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1. Uvod

Sestodnevni rat se u istrazivanjima o Bliskom istoku ¢esto smatra vaznom etapom u
dugotrajnom arapsko-izraelskom sukobu, te u bliskoisto¢noj povijesti 20. stolje¢a (Demant,
2006: 35-36 1 97-107; Havel, 2013: 550-551; Havel b, 2016: 63-64; Zguri¢, 2016: 64-66). Za
takav opis postoji nekoliko bitnijih razloga. Kao prvo, iako je zemljopisno podrucje na
kojemu se je sukob odvijao razmjerno malo, ono ima vjersku vaznost za sve tri abrahamske
vjere: zidovstvo, kr§¢anstvo te islam (Havel, 2013: 83-84 i 448). Kao drugo, izgleda kao da taj
dogadaj razdvaja dva ideoloska i kulturna razdoblja u povijesti muslimanskih Arapa: ono koje
je obiljezila dominantna uloga nacionalizma i sekulazima te ono tokom kojega su na vaznosti
ponovno pocele dobivati ideje iz misaonih krugova islamizma i islamskog fundamentalizma
(Havel, 2013: 550).

Budu¢i da je u trenutku pocetka rata Siri sukob izmedu Izraela te raznolikih arapskih
vojnih saveza bio u tijeku ve¢ dva desetljeca, ovdje ¢e se sagledati okolnosti koje su presudile
tome da je bas on, a ne primjerice izraelsko-arapski rat iz 1948. 1 1949. ili pak Suseksa kriza
1z 1956., naoko bitnije oblikovao samopercepciju te samopouzdanje jednog dijela muslimana.
Naime, on je naizgled doveo u pitanje dotada stabilnu, iako ne sasvim odlu¢nu, privrZzenost
mnogih muslimana ,,stranim” vrijednostima. Pod time se misli na one ideje koje su ili bile
potpuno nepoznate islamskoj tradiciji, ili su barem ve¢ dugo vremena bile zaboravljene u
vecem dijelu muslimanske populacije na tom zemljopisnom podrucju — iako su mozda bile
tvorile dio ranoislamskih ucenja (Lewis, 1998: 23 i 31; Lewis, 2010: 16, 23-24, 26, 51 i 85).
Nadalje, ¢ini se da je on takoder nepovoljno utjecao na dugostoje¢i muslimanski osjecaj
nadmoéi nad Zidovima (Havel, 2013: 340-343; Havel b, 2016: 63 1 70).

Ako se ta dva gledista na sukob smjeste u islamski kanonski kontekst, u kojemu su
zasebne sfere drustva i vjere tesko razludive, a po nekim tumadenjima i nepostojeée,' moze se
pretpostaviti da bi dogadaj sa vjerskim konotacijama mogao utjecati i na one dijelove Zivota
koji se na prvi pogled ne bi odmah mogli koncepcijski povezati sa tim aspektom ljudskog

djelovanja (Lewis, 1998: 27-32, 39, 57-58, 93-94; Lewis, 2010: 41, 45-46, 64-65). Zbog toga

! Sheikh Yusuf Qaradawi naznacuje da je islamska vjera u svojoj srzi bila oblikovana putem ideja o postojanju
konkretnih eti¢kih i moralnih pravila (Qaradawi, 2010: 78-81), koja su ljudskom rodu bila obznanjena putem
bozanskog otkrivenja proroku Muhamedu (Qaradawi, 2010: 4). Takvi moralno-eticki kodeksi zadiru u sfere
ekonomije, politike, ratovanja, kulture, drustvenog zivota, i tako dalje (Qaradawi, 2010: 81-90). Hughes navodi
da je prema Ghiyasu 'l-Lughahu arapsku rije¢ za zakon (4sh-Shariah ili Ash-Shar'; hrv. ,,put”’) mogucée definirati
kao ,,put ili stazu u vjeri Muhameda, koju je Bog uspostavio kao vodilju za Svoj narod, kako za Stovanje Boga,
tako 1 za Zivotne obaveze” (Hughes, 1885: 285).



se u odredenoj mjeri moze ustvrditi da je Sestodnevni rat, iako je deklarativno? bio samo
nastavak jednog duljeg sukoba oko teritorija, zapravo mozda promijenio i mnogo vise od
grani¢nih crta na zemljopisnoj karti.

Potrebno je napomenuti da utjecaj ovog rata naizgled nije bio jednak na sve pripadnike
muslimanske zajednice u bliskoistocnoj regiji. Naprotiv, ¢ini se da su njegove posljedice
najvise uvjetovale promjene u idejnim i druStveno-politickim kretanjima sunita. Razlozi za to
mozda se mogu pronaci u ¢injenicama da bliskoistocni muslimani nisu jedinstven druStveno-
62 1 72) te da su sve arapske drzave koje su sudjelovale u ratu iz 1967. bile vecinski
nastanjene sunitima (Dawisha, 2006: 91, 106-107 i 294; Edwards i Zuhur, 2008: 974-975). S
druge strane, stje¢e se dojam da ¢e $ijitski muslimani svoje vlastite svjetonazorske promjene
zapoceti tek u razdoblju kasnih 1970-ih. Naime, nakon revolucije predvodene ajatolahom
Homeinijem, Iran ¢e naoko postati jedno od sredista radikalnog §ijizma (Demant, 2006: 116-
117; Havel b, 2016: 63; Kasapovi¢, 2016: 18, 23, 31; Kasapovi¢ (ur.), 2016: 401; Lewis,
2010: 84-85, 180-181).

Sagledavanje utjecaja ovog rata na moguce redefiniranje sunitskih identiteta bilo bi
nepotpuno bez osvrta na neke bitnije povijesno-koncepcijske cjeline iz proslosti. Kao prvo, to

su svakako odnosi izmedu bliskoisto¢nih Zidova i muslimana, a za koje se iz suvremenog

2 U desetlje¢ima prije podetka Sestodnevnog rata Izrael je putem vojno-sigurnosnih operacija u susjednim
drzavama potaknuo stvaranje protuizraelskih sentimenata (Oren, 2002: 33-61). Izrael je prvi rat sa susjedima
vodio od 1948. do 1949., a potom je sudjelovao i u Sueskoj krizi 1956. Nadalje, krajem 1966. izraelska vojska
napala je palestinska sela na podrucju ,,Zapadne obale”, za koja je sumnjala da su nastanjena pristaSama Fataha,
te se nadala da ¢e lokalno stanovniStvo u pomo¢ protiv snaga Fataha pozvati Jordan. Naime, Jordanci su time
trebali postati svjedoci vojne mo¢i Izraela, a koli¢inom razaranja htjelo se je zastraSiti i Siriju (Oren, 2002: 33-
35). Medutim, nije trebalo do¢i do izravnog izraelsko-jordanskog okrSaja. Ipak, jordanske vojne snage iznenadile
su Izraelce putem kopnenog i zraénog napada te je doslo do krvoproli¢a u kojemu su obje strane pretrpile ljudske
gubitke, a takoder su stradali i lokalni arapski civili (Oren, 2002: 33-34). Ova operacija naisla je na Siroku
medunarodnu osudu, a glavnina krivnje od strane SAD-a i UN-a stavljena je na Izrael, kojega se je prozvalo za
krSenje mirovnog sporazuma s Jordanom te za poticanje protujordanskih sentimenata medu Palestincima (Oren,
2002: 34). Mnoge arapske drzave takoder su osudile jordanskog kralja, koji je imao znacajan broj palestinskih
podanika, zbog toga Sto je prethodno odbio odobriti slanje saudijskih i irackih vojnih snaga na ,,Zapadnu obalu”
(Oren, 2002: 35). Odgovarajuci na tu optuzbu, jordanski vladar osudio je ostale arapske drzave zbog njihovog
nedjelovanja protiv Izraela te je time osobito uvrijedio egipatskog vodu Nasera, koji je unato¢ tvrdnji da
zapovijeda nad namo¢nijom vojskom u arapskom svijetu pretrpio gubitak nekoliko vojnih aviona koji su letjeli
nad Izraelom (Oren, 2002: 36-37). Tokom iduca cetiri mjeseca doSlo je do raspada egipatsko-jordanskog
obrambenog saveza te je Jordan izravno optuzio Siriju za poticanje Egipta na rat s Izraelom, u kojemu se je vojni
poraz Naserovog rezima doimao izvjesnim (Oren, 2002: 37-38). Stoga je Jordan, bas§ kao i Saudijska Arabija,
prestao prisustvovati sastancima Vijec¢a obrane Arapske lige (Oren, 2002: 37). Nadalje, predsjednik Naser imao
je nekoliko razloga zbog kojih je prizeljkivao sukob s Izraelom. Naime, njegova osobna popularnost medu
Egipcanima je opadala, a zbog interesnog razlaza sa arapskim monarhijama, te sa SAD-om, takoder je izgubio i
ugled koji je tokom 1950-ih uZivao medu ostalim arapskim vodama (prije svega zbog svoje ,,panarapske” ideje)
(Oren, 2002: 38-39). Takav veéi sukob, za kojega se je Naser nadao da ¢e biti zapocCet od strane Izraela, te time
poluciti njegovu medunarodnu osudu i povlacenje, trebao je takoder otkloniti misljenje koje je prevladavalo kod
drugih arapskih voda — o tome da se Naser ,,skriva” od Izraela iza UN-ovih snaga na Sinaju (Oren, 2002: 39-40).



gledista (posebice u vidu nasilja i sukoba koji su se odvijali u razdoblju od zavrSetka Drugog
svjetskog rata pa nadalje) Cesto pogresno pretpostavlja da su oduvijek bili definirani kroz
odredene oblike nesnosljivosti. Povijesno gledano, njihova je medusobna interakcija zapravo
bila mnogo sloZenija, dublja i vremenski dugotrajnija nego li je to mnogima na Zapadu, ali 1
na samom Bliskom istoku, poznato. Kao drugo, tu je i navodan fenomen radikalizacije te
fundamentalizacije dijela mladih generacija muslimana. Za njega je mogucée re¢i da traje
barem od ranog dvadesetog stoljeca, te da je do njega naizgled prije svega doslo zbog
uvjerenja da ¢e dopustanje daljnjeg prodiranja neislamskih vrijednosti u muslimanska drustva
za njih prouzro€iti svojevrsnu kaznu, u teoloSkom smislu te rijeci (Demant, 2006: 100-101).

Ukoliko se pokaZe da je Sestodnevni rat doveo do preobrazbe identiteta jednog dijela
muslimana na Bliskom istoku, ali 1 da njegov stvarni utjecaj na regiju odgovara onome koji
mu se nerijetko pripisuje u romantiziranoj povijesnoj imaginaciji,®> onda ée to posluziti i kao
dokaz za tvrdnju da je sukob ne samo temeljni oblik interakcije u tom dijelu svijeta
(Kasapovi¢, 2016: 28), ve¢ i bitan pokreta¢ promjene. U tom kontekstu, ovaj rad ¢e se
usredotoditi na ispitivanje uloge koju je Sestodnevni rat navodno imao u ideolokoj tranziciji
koja se je, po mnogima, dogodila unutar sunitske zajednice na Bliskom istoku. Prema Lewisu
je nekoliko predratnih deseteljeca u arapskom dijelu muslimanskog svijeta bilo oblikovano
putem praksi usvajanja zapadnjackih i naoko neislamskih ideologija, kao Sto su sekularizam,
nacionalizam i socijalizam. Medutim, izgledno je da je ratni poraz iz 1967. zapoceo eru
ubraznog povratka autohtonim, iako sada u bitnoj mjeri doslovnije shvac¢enim, ,,korijenima”
islama (Lewis, 2010: 30, 59, 62, 85, 109-110, 147 1 199).

Istrazivacko pitanje na osnovi kojega ¢e ovaj rad biti sastavljen jest sljedece: ,,Do
kojih je promjena u idejnom sadrzaju dotadasnje putanje razvoja muslimanskih druStava na
Bliskom istoku, te u sredstvima drustveno-politickog djelovanja nekih muslimana u toj regiji,
doglo nakon arapskog poraza u Sestodnevnom ratu? ” Prva hipoteza koju ovo istraZivanje
iznosi tvrdi da su sekularni arapski rezimi u okolici Izraela imali vaznu ulogu u postupku
stvaranja javnih ocekivanja o neizbjeznoj, brzoj i lakoj arapskoj pobjedi kod bitnog dijela
muslimanskih Arapa. Naime, Sestodnevni rat bio je prvi veéi vanjskopoliticki izazov sa kojim
su se neki od vodecih arapskih voda suocili jo§ od Sueske krize 1956. Oni su tokom 1950-ih 1
1960-ih takoder stalno morali imati u vidu i unutarnju sigurnosnu prijetnju koju su im u

njihovim drzavama predstavljali potisnuti islamisti¢ki pokreti (Demant, 2006: 97-98; Havel b,

3 Fouad Ajami tvrdi da je slabljenje sekularizma na Bliskom istoku zapogelo ,,sedmog dana Sestodnevnog rata”
(Ajami, 2014: 95). Nadalje, Havel navodi da se je poraz Izraela, a koji je trebao biti ostvaren putem djelovanja
udruzene arapske vojske, u arapskoj svijesti smatrao ,,neunistivom vizijom” i ,,jedinim prirodnim tijekom
bliskoistoc¢ne povijesti” (Havel b, 2016: 63).



