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Primeira parte

Primeiro Capitulo: Aproximacoes
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A ciéncia do usul al figh se encarrega de desenvolver a metodologia para que
o fagih! possa extrair os julgamentos através das provas da shari’a, assim como
estabelecer as regras gerais das que o faqgih extraira regras e decretos particulares.

Usul € o plural de asl que, em arabe, significa ‘origem’, ‘aquilo que deriva de
algo’ ou ainda, ‘o fundamento de uma coisa’. Tecnicamente tem varios sentidos,
COmMO: a prova, a base, 0 que mais pesa (0 que é preferivel), 0 que é contrario a
ramificac&o, derivacéo.

Figh: significa ‘entender’ e ‘saber’. Allah, O Altissimo, disse: “Disseram: nao
compreendemos muito do que dizes...” (suratul Hud: 91); quer dizer, ‘nédo
entendemos o significado de teu discurso’. Tecnicamente se refere ao
conhecimento das regras praticas da shari’a, extraida segundo as provas gue as
justificam detalhadamente. Em outras palavras, € o conjunto dos decretos da shari’a
que se consideram praticos (referidos as transacdes entre os individuos de uma
sociedade) e que tém sido extraidos através de evidéncias especificas.

Ao que se referem os especialistas do usul, quando falam de decretos, é o
efeito da Palavra de Allah em relacado as acdes dos mukalafin?; de modo que termos
como ‘fard’ (obrigatério), ‘wajib’ (o que deve ser feito), ‘nadib’ (recomendavel),
‘ibaha’ (permitido), ‘karaha’ (detestavel) e ‘haram’ (ilicito) se referem a decretos da
shari’a relacionados com os atos de adoracéao. E o fato de que um contrato seja
correto, vélido, nulo, efetivo, obrigatério ou ndo obrigatdrio, sdo decretos referentes
as transacdes entre individuos. Assim mesmo, limitam-se os decretos da shari’'a
para distingui-los dos que ndo o s&o: os decretos derivados da experiéncia, 0s
derivados da raz&o (axiomaticos) e os convencionais. Por exemplo, quando
dizemos: ‘o fogo queima’, estamos emitindo um juizo provindo da experiéncia;
quando dizemos: ‘o universo foi criado’, estamos emitindo um juizo derivado da

1 Estudioso da ciéncia do figh.

2 Religiosamente responsaveis - todos 0s muculmanos, pois sdo obrigados a agir de acordo com as ordens
de Allah e a adora-Lo.



raz8o; e quando dizemos: ‘0 sujeito € nominativo’, estamos emitindo um juizo
convencional e todos estes decretos ndo tém relacdo com a ciéncia do usul.

A prova (dalil) € aquilo que indica se algo material ou abstrato é bom ou mau.
Tudo o que nos vem através de uma informacéo segura. Por exemplo, a ayah: “Em
verdade, Allah ordena a justica” (suratul Nahl: 90), nos indica que a justica é
wajib (deve ser estabelecida).

A prova, segundo os especialistas do usul, € todo o Texto sobre 0 qual se baseia
uma ou varias regras. A prova deve ser concreta para isolar as provas gerais que
nao tém relacdo com uma questdo em particular, senao que se aplicam de forma
geral, como ordenar de forma absoluta ou proibir algo de forma absoluta.

Por isso, o usul al figh, em seu sentido mais amplo, é a ciéncia que, através
das evidencias detalhadas e concretas, emite decretos praticos da shari'a e
conhece seus diferentes sentidos de forma geral. Usul al figh €, portanto, a ciéncia
que extrai as regras e estabelece a metodologia através da qual se emitirdo os
decretos préticos da shari’a, segundo as evidéncias especificas.

Outros o definem da seguinte maneira: conhecer as provas do figh em geral, como
se aplicam e a situac&o daquele a quem se aplicam.

A palavra gawa'’id (regras) é o plural de ga’idah: s&o as que se aplicam na
totalidade dos casos e das que derivam muitas outras; por exemplo, quando
dizemos: “um assunto traz com ele obrigac&o” € uma regra que se aplica na
totalidade dos casos e que, por sua vez, inclui varias subdivisbes, como a
obrigacéo da salah e do zakat.

Portanto, conhecer as regras das quais se pode extrair os decretos da shari’a, com
suas provas detalhadas, € o que chamamos ‘usul al figh’. Por sua vez, o
conhecimento dos decretos da shari’a, que tém sido extraidos baseando-se nas
regras do usul, chama-se figh.

A diferenca entre figh e usul esta no fato de que o ultimo desenvolve o
método que devera seguir o faqih para extrair os decretos através de suas provas,
comecando pela prova mais forte; enquanto que o figh extrai os juizos segundo este
meétodo.
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Os estudiosos do usul al figh discordam do tema usul al figh dentro de quatro
opinides:

1) Os que dizem gque seus temas S&0 as provas necessarias para aprovar 0s
julgamentos da shari’a em todos os detalhes atravas da ijtihad, depois de
haver escolhido a prova mais contundente, quando ha provas opostas. Esta &
a opiniao da maioria dos fugaha, portanto, a inferéncia dos julgamentos e as
provas que evidenciam com detalhe um caso ndo se consideram proprias da
ciéncia do usul, simplesmente mencionam-se nos exemplos ou na introducao.

2) Os que opinam que seus temas sao 0s decretos da shari’'a com suas provas,
COmMo 0 juizo de wajib, mandub, mubah, haram e makruh.

3) Os que dizem que se ocupa de dois temas: as provas € 0s decretos da
shari’'a.

4) Os que dizem que engloba de trés temas:as provas, saber quando e o porqué
de nos inclinarmos a uma opinido ou outra, e o ijtihad.

Devido a discordancia entre os fugaha sobre aquilo de que trata o usul al figh,
surgiram opinides:

1) A discordancia em definir usul al figh é devida a discrepancia entre os fugaha
sobre aquilo de que trata o usul.

2) Os que apoiam a primeira e quarta opiniées investigam o tema dos decretos e
depois se ocupam com a busca das provas, enguanto 0s que apoiam a
segunda e terceira opinido, investigam os decretos apenas apos buscarem as
provas.



De forma geral, os temas que 0s usuliyun mencionaram em seus livros sdo 0s
seguintes:

1) As provas do Qur'an, da Sunnah, do ijmé, do giyas e dos temas relacionados
a elas, como o istishabs, istihsan e o istislah®.

2) Os decretos: wajib, haram, mubah, makruh e mandub e os temas
relacionados a eles, como a capacidade (haver chegado a idade em que
SOMOS responsaveis por N0ssos atos) e seus sinais (0 que evidencia que a
pessoa atingiu esta idade).

3) Saber que o decreto pesa mais nos casos em que haja contradicéo.

4) O estudioso que extrai pareceres diretamente do texto (Qur'an e Sunnah) e do
giyas € o mujtahid, e sdo os mujtahidun que desenvolvem o usul al figh,
originando as escolas juridicas (madhaahib). Por sua vez, o fagih extrai seus
pareceres do mujtahid (neste sentido € mugallid — 0 que segue — ja que segue
0s passos do mujtahid, cujo ijtihad se refletiu na madhhab).
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A utilidade de estudar o figh:

1) Poder extrair decretos de novas situacdes que nao foram mencionadas nos
livros dos imames baseando-se nas regras do usul que os criaram.

2) Poder comparar os decretos da shari’a emitidos pelas escolas de figh
(madhaahib), mostrando as opinidées dos imames com suas provas, para
depois escolher os julgamentos de maior peso.

3 Um decreto acompanhado de uma prova nao se muda, exceto se ha outra prova mais forte que a anterior
apresentada; por exemplo, quem adquirir uma mercadoria tendo a prova de ser seu proprietario continuara
sendo enquanto n&o existir prova contraria mais forte.

4 Mudar o decreto de um caso para outro por este ser mais conveniente; como, por exemplo, o direito de uma
pessoa passar por um terreno pertencente a uma wagf — instituicdo sem fins lucrativos para o beneficio dos
mugulmanos — em situagdes concretas.

5 Os temas importantissimos relacionados com a vida neste mundo e a préoxima.



3) Conservar o din (Islam), proteger suas provas, suas evidéncias e seus
julgamentos do extravio e de serem adulterados pelos hipdcritas, assim como
emoldura-lo para o proteger dos transgressores.

