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НОВИ РЕЛИГИЈСКИ ПОКРЕТИ КАО АКТЕРИ                           
ЕКСТРЕМИСТИЧКОГ ДЕЛОВАЊА У ЕВРОПИ 

Сажетак: У раду је истражен положај нових религијских покрета (НРП) као 
могућих актера екстремистичког деловања на простору европског континента. Први 
део рада посвећен је општој анализи обележја екстремизма повезаног са деловањем 
НРП, уз разматрање најпознатијих случајева из праксе. У оквиру другог дела, 
проучене су активности Савета Европе, као и мере националног карактера намењене 
сузбијању штетног деловања наведених покрета. Унутар треће целине, извршена је 
оцена природе и реалних домета криминалних и аутодеструктивних активности при-
падника означених групација. Између осталог, закључено је да нови религијски покре-
ти представљају чинилац са ограниченим потенцијалом за екстремистичко деловање 
већих размера. При томе је, као веома важна, истакнута потреба за критичким преис-
питивањем стварних мотива сваког појединачног екстремистичког чина те врсте, бу-
дући да досадашње искуство показује како убедљива већина криминалних и других 
друштвено непожељних аката припадника НРП, заправо, није непосредније повезана 
са религијским уверењима њихових учинилаца, већ са коренито другачијим факторима 
(друштвенополитичким, економским, психосоцијалним и др). 

Кључне речи: нови религијски покрети, верски екстремизам, тероризам, аутоде-
струкција, пропаганда, толеранција, Савет Европе 

 
 
 
 

Уопште о екстремизму нових религијских покрета 

Нови религијски покрети (у наставку: НРП) могу бити дефинисани као 
религијске или духовне групе које су (у датом облику) настале у савремено 
доба и које, у контексту конкретне друштвене заједнице у којој делују, пред-
стављају мањински и углавном слабије утицајан религијски чинилац.1 При 
томе је важно имати у виду фактор различитог територијалног и културолош-
ког распростирања предметног верског учења, будући да поједини духовни 
концепти, иако „нови“ и мањински у једној средини, заправо могу представ-
–––––––––––– 
 al.matkovic@gmail.com 
1 За појам НРП у литератури в: Lewis, Petersen, 2005; Richardson, 2004a; Ogloff, Pfeifer, 1992; 
Goldman, 2006; Sutcliffe, 2014; Đorđević, 1998; Božović, 2003. 
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љати традиционалне религијске системе из домена великих светских религија, 
услед чега је погрешно третирати их као нове религијске покрете.2 

Како показује идеолошко-доктринарна димензија, али и практично иску-
ство, највећи део нових религијских покрета нема за циљ вршење друштвено 
штетних активности (криминалних, аутодеструктивних и др). Ипак, последњих 
неколико деценија примећује се значајан пораст забринутости једног дела јав-
ности поводом могућих опасности које потенцијално прете друштву услед 
деловања појединих НРП. У том погледу, на првом месту треба разграничити 
истинско, тј. реално постојеће штетно деловање НРП, са једне стране и оне 
наводе који немају утемељење у реалности, а који су обликовани под превас-
ходним утицајем верске моралне панике3 и тзв. антикултне пропаганде, са 
друге.4 Сходно реченом, можемо разликовати: а) реални екстремизам; б) наво-
дни (доказима непоткрепљен или доказано непостојећи) екстремизам НРП (уп: 
Olson-Raymer, 1990: 27-33; Lanning, 1989; Matković, 2016a). Остављајући по 
страни другу категорију, можемо се детаљније фокусирати на обележја истин-
ског, тј. доказаног штетног деловања појединих мањинских верских групација. 
Како показују резултати досадашњих истраживања, примери екстремистичког 
деловања већих размера (криминалног и/или аутодеструктивног), у поређењу 
са осталим облицима потенцијално штетног деловања НРП, заправо су веома 
ретки. Штавише, говорећи о нарочито великим инцидентима повезаним са 
одређеним НРП (попут терористичких аката, масовних убистава, масовних 
самоубистава и др), у интернационалној криминалистичкој и судској пракси до 
сада је забележена свега неколицима таквих примера (уп: Matković, 2016a). 
Ипак, тежина последица проузрокованих поменутим инцидентима, заједно са 
великом пажњом јавности коју су они привукли, захтева да управо њима по-
клонимо највећу пажњу у оквиру овога проучавања. Отуда ће у наредним ре-
довима бити извршени приказ и анализа најпознатијих и најдеструктивнијих 
екстремистичких аката повезаних са деловањем НРП. 

