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Politicky islam neni monolit, ale ma mnoho ruznych podob. Projevy politického
islamu v konkrétnich zemich maji své koreny v socialni a politické realité
daného statu. Jsou produktem svého vlastniho historického, kulturniho a
politického kontextu.

Politika rezimu je dominantnim faktorem, ktery urcuje charakter
islamistickych hnuti.

Uzavrené politické systémy a autoritarské rezimy maji za nasledek narust
popularity islamistickych politickych formaci a islamistickych ideologii.
Potlacenim veskeré sekuldrni opozice umoznuji islamistickym strandam stat se
jedinym moznym kanalem pro vyjadreni opozice viiCi autoritarskym rezimum.
Nereprezentativnim rezimim se Casto nedari poskytovat socialni sluzby svym
obCanlim a toto vakuum zapliuji islamistické strany a hnuti prostrednictvim
svych charitativnich organizaci.

Budoucnost politického islamu je tésné spjata s budoucnosti demokracie
v islamském svété. Politicka otevrenost podporuje vznik nékolika navzajem si
konkurujicich islamistickych sméru v radmci jedné zemé.

Demokracie nejenze vytvari politicky prostor pro islamistické strany, ale také
neutralizuje extrémnéjsi a rigidnéjsi projevy islamismu, které naopak casto
prospivaji pod autoritarskymi rezimy.

Islamisté—pokud museji na politické scéné konkurovat jinym neislamistickym
politickym uskupenim (bézné potlaCovanym autoritarskymi rezimy)—tak jsou
nuceni zmirnit svou islamistickou agendu a vzdat se takovych ambici, jakymi
jsou nastoleni islamského prava nebo zrizeni islamského statu.

Jestlize existuje néjaky rozeznatelny dlouhodoby trend islamismu, tak je to
trend umirnénosti a konstitucionalismu.
Politika Spojenych statu vuci isldamskému svétu—zejména tuzké vztahy
Washingtonu s nékterymi represivnimi rezimy v islamském svété, podpora
Spojenych statu Izraeli a politika dvojiho metru na Blizkém vychodé—zasadné
prispiva k narustu popularity islamismu.



Politicky islam je do znaCné miry narodnim fenoménem a jeho osudy jsou
primarné urcovany konkrétnim narodnim kontextem, v némz operuje. Dokonce i
v pripadé mezinarodnich islamistickych uskupeni hraly mistni faktory—jako bylo
selhani statu v Afghanistanu Ci neschopnost radikalnich skupin bojovat tspésné
proti mistnim rezimim v Egypté, Alzirsku ¢i Satdské Arabii—velmi dulezitou roli.
Mezinarodni dzihadismus byl tedy stejné tak produktem domaécich, jako i
globalnich faktor. Navic je potfeba si uvédomit, ze mezinarodni islamisticka
uskupeni tvori mensinu islamistickych hnuti a stran. Naprosta vétsSina z nich ma
narodni charakter a jejich cile se omezuji na izemi jejich narodnich statu.

Presto si nékteré mezinarodni faktory—zvlasté pak politika Spojenych statu vici
muslimskému svétu—zasluhuji alespon struCnou analyzu, protoze mohou mit
zasadni vliv na osud politického islamu v urcité spole¢nosti. To se tyka zejména
uzkych vztahu Spojenych stati s nékterymi autoritarskymi rezimy islamského
svéta, jakoz i v muslimskych zemich prevladajiciho nazoru, ze politika Spojenych
statu je viCi zdjmim muslim nepratelska. Dolozeny a nize diskutovany vliv
politiky USA na Blizkém vychodé na popularitu islamistickych hnuti a stran
potvrzuje platnost tohoto tvrzeni.

Rozmanitost jednotlivych projevu politického islamu souvisi s velkymi rozdily mezi
jednotlivymi muslimskymi zemémi. Ty se od sebe liSi svou kulturou, stupném
intelektualniho rozvoje, socialné-ekonomickym charakterem zemé apod. Proto je
mimoradné obtizné—ne-li zcela nemozné—aby byl jeden projev politického islamu,
jenz se rozvinul v jednom konkrétnim kontextu, zopakovdn na jiném misté.
Politicky zivot a tudiz i projevy politického islamu jsou do zna¢né miry vymezeny
teritorialnimi hranicemi.

Obrovské rozdily mezi ideologiemi a politickymi systémy dvou samozvanych
,islamskych statd,“ Irdnu a Saidské Arabie, ukazuji, Ze neexistuje Zadny
konsensus ohledné toho, jak ma vypadat idealni ,islamsky stat”. Saudsky i iransky
systém jsou produkty svého vlastniho historického, kulturniho a politického
kontextu a nemohou byt zopakovany jinde. Podobné také islamisticka hnuti
v Turecku, Egypté, Pakistanu Ci Indonésii jsou produkty svého vlastniho prostredi
a jsou priznacna pro svou geografickou polohu a kulturu. Rovnéz hnuti Hamas a
Hizballdh jsou produktem svého vlastniho prostredi. Obé tato hnuti ve svych
ideologiich a cilech kombinuji nacionalismus a islamismus. Je to nacionalismus
Hizballdhu a Hamasu, jenz definuje jejich islamistickou agendu, nikoli naopak.

