Dimensione civile dhe demokratike té geverisjes né Islam

Description
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Mendimi politik klasik mysliman pérmban ide dhe parime té krahasueshme me ato té demokracisé dhe
pluralizmit. Mendimi islam derivohet kryesisht nga direktivat e Kuranit dhe Sunetit mbi késhillimin,
baraziné, drejtésiné dinjitetin njerézor etj, gjé e cila bart né harmoni thelbésore harmoni me parimet e
demokracisé dhe té drejtave njerézore. Shkrimtarét modern e kané zhvilluar mé tej substancén
demokratike té kétyre direktivave dhe né njé faré mase kané ndrequr ngjyrimet mesjetare té
interpretimeve té hershme. Ne pranojmé se rendi politik islam mbetet i hapur ndaj zhvillimeve dhe
reformave pa mohuar trashégiminé e tij fetare dhe ideologjike. Gjithashtu, historikisht shteti islam ka
pérfshiré né gjirin e tij shumé bashkési fetare dhe etnike dhe ka jetuar realitetin, ashtu si¢ ishte, e
gasjes civile ndaj shogérisé dhe politikés. Diskutimi yné né vijim do té pérpiget té zhvilloj pikérisht kété
temé. Megjithaté, uné propozoj ta fillojmé diskutimin me njé seksion hyrés mbi Islamin dhe
shekullarizmin duke gené se kjo éshté angazhimi dhe mjeti kryesor i konceptimeve peréndimore té
demokracisé dhe konstitucionalizmit. Ne kemi nevojé té pércaktojmé shtrirjen e réndésisé sé saj pér
geverisjen Islame.

1. Islami dhe shekullarizmi

Céshtja gé do parashtrojmé dhe té cilés do ti drejtohemi kétu ka té béjé mé réndésiné gé ka pér
Islamin debati shekullarist. Shekullarizmi (arabisht: alamanijeh ose dunjauijeh) nénkupton até gé éshté
kohore dhe e késaj bote dhe zakonisht nénkupton clirimi i politikés nga feja. Ky koncept erdhi né botén
islame, sé bashku me konceptet e lidhura me té si modernizmi dhe peréndimizimi (éesternization), né
kontekst té kolonizimit. Pér botén myslimane, shekullarizmi ka nénkuptuar gjerésisht margjinalizimin e
Islamit dhe pérjashtimin e tij nga rindértimi i shoqérisé, gjaté periudhés koloniale dhe postkoloniale.

Historianét dhe teoricienét politik qé kané shkruar mbi shekullarizmin né gjuhé&n angleze jané njézéri
pér sa i pérket aspekti themelor, d.m.th. se shekullarizmi éshté njé produkt i shogérisé sé krishteré gé
ka dalé né pah si njé lévizje proteste ndaj dominimit té kishés mbi shtetit dhe ndryshimin pérfundimtar
té kétij rendi pas periudhés sé Reformés protestante. Si né rastin kur objektivi eventual i shekullarizmit
éshté mohimi i Zotit dhe eleminimi i ploté i fesé apo thjesht kufizimi i fesé né sferén private, ndérkohé
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gé njeh ekzistencén e nje “zoti” qé nuk ka z& né céshtjet e pérditshme té njerézve, sidoqofté “koncepti
(i shekullarizmit) nuk mund té kuptohet jashté kontekstit té evolucionit evropian dhe té |évizjeve
reformatore té krishtera té tij’[1] Normat dhe historia islame ka pérshkuar njé drejtim té ndryshém dhe
levizjet islame, gjaté shekullit té fundit, kané refuzuar né pjesén mé té madhe até gé ata e shihnin si
njé plan colonial gé synonte zhveshjen e identitetit té tyre kulturor. Besohet gjerésisht se pérpjekja pér
té shekullarizuar botén myslimane té shekullit té¢ XX ka prodhuar diktaturé, fe té imponuar nga shteti,
dhunim té té drejtave civile dhe njerézore si edhe dobé&sim ose shkatérrim té ploté té shoqgérisé civile.
John Keane e pérmbledh perceptimin mysliman si mé poshté: “Me njé fjalé, shekullarizmi ka fituar
famé pér poshtérimin e myslimanéve — poshtérimin e tyre pérmes pérdorimit té standarteve té dyfishta
né Kuvajt, Algjeri dhe Palesting, pérmes despotizmit t& korruptuar té njerézve té shitur tek geveria si
edhe pérmes kércénimit té vazhdueshém té shtypjes nga forca ekonomike...dhe ushtarake té
Peréndimit té udhehequr nga Amerika”[2]

Njé nga postulatet kryesore té shekullarizmit nén kushtet mbizotéruese né shoqérité industrial dhe
shkencore thoté se ndikimi i fesé mbi shogériné dhe njerézit éshté i destinuar té& dobésohet mé kalimin
e kohés. Ndikim i Islamit mbi myslimanét nuk éshté dobésuar, pérkundrazi éshté shtuar gjaté shekullit
té fundit. Sérish, shekullarizmi proklamon pavarésiné e té vértetés “shekullare” nga nocioni i té vértetés
metafizike. Racionaliteti shkencor éshté arbitri i vlerave dhe ajo gé ai bén éshté thelb té reduktoj
inteligjencén né nivelin e kimisé neutral dhe té sjelljes njerézore si thjesht njé manifestim i proceseve
fizike. Né sferén e ekonomisé, njeriu éshté thjesht njé prodhues dhe konsumues i té mirave dhe
motivohet vetém nga egoizmi i tij vetjak. Piképamja islame e pranon té vértetén shkencore, por njeh
gjithashtu moralitetin dhe besimin transcendent, té cilat kuptohet nga myslimanét jo si kufizime mbi
racionalitetin dhe shkencén, por si njé prespektivé pér pasurimin dhe pérsosjen e tyre.[3]

Sidoqofté dijetarét (shkollarét) myslimané nuk jané unanim né lidhje me idené e ndarjes midis fesé dhe
politikés. Autori libanez Farah Antoun (vd. 1922) dhe ai egjiptian Lutfi el-Sejid (vd. 1923) kané mbrojtur
idené e ndarjes sé fesé dhe shtetit né Islam, késhtu qé njerézit e fesé nuk do té kené mundésiné ta
shfrytézojné fené pér géllime politike duke i shtuar késaj edhe pikén se ndarja do té sigurojé unitetin
kombétar né shogérimé multifetare pérkatése.[4] Njé argument juridik u artikulua nga dijetari i
mirénjohur Sheh Ali Abdurazik (vd. 1966), dijetari ezheri dhe ministri i vakéfeve té Egjiptit, i cili ishte i
mendimit se Islami ishte mé sé pari njé fe dhe shteti nuk ishte pjesé e thirrjes fetare té Islamit. Ai e
mbéshteti tezén e tij nga fakti se Profeti Muhamed (vd. 632) ishte njé lider fetar dhe jo politik dhe se ai
vdiq pa caktuar njé pasardhés madje po iu adresuar temés sé shtetit né njé ményré té atillé gé mund
té nénkuptonte pérfshirjen e shtetit né misionin profetik té tij. E njéjta situaté shfagej edhe né Kuran né
té cilin jané shpjeguar disa parime té réndésishme pér geverisjen, por né asnjé vend ai nuk i éshté
adresuar né ményré té drejtpérdrejt idesé sé shtetit, formés dhe organizimit té tij ose metodave té
ardhjes né pushtet. Po ashtu ai argumentonte se kalifitati nuk ishte njé obligim fetar dhe se ai gé u
formua pas profetit u pércaktuar nga veté bashkésia.[5]