Храм народа ученика Христових. Ова организација (енг. The Peoples 
Temple of the Disciples of Christ), познатија под скраћеним називом Храм наро-
да, основана је 1955. од стране Џима Џонса (Jim Jones) у Индијанаполису. По-
ред верских елемената, њено синкретистичко учење укључивало је и различите 
компоменте нерелигијске природе (друштвено-политичке, економске и др). 
Будући да је суштина њеног деловања била усмерена управо ка таквим, нере-
лигијским и недуховним областима, те уважавајући остала обележја заједнице, 
односно њеног оснивача и лидера, Храм народа је могуће окарактерисати и као 
псеудорелигијску организацију. 
–––––––––––– 
2 Најбољи примери за наведено јесу традиционалне вере далеког истока (будизам, хиндуизам), 
које се, иако потпадају под велике светске религије, у западној цивилацији некада поистовећују 
са новим религијским покретима (нарочито са онима који у свој верски систем инкорпоришу 
неке од елемената поменутих традиционалних религија). 
3 О моралној паници уопште у: Cohen, 2011; Tompson, 2003; Ben-Yehuda, Goode, 2009. О верској 
моралној паници у: Frankfurter, 2008; Richardson, Best, Bromley, 1991; La Fontaine, 1998; Nathan, 
Snedeker, 2001; Victor, 1993. 
4 О антикултном покрету и деловању у: Jenkins, Maier-Katkin, 1992; Jenkins, 2004; Nathan, Snede-
ker, 2001; Mazza, 2002; Victor, 1993; Oliver, 2002; Reichert, Richardson, 2012, DeYoung, 1994.  
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18. новембра 1978. у Гвајани, у оквиру комуне неформално назване Џон-
стаун, спроведено је колективно самоубиство и масовно убијање припадника 
Храма. Чланови су извршили самоубиство испијањем течности која је садржа-
ла смешу цијанида и валијума; пре тога су, сходно упутству добијеном од 
вође, усмртили своју децу на исти начин. Један део припадника покушао је да 
побегне, али су многи од њих усмрћени ватреним оружјем од стране чувара 
комуне. Укупан број мртвих премашио је 900 особа. Описаном инциденту 
претходио је сплет фактора који су пресудно утицали на приказани трагичан 
исход. Још од времена његовог настанка, Храм народа био је изложен негатив-
ној пропаганди, што је и проузроковало пресељење великог дела чланства из 
Сједињених држава у нову комуну у Гвајани. У самој комуни владали су напе-
ти односи због недостатка хране и других ресурса, као и у услед честих болес-
ти и епидемија. Дисциплину су одржавали наоружани стражари. Непослушни 
чланови заједнице затварани су у кавезе и подвргавани електро-шоковима, а 
покушаји напуштања комуне неретко су резултирали дрогирањем бегунца у 
циљу спречавања новог бекства. Исповести бивших чланова који су успели да 
побегну додатно су угрозиле репутацију Храма народа. Коначно, због бројних 
притужби и високог ступња друштвене узнемирености поводом дешавања у 
Џонстауну, амерички конгресмен Лео Рајан (Leo Ryan) одлучио је да посети ту 
комуну. Иако је лидер Храма народа наредио да се, током Рајанове посете, 
атмосфера у заједници представи идеализовано, уз прикривање негативних 
појава, једао део чланова изразио је жељу да напусти Гвајану заједно са аме-
ричком делегацијом. Међутим, током припрема за повратак, ова група напад-
нута је од стране наоружане страже Храма, којом приликом је убијено петоро 
људи (међу њима и сам конгресмен, као и три новинара), а рањено једанаест. 
Већ наредног дана након инцидента, догодила се горе приказана убилачка и 
самоубилачка трагедија (Hall, 1987: 132 и д, 273-282; Reiterman, Jacobs, 1982: 
457-488, 529-533, 565 и д; Layton, 1998: 113 и д, 130 и д; Matković, 2016a). 

Лоза Давидијанаца. Групација Лоза Давидијанаца (енг. Branch Davidi-
ans) настала је 1955. године у САД-у, након шизме унутар верске заједнице 
Давидијанаца адвентиста седмога дана (која је проистекла из протестантске 
хришћанске цркве Адвентиста седмога дана). Лоза Давидијанаца нашла се у 
жижи пажње јавности након полицијске рације спроведене на ранчу заједнице 
Маунт Кармел у Тексасу 28. фебруара 1993. године. Рација је извршена због 
сумње да су припадници Лозе, под вођством њиховог тадашњег лидера Дејви-
да Кореша (David Koresh), кршили одредбе федералних прописа које се односе 
на ватрено оружје. Током полицијске акције, у оружаном обрачуну је убијено 
десеторо људи – шест припадника заједнице и четири полицијска службеника. 
Након инцидента, уследила је опсада поседа која је трајала 51 дан и која је 
окончана доношењем контроверзне одлуке о насилном избацивању Давидија-
наца из њихових просторија уз помоћ сузавца. Кулминацију трагедије пред-
стављало је симултано избијање пожара на неколико места унутар ранча, што 
је довело до смрти 76 припадника Лозе. Узрок избијања пожара остао је до 
данас предмет контроверзи, будући да се, осим званичног става да је пожар 
представљао самоубилачки потез припадника Лозе, сусрећу и различити аргу-
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менти у прилог теорији да је пожар проузрокован (случајно или намерно) од 
стране државних оружаних снага. Такође, одлука о предузимању описане за-
вршне акције доживела је озбиљну критику у општој и стручној јавности, при 
чему су истицана мишљења да до трагедије не би ни дошло да су државни 
органи били тачно информисани о реалним својствима Лозе Давидијанаца и да 
су поступали примерено објективним околностима и независно од утицаја 
пропагатора антикултне моралне панике (Scruggs et al, 1993; Danforth, 2000; 
Wright, 1995: 269 и д; MacWilliams, 2005; Weitzman, 2013; Matković, 2016a). 