Odlisnosti jednotlivych islamistickych skupin lze zaznamenat nejen od zemé
k zemi, ale dokonce také v ramci jedné zemé. Islamisté v jedné zemi tak mohou
byt rozdéleni jak v otdzce své ideologie, tak také v otdzce svych cili a strategi,
jichz chtéji na politické scéné dosdhnout.



CHARAKTER REZIMU A POLITICKY ISLAM

Jedna z véci, na které se tato studie snazi poukdzat, je rostouci umirnénost
mainstreamovych islamistickych stran a jejich zvysSujici se ochota a schopnost
fungovat vramci ustavnich omezeni, jez zavedly jejich rezimy, casto vuci
islamismu otevrené nepratelské. Turecko, Egypt ¢i Pakistan jsou pozoruhodnymi
priklady tohoto fenoménu. Transformace islamistickych stran v téchto zemich
v nastroje pro prosazovani politickych zmén je pozoruhodna. Muslimské bratrstvo
v Egypté i Dzama'at-e Islami v Pakistdnu se na hony vzdalily svym pvodnim
nekompromisnim a puristickym ideologiim. AKP v Turecku se transformovala
v konzervativni demokratickou stranu oddanou ,muslimstvi“ zptisobem, jaky muze
poslouzit jako model ostatnim islamistickym politickym stranam ve svéteé.

Jeden =z nejdalezitéj$ich argumentt této studie je, ze represivni a
nereprezentativni povaha mnohych rezimu v muslimském svété poskytla politicky
prostor islamistickym stranam a meéla zasadni vliv na narust jejich popularity, a to
tim, ze (1) potlacily vétSinu sekularni a neislamistické opozice; (2) snazily se
kooptovat a vyuzit islamistické skupiny k diskreditaci sekularni opozice; (3) a tim
poskytly islamistickym strandm prilezitost stat se jedinym moznym kanalem pro
vyjadreni opozice v0Ci autoritdirskym rezimim, c¢imz podporily jejich
davéryhodnost a popularitu u obecné nespokojenych obcanu.

Povaha politickych systému a rezimu v mnoha muslimskych zemich mé zésadni
vliv na vzestup politického islamu a na volbu strategii islamistu v téchto zemich.
Je to zdsadni faktor, ktery v budoucnu pravdépodobné vyrazné ovlivni osud
islamismu. Uzavrené politické systémy a autoritarské rezimy maji za nasledek
narust popularity islamistickych politickych formaci a islamistickych ideologii.
Takové rezimy potlacuji politické a intelektualni debaty a prostrednictvim
policejniho statu, jehoz jedinym cilem je zajistit bezpecnost a dlouhé trvani
stavajicimu rezimu, efektivné eliminuji témeér veskerou sekuldrni opozici. Tytéz
rezimy vyeliminovanim sekuldrnich opozi¢nich stran a hnuti paradoxné vytvareji
politicky a intelektualni prostor, jez mohou zaplnit islamisté.

Popularita politického islamu je, jak je z této prace zrejmé, do znacné miry také
dusledkem faktu, ze i ty nejrepresivnéj$i rezimy v muslimském svété nejsou
schopny potlacit opozici vyjadrovanou prostrednictvim ndbozenské rétoriky.
Narozdil od sekularnich skupin, jimz muze byt snadno zabranéno projevovat své
ndzory na verejnosti a Sirit své poselstvi médii, islamistické politické aktivity
nemohou byt diky slovniku, ktery pouzivaji, a institucim, jez mohou vyuzivat,
nikdy efektivné potlaceny. Islamsky nabozensky slovnik (jako je tomu ostatné i u



jinych ndbozenstvi) muze byt potencidlné zneuzit pro politické cile. Zaroven se
muze zdat politicky neSkodnym a byt tudiz chrénén pred vlddnim zésahem.
Nakladatelstvi vydavajici ndbozenskou literaturu, mesity a pridruzené instituce,
jez rafinované Siri islamistickou propagandu, nebo islamismu naklonéné
nabozenské charitativni organizace mohou byt vyuzivany k Sireni politickych
myslenek zahalenych do ndbozenského havu a ziskdvat tak podporu pro
islamistické politické aktivity.

franskd revoluce z let 1978-9 muZe poslouzit jako priklad tohoto fenoménu.
Sahovo nemilosrdné vymyceni veskeré opozice vytvorilo politické vakuum, které
zaplnili islamisté v cCele s 4jatolldhem Chomejnim. Toto vakuum umoznilo
radikdlnimu kridlu Siitského duchovenstva, aby se prezentovalo jako hlavni, ne-li
jediny, kandl pro vyjadreni opozice vuci $éhovu represivnimu rezimu. Nabozenska
rétorika pouzivana protiSdhovskymi duchovnimi v jejich ké&zanich—vcetné
oznacovani Saha za inkarnaci uzurpatorského chalify Jezida, na jehoz rozkaz
zemrel v roce 680 mucednickou smrti vnuk proroka Muhammada, imam Husajn—
nalezla u $fitského obyvatelstva Irdnu odezvu. Represivni slozky statu nebyly
schopny adekvatné reagovat na politické vyuziti této rétoriky, protoze by se to
dotklo ndboZenského citéni Irdncli a vyvolalo dalsi nepokoje. Tato skute¢nost se
potvrdila tim, Ze revoluce byla uvedena do pohybu rozhodnutim $aha zasdhnout
proti radikalnim duchovnim a zahdjit verejnou kampan diskreditujici jejich viudce,
djatolldha Chomejniho. To byla strategie, jez se nevyplatila a méla fatalni dusledky
pro Sahovu vladu.

