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Abstract

Al-Shafi‘i never mentioned anything about al-Masalik al-Mursalah as
a source of law. But practically the source was taken into account by
the later Shafite jurists in making their Ijtihad. The article attempts to
elaborate how most of the Shafite fatwa which were said to be based
on Qiyas and Sad al-Zaraii were also based on the doctrine of al-
Masalih al-Mursalah.

Pendahuluan
Al-Masalih al-Mursalah ialah kepentingan yang tiada dalil Syarak

menunjukkan samada ianya diperakui atau tidak. Banyak hukum kitab-kitab figh
berasaskan al-Masalih al-Mursalah. Ta diterima oleh ramai ulama Islam yang

terkenal termasuk dalam kalangan mazhab Syafi‘i seperti Imam al-Ghazzali (450-

505) dan Imam al-Baidawi (m. 685 H.)!
Di Malaysia dewasa ini al-Masalih al-Mursalah amat penting dijadikan
dasar berijtihad bagi membolehkan ulama memainkan peranan penting untuk mere-
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formasikan hukum Islam sesuai dengan keperluan ummah yang semakin mencabar.

Kedudukan ijtihad yang menjadi unsur penting dalam masyarakat Islam
perlu diperkemaskan semula. Ia bukanlah slogan untuk dilaung-laungkan atau
sekadar ilmu yang hanya dipelajari di pusat-pusat pengajian, tetapi rangka kerja
tindakan bagi setiap ulama mujtahid dalam mengambil langkah-langkah tertentu
bagi menangani segala keperluan ummah. Maksudnya:

Al-Masalih Al-Mursalah Terkandung dalam Qiyas

Imam Syafi‘i® memang tidak menyebut al-Masalih al-Mursalah sebagai
sumber hukum. Tetapi secara praktiknya al-Masalik al-Mursalah ini diambil kira
oleh para ulama mazhab beliau dalam berijtihad. Malah banyak juga fatwa yang
dikeluarkan oleh Imam Syafi‘i sendiri berdasarkan teori ini, tetapi atas nama Qiyas
atau konsep “menutup jalan (pintu) kejahatan” (Sad al-Zarai‘i). Kedua-dua kaedah
ini adalah berkait rapat dengan al-Masalih al-Mursalah.?

Mengikut teori Mazhab Syafi‘i, asas hukum hanyalah Ijma‘ dan khabar
yang pasti daripada al-Quran dan Sunnah sahaja. Dari dua sumber inilah sahaja
diambil hukum dan kepada keduanyalah dirujuk oleh para mujtahid dalam
memahami hukum. Mengikut teori mazhab itu lagi, jika kedua-dua sumber itu
menunjukkan secara lafzi di atas satu-satu hukum, maka hukum berkenaan disebut
sebagai mansus. Tetapi jika kedua-dua sumber itu menunjukkan hukum secara
ma‘qul, maka hukum berkenaan dikira terbentuk dengan Ijtihad. Bagi Imam Syafi‘i,
[jtihad hanya boleh berlaku dalam satu bentuk sahaja iaitulah al-Qiyas.* Dengan
sebab itulah Al-Masalih al-Mursalah tidak disebut sebagai sumber hukum secara
tersendiri.

Mengikut teori Mazhab Syafi‘i lagi, setiap yang berlaku pasti ada dalil
daripada Kitab Allah dan Sunnah nabi-Nya, samada dalam bentuk nas yang terang
atau dalam bentuk ma‘qul nas berasaskan Qiyas.’ Imam Syafi‘i sendiri ada
menyatakan bahawa ijtihad sebenarnya tidak berlaku melainkan kerana mencari
hukum, sementara hukum pula tidak akan diperolehi kecuali berpandukan dalil.
Dalil itulah yang dikenali sebagai Qiyas.® ' S