Ред соларног храма. Ред соларног храма (енг. Order of the Solar Temple, 
фр. Ordre du Temple Solaire) је интернационално тајно друштво које је основа-
но 1984. године у Женеви од стране Joseph Di Mambro-a и Luc Jouret-а. Локал-
не ложе успостављене су у Канади, Аустралији, Швајцарској, Мартинику и 
другим подручјима. Идеолошко-верска и обредна димензија Реда представља 
комбинацију елемената преузетих из хришћанства, new age филозофије, тзв. 
НЛО религија, као и из церемонијалне праксе слободног зидарства. Будући да 
су активности Реда веома мистификоване, не постоји консензус о његовом 
данашњем статусу, те се сусрећу и мишљења да је он и данас активан (Richard-
son, Bellanger, 2014: 37-39, 45 и д). 

У временском распону 1994-1997. године преко 70 чланова Реда изгуби-
ло је живот у серији убистава и самоубистава. Прво познато убиство извршено 
је у октобру 1994. у месту Morin Heights (Квебек, Канада). Том приликом је 
дете једног од чланова, старо три месеца, убијено дрвеним коцем. Сматра се да 
је убиство наложио вођа Ди Мамбро, верујући да је у беби препознао библиј-
ског Антихриста, рођеног унутар Реда како би било онемогућено испуњење 
његове (лидерове) духовне мисије. Неколико дана касније, у насељима Cheiry 
и Salvan у Швајцарској, као и поново у Morin Heights у Канади, догодили су се 
инциденти у оквиру којих је петнаест припадника извршило самоубиство тро-
вањем, тридесет особа убијено хицима из ватреног оружја, односно гушењем, 
док је додатних осам жртава настрадало услед других фактора. Изглед једне од 
просторија у којој су лешеви пронађени, церемонијална одећа и положај тела 
умрлих лица, као и остали елементи затечени на лицу места, сугерисали су 
постојање одређене ритуалне природе описаних убистава/ самоубистава. 
Нађена су и опроштајна писма појединих чланова у којима се наводи како они 
верују да ће њихова смрт представљати бекство од лицемерја и угњетавања 
овога света. Наредни велики инцидент забележен је током ноћи између 15. и 
16. децембра 1995. године на простору планинског масива Vercors у Францус-
кој. Том приликом је живот изгубило шеснаест припадника Реда. Њихова тела, 
распоређена у звездасту формацију, пронађена су недељу дана касније. Како је 
утврђено, двоје од њих усмртило је преостале чланове ватреним оружјем, на-
кон чега су и сами себи одузели живот. 23. марта 1997. у месту Saint-Casimir у 
Квебеку, још пет припадника Реда извршило је самоубиство. Кућу у којој је 
колективни суицид извршен полиција је затекла у пламену, услед чега су про-
нађена тела била угљенисана. Троје деце тинејџерског узраста, чији су роди-
тељи били међу мртвима затеченим у запаљеној кући, нађено је у близини куће 
живо, али под снажним дејством наркотика. Према доступним информацијама, 
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крајем 1990-их година забележен је још један, неуспели покушај колективног 
самоубиства преосталих чланова Реда. Као генерална правилност, уочено је да 
су се поменути инциденти догађали углавном у периодима равнодневице и 
солстиција, који су, по свему судећи, играли важну улогу у верском систему и 
церемонијалној пракси Реда. Осим тога, значајно је истаћи да су се међу при-
падницима Реда налазили и бројни имућни појединци, као и лица на утицајним 
друштвеним позицијама. Према записима које је запленила полиција у Квебе-
ку, откривено је да су поједини чланови донирали изузетно високе суме новца 
(које су некада премашивале и милион канадских долара) лидеру групе Ди 
Мамброу (Introvigne, Mayer, 2002; Mayer, 1999; Introvigne, 1995; Lewis, Peter-
sen, 2005, Matković, 2016a).  

