LAS CAUSAS DE LA EXPANSION ISLAMICA'Y
LOS FUNDAMENTOS DEL IMPERIO MUSULMAN

ROBERTO MARIN GUZMAN

l. Introduccion

Este ensayo tiene como propdsito mostrar brevemente las causas de la
expansion isldmica y los fundamentos del Imperio Musulmdn. Asimis-
mo, se analizardn las razones que permitieron a los musulmanes tener
éxito en su expansién en el siglo VII, a pesar de su inferioridad en
armamentos y en el nGmero de soldados de sus ejércitos, comparado
con los poderosos imperios de la época y de la region sobre la que el
Islam inici6 sus conquistas: el Imperio Bizantino y el Imperio Sasdnida
de los persas.

Nuestra primera gran interrogante va dirigida en torno al polémico
e interesante tema de las causas que permitieron el éxito de los musul-
manes en su expansion y en la formacion de un vasto imperio.

El creyente musulmdn pensard que fue Dios quien dio a los mu-
sulmanes la victoria y permitié su expansion, asi como habia otorgado
el triunfo en Badr a los primeros creyentes. El historiador, por otra
parte, sin desmerecer ni criticar la obra religiosa y politica del profeta
Muhammad, encontrard, con mente clara y cientifica, que las causas del
éxito de la expansion del Islam y de la ulterior fundacion del Imperio
Isldmico se debieron a la conjuncién de un gran nimero de razones. Al
coincidir todos estos motivos en un mismo tiempo, provocaron el de-
bilitamiento de los imperios enemigos y contribuyeron al robuste-
cimiento de la ideologia islamica, la solidaridad entre las tribus y los
deseos de expansion, ya fuera por intereses econémicos o por razones
religiosas.

El segundo aspecto a tratar en este ensayo es el relacionado con
los fundamentos del Impero Isldmico. Estos se han dividido en; 2) Reli-
giosos (el zakat y la shari‘a). b) Econémicos (jizya, kharaj, fay, ghani-
ma). ¢) Politicos (el califato las fortalezas (amsar) y el diwan, que son
las oficinas del califato).
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1. Las causas de la expansion islamica

Mds que una descripcion detallada de las batallas que marcaron el éxito
musulman en la conquista de vastos territorios en Asia y Africa, a partir
del siglo V1I, centraremos nuestra atencion en el andlisis y en la expli-
cacion de las razones que permitieron el inicio del Imperio Islamico/

La cultura drabe anterior al Islam estuvo caracterizada por el
nomadismo, por la sobrevivencia en el dificil habitat del desierto, por la
vida comercial de caravanas y por las divisiones, profundas y sangrien-
tas, de las tribus drabes. (1) gl politeismo, la idolatria, el fetichismo y la
magia, fueron elementos ideoldgicos que caracterizaron a todas las tri-
bus 4rabes preisldmicas. La peregrinacion religiosa a la Meca, asi como
el respeto de los meses sagrados, durante los cuales no era licita la
guerra, fueron los pocos preceptos que dieron cierta homogeneidad a las
distintas tribus drabes. Estos elementos fueron, a su vez, los que logra-
ron-una supuesta unidad, aunque muy débil, en el nivel religioso. (2)

En el plano internacional, dada las divisiones tribales, su poca
cohesion interna, asi como su escasa experiencia en la organizacion
politica y en la guerra, los drabes estaban en desventaja con relacion a
los dos grandes imperios, consolidados muchos siglos atrds, con los
cuales limitaba, y los que, en defensa de sus propios intereses, habian

tenido injerencia econémica y politica en la peninsula ardbiga. La pre- ’

sencia bizantina 'se dio en Damasco a través de los Ghasdnidas que
controlaban cualquier posible incursion drabe hacia el Imperio Bizan-.
_tino. Por otra parte, el Imperio Sasdnida de los persas mantenfa a los

Lakhmidas como punto de avanzada y de posible contencién de los

drabes y de los bizantinos. (3) (Véanse los Mapas Nos. 1y 2).

Una prueba de la inexperiencia arabe en el campo de batalla fue el
desconocimiento total que se tenfa, aun en el tiempo del profeta
Muhammad, del empleo de fosos para la defensa de las ciudades. Des-
pués de la hijra (emigracion) de Muhammad de-la Meca a Yatrib (afio
622 d.C.) —a partir de la llegada del Profeta conocida con el nombre de
al-Madina— los musulmanes practicaron el saqueo de las carayanas de
los mequies para hacerse de algunas riquezas y contribuir de esa manera

a la manutencion de la primera ‘umma (comunidad) musulmana, inte- §

grada por los muhajirun (los que emigraron de la Meca a Yatrib (Medi-
na) con el Profeta) y los que se habfan convertido posteriormente al
Islam. Es absolutamente necesario aclarar que a partir de la llegada del
Prf)feta a Medina se inici6 el primer Estado isldmico vy, por ende, el
Primer Estado drabe. La lucha por la apropiacion de las riquezas me-
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quies tenfa también como fin contribuir al sostenimiento del Estado
musulman. Ya:-desde ese momento se establecm con claridad el reparto
del botin.

Las batallas de Badr y de Uhud se libraron en la forma tradicional
arabe. En la batalla de Uhud, las mujeres mequies cortaban los cada-
veres de los musulmanes y hacian anillos de sus orejas y narices: Hind,
la esposa de Abu Sufyan, quien habfa perdido en Badr a un hermano, a
un hijo, a un tio y a otros familiares, abri6 el caddver de Hamza, tfo del
Profeta, saco su higado, lo mordié, lo masticé y lo escupid,

Sin embargo, el sitio que los mequies practicaron sobre Medina,
estuyo revestido de especiales caracteristicas, hasta entonces descono-
cidas en gran parte de Arabia. De un persa los drabes aprendieron a
construir un foso para la defepsa de las ciudades. Los musulmanes
fueron los primeros en emplear esta técnica para defender Medina del
sitio mequf, habiendo sido estos tltimos los primeros en sufrir las con-
secuencias de la aplicacion de esta nueva técnica en Arabia. Los me-
quies se vieron obligados a retirarse y a abandonar el sitio sin haber
causado ningin dano de importancia a los musujmanes( ). Maxime
Rodinson al respecto escribio las siguientes lineas:

“Un ejército arabe no podia permanecer demasiado tiempo como

sitiador; habia que evitar sobre todo que penetrara en el oasis,

operacion para la cual cabia esperar que se hubiera preparado
mejor que en la época de Uhud (.. .) La ciudad solo estaba ex-
puesta al norte, donde las casas estaban dispersas en la IIanuga‘

Para colmar esa brecha, Mujammad hizo cavar un foso bastante

profundo, al que se llamo, con un nombre persa, el Jandag, La

tradicion recuerda que esa obra parecio a los drabes una innova-

cién asombrosa, y que un liberto persa, Salman, sugiri6 a

Mujammad ese medio de defensa.” (3)

Ese foso, que se construyé con gran entusiasmo, en el que
participaron jtodos, inclusive los ninos, quedo terminado en seis dias
para enfrentar con éxito el atague mequi. Aunque posteriormente los
arabes se familiarizaron con las técnicas del asedio y la fortificacion, en
el tiempo del Profeta los mequies habfan sido “‘incapaces de superar el
obstdculo de un modesto foso en el frustrado asedio de Medina”.(®)

De todo lo anterior es posible inferir la desventaja drabe en el
conocimiento de las tdcticas de guerra, en la preparacion de los ejérci- -
tos, asi como en la calidad de los armamentos y en el nimero de los
soldados, comparados con los eficientes y bien preparados ejércitos
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bizantinos y persas. {Cémo nos explicamos el éxito militar drabe-mu-
sulmadn sobre los mejor adiestrados ejércitos bizantinos y persas?