Berasaskan kenyataan ringkas di atas, di samping yang lain-lain lagi, Dr.
Husain Hamid Hassan telah membuat kesimpulan bahawa ijtihad dan Qiyas adalah
sama bagi Imam Syafi‘i. Ini kerana sesuatu hukum yang tidak ada nas secara
teorinya tidak boleh diketahui kecuali melalui melainkan ijtihad dengan cara
melakukan Qiyas atas nas” , . % ~

Kesimpulan ini tepat sekali kerana Imam Syafi‘i sendiri ada menyatakan
dalam al-Risalah: “bahawa dasar yang lain daripada nas al-Quran dan Sunnah,
maka Qiyaslah yang mengambil tempatnya.®”

Dalam satu jawapan kepada soalan apakah erti Qiyas? Adakah lanya ijtihad?
Atau kedua-duanya berbeza? Imam Syafi‘i menjelaskan bahawa kedua-duanya
adalah dua nama bagi perkara yang satu. Bila ditanya lagi apakah bentuk persamaan
kedua-duanya? Jawab Syafi‘i, “Setiap orang Islam pasti memerlukan hukum
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mengenai setiap perkara yang melibatkan dirinya atau sekurang-kurangnya ada
dilalah , jika hukum berkenaan ada secara jelas ia wajib diikuti. Tetapi jika tidak
jelas dalilnya mesti dicari berpandukan jalan yang sebenar melalui ijtihad. Ijtihad
itu ialah Qiyas.’

Sehubungan dengan ini Dr. Mustafa Zayd telah membuat suatu kesimpulan
bahawa Imam Syafi‘i tidak menolak al-Masalih sebagai sumber hukum. Beliau
hanya menolak hawa nafsu atau keinginan syahwat yang ternampak dalam bentuk
al-Masalih itu sahaja. Ringkasnya, Imam Syafi‘i menerima al-Masalih al-Mursalah
sebagai sumber hukum selama mana dan dengan syarat ianya tidak diselubungi
oleh hawa nafsu.'

Dr. Muhammad Sa‘id Ramadan al-Butiy, ulama kontemporari dan penulis
terkenal di Timur Tengah menyatakan bahawa ungkapan Syafi‘i sendiri terang-
terang menunjukkan bahawa yang beliau maksudkan dengan Qiyas itu ialah setiap
perkara yang lain daripada al-Quran dan Sunnah. Bagi al-Butiy antara dalil
kepada tafsiran beliau itu ialah apa yang diterangkan oleh Ibn Hajar ketika
menerangkan hadith Rasulullah (s.‘a.w.) yang bermaksud:!!

“ Sesiapa yang mengadakan sesuatu daripada urusan agama kami

yang bukan daripadanya maka ia adalah tertolak”

Seorang ulama terbilang dari kalangan fuqaha Mazhab Syafi‘i iaitu al-Zanjani
juga (m. 656 H.) menyifatkan Imam Syafi’i sebagai berpegang kepada al-Masalih.
Kata beliau, ada dua contoh bagi membuktikan pemakaian teori al-Masalih al-
Mursalah dalam mazhab itu:"?

1. Perbuatan yang sedikit tidak membatalkan sembahyang, tetapi perbuatan

yang banyak membatalkannya. .
2. Dikenakan gisas (bunuh balas) terhadap semua orang yang berkongsi mem-

bunuh seorang sahaja.

Di samping itu ramai penulis dalam bidang Usul Figh dari kalangan ulama
Mazhab Syafi‘i sendiri seperti al-Amidiy, al-Baidawiy (m. 656 H./1286 M.) al-
Isnawiy (m. 772 H./1370 M.) Ibn al-Subki dan al-Ghazzali masing-masing
menyatakan bahawa Imam Syafi‘i berpegang kepada al-Masalih al-Mursalah
walaupun atas nama Qiyas mengikut istilahnya.'