Ом Шинрикјо. Ом Шинрикјо (енг. Аum Shinrikyo) представља некада-
шњи назив данашње верске заједнице Алеф (енг. Aleph) из Јапана, која је у 
неколико земаља у свету званично проглашена за терористичку организацију. 
Заједница је основана 1984. године од стране харизматичног гуруа Шокоа 
Асахаре (Shoko Asahara) као школа јоге и медитације. Захтев за званично реги-
стровање у форми верске организације одобрен јој је 1989. године (Lewis, Pe-
tersen, 2005: 162; Parachini, 2005: 12; Reader, 1996: 35-37; Shupe, 1998: 34). Аса-
хара је за прилично кратко време успео да привуче велики број следбеника, 
као и да обезбеди значајна финансијска средства за организацију. Како се про-
цењује, током 1995. године, на простору Јапана било је око 10000 припадника, 
док је број иностраних чланова био многоструко већи (Reader, 2000a: 8; Mat-
ković, 2016a: 178). Синкретички верско-идеолошки концепт Ом Шинрикјоа 
састојао се од елемената будизма, хиндуизма, хришћанства, таоизма и других 
верско-филозофских система (Reader, 1996: 15-18), уз паралелно инкорпори-
сање и других садржаја неповезаних са материјом духовности (примера ради: 
појединих научних концепата; савремених технолошких, али и научно-
фантастичних садржаја; видовњаштва и других паранормалних феномена; 
теорија завере и др ) (Parachini, 2005: 11; Reader, 1996: 14-15 и д). Истовреме-
но, организација је имала својства „култа судњега дана“, пропагирајући скори 
крај света и уништење читавог човечанства, изузев одабраних појединаца који 
се буду прикључили Ом Шинрикјоу (Reader, 1996: 18; Cronin, 2009: 23). 
Међутим, лидерство организације није се ограничило на наведене аспекте де-
ловања, већ је показало и аспирације ка политичком ангажовању, поставивши 
себи као крајњи циљ стицање друштвенополитичке моћи и освајање политичке 
власти у Јапану. Иступајући у својству у политичке партије, Ом Шинрикјо је 
доживео крах на изборима 1990. године, што је умногоме утицало како на ње-
гову идеолошку модификацију, тако и на трансформацију и радикализацију 
програма деловања у пракси (укључујући и отпочињање терористичког дејс-
твовања) (уп: Reader, 2000a: 126 и д; Gerteis, 2008: 5). 

Прва позната ликвидација која се приписује Ом Шинрикјоу догодила се 
у фебруару 1989. године, којом приликом је убијен један члан који је, наводно, 
намеравао да напусти заједницу. Исте године је пријављен нестанак породице 
адвоката ангажованог у судском спору који је претио да доведе до банкротства 
Oм Шинрикјоa. Како је накнадно откривено, адвокатова породица такође је 
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ликвидирана од стране припадника означене групације (Reader, 1996: 37 и д; 
Reader, 2000b: 370 и д). Крајем 1993. припадници Ом Шинрикјоа су почели да 
производе сарин (једињење коришћено за израду хемијског оружја), а нешто 
доцније и VX гас (такође нервни агенс). Осим тога, намеравали су да илегално 
произведу хиљаду аутоматских пушака; но, на крају је само један примерак 
конструисан. Тестирајући делотворност произведеног сарина, на једном изо-
лованом ранчу у западној Аустралији спровели су пробну употребу, што је 
довело до усмрћивања 29 оваца. Са друге стране, VX гас је употребљаван то-
ком децембра 1994. и јануара 1995 године, као средство за напад на три особе, 
од чега је једна преминула. У јануару 1994. догодило се убиство још једног 
припадника Ом Шинрикјоа, уз образложење да је поменуто лице намеравало 
да напусти заједницу. Члановима Ом Шинрикјоа се приписују и други злочини 
извршени у периоду пре терористичких аката из 1994-1995. године, попут: 
изнуђивања новца од клијената којима су пружане услуге, довођења у заблуду 
својих чланова, њиховог насилног задржавања, вршења притиска ради уплате 
донација и др (Danzig, Sageman et. al, 2012: 9-18, 50-52 и д ; Zurer, 1998: 7; Lif-
ton, 2000: 11; Matković, 2016a: 179; Матковић, 2018: 113-114).  

Најдеструктивнији екстремистички акт припадника Ом Шинрикјоа пре 
1995. године (тј. пре терористичког напада у токијској подземној железници) 
представља тзв. Мацумото инцидент. У граду Мацумоту, у ноћи између 27. и 
28. јуна 1994. испуштен је отровни гас на неколико локација. Поменуто хемиј-
ско оружје усмртило је осам, а повредило преко две стотине лица (Reader, 
1996: 78-80; Danzig, Sageman et al, 2012: 18-29 и д). У фебруару 1995 године 
отет је, а потом и ликвидиран мушкарац- иначе брат одбегле чланице култа 
који је одбио да ода где се налази његова сестра (Danzig, Sageman et al, 2012: 
47-49. и д). Ипак, врхунац екстремистичког деловања припадника Oм Шинрик-
јоа недвојбено представља терористички напад у токијском метроу од 20. мар-
та 1995. године. У координираној акцији испуштања гаса сарина у пет возова 
токијске подземне железнице, усмрћено је 13 особа, 54 лица задобила су озби-
љне повреде, док је још 980 особа претрпело одређене здравствене последице. 
Полиција је повезала Ом Шинрикјо са извршеним терористичким актом, након 
чега је спроведена симултана рација по њеним објектима широм Јапана (Dan-
zig, Sageman et al, 2012: 29 и д, 35 и д; Reader, 1996: 86-87; Matković, 2016a: 
180). Том приликом, пронађене су велике залихе експлозивних направа, хемиј-
ског и биолошког оружја, као и један војни хеликоптер. Такође, у објектима су 
откривене тамничке ћелије (у некима су се и даље налазили заточеници), лабо-
раторије за производњу наркотика, као и сеф који је садржао новац и злато у 
вредности од више милиона америчких долара. Током акције је ухапшено пре-
ко 150 припадника, а нешто касније је ухапшен и сам Асахара (Reader, 1996: 
87-88; Reader, 2000a: 196 и д; Matković, 2016a: 180). И поред полицијске репре-
сије, до краја исте године забележено је још неколико покушаја екстремис-
тичког деловања преосталих припадника организације (Matković, 2016a: 180-
181; Матковић, 2018: 112-115).  