No hay duda de que tratar de contestar al planteamiento anterior
nos lleva a uno de los-mds polémicos y dificiles temas del Islam. El
creyente musulman reduce la explicacion a un asunto de fe: Dios ayudé
a los ejércitos musulmanes. Dio a Muhammad la victoria en Badr y en
otras campanas como Tabuk. Asimismo, Dios dio, en opinion de los
creyentes, los éxitos militares a los ejércitos musulmanes en las conquis-

tas posteriores, con el propdsito de dar a conocer la fe isldimica a todos

‘0s pueblos de la tierra. El creyente encontrard en el Coran la explica- -

cién de los fracasos, por ejemplo la derrota musulmana en Uhud: (111,
160—162) “Si Dios os secunda, nadie podrd venceros; en cambio, si 0s
abandona, ¢quién en vez de El, os secundard? iQue los creyentes se
encomienden a Dios! Es inadmisible que un Profeta defraude; mas quien
defraude comparecerd con lo que haya defraudado el dia del Juicio
Final, en que cada alma sera remunerada’segin 1o que hayahecho y no
seran desmerecidas. ¢(Podra acaso equipararse quien haya seguido la
voluntad de Dios con quien haya suscitado su indignacién, cuyo alber-
gue serd el Infierno? iQué aciago destino! . Luego en la misma sura
I, 165—168 prosigue: ‘“iComo? . Cuando sufristeis un revés del
adversario, al que habiais infligido dos reveses, dijisteis: ¢De donde nos
proviene esto? ”’. Respondeles: “De vosotros mismos”’; porque Dios es
omnipotente. Lo que os acontecid, el dia del encuentro de las dos
huestes, fue con el benepldcito de Dios, para distinguir a los verdaderos
creyentes. Y también para distinguir a los hipdcritas, a quienes se les

dijo: “Venid a luchar por la causa de Dios o defendeos”. Dijeron: “Si

supiéramos combatir os habriamos seguido’’. En aquel dfa estaban mds
cerca de la incredulidad que de la fe; porque decian con sus bocas lo
que no sentian sus corazones. Pero Dios sabe cuanto ensenan’’.

El historiador objetivo e imparcial debera cuestionar todos los
asuntos y, con mente cientifica, criticar las fuentes. En este ensayo
intentaremos dar respuesta -a esa dificil pregunta, tomando en
consideracion todos los posibles aspectos que pudieron haber concurri-
do. No pretendemos en esta oportunidad repetir lo que se ha dicho con
antelacion en otras fuentes. Antes bien, nuestra intencion va en el
sentido de analizar un conjunto de aspectos que, al darse todos juntos,

permitieron la expansion islamica, no obstante la inferioridad bélica y

numérica de los ejércitos musulmanes.
El primer aspecto que puede explicarnos el inicio de los factores
que posteriormente van a permitir el éxito de la expansion isldmica es,
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sin duda, el de la unificacion drabe. Fue absolutamente necesario lograr
primero la paz interna dentro de la peninsula ardbiga y poner fin a las
disputas entre las tribus. Sin esa unidad interna, sin esas alianzas de las
tribus que tienen fe y confianza en la direccion politico-religiosa del
Profeta Muhammad, cualquier intento de expansion hubiera sido abso-
lutamente nulo. Sin la solidaridad (a/-'asabiyya) (7) tribal, que logra una
unidad interior, hubiera sido dificil la expansion isldmica. Era necesario
fortalecerse primero dentro de la peninsula y luego intentar incursiones
en el exterior.

Esa unificacién interna de las tribus drabes presentd varios aspec-
tos de gran relevancia. Por un lado era fundamental que todas las tribus
reconocieran al mismo Dios, que aceptaran sus leyes, sus reglas, sus

. ritos, sus escrituras, con lo cual la unidad tendia a ser mucho mds

solida. Por otro lado, el hecho de que las tribus reconocieran que
Muhammad era el enviado de Dios, tras haber aceptado la sumision
(al-Islam) a Dios (Allah), daba una fuerte unidad interna, pues el Profe-
ta era el lider religioso y el Ifder politico, fundador y organizador del
Estado isldimico, que ya desde ese tiempo buscaba la expansion. Ejem-
plos de ella son las cartas que, encabezadas con la frase Bismi’ 1-/lahi’
r-Rahmani  -r-Rahim (En el nombre de Dios Misericordioso y
Compasivo), envi6 Muhammad a los gobernantes mds importantes de su
época, en las regiones cercanas a Arabia: al Emperador de Persia, al
Emperador Bizantino y al Rey de Abisinia, pidiéndoles que aceptaran el
Islam. También son ejemplos la batalla de Mu’ta y la de Tabuk, libradas
en tiempo del Profeta, con el propésito de acercarse a Jerusalén

. (al-Quds),-uno de los extremos del Isra (viaje nocturno de Muhammad

de la Meca a Jerusalén y de esta ciudad al Cielo). f

La unificacion interna de Arabia no fue tarea facil. La lucha
contra los mequies costd a los musulmanes muchas vidas vy recursos.
Asimismo, la busqueda de alianzas de algunas otras tribus del Hijaz, que
aceptaran el Islam y que estuvieran en capacidad de enfrentarse a los
ejércitos mequies, requirié de una diplomacia bien llevada y del con:
vencimiento de la nueva religion predicada por Muhammad. Desde un
principio las tribus pidieron pruebas de la veracidad de la mision de
Muhammad. Las pruebas, en opinion de los musulmanes, sélo las podia
proporcionar Dios: era El quien permitia el éxito musulmin frente a los
mequies y frente a sus otros enemigos. Ya desde el tiempo del Profeta,
una de las mds peligrosas insurrecciones fue la de los Banu. Hanifa cn
Yamama, que hacia peligrar el camino hacia la unificacion drabe. Un
hombre, llamado Maslama, a quien sus contemporaneos llamaban con
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el diminutivo Musaylima, se declaré a si' mismo profeta y demando el
reconotimiento de Medina. La tradicion musulmana, obviamente, ha
pasado por alto y ocultado mucho de su pensamiento. Seglin se puede
inferir de las fuentes musulmanas, Maslama dio especial énfasis al
ascetismo: recomendd el ayuno, prohibié el vivo y llamé a sus segui-
dores a la castidad. Permitid las relacuones sexuales matrimoniales hasta
el nacimiento de una nifa.

