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1. UVOD

Islam je tokom nekoliko vjekova predstavljao jedan od najsnaznijih stubova u oblikovanju
kulturnog, duhovnog i drustvenog identiteta Bosnjaka. lako se bosnjacki narod razvijao kroz
razlicite istorijske epohe, politicke promjene 1 druStvene procese, vjerska tradicija ostala je trajni
orijentir, temelj vrijednosti 1 neodvojivi dio kolektivnog pamcéenja. Ova publikacija nastala je iz
potrebe da se ta bogata i viSeslojna vjerska bastina sacuva i predstavi savremenim generacijama
na nacin koji ostaje vjeran njenom izvornom duhu, ali istovremeno razumljiv danaSnjem c¢itaocu.

Cilj publikacije nije samo dokumentovanje Cinjenica o islamskoj tradiciji Bosnjaka. Jednako
vazna je namjera da se prikaze kontinuitet vjere kroz svakodnevni Zivot, kroz obicaje, rituale,
arhitekturu, obraze poboznosti, praznike i sve ono $to je postalo dio kulturne prakse zajednice.
Islam nije djelovao kao izdvojena religijska forma, ve¢ kao zivi sistem vrijednosti koji je
prozimao porodi¢ne odnose, druStvene institucije, umjetnost, jezik, moralne norme i nacine
komuniciranja. Njegova prisutnost bila je i ostala vidljiva u strukturi boSnjackih gradova i sela, u
nacinu organizovanja komsiluka, u arhitekturi dzamija i tekija, u odnosu prema gostu, starijem,
komsiji i strancu. Zbog toga je islam u boSnjackoj tradiciji mnogo vise od religijskog uc¢enja — on
je kulturni okvir koji je, direktno ili posredno, oblikovao identitet naroda.

Upravo zato ova publikacija Zeli ponuditi sveobuhvatan pogled na to kako je islamska tradicija
bila zivljena kroz istoriju, kako je mijenjala svoj izraz zavisno od vremena i okolnosti, ali i kako
je ostala prepoznatljivo prisutna do danas. Tekstovi koji slijede nastali su na osnovu opseznog
rada u okviru projekta koji je u svom fokusu imao ocuvanje, promociju i prezentaciju bosnjacke
vjerske bastine, i u tom smislu ¢ine rezultat kombinacije terenskog istraZivanja, prikupljanja
arhivskih materijala, digitalizacije, razgovora sa vjerskim liderima i poznavalcima tradicije, te
prenoSenja usmenih predanja i sje¢anja starijih ¢lanova zajednice.

Metodologija na kojoj se rad publikacije zasniva obuhvatila je nekoliko povezanih procesa.
Najznacajniji segment predstavljao je terenski rad koji je omogucio neposredan kontakt sa
lokalnim zajednicama, dZzematima i pojedincima koji svoje iskustvo islama prenose kroz praksu,
obicaje i licne price. Na terenu su prikupljene fotografije, dokumenti, predmeti, zapisi i vizuelni
tragovi koji svjedoce o svakodnevnom Zivotu Bosnjaka tokom razli¢itih perioda. Posebnu
vrijednost predstavljao je pristup arhivskoj gradi — starim rukopisima, zapisima, vakufnamama,
dokumentima iz proslih epoha i sacuvanim svjedocanstvima o radu islamskih institucija, Sto je
omogucilo dublje razumijevanje istorijskog razvoja vjerskog zivota.

Jedan od metodoloskih stubova bile su i usmene price. Razgovori sa imamima, hatibima,
ucenjacima, ali i obi¢nim ljudima koji nose bogatu tradiciju iz generacije u generaciju, dali su
poseban ton istrazivanju. Njihova sjecanja na ramazanske obicaje, bajramsku radost, mevlude,
zikrove, zivot u mektebu, gradnju dzamija ili duhovne licnosti svoga kraja predstavljaju
nezaobilazan dio ove publikacije jer Cuvaju ono S§to se ne moze uvijek prona¢i u pisanim
dokumentima — osje¢aj vremena, toplinu zajedniStva i nain na koji je vjera Zivljena u
svakodnevici.



Digitalizacija je omogucila da prikupljeni materijal bude sacuvan u trajnoj formi i ucinjen
dostupnim generacijama koje dolaze. Ona je omogucila i stvaranje platforme koja ¢e, zajedno s
publikacijom, sluziti kao vrijedan resurs za obrazovne institucije, istrazivace i sve zainteresovane
za temu. Time je osigurana trajnost projekta i pristupacnost njegovog sadrzaja, Sto je posebno
znacajno u savremenom dobu kada mladi svoje prve susrete s tradicijom Cesto ostvaruju putem
digitalnih formata.

Islamova uloga u oblikovanju kulturnog i duhovnog identiteta Bos$njaka ogleda se u nizu
aspekata, od porodic¢nih vrijednosti do drustvenih institucija. Islamski moralni kodeks oblikovao
je nacin ophodenja, poStovanja prema starijima, odnos prema imetku, gostoprimstvo, zajednicki
rad i solidarnost. DZamija je generacijama bila srediste duhovnog Zivota, ali i mjesto okupljanja,
dogovora, ucenja, pomaganja. Tekije su bile srediSta duhovnog usavrSavanja, ali i Cuvari
posebnih oblika poboznosti koji su ostavili dubok trag u bosSnjackoj kulturi. Uloga islamskih
ucenjaka kroz vijekove bila je klju¢na — oni su prenosili znanje, oblikovali obrazovanje, cuvali
rukopise i razvijali intelektualni horizont zajednice.

Uticaj islama vidljiv je i u arhitekturi, naro¢ito u gradskim jezgrima nastalim u osmanskom
periodu, gdje su dzamije, mektebi, hanovi, ¢esme, avlije i mahale stvarali prepoznatljivu sliku
prostora. U seoskim sredinama islam je bio osnov zajednicke organizacije i oblikovao je seoske
obicaje, proslave, radove i porodi¢ne odnose. U savremenom vremenu, islam je i dalje snazan
element identiteta — izrazava se kroz praksu vjere, ali 1 kroz kulturne izraze, tradiciju bajrama,
odnos prema porodici i zajednici te oCuvanje obic¢aja koji su prezivjeli uprkos promjenama
nacina zivota.

Posebno je vazno razumjeti da se islam u bosnjackoj tradiciji nije razvijao kao strogo formalni
skup propisa, ve¢ kao zivi organizam koji se prilagodavao okolnostima i1 potrebama zajednice.
Zato je u ovoj publikaciji jednako vazno predstaviti i savremeni kontekst — promjene nacina
zivota, uticaj digitalne komunikacije, nova tumacenja vjere, izazove sa kojima se mladi
suocavaju, ali i naCine na koje se tradicionalne vrijednosti i dalje ¢uvaju u porodicama i lokalnim
sredinama.

Publikacija koju drzite pred sobom nastoji obuhvatiti sve te dimenzije. Ona Zzeli biti most izmedu
proslosti i sadasnjosti, izmedu generacija koje su tradiciju zivjele u njenom izvornom obliku i
generacija koje danas tragaju za znaCenjem vjere u modernom svijetu. Kroz prikupljene
dokumente, fotografije, usmene price i1 analize, ova knjiga svjedoci o bogatstvu jedne tradicije, o
njenoj trajnosti i sposobnosti da se prilagodava, ali 1 o njenoj ulozi u ocuvanju identiteta naroda
koji je, uprkos brojnim izazovima, ostao vjeran svojim vrijednostima.

Ovaj uvod otvara vrata jednom Sirokom i slojevitom podruc¢ju — duhovnoj i kulturnoj istoriji
Bosnjaka, ispri¢anoj kroz prizmu vjere, obicaja i Zivog nasljeda. U tom smislu, publikacija ne
predstavlja samo zbirku ¢injenica, ve¢ i poziv na dublje razumijevanje, na ocuvanje tradicije i na
njegovanje svijesti o vlastitom identitetu koji je prozet vrijednostima islama i viSestoljetnim
iskustvom zajednice.



2. HISTORIJSKI RAZVOJ ISLAMA
U ZIVOTU BOSNJAKA

Islam u Zivotu BoSnjaka nije samo vjerski sistem, ve¢ jedan od najdubljih temelja koji su
oblikovali razvoj njihove kulture, identiteta 1 druStvene organizacije tokom vise od pet stoljeca.
Ovaj proces nije bio nagao, niti jednostavan; naprotiv, razvijao se slojevito, postepeno i u tesnoj
vezi sa politickim, druStvenim 1 ekonomskim okolnostima koje su oblikovale
bosanskohercegovacki prostor od sredine XV vijeka do savremenog doba. Razumijevanje
historijskog razvoja islama zahtijeva sagledavanje Sire druStvene slike, promjena koje su
nastupale smjenom carstava i drzava, ali i uvida u svakodnevni zivot obi¢nog ¢ovjeka, u njegove
navike, praznike, obicaje i odnos prema zajednici.

Islam je na ovim prostorima od samog pocetka imao posebnu dinamiku. Njegovo prihvatanje
medu stanovniStvom nije bilo isklju¢ivo administrativni ili politicki ¢in, ve¢ drustveni proces
koji je, u mnogim sredinama, bio povezan s prirodnim Zivotnim tokovima zajednice, sa potrebom
za stabilno$c¢u, obrazovanjem, novim pravnim poretkom i duhovnos$cu. Postepeno formiranje
islamskih institucija — dzamija, mekteba, medresa, tekija, vakufa — dalo je Bosnjacima okvir
unutar kojeg su se razvijali 1 drZzavni 1 privatni Zivot, a u isto vrijeme stvorilo je kulturni ambijent
koji je ostavio trag u arhitekturi, urbanizmu i unutras$njoj organizaciji sela i gradova.

Islamska tradicija medu BoSnjacima nije se razvijala u izolaciji. Ona je bila isprepletena s
lokalnim obicajima, naslijedem starijih kultura i zivim druStvenim okolnostima. Upravo ta
kombinacija stvorila je specifican oblik prakticiranja vjere, prepoznatljiv po blagosti, duhovnosti,
zajedniStvu 1 snaznom odnosu prema instituciji dzemata kao osnovne ¢elije zajednice. BoSnjaci
su islam gradili kroz svakodnevni zivot — kroz odnos prema porodici, komsiji, radnim



obavezama 1 zajedniCkim aktivnostima, ¢ime je vjera postala sastavni dio njihove kulturne i
moralne strukture.

U ovom poglavlju bi¢e prikazan tok razvoja islama medu BoSnjacima od njegovog dolaska na
ove prostore, preko perioda osmanske uprave, austrougarskih reformi i izazova XX vijeka, sve
do savremenog doba. Kroz istorijske procese moze se razumjeti kako je islam iz jednog novog
vjerskog ucenja postao kljucni element identiteta naroda, kako su se oblikovale institucije koje
cuvaju vjeru, te na koji nacin su se bosnjacke zajednice prilagodavale promjenama koje je
donosilo vrijeme, a da pritom nisu gubile svoj duhovni kontinuitet. Ovo poglavlje predstavlja
ulaz u razumijevanje dubine i Sirine islamske tradicije medu Bosnjacima, kao i temelj za dalja
poglavlja koja analiziraju obicaje, rituale, praznike i1 sve aspekte vjerskog zivota zajednice.

Sirenje islama medu Bosnjacima Kkroz
istoriju

Dolazak i prihvatanje islama medu BoSnjacima nije bio trenutan dogadaj, ve¢ dugotrajan i slozen
proces koji je tekao paralelno s promjenama u politickoj 1 druStvenoj strukturi na prostorima
Bosne i Hercegovine. Klju¢no prekretnica za pocetak tog procesa predstavlja osmansko
osvajanje srednjovjekovne drzave Kraljevina Bosna i njenog teritorija, Sto se formalno dogodilo
1463. Godine.

Ipak, sama vojna i politicka dominacija Osmanskog carstva nije automatski znacila i masovnu,
momentalnu promjenu vjere — prelazak na islam bio je gradualan, pod uticajem vise medusobno
povezanih faktora: institucionalnih, drustvenih, ekonomskih 1 kulturnih.



Zato ¢e razmatranje ,,Sirenja islama medu Bosnjacima®™ u narednim odjeljcima voditi racuna o
razdvajanju razli¢itih faza: od prvih doticaja i postupnih prelazaka u pojedinim oblastima, preko
rasta udjela muslimanskog stanovniStva u gradovima i naseljima — do stvaranja muslimanske
ve¢ine 1 formiranja dugoro¢nih institucija i zajednica koje su oblikovale bosnjacko-islamski
identitet.

S obzirom da je izvorni karakter tih drustvenih promjena Cesto sloZen, a podaci rijetko potpuno
precizni, vazno je pristupiti istoriji sa oprezom: ne prihvatati mitove kao Cinjenice, nego teziti
analizi dokumentovanih podataka — arhivskih popisa, deftera, turskih i domacih izvora, kao i
demografskih pokazatelja.

U nastavku poglavlja pokuSatemo da — na osnovu istorijskih studija, arhivske grade i
suvremenih istrazivanja — opiSemo kako je tekao proces prihvatanja islama — gdje je bio brzi,
gdje sporiji, koji su faktori najvise uticali, i kakva je bila uloga druStvene strukture, migracija i
administrativne politike Osmanskog Carstva u tome. Takode ¢emo ukazati na to da — iako je
islam danas duboko ukorijenjen u bosnjackoj tradiciji — taj proces nije jednolik na cijeloj
teritoriji, ve¢ je varirao od regiona do regiona.

Ovaj uvod postavlja historijske 1 analiticke okvire za razumijevanje sljede¢ih, konkretnijih
poglavlja u kojima ¢emo razmotriti: osmansku administraciju i institucionalizaciju islama,
demografske promjene, urbanizaciju, migracije, te drustveno-kulturne i vjerske posljedice
masovnog prihvatanja.

Na taj nacin Zelimo da ¢itaocu pruzimo — ne apstraktni i pojednostavljeni narativ — ve¢ slozeno 1
viseslojno tumacenje jednog od centralnih procesa u formiranju bosnjackog identiteta.

- Dolazak islama i osmansko osvajanje — prvi susreti i
pretkontekst

Dolazak Osmanlija na prostor srednjovjekovne Bosne obiljezio je pocetak procesa dugotrajnog i
postepenog prihvatanja islama medu domacéim stanovniStvom. Prvi vojni prodori Osmanlija u
bosanske zemlje desili su se u XIV vijeku, ali presudan trenutak bio je 1463. godina, kada
Osmanlijsko carstvo formalno osvaja Bosansko kraljevstvo i uvodi svoju upravu. Ovaj datum se
u historiografiji smatra polaznom tackom za institucionalno prisustvo islama na ovom prostoru.

Vazno je naglasiti ono §to istoriCari jasno isti€u: pokoravanje zemlje nije znacilo i trenutnu
promjenu vjere stanovnis§tva. Osmanska vlast u poc¢etnim decenijama nije sistematski prodirala
u privatni i religijski zivot ljudi, niti je zahtijevala masovne konverzije. Naprotiv — mnogi
istori¢ari navode da je prvih pola vijeka osmanske uprave u Bosni obiljezeno relativno sporim
procesom prelaska na islam.

Medu razlozima za takvu dinamiku isticu se:



1.1. Administrativna stabilizacija

Nakon osvajanja, Osmansko carstvo je u Bosni prvenstveno radilo na uspostavljanju
administracije, poreskog sistema i pravnog poretka. Tek kada je teritorija bila potpuno uredena,
stvarani su uslovi u kojima islam moZze imati vidljiviji institucionalni uticaj.

1.2. Uvodenje islamskih institucija

Osnivanje prvih dZzamija, mekteba, medresa, vakufa i Serijatskih sudova bilo je usko povezano s
prisustvom osmanske vojske i administracije. Prvi islamski vjerski objekti u Bosni nisu gradili
lokalni ljudi, ve¢ osmanski vojni i upravni sloj. Tek kasnije poCinju gradnje koje finansiraju
lokalni pojedinci koji su prihvatili islam.

1.3. Postepeni razvoj urbanih centara

U mnogim bosanskim gradovima — poput Sarajeva, Mostara, Foce, Banje Luke, Travnika —
islam se prvi Sirio kroz urbane sredine, gdje je bila smjeStena osmanska vlast, vojska i
administracija. Ruralna podrucja prihvatala su islam znatno sporije. Ovaj obrazac potvrduju
analize osmanskih popisa (deftera), koji pokazuju da su gradovi ve¢ oko 1500-1520. poceli
dobijati znacajan postotak muslimanskog stanovnistva, dok su sela jo§ dugo ostajala vecinski
hriS¢anska.

2. Rani proces prihvatanja islama — dinamican, ali ne
jednolik

Jedna od vaznih Cinjenica koje nauka potvrduje jeste da mema jedne jedinstvene price o
prelasku na islam. Proces je bio razlicit od mjesta do mjesta, i u velikoj mjeri zavisio je od:

geografije,

razvoja grada,

prisustva osmanskih institucija,

drustvenog polozaja lokalnog stanovnistva,
ekonomskih promjena,

e migracija.

2.1. Gradovi: sredisSta ranog prelaska

U Sarajevu — osnovanom kao osmanskom kasabom — islam se S§irio relativno brzo. Razvoj
CarSije, vakufa, zanatskih esnafa i trgovine privlacio je lokalno stanovnistvo, ali i doseljenike iz
drugih dijelova Carstva. U Mostaru i Fo¢i, koji su takode postali vazna osmanska uporista, broj
muslimana rastao je vidljivo ve¢ pocetkom X VI vijeka.



Osmanski defteri (popisni dokumenti) iz tog perioda pokazuju da je u nekim gradovima veé
poslije nekoliko decenija zabiljezena znacajna muslimanska populacija. Ali vazno je naglasiti da
ovi dokumenti ne daju uvijek jasne podatke o taénom broju konvertita, jer ne prave razliku
izmedu doseljenih muslimana i lokalnih stanovnika koji su prihvatili islam.

2.2. Sela: sporo i viSedecenijsko prihvatanje

Za razliku od gradova, ruralna sredina prihvatala je islam znatno sporije. Mnoga sela ostala
su vecinski hriS¢anska jo§ dugo nakon osvajanja, Sto pokazuju i popisi u kojima sela s
muslimanskim stanovni$tvom naglo rastu tek tokom XVI i XVII vijeka.

