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LA ESCUELA ISLAMISTA DE LA ECONOMIA POLITICA DEL
DESARROLLO

Antonio Luis Hidalgo-Capitan *
Universidad de Huelva

Resumen:
En este articulo estudiamos el pensamiento islara@re desarrollo por medio de la construccidwspectiva de
la escuela islamista de la Economia Politica dsbBello.
Hemos tratado de responder a la pregunta de deexiga escuela islamista del desarrollo, y pam leimos
estudiado el origen y la evolucion del pensamigsiimista sobre desarrollo, hasta identificar agoacipales
centros de produccién del pensamiento islamisteestidsarrollo, los principales autores, la vinadla@ntre ellos
y sus principales obras. Posteriormente, hemoadiatie extraer de dichos textos una concepciomistia del
desarrollo y hemos elaborado una sintesis comp#dat®e los principales tépicos que se localizanaguellos
documentos (la reaccion frente al colonialismo gaodonialismo y las bases econdmicas y politichslesarrollo
de los paises islamicos).
Llegamos a la conclusién de que existe una esdskelmista del desarrollo que estaria formada paorekas
autores que se han acercado al estudio del ddsayrel subdesarrollo de los paises musulmanetgpdo de la
premisa de que el Islam no es sé6lo una religién sambién es una forma de organizacién econémicaalsy
politica del Estado derivada del Coran, y que taoto, rechazan la separacion entre la religidnBstado.

Palabras clave:Economia Politica; desarrollo; subdesarrollo; is$ano; sistema econdmico islamico; Economia
Islamica.

Abstract:

In this article we study the Islamist thought on elepment by means of the retrospective construatiothe

Islamist school of Political Economy of Developmédair purpose is answering this question: Does danisst

school of the development exist? To do it, we htudiesl the origin and the evolution of the Islantfgught on
development, up to identifying to the key Islamsttres of production of thought on developmemetkéty authors,
the relationships between them and theirs most jpathcpapers. Later, we have tried to extract an rhsist

conception of the development from the above nmeatditexts and we have elaborated a synthesis gfrtheipal

topics located in those documents -the reactiotinéocolonialism and neo-colonialism; the econonmid aolitical

foundations of the development of the Islamic adesit After this, we concluded that an Islamistaihof the
development does exist. This school is integrajethdsse authors who have focused the study of telajement
and the underdevelopment of the Moslem countriasidering that Islam is not only a religion butiatr a way of
economic, social and political organization of tB&ate, derived from the Koran, rejecting therefthre separation
between religion and State.

Keywords: Political Economy; development; underdevelopmesigrhism; Islamic economic system; Islamic
Economics.
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1. Introduccién

La Economia Politica del Desarrollo es aquella rdm& Economia Politica Global o Nueva
Economia Politica Internacional dedicada al estutb topico del desarrollo. Al ser la
Economia Politica Global una especialidad académigtidisciplinar de la que participan,
principalmente politélogos (especializados en Refas Internacionales) y economistas
(especializados en Economia Internacional), peritn juristas, antropélogos, geodgrafos,
sociblogos y otros intelectuales, sus trabajosesuatender a la multidimensionalidad de los
fenémenos objeto de estutli@si, los trabajos de Economia Politica Globatrados en el
estudio del desarrollo, es decir, los trabajos denBmia Politica del Desarrollo analizan
dicho fendmeno como algo mas que un mero fenomemwenico (desarrollo econdémico), es
decir, como un fenbmeno multidimensional que reguide la utilizacion de variables
econdmicas, pero también politicas, y socialesjtyales, y geogréficas®..

A partir de este enfoque, nuestro objeto de estselia la reconstruccion histoérica del
pensamiento sobre desarrollo, tomando como referete analisis la actual Economia
Politica del Desarrollo, es decir, aplicaremos d&raspeccion (perspectiva absolutista de
Blaud®). Pero, como ya hicieran Hunt e Hidalgo-Capitaraga Economia del Desarraljo
utilizaremos también el enfoque de los paradigmampetitivos de Khuh (perspectiva
relativista de Blauf), al entender que el pensamiento sobre desaewtihuciona dentro de
comunidades epistemoldgicas bajo las cuales samietela validez de sus estudios. A dichas
comunidades respecto del desarrollo, formadas monoenistas, politdlogos, juristas,
socibélogos, geografos y antropélogos, fundamentaiepelas denominamos escuelas del
desarrollo, o en retrospeccion, escuelas de ladfstanPolitica del Desarrollo. Dicho de otro
modo, las escuelas de la Economia Politica delrBéeaque vamos a identificar son una
reconstruccion retrospectiva (perspectiva abstdyfipero la validez de sus estudios debe ser
determinada en el contexto de cada comunidad epgigica (perspectiva relativista).

En un reciente trabajo, Hidalgo-Capitan identieste escuelas de pensamiento sobre
desarrollo, la de la modernizacion, la estructstali la neomarxista, la neoliberal, la
alternativa, la neoinstitucionalista y la islamista

2 Véanse, por ejemplo, Martinez Gonzalez-Tablas, eAr{8000): Economia Politica de la Globalizacion
Barcelona, Ariel; Woods, Ngaire (2001): “Internatéd Political Economy in an age or globalizatioaf, Baylis,
John y Smith, Steve (2003)lhe Globalization of World PoliticdNueva Cork, Oxford University Press, pp. 277-
98; o Bustelo, Pablo: “Enfoque de la Regulacion gorbomia Politica Internacional. ¢Paradigmas
convergentes?’Revista de Economia MundjaP 8, (2003), pp. 143-173.

® La Economia Politica del Desarrollo ha sido definy analizada en profundidad en un reciente 4oticu
publicado por IRevista de Economia Mundi@fiidalgo-Capitan, Antonio Luis (2011): “Economialifica del
Desarrollo. La construccién retrospectiva de umeeeslidad académicaRevista de Economia Mundial® 29);
otros autores que utilizan dicho enfoque seriangpamplo: Bates, Robert H. (200Brosperity and Violence.
The Political Economy of Developmenhtueva York, Norton; Nef, Jorge (199%juman Security and Mutual
Vulnerability. The Global Political Economy of Development and éhdévelopmentOttawa, International
Development Research Centre; u Oya, Carlos y SamtamAntonio (eds.) (2007Economia Politica del
Desarrollo en AfricaMadrid, Akal.

* Blaug, Mark (1962)Teoria econémica en retrospeccjdl. 1985, México, Fondo de Cultura Econémica.

® Hunt, Diana (1989)Economic Theory of Development. An Analysis of @timp Paradigms Londres,
Harvester Wheatsheaf; e Hidalgo-Capitan, Antonits (1998):El pensamiento econdmico sobre desarrollo. De
los mercantilistas al PNUPHuelva, Servicio de Publicaciones de la Univexdide Huelva.

® Khun, Thomas (1962):a estructura de las revoluciones cientificasl. 2005, Madrid, Fondo de Cultura
Econdmica.

" Blaug,op.cit.

8 Hidalgo-Capitan, “Economia Politica del Desarrolj@p. cit.
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Pero ¢existe una escuela islamista del desarr@®?ecir, ¢existe una concepcion
islamista, mas o menos comun, del desarrollo, efiter a las de otras escuelas? De ser asi,
¢quiénes forman parte de dicha comunidad epistgmeal®, ¢cuales son los vinculos de
influencia entre los miembros de dicha comunidaci?ales son las principales formas de
hacer publico su pensamiento? y ¢ cuales son losipaies topicos de dicha escuela?

En este articulo vamos a tratar de construir rpagttsvamente una escuela islamista
de la Economia Politica del Desarrollo por medidadielentificacion de la citada concepcion
comin del desarrollo (aplicando el esquema de iGliffde sus principales pensadores
(uristas, tedlogos, educadores, economistas...),su®e principales documentos (textos
académicos, textos biograficos, ensayos, discuegistolas, proclamas...) y de los topicos
mas importantes que se recogen en ellos (desagraldodesarrollo, bases econdmicas del
desarrollo y bases politicas del desarrollo).

Para ello comenzaremos por estudiar el origen eJalucion del pensamiento
islamista sobre desarrollo, aplicando técnicaseferencias cruzadas y bibliografia recursiva,
hasta identificar a los principales centros de pcotn del pensamiento islamistas sobre
desarrollo, los principales autores y la vinculacéhtre ellos, y, a partir de las paginas Web
de los aquellos y de busquedas en la red sobrs, dstalizar sus principales obtas
Posteriormente, trataremos de extraer de dichdestefundamentalmente de la bibliografia
activa, pero también de la pasiva, una concepsiamista del desarrollo y realizaremos una
sintesis compilatoria de los principales topicos s@ localizan en aquellos documentos.

La principal limitacidon con la que nos encontrampsllo evidentemente introduce un
sesgo en la investigacion, es que gran parte dauknses islamistas escriben en arabe, urdu o
persa’ y los académicos occidentales dependemos dedteroia de traducciones a nuestras
lenguas para tomarlas en considerdgéion

No obstante, antes de continuar debemos aclauéifizacion del término “islamista”, en
lugar de “islamica”, para referirnos a esta esciddaotros entendemos por “islamismo” aquella
ideologia que sostiene que el Islam no es soloreligadn sino que también es una forma de
organizacién econdmica, social y politica del Estdérivada del Coran, y que, por tanto,
rechaza la separacion entre la religion y el E&fado

° Griffin, Keith (1989): “Pensamiento sobre el desho. La vision mas amplia'Desarrollo, n° 15, pp. 3-5.

19 A diferencias de otras escuelas de pensamientid@utales”, los textos islamistas no se produdém en
universidades y centros de investigacion publicgeiyados, sino también en escuelas coranicasaereles
(donde han cumplido prisién algunos intelectuaésmistas) y en la clandestinidad (cuando los ectebles
islamistas, en particular yihadistas, si sitiamatgen de la legalidad vigente); por este motivotentos y sus
vias de comunicacion tienen una naturaleza tanstve

1| as palabras y los nombres propios procedenteérdbk, el urdu o el persa se escriben de marferamte
segun la lengua a la que se traducen; en este leasos seguido los criterios de castellanizacidriiteo de
Estilo de El Pais, en http://estudiantes.elpais.es/Igtiloéndice_estilos.htm (1977), a excepcion de la
bibliografia final en el que los nombres propios Ids autores de textos en inglés o francés no epare
castellanizados.

2 pryor, Frederic L. (1985): “The Islamic Economigs&m”,Journal of Comparative Economijas® 9, pp. 197-
223.

'3 En principio, se puede ser “islamico” o “musulmaceptando la separacién entre la religion y eddgsty de
hecho muchos “musulmanes” asi lo hacen. Sin embésgdislamistas”, que suelen rechazar para simmss
esta denominacion y prefieren denominarse “musubsiamo conciben que se pueda ser “musulman” sin
rechazar la separacion entre la religion y el Est&tlo supone que la expresion “islamico” en skdirso de un
“islamista” pueda ser entendida, en la mayoriaodechsos, como sinénimo de la expresién “islamisaria,

por ejemplo, el caso de la “Economia Islamica”, ec@xpresion vamos a respetar en este trabajo, @aunqu
consideramos que su denominacién mas adecuadaalsérda de “Economia Politica Islamista”.
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En una primera aproximacion pueden diferenciarse dariantes del islamismo,
coincidente con las dos principales ramas del Isklnsunismo y el chiismo. Los islamistas
sunies rechazan la manera en que los musulmaries san vivido el Islam con posterioridad a
la muerte de cuarto califa, Ali, (momento en qupreduce la escisién de los chiies) y proponen
un retorno a la vivencia del Islam que existiaantiempos del Profeta Mahoma y los cuatro
primeros califas; ademas defienden el esfuerzo nterpretacién individual del Coréan,
desplazando con ello a los ulemas como interpagedsiam. En el caso de los islamistas
chiies, al pertenecer a la escuela imani, considgua el periodo de esplendor del Islam se
corresponde con los tiempos en que gobernd eltBrbfahoma y de su yerno Ali; y aunque
valoran el esfuerzo de interpretacion individuall doran, siguen considerando muy
importante el papel de los mulas y los ayatolas paterpretar los mensajes ocultos del
Coran.

El islamismo, como ideologia, se encuentra hoynliy extendido por los ambitos
académicos del mundo musulman, de ahi la expags®ha experimentado la escuela islamista
del desarrollo, desde los afios cuarenta del siloaxmedida que dicha ideologia se ha ido
combinando con las explicaciones del subdesarydds propuestas de estrategias de desarrollo.
No obstante, en los ultimos afios dicha ideologidaextendido también en los ambitos
urbanos, en particular en aquellas zonas mas destidas.

2. Origen y evolucion de la Escuela Islamista deld3arrollo

Aunque los economistas islamistas del desarrotlapipmente dichos, no aparecieron en las
universidades de los paises musulmanes y de Issspaceptores de inmigrantes musulmanes
(Reino Unido y Estados Unidos) hasta finales dealdss setenta del siglo XX, no podria
entenderse su surgimiento sin prestar atenciéneadicion historica del islamismo desde la
Edad Media hasta la apariciéon de la primera geiterate islamistas contemporaneos durante la
primera mitad del siglo XX.

