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ВСТУП
                                                          “Воістину, Аллах не змінює становища людей,  поки  вони самі не змінять себе”
            
                                                                                                                             (Коран, 13:11)
Точний час виходу сучасної ісламської спільноти на світову політичну арену важко визначити. Окремі дослідники називають 1969 р. – рік створення Організації ісламської конференції, який ознаменував успішну інституалізацію ісламу. Ця подія створила необхідні передумови для функціонування своєрідного форуму мусульманських держав. 

Інші дослідники вважають, що поворотним моментом у новітній історії ісламського світу стала аварія на саудівському нафтопроводі (1970), що з наступною націоналізацією лівійських нафтопромислів зумовила першу енергетичну кризу, яка в лютому 1971 р. спричинила послаблення позицій Заходу. Тоді структурувався неформальний, але впливовий мусульманський центр в рамках ОПЕК
.

Однією  з найяскравіших подій сучасної ісламської історії стала ісламська революція в Ірані 1979 р. Ідея “експорту революції” та контрборотьба, пов’язана з нею, започаткувала еру активного використання ідеологічного впливу та пропаганди. 

Операція “Буря в пустелі” 1991 р. перекреслила надії на те, що ісламські держави та Захід зможуть існувати у двох паралельних геополітичних реальностях. Внутрішньоісламський конфлікт став надбанням глобалізованого світу. Саме тоді США вийшли на “стежку війни” з мусульманським світом, пришвидшуючи сумнозвісні події на власній території. 

Події 11 вересня 2001 р. не стали несподіванкою, швидше очікуваною акцією відплати, жахливою у своїй естетиці. Подальше “зачищенння” американцями території Афганістану та Іраку було недоцільним кроком – ісламський радикалізм не підпорядковується державним кордонам і не ототожнюється з іменами Усами бін Ладена чи Саддама Хусейна. Метафорою американської “перемоги” стала база Гуантанамо – “сіра” територія, виведена з-під юрисдикції міжнародного права. Проте, за іронією долі, філософська проза Саддама Хусейна може не втратити популярності  у той час, коли ім’я Джорджа Буша-молодшого загубиться в анналах історії.

Видається, що майбутнє змагання за гегемонію точитиметься не між політичними режимами, не між “центром” і “периферією”, навіть не між цивілізаціями, а між закликами духовних проповідників. Можливо, Захід стане на шлях десекуляризації – це буде  значно кращим виходом, ніж утвердження переваги мілітарним шляхом. У випадку повернення Заходу до норм християнської моралі в політичній площині боротьба зведеться до прийнятної дискусії. Звичайно, знайдуться опоненти даної позиції, стверджуючи, що секуляризація стала одною з першопричин найкривавіших хрестових походів. Проте глобалізація пов’язала людство міцними узами, які унеможливлюють широкомасштабні конфлікти.

 Вручення Нобелівської премії миру іранській правозахисниці Ширін Ебаді, яка сповідує іслам, змусило багатьох подивитися на сучасні процеси в ісламському світі під новим кутом зору. Видається, що ісламська цивілізація, попри нав’язувану західними дослідниками думку, не відстала у своєму розвитку на багато століть, а тотальна вестернізація – не єдиний шлях вирішення проблем у мусульманських країнах; що “the clash of civilizations” є неможливим до того часу, поки хоч одна зі сторін прагне діалогу. 

В ісламі присутня антиавторитарна складова, помітна сьогодні в кожній мусульманській країні. Її джерелом служать кілька хадисів, згідно яких, підкорення правителю є обов'язковим для мусульманина тією мірою, наскільки його накази відповідають волі Всевишнього. В ісламі немає релігійного істеблішменту – пап або єпископів, які можуть проголосити декретом єдино правильну інтерпретацію. Тому рішення протистояти державі на тій підставі, що вона недостатньо ісламська, може належати будь-якому мусульманину, як це сталось у випадку з Усамою бін Ладеном. В цьому іслам нагадує протестантизм.

В контексті конфлікту з Заходом радикальні ісламські угрупування не можуть репрезентувати всі мусульманські країни. Повсякденне життя більшості мусульман не дає підстав вважати іслам антизахідним чи ворожим сучасним віянням. Найбільша мусульманська країна Індонезія має світський уряд з часу проголошення незалежності (1949), а релігійна опозиція є незначною. Наступні за чисельністю мусульманського населення Пакистан і Бангладеш вибирали на пост прем'єр-міністра жінок значно раніше, ніж в багатьох західних країнах. В Афганістані, перш ніж він на 20 років підпав під хаос і тиранію, 40% лікарів становили жінки, а Кабул був для них одним з найвільніших міст Азії. В Туреччині з п'ятим по чисельності мусульманським населенням в світі діє небезгрішна, але реальна ліберальна демократія. Проблема фактично стосується не ісламу, а Близького Сходу.

 Арабський світ є серцевиною ісламської умми, однак з 1,2 млрд. мусульман лише 260 млн. живуть в арабських країнах. З іншого боку, до 1940-х рр. релігійні меншини зазнавали менше переслідувань при мусульманському правлінні, ніж при будь-якій іншій панівній релігії. При цьому для багатьох меншин Близький Схід на протязі віків залишався батьківщиною. Після утворення Ізраїлю близько мільйона євреїв покинуло арабські країни, проте ніхто не питає, чому взагалі в арабських країнах проживало так багато євреїв?
  

На увагу заслуговують сучасні ісламські відповіді на ті технологічно і етично складні питання, які поставила перед світом глобалізація, оскільки  мусульманські спільноти діють в понад 120 країнах світу, в 35 державах мусульмани становлять більшість населення, у 28 країнах іслам визнаний державною або офіційною релігією.

 У пропонованому дослідженні іслам розглядається у трьох вимірах: системності – антиситемності, центру – периферії та локальності – регіональності – універсальності. Це дає змогу побачити його як органічний компонент сучасних міжнародних відносин, динамічний у своїх зовнішньо- та внутрішньополітичних проявах. Новизна дослідження полягає в аналізі мусульмансько-конфуціанських взаємовідносин, їх ретроспективи, перспективних напрямків розвитку. Перспективним видається  аналіз ісламського фемінізму – феномену, який часто розглядається під кутом стереотипного європейського мислення.

Особлива увага звернена на малодосліджену у вітчизняній літературі інформаційну стратегію мусульманської спільноти. Геополітика ісламу пристосовується до геополітичних інновацій епохи інформатизації. На зміну класичній геополітиці з її акцентом на географічний, територіальний фактор приходить нова геополітика, що враховує опцію багатомірного простору з усією сукупністю розміщених в ньому ресурсів. Першочерговим серед них є інформаційний ресурс
. 

 Здійснена спроба поєднання “статичного” та “динамічного” компонентів. “Статичний” компонент представлений індивідуальним підрівнем, який включає аналіз зовнішньої політики окремих найвпливовіших країн мусульманського світу, та колективним, або організаційним підрівнем, присвяченим діяльності міжнародних ісламських організацій. “Динамічний” рівень представлений аналізом процесів і явищ у мусульманському світі: націоналізму, фемінізму, геоекономіки, альтернативної глобалізації, ведення цивілізаційного діалогу та застосування інформаційних технологій. У цьому сенсі розділ, присвячений  ісламу в “європейському екзилі”, є своєрідним поєднанням “динамічного” і “статичного” фактору.

Конфлікти, у які залучений мусульманський світ, наприклад, арабо-ізраїльський та чеченський, були винесені за рамки монографії, перш за все тому, що заслуговують на окрему публікацію. Крім того, арабо-ізраїльський конфлікт уже давно тісно вплетений у політичну канву Заходу.  
У роботі використані праці переважно мусульманських авторів, що дає можливість репрезентувати світоглядну позицію мусульманського світу з низки питань. Опрацьована література включає Коран та фетви, а також міжнародно-правові акти, монографії, періодичні видання та інтернет-публікації. 

Для України ісламський фактор є надзвичайно актуальним. Кількість мусульманського населення в Україні становить близько 4%, і протягом найближчого часу наша держава увійде в п'ятірку європейських країн з найвищою питомою вагою мусульман в структурі населення. 
Як передбачають окремі українські аналітики, швидке зростання кримсько-татарського населення, ізольованість їх соціальних та релігійно-освітніх структур,  зв’язки з вакхабітськими організаціями Cаудівської Аравії, інших мусульманських країн можуть призвести до загострення внутрішньополітичної ситуації. Загрозу для України може становити злиття ісламського політичного радикалізму з націоналізмом та сепаратизмом, що об’єктивно може викликати міжетнічну напруженість. Відсутність чітко вираженої державної політики у релігійній сфері підвищує небезпеку проникнення в Україну екстремістських течій політизованого ісламу. Етнізація мусульманського середовища, поява націоналістичних лідерів, які використовуватимуть іслам як один з чинників політики, насамперед, у Криму, стають однією з основних загроз для національної безпеки і територіальної цілісності України.

Мусульмани України є об'єктом геополітичних інтересів ісламських держав (Ірану, Туреччини, Саудівської Аравії, ОАЕ, Кувейту) і частково перебувають під їх впливом. Використання мусульманського середовища іншими державами з метою поширення впливу на Україну нині видається досить сумнівним, хоча така можливість цілком не виключається. Проте за певної ситуації мусульмани Заходу, а також ісламського світу можуть надати підтримку ісламським екстремістам в Криму, поширити серед мусульман України ідеї про їх “відірваність від єдиного мусульманського світу”, “обмеження прав мусульманського населення”, “неадекватної репрезентованості в органах державного управління”. Нині вплив мусульман з-за кордону на Україну і навпаки поки що є обмеженим внаслідок відсутності єдиної централізованої системи управління мусульманськими громадами і об’єднаннями. 

Одним з невідкладних завдань української зовнішньої політики є обережне маневрування між часом суперечливими інтересами своїх мусульманських партнерів на Близькому Сході та у Південній та Південно-Східній Азії. Становлення і активізація південного вектору українського зовнішньополітичного курсу відображає усвідомлення Україною своїх стратегічних інтересів на Близькому та Середньому Сході, в Перській затоці, Центральній Азії та інших регіонах мусульманського світу. Важливим для України є підтвердження її іміджу надійного та передбачуваного партнера мусульманського світу. 

Розділ І. Локальні та глобальні парадигми розвитку мусульманського світу.

Вплив глобалізації та сучасних геоекономічних процесів на ісламську умму.

Глобалізація завдяки розвитку науки та технологій, вдосконалення продуктивних сил скоротила відстань між націями і цивілізаціями,  створила сприятливі умови для ведення діалогу. Іранський президент Хатамі зазначив, що “відмінності в стилі мислення не повинні створювати проблем. Потрібно сперечатись між собою, адже суперечки є джерелом еволюції. Але важливо, щоб ця дихотомія думки не перетворилась в нерозв'язні протиріччя, агресіїі війни”
. Глобалізація, як найсуттєвіше сучасне досягнення, відкрила нові горизонти для суспільства, хоча переважно в напрямку концентрації влади і капіталу. 

Соціокультурна глобалізація відіграє важливу роль в історії, протидіючи диференціації людства на безліч невеликих етнічних і соціальних груп. Практика внутрішньоетнічного розмежування на субетноси, етнографічні і конфесійні групи, соціальні страти, малі соціальні групи цілком підтверджує дану загрозу. Хвиля культурних та інших суверенітетів трансформується в хвилю об’єднання невеликих соціокультурних спільнот у великі культурно-цивілізаційні утворення. З часом вони розпадаються на локальні національно-консолідовані спільноти, і все починається спочатку. Тому немає жодних підстав панічно ставитися як до розвалу багатонаціональних держав (етнокультурної локалізації народів), так і глобалізації (культурного зближення аж до злиття). Це постійне суперництво тенденцій збільшення ентропії (деструктуруюча глобалізація) і її зниження (структуруюча локалізація), завдяки якому підтримуються соціально-історична цілісність і культурне різноманіття людства
. 

Одним з негативних наслідків глобалізації є т.з. “колонізація з допомогою кока-коли”, яка, формуючи традиції споживання, впливає на стиль життя і опосередковано на нематеріальну культуру. С. Хантінгтон виступив з різкою критикою таких поглядів, заявивши, що символом Заходу є Магна Карта, а не Магна Мак
. Глобалізація не повинна обмежуватися відкриттям ширших ринків для кількох учасників або асиміляцією національних культур. Натомість бажаною є артикуляція загальних інтересів, норм та законів.  
Провідний японський науковець Ізуцу
 означив поняття “горизонтальної інтеграції”, коли рамки антагоністичних культур виходять за межі власних горизонтів шляхом розширення бази спільностей, яка складатиме своєрідну культурну основу. Ширший нижній рівень “культурної піраміди” підвищує стійкість до різноманітних потрясінь і мутацій. Реалізація  такої культурної інтеграції в ХХІ ст. стане одним з найбільших досягнень глобалізації.

У відповіді на запитання автора даної роботи щодо взаємозв’язку ісламу та глобалізації експерт Islam.online Амані Абул Фадл Фараг, мусульманка-науковець і мати чотирьох дітей, зазначила, що відношення ісламу до глобалізації слід розглядати у світлі:

· бажаної глобалізації

· реальної глобалізації
. 

Бажана глобалізація має на меті зменшення суперечностей, які виникають у міжнародній спільноті. У минулому агентами глобалізації були науковці, філософи та торговці, на сучасному етапі -  політики та економісти.  Ісламська позиція щодо глобалізації полягає в універсальній суті послання миру. У Корані, 49:13  сказано: “Було вас поділено на народи і племена, щоб ви знали один одного”. У хадисі Кудсі зазначається: “Мої раби, я не пригноблюю вас і хочу не допустити, щоб пригноблювали один одного ви”. За роз'ясненням пані Фараг, іслам ніколи не використовував макіавелістського підходу до міжнародного життя. Історичний досвід свідчить про те, що мусульмани в межах Pax Islamica не переміщували капіталу насильницькими методами з регіонів його походження. З часу створення іслам ніс свій релігійний заклик у глобальному вимірі, проектуючи його потенційні можливості на  міжнародні відносини. Звернення пророка було спрямоване до людства у цілому, без територіальних та географічних поділів. Багато мусульман задіяні у антиглобалістичному русі, беруть активну участь у форумах неурядових організацій для обговорення захисту соціальних та економічних прав Півдня. На жаль, більшість ісламських мереж, які підтримують альтернативну глобалізацію, не мають веб-сторінок
.

Традиційний західний стереотип полягає в тому, що до ХІХ ст. ісламський світ перебував у тривалому періоді інтелектульної стагнації, не перейшов  етапи Реформації та  Просвітництва, отже, юридична і теологічна основа майже незмінна з часів Аббасидів. У такому випадку традиційне ісламське суспільство виступає класичною цивілізацією, Захід – постмодерністською.  
Таблиця 1 . Розвиток світової системи. 

Джерело: Friedman, Jonathan. Cultural Identity and Global Processes. Newbury Park: Sage, 1995, pp. 92-93 & Tehranian, Katharine Kia. "Consuming Identities: Pancapitalism and Postmodern Formations," The Futures, 1998 
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Провідний історик та соціолог Ібн Халдун пропонує докладне пояснення динаміки фази аграрного імперіалізму. Його головною ідеєю є асаббія, або соціальна солідарність. Складні економічні умови обумовили потребу у взаємодопомозі у кочових племінних утвореннях
. Рівень соціальної солідарності у таких суспільствах був значно вищим, ніж у землеробів. Коли до цього додати релігійне піднесення, племенна солідарність стає непереможною силою. 

Інформаційний імперіалізм базується на мінливому середовищі. Вплив панкапіталізму на місцеве населення є двояким. Надаючи нові технології, здобутки менеджменту та можливості експортно-орієнтованого розвитку, він одночасно  підриває основи соціальної солідарності та ідентичності. Більше того, сприяє створенню дуалістичних суспільств, що поділяються на традиційні маси і модернізовані еліти (Іран, Алжир, Туреччина, Єгипет). Зазвичай, саме транснаціональні групи мобілізують нижчі прошарки суспільства на спротив панкапіталізму та вестернізованим елітам. З цієї причини доцільно називати ці групи пост-традиційними, а не фундаменталістськими, неотрадиційними чи реакційними
. Коли ці групи приходять до влади, як у випадку ісламської улеми в Ірані після революції 1979 р., їхня стратегія полягає не у відновленні колишнього  status quo, а у запровадженні нового курсу модернізації, базованого на місцевих інституціях і відокремленні від панкапіталізму. Інформаційний імперіалізм є одночасно сприятливим і руйнівним для мультикультуралізму. Матеріалізуючи культуру, він мимовільно підсилює культурну ідентичність. У той же час його неспроможність нівелювати економічні та соціальні диспропорції призводить до культурно обумовленої політичної резистенції
. Отже, політика ідентичностей є своєрідним покаранням інформаційному імперіалізму.  Світова спільнота має прийняти виклик світового апартеїду, який підсилює сучасні міжнародні та міжкультурні протиріччя та фетишизм ідентичностей. Світові владні периферії відповідають на нові гегемоністичні глобалістичні тенденції шляхом поширення регіоналістських, паннаціоналістичних, етнонаціоналістичних, енвайронменталістичних та феміністичних рухів місцевих культур 
.

Недостатня інтеграція ісламського світу в глобалізований світ пояснюється низкою чинників. По-перше, після розпаду Османської імперії в 1918 р. мусульманський світ розколовся на ряд невеликих та малоефективних національних держав, що не могли забезпечити внутрішнє відновлення, не кажучи про повернення втрачених позицій на світовій арені.  Результатом співробітництва багатьох народів Османської імперії з європейцями проти турецького панування стала лише заміна турецької колоніальної влади на британську або французьку. Навіть отримавши незалежність від останніх, вони не змогли повернути суспільної ваги колишніх мусульманських імперій. Ряд мусульманських держав нині є багатими, однак жодну не можна зарахувати до розвинутих країн.

По-друге, на початку індустріальної революції  ХІХ ст. ісламський світ, хоч і був відносно монолітним, проте не усвідомлював або навіть відкидав її роль. Багато надбань цієї революції, що стосувались матеріальних благ (електрика, механізовані засоби пересування) чи систем в цілому, відкидались мусульманами як антиісламські. 

По-третє, недостатньо використовувались найважливіші чинники арабо-мусульманської культури класичної доби: поліетнічність,  поліконфесійність, віротерпимість,  заохочення праці та багатства, відсутність церкви як посередника між Богом і людиною (особливо для суннізму), міський характер цивілізації та культ знань. За даними  організації АЛЕСКО, що опікується питаннями освіти і науки в арабському світі, на початку 2005 р.  кількість неписьменних на цих теренах становить 70 млн. осіб, а їх питома вага вдвічі вища за світовий показник і майже співмірна з африканською. Кількість безробітних в арабському світі сягнула 15 млн. осіб, причому ситуація контролюється лише в ОАЕ та Кувейті. Глобалізація, навіть в крайньому прозахідному варіанті, базується на віротерпимості і полікультурності, заохочує ріст матеріального добробуту (достатньо згадати «Протестантську етику») і охоплює першочергово  освічене населення сучасних мегаполісів. 

Однак  проблеми  глобалізації є актуальними навіть для консервативного Близького Сходу. Наявність багатьох термінів, що означають процес глобалізації, говорить про зростаючий інтерес арабо-мусульманського світу до цього явища. Арабо-мусульманський світ не пішов шляхом простого залучення західної термінології. Аналогом терміну «глобалізація» є слово «ауляма» - «оновлення» або «доповнення», вперше застосоване відомим арабським вченим Саміром Аміном, що стало  найпоширенішим протягом останнього часу. Раніше застосовувались терміни «каукаба» або «каукабійя», які приблизно перекладаються як «космополітизм». Також використовувались «шаумаля» («універсальний», «всеохопний») та «каунійя» («глобальна», «вселенська»). На думку директора Центру досліджень в Мосулі Мазахіма Алаві аш-Шагірі, два останні терміни є відносно нейтральними і меншою мірою відображають суть глобалізації, ніж амінівський «ауляма»
.

Свідченням інтересу арабського світу до глобалізаційних перетворень свідчить симпозіум «Глобалізація і араби», що відбувся в Бейруті 18-20 грудня 1997 р. На думку його учасника, єгипетського економіста Хазема аль-Беблауї, вироблені три сценарії відношення арабських країн до глобалізації.  «Перший сценарій - несприйняття, повна відмова від глобалізації, найбільш ймовірним результатом є маргіналізація, відсунення на узбіччя світового розвитку. Другий – безумовне неконтрольоване прийняття нових правил гри, що призведе до фінансової кризи. Третій сценарій – шлях компромісу, вибірковий, селективний відбір нових тенденцій з введенням достатньо жорсткого контролю, створенням контролюючих інститутів, що діють від імені держави та громадського суспільства»
.       

Можна виділити чотири основних підходи до глобалізації в арабо-мусульманському світі.

Перший підхід полягає в страху перед глобалізаційними змінами, втратою національного суверенітету. Представники такого підходу закликають або до ізоляції,  або до боротьби з вестернізацією. 

Другий підхід розглядає глобалізацію як багатомірний процес. Його прихильники пропонують відкинути західну ідеологію та культуру, натомість використати досягнення новітніх технологій  для розвитку власного суспільства.

Третій підхід, що передбачає майже повну підтримку глобалізації, популярний в окремих країнах арабо-мусульманського світу, що пройшли особливий шлях історичного розвитку (Єгипет, Йорданія).

Четвертий підхід полягає в сприйнятті глобалізації як своєрідного «дежа вю», що вже існувала в часи Арабського халіфату. Глобалізація на сучасному етапі діє за іншими правилами, в основі знаходяться інші цінності, однак, на думку окремих представників, в найближчому майбутньому арабо-мусульманський світ може знову очолити процес глобалізації
.

 Головний редактор збірника «Ми і глобалізація, хто на кого впливає» Зіяд бен Абдулла ад-Даріс вважає, що арабам необхідно позбутися страху перед глобалізацією, а підійти до неї підготовленими, розробивши власні проекти, здатні вплинути на цей процес. Час, коли арабо-мусульманський світ успішно очолював глобалізаційні зміни, пройшов, тепер глобалізація асоціюється з американізацією та  вестернізацією. Однак не слід беззастережно слухати тих, хто пропонує обов'язково «сісти на поїзд глобалізації». Перш, ніж на це  зважитись, треба відповісти  на питання на кшталт: «Чи вистачить місць для нових пасажирів в цьому поїзді, і чи поїде він в тому напрямку, в якому вони хочуть?» На думку ад-Даріса, необхідно досконало вивчити виклики глобалізації, щоб в майбутньому ісламська умма змогла сама диктувати умови змін, що відбуваються в світі
.

У зв'язку з глобалізацією досить актуальним серед представників ісламського світу є мовне питання. Знання англійської мови індо-пакистанські мавдудисти перетворили у важливий козир в пропаганді ідей ісламізму у всьому світі. Цим вони отримали перевагу перед арабськими «Братами-мусульманами», що гірше володіли нею. При такому підході англійська мова виступала як універсальний і тому корисний для да'ава (поширення ісламу) засіб, незважаючи  на статус мови  американського «Великого сатани». В  ісламістів вона мала нейтральний статус, а з 1990-х рр. стала мовою да'ава в Інтернеті. Французька мова мала негативний імідж,  її використання асоціювалося з відкинутими ісламським суспільством цінностями. Навіть європейські франкомовні ісламістські автори не користуються особливою повагою в Європі
. Винятком є «Меморандум того, хто має право», направлений марокканським ісламістським лідером Абдессаламом Ясіном «молодому монарху Мухамаду VІ” 14 листопада 1999 р. Написаний французькою мовою в “молодіжному просунутому” стилі, він закликав монарха роздати награбоване батьком майно і відмовитись від “іудеократії”
. Разом з тим у 2004 р. марокканський письменник Тахар бен Джеллун став лауреатом найвищої англомовної літературної нагороди – Міжнародної дублінської премії ІМРАС, а у 1987 р. – французької Гонкурівської премії.  

Для розуміння економічних аспектів цивілізації важливим є поняття квазіренти.  Світова квазірента означає надприбуток, який отримують ТНК, країни і цивілізації, які першими освоїли нові, більш ефективні винаходи та іновації, покоління техніки і технології (технологічна квазірента), способи ведення господарства і форми підприємництва (організаційно-господарська квазірента), фінансові і валютні механізми (фінансово-валютна рента. Квазірента – тимчасове явище: вона реалізується до того часу, поки нові технології, спосіб господарювання, фінансовий механізм не стануть загальнопоширеними, такими, що визначають рівень світової ціни на товар чи послугу, які реалізуються на світовому ринку. Інша картина спостерігається у формуванні і розподілі світової квазіренти, яку присвоюють країни, що постачають на світовий ринок  більш ефективні прилади, устаткування, сучасні матеріали, високотехнологічні послуги. Частка цих товарів і послуг на світовому ринку швидко збільшується, як і обсяги технологічної квазіренти. 

У сучасній глобалізаційній реальності мусульманам доведеться докласти багато зусиль, щоб не стати простою віртуальною реальністю з адресою islam.com. У період бурхливого розвитку інформаційних технологій мусульманським науковцям варто зайнятися створенням власної кіберкультури – більш гуманної і менш комерціалізованої, виробити власні наукові підходи у біології, які би склали альтернативу генній інженерії. Передова ісламська думка може сформулювати свою концепцію майбутнього, яка б включала:

· самодостатні екологічно спрямовані комуни (муніципальні одиниці);

· електронно і політично поєднані політичні утворення – халіфати (держави);

·  гендерну рівність;

· альтернативну некапіталістичну економіку, з екологічною та соціальною орієнтацією;

· “умму” як світову спільноту, засновану на принципі толерантності;

· лідерство на підставі моральних і технічних надбань
. 
Економічне співробітництво. Глобалізація світових економічних процесів надала в кінці 1990-х рр. новий імпульс інтеграційним тенденціям в арабському світі. Найбільшу активність в інтенсифікації процесів економічної інтеграції проявляють Сирія та Єгипет. 

За оцінками сирійських політиків, арабська інтеграція здатна зміцнити позиції на мирних переговорах з Ізраїлем, надати більшої ефективності  діалогу з світовими економічними центрами, першочергово  ЄС. 

Економічний блок арабських держав, вважають сирійці, стане одним з найбільших у світі, бо існують усі необхідні передумови: територіальні (10% світової території на двох континентах), демографічні, природо-ресурсні (64% світових запасів нафти і 22% природного газу), фінансові (на Заході розміщено понад 700 млрд. $). Однак, на думку гарвардських економістів Д. Д. Сакса та Е. М. Уорнера, багаті природні ресурси утруднюють  не лише політичну модернізацію, але й сповільнюють економічний ріст, прикладом чого є Саудівська Аравія. З ісламських країн лише Малайзія, забезпечена мінеральними, паливними та сільськогосподарськими ресурсами, змогла подолати цю тенденцію
.  

Найважливішим рушієм арабської економічної інтеграції арабські керівники вважають торгівлю між арабськими державами. На даний час частка міжарабської торгівлі у зовнішній торгівлі арабських країн не перевищує 8% і практично не змінюється протягом другої половини ХХ ст. Арабські експерти прогнозують розвиток міжарабської торгівлі по схемі: двосторонні зони вільної торгівлі – Велика арабська зона вільної торгівлі – Арабський спільний ринок – Арабський економічний блок. 

Позитивних результатів у реалізації першого етапу даної схеми вдалося досягнути Сирії. Її співробітництво з Йорданією поступально розвивається у створенні не тільки двосторонньої зони вільної торгівлі, а й прикордонної промислової зони. Сирія підписала угоди про повну чи часткову відміну митних зборів з Саудівською Аравією, Єгиптом, Кувейтом, Катаром, Бахрейном, Тунісом, Суданом і Лівією. 

У завершальну стадію вступила реалізація енергетичного проекту будівництва Єдиної трансрегіональної електромережі між Єгиптом, Йорданією, Іраком, Сирією і Туреччиною. Його кінцевою метою є з’єднання енергомережі арабських країн Магрибу через Єгипет з Машриком, через Йорданію і Сирію – з Туреччиною і у підсумку – з Європою
. 

Сирійський проект субрегіонального економічного трикутника Дамаск – Амман – Бейрут є фактичним поверненням до плану створення “Великої Сирії”. Сирія, не маючи реальних підстав для економічного домінування, розраховує на рівноправне партнерство з Йорданією та на особливі відносини з Ліваном. Єгипет вибудовує план іншої субрегіональної організації Єгипет – Йорданія – ПНА
. Актуальним є розвиток наукової та іноваційної діяльності, створення іноваційних організацій (технопарків, технополісів), а також формування іноваційних фондів
.

Розширюється економічна співпраця з позамусульманським світом. Йорданія стала членом Світової організації торгівлі, підписала договір про вільну торгівлю з США, ініціює транскордонні ділові проекти з участю Ізраїлю. Саудівська Аравія прагне отримати членство в СОТ. 
Серед нафтових держав Бахрейн та ОАЕ намагаються звільнитись від односторонньої орієнтації економіки. В Дубаї, що входить до складу ОАЕ, частка нафтовидобутку вже знижена до 8% ВВП. Бахрейн оголосив про намір стати торговим і банківським центром – “Сингапуром Близького Сходу”. Навіть в Саудівській Аравії визнають, що нафтова економіка спроможна надати тільки одне робоче місце на трьох молодих людей працездатного віку
.  

Згідно Давоського індекса конкурентоспроможності економічного росту за 2003-2004 р., ОАЕ замають 20-у позицію, Бахрейн – 28-у, Малайзія – 31 –у
. 

Багаті на нафту Саудівська Аравія, Кувейт, ОАЕ, Катар, Лівія і Бруней за доходом на душу населення порівнянні з економічно розвиненими країнами. Більшість інших арабських країн належать до групи країн з середніми доходами, як і чотири мусульманські країни  - Туреччина (7030$), Туніс (6090$), Малайзія (8360$) та Іран, однак характеризуюься перевищенням  порогового показника 6000$
. 

Розподіл доходу є дуже нерівномірним через нерівність у володінні землею, освітньому рівні і внаслідок неефективного механізму розподілу доходу. Більшість великих країн мають значні регіональні відмінності. Окремі держави (Іран, Пакистан) впровадили ісламські системи розподілу доходу, проте ці спроби не були успішними. Зробивши етичну константу справедливості повноцінною економічною категорією, іслам задав специфічні параметри економічної поведінки правовірних. Ісламська економічна система базується на постулатах:

· заповідь “цакат” (відчислення соціальних внесків), визначена Кораном в цілому;

· принцип захисту власності (як вимір загального блага)
. Здійснюючи принцип справедливості в економічній сфері, шаріат наклав заборону на інформаційну асиметрію (одностороння перевага більш інформованої сторони), що може вилитись у непередбачений ризик (гарар), спекулятивний дохід (мейсир) та лихварський відсоток (ріба). Прикладами гарару є: купівля-продаж товару, що не є власністю продавця на момент угоди; продаж без вказання точної ціни; продаж безнадійно хворої тварини або вантажу судна, що тоне. Іншими словами, шаріат табуює беззмістовний ризик і невизначеність транзакції, що збільшує ризик понад “нормальний” рівень. Ключовим моментом ісламської фінансової моделі, відмінної від західної, є постулат, що гроші не є товаром. Тому мейсаром вважається дохід, що виник з випадкового збігу обставин, отриманий без прикладення капіталу і праці, наприклад, виграш в казино або прибуток від спекулятивних транскордонних переміщень грошових потоків. З цієї ж відмінності бере початок ріба, що вважається гріхом і стоїть поза законом
. 

На практиці ісламська економічна модель втілюється в формі фінансових інститутів (ісламських банків). Відмінність від західної моделі банкінгу полягає у їх діяльності як фінансових посередників і базується на принципі “мудараба” – партнерства в прибутку. Банк, акумулюючи кошти власників, зобов'язується розмістити їх в активи, які повинні принести дохід, але не гарантуючи отримання доходу. Одночасно банк діє як “раб уль-маль”, спрямовуючи клієнтські кошти в різні операції, дозволені шаріатом
. Розвиток ісламської фінансової системи породив новий, надзвичайно прибутковий рід занять для відомих улемів, оскільки їх присутність в “chari’a board” дає банку або інвестиційній компанії серйозну гарантію законності їх діяльності. Одним з них є шейх Юсеф аль-Кардауї, член кількох банківських рад. 

Перший ісламський банк “Міт Гамр Бенк” виник в 1963 р. в Єгипті  з ініціативи економіста Ахмада ан-Нагара, однак не афішував ісламські принципи через страх перед президентом Г. Насером. На перший план висувався соціальний характер установи, оскільки не застосовувалась процентна ставка. У 1963 р. в Малайзії створена Ощадна корпорація для мусульманських паломників, причому прем'єр міністр Махатхір особисто відкрив в ньому рахунок №1. Офіційно вона ставила за мету сприяти накопиченню  коштів для хаджу, однак причина була швидше політичною -  з 1969 р. після “нової економічної політики” значна частина китайських капіталів потрапила до корінних малайців. В 1973 р. на Філіппінах президентським указом створений банк “Філіппін Амана Бенк”,  орієнтований на  мусульман півдня країни, хоча в статуті відсутня згадка про його ісламський характер
. 

У 1961 р. іракський шиїтський аятолла Бакір ас-Садр (у 1980 р. знищений Хусейном) розробив теоретичну базу становлення ісламської фінансової системи у книзі “Наша економіка” (“Іктісадуна”). Згідно ас-Садра, ісламська економіка є невід'ємною частиною ісламської держави, в інтересах якої вона діє, що повністю відповідало політичним концепціям С. Кутба та Хомейні. У 1969 р. на прохання кувейтського міністерства вакфів він опублікував книгу “Безпроцентний банк в ісламі” про умови функціонування  ісламського банку в немусульманському капіталістичному оточенні
. Однак втілення його моделі стало можливим лише після 1973 р., коли з'явились нафтодолари, а початком власне ісламської банківської справи вважається  створення в 1975 р. в ОАЕ “Дубай Ісламік Бенк». 
У тому ж році в Джидді утворений Ісламський банк розвитку в рамках ОІК. Статутний капітал банку – 6 млрд. ісламських динарів (еквівалентних спеціальним правам запозичення, умовним одиницям МВФ), з якого оплачено 4 млрд.
. ІБР є основною фінансовою структурою для соціально-економічного співробітництва між державами-членами. Понад 25% акцій банку належить Саудівській Аравії; Кувейт, ОАЕ, Лівія і Туреччина у сукупності володіють 50% акцій. ІБР фінансує проекти в галузі інфраструктури, але йому довелось, всупереч призначенню, також надавати допомогу бідним країнам в оплаті імпортованих західних товарів. За 25 років існування ІБР інвестував понад 12 млрд.$. З його допомогою споруджувалися гідроелектростанції в Камеруні, міжнародний аеропорт в Бангладеш, проводилася реконструкція Суецького каналу в Єгипті. Банк брав участь в будівництві 9 підприємств в семи державах: нафтопереробних заводів у Йорданії і Пакистані, цементних підприємств в Малайзії і Марокко, текстильних фабрик в Судані і Пакистані. Банк отримав завдання підготовки у Ісламському інституті фінансових досліджень (Джидда) кадрів для державного сектора мусульманських країн  на підставі  ісламської фінансової концепції, перший випуск відбувся в 1975 р. 

Всесвітня гегемонія процента наклала відбиток на фінансову практику мусульманських країн, адже більша частина ісламських банків базується в державах, що зберігають  західні форми господарювання. Тому ці банки займають в своїх країнах анклавне становище (за винятком Ірану, Пакистану та Судану, де банки були ісламізовані державою), хоча лідери ісламського фінансового сектора Бахрейн і Малайзія створили юридичні та операційні передумови для врахування особливостей цього типу бізнесу. В Пакистані, Малайзії, Йорданії і навіть світських Туреччині чи Тунісі створення ісламських банків завжди знаходилось на стику міжнаціональних і національних інтересів. Окремі комерційні банки пропонують ісламські банківські послуги нарівні з державними банками Єгипту і Національним Комерційним Банком Саудівської Аравії.
Ісламські фінансові інструменти все більше використовуються в інтернаціональному масштабі, навіть в немусульманських країнах. Етична складова чудово взаємодіє з дохідністю, ісламські банки можуть запропонувати прийом довготермінових вкладів на більш вигідних умовах, ніж світські аналоги
. На Заході перший ісламський банк “Ісламік бенкінг Систем” (нині “Ісламік Файненс Хаус”) виник в Люксембургу в 1978 р. В Женеві базується група “Дар аль-Маль аль-Ісламій”. Ісламськими підрозділами володіють провідні західні банки “АБН Амро”, “Сосьєте Женераль”, “Голдмен Сакс”, Ай-Ен-Джі, “Номура Сек'юритіз”, “Джей Пі Морган Чейз”. “Сіті Бенк” в липні 1997 р. заснував в Бахрейні дочірній “Сіті Ісламік Інвестмент Бенк” з початковим капіталом 20 млн.$
. Його послідовниками стали Ейч-Ес-Бі-Сі (дочірній “Амана Файненс” в ОАЕ) та Ю-Бі-Сі (“Ноуріба Бенкс” в Бахрейні).  ТНК на кшталт ІВМ, “Дженерал Моторс” використовують ісламські фінансові інструменти, “Алкатель”і “Деу” фінансували свої операції через ісламський спільний фонд, заснований в США “Юнайтед Бенк оф Кувейт”. «Бурган Бенк» в березні 2001 р. уклав з кувейтською «Нешнл Мобайл Телекомунікейшнз Компані» договір іджари (ісламський лізинг) на суму  20 млн. кувейтських динарів, а в серпні — аналогічну угоду з «Кувейт Фішериз Компані» на суму  10 млн. кувейтських динарів 
. 

За даними лондонського Інституту ісламської банківської справи, в 51 країні світу нараховується 276 ісламських банків, Бахрейнського валютного агенства – в 75 країнах; а Інформаційна програма по ісламських фінансах Гарвардського університету володіє даними про 326 банківських установ 
. У Джидді створено Міжнародну асоціацію ісламських банків на чолі  з президентом принцом Мухамедом аль-Фейсалом, яка нараховує 187 ісламських банків і інших фінансових закладів
. Основна частина установ зосереджена в регіоні від Єгипту до Ірану. Сукупний капітал 25 найбільших банків становить 13,4 млрд.$, активи – 195 млрд.$, прибуток до сплати податків – 1,8 млрд.$
. При кількісному переважанні приватних банків державні банки лідирують за розмірами. Таке співвідношення забезпечує Іран: його банківська система де-юре повністю ісламізована і націоналізована. 

Таблиця 2. Прибутковість ісламських та неісламських банків у трьох країнах Перської Затоки. 
Джерело: Standart & Poor’s. Rating Direct. Publication date: 27 Nov. 2002.

	Рентабельність капіталу, %
	2001 р.
	2000 р.

	Кувейт

“Кувейт Файненс Хаус”

Кувейтські банки, сер.
	24,4

20,7
	24,9

20,5

	Катар

“Катар Ісламік Бенк”

“Катар Інтернешнл Ісламік Бенк”

Катарські банки, сер.
	18,6

19,6

13,4
	12,5

19,1

12,1

	Саудівська Аравія

“Ар-Раджхі бенкінг енд Інвестмент Корпорейшн”

Саудівські банки, сер.
	22,9

20,8
	29,4

18,9


Лідерами по прибутковості на своїх національних ринках є ісламські банки з найбільшим капіталом. Однак переважна кількість ісламських банків переважно невеликі, орієнтовані на внутрішні ринки, де є лише “нішевими гравцями”, тому лунають заклики до їх злиття. У 2000 р. відбулось  об'єднання “Фейсал Ісламік Бенк оф Бахрейн” з “Ісламік Інвестмент Компані оф зе Галф”. Новий банк “Шаміль Бенк (Ісламік Бенкерз)” став однією з найбільших ісламських фінансових інституцій з статутним капіталом 500 млн. дол.
. Разом з тим, ісламські банки володіють конкурентною перевагою – лояльністю клієнтури на релігійно-етичному рівні, що забезпечує стійке становище в вибраній ринковій ніші. У “Фінансовому домі Кувейту” міститься  20% від загальної суми  кувейтських вкладів. “Йорданський Ісламський Банк” зумів залучити вклади від бідніших прошарків населення, які ніколи раніше не користувалися банківськими послугами. Банк “Іслам Малайзія” профінансував багато перспективних підприємств, включно з заснованими китайською общиною. Банк “Муамалат Індонезія” показав свій потенціал у власній країні, яка швидко індустріалізується, і в якій проживають 160 млн.мусульман.

 Після створення ісламських комерційних банків наступною фінансовою структурою стали транснаціональні  ісламські холдинги: “Дар аль-маль аль-ісламі” (МІ), про створення якого оголосив у 1981 р. Принц Мухамед аль-Фейсал Аль Дауд, і групи “Аль-Барака”, заснованої в 1982 р. шейхом Салехом Абдаллою Кемалем.
Наприкінці 1970-х–початку 1980-х рр. було створено декілька інвестиційних компаній, в тому числі з центрами в Женеві і на Багамських островах. Починаючи з 1977 р. Ісламська інвестиційна компанія випускає мусульманські облігації сукук, краї яких мають червоний і зелений колір. Червоний край дає право на отримання відповідної частки прибутку інвестиційної компанії, зелений край – знак благодійного дару мусульманина-власника облігації. Проте за першою вимогою власника облігації ця сума на благодійність може бути повернена. За ініціативою Ісламської інвестиційної компанії у 1981 р. в Женеві заснована і зареєстрована на Багамських островах Ісламська фінансова компанія (ІФК). Основна сфера її діяльності – інвестиції у виробничу сферу, фінансування торгівлі, страхування, консультаційне обслуговування, управління цінними паперами крупних інвесторів. ІФК претендує на роль основного каналу рециклювання нафтодоларових ресурсів приватного сектора і координатора діяльності усіх ісламських банків. Саудівська Аравія, Бахрейн, Єгипет, Йорданія, Кувейт, Ліван, Марокко та Туніс мають офіційно зареєстровані ринки капіталів (фондові біржі). 

Авторство концепції управления ліквідністю ісламських банків через сек'юритизацію у формі сукук (ісламських облігацій), яку протягом тривалого часу відкидали в Затоці як недостатньо  відповідну до шаріату, належить Малайзії. Цю концепцію в червні 2001 р. успішно запровадив на внутрішньому  ринку Бахрейн, проте  перший в світі глобальний випуск ісламських облігацій, в які були оформлені зобов'язання уряду в рамках операції іджара, в червні 2002 р. провела  саме Малайзія (банк  «Амана Файненс»). Ринку були запропоновані цінні папери на суму 600 млн. $, половину яких придбали інвестори з Близького Сходу; інша половина була разміщена в Гонконзі, Лондоні, Нью-Йорку і Сингапурі. В листопаді 2001 р. Бахрейн, Бруней, Індонезія, Малайзія, Судан і Ісламський банк розвитку підписали угоду про створення Міжнародного ісламського фінансового ринку, який почав діяти в серпні 2002 р. в Бахрейні. В лютому 2002 р. “Кувейт Файненс Хаус”, “Дубай Ісламік Бенк” та “Бахрейн Ісламік Бенк” підписали угоду про створення Центру управління ліквідністю (штаб-квартира в Бахрейні), що, на відміну від міждержавного МІФР, став результатом взаємодії безпосередніх учасників ринку.  

Рада по ісламських фінансових послугах (штаб-квартира в Малайзії) виникла в листопаді 2002 р. при активній співпраці МВФ та включає представників центробанків 8 країн (Бахрейну, Індонезії, Ірану, Кувейту, Малайзії, Пакистану, Саудівської Аравії, Судану) та ОІК. Рада стала прообразом Ісламського центрального банку. На неї покладені функції введення нових стандартів роботи або адаптації до сучасних міжнародних стандартів. Очевидно, що ісламським фінансовим центром став Бахрейн, де також знаходяться центри організацій, дотичних до фінансової сфери: Організація з бухгалтерського обліку та аудиту в ісламських фінансових інститутах, Ісламське рейтингове агенство та Загальна рада ісламських фінансових інституцій. В рамках плану по закріпленню ролі Бахрейну як банківського центру в 2001 р. почався випуск цінних паперів, структурованих на салямі і засновані на алюмінії як базовому активі (один з найбільших світових виробників алюмінію – компанія “Алюмініум Бахрейн”, яка щорічно виплавляє 500 тис. т металу) 
. 

Виконавчий директор МВФ пакистанець Аббас Мірахор  стверджує: “ Як теорія ісламського банкінгу, так і швидке поширення ісламських банків в останні роки продемонстрували життєздатність і застосовуваність безпроцентних операцій... Ісламська банківська справа себе непогано зарекомендувала, але перед нею стоять деякі проблеми, однак майже всі вони носять технічний характер... Швидкий ріст нових ринків капіталу в країнах, що розвиваються, є обнадійливою ознакою, що в наступному десятилітті більша частина перепон для ефективної діяльності ісламських банків буде усунута”
. 

Економічна трансформація в ісламському світі може стати каталізатором політичних реформ. В арабському світі наявний сильний діловий клас, однак зобов'язаний своїм положенням нафтовидобутку або зв'язкам з правлячими елітами. Його багатство має феодальне, а не капіталістичне походження. Феодальними залишаються і його політичні прояви. Дійсно підприємницький клас стане важливим фактором інших інституційних змін. 

                        Ісламський політичний рух.

Ісламізм – один з багатьох термінів, що визначають політичну активність під егідою релігії. Існують поняття «фундаменталізм», «політичний іслам», «традиціоналізм», «нативізм», «джихадизм», «ревайвалізм». Однак до цих пір актуальним залишається поняття «салафійя»
. В середні віки салафітами називали богословів та політиків, які закликали одновірців повернутись до істинного ісламу. В заклику до «заблудлих» не було звинувачень в слідуванні іншій, неісламській цивілізаційній моделі. Навіть хрестові походи не вплинули на салафітські установки. Лише з ХVІІІ ст. світогляд мусульманського світу починає формуватись під дією дихотомії “Захід-Схід”
.

Починаючи з Карловацького миру (1699), що розглядається як перший поділ Османської імперії, султанський уряд поступово втрачав володіння в Європі, пізніше в Африці та Азії. Участь Османської імперії у Потрійному альянсі, або другій антифранцузькій коаліції (1798-1801) стала одним з небагатьох прикладів успішної боротьби проти європейців. Війна прийняла форму джихаду, проголошеного фірманом султана Селіма ІІІ (вересень, 1798). Однак цей джихад був особливим: вперше в історії Османська імперія вела війну з європейською державою, яка публічно порвала з християнством. Борючись за симпатії мусульманського Близького Сходу, Наполеон на зустрічі з мусульманським духівництвом заявив: «Я ненавиджу християн, я зруйнував релігію, скинув їх олтарі, убив їх священників, розбив їх хрести, відрікся від їх віри». При вторгненні в османський Єгипет було видано маніфест, який проголошував французів поборниками ісламу, бо вони «знищили владу папи, який постійно налаштовував християн проти мусульман».

В боротьбі з французькими інтервентами Селім ІІІ оперся на військову допомогу християнських Росії та Англії, що допускалось юристами ханіфітської та шафіїтської релігійно-правових шкіл і мало прецеденти в історії Османської держави. Новим було те, що перемоги коаліції були здобуті зброєю не мусульман, а християнських союзників
. Ці події зумовили ріст політичної свідомості мусульманського світу.

На початку ХІХ ст. пакистанський вакхабіт Саїд Ахмад, якого вважали махді, оголосив джихад індуїзму.

З ХІХ ст. іслам почав пошук власних політичних і інтелектуальних відповідей на виклики домінантного Заходу. У другій половині ХІХ–початку ХХ ст. серед мусульманських народів розгорнувся політичний рух під знаменами ісламської єдності – панісламізм. Його основоположником є відомий реформатор ісламу Джемаль ад-Дін аль-Афгані, який на початку 1870-х рр. висловив думку про необхідність релігійно-політичного союзу мусульманських народів у світовій політиці та створення досконалої держави, заснованої на строгих принципах ісламу.  

Панісламістський рух зазнав серйозного випробування під час першої світової війни. Султан Османської імперії оголосив джихад країнам Антанти і закликав мусульман світу виступити на боці німецького блоку. Незважаючи на те, що султан був халіфом, його заклик не підтримали не лише мусульмани-сунніти британської Індії, французької Африки, Середньої Азії, але й мусульмани самої Османської імперії. Після першої світової війни панісламістський рух занепадає. В Єгипті, Лівані, Іраку та Сирії поширився лібералізм, велику популярність здобули релігійно забарвлені націоналістичні рухи. Проте мусульманський націоналізм у різних країнах мав панісламістський відтінок і передбачав тісний зв’язок між мусульманським націями
. 

На зміну лібералізму прийшов воєнізований республіканський рух, державний соціалізм і арабський націоналізм, привнесені з Заходу. Їх крах, зумовлений вибором не найкращих ідей і ще гіршою їх реалізацією,  призвів до відродження традиціоналізму та ісламізму. До цього спричинився  і молодіжний бум в арабських країнах, який зазвичай породжує активні масові протести, а в арабському світі спричинив релігійний ренесанс. З іншого боку, до цього часу більшість мусульман жили в селах і невеликих містах,  практикували сільський іслам, адаптований до місцевих культурних традицій і характерний плюралізмом. Ріст урбанізації в 1970-х рр. і пов'язаного з нею освітнього рівня зумовили збільшення адептів нового ісламу – абстрактної позатрадиційної віри, педантичної і пуританської. Серед суннітів підйом ісламського фундаменталізму зумовлювався і прискорювався тим, що ісламє вищою мірою егалітарна релігія
.

Теоретичні засади політичного ісламу розроблялися в кінці 1960-х рр. пакистанцем Абу ль-Аля Маудуді (1903-1979), автором  “Джихаду в ісламі”; та його послідовником і перекладачем єгиптянином Саїдом Кутбом (1905-1966), автором книги “Дороговкази на шляху” та теорії про джахілійю (доісламське варварство) та такфір (вирок, що не оскаржується); а також іранцем Рухоллою Хомейні (1902-1989), автором праці «За ісламський уряд”. Однак сьогодні у всьому ісламському світі читають саме Кутба. 

Однак ісламістська ера почалась в 1973 р. після закінчення ізраїльсько-арабської війни, виграної Саудівською Аравією та іншими експортерами нафти. Перша фаза цієї ери – фаза розкачування –  закінчилася  афганськими подіями та іранською революцією 1979 р.
. Іран і Саудівська Аравія вступили в поєдинок за контроль за змістом ісламізму. “Експорту революції”, задуманому Іраном за прикладом французької та російської революцій, Ер-Ріяд протиставив політику стримування, натхнену американським containment проти СССР. Уряди країн, що опинились між цими полюсами (Єгипет, Пакистан, Малайзія) стали заохочувати ісламістів як союзників у боротьбі з соціалізмом. У 1980 р. під час війни, розв'язаної проти Ірану, Хусейн залучив на свій бік іслам, щоб позбавити супротивника монополії на нього. У відповідь Тегеран, діючи через ліванський “Хезболлах”, почав використовувати тероризм та захоплювати у заручники західних громадян. Ісламістський рух досяг апогею в 1989 р. -  під час палестинської інтифади гегемонію ООП перехопив “ХАМАС”; в Алжирі, піонері тьєр-мондизму,  зародився Ісламський фронт порятунку; в Судані до влади прийшли прихильники ісламського ідеолога Хасана ат-Турабі; вивід радянських військ з Афганістану святкувався саудівцями як перемога джихаду; Хомейні видав фетву щодо “Сатанинських віршів” Рушді, підданого британської, а не іранської держави. Не менш важливі події відбулись у Європі: у Франції почалась дискусія щодо жіночого хіджабу у школах; падіння Берлінської стіни дозволило уммі політично вийти за межі “залізної завіси”, вбираючи в себе нові нові мусульманські держави Центральної Азії, Кавказу і Боснію
. 

Детонатором спаду руху стало вторгнення Іраку в Кувейт в 1990 р.  У 1992 р. після приходу в Афганістані  політичного керівництва “джихадисти” емігрували в Боснію, Алжир та Єгипет. В Боснії їм не влалось “реісламізувати” громадянську війну, і Дейтонські угоди 1995 р. закріпили їх поразку. Терористичні акти в Алжирі і Єгипті у тому ж році позбавили підтримки місцевого населення. Єдиним винятком у шерензі невдач став прихід до влади у 1996 р. руху “Талібан” в Афганістані. Весною 1997 р. з'явились ознаки того, що багато соціальних акторів ісламістської коаліції почали шукати вихід із становища: в Ірані обрано поміркованого президента Хатамі; в Індонезії був обраний президентом поборник світського устрою; в Алжирі уряд об'єднав світських діячів та поміркованих ісламістів; в Пакистані до влади прийшли послідовники Ататюрка; в Судані був вигнаний “сірий кардинал” Турабі; в Малайзії усунутий відомий ісламіст віце-прем'єр-міністр Анвар Ібрагім. Іслам також послаблюють внутрішні конфлікти між течіями, які пропонують різні виходи з кризи. Наслідки цих конфліктів ймовірно і визначатимуть майбутнє ісламу
. 

У постколоніальні часи в мусульманському світі виникло три основних підходи до ролі ісламу в суспільстві – модернізм, консерватизм, фундаменталізм. Модернізм розглядав іслам як систему, здатну до саморозвитку відповідно до зміни умов. Прихильники концепції модернізму – переважно представники підприємницьких кіл, що прихильно сприймали процеси лібералізації та були виховані в дусі західних цінностей. Прихильники консерватизму переконані у життєздатності і незмінності всіх богословських тенденцій, сформованих у середньовіччі, і неприпустимості будь-яких новацій. У 1970–1980-і рр. в мусульманському світі розвинулася  концепція ісламського фундаменталізму. Її прихильники закликали очистити іслам від пізніших нашарувань. В цьому полягала їх відмінність від консерваторів, які пропонували залишити іслам без змін, і від модерністів, котрі прагнули змінити його відповідно до потреб модернізованих систем
. Цікава особливість фундаменталізму полягає в тому, що він несе чітку проарабську політичну програму. Мусульмани Індонезії, які 20 років тому не знали, де знаходиться Палестина, сьогодні войовничо стають на її захист. Арабський врлив поширюється навіть на архітектуру. Мусульманський світ завжди поєднував арабські і місцеві риси (Індія, Ява), однак тепер в Індонезії та Малайзії місцеву культуру ігнорують, вважаючи недостатньо ісламською (арабською). 

На початку 1990-х рр. відбулась глобалізація радикального ісламу, зумовлена змаганням найбільш теократичних держав, Ірану та Саудівської Аравії, за звання найбільшої релігійної країни ісламського світу. Однак у другій половині 1990-х рр. інтелектуали-ісламісти почали помічати, що політична ідеологія руху виявила ознаки стагнації. Це проявлялось в різних формах: неконтрольованому (Алжир, Єгипет) чи неефективному (Палестина) насильстві; захопленні влади з наступним політичним і економічним крахом (Афганістан, Судан); міжконфесійній громадянській війні (Пакистан); прислужуванні диктатурі і втраті морального кредиту (Малайзія при Махатхірі і Індонезія при Сухарто); нездатності виконувати владні функції в урядовій коаліції (Туреччина, Йорданія). Активісти ісламського руху почали шукати спільну мову зі світським середнім класом. Про це свідчить лондонський бюлетень “Іслам ХХІ”, що володіє мережею інтернет-сайтів і регулярно надає можливість висловитися арабською та англійською мовою таким інтелектуалам, як Ганнуші, Ефенді, їх колегам від Магрибу до Малайзії. В 1999 р. журнал запропонував виробити “хартію для ісламістів”, що першочергово висуває проблеми ”громадянського суспільства, прав жінок, права на іншу думку і необхідність освіченої інтерпретації релігії”
. У франкофонному світі подібні ідеї висловлює Т.  Рамадан, мрією якого  є визнання за ісламістами права бути складовою демократичної спільноти. 

Основна проблема полягає в тому, що правляча еліта більшості мусульманських країн (Оман, Катар, Бахрейн, Йорданія, Марокко) практично з кожного політичного питання займає більш ліберальну позицію, ніж суспільство, яким вона править. Емір Кувейту запропонував надати виборчі права жінкам, однак демократично обраний парламент, представлений в основному ісламськими фундаменталістами, провалив цю ініціативу. В Саудівській Аравії спадковий принц Абдалла запропонував менш радикальнішу ініціативу щодо водійських прав жінок, оскільки в країну доводиться запрошувати як шоферів 500 тис. осіб. Однак консерватори організували масову протидію, і від ідеї відмовились. Речник Саудівської Аравії принц Бандар бен Султан часто нагадує, що ймовірною альтернативою існуючому режиму стане не демократія по Джеферсону, а теократія в дусі “Талібану”
. 

На межі тисячоліть нові реалії обумовлюють нові тенденції ісламського політичного руху. Серед них можна виділити наступні:

· збільшення чисельності мусульманської громади в країнах Заходу. Осередки мусульманського  впливу поза межами традиційного поширення ісламу, створені в США, Великобританії, Франції, Німеччині, дотепно називають “Халіфорнією”  (середнє між Каліфорнією і Халіфатом);

· неминуче вичерпання вуглеводнів на Близькому Сході;  небезпека для нафтовидобувних країн у перманентному посиленні диктату Півночі щодо світових цін на енергоносії. Країни-продуценти нафти отримують 10% від продажної ціни нафти;
·  пряме зіткнення Заходу з мусульманським світом, що дискредитувало прозахідні кола. Мусульманське суспільство отримало докази фундаменталістського твердження, що Захід - основний супротивник
.  
    Серед західних вчених сформувались два полярних погляди на перспективи ісламізму. Згідно першого, він приречений на невдачу і вже потерпів фіаско; для інших цей напрям є довготривалим і навіть набирає силу. Апологетами першого підходу є О. Руа, автор праці «Крах політичного ісламу» (1992), та Ж. Капель, автор монографії «Джихад. Експансія і занепад ісламізму» (2002). О. Руа вважає, що «ісламізм, висохлий до неофундаменталізму, більше не є геостратегічним фактором: він не об'єднає мусульманський світ, не змінить співвідношення сил на Близькому Сході. Від Касабланки до Ташкента ісламістські рухи діяли в рамках існуючих держав, від яких перейняли стиль використання влади, стратегічні установки і націоналізм»
. Опонентами французьких вчених є Д. Пайпс та М. Крамер.  Пайпс вважає, що ісламістський вплив наростає, особливо в країнах, де влада йому опонує. Часи ісламської революції пройшли, але “ісламізм живий, дуже енергійний і переповнений оптимізмом”
. Джемаль Малік з університету Дербі вважає ісламізм “одним з проявів ісламу, через який може бути зрозумілий сучасний іслам”
. Найцікавіший прогноз належить відомому американському політологу Бернарду Льюїсу. На його думку, шлях до різностороннього реформування ісламу прокладе іранська теократія – країна, яка завела Близький Схід до фундаменталізму, виведе його звідти. В домінуючій шиїтській традиції наявна церковна інстанція, яка після революції 1979 р.  ієрархізувалась, маючи фігуру, подібну до Римського папи. Льюїс передбачає, що “підхопивши християнську “хворобу”, мусульмани подумають і про використання християнських ліків, тобто про відділення церкви від держави”
. 

І західні, і ісламські науковці визнають, що іслам потребує реформування, хоча їхні підходи різняться. Мусульмани переконані, що настав час для іджтіхаду (розсудливої боротьби), наслідуючи реформаторів  ісламської юриспруденції Джамалудіна Афгані та Мухамеда Абдуха. Причин, які стримують іджтіхад, є декілька. По-перше, легше звернутися до історично віддаленої інтерпретації, давно висловленої відомими юристами. По-друге, класичні автори часто вважалися непогрішними, і наслідування класиків стало нормою. Дослівне трактування як Корану, так і Біблії не може бути дороговказом в сучасних умовах – обидві священні книги потребують осмислення і адаптації до сьогодення. Дослівне тлумачення Корану свідчить лише про кризу всередині самого ісламу. Сучасний вакхабізм завдяки такому трактуванню Корану звів політичну ідеологію ісламу до односторонньої і нежиттєздатної концепції. 

Мусульманські політичні погляди включають поняття іджми, яка передбачає досягнення консенсусу в суспільстві щодо прийняття політичних рішень. Традиція іджми бере свій початок від Мухамеда, який спершу радився з мусульманською общиною, а потім з представниками духовенства. Пізніше іджма звелася до “консенсусу між ісламськими теологами”. Концепція Умми включає глобальну духовну спільноту мусульман із активною співпрацею з немусульманами, вона покликана бути полікультурною із значними елементами плюралізму
.