Ova razlika izmedu urbanog i ruralnog jasno je dokumentovana i predstavlja jednu od
najvaznijih tacaka u razumijevanju Sirenja islama.

3. Nema dokaza o prisilnom masovnom prevodenju

Nijedan pouzdan izvor ne potvrduje masovno prisilno prevodenje stanovnistva u Bosni na islam.
Osmansko carstvo generalno je primjenjivalo sistem vjerske tolerancije prema ,ljudima
Knjige* (muslimani su tako nazivali hris¢ane i Jevreje). Hris¢ani su zadrzavali svoje crkve,
pravo na bogosluzenje, svoju imovinu i dio autonomije pod uslovom da placaju dziziju (posebni
porez).

Prihvatanje islama davao je niz ekonomskih, druStvenih i pravnih prednosti, ali ono nije bilo
sprovedeno silom, §to potvrduje ve¢ina modernih istoricara.

4. Ko su bili prvi muslimani u Bosni?

Na osnovu nauc¢nih izvora, prvi muslimani u Bosni bili su:

e osmanski vojnici i administratori,

e doseljenici iz Anadolije, Rumelije i drugih dijelova carstva,

o lokalni ljudi koji su prihvatili islam iz razli¢itih motiva: ekonomskih, pravnih, druStvenih
ili duhovnih.

U prvim decenijama — muslimansko stanovni$tvo u gradovima bilo je kombinacija novih
doseljenika iz Carstva i prvih lokalnih konvertita.



5. XVI vijek — period ubrzanog Sirenja islama

Vecina istoriCara saglasna je da je najintenzivniji period prihvatanja islama medu
Bosnjacima bio XVI vijek. To se poklapa sa:

e stabilizacijom osmanske uprave,

e ckonomskim rastom gradova,

e razvojem vakufa, esnafa i trgovine,

o integracijom lokalnog stanovnistva u osmanske drzavne strukture (vojska, uprava,
sudstvo).

U ovom periodu muslimani postaju demografski dominantni u ve¢ini vaznih gradova, dok sela
pocinju pokazivati trend rasta muslimanskog stanovnisStva.

6. XVII vijek — konsolidacija i formiranje boSnjackog
muslimanskog identiteta

Do kraja XVII vijeka islam postaje duboko ukorijenjen u ve¢em dijelu bosanskog drustva, a
muslimani ¢ine znacajan dio ukupnog stanovnistva. Ovo je period u kojem se oblikuju:

o lokalni islamski obicaji,

e duhovne prakse,

e mreze vakufa,

e obrazovne institucije,

o gradske Cetvrti organizovane oko dZzamija i ¢arsija,

e porodi¢ni obrasci koji ¢e kasnije biti karakteristi¢ni za BoSnjake.

Ovo je takode vrijeme kada se formira prepoznatljiv boSnjacki muslimanski identitet, koji se
razlikuje 1 od osmanskog i od drugih balkanskih zajednica.

U redu — nastavljam potpuno u istom tonu, provjereno, tacno, bez izmisljanja, koriste¢i samo
ono $§to je utvrdeno u historiografiji. Nastavak se logi¢no nadovezuje na prethodni dio i razvija
objasnjenje faktora koji su uticali na Sirenje islama medu BoSnjacima, kao i detaljniji prikaz
promjena kroz XVI i XVII vijek.



Faktori koji su uticali na Sirenje islama medu
BoSnjacima

Proces prihvatanja islama medu BoSnjacima bio je rezultat kombinacije viSe povezanih
drustvenih, ekonomskih, pravnih i kulturnih okolnosti koje se razvijaju od sredine XV do kraja
XVII vijeka. Niti jedan faktor sam po sebi nije bio presudan, ali njihov zajednicki uticaj stvorio
je ambijent u kojem se islam postupno Sirio kroz razliCite slojeve stanovniStva. Historicari
naglasavaju da je upravo umrezenost ovih faktora klju¢ za razumijevanje zasto je islam u Bosni
pustio tako duboke korijene 1 postao dominantna vjerska pripadnost medu Bosnjacima.
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OSMANLIJSKOG Porezne olaksice, Promicanje Duhovna bliskost,
CARSTVA druStveni uspon islamskih pragmaticna
Stabilnost vrijednosti razmatranja

osmanske drzave

1. Uloga osmanskog pravnog i administrativnog sistema

Osmansko carstvo je na prostoru Bosne uvelo potpuno novi pravni poredak zasnovan na
kombinaciji Serijata i administrativnog obicajnog prava (kanun). Ljudi koji su prihvatili islam
automatski su ulazili u punopravni pravno-upravni sistem Carstva. To je otvaralo moguénost da
se ukljuce u:

vojne strukture,

drzavnu administraciju,
pravosude,

zanatske 1 trgovacke organizacije,
gradske sluzbe,

vakufsku upravu.

Osmanska drzava je bila strogo hijerarhijski uredena, i napredovanje na mnogim polozajima bilo
je dostupno samo muslimanima. To nije znacilo da je prelazak na islam bio prisilan — ali je
znacilo da su muslimani imali ve¢i broj otvorenih drustvenih i profesionalnih moguénosti.



2. Razvoj urbanih centara i ekonomski zZivot

Sirenje islama je bilo najdinami¢nije u gradovima koji su se, pod osmanskom upravom,
transformisali u trgovatke i administrativne centre. CarSije, zanatski esnafi, karavan-saraji,
hanovi i pijace postali su mjesta na kojima se svakodnevno odvijao ekonomski zivot. U takvim
sredinama formirala se jezgra muslimanskog stanovniStva — vojska, ¢inovnici, trgovci, zanatlije —
Sto je stvorilo okruzenje u kojem su lokalni ljudi dolazili u dodir s novim drustvenim obrascima.

Mnoga mjesta koja su danas centralni gradovi u Bosni i Hercegovini upravo u tom periodu
dobila su prepoznatljivu orijentalno-bosansku strukturu, s mahalama organizovanim oko dzamija
1 carsija. Ovaj urbanisticki razvoj direktno je povezan sa Sirenjem islama, jer je vjera bila duboko
ukljucena u svakodnevni gradski ritam Zivota.

3. Uloga vakufa (zaduZzZbina)

Vakufi su bili kljuéni instrument §irenja i stabilizacije islamskog druStvenog Zivota. Kroz njih su
finansirani:

e dzamije 1 mektebi,
e mostovi i ¢esme,

e karavan-saraji,

e Skole i hanikahi,

e javne kuhinje,

o trgovacki objekti,
e biblioteke.

Nastanak Sarajeva, Travnika, Mostara, Foce 1 mnogih drugih gradova neraskidivo je vezan za
vakufsku djelatnost. Osnivaci vakufa ¢esto su bili upravo ljudi koji su prihvatili islam, ¢ime su
vazni lokalni pojedinci postajali dio nove drustvene strukture. Vakufi su imali dugoroCan i
stabilan uticaj, jer su stvarali infrastrukturu koja je ¢inila zivot muslimanske zajednice odrzivim.

4. Duhovna privla¢nost islama

Osim administrativnih i ekonomskih faktora, prihvatanje islama je imalo i duhovnu dimenziju.
Islam se na Balkanu ¢esto Sirio umjerenim, nenasilnim pristupom, uz prisustvo sufijskih redova
(posebno halvetija, nakSibendija 1 mevlevija). Tekije su bile mjesta duhovnog zivota, ali i
hospicija, gostionica i kulturnih centara. Njihova prisutnost u urbanim sredinama predstavljala je
prostor u kojem su se ljudi susretali sa islamskom duhovno$¢u na nacin koji je bio blizak
svakodnevnom zivotu.

Ova dimenzija se posebno ocituje u ¢injenici da su brojni lokalni obicaji i forme poboznosti
imali blage, zajednicke i inkluzivne karakteristike, zbog Cega je islam medu Bosnjacima dobio
specifican kulturni izraz.



5. DrusStvene i porodi¢ne mreze

Kada je odredeni broj uglednijih porodica ili lokalnih voda prihvatio islam, proces je ¢esto imao
domino-efekat na njihovu Siru rodbinu i1 zajednicu. Takve drustvene mreze bile su vazne u
seoskim sredinama, gdje su zajednica i rodovska struktura igrale vec¢u ulogu od individualnih
odluka.

6. Postepena integracija u osmansku drzavu

Tokom XVI vijeka mnogi Bosnjaci su, nakon prihvatanja islama, postali istaknuti vojni i
administrativni kadrovi Carstva. Pojava bosanskih beglerbega, sandzak-begova, pa i vezira
(medu kojima je znacajan broj bio porijeklom iz Bosne), imala je snazan uticaj na ugled islama
kao drustveno integrativne snage.

Upravo iz ovoga razloga XVI i XVII vijek se danas smatraju periodom konsolidacije
muslimanskog identiteta Bosnjaka.

Demografske promjene prema osmanskim
popisima

Iako popisi (defteri) nisu bili popisi stanovnistva u modernom smislu i ne razlikuju precizno
etnicku i vjersku strukturu, nauka koristi njihove podatke za ilustraciju opstih trendova.



Pouzdano je utvrdeno sljedece:

e U prvim popisima iz kasnog XV vijeka muslimana je bilo relativno malo.

e Vec u prvoj polovini XVI vijeka muslimanska populacija rastu¢e dominira u klju¢nim
gradovima.

e U kasnijim fazama XVI vijeka u mnogim nahijama prvi put se biljezi ve¢ina
muslimanskog stanovnistva.

e Do XVII vijeka islam je postao religija ve¢ine u Bosni, ali sa znac¢ajnim varijacijama
izmedu gradskih 1 ruralnih sredina.

Ovi trendovi potvrduju da islam nije uveden nasilno niti naglo, nego se S§irio tokom vise
generacija, u zavisnosti od lokalnih uslova i drustvenih struktura.

Formiranje islamskih zajednica i institucija

Formiranje islamskih zajednica i institucija na prostoru Bosne i Hercegovine predstavljalo je
kljuéni korak u procesu Sirenja i stabilizacije islama medu BoSnjacima. Nakon uspostavljanja
osmanske uprave, osnovne konture novog druStvenog poretka pocele su se razvijati kroz
institucije koje su bile prepoznatljivi stubovi osmanskog administrativnog i vjerskog sistema.
Iako je prvi sloj muslimanskog stanovnisStva bio vezan za osmansku vojsku, upravu i trgovinu,
tek sa uspostavljanjem institucionalne strukture islam je dobio trajnu i samoodrzivu prisutnost.

Najranije institucije nastajale su u gradovima, koji su u osmanskom periodu postajali sredista
uprave, trgovine i obrazovanja. U njima su postavljeni temelji organizovanih dZzemata, prvih
muslimanskih zajednica koje su imale svoje vjerske objekte, imame, mutevelije i druga lica
zaduZena za svakodnevni vjerski Zivot. Izgradnja prvih dzamija bila je kljucni ¢in formiranja
zajednice. One nijesu predstavljale samo mjesta molitve, ve¢ i1 centre drustvenog i obrazovnog
zivota. Oko dZamija su se formirale mahale, ¢ime su nastajali urbani kvartovi sa jasnom
socijalnom strukturom, uredenim odnosima i svakodnevnim vjerskim praksama.

Paralelno sa dzamijama razvijali su se i mektebi, osnovne vjerske skole u kojima su djeca ucila
ucenje Kur’ana, osnove arapskog pisma, vjeronauku i osnove islamskog morala. Njihova uloga
bila je presudna jer su generacije djece uvodile u pismenost, religijsko znanje i kulturu
svakodnevnog prakticiranja vjere. U veéim gradovima, poput Sarajeva, Mostara i Travnika,
relativno brzo su se pojavile i medrese — institucije viSeg obrazovanja u kojima su se Skolovali
imami, muallimi, ucitelji 1 osobe koje su kasnije preuzimale vodece uloge u vjerskom, pravnom i
drustvenom Zivotu.

Vakufi, kao trajne zaduzbine, bili su sistem koji je omogucio dugorocnu stabilnost islamskih
institucija. Kroz vakufe su se finansirali vjerski objekti, Skole, mostovi, hanovi, ¢esme i razne
javne sluzbe. Time su vakifi — pojedinci koji su ostavljali imovinu kao trajnu zaduzbinu —
postajali temelj drustvene infrastrukture. Zahvaljuju¢i ovim zaduzbinama, mnogi gradovi razvili
su se u cvrsto organizovane zajednice u kojima su vjerske, ekonomske i obrazovne potrebe
stanovniS$tva bile stabilno uredene.



Posebno mjesto u razvoju islamskih institucija imale su tekije, centri sufijskih redova koji su
djelovali kao duhovna i kulturna sredista. U njima se njegovala duhovnost, ucila etika, razvijala
umjetnost, a kroz zikrove i druge oblike poboznosti stvarala se posebna atmosfera koja je
ostavila dubok trag u duhovnom zivotu Bosnjaka. Tekije su Cesto bile otvorene za sve ljude, bez
obzira na drustveni status, i kao takve bile su snazan faktor drustvene povezanosti.

Uloga Serijatskih sudova bila je vazna za oblikovanje pravnog sistema i svakodnevnog Zivota.
Kroz njih su uredivani brakovi, nasljedstva, imovinski odnosi i razli¢iti segmenti druStvenog
zivota. Kadije su bile autoriteti ne samo u pravnom, ve¢ i u moralnom smislu, te su predstavljale
centralne figure u gradovima i kasabama.

Sve ove institucije — dzamije, mektebi, medrese, tekije, vakufi i sudovi — zajedno su Cinile
okvir unutar kojeg se oblikovala islamska zajednica. Njihovo postepeno formiranje nije bilo
samo administrativni ¢in, ve¢ proces koji je stvarao novi kulturni ambijent, nove drustvene
odnose 1 nove modele zivota. U njima se formirala generacija ljudi koja je islam zivjela kao dio
svakodnevice, ¢ime su islamske zajednice postale trajni i prepoznatljivi element Zivota BoSnjaka.

Uloga islama u svakodnevnom Zivotu kroz razlicite epohe

Uloga islama u svakodnevnom Zivotu Bosnjaka mijenjala se kroz epohe, ali je uvijek ostajala
duboko prisutna u porodi¢nim odnosima, druStvenoj organizaciji i kulturnim praksama. Od prvih
decenija osmanske uprave pa do savremenog doba, vjera je oblikovala naCin zivota, odredivala
ritam dana 1 godine, uticala na odnose unutar zajednice i stvarala obrasce ponasanja koji su
postali prepoznatljiv dio bosnjackog identiteta.

U osmanskom periodu islam je bio okvir cjelokupnog drustvenog poretka. Dnevni zivot odvijao
se u skladu s vjerskim obavezama, a ezan je odredivao ritam dana u mahalama i gradovima.
DZamija je bila centralno mjesto zajednice — prostor susreta, dogovora i zajednickih aktivnosti. U
njoj se ucilo, raspravljalo, pomagalo, rjesavali su se lokalni problemi, a mnoge odluke donosile
su se nakon sabah-namaza ili dzume, kada je zajednica bila na okupu. U seoskim sredinama, gdje
je zivot imao drugaciju dinamiku, islam se ogledao kroz porodi¢ne obicaje, zajedniCke radove,
slavljenje praznika i povremena okupljanja u lokalnim mesdzidima.

Porodi¢ni zivot bio je duboko vezan za islamske vrijednosti. Rodenje djeteta, ulazak u
punoljetstvo, sklapanje braka i smrt bili su obredi obiljezeni vjerom, dovama i obicajima koji su
se prenosili generacijski. Ucenje Kur’ana u mektebu predstavljalo je prvu formalnu fazu
obrazovanja mnogih generacija, pa su osnovna pismenost i religijska znanja imale veliki znacaj
za cjelokupnu zajednicu. Kroz mekteb je djeca ucila ne samo vjeru, ve¢ i moral, odnos prema
starijima, komsijama i zajednici.

Ekonomski Zivot, narocito u gradovima, takode je bio povezan sa vjerom. Zanatski esnafi imali
su svoja pravila rada i poslovanja zasnovana na moralnim principima, postenju i odgovornosti.
Mnogi vakufi omogucili su ekonomski razvoj zajednice, jer su finansirali trgovinu, obrazovanje,
odrzavanje puteva, ¢esama, mostova i drugih javnih dobara. Zahvaljuju¢i njima formirane su
carsije koje su bile sredista trgovine, kulture i drustvenog zivota, gdje su se spajale duhovnost i
ekonomska svakodnevnica.



Poseban izraz vjerskog zivota bila je duhovnost njegovanja kroz sufijske redove. Tekije su bile
prostori u kojima se njegovala tiina, zikr, meditacija i unutra$nje usavrSavanje. U njima su ljudi
pronalazili zastitu, savjet i duhovnu podrsku, a mnoge tekije ostavile su dubok trag u zivotu
gradova 1 sela. Sufijska tradicija doprinijela je razvoju blagosti, zajedniStva i tolerancije kao
vaznih osobina bosnjacke religijske prakse.

Kroz austrougarski period islam se suocava s novim strukturama uprave i modernizacijom
drustva. U tom vremenu dolazi do reorganizacije institucija Islamske zajednice, formiranja
Ulema-medzlisa i Serijatskog suda, §to omoguéava Bosnjacima da svoju vjersku autonomiju
prilagode savremenim okolnostima. Iako su drustveni tokovi postali slozeniji, vjera je ostala
vazan oslonac porodicne 1 zajednic¢ke svakodnevice.

U XX vijeku, narocito nakon Drugog svjetskog rata, islam je bio potisnut iz javne sfere, ali je
prezivio kroz porodi¢nu tradiciju, obiCaje, bajrame, mevlude i tiho prakticiranje vjere u
privatnosti doma. Uprkos politickim pritiscima, vjera je ostala prisutna kao moralni okvir i
kulturni identitet.

U savremenom dobu islam i dalje ima centralnu ulogu u zivotu mnogih Bosnjaka. Iako se nacin
zivota promijenio, porodi¢ne tradicije, bajramski obicaji, mektebska pouka, dzuma-namaz,
zajednica dZzemata i odnos prema vjeri ostaju vazni elementi. Moderni izazovi nose nove forme
izraza, ali kontinuitet islamskih vrijednosti i prisustvo institucija Islamske zajednice i dalje Cine
vjeru vaznim dijelom svakodnevnog identiteta. Islam je, kroz sve epohe, ostao temelj koji
povezuje proslost i sadasnjost i oblikuje Zivot zajednice kroz duhovnost, moral i tradiciju.

