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La escuela islamista de la
Economia Politica del desarrollo

Antonio Luis Hidalgo Capitan

En este articulo estudiamos el pensamiento islamista sobre desarrollo por medio de
la construccion retrospectiva de la escuela islamista de la Economia Politica del
Desarrollo. Hemos tratado de responder a la pregunta de si existe una escuela
islamista del desarrollo, y para ello hemos estudiado el origen y la evolucion del
pensamiento islamista sobre desarrollo, hasta identificar a los principales centros
de produccion del pensamiento islamistas sobre desarrollo, los principales autores,
la vinculacion entre ellos y sus principales obras. Posteriormente, hemos tratado de
extraer de dichos textos una concepcion islamista del desarrollo y hemos elaborado
una sintesis compilatoria de los principales tépicos que se localizan en aquellos
documentos (la reaccién frente al colonialismo y neocolonialismo y las bases
econdémicas y politicas del desarrollo de los paises islamicos). Después de lo cual,
hemos llegado a la conclusién de que existe una escuela islamista del desarrollo
que estaria formada por aquellos autores que se han acercado al estudio del
desarrollo y el subdesarrollo de los paises musulmanes, partiendo de la premisa de
que el Islam no es solo una religion sino también es una forma de organizacion
econdmica, social y politica del Estado derivada del Coran, y que por tanto,
rechazan la separacion entre la religion y el Estado.

Introducciéon

LA ECONOMIA POLITICA del Desarrollo es aquella rant® la
Economia Politica Global o Nueva Economia Politrd@rnacional
dedicada al estudio del topico del desarrollo. At & Economia
Politica Global una especialidad académica muttipiimar de la que
participan, principalmente politélogos (especializs en Relaciones
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Internacionales) y economistas (especializadoscendmia Internacional),
pero también juristas, antropélogos, gedgrafosoegos y otros intelec-
tuales, sus trabajos suelen atender a la multidsieralidad de los
fendmenos objeto de estudio (Martinez Gonzalezakal2000; Woods,
2001; Bustelo, 2003); asi, los trabajos de Econordktica Global
centrados en el estudio del desarrollo, es deos, ttabajos de
Economia Politica del Desarrollo analizan dichadfeano como algo
mas que un mero fenbmeno econdémico (desarrolloéacicn), es
decir, como un fenébmeno multidimensional que reguie la utilizacion
de variables econOmicas, pero también politicagiakes, culturales, y
geogréficas... (Nef, 1995; Bates, 2001; Oya y Santi@n2007).

A partir de este enfoque, nuestro objeto de estusba la
reconstrucciéon historica del pensamiento sobre rodka tomando
como referencia de analisis la actual Economiai€aldel Desarrollo,
es decir, aplicaremos la retrospeccion (perspeatigalutista de Blaug,
1962). Pero, como ya hiciera Hunt (1989) para lanBmia del
Desarrollo, utilizaremos también el enfoque depasadigmas compe-
titivos de Khun (1962) (perspectiva relativistaBlaug, 1962), al entender
gue el pensamiento sobre desarrollo evolucionaralel® comunidades
epistemologicas bajo las cuales se determina ildezatle sus estudios. A
dichas comunidades respecto del desarrollo, forsnpda economistas,
politdlogos, juristas, socidlogos, geodgrafos y @mitogos, fundamen-
talmente, las denominamos escuelas del desaroolm retrospeccion,
escuelas de la Economia Politica del Desarrolichdde otro modo, las
escuelas de la Economia Politica del Desarrollosgoes a identificar son
una reconstruccion retrospectiva (perspectiva atistal), pero la validez de
sus estudios debe ser determinada en el contextcadke comunidad
epistemoldgica (perspectiva relativista).

Teniendo todo ello en cuenta, es habitual ideatifad menos cinco
escuelas de pensamiento sobre desarrollo, la deotkernizacion, la
estructuralista, la neomarxista, la neoliberal alk@rnativa (Hidalgo,
1998), a las que podrian sumarse, al menos, abagstuelas mas, la
institucionalista y la islamista.

Pero ¢existe una escuela islamista del desarr@®@decir, ¢ existe
una concepcion islamista, mas o menos comun, dahadio, diferente
a las de otras escuelas? De ser asi, ¢quiénesnfqranee de dicha
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comunidad epistemolégica?, ¢cuales son los vincdéosnfluencia
entre los miembros de dicha comunidad?, ¢cualedasoprincipales
formas de hacer publico su pensamiento? y ¢ cudtebs principales
topicos de dicha escuela?

En este articulo vamos a tratar de construir rpéctivamente una
escuela islamista de la Economia Politica del Dekampor medio de
la identificacion de la citada concepciébn comun digsarrollo
(aplicando el esquema de Griffin, 1989), de suscipales pensadores
(juristas, tedlogos, educadores, economistas...),swe principales
documentos (textos académicos, textos biografmasayos, discursos,
epistolas, proclamas...) y de los topicos mas impteta que se
recogen en ellos (desarrollo y subdesarrollo, ba&semomicas del
desarrollo y bases politicas del desarrollo).

Para ello comenzaremos por estudiar el origen gvtducion del
pensamiento islamista sobre desarrollo, aplicaédai¢as de referencias
cruzadas y bibliografia recursiva, hasta identifiealos principales
centros de produccion del pensamiento islamistasestesarrollo, los
principales autores y la vinculacion entre ellos, partir de las paginas
Web de aquellos y de busquedas en la red sobrs, dstalizar sus
principales obrds Posteriormente, trataremos de extraer de dichos
textos, fundamentalmente de la bibliografia actpero también de la
pasiva, una concepcion islamista del desarrollceglizaremos una
sintesis compilatoria de los principales tépicog e localizan en
aguellos documentos.

La principal limitacion con la que nos encontramags, ello
evidentemente introduce un sesgo en la investigae® que gran parte
de los autores islamistas escriben en arabe, upésd y los académicos

L A diferencias de otras escuelas de pensamientad&males”, los textos islamistas no se
producen so6lo en universidades y centros de imasén publicos y privados, sino también
en escuelas coranicas, en carceles (donde han idomplision algunos intelectuales
islamistas) y en la clandestinidad (cuando los léotaales islamistas, en particular
yihadistas, si sitian al margen de la legalidaémntig); por este motivo sus textos y sus vias
de comunicacion tienen una naturaleza tan diversa.

2 Las palabras y los nombres propios procedentesalst, el urdu o el persa se escriben de manera
diferente segun la lengua a la que se traduceresencaso, hemos seguido los criterios de
castellanizacion delibro de EstilodeEl Pais(1977), a excepcion de la bibliografia final eque
los nombres propios de los autores de textos éfsingrancés no aparecen castellanizados.
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occidentales dependemos de la existencia de tiadas@ nuestras lenguas
para tomarlas en consideracion (Pryor, 1985: 128).

No obstante, antes de continuar debemos aclaratiliteacion del
término “islamista”, en lugar de “islamica”, paedarirnos a esta escuela.
Nosotros entendemos por “islamismo” aquella iddalagie sostiene que
el Islam no es soélo una religion sino que tambigénuea forma de
organizacién economica, social y politica del Estdérivada del Coran,
y que por tanto, rechaza la separacién entreigacrely el Estadd

En una primera aproximacion pueden diferenciarsevdoiantes del
islamismo, coincidente con las dos principales sadeh Islam, el sunismo
y el chiismo. Los islamistas sunies rechazan leeraaen que los musul-
manes sunies han vivido el Islam con posterioradedmuerte del cuarto
califa, Ali, (momento en que se produce la esciglénlos chiies) y
proponen un retorno a la vivencia del Islam qustixen los tiempos del
Profeta Mahoma y los cuatro primeros califas; ademfienden el
esfuerzo de interpretacion individual del Corarspiigzando con ello a
los ulemas como interpretes del Islam. En el cadoglislamistas chiies,
al pertenecer a la escuela imani, consideran goerieldo de esplendor
del Islam se corresponde con los tiempos en quergdbel Profeta
Mahoma y de su yerno Ali; y aunque valoran el estuele interpre-
tacion individual del Coran, siguen considerandy mportante el papel
de los mulas y los ayatolas para interpretar lassajes ocultos del Coran.

El islamismo, como ideologia, se encuentra hoyniig extendido por
los ambitos académicos del mundo musulman, deaxjansion que ha
experimentado la escuela islamista del desardgisge los afios cuarenta
del siglo XX, a medida que dicha ideologia se bacmmbinando con las
explicaciones del subdesarrollo y las propuestasesteategias de
desarrollo. No obstante, en los ultimos afios diclemlogia se ha
extendido también por los ambitos urbanos, enqodati en aquellas
zonas mas desfavorecidas.

%En principio, se puede ser “islamico” o0 “musulmacéptando la separacién entre la religion y el
Estado, y de hecho muchos “musulmanes” asi lo h&memrmbargo, los “islamistas”, que suelen
rechazar para si mismos esta denominacion y mefa@@nominarse “musulmanes”, no conciben
gue se pueda ser “musulman” sin rechazar la séfameatre la religion y el Estado. Ello supone
que la expresién “islamico” en el discurso de whathista’ pueda ser entendida, en la mayoria de
los casos, como sinénimo de la expresion “islafis&ia, por ejemplo, el caso de la “Economia
Islamica’, cuya expresién vamos a respetar en teabmjo, aunque consideramos que su
denominacion mas adecuada debiera ser la de “E¢aiwiftica Islamista”.
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Origen y evolucion de la escuela
islamista del desarrollo

Aungue los economistas islamistas del desarralipi@mente dichos,
no aparecieron en las universidades de los paigsslmanes y de los
paises receptores de inmigrantes musulmanes (R#ip y Estados
Unidos) hasta finales de los afios setenta dels)jjamo podria entenderse
Su surgimiento sin prestar atencion a la evolubiétorica del islamismo
desde la Edad Media hasta la aparicion de la mingeneracion de
islamistas contemporaneos durante la primera mébsiglo XX.

Dicha primera generacion de islamistas estariaddarpor el irani
Ruhola Musavi al Jomeinj1902-1989], el indio-pakistani Abdul Ala
Maududi [1903-1979], el argelino Malek Bennabi [BA®73] y los
egipcios Hasan al Banna [1906-1949] y Sayid QufiD§11966]. Los
planteamientos politicos de dichos islamistas piertede al menos tres
tradiciones diferentes: la escuela imani o duode@@nde la rama chii (a la
gue pertenecia Jomeini); el deobandismo reforn@delta escuela hanafi de
la rama suni (al que pertenecia Maududi); y efisala reformador suni de
influencia wahabista (al que pertenecian Al BaQuah y Bennabi).

En el caso del salafismo, sus planteamientos smdém®s de una
larga tradicién de pensamiento politico islamigta&e comenzaria con el
turco Tagi al Din Ibn Taymiya [1263-1368] (que s¥eld contra los
mongoles a los que acuso de falta de fe islamperp alcanzaria su
fase mas productiva de la mano de los reformadtadss siglos XVIII
y XIX* el saudi Muhamad Abd al Wahab [1703-1792]; el geim
Muhamad al Shawkani [1760-1834]; el afgano Yamdial al Afgani
[1838-1897]; el egipcio Muhamad Abduh [1849-1904]sirio Rashid
Rida [1865-1935]; y el libanés Ahmad Rida [1872-3PEI salafismo
tenia a mediados del siglo XX una gran presenci&g@pto y, en su
variante wahabi, en la Peninsula Arabiga.