Раціонально направлений розвиток ісламу стримується радикальними ісламськими концепціями. Радикальні ісламські доктрини багато  запозичили з доктрин європейських крайніх правих і крайніх лівих рухів. Один з таких впливів можна прослідкувати на прикладі Хасана аль-Банни, засновника організації “Брати - мусульмани” (1928). До речі, саме в 1928 р. у Нью-Йорку вийшла пророча книга «Новий світ ісламу» видатного орієнталіста Лотропа Стоддарда.З італійського фашизму аль-Банна запозичив ідею непохитної відданості харизматичному лідеру, створивши гасло парамілітарної організації “дія, послух, мовчання” відповідно до принципів Муссоліні “вірити, підкорятися, боротися”. Наслідуючи нацистів, він надавав важливого значення молодому крилу “Братів-мусульман” та шлюбам між фізично і морально досконалими членами.

Європейський вплив можна прослідкувати у випадку М. Маудуді, який започаткував ісламістський рух у Пакистані на початку 1940-х рр. Журналіст, тонкий знавець марксизму, закликав до боротьби проти Заходу і традиційного ісламу за допомогою ісламських революційних сил. На думку Бороумандса, він першим поєднав поняття “ісламський” з виключно західними термінами як “революція”, “держава” і “ідеологія”. Погляди марксизму поділяв  єгиптянин Р. Ріда. Риси радикально правих і лівих течій поєднав єгиптянин С. Кутб, головний ідеолог “Братів-мусульман” після Другої світової війни. У найзнаменитішій роботі “Ма'лім фі т-тарік» він закликав до побудови монолітної ісламської держави, підтримуючи використання будь-яких силових методів для досягнення мети. Кутб проголошував безкласовість суспільства та припинення експлуатації людини людиною -  “ленінізм в ісламських шатах”, який започаткував деякі з сучасних радикальних ісламістських рухів. Під його вплив потрапив і аятола Хомейні. Основні риси радикального ісламу (естетизація смерті, вихваляння збройних сил і поклоніння  мучеництву) мають мало  спільного з ісламом, але володіють характерними рисами сучасного тоталітаризму.

Бін Ладен і його прихильники наглядно продемонстрували мусульманській цивілізації вади її розвитку. Осама бін Ладен, не будучи уповноваженим, виголосив у 1998 р. знамениту фетву про оголошення джихаду Сполученим Штатам, яка суперечить традиційним мусульманським вченням, що не схвалюють вбивства і тероризму. Крім того, бін Ладен не є релігійним лідером, який має виключне право виголошувати фетву. Це можна порівняти з виданням Гітлером папської енцикліки або Леніним  декрету від імені Російської православної церкви. 

Крім ідеологічної, існує ще й соціологічна паралель між радикальним ісламом і фашизмом. Хоч Гітлер  був визначним генератором ідей, формула успіху полягала у швидкій індустріалізації Європи, в процесі якої вчорашні селяни втрачали звичні цінності. Ісламізм, за Е. Геллнером, був відповіддю на соціальну трансформацію в Європі  кінця ХІХ ст. Велика кількість колишніх селян потрапила у міські нетрі Каїру, Алжиру і Амману, втративши зв’язок з різнорідним традиційним ісламом сільської місцевості. Ісламізм заповнив цю прогалину, запропонувавши нову гомогенізовану ідентичність. Як і фашизм, він поєднав традиційні релігійні символи з риторикою революційних рухів. Пропагандистами стали вихідці з середніх і вищих суспільних прошарків. Вони об'єднали освічених, але відчужених осіб у інтернаціональну спільноту від Танжеру до Джакарти. Оскільки ісламізм спрямований і проти Заходу, і проти традиційного ісламу, він може вагомо долучитися до реформування ісламу. Проте чи не буде занадто дорогою ця ціна реформування (як і у випадку всіх “ізмів”)?

                                      Іслам і націоналізм. 

Звертання націоналістів до ісламу не є унікальним. Можна пригадати індуїстський рух в Індії, сіоністський рух в Ізраїлі, буддистів в Південно-Східній Азії. Католики  в Східній Європі, Латинській Америці і Філіппінах – всі вони використовують релігію для визначення своїх цілей і мобілізації прихильників
.
Класичними стали причини, які С. Хантінгтон ідентифікував як такі, що призвели до зростання релігійного націоналізму наприкінці ХХ ст. 

  Модернізація –  соціальні, економічні та культурні зміни, на противагу секуляризму, повернули людей до релігійних коренів. Із зростанням урбанізації підсилюється прагнення належати до певної спільноти і знайти моральні орієнтири, що і задовільняє релігія.

 Реакція – релігійний фундаменталізм зростає як відповідь на секуляризм, моральний релятивізм, злочинність, споживацьке ставлення до життя. Він дає готові відповіді на соціетальні запитання, підкреслює значення громади, дисципліни і взаємодопомоги. 

Закінчення “холодної війни” та поступки Заходу – релігійність заповнює духовний вакуум, який залишився після відступу комуністичної ідеології та секуляризму. 

М. Юргенсмеєр у книзі “Нова “холодна війна”, релігійний націоналізм проти світської держави” стверджує, що термін “релігійний націоналізм” є більш прийнятним, ніж емоційно забарвлений “фундаменталізм”. Він показує змішування релігійних вірувань людини з політичним і соціальним поглядом на націю.

Багато мусульманських теологів та інтелектуалів вважають, що іслам є інтернаціональною релігією, яка не має окреслених територіальних обмежень, бо Коран звертається до всього світу. Якщо мусульмани і мають прив’язаність до певного місця, то це, безперечно, Мекка. Пророк перетворив Мекку на мусульманський центр, виселивши звідти всіх іновірців. Багато юристів розцінюють Мекку як землю всіх мусульман і вважають приватну власність на неї неприпустимою. Омар бін Абдул-Азіз забороняв мешканцям Мекки зачиняти двері, щоб хаджа міг у будь-який час знайти безплатний притулок. 

Первісне бачення ісламу полягало в тому, що громадянство не надавалось за правом народження. В Корані та хадисах не існувало концепції “держави”. Це  поняття не застосовувалася арабами, всі рішення в Мецці ухвалювала рада племінних старійшин. Навіть започаткування Мухамедом політичного об’єднання в Медині не призвело до появи державницьких інституцій на кшталт поліції чи регулярної армії. Кожен працював добровільно, натхненний духовним ученням ісламу і під моральним керівництвом пророка. В сфері внутрішньої безпеки злочин розглядався як вчинений проти ісламської моралі, а не самої держави. 

Термін “ісламська державність” не вживався і за часів правління Омейядів та Аббасидів. Тодішні утворення називалися халіфатами і продовжували традицію, започатковану пророком. Халіф вважався світським і духовним лідером мусульман, головним завданням якого було скеровування віруючих у правильному релігійному напрямі і підтримання іджму (консенсусу) серед них. З утворенням халіфатів іслам не визнавав територіальних обмежень, хоч і був первісно прив’язаний до Аравійського півострова. З поширенням впливу мусульман на Візантійську і Сасанідську імперії виникла ідея щодо правління єдиного халіфа, який би здійснював релігійне керівництво. Концепція одного халіфа для всього мусульманського світу існувала до аббасидського витіснення Омейядів в Іспанію, де утворився паралельний халіфат. З того часу мусульмани не створюють єдиного у світовому масштабі політичного об’єднання.

Багато мусульман, наприклад Маудуді, заперечували інституцію нації-держави і вважали її деструктивною для панісламізму. Одним з виражених прихильників даної позиції був аятола Рухолла Хомейні, тому  у ІІ принципі революційної Конституції Ірану закріплено прагнення досягнути панісламської єдності. Проте з метою далекосяжних цілей Хомейні визнав легітимність територіальної недоторканості Ірану у війні з Іраком 1980 – 1988 рр. 
 і проголосив, що “іслам в цілому – це політика... Політична наука бере початок в ісламі... Іслам має справу з політикою, з управлінням країною. Ісламські закони дають можливість керувати великими державами”
. 

Недержавні актори збільшують свою присутність у сучасному ісламському житті, зокрема в царині да’ава (заклику до ісламу). Організації на кшталт єгипетських “Братів-мусульман” та палестинського “ХАМАС” активно надають соціальні послуги за допомогою медичних клінік, шкіл та житлових кооперативів. Їх популярність значно підриває авторитет аналогічних державних інституцій. Держави, шукаючи підтримки з боку населення, фінансують власні організації да’ава. Відділ державної пропаганди в Ірані відповідає за різноманітні аспекти експорту революції. Подібні функції виконує лівійське Об’єднання ісламського заклику. Найбільший успіх у даній сфері має саудівський уряд, який спонсорує діяльність Мусульманської світової ліги, яка поширює нереволюційний, проте достатньо жорсткий напрям ісламу. 

Термін “ісламська держава” з’явився під час колоніального періоду ХІХ-ХХ ст. Трактування “ісламської держави” неоднозначне. Наприклад, ісламська держава Саудівської Аравії не має конституції і не займається законотворчістю, бо діють норми шаріату. Водночас Асгар Алі Енджині у праці “Націоналізм” наголошує, що ісламські держави як суб’єкти міжнародного права мають чітко окреслені території, які слід захищати до останньої краплі крові. Жорстока боротьба за національну ісламську державу  велась і ведеться в Алжирі, Афганістані, Судані, Ірані, Пакистані, Узбекистані. З кінця 1990-х рр. рух на підтримку такої держави активізувався серед ісламістів Палестини. Ісламісти є членами парламентів більшості мусульманських країн і не приховують прагнення ісламізувати владу і суспільство
.

Мусульмани вільно пересувалися з одної частини халіфату в іншу тільки в період Харун-аль-Рашида. Тепер мусульманин не може подорожувати, навіть для здійснення хаджу, з одної мусульманської країни до іншої без візи і документів, час його поїздки також лімітується 
. 

Релігійні меншини в мусульманських країнах юридично не охопленні поняттям “дхімміс” у шаріаті, а виступають громадянами згідно з конституцією. Права громадянства надаються не на основі релігії, а за місцем народження. Навіть Саудівська Аравія, яка неухильно дотримується Корану, не дозволяє мусульманам з інших країн безперешкодно оселятися на своїй території.  

Іслам прихильно ставиться до еміграції з релігійних міркувань, незважаючи на контакт з невірними. Еміграція є елементом джихаду, і багато мусульманських пророків емігрувало задля поширення віри. 

Абу Давуб засвідчив, що Мухамед висловив своє ставлення до націоналізму в такий спосіб: “Не буде вважатися одним з нас той, хто закликає до націоналізму, бореться за нього або за нього помре”. Відомий індійський поет Мухамед Ікбал в одному з своїх віршів зауважив, що ватан (нація) для ісламу є кафан (саваном). Образність цього виразу означає, що націоналізм несе смерть ісламу, оскільки мусульмани складають умму (спільноту), яка є екстериторіальною. Водночас відомий ісламський теолог з Індії Маулана Хусейн Ахмед Мадані, вважає націю географічною концепцією, а умму – релігійною та духовною. Слід зазначити, що він підтримав не теорію “двох націй”, висунуту Мусульманською Лігою, а “об’єднуючий націоналізм”, обґрунтований у книзі “Іслам і об’єднуючий націоналізм”. У ній Маулана звернувся до угоди, яку уклав пророк  з різноплеменним населенням Медини, започаткувавши тим самим концепцію “умми” 
. 

Однак Мухамед сказав: ”Любов до нації йде від віри”. 

Одна із течій ісламської політичної думки поєднала націоналізм з патріотизмом, назвавши його “ватаніях” (від “ватан” – нація), оскільки це стосується територіальних аспектів національної ідентичності. Пророк і його супутники, які емігрували з Мекки в Медину 622 р., тяжко переживали розлуку з рідним містом. У вигнанні Абу Бакр Сідік та Білал бін Рабах складали поетичні рядки про Мекку, і Мухамед молився Аллаху за те, щоб у них виникла любов до місця їх теперішнього перебування. 

Інший погляд на націоналізм розглядає його як нав’язаний свідомості мусульман європейцями, які хотіли зруйнувати підвалини “ісламської держави”. Пакистанський фундаменталіст Абу аль-Ала Маудуді називав три  принципи західної цивілізації – секуляризм, націоналізм і демократію – “імпортованими ідеями”
. Більшість мусульман вважають, що терміни “секуляризм” і “націоналізм” є сучасними і не вживалися в Корані і в сунах. Незважаючи на це, приклади націоналізму і секуляризму знаходяться в багатьох мусульманських країнах. Наприклад, Туреччина є світською країною з яскраво вираженою національною ідеєю. Секуляризована навіть Індонезія, найбільша мусульманська країна в світі.

Окремі націоналісти, зокрема, Тахтаві та Мустафа Кемаль в Єгипті, Намек Камаль у Туреччині, Абу-ль-Калам Азад і Хусейн Ахмад Мадані в Індії, прагнули поєднати іслам з націоналістичною ідеологією. Колишній прем’єр-міністр Іраку Абдурахман аль-Баз у книзі “Іслам і араби” стверджував, що можна бути мусульманином і арабським націоналістом одночасно. Арабський націоналізм та іслам були двома ідеологічними та політичними силами наприкінці ХІХ–початку ХХ ст., які реконструювали арабське суспільство. Водночас арабський націоналізм та іслам можна розглядати як політичні системи з відмінними політичними цілями.

Головним завданням реформістського руху в арабському світі, який розпочався в другій половині ХІХ ст., була не політична незалежність, а реформування ісламського життя. Іслам був набагато більш автентичним, ніж арабський націоналізм. Для пересічного громадянина арабські націоналісти мали здебільшого сирійське чи ліванське походження, наприклад, Григорій Антоній чи ліванський публіцист Селім  Такла. Ісламські модерністи були мусульманами-арабами, які проживали в Османській імперії і прагнули зберегти свою релігійну окремішність, проте ніколи не закликали до  політичного відокремлення арабів від Османської імперії. Головна мета полягала у виокремленні  релігійного компоненту арабського суспільства зі Стамбулу до Мекки. 

У багатьох частинах мусульманського світу ісламський реформізм (модерністський рух) і націоналізм об’єдналися в могутню силу. Головні теми ісламського реформізму надихали і доповнювали націоналістичні ідеї: збереження мусульманської ідентичності й відродження ісламської спільноти всупереч загрозі політичного і культурного знівелювання Заходом, досягнення мусульманської єдності і солідарності для отримання автономії і незалежності. 

Варто зазначити, що націоналізм уперше розвинувся в мусульманських землях під владою Османської імперії, а не в британських чи  французьких  колоніях. В Індонезії, Малайзії та мусульманських землях Сходу, які перебували під британською та французькою владою, вестернізовані інтелектуали не бачили потреби в націоналізмі. Аналогічно в британській Індії для соратників сера Саєда Ахмад Хана більш нагальними були проблеми економічного та освітнього розвитку мусульман. Вони навіть становили опозицію націоналістичній партії Індійський конгрес. В Алжирі і Судані іслам був визначальним у антиколонізаторській боротьбі Махді та Абдель-Кадера. 

Період між світовими війнами визначався взаємодією національної належності (націоналізму) і державної незалежності. З одного боку, націоналізм був реакцією на західний імперіалізм і європейське колоніальне правління, з іншого – результатом столітньої вестернізації. Іслам відіграв важливу роль у розвитку антиколоніальних рухів за незалежність і сучасного націоналізму. До певної міри він виявився фактором розвитку націоналізму на місцевому і регіональному рівнях: арабського, єгипетського, алжирського, туніського, марокканського, іранського, пакистанського, малайзійського й індонезійського. В окремих районах іслам був головним складником націоналізму, в інших він підпорядковувався  світському націоналізму 
. 

 Вагому роль у становленні націоналізму відіграв історичний чинник. Якщо в кожному єгиптянині живе дух фараонів, то в кожному іракцеві, крім його арабської етнічності, присутній непогамовний дух шумерів. 

Щоб посилити єгипетський націоналізм і захоплення єгиптян своїм минулим, Наполеон заснував “Єгипетську фундацію” - наукове товариство, яке вивчало єгипетську історію та культуру. За час нетривалого перебування французів в Єгипті західні ідеї заполонили серця єгипетських інтелектуалів. Контакти з французами таких єгипетських учених, як Абдули Рахмана Джабарті, Шейха Хасана Аттара, викликали в них закономірне бажання іти в ногу з Заходом. Тому дух націоналізму вперше проявився в Єгипті, а  Мухамед Алі заявив про необхідність незалежності від Османської імперії і вперше порушив питання арабської єдності. 

Одним з активних єгипетських націоналістів був Дефаат аль-Тахтаві, який після п’ятирічного перебування в Парижі пропагував в Єгипті думки Монтеск’є щодо нації і держави. У своїй праці “Манахей” він заявив про окремішність єгипетської нації серед інших мусульман і про те, що націоналізм не може поєднуватися із ученням ісламу. Іншим піонером єгипетського націоналізму був Ягуб Зове, який видавав у Парижі журнал “Ель-Ватан-ель-Месрі” (“Єгипетська Вітчизна”) з метою пропаганди націоналізму. Ще одним представником єгипетського націоналізму був письменник Таха Хусейн,  під час діяльності якого націоналістичні сили під проводом партії “Вафд” стали визначальним фактором в єгипетській політиці.

Ідея арабського націоналізму була започаткована за 100 років перед занепадом Османської імперії. Європейські колонізатори сприяли його пропаганді паралельно з підтримкою турецького націоналізму
. Арабський націоналізм фактично був наслідком політичної діяльності арабських революціонерів і таємних організацій у Стамбулі,  а міф про велике арабське повстання 1916 р. витворений прихильниками арабського націоналізму. Арабські націоналісти були невеликим ізольованим прошарком арабського населення і не мали необхідної підтримки, бо багато арабів розглядали султана як хранителя ісламської спадщини. Шаріф Хусейн, який підняв повстання проти Османської імперії 1916 р. з метою заснування окремого арабського королівства, керувався  ісламською, а не націоналістичною аргументацією. Єгипет і Сирія продемонстрували своє відверто вороже ставлення до повстання. 

Хоч як часто арабські й інші націоналісти вважали за необхідне підкреслити свою ісламську домінанту, іслам підпорядковувався більш світським формам націоналізму, які наголошували на інших факторах: спільній мові, історії, традиціях і території. Наприклад, в Єгипті колишні учні аль-Афгані й М. Абдуха – єгипетський націоналістичний лідер Саад Заглул і Таха Хусейн пішли більш світським шляхом єгипетського націоналізму. Цьому світському відхиленню протистояв Рашид Ріда, який продовжив реформістську традицію Абдуха. Погляди Ріди зумовили виникнення активних ісламських організацій – “Братів-мусульман” в Єгипті і “Джамаат-аль-Ісламія” в Пакистані з більш антизахідною і свідомо самодостатньою ісламською ідеологією. Їхній вплив поширився далеко за межі їх національних батьківщин і з часом набув транснаціонального значення. “Брати-мусульмани” сприяли створенню подібних організацій в Судані, Сирії, Йорданії, Перській затоці й Африці. “Джамаат-аль-Ісламія” розвинув мережу в Індії, Бангладеш, Афганістані та пакистанському Кашмірі. 

Ісламські реформатори були одними із засновників і лідерів ранніх націоналістичних організацій і партій, що наголошували на незалежності й національній ідентичності, яка ґрунтується на арабо-ісламській спадщині. Серед них варто виокремити Аллала аль-Фасі, який очолив марокканську релігійно орієнтовану партію “Істіклал” (1946), Абд аль-Азіза аль-Талібі – засновника туніської партії “Дестур” (1918), і Абд аль-Хаміда Ібн Бадіса, організатора Асоціації духовних лідерів Алжиру (1931). Іслам виявився ефективним засобом мобілізації народної підтримки, зменшення протистояння між арабами і берберами Марокко й Алжиру.

У другій половині ХХ ст. арабський націоналізм протиставив себе Заходу. Не дивно, що найвдалішими для арабського націоналізму на Близькому Сході були 1950-60-і рр., коли значно посилилося домінування Заходу в регіоні. Націоналізм з'явився, коли політичні режими в Єгипті, Іраку та Сирії були дискредитовані через співпрацю з Заходом 
. 

Арабський націоналізм отримав популярність у 1950-х рр. Панарабський націонал-соціалізм Гамаль Абдель Насера, який народився в Александрії–не лише символі арабського співробітництва з Великобританією (в коледжі Вікторії навчались майбутні королі та генерали), але й батьківщині єгипетського фундаменталізму, базувався на самовизначенні, соціалізмі та арабській єдності. Засновником ідеї панарабізму виступила англійська розвідниця в Месопотамії Гертруда Белл. Панарабізм базувався на європейських джерелах, а саме націоналізмі, під впливом якого в 1870-х рр. відбулось об'єднання Італії, а потім Німеччини. Його зміст полягав у тому, що люди, які розмовляють однією мовою, повинні складати єдину націю. Бажаючи закріпити своє лідерство в усьому арабському світі, Насер розширив єгипетський націоналізм до  арабського націонал-соціалізму, який сягав корінням у спільний арабо-ісламський спадок регіону. Коли саудівський король заперечував проти вживання Насером терміну “арабський націоналізм”, запропонувавши натомість “ісламська умма”, Насер слушно зауважив: “Що є спільного між арабським та індонезійським мусульманином, крім релігії?” Після протистояння з Заходом в Суеці 1956 р. Насеру приписували перемогу над європейським колоніалізмом в арабському, мусульманському середовищі і в численних країнах “третього” світу.У 1958 р. Єгипет утворив Об’єднану Арабську Республіку з Сирією, що мало сприяти подальшій уніфікації всього арабського світу. 

Експеримент зазнав поразки після 1961 р., коли ідеологія Насера почала поступово втрачати популярність. Арабська єдність втратила монолітність, коли арабські країни усвідомили національні інтереси і можливості. Арабський варіант “холодної війни”отримав розвиток у стосунках між країнами, де правили прозахідні королі (країни Перської затоки, Йорданія), і тими, що керувались революційними генералами (Сирія, Ірак). Поразка у війні 1967 р. проти Ізраїлю завдала удару по арабському націоналізму, однак Єгипет, епіцентр інтелектуального життя арабів, залишався лідером на Близькому Сході до тих пір, коли нафта перетворила держави Перської затоки на жирних гусей. За словами Каріма аль-Раві, “після того, як Єгипет зустрівся з Європою, модернізаційний імператив, що переважав в цій країні і спрямовував її розвиток з початку 1800-х рр., повернув назад”.  Вторгнення С. Хусейна в Кувейт (1990) поклало край ідеї панарабізму
. 

Насеризм був натхненням для революцій Муаммара Каддафі в Лівії і Гаафара Мухаммада Німейрі в Судані наприкінці 1960-х рр.; арабського соціалізму партії БААС в Сирії і Іраку;  арабо-ісламського націоналізму алжирської незалежності. 

 Хоча Насер не терпів жодної ісламської опозиції, реалії єгипетського і арабського суспільства змушували його дедалі частіше використовувати релігію з метою узаконення державного соціалізму і розширення народної підтримки
. 

  Наступний напрям арабського націоналізму започаткували у Сирії в 1940-х рр. Мішель Афлек, Закі аль-Арсузі та Салахедін аль-Бітар. Вони утворили соціалістичну партію БААС (відродження), девізом якої стали  “єдність, свобода, соціалізм”. Партія прийшла до влади в Іраку і Сирії  1963 р., однак внутрішні суперечності призвели до суперництва між двома країнами. Поразка у війнах 1967 р. та 1973 р. разом з відсутністю економічного прогресу маргіналізувала ці партії в очах арабського населення. 

Підписання Єгиптом мирного договору з Ізраїлем 1979 р., а надалі – Йорданією і Марокко, зменшення впливу арабського світу зумовили невдачу арабського націоналізму. Лівія пребуває в стані пошуку нової, африканської ідентичності, що в майбутньому може спонукати до африканської самоідентифікації сусідні держави Магрибу. 

Курди, які століттями жили серед арабів, але відмінні за етнічною ознакою, не надто прислухаються до ідей арабського націоналізму
. Відтоді, як близько 1000 років тому курдів навернули в іслам, вони шукали шляхів для вираження незгоди з цією релігією. Крім традиційного зв’язку із зороастризмом, вони  послабили концепцію ісламу своєю поліконфесійною диверсифікацією. За віросповіданням курдська спільнота представлена шафіями, суфіями, язидами, християнами та іудеями (150 тис. в Ізраїлі). Іслам зазвичай використовувався арабами, турками та персами для здійснення своїх націоналістичних та експансіоністських цілей у Курдистані. Сімко Кадер вбачає вихід з ситуації у переході курдів в іудаїзм і християнство. Майбутнє Курдистану полягає в такому випадку в збалансуванні пропорцій трьох релігій. Вищий відсоток курдів-християн та іудеїв зблизить їх з християнським та іудейським населенням у регіональному та світовому масштабах
.   

У багатьох арабських країнах євреї і християни розмовляють арабською мовою і мають спільну з мусульманами історію. В Йорданії проживає велика кількість арабських християн, які мирно співіснують з мусульманами. В Лівані, стверджують більшість дослідників, мусульмани і християни-мароніти мають спільну національну ідею, конфлікт між ними був інспірований Ізраїлем, а не внутрішніми причинами. Натомість інші виділяють три типи ліванського націоналізму. Першим є сирійський націоналізм, який закликає до формування Великої Сирії в складі Лівану, Сирії, Іраку, Йорданії та Палестини. Другим є панарабський націоналізм, який прагне до уніфікації 22 арабських держав. Третій, підтриманий ліванським урядом, базується на незалежності Лівану, яка доповнюється економічним співробітництвом з іншими арабськими державами. Кожна модель має свої погляди на час виникнення Лівану і різний ступінь підтримки християнами і мусульманами. Спільним для ліванців є, за визначенням М. Білліга, “банальний націоналізм”, їх єднає ліванський прапор і символ країни – кедр
. Ліван дотримується османської системи урядування, коли кожна конфесія перебуває під владою провідної фігури. У країні конфесійна належність превалює над вірністю до батьківщини. В 1994 р. у Бейруті відбулась спільна конференція арабських націоналістів та ісламістів на чолі з відомим ісламістом Р. аль-Ганнуші, які подолали свій антагонізм заради боротьби проти мирного процесу, початого після угод в Осло. Вони були розцінені як капітуляція перед імперіалізмом та сіонізмом. Об'єднавчу роботу провів Бейрутський центр арабської єдності – традиційний “мозковий центр” націоналістів
.  

Усі повороти іранської внутрішньої політики  ХХ ст. можна пов’язати з еволюцією іранського націоналізму. Визначальний вплив на іранський націоналізм мала династія Пехлеві. Засновник династії Реза Шах Пехлеві допоміг сформувати іранський націоналізм шляхом переплетення його з світською ідеологією і обмеженням впливу ісламу. Реза Шах вимагав, щоб у міжнародному співтоваристві країна іменувалася Іраном, а не Персією. Іран означає “країна аріян”, отже, Пехлеві мав на меті підкреслити етнічну різницю між іранцями та арабами, применшити арабський, а саме ісламський вплив на іранську історію. Реза Шах прагнув секуляризувати державу на зразок свого кумира – Мустафи Кемаля Ататюрка. Мухамед Реза Шах розвинув ідеї свого батька стосовно світського націоналізму. Він повстав проти влади “червоних і чорних”, де “чорними” вважалися клерикали, а “червоними” – комуністи. 

Спроби Шаха маргіналізувати іслам і створити світський іранський націоналізм провалилися з перемогою Ісламської революції. Однак новий ортодоксальний ісламський режим був змушений скористатися ідеями світського іранського націоналізму у війні проти Іраку. С. Хусейн трактував війну як боротьбу проти персів-язичників, яка ведеться мусульманами, що вже підкорювали цю країну. Іран у відповідь використовував націоналістичну риторику своїх попередників. Згодом ісламський режим змінив трактування іранського націоналізму, частково замінивши його релігійним фундаменталізмом
.
           В Індії конфлікт розгорівся з приводу концепції нації-держави. Теорія “двох націй” народилася внаслідок суперництва двох світських еліт, які представляли мусульманську та індуїстську спільноти. З боку індуїстів ідею “двох націй” відстоювали не релігійні, а світські  лідери, представлені Віром Саваркаром. Ідея релігійного націоналізму вперше була озвучена саме на індійському субконтиненті. Мусульманські  релігійні лідери виступали за “об’єднуючий націоналізм” на релігійному ґрунті. Мусульманська Ліга, яка заявила про себе  як єдиного представника індійських мусульман, відкинула концепцію “об’єднуючого націоналізму” і розвинула теорію релігійного націоналізму. Найбільш відомим теоретиком, який заперечував теорію релігійного націоналізму, був уже згадуваний Маулана Мадані. 

Поштовхом до розгортання діяльності бенгальського націоналізму стали події 1905 р., коли Бенгалія був розділена британцями
. Британський уряд був змушений анулювати своє рішення 1911 р. Ситуація змінилася 1947 р., коли Бенгалію поділили на релігійній основі, а ІНК виступив проти незалежної Бенгалії. Саме 1947 р. Східна Бенгалія стала Східним Пакистаном і об’єдналась із Західним Пакистаном на основі релігії. У 1971 р. Бангладеш здобув незалежність і відмовився від мусульманського націоналізму, наголосивши на лінгвістичній спільності. Бангладеський націоналізм важко окреслити. Якщо мова становить основу державності, як розцінювати становище Західної Бенгалії, яка є частиною Індії? Політологи вирішили заперечити існування бенгальського націоналізму і зосередитися на бангладеському. Релігія є важливим елементом у конструюванні бенгальської національної ідентичності. Для того щоб отримати генеалогічну легітимність, бенгальський націоналізм звернувся до мусульманської спадщини
. 

Мусульманський націоналізм Мохамеда Алі Джинни (1876-1948), незмінного президента Мусульманської ліги, створив Пакистан. Іслам в політиці Джинни був засобом згуртування навколо ідеї створення Пакистану. Декларувалась відданість загальним ісламським принципам, але не ісламським (шаріатським) законам. Ісламська ідея у вигляді конкретної програми та політичних гасел («ідеологія Пакистану») виникла значно пізніше Джинни
. 
У випадку Малайзії малайський націоналізм відіграє важливу роль незалежно від ісламу. Нелегко розмежувати малайську та ісламську ідентичність, бо  остання не поширюється на мусульман Малайзії індійського та китайського походження. Малайський націоналізм є домінантним в Малайзії, а основна політична партія УМНО представлена переважно малайськими мусульманами. Малайські мусульмани організувалися під гаслами малайського ісламу, який характеризується унікальними культурними характеристиками і не має спільної культурної чи історичної спадщини з іншими мусульманами за межами Малайзії. Більшість мусульман походили з сільських областей, а за освітнім та економічним рівнем значно поступалися малайзійським китайцям. 

Індонезійський іслам також має неповторні культурні та історичні характеристики. Індуїзм був основною силою  в Індонезії впродовж раннього середньовіччя, значно вплинув на індонезійський, особливо яванський, іслам
. Нідерландські історики до 1940 р. розглядали всі націоналістичні рухи як порушників закону і суспільного порядку та трактували індонезійський націоналізм як контрольований міжнародним комуністичним рухом. Для націоналізму в Індонезії важливим є період 1910-1930-х рр., до 1927 р. він мав регіональне забарвлення. Навіть націоналістична організація «Сарекат Іслам», хоч і включала членів з інших островів, залишалася суто яванською. На інших островах націоналізм підтримувався місцевою феодальною елітою і базувався на традиційних уявленнях адату, тому його не можна розцінювати як сучасний
.
У статті “Націоналізм, іслам і марксизм”, опублікованій у журналі “Індонезія Муда”, Ахмед Сукарно закликав до об’єднання націоналістичних течій для боротьби за незалежність. У 1927 р. він доклав зусиль до створення Індонезійської націоналістичної партії і став першим її головою. Партія наголошувала на масовій організації, відмові від співпраці з колоніальними властями і досягненні незалежності, активно пропагувала індонезійський світський націоналізм. 

 Ідеологічне поєднання націоналізму, ісламу і марксизму призвело до появи  принципів “панча шила” (санскрит – «п’ять стовпів»), які Сукарно виголосив у промові 1 червня 1945 р.:

· націоналізм – національне єднання, а не ультранаціоналістичне домінування;

· інтернаціоналізм – правління однієї нації серед рівних собі;

· представницька демократія – представництво основних груп;

· соціальна справедливість – слідування марксистській філософії;

· побожність – хоча держава залишається світською
.

Прагнення фундаменталістів щодо ортодоксальності ісламу, за якої всі суспільні інституції  підкорені нормам шаріату, не здобули прихильності  еліт Малайзії та Індонезії. Ці вимоги були розцінені як такі, що суперечать модернізації. Малайзія обрала стратегію адаптації і кооптації, Індонезія намагалася юридично “деполітизувати” іслам.  

Будь-яка спроба придушення національної ідеї, яка базується на радикальному ісламі, провокує вибух політичного насильства. Найбільше і найкраще організоване серед індонезійських військових угруповань “Лашкар Джихад” виникло як відповідь на початок громадянської війни між християнами і мусульманами на Молуккському архіпелазі 2000р. Ідеологічно цей рух дуже близький до саудівських релігійних угрупувань
. Абдурахман Вахід прагнув витіснити “Лашкар Джихад” з Молукки, але організація отримала підтримку з боку поліції та армії. Вона перекинула тисячі бійців до Амбону та інших конфліктних точок в Центральному Сулавесі та  Західному Папуа. У цих районах налагоджено тісну співпрацю з індонезійськими військовими, особливо з силами спеціального призначення “Копасус”. 

На Філіппінах і в Таїланді проблема з фундаменталістами полягає у сепаратизмі, однак малоймовірно, що їх мета буде реалізована. На Філіппінах еволюція мусульманської автономії насамперед залежатиме від результату політичної кризи. І в Таїланді, і на Філіппінах можливе об’єднання сепаратистів з комуністичними повстанцями. 
Статистика десяти національностей Китаю, що сповідують іслам (2000), свідчить, що саме послідовники  суфійських орденів накшбандія і кубравійя серед 8,4 млн. дунганів і 7,7 млн. уйгурів є основними прихильниками сепаратизму в Синьцзяні (історична Кашгарія). Особливо сильні ці тенденції в Турфанському та Яркендському оазах Синьцзяня. 

Релігійна складова виступає лише одною з передумов успіху націоналізму. Зазвичай спільна історія, культура і мова є тими чинниками, на основі яких зароджується і розвивається націоналістичний рух. Проте не можна  заперечити мобілізаційної привабливості релігії. Релігійний фактор дає змогу безболісно провести легітимізацію націоналістичного руху в свідомості людей. Поступ націоналізму в мусульманському світі залишається неоднозначним явищем. Залежно від місцевої специфіки, успішними ставали і секуляризовані, і радикально ісламські націоналістичні рухи. Занепаду ісламу і націоналізму, який прогнозували після закінчення “холодної війни”, не сталося. Якщо в епоху “поліцентричності” питання політичного колоніалізму було знято з порядку денного, то економічний і культурний неоколоніалізм загрожує багатьом мусульманським країнам. Тому не виключено, що іслам і націоналізм, незважаючи на відмінність у засобах боротьби, об’єднаються для подолання залежності цих країн від “центрів впливу”. Однак іслам і націоналізм – не паритетні величини. На думку автора, релігійна складова превалює. Іслам має потенційну можливість трансформувати кінцеву мету націоналізму і через появу ефективно діючих національних держав перейти до “глобалізованої по-ісламськи” умми.

                          Іслам в сучасних інформаційних процесах.

                                                              Було б надзвичайно корисно, якби

                                                                                  Мартіном  Лютером ісламської Реформації

                                                                                  стала саме жінка, яка б прикріпила свої 

                                                                                  95 тез не на дверях мечеті у Віттенберзі,

                                                                                  а глобально – в Інтернеті. 

                                                                                                                               Алі Мазруі.

Сучасна інформаційна система є своєрідним дзеркалом, у якому відображається структура, розвиток та суперечності мусульманського світу. Крім уніфікуючих складників ісламського інформаційного розвитку, на яких наголошують міжурядові організації мусульманських держав, все більшого значення набувають відцентрові тенденції на кшталт  інформаційного регіоналізму, екстремізму та розмежування “центр-периферія”. Боротьба за гегемонію в мусульманському світі переходить у віртуальний вимір. Можна з упевненістю стверджувати, що лідерами стануть ті гравці, які швидко і ефективно використають наявні інформаційні технології. 

Генеральний директор Ісламської організації з питань освіти, науки і культури А. Г. Буталеб стверджував, що «іслам усвідомив релігійну, політичну і економічну значимість інформації 14 століть назад, відчув свої можливості, заявив про свою мету і закликав мусульман використовувати інформацію на благо релігії та умми» 
.

Професійне використання ісламськими пропагандистами різних форм і способів інформаційного протиборства у середньовіччі забезпечило швидке поширення цієї релігії. Особливо активними були ісмаїлітські місіонери (даї), які  до кінця  Х ст. підкорили Магриб, Єгипет, Сирію, Палестину та Хіджаз.

Процес модернізації мусульманського суспільства прискорився завдяки трьом видатним досягненням в сфері комунікацій:  запровадженню друкарень (1594), перекладацькій діяльності з європейських мов та розвитку періодичної преси. Перша газета в Стамбулі видавалась з 1795 р. французькою мовою, Наполеон запровадив газети в Єгипті. Однак офіціозна преса – османська газета “Monitor” з'явилась щойно в 1832 р.

Під час Кримської війни був запроваджений телеграф, причому першим телеграфним повідомленням, відправленим з Близького Сходу, було військове комюніке: «Севастополь впав»
. 

В 1970-х рр. аятолла  Хомейні першим застосував потужну інформаційну технологію у вигляді аудіокасет. Незважаючи на еміграцію у Франції, його проповіді поширювались по всьому Ірану і стали засобом спротиву шахському режиму
.  

На сучасному етапі можна виділити наступні основні категорії інформаційних ресурсів:

· офіційні органи масової інформації мусульманських держав, зокрема, Ірану, Лівії, Саудівської Аравії; 

· органи масової інформації мусульманських організацій – радіостанції, періодичні видання: “The Muslim World” (Всесвітній ісламський конгрес), “The Journal of Rabetat al-Alamal-Islami” (Всесвітня ісламська ліга, Мекка), “The Minaret” (Всесвітня федерація ісламських місій, Карачі);
· мусульманські неурядові органи масової інформації – періодичні видання «Al-Ittihad”, “Jaqeen International”,“Да'ават аль-хакк”,  панарабські “Al-sharg al-Awsat”,«Al-Hayat”;   телеканал “Аль-Джазіра”; 
· інформаційні ресурси наукових закладів – університету Аль-Азхар з Академією ісламських досліджень (Каїр), університету ім. короля Абдул Азіза з Інститутом у справах мусульманських меншин (Джидда), шиїтського університету (Неджеф) 
. 
Ісламські мас-медіа за впливом навряд чи можуть конкурувати з західними аналогами, що зумовлюється, в першу чергу, традиціями навчання журналістів у мусульманських країнах. При цьому велика увага надається міжособистісному спілкуванню, в той час як мистецтво публічних виступів і застосування нових інформаційних технологій не вважається настільки важливим. Перспективними ж для ісламських мас-медіа можуть стати програми з широкою тематикою, в тому числі розважальні, які орієнтуються на “глобальну” аудиторію, а також активніше залучення Інтернету у пропагування ісламських ідей
. 

Неоднозначність діяльності західних мас-медіа щодо висвітлення ісламського питання полягає в тому, що вона інколи сприяє ескалації конфлікту між ісламським світом і Заходом. Серед найбільш поширених прийомів, які застосовуються європейськими і американськими мас-медіа, можна виділити наступні: критика ісламських світоглядних концепцій, пов’язування діяльності радикальних мусульманських рухів з ісламом в цілому. Щодо останнього твердження, то цілком слушно виникає питання, чи використала би редакція часопису “Економіст” фразу “католицький тероризм”, описуючи бомбовий напад Ірландської республіканської армії? Іслам часто розглядається як джерело загрози для західного суспільства, а агресія проти мусульман зазвичай виправдується. Кризові ситуації у Боснії і Сомалі, які є ісламськими країнами, не дістали об'єктивного висвітлення у західних засобах масової інформації. 
Згідно з Резолюцією №1/5 Інф (КОМІАК) щодо інформаційної стратегії ісламських держав, визначають наступні базові характеристики ісламської інформації:

·  Правдивість: інформація базується на правдивих фактах і даних;
· об’єктивність: інформація є логічною і використовує наукову методологію;
·  діалог: інформація поважає різні погляди, які не суперечать ісламським цінностям і принципам;
· заклик до любові та гармонії: слід уникати ненависті та антипатії.
· заклик до миру: іслам – це релігія миру, її послання є посланням миру; 
· викорінення расизму: інформація стосується кожного, незалежно від раси і кольору шкіри;  
· повага до Священного писання: інформація не має бути ворожою до священних релігій, а повинна визнавати їх пророків і посланців; 
· дотримання принципу безсторонності.
Функції ісламської інформації полягають в наступному: 

1. Забезпечити мусульман знанням про свою релігію та її принципи. 

2. Забезпечити правовірних інформацією про власну історію та цивілізацію.

3. Забезпечити загальну обізнаність мусульман з країнами мусульманського світу. 

4. Надати мусульманам найновішу наукову, технологічну та культурну інформацію. 

5. Утверджувати цінність праці для підвищення її продуктивності. 

6. Утверджувати традиційні суспільні норми та принципи. 

7. Найголовнішими завданнями ісламської інформації є створення позитивного іміджу ісламу на міжнародному рівні, боротьба проти екстремістських рухів та пропагування арабської мови.  

Методи втілення цієї стратегії опрацьовуються  на національному, двосторонньому та багатосторонньому рівні. Співпраця на багатосторонньому рівні включає розробку інформаційних проектів на кшталт Islamvision, запуск ісламських сателітарних каналів, створення банків даних та навчального інформаційного центру для підвищення кваліфікації кадрів. Стратегія передбачає створення, за допомогою механізмів ОІК, Міжнародної ісламської агенції новин (IINA) та Організації мовлення ісламських країн (ISBA)
.
Запровадження книгодрукування кинуло виклик найвпливовішій католицькій церкві, протестантська революція та лютеранство були дітьми друкованого слова. Можливо, Інтернет, кіберпростір та третя індустріальна революція стануть для ісламу тим, чим стала перша індустріальна революція для християнства. Мусульманська цивілізація процвітала, коли її послання передавалося багатьма каналами, включно з усною і письмовою комунікацією. Мусульмани ефективно використовували писемність, коли документували Коран, сунни  та роботи видатних вчених. На сучасному етапі вони послуговуються модерними друкованими засобами інформації для посилення національної незалежності від колишніх метрополій та від головних геополітичних гравців. Глобальні аудіо-візуальні засоби комунікації послабили позиції мусульман. Ісламські країни продукують невелику частку відеоматеріалів. В цьому випадку вони є здебільшого споживачами масової продукції, яку виготовляють інші. 

Запровадження Інтернету підвищило важливість друкованої продукції, надавши можливість ширше використати здобутки мусульман в літературі, науці та юриспруденції. Ісламський вклад в розвиток Інтернету є доволі скромним. Розповсюдження Корану і хадисів витіснило значну частину інших видів діяльності. Велику популярність має проект Tharwa (www.tharwaprojekt.com.), що став способом для арабського світу наблизитись до вирішення проблем релігії і етносу.
Негативним аспектом включення Інтернету в медійний простір є присутність неавтентичних текстів, які претендують на те, щоб представляти іслам. Існують секти, які не суперечать головним постулатам ісламської релігії, але розповсюджують свою ідеологію під прикриттям ісламу. Наприклад, багато індійських сайтів у своїх текстах підривають основи ісламу і підтримують традиційні негативні стереотипи щодо мусульман
. Внесок автентичного ісламу має засвідчити те, що послання ісламу є універсальним. 
Феноменом Інтернету є історичний “синтез” різноманітних медіа -  друкованих, аудіо та візуальних. Технологія, яка з’являється на вершині третьої інформаційно-комунікаційної революції, повертає специфічно ісламський компонент – текст. На відміну від радіо і телебачення, Інтернет має розглядатися як позитивний чинник, особливо коли він залучає максимальну кількість мусульман. Позитивним наслідком двостороннього спілкування є те, що комунікація відбувається без жодних обмежень. Це може спричинити появу нового мусульманського кіберпростору, який не обмежений національними кордонами. Тепер мусульмани мають доступ до такої інформації, яка раніше була недоступною. Комерційний Інтернет спроможний змінити ведення мусульманського бізнесу, підвищивши його ефективність. Навіть якщо Інтернет залишається елітним засобом комунікації у мусульманському контексті, швидкість, з якою він поширюється, заслуговує на увагу. 

Багато мусульманських країн (Саудівська Аравія, країни Перської затоки, Малайзія) мають достатній доступ до Інтернету. Проте арабські користувачі Інтернету, згідно даних арабської організації АЛЕСКО, становлять лише 0,2% світової аудиторії. Тим не менше на Близькому Сході з'явилась нова арабська «вулиця», що розташувалась в інтернет-чатах і на хвилях «Аль-Джазіри». 

Йорданія та ОАЕ докладають зусиль до розвитку інфраструктури, подібної до міст Силіконової Долини, що зробить можливим функціонування мегатехнологічної економіки. Хоча, коли суспільство диференційоване в соціально-економічному плані, технологія потрапляє в руки еліти, що посилює соціетальні поділи
.  

ОАЕ є лідером у використанні високих інформаційних технологій (організація ІР-телефонії по всьому світу, створення інтернет-ресурсів). Країна також заключила контракт на запуск двох супутників-ретрансляторів для забезпечення цифрового зв'язку та телебачення. Аналогічно КСА вклало 4 млрд. $ на перехід від аналогового до цифрового зв'язку. 

 Високу веб-присутність мають: Єгипет, Іран, Ліван, Марокко, Туреччина, Саудівська Аравія,  Малайзія та ОАЕ. Цінним джерелом інформації по останній став веб-сайт Центру стратегічних досліджень (ЕСSSR). Міністерство інформації ОАЕ організувало службу новин, що розсилає інформацію по підписці електронною поштою
. Є багато сайтів, які створені з комерційною метою, найяскравішими прикладами є “Arabia On Line” (Йорданія) та “Arab Net” (країни Перської затоки). Американсько-арабська торгова палата має свій “1001 сайт” в Інтернеті. Поступово Інтернет стає засобом  укладення трансакцій і може незабаром стати незамінним складником ділового життя у багатьох регіонах мусульманського світу. Найактивнішими університетами у мережі є пакистанські і турецькі, Міжнародний Ісламський Університет у Малайзії має один з найкращих університетських сайтів у мусульманському світі. Університетське містечко Ярмук (Йорданія) має найбільшу щільність інтернет-кафе на квадратну милю в світі, що підтверджено в Книзі рекордів Гіннеса.

В освоєнні інформаційного простору особлива ставка здійснюється на висококваліфікованих спеціалістів-мусульман, що живуть на Заході. Це характерно для Ірану та Іраку. Натомість Пакистан спирається на власних фахівців.  

У кіберпросторі арабський світ часто розглядається окремо від мусульманського світу. Це стосується і таких термінів як “Близький Схід”, “Південна Азія” та “Північна Африка”. Така категоризація обмежує пошук інформації про мусульманський світ у цілому.  Це простежується на сайтах “Arab Net”, “Arab World Online”, “Model League of Arab States”, “Middle East Network”, “Regional Arab Information”, “Arab resources”, “Arabia”. Така ж ситуація і  з окремими мусульманськими державами, які заявляють про свою окремішність на сайтах “Oman Net”, “Qatar Online”, “Iran Net”, “Djazair-Online”. Існує багато мусульманських меншин, які прагнуть утвердитися у своїй належності до ісламу, найактивнішими з яких у кіберпросторі є індійські, південноафриканські, сингапурські та гонконзькі. Ці мусульманські меншини оперують достатньо розвиненими мультимедійними ресурсами. Знання англійської мови дало мусульманським меншинам можливість заявити про свою інтернет-присутність ефективніше, ніж більшості країн, де мусульмани становлять більшість. У зонах британського впливу цей процес масштабніший, ніж у зонах франкофонії. 

Багато політичних партій в мусульманському світі використовують кіберпростір для пропаганди своїх політичних поглядів. Найбільш активними ісламськими партіями є ліванські, алжирські, іранські, лівійські, пакистанські, палестинські та турецькі. Ісламська Республіка Іран займається активною промоцією своїх сайтів, особливо “Зображення променів сонця” (мультимедійна сторінка аятоли Хомейні), проте опозиційні до іранської влади рухи також знаходяться он-лайн. Уряд Пакистану здійснив значну селекцію релігійних матеріалів за допомогою адміністративного втручання. Ця активність була викликана спробами усунути з інтернет-простору “Джамаат-і -Ісламі”. Відділ ісламського розвитку прем’єр-міністра Малайзії за допомогою Інтернету презентував власну ісламську перспективу для змагання он-лайн з опозиційними партіями, наприклад ПАС
. У Сирії сайт (www.all4syria), створений інженером Айманом Абдул Нуром для контактів опозиції з урядом, був заблокований владою.

Основною проблемою, з якою незабаром зіткнуться мусульмани, стане винесення місцевих суперечок на глобальний рівень та отримання наслідків вразливості внутрішніх структур щодо впливових глобальних сил. Питання моральної і соціальної відповідальності так і не стало предметом дискусії у мусульманському світі. 

Ісламський Інтернет є  досить хаотичним. Прагнення забезпечити ефір ісламськими ресурсами нерідко призводить до дублювання сайтів. Для часткового усунення цієї проблеми пропонується створити форум Світової ісламської мережі. 

На даний час немає інституції, яка б фільтрувала зміст сайтів. Цензуруюча функція, яку традиційно здійснювали стосовно газет, радіо і телебачення, є майже нежиттєздатною в кіберпросторі, хоча деякі провайдери в ОАЕ прагнуть запровадити цензуру веб-сайтів, які порушують моральні стадарти. У Кувейті провайдери і колективні користувачі беруть зобов'язання не поширювати порнографію та матеріали антидержавного характеру. В Абу-Дабі інтернет-спільнота зобов'язується не шукати в Мережі матеріали в галузі сексу, релігії та політики. В КСА обмежений доступ до інтернет-ресурсів для університетів та медичних закладів
. 

Про наявність відмінного мислення в рамках Інтернету свідчить єретичний сайт мусульманських гомосексуалістів, який пропонує опублікувати книгу про ведення гомосексуального джихаду
.  

Основні щоденні державні, незалежні та партійні газети в мусульманському світі виходять он-лайн. Такі відомі газети як “Аль-Кабас” (Кувейт), “Беріта Харіан” (Малайзія), “Аль-Ватан” (Алжир) спершу виходили саме як інтернет-видання. Багато з цих видань публікуються мовою колишніх метрополій: французькою в Північній Африці і Лівані та англійською в решті мусульманського світу. Незважаючи на це, арабська, перська, урду та малайська є також достатньо представленими. Найбільш відомі видання в мусульманському світі є повністю або напівдержавними
. Партійна преса  недостатньо розвинена, основною причиною є недостатньо сформоване політичне середовище і обмеженість фінансових ресурсів. Виняток становить єгипетська партійна преса, чиї історичні традиції дозволяють відображати різноманітні політичні орієнтації. 

Велика кількість радіостанцій працюють в режимі он-лайн. Найяскравішими прикладами є “Радіо Міділ” (Марокко), “Радіо Туніс” (Туніс). Прикладами телевізійних каналів у мережі є “Канал Д” (Туреччина) та “Іран Сіма” (Іран). Багато інформаційних агенцій в мусульманському світі використовують Інтернет для поширення місцевих новин, фінансової та економічної інформації. Прикладами є алжирська  «Agence Presse Service” і малайзійська агенція новин «Бернама». 

Кібергромада мусульманського світу складається здебільшого з елітарної публіки: спеціалістів технічної і гуманітарної сфери, студентів та урядовців. Саме вона може закласти фундамент під формування інституту громадянського суспільства. Наявність ПК у багатьох частинах мусульманського світу є доволі низьким. Рівень неписьменності, не беручи до уваги комп’ютерної неграмотності, варіює з високого до значного у більшості мусульманських країн, що негативно впливає на ознайомленість з високими технологіями. Низький рівень комп’ютерної грамотності та технічних знань серед ісламських вчених-теологів впливає на їх відношення до інформаційних технологій, що провокує ефект доміно у відношенні інших мусульман
. Мова також служить бар’єром у використанні ІТ. Більшість високих технологій, зокрема, Інтернет, вимагають знання англійської мови. На даний час жодна з провідних мов, якими користуються мусульмани, не відіграє важливої ролі в світі технологій
. Важливим є фактор вартості устаткування, телекомунікаційна технологія є недостатньо розвиненою, що перешкоджає розвитку внутрішніх і міжнародних комп’ютерних мереж
. 
Таблиця 3. Кількість інтернет-користувачів у мусульманських країнах, у % до загальної кількості населення. 
Джерело: ITU Database.

	Країна
	1998
	1999
	2000
	2001
	2002

	Бангладеш
	0,00
	0,04
	0,07
	0,13
	0,14

	Єгипет
	0,15
	0,30
	0,66
	0,87
	2,13

	Індонезія
	0,25
	0,43
	0,95
	1,87
	3,68

	Іран
	0,10
	0,38
	0,94
	1,49
	4,65

	Малайзія
	6,83
	12,45
	21,64
	26,98
	32,72

	Марокко
	0,14
	0,17
	0,69
	1,35
	1,66

	Нігерія
	0,03
	0,04
	0,07
	0,10
	0,17

	Пакистан
	0,05
	0,06
	0,21
	0,34
	1,00

	Саудівська Аравія
	0,10
	0,47
	2,08
	4,45
	6,03

	Сенегал
	0,08
	0,33
	0,43
	1,04
	1,07

	Туніс
	0,11
	1,59
	2,63
	4,16
	5,20

	Туреччина
	0,68
	2,23
	2,93
	5,77
	6,97


Існує одна надзвичайно важлива сфера, де іслам та нова інформаційна революція вступлять у протиборство - статус чоловіків і жінок. Мусульманський світ традиційно визнавав дві доктрини. Одна з них полягала у тому, що дві статі є рівними, але відокремленими, а їх співіснування відбувається тільки в приватній сфері. Проте їх відокремлення якісно відрізняється від сепарації рас і націй. Гендерна доктрина “рівність і окремішність” цілком життєздатна в умовах нової інформаційної революції. Перші жіночі інтернет-кафе з'явились  в Пакистані. Нові технології знімають традиційний жіночий хіджаб: жінки можуть залишатися вдома, одночасно перебуваючи на комп’ютеризованому робочому місці. Стираючи відмінність між домом і робочим місцем, інтернет-технології надають жінкам можливість інтегруватися в економічну і політичну глобальну спільноту. У цьому напрямку найшвидше зорієнтувалися радикальні ісламісти, які у 2004 р. запустили випуск жіночого інтернет-журналу “Аль-Ханса”, названого на честь відомої поетеси VІІ ст., що оспівувала загиблих чоловіків. Призначення журналу – навчити ісламських дружин підтримувати боротьбу своїх чоловіків і виховувати у відповідному дусі дітей. Сайт підтримує Бюро жіночої преси в Саудівській Аравії
.

Проте багато мусульманських суспільств відносяться до жінок, як окремішніх і нерівних у своєму становищі і передбачають існування відмінних шляхів отримання знань для чоловіків і жінок. Нові інформаційні технології усунуть соціальне виправдання гендерної дискримінації, вони в змозі підписати смертний вирок старій традиції виключення жінок з публічного життя, яка існувала у багатьох мусульманських суспільствах з часів династії Аббасидів. 
Агресивна інвазія жінок у арабські медіа підтверджується їх зростаючим значенням як дикторів, продюсерів та директорів телевізійних каналів. Журнальна стаття під загрозливою назвою “Імперія жінок” повідомляла єгипетських чоловіків про те, що з 80 тис. працівників радіо- телеіндустрії 50 тис. є жінками. Однак вищезгаданий «Аль-Ханса» появу дикторки на саудівському телебаченні порівняв з проституцією.Чи можливо пояснити появу впливових жінок на каналі “Аль-Джазіра” та їх безсумнівну привабливість для чоловіків дитячими спогадами про материнські інтерпретації “Тисячі і одної ночі”? У сателітарному світі жінки виступають Шахерезадами, які вводять чоловіків в інформаційний глобалізований світ. 

Поширення комп’ютерних технологій призведе до підвищення показників працевлаштування місцевого населення. Цей процес вимагатиме більшого зацікавлення мусульманських урядів в організації різнорівневих комп’ютерних курсів для чоловіків і жінок, а також більш строгого контролю за імпортом комп’ютерної техніки. Залучення місцевого висококваліфікованого персоналу в місцеву комп’ютерну індустрію надасть місцевого відтінку функціям комп’ютерних технологій, що призведе до появи нових технологічних завдань. Ісламізація комп’ютерного персоналу вплине на подальшу ісламізацію користувачів і електоронного сервісу. Складність цього завдання полягає у технологічній залежності від мультинаціональних корпорацій та їх урядів. Необхідні спеціальні стратегії для деколонізації комп’ютерної технології. Це передбачає диверсифікацію джерел залежності країни, горизонтальне підприємництво для забезпечення технологічного обміну між самими мусульманськими країнами. Ісламське відродження не тільки змінить обличчя мусульманської умми, але й завдяки переосмисленню іджтихаду створить спрятливі умови для технологічного залучення інших цивілізацій 
.

 Найбільш консервативні іранські аятоли з Центру ісламської юриспруденції в м. Кум, столиці шиїзму, одними з перших почали використовувати Мережу для того, щоб подолати своїх вічних конкурентів – арабських суннітів. В той час, як суннітські інституції ігнорують шиїтські тексти, шиїтські центри переводять в електронний формат багато суннітських джерел для того, щоб забезпечити більшу кількість мусульманської аудиторії. Наприкінці 1990-х рр. деякі релігійні сили в Ірані інструктували всі мечеті у Великобританії щодо підключення до Інтернету та мережевого зв’язку між ними. “Проект кафе Медина” стосувався також мусульманських шкіл в країні. Ізраїльські спецслужби заявили про те, що подібний проект реалізується і в Сингапурі. На думку співробітника Королівського інституту міжнародних відносин в Лондоні Маї Ямані, головне завдання ісламського Інтернету – поширення фетв он-лайн.
Політичні зрушення останніх десятиліть, включно з утвердженням ісламу як революційної сили, мали значний вплив на розвиток теле- радіомовлення в ісламських країнах, серед них можна виділити Іран і Єгипет. За кількістю арабомовних програм Іран перевищує будь-яку країну в ісламському світі. Ісламські країни можуть користуватися послугами Міжнародної Організації Сателітарних Телекомунікацій (INTELSAT), двома головними сателітарними системами - індонезійською PALAPA та ARABSAT  для арабських країн. Іран і Алжир планують запуск власних сателітарних систем. Технічна співпраця і обмін програмами здійснюється в рамках Організації телерадіомовлення ісламських країн, а також Союзу телерадіомовлення арабських країн.
Найактуальнішим завданням для ісламських країн є освоєння засобами телебачення міжрегіонального (від Магрибу до Машрика) чи навіть глобального театру інформаційного протиборства в його арабомовному сегменті. Йдеться про створення загальноарабського супутникового телебачення. Єгипет у 1990 р. створив Єгипетський супутниковий канал (ESC), який орендує більшу частину сигналу, який пропускається через супутник ARABSAT-1a. В 1994 р. виникла єгипетська телекомпанія Nile TV, що здійснює трансляцію передач на Європу, Західну Азію, Африку та Америку. З цим каналом конкурує Близькосхідний центр телемовлення (МВС), який, на думку спеціалістів, став головним гравцем на арабському телеринку завдяки сімейним розважальним програмам та оглядам новин без гострої критики.  