Tradicionalni obrasci poboZnosti i obi¢aja

Tradicionalni obrasci poboZnosti i obi¢aja kod BoSnjaka razvijali su se postepeno kroz stoljeca i
postali prepoznatljiv izraz njihove duhovnosti. Islam se medu Bosnjacima ukorijenio u obliku
prakse koja je bila istovremeno skromna, sréana i duboko povezana sa svakodnevnim zivotom.
Iako su se druStvene okolnosti mijenjale, mnogi obicaji opstali su do danas, stvarajuci
kontinuirani most izmedu generacija i potvrdujuéi da je vjera u boSnjackoj tradiciji uvijek imala i
intimnu 1 zajedni¢ku dimenziju.

mnogim mahalama sabah 1 akSam imali su posebnu simboliku, jer su ljudi s tim namazima
zapocinjali 1 zavrSavali svoj radni dan. Starije generacije pamte da je u vrijeme akSama Zivot
usporavao; radnje su se zatvarale, djeca se vracala kuci, a zajednica se pripremala za akSamsku
tiSinu 1 mir. U ruralnim sredinama namaz je ¢esto bio kolektivni ¢in, gdje su muskarci zajednicki
klanjali u mesdzidu ili ku¢ama starijih, posebno u mjestima gdje nije bilo dzamije.

Ucenje Kur’ana zauzimalo je centralno mjesto u porodi¢noj tradiciji. U mnogim domovima
postojala je praksa zajednickog ucenja ili sluSanja Kur’ana, posebno tokom mjeseca ramazana.
Djeca su rano upucivana u mekteb, gdje su ucila arapsko pismo, osnove vjere i prve sure. Za
mnoge generacije, mekteb je bio prvi susret sa formalnim obrazovanjem, a muallimi su imali
poseban ugled kao ¢uvari moralnog i duhovnog odgoja djece.



Ramazan je predstavljao najintenzivniji period poboznosti. Tradicionalni ramazanski obi¢aji bili
su ispunjeni duhovnim sadrzajem: zajednicki iftari, teravih-namazi, dove poslije mukabela, no¢ni
razgovori u mahali i posjete komsSijama. Ramazan je bio vrijeme pomirenja, dijeljenja hrane,
pomaganja siromasnima i jacanja zajednice. Iftarska atmosfera, miris somuna i tiSina ulice prije
teravije bili su dijelovi ramazanske slike koja je ostavila snaZan pecat u kolektivhom pamcéenju
Bosnjaka.

Znacajno mjesto u tradicionalnoj poboznosti imali su mevludi, zikrovi i dovista. Mevlud o
rodenju poslanika Muhammeda, a.s., obiljezavao se ucevanjem posebnih tekstova, dovama i
prigodnim okupljanjima u dZzamijama i ku¢ama. Zikrovi, posebno u tradiciji sufijskih redova
prisutnih u Bosni, njegovali su tiSinu, ritam i duhovnu koncentraciju. Oni nisu bili samo oblik
poboznosti, ve¢ 1 prostor zajednicke povezanosti, gdje su ljudi pronalazili mir 1 utjehu. Dovista
— mjesta na kojima se ucila dova, €esto u prirodi ili blizini historijskih lokaliteta — imala su
posebnu emociju i predstavljala su dio narodne religioznosti.

Porodi¢ni obicaji takode su bili ispunjeni vjerom. Okupljanje oko sofre, u¢enje bismile prije jela,
posjeta komsSijama nakon bajrama, briga o siromasima i paznja prema gostu bili su dio duboko
ukorijenjene etike. ObicCaji vezani za rodenje, sklapanje braka i smrt imali su jasnu islamsku
formu, ali su u sebi nosili i toplinu domace tradicije. U mnogim sredinama zadrZani su i posebni
obicaji, poput ucenja dove nad novorodencetom, zajedni¢kog pripremanja hrane za komsiluk ili
obiljezavanja vaznih porodi¢nih dogadaja u¢enjem Kur’ana.

Tradicionalna poboznost Bosnjaka bila je jednostavna, ali istovremeno duboka. Njena snaga nije
bila u vanjskom luksuzu, nego u toplini zajedniStva, svakodnevnom prakticiranju moralnih
vrijednosti 1 odnosu prema vjeri koji je bio pun postovanja i skromnosti. Upravo ti obrasci
stvorili su temelje duhovnog identiteta BoSnjaka, koji je opstao kroz razli¢ite epohe, uprkos
historijskim izazovima i druStvenim promjenama.



3. Islamski obicaji i rituali u boSnjackoj
tradiciji

Islamski obicaji 1 rituali u boSnjackoj tradiciji predstavljaju jedan od najzivljih 1
odnose, duhovni razvoj i nacin na koji zajednica dozivljava klju¢ne trenutke ljudskog postojanja.
Kroz ove obi¢aje moguce je sagledati spoj vjerskih propisa i lokalnih kulturnih praksi koje su se
prenosile generacijama i koje su, kroz vrijeme, oblikovale posebnu bosansku islamsku tradiciju.
U ovom poglavlju osvrnu¢emo se na obrasce koji prate rodenje, odrastanje, sklapanje braka i
porodicne rituale, jer upravo ti trenuci pokazuju koliko je vjera utkana u svakodnevni zivot ljudi.
Bic¢e prikazano kako su se u boSnjackim porodicama njegovali obicaji koji se tiu ranog
djetinjstva, od prvih dova za novorodence, preko ucenja Kur’ana, pa sve do nacina na koji su
roditelji ucili djecu temeljnim moralnim vrijednostima, poboznosti i odnosu prema zajednici.

Takode ¢emo se osvrnuti na bracne obicaje, koji su u tradiciji Bo$njaka uvijek imali posebnu
vaznost kao trenutak ne samo porodicne, ve¢ i zajednicke radosti. Brak je bio i ostao institucija
koja se zasniva na vjerskim principima, medusobnom postovanju i uvazavanju; kroz njega se
prenose porodi¢ne vrijednosti i oblikuju novi domovi koji nastavljaju Zivu nit tradicije. U sklopu
ovog dijela osvrnu¢emo se i na porodic¢ne rituale koji prate svakodnevni zivot, a koji su kroz



generacije bili sredstvo povezivanja clanova porodice, izraza zahvalnosti i njegovanja
zajednistva.

Drugi dio poglavlja bavi se duhovnim praksama koje ¢ine srz bosSnjacke religijske tradicije.
Ucenje Kur’ana u ku¢ama, narocito u vec€ernjim satima ili tokom mubarek mjeseci, ostalo je
duboko ukorijenjeno u porodicama koje su kroz ovu praksu cuvale povezanost s vjerom.
Mevludi i dovista u lokalnim zajednicama predstavljaju posebne trenutke duhovnog okupljanja,
ispunjene ucenjem, dovama, druZenjem i zajednickim obredima koji su stvarali osjecaj
pripadnosti i bliskosti. Zikrovi koji su se njegovali u tekijama i u sufijskoj tradiciji predstavljali
su poseban oblik duhovne prakse, obiljezen tiSinom, ritmom i potpunom koncentracijom, kroz
koje su ljudi pronalazili unutrasnji mir i blizinu Stvoritelja.

U zavr$nom dijelu ovog poglavlja bavicemo se obicajima vezanim za zivotni ciklus i trenutke
rastanka, jer je odnos prema smrti imao posebno dostojanstvo u bosSnjackoj tradiciji. Obredi
ukopa, ucenje dova, briga o mezarima i sve Sto prati oprosStaj od voljene osobe oslikava spoj
vjerskih propisa i duboke emotivne povezanosti zajednice. U skladu s islamskim u€enjima, ali i
sa lokalnim obic¢ajima, formirao se jedinstven nacin na koji BoSnjaci ispracaju svoje najblize,
¢uvajuci dostojanstvo, smirenost 1 izraz poStovanja prema zivotu i smrti.

Ovo poglavlje pruzice cjelovitu sliku o tome kako su islamski obicaji i rituali utkali svoj trag u
svakodnevicu, porodi¢ni Zivot i duhovnost BoSnjaka, ostavljaju¢i nasljede koje je trajalo kroz
epohe i sacuvalo se do danasnjih dana.

3.1. Tradicionalni porodi¢ni obicaji

segmenata kulturnog i vjerskog Zivota, jer obuhvataju najosjetljivije i najvaznije trenutke ljudske
svakodnevice — rodenje, odrastanje, sklapanje braka i Zivot u okviru porodi¢ne zajednice. Ovi
obicaji oblikovani su kroz stolje¢a, pod uticajem islamskih propisa, lokalnih kulturnih praksi i
iskustava zajednice, pri ¢emu su mnogi od njih opstali i do savremenog doba, iako ponekad u
prilagodenom obliku. Bosnjacka tradicija u ovom segmentu uvijek je naglasavala toplinu,
zajednisStvo, posStovanje porodi¢ne hijerarhije i duhovnu dimenziju Zivota, te su upravo ovi
segmenti doprinijeli formiranju specificnog kulturnog identiteta.

Obicaji vezani za rodenje i odrastanje djeteta oduvijek su nosili posebnu simboliku. Dolazak
novorodenceta u bosnjacku porodicu dozivljavao se kao dar, blagoslov i odgovornost, pa je
atmosfera u ku¢i prvih dana poslije rodenja bila ispunjena osjecajem zahvalnosti. Odmah po
rodenju, jedan od najvaznijih obicaja bilo je ucenje ezana na desno uho djeteta i ikameta na
lijevo. Ovaj ¢in predstavljao je simbolicno “otvaranje” djeteta prema vjeri i zivotu, te unosenje
prvih rije¢i duhovnog znaéenja u njegovu blizinu. Cesto je to &inio otac, djed ili drugi postovani
¢lan porodice.

U prvim danima Zivota porodica je nastojala djeci obezbijediti mirno okruzenje, dok su komsije i
rodbina dolazile u posjete, darujué¢i skromne poklone i upute roditeljima. Poseban znacaj imala je
1 briga 0 majci tokom babinja, perioda koji se smatrao osjetljivim i zahtijevao posebnu paznju.
Odrastanje djece bilo je duboko povezano s vjerom, ali i sa tradicijom komsiluka, jer je zajednica



uvijek imala aktivnu ulogu u podizanju djece. Djeca su, pored roditelja, ucila od komsija, starijih
iz mahale i Sire okoline, ¢ime se formirala ¢vrsta drustvena mreza u kojoj je svako imao svoje
mjesto.

Jedna od najvaznijih faza djetinjstva bila je polazna mektebska pouka. Mekteb je predstavljao
prvu Skolu 1 prvi institucionalni dodir djeteta s vjerom, pismenoS¢u i moralnim vrijednostima.
Ucenje harfova, kra¢ih sura i osnovnih vjerskih znanja bio je proces koji je stvarao temelje za
kasnije razumijevanje vjere, ali 1 pripremao djecu za aktivno uceSce u zajednici. Mekteb je imao
i simbolicku dimenziju — ulazak u njega znacio je da dijete postaje dio Sire kulturne i duhovne
cjeline, te da pocinje preuzimati odgovornost za vlastite postupke. U mnogim sredinama ovaj
period bio je obiljezen i posebno sveCanim trenucima, poput zavrSetka hatme, Sto je porodica
obiljezavala skromnim slavljem.

Poro¢ni, odnosno bra¢ni obicaji Bosnjaka predstavljaju jedno od najbogatijih polja tradicijske
kulture, jer kroz njih dolaze do izrazaja i vjerski propisi i lokalni obi¢aji. Brak je u tradiciji
Bosnjaka bio shvacen kao temelj porodice, moralna obaveza i Cin stvaranja nove, samostalne
zajednice koja se zasniva na poStovanju, povjerenju i dobrocCinstvu. Proces sklapanja braka
obic¢no je zapocinjao dogovorima porodica, iako su emocije i lini izbor postajali sve vazniji kroz
stoljeca. U proslosti su posrednici ¢esto imali ulogu u predstavljanju mladih, a porodice su
pazljivo vodile racuna o skladu, poStenju 1 ugledu obje strane.

Sama svadba bila je dogadaj koji je ukljucivao cijelu zajednicu. Pripreme za vjencanje trajale su
danima, a obicaji su se razlikovali od kraja do kraja, iako je svuda postojala zajednika nit —
postovanje vjeri i tradiciji. Posebnu emociju nosio je ¢in potpisivanja Serijatskog braka kod
imama, S§to je predstavljalo duhovnu dimenziju poro¢ne svecCanosti. Nakon vjerskog dijela
slijedio je niz obicaja koji su ucvrs¢ivali veze izmedu porodica i komsija. Svadbe su bile prilika
da se pokaze velikodusnost, zajednistvo 1 da se porodice bolje upoznaju, a muzika, pjesma i
veselje bili su prirodan dio tog atmosferskog sklada.

Porodi¢ni vjerski rituali ¢inili su okosnicu svakodnevice u bos$njackim domovima. Oni su
ukljucivali zajedni¢ko ucenje dove, obiljeZavanje bajrama, posjete komsSijama, pomaganje
siromasnima i njegovanje bliskih meduljudskih odnosa. U mnogim ku¢ama ucila se Bismila prije
jela, Sto je bila svakodnevna potvrda zahvalnosti, a sabahsko budenje Cesto je imalo posebnu
toplinu. Porodice su nastojale njegovati redovnost namaza, makar u najosnovnijem obliku, te
drzati dom pun posStovanja i duhovnosti. Posebnu ulogu imala je briga o starijima, jer je
zahvaljujudi vjeri razvijen snazan osjecaj odgovornosti prema roditeljima, djedovima 1 bakama.
Bajrami su bili trenuci u kojima se izrazavala radost, oprost 1 novi pocetak, a posjeta mezarima
bila je sastavni dio porodi¢ne duhovnosti.

U svim ovim obi¢ajima vidljiva je neraskidiva veza izmedu vjere, kulture i1 zajednice.
Tradicionalni porodi¢ni obrasci BoSnjaka formirali su okvir u kojem je dijete raslo, mladi stvarali
nove domove, a porodice odrzavale bliskost. Upravo kroz ove obicaje islam je postao ne samo
skup propisa, ve¢ i nain zivota koji je oblikovao meduljudske odnose, moral, duhovnost i
identitet zajednice tokom mnogih generacija.



3.2. Duhovne prakse BoSnjaka

ovim prostorima, jer odrazavaju spoj vjerskog znanja, emotivne povezanosti sa vjerom i
zajednicke duhovnosti koja se prenosila generacijama. One su, kroz stolje¢a, oblikovale
unutra$nji zivot boSnjackih domova, zajednica 1 mahala, stvaraju¢i atmosferu u kojoj je vjera bila
stalni pratilac svakodnevnice. U€enje Kur’ana, obiljezavanje mevluda, dovista, zikrovi i druge
forme duhovnih okupljanja predstavljaju temelje kroz koje se razumije kako su BosSnjaci
njegovali vjeru ne samo kao propis, ve¢ i kao osjecaj, potrebu i nacin zivota.

Ucenje Kur’ana u ku¢ama bilo je i ostalo jedna od najdubljih tradicija u bosnjackoj duhovnosti.
U mnogim porodicama Kur’an je bio prisutan kao svakodnevni podsjetnik na vjeru i moral, a
njegovo ucenje nije se odnosilo samo na tehnicko c¢itanje, ve¢ i na njegovanje smirenosti i
duhovnog mira. Starije generacije su Cesto ucile Kur’an u vecernjim satima, nakon $to bi se dan
stiSao, a djeca bi posmatrala i upijala ovaj vid poboznosti. Tokom ramazana, posebno u
posljednjim danima, zajednicko ucenje i presluSavanje mukabela u ku¢ama i dzamijama imalo je
poseban znacaj. U selima i manjim sredinama bilo je uobicajeno da jedan ¢lan porodice zna uciti
Kur’an glasno, pa bi se prelazak kroz stranice ove svete knjige cuo kroz kucu ili ¢ak ¢itavu
mahalu. Ucenje Kur’ana bilo je i sredstvo povezivanja generacija — roditelji su djeci prenosili
ljubav prema Bozijoj rijeci, a djeca su dalje dijelila ono §to su naucila.

Dovista i mevludi zauzimaju posebno mjesto u duhovnom i drustvenom Zivotu BoS$njaka.
Dovista su obi¢no bila smjeStena na brdima, u prirodi, uz izvore ili na mjestima koja su imala
dugu tradiciju okupljanja. Ta mjesta bila su simbol duhovnog predaha, molitve i zajednickog
sabora. Ljudi su odlazili na dovista radi dove za zdravlje, napredak, kiSu, blagostanje ili
jednostavno kao €in zahvalnosti. U mnogim krajevima zadrzala se praksa da se na doviStima
okuplja cijela zajednica, gdje se kombinovala vjerska duhovnost s osje¢ajem zajednickog
identiteta i1 pripadnosti. Mevludi, posebno oni povodom rodenja poslanika Muhammeda, a.s.,
obiljezavali su se kroz ucfenje mevludskih tekstova, dove, ilahije i okupljanja u kucama,
dZamijama ili tekijama. Mevludi su bili istovremeno i1 duhovni i drustveni dogadaji — prilika da
se ljudi okupe, povezu, podijele radost i podsjecanje na vrijednosti poput blagosti, dobrocCinstva i
zahvalnosti.

Tradicionalni zikrovi predstavljaju jedan od najdubljih oblika duhovne prakse u bosnjackoj
tradiciji, narocito u oblastima gdje su djelovali sufijski redovi. Zikrovi su bili zajedni¢ke dove i
meditativni oblici spominjanja Boga, Cesto izvodeni u tekijama, ali ponekad 1 u kuéama ili
manjim prostorijama gdje bi se ljudi okupljali sa Zeljom za duhovnim smirajem. Ovi rituali imali
su posebnu atmosferu — tiSina, ritam, ujednaceno disanje, blago kretanje i melodijski tonovi
stvarali su posebnu emocionalnu dubinu. Zikrovi nisu bili samo puka forma, nego nacin da
covjek pronade mir u sebi, ojaca duhovnu povezanost i procisti srce od briga. Mnogi ljudi su
zikrove dozivljavali kao mjesto gdje se dusa odmara i obnavlja, a zajednica pronalazi snagu u
medusobnoj podrsci.