Врата раја. Организација Врата раја (енг. Heaven’s Gate) основана је 
1974. године од стране Маршала Еплвајта (Marshall Applewhite) и Бони Нетлс 



Култура полиса, год. XV (2018), посебно издање, стр. 137-151 

 143 

(Bonnie Nettles). Седиште организације налазило се у Сан Дијегу. Њен систем 
веровања био је синкретички и обухватао је елементе хришћанства, new age 
концепата, миленаризма и НЛО религије. Према поменутом систему, пред-
виђан је скори крај постојања планете Земље (у оном облику у каквом она тре-
нутно егзистира). Људска, тела, према истом схватању, схватана су само као 
средство, „возило“, које је пружено људима у датом стадијуму развитка. 
Чланови Врата раја доживљавали су свет који их окружује као грешан. Ис-
тичући потребу за сталним напредовањем, у циљу преласка на „наредни ниво“, 
они су веровали да ће њихова будућа егзистенција, након пропасти планете 
Земље, бити настављена у другим деловима свемира. Описани систем верова-
ња послужио је као инспирација масовног самоубиства које су чланови орга-
низације извршили 1997. Наиме, између 19-20. марта наведене године, вођа 
групе Еплвајт снимио је свој говор у коме је поручио да је самоубиство једини 
начин да се напусти планета Земља. Он је успео да увери своје следбенике да 
се иза комете Хејл Боп налази свемирска летелица која ће, након колективног 
самоубиства, пренети њихове душе на нови, надљудски ниво постојања (и то 
како у физичком, тако и у спиритуалном погледу). Зарад спровођења у дело 
наведене замисли, закупљена је вила у елитном насељу Ранчо Санта Фе, у којој 
су 26. марта 1997. пронађена мртва тела тридесет девет чланова Врата раја, 
укључујући и Еплвајта. Самоубиство је извршено испијањем мешавине фено-
барбитурала, вотке и сока од јабуке, уз накнадно умотавање пластичних кеса 
преко главе зарад спречавања дисања. Мртви чланови су уредно лежали у сво-
јим креветима, обучени у идентичну одећу, прекривени љубичастом квадрат-
ном тканином, свако од њих држећи у руци одређену суму новца (нешто мање 
од шест америчких долара), потребних за “интерпланетарну путарину”. Про-
цењено је да је колективни суицидни акт спроведен у три етапе, током три 
узастопна дана. Како се наводи, петнаест чланова умрло је 24. марта, још пет-
наест лица преминуло је наредног дана, а деветоро 26. марта. У мају исте го-
дине, два бивша члана Врата раја такође су покушала да одузму себи живот. 
Један од њих је у томе и успео, док је други, опоравивши се након првог по-
кушаја, своју суицидалну намеру успешно реализовао у фебруару 1998. (Lewis, 
2003; Zeller, Balch, 2014; Gale Robinson, 1997, Matković, 2016a). 