Mendimi kryesor mysliman mbi shekullarimin éshté artikuluar nga komentues té shumté myslimané,
pérfshi edhe Muhamed Abduhu-n (vd. 1905), i cili pohonte se historikisht kjo ide e ka pasur zanafillén
né njé rrjiedhé specifike ngjarjesh né Peréndim né Evropén e krishteré. Shekullarizmi nuk ka precedent
né Islam dhe géndron né konflikt me shumé doktrina té tij. Islami nuk ka njé kishé pér rrjedhoje
teokracia nuk gjen vend né rendin e tij politik. Qeverisja né Islam éshté thelbésisht civile, e zgjedhur
(elective) dhe konsultative si edhe nuk e pengon progresin, shkencén dhe civilizimin.[6] Njé opinion i
hershém éshté ofruar nga Sheh Rifaah el-Tahtavi (vd. 1873), rektori i Universitetit té Ezherit té€ asaj
kohe, i cili e konsideronte shekullarizmin si njé produkt i nocionit francez té laicite gé pérmbante
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principe té huaja pér Islamin. Muhamed el-Bahij (vd. 1982) shprehte opinionin e ngjashém se
shekullarizmi e kishte ekzagjeruar né mohimin e spiritualitetit dhe fesé, késhtu gé ai nuk mund té
pérfshihet lehtésisht né njé kontekst islam. Mendimtari politik bashkékohor, Muhamed Abid el-Xhabiri e
konsideron shekullarizmin njé ideologji racionale e cila priret té pérkrah njé kuptim té gabuar té
universit, njeriut dhe shoqérisé dhe si rrjedhojé ai éshté i papérputhshém me Islamin.[7] Ne e pranojmé
piképamjen se shekullarizmi, si njé levizje dhe ideologji, €shté i papérputhshém me Islamin, por jemi té
mendimit se konflikti midis tyre éshté i pjesshém, duke gené se parimet e geverisjes né Islam, té cilat
do ti shpjegojmé né vijim, mbeten té hapura ndaj disa aspekteve té shekullarizmit. Ajo qé na mbetet
pér tu diskutuar éshté té identifikojmé até qé ne e shohim si tiparet civile, pozitiviste dhe demokratike
té geverisjes gé mund té akomodojné kérkesat pér njé ndarje thelbé&sore té fesé dhe shtetit né njé
geveri islame.

1. Njé pasqyré e disiplinés

Ligji konstitucional éshté njé nga fushat mé pak té zhvilluar té jurisprudencés islame dhe géndron né
polin e kundért té ibadat-eve, pér té cilin jurisprudenca islame éshté tejmase e pérpunuar. Pjesa mé e
madhe e asaj qé éshté shkruar né té kaluarén ka ofruar detaje pér kalifatin e hershém dhe i kushton
shumé pak vémendje zhvillimeve té mévonshme. Literatura gé ka ardhur si rezultat i késaj kérkon
ende njé vlerésim kritik dhe zhvillim né lidhje me kushtet bashké&kohore. Pasigurité filluan té zinin vend
né njé periudhé té hershme. Kalifati i dekadave té para mezi kishte realizuar potencialin e tij né kohén
kur konfliktet ushtarake dhe parregullsité pasuese té sundimit dinastik e ekspozuan até ndaj pércarjeve
(disruptions) té patolerueshme. Tiparet republikane té kalifatit, vecanérisht konsultimi (shura) dhe
marrja e besés (bejah), respektoheshin vetém formalisht dhe i nénshtroheshin tekave té sistemit
totalitar, i cili karakterizoi shumé shekuj té sundimit emevit, abasit, osman etj.

Né ditét tona, revolucioni islamik i Iranit stimuloi shkollarizmin mysliman dhe gé nga ajo kohé shumé
studiues kané shkruar mbi ¢éshtjet e ligjit konstitucional né Islam. Megjithaté, si¢ ka vérejtur edhenjé
studiues, pavarésisht nga ky zhvillim i mirépritur “shumé c¢éshtje gé lidhen me mendimin politik islam
dhe ligjin konstitucional mbeten té mbuluar né dykuptimési, e cila priret té shkaktoj hezitim dhe té
pengoj kérkimet”. Me shumé mundési do té jeté gjenerata e tanishme e kérkuesve ajo gé do té
kontribuoj né zhvillimet e ligjit konstitucional né nj& ményré té atillé “qé do té pérmbush kriteret e
epokés soné dhe do ti adresohet ¢éshtjeve gqé na shgetésojné né té tashmen”.[8]

Njé myfti i méparshém i Egjiptit, Sheh Ahmed Hurejdi, vérente se rendi politik gé mbizoteronte né tokat
myslimane né pjesén mé té madhe té historisé, gé nga emevitét deri tek fundimi perandorisé osmane
nuk ishte né pérputhje me parimet islame dhe ata té cilat kané shkruar rreth geverisjes dhe
administrimit islam jané fokusuar né praktikat dinastike té cilat nuk reflektojné parimet normative
islame, por thjesht shpjegonin historiné e geverisjes né ato kohéra dhe midis “midis tyre ka njé dallim
té madh”[9]

Veprat juridike mbi kalifatin zakonisht merreshin me metodat e pérzgjedhjes sé kalifit, té drejtat dhe
detyrat e tij dhe mbi njéfaré programi institucional mbi sistemin gjygésor, aparatin institucional te vezirit
si edhe strukturat e dikastereve té ushtrisé, taksave, detyrat e politicé etj. Né pjesén mé té madhe kjo
literaturé nuk trajton zhvillimet modern, pérfshi shtetin-komb dhe temat konstitucionale mbi
demokraciné, ndarjen e pushteteve etj.

Libri i mirénjohur i Ebu Hasan el-Mauardi-t (vd. 450h/1058), Kitab el-Ahkam el-Sultanijeh, i kushton mé
shumé réndési realiteteve té shtetit abasit té asaj kohe se sa direktivave themelore té Kuranit dhe
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Sunetit. Ai i kushton vémendje té pakét konsultimit dhe nuk ka asnjé seksion apo kapitull mbi té drejtat
themelore té njerézve.