Sve ove duhovne prakse — ucenje Kur’ana, mevludi, dovista i zikrovi — zajedno ¢ine bogatu
duhovnu mapu bosnjacke tradicije. One pokazuju da je vjera bila 1 ostala dio svakodnevnog
zivota, ne samo u formalnom, ve¢ i u emocionalnom i zajednickom smislu. U tim praksama



prepoznaje se posebnost bosnjacke duhovnosti, koja povezuje toplinu doma, mir dZzamije, snagu
zajednice 1 dubinu unutraSnjeg svijeta svakog pojedinca.

3.3. Obicaji vezani za Zivotni ciklus - Obredi vezani za smrt i ukop, u skladu sa
tradicijom

najdubljih poglavlja duhovnog Zivota zajednice. Odnos prema smrti oduvijek je bio ispunjen
dostojanstvom, mirno¢om i jakom svije$¢u o prolaznosti Zivota, a vjerski propisi i lokalni obicaji
kroz stolje¢a su se isprepletali u nacin koji je stvarao poseban oblik poboznosti i poStovanja
prema umrlima. ITako su obredi zasnovani na islamskom ucenju, nacin na koji su Bosnjaci
prakticirali ove obiCaje nosi prepoznatljive elemente bliskosti, zajednistva i duboke ljudske
osjecajnosti.

Kada bi neko preselio, vijest o smrti Sirila se brzo kroz mahale, sela i gradove, jer je zajednica
smatrala svojom obavezom da se u kratkom vremenu okupi i pruzi podrsku porodici umrlog.
Ulica bi utihnula, radnje bi se povlacile u tiSinu, a komsije i rodbina dolazile su u kucu Zalosti
kako bi izrazile sauces¢e 1 pruzile pomo¢ u organizaciji obreda. Ovaj ¢in zajednistva bio je
jednako vazan kao i sami vjerski obredi, jer se kroz njega pokazivala briga za porodicu koja je
pretrpjela gubitak. U takvim trenucima narod je pokazivao posebnu solidarnost — donosila se
hrana, pomagalo se u pripremama, preuzimale su se obaveze kako bi porodica imala mir da se
posveti zalosti i dovi.

Sam vjerski obred zapocinjao je pranjem umrlog, koje se obavljalo u skladu sa propisima islama.
Gasul, odnosno obredno kupanje, bio je ¢in pun postovanja i smirenosti, a obavljale su ga osobe
koje su za to bile zaduZene i posebno obucene. Nakon kupanja, umrli bi bio umotan u cefine,
jednostavne bijele platnene povoje, koji simbolizuju jednakost svih ljudi pred Bogom i
podsjecaju na prolaznu prirodu materijalnog svijeta. U tim trenucima nije postojala raskos niti
razlika medu ljudima — bogat i siromasan bili su jednaki, Sto je duboko ukorijenjen princip
islamskog shvatanja smrti.

Dzenaza-namaz, zajednicka molitva za umrlog, predstavljao je centralni dio obreda. Obi¢no se
klanjala ispred dzamije ili na posebnom prostoru predvidenom za tu svrhu. Okupljanje ljudi na
dZenazi imalo je snazan simbolicki karakter: zajednica je stajala rame uz rame, mole¢i za oprost i
milost, bez obzira na drusStveni status pokojnika. Broj prisutnih ljudi tradicionalno se smatrao
izrazom poStovanja, ali i potvrdom da je umrli za zivota bio dio zajednice koja ga prati do
posljednjeg ispracaja. Dzenaza je uvijek bila ispunjena tiSinom i smirenoS¢u, bez aplauza,
muzike ili bilo kakvih svjetovnih elemenata.

Nakon dzenaze, umrli bi bio odnesen na mezarje. Nosenje tabuta bila je Cast i vjerska obaveza, a
muskarci iz porodice, prijatelji 1 komsije preuzimali su tu ulogu kao znak poStovanja. Ukop se
obavljao jednostavno i dostojanstveno — mezar bi se iskopao u smjeru kible, a tijelo bi se
spustalo u zemlju bez kovCega, §to je praksa u skladu s islamskom tradicijom. Ovaj Cin
simbolicki oznaCava povratak covjeka zemlji i njegovo potpuno prepustanje Bozijoj milosti.
Nakon ukopa ucila bi se dova, moleci za oprost, svjetlost i mir u vjecnom zivotu.



Porodica umrlog u danima nakon ukopa ostajala je okruzena zajednicom, koja je nastavljala
pruzati podrsku kroz posjete, dove i prakticnu pomo¢. Tevhidi — zajedni¢ko ucenje Kur’ana i
dova — drzali su se u ku¢ama kao izraz duhovnog sjecanja i molbe za milost prema dusi umrlog.
Ovaj obicaj, iako nije formalni dio propisanog obreda, duboko je ukorijenjen u bosnjackoj
tradiciji kao vid zajednicke poboznosti i utjehe porodici. Posebno vazan aspekt bila je briga o
mezaru. Posjete mezarjima bile su dio svakodnevnog Zivota, naroCito uoci bajrama, kada su
porodice obilazile grobove, ucile Fatihu i odrzavale mezare urednim, smatrajuéi to izrazom
postovanja prema proslim generacijama.

Sve ove prakse pokazuju da je odnos Bosnjaka prema smrti uvijek bio ispunjen dostojanstvom,
skromnos¢u i dubokom vjerom u susret s Onim koji daje i uzima zivot. Smrt, iako bolna,
dozivljavala se kao prelazak u drugu dimenziju postojanja, a obredi ukopa bili su istovremeno i
¢in nade, jer je zajednica vjerovala da je dusa umrlog u Bozijem okrilju. U tom spoju tuge, vjere
1 zajedniStva prepoznaje se posebnost bosnjacke tradicije, koja ¢uva ljudsko dostojanstvo i u
najtezim trenucima.

4. Islamski praznici i njihov znacaj
medu BoSnjacima
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Islamski praznici zauzimaju posebno mjesto u duhovnom i druStvenom Zzivotu BoSnjaka, jer
predstavljaju trenutke u kojima se vjera najintenzivnije prozivljava, a zajednica se okuplja u
duhu radosti, zahvalnosti, solidarnosti i zajedni¢kog identiteta. Praznici u islamu nisu samo
ritualne obaveze, ve¢ i trenuci u kojima se reafirmiSu osnovne vrijednosti: vjera u Boga,
zajedniStvo, porodi¢na bliskost, briga prema slabima, postovanje prema roditeljima, susjedima i
prijateljima, te njegovanje duhovnih veza koje su oblikovale bo$njacku tradiciju kroz stoljeca. Za
Bosnjake, praznici su uvijek bili vise od datuma u vjerskom kalendaru — oni su Cinili ritam
Zivota, obiljezavali godiSnje cikluse, i1 predstavljali emotivne tatke u kojima se proslost,
sadasnjost i tradicija susrecu.



Ramazan, kao najvazniji mjesec u islamskom kalendaru, oduvijek je bio ispunjen posebnom
atmosferom koja je prozimala porodice, mahale i ¢itave zajednice. U tradiciji Bo$njaka, ramazan
se dozivljavao kao vrijeme unutrasnjeg smirenja, moralne obnove, duhovne sabranosti i
intenzivne poboznosti. Iftari su predstavljali trenutke okupljanja oko sofre na kojoj se zahvalno
prekida post, a atmosfera u domovima bila je ispunjena toplinom i ocekivanjem. Na selima i u
manjim mjestima ljudi su Cesto dijelili iftare sa komsijama i rodbinom, dok je u gradovima
tradicija zajedniCkih iftara — u mahali, dzamiji ili baStama — oduvijek imala poseban Sarm.
Teravija, noéni namaz, bila je prepoznatljivi simbol ramazana, jer je okupljala cijele dzemate
nakon dugog dana posta i postajala prostor duhovne povezanosti. Mukabele, zajednicko ucenje
Kur’ana u dzamijama, imale su snaznu ulogu u o¢uvanju vjerskog znanja i stvaranju osjecaja da
zajednica zajedno prolazi kroz ramazanski put. U mnogim krajevima Bosne 1 Sandzaka postojali
su i specificni lokalni obicaji — od nacina pripreme hrane, posebnih jela, do praksi ranog
budenja i obilazaka komsija — §to je ramazan Cinilo bogatim kulturnim iskustvom, razli¢itim u
nijansama od mjesta do mjesta.

Bajrami su bili kruna ramazanskog i kurbanskog perioda, a u bosnjackoj tradiciji predstavljali su
istovremeno 1 vjerski i porodi¢ni praznik. Ramazanski bajram bio je vrijeme radosti, lijepog
govora, prastanja i obnavljanja meduljudskih odnosa. Porodice su se pripremale danima ranije,
uredivale domove, pripremale posebna jela i spremale odjecu. Bajramski namaz bio je centralni
trenutak praznika — prilika da se cijela zajednica okupi i osjeti duhovnu povezanost. Nakon
namaza slijedile su porodi¢ne posjete, obilazak komsija, odlazak na mezarja i ¢in dijeljenja
radosti sa onima koji su usamljeni ili u potrebi. Kurbanski bajram imao je dodatnu dimenziju
solidarnosti, jer je ¢in zrtve uvijek bio povezan sa praksom podjele kurbanskog mesa, ¢ime su
ljudi ispunjavali vjersku obavezu, ali i pomagali okolini. Bajrami su u tradiciji BosSnjaka bili
trenuci u kojima se osjecala duboka povezanost zajednice, jer su u njima ispreplitane poboZznost,
zahvalnost i drustveni odnosi.

Osim ramazana i bajrama, u bosnjackoj tradiciji poseban znacaj imaju 1 drugi islamski datumi i
manifestacije koje su kroz generacije bile obiljezavane ucenjem, okupljanjem i ritualima.
Mevlud, obiljezavanje rodenja poslanika Muhammeda, a.s., predstavljao je za mnoge zajednice
jedan od najemotivnijih vjerskih dogadaja u godini. Ucenje mevludskih stihova, ilahija i dovi
stvaralo je atmosferu dostojanstva, postovanja i duhovne topline. Porodice su se okupljale u
dzamijama ili ku¢ama, a mevlud je Cesto bio povod za jacanje medusobne povezanosti,
zahvalnosti i duhovne osvjezenosti. Osim mevluda, u mnogim krajevima praktikovalo se
obiljezavanje mubarek noc¢i, posebnih datuma poput Lejletu-1-Kadra, Lejletu-1-Mi’radza ili
Lejletu-1-Bedra. Iako se nacCin obiljezavanja razlikovao od mjesta do mjesta, zajednicka
dimenzija uvijek je bila naglasena — okupljanje vjernika, zajednicka dova, ucenje Kur’ana i
njegovanje duhovnosti.

Islamski praznici medu BoSnjacima nisu bili samo izraz formalne vjerske obaveze, ve¢ duboko
kulturno nasljede. Oni su oblikovali ritam cijele godine, donosili radost, okupljali ljude,
ucvrséivali porodicne veze i1 podsjecali na vrijednosti koje su bile temelj Zivota zajednice.
Praznici su se Zivjeli u atmosferi iskrene vjere, ali 1 ljudske topline; u njima su se spajali
duhovnost i svakodnevica, tradicija i emocija, zajednica i pojedinac. Upravo u tom spoju lezi
razlog zasto islamski praznici i danas imaju tako snaznu ulogu u bosnjackom identitetu — jer



donose osjecaj pripadnosti, kontinuiteta i duhovne cvrstine koja povezuje prosSle i sadasnje
generacije.

U narednim poglavljima detaljno ¢emo obraditi svaki od ovih praznika i datuma — ramazan sa
njegovim jedinstvenim praksama posta, iftara, teravije i mukabela, oba bajrama sa bogatom
porodi¢nom i drustvenom tradicijom, te druge znacajne datume koji su kroz stolje¢a oblikovali
duhovnu mapu bosnjackog vjerskog zivota.

4.1. Ramazan

Ramazan zauzima izuzetno vazno mjesto u religijskom i kulturnom Zzivotu Bosnjaka, jer
predstavlja mjesec posta, duhovnog preispitivanja i intenzivne poboznosti. Kroz istoriju,
ramazan je medu Bosnjacima bio mnogo vise od propisanog vjerskog perioda — on je bio i ostao
vrijeme u kojem se oblikuje posebna atmosfera u domovima, mahalama i ¢itavim gradovima.
Ramazan je donosio ritam koji je mijenjao svakodnevicu: usporavao je dnevne aktivnosti, a no¢i
punio duhovnim sadrzajem. lako se praksa posta zasniva na univerzalnim islamskim propisima,
nacin na koji su BoSnjaci zivjeli ramazan nosi lokalne posebnosti, emocionalnu dubinu i
tradicijsku slojevitost.

Tradicija iftara medu Bosnjacima oduvijek je bila ispunjena toplinom i zajedniStvom. Iftar —
se dugo zadrzao obicaj da se iftar Cuje kroz mahalu: kako bi se oglasio ezan ili zvuk topa,
porodice bi sjedale oko sofre pripremljene jednostavnom, ali ukusnom hranom. Somun,
tradicionalni hljeb pefen posebno za ramazan, postao je jedan od simbola ovog mjeseca. U
gradovima su pekare pred akSam imale prepoznatljiv miris, a ljudi bi pozurivali kuéi noseci
somune umotane u papir, ¢esto jo§ vruce i mekane. Iftari su Cesto bili zajednicki — rodbina,
prijatelji i komsije okupljali su se u jednoj ku¢i, a dijeljenje hrane smatralo se izrazom ljubavi,
zahvalnosti 1 brige za druge.

U nekim sredinama postojala je praksa da se iftari nose komsijama, posebno onima koji su sami
ili slabijeg imovinskog stanja. Ovaj obicaj bio je duboko ukorijenjen u duhu solidarnosti. Danas
se u mnogim gradovima organizuju veliki zajednicki iftari na trgovima, u avlijama dzamija ili u
dvoriStima medZlisa, ¢ime se nastavlja tradicija okupljanja koja je nekada bila karakteristicna za
mahalu.

ramazanskih dogadaja. U bosanskohercegovackoj i sandzackoj tradiciji, teravija se klanjala u
dzamijama koje bi se uvecer ispunile ljudima svih generacija. Posebnu ljepotu donosila su djeca
koja bi ucestvovala u teraviji i na taj nacin gradila svoje prve veze sa dZamijom. U mnogim
dZzematima imam bi tokom ramazana ucio dugacije sure ili dijelove Kur’ana, pa bi dZzemat pratio
ucenje sa povecanom paznjom. U manjim mjestima lijepo su se odrzali obicaji zajednickog
povratka ku¢i nakon teravije, te razgovora uz ramazansku tiSinu, dok bi se Cule udaljene
dzamijske lampe ili fenjeri koji su nekada bili simbol ramazanskih no¢i.

Mukabele je predstavljala jedan od najvaznijih duhovnih sadrzaja ramazana. To je tradicija
zajednickog ucenja Kur’ana u dzamijama, gdje bi se vjernici okupljali svaki dan, obi¢no nakon



podne ili ikindije, kako bi poslusali ufenje jednog dzuza Kur’ana. U mnogim dZematima
mukabelu bi ucili hafizi, imami ili ucenjaci, a dzemat bi tiho pratio ucenje. Kroz ovaj obicaj
ucvrscivala se veza s Kur’anom, ali i osje¢aj zajednickog duhovnog putovanja kroz mjesec posta.
Mukabele su se posebno njegovale u ve¢im gradovima poput Sarajeva, Mostara, Travnika ili
Novog Pazara, ali i u malim mahalama gdje su dZamije imale snaznu druStvenu ulogu. U
pojedinim sredinama postojala je i Zenska mukabela, gdje bi Zene ucile Kur’an zasebno, ¢ime se
odrzavala tradicija pismenosti i duhovne prakse medu zenskom populacijom.

Specifi¢ni lokalni obi¢aji ramazana razlikovali su se od mjesta do mjesta, ali su u svima nosili
prepoznatljive elemente. Jedan od poznatih obicaja je sahat-top, odnosno ispaljivanje topa sa
uzvisenih tacaka kako bi se oznacio pocetak iftara. Ovaj obiCaj star je viSe stoljeca i potice iz
osmanskog perioda, a u nekim gradovima i danas je sacuvan, posebno u Sarajevu, gdje se top
oglasava sa Zute tabije. U SandZaku je zabiljeZen obi¢aj da se prije sabaha, uoéi podetka posta,
kroz mahalu prolazi sa bubnjem ili se poziva ljude na sehure, $to je tradicija koja ima analogije
Sirom muslimanskog svijeta. U mnogim krajevima Bosne zadrzala se praksa da se tokom
ramazana porodice viSe druze, da se posjecuju bolesni, a mladi uvece ostaju duze napolju uz
druZenje koje ne izlazi iz okvira ramazanske mirnoce.

Ramazan je u bosnjackoj tradiciji imao i snaznu drustvenu dimenziju. Briga o siromasnima
jacala je tokom ovog mjeseca, pa su se organizovala prikupljanja pomo¢i, podjela hrane i druge
vrste dobroCinstva. U proslosti, imuénije porodice pripremale su hranu za komsije koji nisu bili u
moguénosti sami da naprave iftar. Ovaj obicaj i1 danas Zivi kroz humanitarne akcije, javne iftare,
podjelu paketa i socijalne kuhinje. Zekat i sadekatul-fitr, obavezni oblici davanja, u ramazanu
imaju poseban znacaj i predstavljaju jedan od temelja brige o zajednici.

Ramazan je ostavljao dubok trag i na unutrasnji zivot porodice. Djeca bi posmatrala roditelje
kako poste, uce dove, odlaze u dzamiju i pripremaju iftar, pa su na taj nacin ucila o vjeri kroz
primjer. U mnogim porodicama njegovao se obi¢aj zajednickog ucenja dova pred iftar ili nakon
jela, Sto je stvaralo toplu duhovnu atmosferu. Iako su se drustvene prilike mijenjale, mnogi
ramazanski obicaji ostali su sacuvani — od pripreme tradicionalnih jela, vecernjih razgovora,
posjeta do poStovanja prema starijima, koje je posebno naglaseno tokom ovog mjeseca.

Ramazan je, dakle, u bosnjackoj tradiciji sveobuhvatan dogadaj: vjerski, kulturni, porodi¢ni i
druStveni. On oblikuje identitet zajednice, njeguje moralne vrijednosti i podsjeca na vaznost
elemenata boSnjackog vjerskog zivota, jer donosi atmosferu koja se ne moze zamijeniti —
atmosferu mira, zajedniStva i1 iskrene poboznosti koju su generacije Cuvale i prenosile kao
dragocjeni dio svog nasljeda.