Покрет за обнову десет Божијих заповести. Овај покрет (енг. The Mo-
vement for the Restoration of the Ten Commandments of God) основан је у Уганди 
крајем осамдесетих година прошлог века. Лидери организације били су: Joseph 
Kibweteere, Joseph Kasapurari, John Kamagara, Dominic Kataribabo i Credonia 
Mwerinde. Настао издвајањем из римокатоличке цркве, наведени покрет усва-
јао је хришћанску, католичку теолошку основу. Основне доктринарне поставке 
обухватале су проповедање учења Исуса Христа, као и прихватање десет Бо-
жијих заповести, уз истовремено веровање у скорашњи смак света, који је, 
према предвиђањима лидера групе, требао да се догоди 31. децембра 1999. 
године. Након што је означени датум протекао без прогнозираних последица, 
вође су као нови датум апокалипсе истакле 17. март исте године. Критичног 
дана, након што су се чланови Покрета окупили, у циљу молитве, у својој црк-
ви у граду Канунгуу, избио је пожар у коме су изгорели како сам храм, тако и 
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свих 530 присутних лица. Поменути догађај је првобитно био окарактерисан 
од стране полиције као масовно самоубиство извршено од стране припадника 
„култа судњега дана“ (енг. doomsday cult). Међутим, напретком истраге је ут-
врђено да је број мртвих чланова ове верске групе заправо много већи – уку-
пан збир жртава уобичајено се процењује на 924 особе. Наиме, нови лешеви 
пронађени су и на другим локацијама повезаним са деловањем Покрета, при 
чему је утврђено да су те особе биле мртве недељама пре инцидента од 17. 
марта. Откривено је да је узрок њихове смрти било тровање, односно наноше-
ње убодних рана. Осим тога, истрага је показала да су, током пожара, прозори 
и врата у цркви били запечаћени даскама (како нико од присустних не би мо-
гао да напусти објекат), као и да је само неколико дана пред трагедију један од 
вођа заједнице купио 50 литара сумпорне киселина (за коју се сматра да је 
могла бити употребљена приликом подметања пожара). Пошто вође групе 
нису идентификоване међу пронађеним жртвама пожара, полиција је почела да 
сумња да су они, заправо, исценирали своју смрт, те да се налазе у бекству. 
Сви наведени фактори, повезани са великим опадањем моћи и утицаја Покре-
та, са порастом револта његових припадника након изјаловљавања апокалип-
тичног пророчанства, као и са другим чиниоцима, довели су до преквалифика-
ције описаног трагичног догађаја из колективног самоубиства у случај масов-
ног убиства организованог од стране лидера поменуте верске групе. Надлежни 
органи у Уганди окарактерисали су ову трагедију као „масовно убиство извр-
шено од стране руководства групе у циљу финансијског просперирања“, одно-
сно као „безобзирно, добро испланирано масовно убиство које је извршила 
мрежа криминалаца под маском религиозних људи“ (Robinson, 2000; Mayer, 
2001; Fisher, 2000; Matković, 2016a). 

 
 

Активности Савета Европе и мере националног                                                          
карактера намењене сузбијању штетног деловања                                                  
нових религијских покрета 

Питању негативног утицаја НРП на простору Европе до сада се присту-
пало прилично обазриво. Свега неколико држава (пре свега, Француска и Лук-
сембург) усвојило је специјализоване законе посвећене сузбијању штетног 
деловања тзв. деструктивних верских секти и култова (Richardson, 2004b; Ro-
binson, 2004; Matković, 2016a: 94). Свакако најпознатији легислативни поду-
хват јесте француски Закон бр. 2001-504 од 12. јуна 2001. године. Овај закон 
наишао је на енергичну критику како у научној и стручној јавности, тако и 
међу општом популацијом, будући да се њиме, према мишљењу његових опо-
нената, угрожавају гарантоване верске слободе и права, односно врши верска 
дискриминација (Palmer, 2011; Richardson, 2004b; Matković, 2016b). Поред 
увођења нових прописа, одређени број европских земаља предузео је друге 
специјализоване мере на државном нивоу у циљу супротстављања штетном 
утицају једног дела НРП. То су, пре свега: Белгија, Аустрија, Швајцарска, Не-
мачка и др. Неке од уочених мера јесу: формирање специјализованих тела по-
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свећених праћењу, прикупљању информација и проучавању деловања НРП; 
финансирање из државног буџета појединих недржавних субјеката који се баве 
антикултним активизмом и сл. (Richardson, 2004b; Matković, 2016a: 108-112). 
За разлику од наведених законодавних и других мера, већина европских држа-
ва определила се за умеренији приступ, истичући примарну важност очувања 
верских слобода и права, те сматрајући неадекватним увођење специјализова-
них антикултних прописа (Richardson, 2004b; Matković, 2016a). 

У погледу активности Савета Европе посвећених разматрању и оцени 
реалне природе друштвене опасности услед деловања НРП, Савет је, почевши 
од 1992. године, у више наврата заузео став поводом означених питања. То је 
учињено путем следећих докумената: Препоруке 1178 (1992) о сектама и но-
вим религијским покретима, Препоруке 1412 (1999) о илегалним активностима 
секти, Документа бр. 12595 (2011) о заштити малолетника од утицаја секти и 
Извештаја бр. 13441 (2014) о заштити малолетника од ексцеса секти (Matković, 
2016a: 67-76). Основна тенденција која се уочава у побројаним документима 
јесте јасно указивање на потребу очувања и унапређења гарантованих људских 
слобода и права, сходно садржини члана 9. Европске конвенције о људским 
правима. Истовремено, Савет је заузео становиште о непожељности предузи-
мања легислативних и других репресивних мера на државном нивоу које би 
могле довести до повреде верских права и верске дискриминације. Ипак, у 
најновијим актима Савета Европе уочава се одређена трансформација помену-
тих ставова. Наиме, за разлику од садржине ранијих докумената Савета, уну-
тар актуелног Документа бр. 13441 из 2014. године видљиво је како потенци-
рање могуће опасности од штетног деловања нових религијских покрета, тако 
и истицање потребе за предузимањем различитих мера државног карактера у 
циљу спречавања и сузбијања описане негативне појаве. Међутим, како указу-
ју расположиви подаци, у периоду који је непосредно претходио настанку по-
менутог Документа, нису регистровани инциденти већих размера (терорис-
тички акти, масовна убиства, колективна самоубиства и др) који би могли ути-
цати на описани раскид са дотадашњом традицијом умереног и уздржаног 
приступа Савета проблематици нових религијских покрета. Услед реченог, 
основано је претпоставити како је поменута промена становишта могла наста-
ти као последица јачања оних фракција унутар Савета Европе које пружају 
подршку француској репресивној политици сузбијања претпостављеног штет-
ног деловања НРП (Matković, 2016a: 76-77 и д). 

