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En julio de 1989 me encontraba en El Cairo estudiando y trabajando. Por esa
época, la television egipcia mostraba las imagenes de un militar de piel oscura con gorra
y gafas de sol que descendia la escalerilla de un avion y abrazaba efusivamente al
presidente egipcio. Era el Jefe del Estado sudanés que habia llegado al poder semanas
antes a través de un golpe de Estado. Un golpe que en esos momentos a mi tan sélo me
parecia uno mas en la larga lista de asonadas militares que tenian lugar en Africa. Pocos
meses después la actitud de Egipto cambi6 y al afio siguiente el régimen sudanés se
habia convertido, segun las autoridades egipcias, en una amenaza. ;Qué habia pasado?
La naturaleza del golpe de Estado se habia desvelado y habia significado la llegada al
poder de un proyecto islamista en un momento en el que el régimen egipcio se
enfrentaba a una oposicion del mismo signo cada vez mds activa, y mas demonizada
también.

Entre 1992 y 1995, todavia residiendo en El Cairo, me desplacé en repetidas
ocasiones a Jartum en calidad de intérprete. Entonces tuve la posibilidad de conocer de
cerca no so6lo a algunos de los protagonistas de ese proyecto islamista, entre otros a su
ideodlogo el doctor Hasan al-Turabi —polémico, contradictorio, carismatico y mediatico—,
sino también de percibir codmo ese proyecto que se presentaba a si mismo como
“proyecto de civilizacion” y de “salvacion”, comenzaba a afianzarse en el pais e iba
tomando cuerpo en la sociedad sudanesa. CoOmo se manifestaba en carteles que
inundaban las calles de Jartum y la entrada de la Universidad, con consignas sobre lo
que debia ser la nueva moral publica en un pais sujeto a la Ley de Excepcion y al toque
de queda, como era el centro alrededor del cual giraban las conversaciones con
sudaneses, y como, al cabo de pocos afos, Sudan ya no sélo era una amenaza para su
vecino del norte, sino que se habia convertido, por arte de la administracion
norteamericana, en uno de los paises que daban cobertura al “terrorismo”, igual que
Cuba o Iran, en un régimen discolo, y el idedlogo del “proyecto de civilizacion”, por
arte de los medios de comunicacion, en el maximo dirigente del islamismo sunni mas

radical, en el “Papa” del islam politico, aunque al mismo tiempo fuese recibido por el



Congreso norteamericano y su pensamiento fuera estudiado por brillantes académicos,

elogiado por algunos dirigentes islamistas y desacreditado por otros.

Ese conocimiento y esa curiosidad, que se iba satisfaciendo con lecturas
parciales, y esas contradicciones quedaron en algin rincéon de mi cabeza.

Al regresar a Espana y debido a mi nuevo trabajo como traductor en el Servicio
Arabe de la Agencia EFE, leia diariamente noticias procedentes de Sudan. Nunca eran
noticias culturales o sociales, no, eran noticias siempre relacionadas con los “islamistas
barbudos”, con el terrorismo internacional, con la guerra civil, que no parecia tal sino
una guerra de religion, sobre hambrunas y sequias. Mi experiencia de Sudan me decia
que algo no cuadraba.

Al iniciar los estudios de Tercer Ciclo en el Departamento de Estudios Arabes de
la Universidad de Granada, sabia que queria poner cierto orden en mi memoria y la
mejor manera de hacerlo era poner por escrito algunas reflexiones parciales sobre la
experiencia sudanesa. Asi surgio un primer trabajo de investigacion presentado en 2001
con el titulo El islam politico en Suddn: el Sayj Hasan al-Turabt y la Conferencia
Popular Arabe e Isldmica. Era un analisis y una reflexion sobre una de las iniciativas
del pensador sudanés que mas habian llamado mi atencidn: crear, nada menos que desde
un Jartum précticamente aislado, un foro internacional de debate, un lugar de encuentro
de musulmanes de la sunna y de la $i‘a, islamistas, nacionalistas, laicos, catdlicos,
delegaciones gubernamentales, de la oposicion, populares, de todos los rincones del
mundo. Ese foro, que siempre defendio el didlogo y la mediacion, se convirtio, de
nuevo por la intervencion de los medios de comunicacion, en “foro del terrorismo
mundial”, y su artifice en “cabecilla de la barbarie”. El hecho de haber seguido de cerca
el desarrollo de la Conferencia Popular y de contar con documentacion inédita generada
desde dentro me habia decidido a abordar ese aspecto del islam politico sudanés y del
islamismo internacional.

Pero el analisis de ese aspecto parcial requirié hacer un esfuerzo por comprender
la evolucion del movimiento islamista sudanés. Esa evolucion, solamente esbozada en
el trabajo de investigacion, pero que realmente explica coémo se podia haber hecho
realidad por primera vez en el mundo arabe una experiencia islamista y como habia
surgido esa proyeccion internacional, necesitaba de un andlisis mas profundo y

detallado. Ese es el objetivo de esta tesis doctoral.



La estructura interna del movimiento islamista, sus estrategias, sus dirigentes y
su literatura, su imbricacion en la sociedad y su relacion con el poder, son las claves,
junto con otros factores que dibujan la dindmica del pais, de la periodizacion escogida
para presentar su evolucion. Asi, la tesis abarca desde la creacion de las primeras células
islamistas en los afios cuarenta del pasado siglo hasta la valoracion de la experiencia
islamista después de quince afos de monopolizacion del poder en los inicios del
presente siglo. Si acotar el trabajo por el principio era algo evidente, no lo era tanto por
el final, especialmente porque el movimiento islamista sudanés es muy dindmico y esta
en continua transformacion, bien en su estructura interna, bien en su estrategia, pero
también en sus lideres. Por ello, en parte, es un estudio “inconcluso”, pero que debia
tener un fin. A finales de 1999 el movimiento sufrid una crisis interna que supuso el
inicio del arrinconamiento del que habia sido su figura emblemadtica desde los afios
sesenta, el Sayj Hasan al-Turabi, con la consiguiente aparicion de otro movimiento por
¢l dirigido y en la oposicion, y que por lo tanto suponia una transformacién en la
jefatura y en su funcionamiento interno. Esta crisis interna, por otro lado, ponia fin a la
bicefalia en la jefatura del pais, representada por el pensador sudanés por un lado y por
el presidente de la Republica, el ejecutor del golpe de Estado de 1989, el general ‘Umar
Hasan al-Basir, y también suponia el inicio de una nueva etapa en la politica exterior
sudanesa.

Pero el inicio de un proceso de paz con la guerrilla del sur en 2002 y la firma de
la paz definitiva en 2005, tras veinte afos de guerra civil, suponen para el régimen y
para el movimiento sudanés una transformacion importante. En primer lugar porque es
su “gran logro” y la mejor manera de legitimar su permanencia en el poder ante la
sociedad sudanesa y la sociedad internacional, y en segundo lugar porque el
compromiso con la paz lleva implicitas una serie de concesiones politicas, econdémicas,
juridicas, culturales y morales que exigen una adecuacion del ideario del movimiento a
la nueva realidad y al nuevo Sudan derivado del proceso de paz. De ahi que esbozar
esas transformaciones, de consecuencias todavia impredecibles, suponga el punto final
de la tesis doctoral.

Esos casi sesenta afios de evolucion del movimiento islamista sudanés son
presentados a través de grandes periodos caracterizados por la definicion del
movimiento, su estructura, su estrategia y su participacion en la vida publica sudanesa.

Periodos que sin embargo no son compartimentos estanco, sino que unos se prolongan



en otros y a veces se vuelve la vista atras, se retoma una vieja estrategia o se reintroduce
una reivindicacion olvidada.

El primer periodo es el de la creacion, la busqueda de una definicién, de una
identidad y de un espacio en la sociedad y en la vida politica sudanesas y se extiende
desde mediados de la década de los 40 hasta mediados de los 60, coincidiendo con el
surgimiento de la gran figura carismatica del movimiento, al-Turabi, y el inicio
apuntado de la evolucion del movimiento desde un grupo de presion, el Movimiento de
los Hermanos Musulmanes de Sudéan, hacia un movimiento popular, el Frente de la
Carta Islamica.

El segundo periodo viene muy determinado por la llegada al poder en 1969, a
través de un golpe de Estado, del coronel Ya‘far Numayri (Numeyri), y por la
orientacion de su régimen, desde posturas nacionalistas y socialistas hacia una
islamizacion del Estado. Esta doble orientacién marcara la evolucion del movimiento,
desde la oposicion armada en la primera mitad de los setenta a la participacion en las
estructuras del Estado a partir de la reconciliacién nacional de 1977. Este periodo
supone para el movimiento islamista un doble acervo, la experiencia de la lucha armada
y de la lucha politica, y los grandes beneficios derivados de la participacion en el poder,
ampliardn su presencia social y sus ambitos de influencia, de los que sacara partido tras
el levantamiento popular de abril de 1985 que pone fin a la época de Numeyri.

El tercer periodo es el de la participacion politica total del movimiento islamista,
transformado en un frente amplio, el Frente Islamico Nacional, de una estructura muy
diferente a la que tenia en sus inicios. Participacion politica como socio de gobierno y
participacion politica como primer partido de la oposicion. Esta fase coincide con el
tercer periodo parlamentario de la historia politica de Sudan que se extiende desde abril
de 1986 y concluye, de forma abrupta, con el golpe de Estado de junio de 1989 que da
paso al “proyecto de civilizacion”, el cuarto periodo.

Cuarenta afios después de dar los primeros pasos, el movimiento islamista civil y
militar, ahora con una nueva estructura, el Congreso Nacional, estd en disposicion de
hacer realidad su vision de la sociedad ideal. Por primera vez en el mundo arabe un
movimiento islamista controla los resortes del Estado e inicia un proceso de
reislamizacion que quiere llegar a todos los sectores y a todos los rincones del pais. Pero
el precio a pagar es muy caro: represion de cualquier disidencia politica, tensiones con
los paises limitrofes —nada menos que nueve y practicamente todos ellos en perpetua

convulsion— y el aislamiento por parte de la comunidad internacional, o mejor dicho de



la occidental. El proyecto se deforma al pasar a la realidad, la imagen del islamismo
sudanés, asociada a la de su idedlogo, se distorsiona en la esfera internacional y la
normalizacion buscada por el régimen requerira un cabeza de turco, lo que significara el
final de la bicefalia y el nacimiento de otra formacion, el Congreso Popular, dirigida por
al-Turabi y en la oposicion.

El proceso de paz, o mejor dicho sus consecuencias para el régimen y para el
movimiento islamista, constituyen el Ultimo estadio en su evolucion. Consecuencias ya
anunciadas con la firma del Protocolo de Machakos en 2002, hoja de ruta de las
negociaciones de paz, y a las que se tiene que enfrentar el régimen a partir de enero de
2005, fecha de la firma del acuerdo de paz definitivo. La época del monopolio de la
riqueza, de la moral publica y del poder se da por concluida, a partir de septiembre de
ese afo el nuevo gobierno estd formado a partes iguales por el Congreso Nacional y el
Movimiento Popular de Liberacion de Sudan, el brazo politico de la guerrilla del sur,
laico y con vagas reminiscencias socialistas; y al mismo tiempo estan en marcha las
conversaciones con la oposicion politica del norte para que reanude su actividad en un
marco democratico. Los acuerdos de paz han dibujado sobre el papel lo que debe ser el
nuevo Sudan, integrador y no excluyente, pero ese es un proceso que se inicia ahora y
cuyo éxito s6lo pueden garantizar el compromiso de las partes y el apoyo de la
comunidad internacional.

En todas las etapas sefialadas nos centramos en la evolucion interna del
movimiento, en su participacion en la vida politica del pais, en su contribucién al
islamismo, en su proyeccion tedrica, especialmente a partir de los sesenta de la mano de
la mano de al-Turabi, en su dimension exterior —que llegard a su maxima expresion en
los noventa a través de la creacion de la Conferencia Popular Arabe e Islamica—; en su
relacion con las estructuras de poder, en su relacion con el otro, musulméan, no
musulman o islamista, ya que la pluralidad de discursos estd siempre presente y de
forma muy significativa en los setenta con los Hermanos Republicanos, creacion de otro
gran pensador sudanés, Mahmiid Muhammad Taha.

El andlisis integra la evolucion del islam politico sudanés en el marco de la
historia contemporanea de Sudan, ambos condicionantes y condicionados por el otro;
integra la evolucion del pensamiento de al-Turabi en la del propio movimiento islamista
de Sudéan y de mas alla de sus fronteras, porque cuestiones como la incorporacion de la
mujer al movimiento, la biisqueda de un lenguaje politico del islam, la superacion de la

etnicidad, de las divisiones entre sunna y $i‘a o la dimension internacional del islam,
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aspecto tocados en este estudio, son una aportacion intelectual y practica al islam
politico en general.

Como paso previo hemos creido necesario presentar el panorama en el que
surgird el movimiento islamista sudanés, en un pais en efervescencia ante la presencia
de la potencia colonial y en el que se intuye ya la independencia. Un pais caracterizado,
entre otras cosas, por una presencia sufi importante y determinante en la formacion de
los grandes partidos, por un precedente revolucionario en el siglo XIX, la revolucion de
al-Mahdi revestida de un lenguaje religioso, por la arabizacion e islamizacion de las
provincias septentrionales y por la existencia de unas provincias meridionales de
poblacion mayoritariamente animista, cristiana y de fuerte componente tribal, que ha
permanecido marginada desde la propia independencia.

Para analizar la evolucién del movimiento islamista sudanés he recurrido a
diferentes tipos de documentaciéon. En primer lugar, una bibliografia, abundante en
inglés y en arabe, que aborda el islam politico sudanés, especialmente desde finales de
los setenta. Sin embargo, sobre la época de formacion el nimero de estudios es muy
reducido, debido en gran parte a la escasez de documentacion disponible. No obstante,
hay que destacar la obra del académico islamista sudanés Hasan Makki, Harakat al-
Tljwan al-Muslimin fi [-Sudan 1944-1969, como una referencia importante que, aunque
un tanto cadtica en su exposicion de la historia del movimiento en las primeras décadas,
pone en manos del investigador unas fuentes muy interesantes.

La documentacion generada por el movimiento islamista es fundamental para
analizar su evolucidon interna, sus debates, sus cambios de estrategia, si bien en
ocasiones es de dificil acceso. En esta tesis recurrimos tanto a la documentacion
publicada como a alguna inédita.

Los medios de comunicacién, tanto arabes como occidentales, son una fuente
importante para seguir el desarrollo del movimiento islamista sudanés, y también para
observar como el analisis, la informacion y la desinformacion se dan la mano. Ahora
bien, el islamismo sudanés, Ginico en muchos aspectos, no ha dejado a nadie indiferente.
Ha recibido alabanzas, soportado criticas y sufrido campafias internacionales, en
ocasiones auténticas guerras mediaticas, especialmente desde la descomposicion de la
Union Soviética y el surgimiento del nuevo orden mundial que convierte al islam
politico en el “peligro verde”. Tales elementos hay que tenerlos presentes cuando se
recurre a la bibliografia y también a los medios de comunicaciéon como fuentes de

estudio.
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La literatura islamista, donde destaca fundamentalmente la obra de Hasan al-
Turabi, pero también la de Mahmiid Muhammad Taha, que requieren analisis
pormenorizados, es basica para calibrar las contribuciones de estos y otros pensadores
al islam y al islamismo, al derecho islamico o a la relacién entre gobernante y
gobernado. Por suerte al-Turabi, a pesar de su faceta de politico y hombre de Estado, es
un autor prolifico.

Hemos creido necesario incluir varios mapas que faciliten la comprension del
marco geografico y una cronologia que desde la creacion de las primeras células
islamistas hasta las ultimas transformaciones ocurridas sirva para enmarcar la evolucion
del islam politico sudanés.

Una ultima aclaracion sobre la escritura de los toponimos sudaneses. Dada la
convivencia de numerosas lenguas y dialectos en el pais, aunque el arabe sea la lengua
oficial, hay muchos nombres geograficos no arabes. Por ello hemos optado por escribir
tanto los toponimos arabes como los no arabes con la grafia con la que aparecen en los
mapas de Sudan mas al uso en lenguas occidentales. Asi, escribimos el nombre de la
ciudad mas importante del sur del pais, Juba, y no Yiiba, o el de la region Bahr El
Ghazal, y no Bahr al-Gazal. Salvo cuando se trate de alguna pequefia localidad que no
suele aparecer en los mapas mas al uso, en cuyo caso haremos su trascripcion del arabe,
como, por ejemplo, la localidad de Abii Quriin.

Por ultimo, quiero expresar mi agradecimiento a todas aquellas personas que de
una manera u otra, con sugerencias, ideas y observaciones, han hecho posible este
estudio, especialmente a mi directora de tesis, Caridad Ruiz de Almodovar, por su
interés, sus indicaciones y sus referencias que han encauzado todo el proceso de

investigacion y redaccion de esta tesis.
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1. INTRODUCCION: ELEMENTOS PREVIOS
AL SURGIMIENTO DEL ISLAM POLITICO
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La finalidad de este trabajo es analizar la evolucion del islam politico en Sudén,
el primer pais arabe donde esta corriente ha llegado al poder y ha puesto en marcha un
“proyecto de civilizacion” islamica (al-masri‘ al-hadari), teorizado por el pensador y
hombre de Estado Hasan al—Turéle, que pretendia ser total, desde la vida cotidiana
hasta la infraestructura econdmica, desde la ensefianza hasta la movilizacion popular. Es
indudable que el Frente Islamico Nacional (a/-Yabha al-Islamiyya al-Qawmiyya) creado
en 1985 y protagonista, junto con un sector del ejército, del golpe de Estado del 30 de
junio de 1989, supuso un salto cualitativo importante en la historia del islamismo
sudanés cuyos origenes se remontan a la década de los 40 del siglo XX.

Antes de adentrarnos en el objeto de estudio creemos necesario presentar una
breve sintesis de algunos elementos que conforman, en mayor o menor medida, la
sociedad sudanesa en la que surgira el movimiento islamista sudanés. La arabizazion e
islamizacion del norte del pais, entre el paralelo 23 y 10, y desde el Mar Rojo hasta las
fronteras con Libia y Chad; la importante presencia de las cofradias sufies, elemento
dindmico de la islamizacion, y base sobre la que se levantaran los partidos politicos
tradicionales; la revolucion de al-Mahdi, que algunos investigadores sefialan como la
primera politizacion del islam sudanés y las consecuencias de la administracion colonial
britanica, especialmente la ruptura entre el norte del pais y la zona meridional que se
extiende desde el paralelo 10 hasta el Ecuador —que habia entrado en “la orbita de los
poderes centrales” tras la conquista turco-egipcia’, ruptura que dara lugar a una guerra

civil que ha acompafiado toda la historia del Sudan independiente.

" Hasan al-Turabi. al-Haraka al-islamiyya fi I-Sidan. al-Tatawwir. al-Kasb. al-Manhayp. Jartum, 1989.
% Nicole Grandin. Le Soudan nilotique et I'administration britannique (1898-1956). Leiden: E. J. Brill,
1982, p. 29.
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1.1. ARABIZACION E ISLAMIZACION.

