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 چکیده

های بنیادین اندونزی بوده است که این یکی از چالش ۲0۲۲تا  1997ی زمانی گرایی اسلامی معاصر در بازهی افراطپدیده
های افراطی ای از گروهاجتماعی و امنیتی متعددی مواجه ساخت. در این دوره، طیف گستردههای سیاسی، کشور را با بحران

ها متأثر از عوامل متنوعی همچون سرکوب طرفداران اسلام سیاسی و گری آنظهور کردند که خاستگاه، رشد و کنش
ر از متون دینی، حضور محوگرایان، فقر اقتصادی، ضعف ساختاری دولت در حل تعارضات، تفسیر خشونتاسلام

ی های دولت، نهادهای مدنی، جامعهگرایی و ... بود. گرچه واکنششدن افراطهای فراملی و جهانیاستعمار، گسترش شبکه
نشین، موجب شد اندونزی تا حد زیادی از تبعات ویرانگر ویژه در مقایسه با سایر کشورهای مسلماندینی و عموم مردم، به

های افراطی، هایی چون استمرار فعالیت برخی نهادهای آموزشی با گرایشن بماند، با این حال، چالشاین جریان در اما
گذاری فرهنگی و دینی، همچنان خطر رو، و خلأهای موجود در سیاستهای اسلامی میانهکاهش نفوذ و اقتدار جریان

ای، در پی ی کتابخانهتحلیلی و به شیوه–ه با رویکرد توصیفیدارد. این مقالگرایی را در این کشور زنده نگاه میبازتولید افراط
ها و عملکرد گرایی اسلامی معاصر در اندونزی، تحولات تاریخی آن، ویژگیگیری افراطهای شکلها و ریشهواکاوی زمینه

ود برای مهار آن، و نیز آوری نسبی اندونزی در برابر این جریان، راهکارهای موجهای افراطی، عوامل تابترین گروهبرجسته
 گرایی در این کشور است.ی افراطانداز آیندهچشم

 گرایی، اندونزی، دارالاسلام، سوهارتو، دوره معاصر.افراط :هاکلیدواژه
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 مقدمه. 1

زمان با فروپاشی ـ هم 1997گرایی اسلامی معاصر در اندونزی در شکل نوین خود از سال اگرچه ظهور افراط
های تاریخی تری یافت، اما ریشهسوهارتو ـ آغاز شد و با خلأ قدرت ناشی از سقوط این رژیم، ابعاد گستردهرژیم 

 ,Muzakki)وجو کرد.توان در دوران ورود استعمار هلند و مبارزات مسلمانان علیه آن جستاین پدیده را می

2014:5; Sukabdi, 2023:10-11) 

های جنبش از علمای اندونزی از سرزمین حجاز ـ که تحت تأثیر آرمان در آغاز سده نوزدهم، بازگشت شماری
و  1۸۶9، همراه با افتتاح کانال سوئز در سال «پادری»گیری جنبشی موسوم به وهابی قرار گرفته بودند ـ و شکل

بخشی  ای را در میانطلبانههای خشونتگیری گرایشتقویت ارتباطات میان علمای اندونزی و حجاز، بستر شکل
هایی تندروانه، به دنبال اصلاح دینی جامعه و طرد ها با تکیه بر شیوهاز مسلمانان این منطقه فراهم آورد. پادری

، واقع در غرب سوماترا، بودند و سعی در اجرای مستقیم شریعت کابائورسوم بومی غیر اسلامی در منطقه مینانگ

ها مقابله کردند، ی همچون قمار، استعمال مواد مخدر و جنگ خروستنها با مظاهر فرهنگها نهاسلامی داشتند. آن
کردند نیز درگیر شدند، آمیز برای اصلاح جامعه استفاده میهای مسالمتای که از روشبلکه حتی با رهبران دینی

 روستاهایی را به آتش کشیدند، به غارت دست زدند و برخی عالمان دینی را کشتند.

ی خود، نقش فعالی در مبارزه با استعمار ایفا کرد و با همکاری گرایانههای اصلاحجنبهاین جنبش، علاوه بر 
های طریقتی و صوفیانه، بازرگانان مسلمان و برخی نخبگان محلی، مدارس دینی سنتی )پسانترن(، جماعت

در « ام بنجلام»ضرباتی جدی بر پیکره استعمار هلند وارد ساخت. به همین دلیل، برخی رهبران آن همچون 
 حافظه تاریخی اندونزی به عنوان قهرمانان ملی جای گرفتند.

تری یافتههای سازمانکه در همین دوره، جنبشها علیه استعمار تا قرن بیستم ادامه یافت، در حالیگونه تلاشاین

بر استقرار عدالت که افزون بر پیگیری هدف استقلال سیاسی،  «سازمان شرکت اسلام»نیز پدید آمدند؛ از جمله 

کید داش  ;Ahmad, 2019: 248-249)تاجتماعی و ترویج ناسیونالیسم در میان مسلمانان اندونزی نیز تأ

Sukabdi, 2023:10-11) ( ،۲۶0–۲5۸، ۲؛ ج ۶۲۶، 1ج  :137۶؛ لاپیدوس، 35-37 :1370نوئر). 

                                                      
 Minangkabau. 

 Syarikat Islam (SI( 
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 بیان مسأله. 2

دهی و آموزش نظامی و سیاسی علما، با سازمان(، دولت اشغالگر 1945–194۲با اشغال اندونزی توسط ژاپن )

تجمیع کرد. پس  های اسلامی را در ساختاری موسوم به ماشومی )مجلس شورای مسلمانان اندونزی(همه گروه

گیری قدرت، مسلمانان مبارز تحت رهبری و تلاش مجدد هلند برای بازپس 1945از اعلام استقلال در اوت 
 ر و ناسیونالیست، به مقابله با استعمار پرداختند.های سکولاعلما در کنار گروه

 (Bruinessen, 2009, 1–2). 

های گرایان و سکولارها شکل گرفته بود، به ریشهتر میان اسلامنظرهای بنیادینی که پیشحال، اختلافبا این
و داود  هایی چون آگوس سلیم، ا. حسن، محمد نصیر، کارتوسویرجوهای پسین دامن زد. شخصیتخشونت

ی شریعت بودند، در حالی که گرا، گاه خواهان استقرار دولت بر پایهعنوان نمایندگان گفتمان اسلامبورویه به
های فرهنگی و اخلاقی رهبران سکولار چون سوکارنو، سوپومو و هاتا بر ایجاد جمهوری سکولار مبتنی بر ارزش

 ,Nasution, 2021, 4; Muzakki) کید داشتند.ی چندقومیتی و چندمذهبی اندونزی تأمشترک در جامعه

2014, 8). 

خواهان در توافقی با هلند، منطقه جاوه غربی را به آن کشور واگذار کردند، ، زمانی که جمهوری194۸در سال 
ها جدا شده و در سال بعد، با اعلام تأسیس دولت اسلامی موسوم به گرا از آنبخشی از مبارزان اسلام

های سولاوسی جنوبی و هایی از استانیا دولت اسلامی اندونزی در همان منطقه، کنترل بخش «دارالاسلام»

چریک مسلح،  15٬000عنوان رقیب اصلی دولت مرکزی، با حدود آچه را نیز در اختیار گرفتند. دارالاسلام به
بش، کارتوسویرجو، را ، رهبر اصلی این جن19۶۲حتی برای ترور سوکارنو تلاش کرد. در واکنش، دولت در سال 

 .(Bruinessen, 2009, 2–3) دستگیر و اعدام کرد.

