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За патриотизам као културно-историјски феномен, који своје порекло води 
из политичке терминологије античких полиса, хуманистичке дисциплине су по-
казале веће интересовање тек током XX века. Последња истраживања која су 
махом била усмерена на проучавање средњовековних и нововековних нација 
и национализама, препознала су његову важност и увела га у своје оквире.1 
Однос између појмова патриотизaм и национализам у историјској перспекти-
ви није увек био јасан, те је њихова употреба углавном зависила од појмовне 
апаратуре и интелектуалног хабитуса истраживача, али и од његових личних 
склоности и афинитета. Као такав, феномен патриотизма је остао занемарен у 
историјским дисциплинама у толикој мери да га је постало тешко разлучити од 
осталих културно-политичких идеја са којима се у историјским епохама углав-
ном појављивао.2 Управо то, као и сазнање да је патриотизам један од појмова 
који је дефинисао нововековну и рану модерну културу, били су главни разлози 
за одабир овог феномена за тему нашег рада. Анализа проблема који стоје у вези 
са њим, као и шири резултати до којих се дошло током истраживања, доприносе 
разумевању не само феномена патриотизма него и целокупне српске културе и 
уметности у посматраној епохи.

Већ сам наслов ове књиге указује на то да је тема хронолошки ограничена на 
период нешто шири од једног века, од краја XVII па до завршетка XVIII столећа. 
Међутим, проблем усложњава чињеница да овај период представља време 
транзиције из старије нововековне у новију модерну културу, са свим пратећим 
питањима и проблемима који се отварају.3 Српска култура XVIII века засни-

1 R. Koselleck, Patriotismus. Gründe und Grenzen eines neuzeitlichen Begriffs, у: Patria und 
Patrioten vor dem Patriotismus: Pflichten, Rechte, Glauben und die Rekonfigurierung europäischer 
Gemeinwesen in 17. Jahrhundert, (Hg.) Robert von Friedeburg, Wiesbaden: Harrassowitz Verlag 
2005, 535–548.

2 H. M. Blitz, Aus Liebe zum Vaterland: Die deutsche Nation im 18. Jahrhundert, Hamburg: 
Hamburger Edition 2000, 10–19. Упореди: Н. Макуљевић, Уметност и национална идеја 
у XIX веку: систем европске и српске визуелне културе у служби нације, Београд: Завод за 
уџбенике и наставна средства 2006, 18–21. Такође: М. Tимотијевић, Композиције Стефана 
Гавриловића „Гај Муције Сцевола пред Порсеном” и „Томирида са Кировом главом” као патри-
отски „Exemplum virtutis”, у: ЗНМ XVIII/2 (2005), 274–284.

3 Исти, Рађање модерне приватности. Приватни живот Срба у Хабзбуршкој монархији од 
краја 17. до почетка 19. века, Београд: Clio 2006, 11.
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вала се на два главна идејна и културна тока – барокном и просветитељском 
– чији обрасци се могу диференцирати на основу специфичности препозна-
тих у политичкој и популарној култури, религији, визуелним уметностима или 
књижевности. У том смислу култура барока, захваљујући великом броју елеме-
ната јасно препознатљивих и у претходним вековима, представља слику премо-
дерног доба са сопственим схватањима патрије и патриотизма.4 С друге стране, 
иако доба просветитељства у српској култури временски припада последњим 
деценијама XVIII века, по многим својим идејама и обележјима најављује неке 
од феномена кључних за разумевање културе модерног доба.5 У том смислу, оба 
појма, и барок и просветитељство, третирани су у раду у најширем значењу, као 
одреднице две епохе са особеним културним, политичким, друштвеним, рели-
гиозним и уметничким карактеристикама.