Také represivni politika rezimu Fronty narodniho osvobozeni v Alzirsku byla
dulezitym faktorem pro narust popularity tamni islamistické strany, Islamské
fronty spasy (FIS), protoze veSkera sekuldrni opozice v Alzirsku byla potlacena.
Rovnéz egyptsky rezim zasadné oslabil sekularni opozici—pocinaje liberdly, pres
arabské nacionalisty, az po komunisty—¢imz vytvoril obrovsky prostor, jenz byl
nasledné zaplnén islamisty. Snahy MusSarrafova rezimu o snizeni popularity
mainstreamovych politickych stran byly ku prospéchu pakistanskych
islamistickych uskupeni, na jejichz podpore byla vlada zavisla, zatimco jim
ponechavala relativni svobodu kritizovat oficidlni politiku. To zajistilo—pres
sekularni ambice MusSarrafova rezimu—islamistickym uskupenim znacny vliv.
Podobna situace se opakuje v celé radé dalsich muslimskych zemich.

Nereprezentativni rezimy—kromé toho, ze kruté potlacCuji politickou opozici—jsou
obvykle zkorumpované, nereaguji na potreby svych spolecnosti a nedari se jim
poskytovat socialni sluzby a socidlni zabezpeceni pro nejzranitelnéjsi spolecenské
vrstvy. Toto je—jak jsme vidéli v radé pripadi—dalsi vakuum, které islamistické
skupiny, jako je Muslimské bratrstvo, Hizballah ¢i Hamas, zaplnuji
prostrednictvim charitativnich organizaci napojenych na islamisticka politicka



uskupeni. Tyto charitativni organizace plni nabozenskou povinnost pomoci
potrebnym a zadroven pomahaji islamistickym skupindm a hnutim ziskavat volice,
zvla$té z Yrad neprivilegovanych segmenti spole¢nosti. Uzké propojeni mezi
islamistickymi  charitativnimi organizacemi a islamistickymi politickymi
uskupenimi od Turecka pres Egypt po Pakistdn a Indonésii dodava islamistum
znaCnou moc tvari v tvar statnim represim. Charitativni ¢innost islamistickych
organizaci je také jednim z nejdhlezitéjSich faktora vysvétlujicich narast
popularity islamistu.

Povaha rezimi v radé muslimskych zemi je klicovym faktorem, jenz vysvétluje
narust popularity islamistickych politickych  uskupeni. Dokud budou
v muslimskych zemich vladnout autoritarské a represivni rezimy, tak Ize ocekavat,
ze se islamismu jako ideologii i jako politickému hnuti bude v téchto zemich darit.
Charakter rezimu je rozhodujicim faktorem, jenz determinuje, jakou popularitu
politicky islam v téchto velice rozmanitych zemich ziska.

DEMOKRACIE A POLITICKY ISLAM

Vzéajemna korelace mezi autoritdrskou povahou rezimu a uspéchem politického
islamu vyvolava dulezitou otdzku, zda si islamismus zachovéa svou pritazlivost,
pokud se muslimské zemé do vétSi miry demokratizuji. Politicky islam se stal
obzvlast efektivni opozicni ideologii v kontextu autoritativni vlady. Jakmile vsak
bude islamistim umoznéno stat se normalnimi ucastniky politického procesu—
s vyhlidkou na ziskani moci ¢i podilu na ni—nebude jejich opozi¢ni rétorika jako
nahrada konkrétnich politickych kroku s nejvétsi pravdépodobnosti stacit. Toto je
nejzjevnéji patrné na prikladu Indonésie a Turecka. Je to zrejmé vSude tam, kde se
uzavrené politické systémy zacaly podstatnéji liberalizovat. Nabozenské ideologie
ztraci na pritazlivosti, pokud tyto strany nejsou schopny dodrzet své predvolebni
sliby voli¢um, kteri maji moznost moci je zbavit. Demokratizace tak muze byt
vhodnym lékem na atraktivitu islamismu a rétoriky, ktera jej doprovazi.

Ziskani a udrzeni si moci navic vyzaduje schopnost nalézani kompromisu a
pragmatismus a mda za nasledek zmirnéni postojii islamisti ve smyslu prijeti
demokratickych norem politické tcasti. Mezi tyto normy patri nenasilna opozice,
respektovani vysledku svobodnych voleb ¢i ochota vzdat se moci v pripadé volebni
porazky. Takto chapand umirnénost islamistickych hnuti by vsak neméla byt
smésovana s prozapadnimi ¢i proamerickymi postoji a ochotou uznat legitimitu
Izraele. Kombinace ideologické umirnénosti islamistickych stran a demokratizace
jejich zemi muze naopak vést k pritvrzeni postoju vi¢i Spojenym statum ¢i Izraeli.
V tomto ohledu se blizkovychodni autoritarské rezimy—z nichz mnohé jsou zavislé



na americké podpore—zdaji byt ,umirnénéjsi,” nez by pravdépodobné byly jejich
demokratické protéjsky.