2016: 63). U tom kontekstu, ta skupina sekularnih arapskih autokrata, koja je prisvajala nacela
panarabizma (odnosno, ideje o osnivanju sekularne, identitetski homogene i transnacionalne
arapske politicke tvorevine) (Kasapovi¢, 2016: 404; Zguri¢, 2016: 62-63), povezala je svoj
drustveno-politicki kapital, svoj primarni izvor legitimnosti i legalnosti za daljnje obnasanje
politicke vlasti, te svoju popularnost medu stanovniStvom svoje drzave, za ocekivani strateski
1 vojni trijumf panarapske metaideologije nad Izraclom (Demant, 2006: 36; Havel b, 2016: 61;
Lewis, 1998: 140-141).

Druga hipoteza je da je rat iz 1967. za neke bliskoistoéne muslimane mogao biti
traumatiéno iskustvo jer je omoguéio da se Izrael, kao politicka tvorevina u kojoj se Zidovi
nalaze na samom vrhuncu politi¢ke vlasti, prosiri daleko izvan svojih pocetnih granica s kraja
1940-ih (Havel a, 2016: 118). Naime, nedvojbena izraelska pobjeda omogucila mu je da
zauzme nova podrucja koja su prethodno bila dio muslimanskih drzava — to jest, one regije
koje su prema ranoislamskoj pravnoj tradiciji dio ,,svijeta islama” (Kasapovi¢ (ur.), 2016:
400) 1 ¢iji je teritorijalni integritet stoga trajno neupitan i nepovrediv.

Naime, budu¢i da se u islamskoj teolosko-pravnoj tradiciji Sirenje vjerskog nauka usko
povezuje uz Sirenje samog teritorija (Havel, 2013: 36 1 103; Lewis, 1998: 91-92) — odnosno,
da se tako zvani ,,svijet islama’’ §iri samo na ,,svijet rata”* (Havel, 2013: 36 i 340; Havel b,
2016: 72; Lewis, 2010: 11-12), poraz triju velikih arapskih drzava mogao je biti dozivljen kao
neuspjeh u vracanju pod islamsku pravnu i vjersku vlast onih dijelova ,,svijeta islama” za koje
su se svi muslimani bili duzni kolektivno boriti u jednom ofenzivnom ratu, i to kako bi
zastitili ,,bracu” iz iste vjere (Lewis, 2010: 3). Nadalje, u slicnom se kontekstu i sam osnutak
Izraela moze sa islamskog pravnog gledista protumaciti kao razlog za defenzivni rat, kojega
bi se vodilo sa svrhom (samo)obrane vec¢inski muslimanskog (iako tada britanski okupiranog)

teritorija ,,Palestine” (Havel, 2013: 340; Lewis, 2010: 3).

4 Prema Havelu, neki islamski pravnici priznaju postojanje tre¢e kategorije: doma primirja (arap. Dar al-ahd ili
Dar al-suhl). Ona se odnosi na slucajeve u kojima nemuslimanske tvorevine imaju sklopljena primirja sa nekom
muslimanskom vlaséu (Havel a, 2016: 149).



2. Metodologija istraZivanja

Postupak formulacije analitickog okvira ovog istrazivanja prvenstveno se temelji na
odmaku od teorijskih 1 koncepcijskih osnova klasi¢nog orijentalizma. Naime, orijentalizam se
je pri promatranju neke pojave, te za donoSenje zakljucaka o njoj, u bitnoj mjeri oslanjao na
deduktivne metode. Umjesto toga, ovaj rad ¢e poglavito primijeniti metodologiju koja polazi
od provedbe induktivne analize sadrzaja. Razlog za takav izbor je ¢injenica §to suvremena
orijentalistika nije nastala samo kao proizvod europskih nastojanja da se bolje razumije Sire
podrudje ,,Orijenta”, ve¢ 1 kao posljedica teznji da se na njega, i to na sadrzajno nedostatan te
znanstveno neopravdan nacin, primijene iste one metode koje su se koristile za prikupljanje
podataka o ideologijama, druStvenim odnosima i politickim zajednicama koje su proizasle iz
kr§¢anske 1 iz zapadne civilizacije (Havel, 2010: 427-428 1 438; Lewis, 2010: 16-17)

U znanstvenim izvorima koji obraduju Bliski istok, orijentalizam je Cesto definiran
kao skup heterogenih doktrina koji je stolje¢ima predstavljao teorijsku i koncepcijsku osnovu
za mnoge oblike zapadnjackog zanimanja za istok (Demant, 2006: 206; Havel, 2013: 62-63,
80 1 294; Lewis, 2010: 17; Said, 1978: 2). Takav sustav miSljenja, ali 1 drustvenih, kulturnih,
ekonomskih, vjerskih i politickih nacela, naoko se je temeljio na sredi$njoj ideji prema kojoj
je istok stati¢an predmet (Said, 1978: 208 1 300) kojega Zapad moze proucavati (Said, 1978: 2
i1 257). Takoder, doima se da su osnovne pretpostavke orijentalizma sugerirale da je Zapad u
svakom pogledu nadmocan nad istokom (Said, 1978: 7). Primjerice, neke od osobina koje su
iz europskog gledista bile karakteristicne za istok bile su: nedostatak racionalne i strukturirane
misli, nepostojanje svjetovnih ideala (kao §to su domoljublje, povijest, nacija i tako dalje), ali
i manjak zapadnjacke radne etike (Said, 1978: 253). Na toj su osnovi mnogi orijentalisti u istu
skupinu ,,misti¢nih” (Said, 1978: 102-103 i 253) podrucja svrstali ,,Srednji”> i ,,Daleki” istok
(Said, 1978: 11 17).

Induktivna metoda koja se koristi u ovoj analizi ima svrhu naglasiti ¢injenicu da Bliski
istok, bas kao niti islamski svijet koji ga u bitnom dijelu obuhvaca, nije homogena drustveno-
politicka zajednica koja dijeli samo jedan kolektivni identitet i zajedniCku kulturu (Havel b,
2016: 59-62 i 72). Naime, cilj ovog istrazivanja je da se na temelju pronalaska mogucih
osobitosti u obrascima kolektivnog misljenja, ponaSanja i druStvenog djelovanja jednog dijela

sunitske zajednice pokuSaju izvuci zakljucci koji bi bili primjenjivi na druge muslimanske

3 Pojam ,,Srednji istok™ ima izvoriste u britanskim diplomatskim krugovima iz 19. stolje¢a. U anglosaksonskom
kontekstu izvorno se je koristio za opisivanje zemljopisnog podrucja koje se je nalazilo izmedu sfere turskog
utjecaja (,,Bliski istok™) i Kine (,,Daleki istok™) (Kasapovi¢, 2016: 8 1 405).
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skupine u toj regiji. Medutim, ovaj rad ne polazi od pretpostavke prema kojoj postoje opce
zakonitosti te fukcionalna ili neka druga obiljezja koja bi bila jednako primjenjiva na sve
muslimane, a ¢ak niti na sve sunite. Naprotiv tome, sa ovom analizom se Zeli pokazati da
utjecaj dominantnih arapskih ideologija iz predratnog doba — nacionalizma i sekularizma, bas
kao 1 onaj kojega su imali islamizam te fundamentalizam, nije u jednakoj mjeri zahvatio sve
bliskoistocne muslimane. U tom kontekstu, ovo istrazivanje prvo sagledava obiljezja arapsko-
zidovske interakcije u Arabiji tokom kasnijih godina predislamskoga razdoblja te ith potom
usporeduje sa situacijom koja je nastupila sa porastom utjecaja islama u toj regiji. Kao drugo,
rad predstavlja povijesni prikaz razvoja arapskog nacionalizma od kraja 18. do sredine 20.
stoljeca, te nakon toga povezuje tu etapu arapske povijesti sa onom u kojoj dolazi do pocetka
suvremenog arapsko-izraelskog sukoba. Kao trece, sustavno se trazi poveznicu izmedu ratnog
poraza iz 1967. i slabljenja sekularnog panarabizma, a za kojega se ¢ini da je omogucio porast
popularnosti islamisti¢kih misljenja te radikalnih pokreta u dijelu sunitske javnosti. Takoder,
u radu se objaSnjavaju pojmovi islamizam te fundamentalizam, kao ¢esto koriSteni nazivi za
fenomen (ili vise razlicitih, ali naizgled ipak medusobno povezanih, fenomena) (Lewis, 2010:
30, 52-53) koji je, po mnogima, uo¢en kod sunita od 1967. pa nadalje.

Kao jednu od bitnih odrednica tog fenomena Cesto se navodi izgledno opadanje razine
naklonosti dijela sunitske populacije prema ideji nacionalne drzave utemeljene na sekularnom
arapskom identitetu (Havel b, 2016: 63), te na strogo pravnom i gradanskom statusu
pojedinaca (Laroui, 1997: 91 i 139). Umjesto toga, brojni suniti poceli su pokazivati
privrzenost prema idejama koje su promicale frakcioniranje te segmentiranje arapskih
drustava, i to prije svega na vjerskoj osnovi (Lewis, 1998: 140-141; Lewis, 2010: 21). Medu
tim tada sve popularnijim, iako ve¢ duze vremena postoje¢im i javno prisutnim,
protusekularnim 1 protunacionalistickim druStvenim, politickim te misaonim pokretima,
isticali su se ,,islamisti”, ,,fundamentalisti” 1 ,,radikalni muslimani” (Demant, 2006: 89-90, 94;

Lewis, 1998: 136).



3. Odnos Zidova i muslimana u povijesnoj perspektivi

Zidovi i Arapi veé stoljeéima Zive na istom podruéju, a povijest njihovih odnosa seZe
do predislamskog doba. Ipak, kada je ve¢i broj Arapa poceo prihvacati islam, njihova je
medusobna interakcija prosla kroz nekoliko etapa, od povremene suradnje i odredenog oblika
medusobnog postovanja, pa do otvorene netrpeljivosti i nasilja. Medutim, ¢ini se da je tokom
razdoblja nastanka cionistickog pokreta, bas kao 1 onda kada su Arapi tek poceli graditi svoj
multikonfesionalni nacionalizam, razlika u vjerskim nacelima izmedu Zidova i muslimana
bila sporedan ¢imbenik u bliskoistocnim odnosima (Havel, 2013: 369-370). U tom kontekstu,
izgledno je da je tek (za mnoge muslimane iznenadujuéi) porast moc¢i zidovske zajednice i
drzave uzrokovao retrospektivno promatranje zidovsko-muslimanskih sukoba iz doba proroka
Muhameda kao ¢imbenika od neke vece vaznosti za suvremena dogadanja u regiji (Havel,
2013: 371). Takav je misaono-idejni razvoj prije svega uocen kod jednog dijela muslimana,
buduci da su cionisti, naprotiv tome, uglavnom bili sekularni. Odnosno, stje¢e se dojam da su
zidovski vode u bitnoj mjeri zanemarivali ne samo vjerska ucenja svoje vlastite civilizacije,
nego 1 kanonski nauk drugih skupina u regiji (Havel, 2013: 372).

U vremenu nastanka islamske vjere, tokom prve polovice 7. stolje¢a poslije Krista,
Zidovi su poglavito nastanjivali sjeverni dio Arapskog poluotoka, te su u mnogim aspektima
bili integrirani u svoje heterogeno drustveno okruzenje (Stillman, 2002: 239-240). Nadalje,
njihova su filozofsko-vjerska i1 drustvena obiljezja mnogim Arapima bila poznata, budu¢i da
se je jedan dio zZidovske zajednice sastojao od probracenih arapskih sljedbenika politeistickih
vjerovanja (Stillman, 2002: 239). Ostatak te skupine uglavnom su sacinjavale izbjeglice iz
Erec Izraela, odnosno, izvorni Zidovi koji su bili napustili tu regiju radi progona od strane
Rimljana (Stillman, 2002: 239-240). Ipak, pojava islama redefinirala je dio tadasnjih odnosa
na Bliskom istoku. Naime, prema islamskim spisima Zidovi su, s jedne strane, ,,Djeca
Izraela” — §to je pojam koji se koristi u tradicijama iz mekanskog razdoblja te koji se takoder
rabi i za opisivanje biblijskih Izraelita (Stillman, 2002: 240), dok su, s druge strane, nazivani i
krivovjernicima, ali i neposlusnicima te nevjernicima u Bozja otkrivenja i1 zapovjedi (Havel,
2013: 292).