Сходно свему наведеном, могуће је приметити како у већини држава Ев-
ропе не постоји специјализовано законодавство посвећено сузбијању негатив-
ног утицаја НРП. То, по логици ствари, сведочи о непостојању суштинске пот-
ребе за таквим специјализованим реаговањем на државном нивоу. Исто се мо-
же констатовати и поводом предузимања других радикалнијих, нелегислатив-
них мера државног карактера уперених према НРП. Све то може посредно 
указивати на одуство, односно недовољно висок степен друштвене опасности 
од деловања једног дела НРП (тзв. деструктивних верских секти и култова). На 
нивоу Савета Европе, такође је уочљив истоврстан, умерен став и обазрив при-
ступ проблему. Ипак, треба задржати у свести описану модификацију стано-
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вишта Савета, која је, након више од две деценије одмереног и уздржаног пос-
тупања, наговештена унутар актуелног Документа бр. 13441 из 2014. године. 

 
 

Оцена природе екстремизма нових религијских покрета 

На основу разматрања из претходних поглавља, могуће је извести оцену 
о реалној природи и о објективним дометима екстремизма нових религијских 
покрета на простору Европе. Како је већ истакнуто, код убедљиве већине по-
менутих покрета верска доктрина и обредна пракса не задиру у домен крими-
налног и аутодеструктивног деловања. Супротно наводима пропагираним у 
оквиру антикултне верске моралне панике, заправо се само код мањег дела 
НРП уочава одређени облик повезаности са противправним и другим друш-
твено штетним радњама. При томе, говорећи о најекстремнијим видовима так-
вог друштвено непожељног деловања (терористички акти, масовна убиства, 
колективна самоубиства и сл), проучени примери из праксе показују да су 
описани случајеви изузетно ретки на глобалном нивоу (уп: Robinson, 2010; 
Matković, 2016a). Када се истовремено има у виду да су готово сви поменути 
случајеви забележени ван простора Европе (са јединим изузетком у погледу 
дела активности припадника Реда соларног храма на простору Француске и 
Швајцарске), намеће се закључак да проблем екстремизма НРП у Европи сва-
како не представља један од примарних европских безбедносних изазова. До 
истог запажања може се посредно доћи и на основу укупне оцене легислатив-
них и других мера државног карактера намењених сузбијању штетног делова-
ња нових религијских покрета. Будући да већина европских земаља прилично 
обазриво приступа означеној материји, без пренаглашавања опасности која 
друштву може потенцијално претити услед деловања једног дела НРП, инди-
ректно се може закључити да екстремизам таквих покрета у Европи углавном 
није препознат као високоризичан и фреквентан проблем чије решавање би 
захтевало предузимање радикалних државних мера. Досадашњи приступ Саве-
та Европе наведеној проблематици у великој мери одговара ставовима заузе-
тим на националном нивоу од стране већине европских држава. Ипак, послед-
њих година се уочава известан пораст забринутости и одређена радикализација 
полазишта Савета у односу на нове религијске покрете, што, сходно релатив-
ној стагнацији екстремизма НРП на простору Европе, свакако не можемо при-
писати порасту реалне опасности од деловања поменутих групација. 

Осим недовољне фреквентности најтежих екстремистичких аката НРП, 
као веома важан фактор треба истаћи и дискутабилност реалних верских моти-
ва њиховог вршења. У склопу антикултног активизма упереног ка сузбијању 
штетног деловања НРП, уобичајено је безусловно истицање како припадници 
поменутих покрета врше екстремистичке акте у директној вези са својим вер-
ским увењењима, односно у складу са деструктивном религијском доктрином 
покрета коме припадају. Међутим, како показују приказани примери и друга 
досадашња истраживања (Matković, 2016a; Matković, 2016c), код већине гло-
бално најпознатијих инцидената који се доводе у везу са НРП веома је упитно 
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да ли су религијски чиниоци заиста пресудно утицали на формирање и реали-
зовање конкретне екстремистичке замисли. У томе смислу, насупрот претпос-
тављеним верским мотивима, могуће је уочити читав низ других фактора који 
су могли довести (а како расположиви подаци указују, најчешће управо и јесу 
довели) до великих инцидената са трагичним исходом. Као карактеристични 
нерелигијски мотиви, нарочито се истичу они из домена друштвенополи-
тичких, економских, психосоцијалних и др. 