ظاهر به پایان حیات خود ، به19۶5هرچند جنبش دارالاسلام با کشته شدن رهبر آن در استان سولاوسی در سال 
های صورت مخفیانه به بازسازی ساختار، جذب نیرو و تقویت فعالیتبه 1974نزدیک شد، اما این جنبش تا سال 

که رهبری مشخص و رسمی برای آن تعیین شود. در آن سال، شورایی به ریاست داود بیورویه آنخود ادامه داد، بی

                                                      
 Masyumi (Majelis Syura Muslimin Indonesia) 

 DI(Darul Islam) 
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کید داشت. از  ، شماری 1990تا اوایل دهه  1979شکل گرفت که مجدداً بر ضرورت تشکیل دولت اسلامی تأ
های زیرزمینی بایی بازداشت شدند، اما شبکهآمیز نظیر هواپیما ردلیل اقدامات خشونتاز اعضای این گروه به

های فعالیت 19۸0و  1970های نیز که در دهه« کوماندو جهاد»همچنان به جذب نیرو ادامه دادند. گروه 
 ,Sukabdi, 2023, 13–14; Bruinessen) شود.ای از همین جریان محسوب میتروریستی داشت، شاخه

2009, 8–11). 

و « اللهمجاهدین فی» :، دارالاسلام به دو جناح اصلی تقسیم شد19۸7در سال پس از مرگ داود بیورویه 
الله تضعیف شد اما با ترور برخی رهبران جناح اول به دست جناح دوم، مجاهدین فی«. اللهسبیلمجاهدین فی»

ه مهم را بر ای تقسیم شد. عبدالله سونگکار و آجنگان ماسدوکی رهبری دو شاخو جناح دوم به پنج شاخه منطقه
همراه ابوبکر پرداختند. سونگکار بههای نظامی میعهده داشتند که به اعزام مجاهدان به افغانستان و آموزش

با تأسیس مدرسه  1991های ضد سوهارتو، به مالزی گریختند و در سال باعشیر، پس از شرکت در فعالیت
 ,Sukabdi, 2023) انی خود را ادامه دادند.های ایدئولوژیک و سازمدر جوهور، فعالیت« الحکیملقمان»

16). 

و سازمان ماشومی نیز فعال بودند. ماشومی  العلماءگرای دیگری چون نهضتهای اسلامدر دوره سوکارنو، گروه

کردگان مدرن بود. این سازمان در آغاز، روابطی طلبانه داشت، عمدتاً متشکل از تحصیلکه گرایشی اصلاح
جمهور نوپای اندونزی، برقرار کرده بود؛ اما با گرایش تدریجی سوکارنو به سوکارنو، رئیسنزدیک و همسو با 

آمیز نیز کشیده هایی خشونتها و گاه به تقابلتدریج تیره شد و به تعارضها، این رابطه بههمکاری با کمونیست
عنوان جایگزینی برای الگوی به« شدهدموکراسی هدایت»، زمانی که سوکارنو با طرح شعار 1957شد. در سال 

تنها از همکاری با او سر های سیاسی شد، سازمان ماشومی نهدموکراسی غربی، خواستار همراهی تمامی جریان
باز زد، بلکه شماری از رهبران آن در شورشی علیه دولت ـ که از حمایت سازمان اطلاعات مرکزی آمریکا )سیا( 

اکنش، سوکارنو ابتدا مجلس مؤسسان را منحل و نهادی جایگزین تأسیس برخوردار بود ـ مشارکت کردند. در و

                                                      
 Nahdlatul Ulama(NU) 

بوده  یسنت کردیرو یدارد و دارا یاندونز ییدر حومه شهرها و مناطق روستا شهیشد، عمدتا در ر سیتأس 19۲۶در سال این سازمان که 
ضر گفته م شبکه روحان ونیلیم ۶0شود که  یو در حال حا ضو دارد.  شبانه روز ییای)ک یسنت تیع  یاندونز ینید یها( و مدارس 

 سازمان هستند. نیا یجد ری)پسانترن ها( تحت تاث
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، موجودیت 19۶0کرد که فاقد حضور نمایندگان ماشومی و برخی احزاب مخالف دیگر بود، و سپس در سال 
 ، رهبران آن را بازداشت و زندانی ساخت.19۶۲سازمان ماشومی را غیرقانونی اعلام کرد و در نهایت، در سال 

(Bruinessen, 2009, 3–4). 

گیری سوهارتو، اگرچه رهبران ماشومی آزاد شدند، اما این سازمان و قدرت 19۶۶–19۶5های پس از وقایع سال
یکی به رهبری محمد نصیر که تمرکز خود را  :اجازه فعالیت سیاسی نیافت. اعضای آن به دو شاخه تقسیم شدند

( گذاشت که 19۶7) «شورای تبلیغات اسلامی اندونزی»أسیس بر تبلیغ اسلامی، مقابله با نفوذ مسیحیان و ت

ای دیگر که با های تندرو داشت؛ و شاخهمورد حمایت عربستان سعودی نیز بود و نقش مؤثری در ظهور جریان
 زدایی از اسلام و ترویج گفتمان اسلام لیبرال بود.حمایت فکری از دولت سوهارتو، در پی سیاست

(Bruinessen, 2009, 4–5; Muzakki, 2014, 8–9). 

های اندونزی در دوره معاصر ـ همانند بسیاری از ترین چالشتوان گفت یکی از مهمبر اساس آنچه گذشت، می
 ـظهور پدیده افراط های ها و بحرانای که این کشور را با آسیبگرایی اسلامی بوده است؛ پدیدهکشورهای اسلامی 

 تی مواجه ساخت.گوناگون سیاسی، اجتماعی و امنی

های چندلایه و متنوع دولت، نهادهای اسلامی غیردولتی و مشارکت فعال مردم، موجب شد با این حال، واکنش
نشین با آن مواجه شدند، در امان بماند. اندونزی تا حد زیادی از پیامدهای ویرانگری که برخی کشورهای مسلمان

 عنوان تهدیدی بالقوه پابرجاست.همچنان بهگرایی با وجود این، خطر بازگشت مجدد افراط

هایی چه عوامل و زمینه :گیرد و ناظر بر این است کهطبیعتاً پرسش اصلی پژوهش نیز در همین چارچوب شکل می
گرایی اسلامی در اندونزی شده و این کشور چگونه توانسته است در برابر گیری و استمرار افراطموجب شکل

 بی از خود نشان دهد؟آوری نسگسترش آن، تاب

 پیشینه پژوهش. 3

اند. گرایی دینی در اندونزی پرداختهصورت مستقل به بررسی پدیده افراطهای اخیر، مقالات متعددی بهدر سال
گرایان گرایی دینی در اندونزی و تأثیر آن بر سنتافراط :گریگری تا افراطیاز صوفی»توان به مقاله از جمله می

گرایی در اندونزی چگونه دهد که افراط( اشاره کرد. نویسنده در این مقاله نشان می1394بانی، )ر« مسلکصوفی

                                                      
 Dewan Dakwah Islamiyah Indonesia(DDII ) 
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ساز مسلک ــ که عمدتاً رویکردی ضد وهابی داشتند ــ تأثیر گذاشته و زمینهگرای صوفیهای سنتبر جریان
لیل برخی عوامل مؤثر در این های سلفی و افراطی شده است. وی همچنین به تحها به جریانگرایش برخی از آن

 دگرگونی پرداخته است.

های ( نیز به بررسی شاخصه1393)خادمی، « گرایی رادیکال در اندونزیظهور اسلام»مقاله دیگری با عنوان 
 ها و عوامل گسترش آن، و نیز برخی از راهکارهای مقابله با این پدیده اختصاص دارد.گرایی رادیکال، ریشهاسلام

ای از عوامل سازد، رویکرد جامع و تحلیلی آن به مجموعهوهش حاضر را از مطالعات پیشین متمایز میچه پژآن
گرایی اسلامی معاصر در اندونزی از گذشته تا زمان حاضر داخلی و خارجیِ مؤثر در پیدایش و گسترش افراط

ر این پدیده و نحوه مواجهه دولت، آوری نسبی اندونزی در براباست. افزون بر این، در این نوشتار، دلایل تاب
گرایی مورد بررسی قرار گرفته است. پژوهش حاضر، ضمن ارائه نهادهای غیردولتی و جامعه مدنی با افراط

 کند.گرایی در اندونزی را نیز تحلیل میانداز آینده افراطراهکارهایی برای مهار این جریان، چشم

گرای فعال و های افراطترین گروهقیق، ارائه شناختی دقیق از مهمهای برجسته این تحهمچنین، یکی از ویژگی
میلادی( است؛ امری که کمتر در مطالعات پیشین  ۲0۲3هجری شمسی ) 140۲ها تا سال های آنتحلیل فعالیت

 مورد توجه جامع قرار گرفته است.