Dicha primera generacion de islamistas estariaddanpor el iranRuhola Musavi al
Jomeini[1902-1989], el indio-pakistani Abdul Ala Maududi903-1979], el argelino Malek
Bennabi [1905-1973] y los egipcios Hasan al Bari@$-1949] y Sayid Qutb [1906-1966].
Los planteamientos politicos de dichos islamistescqmlen de al menos tres tradiciones
diferentes: la escuela imani o duodecimana denfe rehii (a la que pertenecia Jomeini); el
deobandismo reformador de la escuela hanafi deria suni (al que pertenecia Maududi); y el
salafismo reformador suni de influencia wahabistaglie pertenecian Al Banna, Qutb y
Bennabi).

En el caso del salafismo, sus planteamientos smdém®s de una larga tradicion de
pensamiento politico islamista, que comenzariaetdarco Tagi al Din Ibn Taymiya [1263-
1368] (que se reveld contra los mongoles a los auesé de falta de fe islamica); pero
alcanzaria su fase mas productiva de la mano deefosmadores de los siglos XVIIl y
XIX'* el saudi Muhamad Abd al Wahab [1703-1792]; el geimMuhamad al Shawkani
[1760-1834]; el afgano Yamal al Din al Afgani [183897]; el egipcio Muhamad Abduh
[1849-1905]; el sirio Rashid Rida [1865-1935]; ylilanés Ahmad Rida [1872-1953]. El

4 Los reformadores sunies se enfrentaron en su éparcdos liberales sunies, de los que derivarian lo
planteamientos politicos del nacionalismo arabiediso del socialismo arabe) imperante en la nmayde los
actuales gobiernos de los paises musulmanes.
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salafismo tenia a mediados del siglo XX una grasqmcia en Egipto y, en su variante
wahabi, en la Peninsula Arabiga.

En el caso de deobandismo, sus planteamientosdaoate la escision reformista de
la escuela hanafi del sunismo impulsada por lomsnifluhamad Qasim Nanautavi [1833-
1877] y Rashid Ahmad Gangohi [1829-1905]. El dealmmo tenia a mediados del siglo XX
una gran presencia en el subcontinente indio.

En el caso del imanismo, sus planteamientos cagstitla ortodoxia del chiismo, la
primera escision del Islam producida en el afio §&h concreto se basan en la escuela imani
o duodecimana que sigue las ensefianzas de losnaaiwes chiies. No obstante, el islamismo
imanista, por lo que a la via revolucionaria delanfacion del Estado islamico se refiere,
tendria importantes influencias del irani Ali Sa&rf1933-1977], contemporaneo de Jomeini.
El imanismo tenia una gran presencia a mediadasglelXX en Iran, Irak y Libano.

La primera gran organizacion politico-religiosaisista fue la Hermandad Musulmana
(mas conocida como los Hermanos Musulmanes), ceraé@ipto (bajo protectorado britanico)
en 1928 por Hasan al Banna. El pensamiento policeste islamista salafista, cuyo proyecto
era relativamente vago y sin mayores referenclas euestiones del desarrollo, estuvo influido
por Rashid Rida, Abduh, Al Afgani y Wahab. Su alm@s conocida so6lo se encuentra en arabe y
se trata deMensajes del Iman Hasan al Bannaa coleccion de cartas y mensajes de dicho
autor de diferentes fechas; aunque también ex@tes documentos en arabe publicados en
forma de casetes.

Sin embargo, el gran lider intelectual de los HewsaMusulmanes fue el Sayid Qutb,
cuyo pensamiento politico vendria influido por Tagan Al Banna y Maududf, y que, tras la
muerte de este Ultimo en 1949, se incorporariaadanizacion; este hecho coincidié con la
publicacion de su obrha justicia social en el Islaptexto en el que se recogia uno de los
primeros analisis del subdesarrollo del mundo nmdnltras la descolonizacion y una estrategia
de desarrollo. No obstante, el pensamiento policQutb se radicalizaria a lo largo del tiempo,
en parte por la tortura a la que fue sometido &iopr hasta llegar a la publicacion su ultima
obraHitos del caminan 1966, que fue redactada en la carcel y quersetiria en el texto de
referencia del yihadismo (islamismo radical y viddg); en dicha obra acusa a las sociedades
musulmanas de apostasia por haber abrazado eliggagan exige la aplicaciéon de la ley
islamica por parte de los gobernantes de los paigssimanes.

Por otro lado, en la Argelia colonizada por Fransiagié la reaccién contra la
colonizacién por parte de intelectuales como Maehknabi, cuyo pensamiento venia influido
por Abduh y Ahmad Rida. En sus obtass condiciones del renacimiento. Los problemas de
una civilizacion de 1947, y lavocacion del Islammde 1954, Bennabi responsabilizaba del
subdesarrollo a la colonizacion de los paises rMaswés por parte de potencias occidentales y a
sus efectos en dichas sociedades tras la desaummiz Otra obra donde se sintetiza el
pensamiento de este autor es su autobiogkééimorias de un testigo del siglpublicada en
1965. A diferencia de Qutb, Bennabi fue un islaanmsbderado.

Una segunda organizacion islamista fue el Parsitforlico o Yamaat e Islami, fundado
por Abdul Ala Maududi en 1941 en la India. Su pemisato politico venia influido por

!5 La influencia de Maududi en Qutb ha sido consetpdr varios autores; véakepel, Gilles (1985)The
Prophet and Pharaoh: Muslim Extremism in Edygndres, Al Saqi, p. 48.
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Taymiya, Nanautavi, Gangohi y Al BarfiaMaududi publicé en 1939 su oHra Yihad en el
Islam en la que defiende la via violenta para la intpleion universal del estado islamico; ese
mismo afo publicdeoria politica del Islamque luego ampliaria en 1955 en su libeoLey
islamica y la Constitucigren los cuales plantea las bases del Estado ¢sl@aonformado como
califato; posteriormente, en 1941, publiEhproblema econdémico del hombre y su soluciéon
islamica obra en la que hace una critica al capitalismal pocialismo como sistemas
econdmicos proponiendo la instauracion de un ss&rondmico islamico.

Hacia mediados del siglo XX ya se habia producida wierta confluencia y
contaminacion mutua entre el salafismo wahabidtgal@erno de Arabia Saudi, el salafismo
de los Hermanos Musulmanes de Egipto y el deobareddel Partido Islamico de Pakistan,
de forma que un pensamiento politico islamista magenos homogéneo se fue extendiendo
por todo el Islam suni durante la segunda mitadicte sigld”.

En el Islam chii, el imanismo seguia siendo la @scprincipal a mediados del siglo

XX bajo el liderazgo d&uhola Musavi al Jomeingue se convertiria a la postre en el lider de
la Revolucidn Islamica Irani, que trajo consigantglantacion de un Estado islamico en 1979.
La obra mas conocida de JomeinEggobierno islamicpelaborada en su exilio en la Hawza de
Nayaf (Irak}® y publicada en 1970, en la que plantea las reforquee son necesarias para
establecer un Estado islamico en los paises musebnao obstante, la mayor parte de sus
mensajes se han publicado en persa, muchos deealldgrma de casetes. Otro destacado
islamista chii seria el irani Morteza Motahari [9®79], discipulo de Jomeini.

Varias son las causas que explicarian el surgimieet la escuela islamista de la
Economia Politica del Desarrollo durante los afimsenta’. En primer lugar, la existencia de
un pensamiento islamista previo, heredado de limsmadores sunis de los siglos XVIII y
XIX, articulado en torno al salafismo, al wahabisymal deobandismo, y enfrentado al
liberalismo suni. En segundo lugar; la toma de iema por parte de los intelectuales de los
paises islamicos del nivel de atraso econdmicotivelade sus naciones, fruto de la
colonizacion por parte de potencias occidentaleislamicas. En tercer lugar, la aparicion de
movimientos de liberacion nacional en los pais&smigos colonizados y neocolonizados
(protectorados, presencia de ejércitos extranjejadurante el segundo cuarto del siglo XX,
gue cuestionaban las bondades de la influenciaentzl sobre el desarrollo de los mismos.
Y en cuarto lugar, la reaccion frente al autorstaud del nacionalismo arabe, representado por
los gobiernos de los paises islamicos tras su emimcia y que se consideraba heredero de
la tradicion del pensamiento liberal suni del siglX.

El surgimiento de una concepcion islamista del mieka, puesta de manifiesto por
los cinco autores citados, se baso asi en el redtelzcapitalismo occidental, como sistema
econdmico por medio del cual alcanzar el desatrglen responsabilizar del subdesarrollo de
dichos paises a la expansion de dicho sistema sblonendo musulman. De esta forma, los
trabajos pioneros de Maududi, Qutb y Bennabi, ekedims durante los afios cuarenta del siglo
XX, se convirtieron en la base de la concepcidanigdta del desarrollo que, a finales de los

'® L a influencia de Al Banna en Maududi, pese a pexer a corrientes islamistas diferentes, ha sidesida
por algunos autores; véase Rashid, Ahmed (20G0an. Militant Islam, Oil and Fundamentalism @entral
Asig New Haven, CT, Yale University Press, p. 89.

7 Al Banna influyé en Maududi, Maududi y Al Banna@ntb y Qutb en el wahabismo saudi.

18 | as hawzas son seminarios de estudios islamicidescaquivalentes a las escuelas coréanicas o nemiraz
sunies.

19 Al Banna serfa un precursor, mientras que Jorseifia un “fundador” tardio de la rama chif.
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afos setenta, se popularizo en los circulos acadérde los paises musulmanes y entre los
académicos musulmanes residentes en paises oabédent

La segunda generacion de islamistas, entre lossguencontrarian los primeros
economistas islamistas, es decir, los fundadorela d&conomia Islamic&®, comenzé a
realizar sus primeras aportaciones durante los sétesta y ochenta del siglo XX, desde una
serie de centros de investigacion y de produccitaiactual del pensamiento islamista como
fueron: la Fundacion Islamica de Leicester (ReinudUd), creada en 1973; la Oficina de
Investigacion de la Economia Islamica de Dhaka ¢Batesh), creada en 1976; el Centro de
Investigacion de la Economia Islamica de la Unidad Rey Abdulaziz de Yidda (Arabia
Saudi), creado en 1977; el Instituto Internaciot@l Pensamiento Islamico de Herndon
(Estados Unidos), creado en 1981; el Instituto rdeedtigacion y Formacion Islamica del
Banco Islamico de Desarrollo de Yidda (Arabia Spudieado en 1981; la Organizacion
Cultural, Cientifica y Educativa Islamica de la @mugacion de la Conferencia Islamica de
Rabat (Marruecos), creada en 1982; el Instituterih@cional de Economia Islamica de la
Universidad Islamica Internacional de Islamabadi@®an), creado en 1983; y el Colegio de
Economia de la Universidad Internacional Islamieakdiala Lumpur (Malasia), creado en
1983. Ademas destaca el papel desempefiado pamgostantes asociaciones: la Asociacion
de Cientificos Sociales Musulmanes (Estados Unjdogada en 1972, y la Asociaciéon
Internacional de Economia Islamica, creada en%984

De todas ellas, las tres instituciones que mashatribuido a la difusién en inglés de
la Economia Islamica tal vez sean: la Fundacid@nigla (editora desde 1991 deRavista de
Economia Islamicg el Centro de Investigacién de la Economia Ist@énfeditor desde 1989
de la Revista de la Universidad Rey Abdulaziz: Economslamicd® y el Instituto de
Investigacion y Formacion Islamica (editor desd@3lée la revist&studios de Economia
Islamicg).

Entre los primeros economistas islamistas sunikgecaestacar: al indio Muhamad
Nejatullah Siddiqgi [1931-]; al indio-pakistani Khalmid Ahmad [1932-]; al pakistani-saudi
Muhamad Umer Chapra [1933-]; al bengali Muhamad uAbddannan [1938-]; al sirio-
estadounidense Monzer Kahf [1940-]; al pakistanindduad Akram Khan [1945-]; y al
egipcio Abdel Hamid El Ghazali [1937-]. Es muy sfgativo que cinco de estos autores
procedan del subcontinente indio, donde predominiglaanismo deobandista y donde la
figura de Maududi esta considerada como el princenemista islamista, pese a no haber
cursado ninguna titulacion universitaria de Ecormnde hecho Ahmad, fundador de la
Fundacion Islamica, fue discipulo de Maududi y ¢ados ellos han estado vinculados con la
Fundacion Islamica, el Centro de Investigacion al&etonomia Islamica o el Instituto de
Investigacion y Formacién Islamica. No obstants,ttabajos de estos economistas islamistas
proceden de una larga tradicion de pensamientadetion islamico cuyo principal exponente
fue sin duda el pensador tunecino Abderraman IblklGda[1332-1406], autor de
Prolegdmenos. Introduccion a la Historia Universaliblicada en 1382.

% La Economia Islamica tiene dos grandes campostdéie; por un lado, el sistema econémico islamygoor
otro lado, la banca y las finanzas islamicas. Ma&nel primero esta directamente relacionado caesdrrollo
econdmico y es objeto de estudio en este trabhjgegando, por tratarse de un tema especifico,ansidp
considerado aqui.

2L Chapra, Muhammad Umer (1996)vhat is Islamic Economi@sYidda, Islamic Research and Training
Institute (Islamic Development Bank), pp. 45-46.