4) Compreender os textos de figh e de direito: a ciéncia do usul esclarece o que
cada termo quer dizer; o que se entende do Texto (Qur'an e Sunnah) e de
outros textos. Ao mesmo tempo, estabelece os critérios e medidas para poder
eleger 0s juizos mais acertados quando, nos Textos, haja semelhanca ou
aparente contradicédo. Desta maneira, o sentido dos termos se mantém claro e
preciso, de modo que o estudioso desta ciéncia podera adquirir um
conhecimento certeiro do figh.

5) Poder explicar os textos da shari'a e de direito: cada comentarista necessita,
urgentemente, desta ciéncia. Ja que a interpretacédo do Texto (Qur'an e
Sunnah) é baseada na ijtihad (o esforco dos mujtahidin em poder extrair os
decretos) e al giyas (analogia), o usul al figh tem limitado e esclarecido os
tipos de analogia que se podem fazer.

6) Saber como e onde se extraem as regras da excecao, provenientes do Texto e
das leis. Se em cada lei ha excecdes, o usul al figh nos indica o método para
saber onde se encontram estas excegdes e como formar as regras de
excecao para poder atingir os finais fundamentais no que se baseia cada lei.

2Ol M SDC S

Antes de citar as causas, mencionaremos 0s seguintes pontos:

1) As discordancias entre os fugaha estéo restringidas aos ramos do figh, ja que
o referente ao usul, ou seja, usul al aquidah (crenca), os pilares do imaan (fé),
os do Islam ou o usul proveniente do Qur'an, Sunnah, ijma® ou giyas, ha
acordo. Quanto a discordancia nos ramos do figh e nos decretos sobre as
questdes particulares de forma mais detalhada, néo prejudica o sistema em
geral, mas, sim, considera-se um dos fatores que fazem a shari'a uma ciéncia
sempre atual.

2) As discordancias nos ramos do figh e nos juizos sobre questdes particulares é
algo normal € nenhuma lei, divina ou humana, esta isenta delas.

6 Unanimidade de opinido dos estudiosos do figh.
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3) As discordancias entre as escolas de figh tém sido a causa da criacéo de
enciclopédias de figh, disseminadas por todas as bibliotecas islamicas em
todo o mundo. Estas discordancias foram a causa dos arabes e mugulmanos
desenvolverem um patrimoénio legislativo que nenhuma outra nagao jamais
POSSUIU.

4) Estas discordancias ndo estavam baseadas no desejo de se destacar ou de
se elevar acima dos outros, buscando o prestigio pessoal, mas sim,
postulados cientificos e objetivos, cuja meta era chegar a verdade € a
complacéncia de Allah através da mais pura sinceridade.

5) Por outro lado, n&o ha discordancias nos decretos cujas provas sao
definitivas. Neste sentido, o Qur'an, com seus versiculos, é considerado prova
definitiva, por ser mutawattir’; assim mesmo, a Sunnah mutawattir também é
considerada prova definitiva. As discordancias se limitam, entdo, aos textos
incertos, como uma noticia que provém de uma s pessoa ou as provas
duvidosas.

6) O Mensageiro de Allah g% era a Unica referéncia na hora de legislar,

baseando-se na Revelacdo. Quando os Companheiros ndo tinham a prova de
um decreto num dos Textos, dirigiam-se ao Mensageiro de Allah g&. Apesar

disto, podemos encontrar multiplas opinides acerca de um mesmo assunto.
Do mesmo modo, aceitam-se 0s juizos diferentes sobre uma mesma situacao
para mostrar que ambos s&o aceitaveis.

Em relac@o as causas de maior destague que provocaram as discordancias
entre os fugaha, podemos destacar as seguintes:

1) A diferenca nas predisposicdes inatas e adquiridas das pessoas, incluindo os
ulama (os especialistas da shari'a), de modo que as caracteristicas e
capacidades das pessoas variam de umas para outras.

2) As diferentes situacdes e épocas incitavam os imames a emitirem um decreto
sobre um caso que se considerava uma subdivisdo de uma regra geral, de
forma que o imaam mudava sua ijtihad sobre uma mesma questéo segundo
as circunstancias, como ocorreu com o imaam Shafii, que Allah esteja
satisfeito com ele.

3) As discordancias na compreensao dos textos quando suas provas nao sao
definitivas e seus significados levam a duvida, fez com que os fugaha se
diferenciassem uns dos outros.

7 A informacéo que nos chega através de numerosas fontes distintas umas das outras

11



4) O idioma em que foi revelado o Qur'an, o arabe, também foi causa de muitas
discordancias, ja que é uma lingua muito ampla e que contém uma infinidade
de termos com 0s quais se podem nomear muitos objetos; ha nela numerosos
sinbnimos, sentidos literais e figurativos, como o caso de metéaforas.

5) Havia discordancia sobre se algumas fontes da shari'a poderiam ser
consideradas corretas ou néo.

6) Havia discordancias na interpretacéao do Texto, ja que o Texto é a primeira
referéncia para os mujtahidin.

7) Havia discordancias na hora de reunir os textos aparentemente contrarios e 0s
critérios de preferéncia (os de maior peso).

12



Segundo Capitulo: Fontes originais e dependéncia da
Lei Islamica

A palavra masaadir (fontes) é plural de massdar (fonte) e significa ‘tudo o que
se deriva de’; portanto, as fontes da shari'a sao tudo aquilo através do qual se pode
obter um decreto.

Se nos fixarmos atentamente, veremos que a fonte de onde emanam o0s juizos
da shari'a € uma: a Palavra de Allah. Também emanam dos ahadith (ditos) do
Profeta g% como um aviso de Allah para advertir aos homens o que Ele aprova ou

condena. Al-ijma’® € baseada no Qur'an ou na Sunnah; portanto, s6 Allah julga
todos 0s assuntos.

A palavra kitab (livro) em arabe é o substantivo verbal do verbo kataba
(escrever) e € o nome que se da a uma carta ou uma mensagem. Segundo a
terminologia dos fugaha: é o Nobre Qur’an, e Qur'an em arabe € o substantivo
verbal do verbo “ler, recitar”, cujo substantivo nominal é “leitura”; quer dizer, a
palavra de Allah, Todo Poderoso, recitada por Seus servos.

O Qur'an se define como a Palavra de Allah, o Todo Poderoso, que foi
revelada através do Anjo Gabriel, que a paz esteja com ele, ao coragao do Profeta
Muhammad g&. Na lingua arabe, sua recitacdo é considerada uma forma de

adoracédo, comecando com a suratul Fatiha e terminando com a suratun Nass € é
uma transmissao mutawattir. Suas palavras e significados sdo considerados
milagrosos e estao protegidos de qualqguer tipo de alteracao.

8 Unanimidade de todos os ulama.
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O Qur'an é a verdade que todo o mundo deve seguir, ja que vem de Allah e
nos foi transmitido de uma forma segura e sem ambiguidades. Nao se pode tomar
uma prova fora dele, porque € a Palavra de Allah, o Todo-Poderoso, e a falsidade
nao o afeta de nenhuma forma.

A prova de que o Qur'an é a palavra de Allah figura em sua singularidade:

I'jaz® significa atribuir incapacidade ao resto dos mortais de trazer uma prova
igual. Aqui quer dizer a certeza da Mensagem do Profeta g&. A singularidade

depende de trés fatores:
- 0 desafio;
- a existéncia daquilo que conduz a pessoa a desafiar;
- ainexisténcia de um obstaculo que o impeca de competir.

No Qur'an se encontra um desafio, encontra-se o que conduz ao desafio e
nao ha nada que impeca alguém de se opor a ele.

1) A coeréncia de suas palavras, seus significados e suas disposicoes;
2) Sua eloguéncia;
3) O Qur'an nos informa sobre os fatos ocultos de nacdes anteriores;

4) O Qur'an nos informa dos fatos ocultos do futuro.
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1) As relativas aos assuntos da crenca e seus pilares;

2) As relativas as boas acoes, as virtudes € ao comportamento que todo o
muculmano deve seguir;

9 Singularidade, inimitabilidade.
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3) As relativas as acdes que podemos dividir em duas categorias:

a) As que regulam a relacdo do homem com seu Senhor, como a salah, o
jejum, o zakat, o hajj e os votos de adoragao.

b) As que regulam as relacdes das pessoas entre si e que podemos
subdividir em:

)  Asrelativas a familia;
II)  As relativas as transacdes entre os individuos de uma sociedade;
[II)  As relativas ao delito e ao estabelecimento dos castigos pertinentes;

IV) As relativas ao sistema judicial, que compreendem o testemunho e os
procedimentos com o fim de alcancar a justica entre as pessoas;

V) Asrelativas ao sistema de governo, seu fundamento, a relacéo entre
0 governante e os cidadé&os e os direitos e deveres de cada um;

V1) As relativas a relacdo econdmica entre ricos e pobres € a
organizacao dos recursos e dos gastos do Estado;

VIl) As relativas a relacédo do Estado Islamico com outros paises em
tempos de paz ou guerra: assinatura de acordos € a situacéo juridica
dos muculmanos no Estado Islamico.