Doklady takovéto ideologické umirnénosti nejsou v pripadé arabského svéta tak
presvédcivé, jako je priklad Turecka ¢i Indonésie. Hlavnim divodem je vysoce
restriktivni povaha politickych systému v arabském svété, které adekvatné
neocenuji umirnénost. Priklad Muslimského bratrstva v Egypté je nicméné
v tomto ohledu poucny. Muslimsti bratri se evidentné—a to i pres restrikce
uvalené na né egyptskym autoritativnim rezimem—priklonili k ,isldmskému
konstitucionalismu“.! Ac¢koli se tato koncepce konstitucionalismu podstatné li$i od
svého liberdlniho protéjsSku, zvlasté v otdzce etického smyslu statu, zda se byt
vyraznym pokrokem oproti stévajicim autoritarskym rezimum ve vétSiné
blizkovychodnich zemich.

Pokud by se Egypt stal skutecné demokratickou zemi (¢imz by vyrazné vzrostly
Sance, ze se Muslimské bratrstvo dostane k moci), tak 1ze oCekavat, ze Muslimsti
bratri jesté dale zmirni své postoje, nebot ideologické a politické kompromisy jsou
nezbytné pro formovani vladnich koalic, jak evidentné ukazal priklad AKP
v Turecku. Egyptské Muslimské bratrstvo ma jiz zkuSenosti se spolupraci se
sekularnimi, liberalnimi a levicovymi stranami v Egypté. V parlamentnich volbach
kuprikladu kandidovali kandidati Muslimského bratrstva na kandidatkach téchto
stran. Tento trend spoluprace by se pravdépodobné jesté urychlil, pokud by se
politicky systém v Egypté demokratizoval a plody spoluprace byly na prvni pohled
patrné.

Fronta islamské akce (IAF), politické kridlo jordanskych Muslimskych bratri,
spolupracuje se sekularni a liberdlni opozici od poloviny 90. let. Skutecnost, ze
IAF spolupracuje s ostatni opozici jen selektivné a v otazkach, jez nejsou v rozporu
s jejich koncepci Sari'y, zejména v zahranicnépolitickych otazkach, vyvolava jisté
pochyby o jejich umirnénosti.> Zasadni studie o IAF v Jordansku v$ak naznaduje,
7e ke zmirnéni jejich postoji skute¢né dochézi.®> Celkové lze tedy fici, Ze osudy
islamistickych stran, které ziskaly moc nebo maji blizko ke ziskani moci ¢i podilu
na ni, dokazuji (i kdyz bychom neméli predpokladat, ze zmirnéni postoju islamista
je nutnym vysledkem demokratizace), ze pri¢inny vztah mezi témito dvéma
fenomény je vyznamny.

Skutecnost, ze politickd otevrenost podporuje vznik nékolika navzajem si
konkurujicich islamistickych smér v ramci jedné zemé, se prokazala v ruznych

1 Termin Bruce Rutherforda. Viz Rutherford, Bruce K.: “What Do Egypt's Islamists Want? Moderate Islam and the Rise of
Islamic Constitutionalism.” Middle East Journal 60, no. 4 (2006): 707-31.

2 Clark, Janine A.: “The Conditions of Islamist Moderation: Unpacking Cross-Ideological Cooperation in Jordan,”
International Journal of Middle East Studies 38, no. 4 (2006): 539-40.

3 Schwedler, Jillian: Faith in Moderation: Islamist Parties in Jordan and Yemen (New York: Cambridge University Press,
2006).



kontextech v muslimském svété. Pripad Turecka je dokladem schopnosti
demokratickych systému rozstépit islamistickou zékladnu. AKP vznikla z rozkolu
v ramci islamistického uskupeni—jez fungovalo pod ruznymi nazvy, mj. Refah
(Prosperita) ¢i Fazilet (Ctnost)-zplisobeného ¢éstecné ideologickymi rozdily a
¢astecné rozdily v otézce politické strategie. Zbytek konzervativnich islamistl ze
strany Saadat (Stésti) vedenych doyenem tureckych islamistl, Necmettinem
Erbakanem, v parlamentnich volbach v roce 2002 neuspél, zatimco AKP jasné
zvitézila.

Indonésie a Pakistan jsou také dobrymi priklady tohoto fenoménu. V Indonésii je
rozkol mezi modernistickou Muhammadijou a tradicionalistickou Nahdlatul Ulama
neodmyslitelnou soucasti spolecenského a politického zivota. V Pakistanu si
navzajem konkuruji Dzam'iat-ul-Ulema-e-Isldam a Dzami'at-ul-Ulema-e Pakistan,
druha. Obé tato uskupeni ddale konkuruji Dzamad'at-e Islami, Cimz tristi
islamistické hlasy a jasné demonstruji, ze politicky isldm neni zadny monolit.
Rlzné projevy islamismu nalezneme i v Irdnu, na jehoZ politické scéné soutézi
politicka uskupeni sahajici od liberala a reformisti az po konzervativce tvrdé linie,
z nichz vSichni prisahaji vérnost islamu a myslenkam ajatollaha Chomejniho.
Demokracie—i kdyz nedokonala—vytvari pro islamistické strany politicky prostor
ve skuteCné pluralitnim smyslu. RozStépenim islamistické voli¢ské zakladny a
zmensenim velikosti téchto islamistickych uskupeni demokracie snizuje na
minimum moznost toho, Ze by se sjednoceny islamisticky blok chopil moci.
Demokracie poukazuje na mnohé tvare politického islamu v jednotlivych
muslimskych zemich. To ¢ini z islamistt mens$i hrozbu pro jejich sekuldrni
protéjsky. Islamisté se tak stavaji normalnimi hraci na politické scéné.
Budoucnost politického islamu je bezpochyby tésné spojena s budoucnosti
demokracie v islamském svété. Tento vztah se tyka zejména Blizkého vychodu a
Stredni Asie, které jsou v prechodu ke skutecné demokratické zméné ze vsech
muslimskych regionti nejpomale;jsi.

