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Sazetak

Proslo je skoro trideset godina od zavrSetka posljednjeg rata u Bosni i Hercegovi-
ni. lako nemaju direktna iskustva niti sje¢anja na zlocine i masovnu viktimizaciju,
poslijeratne generacije izloZzene su dugotrajnim utjecajima rata od strane svojih
roditelja. Kolektivne traume iz daleke i bliZze proslosti dio su grupnih identiteta i
sjecanja koje oblikuju svakodnevni Zivot i formiraju narative, utjeCu na emocije i
stvaraju mentalne reprezentacije poslijeratnih generacija. Transgeneracijske kolek-
tivne traume imaju potencijal za radikalizaciju mladih. Utvrdeno je da se dosadas-
nja literatura ne bavi grupnom radikalizacijom kroz kolektivne traume, stoga je cilj
ovog rada otkloniti taj nedostatak. Objasnjeni su i sintetizirani koncepti meduge-
neracijske (kolektivne) traume, njenog prenosa i radikalizacije. Na taj nacin, pred-
loZen je okvir za kontekstualizirano razumijevanje utjecaja kolektivnih trauma na
radikalizaciju mladih. Problemi su sagledani kroz analizu rezultata intervjua i fokus
grupa provedenih u Bosni i Hercegovini. Rad se zavrSava s preporukama politike.

Kljucne rijeci
transgeneracijska, trauma, radikalizacija, ekstremizam, ratni zlo€ini, politicko
nasilje

Uvod

Tokom 27. marta 1992. godine Radovan Karadzi¢ se obratio pred skupstinom Srpskog naroda u
BosniiHercegovini koristeci narativ o kolektivnim traumama iz proslosti, referirajuéi se na period
osmanskog koloniziranja Bosne i Hercegovine, izmedu ostalog govoredi: ,,[m]islim da nas je sam
Bog vodio putem koji treba i¢i da stignemo do svoje slobode poslije 500 godina.” Prije zvani¢nog
pocetka rata u Bosni i Hercegovini, kao referentne tacke za desnicarsku radikalizaciju koristeni
su razli¢iti dogadaji, kao $to su komemoracije i politicki skupovi, za pozivanje na historijske
gubitke pripadnika grupe, gubitke teritorije i opresiju, te za dehumanizirajuc¢u stigmatizaciju

" This research was funded by The Netherlands Organization for Scientific Research (NWO), Grant Num-
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drugih grupa koji su percipirani kao historijski ,pocinitelji“, ,opresori”i ,neprijatelji“ (pogledati
npr. Suljagi¢, 2021).

U sumraku dvadesetog stoljeca, Cetrdeset godina nakon relativnog mira, masovni zlocini su
izvrSeni na tlu Europe. Masakri velikih razmjera, silovanja, nezakonita zatvaranja i torture u
logorima i zatocenickim objektima, deportacije stotine hiljada neduznih civila tragic¢ne su slike
etnickog CiS¢enja koje predstavljaju disoluciju Socijalisticke Federativne Republike Jugoslavije.
Tokom oruzanog sukoba na prostoru Jugoslavije oko stotinu cetrdeset hiljada ljudi je ubijeno
i gotovo cetiri miliona raseljeno. Samo u Bosni i Hercegovini ubijeno je oko stotinu hiljada
ljudi, a oko deset hiljada se jos uvijek vode kao nestali (Buljubasic & Hola, 2019). U godinama
postkonfliktne obnove, nekaznjivost nije okonc¢ana, a vanpravni mehanizmi djeluju kao nemocni
za izgradnju mira i suocavanje s prosloscu.

U cilju sticanja ili odrzavanja modi, klerikalne desnicarske politike ratne proslosti jos uvijek
koriste narative transgeneracijskih kolektivnih trauma za radikalizaciju i etnicku mobilizaciju
postratnih generacija. Zlocini pripadnika grupe iz proSlosti se glorifikuju. Negiranje zlocina
iz proslosti je rasprostranjeno. Naprimjer, Ratko Mladi¢ i Radovan KaradZi¢, najodgovorniji
pojedinci za izvrSenje genocida u Srebrenici se proslavljaju. IzvrSeni genocid se ne naziva pravim
imenom. Zlocini, osobito genocid, dozivljava trijumf (Karci¢, 2021; Halilovich, 2018; pogledati
Turéalo & Karci¢, 2021). Posljedi¢no, historija se (re)definira netacnim ili dekontekstualiziranim
¢injenicama kako bi odgovarala politickim potrebama i dominantnim, ratom obnovljenim i
ideologijama koje su bile porazene tokom Drugog svjetskog rata, a trenutno su evoluirale i
adaptirale se vremenu i kontekstu.

Postratne generacije u Bosni i Hercegovini odrastaju u okruZenju ispunjenom sadrZajima
transgeneracijskih kolektivnih trauma. Dosadasnja razmatranja rata i ratnih zlo¢ina u Bosni i
Hercegovini uglavnom se fokusiraju na period od 1992. do 1995. godine. Studije postkonfliktne
Bosne i Hercegovine ne povezuju ulogu transgeneracijskih kolektivnih trauma i radikalizacije
postratnih generacija. U ovome radu se argumentuje da transgeneracijske kolektivne traume
mogu utjecatinaradikalizaciju generacija koje nisuiskusili traumatske dogadaje politickog nasilja.
Stoga prvi dio rada se odnosi na konceptualna ,,otpetljavanja“ radikalizacije, transgeneracijskog
fenomena i traume. Sintezom koncepata definira se transgeneracijska kolektivna trauma i
dovodi u vezu s radikalizacijom. Nakon toga, na osnovu provedenih fokus grupnih intervjua
sa postratnom generacijom i intervjua sa rathom generacijom iz Sarajeva, Isto¢nog Sarajeva
i Mostara nastoji se uspostaviti okvir za razumijevanje utjecaja transgeneracijske kolektivne
traume na radikalizaciju u Bosni i Hercegovini, te se istiCe potreba i bazicne pretpostavke za
politike suprotstavljanja desnicarskoj radikalizaciji. Rad zavrsava zaklju¢kom.

2. Radikalizacija
2.1. ,Otpetljavanje” koncepta

Radikalizacija je relativna ideja. To je proces odstupanja od normativnih standarda i kretanja
prema ekstremnim uvjerenjima i/ili ponasanjima. Ono $to je ,umjerena” i ,,dominantna“
drustvena norma u odredenom kontekstu moze biti ekstremizam u drugom. Stoga se uvijek radi
o relacijskom i konstruiranom konceptu te suprotnosti normativnim stavovima i ponasanjima.
Radikalizam, medutim, nije radikalizacija. Prvi pojam se odnosi na politicke pokrete unutar
liberalne ili egalitarne demokratske tradicije, dok drugi pojam proizlazi iz autoritarne
supremacisticke tradicije (Schmid, 2014).

Radikalizacija se moze razumijeti kao individualni ili kolektivni postepeni, nelinearni i dinamicni
proces Ciji rezultat je prihvatanje politickog nasilja kao moguéeg i legitimnog djelovanja s
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ciljem ostvarivanja drustvenih, ekonomskih, politickih ili ideoloskih ciljeva. Proces radikalizacije
moZe biti (ne)nasilni ekstremizam u stavovima ili stavovima i ponasanjima. U krivicnopravnom
smislu radikalizacija mozZe rezultirati zloCinima iz mrznje, govorom mrznje, terorizmom, ratnim
zlo¢inima, zlo¢inima protiv Covjecnosti i genocidom (tj. politicko nasilje). Radikalizacija u
kognitivnom smislu ne mora nuzno znaciti nasilno i nezakonito ponasanje (Buljubasi¢ & Hol3,
2021).

2.2. Objasnjenja radikalizacije

Postoje mnogobrojna objasnjenja radikalizacije. Medu najznacajnijim objasnjenjima moze
se istadi razumijevanje zasnovanosti radikalizacije na potrazi za znacajem kroz motivacije ili
potrebe, ideoloska opravdanja i mreZe ljudi. Ideologija koja opravdava nasilje, podrzana od
karizmaticnih voda, elita, drustvenih struktura i interakcija, u kombinaciji s individualnim i
kolektivnim nezadovoljstvima, moZe rezultirati ekstremizmom. Neugodne emocije o sebi kao
sto je osjecaj individualnog ili kolektivnog poniZenja dovodi do potrage, stvaranja i obnavljanja
znacaja, a ideologija usmjerava ka vanjskim prijetnjama i legitimira nasilno djelovanje.
Interakcije s razlicitim ljudima mogu dovesti do veéih ili manjih rizika za radikalizaciju (Kruglanski
& saradnici, 2014; Webber & Kruglanski, 2018).