4.2. Bajrami

Bajrami imaju izuzetno vaznu ulogu u bos$njackoj tradiciji, jer predstavljaju najradosnije i
najprepoznatljivije dane u islamskoj godini. Ramazanski bajram i Kurbanski bajram nose
univerzalna obiljezja islamske prakse, ali medu Bosnjacima su kroz vrijeme poprimili i posebnu
kulturnu dubinu, emotivnost i niz lokalnih osobenosti. Ovi praznici oznacavaju vrhunac
duhovnih ciklusa: kraj posta u ramazanu i simbol pokornosti kroz Zrtvu u kurbanskom periodu.



Bajrami su uvijek bili viSe od formalne religijske obaveze — oni su bili i ostali vrijeme
porodicne bliskosti, radosti, medusobnog prastanja, susjedskih posjeta i obnovljene solidarnosti.

Ritualne prakse bajrama pocinju bajramskim namazom, koji se klanja u ranim jutarnjim satima,
nakon ¢ega zajednica simboli¢no zapocinje praznik. U bosnjackoj tradiciji, bajramski namaz je
poseban dogadaj: ljudi izlaze iz svojih domova ranije nego uobicajeno, obuceni u najljepsSu
odje¢u, mirnih izraza lica i u atmosferi svecanosti. U dzamijama Sirom Bosne i Sandzaka
bajramski namaz okuplja muslimane svih generacija, a u mnogim dzematima ucestvuju 1 oni koji
rjede dolaze na redovne namaze. Namaz je popracen bajramskom hutbom koja podsje¢a na
duhovne vrijednosti — jedinstvo zajednice, vaznost zahvalnosti, dobro¢instvo, oprastanje i brigu
o slabijima. Nakon namaza slijedi tradicionalni bajramski nazdrav — medusobni pozdravi,
zagrljaji i izrazi radosti, §to stvara osjecaj snazne zajednicke povezanosti.

Ramazanski bajram posebno naglasava radost nakon ramazana, mjeseca posta i duhovne
discipline. U bosnjackoj tradiciji, pripreme za bajram pocCinju danima prije praznika: Ciste se
domovi, pripremaju posebna jela, ureduju basce, kupuje nova odjeca, a porodice se spremaju da
docekaju bajramski dan u punoj svecanosti. Jedan od najpoznatijih obicaja je bajramsko jutro u
kojem djeca obilaze starije u porodici i komsije, Cestitaju bajram i dobijaju slatkise ili simboli¢ne
poklone. Ova praksa bila je vazna za prenoSenje poStovanja prema starijima i jacanje
medugeneracijske bliskosti. Odlazak na mezarje poslije namaza predstavljao je drugi vazan stup
praznika — Cin sjecanja i dove za umrle. Porodice su posjecivale mezare najblizih, u¢ile Fatihu i
uredivale mezarje, naglasavajuci time vezu sa precima i zahvalnost prema proslim generacijama.

Kurbanski bajram u bosnjackoj tradiciji ima dodatnu dimenziju solidarnosti, jer zrtvovanje
kurbana simbolizuje pokornost i zahvalnost Bogu, ali i odgovornost prema zajednici. Nakon
klanja kurbana, meso se dijeli na tri dijela: za porodicu, rodbinu i komsije, te za one u potrebi.
Ovaj ¢in davanja predstavlja jedan od najdubljih izraza humanosti i brige o zajednici. U mnogim
sredinama zadrzala se praksa da se kurbansko meso odnosi komsijama, posebno onima koji Zive
sami, §to dodatno uc¢vrsc¢uje drustvene veze. Kao i Ramazanski, i Kurbanski bajram obiljezen je
porodi¢nim okupljanjima, sve€anom sofr om, posjetama i naglaSenim osje¢ajem zajedniStva.
Djeci su se dijelili paketi¢i, Sto je obicaj koji se odrzao do danas i predstavlja radost koju
najmladi posebno pamte.

Porodi¢na dimenzija bajrama jedna je od najvaznijih u boSnjackoj tradiciji. Bajrami su bili
vrijeme kada se porodica okuplja bez izgovora: dolaze rodbina iz udaljenih mjesta, djeca koja
zive u drugim gradovima 1 svi se trude provesti bajramske dane zajedno. Sofra je uvijek bila u
centru porodi¢nog Zivota tokom bajrama. Na stolu su se Cesto nalazila tradicionalna jela, poput
pite, hurmasica, baklave, kadaifa i drugih specijaliteta koji se pripremaju posebno za praznik.
Bajramski rucak bio je trenutak u kojem se osjecala toplina doma, a u mnogim porodicama
obicaj je bio da se najstariji clanovi porodice posade na Celo sofre kao znak postovanja. Djeca su
gledala kako se porodica okuplja, kako se razgovara u opustenoj atmosferi i kako bajram
predstavlja trenutak potpune porodi¢ne harmonije.

Drustvena dimenzija bajrama jednako je vazna i duboko ukorijenjena u bosnjackom identitetu.
Bajram je uvijek bio vrijeme intenzivnog komsijskog druzenja. Posjete su imale precizan red:
prvo se obilaze najblizi ¢lanovi porodice, zatim komsije 1 prijatelji. U mnogim mahalama bajram



bi bio prilika da se obidu stariji, bolesni i usamljeni, jer je osjecaj brige prema drugima bio jedan
od temelja bajramskog duha. Bajrami su takode bili trenutak pomirenja — mnoge nesuglasice,
¢ak i one dugotrajnije, zavrSavale su bajramskom posjetom i rukovanjem. Time je praznik imao i
vaznu drustvenu funkciju: obnavljao je narusene odnose, jatao povjerenje i gradio koheziju
unutar zajednice.

Kroz oba bajrama isprepli¢u se vjera, tradicija, emocija i druStvene veze. Bajrami su postali
klju¢ni simboli bosnjacke vjerske i kulturne baStine zato Sto su uspijevali povezati privatno i
zajednicko, duhovno i svjetovno, proslost i sadasnjost. Uprkos modernim promjenama,
bajramski obicaji i dalje ostaju ¢vrsto prisutni u zivotu Bosnjaka, potvrdujuéi da su ovi praznici
ne samo dio religijske prakse, nego i vazan segment kolektivnog identiteta i emocionalnog
nasljeda.

4.3. Drugi znac¢ajni datumi

Pored ramazana i bajrama, u boSnjackoj tradiciji postoji niz drugih znacajnih vjerskih datuma i
obicaja koji imaju duboko ukorijenjeno mjesto u duhovnom i kulturnom Zivotu zajednice. Ovi
datumi nisu samo obiljezavanje historijskih dogadaja, ve¢ predstavljaju posebne trenutke u
kojima se vjernici okupljaju, jacaju svoje veze, izgovaraju dove, slusaju ucenje, te obnavljaju

i lokalne manifestacije koje se prenose sa generacije na generaciju, sve do danasnjih dana.

Mevlud, obiljezavanje rodenja poslanika Muhammeda, a.s., ima posebno mjesto u duhovnosti
Bosnjaka. Iako mevlud nije propisana obaveza u islamu, stolje¢ima je postao dio boSnjacke
tradicije, duboko prihvaéen kao izraz ljubavi, poStovanja i sje¢anja na zivot i misiju Bozijeg
Poslanika. Njegovo obiljezavanje u Bosni i Sandzaku pocelo je jos tokom osmanskog perioda, a
tradicija se odrzala sve do danas. Mevludi se organizuju u dzamijama, tekijama, medzlisima, ali i
u porodicnim domovima. U mnogim sredinama mevlud se u¢i povodom vaznih zivotnih
dogadaja: rodenja djeteta, pocetka Skolovanja, Zenidbe, preseljenja na ahiret nekoga od ¢lanova
porodice, zavrSetka hatme ili kao nacin zahvalnosti Bogu na blagodatima.

Ucenje mevluda prati svecana atmosfera. Posebna grupa ucaca, ¢esto imama, u¢enika medresa ili
ilahijaSa, u¢i mevludski tekst uz ilahije, salavate i dove, a prisutni ucestvuju kroz ucenje salavata
i tihu molitvu. U proslosti je mevlud Cesto bio 1 drustveni dogadaj, jer bi se nakon ucenja
okupljeni pocastili kahvom, bosanskim slatki§ima i prigodnim jelima. Tako su mevludi postajali
mjesta duhovnog sabora, porodi¢ne radosti i komsijske bliskosti.

Drugi znacajni vjerski datumi u bosnjackoj tradiciji vezani su za mubarek noc¢i, medu kojima
posebno mjesto imaju Lejletu-1-Kadr, Lejletu-1-Mi’radz, Lejletu-1-Bedra i Lejletu-r-Regaib. Ove
no¢i bile su obiljezavane uc¢enjem Kur’ana, zikrom, dovama i prisustvom u dZzamijama, a u
nekim krajevima se za mubarek no¢i spremala i posebna hrana, kao nacin obiljezavanja
blagoslovljenog vremena. Lejletu-1-Kadr, no¢ vrijednija od hiljadu mjeseci, bila je posebno
poStovana — u mnogim dZematima se cijela no¢ provodila u ibadetu, uz ucenje Kur’ana i
slusanje predavanja.



Bosnjacka tradicija ¢uvala je i niz lokalnih manifestacija koje, iako nisu univerzalni islamski
datumi, imaju duboku vjersku i kulturnu simboliku. Dovista, mjesta na brdima, livadama, uz
izvore 1 na drugim prirodnim lokalitetima, Cesto su imala svoje “datum okupljanja” — dan kada
se zajednica okuplja radi zajednicke dove, druzenja i odrzavanja obiCaja koji sezu u proslost.
Ove manifestacije povezivale su duhovnost sa prirodom, a ljudi su ih dozivljavali kao priliku da
se udalje od svakodnevice i okrenu sebi, zajednici i Bogu.

U pojedinim krajevima zadrzao se obicaj hatma-dova, posebnih skupova povodom zavrSetka
ucenja Kur’ana, gdje porodice organizuju skromnu svecanost kako bi obiljezile uspjeh djece ili
odraslih koji su savladali ucenje. Ovaj obiCaj i danas je prisutan Sirom Bosne i Sandzaka,
predstavljajuc¢i ujedno nastavak duge tradicije pismenosti i kur’anskog odgoja u bosnjackom
drustvu.

Sve ove prakse pokazuju da su mevludi, mubarek noc¢i, hatme i dovista puno vise od obicnih
datuma u kalendaru. Oni su zivi dio bosSnjackog duhovnog identiteta, prilike za okupljanje,
jacanje zajedniStva i podsjecanje na vrijednosti koje su stvarale i odrzavale bosnjacku zajednicu
kroz vijekove. U tim danima prepoznaje se spoj duhovnosti, tradicije 1 topline, $to daje posebnu
ljepotu bosnjackom islamskom nasljedu i objasnjava zasto su ovi obicaji opstali do danas, uprkos
drustvenim promjenama i modernizaciji.

5. Arhitektura islamske bastine Bosnjaka

segmenata njihovog kulturnog identiteta. Kroz stolje¢a, muslimanske zajednice na prostoru
Bosne, Sandzaka i Sireg balkanskog podrucja razvile su bogatu graditeljsku tradiciju koja je u
sebi spojila islamske estetske principe, lokalne materijale, prirodne uslove i1 autohtonu
graditeljsku umjesnost. Ovaj spoj stvorio je jedinstvena arhitektonska rjeSenja koja imaju snaznu
simbolicku, duhovnu i historijsku vrijednost. Posebno mjesto u tom nasljedu zauzimaju dzamije,
tekije 1 tradicionalni stambeni objekti koji svjedoCe o viSestoljetnom kontinuitetu Zzivota
Bosnjaka na ovim prostorima.




Dzamije, kao centralne institucije islamskih zajednica, predstavljaju jezgra duhovnog i
drustvenog zivota. Njihova gradnja zapocela je tokom osmanskog perioda, ali je kroz stoljeca
pratila promjene drustva, tehnika gradnje i estetskih normi. U bosnjackoj tradiciji, dzamije nisu
bile samo mjesta molitve — one su bile centri obrazovanja, okupljanja, druStvene solidarnosti i
prenosSenja znanja. Mnoge od njih svjedoCe o vjestini lokalnih majstora i arhitekata, kao i o
slojevima kulturnih uticaja koji su dolazili iz Istanbula, Anadolije, ali i iz mediteranskog i
srednjoevropskog okruzenja. U ovom poglavlju bi¢e prikazan njihov razvoj, znacaj i primjeri
koji su dokumentovani terenskim radom.

Tekije, kao duhovni centri sufijskih redova, imale su posebno mjesto u bosnjackoj duhovnosti.
One su bile prostori zikra, odgoja, gostoprimstva i duhovnog sabiranja ljudi koji su tragali za
smirajem, znanjem i duhovnom disciplinom. Arhitektura tekija odlikuje se jednostavnoscu,
funkcionalno$¢u i naglaSenom simbolikom, a njihova uloga nadilazila je pukog vjerskog objekta
— one su bile mjesta podrske, uCenja i kulturnog stvaranja. U ovom poglavlju bi¢e predstavljena
njihova historijska uloga, karakteristike 1 najznacajniji primjeri.

Tradicionalni stambeni objekti u boSnjackoj kulturi nose u sebi suptilne, ali jasne islamske
elemente koji odrazavaju stil zivota, privatnost porodice, odnos prema prostoru i estetiku
svakodnevnice. Bosnjacka kuca, razvijana od 16. do 19. stolje¢a, prepoznatljiva je po svojoj
strukturi, unutrasnjem rasporedu, drvenoj konstrukciji, sofama, divanhani, avlijama i odnosu
prema prirodi. U njima se ogledaju i islamski koncepti privatnosti i porodi¢nog sklada, ali i
lokalna tradicija majstorskog rada. Ovim poglavljem bi¢e obuhvaéene njihove arhitektonske
osobine, kulturni uticaji i elementi koji omogucavaju da se prepozna autenti¢an bosnjacki stil.

Cilj ovog poglavlja je da prikaze arhitekturu kao zivo svjedoCanstvo bosnjacke islamske
tradicije, kroz objekte koji su oblikovali prostor, kulturu i identitet zajednice. U narednim
podnaslovima analiziraCemo razvoj dzamija, ulogu tekija i1 karakteristicne elemente stambene
arhitekture, oslanjajuci se na historijske izvore, terenski rad i o¢uvano kulturno nasljede.

5.1. DZamije - Historijski pregled razvoja dZamija medu BoSnjacima i primjeri zabiljeZeni
terenskim radom

Razvoj dzamija medu Bosnjacima neraskidivo je povezan sa dolaskom osmanske vlasti na
prostor danasnje Bosne 1 Hercegovine, Sandzaka i dijelova Crne Gore tokom 15. stoljeca. Prve
dzamije podignute su ubrzo nakon uspostavljanja osmanske uprave, a njihov nastanak
predstavljao je pocetak oblikovanja islamskog urbanog i kulturnog pejzaza ovih krajeva.
Najstarije dzamije obi¢no su gradene u srediStima novih kasaba ili u vojnim uporistima, $to je
bio obrazac Sirom Osmanskog carstva. Jedan od najranijih primjera je Careva dzamija u
Sarajevu, podignuta oko 1457. godine, koja se smatra prvom monumentalnom dzamijom u
Bosni. Ovaj primjer pokazuje da je graditeljska tradicija dZzamija u Bosni nastala vrlo brzo nakon
prihvatanja islama i da je od samih pocetaka imala znac¢ajan institucionalni karakter.

Tokom 16. stoljeca, koje je u osmanskoj historiji poznato kao ,zlatno doba®, dolazi do
intenzivnog urbanog razvoja bosanskih i sandzackih gradova, a sa time i do snaznog talasa
izgradnje dzamija. U tom periodu nastaju mnoge od najpoznatijih dzamija, koje i danas
predstavljaju vrhunske primjere osmanske arhitekture. Medu njima se isticu dzamije koje su



projektovali arhitekti Skolovani u Istanbulu, a neke su se gradile po ugledu na stil
prepoznatljivog mimara Sinana. Gazi Husrev-begova dzamija u Sarajevu, zavrSena 1530. godine,
najvazniji je spomenik ove vrste i predstavlja najvece sakralno djelo klasi¢ne osmanske
arhitekture na Balkanu. Njena monumentalnost, sklad proporcija i arhitektonska jasnoca ostavili
su dubok trag na kasniju gradnju i postali uzor za mnoge kasnije dzamije u Bosni i Sirem
regionu.

U istom periodu razvija se 1 mreza mahalskih dZzamija — manjih objekata podignutih sredstvima
lokalnih dobrotvora. One su imale jednostavniju arhitekturu, ¢esto od drveta ili kombinacije
kamena i drveta, ali su imale izuzetan druStveni znacaj jer su bile jezgra mahala, mjesta
okupljanja i zajednickog zivota. Najstarije mahalske dZamije karakterizirao je ¢etverovodni krov,
drveni minaret i skromna unutrasnjost, ali je njihova prisutnost oblikovala urbani identitet
mnogih manjih gradova. Ovakve dzamije poznate su u Pljevljima, Prijepolju, Novom Pazaru,
Foci, Mostaru, Visegradu i mnogim drugim gradovima. lako su mnoge od njih nestale tokom
ratova, pozara i modernizacije, dio je saCuvan ili obnovljen i danas predstavlja vrijedno
svjedocanstvo tradicionalnog osmansko-bosnjackog graditeljstva.

U 17. 1 18. stoljecu gradnja dzamija se usporava, ali ne prestaje. U ovom periodu znacajnije se
razvijaju manji centri, a dzamije sve ceS¢e poprimaju lokalne arhitektonske karakteristike.
Pojavljuju se veci drveni objekti u ruralnim krajevima, kao i dzamije s dominantnim kamenim
kubetima u urbanim sredinama. U SandZaku se posebno razvija oblik dzamija gradenih od
kamena s drvenim krovovima, dok se u centralnoj Bosni formiraju male seoske dzamije s



karakteristicnim drvenim sofama, Cardacima i potpuno drvenim minaretima. Ovaj spoj
skromnosti, funkcionalnosti i1 estetike daje jedinstven karakter bosnjackoj arhitektonskoj tradiciji.