 Тежиште рада је на препознавању, анализи и интерпретацији појмова 
патрија и патриотизам у култури и уметности, али и њима сродних појмова 
(отаџбина, домовина, домољубље, родољубље) или оних неопходних за 
разумевање прва два (етнија, нација, народ).6 У категоријалном истраживању 
наведених појмова највећи део рада посвећен је култури и уметности право-
славних Срба у Хабзбуршкој монархији, из разлога што се ту најдаље стигло у 
историјским истраживањима, иако је одређена пажња посвећена и тумачењу 
идеје патриотизма код припадника српске етније католичке вероисповести. У 
циљу бољег разумевања феномена, као и потврђивања појединих изнесених теза, 
у интерпретацији појединих проблема кориштена је различита аргументација – 
визуелна и литерарна. Циљ рада је да феномен патрије и патриотизма објасни 
из различитих углова, пратећи њихов развој и промене у XVIII веку, а кључне 
тачке су препознаване и интерпретиране преко визуелног материјала, ликовних 
дела високе и популарне културе, дела световне и црквене књижевности, као и 
политичких и културних догађања. Резултати овако замишљеног истраживања 
од значаја су за разумевање не само једног историјског феномена, који ни до 
данашњег дана није изгубио своју актуелност, већ и целокупне српске културе 
и уметности XVIII столећа.7

4 J. A. Maravall, Culture of the Baroque. Analysis of a Historical Structure, Minneapolis: University 
of Minnesota Press 1986, 3–14. За концепте српске барокне културе и уметности упореди: М. 
Тимотијевић, Српско барокно сликарство, Нови Сад: Матица српска 1996, 12–26.

5 D. Outram, The Enlightenment, Cambridge University Press 2005, 1–10. Упоредити такође: W. 
Schneiders, Das Zeitalter der Aufklärung, München: C. H. Beck 2001, 7–20.

6 Иако између појмова отаџбина и домовина постоји значењска разлика, у историјској 
перспективи она никада није била уочавана нити наглашавана, а сви сродни појмови те 
врсте били су идејно обједињени појмом патрија и патриотизам. Упореди: T. Munck, The 
Enlightenment: A Comparative Social History 1721–1794, Oxford University Press 2000, 201.

7 A. MacIntyre, Je li patriotizam vrlina?, у: Patriotizam, ur. Igor Primorac, Zagreb: Kruzak 2004, 
16–17.
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Истраживач хуманистичких дисциплина у свом интелектуалном инстру-
ментаријуму располаже мноштвом начина за сагледавање и решавање проблема 
у оквиру задате теме. Полазећи са већ разрађених становишта културолошких 
студија и нове културне историје, рад се креће у оквиру неколико методолошких 
поступака.8 Поред анализе дискурса којом се да обухватити и разумети кому-
никациони процес унутар једног или између више ентитета, ова техника до-
приноси и разумевању позиције појединачног дела у оквирима шире културне 
комуникације. Отуда је овај метод кориштен у интерпретацији патриотског ди-
скурса на низу литерарних, визуелних и перформативних историјских примера.9 
Слично стоји ствар и са производима визуелне културе за које историја уметно-
сти користи низ разрађених аналитичких механизама, попут иконологије, ана-
лизе текста и контекста или анализе дискурса.10 Важну предност у разумевању 
патриотског дискурса пружили су теоријски концепти културног или уметнич-
ког трансфера.11

У циљу разумевања патриотског осећаја у култури XVIII века пажња је 
посвећена и питањима идентитета и свести, јер је сваки од наведених облика па-
триотизма стајао у директној вези са политичким идентитетом појединца, групе 
или етније/нације. Идентитет, појам из инструментаријума модерне психологије 
и социјалних наука, употребљаван у анализи историјских феномена, допринео 
је стварању сложеније слике о појединцу и групи.12 Индивидуа XVIII столећа 
је имала комплексан идентитет који се састојао из више различитих слојева, 
каткад комплементарних, а понекад контрадикторних, који су обједињени креи-
рали премодерни менталитет доба. Ти идентитети могли су веома да варирају, а 
управо они су постали једна од кључних одредница за препознавање различитих 
типова личности, попут оних из доба барока или просветитељства. Идентитет 

8 L. Hunt, Introduction: History, Culture, and Text, у: The New Cultural History: Essays, (Ed.) Aletta 
Biersack, University of California Press 1989, 1–22. О идеологији као културном систему: C. 
Geertz, The Interpretation of Cultures: Selected Essays, New York: Basic 1973, 193–233.

9 Објашњења анализе дискурса у оквиру културних студија дато је у: C. Barker & D. Galasinski, 
Cultural Studies and Discourse Analysis: A Dialogue on Language and Identity, London: Sage 2001, 
3–27. Упореди: T. A. van Dijk, Discourse studies, London: Sage 2008, xix–xxxvii. Преглед и основ-
ни појмови овог метода дати су у: M. Bloor & T. Bloor, The Practice of Critical Discourse Analysis. 
An Introduction, Oxford University Press 2007, 15–31.