Radikalizacija je viSeslojan emocionalni proces. Na individualnom nivou, nezadovoljstva
mogu ukljucivati neugodne emocije kao Sto su bijes, strah i osvetu zbog nanosenja boli
relevantnim drugim pojedincima. Individualna radikalizacija u odnosu na grupe se takoder
odnosi na nezadovoljstva kao $to je bijes zbog percipirane nepravde prema ¢lanovima grupe
ili relevantnim drugim. Radikalizacija je postepeni proces, progresija ka ekstremizmu. Moze
biti pojacana iz ljubavi, pa ¢ak i zbog pomodi relevantnim drugim — ekstremistima. DeSava se,
takoder, da pojedinci tragaju za percipiranim boljim statusom ili nastoje izbjeci licne probleme
ili su drustveno isklju¢eni/marginalizirani, a u ovisnosti od konteksta mogu biti izloZeni rizicima.

Na grupnom nivou radikalizacija je rezultat grupne polarizacije, unutar grupnog takmicenja
za status najekstremnijeg, unutar grupnog takmicenja za podrsku ¢lanova grupe odnosno
u cilju opstanka unutar grupe, te kao izraz takmicenja s drzavom. lIzoliranje grupe moze
biti kontraproduktivno i predstavlja rizik za radikalizaciju, osobito kada postoji meduigra
individualnih, grupnih i drustvenih faktora. Naprimjer, izolacija moze radikalizirati ¢lanove grupe
jer osjecaju vlastiti polozaj beznadeznim. Na drustvenom nivou radikalizacija je podrzavanje
narativa i praksi —, mi“ protiv ,njih“ —ali i prihvatanje dehumanizacije pripadnika drugih grupa.
Mobiliziranjem stavova, kroz naprimjer narative o ugroZenosti i inferiornom poloZaju grupe, te
uslijed mobilizacije stavova o potrebi mucenistva i mucenistvu ¢lanova grupe, stvara se izniman
drustveni potencijal za radikalizaciju. Ukoliko bi drzava pretjerano reagovala na prijetnje
ekstremizma, postoji mogucnost da se stvore nove sigurnosne prijetnje. Navedena objasnjenja
radikalizacije se tipi¢no nalaze u meduigri (McCauley & Moskalenko, 2011; McCauley &
Moskalenko, 2017; usporediti sa della Porta, 2013).

Od iznimne vaznosti je razlikovati opravdanje nasilja zbog politickih ciljeva od ucesc¢a u
politickom nasilju. Grupnu radikalizaciju mogu podstaci nezadovoljstva zbog, naprimjer,
diskriminacije ili opresije, zatim moguce je da se razviju u okruZenju unutar naizgled naivnih
interakcija prijatelja, porodice ili putem interneta, te pod utjecajem predstavnika ideologija
koje opravdavaju primjenu nasilja ili nasilje iz proslosti (Hafez & Mullins, 2015). Radikalizacija,
medutim, ne znaci da ¢e ishod uvijek biti nasilan, jer nasilno ponasanje moze biti onemoguceno
raznim vanjskim faktorima kao Sto su suprotstavljene norme (Horgan, 2012).
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3. Transgeneracijske kolektivne traume
3.1. Transmisija kroz generacije

Transgeneracija ili medugeneracijska transmisija/prenos predstavlja kontinuitet istovjetnih
stavova ili ponasanja roditelja i njihovih potomaka. Medugeneracijski kontinuitet individualnog
devijantnog i delinkventnog ponasSanja i karakteristika izu¢avan je ekstenzivno u protekloj
deceniji. Fond znanja je akumuliran o konvencionalnom kriminalui nasilju (pogledati Eichelsheim
& Weijer, 2018). Utvrdeno je da iskustva pocinitelja i Zrtava mogu oblikovati njihove stavove
i ponasanja kroz Zivotni tok i utjecati na razvoj i Zivotni tok njihovih potomaka (npr. Widom
& Wilson, 2015; Farrington, 2011). Transgeneracijski fenomen moZe biti homotipi¢an kada
roditeljsko iskustvo kriminala ili nasilja se prenosi potomcima koji potom postaju kriminalci
ili nasilnici. MoZe biti i heterotipi¢an kada roditeljska iskustva kriminala ili nasilja se prenose
potomcima izazivajuci razli¢ite probleme kao S$to su siromastvo, naruseno blagostanje,
individualna trauma i slicno (pogledati Eichelsheim & Weijer, 2018).

Studije politickog nasilja su takoder problematizirale transgeneracijske homotipicne i
heterotipi¢ne transgeneracijske fenomene (npr. Catani, 2010; Rieder & Elbert, 2013; Palosaari
& saradnici, 2013). Tako, naprimjer, postojece studije u postkonfliktnim sredinama ukazuju da
potomacka generacija se nalazi u rizicima razli¢itih nedaca; Zive u polariziranim zajednicama,
defektnim porodicamais narusenim roditeljstvom. Zbog toga mogu biti predisponirani za nasilje
i delinkvenciju, ali i iskusiti brojne probleme, kao $to su neugodne emocije bespomocnosti,
stida, poniZenja, tuge, straha, ljutnje, samosazaljenja, krivnje, bijesa i frustracije ili materijalne
oskudice ili drustvene marginaliziranosti (npr. Betancourt & saradnici, 2015; Berckmoes &
saradnici, 2017; Cummings & saradnici, 2017).

Do sada su utvrdena cetiri mehanizma transmisije. Bioloski mehanizam ili epigenetika
zainteresirana je za nacine kako genetske karakteristike se nasljeduju i transgeneracijski
proslijeduju kroz genome, a ukljucuju biolosko nasljedivanje, psihobioloske i okolisne utjecaje.
Psiholoski mehanizam se moZe odnositi na privrzenost ili traumu. Porodi¢cni mehanizam
ukljuCuje porodicu, kompoziciju porodice i roditeljstvo. Drustveni mehanizmi su kolektivni
narativi, odnosi i interakcije te mentalne reprezentacije (pogledati Weingarten, 2004). Svi
mehanizmi, izuzev epigenetike (ali pogledati Yehuda & Lehrner, 2018) potvrdeni su u kontekstu
politickog nasilja i postkonfliktnih sredina (npr. Brenner, 2014; Kellerman, 2001; Bakermans-
Kranenburg & saradnici, 2003). U ovome radu problematiziraju se samo drustveni mehanizmi.

3.2. Individualna trauma

Trauma u individualnom smislu oznacava ,puknuée” u psiholoskom blagostanju odredene
osobe. Bilo ko moZe iskusiti visestruke, prolongirane ili ponovljene traume kroz Zivotni tok.
Bilo ko moZe imati jedinstvenu konstelaciju reagovanja na traumatske dogadaje. Trauma se
moze iskusiti direktno, kroz viktimizaciju, indirektno kroz iskustva drugih kao $to su ¢lanovi
porodice, te indirektno kroz medije ili podrsku Zrtvama. MoZe biti rezultat jednog dogadaja,
viSe (akumuliranih) dogadaja, prethodnog Zivotnog iskustva te produkt okupacijskog djelovanja
(Reimann & Konig, 2018). Interpretacije traumatskih iskustava i odgovori ovise od razli¢itih
utjecaja kao sto su liéne historije, kulture® i pripadnosti grupama.