DTEATVEE A (NN 2T COINTE AR O TRIINE
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S&o de dois tipos:
a) Provas definitivas, como as ayaat de heranca e as dos limites;

b) Provas incertas (duvidosas) como € o caso dos termos que se encontram no
Texto Quranico e que contém varios significados; por exemplo, a palavra
“‘quru” — o periodo menstrual — a palavra “méao” e outras mais.

15



Literalmente significa habito e forma um sentido absoluto, ja que se refere a
um habito bom ou repreensivel. Tecnicamente significa tudo o que surge do Profeta
g%, sejam palavras ou acdes. Da mesma forma, a palavra Sunnah designa aquilo

que, se é realizado, implica em recompensa e, se é abandonado, implica em
castigo, como no caso do fard (obrigatério) e wajib (o que deve ser feito).
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Os imames estédo de acordo que a Sunnah é algo do préprio Profeta g que

nos foi transmitido através de correntes auténticas, constituindo, portanto, uma
prova para todos 0os muculmanos e uma fonte de legislacéao.
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Segundo a transmissao, a Sunnah pode ser de trés tipos:

1) Sunnah mutawattira: tawattur, literalmente, significa sucesséo, frequéncia e,
segundo a terminologia proépria do hadith, significa aqueles ahadith do
Mensageiro de Allah g& que foram transmitidos por numerosas cadeias

auténticas e confiaveis, o que impossibilita que todos 0s transmissores
houvessem acordado em inventar ou falsificar os ditos do Profeta.

2) Sunnah mashura (conhecida): os ahadith do Mensageiro de Allah &

transmitidos por uma, duas, trés ou mais cadeias até alcancar o estatuto de
mutawattira, sendo narrados, mais tarde, por um conjunto de transmissores,
como o caso do hadith “o Islam esta embasado em cinco (pilares)”, narrado
por Tirmidhi e Nasai; e o hadith “as acoes devem ser consideradas
segundo a intencao”, narrado por Bukhari.

3) Sunnah ahad: referente aos ahadith do Mensageiro de Allah g& transmitidos

por uma ou duas pessoas e que, por sua vez, narraram a uma ou duas
pessoas, até que chegaram a nds, sempre através de uma cadeia unica.

16



t
<J
i
<)
Y
)
1
1)

J
D]
t)
ty)

-]
q)
)
)

Os estudiosos da shari'a extrairam suas evidéncias do Qur'an, da Sunnah, do
ijma’, da analogia e do raciocinio.

1) O Qur'an: a Palavra de Allah, O Altissimo: “Nao devem todos os crentes, de
uma so vez, sair para o combate; deve permanecer uma parte de cada

coletividade, para instruir-se na fé, e assim admoestar s sua gente quando
regressar, a fim de que se acautelem.” (suratut Taubah: 122)

2) A Sunnah: o Profeta g& disse: “transmita de mim nem que seja um
versiculo” (Bukhari)

3) O ijma’ (unanimidade dos ulama): em muitas ocasides, os Companheiros do

Profeta g tomaram como prova os ahadith ahad, isto nos indica que estavam
de acordo em sua autenticidade.

4) O Qiyas (analogia): Da mesma forma que nos codigos civis foi estabelecido

como certa a informag&o que provém de uma s pessoa, assim mesmo, 0s

ulama utilizam o giyas para, baseando-se neste feito, validar os ahadith que
provém de uma so6 cadeia de transmisséo.

Segundo a escola Hanafi, a narracdo procedente de uma ou duas pessoas
sera aceita se reunir as seguintes condicdes:

1) O narrador nao deve atuar de forma contraria ao que narra. Como no hadith
de Aisha (e &l ;) em que 0 Mensageiro de Allah gz disse: “Nao é valido
o0 matriménio de uma mulher que se casa sem a permissao de seu

tutor” (Ahmad, Abu Dawud e tirmidhi). Aisha casou a filha de seu irmao com
Abdur-Rahman, quando seu irméo estava ausente.

2) O narrador que n&o é um fagih ndo deve contradizer as regras da shari'a

como no hadith sobre a musarrat'® em cujo caso 0 comprador pode anular o

contrato e obrigar o vendedor a compensar-lhe com trés as’ (trés quilos,
aproximadamente) de tamaras.

3) O texto do hadith que a pessoa narra ndo deve ordenar algo que seja
prejudicial.

10 O animal que n&o é ordenhado durante dias para atrair comprador com o tamanho de suas tetas.
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A Sunnah vem depois do Qur'an como referéncia; por outro lado, vem como
primeiro lugar como prova. Quer dizer, para extrair decretos da shari’a, primeiro se
consulta o Qur'an, e se nao houver resposta, recorre-se aos ahadith sahih
(auténticos) e aplica-se a Sunnah como se fosse um texto do Qur'an.

Se ndo fosse obrigatdrio seguir as disposicées da Sunnah da mesma forma
que seguimos as do Qur'an, tornar-se-ia impossivel obedecer as ordens de Allah,
Louvado seja.

A Sunnah se aplica aos seguintes casos:
- a Sunnah que confirma os versiculos do Qur’an;
- a Sunnah que invalida suas disposi¢oes;

- a Sunnah que estabelece juizos sobre acdes sobre as quais o Qur'an ndo
estipulou nenhum juizo;

- a Sunnah que explica e interpreta o Qur'an.

No que diz respeito ao primeiro tipo de Sunnah, temos o hadith do Profeta gi:

“Nao se considera licito que um muculmano tome os bens de outro
muculmano...” (Abu Dawud); este hadith é confirmado pela Palavra de Allah: “O
vOs que credes! Nao vos aproprieis dos bens dos outros por meio da
falsidade.” (Suratun Nissa: 29)

Em relacdo aos segundo tipo de Sunnah, temos o hadith do Profeta g&: “O

herdeiro nao recebe parte alguma do testamento.” (Bukhari e Muslim). Este
hadith revoga que o herdeiro possa ter parte do testamento como se estipula no
Qur'an: “Esta-vos prescrito que quando a morte se apresentar a algum de vos,
se deixar bens, que faca testamento equitativo em favor de seus pais e
parentes; este é um dever dos que temem a Allah.” (suratul Baqgara: 180)

E sobre o terceiro tipo de Sunnah — a Sunnah que estabelece juizos sobre
acdes que o Qur'an ndo estipulou nenhum decreto — 0 juizo esta aprovado pela
Sunnah e ndo existem provas no Qur'an, como, por exemplo, a proibicdo de usar
roupa de seda ou joias de ouro para os homens, a proibicdo de comer carne de
todos 0s animais selvagens com presas € de todas as aves que possuem garras,
assim como a proibicdo de se casar com uma mulher e sua tia paterna ou materna.
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E sobre o quarto tipo de Sunnah — a Sunnah que explica e interpreta o Qur'an
— podemos distinguir os seguintes casos:

a) A Sunnah que interpreta de forma geral os Textos, aclara os termos
ambiguos, como, por exemplo, os ahadith dedicados a esclarecer a salah -
seus horarios € 0 numero de rakaat.

b) A Sunnah dedicada a especificar o sentido geral do Qur'an, como, por
exemplo, no hadith do Profeta g&: “O assassino nao herda”, este hadith esta

especificado no Qur'an: “Allah vos prescreve acerca da heranca de vossos
filhos: Dai ao varao a parte de duas filhas.” (suratun Nissa: 11)

c) A Sunnah que restringe o sentido absoluto do Qur'an, como a ayah: “Ao
ladrao e a ladra, decepem-lhe a mao como punicao do que fizeram, é um
exemplo que emana de Allah, Allah é Poderoso e Sabio.” (Suratul
Ma’idah: 38). Esta ayah é geral e ndo especifica 0 que quer dizer com a
palavra mao; a Sunnah indica a méo direita, e restringe o ato a cortar a méo
no pulso.
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Ha uma unanimidade entre os estudiosos da shari'a em que nao esta
permitido narrar um hadith por seu sentido (sem mencionar todas as palavras) em
trés casos:

1) Quando o hadith se comp®e de poucas palavras e, sem duvidas, contém
muito sentido.