10 G. Rose, Visual Methodologies: An Introduction to the Interpretation of Visual Materials, London: 
Sage 2002, 5–32. W. J. T. Mitchell, Picture Theory: Essays on Visual and Verbal Representation, 
University Of Chicago Press 1994, 111–181.

11 Низ различитих примера културног трансфера у средњој и источној Европи у XVIII столећу 
анализиран је у: G. Lottes, Strukturtypen und Strukturregionen des Kulturtransfers. Auf der Suche 
nach Kulturgesamtheit im Europa der Kulturvielfalt, у: Aufklärung und Kulturtransfer in Mittel- und 
Osteuropa, (Hg.) Iwan Michelangelo D’Aprile und Agnieszka Pufelska, Aufklärung und Moderne 
Band 19, Hannover: Wehrhahn Verlag 2009, 13–34. Погледати такође: Cultural Translation in 
Early Modern Europe, (Ed.) Peter Burke and R. Po-chia Hsia, Cambridge University Press 2007, 
7–38.

12 П. Берк, Историја и друштвена теорија, Београд: Equilibrium 2002, 63–65.
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није био статичан феномен и мењао се у складу са променама унутар друштва 
или заједнице.13 Као индивидуални феномен који се пресликавао на колектив, и 
обрнуто, често је до његове промене долазило посредно преко главних носила-
ца из горње класе, племства и врха црквене хијерархије, који су као политички 
активна група наметали модел понашања нижим слојевима. Међутим, понекад 
је долазило и до колективне промене, када би читава заједница прешла из једне 
у другу веру, или када би се једна заједница (етнија, нација, народ) у суживоту 
чврсто повезала са другом, што је условљавало делимичну или потпуну промену 
идентитета, као и промену објеката лојалности, појма који се налазио у сре-
дишту феномена патриотизма. Такође, промена у схватању појма патриотизам 
схвата се и као неминовна промена до које је дошло услед колективне промене 
свести људи XVIII века, што је представљало природан (историјски) ток ствари, 
или, у случају Хабзбуршке монархије, процес инициран дубоким и комплексним 
реформама које су у држави спровођене са врха.14

Сам појам патриотизам је релативно нов, појавио се током XVIII века, и 
одмах је ушао у терминологију раних национализама XIX века стекавши по-
литичку конотацију. Међутим, његова етимологија, која води порекло од појма 
патрија (patria), имала је много већу разноврсност у значењима током пре-
модерног доба, што је умногоме зависило од културе, схватања, веровања и 
менталитета тих историјских раздобља.15 Таква вишеслојност и комплексност 
појма патрија отвара питање о броју различитих отаџбина које је свака осо-
ба тог доба могла да има, као и о најразличитијим начинима на које је могла 
њима да искаже своју љубав. У основи премодерног патриотизма, налазио се 
осећај лојалности према отаџбини коју је појединац препознавао у различитим 
идејама, институцијама и личностима које су га окруживале.

Појам патриотизам према основним дефиницијама означава љубав пре-
ма домовини, али не само контемплативну љубав, већ и ону активну, искази-
вану делима. Патриота, особа која показује љубав и бригу према сопственој 
патрији, који се идентификује са њом, препознаје се по томе шта је спреман 
да учини и колику жртву да поднесе за њену добробит. Међутим, опис патри-

13 Ликови барока, (ур.) Розарио Вилари, Београд: Clio 2004, 7–11. Упореди: Човек доба 
просвећености, (ур.) Мишел Вовел, Београд: Clio 2006, 5–34.

14 Терезијанске и јозефинистичке опште реформе које су започете још крајем педесетих година, 
до краја века су драстично и неповратно измениле изглед државе. Више о томе у: D. Beales, 
Enlightenment and Reform in Eighteenth-century Europe, London: I. B. Tauris 2005.

