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FORORD


I begyndelsen af år 2015 fandt to attentater sted på europæisk jord, og i forbindelse med begge havde flere af gerningsmændene på den ene eller anden måde udtrykt tilslutning til Islamisk Stat (IS). Dette forhold illustrerer endnu en gang, at IS også vedkommer os i Europa. Det samme gør den aktuelle debat om de danskere, der tager til Syrien for at deltage i hellig krig – ifølge PET drejer det sig nemlig om over 100 mennesker, hvoraf de fleste har tilsluttet sig IS.


Med denne bog forsøger jeg at analysere baggrunden for den militante islamisme og doktrinet om jihad, der kommer til udtryk i IS’ handlinger. Bogen beskriver således, hvordan nutidens islamister får deres åndelige ammunition fra tidligere islamistiske inspirationskilder og fra historiske begivenheder. Den gennemgår den del af Mellemøstens historie, som er relevant for forståelsen af Islamisk Stats opståen og udvikling, og den går i dybden med udviklingen af den islamistiske terror. Desuden beskriver den nogle af aspekterne ved livet under IS samt nogle af de væsentligste handlinger, organisationen har begået. Bogens to sidste kapitler handler særligt om modstanden mod IS og viser, at der er håb forude. Her beskriver jeg forløbet omkring den syrisk-kurdiske grænseby Kobane, hvor IS for første gang fik et nævneværdigt nederlag, og jeg går i dybden med Vestens og Danmarks indsats mod IS.


I forbindelse med udarbejdelsen af bogen har jeg rejst i Nordirak og Syrien, hvor jeg har interviewet nogle af de overlevende fra IS’ massakrer og fordrivelser. Bogen indeholder nogle af deres beretninger, men mest af alt er den et forsøg på sagligt at fremstille det, vi ved om IS. Formålet er at give et indblik i Islamisk Stats historie, ideologier og handlinger og dermed en bedre forståelse af, hvem og hvad IS egentlig er. For det er en forståelse, vi har brug for, hvis vi skal kunne bekæmpe organisationen og mindske dens indflydelse – også her i Danmark.


Denne bog havde ikke fået sin endelige form uden hjælp fra en række personer, som jeg skylder en varm tak. Tak til Sardar Sharif, Mellemøstekspert ved University of Duhok i Iraks Kurdistan-region, for at være en ambitiøs og meget hjælpsom rejsekammerat. Tak til søstrene Firyal Khalaf og Shermin Khalaf for utrætteligt at dele ud af deres viden og kilder i Danmark, Tyskland og Mellemøsten. Tak til religionssociolog Peter Wiingaard for værdifulde kommentarer. Tak til Barakat Isa for tillidsfuldt og åbenhjertigt at lade sig interviewe til bogen i en kaotisk situation.


Tak til Bahzad Mourad, Sukri Ali Mourad, Yilmaz Yildiz, Ahin Rashu, Eziz Gerdenzeri og Badal Rashu for altid at være behjælpelige. Og tak til Frydenlund og min redaktør for et godt samarbejde.


Jeg takker desuden Narmin Khalaf, Gulla Khalaf, Rojin Suliman, Bassah Khalaf, Randi Saidian, Kuestan Khani, Saliha Marie Fetteh, Mathias Bjørnlund, Hejar Dashti, Begard Fallahi og Jan Ugur Atas for inspirerende iagttagelser og samtaler.


Som ekstramateriale findes der i bogen en kronologisk oversigt over nøgleårstal i IS’ historie samt en liste over relevante navne. Alle oversættelser af citater har jeg selv foretaget, medmindre andet er nævnt.


Deniz B. Serinci
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KAPITEL 1


HVAD ER ISLAMISME?


Organisationen Islamisk Stat (IS) har en såkaldt islamistisk ideologi. Denne ideologi er grundlaget for organisationens tanker og handlinger, og vil man forstå IS, er man nødt til først at undersøge islamismens definition og historie. Dette kapitel behandler den mangeartede størrelse, som islamismen er, blandt andet ved at komme ind på dens historiske brug af religionen islam.


Én relevant definition på islamisme kommer fra doktor i politologi Mehdi Mozaffari, der har skrevet bogen Islamisme – en orientalsk totalitarisme. Han definerer islamisme som »en religiøst baseret ideologi, som rummer en totalitær tolkning af islam, hvis endemål er erobringen af verden med alle midler« (Mozaffari 2013).


Ifølge Mozaffari blev betegnelsen første gang brugt i 1700-tallet af franske skribenter, blandt andet af filosoffen Voltaire. Hverken islams klassiske tekster eller hellige bog, Koranen, bruger islamisme eller islamister, men derimod muslimun, der betyder muslimer på arabisk. Heller ikke kendte muslimske tænkere som den syriske teolog Ibn Taymiyya (1263-1328), Hassan al-Banna (1906-49) eller Sayyid Qutb (1906-66) fra Det Muslimske Broderskab eller indisk-pakistanske Abu Mawdudi (1903-1979) brugte betegnelsen. Det gør til gengæld eksempelvis den kendte sudanesiske islamistleder Hassan Turabi, der var med til at indføre islamisk sharialov i dele af Sudan i 1983. I hans definition er islamisme en ideologi for »politiske muslimer«, for hvem »islam er løsningen, islam er religion og ledelse, islam er forfatningen og loven« (ibid.). Franske Olivier Roy, en af Vestens førende islamismeforskere, henviser til Mawdudi, Banna og Qutb og bruger betegnelsen islamistisk om bevægelser, der betragter islam »som en politisk ideologi, og mener, at islamisering af samfundet kun kan realiseres ved oprettelse af en islamisk stat og ikke alene ved gennemførelse af shariaen« (Roy 2004).