22 Entre 1983 y 1985 este centro publicé la Revisténdestigacion en Economia Islamica.
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Algunos de estos autores han realizado un inteesaabajo de compilacion y
comentario de la bibliografia sobre economia des@deperspectiva islamica, destacando los
trabajos de Siddigi, Ahmad y Kh&n

Entre las publicaciones de Ahmad destacan el tvghianeroDesarrollo econémico
en un marco islamicade 1979, y el mas recierites retos econémicos contemporaneos y el
Islam de 2002. En el caso de Siddigi, destaca tambid¢rabajo pionerdn enfoque islamico
del desarrollo econdmicale 1977, asi como otros trabajos mas recierneEsdamoEl papel
del Estado en la economide 1996, \Economia. Un enfoque islamjate 2001. Chapra, por
su parte, en su obral sistema econdmico islamicpublicado, en 1970, fue uno de los
primeros en desarrollar dicho concepto, y postermte, en 1996, publicé un interesante
surveytitulado ¢ Qué es la Economia Islamigagunque también destacan su liltstam y
desarrollo econdmicode 1994, y la compilacioBl futuro de la Economia. Una perspectiva
islamica de 2000. Otro trabajo pionero es el de Kahf, gunel978 publicd.a Economia
Islamica. Estudio analitico del funcionamiento distema econdmico islamiclientras que
los trabajos mas relevantes de Khan Ebmeto de la Economia Islamicale 1985y Un
glosario de Economia Islamicde 1990. De El Ghazali destacasumveysobre el desarrollo
desde la perspectiva islamica, tituldglohombre es la base de la estrategia islamica pra
desarrollo econémicgublicado en 1988.

Aunque la mayor parte del desarrollo de la Econdsiémica procede de la escuela
suni, existe una variante chii, de la que el irdduiiamad Bagir al Sadr [1935-1980], lider de
la Hawza de Nayaf influido por Jométhies su principal exponente, siendo su obra més
importanteNuestra Economigpublicada en 1961 y en la que se expone la visidinde la
Economia Islamica.

Varias son las causas que explican el nacimienta Eeonomia Islamica, y por tanto,
el afianzamiento de la escuela islamista de Ecaométulitica del Desarrollo. En primer lugar,
la formacién de musulmanes inmigrantes, proceded&dssubcontinente indio y de la
tradicion deobandista, en su mayoria, en las Fardt de Economia de las universidades
britAnicas y estadounidenses. En segundo lugaexiib, en la peninsula arabiga, de
islamistas salafistas egipcios, en su mayoria laglos con los Hermanos Musulmanes,
durante los afios sesenta que permitid una fustéleatual entre salafismo y wahabismo. En
tercer lugar, el aumento de los precios del peairdlerante las décadas de los setenta y
ochenta, que enriquecié a la monarquia saudi yos gobiernos de los paises del Golfo
Pérsico, en su mayoria de tradicion wahabista,eypyapicié la existencia de recursos para
financiar por todo el mundo centros de investiga@dnvestigadores afines a dicha corriente
del islamismo, e incluso a otras. En cuarto ludmrpisqueda de una tercera via entre
capitalismo y socialismo, entre la teoria de la emotacion y la teoria de la dependencia,
gue permitiera articular una propuesta de desaratiérnativa para los paises islamicos en el

% Siddigi, Mohammed Nejatullah (1978Tontemporary Literature on Islamic Economidseicester, The
Islamic Foundation; Siddiqi, Mohammed Nejatullah9&1): Muslim Economic Thinking. A Survey of
Contemporary LiteraturelLeicester, The Islamic Foundation; Ahmad, Kursfad.) (1980):Studies in Islamic
Economics Leicester, The Islamic Foundation; Khan, Muhamm&dam (1983):Issues in Islamic Economics,
Lahore, Islamic Publications; Khan, Muhammad Akrére84/1985):1slamic Economics: Annotated Sources in
English and Urdu Leicester, The Islamic Foundation; Khan, Muhamm&dam (1985):Challenge of Islamic
Economics Lahore, All-Pakistan Islamic Education Congresshan, Muhammad Akram (1992FEconomic
System of Islam: Bibliography of studies in Englgiblished during 1940-1990ridda, Islamic Economics
Research Centre.

4 Jomeini pas6 14 afios en la Hawza de Najaf traxiio, donde coincidié con Al Sadr; de hecho, jiecacion
de éste por parte del gobierno iraqui se debige esttas cosas, a su apoyo a la Revolucion Islanérd
liderada por aquél y a los vinculos que mantenfaéto
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contexto de los afios setenta y ochenta. En quugtar,| el triunfo de la Revolucién Islamica
en Irdn y la implantacion de la ley islamica eni®&@k en 1979, junto con el fortalecimiento
de los gobiernos islamicos de las monarquias dé#fioGRersico, que propiciaron un gran
optimismo sobre la expansion del Estado islamicorircipios de los afios ochenta, para lo
gue se necesitaba un sustento tedrico. Y en segw,lla creacion de la Organizacion de la
Conferencia Islamica en 1969 y del Banco Isldmia Desarrollo, en 1975, como
instrumentos de cooperacion y promocion del debaue los paises islamicos.

Sin embargo, durante la década de los noventaidiel XX surgié una tercera
generacion de islamis@s directamente vinculada con el yihadigthoAlgunos islamistas
radicales sunié§ decepcionados por la imposibilidad de instauraEstado islamico en sus
paises (por no alcanzar el respaldo popular sofieien las elecciones o por serles impedido
el acceso al poder debido al autoritarismo de tdBegnos liberales), o decepcionados con la
forma que adopta el Estado islamico en sus paisgdantean la toma del poder por la via de
guerra santa o yihad contra los “infieles” que dite el poder. Surgen de esta forma grupos
armados islamistas en diferentes paises musulnjaggso, Afganistan, Argelia, Marruecos,
Pakistan, Filipinas, Sudeste Asiatico, Rusia...),stgrados terroristas por los gobiernos de
los paises occidentales.

Entre dichas organizaciones destacan, por serriaenas, la Yihad Islamica y el
Grupo Islamico o Al Gama al Islamiya, ambas creagta€gipto durante los afios setenta
como escisiones de los Hermanos Musulmanes; siargmbsu ejemplo fue seguido durante
los afios ochenta y noventa por decenas de orgamescislamistas, hasta confluir, la
mayoria de ellas, hacia finales de los noventancipios del siglo XXI en la red terrorista Al
Qaeda, liderada por el saudi Osama Bin Laden [19551-egipcio Aiman al Zawabhiri [1951-

].

Al Qaeda se cred en 1998 en Afganistan al agrupainaistas salafistas (como Al
Zawahirf®), wahabistas (como Bin Ladeh y deobandistas (como los talibanes afganos,
liderados por el muld Muhamad Omar [1989:] La aparicién y expansién de esta
organizaciéon ha supuesto la globalizacién de ladjilpor entender que los gobiernos “impios

% Algunos autores se refieren a esta generaciéslamistas radicales sunies como “neofundamentiligtar
entender que son una escision del islamismo quepaxenalgunos postulados con los “fundamentalistas”
“tradicionalistas”; véase Roy, Oliver (2002): “Nantlamentalismo”, en
http://mww.cholonautas.edu.pe/modulo/unload/neofostid

%6 Si bien esta tercera generacion de islamistdgual que la segunda, tienen en Qutb, Maududi yeininsus
principales referentes intelectuales, aquéllosase greocupado méas por desarrollar (y sobre todcaaplsus
postulados politicos, mientras que los economistasnistas lo hicieron con los postulados econémit@a
mayoria de los economistas islamistas no compéateia violenta de toma del poder, ni el terrorisslamista,
aunque si pueden compartir otros postulados raéreh Estado islamico y el califato.

" El islamismo moderado suni se fue “nacionalizardio’ante los afios noventa, centrando su preocupacio
la lucha politica nacional y abandonando su coadisiupranacional; aspecto éste que fue aprovegtadel
islamismo yihadista para erigirse como un movinuesupranacional, cuyo principal exponente seri@Qaéda
(véase Royop. cit). No obstante, existen movimientos yihadistagrilentacion nacional, como seria el caso de
Hamas en Palestina.

%8 Al Zawahiri ya militaba en los Hermanos Musulmanesafio antes de la ejecucién de Qutb y estuvo muy
influido por su pensamiento, hasta el punto deirlendomenaje en Al-Zawahiri, Ayman: “Knights undie
Prophet’'s Banner’Al-Sharq al-Awsat(2-10 December 2001), Londres.

%9 Segun algunos autores, Bin Laden fue discipulo ldgmano de Sayid Qutb, Mohamed Qutb, en la
Universidad King Abdelaziz, quien le transmitié laeas basicas de su pensamiento (véase KepegsGill
(2002):Jihad: The Trial of Political IslamLondres, Tauris, p. 314).

% Aunque los talibanes afganos no estan directaniefitiidos por el Partido Islamico de Abdul Ala Miudi,

si que lo estan por otro partido islamista deolstadiakistani (véase, Rashig, cit, p. 29).
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y corruptos” que controlan la mayoria de los pais&smicos (“el enemigo interno”) no
pueden ser derrotados porque cuentan con el apoydmico, politico y militar de los paises
occidentales (“el enemigo externo”); por tantoyilaad ha de dirigirse también contra los
paises (gobiernos, ejércitos, intereses econdmigosle.apoyan a los gobiernos “infieles” de
los paises musulmanes, hasta liberar a dichosspdéssu influencia y poder conformar un
nuevo califato en los territorios de ésto€n la estructura politica de Al Qaeda, Bin Laden
seria el Emir y Director de Operaciones, mientras @l Zawahiri seria Subdirector de
Operaciones; aunque la mayoria de los analistagiden en sefalar a Al Zawahiri como el
lider intelectual de la organizacion.

Los textos mas destacados del islamismo yihadestiars Declaracion de guerra
contra los americanos que ocupan la tierra de logares sagradqQanas conocido como la
Fatwa de Bin Ladenla Fatwa de 19960 la Epistola Ladenesdirmada por Bin Laden y
publicada en 1996Yihad contra judios y cruzadomas conocida como IRatwa de Al
Qaeda la Fatwa de 19980 la Declaraciéon Fundacional del Frente Islamico Mundlial
firmado por Bin Laden, Al Zawabhiri y otros tres diés yihadistas y publicado en 1998;
Caballeros bajo el estandarte del Profetads conocido comiel Manifiesto de Al Qaeda la
Autobiografia de Al Zawabhiripublicado en 2001; ZCarta de Al Zawahiri a Al Zargawi
publicada en 2005. En dichos documentos no solaese una defensa de la yihad, sino que
en algunos de ellos se defiende también la reiretaun del califato. No obstante, conviene
sefalar que la mayor parte de los mensajes dslimistas yihadistas se hacen publicos en
archivos de videos y de audio colgados en difesgrdginas webs y por medio de la cadena
de television Al Jazeera.

La defensa del reestablecimiento del califato gaeeh los yihadistas es compartida
también por algunas organizaciones islamistas rieansnales, tales como los Hermanos
Musulmanes y su escision, el Partido de la Libéraa Hizb ut Tahrir. Dicha organizacion,
fundada en 1953, se ha convertido en un partidonista global que tiene como principal
objetivo el establecimiento de un califato modefa principio por la via pacifica, aunque
algunos de sus miembros mas radicalizados han atwaabiertamente el yihadismo). No
obstante, entre las aportaciones de los HermanasiiManes que defienden la conformacion
de un califato islamico por la via pacifica destacde Abdel Hamid El Ghazali, recogida en
su obraEl camino al renacimiento de la comunidad islandeacreyentesublicada en 2001.

Dentro de la variante cffj la implantacién del Estado islamico en Iran adél la
yihad hacia el Libano, donde la organizacion iskaanPartido de Ala o Hezbol4, liderada por
Muhamad Husein Fadlallah [1935-] y fundada en 1€3180 respuesta a la ocupacion israeli
del sur del pais, participé como milicia en la gaecivil libanesa [1975-1990] y, mas
recientemente, en el conflicto israelo-libanés Ep@si mismo, la invasion de Irak [2003-],
por parte de la coalicién internacional liderada BEUU, hizo también que se desarrollara
una milicia armada islamista chii, liderada por cérigo Magtada al Sader [1973-],
denominada Ejército de El Mahdi y vinculada el idarBloque Sader. Por su parte, el actual
Lider Supremo de Iran, Ali Huseini Jamenei [193Sticesor de Jomeini, en su menddje
enemigo interno, el enemigo externo y la guerraqégicag de 2007, sin llegar a proponer

31 E| yihadisno suni también se encuentra enfrentado con islamidiiipesto es mas evidente en la estrategia
seguida por el jordano Abu Muzab Al Zargawi [19684@] en Irag, aunque dicho enfrentamiento no sea un
prioridad para otros yihadistas sunies como Birebaal Al Zawahiri.

%2 El yihadismo chif presenta un caracter mas naligaaue el yihadismo suni, pese a los vincul@seyisten
entre los movimientos yihadistas chiies (HezboldgBe Sader...) con los gobiernos de Siria e Iranlgsa
indicios que apuntan a acciones directas conteagsés occidentales en diferentes partes del natntaidas a
yihadistas chiies.
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abiertamente la yihad contra EEUU e Israel, silgsiédentifica como el enemigo externo del
Islam. Por otro lado, el establecimiento del ctdifao forma parte de los objetivos del
yihadismo chii, en tanto que los imanistas chigarea la espera del regreso del iman oculto,
El Mahdi.