El islam politico sudanés surge en una sociedad mayoritariamente islamizada y
arabizada' hasta el paralelo 10°, resultado de un lento proceso que habia comenzado con
las primeras migraciones arabes en el siglo VII. Las conquistas arabes en la zona Nubia
del norte de Sudén y las batallas contra los reinos cristianos presentes desde el siglo V
habian despejado el camino para las migraciones arabes hacia lo que se conocia entre
los gedgrafos como bildd al-sidan’, especialmente hacia Kordofan (centro) y Darfur
(oeste), mientras que las tribus de Nubia y la de los Beja, en el este del pais, tenian
relaciones comerciales con los vecinos arabes de la otra orilla del Mar Rojo, que
impondran de una manera paulatina su poderio militar y politico. El proceso de
arabizacion e islamizacion se potenciara a partir del siglo XIV cuando tanto la jefatura
de los Nubios como la de los Beja se convierten al islam, reivindican raices arabes,
asumen la cultura arabe e introducen el derecho islamico. Es decir, un proceso de
islamizacion y arabizacion, que se traduce tanto en costumbres como en el uso de la
lengua éarabe que ird suplantando a los idiomas locales, y que se potenciara con politicas
de alianzas con jefaturas locales’, fenoémeno al que contribuyen la labor de los
comerciantes y la de instituciones religiosas como al-Azhar.

La primera islamizacion del pais seria fruto de un proceso lento de infiltracion
de tribus arabes que se asentarian en la zona oriental, entre el Nilo y el Mar Rojo”, y del
movimiento comercial que lleva parejo una red de alianzas, selladas por el matrimonio,
y de una difusiéon de modelos culturales y religiosos de una civilizacion mas poderosa
que se asentard en la mitad norte del pais. Segun algunos investigadores, la trata de
esclavos también favoreceria la expansion del islam, ya que “muchos, para escapar de
los esclavistas, se declararian musulmanes y a menudo continuaban siéndolo. Pero mas

grave fue el hecho de que la caza del hombre, al despoblar ciertas regiones y

' Las estimaciones de 2004 ofrecian una poblacion total de 36,663 millones de habitantes, de ellos 29,146
en le norte del pais y 7,514 en el sur. Datos extraidos de Sudan Millenium Development Goals. Interim
Unified Report (diciembre de 2004). United Nations Country Team. (www.sd.undp.org) (Consultada el
10/10/2005) Un 70% son musulmanes sunnies, el 20% animista y el 10% cristianos, entre los que se
cuentan catolicos, protestantes y coptos.

2 Muhammad ‘Abd al-Mun‘im al-Himyar1. Kitab al-rawd al-mi‘tar fi jayr al-aqtar. Edicion critica de
Ihsan ‘Abbas. Beirut: Dar al-Siray, 1975. Bilad al-sidan, o Ard al-sidan, se referia al cinturon que iba
desde el Atlantico hasta el Mar Rojo, entre las zonas sahariana y ecuatorial.

3 1dris Salim al-Hasan. al-Din fi l-muptama* al-sidant. Numayri wa-I-turug al-sifiyya. El Cairo: Markaz
al-Dirasat al-Stdaniyya, 2002, pp. 31-32.

* Un analisis sucinto y aclaratorio del proceso de islamizacién lo encontramos en Joseph M. Cuoq. Les
musulmans en Afrique. Paris: Maisonneuve-Larose, 1975, pp. 339-357.
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desmantelar las tribus, creara una situacion de destribalizados que para encontrar un
marco social y cultural con garantias de existencia, no hallaron otra solucion que
hacerse musulmanes™".

Otro de los factores que contribuirian a la islamizacion seria la revolucion de al-
Mahdi de finales del siglo XIX en la que se combinarian los objetivos politicos y
religiosos con una dimension nacionalista-revolucionaria y otra mesidnica-profética que
pretende acabar con la division de las cofradias y las creencias paganas.

La penetracion de la institucion egipcia de al-Azhar al-Sarif se remonta a la
época de los sultanatos sudaneses, especialmente el de los Funj en Sennar® al sur de
Jartum, fundado en el siglo XVI por grupos étnicos pre-arabes, y el de los Fur en
Darfur y Kordofan®, al oeste y centro sur del pais, fundado en el siglo XVII, creado por
poblacion nubia del norte, negra del sur y arabe del norte y este, pero cuyo islam se
habia ido alejando progresivamente de la ortodoxia. Ya en el siglo XVI hay constancia
de una “buena relacion”* entre sultanes y reyes de Sudan y entre ulemas de al-Azhar que
desde un par de siglos antes se habian adentrado en territorio sudanés movidos por la
predicacion (da ‘wa) que iria acompanada de la construccion de mezquitas y escuelas
religiosas, al tiempo que estudiantes sudaneses aprendian entre las columnas de al-
Azhar en El Cairo y a su regreso difundirian la cultura islamica y arabe’. al-Azhar
seguira siendo el referente del “islam correcto” para los sudaneses durante siglos,
mientras se extienden las escuelas de derecho isldmico (figh) y de Coran, en Dongola,

Ad Damer y otros nucleos de poblacion a lo largo del Nilo. Este papel de las

! Joseph M. Cuoq. Les musulmans en Afiique..., op. cit., p. 348.

* El Sultanato de los Funj (1504-1762) surge de la mano de Amara Dunqas, convertido al islam, tras la
caida del ultimo reino cristiano de Soba. Es en la era Funj cuando se incrementa la islamizacion del centro
de Sudan. A partir de 1762 el sultanato se desmiembra debido a varias revueltas y guerras civiles hasta
que en 1820 la administracidon turco-egipcia conquista la capital. Richard A. Lobban JR., Robert S.
Kramer y Carolyn Fluehr-Lobban. Historical Dictionary of The Sudan.Lanham, Maryland y Londres: The
Scarecrow Press, 2002, pp. 102-104.

3 El Sultanato Fur (1650-1916) fue fundado por Sulayman Solong que establece su territorio alrededor de
Yabal Marra, al oeste. El sultanato llevara a cabo la difusion del islam a través de la creacion de
mezquitas y el apoyo a ulemas que aplicaran la Sari‘a. Mantiene una relacion muy intensa con la
universidad de al-Azhar. Mas centralizado que su contemporaneo, el sultanato Funj, resistirda mejor los
embates de la conquista turco-egipcia y serd reconocido como sultanato independiente durante el periodo
colonial del siglo XX. Las tropas britanicas acaban conquistando el sultanato en 1916 “tras un intento de
resistencia al control anglo-egipcio”. Richard A. Lobban JR., Robert S. Kramer y Carolyn Fluehr-Lobban.
Historical Dictionary ..., op. cit., pp. 104-105.

* Nasim Mugqar. Misr wa-bind’ al-Siidan al-hadit. El Cairo: al-Haya’ al-Misriyya al-‘Amma li-1-Kitab,
1993, p. 207.

> Nasim Muqar. Misr wa-bina’..., op. cit, p. 208. Famoso era el pabellon (riwdg) de estudiantes
originarios de la zona sudanesa de Darfur en las instalaciones de la universidad de al-Azhar. Véase al
respecto Richard A. Lobban JR., Robert S. Kramer y Carolyn Fluehr-Lobban. Historical Dictionary...,
op. cit.,, p. 105.
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instituciones religiosas egipcias se vera potenciado en la época de la administracion
egipcia de Sudan que se iniciara con el jedive Muhammad ‘Al1 a partir de 1820. La
influencia procedente de Egipto, que fortalece los lazos religiosos con Sudén, se
materializa en el norte del pais con la difusion de la ensefianza religiosa, la creacion de
mezquitas y el fomento de zawiyyas y de cofradias sufies, mientras que el sur del pais
difundird el islam entre tribus animistas.

La penetracion del islam se vio favorecida igualmente por la doble politica
seguida por la dinastia africana de los Funj de atraerse, por un lado, a ulemas de la zona
de Hiyaz en los que basaria buena parte de su administracion centralizada, y que
desempefiarian un papel de intermediarios entre las tribus africanas y arabes y, por otro,
de favorecer la apertura de centros de ensefianza religiosa por peregrinos sudaneses
instruidos en La Meca', vias por las cuales se introduciran las cofradias sufies, ademas
de por las influencias procedentes del Magreb Occidental en la zona noroccidental de
Sudén.

A partir de 1820, el jedive egipcio Muhammad ‘Ali inicia una politica de
conquistas del territorio sudanés que tiene como resultado la apropiacion de casi todo el
norte de Sudén, que mas tarde, en 1838, visitard personalmente. Esta actuacion de
Muhammad ‘Ali supone que Sudén queda ligado a la administracion egipcia y al
califato, es decir, a la oOrbita arabo-isldmica, y sus asuntos seran regidos por
gobernadores generales nombrados por El Cairo e instalados en Jartum, al tiempo que
se van ampliando los territorios conquistados, no sin que la poblacion autoctona ofrezca
resistencia a la administracion central. La expansion de la administracion egipcia
estuvo motivada por varios factores: los intereses econdmicos, ya que las arcas de
Muhammad ‘Ali estaban vacias tras su costosa guerra contra los wahhabies y por las
reformas emprendidas en la administracion egipcia, de ahi que buscara nuevos ingresos
por las informaciones sobre la existencia de oro entre Nubia, Fazogli, Kordofan y
Darfur’, el marfil procedente de Sennar y la trata de esclavos negros; motivos
estratégicos, fundamentalmente asegurar el Alto Egipto ante posibles ataques de tribus
negras y por motivos militares, principalmente el levantamiento de los mamelucos,

parte de los cuales se habian refugiado en Dongola, Sennar, Darfur y el Mar Rojo, lo

! Nicole Grandin. “El noreste y el este de Africa”, en Alexandre Popovic y Gilles Veinstein (Eds). Las
sendas de Allah. Las cofradias musulmanas desde sus origenes hasta la actualidad. Barcelona:
Bellaterra, 1997, p.529.
? Noticias difundidas por, entre otros, el viajero suizo Johann Ludwig Burckhardt a principios del siglo
XIX. Nastim Mugqar. al-Rahhala al-ayanib fi [I-Siudan 1730-1851. El Cairo. Markaz al-Dirasat al-
Stdaniyya, 1995, p. 69.
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que provocara tensiones en el seno del ejército que la expansion hacia Sudan permitira
aliviar y encontrar esclavos para el nuevo ejército’.

Esta politica de conquistas se justificara culturalmente con la excusa de llevar la
civilizacion a una tierra anarquica, tribal, necesitada de alguien que los condujera hacia
el camino de la civilizacion y que unificara esa dispersion tribal, tal era la mentalidad de
la administracion egipcia respecto a bilad al-sudan.

La expedicion, comandada por un hijo del jedive, Isma‘ll Kamil Basa (1795-
1822), parte en verano de 1820, y se detendra en las fronteras de Abisinia por presiones
de Gran Bretafia. Conquista Nubia, instala el campamento en la confluencia del Nilo
Blanco y el Nilo Azul, donde se levantara Omdurman y, junto a ella, pero mas tarde,
Jartum. Llega hasta Sennar, capital del Sultanato de los Funj que se declaran vasallos de
Muhammad ‘Al y concluye en 1822 fracasando en la blisqueda de oro, y con una
rebelién en Sennar que acaba con la vida de Isma‘il®, aunque ha conquistado Kordofan
y se ha hecho con los puertos del Mar Rojo, de manera que Egipto controla las rutas
entre Sudédn y la Peninsula Arabiga, lo que le asegura el control absoluto de la zona.

Afios mas tarde, entre octubre de 1838 y marzo de 1839, el propio Muhammad
‘All realizard un viaje a Sudan, que le llevard a Dongola, Jartum, Madani, Sennar y
Roseires, muy cerca de territorio abisinio, con el objetivo de explotar los recursos de
Sudén, especialmente confirmar la existencia de minas de oro en la zona de Fazogli y de
hierro en Kordofan. Tras el fracaso en lo que se referia a la minas de oro, Muhammad
‘All se inclina por desarrollar la agricultura y facilitar el envio de las cosechas
sudanesas a Egipto, lo cual hace que se desarrolle el transporte maritimo entre Egipto y
Sudén, pensando también en descubrir las fuentes del Nilo. De hecho, a su regreso a El
Cairo, ordenara enviar expediciones a la biisqueda del nacimiento del Nilo, todas ellas
fracasadas, y también la construccion de una linea de ferrocarril que uniria Asuén, en el

sur de Egipto, con Abu Hamad, en el norte de Sudén entre la cuarta y la quinta catarata’.

!'P.J. Vatikiotis. The History of Modern Egypt. From Muhammad Ali to Mubarak. Baltimore: The Johns
Hopkins University Press, 1969 (1992), p. 64.

2 El asesinato de Isma‘ll a manos de Mek Nimr, lider de la tribu Sayqiyya integrada por nubios
arabizados, provoca una masacre de la poblacion sudanesa a lo largo del Nilo Azul y el Nilo Blanco, “esa
brutal represion caracteriza las tensas relaciones entre los sudaneses y sus sefiores turcos, y es una de las
causas del ascenso del Mahdismo en 1881”. Richard A. Lobban JR., Robert S. Kramer y Carolyn Fluehr-
Lobban. Historical Dictionary..., op. cit.,p. 139.

’El informe oficial de este viaje se publicé en turco en la revista al-Waqa’i* al-Misriyya, editada en
Alejandria, el 21 de abril de 1839. He utilizado la edicion critica de Hasan Ahmad Ibrahim. Riklat
Muhammad ‘Alf Basa ila [-Sidan. Jartum: Dar Yami‘at al-Jartam 1i-I-Nasr, 1980 (1991), pp. 14 y 36. El
Informe comienza exponiendo los motivos del viaje de “Su Excelencia” Muhammad ‘All a Sudan:
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Ya antes de este viaje, Muhammad ‘All se habia interesado por desarrollar las
relaciones comerciales entre Egipto y Darfur, asegurando y ampliando en 1825 las rutas

. 1
comerciales entre ambos .

1.2. LA PRESENCIA SUFI.

El sufismo, tanto en su faceta de cofradias organizadas como en la de
“santones™ individuales, son un factor fundamental en la islamizacion en el valle del
Nilo sudanés y en la integracion social ya que sus ensefianzas atrajeron a personas de
distintos origenes étnicos y tribales.

La primera llegada de cofradias sufies, ya estructuradas, que penetran en Sudan
se produce principalmente en el siglo XVI, gracias a la administracion y a los
comerciantes del sultanato de los Funj, recientemente islamizado, que lanzaron
repetidos llamamientos a hombres de religion en Egipto y el Hiyaz no s6lo por motivos
religiosos sino porque la presencia de una cofradia potente daba prestigio religioso y
promovia el desarrollo econémico que conllevaba una influencia politica, como ocurrid
con la ciudad de Ad Damer y la tariqa Maydubiyya a principios del siglo XIX.

Fue en la época Funj cuando se introdujeron las principales cofradias, entre ellas
la mas antigua, la Qadiriyya, fundada por el bagdadi ‘Abd al-Qadir al-Yilani (m. 1166),
que penetra en Sudan en 1577 de la mano de Muhammad Tay al-Din al-Bahari. Seria la
predominante hasta la conquista egipcia de 1821, de hecho es la tariqa sufi mas
extendida en el mundo islamico, y se estructura como organizacion social, mas alla de

lo puramente sufi, desarrollando una labor educacional a través de sus escuelas en gran

civilizar a sus habitantes, unificarlos, estabilizar las cuestiones comerciales y agricolas, y la extraccion de
oro.

" Rihlat Muhammad ‘Alf Basa..., op. cit., p. 22. Mejora de relaciones que resulté un fracaso debido a la
postura contraria del sultan de Darfur, Muhammad al-Fadl, razén por la cual Muhammad ‘Ali decidio
deshacerse del sultan apoyando a miembros de su familia que competian con €l por el poder.

% Joseph M. Cuoq. Les musulmans en Afrique..., op. cit., p. 346. Para este autor el elemento que més
favorece la islamizacion de Sudén es la llegada de “santones” especialmente de Egipto, pero también de
Yemen o de Iraq, que realizan una labor de predicacion y facilitarian la introduccion de cofradias sufies a
partir del siglo XVI desarrollandose un culto a los santones muy ligado al fondo animista. El estudio de la
influencia de estos santones y alfaquies iluminados en la vida religiosa y politica de Sudan, apenas
tratado por los investigadores, puede resultar muy interesante. Gérard Prunier sefiala que cuando
Numeyri promulg6 las “leyes islamicas” de 1983 estaba muy influido por un “alfaqui bastante fantasioso,
Nayyal ‘Abd al-Qadir Abt Quriin que hacia concebir al viejo dictador un regreso a lo sagrado mas
supersticioso que a lo verdaderamente religioso”. Gérard Prunier. “Les Fréres musulmans au Soudan: un
islamisme tacticien”, en Marc Lavergne (dir). Le Soudan contemporain. De ['invasion turco-égyptienne a
la rébellion africaine (1821-1989). Paris-Amman: Karthala-Cermoc, 1989, p. 369.
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parte de Sudéan, aunque su mayor presencia esta en el centro del pais, en la zona de al-
Yazira. La segunda oleada, en el siglo XIX, introdujo las ideas de reformistas sufies de
Arabia y por otro lado en esta época se fundaran nuevas tariqas debido a la proximidad
geografica y a la circulacion de ideas y hombres entre las dos orillas del Mar Rojo'. Es
este segundo movimiento el que nos interesea porque sera el origen de las dos grandes
tarigas que desempefiaran un papel politico crucial desde antes de la independencia del
pais y porque de su regazo saldra el protagonista de la primera experiencia nacional
sudanesa, al-Mahdi.

Esas cofradias se renovarian y contribuirian a una islamizacion mas profunda de
la poblacion, especialmente la Jatmiyya o Mirganiyya, fundada en la primera mitad del
siglo XIX y con una fuerte implantacion en el norte y este del pais, y la Mahdiyya o al-
Ansar, fundada en la segunda mitad del siglo XIX, presente sobre todo en el oeste y
centro de Sudan y expresion del sufismo puramente sudanés.

La Jatmiyya fue fundada a finales de la era Funj coincidiendo con la conquista
egipcia®, por el mequi Muhammad Utman al-Mirgani (1792-1853), un discipulo del
ulema marroqui Ahmad Ibn Idris, instalado en La Meca. La familia al-Mirgani, que le
da el otro nombre por el que es conocida la cofradia, al-Mirganiyya, residia en La Meca
y fue reconocida como descendiente del Profeta. Muhammad Utman al-Mirgani predico
en Sudan entre 1817 y 1821, y contrajo matrimonio con una sudanesa. Su hijo,
Muhammad Hasan al-Mirgani, regres6 a Sudan y afianzd la presencia de la cofradia
entre 1860 y 1880, con una estructura jerarquica, que se convertira en una de las
principales fuerzas politicas del pais’.

La cofradia Jatmiyya consiguio la adhesion de la mayoria de las tribus riberefias
del Nilo en el centro y norte del pais, las del este de Sudan y algunas tribus ganaderas de

Kordofan. Pero sus mayores seguidores se cuentan entre los comerciantes urbanos

! Nicole Grandin. “El noreste y el este...”, op. cit., p. 527.