Серед країн з найрозвинутішим телемовленням особливо виділяються країни Перської затоки (Бахрейн, Катар, Кувейт, Оман, Саудівська Аравія) та найбільш модернізовані держави – Ліван і Туреччина. Сателітарне телебачення дало доступ до західного телевізійного продукту, змусивши держави вживати контрзаходів. У Саудівській Аравії та Ірані заборонили антени для прийому супутникових сигналів. Натомість в Катарі влада пішла шляхом розвитку кабельного телебачення, яке легко цензурується. Цей досвід опановано і в Бахрейні
. В Алжирі немає обмежень на системи прямого мовлення, гарантується прямий доступ до іноземних телевізійних каналів через сателітарні антени, але існують обмеження на Інтернет. Натомість у Малайзії контролюється доступ до іноземних каналів через місцеве кабельне телебачення, але заохочується доступ до Інтернету та інших інформаційних технологій. Сателітарне мовлення створює політичну публічну сферу, де громада обговорює життєво важливі питання. Натомість, Інтернет є індивідуальним засобом інформації, який значно рідше виступає в ролі публічного форуму. 
Більшість ключових гравців, від саудівських нафтових принців-суннітів до шиїтського іранського духовенства, розуміють, що майбутнє за власниками сателітарних мереж. Це пояснює приховану, але жорстоку боротьбу за цифрову владу серед мусульманських країн, де елементарними поняттями є “центр-периферія”, де традиційну географічну перевагу мали країни Близького Сходу, які тепер ставляться під сумнів. Малайзія, яка розцінювалася як маргінальна з релігійної і географічної точки зору, інвестувала значні кошти в інформаційні технології. Іранські аятоли розпочали вкладати кошти в нові технології на початку 1990-х рр. 
Проте саудівські принци мають велику перевагу над Іраном чи Індонезією, бо арабська мова вважається священною і є поширеним засобом спілкування. Крім цього, арабська мова, на відміну від турецької чи перської, є мовою значних меншин арабомовних християн. Інвестування в арабські сателітарні системи стало ключовим для домінування в мусульманському світі. Саудівські пропагандисти були першими, хто створив планетарне медіа-лоббі, у 1980-х рр. вони озброїлися електронними транснаціональними виданнями і сателітарними мережами. Двома найпопулярнішими електоронними газетами є базовані в Лондоні “Аль-Хаят” (“Життя”) і “Аш-Шарк аль-Авсат” (“Близький Схід”). Обидві контролюються саудівськими принцами: “Аль-Хаят”– Халедом Ібн Султаном, “Аш-Шарк аль-Авсат”, яка є доступною для 100 мільйонів віртуальних читачів – Салманом Ібн Абдель-Азізом. Перший сателітарний арабський канал МБС (Близькосхідний трансляційний центр), який розпочав свою роботу у 1991 р., є власністю принца Валіда аль-Ібрагіма, співвласником іншого сателітарного каналу АРТ (Арабське радіо і телебачення) є принц Аль-Валід бін Талал Ібн Абд Аль-Азіз. В умовах глобалізації й поширення новітніх інформаційних технологій величезного впливу набули проісламські холдинги, які діють діють не лише в торгівлі та промисловості, але й в інформаційно-пропагандистському бізнесі. Прикладом може бути співтовариство Фехуллаха Гюлена, створене наприкінці ХХ ст. в Туреччині. Воно є впливовою релігійною організацією з великими фінансовими фондами, використовує сучасні засоби пропаганди й агітації.
Прагнення гегемонії притаманне також іранському духовенству, яке підтримало угруповування “Хезболлах” і допомогло йому запустити запустити супутниковий арабомовний канал “Аль-Манар” (логотип “маяк”, “шляхова зоря” дуже популярний на Сході), другий за впливовістю після “Аль-Джазіри”. “Хезболлах” розпочав мовлення у 1991 р., отримавши офіційні ліцензії на мовлення “Аль-Манар” і радіостанції “Аль-Нур”. Іран запускає сателітарний канал новин, який буде вести трансляцію арабською з Тегерану. Поширення в Середземноморському регіоні сателітарних мереж, які фінансуються арабськими і неарабськими джерелами, сприяло поширенню конкуренції за аудиторію. 

Бурхливий розвиток сателітарних каналів перетворив пасивну умму на цінну глядацьку аудиторію, включно з 36 % неписьменних, 64% з яких складають жінки. Арабські глядачі втомилися від розважальних каналів і віддають перевагу каналам “24-годинних новин” на кшталт “Аль-Джазіра” та “Аль-Арабія”
. Однією з причин втрати аудиторії саудівським каналом МБС є надмір розважальних та релігійно-пропагандистських програм в його ефірі.  Вирішального удару завдала “Аль-Джазіра”, 100%-й канал новин, який розпочав своє мовлення  в листопаді 1996 р. 

Перший канал, який безперервно подає нову інформацію в арабському світі, “Аль-Джазіра” (“острів”) вперше вийшов в ефір в Катарі. Історія сателітарного каналу розпочалася в середині 1990-х рр., коли BBC започаткувала арабомовний канал, підписавши контракт з саудівською компанією “Орбіт” для передачі сигналу на Близький Схід. Ця співпраця припинилася у 1996 р. через критику саудівського режиму. Емір Катару Шейх Хамад Ібн Халіфа аль-Тані запропонував 150 млн.$ для фінансування нової незалежної телевізійної станції. Штат станції у кількості 350 осіб  укомплектований представниками майже всіх арабських країн. Він має 35 бюро по всьому світу. Від часу заснування станція висвітлювала табуйовані в арабському світі теми (відсутність демократичних інституцій,  переслідування політичних дисидентів), тому Катар отримує офіційні скарги майже від усіх арабських країн. Платформою для політичних дисидентів служить щотижнева програма “Інший напрям”. “Аль-Джазіра” досягла успіху завдяки висвітленню військової операції “Лисиця в пустелі”, яка проводилася в Іраку в грудні 1998 р. Популярність каналу зросла завдяки  широкому висвітленню другої інтифади, включно з інтерв’ю з ліванським лідером “Хезболлах” та ізраїльським прем’єр-міністром. Зважаючи на тиск з боку громадськості, “Аль-Джазіра” припинила запрошувати ізраїльських високопосадовців, але бере інтерв’ю в ізраїльських аналітиків та екпертів. Керівники “Аль-Джазіри” застосували підхід джадал (вислухати обидві думки), коли запросили ізраїльського прем’єр-міністра Ехуда Барака на ток-шоу для того, щоб він звернувся до арабів під час виборчої кампанії в Ізраїлі
.

На думку авторитетних дослідників ісламу Д. Бергенера, Д. Кітфілда, Б. Хофмана, Е. Басевича, саме “Аль-Джазіра” разом з Інтернетом розтиражували образ Усами бін Ладена від Джакарти до Занзібару, без цього лідера мусульманський світ не зміг би організуватися для джихаду проти Заходу. Перед бомбардуванням в жовтні 2001 р. “Аль-Джазіра” зняла репортаж про весілля сина Бін Ладена. Вона також транслювала процес підриву “Талібаном” статуй будд. На цьому каналі прозвучали знамениті слова соратника Усами Аймана аль-Завахірі: “Американці в Афганістані і Іраку потрапили в делікатну ситуацію. Якщо вони підуть, то втратять все, а якщо залишаться – спливуть кров'ю до смерті”
. Високопосадовці США, побоюючись причетності “Аль-Джазіри” до радикалізації громадської думки, змушували канал змінити спосіб висвітлення подій в Афганістані
.

У 2003 р. державна телерадіокомпанія Південної Африки (SABS) вирішила замінити нічну трансляцію СNN передачами “Аль-Джазіри” арабською мовою з дублюючим англійським біжучим рядком. Між тим мусульмани становлять лише 2% населення ПАР. Це свідчить про нанесення сильного удару по монополії західних ЗМІ. 

Популярності каналу сприяє кілька форматів, зокрема, інтернет-сайту aljazeera.com. та Al-jazeera-sports. На кінець 2005 р. заплановані трансляції “Al-jazeera International” англійською мовою і випуск освітніх програм.

Телерадіостанції “Al-Arabiya”, “Abou Dhabi TV”, “Dubai”, LBC утворюють структуру на кшталт єдиного арабського каналу
. 
З метою боротьби за арабомовну телевізійну аудиторію, в 2005 р. розпочато трансляцію на Європу американського телеканалу “Аль-Хурра”, інформаційного та ідеологічного конкурента “Аль-Джазіри”. Куратор з роботи “Аль-Хурра” в уряді США К. Томлінсон повідомив, що канал покликаний донести до мусульманської аудиторії “західний погляд у дебатах про права жінок, економічні можливості, свободу й демократію”
.  

Курди завжди відчували нестачу світової медіа-уваги. Вони були ігноровані навіть арабськими каналами, які підтримували старий іракський режим. Першим курдським міжнародним транслятором став сателітарний канал MEDTV, власником якого була Курдська робітнича партія. Станція фінансується за рахунок партії, яка має значну підтримку серед громад турецьких курдів у багатьох європейських країнах. У 1999 р. Курдська демократична партія, яку очолює Масуд Базрані, запустила сателітарний канал “Курдистан ТВ”. Два курдських сателітарних канали ведуть трансляцію на більшість близькосхідних та північноафриканських країн, нещодавно розширили своє мовлення на Північну Америку, Канаду та Австралію. Обидві станції співпрацюють з міжнародними каналами: CNN, “Abu Dhabi”, “Associated Press”
.

Сателітарне телебачення надало мобільність пересічним мешканцям, молоді араби, перемикаючи канали, отримують можливість подорожувати та спостерігати за чужоземними культурами. Сафар, арабське слово “подорож”, у переносному значенні означає “вивчення себе”. Можливо, саме тому мусульманська освіта в Середні віки зводилася саме до подорожі
. Згідно з словником “Ліссан  аль-араб” Ібн Мазрура ХІV ст., подорож називається сафар, “тому що відкриває істинну суть мусафіра (подорожнього)”
. Під час сафару “прихована сторона стає видимою”. Можливо, ця віртуальна подорож за допомогою найновіших інформаційних технологій допоможе вічному мусафіру – ісламській цивілізації побачити з  граничною ясністю свої досягнення і падіння, розробити модель стратегічного розвитку, яка базуватиметься на реальних фактах і показниках, а не на димовій завісі пропаганди.
Цивілізаційний діалог vs. конфлікт.

Діалог цивілізацій – це мандрівка

                                                                                             перелітних птахів, що повертаються

                                                                                                 з вирію, збагачені новим знанням.

                                                                                 (з виступу Президента Ірану С. М.

                                                                                                               Хатамі)                                                                                                                                  
Надзвичайно поширеним є уявлення про взаємодію цивілізацій як про  систему, яка перебуває у конфліктному стані домінування-підпорядкування. Проте структура цивілізацій є дуже різнорідною, її цілісність зазнає впливу з боку регіонів, держав та міждержавних утворень. Криза сучасного етапу загальнолюдської цивілізації не сприяє об’єднанню всіх цивілізаційних ресурсів для протистояння між цивілізаціями. Однак визначальні в дану епоху інформаційні і комунікаційні чинники посилюють взаємозалежність держав, а з нею і взаємозалежність цивілізацій, що робить конфлікт економічно невигідним.

Ініціатива Президента Ірану хаджат оль-ісламі Хатамі щодо нагальності діалогу між цивілізаціями, запропонована 4 листопада 1998 р., знайшла своє відображення в проголошенні Організацією Об'єднаних Націй 2001 року “Роком діалогу між цивілізаціями”. Це свідчить про необхідність проведення діалогу не стільки для уникнення міжцивілізаційної конфліктності, як для вирішення глобальних проблем. 
Протягом всієї історії (з IV-III тис. д. н. е.) локальні цивілізації були тісно пов’язаними, культурний і економічний обмін між ними посилювався, дійшовши на початку третього тисячоліття до стадії глобалізації. Проте це не виключає самобутності кожної локальної цивілізації, що переживає процеси трансформації (аж до зникнення з історичної сцени) з переходом до чергової світової цивілізації і до чергового суперциклу. Динамічна взаємодія може набувати різноманітних форм – партнерських чи насильницьких, еволюційних чи революційних
.

Цікавим і логічним є підхід, на основі якого цивілізація визначається як соціетальна культурно-історична система, об’єднана на основі кількох чи багатьох етносів, пов'язаних з конкретним природно-просторовим довкіллям. З точки зору теорії систем, в їх основі лежать три види  зв’язків:

-просторові,  залежно від природного середовища, ландшафту;

-часові, пов’язані з формуванням спільності історичного буття, традицій, широко вживаної культури, мови;

-соціальні, ціннісно-нормативні механізми, суб’єктивне усвідомлення спільності, самоідентифікація людей, які скріплюють суперетнічну спільність
.

Глобалізація і першочергово аутосорсинг у галузях hi-tech посилюють інтеграційні зв’язки між цивілізаціями, формуючи економічну, інформаційну, геополітичну спільність, однак не може ліквідувати соціокультурні особливості народів та цивілізацій і не призводить до появи уніфікованої людської спільноти. Чіткі кордони на кшталт державних між цивілізаціями  відсутні, існують “контактні зони” з переплітенням суміжних цивілізацій. Такими контактними зонами для західноєвропейської цивілізації є Іберійський півострів і Балкани з відчутним впливом мусульманської культури. Інтенсивні процеси міграції розширюють кордони таких зон, створюючи все більш змішаний склад населення, особливо в Західній Європі та США.  

Характерною рисою кластера криз кінця XX–початку XXI ст. є цивілізаційна криза світової цивілізації, а не локальних цивілізацій зокрема. В основі лежить всесвітний процес зміни  постіндустріальної, ноосферно-інформаційної цивілізації на креативно-гуманістичну. Це призводить не лише до глибокої перебудови всієї структури, але і трансформації локальних цивілізацій, висування нових лідерів, відсутності стійкого глобального цивілізаційного поля.

Оптимістичний сценарій поступового встановлення партнерства у взаємодії цивілізацій має більше шансів на здійснення, ніж песимістичний. Свідченнями історичного досвіду співпраці і мирного співіснування є Великий шовковий шлях, що поєднував цивілізації Заходу і Сходу, шляхи «із варяг в греки» і «із варяг в перси». Економічний аспект співпраці базується на тому, що ефективність виробництва, об’єм прибутку залежать перш за все від масштабів ринку, сфери реалізації конкурентноздатної продукції. До партнерства спонукає спільність екологічних інтересів цивілізацій. Складні демографічні процеси, кризи перенаселення і депопуляції сприяють співпраці заради забезпечення якісно кращого стандарту життя. Партнерству цивілізацій сприяє інформаційна революція, поширення телекомунікацій і Інтернету, бурхливий розвиток туризму, підвищення загального рівня освіти.

Проміжні сценарії взаємодії цивілізацій полягають у балансуванні на межі між співробітництвом і зіткненням, емпіричним дослідженням шляхів запобігання міжцивілізаційним конфліктам. Цей сценарій можливий при прогресуючому збільшенні військової потуги як Заходу, так і Сходу.

Теоретично можливим, але практично нереальним є повернення до ізольованого автономного розвитку цивілізацій з прогресуючим скороченням зв’язків між ними. Ця альтернатива представлена в дискусії, що розгорнулась між “світосистемниками” і “цивілізаційниками” на сторінках журналу  «Comparative Civilizations Review» після публікації в 1994 р. статті американського вченого М. Мелко, узагальненої в  книзі «Цивілізації і світові системи”(1995). Позицію «світосистемників» найбільш чітко виразив Д. Вілкінсон. На його думку, цивілізації – це світові системи, критеріями для виділення яких є міста і закриті системи відносин. Після 1500 р. виникла зароджена на Близькому Сході Центральна цивілізація, яка  поступово поглинає всі інші цивілізації світу в результаті конвергенції. До кінця XIX -початку XX ст. зберігався цивілізаційний плюралізм, проте на даний час існує тільки одна цивілізація, яка асимілювала всі інші. Протилежної позиції дотримуються “цивілізаційники”. Не заперечуючи посилення і виходу на якісно новий рівень світосистемних зв’язків, вони акцентують на збереженні базових соціальних, екологічних, цивілізаційних утворень, кожне з яких може мати своє цивілізаційне ядро. Такими утвореннями виступають Євразія, Захід, ісламський та індуїстсько-буддистський світ і ін., які стають одиницями диференційованої чи глобальної області. М. Мелко підкреслює здатність деяких цивілізацій до освоєння і трансформації західних технологій. На його думку, вирішальне значення для відродження цивілізацій Сходу має освоєння і тиражування найновіших досягнень НТР
.  

А.Тойнбі розглядає цивілізацію як “сферу в собі” безвідносно до інших світових сфер, причинно-наслідкові зв’язки якої виникають у власному часі і просторі. Концепція Тойнбі уможливлює “зіткнення” між спільнотами, які існують в тому ж просторі і мають контакти
. Іновацією С. Хантінгтона було застосування концепції цивілізації до вивчення політики. Цивілізації, за Хантінгтоном, є політичними одиницями, утвореними розділеною цивілізацією.  Існують також інші розбіжності між Тойнбі і Хантінгтоном. Тойнбі вважав Росію і Америку невід’ємними частинами Західної цивілізації, Хантінгтон виокремив російську цивілізацію у вигляді Східної Православної Церкви, розглядаючи Західну Європу і Америку як Західну цивілізацію
. Цілком можливо, що Хантінгтон недооцінив зростання у ХХІ ст.  напруги між Америкою та ЄС, особливо Францією і Німеччиною, які відрізняються від англо-саксонської Великобританії. Однак ці конфлікти не будуть настільки очевидними, як між Китаєм та Японією. 

Р. Герцог наголошує на тому, що “так звані конфлікти цивілізацій є внутрішньою нецивілізованою поведінкою певних культур, а не конфліктами між цивілізаціями. Ми маємо зупинити деградацію  частин цивілізації для уникнення глобального конфлікту”
. К. фон Браун вважає: “Тільки у випадку внутрішнього виснаження культура може піти на суперництво з іншими”
.

М. Ясусуке переконливо доводив, що Західне суспільство відчутно трансформувалося від початку індустріалізації, і, починаючи з того ж часу, має розглядатися як окрема цивілізація. Дотримання ідеї, що західне суспільство було одинаковим до і після індустріалізації, призводить до ототожнення індустріалізації з вестернізацією
.

 Ван Менг, відомий письменник і колишній міністр культури Китаю, виділив п’ять моделей відносин між культурами:

культурна гегемонія і культурний колоніалізм , які передбачають домінування сильнішої культури над слабшими, оцінювання інших культур за її показниками;

· культурна виключність або консерватизм, які заперечують нові ідеї, навіть основні людські норми і системи цінностей;

· культурний шовінізм, який підкреслює конфліктність культур, заперечуючи їх взаємовигідний обмін;

· культурний релятивізм, який виправдовує антигуманну поведінку, не визнаючи основних постулатів культурного плюралізму;

· відносно ідеальна модель, яка передбачає культурний обмін, пошук спільної основи при збереженні культурних відмінностей
.

           Колишній директор Інституту дослідження Америки при Китайській Академії Соціальних Наук Зі Жонгун стверджує, що призвідниками конфлікту є не культурні відмінності, а вороже ставлення до інших культур. Ідеологічні війни, як і війни інтересів, дуже часто прикривалися релігією, розглядаючи культуру інших націй як варварську
. 

           Басам Тібі зазначав, що причиною ймовірних зіткнень може бути надмірна політизація цивілізованого світу, що сприяє перетворенню релігійного фундаменталізму в політичну ідеологію
.

Серед науковців існує консенсус стосовно відсутності гомогенних і самодостатніх цивілізацій. Наприклад, Західна цивілізація має чіткий поділ на протестантську і католицьку. Хантінгтон таки розглядає Західну цивілізацію як протестанську, хоча враховує її католицьке коріння
. Ще більше розрізнення частин цивілізації відбувається тоді, коли релігійна складова поєднується з яскраво вираженим націоналізмом. У випадку боротьби Ірландії проти британського панування і історичному прикладі спротиву Польщі російському впливу католицька віра була складовим елементом націоналізму, активно протидіючи протестантизму і православ’ю. Цілком можливо одночасно вважати себе ірландським націоналістом і католиком, проте проблематично поєднати італійський націоналізм і католицизм. Американський сегмент Західної цивілізації також є конфліктним через протистояння між мультикультуралістами і прихильниками західної цивілізації з її американським домінуючим началом. 
Аналогічна ситуація простежується в ісламському світі. За Н. Фергюсоном, соціальні опитування свідчать про стійкі антиамериканські настрої від Марокко до Пакистану, але не про єдність поглядів у мусульманському світі. Тому «далеко до двохполюсного зіткнення цивілізацій і ще далі – до появи нового халіфату, який би став серйозною геополітичною зазрозою США та їх союзників»
. Президент Індонезії Вахід вказував на суттєву різницю між ісламом в Африці, Південній і Південно - Східній Азії та ісламом в “хартленді”. Він же запропонував визначення ісламу для трьох вищеназваних регіонів як “периферійного”. Ця назва зовсім не трактує даний підвид ісламу як другорядний, не натякає на процеси домінування  “хартленду”, а підкреслює здатність до адаптації, інтеграції та іновації. Відмінність між різними субгрупами ісламу полягає у диференційованості середовища і часових рамок проникнення ісламу у різні регіони. Ісламське вчення, потрапивши на територію Південно-Східної Азії, зустрілося з більш сформованими і зрілими цивілізаціями індуїзму, буддизму та конфуціанства. Зовсім іншою була ситуація в “хартленді”, де існував певний вакуум за відсутності об’єднуючої ідеології, релігії при пануючій племінній системі відносин. В Південно-Східній Азії переважає традиція секуляризму, відсутня в “хартленді”. Навіть в найбільшій мусульманській країні – Індонезії закріплений релігійний плюралізм. 

Вахід заперечує погляд Хантінгтона, що цивілізації є напрочуд згуртованими спільнотами. Хантінгтон вважає, що при прийнятті рішень держави керуються цивілізаційною домінантою, забуваючи при цьому про існування національного інтересу. 

В основі сербо-мусульмансько-хорватського конфлікту лежить не стільки цивілізаційний чи релігійний, скільки геополітичний за своїм характером національно-територіальний фактор. Учасники конфлікту часто міняли союзників і позиції залежно від ситуації: хорвати-католики вступали в союз з мусульманами проти православних сербів, останні підтримували  мусульман проти хорватів. В югославському конфлікті Німеччина підтримувала хорватів, Великобританія і Франція симпатизували сербам, а США – боснійцям-мусульманам.

Держави в межах однієї цивілізації характеризуються доволі високим ступенем інтеграції. Рівень цієї інтеграції залежить від близькості стосунків між самими країнами та їхніми об’єднаннями в межах даної цивілізації. Незважаючи на більшу кількість встановлених дипломатичних стосунків і значнішу економічну залежність, вони частіше конфліктують. Факти, на які посилається сам Хантінгтон, свідчать, що конфлікти всередині цивілізацій відбуваються в 1,5 рази частіше, ніж між цивілізаціями.

Таблиця 4. Етнічні конфлікти за цивілізаційною ознакою.
Джерело:  Fox Johnatan. Two Civilizations and Ethnic Conflict: Islam and the West. // Journal of Peace Research, vol. 38. –  No.4. – 2001 – July.
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	Епоха “холодної війни” (1945-1989)
	Епоха після “холодної війни” (1990-1998)

	
	
	К-сть
	% від заг. к-сті етнічних конфліктів
	К-сть
	% від заг. к-сті етнічних конфліктів

	Цивілізаційний
	Іслам проти Заходу
	13
	5,6
	19
	6,9

	
	Іслам проти незахідних країн
	41
	17,6
	49
	17,8

	
	Захід проти неісламських країн
	20
	8,6
	16
	5,8

	
	Інші цивілізаційні конфлікти
	15
	6,4
	20
	7,3

	
	Загалом
	89
	38,2
	104
	37,8

	Нецивілізаційні конфлікти
	В межах ісламського світу
	28
	12
	38
	13,8

	
	В межах західних країн
	12
	5,2
	18
	6,5

	
	Із залученням місцевих меншин
	39
	16,7
	40
	14,5

	
	Інші нецивілізаційні конфлікти
	65
	27,9
	75
	27,3

	
	Загалом
	144
	61,8
	171
	62,2

	Усі конфлікти за участю мусульман
	Загалом
	85
	38,3
	109
	39,6

	Усі конфлікти за участю Заходу
	Загалом
	52
	22,3
	59
	21,5

	Усі етнічні конфлікти
	Загалом
	233
	-
	275
	-


Хантінгтон розглядає мусульман як недиверсифіковану групу людей, хоча концепція умми передбачає збереження відмінностей. На прикладі Сингапуру можна прослідкувати провал політики культурного “плавильного котла”. З іншого боку, концепція “відокремленого розвитку”, застосована в Малайзії, стала серйозною перешкодою для подальшого політичного розвитку країни. Уніфікації мусульман та встановленню ієрархії в мусульманському світі перешкоджає відсутність яскраво вираженої держави-лідера. Цей факт частково пояснює відсутність значного антагонізму між мусульманськими державами.

Ісламська цивілізація не була “мутацією”, яка випадково відбулася в пустелі. Це була похідна цивілізація, яка поряд з Візантійською і Західною виникла після розпаду Римської імперії. Суспільство, засноване на ідеях ісламу, заповнило вакуум, який залишився після Римської імперії, успадкувавши греко-елліністичну цивілізацію.  Можна обгрунтовано довести існування категорії Середземноморської цивілізації, з Середземноморським регіоном як інтегральною цілісністю. Ф. Бродель вважає “Латинську, Ісламську і Грецьку цивілізації” “трьома великими Середземноморськими цивілізаціями”
.

Іслам від початку мав достатній потенціал для створення противаги до Західної цивілізації, але першочергово став спадкоємцем грецької і латинської класичних цивілізацій, принаймі до ХIV-XV ст. Він включив в себе деякі елементи християнства та іудаїзму і розвинув неускладнену форму монотеїзму у пустельних містах. З часів правління династії Аббасидів цивілізація ісламу швидко прогресувала в сферах соціальної організації та культурного розвитку. Прикладом неарабської ісламської династії, яка за 500-літній час існування встановила своєрідний рекорд за тривалістю правління, є Османська імперія, яка перехопила лідерство в ісламському світі від арабів у XV ст. На противагу цьому, в Європі  XVI ст. не було цивілізації, визначальної за рівнем впливом. Спадкоємиці Латинської і Грецької цивілізацій функціонували як окремі спільноти, але проблематично об’єднувати їх в єдину Європейську цивілізацію.

Зіткнення цивілізацій бере свій початок від конфлікту Візантійської та Католицької церков, спадкоємиць відповідно Грецької та Латинської цивілізацій. Подібні розколи відбувалися і у ісламській цивілізації. Конфлікт між шиїтським Іраном і суннітською більшістю ісламського світу створює враження, що існують дві цілком різні моделі в межах одної цивілізації. Історичним прикладом є протистояння династії Сефевідів і Османської імперії. За Ф. Броделем, духовенство східного обряду здалося на милість Османської імперії, затятої суперниці Венеції і католицької церкви, бо турки не заперечували проти поширення православ’я.
В певних рамках і з певними обмеженнями ісламські правителі толерантно відносились до сповідування монотеїстичних релігій, лише агностики та атеїсти знаходились поза полем терпимості, але лише у випадку публічної вини чи скандалу. Ісламська толерантність дещо зменшилась лише після поразки під Віднем (1683), коли іслам став відступаючою силою. Старий плюралістичний порядок, багатоденомінаційний та поліетнічний, став порушуватись, і мовчазна громадська угода, на якій він тримався, була порушена двома сторонами. Християнські меншини не хотіли миритись з терпимим, але підлеглим становищем і вимагали рівних прав всередині країни або відокремлення. Мусульманська більшість, відчуваючи загрозу, втратила готовність навіть до традиційної міри терпимості. В результаті в національно-державних утвореннях Нового часу з частково здійсненою секуляризацією немусульманські меншини, отримуючи рівність на папері, насправді мають менше можливостей, ніж при старому ісламському порядку
.  

Досягнути компромісу між різними релігіями  надзвичайно важко. Якщо розглядати релігійні вірування як найбільш особисте у людині, то релігія є найбільш резистентною до впливу іншої цивілізації. Військова перемога не завжди призводила до перемоги культурної, як у випадку монголів та Ірану, хрестоносців і Візантійської імперії, хоча в останньому випадку культурна експанся була дуже жорсткою. 

 Ф. Бродель вважає, що релігійна інтеграція є дуже віддаленою перспективою, хоча діалог між  Заходом та ісламом є можливим
. Французький орієнталіст XVI ст. Г. Постель першим  прагнув гармонії між різними релігіями Європи. Вивчивши грецьку, латинську, іврит і арабську, він подорожував по Туреччині і Сирії. Постель був першим європейським вченим, який надавав великого значення нехристиянським цивілізаціям, свідченням чого є його “Вивчення Корану” (1543) і “Теорія світової гармонії”. Думки Постеля про досягнення миру в світі шляхом поєднання різноманітних релігій на базі французької колоніальної системи не вкладалися в звичні рамки поглядів його сучасників, вченого вважали просто божевільним. 

Цивілізація як соціальна система не є механічною сумою складових елементів (країн, народів, регіонів), а має розглядатися з урахуванням набутої нею системної якості в процесі “інтегрального ефекту”. Наприклад, для мусульманської цивілізації таким “інтегральним ефектом” виступив Коран. Президент Хатамі зазначив, що “ісламська цивілізація – одна з небагатьох, яка виникла і отримала поширення на основі одного священного тексту – Священного Корану”
. Складовими елементами ісламської цивілізації були народи і країни, які до прийняття Корану різко відрізнялись за етнічними, соціально-економічними, географічними ознаками і знаходилися на різних рівнях культурного розвитку. Слідування Божественному заклику стало, на думку Хатамі, потужним інтегруючим фактором.

Коранічне вчення гарантує представникам монотеїстичних релігій (мусульманам, християнам, іудеям, сабеїтам, зороастрійцям) всі блага,  закликає до толерантності і вміння слухати один одного. Коран також приписує, що релігія ніколи не має бути підгрунтям для зіткнення, стверджуючи: “Нема примусу в релігії. Правильний напрям надалі чітко відрізняється від помилкового”. Це показує, що стосунки між націями і цивілізаціями швидше побудовані на діалозі, ніж на конфлікті
. Заслуговує на увагу погляд Європейського комісара Асоціації “Іслам і Захід” М. А. Буазара, який рекомендує враховувати 11 основних, по суті гуманістичних, принципів правової системи ісламу, що торкаються внутрішніх і міждержавних конфліктів.

Після перемоги на президентських виборах в Ірані в травні 1997 р. прагматично настроєного політика Сеїда Мохамеда Хатамі (свого часу доволі незвично для Заходу поєднував посади глави Об'єднаного командування Збройних сил Ірану та директора Національної бібліотеки) можливість розширення діалогу з Заходом значно виросла. Хаджат оль-ісламі С. Хатамі висунув замість “експорту ісламської революції” нову формулу “діалогу цивілізацій”. Вона передбачає два шляхи здійснення діалогу цивілізацій:

· еволюційний взаємовплив, зумовлений природним ходом розвитку подій, географічними чи історичними причинами. Подібний взаємовплив здійснювався між іранцями і греками в античні часи, а пізніше між Європою та Азією по Великому шовковому шляху; 

· діалог цивілізацій та культур шляхом діалогу між їх представниками. Така форма діалогу – усвідомлена і цілеспрямована діяльність, не обумовлена історичними чи географічними факторами. При цьому заперечується ведення діалогу з позиції сили, нав’язування секуляризму, тиску і залякування. 

Обгрунтовуючи сучасну відсталість мусульманської цивілізації, західні дослідники спираються на те, що “мусульманські вчені становлять 1% світової кількості (в Ізраїлі живе більше вчених, ніж у всіх мусульманських країнах, разом взятих)... В арабських країнах щорічно перекладаються лише 300 іноземних книг – в 5 разів менше, ніж в Греції... Капіталовкладення  в науку тут в 7 разів менші, ніж у світі”
. 

З точки зору історії цивілізацій у взаємних культурних впливах ісламського і християнського світів відсутній паритет. Європейський вплив на ісламський світ починається з ХІХ ст., а ісламська цивілізація впливала на європейсько-християнську культуру, включно з розвитком науки і технологій, 1000 років тому. У VIII-ХІІІ ст. історію світових цивілізацій визначав іслам. Найграндіознішою культурною глобалізацією в історії за числом охоплених народів, глибиною і масштабом їх культурної уніфікації були арабо-мусульманські завоювання VII­VIII ст. На просторі від Марокко до Індії представники сотень народів, переходячи в іслам, відмовлялись навіть від власних імен, приймаючи арабські.

Арабська класична цивілізація в своїй основі була полікультурною
 і спиралась не лише на античну традицію. За словами історика  Ібн Халдуна (732-808), більшість науковців походили з “аджам” (неарабів). Першим перекладачем грецької антики арабською мовою був іранський єврей Масерджуя
. Базою для розвитку мусульманської науки стала академія Гонді Шапур, заснована сасанідським шахом Шапуром І як центр персько-індійського інтелектуального життя. Тому спершу перекладались індійські трактати з медицини та астрономії, а пізніше – твори китайських та античних авторів. 
У 798 р. з ініціативи Харуна аль-Рашида встановлено дипломатичні стосунки з Китаєм. Танська династія, що перебувала на піку політичної могутності та культурного розвитку, психологічно була готова прийняти іншу культуру не як контроверзу власної, а як ще один військовий альянс, що дозволяв розширити кордони. У 1271-1368 рр. в Китаї правила монгольська династія Юань, що, не довіряючи корінним китайцям, зробила ставку на мусульман – чиновників, лікарів, вчених
. Мусульманські мандрівники стали одним з каналів інкультурації і імпорту китайських технологій, відкрили Китай для Заходу. Придворний лікар, а пізніше візир монгольських правителів Рашид ад-Дін Фазлоллах (1248-1371), з яким контактував Марко Поло, став основним популяризатором китайської науки серед мусульман, для європейців – Ібн-Баттута (1304-1377). В часи імператора Хубілая створена Ісламська академія (“Хуейхуей гоцзусюе”), що перекладала арабські тексти на китайську мову, основу академії складали іранські математики і астрономи. В 1259 р. за вказівкою Хулагу-хана колишній візир асасинів Назир ад-Дін ат-Тусі, що після Аламута потрапив до Китаю, заклав обсерваторію в Маразі
. В Пекіні створюється мусульманська обсерваторія (“Хуейхуей си тяньтай”), а перший імператор династії Мін в 1368 р. запроваджує Мусульманську астрономічну палату. Створюється особливий “мусульманський календар”, який розробили радник Чінгісхана Єлюй Чуцай та перс Джамал ад-Дін ібн Мухамед ан-Наджірі, який також створив  перший глобус та атлас в Китаї
. Настільною книгою в китайців, що традиційно дуже піклувались про здоров'я, був “ал-Канун фі т-тібб” Ібн-Сіни. Хуейці ХІІ ст. перейняли в арабів оригінальний метод упаковки ліків в порошку, загортаючи їх в тонку золоту чи срібну фольгу для довгого зберігання. 

 З ініціативи ільхана Хулагу в середині ХІІІ ст. активно розвиваються китайсько-іранські контакти. Тебріз був сполучений прямою трасою з китайською столицею Даду, якою постійно курсували офіційні посланці, купці і вчені. Завдяки цьому Тебріз перетворився в політичний та торговий центр на шляху Китай-Середземномор'я, змінивши в цій ролі Багдад, оскільки Багдадський халіфат був розгромлений монголами в 1258 р. (можливо, за участю мусульманських конкурентів). Після прийняття ісламу ханом Газаном обмін розширився - “місто перетворилось в центр філософів, астрономів, істориків всіх релігій і шкіл”
.

Порох, компас, папір та зачатки книгодрукування, що є надбанням китайської цивілізації, потрапили через посередництво мусульман в Європу, де спричинились до промислово-технічного прориву. Мусульмани в VIII ст. в Мавераннахарі перейняли китайську технологію виробництва паперу, яка за століття поширилась навіть у Європі – Сицилії та Андалузії. Тому в Х ст. в Багдаді існували понад 100 книгарень, а у всіх ісламських містах створювались бібліотеки. Каїрська бібліотека фатимідського халіфа аль-Мутансіра Біллаха (1020-1035) нараховувала 200 тис. томів, а Кордовська омейядського халіфа Хакима ІІ (961-976) і його дружини та офіційного першого радника  Сабіхи – 400 тис. книг. Французький король Карл V Мудрий (1364-1380) для своєї бібліотеки не зміг знайти і тисячі томів. Бібліотека султана Марокко (400 тис. книг) при евакуації з Андалузії потрапила в руки піратів, а пізніше стала ядром бібліотеки Ескоріал іспанського короля Філіпа ІІІ (1598-1621) 
. “Велика Бібліотека Європи” в Толедо, де в 1130 р. відкрили школу перекладу, стала науковою Меккою усієї Європи.
Мусульманські медресе в Ісфахані, Нішапурі, Балху та Гераті, стали зразком для європейських університетів, а найдавніший університет в Салерно (Італія) почав діяльність з медресе. Арабські медресе в Кордові, Севільї, Гранаді, Валенсії і Толедо приваблювали християнських вчених; Роджер Бекон, Тома Аквінський, а також майбутній папа Сильвестр ІІ отримали тут освіту. Університетські традиції і термінологія – “читання”, “прослуховування”, “ліцензія” і навіть “бакалавр” (від “біхакке рівая” – за правом передавання) мають ісламську традицію
. Суфійський шейх Абу-ль-Хасан Шазелі (1187-1258) вперше використав каву  - як тонізуючий напій для своїх студентів.   

Першими досягненнями мусульманської науки були підрахунки площі Землі та  складання карти світу за дорученням аббасидського халіфа Ма'амуна (ІХ ст.) і базувались на візантійських джерелах
. Найвищі досягнення мусульманської науки пов'язані з медициною. Закарія Разі (865-935) перший встановив різницю між кіром та віспою, Лисанад-Дін (пом. 1375) виявив природу чуми
, Абу-ль-Касим аз-Захраві (1010-1045) винайшов ряд хірургічних інструментів і розробив метод виведення ниркових каменів. Книги Ібн-Сіни та Разі, відомого також відкриттям структури оксиду сірки та спирту (!), використовували як університетські підручники протягом 600 років, англійські офтальмологи до ХVІІІ ст. використовували “Антологію окулістів” Алі Ібн Іса Багдаді
. Першими професорами медицини в Європі були учні арабських вчених. Мусульмани в ІХ ст. заклали першу психіатричну лікарню біля м. Васіт в Іраку і першу тюремну лікарню, причому з сиділками (!) і санітарами. В трактатах “Іхван ас-Сафа” закладені основи теорії еволюції, мусульмани ввели в культуру персики і тюльпани, ввезли в Іспанію цитрусові і навчили хрестоносців вирощувати цукрову тростину.

Ім'я видатного математика Мухамеда ібн Муси аль-Хорезмі у формі “Algoritm” стало назвою нової системи математичних операцій - алгоритму, а від його праці “Ал-Джабр”, що була європейським підручником до Ф. Вієта, походить термін “алгебра”. Не менш видатний поет Омар Хайям першим приступив до алгебраїчних рівнянь першого, другого та третього ступеня та розробив календар “Таквім-е Джалалі”, досконаліший за європейський. Гіяс ад-Дін Джамшид Кашані ввів методи наближених обчислень. На початку ХV ст., коли мусульмани вирішували алгебраїчні рівняння з допомогою конічних перетинів і займались сферичною тригонометрією, в Європі обмежувались календарним обчисленням і застосуванням рахівниці “абак” для торгівлі
. На праці знаменитого оптика Ібн Хейшам Басрі, присвячені законам відбиття променів, дифракції та інтерференції, посилались Роджер Бекон і Йоган Кеплер
. Астроном Мухамед Аль-Батені (ІХ ст.) на підставі даних сабейських астрономів науково спростував геліоцентричну теорію Птолемея задовго до Коперніка, заклав основи сферичної тригонометрії; його праці використав Р. Матус
. Аль-Біруні вичислив питому вагу 16 речовин з майже сучасною точністю. Мусульмани винайшли годинниковий маятник і багато підйомних механізмів, а Аббас Ібн Фарнас Куртубі (ІХ ст.) з Кордови сконструював перший літальний апарат
. Ісламський світ протягом тривалого часу домінував у видобутку корисних копалин, виробництві фарб, обробці металів, шкіри.
В 1010 р. араби пройшли повз мис Доброї Надії в Африці
. Норманський правитель Сицілії Роджер ІІ (1130-1154) замовив андалузькому мавру Ідрісі географічну енциклопедію “Назхат аль-мушак” з картою Землі
, яку небезпідставно вважають підручником Колумба – її короткий виклад надрукували лише в 1619 р.

Ісламська цивілізація, яка процвітала на півдні Європи до кінця ХІІ ст., за цивілізаційним впливом рівна Римській імперії. Вона  розбудила Європу від “догматичного сну” середньовіччя і підготувала до раннього європейського Ренесансу. Ренесанс - не механічне, безпосереднє відродження в Європі античної культури. До відродження в Європі антична культура відроджувалася і удосконалювалася на Сході, переважно в мусульманському світі. Ренесанс не був періодом відходу від релігійних цінностей, а від світу
. 

Підсумовуючи наведене, можна стверджувати, що Захід має більший борг перед ісламською цивілізацією, аніж визнає. Але треба визнати і те, що Західний світ на протязі останніх півтора століть компенсував ісламській культурі більшу частину цього боргу. 

Теологічний контакт цивілізацій має багатовікову історію. Відомо, що арабський філософ, астроном і медик Абд-ул-Масіх Ібн Ісхак Кінді (ІХ ст.) був християнином і навіть писав антиісламські трактати. В ІХ ст. арабський переклад Євангелія здійснив Йа'кубі, порівняльним аналізом займався  видатний  енциклопедист Аль-Біруні і знаменитий поет Сааді. Християнські вчені дізналися про концепцію Арістотелевої метафізики через переклади іспанських арабських філософів. Натомість в Європі до ХІІІ ст. не було латинського перекладу Корану, тому Тома Аквінський, який на прохання керівників ордену домініканців написав антиісламський трактат, змушений був послуговуватись філософським категоріями, а не теологічними контраргументами
. Однак мусульманські теологи проводили дискусії не лише з християнами. Мухамед Ібн Хузайл Аллаф (753-850) написав близько 60 трактатів проти зороастрійського вчення. 

Політичні контакти християнської та мусульманської цивілізацій  заклав Карл Великий (747-814), який встановив дружні відносини з Харуном аль-Рашидом з династії Аббасидів. Однак правда полягає в тому, що  останній, надсилаючи Карлу в подарунок водяний годинник, провокував виступити проти  мусульман Омейядів в Андалузії, що здобули політичну незалежність від Багдада і перетворили Кордову в центр культури,  альтернативний Багдаду з його академією Бейт уль-Хікма. Те ж стосується і імператора Фрідріха ІІ (1194-1250). Король Сицилії і Єрусалиму, який, незважаючи на участь у хрестових походах, демонстрував дивовижну відкритість до ісламської цивілізації і висловлював бажання навчатися в ісламських вчених, також був задіяний у мусульманських міждержавних інтригах. 

Політична історія ісламсько-християнських відносин  в основному зумовлена хрестовими походами (1096-1291). У цей час в ісламському світі одночасно правили три халіфи з династій Аббасидів, Омейядів та Фатимідів. Ослаблений не без допомоги одновірців, халіфат Омейядів розпався на ряд еміратів, Багдадський халіфат існував номінально, і лише Фатимідський Єгипет бурно розвивався. Тим не менше саме діяльність Фатимідів (909-1171), що заснували шиїтський халіфат ісмаїлітів на противагу суннітській більшості, стала приводом для хрестових походів
. Успіхи першого хрестового походу, захоплення хрестоносцями Єрусалиму (спеціальну осадну техніку для європейців готували ісламські механіки
) серйозно порушили стабільність ісламського світу. Пропаганда мусульманської «священної війни» була розпочата ісламськими релігійними діячами після того, як багато правителів-мусульман почали боротися зі своїми конкурентами з допомогою союзників-християн. Це військово-релігійне протистояння стало найгіркішим спадком хрестових походів. 

У 1119 р. війська Роджера, герцога Антиохії, були вперше розгромлені мусульманськими воїнами, яких надихали ідеї джихаду. Після падіння Едеси і невдачі хрестового походу, розпочаторго для її відвоювання, значення ідей джихаду посилилось. З 1144 р. в якості його політичної мети вже фігурує Єрусалим. Розвиток ідей джихаду невіддільний від історії попередників Салах ад-Діна, що зробили джихад своєю політичною ідеологією. Ідея «священної війни» не лише спонукала до боротьби з християнством, але й дозволяла узаконити війну з «єретиками» всередині ісламу, лідерами яких була єгипетська династія Фатимідів. Історична пам'ять про хрестові походи, причому переважно військово-історична, утверджена в свідомості і мусульман, і християн навіть на початку ХХІ ст. Ізраїль, що займає територію колишнього Єрусалимського королівства, сприймається як форпост Заходу серед ворожого мусульманського світу, для якого євреї є таким же ворогом, як колись хрестоносці. Коли у 1920 р. Франція отримала від Ліги Націй мандат на управління Сирією, французький губернатор перш за все відвідав могилу Салах ад-Діна і, поклавши на саркофаг свою зброю, гордо заявив: «Саладін, ми повернулись». Правда, європейці до ХVІІ ст. користувались географічною книгою “Таквім аль-Булдан” полководця Саладіна, Абуль Феда (1273-1331)
. У 1993 р., в рік 700-ліття смерті Саладіна, сирійський президент Хафез Асад урочисто відкрив пам'ятник мусульманському полководцю-переможцю, фігуру якого оточували закуті в кайдани «франкські» лицарі
. 

Хрестові походи швидко переросли у колоніальні захоплення, які забезпечували  важливі економічні та торгові інтереси, а релігія стала прикриттям для колоніальної політики. При цьому заборона на торгівлю з мусульманами, накладена папськими буллами, постійно порушувалась венеціанцями та генуезцями. 

Християнська Реконкіста завершила еру мусульманської присутності у Європі з падінням Гренади у 1492 р. У Східній Європі турки не лише підкорили Візантію у 1453 р., але розширювали свої завоювання до воріт Відня у 1683 р. У контексті  жорстокого протистояння Європи та ісламу європейська доктрина “зробила іслам втіленням чужинця, на противагу кому створювалася європейська цивілізація ще з часів середньовіччя»
.

Релігійно–політична реакція ісламу на європейське проникнення  кінця XIX–початку XX ст. мала дві форми – модернізм з реформаторством та традиціоналізм з відродженням. Традиціоналісти, не відкидаючи ідеї “ісламського Ренесансу”, закликали до очищення ісламського правовір'я. Історія мусульман, на їх думку, є лише серією випадковостей, які жодним чином не впливають на догмати ісламу. “Символ ісламської цивілізації, - писав іранський філософ Сеїд Хосейн Наср, - це не потік, що несе воду, а куб Ка'аби, чия стабільність символізує вічний і незмінний характер ісламу”. На думку модерністів, середньовічні форми ісламської цивілізації повинні бути вдосконалені на основі раціональності, духовного відродження та націоналізму. 

На сучасному етапі ісламсько-християнських відносин негативну роль відіграють елементи стереотипного мислення. Окремі політичні рухи в Європі експлуатують антиісламські насторої. Іноді доходить до ведення “культурної війни”, як у “справі Рушді”, чи  кампанії проти  німецького експерта з ісламської цивілізації Анни–Марії Шіммель, яка прагнула створити об’єктивний образ ісламу в Європі. Поява на політичній карті світу Ісламської Республіки Іран з ортодоксом аятолою Хомейні викликала легкий шок на Заході, хоча існування теократичної держави Ватикан з 756 р. (часи аббасидського халіфа аль–Мансура) чи наявність на чолі Республіки Кіпр православного архиєпископа Макаріоса подібної реакції на Сході не викликали. Характерним прикладом некоректного підходу є праці проф. Д. В. Макдональда “Релігійне життя і відносини в ісламі” та проф. Х. А. Гібба “Сучасні напрями в ісламі”, в яких, зокрема, доводиться теза про психічну хворобу Мухамеда. Жодному мусульманському вченому не спало на думку досліджувати подібне питання щодо Ісуса Христа
.

З усіх релігій світу лише іслам удостоєний префікса пан-, який в суспільно–політичному лексиконі звичайно стосується етнонаціональних понять (панславізм, панамериканізм). Перший ідеолог панісламізму аль–Афгані вкладав у це поняття боротьбу мусульманських народів за суверенітет і звільнення від колоніалізму, перш за все британського.

Глибока недовіра до мусульманської общини в Європі була однією з причин європейської інертності у справі Боснії та Герцоговини. Саме ця пасивність негативно вплинула на стосунки двох релігій не лише на європейському, а й на всесвітньому екуменічному рівні. Ще одним важливим фактором впливу на ці відносини є арабо-ізраїльський конфлікт і контроверсійність щодо статусу Єрусалиму. Майбутня взаємодія мусульман і християн має базуватися на структурній подібності і монотеїстичному погляді християнства і ісламу
. Наявність мусульманських спільнот у Європі має бути не фактором ворожості, а можливістю прокласти міст порозуміння між ісламом і християнством. Парадоксально, але найкривавіші зіткнення мусульманського та християнського світу на сучасному етапі мають місце не у Європі, а на Філіппінах та Африканському континенті. Саме Нігерія, колиска афроісламу, де у 1804 р. після джихаду виник халіфа Сокото, є найпроблемнішою точкою міжцивілізаційних стосунків. 
  З п’яти світових релігій, які виділяє Макс Вебер, чотири асоціюють з основними цивілізаціями. П’ята – буддизм не розглядається в якості цивілізаційно-формуючої, хоча має структурні риси, притаманні ісламу і християнству. Можливо, це зумовлено тим, що основні монотеїстичні релігії не схильні розглядати буддизм як релігію, а як філософську концепцію, і в останній час виробляють спільний підхід до нього. На початковому етапі розвитку буддизм розділився на дві гілки і, подібно до християнства, не вижив у місці свого “народження”. Не поширене  виділення окремої єврейської цивілізації, яка зі створенням держави Ізраїль володіє такими складовими рисами цивілізації, як релігія, мова, звичаї, література, інституції, політичне та територіальне місцерозташування. Послідовники Хантінгтона наголошують на тому, що конфуціанство у взаємодії з ісламом може стати потужним опонентом Західної цивілізації. Проте в теологічному розумінні іслам є набато ближчим до біблійного віровчення, ніж до морального кодексу Конфуція. Розглядаючи концепцію прав людини, помітною є значна відмінність між колективним трактуванням конфуціанства, “м’який” індивідуалізм ісламу і секуляризований індивідуалізм Заходу. 
Видається, близькість Заходу і азійських цивілізацій була більшою до поразки США у в’єтнамській війні. Саме фіаско Америки зумовило глибокі структурні суспільні зміни  у Північній Америці, які згодом поширилися на європейський континент. Цей переломний момент започаткував поступове знецінення суспільних інститутів, занепад лібералізму і зменшення ролі релігії. Не менш важливими є наслідки військових операцій у Афганістані та Іраку. Правда, можна стверджувати, що кожен значний конфлікт віддаляє цивілізації, зменшуючи рівень їхньої інтеракції, і справа тут не у зростанні взаємної недовіри, а у зосередженості на внутрішніх перебудовах, які є неминучими у постконфліктний період. 
У діалозі між Західною та Ісламською цивілізаціями можна виділити два напрямки можливого співробітництва. Перший - це традиційний в історичному плані Середземноморський напрям, який століттями поєднує християнство, іудаїзм та іслам. Його противники вбачають у Середземномор'ї  зосередження багатовікових суперечностей, не в останню чергу через непоступливість арабів, нібито більш схильних до монологу, ніж до конструктивного діалогу. Уряди арабських країн, на їх думку, не мають широкої підтримки серед населення, тому не можуть виступати партнерами у діалозі. З цієї причини інтереси Заходу у даному регіоні є більш комерційними і геостратегічними, ніж культурно-світоглядними. Варто враховувати, що в кількох близькосхідних державах присутня значна арабомовна християнська спільнота, яка створила значну кількість хритиянської літератури арабською мовою і розвинула необхідний глосарій для передачі християнських понять, значна частина якого увійшла в сучасну арабську мову. Арабомовні християни зіграли ключову роль в поширенні західних ідей серед мусульман. 

Другий підхід полягає у сприянні співробітництву між Європою і Південно-Східною Азією. По-перше, Південно-Східний регіон Азії є більш гнучким та інновативним, а по-друге, завдяки взаємопроникності на цій території ісламу, індуїзму, буддизму та конфуціанства здатен розширити представницькі межі діалогу
. В діалогу цивілізацій особлива роль належатиме ісламським «буферним» державам. Ними є Туреччина  (буфер ісламу та християнства), Індонезія та Малайзія (буфер ісламу та конфуціанства), Пакистан (буфер ісламу та буддизму). Саме ці країни можуть стати локомотивом мусульманського світу.  
В процесі ведення діалогу потрібно враховувати, що для мусульман єдина віра є більшим пріоритетом, ніж національна чи соціальна належність. Вищим ступенем інтегрованості в мусульманське суспільство людини “зі сторони” є прийняття ісламу, а в інших цивілізаційних спільнотах пріоритет надається громадянству (тобто простій зміні паспорта). При прийнятті ісламу людина змінює ім'я на мусульманське, що служить кращою візитівкою, ніж документи.

Жодна з релігій, включаючи іслам, не з'явилась на світ як експансіоністська віра, в жодному Священному Писанні не говориться про завоювання світу. Тому для проведення діалогу необхідно не фарбувати політику в релігійні кольори, а використовувати канони Священних Писань з метою пропаганди ненасильницького миру, гуманізму, превалювання загальнолюдських цінностей, рівності всіх народів і конфесій. Бажаним є залучення якнайширшого кола представників релігійних інституцій. 

 Найбільш активно в останні десятиліття розвивався діалог між трьома монотеїстичними релігіями: християнськими церквами (католицькою, православною), ісламом та іудаїзмом. Це можна пояснити історією їхніх багатовікових контактів і тим, що їх сповідує половина людства.

 Після прийняття Барселонської декларації “Про роль релігії у сприянні культурі  миру” (Толедо, 1994) розпочався інтенсивний неформальний діалог між трьома монотеїстичними цивілізаціями, який ініціювався ЄК і отримав назву “Середземноморське суспільство – виклик для трьох цивілізацій”. Серед наступних кроків у даному напрямку можна назвати пропозиції експертної зустрічі у рамках проекту “Шляхи віри” (Рабат,1995), “Мальтійську Декларацію” (1997), Кордовську зустріч з питань міжрелігійного діалогу (1998), семінар “Діалог між трьома монотеїстичними релігіями в напрямку до культури миру” (Рабат, 1998). Щодо проведення діалогу на рівні міжнародних організацій слід виділити конференцію у Флоренції “Релігійний фактор та європейська і світова геостратегія” Флоренція, 1996), ініційовану ЄК,  а також провідну роль ЮНЕСКО і ОІК у цілому ряді проектів. 
До цього руху долучаються і політичні організації. Ліванська “Партія Аллаха” привертає увагу до “подібності” між культом Діви Марії та шиїтським визнанням Фатіми - доньки Пророка і “Матері правовірних”. Єгипетські “Брати-мусульмани”, які в 1995 р. висунули проект центристської демократичної партії “Хізб аль-Васт”, обрали своїм керівником інтелектуала-християнина (протестанта) як свідчення своєї щирості і широти поглядів
. 

Для підвищення ефективності діалогу слід уникати його надмірної теоретизації, зосереджуватись на практичних наслідках. Необхідно подолати стереотип щодо  функції діалогу як суто психологічної, заспокійливої для ущемлених народів. Наступною проблемою у проведенні діалогу є невизначеність рангу представництва: офіційно-дипломатичного, неурядового або з залученням міжнародних посередників.  Відповідно  формат ухвалюваних рішень може коливатися від теоретичних абстракцій до конкретних рекомендацій на офіційному і неофіційному рівнях.  Існує проблема каналів взаємодії, а саме зв’язок між діалогом цивілізацій і центрами, що приймають рішення на міжнародному і регіональному рівнях. Діалог цивілізацій має етичну домінанту, але відсутній юридичний статус моніторингу за практичною діяльністю держав і вжиттям адекватних заходів у випадку правопорушень
.

Результативність діяльності Міжнародного Суду, який на даному етапі базується виключно на західних цінностях, зростатиме за умови врахування ментальності інших цивілізацій. 

Для продуктивного ведення діалогу необхідно подолати екстремальні прояви націоналізму, а також скоротити наявні військові сили. Це вимагає активної внутрішньодержавної діяльності з переходом на рівень цивілізації шляхом взаємодії на рівні внутрішньоцивілізаційних об’єднань. 

Необхідно донести ідеї громадянського суспільства не тільки до еліт, але і на рівень пересічних громадян. Концепція громадянського суспільства має включати космополітичну складову і базуватися на інституційно закріплених принципах рівності і відповідальності, тому нагальним є прийняття розробленої на рівні ООН Загальної декларації обов’язків людини. 

Важливим для міжцивілізаційного діалогу є розвиток міст і міської культури. Початково цивілізація розвивалась як міський феномен, і саме на рівні окремо взятого міста розвивається мікромодель міжцивілізаційної взаємодії. Існування космополітичних мегалополісів переконливо доводить перевагу домінанти діалогу над конфліктом. 

Міжцивілізаційний діалог у жодному випадку не зможе вплинути на змагальність між цивілізаціями, яка є в загальному позитивним фактором як  рушій інновативного розвитку. Важливо сформулювати для неї відповідні рамки. Наочними є принципи класичних Олімпійських ігор, які базуються на несиловому суперництві, розглядають суперника як рівноправного партнера і підпорядковуються чітко визначеному і узгодженому кодексу правил. Діючи за такою схемою, можна вирішити нагальну проблему вдосконалення міжнародних відносин і взаємодії цивілізацій зокрема. 20 квітня 2005 р. в Саудівській Аравії розпочалась перша в історії Ісламіада, рішення про проведення якої було прийнято у 2001 р. В мусульманських Олімпійських іграх під гаслом «Іслам – це мир» взяли участь 54 країни, змагались і християнські спортсмени. «Цей захід – шанс показати братерські стосунки крізь призму спортивних змагань», - зазначив генеральний секретар Олімпійського комітету Бахрейну шейх Абдул Рахман бін Рашид аль-Халіфа. 

Фемінізм в ісламі: антисистемний рух чи зміна системи 

                                     зсередини.
                                                                                                            “Якщо суспільство не веде 

                                                                                                              боротьбу за спільну мету

                                                                                                                    для чоловіків і жінок, 

                                                                                              шлях до розвитку і цивілізованості 

                                                                                                                        для нього закритий.”

                                                                                                    Мустафа Кемаль Ататюрк.

Гендерна політика держав передбачає більш повне залучення жінок у соціальне, політичне та економічне життя країни, її метою є досягнення “гендерної симетрії”. Коли ці заходи виявляються недостатніми, на неурядовому і транснаціональному рівні піднімаються феміністичні рухи, які для досягнення мети використовують інші методи впливу і цільову аудиторію.

У даний час мусульманський світ помітно реформується, що підтверджується хоча б рядом таких прикладів: 

· лідерами чотирьох мусульманських країн були жінки. У Пакистані, Бангладеш, Індонезії жінки прийшли до влади в результаті смерті батька чи чоловіка, проте у Туреччині прем’єр-міністр Тансу Чіллер самостійно виграла вибори; 

· на консервативному Аравійському півострові у 2004 р. міністром економіки і торгівлі ОАЕ та міністром вищої освіти Оману стали жінки; дружина шейха ОАЕ Фатіма аль-Нахайян вікрила у двох банках країни жіночі філії;

· у Сирії  серед 250 членів парламенту є 26 жінок; в Ісламській Консультативній Асамблеї, іранському парламенті, серед 270 депутатів представлено 9 жінок;

· у Катарі жінки мають право брати участь у муніципальних виборах; влада Бахрейну запевнила жінок - виборців і кандидатів у депутати, що вони братимуть участь в наступних виборах;

· згідно з даними Amnesty International, жінки в Саудівській Аравії мають шанси для гармонійного розвитку, оскільки складають 55% університетських випускників, володіють 40% приватних капіталів і 15 тис.  комерційних фірм.

Разом з тим серед чільників “Аль-Каїди” є Аафія Сіддікі – біолог, що захистила докторську дисертацію у Массачусетському технологічному інституті. 

Жіночий фактор у мусульманському суспільному житті  має глибокі історичні корені, тому що 16 жінок перебували на вершині владної піраміди. Керівники різних держав - делійська султанка Разія (1235-1240), єгипетська султанка, засновниця династії мамлюків Шаджарат ад-Дур (1250), правителька Ширазу Абаш-Хатун (1268-1287), правителька Керману Туркан-Хатун (1257-1282), останній атабек Фарсу Абіш-Хатун (1263-1287),  володарка Мальдівських островів Хадіджа (1347-1380) і остання жінка при владі - правителька Суматри Зійнат ад-Дін (1688-1699) знайшли достойне місце в історії мусульманських країн. Імам Абу-Ханіфа (VІІІ ст.) допускав можливість служби жінки на посаді військового судді–каді. Державний Диван скарг очолювала Сумайл (908-932). Нафіса очолила повстання проти омейядського халіфа Валіда Ібн Абд ал-Маліка (805-815), а першим організатором політичного гуртка була шиїтка Сакіна
. В середні віки жінка-мусульманка викладала в медресе фікх і хадіси (Бінт аль-Муртаза, Шейх ат-Тайїфа, Суйуті, Сіт аль-Вузара), вела наукові гуртки і читала лекції (Зейнаб Бінт Маккі; Фатіма Хатун, радниця правителя Сирії Нур ад-Діна). Учнями жінок були відомі історики аз-Захабі (ХІІІ ст.) та Абул-Фіда (ХІV ст.)
. В 1227 р. в Олександрії відома Бінт Ходай-Верді, яка, не маючи рук, навчилась писати і стала знаменитою вченою. Серед суфійських мислителів відомі Рабійя Адвійя та Фатіма Нішапурі
.  