En el caso de deobandismo, sus planteamientosdgrocde la escision
reformista de la escuela hanafi del sunismo imgalgzor los indios
Muhamad Qasim Nanautavi [1833-1877] y Rashid Ahr@&hgohi
[1829-1905]. El deobandismo tenia a mediados dé&b 3{X una gran
presencia en el subcontinente indio.

4 . . . . -
Los reformadores sunies se enfrentaron en su éumocéos liberales sunies, de los que derivarian los
planteamientos politicos del nacionalismo arabiedleiso del socialismo arabe) imperante en la niayor
de los actuales gobiernos de los paises musulmanes.
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En el caso del imanismo, sus planteamientos coystitla ortodoxia
del chiismo, la primera escision del Islam proda@d el afio 661, y en
concreto se basan en la escuela imani o duodecimanaigue las
ensefianzas de los doce imanes chiies. No obstntsjamismo
imanista, por lo que a la via revolucionaria delanfacién del Estado
islamico se refiere, tendria importantes influesdal irani Ali Shariati
[1933-1977], contemporaneo de Jomeini. El imanisemda una gran
presencia a mediados del siglo XX en Iran, Irakbabho.

La primera gran organizacion politico-religiosarisista fue la Hermandad
Musulmana (mas conocida como los Hermanos Musubhaoeada en
Egipto (bajo protectorado britanico) en 1928 poisdftaal Banna. El
pensamiento politico de este islamista salafistgo cproyecto era
relativamente vago y sin mayores referencias a classtiones del
desarrollo, estuvo influido por Rashid Rida, Abd&hAfgani y Wahab.
Su obra mas conocida solo se encuentra en arabérgta deMensajes
del Iman Hasan al Bannaina coleccion de cartas y mensajes de dicho
autor de diferentes fechas; aunque también exigtes documentos en
arabe publicados en forma de casetes.

Sin embargo, el gran lider intelectual de los HamwsaMusulmanes
fue el Sayid Qutb, cuyo pensamiento politico vendrifluido por
Taymiya, Al Banna y Maudutliy que, tras la muerte de este Gltimo en
1949, se incorporaria a la organizacion; este hedhacidio con la
publicacion de su obraa justicia social en el Islamexto en el que se
recogia uno de los primeros analisis del subddkardel mundo
musulmén tras la descolonizacién y una estrategialasarrollo. No
obstante, el pensamiento politico de Qutb se raghica a lo largo del
tiempo, en parte por la tortura a la que fue satoetin prision, hasta
llegar a la publicacion su ultima ohirdtos del camincen 1966, que fue
redactada en la carcel y que se convertiria eextéd te referencia del
yihadismo (islamismo radical y violento); en dicbara acusa a las
sociedades musulmanas de apostasia por haberdtbeizzaganismo y
exige la aplicacion de la ley islamica por partdategobernantes de los
paises musulmanes.

Por otro lado, en la Argelia colonizada por Framstiegio la reaccion
contra la colonizacion por parte de intelectualmsa@ Malek Bennabi,

® La influencia de Maududi en Qutb ha sido constapatavarios autores (Kepel, 1985: 48).
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cuyo pensamiento venia influido por Abduh y AhmadbREnN sus obras
Las condiciones del renacimiento. Los problemasardecivilizacion de
1947, y laVocacion del Islamde 1954, Bennabi responsabilizaba del
subdesarrollo a la colonizacion de los paises mangs por parte de
potencias occidentales y a sus efectos en dicheiedades tras la
descolonizacion. Otra obra donde se sintetizaredlgmiento de este autor
es su autobiografislemorias de un testigo del sigloublicada en 1965.
A diferencia de Qutb, Bennabi fue un islamista made.

Una segunda organizacion islamista fue el Paritfonlico o Yamaat
e Islami, fundado por Abdul Ala Maududi en 1941 lanindia. Su
pensamiento politico venia influido por Taymiya,nidatavi, Gangohi
y Al Bann&. Maududi publicé en 1939 su oHra Yihad en el Islamen
la que defiende la via violenta para la implantaciiversal del estado
islamico; ese mismo afio publidaeoria politica del Islamque luego
ampliaria en 1955 en su libt@a Ley islamica y la Constituci¢en los
cuales plantea las bases del Estado islamico eoafl como califato;
posteriormente, en 1941, publiEhproblema econdmico del hombre y
su solucion islamicaobra en la que hace una critica al capitalismab y
socialismo como sistemas econémicos proponiendastauracion de
un sistema economico islamico.

Hacia mediados del siglo XX ya se habia producida uierta
confluencia y contaminacion mutua entre el salajismahabista del
gobierno de Arabia Saudi, el salafismo de los HeamdMusulmanes de
Egipto y el deobandismo del Partido Islamico dadeak de forma que un
pensamiento politico islamista mas o menos homoganéue extendiendo
por todo el Islam suni durante la segunda mitatiati® sigld.

En el Islam chii, el imanismo seguia siendo la escprincipal a
mediados del siglo XX bajo el liderazgo Eahola Musavi al Jomeini
gue se convertiria a la postre en el lider de kReion Islamica Irani,
gue trajo consigo la implantacion de un Estadmisiaen 1979. La obra mas
conocida de Jomeini 9 gobierno islamicpelaborada en su exilio en la
Hawza de Nayaf (Irak)y publicada en 1970, en la que plantea las reforma

® La influencia de Al Banna en Maududi, pese a pexder a corrientes islamistas diferentes, ha sido
sostenida por algunos autores (Rashid, 2000: 89).

" Al Banna influy6é en Maududi, Maududi y Al Banna@atb y Qutb en el wahabismo saudi.

8 Las hawzas son seminarios de estudios islamicies @guivalentes a las escuelas coranicas o madiazas.
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gue son necesarias para establecer un Estado cisla@ni los paises
musulmanes; no obstante, la mayor parte de susajeese han publicado
en persa, muchos de ellos en forma de casetesdé3tacado islamista chii
seria el irani Morteza Motahari [1920-1979], diatdgle Jomeini.

Entre las causas que explicarian el surgimienta dscuela islamista
de la Economia Politica del Desarrollo durantefoss cuarenta

a) La existencia de un pensamiento islamista prevacedado de
los reformadores sunis de los siglos XVIII y XIXtieulado
en torno al salafismo, al wahabismo y al deobartdigranfrentado
al liberalismo suni.

b) La toma de conciencia por parte de los intelectudk los
paises islamicos del nivel de atraso econémicdivelde sus
naciones, fruto de la colonizacion por parte deempcfs
occidentales no islamicas.

c) La aparicion de movimientos de liberacion naciogal los
paises islamicos colonizados y neocolonizadosdpratados,
presencia de ejércitos extranjeros...) durante elursby
cuarto del siglo XX, que cuestionaban las bondatkeda
influencia occidental sobre el desarrollo de estos.

d) La reaccion frente al autoritarismo del nacionatisérabe,
representado por los gobiernos de los paises st&nias su
independencia y que se consideraba heredero dadiaidn
del pensamiento liberal suni del siglo XIX.

El surgimiento de una concepcion islamista del mlela, puesta de
manifiesto por los cinco autores citados, se bas@m el rechazo del
capitalismo occidental, como sistema economico medio del cual
alcanzar el desarrollo, y en responsabilizar dbtiesarrollo de dichos
paises a la expansion de dicho sistema sobre elaimunsulman. De esta
forma, los trabajos pioneros de Maududi, Qutb yrBén elaborados
durante los afios cuarenta del siglo XX, se corviti en la base de la
concepcion islamista del desarrollo que, a findedos afos setenta, se
popularizé en los circulos académicos de los pamesiimanes y entre
los académicos musulmanes residentes en paisdsrtates.

La segunda generacion de islamistas, entre losguencontrarian
los primeros economistas islamistas, es decir,fluosladores de la

9 . ; “ " ‘ i
Al Banna seria un precursor, mientras que Jorseiti@ un “fundador” tardio de la rama chii.
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“Economia Islamic®”, comenzé a realizar sus primeras aportaciones
durante los afos setenta y ochenta del siglo XXdelaina serie de
centros de investigacion y de produccién inteldctiedh pensamiento
islamista como fueron: la Fundacién Islamica decéster (Reino
Unido), creada en 1973; la Oficina de Investigadi@nla Economia
Islamica de Dhaka (Bangladesh), creada en 1976Cesitro de
Investigacion de la Economia Islamica de la Unidag Rey
Abdulaziz de Yidda (Arabia Saudi), creado en 19&7;Instituto
Internacional de Pensamiento Islamico de Herndatafi®s Unidos),
creado en 1981, el Instituto de Investigacion ynkamion Islamica del
Banco Islamico de Desarrollo de Yidda (Arabia Spudfeado en
1981; la Organizacion Cultural, Cientifica y Eduxatlslamica de la
Organizacién de la Conferencia Islamica de Rabairr{Mcos), creada en
1982; el Instituto Internacional de Economia Is@mile la Universidad
Islamica Internacional de Islamabad (Pakistan)adween 1983; y el
Colegio de Economia de la Universidad Internacidsiamica de Kuala
Lumpur (Malasia), creado en 1983. Ademas destaeapel desempefiado
por dos importantes asociaciones: la AsociaciorCigatificos Sociales
Musulmanes (Estados Unidos), creada en 1972, y dacidcion
Internacional de Economia Islamica, creada en (©Bdpra, 1996: 45-6).

De todas ellas, las tres instituciones que mascbhatribuido a la
difusién en inglés de la Economia Islamica tal sean: la Fundacion
Islamica (editora desde 1991 deRavista de Economia Islam)cael
Centro de Investigacion de la Economia Islamicéqedesde 1989 de
la Revista de la Universidad Rey Abdulaziz: Economsitmicd?); y el
Instituto de Investigacion y Formacion Islamicait@ddesde 1993 de
la revistaEstudios de Economia Islamjca

Entre los primeros economistas islamistas suniedadestacar: al
indio Muhamad Nejatullah Siddigi [1931-]; al indpakistani
Khurshid Ahmad [1932-]; al pakistani-saudi Muhantider Chapra
[1933-]; al bengali Muhamad Abdul Mannan [1938-]; sirio-
estadounidense Monzer Kahf [1940-]; al pakistanihttuad Akram

10| a Economia Islamica tiene dos grandes campostdei@spor un lado, el sistema econémico islamico,
y por otro lado, la banca y las finanzas islamiséientras el primero esta directamente relacioramo
el desarrollo econémico y es objeto de estudio sta f#abajo, el segundo, por tratarse de un tema
especifico, no ha sido considerado aqui.

1 Entre 1983 y 1985 este centro publicRivista de Investigaciéon en Economia Islamica

130



Khan [1945-]; y al egipcio Abdel Hamid El GhaZaljn.d.-]. Es muy

significativo que cinco de estos autores procedansdbcontinente
indio, donde predomina el islamismo deobandistandd la figura de

Maududi estéa considerada como el primer econonskmista, pese a
no haber cursado ninguna titulacion universitara Etonomia; de
hecho Ahmad, fundador de la Fundacién Islamica, diseipulo de

Maududi y casi todos ellos han estado vinculadas laoFundacion

Islamica, el Centro de Investigacion de la Economslamica o el

Instituto de Investigacidbn y Formacion Islamica. Mbstante, los

trabajos de estos economistas islamistas procederund larga

tradicion de pensamiento econdémico isldmico cuymcjpal exponente
fue sin duda el pensador tunecino Abderraman lleidgd1332-1406],

autor de Prolegébmenos. Introduccion a la Historia Universal
publicada en 1382.