Todo este movimiento de Maslama fue considerado por los
musulmanes como una verdadera herejia. No es sino hasta el tiempo de
Abu Bakr (632-634) que en la Guerra de la Ridda (Guerra de la
Apostasia), Khalid Ibn al-Walid logré ponerle fin. Enel llamado Jardin
de la Muerte los musulmanes mataron a los apdstatas y al propio

Maslama, al alto costo de haber perdido setecientos hombres en ese

enfrentamiento.!®) Los musuimanes se vieron precisados a derrotar

también a otros grupos que se oponian al Islam o gue rehusaban pagar
los impuestos al Estado isldmico. Los ejércitos musulmanes derrotaron,
con el propésito de lograr la unidad interna de la peninsula, tanto
religiosa como politica, a los insurrectos en Bahrayn, ‘Uman, Hadramut,
etc. ! .

En el norte de la peninsula, en la tribu Tamim, se desarroll6 un
movimiento semejante al dirigido por Maslama en Yamama. En esta
oportunidad fue una mujer llamada Saja, la lider del grupo de oposicion
al Islam. Segun la tradicion, esta tribu, esencialmente beduina, adoraba
al sol como una deidad partlcular

Después de que Saja logro el apoyo total de su trlbu y no solo de
los Hanzala, sus parientes mds cercanos, se cree que se dirigié hacia el
sur y se alié con Maslama. Sin embargo, ninguno de los dos |ideres fue
. ‘capaz de organizar de forma comun las dos fuerzas y luchar contra
Medina. Poco después Saja se separd y volvio a Mesopotamia, donde su
actividad terminé muy pronto. Cuando Khalid ibn al-Walid entré al
territorio de la tribu Tamim, encontré obediencia casi en todas partes.

Todo lo anterior prueba no'sélo el deseo, sino también la nece-
sidad, de lograr la unidad politica y religiosa de Arabia, con el proposito
de consolidar la fe isldmica, primero internamente y.luego buscar la
expansion. Tal fue la vision que tuvo el propio Muhammad, asi como
sus sucesores, los califas Rashidun. Abu Bakr (632—634) logré conso-
lidar la unidad interna y preparé el camino para que ‘Umar (634644 )
llevara a cabo la expansion fuera de la peninsula, con las famosas

conquistas de Siria y Palestina (636, Batalla de Yarmuk), de lraq (637

Batalla de Qadisiya), de Egipto (639), de Persia (640), etc.
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Hasta ahora hemos explicado la unién politica de Arabia recal-
cando la importancia y la necesidad de una unificacion interna para una
posterior expansion del Islam, que ya desde los tiempos del Profeta no
se limitaba a las fronteras del Hijaz. A esta unidad politica debemos
agregar la idea de una unificacion religiosa, ya esbozada someramente
en lineas anteriores, que favorecio la expansion del Islam. De todos es
conocida la fuerza y cohesion internas que proporcionan las religiones.
En el caso del Islam que no es sélo wna religion, ni que se limita
exclusivamente al campo espiritual, sino que también es una ideologia,
una forma de vida, una cultura, una civilizacién, es claro entender la
necesidad de una unificacion espiritual e ideoldgica, es decir, superes-
tructural, para obtener una jgstificacién sobre la base econdmica y dar
inicio a la expansion territorial. Solamente si comprendemos al Islam
como ideologia —ademds de los otros aspectos ya senalados— podemos
explicarnos la fuerza interna que logré tener para llevar a cabo una
ulterior expansion. Por la unidad religiosa e ideoldgica, las alianzas entre
las tribus y la comprensién de los pueblos era, obviamente, mds facil y
mads solidaria.

Como resultado de la unidad y la solidaridad (a/’asabiyya) de las
tribus, ademds de su unidad ideoldgica, se empezo a generar el deseo de
la expansién territorial. Esa expansion, sin lugar a dudas, venia a llenar
una serie de necesidades econdémicas de las tribus ya solidarias. La
promesa del reparto del botin (tierras y riquezas) ganado por la fuerza
fue un elemento de gran peso que movid a las tribus a la expansion en
busqueda de esas riquezas materiales. No debemos dejar de senalar que
desde el punto de vista religioso-ideolégico hubo también la justi-
ficacién para la expansion: el deseo de llevar el Islam a todos los
pueblos de la tierra. La Jihad (Guerra Santa) se dirigia exclusivamente
contra los iddlatras y los politeistas y no como se ha creido contra el
Ahl al-Kitab (la Genfe del Libro: judfos y cristianos).

Desde el punto de vista econémico, ademds de al-ghanima
(reparto del botin), es posible analizar otros’ factores que logra-
ron la unidad interna y que buscaron la expansion territorial, Entre
ellos podemos citar los intereses y deseos de controlar las rutas comer-
ciales de caravanas, las cuales, eventualmente, traerian mayores benefi-
cios al Estado musulman.!®) Como resultado inmediato y obvio, el
control de las rutas significé también el dominio de las dreas estratégicas
que no solo cerraban y limitaban las zonas de influencia econdmica de
los otros dos imperios, sino que significaron importantes puntos de
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avanzada para el control de las rutas comerciales y la defensa de los
intereses econémicos. )

Toda expansion economica trae para los conquistadores innu-
merables beneficios a tosta de los privilegios y derechos de los con-
quistados. La expansion islamica no fue ninguna excepcion en este
punto. El interés de las tribus que comandaron la expansion estuvo
centrado en torno al reparto del botin. La promesa de obtener grandes
riquezas de los tesoros y tierras conquistadas, fue sierﬁpre un impor-
tante aliciente para que las tribus organizaran campanas militares. Por
otra parte, el creyente'musulman suponia que si moria en el campo de
batalla ganaria automdticamente el Paraiso (/anna), pues esa era una

- guerra que libraba para la expansion del Islam, acabar con la idolatria y

g

el politeismo, y dar a conocer las ordenes y designios de Dios, todo lo
cual abarca el concepto de /ihad (Guerra Santa).
Otro aspecto de gran relevancia que contribuyo al éxito de los

.musulmanes en su expansion fue la marcada debilidad que ya para

entonces caracterizaba a los dos mas fuertes imperios en el Medio
Oriente: Bizancio y Persia. Las prolongadas luchas y los incesantes
combates entre estas dos potencias, trajeron como consecuencia la
debilidad de los ejércitos de uno y otro bando. Mientras los bizantinos y
los persas se desgastaban en cruentas batallas, los drabes del desierto
empezaban su organizacion politica y guerrera y dfa a dia mejoraban
sus- técnicas militares. Asimismo, conocian, aprendian y ponian en
practica las estrategias de uno y otro imperio. Incorporaban los arma-
mentos que estos empleaban —algunos de ellos hasta entonces desco-
nocidos en Arabia— para enfrentarse posteriormente con éxito y salir
victoriosos en Siria, Palestina y Egipto frente a los bizantinos y en Iraq
y posteriormente en Persia frente a los persas. (Yezdegerd, el Gltimo
sasdnida, es asesinado en Khurasan en el ano 651).“0) Con estas con-
quistas quedd abierto el camino -para la expansion posterior sobre
Tripolitana (647), Norte de Africa conquistado por ‘Ugba b. Nafi en
670 y al-Andalus (Espana) conquistado en 711 por Tanq b. Zyad, y por
el este hasta las fronteras del Imperio Chino.