Traumatska iskustva mogu zapoceti u ranom djetinjstvu, nastaviti se kroz razvojne faze i Zivotni

tok, te prenijeti narednim generacijama na razli¢ite nacine. Iskustvo individualne traume ne
znadi Cinjenje nasilja, ali moze biti faktor rizika za politicko nasilje. Naprimjer, traumati¢na

1 Svjetonazor koji informira percepciju drustvene stvarnosti.
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iskustva zlostavljanja u porodici i osjecaja grupnog ponizenja su rizik za terorizam (Borum,
2004). Iskustva politickog nasilja, takoder, mogu dovesti do predisponiranosti, ve¢e otvorenosti
za nezakonite nasilne aktivnosti i usvajanje ekstremistickih uvjerenja (npr. Schmid, 2006;
Ellis, 2015; Ahmed, 2021; Corner & Gill, 2015; Brave Heart & DeBruyn, 1998; Brenner, 2014;
Kellerman, 2001; Bakermans-Kranenburg & saradnici, 2003; Betancourt & saradnici, 2015;
Berckmoes & saradnici, 2017; Cummings & saradnici, 2018). lako postoje dokazi o utjecajima
transgeneracijske traume zasnovane na politickom nasilju na individualne nedace, odredene
studije ukazuju da simptomi traume uglavnom nisu rasprostranjeni (npr. Bezo & Maggi, 2015).

3.3. Kolektivna trauma

Kolektivna trauma povezana s politickim nasiljem iz proslosti moZe obuhvatiti i transformirati
¢lanove grupe, veliki dio ili cjelokupno drustvo ili naciju (Alexander & saradnici, 2004). To je
relacijska posljedica traumatskog dogadaja u kojem je odredena drustvena grupa masovno
viktimizirana (Hamburger, 2021). Obzirom da se radi o drusStveno posredovanoj atribuciji
kolektivna trauma se razumijeva kao kulturalna trauma. Drustveno posredovana atribucija znaci
da raznolika drustvena dinamika i karakteristike informiraju i utjeCu na (ponovno) stvaranje
traumatskih narativa i praksi dok se traumatski dogadaj iskustveno doZivljava, prije nego Sto
se dogodi ili nakon Sto se iskusi (Alexander & saradnici, 2004). Moze dovesti do znacajnih
promjena u stavovima, ukljucujuci emocije, vrijednosti i ponasanja. Zasniva se na simbolickoj
rekonstrukciji i imaginaciji. Prisutna je u kolektivnom sjecanju? i postaje zajednicko znanje o
historijskim gubicima ili opresijama ljudi, teritorije i kulture. MoZe se prostorno razlikovati u
smislu proslosti i sadasnjih interpretacija proslosti, ali i varirati izmedu pojedinaca, kultura i
normi.

Transgeneracijski ucinci se izvrSavaju kroz viSeslojne medupersonalne, unutarporodicne,
drustveno interakcijske i ideoloske mehanizme (Mohatt & saradnici, 2014; Kirmayer &
saradnici, 2006, Sotero, 2006). Potomacka generacija moze iskusiti heterotipicne posljedice kao
$to su psiholoske, naprimjer depresija i anksioznost (Mohatt & saradnici, 2014), te drustvene
posljedice kao sto su delinkvencija, alkoholizam, kockanje i druge drustvene devijacije (Warne
& Lajimodiere, 2015). Roditeljska traumatska iskustva mogu onemoguditi fizicke i psiholoske
odgovore na potrebe njihovih potomaka. U takvim okruZenjima potomci mogu iskusiti
stres, mogu biti izloZzeni zanemarivanju i zlostavljanju, a moguce je i pojavljivanje simptoma
posttraumatskog stresnog poremecaja kod potomaka (O’Neill, 2016). U kontekstu homotipicne
transgeneracijske kolektivne traume, posljedica moze biti radikalizacija u stavovima i
vrijednostima potomacke generacije (Kublitz, 2016).

Transmisija vrlo vjerovatno zapocinje u porodici. Od kolijevke, porodica oblikuje stavove,
vrijednosti i ponasanja potomaka. Direktna ili indirektna komunikacija i interakcije imaju znacaj
u nacdinima razumijevanja proslosti i izgradnji kolektivnih identiteta (Lijtmaer, 2017). Naprimjer,
u porodici se mogu steci spoznaje o proslosti grupe, patnjama i opresijama, herojima i Zrtvama
(Bezo & Maggi, 2015), a mogu se identificirati sa viktimizacijom grupe iz proslosti i internalizirati

2 Kolektivno sjecanje konstruisano je od ¢lanova kolektiva. Dijeli, prenosi i pojacava se kroz prakse kao
sto su komemoracije i okupljanja kao Sto su politicki dogadaji. Mnogo vaznije, moze imati potencijal da
utjece na djelovanje i oblikovanje stavova, ponasanja i razumijevanja historijskih dogadaja. Kolektivna
memorija je stoga relativna. Moze se pregovarati, negirati i osporavati. Traumatski dogadaji mogu biti
dio kolektivnog sjecanja, ali se takoder ne moraju doista dogoditi, ve¢ mogu biti konstruisane kolek-
tivne mitologizacije koje postaju kolektivno sje¢anje kao da se doista dogadaj dogodio (Jeffrey, 2012,
usporediti s Volkan, 2013).
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identitet grupne viktimiziranosti (O’Neill, 2016). Kolektivni identitet, kultura i simboli stvaraju
ili jacaju skladista za zajednicka osjeéanja i pozitivnu samoreprezentaciju koja osiguravaju
kolektivnu snagu i koheziju.

lako od iznimnog znacaja, porodica nije usamljena drustvena struktura. Izvan porodice
interakcija sa relevantnim drugim kao Sto su prijatelji, vrSnjaci, produZeni ¢lanovi porodice i
percipirani autoriteti mogu imati podjednako vazan transgeneracijski utjecaj kao i porodica.
Naprimjer, kroz obrazovanje autoriteti, sadrzaji udzbenika i meduvrsnjacke interakcije mogu
osnaziti porodi¢no steCene spoznaje ili konstruisati znacaj pripadanja grupi, kolektivne
viktimizacije i herojizam iz proslosti kod potomacke generacije (Trost & Mihajlovi¢ Trbovc,
2020). Zbog relativno lake moguénosti za regrutacijom i mobilizacijom putem transgeneracijskih
kolektivnih trauma, najznacajniju ulogu vjerovatno imaju karizmati¢ne politicke vode i istaknuti
¢lanovi grupe (tj. elite), kao Sto su religijske vode, intelektualci i vode ekstremisti¢kih grupa
(npr. Tcholakian, 2019; Volkan, 2004).

NiSta manje vazni su nacini javnog komuniciranja, mediji, kao Sto su televizija, internet, pisani i
simbolicki sadrZaji kao Sto su zastave i memorijali (npr. Pinchevski, 2016; Garfin & saradnici, 2015;
Eriksson, 2016; Holman & saradnici, 2020). Pored toga, razliCiti kulturalni produkti kao $to su
umjetnost, komemoracije, dani sje¢anja, praznicii muzeji povezani s kolektivnim viktimizacijama
iz proSlosti mogu imati potencijal za stvaranje, integraciju i osnaZivanje kontinuiteta kolektivnih
trauma u potomackim generacijama (npr. Ataria & saradnici, 2016; Hirschberger, 2018; Levy,
& Sznaider, 2006). Nije zanemariva ni uloga razlicitih drustvenih pokreta (npr. Eriksson, 2015;
Hamzeh & Sykes, 2014). Prostori, osobito kada dominiraju kolektivne viktimizacije iz proslosti,
mogu imati gotovo latentne ucinke na transgeneracijske kolektivne traume (npr. Kirmayer &
saradnici, 2014; Matoba, 2022). Ukratko, drustvene strukture, djelovanja, prostori i akteri,
u svim sferama svakodnevnog Zivota, mogu biti konstruisani i mogu konstruisati direktne ili
indirektne narative, pobudivati emocije i stvarati mentalne reprezentacije o kolektivnim
viktimizacijama iz proslosti.

Transgeneracijske kolektivne traume se komuniciraju pri€ama - narativima. Omogucavaju znacaj
i povezuju kolektivne dogadaje iz proslosti s trenutnim dogadajima. Proslost postaje drustveno
konstruisana koherentna pri¢a u trenutnim interpretacijama i s relativno jasnim aspiracijama.
Povezuju proslost i trenutne dogadaje koji oblikuju kolektivno sjec¢anje, identitete i aspiracije.
Komuniciranje o kolektivnim viktimizacijama moZe postati dio kolektivnog iskustva, kolektivnog
sje¢anja i individualno internalizirana od ¢lanova grupe kao referentna tacka o dogadajima iz
proslosti koji se definiraju kao kolektivne traume (Bar-Tal & saradnici, 2009). Funkcionalno, nije
vazno da li su price €injeni¢no utvrdene, djelomi¢no utvrdene ili u potpunosti mitologizirane.

