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Förord

Självdefiniering med hjälp av en yttre fiende är ett genomgående drag i strävandena efter europeisk enhet. Känslan av gemenskap har alltid växt i takt med hoten utifrån. Länge utgjordes detta hot av islam i allmänhet och det osmanska riket – »turken« – i synnerhet. Under större delen av förra seklet övertogs fienderollen av Sovjetunionen och kommunismen. Som en följd av det kalla kriget kunde en västeuropeisk enhetskänsla mobiliseras. Inte bara initiativtagarna till det ekonomiska samarbetet i Västeuropa Robert Schuman, Jean Monnet och Konrad Adenauer bör därför räknas till den europeiska integrationens fäder utan kanske i lika hög grad även Josef Stalin.

När kommunismen kollapsade uppstod på nytt ett behov av ett yttre hot som kunde ge européerna en gemensam identitet. NATO:s dåvarande generalsekreterare Willy Claes var inte sen att ge Europas muslimska grannskap denna roll. För att berättiga försvarsalliansens fortsatta existens målade han upp bilden av en ny international under islams gröna baner som ett större hot mot Europa än det kollapsade röda imperiet. Några år senare fick professorn vid Harvard Samuel P. Huntington stort genomslag för sina teser om att världen i framtiden kommer att präglas av ett civilisationernas krig där den kristna världen skulle komma att ställas mot islam.

1994 skrev jag boken Islam och Europa – samlevnad eller konfrontation?. Mitt syfte var att redogöra för myt och verklighet bakom denna hotbild. I boken skildrades islam som politiskt och ekonomiskt system och förutsättningarna att förena Koranens bud med demokrati och modern ekonomi. Vidare beskrevs islams roll i de nya självständiga staterna i Centralasien samt den islamska faktorn i kriget i Bosnien.

I ett kapitel om de muslimska samfunden i Europa framhöll jag att islam i dag måste betraktas som en europeisk religion och att en europeisk union inte längre var tänkbar utan inslag av islams gröna färg. Den växande muslimska närvaron i Europa borde därför inte ses som ett hot utan som en möjlighet att bygga broar mellan Europa och vår närmaste omgivning. En europeisk ödesfråga var därför huruvida vi kunde undvika att en »gettoislam« växte fram i stället för en tolerant »euroislam« som kunde spela denna brobyggarroll.

16 år senare har hotet från en grön international beredd att gå till samlad attack mot Europa förlorat sin trovärdighet. Som följden av en växande invandring och terrorattackerna den 11 september 2001 i New York och bombattackerna mot ett tåg i Madrid i mars 2004 och mot busstrafiken i London i juli 2005 har i stället föreställningen om islam som ett inre hot vuxit sig allt starkare.

Vi hatar det vi inte känner. Yttrandet tillskrivs Ali, den fjärde kalifen, tillika Muhammeds kusin och svärson och shiiternas förste imam, och det har behållit sin giltighet såväl i väst som i den muslimska världen. Urgamla fördomar – hysta alltsedan korstågstiden – har fått nytt liv på ömse sidor. Trots att vi lever i ett informationssamhälle tycks kunskaperna om den andre snarare försämras än förbättras. I takt med att världen blir alltmer komplex växer de förenklade argumenten i styrka. Trots att de muslimska samfunden i Europa präglas av en sådan mångfald och sådan heterogenitet att varje form av generalisering egentligen är omöjlig hävdar ändå en del framträdande akademiker och intellektuella skribenter att Europa på ett par generationer kommer att förvandlas till ett »Eurabien« där de kristna lever som en utsatt minoritet.

Syftet med denna bok är att försöka bidra till en mer nyanserad bild av den värld vi delat och delar och till diskussionen om hur en politik som leder fram till en öppen och tolerant europeisk islam och inte till en radikal gettoislam bör utformas.

Lund i december 2009

Ingmar Karlsson

En delad värld tar sitt avstamp i Islam och Europas sista kapitel, om den månghundraåriga samlevnaden mellan muslimer, judar och kristna i det muslimska Spanien. Kapitlet »Jihad – ett rättfärdigt heligt krig?« – har tidigare publicerats i min bok Tro, terror och tolerans (2004).