U tom kontekstu, raniji islamski tekstovi ne teze prema potpunom antagoniziranju
Zidova, niti prema tome da ih proglase sustinski zlima, ve¢ im naprotiv pripisuju manjkave
osobine — primjerice, kukavicluk ili varljivost, putem kojih ih se zeli kontrastirati sa junackim
idealima 1 navodnom karakternom superiorno$¢u muslimana (Stillman, 2002: 240). S druge

strane, kasniji islamski vjerski spisi povremeno pozivaju na nasilje nad Zidovima, te nerijetko
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stavljaju naglasak i na nemoguénost Bozjeg oprosta njihovog napustanja, ili korumpiranja,
njegovih izvornih uc¢enja (Havel, 2013: 293). Prema Havelu se muslimanska kritika zidovstva,
ali 1 kr§¢anstva, moze opisati putem dvije temeljne odrednice. Kao prvo, islam drzi da su
predislamske abrahamske vjere namjerno krivotvorile svoje vjerske spise. Nadalje, islamski
nauk tvrdi se da su one, unato¢ nagovjestaju takvog dogadaja u njihovim (prema islamu)
izvornim svetim tekstovima — Indzilu 1 Tevratu, odbile prihvatiti Muhameda kao posljednjeg u
nizu poslanika onog Boga u kojega, prema muslimanskim tumacenjima, sljedbenici sve tri
religije vjeruju (Havel, 2013: 291, 293, 298, 305 1 307). Kao drugo, islam pomnije polemizira
odnos Zidova prema tom proroku. S jedne strane, Muhamed je po dolasku u Medinu sklopio
savez sa Zidovima — te od njih nije traZio preobraéenje na svoju vjeru (Havel, 2013: 300).,
dok je, s druge strane, ubrzo uSao u ozbiljne sukobe sa njima. Naime, osim sa svojim
odbijanjem da priznaju njegov proro¢ki status, Zidovi su se Muhamedu takoder zamjerili sa
svojim osporavanjem njegovih vjerskih tumacenja (Havel, 2013: 301-304).

Vaznu ulogu u muslimansko-zidovskim sukobima imao je koncept dzihada, koji je
kroz vrijeme prerastao iz jednog oblika obrambenog rata — ili pak povremenog iznenadnog
napada, u formu cjelovitog osvajackog pohoda, a nakon kojega bi pokorena skupina bila
stavljena pod starateljski autoritet islamskih vlasti (Havel, 2013: 340). Ovaj koncept Cinio je
osnovu sustava zimija (arap. dhimmi), koji je naizgled barem donekle ublazio usredotoc¢enost
javnih kritika samo na Zidove. Naime, kr§éani, zoroastrijanci te pripadnici drugih vjera sada
su u podjednakoj mjeri sa Zidovima bili suogeni sa neinstitucionaliziranom i neformalnom
diskriminacijom u islamskim drustvima. Odnosno, iako im sustav vlasti, pod uvjetima
plac¢anja danka i prisezanja na odanost, svima omogucavao pravnu zastitu (Lewis, 1998: 117-
118, 120-124 1 129; Stillman, 2002: 241), javno mnijenje se je nastavilo kretati u onom
smjeru koji je ve¢ bio obiljezio partikularan odnos dijela muslimana prema Zidovima u
Srednjem vijeku. To jest, drzalo ih se za skupinu koja je sklona varanju te koja zbog svog
manjka vjere u Bozje zapovjedi zasluzuje biti najstroze kaznjena (Cak i viSe nego kr§¢ani)
onda kada nastupi Sudnji dan (Lewis, 1998: 130; Stillman, 2002: 241). Unato¢ novoj
raspodjeli tereta islamskih drustvenih kritika medu manjinskim vjerama, Zidovi su se ipak
ponekada izdvajali kao meta javnog negodovanja. Odnosno, budu¢i da se je od zimija
oc¢ekivalo da ne teZze prema visokim drustvenim poloZajima te da opcenito budu skromni,
svako napredovanje Zidova u politiko-upravnoj, ili pak birokratskoj, strukturi smatralo se je
ozbiljnim oblikom krSenjem etickih nacela tog islamski utemeljenog sustava (Stillman, 2002:

241).



4. Pozadina i tijek arapsko-izraelskog sukoba

Nakon §to su ¢lanice Ujedinjenih naroda, krajem 1947. godine, izglasale da se tadaSnja
britanska mandatna Palestina podijeli u dvije nezavisne drzave — jednu vecinski zidovsku, a
drugu vedinski arapsku i muslimansku, ubrzo su se na podrucju tog teritorija krenuli dogadati
nemiri (Springer, 2008: 526 i 528; Tal i Tucker, 2008: 5-6). Budu¢i da su se britanske snage
pripremale za povlacenje, to je omogucilo da se od strane kako Zidovskih, pa tako i arapskih,
militantnih skupina pokrenu akcije protiv civilnih meta na obje strane novih predloZenih linija
razdvajanja (Springer, 2008: 526 1 528; Tal i Tucker, 2008: 6). Kada su se britanske snage i
formalno povukle u svibnju 1948., doslo je do dva bitna dogadaja. Kao prvo, proglasena je
Drzava Izrael. Kao drugo, idu¢eg dana stigla je i reakcija arapskih zemalja, koje su okupirale
one dijelove bivSeg mandata koji su trebali pripasti novoj arapskoj drzavi, ali takoder i jedan
dio starog grada Jeruzalema. Unato¢ tom dogadaju, Izrael je osvojio jedan vaZzan prometni
koridora koji vodi prema Jeruzalemu te je uspostavio svoju juznu granicu gotovo po cijeloj
duzini isto¢nog dijela poluotoka Sinaja (Springer, 2008: 529; Tal i Tucker, 2008: 7-8).
Nadalje, budu¢i da je ovaj rat zavrSio tek sa nizom bilateralnih primirja, niti jedna od
sukobljenih strana na njegov ishod nije gledala kao na trajno i zadovoljavajuce rjesenje
politic¢ke situacije (Springer, 2008: 529; Tal i Tucker, 2008: 8).

Osam godina kasnije pronaden je novi povod za sukob izmedu Izraela i Arapa. Naime,
u Egiptu je doslo do nacionaliziranja Sueskog kanala od strane drzavnih vlasti predvodenih
predsjednikom Naserom, a Izraelu je zabranjeno njegovo koristenje (Tal 1 Tucker, 2008: §;
Tucker, 2008: 965). Medutim, buduci da je kanal prethodno bio u ve¢inskom vlasnistvu tvrtki
iz Francuske i iz Ujedinjenog Kraljevstva, te su drzave ponudile Izraelu tajni plan. Prema tom
prijedlogu je Izrael trebao samostalno vojno intervenirati protiv Egipta, a njegove neformalne
saveznice bi se potom, pod izlikom postojanja potrebe da se uspostavi neutralna upravna zona
izmedu sukobljenih drzava, vratile u ulogu nadzornica kanala. Nakon toga su one trebale
ponovno omoguditi izraelsko koriStenje njegovih usluga (Tucker, 2008: 966; Tal i Tucker,
2008: 8). Izraelske obrambene snage potom su pokrenule akciju kojom su uspjele okupirati
¢itav poluotok Sinaj, 1 to sve do samog Sueskog kanala. Plan je do kraja upotpunjen kada su
intervenirale zajednicke francusko-britanske snage, te kada ih je zamijenila mirovna misija
Ujedinjenih naroda (Tucker, 2008: 967; Tal i Tucker, 2008: 8-9). Izraelske snage na Sinaju
ipak se nisu u potpunosti povukle do 1957., a Izrael je uspio u svojoj namjeri da osigura

pomorski promet na svojoj juznoj obali od egipatskog sabotiranja (Tucker, 2008: 967).



Nakon deset godina bez vecih sukoba, Izrael se je 1967. ponovno nasSao uvucen u
smrtonosnu razmjenu vatre sa svojim arapskim susjedima. Ovog puta je povod za rat doSao iz
Sirije, a koja je na sjevernoj granici Izraela raketirala nekoliko naselja (Vizzini i Zabecki,
2008: 933). Izraelski odgovor na ovu provokaciju bio je rusenje nekoliko sirijskih borbenih
aviona. Ovaj dogadaj ponudio je savrSenu priliku da Egipcani (koji Sueski rat nikada nisu
prihvatili kao poraz) osmisle vlastiti povod za osvetnicki napad na Izrael (Tal i Tucker, 2008:
9; Vizzini 1 Zabecki, 2008: 933). Kao pripremu za taj sukob, predsjednik Naser mobilizirao je
egipatske snage na Sinaju (Tal 1 Tucker, 2008: 9) te je sklopio sporazum o suradnji sa
Jordanom (Vizzini 1 Zabecki, 2008: 936). Medutim, Izraelci su Arape uhvatiti nespremne, te
su unistiti velike dijelove egipatskog ratnog zrakoplovstva (Tal 1 Tucker, 2008: 9; Vizzini i
Zabecki, 2008: 937). Nadalje, teritorijalni gubitci arapskih drzava takoder su bili veliki.
Naime, Egipat je ponovno ostao bez Citavog Sinaja, a Sirija je ostala bez Golanske visoravni.
Jordanu je pak oduzeta uprava nad ,,Zapadnom obalom” (ili nad ,,Judejom i Samarijom”).
Izrael se je takoder teritorijalno prosirio i na ,,Pojas Gaze” te na Citav Jeruzalem (Vizzini 1

Zabecki, 2008: 938).
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5. Nacionalizam kod bliskoisto¢nih Arapa

Kada govorimo o istazivanju povijesnog razvoja i izvora arapskog nacionalizma, bitno
je spomenuti djela Georgea Antoniusa, medu kojima se isti¢e The Arab Awakening. U njemu
autor naglasava da su u $iroj predislamskoj Arabiji boravile dvije glavne skupine stanovnika:
sjeverna nomadska plemena, smjeStena izmedu rijeke Eufrat i sredi$njeg dijela Arapskog
poluotoka, te uglavnom sjedilacka plemena koja su nastanjivala visoravni na juznom dijelu
poluotoka (Antonius, 1938: 22). Termin ,,Arapi” prvotno je bilo primjerenije koristiti samo za
pripadnike nomadskih plemena sa sjevera, medutim, sa postupnim Sirenjem islama iz sredista
poluotoka njegova je primjena postala Sira (Antonius, 1938: 22-23). Naime, islamsko carstvo
na vrhuncu svoje moci protezalo se je od juznih dijelova danasnje Francuske, pa sve do
srediSnje Azije, te su zbog toga mnoge do tada samostalne etnicko-kulturne skupine s
vremenom integrirane u islamsku, a time nerijetko 1 u arapsku, civilizaciju. Antonius u tom
kontekstu istiCe da se povijesna vaznost Sirenja islama ne ocituje u opsegu teritorija kojega su
njegovi sljedbenici uspjeli osvojiti u razmjerno kratkom vremenu (oko sto godina), ve¢ u
dubini do koje su njegova vrijednosna obiljezja prodrijela u ona druStva koja je pokorio,
stvaraju¢i na taj nacin nove civilizacije (Antonius, 1938: 23-24). Taj se je proces odvijao
putem dva temeljna fenomena: islamizacije i arabizacije. Prvi od njih uveo je nove moralne i
vjerske koncepcije u drustva porazenih naroda, dok je onaj drugi utjecao kako na njihovu
jezicnu homogenizaciju (kroz prihvacanje arapskog kao novog materinjeg jezika), pa jednako
tako 1 na njihov etnicki sastav (kroz mijeSanje lokalnog stanovniStva sa doseljenicima iz
Arabije) (Antonius, 1938: 23-24).

Unato¢ tome, Antonius smatra da istinskog arapskog nacionalnog pokreta nije bilo sve
do 1847., kada je pod americkim pokroviteljstvom u Beirutu osnovano prvo suvremeno
arapsko knjizevno drustvo (Antonius, 1938: 21). Odnosno, iako su se u arapskim dijelovima
Osmanskog Carstva ve¢ prethodno nerijetko javljale pobune, po Antoniusu su one bile tek
izolirani slucajevi motivirani ambicijama samo jedne odredene drustvene skupine ili pak
nekog odvaznog 1 utjecajnog pojedinca, a ne neki oblik dobro organiziranog nacionalnog
pokreta (Antonius, 1938: 21). Takoder, iako su procesi arabizacije te islamizacije bili usko
povezani, utjecaj onog drugog bio je, u socio-kulturnom smislu, dalekosezniji. Tako su ona
drustva koja su bila uvelike arabizirana gotovo uvijek bila i uspjesno islamizirana. S druge
strane, islamizacija nekog naroda nije uvijek polucila i arabizaciju, te su tako mnoge mocne
civilizacije, kao Sto je to ona perzijska, dozivjele tek djelomi¢nu preobrazbu u prethodnih

tisucu i Cetiristo godina (Antonius, 1938: 25-26).
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Jedan od ranih pokuSaja uspostave arapskog nacionalizma odvio se je na prijelazu sa
kraja 18. na pocetak 19. stolje¢a. U njemu su sredi$nju ulogu imali osmanski oficir Mehmed
Ali (sada poznatiji kao Muhamed Ali Egipatski), i teolog Muhamed ibn Abdul Wahhab, c¢ija
su ucenja postala temelj vehabisti¢kog pokreta® (Antonius, 1938: 32-33). Naime, Mehmed Ali
dosao je u Egipat kao dio albanske vojne jedinice koju je osmanski sultan zaduZio za pruzanje
otpora francuskim snagama predvodenim Napoleonom Bonaparteom. lako je lokalni egipatski
otpor ubrzo svladan od strane Francuza, Mehmed je iskoristio tu priliku kako bi se uspeo po
vojnoj hijerarhiji, te je ubrzo bio priznat za osmanskog vojnog zapovjednika na egipatskom
podrucju (Antonius, 1938: 32).