Brugen af betegnelsen islamisme tog især fart efter den islamiske revolution i Iran i 1979. Her kom den islamisk fundamentalistiske gejstlige ayatollah Khomeini til magten efter afsættelse af den provestlige, men forhadte shah. Ayatollahen indførte et præstestyre med en række religiøse love i det tidligere sekulære land, herunder en lov om, at kvinder skulle bære slør. Iran blev således den første stat med en islamistisk regering i det 20. århundrede. Det var dog efter de skelsættende angreb på World Trade Center i New York 11. september 2001, ledet af den saudiarabiske terrorleder Osama bin Ladens netværk al-Qaeda, at betegnelsen islamisme virkelig begyndte at blive brugt i offentligheden.


Har islamismen rødder i islam?


I den vestlige, heriblandt danske, debat diskuterer man ofte forholdet mellem islamisme og religionen islam. Mehdi Mozaffari argumenterer for, at islamismens rødder går langt tilbage til islams historie, hvor profeten Muhammed (570-632) efter at være blevet fordrevet fra byen Mekka til Medina i det nuværende Saudi-Arabien, dannede en politisk stat i 600-tallet. Datidens og nutidens sunnimuslimske islamister bruger således den såkaldte Medina-model som forbillede.


Også nutidens shiamuslimske islamister tager udgangspunkt i islams historie, idet de bruger Muhammeds svigersøn Ali og barnebarn Hussein, der ofrede sig i byen Karbala i nutidens Irak i 680, som forbilleder. Ligesom Hussein valgte at ofre sig fremfor at leve et ydmygende liv, vælger shiaislamistiske grupper som Hizbollah i Libanon martyriet som våben. Hizbollah er en militant gruppe, der blev dannet under den libanesiske borgerkrig af det shiitiske Iran. Da en Hizbollah-selvmordsbombemand i oktober 1983 sprængte amerikanernes militære hovedkvarter i Beirut i luften og tog 364 amerikanske soldater med sig i døden, blev det starten på den islamistiske selvmordsterrorisme. Indtil 1983 var islamisterne mere »optaget af at holde sig i live«, som Mozaffari formulerer det (Mozaffari 2013).


Islamister bruger altså begivenheder og figurer fra islam til at legitimere deres handlinger; som Mozaffari siger, findes der »altid et overvældende materiale, der kan give næring til protestens, urolighedernes og selvmordsaktionernes flamme« (ibid.). Alligevel må man skelne mellem islam og islamisme, understreger han, for islam er religion, men islamisme mere er ideologi. Samtidig kan man sagtens være muslim uden at være islamist.


Islamisme og vestlige normer


I Bannas, Mawdudis, Qutbs og Khomeinis tekster udtrykkes et ønske om, at islam skal være en offentlig og altomfattende lovreligion, der dikterer reglerne for samfundets indretning. Religion og politik skal være uadskillelige. Den vestlige tradition for sekularisme, hvor religion skal være en privatsag, afvises altså fra islamistisk side (Jurgensmeyer 2000). Islamistiske teoretikere og fundamentalister betragter i det hele taget Vesten – med dens kønsroller og liberale syn på seksualitet, alkohol, osv. – som en trussel mod islam. Et eksempel på dette er Qutb, som fra 1948 til 1950 opholdt sig i USA og her fik et kritisk syn på vestlige idealer, der for ham repræsenterede ondskab. Han skriver: »Se denne individuelle frihed … se den materielle attitude … se denne opførsel, som dyr, som man kalder ’blandingen af køn’, se den vulgaritet, som man kan kalde ’kvindefrigørelse’… se al den ondskab« (Qutb citeret i Tosh 2013).


Ayatollah Khomeini understreger, at han ikke er imod vestlig kultur, så længe det drejer sig om opfindelser og avanceret teknologi. »Men hvis civilisation og modernisering betyder frihed til alt forbudt (prostitution, ja selv homoseksualitet og andre tilsvarende ting), er disse fænomener i modstrid med alle religioner«, udtaler han (Khomeini citeret i Mozaffari 2013). Sharialoven indeholder i teorien afstraffelsesmetoder, hudûd, såsom pisk eller stening for sex uden for ægteskab (zina), håndsafhugning for tyveri (sariqa) og drab for frafald fra islam (irtidad). Disse straffe bruges i nogle muslimske lande, herunder Iran, Saudi-Arabien, Sudan og flere delstater i Nigeria (Simonsen 1994).


Synet på kristne og jøder


Forskellige islamistiske ideologer anser jøderne og korsfarerne, altså de kristne, for at være ansvarlige for den muslimske verdens dårligdomme (Mozaffari 2013). Jøder og kristne bliver beskyldt for gennem en sammensværgelse mod den muslimske verden at ville dominere hele verden. Det er en opfattelse, der er blevet forstærket efter oprettelsen af staten Israel i 1948 og den jødiske besættelse af Østjerusalem, der er islams tredje hellige by, i 1967. I konflikten med de arabiske naboer har Israel fået amerikansk støtte, og Khomeini har i den forbindelse udtalt, at »jøderne og deres bagmænd er modstandere af selve islams grundlag og ønsker at etablere jødisk dominans i hele verden« (Khomeini 1971). Efter den iranske revolution i 1979, blev USA og Israel i øvrigt officielt udråbt til henholdsvis den store og lille satan.