MEZINARODNI FAKTORY A POLITICKY ISLAM

Projevy politického islamu nefunguji izolované neovlivnéné SirSim mezinarodnim
kontextem. Také tento faktor, zejména pak politiku Spojenych statu, je potreba
vzit v ivahu pri premitani o budoucnosti politického islamu.

Neni treba zdliraznovat, ze soucasné distribuce politické, ekonomické a vojenské
moci neni islamskému svétu naklonéna. Politika primé ¢i neprimé nadvlady
zanechala nesmazatelnou stopu na psychice vétSiny politicky uvédomeélych



muslimt. Toto duSevni rozpolozeni jsou islamisté—z rady duvodi—s to vyuzit.
V prvni radé maji islamisté jednoduché a na prvni pohled logické vysvétleni
politického upadku muslim@. Islamisté konstatuji, ze k tUpadku muslimskych
spolecnosti dochazelo tim vice, ¢im vice se vzdalovaly vzoru ,zlatého véku”
islamu. Dale tvrdi, ze pokud se muslimiim podari znovu vytvorit pravou a Cistou
islamskou spolecnost, budou znovu schopni ziskat svou drivéjsi slavu nebo
alespon soutézit se Zapadem jako rovny s rovnym. Jejich slogan—,islam je
reSenim“—vychazi z tohoto do sebe zapadajiciho souboru argumentu. V teorii je
tento predpis jednoduchy, i kdyz pri jeho zavadéni do praxe v jednotlivych zemich
prodélava znacné zmeény. Tento islamisticky predpis na zlepSeni postaveni
muslimskych spolec¢nosti nalezl ozvénu v radé velice rozlicnych spolecnosti,
protoze sekuldrni nacionalisticky projekt desetileti bezprostredné nasledujicich po
ziskani nezavislosti neprinesl vét$iné muslimu dastojnost, svobodu, moc ani
bohatstvi.

Politika Spojenych stati je ve vét$iné muslimského svéta vniména jako
pokracovani drivéjsi politiky evropskych kolonidlnich mocnosti s cilem zabranit
jakémukoli ohrozeni zdpadni dominance ze strany muslimskych zemi. Politika
evropskych zemi v 50. a 60. letech minulého stoleti se soustredila na zachovani
strategické kontroly nad dilezitymi Castmi muslimského svéta, a to i pres formalni
konec kolonialismu. Spektrum takovych politickych kroku sahd od svrzeni
demokraticky zvoleného iranského premiéra Mohammada Mossadegha v roce
1953, poté co o dva roky drive zndrodnil Anglo-Iranian Oil Company, az po
britsko-francouzsko-izraelskou invazi do Egypta v dusledku Néasirova znarodnéni
Suezského kandlu v roce 1956. Krvava valka za nezavislost Alzirska zvysila mezi
muslimy pocit, ze evropské mocnosti si hodlaji podridit muslimska tzemi, i poté co
se kolonialismus zdiskreditoval jako ideologie i jako forma vlady.

Protoze evropské kolonidlni mocnosti byly dulezitymi spojenci Spojenych statl a
protoZe USA naptiklad spolupracovaly s Brity na tajné operaci v irdnu v roce 1953
a zaviraly oCi pred francouzskou brutalitou v Alzirsku, prenesla se vina
kolonidlnich mocnosti i na Spojené staty. Soucasna vojenska okupace Iraku
presvédcila mnohé muslimy o tom, Ze Spojené staty funguji v ramci téhoz
imperialistického paradigmatu pouzivaného v minulosti Brity a Francouzi.* Také
bezvyhradna podpora Washingtonu Izraeli je vnimana jako soucCast americké
strategie vytvorit si a posilit spojence pro lepsi kontrolu nad Blizkym vychodem
bohatym na ptirodni zdroje.”

4 Viz Khalidi, Rashid: Resurrecting Empire: Western Footprints and America's Perilous Path in the Middle East (Boston:
Beacon, 2004).
5 Telhami, Shibley: The Stakes: America in the Middle East (Boulder: Westview, 2002).



Podpora zépadnich mocnosti—predevsim pak Spojenych stati—autoritarskym a
represiviim rezimiim v muslimskych zemich si znepratelila obycejné obyvatele
téchto zemi. Podpora $ahovu reZimu v Irdnu je prikladem této politiky, ale neni
ani zdaleka ojedinéla. Kritika americké podpory Sadatovu ¢i Mubarakovu rezimu
v Egypté nebo rezimu krale Husajna ¢i krale Abdulldha v Jordansku, pripadné
spoluprace se Sadddmem Husajnem s cilem zadrzet rostouci vliv revolucniho
franu v 80. letech 20. stoleti je sou¢asti protiamerického folkléru nejen na Blizkém
vychodé, ale v celém muslimském svété. Toto vSechno utvrzuje muslimy v jejich
vniméani Spojenych stat coby velmoci odhodlané podporovat represivni klientské
rezimy, aby tak podporily své strategické a ekonomické zdjmy v muslimskych
zemich.