Vishetens hus – hur vårt grekiska arv
räddades och utvecklades

I den politiska retoriken sägs den europeiska identiteten ofta vila på två pelare: det antika arvet och kristendomen.

Mot detta kan invändas att varken hellenismens Grekland eller romarriket kan betecknas som europeiska civilisationer. Båda var medelhavskulturer med betydande centra i Mindre Asien, Afrika och Främre Orienten. När Alexander den store gav sig ut för att erövra den tidens civiliserade värld, Egypten, Persien och Indien, hade han inte en tanke på att han gjorde detta för den europeiska sakens skull. Kristendomen med sina judiska rötter var vidare ursprungligen en Medelhavsreligion och inte en europeisk religion och vårt antika grekiska arv räddades, förvaltades och utvecklades med gemensamma ansträngningar av islamska, kristna och judiska lärde.

Denna historia tar sin början år 312. Då skall en händelse ha inträffat som ändrade både kyrko- och världshistoriens gång. Inför ett slag strax norr om Rom i ett inbördeskrig om makten i romarriket framträdde på himlavalvet ett kors för fältherren Konstantin försett med inskriften In hoc signo vinces; I detta tecken skall Du segra.

Konstantin lämnade slagfältet som segrare och tolv år senare beslöt han att flytta det romerska imperiets huvudstad från Rom till den grekiska staden Byzantion där en ny huvudstad, Konstantinopel, byggdes. Motiven var både religiösa och politiska. Rom var alltför associerat med hedendom  och förföljelse av kristna för att kunna vara huvudstad i det på kristendomen grundade imperium som Konstantin hade i tankarna. Men framför allt var beslutet politiskt. Konstantin sökte knyta samman kyrka och stat genom att framtvinga största möjliga doktrinära enhet inom kyrkan.

En rad tolkningstvister rörande det bibliska budskapet hade tidigt uppstått. Hur skulle den heliga treenigheten förstås? Skulle Kristus betraktas och dyrkas som ett med Fadern? En rad olika kristologiska sanningar formulerades. För att återupprätta enigheten inom kyrkan sammankallade Konstantin år 325 ett kyrkomöte i Nicea. Där stämplades påståendena om en hierarki i treenigheten som kätteri. I stället fastslogs tesen om homoousios, det vill säga att Fadern och Sonen är ett och samma väsen, »sann Gud av sann Gud«.

Snart utbröt nya tvister. Nu kom frågan att gälla hur föreningen av den mänskliga och gudomliga naturen i Kristi person skulle definieras. Jesus var ju uppenbarligen av kvinna född och hade varit människa. Fördelningen av den mänskliga och den gudomliga naturen hos honom blev därför föremål för mycket teologiskt kiv och disputerande. Under ett kyrkomöte år 451 i Chalkedon på den asiatiska sidan av Bosporen mitt emot Konstantinopel antogs följande formulering om Kristi natur:


Han är en och samme Son, fullkomlig i mänsklighet, sann Gud och sann människa bekänd i två naturer utan sammanblandning, oföränderlig, odelbar, oskiljbar; skillnaden i naturerna är på intet sätt upphävd på grund av enheten. Tvärtom är de typiska egenskaperna hos vardera naturen bevarade och båda förenas i en enda person och i en enda gestalt.




De kyrkor som accepterat denna definition har kommit att kallas chalkedoniska kyrkor. På den tiden var detta liktydigt med den bysantinska rikskyrkan. I förlängningen finner vi senare i historien den romersk-katolska kyrkan och de protestantiska huvudkyrkorna.

Kyrkomötet i Chalkedon år 451 splittrade definitivt den imperiekyrka som kejsar Konstantin velat skapa, och kom huvudsakligen att accepteras i de grekisktalande provinserna av imperiet. Stora delar av den arameisktalande befolkningen i Syrien höll fast vid sin uppfattning att den mänskliga naturen hos Jesus så helt uppgått i den gudomliga att man endast kunde tala om en gudomlig natur hos denne. Gud sades ha inkarnerats i Jesus. Därför är det Gud som föds, dör och uppstår genom Jesu liv och Maria är således Guds moder. Kristi gudomliga natur har helt tagit över hans mänskliga. Denna lära kom att kallas den monofysitiska (ennaturläran), vilket gav upphov till den syrisk-ortodoxa kyrkan. Även den egyptiska koptiska kyrkan är, liksom den armenisk-ortodoxa, än i våra dagar monofysitisk.