Også Sayyid Qutb har udtalt sig mod kristne, som han har omtalt som imperialister og korsfarere, der vil udnytte muslimerne økonomisk. Han har således sagt, at »Vesten er fjendsk over for islam og har planer om at nedrive strukturen i muslimske samfund. Imperialismen er et skalkeskjul for deres korstog« (Qutb 1964). Det er stærke udsagn, men der findes et vist historisk belæg for dem. I 1095 opfordrede den katolske kirkes overhoved pave Urban 2. til korstog mod muslimer og befrielse af Jerusalem. Det blev efterfølgende til i alt seks eller syv korstog, og i 1099 blev Jerusalem erobret fra muslimerne. Først omkring 1300-tallet kom de sidste korsfarerstater igen på muslimske hænder, og korstogene blev af mange i den muslimske verden set som en brutal kristen-europæisk aggression, en voldtægt af området, som forfatteren Amin Maalouf formulerer det (Maalouf 1997).


Både Khomeini, Mawdudi og Qutb hælder mod en genindførelse af det såkaldte dhimma-system, hvori kristne og jøder mod betaling kan komme under muslimsk beskyttelse (Qutb 2013; Mawdudi 1993). Under kalifatet fra det 7. århundreder til det 19. århundreder var der i mange af de områder, som muslimske hære havde erobret fra Nordafrika til Iran, mange kristne, nogle jøder og andre religioner, og fordi de kristne og jøderne ligesom muslimerne havde en hellig bog, blev de regnet for Ahl-al Qitab, Bogens folk. I henhold til islamisk jurisdiktion skulle de derfor mod betaling af en særlig skat (jizya) ydes beskyttelse (dhimma) af de muslimske herskere og nyde selvstyre – en tilsvarende ordning dukkede senere op i form af millet-systemet i Det Osmanniske Rige. Måske har dhimma-systemet dengang lokket kristne og udøvere af andre religioner til at antage islam i håb om få del i privilegier som f.eks. at slippe for betalingen af jizya.


I juni 2014 gav IS de kristne i Mosul i Nordirak det ultimatum, at de kunne betale jizya, konvertere til islam eller dø (Reuters U.S., 18. juli 2014). Den fremgangsmåde er blevet kaldt uislamisk af visse muslimske personligheder, heriblandt Tariq Ramadan, der er professor ved Islamiske Studier på Oxford Universitet (Ramadan 2002). Ramadan og andre muslimske kritikere af IS henviser til koranverset »Der er ingen tvang i religionen« (Sura 2, vers 256), og til et andet vers: »De, der tror, og de, der er jøder, kristne og sabier; de, der tror på Allah og den yderste dag og handler ret, de vil få deres løn hos deres Herre. De skal ikke være bange og bliver ikke bedrøvede« (Sura 2, vers 62).


Ønsket om at genskabe Medina-modellen og kalifatet


Sayyid Qutb mener, at for at råde bod på den muslimske verdens problemer, må islam igen »spille rollen som menneskehedens rettesnor« og vende tilbage til »sin oprindelige form«, som er den islamiske stat i Medina (Qutb 1964). Tilsvarende har Banna udtrykt et ønske om, at en sådan stat skal have islam som et »altomfattende begreb, som … styrer alle livets aspekter, idet den fælder dom i alle livsanliggender og foreskriver en fast og streng orden. Den står ikke hjælpeløs over for livets problemer eller over for de skridt, man skal tage for at forbedre menneskeheden« (Banna 1978).


I de islamistiske tænkeres idealstat udgør sharialovgivningen, der er udledt af Koranen, fundamentet for samfundet. Demokrati afvises af mange islamister som styreform, fordi dens love er menneskeskabte og foranderlige. Til forskel herfra anses shariaens love som værende skabt af Allah, hvorfor de er guddommelige og uforanderlige (Grøndahl 2003). Islamismens mål er derfor genoprettelse af en islamisk stat eller et storrige omfattende hele dar al islam, den muslimske verden. Det rige, de ønsker, er baseret på kalifatet, et storrige, der strakte sig fra Marokko i vest til Indien i øst. Især under kalifdynastiet abbasiderne (751-1258), der havde hovedsæde i Bagdad, nåede muslimerne deres guldalder – i denne periode blomstrede kunst, arkitektur, astronomi og lægevidenskab på de muslimske universiteter og biblioteker, og der skete mange videnskabelige og kulturelle gennembrud.
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Under det andet kalifat, abbasidekalifatet (750-1258), nåede det islamiske imperium hidtil uanede højder på det filosofiske og videnskabelige område. Perioden er sidenhen blevet kendt som muslimernes guldalder. Resultaterne herfra nåede også frem til Europa, hvor de havde stor betydning – blandt andet dannede de grundlag for kirurgiske instrumenter og for universitetskulturen.


Abbasiderne var et islamisk dynasti, der nedstammede fra en af profeten Muhammeds onkler, Abbas. Guldalderperioden begyndte under den anden abbasidekalif, Mânsûr, der regerede i 754-775, og nåede nye højder under den senere kalif Hârûn Râshid, der er kendt i Vesten fra Tusind og én nat. Râshid tilskyndede til udøvelsen af kunst og videnskab, og hans søn Ma’mûn (813-833) oprettede Bait al Hikma (Visdommens Hus), et stort intellektuelt center for filosofi og videnskab, hvorfra viden senere spredte sig til Europa.


Ma’mûn udviklede Bagdad til en kunstnerisk, videnskabelig, kommerciel og kosmopolitisk by, der af mange blev betragtet som verdens kulturelle centrum. Byen modtog tekstiler, slaver osv. fra Oman, Østafrika og Indien og intellektuelle fra Centralasien og Kina. Tilstedeværelsen af mange folkeslag medvirkede til at give det islamiske område et multietnisk præg, og til at stadfæste islam som en verdensreligion, ikke bare en arabisk beduintro.