2) Quando as palavras do hadith sdo consideradas um ato de adoracgéo.

3) Quando o significado do hadith ndo esta claro para o narrador.
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Depois da morte do Mensageiro de Allah g os Companheiros tiveram que

enfrentar numerosas situacdes complicadas sobre as quais ndo havia nenhuma

11 Unanimidade dos ulama.
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revelagéo ou nenhum hadith, portanto, os Companheiros (a¢ie al ua,) seguiram o

caminho que foi indicado no Qur'an: a shura (consulta).

Baghawi narrou de Maimun Ibn Mahran (a¢ie 48l o)) que disse:

“Quando as partes de um litigio vinham consultar Abu Bakr para que
resolvesse uma questao, buscavam o Livro de Allah para se achar o juizo, se
ndo encontravam no Quran, mas, sabia-se que a solugao seria encontrada
na Sunnah, entdo, aplicava-se. No caso de ndo haver encontrado a solu¢céao
nem no Qur'an e nem na Sunnah, perguntava-se aos muculmanos: ‘foi-me
perguntado tal coisa. Sabeis se 0 Mensageiro de Allah g fez algum juizo a

este respeito?”. Cada um dos Companheiros mencionava o que havia visto
ou ouvido do Mensageiro de Allah a respeito daquele assunto e, se ndo
encontravam a solucao do problema segundo a Sunnah, reuniam os
melhores homens para consulta-los e aplicar sua opinido. Umar (¢e &l 45,)

costumava fazer o mesmo.”

Em seu sentido literal possui dois significados:

e Determinar e decidir-se a fazer algo. Allah, O Altissimo, disse: “... decida-te
quanto ao que faras.” (Surah Yunus: 71)

e Estar de acordo quanto a fazer algo, como quando foi dito: “O povo, em sua
unanimidade, esta de acordo com tal coisa’.

Em seu sentido técnico significa: o acordo dos mujtahidin (estudiosos da
shari'a) de uma mesma época, depois da morte do Profeta & sobre um ou varios

juizos da shari’a. Diz-se também: € um acordo das pessoas que decidem e dos que
se ocupam de resolver os problemas da ummah (nacéo islamica) sobre um
acontecimento, em uma mesma época.
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No ijma' deve haver um acordo unanime de todos os mujtahidin; ja que é
pilar e condigdo do ijma'. Alguns ulama consideram como condigao para poder

2 Aceitacdo pelo siléncio.
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emitir um juizo novo que passe o tempo daqueles mujtahidun (até que todos os
mujtahidun que participaram daquele ijma' estejam mortos).

Deve-se expressar a opiniao de cada faqgih explicitamente; no caso de que
alguns fugaha nao expressem sua opinido acerca de uma determinada questéo, ou

uns apliguem o juizo de um ijtihad e outros néo, seja qual for a opini&o. Este tipo de
ijma' recebera o nome de ijma' sukuti (ijma' de abstencéo — afirma-se pelo siléncio).

Os estudiosos da shari'a discordam entre eles acerca deste ijma'; alguns
o consideram valido como é o caso do Imam Shafii, que Allah tenha misericérdia

dele e de alguns malikis.
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Allah, O Altissimo, disse: “A quem combater o Mensageiro, depois de haver
sido evidenciada a Orientacao, seguindo outro caminho que nao o dos crentes,
abandona-lo-emos em seu erro e o introduziremos no inferno. Que péssimo
destino!” (Suratun Nissa: 115)

E Allah disse ainda: “Sois a melhor nacao que surgiu na humanidade, porque
recomendais o bem, proibis o ilicito e credes em Allah.” (Suratul al Imran: 110)

O Qur’an: Allah, O Altissimo, qualificou os crentes que praticam o Islam como
a melhor comunidade. Ele quis dizer que é correto tudo o que fazem, de forma que
se haja um ijma sobre algo, o decreto que se emita sera o correto.

A Sunnah: o hadith do Profeta g%: “Minha ummah nao estara de acordo em
um erro.” (Ibn Majah).
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Literalmente, giyas significa examinar os Textos (Qur'an € Sunnah) e emitir os
juizos mais acertados como resultado da unido de ambos. Com este exame, 0s
estudiosos do figh poderao saber se o Texto (ayah, hadith) se limita a um juizo em
especifico ou vai além, referindo-se a outros casos de mesma indole. Portanto, o
juizo sempre vira acompanhado da causa que o0 motivou, de maneira que, caso
exista uma causa, existira um juizo e vice versa.

O processo do giyas comeca quando a prova de um juizo existe no Texto
(Qur'an e Sunnah) e é o que os usuliyun chamam de: aperfeicoar e aprofundar a
interpretacdo para suprimir 0 que nos parece uma boa explicacao. Por exemplo, a
historia do beduino que praticou um ato sexual com sua esposa durante o més de
Ramadan, no periodo do jejum; o Profeta g& disse: “Liberte um escravo”. E

investigado se o motivo que causou este decreto € o mesmo em outro incidente
sobre 0 qual ndo ha provas no Texto e isto € 0 que chamamos de interpretacéo.
Quer dizer, a derivacao de um juizo pelo qual n&o figura prova no Texto, porém é
similar a outro que possui prova — 0 que Nos permite emitir um juizo por analogia.

Literalmente, significa estimar; como quando dizemos: o cumprimento do
vestido é de um metro; quer dizer, aproximadamente de um metro. Tecnicamente
significa que a derivacao tem 0 mesmo juizo que a base, por haver algo comum
entre eles. Diz-se também: um acontecimento cuja prova néo existe no Texto tem o
MEesSMO juizo que outro acontecimento cuja prova existe no Texto, porque os dois
acontecimentos s&o similares e interpretados da mesma maneira.

13 Analogia.
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Alguns exemplos de qgiyas:

- Firmar um contrato de compra e venda no horério da salatul jumuah
(oracao de sexta feira) é proibido, e aplicando o giyas a este caso, um
contrato de aluguel, um contrato de depdsito, um empreéstimo e todo e
qualquer contrato que se firme, durante a chamada para a oracéo (até o
fim dela) esta proibido por analogia, ja que s&o atos que nos afastam da
recordacao de Allah e do cumprimento da salah.

- O Mensageiro de Allah g% proibiu o compromisso com uma mulher que ja

esta comprometida com outro homem; e a raz&o desta proibicéo € clara, ja
gue este comportamento incita o conflito, o ¢dio e a inimizade entre as
pessoas. Por outro lado, sobre fazer um contrato de aluguel de um local
alugado a outra pessoa n&o ha um decreto extraido do Texto; sem duvidas,
por analogia, a ambos acontecimentos se aplicam o mesmo juizo pela
mesma causa estipulada no Texto.
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Pilar: o que se considera parte fundamental de uma coisa. Os quatro pilares
do giyas s&o os seguintes:

1) A base: aquelas acdes cujo juizo esta provado pelo Texto ou por
ijma’ (unanimidade), e se chama “ato donde se extrai a analogia”.

2) As derivacoes: aguelas acdes cujo juizo ndo se encontra no Texto nem no
ijma’ e se chamam “atos sujeitos a analogia”.

3) O juizo de base: ¢ 0 juizo segundo a shari'a aprovou pelo Texto, e baseando-
se nele extraimos o juizo para as derivacdes aplicando o giyas (a analogia).

4) ‘il-la: é a causa pela qual foi emitido um juizo de base e de derivacoes.

Por outro lado, outros o definem da seguinte maneira: a explicacéo clara e
precisa que contém o significado adequado para extrair o juizo. O juizo de
derivacéo extraido por analogia € o resultado do giyas e n&o um de seus pilares.
Através do giyas o legislador tenta extrair e aplicar todos 0s juizos que sejam
benéficos para as pessoas, assim como proibir 0 que seja prejudicial (corrupto).
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1) Condicoes de base: 0 conteldo de base deve ser extraido do Texto (Qur'an e
Sunnah) ou do ijma’; e deve ser cancelado, no caso de ser giyas de um
decreto extraido de outro giyas — ja que a fonte principal, que deve ser
consultada, sdo os Textos.