Kolektivne krizne situacije kao Sto je rat, drustveni prevrati, ekonomske i politicke krize su
idealne za dominaciju potisnutih narativa. Takvi narativi mogu instrumentalizirati putem
specificnih markera identiteta. Markeri identiteta su kolektivni narativi, kolektivne emocije
i mentalne reprezentacije. Medugrupni sukobljeni, polarizirajuéi, narativi i prakse mogu
pojacavati markere identiteta i oblikovati potomacke generacije (Reimann & Kdnig, 2018),
ali imaju i druge funkcije kao Sto je osnazivanje kolektivnog identiteta, kohezije i mobilizacije
grupe.

Mohatt i saradnici (2014) tvrde da su to uglavnom javni narativi koji predstavljaju patnje grupe
iz proSlosti, prihvacena sjec¢anja od velikog dijela grupe i emocionalno povezivanje s tom
proslosti i sadasnjosti koje utjece na svakodnevni Zivot, identitet i dobrobit. Iskljucivi i selektivni
narativi o kolektivnim viktimizacijama dovode do manje mogucnosti za prihvatanje politickog
nasilja vlastite grupe i manjka empatije za patnje drugih grupa. Naglasavanje psiholoskih,
fizickih, materijalnih, kulturalnih patnjiili iskustva stvarnih ili percipiranih nepravdi u narativima
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moze povecavati mogucnost radikalizacije, osobito kada su naglasena moralna opravdanja i
legitimizirana Steta prema clanovima drugih grupa (Vollhardt, 2012). Recepcija narativa
je, medutim, znacajna u smislu razlika u razumijevanju stvarnih ili percipiranih kolektivnih
viktimizacija iz proslosti i njihovog povezivanja s kolektivnim identitetom. Moguce je napraviti
diferencijaciju izmedu tri vrste narativa.

Narativi gubitka i o¢aja upucuju na ,proslost”. Obuzeti su priCama o ,pomirenju” i , krivici”
percipiranih ili stvarnih , pocinitelja“ a unutargrupni stid, krivica i odgovornost su cenzurisani -
presuceni. Jednostrana karakteristika ovakvih narativa ima funkciju iskrivljivanja, pristrasnosti
i sklonosti ka predrasudama prema proslosti &iji rezultat je distorzija , ¢injeniénog® Cinjenice
su vazne samo kada odgovaraju kolektivnom narativu, a kada ne odgovaraju, ,misljenja“ ili
mitologizacije prosSlosti mogu imati prioritet. Kolektivni narativi o gubitku i ocaju podrZavaju
osjecaj viktimiziranosti. Takvi narativi su dio jezgra kolektivne referentne tacke. Narativi
konstruisu kolektivnu viktimizacijuidehumaniziraju druge grupe kroz stigmatizacije ,,pocinitelja“.
Svrha narativa je da mobilizira neugodne emocije kolektiva u cilju homogeniziranja potrebe za
osvetom i nadoknadom gubitaka i patnji kolektiva iz proslosti. Nasilje je moguce kada su takvi
narativi u kontinuitetu prisutni i opravdavaju upotrebu sile. U postkonfliktnim drzavama gdje je
pozitivni mir neizgraden, naprimjer Bosni i Hercegovini, takvi narativi mogu biti medugrupno
reciprocni. Grupe se mogu takmiciti oko narativa Zrtve Sto otezava gotovo bilo kakvu moguénost
za prevenciju buduceg politickog nasilja, deeskalaciju ili transformaciju pukog odsustva sukoba
u odrzivi mir. Na kraju, kolektivni narativi o krivnji i stidu su obi¢no implicitni. Krivnja i stid se
presucuju, ali mogu oblikovati stavove i ponasanja. Narativi o krivnji i stidu mogu osnaziti, ali
mogu biti i ignorirani u korist prethodno navedenih narativa (Reimann & Konig, 2018). Narativi
o kolektivnoj viktimiziranosti tipicno podrazumijevaju pobudivanje neugodnih emocija.
Emocije o kolektivnim traumatskim dogadajima iz proslosti mogu producirati neugode kao sSto
su nezadovoljstva, nepravde, tjeskobe i slicno zbog percipiranog podredenog poloZaja grupe
u proslosti i/ili sadasnjosti. Kao rezultat nepovjerenje i polarizacija izmedu grupa nastaje ili
se produbljuje, a medugrupni odnosi transformiraju iz ,mi“ i ,oni“ u ,,mi“ protiv ,njih“ lzvori
narativa i pobudivanja neugodnih emocija nalaze se u i izvan dosega subjekta — u strukurama,
karizmati¢nim vodama i elitama (Bar-Tal & saradnici; Mohatt & saradnici, 2014). Utvrdeno
je da prethodno viktimizirane grupe mogu postati pocinitelji, naprimjer zbog narativa koji su
povezani s tendencijama za osvetom (Lickel & saradnici, 2006) i opravdanjima primjene nasilja
kao ,samoodbrane” u odnosu na stvarnu ili percipiranu bududu prijetnju (Pettigrew, 2003;
Noor & saradnici, 2012). NiSta manje vazne su emocije straha i poniZzenja od drugih grupa,
,heprijatelja” iz proslosti mentalno reprezentiranih kao trenutne prijetnje (Volkan, 2013).
Emocionalne afektivne reakcije, kao Sto je ponizenje, povecavaju rizike za podrsku nasilja i
osvetu. Ujedno onemogucavaju podrsku kompromisima i pomirenju. Narativi o kolektivnhim
viktimizacijama mogu producirati osjecaje bijesa. A takva osje¢anja povezana su s politickom
netolerancijom, moralnim zgrazanjem i derogiranjem ¢lanova drugih grupa (Vollhardt, 2012).
Pojedinci imaju mogucnost da razviju otpornosti. Utvrdeno je, naprimjer, da inkluzivna
uvjerenja, kao sto su sli¢nosti s iskustvima izvangrupne viktimizacije, pruzaju mogucnost za
solidarnost i medugrupnu koheziju, povecavaju Zelju za medugrupnim pomirenjem i smanjuju
mogucénost za razvoj drustvenih devijacija (Vollhardt, 2012) Sto ukljucuje radikalizaciju. PoZeljne
alternative nezadovoljstvima povezane s kolektivnim viktimizacijama iz proslosti i tendencije za
ispunjavanje aspiracija mladih mogu omogucditi otpornost radikalizaciji (Austin & Giessmann,
2018; Cehaji¢-Clancy & saradnici, 2016).

Mentalne reprezentacije kolektivnih viktimizacija iz proslosti su konstrukcije i percepcije drugih
grupa kao stvarnih, zamijenjenih ili zamisljenih krivaca i viktimizatora trenutnih prijetnji po
opstanak vlastite grupe (Vollhardt, 2012). To su kolektivna sje¢anja na traumatske dogadaje.
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Mogu postati nerazdvojivi dio grupnog identiteta. Kada se u narativu iskoriStava traumatski
dogadaj iz proslosti pobuduju se neugodne emocije i, u ovisnosti od narativa, mogu se stvoriti
negativne mentalne reprezentacije prema drugim grupama. Naprimjer, strah za opstanak grupe
moZe omoguciti povezivanje mentalnih reprezentacija kolektivnih traumaiz proslostii percepciju
da su druge grupe prijetnje u sadasnjosti. Stoga se dehumanizacija provodi kroz narative
negativnog kategoriziranja drugih grupa, neugodnim emocijama prema drugim grupama i
mentalnim reprezentiranjem ,pocinitelja“ iz proslosti kao trenutne druge grupe (Volkan, 2006).
Mentalne reprezentacije velicanja vlastite grupe u sadasnjosti u odnosu na proslost, takoder,
ima potencijal za razumijevanje ,,superiornih-nas“ u odnosu na ,inferiorne-njih“ te stoga mogu
Ciniti radikalizaciju ¢lanova grupe mogucim. Podjednako vazno je ohrabrivanje mobilizacije
patriotizma i naglaSavanje vaZznosti odrzavanja jedinstva zbog postojanja vanjske prijetnje po
grupu (Bar-Tal & saradnici, 2014).