El surgimiento y la expansion del yihadismo islameén las dltimas cuatro décadas
obedecen a varias razones. En primer lugar, a daci@ contra la violencia politica
(represion, encarcelamiento, tortura, ejecucionesenjpleada por algunos regimenes
autoritarios de los paises musulmanes contra lesnistas (Egipto, Iran, Irak, Arabia
Saudi...), asi como la empleada, mas recientementéo$ ejércitos y los servicios secretos
algunos paises occidentales (EEUU, Reino Unido...).

En segundo lugar, a la expansion de los planteansieslamistas mas alla de los
circulos académicos, hacia las escuelas coranicedoazas y las mezquitas, financiadas con
recursos de los gobiernos de los paises musulnmeteseros (Arabia Saudi, Iran...), de
forma que el islamismo ha pasado a convertirsenenideologia de liberacion para aquellos
musulmanes que se sienten oprimidos por la socieda que viven.

En tercer lugar, a la utilizacién, la formacion filranciacion y el aprovisionamiento
de grupos islamistas armados, por parte de golsetagaises occidentales (EEUU, Reino
Unido...) como estrategia geopolitica de los cordBctdel final de la Guerra Fria
(Afganistan...), asi como por parte de gobiernosrnistas (Arabia Saudi, Iran, Siria...), en
su enfrentamiento contra gobiernos de paises maselnconsiderados infieles (Afganistan,
Libano, Israel, Irak...).

En cuarto lugar, a la perpetuacion del conflicabérisraeli (Palestina, Libano, Siria,
Irak...) y la presencia de tropas militares de pas@sdentales en territorios de paises
musulmanes (Arabia Saudi, Somalia, Bosnia, Afganjs€Chechenia, Irak, Libano...), que
sirven de justificacion politica para la yihad.

En quinto lugar, al triunfo de algunos procesolasionarios y golpes de Estado
dirigidos por islamistas (Iran, Pakistan, Afganist8udan...), que generd optimismo sobre la
posibilidad de la implantacion del Estado islameeotodos los paises musulmanes por la via
de la exportacion de la revolucion islamica, y tstprior derrota militar de los islamistas
yihadistas combatientes (Libano, Pakistan, Argelfganistan...), que redirigié la yihad
hacia el terrorismo con la esperanza de que siruder catalizador para que las masas de
musulmanes se sumasen a la revolucion islamica.

En sexto lugar, a la marginacion que sienten mugtesnes de los barrios mas
humildes de las grandes ciudades de los paisesImames, donde existen escasas
oportunidades laborales para ellos, dado que ®i educativo es generalmente bajo, aunque
suelen estar alfabetizados, asi como a la queesiédo$ musulmanes inmigrantes residentes
en paises occidentales en los que, por su condigd@xtranjeros o por su identidad étnico-
cultural, se ven obligados a aceptar puestos dmjtrade inferior categoria a los de su
cualificacion profesional o a vivir en barrios demigrantes (guetos) ante la resistencia de
muchos propietarios a alquilar sus inmuebles aodighmigrantes.

Y en séptimo lugar, al fenédmeno de la globalizaciue, gracias a los medios de
comunicacion de masas y al desarrollo de las tegied de la informacion y las
telecomunicaciones, ha permitido la interconexi@ gitupos islamistas tradicionalmente
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aislados, y que, gracias al abaratamiento y ldidadi de acceso a los transportes, ha
permitido la movilidad internacional de los yihads

Asi pues, podemos hablar de tres generacionetad@stas modernos: los fundadores
del islamismo moderno (Al Banna, Maududi, Qutb, i, Jomeini...); los economistas
islamistas (Ahmad, Siddigi, Chapra, Mannan, Kahiiiak, El Ghazali, Al Sadr...); y los
islamistas yihadistas (Al Zawahiri, Bin Laden, Ja®ie..).

3. Caracteristicas de la Escuela Islamista del Dasallo

El pensamiento sobre desarrollo de la escuelaigiise puede caracterizar y condensar en los
nueve puntos.

Primero, entiende el desarrollo como el renacimidstla sociedad islamica recuperando
el esplendor que tuvo durante los tres primerdssside histori& (época califal), en los que
religion y politica no estuvieron separados, deméorque la distribucion de los recursos
disponibles permita cubrir las necesidades de tlodosdividuos (erradicando asi la pobreza) y
gue éstos tengan las oportunidades adecuadas| piesagollo de su personalidad y de la mas
alta perfeccion posibie

Segundo, considera el subdesarrollo como la decdée la sociedad islamica, fruto de
la colonizacion europea, primero, y de la neocakxion estadounidense y europea, despues,
derivadas del alejamiento del Coran por parte sigdbernantes musulmanes, y de gran parte de
la sociedad, que mal aplicaron sistemas econonucemdos por el hombre (capitalismo y
socialismo) en lugar de un sistema econémico isénsreado por Ala y revelado en el Cdfan

Tercero, identifica como variable clave del dedkrrel Islam, que no soélo seria un
conjunto de creencias religiosas sino también der@miento social, por lo que no cabria la
separacion entre lo religioso y lo politito

Cuarto, propone como estrategia politica el conttel poder, por medio de la
participacion de partidos islamistas en las eleeso(opcion moderada), o por medio de una
revolucion islamica contra las élites politicascpr@micas de los paises musulmanes y sus
aliados estadounidenses y europeos (opcion ragdp=a@y de esta forma implantar un Estado
islamico, basado en el seguimiento del Coran,ddidion (sunna) y la ley islamica (sharia),
como principios de la organizacién social y ecorafii

¥ El esquema utilizado para identificar las cardstieas de esta escuela de pensamiento se bagspante en
empleado por Griffinpp. cit.
% El periodo considerado de esplendor del Islamavaggun los autores, de forma que hay quienes lo
circunscriben incluso a los afios que van desdevielacion del Coran a la muerte del Profeta Mahfréase
Qutb, Sayyid (1949)Social Justice in Islammed. 2000, Nueva Cork, Islamic Publications Indéeianal),
mientras que otros lo extienden hasta la muertédldévéase Bennabi, Malek (1947)es conditions de la
renaissance: Probleme d'une civilisaticed. 1992, Argel, Societe d’Edition et de Commatian).
% Maududi, Abdul Ala (1941)Economic Problem of Man and its Islamic Solufied. 1992, Lahore, Islamic
Publications Limited; y El Ghazali, Abdel Hamid @3: Man is the Basis of the Islamic Strategy for Ecoicom
3I36evelopmented. 1994, Yidda, Islamic Research and Trainirggitute of Islamic Development Bank.

Ibid.
37 El Ghazalipp. cit.
3 Jomenini, Ruhullah Musawi (197@! gobierno islamicped. 1999, Granada, Kitab.
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Quinto, plantea que el proceso de desarrollo debsistir en la islamizacion del Estado
y en la posterior reunificacién de la sociedad rmiana bajo un nuevo y moderno califdto

Sexto, sostiene que la financiacion del Estadonista debe hacerse por la via de los
impuestos (zakat, sadaga, yizia, jums, jaray...) Iy, algunos casos, por medio de la
nacionalizacion de determinados recursos produc(vaterias primas, petroleo...) y servicios
publicos (seguridad social, bancd?..)

Séptimo, acepta la idea de que el comercio intemalcentre paises islamicos y no
islamicos genera beneficios mutuos, siempre y audod contratos se acojan al derecho
musulman, pues el Coran siempre ha defendido etrmion Algo parecido defiende respecto de
otras formas de relaciones econdémicas internaésntdles como los movimientos de capitales
y de trabajadores, que debieran ser aceptados) salvios casos especificos en que no
conduzcan al bienestar social de la poblacién (pargue se aceptarian restricciones temporales
a dicha movilidad) o en los que dichos movimierdean contrarios a la sharia (como, por
ejemplo, los movimientos especulativos de capitdb prestamos a interés, que estarian
prohibidos{* .

Octavo, rechaza la monoeconomia, es decir, laaaphic universal de la teoria
economica convencional, por entender que las easisiotas de las economias islamicas,
inspiradas en el Coran, difieren mucho de las deel@mnomias no islamicas, dado que el
comportamiento econémico de un buen musulman ebh® ético u homo islamicus) tendria
muy poco que ver con el comportamiento del hommawoicus de la teoria econémica
convencional, por lo que ésta no seria de aplingmada el desarrollo de los paises islantfcos
aunque por otro lado, aspiran a la aplicacion usatele la Economia Islamféa

Y noveno, sugiere que todas las variables socialelsiidas las variables econémicas,
vienen determinadas por las variables religioséipas, esto es, por el Isl&m

Teniendo todo esto en cuenta, la teoria islamistadésarrollo podria sintetizarse, de
forma somera, de la siguiente manera. El fenomemosubdesarrollo es un proceso de
decadencia de la sociedad islamica por su alejamnel Coran, debido al colonialismo y
neocolonialismo a los que la han sometido los paiseidentales. Por tanto, la mejor manera de
salir del subdesarrollo es propiciar un renacinoiege la sociedad islamica por medio de la
islamizacion del Estado y la reagrupacion de lawwodad musulmana bajo un moderno califato,
para lo cual es necesario el control de los gobgenacionales de los paises islamicos por parte
de auténticos musulmanes, ya sea por vias pacifidatentas.

Asi pues, el modelo de desarrollo islamista (ecac@politico, social, cultural...) no es
otro que la aplicacion de las instituciones fundaales del Islam, reproduciendo con ello las

%9 El Ghazali, Abdel Hamid (2001Fhe Way to the Revival of de Muslim UmmalkFalah Foundation, El Cairo;
Vick, Karl: “Reunified Islam: Unlikely but Not Ently Radical. Restoration of Caliphate, AttackedBysh,
Resonates With Mainstream Muslim§t/ashington Postl4 January 2006; Athena Intelligence (2007): tHiz
ut-Tahrir (HuT) en EspafiaAthena Intelligence Journabol.2, n°® 2, pp. 13-27.

40 Al-Sadr, Mohammad Bagjir (1961Qwur Economicsed. 2001, Londres, Bookextra; y Jomeini, cit.

! Sidigqi, Mohammed Nejatullah: “Principles of Imational Economic Relations in Islam”, en Muhammad
Abdul Mannan, Monzer Kafh y Ausaf Ahmad (eds.) (@P9nternational Economic Relations from Islamic
PerspectivesYidda, Islamic Research and Training Institutéstdmic Development Bank, pp. 9-34.

2 El Ghazali,Man is..., op. cit.y Kuran, Timur (1996): “The Discontents of IslamEconomic Morality”,
American Economic Reviewol. 86, n° 2, pp. 438-442.

43 Maududi,op. cit.

“ El GhazaliMan is..., op. cit.
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bases politicas y econdmicas del esplendor mayesspiritual (desarrollo) de los primeros afios
de la historia del Islam (que incluiria la regerdih Profeta Mahoma [622-632] y el califato de
los califas ortodoxos [632-661]).

Las instituciones fundamentales del Islam, comonasrque regulan el funcionamiento
de una sociedad islamica son el Coran, la shdaéi@ynna, y de ellas derivan otras instituciones
menores (zakat, riba, mudharaba, yizia, jums, jasagaga...). A partir de la aplicacion de
dichas instituciones puede establecerse un sistam@Omico islamico, fundamentado en la
coexistencia de la propiedad privada con la pragiguiblica, en la libertad para elegir dentro de
los limites de la sharia y en la justicia socisddo en la solidaridad y la equidad, y que
constituyen la base econémica del desarrollo. 8ibaggo, dichas instituciones no se pueden
aplicar si el Estado no esta controlado por awgntmusulmanes, por lo que puede ser preciso
recurrir a la yihad para tomar el control del Estagbara mantenerlo, al objeto de convertirlo en
un Estado islamico, que termine convirtiéndose rercalifato que gobierne a la toda umma;
teniendo esto en cuenta, la yihad, el Estado istamiel califato constituyen las bases politicas
del desarrollo, e igualmente derivan de las irgtnes fundamentales del Islam.

Conviene sefalar que dicho modelo no pretendentnastr a la sociedad islamica hasta
la Edad Media, sino reconstruir una sociedad iglammoderna sobre los mismos fundamentos
(morales, politicos, econémicos, sociales, culigral) que permitieron el esplendor del califato
ortodoxo; por tanto, no hay un rechazo a factoeedegarrollo como el conocimiento, la ciencia
o la tecnologia (aspectos estos que fueron casdtes del desarrollo islamico medieval), ni a
otros procesos relacionados con el desarrollo, clamglobalizacion (ya que se persigue la
expansion universal del Islam y la conformaciéruda umma global y un califato global), la
modernizacion de la agricultura, la industrialipaci la terciarizacion de la economia, la
expansion de las finanzas, la conformacion de EIlds movimientos migratorios.

4. Decadencia, dependencia y renacimiento: la reaén frente al
colonialismo vy el neocolonialismo

La tesis de la decadencia-dependencia-renacimi@me en Qutb y Bennabi sus principales
exponentes, aunque ambos se inspiran en tradieitos deformadores salafistas del siglo XIX.