2) Condicoes das derivacoes: o decreto derivado deve ter a mesma causa que
0 decreto base; a ramificacdo ndo pode se basear no Texto ou no ijma' para
extrair um juizo que contradiga o qiyas, ja que o giyas que contradiz o Texto e
o ijma é considerado fasid (invalido). Da mesma forma, o decreto derivado
nao deve superar ao de base.

3) Condicdes do juizo de base: deve existir uma causa razoavel e ndo se deve
aplicar exclusivamente a base.

4) Condicoes do ‘il-la (a causa): deve ser evidente ja que a ‘il-la é a que indica
O juizo das derivacoes e, portanto, deve estar claramente descrita para poder
mostrar que os acontecimentos sao semelhantes. Também a ‘il-la deve ser
adequada; quer dizer, deve haver beneficio na extracdo deste juizo.
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Os métodos e provas através dos quais se conhece a ‘il-la de um juizo s&o
numerosos. Abaixo analisaremos 0s trés mais importantes:

1) O Texto: o Qur'an e a Sunnah;

2) O ijma’: quando os mujtahidun estdo de acordo em um juizo. Por exemplo, 0
ijma’ sobre a proibic&o de julgar as pessoas enquanto o juiz se encontre
possuido pela ira; a raz&o € que a ira cria confusdo de pensamento,
impedindo que este razoe de forma adequada. Por isso, os ulama fazem o
giyas e aplicam o mesmo juizo as situacées de medo, aflicdo e outras
semelhantes;

3) Adequacao: deve haver adequacéo entre a causa e o julgamento ja que o
objetivo de legislar é obter o bom e o correto (alcancar o beneficio para os
servos de Allah e impedir tudo o que seja prejudicial).
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O qgiyas ocupa o quarto nivel depois do Qur'an, Sunnah e ijma’. O juizo
aprovado por algum giyas é um juizo extraido segundo a shari'‘a e uma prova que
se deve aplica-lo, uma vez que o giyas € uma das fontes de legislacao e as provas
disso s&o numerosas. A seguir citaremos algumas delas:

1) A Palavra de Allah, O Altissimo: “Toma, pois, uma licao dele...” (Surah
Hashr: 2) e “Dize: dar-lhes-a vida Quem os originou pela primeira
vez...” (Surah Yasin: 79);

2) O hadith do Profeta g onde a mulher de Jazam queria fazer o Hajj em nome

de seu pai: “Se teu pai tivesse uma divida e tu a pagasses, beneficiar-se-ia
com isto?” Ela respondeu: “Sim”. Entao, disse-lhe: “A divida com Allah
merece ser paga mais que as outras” (Bukhari e Muslim). O hadith do
Profeta g no qual narra uma mulher que trouxe seu filho ao Profeta para se

queixar que seu marido negava ser seu pai devido a cor de sua pele. Disse-
lhe: “Tens um camelo?” Respondeu: “Sim”. Perguntou: “De que cor é?”
Respondeu: “Avermelhado”. Disse: “Ha nele algo da cor cinzenta?”
Respondeu: “Sim”. Perguntou: “De onde isto vem?” Disse: “Talvez seja
uma caracteristica de sua linhagem”. Entao, o Profeta g disse: “E o de teu

filho também pode ser uma caracteristica de sua linhagem.” (Muslim)

Istinsan significa mudar o julgamento de um caso por outro devido ao fato de
haver encontrado uma prova mais forte. Quer dizer, algumas questdes podem ser
mencionadas nos Textos, em seu sentido geral, mas pode ser que uma das normas
estabelecidas por todos ou alguns dos especialistas em figh — segundo uma prova
especifica tirada do Texto, do ijma’, do costume ou do que se considera melhor e
mais correto — seja contraria ao Texto, em seu sentido geral, de maneira que o
mujtahid aplica ao Texto especifico, e isto € o que se chama istihsan.

O istihsan pode atuar como giyas e o mujtahid pode considerar este giyas
preferivel na hora de emitir um juizo adequado a situacéo.

14 Mudar o juizo de um caso quando se considera melhor.
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Exemplo de istihsan: garantia no trabalho. Aplicar o giyas a garantia
(responsabilidade) é necessario, ja que, segundo o contrato, deve-se garantir o que
fazem com suas méos (seu trabalho especifico) e ndo o que se destrdi, a néao ser
por negligéncia ou descuido. E, aplicando o istihsan, deverao recompensar por
seus erros, para proteger 0s bens da pessoas e evitar que o descuido € a
negligéncia recaiam sobre eles, minguando-os.

Outro exemplo de istihsan: pode-se pagar o zakat aos filhos de Hashim aplicando
as normas do istihsan apesar de que ha uma regra que diz: “nao esta permitido dar
0 zakat aos filhos de Hashim”, por este hadith do Profeta gi: “Nao esta permitido

dar (o zakat) a Muhammad nem a familia de Muhammad” (Muslim). Mas, alguns
ulama, aplicando o istihsan, consideram correto, ja que em lugar do zakat
corresponderia a eles um quinto dos despojos de guerra, pratica esta que foi
abandonada, por isso, aplicando o istihsan, considera-se valido que se Ihes dé do
zakat.

O Imam Shafii desaprovou o istihsan. Ele disse: “Quem faz istihsan é como
quem faz uma lei”. N&o obstante, narrou-se que o mesmo fez istihsan: “E aceito
banhar-se em banheiros publicos, e pode-se beber agua daquelas pessoas que
dao agua aos peregrinos em Makkah sem se estipular a quantidade de agua”.

Cabe, dentro do possivel, que o istihsan que ash-Shafii desaprovou foi o
istihsan baseado em opinides partidarias e levadas pela paixao sem uma prova
confirmada na shari'a. Nao ha duvida que este tipo de istihsan nao € valido
segundo a opinido de todos os ulama. Sem duvidas, ainda assim, as provas
demonstram que o istihsan é correto. Nao se considera uma fonte legislativa
independente ja que provém de um giyas oculto mais forte que um giyas evidente,
O correto € um giyas que contradiz outro pela existéncia de uma prova da shari‘a.

A prova gue se pode acrescentar aqui para demonstrar a autenticidade do
istihsan é a palavra de Allah: “E segui o melhor do que foi descido, para vés, de
vosso Senhor...” (Az-Zumar: 55) e, também: “Aos que ouvem o Dito e dele
seguem o que ha de melhor...” (Az-Zumar: 18). E o dito do Profeta g&: “O que os

muculmanos creem que é bom, Allah considera bom.” (Narrado por Ahmad, de
lbn Mas’ud).
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Istislah é o estabelecimento das regras de figh segundo 0 melhor € mais
correto. A palavra maslaha significa trazer o que € benéfico para as pessoas €
evitar o mal e o prejudicial; e a palavra mursalah significa 0 mesmo que mutlagah:
absoluto.

Maslaha mursalah sdo aquelas disposicdes cuja existéncia ou eliminac&o nao
estao restringidas a uma prova concreta, sendo pelas regras da shari'a e do usul
que se aplicam a totalidade dos casos com a finalidade de conservar e proteger o
que & correto e Util.

Temos um exemplo de maslaha mursalah no ato de Umar Bin Khattab (we il o))

ao instaurar o registro civil e as prisées. Outro exemplo € a compilagao do Qur'an
durante o califado de Abu Bakr (we dl o). Ambos os atos s&o considerados

maslaha, apesar de que n&o existe um Texto concreto na shari'‘a que dite sua
validade.
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Podemos destacar trés tipos de maslaha:
1. Maslaha respeitavel: o que a shari'a considera valida e respeitavel,

2. Maslaha anulada: a maslaha que a shari'a ndo considera valida, ja que,
apesar de parecer boa e correta, na realidade € perniciosa € perigosa, Como
a usura, a venda de alcool e coisas semelhantes. Todas elas, apesar de que
possam trazer algo interessante, de forma geral sdo prejudiciais;

3. Maslaha mursalah: a que n&o se considera valida ou invéalida segundo a
shari'a, se bem que ha discordancia entre os ulama.

15 Absolutamente melhor.
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Por sua vez, a maslaha mursalah se divide em trés tipos:
A. Maslaha essencial: a maslaha baseada na vida mundana e na vida religiosa.