Under abbasiderne blev mange væsentlige værker oversat fra græsk til arabisk og spredt til de store biblioteker i det muslimske Andalusien på Den Iberiske Halvø. Senere generobrede kristne området, bibliotekerne kom under deres kontrol, og bøgerne blev oversat fra arabisk til latin. De blev sendt fra Spanien til senmiddelalderlige klostre i Europa og blev ifølge flere forskere en betingelse for bruddet med den katolske kirke i forbindelse med renæssancen og oplysningstiden (Simonsen 2006).


De andalusiske filosoffer og videnskabsmænd havde stor indflydelse på intellektuelle i Europa. Både muslimer og ikke-muslimer kom langvejs fra for at studere på stedets universiteter og biblioteker, og mange af nutidens europæiske ord stammer fra arabisk, herunder alkohol (al-kuhl), sukker (sukkar), algebra (al-jabr), kemi (al-kimiyâ) og ciffer (sifr). Det samme gør det talsystem, der i dag bruges i Vesten. Ligeledes er der eksempler på kristen indflydelse på den muslimske verden som det, at muslimer under korstogene adopterede frankiske våben og befæstelsesmetoder. Der findes desuden beviser på kontakt mellem Danmark og den muslimske verden: Der er på dansk jord fundet en del sølv- og guldmønter fremstillet i den persisktalende del af abbasidekalifatet, og vi ved, at Hedeby i Jylland blev besøgt af muslimske diplomater fra Spanien (ibid.).


Derfor gik kalifatet ned


En af de væsentligste årsager til det engang så magtfulde kalifats nedbrud er politisk fragmentation. Allerede i begyndelsen af det 10. århundrede var der flere opstande i Abbasideriget, og der var revolter, blandt andet begået af slaver. I 1258 invaderede mongoler Bagdad og væltede abbasidekalifatet, og siden har kaliftitlen i praksis blot været en indholdsløs betegnelse, selv om der har været forsøg på at give den videre. Religiøs splittelse mellem sunni- og shiamuslimer har også spillet en rolle, ligesom tab af områder har haft stor betydning, idet store muslimske kolonibesiddelser og hjemlande er gået tabt til europæiske magter.


Det sidste kalifat, Osmannerriget, gik ned i begyndelsen af 1920’erne. Allerede fra omkring år 1600 var det begyndt at gå ned ad bakke med den osmanniske økonomi, i takt med at de sydvestasiatiske handelsruter mistede deres betydning, fordi handelen med Amerika, Afrika og Asien blev vigtigere for europæerne. Oven i den dårlige økonomi, der medførte inflation og hungersnød, kom et inkompetent styre og tab af områder, f.eks. da osmannerne i 1699 tabte Ungarn og Transsylvanien til Østrig. Efter Balkankrigene i 1912-1913, hvor Osmannerriget blev angrebet af Montenegro, Bulgarien, Grækenland og Serbien, blev riget reduceret til Anatolien og provinser i Arabien. Nogle år forinden – i 1908 – havde riget endvidere været ramt af interne kampe mellem sekularister og religiøse konservative, og senere kom de såkaldte ungtyrkere og krævede reformer efter europæisk forbillede, hvilket banede vej for republikken Tyrkiet. Under 1. Verdenskrig gik de ungtyrkiske magthavere med i krigen på tysk side og tabte, og ved en international konference i 1920 blev vestmagterne enige om at dele resterne af Osmannerriget imellem sig.




Det var under Muhammeds tid i Medina, at islam udfoldede sig til sin ideelle form og blev symbol på Allahs regering på Jorden. I Mekka havde Muhammed blot været en prædikant, men efter flugten (hijra) til Medina i 622 indtog han rollen som politiker og hærchef, der førte krig mod Mekkas polyteister. Det ser man også i Koranen, hvis 114 kapitler, kaldet sura, typisk deles op i dem, der blev åbenbaret i Mekka, og dem, der blev det i Medina. Mens suraerne fra Mekka handler om troen på én gud, profeterne, himlen og helvede, handler Medina-suraerne mere om politik, love og forordninger. Hijraen til Medina gjorde i det hele taget med ét islam til en flugtreligion, hvis tilhængerne var emigranter uden fast territorium, knyttet til hinanden på baggrund af deres fælles religion snarere end deres stammemæssige og geografiske tilhørsforhold. Det afspejles i den muslimske menighed, umma, der udgør et samfund af rettroende, som enhver muslim er medlem af, uanset hvor i verden han eller hun befinder sig. Og det er et vidt udbredt samfund. Allerede under de fire såkaldte retledede kaliffer, som regerede fra 632 til 661, blev islam udbredt fra Medina til det nuværende Israel, Syrien, Egypten, det nordlige Afrika, Irak og Iran, hvorfra religionen fortsatte med at sprede sig.


Den muslimske verdens nuværende problemer med øget fattigdom, ustabilitet, krig og lignende gør, at nogle muslimer ønsker at rekonstruere Medina-staten og kalifatet for at vinde den mistede ære og velstand tilbage. Ifølge mange islamistiske tænkere er den ønskede idealstat et centralstyret rige med en mandlig muslim som kalif. Som statsoverhoved har kaliffen til opgave at implementere sharialoven og sikre overholdelsen af dens religiøse befalinger om lovligt (halal) og ulovligt (haram), og blandt andet derfor er det påkrævet, at kaliffen skal være efterfølger til profeten Muhammed. Lederen af IS, Abu Bakr al-Baghdadi, har udråbt sig selv til kalif og bygger netop legitimiteten af sit krav på påstanden om, at han nedstammer fra profeten. Ifølge Baghdadi har den muslimske verden med IS fået et nyt kalifat, som vil give muslimerne deres ’værdighed’ tilbage, og i sine taler understreger han den identitet, som alle rettroende muslimer har til fælles. I sommeren 2014 talte han blandt andet i en moské i Mosul i Irak, hvor han sagde: »O muslimer overalt, hold hovedet oppe: I har nu et kalifat, som vil give jer jeres værdighed, rettigheder og lederskab tilbage. Nu er alle, arabere som ikkearabere, hvide, sorte, østerlændinge og vesterlændinge brødre. Det er et kalifat, der har samlet kaukasiere, indere, kinesere, syrere, irakere, yemenitter, egyptere, nordafrikanere, amerikanere, franskmænd, tyskere og australiere. Deres blod er blandet og blevet til ét, under ét flag og mål« (SITE Monitoring Service 2014).