Los primeros éxitos musulmanes jugaron un importante papel en
todo el desarrollo posterior de la expansion islamica; rol que bien pode-
mos clasificar en dos aspectos: 1) Desde el punto de vista psicol6gico
dio a los musulmanes la seguridad personal, la confianza en sus Iideres y
en el Estado islamico, "Por'medio de la conquista de las nuevas tierra
los musulmanes pudieron notar con toda claridad que sus enemigos no

.
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eran invencibles, aunque fueran superiorés en nimero y en armamentos.
Por ejemplo, en la Batalla de Yarmuk cerca de veinticinco mil arabes se
enfrentaron a cuarenta mil bizantinos, y en Qadisiya eran solo seis o
siete mil drabes contra veintinueve o treinta mil persas. Después de la
victoria, el reparto del botin de guerra agradaba y tenia contentas a
todas las tribus que participaban, 2) Desde el punto de vista religioso los
musulmanes pensaban 'que el éxito de sus ejércitos frente a sus enemigos
solo era posible por la voluntad de Dios. Los primeros triunfos militares
contribuyeron a consolidar aun mds la fe isldmica y la creencia en la
veracidad de la mision de Muhammad.

Hemos analizado en |ineas anteriores las causas por las cuales fue
posible el éxito musulmadn en los primeros tiempos de la expansion.
Asimismo, hemos hecho alusion a aquel conjunto de factores que per-
mitieron la unificacion drabe y su posterior cadena de conquistas hacia
la consolidacion de un imperio. A continuacion es licito preguntarnos
por las razones y factores, ademas de los ya referidos al nivel militar,
que consolidaron e hicieron duradero el Imperio Isldmico. Debemos
empezar por senalar que la expansion isldmica postuld, desde un princi-
pio, la comprension y la asimilacion de los principales aspectos cultu-
rales de los otros pueblos ajenos al Islam. El Imperio Isldmico adopté
muchas formas bizantinas y otras persas para la division territorial de las
comarcas conquistadas, asi como algunas formas de administracion. Los
pensamientos neoplatonicos y helenisticos entraron con gran facilidad
al Islam, logrando su version musulmana con las obras de al-Kindi
(m. 873) al-Farabi (m. 950? Ibn Sina (Avicena) (m. 1037) y al-Ghazali,
(m. 1.111) principalmente.'’ | )

También las formas literarias, as{ como los motivos de expresion,
tuvieron influencias de la India y de Persia, Cada pueblo islamizado
recibié gran ndmero de influencias de los drabes y al mismo tiempo
aporté a la cultura drabe isldmica, y al Islam en general, sus propios
valores culturales. Realmente fue valiosa la comprensién y asimilacion
del Islam de los valores culturales de cada pueblo. (12

Otra de las actitudes del Islam que permiti6 el éxito de la expan-
sion de esta religion y forma de vida, asi como su condicién perdurable,
fue la tolerancia religiosa y el respeto por las religiones del Libro:
Judaismo y Cristianismo. De no haber sido por ello, no habrfa sido
posible la actuacién de Maiménides en la Espafia musulmana. Muchos
historiadores, por otra parte, han repetido constantemente el error de
afirmar que en el Imperio Isldmico se discriminaba a todo aquel que no
profesara el Islam. También han aseverado que los'no musulmanes eran
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considerados individuos de segunda categoria. En algunas ocasiones,
ciertamente, en.el tiempo del califa ‘abbasi al-Mutawakkil. (847—861) y
bajo el fatim{ al-Hakim (996—1020), se discrimin a los cristianos, a los
judios y a los zoroastrianos (AA{ al-Kitab). Sus casas no podian ser mds
altas que las delds musulmanes, ni sus templos mds altos que las mez-
quitas. En muchas ocasiones se les obligaba a portar una‘marca en sus
hombros, azul para los cristianos, amarilla para los judios y negra para
los zoroastrianos, con el propésito de que fueran claramente diferen-
ciados de los musulmanes. Creemos necesario llamar la atencion sobre el
hecho de que, si bien en algunas oportunidades se dieron esos abusos y
discriminaciones, no fueron la regla general del Imperio Isldmico, sino
una excepcién.“ 2 ¢

El proceso de arabizacion llevado a cabo durante la época Omeya
(661—750), tendiod a crear una unidad dentro del Imperio por medio de
la lengua, las tradiciones y las costumbres drabes. Este proceso va a ser
fortalecido y logrard una unidad mayor y mds solidaria por el deseo de
islamizacion gue, aunque iniciado en la época anterior, se robustecio en
el reinado ‘abbasi (750 al siglo X111), por medio de la consolidacion de
una serie de instituciones, adems de la-unidad ideoldgica, politica,
religiosa y cultural generada por el Islam. (Véase el Mapa N2 3).

!

1. Los fundamentos del imperio Musulman

"Entre las instituciones que conforman los fundamentos del Imperio
Musulmadn sobresalen las siguientes:

1)  Religiosas: a) El Zgkat. Lismona o impuesto religioso al
que estdn obligados todos los musulmanes. Es logico suponer que se
obtiene una unidad del Islam si cada musulmdn paga al Estado islamico,
de acuerdo con sus posibilidades y riquezas, su contribucion, a fin de
mejorar la situacion de los necesitados, de acuerdo con el Coran IX, 60,
que dice: “las limosnas son solo para los pobres, los menesterosos, 10s
' recaudadores, los pusilanimes; para la redencion de los esclavos, los
insolventes; para la causa de Dios y para el viandante; ello es un precep-
to dimanado de Dios, porque Dios es sapientisimo, prudente”.

b) La Ley. Basada exclusivamente en la Shari'a (Ley Revelada)
que sigue el Coran, la Sunna 'y el ‘Ijma’ (consenso); como la primera,
segunda y tercera fuentes para la aplicacion de la justicia. El empleo del
‘Ijtihad (uso de la razén) dio origen a cuatro principales escuelas de la
Ley que son: MaliKita, Hanifita, Shafi‘ita y Hanbalita.
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2) Econémicas: a) El fizya. Contribucién que debfan pagar al
Estado isldmico todos los no mustlmanes, con el proposito de gozar de
los bienes y servicios del Estado. El jizya era una contribucion mads alta
que el zakat, Por esta razén, muchos judios y cristianos decian ser
musulmanes conversos, con el proposito de lograr la posicion social de
los musulmanes y pagar el zakat en vez del jizyva. De hecho, este ultimo
establecia una diferencia econémica y religiosa entre los musulmanes y
Ahl al-Kitab, con lo cual se pretendfa lograr una mayor unidad interna
de los musulmanes, aun cuando se aceptaran las otras religiones revela-
das. |

b) El Kharaj y el Fay: El*kharaj era el impuesto sobre la'tierra,
que debian pagar todos los duenos de los terrenos, independientemente
de su credo religioso. En los territorios conquistados los musulmanes
permitieron a sus habitantes ejercer sus profesiones y cultivar la tierra.
Légicamente estas personas formaban un estamento inferior. Inclusive
los no drabes convertidos al Islam, tenian una posicion inferior a los
- musulmanes de origen drabe.(14)