B. Maslaha necessaria: a maslaha através da qual as pessoas superam
situacdes de dificuldade e stress.

C. Maslaha tahsiniyat: a maslaha que examina e elege o melhor dos costumes e
do comportamento moral.

ramtt et dlad s de seacllalhe rmemres ]l aikh

A maioria dos fugaha a consideram valida pelas provas da shari‘a e pelos
atos dos Companheiros do Profeta .

Condicbes para poder tomar a maslaha mursalah como prova:
1. A maslaha deve ser real e ndo falsa;
2. Deve ser geral e n&o pessoal;

3. Nao deve contradizer um julgamento aprovado por um Texto ou por um ijma’.
Por exemplo, ndo sera correta uma maslaha que exija igualdade na heranca
entre o filho e a filha, j& que esta maslaha foi revogada pelo Texto do Qur'an.

4. A maslaha deve ser razoavel, de tal forma que se for apresentada as pessoas
que possuem uma mente sé, entéo, receberiam-na de bom grado.

5. Adotar (aplicar) a maslaha para impedir um dano certo, de modo que se néao
se aplicasse esta maslaha as pessoas poderiam entrar em situacdes criticas e
confusas.
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O significado literal de urf é “o conhecimento”, e o conhecido € o contrario do
que se ignora. E, quanto ao seu significado técnico, € tudo 0 que as pessoas estao
costumadas a fazer, seja pela palavra — indicando um significado concreto
conhecido por todos ou por um fato. O costume e o habito coletivo tém um mesmo
sentido.

Podemos observar, a partir desta definicdo, que o urf (costume) se manifesta
fundamentalmente mediante palavras (de forma verbal) ou mediante agcdes — que se
chamam ‘ada (costume). Por exemplo, as pessoas estao de acordo, em muitos
paises islamicos quanto a dividir o dote matrimonial em duas partes: uma paga na
hora de firmar o contrato nupcial e outra mais tarde (dote atrasado). Outro exemplo
€ 0 da venda que se realiza entregando-se o produto depois do comprador
conhecer seu preco, sem necessidade de mencionar a formula de compra e venda.
Enguanto costume verbal, temos um exemplo dele quando n&o queremos dizer a
carne de aves ou pescado, sendo a carne de cordeiro, cabra ou boi, ainda que em
arabe seja a mesma palavra. Da mesma forma, quando as pessoas se referem a
“filno”, referem-se a ambos 0s géneros.

o Al rreeianor s
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A. Costumes gerais: s&o aqueles que, de forma geral, as pessoas estéo
costumadas a fazer; ha muitos exemplos deles: o contrato de fabricacéo de
algo, sabendo-se todas as condi¢bes antes da fabricacdo; a visita ao banho
publico, sabendo-se, antecipadamente, que 0 tempo nao esta determinado,
tampouco a quantidade de agua a ser gasta.

B. Costumes especiais: sdo aqueles praticados pelas pessoas de um
determinado pais, territério ou grupo. Por exemplo, em alguns paises
costuma-se registrar, nos contratos matrimoniais, os moéveis da casa em nome
de um dos cbnjuges; 0s comerciantes costumam anotar as dividas em
cadernos especiais, sem necessidade de testemunhas.

16 O costume.
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C. Costumes corretos: s&o aqueles que ndo se opdem a uma prova da shari'a e
ndo mudam o julgamento sobre as acdes que sdo ilicitas (haram) por outro
que as faca halal (licita); por exemplo: sabe-se que 0 homem, num contrato
pré-nupcial, presenteia sua futura esposa com roupas ou jéias, deixando isso
fora do dote.

D. Costumes invalidos (corrompidos): sdo aqueles que contradizem alguma

prova da shari'a ou mudam o julgamento de uma acao que ¢ ilicita (haram)
por outra que ¢ licita (halal). Por exemplo: o costume de usar juros (riba) nas
transacdes, 0s jogos de azar, o consumo de alcool.

AT DD "—?“";-: GERE TR CORTIThE ':C': '/‘? -C,_\

1. N&o deve contradizer o que esta estipulado no Texto, ja que neste caso nao
teria nenhuma validade.

2. Deve ser constante (a¢des que as pessoas praticam comumente), ja que o
contrario ndo se considera costume.

3. Nao deve violar a condigcao que um dos contratantes estipulou, ja que volar
sua vontade vai contra as provas do Texto.

4. Deve ser conhecida e estar estabelecida de anteméo, antes da realizacao de
um contrato, ja que n&o se admitem costumes novos antes de uma transacéo.

anmtenticicdade de costume

O juizo baseado em um costume correto € aceito pela shari'a, ainda que néo
exista prova no Texto e no ijma’. Os fugaha mostram a autenticidade do costume
através:

- do Qur'an: “Toma-te, Muhammad, de indulgéncia e ordena o que é
conveniente, e da de ombros aos ignorantes” (Al Araf: 199)

- da Sunnah: “O que os muculmanos consideram hassan (bom), Allah
também o considera bom.” (narrado por Ibn Mas’'ud, Ahmad)

- darazéo: a lei da shari'a foi estabelecida para o bem do ser humano, e 0s
que extrairam os juizos desta lei levaram em conta os costumes dos
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arabes; portanto, a shari'a exige que a tribo, os familiares, os herdeiros
daqueles que mataram um muculmano paguem o diya (preco do sangue);
da mesma forma que exige, para que um matriménio seja valido, sua
consumacéo. Por tudo isso, o costume correto deve ser considerado.

Exemplos de algumas disposi¢cdes baseadas no costume:

1. Se um homem jura ndo entrar em uma casa, mas entra em um banheiro
publico, uma mesquita ou recita um verso de um poema (chamado “bait” —
casa, em arabe), é considerado como tendo descumprido sua promessa?
Para os fugaha da escola shafii e hanafi ndo havera descumprido seu
juramento, ja que, segundo o costume, estes lugares n&o se chamam casa no
sentido literal.

2. Se jura n&o comer carne, mas come peixe, n&o se considerara que tenha
descumprido seu juramento, pois o pescado nédo se denomina “carne”
segundo o costume, apesar de que em arabe recebam 0 mesmo nome.

3. Se menciona a palavra “preco” na hora de realizar uma venda, segundo o
costume, quer dizer a moeda de um pais.

()
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A palavra “Companheiro”, segundo os ulama dos ahadith, é toda a pessoa
que conheceu pessoalmente o Profeta g4, creu nele, e morreu sendo muculmano,

Nao importa o tempo que permaneceu em sua companhia.

Por outro lado, segundo os ulama de usul al figh, € toda a pessoa que
conheceu pessoalmente o Profeta g&, creu nele, e esteve em sua companhia

durante muito tempo, ja que aqueles Companheiros que presenciaram a aplicacéo
correta do Nobre Qur'an conheciam as causas da revelacao de seus versiculos,
conheciam os objetivos da shari'a, receberam a Mensagem Divina atraves do
Profeta g% e alguns deles foram conhecidos por seu conhecimento em figh e sua

habilidade na hora de utilizar as fontes para extrair os juizos da shari'a.

17 Escola juridica.
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Se nos for transmitido, através de um caminho correto, 0 juizo sobre um
acontecimento de um dos Companheiros conhecido por seu conhecimento de figh,
e que nao contradiga nem o Qur'an, nem a Sunnah auténtica, considerariamos uma
prova que obrigaria os que viessem depois deste a aplicar tal juizo? Sera mais forte
que o giyas?

Os ulama do usul al figh estdo de acordo em algumas coisas e discordam em
outras:

- Estdo de acordo sobre a validade do juizo emitido por um Companheiro se
0 caso ao que se refere dito juizo esteja fora do alcance da raz&o ou ijtihad.
Por exemplo, 0 que esté estabelecido pela shari'a sobre os atos de
adoracédo se considera correto.

- Os especialistas do usul estdo de acordo em que o dito de um
Companheiro n&o deve ser tomado como prova contra o dito de outro
Companheiro, porque os Companheiros discordavam entre eles em
algumas questdes; se o dito de um Sahabi é considerado prova mais forte
gue o de outro Sahabi n&o haveréa problema em se aplicar o ijtihad.

A discrepancia entre os especialistas do usul estao relacionadas com o dito
de um Sahabi sobre 0 que os tabiin (seguidores) ou 0s que vieram depois dos tabiin
se basearam em sua ijtihad. Podemos considera-los como provas?