Åsiktsskillnaderna var emellertid mera terminologiska än teologiska. De verkliga motsättningarna var av politisk och nationell karaktär. Den chalkedoniska riksläran var endast förhärskande i kuststäderna med dess övervägande grekiska befolkning och i de bysantinska garnisonsstäderna. Liksom den hamitiska befolkningen i Egypten hade de arameisktalande semiterna i Syrien sedan länge fått nog av Konstantinopels politiska övermakt. Som ytterligare sten på bördan ville de därför inte påtvingas en bysantinsk teologi. Så gott som mangrant vägrade de syriska biskoparna och prästerna att acceptera den chalkedoniska läran. Den arabiska invasionen på 630-talet hälsades därför med tillfredsställelse av de kristna i Syrien, Egypten och Mesopotamien som hellre levde under sina språkliga och etniska semitiska kusiners överhöghet än under ett fortsatt grekisk-romersk-bysantinskt styre.

De nya erövrarna innehade den politiska och militära makten och slog sig ned i militärläger, varifrån de kunde befästa sitt herravälde och ha uppsikt över befolkningen medan de gamla städerna bevarade sin ursprungliga karaktär. De orientaliska kristna var vana att lyda under främmande herrar och att bli beskattade av dessa. Den överhöghet de nu fick skiljde sig emellertid från den tidigare, eftersom de nya härskarna inte lade sig i deras religiösa bruk och dogmer. Administrationen låg vidare till stor del i händerna på lokala förtroendemän och dessa bibehölls i sina ämbeten av de nya erövrarna.

För judarna å andra sidan innebar utvecklingen endast ett byte av herrar. På många platser var detta en utveckling till det bättre – araberna kom att ses som befriare från det kristna förtryck som de så ofta fått leva under. Vid belägringen av Caesarea ledde till exempel en jude de muslimska trupperna in i staden genom en underjordisk gång. I en tidsålder som annars varit präglad av intolerans och grymhet försökte de islamiska erövrarna inte utrota sina företrädare utan judenheten och kristenheten har snarare islams tolerans att tacka för sin överlevnad i denna del av världen.

Den kristna och den judiska befolkningen var överlägsna sina nya herrar på alla områden utom det militära. Med sin gamla kultur och administrativa tradition blev de därför oundgängliga som sina nya herrars lärare. Detta var särskilt förhållandet under umayyadtiden (661–750), då Damaskus var den muslimska världens centrum. Då ljöd ständigt kyrkklockorna i Syriens och Iraks städer och de kristna kyrkorna låg tätt intill moskéerna.

Araberna tycks till en början endast ha propagerat sin tro för andra araber. En ögonvittnesskildring finns bevarad av en pilgrim, den galliske biskopen Arculot, som nedtecknade vad han såg under en resa i Palestina och Syrien under åren 680–683. Häri finns inga antydningar om någon arabisk förföljelse av kristna eller judar. Han nämner förekomsten av kyrkor i Damaskus och Jerusalem och omtalar hur kalifen Mu'awiya medlat i en dispyt mellan judar och kristna.

Även om de kristna och judarna levde fredligt sida vid sida med muslimerna så rådde dock en diskrepans mellan de förras kulturella överlägsenhet och den plats i samhället som muslimerna tilldelade dem genom att betrakta dem som medborgare av andra rang. Vem som helst bland dem kunde emellertid komma att tillhöra aristokratin genom att övergå till islam, och många föll snart för denna frestelse och övergav sina fäders religion av ren opportunism. Ju flera judar och kristna som övergick till islam och därmed ökade dess styrka, desto starkare blev pressen på dem som ännu stod utanför.

Redan en av umayyaderna, Umar ibn al-Khattab, sökte tränga tillbaka de kristna och judarna genom att öka deras bördor och genom förbud för dem att inneha högre ämbetsmannaposter. Han förbjöd dem också att bygga nya kyrkor och synagogor. De kristnas tro på treenigheten, som väckt så djup förargelse hos Muhammed, likställde dem i mångas ögon med månggudadyrkare.