Algunos de estos autores han realizado un inteedasbajo de
compilacién y comentario de la bibliografia sobceremia desde una
perspectiva islamica, destacando los trabajos digii(1978 y 1981),
Ahmad (1980) y Khan (1983, 1984-85 y 1992).

Entre las publicaciones de Ahmad destacan el wap#nero
Desarrollo econémico en un marco islamide 1979, y el mas reciente
Los retos econdmicos contemporaneos y el Ilstar2002. En el caso
de Siddiqi, destaca también su trabajo piotémaenfoque islamico del
desarrollo econémicode 1977, asi como otros trabajos mas recientes
tales comdEl papel del Estado en la economée 1996, yEconomia.
Un enfoque islamicode 2001. Chapra, por su parte, en su dira
sistema econdmico islamic@ublicado, en 1970, fue uno de los
primeros en desarrollar dicho concepto, y posterorte, en 1996,
publicé un interesantsurveytitulado ¢ Qué es la Economia Islamica?
aunque también destacan su libstam y desarrollo econémicale
1994, y la compilaciérel futuro de la Economia. Una perspectiva
islamica de 2000. Otro trabajo pionero es el de Kahf, gnel978
publicé La Economia Islamica. Estudio analitico del funeiomento
del sistema econdmico islamichlientras que los trabajos mas rele-
vantes de Khan soBl reto de la Economia Islamicale 1985y Un
glosario de Economia Islamicde 1990. De El-Ghazali destacasumvey

12 £| Ghazali es uno de los lideres de los Hermanasulhanes de Egipto.
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sobre el desarrollo desde la perspectiva islanitcéado EI hombre es
la base de la estrategia islamica para el desagookcondomicp
publicado en 1988.

Aunque la mayor parte del desarrollo de la Econotsi@mica
procede de la escuela suni, existe una variantedghia que el iraqui
Muhamad Bagir al Sadr [1935-1980], lider de la Havde Nayaf
influido por Jomeir®, es su principal exponente, siendo su obra mas
importanteNuestra Economigoublicada en 1961 y en la que se expone
la visién chii de la Economia Islamica.

Entre las causas que explican el nacimiento dedadmnia Islamica,

y por tanto, el afianzamiento de la escuela iskanule Economia Politica
del Desarrollo, podriamos sefalara las siguientes:

a) La formacion de musulmanes inmigrantes, procedetéds
subcontinente indio y de la tradicion deobandestesu mayoria,
en las Facultades de Economia de las universidadésicas
y estadounidenses.

b) El exilio, en la peninsula ardbiga, de islamistakfistas
egipcios, en su mayoria vinculados con los Hermanos
Musulmanes, durante los afios sesenta que permdifugion
intelectual entre salafismo y wahabismao.

c) El aumento de los precios del petréleo duranteléasdas de
los setenta y ochenta, que enriquecio a la moragaudi y a
otros gobiernos de los paises del Golfo Pérsiceuanayoria
de tradicibon wahabista, y que propicid la existende
recursos para financiar por todo el mundo centres d
investigacion e investigadores afines a dicha eore del
islamismo, e incluso a otras.

d) La busqueda de una tercera via entre capitalissoeiglismo,
entre la teoria de la modernizacién y la teoridaddepen-
dencia, que permitiera articular una propuesta esamiollo
alternativa para los paises islamicos en el comtéatios afios
setenta y ochenta.

13 - . . . - L
Jomeini paso6 14 afios en la Hawza de Najaf traxio, elonde coincidié con Al Sadr; de hecho, la
ejecucion de este por parte del gobierno iraquiebéo, entre otras cosas, a su apoyo a la Revalucio
Islamica Irani liderada por aquel y a los vinculoe mantenia con él.
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e) El triunfo de la Revolucion Islamica en Iran y taplantaciéon
de la ley islamica en Pakistan en 1979, junto doioréale-
cimiento de los gobiernos islamicos de las monasjuiel
Golfo Pérsico, que propiciaron un gran optimisméreoa
expansion del Estado islamico, a principios deafiss ochenta,
para lo que se necesitaba un sustento teorico.

f) La creacion de la Organizacion de la Conferelstéamica en
1969 y del Banco Islamico de Desarrollo, en 19tma
instrumentos de cooperaciéon y promocion del dekarde
los paises islamicos.

Sin embargo, durante la década de los noventaigle! %X surgio
una tercera generacion de islami¥tadirectamente vinculada con el
yihadismd®. Algunos islamistas radicales surfeslecepcionados por
la imposibilidad de instaurar un Estado islamicosas paises (por no
alcanzar el respaldo popular suficiente en lascielees o por serles
impedido el acceso al poder debido al autoritarigfaolos gobiernos
liberales), o decepcionados con la forma que adsiatado islamico en
sus paises, se plantean la toma del poder pa Bevjjuerra santa o yihad
contra los “infieles” que detentan el poder. Surderesta forma grupos
armados islamistas en diferentes paises musulnfaggxto, Afganistan,
Argelia, Marruecos, Pakistan, Filipinas, Sudestdatk®, Rusia...),
considerados terroristas por los gobiernos dedisep occidentales.

Entre dichas organizaciones destacan, por serilagnas, la Yihad
Islamica y el Grupo Islamico o Al Gama al Islamiganbas creadas en
Egipto durante los afios setenta como escisionedosleHermanos
Musulmanes; sin embargo, su ejemplo fue seguidmtiilos afios ochenta

14 Algunos autores (Roy, 2002) se refieren a estargeit® de islamistas radicales sunies como
“neofundamentalistas”, por entender que son unasiéscdel islamismo que comparte algunos
postulados con los “fundamentalistas” o “tradicistas”.

Si bien esta tercera generacion de islamistégyal que la segunda, tienen en Qutb, Maududi yelltiraus
principales referentes intelectuales, aquellosasepnieocupado mas por desarrollar (y sobre todcaapl
sus postulados politicos, mientras que los ecomasnidamistas lo hicieron con los postulados ewies.

La mayoria de los economistas islamistas no compéatvia violenta de toma del poder, ni el tesroo

islamista, aunque si pueden compartir otros pakisleeferentes al Estado islamico y el califato.

8 Bl islamismo moderado suni se fue “nacionalizandoitante los afios noventa, centrando su
preocupacion en la lucha politica nacional y abaaddo su condicién supranacional; aspecto este que
fue aprovechado por el islamismo yihadista pargireg como un movimiento supranacional, cuyo
principal exponente seria Al-Qaeda (Roy, 2002). dstante, existen movimientos yihadistas de
orientacion nacional, como seria el caso de Ham&akestina.
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y noventa por decenas de organizaciones islamiséassa confluir, la
mayoria de ellas, hacia finales de los noventangipios del siglo XXI
en la red terrorista Al Qaeda, liderada por el s&@shma Bin Laden
[1957-] y el egipcio Aiman al Zawabhiri [1951-].

Al Qaeda se cre6 en 1998 en Afganistan al agrupghadistas
salafistas (como Al Zawahtf), wahabistas (como Bin Lad®hy deo-
bandistas (como los talibanes afganos, lideradoglpmula Muhamad
Omar [1959-1%). La aparicién y expansién de esta organizacién ha
supuesto la globalizacion de la yihad, por entenper los gobiernos
“impios y corruptos” que controlan la mayoria de paises islamicos (“el
enemigo interno”) no pueden ser derrotados porgeatan con el apoyo
economico, politico y militar de los paises occidlEs (“el enemigo
externo”); por tanto, la yihad ha de dirigirse t&nbcontra los paises
(gobiernos, ejércitos, intereses econdmicos...) Qogan a los gobiernos
“infieles” de los paises musulmanes, hasta libardichos paises de su
influencia y poder conformar un nuevo califato@nterritorios de éstts
En la estructura politica de Al Qaeda, Bin Ladaiasel Emir y Director
de Operaciones, mientras que Al Zawahiri seria igatidr de Opera-
ciones; aunque la mayoria de los analistas coimcate sefialar a Al
Zawahiri como el lider intelectual de la organigaci

Los textos mas destacados del islamismo yihadisears
Declaracion de guerra contra los americanos quepacula tierra de
los lugares sagradganas conocido como lgatwa de Bin Ladenla
Fatwa de 19960 la Epistola Ladenesafirmada por Bin Laden y
publicada en 1996¢ihad contra judios y cruzadamas conocida como
la Fatwa de Al Qaedda Fatwa de 199® laDeclaracion Fundacional
del Frente Islamico Mundialfirmado por Bin Laden, Al Zawabhiri y
otros tres lideres yihadistas y publicado en 1%halleros bajo el
estandarte del Profetanas conocido comil Manifiesto de Al Qaeda

17 Al zawahiri ya militaba en los Hermanos Musulmanesafio antes de la ejecuciéon de Qutb y estuvo
muy influido por su pensamiento, hasta el punteeddirle homenaje en Al Zawahiri (2001).

18 Segun algunos autores, Bin Laden fue discipulohdeinano de Sayid Qutb, Mohamed Qutb, en la
Universidad King Abdelaziz, quien le transmiti6 idsas basicas de su pensamiento (Kepel, 2002: 314)

19 Aunque los talibanes afganos no estan directamigfitedos por el Partido Islamico de Abdul Ala
Maududi, si que lo estan por otro partido islamitabandista pakistani (Rashid, 2000: 29).

D yihadisno suni también se encuentra enfrentado con islamihifieesto es mas evidente en la estrategia
seguida por el jordano Abu Muzab Al Zargawi [19884&)] en Iraq, aunque dicho enfrentamiento no sea
una prioridad para otros yihadistas sunies comd.&iten (1996) o Al Zawahiri (2005).
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o la Autobiografia de Al Zawahiripublicado en 2001; €arta de Al
Zawahiri a Al Zargawi publicada en 2005. En dichos documentos no
sblo se hace una defensa de la yihad, sino quégenoa de ellos se
defiende también la reinstauracion del califato. dstante, conviene
sefalar que la mayor parte de los mensajes dslémsistas yihadistas se
hacen publicos en archivos de videos y de audgadok en diferentes
paginas webs y por medio de la cadena de teleAdidazeera.

La defensa del reestablecimiento del califato qaeeh los yihadistas
es compartida también por algunas organizacionasiigtas transna-
cionales, tales como el Partido de la Liberacidtizio ut Tahrir. Dicha
organizacion, fundada en 1953 como escision delémmanos Musul-
manes, se ha convertido en un partido islamistaagique tiene como
principal objetivo el establecimiento de un catifatoderno (en principio
por la via pacifica, aunque algunos de sus miembassradicalizados
han abrazado abiertamente el yihadismo).