PredevSim bezmeznou a bezpodmineCnou podporu Izraeli, zvlasté pak jeho
politice pokracujici okupace a osidlovani palestinskych tzemi dobitych v roce
1967, vnimaji muslimové jako vyraz naprostého opovrzeni Spojenych statl
muslimy a Araby. Americkd veta ve véci rezoluci Rady bezpecnosti OSN
odsuzujicich izraelské jedndni predstavuji pro mnohé muslimy jasny dikaz o
americko-izraelské dohodé o politickém a vojenském ovladnuti Blizkého vychodu.
Americké pozadavky na dodrzovani rezoluci Rady bezpecnosti OSN ze strany
Irdku, Irdnu ¢i Libanonu—zatimco sama podporuje opakované nedodrZovani
mnohem vétsiho poctu rezoluci téhoz organu ze strany Izraele—posiluje pocit
muslimského svéta, ze USA pouzivaji dvoji metr. Trvani Spojenych statu na tom,
aby se Iran vzdal svého jaderného programu, zatimco primhutuji oéi nad
izraelskymi jadernymi zbranémi, je pro mnohé muslimy dal$im dukazem tohoto
dvojiho metru.

Mnozi muslimové vnimaji takovouto americkou politiku jako poslapavani své
dustojnosti, coz je mnohymi zadpadnimi analytiky Casto prehlizeno. Pro vétSinou
muslimii neni duvodem antiamerikanismu odpor vuci americkym hodnotdm
demokracie a svobody, jak se v nékterych povrchnich analyzach objevuje. Jedna se
o odpor vuci konkrétnim aspektim americké zahraniCni politiky, zvlasté pak vici
politice dvojiho metru na Blizkém vychodé.® Americkd okupace Iraku dale zvysila
rozhor¢eni rady muslimi vuci Spojenym statum, protoze je vniméana jako snaha
rozdélit vyznamnou arabskou a muslimskou zemi, =ziskat kontrolu nad
blizkovychodnimi zdroji ropy a upevnit izraelskou hegemonii v regionu.” Americky
souhlas s izraelskou—silné neprimérenou—reakci na unos dvou izraelskych vojaka
Hizballdhem v c¢ervenci a srpnu 2006 pridal dal$i polozku na seznam ktivd.

6 Viz Gerges, Fawaz: America and Political Islam: Clash of Cultures or Clash of Interests? (Cambridge: Cambridge
University Press, 1999).

7 Ayoob, Mohammed: “The War against Iraq: Normative and Strategic Implications,” in The Wars on Terrorism and Iraq:
Human Rights, Unilateralism, and U.S. Foreign Policy, ed. Thomas G. Weiss, Margaret Crahan, and John Goering (New
York: Routledge, 2004), 27-39.
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Izraelsky vojensky utok zajistil Hizballdhu rostouci popularitu a ucinil z néj—
v o¢ich mnohych Arabu a muslimi—novy predvoj ozbrojeného odporu proti Izraeli
a Americe.

Americkd podpora Izraeli je ku prospéchu islamistickym politickym uskupenim, a
to jak sunnitskym, tak siitskym, zvlasté na Blizkém vychodé. Rostouci podpora
Hamasu v okupované Palestiné i Hizballdhu v Libanonu je do zna¢né miry reakci
na vnimané krivdy pachané na muslimskych narodech v souvislosti s americkou
podporou Izraeli (véetné dodavek zbrani Izraeli béhem jeho invaze do Libanonu
v roce 2006). Islamismus do znacné miry vzkvéta diky antiamerikanismu.

SPOJENE STATY A MEZINARODNI ISLAMISTICKY EXTREMISMUS

Spojené staty flirtuji s politickym islamem prinejmensim od 50. let minulého
stoleti. Tehdy Washington povzbuzoval Saudskou Arabii, ,fundamentalistické”
kralovstvi par excellence, aby vyuzila své islamské legitimity (coby strazce
k boji proti rostouci viné arabského nacionalismu. Americti politici povazovali
arabské nacionalistické rezimy—jako napriklad Egypt, Syrii ¢i Irdk—za spojence
Sovétského svazu, a tudiz nepratelské vici americkym zajmum v regionu. Spojené
staty také neprimo podporovaly protinasirovské aktivity egyptského Muslimského
bratrstva. Motivaci Spojenych statl bylo jejich nepratelstvi vuci egyptskému
vudci, jenz se stal symbolem arabského nacionalismu a snu o arabské jednoté. Je
ironii osudu, ze ideologie soucasnych dzihadistickych radikald, jejichz ter¢em jsou
Spojené staty, je kombinaci wahhdabistické nabozenské doktriny prevazujici
v Saudské Arabii a radikdlnich politickych mysSlenek Sajjida Qutba, ideologa
egyptského Muslimského bratrstva, ktery stravil radu let v ndasirovskych
Blizkém vychodé dali vzniknout trendtm, jez jsou vuci americkym zdjmum v tomto
strategicky dulezitém regionu silné nepratelské.