Seglin la tradicion, fue ‘Umar (634—644) quien establecio el siste-
ma tributario, segin el cual, la conversion al Islam eximia a los nuevos
neéfitos del pago de los impuestos, inclusive del de capitacion (jizya).
Los impuestos eran inherentes a la tierra que era considerada, en el
tiempo de ‘Umar, como propiedad de toda la comunidad. En un princi-
pio se conocieron esas tierras comunitarias con los nombres de wagfy
fay. La palabra fay también se empled en los primeros tiempos del
Islam como botin. En opinién de Gustav E. von Grunebaum, el fay era
el tributo procedente de las tierras conquistadas para los musulmanes y
constitufa, junto con la ghanima (botin de'guerra) la sadaga y el zakat,
las cuales son respectivamente la limosna voluntaria y la limosna obliga-
toria, las fuentes del ingreso al Tesoro Islamico.!'3) Con relacién a la

- ghanima (botin de guerra), es oportuno aclarar que esta sélo pertenecia
a los guerreros; es decir a aquellos que habian participado en las con-
quistas. Segun la tradicion, ya en los tiempos del Profeta esta prdctica
formé parte de los métodos musulmanes de la distribucion de los bienes
del botin (al-ghanima) que inclura los bienes muebles y los prisioneros,
mas no las tierras que, como se ha sefalado, en los primeros tiempos del
Islam pertenecian a la comuniuad. Uthman (644—656) permitié que los
guerreros tomaran parte de las tierras, las que luego fueron consideradas
como ghanima, de donde fay pasé a significar sélo aquellos territorios y
bienes que entraron al Islam sin necesidad de conquista. Desde entonces
fay pasé a designar tnicamente los bienes y terrenos de aquellos pue-
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blos que habian aceptado voluntariamente el Islam. Se dio el caso de
algunos pueblos que ante el avance de los ejércitos musulmanes, fuera
por temor, o bien, por convencimiento, decidieron aceptar el Islam.
Estas tierras y riquezas gozaron de un tratamiento especial. En los
primeros tiempos del Islam y a rafz de las conquistas, los tributos
variaron dependiendo del lugar y el tiempo. En estos primeros tiempos
Jizya 'y khdraj se usaron indistintamente, con el significado de tributo en
una forma genérica. En el Cordn Jizya aparece s6lo una vez: ‘‘Combatid
a quienes no creen en Dios, en el Dfa del Juicio Final, ni prohiben lo
que Dios y Su Apostol prohibieron, ni profesan la verdadera religion de
quienes recibieron el Libro, hasta que, sumisos, paguen el tributo (jizya)
contante” (IX, 29). j1e)

En opinidn de Philip Hitti, la distincion clara entre jizya, querien-
do decir impuesto de capitacion, y kRharaj, impuesto sobre las tierras, no
fue sino hasta la época de los Gltimos Omeyas.(”) La contribucién
territorial se pagaba a plazos y en especie con los frutos de la tierra. No
se podia pagar ni con cerdos, ni con vino, ni con animales muertos. El
impuesto por capitacion (jizya) se pagaba en dinero. El pago del jizya
era un elemento que marcaba la inferioridad social con relacion a aque-
llos que, siendo.musulmanes, pagaban el zakat. El impuesto de capita-
cion (jizya) se cobraba sélo a aquellos que fueran fisicamente capaces
de valerse por si mismos. Estaban exentos del tributo por capitacion las
mujeres, los ninos, los mendlgos los monjes, los ancianos, los locos y
los “enfermos mcurables( 8) La division de las tierras después de la
conquista islimica fue de gran importancia. Las tierras se dividfan en
dos grandes categorias: a) las tierras que se habian dejado en propiedad
de los antiguos duenos siempre 'y cuando se encargaran de su explota-
cion. Estaban obligados a pagar el rimpuesto sobre la tierra (kharaj).
b) las tierras que el Estado islamico administraba después de la conquis-
ta, fuera porque los antiguos propietarios habfan desaparecido, o por-
que los aﬁtiguos Estados los habian perdido en la conquista, De estos
terrenos fue costumbre que el Estado islimico, desde los tiempos del
Profeta, se guadara una parte para su propia administracion, y la otra la
repartiera gn parcelas, gati'a (plural gatai’). Estos terrenos los concedia
el Estado islamico casi en calidad de propiedad para beneficio de aque-
llos que habian participado en la conquista, desde la época de Uthman,
con la tinica condicion de que fueran explotados optimamente. La pose-
sion (day'a, plural diva’) de tales parcelas no convertia al propietario en
un senor feudal, como equivocadamente se ha crefdo, que estuviera
fuera del control de la administracion central.!'?) ) i
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El kharaj empez6 siendo un impuesto a la tierra que debian pagar
los no musulmanes. Sin embargo, la pregunta clave en este asunto va en
el sentido de qué pasaba si el no musulman se convertia al Islam. ¢Era
licito seguir cobrandole el impuesto? Obviamente no era permitido,
pues su condicion de converso le excluia de esa relacién. El Estado
isldmico no se ocupd mucho de este asunto, pues en los primeros tiem-
pos fue poco comtn. Sin embargo, hacia finales del siglo VII, las con-
versiones para evadir impuestos, o bien, la huida de los campesinos en
busca de tierras, donde pudieran eludir los impuestos, fueron cada vez
mds frecuentes. El gobernador al-Hajjaj Ibn Yusuf (m. 714) de la parte
oriental del Imperio —de lo que habian sido los dominios sasanidas—
habia logrado dominar la Meca y someterla al control de los califas
omeyas durante la fitna. También fue famoso por su preocupacién y
clara administracion de los aspectos fiscales del Imperio.(zo) Al-Hajjaj
no deseaba la conversién al Islam de las capas bajas de los dhimmis, a
los que queria mantener en el campo como trabajadores en la agricul-
tura. Los dhimmis se diferenciaban internamente por el grado de privile-
gios sociales.(21) Las clases bajas estaban dedicadas exclusivamente a la
agricultura. Los problemas en la administracion fiscal empezaron a raiz
del privilegio de exencion del pago del impuesto de capacitacion de que
gozaban los dhimmis, mientras los musulmanes, a veces menos podero-
sos, debian pagarlo. El califa omeya ‘Umar Il (717—720) vio con clari-
dad que los dhimmis debian pagar también el impuesta sobre las perso-
nas. Fue entonces cuando el concepto del jizya se establecié con preci-
sion, aun cuando logro alcanzar un mayor desarrollo y €xito en la época
‘abbasi. El jizya fue desde entonces el impuesto que debian pagar todos
{0s no musulmanes. '