% El periodo de dominacion egipcia es denominada en Sudan “al-Turkiyya”, ya que aunque la conquista
fue egipcia, Egipto era una provincia del Imperio Otomano, y en Sudan habia una fuerte presencia de una
¢lite formada por turcos, albanos, circasianos, armenios y mercenarios europeos, por ello la percepcion
sudanesa de la invasion trasciende el componente egipcio y llega hasta el elemento turco, considerado,
ademas, alejado del islam y colaborador del “infiel” cristiano. Richard H. Dekmejian y Margaret J.
Wyszomirski. “Charismatic Leadership in Islam: The Mahdi of the Sudan”, Comparative Studies in
Society and History, 14 (1972), pp. 193-214

3 La cofradia se convierte pronto en un actor de la historia sudanesa: se opone a la revuelta mahdista,
toma partido por la administracion egipcia apoyando la unidad del Valle del Nilo —por lo que se vera
oblilgada a exiliarse a Egipto durante la época mahdista— y por la administracion britanica desempefiando
un papel de mediadora entre la poblacion local y la administracion central que aprovecharia para su
expansion. Se identificara con el Partido Democratico del Pueblo en los 50 y mas tarde con el Unionista
Democratico. Richard A. Lobban JR., Robert S. Kramer y Carolyn Fluehr-Lobban. Historical
Dictionary..., op. cit., pp. 192-193.
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(yallaba) arabo-musulmanes. Representan pues la base de la sociedad urbana y
controlan los resortes principales de las actividades econdmicas. Las relaciones de de
doble afinidad —comerciantes/sufies y comerciantes/jefes de tribu—, generan un cierto
entretejido de intereses y relaciones tribales que culmina en la expresion de la cofradia y
de su practica politica a través del partido. La secta sigue un sistema hereditario en la
jefatura que se legitima por la idea de pertenencia a la familia del Profeta (4/ al-Bayt) .

Esta tariga fue producto de influencias externas, especialmente magrebies, y
tiene ramas en los paises vecinos, Egipto y Eritrea, lo cual explica que durante afios
defendiera como proyecto politico la unioén del Valle del Nilo, fundamentalmente Sudan
y Egipto, y algunos de los discipulos del fundador crearian a su vez nuevas cofradias’.

La tariqa Sammaniyya, fundada en Medina, fue llevada a Sudan por Ahmad al-
Tayyib Ibn al-Basir pero se desmembraria tras fallecer sin haber dejado instrucciones
para su sucesion. En medio de las luchas sucesorias, un joven llamado Muhammad
Ahmad Ibn ‘Abd Allah, muy critico con el Sayj de la cofradia por su “falta de rigor
religioso”, seria expulsado y desarrollaria sus ideas reformistas que le llevaron a
proclamarse en 1881 al-Mahdf’.

La cofradia a la que dio origen el movimiento mahdista es conocida como al-
Ansar o al-Mahdiyya. Es relativamente tardia ya que se constituye, tal y como se conoce
hoy en dia, tras la desaparicion del Estado mahdista en 1898, con un libro de referencia,
Ratib al-Imam al-Mahdi, compendio de sermones e instrucciones de al-Mahdi. La
creacion del grupo se debe a al-Sayyid ‘Abd al-Rahman al-Mahd1 (1885-1959), hijo
postumo de al-Mahdi, desvaneciéndose la impronta religiosa revolucionaria. Tras el
ascenso de la Jatmiyya, que apoyaba a la administracion britanica, al-Ansar escogeria la
estrategia de la tregua y se le permitio su actividad religiosa. Su estructura es de forma
jerarquica, como las demads tariqas, y se articula por los llamados “delegados™: los
miembros de las tribus siguen a sus jefes, éstos a los delegados, y los delegados al iman.
‘Abd al-Rahman al-Mahdi fue integrado en el sistema econdémico del Estado a través de
la concesién de tierras agricolas en la zona de al-Yazira, en el cenro del pais,

convirtiéndose en uno de los grandes terratenientes, igual que la jefatura de la Jatmiyya.

" Abakr Adam Isma‘il. “Ta’mulat fi I-hal wa-l-mal: hawla masa’lat al-dimugqratiyya fi 1-Sidan”, Kitabat
Sidaniyya, 10 (diciembre 1999), pp. 35-48.

2 Por ejemplo, la Isma liyya, fundada por Isma‘il al-Wali (1793-1863), cofradia menor pero no por ello
menos activa en el desarrollo religioso y también politico del pais. Richard A. Lobban JR., Robert S.
Kramer y Carolyn Fluehr-Lobban. Historical Dictionary..., op. cit., p. 139. De su importancia politica da
fe el hecho de que el primer presidente de gobierno del Sudan independiente, Isma‘il al-Azhari,
pertenecia a esta cofradia.

* Nicole Grandin. “El noreste y el este...”, op. cit., p. 536.
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Los seguidores de al-Ansar son tribus del oeste de Sudan —Baqqgara, Razigat, Mastriyya,
Hawazima—, algunas tribus en Kordofan, tribus africanas como los Fiir y los Masalit y
algunas cofradias sufies que apoyan la entidad politica de al-Ansar.

Los grandes partidos politicos, en plena formacion en la década de los cuarenta,
buscaran el apoyo de las grandes cofradias para contar con una amplia base social, asi el
Partido Unionista Nacional y el Partido Democratico del Pueblo se sustentaran en la
Jatmiyya, mientras que el Partido al-Umma sera la expresion politica de al-Ansar. El
poder econdémico y politico del que gozan se debe a su posicion de lideres espirituales y
a ser grandes propietarios de tierras'.

La historia politica de Sudan de la segunda mitad del siglo XX ha demostrado
que ambas cofradias, y ambos partidos, representan importantes fuerzas politicas del
pais sin llegar ninguna a ser hegemonica, de ahi las multiples alianzas a las que han
tenido que llegar para formar diferentes gobiernos de coalicion de 1956 a 1958 y de
1964 a 1969, lo que también explica que tras el largo periodo de gobierno del presidente
Numeyri, de 1969 a 1985 —que haria todo lo posible por debilitar los partidos politicos—
ambos resurgieran con fuerza y se convirtieran de nuevo en factores claves de la vida

politico-religiosa del pais’.

1.3. LA MAHDIYYA (1881-1898).

El concepto, no coranico, de “mahdi”, entendido como jefe y profeta guiado por
Dios que restaurara el islam en su perfeccion primitiva, surgié de forma temprana tras el
fallecimiento el califa "Utman en el 656, resurgid en la guerra civil que estalla tras la
muerte de Mu‘awiyya en el afio 680 y reaparece de forma recurrente en momentos de
crisis interna de la comunidad musulmana. Las tradiciones sobre el advenimiento de al-

Mahdi, compartidas tanto por la §7‘a — tradiciones que vinculan a al-Mahdi con un

! Bahgat Korany. “Vallée du Nil”, en Maurice Flory y otros. Les régimes politiques arabes. Paris: PUF,
1990, p. 225.

* Sobre el importante peso de las cofradias musulmanes en Africa a la hora de crear una cultura politica
puede establecerse cierto paralelismo entre la situacion sudanesa y la de Senegal. Véase Christian Coulon
“La cuestion islamica en Senegal”. Africa Internacional, 7 (1988), pp. 63-78. Asimismo, la implicacion
politica de las cofradias sufies se produjo en numerosos paises musulmanes, tanto en Asia como en
Africa, el ejemplo de la cofradia Nagsbandiyya es revelador del papel jugado por las cofradia sufies en
los primeros movimientos rebeldes contra el laicismo turco de Ataturk. Martin van Bruinessen. “Los
sufies y el poder temporal”, en Alexandre Popovic y Gilles Veinstein (Eds). Las sendas de Allah..., op.
cit.,, pp. 301-313.
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descendiente de ‘Ali— como por la sunna se extendieron rapidamente ayudadas también
por la corriente sufi, de la mano de las teorias de Ibn ‘Arabi para quien al-Mahdi, que
seria descendiente de Hasan, es el sello de los legatarios, como Muhammad habia sido
el sello de los profetas, e impondré la ley del islam por la espada, serd infalible en la
interpretacion de las fuentes (iptihad), los santones sufies seran sus partidarios y los
alfaquies, el poder religioso establecido, sus adversarios'.

Seglin la tradicion sunni, un descendiente del Profeta aparecera al final de los
tiempos, en momentos de degeneracion religiosa y crisis politica, asumira el papel de
mahdi, gobernara el mundo con justicia y equidad, reorganizara el Estado y purificara la
religion y aunque fue la $7'a la que desarrolld el concepto, éste sera tomado por la
sunna, pero la diferencia estriba en que lo que para los primeros es un auto de fe, para
los segundos es mas una creencia popular en la que el mahdi es simplemente un
reformador y un purificador de la religion®. En Sudan, existia una creencia popular
segun la cual al-Mahdi debia surgir a finales de siglo XIII de la hégira, es decir en los
anos ochenta del siglo XIX, para dirigir la comunidad de los creyentes y restablecer la
pureza del islam’.

La administracion egipcia del jedive Isma‘l (1863-1879), que pretende
“modernizar” Sudan y acabar con la trata de esclavos, sucumbira ante el levantamiento
de Muhammad Ahmad Ibn ‘Abd Allah, autoproclamado “al-Mahdi” en 1881. El
movimiento sudanés de Muhammad Ahmad Ibn ‘Abd ‘Allah fue resultado de un
cimulo de factores que habian provocado una situacion de crisis de la sociedad
tradicional sudanesa: las conquistas del jedive egipcio Muhammad ‘Ali llevaron
consigo la creacion de un sistema administrativo centralizado con nuevas cargas fiscales
gestionado por funcionarios egipcios enviados a Sudan, y la creacion de un cuerpo de

ulemas egipcios al servicio del gobierno que precipitaria la decadencia del papel de los

''W. Madelung. “al-Mahdr”. Encyclopédie de I'Islam, 2° ed., vol. V, pp. 1221-1228.

? Saburi Biobaku y Muhammad al-Hajj. “The Sudanese Mahdiyya and the Niger-Chad Region”, en I. M.
Lewis (Ed.). Islam in Tropical Africa. Londres: Oxford University Press, 1966, pp. 425-441. Estos
autores apuntan que el yihdd de los Fulani en la region de Niger-Chad a principios del siglo XIX, es decir
los movimientos reformistas en Niger-Chad, inspiraron la Mahdiyya sudanesa.

? Nicole Grandin. “El noreste y el este...”, op. cit., p. 535, nota 2. Sin embargo, antes habian existido
personajes que se apropiaron del apelativo de al-Mahdi, como un asceta sufi del siglo XVII en el
sultanato de los Funj. Aunque los antecedentes inmediatos se sitian en el sentimiento popular que surge
en Egipto a finales del XVIII y principios del XIX de que la sociedad islamica tradicional sufria una
doble amenaza: exterior, por los infieles, e interior por los déspotas, de ahi que se produjeran
insurreciones contra los franceses dirigidas por un mahdi, o una revuelta en el Alto Egipto contra
Muhammad ‘Ali, conducida por otro mahdr. Es decir, “la Mahdiyya sudanesa fue el Gltimo y el mayor
éxito de una serie de movimientos mahdies que, aunque se presentaban oficialmente bajo una apariencia
religiosa, tenfan claramente objetivos sociales y politicos”. P. M. Holt. “al-Mahdiyya”. EI* , vol. V, p.
1238.
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alfaquies autdctonos; la administracion egipcia, guiada por la idea de modernizar y
“civilizar” Sudan intentara acabar con el comercio de esclavos, politica que iba contra
los derechos adquiridos por algunas tribus como los Danagila y los Ya‘aliyyin
dedicados al comercio de esclavos; el reclutamiento por parte del jedive de mercenarios
y militares europeos’, es decir cristianos, para ejecutar sus planes, agrava las tensiones y
les confiere una nueva dimension religiosa. Pero también se produjo una crisis
demografica y econdmica, debida a las migraciones por motivos econdmicos de tribus
del norte hacia el sur lo que produjo una ruptura de la cohesion tribal, una crisis social
debida a la urbanizacion acelerada y a la atrofia de la autoridad tradicional de los jefes
de tribu, que les llevaria a colaborar con el enemigo para mantener su estatus, como el
caso de la familia al-Mirgani®. A estas tensiones hay que afiadir la reaccién contra la
ortodoxia isntitucional del islam azhari impuesta por la nueva administracion que
suponia una confrontacion contra la autoridad tradicional politico-religiosa y el papel de
los alfaquies frente a los ulemas importados de Egipto. Esta confluencia de factores
facilita la emergencia del concepto de mahdr”.

No es objetivo de esta tesis analizar detalladamente el desarrollo de Ia
revolucion de Muhammad Ahmad Ibn ‘Abd ‘Allah y la creacidon de una administracion
propia en la época de su sucesor, el califa ‘Abd Allah que se extiende desde 1885 hasta
1898 fecha en la que desaparecerd ante la campafia militar britanica, sino simplemente
destacar que logro6 crear un Estado cohesionado que satisfacia los intereses de diferentes
grupos sociales sudaneses: para los campesinos, los més oprimidos, su mensaje les
prometia liberarse de los opresores, para los sufies les ofrecia verse liberados del islam
egipcio-otomano, visto como una degeneracion de la religion, para la clase media
dedicada al trafico de esclavos representaba una venganza contra el gobierno que habia

abolido y perseguido su modus vivendi; para las tribus ndmadas suponia liberarse de las

! Entre esos europeos figura el britanico Charles George Gordon, primero en calidad de gobernador de la
provincia de Equatoria (1873-76) y después como gobernador general de Sudan (1877-79) con el fin de
controlar también el sur del pais que, hasta entonces, escapaba al sistema administrativo, y reprimir el
trafico de esclavos. La deposicion del jedive Isma‘il en 1879, la posterior retirada de Gordon y la
debilidad de los sucesores en El Cairo y Jartum facilitaran la insurrecion en las provincias sudanesas

* La importancia que habia adquirido la Jatmiyya como agente del poder extranjero es vista como otro
factor desencadenante de la revuelta. Nicole Grandin. “Traditions religieuses et politiques au Soudan
contemporain”, en Marc Lavergne (Dir.). Le Soudan contemporain. De I” invasion turco-égyptienne a la
rébellion africaine (1821-1989). Paris-Amman: Karthala-Cermoc, 1989, pp. 227-270. Para Grandin, la
Mahdiyya es la primera politizacion directa y masiva del islam sudanés

* Richard H. Dekmejian y Margaret J. Wyszomirski. “Charismatic Leadership in Islam...”, op. cit., pp.
193-214. Estos autores analizan la figura de al-Mahdi partiendo del analisis weberiano de las causas que
precipitan el surgimiento de una autoridad carismatica.
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presiones de la politica fiscal y, para algunos, en fin, fanatizados, caer en la batalla
también podia significar entrar en el paraiso’.

Lo que habia comenzado siendo una rebelion armada y un movimiento
reformista habia dado paso a la creacion de un Estado territorial con su propio sistema
administrativo, un sistema financiero que aplicaba el azaque; un sistema judicial; un
sistema moral que prohibia cualquier costumbre contraria al islam; instituciones
militares e incluso su propia cancilleria. Todas esas instituciones se desarrollaran en la
época de ‘Abd Allah, quien logré poner en pie una administracion llevada por
funcionarios civiles reclutados entre los coptos y los sedentarios de las zonas riberefas
del norte (awlad al-balad). Aunque efimera, la revuelta mahdista, vista como “la

. . ., . . r 992
primera manifestacion de un nacionalismo sudanés”

, logré crear un Estado
independeniente como respuesta a la modernizacion de Sudan y a la invasion de
modelos extranjeros’. Su fracaso se debié a varios motivos: divisiones internas de la
sociedad sudanesa, su incapacidad para asegurar la unificacion y centralizacion politica
y por las intervenciones de las potencias extranjeras, sobre todo la britanica.

Tras la desaparicion del Estado, el mahdismo siguié siendo una fuerza

importante, sobre todo en el oeste, aunque el movimiento de los Ansar fue

practicamente proscrito en los primeros anos del Condominio anglo-egipcio, que se

! Richard H. Dekmejian y Margaret J. Wyszomirski. “Charismatic Leadership in Islam...”, op. cit., p.
206. En este articulo pueden seguirse las acciones militares de al-Mahdi entre 1881 y 1885, fecha de la
conquista de Jartum, de la muerte de Gordon y del fallecimiento de al-Mahdi, y los pasos seguidos que
imitaban en muchas ocasiones la vida el Profeta: Aiyra desde la Isla de Aba, donde derrota por primera
vez a las tropas gubernamentales, a Kordofan; denominacion de sus seguidores como Ansar, tal y como
se denominaban los primeros “compafieros” del Profeta o la designacion de “califas” sucesores, asi como
el afianzamiento del Estado creado por al-Mahdit y la continuacién de la mision ideologica de la mano de
su sucesor el califa ‘Abd Allah que supuso la estabilizacion de la autocracia de ‘Abd Allah en un Estado
reducido a las regiones islamizadas y arabizadas del norte de Sudan, pero que al mismo tiempo comienza
a suftir en 1891 la presion europea sobre las fronteras del Estado mahdista y las revueltas internas hasta
ser derrotado por las tropas britanicas en la batalla de Omdurman en septiembre de 1898.

2 Bahgat Korany. “Vallé du...”, op. cit., p. 212. La bibliografia sobre la Mahdiyya es
muy abundante y las valoraciones muy diferentes: Segun John O. Voll la experiencia
mahdiyya representa el climax de la tendencia hacia una religion centralizada, ayudada
por un buen numero de alfaquies locales y tarigas, y si bien la experiencia fue fallida

cambi6 significativamente el contexto religioso en el norte de Africa. John O. Voll. “Islam:
Its Future in the Sudan”. Muslim World, 63 (1973), pp. 280-296, p. 282. Segiin Nazih Ayubi, la Mahdiyya
combinaba “la resitencia al colonialismo con una busqueda puritana del restablecimiento de la
simplicidad y la “ortodoxia” del Islam sudanés”. Nazih Ayubi. El islam politico. Teorias, tradicion y
rupturas. Barcelona: Bellaterra, 1996, p. 152. Para John L. Esposito y John O. Voll hubo una gran
participacion popular en la revuelta de al-Mahdi, que comienza como revolucion islamica y acaba
creando un auténtico Estado islamico de estructura jerarquica. John L. Esposito y John O. Voll. Islam and
democracy. Nueva Y ork-Oxford: Oxford University Press, 1996, pp. 78-101

3 Hervé Bleuchot. “Le Soudan au XIX siécle”, en Marc Lavergne (Dir.). Le Soudan contemporain. De
l'invasion turco-égyptienne a la rébellion africaine (1821-1989). Paris-Amman: Karthala-Cermoc, 1989,
pp- 115-169.
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apoyaria en la Jatmiyya, sus jefes fueron encarcelados, la ideologia de al-Mahdi
prohibida y algunos levantamientos locales reprimidos. El hijo p6éstumo de al-Mahdi,
‘Abd al-Rahman (1885-1959), carismatico lider nacionalista y padre del Partido al-
Umma fundado en 1945, reformulara la Mahdiyya bajo otra nueva forma, despojandola
de cualquier concepto revolucionario, en unas circunstancias politicas totalmente nuevas
durante y después de la Primera Guerra Mundial. En 1908, ‘Abd al-Rahman reagrupara
a los Ansar como cofradia religiosa, levantara la mezquita familiar en Omdurman, icono
del pais, se le permitird cultivar parte de las tierras de al-Mahdi en la Isla de Aba, lo que
le facilitara reclamar su posicion como iman de al-Ansar, con lo que renueva el
juramento y establece en la isla el centro econdémico, politico y espiritual del neo-
mahdismo’.