Dentro de la variante chff la implantacién del Estado islamico en
Irdn trasladé la yihad hacia el Libano, donde ganizacion islamista
Partido de Ala o Hezbola, liderada por Muhamad Hus$@dlallah
[1935-] y fundada en 1979 como respuesta a la @dpasraeli del sur
del pais, participé como milicia en la guerra cidhnesa [1975-1990]
y, mas recientemente, en el conflicto israelo-lésaf2006]; asi mismo,
la invasion de Irak [2003-], por parte de la caalicinternacional
liderada por EEUU, hizo también que se desarrolland milicia
armada islamista chii, liderada por el clérigo Mgt al Sader [1973-],
denominada Ejército de El Mahdi y vinculada el idarBloque Séader.
Por su parte, el actual Lider Supremo de Iran, Hilgeini Jamenei
[1939-], sucesor de Jomeini, en su menddjeenemigo interno, el
enemigo externo y la guerra psicolégicke 2007, sin llegar a proponer
abiertamente la yihad contra EEUU e Israel, silgaedentifica como el
enemigo externo del Islam. Por otro lado, el estaiento del califato
no forma parte de los objetivos del yihadismo chii, tanto que los
imanistas chiies estan a la espera del regresméeloculto, EI Mahdi.

g yihadismo chii presenta un caracter mas nadgiaajue el yihadismo suni, pese a los vinculos que
existen entre los movimientos yihadistas chiiesztid&, Bloque Sader...) con los gobiernos de Siria e
IrAn y a los indicios que apuntan a acciones disecbntra intereses occidentales en diferentesspaet
mundo atribuidas a yihadistas chiies.
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El surgimiento y la expansion del yihadismo islémén las dltimas
cuatro décadas obedecen a una serie de razonessoamo

136

a)

b)

d)

f)

La reaccién contra la violencia politica (represiéncarce-
lamiento, tortura, ejecuciones...) empleada por alguegimenes
autoritarios de los paises musulmanes contra lasnigas

(Egipto, Iran, Irak, Arabia Saudi...), asi como lgplada, mas
recientemente, por los ejércitos y los serviciosretes de
algunos paises occidentales (EEUU, Reino Unido...).

La expansion de los planteamientos islamistas thési@ los

circulos académicos, hacia las escuelas coraniosdmzas y
las mezquitas, financiadas con recursos prudengedosl

gobiernos de los paises musulmanes petroleros iGASsudi,

Irdn...), de forma que el islamismo ha pasado a atirseen

una ideologia de liberacion para aquellos musulsgoe se
sienten oprimidos por la sociedad en la que viven.

La utilizacion, formacion, financiacion y aprsainamiento
de grupos islamistas armados, por parte de golsie@@aises
occidentales (EEUU, Reino Unido...) como estrateg@pglitica
de los conflictos del final de la Guerra Fria (Afigéan...).

La utilizacion, formacion, financiacion y aprovisamiento de
grupos islamistas armados, por parte de gobiesiamistas

(Arabia Saudi, Iran, Siria...), en su enfrentamienttra gobiernos
de paises musulmanes considerados infieles (Afganisibano,

Israel, Irak...).

La perpetuacion del conflicto arabe-israeli (PalastLibano,

Siria, Irak...) y la presencia de tropas militares mhses
occidentales en territorios de paises musulmanebi@Saudi,
Somalia, Bosnia, Afganistan, Chechenia, Irak, Léba), que

sirven de justificacion politica para la yihad.

El triunfo de algunos procesos revolucionariogjojpes de
Estado dirigidos por islamistas (Irdn, Pakistangahistan,

Sudan...), que genero optimismo sobre la posibilidadla

implantacion del Estado islamico en todos los gamsesul-

manes por la via de la exportacion de la revoluisi@mica, y la

posterior derrota militar de los islamistas yihadiscombatientes
(Libano, Pakistan, Argelia, Afganistan...), que rigilir la yihad



hacia el terrorismo con la esperanza de que sarvo
catalizador para que las masas de musulmanes ssaum la
revolucién islamica.

g) La marginacion que sienten muchos jovenes de losoba
mas humildes de las grandes ciudades de los paises
musulmanes, donde existen escasas oportunidadesl&dh
para ellos, dado que su nivel educativo es generdérbajo,
aungue suelen estar alfabetizados.

h) La marginacion que sienten los musulmanes inmigsant
residentes en paises occidentales en los queypmnslicion
de extranjeros o por su identidad étnico-cultusd, ven
obligados a aceptar puestos de trabajo de infeategoria a
los de su cualificacién profesional o a vivir enrrls de
inmigrantes (guetos) ante la resistencia de muystupsetarios a
alquilar sus inmuebles a dichos inmigrantes.

i) El fendbmeno de la globalizacion, que, gracisssamedios de
comunicacion de masas y al desarrollo de las tegiagl de la
informacion y a las telecomunicaciones, ha permital inter-
conexion de grupos islamistas tradicionalmenteadus, y que,
gracias al abaratamiento y la facilidad de accdes tansportes,
ha permitido la movilidad internacional de los gistas.

Asi pues, podemos hablar de tres generacionetagesisis modernos:
los fundadores del islamismo moderno (Al Banna, ddaiy Qutb,
Bennabi, Jomeini...); los economistas islamistas (AthmSiddiqi,
Chapra, Mannan, Kahf, Khan, ElI Ghazali, Al Sadry.)os islamistas
yihadistas (Al Zawabhiri, Bin Laden, Jamenei...).

Caracteristicas de la escuela
islamista del desarrollo

El pensamiento sobre desarrollo de la escuelaistarse caracteriza
por lo siguient&:

2 g esquema utilizado para identificar las carastieds de esta escuela de pensamiento se basa
parcialmente en el método empleado por Griffin @98
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a) Entiende el desarrollo como el renacimiento dedeieslad
islamica recuperando el esplendor que tuvo durkrstetres
primeros siglos de histoffa(época califal), en los que religion
y politica no estuvieron separados, de forma quistabucion
de los recursos disponibles permita cubrir las sidades de
todos los individuos (erradicando asi la pobrezaug estos
tengan las oportunidades adecuadas para el désateolsu
personalidad y de la mas alta perfeccion posiblaugddadi,
1941; El Ghazali, 1988).

b) Considera el subdesarrollo como la decadencia dediedad
islamica, fruto de la colonizacién europea, primeyode la
neocolonizacion estadounidense y europea, desfargésdas del
alejamiento del Coran por parte de los gobernamiissiimanes, y
de gran parte de la sociedad, que mal aplicaraensas
economicos creados por el hombre (capitalismo ialgmo) en
lugar de un sistema econdmico islamico, creado Adary
revelado en el Coran (Maududi, 1941; El Ghaza8g8)9

c) ldentifica como variable clave del desarrollo éars, que no
solo seria un conjunto de creencias religiosas tsimiién un
ordenamiento social, por lo que no cabria la sejgarantre lo
religioso y lo politico (ElI Ghazali, 1988).

d) Propone como estrategia politica el control dekepgabr medio
de la participacion de partidos islamistas en lesc®nes
(opcion moderada), o por medio de una revolucidmisa
contra las élites politicas y econdmicas de losegainusulmanes
y sus aliados estadounidenses y europeos (opdi@aljapara de
esta forma implantar un Estado islamico, basado ekn
seguimiento del Coran, la tradicion (sunna) y h i#amica
(sharia), como principios de la organizacion socetonomica
(Jomeini, 1970).

e) Plantea que el proceso de desarrollo debe consistila
islamizacion del Estado y en la posterior reunifiga de la
sociedad musulmana bajo un nuevo y moderno calffatx,
2006; Athena Intelligence, 2007).

23 . ) . .
El periodo considerado de esplendor del Islam vse@ain los autores, de forma que hay quienes lo
circunscriben incluso a los afios que van desdevielacion del Coran a la muerte del Profeta Mahoma
(Qutb, 1949), mientras que otros lo extienden hastauerte de Ali (Bennabi, 1947).
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f) Sostiene que la financiacién del Estado islandiebe hacerse
por la via de los impuestos (zakat, sadaga, yinias, jaray...)
y, en algunos casos, por medio de la nacionalimacié
determinados recursos productivos (materias pripesleo...)
y servicios publicos (seguridad social, banca...)Sadlr, 1961;
Jomeini, 1970).

g) Acepta la idea de que el comercio internacionaleepaises
islamicos y no islamicos genera beneficios muts@snpre y
cuando los contratos se acojan al derecho musulpus, el
Coran siempre ha defendido el comercio. Algo pédceci
defiende respecto de otras formas de relacionesostoas
internacionales, tales como los movimientos detalesi y de
trabajadores, que debieran ser aceptados, salMosecasos
especificos en que no conduzcan al bienestar sdeiala
poblacién (para los que se aceptarian restriccimmagorales a
dicha movilidad) o en los que dichos movimientosnse
contrarios a la sharia (como, por ejemplo, los ma@intos
especulativos de capital o los prestamos a intguésestarian
prohibidos) (Siddiqi, 1992).

h) Rechaza la monoeconomia, es decir, la aplicaciaensal de
la teoria econdOmica convencional, por entender tase
caracteristicas de las economias islamicas, ics@iraen el
Coréan, difieren mucho de las de las economias lamisas,
dado que el comportamiento econémico de un buenlmaés
(el “hombre ético” u homo islamicus) tendria mug@ajue ver
con el comportamiento del homo economicus de laiaeo
econOmica convencional, por lo que esta no seraplieacion
para el desarrollo de los paises islamicos (El @ha¥988;
Kuran, 1996); aunque por otro lado, aspiran a l&capon
universal de la Economia Islamica (Maududi, 1941).

i) Sugiere que todas las variables sociales, daduias variables
econOmicas, vienen determinadas por las varialelégioso-
politicas, esto es, por el Islam (El Ghazali, 1988)

Decadencia, dependencia y renacimiento:
la reaccion frente al colonialismo y al neocoloalismo

La tesis de la decadencia-dependencia-renacinienten Qutb (1949)

y Bennabi (1947 y 1954) sus principales exponemtesgue ambos se
inspiran en tradicion de los reformadores salafdéh siglo XIX.
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En el caso de Qutb (1949), este viene a sostemgragpartir de la
muerte del Profeta Mahoma en el afio 632, comienzen serie de
usurpaciones y traiciones (califatos de Omar, Osnm@meyas y
Abdésidas) que terminaron por implantar un régimetskamico, a pesar
de sus apariencias, amparandose en unos supuestobads sucesorios,
cuando la comunidad musulmana o umma ha de basalaegualdad de
los creyentes (Amin, 1985: 339-40).

Para Qutb el papel de un iman no debia ser otrétaquabernacion de
la sociedad musulmana por medio de la aplicacioriadgharia para
asegurar la existencia de un orden social islanyicpara ello no era
necesaria ninguna reelaboracion o actualizacion ladeley, sino
simplemente una administracion justa y unos subditedientes. En este
sentido entiende que los califas se atribuyeronsenia de poderes que
no les correspondian, ya que ni siquiera el Préfieaoma se denomind
asi mismo como representante de Al4 en la Tierrarggpeto a la
comunidad (Amin, 1985: 339-40). Los diferentesfasicon la excepcion
de Ali, se desviaron del Coran y de las ensefadehsProfeta y
acapararon tierras y riqguezas en beneficio de unaria que monopo-
lizaba el poder y abusaba de él, agudizando asiddagyualdades
materiales entre los creyentes (Amin, 1985: 342-3).

En el caso de Bennabi (1947), este considera querieldo espiritual
en el que los musulmanes se sacrificaban por senaas alcanzaria
hasta la muerte de Ali (Al-Ahmar, 2006: 6).

Asi pues los diferentes califatos que sucedieratealli marcaron el
camino de una decadencia moral que trajo consigoldeizacion de los
paises musulmanes por parte de potencias occeergale profundizaron
aun mas las diferencias materiales entre los deyé@Bensaada, 2000).