Dengan penjelasan yang ringkas di atas dapatlah disimpulkan bahawa
pemakaian teori al-Masalih al-Mursalah, dalam Mazhab Syafi‘i belaku melalui
dalam dua prinsip yang diistilahkan dalam mazhab sebagai:

1. Qiyas.
2. Sadd al-Zara’i‘ atau penutupan pintu keburukan.

Menurut Mazhab Syafi‘i kedua-dua doktrin ini adalah luas sehingga
mencakupi al-Masalih al-Mursalah sebagaimana diistilahkan yang popular dalam
Mazhab Maliki. Ini dapat dibuktikan dengan pemakaian Imam Syafi‘i sendiri dan
ramai tokoh-tokoh perundangan dalam mazhabnya. Banyak fatwa-fatwa yang
berdasar kepada maslahah sama ada dibentuk melalui atau Qiyas Sadd al-Zara’i’
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Sebagai contoh ialah fatwa Imam al-Syafi‘i sendiri dalam kitab al-Umm.'*

Kata beliau: “Kalau mereka bersaksi ke atas seorang lelaki bahawa lelaki
itu telah menceraikan isterinya tiga kali, lalu hakim memisahkan antara keduanya,
kemudian mereka menarik balik kesaksian itu maka hakim mestilah mendenda
mereka sebanyak Sadaq Mithl® jika sudah disetubuhi. Kalau belum, mereka
hendaklah didenda separuh Sadag Mithl. Kerana merekalah yang menghalang
wanita berkenaan dari suaminya.”

Seorang tokoh perundangan dalam Mazhab Syafi’i ‘Izzudin ‘AbdusSalam
(m. 660 H.) menulis dengan panjang lebar dalam bukunya Qawa ‘id al-Ahkam fi
Masalih al-Anam'® menyatakan bahawa Mazhab Syafi‘i berpegang kepada kaedah
al-Zara’i’. Beliau seterusnya menyebut berbagai contoh dalam berbagai bidang
hukum yang berdasarkan Maslahah yang lebih kuat seperti hukum menolong or-
ang lemas mestilah diutamakan daripada sembahyang Jumaat, demikian juga hukum
mempertahankan diri dan maruah wajib didahulukan berbanding dengan kewajipan
sembahyang Jumaat. Dalam bidang lain beliau menyebut contoh seperti seorang
wanita yang dipaksa berzina dan tidak ada jalan melepaskan dirinya melainkan
dengan membayar sejumlah wang tertentu, ketika itu harus bagi wanita itu
menghulurkan wang bagi menebus maruahnya dari tercemar.!” Contoh-contoh ini
dan banyak lagi, semuanya berdasarkan Maslahah, iaitu samada mencari sesuatu
yang manfaat atau menolak sesuatu yang merosakkan.

Ringkasnya Imam Syafi‘i dan murid-murid beliau banyak sekali meng-
istinbatkan hukum dan mengeluarkan fatwa yang boleh dikatakan bersandar kepada
al-Masalih. Hukum-hukum dan fatwa-fatwa seperti itu bertaburan di dalam kitab
Mazhab Syafi‘i. Antara mereka ialah Imam al-Nawawi dalam bukunya al-Majmu’,
al-Syarbini al-Khatib dalam bukunya Mughni al-Muhtaj, al-Syirazi dalam bukunya
al-Muhazzab, al-Ramli dalam bukunya Nihayah al-Muhtaj dan.lain-lain.

Kekeliruan

Sehubungan dengan penggunaan “al-Masalih al-Mursalah” ini mungkin
timbul kekeliruan kerana dengan penolakan Imam Syafi‘i terhadap kaedah al-
Istihsan. Mengikut teori mazhab ini tidak harus bagi seseorang mujtahid mencari
sesuatu hukum atau mengeluarkan apa-apa fatwa melalui ijtihad yang berdasarkan
Istihsan. Hasil dari kekeliruan kepada, ada orang yang beranggapan bahawa al-
Masalih al-Mursalah termasuk ke dalam kaedah Istihsan yang tidak boleh dipakai
dalam menentukan hukum. <