U procesu konstruiranja mentalnih reprezentacija neizbjezna je interakcija karizmati¢nih
politickih voda, elita i struktura sa sljedbenicima. Kada se transgeneracijska kolektivna trauma
(re)aktivira u potomackoj generaciji, koja nema nikakvo sjecanje traumatskog dogadaja,
navedena interakcija moze dodatno potaknuti ideologiju polaganja na prava da se osveti za
kolektivne viktimizacije iz proslosti, ukljucujuc¢i povratak teritorije, kulture, zaustavljanje
percipirane opresije, nepravde, onemogucavanja percipirane prijetnje po opstanak grupe
i slicno (Volkan, 2020, 2019). Interakcija moZe omoguditi inspiraciju, znacaj i operacionalno
usmjeravanje potomackih ¢lanova grupe (Freeman, 2014).

Prema Vamiku Volkanu takve kolektivne traume su ,odabrane” (pogledati Volkan, 2018).
Odabranost se odnosi na izbor psihologiziranja i zadrzavanja traumatskih dogadaja iz proslosti
koji se definiraju kao glavni markeri kolektivnog identiteta. Ne misli se na nedavni historijski
dogadaj, ve¢ mentalnu reprezentaciju traume predaka, bez stvarnog sje¢anja na dogadaj,
koji predstavlja mentalni ,teret”. Psihologiziranje ukljucuje predrasude prema (percipiranim)
potomcima predaka drugih grupa, a podrazumijeva proces dehumanizacije kroz narativnu i
prakti¢nu stigmatizaciju kao i oznacavanje clanova drugih grupa kao ,neprijatelja“ (Volkan,
2021, 2013). Odabrana trauma moZe ostati skrivena u jednoj ili viSe generacija, a pokretaci
narcisticke reorganizacije su karizmati¢cne vode i s njima povezane elite. Transgeneracija
kolektivnih trauma se deSava odozgo-prema-dole, ali neovisno od visih eSalona, samostalna
uloga struktura, interakcija i promjena na mikro i meso nivou se ne treba zanemarivati.

3.4. Prethodna istraZivanja

Znanstveni dokazi potvrduju postojanje transgeneracijske traume u porodicama i zajednicama
u razlic¢itim postkonfliktnim i postkolonijalnim kontekstima. Transmisija prezivjelih masovnog
izgladnjivanja Ukrajinaca tokom 1932. i 1933. godine kroz politike prisilne kolektivizacije
Sovjetskog Saveza je dokumentovana. Generacije rodene poslije masovnog izgladnjivanja
imaju iskustva heterotipi¢nih ishoda transmisije kao $to su problemati¢ne emocije naprimjer
anksioznost, stres i bijes, te razvoja neprilagodenih ponasanja kao Sto su ponasanja rizicna po
zdravlje i agresivna ponasanja. lako treca generacija nema nikakva direktna iskustva masovnog
izgladnjivanja Zivi u stanju ,prezivljavanja“. Njihove emocije i ponasanja su adaptirana na stanja
kao da Zive ili ¢e Zivjeti novo izgladnjivanje (Bezo & Maggi, 2015). Doima se da je trenutna
agresija Rusije na Ukrajinu i izvrSeni zlocCini (re)aktivirali transgeneracijske kolektivne traume u
razmjerama koje su bez presedana (Martin & Advani, 2022).

Potomacka generacija preZivjelih prognanih Palestinaca 1948. godine su prijavili zdravstvene
probleme, iznimno lo$ ekonomski status, drustvenu marginaliziranost, te osobito visoke nivoe
stresa u poredenju s potomackom generacijom koja nije prognana (Mohatt & saradnici, 2014).
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Utvrdeno je da prosocijalna, pacificirana i potpuna komunikacija o zlo¢inima iz proslosti djeluje
katarzi¢no, dok nedostatak komuniciranja ili agresivna i manihejska komunikacija stvara rizike
za li€nu traumu, neugodne emocije i negativne mentalne reprezentacije prema ,pociniteljskoj“
grupi — Izraelcima (El Hija, 2018).

U postkolonijalnim sredinama, iskustva gubitka ljudi, teritorije i kulture ostavile su nesagledive
posljedice u potomackim generacijama. U Sjedinjenim Americkim Drzavama domorodacke
potomacke generacije imaju dokumentovane visoke stope samoubistava, ubistava, nasilja u
porodici, zlostavljanja i zanemarivanja djece, te drustvenih devijacija kao Sto je alkoholizam
ili ovisnost o kockanju (Mohatt & saradnici, 2014). Opresija nad kanadskim domorodackom
populacijom, prisilno odvajanje od porodica i zajednica i smjestanje u rezidencijalne skole radi
prisilne kulturalne i religijske preobrazbe i asimilacije ostavila je nemjerljiv transgeneracijski
utjecaj. Potomacka generacija koja nema iskustva takve opresije prijavila je izlaganje
seksualnom nasilju, simptome depresije i traume, suicidalne misli i izvrSenja samoubistava,
potrebe za socijalnom skrbi, te razliite drustvene devijacije kao Sto je zloupotreba droga
(Williams & saradnici, 2018).

Zasigurno je utvrdeno da izlaganje ratu i teroru nosi rizike transmisije individualne traume, ali
izlaganje kolonijalnoj opresiji ukljucuje i traumu, razli¢ite forme nasilja, diskriminaciju i nastavak
opresije (O’Neill, 2016). Iskustva ropstva u Sjedinjenim Americkim DrZavama i trenutna rasna
diskriminacija povezana je negativnim percepcijama o buducnosti, ve¢im rizicima za razli¢ite
devijacije i delinkvenciju, potom rasprostranjen osje¢aj otudenosti, nekontrolisanu hiper
uzbudenost, te neugodne emocije i mentalne reprezentacije prema drugim percipiranim
,opresorskim“ grupama, ukljucujuci gotovo sveprisutnu percepciju straha i prijetnje (Williams
& saradnici, 2018).

U Australiji, kolonijalno politicko nasilje, naprimjer sistem oduzimanja i uklanjanja djece
domorodacke populacije, prenosi se kao emocionalna i kognitivna bol, a rezultira drustvenim
devijacijama kao Sto je zloupotreba alkohola i droga, te utjeCe na agresivho ponasanje,
ukljuCujuéi nasilje u porodici i seksualno nasilje, potom utjeCe na osjecaj bespomocnosti
u sadasnjosti i buducnosti, te marginalni drustveni poloZaj. Sistemska opresija rezultirala
je postepenim promjenama u drustvenim normama domorodackih zajednica, unistila je
tradicionalne odnose u porodicama i zajednicama, a rezultat toga su drustvene devijacije i
delinkvencija (Reimann & Konig, 2018).

Vjerovatno najistrazenija transgeneracijska trauma nalazi se u studijama Holokausta (Wolf,
2016). Utvrdeno je da je trauma prisutna u trecoj generaciji (npr. Lev-Wiesel, 2007). Transmisija
se deSava na razli¢ite nacine, naprimjer govorom ili Sutnjom, a moze preskociti jednu generaciju
(van ljzendoorn & saradnici, 2003). U Izraelu Holokaust je pozicioniran kao nacionalna trauma,
a drustveni i kulturalni mehanizmi odrzavaju rasprostranjenu preokupiranost dogadajem iz
proslosti, ¢ak i za one Cije porodice nemaju veze s Holokaustom (Cohn & Morrison, 2018).

Genocid nad armencima neminovno ostavlja posljedice na potomacku generaciju koja ga
nije iskusila. Transgeneracijska kolektivna trauma utjecala je na potomke na razli¢ite nacine.
Naprimjer, kroz porodi¢nu Sutnju o proSlosti i praznine o neispri¢anoj ili sakrivenoj proslosti
dovodi do neugodnih emocija kao Sto je osjecaj praznine. Prisutna su i osje¢anja straha,
krivnje i odgovornosti zbog genocida. Treca generacija je prijavila potrebu za pomirenjem i
razumijevanjem proslosti grupe (Mohatt & saradnici, 2014; Der Sarkissian, & Sharkey, 2021).
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4. Rezultati i diskusija
4.1. Transgeneracijske kolektivne traume i radikalizacija u Bosni i Hercegovini

Uloga transgeneracijskih kolektivnih trauma i njihova uloga u radikalizaciji generacija koje
nisu iskusile traumatske dogadaje se moze dokazivati na slu¢aju Bosne i Hercegovine. Vamik
Volkan (1996) je omogudio vjerovatno najbolji prikaz kako su transgeneracijske kolektivne
traume dovele do radikalizacije, a potom do politickog nasilja u Bosni i Hercegovini. Pocetkom
osamdesetih godina, istaknuti ¢lanovi grupa, uglavnom politi¢ari, religijske vode i intelektualci
nastojali su reaktivirati transgeneracijske kolektivne traume grupa. U ovisnosti od konteksta,
ideologija i mogucnosti grupa, istaknuti ¢lanovi su imali razli¢ite pristupe u nastojanjima da se
proslost redefinira i transgeneracijske kolektivne traume reaktiviraju.

