SHURUH

Kommentarer och
forklaringar
till
Sayyid Qutbs,
Milestones

(Milstolpar eller Vagmarken)

Sh. Mustafa Kamel Muhammed



Koranens metod och natur

Denna bok ingér i litteraturen fran “Sanningens forkunnare”

https://www.facebook.com/sdaahaqggen

Alla rattigheter ar reserverade for Sanningens forkunnare.

Oversittningen har gjorts av Abu Omar, Olof Janson

Tillstand ges att dela innehallet i denna bok, med korrekt
kalltillskrivning och ingen andring av innehallet.






Koranens metod och natur

Introduktion

Vi gar nu vidare till vart nya kapitel som ar “Koranens metod och natur”, och eftersom vi
har talat om den unika koraniska generationen kommer vi nu att tala om den unika
koraniska metoden. Sannerligen ar den koraniska metoden en unik metod, helt enkelt
darfor att den ar den metod som Allahs (swt) anvant och anvander.

Nar vi talar om den koraniska metoden ar det den metod som skapade och
frambringade den forsta generationen och den som skapade och organiserade den
forsta islamiska rorelsen. Den koraniska metoden faststallde sattet att inbjuda till islam
(dawah) och hur det utfors. Denna metod ar det som den forsta nationen uppfostrades
pa, och darfér kommer vi att finna att den verkligen ar en unik metod.

Det dr en mangfacetterad metod som behandlar alla manskliga fragor pa ett
heltackande satt och etablerar ett unikt levnadssatt som ar dgnat at Allah (swt) i varlden
genom skapandet av en unik nation med ett unikt uppdrag. Nar vi talar om den koraniska
metoden, eller naturen av det koraniska tillvagagangssattet, finner vi att det finns manga
mycket betydelsefulla fragor som tas upp i detta kapitel som foresprakarna for den
islamiska kallelsen bor vara medvetna om.

Vi har sett hur den unika koraniska generationen levde med Koranen, uppfostrade fran
denna enda och unika kalla, genom vilken hela nationen och den forsta rorelsen
byggdes. Vi vet hur foljeslagarna hanterade Koranen och hur denna metodik — nar
foljeslagarna hanterade den pa ett korrekt och noggrant satt — lyckades frambringa
dessa unika exempel for oss som aldrig har upprepats i mansklighetens historia fram till
idag. Vi vet att Allah (swt) har prisat den generationen genom att namna att den ar den
basta nationen som frambringats for manskligheten:

“Ni ar det basta folket som frambringats fér (vagledning och reform av) manskligheten.”
(Surah Aali - Imran 3:110).

De var resultatet av denna bok, och Sdndebudet (sas) prisade dem ocksa néar han sade:
“den basta generationen ar min generation.”

Vi upprepar och betonar alltid att denna religions seger endast kommer att ske genom
ett folk som forstar denna metod pa samma satt som féljeslagarna och de forsta
generationerna. Aven om det finns en skillnad mellan den férsta generationen och de
efterfoljande generationerna, bor denna skillnad inte vara i sjalva metoden, dess
tilldampning eller grundlaggande varderingar, aven om det kan finnas skillnader i graden
och fullkomligheten till tillmpning och beteende for manskligheten samt att halla dem
ansvariga for att uppna ett unikt mal: att vara stallforetradare, representant (vice-regent



dvs. khalifa) for Allah (swt) pa denna jord. Manniskan blev sannerligen utvald av Allah
(swt) att utfora detta unika uppdrag.

Det rader ingen tvekan om att den stora uppgift som manniskan har anfortrotts, som
definierar hennes roll som Allahs stallféretradare, ar fullstandig underkastelse och
lydnad till Allah (swt), vilket kan uttryckas som att dyrka Allah (swt). Jamfort med hela
universum som naturligt dyrkar Allah (swt), har manniskan fatt den unika aran att valja
sin vag — antingen vagen att dyrka Allah av egen fri vilja, dnskan, uthallighet och iver, eller
vagen av olydnad mot Honom, och darmed berova sig sjalv fran Allah (swt). Saledes ar
manniskan, tillsammans med jinnerna, de enda skapelser som har denna fordel jAmfort
med alla andra skapelser som dyrkar Allah (swt) per automatik. Det ar darfor manniskan
ar unik, och varfor hela universum har stallts under manniskans beféal. P4 detta satt har
Allah (swt) utvalt henne att vara Hans stallforetradare pa jorden.

Islams grundlaggande amne, och hur Koranen har gett
det stor uppmarksamhet

Sayyid Qutb sageri borjan av detta kapitel:

“Den mekanska delen av den heliga Koranen, uppenbarad fér Sandebudet - frid
vare med honom - under en period av tretton ar, behandlade endast en fraga. Denna
fragas natur forandrades inte, dven om séttet att framstélla den varierade enligt
Koranens stil, som hanvisar till denna fraga pa nya sétt, alltid som om den hade
tagits upp for forsta gangen.”

Innan vi utforskar denna grundlaggande fraga och detta &mne maste vi betona Koranens
stora ihardighet i denna fraga. Det rader ingen tvekan om att Koranen i detta avseende ar
unik — den talar om detta enda @mne och upprepar det om och om igen, och anda
varierar framstallningssattet liksom dess paverkan pa vara hjartan. Nar du fortsatter att
lasa Koranen far du standigt nya kanslor och intryck — forutsatt att ditt hjarta ar 6ppet —
och du kommer att finna att de koraniska verserna, hur ofta de an upprepas, var och en
har sin egen vackra smak och sarskilda inverkan pa det muslimska hjartat. Qutb talade
om detta amne i detalj i sin kommentar till sura Yunus (/ Koranens skugga) nar han
beskrev Koranens natur, dess paverkan och dess olika stilar. S det kan vara en enda
fraga, aven om den upprepas manga ganger i Koranen, men varje gang presenterar
Koranen den pa ett nytt satt som om det vore ett nytt amne, eftersom den alltid
presenteras ur ett nytt perspektiv, i sammanhanget av en ny handelse, och kopplas till
nya begrepp som om det verkligen vore en ny fraga som laggs fram for oss for forsta
gangen.

Sa forklarar Qutb denna viktigaste fraga:



«“..[fragan ar begreppet] denna tro sdsom den presenteras i sina tva huvudsakliga
grunder: Uluhiya (suveranitet, gudomlighet, Allahs 6verhéghet) och Ubudiyah
(fullstandig karleksfull hangivenhet, underkastelse och lydnad till Allah) samt
relationen mellan dem.”

Vi kan aldrig 6verdriva Koranens betydelse och hur Koranen har en djupgéende inverkan
pa manskligheten och pa muslimer som vill bdra det enorma ansvar for vilket Allah (swt)
har skapat manniskan. Koranen talar darfér standigt om Allahs (swt) storhet och
gudomlighet och omges av s6tman och storheten i Hans ord som berdr de mest viktiga
och betydelsefulla fragorna. Koranen faststaller manniskan som unik i férhallande till
alla andra skapelser, gor henne sarskild, med ett unikt syfte och uppdrag. Koranen
foreskriver unika satt och beteenden.

Betydelsen av amnena “Allahs gudomlighet” (Uluhiya)
och “tjanandet av Allah” (Ubudiyah), och hur de relaterar
till manniskans liv

Nar vi talar om Allahs gudomlighet och tjanandet av Allah, sa ar de i sanning de
huvudsakliga begreppen i denna existens, och de ar de tva verkligheter som omfattar
hela detta universum. Verkligheten av Allahs gudomlighet, Hans storhet och 6verhoghet,
representeras i Allah (swt) sjalv, Skaparen av hela denna existens. Verkligheten av allt
utom Allah (swt), hela skapelsen, representeras av tjdnandet av Allah. Uluhiya — Allahs
gudomlighet — ar ett brett amne, men omfattar i sin essens manga aspekter av Allah
genom beskrivningen av Hans fullkomliga namn, egenskaper och rattigheter sdsom
Hans dverhdghet, suveranitet och herravalde over hela universum. Ubudiyah —tjdnandet
av Allah — & andra sidan ror resten av skapelsen, sarskilt manniskan, och innefattar
aspekterna av fullstandig karleksfull hangivenhet och dyrkan till Allah.

Manniskans formaga att kdnna och uppleva denna typ av relation och dess allvar ar det
forsta steget pa den ratta vagen. Sa nar en person borjar forestalla sig vad det innebar att
Allah (swt) existerar, att det finns en Skapare for denna existens, och att Allah beskrivs
med alla betydelser av vardighet, gudomlighet, fullkomlighet och unikhet och att
ingenting ar som Allah (swt), da borjar han inse sitt syfte i livet och sin huvudsakliga
fraga. Nar personen borjar tdnka pa hur han skapades ur intet, och hur hela denna
existens uppstod, borjar han pa allvar tanka pa vad hans roll och syfte ar, vad som kravs
av honom, och vad Skaparen av allt detta fortjanar fran honom. Dessa fragor ar
manniskans forsta, stérsta och huvudsakliga fraga. Varje person maste stanna lange
infor denna fraga, i djup eftertanke, for att identifiera sin utgdngspunkt. Han maste borja
inse det ansvar som lagts pa honom. Han maste boérja kdnna Allahs (swt) existens, eller



borja tanka pa hur han ska forhalla sig till resten av skapelsen. Sa utan tvekan ar Allahs
gudomlighet och tjanandet av Allah de fragor som Koranen kretsar kring, och som alla
sdndebud har kallat till - att manniskans sanna uppgift pa jorden ar att forsta Allahs ratt
over honom och vad Allahs gudomlighet innebar och vilka konsekvenser som foljer av
dess beskrivningar och egenskaper. Genom denna kunskap kommer manniskan att veta
vad Allah (swt) fortjanar och hur méanniskan bor sta infor Honom med respekt.

Sa behandlade Koranen i Mekka “frdgan om denna tro sdsom den presenteras i sina tva
huvudsakliga grunder... Allahs gudomlighet och tjdnandet av Allah samt relationen
mellan dem,” med tydliga men omfattande ord som innefattar hela sanningen. Aven om
en manniska star infor denna sanning hela sitt liv, kommer den fortfarande att forbli
huvudfragan. Vi maste stanna lange infor denna fraga och reflektera. Nar en person
glommer att tdnka pa verkligheten i denna fraga, och nar han gldommer naturen av denna
relation och inte kdnner dess varde eller vad den innefattar, da forlorar han helt enkelt
vagen, hela vagen, och faller tillbaka: istallet for att vara Allahs (swt) arofyllda
stallforetradare, fornedrar han sig sjalv till att vara mer vilse an djur.

Qutb sager:

“Denna fraga riktas till ‘ménniskan’ som méanniska, och i detta avseende &r arabeni
enviss tid eller ndgon annan, och icke-araben, lika, oavsett om han tillh6r den tiden
eller senare tider.”

Darfor ar detta de fragor som forenar vart liv: Allahs gudomlighet och tjanandet av Allah;
de dr manniskans fragor, fran den forsta skapade manniskan till dess att den sista
manniskan dor. Det &r inte en fraga som kan utvecklas eller forandras, eftersom den ar
mest grundlaggande for var existens och behandlar fasta verkligheter. Manniskan
kommer att forbli manniska i varje tidsalder; hon kommer fortfarande att vara denna
manniska med samma bestandsdelar, metoder, mal och varderingar. Dessutom
kommer aven hennes brister att folja henne genom alla tider.

Verkligheten av Allahs gudomlighet har aldrig fordndrats eller upphort:

“Och satt din tillit till Den Levande som inte dér, och prisa Honom...”
(Surah Al-Furgan 25:58)

Manniskan har alltid varit under Allahs (swt) omsorg. Detta har varit fallet sedan den
forsta manniskan och kommer att fortsatta till slutet av manskligheten, pa samma satt
och vis. Alla Allahs sdndebud — som vi vet — kom med en metod, ett mal och ett varde.
Det hande aldrig att ett sindebud motsade ett annat i denna grundlaggande fraga. Det
fanns endast skillnader i vissa lagar som fordndrades i enlighet med forandringar i
manniskans relationer till denna varld, men grunderna och principerna forandrades
aldrig, och sjalva naturen hos dessa principer ar att de ar oféranderliga. Darfor har
manniskan alltid blivit tilltalad med dessa karnprinciper och verkligheter.



Manniskans unika roll

Manniskan har en sarskild natur, och hon skiljer sig dven fran jinnerna pa grund av sina
unika och flexibla féormagor. Detta var det som storde Satan (som &r fran jinnerna) och

fick honom att trotsa Allahs (swt) befallning, nar han upplevde att Adam (frid vare med
honom) var battre 4n honom och mycket narmare Allah (swt), och darfor kdnde avund.
Eftersom Allah (swt) befallde honom att falla ner infor denna manskliga skapelse, blev
han avundsjuk, vagrade att falla ner och sade att han var battre &n manniskan:

“Du skapade mig av eld och skapade honom av lera...”
(Surah Al-Araf 7:12)

Satan hotade darefter denna manniska med forforelse och ville fa henne att ga vilse och
avleda henne fran denna stora heder som hon skapades for —fullstandig karleksfull
hangivenhet, lydnad och tjanande till Allah (swt). Detta ar alltsa den ldnga kampen
mellan manniskan och Satan. Manniskan ar darfor mycket dverlagsen jinnerna, som har
begransad formaga att valja och som inte har givits den &dra och det ansvar som
manniskan lever for och tillampar péa jorden.

Den koraniska metodologin tilltalar manniskan som méanniska och suddar ut vad sa
kallade filosofer och vilseledda ideologier har sagt om manniskan i det forflutna, nuet
och framtiden: att manniskan pastas vara en skapelse som férandras genom tiderna,
och att det darfor inte skulle finnas nagon grund for fasta principer i hennes liv. Den
listiga jahiliyya vill forstora stabiliteten i manniskans liv och avleda henne fran de fasta
och korrekta principer som ar kopplade till hennes existens.

Vi maste ha en klar forstaelse for att det finns bade fasta grundprinciper samt fragor som
ar foremal for forandring i vara liv. Inte allt i manniskans liv ar foremal for forandring eller
lampligt for utveckling, och pa samma satt ar inte allti manniskans liv fast eller
oforanderligt. Det finns fasta och stabila begrepp och grundpelare som aldrig forandras
och som manniskan kretsar kring. Samtidigt finns det ocksa vissa foranderliga aspekter
som ror den yttre strukturen utan att paverka karnan. Dessa saker som ar foremal for
variation paverkar inte de grundlaggande verkligheterna sdsom manniskans
huvudsakliga riktning, hennes mal och uppgift, eller de varderingar som styr hennes
existens.

Qutb sager:

“Detta ar det manskliga problem som inte férdndras; detta ar fragan om
manniskans existens i universum, hennes slutliga mal, och hennes position och
relation till universum; samt fragan om relationen mellan henne och universums
Skapare. Denna aspekt av manniskans liv kan inte fordndras, eftersom den ror
hennes sjalva vasen.”



Vikten av att forsta denna fraga ger oss kanslan av att vi star pa fast mark, rér oss mot ett
fast mal och kretsar kring en fast pelare. Detta dr vad som hindrar oss fran att avvika och
forvrangas. Att forandra den fasta pelaren gor manniskan i ett tillstand av standig yrsel
och forvirring dar hon inte kan finna ro i ett tillstand eller komma fram till ett fast beslut
om sig sjalv eftersom hon standigt ror sig pa ett slumpmassigt och forvirrat satt.

| motsats till detta &r den person som kénner denna sanning mycket val och forstar den
grundlaggande betydelsen av fasta och tydliga principer i sitt liv, alltid tillfreds och har
en referenspunkt och hérnsten att luta sig mot.

Nar en person ar forvirrad i denna frdga och inte ser dessa grundlaggande fasta begrepp,
bor han inse att han har avvikit fran sanningen och att det finns moérker framfoér hans
ogon. Detta ar det tillstand som jahiliyya vill att manskligheten alltid ska vara i:
manniskor med forvrdngda sinnen och tankar, vilseledda, utan principer och irrande.
Nar manniskor forlorar den klara visionen av de grundlaggande principer som definierar
deras existens, blir det mycket latt att vilseleda dem till den vag som Satan vill.

Detta ar som Allah (swt) sager:

“Sannerligen, de som fornekar — det ar detsamma fér dem om du varnar dem eller inte
varnar dem — de kommer inte att tro. Allah har satt ett sigill bver deras hjéartan och éver
deras hérsel, och 6éver deras 6gon finns en téackelse. Deras blir ett stort straff.”

(Surah Al-Bagara 2:6-7)

Saledes ar det Satans huvudsakliga uppgift att lagga detta morker och denna tackelse
over sinnena, 6ronen och égonen for att gora dem okunniga, blinda och ddva:

“Sannerligen, de varsta av levande varelser hos Allah ar de déva och stumma som inte
forstar.”
(Surah Al-Anfal 8:22)

Detta ar fragan — frdgan om att tadcka manniskans sinne, syn och horsel — som Satan
standigt stravar efter, eftersom han inte kan forandra de fasta grundlaggande
principerna, men han kan paverka och vilseleda manniskans forstaelse av saker s3 att
hon inte tydligt kan se dessa centrala begrepp. Detta ar vad Satan standigt gor:

“Sedan kommer jag till dem framifran och bakifran, fran deras hégra sida och fran deras
vanstra sida, och Du kommer inte att finna de flesta avdem tacksamma.”
(Surah Al-Araf 7:17)

Detta ar manniskans fraga — den fraga som gor att vi kan mota jahiliyya nar som helst
med sjalvfortroende och dverlagsenhet, eftersom vi star infér manniskor som ar
okunniga oavsett vad de har av vetenskap eller teknologi.
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Vad vi an ma tro, eller vad de &n ma tro att de innehar av vagledning for manskligheten,
innehar de i sjalva verket ingenting, och vara varderingar och de grundlaggande principer
som vi haller fast vid ar langt overlagsna, sdsom Koranen sager:

“..sd vad géller dem i vars hjartan finns avvikelse, foljer de det som inte ar helt tydligt
déri, i sbkandet efter fitnah (splittring) och i s6kandet efter dess dolda betydelser, men
ingen kdnner dess dolda betydelser utom Allah. Och de som é&r fast férankrade i kunskap

sager: ‘Vitror pa det; allt ar fran var Herre.
(Surah Aali-Imran 3:7)

Darfor ar det att vara fast rotad i visshet, med kunskap om de fasta principerna, en
mycket viktig och grundlaggande fraga. Vi maste se till att vara hjartan, vara sinnen och
var syn alla ar rotade i dessa grundlaggande principer. Vi maste gora var horsel och var
syn skarpa som en soldats och etablera hela var existens pa den raka vagen utan
avvikelse:

“Séag: Detta dr min vag. Jag kallar till Allah med klar insikt, jag och den som féljer mig...”
(Surah Yusuf 12:108)

Vi maste ocksa vara sjalvsakra, 6vertygade, stolta och glada dver sanningen som Allah
(swt) har vaglett oss till— den sanning som manskligheten nu saknar.

Sa detta ar manniskans fraga som aldrig férandras och som aldrig var avsedd att
férandras.

Behandlades fragan om tron —islams grundlaggande
begrepp —endast i den del av Koranen som
uppenbarades i Mekka?

Qutb betonar: “Koranen under den mekanska perioden...” Nar vi talar om Koranen som
uppenbarades i Mekka betyder det inte att Koranen som uppenbarades i Medina inte
behandlade samma fragor, &ven om detta inte var lika koncentrerat som i Mekka. Den
del av Koranen som uppenbarades i Medina var specialiserad pa att organisera det
islamiska samhallet och att konfrontera hela manskligheten; medan den talade om tron,
talade den ocksa om regler och lagar som organiserar manniskor tillsammans. | kontrast
fortsatte Koranen som uppenbarades i Mekka under en period av tretton langa ar att
uppenbaras for Allahs Sandebud, Muhammad (sas), och koncentrerade sig pa trons
karnfraga och vad som ar relaterat till detta amne. Detta ar inneb6rden av vad Qutb
sager:
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“Koranen under den mekanska perioden forklarade for
manniskan hemligheten bakom hennes existens och
existensen av hela universum omkring henne...”

De flesta manniskor missar dessa forklaringar (darav ar de som en dold hemlighet), och
manga manniskor lever utan att veta varfor de ar har och vem som uppfostrade dem och
vad deras slut kommer att bli. De lever i total blindhet och ar darfor latta att vilseleda.
Men Allah (swt) lamnade inte manniskan att ga vilse och vara utlamnad at sina egna
formagor och sin egen forstaelse. Allah (swt) sande sandebuden (frid vare med dem alla)
for att upplysa manniskor med tron pa Allah och Hans verklighet, och med syftet med
denna existens i universum.

Nodvandigheten av att soka sanningen och motivet
bakom att soka sann kunskap

Vi laseri Milestones:

“Under den mekanska perioden forklarade Koranen for manniskan hemligheten
bakom hennes existens och hemligheten bakom universum som omger henne. Den
berattade for henne vem hon ar, varifran hon har kommit, for vilket syfte och vart
hon kommer att ga i slutet, Vem som forde henne fran icke-existens till existens, till
Vem hon kommer att atervianda, och vad hennes slutliga tillstand kommer att vara.
Den informerade henne ocksa om naturen hos de ting som hon kan rora och se och
de ting som hon kan uppfatta och forsta men som hon inte kan se, Vem som
skapade och styr detta underbara universum, Vem som vaxlar mellan natt och dag,
och Vem som férnyar och varierar saker. Den berattade ocksa fér henne hur hon ska
forhalla sig till Skaparen, till den fysiska varlden och till andra ménniskor...”

Slutsatsen av dessa fragor ar den sanna kunskapen, den kunskap som fortjanar att tas
om hand och varderas hogt. Detta ar den verkligt vardefulla kunskapen —den som
forlorar den, forlorar allt. All annan mansklig kunskap inklusive konst och vetenskap ar
ett litet perspektiv av den storre verkligheten, och om detta inte ar kopplat till det storre
perspektivsom Allah (swt) har gett oss, blir det vardeldst:

“De kdnner endast till det yttre av det varldsliga livet, och de éar likgiltiga infor det
kommande livet.”
(Surah Al-Ruum 30:7)

Saledes ar den sanna kunskapen och vetenskapen svaren pa dessa fragor. Om du far de
ratta svaren pa alla dessa fragor och forstar dem korrekt, da borjar du pa den ratta
vagen, stigande mot vart slutliga mal och var heder: tjanandet av Allah (swt).
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Det mest vardefulla for varje manniska ar att soka sanningen. Att soka detta ar ett maste
for manniskan, och om hon inte soker och blir distraherad av denna varldens trivialiteter
sdsom att ata, dricka, vara upptagen av begar, instinkter och livets obetydliga aspekter,
da har hon gatt langt, langt vilse. Den person som blir upptagen med sitt nuvarande liv,
sin forsorjning, och endast ar intresserad av vad som gagnar eller skadar honom, och
inte agnar nadgon anstrangning at att soka vad som ligger bakom detta universum och
hans plats i det, och verkligheten av detta universum samt hans roll och 6de, da ar han
den som har gatt vilse och som har forlorat sanningen och den ratta vagen, och
darigenom har han forlorat sitt virde som manniska. Att folja dessa fragor och
sanningen bakom denna enorma verklighet héjer manniskans varde och ger henne
verkligen medvetenhet och liv. Om hon inte uppskattar detta och ignorerar dessa
grundlaggande fragor, sjunker hon till att bli &nnu lagre an djur:

“..de drendast som boskap - ja, de 4r annu mer vilse fran vagen”
(Surah Al-Furgan 25:44)

| sjalva verket ar alla dessa fragor inneboende i manniskans natur och kallar varje
manniska att stanna infor dem under lang tid tills hon far en ratt och korrekt syn.

Allah (swt) kanner till manniskans svagheter och att hon kommer att moéta hinder och ha
en oklar syn. Darfoér, av Sin barmhartighet och godhet mot hela manskligheten, sande
Allah (swt) sandebuden och bockerna och gjorde Koranen till en evig kalla och ett ljus for
manniskorna, som vagleder dem mot deras rena natur, ivriga att soka sanningen och
kanna Allah (swt). Dock de manniskor som sluter sina 6gon och vagrar att se detta ljus,
det ar dessa manniskor som gar vilse och slosar bort alla sina anstrangningar och sitt liv.

Det rader ingen tvekan om att vi ar i stort behov av att stanna upp och tdnka djupt éver
dessa fragor om existensen och forstd dem med en omfattande och sanningsenlig
forstaelse, och undvika ytlighet. Dessa fragor kan verka enkla: vem ar jag? hur kom jag
hit? vad ar mitt 6de? Tyvarr besvarar de flesta manniskor sadana fragor utan att inse
allvaret och tyngden i dessa fragor, och dessutom bygger de inte sina liv pa svaren och
konsekvenserna av dessa fragor: Alla sager lattvindigt och vardslost: “Allah skapade
0ss...” och “vi kommer till efterlivet, antingen paradiset eller helvetet,” och de lagger
sedan till pa mafa: “Jag kommer till paradiset om Allah vill...!!!” De kdnner inte
sanningen, varken dess tyngd eller dess varde! Darfor ar det nodvandigt for varje muslim
att stanna infor dessa fragor, ge dem deras ratta varde och korrekta tyngd och tillampa
de allvarliga konsekvenserna darefter. Det ar darfor vi finner att Koranen alltid namner
att muslimerna ar en minoritet och att majoriteten ar vilse:

“Och om du lyder de flesta avdem som finns pa jorden, kommer de att vilseleda dig fran
Allahs vag...”
(Surah Al-Anam 6:116)
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“Och de flesta av manniskorna kommer inte att tro, 4ven om du ivrigt bnskar det.”
(Surah Yusuf 12:103)

Varfor? Det ar darfor att tron inte bara ar en kall teoretisk vetenskap eller ytliga begrepp
som bara ska “tros pa”. Sann tro ar det som Koranen beskriver: minoriteten som helt tar
till sig tron och sedan lever mitt i den verklighet som denna tro skapar. Detta driver dem
mot sanningen och formar deras liv utifran konsekvenserna av denna sanning. De som
bara ger lapparnas bekannelse till denna sanning utan att kdnna dess innebord eller
konsekvenser och inte lever enligt dessa konsekvenser — dessa ar verkligen de
manniskor som tror att de gor ratt, men i verkligheten ar de i en stor forlust. Det rader
ingen tvekan om att vi behover ldsa och leva med de verser i Koranen som uppenbarades
i Mekka, utvinna deras sanning och forsdka vacka det tankesatt och de kdnslor som
foljeslagarna hade nar de horde dessa verser for forsta gangen och efterlikna hur de

reagerade och levde sina liv efter dessa sanningar.

Jag kommer att presentera nagra exempel pa hur foljeslagarna tog emot existensens
verkligheter fran Koranen. Vi finner dem helt forbluffade, alltid som om de levde och
horde dessa verkligheter for allra forsta gadngen, och larde sig dem med iver som
nyupptackt kunskap. Som diskuterats i foregaende kapitel “En unik koranisk generation”
—inspirerade dessa sanningar det basta av uppférande inom dem, vilket fick dem att
vardesatta betydelsen av Allahs Sandebud och kunskapen om Allah (swt). Vi finner dem
sta i vordnad och forundran, och misstanksamma mot sig sjalva att de kanske inte
uppfyller kraven pa uppriktig tjanst till Allah och att sta infor Allah (swt) sdsom de borde,
som Qutb sa:

“Detta har alltid varit den huvudsakliga fragan som méanniskans existens bygger pa,
och det kommer att forbli den huvudsakliga fragan till tidens slut.”

Det ar mycket viktigt ndr man tanker pa denna fraga att rena sina avsikter och klargora
for sig sjalv varfor man soker denna sanning. Denna fraga om existensen har fatt enorm
uppmarksamhet och anstrangning genom hela mansklighetens historia och har
sysselsatt filosofer genom tiderna. Men det finns en stor skillnad mellan dem som vill
sOka sanningen foratt bdja sig infor sanningen och leva efter denna sanning, och de som
har en tom tro, som bedriver forskning bara for att sdka mer kunskap av nyfikenhet, for
kunskapens skull eller till och med av hégmod.

Det ar mycket viktigt att vi arbetar hart for att kdnna sanningen med motivet av en stark
lAngtan efter denna sanning — med ett tankesatt fyllt av tro och en beredskap att bdja sig
och underkasta sig konsekvenserna av denna sanning. Beroende pa nivan av var
motivation, var sanna inriktning och uppriktighet, kommer vi att finna att nya horisonter
Oppnas for oss och att vi far hjalp att forsta och ta till oss denna sanning och att tillAmpa
dess krav. Som ndmnts tidigare brukade foljeslagarna alltid saga: “vi hade tron redan
innan vi hade Koranen.” Varje person som hor Koranen blir forundrad 6ver den — aven
Abu Jahl och Alakhnas Ibn Shareq, och manga andra arabiska tyranner blevimponerade
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av Koranen. Trots detta drog de ingen nytta av Koranen eftersom de ndrmade sig den
med enbart forundran och beundran, inte med kdnslan hos en person som vill kdnna
den verkliga sanningen bakom Koranen.

Sa de manniskor som uppnar sann tro ar i forsta hand de som verkligen har velat ha
sanningen och har sokt efter den for att leva efter denna sanning. Nar de sedan hor
Koranen finner de det de har letat efter och underkastar sig denna sanning. A andra
sidan, de manniskor som inte vill ha Allah (swt) eller sanningen, Koranen édmjukar dem
med sina mirakel och under, men ingen verklig karlek till sanningen uppstar inom dem,
och detta ar skillnaden mellan de manniskor som far uppriktig tro fore Koranen och de
manniskor som forlorar bade tron och Koranen. Genom tiderna har manskligheten
lyssnat till Koranen, men hur manga manniskor har verkligen blivit glada 6ver att hora
Koranen, och hur manga har levt med Koranen? Och hur manga underkastar sig denna
sanning med gladje? Och hur manga ar néjda och glada over att de har funnit
sanningen? Det rader darfor ingen tvekan om att motivet bakom sékandet efter
sanningen ar mycket, mycket viktigt for att kunna leva efter sanningen.

Och utan tvekan, nar Allah (swt) ser pa manniskans hjarta och finner henne ivrig efter
Allah (swt) och att kdnna Allah (swt), da later Allah (swt) Sin barmhartighet stromma over
henne och ger henne det ljus som vagleder henne till sanningen tills hon blir fylld av
denna sanning och far henne att halla fast vid den och gor henne till en sann och
uppriktig tjanare (‘ibad) till Allah (swt). Men om Allah (swt) ser att personen bara vill fa
mer kunskap och ar upptagen med sina egna instinkter och sjalviska behov, da kommer
Allah (swt) inte att hjalpa honom eller vagleda honom till sanningen.

Darfor ar det ett maste att soka, och det ar ett maste att ha en sann och ivrig motivation
for att soka denna sanning. Det kan verka som att dessa stora instinktiva fakta ar enkla
och sjalvklara, men deras allvar ar sa stort att de lyfter manniskan till héga nivaer:

“..sdg: arde som vet lika med dem som inte vet?”
(Surah Al-Zumar 39:9)

och

“Ar den som vet att det som har uppenbarats fér dig frén din Herre &r sanningen, lik den
som &r blind? Men det a4r endast de forstandiga som tar lardom. (19) De som uppfyller
Allahs forbund och inte bryter 6verenskommelsen; (20) De som férenar det som Allah
har befallt att forenas, och fruktar sin Herre och béavar infér en svar rakenskap; (21) De
som &r standaktiga och soker sin Herres valbehag, som uppréattar bbnen och ger av det
som Vi har férsett dem med, i hemlighet och 6ppet, och som beméter ont med gott — fér
dem &r den slutliga boningen. (22) Edens tradgardar som de skall ga in i, tillsammans
med de réttfardiga bland deras fader, deras makar och deras avkomma. Anglarna skall

gain till dem genom varje port. (23) (ségande): ‘Frid vare éver er for att ni var standaktiga.
Vélsignad ar den slutliga boningen. (24) De som bryter Allahs férbund efter att ha
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bekréftat det, och skiljer det som Han har befallt att forenas, och sprider férdéarv pa
jorden - 6ver dem skall férbannelsen vara och de skall fa en ond boning. (25)”
(Surah Al-Ra’d 13:19-25)

Hur mycket av var tid och uppmarksamhet ska vi agna at
denna fraga?
Och hur kan vi veta att denna fraga har uppfyllts?

Vi laser vidare fran Qutb:

“Och saledes agnades hela de tretton aren avden mekanska perioden at att
forklara och utveckla denna grundlaggande fraga, den fraga fran vilken alla andra
fragor och detaljer som réor manniskans liv harstammar.”

Det ar tydligt att Sayyid Qutb lade stor vikt vid trons kdrna och den grundlaggande fragan
om “det finns ingen gud utom Allah” (la ilaha illa Allah). Detta forstdddes mycket djupt av
foljeslagarna. De reciterade inte bara orden “det finns ingen gud utom Allah” sdsom ofta
ar fallet idag! De sade det, levde efter det och visste att ingenting hade nagot varde i
jamforelse med denna fraga, eller mer exakt, det fanns inget annat i deras livan denna
fraga.

Denna hangivenhet ar det som gjorde dem till den speciella forsta generationen: det var
for att de levde med fragan om Allahs gudomlighet, Hans storhet och 6verhoghet med
djupa och levande kanslor. Vi vet att Allahs Sdndebud, Muhammad (sas), levde som
sandebud i tjugotre ar och att de forsta tretton aren helt 4gnades at denna enda unika
fraga. Det rader darfor ingen tvekan om att denna enda fraga ar av storsta betydelse. Nar
vi vet att Koranen ar fran Allah (swt) och hur Allah (swt) 4gnade all denna tid at att
foljeslagarna skulle leva djupt med denna fraga, borjar vi inse hur central och viktig
denna fraga var i att bygga den forsta unika generationen som fick uppdraget att gora
Koranen till en verkligheti livet.

Vi laser vidare fran Qutb:

“Koranen gjorde denna fraga till det enda amnet i sitt budskap under den mekanska
perioden och behandlade aldrig andra underordnade och harledda fragor. Dessa
underordnade @mnen namndes inte forran den Allvetande Allah (swt) beslot att
fragor som ror tron hade forklarats fullstandigt och hade trangt in i hjartana hos den
utvalda grupp av manniskor som skulle uppratta Hans religion och ge den en
praktisk form.”

Med andra ord, hela denna tidsperiod och alla dessa verser fran Koranen under den
mekanska eran koncentrerade sig enbart pa en fraga och en princip, och gick inte vidare
till ndgon annan fraga forran den var fullstandigt etablerad och hade uppfyllt vad den
fortjanade av klarlaggande och férklaring.
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Sa vi sager alltid att nar vi inbjuder nagon till denna sanning maste vi gora denna fraga
om de grundlaggande, fundamentala och fasta trosuppfattningarna och begreppen till
det centrala. Vi maste koncentrera oss pa denna fraga nar vi kallar manniskor och
uppfostrar dem pa denna sanning. Oavsett om vi befinner oss i ett stadium av hemlighet
eller individuell uppfostran, eller i ett stadium av offentlighet innan denna religion
etableras, maste denna fraga ta den storsta delen av kallelsen; i sjalva verket bor hela
kallelsen vara exklusivt 4gnad at denna fraga innan man gar vidare till de grenar och
delar som ror livssystemet som harleds fran denna tro.

Det ar tydligt att Allah (swt) inte gick vidare bortom de mekanska verserna som
behandlade fragan om grundlaggande trosuppfattningar forran Han visste att denna
fraga var fullstandigt forklarad och klar bade i sinnena och i hjartana.

Hur vet vi att denna fraga har uppfyllts hos en person? Detta kan ses genom dess
paverkan pa hjartat hos den som forsoker leva och tillampa denna fraga. Nar vi ser att
manniskor som tar emot denna sanning verkligen svarar och verkligen paverkas av den,
och att den ror, styr och upplyser deras livsvag och férandrar deras kanslor — da vet vi att
denna fraga har uppfyllts.

Denna fraga handlar inte om att Overtyga sinnet att acceptera teoretiska pastaenden.
Snarare vet vi att denna fraga har uppfyllts nar vi ser att personens liv paverkas av dessa
sanningar och att de lever och foljer dem, och detta sker inte utan att det sker en
revolution i personens liv—en revolution i beteende, i varderingar, i kanslor, i handlingar, i
lojalitet, i deras ritualer och dyrkan. Nar vi ser att allt detta verkligen har forandrats och
att personens liv ar grundat pa dessa fundamentala sanningar, da vet vi att denna fraga
har uppfyllts. For att upprepa: detta ar inte en fraga om teoretisk forstaelse som visar sig
i upprepade uttalanden; nej, det ar en verklighet som representeras av det levda livet,
sasom det visades i de forsta foljeslagarnas liv nar de stod upp mot sin stam, Quraysh,
och uthardade all deras tortyr. Se hur foljeslagarna tog emot hoten och
forolampningarna. Vad var deras reaktion? Foljeslagarna (ma Allah vara n6jd med dem)
tog allt som Quraysh kastade mot dem med talamod, néar de foérsdkte avleda dem fran
denna nya kallelse. Detta gallde inte bara de stora namnen bland foljeslagarna, utan
aven de mest vanliga mannen och kvinnorna bland dem. Ta till exempel Zinnera (ma
Allah vara n6jd med henne), nar de torterade henne tills hon forlorade sin syn. Sedan
sade de till henne att Allat och Uzza (Qurayshs gudomar) hade gjort henne blind, och
hon svarade detta med tdlamod och sade: “Jag svar vid Allah (swt) att Allat och Uzza inte
vet nagonting, utan detta ar fran Allah (swt),” och Allah (swt) atergav henne hennes syn.
Se hur Bilal (ma Allah vara n6jd med honom), som var slavi samhallet, utmanade
Qurayshs makt och fortsatte att trotsa dem genom att sdga “ahadun ahad!” (en, en!
vilket betyder att Allah &r den Ende som ska dyrkas!) oavsett vilken niva av tortyr som
utsattes honom. Bilal kommenterade senare att elden endast hade slackts av hans
smaltande hud. Detta arinnebdrden av “la ilaha illa Allah,” “det finns ingen gud utom
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Allah!” nar det har slagit rot i en manniskas hjarta, inte bara memorerats eller forstatts
teoretiskt. Vi har sett hur Uthman bin Affan (ma Allah vara n6jd med honom) sveptesini
en matta som sedan sattes i brand runt honom, och han insisterade p3 att aldrig backa
fran sin tro. Se hur Musab bin Umair (ma Allah vara néjd med honom) sattes i bojor och
hindrades fran att dta och dricka och blev svart slagen. Denne unge man kallades
Qurayshs vallevnadsgosse. Han var kand for sin parfym nar han passerade genom
marknaden eller gatorna. Denna bortskdmda ungdom uthardade all denna tortyr och tog
det med talamod tills hans mor till slut trottnade pa att gora allt detta mot honom.

Nar vi fortsatter att presentera de olika frestelser och lockelser som foljeslagarna stod
infor, borjar vi forsta nivan av stabilitet och fasthet de hade i den grundlaggande fragan i
livet. Detta var inte nivan av teoretisk forstaelse eller memorering. Det var deras
overlagsenhet, stolthet och beslutsamhet som dessa foljeslagare visade oss. Nar Sa’d
bin Waggas (ma Allah vara n6jd med honom) sade till sin mor: “Om du hade hundra liv
och varje ett tas bort efter det andra, kommer jag aldrig att ldmna denna religion — sa at
och skot ditt har eller lat bli, det ar detsamma for mig!” Sa’d var kand for sin stora
omsorg och lydnad gentemot sina foraldrar. Genom att utnyttja detta svor hans mor att
inte ata eller ta hand om sitt har forran han ldmnade denna nya religion. Nar det galler
fragan om grundlaggande trosuppfattningar har inget annat foretrade — detta ar
inneborden av stabiliteten i denna fraga i hjartat.