Bennabi (1965), por su parte, profundiza en elisinalel efecto de la
colonizacion sobre las sociedades islamicas dutarmgemera mitad del
siglo XX, haciendo hincapié en el doble despojo ejleesupuso. Por un
lado, la colonizacion despoj6 a los musulmanesudebienes materiales
(tierras, negocios...), generando un empobrecimienttal y general de
estos; y por otro lado, los despojé de su cultisa gnoral al imponer los
valores modernizantes de la cultura occidentalllotevo a su vez tres
efectos: la reduccion de “lo isldmico” a un merenimaen el caso de las
élites vinculadas con los colonizadores, la “indigacion” de la mayor

140



parte de la sociedad musulmana, excluida y refagem los barrios
marginales de las grandes ciudades; y el alistaontEnlos campesinos y
artesanos arruinados por la colonizacion en lopigsoejércitos de los
colonizadores (Burgat, 2005: 22-3).

Pero el efecto de la colonizacion de los paisesiimasies trascendio,
segun Bennabi (1954), mas alla del proceso de ldeszacion, en virtud
de la “colonizabilidad”. Dicho concepto hace refeia al hecho de que
la antigua sociedad colonizada continua construyesudpresente y su
futuro en funcién de un esquema heredado de laizalion, lo que la
conduce al camino equivocado del subdesarrollampgacto cultural de
la colonizacion es tal que acaba con la culturacéoma y destruye la
autoestima de los colonizados, generando entrs obisas un complejo
de inferioridad de las clases dirigentes y un efelemostracion en el
consumo de estas, que se materializa no soloieptatacion de bienes
de consumo procedentes de las antiguas metropiois también en la
importacion de conceptos e ideas. Se genera déoasia un proceso de
dependencia econémica y, sobre todo, cultural @ete 2000).

También Qutb (1966) reaccion6 contra las élitesidantes de los
paises musulmanes descolonizados o neocolonizados,que acusaba
de haber abandonado la norma divina revelada, a¥s esharia, para
adoptar las normas paganas creadas por el honame, las derivadas
del derecho positivo procedente de las potencid#irgeras. Dichas
potencias, con intereses econdémicos en los paisesulmanes,
afianzaban en el poder a estas minorias, permiticcwh ello el
mantenimiento de regimenes laicos, corruptos yrigarios, que a su vez
habian llevado a los paises musulmanes a unai@itude ignorancia
preislamica, es decir, a que en estos ya no quedaménticos
musulmanes (Burgat, 2005: 119y 123).

Todo ello conduce, segun estos autores, a la dadede impulsar el
renacimiento de la civilizacion islamica que peangt reencuentro de la
sociedad islamica con el Islam. En el caso de Ben(i®57), este
propone una revolucion cultural islamica, una ‘\auedt los valores
culturales derivados del Coran, ya que tanto ltuuldesarrollista del
capitalismo, basada en una estrategia educativdivedualista, como la
cultura del comunismo, basada en una estrategiastimlista y
colectivista, solo permiten un desarrollo supefigi limitado, mientras
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gue el verdadero desarrollo requiere de un candui@lsradical basado
en la islamizacion de la sociedad por medio deldaa&cion.

Qutb (1966), algo mas radical, plantea la necesidladvolver a
convertir al Islam por medio de la predicacion s dpie se llaman a si
mismos musulmanes, pero que no lo son, ademas decésidad de
abolir todas las organizaciones y autoridades ladas con la ignorancia
preislamica por medio de la yihad, para poder implaun sistema
politico basado en la sharia. Dicho planteamierdo cempartido
parcialmente por Maududi (1939b), aunque éste aceptibertad de
credo bajo el Estado islamico, proponiendo mas hbies revolucion
desde arriba.

Una sintesis mas reciente de esta tesis la preSe&hazali (1988:
15-6 y 37-9), quien considera que el subdesarrddo los paises
musulmanes no es debido a que en ello se profeseiséamica, sino
precisamente a todo lo contrario, a que son musiEmsolo de nombre,
a que han abandonado el Islam y han perdido stidddn

Asi, durante los tres primeros siglos de histoghlslam, cuando se
aplico el sistema econdmico islamico, la sociedariica florecid. Pero
tras el abandono del Islam, los paises musulmanersvirtieron en
pueblos débiles que pronto fueron esclavizados pjoxios por otros
pueblos, generando con ello subdesarrollo; algoque®lo no se soluciond
con el triunfo de los movimientos de liberacionioaal y la descolo-
nizacion, sino que se agravé por la aplicaciénro@ipda de sistemas
econOmicos creados por el hombre. El capitalismovid® a los
musulmanes en consumidores de los bienes manafdotuy la cultura
de la civilizacion colonial y los oprimié y exploténientras que el
socialismo los convirtié6 en consumidores de esléganideologia y los
oprimio y explotdé aun mas. Ademas la aplicaciéestes sistemas en los
paises musulmanes no permitié alcanzar los misesodtados que el los
paises desarrollados debido a que el choque, dadreideologias
impuestas y las profundas creencias religiosa®sienuisulmanes, cred
una psicologia de ambivalencia y dislocacion, umggicia social y una
entropia que desembocaron en un declive econém&generé hambre,
enfermedad, analfabetismo, drogadiccion, desextifim, despilfarro de
recursos, minima productividad, subordinacion ar@s#es extranjeros,
deuda externa... caracteristicas todas ellas deitcgin de subdesarrollo.

142



La solucion a este problema estaria por tanto empliaacion de un
sistema economico islamico (El Ghazali, 1988: 1536-9).

El sistema econémico islamico:
las bases econdmicas del desarrollo

Las primeras referencias de la literatura a lo sgiena venido en
llamar el sistema econdmico islamico las encontsaero el ensayo de
Maududi (1941) sobre el “problema econdémico del m@h Dicho
problema consistiria en como conseguir que la iligion de los
recursos disponibles permita cubrir las necesidadestodos los
individuos y que estos tengan las oportunidadesuadas para el
desarrollo de su personalidad y de la mas alteeqaéin posible de
acuerdo con su personalidad y actitud (Maududi]192Y*.

Para Maududi (1941), ni el capitalismo, ni el sl&o, ni el
fascismo, consiguen solucionar dicho problema eo@m® porque son
sistemas econdmicos creados por el hombre gueasefmaeconémico
del resto de los asuntos de la vida humana. Remmédario la solucion a
dicho problema estaria en el Islam, la soluci@migta, ya que la religion
plantea el problema econdémico dentro del conjuet@rblemas de la
vida del hombre, por lo que bastaria con aplic&oghn y la sharia, para
desarrollar un sistema econémico islamico, encaste creado por Ala.

Siguiendo los planteamientos de Maududi (1941),erelftes
economistas islamistas han intentado concretau@mransiste un sistema
econémico islamico y han desarrollado la llamad@t®mia Islamica™.
Dicha concepto hace referencia al conocimiento lg aplicacion de
aquellos mandamientos y normas de la sharia quespes la injusticia
en la adquisicion y la disposicion de los recurs@deriales necesarios
para proveer satisfaccion a los seres humanosmnyitpkas cumplir sus

24 Maududi (1941) entiende ya tempranamente el delsacomo satisfaccién de necesidades y aumento de

oportunidades de los individuos, pudiendo ser derailo por ello un precursor del concepto de “dalkar
humano”. Para otros autores (Al Sadr, 1961: 638preblema econémico del hombre” no seria s6lo un
problema de distribucion sino también de negligerpdotacion de los recursos disponibles.
En Chapra (1996: 33-4) se encuentran varias defires de “Economia Islamica”; aunque, a pesar de
dicha expresion, el concepto hace mas bien refierenio que podriamos denominar “Economia Politica
Islamista”, al combinar variables politicas y eamigas con una importante orientacién ideoldgica; de
ahi lo de “islamista” en lugar de “islamica”.
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obligaciones con Ala y la sociedad (Hasanuzzan®84:92). La Economia
Islamica se basaria en tres pilares: la coexistetecia propiedad privada
y la propiedad publica; la libertad econémica ded# los margenes de la
sharia; y la justicia social basada en la soliddrig la equidad (Al Sadr,
1961: 280-6).

Los economistas islamistas, como Chapra (1996kideran que el
sistema econdmico debe permitir la satisfaccidlasi@ecesidades de los
seres humanos, tanto materiales como espiritugles] bien las
necesidades materiales pueden ser satisfechasteeglianercado, o por
la accion del Estado, las necesidades espiritaalepueden satisfacerse
moldeando el comportamiento individual y social iaeté la aplicacion
de la sharia. La no satisfaccion de las necesidadateriales y
espirituales de los seres humanos llevaria a wraianque desembocaria
en frustracion, crimen, alcoholismo, drogadiccifimorcio, enfermedades
mentales, suicidio...(Chapra, 1996: 25).

La sharia actia como un filtro moral que cambigplaterencias de
los seres humanos de acuerdo con las prioridadesleso Este filtro
moral no sustituye el papel del mercado sino quedmplementa,
permitiendo armonizar los intereses individualesr dos intereses
sociales; algo que no garantizaria el mercado. Aderdicho filtro
permite minimizar el uso de recursos para prop@sjte no contribuyan
a alcanzar los dos principales fines morales vaunsg con el desarrollo,
esto es, la justicia socio-econémica y el bieneswciaf®. Y la
motivacion para no cruzar los limites de esos fmesales estaria en el
Mas Alla, en el que los individuos deberan rendientas por sus
acciones ante Ala, quien los castigara o prem@inaggra, 1996: 25-8).

De hecho los economistas islamistas, como ElI Gh42888),
consideran que todos los recursos pertenecen § @l el hombre es
solo su vicegerente, el cual puede hacer uso ae efl beneficio propio,
al tiempo que debe aumentarlos con su esfuerza contrapartida de la
deuda del hombre con Ala y la sociedad islamida, @sbe practicar la
caridad, gestionando asi de forma equitativa lzedg, estableciendo con
ello un sistema de solidaridad social y aseguramdaso Optimo de la
riqueza en el tiempo.

26 . ) . A, . - .
Dichos fines son denominados por otros autores cagoilibrio” o “equidad social”, el primero, y
como “solidaridad” o “seguridad social”, el segundo
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Pero para que exista un ambiente socioeconémicouade para
alcanzar los fines morales de justicia socioecoc@mbienestar social se
precisa también de una serie de reformas sociostoa® y financieras,
sin las cuales muchos paises musulmanes podrian isybortantes
desequilibrios macroeconémicos que impidieran gtdode los fines
morales. Asi pues, el Estado islamico ha de jugapapel activo en la
conformacion del sistema econdémico islamico y, gurdon las
tradicionales funcionés de proveer seguridad interna y externa, y
corregir las imperfecciones y fallos del mercade, de encargarse
también de determinar las prioridades sociales seftemar los gustos,
las preferencias y las conductas de los individlamemas de las
instituciones que los afectan, aunque ello supbngiar la soberania del
consumidor (Chapra, 1996: 29-32). Asi mismo senieidbn del Estado
islamico la provision de un seguro social, antedgligencia de muchos
musulmanes en el cumplimiento de su deber de msiBtea los
necesitados o cuando su adecuado cumplimento seficiente para
cubrir las necesidades de los mas desfavorecidosluso mas alla de la
cobertura de dichas necesidades, en funcion dethiede la comunidad
islamica al disfrute de las fuentes de la riquét&adr, 1961: 659-64).