Ісламський фемінізм є глобальним феноменом, а не продуктом Заходу чи Сходу. Він формувався жінками всередині власних мусульманських країн і в діаспорних громадах,  став популярним  серед новонавернених мусульманок. Ісламський фемінізм все частіше заявляє про себе в кіберпросторі (наприклад, сайт maryams.com, www.wluml.org, www.awsanet.org). В глобальному масштабі засобом для його вираження  є англійська мова, на локальному рівні ісламський фемінізм послуговується великою кількістю місцевих мов. Для інтерпретації Корану і правильного прочитання інших релігійних текстів необхідне досконале володіння арабською мовою. З поширенням тлумачення ісламського фемінізму багато запозичених арабських термінів вливаються в англійську мову (наприклад, іджтіхад). Ісламський фемінізм руйнує старі кордони між “релігійним” і “світським”. Припущення про прірву між “світською” і “релігійною” течіями свідчить про відсутність знання історичних передумов або радикальну політичну мотивацію. 
Перші світські феміністки у Єгипті та інших арабських країнах завжди враховували фактор релігії. Єгипетський феміністичний дискурс розвивався в контексті реформування ісламу і світського націоналізму. Світський ісламський фемінізм використовував ісламські аргументи в обстоюванні прав жінок на освіту, роботу, політичні права паралельно з нерелігійними аргументами національних, гуманітарних і демократичних прав. Феміністки домагалися змін в Кодексі особистого статусу мусульман, одночасно вдосконалюючи ісламську аргументацію. Ісламський феміністичний дискурс в Ірані включає світську методологію для підсилення своїх вимог. Іранський науковець Аміна Вадуд у “жіночій” інтерпретації Корану поєднує класичну ісламську методологію з новими інструментами соціальної науки. Досить часто, коли світські та ісламські феміністки співпрацюють для досягнення спільних цілей, їх діяльність забороняється політичними противниками, наприклад, у Ємені (1997), коли широка коаліція жінок прагнула не допустити втілення закону “Про особистий статус”. 
Головним стимулом для боротьби за громадянські права жінок став політичний іслам. Зростання ісламського фундаменталізму і очевидність його патріархальності започаткували рух за розширення прав жінок. Він співпав у часі із появою освічених жінок  середнього класу, які прагнули рівності і досягнення влади. Очевидно, що жіночий рух має внутрішні корені і не може розцінюватися як прояв західного фемінізму.

Ісламський фемінізм пропонує альтернативу західному аналогу, який зазвичай претендує на глобальність. Його орієнтаційні складові включають сім’ю, церкву і державу – три класичні “стовпи” суспільства. Якщо остання зазнає все більшої трансформації зі сторони глобального інформаційного, кримінального та економічного простору, то сім’я і церква пов’язані з особистою ідентифікацією індивіда, що робить ідеї ісламського фемінізму привабливішими за західні. Радикалізований західний фемінізм, який однаково включає і анархо-, і еко-фемінізм, є занадто гетерогенним для проведення реформування світового порядку. Фатіма Мернісі, відома арабська феміністка, пояснювала, що християнське зображення індивіда як трагічно розділеного між двома полюсами (добра і зла, духу і плоті, інстинкту і розуму) кардинально відрізняється від поглядів ісламу, який розробив набагато складнішу теорію інстинктів, чимось подібну до концеції лібідо Фройда
. 

Під ісламським фемінізмом розуміється “прагнення гендерної рівності і соціальної справедливості, базою для розуміння і втілення яких є  Коран. Цей вид фемінізму виступає за дотримання прав і встановлення справедливості для всіх людських істот через континіум публічної і приватної сфери
.” 

Прагнення справедливості було  влучно назване “гендерним джихадом” (Рана Каббані). Термін “ісламський фемінізм” почав проявлятися глобально на початку 1990 р. Іранські вчені Афсанех Наймабадех і Зіба Мір-Хосейні були одними з перших, хто пояснив цей феномен на сторінках тегеранського жіночого журналу “Занан”, заснованого Шахлою Шеркат (1992). Саудівська жінка-науковець Маі Ямані використала цей термін  у книзі “Фемінізм і іслам” (1996). Турецькі вчені Єсім Арат і Феріде Акар описали розвиток ісламської феміністичної парадигми в своїх статтях, а Нілуфер Голе – у книзі “Заборонений модерн” (1991,1996). Південноафриканська активістка Шаміма Шайх використовувала термін “ісламський фемінізм” у виступах і статтях на початку 1990-х рр. Можна з впевненістю стверджувати, що до середини 1990-х рр. термін циркулював по найвіддаленіших точках умми. 

Ісламський фемінізм не є новим рухом. На початку ХІХ ст. ісламські мислителі Саїд Джамаль аб-Дін Асадабаді (аль-Афгані), Мухамед Абду, Рашид Реза і особливо Касим Амін та “Сестринський рух” в арабських країнах прагнули зробити модерну, ліберальну та феміністичну інтерпретацію ісламу (Свенсон, 1996). Проте їхні ідеї не стали домінуючими в жодній ісламській країні. Найбільш ранній приклад принципової дискусії щодо прав жінок був викладений в статті видатного османського письменника Намика Кемаля, опублікованій в газеті «Tasvir-I Efkâr” (1867). В 1899 р. арабською мовою видана книга Касима Аміна “Звільнення жінки”, темою якої була необхідність покращення становища жінки шляхом отримання освіти та доступу до професійної діяльності, а також заборони полігамії
.  

У праці “Фемінізм, клас і іслам у Єгипті на зламі століть” Хуан Рікардо Коле дослідив зв’язок фемінізму, ісламу і класу
. В контексті класу Коле аналізує єгипетські дебати з жіночого питання наприкінці ХІХ–початку ХХ ст. у роботах чоловіків-інтелектуалів  і одної жінки. Чоловіки – представники верхів середнього класу, які були найбільшими прихильниками жіночого питання, скористали від інтеграції Єгипту в західні ринки. Базуючи свої аргументи на ліберальній інтерпретації ісламу, чоловіки-інтелектуали виступали проти чадри і за розширення освіти для жінок, що могло принести певний зиск в нових економічних умовах. Чоловіки – представники буржуазії, які не отримали вигод від інтеграції, атакували феміністичний підхід як антиісламський. Відсутність жінок у цих дебатах не видається дивиною, оскільки вони не мали рівного з чоловіками доступу до освіти і друкованої продукції (не беручи до уваги жіночих журналів). Коле подає позицію єдиної тогочасної жінки-публіцистки – Мілак Насіф (псевдонім Бахіта аль-Бадійя) як підтвердження думки про те, що існувала солідарність між жінками і чоловіками-інтелектуалами з вищого класу. 

Сучасна дослідниця Марго Бадран у своїх працях продемонструвала, що каїрські жінки з гаремів, які належали до вищого класу, вели феміністичні дебати у 1890-х рр. Ці жінки розвивали феміністичне сприйняття під час соціоекономічної трансформації Єгипту у ХІХ ст., бо усвідомили, що вигоди для чоловіків від цих змін є значно більшими. Відкриття, що вони були позбавлені прав завдяки соціальним обставинам, а не завдяки ісламу, а також європейська модель життя започаткували фемінізм серед жінок вищого світу.  Жінки середнього класу, на відміну від чоловіків, не мали економічного мотиву для боротьби за свої права. Марго Бадран стверджує, що жінки з вищого, середнього класу та буржуазії захоплювалися ідеями фемінізму, отже, феміністична солідарність існувала за рамками класового поділу. На думку Бадран, фемінізм був місцевим феноменом в Єгипті.   Натомість Лейла Ахмед у роботі “Фемінізм і феміністичні рухи на Близькому Сході” стверджує, що фемінізм в Туреччині, Єгипті та Алжирі був привнесений із Заходу, а в країнах Аравійського півострова склалась зовсім інша ситуація. Лейла Ахмед розмежовує два види ісламського фемінізму, які зародилися в Єгипті на початку ХХ ст. Існували модерністські феміністки, які виступали проти чадри, за право голосу для жінок і за діалог із Заходом, а також  ісламістські феміністки, які підтримували носіння чадри і були противниками вестернізації. Обидві течії вплинули на формування ісламського фемінізму
.
 Одна з перших єгипетських феміністок Худа Сараві у 1923 р. викинула чадру у Середземне море, ставши одною з перших жінок в країні, які перестали її носити. Відразу після інциденту чоловік Сараві подав на розлучення, а  вона організувала Єгипетський союз феміністок, який підтримував націоналістичні течії в ісламі, освіту для жінок, а також заборону чадри. 

В Персії ні іноземні критики, ні мусульманські ліберали і реформатори не продемонстрували інтересу до жіночого питання, тому персидські жінки самі розпочали боротьбу за емансипацію. Найвідомішою серед них була донька відомого шиїтського теолога Куррат аль-Айн (1814-1852), що проповідувала відмову від чадри та засудження полігамії, страчена як прихильниця відомого ісламського реформатора Баба. Донька шаха Назира ед-Діна принцеса Тадж ес-Салана завдяки своїм творам відіграла видтну просвітницьку роль, завдяки якій персіянки взяли активну участь  в іранській конституційній революції (1906-1911)
. 

Кінець ХХ ст. ознаменувався появою у мусульманському світі рухів за права жінок. Ці зміни відбувалися в контексті надзвичайно важливих соціо-демографічних, політичних і культурних чинників: різкого збільшення кількості жінок з вищою освітою, працюючих та політично активних. Висока мобільність жінок в мусульманському світі дозволила їм взяти участь у Десятилітті для жінок під егідою ООН, а також у конференціях ООН: Міжнародній конференції з питань народонаселення і розвитку (Каїр, 1994), ІV Світовій конференції з питаннь жінок (Пекін, 1995). Це дало змогу об’єднатися з жінками-активістками, які були стурбовані ростом ісламського фундаменталізму і консервативним переглядом сімейних кодексів неопатріархальними державами Близького Сходу, Північної і Західної Африки, Південної та Південно-Східної Азії, а також зростаючим доступом до Інтернету в мусульманських державах. Виникло щонайменше два типи мобілізаційних утворень: феміністичні організації із захисту прав жінок всередині країн та мережа міжнародної солідарності “Жінки, які підпорядковуються мусульманському законодавству” (WLUML). І національно базовані жіночі організації, і транснаціональні мережі прагнуть скасувати “громадянство другого класу” і досягти рівності та автономії для жінок. 

Багато дослідників глобалізації наголошують на зменшенні ролі держави завдяки появі інституцій глобального правління (Кокс, 1992; Грей, 1998), а також “транснаціонального державного апарату” (Робінсон, 2001). Вони відзначають появу “глобального громадянського суспільства” і “транснаціональної публічної сфери” (Гуідрі, Кеннеді, Зальд
, 1999), яка складається з транснаціональних соціальних рухів і неурядових організацій  (Сміт, 1997; О’Браєн, 2000), включно з транснаціональними феміністичними мережами (Могадам, 2000), які об’єднуються з міжурядовими організаціями для забезпечення дотримання прав людини, захисту довкілля та ін. У той же час жіночі організації в світовому масштабі продовжують орієнтуватися на власні держави, деякі з них виступають за повернення до cоціально орієнтованих держав, які існували перед переходом до неоліберальної економіки, інші – за захист і розширення репродуктивних прав та рівних сімейних прав. Інститут держави все ще має величезне значення для жінок, особливо у сфері репродуктивних прав і сімейних кодексів. 

Починаючи з 1980-х рр., у мусульманських країнах сімейні кодекси є полем битви між жіночими організаціями, патріархальними ісламістами і неопатріархальною державою. Основним фактором, який негативно впливає на громадянські права жінок у мусульманських країнах, є розбіжності між конституціями, які забезпечують рівні права для чоловіків і жінок, та сімейними кодексами, базованими на шаріаті, які заперечують таку рівність. Іншим джерелом “громадянства другого класу” є роль і природа держави, яку на Близькому Сході і в Північній Африці окреслюють як “неопатріархальну” (Шарабі,1988; Могадам, 1993/2003; Фріш,1997
). Хоча в останні десятиліття існує певна напруженість між дежавою і мезо- та мікроутвореннями на кшталт племен і розширених сімей, концепція “неопатріархальної держави” продовжує популяризувати традиційні цінності. Неопатріархальна держава є авторитарною: громадяни - чоловіки мають незначні права, проте громадяни - жінки мають їх ще менше. В Афганістані за часів правління «Талібану» права для жінок майже не існували, проте свято Восьмого березня таліби відновили у 2000 р. Мулла Омар, підкресливши, що свято відбулось лише завдяки новому «щасливому ладу», який дозволив жінкам відчути себе у безпеці, проголосив, що влада прагнутиме повного дотримання норм шаріату
. 

Жінки-активістки покладають все більше надій на глобальне громадянське суспільство, транснаціональну публічну сферу і інституції глобального правління для досягнення поставлених цілей у своїх країнах. Для легітимізації своєї діяльності вони використовують План дій ООН щодо прав жінок, для підтримки своїх кампаній звертаються до транснаціональних феміністичних мереж. Під “транснаціональною феміністичною мережею” розуміють об’єднання жінок з трьох чи більше країн із спільним планом дій в сфері прав жінок, феміністичної економіки, репродуктивних прав. Найвідомішими мережами є: “Жіноча міжнародна коаліція економічної справедливості”, “Жінки в розвитку Європи” та “Жінки, які підпорядковуються мусульманському законодавству” (WLUML). WLUML - це мережа мусульманських і світських феміністок, яка виникла у відповідь на зміни у сімейному законодавстві у країнах їхнього проживання. Оскільки WLUML включає і атеїсток, і релігійних жінок-активісток («Сестри ісламу» в Малайзії), мережа розробляє різноманітні стратегії для забезпечення прав жінок, включно з реінтерпретацією релігійних текстів. Організація позиціонує себе як антифундаменталістська і прагне відокремити релігію від політики і законодавства. Протягом усього часу WLUML інформувала світову громадськість про загрозу фундаменталізму для жінок, про жінок-жертв громадянської війни в Алжирі, утиски жінок Афганістану за часів правління «Талібану», а також радикальну офіційну ісламізацію частин Нігерії і Малайзії.

У липні 1984 р. дев’ять представниць з Алжиру, Судану, Марокко, Пакистану, Бангладеш, Ірану, Маврикію і Танзанії започаткували “Комітет дій для жінок, які підпорядковуються мусульманському законодавству” у відповідь на “таке використання мусульманських законів в Індії, Алжирі та Абу-Дабі, яке призвело до порушення прав жінок” (Казі, 1997). На початку 1985 р. Комітет трансформувався у міжнародну мережу солідарності та обміну інформацією. На першому плановому засіданні (1986) десять учасниць з Алжиру, Марокко, Тунісу, Єгипту, Судану, Нігерії, Індії, Пакистану та Шрі-Ланки задекларували налагодження міжнародних зв’язків між жінками мусульманських країн і громад для обміну інформацією з метою розвитку жіночих ініціатив. З того часу організація стала мережею, в яку залучені активні на локальному і національному рівні жінки, що періодично зустрічаються для вироблення Плану дій. Наприклад, План дій 1997 р. визначив пріоритетними напрямками боротьбу із зростанням фундаменталізму та вплив мілітаризації на жінок. 

Іншою формою мобілізації жінок стало поширення національних жіночих організацій. Деякі з них обирають світський підхід, розвиваючи конфронтаційну позицію (Алжир, Туреччина), інші обирають ісламський підхід і прагнуть досягнення консенсусу (Іран, Єгипет). Їхні вимоги можна звести до наступного: 

а) модернізація сімейних кодексів, 

б) кримінальна відповідальність за сімейне насильство та будь-яке насильство проти жінок,

 в) право жінок на збереження власної національності та можливість передачі її дітям (вимога здебільшого арабських жінок), 

г) збільшення участі жінок в економічному та політичному житті. Вони зазначають, що існуючі сімейні кодекси суперечать Конвенції про усунення будь-яких форм дискримінації проти жінок. Ці питання є основоположними для феміністок в Ірані та Алжирі. 

Фактором, який первісно вплинув на іранський жіночий рух у постреволюційний період, була тривала війна з Іраком (1980-88) і мобілізація іранських чоловіків. Це створило можливості працевлаштування в публічному секторі: в сферах охорони здоров’я, освіти і муніципальних адміністрацій. Збільшення народжуваності, поєднане із зменшенням бюджетних видатків, призвело після смерті Хомейні до розробки проекту планування сім’ї. Результатом тривалої агітації стало зняття бар’єрів для жінок-юристів. Уряд заохочував участь жінок у наукових і технічних галузях на кшталт медицини, фармакології, лабораторних досліджень і встановив 25% квоти для жінок у неврології і кардіології. 

 У першому парламенті (1980) налічувалось чотири жінки, з них Маріам Бехроузі і Азам Талегані стали відомими ісламськими феміністками. У другу каденцію парламенту (1995) було обрано 9 жінок. У кожному міністерстві та урядовій агенції були сформовані секретаріати з жіночих справ, з’явилось багато квазі- і неурядових організацій. У промовах жінок-парламентарів все частіше застосовувалась термінологія “глобального фемінізму”. У 1997р. президент Хатамі призначив Масумех Ебтекар, редактора журналу жіночих студій “Ферзанех”, на посаду віце-президента з питань навколишнього середовища. М. Ебтекар мала тривалі контакти з фундаменталістами -  після Ісламської революції  1979 р. вона була спікером терористів, які захопили заручників у посольстві США в Тегерані. На своїй посаді вона доклала значних зусиль для боротьби із забрудненням атмосфери в Тегерані і для збереження біорозмаїття в Перській затоці, особливо після війни 1991 р. З іншого боку, Ебтекар підтримує закон, за яким дозвіл на закордонну поїздку дружині має надавати чоловік, а також  схвалює каменування жінок: “Якщо сімейні зв’язки порушуються, це призводить до сумних наслідків для усього суспільства”. Міністр культури Аятола Мохаджерані  призначив Азам Ноурі представником міністра культури  з правових і парламентських справ, а  міністр внутрішніх справ Абдулла Нурі призначив Захру Шоджаї першим директором підрозділу з питань жінок, яка   відповідала за соціальну політику і попередження насильства щодо жінок.  Це були перші жінки на високих урядових посадах від часу революції 1979 р. Їхня діяльність була підкріплена жінками-реформістками, обраними у Меджліс у лютому 2000 р. 

Деякі аналітики стверджують, що своєю перемогою президент Хатамі має завдячувати саме жіночим голосам. Перед обранням Хатамі заявляв: “Однією із найсерйозніших помилок Заходу є емансипація жінок, яка призвела до дезінтеграції сімей”. Проте його заяви після обрання набули іншого відтінку: “Ісламське суспільство повинне призначати жінок на відповідальні посади. Потрібно ліквідувати будь-які обмеження на участь жінок в менеджменті та політиці.” (ЮНІСЕФ, 1998). Однак за його правління Вища Рада культурної революції не дала згоди на підписання Конвенції ООН з усунення всіх форм дискримінації жінок (CEDAW). Лауреат Нобелівської премії миру Ширін Ебаді заявила, що “хоча перемога Хатамі грунтувалася на голосах жінок, його підтримка у забезпеченні прав жінок є зовсім недостатньою”
. 

Незважаючи на лібералізацію 1990-х рр., особливо за правління Хатамі, продовжуються репресії. Це  є однією з причин неінтеграції Ірану в транснаціональні феміністичні мережі на кшталт Альтернативи розвитку жінок в новій ері (DAWN), Жіночого освітнього партнерства для досягнення рівності, попередньо згадуваної WLUML та багатьох інших
. Не залучені вони і до транснаціональних організацій, які займаються правами людини, дітей і проблемами навколишнього середовища. Для аятоли Хаменеі – духовного лідера країни, активістки прав жінок прирівнюються до західних феміністок. Він неодноразово попереджав про загрози “феміністичних тенденцій” і заявив, що вони не є відповідними для мусульманських жінок. 

У Ірані діє інститут тимчасового шлюбу, за якого чоловік одружується з жінкою на обмежений час, навіть на годину, за грошову винагороду. Відомий релігійний лідер Аятола Хаєрі Шіразі закликав до відродження цієї практики. Парламент також затвердив закон, який забороняє обговорення жіночих питань поза інтерпретацією шаріату. Поданий законопроект про заборону публікації матеріалу, який може викликати міжстатевий конфлікт. Занепокоєння іранських жінок викликає відсутність належної репрезентації жінок в політиці, зокрема в парламенті, місцевих радах і на вищих державних посадах
. Справа Аззам Талегані, яка самовисунулась на посаду президента і була знята з реєстрації через свою стать, підняла питання про можливість жіночого президентства. У 2001 р. 40 жінок були зняті з реєстрації через питання статі.

Активістки прав жінок в Ірані оформили свої вимоги згідно ісламської термінології, проте також використали світську мову у посиланнях на міжнародні стандарти і конвенції, кидаючи виклик панівній ідеології. Вони закликали прийняти міжнародні норми і конвенції та імплементувати План дій, прийнятий в Пекіні; взяли участь у зустрічі “Пекін  + 5” (2000), встановили зв’язки з феміністками в глобальному масштабі, а також отримали допомогу від іранських феміністок-емігранток. 

Алжирські феміністки також розвинули боротьбу за рівні права перед загрозою фундаменталізму
. Алжирський феміністичний рух можна розділити на дві фази. У період 1980-85 рр. алжирські жінки були залучені у колективні акції протесту проти урядового проекту сімейного кодексу, який розцінювався як радикально патріархальний, що обмежує громадянські права жінок. Під час періоду 1990-2000рр. вони знову мобілізувалися у зв’язку з піднесенням Ісламського фронту і поширенням насильства, яке застосовували озброєні угруповування. Уникаючи націоналістичної чи релігійної термінології, алжирські феміністки використовували правозахисну термінологію, яка бере початок з ліберальних, соціалістичних і феміністичних традицій (Могадам, 2001). 

На парламентських виборах (1997) до Національної Асамблеї було обрано 11 жінок, серед них варто зазначити Луїзу Ханун, лідера Робітничої партії (“сяюча зоря Алжиру”), Халіду Месауді, куратора питань культури і демократії, а також Далію Талеб з Фронту соціалістичних сил
. Алжирський уряд гідно оцінив феміністок за їхню активність. Літом 2002 р. президент Бутефліка призначив 5 жінок на міністерські посади, що є  безпрецедентною кількістю для Близького Сходу і Північної Африки. Все більша кількість судів очолюється суддями-жінками. Проте невиконаною залишається обіцянка президента реформувати сімейний кодекс. 

Турецький феміністичний рух сформувався як просистемний завдяки  історичним передумовам. Навіть соціалістичні та радикальні феміністки в Туреччині заявляють про свою секулярну і республіканську природу. “Система” розглядається ними як альтернатива традиційній ісламській публічній сфері. Турецький фемінізм підняв питання про легітимність відносин на макрорівні і поставив під сумнів кодекс соціальних інтеракцій. Турецька політика завжди орієнтувалася на гомогенність населення, тому наявність груп, які роблять акцент на класі, релігії, статі чи етносі, становили загрозу спільній меті, і держава активно проводила політику асиміляції. Феміністичні групи ставлять під сумнів можливість гомогенності, піднімаючи постмодерністські дискурси, спрямовані проти універсальних категорій епохи Просвітництва. Частиною феміністичної боротьби є акцентування на інших ідентичностях, які вносяться різноманітними групами в публічний сектор. Феміністки підтримали набожних учнів у акції проти шкільної форми, “лівих” ув’язнених - в акції проти нестерпних умов утримання, а також транссексуальні групи. Ця підтримка спряє створенню гетерогенних груп у турецькому суспільстві. Найбільшим досягненням турецьких феміністичних груп стало прийняття поправок до Цивільного кодексу (2001) 
.

 В мусульманських країнах розрізняють чотири феміністичних напрямки: атеїстичний, світський, мусульманський та ісламістський фемінізм. Атеїстичний фемінізм стверджує, що релігія спрямована проти жінки. Жіночий рух може розвиватися тільки через зменшення впливу релігії на суспільство. 

Світський фемінізм є нейтральним щодо релігії. Світські феміністки стверджують, що відносини між ісламом і фемінізмом базуються на домінантному підході до ісламу в суспільстві - ліберальному чи патріархальному. Вони вважають, що за теократичного правління чи радикального релігійного руху жіноча емансипація є неможливою.  

Мусульманський фемінізм має ліберальний погляд на іслам і прагне адаптувати його до сучасності. Мусульманські феміністки вважають, що необхідно концентруватися на Корані, оскільки хадиси і шаріат є патріархальним відображенням ісламу. Вони вважають, що Коран містить два види положень: одні відображають практичні аспекти щоденного життя мусульманина в примітивному арабському суспільстві, інші стосуються моралі і є нормативними.  

Ісламістський фемінізм є вираженим державницьким або частиною фудаменталістських чи релігійних рухів. Його представниці вважають, що ідентифікація жінок з релігійним рухом сприяє жіночій емансипації. Зокрема, іранський вчений Неста Рамазані стверджує, що присутність жінок на публічній молитві в п’ятницю, а також їх участь у революціях чи війнах призведе до емансипації. Ісламські жінки є зазвичай активними в офіційно санкціонованих сферах на кшталт релігійних ритуалів чи кампанії на підтримку режиму
. Активістки в мусульманських хустках, що вимагали встановлення  шаріату, в багатьох випадках складали перше покоління жінок, що  з'являлись на політичній сцені поза своїм домашнім вогнищем.   

Існують чотири рівні розрізнення ісламського фемінізму:

- дискурс;

- спосіб гендерного аналізу;

- ідеологія;

- ідентичність.

 Основною методологією ісламського фемінізму є класична ісламська методологія іджтіхаду (самостійного дослідження релігійних джерел) і тафсір (інтерпретація Корану). Поряд з цими методами використовуються засоби лінгвістики, історії, соціології, антропології та ін. У розгляді Корану жінки використовують свій власний досвід і підхід. Вони стверджують, що класична і посткласична інтерпретація була базована на чоловічому досвіді та орієнтувалася на патріархальні суспільства. 

Феміністична герменевтика шукає підтвердження гендерної рівності в Корані і включає три підходи:

· повторний перегляд аятів Корану для спростування популярних неправдивих історій, які встановлюють чоловічу перевагу (події в Едемському саду);

· цитування аятів, які однозначно закріплюють гендерну рівність;

· розгляд аятів, які пояснюють різницю між чоловіками і жінками і традиційно трактувалися на користь чоловіків
.

Інтерпретації Корану відрізняються в окремих мусульманських країнах через різноманітність феміністичних шкіл. Перший апологетичний підхід стверджує, що іслам надав свободу жінці, і вона має більше прав, ніж на Заході. Цей підхід зауважує, що жорсткі умови, в яких опинилася мусульманська жінка, спричинені консервативністю юристів-чоловіків. Інший феміністичний рух прагне самостійно реінтепретувати ісламські тексти з жіночої точки зору. Великого значення набуває розвиток  альтернативної юриспруденції. Динамічна юриспруденція (фег пуя), яка опонує традиційній юриспруденції (фег сонаті), є одною з найкращих альтернатив
. 

Відома феміністка Еліас у статті “Секуляризація, лейкізація і виклики феміністичним реформам у мусульманському світі” запропонувала термін “лейкізація”. Багато мусульман є непідготовленими до прямої секуляризації, неприйнятної для більшості мусульманських суспільств. Лейкізація передбачає систематичне відділення релігійних інституцій від державних із збереженням їх нормального функціонування. Це той компроміс, якого багато десятиліть прагнуть досягти прихильники світської і релігійної держави. 

 Ісламський фемінізм наполягає на повній рівності чоловіків і жінок у публічній і приватній сфері, в той час як світський фемінізм пропагує підпорядкування в приватній сфері. Прихильниці ісламського фемінізму дотримуються думки, що жінки можуть виконувати функції глав держав, лідерів конгрегацій, суддів і муфтіїв. 

Ісламський фемінізм  впевнено доводить свою легітимність, його представниці входять у державну владу, змінюючи систему зсередини, і демонструють новий тип лідерства. 

Важливого значення набуває співпраця не тільки між різними течіями ісламського фемінізму, а й між різними релігіями. В Лівані жінки різних конфесій співпрацювали у післявоєнній відбудові країни, а також створили комітет, який займається долею офіційно пропалих безвісти. На Кіпрі жінки- християнки і мусульманки спільно вирішують проблему мирного порозуміння турків і греків. Королева Йорданії Ранія аль-Абдулла в 2004 р. отримала премію німецьких засобів масової інформації за видатний внесок у порозуміння між арабським та західним світом. Вищезгадувана Ш. Ебаді виграла позов проти уряду США щодо заборони публікувати авторів з Ірану та Судану. Вона вважає, що такі санкції перешкоджали вільному обміну інформацією. Отже, порозуміння між провідними релігіями може бути досягнуте завдяки спільним гуманітарним місіям, а також переговорному процесу. 
Розділ ІІ. Геополітика та проблеми міжнародних відносин  в ісламі.                                                         

Геополітика в ісламі та іслам в геополітиці.

                                                              Немає вже омовінь коло фонтанів, 

                                                         не промовляють молитв у мечетях, 

                                                              квітучі місця тепер пустельні: 

                                                    австрійці захопили нашу прекрасну Буду.

                                                                                       (Турецька пісня)

Відмінною рисою геополітики ісламу є переважання духовного начала цієї релігії над світом матеріальним, в сенсі підпорядкування та повномасштабного його використання, а не аскетичної відмови. Найважливішою структурною особливістю його геополітичного простору є активне придушення духовним середовищем ісламу будь-якого іншого духовного середовища. Ступінь консолідованості такого простору має  вищою структурною межею повну етатизацію в універсальній державі – світовому халіфаті
. Сьогодні жодна мусульманська країна, яка навіть прийняла ісламський фундаменталізм в якості духовно-ідеологічної основи, не готова добровільно відмовитись від атрибутів національної державності або конкретної персоніфікації влади. Ніхто в конкуруючій ісламській країні (наприклад, в Ірані) не признає над собою владу верховного правителя іншої країни (наприклад, саудівського короля ) лише на тій підставі, що він раптом назве своє королівство халіфатом, а себе – халіфом
. Однак А. Тойнбі писав: “ В світлі попередньої історії досить необачно підписувати смертний вирок такому живучому утворенню як халіфат... Потенціал його виявився настільки великим, що не лише пережив віки, але й двічі відроджувався з небуття”.    

Ісламізм не визнає геополітичної і культурної субординації - “істинні мусульмани не потребують когось копіювати або наздоганяти. Вони покликані створювати власну альтернативу, впроваджувати її в життя і захищати від виникаючих внаслідок зовнішнього тиску деформацій”. Ісламська альтернатива конкретизується на багаторівневому “ісламістському проекті”. На першому, локальному рівні йдеться про ісламізацію окремого населеного пункту (особливо характерна для Індонезії), на другому, національному – ісламізацію окремих держав (притаманна для всіх мусульманських держав, а також країн з компактними мусульманськими меншинами). Третій, регіональний,  рівень не надто помітний в світовій політиці, його намагались втілити таліби. Четвертий рівень є глобальним  і передбачає створення світової мусульманської держави. Результатом дії ісламістів на четвертому рівні стало ідейне братерство, конфедерація, а з іншого боку – транскордонний простір однодумців у взаємодії. Найвужчий локальний проект має вихід не лише на наступний, але й глобальний рівень. “Сільські”, національні, регіональні ісламісти та ісламські глобалісти можуть існувати лише в режимі кооперації. Ісламісти Палестини, Філіппін чи Іраку ідентифікують себе з світовим джихадом, вважаючись його частиною. З іншого боку, ісламські глобалісти надають не лише ідейну, але й практичну матеріальну допомогу
. Неформальними центрами підтримки ісламістського руху є Міжнародний ісламський університет в Ісламабаді, каїрський “Аль-Азхар”, бруклінський Центр біженців “Аль-Кіфах” та його філії в Пакистані і Хорватії
. 

Іншою структурною особливістю геополітики ісламу є специфічне співвідношення ендемічного та периферійного полів геополітичного простору. Ендемічне поле має яскраво виражене ядро – Саудівську Аравію. Аравія стала центром панідеї з VIII ст., коли арабська мова витіснила вульгарно-еллінську з долини Інду і оволоділа Індійським океаном, ставши господарем Сходу, аж до того, як ”тричі призупинявся хід всесвітньої історії: коли Карл Мартелл розбив арабів, коли не вдалась осада Відня турками і коли лорд Клайв переміг васалів Великого Могола біля Плессі”
. 

З нею, однак, конкурують шиїтський Іран; Туреччина, в якій існував халіфат до 3 березня 1924 р.; Єгипет з провідним центром богослів'я – університетом Аль-Азхар; Пакистан з ракетно-ядерним озброєнням. Йорданія та Марокко, де правлять нащадки пророка Мухамеда, мають не менші династичні претензії на домінантність. 

Найактивнішою силою в просуванні ісламу в розширенні його геополітичного простору сьогодні виступають ісламські групи, не пов'язані з конкретною державою. Це утруднює виявлення ендемічного поля ісламу та змушує екстраполювати його на всі держави – покровителі ісламізму. 

В геополітичному просторі ісламу наявне величезне периферійне поле  - прикордонний простір, що знаходиться під контролем мусульманської етноконфесійної спільноти, однак недостатньо освоєне (демографічно, економічно, комунікаційно) для злиття з ендемічним полем. Існує також перехресне поле  - область, на яку претендують інші геополітичні суб'єкти. 

Особливістю ісламського простору є відсутність єдиного політико-адміністративного центру, як результату розрізненості мусульманського світу внаслідок його неоднорідності
. 

Класичний мусульманський підхід щодо міжнародних відносин є екстериторіальним і розмежовує  світ на два основні табори: вірних (dar al-Islam), або віри (dar ud-din), і невірних, або війни (dar al-harb), а також табір миру (dar al-sulh). Область ісламу включає країни, що є під владою мусульман і керовані шаріатом. Область невірних заселена мусульманами і немусульманами, але під владою немусульман. З цими країнами можна заключати перемир'я терміном на 10 років, яке можна продовжити шляхом відновлення договору. Території області миру належать немусульманським країнам з немусульманським керівництвом, яке, однак знаходиться в залежності від мусульманського світу
. 

Особливими є стосунки мусульманського світу з Китаєм, який об'єктивно належить до області невірних. Китайсько-арабські стосунки, в тому числі дипломатичні, належать додалекого минулого
. Ці відносини дещо ускладнились після проголошення КНР (1949). До 1956 р. жодна арабська країна не розривала дипломатичних стосунків з Тайванем і не встановлювала відносин з КНР. Після Бандунгської конференції Китай визнали Єгипет, Ємен, Сирія та Ірак, хоча виступили проти КСА, Йорданія та Ліван. Зі свого боку, КНР у 1956 р. визнала незалежність Судану, Марокко і Тунісу
. Китай традиційно підтримує вимоги арабського народу Палестини, розвиває тісні стосунки з Пакистаном, Іраном, Іраком, Єменом. Незважаючи на утиски мусульман в Синьцзян-Уйгурському автономному районі, мусульманські геостратеги не планують жодних ворожих дій щодо Китаю
.   

Відомий південноазійський філософ Мухамед Ікбал (1877– 1938) заявляв, що “іслам є нетериторіальним за своєю природою”
. 
Геополітична ісламська думка еволюціонувала від заперечення ікбалістського політико-територіального поділу до неприхованого опору таким ключовим геополітичним акторам, як “Великий сатана” (США). Окремі дослідники у окресленні геополітичної суті ісламу занадто прив’язані до поділу на Дар аль-Харб та Дар аль-Іслам
, проте такий поділ не відображений у Корані і не описує дійсні територіальні поділи
. Більш глибокий аналіз сучасних ісламських рухів свідчить про те, що вони швидше прагнуть зберегти існуючий міжнародний територіальний поділ. Таліби поділяли світову систему на доми: ісламу (dar al-Islam), до якого належать Пакистан, Саудівська Аравія, ОАЕ; невірних (dar al-kufr), що включає Індію, Росію і інші немусульманські держави; лицемірних (dar al-munafigin), представлений Іраном, Туреччиною і ін.
. 

Усама бін Ладен не відносить до Дар аль-Ісламу “фальшивих” правителів Саудівської Аравії, Єгипту, Алжиру, Таджикистану, Узбекистану за їх співробітництво із США. Шиїти, які зазвичай розглядаються у зв’язку з іранською революцією, і тому розцінюються як серйозна антисистемна сила в ісламському світі, у переважній більшості випадків ведуть боротьбу за власні права у державі, а не проти неї. 
        В другій половині ХХ ст. почався процес відродження ісламських цивілізаційних цінностей, який після іранської революції супроводжується відчуженням від західної цивілізації. Достатньо пригадати створення ісламських республік (Пакистан, Іран, Мавританія), що стверджують пріоритетність традиційного способу життя. Термін “релігеополітика” був запропонований Ларі Нірусом у результаті дослідження діяльності двох близькосхідних фундаменталістських рухів “ХАМАС” і “Ках”
. Обидва рухи звертаються до релігійної призначеності Палестини та Ізраїлю через призму території, яка простягається до ріки Єфрату. Ці геополітичні візії, які деколи переростають у насильство, не співмірні і не тотожні з Вестфальською системою націй-держав, яка визнає прикордонні суперечки, але не ексклюзивістські претензії на територію з метою заснування теократії. 

На даному етапі особливого значення в ісламській геополітиці набуває концепція «повернення територій», базована на релігійному принципі. Згідно неї, територія, звільнена  від влади невірних, переходить в категорію «фей» («повернутої») і стає  власністю всієї умми. Ситуація, коли земля, що вже стала Дар аль-Іслам, знову відвойовується невірними -  страшна катастрофа, і її повернення є першим обов'язком всіх мусульман. Таким чином, Ізраїль, Іспанія, Португалія, Південна Італія, Греція, балканські країни, частина Росії (включно з Москвою та Сибіром), південна Україна (до Кіровограда і Кам'янця-Подільського) підлягає першочерговому звільненню
. 

Багато мусульманських духовних лідерів говорять про необхідність завоювання Риму відповідно до пророцтва Мухамеда. Колишній член «Братів-мусульман», один з найвпливовіших  суннітських діячів кінця 1990-х рр., декан шаріатського факультету Катарського університету шейх Юсеф Кардауї присвятив цій темі кілька статей на власному сайті «Yusif al-Qaradawi homerage” та телепередач в програмі «Аш-шаріа ва ль-хаят» на каналі «Аль-Джазіра». Зокрема, на сайті  www.islamonline.net шейх опублікував фетву “Іслам повернеться в Європу переможцем”. Цитуючи відомий хадіс Пророка про завоювання Константинополя і Риму, шейх відмітив: “Рим стоїть по цей день, і ми сподіваємось, що він скоро теж буде завойований мусульманами.  Це значить, що іслам повернеться в Європу переможцем і завойовником після того, як був двічі вигнаний звідси – один раз з півдня, з Андалузії, і вдруге зі сходу, через Афіни. Я впевнений, що на цей раз Європа буде завойована не мечем, а словом проповідника”.

Саудівський шейх Мухамед Бін Абд аль-Рахман аль-Аріфі, імам Академії оборони імені короля Фахда, опублікував у  веб-статті “Не сумуйте, мусульмани, Аллах з вами” наступне: “Ми ще будемо володіти Ватиканом і Римом. Ті християни, які вбивали мусульман в Косово і інших місцях, платитимуть нам принизливий податок Джизья”.

Суданський шейх Мухамед Абд Аль-Карим пішов ще далі: “Пророк сказав, що мусульмани завоюють Індію, а також Константинополь і Рим. Мусульмани завоювали Персію і Візантію, дійшли до Індії і кордонів Китаю. Іслам підкорить і Рим в недалекому майбутньому”. 
 Навіть палестинський міністр у справах релігії  Юсеф аль-Джума Саламе під час проповіді в мечеті Аль-Акса заявив, що «Рим, столиця Італії, і Константинополь, сьогоднішній Стамбул, будуть мусульманськими»
. 

Разом з тим, Іран є єдиною країною, де релігійні меншини представлені в Меджлісі ісламської ради. Попри їх нечисленність (25 тис. іудеїв, 100 тис. християн і 60 тис. зороастрійців), конституцією 1979 р. гарантовано 5 місць в 290-місному парламенті. Парламент VI скликання дозволив працевлаштування 200 викладачів-теологів, а 23 грудня 2003 р. підписаний антидискримінаційний Закон про вирівнювання куна (компенсації за пролиту кров) для всіх віросповідань
.
 Геополітика арабського світу має давню історію
. Початковим етапом можна розглядати геополітику семітської раси від Ассирії до загальносередземноморської Фінікійської імперії. Вже в цей період семітський простір має обидва характерні полюси – сухопутний і морський. Ассирія, Едом, Моав і аравійські держави можна віднести до «цивілізації Суші», фінікійська морська імперія є  прикладом закінченої «таласократії». В геополітиці саме Карфаген використовується як збірне поняття  для визначення «таласократії» і є  матрицею пізніших однотипних утворень.  В певному розумінні сучасний арабський світ і генетично, і просторово успадковує карфагенськую естафету. 
Геополітика панісламізму,
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мусульманської умми в цілому,

окремих загальномусульманських державних і недержавних організацій, включно з                    інтернаціональними ісламістськими групами

[image: image1.png]

	Мезорівень


	Мікрорівень


Геополітика мікросуб’єктів (деяких держорганів, громадських організацій, племінних союзів та окремих осіб).

Рис.1 Система арабо-мусульманської геополітичної суб'єктності (Модестов С. А., 2003).
Сучасний арабський світ, однак, має дещо інше  геополітичне джерело. Віссю арабського світу є нащадки вихідців з Аравії. В VII ст. семітський світ був  раздроблений,  окремі  частини  належали до різноманітних державних утворень, в т.ч. до Візантії. Зародження ісламу в Західній Аравії призвело до радикальної трансформації всього світового простору. Він зародився серед бедуїнів, мешканців внутрішньої пустелі, ландшафт якої є парадигмальним пейзажем телурократії. Х. Маккіндер використовує терміни «розбійники суші» і «розбійники моря», розуміючи під ними джерельні імпульси, що дали початок наймасштабніших світових імперій протилежних геополітичних орієнтацій. В цьому контексті створений Мухамедом і його послідовниками  халіфат за походженням, структурою і геополітичною якістю  був продуктом саме «розбійників суші». Це була антитеза Фінікії, своєрідний  «арабський Рим» як архетип телурократії. 

Початковий халіфат – геополітична матриця арабського світу. При другому халіфі Омарі (634-644) завдяки завоюванню Сирії, Єгипту, Кіренаїки, Іраку халіфат з аравійського державного утворення став близькосхідним. Подальша доля арабів, завоювання Північної Африки, Іберії, Анатолії, Персії і навіть аббасидські загарбання Південної Європи (Сицилія, Мальта, Крит) були лише розширенням до світових пропорцій халіфату з інтеграцією народів, що прийняли основні параметри аравійсько-ісламського не лише релігійного, але і культурного цивілізаційного стилю. Щоправда, боротьба корінного населення, особливо Північної Африки (нумідійців, берберів, маврів) проти арабської експансії тривала до ХVІ ст. 

Завдяки ісламу араби як геополітичний суб'єкт отримали динамічну державність і значно розширили контрольований геополітичний простір. Геополітика халіфату актуальна і сьогодні, бо саме ця форма ідентифікації для арабського світу найбільше відповідає фундаментальним історичним і цивілізаційним основам. 

В ІХ ст. єдиний халіфат розпався на ряд самостійних держав, з першої половини Х ст. структурувались халіфати Фатимідів в Єгипті (909-1171), Омейядів в Іспанії (929-1031) та Аббасидів (750-1257) в Багдаді. При цьому виявились місцеві особливості конкретних територій, об'єднаних початково “імпульсом пустелі” та ісламом. Одним  з найважливіших чинників став   розкол на суннітів (переважну більшість) та шиїтів (самоназва “аделіє” – поборники правди). Шиїтська меншість від початку формувала внутрішньоісламську цивілізаційну альтернативу класичної геополітичної моделі ісламу. В Фатимідському халіфаті, а пізніше шиїтському Ірані шиїтський геополітичний проект, що враховував  регіональні культурні особливості, протиставив себе мажоритарному ісламу. Первісно уніфікований одноманітний щодо етнокультурної та релігійно-політичної моделі іслам став геополітичною мозаїкою.

У 1258 р. аббасидський халіфат припинив існування, а після захоплення турками Каїру (1517) араби передали інвеституру переможцям, завдяки чому Османська імперія стала новою геополітичною структурою ісламського світу
. Незважаючи на місію відновників халіфату, Османська імперія мала зовсім інший геополітичний вектор. Незважаючи на типову телукратичність своїх витоків, в ній цілком відсутня універсальна релігійно-культурна домінанта. Це парадоксально поєднувалось з ортоксальним ісламом самих турків, які ніколи не знали розколу і сектантства, що зближує їх з аравійськими арабами
. Турецька імперія брала до уваги лише адміністративну цілісність держави і в цілому толерантно ставилась до регіональних особливостей підконтрольних народів.  Турецький “халіфат”, що претендував на формальну спадкоємність Аббасидів, був не унітарною, а плюральною імперією. Доказом цього є процвітаючі суфійські ордени, що вільно розвивали формально ісламізовані національні культури. Прозелітична роль Османської імперії щодо ісламу проявилась лише в тропічній Західній Африці. 

В Османській імперії араби були лише одним з етносів, тому підйом арабського світу на початку ХХ ст. носив національно-визвольний характер.  Розпад Османської імперії зумовлений не лише визвольною боротьбою народів, але і зовнішніми чинниками. Великобританія, Франція, Німеччина та Росія прагнули до її розвалу відповідно до власнх геополітичних інтересів. Практично всі новостворені після розпаду Османської імперії арабські держави, крім Саудівської Аравії, будувались на світських принципах по аналогії  з західноєвропейськими державами. 

Межі сучасних арабських країн довільні і засновані на “постімперській легітимності”, як правило, розділяють один народ, а не різні культури і цивілізації. Усвідомлення штучної природи арабських держав, ріст зацікавлення ісламом, традиційний уклад життя  призвели до визрівання панарабського проекту. Він має дві версії: світську соціал-національну (іракська або лівійська) і релігійну, засновану на ідеї відновлення інтегрального традиціоналізму (саудівська). Спільним для них є прагнення об'єднати арабський світ в єдиний політико-стратегічний простір. 

Свої корективи у змагальність обидвох проектів внесла війна у Персидській затоці (1991),  геополітичний аналіз якої проведений австрійським геополітиком  Йордісом фон Лохаузеном. На його думку, Ірак – регіональний Хартленд, що тяжіє до автаркії, багатий на нафту, яку прагне експортувати. Для економічного і стратегічного контролю за ним Великобританією в прибережній зоні створений маріонетковий Кувейт, контрольований наразі США. Кувейт населений тими ж арабами, що й Ірак, проте геополітично є зоною прямого атлантистського контролю. Коли Хусейн в 1991 р. вторгся в Кувейт, щоб отримати доступ до нафтових портів, коаліція відкинула іракські війська вглиб країни, замкнувши континентальний Ірак. 

Сучасна геополітика в арабському регіоні є явищем неоднорідним і в силу внутрішніх проблем. Можна вказати декілька ліній , що підтверджують суперечливість  ісламського фактора:  “офіційний” та “опозиційний” іслам, відмінні національні інтереси ісламських суб'єктів політичної дії (курди і турки в Туреччині); геостратегічна конкуренція (Іран і Саудівська Аравія)
. 

На даному етапі існують дві провідні об'єднувальні тенденції – панісламістська і пантюркістська, що конкурують між собою. Панісламісти (Іран, Саудівська Аравія) апелюють до наднаціонального рівня, а ідеологи “мусульманського націоналізму”, що є в основі пантюркізму (Туреччина, Ірак, відчасти Лівія) – власне до національного
. Ідеї відновлення Великого Турану протистоять плани відродження панісламської держави часів арабського халіфату з сучасним ідеологічним наповненням.

Континентальний характер території Середнього Сходу зумовив типовий телурократичний характер державних утворень із значною етнонаціональною і культурною мозаїчністю. З іншого боку, він не  сприяв їх довговічності. В економічному плані шкідливою виявилась система ікта', яка в епоху сельджуків підірвала сільське господарство, а за монгольського правління  зруйнувала його повністю
. 

Найвизначнішими геополітичними одиницями Середнього Сходу були держави Великих Моголів (1526-1858) та Сефевідів (1502-1736). Перша, з її традиціями віротерпимості і толерантності, була аналогом Османської імперії. Друга стала провісницею нового порядку, оскільки була створена з метою відродження істинних ісламських цінностей часів Арабського халіфату, але за основного ворога мала суннітську Османську імперію.

В межах Середнього Сходу іслам поширювався військовим шляхом і лише на території Індії – відчасти мирним, з допомогою суфійських проповідників і дервішів (шейха Ісмаїла, Абдулли, Нуруддіна, Джалалуддіна). Мусульманські завоювання сягнули китайського Синьцзяну, військові сутички  з китайськими військами відбулись в Трансаксонії та південніше оз. Балхаш. Регіон став ареною як співробітництва, так і суперництва двох наддержав – Арабського халіфату та Китайської імперії,  стосунки між якими розпочато 651 р. з прибутям послів аббасидського халіфа Османа ібн-Аффана. Військовий альянс Арабського халіфату та Піднебесної виник в 755 р., китайські правителі часто використовували арабських найманців для вирішення геостратегічних питань на західних кордонах.  Китайський чинник здійснював вплив на політику Середнього Сходу аж до занепаду династії Мін у ХVІ ст. В 771 р. китайська династія Тан і Аббасиди зупинили тибетську експансію північніше Паміру
, а арабський полководець Кутейбе запровадив іслам серед уйгурів. Влада арабів серед них була короткочасною, але релігія глибоко вкоренилась в турецьке інертне населення Кашгарії, яке  досі становить осередок ісламського фанатизму в Центральній Азії. 

Основним структуроутворюючим елементом Середнього Сходу раннього середньовіччя виступив Іран, який прийняв іслам, але не арабське завоювання. Іран військово підтримав скинутих Омейядів проти нової династії Аббасидів, але після  поразки розгорнув боротьбу з національним поневоленням за допомогою нового релігійного вчення – шиїзму. В 820 р. Іран відновив незалежність, а з 900 р. володарі країни знову ввели давньоперсидський титул Шах, що вживається до цього часу. Столітнє правління Саманідів (900-999) вперше і востаннє після падіння Ахеменідів (VІ-ІV ст. д. н. е.)  об'єднало Іран в єдину національну державу, відому найвищим злетом науково-культурного розвитку. Правителі васальної династії Буїдів у Західному Ірані (984) надали іранській народності політичну першість в усьому мусульманському світі. Посада еміра-аль-омра означала фактичну владу в Арабському халіфаті на кшталт мажордомів у Франції при королях династії Меровінгів чи пізніших японських тайкунах при мікадо. У ІХ-Х ст. Іран досяг, як і в Ахеменідську добу, супрематії над споконвічним ворогом Тураном.  Останнім незалежним іранським утворенням була держава Газневідів (960-1039), відома введенням ісламу як державної релігії в найвіддаленішому регіоні умми - Афганістані
. 

Іранська державність була знищена туранським племенем сельджуків, які разом з уйгурами вперше відкрили дорогу кочівникам до Середземномор'я
.  Сельджуцька держава (1037-1157) охоплювала простір від Алеппо до Кашгару, але занепала в результаті затяжних війн. Сельджуки були першими кочівниками, що захопили частину ісламського світу, однак до вступу на територію ісламської цивілізації вони вже відчули її вплив, а пізніше навіть стали “мечем ісламу”. Прикметно, що саме сельджуки на догоду суфійським шейхам, поваги яких вони добивались, в кінці ХІ ст. відновили панування суннітського ісламу, який ціле століття перебував під домінантою шиїзму
. 

В 1218 р. тюркська експансія була припинена, але в 1218 р. розпочалась монгольська інвазія. Були підкорені Середня Азія, зокрема, потужна держава Хорезмшахів (1127-1231), а також  частина Ірану. Новий наступ монголів почався в 1253 р., коли внук Чінгісхана Монгке (1251-59) доручив брату Хулагу завоювати землі до Середземного моря. В 1257 р. вони знищили шиїтську державу асассинів з знаменитою бібліотекою, в 1258 р. взяли Багдад – духовний центр суннізму. Однак завдяки цій інвазії в Ірані з'явився ксилографічний друк, яким, як і в Китаї, користувались для друкування невідомих тоді в Європі паперових грошей. Незважаючи на загрозу смерті за відмову приймати паперові купюри, населення саботувало їх, і від нововведення відмовились
. 

В 1261 р. виникло квазідержавне утворення – чингісидський улус, що включав величезну, але неоднорірну в етнорелігійному відношенні  територію від Балха до Малої Азії. Монголи не розраховували на лояльність мусульман, особливо суннітів, пануюча на протязі шести віків ісламська спільнота регіону була витіснена на маргінес. Разом з тим позиція монгольської еліти не була монолітною. Прихильники кочових традицій переносили антагонізм з ісламом на визначальну для нього міську цивілізацію  і протегували християнам (Хулагу, Абага, Аргун). Впливовими політиками були християнки Соргахтані-бегі, матір Монгке та Хулагу, і Дугуз-хатун, дружина Хулагу. Прихильники близькосхідної державності спирались на ісламізовані інституції (Тагудар, Газан) 
. В 1289-91 рр. вазиром колишнього Аббасидського трону став іудей Са'д ад- Даула, що спровокувало вибух у мусульманському середовищі і призвело до зведення на трон царевича Газана (1296-1304), що прийняв іслам. На початку ХІV ст. іслам став державною релігією в трьох улусах з чотирьох. Останній самостійний ільхан Абу Саїд (1317-1335) нещадно придушив повстання християнізованої монгольської верхівки
. 

Нова експансія тюрків на Середньому Сході пов'язана з Тимуром (1380). Після його смерті (1405) почалась найбільша в історії цього регіону міжусобна війна, що закінчилась у 1470 р. На протязі ХІІІ-ХV ст. східна частина Середнього Сходу позбулась корінного іранського населення і набула тюркських рис, а Західний Іран на початку ХVІ ст. став колискою нової іранської династії Сефевідів
. 

На ранньому етапі арабських завоювань Індійський субконтинент був недоступним для мусульман. Існувало три важкодоступні шляхи: через важке для судноплавства Аравійське море, болотистий Мекранський берег в Месопотамії  або Хайберський прохід на стику Гіндукушу та Гімалаїв, контрольований гірськими племенами. Омейядські війська увійшли до Синду в 711 р. – одночасно з вступом на європейський континент. Однак багатий на цукор та індиго Синд не став провінцією халіфату через падіння Омейядів. Саме тоді арабська мова витіснила грецьку, впроваджену ще Олександром Македонським. А в прикордонному ландшафті  Пенджабу араби з'явились в 935 р.
  

Наступне ісламське завоювання пов'язане не з арабами, а зостанньою іранською династією Газневідів, які протягом 1001-1027 рр. дійшли до Гуджарату на півдні. Серед поборників діалогу з індуїзмом тих часів варто згадати вченого аль-Біруні. У 1191-1193 рр. Газневіди, яких витіснили в Пенджаб гуриди -  таджики, що прийняли іслам, потерпіли кінцеву поразку. Наступна хвиля ісламських завоювань здійснювалась саме афганською династією Гуридів, чий намісник Кутубуддін Айбак в 1206 р. заснував Делійський султанат
. В Індії Тимуриди володарювали, починаючи від найвидатнішого тюркського правителя Бабура (1526), що з'явився на заклик по допомогу правителя Пенджабу Давлат-Хан-Лоді, до ХІХ ст. До англійського походу в Кабул (1839-42) Європа знала Афганістан з географічної енциклопедії Бабура. Парадоксально, але створення величезної мусульманської держави в Індії сприяло повторному проникненню індуїзму, що вже діяв на цих землях (до VII ст. н. е.) і був витіснений першим ісламським пришестям. Занепад імперії Великих Моголів пов'язаний з поразкою (1736) від останнього великого персидського шаха Надира, який відновив Іран територіально, але етнічно це вже був конгломерат. Геополітична візія Великого Ірану виявилась нездійсненною
.

Останні значні зміни геополітичного ландшафту Індійського субконтиненту відбулись  у 1899-1905 рр., коли лорд Керзон створив два прикордонні організми, необхідні Індії на дальніх підступах для захисту зсередини: Північно-Західну прикордонну провінцію (сучасний Пакистан) і Східну Бенгалію з Ассамом (сучасний Бангладеш). Східна провінція була проблематичною здавна – на східну частину гімалайського кордону здійснювали набіги тайшанські і тібето-бірманські племена в VI ст., 1228 р. і 1540 р., але за цим стояв китайський тиск. В Бенгалії лорд Керзон не добився успіху (в 1911 р. Бенгалію возз'єднали), але мусульмансько-індійські суперечності були розпалені. На заході проект виявився успішним для англійської геополітики, давши їй вихід в Тибет
.

На відміну від арабського хартленду чи ісламської Південно-Східної Азії, державні утворення Середнього Сходу в силу континентального характеру пізніше зіткнулись з європейською експансією -  британське проникнення активно розпочалось лише у ХVІІІ ст. Відмінність полягає і в тому, що Середній Схід, за винятком Індії, меншою мірою володів природними ресурсами, а лише контролював стратегічні військово-торгові шляхи. Недовговічність або й відсутність колоніального минулого (Афганістан) зумовили збереження традиційних життєвих цінностей і укладу життя.  Як протидію колоніалізму можна вважати поширення вакхабізму в Пакистані в 1820-х рр. На сучасному етапі це зумовило активний опір вестернізації в Афганістані, північному Пакистані, абсолютистську владу в Туркменистані. 

В кінці ХХ ст. значні запаси вуглеводнів та шляхи їх транспортування в країнах Середнього Сходу (передусім Середньої Азії) перетворили цей регіон на важливого геополітичного гравця нарівні з Арабським хартлендом. Поряд з країнами Заходу свої геостратегічні інтереси тут має Іран. Значні національно-культурні (пуштуни, узбеки і таджики в Афганістані); суннітсько-шиїтські суперечності (пакистанський Пенджаб) та політичні відмінності не сприяють реалізації єдиного ісламського проекту.  

Геополітика ісламської Південно-Східної Азії є найменш дослідженою. Таласократична ісламська цивілізація сформувалась в Південно-Східній Азії  майже через 500 років після виникнення ісламу. Ісламізація Мальдівів у 1153 р. зробила їх (поряд з Занзібаром) однією з перших мусульманських країн в поясі південних морів, місцеву цивілізацію – однією з оригінальних гілок мусульманської цивілізації, з особливою формою “народного ісламу”
. Аналогічний комплекс склався в ХІІІ-ХVI ст. в інших більш крупних острівних країнах Індійського океану, так званій Нусантарі (“рідному архіпелазі”), що включає Малайзію та Індонезію. Період з епохи мусульманських завоювань до початку європейської колонізації був періодом формування  малайських мусульманських держав і малайської мусульманської традиції. Прийняття ісламу дозволило мусульманським державам зберегти незалежність в боротьбі проти індо-буддистського світу. Консолідуючий вплив ісламу проявився з початком європейської експансії, коли, як і на Близькому Сході під час хрестових походів, джихад став боротьбою за національне виживання. Як вказує Е. О. Берзін, “ в Малайї та Індонезії це зіткнення двох релігій взагалі завершилось перемогою мусульманства”
.

 На думку радника ОІК С. Хюргроньє, Нусантара сприйняла з Індії (Гуджарат, Малабар) трансформований “індійський” іслам з елементами індуїзму; доктор Хамка говорить про арабський “незмінений “ іслам; І. Мунс вважає, що іслам потрапив з Ірану. Це пункти Великого морського шовкового шляху, який починався в аравійській Джидді, проходив повз узбережжя Ірану до Гуджарату в Індії, де кораблі отримували провіант, і вів через Індонезію і Бруней або Малаккський півострів до Кантону (Китай). Мусульмани досягли Суматри і Малаккської протоки в VІІ ст., коли існували інтенсивні стосунки між Омейядським халіфатом у Багдаді (661-750) і китайською династією Тан (618-907)
. Від початку і на протязі 800 років іслам боровся з індо-буддистськими державами та співпрацював з конфуціанським Китаєм. 

На відміну від решти мусульманського світу, іслам поширювався мирним шляхом. Еволюційний процес проникнення тривав понад 500 років, і лише в ХІІ-ХІV ст. виникли власне мусульманські держави Північної Суматри та найбільша держава регіону – Малаккський султанат. 