 روش پژوهش. 4

تحلیل محتوای متون، اسناد تاریخی،  روش این پژوهش توصیفی ـ تحلیلی با رویکرد اکتشافی است و بر
ها از منابع گرایی اسلامی در اندونزی استوار است. دادههای میدانی و مطالعات ثانویه درباره افراطگزارش

اند. برای المللی و تحقیقات دانشگاهی گردآوری شدههای بینهای سازمانای، اسناد دولتی، گزارشکتابخانه
بندی، با مطالعات پیشین تطبیق، و از طریق منابع تاریخی، بر اساس مفاهیم کلیدی دسته ها، اسناداستخراج یافته

 اند.های تحلیلی اعتبارسنجی گردیدههای آماری و گزارشداده

ها و عوامل پیدایش این پدیده، بررسی تحولات تاریخی و ساختاری آن، معرفی تمرکز این پژوهش بر تحلیل زمینه
آوری نسبی اندونزی در برابر این جریان، و ارائه های افراطی، واکاوی علل تابگروه ترینو ارزیابی مهم

گرایی در این کشور نیز مورد ارزیابی قرار انداز آینده افراطراهکارهایی برای کنترل آن است. در نهایت، چشم
تعارض ساختارهای اجتماعی  گرایی اسلامی در اندونزی را واکنشی به بحران ناشی ازگیرد. این پژوهش افراطمی
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بیند. این رویکرد امکان شناسایی منشأ بحران، تحلیل راهکارهای ـ سیاسی با انتظارات فرهنگی ـ دینی می
 آوری نسبی اندونزی در برابر رادیکالیسم را فراهم کرده است.ها و تبیین تابپیشنهادی گروه

 های پژوهشیافته. 5

 اسلامی در دوره معاصرعلل پیدایش رادیکالیسم  .۵.1

 علل داخلی .۵.1.1

 گرایان و طرفداران اسلام سیاسیالف. سرکوب سیاسی اسلام
گرایان از دوره گیری رادیکالیسم اسلامی در اندونزی، سرکوب اسلامترین عوامل داخلی در شکلیکی از اصلی

گرا را به حاشیه نو، نیروهای اسلامگیرانه دولت سوکارهای سختسوکارنو تا اوایل حکومت سوهارتو بود. سیاست
سوق داد. تداوم این سرکوب در آغاز دوره « دارالاسلام»هایی چون راند و بخشی از آنان را به پیوستن به جنبش

گرا شد و زمینه (، موجب دستگیری، تبعید یا مهاجرت اجباری بسیاری از فعالان اسلام19۶9تا  19۶۶سوهارتو )
رادیکال را فراهم آورد. وی با نفی اسلام سیاسی، تلاش کرد سلطه کامل دولت را بر های مخفی و ایجاد شبکه

 ;Bruinessen, 2008: 188–192; Noor, 2001: 4–5) جامعه مدنی و نیروهای اجتماعی تثبیت کند

International Crisis Group, 2002: 3). 

ای از قضایی دستگیر یا تبعید شدند. عدهها بدون طی روند در این دوره، شمار زیادی از اعضای این گروه
های خود را در تبعید ادامه دادند. آن های کلیدی جماعت اسلامی به خارج از کشور گریختند و فعالیتچهره

های شهرهای بزرگ ویژه در پیرامون دانشگاهصورت مخفیانه، بهدسته که در اندونزی باقی ماندند، عمدتاً به
 .(Radical Islam in Indonesia, 2023) گذاری کردندایی پنهان و رادیکال را پایههسازمان یافتند و شبکه

 ب. فقر و نابرابری اقتصادی
، تورم شدید و فساد ساختاری دولت، در نهایت با بحران مالی آسیا در 1990تا  1950های های مزمن دههبحران
هایی از جامعه را به سوی اعتراض و گرایش بخشتشدید شد و سقوط سوهارتو را رقم زد. این شرایط،  1997سال 

 .(Schwarz, 1994: 52–57; Ramakrishna, 2002) به رویکردهای افراطی سوق داد

 ج. ضعف ساختاری دولت در حل تعارضات و اجرای قانون
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ویژه یکی دیگر از عوامل داخلی، ناتوانی ساختاری دولت در مدیریت تعارضات اجتماعی، قومی و مذهبی بود. به
پس از سقوط سوهارتو، کاهش اقتدار دولت مرکزی، خلأ قدرت در مناطق مختلف و عدم مداخله مؤثر در 

 های افراطی شد.های امنیتی، موجب گسترش فضا برای رشد گروهبحران

 د. همبستگی دینی و واکنش به مظلومیت مسلمانان در عرصه جهانی
ی مسلمانان اتفاق افتاد، احساس همبستگی دینی را در میان حوادثی که در فلسطین، بوسنی، چچن و عراق برا

مسلمانان اندونزی تقویت کرد. موضع منفعلانه دولت نسبت به این رخدادها، نارضایتی بخشی از جامعه اسلامی 
 .(Muzakki, 2014: 5–6) را تشدید و گرایش به رادیکالیسم را تسهیل نمود

 مردمی های تندرو در جلب حمایته. ناکامی گروه
ها ای سیاسی به آننیز ضربه 1999گرای افراطی در انتخابات پارلمانی سال های اسلامشکست احزاب و گروه

بار و های خشونتوارد کرد. این ناکامی موجب سرخوردگی از مسیرهای دموکراتیک و تقویت تمایل به روش
 رادیکال برای تحقق اهداف سیاسی شد.

 گراملی افراطهای فراو. ارتباط با شبکه
های فراملی جهادی در ارتباط بودند. تبار و شبکههای افراطی عربهای تندرو در اندونزی با جریانبرخی گروه

این روابط، امکان انتقال منابع مالی، ایدئولوژی و آموزش نظامی را برای آنان فراهم ساخت و در انسجام و 
 ها نقش کلیدی ایفا کرد.توانمندسازی این گروه

 محور از متون دینیز. تفسیر خشونت
آمیز از متون دینی اسلامی، که عمدتاً در برخی مدارس دینی در نهایت، گسترش تفسیرهای افراطی و خشونت

ها( و از طریق مبلغان سلفی و خطبای تکفیری رواج یافت، مبنایی فکری برای توجیه خشونت سنتی )پسانترن
های اجتماعی و نفوذ در مراکز دینی، نقش گرایان، استفاده از شبکهآثار افراطدینی فراهم آورد. انتشار گسترده 

 .(Muzakki, 2014; Radical Islam in Indonesia, 2023) مهمی در اشاعه این نگرش ایفا کرد

 علل خارجی .۵.1.2

 الف. تجربه استعمار طولانی پرتغال و هلند در اندونزی
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ویژه پیدایش رادیکالیسم اسلامی در اندونزی، تجربه استعمار پرتغال و به های تاریخیترین زمینهیکی از مهم
گیری مقاومت دینی همراه داشت، بلکه موجب شکلتنها استثمار اقتصادی بههلند بود. سلطه طولانی استعمار نه

 .(Sukabdi, 2023: 10–11) های افراطی معاصر بازتولید گردیدو جهادی شد؛ میراثی که در گفتمان گروه

 های تندرو از غرب آسیاب. نفوذ ایدئولوژی
گیرانه و تکفیری از های سختهای اخیر وارد اندونزی شد، با ارائه قرائتهای سلفی و وهابی که در دههآموزه

آموختگان برخی مدارس دینی سنتی را ویژه در میان جوانان و دانشبخشی به خشونت، بهاسلام، زمینه مشروعیت
 آورد.فراهم 

 های مالی دولت عربستان سعودیج. حمایت
های وهابی، های مالی دولت عربستان سعودی از مدارس و مؤسسات دینی اندونزی، ضمن ترویج آموزهحمایت

 های رادیکال یاری رساند.های فکری و لجستیکی جریانبه تقویت زیرساخت

 گراییشدن افراطهای فراملی و جهانید. گسترش شبکه
های تروریستی جهانی مانند القاعده، های رادیکال اندونزی را به شبکهفناوری اطلاعات و اینترنت، گروه توسعه

های افراطی، آموزش نظامی، منابع مالی و داعش و جبهه النصره متصل ساخت. این ارتباطات، انتقال آموزه
 ;Muzakki, 2014: 7) ای بخشیدههای میدانی را تسهیل کرد و تهدیدات امنیتی کشور را ابعاد تازتجربه

Bruinessen, 2009: 5–6). 
 