Las citadas reformas habrian de ejecutarse, [ieferente sin
coercion, generando una dimension moral en el eycke forma que el
consumidor restrinja voluntariamente su soberaal@a @gcomodar sus
intereses individuales con los intereses sociasg; las instituciones
socioeconomicas Y politicas que influyen en la cotadde los individuos
se reformarian por la accién estatal, mientras tpge gustos y
preferencias de los consumidores se reformarian npedio de la
educacion. Una educacion que, entre otras cos&® oheulcar la
preferencia por una vida simple y por la reducdéhconsumo de lujo,
liberando asi recursos que podrian destinarsanedesion, la creacion de
empleo y el crecimiento econdémico (Chapra, 1996 29).

27 Otros autores sefialan entre las funciones del rspdtdico de un Estado islamico, ademés de la
creacion de un ambiente adecuado, la de desarirdfaestructuras y bienes publicos y la de praduci
aquellos bienes y servicios que el sector privaolgmduce por su escasa rentabilidad, su elevado
riesgo, su tamafio de planta o su lenta recuperdeida inversion (El Ghazali, 1988: 49-50). También
los hay que consideran que el Estado islamico, asleta aplicar la sharia, debe legislar sobre axguell
aspectos que esta no cubre (“zona de vacio”) pdaptar la legislacion islamica a las cambiantes
circunstancias, lo que incluiria todo tipo de imégrcion del Estado en el mercado, incluyendo la
nacionalizacion de recursos naturales y servididdigns (Al Sadr, 1961: 628-31, 655 y 681).
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Asi, las reformas generarian un equilibrio del m#ocque permitiria
obtener una 6ptima combinacion entre eficiencigyidad; entendiendo
por eficiencia, el uso de todo el potencial derlsursos materiales y
humanos para producir el maximo de bienes y ses/fmara satisfacer las
necesidades humanas, con un grado razonable Hiidesthy una tasa de
crecimiento econOmico sostenible; y por equidad, dlatribucion
equitativa de la riqueza, de la renta y de losdsignservicios producidos
de forma que todas las necesidades de los indwiskesn adecuadamente
satisfechas sin afectar a la motivacion al tratejahorro, a la inversion
y al emprendimiento (Chapra, 1996: 31).

No obstante, en la conformacion del sistema eca@rnslamico
deben tenerse en cuenta dos importantes instiegiggiamicas, la
limosna o zakat y la prohibicion de la usura o.rMgntras la limosna es
la base de todo el sistema fiscal, la prohibiciériadusura es la base de
todo el sistema financiero.

El sistema impositivo islamico estaria formado @atro importantes
impuestos: la limosna o zakat, que pagarian losuimases sobre los
beneficios obtenidos del capital y de las activedaalgricolas y ganaderas
y por la acumulacién de riqueza; la capitacionziayique pagarian per
capita los no musulmanes a cambio de los senvigb&stado islamico
(estando con ello exentos del zakat y el jumsjuetto o jums, que se
aplicaria como la quinta parte del resultado deXplotacion de los
recursos naturales y a los beneficios agricolaglusinales e
inmobiliarios, etc.; y el jaray, que se aplicaritas tierras liberadas por
los musulmanes (Jomeini, 1970: 35-51); a ellos ihaue sumar la
expiacion o sadaga, que, pese a ser una limosmataoa que pagaria los
musulmanes para expiar sus culpas, también debecrdada por el
Estado islamico al estar vinculada al zakat; ademeastros impuestos
que dicho Estado establezca en funcion de su ciphlggislativa segun
las cambiantes circunstancias (Al Sadr, 1961: @26)todos ellos, sin
duda, el zakat es el mas importante, en tanto gostituye uno de los
cinco pilares del Islam (El Ghazali, 1988: 47-8).

La importancia del zakat reside en que se tratadepuesto finalista,
en este caso encaminado a la lucha contra la pobakzgual que la
sadaga, y que no puede ser recibido por aquelsienen posibilidad de
ganarse la vida por si mismos; por tanto, se tlatan mecanismo
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de redistribucién de la renta y la riqueza. Poo ¢ddo, como el zakat
funciona, ademas de como impuesto de la renta ,8éb,2como un
impuesto de patrimonio del 2,5% sobre el oro, &aply el dinero en
efectivo acumulado durante mas de un afo, supomdbida un
importante estimulo para aumentar la demanda dausslmanes, ya sea
por la via del consumo o de la inversion. Dichamadb se ve reforzado,
por otro lado, por la participacién de los pobres meciben el zakat tanto
en el consumo como en la produccion (El Ghazai8198).

El consumo de los musulmanes, por su parte, debsrdeaen las
siguientes prioridades: en primer lugar, las cesatas cuales la vida no
podria continuar; en segundo lugar las cosas siguales la vida seria
muy dura; y en tercer lugar, las cosas accesonss yivir bien sin
excesos ni extravagancias. El consumo suntuandapto, no le estaria
permitido a los musulmanes (El Ghazali, 1988: 49).

La inversion de los musulmanes, y todo el sistaman€iero, estaria
basada en la institucion de la prohibicion de laraio riba, lo cual
supone la prohibicién de todo tipo de préstamastexrés, salvo que el
mismo conlleve la asuncién de un riesgo mas allka aeorosidad o el
impago; es decir, que una ganancia solo serianhegi ha existido un
riesgo real de pérdida. La importancia de todo estille en el hecho de
modifica el papel de los bancos isldmicos como rimeeliarios
financieros, ya que, en lugar de ser garantessdggpositos recibidos, se
convierten en fideicomisarios de estos en un ppodesnversion islamica;
inversion que se caracteriza porque el propietdab capital invierte
conjuntamente con el empresario en un proyectowade con este tanto las
ganancias como las pérdidas en funcién de un whitrdn banco islamico
actuaria asi como empresario para los depositgoiserian los inversores,
y como inversor para los empresarios a los quadiaa sus proyectos.
Ademas de la participacion de la banca en la idversambién existen
sociedades mercantiles islamicas e inversionegduodies, que igualmente
deben acogerse a la jurisprudencia islamica (Et&iha988: 50-1).

No obstante, la prohibicién de la riba no es Umezanismo de control
directo que ejerceria un Estado islamico en el adercsino que existen

2 £n caso de pérdida el empresario pierde su trabafjénversor su dinero y en caso de beneficio sste
reparte segun los porcentajes determinados emehom a este tipo de forma de reparto del rissgle
denomina contrato mudharaba y que, aunque es tadm$a banca islamica, no es el Unico tipo de
contrato en que puede participar un banco islamico.
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un gran nimero de controles por medio de los cusdepersigue un
funcionamiento de dicho mercado acorde con la ah&mmtre dichos
controles destacan: la prohibicion del gharar o igiglad o gran
incertidumbre en los contratos, como podrian ssrdpuestas o la
especulacion; la prohibicion del fraude en pesoegidas; la prohibicion
del monopolio; la prohibicién del acaparamientobiknes de primera
necesidad; la prohibicion del atesoramiento; ldipicdn del despilfarro;
la prohibicion de la tacafieria; la prohibicion @etiosidad; y en general la
prohibicion de toda forma ilegal de la riqueza@Bbzali, 1988: 53-4). Mas
alla de dichos controles, el Estado islamico podjéacer su hegemonia
sobre la explotacién de las materias primas (B, 3861: 655).

Por otro lado, los economistas islamistas, comaiid(1992),
consideran que las relaciones econOmicas exterideds sistema
economico islamico también deberian regirse pshdaia y responder asi
a tres objetivos principales: preservar y promeVéanterés econémico de
la poblacion nacional, priorizando sobre la satdfmm de las
necesidades; observar la sharia en las transascemmomicas para
asegurar las justicia y la equidad; y extendeotaunidad de creyentes o
umma, por medio de la cooperacion con otros pa&kenicos, para que
el Islam se convierta en un ejemplo para otrasonasj y la promocion
del bienestar humano en el ambito global (Siddi§b2: 16). Asi, los
mismos controles directos vinculados con las proloibes de la sharia
afectarian igualmente a las relaciones economitas@es.

En principio, la aplicacion de la sharia suponackptacion de la libre
circulacion de productos y factores dentro de lostés de esta; sin
embargo, cuando la contraparte de las relacionesi@es de un pais
islamico aplica medidas que pueden perjudicarraearucion de los fines
morales de justicia y equidad, dicho pais podrieapreciprocamente
restricciones a dicha movilidad, a menos que s te perjuicios
temporales derivados de una leal competencia. tRotaulo, al tener en
cuenta que en la actualidad los paises islamigopaises en desarrollo,
estos se encontrarian en inferioridad de condisipaea enfrentarse a la
libre competencia en los mercados internacionalesigntras no cambie
esta situacion, la aplicacion de restricciones radailidad de productos y
factores resultaria beneficiosa para su desarrelitricciones que deberian

148



de adaptarse a los cambios que se produjesercentekto internacional y
el desarrollo de los paises islamicos (Siddiqi2129-8 y 21).

No obstante, la mejor politica para evitar los yeigs del
proteccionismo y contribuir a un orden mundial uéto seria la firma
de acuerdos internacionales de libre movilidad melyctos y factores,
tanto con paises islamicos como no islamicos, guiars de obligado
cumplimiento, a menos que sus compromisos searadosta la sharia o
hayan sido firmados bajo coaccion (Siddigi, 1999: 1

Por lo que se refiere a las restricciones comesidh aplicacion de
aranceles y de otras formas de proteccionismassolan admisibles ante la
ausencia de acuerdos internacionales que protgjantéreses de los paises
productores de productos primarios y, de manefpreea, en funcion de
las restricciones impuestas por las contrapariggdi¢t 1992: 23).

En materia de circulacion de trabajadores, si bsta seria deseable,
mientras persistan importantes diferencias deesvetiucativos y de vida
entre unos paises y otros, se justificaria quepdises islamicos con
mayores niveles de ingresos limitasen la entradatrdeajadores
extranjeros, en aras de poder ordenar su mercadralolgo y dar la
debida proteccién por desempleo a sus ciudadano&nas que exista
escasez de mano de obra en dichos paises, enasg/das limitaciones
debieran reducirse. Asi mismo, los paises islampmgian limitar la
salida de trabajadores cualificados en funcion ade rlecesidades del
desarrollo nacional y como compensacion por logrses invertidos en
la formacién de estos; a menos que no existan quelt trabajo
disponibles para ocupar a dichos trabajadoresficadids. Por otro lado,
teniendo en cuenta que la entrada de trabajadeiresjeros en un pais
aumenta la productividad y la salida de trabajadatgnenta las entradas
de divisas en forma de remesas, la libre circutacdié trabajadores se
considera deseable y su restriccion sélo se pmtii de manera
temporat® (Siddiqi, 1992: 24).