En el caso de Quth éste viene a sostener que, a partir de la mdefrferofeta Mahoma
en el afio 632, comienzan una serie de usurpacjotrasciones (califatos de Omar, Osman,
Omeyas y Abasidas) que terminaron por implantarégimen no isldmico, a pesar de sus
apariencias, amparandose en unos supuestos dersahesorios, cuando la comunidad
musulmana o umma ha de basarse en la igualdad deel@ntes.

Para Qutb el papel de un iman no debia ser otrolayg®bernacion de la sociedad
musulmana por medio de la aplicacion de la sharia @segurar la existencia de un orden social
islamico; y para ello no era necesaria ningunaabeehcion o actualizacion de la ley, sino
simplemente una administracion justa y una subdbeslientes. En este sentido entiende que los
califas se atribuyeron una serie de poderes qlesrarrespondian, ya que ni siquiera el Profeta
Mahoma se denominé asi mismo como representant&laden la Tierra por respeto a la

> Qutb,op. cit.
4 Amin, Samir (1985): “¢Existe una economia polititel fundamentalismo islamico?”, ém desconexion.
Hacia un sistema mundial policéntriced. 1988, Madrid, IEPALA, pp. 333-57.
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comunidad’. Los diferentes califas, con la excepcién de #éi,desviaron del Coran y de las
ensefianzas del Profeta y acapararon tierras yzegquen beneficio de una minoria que
monopolizaba el poder y abusaba de él, agudizasidiasa desigualdades materiales entre los
creyente®. En el caso de Benndb)i éste considera que el periodo espiritual en el lgs
musulmanes de sacrificaban por su creencias attaesta la muerte de Al

Asi pues los diferentes califatos que sucedieramealli marcaron el camino de una
decadencia moral que trajo consigo la colonizadénlos paises musulmanes por parte de
potencias occidentales, que profundizaron aun ra8s diferencias materiales entre los
creyentey.

Bennabi?, por su parte, profundiza en el anlisis del eféet la colonizacion sobre las
sociedades islamicas durante la primera mitad iged XX, haciendo hincapié en el doble
despojo que ello supuso. Por un lado, la colorépadespojé a los musulmanes de sus bienes
materiales (tierras, negocios...), generando un erapimbiento brutal y general de los mismos;
y por otro lado, los despoj6 de su cultura y suatmalrimponer los valores modernizantes de la
cultura occidental. Y ello tuvo a su vez tres efgcta reduccion de “lo islamico” a un mero
barniz en el caso de las élites vinculadas condmmizadores, la “indigenizacion” de la mayor
parte de la sociedad musulmana, excluida y refagidlos barrios marginales de las grandes
ciudades; y el alistamiento de los campesinoseganbs arruinados por la colonizaciéon en los
propios ejércitos de los colonizaddres

Pero el efecto de la colonizacion de los paisesiimases trascendio, segin Benrbi
mas alla del proceso de descolonizacion, en vittuth “colonizabilidad”. Dicho concepto hace
referencia al hecho de que la antigua sociedadizalda continua construyendo su presente y su
futuro en funcién de un esquema heredado de laizalton, lo que la conduce al camino
equivocado del subdesarrollo. El impacto cultuellal colonizacion es tal que acaba con la
cultura autoctona y destruye la autoestima de dt@nizados, generando entre otras cosas un
complejo de inferioridad de las clases dirigentes yfecto demostracion en el consumo de las
mismas, que se materializa no sélo en la importad@bienes de consumo procedentes de las
antiguas metrépolis, sino también en la importacdénconceptos e ideas. Se genera de esta
forma un proceso de dependencia econémica y, smecultural’.

También QutP® reacciond contra las élites dominantes de losepafsusulmanes
descolonizados o neocolonizados, a los que acudalbdaaber abandonado la norma divina
revelada, es decir, la sharia, para adoptar lasasopaganas creadas por el hombre, como las
derivadas del derecho positivo procedente de l&enpas extranjeras. Dichas potencias, con
intereses econdmicos en los paises musulmaneszadan en el poder a estas minorias,
permitiendo con ello el mantenimiento de regimdaiess, corruptos y autoritarios, que a su vez

“Ibid.

“8 |bid., pp. 342-343.

“9 Bennabipp. cit.

%0 Al-Ahmar, Fulla: “Sayyid Qutb and Malik BennabiEhought: Comparation and Constrasktibune Libre
2006, en http://www.hoggar.org/pdf/Diwan/QutbBeniradf, p. 6.

1 Bensaada, Mohamed (2000): “Approche socio-histerigles théologies islamiques de la libération”,
Alternatives Sugdvol. 7, n° 1.

*2 Bennabi, Malek (1965Mémoires d’un témoin du siéclargel, Editions Nationales Algériennes.

*3 Burgat, Francois (2005 islamismo en tiempos de al-Qaical. 2006, Barcelona, Bellaterra, pp. 22-23.
>4 Bennabi, Malek (1954)ocation de l'islamed. 2006, Beirut, Al Bouragq.

° Bensaadayp. cit.

% Qutb, Sayyid (1966Milestones Nueva York — Berlin, Globusz Publishing.
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habian llevado a los paises musulmanes a unaiiiudignorancia preislamica, es decir, a que
en los mismos ya no quedaran auténticos musulifanes

Todo ello conduce, segun estos autores, a la dadede impulsar el renacimiento de la
civilizacion isldmica que permita el reencuentrdadsociedad islamica con el Islam. En el caso
de Bennabif, éste propone una revolucién cultural islamica wnelta a los valores culturales
derivados del Coran, ya que tanto la cultura dediata del capitalismo, basada en una
estrategia educativa e individualista, como laucalidel comunismo, basada en una estrategia
industrialista y colectivista, sélo permiten unatesllo superficial y limitado, mientras que el
verdadero desarrollo requiere de un cambio soaidical basado en la islamizacion de la
sociedad por medio de la educacion.

Qutb™®, algo mas radical, plantea la necesidad de valeenvertir al Islam por medio de
la predicacion a los que se llaman a si mismos Imases, pero que no lo son, ademas de la
necesidad de abolir todas las organizaciones yridatles vinculadas con la ignorancia
preislamica por medio de la yihad, para poder imtplaun sistema politico basado en la sharia.
Dicho planteamiento es compartido parciaimenteMmududf®, aunque éste acepta la libertad
de credo bajo el Estado islamico, proponiendo rigsuma revolucion desde arriba.

Una sintesis méas reciente de esta tesis la preBe@hazali’, quien considera que el
subdesarrollo de los paises musulmanes no es debjde en ello se profese la fe islamica, sino
precisamente a todo lo contrario, a que son musiemsolo de nombre, a que han abandonado
el Islam y han perdido su identidad.

Asi, durante los tres primeros siglos de histoghlslam, cuando se aplico el sistema
econdmico islamico, la sociedad islamica flore&iéro tras el abandono del Islam, los paises
musulmanes se convirtieron en pueblos débiles mqregfueron esclavizados y explotados por
otros pueblos, generando con ello subdesarrotio; @lie no sélo no se solucioné con el triunfo
de los movimientos de liberacion nacional y la diEsgzacion, sino que se agravo por la
aplicacion inapropiada de sistemas economicos @sgaat el hombre. El capitalismo convirtié a
los musulmanes en consumidores de los bienes ntaumafdos y la cultura de la civilizacion
colonial y los oprimié y exploto; mientras que etialismo los convirtié en consumidores de
esldéganes e ideologia y los oprimié y exploté aé@s.mdemas la aplicacion de estos sistemas
en los paises musulmanes no permiti6 alcanzar leman resultados que el los paises
desarrollados debido a que el choque entre latogies impuestas y las profundas creencias
religiosas de los musulmanes, cred una psicologiantbivalencia y dislocacion, una inercia
social y una entropia que desembocaron en un deeloonomico que generd0 hambre,
enfermedad, analfabetismo, drogadiccion, desetifim, despilfarro de recursos, minima
productividad, subordinacion a intereses extragjesleuda externa... caracteristicas todas ellas
de la situacion de subdesarrollo. La solucion @ gsiblema estaria por tanto en la aplicacion de
un sistema econémico islamféo

" Burgat,op. cit, pp. 119 y 123.
*8 Bennabi, Malek (1955):e probléme de la cultur®ar al fiar, Beirut.
%9 Qutb, Milestones, op. cit.
9 Maududi, Abdul Ala (1939)ihad in Islam ed. 2006, Beirut, The Holy Koran Publishing Hause
Z; El GhazaliMan is..., op cit pp. 15-16 y 37-39.
Ibid.

136




E UNISCI Discussion Papers, N° 26 (Mayo / May 2011) | SSN 1696-2206

5. El sistema econdmico islamico: Las bases econéas del desarrollo

Las primeras referencias de la literatura a lo spida venido en llamar el sistema econémico
islamico las encontramos en el ensayo de Maududiesel “problema econdmico del
hombre®3. Dicho problema consistiria en como conseguir lgueistribucién de los recursos
disponibles permita cubrir las necesidades de tdowsindividuos y que éstos tengan las
oportunidades adecuadas para el desarrollo desenpéidad y de la mas alta perfeccion posible
de acuerdo a su personalidad y actftud

Para MaududF, ni el capitalismo, ni el socialismo, ni el fasots consiguen solucionar
dicho problema econémico, porgue son sistemas atoas creados por el hombre que separan
lo econdmico del resto de los asuntos de la vidaama. Por el contrario la solucion a dicho
problema estaria en el Islam, la solucién islami@a,que la religion plantea el problema
economico dentro del conjunto de problemas deda del hombre, por lo que bastaria con
aplicar el Coran y la sharia, para desarrollaristerea econdmico islamico, en este caso creado
por Ala.

Siguiendo los planteamientos de Maud¥diliferentes economistas islamistas han
intentado concretar en qué consiste un sistemaeton islamico y han desarrollado la llamada
“Economia Islamic&”. Dicha concepto hace referencia al conocimiento lg aplicacion de
aquellos mandamientos y normas de la sharia quespea la injusticia en la adquisicion y la
disposicién de los recursos materiales necesagi@sgooveer satisfaccion a los seres humanos y
permitirles cumplir sus obligaciones con Ala ydaiedad®. La Economia Islamica se basaria en
tres pilares: la coexistencia de la propiedad pgawala propiedad publica; la libertad econémica
dentro de los margenes de la sharfa; y la justizial basada en la solidaridad y la equidad

Los economistas islamistas, como Ch&preonsideran que el sistema econémico debe
permitir la satisfaccion de las necesidades deskE®s humanos, tanto materiales como
espirituales; y si bien las necesidades matemaleden ser satisfechas mediante el mercado, o
por la accion del Estado, las necesidades espastislo pueden satisfacerse moldeando el
comportamiento individual y social mediante la@gion de la sharia. La no satisfaccion de las
necesidades materiales y espirituales de los dammesnos llevaria a una anomia, que
desembocaria en frustracion, crimen, alcoholismmgatliccion, divorcio, enfermedades
mentales, suicidd...

%3 Maududi,Economic Problem..., op. cit.

%4 Maududi entiende ya tempranamente el desarrotimcsatisfaccion de necesidades y aumento de
oportunidades de los individuos, pudiendo ser cemado por ello un precursor del concepto de “delar
humano” (bid., p. 11). Para otros autores, el “problema ecooéméel hombre” no seria sélo un problema de
distribucion sino también de negligente explotadénos recursos disponibles (Al-Sadr, MohammadBaq
(1961):0ur Economicsed. 2001, Londres, Bookextra, p. 638).

®5 Maududi,Economic Problem..., op. cit.

% Maududi,Economic Problem..., op. cit.

" En Chapra, Muhammad Umer (1998yhat is Islamic Economi@sYidda, Islamic Research and Training
Institute (Islamic Development Bank), pp. 33-34,eseuentran varias definiciones de “Economia Istami
aunque, a pesar de dicha expresion, el concepte més bien referencia a lo que podriamos denominar
“Economia Politica Islamista”, al combinar variablgoliticas y econémicas con una importante orgdima
ideologica; de ahi lo de “islamista” en lugar dddmica”.

% Hasanuzzaman, S. M.: “Definition of Islamic Ecoricsti, Journal of Research in Islamic Economigsl. 1,

n° 2 (winter 1984), p. 52.

%9 Al Sadr,op. cit.,pp. 280-286.

0 Chaprapp. cit.

" bid., p. 25.
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La sharia actia como un filtro moral que cambigptaterencias de los seres humanos de
acuerdo con las prioridades sociales. Este filiboaimo sustituye el papel del mercado sino que
lo complementa, permitiendo armonizar los inter@sdigiduales con los intereses sociales; algo
gue no garantizaria el mercado. Ademas, dicho filarmite minimizar el uso de recursos para
propositos que no contribuyan a alcanzar los doxipales fines morales vinculados con el
desarrollo, esto es, la justicia socio-econémieh lyienestar soci&l Y la motivacién para no
cruzar los limites de esos fines morales estar& btas Alla, en el que los individuos deberan
rendir cuentas por sus acciones ante Al4, quiecalstigara o premiata

De hecho los economistas islamistas, como El Git4zabnsideran que todos los
recursos pertenecen a Ala y que el hombre es adlicegerente, el cual puede hacer uso de
ellos en beneficio propio, al tiempo que debe adankers con su esfuerzo; como contrapartida
de la deuda del hombre con Al4 y la sociedad isl@méste debe practicar la caridad,
gestionando asi de forma equitativa la riquezapéstiendo con ello un sistema de solidaridad
social y asegurando un uso 6ptimo de la riqguez g&@mpo.