 (2۰22–1۹۹۷) طلب معاصرهای خشونتترین گروهمهم .۶

گرایان از تبعید، فضا برای ، آزادی زندانیان سیاسی و بازگشت برخی اسلام199۸پس از سقوط سوهارتو در سال 
حزب »ها شکل گرفتند؛ برخی مانند سازمان های مختلف فراهم شد. در این دوره، طیفی ازفعالیت جریان

کرده را جلب کرده و در رو داشتند و توانستند حمایت اقشار دانشگاهی و تحصیلرویکردی میانه« عدالت
های تندرو نیز ظهور یافتند که به اقدامات فرآیندهای انتخاباتی مشارکت داشته باشند، اما در کنار آنان، گروه

گروه افراطی فعال بودند و تا سال  ۲0بیش از  1999ها حاکی است که در سال گزارشآمیز دست زدند. خشونت
ها در مواردی همچون خواست اجرای شریعت ها، این گروهاین تعداد افزایش یافت. با وجود تفاوت ۲004
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های جنبشگیری از اسلامی، مخالفت با نفوذ غرب، استفاده از خشونت برای دستیابی به اهداف سیاسی و الهام
 .(Fox, 2004: 13–14) رادیکال غرب آسیا اشتراک نظر داشتند

 :شودها اشاره میترین این گروهدر ادامه به چند نمونه از مهم
 

 کوماندو جهاد .۶.1

اقدام به  1975و در دوران زمامداری سوهارتو شکل گرفت و از سال  1970در دهه « کوماندو جهاد»گروه 
گفته برخی منابع، این گروه توسط علی مورتوپو، یکی از افسران سازمان آمیز کرد. بهخشونتهای عملیات

های اش ایجاد یک دولت اسلامی از طریق فعالیتشدهتأسیس شد و اگرچه هدف اعلام اطلاعات اندونزی،

توسط « دارالاسلام»رزان نظامی و مباهای شبهانقلابی بود، اما به باور برخی پژوهشگران هدف آن، شناسایی شبکه
هایی چون عبدالله دولت بود. این سازمان که عمدتاً متکی بر نیروهای دارالاسلام بود، بعدها مورد حمایت چهره

 .(International Crisis Group, 2005: 6–9) ، قرار داشت(JI) سونگکار، رهبر جماعت اسلامی

پرتاب نارنجک به محل برگزاری مسابقات قرآن که توسط  توان بههای منتسب به این گروه میاز جمله عملیات
در سوماترای « نورالایمان»و مسجد « ایمانوئل»گذاری در بیمارستان مسیحی دولت محلی برگزار شده بود، بمب

ها، های آنترین عملیاتاشاره کرد. یکی از معروف« فیء»عنوان غربی و همچنین سرقت از دانشگاه مالانگ به
 The) بود که با کشته شدن پنج هواپیماربا و خلبان پایان یافت 19۸1در سال « گارودا»پیمای شرکت ربودن هوا

International Crisis Group, 2005: 11; Jenkins, 2002). 

 جبهه مدافعان اسلام .۶.2

به رهبری حبیب محمد رزق بن حسین شهاب، روحانی  199۸در سال  (FPI) «جبهه مدافعان اسلام»
تبار، شکل گرفت. او تحصیلات دینی خود را در مؤسسات آموزشی عربستان سعودی و مدارس وابسته به عرب

های اسلامی و اخلاقی در برابر فساد گسترده نهضت العلما گذرانده بود. این سازمان خود را مدافع ارزش
های شبانه، مراکز شگاهکرد. اقدامات اصلی آن شامل حمله به سینماها، بااجتماعی در اندونزی معرفی می

                                                      
KOMJI  

BAKIN  

FPI  
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فروشی و فحشا، تبلیغ برای اجرای شریعت اسلامی و برگزاری تظاهرات ضدآمریکایی و ضد دولتی بود. مشروب
 ,Hardjakusumah) این گروه همچنین در دامن زدن به فضای ضد مسیحی و ضد چینی نقش فعالی داشت

2012; Dipa, 2017). 

های متحدالشکل، در و پوشش لباس« های ضد فسقهیئت»تحت عنوان  نظامیاین جبهه با بسیج نیروهای شبه
های اجتماعی حضور پررنگی داشت. این گروه در ابتدا از حمایت برخی مقامات نظامی برخوردار بود، صحنه

این سازمان را تهدیدی برای  ۲0۲0اما با گذر زمان این پشتیبانی را از دست داد. دولت اندونزی در اواخر سال 
های غیرقانونی، از جمله برهم زدن نظم عمومی و دئولوژی ملی اندونزی دانست و آن را متهم به فعالیتای

تروریسم، کرد و با ارائه برخی شواهد مدعی اعلام وفاداری محمد رزق شهاب به گروه داعش شد و در نتیجه این 
اعلام شد که  ۲0۲1هر ماکاسار در سال گذاری کلیسای جامع شدنبال بمبسازمان را منحل کرد. با این همه، به
 .(Costa, 2020; Fox, 2004: 15) اندشده در این انفجار دست داشتهبرخی از اعضای این سازمان منحل

 لشکر جهاد .۶.۳

التحصیل مدارس مختلف تبار و فارغتوسط جعفر عمر طالب، روحانی عرب ۲000در اوایل سال « لشکر جهاد»
به مجاهدین افغانستان  19۸7ستان سعودی، یمن و پاکستان، تأسیس شد. وی در سال دینی در اندونزی، عرب

، مدرسه 1993لادن دیدار داشت. در بازگشت به اندونزی در سال پیوست و با رهبران جهادی از جمله اسامه بن
یس و تلاش زیادی عنوان مرکز مذهبی آموزش عقاید سلفیه و وهابی تأسرا در یوگیاکارتا به« احیاء السنه»دینی 

اعلام کرد  ۲013برای گسترش جریان لشکر جهاد در سراسر اندونزی کرد. وی به شدت ضد شیعه بود و در سال 
 که علیه شیعیان اندونزی اعلام جهاد خواهد کرد.

 ویژه در آمبون، تشکیل شد ولشکر جهاد با هدف اعزام مبارزان به مناطق درگیری میان مسلمانان و مسیحیان، به
ای که در یکی از روستاهای آمبون اتفاق داوطلب را به این منطقه اعزام کرد. در حادثه 1300به سرعت بیش از 

خانه و یک کلیسا را به  30ها مرد نقابدار با اسلحه، نارنجک و خنجر به مسیحیان حمله کردند و حدود افتاد، ده
دخالت خود را در این حادثه تکذیب کرد. این مسیحی را کشتند، اما لشکر جهاد  1۲آتش کشیدند و حداقل 

                                                      
 FKAWJ 
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 ,Masjid Diganggu Syiah) نیز بود ۲00۲گذاری شهر بالی در سال سازمان متهم به شرکت در اولین بمب

2013; Fox, 2004: 16–18; Francisco, 2015: 7–8). 