15 Појам patria у латинском језику имао је више значења, а свако од њих је долазило до изражаја 
у зависности од контекста у којем је та реч употребљена. Отуда је могао да означава отаџбину 
(земљу очева), домовину, родни град, али и родно место у ширем смислу те речи. Из њега из-
веден придев patrius указивао је на очинску, родитељску, домаћу, завичајну или родну везу. 
Истовремено, појму patria био је близак појам pietas који се односио на осећање дужности, 
а у зависности од контекста и на љубав према боговима, родитељима, поглаварима или на 
љубав према домовини. У: M. Divković, Latinsko-hrvatski rječnik, Beograd: Familet: Neven 2006, 
760, 796.
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отизма укључује и такве елементе као што су идентификација са властитом 
земљом, потреба за припадношћу заједници и суделовањем у њеном животу, 
жеља за превладавањем скучених оквира индивидуалног живота и његових 
релативно приземних садржаја путем укорењености у колективној прошло-
сти и успостављањем односа према колективној будућности.16 Патриотизам 
као осећај љубави према домовини не завршава се само на њеној политици, 
већ представља и љубав према њеном језику и култури, историји и херојским 
ликовима, обичајима и традицијама, књижевности и уметности или природ-
ним лепотама.17 Истовремено, патриотизам спада у категорију врлина повеза-
них са исказивањем лојалности, у коју се још може уврстити брачна верност, 
љубав према властитој породици и родбини, пријатељство, или лојалност 
институцијама попут цркве и државе или идејама попут нације.18 Тај однос 
обично је утемељен на посебној историјској повезаности између појединца који 
га изражава и објекта његове лојалности, те понекад стоји у вези са индивиду-
алним осећајем захвалности за добробити које прима од њега. Ипак, осећај па-
триотизма превазилази тај двосмерни однос узајамног доброчинства, па се тако 
може појавити и без оправдавајућих разлога зашто је неко патриота, веран својој 
отаџбини. Уопште, у култури и схватању XVIII века осећај љубави и лојалности 
спадао је у социјално нормиране врлине које је друштво кроз васпитање и 
образовање неговало и подржавало. Чврсти патријархални и сталешки систем 
своју главну потпору је имао у нормирању јавних и приватних врлина које су 
обликовале перцепцију света, контролисале емоционално понашање подани-
ка и одређивале дужности сваког појединца. Отуда су љубав према вери или 
отаџбини у најширем смислу, као и лојалност владару и реформама које је он 
спроводио за добробит својих поданика, представљали манифестативне облике 
патриотских схватања човека тог доба. Управо на таквим концептима заснива 
се наше схватање и интерпретација појмова патрија и патриотизам, у прилог 
чему даље у тексту износимо низ аргумената.19

Појам патриотизам, искован у XVIII веку, заснован је на наслеђу грчког 
и римског патриотизма из којег су филозофи, историчари и песници преузели 
религиозни и политички садржај, пре него што је добио квалитет и значење 
политичке врлине у служби нације. Старији од овог појма је термин патриота 
чији етимолошки корен лежи у древном појму patria који се код античких на-
рода, превасходно Грка и Римљана, односио на град. За Грке, који су себе видели 
као грађане (politai) и важне учеснике у животу полиса, patriotai су били варва-
ри – странци названи по земљи свог порекла – насупрот грађанима одређеног 

16 I. Primorac, Patriotizam sveden na pravu mjeru, у: Patriotizam, 60–62.
17 S. Nathanson, U odbranu „umjerenog patriotizma“, у: Исто, 37.
18 A. Oldenquist, Loyalties, у: The Journal of Philosophy, Vol. 79, No. 4. (Apr., 1982), 182–187. Упореди: 

R. E. Ewin, Loyalty and Virtues, у: The Philosophical Quarterly, Vol. 42, No. 169. (Oct., 1992), 410.
19 М. Тимотијевић, Васпитање емоција и уобличавање модерног грађанског идентитета код 

Срба, у: ГДИ 1–3 (2005), 11–13.
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града-државе. Тек од времена старог Рима појам patria добија пуно значење и 
емоционалну обојеност, када постаје симбол свих највиших вредности – мо-
ралних, религиозних, политичких и етичких – а тај моћни симбол инспирисао 
је војнике и грађане да поднесу и највеће жртве.20 Истовремено, сваки поданик 
Царства признавао је најмање две отаџбине: прва је било његово родно место 
(patria sua), а друга град Рим као заједничка отаџбина (patria communis).21