Som citatet afspejler, gør den transnationale identitet, at islamister identificerer sig meget med muslimer andre steder i verden. Således bruger både Banna, Mawdudi og Qutb det samme billede af den undertrykte muslim i deres tekster, og Abu Bakr al-Baghdadi henviser i sin tale fra Mosul til overgreb på muslimske mindretal i Filippinerne, Bosnien-Hercegovina, Rusland, Kina og Burma for at opildne alle verdens muslimer til at gå i aktion: »Jeres brødre i hele verden venter på jeres redning, så forbered jeres brigader. I skal blot se på de ting, der er sket fra Centralafrika til Burma for at forstå det. Så ved Allah, vi vil tage hævn« (ibid.).


Hanbalismen og modstanden mod fremmed kultur


Inden for islamismen er der et ønske om at vende tilbage til den ’sande’ islam, som er renset for fremmede kulturer og påvirkninger. En tidlig repræsentant for denne holdning var den irakiske teolog og jurist Ahmad ibn Hanbal (780-855), som dannede den hanbalistiske retsskole, en af de fire sunniislamiske retsskoler, der i dag danner det teologiske og juridiske grundlag for Saudi-Arabien. Hanbal blev kendt for sin konservatisme og anset som det traditionalistiske modstykke til kaliffen Ma’mûn (813-833). Hanbal var kritisk over for nogle af aktiviteterne i Ma’mûns Visdommens Hus, blandt andet oversættelserne af græske tekster til arabisk, fordi de græske tekster ifølge ham udgjorde et ønsket fremmedelement. Hanbal og Ma’mûn var desuden uenige om Koranens natur, idet Ma’mûn argumenterede for, at den på et tidspunkt var blevet skabt, mens Hanbal så den som Allahs evige ord (Butler & Hoffman 2008).


Hanbal var en stærk modstander af sufismen, den islamiske mystik, som opstod i 800-tallet. Sufierne brugte blandt andet musik og dans til at frigøre sjælen og styrke kærligheden til Allah og profeten Muhammeds familie, og prøvede dermed som bevægelse at overvinde afstanden mellem skaberen og det skabte. Hanbal var imod denne filosofiske tilgang til islam, og den ekstreme islamismes modstand mod moderat islam og moderate muslimer går dermed langt tilbage i historien. Generelt var Hanbal en modstander af fornyelse (bid’a), og skal have udtalt: »Nær mistillid til fornyelse, for enhver bid’a er en vildfarelse« (Hanbal citeret i Laoust 1970). Han argumenterede ikke skriftligt for sine teologiske synspunkter, men overleverede dem til elever, der videreførte den såkaldte hanbalisme. Dorthe Bramsen, tidligere ph.d. i islamiske studier med fokus på islamisk lov, skriver om hanbalisme: »at være muslim er for hanbalitter således ikke bare dét at tro på Allah, men at handle i overensstemmelse hermed – også politisk« (Butler & Hoffman 2008). Stod det til hanbalitterne, skulle samfundet altså opbygges efter Koranen og profetens sædvane (hadith) og de første generationer af muslimer (salaf, heraf salafister).


Blandt de bedst kendte hanbalistiske tænkere og ideologer er Ibn Taymiyya fra 1200-tallet, hvis tanker stadig inspirerer nutidens islamiske fundamentalister, og hvis fatwaer går igen i vore dages islamistiske litteratur. Ibn Taymiyya boede det meste af sit liv i Damaskus og begyndte allerede som 20-årig at udstede fatwaer, altså rådgivende udtalelser. Han fungerede tillige som professor i hadith-studier på Dar-al Hadith al-Sukkariya-universitetet og underviste i Koranen i Umayyade-moskeen i Damaskus, en af de største og ældste moskeer i verden. Senere blev Ibn Taymiyya professor i jura ved den ældste hanbalistiske koranskole, al-Madrasa al-Hanbaliya.


I tråd med hanbalismen mente Ibn Taymiyya, at politiske og administrative beslutninger burde lade sig afspejle af shariaen, Koranen og profeten Muhammeds lære. Samtidig opponerede han imod sufisme, helgendyrkelse, visse shiitters tradition med at besøge grave – noget, han opfattede som afgudsdyrkelse – og rationalistisk teologi (ibid.).


Da Syrien senere blev invaderet af mongolerne, deltog Ibn Taymiyya i væbnet modstand mod invasionshæren. De mongolske love (yasa) havde vakt stor vrede hos ham, fordi de afskaffede forskellen på haram og halal og pillede ved sharialovens familieforskrifter ved eksempelvis at give børn født uden for ægteskab arveret. Endvidere indførte mongolerne en vis religionsfrihed, der gjorde, at den største muslimske gruppe, sunnimuslimerne, mistede nogle af deres tidligere privilegier (Gilli-Elewy 2000). For Taymiyya var kampen mod mongolerne derfor jihad, et ord, der i hans optik betød hellig krig. Senere deltog han desuden i knusningen af et shiamuslimsk oprør i Kesrouan i Libanon (Mozaffari 2013).