Andra kalifer följde i Umar ibn al-Khattabs fotspår. Harun ar-Rashid (786–809), som fått en särskild glans omkring sig genom berättelserna i Tusen och en natt, lät befalla att de kristna och judarna inte bara skulle hållas borta från statsämbeten utan också bära en särskild dräkt som gjorde dem igenkännliga. Denna order förnyades senare av kalifen al-Mutawakkil, som även förbjöd de kristna att ha muslimska slavar och att begagna samma offentliga bad som muslimer.


Den stämning som alltmer gjorde sig gällande mot de kristna och judarna resulterade i den muslimska lagen om ahl al-dhimma, förbundsfolken. En muslim som övergav sin religion och anslöt sig till någon av de andra kallades murtadd, avfälling. Om han uppmanats att avstå från sin villfarelse och om detta inte ledde till något resultat skulle han obönhörligen dräpas. En som tillhörde förbundsfolken, en dhimmi, det vill säga en jude, kristen eller zoroastrier, fick behålla sin religion förutsatt att han betalade en särskild skatt, jizya, som i sig också innebar ett uttryck för underkastelse och ett accepterande av en andrarangställning. Denna fastslogs även i en rad lagbestämmelser.

En dhimmi kunde inte tillåtas vittna och han kunde inte ärva en muslim. Han skulle bära en särskild dräkt och ha ett stycke tyg på skuldran; för de kristna blått, för judarna gult och för zoroastrierna rött eller svart. Han fick inte bära vapen, inte rida på hästar och inte bygga höga hus. Han skulle alltid vika undan för en muslim och visa respekt för honom.

Förbundsfolken fick inte väcka uppseende genom sin religion, exempelvis genom högt tonande kyrkklockor. De fick reparera sina gamla kyrkor och synagogor men inte bygga nya. Dessa påbud kom dock aldrig att tillämpas med någon konsekvens utan enligt den för tillfället regerande kalifens personliga inställning. En följd blev emellertid att antalet kristna gradvis minskade. De allt större skaror som omvände sig förde med sig sin kultur och de kristnas och judarnas bildningsmonopol upphörde men de fortsatte att ha ett stort inflytande inom regering och administration. Den kände geografen al-Maqdisi fann år 985 att de flesta bankirerna och penningväxlarna i Syrien var judar, medan majoriteten av tjänstemännen och läkarna var kristna. Judar och kristna kom också att spela en oproportionerligt stor roll inom diplomati, handel och bankväsende, det vill säga i yrkesgrenar som innebar handel med guld och silver och kontakter med otrogna, vilket en strikt rättrogen muslim inte kunde inlåta sig i.

Varje religionssamfund bildade vidare ett administrationsområde för sig. Judarna sorterade under sin överhöghet, de kristna under sina biskopar och patriarker. Varje samfund hade sina egna lagar och sin egen jurisdiktion. Nya kyrkor och synagogor byggdes ständigt under abbasidtiden. Rabbinen Benjamin av Tudela kunde vid ett besök i Bagdad år 1168 konstatera att där då fanns 23 synagogor och tio judiska religiösa skolor. Inga av dessa kunde ha byggts före den islamiska erövringen eftersom Bagdad grundades först år 762. Benjamin beskriver också i vilken högaktning det judiska samfundets överhuvud, exilarken, hölls. Denne var religiöst överhuvud för alla judar i kalifatet. Han ägde flera hus och hade stora jordegendomar. På väg till sina audienser hos kalifen eskorterades han, klädd i broderat silke och med ädelstenar i sin turban, av beridna soldater som föregicks av en härold som utropade: Bered väg för vår Herre, Davids son. Väl framme i palatset placerades han på en tron mitt emot kalifen och hovets dignitärer reste sig för att hedra honom.

I Mesopotamien fanns också judenhetens främsta lärocentra, akademierna i Sura och Pumpaditha, som blev andliga huvudstäder även för judar i angränsande länder och som ansågs ha allra högsta auktoritet i religiösa frågor. Här studerades och undervisades Talmud, här utvecklades lagstiftningen och till denna den judiska minoritetens eget Oxford och Cambridge kom vetgiriga lärjungar från det muslimska imperiets alla hörn.
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