ای برای ترویج ایدئولوژی جهاد و بسیج عمومی استفاده کرد افزون بر اقدامات نظامی، این گروه از ابزارهای رسانه
های نیروهایش ارائه داد. پس های پزشکی و حمایت مالی از خانوادهو در کنار آن، خدمات اجتماعی مانند کمک

اد به مناطق دیگری چون پوسو در سولاوسی مرکزی های لشکر جهها در آمبون، فعالیتاز فروکش کردن درگیری
مطرح شد. هرچند جعفر عمر  ۲00۲گذاری بالی در سال منتقل شد. همچنین نام این گروه در ارتباط با بمب

های آموزشی و مذهبی آن به فعالیت طالب همان سال اعلام انحلال رسمی سازمان را کرد، با وجود این، شبکه
 ;Fox, 2004: 16–18) درگذشت ۲019های بعد پابرجا ماند. وی در سال تا سال ادامه دادند و نفوذ آن

Francisco, 2015: 7–8). 

 )شبکه نگروکی( جماعت اسلامی. ۶.4

عنوان انشعابی از گروه دارالاسلام شکل به رهبری عبدالله سونگکار، به 1993در ژانویه  (JI) جماعت اسلامی
های عبدالله عزام، ایمن الظواهری و اسامه بن لادن، پیوند نزدیکی با جماعت ندیشهگرفت، این سازمان با الهام از ا

بازتابی از تغییر « جماعت اسلامی»، انتخاب نام (Mufid, 2011) اسلامی مصر و شبکه القاعده برقرار کرد
ای ههویت و راهبردی بود که هدف آن گسترش نفوذ جهادی به آسیای جنوب شرقی و تلفیق ایدئولوژی

 دینی اندونزی بود،-ای با زمینه اجتماعیخاورمیانه

های این سازمان را توسعه را بر عهده گرفت و فعالیت JI ، ابوبکر باعشیر رهبری1999پس از مرگ سونگکار در 
را بنیان نهاد که هدف آن ترویج اجرای شریعت، « مجلس مجاهدین اندونزی»در یوگیاکارتا  ۲000داد، او در سال 

ای این جریان انتخاب شد و توانست شبکه« امیر»عنوان حکومت اسلامی و احیای خلافت بود، باعشیر بهایجاد 
 ،(Temby, 202:6) ای و فراملی را به هم پیوند دهدگرای منطقههای اسلامگسترده از گروه

صورت  (JI) های تروریستی در آسیای جنوب شرقی، توسط اعضای شبکه جماعت اسلامیبسیاری از عملیات
گرای تندرو در کشورهای منطقه، از های اسلامای که روابط آشکاری با القاعده و دیگر گروهگرفته است، شبکه

                                                      
 JI 

 Ngruki Network 
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 هایی مانند کمپک،جمله مالزی، جنوب فیلیپین و اندونزی داشته است، این ارتباطات شامل همکاری با گروه

 شد،له میدر پالمبانگ و جماعت توحید و جهاد و لشکر جندال فکتا

گذاری در کلیساهای توان به بمبمی ۲005تا  ۲000های از جمله اقدامات شاخص این گروه در فاصله سال

گذاری در در جاکارتا و بمب مختلف در چند شهر اندونزی، انفجار در جزیره بالی، حمله به هتل ماریوت

بار آورد و ای بهخسارات جانی و مالی گستردهسفارت استرالیا در اندونزی اشاره کرد، این اقدامات تروریستی، 
 المللی قابل توجهی داشت،های بینبازتاب

JI های رسمی، تولید کتاب و علاوه بر اقدامات میدانی، از ابزارهای تبلیغاتی گسترده استفاده کرد، انتشار بیانیه
برد این گروه برای جذب نیرو و های اجتماعی و محتوای دیجیتال، بخشی از راهگیری از شبکهمقاله، و بهره

 بخشی ایدئولوژیک بود،مشروعیت

جماعت »گروه جدیدی به نام  ۲00۸سبب شد باعشیر در سال « مجلس مجاهدین»اختلافات داخلی در 
گذاری کند، او دلیل جدایی خود را مخالفت با رهبری جمعی دانست و آن را را پایه (JAT) «انصارالتوحید

، وی به اتهام حمایت از اردوگاه آموزشی مرتبط با ۲011های سکولار معرفی کرد، در سال اندیشهبرخاسته از 
-Sukabdi, 2023:18) با تخفیف مجازات آزاد گردید ۲0۲1سال زندان محکوم شد، اما در  15تروریسم به 

19, Jha, 2021, Francisco, 2015:3-5). 

 جماعت انصارالدوله. ۶.۵

و به رهبری زین  (FPI) در چارچوب جبهه مدافعان اسلام ۲005در سال « الدولهجماعت انصار»گروه 
بود و بیشتر بر اجرای امر به معروف و نهی از منکر با  FPI الانصاری تأسیس شد. در ابتدا فعالیت آن مشابه

ی برجسته هاآمیز تمرکز داشت. با این حال، رادیکالیزه شدن تدریجی و ارتباط با تروریستهای خشونتروش

                                                      
 KOMPAK 

 FAKTA 

 JW Marriott 

 JAD 
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 ۲010در  FPI مالزی، مانند دکتر ازهری و نوردین محمد تاپ، موجب طرد رسمی آن از سوی رهبری مرکزی
 گردید.

، ۲01۶گذاری در کلیسای ساماریندا در سال در جاکارتا، بمب ۲017و  ۲01۶شود این گروه در حملات گفته می
ـ که داعش مسئولیت  ۲019لیسای جولو در سال های کگذاریو بمب ۲01۸های سورابایا در سال گذاریبمب

 ۲01۸هر دو حمله را بر عهده گرفت ـ نقش داشته است. این سازمان که با خلیفه داعش بیعت کرده بود، در سال 
از سوی دولت غیرقانونی اعلام شد. با این حال، به دلیل ویژگی ساختاری خاص گروه، مقابله کامل با آن دشوار 

 بوده است.

کنند و طور مستقل عمل میای که اعضا بهگونهکند؛ بهپیروی می« های خودمختارسلول»زمان از الگوی این سا
شود، اولا در صورت شناسایی یا دستگیری یک عضو، شناسند. این ساختار موجب میاغلب حتی یکدیگر را نمی

زمان در مناطق مختلف کشور مها در معرض خطر قرار نگیرند و ثانیا امکان اجرای چند حمله هدیگر سلول
 افزایش یابد.

های کلیدی این گروه، به اتهام دست داشتن در در حال حاضر، زین الانصاری و امان عبدالرحمن، دو تن از چهره
ی گروه همچنان ادامه دارد و های پراکندهبرند. با وجود این، فعالیتسر میهای تروریستی، در زندان بهفعالیت

 ;Hadirin, 2021; Faisal, 2013) رودشمار میبرای امنیت داخلی اندونزی به تهدیدی مستمر

Supriyanto, 2013; Arnaz, 2019). 
 

 ضور داعش در اندونزی. ح۷

طور علنی آغاز شد، زمان با اعلام خلافت ابوبکر البغدادی بهو هم ۲014حضور داعش در اندونزی از سال 
کردند. مظاهر نخستین این تحولات سوریه را حمایت می ۲01۲کشور از های تندرو این هرچند برخی گروه

های داعش در مسجد محمد رمضان در بکاسی، برگزاری تظاهرات در جاکارتا، حمایت شامل انتشار اعلامیه
و تجمعات مشابه در شهرهایی چون سولو، ماکاسار،  (UIN) بیعت عمومی در دانشگاه اسلامی دولتی جاکارتا

 کالیمانتان شرقی بود.آمبون و 

، در زندان بیعت خود را با داعش اعلام و (JAD) در همین سال، امان عبدالرحمان، رهبر جماعت انصارالدوله
حدود دو هزار اندونزیایی با این  ۲014دهد که تا اوت دیگر مسلمانان را به پیروی فراخواند. برآوردها نشان می
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 ,Samuel) شناخت دقیقی از ماهیت و پیامدهای این سازمان نداشتند گروه بیعت کردند، هرچند بخشی از آنان

2016: 27–29; Francisco, 2015: 8–11). 