For Ibn Taymiyya vejede spirituelle handlinger ikke så meget som martyrdøden (shuhada) opnået ved jihad (Mozaffari 2013). Han var begejstret for det Koranvers, der lover belønning til martyren: »De, som tror og udvandrede og kæmpede med deres ejendom og deres liv for Allahs sag, de befinder sig på et højere rangtrin hos Allah. Det er dem, der vil sejre« (Sura 9, vers 20). Han brugte også ofte det vers, der lover at gøre martyren udødelig: »Du skal ikke regne med, at de, der blev dræbt for Allahs sag, er døde! Nej! De lever hos deres Herre og bliver forsørget« (Sura 3, vers 169). Alt i alt afspejles Taymiyyas syn på hellig krig af hans udtalelse om, at »islam er sådan, at sværdet følger Bogen. Når vidne om Bogen [Koranen] og sunna [profetens sædvane] har overtaget, og sværdet følger den, så er islams opgave løst« (Mozaffari 2013). Det er på baggrund af udtalelser som denne, at Mehdi Mozaffari kalder islamismen, som Ibn Taymiyyas holdninger repræsenterer, for en »krigsforherligende ideologi« (ibid.).


I løbet af Ibn Taymiyyas liv kom han ofte i sammenstød med autoriteterne, som han beskyldte for at være korrupte og ikke efterleve islams sande bud. Stod det til ham, skulle enhver, der var blasfemisk over for islam, straffes med døden, og i 1326 blev han anklaget og fængslet for kætteri i forbindelse med sit syn på skilsmisse. Senere blev han fængslet igen for at erklære, at den, der tager til Medina for at besøge profeten Muhammeds grav, begår fornyelsens synd (bid’a). Hans syn på teologiske spørgsmål og kritik af andre retslærde fik ham i alt anholdt, dømt og fængslet seks gange mellem 1294 og 1328, og til sidst fik han forbud mod at udstede fatwaer og overhovedet at skrive bøger. Det kan bestemt ses som en inspiration fra Ibn Taymiyya, at IS i januar 2015 udstedte et dekret, der forbød fejring af profeten Muhammeds fødselsdag og begrundede det med, at en sådan handling er bid’a (SK English, 3. januar 2015).
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Ifølge Gads leksikon om islam betyder jihad oprindeligt »anstrengelse« eller »stræben«, mens det i andre sammenhænge får en »militær betydning« (Butler & Hoffman 2008). Politikens Islamleksikon skriver, at jihad betyder »anstrengelse, men oversættes ofte med ’hellig krig’« (Simonsen 1994).


Op gennem historien har man typisk skelnet mellem »den store jihad«, som betegner anstrengelse, og »den lille jihad«, som er militær krig. Den store jihad er med profeten Muhammeds ord »kampen for at overvinde egne svagheder« (Fenger-Grøn & Grøndahl 2002). Den danske islam-konvertit og forfatter Aminah Tønnsen skriver om den store jihad, at det er »en kamp mod vor største fjende: selvet. En livslang, konstant og helt personlig kamp og arbejden-med-sig-selv for at bringe vore tanker, ord og handlinger i overensstemmelse med Allahs ønsker, som de er nedfældet i Koranen« (ibid.).




Wahhabisme


IS har sine rødder i det irakiske al-Qaeda, der går ud fra en tilgang til islam, der kaldes wahhabisme. Den blev grundlagt af Muhammad ibn Abd alWahhab (1702-1792), der var inspireret af Ibn Taymiyyas ideer om sharia og om afvisning af fornyelse og verdslig lovgivning. Den franske orientalist og islamolog Henri Laoust skrev således om wahhabismen: »Der blev udtrykt intens mistro over for alt, der kom udefra, og som kunne underminere den konservative fundamentalisme, bevægelsen lukkede sig om. Man blæste til kamp mod love efter udenlandsk forbillede, som sandsynligvis ville afvise eller modarbejde den himmelske lov, der var åbenbaret af Allah og grundlagt på profetens lære« (Laoust 1965).


Tilhængerne af wahhabismen blev kendt som wahhabierne, selv om de aldrig brugte den betegnelse om sig selv. I stedet kaldte de sig ahl-al Tawhid, enhedens folk, eller muwahhidun, de, der tror på enheden. Monoteismen, troen på den ene gud, er nemlig helt central for wahhabierne, og Wahhab formulerede selv sine tanker i bogen Kitab al-Tawhid, hvis titel kan oversættes som enhedens bog. For wahhabierne repræsenterede det en form for afgudsdyrkelse, når især shiamuslimer besøgte gravsteder for shiitiske personligheder som eksempelvis profetens barnebarn Hussein, og i 1802 angreb wahhabikrigere derfor flere af disse grave. Modstanden mod shia-islam er siden fortsat med at være en del af wahhabismen, også i Saudi-Arabien, hvor den shiamuslimske minoritet forfølges.


Wahhabismen har særlig betydning i Saudi-Arabien, fordi tilgangen udgør landets statsideologi. Saudi-Arabien blev nemlig til i 1932 i en alliance, der var opdyrket i 1700-tallet mellem Wahhab og Muhammed ibn Saud (død 1763). Wahhab indgik en aftale med Ibn Saud om, at sidstnævnte ville få den politiske legitimitet i en fremtidig islamisk stat, det nuværende Saudi-Arabien, såfremt han ville overholde den islamtolkning, der lå i wahhabismen. Lige siden har Saudi-Arabien fungeret som en alliance mellem kongefamilien Saud – der i dag består af cirka 10.000 prinser og prinsesser – og de religiøse gejstlige, ofte fra sheik-familien, der nedstammer fra Wahhab (Gresh & Vidal 2004).