Nadalje, u to vrijeme je na drugoj strani Crvenog mora jac¢ao fundamentalisticki pokret
koji je drzao da je islam postao suviSe opterecen sa stranim utjecajima, te koji je osporavao
vjerski 1 svjetovni autoritet kalifa (tada osmanskog sultana). Taj je pokret ve¢ 1747. pronasao
saveznika (i sljedbenika) u pripadnicima vladarske kuc¢e Al-Saud, ali je tek krajem 18. stoljeca
uspio dovoljno osnaziti da bi mogao izvrsiti ofenzivu na podrucja izvan svog ishodista u
srediS$njoj Arabiji (Antonius, 1938: 32-34). Na vrhuncu svoje moci vehabije su tako drzale
Irak te Siriju, ali i dva najsvetija grada u islamu: Meku 1 Medinu. Kako bi ponovno uspostavio
svoju vlast nad tim podru¢jima, osmanski sultan nagovorio je Mehmeda Alija da pokrene
pohod na Sire podruc¢je Arabije. Taj je sukob u konacnici trajao sedam godina, ali je ipak
zavr$io sa vehabijskim porazom i restauracijom osmanske vlasti (Antonius, 1938: 34). Takva
pobjeda Mehmeda i1 njegovih sinova, a koja je sadrzavala i1 dodatan ugled kojega sa sobom
donosi osvajanje svetih mjesta, postavila ih je na vazno mjesto u arapskoj javnoj svijesti

(Antonius, 1938: 34-35). To je dalo dodatnu snagu Mehmedovim ambicijama da stvori svoje

® Vehabizam (arap. 4ula s\ / Al-Wahhabiyyah) — sekta i druStveno-idejni pokret unutar islamske vjere koji ima
temelje u ucenjima Muhameda ibn Abdul Wahhaba (oko 1691. - 1792.), teologa i islamskog uéenjaka iz Nedzda
(Hughes, 1885: 659; Antonius, 1938: 33-34). Wahhab je smatrao da je islam njegovog vremena u svoj sastav
prihvatio ideje koje nemaju temelje u izvornim ucenjima proroka Muhameda, te da je u drustvu potrebno
provesti reformu kojom bi se vjernike vratilo na put ,,¢istog” islama. On stoga nije zagovarao reinterpretaciju
temeljnih nacela te vjere, niti je nudio alternativna tumacenja islamskih doktrina, ve¢ je smatrao da iz islama
treba izuzeti inovacije (Antonius, 1938: 33) (ukljucujuéi i vjerske inovacije ili shirk) (Hughes, 1885: 579). Prema
Hughesu vehabijski pisci razlikuju Eetiri vrste shirk-a: shirku 'I-'ilm (pripisivanje znanja nekome drugome osim
Bogu, to jest, vehabije tvrde da proroci i sveci ne posjeduju znanje o tajnim stvarima osim ako im ono nije
prenijeto putem bozanskog otkrivenja), shirku 'I-tasarruf (pripisivanje moéi nekome drugome osim Bogu,
odnosno sluzenje onima koji tvrde da nekoga mogu pribliziti Bogu), shirku 'l-ibadah (Stovanje stvorenih stvari
ili bi¢a; primjerice, moljenje na grobovima preminulih svetaca ili postenje u Cast na necije sjecanje) te shirku 'I-
adah (izvodenje ceremonija kojima se sugerira ovisnost o nekome drugome osim o Bogu) (Hughes, 1885: 579).
Hughes izdvaja nekoliko osobitih obiljezja vehabija: odbacuju ijme (dijelovi islamskog prava oko kojih je
postignut konsenzus islamskih uéenjaka) do kojih se je doslo tek nakon smrti ashaba (arap. “aiall / As-sahabah)
(osobe koje su bile u fizi¢koj pristunosti proroka Muhameda tokom njegovog zivota ili su ga tada osobno
upoznale) te tvrde da je u pitanjima islamske doktrine svaki muskarac koji zna ¢itati i tumacditi Kuran i Hadis
sposoban samostalno donositi odluke; drze da nitko osim Boga ne posjeduje znanje o ljudima i da je grijeh moliti
se ikome drugome osim Bogu te tumace kuranske formulacije ,,Bozje sjedenje (na prijestolju)” te ,,Bozja ruka”
na doslovan naé¢in (Hughes, 1885: 661-662).
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vlastito carstvo, te je on vojne snage koje su sudjelovale u pohodu na Arabiju pretvorio u
vlastitu lokalnu egipatsku vojsku. S njom ¢e u idu¢im godinama pokoriti Sudan, obje obale
Crvenog mora te, tokom sudjelovanja u suzbijanju protuosmanske pobune, 1 znacajan dio
Grcke. Jedan od njegovih sinova osvojio je 1 Siriju, te je u svojim nastojanjima da pribavi 1
slabo branjeni Carigrad bio zaustavljen jedino od strane ,,Velikih sila” (Antonius, 1938: 35-
36).

Ipak, Mehmedova nastojanja da oformi arapsko carstvo na podrucju Egipta, Arabije i
Levanta nisu bila samo stvar osobne vizije. Naime, postoje dokazi da je iza njih stajala i
potpora nekih europskih sila, ali i lokalnog stanovnistva u juznim osmanskim pokrajinama.
Neki od muslimana (posebice u Siriji) koji su u vehabijama vidjeli nositelje arapskog pokreta
za samostalnost, sada su to isto oc¢ekivanje prenijeli 1 na egipatske osvajace, dok su krs¢ani,
vidjevsi slu¢aj Egipta, polagali nade u to da ¢e im nova arapska vlast biti viSe naklonjena nego
li je to bila ona osmanska (Antonius, 1938: 37-38). Mehmedov je pokret na kraju ipak postao
zrtva njegovih osobnih nedostataka. Naime, unato¢ tome $to je bio utjelovljenje nada mnogih
Arapa, on nije bio dostatno integriran u njihovu kulturu te nikada nije nau¢io njihov jezik.
(Antonius, 1938: 40-41). Nadalje, ¢ini se da je porast Mehmedovog utjecaja ugrozio interese
mnogih Europljana na Bliskom istoku — naime, mo¢ njegove mornarice, te nadzor koji mu je
bio omogucen nad trgovinskim rutama u morima oko Arabije i istoka Afrike, zabrinuli su
London, dok je Rusija odbijala dopustiti pad Carigrada u arapske ruke (Antonius, 1938: 44-
45). Ruski se interesi takoder, po autoru, mogu smatrati primarnim vanjskim ¢imbenikom koji
je doprinjeo oduzimanju Sirije iz ruku Mehmeda, te time i nazadovanju ideje o arapskom
carstvu, ali se ne moZe zanemariti niti utjecaj nevoljkosti ostalih europskih sila da povodljivu
osmansku vlast (a ¢iji teritorij obuhvaca bitnu trgovinsku rutu preko kopna) zamijene sa
otpornijom arapskom upravom (Antonius, 1938: 44-45).

Unato¢ njegovom neuspjehu da zavlada nad ve¢im dijelovima osmanskog teritorija
izvan podrucja Levanta, vladavina Mehmeda, ba$ kao i one njegovih sinova Ibrahima i Saida
te unuka Abas i Ismaila (,,VeliCanstvenog”), postavile su odredene temelje za ponovni uspon
arapskog nacionalizma tokom sredine i druge polovice 19. stolje¢a (Antonius, 1938: 41-51 1
54-56; Tibi, 1997: 83 1 96-99). U tom kontekstu, Tibi naznacuje da unato¢ tome $to je arapska
nacionalna i kolektivna svijest svakako nastala pod znacajnim europskim utjecajem, on nije
mogao imati dublje posljedice po bliskoisto¢na drustva sve dok nisu bili stvoreni uvjeti za
slobodnije djelovanje njegovih nositelja (Tibi, 1997: 75). Primjerice, iako je obalno podrucje
(danasnji Libanon) osmanske Velike Sirije ve¢ od Sesnaestog stolje¢a imalo razvijene

trgovinske odnose sa europskim silama (prije svega Italija i Francuska), te je sa njima dijelilo
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i krS¢anski identitet, njihove su moguénosti za oblikovanje zbivanja izvan tog lokalnog
konteksta bile neznatne. Naime, usprkos ¢injenici $to su se na tom podrucju (za razliku od
ostatka Sirije) pojavile burzujske klase, one zbog podani¢kog polozaja svoje vjere u carstvu
(odnosno, nalazenja izvan sastava islamske zajednice (arap. umma)), nisu mogle napredovati
u osmanskoj upravnoj i birokratskoj hijerarhiji. Ovo stanje ipak je dovelo do toga da je
zapadni dio Sirije, u kojemu su snaznu prisutnost imale francuske krScanske misije, bio
mnogo razvijeniji od unutraSnjosti regije, koju su obiljezavali dugotrajni medusobni sukobi
izmedu nekoliko feudalnih dinastija, ali 1 nesuglasice izmedu lokalnih vladara i sredi$njih
osmanskih vlasti (Tibi, 1997: 95-96).

Tibi Siriju smatra ishodiStem ranijih faza arapskog nacionalizma, te drzi da su se 1830
-ih, sa dolaskom Mehmedovog sina Ibrahima na vlast, dogodile presudne socijalne i upravne
reforme (po uzoru na Egipat), koje su ubrzo omogucile da u regiji dode do dubljih kulturnih 1
identitetskih promjena. Prije svega, ovdje je rije¢ o jacanju mo¢i dviju druStvenih skupina:
sitne burzoazije sa europskim obrazovanjem, te kr§¢anskih Arapa koji su prisvajali americki
utjecaj. Takoder, vjerske misije iz Europe dobile su potpunu slobodu djelovanja na podrucju
Sirije. Nadalje, iako ¢e se s vremenom poceti formirati kolektivni panarapski pokreti, Egipat
¢e takoder razviti 1 vlastitu lokalnu inaCicu nacionalizma, te ¢e kroz iducih sto godina postati i
jedan od najvaznijih centara arapske kulture i politicko-ekonomske mo¢i (Tibi, 1997: 96).

Havel isti¢e da je Prvi svjetski rat predstavljao prekretnicu za stanovnike Bliskog
istoka, buduc¢i da su sa njime u toj regiji zapoceli odredeni procesi koji se do tog trenutka
tamo nisu bili pojavljivali. Nadalje, on takoder naglasava kako je taj rat — usprkos ¢injenici da
je bio kako zapocet, pa tako i poglavito voden, na europskom tlu, zapravo na mnogo nacina
bio faktor koji je, s jedne strane, ponovno javno istaknuo zapostavljene identitete, dok je u
isto vrijeme izravno utjecao na stvaranje nekih potpuno novih oblika druSveno-vrijednosne
organizacije (Havel b, 2016: 50 i 53). Naime, prema Havelu je dio onog podrucja koje se
¢esto naziva ,,uzim” Bliskim istokom na pocetku 20. stolje¢a zapravo ¢inio jednu, najveéim
dijelom funkcionalno koherentnu, cjelinu. U tom kontekstu autor posebice naglasava odnos
Europljana prema stanovnistu te regije. On se u bitnoj mjeri moze opisati kao starateljski,
snishodljiv 1 kolektiviziraju¢i. Takav opis temelji se prvenstveno na nedostatku osvijeStenosti
o postojanju jedinstvenih lokalnih obiljezja (Havel b, 2016: 50-51).

Predratni Bliski istok takoder je bio obiljeZzen vrijednosnom ustajalos¢u, a koja je
znacajnim dijelom bila rezultat osmanskih politika ocuvanja mira — koji je, istovremeno, bio
znacajno narusen u europskom dijelu carstva (Havel b, 2016: 51). Naime, iako je Bliski istok

do tada ve¢ viSe stolje¢a bio nastanjen pripadnicima raznolikih etnic¢kih te vjerskih skupina,
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napori osmanskih vlasti uspjeli su ga izuzeti od utjecaja novih idejnih i politi¢ko-drustvenih
pokreta izvana (Havel b, 2016: 51). To je bila jedna od osnova bliskoisto¢nog identiteta do
1914. godine, te su u toj regiji, za razliku od konstantno turbulentne Europe, napori usmjereni
prema bilo kojem obliku drustvene promjene bili poglavito oportunistickog karaktera. Naime,
zahtjevi za reformama na Bliskom istoku gotovo nikada nisu tezili ka rusenju ¢itavog sustava
osmanske vladavine (Havel b, 2016: 52). Ipak, prema Havelovom misljenju, u Osmanskom
Carstvu uspjeSno su se razvila Cetiri bitna politicko-druStvena pokreta koji su nadisli takav
obrazac povremenog ,,polurevolucionarnog” djelovanja — onaj za stvaranje turske nacionalne
drzave, onaj za formiranje Zidovskog ,,doma” u Palestini, onaj za uspostavu panarapskog
entiteta pod vlaséu HaSemita, bas kao 1 onaj koji je kroz prethodnih osamdeset godina (iako u
razli¢itim oblicima) prezivio u Egiptu (Havel b, 2016 b: 52-53).