Kurani nuk ofron njé tekst té qarté mbi geverisjen ndonése ai pérmban disa dispozita té cilat ose e
marrin ekzistencén e geverisjes pér té mirégené ose ndihmojné pér té zhvilluar njéfaré kuptimi pér
cilésité e saj. Pyetja themelore rreth formimit té shtetit dhe nése éshté ai njé kérkesé kuranore ka
marré kryesisht njé pérgjigje té supozuar dhe inferenciale: Meqgenése Kurani kérkon bindjen “ndaj atyre
né detyré, ulu el-emr, dhe i referohet kalifit ose kaliféve, pérmban urdhéresa mbi luftén dhe pagen,
drejtésiné, urdhérimin pér miré dhe ndalimin nga e keqja, transaksionet tregtare, si edhe njé séré
normash mbi ndéshkimet, trashégiminé etj., atéheré éshté arritur né pérfundimin se kéto nuk mund té
zbatohen né ményré té pérshtatshme pa ekzistencén e njé geverie.[10] Sipas njé maksime ligjore
islame, mjeti qé té dérgon drejt njé vaxhib-i (obligim) béhet veté vaxhib (obligim), nga kétu rrjedh
pérfundimi se formimi i njé geveria éshté njé obligim islam. Ulu el-Emr-i ka shumé mundési gé ti
referohet si term njé geverie ose mund té thuhet se termi i referohet lideréve me ndikim té bashkésisé,
lideréve fisnor, lideréve fetaré etj, té ciléve duhet ti bindet populli dhe ti mirébesohet marrja e
vendimeve rreth ¢céshtjeve té bashkésisé.

Gjithashtu, éshté argumentuar se géndrimi juridik né mbéshtetje té formimit té njé sistemi geverisjeje
bazohet mbi konsensusin e pérgjithshém (ixhma) té shokéve (sahabéve) té Profetit. Sipas shumicés sé
sunive, Profeti (a.s.) nuk ka dhéné udhézime té garta mbi ¢éshtjen e ardhjes né pushtet dhe as mbi
temén e geverisjes. Vetém Shiitét kané gené té mendimit se Profeti e ka caktuar Aliun gé té jeté lider i
bashkésisé pas tij.

Kushtetuta e Medines (Dustur el-Medinah) ka hedhur themelet e njé bashkésie té re nén udhéhegjen e
Profetit né Medine. Né kété dokument i &shté kushtuar njé vémendje e madhe vendosjes sé njé baze
bashképunimi dhe kohezioni midis muhaxhiréve, ensaréve dhe hebrenjve. Ndérmjet shgetésimeve té
tjera té kétij dokumenti ishte edhe ¢éshtja e udhéhegjes dhe nénshtrimit té strukturave té fugishme
fisnore ndaj autoritetit té geverisjes sé re, parimeve té barazisé dhe drejtésisé, lirisé sé fesé, té drejtés
Sé pronés, lirisé sé lévizjes dhe udhétimit dhe luftimit t& krimit. Nga kjo mund té kuptojmé se kushtetuta
e Medines kishite karakteristika civile.

Shkrimet e el-Mauardit mbi kalifatin kané pasur njé ndikim shumé té madh. Ai shkruante né njé kohé
kur emirét dhe sundimtarét ushtarak kishin marré mbi vete njé pjesé té miré té fugisé sé kalifatit té
Bagdadit. Né njé pérpjekje pér té mbrojtur kalifin, el-Mauardi ka véné theksin mbi pozitén e kalifit si
mbrojtés i fesé dhe Sheriatit. Rrjedha e ngjarjeve né kohén e Ibn Tejmijes (vd. 728h/1348), ku mé e
réndésishmja ishte rénia e Bagdadit né duart e mongoléve, shénoj zhdukjen praktike té kalifatit. Duke
gené se Ibn Tejmija nuk gjente ndonjé té dhéné pér kalifatin né Kuran dhe Sunet, atéheré ai u largua
nga premisat e teorisé klasike té kalifatit. Né vend té késaj ai térhogi vémendjen ndaj parimeve
themelore té Sheriatit dhe té njé politike sheriatikisht té orientuar (sijaseh sheriah), né preferencé ndaj
kalifatit, i cili sipas Ibn Tejmijes nuk kishte zgjatur mé shumé se tridhjet vjet. Ai theksonte se ajo gé
ishte e réndésishme ishte zotimi ndaj njé grupi parimes té shpallura né Sheriat. Ishte ky theksim i
pértériré mbi parimet e Sheriatit qé karakterizonte idené e lbn Tejmijes pér shtetin Islam. Njé ide kjo gé
pati njé ndikim sumé té madh. Sidoqofté, né perceptimin e sijase sheriah (politikave té sheriatit), lbn
Tejmija shénoi edhe njé lévizje né drejtim té njé politike gjygésore gé shkonte pértej Sheriatit dhe
merrte parasysh njé geverisje gé ndérmerrte vendime mbi bazén e Sheriatit dhe té nevojave praktike.
Mbi té gjitha, dallimi i Ibn Tejmijes midis kalifatit t& ploté dhe kalifatit t&¢ mangét (khilafeh kamilah dhe
khilafeh nakisah) bazohej mbi domosdoshmériné dhe pragmatizmin. Kalifati i mangét ishte i tillé thjesht
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pér faktin sepse ai nuk pajtohej plotésisht normat e viefshme té Islamit, pérshi shura-n (konsultimin),
bejan (besén) dhe drejtésiné. Mungesa e zotimit ndaj kétyre parimeve e kthente kalifatin normativ né
variantin e tij té mangét.

Shkrimi mbi monarkiné (mulk) i Abdurrahman Ibn Halduni-t (vd. 1406) dhe ideja e tij bazé e solidaritetit
té grupit (asabijeh) né rrethet sunduese, dallonte nga gasja juridike e ulema-ve (shkollaréve), ashtu sic
predikohej ajo né njohjen dhe legjitimitetin né parim té€ normave trashégimore gé mbizotéronin né
pjesén mé té madhe té historisé islame. Ibn Halduni ishte i mendimit gé nése bashkésia myslimane e
kishte té véshtiré té restauronte kalifatin e hershém, atéheré duhej té ishte e ligjshme pér ta gé té
themelonin njé monarki (mulk) shekullare) té bazuar mbi asabije-n e grupit dominant politik e cilé
udhéhiget dhe kufizohet nga ligjet racionale dhe mirégenien e njerézve. Né kété ményré, ai dallonte
midis dy llojeve té morankisé, d.m.th. monarkia e vlefshme (mulk hakiki) dhe monarkia e mangét (mulk
nakis). E para bazohet mbi konsideratat e interesit publik dhe ligjeve racionale dhe ajo siguron njé
alternativé té vlefshme ndaj kalifatit. Nga ana tjetér, mbretéria e mangét bazohet mbi njé forcé té
dhunshme né vend se mbi asabije-n dhe éshté e destinuar gé té peréndoj me kalimin e kohés. Né kété
ményré, Ibn Halduni ka ndaré né ményré efektive politikén nga feja dhe ka sugjeruar njé bazé
alternative té legjitimitetit té kalifatit, i cili ishte braktisur prej shumé shekujsh.[11]

Duhet vérejtur se detajet juridike dhe kushtet e kalifatit, té cilat shfagen né veprat e el-Mauardit dhe té
tieréve pérveg tij, nuk personifikojné domosdoshmérish njé obligim fetar. Disa prej kétyre kushteve, té
tilla si kérkesa gé kalifi té jeté prej pasardhésve té kurejshéve, apo gé ai té jeté muxhtehid, si edhe
edhe kushti gé kémbéngul né unitetin territorial t& kalifatit, ose jané té vjetéruara ose jané pérmisuar
dhe ndryshuar.