Vzestup mezinarodniho militantniho isldmu v jeho dnesni podobé vdéci za mnohé
americké politice 80. let, kdy Spojené staty—ve spolupraci se Saudskou Arabii a
Pakistdnem—posilaly znac¢né zdroje, véetné financi a vojenského vybaveni, aby
podporily islamistickou vzpouru proti sovétské vojenské pritomnosti
v Afghéanistanu. Al-Qa'ida by nepredstavovala takovou hrozbu, jakou predstavuje
dnes, nebyt americké politiky podporujici a usnadnujici soustredéni radikalni
islamistické mladeze ze vSech koutu islamského svéta v Afghénistanu, aby tam
podporili americké zajmy. Tato politika nese svij podil viny na nefunkénosti
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afganského statu, ktery se stal bezpeCnym utoc¢iStém pro Usamu bin Ladina a
jemu podobné radikaly.’

Americkéa podpora ruznym podobam politického islamu v 50., 60., a 80. letech méa
tedy zasadni—i kdyz bezdécné—nasledky, jez nebyly generacemi washingtonskych
politikt predvidany.

Americkd invaze do Irdku v roce 2003 byla velkym dobrodinim pro mezinarodni
extrémisty. Kolaps irackého statu v dusledku invaze poskytl dzihadistum, kteri
prisli o své zdkladny v Afghanistanu, nové utocisté. Hlavné vsak invaze do Irdku
potvrdila argument Usamy bin Ladina, ze Spojené staty, vudce ,krestansko-
sionistické” aliance, jsou odhodlany vést valku proti islamskému svétu a ze je
povinnosti vSech muslimua postavit se na odpor americké ,agresi” a zapojit se do
,dzihadu” proti ni. Invaze do Irdku tak zvySila nédbor mladych muslimu (fady z
nich také z Evropy) pro cile mezinarodniho dzihadismu.

Tento zavér byl potvrzen americkou zpravodajskou zpravou ,Trends in Global
Terrorism: Implications for the United States” z dubna 2006. Tato zprava
prezentuje konsensus Sestnacti ruznych americkych tajnych sluzeb a tvrdi, ze
islamsky radikalismus—misto aby byl na ustupu—tak se Sifi a iracka valka
problém terorismu jesté zhorsila. Zprava také konstatuje vytvoreni novych bunék
inspirovanych al-Qa'idou, ale nemajicich primé napojeni na Usdmu bin Ladina.
Déle mimo jiné pripousti moznost navratu islamskych radikal, kteri bojovali
v Irdku, do jejich zemi a nésledného zjitteni domécich konflikt.’

Americkd invaze do Irdku déle zradikalizovala islamistické sily na Blizkém
vychodé. To zvysilo islamistickou hrozbu pro sekularni rezimy, at uz pratelské
vuci Zapadu, ¢i takové, jejichz vztahy se Zapadem zustavaji napjaté, ne-li
nepratelské (napriklad Syrie). Také mohla napomoci posunout mainstreamové
islamistické nazory blize k tém, jez zastavaji mezinarodni extrémisté.

Ackoli se jednd o nechténé dasledky, AmeriCané poskytli islamistickym
extrémistim ,kauzu“ v dobé, kdy jim dochézela péara, a napomohli jim tak vzkrisit
se politicky a vojensky a roz$irit rady svych stoupencl. Dopad amerického
rozhodnuti zautoCit na Irdak bude Washington a jeho spojence pravdépodobné
suzovat jesté dlouhou dobu. Totalni nezvladnuti okupace dale pritizilo Spojenym
statim nejen v Iréku, ale i ve zbytku muslimského svéta.'”

Nanestésti pro Spojené staty vyvolala jejich podpora urcitym formam islamského
radikalismu (americkymi politiky v minulosti chdpand jako neskodnd) a celkové

8 Viz Rubin, Barnett R.: The Fragmentation of Afghanistan: State Formation and Collapse in the International System,
2nd ed. (New Haven: Yale University Press, 2002); Rashid, Ahmed: Taliban: Militant Islam, Oil, and Fundamentalism in
Central Asia (New Haven: Yale University Press, 2001).

9 Mazetti, Mark: “Spy Agencies Say Iraq War Worsens Terror Threat,” New York Times, September 24, 2006.

10 Viz Chandrasekaran, Rajiv: Imperial Life in the Emerald City: Inside Iraq's Green Zone (New York: Alfred A. Knopf,
2006).
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zaméreni americké politiky, které vétSina muslimii vnima jako jsouci v rozporu
s jejich vlastnimi zajmy, v muslimskych zemich silny pocit deziluze a odporu vuci
Spojenym statim. Islamisté pak tuto obecnou nespokojenost a zlobu manipuluji
pro propagaci své vlastni agendy namirené proti Spojenymi staty podporovanym
rezimum v muslimském svété. Tam, kde pocit bezmoci dosahuje vrcholu, maji
extrémisté prilezitost zneuzit atmosféry zoufalstvi a provést teroristické tutoky,
vCetné sebevrazednych. Extrémistické skupiny, jez si osobuji pravo hovorit ve
jménu islamu, ospravedliuji terorismus jako jediny zpusob, jak prekonat asymetrii
moci mezi muslimy a Zdpadem. Globalni terorismus chépou jako jedinou strategii,
kterd je schopna usStédrit rdnu mnohem silnéjSimu Zépadu a jeho nohsledum
v muslimském svété. Jakkoli nedomyslena je tato strategie, pro radikaly, kteri jsou
presvédceni, ze Amerika a svét islamu jsou zapojeni do apokalyptické valky (a toto
presvédceni je nedavnymi akcemi Washingtonu na Blizkém vychodé posilovano),
ma dostatecny apel.