- Os hanafis, malikis e seguidores do imam Ahmad consideram-nos, em
duas de suas transmissdes, uma prova mais forte que o giyas.

- Os shafiis e uma transmissao do imam Ahmad consideram que o dito de
um Sahabi n&o é uma prova e que para seguir o dito de um Sahabi, entéo,
este deve estar baseado em provas e ndo meramente num discurso.

Uma das questdes derivadas da discordancia quanto a autenticidade do dito de um
Sahabi:

O caso da mulher divorciada irrevogavelmente por um marido que tem uma doenca
mortal, e este morre antes que se termine o iddah (periodo prescrito pela shari'a
para a mulher poder se casar novamente) foi analisado por Shafii, que Allah tenha
misericordia dele, que sustenta que a mulher ndo tem direito a heranca ja que o
divorcio no estado de boa saude ou de doenga sdo igualmente validos. A prova,
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segundo ele, € que a mulher divorciada ja nao € mais esposa e Allah prescreveu a
heranca para os conjuges, enquanto o matrimoénio € valido; mais ainda, 0 €sposo,
depois daqguele divorcio, pode se casar com a irma daquela mulher. Ao contrario,
Abu Hanifa, Malik e Ahmad, que Allah tenha misericérdia deles, opinam que esta
mulher deve receber sua parte na heranca, porque 0 €sposo, sabendo que ia
morrer em breve, tinha a intenc&o de se divorciar para que ela n&o herdasse. A este
respeito, vale acrescentar que o Khalifa Uthman, que Allah esteja satisfeito com ele,
decretou que a mulher, neste caso, deveria herdar.
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A palavra az-zarai é o plural de zarai, que significa meio e, em seu sentido
técnico, significa os meios pelos quais se pode chegar ao que € proibido, corrupto
ou prejudicial. Outros o definem como aquilo que, em aparéncia, é permitido, mas
conduz ao que ¢ proibido.

Sad az-zarai: significa prevenir e afastar-se deste tipo de comportamento, ja
que tudo o que conduz ao haram é haram, de maneira que ver as partes privadas
de uma mulher (que néo seja a propria esposa) se considera um meio para cometer
zina (adultério); da mesma forma, a sentenca pronunciada por um juiz, baseada
unicamente em informacdes proprias, sem levar em conta as informacdes dos
testemunhos, n&o é considerada valida, pois € um meio de falsear a realidade do
caso.

O principio basico de sad az-zarai € conhecer a finalidade dos atos, para que
uma acédo tenha um juizo em conformidade com seu objetivo. Por outro lado, néo se
considerara a intencao do agente, sendo o resultado do ato.

ITOE Al 9772721

1. Aqueles em que nao ha duvida de que, no caso de serem realizados,
ocasionardo um grave prejuizo a terceiros; como € 0 caso de escavar um
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buraco atras da porta de uma casa na escurid&o, assim, quem entrar caira
nele.

2. Agueles que, ao serem praticados, raramente ocasionardo um prejuizo grave;
como por exemplo, a venda de alimentos que, na maioria dos casos, néao
causa dano a ninguém. Este tipo de az-zarai permanecera permitido, pois o
legislador da shari'a considera as disposicdes (juizos) segundo a utilidade
gue tenham para as pessoas € ndo 0 que raramente resulta em dano.

3. Aqueles que, ao serem praticados, levarao, em muitas ocasiées, a Corrupcao;
COmMO no caso de vender armamento a exércitos em guerra, ou vender uva a
uma vinicola ou outros casos similares.

4. Agueles em que, quando executados, havera probabilidade de que originem
consequéncias negativas (corruptas), sem chegar ao nivel de ‘provavel’; neste
caso nao ha divergéncias entre os fugaha. Por exemplo, no caso de venda a
prazo, nas que se paga o preco estipulado a prazo; neste tipo de venda ha
algo de juro (riba), assim como no contrato onde o contratante deseja
contratar com riba; a este respeito, Abu Hanifa e Shafii (il «ss,) Opinam que é

permitido, pois a compra-venda é permitida. Por outro lado, Malik e Ahmad
consideram invalido ja que neste contrato ha corrupgao.

DIPAWAE 3 SMTEemMTTICI02a0l® G 30 277272

- A palavra de Allah: “E nao injurieis os que eles invocam além de Allah,
pois eles injuriaram Allah, por agressao, sem ciéncia...” (An’am: 108)

- A Sunnah: O Profeta g% proibiu cortar as maos do ladrdo em tempos de

guerra, para evitar que a pessoa em questédo pudesse passar para o lado

inimigo. Também proibiu ao credor aceitar um presente do devedor com a

finalidade de mascarar a usura, ja que aceitar presentes ou cobrar juros se
considera igualmente usura.

Alguns exemplos de juizos construidos sobre o principio de sad az-zarai:

A. O testemunho de um dos cbénjuges sobre o outro € valido com base na
palavra de Allah: “... e tomai duas testemunhas, dentre vossos
homens...” (Baqara: 282). Entretanto, a maioria dos ulama da shari'a n&o
aceita o testemunho de um sobre o outro. A raz&o é que se evite o mal, ja que
ambos estédo implicados sem seus testemunhos e cada um deles busca o
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melhor e mais benéfico para o outro. Ainda mais, ambos se enredam, pois
considera-se como se estivessem testemunhando a si mesmos, de maneira
implicita.

B. A sentenca emitida por um juiz a favor de seus pais, avos, filhos ou esposa
nao € valida segundo a maioria dos fugaha pela aplicacédo do sad az-zarai, ja
que é Obvio que estara de acordo a favorecer os membros de sua familia,
resultando em uma injustica com o0s oponentes (n&o se pode ser juiz e parte).
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A palavra istishab se deriva de musahaba que tem o sentido de companhia
ou de se fazer acompanhar. Em seu sentido técnico, significa manter o decreto
sobre um assunto, a menos que se demonstre um juizo contrario. O fundamental é
se manter com o juizo que ja foi emitido, agora e no futuro; por exemplo, istishab de
um Texto a menos que se encontre outro Texto que o revogue; e istishab de juizos
gerais até que se encontre algo que o especifique.
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A. Istishab do juizo das coisas: todas elas estdo permitidas sempre que ndo
exista uma proibic&o expressa na shari'a, isso significa que a origem das
coisas € a permisséo.

B. Istishab da inexisténcia original: e seu exemplo € a inexisténcia de uma
sexta oracdo, por exemplo.

C. Istishab de permanéncia de algo provado pela shari'a, enquanto nao se
prove o contrario: por exemplo, se € demonstrado que uma coisa é de uma
pessoa, tanto faz se ela adquiriu comprando ou herdando, permanecera
proprietaria dela sempre que nao haja nenhuma prova que demonstre o
contréario.

D. Istishab do geral até que se torne especifico.
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E. Istishab de um juizo estabelecido por ijma’ quando é objeto de desacordo
entre os fugaha: como no caso de um juizo sobre o qual se esta de acordo,
mas ao mudar a situagéo, discorda-se a respeito. Por exemplo: ha um ijma’
entre os fugaha sobre a validade da salah feita com tayammum quando nao
se pode encontrar agua; portanto, se a salah é realizada antes de se achar
agua, entéo ela € valida, mas se se acha agua durante a salah, pode-se
considera-la valida? O Imam ash-Shafi’i disse: “A salah é valida e pode-se
completa-la porque o ijma’ disse que é valida se é realizada antes de se
ver a agua; portanto, aplicando o istishab, continuara sendo valida até
que termine esta salah”, j4 Abu Hanifa disse: “A salah se invalida uma vez
que aquele que a realiza vé a agua, pois o ijma’ se refere a situacao onde
ndo ha agua”.

A maioria dos fugaha opinam que o istishab se considera como prova da
shari’a, e que o0 mujtahid busca conhecer o juizo sobre 0s acontecimentos recentes.

Tomaram como prova sua validade e autenticidade:

- 0 Qur’an, no qual é dito: “De tudo o que me tem sido revelado nada
acho proibido para quem necessita alimentar-se, nada além da carnica,
do sangue fluente ou da carne de suino...” (An’am:145)

- A Sunnah: o juizo do Mensageiro de Allah g& com respeito aqueles que

estdo seguros e fizeram o wudu (ablugcéo), mas, ainda resta alguma duvida
sobre isso; entéo, aplicando-se o istishab, seu wudu € valido e n&o se
considera a duvida como prova.
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1. Se um homem divorcia de sua esposa €, mais tarde, tem duvida sobre se
pronunciou o divércio uma ou trés vezes, a maioria dos fugaha opinam que ele
esta divorciado, ja que a coisa licita € a base até que se prove o contrario.