Vi maste lata denna sanning bli synlig i vara liv, i vart uppférande. Att uppfylla denna
fraga innebar att den kommer att visa sig i vart beteende, s att vi blir mer noggranna
med hur vi anvander var tid, mer noggranna med vart uppforande, mer noggranna med
det tilldtna (halal) och det forbjudna (haram), mer selektiva i vart tal och noggranna med
att inte agna oss at nagon logn eller 6verdrift, och mer noggranna med var heder. Nar
vart uppforande rattas till som ett resultat av att vi sdger “det finns ingen gud utom
Allah,” da vet vi att denna sanning har slagit rot i vara hjartan och att vi har blivit den
utvalda fortruppen som har fatt uppdraget att aterigen etablera Allahs (swt) religion i
denna varld. Detta ar den verkliga mattstocken — det handlar inte om hur manga bocker
vi har last eller hur lange vi har levt — utan nar vi ser att vart uppforande dverensstammer
med sanningen om “det finns ingen gud utom Allah,” da ar detta ett tecken pa att vi ar
nara Allahs (swt) seger.

Forst nar denna sanning hade slagit rot i foljeslagarnas hjartan i Mekka tillats de att
utvandra till Medina (hijra) och undkomma tortyr och frestelser, och att borja bygga sin
egen nation som blev sprangbradan for den vida islamiska spridningen. Allah (swt)
skulle inte ge seger och skulle inte valja denna fortrupp att vara ansvarig for att etablera
och genomfdra denna religion medan de fortfarande levde med samma gamla
varderingar och pa samma satt som de gjorde i jahiliyya:

“Alif Lam Mim. Tror ménniskorna att de ska lédmnas i fred med att sédga: ‘Vitror, och att
de inte kommer att provas? Vi provade dem som var fore dem, och Allah kommer
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sannerligen att veta vilka som dr sanningsenliga och Han kommer att veta vilka som &r
lognare.”
(Surah Al-Ankaboot 29:1-3)

Vi maste rensa bort alla jahiliyyavarderingar fran vara hjartan, vart uppférande och alla
aspekter av vara liv, sdsom Allah (swt) befaller oss:

“O ni som tror! Trad in i islam helhjartat och folj inte Satans fotspar, ty han &r for er en
tydlig fiende.”
(Surah Al-Bagara 2:208)

Om vi finner att vi sager ord och uttalanden som vi inte tilldAmpar, eller annu varre, gor
motsatsen, eller att vi har inre kdnslor som motséager vart yttre, da ar detta en tydlig
indikation pa att vi haller pa att forlora den sanning som Allah (swt) vill. Detta skulle vara
ett tydligt bevis att vara hjartan inte ar fyllda med denna sanning. Lat oss ldsa denna del
igen for att forsta dess djup; Qutb sager:

“Koranen gjorde denna fraga till det enda amnet i sitt budskap under
denna Mecka period och behandlade aldrig andra underordnade och
harledda fragor. Dessa underordnade @&mnen namndes inte férran den
Allvetande Allah (swt) beslot att fragor som ror tron hade forklarats
fullstandigt och hade trangt in i hjartana hos den utvalda grupp av
manniskor som skulle upprétta Hans religion och ge den en praktisk
form.”

Qutb upprepar denna punkt om och om igen: “De som kallar till Allahs religion...” och
detta riktas till de manniskor idag som gor denna kallelse:

“De som kallar till Allahs religion och vill etablera det livssystem som
foreskrivs av denna religion bor noggrant reflektera dver detta
betydelsefulla faktum, att Koranen under tretton ar uteslutande
forklarade denna tro och inte avvek fran denna fraga for att beskriva
detaljerna i det system som skulle byggas pa denna tro eller nagra lagar
for organiseringen av det muslimska samhallet.”

Det rader ingen tvekan om att foresprakarna for denna kallelse till Allah (swt) kommer att
mota han och forlojligande fran jahiliyya, som kommer att forsoka avleda dem fran
denna centrala punkt. Anda vill Allah (swt) att de som kallar till islam ska forbli
fokuserade pa denna centrala fraga. Jahiliyya kommer att férsdka dra dem som kallar till
islam in i sidofragor och detaljer i lagstiftningen (sharia) och avleda dem fran
huvudfragan, genom att fa dem att glida in i detaljerade diskussioner dar vi inte tillats ga.
Darfor bor foresprakarna for denna kallelse till Allah (swt) inte ge efter for dessa
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frestelser och knep och 6verge sin fasta grund och avvika fran den metod som Allah
(swt) har valt for dem.

Qutb fortsatter:

“Det var Allahs visdom att denna grundlaggande fraga om tro och
overtygelse skulle goras till det centrala temat i Sdndebudets forsta
kallelse till sitt folk. Det forsta budskap som Allahs Sandebud - frid vare
med honom - forde till dessa manniskor var att de skulle vittna att ‘det
finns ingen gud utom Allah’, och han dgnade sina anstrangningar at att
gora klart for manniskor vem deras sanna Herre ar och att de endast ska
dyrka Honom.”

Vi kommer att borja ta till oss vittnesbordet “det finns ingen gud utom Allah” — forst nar vi
forstar inneborden av Allahs gudomlighet och inneb6rden av Allahs (swt) absoluta
unikhet och fullkomlighet. Nar vi forstar Allahs (swt) storhet, Hans overvaldigande makt
och herravalde, och néar vi alskar Allah (swt) pa det satt vi bor och ar stolta 6ver att vara
knutna till Allah (swt) pa det satt vi bor, da kommer vi att forsta varfor vi insisterar pa att
detta ska vara utgangspunkten i kallelsen till Allah (swt), den som vi dlskar, upphdjer och
langtar efter att mota. Nar vi har dessa kanslor och denna forstaelse kommer vi inte att
bli forférda av jahiliyya eller deras tankar och varderingar, och vi kommer inte att
besegras av jahiliyya nar de pastar att vi inte har nagot annat an denna fraga och att vi
inte har ndgon kunskap om islams djupa grenar eller ndgot annat amne, vilket vi kommer
att forklara senare.

Beroende pa hur mycket vi respekterar och alskar Allah (swt) kommer vi att kunna sta
emot frestelsen att hoppa over detta forsta steg som Sdndebudet Muhammad (sas)
borjade med enligt instruktionerna fran Allah (swt). Detta var alltsa hans forsta steg: att
kalla till “det finns ingen gud utom Allah” — och att lata manniskorna veta vem deras
verkliga Herre ar och att de inte ska dyrka nagon annan an Honom.

Att kalla manniskor till tron “det finns ingen gud utom
Allah” som utgangspunkt ar den kortaste och mest
direkta vagen till att etablera islam

Vi fortsatter att lasa fran Qutb:

“Ur manniskans begransade forstaelses perspektiv verkar det inte som
om detta skulle vara den enklaste vagen till arabernas hjartan. De
kande sitt sprak val och kdnde betydelsen av ‘ilah’ (gud), och de kdnde
ocksa betydelsen av‘lailaha illa Allah’ (det finns ingen gud utom Allah).
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De visste att ‘uluhiyah’ hdnvisade till ‘suveranitet’, och de insag ocksa
att att tillskriva suveranitet enbart till Allah innebar att auktoriteten
skulle tas bort fran prasterna, stamledarna, de rika och harskarna och
aterforas till Allah. Det innebar att endast Allahs auktoritet skulle rada i
hjartat och samvetet, i fragor som ror religiosa handlingar och i livets
angelagenheter sdsom handel, fordelning av rikedom och skipandet av
rattvisa — kort sagt, i manniskors sjalar och kroppar. De visste mycket
val att proklamationen ‘det finns ingen gud utom Allah’ var en utmaning
mot den varldsliga makt som hade tillskansat sig Allahs storsta
egenskap, namligen suveranitet. Det var ett uppror mot alla
beteendemdnster som hade utvecklats under denna tillskansning och
var en krigsforklaring mot den auktoritet som stiftar lagar som Allah
inte har tillatit. Det var ingen hemlighet for araberna - som kénde sitt
sprak mycket val och kdnde den verkliga betydelsen av budskapet ‘la
ilahailla Allah’- och dess betydelse i relation till deras traditioner,
deras styre och deras makt. Darfor bemotte de denna kallelse - detta
revolutionara budskap - med vrede och kimpade mot det med den kraft
som éar kand for alla.”

For mansklig logik kan det verka som att koncentrera sig pa den enda fragan om “det
finns ingen gud utom Allah” inte ar den enklaste vagen till manniskors hjartan och till att
vinna anhangare. Detta satt att tinka kommer fran jahiliyya sjalv och ar ett mycket ytligt
satt att tanka, eftersom — som vi kommer att forklara — ar denna gudomligt vagledda vag i
sjalva verket den enklaste vagen att na de nodvandiga malen och den narmaste vagen
att nd manniskans natur och hennes sinne, och det ar grunden pa vilken en stor struktur
kommer att byggas.

Trots detta kan det for det manskliga sinnet, som ar begransat av naturen, verka som att
det kan vara mer produktivt att kalla manniskor pa olika satt, och att det kan vara mer
begripligt for manniskor och mer accepterat an att konfrontera denna stora fraga i
mansklighetens liv, sarskilt for dem som inbjuds till denna sanning for forsta gangen. Sa
nar vi kallar dem att lamna alla sina varderingar, uppfattningar, gudomar, beteenden,
vanor och allt som de ser som auktoritet i sina liv och hela sin historia... utan tvekan
kommer detta till en bdrjan att verka omojligt, men i sjalva verket ar detta inte sant; och
vi kommer att forklara varfor efter en stund.
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Ar definitionen av “Allahs suveranitet over allt” endast
begransad till den politiska sfaren?

Qutb beskriver Allahs (swt) auktoritet som att Han ar auktoriteten dver samveten, éver
rituella handlingar, 6ver vara liv, 6ver vara pengar, 6ver vara sjalar och kroppar och éver
alla regler som styr livet.

Nar vi uppskattar hur Allah (swt) har oemotstandlig auktoritet och makt 6ver alla sa
kallade harskare som styr manniskor utan Allahs (swt) religion — da forstar vi inneborden
av Allahs gudomlighet, Allahs (swt) unikhet och Hans oemotstandliga suveranitet i alla
aspekter av livet utan undantag.

Jag star forundrad infér vissa manniskor som anklagar Sayyid Qutb och Abu Alala Al-
Mawdudi for att de skulle ha specificerat och begransat definitionen av dyrkan och
religion till enbart den politiska sfaren och glomt den direkta relationen till Allah (swt)
och den helhetsmassiga betydelsen av dyrkan och lagstiftning!

Qutb klargor tydligt att Allahs (swt) auktoritet ar omfattande — denna auktoritet galler
samvetet, kanslorna, tankarna liksom auktoritet 6ver ritualer sdsom bon, fasta, hajj,
'umra, valgorenhet och alla aspekter av livet, sésom 6ver pengar och domar i domstol
samt lagstiftning, for att nAmna nagra. Saledes ges Allah (swt) den hdgsta auktoriteten
over sjalar och kroppar.

Sa den som sager att Qutb har begransat sin kallelse till islam till enbart styre i politisk
mening har tydligt daliga avsikter. Qutbs ord ar tillrackligt tydliga for att undanroja varje
tvivel eller missforstand. Det ar tydligt att denna anklagelse kommer fran manniskor som
har ett behov av att bekdmpa denna religion och dess korrekta kallelse. Dessa fiender
forsoker forandra och forvranga betydelsen av dyrkan och begransa den till endast vissa
aspekter av livet. Det ar en hallning — som vi vet — hos manga islamiska rorelser, att islam
endast ar en uppsattning trosuppfattningar, med fokus pa nagra av Allahs (swt) namn
och egenskaper, eller andra rérelser som koncentrerar sig pa ritualer och undviker politik
och ekonomi och andra aspekter av livet och tar bort allt detta fran den islamiska
kallelsen!

Saledes forklarar Qutb tydligt tawhids omfattande natur (att tilldela Allahs egenskaper
och rattigheter exklusivt till Honom utan nagon partner), och gor att den omfattar alla
aspekter av livet, inklusive kanslor, tankar, ritualer sdsom bon och allt annat som hor till
livet. S8 manniskor som pastar och anklagar Sayyid Qutb och Abu Alala Al-Mawdudi for
att de har begransat islam till ett mycket snavt omrade, ja, i verkligheten ar dessa
manniskor tydligt fortalande. Ironiskt nog ar det de som i sjalva verket begransar islam
och ignorerar alla andra aspekter av denna religion. Detta finns antingen i rorelser som
helt undviker politik och betraktar tal om politik som ett brott, eller i rorelser som
begransar islam till enbart trosuppfattningar eller till nAgra namn och beskrivningar eller
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till vissa boner. Det mest forvanande ar att Shaykh Abu Al-Hasan Al-Nadawi, i sin bok,
kritiserar Qutb och Mawdudi och anklagar dem for att de ignorerade ritualerna och de
andliga aspekterna av islam och endast koncentrerade sig pa politisk islam, trots att Al-
Nadawi anses ha utmarkt kunskap om islam! Sanningen ar dock att bade Qutb och
Mawdudi namnde islams omfattande natur, som omfattar hela manniskans beteende
fran vaggan till graven, tillsammans med alla ritualer som en del av att verkligen dyrka
Allah (swt). A andra sidan ar Shaykh Abu Al-Hasan Al-Nadawi — som &r kand for att vara
associerad med gruppen “tableegh wa da’wah” —trots sin stora kunskap tyvarr snav i
denna punkt. Trots detta satter Sayyid Qutbs ord har och i alla hans bocker punkt for allt
detta fortal. Allahs auktoritet ar en auktoritet 6ver allting.

Varfor borjade denna kallelse med frdgan om tro trots
alla uppenbara svarigheter?

“De visste mycket val att proklamationen ‘det finns ingen gud utom
Allah’var en utmaning mot den varldsliga makt som hade tillskansat sig
Allahs storsta egenskap, namligen suveranitet. Det var ett uppror mot
alla beteendemonster som hade utvecklats under denna tillskansning
och var en krigsforklaring mot den auktoritet som stiftar lagar som Allah
inte har tillatit. Det var ingen hemlighet for araberna - som kénde sitt
sprak mycket val och kdnde den verkliga betydelsen av budskapet ‘det
finns ingen gud utom Allah’-vad dess betydelse var i relation till deras
traditioner deras styre och deras makt. Darfor bemotte de denna
kallelse — detta revolutionara budskap —- med vrede och kimpade mot
det med den kraft som ar kand for alla.”

Darefter riktar Qutb var uppmarksamhet mot denna viktiga fraga:

“Varfor borjade denna kallelse pa detta satt? Och varfor beslutade den
gudomliga visdomen att denna kallelse skulle métas med provningar i
sina inledande stadier?”

Vi bor fran borjan tillagga att dessa provningar och detta lidande i verkligheten endast ar
ytliga och inte verkliga. Detta beror pa att varje annan metod eller utgangspunkt for att
kalla tillislam, som inte bdrjar med “det finns ingen gud utom Allah” (la ilaha illa Allah),
ar domd att misslyckas fran borjan. Varje kallelse till islam som inte borjar med “det
finns ingen gud utom Allah” - vilket i korthet betyder att all auktoritet, herravalde och
styre, fullstandigt, fran det mest personliga och intima till det samhalleliga, uteslutande
tillhor Allah (swt), och att Han ensam kontrollerar allt i universum och allti livet hos alla
sina skapelser —varje kallelse som inte borjar med detta har redan misslyckats,
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eftersom det inte kommer att vara den naturliga introduktionen till denna kallelse och
det kommer att misslyckas med att forandra manniskans verklighet, eftersom den inte
har borjat pa ratt satt.

Varfor borjade Sandebudet (sas) inte sin kallelse med
nagon annan utgangspunkt an “det finns ingen gud utom
Allah”?

Vid denna punkt bérjar Qutb ndmna nagra forslag som andra har lagt fram som pastatt
enklare metoder for att kalla till och genomfdra islam:

“Vid tiden for Sandebudets kallelse till islam och hans sandebudskap
var arabernas land och rikedomar inte i arabernas hander utan i andra
folks hander. | norr stod Syrien under romarna, som utsag lokala
arabiska harskare. P4 samma satt stod i soder Jemen under det
persiska rikets inflytande och styrdes av araber under dess dominans.
Araberna var endast herrar éver Hijaz, Tihama och Najd, som var
vattenlosa 6knar med nagra fa oaser har och dar. Det ar ocksa valkant
att Muhammad - frid vare med honom - kallades ‘al-Amin as-Sadiq’
(den palitlige och sanningsenlige) av sitt folk... Det kan darfor sédgas att
Muhammad - frid vare med honom - hade kunnat tdnda elden av
arabisk nationalism bland sina landsmaéan och darigenom ha enat dem.
De skulle da ha svarat villigt pa denna kallelse... Det kan sdgas att om
Arabien pa detta sitt hade enats under hans ledarskap och om makten
hade hamnat i hans hander, kunde han ha anvéant allt detta for att fa
dem att acceptera tron pa Allahs enhet, for vilket syfte han séandes, och
att fa manniskor att underkasta sig sin Herre efter att de forst hade
underkastat sig hans manskliga auktoritet.”

Vissa manniskor kan tycka att detta ar ett bra forslag: att araberna vid den tiden skulle
ha gillat idén om nationalism och skulle ha svarat positivt pa att ena den arabiska
nationen och bli av med alla andra nationer. Trots detta skulle detta mota manga
problem fran borjan, sdsom fragan om tribalism, som alltid skulle hota nationell enhet
eftersom varje nation bestar av manga stammar. Vi har sett hur araberna under riddah-
perioden (avfall fran islam efter att Allahs Sdndebud (sas) hade gatt bort) inte var en
enda stam, och flera stammar brot sig loss fran den muslimska nationen baserat pa
stamlinjer. Vi sdg hur manga av dem féljde Musaylimah samtidigt som de erkande att de
visste att han var en lognare, men de foredrog en lognare fran sin egen stam framfor den
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sanningsenlige Muhammad, som for dem var en utomstaende. Darfor ar fragan om
tribalism mycket stor och kommer att skapa problem och fa dem att avvisa kallelsen till
islam pa detta satt, eftersom enligt denna mentalitet om en man far makt fran en stam,
innebar detta att alla andra stammar maste underkasta sig honom.

Men aven om vi forestaller oss att de hade svarat pa denna inbjudan, vad skulle ha
forandrats i deras liv? Ingenting! De skulle ha gatt fran en persisk eller romersk tyrann till
en arabisk tyrann, som skulle styra dem med sina manskliga tankar, varderingar och sin
syn, och inte leda dem till att dyrka Allah (swt) exklusivt genom att styra dem med Allahs
(swt) lagar. Sa varje borjan som inte ar “det finns ingen gud utom Allah” kommer inte att
na sitt mal och kommer inte att fora nagot gott till manskligheten. Detta beror pa att
huvudsyftet har ar att gora manniskorna till hangivna tjanare till Allah (swt), och inte till
manniskor. Sa att gora inbjudan till islam baserad pa nationalism forst kommer inte att
fora nagot gott och kommer inte att uppfylla Allahs sdndebuds mal, frid vare med dem
alla.

Sa kallelsen till ett land eller en nationalitet ar en felaktig idé, en som star i direkt konflikt
med Allahs (swt) metod och Hans sandebud, som kom for att f& manniskorna att lyda
sin verklige Herre. Med andra ord, om sdndebuden hade kallat manniskor under
nationalismens fana - vare sig arabisk eller ndgon annan - skulle detta i praktiken bara
flytta manniskor fran en tyrann till en annan. Qutb forklarar vidare:

“All tyranni ar ont! Jorden tillhor Allah och bor renas for Allah, och den
kan inte renas for Honom om inte fanan ‘det finns ingen gud utom Allah’
hojs over jorden. Manniskan ar endast Allahs tjanare, och hon kan forbli
sa endast om hon héjer fanan ‘det finns ingen gud utom Allah’-‘la ilaha
illa Allah’ - sdsom en arab som forstar sitt sprak forstod det: ingen
suveranitet utom Allahs, ingen lag utom fran Allah, och ingen
manniskas auktoritet over en annan, eftersom auktoriteteni alla
avseenden tillhor Allah. Den ‘gruppering’ av manniskor som islam
forkunnar ar baserad enbart pa denna tro, en tro dar alla manniskor
oavsett ras eller farg — araber, romare eller perser - ar lika under Allahs
fana. Och detta ar vagen.”

Detta forslag, att samla manniskor under nationalismens eller tribalismens flagg, ar inte
den ratta vagen, eftersom manniskor aldrig kommer att bli Allahs (swt) tjianare om de
inte fran borjan kallas till “det finns ingen gud utom Allah”. Allahs sandebuds uppgift ar
inte bara en varldslig uppgift, att samla manniskor enligt varldsliga matt; det ar inte en
varldslig harskare som manniskor behover folja; istallet ar de Allahs (swt) tjanare, och
Allahs (swt) sdndebud kom for att knyta méanniskorna till Allah (swt) ensam och fa dem
att underkasta sig Allahs (swt) auktoritet och inte ndgon annan auktoritet. Allah (swt)
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befallde inte Sin sdndebud att borja pa detta felaktiga satt som vissa manniskor tror
skulle vara lattare i att kalla manniskor.

Andra forslag ar annu mer problematiska och avviker annu mer fran den ratta vagen.
Vissa kan tycka att det ar en god idé att forst kalla manniskor till en ekonomisk revolution
eller en revolt mot de rika for de fortryckta fattigas skull, for att hjalpa till att etablera
sandebudet som ledare. Darefter skulle inbjudan till fullstdndig underkastelse till Allah
(swt) kunna goras. Araberna var uppdelade i tva klasser, rika och fattiga, herrar och
slavar, och vissa manniskor skulle kunna tanka att det ar en bra metod att kalla de fattiga
och lova dem makt och rattigheter och locka dem att bli starka och hamnas pa de rika,
for att samla manniskor kring ledaren som sedan skulle bérja kalla till Allah (swt).

Detta ar ocksa en svag fantasi, och om en sadan fantasi skulle forsokas, skulle de rika
herrarna anvanda alla medel for att stoppa dem. Om de rika pa nagot satt underkastade
sig denna rorelse, skulle detta innebéara att denna kallelse byggdes pa partiskhet och hat
mellan manniskor — pd samma satt som kommunismen, som planterade hat mellan
klasser och gjorde de fattiga till harskare 6ver de rika och tog deras hamnas pa dem.
Detta forslag leder fram det varsta hos manniskan, och om detta tillats vara grunden for
det sociala livet kommer det inte att leda till annat an férdarv. Foljaktligen ar varje forslag
om en revolution, vare sig baserad pa ekonomiska eller sociala fragor, bara ett satt att
framkalla hat och fiendskap mot de rika — detta ar inte vagen, och Allah (swt) vet att
detta inte kommer att leda till malet med denna kallelse som sdndebuden sandes for.

Vi laser fran Qutb:

“Allah visste att detta inte var vagen. Han visste att sann social rattvisa
endast kan uppnas i ett samhalle efter att alla angelagenheter har
underkastats Allahs lagar och samhallet som helhet ar villigt att
acceptera den rattvisa fordelningen av rikedom som Han har foreskrivit,
och varje individ i samhallet, vare sig han ar givare eller mottagare, fast
tror att detta system har lagstiftats av Allah den Allsmaéaktige. Genom att
lyda Allah kommer méanniskor inte bara att blomstra i denna varld utan
ocksa beldénas i ndsta. Samhallet bor inte vara i ett tillstand dér vissa
drivs av girighet medan andra brinner av avund, dar alla samhallets
angeliagenheter avgors med svardet och vapnet, radsla och hot, dar
befolkningens hjartan ar tomma och deras andar brutna, sasom ar
fallet under system som bygger pa nagon annan auktoritet dn Allahs.”

Vi kan nu se detta tydligt: hur kapitalism och socialism har lett manskligheten till
sambhallen fyllda av hat, fyllda av materiell ojamlikhet, moralisk och mental korruption.
Hur mycket manniskor har lidit! | skarp kontrast, nar rattvisa var ett resultat av att alla
manniskor stod infor Allah (swt) och infér en enda auktoritet, islam, och hamtade hela
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sitt livssystem, sin regering, sitt samhalle fran Allah (swt) och lydde vad Han beordrar i
allt, inklusive utgifter och fordelning, da sag vi hur manniskors hjartan fylldes med kéarlek
och samarbete, och hur detta uppnadde verklig rattvisa inom det islamiska samhallet.

Darfor ar enbart en social eller ekonomisk revolution ett svagt forslag och langt ifran det
som verkligen ar gott for manskligheten och samhallet —i sjalva verket ar det som
manskligheten verkligen behdver den omfattande revolution som representeras av
deklarationen “det finns ingen gud utom Allah”.

Lat oss nu ta det tredje forslaget: att Sdndebudet (sas) skulle borja kallelsen under
flaggan “gott uppforande och etik” och atervanda till manniskans normala, rena och
dygdiga natur, och skapa ett samhalle byggt pa goda varderingar, i motsats till de
okunniga samhallena med deras moraliska forfall i alla aspekter av livet, dar ekonomisk
orattvisa bara ar ett exempel, som uppstar fran orattvisa metoder sdsom ranta pa lan
och sa vidare. Detta ar en kallelse baserad pa etik och uppférande, och detta ar ocksa
mycket svart att uppna i ett samhalle som ar sa vant vid sin fordarv att det vagrar varje
reformator som ber dem att ldmna detta trask. Men dven om de pa nagot satt skulle
acceptera och underkasta sig denna inbjudan, skulle de inte kunna utharda det lange,
eftersom detta inte kan uppnas om inte manniskor fran boérjan motiveras av tro pa Allah
(swt), fruktar Honom och ger Honom stor uppmarksamhet och respekt och gor lydnad
till Allah (swt) och att tillfredsstalla Honom till grunden for sina liv.

Qutb sager vidare:

“Men Allah den Hogste visste att denna vag inte ar vagen. Han visste att
moral endast kan byggas pa tro, en tro som ger kriterier, skapar
varderingar, definierar den auktoritet fran vilken dessa kriterier och
varderingar ska harledas, och foreskriver beloningen for den som
accepterar denna auktoritet och straffet for den som avviker eller
motsatter sig. Utan denna typ av tro eller begreppet om en hogre
auktoritet forblir alla varderingar instabila, och likasa forblir den moral
som bygger pa dem instabil — utan ansvar, utan auktoritet, utan
beloning!”

Darfor blir det, enligt denna mattstock, tydligt att varje metod att borja kallelsen till
islam pd annat satt an alla Allahs sdndebuds vag ar ogiltig och oférenlig med det som
Allah (swt) vill for manskligheten. Varje annan vag kommer aldrig att uppna det mal som
Allah (swt) vill att vi ska uppna, dven om vissa okunniga eller besegrade manniskor som
forsoker framfora kallelsen infor de okunniga massorna tror det.

Sa nar Allahs Sandebud borjade kallelsen till “det finns ingen gudomlighet utom Allah”
och manniskor gradvis borjade acceptera denna inbjudan, vet vi fran historien om den
forsta generationen av foljeslagare att malet verkligen uppnaddes, dven om de som
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foljde Sandebudet Muhammad (sas) faktiskt var mycket fa. Trots detta vaxte grunden
mer och mer, kampen fortsatte och till slut kom segern. Allt detta kom efter den korrekta
och sanna borjan och etableringen av kallelsen till islam pa det centrala budskapet “det
finns ingen gud utom Allah.”

Alla andra mal och syften som tidigare foreslagits — namligen social rattvisa, ekonomisk
rattvisa, etik och uppférande — uppnaddes alla omedelbart efter att den grundlaggande
principen att all auktoritet tillhor Allah ensam hade etablerats. Dessutom blev dessa
arabers mentalitet och attityd mycket dverlagsen jamfort med det okunniga liv de
tidigare levde, med all dess ondska och forfall.

Qutb fortsatter:

“Nar, efter hart arbete, tron blev fast och den auktoritet som denna tro
hanvisar till erkandes, nar manniskor kdnde igen sin Herre och dyrkade
Honom ensam, nar de blev oberoende inte bara fran andra manniskor
utan ocksa fran sina egna begar, och nar ‘det finns ingen gud utom
Allah’ blev praglat i deras hjartan — da tillhandaholl Allah, genom denna
tro och genom de troende, allt som behovdes. Allahs jord blev fri fran
‘romare och perser’, inte for att ‘arabernas’ auktoritet skulle rada, utan
enbart for att Allahs auktoritet skulle etableras och att jorden skulle
rensas fran alla upprorsmakare mot Honom, vare sig de var romare,
perser eller araber.

Sambhallet befriades fran allt fortryck, och det islamiska systemet
etablerades dar rattvisan var Allahs rattvisa och dar vagningen skedde
med Allahs matt. Den sociala rattvisans fana hojdes i en enda guds
namn, och fanans namn var islam. Inget annat namn lades till det, och
‘det finns ingen gud utom Allah’ var skrivet pa den.

Moralen hojdes, hjartan och sjalar renades, och med undantag for
nagra fa fall fanns det inget behov av att ens verkstélla de granser och
straff som Allah har foreskrivit; for nu var samvetet lagens
uppratthallare, och Allahs vialbehag, hoppet om gudomlig beléning och
fruktan for Allahs vrede tog platsen for polis och straff.

Manskligheten hojdes i sin sociala ordning, i sin moral, i hela sitt liv, till
en hojd av fullkomlighet som aldrig tidigare hade uppnatts och som inte
kan uppnas igen annat dn genom islam.”
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Vi maste folja sandebudens fotspar

Vi bor ha tillforsikt och forsta vikten av att bérja med detta koncept: “det finns ingen gud
utom Allah.” De troende som moter manniskor idag kommer att hamta styrka fran detta
koncept, genom vilket de vill ateretablera sanningen pa jorden. Denna fraga maste vara
mycket djupt rotad i vara hjartan, och vi bor vara stolta 6ver den, och vi bor kunna lagga
fram bevis for denna sanning infér vem som helst som star emot oss — vare sig det ar
makthavare, larda eller allmanheten. Vi bor halla fast vid denna punkt oavsett vilken
konfrontation vi moter.

Det som detta koncept ger oss ar mycket viktigt i vart arbete och i var kallelse. Sa lange vi
har tillit till detta budskap kommer vi att fa Allahs (swt) stod och seger, eftersom detta ar
Allahs sak, och ingen har nagot val eller ndgon makt over Allah (swt). Det som galler for
Allahs sdndebud (frid vare med dem alla) géller ocksa for deras efterfoljare. Om vi vill
vara i deras sallskap bor vi folja i deras fotspar och halla fast vid deras vag.

Det forsta villkoret for framgang ar att etablera denna
religion i manniskors hjartan och liv, i form av tro, dyrkan
och beteende

Vi bor forsta alla forutsattningar for framgang s att vi kan halla fast vid dem och fortjana
aran att bli utvalda for denna kallelse och vinna Allahs (swt) valbehag. Qutb sager:

“Allt detta var mojligt eftersom de som etablerade denna religion i form
av en stat, ett system och lagar och regler forst hade etablerat den i
sina hjartan och i sina livi form av tro, karaktar, dyrkan och manskliga
relationer.”

Detta ar vad vi alltid upprepar... vi kommer aldrig att fa Allahs (swt) valbehag, stod och
seger om vi inte gar fram pa samma satt som den forsta generationen gjorde, dar de forst
etablerade dennareligion i sina hjartan och i sina livi form av tro, karaktar, dyrkan och
manskliga relationer.

Vara begrepp bor vara klara, rena och pa den ratta vagen. Vara hjartan och sinnen bor
vara i ro, med vetskapen om att vi har forstatt de djupa och fasta grundlaggande
trosuppfattningarna i deras sanna form, utan avvikelser eller fororeningar, och utan
tvekan, sa att Allah (swt) ser och vet att vi haller fast vid denna tro i dess rena form. Att
na detta tillstand kraver kunskap och studium av Koranen och livsexemplet och
uttalandena fran Allahs Sandebud (Al-Sunnah), samt att observera hur foljeslagarna tog
till sig denna sanning. Vi ar skyldiga att hamta vart uppforande och var etik fran dessa
kallor och vi bor pa allvar tilldmpa det vi lar oss. Vi bor vara sanningsenliga gentemot
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Allah (swt), sa att vart inre och yttre ar i verensstammelse. Vi bor inte handla bara for
manniskors blickar. Vi bor endast frukta Allah (swt). | sjalva verket bor vartinre vara
mycket renare an vart yttre, och vara handlingar boér baseras pa sanningen och inte pa
bedrageri, radsla eller feghet. Vi bor visa en stark etik som gor att bade Allah (swt) och
manniskor dr ndjda med oss. Vi bor ocksa kunna tillampa rattvisa mellan vara hustrur,
barn och broder. Vi bor rena vart tal fran fortal och baktal, rena vara pengar fran otillatna
inkomster och rena vara tankar fran fordarv. Denna religion maste representeras i form
av rent och gott uppférande. Nar vi uppnar detta kommer manga av de problem vi star
infor att forsvinna. Dessa problem beror pa var oarlighet mot oss sjalva och mot Allah
(swt) i att halla fast vid och folja dessa varderingar.

De manniskor som Allah (swt) hedrade med att etablera en islamisk stat och ett system,
Allahs Sandebuds (sas) foljeslagare, hade redan etablerat denna religion i sina sjalar i
form av klara och rena trosuppfattningar och i form av sanna, rattfardiga beteendenii
sina relationer med sig sjalva och med andra, vare sig de var vanliga manniskor eller
framstaende. De behandlade alla med vanlighet. De handlade med rattvisa och respekt,
aven mot dem som visade brist pa respekt. S bor det ocksa vara for oss. Vi bor inte ha
nagon arrogans eller vara fortryckande. Vi bor darfor inte boja oss infor makthavare av
radsla och hyckleri, och sedan behandla svaga manniskor med brist pa respekt, fortryck
och orattvisa. Vi bor etablera denna sanning i vara hjartan, vart uppférande och vara
relationer, och vi bor bli representanter for Allah i vara handlingar gentemot manniskor.
Nar vi tillAmpar vara varderingar, vare sig sma eller stora, nar vi har att géra med kungar,
presidenter och larda, eller tjanare och soparbetare, alla lika. Om vi lyckas tillampa
rattvisa, barmhartighet och mildhet i varje 6gonblick av vara liv, kan vi hoppas att Allah
(swt) valjer oss.

Den forsta generationen hade ocksa etablerat denna sanning i sina uppriktiga
dyrkanshandlingar. Vi bor ocksa vara likadana. Vi bor ocksa strava och langta efter att
sta infor Allah (swt), i bon och i Hans aminnelse. Vi bor vara mycket glada 6ver att lyssna
till Koranens verser och mycket irriterade over jahiliyyas musik och orenhet. Vi bor
skynda oss till att dyrka Allah och att falla ned i prostration infor Honom, dar vi lagger
vara huvuden pa marken infor Allah (swt), och kdnner s6tman i att underkasta oss Allah i
en sann form av dyrkan som gor vara hjartan mjuka och rena, 6dmjuka, fruktande Allah,
alskande Allah (swt), respekterande Honom, fruktande Hans straff och stravande efter
paradiset. Vi bor springa ivrigt till dyrkan och inte med ké&nslan av ndgon som slépas till
en tung plikt. Vi bor bli glada nar vi hor béneutroparens rost, eftersom det ar en kallelse
som vi ar redo att svara pa for att sta infor Allah, eftersom det ar en tid bestamd for att
sta infor Honom och komma narmare Honom. Nar man lever innebdrden av dyrkan pa
detta satt, som en person som ar nojd och alskar Allah (swt), da har vi ratt att hoppas pa
Allahs (swt) seger och stod.
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Darfor maste vi ocksa etablera denna tro i form av uppférande, dar vart uppférande och
varje aspekt av vara liv alltid bor vara en representation av denna religion och ett
vittnesbord for manniskor.

Den vinnande affaren

Qutb sager:

“De hade blivit lovade endast en sak for att etablera denna religion -
inte seger eller makt, inte ens att denna religion skulle etableras genom
deras hander, inget som ror denna varld: ett lofte, och det var paradiset.
Det var det enda loftet som gavs till dem for all deras stravan, for alla de
provningar de uthardade, for deras standaktighet infor motstandet fran
jahiliyyas krafter mot denna kallelse, ‘det finns ingen gud utom Allah’,
som ar avskyvard for dem som har makt i varje tid och plats.”

Detta uttryck kan ge intrycket att detta lo6fte ar mycket litet i jamforelse med dessa
anstrangningar, uppoffringar och konfrontationer! Sjalvklart menar han inte detta! Han
menar att detta enda l6fte ar bortom nagons forestallning i denna varld.

Alla jordens kungar lovar manniskor néjen — om de har mojlighet att gora det—men
Allahs (swt) lofte kommer fran paradisets storhet, vidstracktighet och evighet. Allah
(swt) beskriver i Koranen:

“Ingen sjal vet vad som ar dolt for dem av gladje som belbning for vad de brukade géra”
(Surah Al-Sajdah 32:17)

Det ar bara ett lofte, men det ar ett l6fte om storhet, fullkomlighet, skdnhet och rikedom.
Det gar langt bortom de anstrangningar som de troende gor i sin beslutsamhet att halla
fast vid denna sanning.

| verkligheten ar manniskan som vandrar pa Allahs (swt) vag, vantande pa sitt l6fte om
paradiset och att fa se Allahs (swt) ansikte, i hopp om Allahs (swt) acceptans, och
vantande pa att vara i sédllskap med sdndebuden, frid vare med dem alla, foljeslagarna,
martyrerna och de basta av manniskor. En manniska bor aldrig kanna att det hon ger i
detta liv, oavsett vilka svarigheter det innebar enligt manskliga matt, ar nagot stort. |
sjalva verket bor vi skammas om vi sager att vi “offrar” for Allahs (swt) skull. Vi offrar inte,
eftersom att offra betyder att man ldmnar nagot utan nagon ersattning, men verkligheten
ar inte sadan. Nar vi pastatt “offrar” detta nuvarande liv, valjer vi i sjdlva verket det
kommande livet med alla dess eviga valsignelser och storhet. Sa vad har vi egentligen
offrat? Detta ar inte ett offer, och sa vitt jag vet anvandes detta ord aldrig i Koranen eller i
Sandebudets (sas) tradition som ett uttryck for vad méanniskor ger till Allah (swt), utan
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istallet ser vi ord som kamp och uthallighet med talamod i det som Allah (swt) vill fran
oss. Den troende bor kdnna att vad han an ger for Allahs (swt) skull, sdsom att ge upp
det han tycker om eller utharda ndgot som skrammer honom, och gora allt detta for
Allahs (swt) skull, da offrar han inte, utan betalar ett mycket litet pris for en mycket stor
beldoning som han inte ens kan forestalla sig. Som Allah (swt) sager i Koranen:

“Ingen sjal vet vad som ar dolt for dem av gladje som belbning for vad de brukade géra”
(Surah Al-Sajdah 32:17)

Om vi sager att de troende lovades endast en sak, minskar det inte vardet av detta l6fte
eller av paradiset. Ja, det ar ett l6fte, men det omfattar allt som en méanniska nagonsin
kan 6nska. Vad vill hon pa jorden? Hon vill ha lycka, rikedom, halsa, bekvamlighet,
trygghet, ododlighet... detta ar allt hon vill ha fran jorden och allt detta finns i paradiset,
sd vad kan hon vilja mer an detta? Sa paradiset ar en fullstandig beléning bortom vad
manniskan ens kan forestalla sig, som innehaller allt hon skulle 6nska att ha pa jorden,
och annu mer.