فعال و های نیمهگرایی اندونزی داشت. نخست، موجب احیای گروهظهور داعش تأثیری چندلایه بر فضای افراط
هایی را تندرو کمک کرد و سوم، شکافهای جذب نیروهای جدید شد. دوم، به افزایش حمایت مردمی از جریان

میان رهبران افراطی ایجاد کرد. همچنین، بازیگران جدیدی همچون سانتوسو )رهبر مجاهدین اندونزی شرقی(، 
شاه )رهبر مجاهدین اندونزی غربی(، بحرالنعیم و سالم مبارک التمیمی )از گروه ابوجندل( در این دوره ظهور بهرام

 یافتند.

گرایان اندونزی برای پیوستن به داعش به عراق و سوریه رفتند. طبق آمار رسمی، تا برخی افراط، ۲014از سال 
نفر از آنان کشته شدند. بازگشت برخی از این نیروها، تهدیدی جدی برای امنیت داخلی  1۲9حدود  ۲015پایان 

های محلی را داشتند و هشد، زیرا آنان توانایی انتقال تجربیات نظامی و ایدئولوژیک به گرومحسوب می
 های تروریستی نقش محوری ایفا کنند.توانستند در آموزش، عضوگیری و اجرای عملیاتمی

های افراطی اندونزی با داعش همسو نشدند. جماعت انصارالشریعه و مجلس مجاهدین حال، همه گروهبااین
را نپذیرفتند و وفاداری خود را به القاعده حفظ تر پیوند نزدیکی با القاعده داشتند، نفوذ داعش اندونزی، که پیش

گرایی در های نوظهور، به تجزیه و بازآرایی منظومه افراطترتیب، ظهور داعش ضمن تقویت جریانکردند. بدین
 .(Samuel, 2016: 36–37; Francisco, 2015: 8–11) اندونزی نیز انجامید

 

 به بعد( 2۰۰۹های افراطی )از تحولات اخیر در سازمان. 8

 :توان به موارد زیر اشاره کردهای افراطی میدر بررسی تحولات اخیر گروه

 ظهور پدیده حمله انتحاری خانوادگی. 8.1

های صورت انفرادی یا در قالب هسته، حملات انتحاری عمدتاً توسط مردان جوان، به۲01۸تا پیش از سال 
روش جدیدی را در پیش  (JAD) جماعت انصارالدولهگرفت. اما در این سال، کوچک عملیاتی صورت می

شود. برای نمونه، در شهر سورابایا واقع در جاوه شرقی، یک عنوان انتحار خانوادگی یاد میگرفت که از آن به
شنبه حمله طور همزمان به سه کلیسا در روز یکهای انفجاری، بهبا جلیقه JAD خانواده شش نفره از اعضای

 های مشابه دیگری نیز ثبت شد.ین واقعه، نمونهکردند. پس از ا
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کاهش احتمال شناسایی توسط نیروهای امنیتی،  :توان در چند عامل خلاصه کردعلل اتخاذ این شیوه جدید را می
گیرد؛ تسهیل در جذب فرزندان به دلیل سلطه فرهنگی چرا که ارتباطات خانوادگی کمتر تحت نظارت قرار می

تر در انجام عملیات، به وچرای فرزندان از والدین؛ ایجاد تعهد عاطفی و روانی قویچونت بیپدرسالارانه و تبعی
دلیل هماهنگی زمان تمامی اعضای خانواده؛ و بالاخره افزایش احتمال موفقیت عملیات، بهدلیل مشارکت هم

 ,Jones, 2018; Radical Islam in Indonesia, 2023; Yumitro) کامل میان اعضای خانوادگی

2023: 235). 

یستیاستقلال عملیاتی هسته. 8.2  های ترور

های مستقل و غیرمتمرکز است. های افراطی به فعالیت در قالب هستهیکی دیگر از تحولات مهم، گرایش گروه
صورت خودگردان های جدید اغلب بهمراتبی که در گذشته رایج بود، هستههای گسترده و سلسلهبرخلاف شبکه

گرایان عبارت بود از افزایش امنیت عملیاتی از طریق های راهبردی این رویکرد برای افراطکنند. مزیتت میفعالی
های پذیری تاکتیکی در انتخاب اهداف و شیوهکاهش ریسک نفوذ اطلاعاتی و لو رفتن شبکه، افزایش انعطاف

 Radical Islam in) ولتپذیری ساختاری در برابر ضربات امنیتی دحمله و بالاخره کاهش آسیب

Indonesia, 2023). 

 آمیزتغییر در اهداف در حملات خشونت. 8.۳

اند. پیش از این، های تروریستی، هدف حملات خود را تغییر دادهرسد برخلاف گذشته، عموم هستهبه نظر می
های شبانه ی، کلوپهای غربخانهاهداف عمدتاً عبارت بودند از شهروندان غربی و نیز مراکزی همچون سفارت

به بعد،  ۲010یافتند. لیکن از سال هایی که غالباً یا به غربیان تعلق داشت و یا غربیان در آن حضور میو هتل
 ,Radical Islam in Indonesia) حملات بیشتر متوجه مراکز دولتی و یا غیر دولتی اندونزی شده است

2023). 
 

 آمیزگرایی خشونتافراطآوری اندونزی در برابر تاب. ۹

ویژه در دوره معاصر، برخوردی منفعلانه نداشته گرا، اندونزی بههای افراطهای گروهبا وجود تنوع و گستره فعالیت
آوری چشمگیری در های سیاسی، اجتماعی، فرهنگی و دینی خود، تابگیری از ظرفیتاست. این کشور با بهره

 توجهی داشته است.های قابلگرایی پیشرفتداده و در مهار افراطمقابله با تروریسم از خود نشان 
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یسمعوامل مؤثر در تاب. 9.1  آوری اندونزی در برابر ترور

 رالف. اصول پانچاسیلا و قانون اساسی کشو 
گرایی فراهم کرده است، اصول آوری اندونزی را در برابر افراطهای سیاسی که زمینه تابترین بنیانیکی از مهم

شوند، عنوان فلسفه سیاسی و ایدئولوژی رسمی اندونزی شناخته میگانه پانچاسیلا است. این اصول، که بهنجپ
های پیشین نظیر سوکارنو و سوهارتو، بر مدارا، تساهل دینی ها و عدم پایبندی کامل دولترغم برخی نارساییعلی

کید دارند. در کنار آن، قانون اساسی  نیز با تضمین حقوق سیاسی و مدنی  1945سال و پذیرش تنوع قومی تأ
کید بر حل مسالمتگروه آمیز منازعات، بستری مناسب برای مشارکت سیاسی های مختلف قومی و مذهبی و تأ

 .(Jamhari, 2022: 522–523) آمیز فراهم ساخته استمسالمت

 ب. نظام چندحزبی
امکان را فراهم کرد تا طیف متنوعی از احزاب، از  نظام چندحزبی که پس از سقوط سوهارتو به اجرا درآمد، این

های تنها فرصت ابراز خواستهگرا، در فرایندهای دموکراتیک مشارکت داشته باشند. این نظام نهجمله احزاب اسلام
آمیز شد. ها به اقدامات خشونتاسلامی در چارچوب قانون اساسی را مهیا کرد، بلکه موجب کاهش گرایش گروه

های سیاسی دست یابد توانست در انتخابات شرکت کرده، به موفقیت (PKS) نه، حزب عدالت و رفاهبرای نمو
 .(Jamhari, 2022: 528–530) و حتی در مقاطعی ریاست مجلس را نیز در اختیار گیرد

 گراییهای مدنی مخالف افراطج. نقش سازمان
های مختلف، پیوسته مخالفت خود را با تندروی و های اسلامی مردمی که به شکلترین سازماندو نهاد از مهم

ای از اسلام را اند چهرههستند. این دو سازمان تلاش کرده العلماء و محمدیهاند، نهضتخشونت ابراز کرده

اند های تندرو سعی کردهشناسد. هرچند برخی گرایشترویج دهند که حقوق افراد و ادیان دیگر را به رسمیت می
 :Wahid, 2008) اندها رسوخ کرده و تأثیرگذار باشند، اما در مجموع توفیق چندانی نداشتهندر این سازما

35–40; Brown & Cheng, 2007: 11–12). 