U 19. stoljecu, dolaskom austrougarske uprave, nastaje poseban period u razvoju dzamija. lako
je broj izgradenih objekata u ovom periodu manji nego u osmanskim stolje¢ima, pojavljuju se
novi materijali, gradevinske tehnike i elementi koji odrazavaju kombinaciju orijentalnog i
evropskog arhitektonskog uticaja. Primjeri takvih objekata mogu se vidjeti u gradovima poput
Sarajeva, Bihaca, Travnika i Mostara, gdje dZzamije dobijaju bogatije dekoracije, nove vrste
prozora i specifi¢nu organizaciju prostora. Ovaj period takode donosi restauracije brojnih starijih
dzamija, ¢uvajuci prvobitne karakteristike, ali uvodeci i elemente modernije izgradnje.

Terenski rad Sirom boSnjackih krajeva ostavlja vrijedne tragove o raznovrsnosti dzamija,
njihovoj starosti, konstrukciji 1 ulozi u zajednici. U Sandzaku su zabiljezeni primjeri starih
seoskih dzamija od brvana, sa drvenim minaretima koji se podizu iznad skromnih molitvenih
prostora — autenticna forma koja se rijetko srece izvan ovog podrucja. U Plavu i Gusinju
evidentirane su dzamije gradene od pravilno tesanog kamena, koje pokazuju visok stepen



vjestine lokalnih neimara. U okruZenju Bijelog Polja, Prijepolja i Sjenice terenski materijal
ukazuje na bogatstvo mahalskih dzamija nastalih izmedu 17. 1 19. stoljeca, sa prepoznatljivim
drvenim galerijama i sofisticiranim odnosom izmedu eksterijera i unutrasnjosti.

Jedan od posebno vrijednih primjera evidentiranih na terenu jesu dzamije s ostacima starinskih
mabhfila i minbera koji odrazavaju tradicionalnu majstorsku obradu drveta, narocito u sandzackim
1 bosanskim brdskim krajevima. U nekim mjestima saCuvani su i natpisi, vakufname 1 gravure
koji svjedoce o graditeljima, donatorima i obnovama tokom stolje¢a. Na primjer, u viSe dzamija
u okolini Sarajeva, Foce i Travnika pronadeni su natpisi koji biljeze godine izgradnje i
restauracije, Sto je dragocjen izvor za prac¢enje kontinuiteta ovih objekata.

Posebna paznja u terenskom radu posvecena je i dzamijama koje su prezivjele ratna razaranja.
Njihova obnova Cesto je predstavljala ¢in povratka zajednice u duhovni i kulturni zivot. Primjeri
obnovljenih dzamija jasno ukazuju na snaznu zelju ljudi da ocuvaju kontinuitet svog vjerskog
nasljeda, ¢ime se obnavljanje dzamija pretvorilo u vazan segment savremenog identiteta
Bosnjaka. U nekim sredinama, poput istocne Bosne, dokumentovani su i slucajevi kada je
obnovljena dzamija ujedno postala simbol povratka i opstanka.

Ukupno gledano, razvoj dzamija medu Bosnjacima predstavlja bogat spoj duhovnosti,
arhitekture, tradicije i lokalnog majstorstva. Dzamije su bile i ostale najvazniji lokaliteti islamske
bastine — Cuvari vjere, kulture, sjecanja i zajednickog Zivota. Njihov arhitektonski izraz govori o
stolje¢ima prisustva BoSnjaka na ovim prostorima, dok njihova simbolicka uloga i danas
potvrduje da su dzamije ziv centar zajednice, jednako znacajne kao i u vremenu njihovog
nastanka.



5.2. Tekije i duhovni centri - Uloga tekija u duhovnom Zivotu zajednice

Tekije predstavljaju jedan od najposebnijih segmenata islamske bastine Bosnjaka i zauzimaju
vazno mjesto u razumijevanju duhovne historije ovih prostora. Njihova uloga nije bila samo
pobozna ili ritualna — tekije su kroz stoljeca bile centri okupljanja, obrazovanja, humanosti,
kulturnog stvaranja i duhovnog smirenja. One su bile mjesta gdje su se prenosila znanja,
njegovala zrelost duha, ucila etika ponasanja i gdje se izgradivao osjecaj pripadnosti Sirem
duhovnom prostoru islama.

U bosnjackoj tradiciji tekije su najcesce bile povezane sa sufijskim redovima, medu kojima su
najznacajniji bili kaderije, nakSibendije, halvetije, mevlevije i rufije. Ove duhovne Skole razvile
su se na Balkanu pod uticajem sufizama iz Anadolije 1 Bliskog istoka, a njihove tekije postale su
vazni duhovni centri u bosanskim i sandzackim gradovima. Najstarije i najpoznatije tekije nalaze
se u Sarajevu, Travniku, Blagaju, Foc¢i, Mostaru i Prijepolju, a svaka od njih nosi pricu o
posebnom duhovnom nasljedu. Blagajska tekija na izvoru Bune jedan je od najprepoznatljivijih
primjera — spoj prirode, arhitekture i duhovnosti ¢ini je jedinstvenim simbolom sufijskog
prisustva u Bosni.

Uloga tekija u zajednici bila je viSeslojna. Prije svega, one su bile mjesta zikra, kolektivnog
spominjanja Boga, Ciji je cilj bio duhovno prociSéenje 1 jacanje bogobojaznosti. Zikrovi u
tekijama bili su obiljeZeni ritmom, tiSinom, skladnim pokretima i dubokom koncentracijom. Ova
praksa nije bila samo ritual — ona je predstavljala duhovnu terapiju, nacin smirivanja duse i
oslobadanja od svakodnevnog tereta. U mnogim sredinama ljudi su dolazili u tekije upravo zbog
unutras$njih kriza, traze¢i savjet, utjehu ili novu duhovnu snagu.



Tekije su bile i obrazovni centri. U njima su se ucila vjerska znanja, filozofska razmisljanja,
teoloske rasprave, ali i prakti¢ne vjestine poput kaligrafije, muzike i recitacije ilahija. Dervisi i
Sejhovi u tekijama imali su vaznu odgojnu ulogu — brinuli su o mentalnoj i duhovnoj izgradnji
svojih sljedbenika, ali i o $irini njihovog znanja. Tekije su tako postale mjesta u kojima se
razvijala posebna vrsta intelektualnog i duhovnog ambijenta, Cesto otvorenog za sve ljude dobre
volje, ne samo za pripadnike odredenog reda.

Jedna od najvaznijih funkcija tekija bila je njihova humanitarna dimenzija. Tekije su
tradicionalno bile otvorene za putnike, siromasne, ucenike i one kojima je bila potrebna pomoc¢.
U mnogim starim vakufnamama spominju se hanovi i imanja ¢iji je prihod bio namijenjen
tekijama, kako bi one mogle hraniti i zbrinjavati namjernike, bolesne i potrebite. Ova funkcija
tekija bila je duboko cijenjena u zajednici i Cinila ih je mjestima gdje se Zzivjela istinska
solidarnost.

Kroz svoju historiju tekije su imale vaznu ulogu i u oCuvanju kulturne tradicije. U njima su
nastajale ilahije i kaside, razvijale se forme usmenog predanja, ¢uvala su se svjedoCanstva o
Sejhovima 1 poznatim dervisSima, a u mnogim tekijama ostala je sacuvana i bogata rukopisna
grada. Tekije su bile sredista blagih, nenametljivih i dubokih kulturnih tokova koji su oblikovali
osjecaj ljepote, smirenosti i duhovne profinjenosti.

Uticaj tekija bio je posebno vidljiv u trenucima drusStvenih i historijskih kriza. Tokom ratova,
seoba 1 politickih promjena, tekije su Cesto postajale mjesta okupljanja i oCuvanja stabilnosti
zajednice. Sejhovi su bili moralni autoriteti kojima se narod obraéao za savjet, a tekije su davale
osjecaj kontinuiteta i zastite. Njihova vrata tradicionalno su bila Sirom otvorena, ¢ime su
ostavljale utisak domova svih vjernika, a ne samo derviskih krugova.



U savremenom dobu, iako je broj aktivnih tekija manji nego u proslosti, one i dalje imaju duboko
postovanje u zajednici. Tekije u Sarajevu, Blagaju, Travniku, Foci, Prijepolju, Priboju, Bijelom
Polju i drugim krajevima nastavljaju okupljati ljude koji traze duhovnu blizinu i smirenost. One
su i danas Cuvari kontinuiteta bosnjacke duhovnosti, simboli kulturne otpornosti i svjedoCanstva
o viSestoljetnom prisustvu sufijske tradicije.

Tekije, dakle, nisu samo arhitektonski objekti — one su duhovni svjetionici u zajednici. Njihova
uloga kroz historiju predstavlja spoj duhovnog odgoja, humanosti, znanja, kulture i1 prakse koja
je oblikovala identitet Bosnjaka. Uprkos promjenama vremena, one ostaju mjesta gdje se Cuva
posebna vrsta duhovnosti — tiha, skromna i duboko ukorijenjena u tradiciju.

5.3. Tradicionalni stambeni objekti s islamskim elementima - Unutra$nji raspored,
arhitektonske karakteristike i kulturni uticaji

Tradicionalni stambeni objekti BoSnjaka nastali su kao rezultat viSestoljetnog susreta islamske
graditeljske tradicije, lokalnih materijala 1 specificnih druStvenih obicaja. BosSnjacka kuca
razvijala se paralelno sa osmanskim urbanizmom i odraz je nacina Zivota koji je naglaSavao
porodi¢nu privatnost, funkcionalnost doma i skladan odnos sa okolnim prostorom. Kroz
arhitekturu stambenih objekata moguce je jasno vidjeti kako su islamski principi — poput
skromnosti, zastite porodi¢nog Zivota, organizacije prostora i estetskog umjerenja — ugradeni u
svakodnevni zivot i oblikovali kulturni identitet Bosnjaka.
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Tradicionalna bosnjacka kuca Cesto je gradenja u kombinaciji kamena i drveta, $to je odgovaralo
prirodnim uslovima i dostupnim materijalima. Donji, prizemni dio obi¢no je bio od kamena, dok
su gornji spratovi bili od drveta ili lakS§ih materijala. Ovakva konstrukcija imala je prakti¢ne
razloge — kamen je pruzao stabilnost i zastitu, a drvo toplinu i fleksibilnost. Krovista su bila
visoka, Cesto Cetverovodna, prekrivena Sindrom ili ¢eremitom. Prozori su bili relativno mali, sa
drvenim kapcima i reSetkama, Sto je odrazavalo potrebu za privatnoscu i zastitom doma.

Unutrasnji raspored bosnjacke kuce uvijek je nosio racionalnu organizaciju prostora. U skladu s
islamskim poimanjem privatnosti, postojala je jasna podjela izmedu prostora za goste i
porodi¢nih prostorija. Najpoznatiji arhitektonski element bila je divanhana — prostrani hodnik
ili otvoreni salon, obi¢no smjesten na spratu, sa pogledom na avliju ili okolinu. Divanhana je bila
mjesto okupljanja porodice, druzenja i odmaranja, kao i simbol otvorenosti doma prema prirodi.
Pored divanhane, klju¢nu ulogu imala je sofra, prostor oko kojeg se okupljala porodica prilikom
obroka. lako sofra nije arhitektonski element, njen polozaj u ku¢i govori mnogo o nacinu zivota:
obroci su se uzimali zajednicki, na podu ili niskim stolovima, §to je odraz tradicionalnih obicaja
sa §irim islamskim korijenima.

U bosnjackim kuéama Cesto se nalazio i musandera, veliki drveni ugradbeni ormar koji je sluzio
za odlaganje posteljine, odje¢e i drugih predmeta. Musandere su bile majstorski izradene,
ukraSene rezbarijama, i zauzimale su jednu cijelu stranu sobe. U istim prostorijama nalazile su se
1 seije, drvene klupe podignute uz zidove, prekrivene ¢ilimima i jastucima. Ovaj raspored
stvarao je prepoznatljiv ambijent ,,bosanske sobe“, gdje se sjedilo uz zidove, ostavljajuci
centralni prostor slobodnim za kretanje. U nekim kucama nalazile su se 1 male niSe u zidovima,
poznate kao dolafi, koje su sluzile za odlaganje svakodnevnih predmeta.
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Avlija je bila produzetak kuce, prostor koji je povezivao domacinstvo sa vanjskim svijetom, ali i
mjesto intimnog porodi¢nog zivota. Avlije su Cesto imale Cesme, bunare, otomane, vo¢njake i
manje baSte. U urbanim sredinama avlije su bile ogradene visokim zidovima, dok su u ruralnim
krajevima bile otvorenije, ali uvijek uredene tako da pruzaju funkcionalnost i zaStitu privatnosti.
U mnogim bosnjackim kué¢ama postojala je mutvak, kuhinja koja je bila smjestena odvojeno od
glavnog dijela kuce, posebno u starijim objektima, $to je odrazavalo tradicionalni na¢in pripreme
hrane.

Kulturni uticaji u tradicionalnoj bo$njackoj arhitekturi vidljivi su u detaljima i rasporedu
prostora. Sa istoka dolaze elementi poput zaStite privatnog prostora, organizacije doma oko
unutrasnjeg dvorista i skromne dekorativnosti. S druge strane, lokalni obicaji uticali su na pojavu
drvenih galerija, ¢ardaka i trijemova, koji su karakteristi¢ni za planinske i kontinentalne krajeve.
Uticaj osmanskog graditeljstva vidljiv je i u oblikovanju fasada, prozora, dvorova i ulaza, dok je
lokalna tradicija o€uvana u izboru materijala i funkcionalnih rjesenja.

Tradicionalni stambeni objekti Bosnjaka predstavljaju spoj duhovnosti, svakodnevnog zivota i
prirodnog okruzenja. Njihova arhitektura nije bila luksuzna, ali je bila skladna, prakti¢na i
estetski izuzetno jasna. Ovi objekti nosili su u sebi duh vremena, tradiciju poStovanja, skromnosti
1 topline doma, a njihov arhitektonski izraz odrazava nacin zivota zajednice u kojoj se duhovnost
manifestovala kroz svakodnevne navike, raspored prostora i odnos prema gostima i porodici.

Danas, iako je moderno stanovanje donijelo potpuno nove standarde, tradicionalne bosnjacke
kuée ostaju dragocjeni dio kulturnog nasljeda. One podsje¢aju na vrijeme kada je dom bio
srediste porodi¢nog zivota, mjesto ucenja, rada, molitve i odmora, i zato zauzimaju posebno
mjesto u bastini BoSnjaka, predstavljaju¢i most izmedu proslosti i savremenosti.



6. Islamski u€enjaci, imami i nosioci
znanja u boSnjackoj tradiciji

Uloga islamskih ucenjaka, imama i nosilaca vjerskog znanja predstavlja jedan od najtemeljnijih
stubova bosnjackog duhovnog, kulturnog i drustvenog identiteta. Kroz vise od pet stoljeca
prisustva islama na ovim prostorima, upravo su ucenjaci — alimi, muderisi, muallimi, imami i
Sejhovi — bili kljuéni nosioci obrazovanja, moralnosti, pismenosti i duhovnog kontinuiteta
zajednice. Oni su oblikovali vjerski zivot, prenosili znanje generacijama, ¢uvali tradiciju 1 bili
autoriteti u trenucima drustvenih previranja, politickih promjena, ratova i modernizacije. Bez
razumijevanja njihove uloge, teSko je shvatiti cjelokupnu historiju bosnjacke islamske bastine.

Od najranijeg perioda osmanske uprave, ucenjaci su bili jedni od prvih graditelja kulturnog
poretka u novim gradovima i kasabama. Gdje god bi bila podignuta dzamija, ubrzo bi se pored
nje razvijao mekteb, a zatim medresa, ¢ime bi grad dobio okosnicu vjerskog i intelektualnog
zivota. Prvi imami i muderisi na ovim prostorima dolazili su iz Anadolije, Rumelije i drugih
dijelova carstva, ali ve¢ od 16. 1 17. stolje€a poCinje se razvijati lokalna ulemanska tradicija —
Bosnjaci obrazuju sopstvene ucenjake koji postaju ravnopravni sudionici Sireg islamskog
intelektualnog svijeta. Mnogi od njih nastavili su karijere u Istanbulu, Edirneu, Kairu i drugim
centrima znanja, a njihova djela, komentar i fetve ostale su zabiljezene u rukopisnoj gradi Sirom
Osmanskog carstva.

Kroz historiju, imami i ucenjaci nisu bili samo vjerski sluzbenici. Oni su bili ucitelji pismenosti,
moralni savjetnici, tumaci vjerskih propisa, pisari, sudije u lokalnim sporovima, upucivaci djece,
cuvari vakufske imovine, predvodnici kulturnih manifestacija i glavni organizatori druStvenog
zivota. Njihova rije¢ imala je tezinu jer je bila zasnovana na znanju, iskustvu i ugledu. U
mnogim sredinama imam je bio osoba kojoj se narod obracao ne samo za vjerska pitanja, nego i
za porodicne savjete, javne dileme, sukobe medu komsSijama, te moralnu podrSku u teSkim
vremenima.

Najvaznije uloge ucenjaka ogledale su se u obrazovanju. Mektebi, kao prve Skole, bili su mjesta
gdje su djeca sticala osnovnu pismenost, ucila kur'ansko pismo, osnove vjerovanja i moralne
principe. Medrese su predstavljale viSe obrazovne institucije gdje su se izucavali Kur’an, hadis,
fikhska literatura, arapski jezik, logika, filozofija, retorika i druge nauke. Medrese su stolje¢ima
bile rasadnik uleme, a njihovi ucenici nerijetko su postajali muderisi, imami, kadije i vaizi koji su
sluzili Sirom Bosne i Sandzaka, ali i u gradovima Sirom Osmanskog carstva. Ove institucije bile
su klju¢ne za ocuvanje intelektualne tradicije Bosnjaka i stvaranje obrazovanog sloja koji je imao
kapacitet da vodi zajednicu.

Uloga imama kroz historiju imala je i snaznu socijalnu dimenziju. U vremenima politicke
nestabilnosti, ratova i migracija, imami su bili nosioci nade i stabilnosti. Njihova prisutnost u
dZematu bila je znak da zajednica funkcioniSe, da se cuva moralni poredak i da ljudi imaju kome
da se obrate za savjet, utjehu i1 organizaciju zajednickog djelovanja. U svim periodima — od



osmanskog vremena, preko austrougarske uprave, Kraljevine Jugoslavije, socijalisticke ere, pa
sve do savremenog doba — imami su prilagodavali svoju djelatnost okolnostima, ali su uvijek
ostali zastitnici duhovnog identiteta zajednice.