Algo similar sucederia con los movimientos de cde#, que en
principio serian considerados como positivos, pgoe podrian ser
restringidos si con ello se contribuye mejor aratea los fines morales

29 . . . . Lo .
También se considerarian como restricciones terfgsofa limitacion de entrada de trabajadores no
musulmanes en paises islamicos en aras de no saretemusulmanes a los riesgos de su exposicion
a un ambiente cultural no islamico (Siddiqi, 1982).
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de justicia y equidad o si estos implican practmrasibidas por la sharia.
Asi, por ejemplo, se justificaria: la regulaciénlake mercados nacionales
de capitales, para que estos sean conformes cmylas de la sharia; las
limitaciones de las inversiones extranjeras denklsonales, para que
inviertan en el desarrollo de sus propios paises;lilnitaciones a la
entrada de capital extranjero como via de finammacdada su
vinculacion con el préstamo a interés o la espeula optando
preferentemente por la ayuda oficial al desarrollpor préstamos sin
interés; y la regulacion de las inversiones defagresas transnacionales,
condicionandolas a la participacion del capitalioraal en los proyectos
empresariales o a la transferencia de tecnolog@.obstante, bajo
excepcionales circunstancias de necesidad extramapais islamico
podria aceptar temporalmente préstamos a interésagenaciones, de la
banca comercial extranjera o de organismos pubkodsanjeros, en
funcion de la aplicacion de las maximas incluidasaesharia, tales como
del mal menor (Siddiqi, 1992: 25-6).

Los tipos de cambio también han sido objeto decogarcion por los
economistas islamistas, en la medida en que & flisiacion de estos en
los mercados de divisas genera una gran incertidurabla hora de
disefiar politicas de desarrollo para los pais@snisbs. Asi, aunque
manifiestan una cierta preferencia por tipos debtarjos, asumen que
estos no son viables en el actual escenario mangttrnacional, por lo
gue optan por defender la creacion de institucidfinesicieras islamicas
gue puedan ayudar a estos paises en los momentgsieettrengan
desequilibrios exteriores y contribuir a reducimeertidumbre (Siddiqi,
1992: 27). Algunos autores han llegado a defenidesae del “dinar de
oro islamico” como moneda comun para los paisasisbs, o al menos
como moneda de cambio para las transacciones aciemales entre
paises islamicos (Hanafi, 2003).

Por lo que se refiere a la integracion economigemel, esta aparece
como una necesidad en el objetivo de ampliar lauoatad de creyentes
0 umma; asi se defiende la necesidad de la coaferaconomica y la
creacion de una union de pago, una unién monetardaunion aduanera
y un mercado Unico entre los paises miembros d@rdanizacion de
Paises Islamicos, que formarian una region gecgnédinte continua que va
desde el Norte de Africa al Sudeste de Asia paspoddsia Occidental.
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Ademaés a dicho proceso de integracion podria ims@ta participar a
otros paises vecinos no islamicos con la espedmsa conversion ante
el buen ejemplo del Islam (Siddiqi, 1992: 28-31).

En materia de cooperacion econdmica, esta debizansal princi-
palmente entre paises islamicos, aunque tambiéfadalposibilidad de
realizar acuerdos de cooperacion con paises nmigsld en los que
existan minorias islamicas, al objeto de conseagutratamiento justo por
parte de los paises donde dichas minorias residgnmmismo, se debe
cooperar directamente con las propias comunidatfesicas residentes
en paises no islamicos, en particular en matereddeacion, de empleo
y de negocios (Siddigi, 1992: 30).

Por ultimo, conviene sefalar que la mayoria de dognomistas
islamistas consideran que el sistema econdémicanista es una
construccion tedrica que algun dia debiera implaata&n los paises
musulmanes y no refleja funcionamiento de la ecéaate los paises
musulmanes, salvo, tal vez, en los casos excepesoda Arabia Saudi,
el Afganistdn de los talibanes, en la variante ,sangl Irdn de los
ayatolas, en la variante chii.

La yihad, el Estado islamicoy el califato:
las bases politicas del desarrollo

La implantacion real del sistema econdmico islam&apone
necesariamente que la direccion politica de lasepanusulmanes esté en
manos de lideres politico-religiosos fieles alnslg ello no sucede en la
mayoria de dichos paises, por lo que se hace medesghad.

Este término hace referencia al “esfuerzo en lardef del Islam” vy,
como tal, tiene muchas interpretaciones; aunqu@&kconocida es la de
“guerra santa” contra los infieles, y asi es entngor los islamistas
yihadistas modernos, tales como Al Banna (n.d.)adddi (1939a) y
Qutb (1966), que serian sus fundadores, o Bin L&t@96), Bin Laden
et al. (1998) y Al Zawahiri (2001 y 2005), que aarisus principales
defensores en la actualidad.

La yihad de los fundadores, en especial Maudu@9dRy Qutb (1966),
iba dirigida fundamentalmente contra las poterasniales que ocupaban
los paises islamicos e impedian el establecim@mimn gobierno islamico
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(como el caso de la parte musulmana de la Indiabamionia britanica)

y contra el nacionalismo arabe imperante en losepamusulmanes
descolonizados pero dependientes cultural, ecoadynpoliticamente de
las potencias extranjeras (como el caso del Ediptmediados del siglo
XX). No obstante, Maududi (1939a: 8-28) sostiene tpuyihad ha de
dirigirse a destruir todos los Estados y gobieiinéisles por medio de
una revolucion universal que elimine los sisten@gigos no islamicos e
instaure en todo el mundo el sistema islamico ctorma de gobierno;

dicho sistema estaria referido a la administracdéh Estado, permi-
tiéndose la libertad de culto, siempre y cuanda est afecte negati-
vamente al interés publico.

Sin embargo, el primer gran llamamiento moderna aihad, lo
realiz6 Bin Laden (1996) en un decreto religiosdatwa, en que
reacciona contra el neocolonialismo estadounidgresleimpio regimen
saudi. Este yihadista ordena a todos los musulnteaes la yihad contra
los “cruzados vy sionistas”, es decir, contra |ddasips estadounidenses
gue ocupan las tierras sagradas de los musulmitees (y Medina) y
sus aliados israelies; dicha yihad tendria dosam@s, la militar,
organizada como “guerra de guerrillas” (terrorismyp)la econdémica,
organizada como “boicot” a todos los productos destisidenses; el
planteamiento de Bin Laden (1996) es inflingirdastéifio a Estados Unidos,
gue se vean obligados a abandonar Arabia Saudippsteriormente poder
deponer a la impia monarquia saudi e instauraengiadero Estado islamico
en la peninsula arabiga; Estado que deberia alaopasperidad economica
correspondiente al principal exportador de petrdéonundo.

El segundo llamamiento moderno a la yihad, lo zaedin Bin Laden,
Al Zawahiri y otros tres lideres yihadistas (1998)mo representantes
del Frente Islamico Mundial, en otra fatwa en la ga ordena a todos los
musulmanes “matar a los americanos y a sus al{adass y militares)”

y “arrebatarles su dinero donde y cuando los ern@@npara que
“aprendan la leccién” y sus ejércitos abandoneragods tierras del
Islam. Y aunque no se hace explicita, la finalidaddicha yihad seria
igualmente la instauracion del Estado islamicoosrplises musulmanes
liberados de la ocupacion extranjera.

Esta segundéatwa supone, en cierto modo, la “globalizacién de la
yihad”, en la medida en que los objetivos de litiéra no se circu
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nscriben a un pais determinado, sino al conjuntdieteas del Islam,
ademas de aparecer firmada por los representagitdsrahte Islamico
Mundial. De hecho, ambdatwas llevan implicita la “tesis de enemigo
lejano y del enemigo cercano” de Al Zawabhiri (20GEgun la cual para
poder implantar el Estado islamico es preciso thrral enemigo
cercano, que son los gobiernos impios de los paissalmanes, y ello
no puede hacerse debido a que dicho enemigo at@mt apoyo militar
de gobiernos extranjeros no musulmanes (Estadaot/yi sus aliados),
gue serian un enemigo lejano al cual hay que dempoéviamente. Dicha
tesis supone que son objetivos de la yihad todes clodadanos
occidentales y sus riquezas, en la medida en queelssoporte del
enemigo lejano, asi como todos aquellos supuesisalmanes que son
el soporte de los gobiernos impios de los paisesiimanes. De hecho
Al Zawahiri (2001) sefiala como objetivos de la gilaternacional a los
instrumentos de lucha del enemigo lejano, que rsefés Naciones
Unidas; los gobiernos aliados de los paises musésa las
corporaciones multinacionales; las agencias int@nales de noticias y
las redes internacionales de medios de comunicagias agencias de
ayuda internacional que son usadas para hacemegpigroselitismo,
planificacion de golpes de Estado y transfereragsarmas.

Por lo que se refiere a yihadismo chii, este ctmtaon dos
importantes representantes, Jomeini (1970), comdafior, y Jamenei
(2007) como impulsor del yihadismo chii actual. éircaso de Jomeini
(1970), éste llamaba a la yihad contra el gobiempio de Persia,
apoyado por Estados Unidos, para derrocarlo y les@bun Estado
islamico en Iran, como de hecho se consiguid. Jani@2005 y 2007), por
su parte, llama a los chiies a enfrentar la agre$# “enemigo externo”,
es decir, del “régimen de dominacion internaciomefiresentado por la
red del sionismo internacional y el gobierno deadiss Unidos, incluso
mas alla de las leyes internacionales, en unaalasan a la yihad contra
“transgresores, invasores y provocadores de guerra”

Asi pues, para los yihadistas, una vez liberadasideras del Islam,
procederia la implantaciéon del Estado islamico,ueeria otra cosa que
la instauracion de la sharia como ley suprema steldg y el depdsito del
poder politico en manos de lideres religiosos. &tbiconformacion de
este Estado islamico es donde existen las priedpdiferencias entre
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yihadistas sunies y chies, ya que mientras loseposndefienden el
califato, los segundos optan por la regencia debsavelayat faqi.

Los imanistas chiies estan a la espera del regedsman oculto, El
Mahdi, y su tradicion ha interpretado que no c#biaosibilidad de que
ningin musulman ocupase el puesto de iman; eslipogee durante
siglos los clérigos chiies no se han preocupadimsiasuntos politicos
MAas que como supervisores. Sin embargo, con [ecidmi del islamismo
chii de Jomeini (1970), se quebré dicha tradiciom la elaboracion que
€l mismo hizo de la “tesis de la regencia del Sabiaelayat fagisegun
la cual, en ausencia de El Mahdi, los asuntosiqmsiino debian dejarse
en manos de cualquier persona, sino que debianesst@anos de un
clérigo experto en la ley islamica; solo un sabioede aplicar
correctamente la sharia en ausencia del iman gdadista que, con el regreso
de este, se reinstaurase el imanato. Asi, travdducion islamica de Iran, el
propio Jomeini, primero, y Jamenei, después, mladapado el cargo de
Lider Supremo, equivalente avaelayat fagi por tanto, no cabe dentro del
islamismo chii la defensa de la reinstauracioncdifato (o imanato, en la
variante chii), ya que esta solo se produciridetiegada de EI Mahdi.

Dicha defensa si es sostenida por los sunies amifidarian el
Estado islamico con el califato. Uno de los prinsedefensores de la
conformacion de un Estado islamico como califasMaududi (1939b y
1955). Este autor defendio el establecimiento giadiel Estado islamico
por medio de la aplicacion de la sharia y sostipreeel sistema politico
del Islam es lo que el denomina la “teodemocraditho concepto,
como gobierno democrético divino, hace referencgua la soberania
recae en Ala, que retiene la capacidad de legialar si mismo, y lo hizo
por medio de una ley islamica inmutable (shari@na@ forma de
proteger al hombre de si mismo; ello supone queamiosulmanes, en
cuanto vicegerentes de Al4, tienen una soberamialgrdimitada por la
sharia, dentro de la cual pueden legislar y ejesadibertad (Maududi,
1955: 138-47). Ademas en el Estado islamico, todsuiman adulto y
sano, sea hombre o mujer, tiene libertad de exjpresi cuanto califa de
Ala que es (Maududi, 1955:151-2).