Ostali sli€ni pokretni na podru¢ju osmanskog Bliskog istoka nisu se ozbiljnije niti
razvili sve do pocetka posljednje Cetvrtine 20. stoljeca. Naime, Havel kaze da iako su duze
vremena ve¢ postojali odredeni oblici ,,lokalpatriotzima”, oni nisu nadilazili Zelju da se na
osnovi folklora i mitova stvori tek jedan autonoman identitet, a koji bi odredenu skupinu ljudi
(1 to unato¢ mogucoj pripadnosti istoj vjeri) razlikovao od mase okolnih skupina (Havel b,
2016: 53). Drugim rije¢ima, bliskoisto¢ni identiteti predratnog doba najéeS¢e nisu bili
povezani sa odredenim zemljopisnim podrucjem ili pak drzavno-politickom zajednicom, ali
niti sa konceptom nacije (Havel b, 2016: 53). Havel jedan od glavnih razloga za ovakvo stanje
vidi u nedostatku obrazovanja i pismenosti kod velikog dijela tadasnjeg stanovniStva, te
posebno naglasava i da je prvo veliko djelo arapskog nacionalizma (,,Arapsko budenje”
Georgea Antoniusa) objavljeno tek u razdoblju neposredno prije poCetka Drugog svjetskog
rata (Havel b, 2016: 54).

Ipak, kada je dosSlo do pocetka Prvog svjetskog rata, u kojemu su se Osmanlije
opredijelije za SrediSnje sile (uz Njemacku i1 Austro-Ugarsku), kalifov (odnosno, sultanov) je
poziv na ujedinjenje svih muslimana u jednu frontu protiv Saveznika uvelike naiSao na veliki
otpor. Naime, vladar Hidzaza, u kojemu se nalaze dva najsvetija islamska grada — Meka i
Medina, zabranio je na tom podruc¢ju provedbu kalifovog poziva na dzihad te je stao na stranu
Saveznika (Havel b, 2016: 56-57). Uz to, porast turskog poslijeratnog nacionalizma posluZzio
je kao izvor zajedniStva za Arape iz svih vjerskih skupina (koji su u tom nacionalizmu vidjeli
zajednickog neprijatelja), te je to doba bilo obiljezeno i napusStanjem ideje panislamizma, kao
jedne od osnovih toCaka okupljanja dijela bliskoisto¢nog stanovniStva unutar nekadasnjeg

osmanskog sustava (Havel b, 2016: 57).
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Buduc¢i da je taj pad panislamizma sa sobom donio i dezintegraciju shvacanja islamske
zajednice (arap. 4l / ummah)’ kao osnove za dio tadasnjih bliskoisto¢nih identiteta, arapski
svijet je zakoraCio u doba svojevrsne regionalne ,,renesanse”, ali je ona, za razliku od svog
europskog ,,pandana”, bila uskracena za vrijednosne temelje na kojima bi mogla graditi nova
identiteska usmjerenja (Havel b, 2016: 58). Nadalje, kako to istice Havel, ona je svoje
ishodiste imala u okolnostima koje su arapskom svijetu bile strane, te joj je stoga, unato¢
javljanju odredenog ,kreativnog duha” 1 ,,nacionalnog zanosa”, naizgled nedostajalo 1
prakti¢nog ,,materijala” od kojega bi mogla oblikovati nesto novo, ali u isto vrijeme 1 dalje
autohtono ,,arapsko” (Havel b, 2016: 58). Po autoru je u nedostatku politicke i vjerske
discipline koju je do tada, kroz Citavih cCetiristo godina, pruzala vlast Carigrada doslo do tri
temeljna fenomena putem kojih su se oblikovali novi identiteti u arapskom svijetu. Kao prvo,
tu je amalgamacija ve¢ postojecih identiteta. Potom, odricanje od prethodnih identiteta 1
trazenje ili stvaranje nekih ,,Cistih” identitetskih obiljezja, koja nisu bila dio dotadasnje
tradicije. Kao posljednje, neki su u potpunosti odustali od ,,identitetske politike” (Havel b,
2016: 58). Sa tom trodiobom interesa doslo je do opadanja utjecaja panarabizma, koji je, kao
ideja naizgled primjerenija te primjenjivija za ,,novo doba” dominacije nacionalno-drzavnih
interesa, prethodno bio zamijenio panislamizam (Havel b, 2016: 58-59).

Arapski nacionalizam je u svojim najosnovnijim oblicima bitnijim dijelom proizasao
iz europskih nacionalizama 19. stoljeca, ali je on tek sa raspadom Osmanskog Carstva dobio
mogucnost da prosiri svoj utjecaj u druStvenoj svijesti etnicki 1 vjerski raznolike populacije
Arapa u bliskoisto¢noj regiji (Dawisha, 2016: 12, 15, 17-18 1 20-21). To se je dogodilo kroz
njegovu pretvorbu u dva temeljna oblika, jedan od kojih je lokalnog tipa, dok je drugi pak
nadnacionalan, ali istovremeno i drzavotvoran. Onaj prvi naziva se stoga ,,arabizmom”, dok
se onaj drugi naziva ,,panarabizmom” (Dawisha, 2016: 9-10).

Ipak, ¢ini se da su oba oblika arapskog nacionalizma bila obiljezena privrzenoscéu
prema idejama sekularizma (Dawisha, 2016: 25-26, 31 1 69-70). U kasnijim razdobljima jedan
dio tih pokreta okrenuti ¢e se i idejama socijalizma (Dawisha, 2016: 4, 154, 174 i 191),
budu¢i da njegove kolketiviziraju¢e drustvene doktine te ireligijski karakter na mnogo nacina
sluZze kao komplementarne pojave temeljnim nacelima tog novog nacionalizma. Arabizam i
panarabizam svoj su vrhunac u $iroj regiji naizgled dostigli krajem 1940-ih godina (Dawisha,

2016: 124-127), te se doima kao da su nakon arapskog poraza iz 1967. naglo poceli slabjeti

7 Ummet (arap. ! / ummah) - naziv koje se koristi za razli¢ite oblike zajednica, ukljuéujuéi za ,narod”
(primjerice ,,narod Muhamedov” (arap. Ummatu Muhammad)), za ,,naciju” te za ,,sektu” (Hughes, 1885: 654).
Termin se u Kuranu pojavljuje oko Cetrdeset puta (Hughes, 1885: 654), a Cesto se u razgovoru i u pisanim
djelima upotrebljava u znacenju ,,islamska zajednica” (Havel b, 2016: 61).
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(Dawisha, 2016: 253). Naime, izgledno je da je takav neocekivani rasplet ratne situacije dao
njihovim ideoloskim suparnicima — islamistima i islamskim fundamentalistima (Ajami, 1981:
50-51; Dawisha, 2016: 51, 102-103, 128 i 197), poticaj da nastoje pridobiti stanovnistvo na
svoju starnu, ali 1 da izadu iz sfere druStvenih margina, u koje su se pod drzavnom prisilom
morali povuéi tokom prethodna dva desetlje¢a (Dawisha, 2016: 127, 256-257).

Slabljenje sekularnog nacionalizma imalo je bitne posljedice po odnose snaga u regiji,
koja je bila podijeljena u dva glavna ,,bloka” drzava (Ajami, 1981: 13 1 37; Dawisha, 2016:
188). Prvi je bio obiljeZen republikanskim uredenjem u svojim ¢lanicama (Ajami, 1981: 13 1
37), sekularizmom kao dominantnom drzavnom doktrinom (Ajami, 1981: 63-64 i 70), nizim
standardom Zivota stanovnika (Ajami, 1981: 80) te zemljopisnim smjeStajem na zapadnom
dijelu Bliskog istoka. Njegove suparnice bile su poglavito monarhisticke zaljevske drzave te
Jordan (Ajami, 1981: 13 1 37), koje su zagovarale socijalne stavove utemeljene u doslovnijim
tumacenjima vjerskih tekstova (Ajami, 1981: 63-64 1 71-72). Takoder, zaljevske drzave su
zbog posjedovanja vrijednih prirodnih resursa imale ve¢e ekonomske sustave i bolji standard
zivota (Ajami, 1981: 80 i1 105). Sa iznenadnim porazom sekularne vojne koalicije zapocela je
era diplomatskog 1 obrambenog zblizavanja tih blokova. Medutim, zaljevske monarhije ipak
su odlucno pruzele gospodarski primat nad Citavom bliskoistoénom regijom (Ajami, 2014:
103-105; Demant, 2006: 37-38). Nadalje, unato¢ tom proSirenju protuizraelske suradnje
arapska zajednica morala nositi sa unutarnjom krizom — izbijanjem krvavih nemira izmedu
dijelova sunitske 1 Sijitske grane muslimanskog stanovnistva (Dawisha, 2006: 270). Ipak, novi
arapski savez ¢e Sest godina nakon Sestodnevnog rata voditi jos jedan veéi sukob sa Izraelom,
a Ciji ¢e ishod naizgled ponistiti mnoge od nepovoljnih teritorijalnih i druStvenih posljedica

prethodnog vojnog gubitka (Demant, 2006: 36).
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6. Izvorista sekularizma na Bliskom istoku

Cesto se smatra da je doba pojacane sekularizacije na Bliskom istoku pocelo nedugo
prije raspada Osmanskog Carstva (Havel b, 2016: 57). Naime, uslijed poraza SrediSnjih sila u
Prvom svjetskom ratu, doSlo je do ubrzanog slabljenja te tvorevine, koja je stolje¢ima bila
jedna od dominantnih sila u regiji. Takoder, svega jedno desetljece prije ratnog poraza
Osmanlija, Mladi Turci srusili su autokratski 1 konzervativni ustav te drzave te su na njegovo
mjesto doveli reformistic¢ki ustav (Demant, 2006: 23; Havel b, 2016: 53). To je ubrzo oslabilo
1 autokratski status sultana — koji je za sebe uz titulu svjetovnog vladara prisvajao i vjersku
titulu kalifa (Havel b, 2016: 54; Nafi, 2016: 184), a nakon poraza carstva u ratu njegova uloga
kao jedne od vodecih figura u islamskog svijeta naoko je sasvim ponisStena. Slom Osmanlija
doveo je i do pojave nacionalnih osje¢aja kod mnogih naroda koji su dugo vremena bili
potlaceni sultanovom vlaséu (Havel b, 2016: 52-53 i1 57; Lewis, 1998: 100-101) — tako je,
primjerice, na jednom dijelu tog oslabljenog carstva nastala sekularna Turska republika
(Lewis, 1998: 134). Ipak, vecina teritorija raspadajuceg carstva stavljena je pod de facto
upravu europskih sila (a pod de jure nadzor nemoc¢ne Lige naroda) (Lewis, 2010: 78). Medu
bitnije posljedice takvog zavrSetka rata svakako se svrstava i Balfourovu deklaraciju — kojom
se je aktivno poticalo Zidove da teZe ka uspostavi vlastitoga ,,doma” u Palestini (to jest, na

podrudju Erec Izraela®) (Havel, 2013: 53,399 i 418-419).