Nar vi sager att det ar ett l6fte menar vi att detta lofte inte nodvandigtvis ar kopplat till
seger eller beloning i denna varld. Den troende kan do i strid och inte fa se segern, eller
de troende kan till och med do tillsammans utan seger, sdsom de som kastades i diket.
Darfor forvantas den troende kdmpa och strava efter Allahs (swt) acceptans.
Konsekvensen av denna acceptans ar livet i paradiset. Den troende bor inte villkora sin
tro och sin kamp med seger eller makt pa jorden eller med att gora sitt liv att och tryggt.
Pa samma satt bor han inte satta nagra medhjalpare i sin tro och dyrkan av Allah (swt).
Saledes blev de som valdes fran den forsta generationen och de efterfoljande
generationerna lovade endast ett l6fte som inte hade nagon relation till det varldsliga
livet, och det var paradiset. Detta var allt de lovades som beldning for deras kamp,
talamod och deras konfrontation med jahiliyya.

Kamp och svarigheter i det varldsliga livet upplevs bade
av de troende och de icke-troende

| sjalva verket upplevs svarigheter och kamp inte bara av de troende utan av alla
manniskor, eftersom jorden ar en plats for arbete, anstrangning och trotthet. Allah (swt)
sager:

“Och var inte svaga i stravan mot fienden; om ni lider, sa lider de ocksa sasom ni lider,
men ni hoppas fran Allah det som de inte hoppas pa, och Allah ar Allvetande, Vis.”
(Surah Al-Nisa 4:104)
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Mansklighetens historia, fran borjan av dess existens till slutet, ar fylld avkamp och
svarigheter for alla manniskor, troende och icke-troende. De troende bor inte tro att att
ga pa Allahs (swt) vag ar den enda vagen som ar fylld av svarigheter. | sjalva verket allt liv
fullt av dessa svarigheter. Men det finns en stor skillnad mellan den troendes
anstrangningar, som hoppas pa Allahs (swt) acceptans och ar lugn och lycklig eftersom
han kampar for Allahs (swt) skull, och de som kdmpar for denna varld och dess syften.
Utan tvekan kdnner den troende, under sin kamp och sina anstrdngningar, att han ar den
hogste, den baste och den lyckligaste i denna varld och i det kommande livet. Allah (swt)
har halsat de troende med sitt l6fte att ge dem ett gott liv pa jorden redan fore efterlivet,
sa den troende far i sjalva verket bade detta liv och det kommande livet.

Den troende bor vara mycket glad och tillfreds med att han kdmpar for Allahs (swt) skull.
Dennatillfredsstallelse i sig ar en mycket stor psykologisk beldoning som kédnns av den
uppriktige troende som ar ndjd med att han gor detta for Allahs (swt) skull, och om
nagon annan beldning ges till honom, ar det en ytterligare valsignelse fran Allahs (swt)
generositet. S4 om vi kAmpade enbart for Allahs (swt) tillfredsstallelse och acceptans
och verkligen uppnadde detta, och vi inte hade ndgon annan beldning, varken i detta liv
eller i det kommande, skulle dettai sig vara tillrackligt for dem med storslagna sjalar.
Anda vet Allah (swt) att detta inte galler for alla ménniskor, och detta ar endast en
egenskap hos de mest framstaende. Darfor har Allah (swt) gett oss paradiset som en
beldning utover var tillfredsstéllelse med Allahs (swt) acceptans. Dessutom visas
helvetet for oss som nagot att frukta starkt, och darmed paverkas manniskor i bada
riktningarna — fruktan och hopp, karlek och langtan - for att na sin Herre (swt).

Men om vi vill nd upp till nivan hos Allahs sédndebud (frid vare med dem alla) och deras
foljeslagare i deras kanslor nar de dyrkade Allah (swt), bor vi rikta vart arbete enbart for
Allahs (swt) skull:

“Och de som ar tdlmodiga och séker sin Herres ansikte, uppréattar bénen och ger av det
som Vi har férsett dem med, i hemlighet och 6ppet, och bemoéter ont med gott - for dem
finns ett gott slut.” (Surah Al-Ra’d 13:22)

Detta ar den hogsta nivan, och detta ar vad Allahs Sandebud (sas) sade nar Aisha
fragade honom, nar hon sdg honom sta i nattbon tills hans fotter svullnade; Aisha (ma
Allah vara néjd med henne) frdgade: “Ar det inte s& att Allah (swt) har forlatit dig, det du
har gjort och det du kommer att gora?” Och han svarade: “Skulle jag da inte vara en
tacksam tjanare?” Detta ar toppen som vi bor strava efter att na. Lat en del av vara motiv
vara langtan efter paradiset och att undkomma helvetet, men lat den storsta delen av
vara kanslor vara att vinna Allahs (swt) valbehag, och att vara hjartan verkligen alskar
Honom och lyder Honom och anstranger sigi allt for att behaga Honom. Detta ar
tillrackligt for att placera oss under Allahs (swt) skydd, Hans acceptans och Hans karlek.
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Frukterna av att bygga tro — Nar fortjanar de troende
Allahs seger?

Qutb sager vidare:

“Nar Allah provade dem och de visade sig standaktiga och gav upp sina
egna personliga begar, och nar Allah den Hogste visste att de inte
vantade pa nagon beloning i denna vérld, och inte heller 6nskade att se
denna budskaps seger och denna religions etablering pa jorden genom
sina egna hander, nar deras hjartan blev fria fran stolthet 6ver
harkomst, nationalitet, land, stam eller familj — kort sagt, nar Allah den
Hogste sag dem vara moraliskt rena - da gav Han dem det stora
fortroendet, det medvetna atagandet att vara Allahs representanter pa
jorden. Eftersom de var rena i tron, vars krav ar att endast Allahs
suveranitet ska omfatta hjartan och samveten, manskliga relationer
och moral, liv och agodelar, satt och uppforande, visste Allah den
Hogste att de skulle vara sanna forvaltare av den politiska makt som
skulle anfértros dem sa att de skulle uppréatta den gudomliga lagen och
den gudomliga rattvisan. Han visste att de inte skulle anvdanda den for
att gynna sig sjalva eller sina familjer eller sin stam eller sin nation,
utan att de skulle d4gna denna auktoritet rent at tjdnsten for Allahs
religion och lagar, eftersom de visste att den sanna kallan till auktoritet
ar Allah ensam och att de endast var forvaltare.”

Detta stycke... jag stannade lange infor det... detta ar verkligen mycket svara krav. Han
sager: “Nar Allah prévade dem och de visade sig standaktiga...” Nar man ser pa sig sjalv
kan man finna att man kanske inte ar standaktig ens infor nagon svarighet eller prévning.
Detta ar faktiskt ett mycket svart krav, men det dr nédvandigt. TAlamod hér ar inte som vi
forestaller oss... bara att vara standaktig i fangelse, under tortyr, utan det &r mer an sa.
Det ar tdlamod infor alla begér och svagheter, och det ar detta som far mig att kanna att
vi alla misslyckas. Fradgan ar inte att vara standaktig en del av tiden, infor vissa
berévanden eller under tortyr, eftersom dven mordare har formagan att vara standaktiga
infor vissa av dessa saker och till och med hana dem som torterar dem och kanna sig
hogre an dem. Vi vet att manga av de icke-troende var ytterst talmodiga under tortyr och
berévande och att de faktiskt blev gestalter och hjaltar. Detta ar inte de enda sidorna av
talamod som vi kanske omedelbart tanker pa. Den svara fragan, dar man kénner att man
inte har lyckats, ar att verkligen sta fast i dyrkan av Allah (swt) och i lydnad mot Honom,
sdsom man borde, och att bli av med sina sjukdomar och fel och djavulens viskningar.
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Detta arinneborden av tdlamod som fick mig att stanna infor detta stycke skrackslagen
och kanna att vi star infor ett mycket svart prov, dar jag inte vet om vi kan lyckas.

“Nar Allah provade dem och de visade sig standaktiga...” Detta ar nasta krav
for framgang, efter de forsta krav som vi talade om: att bygga denna religion i hjartat som
en tro, som visar sig i uppférande, dyrkan och beteende, och att inte forvanta sig nagon
beloning utom paradiset. Detta var kdnnetecknen hos den forsta lysande generationen.

Nar vi studerar foljeslagarnas historia, och nar vi ser hur de forblev standaktiga, och hur
de levde med denna sanning, och hur de var segerrika, badde man och kvinnor, kommer
vi att finna att vi fortfarande star alldeles i borjan av vagen. Qutb sade: “Nar Allah
provade dem och de visade sig standaktiga och gav upp sina egna personliga begar...”
Detta ar verkligen ett mycket stort uttalande. Detta ar ett faktum som jag standigt
upprepar, och jag stannade infor det, forsokte ga pa djupet och forsdkte inse vad Qutb
kande nar han skrev dessa ord.

Hur kan vi avsta fran vara egna personliga begar? Hur kan vi avsta fran var vrede i forsvar
av oss sjalva, fran snalhet, lattja och fran karleken till denna varld? Hur kan vi lyfta oss
over att foredra vara personliga begar framfor dyrkan av Allah, och att foredra vara egna
intressen framfor den muslimska gruppens intressen? Allt detta ar personliga begar. Nar
foljeslagarna hade avstatt fran sina personliga begar, da hade de uppnatt en séarskild
grad hos Allah (swt). Vi behover lang tid med oss sjalva for att utvardera var stallning. Var
och en maste arbeta med sig sjalv, med uppriktighet, och innerligt be Allah for att
utforska alla dessa betydelser. Vad ar den provning som vi maste mota med
standaktighet? Vilka ar de personliga begar som maste Overges? Sa problemets karna
och roten till vart lidande beror pa var stolthet och arrogans. Till exempel ar vi
overkansliga. Ingen av oss accepterar att bli traffad av kritik. Darfor vill vi tdnka djupt
over denna innebord. Vi vill tanka pa hur vi kan avsta fran vara personliga begéar, och
detta aringen obetydlig uppgift. Qutb fortsatter: “...och nar Allah den Hogste visste att
de inte vantade pa nagon beléning i denna varld, och inte heller 6nskade att se
denna budskaps seger och denna religions etablering pa jorden genom sina egna
hander...”

Manga av oss sager att vi inte vantar pa nagon beldning i denna varld; men kommer vi att
vara trogna dessa ord nar vi moter fara, eller kommer vi att ompréva var standpunkt.
Darfor bor varje broder inte fasta nagon uppmarksamhet dven om hela rorelsen lamnar
vagen och han blir ensam kvar. Han bor inte bli chockad av detta. Hans hjarta bor inte
kanna radsla, inte tveka, inte tvivla pa sin vag. Han bor inte bekymra sig 6ver vad andra
sager och hur andra bedomer denna rérelse. Han bor ha full tillit till att han foljer
sanningen, och att han inte vantar pa nagon beloning i denna varld utom Allahs (swt)
valbehag och paradiset i efterlivet.
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Qutb fortsatter: “nar deras hjartan blev fria fran stolthet 6ver harkomst,
nationalitet, land, stam eller familj — kort sagt, nar Allah den Hogste sag

dem vara moraliskt rena - da gav Han dem det stora fortroendet...” och
inte innan dessa villkor var uppfyllda. Vi bor veta att vi ar orsaken till fordrojningen av

segern, eftersom Allahs seger redan ar given, men den ar villkorad, sdsom Allah (swt)
sager i Koranen:

“O ni som tror! Om ni hjalper Allah, kommer Han att hjélpa er och gora era steg fasta”
(Surah Muhammad 47:7)

Sa om villkoret uppfylls, kommer foljden att uppfyllas. Det vill sdga, det arvi som
paskyndar eller fordrojer Allahs (swt) lofte. Om vi verkligen ar nara att uppfylla Allahs
befallningar, sdsom vi pastar, da kan vi snabbt fa Allahs (swt) hjalp. Nar Allah (swt) ser
oss i detta tillstand, och nar Han provar oss och vi forblir standaktiga, och nar vi avstar
fran vara personliga begar, och nar vi inte ser fram emot nagon beldning i denna varld,
och vi inte kdnner stolthet 6ver ndgot annat an sanningen och Allah (swt), dad kommer
Allah (swt) att valja oss och etablera oss pa jorden. Allah kommer att ge oss det stora
fortroendet, vilket visar sig genom att Allahs suveranitet ensam etableras over allting.
Nar detta uppfylls i verkligheten, kommer inneborden av Allahs suveranitet och
fullstandig hangivenhet till Honom att etableras i hela mansklighetens varldsliga livoch i
hela universum. Nar alla dessa realiteter verkligen levs i manniskan, och nar hon blir en
uppriktig tjanare och inte satter nagra medhjalpare vid Allah (swt), da etableras
inneborden av tawhid i manniskans hjarta och innebdrden av universell suveranitet.

Qutb fortsatter:

“Om islams kallelse inte hade borjat pa detta satt, genom att forkasta
alla fanor utom ‘det finns ingen gud utom Allah’, och om den inte hade
tagit denna vag som till synes var svar och prévande men som i
verkligheten var latt och valsignad, da skulle det inte ha varit mojligt att
etablera detta vilsignade system med denna héga standard.

Om denna kallelse i sina forsta stadier hade kommit som en nationell
kallelse eller en social rorelse eller ett reformforsok, eller om den hade
knutit andra beteckningar till kallelsen ‘det finns ingen gud utom Allah’,
da skulle detta valsignade system aldrig ha varit for Allahs skull
ensam.”

Denna metod valdes av Allah (swt) for Hans sandebud — att borja deras forsta steg med
“det finns ingen gud utom Allah” och att uppfylla i sina liv alla de villkor och krav for
framgang som vi redan har talat om. Detta ar Allahs metod och det ar verkligen en
valsignad metod. Denna metod gor det mojligt for oss att nd hdgre och unika nivaer;
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denna metod kommer att héja manniskan till den hégsta nivan, till sin fullkomlighet, till
att bli en uppriktig tjanare till Allah. Detta yttersta mal av fullkomlighet kommer aldrig att
uppnads om inte manniskor kallas till “det finns ingen gud utom Allah.” Utgdngspunkten
for kallelsen till Allah (swt) ar att rent och enbart hdja fanan “det finns ingen gud utom
Allah,” utan att associera nagra andra idéer eller pelare.

Som vi vet ar manniskans uppgift, forkunnarnas och sandebudens (frid vare med dem
alla), att uppfylla Allahs (swt) vilja och att formedla Hans budskap. Det ar inte deras
uppgift att lyckas eller att fa ett positivt gensvar fran manniskor pa deras kallelse,
eftersom detta inte ar deras ansvar, sdsom Allah sager:

“Du vagleder inte den du vill, utan Allah véagleder den Han vill. Och Han vet bast vilka
som ar rattvagledda.”
(Surah Al-Qasas 28:56)

“Det ar inte din uppgift att vagleda dem, utan Allah vagleder den Han vill...”
(Surah Al-Bagara 2:272)

Manniskans uppgift, forkunnaren avislam och Allahs sandebud (swt), ar att formedla
och att sjalv halla sig fast vid den ratta vagen och att binda sig till Allahs befallningar, och
inget annat kravs av honom. Darfor ar forkunnarna skyldiga att borja med “det finns
ingen gud utom Allah” och att halla fast vid Allahs (swt) befallningar. De ar inte ansvariga
for det som ligger bortom detta, eftersom Allah vet var Han ska etablera sitt budskap.
Som vi vet kommer pa Domedagen en sandebud med en grupp féljare, en annan med
tva eller en enda foljare, och en sandebud kommer till och med ensam. Alla har de
anstrangt sig och uppfyllt det som alagts dem, men resultaten tillhér endast Allahs vilja.
Allah (swt) vagleder den Han vill, och Han vet var Han ska etablera sitt budskap.

Darfor maste vi halla fast vid och folja denna valsignade metod med tillit, stolthet,
vardighet och tillfredsstallelse. Vi foljer denna metod utan att bry oss om vad manniskor
tycker, vare sig de accepterar eller forkastar det vi sdger. Detta ar inte var angelagenhet,
eftersom vi soker Allahs ansikte och Hans valbehag, och detta ar det yttersta malet.
Manniskors acceptans eller avvisande ar inte en del av sandebudens dvervagande och
inte heller en angelagenhet for uppriktiga forkunnare avislam.

Denna valsignade metod kommer inte att vara ren om inte kallelsen ar fokuserad pa “la
ilaha illa Allah” — “det finns ingen gud utom Allah” — exklusivt, utan att blanda in nagon
annan social, nationell, ekonomisk eller moralisk fana eller ndgon annan symbol.
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De naturliga stegen for att etablera en idé och gora den
till verklighet

Jahiliyya ar utan tvekan mer listig, mer logisk och mer serids jamfort med vissa
forkunnare av islam som har missat denna sanning, aven om dessa forkunnare ar
uppriktiga eller har goda avsikter. Som vi har sagt borjar de naturliga steg som maste tas
med att kalla manniskor till islams grundlaggande trosuppfattningar och att uppfostra
dem enligt dessa trosuppfattningar. Detta borjar med att utesluta alla former av att satta
medhjalpare vid Allah (shirk) fran sig sjalva och att handla enligt de principer som foljer
av denna tro. Detta maste leda till att deras manskliga sjalar hojs sa att de dlskar denna
tro och denna religion och fordjupar sin forstaelse av denna religion. Darefter kommer
de att kunna uthérda alla provningar och svarigheter for denna religions skull. Som ett
resultat av detta, nar manniskorna i jahiliyya ser dessa troendes beslutsamhet nar de
moter dessa provningar och denna tortyr, kommer de att tveka om sin egen standpunkt.
Som ett resultat av detta kommer inneb6rden och begreppen av tro och religion att
fordjupas mer och mer. Detta tillfredsstallande gensvar fran de troende kommer att gora
det mojligt for dem att fa en djupare forstaelse av denna religion och dess forpliktelser
som kommer senare. Nar den islamiska staten etableras kommer féljarna att vara
tillrackligt starka for att tilldAmpa och styra enligt Allahs (swt) lagar.

Jahiliyya féljde en liknande metod. Det vill sdga, de presenterade en filosofi som
representerar deras tro, som Marx gjorde, och sedan kallade de manniskor till denna
ideologi och disciplinerade den forsta generationen i enlighet med den. De uthardade for
att etablera sin ideologi och tolererade alla former av tortyr, som i Ryssland. Den som
laser Maxim Gorkijs roman “Modern,” som handlar om kejsarens tortyr mot alla
kommunismens anhangare, vare sig unga eller gamla, man eller kvinnor, barn eller
vuxna, och hur de var tdlmodiga och hur de uppfann metoder for att sprida sina idéer
och etablerade olika grupper och gjorde propaganda tills de lyckades forstora
kejsarsystemet, kommer att forsta detta. Efter allt detta kunde de etablera sin stat och
tillAmpa sina regler pa dem som antog deras ideologi — kommunismen.

Kommunisterna tillampade inte kommunismen i kejsarsamhallet i Ryssland fran borjan.
De kunde inte etablera den i Storbritannien som faktiskt var Marx forsta kandidat.
Varfor? Darfor att den industriella revolutionen redan var etablerad i Storbritannien och
det fanns ett samhalle dominerat av arbetare som kravde sina rattigheter. S4 Marx
forvantade sig en proletar revolution som skulle ta 6ver i detta samhalle, men
kommunismen etablerades till sluti Ryssland som inte alls var industrialiserat — det var
jordbruksbaserat, trots att Marx hade sagt att det inte fanns ndgon grund for att etablera
kommunism dar, eftersom den enligt honom skulle komma efter industrialisering och
kapitalism, och efter en konflikt mellan arbetare och de rika. Men han och hans
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anhangare kunde inte etablera kommunismen i ett land som inte var forberett for det
och som inte hade den fasta grund som skulle bdra kommunismen.

Detta ar hur de forsta stegen for varje idé etableras. Detta ar hur de forsta stegen for
varje civilisation eller stat etableras fran att vara en idé till att bli verklighet. Den maste
gaigenom dessa stadier. Dessa stadier ar nédvandiga, oavsett om det galler islam eller
jahiliyya. Stadierna for att kalla till en idé ar flera: att kalla till idén, sprida den, halla fast
vid den, konfrontera fiender och sedan kampa for denna idé tills den etableras i en stat
med full auktoritet och tillmpning av dess regler och lagar.

Alla manniskor forstar detta utom vissa forkunnare av islam som har missat sanningen.
De vill ga fran idéstadiet till statsstadiet i ett enda steg. Darfor, nar vi sager att
falskhetens manniskor ar mer listiga, mer seriosa och har mer kunskap anvissa
forkunnare av islam, overdriver vi inte.

Vi har att géra med fakta, och tyvarr ar fakta ibland bittra. Nar jag traffade Sayyid Qutb ar
1962 gav han mig en artikel och sade: s vad forfattaren (lhsan Abdulquddus) har sagt.
Ihsan sade i sin artikel att for att vara kommunist maste man forst tro, sedan kdmpa och
lida for kommunismens skull for att skilja ut vem som verkligen kommer att halla fast vid
denna tro, och darefter kommer framgangen i att etablera den i verkligheten. Forst da
kan man anses vara en sann anhangare av denna ideologi, efter att ha betalat priset for
den. Sedan sade Qutb till mig: denna man sager samma sak som vi sager. De betraktar
det som en fradga om djup tro, och de ser att det kraver kamp och att det maste finnas en
provning for att skilja mellan den sanningsenlige och léognaren. Detta kan endast tydligt
forstas genom kampen. Darfor ta hand om den eftersom de har offrat for dess skull och
kan etablera sin stat. Ett annat exempel ar nar den egyptiska regimen hade en stadga
som de beskrev som ett “trossystem.” Dessa manniskor vet att de har fel, och de vet vad
de behover gora for att etablera denna falskhet i sina liv. De enda undantagen ar de som
arbetar inom det islamiska omradet. De arbetar utan medvetenhet, i okunnighet och i
forhastning, eftersom de vill na sina mal sa snabbt som mojligt, drivna av sina begar,
och de misslyckas.
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Varfor ar fragan om den grundlaggande tron den forsta
och enda fragan i kallelsen till islam (med uteslutning av
fragor om lagstiftning, regler och organisation)?

Qutb sager:

“Den mekanska perioden av Koranen har denna adla egenskap att den
inprantar ‘det finns ingen gud utom Allah’i hjartan och sinnen, och lar

muslimer att anta denna metod och ingen annan - trots att den verkar

svar - och att halla fast vid denna metod.

Koranen koncentrerade all sin undervisning pa fragan om tro ensam och
namnde inte detaljerna i det system som skulle byggas pa den eller de
lagar som skulle reglera dess angelagenheter. De manniskor som kallar
andra till denna religion bor reflektera 6ver detta.

Det ar verkligen denna religions natur som kraver denna sarskilda
metod, eftersom denna religion helt och hallet bygger pa tron pa Allahs
enhet (att ‘det finns ingen gud utom Allah’)...”

Vivill ga djupare in i denna punkt: “denna religions natur kraver denna sarskilda
metod...” Varfor? Varfor gjorde denna religion fragan om grundlaggande tro till den forsta
fragan och fordrojde alla andra fragor om lagstiftning, regler och organisation till senare?

Det maste vara s att denna religions natur bygger pa den grundlaggande principen om
lydnad till Allah, den ende och enda Herren (swt). Darfor bér borjan vara att etablera
regeln om Allahs enhet (swt) och regeln om suveraniteten hos den ende och enda
Herren och Gud (swt). Att borja med nagot annat ar en avvikelse fran de grunder som
denna religion ar byggd pa. Att bérja med nagon annan regel an trosregeln betraktas som
en felaktig bérjan och skulle inte innebara att man etablerar enheten och manniskornas
lydnad till Allah (swt).

Den grundlaggande principen i denna religion ar att upphdja Allah (swt) och att alla
manniskor lyder Allah (swt). Detta kraver att fragan om lagstiftning ingar i trons karna.
Om manniskor darfor accepterar de grundlaggande trosuppfattningarna, maste de
ocksa acceptera lagstiftningen, dven utan att kanna till detaljerna i denna lagstiftning
eller organisation, eftersom den vasentliga inneborden av “Allahs enhet” ar sanningen
att det inte finns nagon auktoritet utom Allahs (swt) auktoritet. Nar det faststalls att all
auktoritet tillhor Allah, foljer det naturligt att all lagstiftning och organisation ocksa
kommer fran Allah (swt), sé att en muslim aldrig skulle fraga varfor det finns ett visst
pabud eller forbud i religionen. Allah (swt) &r sanningen, och Han ar den ende Herren
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och agaren av fullstandig och absolut auktoritet dver hela denna existens som Han har
skapat. Darfor maste all auktoritet vara helt i Hans hander, och man tar endast emot fran
Honom och vander sig enbart till Honom. Foljaktligen ar Han den enda lagstiftaren.

Denna religions natur kraver att de grundlaggande trosuppfattningarna blir den enda och
exklusiva fragan i borjan, sa att den kan styra omradet for forkunnelse och kallelse till
islam utan att ga in i detaljer om organisation eller lagstiftning. Detta ar en aspekt.
Utover detta maste man ocksa ta hansyn till att islam ar en enorm institution och dess
utstrackningar ar langtgaende, och dess omraden ar vida forgrenade som ett stort trad
eller en maktig struktur. Dess omraden ar forgrenade och hoga; den behover djupa rotter
for att kunna sta stadigt och vara stabil. For att islams struktur ska kunna sta, maste
dess rotter vara mycket djupa i manniskors liv, hjartan och verklighet. Dessa rotter ar
trons rotter. Fastheten i denna tro, dess djup och hur langt den stracker sigi
verkligheten, avgor hur hogt denna struktur kan resa sig, sa att inga stormar kan rubba
den.

For att vara trogen denna religions natur maste trons rotter fa mojlighet att fordjupas,
och det kravs lang tid for att dessa rotter verkligen ska bli djupa. Det dr nodvandigt att
tron fortsatter att vara den enda fraga som tas upp, sa att manniskor inte gar vilse i
organisatoriska detaljer. Det &r darfor som trosfragan var den enda som manniskor fick
ta emoti borjan.

Denna religion vilar helt pa Allahs gudomlighet

For att fullborda det Qutb sager:

“Det ar verkligen denna religions natur som kraver denna sarskilda
metod, eftersom denna religion helt och hallet vilar pa essensen av
Allahs gudomlighet, och alla dess institutioner och lagar harleds fran
denna stora princip.”

Det finns ingen legitimitet i ndgon organisation, regel, lag, tradition eller sedvanja om
den inte ar baserad pa den grundlaggande principen om tawhid, det vill sdga Allahs
enhet och 6verhoghet (swt). Detta ar fragan om Allahs suveranitet (swt) — att Allah (swt)
har herravalde o6ver allt. Darfér kan det inte finnas ens den minsta aspekt i livet som inte
styrs av denna regel, vilket ar regeln “det finns ingen gud utom Allah.” Detta ar regeln om
en enda auktoritet som dominerar denna existens.

Allah (swt) ar den ende som fortjanar att vara unik i denna auktoritet. Ingenting annat
fortjanar denna auktoritet eller att vara dominerande, eftersom allt annat ar skapat av
Allah och ar ingenting i jamforelse med Honom. Darfor finns det ingen auktoritet utom
Allahs auktoritet och ingen verklig existens forutom Allahs existens eller den som Allah
vill ska existera. Alla organisationer och all lagstiftning, stadgar, traditioner, sedvanjor,
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kanslor, varderingar och mattstockar ska harledas fran denna regel — den sanna och
enda regeln om Allahs suveranitet (swt).

| Qutbs egna ord:

“En liknelse for denna religion ar ett starkt, hogt trad vars skugga breder
ut sig vida och vars grenar stracker sig mot himlen. Ett sddant trad
skulle naturligtvis sla sina rotter djupt neri jorden och sprida dem over
ett stort omrade, i proportion till dess storlek. Fallet med denna religion
ar liknande. Dess system stracker sig in i alla aspekter av livet; det
behandlar alla sma och stora angelagenheter for manniskan; det ordnar
manniskans liv - inte bara i denna varld utan ocksa i det kommande
livet; det ger information om det osynliga saval som om den synliga
véarlden; det behandlar inte bara materiella ting utan renar ocksa
avsikter och tankar. Det ar alltsa som ett hogt, starkt, vidstrackt trad;
uppenbarligen maste dess rotter ga djupt ner och sta i proportion till
dess storlek.”

Sayyid Qutbs ord har en sarskild smak, en sarskild ton. De uttrycker den sanning som
han vill att vi ska na. Dessutom har de skonhet. Det rader ingen tvekan om att vi
uppskattar dem, och viktigast av allt, de klargor fragorna.

Detta ar en sida av denna religions essens och dess vag. Den har sjalv faststallt
metoden for hur denna religion ska byggas upp och utvecklas. Essensen ar denna regel -
regeln att manniskor endast lyder Allah. Denna enorma grundprincip, denna huvudregel,
ar den som bestdmmer metodologin for denna religion i hur den ska bygga sig sjalv och
expandera. Den gjorde den omfattande etableringen av tron och dess stabilisering i
sjalens djup som en mycket viktig forutsattning for religionens korrekta framvaxt och
ocksa en garanti for samordning mellan tradets frukter och dess rotter.

Av detta framgar for oss vikten av det vi nu upprepar och fortsatter att upprepa tills vi dor,
namligen att kdnna Allah (swt) och att kdnna Hans suveranitet, och att reflektera dver
Hans suverana stallning samt tanka djupt och uppmarksamt leva inom atmosfaren av
Allahs storhet och Hans unikhet, Hans stora namn och egenskaper. Varje gang vi lever
med sanningen om Allahs suveranitet och lar kdnna Hans suverana stallning, forsvinner
alla hinder och allt blir tydligt. Existensens anda blir mycket klar for oss, och mycket
uppenbar, och darfor kdnner vi inte behov av att stalla manga fragor eller ha manga
funderingar. Det blir uppenbart for oss varfor vi skapades, varfor vi behover lyda Allah
och varfor vi far lagstiftning uteslutande fran Allah. Alla dessa sanningar blir mycket
tydliga varje gang vi fordjupar oss i att lara kanna Allah (swt).
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Av detta blir det tydligt for oss hur viktigt det ar att kdnna Hans suverana stallning genom
de verktyg vi namnde tidigare, och det viktigaste verktyget ar att leva med Koranen nar
man ar ensam, att leva stilla med Hans ord, efter att vi har gjort alla nédvandiga
forberedelser s§ att vara sinnen och hjartan kan ta emot fran Koranen. Dessa
forberedelser ar att halla sig borta fran olydnad mot Honom och fran synder, att se till att
var mat och vara inkomster ar tilldtna (halal), att vi inte begar orattvisor och att vi inte
agnar oss at det onda. Om vi sedan gar till Koranen, och den 6ppnar sig for oss, och vi
lever i den, kommer vi genom den att forsta sanningen om Allahs suveranitet.

Oavsett hur mycket vi lever, reflekterar eller har kunskap, kommer vi anda att fortsatta
vara i behov av att veta mer, och detta kommer aldrig att ta slut, eftersom den
begransade manniskan alltid kommer att vara otillracklig i att na det absoluta. Som de
larda och kunniga sager: oformagan att fullt ut forsta suveraniteten ar i sig en insikt,
eftersom den standiga kanslan av att inte kunna omfatta Hans fullstdndiga suveranitet
och kdnna Hans stallning, egenskaper och storhet ar en ovarderlig insikt i sig, eftersom
detta ar sanningen. Du kan inte undkomma detta oavsett hur stor din formaga ar eller
hur mycket du har utvecklats i att kdnna Allah — du kommer alltid att kdnna att du
befinner dig i utkanten av kunskap och att du egentligen inte har kdnt Honom fullt ut.
Allah (swt) vill att sinnena ska kdnna Honom och att hjartana ska nd Honom, atminstone
i den utstrackning som gor att vi lever i lydnad till Honom.

Qutb fortsatter:

“Nar tron pa ‘det finns ingen gud utom Allah’ tranger in i hjartats
djupaste skikt, tranger den ocksa igenom hela livssystemet...”

Och av denna anledning, oavsett hur lang tid det tar for denna tro att fordjupas och sla
rot, ar detta inte sloseri med tid. Denna fordjupning sker inte bara genom teoretisk
forstaelse, utan genom att vara en standig naring for hjartat, som planterar sanningen
om Allahs enhet (swt) i manniskan, tills sanningen om “det finns ingen gud utom Allah”
etableras i hjartat, vilket leder till den oundvikliga kanslan att livets organisation och
lagstiftning ocksa endast maste komma fran Allah (swt).

For att fullborda Qutbs ord:

“Nar tron pa ‘det finns ingen gud utom Allah’ tranger in i hjartats
djupaste skikt, tranger den ocksa igenom hela livssystemet, vilket 4r en
praktisk tolkning av denna tro. Pa detta satt ar de som tror redan nojda
med det system som denna tro unikt bestammer och underkastar sig i
princip alla lagar, foreskrifter och detaljer redan innan de tillkdnnages.
Ja, andan av underkastelse ar det forsta kravet i tron.”
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De troende, som fullstandigt underkastar sig Allah, lar sig de islamiska
reglerna och lagarna med iver och gladje

Nar detta sker &r manniskan i harmoni med den stora sanningen, sanningen att allt i
universum lyder Allah (swt):

“De sju himlarna och jorden och allt som finns i dem upphdjer Honom. Och det finns
ingenting som inte upphéjer Allah med Hans lov, men ni forstar inte hur de upphdjer.
Sannerligen, Han &r Mild och Forlatande.” (Surah Al-Isra 17:44)

S4 hela universum upphojer Allah (swt) och hela universum stér i lydnad till Allah (swt).
Endast manniskan avviker frdn denna regel nar hon ger sig sjalv at en annan vag an
lydnaden till Allah (swt). Nar sanningen om “det finns ingen gud utom Allah” etablerasi
hennes hjarta, och tron att det inte finns nagon organisering av livet forutom Allahs
organisering etableras, och hennes sjal ar i harmoni med denna ordning och ovillig att
acceptera nagon annan ordning, lagstiftning, stadga eller regel an fran Allah — da blir
sjalen i fullstdndig harmoni med den stora sanningen, vilket ar total och fullstandig
lydnad enbart till Allah.

Underkastelse ar fran borjan ett krav for en fast tro, men den bestar inte enbart i
handling eller i att tilldmpa lagar i det verkliga livet; det finns ett steg fore det, och det ar
tron att Allah ar den enda som ager auktoritet. Detta ar alltsa det forsta steget som
etablerar den sanna tron i hjartat, och darefter kommer lagstiftningen och sharia.

Att acceptera det Allah tilldter och att avsta fran det Han forbjuder blir ett uttryck for
denna sanning, men inte sjalva sanningen. Det finns manniskor som lyder Allah, Hans
tilldtna och forbjudna handlingar, och underkastar sig Hans lagstiftning men som inte ar
troende - till exempel hycklarna (munafigoon). De foljer Allahs lagar, men tror inte pa
Hans suveranitet. Darfor gagnar deras yttre underkastelse dem inte, eftersom
underkastelse kraver tron att Allah ar den enda med auktoritet.

Nar denna underkastelse etableras och forverkligas, omvandlas manniskan fran
jahiliyya till islam, fran otro till istam, fran morker till ljus, fran okunnighet till kunskap,
fran framlingskap till trygghet och fran olycka till lycka. Detta ar en enorm skillnad. Om
manniskor inte inser att detta begrepp ar fyllt avvdrme och uppriktighet, skulle de inte
ha omvandlats till islam.

Islam ar alltsa inte bara att jag ber, fastar eller underkastar mig straffbestammelser...
dessa ar uttryck for underkastelse. Den verkliga underkastelsen finns i hjartat. Darifran
vaxer detta stora trad fram och blommar uti tilldmpningen av lagstiftning och
organisation, och i att acceptera Allahs dom i varje aspekt av livet.

Detta ar ett krav for tro, men inte tron i sig. Det fanns muslimer som dog innan
lagstiftningarna uppenbarades, men de var anda pa den hogsta nivan av underkastelse —
till exempel Khadijah (Profetens forsta hustru, ma Allah vara néjd med henne) och andra
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muslimer som dog tidigt i Mekka. De var inte ansvariga for nadgon praktisk tillampning,
men sanningen var att de var ansvariga for att omvandla sig sjalva fran otro till islam,
fran att satta partners vid Allah till att 4gna sig enbart 4t Allah — och de svarade pa detta,
och det var det som krévdes.

Det som kravs ar att en manniska omvandlas fran att lyda nagon annan an Allah till att
endast lyda Allah (swt). Darfor, nar hon far en befallning eller ett forbud, ar hennes
installning att detta ar ndgot som Allah befaller nar Han vill och forbjuder nar Han vill.

Denna person blir da féljsam och respektfull infor Allahs (swt) suveranitet och blir
fullstandigt lydig mot Allah, utan att satta nagon vid Hans sida. Denna person kdnner
som om han star helt for Allah: vantar pa vad Allah an befaller honom att gora, det
uppfyller han, och vad Han an forbjuder, avstar han fran — och detta ar huvudidén,
sammanfattningen och karnani sann lydnad.

Lagstiftningen kommer darefter naturligt, som en normal féljd av manniskors liv. Nar
manniskor lever pa jorden behdver de organisering, och darfor behover de lagstiftning
och lagar for att ordna sina liv och aktiviteter. D4 kommer lagstiftningen fran Allah (swt),
nar tiden ar mogen for den att komma. Innan dess befalldes muslimerna endast att leva
med “det finns ingen gud utom Allah” i sina hjartan, utan att satta ndgon vid Allahs sida.
De sagingen annan an Allah som auktoritet, fruktade ingen annan an Allah, hoppades
inte pa ndgon annan och var inte lojala mot ndgon annan an Allah, och drevs endast av
Honom (swt).

Detta ar karnan i den lydnad som Allah vill se hos manniskor: att nar som helst
forvandlas fran sin jahiliyya, dar de accepterar auktoritet och suveranitet hos andra &n
Allah, till ett tillstand dar deras stod och hjalp endast kommer fran Allah. Detta ar islams
essens, som manniskor behover kallas till. Det handlar inte om organisation eller
detaljernaidenna organisation.

Qutb sager:

“Genom denna anda av underkastelse lair sig de troende de islamiska
reglerna och lagarna med iver och gladje. Sa snart en befallning ges,
bojs deras huvuden, och inget mer kravs for att genomfora den an att
hora den. Pa detta satt forbjods alkohol, ranta forbjods och hasardspel
forbjods, och alla vanor fran jahiliyya avskaffades — avskaffades genom
nagra fa verser i Koranen eller nagra fa ord fran Sandebudets ldppar -
frid vare over honom. Jamfor detta med de sekulara regeringarnas
anstriangningar. | varje skede maste de forlita sig pa lagstiftning,
administrativa institutioner, polis- och militarmakt, propaganda och
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pressen, och d4nda kan de som mest kontrollera det som sker offentligt,
medan samhallet forblir fullt av olagliga och forbjudna saker.”

