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אסלאם ודמוקרטיה בעולם הערבי / מאיר ליטבק  (תקציר)

הכינה ושלחה נגה כהן, nogacohen@013.net 
מושגים חיוניים להבנת המאמר:

1. פונדמנטליזם (עמ' 31)   2. אסלאם רדיקלי (עמ' 32)  3. אסלאם פוליטי (עמ' 31) 4. מודרניזציה 

 5 . אקטיביזם פוליטי (עמ' 30)   6. קפיטליזם  (עמ' 31)    7. קומוניזם  (עמ' 31)    8. התמערבות 

9 .האסלאם הרשמי  (עמ' 32)    10. דמוקרטיה   11. העולם הערבי 12. אסלאמיזם ( עמ' 31)
13. שלטון אוטוריטטיבי (עמ' 33)
תקציר: המאמר דן בשתי תופעות המאפיינות את העולם הערבי בתקופתנו: 

1. התנועות האיסלאמיסטיות (ולא השלטון החילוני) שהן הכוח המוביל בחברה ובפוליטיקה.

2. הדרכים בהן תנועות אלה מתמודדות עם ה 1. מודרניזציה  2. הדמוקרטיה. 
תיאור המצב הקיים כיום במזרח התיכון 
א. הרקע לעלייתן: התנועות האסלאמיסטיות צמחו ועלו כגורם חברתי ופוליטי במזרח התיכון, והן משמשות כלי ביטוי עיקרי להתנגדות לסדר החברתי והפוליטי הקיים. לדעתם, הסדר החברתי והפוליטי הזה הוא גרוע ומזיק למזרח התיכון, והוא נגרם מכך שהמוסלמים נטשו את האסלאם כדרך חיים, ואמצו לעצמם את מנהגי המערב ואת המודרניזציה המערבית. תנועות אלה שואבות את כוחן מדת האסלאם ומהעובדה שרבים חזרו להאמין בדת בצורה מאד מחייבת. 

המצב כיום: אם כך, קיימת מעין סתירה פנימית כי מצד אחד התנועות האסלאמיסטיות שואבות השראה מההיסטוריה ורואות במשטר אסלאמי מיתוס שצריך לחזור איליו,אך בדגם מודרני ומשופר יותר. מצד שני, הן תוצר של העת החדשה ומנצלות את חידושי הטכנולוגיה, את הדמוקרטיה, ואת הרקע שבו גדלו התומכים שלהן. ברוב התנועות יש ארגון מחדש של הדרישות מהמאמין: קריאה בכתבי הקודש ללא פרשנות מסורתית בתקווה למצוא השראה לפתרון בעיות ההווה ברוח הגישה המודרנית. כמעט כל התנועות הללו מעצבות ומנסחות מחדש חלק מהתפיסות החברתיות האסלאמיות, כדי להתמודד עם אתגרי ההווה. האסלאמיזם היא תגובת המוסלמים למודרניות בדגם המתמערב שהתרחשה במדינות הערביות המודרניות – המזוהה עם תרבות המערב- נתפסה כמאיימת על הזהות ועל התרבות המקומית, שדת האסלאם תופסת בה מקום מרכזי. הדת הפכה לגורם המאפשר פעילות תוקפנית כנגד השלטון שאינו דתי, וכנגד המשטר החילוני בכלל. זהו אקטיביזם פוליטי בשם הדת, המופעל על ידי המשטרים וגם על ידי האופוזיציה להם. עוצמת התופעה של האקטיביזם הפוליטי הפועל בשם הדת, התבטאה במספר דרכים: 

(דוגמאות) 1. תפיסת השלטון בשתי מדינות: באיראן ובסודן שם שלטון המדינה הוא בידי המוסדות 

                   הדתיים, אנשי הדת הם גם ראשי השלטון החילוני, והתנועות הדתיות הן ה"מפלגות" של 

                    השלטון. במילים אחרות אפשר לאמור שהפעילות האקטיביסטית הייתה הפיכה צבאית 

                    בסודן ותפיסת השלטון על ידי מורדים דתיים באיראן.

            2.   מאבק להחלת חוק האסלאם כחוק המדינה במקום מערכות החוקים החילוניים שהם בדגם 

                  השלטון המערבי (השנוא על אנשי הדת). 

3. ניצול העוצמה של המדינה המודרנית להגשמת יעדי האסלאם, תוך נכונות לאמץ את הטכנולוגיות של המערב. מדובר על ניצול תפיסת העולם הדמוקרטית של השלטון החילוני במדינות ערב לעליית האופציה הדתית האסלאמית כמפלגה פוליטית ולהכנסתה לשלטון בדרך דמוקרטית.  