Nos interesa destacar dos aspectos relacionados con la experiencia mahdista. Por
un lado, la apropiacion de la memoria mahdista por parte de los gobernantes del Sudan
independiente, es decir, la Mahdiyya serd reivindicada por sucesivos gobiernos de
Jartum en busca de una cierta legitimidad: el presidente Numeyri en su obra al-Nahy al-
Islami, limada? (El método islamico, jpor qué?)’, publicado en 1980, describe las
razones que le impulsaron a su transformacion desde posturas nacionalistas en los
primeros aflos del régimen hacia una islamizacion del Estado, glorificando la Mahdiyya
y a su fundador, al-Mahdi. Afios después, el presidente al-Basir’, llegado al poder a
través del golpe de Estado de junio de 1989, afirmaré que la “revolucion de salvacion es
una prolongacioén de la revolucién mahdista”, aunque para el méaximo dirigente del

3

islam politico sudanés, Hasan al-Turabi, la Mahdiyya no fue sino “una revolucién
yihadi contra los ingleses™. En cualquier caso, la Mahdiyya estara presente tanto en la
memoria politica como en el folclore popular de Sudan®, porque representa un primer
intento de crear un Estado territorial basado en los principios del islam y porque es vista

como movimiento nacionalista propiamente sudanés frente al coloniamismo egipcio y

' Gabriel Warburg. “Mahdism and islamism in Sudan”. International Journal of Middle East Studies, 27
(1995), pp. 219-236.

* Gabriel Warburg. “The Sharia in Sudan: Implementation and Repercussions, 1983-1989”. Middle Fast
Journal, vol. 44, 4 (1990, Otoilo) p. 626. Warburg sefiala que la obra realmente la escribi6 uno de lo
asesores del presidente y que, seglin el dicho popular, cuando le entreg6 la version definitiva titulada “El
método islamico”, Numeyri se limit6 a afiadir “;por qué?”.

3 al-Sarq al-Awsat, (11/2/2005)

* Tamam Makram al-Barazi. al-Siidan bayna iqgamat al-dawla al-islamiyya wa-I-hurith al-mustamirra. El
Cairo: Madbili, 2001, p. 23.

> Richard A. Lobban JR., Robert S. Kramer y Carolyn Fluehr-Lobban. Historical Dictionary..., op. cit.,
p-180.
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britdnico. Segiin Ann Mosely Lesch', en su momento la Mahdiyya fue vista como un
movimiento politico-religioso, pero hoy en dia los nacionalistas del norte la ven como la
clave del “movimiento de liberacion nacional” que unificoé Sudan en una Unica nacion,
trascendiendo las alianzas tribales y sectarias. En el sur la vision es diferente, si bien
algunos habitantes de esta zona habian colaborado con al-Mahdi para expulsar a las
tropas egipcias, después se rebelarian contra su Estado cuando éste comenzd a imponer
un gobierno centralizado, a aplicar una politica fiscal impositiva y a reanudar el
comercio de esclavos. La Mahdiyya es reconstruida en el imaginario nacional del norte
como un periodo de liberacion y de afirmacion de los valores culturales, como una edad
de oro, pero en el sur es vista como la culminacién de las depredaciones de “la
Turkiyya”.

El segundo elemento de la Mahdiyya que nos interesa destacar es la vision que
se ofrecio de la revuelta de al-Mahdi en Europa. Dekmejian y Wyszomirsky sefialan que
la prensa britanica desempefd en papel crucial en la creacion de una opinion publica en
Gran Bretafia favorable al envio del general Charles Gordon a Sudan en 1886 tras la
caida de algunas ciudades importantes en manos de los Ansar. Pero mas interesante ain
nos parece el papel desempeiiado por la literatura, en especial por los libros de
memorias en inglés redactados por funcionarios o mercenarios europeos detenidos en la
carceles de al-Mahdi, que ofrecieron una vision deformada de la revolucion y de la
administraciéon mahdista y que servirian para crear un estado de opinion en la sociedad
inglesa favorable a una intervencion militar en Suddn para acabar con esos incivilizados
“derviches” (darawis) y llevar la civilizacidén a un territorio barbaro y a una poblacion
oprimida. Obras como la del clérigo austriaco Joseph Ohrwalderm que paso6 diez afios
en las carceles de al-Mahdi entre 1882 y 1892 y que fue rapidamente traducida al inglés,

o la del militar austriaco Rudolf Slatin®, conocido como Saldfin Basa, huido en 1895 de

" Ann Mosely Lesch. The Sudan. Contested National Identities. Bloomington-Oxford: Indiana University
Press y James Currey Ltd., 1998, p. 28.

? Slatin se habia enrolado en las tropas de Gordon y en 1884 era gobernador de Darfur, fue detenido por
las tropas de al-Mahdi, fingi6 convertirse al islam y huy¢ refugiandose entre las tropas egipcias. Luego
participaria en la conquista de Dongola y de Omdurman y fue funcionario del gobierno en Sudéan bajo el
condominio anglo-egipcio hasta 1914. En sus memorias, publicadas bajo el titulo Fire and Sword in the
Sudan, dice que permaneci6é doce afios “aislado del mundo civilizado”, en una tierra de “tribus salvajes
mas cercanas a los animales que al ser humano”. Si bien canta las alabanzas del gobierno egipcio en
Sudan, afirmando que habia llevado la civilizacion a las tierras sudanesas, con la llegada de al-Mahdi y su
sucesor ‘Abd Allah “y la influencia de estos barbaros se perdi6 la civilizacion [...] ya que en lugar de la
verdad, la justicia y la moral que existian con el gobierno egipcio, nos encontramos con la opresion, la
barbarie falsa y la renuncia a los sistemas morales durante el gobierno mahdista”. He manejado la
traduccion 4rabe: Salatin Basa. al-Sayf wa-I-Nar fi [-Sidan. El Cairo: al-Haya’ al-Misriyya al-‘Amma li-1-
Kitab, 1999, pp. 465-470.
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las carceles del califa ‘Abd Allah y que se publico al afo siguiente en Londres,
contribuyeron a movilizar a la opinion publica britanica reticente a una intervencion
militar’.

Es decir, esa literatura desempefio en el siglo XIX el mismo papel que los
medios de comunicacién en el siglo XX que desencadenarian una dura campafa contra
el régimen islamista de Jartum en la que los “ barbaros derviches” del siglo XIX habian
cedido su plaza a los “barbudos islamistas” del siglo XX*.

La justificacion de la conquista anglo-egipcia, que culminaria en 1898, se baso
en la imagen deformada que dieron obras como la de Slatin Pacha de la administracion
mahdista, que, sin embargo, fue muy similar a la otomana. Mientras, en Egipto, la
conquista se justificaria, gracias al derecho y a la teologia de al-Azhar, como una lucha
contra la herejia’, que habria acabado con la accién civilizadora y de progreso que habia
realizado el gobierno egipcio en las tierras sudanesas desde 1820 hasta 1881, y que

’ p . . Y|
“haria que los sudaneses recordasen noche y dia las excelencias del gobierno egipcio™.

1.4. EL “CONDOMINIO” ANGLO-EGIPCIO Y LA CUESTION DEL SUR.

A partir de 1898, Sudan seguira vinculado a Egipto, aunque ahora formalmente,
ya que serd la administracion britdnica durante toda la época del condominio anglo-
egipcio (1898-1955) la que regira los asuntos politicos y econdmicos de la zona. Esa
nueva administracion hibrida, que constituy6 una novedad en su momento’ afianza mas
aun las divisiones internas de Sudan y consolidara la separacion entre el Norte, arabo-
islamico, y el Sur, animista y cristiano, que incluird las provincias de Alto Nilo,
Equatoria y Bahr El Ghazal. Nos interesa destacar varios elementos que toman cuerpo

en esta época y que condicionaran la historia futura del pais: primero, el surgimiento de

" Mudakkirat Yisuf Mija’il. al-Turkiyya wa-l-Mahdiyya wa-I-hukm al-tun@’t fi I-Sidan (Sahid ‘iyan).
Edicién critica de Ahmad Ibrahim Abii Sauk. Omdurman: Markaz Abd al-Karim Mirgani, 2004.

* Los ejemplos son numerosos, pero véase este titular “El islamismo a la africana de los “barbudos”
sudaneses”. El Pais (4/4/1995)

3 Hervé Bleuchot. “Le Soudan au XIX...”, op. cit., p. 169.

* Quien asi se expresa es el investigador egipcio contemporineo ‘Abd al-Azim Ramadan en su
introduccion a la edicion arabe de las memorias de Slatin, y es muy revelador de una cierta mentalidad
que pervive en algunos sectores de la sociedad egipcia, que magnifican la labor civilizadora llevada a
cabo en unas tierras dominadas por el tribalismo. Salatin Basa. al-Sayf'wa-I-Nar..., op. cit., p. 6.

> En virtud de la convencién anglo-egipcia de enero de 1899 y, en teoria, la influencia de ambas potencias
debia ser equitativa, pero en realidad Sudan pasé a depender directamente de la Corona Britanica. Albert
Hourani. Historia de los pueblos drabes. Barcelona: Ariel, 1992, p. 226.
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un movimiento nacionalista que dard lugar a los grandes partidos sudaneses y por
supuesto a la autodeterminacion primero y a la independencia después, y segundo, el
aislamiento -en todos los aspectos- del Sur, que estard en el origen de un conflicto
politico y armado que se convirtié en la guerra civil mas larga de Africa.

Esa division y oposiciéon entre el Norte “pseudo-arabe” y musulman,
estructurado en torno a un Estado Nacion y un Sur, por debajo de los 10° de latitud,
animista, mayoritariamente, y cristiano, de una pluralidad étnica y lingiiistica
apabullante y organizado de forma tribal', se remonta segiin algunos autores, a la
ocupacién egipcia, cuando la zona era campo abonado para las razzias de los ejércitos
de Muhammad ‘AlS, apoyados por los musulmanes sudaneses, en busca de esclavos
negros en zonas animistas o semi-islamizadas. Las zonas del sur permanecieron ajenas
al proceso histérico que vivia Sudan bajo la colonizacion egipcia, ni siquiera la
revolucion mahdista logrd enrolarles en sus filas, dado que en ella participaban los
mismos musulmanes sudaneses que habia practicado la trata de esclavos en épocas
anteriores”.

Con la colonizacion britanica comenzada en 1898, la potencia colonizadora
impone en el Sur del pais una administracion particular que le separa del Norte y del
Sudan Political Service que administra la zona septentrional, debido a la ausencia de
medios de comunicacion, la escasez de funcionarios de la potencia colonizadora, lo que
facilitard que el sistema educativo implantado recaiga sobre las misiones cristianas, y
por el estado de rebelion continua por parte de sus habitantes. El Sur quedaba asi un
tanto aislado del Norte donde se preparaba primero el autogobierno del pais y luego su
independencia. Claro que, entre los motivos para la creacion de esa “zona cerrada”

(closed district) al sur del paralelo 10 que comienza en 1922 y se extiende hasta 1945,

' La pluralidad lingiiistica varia segun los investigadores entre algo més de cien y casi doscientas lenguas
o dialectos. La variedad étnica, que es una mezcolanza del elemento arabe, nubio y africano, puede
resumirse en pueblos nildticos del sur (34% de la poblacion), entre los que figuran el Dinka, el mas
numeroso, el Nuer y el Shilluk; los pueblos arabizados del norte del pais (40%), principalmente los
Ya‘alin, los Baqqgara y los Kababi, los Sayqiyya; y pueblos no arabizados, aunque si parcialmente
islamizados, del norte de Sudan (26%), como los Beja, los Fur, los Nuba, los Nubios y los Fallata. Sobre
la pluralidad lingiiistica véase Catherine Miller. “Langues et identité”, en Marc Lavergne (Dir.). Le
Soudan contemporain...., op. cit., pp. 86-112. Una buena descripcion de la composicion étnica de Sudan
puede encontrarse en Ann Mosely Lesch. The Sudan. Contested..., op. cit., pp. 15-19.

* Gérard Prunier. “Le Soud-Soudan depuis 1'indépendane (1956-1989)”, en Marc Lavergne (Dir.). Le
Soudan contemporain...., op. cit., p. 381.
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podria encontrarse el deseo de “impedir la influencia del norte y acabar completamente

con las influencias culturales arabes e islamicas existentes ya antes de la colonizacion™.

La politica britdnica con respecto a Sudan cambia tras la Segunda Guerra
Mundial y si, por un lado, prepara el terreno para la independencia del pais, a través de
las elecciones a la Asamblea Nacional en 1948 y 1953, por otro, anula la administracion
de closed district en el Sur, debido a las presiones de las fuerzas politicas del norte que
reclamaban un Sudan unificado. El debate sobre la identidad sudanesa sera el tema
tratado en la Conferencia de Juba de 1947 que reune a politicos del norte y del sur, sin
embargo la representacion del sur se inclinara por la opcion de un sistema federal no
sujeto a una clase politica del norte, mejor preparada, que se convertiria en fuerza
dominante en un Sudéan independiente’.

La representacion politica en el sur estaba muy influida por la presencia
britanica y la labor de las iglesias y misiones, lo que se plasmaria en la formacion de
partidos cuya reivindicacion era conseguir un gobierno federal, como el Partido Liberal
del Sur fundado en 1953, aunque habia intelectuales que llamaban a la unidad con el
norte bajo una autonomia regional y una administracion central.

Tras la independencia, declarada oficialmente el 1 de enero de 1956, los
funcionarios del norte sustituiran progresivamente a la vieja administracion britanica y
por parte de algunos partidos politicos se plantea ya la idea de un federalismo que
resuelva la gran diversidad existente entre las diferentes regiones, planteamiento
rechazado sin embargo por el primer gobierno sudanés de Isma‘il al-Azhari, lo que
provoca una primera reaccion anti-nordista protagonizada por el movimiento rebelde de
los Anyanya (veneno de vibora) constituido por guerreros armados con lanzas, pero que
pueden representar el inicio de una conciencia nacional sudanesa. Ademds, el norte

ignorara a las provincias meridionales y el proyecto de Constitucion del 1956 es una

' Mahmid ‘Abidin Salih. al-Sira‘ ‘ala I-sulta fi I-Sidan. El Cairo: Dar al-Amin, 2000, pp. 55-59. La
historiografia sudanesa abunda en esta perspectiva. Este autor sefiala que se prohibio al sudanés del norte
viajar al sur excepto con un permiso especial de las autoridades; se prohibi6 la practica del islam en el sur
y se llevd a cabo una politica contra los nombres, las costumbres y la vestimenta arabes, el inglés se
impuso como idioma de relacion, se evacuaron las tropas del norte, el domingo se hizo el dia festivo, se
puso fin a la actividad de los comerciantes musulmanes arabes, se incentivd la de los cristianos
extranjeros, se lanzé una campafia contra los comerciantes arabes calificandoles de traficantes de
esclavos, se evacuaron a los musulmanes no arabes (fallata), y se abrid el camino a la actividad de las
iglesias y las misiones evangelizadoras cristianas, prestandoles apoyo econémico y moral.

2 Ann Mosely Lesch. “The Republic of Sudan”, en Tareq Y. Ismael y Jacqueline S. Ismael (Ed.). Politics
and government in the Middle East and North Africa. Miami: Florida International University Press,
1991, p. 363.
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buena muestra de ello, ya que apuesta por un Sudan unificado en el que el islam es la
religion del Estado y el arabe la lengua oficial.

Las tensiones se agudizarian poco antes de la independencia, y en agosto de
1955, el amotinamiento de la guarnicién militar de la ciudad meridional de Torit marca
el principio de un conflicto bélico que, salvo un periodo de paz en la década de los

setenta, se ha prolongado practicamente hasta nuestro dias.

Como reaccion contra el colonialismo y el control extranjero, por la influencia
de intelectuales egipcios funcionarios de la administracion britanica, por influjo de
algunos militares ingleses de tendencia revolucionaria y gracias el desarrollo de la
ensefianza, algunos grupos buscan afirmar su identidad, su cultura, su ideologia. Esta
sensibilizacién cristalizard en las primeras formaciones politicas y sindicales
clandestinas que son barridas por la potencia colonial, ya que la administracion britanica
habia recortado las libertades y s6lo admitia como interlocutores a las dos grandes
cofradias’. Prohibido el activismo politico, los intelectuales recurriran a las asociaciones
literarias para difundir una cultura nacionalista con el objetivo de la independencia
politica, social e ideoldgica. En su seno se generard un debate sobre las relaciones con
Egipto que estard en el origen de la creacion de los primeros partidos, ya que surgiran
dos tendencias muy diferenciadas, una de ellas apostard por la unidad con Egipto
basandose en la unidad del valle del Nilo, en la arabidad y el islam, mientras que otra
tendencia defenderd “Sudan para los sudaneses” permaneciendo bajo el control
britanico hasta que el pais estuviera preparado para conseguir su independencia.

A principios de 1938 se celebra en Omdurman el Congreso General de

Graduados (Mii tamar al-Jirriyin), como lugar de encuentro de licenciados de escuelas

'Esas primeras formaciones, que quieren acabar con esa alianza tribal-sectaria que estaba al servicio de la
administracion colonial, fueron la Union Sudanesa (al-Ittihad al-Sudani) y El Estandarte Blanco (al-
Liwa’ al-Abyad) que quieren formar una jefatura joven alternativa a la jefatura religiosa. El Estandarte
Blanco introduce nuevos medios de accion politica (manifestaciones, huelgas, discursos) y defiende la
unidad del valle del Nilo bajo la corona egipcia (Egipto intentaba debilitar la influencia britanica y Gran
Bretafia la egipcia). La administracion britanica reprimira a los miembros del Estandarte Blanco, algunos
seran juzgados. Su actividad acabard con la derrota de la revuelta de 1924, levantamiento del batallon
sudanés en protesta por la exigencia britanica de la evacuacion egipcia de Sudan a raiz de la ruptura del
Condominio tras el asesinato en 1924 en El Cairo del gobernador general de Sudan, Sir Lee Snack.
Egipto se desentendié por completo de este levantamiento. Inglaterra se encamina hacia el desarrollo de
un Sudan independiente de Egipto y hacia la sudanizacion de la administracion britanica. Es entonces
cuando surge el nacionalismo sudanés. Mahmid ‘Abidin Salih. al-Sira“ ‘ala... , op. cit. pp. 27-31.