Nar “det finns ingen gudlighet utom Allah” hade fordjupats i hjartana, tog dessa
hjartan emot Allahs lagar utan tvekan och utan diskussion, och ibland till och med utan
att kdnna till detaljerna i dessa befallningar. De tillampade dem till och med innan de
gick till Allahs Sandebud (sas) for att fa veta detaljerna.

Vi vet vad manga kvinnliga foljeslagare gjorde néar verserna om slojan uppenbarades,
som aterberattats av Aisha (ma Allah vara n6jd med henne): de gick till SGndebudet som
om de gick “med krakor pa sina huvuden” (ett uttryck som beskriver ett rufsigt och
ovanligt utseende). De hade rivit av en del av tyget de bar och lagt det 6ver sina huvuden
utan att ens fraga hur detta skulle goras korrekt. Sddana fragor uppstod inte hos de
uppriktiga foljeslagarna. De hade ren tro pa Allah och Hans Sandebud.

De gick till Sandebudet som om “de hade krakor pa sina huvuden”, och detta ar en
perfekt och fantastisk beskrivning. Av detta ser vi hur Aisha (ma Allah vara n6jd med
henne) kunde vélja de ratta orden for att vackert beskriva situationen. Denna vackra
beskrivning kom fran hennes stora kunskap och fromhet. De gick pa detta satt, utan
nagon tvekan.

Nar vin forbjods rackte det att en man tillkdnnagav “vin ar forbjudet”, sa hallde
manniskor ut vinet pa gatorna och Medina luktade vin i flera dagar. De verkstallde
befallningen omedelbart, med bara ett enda ord.

Det rader ingen tvekan om att detta visar oss hur foljeslagarna tog emot sina befallningar
fran Allah (swt) och Sandebudet pa ett satt som fyller ledarens hjarta med gladje nar han
ser sina foljares lydnad - de foljer utan nagon tvekan eller fragor och tillampar det de
horde direkt pa plats. Detta ar vad vi kallar tro (Iman), och detta ar vad vi kallar djup
overtygelse (ageeda). Allt som ar mindre an detta ar en brist i denna religion. Sa lange
tvekan, ifragasattande eller tvivel upptrader i foljarnas sjalar, maste man veta att detta ar
ett resultat av brist pa tillit och brist pa respekt for deras Herre, Allah (swt).Nar
underkastelse tillampas, da etableras Allahs (swt) suveranitet. Detta sker pa ett mycket
vackert och tilltalande satt. Lydnaden far en anda, en form, en inneb6rd och en smak
som liknar en jaAmn vag, utan hinder. Man bor vara sadan infor sin Herre. Man bor inte
tveka, ifrdgasatta, tvivla eller kdnna att detta ar for mycket — han ar bara en hangiven
tjanare, lydig mot sin Herre, som accepterar Hans befallningar lugnt och med gladje.

Sa etableras lydnad och islam i alla aspekter av livet, vid alla tider, pa basta satt. Nar
lydnaden etableras pa detta satt, kommer allt naturligt i livet: social rattvisa forverkligas,
samhallet blir manskligt, och livet blir rent och vackert, med trygghet, sakerhet och
tillfredsstallelse.
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Det ar darfor muslimen blir forvanad over varfor manniskor tror att de inte kan béra
Allahs religion (swt) och varfor de avvisar den. Han blir annu mer bedrovad nar det
muslimska samhallet inte kan hoja sig till nivan av lydnad, dar det inte finns nagot
ifragasattande, ingen tvekan och inga synder. Varfor? Allah (swt) ar den som ger trygghet
till Sina tjanare, tillfredsstaller dem och underlattar deras liv, upprattar rattvisa mellan
dem, renar dem och upphojer deras mansklighet. Darfor tas allt om hand for manniskan
nar hon ar en sann tjanare till Allah (swt). Detta ar den sanna verkligheten av tro.

Detta ar vad vi kallar manniskor till. Vi kallar dem inte bara till ett politiskt styre eller en
regering eller till att lyda ett styrande parti — snarare kallar vi dem till trygghet, lycka och
latthet — vi kallar dem till sann karleksfull lydnad till Allah (swt). Genom denna lydnad
uppnadr manniskor sin sanna mansklighet och lycka. Alla aspekter av samhallet
etableras ocksa, med skonhet, renhet och klarhet.

Om vi skulle tala om dessa aspekter —renhet, latthet, skdnhet, trygghet och rattvisa —
skulle vi behdva en mycket lang diskussion, men for nu nojer vi oss med att forsta varfor
det ar sa viktigt att fokusera pa trosfragan utan att ga in i detaljerna i systemet och
lagarna som organiserar livet.

Den koraniska metoden ar realistisk och praktisk

Qutb sager:

“En annan aspekt av denna religion bor beaktas. Detta ar en praktisk
religion; den har kommit for att ordna livets praktiska angelagenheter.
Darfor moter den fragan om faktiska forhallanden och avgoér om de ska
behallas, modifieras eller helt férdndras. Dess lagstiftning beror darfor
endast de forhallanden som faktiskt existerar i det specifika samhalle
som redan har accepterat Allahs suveranitet.”

Detta ar den tredje punkten i detta kapitel: “Detta ar en praktisk religion; den har kommit
for att ordna livets praktiska angelagenheter.” Vi kommer att forstd genom de kommande
forklaringarna vad han menar med detta. Han har redan talat om nédvandigheten av att
borja kallelsen till islam med tron och orsaken till denna nédvandighet. Under tretton ar
fokuserade Koranen pa detta faktum som en praktisk metod for att etablera islam.
Manniskor kan ha trott att tron ar en slags filosofi eller teori, men det han vill saga ar att
denna religion har en praktisk och seriés metod.

Qutb fortsatter:

“Islam &r inte en ‘teori’ baserad pa ‘antaganden’; snarare ar det ett
levnadssatt som arbetar med ‘verkligheten’...”
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Denna punkt ar en sarskiljande punktiislam, eftersom denna religion insisterar pa just
denna utgangspunkt och denna speciella borjan. Islam ar ett satt att leva som hanterar
verkligheten fran det allra forsta 6gonblicket da Koranen uppenbarades. Koranen
fokuserar pa ett praktiskt levnadssatt som bygger pa tron. Koranen behandlar inte tron
som en teori, utan som vagledning och tillampning. Fran forsta stund tar tron formi
handling och garningar och stannar inte i sinnet i vantan pa att tillampas. Vi kommer
snart att forstd mer om detta samband - sambandet mellan tro och ett praktiskt liv.

Qutb fortsatter denna tanke:

“Det ar darfor forst nodvandigt att ett muslimskt samhélle uppstar som
tror att ‘det finns ingen gud utom Allah’, som forbinder sig att inte lyda
nagon annan an Allah, fornekar all annan auktoritet och ifragasatter
legitimiteten i varje lag som inte bygger pa denna tro.”

Sa fran det allra forsta 6gonblicket da tron uppenbarades av Allah (swt), formade den ett
verkligt muslimskt samhalle. Detta samhalle hade en verklig och praktisk existens i livet.
Tron var aldrig bara en teori i en bok eller en filosofi i sinnet som manniskor senare
generationer skulle forsta och sedan borja tillampa.

Det som hande med denna religion fran forsta stund var att en muslimsk grupp bildades,
bestaende av Allahs Sandebud (sas), sedan Khadijah, Zaid, Ali och Abu Bakr (ma Allah
vara ndjd med dem alla). De var det forsta muslimska samhallet och de tog emot tron
samtidigt som Sandebudet tog emot den. De var med honom och rorde sig med denna
uppenbarelse. Deras steg foljde varandra, 6gonblick for 6gonblick, ord for ord. Detta var
inte bara for att denna religion etablerades for forsta gangen, utan denna egenskap finns
i sjdlva essensen av denna religion. Det ar en religion av praktik och tilldmpning som
hanterar manniskans verklighet. Den ror sig genom denna verklighet med dess behov
och krav.

Dess utveckling ar kopplad till det den tar emot fran tron. Den &r inte en teori som bygger
pa antaganden, utan den hanterar verkligheten. Det muslimska samhéllet uppstod i
samma ogonblick som Allahs Sadndebud visste att han var en Sandebud - fran ordet
“Las!” (se Surah Al-‘Alaq). Han kallade Khadijah, darefter Abu Bakr, sedan Ali och sedan
Zaid (ma Allah vara n6jd med dem alla). Alla nddde samma standpunkt. Sandebudet tog
emot och de tog emot fran honom samtidigt. Rorelsen utvecklades tillsammans. De
representerade den forsta muslimska gruppen baserad pa uppenbarelsen som styrde
dem, befallde dem och organiserade dem. Deras existens byggde pa denna nya religion
och tro.

Eftersom de forstod sanningen i “det finns ingen gud utom Allah” fran forsta stund, brot
de helt sin lojalitet med det jahili samhalle, dess idéer, sedvanjor och allt som fanns i
det. De forstod detta fran det 6gonblick da angeln Jibril (frid vare éver honom) kom till
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Allahs Sandebud med den gudomliga uppenbarelsen. De forstod att det inte finns nagot
styre utom Allahs (swt), och att lagen endast kommer fran Allah. De forvandlades med
sina kroppar, sjalar, sinnen och hjartan fran att dyrka det skapade till att dyrka Allah (swt)
ensam.

Qutb fortsatter: “Forst nar ett sadant samhalle uppstar...” - och for 6vrigt,
oavsett den slutliga storleken pa detta samhalle, uppstar det faktiskt redan med de
forsta tre troende.

For att fortsatta sager Qutb:

“Forst nar ett sadant samhalle har uppstatt, moter olika praktiska
problem och behover ett system av lagar, da borjar islam faststélla
lagstiftning, foreskrifter, regler och regler och foreskrifter. Den riktar sig
endast till de manniskor som i princip redan har underkastat sig dess

auktoritet och har forkastat alla andra regler och system.”Nar en person
tar emot denna tro uppstar omedelbart en rérelse inom honom som direkt borjar
hantera den jahiliska verkligheten — den verklighet som satter medhjalpare vid Allah.
Denna person, som sa sent som igar dyrkade avgudar och lydde jahiliyyas befallningar,
har nu gatt 6ver till den andra sidan. Han har nu en ny uppfattning och installning och har
forstatt sanningen om sin existens och varfor han skapades.

| samma 6gonblick sker en kdnslomassig separation som leder honom till hans nya
position —medan han igar var en jahili och en som satte medhjalpare vid Allah. Men nu,
efter att ha accepterat islam, har han lamnat allt detta bakom sig och ser pa det som
nagot frammande och med misstdnksamhet. Han har nu gett sitt sinne, sitt hjarta och
sin sjal till denna rena religion, till denna nya riktning och till den Herre som ensam
fortjanar att dyrkas. Denna religion fortjanar att foljas och vara den enda kallan for hela
hans liv.

Det nybildade samhallet var litet, men det vaxte och delade samma kanslor och
upplevelser och fick egna problem och situationer som kravde organisation och
beslutsamhet. Det rader ingen tvekan om att det muslimska samhallet i Mekka hade
problem som uppstod ur denna nya rorelse. Alla de mekanska Koranverser som
uppenbarades vid den tiden handlade om hur muslimerna skulle forhalla sig till det
jahiliska samhallet. Det fanns ingen lagstiftning som om muslimerna levde i ett islamiskt
samhalle.

Inom den islamiska rorelsen lever individen i en kdnslomassig separation fran jahili-
samhallet och i sann lydnad till Allah, och de flesta av hans problem ar med detta jahili-
samhalle som hatar och torterar honom och forsdker tvinga honom att éverge sin tro.
Alla befallningar och direktiv vid den tiden handlade om tron och om denna kamp
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mellan den nyfédda gruppen och det jahiliska etablissemanget som stod framfér dem
som en jagare.

Sa problemen i detta muslimska samhélle var begransade till kampen mot jahiliyya, och
detta hander alltid for varje ny grupp manniskor nar de moter svarigheter — deras interna
problem forsvinner eftersom de star infor en yttre fiende. Man ser hur alla forsoker radda
sin broder och sin egen sjal, och de lever i sann karlek och solidaritet.

Den forsta muslimska gruppen som konfronterade jahili-samhallet hade inga interna
problem, eftersom all dess energi var riktad mot att mota denna stora fara som ville
utrota den. Nar denna svara period var 6ver och situationen lugnade sig, borjade
problem uppsta fran mindre saker. Dessa sma saker borjade nu uppta sjalen eftersom
den stora yttre faran hade forsvunnit. Nu blev sjalarna upptagna av sma och obetydliga
saker.

Om vi atergar till gruppen i Mekka, stod denna grupp fast pa sin tro medan fienden
forsokte slacka denna tro, sa de var helt upptagna med denna kamp. Det var en kamp
mellan dem och jahiliyya. De var inte upptagna med sig sjalva och de var fa till antalet.
Alla var upptagna med denna kamp och alla ville radda sig sjalva och fragade sig hur de
kunde halla fast vid denna religion, islam.

Det fanns ingen intern friktion i detta muslimska samhalle i Mekka, och darfoér fanns det
inget behov av lagar for att organisera deras liv. Deras liv saknade interna problem
eftersom alla var upptagna av denna stora fara, och ingen dgnade uppmarksamhet at
sma interna fragor. Detta ar en av visdomarna bakom varfor det inte var nédvandigt att
infora manga lagar for att organisera deras liv.

Auktoritet och makt ar nodvandiga for att kunna
genomdriva det islamiska systemet och dess regler

Den andra punkten ar att detta nya satt att leva ar mycket praktiskt. For att lagar ska
kunna inforas i detta samhalle kravs det att de kan tillampa det tilldtna och forbjuda det
forbjudna (halal och haram). Med andra ord maste de ha verklig auktoritet éver sina liv,
annars dessa lagar blir en bérda. Aven om de vill tilldmpa dem kanske de inte kan gora
det. Om foljarna beordras att folja, men nagon inte kan tillampa eller vagrar att tillampa,
da kan inget straff utdomas, och darfor ar det inte praktiskt att dessa lagar infors om de
inte kan tas pa allvar eller om de bara ska laggas fram for att sedan “laggas i kylskap”
tills samhallet har auktoritet dver sig sjalvt. Darfor var det praktiskt att uppenbarelsen av
lagar fordrojdes tills samhallet hade makt att organisera och styra sitt liv.Qutb sager:
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“Det ar nodvandigt att de troende i denna tro ar sjalvstandiga och har
makt i sitt eget samhalle, sa att de kan tillampa detta system och ge
verkan at alla dess lagar. Dessutom behovs makt ocksa for att stifta
lagar i enlighet med gruppens behov nar dessa uppstar i dess dagliga
liv.”

Sa det maste finnas auktoritet, och detta samhalle maste ha kontroll dver sig sjalvt sa
att lagarna far tyngd. Nar befallningar ges om att tillAmpa det tilldtna och forbjuda det
forbjudna, maste manniskor ha formagan att svara, och systemet far darigenom
trovardighet, dar det kan beldna och bestraffa. Darfor bor lagar fordrojas tills ratt
tidpunkt kommer, nar muslimer har auktoritet.

Nar problem uppstar, kommer lagar for att behandla specifika situationer i deras ratta
sammanhang, sa att manniskor kan kdnna lagarnas relevans, varde, visdom och
véalsignelse. Pa sa satt tillampar de dem i sina liv pa basta satt, eftersom de kom ur en
verklig nédvandighet som de sjalva upplevde - precis som medicin ges till en sjuk
patient som kanner behov av den. En frisk person kdnner inte vardet av medicinen. Om
han tar den kdnner han ingen nytta, eftersom han inte behovde den. P4 samma satt ar
det avdennareligions praktiska natur och allvar som lagarna inte uppenbarades forran
manniskor kunde ta till sig dem, forsta dem, tilldmpa dem och kdnna deras valsignelse.
Forst da far lagarna sitt verkliga varde, sin praktiska tyngd och betydelse.

Qutb sager:

“l Mekka var muslimerna inte sjalvstandiga och hade ingen makt i
samhallet. Deras praktiska liv hade dnnu inte fatt en fast form sa att de
kunde organisera sig enligt den gudomliga lagen (sharia); darfor
uppenbarades inga regler eller lagar till dem av Allah. Daremot
uppenbarade Allah for dem tron och den etik som féljde av denna tro,
efter att den hade slagit rot i deras hjartan.”

Manniskan, medan hon lever och ror sig i ett jahili-samhalle, behdver tron for att knyta
sig till Allah (swt). Hon behover ocksa vagledning och motivation fran tron, inte bara for
att hjalpa henne kdmpa mot sig sjalv — mot sina kénslor och begéar — utan ocksa for att
kampa den yttre kampen mot shirk och jahiliyya.

Darfor gav Koranen i Mekka tron samt den etik och vagledning som formar det
muslimska medvetandet och uppmuntrar muslimen att resa sig ur det trask i vilket han
levde. Koranen gav honom hoga och adla varderingar. | kontrast gjorde jahili-varderingar
manniskan till ett djur som levde for sina instinkter och begér. Jahiliyya gjorde ocksa
deras hjartan harda som sten, utan barmhartighet eller grundlaggande manskliga
varden, och gjorde deras sinnen blinda och oférmogna att ta till sig sanningen.
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Darfor kom vagledning och etik for att upplysa manniskans sinne och rena hennes hjarta
fran jahiliyya’s kanslor och moral. Denna vagledning gjorde det mojligt for muslimerna
att smaka islam och hoja sig till en hog niva. Detta fick dem att halla fast vid denna nya
religion och kdnna dess valsignelser. S& nar de icke-troende attackerade dem for att
beréva dem denna valsignelse, holl muslimerna fast vid den och fann sig sjalva villiga att
ge sina livfor denna tro — av passion, inte bara av pliktkansla.

Islam uppmuntrar muslimer att handla utifran sin karlek till Allah (swt), utifran
erkdnnandet av Hans storhet, unikhet och suveranitet, och utifran deras stora gladje
over att fa vara Allahs (swt) tjanare. Islam vill inte att muslimer ska handla utifran kanslor
av nederlag eller utifran kanslan av att utfora en tung plikt. Tron ska leda muslimen till att
ha en stark och passionerad relation till Allah (swt). Muslimer ska alska Allah (swt), Hans
religion och Hans Sandebud mer an de alskar sina egna liv, sina barn eller ndgot annat i
universum.

Denna betoning pa tron och den etik som f6ljer av tron syftade till att fa4 muslimer att na
en mycket hog niva av narhet i sin relation till Allah (swt), vilket skulle f& dem att mota
jahiliyya med sjalvfortroende och styrka. Ett sjalvfortroende som forvanade méanniskor i
jahiliyya och fick dem att undra: varfor haller de fast vid denna tro? Varfor upptrader de
sa foraktfullt mot jahiliyya? Och varfor kan ingenting forandra dem? De paverkas varken
av hot eller av frestelser. Hur kunde det komma sig att de som en gang var slavar under
Qurayshs herrar forvandlades till att kdnna att de sjalva var herrar — att de var hogre och
battre — och till och med hanade dessa jahili-“herrar” sa att de framstod som
obetydliga?

Allt detta var en foljd av att de hade gjort tron till den enda kallan for att bygga upp och
berika sina hjartan. De levde med tron dag och natt och fortsatte att stiga mot Allah
(swt), och kande allt mer att de var sanna och fullstandiga tjanare till Allah (swt). Detta
forandrade deras kanslor och deras satt att leva, s& att det var som om de levde ett nytt
liv—som om de just hade fotts pa nytt.

Det finns ingen likhet mellan Umar ibn al-Khattab i jahiliyya — dar han var hard och
obetanksam - och den nye Umariislam, dar han var barmhartig och medkannande,
som tjanade muslimerna och som kysste den svarta stenen i Kaba enbart for att han sag
att Allahs Sandebud (sas) kysste den. Han forandrades eftersom han fick nytt liv och ny
energi fran den nya tron.

Det rader ingen tvekan om att islam kom med Koranen som under lang tid fokuserade pa
tron som sin metod for att darifran utveckla etik och vagledning. Det rader ingen tvekan
om att islam ville féorandra och omvandla manniskor — att flytta dem fran att vara slavar
under sig sjalva, sina begéar och sina liv, till att bli verkligt fria fran allt detta. Nar de blev
fria fran varje sjalviskt begar — nar denna stora forvandling skedde - fortjanade de Allahs
(swt) stod och seger.
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Denna seger och detta stdd fran Allah (swt) kommer inte att ges till nagon generation om
de inte renar sig fran jahiliyya och fran dess lockelser. Om det muslimska samhallet
fortsatter att dras till jahili-livet och dess varderingar, kommer de inte att fortjana Allahs
(swt) stod. De maste na den niva av frihet som islam kraver — att bli fria fran allt i
universum utom underkastelse till Allah (swt).

Vad var visdomen bakom att fordroja uppenbarelsen av
systemet och lagarna (islams lagstiftning) tills det fanns
en sjalvstandig stat i Medina?

Qutb fortsatter:

“Senare, nar en sjalvstandig stat uppstod i Medina, uppenbarades
allmanna lagar och det system etablerades som tillgodoser behoven
hos ett muslimskt samhalle, och statens makt stod bakom dess
genomforande.”

Detta ar de steg som det muslimska samhéllet maste ta: att ta emot tron, och sedan
forandras genom tron och bli ett nytt folk. Detta foljs darefter av att bli tdlmodiga och
uthalliga och stadndaktiga, och darefter att bli sjalvsakra och kadnna sig langt 6verlagsna
jahiliyya. Forst dd kommer Allah (swt) att fora samhallet till en ny niva — makt och stat.
Vid denna punkt kommer samhallet att fa sharia och islams system stegyvis, i en gradvis
ordning, baserad pa behoven hos detta nyfodda samhalle.

Detta ar vad som kallas en mansklig rérelse - livi handling. Det &r den enda metoden pa
jorden for muslimer — en mansklig rorelse, livi handling. Varje annan metod som
hanterar manniskor pa ett annat satt eller forandrar stegen eller sattet i denna rorelse ar
en fiende till manskligheten och en fiende till Allah (swt), och leder till manniskans
forvirring och foérdarv, och leder till olycka, vilket Allah (swt) har lovat kommer att intraffa
om avvikelse infors i denna metod.

For det forsta: Allah (swt) ville att det muslimska
sambhallet skulle fa l6sningarna pa de verkliga problem
de motte, gradvis, steg for steg.

Qutb sager:
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“Allah den Hogste ville inte att alla lagar och regler skulle uppenbaras
under den mekanska perioden sa att muslimerna skulle ha ett fardigt
system att tillampa sa snart de nadde Medina; detta ligger inte i denna
religions natur. Islam ar mer praktisk dn sa och har stérre framsynthet;
den soker inte losningar pa hypotetiska problem. Den ser forst pa de
radande féorhallandena, och om den finner ett livskraftigt samhalle
som, enligt sin form, sina forhallanden eller sitt temperament, ar ett
muslimskt samhalle, som har underkastat sig Allahs lag och ar trott pa
lagar som kommer fran andra kallor, da ger denna religion en metod for
lagstiftning av lagar i enlighet med behoven hos ett sadant samhalle.”

Vi bor inte tvivla pa att Allah (swt) visste att det nya muslimska samhallet i Mekka skulle
mota vissa allvarliga problem, liksom varje nytt muslimskt samhéalle som kan uppsta i
framtiden. Det skulle ha varit mojligt for Allah (swt) att ge muslimerna i Mekka losningar
pa varje enskilt problem som de skulle moéta i framtiden. Men Allah (swt) ville nagot
annat.

Allah (swt) ville att det muslimska samhallet skulle fa de unika l6sningarna och
metoderna som loser deras problem exakt nar de faktiskt levde igenom dessa problem,
steg for steg, 6gonblick for 6gonblick, ett problem i taget. Allt detta var pa grund av
foljande visdomar:

Nar en manniska befinner sigi spanning, forvirring och smarta infér ett problem,
forestall dig den lattnad hon kédnner nar hon far en lésning medan hon &ari just den
situationen. Hon kommer att vara som torr, uttorkad mark som genast suger upp
regnvatten och drar nytta av det. Precis s &r manniskan nar hon befinner sig i forvirring
och stress och star infor ett problem eller en olycka, och i det tillstdndet far en ny lag
som loser hennes problem. Hon kommer att ta emot den med passion, ta till sig den
snabbt och forsta den mycket val. Hon kommer i det 6gonblicket att kdnna och
uppskatta den enorma nad och generositet som kom fran Allah (swt) for att lodsa hennes
problem.

Detta hande ofta i det muslimska samhallet. Ta till exempel nar Allah (swt) uppenbarade
koranverser om “zihar” och “li’an.” Det var ett allvarligt problem som muslimska man
stod infér och de visste inte vad de skulle gora. Vad skulle en man gora om han faktiskt
bevittnade att hans hustru var otrogen med en annan man? Vad skulle han géra? Om
han gick for att hAmta de tre vittnen som enligt Allahs lag vid den tiden kravdes, skulle
den otrogna hustrun och mannen vara fardiga langt innan han hann tillbaka. Hur skulle
han da kunna leva med denna kvinna efterat, med vetskap om vad hon hade gjort? A
andra sidan, om han berattade om det han sag, skulle det betraktas som en falsk
anklagelse eftersom han inte hade frambringat det minsta antal vittnen, och han sjalv
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skulle vara skyldig till ett brott och bli straffad. Saledes skulle han inte bara vara offret
utan skulle ocksa bli straffad. Detta var mycket forvirrande med tanke pa mansklig
vardighet och kanslor. Nar de fragade Allahs Sandebud (sas), redan innan nagon faktisk
handelse hade intraffat, kunde Sdndebudet endast saga: “ta fram fyra vittnen,” eftersom
detta var den enda lagstiftningen i fragan vid den tiden.

Till slut intraffade faktiskt en handelse, och en man kom rusande for att klaga till Allahs
Sandebud, och svaret var aterigen: “ta fram bevis, annars kommer du sjalv att straffas!”
Det var en katastrof, inte bara for den mannen utan for hela samhallet, eftersom detta
kunde ha hant vem som helst avdem. Medan de befann sig pa hojden av angest och
forvirring sande Allah (swt) losningen.

Vi kan inte forestalla oss hur dessa uppenbarelser togs emot av samhallet — med gladje
och lattnad. Och vi kan inte heller forestéalla oss hur de tog till sig dem i samma
ogonblick som de mottog dem. Det finns stor visdom i att uppenbarelsen kom pa detta
satt. Om detta hade varit den enda visdomen bakom att fordroja sharia, skulle det ha
varit tillrackligt. Men som sagt, detta ar inte den enda visdomen.

Manniskan ar beordrad att tilldAmpa sharia. For att gora det maste hon forstd och ha en
praktisk insikt i alla dess aspekter, sd mycket som mojligt. Det rdder ingen tvekan om att
nar de forsta muslimerna fick sharia stegvis, baserat pa verkliga situationer, blev de
medvetna om alla omstandigheter kring varje handelse — dess ursprung, konsekvenser
och foljder, och hur den paverkade manniskor.

Den person som senare skulle tillampa sharia hade alltsa levt igenom lagen och forstatt
dess visdom. Darfér var han battre rustad att tillampa sharia i framtida situationer. Det
ar darfor foljeslagarna till Allahs Sandebud hade en forstaelse for sharia och dess
visdom som senare generationer inte hade. Eftersom de sjalva levde igenom och kande
angesten i de handelser som ledde till uppenbarelsen av lagar, kdnde de ocksa
valsignelsenilésningarna. Detta gav dem en sarskild insikt, erfarenhet och en djup
forstaelse for sharia.

Nar de senare motte nya situationer var det de som var mest kapabla att fatta ratt
beslut. Darfor visste deras efterfoljare att de maste forsoka leva sigin i och forsta de
situationer som omgav uppenbarelsen av lagarna sa mycket som mojligt. Att kanna till
orsakerna och omstandigheterna bakom uppenbarelsen av koranverserna och vara
medveten om de problem som ledde till att Allah (swt) sande dessa verser hjalper den
larde att ge ett utlatande som ligger ndrmare islams anda.

Den som fattar ett beslut eller ger en religidos dom utan att ta hansyn till den ursprungliga
situationen, omstandigheterna och kdnslorna som var kopplade till uppenbarelsen av
lagen i den fraga han behandlar, kommer att sakna verklig forstaelse for rattslara och kan
inte anses vara en “faqgih”. Detta beror pa att han da ger ett utldtande som ar avskilt fran
de kanslor som ar kopplade till problemet och fran de faktiska omstandigheterna kring
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det. Mycket av visdomen i sharias lagar kan forstas genom orsakerna till att Allah (swt)
uppenbarade specifika verser och genom de omstandigheter som var kopplade till
dessa handelser.

Som jag namnde tidigare tillampade Allahs Sdndebud (sas) ibland inte de fasta straffen
(hudud) pa nagon som till synes fortjanade det, for att lara oss att vissa omstandigheter
kan krava att dessa straff tillfalligt upphavs.

Tillexempel: en dag lamnade en kvinna moskén i gryningens morker efter Fajr-bonen.
Medan hon gick blev hon attackerad och valdtagen aven man. En annan man horde
hennes skrik och kom for att undersoka vad som hande. En grupp foljeslagare skyndade
ocksa dit och sag den andre mannen sta ndara henne medan hon skrek. Den andre
mannen borjade springa nar han sag dem komma, men de fangade honom och férde
honom till Allahs Sandebud (sas), eftersom de trodde att han var den skyldige.

Kvinnan kom ocksd, och Allahs Sédndebud fragade henne: “Ar det den mannen som
valdtog dig?” och hon svarade “ja”, eftersom hon inte kunde skilja deras ansikten at i
morkret. Sa Allahs Sadndebud (sas) beordrade foljeslagarna att stena mannen, trots att
haniverkligheten var oskyldig, eftersom de yttre fakta som fanns infér Sandebudet
talade emot honom: en kvinna skrek och havdade att hon hade blivit valdtagen, mannen
stod bredvid henne, och han sprang nar han sag foljeslagarna komma innan han blev
tillfangatagen. De faktiska omstandigheterna tydde alltsa pa att han var den skyldige.

Men efter att Allahs Sdndebud (sas) hade fattat detta beslut och foljeslagarna bdrjade
fora bort mannen for att stenas, tradde den verklige garningsmannen fram och erkande:
“O Allahs Sandebud! Det ar jag som begick detta brott, den mannen ar oskyldig, sa
stena mig istallet.” Da benadade Allahs Sandebud (sas) honom, trots att han hade
erkant sitt brott. Umar (ma Allah vara n6jd med honom) fragade da: “Hur kommer det sig
att du benadade en man som begick aktenskapsbrott och inte lat stena honom?”
Sandebudet svarade: “Han blev renad fran den synden nar han erkdnde och offrade sitt
liv for sin broder.”

Darfor kan vi inte tillampa domar blint utan att ta hansyn till alla omstandigheter som var
kopplade till uppenbarelsen av den ursprungliga lagen. Den verklige garningsmannen
kunde inte bara den tunga bordan i sitt samvete — att nagon annan skulle stenas istallet
for honom - péa grund av sin fruktan for Allah (swt) och sin kdnsla av att detta var
orattvisa och bedrageri mot muslimerna. Allt detta samlades i hans hjarta och fick
honom att erkanna. Det var detta som fick Allahs Sandebud (sas) att gora denna
sjalvstandiga bedomning (ijtihad) och benada honom, och Allah (swt) godkande detta.

Slutsatsen ar att en av visdomarna bakom att Allah (swt) uppenbarade sharia baserat pa
manniskors behov och handelser var att lata manniskor leva igenom dessa situationer
och forsta visdomen bakom de lagar som uppenbarades, sa att de kan anvanda denna
erfarenhet som vagledning fram till Domedagen.
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For det andra: Vad bor vara manniskans motiv for att
acceptera reglerna fran Allah (swt)?

Nasta anledning till att reglerna fordrdjdes tills det islamiska samhallet hade makt och
auktoritet ar kopplad till sjalva tron och relationen mellan manniskan och Allah (swt).
Ska manniskan acceptera Allahs regler darfor att de ar till nytta for henne, och darfor
lyda —eller ska hon lyda eftersom dessa regler kommer fran Allah (swt), som en foljd av
hennes karlek till och tro pd Honom?

Vi skulle kunna tala till manniskor pa féljande satt och forsoka évertyga dem att ga in i
islam:

“Se, de lagar som kommer fran Allah ar battre an alla andra system och de gynnar
manskligheten. Du bor gé iniislam eftersom islam ar mest fordelaktigt for dig, och
denna lag ar mest barmhartig, och detta system forstar dina problem béast och l6ser
dem, och allt detta beror pa att Allah (swt) har storre kunskap och djupare insikt. Varfor
skulle du da lamna denna lag som ger dig alla dessa fordelar och folja en manniskas lag,
som har begransad forstaelse och inte kan l6sa dina problem och vars beslut fargas av
egna begar?”

Efter sddana jamforelser kan en person mycket val acceptera islam och ga med i
religionen eftersom den gynnar honom. Men detta ensamt for honom inte in i Allahs
religion — utan snarare in i sin egen religion. Detta beror pa att han da accepterar Allahs
lagar for sin egen nytta och sina egna begar. Om han senare kanner att dessa lagar blir
tunga eller hindrar honom fran nagot han vill ha, kommer han att avvisa sharia. Detta
beror pa att han aldrig egentligen accepterade den som en tjanare till Allah — utan han
forblev herre over sig sjalv, som accepterar det han vill och avvisar det han vill.

Slutsatsen ar att aven om manniskor kdnner till rattvisan i sharia och dess
barmhartighet, och de tillampar den eftersom deras fornuft accepterar den som den
basta och ratta vagen, sa kan detta inte betraktas som sann tro (iman) och verklig
underkastelse till Allah. En av visdomarna bakom att lagstiftningen i islam fordrdjdes var
darfor att forst djupt etablera 6dmjuk hangivenhet, tjdnarskap och karlek i muslimernas
hjartan till Allah (swt), innan det ens blir mojligt att utveckla en intellektuell uppskattning
forislams system och lagstiftning.

For det tredje: Det ar omojligt att tala till vanliga
manniskor om detaljerna i sharia och gora det till
grunden for att kalla dem till islam

En annan anledning till att sharia fordrojdes ar att dess detaljer inte kan forstas korrekt
av vanliga manniskor, och inte heller av utbildade personer som inte ar specialiserade i
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religidsa studier. Detta @mne bdr endast ges till dem som ar specialiserade inom lag och
religidsa studier i allmanhet.

De flesta manniskor kan forsta de 6vergripande principerna i sharia, men de kan inte ga
in pa djupet i dess detaljer och nyanser, vare sig det galler ekonomiska, juridiska eller
etiska fragor. Det &r ndstan omoijligt att tala med manniskor om dessa detaljer nar de
inte har den niva som kravs for att forsta sharia eller dess visdom.

Detta liknar en patient som far medicin och sedan kraver att fa veta alla detaljer om
medicinen —hur den fungerar i kroppen, dess verkningsmekanismer och mojliga
komplikationer — precis som en lakare. Det skulle innebéara att patienten redan maste
vara lakare och farmaceut for att kunna ta ndgon medicin, annars borde han avvisa den.
Detta skulle omdijliggdra all medicin och behandling.

Om vi tanker pa detta satt maste vi anta att alla manniskor maste vara larda for att forsta
lagens detaljer och dess tillampning - vilket naturligtvis ar omojligt.

Manniskor maste istallet forhalla sig direkt till kallan for sharia. Om de far fértroende for
kallan —det vill saga Allah (swt) — da bor de acceptera fran Honom direkt utan att ens
ifragasatta, precis som patienten accepterar behandlingen fran sin lakare som han sjalv
valt.

Han accepterar behandlingen och ar néjd med den, och han tackar till och med lakaren.
An mer galler detta Allah (swt), som vet allt om manniskan, hennes behov och vad som
ar bast for henne.

Om vi underkastar oss Allah (swt) och djupt tror att endast Han har ratt att lagstifta, att
Han vet och att Han ar barmhartig och beldnar, da behover vi inte kdnna till alla detaljer i
dessa regler. Det enda vi behover veta ar om Allah — som vi ar kallade att dyrka -
verkligen fortjanar att vara den ende Guden.

Om vi tror pa Honom som den ende Guden, da behover vi inte fraga Honom om nagon
motivering.

Har forstar vi inneborden av Koranversen:
“Han blir inte ifragasatt om vad Han gér, men de kommer att bli ifrdgasatta.” (21:23)

Detta ar inte for att Allah (swt) vill tvinga sig pa oss, utan for att manniskan bor ha stor
vordnad och fortroende infor Allah, och vara 6vertygad om att Han ar den mest vetande
och mest barmhartige — och darfor ifrdgasatts Han inte.
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For det fjarde: Alla forsok att kalla manniskor till islam
genom att bevisa att de islamiska reglerna ar overlagsna
ar forgaves och domda att misslyckas

Nasta visdom &r att kalla manniskor till islam pa grundval av att reglerna ar dverlagsna ar
ett sloseri med anstrangning. Du kan ldgga ner stor moda pa att visa nagon visdomen i
dessa regler, och han kanske accepterar den forsta, den andra, den tredje... och den
tusende. Men om han inte accepterar den tusenforsta och sager att “detta ar inte ratt”
eller “detta ar inte rattvist”, och dessutom sager: “4ven om jag gar in i islam och tillampar
de forsta tusen, sa kommer jag sjalv att avgdra denna sista” — da betyder det att denna
sjal aldrig fran borjan var en tjanare till Allah (swt).

| sjalva verket har han aldrig accepterat ndgon av reglerna genom underkastelse till att
de kommer fran Allah (swt). Snarare beter han sig som en gud infor Allah (swt), och
havdar att han har ratt att avgora vad som ar ratt och feli Allahs lagar. Han placerar sig
sjalv over Allah (swt)!

Om vi ens ger ndgon ratten att acceptera eller forkasta det som Allah (swt) redan har
faststallt, da har vi sjalva blivit otrogna redan innan den som férkastar lagen fran Allah
(swt). Detta beror pa att om vi tilldter manniskor att déma over Allahs sharia, sa ger vi
dem gudomlig auktoritet — auktoritet dver Allah!

Den som ges ratten att acceptera eller forkasta Allahs sharia placeras i en position som
arhogre an Allah. Darfor ar detta ett stort sloseri med tid och anstrangning. Om vi
spenderar lang tid pa att 6vertyga ndgon om vissa regler, och han sedan avvisar en enda,
da ar det som om han inte accepterat nagot alls fran borjan.

Vi vet att Allah sager i en hadith qudsi (en atergivning av Allahs ord genom Profeten):

Berattad av Abu Hurayrah (ma Allah vara néjd med honom), som sade att Allahs
Sandebud (sas) sade att Allah (swt) sager:

“Jag ar fullstandigt oberoende och har inget behov av nagon partner, Jag inte har nagot
behov av att ha nadgon vid Min sida. Den som utfér en handling for ndgon annans skull
tillsammans med Mig, kommer Jag att ldmna den handlingen till den som han satte vid
Min sida.” (Atergiven av Muslim och aven av Ibn Majah)

S3 Allah ar inte i behov av ménniskorna, och darfor bor vi underkasta oss Honom med
hela vart vasen.

Att kalla manniskor till detaljerna i systemet ar darfor sloseri med tid och anstrangning.
Det motsager fran borjan fragan om Allahs absoluta auktoritet, dverhéghet och
suveranitet, eftersom vi inte ska lata manniskor doma Allahs sharia, inte fraga dem om
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deras asikt, och inte gladjas nar de “godkanner” sharia — sdsom vissa som pastar sig
arbeta for islam gor.