Shkrimet bashkékohore mbi kété temé zakonisht jané né dijeni té mungesés sé njé modeli dhe
prototipi pér njé sistem islam té sundimit dhe priren té vendosin theksin mbi pérputhshmériné me njé
grup parimesh. Si pasojé, njé geverisje mund té marré forma té ndryshme dhe pérséri té konsiderohet
islame nése pajtohet me parimet sheriatike.

Mé té spikaturit e kétyre parimeve, qé duhen mbéshtetur nga geverisja islame, éshté shura
(konsultimi), drejtésia, barazia, liria, bashképunimi (el-teaun) dhe mirégenia e njerézve (maslahah). Njé
sistem geverisés gé zbaton kéto parime, zmbraps trazirat (fitneh) dhe vendos pagen dhe rendin, mund
té kualifikohet si islamik. Ai mund té jeté i ngjashém si kalifati historik ose i ndryshém nga ai dhe
ndérthur tipare té reja né pérgjigje ndaj zhvillimeve aktuale.

1. Kriteret dhe karakteristikat

Si¢ e kemi analizuar né seksionin e méparshém té kétij punimi, geverisja islame mund té
karakterizohet si civile (medenijeh), e cila nuk éshté as teokratike dhe as totalisht shekullare, por ka
karakteristika té vecanta personale. Ajo &shté njé formé konstitucionale dhe e kufizuar geverisjeje,
fuqité e sé cilés jané té kufizuara né lidhje me dispozitat dhe direktivat e Kuranit dhe Sunetit autentik.
Gjithashtu, geversija islame éshté e rrénjosur né nocionin e amanetit dhe mékémbésisé (hilafeh) dhe
detyrat kryesore té saj jané té administroj drejtésiné dhe té sigurojé mirégenien (maslahah) e njerézve.
Shteti pérfagéson bashkésiné té cilés ai i jep llogari. Sistemi islam i geverisjes mund té pérshkruhet,
gjithashtu, si njé demokraci e kualifikuar, i cili zgjidhet nga njerézit dhe duhet ti zhvilloj punét pérmes
konsultimit me ta. Disa prej kétyre cilésive jané si mé poshté

Page 5
Artikull - Erasmusi



lll.1. Qeverisja si amanet (Amanet el-Hukm)

Pérvec asaj qé kemi dhéné mbi kété temé né kapitullin e méparshém, duhet vérejtur se ideja kryesore
e amanetit nénkuptohet nga nocioni i llogaridhénies (accountability) para Zotit dhe bashkésisé. Ishte
pikérisht mbi kété bazé gé kalifét e drejtéudhézuar e kuptuan pozitén e tyre si analoge me té genurin
kujdestar dhe zbatues té pasurisé sé jetiméve. Ata e shihnin si detyré té tyren gé t& mbikéqyrnin
personalisht ¢céshtjet e bashkésisé, t& mbronin té drejtat dhe interesat (maslahah) e tyre.

Libri i mirénjohur i Ibn Tejmijes, El-Sijaseh el-Shariah (Politikat e Sheriatit), i cili éshté njé komentar i
ajetit té el-umera, gjaté pérpunimit t& nocionit té amanetit e vé theksin mbi dy tema: pérzgjedhja dhe
emérimi i zyrtaréve, i cili duhet bazuar né ményré strikte mbi meritén dhe kualifikimin, si edhe
shpérndarjen e pasurisé né bashkési. Fakti gé pérmendija e drejtésisé shfaget menjéheré pas
pérmendjes sé amanetit né tekstin kuranor tregon se drejtésia e paanshme éshté aspekti mé i
réndésishém i té gjitha amaneteve.[12]

Duke iu referuar shpérndarjes sé ndershme té pasurisé né bashkeési, Ibn Tejmija citon kalifin e dyté,
Umer lIbn Hatab, té keté théné né lidhje me asetet e thesarit publik (Bejt el-Mal): “Askush nuk ka njé
pretendim mé té madh ndaj kétyre pasurive né preferencé ndaj kujtdo tjetér dhe té drejtat e cdokujt
duhet gjykuar nga historia e tij (e shérbimit), kushtet e tij financiare, barrat dhe nevojat e tij personale”.

[13]

1.2 Qeversije konstitucionale ose e kufizuar

Pérvec asaj qé kemi théné mé paré, mund té shtojmé se njé sistem i forté gjygésor éshté shtylla
kryesore e geverisjes nén sundimin e ligjit. Pavarésia e sistemit gjyqésor éshté njé trupézim i kufizimit
mbi pushtetin e geverisé. Vendimet gjygésore duhet té€ bazohen mbi evidencat ligjore, ato duhet té
jené té lira nga detyrimi dhe spiunimi. Po ashtu arsyet e vendimit gjygésor duhen shpallur gartésisht.
Procedurat gjygésore té gjykatave sheriatike si edhe thelbi ligjit sheriatik t&€ provave (gjygésore) jané
me karakter positivist dhe civil dhe nuk shfagin ndryshime domethénése nga procedurat paralele né
gjykatat civile.

Né pérgjigje ndaj kufizimeve té pushtetit té veté gjykatave sheriatike, vecanérisht né lidhje me
ndéshkimet ta’zir, mund té themi se ndéshkimet parandaluese (ta’zir = deterrent) jané té hapura ndaj
kompetencave diskrecionale (discretionary poéers) né lidhje me pércaktimin e aspekteve sasiore té
ndéshkimit, vetém pér sjelljet gé jané dénuar nga Sheriati. Gjykatésit nuk kané fuqi té krijojné
shkelje/kundravajtje, pa evidenca té vlefshme né burimet tekstuale, thjesht duke u bazuar mbi baza
diskrecionale. Megjithaté, né Sheriat nuk ekziston asnjé pranim i ndonjé individi ose grupi té
privilegjuar dhe askush, pérfshi edhe kryetarin e shtetit, nuk gézon imunitet té vecanté pérpara
drejtésiseé.