Es oportuno senalar que la politica de ‘Umar [l de los impuestos
sobre la tierra tendia a evitar el crecimiento de los privilegios dentro de
la clase gobernante musulmana. Los propietarios drabes en Arabia paga-
ban un impuesto equivalente a la décima parte de lo producido (‘wshur
= diezmo). Este diezmo, obviamente, se cobraba en adicién al zakat. La
mayoria de los impuestos sobre la tierra derivaron de las tierras conquis-
tadas que, por supuesto, pagaban mds del diezmo. El impuesto en esas
tierras fue llamado el kharaj, en contraste con ‘wshur 'y se cobraba a los
musulmanes que, habiendo participado en el proceso de conquista, go-
zaban de privilegios sobre esos terrenos, También se cobraba a los here-
deros. En aquel mamento los musulmanes argumentaban que ellos de-
berian de estar exentos del pago del kharaj, ya que habian formado
parte del ejército isldmico conquistador de esos terrenos, y aseguraban
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que ese impuesto debian pagarlo sélo los dhimmis. Sin embargo, y a
pesar de ello, el kharaj se fue divulgando cada vez mds, conforme los
musulmanes adquirfan tierras que en alguna oportunidad habian sido
gravadas con ese impuesto, o bien, porque los dhimmis se convertian al
Islam. Es necesario aclarar que la politica fiscal variaba de tiempo en
tiempo y de lugar en lugar. Asi por ejemplo, el gobernador
al-Hajjaj sefalé en una oportunidad que todas las tierras que una vez
habian sido gravadas con el Khargj, debian seguir pagando ese impues-
to, independientemente del dueﬁo.(22

Este problema hizo plantear al Estado islamico la necesidad de
reformar la estructura econdmica y participar directamente en la distri-
bucion de las tierras y en la politica fiscal. Ya para principio dél siglo
VIII, se establecié que todo propietario de la tierra estaba obligado a
pagér el kharaj, independientemente de su credo religioso. Sin embargo,
volvemos a nuestro planteamiento inicial: {qué pasaba con los con-
versos? La administracion isldmica diferencié con toca claridad el
impuesto sobre la tierra (kharaj) y la contribucién que se establecia
sobre las personas, dependiendo de su religion. La capitacion (jizya),
como ya se ha sefialado, debfan pagarla al Estado islimico todos los no_
musulmanes (Ah/ al-Kitab). En caso de conversion, el Estado no perdia
nada, pues todo musulmdn debia pagar el zakat; de manera que este
venia a sustituir al impuesto, por capitacion (jizya). En la época ‘abbasi
se unifico todo el sistema fiscal. Los ‘abbasi hicieron notar que el jizya
venia a ser la continuacion del impuesto personal preisldmico.

Con relacion a la propiedad de las tierras ya hemos sefalado en
Iineas anteriores que en la época de ‘Umar estas eran consideradas de
toda la comunidad; quizd siguiendo una antigua tradicion drabe preis-
ldmica de conservacion de tierras colectivas (hima), que eran utilizadas
por una tribu y sobre las que no se podia ejercer la propiedad privada.

Otra forma de porpiedad fue el wagf (plural awgaf) o habus.

- Wagf significa fundacién permanente. Era la fundacion de una obra pfa
que se ponia bajo la ley, para beneficio de todos aquellos a los que el

\ propietario habfa designado. Los beneficiarios podian ser los descen-
dientes del propietario, o bien, un grupo pobre al que se donaba esas.
tierras para la edificacion de escuelas (madrasas), mezquitas, hospitales,
etc. El waqf no se podia realizar si no se tenia una absoluta propiedad
sobre la tierra designada con tal propésito.

3) Politicas: a) El Califato, Esta fue la mds importante institu-
cién politica del Imperio- Isldmico, y al mismo tiempo fue también
religiosa, debido a la estrecha relacion existente entre Estado y Religion
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en el Islam. Todas las medidas politicas dependian directamente del
califa quien, por ser considerado el sucesor del Enviado de Dios (Rasul/
Allah), era también el director de las actividades religiosas, el defensor
del Islam y el dltimo recurso de apelacion en los asuntos juridicos.

El gobierno del califa no fue delegado en un gran nimero de
administradores. El califa contaba con un visir, como el jefe financiero
y la cabeza del gobierno, ademds de sus secretarios en varias oficinas
(diwans). El rol politico y administrativo del califa vari6 a lo largo de la
historia del Imperio Islamico. Los califas Rashidun tuvieron una activi-

dad directa en la politica, en la defensa y expansion de la religion y en

la administracion de la justicia. Ya para la época ‘abbasr, por ejemplo,
no se esperaba que el caiifa llevara a cabo un papel personal en el
gobierno, sino que el Califato era una corte para la ultima apelacién.

El califa tomaba sus propias decisiones. Sin embargo, con mucha
frecuencia, atn asuntos de politica general eran dejados al visir. Cuando
este sistema estuvo suficientemente desarrollado, el califa podia cam-
biar de politica, al escoger a un nuevo visir.

El califa era el Iider delacomunidad (Amir al-Mu’minin, o Princi-
pe de los creyentes). Guiaba la Guerra Santa (/ihad) y también la Pere-
grinacion (al-Hajj) a la Meca. Harun ar-Rashid (786—813), por ejemplo,
un ano dirigia la Guerra Santa (/ihad) y al afo siguiente conducia la
Peregrinacion a la Meca. De esta manera, el califa era una figura de gran
relieve en los aspectos politico-militares y religiosos.(n)

A través del estudio de las otras instituciones politicas que aquf(
analizaremos, también dependientes del califato, podremos tener una
mads clara -idea de las dimensiones del poder y las actividades del califa.

b) Las Fortalezas. La defensa y control militar del Imperio se
ejercia desde las Fortalezas que se habian fundado para tales fines. La
palabra drabe para designar la Fortalezar era misr (plural amsar). La
politica estatal islamica iba en el sentido de que los arabes, desde esos
‘cuarteles, pudieran controlar las principales ciudades, las rutas comer-
ciales y militares, dsi' como organizar futuras expediciones para nuevas
conquistas. La funcion principal de las Fortalezas era de indole militar.
La mayoria de ellas se ubicaban cerca de las regiones desérticas. Por
ejemplo, Kufa en la antigua region de Ctesifon del Imperio:Persa, y
Basra (Basora), entre el desierto y los puertos del Golfo Pérsico, eran las
dos mads importantes ciudades fortalezas en Irag, desde donde se organi-
zaron expediciones hacia el este. La ciudad-Fortaleza de Fustat (la futu-
ra ciudad de El Cairo), en el delta del Nilo, fue construida como la
capital de Egipto, y como Fortaleza para dirigir las expediciones hacia
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el oeste. En Siria, la ciudad de Damasco fue el punto de avanzada desde
el cual los musulmanes dirigieron sus incursiones hacia el norte en terri-
torio bizantino,

¢) El Diwan. Para una efectiva organizacion del Imperio Isldmico,
los musulmanes contaron con varias oficinas conocidas con el nombre de
Diwan. La mds importante de ellas fue la llamada Bayt al-Mal (E| Teso-
ro). Cada una de las provincias del Imperio era administrada a través de
su propio diwan en la capital. Cerca de novecientos de estos diwans eran
incorporados en una sola oficina central (Diwan ad-Dar) con tres ramas
para el este, el oeste y el Safwad (el Iraq central y bajo). Existio tam-
bién el diwan de la guerra y el diwan del correo. Este tltimo contaba
con dos diwans que trataban con la correspondencia oficial.