ב. במזרח התיכון האמונה הדתית באסלאם היא נקודת המבט שדרכה אנשים רבים מבינים ומפרשים את המציאות, ופרשנות זו מביאה אותם לפעילות. ההתעוררות  האסלאמית היא תופעה מסובכת ומורכבת ולכן יש לה שמות רבים: 

1. פונדמנטליזם – מושג אמריקאי שמתכוון לחזרה לאמונה קיצונית בעיקרי הדת ואומץ על ידי המוסלמים. המוסלמים דוגלים בקריאה מחודשת של כתבי הקודש  האסלאמיים, תוך דחיקת התוספות הלא-רצויות שנספחו לאסלאם במהלך מאות שנות היסטוריה. 
2. אסלאמיון – (= אסלאמיים), תרגום לערבית של המושג "פונדמנטליזם", ומשמעותו זהה: דבקות בעיקרי ההלכה המוסלמית. בשם זה נוהגות התנועות האסלאמיות לכנות את עצמן בנושא הפוליטי.
יש חוקרים שרואים במושג זה את הפיכת האסלאם מדת לאידיאולוגיה פוליטית שרוצה ומנסה לתקן את החברה בעולם. יש מוסלמים שרואים בו תחליף לתורות שלטון חילוניות כמו הקפיטליזם והקומוניזם. 

בהיסטוריה המוסלמית השפיעה ההלכה המוסלמית על חיי היום-יום  כי הדת שמשה כמקור הלגיטימציה החשוב ביותר בתחום הפוליטי ובתחום החברתי. בהקשר הכלכלי- חברתי המסר של רוב התנועות אלה מאד שמרני ומנציח את המצב הקיים בהרבה מדינות במזרח התיכון: 

 1. הרכוש הפרטי יישאר בידי הבעלים וזכותם להגן עליו בכל מחיר. 

 2. קיים אי-שוויון בחברה – וככה צריך העולם להתנהל.     

הגורמים לעליית האסלאמיזם במזרח התיכון.
א.

1. אכזבה מכישלון המודרניזציה בעולם הערבי – הייתה ציפייה שבעקבות הכנסות מהנפט יהיה מהפך חברתי-כלכלי. התוצאה העיקרית של הכנסות הנפט היא גידול הפער המעמדי בתוך המדינה, וצמיחה במימדי האבטלה, במיוחד בקרב הצעירים.

2. התגוננות תרבותית נגד המודרניות של התרבות המערבית שמתבטאת בהתפוררות מערכת הערכים המסורתיים המוסלמיים.  
3. מדינת הלאום לא הצליחה לתת מענה לשירותים סוציאליים כגון, דיור, חינוך, בריאות או הכנת תשתית מחייה ברמה טובה לכלל האוכלוסייה ולכן קיים כשלון מבחינת השלטון האוטוריטטיבי. 
4. תהליך העיור המואץ – שהיה מלווה בהגירה המונית מהכפר אל העיר והתבטא בצפיפות מגורים איומה, בחוסר עבודה בעיר, בערעור מערכת יחסי המוסר של המהגרים והתושבים, ובהשפלה של כל בני האדם שחיים בעיר. 
5. הפרט איבד את האימון במדינה  האוטוריטטיבית בגלל איבוד זהותו והאנונימיות שנוצרה למהגרים בעיר.(לעומת זאת התנועות האסלאמיות מספקות להם את הרגשת הזהות והשייכות )
6. תסכול צעירים שהשקיעו בחינוך והשכלה- כי טיפחו תקווה שההשכלה היא המוצא לחיים טובים יותר. הם חשבו שבאמצעות ההשכלה הגבוהה יוכלו להשיג משרות ממשלתיות ומעמד חברתי מכובד, אך הכשרת מספר גדול מדי של צעירים בתחומי מדעי הרוח (ולא בתחומי הטכנולוגיה) יצרה תחרות קשה בשוק העבודה וכך גדל מספרם של הצעירים שהתאכזבו.
7. יצירת מעמד מתעשרים חדש(מתעשרי הנפט) שחיי בצורה מנקרת עיניים, ומשבר כלכלי ששחק את מעמדם של האקדמאים בשרות הציבורי הביא לאי שביעות רצון של רוב האוכלוסייה. 
8. נוצר פער בין ציפיות צרכניות בנוסח המערב, לבין המציאות הכלכלית נוסח העולם השלישי שהיא המציאות בה חיים רוב תושבי המזרח התיכון. תכניות הטלוויזיה משדרות פרסומות של מוצרים מערביים שרוב האוכלוסייה אינה יכולה להרשות לעצמה.     
לסיכום , ניתן לאמר שהגורמים להתעוררות האסלאמיזם נובעים מתסכולים של הקבוצות החברתיות הנמוכות ובני המעמד הבינוני, של המהגרים החדשים מהכפר אל העיר ושל המשכילים, מהמודרניזציה המערבית. בקרב שכבות העם הנרחבות במזרח התיכון האסלאם הוא מסגרת הזהות הקולקטיבית החזקה ביותר ולכן ברור  שאת הפתרון לתסכולים הרבים יחפשו בני השכבות החלשות בתורת האסלאם. 