Statusi i llogaridhénies ndaj bashkésisé éshté artikuluar né vendet e sotshme myslimane né
kushtetutat e shkruara té cilat jané béré njé tipar i zakonshém dhe i pranuar i geverisjes. Kéto
kushtetuta jané né thelb instrumente kufizimi, té cilat artikulojné zotimin e shtetit pér t& mbéshtetur dhe
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mbrojtur té drejtat themelore té njerézve dhe si té tilla jané té pajtueshme me parimet islame.

[11.3. Teokratik apo civil

Ne e kemi trajtuar kété temé né njé kapitull t&¢ méparshém té kétij libri, kétu do té shpjegojmé disa
dimensione té tjera gé lidhen me temén né fjalé. Do ta fillojmé diskutimin me njé vérejtje té
pérgjithshme duke théné se pasigurité konceptuale vazhduan né mendimin politik islam pér arsye se
né shkrimet dijetaréve té hershém myslimané kalifati dhe imameti pérfshiheshin nén rubrikén e
teologjisé dhe kelamit, né vend se né até jurisprudencés (fikh), té cilés ato i takojné né ményreé té
natyrshme. Ky fakt &shté ndikuar pjesérisht nga karakteri fetar i debatit té vazhdueshém mbi ¢éshtjet e
udhéhegjes, vecanérisht doktrina Shiite e imametit, e cila &shté pjesé e teologjisé Shiite, por edhe nga
nocioni se themelimi i njé sistemi geverisjeje ishte i domosdoshém né ményré gé té administroheshin
aspekte té réndésishme té Islamit, té tilla si mbledhje dhe shpérndarja e zekatit, organizimi i xhihadit etj.

Ndérsa dijetarét shiit e pérfshinin kalifatin dhe imametin nén kategoriné e teologjisé (kelam) dhe e
trajtonin até si njé artikull besimi, Imam Shafiu (vd. 205/820) e identifikonte kalifatin si njé temé
jurisprudence (fikh). Ky spostim nga teologjia né jurisprudencé tregonte né njé faré ményre karakterin
kohor té shtetit dhe geverisjes, por shkrimet e shkollaréve luhaten midis géndrimeve divergjente.
Muhamed Abduhu (vd. 1905) shkruante se Islami nuk njeh njé autoritet fetar té llojit gé njihet né
Krishterim. Né pérgjigje ndaj pyetjes né lidhje me bazén e legjitimitetit (meshruijeh) té geverisjes né
Islam dhe té pyetjes rreth ¢éshtjes se kush ka té drejtén gé té udhéheq, Abudhu parashtron
prespektivén e méposhtme: Ndérsa teologjia shiite e imametit priret ta vendos té drejtén pér té
geverisur né parimin e pérzgjedhjes hyjnore, Sunitét pranojné se prerogativa e hukm-it i takon Zotit té
lartésuar dhe se geverisja éshté pjesé e maslaha-sé (interesit) publike. Késhtu gé&, e drejta pér té
sunduar dhe pér té formuar njé geveri i éshté veshur popullit. Si¢c pohon edhe Abduhu, baza e
legjitimitetit né geverisjen Islame manifestohet né pérzgjedhjen e béré nga njerézit dhe nga beja
(betimi pér besinkéri). Pér té cituar Abuhun: “Padyshim Zoti i lartésuar na ka siguruar udhézimin mé té
miré dhe principe qé sigurojné themelet e geverisjes, por ne na éshté mirébesuar ngritja e ndértesés
geveritare dhe organizimi i saj. Na takon neve gé té formojmé njé geveri mbi baza zgjedhjes dhe
konsultative gé té administroj ¢céshtjet e késaj bote té shoqgérisé dhe té ndérmarré hapa pér té realizuar
interesin e njerézve”. Pra, bashkésia i zgjedh liderét e saj, té cilét menaxhojné ¢éshtjet publike pérmes
konsultimit dhe té cilét mbeten pérgjegjése para popullit. Gjithashtu, geveria humbet legjitimitetin e saj
nése njerézit pérmes votimit té mosbesimit vendosin ti japin fund mandatit té saj dhe ta zévendésojné
até[14]. Késhtu gé, sipas Muhamed Abduhut duket se bazat e legjitimitetit né njé sistem islam té
geverisjes jané pothuajse térésisht civile.

Ngjashém Mahmud Sheltuti ka shkruar se Islami nxit njerézit gé té keté akses né ményré té
drejtpérdrejt tek burimet. Askush nuk éshté i veshur me autoritet té vecanté pér té interpretuar Kuranin
dhe as pér té dhéné opinione detyruese né emér té fesé. Cdokush i cili &shté i kualifikuar mund té japé
njé opinion dhe fetva, i cili gjithsesi nuk éshté detyrues pér askénd dhe mund té braktiset ose té
pédoret mbi bazén vetém té besueshmérisé dhe merités sé tij.[15]

Ndérsa dijetarét sunité kané mbrojtur mendimin se themelimi i njé sistemi geverisjeje éshté njé kérkesé
e Sheriatit, mutezilitét pérkrahnin idené se themelimi i sistemit geverisés nuk éshté njé kérkesé fetare
apo e Sheriatit, por njé kérkesé e arsyes. Sidoqofté, mutezilitét nuk i kané zhvilluar piképamjet e tyre
mbi kété temé deri né até masé sa gé té sigurojné njé teori alternative geverisjeje. Nga ana tjetér,
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havarixhét ishin té interesuar vetém né aplikimin e Sheriatit dhe i kushtonin shumé pak vémendije
ekzistencés sé geverisjes. Pér ta, nése drejtésia mund té vendosohej nén Sheriatin pa ndihmén e njé
autoriteti superior, atéheré nuk do té kishte nevoj pér njé imam.

Njé pérgjigje pozitive ka marré edhe ¢éshtja shumé e debatuar nése éshté apo jo geverisja njé pjesé
pérbérése e Islamit. Eshté e garté se shteti nuk éshté pjesé as e dogmés sé Islamit dhe as e veprave
té adhurimit (ibadat). Njé individ mund té jeté mysliman pa besuar né shtet ose pa jetuar nén ndonjé
sistem geverisjeje. Po ashtu, njé mysliman mund té kryej té gjitha format e adhurimit, sé paku né nivel
individual, pa iu referuar njé shteti ose njé lideri politik si té tillé. Késhtu g&, mbetet pér té théné se
pasja e njé geverisjeje éshté pjesé e jurisprudencés islame (fikh), mé saktésisht me fikh el-muamelat,
dhe jo njé pjesé thelbésore e fesé. Ndonése zhanri i literaturés sé jurisprudencés islame (fikh) u
zhvillua nén temat e pérgjithshme té ahkam el-sultanijeh dhe sijase el-shariah, gjithsesi ato jané mé
afér muamelat-eve (sferés sé transaksioneve) sesa ibadat-eve (sferés sé adhurimeve). Kjo nénkupton
gé c¢éshtjet e shtetit dhe geverisjes i nénshtrohen konsideratave té nacionalitetit dhe ixhtihadit qé
realizojné né ¢cdo moment mirégenien e njerézve.