8 Erec Izrael (hebr. Ny "wN? / Eretz Israel) ili Zemlja lzrael — geografsko podrudje u istoénom dijelu uzeg
shvacanja Bliskog istoka. U Bibliji je prvi puta spomenuto u 15. poglavlju Postanka, kao zemlja koju je Jahve
dao potomcima Abrahama: ,,Potomstvu tvojemu dajem zemlju ovu od Rijeke u Egiptu, do Velike rijeke, rijeke
Eufrata: Kenijce, Kenizane, Kadmonce, Hetite, Perizane, Refaimce, Amorejce, Kanaance, GirgaSane, Jebusejce”
(Grubisi¢ ¢, 1968: 10). Nadalje, u 23. poglavlju Izlaska Jahve izlaze ,,Upute za ulazak u zemlju kanaansku”, u
kojima obznanjuje da se ona proteze ,,od Crvenoga do Filistejskoga (Sredozemnog) mora, od pustinje pa do
Rijeke (Eufrat)” (Grubisic¢ b, 1968: 62). U 34. poglavlju Brojeva Jahve se obra¢a Mojsiju te mu obznanjuje da ¢e
Izraelcima u bastinu pripasti ,,zemlja kanaanska”, ¢ije su granice opisane kao sljedece: ,,Juzna strana protezat ¢e
vam se od pustinje Sina (pustinja Negev) uz Edom (pustinja Arava). Juzna ¢e vam granica poceti s kraja Slanog
(Mrtvog) mora na isto¢noj strani. Onda ¢e vam granica skrenuti na jug, prema Akrabimskoj strmini i nastaviti se
preko Sina. Doprijet ¢e na jugu do Kade$ Barnee; zatim ¢e iza¢i prema Hasar Adaru i nastaviti se do Asmone.
Od Asmone granica ¢e skrenuti prema Egipatskom potoku i izaéi ¢e na more. Zapadna granica bit ¢e vam Veliko
(Sredozemno) more; neka vam je to granica prema zapadu. A ovo ¢e vam biti sjeverna granica: od Velikog mora
povucite crtu na brdo Hor; s brda Hora onda potegnite crtu do ulaza u Hamat; zavrsetak grancie bit ¢e Sedada.
Onda ¢e se granica protegnuti do Zifrona i zavrsiti u Hasar Enanu. To ¢e vam biti sjeverna granica. Za svoju
istoénu granicu povucite crtu od Hasar Enana do Sefama. Granica ée se spustati od Sefama do Rible, isto¢no od
Ajina. Odande ce se granica spustiti i doprijeti do isto¢ne obale Kineretskog (Galilejskog) jezera. Iza toga spustit
¢e se granica niz Jordan da zavrsi u Slanome moru” (Grubisic a, 1968: 138-139). U 47. poglavlju Ezekiela Jahve
izlaze granice zemlje koja Ce biti podijeljena izmedu ,,dvanaest plemena Izraelovih™: ,,na sjeveru, od Velikoga
mora put Hetlona do Ulaza u Hamat: Sedad, Berota, Sibrajim, izmedu kraja damas¢anskog 1 hamatskoga, i Haser
Enon, prema granici hauranskoj. Granica ¢e se, dakle, protezati od mora do Haser Enona, kojemu je na sjeveru
kraj damascanski i hamatski - sjeverna strana. Isto¢na strana: izmedu Haurana i Damaska, izmedu Gileada i
zemlje izraelske, pa Jordanom kao granicom prema isto¢énom moru do Tamara - isto¢na strana. Juzna strana:
prema jugu od Tamara do Meripskih voda i Kadesa pa potokom prema Velikom moru - juzna strana, prema
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Unato¢ tom prividnom trendu sekularizacije, ¢ini se da je u kasnim 1920-im te ranim
1930-im godinama ipak doslo do ponovnog jacanja primarno vjerski utemljenih pokreta
otpora kolonijalizmu, koji su se, po nekima, najsnaznije manifestirali u Egiptu (Demant,
2006: 31-32 1 63). Kroz idu¢ih 20 do 30 godina islamistic¢ki pokret predvoden Muslimanskim
bratstvom nastojao je kroz aktivan angazman u rjeSavanju socijalnih pitanja pridobiti Siru
potporu egipatskih masa te je postupno postajao oporba vladavini kralja i nacionalisticke
liberalne stranke Wafd (Demant, 2006: 31-32 1 97). Do ranih 1950-ih je Muslimansko bratstvo
izgledno uspostavilo i labavu suradnju sa Gamalom Abdelom Naserom te mu je navodno ¢ak
aktivno pomagalo pri ruSenju monarhije u vojnom udaru. Ipak, njihovi su odnosi potom ubrzo
postali viSe neprijateljski te je Naser (zbog toga $to je u toj organizaciji poceo uvidati veliku
prijetnju i za svoju vlastitu vladavinu) inicirao mjere suzbijanja, a kasnije 1 izravne zabrane,

njezinog politickog 1 druStvenog djelovanja (Demant, 2006: 97-98).

jugu. A zapadna strana: granica je Veliko more pa do nadomak Ulaza u Hamat - zapadna strana” (Gas, 1968:
865).

19



7. Islamizam

Islamizam se na osnovnoj semanti¢koj razini moze definirati kao skup politickih ideja
1 pokreta koji svoje idejno izvoriste ili prakti¢ni nacrt za djelovanje temlje na nacelima islama
(Harris i Nawaz, 2015: 17-18). Medutim, taj pojam je zbog duge povijesti uporabe podlozan
mnogim razli¢itim interpretacijama (Demant, 2006: 89). On svoje suvremenije temelje ima u
dinami¢nom razdoblju 1800-ih (Demant, 2006: 29 1 112), tokom kojega su na Bliskom istoku
djelovale mnoge idejno te sadrzajno suprotstavljene drustvene silnice. Tako je, s jedne strane,
porast pismenosti kod opée populacije — kao rezultat uvodenja novih tiskarskih tehnologija
(Lewis, 1998: 95) te pojave boljih uvjeta obrazovanja, po svemu sudeéi, izravno doveo do
ubrzanog slabljenja utjecaja tradicionalnih islamski autoriteta pri tumacenju Kurana i ostalih
vjerskih spisa (Ajami, 2014: 100-101). S druge strane, islamski svijet je takoder dugo bio pod
snaznim kulturnim utjecajem europske civilizacije, a koja je u vrijeme porasta muslimanske
privrzenosti prema ranim oblicima islamizma i sama tek nedavno bila izasla iz radikalnog
zaokreta u temeljnim drustveno-politickim vrijednostima i nacelima. Ta promjena je u Europi
bila uzrokovana revolucijom u Francuskoj, ali 1 Industrijskom revolucija. (Demant, 2006: 90-
91; Laroui, 1997: 175; Lewis, 1998: 58, 134-135).

Prodiranje znanstvenih ideja iz renesansnog humanizma (Laroui, 1997: 47) — a koje je
potom bilo dodatno osnazeno prodiranjem politi¢kih i tehnoloskih tekovina iz dviju zapadnih
revolucija (Lewis, 1998: 58; Lewis, 2010: 51), te prepoznavanje europske civilizacije kao
tehnoloski naprednije, dovelo je toga da je islamski svijet usao u dugotrajno stanje sve vece
polarizacije (Demant, 2006: 204-205; Lewis, 2010: 23-24). S jedne strane nalazili su se oni
koji su na takvo novo stanje gledali kao na grijeh u vjerskom smislu (Ajami, 1981: 52, 55 i
66; Dawisha, 2006: 296; Demant, 2006: 18, 23, 205-206), dok su na drugoj strani bili oni koji
su ga vidjeli kao situacijsku nuznost, a putem koje ¢e se moci osnaziti napore koji teze prema
tome da se autohtonu islamsku civilizaciju obrani od snaznijeg europskog neprijatelja (Laroui,
1997: 113-114 1 116-118). Islamizam se je u takvoj socijalnoj dihotomiji odlucio za poticanje
djelovanja utemeljenih na idejama modernizma, kao oblika povratka bliskoisto¢nih drusStava
jednom idealiziranom obliku izvornog islama (Havel b, 2016: 70 i1 78; Laroui, 1997: 60-62).
Dakle, prema ranim islamisti¢kih uvjerenjima je tehnoloski modernizam naizgled bio u samoj
srzi islamske vjere, a ne samo sastavnica strane civilizacije koja je bila nametnuta islamskoj
civilizaciji (Laroui, 1997: 58-62).

Prema nalazima prethodnih analiza ove teme, doima se da je bitan trenutak u daljnjem

razvoju suvremenog islamizma bilo je osnivanje Muslimanskog bratstva, a koje je u Egiptu

20



pocelo djelovati 1928. (Mozaffari, 2007: 25). Ono je isprva funkcioniralo kao protuzapadni
pokret, koji je naoko nastojao sprijeciti da inovacije na Bliski istok dodu iz Europe (Demant,
2006: 31) Umjesto toga, zalagali su se za to da inovacije u toj regiji budu odraz autohtonog
islamskog karatera (Demant, 2006: 40). U tom kontekstu, izgleda kao da poc€etna misija tog
pokreta uopée nije bila preovedba ¢vrstih politickih i ideoloskih nacela (Mozaffari, 2007: 22-
23). Naime, ona su naizgled tek kasnije postupno prihvaéena iz misaonih krugova drugih
islamista — poglavito iz isto¢nijih dijelova Bliskog istoka, ali 1 iz dijelova britanske Indije,
(odnosno, iz podru¢ja danasnjeg Pakistana) (Mozaffari, 2007: 19, 23). Medu istaknutijim
idejama takve prirode moze se navesti tvrdnju da je za dugoro¢ni opstanak opéeg razvoja u
islamskim zajednicama presudno osigurati to da se u njima provodi suverenitet koji proizlazi
iz Boga (Qutb, 2006: 18). Odnosno, nuzno je da drzave politicki 1 upravno budu uredene ili
kao ,,islamske republike” ili kao ,,islamske monarhije” (Mozaffari, 2007: 20, 23 i1 28), te
takoder nije dostatno samo to da se na njihovom ¢elu nalaze muslimani (Mozaffari, 2007: 28-

30; Qutb, 2006: 11 68).
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8. Fundamentalizam

Cini se da je fundamentalizam najvi$e povezan sa nekim elementima povijesnog
islamizma, ali i da mu nije potpuno istovjetan (Lewis, 2010: 30, 52-53). Naime, on je pojava
za koju se doima da se javlja u sve tri velike abrahamske religije, dakle u kr$¢anstvu,
judaizmu te islamu (Demant, 2006: 74-75; 89-90; Havel, 2013: 588; Lewis, 2010: 52-54). U
slu¢aju muslimana izgleda kao da je on je bio uvjetovan postojanjem jedne povijesne
socijalne dihotomije. Iako se €ini da je njezin sastav bio kompleksan, po mnogim je autorima
primarni ,,rascjep” bio izmedu onih muslimana koji su okretanje prema izvornim (znanstveno,
tehnoloski te inovacijski racionalistickim) uc¢enjima iz vremena proroka Muhameda smatrali
nuznim alatom za odvracanje deklarativno ,,neislamskih” utjecaja kolonijalizma (Qutb, 2006:
26, 121-122 1 246), te onih koji su, naproitv tome, ocito drzali da se neke od sastavnica tih
ucenja (kao Sto su to prihva¢anje demokracije i parlamentarnog zakonodavstva), teSko mogu
spojiti sa islamskim dogmama o postojanju apsolutne i nezamjenjive nadmo¢i bozanskih
zakona (Lewis, 1998: 134-136; Lewis, 2010: 23-24, 41, 133; Qutb, 2006: 112, 150, 187 i
2406).

U kontekstu takvog navodnog idejnog duopola, moze se tvrditi da se fundamentalizam
mozda treba definirati kao jedan oblik ,,islamskog populizma”. Takvo shavaéanje ove pojave
podrazumijevalo bi to da ona ne izgleda kao da ima ¢vrsto ideolosko usmjerenje, bas kao i to
da ona naoko promice raznolike oblike djelovanja (Lewis, 2010: 8-9) ¢ija je deklarativna
zadaca dovesti do poraza zidovske i ,,zapadnjacke” civilizacije, odnosno, do okoncanja neke
percipirane ekonomske, politi¢ke i kulturne uzurpacije podrucja Bliskog istoka od strane tih
aktera (Lewis, 2010: 8, 27-28; Qutb, 2006: 17 1 124).

Jedna od znacajnijih li¢nosti u razvoju suvremenog islamizma, ali i fundamentalizma,
a Cija djela na intelektualno koherentan te cjelovit nacin prikazuju temeljne ideje koje stoje iza
svake od tih pojava, jest Sayyid Qutb. On je bio vazna figura u egipatskom Muslimanskom
bratstvu, te je iza sebe ostavio raznolik knjizveni opus, u kojemu se je, medu ostalim, iscrpno
bavio i sa odnosom ,,Zapada” i islamskog svijeta. Qutb je poglavito smatrao da se se islam

njegovog vremena nalazi u stanju dzahilijeta’ (ili ,,predislamskog neznanja”), a drzao je da su

° Dzahilijet (arap. 4B\ / jahiliyya) - doba u kojemu prevladava stanje jahla (arap. Jed), §to je termin kojim se
teolozi sluze kako bi opisali neznanje, neukost ili nepoznavanje vjerskih istina (Hughes, 1885: 224; Qutb, 2006:
391). Po Hughesu jahl ima dva primarna oblika: jahl-i-basit (,,jednostavno neznanje”) te jahl-i-murakkab
(,,slozeno neznanje” ili ,,potvrdena zabluda ili greska”) (Hughes, 1885: 224). Drugim rijeCima, dzahilijet je
stanje predislamske ,,neukosti”, a u islamistickim ucenjima je ono opisano kao doba u kojemu bliskoisto¢nim
Arapima nedostaje shvacanje o postojanju zajednicke svrhe , kao i organizacijske kohezije te discipline
(Dawisha, 2016: 102-103).
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njime takoder optereceni i svi vladajuci rezimi te drzave na Bliskom istoku. Drugim rije¢ima,
Qutb je u njima vidio samo nastavke onih tvorevina koje su, po njemu, bile zasluzne za opéu
vjersku ,,neukost”, kao 1 negiranje bozanskih zakonitosti, na podrucju Arabije prije dolaska
islamske vjere. On je stoga odbijao svoju odanost dati bilo kojoj svjetovnoj ili vjerskoj vlasti,
ve¢ samo islamu (Qutb, 2006: 11). Uz to, on je vjerovao da autoritani model svjetovne vlasti,
koji je prevladavao na podrucju svih suvremenih arapskih politickih zajednica, izravno sluzi
kao medij za zastitu dzahilijeta, te da je za njegovo pokoravanje stoga potrebno oformiti jednu
Siru idejnu te drustveno-obrambenu strukturu, a €iji bi konacni cilj bio uspostava islamske
drzave (Qutb, 2006: 11). Nadalje, jedna od Qutbovih primarnih kritika usmjerenih protiv
arapskih vladara, bila je ta da su oni za sebe prisvojili jednu od najve¢ih Bozjih odlika —
suverenost nad ljudima. Naime, zamjera im prije svega stvaranje novih druStvenih zakona,
vrijednosti te obrazaca individualnog i1 kolektivnog ponaSanja, koji, po Qutbu, djelomicno ili
pak potpuno zapostavljaju one koje je ljudima, putem bozanskog otkrivenja, ve¢ bio prenjeo
Allah (Qutb, 2006: 26-27).