’El Congreso de Graduados fue creado “con el objetivo de servir al interés comun del pais y de los
diplomados” con la cooperacion de las dos grandes cofradias sufies, al-Mahdiyya y al-Jatmiyya. Los
miembros pertenecian en su gran parte a la Administracion, y aunque fue admitido con la condicion de
mantenerse al margen de la politica, el Congreso pronto comenz6 a inmiscuirse en la vida politica del pais
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e institutos superiores de enseflanza moderna, con el beneplacito de las autoridades
britdnicas. En su seno surgieron tendencias opuestas tanto en objetivos como en
estrategias: los que defendian la lucha por la libertad, la liberacion del pais y la
necesidad de arrebatar la jefatura popular a los jefes sectarios aliados de la
administracion britanica; los mas vinculados a la administracion britanica que se harian
con el control del Congreso y que representaban a una generacion de edad mas
avanzada; tendencias dispuestas al enfrentamiento con el ocupante y otras partidarias de
la tregua con la administracion britanica y la consecuciéon de logros de forma
progresiva. Las diferencias internas debilitaron al Congreso, que acabd convirtiéndose
en instrumento de la jefatura tradicional sectaria también enfrentada. A raiz de la
presentacion en 1942 del Memorandum, que incluia doce reivindicaciones, entre ellas el
derecho al autogobierno, estallardn las contradicciones entre partidarios de la
independencia total de Sudédn, postura defendida por al-Ansar, y los defensores de la
unidad del valle del Nilo propugnada por la Jatmiyya. Esto supone la entrada de la
jefatura de las dos cofradias en la accidon politica directa y la transformacion del
Congreso en la fachada politica de ambas lo que agudiza la lucha interna y su
desintegracion, dando lugar a movimientos parciales que fueron el nucleo de los
partidos politicos creados bajo la supervision de las jefaturas sectarias. Partidos que
introducen el elemento nacionalista en la lucha entre las corrientes que apoyaban a
Inglaterra y las que apoyaban a Egipto, a través de las formaciones politicas dirigidas
por las jefaturas sectarias, que son anunciadas en 1944-1945. La jefatura de al-Ansar se
hace con la direccion de los partidos independentistas al-Umma, Partido Nacional,
Partido Republicano Socialista que se integran en el Partido al-Umma (Hizb al-Umma),
fundado en 1945 y que cuenta entre sus seguidores con campesinos y ganaderos,
representantes de tribus e intelectuales influidos por la cultura britanica; mientras que la
Jatmiyya se hace con la jefatura de los unionistas que incluian el Partido de Unionistas,
al-ASiqqa’, Partido de Liberales Unionistas y Partido de la Unidad del Nilo, que

formaran el Partido Nacional Unionista (al-Hizb al-Watani al-Ittihadi), fundado en

y a ser controlado por los miembros de al-Mahdiyya. Haydar Ibrahim ‘Al1 (Ed.). al-Ahzab al-sidaniyya.
Wagqi® wa-mustagbal. El Cairo: Markaz al-Dirasat al-Sudaniyya, 2001, p.12 y Hervé Bleuchot “Le
Soudan anglo-égyptien” en Marc Lavergne (dir). Le Soudan contemporain. De ['invasion turco-
egyptienne a la rébellion africaine (1821-1989). Paris-Amman: Karthala, 1989, pp. 171-223. Véase
también Richard A. Lobban JR., Robert S. Kramer y Carolyn Fluehr-Lobban. Historical Dictionary...,op.
cit., pp.114-115.
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1952 y cuya base social la componian comerciantes urbanos e intelectuales
influenciados la cultura arabe.

La lealtad religiosa de las dos cofradias se tranformard en lealtad politica a
ambos partidos en su lucha por el poder, es decir el mapa de la afiliacion politica de
ambos partidos es el mismo que la afiliacion sectaria' y las caracteristicas de las sectas
se trasladan al campo politico. Asi, los partidos recién nacidos tendran una jefatura
hereditaria —basada en la pertenencia a la familia del Profeta en el caso de la Jatmiyya y
a la descendencia de al-Mahdt en el caso de al-Ansar— y una estructura jerarquica que
favorece la dependencia, se implicaran en las estructuras econémicas de las que eran
beneficiarias las cofradias gracias a su colaboracion con la administracion britanica —
poseen la mayor parte de las tierras agricolas fértiles del centro y norte del pais”.

Los partidos se estructuran como la cofradia en tres circulos: el superior,
constituido por el jefe religioso del grupo en calidad de jede del partido; el segundo
circulo es el de los intelectuales y los miembros activos en los terrenos de organizacion,
informacion y acciones clandestinas; el tercer circulo es el de los miembros y bases del
partido a través de los cuales se ejerce la presion politica y se ejecutan los programas.
Es decir, no hay una democracia interna, la jefatura es hereditaria y monopolizada por la
jefatura de la secta.

El Partido Nacional Unionista sufrird una crisis interna entre miembros de la
Jatmiyya y unionistas de la vieja jefatura de al-ASiqqa’, que provocara la division y la
creacion del Partido Democratico del Pueblo® (Hizb al-Sa‘b al-Dimugqrati)
monopolizado por la Jatmiyya y la permanencia del Nacional Unionista que apostaba
por la independencia total de la tutela tanto egipcia como britanica y criticaba la jefatura
sectaria. A partir de entonces, tanto al-Umma como el Partido Democrético del Pueblo
se aliaran en gobiernos de coalicion en febrero de 1956 y en 1958.

Asi como la escena politica bullia en los afios previos a la independencia, lo
mismo ocurria tanto en el movimiento sindical, como en el estudiantil, ambitos que
desde los afios cuarenta seran motivo de rivalidad entre las dos tendencias modernas a lo
largo de toda la historia del Sudan independiente. Las reivindicaciones y las luchas en

esos dos ambitos pronto excederan su marco natural y se convertiran, tanto la Unidon

! Mahmiid ‘Abidin Salih. al-Sira“ ‘ala..., op. cit., pp. 27-49.

2 Abakr Adam Isma‘il. “Ta’mulat fi 1-hal wa-l1-mal...”, op. cit., p. 40. El autor sefiala incluso que los
propietarios utilizaban hasta hace poco a los seguidores de las cofradias como siervos que trabajaban la
tierra a cambio solamente de la promesa del paraiso.

3 Richard A. Lobban JR., Robert S. Kramer y Carolyn Fluehr-Lobban. Historical Dictionary..., op. cit.,
pp. 75-77
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General de Sindicatos Obreros de Sudan creada en 1951, como la Unidon de Estudiantes
Universitarios fundada en 1954, en escenarios de la lucha nacional contra la
administracion britanica'.

En este contexto de transformacion, de lucha nacionalista, de surgimiento de
fuerzas que trasplantaban a la esfera politica unas estructuras tradicionales y de una
circulacion de ideas procedentes del vecino del norte y de estudiantes sudaneses que
realizaba sus estudios en la capital egipcia, comenzardn a difundirse otros modelos
ideoldgicos alternativos que surgen con la vocacion de ser respuestas modernas a los
grandes cambios que estaba experimentando el pais. Esas tendencias estan
representadas por las corrientes comunista e islamista que crearan sendas formaciones
politicas con una organizacién precisa, un claro compromiso de sus miembros,
planificacion y programas.

El Movimiento Sudanés de Liberacion Nacional (al-Haraka al-Sudaniyya li-1-
Taharrur al-Watani) se crea en 1946, por intelectuales, estudiantes, obreros y
campesinos como cobertura publica del Partido Comunista, que actuaba en la
clandestinidad desde 1944. Como otras formaciones politicas, el Movimiento Sudanés
de Liberaciéon Nacional, que mds tarde se denominard Partido Comunista Sudanés, le
debe mucho en su formacién al Partido Comunista Egipcio. Se basaba en el contacto
con la clase obrera, la lucha contra el colonialista, la reivindicacion del derecho de
autodeterminacion, la revolucion social y la critica contra los grandes partidos®. Entre
sus fundadores se encontraba ‘Abd al-Jaliq Mahyiib quien desde 1949 hasta 1971 sera el
secretario general del partido.

Disputando el espacio politico a la corriente comunista, comienza también a
difundirse el iderario de la organizaciéon de los Hermanos Musulmanes de Egipto y
empieza a tener eco en los circulos universitarios e intelectuales urbanos de Sudan. Una
fuerza que hace del islam una ideologia politica con una critica de la sociedad de su

tiempo, una vision de la sociedad ideal y una definicion de los medios y mecanismos

' Las primeras huelgas obreras en los afios 30 reivindicaban una mejora de las condiciones laborales,
habida cuenta de que la mayor parte de las industrias estaban en manos britdnicas, pero a raiz de la
creacion de la Union General de Sindicatos Obreros de Sudén, éste se integrara, junto con los partidos
unionistas, el Partido Comunista Sudanés, las uniones estudiantiles y las organizaciones agrarias, en el
Frente Unificado de Liberacion de Sudan que canalizara la lucha nacional contra la potencia colonialista.
En cuanto al movimiento estudiantil éste participa pronto en la vida politica desde las primeras huelgas en
la década de los 30 en la entonces Facultad Gordon. Ademas, las formaciones politicas, ya en los 40 y 50,
buscaran el apoyo de los estudiantes y crearan secciones en escuelas y facultades trasladando la lucha
politica a los recintos universitarios. Mahmild ‘Abidin Salih. al-Sira@‘ ‘ala..., op. cit., pp. 47-49.

? Para la evolucion del Partido Comunista Sudanés véase Didar Fawzy “Le Parti communiste soudanais”,
en Marc Lavergne (Dir.). Le Soudan contemporain..., op. cit., pp. 307-358.
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para pasar de la primera a la segunda que podran incluir la participacion politica o la

violencia o ambas a la vez.
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2. DEL ISLAM AL ISLAM POLITICO:
LOS COMIENZOS (1944-1969)
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2.1. LAS PRIMERAS CELULAS DE LOS HERMANOS MUSULMANES: ENTRE LO EGIPCIO Y LO

SUDANES.

La influencia del vecino del norte, que es un factor fundamental de la vida
politica sudanesa previa a la independencia, se plasma en la formacion de los partidos
politicos y en su orientacion otorgandoles un caricter o bien independentista, que
intenta desvincularse de esa influencia y reivindica la singularidad sudanesa, o bien
unionista, que busca la unidad del Valle del Nilo y que considera Sudan una
prolongacion natural de Egipto. Los inicios del movimiento islamista en Sudan no
escapan a esta presencia egipcia. Asi, desde mediados de los cuarenta conviven en su
seno ambas tendencias: un islamismo deudor del movimiento de los Hermanos
Musulmanes de Egipto, y un islamismo que podiamos denominar “sudanés”, en tanto
que reivindica la especificidad del pais. De la fusion de ambas corrientes, y de la
escision de algunos dirigentes, surgira el movimiento islamista sudanés representado
por los Hermanos Musulmanes de Sudan.

La organizacion de los Hermanos Musulmanes fue fundada en la ciudad egipcia
de Isma‘iliyya en 1928 por Hasan al-Banna, como organizacion religiosa cuya finalidad
era cumplir con uno de los deberes de todo buen musulmén, es decir “ordenar lo
establecido y prohibir lo reprobable” (al-amr bi-I-ma ‘rif wa-I-nahi ‘an al-munkar),
difundir la predicacion (da ‘wa) y levantar mezquitas y escuelas que sirvieran a la
islamizacion de la sociedad como reaccion a la supresion de la ensefianza religiosa enel
sistema publico de ensefianza'. En 1932, después de extenderse por otras ciudades de la
zona del Canal de Suez, la organizacion traslada su sede a El Cairo. El grupo,
fuertemente personalizado en la figura de su maximo dirigente, el guia general, se
consolida durante la década de los treinta y durante la Segunda Guerra Mundial y
penetra profundamente en la sociedad “puesto que una gran parte de su actividad la

habia orientado al terreno social, educacional y de servicios, comenzando asi una

! Jakob Skovgaard-Petersen. Defining Islam for the Egyptian State. Muftis and Fatwas of the Dar al-Ifta.
Leiden: Brill, 1997, p. 155.
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presencia organizativa en varios niveles, como la construccion de mezquitas
particulares, la creacion de modestas fundaciones educativas para la ensefanza de la
religion y la erradicacion del analfabetismo, ademdas de hospitales y algunos proyectos
artesanales y comerciales, amplidandose el circulo del grupo después de la Segunda
Guerra Mundial con la impresion y publicacion de libros y revistas™'.

Resultado de la evolucion de la corriente reformista salafi del s. XIX, difiere de
ella en dos aspectos basicos: si el reformismo era basicamente intelectual y cuando
hacia acto de presencia en la vida politica lo hacia de una forma individual, la
organizacion fundada por al-Banna entra en el juego politico por medio de la accion
organizada, no por casualidad una de las divisas del fundador del grupo era “los
filosofos intentaron comprender el mundo, nuestra misién es cambiarlo™.

Hay dos elementos en la historia de los Hermanos Musulmanes que interesan
especialmente para el andlisis de la expansion del grupo a otros paises, entre ellos
Sudan. Por un lado, la presencia de la organizacion en el seno de las escuelas y la
Universidad de al-Azhar’, adonde acudiria un buen nimero de estudiantes sudaneses,

algunos de los cuales se adheriran al grupo y difundiran su ideario al regresar a Sudan®.

Por otro lado, el cardcter universal del movimiento segun su fundador, concepcion que

! Hala Mustafa. al-Islam al-siyast fi Misr. Min harakat al-islah ila yamd‘at al- ‘unf. El Cairo: Markaz al-
Dirasat al-Siyasiyya wa-l-Istratiyiyya, 1992, p. 77. La autora egipcia, basandose en los analisis del
investigador Tariq al-Bisri, explica la rapida difusion del ideario de los Hermanos Musulmanes como
reaccion a los profundos cambios sociales, politicos, econdmicos y culturales de las anteriores décadas:
las contradicciones entre lo nuevo y lo viejo, modernidad y tradicion; el cambio social surgido del
contacto con Occidente, la crisis de la modernizacion de la legislacion, el contexto politico egipcio o la
revolucion de Palestina de 1936. La bibliografia sobre los Hermanos Musulmanes de Egipto es muy
abundante y debemos destacar la obra de Olivier Carré y Gérard Michaud. Les Freres Musulmans. Egypte
et Syrie (1928-1982). Saint-Amand: Editions Gallimar/Julliard, 1983, y la de Tariq Ramadan. EI
reformismo musulmadn. Desde sus origenes hasta los Hermanos Musulmanes. Barcelona: Bellaterra,
2000.

% Hala Mustafa. al-Islam al-siyast.. ., op. cit., p. 85.

3 Uno de los espacios de difusion de las ideas del grupo fue la mezquita, entendida como lugar de culto,
centro educativo, lugar de encuentro, foro de movilizacion y de eleccion de los miembros del grupo. A
partir de 1932 la actividad del grupo se centra en las escuelas y en la Universidad de al-Azhar. Hala
Mustafa. al-Islam al-siyast. .., op. cit., p. 77.

* Entre ellos Yamal al-Din al-Sanhiri, de quien se hablara mas adelante, Sadiq ‘Abd Allah ‘Abd al-
Mayid, quien entraria en contacto con Hasan al-Banna y con Sayyid Qutb, y otros estudiantes de
institutos superiores que eran enviados a Egipto a través del Congreso de Graduados. Algunos de ellos
contactarian con la corriente comunista egipcia, otros se dirigirian después a la Universidad de al-Azhar y
a la sede de los Hermanos Musulmanes para asistir a charlas y participar en las actividades de la
organizacion. A finales de los cuarenta se crearia la primera célula sudanesa de los Hermanos
Musulmanes en Egipto, que participaria también en las tareas de difundir la literatura generada por los
Hermanos a su regreso a Sudan, e influiria en el movimiento de estudiantes islamistas del pais a través de
las actividades que realizaba tanto fuera de las escuelas secundarias —campamentos, excursiones,
reuniones— como dentro, especialmente en la Escuela Secundaria Hanttib en Jartum, donde los islamistas
controlarian todas las asociaciones. Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-Iljwan al-Muslimin fi-I-
Sidan 1944-1969. Kuwait: Dar al-Qalam li-1-Nasr wa-1-Tawzi‘, 1986, pp. 29-31.
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sustentaba su reivindicacion del califato como simbolo de la unidad y vinculo entre
todos los pueblos del islam ya que “cualquier palmo de tierra en el que haya un hermano
que profese la religion del Noble Coran es parte de la totalidad del territorio islamico en
el que el islam impone a sus hijos protegerlo y socorrerlo”’. En otra parte de sus
epistolas, sefiala al-Banna que el grupo considera “los limites del patriotismo por la
doctrina y no por los confines terrestres o las fronteras geograficas, ya que cualquier
lugar en el que se encuentra un musulman es, para nosotros, una patria™.

Esta es la base tedrica en la que reside la labor de proselitismo que haradn
miembros del grupo por diferentes paises como Iraq, Siria, Libano, Palestina ya en la
década de los treinta, mientras que en Sudan, la penetracion del movimiento comienza
en los ultimos afios de la Segunda Guerra Mundial’, en medio de una explosion de
partidos politicos en el pais que comienzan a reivindicar la autodeterminacion y sus dos
consecuencias, la union con Egipto o la independencia. Esta convulsion politica
sudanesa provoca a su vez que Egipto intensifique sus esfuerzos por mantener o
aumentar su influencia en el vecino del sur. De hecho, en plena Segunda Guerra
Mundial, ‘Al1 Mahir, Jefe del Gabinete Real y Jefe de Gobierno, visitara Jartum en
febrero de 1940 para contactar con las fuerzas politicas del pais y organizar el flujo de
estudiantes sudaneses a las escuelas y universidades egipcias®. A raiz de esta
intensificacion de la apertura de Egipto a Sudan, se produce la primera visita de una
delegacion de miembros de los Hermanos Musulmanes de Egipto a Jartum, encabezada
por el sudanés Yamal al-Din al-Sanhiiri’ y por el abogado egipcio Salah ‘Abd al-

Sayyid, que comienzan a difundir el ideario de la organizacion en los circulos

! Hala Mustafa. al-Islam al-siyast.. ., op. cit., p. 93.

? Hasan al-Banna. al-Rasa’il al-Talat. Da ‘watu-na ila ayy Sayyi’ tad ‘i al-nds. Nahwa al-niir. Kitab al-
da‘wa. El Cairo: Dar al-Tiba‘a wa-1-Nasr al-Islamiyya, 1977, pp. 83-84. Apud Hala Mustafa. al-Islam al-
siyasi. .., op. cit., p. 93.

3 Hasan Makki, sostiene que el retraso en la introduccion de las ideas del movimiento egipcio en Sudéan se
debid a que los britanicos mantuvieron a raya la influencia egipcia en Sudan. Hasan Makki Muhammad
Ahmad. Harakat al-ljwan..., op.cit., p.17.

* Los intentos egipcios por asegurarse su influencia sobre el vecino del sur comienzan con la
independencia en 1922, ya que la primera Constitucion aprobada defendia que Sudéan era parte integrante
de Egipto, y las visitas oficiales se producian de forma natural. Esta politica egipcia venia alentada
también por Gran Bretafia que a raiz de la invasion italiana de Etiopia hacia més concesiones y permitia
mayores relaciones entre El Cairo y Jartum.