Né njé teokraci liderét pretendojné té pérfagésojné Zotit dhe ushtrojné fuqi té tilla si falja e mékateve.
Shteti né Islam nuk éshté i veshur me njé pushtet té tillé, ai nuk éshté njé teokraci, por &shté njé shtet
civil (deuleh medenijeh). Ai éshté civil sepse vjen né ekzistencé pérmes zgjedhjes (election), betimit
pér besnikéri dhe konsultimit. Kryetari i shtetit jep llogari para njerézve. Gjithashtu, qytetarét gézojné té
drejtén gé ti japin shtetit késhillén gé mund ta béj até vigjilent ndaj gabimeve té kryera.[16]

Qeverisja né Islam nuk éshté njé prerogativé e ulema-ve (shkollaréve islam), po ashtu ai nuk éshté njé
geverisje e béré nga burrat me pérjashtim té grave. Gjaté kohés sé profetit, graté luajtén njé rol té
konsiderueshém né jetén publike dhe ato morrén pjesé né zgjedhjen (election) e kalifit t& tre Uthman.
Po ashtu, geverisja né Islam nuk éshté e kufizuar né asnjé formé apo model té vecanté, por éshté e
zotuar né zbatimin e Sheriatit. Gjithsesi, kjo nuk e bén geverisjen islame njé teokraci, duke gené se
veté Sheriati nuk e aprovon geverisjen teokratike.

Sheriati nuk éshté i shgetésuar vtém me céshtjet fetare dhe ato gé kané té béjén me adhurimin.
Padyshim, ky éshté njé aspekt i tij, por Sheriati i drejtohet, gjithashtu, edhe ¢céshtjeve geverisése, atyre
té drejtésisé, té drejtave dhe lirive nga njé perspektivé mé té gjeré. Né kéto ¢éshtje juris corpus-i i
Sheriatit aspiron drejt objektivitetit. Pér shembull, normat e drejtésisé né Sheriat nuk béjné dallim midis
myslimanéve dhe jomyslimanéve; ato jané objektive dhe humanitariste (humanitarian). Devotshméria (
takva), éshté njé cilési e déshirueshme né njé mysliman, por njé njeri i devotshém nuk mund té
pretendoj asnjé dallim para gjykatés Sheriatike ndaj njé njeriu me devotshméri té dyshimté. Ata duhen
trajtuar né ményré té barabarté pérpara drejtésisé.

Qeverisja teokratike kérkon bindje té ploté té qytetaréve té saj dhe kjo shkurajon natyrshém liriné
individuale. Nga ana tjetér, Islami ka miratuar té drejtén e individit pér liri aq sa i ka garantuar atij té
drejtén pér té mos iu bundur njé urdhri té paligjshém, njésoj si¢ e kufizon geveriné nga té dhénit e njé
urdhérimi té tillé t& impnuar ndaj lirive té njerézve.
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Nga analiza e derimétanishme duket se geverisja islame nuk éshté as njé teokraci dhe as totalisht
shekullare, duke gené se ajo nuk kérkon té izoloj fené. Pérkundrazi, ajo ka detyré té mbroj fené dhe ti
mundésoj njerézve zbatimin e saj. Gjithashtu, e ligjshmja dhe e paligjshmja (hallalli dhe harrami) té
parashtruara né Sheriat duhen ndjekur nga shteti. Shteti islam i mban vlerat e tij fetare, por gjithsesi
nuk éshté njé shtet teokratik.

Karakteri civil i shtetit islam éshté véné né dyshim vitet e fundit pjesérisht si rezultat i revolucionit
islamik té Iranit né vitin 1979, i cili solli né pushtet njé geverisje té pérbéré nga ulematé (shkollarét
myslimané). Irani duket né ¢do gjé si njé shtet teokratik.

Gjithashtu, duhet vérejtur se veté Irani ka dashur ta flak kété imazh dhe ka |évizur gradualisht né
drejtim té njé geverisjeje civile. Teoria e kujdestarisé sé juristit (vilajet el-fakih) e Ajatullah Khomenit
dhe veté personaliteti i tij fetar i ka dhéné mbéshtetje imazhit teokratik té Republikés Islamike té Iranit,
vecanérisht né vitet e para té revolucionit. Sidoqofté, nén presidencén e Khatamit, Irani éshté béré njé
mbéshtetés i forté i shoqgérisé civile dhe né ditét tona ai ushtron njé ndikim kryesor né mbrojtjen e
geverisjes civile dhe zotimit ndaj principit té zgjedhjes dhe té drejtave té njerézve.

Postet kryesore té shtetit né Iran, pérfshi até té presidentit, liderit suprem dhe té mexhlisit, jané té
gjitha poste gé pércaktohet nga zgjedhjet. Ministrat dhe zyrtarét geveritar kritikohen vazhdimisht nga
Mexhlisi dhe veté republika e Iranit nuk pretendon té ejté njé shtet teokratik. Pér shembull, né njé rast,
né vitin 1984, Mexhlisi hogi nga detyra jo mé pak se shtaté ministra pérmes votés sé mosbesimit, né
pérputhje me kushtetutén.

Gjithashtu, doktrinat shiite mbi udhéhegjen dhe imametin jané té ndryshme nga ato té sunitéve.
Sunitét, té cilét jané shumicé, pohojné se kalifati dhe qgeverisja jané mbi baza zgjedhjeje/pérzgjedhjeje
dhe nuk marrin pjesé né strukturén e dogmés dhe besimit islam. Nga ana tjetér, shiitét e konsiderojné
imametin si pjesé té teologjisé€, ndérsa imamin e shohin si té& zgjedhurin e Zotit gé e merr té drejtén
pérmes pasardhjes sé trashéguar (hereditary succession) nga brenda familjes sé profetit. Imami shiit
éshté padyshim njé figuré teokratike dhe besohet si i pagabueshém. Imami shiit éshté pasardhés i
profetit dhe né teori ka autorizim té drejtpérdrejt nga Zoti pér t&€ menaxhuar ¢céshtjet shpirtérore dhe ato
té késaj bote té bashkésisé myslimane. Por, imami i fundit i gjallé i shiitéve u fsheh mé tepér se njémijé
vjet mé paré, gjaté késaj periudhe manteli i imamit té fshehur éshté bartur nga zévendési i tij (naib el-
imam) i cili ka drejtuar bashkésiné shiite, por qé nuk ishte i pagabueshém. Né mungesé té Profetit dhe
imamit ¢éshtjet e shtetit jané pércaktuar, pérmes konsultimit, né pérputhje me vullnetin dhe lejen e
bashkésisé. Ky éshté i njéjti géndrim si ai i kalifatit té& sinive. Ky pozicion reflektohet vecanérisht né
konceptin e vilajet el-umma té njé prej lideréve shiit kryesor dhe presidentit té késhillit suprem shiit,
Muhamed Mehdi Shemsudin. Ai shpjegon se pas vdekjes sé Profetit Muhamed, umet-i (bashkésia
islame) u bé lokusi i autoritetit politik. Kjo sipas Esharive dhe Sunive, ndérsa sipas doktrinés shiite
vetém imami kishte té drejtén pér autoritet dhe udhéhegje. Sipas shiitéve Aliu ishte i pari imam gé
trashégoi autoritetin, ndérsa imamét e tjeré e mbajtén kété titull pas tij. Imami i dymbédhjeté ka mbetur
i fshehur pér njé periudhé té gaté dhe vetém Zoti e di se kur do té kthehet. Né kété rast bashkésia
myslimane (umet) merr autoritetin gjaté mungeseés sé tij. Bashkésia e ushtron autoritetin e saj pérmes
metodave pérzgjedhése dhe konsultative[17].