El Califato, las Fortalezas y los Diwans fueron las mds impor-
tantes instituciones politicas del Imperio Islamico. Estas instituciones
politicas, disenadas con gran precision y con muy claras y especificas
funciones, constituyeron uno de los fundamentos del Imperio Islamico,
como lo fue también el ejército como institucion permanente que
permitio, en los primeros tiempos, la expansionisldmica y que luego
robustecio, defendio y consolidé el Imperio Musulman. Las insti-
tuciones econdmicas ya resenadas, la politica fiscal, asi como la politica

Patio de los leones en la Alhambra (Siglo X1V).
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agraria, fueron también importantes elementos que dieron fuerza, dina-
mismo e hicieron perdurable al Imperio islamico. No debemos dejar de
senalar que tanto las instituciones econdmicas como las politicas, estu-
vieron justificadas, defendidas y controladas por la religion y la ley,
aspectos superestructurales también de un enorme valor como funda-
mentos del Imperio Is!dmico.

Mientras la religion y la ley se aplicaron de acuerdo con los pre-
ceptos establecidos en el Coran y en la Sunna, el Califato, los Diwans y
todas las otras instituciones econémicas y politicas, tuvieron un poder
real y efectivo. Sin embargo, conforme la corrupcion avanzada e impe-

dia la aplicacion correcta de la Shari‘a, los pilares del Imperio Isldmico

war

empezaron a tambalearse. Si el Califato ya no llenaba ni cumplia sus
funciones para beneficio del Imperio, del Islam y del pueblo, y las
luchas por el poder eran constantes, toda la superestructura que soste-
nia la base del Imperio.empezod a decaer. También es factible notar que
en el nivel econémico ya no se respetaban las instituciones del kharaj,
Jizya, fay, etc. La corrupcion también se hizo presente en los niveles
economicos. Los pueblos empezaron a romper sus lazos de solida-
ridad (al-'asabiyya) y a buscar sus propios intereses, ya que la maxima
institucion politico-religiosa estaba corrupta y en decadencia. Si tal
asunto era un hecho, no habfa razon, entonces, para defender el Impe-
rio ni para luchar por los intereses generales. Para entonces se pensaba
mds en los intereses particulares. El Imperio como institucion se debi-
litd, quedd expuesto a las invasiones y no habia ya elementos que-lo
defendieran y apoyaran. El Imperio Isldmico entré entonces en pro-
ceso de contraccion, desintegracion y desaparicion. Finalmente, en
1924, el Califato fue abolido totalmente, con lo cual desapareci6 la mds
importante y bdsica institucion politico-religiosa del Imperio Musulmén
y con ésto sobrevino la desaparicion del Imperio Islimico.

IV. CONCLUSIONES

A manera de conclusion podemos asegurar, siguiendo la obra de
Hamilton Gibb, que el éxito de la expansion isldimica se debid ala
rapidez de las conquistas y a que los musulmanes lograron asimilar los
conocimientos cientificos, técnicos y culturales de los pueblos conquis-
tados.(24) Actualmente el Islam abarca extensiones enormes de Asia y
Africa, inclusive lugares a los cuales nunca llegaron los ejércitos musul-
manes. (Coémo podemos explicarnos este proceso de islamizacién de
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vastas regiones de Africa negra y por el Sudeste Asidtico, Indonesiay
Filipinas? Al respecto”podemos dar dos planteamientos. Por una parte
el convencimiento y aceptacion del Islam, y por la otra, la actuacién de
las 6rdenes sufis (misticas) ef su proceso de difusion, aunado lo ante-
rior al contacto de los pobladores de estas regiones con los comerciantes
musulmanes.

La enumeracion de los cuarenta y tres paises miembros de la
Conferencia Isldmica nos da idea de la dimension del Islam y la diversi-
dad de pueblos que abarca: Afganistan, Alto Volta, Arabia Saudita,
Argelia, Bahrayn, Bangladesh, Camertn, Chad, Egipto, Emiratos Arabes
Unidos, Gabén, Gambia, Guinea, Guinea Bissau, Indonesia, Irdn, Iraq,
Islas Comoro, Jibuti, Jordania, Kuwait, Libano, Libia, Malasia, Maldi-
vas, Mali, Mauritania, Nigeria, Omadn, Pakistdn, Qatar, Senegal, Sierra
Leona, Siria, Somalia, Sudan, Tanzania, Tlnez, Turquia, Uganda, Repu-
blica Arabe del Yemen, Repiblica Popular Democrdtica del Yemen y la
Organlzaaon de Liberacion de Palestina (O.L.P.)

Los paises islamicos ocupan en la actualidad el 9.5% del drea
mundial, con un drea total de 26464639 km?. En Africa ocupan
16474834 km?, lo que representa el 56.61% del continente africano.
En Asia representan el 22.65% del continente asidtico, con una superfi-
cie total de 9967647 km?. La poblacién de los pafses isldmicos es de
cerca de 600 millones de habitantes y representa el 44.78% de la pobla-
cidn total de Africa y el 36.16% de la poblacion total del continente
asidtico.. Los musulmanes representan el 15.32% de la poblacién totdl
del mundo.(25) (

Los fundamentos del ¥mperio Musulman han sido los elementos

" que, en lo referente. a lo religioso, a lo politico y a lo econdmico, han

formado la base sobre la que ha descansado la cultura islimica por cerca
de catorce siglos. Asimismo, esos fundamentos han estimulado la unién
~ de los musulmanes y creado los términos de una unidad cultural, no
obstante las excepciones que puedan mencionarse a lo largo de la histo-
ria. Con la abolicion del Califato (1924) desaparecio esa unidad emanada
del poder central religioso y politico, ddndose paso entonces a un ma-
yor desarrollo de los nacionalismos y a las divisiones politicas de las
regiones isldmicas en diferentes Estados. Es oportuno sefalar que aun-
que el fin del Califato significa la desaparicion de un poder central
islamico y la desintegracion de la unidad politica de una'gran parte del
Mundo Istimico, no quiere decir la ruptura con la tradicion ni el fin de
la unidad cultural del Islam.
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V NOTAS

Véase: Roberto Marin Guzman, “El Islam, una religion”, en Cré-
nica, Numero 3, Universidad Auténoma de Centro América, San
José, 1982, pp. 81-90.