                                                      
میلیون عضو دارد و اعضای آن عمدتاً در مناطق شهری  30حدود  ،تأسیس شد 191۲سازمان محمدیه که با رویکردی مدرن در سال  

شگاهی و خدمات اجتماعی از ق سات آموزشی دان س سترده ای از مؤ شبکه گ سازمان دارای  ستند.این  بیل  بیمارستان ها، متمرکز ه
 یتیم خانه ها، و برنامه های خدمت رسانی دیگر به مردم می باشد .
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با صدور فتوایی، تروریسم را غیرقانونی اعلام کرد و در  ۲004در سال  علاوه بر این، مجلس علمای اندونزی

 ,Mufid) گرایی جلوگیری کندناطق بحرانی، تلاش نمود از گسترش افراطهای آشتی در مادامه با برگزاری برنامه

های اسلامی بزرگ، در ، متشکل از رهبران سازمانهمچنین، مجمع برادری شورای علمای اندونزی 2011 .(

صراحت با داعش مخالفت نمود و حمایت خود را از دولت در مقابله با این گروه اعلام کرد. حتی به ۲014سال 

، حزب التحریر و شورای تبلیغات اسلامی نیز گرا مانند مجلس مجاهدین اندونزیهای افراطبرخی سازمان

های اطلاعاتی غربی برای تفرقه در جهان اسلام معرفی داعش را مردود دانسته و آن را ساخته و پرداخته سرویس
 .(Samuel, 2016: 51–52, 68) کردند

 سیاسی موجودد. حمایت گسترده مردم از نظام 
اند. بر اساس نظرسنجی گرایی مخالفدهند که اکثریت قاطع مردم اندونزی با افراطمطالعات میدانی نشان می

اند. در همان طلب حمایت کردههای رادیکال و خشونتدرصد از مسلمانان از گروه 9، تنها ۲017ملی در سال 
بهترین شکل حکومت دانسته و خواهان مقابله با  کنندگان، جمهوری اندونزی رادرصد از شرکت 79.3سال، 
درصد از داعش  ۲.7دانستند و فقط درصد خلافت اسلامی را گزینه برتر می 9.۲اند. تنها گرایی بودهافراط

درصد از مسلمانان، پانچاسیلا را بهترین  ۸۶.5نشان داد که  ۲019کردند. نظرسنجی دیگری در سال حمایت می
 ,Jamhari, 2022: 521; Adyatama) انددرصد مخالف آن بوده 4دانند و تنها میچارچوب ایدئولوژیک 

طلبانه جامعه آمیز و فرهنگ صلحرسد یکی از دلایل این رویکرد عمومی، روحیه مسالمتبه نظر می(2019
 اندونزی باشد.

 گراییاقدامات دولت در مبارزه با افراط . هـ
برخورد و  هاتینظارت بر فعال ،ییشناسالفی بر ضد افراط گرایی همچون دولت در دو دهه اخیر فعالیت های مخت

و در خود قرار داده  یهاتیجزو اولو ،یتیامن یرا در صورت تخلف از خط قرمزها یافراط مسلمان یهابا گروه
                                                      

و اعضــای آن از علمای  شــد سیدر جاکارتا تأســ 1975 ســازمانی غیر دولتی اســت که در ســال  )MUI(  زی إندونی العلمامجلس  
ضت سازمان هایی همچون  ست.  هیالعلما، محمدنه شده  ا شکیل  صلی این نهاد، اظهار  و برخی گروه های کوچک تر ت وظیفه ا

 .نظر در امور دینی، صدور فتوا درباره مسائل مختلف شرعی است

 FU-MUI 

MMI  
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کرده ستگیر و بخصوص رهبران گروه های تروریست را دنفر صدها و ، کشتهرا مظنون تروریستی همین راستا ده ها 
 یاطلاعات یها ستمیاز س یبا برخ یمکارو ه سیپل ییبالا بردن کارآ ،افزون بر این با جرم انگاری تروریسم است.
 سعی کرده است تروریسم در اندونزی را مهار کند. یخارج

 شهروندان ، با وضع دستورالعملی سعی کرد نظارت بیشتری برای مواردی همچون سفر۲014 سپتامبر دولت در
داعشْ و بازگشتشان به اندونزی، سفر خارجیانی که قصد سفر به اندونزی  به پیوستن به غرب آسیا برای اندونزیایی

بخصوص مکان هایی که معمولا بیعت با داعش در آنها انجام  ها محل نگهداری تروریست های داشتند، زندان
شرکت  یستیترور یها تیعالی که در فافرادبر ضد  یهیاقدامات تنب دیتشدمی شد، داشته باشد. افزون بر این به 

ی که گروه های تندرو در مرکزه و جاو یشرقه جاوپوسو،  ،پرداخت و سعی کرد در مناطقی همچون آمبون دارند
آن مکان ها حضور بیشتری داشتند امنیت بیشتری برقرار کند.ضمن این که به ترغیب رهبران دینی برای ابراز 

 داعش خنثی و یا کم اثر گردد. تبلیغات و ی پرداخت تا بدینوسیله شعارهامخالفت با افراطی گر
 کمکتروریسم در مهار را نیز به نوبه خود توانست دولت  ۲01۸در سال پارلمان اندونزی قانون ضد تروریسم 

بازداشت ز( رو ۲00تا  ۲1)از مظنونان را به طور پیشگیرانه برای مدت طولانی با این قانون دولت می توانست  .کند
سال (  ۲0)تا مدت و برخی از خشونت طلبان را به جرم هایی متهم کند که جریمه آنها زندان های طولانی  کند

ارتش نیز در مقابله با جریان های تروریستی فعال گردید و شدت برخورد به حدی بود که  ،بود. در همین سال
اعلام کرد.البته بعدا نقش ارتش تضعیف حقوق بشر در اندونزی  نگرانی عمیق خود را ازالملل عفو بینسازمان 

 (Radical Islam in Indonesia,2023) (Samuel,2016:61-63 )کمرنک تر گردید. 
 مقابله با افراط گرایی . وضعیت فعلی و چالش های موجود در 10

داشته و از شدت حملات  سمیدر مقابله با ترور یتوجهقابل یهاشرفتیپ ریاخ یهادر دهه یاگرچه اندونز
در سطح  یجد ییهاکاسته شده است، اما همچنان با چالش یریطور چشمگبزرگ به اسیدر مق یستیترور
پراکنده و  یهاهسته لبمحدود که عمدتاً در قا یهاتیفعال نیمواجه است. ا ینیرزمیتر و زکوچک اتیعمل

 .ها دشوار استو مقابله با آن ییکوچک، شناسا اسیکارانه و مقپنهان تیماه لیدلبهرند، یگیمستقل صورت م
همچنان پابرجاست؛ از جمله وجود مؤسسات  ییگرامجدد افراط یایاح یبرا یابالقوه یبسترهان، یبر ا افزون
آموزش، جذب و  نهیکه در زم یاجتماع یهاو شبکه ینترنتیا یهاتندرو، پلتفرم یهاشیبا گرا ینید یآموزش



 

 

ین
سلم

ر م
اص

 مع
شه

ندی
ت ا

لعا
طا

م
 ،

 سال
زده

یا
، م

اره 
شم

دوم
ت و 

یس
ب

 ،
ان 

ست
 زم

ز و
پایی

14
04

 
 

30 

 .کنندیم فایا ینقش فعال ییگراق فرقهیطلب و تشوخشونت یهایدئولوژیا غیتبل، یافراط یروهاین یسازمانده

(Jamhari, 2022, 533–534) 
در  هیالعلما و محمدنهضت رینظ روانهیم یاسلام یهاکننده، کاهش نفوذ سازماننگران یهااز چالش گرید یکی

و نفوذ  یمذهب جیکه قدرت بس دهدینشان م ریدر شهرها و روستاهاست. مطالعات اخ ژهیوبه، یسطوح محل
خود را به  یمناطق جا یدر برخ ورو به کاهش گذاشته است، یدر حوزه س ژهیوها، بهسازمان نیا یاجتماع