Загальний економічний спад, викликаний монгольським завоюванням в першій половині ХІІІ ст., призвів до зменшення товарообігу на сухопутних шляхах та збільшення частки морської торгівлі, яка здійснювалась не з Аравії чи Ірану, а з непідлеглого монголам Єгипту. Єгипетський суннітський іслам шафіїтського напрямку відтоді  і донині є панівним в Нусантарі.  В кінці ХІІІ ст. монгольські завоювання докотились до Південно-Східної Азії. План промусульманської династії Юань передбачав підкорення індуїстсько-буддійських держав та підтримку опозиційних мусульманських султанатів. Яванський похід монголів 1292 р. був невдалим, проте послабив найкрупнішу державу Маджапахіт настільки, що молоді ісламські держави  отримали шанс для зміцнення позицій. Найважливішими факторами, які обумовили поширення ісламу в регіоні, були: 

економічний – іслам відкривав весь ринок Індійського океану; міжусобні війни в індуїстських державах Шрівіджайї, потім Маджапахіті  та війна з монголами вивели мусульманських купців на передові позиції в міжострівній та міжнародній торгівлі; 

політичний – консолідуючий потенціал ісламу на підставі вчення про джихад допомагав протистояти зовнішній агресії зі сторони монголів та сіамців, дав можливість відстояти незалежність в боротьбі проти Аютії та Маджпахіту; 

соціальний – практика викупу полонених та рабів-мусульман багатими мусульманськими купцями підвищувала авторитет релігії
. 

Як і в Арабському халіфаті, в Нусантарі було три основні регіональні утворення, приурочені до Північної Суматри, Малакки та Калімантану.  Мусульманські держави Північної Суматри – Перлак, Педир, Ару та Пасей знаменували становлення ісламу в регіоні. Дані про три перші держави носять фрагментарний характер. Офіційне прийняття ісламу султанатом Самудра-Пасей припадає на правителя Малік ас-Саліха (помер 1297 р.). Цьому сприяли постійні напади тайської імперії Сукотай, яка почала анексію в районі Малакської протоки (в цьому корені сучасного протистояння Таїланду та Малайзії). У цей час на політичну арену вийшов спадкоємець імперії Шрівіджайї індуїстсько-буддистський Маджапахіт, що претендував на роль сюзерна колишніх васалів Шрівіджайї. Декларація вірності ісламу підкреслювала незалежність Пасея від нового сюзерна. З метою консолідації зовнішньої політики мусульманських держав острова був укладений династійний шлюб між представниками Пасея та Перлака. В 1282 р. встановлено  дипломатичні стосунки з китайською династією Юань, завдяки промусульманським настроям якої суматранський іслам отримав потужного протектора.  На цей час активізуються зовнішньополітичні та торгові зв'язки з Іраном, Гуджаратом, Аравією. Занепаду Пасея сприяли війна з яванською імперією Маджапахіт в середині ХIV ст. та зміцненя Малакки. Намагаючись підпорядкувати стратегічні порти Суматри і Малаккської протоки, нова потужна держава була зацікавлена  в приєднанні Пасея, Ару і інших мусульманських держав. Після завоювання султанатом Ачех в 1524 р. Пасей перестав існувати як самостійна держава
. 

Естафету суматранських країн перехоплюють нові ісламські держави Малаккського півострова – Келах, Келантан, Паханг і наймогутніша ісламська держава регіону Малакка (ХІІІ-ХVІ ст.). Становлення Малакки знаменувало перемогу ісламу над індуїзмом і буддизмом хінаянського напряму, що проіснували тут понад тисячу років. Малаккський султанат, що проіснував лише трохи більше 100 років, став зразком “ідеальної мусульманської держави” для наступних поколінь. В епоху  Малакки склались малайська державність і  право, малайська мова стала мовою міжострівного спілкування. Після падіння монгольської династії Юань в 1368 р. нова китайська династія Мін (1368-1643) намагалась привести малайські князівства під свій сюзернітет. В 1411 р. були встановлені дипломатичні та торгові стосунки з Китаєм, що гарантувало безпеку від Сіаму та Маджапахіту. Однак вже в 1413 р. Малакка поміняла китайський сюзернітет на ісламський союз з суматранськими султанатами, а в 1445 р. проголосила себе мусульманською державою. У цей час стали мусульманськими і васальні території Малакки – Дінгдінг, Селангор, Сингапур і Бинтанг. В 1456 р. Малакка розбила армію Сіаму, а за султана Мансур Шаха (1459-1477) стала центром регіону, чиї контакти сягали Китаю та Єгипту. В наступні роки васалами Малакки стали Північна та Східна Суматра, на початку ХVІ ст. – весь Малаккський півострів включно з Малаккською протокою, що дозволило державі жити виключно з торгівлі. В 1511 р. Малакка перестала існувати як держава після захоплення португальцями, а наступальний розвиток ісламу в Нусантарі був призупинений християнством, причому причини мали не релігійний, а економічний характер. Паралізуючи арабську торгівлю в Індійському океані, Португалія нанесла непоправного удару Османській імперії, прибутки якої були пов'язані з торгівлею прянощами
. 

З 1521 р. новим політичним центром ісламу і опорною базою  міжнародної мусульманської торгівлі став Бруней в Північному Калімантані. Мусульманський султанат Бруней Даруссалам відіграв особливу роль  символа малайсько-індонезійського ісламу, тому що ніколи не був колонією європейських християнських держав. Мусульмани відомі в Брунеї з часів третього халіфа Османа ібн Аффана (644-656),  у 977 р. мусульманами були брунейські посли до Китаю, але офіційно  країна прийняла іслам за Султана Мухамед Шаха (1363-1402). 

Бруней, як і суматранські султанати, намагався забезпечити незалежність від Шрівіджайї та Маджапахіту  з допомогою китайської династії Юань. За правління Султана Ахмада (1408-1425) стосунки з Китаєм ослабли, і головним політичним та економічним партнером стала ісламська Малакка. Міждержавний союз дав змогу протистояти буддистсько-індуїстському блоку Сіама та Маджапахіта. “Золотим віком” Брунею стала епоха правління Султана Болкіаха (1485-1524), коли влада місцевих правителів і іслам як офіційне віросповідання поширились на Калімантан  та Південні Філіппіни. Калімантан став відомий європейцям під назвою Борнео (спотворене Бруней). При Султані Сайфул Ріджалі (1533-1581) іспанці захопили і християнізували брунейські володіння на півдні Філіппін
, де в сучасних умовах відбувається зворотний процес реісламізації. 

Португальська стратегічна концепція, розроблена Альфонсу де Албукерки (1462-1515) і  втілена ним протягом 1506-1515 рр., була заснована на тих самих принципах, що й атлантична, але мала більш мілітарний характер. Стратегічний план передбачав завоювання східноафриканських і азійських прибережних держав і створення таласократичної португальської імперії. До середини ХVI ст. португальці його виконали, створивши систему військово-морських баз, що опоясували дугою Індійський океан і розкиданих на великій віддалі одна від одної: Софала, Момбаса – в Східній Африці, Ормуз і Маскат – в Персидській затоці, Діу, Даман, Гоа, Кочин – в Індії, Коломбо – на Цейлоні, Малакка – в Малайї, Амбоїна, Тернате, Тідоре, Соло – в Індонезії. Альбукерки потерпів невдачу лише в своїх спробах знищити мусульманські держави в Червоному морі. Аден, що був ключем до моря, відбив атаку, і це не дозволило розрушити Мекку і Суец та підпорядкувати Береберу або Зейлу в Сомалі
. Це врятувало арабську цивілізацію. Однак реалізація решти плану на віки розірвала традиційні мусульманські стосунки Африки і країн Червоного моря, з одного боку, та країн Південно-Східної Азії з іншої. Військова присутність португальців в Індійському океані та розгром мусульманського флоту в битві при Діу в 1509 р. поклали кінець мусульманській торгівлі, що була запорукою розвитку мусульманської цивілізації, і дозволили христянській цивілізації вийти вперед.

Разом з тим реалізація португальського проекту була б неможливою без внутрішньомусульманських суперечностей. Боротьбу ісламського світу проти католиків-португальців в 1517 р. очолила суннітська Османська імперія, проте на заваді стала шиїтська Персія, фактично надавши порт Ормуз європейцям. Обидві ісламські держави порозумілись лише після іспанського підкорення Португалії (1580), однак вже при шаху Тамасині в 1582 р. в Персію прибув посол Єлизавети ІІ, а в 1619 р. шах Аббас уклав угоду з протестантською Англією. Аналогічно в 1534 р. султан індійської Камбеї Бахадур-шах вступив у військовий союз з португальцями проти Великих Моголів
. В 1552 р. османсько-європейська боротьба за гегемонію була перенесена з Середземномор'я в Індійський океан. При цьому турки, воюючи в проміжках турецько-персидських воєн, об'єктивно захищали не лише свої інтереси, але й католицької Венеції, якій завдало непоправної шкоди відкриття морського шляху до Індії
. У боротьбі ”галери і каравели”, за Ф. Броделем, перемогла Європа.    

 Ісламські країни Південно-Східної Азії відіграють ключове значення в ісламському світі. Це типові таласократичні утворення з великим потенціалом розвитку. Активні контакти з країнами Тихоокеанського регіону сприяють більшій відкритості ісламської цивілізації та підвищенню її статусу в глобалізованому світі. Сучасна Індонезія – найбільша за площею і населенням мусульманська країна, Малайзія – найрозвинутіша індустріальна держава ісламського світу, Бруней – одна з найбагатших країн світу. Вони займають провідне місце в ОІК, яка конкурує з ЛАД. При цьому країни регіону реалізують модель першочергового економічного співробітництва, хоча єдність ісламського світу проявляється  швидше в політичній та культурній сферах.

                               Іслам і міжнародні відносини.  

Ісламські міжнародні відносини базуються на тверезому підході, послідовності, співробітництві, взаєморозумінні, взаємовигоді і повазі недоторканного. Всеохопне поняття посольської діяльності пов’язане з цими цілями і випливає з прагнення ісламського бажання миру для всього людства і безпеки його існування. Посольська діяльність в ісламській системі є засобом встановлення мирних відносин і перемир’я, бо значення слова “іслам” означає “мир”. Вона вирізняється своїми гуманістичними особливостями, враховує вимоги ісламу поважати догмати віри. Історія свідчить про те, що їй належить першість у міжнародних відносинах, зокрема, в тому, що стосується цілеспрямованості і результативності. Засновником цієї системи вважають Мухамеда. Закріплення ісламом посольської діяльності було спрямоване на реалізацію багаточисельних цілей і різноманітних планів заради всезагальної користі і щирого прагнення до впровадження ісламських приписів на регіональному і світовому рівнях. Віддача від ісламської посольської діяльності була багатосторонньою. Вона включала  вирішення таких завдань, як поширення ісламу, заключення договорів, яких слід було неухильно дотримуватися, направлення послів і посольських місій, обмін знаннями, забезпечення взаємних інтересів в різних областях
. "Ми послали тебе лише як милість для світів", - зазначає про посольську діяльність Коран 21:107. 
Однак мусульманське право утверджує міжнародно-правову нерівність мусульманських і немусульманських країн. Відомий єгипетський юрист М. Т. аль-Гунеймі зазначає: “Держава, згідно мусульманського міжнародного права, не має права претендувати на юридичну рівність, якщо вона не володіє певним ступенем цивілізованості, тобто якщо її цивілізація не приймає форму ідеї єдинобожжя”
. 

На особливу увагу заслуговують багатосторонні відносини, учасниками яких є мусульманські країни. Ідея підтримання багатосторонніх відносин закріплена в ісламській теорії і практиці. Іслам розглядає ісламську умму як єдність людей і навіть країн, між якими існують зв’язки, що базуються на ісламській солідарності, отже, немає потреби проживання всіх мусульман в єдиній ісламській державі. В середині ІХ ст. впродовж другого періоду правління династії Аббасидів існувало велике розмаїття мусульманських держав, у зв'язку з чим ісламські юристи розробили моделі регулювання багатосторонніх відносин між мусульманськими країнами. У цьому контексті можна згадати таких юристів епохи середньовіччя як аль-Багдаді і ібн-Таімія, і сучасних Абдоу і ібн-Бадіса.  Видатним теоретиком ісламської моделі міжнародних відносин  є  саудівець Абдель Хамід Абу Сулейман (Abu Sulayman), Генеральний секретар Світової Асамблеї мусульманської молоді (1973-79), з 1988 р. ректор Міжнародного ісламського  університету (Малайзія). Основоположною є його праця “Towards an Islamic Theory of International Relations” (1993). 

Таблиця 5. Кількість договорів, ратифікованих мусульманськими країнами. 
Джерела: Офіційні веб-сайти двосторонніх і багатосторонніх договорів
	Країна
	1998
	1999
	2000
	2001
	2002

	Єгипет
	4
	4
	4
	4
	5

	Індонезія
	4
	5
	6
	6
	7

	Іран
	4
	4
	4
	4
	5

	Малайзія
	4
	5
	7
	7
	7

	Марокко
	4
	4
	4
	5
	5

	Нігерія
	4
	5
	5
	7
	8

	Пакистан
	5
	5
	5
	6
	6

	Саудівська Аравія
	4
	4
	4
	6
	6

	Сенегал
	6
	7
	7
	7
	8

	Туніс
	5
	6
	7
	7
	7

	Туреччина
	4
	4
	4
	5
	5


З середини ІХ ст. Халіфат почав регулювати відносини між народами, які сповідували іслам, і тими, які прямо не підпорядковувалися Халіфату. Після розпаду системи халіфату (1924) і її невдалого  відновлення на Каїрській конференції (1926) ісламський світ розпочав пошук нових шляхів організації багатосторонніх відносин, більшість з яких базувались тоді на основі діяльності недержавних організацій. Генеральна Ісламська Конференція (1931), а також Ісламський Конгрес (Женева, 1935) не досягли своєї мети через протидію західних країн.

 Важливим кроком у взаємовідносинах ісламсьих країн був Саадабадський пакт 1937 р., підписаний в Саадабадському палаці під Тегераном  між Туреччиною, Іраном, Іраком і Афганістаном. Договір передбачав зобов'язання сторін поважати недоторканність спільних кордонів, не здійснювати актів агресії, не втручатись у внутрішні справи один одного. Підписаний строком на п'ять років, пакт втратив чинність на початку Другої світової війни
.  

У 1954 р. ідея багатосторонніх відносин між мусульманськими країнами була відновлена.  У 1956 р. Єгипет, Пакистан і Саудівська Аравія заснували Генеральну Ісламську Конференцію (штаб-квартира у Каїрі),  проте у 1958 р.  вона була розпущена, трансформувавшись в єгипетську інституцію. Інші тогочасні проекти не можна повністю назвати багатосторонніми, бо вони базувалися на внутрішньому праві держав.
У 1972 р. 30 мусульманських країн ухвалили статут Організації Ісламської Конференції, яка стала найбільш значною багатосторонньою організацією в сучасному мусульманському світі. Участь мусульманських держав у багатосторонніх об’єднаннях переважно визначалась реаліями біполярного світу і “холодної війни”,  яка відклала створення ОІК аж на 10 років. Участь мусульманських держав у діяльності ООН, Ліги Арабських Держав була детермінована змаганнями двох глобальних гравців. 

Аналіз діяльності єдиного інституалізованого панісламського міжнародного актора – ОІК вказує на те, що “вона не вказала ісламського шляху для зміни міжнародного територіального порядку”
. ОІК була створена як відповідь Саудівської Аравії на зростання секулярно-націоналістичних рухів (короткотермінова Об’єднана Арабська Республіка Єгипту, Сирії та Ємену). Первісно будучи інструментом утвердження міжнародного лідерства у мусульманському (арабському) світі завдяки її винятковій релігійній ролі, ОІК була “взята у заручники” Іраном та Пакистаном. Іранська революція була найбільшою антисистемною подією у мусульманському світі, яка переросла свою національну оболонку і спрямувала свої зусилля на експорт.  Хомейні безапеляційно зазначив: “У ісламі немає кордонів”, результатом чого стала значна міжнародна поляризація. Проте іранська складова не призвела до “революціонізації” діяльності ОІК. На піку своєї могутності Іран зміг добитися від неї лише  засудження “Сатанинських віршів” Рушді та ініціації збору коштів на потреби боснійських мусульман. Крім того, Іран був змушений визнати необхідність посередництва ООН у питанні розкриття вбивства іранських дипломатів у Афганістані. ОІК залишалася лише ареною, яка компенсувала Ірану відчуття свого оточення недоброзичливими сусідами. Подібна сфера використання ОІК існувала і у Пакистані, який був втягнутий у кашмірський конфлікт.

 Про своєрідність геополітичних прагнень ОІК свідчить факт, що Індія, нараховуючи 160 млн. мусульман,  не є членом організації, водночас таке право надане Габону з його 99% немусульманською більшістю. За винятком членства Палестини, ОІК суворо дотримується критеріїв Вестфальської системи, не приймаючи держав, які не мають значних мусульманських меншин. В результаті умма залишається “за бортом” ОІК. Таким чином, політичне відродження ісламу не призвело до появи консолідованої ісламської сили на світовій арені ні у вигляді антисистемної міжнародної складової, ні у вигляді альянсу мусульманських держав. Проте, як стверджує Навід Шейх, відсутність у Священних писаннях безапеляційних вказівок щодо ведення зовнішньої політики не повинна зменшувати інтересу до ісламу як легітиматора світової системи
. Це означає, що геополітичні парадигми слід шукати не в канонічних текстах, а у інтерпретаціях сучасних мусульманських реалій
.

 ОІК не просто допомагає державам редефініювати національні інтереси, а й адаптувати панісламський універсалізм з регулятивними механізмами Вестфальського міжнародного порядку. Нова священна війна не є територіальною у класичному сенсі перегляду кордонів, а сконцентрована на ураженні символічних командних центрів “Глобальної імперії”: столицях, світових фінансових центрах та комунікаціях
. Основне її завдання полягає у виводі західних військ та усуненні західного економічного порядку з території ісламського світу. За своєю суттю дана мета є територіальною: звільняється дана Аллахом територія. Жодна ісламська країна офіційно не озвучує таку позицію, проте міжурядові організації на кшталт ОІК посилають певний “месидж” у цьому напрямку. На відміну від протестантських держав, які могли протистояти римокатолицькій “Імперії” XVI ст., неспроможність сучасних мусульманських держав бути повноцінним суперником “Глобальної імперії” провокує виникнення збройних рухів та тероризму
.                                    
У сучасному світі роль традиційних багатосторонніх організацій на кшталт ООН поступово маргіналізується, натомість діяльність західних військових об’єднань (НАТО) глобалізується. Географічна близькість вже не є головною детермінантою регіональної співпраці, членами регіональних утворень можуть стати будь-які країни, які погоджуються на недискримінаційну торгівлю. Географічно віддалені країни можуть формувати регіональні і трансрегіональні угрупування на основі спільності інтересів. Сучасні регіональні угрупування у своїй діяльності спираються більше на соціально-економічні чинники, ніж на політично-стратегічні. Ще одною визначною рисою є створення інституцій без постійних бюрократичних структур (“м’який регіоналізм”). Створення Організації Тихоокеанського Співробітництва є найкращим прикладом концепції неорегіоналізму. 

На багатосторонньому рівні відповідь ісламського світу на глобалізаційні виклики Заходу базувалася на п’яти рівнях: розробка необхідних механізмів всередині самої ОІК, створення неорегіональних інституцій окремих мусульманських країн ( D-8), заснування неурядових інституцій для подальшої співпраці, а також приєднання до трансрегіональних угрупуваннь (“Група П’ятнадцяти”).

Незважаючи на внутрішні суперечності, мусульманські країни виступають єдиним блоком у випадках неоднозначних тлумачень ісламських норм співжиття представниками Заходу. Зустріч керівників мусульманських держав  (Делі, 1980) щодо протидії радянській агресії в Афганістані засвідчила, що вони є насамперед  мусульманами, і в умовах загрози ісламу зобов’язані його захистити. Прикладом може бути колективний протест (1997) Саудівської Аравії, Кувейту, Єгипту, Бахрейну, ОАЕ, Сирії, Мавританії, Лівану та Катару у відповідь на неоднозначну доповідь експерта ООН М. Капіторна щодо прав людини в Ірані, в якій ігнорувались норми поведінки в ісламському суспільстві. Аналогічно був заявлений колективний протест міністрів юстиції РСАДПЗ 26 жовтня 1997 р. в зв'язку з заявою Європарламенту щодо критики заснованої на шаріаті судової системи
. Імам Абдулла Бухарі з Делі також часто декларує подібні погляди.

Заслуговує на увагу приклад Ємену щодо застосування альтернативних, несилових способів геополітичної експансії. Територіальні проблеми з сусідньою Еритреєю щодо спірних островів в Червоному морі були вирішені мирним шляхом з допомогою міжнародного арбітражу. Ємен також є прикладом мирного співіснування суннітського та шиїтського населення. 

Мусульманські країни приймають активну участь в урегулюванні міжнародних конфліктів. Широкий резонанс в світі викликали посередницькі зусилля Лівії  в припиненні протистояння  в африканському регіоні “Великих озер” (Уганда, Руанда, Бурунді).  

Таблиця 6. Видатки на миротворчі операції в мусульманських країнах, дол. США. 

 Джерело: UNDPI
	Країна
	1998
	1999
	2000
	2001
	2002


	Бангладеш
	8 964
	8 156
	21 333
	30 093
	22 824

	Єгипет
	28 122
	24 569
	277 322
	480 049
	368 478

	Індонезія
	545 688
	488 668
	800 149
	1 203 499
	900 084

	Іран
	311 135
	299 919
	702 473
	1 469 499
	1 080 745

	Малайзія
	2 761
	1 698
	779 300
	1 401 276
	1 054 187

	Марокко
	1 881
	889
	174 922
	268 937
	201 133

	Нігерія
	5 417 447
	4 974 249
	140 424
	355 542
	272 610

	Пакистан
	27 631
	21 532
	251 715
	366 142
	278 116

	Саудівська Аравія
	1 065 242
	930 186
	2 401 150
	4 246 439
	3 790 701

	Сенегал
	5 480
	4 905
	12 797
	23 275
	22 816

	Туніс
	50 317
	45 710
	119 463
	185 161
	141 200

	Туреччина
	785 706
	717 894
	1 877 234
	3 512 581
	3 860 334


Відносини з Заходом понад 300 років залишаються пріоритетом зовнішьої політики ісламського світу. 

Карловицький мир (1699) мав особливе значення в історії ісламського світу, бо це був перший договір, підписаний переможеними мусульманами. Карловицька угода виявилась подвійним уроком: по-перше, військовим – поразка від могутнішої сили, по-друге, дипломатичним, отриманим в ході переговорів. Ведучи переговори в Карловицях, османи були вимушені вперше вдатись до дипломатії, щоб політичним способом спробувати змінити результат військових дій. Турки отримали дипломатичну допомогу від британського і голандського посольств в Стамбулі, хоч це і було ударом по самолюбству. Однак досить швидко її оцінили і навчились нею користуватись. 

Поразка по Кучук-Кайнарджийському договору (1774) змусила внести зміни в ісламське право і прийняти одних невірних як союзників у війнах проти інших гяурів. 

На відміну від європейських держав, мусульмани не мали постійних дипломатичних представництв – посольств і консульств. Як правило, посол відправлявся до іншої держави з конкретним дорученням, після виконання якого повертався  назад. В ХVIII ст. число спеціальних посланників різко зросло, серед яких були: Мехмед-ефенді в Парижі (1721), Резмі-ефенді в Відні (1757) і Берліні (1773), Вазиф-ефенді в Мадриді (1787-89), Азмі-ефенді в Берліні (1790-92). 

Частиною програми модернізації султана-реформатора Селіма ІІІ було прийняття практики дипломатії і створення постійно діючих місій. Перша була заснована в Лондоні в 1793 р., наступні з'явились в Відні, Берліні, Санкт-Петербурзі і Парижі. Однак нестача перекладацького корпусу призвела до провалу першого кроку регулярних дипломатичних відносин
. 

Наступна спроба була здійснена Портою в 1830-х рр., і турки, а потім перси досягли високого професійного рівня дипломатичної діяльності. Поворотним моментом виявилось грецьке повстання 1821 р., коли представники релігійних меншин, традиційні перекладачі в органах зовнішніх стосунків, були усунуті з посад. Це змусило мусульман вдатися до лінгвістичної революції - вивчення європейських мов. Першим драгоманом став Ходжа Ісхак, піонер перекладу західної наукової літератури турецькою мовою. Після нього всі перекладачі  були мусульманами, а перекладацька служба стала одною з головних сходинок до вершин влади – більшість османських державних діячів другої половини ХІХ ст. вийшли з цього середовища, а не традиційного військового, бюрократичного чи релігійного
. 

Однак майже всі арабські держави в певні періоди історії звертались до іноземців, призначаючи їх на адміністративні та технічні пости в свої відомства закордонних справ. Так, в Іраку з моменту створення МЗС його організацією займався англієць Макдогл як радник з правових питань, в Єгипті – бельгієць Жаке
. 

Дипломатична служба в мусульманських країнах почала формуватись після Першої світової війни,  проте і в Іраку, і в Єгипті була представлена лише місіями через залежність від Великобританії. Остання відмовляла їм у праві призначати дипломатичних представників в ранзі послів, виняток зроблено лише у 1936 р. для Єгипту, представник якого став послом в Лондоні. Саудівська Аравія мала лише кілька посланників. Перетворення арабських місій в посольства отримало початок після Другої світової війни, причому тільки у столицях великих західних країн. В 1946 р. Британія погодилась на те, щоб представництво Іраку в Лондоні було прирівняно по рангу до представництва Англії в Багдаді, де з 1930 р. функціонувало посольство. Ця еволюція відбувалась незначними темпами
. 

Таблиця 7.   Трансформація місій арабських держав у посольства.
Джерело: Фараг М. Дипломатическая служба арабских государств, 1962. 

	
	Британія
	США
	Франція

	Єгипет
	1936
	1946
	1946

	Ірак
	1946
	1947
	1953

	Саудівська Аравія
	1947
	1949
	1952

	Сирія
	1952
	1952
	1952

	Ліван
	1953
	1953
	1953


Значний інтерес становить розвиток стосунків арабських країн з Ватиканом. Перші політичні контакти були встановлені в 1946 р., коли папа Пій ХІІ прийняв делегацію палестинських арабів.Історія має прецеденти цієї події -  в 1922 р. арабські керівники виклали цьому ж папі свої застереження щодо декларації Бальфура. У 1927 р. папу відвідав король Єгипту Фуад. Однак саме зустріч 1946 р. змусила першого Генсека ЛАД Аззама, дядька одного з лідерів “Аль-Каїди” Завахірі, погодитись з встановленням дипломатичних стосунків з Ватиканом. Однак його випередив Ліван, першим встановивши дипломатичні стосунки з Святішим престолом, ватиканський нунцій Алсид Маріна прибув в Бейрут у 1947 р. Єгипет встановив стосунки з Ватиканом в 1947 р., що отримало набагато більший резонанс, оскільки вперше в історії мусульманська держава встановлювала дипломатичні відносини з Святішим престолом. Приклад наслідувала також Сирія в 1953 р. Король Йорданії, яка з 1948 р. володіла священними місцями християнства, наносив візити папі у 1953-1954 рр. Встановлення постійних контактів між арабським світом і Святішим престолом  вигідні в контексті протистояння з Ізраїлем. Тому  на ХХХІІ сесії в Касабланці  (1959) Рада ЛАД рекомендувала державам-членам створити свої представництва при Ватикані
.

Залучення мусульманок в дипломатію розпочалось після Другої світової війни, причому жінки-дипломати призначались для налагодження стосунків з Заходом. Перша мусульманська жінка-дипломат ліванка Анжела Журдак отримала дипломатичний пост в Вашингтоні (1945), причому це сталось до отримання жінками виборчих прав (1952), її співвітчизниця Ізабелла Бек працювала в Берні (1948), а Наді Фадуль - в Парижі (1952).  В кінці 1959 р. третім секретарем постійного представництва Іраку при ООН стала Файха Камаль. У Тунісі Файка Фарук зайняла пост аташе з питань культури у Вашингтоні (1957) р. Завдяки особистій зацікавленості короля Марокко Мохамеда V у 1959 р. аташе з культурних питань у Вашингтоні була призначена Халіма Анегей
. 

Середземноморський регіон, до якого належить більшість арабських держав,  не втратив особливого значення для міжнародних відносин і в кінці ХХ ст. Із закінченням “холодної” війни Середземномор'я перестало належати  до  осі Схід-Захід, проблеми безпеки стали нерозривними незалежно від субрегіональних особливостей. 
На “Євросередземноморському” рівні політику колективного залучення країн Середземномор'я здійснює ЄС. На Барселонській конференції 20 листопада 1995 р. членами ЄЄ та 12 країнами регіону було підписано декларацію щодо безпеки та співробітництва.  Декларація містить три напрямки безпеки: в політичній, економічній та культурній сфері. В галузі економічного співробітництва  передбачено створення до 2010 р. зони вільної торгівлі. Розділ щодо безпеки в політичній сфері проголошує наступні цілі: “Учасники мають використовувати всі наявні засоби для гарантування безпеки, а також для формування зони миру і стабільності в регіоні, передбачаючи довгострокову можливість укладення Євро-Середземноморського пакту”. Основною сферою співробітництва має стати сфера “м’якої” безпеки. Частково це пояснюється тим, що ЄС як основний партнер Барселонського процесу не має права діяти в сфері “жорсткої” безпеки.

Франція і Мальта подали свої пропозиції щодо Середземноморського пакту під час саміту у  Барселоні. Мальтійська пропозиція стосувалася потреби у створенні пан-середземноморської платфоми безпеки для сприяння діалогу між середземноморськими країнами. Пропозиції Франції випливали з Пакту стабільності в Європі, який був вироблений для країн Центральної і Східної Європи і базувався на плані Баладюра. Пакт стабільності в Європі, остаточно прийнятий як План дій в рамках спільної зовнішньої політики і політики  безпеки ЄС, покликаний сприяти добросусідським відносинам. Крім того, він передбачає відкритіший режим кордонів, вирішення проблем національних меншин і застосування превентивної дипломатії, важливою частиною якої стануть круглі столи під головуванням ЄС на теми: нелегальна міграція, поводження з робітниками-мігрантами в Європі, права меншин, тероризм, транспортування наркотиків, водні  ресурси, екологічні дисбаланси.

У грудні 2003 р. в Неаполі представниками МЗС країн-членів ЄС та 12 держав басейну Середземного моря прийнято рішення про створення Євро–Середземноморського парламенту. Стратегічне партнерство ЄС для Середземномор'я та Близького Сходу схвалене на засіданні Європейської Ради 18 червня 2004 р. Проте заявка Марокко на вступ в ЄС була відхилена в 1987 р. через те, що географічно Марокко повністю знаходиться в Африці і об'єктивно не відповідає вимозі “європейської” країни. 

На “Близькосхідному” рівні, що патронується США, відпрацьовується модель єдиного регіонального економічного простору арабських країн з залученням, як і в попередньому проекті, держави Ізраїль. У червні 1998 р. США висунули ідею про нове економічне партнерство з магрибськими країнами: Алжиром, Тунісом, Марокко, Мавританією та Єгиптом. Близькою до цього є запропонована Держсекретарем США К. Пауелом Ініціатива близькосхідного партнерства (МЕРІ), спрямована на підтримку освіти, економіки, приватного сектора. На сьогодні проект охоплює Алжир, Бахрейн, Єгипет, Йорданію, Кувейт, Ліван, Марокко, Оман, Катар, Саудівську Аравію, Туніс, ОАЕ, Палестину та Ємен.
Координації європейської та американської програм був присвячений саміт ЄС–США (Шаннон, 26 червня 2004 р.).  НАТО співпрацює з країнами регіону в рамках Середземноморського діалогу та прийнятої на Стамбульському саміті НАТО (28-29 червня 2004 р.) Стамбульської ініціативи зі співробітництва, при цьому посиленою увагою користуються країни Магрибу – Мавританія, Марокко, Алжир, Туніс, Лівія, а також ісламські країни Центральної Африки  - Нігер, Сенегал та Чад. Японсько-арабська ініціатива діалогу є ще одним прикладом взаємодії в регіоні
.
Країни Близького та Середнього Сходу приймають до уваги всі вигідні для національних інтересів пропозиції і ЄС, і США, але пасивно просуваються в обох інтеграційних напрямках.

Під приводом монтажу окремих блоків трансрегіональних угрупувань країни часто вирішують вузькорегіональні або національно-державні проблеми. Прикладом може бути домовленість про створення зон вільної торгівлі між Єгиптом-Лівією, Єгиптом-Тунісом, Тунісом-Марокко, Туреччиною-Ізраїлем, Ізраїлем-Йорданією
.       

Головною іновацією мусульманського світу в епоху глобалізації можна назвати створення у 1997 р. групи D-8 з ініціативи тодішнього прем’єр-міністра Туреччини Н. Ербакана. 10 червня 1997 р. глави Ірану, Пакистану, Малайзії, Індонезії, Єгипту, Нігерії та Бангладеш підписали Стамбульську Декларацію, яка започаткувала групу D-8. Як зазначається в Декларації, головними завданнями організації є “соціальний та економічний розвиток, що заснований на застосуванні шести головних принципів: миру, діалогу, співпраці, справедливості, рівності і демократії”. Членство в групі відкрите для будь-яких мусульманських країн, що дотримуються її принципів. Секретаріат D-8 міститься в Стамбулі. Засідання проводяться двічі на рік (одне з них паралельно з сесією Генеральної Асамблеї). D-8 орієнтована на практичне втілення рішень в 10 головних галузях співпраці: торгівлі (координується Єгиптом); фінансах, банківській діяльності і приватизації (координується Малайзією), виробництві і охороні здоров’я (координується Туреччиною), телекомунікаціях та інформації (координується Іраном), розвитку села і культурі (координується Бангладеш), сільському господарстві, включно з аквакультурою (координується Пакистаном), розвитку людських ресурсів і боротьбі з бідністю (координується Індонезією) і енергетиці (координується Нігерією). Рішення D-8 імплементуються здебільшого в приватному секторі на національному чи транснаціональному рівні.
Багато ісламських інституцій було започатковано в період 1940-1950 рр., найважливою серед яких була міжнародна організація “Братів-мусульман”. У 1960-х рр. створюються такі відкриті інституції, як Ліга Ісламських Університетів, Конференція афро-азіатських ісламських науковців, Асоціація мусульманської молоді Північної Америки. Їхня поява була в основному викликана двома факторами. По-перше, це зростання економічної могутності деяких ісламських країн, що дало змогу підтримувати і спонсорувати багатосторонні неурядові організації. По-друге, процес ісламського відроження спонукав мусульманські країни встановлювати міждержавні зв’язки перед загрозою культурної глобалізації.
Багатостороння співпраця мусульманських країн  не обмежується внутрішньоісламськими інституціями. Це доводить, що іслам не є закритою системою, а відкритий до співпраці з неісламськими учасниками на основі спільних інтересів. 
Таблиця 8. Членство мусульманських країн в міжнародних організаціях.

 Джерело: Country Indicators for Foreign Policy; The World Factbook, Central Intelligence Agency.

	Країна
	1998
	1999
	2000
	2001
	2002

	Бангладеш
	42
	42
	44
	44
	48

	Єгипет
	43
	43
	43
	54
	56

	Індонезія
	49
	49
	51
	58
	60

	Іран
	42
	42
	45
	45
	45

	Малайзія
	50
	50
	53
	60
	62

	Марокко
	43
	43
	46
	57
	59

	Нігерія
	52
	52
	55
	63
	65

	Пакистан
	45
	45
	47
	53
	55

	Саудівська Аравія
	42
	42
	46
	48
	52

	Сенегал
	45
	45
	50
	60
	63

	Туніс
	46
	46
	49
	56
	55

	Туреччина
	46
	46
	49
	55
	55


G-15 була заснована у 1989 році як форум технічної співпраці між країнами Півдня, за час існування  розробила 24 проекти у галузях охорони навколишнього середовища, торгівлі, інвестування і технологій. G-15 об’єднує 19 країн-членів, серед них і такі мусульманські країни, як Алжир, Єгипет, Індонезія, Іран, Малайзія і Сенегал. 

Серед 19 країн-членів  IORC, заснованої у 1997 р. для співпраці прибережних країн Індійського океану, нараховується 6 ісламських країн: Бангладеш, Індонезія, Іран, Малайзія, Оман і ОАЕ, а також Єгипет в якості партнера. Мета організаціїї подібна до завдань G-15, базується на іновативній концепції співробітництва урядових і неурядових організацій. 

АПЕК створена у 1989 р. і включає 21 країну Тихогоокеанського регіону, в т. ч. 3 ісламські країни: Бруней, Індонезію і Малайзію. Паралельно була заснована дорадча Бізнес-група, яка займається розширенням співпраці між бізнес-групами країн-членів. Діяльність АПЕК охоплює регіональну співпрацю в галузі енергетики, збереження морських екосистем і боротьби із забрудненням.  
КОМЕСА заснована у 1994 р. з метою формування великих торгово- економічних просторів у Східній і Південній Африці шляхом створення зон вільної торгівлі. Інституційні рамки КОМЕСА включають технічні інституції: Банк Розвитку Торгівлі, Кліринговий Дім і Вищий Суд. КОМЕСА налічує 20 держав-членів, п’ять з яких можна класифікувати як ісламські (Коморські острови, Джибуті, Єгипет, Судан і Уганда). Участь ісламських країн у неорегіональних проектах доводить їхню здатність протистояти викликам глобалізації, але через розпорошення може послабити інтеграцію між самими ісламськими державами, переважно в інституціях ОІК.

Попри зміну ролі ООН, ісламські країни прагнули використати її як форум для країн третього світу і реформувати її відповідно до власних потреб. Більшість пропозицій ісламських країн щодо реформи ООН стосувалися її демократизації: обмеження права вето для постійних членів, розширення складу Ради Безпеки із залученням членів ОІК, зміни механізмів імплементації резолюцій ООН.
Більшість ісламських країн приєдналися до СОТ і доклали значних зусиль для забезпечення потреб країн, що розвиваються. Вони пропонували сповільнити темпи глобалізації у сфері торгівлі, а також забезпечити більший розвиток технологій та їх ефективніший трансфер
.
Ісламський світ відреагував на зміни, викликані глобалізацією. На внутрішньому рівні ОІК започаткувала вагомі зміни у ісламському світі і спробувала провести діалог із Заходом. Були засновані деякі урядові і неурядові інституції на кшталт Групи D-8. На зовнішньому рівні окремі ісламські держави приєднуються до багатосторонніх глобальних інституцій з метою отримання переваг, а також передачі досвіду неорегіональних утворень ісламському світу, що можна побачити на прикладі Малайзії і її членства в АСЕАН. 
                     Зовнішня політика окремих мусульманських країн.  

Зовнішня політика Ісламської Республіки Іран (Jomhuri-ye Eslami-ye Iran). 

Іран протягом нової та новітньої історії був суверенною державою, тому зовнішньополітична діяльність є найтривалішою в мусульманському світі і налічує багато століть. Іранська зовнішня політика більше підпорядкована національним інтересам, ніж релігійній складовій. Іран, як і Туреччина, в зовнішній політиці використовує тезу про спільність історії, культури та релігії ірано-таджицької групи народів. Мусульмани Ірану сповідують шиїзм, однак керівництво ІРІ ніколи не наголошувало на різниці між двома внутріконфесійними напрямами, а концентрували увагу на найголовнішому - вірі в Аллаха і єдності всіх мусульман. Якщо в минулому Тегеран використовував політичні виступи шиїтів в інших країнах, то з початку 90-х рр. його зовнішньополітичні установки змінились. Керівництво ІРІ прагне зміцнити міжнародні позиції Ірану шляхом отримання важелів впливу скрізь, де присутній ісламський фактор
. 

Іранське керівництво вміло поєднує революційну риторику з обережністю та розрахунковістю Realpolitik. Ні послідовники Хомейні, ні іранські “прагматики” не є сліпими послідовниками релігійних догматів
.  Немає суттєвих розбіжностей між лідером ісламської революції Хаменеї, президентом Хатамі та головою Ради доцільності Рафсанджані у питаннях запропонованого Іраном діалогу цивілізацій, облаштування постталібівського Афганістану, протидії Ізраїлю та отриманні зброї масового знищення.

Релігійний фактор використовується переважно у стосунках з США та Росією.   
Після ІІ світової війни іранські лідери розглядали свою країну як лояльного союзника Заходу, активно культивували відносини з США для протистояння радянському тиску. Зовнішня політика Ірану кардинально змінилася після Революції 1979 р., яка супроводжувалася антиамериканською риторикою. Вона привела до влади нових лідерів, переконаних в прошахських настроях Вашингтона. Побоювання, що тимчасовий уряд піде на переговори з США, призвели до захоплення радикалами американського посольства у листопаді 1979 р. Криза з заручниками була тим кроком, який невідворотно погіршував стосунки Тегерану з Вашингтоном. Багато хто з керівництва Ірану розглядав це як передумову для імплементації революційної зовнішньополітичної ідеології. Нова ідеологія базувалася на двох концепціях: “експорту революції” та незалежності від Заходу і Сходу. До часу розв’язання кризи з заручниками в січні 1981 р. ці ідеї були інкорпоровані в політику правлячої еліти. 

На зміну паніранській геополітиці з етнічним забарвленням прийшла концепція “експорту революції”, яка  виходить з світоглядного твердження, що мусульмани та немусульмани будь-якої країни можуть з її допомогою позбутися тиранів міжнародного імперіалізму. І США, і СРСР розцінювалися як дві імперіалістичні сили, які експлуатували держави “третього світу”. Це справжня геополітика під прапором ісламу. Політична еліта не мала розходжень щодо стратегії, однак існували тактичні розбіжності. Ліберали вважали, що пропаганда є достатнім засобом, який не потребує підкріплення матеріальною допомогою. Вони вказували на те, що Іран не отримував зовнішньої допомоги, а успіх революції грунтувався на відданості ідеям ісламу. Крім того, цитували Хомейні,  що Іран не має наміру втручатися у внутрішні справи інших країн. Ці погляди є прийнятними з точки зору підтримання нормальних дипломатичних відносин. 

Радикали розглядали Іран як провідника світової революції для звільнення “третього світу” загалом і мусульманських країн зокрема від імперіалістичного іга. Вони вважали, що пропаганда має підкріплюватися фінансовою та військовою допомогою. Прихильники цих ідей також часто цитують слова Хомейні про необхідність поширення ісламської революції. 

З 1979 р. обидва полярні підходи були присутні у зовнішній політиці. Прихильники поміркованості займали ключові пости в МЗС, а радикали, не маючи міністерських портфелів, впливали на політику щодо Лівану та країн Перської затоки. 

Першою організацією, яка підтримала “експорт революції”, була “Сатжа”, заснована 1979 р. Мохамедом Монтазері та Мехді Хашемі. Контакти “Сатжі” з арабськими неурядовими організаціями на Близькому Сході швидко призвели до конфлікту між організацією та урядом Ірану. Аятола Хусейн Алі Монтазері, батько Мохамада Монтазері, публічно засудив сина, стверджуючи, що внаслідок тортур, здійснених шахським режимом, той страждає на психічну хворобу. “Сатжа” розпалася, проте Монтазері та Хашемі разом з організацією “Пасдаран” стали засновниками Організації визвольних рухів (ОВР). 
ОВРпід керівництвом Хашемі діяла автономно від МЗС і започаткувала контакти з опозиційними рухами  кількох країн. Це суперечило меті офіційного Тегерану, який намагався нормалізувати відносини з урядами, які прагнула скинути ОВР. У 1984 році функції ОВР були передані МЗС та Міністерству з питань інформації і безпеки. Хашемі заснував Організацію глобальної революції, яку ліквідували у 1986 р. Влітку 1987 р. Хашемі звинуватили у “відході від ісламу” і стратили.
Протягом революції Хомейні та його прихильники рівною мірою звинувачували США і СРСР у згубному міжнародному впливі. Найбільшу загрозу для Революції становили Сполучені Штати, названі через підтримку шахського режиму “Великим сатаною”, і ця назва закріпилася за ними до 1987 р. 

СРСР, який не настільки активно підтримував шаха, отримав кліше “Меншого сатани”. Не меншу роль відіграла історична неприязнь до Росії, яка в 1907 р. разом з Британією поділила країну, а в 1915-1918 рр. окупувала не лише столицю Тегеран, але й священне шиїтське місто Кум
.
Основним напрямком зовнішньої політики стало усунення будь-якої політичної, економічної чи культурної залежності від західного капіталізму і східного соціалізму, зберігаючи вірність тільки ісламу. Найдраматичнішим символом революційного утвердження незалежності від Заходу і Сходу стала криза із заручниками. Захоплення американського посольства в Тегерані неурядовими угрупуваннями набуло міжнародного резонансу через  post factum підтримку цієї акції Хомейні та Революційною радою. Криза тривала 444 дні і призвела до значного охолодження стосунків між Вашингтоном та Тегераном. Після 1980 р. у міжнародних питаннях Іран займав цілком протилежну до Сполучених Штатів позицію. Незважаючи на проведення секретних переговорів між Вашингтоном і Тегераном, відносини між країнами нормалізувалися лише наприкінці 1987 р. 

Іранська влада з підозрою ставилась до західноєвропейських союзників США. Зокрема, Франція виокремлювалася як “Міні-сатана”, який підтримував США у пригнобленні мусульман. Незважаючи на те, що спочатку іранська політична еліта прихильно відносилася до Франції, яка надала притулок Хомейні у 1978 р. після його вигнання з Іраку, відносини між двома країнами з 1980 р. постійно погіршувалися. 

У розвитку іранської конфронтації ключовими стали два питання -  французька підтримка Іраку, особливо військова, та французький притулок для опозиційних груп з 1981 р.  Французькі та іранські погляди розійшлися також стосовно ситуації в Лівані. Навесні 1986 р. французький уряд ініціював зменшення напруги в стосунках з Іраном. Франція змусила угрупування “Моджахедін” закрити відділення в Парижі і надала Ірану позику  1 млрд.$ за рахунок французького консорціуму з атомної енергії. Проте Франція ігнорувала вимоги Ірану припинити постачання озброєнь в Ірак. Стосунки Парижа і Тегерана коливалися між політкоректністю і напругою. 

У липні 1987 р. виник дипломатичний конфлікт, коли іранське посольство в Парижі надало притулок іранцю, звинуваченому в здійсненні низки терористичних атак у французькій столиці. Хоча Франція і розірвала дипломатичні стосунки з Іраном через цей інцидент, обидві країни прагнули зближення. Вже в грудні 1987 р. Франція погодилася на депортацію великої кількості членів “Моджахедіну” і надала Ірану другу частину позики. У свою чергу Іран виступив посередником у справі звільнення французьких заручників у Лівані. Дипломатичні відносини були відновлені наприкінці 1987 р.  

Постреволюційні відносини Ірану з СРСР та його союзниками були менш драматичними. Іран гостро відреагував на введення радянських військ в Афганістан наприкінці 1979 р. і виступив з критикою Москви на конференції міністрів закордонних справ ісламських країн. Підтримка Радянським Союзом  режиму в Кабулі продовжувала створювати напругу в стосунках в 1987 р. Радянські поставки озброєнь Іраку були також проблемою у відносинах між Тегераном і Москвою. Іран звинувачував Радянський Союз у підтримці іранських опозиційних груп, особливо “Тудеху”. Проте Іран прагнув не переносити політичні розбіжності в економічну площину, торгівельні відносини активно розвивалися з 1979 р. Вони включали не тільки пряму торгівлю з СРСР, але й транзитну, яка скеровувалася в Європу. 

Основним фактором, що визначає взаємовідносини Ірану з арабськими сусідами, є протилежність їх національних інтересів. Історичний поділ мешканців регіону на арабів та “аджам” (презирливе прізвисько персів) посилюється іранським поглядом на історію. Відповідно до нього, арабське завоювання Ірану в VІІ ст. привело до трагічної загибелі доісламської цивілізації Персії, негативне відношення до арабів на протязі віків підтримувалось персидською літературою. На думку арабських критиків, надмірний вплив Персії на мусульманство в часи багдадських халіфів Аббасидів призвів до спотворення (“шуубійя”) первісного ісламу
.  Розвиток ідеї панарабізму протягом 1930-1970-х рр. призвів до оцінки Ірану як периферії арабського світу і навіть спроб перейменувати Персську затоку на Арабську. 

З ХVІІІ ст. регіон Перської затоки належав до сфери впливу Великобританії,  під контролем якої на початку ХХ ст. на основі місцевих племен сформувались п'ять малих держав Затоки. Великобританія підтримувала баланс сил між Іраном, Іраком та Аравією, що виключало домінування однієї з них (стратегія “потрійного стримування”). Саудівській Аравії не дозволили захопити оазу Буйрамі, Ірану – Бахрейн, Іраку – Кувейт. 

Після відходу Великобританії з регіону в 1971 р. адміністрація Президента США  Р. Ніксона зробила ставку на двох регіональних лідерів – Іран та Саудівську Аравію. Перший стримував радянський вплив північніше від Затоки, друга забезпечувала стабільність малих держав на півдні. В 1979 р. стабільність регіону була порушена введенням радянських військ в Афганістан, виникненням конфлікту між двома Єменами і революцією в Ірані
. Хоча шах і був непопулярним серед владної верхівки  арабських країн Перської затоки, революція в Ірані стала для них шоком. Іран за правління шаха був гарантом стабільності в регіоні. Усі шість країн керувалися спадкоємними монархами, які закономірно побоювалися революційної риторики Тегерану. Вже протягом першого року після революції країнами Перської затоки прокотилася хвиля насильства. Найбільш несподіваною подією стало захоплення мусульманськими дисидентами Великої мечеті Харрам в Мецці. Відбувалися сутички між групами місцевих шиїтів і силами безпеки в Саудівській Аравії, Кувейті та Бахрейні. 

Після іранської революції суперечності Саудівської Аравії та Ірану загострилися. Згідно вчення Р. Хомейні, викладеного у праці “Веліят-е факіх”, іслам не визнавав монархів, тому Ісламська Республіка Іран порахувала королівську династію Фахда незаконною. На противагу саудівським  ваххабітам, які вважають шиїтів відступниками, Хомейні звинуватив Ер-Ріяд в культивації “ісламу американського зразка” та закликав Саудівську Аравію віддати нафтове багатство іншим мусульманським країнам, які не мають нафти, щоб ті могли скористатись “даром Аллаха”. У той час, коли Іран постійно прагнув підняти ціни на нафту, Саудівська Аравія під тиском Заходу намагалась не допустити стрімкого росту. Не погоджувались саудівці з пропозицією Ірану визначати квоту видобутку відповідно до чисельності населення, а також закликами використовувати нафту як політичну зброю
.  

Початок війни між Іраном та Іраком викликав значну стурбованість арабських держав Перської затоки. Всі арабські країни, за винятком Сирії та Лівії, стали на бік Іраку. У 1981 р. створено Раду із співробітництва держав Перської затоки. Хоча організація заявляла про свою нейтральну позицію у ірано-іракській війні, Іран розглядав її як частину іракської групи підтримки.  У свою чергу, РСАДПЗ підозрювала Іран у підтримці антиурядових груп на території всієї Перської затоки. У грудні 1983 р. низка бомбових нападів відбулася в Кувейті, включно з інцидентами в американському і французькому посольствах. Вони були здійснені членами іракського шиїтського руху “Ад Давах”, який базувався в Тегерані. У травні 1985р. самогубця здійснив невдалу спробу вбивства правителя Кувейту. Загалом Іран уникав стосунків з РСАДПЗ як спільнотою, ігноруючи її існування. Стосунки з кожною з шести учасниць об’єднання різнилися.  Наприклад, Іран і ОАЕ підтримували доброзичливі відносини, іранська торгівельна місія в ОАЕ базувалася в Дубаї - транзитному центрі, де товари, призначені для іранського ринку, вантажилися в невеликі судна для перевезення в іранські рибальські містечка. В Бахрейні, де правляча династія сунітська, а більшість населення – шиїти, підозри щодо намірів Ірану не завадили уряду покращити дипломатичні відносини з Тегераном. Жодних інцидентів не було між Іраном і Катаром, тому їх відносини характеризувалися політкоректністю.

Відносини Ірану з Кувейтом, Оманом та Саудівською Аравією були складнішими і характеризувалися періодами охолодження і “відлиги”.  Одразу після революції іранська пропагада характеризувала султана Оману як приклад “неісламського тирана”, якого слід позбавити влади. Революційний уряд вважав, що султанат підтримувався іранським шахом, який надсилав в країну військовий контингент, крім того, султан був близьким союзником Сполучених Штатів. Іранський уряд звинувачував Оман в підтримці Кемп-Девідських угод, забезпеченні інфраструктурою американських ВПС, які зробили невдалу спробу звільнення заручників у квітні 1980 р. Невдоволення Ірану також викликало підписання Оманом договору про використання американськими військовими повітряної бази на островах Масірах та обговорення можливості будівництва злітної смуги на півострові Мусандам. Оман прагнув не допустити ескалації напруги у стосунках з Іраном, утримуючись від будь-яких коментарів у відповідь на звинувачення. Відносини між двома державами поступово нормалізувалися у 1987 р. 

Під час ірано-іракської війни відносини Ірану з Саудівською Аравією та Кувейтом були доволі напруженими через те, що обидві країни надавали активну фінансову допомогу Іраку. Крім того, Іран звинувачував їх у наданні логістичної допомоги Іраку під час бомбування ним іранських нафтових установок. У свою чергу, Саудівська Аравія та Кувейт стверджували, що Іран заохочував підривні рухи серед шиїтських меншин. Щорічно під час хаджу Саудівська Аравія стикалася з політичними демонстраціями іранців. Незважаючи на це, і Саудівська Аравія, і Кувейт прагнули нормалізації відносин з Іраном. Саудівська Аравія досягнула в цьому більших успіхів, започаткувавши співпрацю в галузі координації міжнародної енергетичної політики. Політичні тертя між Іраном та Кувейтом досягли піку після того, як США погодилися на зміну прапора кувейтських нафтових танкерів, які постійно зазнавали іранських нападів. Іран назвав Кувейт та його сусідів, особливо Саудівську Аравію, “цуценятами Великого сатани”. Під час хаджу в Мекку влітку 1987 р. Іран заохотив 150 тис. пілігримів-іранців провести демонстрації проти США і корумпованих правителів Затоки. Понад 400 пілігримів, в т. ч. 300 іранців, були вбиті саудівськими силами безпеки під час демонстрацій, а дипломатичні відносини між обома країнами були розірвані. 

Однак після війни у Затоці на знак вдячності Ірану за нейтралітет і за наполяганням своїх ісламських союзників Саудівська Аравія у 1991 р. ініціювала відновлення дипломатичних стосунків.

Восьмиденний тур по ряду арабських країн  в 1999 р., в ході якого Хатамі відвідав Саудівську Аравію та Катар, посприяв розрядці напруженості в зоні Персидської затоки.  

Відносини з Туреччиною та Пакистаном після революції загалом були дружніми. Ще перед революцією Іран приєднався до оборонного союзу – Організації Центрального Договору та до економічної спілки – Регіональної Співпрації для Розвитку. Обидві країни були важливими торгівельними партнерами Ірану. Туреччина стала основним транзитним маршрутом для ірано-європейського товарообміну. Зростання обсягів торгівлі з Туреччиною та Пакистаном пояснювалися їх сусідством та підтримкою ідеології “ні Схід, ні Захід”, яка декларує зменшення імпорту з розвинених країн світу за рахунок збільшення частки ісламських країн та країн “третього світу”. Під час війни з Іраком (1980-88) Іран змирився з зростаючою роллю головного спонсора “джихаду проти радянської окупації” – Пакистану, але намагався протистояти його впливу.    

Іран виступав проти прорадянського уряду в Кабулі і підтримував афганський опір, хоча і не вважав його прийнятною альтернативою. Він забезпечував фінансову та деяку військову допомогу для афганських сил опору, які схвалювали іранську версію ісламської революції. Іран також надав притулок 2,3 млн. афганських біженців. Аби не допустити дестабілізації в регіоні, пов'язаної з збільшенням обсягів вирощування опійного маку, Іран взяв участь у переговорах з майбутнього Афганістану у 2001-2002 рр.

До революції Іран та Ізраїль були фактичними союзниками на Близькому Сході. Одним з перших  кроків тимчасового уряду став розрив стосунків з Ізраїлем та заміна ізраїльського представництва в Тегерані на представництво ОВП. Уся торгівля з Ізраїлем була заморожена, особливо продаж нафти. Іранські лідери вважали існування Ізраїлю нелегітимним, оскільки воно грунтувалося на знищенні Палестини. Арабські уряди, які закликали до компромісу з Ізраїлем, зокрема, Анвар Садат в Єгипті, трактувалися як зрадники. Загалом відносини Ірану з арабськими державами розглядалися під кутом їх позиції щодо Ізраїлю. Іран був вороже налаштований до тих держав, які підтримували існування Ізраїлю – Єгипту, Йорданії, Марокко та Тунісу. Приязні стосунки розвинулися з прихильниками іранської позиції з даного питання – Алжиром, Лівією та Сирією. Незважаючи на безкомпромісну позицію, Іран закуповував в Ізраїлі деякі види озброєнь. За Аріелем Шароном, Іран з Іраком та Сирією віднесений до “військової коаліції”, у той час, як до “коаліції миру” включені Єгипет, Саудівська Аравія, Йорданія та Марокко
. 

Сирія була одним із стратегічних союзників Ірану на Близькому Сході. Співпраця розвивалася як в політичній, так і в економічній площині. Фактичне союзництво між двома державами започаткувалося у 1982 р.  У цей час Іран підтримав уряд Хафіза аль-Асада проти “Братів-мусульман”, які підняли повстання проти секуляризаційної політики правлячої партії БААС. Підтримка Іраном сирійського уряду набула важливості тому, що “Брати-мусульмани” були першою першою ісламською політичною групою, яка використала приклад іранської революції для наслідування. Після поразки “Братів-мусульман” Дамаск призупинив експлуатацію трубопроводу, по якому іракська нафта потрапляла в середземноморські порти. Ця акція проти іншої арабської держави, де партія БААС також була при владі, як і сирійсько-іракський конфлікт щодо розподілу вод Євфрату, стала важливим кроком для підтримки іранських воєнних зусиль. Іран погодився безплатно забезпечити Сирії поставки 20 тис. барелів нафти на день як компенсацію за втрату надходжень від транзиту, а також запропонував продаж додаткової кількості нафти за зниженими цінами. Сирія також забезпечувала Іран озброєннями з власних складів радянської та східноєвропейської військової техніки. У 1999 р. країну відвідав Президент Хатамі, що сприяло подальшому розвитку двосторонніх відносин. Новий етап у їх інтенсифікації почався у 2005 р., коли США включили обидві країни до “осі зла” за підтримку світового тероризму.

Шиїтське духовенство Ірану виявляло стійке зацікавлення шиїтським населенням Лівану. Духовенство шиїтських громад Лівану отримало освіту в дореволюційному Ірані, практика шлюбів між представниками сімей духовенства обох країн мала багаторічну історію. Найвідоміший шиїтський духовний лідер імам Муса ас-Садр, під керівництвом якого відбулася політизація ліванських шиїтів, народився в іранській клерикальній сім’ї, яка мала родинні зв’язки з Ліваном, отримав освіту в Кумі та Ан-Наджафі. Цілком зрозуміло, що шиїтська спільнота в Лівані стала одною з перших для спроби “експорту революції”. Аналіз політичної ситуації в Лівані переконав іранський клір, що ситуація сприятлива для утвердження ісламської революції, знищення Ізраїлю та відродження Палестини. Основним елементом політичного залучення Ірану в справи Лівану стала політична організація “Амаль”, заснована Мусою ас-Садром. Після незрозумілого зникнення Садра в Лівії в 1978 р. “Амаль” потрапила під вплив секуляризованих шиїтів, які надавали перевагу політичній інтеграції шиїтської спільноти в плюралістичній державі, вважаючи іранську версію ісламської революції непридатною для ліванських реалій. 

Ізраїльська інвазія в південний Ліван у 1982 р. забезпечила Ірану альтернативні шляхи впливу. Сирія схвалила присутність в Лівані контингенту “Пасдаран” для ведення військових дій проти Ізраїлю. “Пасдаран” створила пости у східній частині Долини Бекаа і за допомогою них пропагувала ідеї ісламської революції серед шиїтської молоді. Ці ідеї імпонували багатьом шиїтам, членам нових політичних груп  “Ісламський Амаль” і “Хезболлах”, які сповідували менш помірковану ідеологію, ніж “Амаль”. Підтримка “Пасдарану” забезпечувала ці групи прямим зв’язком з Тегераном, а це, в свою чергу, дозволяло Ірану активно впливати на ситуацію в Лівані. 

Відносини Ірану і Туреччини характеризуються періодами співпраці і суперництва. У 2002 р.Туреччина наполягала на зниження ціни на іранський газ, що експортується в Туреччину та Європу. Одночасний початок будівництва трубопроводу Баку-Тбілісі-Джейхан із активним залученням у енергетичні питання Росії та США призвело до фомування нової “геополітики трубопроводів”
.  

Іран є членом 45 міжнародних організацій, в т. ч. одним з перших членів ООН. Хоча він залучений до всіх спеціалізованих органів ООН, за часів монархії його участь була набагато активнішою, ніж за часів республіки. Іран критикував ООН за відсутність реальної підтримки під час ірано-американської кризи із заручниками, а також звинувачував організацію у невизнанні Іраку агресором у ірансько-іракській війні. 