Tillexempel: nar en lag om att forbjuda vin tas upp i ett parlament och den réstas
igenom, jublar vissa islamister och blir glada. Detta ar en katastrof. Att ge manniskor
moijlighet att ha en 8sikt, att godkanna eller avvisa Allahs regler, motsager helt
budskapet fran alla Allahs sdndebud (fred vare dver dem), som kallade sina folk till att
dyrka Allah ensam:

“Han sade: O mitt folk! Dyrka Allah — ni har ingen gud utom Honom.” (11:50)

Denna inbjudan - “det finns ingen gud utom Allah” - maste alltsd komma fore att den
islamiske forkunnaren talar med manniskor om lagar eller regler.

Islam ar mer allvarlig an att lamna manniskor at sig sjalva att gora som de vill. Allah (swt)
arinte i behov av manniskorna. Han kallar dem genom Sina sandebud och Sina bocker
att de ska agna sig at Sanningen. Om manniskor accepterar den ursprungliga fragan — att
det inte finns nagon gud utom Allah, att Han ar den enda Guden med sina Gudomliga
egenskaper —da kan allt annat folja. Alla manniskor har formagan att forsta detta
budskap, och detta ar en kallelse som alla kan acceptera, eftersom de redan lever under
Allahs suveranitet, Han som skapade dem, forsorjer dem och kontrollerar dem. De bor i
sitt djup kdnna hur mycket Allah (swt) har valsignat dem.

Sa om de erkanner att de ar skapade varelser som har underkastat sig Allah (swt), som
skapade dem, da blir denna kallelse lattare, och dess fraga blir mer fokuserad. Detta
ligger inom manniskors formaga att forsta, eftersom alla manniskor — dven om de inte
har mycket utbildning — kan kallas att svara pa kravet fran deras egen medfédda natur,
eller fitrah.

Vi behover bara paminna: “Tror du att du ar skapad? Tror du att Allah (swt) har skapat
himlarna och jorden och méanniskorna och vaxterna och djuren?” Svaret kommer utan
tvekan att vara: “ja, jag vet.” D& kan vi sdga att denna Skapare har beordrat dig att
underkasta dig Honom.

Sa fragan kommer att koncentreras till en enda sak: antingen underkastar han sig Allah,
som han redan erkanner, eller sa gor han uppror mot sin Skapare. Sa fragan avgors i ett
enda steg — ja eller nej? Fragan avgors omedelbart. Alla manniskor kan stéllas infor
denna fraga. Den kraver ingen sarskild utbildning eller sarskild position i samhallet.

Pa detta satt ar islam mycket realistisk, eftersom den behandlar manniskors verkliga
situation. Islam ar alltfor allvarlig for att slosa tid, och den ar mycket tydlig: manniskor ar
inte i en position att beddma sharia och inbilla sig att de nar upp till Allahs (swt) niva.
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Det ligger inte i islams natur att formulera teorier for
tillampning i ett icke-islamiskt samhalle, eftersom detta
aldrig kommer att uppna islams mal

Qutb sager:

“De som vill att islam ska formulera teorier och utforma system och
regler vid en tid da det inte finns nagot samhalle som har beslutat att
styras enbart av sharia, och som har forkastat alla andra regler samt har
den makt som kan genomdriva detta - dessa méanniskor forstar inte
denna religions natur och hur den fungerar i detta liv, sd som Allah vill
att den ska fungera.”

Sayyid Qutb forklarar detta problem pé ett mycket tydligt och rakt satt, som ingen kan
forkasta utom den okunnige eller den som har fordarvat sitt fornuft. Det ar mycket klart.
Denna religion har endast ett mal, och det ar att dyrka Allah (swt) ensam.

Hur ska vi tala med manniskor om regler nar de inte ens erkdnner att de ska vara
uppriktiga och 6dmjuka tjanare till kallan for dessa regler? Hur ska vi formulera teorier,
system och en livsordning nar ingen grupp manniskor pa jorden vill ha detta system?
Detta ar sloseri med tid. Detta ar okunnighet om denna religions natur, som stravar efter
att vara realistisk, serids och sanningsenlig.

Islam talar inte till manniskor medan de skamtar, avvisar eller ar upptagna med sin egen
livsstil och sina begar. De som vill att islam ska gora detta forsoker forandra sjalva
naturen i denna religion och vagen for Sandebuden som kom fran Allah — och det ar Allah
(swt) som larde dem hur de ska kalla manniskor:

“He said: O my people! Worship Allah, you have no deity (ilah) but Him”
(Surah Hud 11:50)

Darefter skriver Qutb:

“Det som dessa manniskor vill ar att islam ska forandra sin natur, sin
metod och sin historia”.

Det ligger inte i denna religions natur att vara lattsinnig och vardslds, eller att avvika fran
sitt slutliga mal. Den ska aldrig férandra sin metod, av den enkla anledningen att denna
religion direkt kommer fran Allah (swt). Det ligger inte i denna religions natur att avvika
fran eller ga utover Allahs lagar. De vill ocksa forandra denna religions historia, som inte
borjade enbart med Allahs sista Sdndebud (sas), utan langt tidigare — anda sedan tiden
da Adam (frid vare med honom) kom med uppdraget att férkunna Allahs religion och
etablera den.
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De somvill attislam ska formas som hypotetiska teorier, fardigkonstruerade system
eller fardiga konstitutioner vill att denna religion ska dndra sin natur, sin historia och sin
metod sa att den liknar manskliga teorier och metoder. De har tagit detta fran jahiliyya,
som utformar sina system i form av idéer och modeller som ges till manniskor fardiga att
tillampas. De vill félja jahiliyyas metod.

Qutb fortsatter:

“De vill ha en genvagslosning for att tillfredsstalla sina omedelbara
begar, som helt enkelt ar en produkt av en nederlagsmentalitet i deras
sjalar infor vardelésa, manniskoskapade lagar.”

Vissa som kallar till islam kan ha entusiasm for denna religion och ett kdnslomassigt
band till den, och de kan vara uppriktiga i sin dnskan att islam ska tilldmpas och att dess
lagar ska genomforas. Men de kanner inte till islams sanning. De kdnner inte heller till
essensen i islams metod. De forstar inte denna religions allvar och realistiska natur.

Pa grund av sin nederlagsmentalitet infor det jahili systemet tror de att om de inte foljer
jahiliyyas vag, kommer jahiliyya att se ner pa dem. Under detta tryck tror de att de bor
ldna fran jahiliyya dess metod for hur man kallar manniskor till islam och hur man
tillmpar islam pa samma jahili satt.

Pa sa satt har de blandat islams verklighet med metoder skapade av manniskor, och
darmed har de producerat fullstdndig oreda — som ett missbildat embryo som aldrig kan
overleva. Som ett resultat vill de att islam ska formas utifrdn en hypotetisk verklighet.

Qutb sager:

“De vill att islam ska bli en samling abstrakta idéer och teorier, vars
tillAmpning galler for forhallanden som inte existerar. Men den vag som
Allah har faststallt for denna religion ar densamma som tidigare: forst
maste tron préglas i hjartana och harska 6ver samvetena - den tro som
kraver att manniskor inte bojer sig for nagon annan an Allah och inte tar
lagar fran nagon annan kalla. Darefter, nar en sadan grupp méanniskor ar
redo och aven far praktisk kontroll 6ver samhallet, kommer olika lagar
att stiftas enligt de praktiska behoven hos detta samhalle.”

De som vill attislam ska etableras i form av teorier forstar inte denna religions natur och
hur den fungerar i livet sd som Allah (swt) vill. De vill att islam ska andra sin metod och
sin historia sa att den liknar manskliga teorier och metoder. De forsoker hitta genvagar
for att snabbt uppfylla sina tillfalliga begar.

De vill skynda fram segern, skynda fram anhangare och féresprakare, och snabbt fa en
framtradande rost i samhallet. Darfor har de inte tdlamod att vanta pa en mogen
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respons. De kan inte utharda att bli betraktade som “framlingar” med sin “markliga”
metod och sina “markliga” idéer i det jahili samhallet — ett samhalle som ser ner pa
deras “avvikande” traditioner som motsager den rddande ordningen.

Dessutom saknar de tdlamod infor jahiliyyas arrogans, och de forestaller sig att jahiliyya
alltid har overtaget. Jahiliyya hdnar dem, anklagar dem for okunskap och brist pa
realism, brist pa vetenskaplig metod och brist pa kunskap och kultur om det moderna
livet, sésom det framstalls av exempelvis Voltaire och liknande. Darfor kanner de sig
tvingade att hdmta sina idéer och metoder fran modern kultur for att, enligt deras
tankande, leva upp till nivan hos jahili-manniskor, eftersom de tyvarr inte &r stolta 6ver
sin koraniska kultur.

Darfor vill de tillfredsstalla sina inre kdnslor av underlagsenhet genom att félja jahili-
manniskornas ordningar, anvanda deras lagar och metoder, med avsikt att vara
systematiska och vetenskapliga, precis som jahiliyya pastar sig vara.

Saledes vill de ta genvagar i islams metoder for att tillfredsstalla sina tillfalliga begar
inom sig sjalva, som har etablerats genom ett inre nederlag i deras liv infor de laga jahili-
systemen.

Dennainre svaghet aterspeglas i ansiktena hos alla dem som accepterar jahili-
parlament, som likstaller systemet fran var Store Herre Allah (swt) med manskliga
system.

Du ser pa deras ansikten tecknet pa fornedring och nederlag som de har accepterat for
sig sjalva nar de har sjunkit fran nivan av Allahs metod till manniskans niva, dar de dgnar
sig at debatt och kritik av Allahs lagar (swt).

Denna fornedring kan kannas i deras dialog med jahiliyya-manniskor nar de
argumenterar med dem.

Den som hor dialogen mellan Al Hudaybi och Al Gazali (ledare for Muslimska
brodraskapet) med Farag Fouda (jahili journalist) kAnner denna férnedring hos dem; han
kanner att Farag Fouda ar mer stolt och 6verlagsen, mer sjalvsaker och starkare, medan
de var mer besegrade och mer tveksamma, som om de behdvde be.

Det rader ingen tvekan om att de var besegrade inombords.

Det ar inte islams roll att finna l6sningar pa de interna
problem som finns i ett icke-islamiskt samhalle

Qutub sager:

”De vill att islam ska bli enbart en samling abstraktioner och teorier,
vars tillampning géaller icke-existerande forhallanden...”
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De ar som galna manniskor.

De vill forma och designa en kostym fér en man som annu inte existerar, vars matt inte ar
kanda.

Islamisterna gor detta. De sager att de vill ha ldsningar pa samhallets interna problem,
vilket de betraktar som ett muslimskt samhalle.

De faller i motsagelse — de sager att detta ar ett islamiskt samhalle, och danda, nar de
forsoker hitta islamiska lagar for att behandla problemen i detta jahili-samhalle, kan de
inte tilldmpa dem.

Darfor tvingas de foresla islamiska losningar i ett samhalle som i verkligheten inte ar
islamiskt.
De faller i denna motsagelse och luras att acceptera denna logn.

Sa de borjar foresla lagstiftning for ett icke-islamiskt samhalle och forsoker l0sa dess
problem med islamiska lagar som endast kan bara frukt i ett islamiskt samhalle.

| detta samhalle, som inte ar ett muslimskt samhalle utan endast felaktigt ges status
som ett islamiskt samhalle, har problem uppstatt fran jahiliyyas egen filosofi.

Darfor bor muslimer aldrig forsoka behandla dessa interna problem som uppstar fran
det jahili-systemet sjalvt.

De som forsoker gora detta ar daraktiga, och de téanker inte, och de ar inte verkliga
kallare tillislam.

De ar daraktiga eftersom de har antagit att manniskorna framfor dem representerar ett
muslimskt samhalle, medan de i sjalva verket lever i ett samhalle som dnnu inte har
accepterat att tilldmpa islam.

Det ar i sjalva verket ett samhalle som lagstiftar for sig sjalvt och forbjuder det som Allah
har tillatit och tilldter det som Allah har forbjudit, och sedan ber de oss att ge dem
botemedel for alla dessa problem.

Som Qutub papekade, dr de som begar islamiska domar for jahili-problem
l6jevackande, och de som svarar och ger dessa domar ar annu mer lojevackande.

Dessa ord borde skrivas med gyllene bokstaver och framhavas.
De kunde inte ha skrivits aven manniska om han inte var inspirerad, kdnde islams
sanning och vardesatte islams sanning och ara.

| sjalva verket ar jahiliyya klokare an de felaktiga foresprakarna for islam, eftersom
jahiliyya atminstone lagger fram en filosofi och troget etablerar sig utifran denna filosofi.
Dess lagar ar forenliga med denna filosofi och genom detta uppfyller den sina krav,
begar, ambitioner och instinkter.
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Sa jahili-manniskor téanker och har starka 6vertygelser och de har vissa mal, och de
formulerar ett system och lagar som logiskt passar dessa idéer.

Saledes ar de i verkligheten klokare, smartare, mer seriésa och mer logiska an de
islamiska foresprakare som forsoker skraddarsy en kostym fér en okdnd man, genom att
lagga fram lagar for ett samhalle som fran borjan vagrar deras kalla.

Eftersom jahili-ledare forklarar sig sjalva som gudar, formulerar de sin lagstiftning sjalva
och ger sig sjalva ratten att féorandra och ratten att byta nar de vill — en helt naturlig ratt
for en gud att ha.

Saledes har lagstiftande rad uppgiften att granska dessa lagar vid varje period och
regeringen ber det lagstiftande radet att formulera nya lagar eller ndra gamla lagar som
ar mer forenliga med nya problem och situationer.

Sa lagstiftarna har uppgiften att lagstifta.

Medlemmarna agerar som gudar, sittande pa en sa kallad gudomlig stol och lagstiftar
vad de vill.

Saledes ar de logiska och konsekventa med sig sjalva.

De betraktar sig sjalva som den hégsta makten, och ingen lagstiftare star over dem.

Saledes ser de verkligen sig sjalva som gudar som har auktoritet att &ndra lagarna.
Allah (swt) betonar att denna auktoritet verkligen ar en egenskap hos en gudom:

“Och nér Vi ersétter en vers (i Koranen) med en annan — och Allah vet béast vad Han
sédnder ner - sager de (de otrogna): ‘Du (O Muhammad) ar bara en uppdiktare (l6gnare)!’
Nej, men de flesta avdem vet inte. (101)

Sag (O Muhammad): Den Helige Ande [Jibril (Gabriel)] har fort ner den (Koranen) fran din
Herre med sanningen, fér att befasta och stéarka (tron hos) dem som tror, och som
vagledning och glada budskap till dem som har underkastat sig (Allah som muslimer).
(102)”

(Surah An-Nahl 16:101-102)

Sa Allah ar Den som lagstiftar och Han ar Den som kan dndra och Han ar Den som
ersatter, eftersom Han ar Den som vet bast vad Han har sant ner:

“Vilken vers (uppenbarelse) Vi an upphaver eller later bli bortglémd, frambringar Vi en
béttre eller liknande. Vet du inte att Allah 4r méaktig dver allting? (106)

Vet du inte att det &r Allah som tillhér herravéldet 6ver himlarna och jorden? Och
férutom Allah har ni varken ndgon beskyddare eller hjélpare. (107)”

(Surah Al-Bagara 2:106-107)
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Dessutom, eftersom Allah (swt) ar dgaren av himlarna och jorden och Han ar den ende
och sanna Guden over allt detta, sd om Han ersétter eller forandrar, sé ar detta Hans
ratt.

Och det lagstiftande radet beskriver sig sjalvt pa detta satt ocksa, genom att tilldgna sig
denna auktoritet, och saledes ar de dtminstone trogna sin uppfattning om sig sjélva.

Tyvarr ar de som anser sig vara foresprakare for islam utan att kdnna den ratta vagen inte
pa detta satt.

De pastar att de ar muslimer och anda kallar de pa dessa falska gudar att komma och
lagstifta for islam och godkadnna den islamiska sharia.

Detta ar darskap och ett enormt brott, och i verkligheten ar det i sjalva verket ett
fornekande av Allah (swt). Nar de gor detta, gor de inte endast beter sig som otrogna (de
som fornekar Allah, eller nagon del av Hans egenskaper, auktoritet, lagar osv.), de ar
darar som anvander medel som aldrig kan na deras uttalade mal.

Ovanstaende standpunkt ar en generell regel. Nar vi tilldmpar den pa verkliga livet finner
vi att inte varje person som uttalar otrohetens ord, eller utfér otrohetens handlingar, eller
beter sig som de otrogna automatiskt ar en otrogen, om han inte ar avsiktlig, medveten,
och inte felaktigi sin tolkning.

Det finns rattsliga principer som bedémer denna fraga, och det ar darfor vi inte
automatiskt domer Muslimska brodraskapet eller andra grupper som antar denna
metodologi och sager att de ar otrogna aven om de deltar i jahili lagstiftande rad,
eftersom vi inte tror att de deltar for att komma under dessa rads paraply.

Vi tror inte att de anser att dessa rad har ratt att forandra Allahs regler (swt).
Snarare tror de, av misstag, och utan kunskap, och pa grund av felaktig tolkning, att
dessa ar giltiga medel for att etablera Allahs sharia (swt).

Saledes ar de felaktiga i sin tolkning och det ar darfor vi inte domer dem som otrogna,
utan vi ldamnar dem till Allah (swt).

Vi garinteinien cirkel avdebatt om dem, eftersom vi ser dem som muslimer nar de
hojer bannern av “la ilaha illa Allah” - “det finns ingen gud utom Allah,” och bannern av
att kalla till att doma med Allahs lagstiftning (swt) och jihad i Hans sak, over allt annat.

Vi kommer inte att ddma dem som otrogna om vi inte ser ren och avsiktlig otrohet.

Detta ar en av pelarna i den islamiska metodologin: det maste forst finnas ett islamiskt
samhalle, darefter kan sharia tillampas.

De forsta muslimerna mottog sharia steg for steg, baserat pa verkliga situationer som
behdvde l6sningar, efter att de hade flyttat till Medina dar det islamiska samhallet och
staten hade etablerats.

Qutub sager sedan:



66

“Detta ar vad Allah har avsett for denna religion. Den kan inte vara
annat an vad Allah avser, oavsett vad manniskor onskar.”

Vi skulle vilja stanna upp vid detta magnifika uttryck att inget kommer att ske annat an
vad Allah avser.

Manniskor kan forestalla sig att de kan forandra Allahs beslut och skynda pa Hans
befallning, eller tro att de kan andra det de dnskar i Allahs religion och dess vag och
uppna vad de vill.

Detta kommer aldrig att ske eftersom Allah har full kontroll éver Sin befallning:

”Och Allah har full makt och kontroll 6ver Sina angelagenheter, men de flesta manniskor
vetinte." (Surah Yusuf 12:21)

Och ingenting kan bertva Allah Hans makt i himlarna och pa jorden. Allah (swt) sager:
"Han - Allah — ar Den som utfér allt Han avser (eller vill)." (Surah Al-Buruj 85:16)

Nar Allah (swt) vill att denna religion ska ga igenom dessa stadier och uppleva dessa
handelser och situationer och vandra denna vag, da maste detta verkligen vara den vag
som driver den islamiska gruppen.

Denna grupp kommer aldrig att na sitt mal om den inte ar bunden till denna vag, och
saledes som Qutub sager:

“Detta ar vad Allah har avsett for denna religion. Den kan inte vara
annat an vad Allah avser, oavsett vad manniskor onskar.”

Ingen kan patvinga Allah nagonting —inte en enda sak.

Hans beslut ar 6verlagset och manniskorna ar svaga, och Allah (swt) kan inte tvingas att
avvika fran Sin vilja.

Han uppenbarade denna metod s att manniskor ska tillampa den, inte forvranga eller
undergrava den.

Allah vill denna religion pa det satt Han vill, och detta ar eftersom Han ar den Allvetande:
“.. Sag: ‘Vet ni béttre, eller Allah?’..” (Surah Al-Baqara 2:140)

Aven om en persons avsikter har blivit renade, ligger saken inte enbart i avsikten.
Man maste ha kunskap och maste vara fri fran paverkan av begar och lustar.

Saledes maste manniskan som vill etablera islam etablera det pa det sdtt som Den som
har utformat denna islam vill.

Manniskor praktiserar redan detta i sitt dagliga liv.

Nar de vill bygga en viss struktur med vissa egenskaper, gar de tillbaka till dess designer
for att forsta dess essens och principer sa att de kan ateruppbygga den pa vilken plats
som helst.
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De betraktar dem de anlitar for att bygga detta som “experter”.
De ari sjalva verket experter i denna struktur just eftersom de strikt foljer
specifikationerna, riktlinjerna och varningarna fran den ursprungliga designern.

Tyvarr, nar det galler Allahs religion (swt), verkar alla vilja designa sjalva, utan ndgon
verklig kunskap.

Nagon har utformat och definierat det islamiska projektet, och dessutom faststallt en
vag for dess etablering.

Den som vill etablera denna islam maste kénna till detta frAn A till O och méaste ta allt
detta fran den Ursprunglige Designern —om han ar eftertdnksam, ren och uppriktig i sin
stravan att etablera detta projekt.

Men om han inte ar ren och uppriktig, kommer han att géra vad han vill enligt sina egna
tomma uppfattningar och asikter.

Allah (swt), Han ar Den som befaller oss att halla fast vid denna religion och Han ar Den
som faststallde stegen och stadierna for dess etablering.
Han har befallt oss att forhalla oss uppriktigt till detta och vara hangivna Honom.

Saledes finns inget bortom Allah (swt) och ingenting kan undkomma Honom, och detta
ar hur vi forstar Qutubs uttryck:

“Detta ar vad Allah har avsett for denna religion. Den kan inte vara annat an vad Allah
avser, oavsett vad manniskor onskar.”

Denna punkt ar mycket viktig att forsta, sa vi bor inte fortvivla over den tid det kan ta att
etablera denna religion.

Vi bor inte bli frustrerade sa att det leder oss till att avvika fran den korrekta metodologin
och underkasta oss tryck fran alla hall.

Vi maste forsta att vi ar fullstandigt hangivna Allah (swt).

Vi ar Hans uppriktiga arbetare och darfér maste vi lyda och tillampa vagen med integritet
sa att var uppriktiga hangivenhet och lojalitet forst etableras till Allah (swt), och darefter
till framgangen for detta projekt.

Utan denna installning kan vi inte betraktas som sanna hangivna till Allah (swt), och vi
skulle inte vara sanningsenliga i var avsikt att etablera detta projekt.

Snarare skulle vi vara vilse irrande pa vagen av den islamiska kallelsen - vi skulle forrada
det fortroende som getts till oss.

Hur ska denna metodologi tillAmpas idag, da Koranens
uppenbarelse avslutades for lange sedan?

Vi kan stalla oss sjalva en fraga har: “om denna metodologi etablerades i enlighet med
den forsta generationens behov och deras omstandigheter, vad galler da for senare
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generationer som ” oss, nar uppenbarelsen sedan lange har upphort och denna religion
har fullbordats. Vi har hela Koranen, lagstiftningen och hela historien av rattslara samt
allt arbete fran de larda — vad ska vi gora? Hur ska vi ga tillvaga i denna samtid?”

Svaret ar att det maste finnas en sarskild forstaelse och metod (figh) som bor formas for
dessa nya generationer som tar hansyn till alla dessa faktorer.

Vi maste ta i beaktande att Koranen och lagstiftningen redan har fullbordats och att allt
finns tillgangligt for oss.

Vi maste ocksa ta i beaktande att manniskor nu lever i ett samhalle som forkastar islam
och dess lagar.

Vidare maste vi ocksa ta i beaktande att vi ar ett nybildat samhalle som kallar till islam
och star mitt i detta storre jahili-samhalle.

Saledes maste vi inse att vi befinner oss i en svaghetsperiod dar vart nybildade samhalle
saknar auktoritet och makt.

Sa foljande ar svaret pa hur vi ska ga tillvaga i den samtida perioden, dar vi befinner oss i
samma situation som Allahs Sandebud i borjan av uppenbarelsen, men samtidigt har
hela islam i var besittning som vi kdnner oss forpliktade att folja:

Islam har redan faststallt for oss en stabil grund fran vilken varje generation som vill
etablera islam kan bérja.

Den viktigaste principen att forsta har ar att det finns fasta grundprinciper som inte
forandras med tiden.

Dessa grundprinciper kommer i sig sjalva att forma den islamiska metoden och
l6sningen.

Vi betonar bestandigheten och stabiliteten i dessa grundprinciper.

Vi kan inte tillata inre begéar, drivna av otalighet att uppna resultat i ett tillstand av
svaghet, eller var okunskap, partiskhet och forestallningar, att forvranga eller
kompromissa med dessa grundprinciper.

Vi maste halla fast vid dessa grundprinciper som har kommit frdn Koranen och Sunnah,
vilka behandlar hur denna religion ska etableras och forstas.

Som vi sade, dessa grundprinciper férandras inte med tiden, men det finns ocksa ett
etablerat utrymme for flexibilitet i tilldmpningen som gor det mojligt for oss att beddoma
den samtida situationen och tillmpa dessa principer.

Om vi korrekt forstar de fasta grundprinciperna och var det finns lamplig flexibilitet i
lagarna baserat pa den samtida situationens detaljer, kan vi framgangsrikt forma en
forstaelse eller rattslara som passar var samtid.

Pa detta satt kan vi forbli trogna de ursprungliga kallorna, bade i de fasta
grundprinciperna och i de omraden dér det finns utrymme fér bedémning och
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anpasshning till den samtida situationen samt flexibilitet i lagstiftningen for att passa
denna situation korrekt.

Denna omfattande och dynamiska forstaelse kommer att leda till en exakt forstaelse av
de olika utvecklingsstadierna och évergadngen mellan dem.

Kraven i utvecklingsstadierna kan skilja sig, men grundprinciperna och malen forblir
fasta.

Saledes, medan det finns fasta regler som forblir som de ar oavsett omstandigheter,
finns det ocksa flexibla regler som kan dndras beroende pa forandringar i tid och
situation.

Allt detta ingar i sharias laror.
Vi ar inte radda for att hantera kallorna korrekt, och vi kommer inte att vara som de
okunniga som vill tilldmpa alla islamiska lagar pa en gang, vid en olamplig tid eller fas.

Vi gar pa jamn mark och tar stabila steg, upplysta av trons ljus (Iman) och den djupa
forstaelsen av bade de foranderliga lagarna och de fasta grundprinciperna.

Genom detta forstar vi att vi kan ga framat, baserat pa exakt kunskap och med tillit till
Allah som inte kommer att 6verge oss om vi ar uppriktiga och sanningsenliga.
Allah kommer sakert inte att ldmna oss utan att ge oss sanningen vid ratt tidpunkt.

Vi har prévat detta manga ganger och funnit att det har varit framgangsrikt.

Vi sager att jahiliyya ar mer informerad om den samtida situationen i det manskliga
samhallet, jamfort med de islamiska rorelser som inte vet.
S4 vad ar skillnaden mellan jahiliyyas idéer och islams idéer?

Denna skillnad ar enorm: islam tar sina trosuppfattningar fran Allah (swt), sd den som
gor detta ar saker pa att han ar pa sanningen, medan jahiliyya tar sin filosofi fran
manniskor som paverkas av sina tomma begar, och darfor ar de aldrig sdkra pa dess
riktighet.

Skillnaden mellan islams grundprinciper och jahiliyya ari grunden alla skillnader mellan
sanning och falskhet.

Aven om det skulle finnas vissa likheter i det som bade islam och jahiliyya erkdnner som
manniskans naturliga disposition, som ursprungligen faststalldes av Allah i det
manskliga samhallet, skulle det utan tvekan finnas en skillnad i hur muslimer hanterar
denna disposition, eftersom de aterfor allt till Allah och utgar fran denna sanna
utgangspunkt, medan jahiliyya leder den pa ett falskt satt.

Saledes kommer resultaten att forandras darefter.

Har kommer det l6fte som Allah gav till jahiliyya att galla:

“Men den som vander sig bort fran Min padminnelse, for honom blir livet sannerligen
trangt och svart” (Surah Ta-Ha 20:124)
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Sa de som foljer och tillampar islam och hanterar dessa naturliga dispositioner pa ratt
satt, de kommer att bli framgangsrika sdsom Allah (swt) har lovat:

“..och detvar en plikt for Oss att hjdlpa de troende” (Surah Ar-Rum 30:47)

“Sadan ar Var plikt: att radda de troende” (Surah Yunus 10:103)

Vikten av att forsta grunden for att kalla manniskor till
islam

Qutub sager darefter:

“De som kallar till islam bor forsta att nar de inbjuder manniskor till att
ateruppliva religionen, bor de inbjuda dem att acceptera islams
grundlaggande tro - &ven om dessa manniskor kallar sig sjalva
muslimer eller deras fodelsebevis registrerar dem som muslimer.

Manniskor bor veta att islam innebar att acceptera trosbekannelsen ‘La
ilaha illa Allah - det finns ingen gud utom Allah’i dess djupaste
betydelse, vilket &r detta: att varje aspekt av livet ska sta under Allahs
suveranitet, och att de som gor uppror mot Allahs suveranitet och
tillskansar sig den for sig sjdlva ska motsattas; att denna tro ska
accepteras i deras hjartan och sinnen och ska tillampas i deras satt att
leva och i deras handlingar.”

Detta ar mycket tydligt.

Vi har inte ratt att beddma det samtida samhallets tillstand baserat pa vara begér,
fordomar, onsketankande eller for att vara “trevliga” sa att manniskor ska kanna sig bra -
nej — vi maste tillampa islamiska definitioner, kriterier och mattstockar sdsom de ar.

Endast nar vi domer enligt de islamiska kriterierna kommer vi att sta pa fast grund.

Nar vi konfronterar det samtida samhallet som helhet, inklusive de sa kallade
“muslimska” samhallena, kommer vi att finna att de alla ar djupt genomsyrade av
jahiliyya.

De ar alla kallade att komma till islam, men kanske med olika satt att kalla och tala.

De islamiska foresprakarna och kallarna boér forbereda sig ordentligt for att tilltala
samhallen som utger sig for att vara muslimska med ett lampligt tillvagagangssatt,
eftersom de har ldmnat islams sanning och tror att de fortfarande ar muslimer.

| verkligheten komplicerar detta fragan och gor uppgiften svarare for de som kallar till
islam.
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Saledes kraver detta att de som kallar till islam har battre forstaelse, kunskap och
talamod.

Qutub fortsatter:

“Nar aterupplivandet av denna religion borjar bland ett folk, maste
denna aspekt av den (dvs. att kalla dem att acceptera islams
grundlaggande tro) ha forsta prioritet.

Den forsta islamiska kallelsen byggde pa detta; tretton hela ar avden
mekanska perioden av Koranen dgnades at detta budskap.

Nar en grupp manniskor trader in i denna religion i dess sanna mening,
forst da kan den betraktas som en ‘muslimsk grupp’.

Endast en sadan grupp har formagan att ge konkret form at det
islamiska systemet i sitt sociala liv, eftersom en sadan grupp har gatt
med pa att basera hela sitt liv pa islam och att lyda Allah i alla aspekter
av livet.”

Detta ar aterigen tydligt, eftersom nar vi har att gora med jahiliyya och kallar dem till
islam, behandlar vi dem inte enligt de regler som vi tilldmpar pa oss sjalva, eftersom vi
redan har trattiniislams krets —vi &r redan en etablerad muslimsk grupp eller ett
samhalle.

Det ar darfor vi ar alagda att tillAmpa islam i enlighet med den muslimska gruppens
utvecklingsstadium.

Denna grupp borjar sa snart tre personer accepterar denna religion och de blir lampliga
att tilldmpa islam i enlighet med gruppens stadium, med den korrekta forstaelsen (figh)
som hor till just det stadiet.

Qutub sager:

“Saledes, nar ett sadant samhalle faktiskt kommer till existens och
islams grundlaggande laror ar dess vagledning, kommer det att ga
vidare med att formulera lagar och regler for de existerande praktiska
behoven i enlighet med islams allmanna laror.

Detta ar den korrekta ordningen for att astadkomma ett praktiskt,
realistiskt och vist islamiskt system.”

Detta ar utvecklingen fran borjan till slut, som vi namnde.
En Allahs Sandebud kommer med religionen och kallar manniskorna, och fran de forsta
tre personerna som omfamnar denna religion formas det islamiska samhallet.
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De maste sedan borja konfrontationen med jahili-samhallet.
De maste halla fast vid sin tros laror, bade i fraga om ren tro och i fraga om uppforande.

Sedan maste de kdmpa mot detta samhalle och gradvis kommer de att vdxa och den
verkliga utvecklingen av det muslimska samhallet kommer att ske.

De maste vara tdlmodiga och uthalliga i denna kamp och darefter kommer framgangen
att komma fran Allah, nar Allah beslutar — efter en period dé Allah (swt) vet att
manniskorna verkligen har befriat sig fran sina egna begéar och uppriktigt har hangivit sig
at Honom, och darmed 6vervunnit jahiliyyas patryckningar.

Forst da blir de verkligen trogna denna religions tro.
Forst dd kommer Allah att ge dem makt, om detta ar Hans beslut.

Det foljer att genom denna makt kommer de att kunna etablera sin stat, som kommer att
stddjas av ett system med auktoritet och makt.

Darefter fortsatter de som tidigare, med en lamplig forstaelse (figh) genom vilken de
harleder de fasta grundprinciperna och de flexibla lagarna.
Pa detta satt kan de etablera samhallet pa islamisk grund.

Detta ar det enda ratta sattet att ga framat — detta ar stegen i den samtida och seridsa
islamiska metoden.

En varning for 6nsketankande som uppstar fran otalighet
och den omedvetna 6nskan att vagleda manniskor

Qutub sager:

“Nagra uppriktiga manniskor som inte forstar den verkliga naturen av
var religion har brattom.

De har inte forstatt att detta ar den vag som har foreskrivits av den
Allvetande och Allvise Allah.

De sager att om manniskor lars islams grundprinciper och de islamiska
lagarna, da kommer vagen att kalla dem till islam att bli lidtt och
manniskor kommer automatiskt att bli sympatiska till istam.”

Som en notering, grunderna for lagarna ar inte samma sak som lagarna sjalva.
Grunderna ar rattvisa, sakerhet, tillit, samarbete osv., men lagarna ar detaljerna for att
etablera dessa grundprinciper i det verkliga livet.

Qutub fortsatter:

“Detta ar deras onsketankande, pa grund av deras otalighet.
Detta liknar den idé som kunde ha presenterats for Sandebudet sjalv -
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frid vare med honom - och som vi har beskrivit pa tidigare sidor;
namligen att om Sandebudet - frid vare med honom - hade boérjat sin
kallelse med nationalism, eller ekonomisk revolution, eller en
reformrorelse, skulle hans vag ha blivit lattare.

Det 4r nodvandigt att hjartan uteslutande adgnas at Allah ensam,
accepterar Hans lag med full underkastelse och forkastar alla andra
lagar - fran allra forsta borjan, redan innan detaljerna visas for att
attrahera dem.”

Deras 6nsketdankande kommer fran otalighet och 6nskan att fa snabba resultat och
framgang under sina egna liv.
De arverkligen hangivna detta.

Detta dnsketankande drivs av deras starka dnskan att manniskor ska bli vagledda.
Sa de vill skynda pa méanniskors steg och tar felaktigt genvagar pa vagen.

Detta felaktiga tankande och tillvagagangssatt placerar den svaga, nybildade islamiska
gruppen i en mycket svar position, som om den startar med kraften av en val etablerad
rorelse.

Detta ar en mycket svar uppgift — att plotsligt hoppa med detta nedgdngna samhalle till
islams topp.
De kommer inte att svara och de kommer inte att kunna, sa resultatet blir misslyckande.

Detta ar vad som hander med de nuvarande rorelserna.
De kanner alla att vagen ar mycket lang och att frukterna inte visar sig tillrackligt snabbt
och att manniskor helt enkelt inte forandras.

Varfor?
Detta beror pa att de standigt kretsar i en ond cirkel och efter ett tag finner de sig sjalva
tillbaka pa ruta ettigen.

Saledes blir de missnojda och fortsatter att upprepa cykeln.

Frustrerade hittar de pa nya satt och etablerar nya metoder och borjar forandra sig i
hopp om att denna forandring kan hjalpa, men de upptacker aterigen att de hamnade i
samma elandiga misslyckande.

De kommer aldrig att na det 6nskade resultatet utom genom Allahs (swt) ratta metod.

Sa lange de fortsatter att avvika fran Allahs (swt) metod kommer de att fortsatta att cirkla
som asnan som gar runt i kvarnen — utan att veta varfor de cirklar och utan att veta varfor
de inte lyckas.

De kommer att fortsatta vara fast, den ena efter den andra, och de kommer inte att
vakna upp.
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De kommer att fortsatta fa rad med olika metoder, men de kommer att forbli desamma
och inte dra nytta av undervisningen.

Oavsett om du betraktar dem som skyndar till jihad och hoppar dver stadierna, forsoker
hitta genvagar i Allahs (swt) korrekta metod, eller de som kallar till islam genom jahili-
parlament, regeringar och rad, eller de som boérjar med systemets detaljer eller de som
kallar till isolering och personlig dyrkan — alla dessa manniskor tar fel vdg och kommer
aldrig att na det ratta resultatet.

Saledes blir det ett faktum som patvingas och kravs av denna religion och var dyrkan av
Allah att borja med tron.
Detta ar for den sanna nyttan for de manniskor som kallas till islam.

Detta ar metoden for att etablera denna religion.
Detta ar vad den kraver och patvingar: for att vara fast etablerad och framgangsrik maste
kallelsen till denna religion borja med den grundlaggande tron och inget annat.

Saledes, ar detta Allahs (swt) sanna metod, och att ta den korrekta utgdngspunkten visar
den sannaviljan och hangivenheten till Allah.

De islamiska foresprakarna, som verkligen alskar och ar hangivna Allah, 6nskar i sjalva
verket att fa allt, smatt som stort, fran Allah och inte fran sina egna inre begar — de drivs
inte avinre kanslor av nederlag.

Qutub sager:

“Det ar nodvandigt att hjartan uteslutande dgnas at Allah ensam,
accepterar Hans lag med full underkastelse och forkastar alla andra
lagar - fran allra forsta borjan, redan innan detaljerna visas for att
attrahera dem.”

Hela fragan ar att man inte ska soka framgang i detta varldsliga liv, utan snarare tillampa
det som Allah vill fran sin skapelse av manskligheten.

Detta aringet annat an att dyrka Allah uteslutande, och etableringen av sharia ar endast
en aspekt av ren dyrkan av Allah som manniskor bor vara ivriga att etablera.

Utan denna borjan kommer framgang i den islamiska missionen aldrig att ske.

Qutub fortsatter:

“Karleken till den gudomliga lagen, al-Shariah, bor vara en konsekvens
av ren underkastelse till Allah och av frihet fran tjanande till nagon
annan, och inte for att den ar éverlagsen andra system i vissa detaljer.

Utan tvekan ar sharia bast eftersom den kommer fran Allah; Hans
skapelsers lagar kan knappast jamforas med lagarna som ges av
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Skaparen.
Men denna punkt ar inte grunden for den islamiska kallelsen.

Grunden for budskapet ar att man ska acceptera sharia utan nagon
fraga och forkasta alla andra lagar i vilken form som helst.
Detta ar islam. Det finns ingen annan betydelse avislam.