Sobre el califato, Maududi (1955: 148- 152) sostieue la vice-
gerencia de Al4, o califato, recae en el conjuatta@omunidad de creyentes,
por los que todos y cada uno de los musulmanesadas de Ala,
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Sin que ninguno sea superior a otro por razondarddia, clase o raza,
siendo las Unicas diferencias admitidas en el osdaml islamico las
derivadas de la capacidad personal y el caractsto Que ningun califa
es inferior a otro, no hay lugar para la dictacura! Islam.

Asi la persona que es seleccionada para dirigiadastos del Estado
islamico, es solo el califa en el que los demagasahan delegado su
califato con fines administrativo; por eso, el featielegado responde de
sus actuaciones ante Ala y ante el resto de ldfas;abs decir, ante la
comunidad de creyentes. En este sentido, el cddifagado tiene su
mandato limitado por Ala mediante la sharia, laiggmica que debe
cumplir y hacer cumplir.

Otros islamistas sunies como los yihadistas o lembros del Partido
de la Liberacion, también han defendido méas resieente el califato,
pero desde una perspectiva territorial. Para eatwsres, las tierras
liberadas del Islam deberian estar bajo el gobidean Unico lider
politico-religioso elegido por la comunidad de emeigs o umma, que
recibiria el titulo de califa o sucesor del Profeta

Desde la disolucion del califato otomano en 1926 gdagobierno
secular turco, la idea de reinstaurar un nuevo gemm califatd’ ha
estado presente en el pensamiento de los islamistagsdos Al Banna
(n.d.), Maududi (1939b y 1955), Qutb (1966) y AMzZdiri (2005); de
hecho los yihadistas llegaron a constituir lo gumstderaron el
corazén del nuevo califato en el Afganistan de tialibanes bajo
liderazgo del Mula Omar, al que otorgaron el titdéo“Comandante de
los Creyentes”, equivalente al titulo de califan 8mbargo, tras la
caida del régimen taliban y tras el inicio de Ilsungencia en Irak, los
yihadistas han propuesto la creacion de un em@ateste pais, como
paso previo para la reinstauracion del califato4&lahiri, 2005).

Sin embargo, la defensa intelectual de la instamadel califato,
como sindénimo de un Estado islamico unificado, @isiendo sostenida
también por islamistas del Partido de la Liberaciqunienes han
propuesto la creacién de un califato en Asia Cempaga después ir
extendiéndolo por el resto de las tierras del Isldicha organizacion sostiene
gue el califato seria un macroestado islamico diwicen provincias

30 e . o . " . s
No en todos los casos se utiliza abiertamentereirté “califato”, pero si el concepto de un Estédimico
unificado bajo liderazgo politico-religioso de y@asona formada en la fe islamica (sea ulema o no).
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gue englobaria, en primer lugar, a todos los patsmayoria
musulmana para, posteriormente, ir extendiéndoséodo el mundo a
medida que la umma ocupase todo el planeta; distam& estaria bajo
el mando de un califa que gobernaria conformeshdaia, y que seria
elegido por votacion de la umma de entre los catdgdpropuestos por
el Consejo de la Umma (Athena Intelligence, 20@j: 1

Por ultimo, conviene aclarar lo que no es el tal{fghilafah.com, 2007):
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a)

b)

Ni una monarquia, dado que el califato no seriadiirio,
aunque si vitalicio, se obtendria por eleccibnaderhma vy el
califa ejerceria realmente el poder ejecutivo.

Ni una republica, ya sea presidencialista o pantedania,
porque el califa no seria un jefe de Estado, nijaie de
gobierno (los cuales comparten el poder ejecution los
ministros), ni el Consejo de la Umma seria un palato, sino
que el califa detentaria todo el poder ejecutivdegislativo
(aunque tuviera asistentes delegados de cadacggzb@rno) y
el Consejo de la Umma funcionaria como un Consejesthdo.
Ni un estado federal, en la medida en que el talgaria un
sistema de gobierno unitario sin autonomia pargsncias.
Ni un imperio, ya que ninguna region, ni ningunzargendria
mas privilegios que otras, estando prohibidos pdslem el
nacionalismo y el racismo.

Ni una teocracia o un estado como el Vaticano,ymg califa
no seria como un Papa, ya que seria, ademas atebdigiritual
de los musulmanes, el gobernante de todas lasstiet Islam, ni
seria infalible, ni designado por Ala, sino elegidola umma.

f) Ni una tirania o un estado totalitario, al seradifa elegido por la

umma y tener su mandato limitado por ley islamigae

prohibe, entre otras cosas, la tortura, la incarate la riqueza
de los musulmanes o el encarcelamiento injustificadtando,
ademas, su capacidad legislativa sujeta a proauivsi
igualmente recogidos en la sharia, que prevé siociuecanismos
de destitucion del califa, en el caso de que estparte de la
sharia.



g) Ni una democracia, en la medida en que la sobenamia

residiria en el pueblo sino en Ala, que controlpdamedio de
la sharia incluso el funcionamiento de la umma.

Asi pues, al igual que el sistema econOmico islames una
construccion tedrica que ha de implantarse en didaesl, el califato
moderno, como sistema politico islamico, habriasde igualmente
instaurado para posibilitar el “renacimiento dirs’.

Conclusiones

Llegados a este punto creemos haber construidmspetctivamente
una escuela islamista de la Economia Politica debBollo, ya que:

a)

b)

d)

Hemos identificado una concepcion islamista comah d
desarrollo, entendido como el renacimiento de leiesad
islamica recuperando el esplendor que tuvo durantgpoca
califal, en la que religion y politica no estuvierseparados.
Hemos identificados los principales autores dicha escuela
(Maududi, Qutb, Jomeini, Chapra, Siddiqi, Al S&dZawabhiri...).
Hemos identificado los principales vinculos de uaficia
intelectual existentes entre ellos (de Al Banna auddi y
Qutb, de Maududi a Qutb, de Maududi a Ahmad, Chapra
Siddiqi, de Maududi y Qutb a Al Zawabhiri, de JomenAl
Sadr y a Jamenei...).

Hemos identificados los principales centros de pcoibn
intelectual del pensamiento sobre el desarrol® g&des de la
Hermandad Musulmana (Magreb, Oriente Medio...), las
madrazas del Partido Islamico o Yamaat e Islamib{Su
continente Indio), la hawza de Nayaf (Irak), la &acion
Islamica (Reino Unido), el Centro de Investigacida la
Economia Islamica (Arabia Saudi), el Instituto deek-
tigacion y Formacion Islamica (Arabia Saudi), lag/ersidades
islamicas (repartidas por el Magreb, Oriente Madigsia), el
gobierno irani, las bases terroristas de Al Qaedladdn,
Afganistan, Pakistan, Irak...), las sedes del Partidola
Liberaciéon o Hizb ut Tahrir (Oriente Medio, Magrebsia,
Europa...)
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e) Hemos identificados los principales textos de mfeia
(Maududi (1939a, 1941, 1955), Qutb (1949, 1966jneiai
(1970), Al Sadr (1961), Chapra (1970), Siddigi (ZR7Bin
Laden (1996), Al Zawabhiri (2001)...).

f) Y hemos identificado y sintetizado los princgsltopicos
desarrollo y subdesarrollo (la decadencia, la digrania, la
reaccion frente al colonialismo y el neocolonialisy el
renacimiento), bases econdmicas del desarrollosié&ma
econdmico islamico) y bases politicas del desarftalyihad,
el Estado islamico y el califato).

Asi pues, existe una escuela islamista de la Ecianétulitica del
Desarrollo, que estaria formada por aquellos asitque se han acercado
al estudio del desarrollo y el subdesarrollo dedatses musulmanes
partiendo de la premisa de que el Islam no es woéo religion sino
también es una forma de organizacién econémicdalspgolitica del
Estado derivada del Coran, y que por tanto, rechiazaeparacion entre
la religion y el Estado; ademas dichos autoreedeén el esfuerzo de
interpretacion individual del Coran.

Por otro lado esta escuela ha sido muy criticadagspecial por
intelectuales occidentales entre los que desteaor (1985), Kuran
(1996 y 1997), Roy (2002), Kepel (2004 y 2005),K/2006) o Pipes
(2007); nosotros no vamos a abundar en las crfiieas ello superaria los
propdsitos y dimensiones de este trabajo, aungpeeséntaremos una
serie de valoraciones generales.

Con independencia del juicio moral y la condenamerece el uso de la
violencia por parte de islamistas yihadistas, dasdeperspectiva académica
cabria hacer una serie de observaciones a losgiaierntos de estos autores:

a) En primer lugar, no cabria su descalificacion afsfica por
basarse en una “verdad revelada”; a fin de cuehiglmismo
es una ideologia tan valida como el neoliberalismeel
neomarxismo, y al igual que en estos casos tansoiére ella
procede elaborar una concepcién del desarrollo.

b) Por otro lado, al basar todos sus argumentos tm¢arvalores,
sino en la interpretacion mas o menos literal de serie de
textos (el Coran y la suna), presenta serias Hdides para
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adaptar conceptos propios de la Edad Media a ladera
globalizacion.

c) Ademas, al existir la posibilidad de que cada nmaal
interprete libremente los textos islamicos se gengra gran
ambigledad en la manera de entender como geneesagtollo
en una sociedad islamica, de forma que lo que Eerd®rrecto
para algunos musulmanes puede ser incorrecto fpasa o

d) Tampoco debemos olvidar que el yihadismo islanmstpuede
ser entendido solo como un comportamiento fanagigioso,
sino que tiene sus raices también en una intecpetalel
subdesarrollo de los paises musulmanes y forma paruna
estrategia para alcanzar lo que ellos entiende casarrollo.

e) Y por ultimo, debe reconocerse que en los pocaepan los
que se ha podido implementar —de manera mas 0 menos
aproximada a los planteamientos tedricos— un modelo
desarrollo basado en el establecimiento de un &sthuico y
en la reislamizacion de la sociedad, como seriabiarSaudi,
Irdn o Afganistan (bajo el gobierno de los talitgneste no ha
generado ese “renacimiento” espefado

No obstante, con todos sus defectos y sus virtudespncepcion
islamista del desarrollo viene existiendo casi desediados del siglo
XXy lo que es mas importante, se ha desarrollastabte en las dos
Ultimas décadas, permitiéndonos hablar hoy diaadsiktencia de una
escuela islamista de la Economia Politica de Delk#ift Y esto es algo
gue los académicos occidentales no podemos sggamando.

31 Aunque algunos islamistas argumentarian que easel de Arabia Saudi su gobierno seria en realidad
un gobierno infiel, en el caso de Iran este safum cierto aislamiento por parte de Occidente lpsle
paises musulmanes de orientacién suni, y en eldm#gdganistan no hubo tiempo suficiente para que
las reformas de los talibanes dieran sus frutos.

32 En 1985 Samir Amin se preguntaba si existia unaaria politica del fundamentalismo islamico, no
pretendiamos responder aqui a esa pregunta, pgrodemos afirmar que si existe una economia
politica islamista del desarrollo.
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