Појам патриотизам је садржавао у себи и религиозни сентимент, те је поне-
кад био веома близак појму побожности. Речи попут земља или држава односиле 
су се на земљу очева – terra patria, а отаџбина је била земља или простор који је 
религија сваког појединца већ сакрализовала, место где су биле покопане кости 
предака које су заузеле и штитиле њихове душе. Сваки антички грађанин је у 
души носио малу отаџбину, коју су чинили његова породица и гробови предака, 
и велику, коју је представљао град, са својим сакрализованим окружењем, светим 
местима и својим херојима. Отаџбину је омеђавала религија, а њен простор су 
насељавали богови и светитељи обожавани приликом верских светковина. Због 
тога што је све најдраже и најсветије било у вези са отаџбином, патриотизам је 
сматран врхунском врлином, далеко изнад свих осталих. У њему је појединац 
налазио сигурност за своју имовину, за своју породицу, законе или веру, а из-
губити то значило је изгубити све. Верски патриотизам је везивао појединца за 
отаџбину светом везом, нагонећи га да је воли попут своје вере и да јој указује 
поштовање какво је указивао боговима. Морао јој се у потпуности и безусловно 
предавати и волети је без обзира да ли је славна или непозната, просперитетна 
или несрећна, милосрдна или сурова.22 Хришћанска теологија је учврстила ново 
схватање и емоционално самоодређење хришћана, који су пратећи учења Отаца 
себе видели као странце у сопственој отаџбини и чланове једне нове комуне, 
односно становнике једног другог (замишљеног) света. Пребацивање значења 
отаџбине са секуларног на духовни ниво представљало је неку врсту политичког 
задатка раних хришћана, у циљу изналажења нове чврсте везе која би заменила 
стару световну, а истовремено снажније повезало чланове њихове заједнице.

Једна од личности која је највише утицала на овај процес, истовремено 
градећи религиозни идентитет хришћана и у потоњим временима, био је Свети 

20 Када би војник Римског царства погинуо бранећи Галију, Шпанију или Сирију, његова смрт 
се схватала не као смрт за одбрану тих територија, већ као жртва за res publica Romana, за 
Рим и све оно што он представља: богове, морал, владара или републику, образовање или на-
чин живота. У: E. H. Kantorowicz, Pro Patria Mori in Medieval Political Thought, у: The American 
Historical Review, Vol. 56, No. 3. (Apr., 1951), 473–474.

21 Овакав став изражавају и Цицеронове реченице попут: Patria mihi vita mea carior est (Домо-
вина ми је дража од живота). У: M. G. Dietz, Patriotism. A Brief History of the Term, у: Political 
Innovation and Conceptual Change, (Ed.) Terence Ball & James Farr, Cambridge University Press 
1995, 177–178.

22 M. Viroli, For Love of Country: An Essay on Patriotism and Nationalism, Oxford University Press 
2003, 18–19.
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Августин.23 Мењајући концепт саможртвовања и са њим самог његовог циља, 
он је у свом делу De civitate Dei умањио политичко значење појма patria и увећао 
његов духовни садржај, указујући на нове моделе побожности и пожртвовања 
– свете људе и мученике. У његовом схватању устројства и хијерархије уни-
верзума Рим је био само један мали део целине, а они који су у Риму и даље 
видели отаџбину и извор свог живота и идентитета, били су, по Светом Ав-
густину, осуђени на вечно ропство у civitas terrena. Тако се значај политичке 
заједнице смањивао, а важност небеског града и душе причесника све више на-
растала.24 Паралелно са тим, конституисање етничких и локалних хришћанских 
заједница истакло је у први план светитеље са домаћим пореклом, који су, по-
ред општехришћанских дужности, имали и посебан задатак да заштите свој 
изабрани народ, као и сакрализовану територију на којој је живео. Указујући на 
patria paradisii, небески полис који је наводио хришћанске мученике на жртву, 
средњовековни схоластичари су истицали овај појам као извор највише ду-
жности.25