Volkan navodi primjer srpske kolektivne viktimizacije bitke na Kosovu 1389. godine kao glavni
marker srpskog identiteta. Najistaknutiji politicki voda, Slobodan MilosSevi¢, uz rasprostranjenu
mrezu istaknutih ¢lanova grupe i birokratsku masineriju, koristio je narative o gubitku ljudi,
teritorije i kulture, pobudivao je neugodne emocije straha, ponizenja, nezadovoljstva i nepravdi
grupe, dok su pripadnicidrugih grupa, narativno i mentalno reprezentirani u dehumanizirajuéem
kontekstu.

Reaktiviranje transgeneracijskih kolektivnih trauma nerazdvojno je od ponovnog ,budenja“
desnicarskih ideologija. Nisu, medutim, samo narativi koristeni za evociranje neugodnih emocija
i konstruisanje negativnih mentalnih reprezentacija, vec i prakse. Kao i cijeli dogadaj, ubijeni
knez Lazar, koji je nakon kosovske bitke klerikalno proglasen mucenikom za ,,bozansku” stvar i
svecem, ostao je zabiljeZzen u kolektivnom srpskom sjec¢anju i postao dio ideologije i identiteta.
Kroz simboli¢ku reinkarnaciju Lazara, noSenjem ostataka kroz Jugoslaviju, pripadnici etnickih
Srba su ,natjerani” da tuguju njegov poraz u sadasnjosti, Cime je reaktivirana transgeneracijska
kolektivna trauma i stvorena tendencija da se preokrenu drevne neugodne emocije, kao Sto su
bespomocnost, poniZenje i sramota. Narativi i prakse pobudili su neugodne emocije i stvorili
negativne mentalne reprezentacije drugih grupa. Legitimirano je pravo na osvetu protiv drevnog
neprijatelja — Osmanskog carstva — mentalno reprezentiranog u sadasnjoj grupi — BoSnjacima i
kosovskim Albancima (Volkan 1996, 2001).

Uloga medija u (re)aktiviranju transgeneracijskih kolektivnih trauma nije zanemariva. U
periodu od 1988. do 1991. godine mediji su objavili viSe od Cetiri hiljade tekstova Ciji sadrzaj
je (re)aktivirao transgeneracijske kolektivne traume. Televizijski prenosi govora istaknutih
pojedinaca grupe i prakse mobilizacije ¢lanova grupe neminovno su radikalizirali stanovnistvo
kroz transgeneracijske kolektivne traume (de La Brosse, 2003). Mediji i popularna kultura
prema tome imaju vaznu ulogu (Vuceti¢, 2021). Kolektivne traume iz proslosti su generacijski
prosljedivane, a istaknuti ¢lanovi grupe su ih reaktivirali u vremenima kriza (npr. ekonomska
i politicka kriza u Jugoslaviji). Trenutne etnicke grupe, postale su drevni neprijatelji -
dehumanizirani objekti nad kojima se ideologija polaganja prava na povrat gubitaka, teritorije
i kulture navodno morala primijeniti. lako navedeni primjer nije usamljen, , ilustracija” Vamika
Volkana objasnjava kako radikalizacija grupe kroz transgeneracijske kolektivne traume moze
doprinijeti politickom nasilju u Bosni i Hercegovini i drugdje.

Prethodni rat (1992-1995) i zlocini velikih razmjera mogu imati kontinuitet desnicarske radika-
lizacije kroz transgeneracijske kolektivne traume. Trenutne generacije rodene poslije rata, bez
ikakvog iskustva politickog nasilja, odrastaju u narativima transgeneracijskih kolektivnih trauma
gdje ,,0Ziljci na zgradama, ranjene psihe i nerijeseni odnosi traju” (Donelo, 2012). Transgenera-
cijske kolektivne traume u Bosni i Hercegovini su omniprezentne, viSeslojne i etnicki reciprocne.
Sve dominantne ideologije etni¢kih grupa — BoSnjaka, Hrvata i Srba — imaju kolektivne traume
iz proSlosti. Prisutne su u pricama unutar drustvenih struktura, kao Sto je porodica i Skola,
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u simbolima, praksama kao Sto su komemoracije, memorijali, zastave, nalaze se i unutar
svakodnevnih drustvenih interakcija. Dio su reciproéne, takmicarske, drustvene razmjene.
Generacije rodene poslije rata u Bosni i Hercegovini imaju ,,0Ziljke” iz proSlosti koje je ostavila
roditeljska generacija. Neprocesuirane transgeneracijske kolektivne traume mogu ih udiniti
manje ili viSe ranjivim na radikalizaciju. Uloga narativa, odgajanja u porodici i odrastanja
u etniciziranim prostorima se najbolje oslikava kroz rijeci ucesnice istrazivanja, pripadnice
postratne generacije: ,,Sta su vam ostavili vasi roditelji (ili njihovi roditelji) ostavili, da li mrvicu
ili uZinu (...) koju su zatrovali (historijskom traumom) (Fokus grupa C, 7 Juni 2017)".

Dominantni narativi iz ratne proslosti imaju tendenciju da pobuduju neugodne emocije i
konstruiraju negativne mentalne reprezentacije. Prezentiraju vlastitu viktimiziranost grupe
kao superiornu, ekskluzivnu, jedinstvenu i izazvanu od pripadnika drugih grupa. Kolektivna
viktimizacija se doista mogla dogoditi od pripadnika targetirane i dehumanizirane grupe ili
pripadnici drugih grupa koji nemaju ,teret odgovornosti za zloCine i opresiju iz proslosti se
mogu analogno identificirati kao ,,zlo¢inacke” ili opresorske grupe iz proslosti.
Transgeneracijske kolektivne traume mogu Ciniti jezgru izgradnje kolektivnih identiteta. Duboko
su utemeljene u strukture i ideologije, nalaze se u svakodnevnom Zivotu, interakcijama,
strukturama i potencijalnim drustvenim promjenama. Istaknuti ¢lanovi grupe promoviraju
i odrzavaju narative o kolektivnim traumama, prenose ih na naredne generacije, direktno
ili posredno, putem porodice i medija (Fokus grupa A, 27 maj 2017; Fokus grupa E, 29 maj
2017; Fokus grupa C, 7 June 2017). Prema priznanju pripadnika postratne generacije , politika
konstruira negativne tenzije (emocije i mentalne reprezentacije), za moju (postratnu) generaciju
i generacije koje dolaze” (Fokus grupa E, 29 maj 2017).

Nemogucnost da se prihvate i razumiju zlocCini vlastite grupe iz proslosti i druge grupe proizlazi
neprocesuiranih kolektivnih trauma. Transgeneracijske kolektivhe traume se prenose kroz
jednostrane, iskljucujuce, kontradiktorne i etnicki recipro¢ne narative ,mi“ protiv ,njih“
Postratne generacije kao da nemaju izbora; pod pritiskom su da se suoce ili pristanu na
norme manihejskih kolektivnih patnji i krivnje iz proslosti u svakodnevnom Zivotu. Moguénost
donoSenja odluka nalazi se u normativnosti kolektivnih trauma koji mogu onemoguditi
nijansirane, kozmopolitiske, prilike za medugrupno razumijevanje. Od rodenja u porodici,
interakciji s prosirenom porodicom i porodi¢nim prijateljima, vrSnjacima, Skolom, medijima,
boravkom na odredenom prostoru, transgeneracijska znacenja sadrZaja iz okruZenja
omogucavaju redukcionisticko razumijevanje sadasnjosti u okvirima kolektivnih trauma. Kako
navodi intervjuirani pripadnik postratne generacije radikalizacija kroz kolektivne traume ,se
njeguje i u porodici i u obrazovnim institucijama“ (Intervju D, 2020).