[11.4. Njé demokraci e kualifikuar?
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Né themel demokracia presupozohet né njé grup parimesh, mé té réndésishmet e té ciléve jané
pranimi i vlerés sé genésishme té ¢cdo genieje njerézore, njé geveri me pérfagésim dhe me pjesémarrje
popullore, pranimi i sundimit té ligjit, barazia e té gjithé qytetaréve para ligjit dhe niveli i larté i
tolerancés sé piképamjeve dhe besimeve té pazakonta. Islami pérmban njé grup parimesh themelore
gé e béjné até tejet miképrités ndaj shumé prej kushteve paraprake morale dh ligjore té domokraciseé.
Nése demokracia nénkupton njé sistemé geverisjeje gé éshté e kundérta e diktaturés, atéheré Islami
éshté i pérputhshém me demokraciné sepse né té nuk ka vend pér sundim arbitrar nga njé njeri apo
njé grup njerézish.

Sistemi politik né islamin e hershém nuk ishte as demokratik por as absolutist, si¢ kuptohej nga grekét
dhe romakét; ai ishte njé sistem arab geverisjeje té cilit Islami i shtoi kérkesat e tij. Ndérsa shura
(konsultimi) ishte njé praktiké e ngulitur arabe dhe thelbésisht demokratike, gjithsesi ai nuk ishte njé
karakter detyrues. Edhe né historiné e geverisjes islame, shura nuk pérbénte njé kontroll té pushtetit té&
kalifit. Nga ana tjetér, Kurani e lavdéron sé tepérmi shura-n, deri né masén e té konsideruarit pothuajse
té detyrueshme. Shteti Medinas e praktikonte shura-n dhe tregonte zotim ndaj drejtésisé, barazisé dhe
té drejtave té njerézve, njésoj sic i ktheu shpinén, falé kryesisht Kuranit, etnocentrizmit té kulturés
arabe. K&to jané disa prej tipareve té geverisjes né Islam gé tregojné pérputhje me parimet e
demokracisé. Padyshim kalifati mesjetar vendosi njé pérgjigje negative né shumé prej tipareve
demokratike té geverisjes, té tilla si shura (konsultimi), beja (betimi pér besnikéri) dhe mésimet
egalitare té Islamit. Qeveria nuk i jepte llogari popullit dhe as nuk késhillohej me ta dhe e ktheu beja-n
né thjesht njé fasadé. Sidoqofté, askush nuk ka folur né favor té kétyre metodave dhe bashkésia e
ulema-ve (shkollaréve) pérgjithésisht i ka konsideruar kéto metoda si shkelje flagrante t&€ normave té
vlefshme.

Qeverisja islame nuk éshté saktésisht njé geverisje e drejtpérdrejté e njerézve nga njerézit: ajo éshté
njé geverisje e Sheriatit. Por né njé ményré thelbésore, ajo éshté njé geverisje popullore duke genes e
Sheriati aprovon bindjet e njerézve dhe vullnetin e tyre té drejtpérdrejt. Duhet theksuar gjithashtu se
Kurani e mbéshtet shura-n (konsultimin) dhe veté Profeti e ka pérdorur até si njé tipar t& zakonshém té
udhéhegjes sé tij, njé model gé u ndoqg edhe nga kalifét e drejtudhézuar gé erdhén pas tij. Kjo duhet ta
béj shura-n pjesé té precedentit normativ. Kushtet bashkékohore mbéshtesin té genurin normativ té
shura-s, e cila ka marré bekimin e té paréve té islamit.

Mund té ekzistoj njé konflikt midis idesé sé zotimit ndaj njé ligji hyjnor dhe nocionit demokratik té ligjit
sovran gé bén fuginé. Sidoqofté, geverisja islame mund té pérshkruhet si njé demokraci e kualifikuar.
Kjo sepse bashkésia éshté lokusi i autoritetit g¢ mund ta vendos geveriné para pérgjegjésisé madje
mund edhe ta rrézoj (depose) até.

Harmonia thelbé&sore midis Islamit dhe demokracisé shfaget né denoncimin e vendosur gé Islami i bén
sundimtaréve despotiké dhe arroganté, si rasti i Faraonit dhe Kora-s, té cilét u pérpogén té skllavérojné
dhe poshtérojné njerézit e tyre. Profeti (a.s.) e ka shprehur gjallérisht kété né njé hadith ku thoté: “Kur
té shihni bashkésiné time gé frikésohet pér ti théné njé tirani se éshté tiran atéheré braktiseni até”. Né
Islam udhéhegési éshté njé agjent dhe nénpunés (employee) gé i jep llogari njerézve. Kjo éshté
treguar gjerésisht fialimet dhe hytbet e dy kaliféve té paré té Islamit, Ebu Bekér dhe Umer. Duhet pasur
parasysh se demokracia éshté fryt i njé pérpjekjeje té gjaté né té cilén njerézit e nénshtruan né ményré
té suksesshme despotizmin ndaj vullnetit t&¢ masave. Jusuf Kardavi e ka prekur kété piké pér té théné
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se demokracia éshté njé arritje e pérbashkét e njerézimit dhe ne “gézojmé té drejtén...qé té marrim
prej té tjeréve ideté dhe metodat gé mund té na sjellin dobi, me kusht gé ato té mos bien né
kundérshtim me tekstet e gqarta dhe dhe té prera (té Islamit)”. Sipas Jusuf Kardavit, zgjedhjet jané njé
formé déshmie (shehadeh) pérmes sé cilés elektorati déshmon pérshtatshmériné e kandidatit. Pér
njerézit éshté njé akt merite gé té marrin pjesé né zgjedhje dhe té lehtésojné emérimin e njerézve té
drejté né udhéheqgje.[18]