Ліга арабських держав відмовила Ірану у членстві, що є предметом значної занепокоєності його керівництва.

На відміну від  Ліги арабських держав, Іран у 1997 р. був обраний головою Організації ісламських країн, де великим впливом користуються неарабські держави. 

Як один з основних продуцентів і експортерів нафти, Іран виступив одним із засновників Організації країн-експортерів нафти (ОПЕК). І за часів монархії, і за часів республіки уряд виступав за утримання країнами-членами високих цін на світовому ринку. Іран підтримував зниження видобувних квот для збереження високих цін. З 1985 р. Іран тісно співпрацював з Саудівською Аравією, найбільшим продуцентом нафти в ОПЕК, для вироблення спільної схеми видобування і цін на світовому ринку, прийнятних для всіх країн-членів.

Якісно нова геополітична ситуація започаткувалася на двох основних іранських зовнішньополітичних сценах: у Перській затоці та у Центральній Азії й на Кавказі. В ході афганських подій Іран виступив на боці хазарейців-шиїтів проти талібів-суннітів, тому його позиція з афганського питання виявилась близькою до американської. Повалення режиму талібів, який становив небезпеку для Ірану та сусідніх центральноазіатських держав, і встановлення в Афганістані американського контролю вплинуло на перегрупування країн в Центральній Азії та перерозподіл Каспію. Іран підтримав уряд Карзая та пообіцяв виділити 560 млн.$ на відновлення Афганістану. 

Іранська “нова геополітична невпевненість” підсилюється американською антиіранською риторикою і зарахуванням країни до “осі зла”
. Російські претензії на гегемонію в Каспійському і Транскавказькому регіоні, а також активна російсько-американська співпраця є предметом значного занепокоєння Ірану
. Іран не зумів закріпитися ні в Центральній Азії, ні в Закавказзі, бо не зміг створити клерикальну опору на кшталт ліванської чи афганської. Шанси на закріплення в Азербайджані є незначними, бо в якості зразка там обрали світську кемалістську Туреччину
. Нові тенденції зовнішньої політики Ірану полягають у новому гнучкому підході до США, зміцненні зв’язків з Росією, розвитку започаткованого Хатамі у 2001 р. діалогу з Європою, покращенні відносин з арабським світом, особливо державами Перської затоки, та нарощуванні військової могутності. Іран бере до уваги можливі втрати і здобутки, отримані від американо-іракської війни. Це стосується незмінності його південних кордонів, оточення Ірану проамериканськими державами: Кувейтом, Туреччиною, Афганістаном, Азербайджаном, Узбекистаном та Іраком. Іран започаткував активну “превентивну дипломатію”, яку також називають “активним нейтралітетом”, для збереження статусу регіональної потуги. В умовах протистояння із США Іран здійснює пошук нових союзників, підтвердженням чого став візит венесуельського президента Уго Чавеса в Тегеран (2004)
. 

Іранська влада покладає великі надії на використання геополітичної ренти від вигідного географічного положення. Іран вбудував себе у відновлений Великий шовковий шлях, представлений на даний час залізницею з Китаю через Середню Азію і Іран в Туреччину і Європу. В північній частині Ірану почалось будівництво залізниці Казвин-Решт, оскільки від Казвина є відгалудження до Туреччини, Перської затоки і Пакистану. Прийнято рішення про будівництво обвідної автомагістралі навколо Каспію. На думку експертів вантажопотік по транспортному коридору Північ-Південь може сягнути 100 млн. т на рік
. Проектується магістральний газопровід Іран-Пакистан-Індія.  

Упродовж 1990-х рр. Іран був активно задіяний у розв’язанні внутрішньодержавних і міждержавних конфліктів. Іран відігравав посередницьку роль у громадянській війні у Таджикистані, починаючи з підписання перемир’я між воюючими сторонами у Тегерані в 1994 р. Як чесний і відповідальний посередник, Іран зберігав дружні стосунки з обома сторонами і не підтримував прагнення таджицьких ісламістів створити ісламську державу.  Іран проводив другий, шостий та восьмий раунд мирних переговорів, одну консультативну конференцію та дві зустрічі між Рахмановим та Ноурі. 

Іншим прикладом є конфлікт в Нагірному Карабаху між Азербайджаном та Вірменією, де іранські дипломати ініціювали низку угод про перемир’я, починаючи з 1994 р.
 У квітні 2001 р. французький глава Мінської групи запросив Іран взяти участь у переговорах щодо Нагірного Карабаху, бо “роль Ірану в підтриманні безпеки і стабільності  Кавказького регіону є очевидною”. Інтерес Ірану до цих переговорів є зрозумілим – в результаті захоплення азербайджанських територій вірменсько-іранський кордон подвоївся, що є важливим фактором у дискусії з Азербайджаном щодо поділу Каспійського моря, а також створення осі Азербайджан-Туреччина-Ізраїль. 

Організація Ісламської Конференції (ОІК) підсилила роль Ірану у розв’язанні конфліктів. Наприкінці 1990-х рр. президент Хатамі, використовуючи своє головування в організації, започаткував процес розв’язання чеченського конфлікту
. Одразу після 11 вересня 2001 р.  Іран скликав позачергове засідання ОІК, на якому засудив глобальний тероризм. Іранський духовний лідер аятола Хаменеї закликав до джихаду проти міжнародного тероризму. ОІК служить для Ірану платформою, на якій він завдяки ідеї панісламської солідарності утверджує свою стабілізаційну роль в регіоні
.
До цього часу не визначені кордони в Каспійському морі з Азербайджаном, Казахстаном, Росією і Туркменістаном
. На відміну від Росії, Казахстану та Азербайджану, які прагнуть “порізати” Каспій, Іран виступає за ідею спільного суверенітету (кондомініуму)
. Позиція Ірану грунтується на вимозі передачі 20% шельфу згідно ірансько-радянських угод 1921 р. і 1940 р. Іран відмовився від попередньої жорсткої позиції щодо Баку і вступив у нову еру “взаємодоповнення інтересів”
. Одночасно Іран відклав битву за головні трубопроводи на майбутнє
, зайнявшись будівництвом “мікро-трубопроводів” на кшталт Нека-Рей для транспортування нафти у каспійських державах
. Президент Казахстану Нурсултан Назарбаєв підтримав ідею трубопроводу “Схід-Захід” до Перської Затоки через територію Ірану. В 1996 р. проведене стикування залізниць Ірану та Туркменістану в Серахсі, що забезпечує державам Центральної Азії вихід до Персидської затоки та  надає Ірану значні економічні преференції.  

Причина ірано-іракських суперечностей зумовлена історичним чинником. Незважаючи на те, що саме в Месопотамії араби досягли вершин геополітичної могутності (в Куфу переніс столицю з Медини четвертий халіф Алі ібн Абу Таліб), Ірак завжди залишався лімітрофним геополітичним полем. Тут закінчувався арабський світ і починався персидський, що зумовлювало залежність від могутніших сусідів, формувало в місцевого населення загострене національне почуття і активну геополітичну свідомість. Гасло “захисту східних кордонів арабської батьківщини” стало для Саддама Хусейна основоположним. 

З іншого боку, Османська імперія та Персія знаходились в стані конфліктів близько 400 років і лише  за Константинопольським договором (1913) кордон між ними був демаркований. Західний кордон Ірану досі проходить по цій лінії, з Туреччиною на півночі та Іраком на півдні.  Згідно з договором, Османська імперія відмовлялась від претензій на східний берег ріки Шатт-ель-Араб. Іранська сторона отримала порт Мухаммару (Хорремшехр) і острів Хізр (Абадан), але ріка залишалась під контролем Іраку. В 1937 р. між Іраном і Іраком був підписаний новий договір, згідно якого кордон біля Абадану став проходити не по іранському берегу, а по тальвегу, однак основну частину ріки далі контролював Ірак. У 1969 р. Іран в односторонньому порядку денонсував цей договір і захопив усе лівобережжя. В 1975 р. при посередництві Алжиру підписана угода про кордон по тальвегу вздовж всієї течії ріки в обмін на іранську підтримку Іраку в боротьбі з курдами
. 
Для формування сучасних ірано-іракських відносин ключове значення мали революція в Ірані 1979 р. і прихід до влади в Іраку Саддама Хусейна. Відносини між клерикально-революційним шиїтським Іраном та націоналістично-секулярним Іраком, де шиїтською більшістю правила сунітська меншість, не могли бути неускладненими. Події у постсаддамівському Іраку не тільки впливають на його зовнішню політику, але й визначають зовнішньополітичний курс щодо найважливішого у геополітичному сенсі сусіда – Ірану. Хоча Тегеран і Багдад домінували в архітектурі безпеки Перської затоки протягом 20 років, вони зовсім не приречені бути вічними суперниками
. Незважаючи на напруженість відносин між обома країнами після закінчення ірано-іракської війни у 1988 р., вони продемонстрували прагнення до співпраці
.  Наріжним каменем у двосторонніх стосунках залишається свобода судноплавства по ріці Шатт-ель-Араб та належності її фарватера. 

Для Ірану повалення режиму Хусейна означає докорінний перегляд регіональної стратегії та можливу трансформацію відносин з США. Тегеран висловлює занепокоєння розвитком подій в Іраку та внутрішньо- і зовнішньополітичними наслідками маніпулювання багаточисельною іракською шиїтською громадою. Ці побоювання не мають на меті втручання у внутрішні справи Іраку. Їх можна пояснити бажанням Ірану захистити свій головний релігійний шиїтський центр Кум від посягань іракських шиїтів. Усунення Саддама Хусейна від влади може стати поштовхом до поглиблення відносин з країнами РСАДПЗ. Фактор тиску іракського керівництва на держави-члени РСАДПЗ більше не впливатиме на формування зовнішньополітичної стратегії щодо Ірану
.

У 1967 р. у Тегеранському університеті запрацював атомний реактор потужністю 5 Мвт. Як  у випадку з Пакистаном, ініціаторами ядерної програми були США. Можна припустити, що мотивами ядерної програми Ірану є політика стримування агресивних сусідів (з врахуванням восьмилітньої війни з Іраком), курс на перетворення Ірану в регіональну наддержаву, здатну здійснювати вплив на Близькому Сході і поза його межами, а також присутність ворожої ядерної держави  Ізраїлю.

Не слід ігнорувати  історичне суперництво Ірану та Саудівської Аравії, і те, що Саудівська Аравія спонсорувала ядерну програму Пакистану. У березні 2005 р. пакистанські фахівці визнали, що надавали науково-технічну допомогу в реалізації нуклеарної програми Ірану. У створенні ядерного потенціалу Ірану велика роль належить Аргентині та Китаю. Іран приклав значні зусилля для того, щоб залучити мусульманські республіки Середньої Азії до створення того, що Іран називає “ісламською бомбою”
. 

В 1995 р. було підписано контракт з російським Мінатомом на добудову двох реакторів на легкій воді, будівництво яких було почато німецьким концерном “Сіменс” ще при шаху. Під тиском США Росія відмовилась постачати обладнання для збагачення урану, але не самі реактори. Росія також погодилась повертати з Ірану на свою територію відпрацьоване паливо
.   

У березні 2005 р. США, Великобританія, Франція і Німеччина виступили зі спільною заявою, запропонувавши членство в СОТ та забезпечення запчастинами цивільної авіації в обмін на цілковите припинення виробництва збагаченого урану. У випадку незгоди Ірану питання іранської ядерної програми буде передано на розгляд Ради Безпеки ООН, що загрожуватиме економічними санкціями світового співтовариства.  

На даний час Іран не є членом будь-якого об’єднання з питань безпеки, проте ця ситуація може змінитися.  З 1996 р. Іран та Саудівська Аравія діють в межах двосторонньої угоди з питань безпеки. 

Цілком можливо, що Іран отримає статус спостерігача в РСАДПЗ, яким він користувався під час кризи в Кувейті у 1990 р. Точкою спотикання став конфлікт з ОАЕ щодо спірних островів Малий Тунб та Великий Тунб, якими емірат Шарджа заволодів на початку ХХ ст. за наказом Великобританії, а Іран повернув у 1971 р. за британського-таки сприяння, та острова Абу-муса у спільному управлінні, стосовно якого Іран з 1992 р. здійснює кроки щодо одноосібного військового контролю
. Після перемоги іранської революції 1979 р. ОАЕ звернулись до Хомейні з закликом повернути острови, але позитивного результату не досягли. На початку 90-х рр. на островах Тунб було припинено спільне з арабами управління, тому ОАЕ звернулись у Міжнародний суд в Гаазі. У цьому дипломатичному протистоянні РСАДПЗ підтримала ОАЕ. Партнерство Ірану з РСАДПЗ можливе за умов покращення його стосунків з США, які є головним архітектором безпеки у Перській затоці. Напередодні Тегеранського саміту ОІК міністр закордонних справ Ірану К. Харразі відвідав ОАЕ, в результаті чого вирішено тимчасово відновити спільне управління островами, а з часом знову розглянути проблему. 

Донедавна проблемними були стосунки з Бахрейном, 70% населення якого складають шиїти і вихідці з Ірану, а влада належить сунітам. Раніше Бахрейн належав до Персидської держави, але з ХVІІІ ст. до 1971 р. знаходився у Британській імперії в якості протекторату. Іран, який увесь час вважав Бахрейн своєю провінцією, у 1980 р. та 1994 р.  здійснив спроби “експорту революції”, які місцевій владі з допомогою Саудівської Аравії вдалось придушити. Разом з тим Іран не допустив приєднання Бахрейну до ОАЕ. У 1997 р. Іран відмовився від підтримки опозиційного шиїтського угрупування “Хезболлах-Бахрейн”, стосунки між країнами нормалізувались
.  

Спірна територія Арабістан (по-персидськи Хузістан) в гирлі ріки Шатт-ель-Араб  до початку ХХ ст. була заселена арабами, але з початком нафтовидобутку сюди переселилось багато іранців. В 1950 р. кордон, що досі був відкритим, Іран закрив, мотивуючи належністю до Персії в доарабські часи. Хоча у 1975 р. за підсумком Алжирських угод між Іраном і Іраком ця територія закріплена за Іраном, арабські держави вважають анексію Арабістану подібною до палестинської
. Під час візиту до Саудівської Аравії 12 вересня 2002 р. Президент Ірану Хатамі заявив про відмову від територіальних претензій на Арабістан
.

У пошуку альтернативних оборонних утворень Іран звертає увагу на Шанхайську Організацію з питань співпраці, яка була заснована Росією, Китаєм, Казахстаном, Киргизстаном та Туркменистаном (1996) для вирішення прикордонних суперечок. У 2001 р. група розширилася завдяки залученню Узбекистану. Після того, як організація відхилила заявку на вступ Пакистану, цілком реальною стала можливість членства Ірану та Індії. Для Ірану ця перспектива можа стати сприятливою з точки зору нормалізації відносин з Китаєм
. Проте Росія побоюється, що включення Ірану надасть організації виразного антиамериканського забарвлення. В найближчому майбутньому для Ірану реальним є статус спостерігача у двох вищезгаданих організаціях.

З метою вирішення питань національної безпеки в Ірані була розроблена і в липні 2003 р. випробувана міжконтинентальна ракета Шіхаб-з з радіусом дії 1300 км. 

Частиною “конструктивного діалогу” з Європейським Союзом може стати діалог з питань безпеки з ОБСЄ, зокрема, переговори з питань колективної безпеки та охорони навколишнього середовища в Каспії. “Дипломатія шарму” президента Хатамі, що здійснюється у європейських столицях з 1997 р., включно з візитом в Мадрид в жовтні 2002р., зумовила підписання низки договорів з питань енергетики, інвестування та туризму і розтопила лід у відносинах з ЄС. У березні 1999 р. Президент Хатамі відвідав Італію, де досягнуто угоди про кредит обсягом 2 млрд.$. У жовтні 1999 р. аналогічний візит відбувся до Франції. З Великобританією врегульовано питання про сплату іранського боргу в розмірі 21,3 млн. фунтів стерлінгів. Відносини з Німеччиною для Ірану є стрижневими у європейській політиці, незважаючи на спад, зумовлений справою Міконоса. Після візиту Хатамі в березні 2000 р. стосунки між обома країнами покращились
. Історичними можна назвати контакти на вищому рівні і з Грецією, що відновилися у 2004 р. через 2500 років після персько-грецьких війн.

Європейський Союз є основним торгівельним партнером Ірану (80% імпорту припадає на  країни ЄС), отже можливо, що ЄС  надалі ігноруватиме політику Вашингтона щодо Ірану. 

Зовнішня політика Малайзії (Malaysia). 

Малайзія здійснює активну зовнішню політику як на регіональному, так і глобальному рівнях. Засади зовнішньої політики Малайзії базуються на невтручанні у внутрішні справи держав і повазі до їх територіальної цілісності і суверенітету. У контексті формування міжнародної економічної політики це означає дещо скептичний погляд Малайзії на глобалізацію. Малайзія є прикладом системного підходу до розробки та впровадження геополітики мусульманського суспільства. Саме звідси походить ініціатива підкріплення політики територіальної експансії вагомими фінансово-економічними аргументами, що переносять суперництво мусульман з іншими країнами і народами в площину економічних відносин.

М. Махатхіру належить ідея впровадження віртуального золотого динара (“золотого стандарту”) як засобу розрахунку з мусульманськими державами. На пропозицію Малайзії покласти край з залежністю від західних біржових спекулянтів, які маніпулюють курсами долара і євро, позитивно відреагували Лівія, Марокко і Бахрейн.

Замисел Малайзії свідчить, що геополітика ісламу буде більш різноплановою, розгортатиметься не лише в економічно-фінансовій, але й інформаційній сфері
. 

У недавньому виступі на черговому з’їзді Об’єднаної малайзійської національної організації (ОМНО) прем’єр-міністр Малайзії Абдулла Ахмед Бадаві зупинився на баченні проблем ісламського світу на сучасному етапі. Підкреслюючи необхідність формування  мусульманського співтовариства, конкурентноздатного в глобальному масштабі, він висунув концепцію, яка отримала назву “Іслам Хадхарі”. Ця ідея є повною і всеохопною в релігійному сенсі, але при цьому надає особливого значення розвитку економіки і цивілізації. Її метою є виведення мусульман на передові позиції в сучасному світі. “Іслам Хадхарі” – це політична ідеологія, заснована на мусульманських принципах, яка акцентує увагу на питаннях модернізації та технічного прогресу, перекликаючись з технократизмом. “Іслам Хадхарі” покликана вивести малайзійську фінансово-економічну еліту на провідні позиції в мусульманському світі, щоб представляти його в глобальному масштабі. Концепція не є новою: вона розроблена у 2001 р., коли колишній прем’єр-міністр Малайзії Мохамад Махатхір проголосив країну “ісламською державою” 
. 
Вихід Малайзії на міжнародну арену відбувся у 1957 р. Перший прем’єр-міністр Малайзії Тунку Абдул Рахман проводив антикомуністичну та прозахідну політику, зберігаючи тісні зв’язки з Співдружністю. Ця політика стала основою для подальшої підтримки ідей неприєднання, нейтральності та мирного співіснування. У 1957 р. Малайзія стала членом Британської Співдружності і підписала Англо-малайський оборонний договір (АМДА), у якому Британія гарантувала безпеку Малайзії. Присутність британських та інших військ співдружності на території Малайзії стало вирішальним під час надзвичайного стану (1948-1960) та конфронтації з Індонезією (1962-1966). Британські оборонні гарантії завершилися у 1967 р. після рішення про виведення військ з територій на схід від Суецького каналу. У 1971 р. був підписаний Оборонний Договір П’ятьох (ФПДА), згідно якого Британія, Австралія, Нова Зеландія та Сингапур погодилися співпрацювати в сфері оборони та проводити консультації у випадку загрози нападу на Малайзію чи Сингапур. ФПДА продовжує свою діяльність і володіє інтегрованою системою безпеки, базованою на Королівських військово-повітряних силах,  проводить щорічні морські і повітряні навчання.

У 1969 р. Малайзія стала біля витоків  ОІК, генеральним секретарем якої став Тунку Абдул Рахман, а країна ідентифікувала себе як мусульманська держава. У 2003 р. Малайзія розпочала головування в Організації Ісламської Конференції, засідання якої проходило в Куала-Лумпур  14-19 жовтня 2003 р.

Малайзія - один із засновників АСЕАН (1967) за активної участі Туна Хусейна Онна. АСЕАН стала опорою зовнішньої політики Малайзії. У 1971 р. АСЕАН  прийняла Декларацію про нейтральну і без’ядерну Зону миру, свободи і нейтралітету (ЗОПФАН). Її роль зросла після падіння Сайгонського режиму (1975), виведення американських військ з Південно-Східної Азії, а також захоплення Кампучії В’єтнамом
. 
У 1974р. Малайзія вступила до Руху Неприєднання, активно протидіяла апартеїду в ПАР. На саміті країн-учасників Руху Неприєднання, що відбувся 24 лютого 2003 р., Малайзія очолила цю організацію, що додало державі престижу на міжнародній арені.

Проте найбільші зміни відбулися за правління четвертого прем’єр-міністра Туна Махатхіра бін Мухамеда, який вступив на посаду у 1981 р. Зовнішня політика Малайзії отримала більшу економічну орієнтацію у поєднанні з націоналістичним відстоюванням власних інтересів та підтримкою співпраці Південь-Південь. Його політика включала низку нових ініціатив: Антарктика як спільна спадщина людства; політика, звернена на схід (ЛЕП); зворотне інвестування; Східноазійське економічне товариство (ЕАЕК); група 15 (G-15), співпраця АСЕАН і держав басейну Меконгу; ісламська єдність; співпраця країн, що розвиваються, з питань охорони навколишнього середовища, прав людини та демократії. 

Тун Махатхір бін Мухамед шукав шляхів утворення Східноазійської економічної групи як альтернативи АПЕК, що виключало б участь Австралії, Нової Зеландії та Америки
. За часів його прем’єрства Малайзія підписала угоди про Зону вільної торгівлі АСЕАН та АСЕАН+3. Він мав серйозні розходження з австралійським прем’єром Полом Кітінгом, який назвав його “непокірним” після відмови Туна відвідати саміт АПЕК у Сіетлі. Незважаючи на антизахідну та антисемітську риторику Махатхіра, він тісно співпрацював з Заходом та вів боротьбу проти ісламських фундаменталістів після подій 11 вересня 2001 р. Його наступник Абдулла Бадаві покращив відносини із західними державами, особливо Австралією. 

Малайзія активно підтримує тісну співпрацю в рамках АСЕАН (Асоціація Держав Південно-Східної Азії) і співробітництво між АСЕАН та її східноазійськими партнерами: Китаєм, Південною Кореєю та Японією (АСЕАН+3). Вона пропагує ідею спільного азіатського простору з власним монетарним фондом, який в майбутньому може призвести до запровадження спільної валюти. Малайзія була прихильником розширення АСЕАН з включенням Лаосу, В’єтнаму та М’янми, аргументуючи, що “конструктивне залучення” цих країн, особливо Бірми (М'янми), сприятиме регіональним політичним та економічним змінам. Малайзія прагне підсилити роль АСЕАН як регіонального об’єднання. Це включає підтримку функціональної співпраці на субрегіональній основі, наприклад, співпраці АСЕАН і держав басейну Меконгу, або на основі власне АСЕАН, започаткування АФТА та втілення інвестиційної зони АСЕАН. Розширення АСЕАН, яке включатиме Камбоджу (Кампучію), спрятиме регіональній безпеці та стабільності. З точки зору Малайзії, ведення діалогу в рамках АСЕАН ПМК та Регіонального форуму АСЕАН (АСЕАН+3) зміцнить організацію. На думку малайзійського керівництва, імплементація дій ЗОПФАН, включно з Без’ядерною зоною Південно-Східної Азії (СЕАНФВФЗ) врегулює питання регіональної безпеки. 

На субрегіональному рівні реалізується концепція “зростаючого трикутника”. Цей процес відбувається в рамках ІМТ-ГТ, ІМС-ГТ і БІМП-ЕАГА. Даний механізм забезпечить поширення високих стандартів життя  на відсталіші території і оптимізує імплементацію програми “успішного сусідства”, яка реалізується урядом. 

Регіон Індійського океану є важливим для Малайзії в політичному, економічному та соціальному плані. З часу проголошення незалежності Малайзія підтримувала тісні політичні зв’язки майже з усіма країнами регіону. Більшість західно- та східноазійських країн пов’язані з Малайзією через НАМ і ОІК. Країни Індійського субконтиненту підтримують стосунки з Малайзією в рамках Британської Співдружності. Політичні події в РІО є надзвичайно важливими для Малайзії, бо можуть впливати на її внутрішню політику. Радянська інвазія в Афганістан наприкінці у 1979 р. призвела до зростання місцевих ісламських груп. Малайзійські моджахеди, яких завербували на війну проти СРСР, повернулися на батьківщину, сповідуючи радикальний іслам. Дехто з них заснував в Малайзії ісламістські військові утворення.

З економічної точки зору більшість прибережних країн Індійського океану є стратегічними партнерами Малайзії. РІО є четвертим за обсягом торгівлі партнером Малайзії, важливим постачальником сировини і трудових ресурсів. Індія і Пакистан є основними споживачами малайзійської пальмової олії. Малайзія є активним інвестором в регіоні, вкладаючи значні кошти в видобуток нафти і газу. З метою оптимізації торгівлі Малайзія бере участь у регіональних економічних утвореннях на кшталт організації Співробітництва держав Індійського океану (ІОРК), Південноазійської асоціації регіональної співпраці (СААРК) та Міжнародного форуму регіону Індійського океану (ІФІОР). Економічне залучення Малайзії в РІО наглядно демонструють наступні дані:

Таблиця 9. Зовнішня торгівля Малайзії з державами РІО.

Джерело: Департамент статистики Малайзії.

	Рік
	Експорт, млн. $
	Імпорт, млн. $

	1998
	5372
	2619

	1999
	5716
	3106

	2000
	6382
	4730

	2001
	5802
	4933

	2002
	6646
	4674


Таблиця 10. Динаміка міжрегіональної торгівлі Малайзії, 1998–2002 рр.

Джерело: Департамент статистики Малайзії.

	Регіон
	Динаміка експорту, % 
	Динаміка імпорту, %

	РІО
	+ 78
	+24

	Східна Азія
	+45
	+47

	ЄС
	+24
	– 5

	США
	+11
	+15


Стратегічна важливість регіону для Малайзії полягає у шельфових запасах нафти у Саудівській Аравії, Ірані, Індії та Західній Австралії
. У РІО зосереджено 40% світових запасів нафти і газу
. Малайзія також має соціокультурну близькість з регіоном, зокрема з Близьким Сходом, яка базується на сповідуванні ісламу. Крім того, у регіоні присутня більш ніж мільйонна малайська діаспора. Хоча Малайзія географічно віддалена від Західної Азії, вона відчуває вплив близькосхідної нестабільності
. Нещодавні війни в регіоні негативно відбилися на її економіці, а також призвели до зростання регіонального і внутрішнього тероризму.Тому стабільність в РІО є стратегічно важливою метою, яка в жодному випадку не повинна досягатись військовими операціями зі зміни “неугодних” режимів та широкомасштабного знищення терористів.
З метою пошуку нових ринків збуту Малайзія проводить активну зовнішню політику за межами власного регіону, зокрема, в Латинській Америці та Африці. Однією з головних економічних цілей є інтенсифікація співпраці Південь-Південь. Ісламська Малайзія підтримує ідею солідарності всіх мусульманських держав. 

Особливою є позиція стосовно Ізраїлю. Малайзія ініціює відносини з Ізраїлем тільки після підписання і втілення ефективної мирної угоди між ним і ОВП. Виступаючи на Х конференції ОІК у м. Путраджая (2004) Тун Махатхір бін Мухамед заявив: “Сьогодні євреї правлять світом. 1,3 млрд. мусульман не можуть бути переможені декількома мільйонами євреїв. Ми не можемо боротися з ними однією тільки силою. Ми повинні використовувати і наш інтелект”. 

Малайзія у 1974 р. визнала Китайську Народну Республіку,  сповідує політику “Єдиного Китаю”, проте проводить прагматичну економічну політику щодо Тайваню. 

Розвиток тісних двосторонніх відносин з сусідами залишається пріоритетним напрямком для Малайзії. Малайзія втягнута у заплутану суперечку щодо належності островів Спратлі з Філіпінами, Тайванем, В'єтнамом і Брунеєм. Філіппіни не повністю відмовились від претензій на штат Сабах, Сингапур претендує на два невеликі острови, Індонезія – на острови Сипадан та Лигітан
. Однак згода Малайзії опиратися на рішення ІКД у розв’язанні територіальних суперечок з Індонезією та Сингапуром свідчить про бажання конструктивно вирішувати двосторонні проблеми.    Проблемними залишаються стосунки з буддистським Таїландом, в якому компактно мешкають 5% мусульман-малайців у 5 південних провінціях, що з 1980-х рр. вимагають широкої автономії чи незалежності від Таїланду. Воєнізовані сепаратисти з  “Організації визволення Паттані” та “Національної революції Барісі” отримують підтримку малайзійських властей.  Разом з тим, утворення окремих спільних комісій між Малайзією та Брунеєм, Індонезією, Філіпінами, Таїландом, Лаосом та В’єтнамом стає підгрунтям для розвитку двосторонньої співпраці. 

Незважаючи на деякі розходження в поглядах з низки міжнародних питань, Малайзія підтримує стосунки з Заходом - з Сполученими Штатами, Великобританією та Австралією. Аспекти співробітництва включають політику безпеки, торгівлі та інвестування і залучення ноу-хау. ЄС, США, Австралія поряд з Японією та Південною Кореєю залишатимуться основними торгівельними партнерами Малайзії, а також джерелами інвестування та трансферу технологій, особливо в ракурсі малазійського мультимедійного суперкоридору.

 Відносини з США, які зміцнилися після подій 11 вересня 2001 р., погіршилися після розвязання війни в Іраку. Перед початком військової операції малайзійський уряд підтримав спільні німецько-французько-російські пропозиції щодо врегулювання конфлікту. У косовському конфлікті  Малайзія різко засудила Сербію, звинувачуючи її в геноциді і звірствах, однозначно підтримавши акцію НАТО. 

ЄC співпрацює з Малайзією за допомогою програм Asia INVEST, Asia LINK, Asia IT and C, Asia Pro-Eco та Asia URBS. Найперспективнішими ініціативами ЄС для Малайзії на найближчі роки є наступні:

· сприяння торгівлі та бізнесу в рамках Asia INVEST, 

· створення спільних підприємств в галузі електроніки, машинобудування, фармацевтики та екологічно чистих технологій;

· створення Центру з європейської бізнес-інформації, початок покладено утворенням Торгівельно-промислової палати ЄС-Малайзія (2003); 

· науково-технологічна співпраця в межах Європейської рамкової дослідної програми, розробка проектів в галузі інформаційних технологій та біотехнології.

Єврокомісія прийняла Документ про стратегію для Малайзії на 2002 – 2006 рр. Він визначив два пріоритетних напрямки діяльності - сприяння торгівлі та інвестиціям та співпраця у сфері вищої освіти
. 

 Малайзія бере активну участь у діяльності 62 міжнародних організацій, зокрема, в ООН. Тан Шрі Ісмаїл Разалі, призначений спеціальним посланником ООН у М”янмі, є колишнім малайзійським дипломатом. Головуючи в Русі Неприєднання та Організації Ісламської Конференції, Малайзія відіграє важливу роль в міжнародній дипломатії. На багатосторонньому рівні Малайзія продовжуватиме членство в ОІК, Британській Співдружності, НАМ, в економічному плані – у СОТ. Країна  надалі відіграватиме провідну роль у Групі країн, що розвиваються (G-15) і Групі восьми країн, що розвиваються, де мусульмани у більшості (D-8). 

Найважливішим фактором, який впливатиме на формування зовнішньої політики Малайзії в майбутньому, є глобалізація. З політичної точки зору негатив глобалізаційних тенденцій для Малайзії полягає у продовженні конфліктів у Боснії та Герцоговині, Косово та Тіморі. Глобалізація також не дала ефективної відповіді на ситуацію в Палестині, Джамму та Кашмірі, які набули виразного міжнародного контексту. Загрозливим для себе Малайзія вважає поширення міжнародного тероризму та зброї масового знищення. Економічний вимір глобалізації був ще більш несприятливим для Малайзії. Фінансова криза 1997 р. спричинила політичний і економічний спад. Виходом з даної ситуації Малайзія бачить докорінну зміну світової фінансової архітектури
. 
 

Зовнішня політика Пакистану (Pakistan).
Пакистан  займає особливе місце в Азії. Це друга за чисельністю населення мусульманська країна, що здобула престиж в мусульманському світі своїми військовими традиціями та наявністю першої “ісламської” ядерної бомби. Державна символіка країни (півмісяць – символ самовдосконалення та прогресу) і її назва (перекладається з урду як “чиста держава”) стверджують виняткову роль Пакистану в мусульманському світі
. 
Поворотним моментом в політиці Пакистану став індійсько-пакистанський конфлікт 1971 р. Втративши Східну Бенгалію, країна отримала стратегічно важливу територіальну компактність і стала західним кордоном Південноазійського регіону. У зовнішньополітичній діяльності Пакистан повернувся на захід до країн Аравійського півострова та Персидської затоки. 

Зовнішня політика Пакистану постійно знаходиться в стані балансування. Її основною метою є збереження територіальної цілісності Пакистану, оскільки населення поділене на кілька крупних етнолінгвістичних груп – пенджабців, сіндхів, пуштунів
. На відміну від внутрішньополітичної “ісламізації згори”, зовнішньополітичні концепції в цілому не засновані на релігійних приписах, але просуннітська спрямованість зовнішньої політики заважає проводити виключно світський курс. Вона є причиною недовір'я афганських шиїтів (хазарейців, персів, гірських таджиів) до Пакистану.  

За словами Секретаря із зовнішніх зносин Пакистану, зовнішня політика країни базується на ісламській етиці та врахуванні геополітичного середовища. У зовнішній політиці Пакистану виділяються наступні пріоритетні напрямки:

-відносини з США, Росією, ісламським світом та країнами-сусідами;

-питання безпеки та ядерна програма;

-захист економічних інтересів;

         -захист пакистанської діаспори.

Пакистан позиціонується як захисник незалежних мусульманських держав. Відносини з ісламським світом, зокрема з державами Персидської 

затоки, є одним з основних елементів зовнішньої політики Пакистану. Пріоритетним завданням є збереження традиційно дружніх відносин з Іраном
.

Особливе значення для Пакистану мають відносини з сусідніми Афганістаном та Індією. Якщо загроза з боку Індії – це типовий асиметричний конфлікт, в який Пакистан втягнуто об'єктивними обставинами, то інтерес останнього до Афганістану обумовлений іншими чинниками.  

У 1947 р. Британську Індію було розділено і на конфесійній основі сформувано дві незалежні держави – Індію і Пакистан, кожна з яких претендувала на лідерство в межах субконтиненту. Держави знаходилися в стані війни у 1965 р. та у 1971 р., внаслідок чого на політичній карті з’явилась нова суверенна держава  Бангладеш. Індійсько-пакистанське суперництво значно інтенсифікувалося після закінчення “холодної війни”, а кашмірський конфлікт продовжує створювати напругу на субконтиненті. 

Пакистан вирішував питання безпеки шляхом утворення альянсів. Після проголошення незалежності країна прагнула вигідно розвинути відносини з США, чітко окреслюючи обов’язки кожної із сторін. Важливою частиною зовнішньої політики Пакистану стали його прозахідні, антикомуністичні угоди та альянси. 

Низка подій, зокрема, взаємне переміщення населення обох країн, ускладнила індійсько-пакистанські відносини. Після поділу Британської Індії мусульмани виїхали з Індії, а індуси і сикхи – з Пакистану. Початково Індія заблокувала платежі Пакистану із спільного рахунку, який був своєрідним британським спадком. Найскладнішим питанням у стосунках Індії та Пакистану стала проблема Кашміру. Буква “К” в абревіатурі “Пакистан” (перші букви назв провінцій) означає Кашмір. 

Первісно управління  штатом Джамму і Кашмір (скорочено Кашмір), який був прикордонною зоною Індії і Пакистану, здійснювали індуси.  Хоча мусульмани складали більшість населення штату, індо-сикхська спільнота складала більшість у провінції Джамму, а буддисти домінували на території, що межувала з Ладакхом. Індо-пакистанська війна 1947-48 рр. за контроль над Кашміром завершилася перемир’ям, яке було досягнене за допомогою ООН 1 січня 1949 р
. Резолюція Ради Безпеки ООН 1949 р. закликала до проведення плебісциту під егідою ООН щодо спірної території. Індія  відмовилася від його проведення, і територіальні суперечки продовжувалися. У 1965 р. між двома країнами знову розпочалися військові дії. Ташкентська Декларація, підписана 10 січня 1966 р. під егідою СРСР, закликала до відновлення індо-пакистанського кордону, проте не запропонувала ефективного розв’язання проблеми. 

Відносини між двома державами зазнали нового охолодження у 1971 р., коли Індія здійснила військову інтервенцію на підтримку автономістських рухів у Східному Пакистані, що в подальшому призвело до утворення незалежного Бангладеш. Хоча індо-пакистанська війна відбувалася з приводу Східного Пакистану, бої велися і вздовж лінії розмежування Кашміру. Згідно з Договором Сімла 1972 р., лінія розмежування (Лінія контролю) Кашміру була переглянута, Індія і Пакистан погодилися не застосовувати силу в Кашмірі. У відповідь на виведення пакистанської армії з Східного Пакистану Індія звільнила 90 тис. військовополонених.

Військовий баланс Індії та Пакистану після поразки останнього у 1971 р. значно сприяв Індії. Обставини змінилися у 1989 р., коли Індія, прагнучи втримати мусульманське населення штату під контролем, зіткнулася з віртуальною “кашмірською інтифадою”. Індія заявила про присутність “руки Пакистану”. Ситуація ускладнилася появою серед кашмірських військових руху за незалежність Кашміру, виключаючи його приєднання до Індії чи Пакистану. 

На даний час Кашмір розділений між Індією, Пакистаном (Азад Кашмір) та Китаєм, якому Пакистан передав територію площею 2 тис. кв. миль. Пакистан не може відмовитись від окупованої ним частини Кашміру, оскільки вона забезпечує єдиний наземний зв'язок з китайською провінцією Синьцзян. Цей міст дає Китаю безпосередній вихід до Індійського океану, а Пакистану – наземне сполучення з найголовнішим союзником. Індію цілком влаштовує статус-кво, тому вона не погоджується на посередництво третьої сторони та проведення плебісциту, передбаченого резолюцією ООН. Проблема ускладнена тим, що до Кашміру входять також Ладакх та Джамму, населені, відповідно, буддистами та індусами
.  

Суперництво Пакистану з Індією посилилося з виходом останньої на світову ядерну арену
.  Індійські ядерні випробування 1974 р. переконали Пакистан у необхідності розробки власної ядерної програми. Це питання вплинуло на зміцнення відносин Пакистану з США та Китаєм. 

Напруга у індо-пакистанських відносинах інтенсифікувалася внаслідок введення СРСР у грудні 1979 р. військ на територію Афганістану
. Індія відмовилася засудити вторгнення,  а Пакистан надав притулок афганським біженцям і став посередником у постачанні зброї з США афганським моджахедам. Протягом радянської інтервенції в Афганістан  Пакистан відчував загрозу і на східних, і на північно-західних кордонах. Ріст мілітаризованості індуїзму та вибух насильства в Індії проти мусульман став ще одним джерелом напруги між двома країнами. Внаслідок погіршення стану пакистанської економіки в 1990-х рр., пов'язаного із сповільненням індустріалізації та пріоритетністю торгівлі, Пакистан втратив свою перевагу над Індією.

Після атаки на індійський парламент 13 грудня 2001 р. тимчасово зросла напруга між двома країнами. Індія поклала відповідальність на “Джаїш-е-Мохамед та Лашкар-е-Тайба”, яка проводить діяльність з території Пакистану, та заявила про причетність Пакистану до атаки,  звинувативши у сприянні терористам. Результатом цього стало стягування військ з обох сторін кордону. 

У виступі 12 січня 2002 р. пакистанський президент Мушарраф дистанціювався від тероризму як методу вирішення кашмірського конфлікту. Заборона діяльності екстремістських груп, ініційована пакистанським урядом, покращила відносини між двома країнами. У 2004 р. президент Мушарраф заявив, що Пакистан готовий відмовитись від вимоги проведення референдуму у Кашмірі з питання самовизначення і “зайняти гнучку і розумну позицію”. Невирішеною залишається суперечка з Індією і щодо розподілу вод ріки Інд на Вулярській греблі
. 

Китай реалізує свої геополітичні цілі в цьому регіоні, починаючи з часів Арабського халіфату. Прагнення Пакистану до максимального балансу та диверсифікації її зовнішніх відносин призвело до поглиблення стосунків з Китаєм, що у подальшому стало важливою геополітичною стратигемою. У 1950 р. Пакистан визнав КНР, ставши третьою некомуністичною і першою мусульманською країною, яка здійснила такий акт. Погіршення китайсько-індійських відносин, кульмінацією якого стали прикордонні військові дії у 1962 р., відкрило нові можливості для пакистано-китайських відносин. Обидві країни узгодили демаркацію кордону, автомагістраль з’єднала Синьцзян-Уйгурський автономний округ з північною частиною Пакистану. Китай дипломатично підтримував сусідню країну у війнах 1965р. та 1971 р.,  забезпечуючи фінансовою та військовою допомогою. У 1980-х рр. Китай та США надавали аналогічну допомогу афганським моджахедам за посередництвом Пакистану. 

У 1991 р. Китай закликав Індію прийняти пропозицію Пакистану щодо створення без’ядерної зони в Південній Азії. Того ж року Пакистан та Китай підписали угоду про співпрацю у сфері ядерних технологій, спрямованих на мирні цілі, яка передбачала допомогу Китаю у створенні ядерного заводу у Пакистані. В 1999 р. завершено будівництво другої атомної електростанції, створеної по проекту і при технічній допомозі Китаю
.

Підтримка талібів Пакистаном погіршила його стосунки з Китаєм, для якого стала актуальною проблема сепаратизму в Сіньцзян-Уйгурському автономному районі, що межує з Кашміром. Китайське керівництво підозрює, що уйгури, які прагнуть незалежності, фінансуються за рахунок афганських моджахедів у Кашмірі. Пакистан не може дозволити погіршення стосунків з Китаєм, адже ця країна є головним постачальником зброї та запасних частин, донором ядерної та ракетної технологій і джерелом економічної допомоги
. Присутність 30-тисячного американського контингенту в Пакистані також є причиною загострення відносин, адже Китай виступає проти прямого проникнення США в регіон.  

Пакистан сповідує найліберальніший з суннітських масхабів – ханіфітський. Незважаючи на це, вже в ХІХ ст. виділились дві течії – деобанді і барельві. Остання є віротерпимою і близька до суфійських орденів – тарикатів. Деобанді характеризується інтелектуальністю, соціальною елітарністю і строгим фундаменталізмом, що призвело до зближення з вакхабітами і “Братами-мусульманами”. Деобанді стала фундаментом для радикальної “Джамаат-і-ісламійя”. Радикальна налаштованість еліти Пакистану зумовила тісні зв’язки з ісламськими країнами Близького Сходу
.

Зовнішньополітична стратегія Пакистану щодо Близького Сходу підсилюється зростанням торгівельних відносин. Пакистанські робітники працювали за контрактом в багатьох державах Перської Затоки, що сприяло значному притоку коштів на батьківщину. Крім того, Лівія і Іран надавали фінансову допомогу Пакистану, що становило значну частину валютних надходжень. Втрата цих коштів у зв’язку з війною у Перській затоці стала серйозним випробуванням для Пакистану.         

 Пакистанські відносини з Саудівською Аравією та іншими державами Перської затоки ускладнилися після кризи 1990–91 рр. Хоча Пакистан входив до очолюваної Сполученими Штатами коаліції, він відігравав обмежену роль, надіславши 11 тис. військових для “захисту святинь у Саудівській Аравії”. Проте громадськість Пакистану схвально сприймала ідею повалення кувейтської монархії та виклик, кинутий Хусейном США. Подальша підтримка Іраку головнокомадуючим пакистанської армії генералом  Мірзою Асламом Бегом, виявилася ще одною несподіванкою для пакистанського уряду. Після завершення війни у Перській затоці Пакистан доклав усіх можливих дипломатичних зусиль для відновлення статусу в регіоні. Багато пакистанських робітників повернулися на свої робочі місця у країни Затоки, а уряди продовжували реалізовувати спільні військові програми. Пакистан доклався до формування систем оборони у кількох арабських державах, забезпечуючи військовими радниками. 

У 1955 р. Пакистан разом з Іраном, Іраком та Туреччиною приєднався до Багдадського пакту, який після виходу Іраку було перейменований в СЕНТО. У 1964 р. СЕНТО зміцнило інше регіональне утворення Пакистану, Ірану та Туреччини – Організація Регіональної співпраці для розвитку, оскільки економічна співпраця переважила аспекти безпеки у відносинах між країнами. СЕНТО розпущено у 1979 р. після падіння шаха Мухамеда Рези Пахлеві в Ірані, після цього відбулося розформування РСР. Щоправда, остання реанімована у 1984 р. під назвою ЕКО. 

Впродовж багатьох років відносини між обома країнами були напруженими через неврегульованість територіальних питань. З другої половини ХІХ ст. частина афганської  території, населена пуштунами, опинилась у складі Британської Індії, а відтак і Пакистану. Звернення афганського уряду щодо проведення плебісциту на пуштунських територіях були негативно сприйняті пакистанськими правлячими колами. Довготривалий конфлікт у Афганістані мав надзвичайний вплив на військову, економічну та ідеологічну політику Пакистану. Пакистан став базою для моджахедів, що боролися проти прорадянського режиму Кармаля, а пізніше і Наджибулли. “Талібан” отримав підтримку у впливових колах Пакистану, які стали його найважливішим союзником, в обмін на зняття територіальних претензій. В Ісламабаді діяло посольство Ісламського Емірату Афганістан, в Пешаварі – генконсульство і центр талібанівського руху. Разом з тим Пакистан відіграв важливу роль у вирішенні афганської проблеми як місце міжнародних переговорів, особливо з участю талібів. Країна сприяла діяльності ООН в Афганістані, зокрема, в переговорах  з талібами за принципом “3+3” (три представники талібів та три представники опозиційних угрупувань) та переговорному процесу за формулою “6+2” (шість прикордонних з Афганістаном держав, а також Росія та США). Активна дипломатична діяльність Пакистану усунула індійське зовнішньополітичне відомство, підвищила роль країни на міжнародній арені та сприяла розвитку його міжнародних зв'язків
. З інших ісламських держав активність у переговорному процесі виявила лише Лівія, Саїф Каддафі став посередником у справі визволення вісьмох співробітників християнської гуманітарної місії.

Після подій 11 вересня 2001 р. уряд Пакистану надіслав делегацію до Афганістану, щоб переконати лідера “Талібану” муллу Омара видати  США Осаму бін Ладена. Коли поразка “Талібану” стала неминучою, Пакистан розірвав з ним стосунки - 20 листопада  2001 р. посольство в Ісламабаді закрили, а дипломатичні відносини,  за прикладом Саудівської Аравії та ОАЕ, розірвали. На даному етапі Пакистан шукає шляхів порозуміння з новою афганською адміністрацією та колишнім ворогом – Північним альянсом, за яким стоять Індія та Іран. Після візиту міністра фінансів Афганістану до Ісламабаду 10 січня 2002 р. в Кабулі відновило роботу пакистанське посольство. Після краху талібів був взятий курс на підтримку пуштунів, зокрема, Хаміда Карзая. 

Слабо захищений кордон протяжністю 2403 км та наявність 3 млн. афганських біженців, до яких вороже ставиться місцеве населення,  становлять серйозний дестабілізуючий чинник для країни.

Підтримка “Талібану” загострила стосунки з давнім союзником Пакистану Іраном. Обидві країни, що межують на протязі 909 км, довший час підтримували тісні економічні та військові стосунки. Іран є головним постачальником енергоносіїв. Пакистан, у свою чергу, готував іранських військових  та продавав іранській армії запасні частини до військового спорядження, а також забезпечував сусідню країну сільськогосподарською продукцією. Однак переслідування талібами афганських шиїтів та страта іранських дипломатів під час штурму Мазарі-Шаріф призвели до загострення стосунків між країнами
.  Після 11 вересня 2001 р. Іран поряд з Туреччиною ініціював пакистанський діалог з Північним альянсом. 
 Хоча зовнішня політика Пакистану значно детермінувалася проблемними відносинами з Індією, її відносини із Заходом, особливо з Великобританією та США, були надзвичайно важливими для країни. Після проголошення незалежності у 1947 р. Пакистан став членом Британської співдружності націй. Великобританія була головним постачальником військової техніки і забезпечувала  керівний склад. Багато пакистанських високопосадовців, включно з “батьком нації” Мухамедом Алі Джінною, отримали британську освіту. Незважаючи на британську відносну байдужість щодо Пакистану, країна залишилася у Співдружності навіть після проголошення республікою (1956). Пакистан вийшов із Співдружності у 1972 р., протестуючи проти  визнання Бангладеш Великобританією, Австралією та Новою Зеландією, однак за правління Б. Бхутто у 1989 р. відновив своє членство. Великобританія залишається одним з основних постачальників зброї для Індії, що ускладнює пакистано-британські стосунки. 

Відносини з США активно розвивалися протягом “холодної війни”. Стратегічне положення Пакистану перетворювало його на вигідного партнера Заходу у боротьбі проти поширення комунізму. У 1954 р. Пакистан підписав Договір про взаємну оборону з США і став членом Організації південноазійського договору (СЕАТО) та СЕНТО. Ці угоди перетворили Пакистан на зону американського впливу. Територія Пакистану використовувалася для здійснення американських рекогносцировочних польотів над територією СРСР. Упродовж “холодної війни” Пакистан вважався одним з найближчих союзників Вашингтона в Азії і отримував значну фінансову і військову допомогу. Програма військової допомоги тривала до індо-пакистанської війни 1965 р., коли президент Л. Джонсон ввів ембарго на постачання зброї в обидві країни. Ембарго залишалося в силі протягом індо-пакистанської війни 1971 р., зняте у 1975 р. за президентства Д. Форда. 

Адміністрація президента Р. Ніксона була змушена сформулювати позицію щодо нападів західнопакистанських військових формувань на східних пакистанців, розпочатих 25 березня 1971р., заявивши, що це  внутрішня справа Пакистану, і втручання іноземних держав є неприпустимим. 

Зовнішня політика пакистанського лідера З. Бхутто передбачала виведення Пакистану на провідні позиції в мусульманському світі
. В 1974 р. було проведено Лахорський саміт 38 мусульманських країн, на якому також було реалізовано дипломатичне визнання 
Бангладеш. Проблеми країн, що розвиваються, відтіснили у зовнішній політиці проблеми супердержав. Бхутто назвав таку політику “двосторонньою”, підкреслюючи свою нейтральність у “холодній війні” і однакові відносини з двома наддержавами. Пакистан вийшов з СЕАТО і долучився до Руху Неприєднання. Уряд генерала Зія уль-Хака продовжував розвивати ядерну політику Пакистану, тому у квітні 1979 р. президент США Д. Картер різко скоротив фінансову допомогу Пакистану згідно з поправкою Симінгтона до Акту про зовнішню допомогу 1961 р., який передбачає скорочення фінансової допомоги без’ядерним країнам-імпортерам збагаченого урану. 

Радянська інвазія в Афганістан (1979) відновила близькі стосунки Пакистану і США. Адмістрація Картера запропонувала фінансову та військову допомогу на суму 400 млн.$, від якої уряд Пакистану відмовився.  У 1981 р. США запропонували військову і фінансову допомогу у рівних пропорціях на суму 3,2 млрд.$ терміном на 6 років. Друга програма допомоги була оголошена у 1986 р. на суму 4 млрд.$, у якій фінансова допомога складала 57%.  

Після виводу радянських військ з Афганістану та закінчення “холодної війни” США зайняли жорсткішу позицію з питань ядерної зброї. У 1990 р. ядерна програма Пакистану стала основним питанням у стосунках з США. І Пакистан, і Індія вважали Договір про нерозповсюдження ядерної зброї дискримінаційним, оскільки він зберігав ядерні позиції п’яти перших ядерних держав, не дозволяючи іншим бажаючим приєднатися до “ядерного клубу”. Пакистан заявив, що підпише договір тільки у випадку превентивних дій Індії, однак остання відмовилася, аргументуючи це наявністю ядерної зброї в Китаю. Відносини з США знову налагодилися після приєднання Пакистану до антитерористичної коаліції 11 вересня 2001 р. Скасування американських санкцій, які були накладені внаслідок ядерних випробувань 1998 р., та збільшення фінансової допомоги сприяли припиненню відносної міжнародної ізоляції Пакистану після військового перевороту 1999 р. За прикладом США фінансову допомогу надали Канада та МВФ, що сприяло виходу пакистанської економіки з кризи. 

Хоча ЄС є основним економічним партнером Пакистану з обсягом торгівлі у 4,5 млрд. євро, політичні відносини значно охололи після ядерних випробувань 1998 р. та військового перевороту 1999 р.  Приєднання Пакистану до антитерористичної коаліції надало відносинам позитивної динаміки, яка втілилася у візиті делегації високопосадовців у Ісламабад у вересні 2001 р. Продовженням стало підписання  24 листопада 2001 р. угоди про співпрацю між ЄС та Пакистаном. Найтісніші стосунки у військово-технічній сфері Пакистан підтримує з Францією.

Пакистан та Японію пов’язують традиційно дружні відносини. Незважаючи на це, Японія приєдналася до економічних санкцій, накладених на Пакистан у 1998 р. Санкції були зняті у жовтні 2001 р. після приєднання Пакистану до антитерористичної коаліції. У 2002 р. Японія вирішила надати Пакистану грант на суму 300 млн.$ на дворічний період. Відповідно до рішення Паризького клубу кредиторів вона реструктуризувала борг Пакистану на суму 550 млн.$. 

 “Погляд на Схід” залишається пріоритетним у зовнішній політиці Пакистану. Його метою є розвиток торгівлі та інвестицій з державами Південно-Східної Азії. Особлива увага надається відносинам з ісламськими Малайзією, Індонезією, Брунеєм, а також Сингапуром, М’янмою та В’єтнамом. 

Пакистан бере активну участь у 55 міжнародних організаціях, всіх важливих заходах під егідою ООН і НАМ. Президент Мушарраф у квітні 2000 р. відвідав Південний саміт в Гавані, у вересні 2000 р. - Саміт тисячоліття у Нью-Йорку та 57-у сесію Генеральної Асамблеї ООН. На цих заходах Мушарраф закликав міжнародну спільноту сприяти розв’язанню конфлікту в Джамму і Кашмірі.

Пакистанські військовослужбовці становлять найчисельніший контингент  миротворчих сил ООН, вони брали участь у війні в Перській затоці (1991) та гуманітарній операції ООН в Сомалі (1992-94).  

Пакистан активно залучений до усіх заходів і програм ОІК, яка надає Пакистану значну допомогу у питанні Кашміру та у боротьбі з міжнародним тероризмом. Мушарраф у листопаді 2000 р. відвідав ІХ ісламський саміт у м. Доха (Катар), який підтримав право кашмірців на самовизначення. Хартумська сесія Ісламської конференції міністрів закордонних справ (червень 2002 р.) закликала до зменшення напруги у індо-пакистанських відносинах. Після подій 11 вересня 2001 р.  ОІК за активної участі Пакистану закликала до боротьби з міжнародним тероризмом. Стамбульська Конференція ОІК (2004) обрала Пакистан одним з восьми членів Організації фінансового контролю (ФКО).
У листопаді 1992 р. Пакистан, Іран, Туреччина, Афганістан та п’ять колишніх радянських республік: Казахстан, Азербайджан, Киргизстан, Туркменистан та Узбекистан створили розширений мусульманський економічний блок, що об’єднав Європу з Азією. Результатом цього стало створення Організації економічної співпраці (ЕКО), яка за географічним охопленням території стала другою за величиною економічною організацією після ЄС. Колишній прем’єр-міністр Н. Шаріф зауважив, що ЕКО “окреслює ті ж кордони, що і за стародавніх часів, в межах яких відбувався взаємовигідний обмін через Шовковий шлях”. Він також повідомив про те, що Пакистан прокладає магістраль, яка з’єднає Центральну Азію з державами Перської затоки.

Пакистан зацікавлений у співпраці з регіональними об’єднаннями на кшталт Організації Шанхайського Співробітництва чи АСЕАН. Разом з Індією країна є членом Південноазійської асоціації регіонального співробітництва (СААРК), діяльність якої подекуди ускладнюються індо-пакистанським антагонізмом
. На думку фахівців, саме торгівельно-економічна співпраця з країнами СААРК, а не з державами ЕСО, допоможе Пакистану подолати економічну кризу.   

Пакистан проводить роботи по програмі в області ядерної енергії з середини 1950-х рр. У 1954 р. була підписана перша американсько-пакистанська угода про допомогу в підготовці спеціалістів і проведенні наукових досліджень в області ядерної енергії. Під гаслом “ісламська ядерна бомба – пакистанська альтернатива індійському ядерному потенціалу” Пакистан створив технічний потенціал, достатній для створення бомби. Розробка ядерного вибухового пристрою ведеться по двох напрямках: програма переробки відпрацьованого ядерного палива (плутонієва бомба) і програма збагачення урану (уранова бомба)
. “Ісламський фактор” використовувався і використовується Ісламабадом для отримання фінансової та сировинної допомоги у країн-членів “Ісламської солідарності”. Допомога ОАЕ, Саудівської Аравії, Кувету та Лівії у фінансуванні ядерного проекту Пакистану оцінюється в 5 млрд.$
.

Технологічна готовність Пакистану вступити в клуб ядерних держав наштовхується на низку серйозних стримуючих зовнішньополітичних факторів:

·  негативна позиція Росії і США щодо поширення ядерної зброї в Азії;

· наявність у Пакистану засобів доставки ядерної зброї, що досягають території Ізраїлю, як політична проблема для США;

· тенденція до створення без’ядерних зон миру в басейні Індійського океану;

· позитивні процеси у зовнішній політиці КНР;

· безперспективність зростаючого рівня “стримування” в потенціалі ядерної технології стосовно Індії. 

Після ядерних випробувань (1998) на Пакистан були накладені міжнародні санкції зі сторони США, Японії та міжнародних фінансових інституцій. США, ЄС та країни “Великої вісімки” прагнули залучити Пакистан до політики нерозповсюдження ядерної зброї через низку програм, однак ці спроби виявилися безуспішними, хоч Пакистан і оголосив про односторонній мораторій на проведення випробувань.

У зоні поширення ісламу, крім Пакистану, ядерна зброя випробовувалася Францією в Алжирі (12 випробувнь), Радянським Союзом у Казахстані (496 випробувань), Узбекистані (2 випробування) і Туркменистані (1 випробування)
.   

Зовнішня політика Королівства Саудівська Аравія (Al Mamlakah al Arabiyah as Saudi). 
З кінця 1950 р. зовнішня політика  Саудівської Аравії (КСА) базувалася на питаннях регіональної безпеки, арабського націоналізму та ісламу. Дані напрямки нерозривно пов’язані з сучасністю. Прагнення гарантувати регіональну безпеку призвело до поглиблення стратегічного партнерства з США, але ускладнило відносини країни з арабськими державами через американську підтримку Ізраїлю. Офіційно Саудівська Аравія надає пріоритет у зовнішній політиці поширенню ісламу,  але на практиці, як правило, займає досить прагматичну позицію, особливо в контактах з Заходом, Росією та іншими немусульманськими країнами
. Саудівська Аравія широко використовує канали різних впливових міжнародних і саудівських мусульманських організацій на кшталт ОІК, Организації міжнародного ісламського порятунку, Всесвітньої ісламської ліги, Організації ісламських міст,"Аль-Ігаса", "Аль-Ібрагім", "SAAR Foundation", "Тайба". Для країни характерна ставка на реалізацію своїх геополітичних інтересов за рахунок практично необмеженої матеріальної допомоги, яку вона надає і безпосередньо, і через  треті країни та організації. В силу цього КСА в ісламських структурах знаходиться не на таких сильних позиціях, як Туреччина, і може здійснювати набагато менший вплив на развиток подій в регіоні, а на окремих  напрямках поступається навіть Ірану. Однак довготермінові програми (інтенсивна теологічна підготовка молоді, фінансування будівництва мечетей і діяльності найрізноманітніших ісламских структур та організацій) будуть сприяти  суттєвому  укріпленню позицій КСА в майбутньому
.
Метою зовнішньої політики Саудівської Аравії є гарантування власної безпеки та провідної ролі на Аравійському півострові, захист загальноарабських та ісламських інтересів, мирне співіснування з державами Близького Сходу, досягнення порозуміння серед ісламських урядів, а також посилення співробітництва з країнами-постачальниками та країнами-споживачами нафти. 