I 1932 blev Saudi-Arabien udråbt som uafhængigt kongedømme med Abdul Aziz, en efterkommer til Muhammed ibn Saud, i spidsen. Senere fandt man olie i landet, og oprettelsen af Saudi Arabian Oil Company (Saudi Aramco) var med til at sikre kongedømmet og wahhabismen økonomisk. Et møde mellem Abdul Aziz og USA’s præsident Franklin D. Roosevelt i 1945 stadfæstede de gode forbindelser mellem saudierne og Vesten. Dette forhold blev dog forstyrret af terrorangrebet i USA 11. september, hvor 19 flykaprere – heraf 15 saudiarabere – slog cirka 3000 mennesker ihjel (ibid.). Saudiaraberne har siden – sammen med Kuwait og Pakistan – postet mange penge i moskeer i eksempelvis Bosnien-Hercegovina og andre muslimske lande, med det formål at påvirke deres islamtolkning (ibid.).



KAPITEL 2
ISLAMISMEN I DET 20. ÅRHUNDREDE
IS er som fænomen ikke nyt, idet en række andre organisationer ligesom IS har villet indrette samfundet efter deres fortolkning af islam. I dette kapitel vil vi se på Det Muslimske Broderskab i Egypten samt dets ideologer Banna og Qutb. Derudover kom islamismen også til udtryk andre steder, for eksempel i Indien/Pakistan med Mawdudi i spidsen. Flere kredse i den arabisk-muslimske verden foretrak den sekulære nationalistiske panarabisme fremfor religiøse bevægelser. Men det ændrede sig, da panarabisme i manges øjne spillede fallit. Det mest synlige tegn på islamistisk sejr blev set i Iran i 1979, hvor ayatollah Khomeini kom til magten. Hans islamisme var shiitisk, hvorimod organisationen al-Qaeda benyttede sig af en sunnitisk islamisme. Sidstnævnte er også en af bannerførerne for en trend, hvor den islamistiske terror skifter fra at være national til international.
Det Muslimske Broderskab
Nutidens islamister er i høj grad inspireret af folkebevægelsen Det Muslimske Broderskab (Ikhwan al-Muslimun), der blev grundlagt i 1928 i Egypten. Stifteren var en skolelærer og politisk aktivist, Hassan al-Banna (1906-1949), og formålet med oprettelsen af Broderskabet var at genislamisere samfundet, som Banna anså for at have vendt religionen ryggen og være negativt påvirket af den europæiske tilstedeværelse i den islamiske verden. Ifølge Broderskabet levede både muslimer og ikkemuslimer under jahiliya, et begreb, der dengang som nu gik igen blandt alverdens islamister. Jahiliya betyder uvidenhed på arabisk og er et negativt ladet begreb, der hentyder til den førislamiske tidsalder, hvor mennesket ikke levede i overensstemmelse med islams lære, men eksempelvis dyrkede flere guder.
I Bannas tekster fremstilles islam som en altomfattende størrelse, der dækker alle livets forhold. Den danske islamekspert Jørgen Bæk Simonsen formulerer det således: »islam i [Bannas] forståelse udgør en ubrydelig helhed. Ethvert forsøg på at reservere og begrænse islam til kun at vedrøre dele af tilværelsen ville efter hans vurdering resultere i et forfald, da det strider mod islams udgangspunkt: helheden« (Simonsen 2006). Det afspejles for så vidt i Det Muslimske Broderskabs motto, som lød: »Allah er vores mål, Koranen er forfatningen, Profeten er vores leder, jihad er vores vej, døden for Allahs skyld er vores ønske«.
For at opnå målet om islams genindførelse igangsatte Banna en meget målbevidst kampagne. I et af sine skrifter, Mod lyset, appellerede han til Egyptens konge og foreslog, at befolkningen gennem statens institutioner, især undervisningssystemet, skulle indvies i islam. Banna rejste flittigt for gennem taler, pamfletter og prædikener at tiltrække tilhængere til sin sag, og hans budskab vandt gehør hos ansatte i den offentlige sektor, studerende på universiteterne og bønder på landet. Hans betydelige talegaver hjalp ham til at skabe det, der senere er blevet kaldt den første islamistiske massebevægelse. Broderskabet, hvor Banna indtog pladsen som murshid amm (øverste vejleder) voksede således hurtigt og vurderes at have haft én million medlemmer i 1946 (Butler & Hoffman 2008). Banna tiltrak ikke kun tilhængere ved hjælp af taler, men også gennem omfattende socialt arbejde og andre sociale initiativer, eksempelvis spejderkorps, hvor der blev lagt stor vægt på disciplin og loyalitet mod Broderskabets ledelse. Derudover blev der dannet en undergrundsbevægelse, et såkaldt hemmeligt organ, hvortil kun særligt betroede ’brødre’ havde adgang. De måtte efter sigende sværge deres troskabsed på en Koran og en pistol (ibid.) – selvom Broderskabet arbejdede ad fredelig vej, mente Banna, at brugen af vold på et tidspunkt kunne blive nødvendig for indførelsen af det ideelle samfund.
Det Muslimske Broderskab oplevede stigende popularitet op gennem 1940’erne, samtidig med at der florerede rygter om, at der var planlagt et kup mod regeringen. Derefter blev bevægelsen opløst af den egyptiske premierminister Mahmoud en-Nukrashi Pasha i december 1948. Organisationens aktiver blev beslaglagt, og talrige af dens medlemmer sendt bag tremmer. Pasha blev dræbt af den studerende Abdel Meguid Ahmed Hassan, der var medlem af Broderskabet. Banna tog afstand fra attentatet og beskrev det som et terrorangreb i strid med islam, men dette forhindrede dog ikke, at nettet blev strammet om den islamistiske bevægelse. I 1949 blev Banna skudt og dræbt, formentligt af et medlem af Egyptens hemmelige politi. Herefter blev den dræbte leder af Broderskabet omtalt som Al-Shaheed Imam Hassan al-Banna, (martyren Imam Hassan al-Banna).