Qutb priznaje europsku tehnolosku nadmo¢, te istice da islam stoga svoj ponovni
uspon, bas kao i svoje prevideno preuzimanje vlasti nad svijetom od dzahilijeta, mora
temeljiti na promicanju odredenog nacina zivota, ali i samih vjerskih nacela. Ipak, on
odbacuje tvrdnju da takva usmjerenost islamskih druStava podrazumijeva i odbacivanje
tehnologije kao takve. Naprotiv, Qutb tehnoloski razvoj smatra ne samo nuznim iskazom
ljudske svrhe postojanja (putem kojega se odaje pocCast Stvoritelju), ve¢ 1 neophodnom
sastavnicom strategija daljnjeg opstanka islama, Arapa te ¢itavog ljudskog roda (Qutb, 2006:
26-27). Medutim, on vidi problem u tome Sto tehnoloski napredak, bas kao i porast opceg
blagostanja i1 materijalnog bogastva, u njegovom vremenu ne dovode do opadanja
razina ,,neznanja” (Qutb, 2006: 26-27). Naime, on tvrdi da ti oblici materijalizma, neprekidne
teznje za bogatstvom i inoviranja zapravo dovode do iskoriStavanja pojedinaca, ali i ¢itavih
zajednica, od strane onih koji putem agresivnih kapitalistickih te konzumeristickih
mehanizma podizu ,,pobunu protiv Allaha”, a time i oduzimanju njegovim stvorenjima
osnovno dostojanstvo koje im je On podario (Qutb, 2006: 27).

Qutb priznaje da Kuran — unato¢ tome §to u isto vrijeme uspijeva graditi osjecaj
vjerskog zajedniStva medu muslimanima te putem njihovog djelovanja poticati slabljenje
mo¢i pripadnika dzehilijeta, ipak nije dostatan alat za brisanje svih utjecaja koje je dzehilijet
usadio u vrijednosno-idejna shvacanja islamske civilizacije. Naprotiv, autor naglasava da je i
sama islamska vjera (kao suprotnost dzehilijetu), a u korak s njom i muslimanska zajednica

koja ju utjelovljuje, nastajala kao jedan dinamican i organski, a ne kao teolosko-teorijski i
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intelektualni, projekt (Qutb, 2006: 50). Takoder, Qutb istice da je adekvatno socijalno
organiziranje na najniZim razinama drustva nesto $to mora i¢i u stopu sa razvojem samih
vjerskih ideja, buduc¢i da im to daje prakticnu dimenziju. U tom kontekstu, po islamistima,
faza formiranja vjerskih temelja ne smije se sastojati od prenoSenja teorijskog znanja o
odredenim vjerovanjima, ve¢ im se zapravo mora ,,udahnuti zivot” kroz njihovo usadivanje
u ,,srca ljudi” 1 formiranje drustvenih struktura, ¢ija ¢e dinamika odnosa (kako prema svojim
¢lanovima, pa tako i prema onima koji su izvan zajednice) biti slika i prilika napretka u
vjerskim idealima (Qutb, 2006: 50-51).

Islamisticka uvjerenja podsjecaju da je Allah izvor svih zakonitosti u svemiru, te da
ljudi, bas kao i sva ostala ziva i neziva priroda, nemaju izbora negoli slijediti prirodne zakone,
koji su osnova svake znanosti, ukljucujuéi 1 fiziku (Qutb, 2006: 56). Stoga, prema Qutbu,
ljudi ne bi smjeli onaj dio svog zivota u kojemu imaju slobodnu volju (dakle, svoje druStveno
ili individualno djelovanje) podredivati zakonima koji nisu dani od Allaha. Drugim rije¢ima,
ljudi nemaju pravo iskljucivati islam iz onih aspekata svojih zivota koji nisu izravno predmet
ili posljedica prirodnih pojava, te nije pozeljno formirati vlastite sustave vrijednosti ili nacine
zivljenja (Qutb, 2006: 57). Dzahilijet, po autoru, ¢ini upravo to, budu¢i da iznad Covjeka
postavlja drugog covjeka, te dovodi u sukob dva lica ljudske egzistencije: onaj nad kojim on
nema kontrolu (bolest, smrt, gravitacija) te onaj koji je barem djelomice unutar njegove sfere
funkcionalne autonomije (Qutb, 2006: 57).

Dzihad'® ima vaznu ulogu u filozofiji Sayyida Qutba, budu¢i da ga smatra obvezom za

svakog muslimana (kako je i izlozeno u Kuranu), ali i alatom za borbu protiv zapadnih

19 Dzihad (arap. 2%=) - u doslovnom prijevodu ,,napor, trud ili teZnja”. Islamska vjerska obveza, kao i bozanska
institucija, koja ima svrhu $iriti i unapredivati islamsku vjeru te braniti islam od njegovih neprijatelja. Ona se
sastoji u vodenju vjerskog sukoba sa onima koji propitkuju ili negiraju misliju proroka Muhameda. Dzihad je u
Kuranu opisan u nekim ajetima (stavkama) iz tako zvanih ,,medinskih” sura (poglavlja), koje su proroku
Muhamedu otkrivene kada je ve¢ bio uspostavio stabilnu politicku vlast, a putem koje je mogao svojim
suparnicima nametati odredene uvjete djelovanja (Hughes, 1885: 243). Tesavufski ili sufijski ucenjaci razlikuju
dvije vrste dzihada: ,,veliko ratovanje” (al-Jihadu 'I-Akbar) te ,,manje ratovanje” (al-Jihadu'l-Asghar). Al-Jihadu
'I-Akbar vodi se protiv vlastitih individualnih zudnji, dok se sa ,,nevjernicima” muslimani sukobljavaju u al-
Jihadu 'l-As-ghar. Kada se podrucja nastanjena sa takvim ,,nevjernicima” nadu porazena od strane neke
muslimanske vojske, ona tim stanovnicima moze ponuditi neku od sljede¢ih moguénosti: ulazak u islamsku
zajednicu i islamsku drzavu putem prihvacanja islamske vjere (Cime oni postaju ravnopravni i punopravni
¢lanovi tog drustva), placanje poreza ili tibuta (dzizja ili jizyah) koji im zauzvrat daje status Sticenog podanika
islamske drzave (zimija ili zimmi / dhimmi), te smaknuce, za one koji odbiju i preobraéenje i plaéanje poreza
(Hughes, 1885: 243). Nadalje, jedna od Allahovih naredbi Muhamedu, u kojoj mu on daje dopustenje za dzihad,
dijeli ,,nevjernike” na tri skupine: na zimije, na one sa kojima su muslimani u ratu, te na one sa kojima su oni
potpisali sporazume o odrZavanju stanja mira. Allah je svom proroku naredio da ispunjava uvjete takvih
sporazum, dokle god ih se pridrzavaju i ,,nevjernici”. Ipak, ¢ak i ako ih ,,nevjernici” prekrse ili zapostave, objava
rata od strane muslimana ne smije prethoditi njihovom upozorenju ,,nevjernicima” o tome da se ne pridrzavaju
dogovorenih uvjeta (Qutb, 2006: 63). Nadalje, u kasnije otkrivenim poglavljima Kurana, Allah je naredio da se
rat takoder treba objaviti i protiv onih ,,Naroda knjige” (sljedbenici abrahamskih religija koje su postojale prije
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drustava, u kojima on vidi utjelovljenje dekadencije islamskih vjerskih ucenja i druStvenih
vrijednosti. Takoder, Qutb izlaZze svojevrsnu vjersko-idejnu genealogiju dzihada, te opisuje
uvjete pod kojima se on moze zapoceti 1 voditi. Prije svega, autor naznacuje da je Allah svom
proroku, Muhamedu, naredenja o vjerskom djelovanju na Zemlji iznosio u nekoliko zasebnih
faza, pocevsi sa surom u kojoj mu govori da ,,Cita, u ime Gospodara svoga, koji stvara”, a
nakon toga nastavljajuéi i sa onom u kojoj mu se obraca sa: ,,0 ti koji si ogrnut plastem!

"9

Ustani 1 upozoravaj!”. Dakle, Allah je svom proroku dao zadatak da, u Njegovo ime, upozori
sve veci broj ljudi da oni trenutno ne Zive u skladu sa pravim u¢enjima. Prvi koji su primili tu
poruku bili su pripadnici Muhamedove obitelji, a nakon njih uslijedili su i svi ¢lanovi
njegovog naroda. Potom je ona stigla i do okolnih arapskih stanovnika, a nakon njih i do
Citavog podrucja Arabije. Posljednja etapa Sirenja Allahove poruke CovjeCanstvu jest ona u
kojoj ona dopire do svih ljudi u svijetu (Qutb, 2006: 63). Ipak, Allah Muhamedu nije odmah
dao dopustenje da zapo¢ne sa oruzanom borbom ili da ubire poreze od ,,nevjernika”, ve¢ je od
njega zahtjevao da pokaze strpljenje te da se pri Sirenju islama uzda u svoju sposobnost
propovjedanja (Qutb, 2006: 63).

Qutb potom navodi nekoliko razloga zbog kojih je dzihad, po njemu, tako koristan te
uspjeSan alat u postupku suocavanja islama sa svim izazovima koje pred njega stavljaju
drustva obavijena sa idejama iz dzahilijeta. Prije svega, sama Allahova metoda Sirenja islama
temelji se na prakticnim nacelima. Naime, budu¢i da dzahilijet ima ne samo idejnu, veé
takoder 1 drustvenu, politiCku, ekonomsku te materijalnu dimenziju, islam je morao
uspostaviti barem priblizno slicne strukture putem kojih ¢e mu se moci suprotstaviti. U toj
dihotomiji dimenzija, dzihad sluzi kao suprotnost materijalnoj i organizacijskoj moci
dzahilijeta, koju on dakle nastoji razoriti. Time se zeli posti¢i slobodu djelovanja pojedinaca,
bez koje ne moze do¢i do slobode misljenja i prihvacanja istinske vjere — islama (Qutb, 2006:
65). Nadalje, nakon §to takav pad politickih 1 druStvenih struktura dzahilijeta omoguéi da
pojedinci prestanu Stovati svjetovne vladare i ikone, islam se za pokoravanje njegovih idejnih
tekovina uzda u metode nagovaranja i propovjedanja (Qutb, 2006: 65). Takoder, Qutb
naglaSava prakti¢nu fleksibilnost dzihada, koja mu omogucava da tokom (i izmedu) pojedinih
etapa ,,borbe” mijenja i prilagodava strategiju djelovanja. U tom kontekstu, on kritizira one
muslimane koji pri provedbi dzihada zanemaruju €injenicu da je Allah svom proroku, putem
postupnog otkrivenja Kurana, plan djelovanja iznosio na svrsishodan nacin, odnosno, pri tome

vodec¢i racuna o zbiljskim posljedicama pojedinih postupaka (Qutb, 2006: 65).

nastanka islama) koji se otvoreno protive islamu, te da su uvjeti prestanka ratovanja za njih isti kao i za
,,nevjernike” (odnosno, placanje poreza ili preobraéenje) (Qutb, 2006: 63).

25



9. Utjecaj Sestodnevnog rata na muslimansko stanovnistvo

Ajami istie Cetiri razdoblja koja su naoko obiljezila odnose izmedu muslimanskih
Arapa tokom dva desetlje¢a koja su uslijedila nakon kraja Sestodnevnog rata. Prvo takvo
razdoblje bilo je obiljeZeno potragom za nekim oblikom dogovora izmedu onih arapskih
drzava koje su zagovarale konzervativnije tumacenje islama i onih koje su usvojile ideologije
nacionalizma, sekularizma 1 socijalizma. Time se je, naime, htjelo uspostaviti kolektivnu
linijju obrane protiv motiviranog te teritorijalno proSirenog Izraela. Medutim, u tom su se
razdoblju odvili i sukobi izmedu Palestinaca i1 vojnih snaga jordanskog kralja, koji je nastojao
zaustaviti ulazak sve veceg broja izbjeglica u svoju drzavu, a medu kojima su nerijetko bili
mnogobrojni zagovornici radikalnih lijevih svjetonazora (Ajami, 1981: 8-9). Drugo razdoblje
nastupilo je u vremenu promjene generacije vladara u Egiptu 1 u Siriji, te je time omogucena
konsolidacija onih poredaka ¢ija je reputacija bila narusena ratnim porazom iz 1967. Nadalje,
doslo je i do sklapanja sporazuma o tro€lanoj vojnoj koaliciji izmedu Saudijaca, Egipéana 1
Sirijaca. Ubrzo nakon toga zapoceo je novi rat, koji je donekle ponovno uspostavio ravnotezu
snaga izmedu Izraela i arapskih drzava (Ajami, 1981: 9-10). Trece razdoblje, koje je zapocelo
odmah nakon kraja rata, bilo je drustveno optimisticna i gospodarski plodna era u povijesti
Arapa, ali je ona trajala samo nekoliko godina. Eskalacija sektaskog sukoba u Libanonu u
stanje totalnog rata te poboljSanje odnosa izmedu Egipta i Izraela doveli su do destabilizacije
bitnijeg dijela bliskoistocne regije. Posljednje razdoblje oznacilo je pocetak muslimanskog
ulaska u razdoblje obiljezeno islamskim radikalizmom te islamizmom (Ajami, 1981: 10).