Den som dras till denna grundlaggande betydelse av islam har redan
l6st detta problem; han kommer inte att behoéva nagon 6vertalning
genom att visa dess skonhet och dverlagsenhet.

Detta ar en av Trons verkligheter.”

Hur behandlade den mekanska Koranen fragan om tro
och overtygelse?

| det foregdende kapitlet talade vi om fenomenet med den mekanska Koranen och hur
den inledningsvis etablerade de grundlaggande trosuppfattningarna under tretton ar.
Under denna period fanns det en betoning pa de grundlaggande trosuppfattningarna
utan att ga vidare till ndgot annat.

Sedan talade vi om hur Koranen lyckades behandla de grundlaggande
trosuppfattningarna utan att ga in i detaljerna i det system som den &r baserad p4, och
den gickinte in i detaljerna i nagra lagar.

Det rader ingen tvekan om att det finns manga fragor som vi inte har behandlat, och vi
hoppas att vi kommer att ta upp dessa i de kommande kapitlen pa ett mer detaljerat och
direkt satt.

Aven om Qutub har pekat pa dessa fragor, var jag tvungen att g& snabbt férbi dem, men
endast for att fokusera pa dem i de kommande kapitlen, insha’Allah.

Texten talar nu om ett &mne som har mycket att géra med metoden att kalla till Allah
(swt).

Den fokuserar pa sattet och vikten av utbildning och att realistiskt hantera Koranens
verser och fakta, samt manga andra detaljer i den islamiska kallelsen, sdsom vikten av
att kunna koppla allt tillbaka till islams grundprinciper, och hur man férmedlar
budskapet och vilka element vi kallar till, och hur vi kan omsatta teorin i handling.

De fragor som behandlas ar: vad som menas med teori och definitionen av att omsatta
teorii handling, samt relationen mellan utbildning och utveckling med de grundlaggande
trosuppfattningarna och utvecklingen av rérelsen och organisationen under en
pagaende verklig kamp.
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Alla dessa amnen introducerades i den sista delen av detta kapitel, Den unika koraniska
metoden.
Vi ber Allah (swt) att ge oss framgang i att tydligt forklara de flesta av dessa punkter.

Koranen presenterade inte fragan om tro och overtygelse
| form av en teori eller en teologi

Qutub sager:

“Darefter bor vi diskutera hur Koranen loste problemet med tro och
overtygelse under de tretton aren av det mekanska livet.

Koranen presenterade inte detta i form av en teori eller en teologi, och
den presenterade det inte heller i den stil som ar vanligi vara
skolastiska skrifter om amnet Allahs enhet.”

Det rader ingen tvekan om att Qutubs bok “Det islamiska konceptet och dess
egenskaper” kommer att hjalpa oss att forsta dessa &mnen nar vi direkt behandlar
Koranens verser och dess relation till verkligheten och stravar sdsom den forsta
muslimska gruppen stravade, utrustade med dessa verser.

Qutub sager har att den mekanska Koranen behandlade frdgan om tro, och den
presenterade den inte som en teori och inte heller som en teologi.

Vi kanner till definitionen av ordet teori — det handlar om principerna och fakta om tro
isolerade fran verkligheten.

Ordet teologi har paminner oss om kristen teologi som kédnnetecknas av att cirkulera
kring @amnen som inte har ndgon verklig grund i verkligheten och att tala om fragor som ar
svara att bli 6vertygad om.

Detta ar varfor teologins logik i grunden bygger pa fullstandig blind acceptans dven om
den motsager fornuftets och verklighetens grundlaggande principer.

Saledes ar den kristna kyrkans teologi baserad pa en falsk grund och den ar omojlig att
tillmpa och forsta och omojlig att finna samband mellan dess delar, sdsom att betrakta
Jesus (‘Isa) (frid vare med honom) som Allahs son — och Allah ar langt upphojd 6ver
detta.

Aven Jesu natur — de sjalva har argumenterat kraftigt om dessa fragor.
Allt detta ar falskhet.
Till och med de sjalva kan inte tydligt forklara dessa fragor.

Den koraniska framstallningen ar definitivt inte en teologisk framstallning i kristen
mening, och den kan aldrig vara det.
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Koranen presenterade fragan om tro varken pa ett skolastiskt eller akademiskt satt, och
inte heller i den form som vissa muslimska larda har blivit vilseledda in i — stilen hos de
grekiska logikerna.

Vissa muslimska larda har forsokt bemota falska filosofier, av radsla for dessa filosofiers
paverkan pa den islamiska livskulturen.

Tyvarr anvande de i processen samma metoder och tankemdnster som dessa falska
filosofier for att utveckla det som har kallats “vetenskapen om Allahs enhet och
uttryckets vetenskap” — och det finns inte mycket skillnad mellan detta och de falska
filosofierna.

Det rader ingen tvekan om att detta var ett stort misstag.
De folli denna falla pa grund av den starka 6nskan att bemota de grekiska filosofierna.

De avvek in pa en vag som har fort dem bort fran smaken och andan i Koranen, som har
sitt eget satt att presentera denna religion.

Det rader ingen tvekan om att denna religion endast kan presenteras i den koraniska
formen, den form som Allah har valt.

Det rader ingen tvekan om att nar muslimer har foljt de grekiska logikernas vag har de
blivit avskilda fran att verkligen uppleva Koranens natur.

Qutub sager:

“Koranen vander sig alltid till den méanskliga naturen och riktar var
uppmarksamhet mot Allahs tecken som finns inom manniskans sjal
sjalv och som finns 6verallt omkring honom.”

Koranens logik ar mycket tydlig. Den som laser och lever med Koranen finner att den
behandlar den enkla och existerande verkligheten och att den talar om verkliga
manskliga egenskaper. Den talar om forekomsten av tydliga naturliga fenomen som hela
manskligheten kan uppleva - frdn den mest larda till den outbildade; bade unga och
gamla.

Koranen anvander bevis fran en klar och uppenbar verklighet som bade 6verensstammer
med och berdér den medfédda manskliga naturen. Dessa bevis leder till sanningen om
Allahs gudomlighet (Allahs (swt) overhdghet, herravalde, auktoritet, suveranitet och
enhet) — dess stallning, dess effekter och dess framstaende roll i existensen samt
konsekvenserna for livet hos Allahs skapelse.

Den koraniska logiken talar direkt till den medfodda manskliga naturen och behandlar
den och dess omgivning utan nagra komplikationer och utan att anvanda férvirrande
uttryck som ingen kan hantera utom nagra fa.

Koranen ar denna religions bok. Eftersom denna religion har uppenbarats till hela
manskligheten och ar det sista budskapet, maste den vara en enkel och tydlig bok, och
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darfor ar Koranens metod och dess logik baserade pa enkelhet och klarhet, grundade pa
att hantera den existerande verkligheten.

Utover allt detta har Allahs ord en sarskild ande och ett sarskilt ljus, som paverkar den
manskliga sjalen pa ett mycket speciellt satt, vilket leder till att hjartan och sinnen
vaknar och ger dem djup visshet och trygghet.

| kontrast till detta, nar vi behandlar teologi, filosofi och “vetenskapen om Allahs enhet
och uttryckets vetenskap”, finner vi oss sjalva levande i isolering fran verkligheten. Vi
finner oss sjalva i virvlar av komplicerade tankar och idéer som oftast aldrig ar logiska.

Vi finner ocksa att vi forsoker hantera detta enbart med vara sinnen, hoppar fran ett
komplicerat fall till annu mer komplicerade och farligare fall. Nar man ar fardig med att
lasa dessa verk upptacker man att man har fastnat i falska och motsagelsefulla
definitioner och begrepp som inte leder ndgonstans och som inte ger nagot évertygande
eller ndgon trygghet.

Man ger upp eftersom man inte har forstatt dessa fragor och man ar trétt. Ibland fangar
ett logiskt argument ens uppmarksamhet och fordjupas i ens sinne, men det slutar med
att det forvirrar en och far en att kapitulera.

Denna metod har aldrig anvants av Koranen, forutom i mycket korta och snabba uttryck
for att behandla saker pa ett enkelt satt. Ta till exempel:

“Blev de skapade av ingenting? Eller ar de sjalva skaparna?” (Surah At-Tur 52:35)

Detta ar ett begrepp som filosofin har behandlat pa komplexa och invecklade satt— men
Koranen pekar pa det snabbt. Med denna raka fraga leder den till det korrekta svaret och
kraver inte mycket tankearbete, vilket leder till den uppenbara slutsatsen att man inte
har skapat sig sjalv.

Sa vi ar i sjalva verket skapade varelser, och detta ar naturligtvis logiskt, och det
presenteras pa ett enkelt och tydligt satt som tilltalar den medféodda manskliga naturen.

Qutub sager sedan:

“Koranen vander sig alltid till den méanskliga naturen och riktar var
uppmarksamhet mot Allahs tecken som finns inom manniskans sjal
sjalv och som finns overallt omkring honom. Den befriar den manskliga
naturen fran vidskepelser, renar manniskans medfoédda intelligens till
hogsta grad, och 6ppnar upp fonster mot varlden och far manniskan att
uppskatta de invecklade processernai Allahs skapelse.”

Kort sagt, detta ar Koranens metod: att vanda sig till den medfédda manskliga naturen,
avlagsna all forvrangning som kan laggas ovanpa den manskliga naturen och tankarna,
och som hindrar den fran att ta emot de enkla och klara sanningarna.
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Sidan 54

Koranen utkampade en verklig levande kamp, bevapnad
med tron, for att forandra den manskliga verkligheten

Qutub fortsatter:

“Detta ar en allméan aspekt. En sarskild aspekt ar att Koranen, pa
grundval av dennatro, inledde en kamp i det verkliga livet mot falska
idéer och traditioner under vilka den manskliga naturen hade blivit
maktlos. For att mota dessa sarskilda omstandigheter skulle det inte ha
varit lampligt att presentera islam i form av en teori. Den tog formen av
en direkt konfrontation, med en beslutsamhet att riva sonder de slojor
som hade fallit 6ver manniskors hjartan och sinnen och att krossa alla
de murar som stod mellan manniskan och sanningen.

Pa samma satt var intellektuell argumentation, baserad pa verbal logik
som var kdnnetecknande for den senare tidens skolastiska teologi, inte
en lamplig stil for den. Koranen kampade mot hela den manskliga
miljon sdsom den existerade. Den vidnde sig till hela manskligheten
som holl pa att drunkna i ett stort hav av fordarv. Den teologiska stilen
skulle ha varit vardelos for den, eftersom aven om den islamiska tron ar
en ideologi, sa ligger dess huvudsakliga program i livets praktiska sfar;
den forblir inte begransad till teoretiska diskussioner och teologiska
spekulationer.”

Denna fraga betraktar jag som en av de viktigaste fragorna som vi maste ta i beaktande,
och se hur Qutub utmarkte sig i att uttrycka detta och forde det till var uppmarksamhet
pa ett underbart satt.

Islam kom med en tro, en karnfull och fast tro, for att forandra den manskliga
verkligheten. Den kom med ett uppdrag att féorandra grunderna och att forandra
utgangspunkten utifran vilken det manskliga livet borjar pa denna jord.

Denna grundlaggande bas ar att manniskan ar en tjanare till Allah (swt) och att Allah
(swt) ar den Suverane som rader 6ver hela denna existens, och att det finns ett
forhallande av beroende och tjanarskap som aligger hela universum.

Denna tro ar enkel. Trots dess enkelhet och uppenbara natur har den dock alltid statt i
konflikt med en konstruerad verklighet som byggts pa ett helt annat koncept. Detta
andra och forvrangda koncept var tron pa en suveran annan an Allah (swt) och att det
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fanns andra gudar som var vardiga att ha auktoritet och att bli lydda tillsammans med
Allah.

Som en direkt foljd av denna forvrangning och avvikelse fran sanningen uppstod system,
etik, varderingar, vanor, kulturer och lagar. Alla dessa var baserade pa dessa forvrangda
idéer, och detta var manniskornas verklighet vid den tiden.

Huvudfragan var inte bara att de i sina sinnen och hjartan associerade andra gudar med
Allah (swt), utan fragan var mycket storre 4n sa — namligen att denna association och
dessa idéer etablerade beteenden, system, etik och lagar i deras liv, baserade pa dessa
forvrangda trosuppfattningar och idéer.

For att forandra denna manskliga verklighet och detta manskliga samhalle till det ratta
och fora det tillbaka till den raka vagen, racker det darfor inte att endast tilltala
intellektet och noja sig med en intellektuell diskussion — snarare maste man hantera
hela den manskliga existensen och verkligheten for att forandra allt sa att det
overensstdmmer med denna nya grund.

Detta ar varfor Koranen utkdmpade en verklig levande kamp, bevapnad med tron. Denna
levande kamp representeras i den manskliga sjalen, dar den rér den, formar dess
kanslor och ger den varderingar, lagstiftning och ett system for dess liv.

Koranen behandlade inte teoretiska bestamningar, utan behandlade levande sjalar som
endast kunde forsta denna tro nar de tradde in i en verklig och levande kamp.

Tron, eller de grundlaggande fasta trosuppfattningarna, har sina konsekvenser i det
muslimska samhallet - i sjdlarna hos de manniskor som trader in i denna religion.
Muslimer ar inte en del av en filosofisk skola och de &rinte en del av nagon av de
institutioner som behandlar samhéllsvetenskap; snarare gar de in i det verkliga livets
kamp utrustade med denna tro.

Vid varje steg maste muslimen gora val och avgora det lampliga beteendet, och han
maste basera detta pa tron. Darfor var denna fraga aldrig vid nagon tidpunkt bara en
teoretisk tro som var skild fran livet. Manga manniskoskapade teorier talar om begrepp,
men dessa forandrar inte livets verklighet pa nagot betydelsefullt satt.

Qutub sager:

“Koranen bygger a ena sidan upp tron i hjartana hos det muslimska
samhallet och a andra sidan angriper den den omgivande jahiliyya
genom detta samhalle, samtidigt som den kampar for att avlagsna alla
jahiliska influenser som finns i det muslimska samhallets idéer,
handlingar och moral. Uppbyggnaden av den islamiska tron skedde
under dessa stormiga féorhallanden, och inte i form av en teologi eller
teori eller skolastisk argumentation.”
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Tron representerades i en aktiv, organisk och levande
rorelse, vars tillvaxt gick hand i hand med dess tro

Sa hur representerades Koranen och denna tro? — Den representerades inte genom
filosofi, teologi, teori, skolastiska argument eller “uttryckets vetenskaper” — utan den
representerades i det som Qutub sager harnast:

“Den var snarare en aktiv, organisk och levande rorelse, vars konkreta representation var
det muslimska samhallet. Det muslimska samhallets tillvaxt, inklusive dess idéer,
moral, utbildning och fostran, var en foljd av dess tro. Utvecklingen av denna rorelse var
helt och hallet den praktiska manifestationen av utvecklingen av dess trosuppfattningar,
och detta arislams sanna metod som aterspeglar dess natur och dess ande.”

Vi har kant och uppfattat denna fraga nar vi har levt med detta koncept under manga ar.
Vi har forstatt genom att arbeta med denna tro att den inte ar en teoretisk tro, och att
den inte bara &r en samling idéer i vara sinnen som inte paverkar var personliga
verklighet eller vara relationer med jahiliyya.

Verkligheten ar att fran det 6gonblick dd manniskan accepterar denna tro och vittnar: “la
ilahailla Allah - det finns ingen gudom utom Allah”, och skiljer sig fran detta samhalle
baserat pa tron, finner han sig tvungen att forandras och att anpassa sig till sin tro.

Han finner sig darmed som en framling i detta samhalle. Han befinner sig standigtii ett
tillstand av val, separation och atskillnad. Vid varje steg behover han forstaelse (figh),
insikt och medvetenhet for att vagleda honom i hur han ska hantera denna jahiliyya—en
jahiliyya som han sjalv var en del av s sent som igar, dar han levde och handlade enligt
dess varderingar och begrepp.

Men plotsligt, efter att han har insett denna religion och trott pa den, maste han
forandras pa ett enormt satt for att vara i linje med denna nya tro. Han maste dra sig ur
denna jahiliska verklighet och existens.

Aven om vi initialt lar oss trons teori, kommer vi snabbt att méarka att vi atervander till
den i varje situation, soker vagledning fran denna tro. Vi formar vara liv i enlighet med
denna tro nar vi hanterar oss sjalva, nar vi hanterar andra, i arbete, och nar vi bildar
organisationer med de varderingar som vagleder oss.

Den islamiska tron bdjer sig aldrig, och bor inte gora det, och den accepterar aldrig att
stanna endast i sinnet utan att forma hela manniskan —i hennes tankar, kanslor, rorelser,
tal, idéer och hennes satt att hantera manniskor.

Det rader ingen tvekan om att detaljerna i denna enorma kamp ar manga, och den mest
betydelsefulla delen ror den manskliga sjalen. Det kan vara sa att den minst
betydelsefulla aspekten ar det som finns omkring oss och som vi hanterar relativt latt.
Den storsta och mest betydelsefulla kampen ar den som sker inom oss, nar vi hanterar
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avlagringarna fran det forflutna, avlagringarna fran jahiliyya som finns djupt inom oss:
varderingar, kanslor, begar, lustar, instinkter, begrepp, relationer, karlek och hat.

Alla dessa fragor representerar den stora kamp som pagarinom oss. Dessa element ar
manga, och manniskan ar skyldig att rena sig sjalv och forandra alla dessa element sa
atthon arilinje med den grundlaggande principen “det finns ingen gudom utom Allah.”

Vi kan lyckas i vara yttre handlingar gentemot det jahiliska samhallet, och vi kan till och
med Overtraffa det mycket snabbt. Vi kan medvetet ta avstand fran dem pa ett enkelt
och latt satt, men det som aterstar och som vi fortsatter att lida av ar kampen inom oss
sjalva.

Vara sjalar ar fortfarande harda, eller &tminstone lider vi mycket nar vi férsoker rena oss
enligt den islamiska standarden och den islamiska modell som denna tro kraver. Vi lider
fortfarande inom oss sjalva, och varje dag upptacker vi att det finns ett nytt lager av
orenhet inom oss som tidigare varit dolt. Plotsligt, genom handelser, upptacker vi
orenheter i vara sjalar, och vi upptacker att jahiliyya fortfarande sitter kvar och lurar inom
oss, pa ett eller annat satt.

Sannerligen ar den verkliga kampen en inre kamp — en kamp med den manskliga sjalens
olika delar, och vi kan komma att tala om nagra exempel pa detta nar vi gar in pa detaljer.

Qutub fortsatter:

“Bararna av det islamiska budskapet bor ha denna dynamiska metod i
islam i atanke som vi har beskrivit ovan. De bor veta att stadiet av att
bygga upp tron, som strackte sig 6ver den ldnga perioden av det
mekanska livet pa detta satt, inte var skilt fran stadiet av praktisk
organisering, under vilket ett islamiskt samhalle uppstod. Det var inte
ett stadium av undervisning och larande av ‘teorin!’ Det var ett enda
stadium dar, samtidigt, trons fro planterades och ett samhalle
organiserades, vilket gav en praktisk struktur at de islamiska larorna.
Darfor bor denna omfattande metod antas i framtiden narhelst det gors
forsok att ateruppliva islam.”

Detta ar en viktig fraga. Vissa av oss sager ibland att vi talar mycket om teori och att vi

har fatt nog av att tala om teori. Om detta sdger nagot, sa visar det att vi har behandlat
denna fraga pa fel satt, eftersom — som Qutub sade har - stadiet av att bygga upp tron

som varade lange i Mecka inte var skilt fran stadiet av praktisk uppbyggnad.

Detta innebér att fran det 6gonblick da muslimerna tog emot uppenbarelsen —fran den
allra forsta stunden da Allahs Sandebud (sas) informerades och hans kallelse bérjade -
sd uppstod den muslimska gruppen. Den vaxte med varje ord som uppenbarades.
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Den vaxte genom den kamp som den genomgick, vare sig under den hemliga perioden,
da den dolde sin tro, dolde sina boner, dolde sig fran Qurayshs ledare och deras
tyranner, eller under perioden da kallelsen blev offentlig och muslimerna bérjade
utsattas for tortyr och forféljelse.

Sa kampen var aldrig en teoretisk kamp, och att hantera den var inte teoretiskt. Snarare
var det sa att teorin formades i det manskliga medvetandet och formade det manskliga
beteendet.

Nar vi ser tillbaka pa oss sjalva finner vi utan tvekan att var forstaelse av teorin inte var
en forstaelse skild fran verkligheten. Vi studerade den inte i en 6ken, avskilda fran
verkligheten.

Snarare tog vi till oss denna sanning medan vi sjalva var en del av detta samhalle. Vi
motte manga hinder —inom familjen, pa arbetet, pa gatorna, fran myndigheter, under
alla forhallanden och till och med inom oss sjalva — och vi var tvungna att forma oss pa
nytt for att vara i 6verensstammelse med denna tro.

Fragan ar alltsd att detta inte endast ar en teori, utan det ar en teori som vagleder
beteendet och formar vara personligheter. Darfor finns det en parallell och en koppling
mellan stadiet att ta till sig teorin och att faktiskt hantera och tillampa deniden
praktiska verkligheten, vare sig det galler vara sjalar eller inom den rorliga strukturen och
systemet i det muslimska samhallet.

Darfor bor vi inte tro eller forestalla oss att stadiet att ta till sig teorin bara ar ett
teoretiskt stadium, eller ett stadium av prat eller tankande, utan det ar i sjalva verket ett
praktiskt stadium som formar verkligheten.

Men om motsatsen sker —om vitar det som enbart en teori och inte ordnar oss enligt
dess krav, vare sig i att forma oss sjalva, var organisation och rérelse, vara relationer till
det allménna samhaéllet eller i vart satt att kommunicera — d& ar denna situation det som

l”

Qutub beskrev som: “vilket misstag, vilket misstag! Vilken fara, vilken fara

Det ar mycket viktigt att forsta att det inte finns ndgot som kallas ett “teoristadium” i den
muslimska gruppens liv. Sanningen ar att fran det 6gonblick da en person kanner till
sanningen och blir évertygad, eller nar han beslutar att ansluta sig till sanningen, boérjar
han pa den praktiska vagen.

Han arbetar med teorin och arbetar samtidigt med den pagaende rorelsen. Sdiden
islamiska rorelsen har det aldrig funnits ett teoristadium eller ett intellektuellt stadium
av idéer, utan som Qutub sager:

“..stadiet av att bygga upp tron... var inte skilt fran stadiet av praktisk organisering, under
vilket ett islamiskt samhalle uppstod.”
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Om vi verkligen forstar denna punkt, bor det hjalpa oss med tva saker: for det forsta
hjalper det oss att kontinuerligt omvandla och tillampa teorin i vara angelagenheter och
kénslor, och for det andra forhindrar det oss fran att forestalla oss, dven om stadiet
forlangs, att detta stadium blir ett teoretiskt stadium, eftersom det alltid ar ett stadium
av praktisk tilldampning som kontinuerligt utvecklar manniskan och vagleder henne.

Det som vissa manniskor forestaller sig ar att det finns en fas dar man endast tar emot
teorin. Detta satt att tdnka ar felaktigt. Detta har aldrig forekommit i den islamiska trons
natur, som kraver férandring bade i kanslor och i sjalvet.

Den kraver ocksa en kontinuerlig anstrangning att reagera och arbeta med nya fakta fran
forsta 6gonblicket. Darfor finns det inget avbrott i det islamiska tdnkandet och ingen
paus mellan att ta emot sanningen och att arbeta med sanningen.

Detta beror pa att att arbeta, reagera, engagera sig i och kdnna samhorighet med
sanningen ar en inneboende del av tron.

Nar man har att gora med Allah (swt) ar detta helt annorlunda an att ha att géra med
manskligt tankande. | jahiliyya kan en person som lever med manniskoskapade metoder
och trosuppfattningar leva med en helt separerad inre och yttre verklighet, dar hans
Overtygelser kanske inte ens 6verensstammer med hans handlingar.

Men situationen ar helt annorlunda med Allah (swt). Om en person verkligen kanner
Allah (swt) och reagerar och paverkas av detta faktum som han tror pa, kommer han att
finna sig sjalv skyldig att forandras i enlighet med denna sanning.

A andra sidan, nar man har att gdra med manniskoskapade metoder, kan det finnas en
fullstandig separation mellan en persons teoretiska dvertygelse och den faktiska
verkligheten i hans beteende. Dessutom kraver de flesta manniskoskapade system inte
nagon radikal forandring i beteende eller liv, och d&ven om viss forandring och anpassning
kravs, ar det aldrig pa det satt som manniskan relaterar till Allah (swt).

Koranen uppfostrar och fostrar den islamiska gruppen med tro och dvertygelse gradvis
och med fasthet

Qutub fortsatter:

“Sa stadiet att bygga upp tron bor vara langt, och det bor ske gradvis.
Varje steg bor tas med fasthet.”
Detta ar en viktig fraga, eftersom manga manniskor kanner rastloshet pa grund av denna

langa period. De kanner att vi lever i ett stadium av enbart prat, och att detta ar for langt,
och till slut ldmnar de denna vag.

| sjalva verket ar denna kansla en indikation pa att dessa manniskor aldrig verkligen har
interagerat med den sanning som de har tagit emot. For om de hade interagerat med
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denna sanning och internaliserat den, da skulle de ha varit fullt upptagna med att
forandra sig sjalva och livet omkring dem.

Om de hade varit upptagna med denna kamp, skulle de aldrig ha haft denna otéliga
kansla av att de lever i ett stadium av enbart prat eller ett stadium av enbart teoretiska
funderingar.

| sjalva verket finner den sanna troende, nar han tar emot trons sanning och interagerar
med den och forstar den, att han inte har nagon ledig tid, ingen tid utan aktivitet. Han ar
standigt upptagen, antingen med uppdraget att férmedla budskapet, eller med kampen
han fér mot jahiliyya, samt med kampen dar han strider mot sig sjdlv—och denna sista
tar i sjalva verket den storsta delen av hans liv.

Den som verkligen lever med dessa verkligheter pa ett seriost satt kommer inte att finna
nagon ledig tid, inte kdnna nagon tomhet, och inte kdnna sig uttrakad eller ens
frustrerad. Tvartom hoppas han att perioden av kamp med sitt inre livoch den inre
striden forlangs, tills han kanner att han har fullgjort sin plikt, verkligen dgnat sig at Allah,
funnit sig sjalv mer stabil och mer mogen, redo nar konfrontationen med jahiliyya
kommer.

Darfor skyndar han inte detta stadium, eftersom han vill moéta jahiliyya i den materiella
kampen forst nar han har fatt mer kunskap och finner sig helt i linje med den sanning
han tror pa. Den som kdnner denna bradska, eller uttrakning eller trotthet, ar ett tecken
pa att han inte verkligen har levt med huvudfragan.

Snarare vill han ha en vag eller metod som skiljer sig fran den korrekta metod som
uppenbarades for Allahs Sandebud (sas).

Qutub sager:

“Detta stadium bor inte anvandas till att undervisa i trons teori utan till
att omsatta tron i en levande verklighet.”

Detta ar vad vi menar med uppfostran, fostran och disciplin (tarbiyah). Det rader ingen
tvekan om att for att omvandla en idé och tro till beteende, och for att oversatta teori till
ett stadium av praktisk tilldmpning, krdvs mycket arbete och stora anstrangningar fran
den islamiska gruppen, bade fran ledarskapet och fran medlemmarna.

Alla kommer att finna sig mycket upptagna, sysselsatta med att disciplinera sig sjalva
och overvaka denna disciplin. De kommer att upptacka att ju djupare de garidenna
disciplin, desto fler nya omraden upptécker de som de maste arbeta med, och de maste
omforma sig sjalva pa nytt i enlighet med detta.

Manniskans sjal kan betraktas som lager, och just nar man tror att man har fullandat sin
hangivenhet till Allah, finner man att det fortfarande finns ett nytt lager som annu inte
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har utforskats eller fostrats och disciplinerats, och det kraver en ny hangiven
anstrangning.

Sadan ar manniskan; ju hogre hon stiger i sin uppstigning mot fullstandig hangivenhet till
Allah (swt), desto mer kommer hon alltid att upptacka att det finns hogre grader, och att
hon fortfarande kanner att hon inte har blivit den rena tjanare som ger Allah (swt) den
ratt Han fortjanar.

Darfor behover hon ytterligare bearbetning inom sig sjalv for att stiga till hogre nivaer,
och darmed finns det en oandlig trappa av uppstigning till Allah (swt).

Dessutom tar sjalens viskningar aldrig slut, och upptéackten av nya omraden inom sjalvet
som behdver ny behandling och disciplin tar heller aldrig slut.

Darfor finner den muslimen inte att han vid nagot tillfalle skulle vara sysslolds. Sedan
han har insett sanningen fram till dess att han moter Allah (swt) finner han sig aldrig
overksam —han ar antingen upptagen med att disciplinera sig sjalv eller med att
disciplinera och uppfostra manniskorna omkring honom, sdsom sina barn, sin hustru
eller andra som har kallats till islam.

Darfor maste denna sanning representeras i det verkliga livet for att vara ett sant
vittnesbord infor manniskor. Den muslimske finner alltid att han ar alagd mycket stora
uppgifter som kraver tid och anstrangning, och han kan aldrig upphoéra férran han dor.

Darfor kravs det, som Qutub sager:

“Detta stadium bor inte anvandas till att undervisa i trons teori utan till
att omsatta tron i en levande verklighet. Forst bor den planteras i
manniskors hjartan; den bér materialiseras i ett dynamiskt socialt
system vars inre och yttre utveckling aterspeglar trons utveckling. Den
bor vara en dynamisk rorelse som utmanar jahiliyya bade i teori och i
praktik, sa att den blir en levande tro som vaxer medan den kimpar mot
de omgivande krafterna.”

Det ar tydligt att Qutub lade stor vikt vid denna fraga, eftersom det &r ett av de problem
man tydligt marker ndr man har att gora med andra islamiska grupper.

Det rader ingen tvekan om att Qutub var smartsamt medveten om detta problem inom
Muslimska brodraskapet. Nar man lever med verkligheten inom Muslimska
brodraskapet kdnner man att det inte finns nagon éverensstammelse mellan slagorden
och den praktiska verkligheten.

Det finns ingen allvarlighet i att hoja verkligheten till teorins niva. Darfor blir idén och
tron till stor del isolerade och langt bort fran praktisk tillAmpning.
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Det som kan ha bidragit till detta ar att de har gattigenom metodens stadier for snabbt,
sa att de nadde slutstadierna innan de hade haft mojlighet att fullt ut disciplinera och
forbereda sig under de inledande stadierna.

Darfor ar denna splittring och motsagelse mycket tydlig mellan de stora slagorden och
det dagliga livet hos Muslimska brodraskapets medlemmar.

Darfor finner man att Qutub var mycket noggrann med att klargéra denna punkt: hur man
omsatter trosuppfattningar till verklighet och hur man bygger langsamt och fullstandigt
pa grunder som har djup och fasthet.

Fasthet har innebar att vara medveten om varje steg man tar, sa att rorelsen inte
fortskrider tanklost eller slumpmassigt. Den bor inte rora sigi en riktning som inte ar
baserad pa forstaelsen (figh) av tron, forstaelsen av verkligheten och forstaelsen av
rorelsen som motsvarar trons behov i det specifika stadiet av dess uppbyggnad.

Darfor ar fasthet mycket viktig, eftersom slumpmassiga rorelser kan fora gruppen fran
ett stadium till ett annatinnan gruppen ar forberedd, eller till och med innan den ar redo
att acceptera det.

Fasthet innebar har att den grundlaggande fragan forst maste etableras och att vi maste
vara mycket fasta i varje liten steg, vare sig det ar litet eller stort.

Vi maste vara fasta dven om rorelsen verkar ga bra, eftersom 6vergangen maste vara
synkroniserad med den inre tillvaxten av tron.

Om det inte finns nagon tillvaxt som ar synkroniserad med inledningen av det nya
stadiet, ar det troligt att Allahs (swt) befallningar inte kommer att praktiseras eller inte
kommer att synas i verkligheten.

Man kan till och med finna sig sjalv tvungen att forandra och férvranga sin tro for att
anpassa sig till ett nytt stadium som man har hamnat i pa grund av forhastning eller
okunskap om verkligheten.

Darfor maste uppbyggnaden av tron sammanfalla med handlingar, och tron maste
fordjupa sina rotter i hjartat under det inledande stadiet.

De som gar fran det inledande stadiet av inre (kdnslomassig) separation fran jahiliyya till
Oppen och praktisk separation innan tron har fatt spela sin langa roll i att fostra,
uppfostra och disciplinera sjalen, misslyckas ofta i konfrontationsprocessen.

Darfor maste vi vara fasta och djupa i var hantering av tron, fordjupa dess rotter och
omsatta deniverkligheten, och sakerstalla denna omsattning i hela gruppens praktik.

Detta ar varfor Qutub sager har:
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“Detta stadium bor inte anvandas till att undervisa i trons teori utan till
att omsatta tron i en levande verklighet. Forst bor den planteras i
hjartana hos de manniskor som har antagit denna tro.”

“Antagande” har maste vara ett antagande i alla omraden - det far inte bara vara utat,
sdsom i vara relationer med samhallet, och det far inte heller vara ett antagande enbart i
vara inre relationer.

Darfor ar det ett antagande i hanteringen av alla trons krav. Detta antagande maste
omvandla manniskan inifran och ut till att bli en hangiven och gudfruktig manniska — en
person som haller sig sjalv ansvarig for varje ord, kdnsla och handling.

Han far inte vara tvaansiktig, dar hans inre och yttre liv ar olika och motséager varandra,
och han far inte heller vara oarlig, dar han utfér handlingar som om han inombords ari
linje med trons krav, medan verkligheten inte dverensstammer med detta.

Detta ar mycket viktigt, eftersom en person som inte ar sadan i verkligheten
kannetecknas av en av hyckleriets egenskaper, vilket inte bor finnas hos nagon muslim.

Var och en av oss maste undvika att medvetet utféra nagon handling som strider mot
nagon av denna religions krav, vare sig i sin relation till sig sjalv, i sin bon, i sitt
ihdgkommande av Allah (swt), i sitt fastande, i sin medvetenhet om Allah (swt), i sin
blick, sitt hdrande (som att avlyssna).

Han maste undvika att upptrada med nagra av jahiliyyas onda varderingar (till exempel
att forakta de fattiga, ignorera de fattiga eller vanliga manniskor, och tvartom visa respekt
for arroganta och rika manniskor).

Att gbra nagot av detta betraktas som ett brott mot det sunda manskliga samvetet,
eftersom det inte dverensstammer med islam.

Jag skulle saga att vi alla faller i fel genom att ha ett stort avstand mellan vart beteende
och vara kanslor och trons konsekvenser, vare sig i vart privata eller offentliga liv.

Darfor ar processen av fullstandigt antagande den viktigaste fragan i manniskans
existens, eftersom det ar en kontinuerlig stravan i varje 6gonblick att reformera
manniskan i enlighet med den frdga hon tror pa.

En man som inte korrigerar sig sjalvi hemmet, som inte behandlar sina barn rattvist,
som Overreagerar mot sin hustru, behandlar henne illa, berévar henne hennes
rattigheter, foraktar hennes familj — han ari sanning bristfallig i sin tro, eftersom allt detta
hor till trons karna.

Den person som inte tar i beaktande (att hans beteende ska 6verensstamma med hans
tro for att behaga Allah) nar han hanterar sin arbetsplats och manniskorna dar - den
som inte vet hur man satter exakta granser i relationer med kvinnor i miljoer dar det finns
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blandning pa arbetsplatsen — allt detta innebar att han annu inte har forstatt, inte
bekraftat och darfor inte har antagit tron som bor forma detaljerna i hans beteende.

Tillexempel, om jag ar chef i en organisation och jag har en sekreterare, hur ska jag
hantera henne? Om jag inte ar fullt medveten kan jag fallain i det som andra chefer i
organisationer faller i.

Om jag ar lakare och har kvinnliga kollegor pa arbetet, eller sjukskoterskor, hur satter jag
granser mellan mig sjalv och dem, sa att hon kdnner att jag ar en annorlunda person
jamfort med alla andra hon moter i jahiliyya: jag ar inte som nagon annan lékare, inte
som nagon affarsman eller ingenjor — jag ar en person som representerar en ny modell -
en modell som hon aldrig tidigare har mott.

Da kommer hon aldrig att falla i frestelser, och du kommer aldrig att falla i det som andra
faller i.

Jag maste vaga mina ord, mitt leende, min blick, till och med tonlaget i min rost, som i
sig kan forfora en kvinna och leda henne till att kdnna begar for en man.

Den som inte kan forsta detta — det betyder att han dnnu inte har forstatt islam, och han
har inte forstatt fragan om “det finns ingen gudom utom Allah.”

Fragan om “det finns ingen gudom utom Allah” innebar att jag formar hela mitt liv utifran
detta vitthesbaord.

For att aterge det koraniska uttrycket bor man “ta pa sig Allahs farg, och vems farg ar
battre &n Allahs?”

Saledes ar den drakt som inte har impregnerats med dessa farger och dessa fargerna
inte faster vid tyget, da kan detta inte betraktas som en korrekt fargning.

Saledes maste man leva denna betydelse noggrant och leva med denna medvetenhet i
varje 6gonblick, i varje andetag han tar, varje rorelse, varje blick, varje vandning och varje
ord han yttrar.

Nu, vem av oss lever verkligen denna betydelse pa ett exakt satt? Detta ar en mycket
viktig fraga, och vi maste forsta att detta inte ar en enkel fraga — det ar en fraga som avgor
om vi trader in i Jannah, for evigt, och blir grannar till Allah (swt). Darfor maste den
naturligtvis ha ett hogt pris och innebara en viss prévning.

Fragan handlar inte bara om att erkanna tron eller att delta i ndgra moten, eller bara
avlagga en trohetsed och darmed ar allt uppfyllt — eller att bara utfora vissa obligatoriska
dyrkan och darmed &r allt uppfyllt — frdgan ar mycket storre an sa.

Allah (swt) vill att du ska vara en ren dyrkare for Honom:
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“Och de blev inte befallda annat an att dyrka Allah, uppriktigt &gna religionen at Honom,
att uppréatta bénen och ge zakat — och det ar den ratta religionen.”
(Surah Al-Bayyinah 98:5)

Vi bor noggrant forsta denna fraga, sa att vi kan leva efter denna tro pa ratt satt. Om vi
verkligen forstar detta, bor vi inte kdnna oss fria vid ndgot 6gonblick, inte kanna oss
uttrakade vid nagon tidpunkt, och inte ha nagon stund dar var uppmarksamhet brister. Vi
maste vara i fullstandig medvetenhet och uppmarksamhet i varje 6gonblick.

Nar Qutub sager har “...planteras i hjartana”, forstar vi att denna fraga ar en hjartats fraga
och inte en fraga om yttre framtradanden. Det handlar inte om att framsta infor mig som
om du ar en utmarkt person — nej — det ar en fraga om hjartat som endast Allah kan se.

Sa du har i sjalva verket att gora direkt med Allah —i varje liten och stor fraga. Detta ar
den del som jag anser att vi verkligen maste forsta, och vi bor standigt granska oss sjalva
—inte bara varje kvall, utan varje timme.