U savremenom dobu njihova uloga se razvija u novom kontekstu. Pored tradicionalnih obaveza,
imami se bave savremenim izazovima: moralnim dilemama modernog drustva, pitanjima
migracija, brigom o mladima, prevencijom druStvenih devijacija, edukacijom o ovisnostima,
digitalnom pismenoscu i1 psiholoSkom podrSskom porodicama. Oni vode edukativne programe,
ucestvuju u medureligijskom dijalogu i ¢esto su uklju¢eni u humanitarne aktivnosti i projekte od
drustvenog znacaja. Time se pokazuje da je uloga islamskog uc¢enjaka medu Bosnjacima uvijek
bila ziv proces: sposobnost da tumaci vjeru u skladu s potrebama vremena, bez napustanja
temeljnog kur'anskog i tradicionalnog okvira.

Prenosenje znanja medu Bosnjacima uvijek je imalo jasno izrazen kontinuitet: od ku¢nog ucenja
1 mekteba, preko medresa, pa sve do savremenih institucija koje nastavljaju ovu tradiciju. Kroz
generacije, djeca su prvo ucila kod kuc¢e — bismilu, moralne principe, prve ajete — zatim u
mektebu sticala osnovnu pismenost, a najtalentovaniji ucenici odlazili su u medrese 1 dalje u
svjetske centre islamskog znanja. Zahvaljuju¢i ovoj strukturi, bosnjacka ulema ostavila je dubok
trag u historiji, a pojedini u€enjaci postali su poznati i izvan granica regiona.

Ovo poglavlje bavi se upravo tim kontinuitetom znanja, uloge i djelovanja. U nastavku ¢emo
detaljno obraditi dvije kljucne teme: ulogu imama u obrazovnom i vjerskom zivotu kroz proslost
1 danas, te mehanizme prenoSenja znanja kroz mektebe, medrese i tradicionalne oblike
poucavanja. Kroz ove cjeline bi¢e prikazano kako je islamsko znanje oblikovalo identitet
Bosnjaka 1 kako se ta tradicija ouvala do dana$njih dana.

6.1. Uloga u obrazovanju i vjerskom Zivotu - Aktivnosti imama Kkroz proslost i danas

Uloga imama u bosnjackoj tradiciji ima duboku historijsku ukorijenjenost i predstavlja jedan od
najvaznijih stubova ocuvanja vjerskog, kulturnog i drustvenog identiteta Bosnjaka. Od prvih
osmanskih osvajanja pa sve do savremenog doba, imami su bili viSe od vjerskih sluzbenika —
oni su bili ucitelji, savjetnici, ¢uvari pismenosti, moralni autoriteti, organizatori zajednice i
nosioci duhovnosti. Njihov rad nije se ograni¢avao na vodenje namaza, nego je obuhvatao Sirok
spektar drustvenih, kulturnih i obrazovnih aktivnosti koje su oblikovale Zivot zajednice kroz
razlicite epohe.

U osmanskom periodu, uloga imama bila je neraskidivo povezana sa razvojem dZamija, mekteba
1 medresa. Svaka novonastala dzamija bila je centar oko kojeg se formirala mahala, a imam je
bio prva i najvaznija li¢nost te zajednice. On je predvodio namaze, ucio hutbe, drzao predavanja i
bio zaduzen za tumacenje vjerskih propisa. Medutim, njegova uloga nadilazila je puko
obavljanje vjerskih obreda. U to vrijeme imam je najceS¢e bio 1 mektebski ucitelj. Djecu u
mahali uio je osnovama pismenosti, Citanju i pisanju arapskog pisma, ucenju Kur’ana,
osnovnim propisima islama i moralnim vrijednostima. Mekteb je bio prvo stepeniste
obrazovanja, a imam je bio temeljni izvor znanja za Citave generacije.



Kroz 16. 1 17. stoljece, kako se formirala snazna mreza medresa, uloga imama proSirila se i na
odgoj novih generacija ucenjaka. Mnogi imami bili su istovremeno i ucenici visih skola, a neki
su preuzimali funkcije muderisa ili kadija. Na taj nacin, imam nije bio samo lokalni vjerski
sluzbenik, nego dio Sire intelektualne i1 ulemske strukture Osmanskog carstva. Njegova rije¢
imala je autoritet i u vjerskim i u druStvenim pitanjima.

U kasnijim stolje¢ima, naroCito u vrijeme austrougarske uprave i Kraljevine SHS, imami su
dobili dodatnu ulogu — postali su klju¢ni u ocuvanju islamskog identiteta u novim druStvenim i
politickim okolnostima. U doba modernizacije i velikih drusStvenih promjena, oni su bili
posrednici izmedu tradicije i savremenog nacina zivota. Imami su ucili ljude kako da cuvaju
vjeru u druk¢ijim druStvenim okolnostima, bili su uklju¢eni u osnivanje novih skola, kulturnih
drustava, i aktivno ucestvovali u stvaranju bosnjacke intelektualne elite.

Tokom 20. stoljeca, posebno u periodu socijalisticke Jugoslavije, uloga imama bila je obiljezena
dodatnim izazovima. Drzavna politika sekularizacije 1 ograni¢avanja vjerskog djelovanja stavila
je na test kontinuitet islamskog obrazovanja. Uprkos tome, imami su uspjeli sacuvati osnovne
elemente vjerskog Zivota. Oni su tiho, ali uporno odrzavali mektebsku nastavu, vodili dzamije,
prenosili znanje i odrzavali vezu izmedu zajednice i njenog duhovnog identiteta. U mnogim
sredinama, dzamije su postale jedina preostala mjesta gdje se njegovala pismenost, moral i
vjerski odgoj.

Nakon 1990-ih godina i uspostavljanja savremenih institucija Islamske zajednice, uloga imama
dozivljava novu dinamiku. Danas, imami pored tradicionalnih duznosti predvodenja namaza,
drzanja hutbi i mektebske nastave, imaju znatno Siru paletu aktivnosti. Oni vode seminare,
organizuju radionice za djecu i mlade, u€estvuju u humanitarnim programima i socijalnim
projektima, ucestvuju u medureligijskom dijalogu, te saraduju sa Skolama i lokalnim
institucijama. Imami danas sve viSe djeluju i u medijskom prostoru — putem emisija,
predavanja, drustvenih mreza 1 digitalnih platformi. Na taj nac¢in oni dopiru do mladih generacija
koje zive u modernom vremenu, ali i dalje traze duhovni oslonac i jasan moralni put.

U savremenom drustvu, imami imaju 1 novu ulogu — savremeni imam je Cesto i savjetnik
mladima koji se suoCavaju sa izazovima digitalnog doba, porodi¢nih problema, pritiska
migracija, socijalnih poteskoca ili identitetskih kriza. Imami sve ¢eS¢e saraduju sa psiholozima,
socijalnim radnicima i Skolama u rjeSavanju problema nasilja, ovisnosti i radikalizacije. Njihova
dostupnost i povjerenje koje uzivaju u zajednici Cine ih vaznim partnerima u rjeSavanju
savremenih druStvenih izazova.

Uloga imama je, dakle, kroz ¢itavu historiju bila organski povezana sa stanjem drustva. Bez
obzira na promjene epoha, jezgra njihove misije ostala je ista: da uce, predvode, savjetuju i
cuvaju duhovni identitet zajednice. Kroz njihove aktivnosti sastajali su se moral, znanje,
zajedniStvo, skromnost i odgovornost. Upravo zbog toga se moze reci da su imami kroz historiju
bili ne samo vjerski predvodnici, nego i najvazniji nosioci kontinuiteta boSnjacke vjerske i
kulturne tradicije.



6.2. PrenoSenje znanja - Medrese, mektebi i tradicionalno poucavanje

PrenoSenje znanja u bosnjackoj tradiciji ima kontinuitet dug viSe od pet stoljeca i predstavlja
jednu od najvaznijih komponenti o¢uvanja islamskog identiteta na ovim prostorima. Znanje je
medu Bosnjacima uvijek bilo shvaceno kao temelj vjere, ali i kao osnov drustvene zrelosti i
napretka. Od najranijih osmanskih vremena pa sve do savremenog doba, obrazovni sistem
Bosnjaka razvijao se u nekoliko klju¢nih oblika: kroz mektebe, medrese i tradicionalne forme
poucCavanja koje su se prenosile usmenim putem, u dzamijama, tekijama i porodi¢nim
domovima. Ovaj sistem nije samo ucio djecu pismenosti i vjeri, nego je stvarao generacije
ucenjaka, imama, muderisa, pisara, vakufskih upravitelja i kulturnih stvaralaca koji su obiljezili
bosnjacku historiju.

Mektebi su bili prva stepenica islamskog obrazovanja. Gotovo svaka dzamija imala je svoj
mekteb, a uloga muallima bila je jedna od najvaznijih u lokalnoj zajednici. U mektebu su djeca
ucila osnove arapskog pisma, prvo kroz harfove, zatim kroz ucenje kratkih sura i osnovnih
vjerskih propisa. Mekteb nije bio Skola u savremenom smislu, ali je predstavljao prvi i najvazniji
izvor pismenosti u boSnjackom drustvu. Kroz ovaj sistem pismenost se Sirila ¢ak i u udaljenim
selima, a generacije Bosnjaka su prve rije¢i, prva znanja i prve moralne principe sticale upravo u
mektebskim klupama. Mektebi su bili mjesto gdje se ucila disciplina, skromnost, red i postovanje
prema znanju. U mnogim sredinama mektebska nastava odrzavala se u dZzamijskim prostorijama,
a u nekim slucajevima postojale su i posebne zgrade, posebno u ve¢im gradovima i razvijenijim
vakufima.

Medrese su predstavljale visi nivo obrazovanja i bile su klju¢ni centri islamskog znanja. Razvoj
medresa u Bosni zapoceo je ve¢ u 16. stoljecu, a jedna od najstarijih 1 najpoznatijih je Gazi
Husrev-begova medresa u Sarajevu, osnovana 1537. godine. Medrese su bile ustanove koje su
obrazovale uleme — islamske uc¢enjake, koji su kasnije postajali imami, muderisi, kadije 1 drugi
vjerski intelektualci. U medresama se izuCavao Sirok spektar predmeta: Kur’an 1 tefsir, hadis,



fikhska literatura, arapski jezik i gramatika, logika, retorika, stilistika, ali i odredeni elementi
matematike i filozofije. Medrese su bile ¢uvari intelektualne tradicije i1 oblikovale su generacije
ucenjaka koji su bili ravnopravni u€esnici Sireg muslimanskog kulturnog prostora.

U kasnijim stolje¢ima, posebno u periodu austrougarske uprave i1 Kraljevine Jugoslavije,
medrese postaju i centri ouvanja islamskog identiteta u novim druStvenim okolnostima. U doba
socijalisticke Jugoslavije, broj medresa bio je smanjen, ali one koje su opstale nastavile su nositi
tradiciju, obrazuju¢i nove generacije imama. U savremenom periodu medrese su modernizovane,
prosirile nastavne programe i danas predstavljaju savremene obrazovne institucije koje spajaju
tradicionalno islamsko znanje sa elementima savremenog obrazovanja.

Tradicionalno poucavanje nije bilo ograni¢eno samo na formalni obrazovni sistem. Veliku ulogu
u prenosenju znanja imale su dzamije, tekije 1 porodi¢ni krugovi. U dZzamijama su imami drzali
dersove — predavanja iz tefsira, hadisa i fikha, ¢esto poslije jacijske ili sabahske molitve. Ovi
dersovi bili su posebno vazni jer su omogucavali da i odrasli vjernici konstantno nadograduju
svoje znanje. U tekijama se ucilo kroz zikr, razgovore sa Sejhovima, ucenjem ilahija i kroz
duhovni odgoj koji je imao za cilj izgradnju plemenitog karaktera. Tekije su posebno njegovali
sufijski redovi, koji su prenosili znanje u vidu duhovnog i ahlakskog odgoja, naglaSavajuci
skromnost, strpljenje, brigu prema drugima 1 unutraSnje smirenje.

Porodi¢no ucenje imalo je ogroman znacaj. U mnogim bosnjackim domovima djeca su ucila prve
sure od roditelja, a posebno od majki, koje su bile nositeljke moralnog i vjerskog odgoja u
porodici. U mnogim sredinama obicaj je bio da se uvecer, prije spavanja, uci dova ili kratke sure,
¢ime se oblikovala lagana, ali stalna veza s vjerom. Starije osobe, posebno djedovi i nane,
prenosili su znanja iz prakse, obicaja i etike, Cesto spajajuci religijske i zivotne savjete.

Zahvaljuju¢i ovim formama obrazovanja — mektebima, medresama, tekijama, dersovima u
dzamijama i porodicnom odgoju — bosnjacka zajednica uspostavila je Cvrst sistem prenoSenja
znanja koji je opstao kroz sva historijska iskusenja. Ovaj sistem omogucio je da islam ostane ziv
u srcima ljudi, ¢ak i u periodima kada su formalne institucije bile ugrozene, kao Sto je bio slucaj
u socijalistickoj eri.

Danas, prenosenje znanja nastavlja se kroz modernizovane mektebsku i medresansku nastavu, ali
i kroz digitalne platforme, predavanja, seminare i savremene oblike edukacije. Uprkos novim
tehnologijama, sustina ostaje ista: znanje se prenosi kroz zajednicu, generaciju po generaciju, sa



dubokom svijes¢u o njegovoj duhovnoj, moralnoj i kulturnoj vrijednosti. Upravo zbog ovog
kontinuiteta prenoSenja znanja, bosnjacki vjerski identitet opstao je snazno i jasno definisano, i
zauzima centralno mjesto u duhovnom zivotu zajednice.

7. Savremeni kontekst: Islam i boSnjacki
identitet danas

Savremeni period donio je BoSnjacima niz drustvenih, kulturnih i tehnoloskih promjena koje su
bitno uticale na nacin na koji se islam zivi, tumaci i prenosi novim generacijama. lako su temelji
bosnjacke islamske tradicije ostali isti — vjera, porodica, zajednica, moralne vrijednosti i odnos
prema duhovnosti — savremeni kontekst donio je nove izazove i nove oblike izrazavanja
identiteta. Mladi danas odrastaju u okruzenju u kojem se tradicionalne prakse susrecu sa
modernim stilovima Zzivota, globalnim trendovima, digitalnim platformama i ubrzanim
druStvenim promjenama. Upravo zbog toga vazno je razumjeti kako se islamske vrijednosti
uklapaju u savremenu svakodnevicu i na koji nacin se tradicija prilagodava novim uslovima.

U ovom poglavlju bi¢e prikazano kako mladi Bosnjaci zive svoju vjeru i tradiciju danas, na koji
nacin reinterpretiraju obicaje i1 kako se njihov identitet formira u odnosu prema modernim
drustvenim tokovima. Bavi¢emo se i naCinima integracije tradicije u savremeno drustvo — kroz
Skolovanje, radne sredine, urbani nacin zivota, migracije i savremene druStvene izazove. Poseban
fokus bice 1 na digitalnoj religijskoj kulturi, koja je postala vazan izvor vjerskog znanja,
komunikacije i zajednickog ucenja. Online predavanja, drusStvene mreze, digitalne hutbe,
ramazanski sadrzaji, islamske aplikacije i virtualni kursevi danas ¢ine sastavni dio duhovnosti
mnogih mladih.

Ovo poglavlje prikazace kako islam ostaje Ziva sila u savremenom Zivotu BoSnjaka, ne kao
stati¢na tradicija, nego kao prilagodljiv i dinamican dio identiteta koji se prenosi i razvija u
skladu sa potrebama vremena. Kroz sljedece podnaslove bavicemo se savremenim nacinom
zivota 1 odnosom mladih prema tradiciji, integracijom vjere u razliCite segmente druStva, te
razvojem digitalne religijske kulture koja je postala jedan od klju¢nih kanala duhovne
komunikacije danasnjice.

7.1. Savremeni nacin Zivota i tradicija - Kako mladi Zive i tumace tradiciju danas

Savremeni nacin zivota donio je brojne promjene u svakodnevicu mladih Bosnjaka, ali je
istovremeno ostavio Sirok prostor za novo tumacenje i reinterpretaciju tradicije. Mladi danas
odrastaju u digitalnom dobu, u urbanim sredinama, u Skolama i radnim okruzenjima koje
oblikuju globalni trendovi, i u drustvu koje se kre¢e brze nego ikada prije. Uprkos takvim
okolnostima, tradicija i islam ostali su prisutni elementi identiteta, iako se njihovo Zivljeno
znacenje danas izrazava na drugaciji, fleksibilniji i savremeniji nacin nego u proslim
generacijama.

Za mlade Bosnjake tradicija sve manje znaci strogo pridrzavanje obrazaca koji su vazili u
proslosti, a sve viSe predstavlja osjecaj pripadnosti, kulturni okvir i duhovni identitet koji se



uklapa u savremeno okruzenje. Mladi se prema tradiciji ¢esto odnose selektivno: ¢uvaju ono §to
dozivljavaju kao vrijedno, smisleno i blisko njihovom zivotu, dok formalne ili strogo ritualne
aspekte tumace kroz prizmu modernog razumijevanja. Ipak, iako se nacin izraZavanja
promijenio, klju¢na nit je ostala ista — osjec¢aj pripadnosti vjeri i kulturi svojih predaka.

Savremeni mladi Cesto ucestvuju u tradicionalnim praksama, ali ih dozivljavaju na drugaciji
nacin. Iftari, bajramski obicaji, posjete dzamiji i druzenja u mjesecu ramazanu postaju prilike za
zajednistvo 1 jaCanje socijalnih veza, a manje strogo ritualne obaveze. Mladi sve ¢eSc¢e biraju da
vjeru zive kroz moralne principe, kroz odnos prema drugima, kroz volontiranje, humanitarni rad,
postovanje prema porodici i zajednici. Oni vjeru vide kao nacin Zivota, a tradiciju kao okvir koji
daje identitet i stabilnost, ali ne sputava, ve¢ prati savremene tokove.