Buduéi da se ishod Sestodnevnog rata, za razliku od donekle diskutabilnih uvjeta i
opsega izraelskih pobjeda iz 1949. 1 1956., iz arapske perspektive nikako nije mogao dozivjeti
kao zadovoljavajuéi rezultat, on je naizgled bitnije utjecao na neke muslimane. Naime, jedna
Citava generacija mladih Arapa, koja je gotovo cijeli svoj Zivot odrastala u uvjetima u kojima
su sekularni rezimi njihovih drzava uspje$no dogmatizirali jedan kolektiviziraju¢i arapski
identitet — te putem njega dugo vremena prikrivali vjerske razlike izmedu raznih arapskih
zajednica, sada su morali tragati za novim identitetom kojemu mogu dati svoje povjerenje, te
¢ije ¢e interese moc¢i braniti 1 zastupati (Ajami, 2014: 96-97). Nadalje, iako je Jomkipurski rat,
koji se je odvio Sest godina kasnije, razoCaranim muslimanima naizgled ponudio djelomi¢nu
utjehu, doima se da to nije uspjelo zaustaviti proces daljnje dezintegracije dotadasnjeg
sekularnog poretka. Takoder, dogadaji kao Sto su Iranska (ili Islamska) revolucija iz 1979.
godine te iransko-iracki rat (1980. do 1988. godine) ucinili su mnogo da osnaZze Sunitsko-

Sijitsku nesnosljivost te da time dugoro¢no destabiliziraju regiju (Ajami, 2014: 96-97).

26



Razdoblje ranih 1980-ih godina za Arape je naoko bilo vrijeme cinicizma te sektasSkog
nasilja u brojnim gradovima koji su do tada bili sredista kulturnog i intelektualnog zivota, kao
1 mjesta na kojima su mnoge razne vjere zZivjele u medusobnoj toleranciji. Zbog takvih je
okolnosti doslo do masovnih migracija Arapa prema Zapadu, ali i do povratka u javnu sferu
djelovanja onih aktera kojima su tada propadajuci sekularni rezimi desetlje¢ima dopustali tek
minimalan utjecaj u regiji — islamista i Amerikanaca (Ajami, 2014: 98). Starija generacija
sekularnih Arapa aktivno je podupirala politicka nastojanja naizgled gnjevnih i nasilnih
pripadnika mladih narastaja, koji su u na razli¢itim lokacijama na Sirem podrucju Bliskog
istoka vodili niz sukoba sa vojnim snagama zapadnih sila te lokalnih nacionalistickih rezima.
Nadalje, ti mladi Arapi uspostavili su tokom tog vremena i brojne militantne islamisticke
organizacije, kao $to su to Hamas, Hezbollah te alzirski islamisti (Ajami, 2014: 98-99).

Noviji narastaji politickih aktivista bili su zagovornici doslovnog tumacenja vjerskih
tekstova, odbacujucéi tako dugostojecu islamsku tradiciju prema kojoj se je narodu prepustala
duZnost vjerovanja, ali se je zadaca tumacenja konkretnog znacenja sadrzaja tog vjerovanja,
ostavljala intelektualcima (Ajami, 2014: 100). Naime, ova promjena je prije svega proizlazila
iz Cinjenice Sto su mnogi od ovih mladih islamisti¢kih ,,revolucionara” zapravo bili medu
prvima u svojim obiteljima koji su dostigli neku minimalnu razinu formalnog obrazovanja, te
su — a $to je iznimno bitno, mogli i sami Citati temeljne tekstove svoje vjere, to jest, nisu se
morali oslanjati na usmenu predaju vjerskih ucenjaka (Ajami, 2014: 101).

Zbog poboljsanja obrazovanja doSlo je do pojavljivanja mogucénosti da se islamisti
aktivno suprotstave onim drustvenim politikama za koje su drzali da su previSe progresivne za
bliskoisto¢ni kontekst (Ajami, 2014: 101). Nadalje, veliki demografski rast i ekonomska kriza
(uzrokovana padom u cijenama nafte), te materijalna neimastina i nedostatak mogucénosti za
mlade kojega su one prouzrocile, stvorile su joS jedan dodatan izvor bijesa za mlade narastaje
muslimana, koji su svoje negodovanje, iz ¢itavog niza razlicitih razloga te putem mnogih
raznolikih metoda, nasilno manifestirali 1 na Zapadu (Ajami, 2014: 101-102). Migriranje
visoko obrazovanih pojedinaca iz svijeta umjetnosti, knjizevnosti, filozofije i1 vjerskog zivota
prema zemljama Zapada, u kojima su nailazili na ve¢u razinu prihvacenosti, ostavilo je u
njihovim domicilnim drustvima manjak onih koji bi u takvim teSkim vremenima mogli
apelirati na razum (Ajami, 2014: 104). Takoder, muslimanski su identiteti kroz idu¢a dva
desetljeca nailazili i na nekoliko novih velikih izazova, prvi medu kojima je bila potreba da se
dopusti ulazak njihovih ekonomski ostec¢enih drzava u stanje ovisnosti o stranome kapitalu,
dok je drugi bio rastuéi trend okretanja lokalnih elita prema americkim socio-ekonomskim

drustvenim idealima. Takve metode prisiljavanja arapskih muslimanskih drzava da postanu
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dio svjetskih ekonomskih, politic¢kih te kulturnih tokova ve¢ do sredine 1990-ih prouzrocile su
postavljanje protucionizma kao jednog od temeljnih principa oko kojega bi se mnogi

bliskoisto¢ni muslimani ponovno mogu kolektivno okupiti (Ajami, 2014: 106-107, 110-114).
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10. Zakljucak

U ovom radu obradeno je pitanje moguéeg utjecaja Sestodnevnog rata na identitetske
promjene do kojih je krajem 1960-ih te tokom 1970-ih naizgled doSlo unutar jednog dijela
arapske muslimanske zajednice na Bliskom istoku (Havel, 2013: 550; Lewis, 2010: 62, 85,
109-110, 147 1 199). Istrazivanje je za prikupljanje podataka koristilo metodu kvalitativne
analize sadrzaja, a primarni izvori informacija bile su prethodne znanstvene analize i temeljni
autorski radovi iz podrucja arapskog nacionalizma te islamizma i islamskog fundamentalizma.
Za obradu podataka, te za izvodenje zakljucaka iz njih, koristena je induktivna metoda. Svrha
ove analize bila je predstavljanje jednog dijela dosadasnjih saznanja i operativnih koncepata
iz podrucja znanstvenog proucavanja jedne etape Sireg arapsko-izraelskog sukoba. Nalazi koji
su dobiveni postupkom obrade prikupljenih podataka trebali bi biti primjenjivi na jedan dio
bliskoisto¢ne sunitke populacije, a posebno na one sunitske muslimane koji nastanjuju drzave
koje su sudjelovale u ratu iz 1967. — Egipat, Siriju i Jordan.

Prva hipoteza ovog rada bila je ta da je Sestodnevni rat nepovoljno utjecao na nadin na
koji su neki sunitski muslimani gledali na odnos izmedu svoje zajednice i Zidova. Do takvog
je ishoda, s jedne strane, doslo zbog toga Sto se je u predratnom razdoblju 1950-ih 1 1960-ih
kod jednog dijela muslimana razvila ideja o neizbjeznoj vojnoj pobjedi ujedinjenih arapskih
snaga nad Izraelom (Havel b, 2016: 63 1 70), dok je, s druge strane, islamsko kanonsko ucenje
takoder naglasavalo muslimansku vojnu, ali i vjersku te idejnu, nadmoé nad Zidovima (Havel,
2013: 291-293, 298, 305 1 307). Druga hipoteza bila je ta da je neocekivani ishod ovog sukoba
u bitnoj mjeri oslabio one arapske rezime koji su bili zagovornici ideologije panarabizma, ali i
sekularizma, te da je taj proces potom omogucio porast utjecaja protusekularnih pokreta koji
su zagovarali ponovnu fragmentaciju arapskih te muslimanskih identiteta (Ajami, 1981: 10;
Havel b, 2016: 59-62 1 72; Lewis, 1998: 140-141; Lewis, 2010: 21). U ovoj analizi doslo se je
do zakljucka da je slabljenje tih reZima naizgled samo djelomi¢no odgovorno za takav razvoj
dogadaja. Odnosno, naoko bitnu ulogu u tom procesu takoder su imale i loSe gospodarske te
zivotne prilike u regiji (Ajami, 2014: 101-102 1 104), ali 1 poboljSanje uvjeta obrazovanja te
porast pismenosti (Lewis, 1998: 95), Sto je omogucilo ve¢i stupanj autonomije pojedinaca u

tumacenju islamskih vjerskih ucenja (Ajami, 2014: 100-101).
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Sazetak

Sestodnevni rat bio je jedna od znacajnih etapa u dugotrajnom arapsko-izraelskom sukobu, a
nerijetko se u literaturi o Bliskom istoku navodi kao prekretnica u viSegodi$njim druStvenim 1
idejnim kretanjima u sunitskom dijelu bliskoisto¢ne muslimanske zajednice. Iznenadan poraz
arapskog vojnog saveza od strane Izraela i poveéanje izraelskog teritorija naoko su uzrokovali
politi¢ku, kao 1 vrijednosno-identitesku, krizu kod dijela arapskih muslimana, koja je dovela u
pitanje opstanak panarabizma, sekularizma i drugih ,,uvezenih” ideologija. Njihovo su mjesto
u sunitskoj svijesti izgledno preuzele puristicke te radikalne vjerski uvjetovane ideologije —
fundamentalizam i islamizam. Tema ovog rada jest tranzicija koja se je naizgled dogodila u
sunitskoj zajednici od kraja 1960-ih. Sa svrhom sagledavanja njenih sastavnih elemenata, rad
predstavlja svaku od ideologija koje su obiljezile sunitski svijet prije te nakon 1967. Dolazi se
do saznanja da su drusStvene, ekonomske 1 politicke prilike u brojnim arapskim drzavama ve¢ i
prije rata bile plodno tlo za nekakav oblik revolucionarne reforme. Neocekivani ratni fijasko
sekularnih arapskih rezima stvorio je gotovo savrSenu priliku da se protusustavni akteri suoce
sa autokratima koji su ih dugo potiskivali na druStvene margine. Svrha ovoga diplomskog
rada je doprinijeti razumijevanju idejnog te drustvenog konteksta unutar kojega se je sunitski

poraz od Zidova, po svemu sudeéi, duboko odrazio na daljnji razvoj njihove kolektivne misli.

Klju¢ne rijeci: Sestodnevni rat, suniti, islamizam, fundamentalizam, nacionalizam,

panarabizam, sekularizam
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Abstract

The Six-Day War was a significant stage in the long standing Arab-Israeli conflict, and it has
often been cited in literature on the Middle East as a turning point in the yearslong social and
ideological trends within the Sunni part of the Middle Eastern Muslim community. The
surprise defeat of the Arab military alliance by Israel and the Israeli territorial expansion
seemingly caused a political crisis, as well as a crisis of values and of identity, among one part
of the Arab Muslims, which in turn also brought into doubt the survival of pan-Arabism,
secularism and other ,,imported” ideologies. Their place within the Sunni consciousness
appears to have been taken by puristic and radical religion-based ideologies — fundamentalism
and Islamism. The topic of this degree is the transition which seems to have taken place in the
Sunni community since the end of the 1960s. With the objective of observing its constituent
elements, this degree presents each of the ideologies which marked the Sunni world before
and after 1967. A determination is reached that the social, economic and political conditions
in many Arab countries, even in the pre-war era, were already fertile ground for some form of
revolutionary reform. The unexpected martial fiasco of the secular Arab regimes offered an
almost perfect opportunity for anti-system actors to face up to the autocrats who had long
pushed them to the margins of society. The purpose of this master's degree is to contribute to
the understanding of the ideological and the social context within which the Sunni defeat by
the Jews, by many accounts, left a deep mark on the further development of their collective

thought.

Keywords: Six-Day War, Sunni Muslims, Islamism, fundamentalism, nationalism, pan-

Arabism, secularism
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