Qutb
Sayyid Qutb (1906-1966) var uddannelsesplanlægger og forfatter til 24 bøger, herunder både fagbøger om uddannelse og romaner. Han var desuden et indflydelsesrigt medlem af Det Muslimske Broderskab. Qutb blev uddannet i Egyptens statslige undervisningssystem, som i 1948 sendte ham til videreuddannelse i USA, og her boede han i to år i Washington og Colorado.
Qutb havde allerede før sin afrejse et negativt syn på USA, og mange år senere beskrev han supermagten som et land præget af racisme, materialisme, dårlige frisurer, mangel på kunstnerisk følelse, »overfladiske samtaler og venskaber«, en »dyragtig blanding af kønnene« samt stærk støtte til den nyoprettede israelske stat (Simonsen 2006; Qutb 1950).
Efter sin hjemkomst i 1950 så Qutb med bekymring, at det urbane egyptiske samfund efter hans overbevisning var ved at blive påvirket af de skadelige vestlige idealer, og i 1953 meldte han sig ind i Det Muslimske Broderskab og påbegyndte sit hovedværk, Fi zilal al-Quran (I Koranens skygge). Heri talte han for et samfund baseret på sharialoven, hvor kvinderne skulle rette sig efter Koranen, som ifølge hans fortolkning understregede, at »mænd er ledere af kvinders anliggender«. Samtidig betegnede han regeringerne i den muslimske verden som illegitime, idet de efter hans mening ikke overholdt islams påbud og forbud.
Efter et attentatforsøg på Egyptens præsident Nasser i 1954 slog de egyptiske myndigheder hårdt ned på ledelsen af Det Muslimske Broderskab og forbød bevægelsen. Qutb blev anholdt, men kunne fra fængslet fortsætte sine skriverier. I 1964 blev han løsladt og udgav bogen Milepæle, der er et manifest for politisk islam. Ifølge Qutb lå det egyptiske systems problem i, at det ikke anerkendte Allah som den eneste lovgiver, men derimod lod mennesker stå for loven. I og med at mennesket ikke er guddommeligt, har det ifølge Qutb heller ikke hjemmel til at lovgive – og hvis mennesker alligevel bliver sat til at lovgive, er der tale om shirk, flerguderi, en alvorlig synd i islam. Samtidig mente Qutb ligesom Banna før ham, at jahiliya dominerede den ikkemuslimske verden og derfra havde spredt sig til den muslimske verden, og han trak en lige linje fra profeten Muhammeds jødiske, kristne og polyteistiske modstandere til samtidens zionister, korsfarere og ateister. Til støtte for sine argumenter henviste Qutb ofte til det antisemitiske værk Zions vises protokoller, et antisemitisk forfalskningsskrift, der foregiver at beskrive en jødisk plan om at overtage verden. I 1965 blev Qutb kendt skyldig i at have planlagt et kup mod den egyptiske præsident, og året efter blev han hængt.
Mawdudi og Det Islamiske Trossamfund
En af islamismens mest indflydelsesrige ideologer i moderne tid og i den ikkearabiske del af den sunnimuslimske verden er den politiske aktivist og journalist Sayyid Abu Ala al-Mawdudi (1903-1979). I 1941 grundlagde Mawdudi Jama’at al-Islami, Det Islamiske Trossamfund. Han mente ligesom mange andre islamister, at det perfekte islamiske samfund havde eksisteret i Medina under profeten Muhammed, men at det senere hen var blevet »inficeret med uislamisk praksis« og »barbarisk uvidenhed«, jahiliya. Han anså det for nødvendigt, at moderne muslimer gjorde op med denne uvidenhed, og han talte for et samfund med Allah som den eneste legitime lovgiver (Butler & Hoffmann 2008).
islamisering
Panarabismens fald og begyndelsen på den islamistiske terror
I 1952 blev monarkiet i Egypten styrtet af en række officerer, heriblandt Gamal Abdel Nasser (1918-1970), der dermed gjorde en ende på kongeriget – der havde eksisteret siden selvstændigheden fra Storbritannien i 1922 – og indførte en republik. Nasser blev landets anden præsident i 1956 og opnåede stor popularitet med sin sekulære panarabiske politik, der gik ud på at forene de arabiske masser på tværs af de forskellige stater i Nordafrika, Levanten og Golfen.
En overgang blev Egypten således forenet med Syrien i Den Forenede Arabiske Republik i 1958, der havde Nordyemen som associeret medlem, men unionen holdt kun til 1961. Nassers popularitet var dog intakt og indgød håb i befolkningen. En forklaring på Nassers popularitet kan måske ses i Mehdi Mozaffaris beskrivelse af præsidenten: »Med sin uimodståelige karisma, sin mesterlige retorik, sin høje, veltrænede krop og elegante påklædning komplet med slips og lommetørklæde a la Anthony Eden, hans britiske modstander, symboliserede [Nasser] arabernes revitalisering efter lang tids passivitet, resignation og frustration« (Mozaffari 2013). Hvad der især bidrog til populariteten, ikke kun blandt araberne, men i store dele af den tredje verden, var dog også affæren med Suez-kanalen. I 1956 nationaliserede Nasser kanalen, officielt for at få kapital til at bygge en dæmning, og lukkede den for israelsk trafik. Det fik Israel, Storbritannien og Frankrig, der havde store økonomiske interesser i kanalen, til at invadere Egypten.
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