Pero para que exista un ambiente socioecondmiccuade para alcanzar los fines
morales de justicia socioecondémica y bienestarab@® precisa también de una serie de
reformas socioecondmicas y financieras, sin lakesumuchos paises musulmanes podrian sufrir
importantes desequilibrios macroeconémicos quedia@n el logro de los fines morales. Asi
pues, el Estado islamico ha de jugar un papelaetivlia conformacion del sistema econdémico
islamico v, junto con las tradicionales funcidiede proveer seguridad interna e externa y
corregir las imperfecciones y fallos del mercadm,de encargarse también de determinar las
prioridades sociales y de reformar los gustospiaferencias y las conductas de los individuos,
ademas de las instituciones que los afectan, aualbjpiesuponga limitar la soberania del
consumidof®. Asi mismo seria funcién del Estado islamico visién de un seguro social, ante
la negligencia de muchos musulmanes en el cumplimide su deber de asistencia a los
necesitados o cuando su adecuado cumplimento S@&iente para cubrir las necesidades de
los mas desfavorecidos, e incluso mas alla dedarttra de dichas necesidades, en funcion del
derecho de la comunidad islamica al disfrute déulestes de la riqueZa

Las citadas reformas habrian de ejecutarse, iei@rente sin coercion, generando una
dimensiéon moral en el mercado, de forma que eluwnitor restrinja voluntariamente su
soberania para acomodar sus intereses individuades los intereses sociales; asi, las
instituciones socioeconémicas y politicas que yafiuen la conducta de los individuos se
reformarian por la accion estatal, mientras quegustos y preferencias de los consumidores se
reformarian por medio de la educacion. Una educamie, entre otras cosas, debe inculcar la

"2 Dichos fines son denominados por otros autoresoc@quilibrio” o “equidad social”, el primero, y ow
“solidaridad” o “seguridad social”, el segundo.

3 bid., pp. 25-28.

" El Ghazali Man is..., op. cit.

> Otros autores sefialan entre las funciones debrspablico de un Estado islamico, ademés de lacieale
un ambiente adecuado, la de desarrollar infragsmag y bienes publicos y la de producir aquelliends y
servicios que el sector privado no produce porssasa rentabilidad, su elevado riesgo, su tamatadée o su
lenta recuperacion de la inversion (El Ghaddén is..., op. cif.pp. 49-50). También los hay que consideran que
el Estado islamico, ademas de aplicar la shariae degislar sobre aquellos aspectos que la mismeubre
(“zona de vacio”) para adaptar la legislacion ist@na las cambiantes circunstancias, 1o que irdelt@do tipo
de intervencion del Estado en el mercado, inclugelad nacionalizacién de recursos naturales y sesvic
publicos (Al Sadrpp. cit.,pp. 628-631, 655 y 681).

S Chaprapp. cit.,pp. 29-32.

" Al Sadr,op. cit, pp. 659-664.
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preferencia por una vida simple y por la reduccéhconsumo de lujo, liberando asi recursos
que podrian destinarse a la inversion, la creatéempleo y el crecimiento econénifto

Asi, las reformas generarian un equilibrio del meocque permitiria obtener una éptima
combinacion entre eficiencia y equidad; entendigratceficiencia, el uso de todo el potencial de
los recursos materiales y humanos para produnigimo de bienes y servicios para satisfacer
las necesidades humanas con un grado razonablstalg@liéad y una tasa de crecimiento
economico sostenible; y por equidad, la distribu@quitativa de la riqueza, de la renta y de los
bienes y servicios producidos de forma que todasnkcesidades de los individuos sean
adecuadamente satisfechas sin afectar a la mdtivatitrabajo, al ahorro, a la inversion y al
emprendimient?.

No obstante, en la conformacion del sistema ecawisiamico deben tenerse en cuenta
dos importantes instituciones islamicas, la limosreakat y la prohibicion de la usura o riba.
Mientras la limosna es la base del todo el sistiesoal, la prohibicion de la usura es la base de
todo el sistema financiero.

El sistema impositivo islamico estaria formado poatro importantes impuestos: la
limosna o zakat, que pagarian los musulmanes Bmbleeneficios obtenidos del capital y de las
actividades agricolas y ganaderas y por la acumualate riqueza; la capitacion o yizia, que
pagarian per capita los no musulmanes a cambiosdsetvicios del Estado islamico (estando
con ello exentos del zakat y el jums); el quinfaros, que se aplicaria como la quinta parte del
resultado de la explotacion de los recursos natunala los beneficios agricolas, industriales e
inmobiliarios, etc.; y el jaray, que se aplicariastierras liberadas por los musulm&fesellos
habria que sumar la expiacién o sadaga, que, peseusma limosna voluntaria que pagaria los
musulmanes para expiar sus culpas, también delecserdada por el Estado islamico al estar
vinculada al zakat; ademas de otros impuestos ghe @Estado establezca en funcion de su
capacidad legislativa segin las cambiantes cirancist&’. De todos ellos, sin duda, el zakat es
el méas importante, en tanto que constituye unosleihco pilares del Isldth

La importancia del zakat reside en que se tratandenpuesto finalista, en este caso
encaminado a la lucha contra la pobreza, al iguallg sadaga, y que no puede ser recibido por
aquellos que tienen posibilidad de ganarse la pmlasi mismos; por tanto, se trata de un
mecanismo de redistribucién de la renta y la rigu€or otro lado, como el zakat funciona,
ademas de como impuesto de la renta del 2,5%, oarmpuesto de patrimonio del 2,5% sobre
el oro, la plata y el dinero en efectivo acumulddoante mas de un afio, supone también un
importante estimulo para aumentar la demanda demlosulmanes, ya sea por la via del
consumo o de la inversion. Dicho estimulo se verzaflo, por otro lado, por la participacion de
los pobres que reciben el zakat tanto en el consemo en la producciéh

El consumo de los musulmanes, por su parte, dedzedsaen las siguientes prioridades:
en primer lugar, las cosas sin las cuales la vidpadria continuar; en segundo lugar las cosas
sin las cuales la vida seria muy dura; y en tdugg@r, las cosas accesorias para Vivir bien sin

'8 Chaprapp. cit.,pp. 29 y 32.

1bid., p. 31.

8 Jomeini,op. cit.,pp. 35-51.

8L Al Sadr,op. cit.,p. 676.

8 E| Ghazali Man is..., op. cit pp.47-48.
8 bid., p. 48.

139




E UNISCI Discussion Papers, N° 26 (Mayo / May 2011) | SSN 1696-2206

excesos ni extravagancias. El consumo suntuario,tgmio, no les estaria permitido a los
musulmanés.

La inversion de los musulmanes, y todo el sisteman€iero, estaria basada en la
institucion de la prohibicién de la usura o rib@,clal supone la prohibicién de todo tipo de
préstamos a interés, salvo que el mismo conllevasiacion de un riesgo mas alla de la
morosidad o el impago; es decir, que una ganadtiaseria legitima si ha existido un riesgo
real de pérdida. La importancia de todo esto residel hecho de modificar el papel de los
bancos islamicos como intermediarios financieragjye, en lugar ser garantes de los depdsitos
recibidos, se convierten en fideicomisarios denié@mos en un proceso de inversion islamica;
inversidn que se caracteriza porque el propietdeio capital invierte conjuntamente con el
empresario en un proyecto y comparte con éste anganancias como las pérdidas en funcion
de un contraft. Un banco islamico actuaria asi como empresaria lpa depositantes, que
serian los inversores, y como inversor para losresapos a los que financian sus proyectos.
Ademas de la participacion de la banca en la imrers&ambién existen sociedades mercantiles
islémic;g e inversiones individuales, que igualmedében acogerse a la jurisprudencia
islamica”.

No obstante, la prohibicion de la riba no es Umuecanismo de control directo que
ejerceria un Estado islamico en el mercado, simoeyisten un gran numero de controles por
medio de los cuales se persigue un funcionamientbiatho mercado acorde con la sharia. Entre
dichos controles destacan: la prohibicion del gharambigtiedad o gran incertidumbre en los
contratos, como podrian ser las apuestas o lawdapieén; la prohibicion del fraude en pesos y
medidas; la prohibicién del monopolio; la prohibitidel acaparamiento de bienes de primera
necesidad; la prohibicion del atesoramiento; ldiproion del despilfarro; la prohibicion de la
tacafieria; la prohibicion de la ociosidad; y eneganla prohibicion de toda forma ilegal de la
riquez&’. Mas alla de dichos controles, el Estado islampimdria ejercer su hegemonia sobre la
explotacion de las materias prifffas

Por otro lado, los economistas islamistas, comdi@idconsideran que las relaciones
econdémicas exteriores del sistema econdmico istataimbién deberian regirse por la sharia y
responder asi a tres objetivos principales: praseyvpromover el interés econémico de la
poblacién nacional, priorizando sobre la satistatcle las necesidades; observar la sharia en las
transacciones econémicas para asegurar las jugtleiaequidad; y extender la comunidad de
creyentes 0 umma, por medio de la cooperacion ttorm paises islamicos, para que el Islam se
convierta en un ejemplo para otras naciones, ydm@cion del bienestar humano en el ambito
globaf®. Asi, los mismos controles directos vinculados & prohibiciones de la sharfa
afectarian igualmente a las relaciones econOmitesaes.

En principio, la aplicacién de la sharia suponadaptacion de la libre circulacion de
productos y factores dentro de los limites de knmai sin embargo, cuando la contraparte de las
relaciones exteriores de un pais islamico aplicdisias que pueden perjudicar la consecucion de

8 bid., p. 49.

% En caso de pérdida el empresario pierde su trabaljinversor su dinero y en caso de beneficie éstreparte
segun los porcentajes determinados en el conteaeste tipo de forma de reparto del riesgo se herdama

contrato mudharaba y que, aunque es la base dmta lislamica, no es el Unico tipo de contratownmpede
participar un banco islamico.

% bid., pp. 50-51.

8 |bid., pp. 53-54.

8 E| Sadrop. cit.,p. 655.

8 Siddiqi, “Principles of...” op. cit, p. 16.
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los fines morales de justicia y equidad, dicho pafdria aplicar reciprocamente restricciones a
dicha movilidad, a menos que se trate de perjuiteysporales derivados de una leal
competencia. Por otro lado, al tener en cuentaqui actualidad los paises islamicos son paises
en desarrollo, éstos se encontrarian en inferréa condiciones para enfrentarse a la libre
competencia en los mercados internacionales y,trageno cambie esta situacion, la aplicacion
de restricciones a la movilidad de productos yofast resultaria beneficiosa para su desarrollo;
restricciones que deberian de adaptarse a los @angpie se produjesen en el contexto
internacional y el desarrollo de los paises islésiic

No obstante, la mejor politica para evitar losipeigs del proteccionismo y contribuir a
un orden mundial mas justo seria la firma de acsendternacionales de libre movilidad de
productos y factores, tanto con paises islamicosocno islamicos, que serian de obligado
cumplimiento, a menos que sus compromisos searagdosta la sharia o hayan sido firmados
bajo coacci6tt.

Por lo que se refiere a las restricciones comessigd aplicacion de aranceles y de otras
formas de proteccionismo solo serian admisibles Entusencia de acuerdos internacionales
qgue protejan los intereses de los paises prodactieeproductos primarios y, de manera
reciproca, en funcién de las restricciones impeestalas contrapart&s

En materia de circulacion de trabajadores, si b@a seria deseable, mientras persistan
importantes diferencias de niveles educativos yidie entre unos paises y otros, se justificaria
que los paises islamicos con mayores niveles desiog limitasen la entrada de trabajadores
extranjeros, en aras a poder ordenar su mercadcalo@o y dar la debida proteccion por
desempleo a sus ciudadanos; a menos que existgzsttamano de obra en dichos paises, en
cuyo caso las limitaciones debieran reducirsenfisino, los paises islamicos podrian limitar la
salida de trabajadores cualificados en funciéradeecesidades del desarrollo nacional y como
compensacion por los recursos invertidos en ladordm de los mismos; a menos que no existan
puestos de trabajo disponibles para ocupar a dithbajadores cualificados. Por otro lado,
teniendo en cuenta que la entrada de trabajadotieanjeros en un pais aumenta la
productividad y la salida de trabajadores aumest@htradas de divisas en forma de remesas, la
libre circulacion de trabajadores se consideraatdsey su restriccion solo se justificaria de
manera temporal

Algo similar sucederia con los movimientos de edgsi que en principio serian
considerados como positivos, pero que podriarestirgidos si con ello se contribuye mejor a
alcanzar los fines morales de justicia y equidadl@s mismos implican practicas prohibidas por
la sharia. Asi, por ejemplo, se justificaria: lgutacion de los mercados nacionales de capitales,
para que éstos sean conformes con las reglas stai&; las limitaciones de las inversiones
extranjeras de los nacionales, para que invientarledesarrollo de sus propios paises; las
limitaciones a la entrada de capital extranjerocera de financiacion, dada su vinculacion con
el préstamo a interés o la especulacion, optandéerpntemente por la ayuda oficial al
desarrollo o por préstamos sin interés; y la regpmade las inversiones de las empresas
transnacionales, condicionandolas a la participadél capital nacional en los proyectos
empresariales o a la transferencia de tecnologialstante, bajo excepcionales circunstancias

Obid., pp. 17-18y 21.