Uloga porodice je prema tome od iznimnog znacaja. Odgajanje i razvoj potomacke generacije
uslovljen je formiranjem u porodici i interakcijom s blizim okruzenjem. Pojedini roditelji nastoje
omoguditi okruzenje u kojem ce se stvoriti otpornost i procesuirati negativni utjecaji kolektivnih
trauma na radikalizaciju kroz suocavanje sukobljenih narativa, strukturiranje emocija i
mentalnih reprezentacija. BliZze okruZenje i medijski utjecaji, medutim, imaju podjednako vaznu
ulogu u formiranju svjetonazora potomacke generacije. Ipak, porodica ostaje najznacajnija
karika u formiranju transgeneracijskih kolektivnih trauma i stvaranju rizika desnicarske
radikalizacije. Ratna generacija stvara rigidne narative, neugodne emocije i negativne mentalne
reprezentacije i stvaraju rizike za radikalizaciju potomacke generacije ,,utjecu na svakodnevni
Zivot, prijateljstva i buduce aspiracije” (Intervju B, 2020). A mogu dovesti i do pasivhog odnosa
prema razumijevanjima i suoCavanjima s kolektivnim patnjama iz proslosti (Intervju C, 2020).

Selektivni, reduciranii konkurentni narativi o kolektivnim traumama, pratece neugodne emocije
i negativne mentalne reprezentacije, nastoje onemoguciti ,prostor” za kriticko promisljanje
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ili barem razumijevanje drugacijih perspektiva. Uostalom meduetnicki odnosi su znatno
ograniceni kada se porede s periodom prije devedesetih godina (usporediti sa Ziga & saradnici,
2015; Turcilo i saradnici). Rat i ratni zloCini rezultirali su demografskim promjenama (Pejanovic,
2010). Postratne generacije odrastaju u gotovo etnicki homogenim sredinama. Pored elitisticki
nametnute etnicke polarizacije, nastojanja da se nove generacije izoliraju utemeljenjem
,Zivotnog prostora” predstavlja praksu realiziranja transgeneracijskih kolektivnih trauma.
Rije¢ima postratne generacije ,,problem je u tome Sto (etnicka) vecina Zivi na jednom mjestu“ i
$to ne postoje sadrzajne interakcije mladih u riziku. lako izuzeci postoje, kao i nastojanja da se
priblize ,,etnicki izolirani” prostori, a pragmati¢ni razlozi interakcije ne trebaju se ignorirati (npr.
poslovni odnosi, studentske interakcije), postratnu generaciju uglavnom nastoje etnicki izolirati
istaknuti ¢lanovi njihove grupe (Fokus grupa A, 27 maj 2017).

Medijski prostori su, takoder, uglavhom etnicki raslojeni. Umjesto suocavanja s prosloscu,
postratnim generacijama omogucavaju konflikt s proslos¢u. Putem medija istaknuti pojedinci
grupe, osobito politicke vode, koriste narative, emocije i mentalne reprezentacije, odnosno de-
finiraju trenutne ,neprijatelje” i nastoje ostvariti ili odrzati mo¢ radikalizacijom kroz transgene-
racijski kontinuitet kolektivnih sje¢anja na viktimizacije iz proslosti. Kako navodi pripadnik ratne
generacije desnicarske politike ,proizvode mnogo negativnog naboja, kod moje generacije i
generacija koje dolaze (Intervju A, 2020).

Na meduetnickom nivou postratne generacije izbjegavaju komunikaciju o proslosti. Uvjereni
da ne mogu pronadi ,zajednicke sadrZioce” i zbog straha od potencijalnog sukobljenog odnosa
pristaju na zavjeru Sutnje o kolektivnim traumama. Zavjera Sutnje utvrdena je i u drugim
postkonfliktnim sredinama i porodicama (pogledati npr. Dalgaard & Montgomery, 2015; Kidron,
2009; Buckley-Zistel, 2006). Intervjuirane postratne generacije u Bosni i Hercegovini odrastaju
pod pritiscima na zavjeru Sutnje.

Zavjera Sutnje moZe (re)producirati ksenofobne stavove. Ima potencijal da osnazi dihotomne
svjetonazore, nezadovoljstva i druge neugodne emocije, te da ucvrsti polarizaciju kroz manje
ili viSe dehumanizirajuce narative. Medugrupna iskustva bliske ili daleke proslosti politickog
nasilja nisu uopste, ili su barem selektivno, komunicirana odredenim postratnim generacijama.
U porodicama i zajednicama, u javnim predstavljanjima proslosti, kreiraju se ,praznine” koje
mogu biti ispunjene narativima desnicarskog ekstremizma Ciji podtekst moZe biti zasnovan
na kolektivnim traumama. UcCesnici istrazivanja navode kako istaknuti pripadnici grupe imaju
vaznu ulogu u prenosu sadrzaja kojima se popunjavaju , praznine” (pogledati Turcilo & saradnici,
2019). To potvrduje i Lijtmaer (2017) navodedi da mrtvi ne proganjaju Zive, ve¢ praznine , koje
su nama ostavile tajne drugih”.

U Bosni i Hercegovini transgeneracijske kolektivne traume i desnicarska radikalizaciju idu ,,ruku
pod ruku” Stvaraju prilike za adaptaciju na norme i omogucavaju rizike za razvoj ekstremizma
u stavovima i vrijednostima. Kolektivni narativi o traumama, njihova rasprostranjenost i
frekventnost moze utjecati na razvoj neugodnih emocija kao Sto je osjecaj bespomocnosti,
nepravde i nezadovoljstva povezanog sa statusom grupe, te ponizenja i nepovjerenja prema
¢lanovima drugih grupa (Fokus grupa C, 7 June 2017; Fokus grupa E, 29 maj 2017). Ranije
navedena literatura upucuje da takve transgeneracijske kolektivne traume mogu biti plodno tlo
za radikalizaciju (pogledati poglavlje 2.).

Postratna generacija se nalazi pod utjecajem mnoStva medusobno pojacavajucih transgene-
racijskih mehanizama koji mogu rezultirati precutnim prihvatanjem narativa kolektivnih vikti-
mizacija i stvoriti rizike za radikalizaciju. Tako, naprimjer, roditelji koji isklju¢ivo naglasavaju, ili
selektivno prihvataju, kolektivne viktimizacije iz proslosti mogu stvoriti ekstremizam u stavo-
vima potomaka. Kao Sto je ranije navedeno, porodica nije izolovana. Interakcijom postratne
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generacije s ljudima i simbolima u ,,Zivotnom prostoru” koji je manje ili vise etnicki homogen,
strukturiraju se razumijevanja kolektivnih identiteta, sjecanja i trauma (Fokus grupa E, 29 maj
2017; Fokus grupa B, 25 maj 2017). Na taj nacin postratne generacije mogu postati manje ili
vise podloZnije radikalizaciji.

MoZda najbolja ilustracija navedenog je stav pripadnika postratne generacije da nisu ,Siroko-
umni“ da imaju ,uske stavove” te da nemaju ,postovanja prema misljenjima“ postratne gene-
racije iz drugih etnickih grupa. Drugim rijeCima, ,,uahureni” su u okvire konstrukcije ideologije
vlastite etnicke grupe, unutar konstrukcija proslosti koju promoviraju istaknuti ¢lanovi grupe
kroz narative, a koje formiraju neugodne emocije i negativne mentalne reprezentacije o vlasti-
tim i drugim grupama. Postratna generacija se nastoji instrumentalizirati - ,uce nas da Sutimo”
- i pokusava se indoktrinirati ,da je samo moja istina prava“ (Fokus group C, 7 juni 2017).

Desnicarski ekstremizam istaknutih ¢lanova grupe, osobito politickih voda, stvara, odrzava i
nastoji normalizirati transgeneracijske kolektivne traume. Medugrupna takmicenja, polarizacija
i nepovjerenje se nastoje uspostaviti ili osnaZziti. Javni dogadaji i prostori ,teatar” su ideoloskog
sukoba, a transgeneracijske kolektivne traume sredstvo pomocu kojeg se ostvaruje ili odrzava
mo¢. Odgovornost za trenutno stanje grupe i drustva, ukljuCujuci konstrukcije prijetnji po
opstanak, nastoje se definirati kroz krivnju druge grupe i povezati s kolektivnim traumama
iz prosSlosti. U takvom krajoliku postratne generacije se formiraju i iskustveno prolaze kroz
vlastite Zivotne tokove. Mnogo vaznije, anticipirane ili nastale krize i druStvene promjene mogu
omoguciti ponovno reaktiviranje transgeneracijskih kolektivnih trauma koje mogu stvoriti
rizike za politicko nasilje.