Zatimco mezinadrodni dzihadismus predstavuje velmi maly zlomek islamistu
v muslimském svété, je zrejmé, ze americka politika na Blizkém vychodé se stala
velice dulezitym faktorem podporujicim rostouci popularitu islamisti mezi
obyCejnymi muslimy, ktefi se v zadném pripadé k islamistim neradi. Déje se tak
prolindnim nespokojenosti s represivnimi rezimy a rozhorceni z americké politiky
na Blizkém vychodé. Rada autoritdfskych reZiml v isldmském svété—véetné
marockého, egyptského, jordanského, saudského ¢i pakistanského—je spojencem
nebo Kklientem Spojenych stati a ty také do znacné miry zarucuji jejich
bezpecnost. Proto se—ze strachu ze ztraty americké podpory—neopovazuji jakkoli
odporovat americké politice na Blizkém vychodé. To bylo zjevné béhem izraelské
invaze do Libanonu v ¢ervenci a srpnu 2006, kdy vétSina muslimskych vudcu
zustala tichymi pozorovateli jednostranné americké politiky. Islamisté se na
druhou stranu nezdrahaji hlasité kritizovat americkou politiku a karat své rezimy
za spolupraci se Spojenymi staty na realizaci jejich vlastnich zajmu a predstav,
které jsou vnimany jako antimuslimské. Toto prispiva k popularité islamistu, kteri
vyjadruji nazory velké ¢asti muslimu, islamistl i neislamistd.

Bylo by nezodpovédné prehlizet skuteCnost, ze politika Spojenych statl vuci
islamskému svétu zdsadné prispiva k naristu popularity islamismu. Uzké vztahy
Washingtonu s nékterymi represivnimi rezimy v islamském svété umocnuji pocit
mnohych muslimt, Ze Spojené staty maji svij podil viny na utlaCovani
muslimskych narodu. Tento pocit je je$té zesilovan bezmeznou podporou
Spojenych statu Izraeli a jejich jiz zmiovanym dvojim metrem na Blizkém
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vychodé. Neni divu, Zze antiamerikanismus je nejsilngjSi v téch zemich, jejichz
rezimy maji Gizké vazby na Spojené staty.'!

Americka rétorika o podpore demokratizace Blizkého vychodu je vnimana jako
oCividné pokrytecka. Je chapana jako zastérka pro jiné cile, zvlasté kdyz Spojené
staty daly jasné najevo svou neochotu akceptovat demokratické vysledky voleb,
pokud nejsou v souladu sjejich predstavami. Americké odmitani jednat
s demokraticky zvolenou vladou Hamasu a ndasledné uvaleni ekonomickych sankci
na Palestinskou samospravu nezmérné posilily vnimani muslimského svéta, ze
americka oddanost demokracii na Blizkém vychodé je prinejmensim povrchni.
Toto vSe prineslo vyrazny prospéch islamistickym strandm a hnutim kvili jejich
jasné opozici vi¢i Spojenym statim i autoritarskym excesim domadcich rezimd.
Dokud tyto dva kliCové faktory—(1) charakter domécich rezimi a (2) smér
americké zahranicni politiky—neprodélaji zasadni zmény, bude mit politicky islam
mezi muslimy znac¢nou podporu, kterd bude sahat za hranice stoupencu této
ideologie. Popularita politického islamu je do znacné miry vysledkem ojedinélé
souhry domécich a mezindrodnich faktort, které se navzdjem podporuji. Toto
spojeni lze jen tézko prolomit, pokud domaéci politické systémy a dilezité aspekty
americké zahrani¢ni politiky neprodélaji zasadni transformaci. Demokratizace
musi jit ruku v ruce se zasadni reorientaci americké politiky na Blizkém vychodé,
aby mohla byt omezena atraktivita politického islamu.

Vliv politického isldmu vsak do velké miry zavisi na specifickém domacim
kontextu v jednotlivych muslimskych zemich. Externi faktory, jako je americka
zahranic¢ni politika, maji az druhotny dopad. Mezindrodni faktory mohou posilit
domaci trendy a ndazory, ale nemohou (az na vzacné vyjimky) dat vzniknout
trendim a nazorum, pro néz by neexistovaly prihodné domaci podminky.

11 Viz pruzkum verejného minéni pod zéstitou Pew Global Attitudes Project
(http://pewglobal.org/reports/display.php?ReportID=252); déle pruzkum vei'ejného minén{ provedeny Anwar Sadat
Chair for Peace and Development pii University of Maryland ve spolupréaci se spolecnosti Zogby International
(http://www.bsos.umd.edu/SADAT/PUB/Arab-attitudes-2005.htm).
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