5 Yamal al-Din al-Sanhiiri, nacié en el norte de Sudén, en la ciudad de Dongola. Se traslad6 a El Cairo a
finales de los aflos treinta para completar sus estudios y se hizo miembro de los Hermanos Musulmanes.
Tras la revolucion de 1952 comenzd a editar el periddico al-Siidan al-Hadit en colaboracion con otro
“hermano”, Sadiq ‘Abd Allah ‘Abd al-Mayid. Participa en las primeras elecciones parlamentarias
sudanesas en 1953, y tras la represion sufrida por la organizacion egipcia en 1954, dejo el grupo e ingresd
en la cofradia sufi al-Burhaniyya, de la que seria delegado en El Cairo. Hasan Makki Muhammad Ahmad.
Harakat al-ljwan...., op. cit., p.19, nota 2.
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estudiantiles, y al igual que hiciera ‘Ali Mahir, se dirigirdn al Congreso de Graduados,
la primera y principal organizacion politica sudanesa del momento, entre 1944 y 1945.
Esta visita da lugar a la formacion del primer comité de los Hermanos Musulmanes en
Sudén bajo la direccion de Ibrahim al-Mufti, pero apenas desarrolla actividad alguna.

Poco después sera Bayimi ‘Ali al-Abyad, miembro egipcio de la organizacion,
quien pronunciard varios sermones en la gran mezquita de Omdurman y en otras
mezquitas menores, y conferencias ante el Congreso de Graduados, lo que origina la
creacion de un primer organismo de los Hermanos Musulmanes bajo la direccion de
‘Awad ‘Umar al-Imam, quien después seria imam de la gran mezquita de Omdurman.
Este organismo es ya activo, distribuye la literatura de los Hermanos generada en Egipto
y mantiene reuniones periodicas.

El gran empuje para la formacion de las primeras secciones de los Hermanos
Musulmanes de Egipto en Sudan se produce en 1946 cuando la jefatura del grupo envia
de nuevo a Yamal al-Din al-Sanhiiri en compaiiia del secretario general de la
organizacion, ‘Abd al-Hakim ‘Abidin, con el fin de aclarar su postura favorable a la
unidad del Valle del Nilo. La gira no se limita a Jartum y Omdurman sino que incluye la
ciudad de Sennar situada al sur de Jartum, Malakal, cerca del limite de las provincias
del sur de Sudan, Dongola, Atbara y Ad Damer al norte y Port Sudén al este, y su labor
proselitista da como fruto la creacion de numerosas secciones de la organizacion. Sin
embargo, segiin Hasan Makki', esta labor cay6 pronto en el olvido por la falta de una
correcta idea organizativa, y el movimiento seguird siendo “una fuerza menor en la
estructura politica™ emergente en el pais. Mas tarde, en abril de 1951, serd uno de los
maximos dirigentes del grupo, Sa‘id Ramadan®, quien visitara Sudan para dar una serie
de conferencias entre los estudiantes, lo que da una idea del interés de los Hermanos

Musulmanes de Egipto por controlar el incipiente movimiento islamista sudanés.

' Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op.cit., p.21.

? Gérard Prunier. “Les Fréres musulmans au Soudan...”, op. cit., p. 360.

* Discipulo y yerno de Hasan al- Banna, Sa‘id Ramadan tuvo una actividad importante dentro de la
organizacion egipcia, tanto en Egipto como fuera, especialmente tras la ilegalizacion de la asociacion en
1954. A partir de entonces, y desde el exilio primero en Jordania y después en Suiza, serd el maximo
responsable del desarrollo de la organizacion en el extranjero y de la formacion del nticleo del cual
emergera la Internacional de los Hermanos Musulmanes. Desde Europa denuncié constantemente la
politica de represion del régimen de Naser, lo que le supuso que se le retirara la nacionalidad egipcia que
le seria devuelta por Sadat. Falleci6 en agosto de 1995 y, tras negociaciones con el gobierno egipcio, su
cadaver fue enterrado en El Cairo junto a la tumba del fundador de la organizacion. Tariq Ramadan. £/
reformismo musulman..., op- cit., p. 438, nota 53, y Ahmad S. Moussalli. Historical Dictionary of Islamic
Fundamentalist Movements in the Arab World, Iran, and Turkey. Lanham: The Scarecrow Press, Inc.,
1999, p. 110.
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En esta primera fase de asentamiento de la organizacion la actividad recae sobre
todo en los miembros egipcios presentes en las diferentes secciones creadas a lo largo
del pais, coordinados por el sudanés ‘Ali Talib Allah', pero todavia carece de sede y,
ademads, hay presiones para que se desvincule definitivamente de la organizacion
egipcia que en 1948 habia entrado en una fase de enfrentamiento con el régimen
egipcio, lo que conduciria al asesinato del guia general, Hasan al-Banna, en 1949 y a la
ilegalizacion del grupo®.

El ambiente “revolucionario” que vive Egipto parece que se traslada también a
Sudan, donde el grupo planea ese mismo afio el asesinato del gobernador general del
pais, Sir Robert George Howe, y promueve manifestaciones contra los ingleses que
provocan la detencién de algunos de sus dirigentes. Segin Makki’, la responsabilidad
de asesinar al gobernador general habria recaido sobre ‘Ali Talib Allah, hombre de
confianza de los Hermanos egipcios, pero la conspiracion fue descubierta por los
ingleses que procedieron a su detencion. En la carcel, ‘Alr Talib recibe una carta de
Hasan al-Banna en la que le reconoce como supervisor general (muragib ‘am) de los
Hermanos Musulmanes en Sudan —lo cual denota la tutela ejercida por la organizacion
madre—y miembro de la direccion egipcia del grupo, es decir, que su legitimidad le
viene dada por la organizaciéon de El Cairo que, a su vez, apoya en Sudan a las
corrientes defensoras de la unidad con Egipto.

A partir de 1952, el grupo comienza a actuar de forma conjunta con el
Movimiento de Liberacion Islamica (Harakat al-Tahrir al-Islami), creado en 1946, pero
que defendia la independencia del movimiento islamista sudanés de la organizacion de
los Hermanos Musulmanes de Egipto, basdndose en la especificidad de la sociedad
sudanesa y en sus condiciones histéricas. El contacto con esta organizacion y la
situacion de los Hermanos en Egipto hard que algunos de los miembros de la rama
sudanesa se pasen al Movimiento de Liberacion Isldmica, que en 1954 se constituira
oficialmente como los Hermanos Musulmanes de Sudan, una organizacion
independiente de su homologa cairota, y que ya en 1953 habia podido abrir una sede,

llamada Dar al-Ijwan al-Muslimin, gracias a la labor de ‘Ali Talib Allah.

' “Alf Talib Allah fue uno de los primeros en difundir las ideas de al-Banna en Sudan. Participo en el
Congreso de Graduados y fue el director de la publicacion de esa organizacion. Después ocuparia varios
cargos oficiales. Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op.cit., p. 19.

% Sobre esta fase de los Hermanos Musulmanes puede consultarse Olivier Carré y Gérard Michaud. Les
fréres musulmans..., op. cit., pp. 31-34, y Tariq Ramadan. El reformismo musulman..., op. cit., pp. 233-
2438.

3 Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op.cit., p. 25.
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En esta fase previa a la independencia del pais surgen en Sudan otros grupos
islamistas, ademas de los Hermanos Musulmanes de Egipto y del Movimiento de
Liberacion Islamica, como Harakat Ansar al-Sunna al-Muhammadiyya, de influencia
wahhabi, con sede en Omdurman, y cuyo objetivo era “difundir la predicacion islamica
correcta”, sin pertenecer a ninguna secta ni a ningin partido politico, y también Hizb
Allah'. Pero la actividad del movimiento islamista, como hemos visto, queda reducida al
ambito estudiantil, a las uniones de estudiantes en institutos secundarios y en la
universidad, aunque hay intentos de ampliar el circulo de influencia al campesinado y a
los obreros. El movimiento es muy débil, se mueve en los resquicios que dejan los
grandes partidos nacionalistas surgidos del Congreso de Graduados y en las elecciones
legislativas de 1953, a las que se presentan miembros de los Hermanos Musulmanes en
las listas de otros partidos, obtienen un Unico representante por el Partido Nacional
Unionista (al-Hizb al-Watant al-Ittihadi)*. El historiador sudanés Muhammad Sa‘id al-
Qaddal cree que esa debilidad que muestra el movimiento islamista en esta etapa no se
debe tanto a una falta de capacidad intelectual de los protagonistas, como a que la
sociedad sudanesa no necesitaba en esos momentos una ideologia de base religiosa que
le sirviera de motor de movilizacion, al contrario de lo que sucedié en Egipto, donde la
burguesia habia sufrido el “saqueo” extranjero y el capitalismo local, de manera que el
grupo de los Hermanos Musulmanes ofrecia un refugio a una clase social “que temblaba
asustada ante la posibilidad de caer en el abismo del trabajo asalariado™. Pero creemos
que la explicacion habria que buscarla en otros factores, entre ellos en el hecho de que
la vida politica sudanesa comienza mas tarde que en Siria, Libano o Iraq; o en la gran
difusion de las cofradias sufies que probablemente actuarian de colchdn ante la difusion
del ideario islamista; o debido a la oposicion britanica que dificultaria los contactos; o

por la propia dindmica de los Hermanos Musulmanes de Egipto.

2.2. EL MOVIMIENTO DE LIBERACION ISLAMICA: LA SUDANIZACION DEL ISLAM POLITICO.

Puede analizarse el Movimiento de Liberacion Islamica como el primer intento

de emancipacion del islamismo sudanés del control ejercido por los Hermanos

! Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op.cit., pp. 38-39.

% Gérard Prunier. “Les Fréres musulmans au Soudan. .., op.cit., p. 361. .

> Muhammad Sa‘id al-Qaddal. al-Islam wa-I-siyasa fi [-Sidan. 1651-1985. Beirut: Dar al-Yil, 1992,
pp.130-131.
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Musulmanes de Egipto, que ya habian creado el primer comité en Sudan en 1944 tras la
visita de una delegacion de la organizacion madre a Jartum. Al deseo de independencia
se unia también el intento de acomodar el movimiento islamista a la sociedad sudanesa,
inmersa en un proceso de lucha nacional anticolonial. Este proceso se enmarca en las
contradicciones internas de la clase politica sudanesa dentro del movimiento
nacionalista derivado del Congreso de Graduados en los afios previos a la
independencia, que se dividiria entre una tendencia “unionista” con Egipto, ya fuera en
los grandes partidos, como hemos sefialado anteriormente, o en los minoritarios, y otra
tendencia que defendia la especificidad sudanesa.

Pues bien, esa misma lucha interna se produjo en las filas del movimiento
islamista sudanés. Frente a la influencia que suponia la organizacion de los Hermanos
Musulmanes de Egipto, que habia llevado a cabo labores de proselitismo en Sudan
desde 1944, pronto surge una tendencia “independentista” que tendra presencia hasta el
congreso general del movimiento celebrado en 1954 en el que se elige formalmente la
denominacion de Hermanos Musulmanes de Sudan y se margina a la corriente a
independentista, defensora de la especificidad del islam politico sudanés y representada
por el Movimiento de Liberacion Islamica.

El Movimiento de Liberacion Islamica surge en 1946 en las escuelas secundarias
y en la universidad de la mano de Babakr Karrar y Muhammad Yiisuf Muhammad', con
el objetivo de contrarrestar las actividades del Movimiento Sudanés de Liberacion
Nacional comunista. Esta organizacion, que operaba de forma clandestina y sin
relaciones con los Hermanos Musulmanes, predicaba “ideas islamistas y el socialismo
del islam™ y contaba entre sus filas con el que luego seria uno de los grandes escritores
sudaneses, al-Tayyib Salih. La organizacion carecia de unos principios ideoldgicos bien
definidos, no tenia una jefatura establecida, aunque Babakr Karar era la cabeza mas
visible debido a su intensa actividad, y su nombre era desconocido en el ambito politico,
por lo que recibia a veces la denominacion de Hermanos Musulmanes.

Segiin el investigador Hasan Makki’, conforme se ampliaba la accién politica de
la organizacion y su corpus ideoldgico, comenzaron a surgir dos tendencias en su seno:
la que preferia la preparacion espiritual y educativa antes de realizar tareas politicas y la

tendencia que se inclinaba por la expresion politica acompaiiada de otras actividades. La

! Ambos estudiantes de la escuela Hantib.
? Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-Ijwan...., op. cit., p. 34 y siguientes.
3 Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-Ijwan..., op.cit., p.37.
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primera era defendida por un joven Hasan al-Turabi' y la segunda por uno de los
fundadores de la organizacion, Mirgani al-NastT*.

El Movimiento, aunque seguia teniendo una influencia muy limitada a los
ambientes estudiantiles, comienza a ampliar sus horizontes: moviliza a la mujer, abre
secciones en las provincias que funcionan como lugares de reclutamiento de nuevos
miembros, y amplia su campaiia a otros sectores sociales’ y a zonas rurales.

Las visitas a Sudan de miembros y dirigentes de los Hermanos Musulmanes se
venian produciendo desde 1944, con el objetivo de extender la ideologia de la
organizacion, pero el primer contacto con el Movimiento de Liberacion Islamica no se
producira hasta 1952, cuando la delegacion egipcia intenta que el Movimiento se integre
en la organizacion de El Cairo, como ya habia ocurrido con los primeros movimientos
islamistas en Siria e Iraq, pero el movimiento sudanés rechaza la oferta argumentando
su especificidad y la de la escena politica sudanesa, auque ya surgen diferencias en su
seno entre aquellos que quieren tener una relacion con los Hermanos Musulmanes de
Egipto, como Babakr Karrar quien mas tarde cambiaria de idea, y entre los que
defienden la independencia del movimiento, como Sadiq ‘Abd Allah ‘Abd al-Magid*,

aunque posteriormente desempefiard la jefatura de los Hermanos Musulmanes de Sudan

! Hasan ‘Abd Allah Daf* Allah al-Turabi nacié en 1932 en la ciudad de Kassala al este de Sudan en el
seno de una familia religiosa conservadora originaria del centro del pais y perteneciente a la tribu al-
Badiriyya. Su padre era juez especialista en Derecho Islamico y Sari‘a. Estudié ciencias islamicas y
complementé su educacion en la escuela secundaria Hantiib. Se licencio en la Facultad de Derecho de la
Universidad de Jartum en 1955 y después se traslada a Londres para ampliar estudios de Derecho. En la
vieja metropolis colabora activamente con la Unién de Estudiantes Sudaneses del Reino Unido y es
elegido secretario general dela Asociacion Islamica de Ayuda a la Causa Argelina. Tras volver a Sudan es
nombrado profesor ayudante en la Facultad de Derecho, pero en 1959 se instala en Paris donde obtuvo un
doctorado en La Sorbonne. En 1963 regresa a Jartum y es elegido Decano de la Facultad de Derecho,
cargo que ostenta hasta 1965 cuando presenta la dimision y comienza a consagrarse a la actividad politica
que ya no nunca abandonara y a la direccion del movimiento islamista. Rafael Ortega Rodrigo. E/ islam
politico en Sudan. Una propuesta fallida de internacional islamista. Granada: Universidad, 2004, pp. 41-
45.

% Nacido en 1927 en la localidad de Rufa‘a, al sur de Jartum. Estudié Derecho y se dedicé a la politica a
una edad temprana cuando estudiaba en la escuela de ensefianza secundaria de Omdurman, de la que
saldrian muchos dirigentes politicos sudaneses. Ha sido presidente del Sindicato de Abogados Arabes y
miembro del Consejo de Presidencia del Estado en 1989, durante el tercer periodo parlamentario. Es autor
de diversos estudios sobre pensamiento islamico.

3 Por ejemplo, Yasin ‘Umar al-Imam, entonces un recién licenciado y que luego serd un compafiero
inseparable de al-Turabi desempefiando tareas informativas dentro del movimiento islamista sudanés,
entra a formar parte del Movimiento de Liberacion Islamica a principios de los afios 50 y él mismo se
encargara de extender las ideas del movimiento entre los trabajadores del ferrocarril al norte de Jartum.
Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op.cit., p.39.

* Sadiq ‘Abd Allah ‘Abd al-Mayid es uno de los pioneros del movimiento islamista sudanés. Estudio en
El Cairo donde conoci6é personalmente a Hasan al-Banna cuyo ideario marcara toda su trayectoria.
Defensor de la estrategia propugnada por al-Banna de la educacion del individuo antes que de la
participacion politica y la llegada al poder, sus diferencias con al-Turabi, especialmente agudas en la
década de los setenta, le llevaran a protagonizar una importante escision en el seno del movimiento
islamista que sera analizada mas adelante.

44



integrados en la Internacional de los Hermanos Musulmanes liderada por la
organizacion egipcia.

La necesidad de superar esas diferencias y también las condiciones creadas tras
la revolucion de 1952 en Egipto y el debate interno en el vecino del norte sobre qué tipo
de relaciones establecer con Sudan' fuerzan una reunion de la jefatura del Movimiento
en agosto de 1953 en la que se define la orientacidon ideoldgica del grupo y su labor
politica. En la reunion se recalca que “el Movimiento de Liberacion Islamica no es los
Hermanos Musulmanes” y que el movimiento “estd comprometido con los obreros, los
estudiantes y los campesinos™ , se expulsa a los partidarios de la unién con los
Hermanos Musulmanes y se elige una oficina directiva presidida por Babakr Karar.

Asi, lejos de superarse las diferencias en el seno del movimiento islamista
sudanés, éstas se agravan, hasta el punto de crearse una comisiéon de mediacién que
llega a una tregua momentédnea a la espera de celebrar un congreso general que tendra
lugar el 21 de agosto de 1954 y que haria frente a las nuevas circunstancias creadas por
la perspectiva de la independencia del pais y la necesidad de que el movimiento
islamista tuviese un papel en ese proceso, es decir que dejara de ser un movimiento
predominantemente estudiantil y educativo y se transformara en fuerza politica con un
programa concreto capaz de competir con los grandes partidos.

El congreso general, con representacion de todas las tendencias, es decisivo en la
configuracion de lo que serd el movimiento islamista sudanés desde la independencia
del pais hasta las evoluciones que experimentard a partir de la década de los sesenta
bajo la jefatura de al-Turabi. Las conclusiones del congreso estipulan la adopcion de la
denominacion de Hermanos Musulmanes, el abandono de la labor clandestina
dedicandose al proselitismo publico, la promocion de una Constitucion islamica, la
definicion del movimiento como no integrado en los Hermanos Musulmanes de Egipto,
aunque al mismo tiempo se rechazan los postulados del Movimiento de Liberacion

Islamica y se renuncia a una independencia absoluta’. Estas decisiones suponen la

' Tras la llegada al poder del nuevo régimen militar egipcio, Gran Bretafia, que habia alentado a los
partidos sudaneses a conseguir una especie de autogobierno, (aunque algunos historiadores como P. J.
Vatikiotis van mas lejos y hablan de “una especie de soberania independiente”), negocia con Egipto el
nuevo estatuto de Sudan, que se plasmara en el Acuerdo de febrero de 1953, y estipula un periodo de
transicion de tres afios durante el cual los sudaneses prepararan su independencia. P.J. Vatikiotis. The
History of Modern Egypt..., op. cit., p.389.

2 Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op. cit. p. 41. El Movimiento apuesta por la
nacionalizacion de los centros productivos y del reparto de la tierra entre el campesinado.