Bagaimanapun Imam Syafi‘i dalam bukunya al-Umm dan al-Risalah,
menyatakan bahawa Istihsan yang ditentangnya itu hanyalah ijtihad tanpa sandaran
kepada al-Quran, Sunnah, [jma’ atau Qiyas. Kerana apabila seseorang mujtahid
mengeluarkan fatwa atau membuat hukum terhadap sesuatu masalah tanpa diambil
daripada khabar (al-Qur’an dan Sunnah) secara lafaz dan bukan juga Qiyas secara
ma‘qul dan tidak juga [jma’, maka itu adalah dikira Istihsan mengikut pandangan
akal mujtahid sendiri.'®
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Menurut Dr. Husain Hamid Hassan, banyak dalil yang menunjukkan bahawa
Imam Syafi‘i sendiri sebagai pengasas mazhab menggunakan teori al-Masalih al-
Mursalah apabila ia selaras dengan maslahah yang diakui oleh Syarak dan disokong
oleh nas secara umum. Kerana mengikut teori mazhab ini lagi, tidak semestinya
nas itu menunjuk di atas makna yang tepat. Sebaliknya memadailah dengan nas-
nas yang menunjukkan jenis makna sahaja.’® Kerana itu jelas sekali ada keseraga
man antara penulis-penulis ilmu Usul Figh dalam Mazhab Syafi‘i dan dalam
mazhab-mazhab lain dalam memakai teori al-Masalih al-Mula’imah serta menolak
pemakaian al-Masalih al-Gharibah atau lebih dikenali dengan istilah al-Istihsan
mengikut ibarat Syafi‘i.?

Prof. Muhammad Sa‘id Ramadan al-Butiy menyatakan bahawa sesungguhnya
nyata sekali al-Istihsan yang diingkari sebagai sumber hukum oleh Imam Syafi‘i
itu bukanlah al-Istislah. Menurut beliau, ini adalah kerana antara dua istilah itu
amat jauh bezanya. Kalau tidak, sudah tentu keingkaran itu membawa kepada
teringkarnya Qiyas. Pada hal, kata beliau, kita sudah mengetahui bahawa Qiyas
mengikut toeri mazhab Syafi‘i adalah umum, meliputi berbagai bentuk Ijtihad
yang berasaskan dalil. Tambah beliau, sebenarnya al-Istihsan yang dimaksudkan
oleh Imam Syafi‘i itu hanyalah fatwa yang dikeluarkan tanpa mengikut khabar
yang lazim daripada al-Qur‘an atau Sunnah dan tidak juga Qiyas atau Ijma‘, tetapi
hanyalah berpegang kepada apa yang dipandang baik mengikut fikirannya sahaja.!

Dalam hal ini Muhammad Abu Zahrah telah meneliti beberapa buah buku
Imam Syafi‘i sendiri, lalu membuat dua kesimpulan:

Pertama : Bahawa setiap Ijtihad yang tidak berpegang kepada al-Kitab atau
Sunnah atau Athar atau Ijma’, adalah Istihsan. Kerana dalam kes-kes seperti itu
mujtahid telah membuat kesimpulan hukum berdasarkan apa yang dikira baik
olehnya sendiri dan berasaskan apa yang ditunjuk oleh nas atau dalilnya.

Kedua: Bahawa Ijtihad dengan cara Istihsan tanpa berpegang kepada nas
yang thabit atau dilalah mursyidah adalah batil (tidak diterima).?

Kesimpulan dan Saranan

Apa yang penting di sini ialah supaya pemakaian teori al-Masalih al-
Mursalah terlaksana dengan wajar. Inilah landasan Ijtihad yang dilalui oleh para
ulama terdahulu, termasuk dari mazhab Syafi‘i. Ia sebagaimana yang dihuraikan
di atas adalah suatu kaedah dalam pemakaian al-Qiyas sendiri sebagai satu sumber
hukum yang diterima dalam mazhab berkenaan, di samping pemakaian konsep
Sadd al-Zara'i’.
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