Partité politike jané njé tipar i réndésishém i demokracisé moderne. Né kundérshtim me ata gé pohojné
se Islami i refuzon partité politike, na duhet té themi se parimit sheriatik té hisba-s (urdhérimit pér miré
dhe ndalimit nga e kegja) dhe nasiha-s (késhillés sé singerté), si edhe té drejtés sé njerézve pér té
kritikuar liderét, mund ti jepet njé rol kuptimploté brenda njé sistemi shumépartiak. Mbajta nén fre
despotizmin dhe e dhéhegjes tiranike éshté jashté kapacitetit t& veprimeve té njé individi gé vepron i
vetém. Por kur njerézit mblidhen sé bashku né numér té madh, ata mund té ndikojné né politikat
geverisése. Né njé rast té tillé nuk do té ndjehet nevoja pér akte rebelimi dhe revolte kundér
udhéheqgjes despotike, si¢ ka ndodhur shpesh né té kaluarén. Késhtu gé&, mund té thuhet se partité
politike jané té pranueshme né njé geverisje islame.[19]

Né vija té pérgjithshme Sheriati éshté mé shumé demokratik dhe totalitar. Me shumé mundési, ishte
pikérisht falé mbrojtjes sé fugishme gé Sheriati i bénte té drejtave té njerézve qé regjimet totalitare té
sé kaluar e kané pasur véshtirési né zbatimin e Sheriatit. Po ashtu, shumé shpesh bashkésia e ulema-
ve ka vepruar mbrojtése e té drejtave té njerézve dhe i ka kundérshtuar geverité despotike né emér té
tyre.

Sheriati i ka dhéné njerézve njé kod, i cili ka shenjtéruar parimin e vetégeverisjes, i ka béré njerézit té
barabarté para ligjit dhe e ka béré geveriné té nénshtruar ndaj ligjit. Né njé kohé té historisé ku
gjithkund masat ishin né nénshtrim té pashpresé, Islami pérpunoi njé sistem politik rrénjésisht
republikan né karakter, duke theksuar detyrat e lideréve para njerézve dhe duke pérkrahuar liriné dhe
baraziné e njerézve.

Muhamed lkbali (vd. 1938) ka folur né ményré pohuese pér impulset demokratike té Islamit, por éshté
shprehur se myslimanét nuk e zhvilluan asnjéheré né ményré efektive principin e pérzgjedhjes (the
elective principle). Kjo vjen pjesérisht si shkak i persianéve dhe mongoléve, dy racat e médha qgé
pérgafuan Islamin dhe formuan geverisje. Ato nuk ishin vetém té huaj pér parimin e zgjedhjes, por
edhe e kundérshtonin né ményré energjike até. Persianiét i adhuronin monarkét e tyre duke i
konsideruar si manifestime té fugisé hyjnore, ndérsa mongolét ishin té dhéné pas metodave tribale.
Muhamed lkbali shkruan: “Forma republikane e geverisjes éshté jo vetém térésisht i pajtueshém me
shpirtin e Islamit, por éshté béré edhe njé domosdoshméri pér shkak té forcave té reja gé jané ¢liruar
né botén Islame”. Né syté e Sheriatit pozicioni i sundimtarit éshté i njéjté me até té njé myslimani té
zakonshém. Né Islam, baza e legjislacionit, pas dispozitave té garté té Sheriatit, Eshté marréveshja e
bashkésisé myslimane.”[20]
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Muhamed Asadi e ka pérshkruar geverisjen islame si demokratike dhe ka shtuar se demokracia e
konceptuar né Peréndim ishte pafundésisht mé afér me konceptimin islam se sa me modelin paralel
grek. Sepse Islami pohon se té gjitha geniet njerézore jané té barabarté dhe duhet ti jepet e njéjta
mundési pér zhvillim dhe vetéshprehje. Né thelb Islami parashikon njé formé qeverisjeje té bazuar mbi
zgjedhjen/pérzgjedhjen. Njé geverisje gé vjen né fugi pérmes “mjeteve jo pérzgjedhése béhet
automatikisht e paligjshme”.[21]

Pérfundim

Evidencat e analizuara né kété kapitull sugjerojné gartésisht se ka disa dallime midis mendimtaréve
myslimané rreth natyrés dhe karakteristikave té njé geverisjeje islame. Njé konsensus duhet ende té
dalé né pah rreth kérkesave thelbésore té njé sistemi islam té geverisjes i cili pérmbush kérkesat e njé
rendi demokratik qé drejtohet nga vullneti dhe konsensui i njerézve, té cilét zbatojné autoritetin e ligjit
hyjnor, né pérputhje me kérkesat kuranore té konsultimit midis udhéheqgésve dhe té udhéhequrve. Nuk
éshté e ekzagjeruar té arrijmé né pérfundimin se njé sistem islam geverisjeje éshté thelbésisht né
harmoni me elementet themelor té njé rendi demokratik, packa dallimeve gé mund té ekzistojné né
gasjen e detajuar té té dy traditave né lidhje me objektivat e njé sistemi demokratik. Sistemi islam i
geverisjes dhe modeli peréndimor i njé rendi demokratik dallojné né disa aspekte. Sidoqofté, ata kané
shumécka té pérbashkét pér té justifikuar karakterizimin e sistemit islam té geverisjes si njé demokraci
e kualifikuar.

Ka njé konsensus té pérgjithshém midis juristéve myslimané rreth domosdoshmérisé sé udhéhegjes
dhe njé sistemi drejtimi gé t& menaxhoj ¢céshtjet e bashkésisé né pérputhje me parimet bazé té Islamit,
por evidencat nuk jané pérfundimtare pér sa i pérket formés dhe strukturés qé duhet té keté geverisja
islame. Kjo na dérgon né pérfundimin se sistemi islam i geverisjes pérbéhet né themel né zotimin ndaj
njé grupi parimesh mé shumé se sa né aderimin né ndonjé format institucional. Késhtu gé, njé
geverisje islame éshté cdo sistem udhé&heqgjeje gé i géndron besnik urdhéresave islame mbi baraziné
dhe drejtésiné, konsultimin, té drejtat dhe lirité themelore té njerézve, pérpjekjes pér mirégenien e
njerézve dhe pérkrah moralin dhe dogmén e Islamit. Nén geverisjen islame, jomyslimanét gézojné té
drejtén té ndjekin dhe praktikojné fené e tyre té clirét nga ¢do lloj ndérhyrjeje. Gjithashtu, atyre i lejohet
t épraktikojné ligjet dhe traditat e tyre, pér sa i pérket ¢éshtjeve té statusit personal. Cdo geverisje. Cdo
geverisje gé zotohet ndaj kétyre parimeve mund té konsiderohet Islame, pavarésisht nga forma
organizative dhe modeli i saj.
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