3 Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-liwan..., op. cit., pp. 49-50. Las relaciones entre los
Hermanos Musulmanes y el régimen egipcio eran muy tensas en esos momentos. El régimen reprimid
duramente a los Hermanos Musulmanes en los juicios de 1954, lo que provoca la huida de la jefatura que
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separacion de la vieja guardia, representada por Babakr Karar, quien formara un grupo
minoritario denominado Grupo Islamico (al-Yama‘a al-Islamiyya) que defenderd la
creacion de una republica islamica libre y soberana y que reaparecera en el periodo
democréatico instaurado tras la revuelta de octubre de 1964 bajo la denominaciéon de
Partido Socialista Islamico (al-Hizb al-Istiraki al-Islami).

La evolucion seguida por el movimiento islamista sudanés en esta primera fase,
tanto la tendencia unionista con los Hermanos Musulmanes de Egipto, como la
tendencia independentista defensora de la especificidad sudanesa, esta determinada por
las condiciones historicas del pais y especialmente por la necesidad de desempefiar un
papel activo en el panorama politico que se iba a inaugurar con la independencia del
pais. Ese pragmatismo llevaria a fusionar ambas tendencias y ese mismo pragmatismo,
llevado al extremo por Hasan al-Turabi décadas mas tarde, sera una de las principales

caracteristicas del islamismo sudanés.

2.3. Los HERMANOS MUSULMANES DE SUDAN: EL RECONOCIMIENTO DE LA

ESPECIFICIDAD SUDANESA.

La organizacion recién creada se autodefine como “grupo islamico con sede en
Sudan” caracterizado por ser un movimiento “renovador”, basado en la consulta (siira)
y en la jefatura colectiva de sus 6rganos tanto en la teoria como en la practica, que atina
la autenticiad original (asala) con la contemporaneidad, el legado de los antepasados
(salafiyya) con el esfuerzo personal de interpretacion de las fuentes (iytihad), la
concepcidn revolucionaria con la reformista. Islamico porque parte del Cordn y de la
Tradicion del Profeta y porque defiende la sari‘a y lucha por su aplicacion; y renovador
porque persigue una renovacion de la religion’.

A primera vista, tanto en la definicion como en los objetivos, no existia
contradiccion alguna con la organizacion madre, pero si habia diferencias en cuanto a la

jefatura ya que, a diferencia de los Hermanos Musulmanes de Egipto, en los que la

se instalard en Damasco. Al mismo tiempo, el encarcelamiento de muchos miembros del grupo motivara
una radicalizacion del discurso islamista. Tal vez la crisis entre el gobierno de Naser y los Hermanos
contribuiria a las decisiones del congreso del movimiento islamista sudanés de desvincularse de El Cairo
y suprimir a la vieja jefatura relacionada con la organizacion madre, aunque sin proclamar una
independencia absoluta.

' Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op. cit., p. 11.
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jefatura absoluta recaia en la figura carismatica del Guia General', a quien todos debian
prestar juramento de obediencia (bay‘a), los Hermanos Musulmanes de Sudan
desarrollaron una estructura menos jerarquizada, pero también mds compleja y de mas
dificil estudio ya que en tan solo los primeros treinta afios de su existencia tuvo cuatro
estatutos internos diferentes’, en funcion de las necesidades y de los programas
temporales del grupo. En esta primera etapa sin embargo las influencias organizativas
de la agrupacion egipcia son evidentes ya que la estructura estd muy centralizada, las
ramas presentes en las diferentes regiones del pais dependen de la jefatura de Jartum
que disena las estrategias y las orientaciones, pero la jefatura es colectiva. Como sefiala
al-Turabt’, dado que el movimiento surge en circulos de estudiantes, y no por iniciativa
de una persona carismatica, su estructura interna estd mas cerca de la estructura de las
asociaciones estudiantiles que de la organizacion de los Hermanos Musulmanes de
Egipto, ya que opta en un primer momento por una jefatura colectiva adoptada en el
congreso fundacional constituida por una Asamblea Constituyente, aunque debido a la
intensificacion de los contactos con la organizacion madre y su poderosa influencia, la
jefatura perdid su condicidon de colectiva y pasaria a manos de un “supervisor general”
(muraqib ‘amm), que, dadas las luchas internas, cambia de manos con mucha facilidad

en la primera década de existencia del grupo, mientras que el papel de la Sira

! La estructura jerarquizada de los Hermanos Musulmanes de Egipto queda establecida por el reglamento
interno de 1930, codificado en 1945 y al que se le harian pequefios ajustes en 1948 y 1951 y
posteriormente en 1982. En virtud del reglamento interno, el poder ejecutivo estd en manos del Guia
General —s6lo apartir de 1952 se introduce la figura del Vice-guia General- auxiliado por el Centro
General formado por un grupo reducido elegido por ¢l mismo de entre los miembros de la Oficina de
Orientacion y que después son refrendados por el Organismo Fundacional, que incluye a los miembos
fundacionales del grupo y que constituird la Asamblea Consultiva y el referente de la jefatura legitima. Si
bien las decisiones en el Organismo Fundacional se toman por mayoria de dos tercios, en la Oficina de
Orientacion se deben tomar por unanimidad, lo que motivara la sumision o la exclusion. El Guia General
preside la Oficina de Orientacion y la Asamblea Consultiva, y su cargo es de por vida, excepto si
concurren circunstancias que obliguen a deponerlo. La figura del Secretario General tiene la mision de
representar al Guia General en cuestiones oficiales, juridicas y administrativas y de ejecutar las decisiones
de la Oficina de Orientacion. La estructura del grupo se completa con una comision de especialista en
Derecho Islamico encargada de estudiar las decisiones adoptadas tanto por el Guia General como por la
Oficina de Orientacion y el Organismo Fundacional, una serie de departamentos y comisiones
especializadas centralizadas y dependientes de la Oficina de Orientacion que designa a los presidentes de
las mismas, las secciones y filiales en otros paises formadas por el Centro General, las secciones —la
unidad administrativa de menor entidad— presentes en las diferentes localidades y las familias, Gitlimo
eslabon del cuerpo organizativo. El reglamento interno de los Hermanos Musulmanes de Egipto sera
reformado en julio de 1982, sin grandes cambios en lo referente a la autoridad interna, pero en esa época
la estructura interna del movimiento islamista sudanés ya se habia alejado bastante del modelo egipcio.
Olivier Carré y Gérard Michaud. Les fréres musulmans..., op. cit., pp. 22-24; “al-Nizam al-‘amm li-1-
Ijwan al-Muslimin”, en ‘Abd Allah al-Nafisi (Ed.). al-Haraka al-islamiyya: rii 'ya mustagbaliyya. Awragq
[T I-naqd al-dati. El Cairo: Madbali, 1989, pp. 401-416;

> Muhammad Bin al-Mujtar al-Sanqti. al-Haraka al-islamiyya fi I-Sidan. Madjal ila fikri-ha al-istratiyt
wa-I-tanzimi. Londres: Dar al-Hikma, 2002, p. 161.

3 Hasan al-Turabi. al-Haraka al-islamiyya..., op. cit., p. 83.

47



languidece hasta ser recuperada, conforme se amplian las funciones y la base del
movimiento, a principios de la década de los sesenta, sustituyendo a la Asamblea
Constituyente, y se retomara la jefatura colectiva.

Los miembros de los organos directivos —la Asamblea Constituyente y la
Direccion Ejecutiva emanada de la primera— tanto en la central de Jartum como en las
filiales provinciales, son elegidos entre aquellos miembros que o bien son dirigentes
estudiantiles, proselitistas o activistas, con lo que se intenta que la relacion entre la
jefatura y la base sea una relacion de representacion’, y no de obediencia, en la que cada
miembro puede llegar a desempenar un cargo directivo. Esta estructura, en la que se
perfilan diferencias fundamentales con la organizacion de los Hermanos Musulmanes de
Egipto, se ira perfeccionando y cristalizard en el régimen interno aprobado por el
movimiento en 1982, ya completamente alejado del organigrama de la organizacién
madre.

En cualquier caso, en esta primera etapa los Hermanos Musulmanes de Sudan
estan todavia buscando su identidad, su definicion y sobre todo su espacio en la
sociedad sudanesa, de ahi que su prioridad no fuera tanto el funcionamiento interno o el
papel de la siira, como el activimismo y el proselitismo.

Poco después de haberse constituido la organizacion de los Hermanos
Musulmanes de Sudan como entidad especificamente sudanesa sin ninguna relacion
organica con la organizacion madre —postura opuesta a la defendida por ‘Ali Talib
Allah— pero sin declarar una independencia absoluta —al contrario de lo que preconizaba
el Movimiento de Liberacion Isldmica—, el grupo comienza a participar en la vida
politica sudanesa a través de una serie de manifestaciones en apoyo a los Hermanos
Musulmanes de Egipto, que estaban sufriendo una dura represion por parte del régimen
de Naser, especialmente después del intento de asesinato del presidente egipcio en
Alejandria en octubre de 1954. Y si por un lado esas manifestaciones mostraban la
oposicion de la organizacidon sudanesa a la politica represiva de Naser, por otro eran
utilizadas para hacer llamamientos a la independencia y a la ruptura de la unidad del
Valle del Nilo.

Todavia habia resistencias y disidencias dentro del movimiento islamista
sudanés a raiz de la declaracion oficial de la creacion de los Hermanos Musulmanes de

Sudén en el congreso general de agosto de 1954. Por un lado, la corriente de ‘Al Talib

! Hasan al-Turabi. al-Haraka al-islamiyya..., op. cit., p. 90.
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Allah, quien reclamada la jefatura el grupo, pidi6 ayuda a los Hermanos Musulmanes en
Siria, adonde se trasladaria la jefatura del grupo debido a la represion en Egipto, pero
sin resultado alguno. Es mds, Sa‘ld Ramadan, quien visita de nuevo la capital sudanesa
en 1955, logra convencer a ‘Ali Talib Allah de la necesidad de colaborar con la nueva
organizacion dirigida por el “supervisor general” Muhammad al-Jayr ‘Abd al-Qadir’,
quien seré sustituido pocos meses después por al-Rasid al-Tahir Bakr?®, y aunque acepta,
poco después se retirard de la vida politica. Es decir, la jefatura egipcia de los Hermanos
habia terminado por reconocer la independencia organica de su homologa sudanesa, aun
admitiendo el vinculo ideoldgico existente entre ambas. Por otro lado, al-Yama‘a al-
Islamiyya, la escision creada por Babakr Karrar junto con algunos de los fundadores del
Movimiento de Liberacion Islamica, practicamente desapareceria al poco tiempo sin
conseguir una base popular de apoyo aunque si que generd una literatura digna de
interés, especialmente “Constituciony Programa del Grupo Islamico” (Dustir wa-
barnamay al-Yama‘a al-Islamiyya) y “El Grupo Islamico. Movimiento y Método” (al-
Yama ‘a al-Islamiyya. Haraka wa-minhay)’.

Asi, los Hermanos Musulmanes de Sudan, dirigidos por al-Rasid al-Tahir
controlan ya el movimiento islamista sudanés y reafirman su presencia en los circulos
universitarios y en las escuelas secundarias. Prueba de ello es que una de sus primeras
actividades fue la elaboracion del Memordandum de la Union de Estudiantes de la
Universidad de Jartum de enero de 1955, en el que hacian un llamamiento a la
independencia del pais, e intensifican la actividad politica. Al mismo tiempo siguen

. .. 4 , .
vinculados con los Hermanos Musulmanes en Siria”, se oponen duramente al régimen

" Uno de los fundadores del Movimiento de Liberacion Islamica. Estudi en la la escuela secundaria
Hantiib, luego en la Universidad de Jartum y posteriormente en la Universidad de El Cairo donde entr6 en
contacto con la jefatura de los Hermanos Musulmanes. Regresdé a Sudan en enero de 1954 y en el
Congreso General celebrado en agosto de 1954 fue elegido supervisor general de la organizacion, aunque
se mantuvo en el cargo pocos meses. Después de ser sustituido por al-Tahir abandond la organizacion.
Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op. cit., p. 56, nota 1.

* Naci6 en 1930 en la localidad de Karkiiy, en la provincia del Nilo Azul. y se licenci6 en Derecho en la
Universidad de Jartum en 1958. Pertenecia a la corriente de ‘Ali Talib Allah. Dirigira la organiacion hasta
1959 cuando fue detenido por participar en una intentona golpista contra el régimen de ‘Abbud.
Condenado a cinco afios de carcel, tras salir de la prision trabajé como abogado y durante el segundo
periodo parlamentario de la historia de Sudan fue nombrado ministro de Justicia. Cambi6 de orientacion
politica pasandose a las filas del Partido Unionista Democratico y en la época de Numeyri fue miembro
del Bur6 Politico de la UnidonSocialista Sudanesa, el partido Ginico, y desempefié varios altos cargos hasta
llegar a ser vice-presidente de la Republica y primer ministro (1976-1979) y posteriormente Fiscal
General y Consejero Juridico del Presidente.

3 Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-Ijwan..., op. cit., pp. 58-59.

* Los Hermanos en Siria daran su apoyo a la publicacion del primer periodico del grupo sudanés, Yaridat
al-ljwan al-Muslimiin, en junio de 1956. Gérard Prunier. “Les Fréres musulmans au Soudan..., op.cit., p.
361.
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egipcio, que habia reprimido al movimiento, y defienden la independencia de Sudén, es
decir, se van involucrando cada vez mas en los asuntos politicos y dejan de ser un
movimiento reducido al &mbito universitario y religioso para transformarse en un grupo
de presion politica y de movilizacion'. El hecho de defender la independencia de Sudan
les acerca a las posturas del Partido al-Umma, hasta el punto de que el Supervisor
General de la organizacion piensa en presentar candidatos de los Hermanos en las listas
del Partido al-Umma en las segundas elecciones parlamentarias celebradas en febrero de
1958, en las que, aunque no participan como organizacién, hacen campana por todo
aquel que defienda la elaboracion de una “Constitucion islamica”, auténtico caballo de
batalla del grupo en esta primera etapa que transcurre desde su creacion como grupo
independiente hasta el golpe de Estado del General Ibrahim ‘Abbiid en noviembre de
1958. Una primera etapa que al-Turabi define como la “la primera aparicion™ del
movimiento islamista en la vida politica sudanesa.

Los mecanismos del grupo para difundir en estos momentos sus ideas y posturas
respecto a las cuestiones nacionales e internacionales son, basicamente, las conferencias
y sermones, tanto en la capital como en provincias, y la prensa. El primer nimero del
periddico al-ljwan al-Muslimiin se edita el 26 de junio de 1956 en la imprenta del
periddico al-Ra’y al- ‘Amm, fundado en la década de los cuarenta, gracias a la labor de
Sadiq ‘Abd Allah ‘Abd al-Mayid, y lanzaba unos tres mil ejemplares, la mayor parte
distribuidos en las escuelas y en la universidad. Al mismo tiempo, la Oficina de la
Muyjer, creada por la organizacion en 1954, editaba otra revista semanal, al-Manar,
ademads de realizar diversas actividades, como conferencias, exposiciones y reuniones
benéficas. Segun Hasan MakkT’ esta actividad tuvo su repercusién social, aunque la
seccion femenina del grupo era basicamente un movimiento de licenciadas y estudiantes
y no un movimiento social y popular, debido en gran parte a que la presencia de la
mujer dentro del movimiento de los Hermanos Musulmanes era algo marginal, no
figuraba en los puestos directivos, y tampoco la literatura del grupo se ocupaba mucho
de las cuestiones de la mujer.

Un elemento que comienza a aparecer en esta primera época de los Hermanos
Musulmanes de Sudan, y que décadas mas tarde se convertira en una de las sefias de

identidad del movimiento islamista sudanés, es su dimension internacional. Bien por la

" Hasan al-Turabi. al-Haraka al-islamiyya..., op. cit., p. 27.
? Hasan al-Turabi. al-Haraka al-islamiyya..., op. cit., p. 26.
3 Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op. cit., p. 64, nota 3.
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actividad desplegada individualmente por miembros de la organizacidon, o bien por la
postura que adopta el grupo ante cuestiones internacionales en el marco de la
comunidad musulmana (Umma), la organizacion sudanesa, al igual que la egipcia,
comienza a mirar mas alla de sus fronteras. Un ejemplo de lo primero es Hasan al-
Turabi, quien tras licenciarse en la Facultad de Derecho de la Universidad de Jartum en
1955, amplia estudios en Londres, donde colabora activamente con la Unién de
Estudiantes Sudaneses del Reino Unido y es elegido secretario general de la Asociacion
Islamica de Ayuda a la Causa Argelina',

Por otro lado, la organizacion sudanesa muestra interés por los movimientos de
liberacion que estan surgiendo en paises arabes e islamicos, como el movimiento de
liberacion de Chad, que afios mas tarde se fundaria en la ciudad sudanesa de Nyala, en
la provincia occidental de Darfur® gracias al apoyo sudanés y que lucharia contra el
colonialismo francés y contra la élite afrancesada que se habia hecho con el poder en el
pais en las primeras elecciones de 1957°. Los Hermanos también muestran su apoyo al
movimiento de liberacion eritreo®, e incluso algunos de sus dirigentes se refugiaron en
el domicilio de Sadiq ‘Abd Allah ‘Abd al-Mayid’. Los vinculos entre Sudan y Eritrea
eran diversos, habia eritreos en las filas del ejército sudanés en la década de los
cincuenta y la zona oriental de Sudan, especialmente Kassala, ofrecia un buen refugio
para los combatientes eritreos a los que las autoridades etiopes impedian la entrada en
su tierra natal. Los Hermanos muestran su apoyo a la poblacion musulmana de
Cachemira, denuncian la injerencia norteamericana en Libano y la britanica en Jordania,

pero especialmente son las cuestiones palestina, argelina e iraqi en las que los Hermanos

! Rafael Ortega Rodrigo. El islam politico en Suddn..., p. 43. Algunos vieron en esta temprana actividad
internacional la gestacion del internacionalismo de al-Turabi que se plasmara en 1991 en la creacion de
la Conferencia Popular Arabe e Islamica, el foro internacional de Jartum. Véase ‘Al ‘A$mawi.
“Umamiyyat al-Ijwan al-Muslimtim”. Riiz al-Yasuf, 1994. El propio al-Turabi cuenta que “en Inglaterra, y
con mis compafieros, creamos una asociacion islamica con actividad en las universidades. Militaba
también en un movimiento que luchaba a favor de la independencia de Argelia en 1955 [...] en Paris
participé en la creacion de la Asociacion de Estudiantes Musulmanes en Francia”. Alain Chevalérias.
Hassan Al-Tourabi. Islam avenir du monde. Saint-Amand-Montrond: JC Lattes, 1998, p. 301.

% Véase Hasan Makki Muhammad Ahmad. “Darfur al-Ma’sa wa-iytihadat fi masa‘1 I-hall”. al-Ra’y al-
‘Amm, 12-11-2004. http://www.rayaam.net/22004/11/23/articles/article12.htm (consultada el 14/11/2004)
3 Chad entr6 a formar parte del Africa Ecuatorial francesa en 1910 y lograria su independencia en 1960.
La historia contemporanea del pais esta muy ligada a la de la zona occidental de Sudéan, no obstante fue
un acuerdo firmado entre Francia y Gran Bretafia el que trazaria las fronteras entre Chad y Sudan en abril
de 1914, lo que hizo que una misma tribu habitara en ambos territorios. El primer movimiento de
liberacion organizado de Chad se creara mas tarde, en 1965, y el Front de Libération National
(FROLINAT) se fundara un afio después, ambos en la provincia de Darfur.