 Истовремено, патрија стиче модеран смисао, препознатљив не само по 
„националној“ територији, већ и по емоционалној вези њених субјеката који 
су је видели као свету (corpus misticum) и повезивали са политичким телом и 
личношћу владара. Вазали и витезови који су се борили и умирали за свог го-
сподара жртвовали су себе pro domino, да би исказали своју лојалност и ди-
настички патриотизам, а не да би испунили своју грађанску дужност.26 Чак и 
када је приказиван као пример братске љубави, средњовековни патриотизам 
никада није достигао ниво саучествујуће љубави према суграђанину. Као ви-
тез, поданик или уметник појединац је нудио своју лојалност господару, фе-
удалцу или патрону, али не у име територије, царства, или државе, већ њему 
као личности.27 Теолошко схватање amor patriae било је уједињено са органским 
политичким телом, а смрт за отаџбину је сматрана величанственом жртвом 
инспирисаном хришћанским врлинама. Тиме је положен темељ идејама о 
отаџбини које су важиле у ренесанси, а које су пропагирале став да домовина 

23 E. H. Kantorowicz, Pro Patria Mori in Medieval Political Thought, 475.
24 M. G. Dietz, Patriotism. A Brief History of the Term, 179–180.
25 У свом делу Summa Theologiae Тома Аквински се у више наврата позива на Цицерона у жељи 

да докаже да је љубав према отаџбини један облик побожности који се састоји из чина бри-
ге и безазлене помоћи суграђанима и земљацима. Тај облик привржености произилази из 
љубави и усмерава суграђане да служе општем добру, те се стога може рећи да је pietas према 
домовини исто што и Правда. Докле год је стајала у субординацији према љубави према Богу, 
љубав према отаџбини се сматрала легитимном и племенитом. И Птоломеј од Луке у делу De 
regimine principum третира љубав према отаџбини (amor patriae) као највишу етичку вред-
ност, засновану на идеји о милосрђу као најважнијој од свих врлина. У: M. Viroli, For Love of 
Country, 21–23.

26 E. Kantorowizc, The King’s Two Bodies, Princeton University Press 1957, 234.
27 A. L. Herman, The Language of Fidelity in Early Modern France, у: The Journal of Modern History, 

Vol 67, No. 1 (Mar., 1995), 9–16.
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заслужује љубав и лојалност појединца већу него према породици, другој осо-
би или чак хришћанској вери.28 Овако схваћена идеја класичног патриотизма, 
током времена се трансформисала у нови политички концепт који се базирао 
на идентификацији појма patria са појмом respublica, тј. јавним слободама и оп-
штим добром. Патрија је изискивала одређену врсту љубави – pietas (поштовање, 
побожност) и caritas (милосрђе) – а грађани су јој дуговали безазлену љубав 
сличну оној какву осећају према родитељима и рођацима, и имали су обавезу 
да је јавно изражавају чином покорности и вршењем службе у њену корист. 
Pietas као врлина и део обавеза сваког грађанина истовремено је представљала и 
страст која је покретала на верност и великодушност, не само према ближњима, 
већ и према свим земљацима и суграђанима.29

За хуманистичког интелектуалца новог века патрија је означавала слободе 
једног града или државе, освојене у прошлости, које су чувале грађански цивилни 
дух. Одсуство тог духа смањивало је снагу грађанства и омогућавало деспотима 
да владају, а појединац је имао моралну обавезу према својој отаџбини због тога 
што му је она обезбеђивала све добро које има у животу, као и због тога што је 
то било једино место на којем је могао да ужива предности слободе. Отуда је то-
ком XVIII века поново оснажила идеја стварања устава или јединственог закона 
који би политички обавезивао владара, што је изазвало оштру политичку борбу 
коју су водили различити друштвени слојеви, сваки из сопствених разлога. Чи-
тав тај процес, у историографији препознат као конституционални патриотизам, 
нарочито је постао изражен у време просветитељства и политичке и културне 
еманципације доњих сталежа, пре свега грађанства.30 Различите социјалне и поли-
тичке структуре су, свака из својих различитих потреба, неговале другачије идеје 
о патриотизму. Водећи политички слојеви племства пропагирали су идеју држав-
ног патриотизма заснованог на очувању постојећег сталешког уређења, расподеле 

28 Међутим, од X века patria поново стиче политичко-територијалну конотацију и постаје 
објект лојалности. Снажење средњих и већих краљевина као својеврсних „националних 
територија“ поново је означило отаџбину као политичку творевину, што се очитовало у 
увођењу пореза „за одбрану отаџбине“ (ad defensionem natalis patriae) или „за одбрану краља“ 
(pro defensione regni). Од XII века концепт отаџбине се употребљавао и у политичке и у рели-
гиозне сврхе: за скупљање средстава за Крсташке ратове, за регрутацију војника и бранила-
ца области и градова, за увођење нових пореза итд. У: M. G. Dietz, Patriotism. A Brief History of 
the Term, 181.