ב.  תחושת הפגיעות התרבותית נובעת מרגשות השפלה ונחיתות ותסכול שדת האמת(האסלאם) אינה מסוגלת לתת מענה הולם למערב החזק, העשיר, היהיר והבוטח בעצמו. המצוקה הרוחנית של המזרח התיכון נוצרה כאשר נוסדה מדינת ישראל על ידי מיעוט יהודים – שלפי תפיסת האסלאם נידונו להיות נחותים מן המוסלמים וכפופים להם –  כי הביסו את הערבים. היא התגברה אחרי מלחמת ששת הימים (1967) כי במלחמה זו איבדו הערבים את השליטה על  אחד מהמקומות המקודשים ביותר לאסלאם: מסגד עומר ומסגד אל-אקצא שבנויים על הר-הבית  בירושלים. מסיבה זו מהווה מלחמת ששת הימים נקודת מפנה: היא סימלה את הכישלון המוחץ של האידיאולוגיות ושל המשטרים הערביים ה"מהפכניים"   

המודרניים וראשיתו של משבר אמונה בכוחה של המדינה . התחייה האסלאמית משקפת את האכזבה ממציאת מיזוג בין המודרניזציה לבין האסלאם כמקור העליון של ערכים להמוני החברה הערבית. 

האידיאולוגיה האסלאמית כפתרון למצב שנוצר.
לתוך החלל האידיאולוגי הזה נכנס האסלאמיזם כחלופה יחידה כמעט למצב הקשה שנוצר במציאות של המזרח התיכון : 1. האסלאם מוצג כמערכת המספקת את כל הפתרונות לבעיות העולם הזה והעולם הבא. 

2. רעיונות הקבוצות האסלאמיות מקרינות ביטחון ורמה מוסרית גבוהה היות והן מחפשות אחר שורשי הבעיות ומציגות פתרונות מעמיקים לבעיות היסוד של החברה.  

  3. זהו פתרון מקומי ומתאים לתושבים היות והוא נובע משורשי התרבות המקומית ואינו מיובא מתרבות שזרה לאזרחים , כמו הרעיונות המערביים. אמנם הניסיון של אירן וסודן אינו מוצלח אך הסיבה לכך היא שבאירן השתלטו על המדינה השיעים , בעוד שברב מדינות ערב התנועות האסלאמיסטיות הן סוניות.

4. למשטרים הקיימים יש אינטרס לקבל את האסלאם כי לעיתים הם זקוקים לו לביסוס הלגיטימיות שלהם. בתמורה מאפשר להם השלטון לפעול בחופשיות יחסית ולהעביר מסרים אופוזציוניים תוך שימוש בקודים תרבותיים המובנים לכל. 

5.  האסלאמיסטים פועלים כתנועה ימינית, והם פונים לשכבות העממיות ומציעים להן עזרה ותמיכה בכל אותם תחומים שהשלטון החילוני לא הצליח. הפעילות נעשית מתוך המסגדים בחסות הממשל החילוני.

סיכום.  
עליתן של התנועות האסלאמיסטיות קשורה להתרופפות השלטון האוטוריטטיבי של המדינה החילונית. לתנועות הדתיות מתאפשרת פעילות נוחה והן הפכו לתנועות עממיות שנתמכות על ידי שכבות אוכלוסייה נרחבות . הן מתפקדות בחסות הדמוקרטיה כמוסדות חברתיים אוטונומיים שאינם תלויים במדינה, ומאחר והן נמצאות בעימות עם המשטרים חלק מדרכי הפעולה שלהן הן אנטי-דמוקרטיות. סתירה זו מעוררת את השאלה האם יצליחו להביא את השלטון ליתר דמוקרטיזציה או שיגרמו להחלפת שלטון העריצות הקיים – בשלטון עריצות אחר.  
 שאלות לביקורת עצמית: 

1. מדוע מתמקדות הפעולות של התנועות האסלאמיסטיות בשכבות החלשות? 

2. מנה 2 סתירות בין התנועות האסלאמיסטיות והשלטון החילוני והסבר את הבעייתיות שבהן. 
3. ערוך השוואה בין האסלאם הרשמי והאסלאם הרדיקאלי  (עמוד 32 ודפים אילו). 