За визначенням Міністра закордонних справ Саудівської Аравії принца Сауда аль-Фейсала,  союзниками Королівства є Сполучені Штати, держави-члени Арабської Ліги та ОПЕК. До ворогів королівства зараховувався Ірак (до травня 2003 р.), Іран (до покращення відносин у 1999–2000 рр.). Серйозну загрозу інтересам Саудівської Аравії становлять терористичні організації, першочергово “Аль-Каїда”.

У 1945 р. Саудівська Аравія підписала Статут ООН. Країна бере участь у 52 міжнародних організаціях, відіграє значну роль у МВФ, Світовому банку, арабських та ісламських фінансових інституціях. Одним з першочергових завдань країни є вступ у СОТ. 

КСА є одним з найбільших фінансових донорів у світі, надаючи економічну допомогу багатьом арабським, африканським та азійським країнам. Місто Джидда є штаб-квартирою ОІК та її допоміжної організації – Ісламського банку розвитку. Вагомою складовою зовнішньої політики є участь в Лізі арабських держав та РСАДПЗ, яка виступає своєрідним арабським аналогом НАТО. 

Саудівська Аравія не видає туристичних віз. Немусульмани можуть в’їхати на територію країни для працевлаштування, відвідання родичів чи з метою транзиту, мусульмани – метою хаджу. 
Основним ресурсом королівства є вуглеводні. Поклади нафти були відкриті у 1930-х рр., проте широкомасштабний видобуток розпочався після Другої світової війни. Станом на 2003 р. підтверджені запаси нафти становили 262,7 млрд. барелів, запаси газу оцінюються в 6,75 млрд. м3. Завдяки значним запасам енергоносіїв країна експортує найбільшу кількість нафти та нафтопродуктів у світі. Нафта є основною дипломатичною зброєю Саудівської Аравії. Проте вагомою залежністю країни є потреба у кваліфікованій іноземній робочій силі, більшість працівників походить з Індії, Пакистану, Таїланду, Індонезії. 

Членство в ОПЕК та в Організації арабських країн-експортерів нафти, що орієнтована на технічні та економічні інтереси арабських країн-постачальників, сприяє координації нафтової політики Саудівської Аравії з іншими країнами-експортерами нафти. Саудівська Аравія, яка є провідним експортером нафти, прагне утримати стабільність ринків енергоносіїв, розвиваючи партнерські стосунки з економічно стабільними західними партнерами. 

Уряд Саудівської Аравії виступав посередником у регіональних конфліктах та брав участь у ізраїльсько-палестинських мирних переговорах.  Як один з засновників Ліги арабських держав, Саудівська Аравія наполягала на тому, щоб відповідно до Резолюції ООН №242 Ізраїль покинув території, окуповані у червні 1967 р.  Країна підтримала мирне вирішення арабо-ізраїльського конфлікту, проте відкинула Кемп-Девідські угоди як такі, що не захищають права палестинців і неналежно визначають статус Єрусалиму. Хоча Саудівська Аравія розірвала дипломатичні відносини  та призупинила фінансову допомогу Єгипту після підписання угод у Кемп-Девіді, формальні стосунки між двома країнами були відновлені у 1987 р. 

У 1990-91 рр. Саудівська Аравія відіграла важливу роль у війні в Затоці, створюючи нові альянси та розвиваючи відносини з новими союзниками, що подекуди призводило до фінансових та дипломатичних втрат. Погіршилися стосунки Саудівської Аравії з Тунісом, Алжиром та Лівією. Дані держави зберегли нейтралітет після іракського нападу на Кувейт, проте закликали до припинення насильства, коли участь коаліції виявилася неминучою. З часом відносини з цими країнами відновилися до довоєнного стану. Стосунки Саудівської Аравії з країнами, які висловили підтримку іракської інвазії в Кувейт – Єменом, Йорданією та Суданом – значно ускладнилися і створювали напругу під час та після проведення військових дій. Наприклад, після оголошення офіційної позиції Ємену Саудівська Аравія депортувала за межі країни кількасот тисяч єменців. Підтримка ОВП уряду Іраку коштувала їй фінансової та дипломатичної підтримки Саудівської Аравії та інших країн Затоки. 

Під час війни в Затоці уряд КСА забезпечував сили коаліції питною водою, харчуванням та паливно-мастильними матеріалами. Крім того, надавалася значна фінансова допомога у розмірі 55 млрд.$, з них допомога США складала 15 млрд.$. Під час війни в Затоці Королівство продемонструвало здатність відігравати ключову роль у власній обороні та бажання будувати стратегічні партнерські відносини з Заходом
. Саудівська Аравія була організатором арабської сторони коаліції ООН і прийняла командування над Арабськими силами спеціального призначення, Східними силами спільного командування та Північними силами спільного командування
. Головнокомандувачем був призначений генерал-лейтенант принц Халід бін Султан аль-Сауд. Проте операція проти Іраку була б неможливою без масованої та різнопланової західної допомоги
. 
Саудівська Аравія була однією з трьох країн, яка  у 1997 р. на дипломатичному рівні визнала “Талібан”. Гуманітарна та логістична допомога руху надавалася Саудівською Аравію під час захоплення влади та остаточного закріплення в Афганістані. Щорічно благодійні фонди КСА надавали 2 млн.$ на утримання двох афганських університетів, шести клінік та на забезпечення 4 тис. сиріт. Після подій 11 вересня 2001 р. Саудівська Аравія припинила підтримку “Талібану”. 

Значна напруга у стосунках між вакхабітським та шиїтським духовенством існує понад 200 років. Засновник вакхабістського руху Мухамед абд аль-Вакхаб вважав шиїтську версію ісламу відступницькою та скеровував релігійні рейди у шиїтський південний Ірак. Малоймовірно, що релігійні суперечності можуть бути усунуті найближчим часом. За правління іранського шаха обидві країни були швидше суперниками, ніж соратниками. Після революції 1979 р. Іран продемонстрував ворожість у відношенні до Саудівської Аравії. Під час ірано-іракської війни іранці неодноразово порушували повітряний простір КСА та перешкоджали морському сполученню між Кувейтом та Саудівською Аравією, щоб змусити останню відмовитися від підтримки Іраку. Іран спонсорував заколоти під час хаджу до Мекки. Попри потенційну загрозу, що походила від Ірану, КСА зберігало з ним дипломатичні відносини під час ірано-іракської війни. 

Однією з особливостей “справи Рушді” стала трансформація саудівсько-іранського суперництва на британській землі. Просаудівські Союз мусульманських організацій та Ісламський культурний центр в Лондоні були першими інституціями, які привернули увагу до даної проблеми. Велику роль у формуванні суспільної думки у Лечестері мала південноазійська “Джамаат-і-ісламі”. Проте ситуація докорінно змінилася після фетви аятоли Хомейні, який у лютому 1989 р. засудив Рушді до смертної кари. Британські саудівці зайняли поміркованішу позицію, ніж підтримуваний іранцями Мусульманський інститут, настроєний більш радикально
. 

Новий етап у стосунках почався після смерті аятоли Хомейні, коли  Президент Ірану Алі Акбар Хашемі Рафсанджані спробував налагодити відносини з Саудівською Аравією. Результатом цього навесні 1997 р. став візит у Саудівську Аравію міністра закордонних справ Ірану Велаяті. Іранці прагнули подолати власну ізоляцію на Аравійському півострові, створюючи дипломатичний альянс для боротьби з Іраком, саудівці шукали нових союзників серед держав регіону
. 

Переговори виявились продуктивними. Іран відмовився від підтримки терористичної діяльності саудівських шиїтів та критики саудівської королівської родини. Обидві держави розпочали співпрацю у сфері енергоносіїв, спільними зусиллями прагнули переконати ОПЕК у необхідності зменшення видобутку нафти на період від вересня 1997 р.
. Того ж місяця були відновлені польоти між Іраном та Саудівською Аравією. Міністр оборони Саудівської Аравії принц Сауд заявив, що “відносини між двома державами більше ніколи не погіршаться”
.

Спадкоємний принц Абдулла ібн Абдель-Азіз у грудні 1997 р. очолив делегацію на Тегеранському засіданні ОІК, тим самим поновлюючи між двома країнами контакти на високому рівні. У вітальній промові він закликав до єдності мусульманської спільноти
. Протягом 1998 р. Саудівська Аравія стабільно покращувала відносини з Іраном. Вперше за багато років обидві країни співпрацювали в організації хаджу в Мекку, у лютому 1998 р. Саудівська Аравія збільшила квоту для іранських хаджі
. 

Проте саудівсько-іранські відносини не є безхмарними. Існують розбіжності щодо нафтової політики - Іран не бажає дотримуватися квот, визначених ОПЕК, а Саудівська Аравія збільшує експорт нафти у Південну Африку, де основним постачальником ОПЕК є Іран
. Крім того, Іран утримує острови, на які претендує ОАЕ, яким Саудівська Аравія у грудні 2000 р. офіційно висловила підтримку
. Саудівська Аравія також занепокоєна діями Ірану щодо перешкод судноплавству у протоці Ормуз та нижній частині Перської затоки. Причиною суперечностей є і топоніміка – у Саудівській Аравії Перська затока називається Арабською.

Незважаючи на дипломатичне суперництво Ірану та Саудівської Аравії, вони часто є ситуативними союзниками у поширенні ісламу в “чорній” Африці. У Сенегалі обидві країни надавали фінансову винагороду жінкам, які носять хіджаб. У Занзібарі, частині федерації Танзанія,  Іран і Саудівська Аравія фінансували ісламістські рухи за відокремлення. 

Первісно Іран та Саудівська Аравія зіткнулися з опором африканських традиційних ісламських мереж, засновних на концепції мюридизму. У багатьох випадках країни спільно витісняли традиційні мережі шляхом політизації африканських мусульман та надання фінансової допомоги. Обидві країни стали вимушеними союзниками у підриві секуляризованих політичних систем “чорної” Африки. 

Лівія є третім основним ісламським гравцем на континенті. Проте лівійський лідер, який повсякчас придушував ісламістські заколоти у власній країні, наголошує на абстрактних “африканських цінностях”, а не на ісламі. Пропагуючи ідею Сполучених Штатів Африки, Каддафі підпав під критику Ірану та Саудівської Аравії за поширення секулярних політичних ідей.

Переломний момент в ірано-саудівському африканському протистоянні настав у жовтні 1997 р., коли спадкоємний принц Абдулла ібн Абдель-Азіз відвідав Тегеран, оскільки остання така зустріч відбувалася ще у 1978 р. Африка стала ключовим пунктом у переговорах з іранським президентом Хатамі, який у 1980-х рр. відповідав за “експорт революції”, зокрема, і на африканський континент. Обоє високопосадовців домовилися не використовувати в даному регіоні взаємної контрпропаганди, а також об’єднати зусилля для боротьби не тільки з християнськими церквами, але й суфізмом та секуляристськими рухами, що присутні в багатьох африканських державах
. 

Саудівська Аравія є захистником ісламських святинь та претендує на роль провідної арабської держави. У цьому контексті Саудівська Аравія проводить політику, яка базується на п’яти опорах: 

-нейтралізація загрози з боку Ірану, Іраку та Ємену, 

-запобігання загостренню арабо-ізраїльського конфлікту, 

-використання США для врівноваження військової потуги північних сусідів.

Саудівська Аравія реалізує власні інтереси завдяки відносинам з країнами півдня Аравійського півострова: Бахрейном, Кувейтом, Оманом, Катаром та ОАЕ. Делікатність стосунків з більшістю сусідів зумовлена історичною відсутністю не лише демаркації, але й делімітації кордонів внаслідок специфіки малозаселеної і неосвоєної гірсько-пустельної місцевості і кочівництва місцевого населення. 

У випадку Бахрейну присутні стосунки “постачальник-клієнт” -  Саудівська Аравія постачає необхідну кількість нафти для стабілізації бахрейнської економіки та зменшення впливу шиїтів  і іранського втручання. У стосунках з Кувейтом Саудівська Аравія затиснута у незручні рамки гарантування безпеки від Іраку та оспорює належність до Кувейту островів Карух і Умм аль-Марадим. 

У відносинах з Оманом КСА прагне мінімізувати колишні суперечності щодо делімітації кордонів та зменшити регіональні претензії султана Кабуса. Оман віддалений від центрів арабської цивілізації центральною пустелею та горами на півночі, контролює вхід в Ормузьку протоку і Перську затоку, морськими сусідами є іранці. Слід враховувати, що у ХVIII ст. регіональним лідером був саме Оман, в якому, на відміну від Індії, не вдалось закріпитись Ост-Індській компанії. Вищенаведене  зумовлює відносно незалежну політику країни, доказом чого є неучасть Оману в ОПЕК, незалежний характер експорту нафти. Тому для  Оману характерна опора на такі ж невеликі країни та недовіра до регіональних лідерів (Ірану, Саудівської Аравії). На відміну від Саудівської Аравії, у країні практично відсутній релігійний екстремізм, оскільки переважають доволі рідкісні мусульмани-ібадити. Оман є єдиним лоббістом Іраку в РСАДПЗ
. 

У катарських взаєминах Саудівська Аравія прагне врівноважити його прагнення до самостійності та побоювання щодо південного сусіда внаслідок неврегульованості кордону, хоч угода від червня 1999 р. стала важливим кроком у кінцевій демаркації 
. У випадку ОАЕ першочерговим завданням є залагодження прикордонних суперечок, бо статус та  лінія проходження кордону до кінця не визначені, де-факто діє договір про кордон з 1974 р. Важливим є також гарантування захищеності ОАЕ від посягань Ірану.

У той же час Саудівська Аравія має складнощі у стосунках з державами південної частини Аравійського півострова. Останнім часом Королівство розв’язало багато прикордонних та інших суперечок з сусідами. Проте зафіксовано недостатній прогрес у виробленні ефективних колективних об’єднань з питань безпеки у південній частині Аравійського півострова. Рада із співпраці країн Перської затоки залишається по своїй суті більш політичним, ніж військовим альянсом, крім того, інтереси Саудівської Аравії часто суперечать інтересам організації.

Відносини Саудівської Аравії з рештою арабського світу базуються на дотриманні ідеї ісламської солідарності. Одночасно 

Саудівська Аравія переконалася, що створення “ісламських” політичних рухів може обернутися проти самого саудівського режиму. КСА фінансувала екстремістські ісламістські рухи майже у всіх арабських країнах. Навіть після подій 11 вересня 2001 р. приватні саудівські особи продовжують фінансувати екстремістів, які прикриваються ім’ям ісламу. 

Не афішується, однак на практиці наявне суперництво Саудівської Аравії та Йорданії. Йорданські Хашиміти, що до вигнання Саудитами у 1924 р. перебували в Саудівській Аравії, були правителями Мекки, оскільки є нащадками Мухамеда. Після подій 11 вересня Хашиміти, що ніколи не поділяли вакхабізму, стали основним монархічним партнером США в регіоні. Їхній вплив може значно посилитись у випадку налагодження партнерства з Іраком
. 

Відносини КСА з країнами Північної Африки неоднорідні. Добрі стосунки пов’язують країну з Марокко та Тунісом, хоча Саудівська Аравія і мінімізувала обсяги фінансової допомоги. Саудівські відносини з Алжиром може охарактеризувати як коректні, однак Королівство прагне не втягуватись в алжирську громадянську війну. Саудівська Аравія шукає шляхів покращення відносин з Лівією
. Це наочно продемонструвала підтримка Лівії Саудівською Аравією у “справі Локербі”
. Відносини  з вищеназваними країнами є мінливими, бо у стосунках з арабським світом Саудівська Аравія керується більше регіональним балансом сил, а не ідеями панарабізму чи іншою риторикою “братерства”. 

Зовнішня політика Саудівської Аравії  значною мірою зумовлена питаннями зовнішньої безпеки. Військовий потенціал країни суттєво скоротився з часу війни в Затоці, а сусіди Саудівської Аравії становлять стратегічну і мілітарну загрозу для країни. Основними генераторами напруги  залишаються Іран та Ірак. 

Потенційну загрозу становить і Ємен, хоча останнім часом відносини між країнами стабілізувалися. Суперечності з Єменом зумовлені невизначеністю великого відтинку кордону і активним втручанням Саудівської Аравії у нещодавню єменську громадянську війну. 

 Велика протяжність берегової лінії вздовж узбережжя Червоного моря вимагає особливої уваги щодо турбулентних країн Африканського Рогу, особливо Сомалі та Ефіопії. 

Саудівська Аравія з початком другої інтифади  (вересень, 2000) залучена у тривалу кризу, пов’язану з провалом арабо-ізраїльського мирного процесу і його трансформацією у “військовий процес”. Західний кордон з Йорданією та близькість  Єгипту, Ізраїлю і Сирії зумовлює ризик залучення у новий арабо-ізраїльський конфлікт. Саудівська Аравія не зазнає прямої мілітарної загрози зі сторони Ізраїлю, проте не може дистанціюватися від арабського світу та палестинської проблеми. Ізраїль зараховано до країн “ані союзників, ані ворогів”  - хоча Саудівська Аравія визнає його існування, проте не може зберігати нейтралітет щодо палестинського питання. Провідні саудівські лідери -  міністр закордонних справ принц Сауд аль-Файсал та спадкоємний принц Абдулла ібн Абдель-Азіз та тривалий час підтримують ідею палестинської державності, причому принц запропонував   план досягнення арабо-ізраїльського миру за формулою: визнання арабами Ізраїлю  в обмін на звільнення окупованих в 1967 р. територій (2002) 
. 

Друга інтифада і пригноблення палестинців ізраїльтянами викликали більшу мобілізацію громадської думки, ніж будь-яка зовнішньополітична подія за останнє десятиліття, та зумовили відновлення відносин з Йорданією та Палестинською автономією, порушених під час війни у Перській затоці. З часів Насера це перше зовнішньополітичне питання, яке викликало багаточисельні демонстрації, які уряд прагнув придушити. Повторна окупація палестинських міст на Західному березі у квітні 2002 р. підсилила ворожість саудівської громадськості щодо американської підтримки Ізраїлю. На зустрічі Абдули ібн Абдель-Азіза та президента Д. Буша пролунала заява про те, що жодних негативних змін у стосунках не відбулося, проте зрозуміло, що друга інтифада призвела до негативних тенденцій.

Вищенаведені події призвели до напруженості у стосунках з найбільш важливим військовим союзником – Сполученими Штатами. Хоча Саудівська Аравія покладалася на США у питанні гарантування безпеки, особливо у відносинах з Іраном та Іраком, проте виявила незадоволення з приводу розгортання американських військових сил на власній території. Ірансько-іракська війна та операція у Затоці продемонстрували необхідність американської “парасольки”, проте широкомасштабне розгортання американських сил після іракської інвазії в Кувейт викликало різке несприйняття саудівських ісламістів та застосування насильства зі сторони ісламських екстремістів. Пролонгація американської присутності в саудівському повітряному просторі та проведення спільних американо-британсько-французьких операцій для контролю іракської зони,закритої для польотів, стали каталізатором для діяльності опозиційних суннітських ісламістів та підтримуваних Іраном шиїтських екстремістів. Це призвело до низки інцидентів та двох значних терористичних нападів: бомбування 13 листопада 1995 р. саудівського національного центру тренування національної гвардії у Ріяді та напад 25 червня 1996 р.на авіабазу США в Аль-Хобар.  Окрім цього, екстремістські групи на кшталт “Аль-Каїди” не тільки звинуватили США у розгортанні сил на території “святих місць”  , але й організували саудівські та інші терористичні групи для атаки американських об’єктів поза територією Королівства: посольств в Кенії та Танзанії 7 серпня 1998 р., на американський есмінець “Коул” в порту Адена 12 жовтня 2000 р. 

Принципова, а подекуди антагоністична  відмінність у підходах щодо Ізраїлю, Ірану та Іраку ускладнили відносини з США. Саудівські бойкоти американських фірм, які розпочалися навесні 2001 р., були викликані американською підтримкою Ізраїлю. Саудівська Аравія шукала зближення з Іраном, у той час як США прагнули його ізоляції. Адміністрація президента Буша-молодшого підтримувала застосування сили у боротьбі з Саддамом Хусейном, а саудівський уряд ставив під сумнів не тільки необхідність такої акції, а й здатність нового іракського уряду згуртувати країну і не перетворитися на маріонетковий режим, керований шиїтськими симпатиками Ірану. 

Події 11 вересня довели американо-саудівські розбіжності до кульмінації. 15 з 19 нападників на Всесвітний торгівельний центр були саудівцями. Стала жваво обговорюватися роль Саудівської Аравії в Пакистані та Центральній Азії. Виявилась очевидна недосконалість саудівської внутрішньої безпеки та урядового контролю за закордонною саудівською фінансовою допомогою, особливо за приватними фондами. Проте, згідно висновку ФАТФ, куди входять представники “Великої вісімки”, Саудівська Аравія дотримується “світових стандартів у запобіганні фінансування терористичної діяльності”
. 

Американські засоби масової інформації активно критикували саудівську королівську сім’ю, політикум та саудівський «фундаменталізм», змішуючи поняття консервативного вакхабізму з екстремізмом та тероризмом. Це викликало зустрічну хвилю критики зі сторони саудівських медіа – таку ж необ’єктивну і упереджену. Ситуацію ускладнило небажання саудівців надати власні бази для операцій США проти “Талібану” та “Аль-Каїди”. Хоча саудівські командні пункти та повітряний простір обмежено використовувались, США розташували військові сили на території Катару, ОАЕ і Оману. І Саудівська Аравія, і США прагнули скоротити американську військову присутність в країні. 

Керівництво Саудівської Аравії, а також Кувейту, Єгипту та Тунісу, відхилило запрошення Президента США на саміт “Великої вісімки” (Саванна, 6-8 червня, 2004), який вперше відбувався із залученням представників Близького Сходу та Північної Африки. З запрошених прибули лише  лідери Афганістану, Бахрейну, Йорданії, Туреччини, Ємену та Іраку. Це дало підстави стверджувати про створення “арабського фронту” противників нової близькосхідної концепції Адміністрації США.

Погіршення стосунків з США вплинуло на економічну співпрацю між двома країнами. Недавній головний постачальник нафти – Саудівська Аравія в 2004 р. опинилась на четвертій позиції, пропустивши вперед Канаду, Мексику та Венесуелу
. На думку американських експертів, Саудівській монархії слід покінчити з державною та недержавною підтримкою екстремістського ісламу, що на даний час складає другу за обсягом статтю саудівського експорту в інші країни світу
. 

Потенційна загроза Саудівській Аравії зі сторони Ірану та Іраку поступово мінімізується. На перший план виходить проблема ісламського екстремізму та тероризму.  Проте у середньотерміновій перспективі Саудівська Аравія не зможе повністю усунути загрозу поширення зброї масового знищення, яка іде від Ірану. Ні держави півдня Аравійського півострова, ні арабський світ загалом не зможуть стати опорою Саудівської Аравії у вирішенні проблеми. Саудівська Аравія може спробувати покращити ситуацію, зіштовхуючи Іран з Іраком, та зменшити залежність від США, переключившись на арабських та європейських партнерів. 

Середньотермінові цілі саудівської політики можуть оптимізуватися наступним чином :

· Пошук порозуміння та подальше зближення з Іраном і сподівання на більшу поміркованість його внутрішнього режиму. 

· Перегляд політики щодо Іраку, враховуючи владний вакуум в країні.

· Розвиток відносин з невеликими державами Затоки, уникнення погіршення стосунків через прикордонні суперечки, підсилення ролі Ради із спіробітництва держав Перської затоки у політичній та економічній сфері, її перетворення у ефективний військовий альянс. 

· Покращення відносин з Єменом та допомога у структурних перетвореннях держав узбережжя Червоного моря, що забезпечить політичну та економічну стабільність регіону. 

· Пошук союзників у арабському світі за відсутності ілюзій щодо конкуренції  панарабського чи ісламського чинників у задоволенні економічних або оборонних потреб.

· Реалізація мирної ініціативи спадкоємного принца Абдули ібн Абдель-Азіза щодо врегулювання арабо-ізраїльського конфлікту.

· Допомога Йорданії у досягненні політичної та економічної стабільності.

· Уникнення залучення у “зіткнення цивілізацій” шляхом різкого загострення стосунків з США.

· Контроль за використанням саудівських фондів та настроями частини саудівської молоді, схильної до ісламського екстремізму та тероризму.

· Пристосування вакхабізму до сучасних реалій, уникнення використання екстремістської релігійної практики в зовнішньополітичному житті.

· Розвиток ринкової енергетичної політики, яка відповідатиме внутрішнім інтересам і протистоятиме зовнішнім дестабілізуючим впливам. 

· Перегляд місіонерської політики у державах Центральної Азії, Ічкерії та в Криму
. 

Зовнішня політика Туреччини (Turkiye Cumhuriueti). 

Туреччина –  одна з небагатьох держав, яка змогла створити світову імперію, використовуючи імманентно непритаманний  їй іслам. Це стало першим відомим випадком використання ісламу з чисто політичною  метою і яскравим прикладом  його політизації. Турками-сельджуками був створений Румський, пізніше Конійський султанат (1116),  в 1270 р. виникло державне утворення – бейлік Османів, яке трансформувалось в Османську імперію.  

Туреччина знаходиться у центрі Північномесопотамського регіону, названого аналітиками найбільш геостратегічно важливим регіоном світу. Країна відіграє помітну роль у семи цілком відмінних регіонах: Західній Європі, Балканах, Східному Середземномор’ї, Близькому Сході, Кавказі та Каспії, Центральній Азії і Чорному морі, або, образно кажучи, “між зірками і півмісяцем”. Після розвалу СРСР Туреччина окреслила для себе сферу інтересів, яка  поширюється “від Балкан до Західного Китаю” – територій, які випадали із зовнішньої політики Туреччини не тільки з часу початку “холодної війни”, а й часу заснування Республіки. Спеціалісти Вашингтонського інституту близькосхідної політики зазначають, що США цінують Туреччину через “геостратегічні мотиви”
. Важливість стратегічного положення Туреччини зростає завдяки близькості до джерел енергоносіїв: Каспійського моря та Північного Ірану. Туреччина є вагомим споживачем та транзитною країною енергоносіїв, що дозволяє їй відігравати значну роль у “геополітиці трубопроводів”
. У сучасній зовнішній політиці Туреччина концентрує основні зусилля на напрямах, що приносять швидкий результат, причому перевага  надається тим програмам, які дають також і суттєву економічну вигоду. Акцент робиться на агентурній роботі і збиранні розвідувальної інформації
.

Важливою особливістю геополітики Туреччини є те, що, крім національних, вона базується на пантюркських інтересах і лише після цього – на загальномусульманських.
Протягом “холодної війни” Туреччина була одним з головних акторів західної системи безпеки. Анкара виконувала роль буфера проти поширення радянського впливу на Східне Середземномор’я та Близький Схід і була базою для моніторингу за дотриманням Радянським Союзом угод щодо контролю над озброєннями. Із закінченням “холодної війни” багато західних та турецьких науковців прогнозували зменшення ролі Туреччини як регіонального актора та союзника Заходу. Західний напрям перестав бути домінуючим у зовнішній політиці, акценти змістилися на Схід та Південь. Проте Туреччина є членом стратегічного клубу Заходу завдяки участі у НАТО (1952)
, Раді Європи (1949 р.) та розвитку відносин з ЄС (асоційований член з 1963 р.).  Крім того, Туреччина є одним із засновників ООН. 

До неврегульованих міжнародних суперечностей, по яких відсутні прогресивні зрушення, належить конфлікт з південними сусідами, що мають вихід до моря (Сирією і Іраком), щодо меліорації з допомогою рік Тигр та Євфрат. Традиційні претензії зі сторони Вірменії щодо колишніх вірменських земель в Туреччині на даний час не висуваються 
.

Найбільш домінантний вплив країна отримала на Близькому Сході: зростання її присутності у даному регіоні є найвагомішою зміною у зовнішній політиці Туреччини. За правління Ататюрка та ще кілька десятиліть після його смерті Туреччина прагнула зменшити власну присутність у регіоні, проте останнім часом ситуація докорінно змінилася. Війна в Затоці стала поворотним моментом у даному процесі. Всупереч рішенню Ради безпеки країни президент Озал надав США авіабази для здійснення польотів до Іраку
. Для підтримання економічних санкцій, накладених на Ірак, Туреччина закрила нафтопровід Кіркук-Юмурталік. 

Найбільш неоднозначним підтвердженням зацікавлення Туреччини у Близькосхідному регіоні став розвиток відносин з Ізраїлем
 з середини 90-х рр. На той час Туреччина мала проблемні стосунки майже з усіма сусідами – Вірменією, Сирією, Іраном, Іраком, Болгарією та Грецією. З трьома країнами  – Сирією, Іраном та Іраком – Ізраїль також знаходився у стані конфронтації. Співпраця двох країн надала  Туреччині нових важелів впливу в регіоні та стала аргументом у дипломатичній суперечці з Сирією восени 1998 р. щодо підтримки останньою Робітничої партії Курдистану. Крім цього, Ізраїль набув статусу головного постачальника високотехнологічного озброєння. У той же час зростання напруги у арабо-ізраїльських відносинах надавало партнерству з Ізраїлем специфічного забарвлення у відносинах з арабським світом, і без того непростих
. 

Після приходу до влади Партії справедливості і розвитку в листопаді 2002 р. регіональна політика зазнала відчутних змін. Вона характеризується неухильним зближенням з арабськими країнами та послабленням ізраїльсько-турецьких стосунків. Нормалізовані стосунки з Грецією, Сирією та Ліваном,  відновлені переговори по Кіпру, активізовані контакти з Єгиптом. 

На протязі значного часу найскладнішими вважалися відносини з найближчим сусідом  - Сирією. Однак після приходу до влади сирійського прагматичного президента Башара Асада в червні 2000 р. взаємні стосунки покращились. Візит Б. Асада в Туреччину на початку 2004 р.  назвали історичним, бо став першим з часів другої світової війни. Сирія привітала турецьку ініціативу виступити посередником на сирійсько-ізраїльських переговорах.

Стосунки з Іраком визначались двома факторами – економічним та етнополітичним. Приєднання Туреччини до антиіракської коаліції не завадило їй з часом відновити нормальні стосунки з С. Хусейном, виходячи з енергетичних інтересів.   

Загрозу Туреччині становить зброя масового знищення, яка розгортається поблизу кордонів країни. Територія Туреччини потрапляє в радіус дії балістичних ракет, розміщених на території Ірану та Сирії. Враховуючи швидке накопичення технологічного потенціалу в регіоні, кількість країн, які володіють балістичними ракетами, може збільшитися у майбутньому, що становитеме неприховану загрозу для Туреччини. Ядерні розробки Ірану можуть похитнути хиткий баланс безпеки в регіоні в цілому та на кордонах Туреччини зокрема. Найактуальнішими питаннями безпеки залишаються арабо-ізраїльська конфронтація, конфлікт у Афганістані та можливість військових дій з Іраком. 

Значна заангажованість Туреччини у справи Близького Сходу ускладнює її стосунки з Європою
. Багато європейців побоюються членства Туреччини в ЄС не тільки через політичні, економічні та культурні відмінності, але й через страх втягнення Європи у близькосхідну політику при розширенні кордонів. 

Закінчення “холодної війни” відкрило для Туреччини нові можливості в контексті відносин з Кавказом та Центральною Азією
, тривалий час закритих для турецького впливу. Сучасні інтереси Туреччини в регіоні докорінно відрізняються від інтересів у минулому. Це створює нові імплікації у сфері безпеки та коригує відносини із західними союзниками. Іран є потенційним суперником Туреччини за вплив у Центральній Азії та на Кавказі
, проте до цього часу не виявляв надзвичайної активності в регіоні та не докладав значних зусиль у поширенні радикального шиїзму. Замість “експорту революції” він надавав технічну та фінансову допомогу державам регіону та розвивав культурні зв’язки 
. 

Незважаючи на активну зовнішню політику на пострадянському євразійському просторі
, Туреччині не вдалося осягнути роль лідера. Припущення, що існують монолітні антагоністичні блоки (США-Туреччина-Азербайджан+Грузія проти Росії-Ірану-Вірменії) є спрощеним трактуванням реальності. Турецька прив’язаність до «тюркських республік», з якими країну об’єднує спільність походження, є результатом певних непорозумінь з Європою та арабським Близьким Сходом. Крім того, така зовнішньополітична орієнтація обумовлюється приходом до влади в Туреччині протягом останнього десятиліття ісламістських та ультранаціональних партій. 

Зростання інтересу Туреччини до регіону призвело до формування Організації чорноморського економічного співробітництва (ОЧЕС), Агенції з тюркського співробітництва та розвитку і проведення щорічних “тюркських самітів”. Колишній президент Туреччини Тургут Озал запропонував проект, який би включав Спільний тюркський ринок та Тюркський банк розвитку і торгівлі. 

Після пропозиції президента Азербайджану Г. Алієва та президента Грузії Е. Шеварднадзе щодо створення регіонального пакту стабільності Анкара запропонувала концепцію Кавказького пакту стабільності для вирішення регіональних конфліктів та узгодження суперечливих інтересів. У січні 2002 р. Азербайджан, Грузія та Туреччина підписали тристоронню угоду щодо регіональної безпеки. 

 “Турецька модель” (базована на недосконалій, проте ефективній ринковій економіці та обмеженій парламентській демократії) була спроектована на пострадянські країни як оптимальний шлях їхнього розвитку. Західні уряди підтримали застосування даної моделі, бо альтернативними є ісламістська іранська модель або повернення під протекторат Росії. 

Проте Туреччині не вдалося утримати лідерство в регіоні. Це можна пояснити низкою причин. По-перше, держави регіону недовірливо поставилися до спроб Туреччини грати роль “великого брата”, щойно звільнившись від опіки іншого. Крім того, вони не бажали зв’язувати себе виключно з організаціями під керівництвом Туреччини, втрачаючи політичну та економічну підтримку Росії і Ірану. По-друге, амбіційні регіональні плани Туреччини не узгоджувалися з її відносно обмеженими фінансовими можливостями. По-третє, присутність російських військ на території низки країн регіону (Грузії, Вірменії, Таджикистану та Киргизстану), сильні економічні важелі (газ та електроенергія), маніпулювання регіональними конфліктами підсилювали роль Росії в регіоні. 

Туреччині виявилося не під силу вирішити південнокавказькі конфлікти, особливо нагірно-карабахський. Замість розробки зваженого підходу до ситуації Туреччина активно підтримувала Баку на підставі культурної та етнічної спільності. У відповідь Єреван та вірменське лоббі на Заході розпочали кампанію проти Туреччини. Для зменшення напруги у відносинах з Вірменією Туреччина могла б запропонувати маршрути для нафто- і газопроводів, які б проходили по вірменській території, а не оминали її. 

Насамкінець, євразійські можновладці шукали прямого контакту з США та Європою, оминаючи посередництво Туреччини. Розміщення американських сил у деяких країнах Центральної Азії (Узбекистан, Киргистан) та на Кавказі (Грузія) зменшило стратегічну важливість Туреччини в регіоні. 

Турецьке зацікавлення Кавказом та Центральною Азією ускладнило  відносини з Росією та надало історичному суперництву нового поштовху. Росія розглядає Туреччину як головного суперника за вплив у регіоні і блокує будь-які спроби останньої встановити там свій геостратегічний опорний пункт
. Відносини Анкари з Москвою характеризуються двозначністю. Вперше за багатовікову історію Росія і Туреччина не мають спільних кордонів. За іронією долі, їх стратегічний регіон “близького зарубіжжя”  у вигляді Кавказу та Центральної Азії є спільним
. 

У середині 1990-х рр. Росія сприймала Туреччину як серйозну загрозу власній безпеці. “Біла книга” російських спецслужб характеризувала Туреччину як амбітну регіональну силу, яка підтримує “мусульманські рухи” та розвиває “ідеї пантюркізму”. Москва неодноразово звинувачувала Анкару у фінансовій та ідеологічній підтримці чеченців у першій чеченській війні. 

Наприкінці 1990-х рр. Росія докорінно змінила свою думку щодо ролі Туреччини у Євразії і почала розглядати її як “цінного партнера”.  Багато аналітиків наголошують на тому, що головною причиною  прискореного розвитку двосторонніх відносин між Туреччиною та Росією є газ. Росія все частіше розглядає Туреччину як транзитну країну для енергоносіїв, а не тільки як експортний ринок. Зростання економічної взаємозалежності між Росією та Туреччиною є одним з найбільших здобутків останньої у зовнішній політиці щодо Євразії. 

Під час другої чеченської війни Анкара не надавала політичної і фінансової підтримки чеченцям, а також зробила більш жорсткою політику щодо чеченців у Туреччині. Росія і Туреччина мають подібну позицію щодо Ірану та Іраку, яка якісно відрізняється від позиції США
. Обидві країни покращили свої відносини з Ізраїлем. Туреччина стала першим членом НАТО, який почав закуповувати російську зброю, гелікоптери та бронетранспортери для військових дій, зокрема, проти Робітничої партії Курдистану у південно-східній Туреччині та в північному Іраку (1990). 

У квітні 1987 р. Туреччина подала заявку на вступ в ЄС.  З 1 січня 1996 р. між Туреччиною та ЄС діє митний союз
. Відносини Туреччини з Європою перебувають у стані постійної трансформації. Хельсінське рішення ЄС (грудень, 1999) утвердило Туреччину як кандидата на вступ
, послабило напругу у взаємовідносинах.  Згідно з хельсінськими висновками ЄК розробила програму “Партнерство щодо приєднання Туреччини”, оприлюднену 8 листопада 2000 р. та схвалену ЄК 26 лютого 2001 р. Туреччина була запрошена до участі в розробці Конвенції щодо майбутнього Європи. У листопаді 2004 р. прийнято рішення про початок переговорів щодо вступу Туреччини в ЄС.  

Перспективи у відносинах з ЄС залежать від швидкості і оптимальності виходу Туреччини з економічної та політичної кризи. У той же час рішення ЄС розробити окрему Політику безпеки та оборони створює нову дилему для Туреччини у питаннях безпеки. Оскільки Туреччина не є членом ЄС, вона розглядає НАТО як головний інструмент врегулювання питань безпеки та оборони. Це дистанціює її від європейських союзників. Прив’язаність Туреччини до НАТО може неоднозначно вплинути на можливість вступу Туреччини в ЄС. 

Найбільш кардинальні зміни у зовнішній політиці Туреччини проявилися у відносинах з Грецією
. Після століть ворожості грецько-турецькі стосунки стали покращуватися, опираючись на “дипломатію поштовхів”. Основним питанням є тривалість даної тенденції. Дотепер співробітництво обмежувалось нестратегічними сферами: торгівлею, охороною навколишнього середовища, туризмом, питаннями “м’якої безпеки”. Для тривалого зближення необхідний розгляд проблеми морських, повітряних і сухопутних кордонів у  Егейському морі
, зокрема, належності островів Кардак (Іміа) і прилеглого континентального шельфу. У лютому 1996 р. Європарламент визнав острови власністю Греції. Проблема Кіпру залишається однією з головних перешкодоюу турецько-грецьких відносинах
. До останнього часу турецьке бачення питання Кіпру було безкомпромісним
. Кіпр розглядається  як стратегічний опорний пункт, який має знаходитися під її прямою опікою. Ці імплікації політики безпеки призводять до загострення конфлікту. Рішення включити Кіпр в Копенгагенський процес створює додаткову напругу у відносинах Анкари та Брюсселя.

У цьому плані можна назвати історичним приватний візит прем'єр-міністра Греції К. Караманліса до Туреччини, що відбувся  у 2004 р. 

Політика Туреччини щодо Балкан є неоднозначною. Після розвалу Османської імперії Туреччина зменшила свій вплив у регіоні. Проте після закінчення “холодної війни” її інтерес до Балкан значно зріс. Покращилися відносини Туреччини з Албанією, Македонією та Болгарією. Туреччина брала активну участь в Імплементаційних силах (ІФОР), Стабілізаційних силах (СФОР),  Косовських миротворчих силах (КФОР) та продовжує роботу у миротворчій місії у Македонії. Прихильне ставлення Туреччини до Боснії хвилює багатьох європейців, особливо греків, які побоюються, що Туреччина “зіграє мусульманську карту”. До цього часу підхід Анкари до даного регіону був зважений та багатосторонній. Проте теперішній більш націоналістичний уряд може бути менш поміркованим. 

Відносини Туреччини з США зазнали значних змін. США визнали Туреччину у межах регіону як провідного стратегічного союзника та відповідального виконавця. Зростання турецької зацікавленості у Балканах, Кавказі, Близькому Сході, а також підтримка антитерористичної коаліції підсилила привабливість Туреччини в очах Америки. Проте стратегії США і Туреччини багато в чому різняться, особливо щодо подій в Затоці. Туреччина висловлює застереження щодо політики США в Іраку, яка може призвести до утворення окремої курдської держави у Північному Іраку. Довготривала американська присутність у Іраку створює нові перешкоди у американо-турецькій співпраці. Анкара не підтримує позицію США щодо необхідності ізоляції Ірану, який є важливим торгівельним партнером і постачальником природного газу для Туреччини. Ці відмінності уповільнюють розвиток “стратегічного партнерства” між Туреччиною і США. Крім того, останнім часом пріоритетним для Туреччини є питання національного суверенітету, внаслідок чого вона наклала жорсткі обмеження на використання власних авіабаз для контролю за зоною, закритою для польотів, на півночі Іраку. Заангажованість країни на Близькому Сході перешкоджатиме планам Заходу використовувати турецьку інфраструктуру в цілях, які суперечитимуть її регіональним інтересам. 

Сфера енергетики є важливим фактором у формуванні турецької зовнішньої політики. У зв’язку з різким збільшенням споживання електроенергії зростає її зацікавленість у відносинах з країнами-постачальниками енергоносіїв на Близькому Сході та в Каспійському регіоні.  Туреччина докладає усіх зусиль для реалізації проекту “Енергетичний коридор Схід-Захід”. З цією метою для транспортування центральноазійської та азербайджанської нафти будується нафтопровід Баку-Тбілісі-Джейхан (БТДж). Правові основи проекту були закладені наприкінці 2000 р., технічне обгрунтування завершене у червні 2002 р. Третя і остання фаза проекту, стадія будівництва, розпочалася 10 вересня 2002 р. і триватиме 2 роки 8 місяців. Нафтопровід БТДж не тільки транспортуватиме каспійську нафту на західні ринки безпечним шляхом, а й зменшить прохід нафтових танкерів через турецькі протоки. 

Іншим важливим проектом в рамках “Енергетичного коридору Схід-Захід” є газопровід Баку-Тбілісі-Ерзерум (БТЕ), який транспортуватиме азербайджанський газ через територію Грузії.  Уже закладені правові основи проекту. Об’єднання газових мереж Туреччини та Греції в рамках проекту Південноєвропейського газового кільця стане важливим компонентом диверсифікації джерел енергоносіїв у Європі
. Для Європи Туреччина є важливою транзитною країною, особливо у світлі проектування нових  нафто- і газопроводів.

Попри застереження США, Туреччина співпрацює у сфері енергетики з Іраном. До американо-іракської війни Туреччина співпрацювала  в галузі нафтовидобутку  з Іраком та добивалася скасування економічних санкцій, накладених на Багдад. Між Іраком та Туреччиною діють два паралельні трубопроводи, відповідно з 1976 р. та 1987 р. Нафтопровід Кіркук-Джейхан може перекачувати 70 млн. т. нафти на рік.

Розвиток енергетичних мереж є пріоритетом національної безпеки, оскільки через протоку Босфор щорічно перевозиться 134 млн. т. нафти і нафтопродуктів, що є найвищим показником в світі.   

Історичний аналіз турецько-іранських відносин демонструє дві основні тенденції. Перша полягає у політичній, економічній і частково військовій співпраці, яку можна прослідкувати у Садабадському, Багдадському пакті, СЕНТО, РСД і ЕКО. Іншою тенденцією є суперництво через відмінності у підході до меншин (курдів, азербайджанцівів та вірмен)
. Хоча спільні економічні інтереси сприяли оптимізації відносин, ідеологічні та культурні протиріччя (вестернізація проти орієнталізму, різнорідність націоналізму, секуляризація проти ісламізму) створювали певну напругу. Турецька зовнішня політика базується на тому, що факт ісламської революції в Ірані суттєво не вплинув на взаємовідносини. За 150 років турецько-іранських відносин можна визначити наступні ключові моменти: прикордонні суперечки, вірменський, курдський та азербайджанський націоналізм, відносини “сильних світу цього” (Британії, Росії/СРСР та США) з Іраном та Туреччиною, перебування іранських опозиціонерів у Туреччині
, побоювання Туреччини щодо розчленування Ірану, побоювання Ірану щодо пантюркізму, зростаюча роль торгівлі, транспорту та видобутку корисних копалин. Перспективні напрямки турецько-іранських відносин визначатиметься тими ж факторами
.

Частиною євразійської стратегії Туреччини є розвиток співпраці у регіоні Чорного моря. Це знайшло відображення у пріоритетності співробітництва в рамках ОЧЕС. Створена у 1989 р. організація повинна сприяти розвитку  недержавного сектора, а також заохочувати вільний рух товарів та послуг в межах країн-членів
. Вона була своєрідною відповіддю на прохолодні стосунки з ЄС. У червні  1992 р. 11 країн-членів ОЧЕС підписали в Стамбулі угоду щодо сприяння співпраці у сфері енергетики, транспорту, комунікацій, інформації та екології
. З того часу організація активно розвивала інституційну базу. У 1994 р. був утворений Постійний міжнародний секретаріат. У червні 1998 р. група отримала остаточний правовий статус. У червні 1999 р. у Фессалоніках був утворений Чорноморський банк торгівлі і розвитку. З турецької ініціативи були створені чорноморські морські сили (БЛЕКСІФОР), які складаються з турецьких, українських, російських, болгарських, румунських та грузинських національних сил
. Ці сили призначені для рятувальних та пошукових операцій, розмінування та захисту навколишнього середовища. БЛЕКСІФОР може залучатися і в операції під егідою ООН і ОБСЄ. Хоча ОЧЕС і стала ефективним форумом для вирішення регіональних питань, вона має і деякі недоліки:

· Країни-члени значно відрізняються за рівнем соціально-економічного розвитку.

· Країни-члени є географічно гетерогенними. Деякі з них, наприклад, Туреччина, Україна та Росія є причорноморськими державами; інші (Вірменія, Азербайджан та Албанія) не мають виходу до чорноморського узбережжя.

· Між країнами-членами існує певний антагонізм та етнічні суперечності. Окремі з них мають взаємні територіальні претензії. 

· Відсутній ефективний процедурний механізм та виражений лідер. 

Результатом сукупності вищеназваних факторів стало зменшення зацікавлення Туреччини у ОЧЕС. Анкара продовжує активну діяльність у організації, проте цей напрям її політики уже не є наскільки пріоритетним, як на початку 1990-х рр. 

 Туреччина прагне відігравати дедалі відчутнішу роль в ісламському світі. Внаслідок комплексної дипломатичної активності, в т. ч. завдяки жорстким підходам щодо політики США в Іраку та палестинської політики Ізраїлю, Туреччина зуміла підвищити реноме в арабському світі. У цьому контексті варто згадати історичний виступ міністра закордонних справ Туреччини А. Гюля під час 30-ї зустрічі керівників зовнішньополітичних відомств країн-учасниць ОІК 28 травня 2003 р. в Тегерані. Він закликав розпочати зсередини процес демократичних реформ, назвав відсутність демократичних та ліберальних традицій в ісламському світі основною причиною його відставання та запропонував конкретний план дій. На 31-у засіданні міністрів закордонних справ країн ОІК турецький представник був обраний Генеральним секретарем організації, підтримана кандидатура Туреччини на виборах непостійного члена Ради Безпеки ООН на період 2009-2010 рр. Одночасно підвищений статус турецько-кіпрської громади в рамках ОІК до рівня “турецько-кіпрської держави”. Зараз розглядається питання про надання Туреччині статусу спостерігача в Лізі арабських держав. Серед пріоритетних арабських партнерів виокремлюються Сирія, Ліван, Марокко, Саудівська Аравія та Єгипет, причому останні намагатимуться протидіяти спробам Туреччини стати лідером на Близькому Сході. «Ісламський»  вектор зовнішньої політики Туреччини набув нового забарвлення під час офіційного візиту пакистанського Президента П. Мушаррафа до Анкари. Сторони дійшли згоди, що членство Туреччини в ЄС може бути новим мостом між Європою та мусульманським світом. З огляду на проведення Стамбульського саміту міністрів закордонних справ ОІК (2004), П. Мушарраф запропонував створити спеціальну групу для розробки реформ і здійснення контролю за їх впровадженням. 

У лютому 2005 р. на 5-й конференції керівників МЗС  Кувейту, Йорданії, Ірану, Сирії, Саудівської Аравії та Туреччни голова турецького зовнішньополітичного відомства  виступив з ідеєю створення Середньосхідного Союзу – аналога ЄС
.  

Зовнішня політика Туреччини багато в чому визначається транснаціональними та трансрегіональними питаннями. Одними з найгостріших проблем є поширення зброї масового знищення
 та розробка балістичних ракет. Близькість Туреччини до потенційних джерел загрози ставить перед її оборонною політикою інші завдання, ніж перед політикою її європейських партнерів
. 
Тероризм є транснаціональним чинником, який впливає на формування політики безпеки Туреччини. За останній час активізувались терористичні замахи на державних діячів та журналістів країни, а також зріс радикальний лівий і правий екстремізм. Ці фактори підсили чутливість Туреччини до питання міжнародного тероризму і стали визначальними у американо-турецьких відносинах. Крім того, Туреччина дефініціювала переслідування проти Робітничої партії Курдистану у Південно-східній Анатолії як боротьбу проти тероризму. У свою чергу, США, підтримуючи Туреччину, визнають РПК як терористичне угрупування. Отже, Туреччина може відігравати важливу роль у довготерміновій антитерористичній стратегії Заходу
. В лютому 2005 р. Туреччина перебрала піврічне командування Міжнародними силами сприяння безпеці у Афганістані. 

У лютому 2002 р. Туреччина провела в Стамбулі спільний форум ОІК та ЄС. У травні 2002 р. ЄС визнав Робітничу партію Курдистану сепаратистським та терористичним утворенням, а крайню ліву ДХКП-С включив до переліку терористичних організацій. Разом з тим турецька зовнішня політика визначається і зростаючим на Заході занепокоєнням щодо захисту прав людини у Туреччині
. Справа курдів є провокуючим фактором у відносинах Туреччини з Європою, особливо Німеччиною. Питання прав людини є важливим у відносинах з США, вплив якого був відчутнім у формуванні двосторонніх договорів щодо співпраці у сфері безпеки та передачі озброєнь. Одним із спонукальних чинників до співпраці з Ізраїлем стало бажання “відкупитися” і витіснити з порядку денного питання захисту прав людини для того, щоб отримувати озброєння з країн Європи та США.

Регіональна політика Туреччини на найближчі десятиліття буде пов'язана з реалізацією американського проекту “ширший Близький Схід”, причому забезпечивши статус не держави-об'єкта, а держави-контрибутора  процесу реформування регіону. Прикметно, що прем'єр-міністра Туреччини Р. Ердогана було запрошено на саміт “Великої вісімки” у Саванні у статусі “демократичного”, а не регіонального партнера, що закріпило концептуальну відмінність Туреччини від решти арабського світу. На саміті Туреччина поряд з Італією та Єменом стала співголовою в “Діалозі демократичної допомоги”. 

Анкара намагається доповнити ідеї Вашингтона новими елементами згідно з існуючими в регіоні реаліями. Це має на меті заперечити перед ісламським світом виключно американське походження проекту, з іншого – розділити ініціативу щодо відповідальності за розвиток регіону, який входить у зону турецьких стратегічних інтересів
.  

                Міжнародні ісламські організації універсального типу. 

Критерієм наявності консолідованого ісламського суб’єкта можуть бути міжнародні організації ісламського світу. 

Найбільш відома і впливова з них – Організація Ісламської Конференції (ОІК). Серед інших міжнародних ісламських організацій відомі: Ісламська комісія Міжнародного Червоного Півмісяця, ісламський аналог Міжнародного Червоного Хреста; Ісламський банк розвитку (ІБР), аналог Міжнародного банку розвитку; Ісламська організація з освіти, науки і культури, ісламський аналог ЮНЕСКО; Ісламська федерація спортивної солідарності – ісламський аналог Всесвітнього олімпійського комітету, Ісламська комісія з прав людини, що дублює Комісію з прав людини.

Ісламські міжнародні організації мають чітку тенденцію дубляжу міжнародних організацій глобального масштабу. Навіть “сімці” індустріально розвинених країн Заходу у 1996 р. прем’єром Туреччини Н. Ербаканом була знайдена альтернатива – “ісламська вісімка” (Туреччина, Іран, Пакистан, Єгипет, Бангладеш, Малайзія, Індонезія та Нігерія).

Існують і дублюючі (альтернативні) документи: наприклад, на противагу Загальної декларації прав людини – Ісламська декларація прав людини. На додаток до комплексу міжнародно-правових актів, спрямованих на боротьбу проти міжнародного тероризму, в рамках ОІК був розроблений ісламський договір про боротьбу проти міжнародного тероризму
.

У другій половині ХІХ–початку ХХ ст. серед мусульманських народів розгорнувся політичний рух під знаменами ісламської єдності – панісламізм. Його основні положення покладені в основу діяльності ісламських організацій. Ідея об’єднання мусульманського світу шляхом створення міжнародної організації зародилася після першої світової війни серед палестинських релігійних діячів. Одним з перших її висловив муфтій Єрусалиму Мухамед Амін аль-Хусейні. У 1926 р. відбулася міжнародна ісламська конференція у Мецці, на якій представники 15 мусульманських держав оголосили про створення Конгресу ісламського світу (КІС). До наступної сесії, яка відбулася у 1931 р. у Єрусалимі, КІС не був організаційно оформлений. 

Після другої світової війни центр ісламського єднального руху на деякий час перемістився у новостворену мусульманську державу – Пакистан. У 1951 р. у м. Карачі пройшла чергова сесія КІС, у якій взяли участь представники 32 держав і мусульманських громад. Велике значення мала багдадська сесія КІС (1962), у якій взяли участь делегати з 40 країн, у т ч. СРСР. На сесії була прийнята спільна стратегія боротьби за політичну і економічну незалежність мусульманських країн, їх спільні дії проти Ізраїлю. Активізації діяльності КІС сприяли видання щомісячного журналу “Мусульманський світ” і організація трансляції телепрограм на кількох мовах. Активну протидію КІС отримав з боку неосалафітів, які позиціонуються як впливова мусульманська релігійна течія. Особливу активність проявляла асоціація “Брати-мусульмани”, для якої Конгрес ісламського світу є організацією, що виражає виключні інтереси націоналістичних режимів у Пакистані, Єгипті та Індонезії, що “узурпували ідеали ісламської умми” 
. 

Асоціація, яка користувалася підтримкою короля Йорданії, перетягнула на свій бік мучсульманські громади 15 країн (Єгипту, Ірану, Марокко, Алжиру, Сирії, Лівану, Саудівської Аравії, Йорданії, Афганістану та Індонезії). У 1953 р. вони заснували нову міжнародну організацію – Всезагальний ісламський конгрес для Єрусалиму (ВІКЄ). Її діяльність з самого початку була сконцентрована на вирішенні палестинської проблеми. Проте ідея об’єднаного ісламського фронту проти Ізраїлю не була реалізована
. 
Починаючи з 1960-х рр. в розвитку панісламізму спостерігалися тенденції до зміни основного гасла – створення єдиної мусульманської держави. В основі цієї тенденції лежали певні зміни в розташуванні сил у центрі мусульманського світу – на Близькому Сході. До середини 1960-х рр. національно-визвольний рух у низці країн зони поширення ісламу отримав антиімперіалістичний характер. Крах Багдадського пакту, непопулярність СЕНТО, зростання антиімпералістичних настроїв у Лізі арабських держав, перспектива відходу Великобританії з півдня Аравійського півострова під впливом зростання антиколоніальної боротьби в Південному Ємені, виникнення національно-визвольних організацій в зоні Перської затоки (Народний фронт визволення Оману і Перської затоки, Фронт національного визволення Бахрейну) дали початок консолідації в Палестинському русі спротиву, росту Руху неприєднання і його впливу у “третьому світі”. Перечислені фактори становили реальну загрозу для монархічних режимів у зоні поширення ісламу, і, в першу чергу, для Королівства Саудівська Аравія. КСА виступило ініціатором ідеї створення широкого міжнародного політичного блоку на релігійній основі. Зелені знамена ісламу покрили не тільки всі арабські країни, але й ряд важливих у стратегічному сенсі країн Азії і Африки, що створювало основу для участі в блоці великих неарабських мусульманських держав на кшталт Ірану, Індонезії та ін.

Нова панісламістська тенденція отримала назву неопанісламізму. На відміну від старої панісламістської ідеології вона не була спрямована на створення єдиної світової ісламської держави, а мала на меті політичну, економічну, культурну інтеграцію ісламських країн і народів, які, зберігаючи державні кордони і власний уряд, матимуть однакове законодавство, засноване на принципах мусульманського права. 
Організація Ісламської Конференції (ОІК) є трансрегіональною міжурядовою організацією, що об’єднує країни, які визначають себе як ісламські. Вона об’єднує 57 переважно ісламських націй Близького Сходу, Північної та Західної Африки, Центральної Азії та Індійського субконтиненту
. Членами організації є 2 європейські та 2 латиноамериканські країни, а також 6 держав-членів СНД. У цьому полягає своєрідність ісламського світу, який не має єдиного релігійного центру, але має організацію, яка контролює політичні позиції понад 20% населення світу на 42% території планети.  ОІК без перебільшення можна назвати міні-ООН ісламського світу, що створила мережу асоційованих установ, в т. ч. Ісламський банк, а також аналоги ЮНЕСКО, Олімпійського комітету, Міжнародного Червоного Хреста
. 

Діяльність ОІК базується на забезпеченні інтересів 1,3 мільярда мусульман
. Основним завданням ОІК є “сприяння солідарності між країнами-членами; сприяння співпраці між країнами-членами в економічній, соціальній, культурній, науковій сферах; боротьба з расовою сегрегацією та дискримінацією, викорінення колоніалізму у всіх його формах; підтримка палестинського народу у його прагненні відстояти власні національні права; підтримка усіх мусульман у боротьбі за власну гідність, незалежність та національні права” 
. 

ОІК була заснована 25 вересня 1969 р. у Рабаті (Марокко) у відповідь на напад на мечеть Аль-Акса 21 серпня 1969 р., третю за значенням святиню мусульманського світу після Мекки і Медини. Фактично ОІК розпочала свою діяльність з 1971 р., коли був сформований робочий орган – Генеральний секретаріат. Організаційна структура включає засідання на найвищому рівні (скликаються щотри роки і за надзвичайних обставин), засідання міністрів ( щорічні і за надзвичайних обставин), секретаріат, а також мережу допоміжних інституцій (Ісламський Банк Розвитку). У 1972-1991 рр. ОІК функціонувала в умовах “холодної війни” і посилення взаємозалежності елементів глобальної системи. Після 1991 р. зміни світового порядку призвели до глобалізації питань демократизації, міжнародного тероризму, мирного вирішення конфліктів (в т. ч. арабо-ізраїльського), відносин між цивілізаціями. Можна виділити наступні відповіді ОІК на поставлені глобальні питання:

 на рівні членства. Членами ОІК є країни, які ідентифікують себе з мусульманськими державами, включно з державами Центральної Азії, Албанією і Азербайджаном. Через залучення нових членів ОІК підтвердила свій імідж інституції, яка здатна привабити нові держави шляхом надання їм суттєвих переваг;

на рівні практичних рішень. Найважливіші питання, які привернули увагу ОІК - тероризм, права людини, діалог між цивілізаціями, захист навколишнього середовища, безпека невеликих країн з без’ядерним статусом, впровадження Спільного Ісламського ринку, гарантування якості харчових продуктів та ін. ОІК засудила тероризм у всіх його проявах, але прагне до розрізнення понять тероризму і застосування сили національно-визвольними рухами. На конференції, проведеній в Буркіна-Фасо (1999), була прийнята конвенція ОІК “Про боротьбу з міжнародним тероризмом”. У питанні щодо прав людини ОІК сформулювала ісламське бачення, його подібність і відмінність порівняно з західним аналогом;

на рівні отримання переваг від економічної глобалізації. ОІК створила інституції, які сприяють отриманню переваг від глобалізації. Пакистан очолив Комісію з інформатики, яка впроваджуватиме нові технології. Інформаційний центр і електронна бібліотека, в якій розміщено 6 тис. книг, були створені в Сирії. Ісламський Банк Розвитку, фінансовий орган, виділив 150 млн.$ для підтримки конкурентних експортних можливостей країн-членів.
На засіданні ОІК в Каїрі (1990) була прийнятта Декларація прав людини в ісламі, але на основі вакхабістської концепції. Організація прийняла Декларацію про права дітей в ісламі, а також брала участь у Віденській конференції з прав людини.  Питання про діалог між цивілізаціями включено до Тегеранської декларації. ОІК виступила ініціатором міжцивілізаційного діалогу з ЄС, в якому  ОІК представляли Іран і Єгипет, а ЄС – Греція і Італія.