Штавише, ова релативизација верских компоненти односи се не само на 
конкретне екстремистичке чинове појединих НРП, већ и на саме екстремис-
тичке НРП као такве. Анализирајући издвојене примере, код већине приказа-
них групација можемо уочити значајне особине које у великој мери доводе у 
питање њихову истинску религијску природу. Како се примећује, велики број 
њих показује општа обележја криминалних организација различитог профила; 
поједине заједнице веома наликују на политичке екстремистичко-
терористичке организације (Ом Шинрикјо), неке се приближавају форми ко-
муна базираних на утопијским друштвенополитичким концептима (Храм на-
рода), неке потпадају под категорију тајних друштава (Ред соларног храма) - 
уопште узев, за већину можемо генерално рећи да поседују бројна обележја 
различитих нерелигијских удружења грађана. Услед свега наведеног, чини се 
оправданим значајан део поменутих групација окарактерисати као псеудоре-
лигијске заједнице, са једне стране или као друштвене заједнице које су само 
једним делом верске по својој природи, са друге (уп. Матковић, 2018). 

Ипак, иако најтежи типови екстремистичког деловања припадника НРП 
нису честа појава на простору Европе (као, уосталом, ни глобално), треба за-
држати у свести да одређени облици штетног активизма једног дела означене 
популације несумњиво постоје. Изражено терминологијом права, ради се о 
веома хетегореној категорији кривичних дела (и прекршаја) којима се погађају 
најразличитија правно заштићена добра. Полазећи од врсте заштитног објекта, 
у том погледу могу се, као карактеристичне, издвојити следеће категорије кри-
вичних дела: против живота, здравља, телесног и полног интегритета, слобода 
и права човека; против имовине; против јавног реда и мира; кривична дела 
против опште сигурности и др. (Lanning, 1989; Olson-Raymer, 1990: 27-33; Ma-
tković, 2016a: 215-228). Но, као и код најтежих и глобално најпознатијих инци-
дената, и овде је веома важно уочити реалне разлоге и мотиве који стоје у по-
задини друштвено штетних активности извршаваних од припадника једног 
дела НРП. Тежња ка личном истицању и ка самоафирмацији, жеља за стицање 
друштвене моћи, за богаћење и прибављање економске користи уопште, поли-
тичка мотивација, испољавање личних незадовољстава, немогућност оствари-
вања постављених индивидуалних циљева на легитиман начин, интерперсо-
нални конфликти, својеврсна освета друштву за претрпљене неупехе, прикри-
вање трагова или скретање тока полицијске истраге поводом других изврше-
них кривичних дела - само су неки од мотива појединачних инцидената који се 
сусрећу у пракси, а који се, са више или мање основа, уобичајено повезују са 
генералним деловањем појединих нових религијских покрета (уп: Matković, 
2016a). Када се све наведено има у виду, намеће се став да се претпостављена 
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верска компомента унутар екстремизма припадника НРП веома често мора 
ставити под знак питања. 

 
 

Финални закључак 

На основу целокупне анализе, може се закључити да нови религијски 
покрети у Европи представљају чинилац са ограниченим потенцијалом за екс-
тремистичко деловање већих размера. При томе се, као веома важна, намеће 
потреба за критичким преиспитивањем стварних мотива сваког појединачног 
екстремистичког чина те врсте, будући да досадашње искуство показује како 
убедљива већина криминалних и других друштвено непожељних аката припа-
дника НРП, заправо, није непосредније повезана са религијским уверењима 
њихових учинилаца, већ са коренито другачијим факторима (друштвенополи-
тичким, економским, психосоцијалним и др). У сваком случају, значајно је 
истаћи да се, сходно актуелном чињеничном стању, ради о безбедносном иза-
зову умереног домета, што је нужно имати у виду приликом процене ризика и 
формирања оптималних стратегија за супротстављање наведеној негативној 
појави у друштву. 
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NEW RELIGIOUS MOVEMENTS AS PARTICIPANTS IN 
EXTREMIST ACTIONS IN EUROPE 

Summary: In this paper the author examines the position of new religious movements 
(NRM) as a potential actors of extremist actions on the European continent. The first chapter 
is devoted to the general analysis of extremism associated with the NRM, together with the 
presentation of internationally most well known incidents. The second chapter contains 
analysis of the Council of Europe’s activities, as well as of the national strategies designed to 
combat the harmful effects of these movements. The final part is dedicated to the evaluation 
of the true nature and real range of criminal and self-destructive activities carried out by 
members of those religious groups. Among other things, author concludes that new religious 
movements hold limited potential for extremist actions of larger proportions. At the same 
time, he emphasizes the need for critical review of the actual motives of each individual 
extremist act of this kind, since the previous experience shows that the majority of criminal 
and other socially undesirable acts of members of the NRM are, in fact, not directly connec-
ted with the religious beliefs of their perpetrators, but with fundamentally different factors 
(socio-political, economic, psychosocial, etc). 

Key words: new religious movements, religious extremism, terrorism, autodestructi-
on, propaganda, tolerance, Council of Europe 

 
 
 