Jag bor inte vanta i tjugofyra timmar tills mina synder och misstag har samlats. Jag
maste granska mig sjalv i varje 6gonblick for att se vad jag just gjorde i det foregdende
ogonblicket — om jag verkligen vill Allah och verkligen vordar Allah — Allah (swt), som ar
den enda Sanningen, den Store, den Arade.

Detta kraver av oss att vi har den yttersta fruktan, den yttersta uppmarksamheten,
karleken, intresset, omsorgen och den yttersta vordnaden for Allah (swt) (en
sammanfattning av betydelsen av taqwa).

Jag maste vara saker pa att mitt foregaende 6gonblick var i fullstandig dyrkan till Allah
(swt), darfor behover jag granska mig sjalv varje stund jag kan — och om inte varje stund,
sd varje halvtimme eller varje timme.

Men om det hander att jag lever i ouppmarksamhet och inte granskar mig sjalv under
ldnga perioder, betyder det att Shaytan har dragit mig bort frdn sdkerheten och fort migin
i misstag.

Ta hadithen som exempel: “den som ror sig kring en falla ar nara att fallai den...”

Sa fragan ar mycket stor — den handlar om hjartat, och det ar inte en fraga om yttre
framtradanden eller tal, eller bara vissa handlingar, utan som Qutub sager:

“den bor planteras i manniskors hjartan; den bor materialiseras i ett
dynamiskt socialt system ...”
Sa det maste vara denna typ av detaljerad struktur som organiserar alla, deras sociala

ansvar, placerar varje soldat pa sin plats, varje ledare pa sin plats och varje uppgift pa
sin plats.
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Allt fungerar exakt och halls ansvarigt, eftersom det handlar om att dyrka Allah (swt).
Precis som Allah inte accepterar att du gar ner i sujud i bonen innan ruku (bugningen
maste komma fore nedfallet), accepterar Allah inte att du fordrojer ditt kollektiva arbete
och satter det bakom ditt personliga arbete, eller att du satter gruppens plikter bakom
dina personliga plikter.

Precis som Allah (swt) inte accepterar att du skjuter upp bonen tills den har fullbordats,
och pa samma satt tilldter Han dig inte att lamna din plikt gentemot gruppen forran den
har fullbordats — bada ar dyrkan av Allah (swt).

Saledes maste rorelsen vara exakt, organiserad och baserad pa de senaste
organisatoriska metoderna, sa att den ger en fullstandig méansklig modell i aspekter som
arbete, organisation, rorelse, relationer, forkunnelse, struktur, kultur och kunskap —alla
dessa aspekter maste vara baserade pa den basta mojliga formen.

Detta ar varfor den muslimska gruppen i sitt liv maste vara pa den hogsta nivan av
mental skarpa, organisation och vetenskaplig metod.

Den muslimska gruppen far inte ligga efter eller vara forsenad i ndgon aspekt av den
omgivande manskliga situationen. Den maste vara i framkant s mycket som mojligt -
genom detta forstar vi betydelsen av att omvandla teori till verkligt beteende och till en
rorelse i ratt riktning.

Qutub fortsatter:

“.. den bor materialiseras i ett dynamiskt socialt system vars inre och
yttre tillvaxt aterspeglar tillvaxten i tron. Den bor vara en dynamisk
rorelse som utmanar jahiliyya.”

Sa den fasta tron ar inte bara en kombination av nagra ord och kanslor. Tron bor
manifesteras och tillampas i manga saker: hur ser vi pa Allah och hur kédnner vi infor
Allah? Hur fruktar vi Allah, hedrar Allah och hur forhaller vi oss till Allah (swt)?

Om rorelsen inte representerar din tro och din relation till Allah, da har du inte fullgjort
dina plikter, och du ligger efter i den utstrackning du inte korrekt har uppfyllt denna
tilldmpning.

Qutub fortsatter:

“Det ar ett misstag, och vilket misstag! — att tro att islam kan utvecklas i
form av en abstrakt teori begransad till intellektuell inlarning och
kulturell kunskap. Akta er for denna fara, akta er!”

Idag var jag pa fredagsbonen och talaren var en professor och doktor vid universitetet,
och han forstar fragan, men det han predikar for manniskorna ar i sjalva verket
motsatsen till vad han vet.
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Fran forsta stund tilltalar han dem med “O ni som foljer Allahs Sandebud!” och han
sager till dem att var nation gar igenom kriser och att den kommer att vakna igen, sa
lange vi ar foljare av Allahs Sandebud (sas).

Enligt honom ar detta allts en tillfallig kris och saken ar mycket enkel.

Sedan talar mannen om hur vi forlorar var islamiska identitet och sager att det finns tva
saker som maste tillampas: att halla fast vid islam och vid sharia (lagarna) — och hans
ord slutar dar, som om islam och sharia ar tva separata saker och vi kan vara muslimer
utan att halla fast vid sharia.

Sharia blir da nagot kompletterande, och darmed far vi intrycket att islam inte &r sharia
och att sharia inte ar islam.

Sa jag kande att denna man, trots sin forstaelse, inte har gattin genom ratt ingdng och
inte har borjat korrekt. Han har inte bedomt verkligheten pa ratt satt, och darfor har allt
blivit forvrangt.

Varfor? For att teorin finns pa ett stalle, och verkligheten och tillAmpningen finns pa ett
annat.

Vad ar verkligheten hos dessa manniskor som du tilltalar? Du tilltalar dessa manniskor
som foljare av Allahs Sandebud, och sedan sager du till dem att vakna — och sedan sager
du att vi bor lara varlden en laxa och att varlden ska se fran oss sadant och sadant.

Sa vilka ar dessa manniskor som star framfor dig?

| sjalva verket behover de forst lara kdnna islam och uppfostras av islam, och de bor veta
att de star utanfor islam och behover trada in i det — detta behovs innan man sager till
och innan man sager tilldem “var

"!

dem “representera islam och var en modell
ambassadorer” — hur kan de vara ambassadorer?

Som standard kommer den som lyssnar pa detta tal att tro att han &r muslim och att han
kan vara en ambassador for islam, och att krisen bara ar tillfallig.

Lyssnaren kommer att tro att han — all lovprisning till Allah —faktiskt ar bland féljarna till
Allahs Sandebud och tillhér gemenskapen som har besvarat kallelsen, precis som han

tilltalades. Dessa manniskor tillhor inte den svarande gemenskapen, och i sjalva verket
ardet de som bor kallas till islam.

Sa talaren ger dem uppfattningar och forestallningar som i sjalva verket hindrar det han
villuppna, och orsaken ar separationen mellan teori och verklighet.

Det farligaste ar att islam blir en teori och darmed avskild fran verkligheten.
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Varfor uppenbarades Koranen under en lang tidsperiod?
Var detta nagot unikt for den tiden?

Qutub sager:

“Koranen kom inte ner pa en gang utan tog tretton ar att bygga upp och
starka trons struktur. Om Allah hade velat, skulle Han ha uppenbarat
hela Koranen pa en gang och sedan lamnat foljeslagarna att studera
den under en period av ungefar tretton ar, sa att de troende skulle
bemastra den ‘islamiska teorin’”’

Alltsa var detta inte nagot slumpmassigt, utan det var en metod som rorde sig med
visdom och syfte.

Koranen uppenbarades i etapper, och den langa tid det tog att bygga upp tron var inte for
att den uppenbarades for forsta gangen — eftersom det inte handlar om att bygga en
teoretisk tro — utan det handlar om att bygga sjalar genom tron och en rorelse genom
denna tro.

Manniskans sjalar ar desammai i alla tider och pa alla platser — sa nar kallelsen géller tro
och riktas till manniskor utanfor islams granser, maste metoden vara densamma som
den var forsta gangen.

Anledningen till den gradvisa uppenbarelsen av Koranen var inte att tron uppenbarades
for forsta gangen, utan att den motte ett folk som inte var grundat pa nagon sann
sanning.

Darfor, varje gang tron eller islam moter manniskor eller en nation som inte ar grundad
pa sanningen, maste kallelsen borja fran samma utgangspunkt.

Att presentera och etablera tron maste ta denna langa tid for att bygga sjalar pa denna
tro, och darefter kommer sharia, eller den detaljerade tilldmpningen av de islamiska
lagarna.

Detta var inte for att islam, tron eller Koranen uppenbarades for forsta gangen, for om
det hade varit orsaken, kunde den ha uppenbarats pa en gang och sedan kunde
muslimerna ha fatt i uppdrag att studera den under sa lang tid de ville.

Qutub sager:

“Men Allah, den Upphdjde, valde inte denna metod; Han ville nagot
annat. Han ville ldgga grunden till ett samhalle, en rorelse och en tro
samtidigt.”
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Detta ar en mycket viktig och betydelsefull fraga. | den utstrackning som en grupp lyckas
tillmpa denna princip, ar det en indikation pa hur mycket de foljer den ratta vagen.

Om det finns nagon separation mellan tron och uppbyggnaden av rérelsen, eller om
etablerandet av tron fordrojs, blir denna rorelse inte ratt for att bara uppdraget.

Fragan ar att alla dessa maste rora sig parallellt, tillsammans och i samverkan, sa attde i
slutandan leder till uppbyggnaden av tron, rorelsen och gruppen — alla samtidigt.

Qutub namner:

“[Allah (swt)] ville att samhaéllet och rorelsen skulle grundas pa tron,
samtidigt som tron vaxte med den dynamiska utvecklingen av
samhallet.”

Tro och rorelse maste utvecklas parallellt: i den man forstaelsen av tron héjs, i samma
man kommer rorelsen att hojas.

Sa en framatskridande rorelse forstar tron battre och battre an tidigare, och nar den nar
denna nya niva av tron, da stiger ocksa till den nivan i rérelsen. Pa detta satt fortsatter
uppbyggnaden standigt att hojas.

Saledes finns det en parallell utveckling i bada riktningarna: mellan tron & ena sidan och
rorelsen och gruppen a den andra. Nar tron néars vaxer den, och nar gruppen forstar och
inser mer av denna tro, vaxer gruppen... detta leder till en storre forstaelse av tron, och i
sin tur materialiseras tron, ger nya dimensioner och aterspeglar en ny verklighet... och sa
vidare, tills slutpunkten nas, dar tron blir fullstdndig och rorelsen blir fullstandig - allt
samtidigt.

De katastrofala konsekvenserna om en motsagelse uppstar mellan tankarna och
trosuppfattningarna hos en islamisk grupp och deras faktiska praktiska verklighet.

Qutub sager:

“[Allah (swt)] ville att tron skulle vaxa med samhallets utveckling,
samtidigt som samhallets praktiska liv var en spegel av tron.”

Sa om gruppens verkliga praktiska liv slapade efter tron, skulle denna grupp vara oéarlig
och oserios.

Detta ar vad vi standigt pAminner om och betonar — att vart beteende och vara
handlingar inte far slapa efter det vi sager, for da skulle det bara vara skadespel, och det
skulle vara en katastrof om vi separerar var praktiska verklighet fran sanningen.

Pa detta satt kan vi fortjana att avvisas nar som helst. Detta ar en extremt viktig fraga
som vi har varnat fér anda sedan gruppen boérjade.
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Vi sager att alla omedelbart maste reformera sig i enlighet med trons krav, vdxa med den
och lata tron vaxa inom sig.

Da blir gruppen en representation av tron, sa att vem som an ser oss kommer att kdnnas
igen genom den tro han barinom sig, och den som ser hans beteende och attityd
kommer att forsta att han bar en sarskild tro.

P& samma satt kommer den som laser om tron och forstar gruppens tro att tydligt kunna
forestalla sig karaktaren och beteendet hos gruppens medlemmar, redan innan han
moter dem.

Han kan gora detta eftersom han forvantar sig att om denna tro tilldmpas, kommer den
att visa sig pa ett visst satt.

Darfor, om han faktiskt moter gruppens medlemmar och finner en skillnad mellan tron
han last om och gruppens faktiska situation, kommer han omedelbart att inse att dessa
manniskor inte ar sanningsenliga eller att de ar okunniga om denna tro.

Han kommer da att dra slutsatsen att antingen kanner de inte till tron och darfér har de
inte antagit den, eller om de kanner till den val, kommer han att forsta att de inte ar
uppriktiga i sitt ansprak gentemot Allah (swt).

Det ar darfor det mest fruktade bor vara motsagelsen mellan var praktiska verklighet och
vart satt att tdnka och forsta — och tyvarr finns detta hos vissa medlemmar i gruppen.

Vi har varnat for detta sedan lange — att det finns en skillnad mellan verkligheten och
teorin, vare sig man ser till gruppens handlingar eller individens handlingar.

Det finns manga fallgropar och motsagelser mellan vad manniskor vet och hur de
behandlar sig sjalva.

Vi finner dessa motséagelseriindividens beteende, vare sig i relation till sig sjalv och sitt
liv, eller i hans uppforande, eller i hans relationer med andra manniskor, eller i hans
ekonomiska handlingar.

Vifinner motsagelser mellan vad han vet och hur han agerar.

Om avstandet mellan det faktiska handlandet och teorin 6kar, kommer det definitivt att
faststallas att denna grupp har avvikit fran den ratta vagen — och lat oss betrakta vad
Allah (swt) sager:

“Om ni vander er bort [fran vagen], kommer Han att ersatta er med ett annat folk; och de
kommer inte att vara som ni!” (Surah Muhammad 47:38)

“De kommer inte att vara som ni!” De kommer inte att vara som ni i lattja, oarlighet, brist
pa allvar i ert arbete och i hur ni representerar tron. Det ar farligt att islam forvandlas till
en vacker idé eller en glansande filosofi som manniskor latsas omfamna, och att det
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darefter uppstar en skillnad mellan tron och beteendet och den faktiska verkligheten,
vare sig det galler individen eller hela gruppen.

Qutub sager:

“Allah, den Upphdjde, visste att manniskor och samhallen inte byggs
over en natt, utan att det tar lika lang tid att bygga och utveckla en tro
som det tar att organisera ett samhalle, sa att nér tron fullbordas,
uppstar samtidigt ett starkt samhélle som ar den sanna
representationen och praktiska tolkningen av tron.”

Trons mognad sker inte enbart genom teoretisk forstaelse, utan ocksa genom kanslor
och en verklig forestallning av trons innebdrd i dess praktiska och psykologiska
manifestation.

Den teoretiska forstaelsen av tron ar en sak, och handling och reaktion utifran den -
psykologiskt och praktiskt — &r en annan. Annu mer &r att stiga till en hégre niva av tron
nagot ytterligare.

Man bor inte saga “jag ar fast i tron” enbart for att man har memorerat vissa uttryck om
tron eller teoretiska begrepp. Detta ar inte den sanna etableringen av tron; det ar bara en
teoretisk forstaelse.

Den verkliga etableringen av tron ar att forandra sina smaker, kanslor, begar och
upptagenheter, samt sina mali livet.

Att tron blir centrum i ens liv, fullstandigt och med full forstaelse, uppskattning och
hangivenhet — detta kraver verkligen lang tid och ett ldngt liv med Koranen — mycket
akallan, att be Allah; det kraver ett liv med Allah (swt) under natten.

Det kraver att man haller sig sjalv till svars och granskar sig sjalv i varje 6gonblick, tills
man nar nivan dar man ar helt uppslukad av tron.

Da kommer tron i ens inre att vara forenlig med ens faktiska tillstand som blir synligt for
omgivningen.

Detta ar en fraga som kraver att varje individ lever djupt inom sig sjalv. Vad férstar han av
tron? Problemet ar inte en filosofisk fraga — det ar storre an sa.

Det handlar om kanslor och beteende — det ar en upphdjelse till nya nivaer i kunskapen
om Allah (swt), att kdnna igen Hans egenskaper och attribut, att forsta inneb6rden av
den inre tron, och att forsta inneborden av upphojt och fullandat beteende (ihsan), och
uppriktighet, och karleken till Allah (swt) och langtan efter Honom.

Alla dessa betydelser maste individen omfamna s att hans niva i tron och i rérelsen
hojs.
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Qutub sager:

“Detta ar var religions natur, och den mekanska perioden av Koranen
vitthar om denna verklighet. Vi bor vara medvetna om denna natur och
inte forsoka forandra den genom otalighet eller genom att falla under
inflytandet av en nederlagsmentalitet infor vardelosa,
manniskoskapade teorier.

Genom denna sarskilda egenskap hos islam uppstod det forsta
muslimska samhallet, och i framtiden, nar ett muslimskt samhalle ska
upprattas i varlden, kan det endast uppsta genom denna metod och i
enlighet med denna natur.

Vi bor vara medvetna om att varje forsok att forandra islams levande
tro, som ar avsedd att tranga in i venerna och artarerna hos ett levande
samhaélle och vara en konkret organiserad rorelse, till rent teoretiska
laror och akademiska diskussioner, ar ett forsok att visa
overlagsenheten hos den “islamiska teorin” éver de vardelésa och
meningslosa teorier som manniskan har formulerat, och detta ar inte
bara felaktigt utan ocksa farligt.”

Detta ar varfor var fiende inte bekymrar sig 6ver forekomsten av islamiska institutioner
som Al-Azhar, fyllda med larare specialiserade inom religion, den islamiska kallelsen
och islamisk forskning. Detta beror pa att var fiende vet att allt detta endast
representerar teori, kultur och information, utan verklig tilldmpning.

Se pa lararkaren och studenterna i dessa institutioner — vilken relation har de till islam,
till praktiserandet avislam? Ingen alls! Var fiende vet detta med sakerhet!! De vet att
enbart teori inte ar ndgot som kan skada dem, savida den inte visar sig i praktisk
tilldmpning.

Varje ar finns det manga doktorsavhandlingar och magisteruppsatser som behandlar
manga islamiska fragor och tacker mycket goda &mnen!! Lyssna pa Koran-kanalen pa
radion och du kommer att finna program om manga aspekter avislam och Allahs (swt)
bok, Koranen. Innehallet i dessa program ar mycket nyttigt och kan vara mycket
fordelaktigt, men vad ar relationen mellan allt detta och programledarna och deras
faktiska praktiserande avislam?

Sa var fiende bekymrar sig inte Over alla dessa islamiska program, bocker och forskning,
eftersom de vet att all denna aktivitet befinner sig pa teorins niva och ger manniskorna
en falsk kansla av att islam faktiskt ar narvarande och att allt gar bra.
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Detta ar alltsa vad Qutub sade - att det ar ett misstag och farligt att tron férvandlas till
kunskap enbart for studier.

Utdver denna fara dras viin i en andra falla: for att mota fiendens teorier och filosofiska
utmaningar uppmuntras vi att anvanda samma teoretiska termer, metoder och debatter,
precis som det skedde med muslimerna i det forflutna som anvande intellektuella och
filosofiska termer for att utmana de grekiska filosoferna och tankarna genom det som
senare kallades “islamisk filosofi.”

Sa vi skulle hamna i samma situation om vi anvdnder samma termer for att utmana
tankarna bland islams fiender, som vill att tron ska vara en fraga om filosofi och
intellektuella fragor som enbart ror sinnet och inte hjartat och praktiken. Var fiende ar
mycket angelagen om att mata oss med detta angreppssatt.

Om de islamiska grupperna faller i denna falla, kommer de att forlora den raka vagen
fran allra forsta steget.

Fran historien ser vi att omvandlingen av det islamiska samhallet till ett icke-islamiskt
inte genomfdrdes enbart genom teori, utan var fiende omsatte sina teorier och idéer i
praktiken i form av institutioner, beteenden och system, och de producerade bocker och
tidskrifter.

Genom filmer pa biografer pressade de muslimska kvinnor att ta av sig sina yttre klader
och o6verge blygsamheten (hijab) helt, och de byggde aven salar, offentliga barer och
dansplatser.

Pa detta satt gick invasionen av idéer hand i hand med den praktiska kulturella
invasionen for att forandra manniskor effektivt och fullstandigt genom praktik.

Om de endast hade anvant ord, skulle det islamiska samhallet kanske inte ha forandrats
pa det satt som var fiende ville, och idéerna kunde till och med ha avvisats eftersom de
skulle ha motsagt islamiska principer.

Det som faktiskt hande var att praktiska verktyg var det mest effektiva sattet som
forandrade och omvandlade muslimerna.

Under den franska invasionen av Egypten tog Napoleon med sig, tillsammans med sin
armé, fem tusen prostituerade och oanstandiga kvinnor for att tranga in i samhallet.

Han tog ocksa med sig vetenskapsman for att imponera pa det muslimska samhallet
med avancerad teknologi, s att muslimerna skulle kdnna underlagsenhet infér den
vasterlandska civilisationen.

Denna kombination mellan teori och praktik uppnadde malet att forandra det
muslimska samhallet till ett icke-muslimskt samhalle.
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Pa samma sétt kan ett icke-muslimskt samhalle inte omvandlas till ett muslimskt
samhalle enbart genom teori. Snarare maste samhallets praktiska liv férandras
fullstandigt. Om den islamiske forkunnaren presenterar islam bade i praktik och
beteende, kommer detta att hjalpa till att formedla islam till manniskorna som en
fullstandig livsstil, och inte bara som en teori.

| sjalva verket ar detta en allman regel och inte begransad till islam. Inget manskligt
samhalle forandras enbart genom ord, utan genom en praktisk process. Varje teori
maste ha sin representant, sin levande representation, som visar denna teori i verkliga
livet for att vara effektiv — da kan manniskor verkligen se.

Om idén eller principen forblir en teori utan praktik, kommer den inte att vara effektiv.
Detta ar en allman regel, men det ar annu mer sant i den islamiska tron, eftersom den
islamiska tron, till skillnad fran manniskoskapade idéer, kraver dramatiska forandringar
hos manniskor och ber dem att korsa en stor klyfta.

Att omvanda manniskor fran en manniskoskapad ideologi till en annan, som att ga fran
kommunism till kapitalism, kraver egentligen inte mycket — personen behover inte
forandra sitt liv dramatiskt, och det kraver inte mycket tid, eftersom forandringen bestar
av ytliga justeringar.

Islam &r inte sa. Den som blir muslim maste forandra allt i sitt liv — allt: kénslor,
varderingar, beteende, relationer och varje aspekt av livet.

Detta ar varfor den islamiska tron kraver lang tid — dubbelt sa lang tid, eller &nnu mer, for
att en mansklig grupp ska forandras fran ett levnadsmonster till ett annat. Detta beror pa
att det islamiska mdnstret kraver genomgripande forandringar i manniskans liv, och ber
honom att helt ga over till motsatt sida, medan det icke-islamiska monstret inte kraver
en sadan forandring, &ven om en person gar fran en manniskoskapad teori till en
motsatt!

Saledes kraver det islamiska forandringsprogrammet verkligen lang tid.

Qutub sager:

“Den islamiska trons krav ar att den tar form i levande sjalar, i en aktiv
organisation och i ett livskraftigt samhalle. Den bor ta formen av en
rorelse som kampar mot den jahili miljon och samtidigt forsoker
avlagsna paverkan fran jahili-samhallet hos sina anhangare, eftersom
de var manniskor av jahiliyya innan tron tradde in i deras sjalar, och
paverkan fran jahiliyya kan ha forblivit i deras hjartan och sinnen saval
som i deras liv. Den islamiska tron har ett mycket bredare
verkningsomrade an enbart akademiska diskussioner, eftersom den
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inte bara riktar sig till hjartan och sinnen utan ocksa omfattar
handlingar och moral.”

Den islamiska tron skiljer sig fran varje idé eller uppfattning; den kraver att de troende
omformar sina liv helt och hallet, och detta kraver lang tid och en lang kamp.

Vi fortsatter att ldsa vad Qutub skrev i sin bok; han valde sina ord noggrant for att
uttrycka exakt vad han ville saga:

“De gudomliga egenskaperna, universum, livet och manniskan ingar
allai detislamiska begreppet, som inte bara ar mycket omfattande och
fullkomligt utan ocksa realistiskt och uppbyggande. Islam, pa grund av
sin natur, avskyr att reduceras till enbart tanke — detta strider mot dess
natur och dven mot dess yttersta mal...”

Han sager att den islamiska synen ar en fullstandig och total verklighet som verkar pa ett
positivt satt, sa att den inte bara ar mental kunskap, eftersom detta motsager dess natur
och dess mal:

“..Islam, pa grund av sin natur, avskyr att reduceras till enbart tanke -
detta strider mot dess natur och dven mot dess yttersta mal..”

Pa grund av alla egenskaper hos den islamiska tron och synsattet ar islam praktisk och
verklig och inte bara teoretisk kunskap. Det ar darfér den maste representeras i form av
en organiserad mansklig grupp och en verklig rorelse. Nar den utvecklas och vaxer
genom den manskliga gruppen och den organiserade rorelsen, integreras den med
manniskorna, och darmed blir bade teori och praktik forenliga.

S4 Qutub fortsatter:

“Islam, pa grund av sin natur, avskyr att reduceras till enbart tanke -
detta strider mot dess natur och dven mot dess yttersta mal-och den
alskar att framtrada forkroppsligad i manniskor, i en levande
organisation ochi en praktisk rorelse. Dess metod ar att vaxa genom
levande manniskor och genom en dynamisk rérelse och en aktiv
organisation pa ett sadant satt att dess teori bar frukt samtidigt som
dess praktiska tilldmpningar. Den forblir aldrig en abstrakt teori utan
utvecklas sida vid sida med praktiken.”

Nar uppenbarelsen fullbordades, som féljande vers i Koranen sager, fullbordades ocksa
tron och lagarna som tilldmpas i verkliga livet samt organiseringen av alla andra
aspekter av livet:
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“Denna dag har Jag fullbordat er religion for er, fullkomnat Min nad 6ver er och har valt
islam som er religion.” (Surah Al-Ma’idah 5:3)

Vid den tiden 6ppnades Arabiska halvon for islam och uppenbarelsen av sharia
fullbordades ocksa. Vid denna tidpunkt accepterade och valde Allah (swt) denna
religion for Sina tjanare.

Allt detta skedde i samma riktning, samtidigt och parallellt. Nar situationen fullbordades
var alltsa bade sharia och tron fullstandiga vid samma tidpunkt, och den praktiska
verkligheten slapade inte efter den teoretiska verkligheten.

Teorin uppenbarades alltsa inte tidigt som ett komplett paket fran borjan sa att
manniskor kunde studera den tillsammans med sin verkliga livsrorelse. Koranen
uppenbarades gradvis efter behov, steg for steg, i Mekka och Medina, tills den
fullstandiga bilden uppnaddes.

Detta ar varfor det basta sattet att studera Koranen ar att folja dess gradvisa
uppenbarelse — att se den sociala, beteendemassiga och mentala utvecklingen
samtidigt. Detta ar den metod som herr Izat Drozah anvande i sin bok om sirah (den
historiska berattelsen om Allahs Sandebud och hans foljeslagare) genom Koranen. Han
foljde Koranen enligt uppenbarelsens ordning och talade om sirah genom dessa
koranverser, sa det skulle vara bra for oss att forsdka hitta denna bok, och Qutub
namnde denna bok bland sina referenser.

Qutub sager vidare:

“Vad galler idén att vi forst bor fullinda islam som en teori och sedan
forverkliga den i handlingens varld, sa ar detta ett misstag och farligt,
eftersom det strider mot islams natur, dess syfte och dess struktur.

Allah den Upphojde sager:

“Vi har uppenbarat denna Koran steg for steg, sa att du kan recitera den for manniskorna
i omgangar, och Vi har uppenbarat den gradvis.” (Surah Al-Isra 17:106)

Gradvis uppenbarelse och undervisning i etapper ar avsedd, sa att ett
‘levande samhalle’ baserat pa dess tro kan uppsta, och inte bara en
‘teori.”

Sa som koranversen ovan visar, uppenbarade Allah (swt) Koranen gradvis, bit for bit.
Varje del maste ges sin ratta vikt och plats sa att den integreras med muslimerna och
vagleder dem genom att l6sa verkliga problem i livet. Denna plan ar fran Allah (swt) och
faststalldes med fullstandig visdom, som vi tidigare namnt, till fordel for den muslimska
gruppen sa att den kan hantera verkliga livssituationer.
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Om vi vill ateretablera islam maste vi darfor folja samma steg gradvis och tillata en
tillracklig utvecklingsperiod for muslimerna att na detta mal. Vi maste lata denna period
vara tillrackligt lang for att resultatet ska bli framgangsrikt. Vi bor inte trottna pa att vanta
lange, eftersom manga saker i vara liv inte utvecklas samtidigt. Vi maste standigt félja
upp, och darfor maste denna period ta tid.

Eftersom denna religion ar en gudomlig religion ar dess
metod for tillAmpning och tankande ocksa baserad pa
gudomlig vagledning.

Qutub fortsatter:

“De som bar fram islams budskap bor fullt ut forsta att detta ér en
gudomlig religion och att dess metod, som ar i harmoni med dess natur,
ocksa ar baserad pa gudomlig vagledning. Det ar inte mojligt att
etablera dennareligion utan att folja dess sarskilda metod.

Man bor ocksa forsta att denna religion har kommit for att forandra inte
bara méanniskors trosuppfattningar och handlingar utan ocksa metoden
for att astadkomma dessa forandringar i trosuppfattningar och
handlingar. Denna religion bygger upp tron samtidigt som den formar
ett samhalle; den utvecklar ocksa sitt tankesystem samtidigt som den
anvander sin kraft for att genomfora dess praktiska aspekter. Saledes
kraver etableringen av dess sérskilda tankesystem, dess sérskilda
trosuppfattningar och dess sarskilda livsstil inte olika metoder utan
uppfylls samtidigt.”

Denna uppdelning (att skilja mellan handlingar baserade pa tron och metoderna som
anvands for att etablera dessa handlingar) ar ett fel som manga islamiska rorelser faller
i

Denna typ av fel uppstar nar de tar den islamiska forstaelsen & ena sidan och valjer en
metod for tilldmpning fran en annan kalla eller fran sin egen logik, eller nar de inte foljer
de steg genom vilka denna forstaelse utvecklades tills den fullbordades fran bérjan, och
darfor borjar de fran det sista steget.

Detta ar en tydlig avvikelse fran metoden och ett stort misstag, eftersom det fordrojer
rorelsen och till och med vander den upp och ned, eftersom att borja fran slutet istallet
for bérjan innebar att vanda det islamiska systemet helt upp och ned.
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Det ar darfor vi finner manga avvikelser pa grund av forsummelse av de naturliga steg
som den islamiska rorelsen maste ga igenom tills den nar den punkt dar man férsoker
borja.

Ta till exempelidén om vapnad kamp (jihad), eller att tillAmpa de slutliga koncepten fran
rorelsens allra forsta steg. Allt detta motsager principen om gradvis tilldmpning och
utveckling samt Allahs vagledning som tar hansyn till den islamiska gruppens behov och
formagor, och aven till kallelsen som riktas till de icke-troende (jahiliyya) genom den
islamiska gruppen.

Om den islamiska gruppen fran borjan talar till jahiliyya med det som egentligen hor till
de sista stadierna, genom att tillAmpa slutliga koncept, blir det mycket svart for dem att
forsta.

Men nar de ser den islamiska gruppen utvecklas gradvis, med en samtidig utveckling av
tron och rorelsen, forstorar detta bilden for dem och hjalper dem att forstd islam, aven
om de inte accepterar den fran borjan.

De observerar denna utveckling och dess gradvisa natur, och nar de bestammer sig for
att trada in i islam har de redan forstatt de forsta stegen.

Detta arvad som hdnde med dem som tradde iniislami olika successiva stadier under
tiden for Allahs Sdndebud (sas): nar de till slut trddde in i islam maotte de faktiskt
muslimerna pa samma niva som det islamiska samhéllet hade néatt.

Detta berodde pa att de inte hade varit isolerade fran det islamiska samhallet, utan de
hade observerat den islamiska gruppen hela tiden och levt genom handelserna, aven
om de annu inte var en del av denna religion.

Sa nar de till slut tradde in i islam, kdnde de redan till alla de stadier som det islamiska
samhallet hade gatt igenom, och de kunde ansluta sig till muslimerna pa samma punkt.

Detta gor det lattare for manniskor att forstd denna religion. Att borja med strid, eller
slutstadiet, eller de slutliga koncepten gor det svart for manniskor att forsta och
omfamna denna religion.

Det gor det ocksa svart for den islamiska gruppen att fortsatta — eftersom den da skulle
bara en borda som inte kan tillampas i det inledande stadiet. Pa detta satt avviker de
fran Allahs metod och gor det svart bade for sig sjalva och for dem de kallar till islam.
Detta ar varfor det ar ett misstag och en fara.

Har ar ytterligare en verklighet kopplad till den foregdende: eftersom denna religion helt
och hallet kommer fran Allah (swt), kommer dess metod for tilldmpning ocksa fran
samma kalla, pd samma satt som tron.
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Manniskan ar inte fri att ta tron och ldmna metoden. Denna religion kom for att forandra
hur vi lever genom en sarskild metod, och detta ar att bygga forstaelsen av tron samtidigt
som den praktiska organisationen, rorelsen och situationen for den islamiska nationen.

Metoderna for tankande och skyddet av det manskliga
fornuftetiislam

Den tredje fragan, som Qutub sager:

“Denna religion bygger upp trosuppfattningar samtidigt som den formar
ett samhalle; den utvecklar ocksa sitt resonemangssystem samtidigt
som den anvander sin energi for att genomfora dess praktiska aspekter.
Saledes kraver etableringen av dess sarskilda satt att tdnka, dess
sarskilda trosuppfattningar och dess sarskilda livsstil inte olika
metoder utan uppfylls samtidigt.”

Vi har talat om den begreppsmassiga forstaelsen av tron och metoden for dess
tillAmpning, och nu vill vi stanna upp och fokusera pa tankandets metod och frdgan om
hur islam kom for att forandra inte bara tankarna utan ocksa sjalva sattet att tanka.

Islam kopplar det manskliga tankandet till flera centrala utgdngspunkter for att
sakerstalla dess sakerhet och ratthet, sa att det inte avviker vid nagot tillfalle.

A andra sidan slapper den jahiliska metoden sinnet fritt utan nagon vagledning och ger
det full frihet att avvika, sa att det blir forvirrat och vandrar hit och dit.

Detta sker nar sinnet tillats koppla loss sig fran de fasta utgangspunkterna, eller de
grundlaggande sanningarna. Nar sinnet arbetar utan vagledning, tar det en slumpmassig
vag, beroende pa sig sjalvt, med alla sina naturliga brister.

Pa detta satt utsatter det sig for forvirring, forstorelse och forlust.

A andra sidan vet Allah (swt), som skapade manniskan och hennes forstand, dess stora
potential och energi, men ocksa dess formaga att avvika, forlora insikt och bli forvirrad
nar som helst. Allah (swt) kanner ocksa till de stora skillnaderna mellan manniskors
forstand, liksom mellan generationer.

Allah (swt), trots att Han skapade och upphdjde fornuftet och gjorde det till manniskans
utmarkande egenskap samt till det huvudsakliga verktyget for att uppfylla hennes plikter
och ansvar, lamnade inte fornuftet som den slutliga och avgérande referensen for
manskligheten.

Allah (swt) lade inte denna outhéardliga bérda pa manniskan.
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Fornuftets uppgift ar unik och definierad: dess uppgift ar att ta emot kunskap och att
sOka det ratta sattet att ta emot denna kunskap, forsta den, tillmpa den och praktisera
den. Det ligger inte i fornuftets natur, och inte heller i dess ansvar, att faststalla
sanningar (sarskilt sddana som endast Allah kanner till) och tillAmpa dem sjalvstandigt.

Det forsta skyddet for det manskliga fornuftet, som
skyddar det fran avvikelse:

Insikten att den gudomliga uppenbarelsen ar den absolut auktoritativa referensen.

Som den forsta kallan till denna religion anger, ar den absolut auktoritativa referensen
for det manskliga fornuftet uppenbarelsen. Uppenbarelsen ar Allahs ord som ar absolut
sant och aldrig innehaller nagon brist. Detta ord kommer fran Allah (swt), som ar den
mest vise och den mest lovprisade.

Genom uppenbarelsen garanteras darfor fornuftet och manskligheten, i alla dess
stadier, en kalla som med sakerhet ar kunnig, korrekt, barmhartig, allomfattande och
oandlig.

Denna kalla kan darfor aldrig vara tillfallig, partisk eller okunnig, utan kdnnetecknas av
fullstandighet utan nagon brist och stracker sig genom hela livets vag.

Saledes ar vi garanterade att det inte sker nagon forandring, eftersom Allah (swt) kdnner
det forflutna, nuet och framtiden — allt &r detsamma for Honom. Nar Han (swt) beslutar
nagot vet vi att Han ser allt, Han ar rattvis och inte partisk — darfor ar detta absolut
rattvisa.

Denna referens ar mycket viktig for det manskliga tankandet — att det manskliga
fornuftet ar kopplat till Allah (swt) och till uppenbarelsen.

Denna kalla faststaller for fornuftet det lampliga omrade inom vilket det kan verka och
tanka sjalvstandigt, och definierar vad som ar tillatet och inte tillatet.

Detta skyddar darmed detta verktyg, fornuftet, fran att spridas i sddant det inte kanner
val, inte ar kapabelt att hantera, eller som kan dra det tillbaka till fornedring.

Detta ar varfor fornuftet forhindrades fran att ge sig in i det osynliga (al-ghayb), eftersom
det ligger bortom dess formaga — istallet ges fornuftet kunskap om det osynliga fran den
absolut sakra kallan — uppenbarelsen.

Nar fornuftet forsdker tanka kring de absoluta fakta som rér den osynliga, metafysiska
varlden, trader det in i ett omrade dar det saknar erfarenhet och verktyg for att utforska.

En liknelse &r nagon som forsoker simma 6ver stora, stormiga hav utan en bat, och som
till slut atervander i fullstandig frustration och forvirring.
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Detta ar vad vi ser i filosofins bocker dar fornuftet pa egen hand soker efter absoluta
sanningar om den osynliga varlden.

Allah (swt) har forhindrat fornuftet fran att splittras eller bryta samman, och dessa
skyddsatgarder ar inte till for att begransa det, utan for att ge det vardighet, skydd och
vila.

Allah (swt) har darefter gett fornuftet manga omraden dar det fritt kan rora sig, sdsom att
reflektera over Allahs valsignelser och Hans skapelse, att faststalla den gudomliga lagen
(sharia), att observera samhallet, att reflektera dver historien, att resa och utforska
jorden, samt storre uppgifter sdsom att upptacka de naturlagar som Allah (swt) har
skapat och att bygga civilisation.

Dessa ari sjalva verket mycket vidstrackta omraden, dar manniskan aldrig helt kan
forsta och bemastra allt, och darfér kommer hon alltid att kdnna sin begransning.

Islam kraver att fornuftet inte moter de fakta som Allah ger med nagra forutfattade
meningar eller partiskhet. Det maste frigora sig fran allt sadant.

Om det soker efter en ny sanning, bor det inte mota den med partiskhet som kommer
fran vanor, gamla idéer, miljopaverkan eller arv.

For att kdnna den verkliga sanningen maste man ldmna allt detta och moéta de fakta som
Allah uppenbarar utan partiskhet.

Man bor basera sitt sokande pa experiment och observation i den fysiska varlden och
acceptera den absoluta kunskapen om den metafysiska varlden fran uppenbarelsen.

Islam kraver alltid sund och séker kunskap i allt, sdsom det framgar i Koranen:

“Och félj inte det som du inte har nagon kunskap om. Sannerligen! Horseln, synen och
hjartat — alla dessa kommer att fragas (av Allah).” (Surah Al-Isra 17:36)

Fornuftet bor forst kasta bort sina forutfattade meningar och fordomar och ater bekanta
sig med allt baserat pa sund och sann kunskap.