4 Después de haber sido colonia italiana en el siglo XIX y britanica en la primera mitad del XX, Eritrea se
incorpora a Etiopia en 1952. La lucha armada eritrea por la independencia comenzara en 1961.

> Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op. cit., p. 65.
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Musulmanes de Sudan centraran su atencion'. Asimismo, y por medio de comunicados
publicados en el periddico al-ljwan al-Muslimiin, el grupo hace llamamientos al yihad
para luchar contra la agresion tripartita sufrida por Egipto tras la nacionalizacion del
Canal de Suez en 1956.

Es decir, se observa que los Hermanos Musulmanes de Sudan despliegan una
gran actividad que se plasma en los numerosos comunicados emitidos y que abordan las
cuestiones internacionales de mayor actualidad en el momento, en un intento de estar
presentes y de que se cuente con ellos en la vida politica sudanesa en la que no dejaban
de ser una fuerza menor. El interés mostrado por las cuestiones de politica internacional,
que ocupa gran parte de los comunicados emitidos en estos afos, compite con las
cuestiones de politica interior, donde los Hermanos propugnan una planificacion
economica distinta que incluya la busqueda de otros recursos ademas del cultivo del
algodon® o la implantacién de nuevas industrias; y al mismo tiempo intensifican sus
actividades culturales y la difusion de su ideario abriendo sedes en diferentes provincias
y otros centros en la capital. Toda esta actividad tenia un objetivo claro, hacer realidad
la elaboracion de una Constitucion isldmica para Sudan, cuestion que analizaremos mas
adelante.

La vida politica del pais seguia dirigida por los dos grandes partidos, al-Umma y
el Partido Democratico, que habian formado un gobierno de coalicion presidido por
‘Abd Allah Jalil, después de retirarle su apoyo a Isma‘il al-Azharl y a su partido, el
Nacional Unionista. Sin embargo, el gobierno de coalicion, “una coalicién contra natura
entre los mahdistas y la Jatmiyya™, fue incapaz de hacer frente al deterioro de la
situacion econdmica y resolver las divergencias politicas tanto en politica interior como
en politica exterior, por lo que se convocan elecciones en febrero de 1958 en las que los
Hermanos Musulmanes deciden no participar pero si apoyar a candidatos que de alguna

manera propugnen la islamizacion de las instituciones. Sin embargo, si que tuvieron una

' Los Hermanos crearan el Organismo de Solidaridad con el Pueblo Argelino y, a través de varios
articulos publicados en su periddico, haran llamamiento al yikad en Argelia. La organizacion también
mostrara su apoyo al golpe de Estado de 1958 que acaba con la monarquia iraqui, y hace un llamamiento
al reconocimiento del nuevo régimen que consideraba el principio del fin del colonialismo en la zona. La
injerencia norteamericana en Libano se produjo a raiz del golpe de Estado iraqui. Véase Hasan Makki
Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op. cit., pp. 66-68.

? La cosecha de algodén de 1957 se vendio a un precio muy bajo, y la de 1958 fue muy mala, lo cual
agravaria la situacion economica del pais que vio como las reservas de divisas disminuyeron de forma
notable. Muddathir Abd al-Rahim. “Le Soudan indépendant: gouvernments militaires et “coups d’Etat
civils” (1956-1985)”, en Marc Lavergne (Dir). Le Soudan contemporain. De ['invasion turco-
égyptienne...op. cit., p. 272.

3 Muddathir Abd al-Rahim. “Le Soudan indépendant...”, op. cit., p. 272.
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cierta influencia en el nuevo Parlamento entre los diputados que reivindicaban un
Estado islamico y que se oponian a la vision de los diputados del sur, consistente en la
creacion de un Estado federal'. El nuevo gobierno repite la misma formula de coalicion
entre las dos fuerzas politicas con el mismo resultado, pero esta vez las diferencias
acaban con el golpe de Estado dirigido por el general Ibrahim ‘Abbud el 17 de
noviembre de 1958, que interrumpe la primera experiencia democratica sudanesa e
ilegaliza todos los partidos.

Los Hermanos Musulmanes sufren la represion del nuevo régimen: sus centros
son clausurados, sus posesiones confiscadas, aunque siguen editando el periodico, que
pasa a llamarse al-Balag y que no sera cerrado por orden gubernativa hasta junio de
1959, tras la publicacion de un articulo critico con el gobierno. Comienza entonces un
enfrentamiento abierto entre la organizacion y el régimen, hasta el punto de que el
supervisor general de la organizacion, al-Rasid al-Tahir, participa en un golpe de Estado
junto con una reducida célula de militares miembros de los Hermanos Musulmanes®. La
intentona fracasa y desencadena una dura represion contra el grupo, que incluye el
ajusticiamiento de los militares implicados y el encarcelamiento del supervisor general
de la organizacion que, con sus miembros dispersos, seguira actuando bajo la cobertura
de asociaciones religiosas y dirigida por Sadiq ‘Abd Allah ‘Abd al-Mayid, quien junto
con las demas fuerzas politicas, el Partido Nacional Unionista, al-Umma y el Partido
Comunista, formara el Frente Nacional. Es a partir de entonces cuando, gracias a la
actividad de dura oposicion al régimen militar, los Hermanos Musulmanes “comienzan
a implantarse solidamente en los circulos intelectuales, especialmente entre los
estudiantes de la Universidad*donde Hasan al-Turabi ejercia como profesor ayudante

en la Facultad de Derecho y como lider del movimiento islamista universitario.

! Gérard Prunier. “Les Fréres musulmans au Soudan...”, op.cit., p. 361.

? La penetracion del movimiento islamista en el ejército sudanés comienza a principios de los cincuenta, y
puede decirse que por imitacion de la experiencia previa de los Hermanos Musulmanes de Egipto. Hasan
Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op. cit., pp. 90-91.

* Gérard Prunier. “Les Fréres musulmans au Soudan..., op.cit., p. 362.
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2.4. EL FRENTE ISLAMICO DE LA CONSTITUCION: EL DEBATE SOBRE LA CONSTITUCION

ISLAMICA.

Antes de la interrupcion de la primera experiencia democratica con el golpe de
Ibrahim ‘Abbiid en 1958, se habia planteado en el pais la necesidad de redactar una
Constitucion permanente que respondiera a la voluntad del pueblo sudanés y reflejara
sus especificidades, ya que la “Constitucion transitoria” de 1956 con la que se estrena el
Sudan independiente era una version del estatuto de autogobierno redactado en 1953 y
basado en la Constitucion elaborada por Gran Bretafia en 1948, durante la época
colonial. Aunque garantizaba algunos instrumentos democraticos, tales como la
formacién de un consejo ejecutivo, una asamblea constituyente que elegiria a su propio
presidente, regulaba el mecanismo electoral y representativo, los presupuestos y la
legislacion, las fuerzas politicas del pais no habian participado en su elaboraciéon ni
representaba la diversidad de la sociedad sudanesa. Aun asi, tras la independencia, los
partidos nacionalistas defendieron la necesidad de conservar gran parte de la
Constitucién elaborada por los ingleses para mantener una cierta cohesion'. Algo
similar ocurriria con el sistema juridico en el que se mezclaba le ley estatutaria inglesa
de 1899 con el derecho consuetudinario y la §ar7‘a”.

En el debate nacional, tanto sobre la Constitucion como sobre el sistema
juridico, que se produce en el pais entre las diferentes fuerzas politicas participan
igualmente los Hermanos Musulmanes con un doble llamamiento: la elaboracién de una
Constitucion islamica y la islamizacion de todas las estructuras, incluido el sistema
judicial. Ya hemos sefialado que el sistema juridico contemplaba el recurso tanto al
derecho consuetudinario, como a la ley islamica en su interpretacion hanafi, asi como a
las practicas judiciales heredadas del colonialismo britdnico, pero en el terreno del
derecho privado, la delimitacion entre las diversas fuentes era ambigua. Para acabar
con esa ambigiiedad se redactd un memordndum por parte del Juez Supremo (gadri I-
quda) que rechazaba el que algunas de las leyes aplicadas fueran contrarias a la ley

islamica, leyes que al ser impuestas por los colonialistas lo que buscaban era la

' *Abd al-Ra’af Muhammad Adam. al-Dawla wa-l-muytama fi I-Siadan. Nazra istiqra’iyya. Londres: Dar
al-Hikma, 1997, pp.16-17. Segun el autor, la representacion de las provincias del sur y las zonas rurales
no respondia a su peso real. Los cambios afectarian a la definicion del régimen que pasa de ser “una
republica democratica laica” a “republica democratica”.

? Peter Nyot Kok. “La transition permanente. Analyse des Constitutions et du systéme juridique soudanais
de 1956 a 1988”, en Marc Lavergne (Dir). Le Soudan contemporain. De ['invasion turco-égyptienne...op.
cit., p. 460.
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destruccion de la doctrina, “las mayor parte de los sudaneses son musulmanes y
deberian rechazar estas repugnantes leyes, establecer una Constitucién isldmica y
aplicar las leyes necesarias para proteger su fe y sus costumbres de origen arabe”".

Pero la verdadera prioridad del movimiento islamista sudanés durante estos
primeros afnos de independencia es la redaccion de una Constitucion islamica, lo que
supondra el primer intento serio de recurrir a la religion con una finalidad politica. Las
recomendaciones del congreso de agosto de 1954, que supuso la creacion de los
Hermanos Musulmanes de Sudan, incluian la necesidad de centrar los esfuerzos del
grupo en al-dustiir al-islami, lo que vendria apoyado por dos factores: el hecho de que,
en el momento de la independencia del pais, la mayoria de los miembros de la jefatura
del grupo eran juristas, comenzando por el propio supervisor general, al-Rasid al-Tahir;
y por la influencia de la literatura de los Hermanos Musulmanes de Egipto que ya
habian tratado el tema de la Constitucion egipcia y la aplicacion de la legislacion
islamica’.

Con la finalidad de impulsar este debate, los Hermanos Musulmanes de Sudan
crean en diciembre de 1955 el Frente Islamico de la Constitucion (al-Yabha al-
Islamiyya li-I-Dustiir), una suerte de alianza coyuntural entre organizaciones politicas,
religiosas o culturales, a las que les unia la preocupacion por elaborar una Constitucion
islamica. Asi, junto a los Hermanos Musulmanes, figuran organizaciones de las dos
grandes cofradias, la Jatmiyya y al-Ansar —aunque los dos grandes partidos apoyados
por ambas cofradias, al-Umma y el Partido Democratico del Pueblo defendian una
Constitucion laica’— asociaciones benéficas como la Asociacion Benéfica Islamica de
Jartum, y otros grupos como el wahhabi Ansar al-Sunna al-Muhammadiya, para el que
la independencia del pais no era un objetivo en si mismo sino un medio para aplicar la
sari‘a.

El Frente, dirigido por el jurista ‘Umar Bajit al-‘Awad, contaba con siete
comités —enlace, propaganda, prensa y radio, finanzas, sermones en mezquitas, de

provincias, y de objetivos. Este ultimo era el encargado de elaborar la estrategia del

! Peter Nyot Kok. “La transition permanente..., op. cit., pp. 461-462.

? Tariq Ramadan. EI reformismo musulmdn..., op. cit., pp. 332-334.

3 No asi el otro gran partido el Nacional Unionista que tuvo una actitud ambigua y a pesar de defender
una Constitucion laica fue partidario de que el pais pasara a denominarse “republica islamica”, quizas con
el objetivo de obtener un rendimiento politico en su pugna con los otros dos grandes partidos. Muhammad
Sa‘id al-Qaddal. al-Islam wa-I-siyasa..., op. cit., p. 136.
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Frente que se basaba en la movilizacion de la opinion publica y en contactar con todas
las organizaciones, dirigentes y parlamentarios para que apoyaran sus reivindicaciones'.

El Frente, ayudado por el jurista pakistani Zufr Allah al-Ansari’, redacta un
modelo de Constitucion isldmica dividido en seis capitulos: los tres primeros abordan
los objetivos de la republica sudanesa, las disposiciones generales y los derechos
fundamentales; el cuarto trata la figura del presidente de la “Republica Islamica
Sudanesa”, y los tres poderes; el quinto los aspectos econdmicos y el sexto asuntos
varios. Segin el modelo de Constitucion islamica, el régimen seria una republica
presidencialista bajo un Estado centralizado que protegeria la propiedad privada; se
crearia un consejo econdmico permanente encargado de evitar la monopolizacion de la
riqueza del pais, de fomentar la nacionalizacion de los bancos y acabar con el interés, de
desarrollar la produccion nacional y aumentar el nivel de vida. El gobierno se encargaria
de recaudar el azaque y dispensarlo segtn la legislacion islamica y de poner limites a la
propiedad agricola, mientras que la riqueza minera, asi como cualquier otra que se
extrajera del interior de la tierra, seria propiedad del Estado. Otros articulos tratan de la
cuestion de la ensefanza, el “buen musulmén” y derechos y deberes de los no
musulmanes’.

El Consejo de Ministros decide crear en febrero de 1956, es decir apenas dos
meses después de la formacion del Frente, una comision ad hoc encargada de estudiar la
redaccion de la Constitucion formada por 46 miembros, tres pertenecientes al
movimiento islamista —entre ellos ‘Umar Bajit al-‘Awad y Mirgani al-Nasri—, y que sera
escenario de las luchas politicas entre los partidarios de una Constitucién islamica y los
defensores de una Carta Magna laica.

Las propuestas de la faccion islamista —redaccion de una Constitucion islamica,
denominacién de “republica islamica” para el pais, la aplicacion de la sari‘a y un

régimen parlamentario isldmico— fracasan ante la oposicion de las otras fuerzas

' Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-ljwan..., op. cit., pp. 72-73.

? La colaboracion del jurista pakistani inaugura una relacion entre el movimiento islamista sudanés y el
islam politico pakistani que se mantendra con el paso del tiempo. En la década de los setenta, serd el
régimen pakistani del general Zia Ul-Haq el que recurra a al-Turabi para la elaboracion de la ley islamica
y del cdodigo penal que entra en vigor en 1979. Sobre el proceso de islamizacion de la legislacion en
Pakistan, véase Maarten G. Barends. “Shari’a in Pakistan”, en Paul Marshall (Ed.). Radical Islam’s
Rules. The Worldwide Spread of Extreme Shari’a Law. Lanham: Freedom House’s Center for Religious
Freedom, 2005, pp. 65-85. Por otro lado, el movimiento islamista sudanés siempre ha reconocido la
influencia del pensamiento del pakistani Abi al-A‘la al-Mawdudi (1903-1979) fundador de Jamaat-i
Islami (Grupo Islamico), especialmente su llamamiento a la redaccion de una Constitucion islamica y la
creacion de un Estado islamico.

3 Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-Ijwan..., op. cit., pp. 74-76.
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politicas'. Tras ese fracaso, los representantes de la plataforma islamista se retiran de la
comision, organizan manifestaciones de protesta y una campafa critica en su 6érgano de
expresion, el periddico al-ljwan al-Muslimiin. Sin embargo, la Comision si aprobd que
la legislacion islamica fuera la base de los principios de gobierno y que el islam fuera la
religion oficial del Estado, lo cual provocaria a su vez la retirada de algunos
representantes del sur”.

El fracaso de la campafia del Frente Islamico de la Constitucion, reflejo de que el
movimiento islamista sudanés seguia siendo una fuerza minoritaria en el panorama
politico inmediatamente posterior a la independencia y cuyo ambito de influencia
practicamente seguia reducido a los circulos universitarios y estudiantiles’, se traduce en
tensiones internas que estallan especialmente entre ‘Umar Bajit al-‘Awad, el maximo
dirigente del Frente, y al-Rasid al-Tahir, el maximo dirigente de los Hermanos
Musulmanes, ya que la organizacion creia que la plataforma del Frente, creada para una
cuestion concreta, habia ido mas alld de sus atribuciones y podia mermar la influencia
de los Hermanos. Las disensiones acabaron con la dimision de ‘Umar Bajit que
abandonaria definitivamente la organizacion de los Hermanos Musulmanes, no asi el
Frente, que siguié movilizando a la poblacion en defensa de sus reivindicaciones
incluso después del golpe de Estado de noviembre de 1958, que acabaria con el primer
intento protagonizado por las fuerzas politicas sudanesas para perfilar los rasgos del
nuevo Estado independiente, ya que el debate sobre la Constitucion permanente queda
abortado y la Constitucion provisional de 1956 abolida.

A pesar de que el nuevo régimen también ilegaliza los partidos, el Frente
Islamico de la Constitucion siguié en pié gracias sobre todo al empefio de la

organizacion Ansar al-Sunna al-Muhammadiya y de su maximo dirigente entonces,

" La propuesta del Frente fue rechazada por mayoria en febrero de 1957. El Partido al-Umma, el
Democratico del Pueblo, los independientes y los representantes del sur se opusieron a las
reivindicaciones de la plataforma islamista defendidas por el Frente y el Partido Nacional Unionista.
Muhammad Sa‘id al-Qaddal. al-Islam wa-I-siyasa..., op. cit., p. 137.

? Esta reaccion no haria sino agravar la situacion del sur donde ya habia comenzado, aunque de forma no
organizada, una revuelta contra algunas de las medidas adoptadas por el gobierno de Isma‘1l al-Azhari.
Rafael Ortega Rodrigo. El islam politico en Sudan..., op. cit., p. 20.

> Aunque, como hemos visto antes, el ideario de la organizacion habia comenzado a tener cierta
repercusion entre la clase obrera y también habia logrado formar una reducida célula en las filas del
ejército. En 1957 comienza a funcionar una “seccion obrera” dentro de la organizacion, aunque era el
Partido Comunista el que mayor control ejercia sobre las uniones de trabajadores, y la nueva seccion
desparecera al afio siguiente, para reaparecer en 1961, a la vez que disminuye la influencia comunista. De
hecho, en 1964 se elegira por primera vez a un miembro de los Hermanos Musulmanes como
representante de los trabajadores sudaneses en la reunion del Comité Central de la Unidn de Trabajadores
Arabes celebrada en El Cairo. Hasan Makki Muhammad Ahmad. Harakat al-Ijwan. .., op. cit., pp. 81-83.

57



Muhammad Ha$im al-Hadiyya', y de ‘Umar Bajit, quienes presentaron un
memorandum ante las nuevas autoridades, pero sin resultado alguno.

Si bien algunos analistas consideran que durante esta etapa, centrada en el debate
sobre la Constitucion islamica, los partidos politicos perdieron un tiempo valioso para la
historia del pais polemizando sobre la identidad de la nacidon pero sin llegar a adoptar
una postura concreta’, al-Turdbi sostiene que gracias a la actuacion del movimiento en
defensa de la islamizacion del pais, éste logrd conectar con el pueblo y difundir el
pensamiento isldmico, ya que la campafia requeria, ademas de contactar con los
parlamentarios y los politicos, recorrer el pais y ampliar su influencia para convertirse
en un organismo eficaz de presion politica. El pensador sudanés afiade que las funciones
del movimiento islamista se