 ,Bush) . 2014(داده است کالیراد یهاانیجر گریو د یانجمن جامعه اسلامر، یالتحرچون حزب ییهاگروه

 یفرماندار وقت جاکارتا ـ که فرد هیعل ۲017 لیو اوا ۲01۶تحول، تظاهرات گسترده اواخر سال  نیبارز ا نمونه
 تیاز حما هیالعلما و محمدکه رهبران نهضت یبه اسلام است. در حال نیبود ـ به اتهام توه یحیو مس تبارینیچ

در تجمعات ، یافراط یهادو نهاد، همراه با گروه نیا یاز اعضا یکردند، برخ یتظاهرات خوددار نیاز ا یرسم
 (Syechbubakr, 2017; Jamhari & Testriono, 2022) .شرکت جستند

و  یفساد ساختار، یاجتماع ینابرابر، یکاریفقر، ب ریـ نظ ییگراافراط سازنهیعوامل زم یتداوم برخن، یبر ا افزون
شمار به ییگرامجدد افراط یایاح یبالقوه برا یدیـ همچنان تهد ایساز غرب آ یواردات یسلف یهانفوذ گفتمان زین
، یتوسعه اجتماع یهادر حوزه یترجامع یهااستیاست س ملاز، یتیدر کنار اقدامات امنرو، نی. از ارودیم

 ییگراافراط کیدئولوژیو ا یاجتماع یهاشهیاتخاذ شود تا ر یو آموزش عموم ینیاصلاحات د، یعدالت اقتصاد
 .مهار گردد داریطور پابه

 اندونزی در آمیزخشونت گراییافراط با مقابله برای . راهکارهایی11
 در. است جامع و چندسطحی رویکردی اندونزی، مستلزم در تروریسم و آمیزخشونت گراییافراط با مؤثر مقابله
فقر، بیکاری،  نظیر گراییافراط گیریشکل اجتماعی و ساختاری هایزمینه و علل که است نخست، ضروری وهله

 قرار توجه مورد ایریشه صورتخارجی، به تندرو هایجریان فعالیت و ساختاری اجتماعی، فساد هاینابرابری
 و داشت خواهد مقطعی جنبه بازدارنده، صرفاً  یا امنیتی اقدام ساز، هرگونهزمینه بسترهای این حل بدون. گیرد

 .یافت نخواهد پایداری

                                                      
 FUI 
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 محور شامل که راهبردی دارد؛ ضرورت «ضدتروریسم یکپارچه استراتژی» یک اجرای و دوم، طراحی مرحله در
 :زیر باشد اصلی

 ؛اولیه مراحل در جذب و جرم وقوع از پیشگیری .1
 ؛بالفعل تهدیدات با مقابله در قضایی و امنیتی نهادهای کارآمدی و توان ارتقای .۲
 ؛تروریسم حامیان و عاملان با قانونی و قاطع برخورد .3
 .جامعه در عادی زندگی به مجرمان بازگرداندن و سازیبازاجتماعی امکان .4

 سیاسی، حقوقی، امنیتی، فرهنگی نهادهای میان افزاییهم و هماهنگی راهبردی، مستلزم چنین تحقق
 دینی و مدنی نهادهای با دولت همکاری و تعامل همچنین، تقویت است حاکمیت سطح در دینی و

 .دارد ضدافراطی گفتمان گسترش در اساسی نقشی غیردولتی
افزون بر این ها ضروری است روابط فرهنگی، آموزشی و دینی با نهاد ها و کشورهای اسلامی معتدل  .5

به گونه ای که موجب طرد  ابدیگسترش مسلمان و مخالف تروریسم همچون جمهوری اسلامی ایران 
 .ونزی شودجریان های خارجی افراطی فعال در اند
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 گیرینتیجه. 12
 یاسیس یعدم آزاد جمله است، از متعددی خارجی و داخلی عوامل از پدیده افراط گرایی معاصر اندونزی ناشی

عده  یاقتصاد یها تیسوکارنو و سوهارتو، مشکلات و محروم یهاو سرکوب آنان توسط حکومت انیگرااسلام
، یقانون و حل تعارضات اجتماع یدو دولت، ضعف دولت در اجرا نیدر زمان ا یاز مردم، فساد دولت یادیز

ی و عدم واکنش مناسب از سوی دولت اسلام یدر کشورها یغرب یهاقدرت یهااستیو نفرت از س یتینارضا
 یهاعربستان از گروه یمال تیحما ،یعرب تبار جهاد یها تیتندرو با شخص یگروه ها یبرخ وندیپاندونزی، 

از متون  انهیافراط گرا ریتفس غی، گسترش و تبلمسلمان در سایر کشورهاتندرو  یهامتفکران و جنبش ریتأث، یافراط
 ... . ی ونید

لشکر جهاد، جماعت انصار الدوله و  ،اسلامی فراوانی از جمله جماعت افراطی هایدر دوره معاصر، گروه
از اعلام ابوبکر  سو پ ۲014سال مجموعه ای از عملیات تخریبی و تروریستی را شکل دادند و با ظهور داعش در 

اگرچه برخی  ،عده ای از این گروه ها از آن حمایت کردند و با آن به همکاری پرداختند ،به عنوان رهبر آن یالبغداد
آمده است  دیگروه ها پد نیدر ا یسال ها تحولات نیدر طول اا همچنان به القاعده متعهد بودند دیگر از این گروه ه

 گریکدیاز  یستیترور یهااستقلال عمل هسته، یخانوادگ یروش حمله انتحار شیدایپ بهتوان  یکه از آن جمله م
و چالش های ناشی  م از خشونتاما اندونزی در برابر این حج کرداشاره اهداف در حملات خشونت بار  رییو تغ

مبارزه با  نهیدر زم یریچشمگ یها شرفتیپتاب آوری قابل توجهی داشته است و  سال ها نیدر طول ااز آن 
ی و تنها در موارد اندک زیو خشونت آم انهیافراط گرا یها تیعالبه گونه ای که اخیرا ف است بدست آورده سمیترور

نظام اتفاق افتاده است دلایل این موفقیت را می توان در اموری همچون بکارگیری کوچک  یها اسیدر مقآن هم 
حمایت اکثریت قاطع مردم از نظام  ،افراط گراییمخالف مدنی اسلامی و های  فعالیت های سازمان ، چند حزبی

 فعالیت های دولت بر ضد افراط گرایی و برخی علل دیگر جستجو کرد ،موجود
ی، فساد دولت، یاجتماع ینابرابری، کاریوجود دارند فقر، ب ییگراعوامل محرک افراطیش و کم هنوز بحال،  نیبا ا

از کاهش تاثیرگزاری سازمان های غیر دولتی ضد افراط گرایی مانند نهضت العلما و محمدیه، وجود برخی 
ترویج  ،گیری افراد، بکارآموزشپایگاه های اینترنتی و شبکه های اجتماعی فعال در  ،دینیمؤسسات آموزشی 

احتمال  نیبنابرا از جمله این عوامل اند یافراط یهاگروه انیم یو هماهنگ ییو فرقه گرایانه افراط گراهای  شهیاند
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و توجه مستمر  یدگیرس ازمندیناین امر  جهیتوان از نظر دور داشت و در نت یرا نم ندهیدر آ یگر یرشد مجدد افراط
 .می باشد

های که هم به ریشه است هیجامع و چندلا یکردیرو ازمندین یدر اندونز زیآمخشونت ییگراافراطبا با  مؤثر مقابله
اجتماعی مانند فقر، نابرابری و فساد توجه کند و هم از طریق تدوین یک استراتژی یکپارچه ضدتروریسم، به 

حقق این راهبرد نیازمند هماهنگی سازی بپردازد تپیشگیری، برخورد قانونی، تقویت نهادهای امنیتی و بازاجتماعی
بین نهادهای دولتی و همکاری با نهادهای مدنی و دینی است همچنین، تقویت روابط فرهنگی و دینی با کشورهای 

 .های رادیکال خارجی نقش مهمی دارداسلامی معتدل، همچون ایران، در طرد جریان
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