Detta kraver att manniskan avstar fran att ta information fran felaktiga kallor och tar
uppenbarelsen fran Allah (swt) som sin slutliga referens.

Nar mansklighetens tankande blir islamiskt och kopplas till uppenbarelsen, sakerstalls
det att om saker blir forvirrande, sd kommer en atergang till uppenbarelsen att ge ljus:

”Sa har Vi ocksa latit dig [Muhammad, efter de tidigare profeterna] fa del av helig
ingivelse. [Férr] visste du inte vad uppenbarelse betydde och inte heller vad [sann] tro
innebar. Men Vi har gett dig [detta budskap] som ett ljus med vilket du skall leda dem Vi
vill av Viara tjianare, leda [dem] till den raka vagen, (52) Allahs vag, till Honom tillhér allt
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som finns i himlarna och allt som finns pa jorden. Sannerligen, till Allah atervander alla
ting (fér avgérande). (53)” (Surah Ash-Shura 42:52-53)

Saledes kdnner manniskan i islam trygghet och kdnner att hon har en referens som ar
ratt, god och barmhartigi alla avseenden.

Det andra skyddet for det manskliga fornuftet som
skyddar det fran avvikelse:

Det islamiska sattet att tanka kraver bildandet av en grupp

En annan punkt ar att det islamiska sattet att tdnka ar kopplat till gruppen. Individen kan
forlora den ratta vagen om han ar ensam, dven om han tar fran uppenbarelsen, eftersom
han kan missforsta eller tillampa fel.

Darfor ar den basta sdkerheten mot avvikelse att folja gruppen. Om gruppen gemensamt
beslutar nagot, bor individen lamna sin egen asikt, och detta blir en trygghet for honom,
eftersom gruppen gar pa ratt vag och inte kommer att ga vilse.

Individen som tar en annan vag och tanker sjalvstandigt fran gruppen kommer att bli
forloraren, om gruppen baserar sin uppfattning pa tydliga uttalanden fran Koranen och
Sunnah.

Detta beror pa att dessa fragor tillhor rattslaran (figh), eller harledda omdomen (ijtihad),
vilket innebar att anstranga sig for att na ratt uppfattning baserat pa Koranen och Sunnah
- och detta omdome bor goras av gruppen, och individen bor lamna sin egen asikt och
anta gruppens asikt med uppriktighet.

Detta eftersom han boér veta att tryggheten for honom finns i gruppens enhet och att han
inte kommer att ga vilse om han haller fast vid gruppen.

Allahs Sandebud (sas) sade: “Allahs hand ar med gruppen, och den som avskiljer sig gar
mot elden.”

Och Allah (swt) sager ocksa i surah Al-‘Asr:

“Vid tiden! (1) Sannerligen, ménniskan ar i férlust (2) Forutom de som tror (tillsammans),
gor rattfardiga handlingar (tillsammans), och uppmanar varandra till sanningen och
uppmanar varandra till talamod och uthallighet. (3)”  (Surah Al-‘Asr 103:1-3)

Lagg marke till hur Allah (swt) talar om de troende i plural i verserna ovan och inte i
singular.

Sattet att tdnka ar mycket viktigt, och jag anser att stérningar i denna punkt var en orsak
till de problem som uppstod under foljeslagarnas tid efter Allahs Sandebuds (sas) dod,
under tiden for ‘Uthman, ‘Ali och Mu‘awiyah (ma Allah vara ndjd med dem alla).
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Om ‘Ali, Mu‘awiyah, Zubayr, Talha, ‘A’ishah och andra inte hade agerat individuellt,
skulle problemet inte ha uppstatt. Om de alla hade samlats och diskuterat fragorna, och
sedan om det beslut de fattade hade féljts av alla, kunde dessa problem ha undvikits.

Men vad hande? Néar en grupp insisterade péa att ‘Uthmans mordare skulle utlamnas,
och en annan grupp insisterade pa att tiden inte var lamplig och att saker forst maste
lugna sig innan nagon diskussion, och en tredje grupp ville satta bada i en svar situation
och sjalva fanga mordarna — da uppstod oenighet, och detta ledde till problemet.

Om de bara hade kunnat enas om en asikt, skulle problemet inte ha uppstatt.

Det som hande var att nar de delade upp sigi grupper blossade splittringen upp, och pa
en enda dag dodades sjuttio tusen muslimer i slaget vid Siffin. Det som hande var
fruktansvart.

Varfor hande detta? Det var eftersom varje grupp holl fast vid sin egen asikt.

Det rader ingen tvekan om att ‘Alis (ma Allah vara n6jd med honom) uppfattning var den
korrekta ur ett rattsligt perspektiv, eftersom han var den valda och utsedda kalifen.
Darfor borde alla andra ha varit under hans ledarskap.

De kunde ha diskuterat situationen med honom och natt ett beslut tillsammans med
honom, och da skulle ansvaret ha legat hos ‘Ali (ma Allah vara néjd med honom).

De borde ha gatt denna vag dven om de inte var 6vertygade om det slutliga beslutet. Men
nar de insisterade pa att ha en annan asikt mot kalifen ‘Ali (ma Allah vara n6jd med
honom), da brot splittringen ut.

Principen &ar att &ven om "Ali (ma Allah vara n6jd med honom) hade haft fel, ar enighet
kring ett felaktigt beslut battre an splittring kring ett sa kallat korrekt beslut.

De som startade problemet genom att déda ‘Uthman (ma Allah vara n6jd med honom)
var i sjalva verket svaga, och det hade varit mojligt att 6vervinna dem, straffa dem och
avsluta hela saken. Men dessa manniskor utnyttjade splittringen bland muslimerna.

Sa om det forsta skyddet mot avvikelse ar att fornuftet ska styras av uppenbarelsen, sa
ar det andra skyddet att individen underkastar sig och foljer gruppens asikt i fragor dar
det inte finns nagon tydlig vagledande text fran Koranen eller Sunnah, aven om han inte
ar dvertygad.

Detta eftersom gruppen inte enas om avvikelse eller ett felaktigt beslut, som det anges i
hadithen och i Koranen:

“Och den som motsétter sig och gar emot Sandebudet (Muhammad) efter att den ratta
vagen tydligt har visats féor honom, och féljer en annan vag &n de troendes, honom ska Vi
lata folja den vag han valt och branna honom i Helvetet — vilken dalig slutdestination!”
(Surah An-Nisa 4:115)
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Detta ar en mycket viktig grundpelare i uppbyggnaden av vilken grupp som helst. Nar
gruppen fattar ett beslut genom 6msesidig radgivning och ijtihad, kommer det med stor
sannolikhet att vara det korrekta.

Detta eftersom om tio personer med god kunskap och god karaktar diskuterar en fraga,
kommer deras asikt att vara battre an en eller tva individers.

| sjalva verket bor de som har avvikande asikter tvivla pa sin egen uppfattning och anse
att den sannolikt ar fel, och darfor bor de félja gruppen, acceptera och omfamna dess
asikt och overge sin egen.

Detta ar en mycket viktig fraga i den korrekta uppbyggnaden av varje grupp, bade bland
troende och icke-troende.

| jahiliyya gor de detta for att ena sin nation, eftersom styrka i enhet kommer fran den
manskliga naturen (fitrah). Annars, om var och en holl fast vid sin egen asikt, skulle
manniskor splittras och strida. Om de troende ar flexibla och varje medlem accepterar
och lyder gruppens asikt, da blir detta en valsignelse, eftersom Allahs (swt) hand &r med
gruppen. Detta ar det andra skyddet som sakerstaller riktigheten i den forsta fragan och
dess korrekta tillampning.

Splittring och olika asikter ar det som olika islamiska grupper faller i. Varje grupp anser
att den har ratt och att alla andra har fel, utan nagon referens. Pa Allahs Sandebuds (sas)
tid fanns det en referens. Pa de fyra ratt vagledda kalifernas tid fanns det ocksa en
referens. Nar staten delades upp i en umayyadisk och en abbasidisk stat var detta ett
direkt resultat av folkets splittring. Om ‘Abd al-Rahman al-Umawi inte hade gatt till
Andalusien och grundat den umayyadiska staten, skulle det ha funnits endast en kalif,
aven om det var genom makt, och folket skulle ha forblivit enat. Darefter delades den
islamiska staten ytterligare upp i manga stater, och alla ville vara harskare eller kung.
Sedan borjade staterna falla tills allt foll samman.

Den verkliga tryggheten finns i att std med gruppen, inte bara for dess enhets skull, utan
ocksa for att sdkerstalla att vi antar det ratta tankandet och gar pa den ratta vagen.
Gruppens idéer ar de valsignade, och individens idéer saknar verkligt varde om de
motsager gruppens idéer, aven om man tror att ens egna idéer ar mer korrekta. Om
gruppen ar en sanningsenlig grupp, och ledarskapet ar rattvist och séker Allahs
valbehag, och agnar sig at forskning och larande, da blir det obligatoriskt for alla
gruppens medlemmar att ingen antar en motsatt idé, och dessutom att ingen forsoker
hitta anhangare som stoder honom i att avvisa gruppens idéer.
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Det tredje skyddet for det manskliga fornuftet, som
skyddar det fran avvikelse:

Att ha tagwa - karlek, respekt och medvetenhet om
Allah

Den sista garantin mot avvikelse ar att ha tagwa - eller fruktan, medvetenhet, respekt
och omsorg om att behaga och lyda Allah (swt) — eftersom det ar detta som gor att vi
forenas och samarbetar for att nd sanningen. Om vi inte har taqwa, kommer var och en
att bara pa nagon form av arrogans inom sig och vara fortjust i sin egen asikt, och
darmed forsodka hitta alla referenser, bevis, handlingar och berattelser som stdéder hans
asikt, samtidigt som han avvisar alla andra fakta, oavsett hur starka de ar.

Det vasentliga har artagwa. Om jag har tagwa, kommer jag att soka sanningen for
sanningens skull, vare sig den ar med mig eller emot mig — det spelar ingen roll, eftersom
det som verkligen betyder nagot ar att behaga Allah och att standigt vara medveten om
Honom (swt).

Dessa ar de tre viktiga garantierna for att den islamiska karavanen ska fortsatta att
fardas tryggt framat.

Det jahiliska sattet att tdnka frigdor manniskor fran alla
principer och kopplar loss dem fran den gudomliga
uppenbarelsen.

Fragan om taqwa, eller att vara medveten om Allah, och kédnslan av att standigt vilja
behaga Honom, &r helt frAnvarande i jahiliyya. Aven om manniskor tycks vara enade i
jahiliyya, eftersom de inte styrs av taqwa, vantar alla i bakhall och letar efter de andras
misstag. Sa snart ett tillfalle ges, eller ndr makten overgar fran en person till en annan,
gors upp rakningar. Sa det som i verkligheten forenar jahiliyya ar auktoritet, makt och
radsla. Om maktens centrum forandras, vander de sig mot varandra, och uppgorelserna
borjar.

| det islamiska samhallet bor detta daremot inte ske pa detta satt, eftersom alla fruktar
Allah (swt), och de samarbetar i att sdga sanningen genom att atervanda till och séka i
Allahs Bok och i Allahs Sandebuds (sas) Sunnah. Sokandet och undersdkningen arinte
selektiv —vi valjer inte ut det som rakar stamma 6verens med var partiska synpunkt —
utan vart sokande bor vara omfattande och fullstandigt sa att vi kan na sanningen efter
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att vi har anvant alla forskningsverktyg och samlat alla texter kring en viss fraga. Framfor
allt ber vi Allah (swt) om hjalp, s att vi gemensamt kan sdka och na sanningen.

Detta ar det satt att tinka som Qutub talade om: islam kom for att forandra vart
tankande, och innan det kom det faktiskt for att forandra sjélva sattet vi tanker pa. Detta
ar en av de viktigaste punkterna som Qutub betonade, och detta maste vi inse.

Detta galler inte bara pa gruppniva, utan ocksa pa den personliga nivan. Om jag darfor
har ett personligt beteende, och gruppen anser att jag har fel och har en annan
uppfattning, maste jag folja gruppens uppfattning.

Sa om jagvaljer ett arbete, och gruppen inte gillar det, maste jag lamna detta arbete.
Om jag valjer en arbetsplats och gruppen anser att den ar farlig for mig, min familj eller
gruppen, maste jag forandra detta, oavsett min personliga uppfattning och oavsett de
fordelar jag trodde mig fa.

Sa gruppens uppfattning ar den mest efterstravansvarda i islam, och den &r mer
valsignad och mer korrekt, aven i fragor som ror mitt mest privata liv.

Om jag behover gifta mig kan det komma rad fran gruppen: de kan saga att denna kvinna
inte hjalper dig, eller att denna kvinna &r farlig fér dig eller gruppen. Aven i ditt arbete -
om gruppen sager att nagot ar svart —i allt detta bor du folja gruppens uppfattning. Om
de sager att du har fel i en aspekt av ditt arbete, bor du lyssna pa gruppen.

Forhoppningsvis kommer vi pa detta satt verkligen att forsta islam.

Vi bor inte ta saker ytligt och i allmanna termer och saga att det som menas med “satt
atttanka” bara ar den stora sanningen om Allahs gudomlighet och aspekter av lydnad till
Honom och vikten av gruppen. Det ar inte bara detta, utan det ar sattet att tankai allt, i
alla vara angelagenheter, stora som sma, och detta ar hur vi kan bli ett ratt vagledt
samhalle.

Nar jag ar oense med min hustru bor jag inte patvinga henne min personliga asikt, utan
jag bor fora henne tillbaka till Allahs (swt) vag och komma 6verens med henne om att vi
ska folja Allahs vag och undersoka fragan i den islamiska lagen.

Med detta forhallningssatt, nar hon fruktar Allah och jag fruktar Allah (swt), kan jag valja
den slutliga uppfattningen eftersom jag har den auktoritet som hon erkdnner, och
darigenom kommer vi inte att vara oense.

Detta beror pa att det inte ar jag som bestdmmer vad min hustru gér och vad mina barn
gor. Jag ar inte en tyrann som ar oberoende fran Allah (swt), utan jag ar en tjanare,
samtidigt som jag ar en far, en make, en chef. Jag ar en tjanare oavsett om jag aren
soldat eller en ledare. Jag gor allt detta och atervander i allt till Allah (swt).

Sa barn bor fran ung alder vanja sig vid tanken att nar vi ar oense i en fraga, atervander vi
alltid till Allahs (swt) dom.
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Detta ar det uttryck som muslimer anvande tidigare: nar de var oense om nagot sade de
att de maste se vad Allahs dom &r i denna fraga.

Sa det handlar inte om vara egna smakpreferenser eller humor; sattet att tinka omfattar
varje liten och stor sak, inte bara de stora fragornai livet.

Slutsats: Aktheten i den islamiska handlingsmetoden

Qutub sager vidare:

“Av ovanstaende forklaring vet vi att denna religion har en sarskild
handlingsmetod. Nu bor vi forsta att denna metod ar evig. Den ér inte
knuten till nagon sarskild period eller till nagra speciella forhallanden
och omstandigheter som var unika for det forsta muslimska samhallet.
| sjalva verket kan denna religion aldrig etableras - vid nagon tidpunkt -
annat dn genom denna metod.”

Och uttrycket “~vid nagon tidpunkt =” syftar pa den specifika tid da den islamiska
forkunnaren moter verkligheten.

Sa om samhallet befinner sig i ren jahiliyya, borjar vi med dem fran noll, och om vi moéter
ett samhalle som accepterar islam men ar felaktigt i dess tilldmpning, da ar det som
kravs att fordjupa tron sa att den korrekta tillampningen uppnas. Om samhallet
tilldampade islam korrekt men med brister, skulle det behdva viss lamplig behandling och
justeringar.

S4 oavsett fran vilken punkt du moter samhallet som en kallare till islam och en
reformator, tillAmpar du alltid den islamiska metoden, vare sig det ar fran borjan eller
fran nagon punkt lAngs vagen.

Qutub sager sedan:

“Islams funktion ar att forandra manniskors trosuppfattningar och
handlingar samt deras synsatt och satt att tanka. Dess metod ar
gudomligt faststalld och helt annorlunda fran alla de vardelésa
metoder som kortsynta manniskor har.

Vi kan inte ta emot den gudomliga vagledningen eller leva enligt den om
vi inte antar den gudomligt faststallda metoden, den metod som Allah
avsett for att reformera manniskans tankande och handlingar.”

Sa det gudomliga sattet att leva uppnas inte annat an genom det gudomligt faststallda
sattet att tanka.
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Detta ar exakt varfor en kallare till islam maste forandra méanniskors satt att tanka sa att
de kan forsta. Han borjar darfor fran den forsta punkten: att det finns en Skapare och
Herre over detta universum.

Om de accepterar detta, uppstar en fraga: om det finns en Skapare och Herre 6ver detta
universum, vem ar da Agaren och Harskaren over detta universum... och varfor skapade
Han detta universum och dig?

Sa han maste ordna deras tankande sa att de kan forsta sin Herre.

Men om kallaren kommer och sager “gor detta och gor inte detta”, kommer de inte att
forsta.

For att etablera ett gudomligt vagledt liv maste metoden ocksa vara gudomligt faststalld.

Qutub sager vidare:

“Nar vi forsoker gora islam till en ‘teori’ att studera, tar vi bort den
gudomliga metoden och det gudomliga synséattet fran dess natur, och vi
reducerar det till nivan av ett manniskoskapad tankesystem, som om
den gudomliga metoden vore underlagsen manniskans metoder, och
som om vi ville hdja det system av tanke och handling som Allah har
faststallt till samma niva som systemen hos Hans skapelser!”

Vitalade om denna punkt i bdrjan av detta kapitel: om manniskor som blivit besegrade
infor jahiliyya, nar de forsdker dvertyga jahiliyya genom dess egna metoder och begrepp.

De forandrar da det islamiska sattet att kalla och formedla, genom att forvranga
ordningen och de organiserade stegen, sa att det blir forenligt med jahiliska satt.

Sa de sager: “vi ar som ni, vi tanker som ni, vi planerar som ni, vi &r demokratiska som ni,
vi presenterar lagstiftning och lésningar pa samhallets problem precis som ni.”

Pa sa satt forandrar de Allahs vag sa att den blir forenlig med slavarnas vag, som om
slavarnas vag vore hogre och Allahs (swt) vag vore lagre.

Detta far inte ske for den islamiska gruppen, eftersom, som Qutub sager vidare:

“.. denna aspekt av situationen ar full av fara, och den resulterande
forlusten kommer att vara katastrofal.”

Det fullstandiga citatet fran Qutub ar foljande:

“Funktionen hos detta gudomliga system som har givits till oss —vi som
ar kallare till islam - ar att ge ett sarskilt satt att tanka, renat fran alla de
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jahiliska satt att tanka som ar utbredda i varlden och som har forgiftat
var kultur genom att berdéva oss vart eget tankande.

Om vi forsoker forandra denna religion pa ett satt som ar fraimmande for
dess natur och som ar lanat fran den dominerande jahiliyya, kommer vi
att berdova den den funktion som den haratt fullgora for manskligheten.
Vi kommer att berova oss sjialva mojligheten att befria oss fran oket av
de jahiliska satt som rader i var tid, vilka dominerar vara sinnen.

Denna aspekt av situationen ar full av fara, och den resulterande
forlusten kommer att vara katastrofal.”

Vi bor halla fast vid det islamiska sattet att tanka, eftersom det ar endast genom detta
som vi kan uppna mycket.

Det kommer forst att bota oss och rena oss fran resterna av jahiliyya. Det kommer att
rena oss och fa oss att kasta bort jahiliska attityder, sa att vi kan ta emot fran palitliga
och sanna kallor.

Vi kommer att raddas fran frammande tankar om méanniskans natur och ménniskans
vasen.

Sa det islamiska sattet att tanka botar manniskan och renar honom fran de avlagringar
av det dominerande sattet att tdnka pa jorden - jahiliska samhallens tankande, som
pressar vara sinnen och forsoker forvranga var kultur och vart satt att leva.

Omvitar denna religion genom ett vasterlandskt eller jahiliskt satt att tdnka, kommer vi
att forlora tva saker samtidigt:

vi kommer att forlora den ratta forstaelsen av denna religion, och vi kommer att beréva
oss sjalva vagledning genom denna sanning.

Darmed kommer vi i sjalva verket att ha forlorat allt. Utan tvekan skulle detta vara
katastrofalt.

Var forlust blir forodande nar vi har fel i var forstdelse avislam och nar vi har fel i dess
tillmpning. Darfor kommer vi att berdvas valsignelserna i denna religion.

Darfor maste vi halla fast vid det sarskilda sattet att tanka som islam kom med, eftersom
det ar den enda garantin for att verkligen kdnna igen sanningen och verkligen kdnna igen
falskheten — att se den ratta vagen och den felaktiga vagen — genom de tre garantier som
vi namnde tidigare:

Den forsta garantin ar att vi tar Allah (swt) som var referens, genom Hans uppenbarelse
och Hans Sandebud.
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Den andra ar att vi vet att Allahs hand ar med gruppen, sa ingen av oss bor vara
sjalvstandig i sitt tankande, utan han maste halla sig till gruppens uppfattning och anta
den efter att ha radfragat, klargjort och diskuterat.

Den tredje garantin ar att han har djup gudsmedvetenhet, fruktan, hangivenhet och
karlek till Allah (swt) (tagwa), sa att han inte foljer sina egna begar, utan befriar sig sjalv
genom att lata gruppen valja den ratta uppfattningen enligt islam.

Qutub sager:

“Tankesatten och handlingssétten for att etablera det islamiska
systemet ar inte mindre viktiga eller mindre nédvandiga an denna
islamiska tro och livsstil, och de ar inte heller separata fran varandra.”

Allt som kommer fran Allah (swt) har ett stort varde i sig sjalvt.

Vi bor vorda allt som kommer fran Allah (swt), och vi bor satta det pa dess ratta plats. Vi
bor aldrig kompromissa eller ignorera vissa delar, aven om det handlar om fragor som ar
mindre eller av lagre prioritet.

Eftersom det kommer fran Allah (swt), ar allt lika viktigt for oss, och vi bor acceptera allt.

S4 vi tillater det som Allah tilldter och forbjuder det som Allah forbjuder, och vi satter
fram det som Allah satter fram och skjuter tillbaka det som Allah skjuter tillbaka:

“O ni som tror! G& inte fore Allah och Hans Sandebud, och frukta Allah. Sannerligen,
Allah ar Allhorande, Allvetande.”
(Surah Al-Hujurat 49:1)

Att framstalla islam som en teori kommer aldrig att ateruppratta islam

Qutub fortsatter:

“Aven om det kan verka mycket tilltalande for oss att fortsédtta framhéava
skonheten i de islamiska trosuppfattningarna och systemet, bor vi inte
glomma detta faktum: att islam aldrig kan bli ett praktiskt levhadssatt
eller en dynamisk rorelse genom dessa medel. Vi bor ocksa inse att
detta satt att presentera islam inte gynnar ndgon annan 4n dem som
faktiskt arbetar for den islamiska rorelsen...”

Denna punkt innebar att oavsett hur attraktiv presentationen ar, kommer ingen att dra
nytta av den féorutom de som faktiskt ror sig med islam.

Detta ar en mycket viktig punkt. Den som laser om islam men inte lever med islam, inte
engagerar sig i det, inte deltari en rorelse for att etablera islam eller forandra sig sjalv —
han laser det som om det vore litterar upplysning, konst eller vackra formuleringar.
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Tyvarr ar detta hur Muslimska brodraskapet (Ikhwan al-Muslimeen) laser Fi Zilal al-
Quran (”l Koranens skugga”) av Qutub och Maududis bdcker. De laser dem men tar inte
emot dem som ett nytt atagande.

| kontrast, nar vi laser dem enligt deras verkliga innebord — sd som Qutub och Maududi
avsag - finner vi en helt ny vision och vag. Detta beror pa att vi faktiskt arbetar for att
forandra vara liv fran jahiliyya till islam.

Sa oavsett hurimponerande en presentation ar, kommer ingen att dra nytta av den
forutom de som ar upptagna med islam. | den man de ar engagerade i Allahs religion, i
den man kommer de att forstad islam pa riktigt.

Om de helt har éverlamnat sig till Allah (swt) och accepterat Honom som sin Herre, Gud
(Ilah) och Harskare, da kan de till fullo dra nytta av budskapet.

Men om de tarislam i delar, i en begransad bild eller pa en ytlig niva, kommer de inte att
kunna dra nytta av det.

Som Qutub sager - “...och aven denna grupp...” (dvs. gruppen som arbetar med

den islamiska rorelsen) - “...kan dra nytta av det...” - “..endasti den utstrackning
som motsvarar dess utvecklingsniva.”

Det ar darfor vi ser att Brodraskapet laser Qutubs och Maududis bocker utan att forsta
dem. Det beror inte pa brist pa intelligens, utan pa att de inte har beslutat sig for att
forandras med sanningen och folja den vart den an leder dem.

De narmar sig det de laser med en forutfattad installning som haller dem fasti en bur de
inte kan ta sig ur. Darfor har de ingen verklig nytta.

De forvranger till och med tolkningen av tydliga och uppenbara saker enligt sina egna
fordomar.

Detta ar varfor Qutub sager att oavsett hur kraftfull framstallningen ar — och han syftade
kanske sarskilt pa Brodraskapet — kommer de inte att dra nytta av den mer an den niva
de natti sin rorelse.

Qutub bekraftar dessa sanningar igen med stark overtygelse:

“Jag upprepar darfor att den islamiska tron omedelbart maste ta formii
en praktisk rorelse, och fran det 6gonblick detta sker, maste rorelsen bli
en verklig representation och en exakt spegel av sin tro.

Jag upprepar ocksa att detta dr den metod som &ar naturlig for den
gudomligt uppenbarade religionen islam, och att denna metod ar den
mest overlagsna, bestaende och ytterst effektiva. Den ligger ndrmare
den manskliga naturen an alla de metoder som presenterar islam som
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en fardig och fast teori, innan manniskorna engagerat sig i en praktisk
rorelse och innan denna blivit en levande verklighet i deras hjartan, som
steg for steg omsatter teorin i handling.”

Denna sdkerhet, detta lugn, denna stolthet och denna fasthet ar mycket viktiga, och bor
vara en del av den psykologiska uppbyggnaden hos den som kallar till Allah (swt).

P4 sa satt kommer han inte att bli redo att kompromissa, och han kommer inte vara
beredd att ge efter i nagot for att tillfredsstalla andra, vinna mark eller vertyga fler
manniskor.

Darfor ar det mycket viktigt att sta fast vid denna position — och i sjalva verket ar det
detta som attraherar manniskor, inte motsatsen.

En kallares kompromisser kommer inte att locka manniskor, utan snarare att skilja dem
fran sanningen, aven om de forst samlades kring honom.

Om vi vill leda manniskor till sanningen maste vi halla fast vid sanningen, dven om de
tillfalligt gar vilse — de kommer att atervanda.

Jahiliyyas forvillelse

Qutub sager:

“Om detta ar den korrekta metoden for grunderna i den islamiska tron,
sa ar den annu mer korrekt nér det galler detaljernai den
organisatoriska strukturen och dess juridiska bestammelser.

Den jahiliyya som omger oss, och som tynger sinnena hos vissa
uppriktiga arbetare for islam - vilka blir otaliga och vill se alla stadier av
det islamiska systemet uppsta mycket snabbt - har rest en mycket
kanslig fraga. Den fragar dem:

‘Vad ar detaljerna i det system ni kallar till? Hur mycket forskning har ni
gjort? Hur manga artiklar har ni skrivit och hur manga d&mnen har ni
behandlat? Har ni utvecklat dess rattslara pa nya grunder?’

- som om det enda som saknas for att tillampa den islamiska lagen vore
juridisk forskning (figh) och dess detaljer; som om alla redan hade
accepterat Allahs suveranitet och var villiga att underkasta sig Hans
lagar; som om det enda som aterstod var bristen pa mujtahider som
kunde presentera en moderniserad version av den islamiska rattslaran.
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Detta ar ett grovt skamt om islam, och varje manniska som har respekt
for denna religion bor hoja sig 6ver det.”

Sa fragan om att inte gora ndgra kompromisser i denna metod ar mycket viktig.

Detta galler ocksa kravet att vi ska presentera losningar pa de problem som de (jahiliyya)
lider av, och att vi ska ge fardigkonstruerade system for varje aspekt av deras liv.

Genom detta satter de press pa dem som kallar till islam, sa att de skyndar pa stegen i
den korrekta islamiska metoden.

Jahiliyya vill, som Qutub sager, medvetet satta de islamiska kallarna i en svar position
genom att fraga:

“Vad ar detaljernai det system ni kallar till? Hur mycket forskning har ni
gjort? Hur manga artiklar har ni skrivit? Har ni byggt dess rattslara pa
nya grunder?”

Detta &r ett han.

“..som om inget saknas for att tillampa den islamiska lagen forutom
juridisk forskning... som om alla redan hade accepterat Allahs
suveranitet...”

Detta aren Logn.

Det forbjudna ar redan kant, och religionens principer ar ocksa kanda for manniskor —
anda bryter manniskor medvetet mot islam eftersom de i sjalva verket har valt jahiliyya
framforislam.

Darfor maste de forst atervanda till islam — darefter kan de fa veta vad islam kraver av
dem.

Om detta jahiliska krav verkar passa manniskoskapade system och politiska partier, sa
ar det i sjalva verket inte forenligt med Allah (swt).

Detta beror pa att Allah (swt) ar alltfor upphdjd och stor for att bli tillfragad “...vad vill Du
av 08s?” —som om vi vill forsdkra oss om vad som kommer att hdnda i vara livinnan vi
foljer eller accepterar.

Detta ar olampligt, eftersom Allah ska dyrkas enbart for Sin egen skull, och lydnad till
Honom sker for Hans egen skull — och genom denna lydnad uppnas hela
mansklighetens basta.

Sa denna fraga ar inte acceptabel infor Allah (swt), &ven om den &r acceptabel i
manskliga system.
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Darfor ar det inte tillatet for den som kallar till islam att alls ge efter for detta
tillvagagangssatt.

Qutub fortsatter:

“Genom dessa taktiker vill jahiliyya hitta en ursakt for att avvisa det
gudomliga systemet och bevara manniskans slaveri under andra
manniskor.

Den vill avleda muslimernas kraft fran arbetet med att etablera det
gudomligt faststéallda sattet att leva, sa att de inte gar vidare fran trons
stadium till en dynamisk rorelse.

Den vill forvranga sjalva naturen i denna metod - den metod dar den
islamiska tron mognar genom rorelsens kamp, dar detaljernai det
islamiska systemet utvecklas genom praktisk stravan, och dar lagar
formas for att losa verkliga problem och faktiska svarigheter.”

Detta ar den islamiska metoden — men jahiliyya forsoker forstora allt detta.

Den vill att den islamiska gruppen ska presentera teori och fardiga l6sningar pa
irrelevanta problem som saknar koppling till det verkliga islamiska livet, vilket egentligen
byggs pa djup tro (agida) och korrekt metod.

Om muslimer svarar pa detta spel, befinner de sig i stor fara.

Qutub sager:

“Det ar den som kallar till islams plikt att inte svara pa detta spel; det ar
deras plikt att vdgra lata en frammande metod patvingas deras religion
och rorelse. Det ar deras plikt att inte lata dem som saknar 6vertygelse
gora dem vacklande.”

| manga situationer blir vi blyga nar vi talar med jahiliyya.
Vi skdms och blir radda for att helt vagra svara utan att ge forklaringar.

Nar de fragar om losningar pa samhallsproblem kanner vi att om vi sager “vi har inte...”
(en specifik losning), sa skulle det innebara att vi saknar kunskap eller att var metod inte
ar realistisk.

Darfor kanner vi press och borjar svara—men vi ska inte svara.

Vi ska vagra — och vara stolta 6ver det.
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Vi ska sta fasta, oavsett hur mycket de anklagar oss for att vara okunniga, arroganta,
oflexibla, att inte acceptera andra asikter eller att vara diktatoriska.

Jahiliyya kommer att anvanda alla dessa anklagelser for att forvranga muslimernas
position, skramma dem och satta press pa dem.

Darfoér, som Qutub séager, ska vi “inte lata dem som saknar 6vertygelse gora
oss vacklande.”

Qutub fortsatter:

“Det ar muslimernas plikt att avsloja dessa taktiker och sla demii
spillror, att avvisa detta lojliga forslag om ‘rekonstruktion av islamisk
lag’ for ett samhalle som varken vill underkasta sig Allahs lag eller visar
nagon trotthet infor lagar fran andra kallor 4n Allah.

Sadant tal ar ett satt att avleda uppmaéarksamheten fran det verkliga och
seriosa arbetet, och ar en metod genom vilken arbetare for islam kan
fas att slosa sin tid pa att bygga luftslott.

Darfor ar det deras plikt att avsloja dessa forradiska taktiker.”
Det ar viktigt att kalla saker vid deras ratta namn.
Detta ar l6jligt... det ar ett skamt... en listig taktik... ett forsok att genera och forsvaga.

Om vi forstar det pa detta satt blir det latt for oss att inte svara, att vara stolta, och att
tydligt avsldja och avvisa det.

Om vi inte forstar detta trick, detta skamt och denna listiga taktik, betyder det att vi inte
har forstatt var egen metod korrekt.

D& blir det mycket latt att dra undan mattan under vara fotter medan vi ar omedvetna.

Det ar mycket viktigt att vi verkligen forstar sanningen i denna fraga. Det ar viktigt att vi
kallar det lojligt — och vet varfor det ar lojligt. Att vi kallar det en listig taktik — och vet
varfor det ar en listig taktik.

Vi maste forsta att det ar ett forsok att genera oss, att avleda oss fran var vag och fa oss
att ldmna var grund, s att vi istallet star pa deras grund, pa deras niva.

Om vi forstar allt detta blir det mycket latt att avvisa deras mandver, avsloja den,
framstalla den som lojlig och vara stolta dver det — och istallet genera dem.

P4 sa satt blir vi stolta istallet for att bli nedtryckta av dem.

Utan detta kan vi aldrig vara kallare till islam, eftersom den som kallar till Allah (swt)
maste vara trygg och saker:
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“Sag: O ni som fatt Skriften! Ni star inte pa nagot (fast) forran ni foljer Tora, Evangeliet och
det som har uppenbarats for er fran er Herre. Och det som har uppenbarats for dig fran
din Herre 6kar hos manga av dem endast trots och otro. S6rj darfor inte 6ver de
otroende.” (Surah Al-Maidah 5:68)

“Séag: O ni fornekare! Jag dyrkar inte det ni dyrkar, och ni dyrkar inte det jag dyrkar.”
(Surah Al-Kafiroon 109:1-3)

Genom denna stolta och sjalvsakra hallning — som ar medveten om den verkliga
sanningen - kan vi formedla till manniskor vad Allah (swt) vill av oss.

Den islamiska rorelsens metod — hemligheten bakom
dess styrka

Qutub fortsatter:

“Det ar deras plikt att anta den islamiska rorelsens metod som ar i
harmoni med denna religion. Denna metod ar en kalla till styrka for
denna religion, liksom en kalla till styrka for dem.”

Detta ar mycket viktigt: att forsta att Allahs metod ar den som etablerar islam, och den
som ger tron kraft och majlighet att vaxa.

Detta ar ocksa kallan till var egen styrka: vi blir mer sjalvsakra, mer stabila och mer
overtygade om Allahs seger, om att vara med Allah och att vara utvalda av Honom.

Allahs metod ar hemligheten bakom denna religions styrka — och var styrka.

Nar vi haller fast vid Allahs metod, vet vi att vi forlitar oss pa sanningen och det verkliga
stodet.

Islam och metoden for dess aterupplivande ar lika viktiga

Slutligen sager Qutub:

“Islam och metoden for att ateruppliva islam ar lika viktiga; det finns
ingen skillnad mellan dem.

Vilken annan metod som helst, hur attraktivden d4n ma verka, kan inte
leda till att islam etableras. Andra metoder kan fungera for att etablera
manniskoskapade system, men de kan inte etablera vart system.
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Darfor ar det lika nodvandigt att folja denna sarskilda metod metod for
att etablera islam, lika nodvandig som att folja det levhadssatt den
foreskriver och att tro pa dess trosartiklar.”

Det ar darfor vi ser att de som vill etablera islam genom demokrati, diktatur, teokrati eller
nagon annan metod — och inte genom de steg och stadier som Allahs Sandebud (sas)
gickigenom — misslyckas.

De slutar till och med med att driva manniskor bort fran Allah (swt).

Detta beror pa att nar de misslyckas, och nar de tvingas till handlingar som ar feli tid och
plats, forvranger de islams sanning.

Nar de kampar fysiskt innan tiden ar inne, nar de infor sddant som inte hor till ratt
stadium, nar de konfronterar makthavare innan tiden fér dppen konfrontation har
kommit — nar de skyndar pa stegen och bryter mot metoden — driver de i sjalva verket
manniskor bort fran Allahs vag.

Men om de haller fast vid metoden, ar stolta och trygga, inte svarar pa jahiliyyas onda
knep eller trick, och inser att det ar ett han — da kommer de att lyckas, och de kommer
att garanteras seger till slut.

Om de inte vinner i varldslig mening, kommer de anda att mota Allah efter att ha uppfyllt
sitt ansvar.

Som Allah (swt) sager:

“Och Ibrahim, som uppfyllde (allt som alagts honom).”
(Surah An-Najm 53:37)

Ibrahim (frid vare med honom) byggde inte ett rike och etablerade inte ett system —men
han uppfyllde sitt uppdrag. Och i en hadith ndmns: “..och det kom en sandebud, och
ingen var med honom.” Aven denne sédndebud hade uppfyllt sitt ansvar. Det &r alltsa inte
nodvandigt att manniskor svarar pa oss, inte nddvandigt att vart antal 6kar, och inte
nodvandigt att gruppen nar makt eller etablering. Det enda som verkligen &ar viktigt ar att
vara i overensstammelse med den sanna visionen, den sanna metoden och det sanna
tankandet — sa att vi, nar vi moter Allah (swt), kan saga:

“O Allah! Vi gjorde det Du befallde oss att gora, sa uppfyll det Du lovade oss.”
Genom detta ar vi garanterade framgang.

Men om vi handlar utifran vara bristfalliga sinnen, foljer vara begar, later oss luras av
skamt, listiga knep och manipulationer, gor felaktiga egna tolkningar (ijtihad), inte haller
fast vid den yttersta auktoriteten, inte haller fast vid gruppen som skydd, och inte fruktar
Allah i allt — da ska vi inte skylla pa ndgon annan an oss sjalva nar saker gar fel.
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Detta maste forstas:

Metoden iislam ar lika med sanningen.

Om vi haller fast vid metoden, ar vi garanterade Allahs skydd och sallskap.

De flesta grupper vi ser uppnar inget, trots uppriktighet och goda intentioner.
Anledningen ar att de inte holl fast vid metoden.

Antingen forstod de den inte, eller sa forstod de men tog den inte pa allvar, eller sé var de
otaliga — eller nagot annat.

Slutsatsen ar: De 6vergav sanningen, eftersom metoden i Islam ar sanningen — och att
kompromissa med metoden ar i sjalva verket att kompromissa med sanningen.

Som Allah (swt) sager:

“Detta Koranen véagleder till det som ar mest ratt.”
(Surah Al-Isra 17:9)