Manuel Ruiz Figueroa, Mercaderes, dioses y beduinos. El sistema
de autor/dad en la Arabia Preislamica, E| Colegio de México, Me—
xico, 1975, passim. !

Th. Noldeke, “‘Arabs (ancient)”, en Encyclopaedia of Religion
and Ethics, T. and T. Clark, Edinburgh, Volume |, 1964,
pp. 659-673.

Roberto Marin Guzmdn, op. cit., pp. 81-90.

Montgomery Watt, Mahoma, profeta y hombre de Estado, Labor,
Buenos Aires, 1973, p. 20. '

Véanse las siguientes obras:

Maxime Rodinson, Mahoma, el nacimiento del mundo islémico,

Era, México, 1974, pp. 192-193. ¥
Francesco Gabrieli, Mahoma y las conquistas del Islam, Guada-
rrama S.A., Madrid, 1967, pp. 113-114.

Carl Brockelmann, History of the! islamic peOp/es, Capricorn
Books, New York, 1960, pp. 25-26.

Maxime Rodinson, op. cit., pp. 192-193.

Francesco Gabrieli, op. cit., pp. 113-114.

Vedse: Roberto Marin Guzman, “lbn Khaldun (1332 — 1406) y
el método' cientifico de la Historia”, Cuadernos de Historia,
No. 43, Publicaciones de la Umvemdad de Costa Rica, San José,
1982. ;

Ibn Jaldin, A/-Mugadimah, Fondo de Cultura Econémica, Mé-
xico, 1977, passim. '

Carl Brockelmann, op. cit., pp. 46-47.

Véase: Fazlur Rahman, /s/lam, Chicago University Press, Chicago,
1979, pp. 101 y siguientes.

Fazlur Rahman sostiene que en materia Iegal —como el reparto

- del botin, poner fin a las disputas entre los musulmanes, etc.— el
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Cordn compara a Muhammad con Dios, Lo anterior debe enten-
derse que por disposicion divina, Muhammad era el Profeta y el




s

)

Juez en la tierra, en representacién de Dios. Mientras el Todopo-
deroso daba las reglas y leyes para toda la humanidad, permitfa
que el Profeta, a quien guiaba e inspiraba, resolviera los casos
particulares de disputas y problemas entre los musulmanes.
Roberto Marin Guzmdn, ‘‘Periodizacion y Cronologfa del Mundo
Isldmico”, Cuadernos de Historia, No. 36, Publicaciones de la
Universidad de Costa Rica, San José, 1982, p. 7.

Cfr.: Carl Brockelmann, op. cii., pi:59.

Montgomery ‘Watt, /slamic Philosophy and Theology, Edinburgh
Universtiy Press, Edinburgh, 1979, passim.

La obra de Carl Brockelmann es muy clara al respecto.

Véase también: Marshall G. S. Hodgson, The Venture of Islam,
The Universtiy of Chicago Press, Chicago, Volume |, 1974,
passim.

Maurice Gaudefroy-Demombynes, Muslim Institutions, Allen and
Unwin, London, 1954, pp. 123-124.

Philip Hitti, Historia de los Arabes, Editorial Razény Fe S.A.,
Madrid, 1950, p. 136. '

Gustav von Grunebaum, Medjeval Islam, The University of Chi-
cago Press, Chicago, 1953, p. 160.

As-Sayyid Sabeq, Figh as-Sunna, Dar al-Kitab al-‘Arabiyy, Beirut,
1969, p. 664.

Philip Hitti, op. cit., p. 137.

Loc. cit.

Claude Cahen, E/ Islam, Editorial Siglo XXI, Madrid, 1972,
pp. 39-40. En las pdginas 138-139 escribid lo siguiente: ‘‘Los domi-
nios que el Estado concedia a beneficiarios particulares privados
en condiciones parecidas a la propiedad eran llamados gata/* (plu-
ral gati 'a). Pero es preciso que hagamos algunas aclaraciones a
causa de los frecuentes contrasentidos que se han producido sobre
esta institucion como consecuencia de su confusion de lo que
ulteriomente se llamard, derivando de la misma raiz etimologica,

igta‘y de la traduccion abusiva de la palabra por “feudo”. Una

gati‘a, y este es el sentido exacto de la palabra, era una tierra
separada (del dominio del Estado); era concedida sin limitacion
de tiempo lo mds a menudo a un musulman, que ejercerd sobre
ella todas las prerrogativas, pero también soportara todas las car-
gas de un propietario musulman: gozard de todos los derechos de
un propietario, pero no tendrd ningin derecho de ‘‘senor’. Sus
derechos de propietario estaban subordinados Gnicamente a la

63



obligacion de revalorizar la tierra; debia “vivificar la tierra muer-
ta”, lo que no queria decir que la tuviese que trabajar con sus
manos, sino sélo que era responsable de instalar en ella gentes
capaces de trabajarla y de hacerlo en las condiciones.adecuadas
para ello: de no ser asf, la tierra le seria quitada en beneficio de
un mejor explotador. La gati‘a, como no importa qué otra propie-
dad, estaba sujeta a todas las intervenciones normales de la admi-
nistracion de] Estado, y debia el diezmo de todos los musulma-
nes. Por otro lado, la gati‘a podia ser lo mismo muy vasta que
limitada a un trozo de un pueblo, es decir, a un inmueble urbano,
justo para permitir que el beneficiario viviese honorablemente,
Vemos, pues, que en poco se parece esto a un ‘‘feudo”, sobre el
que el sefor, libre de impuestos, ejerce los poderes de la adminis-

~*#= tracion. Si se quiere buscar un equivalente aproximado en el Dere-
cho heredado de la antigua tradicion romana, habria que hablar
de la enfitéusis”.
Cfr. también: Peter Holt, et. al, The Cambridge History of Islam,
The Cambridge University Press, Cambridge, 1979, pp. 514-518.

20— Marshall G.S. Hodgson, op. cit., p. 223.

21— Ibid., pp.242-243.
Los dhimmis eran los pueblos sometidos al Islam 'y que gozaban
de la proteccion.de los musulmanes: no cumplian el servicio mili-
tar en el ejército musulmdn, asunto que les estaba prohibido por
motivo religioso. A cambic de ello pagaban un alto impuesto. Se
les permitia también tener sus propias autoridades religiosas, sus
leyes candnicas y sus templos.

22— 1bid., p. 269-270.

23— |bid, p. 292.

“Véase también: Maurice Gaudefroy-Demombynes, op. cit.

pp. 108 y siguientes. )

24— Hamilton Gibb, £/ Mahometismo, Fondo'dé Cultura Econdmica,
México, 1963, p. 11, ~

25— lIssam el-Zaim, “Modelos Industriales en los Paises Islamicos”, en
Estudios de Asia y Africa, Volumen XV, Nimero 1 (43), México,
1980, pp. 1-66.
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