Недоліками в роботі ОІК можна назвати відсутність імплементації рішення, прийнятого на засіданні в Кувейті (1987), про створення Ісламського Вищого Суду, і неспроможність створення власної системи безпеки. 

Відповіді ОІК на виклики глобалізації обмежилися спробами надати глобалізації ісламського забарвлення, а не запереченням її стратегій. Слабкість ОІК викликана недостатнім фінансуванням, слабкістю виконавчої влади у питаннях вирішення конфліктів і колективної безпеки, складності запровадження санкцій проти країн-порушників. 

Членом ОІК може стати будь-яка держава, яка заявляє про свою належність до ісламського світу. Іслам має конституційний статус державної релігії не у всіх державах-членах, питома вага мусульман у загальній кількості населення коливається від переважної більшості (Саудівська  Аравія) до кількох відсотків у низці африканських країн. Існує також статус спостерігача при ОІК, який надається міжнародним організаціям (Ліга арабських держав, інші мусульманські організації), окремим державам, державоподібним утворенням, не визнаним світовою спільнотою (Турецька республіка Північного Кіпру), окремим визвольним рухам і організаціям на кшталт Організації визволення Палестини, філіппінського Фронту визволення Моро.

ОІК звертає основну увагу на гострі політичні проблеми, які стосуються мусульманських країн. У центрі уваги з самого початку знаходиться надання допомоги народу Палестини та визволення арабської частини Єрусалиму, що було зафіксовано на ІV конференції міністрів закордонних справ держав-членів ОІК в Бенгазі (1973). На конференції глав держав і урядів ОІК у Лахорі (1974) був врегульований конфлікт між Пакистаном і Бангладеш, одночасно було оголошено про визнання мусульманськими країнами Бангладеш як самостійної держави. На конференції глав держав у Таїфі (1981) було прийняте рішення про створення мусульманського суду і ісламської ради безпеки. У 1979 р. була створена спеціальна комісія щодо справ мусульманських меншин. 

ОІК визнала інтереси Туреччини на Кіпрі і підтримала сепаратистські прагнення націоналістичних угрупувань турецької громади кіпріотів, закликала держави традиційного поширення ісламу надати допомогу мусульманам півдня Філіппін,  Еритреї та ісламському руху Африканського рогу. На конференції в Таїфі була створена спеціальна комісія для підтримання контактів з мусульманським населенням немусульманських країн (Індії, КНР, СРСР). У той же час під гаслом ісламської солідарності окремими членами ОІК здійснювалася допомога противникам Демократичної Республіки Афганістан (ДРА), а членство ДРА в ОІК було призупинено. Місце Афганістану в ОІК залишається вакантним. 
У Стамбульській декларації від 16 червня 2004 р. ОІК закликала до цілковитого суверенітету та політичної незалежності Іраку. Міністри країн-членів ОІК засудили застосування тортур щодо іракських ув’язнених, вважаючи це порушенням Женевських конвенцій.  Ірак отримав підтримку від держав-сусідів та від Єгипту, але Йорданія відмовилася надіслати власні військові сили у Ірак та виступила проти розміщення на його території сил держав-сусідів. ОІК закликала ООН розмістити військові сили на палестинських територіях та підтвердила позицію щодо необхідності створення Палестинської держави. Організація також закликала світову спільноту відновити статус Північного Кіпру, оскільки спроби ООН щодо об’єднання острова зазнали провалу. На конференції було заявлено про те, що Організація має на меті припинити “несправедливу ізоляцію” турецьких кіпріотів. ОІК засудила санкції США щодо Сирії та закликала країни-члени зміцнити свої зв’язки з Дамаском.

 Конференція обрала новим генеральним секретарем турецького представника Екмеледіна Іхсаноглу, який зобов’зався провести курс реформ в ОІК. Він заступив на посаді представника Марокко Абдельвахеда Белькезіза, який на початку конференції різко критикував мусульманський світ за колективну неспроможність побороти бідність та неписьменність
.

ОІК закликає забезпечити представництво організації в керівних органах ООН, насамперед в Раді безпеки. На ІІІ нараді у верхах (1981) була прийнята Мекканська декларація, метою якої є згуртування всіх мусульман в окрему спільноту на міжнародній арені. У 1981 р. Ісламська Рада Європи із штаб-квартирою в Лондоні представила Загальну ісламську декларацію прав людини, схвалену учасниками конференції міністрів закордонних справ ОІК в Дацці  (1983) і офіційно проголошену на нараді у верхах в Касабланці  (1984).

Нової інтерпретації в сучасних міжнародних відносинах набуває принцип джихаду, який використовується першочергово для боротьби проти сіонізму. У Мекканській декларації (1981) зазначено, що члени ОІК вестимуть джихад всіма засобами для визволення окупованих територій мусульманських держав, підтримки незалежності, територіальної цілісності, відновлення прав мусульманських народів і усунення допущеної  щодо них несправедливості. Восени 1973 р. у відповідь на ізраїльську агресію ряд арабських країн ввели ембарго на поставки нафти в західні держави, які підтримали дану агресію. Нарада глав держав і урядів-членів ОІК в Тегерані (1997) засудила прагнення США та інших західних держав нав’язати свої суспільно-політичні та інші погляди афро-азійським, у т. ч.  мусульманським народам. Одним з напрямків джихаду є також пропаганда ісламу серед немусульманських народів, особливо в Африці, допомога ісламським місіонерським організаціям, для сприяння яким  був створений Фонд солідарності (1974). 

У промові, виголошеній на позачерговій конференції міністрів закордонних справ ОІК в м. Доха, Генеральний Секретар ООН Кофі Аннан відзначив провідну роль Організації у боротьбі проти тероризму. “ОІК має ключове значення у розробці ефективної стратегії в боротьбі з тероризмом, не в останню чергу завдяки тому, що країни-члени самі страждають від тероризму”, - заявив Генеральний секретар. Кофі Аннан нагадав, що відразу після терористичних нападів на США ОІК засудила їх і у такий спосіб переконала світову спільноту, що “іслам і тероризм ніколи не були, не є і не будуть тотожними поняттями”
.

 ООН і ОІК продовжують консультації з політичних питань, перш за все, у зв’язку з миротворчими зусиллями сторін, які стали одним з важливих аспектів співробітництва між двома організаціями. ОІК взяла активну участь у проведенні Року діалогу між цивілізаціями під егідою ООН. Проект глобальної програми дій в рамках діалогу між цивілізаціями був прийнятий на ХХVII Конференції міністрів закордонних справ ОІК в м. Куала-Лумпур (червень, 2000). Спеціальний комітет ОІК щодо діалогу між цивілізаціями, головою  якого є Іран, провів два засідання в центральних установах ООН 19 вересня та 17 жовтня 2000 р. 

В ОІК існує проблема із статусом представництва в Нью-Йорку. США відмовлялися надати представництву спостерігача від ОІК усі необхідні привілеї, передбачені ст. 105 Статуту ООН і відповідними положеннями Угоди про центральні установи між ООН і приймаючою стороною
. Одночасно уряд Швейцарії надав представництву спостерігача від ОІК в Женеві необхідні привілеї та імунітети для виконання своїх функцій
.

Можна навести ряд сильних сторін діяльності ОІК. По-перше, керівну роль в ОІК відіграють багаті нафтовидобувні країни, які з іншими країнами ісламського регіону контролюють величезні запаси стратегічно важливої для Заходу сировини. По-друге, значна частина нафтодоларів вкладена в економіку західних держав, тому мусульманські держави мають певні важелі впливу у Західній Європі та Північній Америці. По-третє, мусульманський регіон володіє значними людськими ресурсами та великою територією, що має вплив на сучасні міжнародні відносини. До того ж ОІК підтримує тісний зв’язок з релігійними неурядовими організаціями. Мусульманські духовні лідери санкціонують практичну діяльність ОІК.

Разом з тим конференції як глав держав і урядів, так і міністрів закордонних справ держав-членів ОІК приймають неправомірні резолюції щодо територій, які не є членами ОІК: Боснії і Герцоговини, Кіпру, Косово, Джамму і Кашміру, Чечні, Нагірного Карабаху (Боснія і Герцоговина має статус спостерігача в ОІК). На фоні загального розвалу системи ООН та підміни її механізму інструментарієм американських коаліцій і НАТО діяльність ОІК з втручання у внутрішні справи інших держав залишається непоміченою
. 

Спроби розблокувати конфлікти на шляхах “ісламської солідарності” (близькосхідний конфлікт, проблема Лівану, конфлікт Лівія-Чад, проблема Західної Сахари, ірано-іракський конфлікт, агресія Іраку проти Кувейту, ситуація щодо Афганістану) з використанням механізму ОІК і її місій з урегулювання не дали яких-небудь результатів.

Високий потенціал ОІК на міжнародній арені різко знижується за рахунок крайньої неоднорідності соціально-політичних структур та ідейних орієнтацій правлячих у мусульманському світі режимів. Їх розділяють відмінності у підходах щодо найважливіших зовнішньополітичних і міжнародних питань, наприклад, відносин з країнами Заходу і особливо  США, суперечностей з приводу форм і методів використання ісламських догматів у внутрішній і зовнішній політиці. Залишається недопрацьованою спільна стратегія розвитку ОІК у сфері політики і економіки, зберігаються гострі суперечки щодо даних питань. Діяльність ОІК на міжнародній арені свідчить про те, що проголошений цією організацією принцип інтеграції на основі релігії є лише ідеологічним обгрунтуванням.

Таким чином в мусульманському світі спостерігається протиборство двох основних тенденцій – консолідації мусульманських держав і їх відокремленості в світовій політиці та економіці та внутрішньої диференціації ісламського регіону на ідейній, політичній, економічній і соціальній основі. Обидві тенденції відображаються в діяльності ОІК
. 

На даний час ісламський світ як консолідований суб’єкт міжнародної політики існує тільки віртуально, у вигляді проектів, які мають “країнне” забарвлення і претендують на глобальну роль. Показовим прикладом організації такого типу є Ісламо-арабська народна конференція (ІАНК), створена в Хартумі у квітні 1991 р. Вона задумувалася і була побудована як свого роду народна альтернатива ОІК. Ця ідея була закладена у саму назву організації, що перефразовувала ненародну міжурядову ОІК. При ІАНК було створено Міжнародне ісламське агенство новин (МІАН), яке своєю назвою і функціями дублює відповідне агенство при ОІК.

У роботі установчого конгресу взяли участь представники ісламських та ісламістських організацій, були заснувані керівні органи ІАНК – Постійна Рада, яка складалася з 50 осіб за кількістю представлених в ІАНК країн, і Тимчасовий Генеральний Секретаріат, в який  увійшли 15 осіб. Генеральним секретарем ІАНК був обраний відомий ісламістський лідер Хасан ат-Турабі. Політичні цілі сформульовані в рамках глобального протистояння Заходу, в т. ч. повне звільнення Єрусалиму (включно з його західною частиною) і палестинських територій, а також підтримки “визвольного руху мусульман” в Боснії, Косово, Кашмірі та Чечні
. Були проведені три конференції ІАНК ( 1991, 1993, 1995). На останній з них були присутні делегати з 80 країн світу, що представляли майже всі радикальні та екстремістські угрупування, а  організація була перейменована у Народну ісламську конференцію (НІК).

Організація патронувалася  Іраном, Суданом, на території якого знаходилась, і міжнародною мережею ветеранів війни в Афганістані, яка асоціювалася з іменем Осами бен Ладена. У лютому 2000 р. уряд Судану, який розпочав проведення курсу на припинення діяльності екстремістських організацій на своїй території, оголосив  про денонсацію угоди щодо перебування штаб-квартири НІК на території країни. Організація протиставляє себе найбільшим арабським та ісламським міжнародним організаціям. Об’єктом протистояння для НІК є саудівська Ліга ісламського світу.

Ліга ісламського світу (ЛІС) – саудівська організація, яка є інструментом проведення зовнішньої політики Королівства. ЛІС була заснована у 1962 р. як “народна, міжнародна, ісламська і неурядова організація, у якій представлені мусульмани всього світу”
. Основними завданнями Ліги проголошуються: ісламська пропаганда і просвіта, захист ісламської справи, реалізація інтересів і прагнень мусульман, боротьба проти неправдивих звинувачень на адресу ісламу, спростування тверджень ворогів ісламу, які мають на меті знищити єдність мусульман і посіяти сумнів у мусульманському братстві. Практична діяльність ЛІС здійснюється через регіональні координаційні ради для Європи, Азії, Африки, Північної і Південної Америки. ЛІС має офіційні представництва у 30 країнах світу, де мусульмани складають більшість населення, у ній представлені ісламські організації понад 100 країн світу. Об’єктом контактів і впливу ЛІС є місцеві неурядові організації (громади, учбові заклади, мечеті). ЛІС створює їх там, де вони не конституційовані. Ліга координує діяльність ісламських благодійних фондів, створених у Саудівській Аравії або при найактивнішій участі цієї держави, в т. ч.  “Аль-Харамейн”, “Ібрахім Аль Ібрахім” та ін. Ліга ісламського світу відповідає за поширення у світі вакхабізму (форми ісламу, яка є державною ідеологією Саудівської Аравії) та використовується як інструмент втручання у внутрішні справи низки держав, серед громадян яких є мусульмани.

Ще один проект ісламського світу реалізується в діяльності організації Всесвітнє ісламське народне керівництво (ВІНК), створеної у вересні 1989 р. в Лівії на чолі з  лідером лівійської революції Муамаром Каддафі. Гаслами організації були проголошені єдність мусульман як суб’єкта взаємовідносин з іншими суб’єктами на міжнародному рівні, протистояння “хрестовому походу” і сіонізму у світовому масштабі, допомога ісламським рухам і мусульманським меншинам у всьому світі. Реально ВІНК є одним з інструментів проведення пролівійської політики в різних країнах –мусульманських і тих, де мусульмани представлені меншинами або діаспорно. Характерним прикладом діяльності ВІНК є надання лідеру організації “Нація ісламу” (США) Льюісу Фарахану 1 млн.$ на ведення ісламської пропаганди. У свою чергу, Фарахан проводив лоббістську діяльність на користь Лівії, зокрема, виступав у США із закликами про припинення санкцій стосовно Тріполі у зв’язку з “справою Локербі”, здійснював пропагандистські вояжі іншими країнами з викриттям “несправедливостей США щодо мусульманських країн, включно з несправедливими санкціями проти Лівії”. 

Корпус стражів ісламської революції входить в систему органів, що проводять міжнародну політику Ісламської Республіки Іран. Ця система контролюється лідером (рахбаром) країни і верховним головнокомандуючим А. Хаменеї. Йому безпосередньо підпорядковується Вища рада культурної революції (під патронатом якої знаходиться Міністерство ісламської орієнтації і культури, Міністерство закордонних справ і Міністерство інформації з Головним управлінням зовнішньої розвідки), а також Вища рада національної оборони (керівництвом відає президент). Через Вищу раду національної оборони здійснюється управління Корпусом стражів ісламської революції (КСІР). Організаційно до складу КСІР входять сили спеціального призначення “Кодс” (від “Аль-Кудс”, арабської назви Єрусалиму), які безпосередньо займаються “експортом ісламської революції” з використанням нетрадиційних методів
. У структурі “Кодс” налічується  дев’ять управлінь: Туреччини і Закавказзя; Іраку; Лівану; Центральної Азії; СНД; Пакистану; Індії та Афганістану; Північної Африки; Центральної і Південної Африки; Європи; Північної і Південної Америки; країн Перської затоки; спеціальних операцій. Практичними і широко відомими результатами діяльності КСІР та Сил “Кодс” були ісламські опорні пункти в Лівані і до недавнього часу у Судані (у формі НІК).

                      Міжнародні ісламські організації регіонального типу. 

Перші міжнародні організації мусульманських країн виникли в арабському середовищі. Специфіка арабського регіону, яка створює об’єктивні основи для інтеграційних процесів, пояснюється єдністю низки параметрів. Арабський світ дислокується на єдиному територіальному просторі, який простягнувся від Перської затоки через райони Південно-Західної Азії і Північної Африки до Атлантичного узбережжя. В його межах розташовані 19 арабських держав з етнічно однорідним населенням, що нараховує приблизно 300 млн. осіб. 90% мешканців цих країн складають араби, 10% - представники  інших національних та етнічних груп. Араби, незалежно від країни проживання, вважають себе належними до єдиної нації.

Могутнім фактором, який об’єднує арабські країни, є іслам: 90% їх населення (араби і неараби) сповідують іслам, 10% належать до інших конфесій, головним чином, християнських.

У 1920–1930-і рр. популярність отримала концепція арабської єдності,  базована на прагненні арабів до об’єднання як  політичного союзу під егідою одного з арабських суверенів. На лідерство в арабській нації претендували представники династії Хашимітів – сини короля Хіджазу Ібн Алі Фейсал і Абдала, а також король Саудівської Аравії Ібн Сауд. Король Іраку Фейсал І, що прагнув створити під своєю короною Сполучені Штати Аравії та іраксько-сирійську унію, також претендував на роль провідника арабської нації. Роль Іраку як консолідатора арабів визнавалася іншими арабськими країнами, оскільки серед усіх держав Машрику Ірак першим виборов державний суверенітет. Ідею об’єднання Великої Сирії та приєднання до неї Іраку в 1930-і рр. виношував і трансйорданський емір Абдала. У травні 1941 р. із заявою про повну підтримку британським урядом будь-якого проекту, що має на меті досягнення арабської єдності, виступив міністр закордонних справ Англії Е. Іден. Ідея Ідена була підтримана і отримала розвиток у 1941–1943 рр., коли  свої програми облаштування арабського світу оприлюднили прем’єр-міністр Іраку Нурі Саїд і трансйорданський емір Абдалла. В історію вони увійшли як плани створення Великої Сирії і Родючого Півмісяця. Видатний сирійський політичний діяч Едмон Раббат вважав, що саме Ірак мав очолити інтеграцію країн Родючого півмісяця у складі Іраку та Сирії.

Активним провідником ідеї союзу вільних арабських держав, співдружність яких має сприяти посиленню позицій кожної арабської країни, і претендентом на лідируючу роль у русі за арабську єдність в роки другої світової війни виступив Єгипет.

Ліга арабських держав є організацією, яка об’єднує 22 арабські країни, та подібна за своєю суттю до Організації американських держав, Ради Європи
 та колишньої Організації африканської єдності (Африканський Союз). Вищезгадані організації мають здебільшого політичні цілі і вважаються своєрідними регіональними моделями ООН. Ліга арабських держав кардинально відрізняється від ЄС через відсутність необхідного ступеня регіональної інтеграції, а сама організація не встановила прямих відносин з громадянами країн-членів. 

Ліга арабських держав була створена 22 березня 1945 р. шляхом підписання Пакту арабськими державами-засновниками: Єгиптом, Сирією, Ліваном, Транйорданією, Іраком, Саудівською Аравією та Єменом
. Штаб-квартира Ліги знаходиться в Каїрі (Єгипет). 

Початковими завданнями організації ставились здобуття незалежності усіма арабськими державами, припинення єврейської міграції в Палестину та спротив утворенню єврейської держави
. У 1945 р. Ліга підтримала Сирію і Лівію у їх суперечках з Францією та виступила з вимогою про незалежність Лівії. У 1961 р. організація підтримала Туніс у конфлікті з Францією. 

Статут Ліги передбачає, що вона координуватиме економічні відносини між державами, включно з торгівлею; сферу культури; питання громадянства, паспортного режиму та видачу віз; політику охорони здоров’я та соціальні питання
. Статут організації забороняє державам-членам застосовувати силу одна проти одної. Ліга є регіональною організацією, яка уповноважена координувати політику безпеки, гарантувати незалежність та суверенітет держав-членів та розвивати загальноарабський потенціал. Ліга координує відносини держав-членів з регіональними та міжнародними організаціями
. 

ЛАД долучилася до створення Арабського поштового союзу (1954)  та Союзу бездротової комунікації та телекомунікації (1953)
. Діяльність організації виявилася ефективною у питаннях вирішення суперечок між арабськими державами та урегулювання конфліктів, наприклад, у Лівані. З 1950 р. організація має власну оборонну програму. У 1993 р. Ліга виступила із заявою про неприпустимість будь-яких форм тероризму. Одним з пріоритетних завдань ЛАД стала боротьба із злочинністю, особливо з наркотрафіком. У соціальній сфері організація досягнула значних успіхів, заснувавши у 1964 р. Організацію з питань освіти, культури і науки (АЛЕСКО)
. 16 грудня 1998 р. генеральний секретар ЛАД Н. Хашад закликав до сформування арабського парламенту.

 В 1946 р. делегат Сирії запропонував Раді Ліги арабських держав проект щодо перетворення місій в посольства між арабськими країнами, який був схвалений. Однак на практиці ця рекомендація почала виконуватись в 1952 р., коли Єгипет,  Сирія і Саудівська Аравія вирішили відповідно трансформувати свої місії, а Ірак оголосив про намір бути представленим в Каїрі і Дамаску послами. Лише Ємен довший час ігнорував цю рекомендацію ЛАД. 

В 1958 р. генеральний секретар ЛАД Хассуна, кар'єрний дипломат, проти власної волі відхилив кандидатуру першої жінки Захії Каддури, запропонованої Ліваном на пост радника Ліги. Однак вже на кінець 1959 р. до роботи в ЛАД були допущені вісім жінок – одна з Сирії, три з Іраку і чотири з Лівану
.    

Хоча початково організація створювалася як платформа для арабської економічної інтеграції, у цьому напрямку відсутні великі досягнення. У 1964 р. Ліга прийняла резолюцію про створення Спільного арабського ринку, відкритого для всіх країн-членів. Угода про створення спільного ринку (1965) передбачала поступову ліквідацію митних зборів на продукцію видобувного та сільськогосподарського сектора, вільне переміщення капіталу і робочої сили та координацію економічного розвитку, проте проект  не отримав практичного втілення. 1 січня 1998 р. ЛАГ оголосила про створення зони вільної торгівлі між 18 арабськими країнами. Банк арабського розвитку (тепер Арабська фінансова організація) був створений у 1959 р. 

Арабській інтеграції, в тому числі в рамках ЛАД, не сприяють наступні фактори:

· авторитарність влади;

· один з найвищих в світі рівень неписьменності;

· один з найнижчих в світі рівень витрат на освіту;

·  найвищий в світі рівень військових видатків;

· один з найнижчих в світі рівень доходу на душу населення;

· несприятливий інвестиційний клімат
.

 Свідченням останніх тенденцій є статистичні дані, наведені у таблиці.   

Таблиця 11. Вибрані показники країн-членів ЛАД та Ізраїлю. 

Джерело: Mohamed Khodr. The Arab League “Irrelevant” to Arabs, America, And the World.  Part Two. // Media Monitors Network (MMN). – 2004 – 23 December. // Media Monitors Network (MMN). – 2004 – 23 December. 

	Місце за ВВП в світі
	Країна
	Щорічний ВВП, млн. $
	ВВП на душу населення, тис. $
	Виділення частки ВВП на військові цілі, %
	Виділення частки ВВП на освітні цілі,%
	Частка неписьменних серед осіб, старших 15 р., %, (2002)

	30
	Єгипет
	268,0
	3.7
	4,1(2000)
	4,7 (1995)
	45

	31
	КСА
	242,0
	10,6
	13 (2000)
	7,5 (1997)
	24

	42 
	Алжир 
	167,0
	5,4
	4,1(1999)
	6,0 (1998)
	33

	52
	Ізраїль 
	122,0
	20,0
	8,75 (2002)
	7,7 (1998)
	5,0

	54
	Марокко
	115,0
	3,7
	4,0 (2000)
	4,9 (1997)
	51

	64
	Туніс
	63,0
	6,6
	1,5 (1999)
	7,6 (1998)
	29

	65
	Сирія 
	59,4
	3,2
	5,9 (1998)
	2,8 (1997)
	26

	66
	Ірак
	58,0
	2,4 (2002)
	Немає даних
	5,1 (1988)
	61

	68
	ОАЕ
	53,0
	21,1
	3,1 (2000)
	2,0 (1998)
	24

	69
	Судан
	52,9
	1,4(2002)
	2,5 (1999)
	3,7 (1998)
	42

	76
	Лівія
	41,0
	7,6
	3,9 (2000)
	9,6 (1986)
	20

	80 
	Кувейт
	34,2
	15,1
	5.5 (2001)
	6,5 (1998)
	18

	96
	Йорданія
	22,8
	4,2
	8,6 (2001)
	6,3 (1997)
	10

	98
	Оман
	22,4
	8,3 (2002)
	12,2 (2001)
	3,9 (1998)
	22

	104 
	Ліван
	19,3
	4,8 (2002)
	4,8 (2000)
	2,1 (1998)
	14

	109
	Катар
	17,2
	21,2
	10, 0 (2001)
	3,3 (1994)
	19

	113 
	Ємен 
	15,7
	0,82
	5,2 (2001)
	6,6 (1998)
	54

	132
	Бахрейн
	9,8
	15,1
	6,7 (2001)
	3,7 (1998)
	12

	149
	Мавританія
	5,3
	1,7 (2002)
	3,7 (2001)
	4,3 (1998)
	60

	156
	Сомалі
	4,1
	0,6 (2002)
	0,9 (2001)
	0,4 (1996)
	Немає даних

	201
	Джибуті
	0,619
	1,3 (2002)
	4,4 (2001)
	3,6 (1991)
	35

	206 
	Коморські о-ви
	0,441
	0,7 (2001)
	3,0 (2001)
	Немає даних
	44


ЛАД відіграла провідну роль у подоланні політичної кризи під час націоналізації Суецького каналу та війни у Єгипті у 1956 р. Після поразки у війні з Ізраїлем  (1967) Ліга реорганізувала механізм політичної координації. Незважаючи на заперечення Йорданії, у 1964 р. Ліга визнала ОВП єдиним повноправним представником палестинського народу, у 1976 р. ОВП отримала членство в ЛАД. На конференціях 1964–65 рр. було створене спільне арабське командування, яке виявилося неефективним у втіленні спільної стратегії щодо визволення Палестини. Ліга протягом тривалого часу бойкотувала Ізраїль та компанії, пов’язані з ним торгівельними угодами. У 2002 р. ЛАД вперше запропонувала Ізраїлю нормалізувати відносини з арабськими країнами на певних умовах, проте більшість з них виявилися для нього неприйнятними. Значним випробуванням для ЛАД стало підписання  єгипетсько-ізраїльської мирної  угоди (1979). Через внутрішньоорганізаційні конфлікти щодо відносин з Ізраїлем штаб-квартира була перенесена з Каїру в Туніс. Членство Єгипту в Лізі було призупинене на десять років, і у 1990 р., штаб-квартира перемістилася до Каїру. 

У 1990 р. Ірак здійснив акт агресії щодо члена Ліги Кувейту, що посилило внутрішні розколи і розбіжності в організації. Суперечності існували і щодо санкцій, накладених ООН на Ірак після першої війни в Затоці. Кувейт, країни Перської Затоки та союзники США вимагали повного виконання Іраком резолюцій ООН, а Ємен, Йорданія та Судан вважали дані санкції недоречними через вивід іракських військ з Кувейту.

Після вторгнення в Ірак (2003) і подальшої окупації американськими військовими силами, позиція Ліги зазнала критики за  те, що вона з більшим ентузіазмом втрутилася у справу нападу на Кувейт, ніж у справу окупації Іраку американцями. ЛАД, як і ООН, виявилася неефективною у вирішенні палестино-ізраїльського конфлікту та попередженні вторгнення в Ірак
. Нездатність організації запобігти окупації Іраку підсилила заклики арабського світу щодо реформування організації. Після ініційованого США Плану “ширшого Близького Сходу”, становище Ліги не відрізняється від арабського світу загалом - воно передбачає прийняття чи відмову від реформ, нав’язаних “сильними світу цього”. План “ширшого Близького Сходу” для арабів за своєю суттю дуже подібний до ізраїльської стратегії “Великого Ізраїлю”. Незгода ЄС з даним планом та критика арабських держав змусила США відкласти його імплементацію. Проте на державному рівні члени ЛАД здебільшого запобігали перед США, запроваджуючи механізми боротьби з внутрішнім тероризмом, надаючи для користування власні військові бази та переслідуючи опозицію. 

Протягом багатьох років політична єдність ЛАД підривалася поділом на прозахідних, нейтралів та прорадянських членів. Сучасна лінія поділу пролягає між прихильниками ісламського фундаментаменталізму та поміркованого підходу. ХVІ саміт ЛАД, який відбувся в Тунісі 22-23 травня 2004 р., став вирішальним в окресленні майбутнього організації та її впливу на політику країн-учасників, зокрема, щодо демократизації, підтримки неурядових організацій та прав жінок, схвалив Хартію прав людини в арабському світі. Однак пропозиція “Міжнародної Амністії” щодо внесення поправки до Арабської Конвенції з протидії тероризму (1998) про процес екстрадиції не була розглянута.

Форум не подолав внутрішніх суперечностей. Король Йорданії Абдалла ІІ залишив саміт, лівійський лідер М. Каддафі висловив небажання працювати в умовах нерозуміння (ще в листопаді 2002 р. оголосив про вихід Лівії з ЛАД). Учасники форуму виявились неодностайними щодо подій в Іраку – Туніс висловився за подальшу присутність американських військ, Саудівська Аравія виступила негативно, а Ліван дипломатично утримався, зазначивши, що думка ЛАД Вашингтон не зацікавить.

Чотирнадцять міністрів закордонних справ-членів ЛАД січні 2005 р. провели у позачергове засідання для обговорення імплементації рішень Туніського саміту, сучасної ситуації в арабському світі та пропозицій щодо реформ організації. Міністри обговорили ситуацію в Іраку та вплив виборів на політичний процес в країні. Єгипет, Алжир, Лівія, Саудівська Аравія, Катар, Судан та Ємен представили проекти резолюцій щодо реформування структури ЛАД. Президент Ємену Алі абд-Алла Саліх запропонував перебудувати ЛАД за зразком Євросоюзу, Йорданія та Оман ініціювали поправки до статуту організації, обговорювалася пропозиція Алжиру щодо ротації посади Генерального Секретаря Ліги
. 

Рада із співпраці арабських держав Перської Затоки. Концепція створення єдиної регіональної організації держав Перської Затоки виникла на межі 1950-60-х рр. і була ініційована англійською дипломатією, яка після втрати Суецького каналу докладала зусиль щодо об’єднання під своєю егідою арабських еміратів Перської Затоки. Проте суперечності між регіональними лідерами - Іраном, Іраком і Саудівською Аравією, завадили налагодженню регіонального співробітництва
. 

Рада із співпраці арабських держав Перської Затоки (РСАДПЗ) була створена 25 травня 1981 р. у Ер-Ріяді за участю Саудівської Аравії, Бахрейну, Кувейту, Оману, Катару та ОАЕ
. До створення призвело розуміння того, що країни є занадто вразливими внаслідок неспівмірності нафтового багатства з невеликою кількістю населення (28 млн.), значною територією (2,6 млн. км2) та обмеженими військовими можливостями у історично нестабільному регіоні
. За останні 30 років завдяки експортним поставкам нафти проведена модернізація економіки та інфраструктури РСАДПЗ. На території держав-членів РСАДПЗ зосереджено 45% світових запасів нафти, вони постачають на світові ринки 20% загальносвітової продукції.  
У Статуті Ради особливо підкреслюється відповідність цілей РСАДПЗ прагненням  арабської нації, викладеним в Статуті ЛАД, її націленості на зближення і міцніші зв’язки між арабськими державами. Тісна співпраця між РСАДПЗ і ЛАД була закладена у 1982 р. Відтоді між Генеральними секретаріатами обох організацій відбуваються постійні зустрічі і консультації. Представник ЛАД приймає участь у роботі нарад у верхах РСАДПЗ. Рада була створена на основі однакових політичних систем країн-учасників, які базуються на ісламському праві, та спільних цілей. Принцип однорідності структур державного устрою, закладений в основі об’єднання шести аравійських монархій, унеможливлює збільшення кількості членів Ради. За оцінками експертів, організація залишиться “закритим клубом аравійських автократій”. 

РСАДПЗ виконує функції спільного регіонального ринку та ради оборони. Географічна близькість країн, а також впровадження політики вільної торгівлі стали вирішальними факторами у її створенні. Перший економічний договір, підписаний у 1981 р. і введений в дію у березні 1983 р., став першим кроком до економічної інтеграції, включно з торгівлею, пересуванням осіб,  гармонізацією законів та регулювальної політики. У 2001 р. був підписаний Економічний договір.  На 22-у саміті в Маскаті   (грудень, 2001) РСАДПЗ погодила створення митного союзу, який почав функціонувати у січні 2003 р. Саміт схвалив стандартизований 5%-й митний тариф  на всі товари, ввезені з-поза меж території митного союзу
. До 2010 р. планується створити ширший економічний союз
, включаючи спільний ринок і єдину валюту
.  У перспективі передбачена трансформація об'єднаного контингенту військ “Щит півострова” у спільну армію РСАДПЗ, а також створення спільної системи протиповітряної оборони. 

Поглиблення інтеграційних процесів у рамках РСАДПЗ знайшло відображення у сферах освіти, охорони здоров’я, інформації і комунікації, охорони навколишнього середовища, боротьби з організованою злочинністю і наркотиками
. Країни-члени координують свою політику на ринку нафти, виступаючи з єдиних позицій в рамках ОПЕК. Важливою сферою спільних дій є боротьба з екстремістськими ісламістськими організаціями і діяльність, спрямована на посилення впливу державних ісламських інститутів. РСАДПЗ виступає як єдиний суб’єкт у взаємовідносинах з мусульманськими і арабськими країнами. Колективний підхід до вирішення проблем, що виникає у цих спільнотах, сприяє посиленню впливу і престижу організації. В грудні 1995 р. король Саудівської Аравії Фахд закликав держави РСАДПЗ знайти прийнятне вирішення взаємних територіальних проблем. Поки цього не вдалось досягнути, однак конфлікти між його учасниками не досягають стадії прямих збройних зіткнень
. 

Співпраця у військовій сфері стала пріоритетною в діяльності РСАДПЗ, агресія проти однієї з держав-членів організації розглядається як агресія проти усіх членів
. Початковою метою став захист від загроз, створених ірано-іракською війною та революційним іранським ісламізмом. Досягнення єдності поглядів з проблем безпеки і координації дій у військовій сфері виявилося складною справою для членів, оскільки підходи до даного питання мають суттєві розбіжності. Оман виступав за тісну співпрацю із західними державами, особливо США і Великобританією, а в 1979 р. став єдиною країною регіону, що підписала військову угоду з США про військові бази. Саудівська Аравія підтримала ідею інтеграції членів РСАДПЗ у військовій сфері, визнаючи при цьому необхідність американської допомоги. Позицію опори на власні сили найбільш послідовно відстоював Кувейт, диверсифікувавши свої військово-політичні зв’язки, в т. ч. з країнами Західної Європи і навіть СРСР.  

Упродовж низки зустрічей міністри оборони РСАДПЗ розробили плани гарантування взаємної оборони та створення спільного командування і оборонної мережі, інтеграції морських та наземних радарних систем в спільну систему повітряного попередження, базовану на саудівській системі АВАКС. Проблеми адаптації різних комунікаційних та повітряних систем відклали реалізацію програми. Проте головною перешкодою стало побоювання малих країн Ради опинитися в повному підпорядкуванні Саудівської Аравії. 

В жовтні 1983 р. на території ОАЕ були проведені перші спільні маневри країн-учасниць Ради, а в листопаді 1984 р. в м. Доха (Катар) прийнято Угоду про єдину оборонну стратегію. Основні пункти стратегії полягали в наступному: 

· опора на власні сили і відмова від допомоги інших держав та блоків; 

· колективна допомога країні-члену у випадку агресії; 

· спільна підготовка військових кадрів;

· координація дій по диверсифікації джерел отримання озброєнь; 

· створення спільних військових сил
. 

У 1984 р. міністри оборони РСАДПЗ погодили створення двобригадних (10 тис. осіб) збройних сил “Щит півострова”
. Їх розмістили на військовій базі “Кінг Халед” (Саудівська Аравія) під командуванням саудівського представника та підпорядкували Генеральному секретаріату РСАДПЗ. Чисельність сил могла коригуватися, що  було зроблено у 1991 р. перед війною у Перській Затоці. Під час операції збройні сили РСАДПЗ не виступали окремо, а їх роль була цілком символічною. При цьому члени Ради фінансово забезпечували військові акції проти Іраку - король Саудівської Аравії  і емір Кувейту гарантували оплату усіх затрат і преміальні учасникам “Бурі в пустелі” за рахунок наявних і перспективних нафтодоларових надходжень своїх країн.

У березні 1991 р. після завершення війни в Затоці РСАДПЗ спільно з Єгиптом і Сирією задекларували прагнення створити спеціальні сили для захисту Кувейту. Функція Єгипту і Сирії полягала  у забезпеченні особового військового складу, а РСАДПЗ – у забезпеченні фінансування. Дамаскська декларація сприяла “становленню центральної ланки нового арабського порядку в рамках ЛАД”, але  висунула питання довготермінової єгипетської та сирійської присутності в Затоці, яка не була бажаною для усіх учасників угод. Кувейту вдалося отримати гарантування своєї безпеки з боку США,  Великобританії та Франції, тому  програма не була реалізована, але, згідно з угодою, Єгипет та Сирія все ще зобов’язані у випадку необхідності надати військову допомогу Кувейту та іншим державам Затоки. Щоправда, у листопаді 1994 р. Ірак офіційно визнав кордон з Кувейтом, місце проходження якого визначене резолюціями РБ ООН №687 (1991), №773 (1993) та №883 (1993). Визнання Іраком цього кордону поклав край його претензіям на територію Кувейту та острови Бубіян і Варба.

 Члени РСАДПЗ обмежують участь Сирії та Єгипту в забезпеченні регіональної системи безпеки, побоюючись залежності від них, адже обидві країни значно перевищують їх за населенням та військовим потенціалом. З іншого боку, військові зв'язки з вищенаведеними країнами компенсують наслідки розриву контактів з Іраком і певною мірою врівноважують стосунки з Заходом. Тому здійснена низка спроб відновити попередні домовленості з Єгиптом щодо створення панарабського військово-промислового комплексу. Серед інших мусульманських держав, з якими розвивається військове співробітництво, можна назвати Пакистан та Туреччину. Спроби налагодити стосунки з Іраном виявились не надто ефективними, оскільки він не сприймає участі Заходу в забезпеченні регіональної безпеки
.

Витрати на військові потреби організації у 1995 р. склали 22 млрд.$,  що становило половину військових витрат держав Близького Сходу і Північної Африки. КСА витрачає на військові потреби 13% ВВП, Кувейт – 8%. Основними постачальниками озброєнь є країни ЄС – Великобританія, Франція, Німеччина та Італія. Намагаючись диверсифікувати постачання озброєння, щоб не залежати від однієї країни, військові зіштовхнулись з проблемою стандартизації озброєнь і військової техніки в рамках РСАДПЗ. Найбільшою військовою потугою володіє Саудівська Аравія (105 тис. осіб), проте найбільш підготовленими вважаються збройні сили Оману
. 

Серед загальноарабських проблем пріоритетним в діяльності Ради є близькосхідний конфлікт, у врегулюванні якого країни-члени РСАДПЗ відіграють помітну роль. Зацікавленість аравійських держав у вирішенні цього конфлікту пояснюється вразливістю їх позицій на світовому ринку постачальників вуглеводної сировини і крупних інвесторів капіталів. Підхід до врегулювання близькосхідного конфлікту Рада задекларувала в перших прийнятих документах. РСАДПЗ виступає за визволення всіх окупованих Ізраїлем територій (1967), включно із священним Єрусалимом,  і за визнання законних прав палестинського народу на створення власної держави. Рада виступила на підтримку інтифади – “війни каменів”, що розпочалася у грудні 1987 р., а Саудівська Аравія надавала їм щомісячну допомогу у розмірі 6 млн.$. У заявах щодо Близького Сходу РСАДПЗ виступає з гострою критикою агресивної політики Ізраїлю щодо арабської нації. Це відображає прагнення дистанціюватися від політики західних держав, першочергово США, які підтримують Ізраїль, і зняти звинувачення у прозахідній орієнтації їх організації. 

Рада відіграє важливу роль у врегулюванні конфліктів та суперечностей в арабському світі. Вона сприяла подоланню кризи в ОВП (1983), підтримавши голову Ясира Арафата і закликавши палестинців об’єднатися навколо ОВП. 

У жовтні 2001 р. організація закликала світову спільноту уточнити дефініцію тероризму, виключивши боротьбу палестинського народу з ізраїльськими окупантами
. Генеральний секретар Ради Абдель Рахман Аттія у інтерв’ю саудівській газеті “Аль-Ватан” заявив: “Саудівська Аравія та інші держави-члени РСАДПЗ не можуть виправдовувати будь-яку ядерно спрямовану діяльність, яка створює небезпеку для країн Затоки. Ми прагнемо звільнити регіон від зброї масового знищення”. Аттія висловив сподівання, що країни Затоки, включно з Іраном та Іраком, “досягнуть консенсусу щодо регіональної безпеки, який базуватиметься на балансі інтересів”. “Враховуючи існуючу незбалансованість влади в регіоні, окремі країни РСАДПЗ уклали угоди з питань безпеки з позарегіональними партнерами для відновлення балансу, який порушився внаслідок регіональних амбіцій країн-сусідів”, - зауважив Аттія, маючи на увазі Іран. Генеральний секретар РСАДПЗ вважає малоймовірним членство Іраку, Ірану та Ємену в організації у найближчому майбутньому”
. 
У проведенні зовнішньої політики країни-члени РСАДПЗ дотримуються принципів нейтралітету та неприєднання, прагнуть досягнення балансу сил між основними світовими потугами. Рада у цілому і його лідери (Саудівська Аравія, Кувейт) політично співпрацюють із Заходом, забезпечуючи США і НАТО право гарантувати стабільність влади аравійських кланів та вільного вивозу нафти. Ці країни зайняли позицію активного нейтралітету стосовно всіх форм санкцій Заходу проти Іраку й Ірану. Ослаблення двох регіональних лідерів стало стимулом для розвитку потенціалів аравійських держав в економічній, військовій та інших сферах. 

З 1990 р. міністр закордонних справ Китаю проводить щорічні зустрічі з міністрами закордонних справ та Генеральним секретарем РСАДПЗ в рамках засідання Генеральної асамблеї ООН. На зустрічі у вересні 1996 р. сторони погодилися створити двосторонній консультаційний механізм у політичній та економічній сферах. Китай високо оцінює роль РСАДПЗ у близькосхідному мирному процесі та досягенні всеарабської єдності
, йому імпонує сповідування РСАДПЗ політики єдиного Китаю. Регіон Перської затоки для КНР є найбільшим ринком на Близькому Сході, загальний обсяг торгівлі між партнерами у 2001 р. склав 9,7 млрд.$,  за перше півріччя  2002 р. –  4,8 млрд.  $
. Проте взаємні контакти обмежує те, що Китай є головним імпортером озброєнь в Іран
. 

За словами  директора департменту економічної інтеграції РСАДПЗ Абделя Азіза Абу Хамада Алувайшега,  протягом останнього десятиліття на перспективи арабської інтеграції вплинули глобальні зміни:

· розвал СРСР і зміна однополюсної міжнародної системи;

· утворення СОТ і виклики економічної глобалізації;

· події 11 вересня і їх наслідки.

Враховуючи значну експортну орієнтованость, більшість арабських країн є прихильниками економічної глобалізації, якій притаманні наступні вигоди:

· макроекономічна ефективність;

· вища мобільність ресурсів;

· спеціалізація;

· трансфер технологій;

· ширші ринки для національних товарів
. 
Союз арабського Магрибу є північноафриканською організацією, яка складається з Алжиру, Лівії, Мавританії, Марокко та Тунісу
. 

Перші спроби країн Магрибу налагодити регіональну співпрацю припадають на період підйому антиколоніальної боротьби в Африці у 1960-х рр. Першою ознакою інтересу до регіональної інтеграції стала зустріч міністрів фінансів Алжиру, Марокко, Лівії та Тунісу і створення Постійного консультаційного комітету країн Магрибу (ПКККМ)
 для координації та гармонізації плану розвитку чотирьох країн, внутрішньорегіональної торгівлі та відносин з ЄС. Проте Комітет зупинився на стадії концептуалізації, причиною чого стали внутрішні проблеми  країна-учасників
. 

Спроби створення регіональної організації були відновлені Алжиром в середині 1980-х рр. на хвилі здобування лідерства в регіоні. Після налагодження двосторонніх відносин з Лівією президент Алжиру Чадлі Бендждід прагнув нормалізувати  стосунки з  Марокко. Після двох самітів, проведених за участю марокканського короля Хасана ІІ і алжирського президента Ш. Бенджедида, було відновлено дипломатичні відносини, перервані дванадцятирічним конфліктом у Західній Сахарі
. Причиною конфлікту стала підтримка Алжиром сахарського руху ПОЛІСАРІО, який боровся за незалежність від Марокко, розраховуючи на будівництво в незалежній Сахарі залізниці для вивезення алжирської залізної руди з пустельного родовища Гара Джабілет, оскільки вивіз до середземноморських портів нерентабельний через величезну відстань. З іншого боку, Алжир прагнув послабити Марокко -  регіонального геополітичного суперника. Мароккансько-алжирські суперечності перетворились в предмет публічної дипломатії, оскільки на нараді міністрів закордонних справ ЛАД (1975) алжирський представник відкрито поставив під сумнів законність дій Марокко, в чому був підтримаеий представниками інших арабських країн.
.  

У червні 1988 р. Алжир провів перший Магрибський саміт глав держав, на якому  було  створено Високу комісію Магрибу та різноманітні спеціалізовані комісії, як передумову для створення Союзу.

Остаточно організація оформилася після зустрічі у Марракеші (Марокко) у лютому 1989 р. На думку окремих експертів, САМ, змодельований на зразок ЄС, поставив за мету такі ж амбіційні цілі, як і утворення Єдиного європейського ринку у 1992 р. Лівійський лідер М. Каддафі розглядав об’єднання як крок до загальноарабської спільноти і  передбачав наступне приєднання до організації Чаду, Малі, Нігеру і Судану. У червні 1989 р. держави-члени сформували спільний парламент і погодили пункт про неприпустимість агресивних дій щодо іншої держави-члена
. 

Згідно з Установчим актом, її метою є гарантування співпраці “за допомогою спільних регіональних інституцій, участь у розширенні міжнародного діалогу та утвердження незалежності держав-членів”
. Діяльність Союзу спрямована на:

· укріплення братерських стосунків, які пов’язують держав-членів і їх народи;

· забезпечення прогресу і процвітання їх суспільств та захист їх прав;

· сприяння підтримці миру, заснованого на справедливості;

· проведення спільної політики у всіх сферах;

· поступовий рух до вільного пересування осіб, товарів, послуг і капіталу між ними
. 

Стаття ІІІ Договору конкретизує спрямованість спільної політики держав-членів Союзу у сфері міжнародних відносин і дипломатії, у військовій, економічній і культурній сферах.

Cтворення САМ привернуло увагу світової спільноти. Проте арабські країни скептично поставились до нової організації. Відмінність політичних режимів п’яти держав не створювала передумов для реалізації заявлених Союзом цілей. Алжир  довший час претендував на роль революційної країни “соціалістичної орієнтації”, Туніс – республіка, яка орієнтується на західноєвропейську модель, Лівія проголошена “джамахірією” (державою прямого народовладдя), а влада Мавританії представлена Тимчасовим комітетом національного порятунку. Марокко є найстійкішим культурно-історичним масивом Магрибу з патріархальною релігійно-політичною системою, оскільки  монарша династія належить до шерифської династії Алауїтів, яка володіла успадкованою від Пророка “баракою” (благодаттю)
.

З часу створення у 1989 р. Союз арабського Магрибу постав перед низкою викликів. Лівія покинула організацію після згоди членів САМ на санкції ООН, накладені після “справи Локербі”. Каддафі зацікавився Машреком, зокрема, Єгиптом. Алжир вирішував внутрішньополітичні проблеми, поглиблені виникненням на території країни ісламського фундаменталізму та тероризму
. Мавританія сконцентрувалася на  імплементації Програми структурного регулювання під егідою МВФ та СБ, Туніс і Марокко зосередили увагу на двосторонніх відносинах з ЄС. Вищенаведені  фактори негативно вплинули на функціональність САМ. Зустріч міністрів закордонних справ країн-членів, яка відбулася у грудні 2003 р., не додала оптимізму щодо майбутнього організації. Лівія відкрито демонструє небажання відроджувати Союз, деструктивним чинником виступають двосторонні конфлікти, що існують між чотирма з п’яти членів. Крім того, організація не здатна забезпечити регулярність зустрічей керівників держав-членів САМ. 

Марокко – плацдарм мусульманської експансії в Європу в 711 р. Країна з 1973 р. воює з ПОЛІСАРІО, за яким стоять Алжир і Лівія, а також Китай, за право розробки величезних родовищ бокситів фосфоритів. В Західній Сахарі марокканцями анексовані три провінції – Ад-Дакла, Будждур і Ес-Смара, хоча кордону як такого між Марокко і Західною Сахарою не існує. Проблема ускладнюється тим, що САДР визнана 70 країнами, в тому числі 25 африканськими, що зумовило вихід Марокко з ОАЕ (тепер Африканський Союз). Чисельність марокканської армії перевищує 270 тис.осіб (проти 17 тис. сахарських солдатів), що вимагає фінансових видатків у розмірі 1,7 млрд.$ щорічно. 

Ключові позиції Марокко на перехресті повітряних і морських шляхів з Європи в Африку та з Атлантики в Середземномор'я зумовили територіальні суперечки з Іспанією щодо острова Перехіль (Лейла), анклавів Мелілья та особливо Сеути. Відома з часів імператора Юстиніана Сеута має невигідну гавань, але найкращу у Середземномор'ї стратегічну фортецю. За іронією долі, в гарнізонах останніх служать переважно марокканці з іспанським громадянством, які, однак, не відреклись від даної раніше присяги королю Марокко
. В останні роки інтереси Марокко в ЄС активно лобіює Іспанія.

Мавританія – молода незалежна держава (1960), однак має довгу історію, що здійснює проекцію на сьогодення. В 1062-1147 рр. мавританська династія Альморавідів правила у Марокко, територіальні непорозуміння з яким щодо Західної Сахари існують досі. Марокко визнало незалежність Мавританії лише через 9 років після її проголошення. Однак у 1976 р. Мароккоі Мавританія об'єднались проти незалежної Сахарської Арабської Демократичної Республіки та Алжиру, який її визнав
. 

Алжир включений в мусульманський геополітичний простір в 681 р. як складова Омейядського халіфату. В ХІІІ–ХVI ст. берберська династія Абдальвалідів відновила автентичну алжирську державність, що має сучасну проекцію у вигляді сепаратистського кабільського руху. На окремі південно-східні райони країни претендує Лівія. Ісламістський рух в країні активно підтримується Іраном
. 

Туніс – батьківщина першої таласократичної карфагенської цивілізації. Країна не має серйозних територіальних суперечок, за винятком лінії морського кордону з Лівією і суперечки з Мальтою щодо нафтоносного континентального шельфу. Це найбільш вестернізована частина Магрибу, ініціатор клубу “5+5”, через неї проходять трансконтинентальні підводні комунікації Європа-Африка. Туніс є зовнішньополітичним пріоритетом інтеграційної політики Франції в рамках ЄС.

Лівія намагається розширити підконтрольну акваторію Сеоредземного моря в найбільш стратегічно важливій центральній частині. До 1987 р. Лівія намагалась встановити контроль над північчю Чаду, а на даному етапі претендує на 19400 кв. км території сусіднього Нігеру
.   

  Більшість країн регіону (Алжир, Марокко,  Туніс) сконцентровані на програмах середземноморського партнерства чи африканських програмах (НЕПАД), що є актуальним для Алжиру. Лівія надає значної уваги Африканському союзу.  При цьому Союз Арабського Магрибу залишається незатребуваним.   

За виникненням нового арабського об’єднання уважно стежили на Заході. США, зацікавлені в укріпленні позицій у Північній Африці, розраховували використати Союз у власних цілях. Франція бачила у створенні САМ можливість розширення фінансово-економічного та політичного впливу в регіоні, а тому стала єднальною ланкою у розширенні контактів між САМ і ЄС. За її посередництва стали регулярними зустрічі міністрів закордонних справ Європейського співтовариства і САМ. Налагодилися зв’язки між середземноморськими державами в складі п’яти держав Магрибу та Франції, Італії, Іспанії, Португалії і Мальти. Франція виявила значне зацікавлення у спільних проектах країн САМ, особливо будівництва газопроводу “Магриб–Західна Європа”, участь в якому підсилювала політичну вагу Франції в Магрибі. Створення нового арабського політико-економічного союзу привернуло увагу Великобританії. В Іспанії САМ викликав серйозне занепокоєння  через суперечності з Марокко, позиції якого в рамках Союзу зміцнилися, що, на думку Іспанії, могло ускладнити непрості відносини між двома державами
.   

Посилену увагу до регіону виявляє Китай, який лише у 1997 р. підписав угоди про надання економічної допомоги з 41 африканською країною. Існують плани щодо будівництва атомної опріснюючої установки біля марокканського м. Тантан на базі китайського атомного реактора. Якщо проект виявиться вдалим, сторони передбачають побудувати ще кілька установок більшої потужності. Підтверджені наміри Марокко почати будівництво атомної електростанції біля м. Марракеш за китайського технічного сприяння. Марокко має власну програму використання ядерної енергії в мирних цілях
. 

У липні 1990 р. Союз прийняв “Загальномагрибську стратегію розвитку”, яка спрямована на досягнення економічної солідарності країн-членів. Вона передбачає створення:

· зони вільної торгівлі для товарів і послуг, що продукуються  в країнах-членах;

· митного союзу і спільного ринку;

· економічного союзу як останнього кроку процесу інтеграції
.

В Алжирі на сесії спільної комісії з економіки і фінансів (жовтень, 1990) був розглянутий 10-річний проект створення економічного союзу країн Магрибу на підставі поетапного розвитку взаємного співробітництва у різних сферах економіки. На першому етапі до кінця 1992 р. планувалося створення зони вільної торгівлі з метою лібералізації зв'язків між членами САМ. Другий етап (1993–1994) передбачав митний союз країн Магрибу і введення єдиних митних тарифів для експортно-імпортних операцій. Третій етап передбачав вільне переміщення робочої сили, товарів і послуг, створюючи умови для четвертого етапу – повної економічної інтеграції країн САМ до 2000 р. Найбільші успіхи у співробітництві країн Магрибу були досягнуті в сфері транспорту і енергетики. Введена в експлуатацію трансмагрибська залізниця Туніс–Алжир–Касабланка (2262 км). Завершилося будівництво трансмагрибського газопроводу з участю Алжиру, Тунісу і Лівії (400 км) і пропускною здатністю 3 млрд. м3 в рік від Уед Саф-Саф (Алжир) через Гафсу і Зарзіє (Туніс) до Зуара (Лівія). Були встановлені пільгові тарифи на телексний, телеграфний і телефонний зв’язок, на наземний і морський транспорт. 

Створення такої організації є економічно обгрунтованим
. Стратегічна важливість регіону пояснюються значним видобутком фосфатів, нафти та газу та транзитним характером на шляху до південної Європи. З 1990 р. країни-члени підписали понад 30 двосторонніх угод в економічній, соціальній та культурній сфері, проте ратифіковано усіма учасниками САМ тільки 5 угод. Ратифіковані угоди стосуються торгівлі і тарифів (щодо усіх промислових товарів); торгівлі сільськогосподарськими товарами; інвестиційних гарантій; уникнення подвійного оподаткування та фітосанітарних стандартів. САМ не підтримує відносин з Африканською економічною спільнотою (АЕС) і досі не підписав Протокол про відносини з АЕС. Проте функціонально САМ є одною з опор АЕС.   

Таблиця 12. Економічні показники САМ. 

Джерело: Global Insight, 2004.

	Країна
	ВВП у 2003 р., млрд. $ 
	Ріст реального ВВП у 2004 р.,%
	ВВП на душу населення у 2003 р., $

	Алжир
	70,6
	6,4
	2 253

	Лівія
	20,5
	2,9
	3 627

	Мавританія
	1,2
	5,7
	441

	Марокко
	46,1
	3,5
	1 531

	Туніс
	25,0
	5,5
	2 529

	По регіону в цілому
	164,5
	4,9
	2 046


Таблиця 13. Показники енергетичного сектору САМ. 

Джерело: Energy Information Administration, 2004.

	Країна
	Запаси нафти у 2004 р., млн. бар.
	Запаси газу у 2004 р., млрд. фут3
	Запаси вугілля, млн. т.
	Виробництво петролеуму у 2003 р., тис. бар./день
	Видобуток газу у 2001 р., трл. фут3
	Видобуток вугілля у 2001 р., млн. т. 
	Обсяги переробки нафти-сирцю, 

млн. т

	Алжир
	11 314
	160000
	44
	1 050
	2,8
	0,03
	450

	Лівія
	36 000
	46 400
	0
	1 400
	0,2
	0
	343

	Мавританія
	0
	0
	0
	0
	0
	0
	0

	Марокко
	1,6
	43
	0
	0,2
	0
	0,3
	155

	Туніс
	308
	2 750
	0
	66
	0,1
	0
	34

	По регіону в цілому
	47 624
	20 193
	44
	2 516,2
	3,1
	0,33
	982


Згідно з офіційним заключним комюніке останньої зустрічі в Алжирі темою обговорення стало наступне:

· реформування Союзу, його структур та програм для підвищення рівня довіри до загальномагрибської діяльності;

· регулярність зустрічей глав держав-членів САМ; 

· реформування робочих органів Союзу;

· координація та уніфікація економічної політики, особливо в сфері сільського господарства, інфраструктури та водних ресурсів
. 

Найбільш інтригуючою подією зустрічі стало рішення Алжиру передати президентство у САМ
. Це було викликано дипломатичною напругою між Алжиром та іншими членами, особливо Марокко та Лівією, лідери яких постійно відмовлялися приймати участь у зустрічах на території Алжиру. Алжирські посадовці обгрунтували рішення тим, що Установчим актом САМ передбачено щорічну ротацію головування. Президентство перейшло до Алжиру від Тунісу у 1994 р., затримка з передачею пояснювалася Алжиром відсутністю процедурних умов. Лівійський президент М. Каддафі заявив про доцільність на певний час “заморозити діяльність організації”
. Специфічність позиції Лівії ставить під питання ефективність її президентства. Президент Тунісу здійснив ряд спроб переконати президента Лівії у хибності його позиції, прагнучи врятувати Союз
. 

Суперечки між Тріполі та Нуакшотом також не сприяють ефективній діяльності організації. Мавританія звинуватила спецслужби Лівії в організації заколоту проти президента Маауйя Ульд Сід Ахмед Тайя у червні 2003 р. та  фінансуванні  заколотника Мохамеда Хуна Ульд Хайдала і 14 його соратників, справи яких розглядаються у мавританських судах. За даними мавританської поліції, Лівія надала опозиції 904 тис.$ 
. Враховуючи факт президентства Лівії, Мавританія прагнутиме дистанціюватися від справ Союзу. 

З новою силою розгорівся конфлікт між Алжиром і Марокко щодо Західної Сахари, який свідчить про неефективне функціонування Союзу  до вирішення цієї проблеми
. Марокканський монарх не прийняв запрошення алжирського президента відвідати зустріч глав держав, приславши натомість міністра закордонних справ. Марокко вимагає від Алжиру перегляду позиції щодо Західної Сахари, переданої під юрисдикцію Мавританії у 1974 р. У 1996 р. Лівія і Туніс спробували виступити посередниками у конфлікті між Марокко і Алжиром, проте зусилля виявились не надто успішними. ООН доклала значних зусиль для вирішення проблем Західної Сахари. У 2003 р. особистий посланець Генерального секретаря ООН Д. Бейкер запропонував план врегулювання, відомий як План Бейкера ІІ. Пропозиція у 2004 р. була прийнята Алжиром, прихильником самовизначення сахарців, і відхилена Марокко, який відмовляється від будь-яких рішень, які призведуть до незалежності Західної Сахари. Рада Безпеки ООН 23 квітня 2004 р. вирішила надати сторонам додатковий час для реалізації мирного плану. Однак алжиро-марокканський кордон залишається закритим, а діяльність САМ фактично заморожена
. 
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