Selektivno instrumentalizovanje proslosti kao da definira sadasnjost i utje¢e na buducnost
u bosanskohercegovackim etniciziranim prostorima. Parcijalno ili selektivno suolavanje s
proslo$c¢u odrzava stanje neugodnih emocija, ,hrani“ medugrupno nepovjerenje, nezadovoljstva
i osjecaje nepravde, utjeCe na meduetnicku izolaciju i doprinosi polarizaciji (Fokus grupa D,
22 maj 2017; Fokus grupa A, 27 maj 2017). Recipro¢nost narativa desnicarskog ekstremizma
predstavlja rizik za radikalizaciju buduéih generacija.

Kako pripadnica postratne generacije objasnjava kolektivne traume iz proslosti ,pokreéu i
usmjeravaju osobe koje nemaju nikakvog iskustva ili se ne sjeéaju” politickog nasilja iz proslosti, i
to mnogo ,viSe nego ratnu generaciju”. Ratna generacija uglavhom ne Zeli novo politicko nasilje,
ali ima tendenciju da doprinosi odrzavanju status quo. Tipi¢no govore ,,stvari poput ‘da se nikada
ne ponovi’“ a odredeni pripadnici postratne generacije se , ponasa(ju) kao da rat jos uvijek traje”
(Fokus grupa C, 7 juni 2017). Ukoliko bi se mogli generalizirati nalazi o radikalizaciji postratnih
generacija putem transgeneracijskih kolektivnih trauma, to bi znacilo da mlade generacije u Bosni
i Hercegovini odrastaju u okruzenju koje - manjeili viSe - normalizira desnicarski ekstremizam. Kako
se navodi u rezimeu nedavno objavljene kvantitativne studije (pogledati Puhalo & Toma, 2022)
ne postoje znatne razlike izmedu stavova mladih i njihovih roditelja u smislu etnicki polariziranih
svjetonazora i percepcija kolektivnih trauma iz bliske ratne proslosti. Generacije rodene poslije
rata nemaju direktna sjecanja ,niti Zele mnogo da pricaju” i omoguce procesuiranje kolektivne
traume zbog cega transgeneracijski kontinuitet narativa, neugodnih emocija i negativnih
mentalnih reprezentacija ostaje prisutan i stvara rizike za politicko nasilje.

5. Zakljucak

Integriranjem dosadasnjeg znanja o radikalizaciji i kolektivnim traumama ovaj rad je konceptu-
alnim sintetiziranjem nastojao doprinijeti do sada relativho zanemarenim znanstvenim tema-
ma u kriminologiji. Doprinos rada nije samo u povezivanju radikalizacije i kolektivnih trauma
vec i u socioloSkim i empirijskim uvidima na studiji slu¢aja Bosne i Hercegovine.
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Trenutna postratna generacija u Bosni i Hercegovini odrasta u paraliziranom miru. Zarobljeni
su u (re)produciranim transgeneracijskim kolektivnim traumama. U bujici ideoloskih
klerikalnih etnickih identiteta, strahuju da ,nova iskra“ moze zapaliti ,fitilj bureta baruta“.
Dovoljni su trenuci kriza, strukturalne, viseslojne neprilike, karizmati¢ne vode, elite i politike
koje (re)produciraju, selektivne i takmicarske kolektivne traume da omoguce ,cvjetanje”
transgeneracijskih kolektivnih trauma i radikalizaciju velikih razmjera, te stvore preduvjete za
cikli¢nost politickog nasilja.

Kako bi politike suprotstavljanja radikalizaciji kroz transgeneracijske kolektivne traume
bile efektivne, ranjive postratne generacije bi trebale detektirane i privu¢ene atraktivnim i
nijansiranim narativima i simbolima u ,,stvarnom” i virtualnom prostoru. U tom smislu, nuzno
je (re)kalibriranje unutarnjih refleksija i razumijevanja transgeneracijskih kolektivnih trauma.
Bilo koja politika suprotstavljanja radikalizaciji mora uklju¢ivati ulogu transgeneracijskih
kolektivnih trauma, osobito emocija i mentalnih reprezentacija povezanih s kolektivnim
pripadanjem, patnjama i drugosti. lako politicke vode i elite grupe imaju znacajnu ulogu,
politike suprotstavljanja se trebaju fokusirati na porodice, vrinjacke utjecaje i virtualni prostor.
Razlicite drustvene prakse kao sto su komemoracije, sportske i obrazovne aktivnosti mogu se
¢initidovoljnim za izgradnju medugrupne solidarnostiirazbijanje ,,Sutnje”. lako je tesko ocekivati
da se trenutni kolektivni identiteti mogu odvojiti od kolektivnih trauma od proslosti, moguce
je utjecati na narative razumijevanja i uspostavljanje nijansiranih ¢injeni¢nih reprezentacija
proslosti Cija funkcija bi bila u procesuiranju transgeneracijskih kolektivnih trauma. Ukoliko
ratni veterani, bivsi neprijatelji, naprimjer kroz aktivnosti organizacije Centra za nenasilnu
akciju, mogu razgovarati i suocavati se s prosloscu pitanje je: ,,zasto (odredeni) mladi to isto ne
mogu“ (Intervju A, 2020)?

Na kraju, suprotstavljanje transgeneracijskim kolektivnim traumama i radikalizaciji nalazi se
u razumijevanju i znacenjima historijskih dogadaja i Cinjenica. Ne samo cinjenica po sebi, ve¢
nacina kako €injenice utjeCu na emocije, stavove i ponasanja. Nacin prenosenja ,,Cinjeni¢nog”
i razumijevanje proslosti moze razlikovati uspjesan od neuspjesnog pristupa. Prema rije¢ima
intervjuiranog pripadnika ratne generacije nedostaje razumijevanja Zrtava, ,saosjeanje
prema tim ljudima“ koji su ubijeni, a to ,je humana gesta” jer ,nista nije ‘crno-bijelo’ [zlnam
da su i drugi imali Zrtava” (Intervju A, 2020). Ali, kako Hannah Arendt navodi duboki uzroci
politickog nasilja se nalaze u autenti¢cnoj nemogucnosti da se kriticki razmislja o odredenim
stvarima, a Cega nisu postedeni niti intelektualci (Arendt, 1971), jer ipak postoji neka ¢udna
meduovisnost nepromisljenosti i zla (Arendt, 1994). Stoga suprotstavljanje transgeneracijskoj
ciklicnosti politickog nasilja treba biti zasnovano na transformiranju ,,propale” savjesti, razvijanu
spremnosti za kriticko razmisljanje i razumijevanje osjeéanja.
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TRANSGENERATIONAL COLLECTIVE TRAUMAS AND RADICALIZATION
IN BOSNIA AND HERZEGOVINA: TOWARDS THE ESTABLISHMENT OF A
FRAMEWORK FOR ANALYSIS

Review paper

Abstract

Nearly three decades have passed since the conclusion of the last war in Bosnia and Herzegovi-
na. Despite the absence of direct experiences or memories of atrocity crimes and mass victimi-
zation, post-war generations bear the long-term consequences of war through the influence
of their parents. Collective traumas, both from the distant and recent past, have become inte-
gral to group identities and memories, shaping everyday life, narratives, emotions, and men-
tal representations among these generations. These transgenerational collective traumas can
potentially lead to the radicalization of young individuals. Surprisingly, the role of group radi-
calization resulting from collective traumas has been largely overlooked in previous literature.
This paper aims to bridge this research gap by elucidating the concepts of intergenerational
(collective) trauma, its transmission, and the potential for youth radicalization. Through the
synthesis and explanation of these concepts, a framework for a contextualized understanding
of how collective traumas impact the radicalization of youth is proposed. To analyze the issue,
interviews and focus groups were conducted in Bosnia and Herzegovina. The paper concludes
with policy recommendations.
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