L bid., p. 19.

21bid., p. 23.

% También se considerarian como restricciones temgmrla limitacion de entrada de trabajadores no
musulmanes en paises islamicos en aras a no somkisrmusulmanes a los riesgos de su exposicidm a
ambiente cultural no islamicd{d., p. 24).
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de necesidad extrema, un pais islamico podria actghporalmente préstamos a interés de
otras naciones, de la banca comercial extranjed® @rganismos publicos extranjeros, en
funcion de la aplicacion de las méaximas incluidataesharia, tales como de del mal mé&hor

Los tipos de cambio también han sido objeto de cuyeacion por los economistas
islamistas, en la medida en que la libre flotaci@nlos mismos en los mercados de divisas
genera una gran incertidumbre a la hora de dispdliticas de desarrollo para los paises
islamicos. Asi, aunque manifiestan una cierta pgafga por tipos de cambio fijos, asumen que
los mismos no son viables en el actual escenarieetano internacional, por lo que optan por
defender la creacion de instituciones financiestBriicas que puedan ayudar a estos paises en
los momentos en que tengan desequilibrios exteripontribuir a reducir la incertidumBre
Algunos autores han llegado a defender el usodieht' de oro islamico” como moneda comun
para los paises islamicos, o al menos como moneda@achbio para las transacciones
internacionales entre paises islamicos

Por lo que se refiere a la integracion econdmicponal, ésta aparece como una
necesidad en el objetivo de ampliar la comunidacrdgentes o0 umma; asi se defiende la
necesidad de la cooperacion econémica y la credei@ma unién de pago, una unién monetaria,
una union aduanera y un mercado unico entre legpaiiembros de la Organizacion de Paises
Islamicos, que formarian una region geograficamenénua que va desde el Norte de Africa al
Sudeste de Asia pasando por Asia Occidental. Adendisho proceso de integracion podria
invitarse a participar a otros paises vecinos lamisos con la esperanza de su conversion ante
el buen ejemplo del Islath

En materia de cooperacién econdémica, ésta dehieamsal principalmente entre paises
islamicos, aunque también cabria la posibilidadedéizar acuerdos de cooperacion con paises
no islamicos en los que existan minorias islamiabspjeto de conseguir un tratamiento justo
por parte de los paises donde dichas minoriaeresidi mismo, se debe cooperar directamente
con las propias comunidades islamicas residentpaieas no islamicos, en particular en materia
de educacion, de empleo y de nego€ios

Por ultimo, conviene sefalar que la mayoria dedosiomistas islamistas consideran que
el sistema econdmico islamico es una construceidrca que algun dia debiera implantarse en
los paises musulmanes y no refleja funcionamieatacconomia de los paises musulmanes,
salvo, tal vez, en los casos excepcionales de &Baudi, el Afganistan de los talibanes, en la
variante suni, o el Iran de los ayatolas, en l@ante chii.

6. La vihad, el estado islamico vy el califato: lasases politicas del desarrollo

La implantacién real del sistema econdémico islansigpone necesariamente que la direccion
politica de los paises musulmanes esté en manddedes politico-religiosos fieles al Islam, y
ello no sucede en la mayoria de dichos paise$) poe se hace necesaria la yihad.

°bid., pp. 25-26.

% bid., p. 27.

% Hanafi, Khaled (2003): “Islamic Gold Dinar Will Mimize Dependency on U.S. DollafslamOnline (08
January 2003), en http://www.islamonline.net/ergliews/2003-01/08/article08.shtml.

%7 Siddiqi, “Principles of...” op. cit, pp 28-31.

% bid., p. 30.
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Este término hace referencia al “esfuerzo en lardef del Islam” y, como tal, tiene muchas
interpretaciones; aunque la mas conocida es lggderra santa” contra los infieles, y asi es
entendida por los islamistgghadistas modernos, tales como Al Banna, Muadu@Qusb, que
serian sus fundadores, o Bin Laden y Al Zawahire gerian sus principales defensores en la
actualidad.

La yihad de los fundadores, en especial Maududi ytb®) iba dirigida
fundamentalmente contra las potencias colonialesoqupaban los paises islamicos e impedian
el establecimiento de un gobierno islamico (comoaslo de la parte musulmana de la India
como colonia britanica) y contra el nacionalismabér imperante en los paises musulmanes
descolonizados pero dependientes cultural, ecomdngicpoliticamente de las potencias
extranjeras (como el caso del Egipto de mediadbsigl® XX). No obstante, MaududP
sostiene que la yihad ha de dirigirse a destrdiogdos Estados y gobiernos infieles por medio
de una revolucion universal que elimine los sisgepw@iticos no islamicos e instaure en todo el
mundo el sistema islamico como forma de gobierriohad sistema estaria referido a la
administracion del Estado, permitiéndose la lilmeda culto, siempre y cuando ésta no afecte
negativamente al interés publico.

Sin embargo, el primer gran llamamiento moderre yiHad, lo realizé Bin Ladéf en
un decreto religioso o fatwa, en que reaccionaraaglt neocolonialismo estadounidense vy el
impio regimen saudi. Este yihadista ordena a ttmosusulmanes hacer la yihad contra los
“cruzados y sionistas”, es decir, contra los saddadstadounidenses que ocupan las tierras
sagradas de los musulmanes (Meca y Medina) y mdoalisraelies; dicha yihad tendria dos
variantes, la militar, organizada como “guerra dergllas” (terrorismo), y la econdmica,
organizada como “boicot” a todos los productosdestaidenses; el planteamiento de Bin Laden
es inflingir tanto dafio a Estados Unidos, que s@ abligados a abandonar Arabia Saudi, para
posteriormente poder deponer a la impia monarcuidi se instaurar un verdadero Estado
islamico en la peninsula arabiga; Estado que debapbrtar la prosperidad econdmica
correspondiente al principal exportador de petrdelonundo.

El segundo llamamiento moderno a la yihad, lo zeadn Bin Laden, Al Zawahiri y
otros tres lideres yihadistd como representantes del Frente Islamico Muneielptra fatwa
en la que se ordena a todos los musulmanes “métaranericanos y a sus aliados (civiles y
militares)" y “arrebatarles su dinero donde y cuaihos encuentren” para que “aprendan la
leccidn” y sus ejércitos abandonen todas las siateh Islam. Y aunque no se hace explicita, la
finalidad de dicha yihad seria igualmente la instadn del Estado islamico en los paises
musulmanes liberados de la ocupacién extranjera.

Esta segunda fatwa supone, en cierto modo, ladtatzion de la yihad”, en la medida
en gue los objetivos de liberacion no se circubearia un pais determinado, sino al conjunto de
tierras del Islam, ademas de aparecer firmadaopaepresentantes del Frente Islamico Mundial.
De hecho, ambas fatwas, llevan implicita la “tésissnemigo lejano y del enemigo cercano” de

% MaududiJihad in..., op. city Qutb,Milestones, op. cit.

190 Maududi,Jihad in..., op. cit pp 8-28.

191 Bin Laden, Osama: “Declaration of War againstAneericans Occupying the Land of the Two Holy Places
Al-Sharq al-Awsat(August 1996), Londres, en
http://www.pbs.org/newshour/terrorism/internatidfaiva_1996.html.

192Bjn Laden, Osama, Al Zawabhiri, Aiman, Ahmad TaRhy-Yasir Rifa'i, Hamzah, Shaykh Mir, y Rahman,
Fazlur: “Jihad against Jews and CruzadeP8S Newshou23 February 1998, en
http://www.pbs.org/newshour/terrorism/internatidfativa_1998.html.
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Al Zawahir®, segun la cual para poder implantar el Estadonistd es preciso derrotar al
enemigo cercano, que son los gobiernos impios sigpdéses musulmanes, y ello no puede
hacerse debido a que dicho enemigo cuenta conogb apilitar de gobiernos extranjeros no
musulmanes (Estados Unidos y sus aliados), quansari enemigo lejano al cual hay que
derrotar previamente. Dicha tesis supone que s@iivais de la yihad todos los ciudadanos
occidentales y sus riquezas, en la medida en quelssoporte del enemigo lejano, asi como
todos aquellos supuestos musulmanes que son etesalgolos gobiernos impios de los paises
musulmanes. De hecho Al Zawatifisefiala como objetivos de la yihad internacionksa
instrumentos de lucha del enemigo lejano, quersdés Naciones Unidas; los gobiernos aliados
de los paises musulmanes; las corporaciones nuittires; las agencias internacionales de
noticias y las redes internacionales de medios aeugicacion; y las agencias de ayuda
internacional que son usadas para hacer espigmaselitismo, planificacion de golpes de
Estado y transferencias de armas.

Por lo que se refiere a yihadismo chii, éste ctantaim dos importantes representantes,
Jomeini, como fundador, y Jaméfiei como impulsor del yihadismo chii actual. El caso
Jomeini, éste llamaba a la yihad contra el gobignmdo de Persia, apoyado por Estados Unidos,
para derrocarlo y establecer un Estado islamidcdencomo de hecho se consiguié. Jantéfei
por su parte, llama a los chiies a enfrentar l@sagn del “enemigo externo”, es decir, del
“regimen de dominacioén internacional” representpdola red del sionismo internacional y el
gobierno de Estados Unidos, incluso mas alla dieyas internacionales, en una clara alusion a
la yihad contra “transgresores, invasores y pradoes de guerra”.

Asi pues, para los yihadistas, una vez liberadagti¢eras del Islam, procederia la
implantacion del Estado islamico, que no seriaaisa que la instauracion de la sharia como ley
suprema del Estado y el depdsito del poder polétananos de lideres religiosos. Sobre la
conformacion de este Estado islamico es dondeeexiis principales diferencias entre
yihadistas sunies y chies, ya que mientras loseposrdefienden el califato, los segundos optan
por la regencia del sabio o welayat faqi.

Los imanistas chiies estdn a la espera del reglels@iman oculto, EI Mahdi, y su
tradicion ha interpretado que no cabia la posdalide que ningin musulman ocupase el puesto
de iman; es por ello que durante siglos los clériguies no se han preocupado de los asuntos
politicos mas que como supervisores. Sin embargo, l& irrupcion del islamismo chii de
Jomeint?’, se quebré dicha tradicion con la elaboracion éumismo hizo de la “tesis de la
regencia del sabio” o welayat faqi, segun la @ralusencia de El Mahdi, los asuntos politicos
no debian dejarse en manos de cualquier persooagse debian estar en manos de un clérigo
experto en la ley islamica; sélo un sabio puedeaptorrectamente la sharia en ausencia del
iman oculto y hasta que, con el regreso de éstejrstaurase el imanato. Asi, tras la revolucion
islamica de Iran, el propio Jomeini, primero, y éami, después, habrian ocupado el cargo de
Lider Supremo, equivalente a la welayat faqgi; potd, no cabe dentro del islamismo chii la
defensa de la reinstauracion del califato (o in@nah la variante chii), ya que ésta sélo se
produciria tras la llegada de EI Mahdi.

103 Al-zawahiri, op. cit.

104 Al-zawahiri, op. cit.

195 Jomeini, op. cit., y Jamenei, Ali Huseini (2007): “El enemigo interrel enemigo externo y la guerra
psicolégica”, en http://www.islamoriente.com/artms/lider/enemigo-int-y-ext.htm.

1% jamenei, op. cit. y Jamenei, Ali Huseini (2003 tlespertar islamico y la amenaza de la arrogancia
mundial”, en http://www.islamoriente.com/articullicér/despertar-islamico.htm.

197 Jomeiniop. cit.
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Dicha defensa si es sostenida por los sunies guéfidarian el Estado islamico con el
califato. Uno de los primeros defensores de laaramdcion de un Estado islamico como
califato fue Maududf®. Este autor defendio el establecimiento graduaEstdo islamico por
medio de la aplicacion de la sharia y sostienedjjumstema politico del Islam es lo que el
denomina la “teodemocracia”. Dicho concepto, conubigrno democratico divino, hace
referencia a que la soberania recae en Ala, geeedh capacidad de legislar para si mismo, y
lo hizo por medio de una ley islamica inmutableaf&t), como forma de proteger al hombre de
si mismo; ello supone que los musulmanes, en cwéggerentes de Ala, tienen una soberania
popular limitada por la sharia, dentro de la cugden legislar y ejercer su libertd Ademas
en el Estado islamico, todo musulman adulto y saea, hombre o mujer, tiene libertad de
expresién en cuanto califa de Ala quE®s

Sobre el califato, Maudutdt sostiene que la vicegerencia de Al4, o califacae en el
conjunto de la comunidad de creyentes, por lostoges y cada uno de los musulmanes son
califas de Ala, sin que ninguno sea superior araazones de familia, clase o raza, siendo las
Unicas diferencias admitidas en el orden socihiglo las derivadas de la capacidad personal y
el caracter. Dado que ningun califa es inferiotr@, mo hay lugar para la dictadura en el Islam.