29 Ово се јасно може видети у Цицероновом делу Tusculanae disputationes у којем доводи у 
везу отаџбину са слободом и законима. Квинтилијан у Institutio oratoria указује на разлику 
између појмова natio, за који каже да означава обичаје једног народа, и patria, под којим се 
подразумевају закони и институције једног града. Свети Августин у De civitate Dei преноси у 
средњи век идеју о једнакости између отаџбине и јавног добра. У: Maurizio Viroli, For Love of 
Country, 19–20.

30 C. Laborde, From Constitutional to Civic Patriotism, у: British Journal of Political Science, Vol. 32, 
No. 4 (Oct., 2002), 591–599. О настанку ове појмовне конструкције упореди: P. Markell, Making 
Affect Safe for Democracy?: On „Constitutional Patriotism“, у: Political Theory, Vol. 28, No. 1 (Feb., 
2000), 38–49.
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моћи и очувању друштвених привилегија. За разлику од њега, династички патри-
отизам, генерисан и контролисан из владарске куће, усмеравао је осећања љубави 
и лојалности поданика према владару и династији. Поред овог, током друге по-
ловине XVIII века појављује се унутар просветитељског идејног круга и реформ-
ски патриотизам: променама наклоњене патриоте желеле су да просветитељским 
реформама модернизују и унапреде домовину. Носиоци тих идеја били су обра-
зовани појединци који су често себе јавно називали патриотама и организовали 
се у патриотска друштва у циљу спровођења свог програма. У последњој трећини 
века из ових друштава и паралелно са њима развија се национални концепт па-
триотизма. Главна брига ових друштава било је спровођење грађанских слобода и 
политичка партиципација нације.31 Иако етика патриотизма носи у себи одређену 
дозу контроверзности, јер од индивидуе захтева лојалност и бригу о отаџбини и, 
истовремено, његову имперсоналност и моралност при доношењу било каквих 
етичких судова, у епохи просветитељства је као један од водећих идеала истак-
нута верност етичкој заједници свих људи – човечанству. Тај идеал се заснивао 
на кантијанским идејама моралне једнакости свих људских бића, на постојању 
људских права и на схватању да све њих карактеришу одређене заједничке особи-
не које доприносе смањењу разлика и ограда међу њима.32 Иако се већ пред првим 
налетом историјске буре овај идеал повукао са јавне сцене, ипак није у потпуно-
сти нестао и периодично је васкрсавао у делима појединих интелектуалаца.

Рад полази са становишта да је српска култура XVIII века, са свим својим 
специфичностима, функционисала као део опште културе тог доба у Хабзбуршкој 
монархији, и уједно у Светом римском царству, што је у највећој мери утицало 
и обликовало њена схватања идеје патриотизма. Српска етнија која је развијала 
своју културу у Хабзбуршкој монархији још од почетака новог века, током XVII 
и XVIII века доживела је неколико великих политичких и културних проме-
на, што је утицало и на њене концепте патриотизма. Компаративним методом, 
кроз различите уметничке и литерарне примере, показано је које су то додирне 
тачке које су српске патриоте делиле са својим савременицима, а на принци-
пу културног трансфера демонстриран је начин циркулисања идеје патриоти-
зма у оквиру једног, или између два различита друштва. Отуда је и структура 
саме књиге усклађена са основним токовима патриотске мисли доминантним 
у задатим географским и временским оквирима, а кључни проблеми којима ће 
бити посвећена пажња јесу верски, династички, просветитељско-реформски и 
конституционални патриотизам. Такође, ради бољег разумевања феномена у 
истраживања су укључена и разматрања фактора који су директно утицали на 
формулисање идеје патриотизма, попут нације, народа, сталежа, вере, закона, 
слободе, револуције, власти или политике.

31 O. Dann und M. Hroch, Einleitung, у: Patriotismus und Nationsbildung am Ende des Heiligen 
Römischen Reiches, (Hg.) Otto Dann, Miroslav Hroch und Johannes Koll, Köln: SH-Verlag 2003, 
12–13.
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