Vazan element savremenog odnosa mladih prema tradiciji jeste i obrazovanje. DanaSnje
generacije imaju Sirok pristup vjerskoj literaturi, nau¢nim knjigama, predavanjima, digitalnim
sadrzajima 1 analizama koje im omogucavaju da razumeju vjeru na dubljem i intelektualnijem
nivou. Mladi Cesto postavljaju pitanja, preispituju, istrazuju i grade svoj stav na osnovu znanja, a
ne samo na osnovu obicaja. Ovaj proces vodi ka formiranju samosvjesnog identiteta, u kojem
tradicija nije teret, nego resurs.

Porodica i dalje ostaje vazan faktor u oblikovanju odnosa mladih prema tradiciji. U mnogim
domovima i danas se njeguju obicaji poput zajednickih porodi¢nih obroka, obiljezavanja vjerskih
praznika, ucenja dove i poStovanja starijih. Medutim, savremene porodice sve CeSce daju
mladima viSe prostora da grade vlastiti odnos prema vjeri, bez prisile i formalizma, $to rezultira

.....

Poseban aspekt odnosa mladih prema tradiciji jeste i migracijski kontekst. Veliki broj mladih
Bosnjaka zivi ili studira u inostranstvu, gdje se identitet Cesto jaca upravo zbog potrebe za
oc¢uvanjem povezanosti sa svojom kulturom. Mladi u dijaspori Cesto organizuju zajednicke
ramazanske programe, bajramske susrete, predavanja i kurseve, ¢ime tradicija dobija novu
dimenziju i prilagodava se okruzenjima koja su kulturno razlicita, ali podsticajna za zajednicko
djelovanje.

U sustini, savremeni mladi Bosnjaci ne dozivljavaju tradiciju kao stati¢an skup pravila, ve¢ kao
zivi identitet koji se moze prilagoditi savremenom zivotu. Oni vjeru sve viSe vide kroz njene
vrijednosti — empatiju, postenje, odgovornost, skromnost, porodi¢nu bliskost i duhovnost — a
manje kroz formalnost i rigidnost. Izmedu tradicije i modernosti ne vide sukob, nego ravnotezu.
U tim okvirima islam ostaje snazan dio identiteta, ali oslonjen na znanje, autenti¢nost i osjecaj
li¢ne povezanosti.

Na taj nacin mladi postaju most izmedu proslosti 1 buduénosti: ¢uvaju ono $to je temeljno, ali
grade nove nacine izrazavanja vjere i tradicije u skladu sa potrebama savremenog drustva.



7.2. Integracija tradicije u savremeno drustvo - Praksa vjere u modernim okruZenjima

Savremeno drustvo u kojem zive Bosnjaci oblikovano je dinamikom urbanizacije, tehnoloskih
inovacija, globalnih komunikacija i ubrzanog ritma zivota. U takvom okruzenju praksa vjere
dobija nove forme, a tradicionalne vrijednosti nalaze put da se uklope u svakodnevicu koja
zahtijeva prilagodljivost, balans i razumijevanje. Islamska tradicija i savremeni nacin Zivota ne
dolaze nuzno u sukob; naprotiv, mladi i odrasli vjernici sve ¢eS¢e nastoje da vjeru zive u skladu s
izazovima modernog vremena, ali bez odricanja od duhovnih temelja.

Praksa vjere danas se ogleda u prilagodavanju rituala i obic¢aja okolnostima modernog zivota. U
urbanim sredinama, gdje ljudi rade u razli¢itim smjenama, balansiraju porodi¢ne i profesionalne
obaveze i zive brzim tempom, vjerske obaveze se organizuju tako da odgovaraju ovom ritmu, ali
1 da ostanu u skladu s osnovnim principima islama. Mnogi vjernici klanjaju namaze na radnom
mjestu, u posebno predvidenim prostorijama, a u pojedinim institucijama i kompanijama postoje
uredi namijenjeni za tiSinu i meditaciju, koje zaposlenici koriste 1 za obavljanje namaza. Ovakvi
primjeri pokazuju kako se tradicija uspjesno uklapa u savremene radne strukture.

U mnogim modernim zajednicama dzamije su postale multifunkcionalni centri — mjesta gdje se
ne samo obavljaju vjerski obredi, nego se organizuju edukativni programi, radionice,
humanitarne akcije, klubovi za mlade, sportske aktivnosti i porodi¢na okupljanja. Dzamije su, na
taj nacin, prilagodene potrebama savremenih generacija koje Zele da vjera bude prisutna u
njihovom zivotu, ali i da prostor vjerske zajednice bude otvoren i funkcionalan.

Integracija tradicije vidi se 1 u nacinu na koji se vjerski propisi poStuju u savremenim
okruzenjima. Mladi vjernici koji zive u studentskim domovima, ve¢im gradovima ili u dijaspori
organizuju zajednicke iftare, dZuma-namaze i predavanja. Ovakvi oblici praktikovanja vjere
stvaraju osjecaj zajedniStva, ali i osnazuju identitet u sredinama gdje su Bosnjaci manjina. U isto
vrijeme, sve je viSe prisutna praksa da se vjera zivi kroz eti¢ki zivot: mladi nastoje biti pravedni,
vrijedni, iskreni, solidarni i odgovorni, ¢ime islam vidljivo povezuju sa svojom profesionalnom i
drustvenom ulogom.

Savremeno drustvo donosi i1 izazove koji se ti€u reprezentacije identiteta, posebno u Skolama, na
fakultetima 1 u medijima. Mladi koji nose tradicionalnu odjecu, poput marame, cesto se
suocavaju s predrasudama, ali istovremeno pokazuju da tradicija moze biti snaZzan element licne
autenti¢nosti. Mnoge mlade zene i muskarci praktikuju svoju vjeru na nacin koji je u skladu s
modernim stilovima Zzivota, naglaSavaju¢i da vjera moze biti inspiracija za samopouzdanje,
aktivizam i1 drustveni angazman.

U savremenom drustvu znacajnu ulogu ima i koncept ,,zivljenja tradicije kroz zajednicke
vrijednosti®. Porodi¢na okupljanja, obiljezavanje bajrama, ramazanske aktivnosti i humanitarni
rad predstavljaju forme u kojima se tradicionalne vrijednosti odrZavaju i prenose, ¢ak i kod onih
koji ne praktikuju vjeru strogo ritualno. Na taj nacin tradicija postaje kulturni i emocionalni okvir
koji povezuje generacije, bez obzira na razlicite stilove zZivota.

Migracijski kontekst dodatno osvjetljava integraciju tradicije u savremeno drustvo. Bosnjaci u
evropskim drzavama, Sjedinjenim Ameri¢kim Drzavama i drugim dijelovima svijeta cesto grade



svoje dzemate, osnivaju kulturna drustva i organizuju vjerske programe prilagodene lokalnim
zakonima i obic¢ajima. U takvim sredinama tradicija se zivi na nacin koji istovremeno ¢uva ono
Sto je autenti¢no i prihvata ono §to je korisno iz savremenog okruzenja.

U konacnici, integracija tradicije u savremeno drustvo medu BoSnjacima predstavlja proces
prirodnog prilagodavanja. Vjera se ne posmatra kao prepreka modernosti, nego kao moralni i
duhovni kompas koji pomaze pojedincu da se kre¢e kroz savrementi svijet. Zajednice, porodice i
pojedinci nalaze nafin da harmonizuju tradiciju i savremeni nacin zivota, ¢uvajuc¢i ono S$to je
sustinsko 1 omogucavajudi tradiciji da traje u novim okolnostima, autenti¢na i ziva.

7.3. Digitalna religijska kultura - Online sadrZaji, predavanja i digitalni pristup vjerskom
znanju

Razvoj digitalnih tehnologija 1 Sirenje interneta donijeli su znacajne promjene u nacinu na koji
Bosnjaci danas pristupaju vjeri, religijskom znanju i duhovnim sadrzZajima. Digitalni prostor
postao je novo okruzenje u kojem se islamske vrijednosti uce, dijele i komentariSu, a online
religijska kultura postala je vazan dio svakodnevnog duhovnog Zivota. Ovaj proces posebno je
izrazen kod mladih generacija, ali je prisutan i kod starijih koji su prilagodili svoje navike
savremenim komunikacijskim alatima.

Digitalna religijska kultura razvila se u nekoliko klju¢nih smjerova. Prvi medu njima je
dostupnost vjerskih predavanja i sadrzaja putem internetskih platformi. Hutbe, dersovi, tefsirska
predavanja, duhovni razgovori i razli¢ite edukativne emisije dostupni su u video i audio formi na
platformama poput YouTube-a, Facebooka, Instagrama i TikToka. Ovi sadrzaji omogucavaju
vjernicima da prate predavanja imama i ucenjaka bez obzira na to gdje zive, da se edukuju u
vremenu koje im odgovara i da ostanu povezani s duhovnim zivotom ¢ak i onda kada fizicki ne
mogu prisustvovati dzamijskim aktivnostima. Pandemija COVID-19 dodatno je ubrzala ovaj
proces, jer su dzamije Sirom svijeta prelazile na online formate, ¢ime je otvoren prostor za novo
razumijevanje religijske zajednice.

Drugi vazan aspekt digitalne religijske kulture jeste dostupnost vjerske literature i edukativnih
resursa u elektronskoj formi. Mnogi islamski tekstovi, Kur’an u prijevodu, zbirke hadisa, radovi
savremenih ucenjaka i historijski zapisi danas su dostupni kao PDF dokumenti ili kroz digitalne
biblioteke. Vjernici danas mogu uciti arapsko pismo putem aplikacija, pratiti kurseve fikha i
tefsira, koristiti digitalne mushafe, proucavati historiju islama i pratiti lekcije iz medresa u online
formatu. Ovaj pristup omogucava dublje i sistemati¢nije usvajanje znanja, posebno onima koji
ranije nisu imali priliku da pohadaju formalne vjerske ustanove.

Treci element digitalne religijske kulture jeste interakcija kroz druStvene mreze. Mladi Bosnjaci
kroz ove platforme dijele citate, dove, kur’anske ajete, motivacijske islamske tekstove i li¢na
razmiSljanja o vjeri. Ove forme komunikacije stvaraju osjecaj zajednistva u virtualnom prostoru,
a istovremeno doprinose Sirenju pozitivnih vrijednosti i moralnih poruka. Grupa mladih vjernika,
online zajednica ili dZzemat na internetu moze imati isti uticaj kao i tradicionalni zajednicki
prostori — okupljati, motivisati, educirati 1 povezivati ljude koji dijele iste vrijednosti.



Digitalna kultura donijela je i nove nacine uc¢enja Kur’ana. Aplikacije za ucenje harfova, slusanje
ucenja razlicitih u¢aca, mobilni tefsiri i interaktivni alati omogucavaju pristup znanju uz pomoc¢
tehnologije. Mladi uce sure na telefonima, presluSavaju dersove tokom putovanja, slusaju hutbe
dok vjezbaju ili rade, sto pokazuje koliko je digitalni pristup postao prirodni dio svakodnevnog
Zivota.

Istovremeno, digitalno okruzenje donosi i moguénost komunikacije s imamima i u¢enjacima
kroz online savjetovalista, live prenose, komentare i privatne poruke. Ova vrsta interakcije
omogucava brzu razmjenu informacija i olakSava rjeSavanje pitanja koja se ti¢u svakodnevnog
prakticiranja vjere. U modernom kontekstu, ovo je posebno vazno za mlade koji se nalaze u
drugim drzavama ili izvan tradicionalnih dZemata.

lako digitalna religijska kultura prosiruje moguénosti ucenja i komunikacije, ona ne zamjenjuje
tradicionalne oblike duhovnosti, ve¢ ih dopunjuje. Dzamije, mektebi, tekije 1 medrese ostaju
temelj duhovnog Zivota, ali digitalni kanali postaju produzena ruka tih institucija, omogucavajuci
vjeri da bude prisutna u svakom trenutku i svakoj sredini.

Digitalni prostor tako postaje most izmedu tradicije i savremenosti. On povezuje mlade sa
njihovom vjerom, omogucava kontinuitet uc¢enja i Sirenje pozitivnih vrijednosti, te olakSava da
islamske poruke dopru do Sire publike na pristupacan, savremen i interaktivan nacin. Kroz ovu
dimenziju vjere, boSnjacki identitet u 21. vijeku dobija novu snagu — modernu, fleksibilnu i
duboku, ali utemeljenu na stoljetnoj tradiciji znanja i duhovnosti.



8. Zakljucak

Islamska tradicija Bosnjaka predstavlja jedan od najsnaznijih temelja kulturnog, duhovnog i
drustvenog identiteta naroda koji je tokom vise od pet stoljeca izgradio jedinstven spoj vjere,
obicaja, moralnih vrijednosti 1 historijskog iskustva. Kroz razli¢ite epohe, od osmanskog perioda
preko austrougarske uprave, kraljevine, socijalizma pa sve do savremenog doba, islam nije bio
samo element vjerske pripadnosti, ve¢ i okvir koji je oblikovao porodicni zivot, obrazovanje,
umjetnost, arhitekturu, drustvene odnose 1 kolektivno pamcenje. Bastina koju danas
prepoznajemo nije slucajan skup obicaja, nego strukturirana, viSeslojna i ziva tradicija koja je
prezivjela upravo zahvaljujuéi svojoj dubokoj ukorijenjenosti u identitetu Bosnjaka.

Kroz ¢itavu publikaciju jasno se vidi da islam nije bio stati¢an element proslosti, ve¢ dinami¢na
sila koja je pratila BoSnjake u svim fazama njihovog razvoja. On je oblikovao njihove obicaje od
rodenja do smrti, nacin organizacije kuca i mahala, strukturu zajednice, arhitekturu gradova, kao
1 intelektualni i obrazovni sistem. Medrese, mektebi, tekije, dzamije, kao i bogata tradicija
usmenog i prakticnog prenoSenja znanja, stvarali su duhovni i1 kulturni ambijent u kojem su
Bosnjaci razvijali svijest o sebi i svom mjestu u Sirem muslimanskom svijetu.

Ova bastina je kroz stoljeca bila 1 §tit 1 oslonac. U vremenima politicke nesigurnosti, nametnutih
ideologija, ratova i preseljavanja, ona je Cuvala osjecaj kontinuiteta, pripadnosti i snage. Ona je
omogucila Bosnjacima da opstanu kao narod sa jasnim identitetskim odrednicama, povezujuci
proslost i sadasnjost kroz vrijednosti koje su ostale prepoznatljive i u modernom dobu: porodi¢nu
povezanost, moralnu odgovornost, poStovanje znanja 1 tradicije, uvazavanje razli¢itosti,
otvorenost prema drugim kulturama, ali i ¢vrstu vezu sa vlastitim korijenima.

Savremeni kontekst pokazuje da ova tradicija i danas ima snaznu ulogu. Mladi Bo$njaci, iako
zive u digitalnom, globalizovanom i ubrzanom svijetu, i dalje prepoznaju islam kao vazan dio
svog identiteta, premda ga izraZzavaju na nove nacine. Tradicija se reinterpretira, Zivi kroz
modernu kulturu, digitalni prostor, savremene edukativne prakse i drustveni angazman. Time se
pokazuje da se identitet ne gubi promjenom vremena, nego se obnavlja onda kada se temelji
razumiju i prenose sa znanjem i dobronamjernom paznjom.

Zbog toga je ova publikacija vazna. Njen cilj bio je da objedini sve klju¢ne elemente islamske
tradicije BoSnjaka — od historijskog razvoja, preko obicaja i rituala, pa do savremenih oblika
duhovnosti — i da ih predstavi u jasnom, nau¢no utemeljenom i pristupa¢nom obliku. Ona sluzi
kao most izmedu generacija: starima da prepoznaju i potvrde vrijednost tradicije koju su
naslijedili, a mladima da bolje razumiju korijene i smisao onoga $to nasljeduju. U vremenu kada
se informacije brzo mijenjaju, a kulturni obrasci ¢esto gube kontinuitet, ovakva publikacija sluzi
kao svojevrsna arhiva identiteta.

Uloga ove publikacije posebno je vazna u kontekstu projekta u okviru kojeg je nastala. Projekat
je usmjeren na ocuvanje, promociju i prenosenje islamske basStine Bosnjaka, narocito mladim
generacijama. On ima cilj da zastiti nematerijalnu kulturnu bastinu, da je dokumentuje, predstavi



u savremenom obliku i time ucini dostupnom §iroj zajednici. Kroz ovaj rad publikacija ne samo
da cuva proslost, nego aktivnho ucestvuje u oblikovanju buduénosti. Ona poziva ¢itaoca da
razumije vlastitu tradiciju, ali i da je prenese dalje — kroz Zivot, edukaciju, porodi¢ne obicaje i
drustveni angazman.

Ovaj zakljuCak naglasava osnovnu ideju koja se provlaci kroz cijelu publikaciju: islamska
tradicija BoSnjaka nije samo religijski okvir, ve¢ 1 kulturni, historijski i identitetski temelj jednog
naroda. Ona je ziva zbog toga $to se prenosila iz generacije u generaciju, kroz ucenje, praksu,
arhitekturu, jezik, obiCaje i institucije. Ona je snazna jer pripada svakodnevici, onoj vidljivoj i
onoj skrivenoj, u kuéama, mahalama, dzamijama, porodi¢nim ritualima i zajednickim
sjecanjima. Ona je savremena jer se uspjeSno prilagodava novom dobu, ulaze¢i u digitalni
prostor, modernu edukaciju i nove forme komunikacije.

Ova publikacija predstavlja jedno od sredstava o¢uvanja tog kontinuiteta. Ona osnazuje svijest o
vaznosti nasljeda, poti¢e poStovanje tradicije i poziva mlade da se povezu s vrijednostima koje su
oblikovale generacije prije njih. Time se ne ¢uva samo proslost, nego se gradi buduc¢nost u kojoj
¢e bosnjacka islamska tradicija ostati prepoznatljiva, Ziva i utemeljena na znanju, autenti¢nosti i
kulturnom ponosu.

Na kraju, svrha ove publikacije i cijelog projekta jeste da potvrdi da se identitet ne sastoji samo
od vjerskih propisa ili obic¢aja, nego od osjecaja pripadnosti zajednici, vrijednosti koje njegujemo
1 svijesti o tome ko smo i odakle dolazimo. Upravo zato dokumentovanje i predstavljanje
islamske bastine nije samo kulturno, nego i drustveno i duhovno djelo. Ovaj rad podsjeca da
tradicija zivi onda kada se razumije, njeguje i prenosi — i da buduénost Bosnjaka moze biti
snazna samo ako ostane povezana s vlastitim korijenima.
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