Asi la persona que es seleccionada para dirigadaatos del Estado islamico, es solo el
califa en el que los demas califas han delegadmlifato con fines administrativo; por eso, el
califa delegado responde de sus actuaciones aatg #ite el resto de los califas, es decir, ante
la comunidad de creyentes. En este sentido, éh cldlegado tiene su mandato limitado por Ala
mediante la sharia, la ley islamica que debe cumplcer cumplir.

Otros islamistas sunies como los yihadistas o lesbros del Partido de la Liberacion,
también han defendido mas recientemente el calfj@t@ desde una perspectiva territorial. Para
estos autores, las tierras liberadas del Islamrébestar bajo el gobierno de un Unico lider
politico-religioso elegido por la comunidad de @mees o umma, que recibiria el titulo de
califa o sucesor del Profeta.

Desde la disolucion del califato otomano en 1926agbgobierno secular turco, la idea
de reinstaurar un nuevo y moderno califstda estado presente en el pensamiento de los
islamistas, incluidos Al Banna, Maududi, Qutb, Adviahiri y El Ghazali* de hecho los
yihadistas llegaron a constituir lo que consideraeb corazén del nuevo califato en el
Afganistan de los talibanes bajo liderazgo del MQi&ar, al que otorgaron el titulo de
“Comandante de los Creyentes”, equivalente aldtitid califa. Sin embargo, tras la caida del
régimen taliban y tras el inicio de la insurgenera Irak, los yihadistas han propuesto la
creacién de un emirato en este pais, como pas@opara la reinstauracion del califatd

198 Maududi,Jihad..., op. city Maududi, Abdul Ala (1955)The Islamic Law and Constitutiprd. 1960, Lahore,
Islamic Publications Limited.

199 Maududi, The Islamic Law..., op. cjtpp. 138-147.

19pid., pp. 151-152.

bid., pp. 148-152.

12 No en todos los casos se utiliza abiertamentérgdino “califato”, pero si el concepto de un Estilémico
unificado bajo liderazgo politico-religioso de ymersona formada en la fe islamica (sea ulema o no).

113 Al-Banna, Hassan (n.d.Majmu’at al Rasa’il al-lman al-Shaheed Hassan alBa ed. 1980 en arabe,
Alejandria, Dar al-Da’'wa; Maududijhad..., op. cit Maududi,The Islamic Law..., op. c¢jtQutb,Milestones, op.
cit.; Al-Zawabhiri, Ayman (2005): “Letter from Al-Zawahi  to Zargawi”, en
http://www.fas.org/irp/news/2005/10/letter_in_esblipdf; y El GhazaliThe Way to..., op. cit.

114 Al Zawabhiri, “Letter from...”,op. cit.
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Sin embargo, la defensa intelectual de la instamagel califato, como sinénimo de
un Estado islamico unificado, viene siendo sostetaghbién por islamistas de los Hermanos
Musulmanes, siguiendo las ensefianzas de Al Banpar, s del Partido de la Liberacion o
Hizb ut Tahrir, quienes han propuesto la creac®mim califato en Asia Central para después
ir extendiéndolo por el resto de las tierras dains

Desde Hizb ut Tahrir se sostiene que el califatdbasan macroestado islamico
dividido en provincias que englobaria, en primegaly a todos los paises de mayoria
musulmana para, posteriormente, ir extendiéndos¢opo el mundo a medida que la umma
ocupase todo el planeta; dicho Estado estaria ddajpando de un califa que gobernaria
conforme a la sharia, y que seria elegido por utade la umma de entre los candidatos
propuestos por el Consejo de la UmMaEl Ghazali, por su parte, como lider de los
Hermanos Musulmanes, sostiene que la reconstrudgbiealifato islamico, que ha de ser
universal, debe seguir una serie de pasos comolasavooperacion cultural, social y
economica, la firma de acuerdos politicos, la celdbn de conferencias y encuentros, la
creacion de una Liga Islamica de Naciones y lac&dacde un iman (califa); ademas, la
construccion del califato global ha de hacerseetesylo las leyes y tratados internacionales
(tanto de paz como de guerra), excluyendo el raxidenintolerancia y la discriminacion
religiosa, desarrollando politicas de cooperacigiernacional y contribuyendo a la paz
internacional™®.

Por altimo, conviene aclarar lo que no es el c@iifd No es una monarquia, dado que
el califato no seria hereditario, aunque si viialise obtendria por eleccion de la umma vy el
califa ejerceria realmente el poder ejecutivo. Noura republica, ya sea presidencialista o
parlamentaria, porque el califa no seria un jefe&siado, ni un jefe de gobierno (los cuales
comparten el poder ejecutivo con los ministrosglConsejo de la Umma seria un parlamento,
sino que el califa detentaria todo el poder ejeouyi legislativo (aunque tuviera asistentes
delegados de cada area de gobierno) y el Consdgoltama funcionaria como un Consejo de
Estado. No es un estado federal, en la medida erelgcalifato seria un sistema de gobierno
unitario sin autonomia para sus provincias. Nonesnperio, ya que ninguna region, ni ninguna
raza, tendria mas privilegios que otras, estandbilpdos por el Islam el nacionalismo y el
racismo. No es una teocracia o un estado comotalavia, porque el califa no seria como un
Papa, ya que seria, ademas del lider espirituldsdmusulmanes, el gobernante de todas las
tierras del Islam, ni seria infalible, ni designgumbw Ala, sino elegido por la umma. No es una
tirania o un estado totalitario, al ser el calilegElo por la umma y tener su mandato limitado
por ley islamica, que prohibe, entre otras cosafriura, la incautacién de la riqueza de los
musulmanes o el encarcelamiento injustificado nestaademas, su capacidad legislativa sujeta
a procedimientos igualmente recogidos en la shata, prevé, incluso, mecanismos de
destitucion del califa, en el caso en que éstpareade la misma. Y no es una democracia, en la
medida en que la soberania no residiria en el p@aid en Ala, que controlaria por medio de la
sharia incluso el funcionamiento de la umma.

Asi pues, al igual que el sistema economico isldreguna construccion tedrica que ha
de implantarse en la realidad, el califato modetnmo sistema politico islamico, habria de ser
igualmente instaurado para posibilitar el “renaemto del Islam”.

15 Athena Intelligencegp. cit, p. 13.

18 E| GhazaliThe Way of..., op. cjtpp. 368-372.

117 Khilafah.com: “What is the Khilafah (Caliphate)Xhilafah.com. Building a global movement for Khillaf
20 February 2007, en http://www.khilafah.com/ingkw/the-khilafah/issues/32-what-is-the-khilafahjmahte.
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7.CONCLUSIONES

Llegados a este punto, creemos haber construidospeictivamente una escuela
islamista de la Economia Politica del Desarrollo.

En primer lugar, hemos identificado una concepdsfemmista comun del desarrollo,
entendido como el renacimiento de la sociedad iskmecuperando el esplendor que tuvo
durante la época califal, en la que religiéon ytmalino estuvieron separados.

Por otro lado, hemos identificado los principalatoees de dicha escuela: Maududi,
Qutb, Jomeini, Chapra, Siddigi, Al Sadr, Al ZawgHil Ghazali....

Incluso, hemos identificado los principales vinsulle influencia intelectual existentes
entre ellos: de Al Banna a Maududi, Qutb y El Ghaze Maududi a Qutb; de Maududi a
Ahmad, Chapra y Siddiqi; de Maududi y Qutb a Al &éwvi; de Jomeini a Al Sadr y a
Jamenei...

Ademas, hemos identificado los principales centtesproduccion intelectual del
pensamiento sobre el desarrollo: las sedes de fmatelad Musulmana (Magreb, Oriente
Medio...); las madrazas vinculadas con el Partidamgto o Yamaat e Islami (Subcontinente
Indio); la hawza de Nayaf (Irak); la Fundacion msida (Reino Unido); el Centro de
nvestigacion de la Economia lIslamica (Arabia Saudl) Instituto de Investigacion y
Formacion Islamica (Arabia Saudi); las universidatd#gamicas (repartidas por el Magreb,
Oriente Medio y Asia); el gobierno irani; las badesroristas de Al Qaeda (Sudan,
Afganistan, Pakistan, Irak...); las sedes del Padielda Liberacion o Hizb ut Tahrir (Oriente
Medio, Magreb, Asia, Europa...)...

También, hemos identificado los principales texties referenciaJihad in Islam,
Economic Problem of Man and its Islamic Solutiod,he Islamic Law and Constitutipde
Maududi; Social Justice in Islamy Milestones de Qutb;El gobierno islamicpde Jomeini;
Our Economicsde Al SadriThe Economic System of Islade ChapraAn Islamic Approach
to Economic Developmerde Siddiqi; “Declaration of War against the Angans Occupying
the Land of the Two Holy Places”, de Bin Laden; firts under the Prophet’s Banner”, de
Al Zawabhiri; The Way to the Revival of de Muslim UmpaehEl Ghazali...

Y por ultimo, hemos identificado y sintetizado lpsncipales tépicos: desarrollo y
subdesarrollo (la decadencia, la dependencia, #&ci@ frente al colonialismo y el
neocolonialismo y el renacimiento); bases econdni desarrollo (el sistema econdmico
islamico); y bases politicas del desarr@ioyihad, el Estado islamico y el califato).

Asi pues, existe una escuela islamista de la EcianBuilitica del Desarrollo, que estaria
formada por aquellos autores que se han acercastuaio del desarrollo y el subdesarrollo de
los paises musulmanes partiendo de la premisa @eslgislam no es sélo una religion sino
también es una forma de organizacion econdémicaalspqolitica del Estado derivada del
Coran, y que, por tanto, rechazan la separacide éatreligion y el Estado; ademas dichos
autores defienden el esfuerzo de interpretaciamichaal del Coran.
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Por otro lado, esta escuela ha sido muy criticaa,especial por intelectuales
occidentales entre los que destacan: Prior, KURay, Kepel, Vick o Pipés® nosotros no
vamos a abundar en las criticas pues ello supdvarfaopdésitos y dimensiones de este trabajo,
aunque si presentaremos una serie de valoracienesdgs.

Con independencia del juicio moral y la condenameeece el uso de la violencia por
parte de islamistas yihadistas, desde una pergpeatiadémica cabria hacer una serie de
observaciones a los planteamientos de estos autores

En primer lugar, no cabria su descalificacion afsfica por basarse en una “verdad
revelada”; a fin de cuentas el islamismo es unalaggéa tan valida como el neoliberalismo o el
neomarxismo, y al igual que en estos casos tarsbidme ella procede elaborara una concepcion
del desarrollo.

Por otro lado, al basar todos sus argumentos tm éarvalores, sino en la interpretacion
mas 0 menos literal de una serie de textos (elnCpta suna), presenta serias dificultades para
adaptar conceptos propios de la Edad Media a kdediaglobalizacion.

Ademas, al existir la posibilidad de cada musulnréderprete libremente los textos
islamicos se genera una gran ambigiedad en la andaezntender como generar el desarrollo
en una sociedad islamica, de forma que lo que psedeorrecto para algunos musulmanes
puede ser incorrecto para otros.

Tampoco debemos olvidar que el yihadismo islanmistpuede ser entendido sélo como
un comportamiento fanatico religioso, sino quedtisas raices también en una interpretacion del
subdesarrollo de los paises musulmanes y forma gamina estrategia para alcanzar lo que ellos
entienden como desarrollo.

Y por ultimo, debe reconocerse que en los pocosepagén los que se ha podido
implementar de manera mas o menos aproximada @dogamientos teéricos un modelo de
desarrollo basado en el establecimiento de un &st&émico y en la reislamizacion de la
sociedad, como serian Arabia Saudi, IrAn o Afgami§iajo el gobierno de los talibanes), éste no
ha generado ese “renacimiento” espefado

118 véanse, por ejemplo: Prioop. cit, Kuran,op. cit, Roy, op. cit; Kepel, op. cit; Vick; op cit; o Pipes,
Daniel:  “Economia  islamica - ¢qué significa?”,La Razén 1 October 2007, en
http://es.danielpipes.org/article/4988.

119 Aunque algunos islamistas argumentarian que eassl de Arabia Saudi su gobierno seria en realidad
gobierno infiel, en el caso de Iran éste sufrinfiacierto aislamiento por parte de Occidente y depaises
musulmanes de orientacion suni, y en el caso damgtin no hubo tiempo suficiente para que lagmefs de
los talibanes dieran sus frutos.
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No obstante, con todos sus defectos y sus virtledesncepcion islamista del desarrollo
viene existiendo casi desde mediados del siglo XXoyque es mas importante, se ha
desarrollado bastante en las dos ultimas décaeasitigndonos hablar hoy dia de la existencia
de una escuela islamista de la Economia Politic®earrolld®®. Y esto es algo que los
académicos occidentales no podemos seguir ignarando

120 En 1985 Samir Amin se preguntaba si existia urmmamia politica del fundamentalismo islamico, no

pretendiamos responder aqui a esa pregunta, pgrodemos afirmar que si existe una economia plitic
islamista del desarrollo.
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