2. Se o solicitante ndo pode demonstrar a culpabilidade daquele a quem se esta
demandando e, ao pedir ao acusado que jure que nao cometeu dito delito, ele
se nega fazé-lo, sera aceita a demanda pela mera negacéao do juramento?
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Ash-Shafii e Malik (48l ag==;) Opinam que o juiz devera fazer com que o
demandante jure, de maneira que, se jurar, tera direito a sua demanda. A
prova dele sera o istishab de que o principio basico é julgar com o que esta
claramente exposto, ou 0 que é mais provavel. Se ndo houver nada disso,
aplicando-se o istishab, mantém-se a inocéncia do acusado.
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Terceiro Capitulo: O Juizo

)

3
‘2
AN 2]
O
al
B
i
s
o)
0N
29
()
o,
o
)
L)l
B
(2]

A palavra juizo significa, literalmente, “afirmar um assunto” ou “negar um
assunto” e, podemos dividi-la, segundo suas fontes, em trés tipos:

1. Juizo racional: tudo aquilo que emana da razdo, como quando dizemos: 0s
contrarios nao se unem; ou toda criatura foi criada por um Criador, etc.

2. Juizo que surge da experiéncia: o fogo queima; 0s seres vivos respiram, as
bebidas alcodlicas sao inebriantes, etc.

3. Juizo da shari'a: é o resultado de um Texto que emana do Legislador, como,
por exemplo: a salah é obrigatdria; comer é permitido; o wudu é uma
condicdo para poder fazer a salah, e pertencer a uma religido diferente
impede o direito a heranca.

Neste sentido, o juizo da shari'a € um conceito 6bvio a razdo, quando se
menciona a palavra juizo. E é este que tem sido demonstrado pelos fugaha, com a
intencdo de descrever as acdes dos mukalafin, que estdo aprovadas pelo discurso
da shari'a.

A palavra juizo, segundo os expertos do usul al figh, tem outro significado;
definem-no da seguinte maneira: a Palavra de Allah relacionada as agdes
obrigatdrias (que o ser humano tem opcéao de fazer ou ndo), voluntéarias ou
estabelecidas pela lei. Portanto, a Palavra de Allah € a prova extraida da shari'‘a que
esta relacionada as acdes dos mukalafin, com as ordens e proibicdes que incluem
0S juizos: wajib, mandub, haram e makruh e a Palavra de Allah relacionada com as
acoes dos mukalafin que se consideram permitidas; quer dizer, que podem ou nao
ser feitas, de acordo com a deciséo individual. Enquanto a Palavra de Allah ou as
provas que os fugaha tém extraido relacionadas as acdes dos mukalafin referem-se
ao fato de que algo € causa de algo, ou sua condicdo, ou seu significado, € este &
outro assunto que falaremos mais detalhadamente em capitulos seguintes.
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Os ulama do usul al figh consideram que ha dois tipos de juizos:

O primeiro é o juizo taklifi: 0 que ordena e proibe; em outras palavras, é a
ordem ou a proibicdo que vem de Allah e se dirige aos mukalafin, permitindo-os ou
proibindo-os de fazer algo.

O segundo é o juizo wad’i (positivo): o que faz de algo uma causa,
condicdo ou impede realizar outra acéo. Em outras palavras, é a Mensagem de
Allah que tem a ver com as acdes positivas (a prova da causa que motiva o juizo
esta no texto).

A diferenca entre os dois juizos antes mencionados esta no fato de que o
primeiro deles se refere a ordem ou a proibicdo de haver algo; enquanto o segundo
se refere as acdes que nao tém nada a ver com a capacidade do mukalaf.
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O que foi descrito na shari'a, no que diz respeito as acdes dos mukalafin
(wajib, mustahab, haram, makruh e mubah).

Primeiro: wajib é a obrigacdo do mukalaf de fazer algo, sendo castigado no
caso de nao o fazer; por exemplo, quando Allah, O Altissimo, disse: “Crentes! Foi-
vos prescrito o jejum...” (Bagara: 183); e também “E uma Surah que temos feito
descer, fazendo dela um preceito...” (Nur: 1); destas duas ayaat se entende que
Allah nos obrigou a cumprir Suas ordens , como quando Allah, O Altissimo, disse:
“Teu Senhor ordenou que somente adoreis a Ele...” (Isra: 23); quer dizer, é wajib.

Também, O Altissimo pode mostrar que algumas acdes sdo consideradas wajib
através da ameaca, como quando diz: “E quem nao responder ao chamado de
Allah, nao tera meios de escapar na terra e fora Ele nao tera quem lhe
proteja...” (capitulo das Dunas: 32). As vezes, o wajib vem em forma de ordens
diretas, como quando Allah, O Altissimo, disse: “Estabelecei a salah, pagai o
zakat...” (Baqara: 43).
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Os hanafi fazem uma diferenca entre fard e wajib:

¢ O fard é o que esta demonstrado por uma prova definitiva (Qur'an ou hadith
mutawattir);

e O wajib é detalhado por uma prova forte, mas néo definitiva (hadith sahih, ndo
mutawattir).
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O wajib, segundo esteja ou n&o limitado, divide-se em dois tipos:

1. Wajib restrito: a shari'a designa uma quantidade limitada e sua realizacéo
dentro desta quantidade prescrita, eximindo-o de toda a responsabilidade;
por exemplo, as cinco oracdes diarias, o zakat.

2. Waijib nao restrito: a shari'a ndo designou uma quantidade limitada, como no
caso de ordenar o bem e proibir o mal, ou como no caso da jihad no caminho
de Allah.

O wajib, segundo se especifique ou ndo o requerido:

1. Wajib especifico: € o que a shari'a ordena fazer concretamente, sem que
exista a possibilidade de se eleger, como na realizagédo da oracéo, do jejum e
da peregrinacédo, de modo que o mukalaf ndo podera se baster desta
obrigaces e estara em falta até que as realize.

2. Wajib opcional: quando se pede ao mukalaf que eleja uma agéo entre varias,
como nos aclara Allah, O Altissimo: “...sua expiacao é alimentar dez
necessitados, no meio-termo com que alimentais vossas familias; ou
vesti-los ou alforriar um escravo” (Al Ma’ida 5:89); quer dizer, quem nao
cumprir com um wajib podera eleger entre estas trés opcdes, expiando, desta
forma, o ndo cumprimento.

O wajib segundo o tempo de sua realizagéo:

1. Wajib geral: quando a shari'a n&o designa o tempo de sua realizagdo, como
Nno caso das expiacdes ou como no voto de jejuar qualquer dia; e ndo havera
falta se houver atrasos, mas isso ndo o exime de ter que ser realizado (s6 né&o
lhe € determinado um tempo pré-fixado).
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2. Wajib delimitado: ¢ o que se deve fazer em um momento preciso, ja que a
shari'a fixou seu tempo de realizacdo, como no caso das cinco oracdes
diarias, o jejum do Ramadan e a peregrinacédo. Os ulama do usul al figh
dividiram este tipo de wajib em trés categorias:

a. Wajib multiplo: durante seu tempo pode-se praticar outro ato de adoracéo;
por exemplo, durante o tempo de cada salah obrigatéria pode-se fazer
outra salah.

b. Wajib singular: durante seu tempo n&o se pode praticar outro ato de
adoracéo; por exemplo, durante o més de Ramadan, o muculmano, em
condicBes normais, nao pode fazer outro jejum a n&o ser o jejum prescrito
para este més.

c. Wajib combinado: combina os dois anteriores como no caso da
peregrinacao, seu tempo é o més de Shawwal, Dhul Qidah e os dez
primeiros dias do més de Dhul Hijjah, mas é considerado multiplo porque
se pode fazer atos de adoragéo relacionados com o hajj. Ao mesmo
tempo, considera-se wajib singular porque o mukalaf n&o pode fazer o hajj
mais de uma vez ao ano.

O resultado desta diferenca é que para realizar um wajib multiplo ndo basta a
mera intencao geral, mas deve-se especificar. Enquanto o wajib singular, a intencéo
geral é suficiente para que o ato de adoracdo comparado seja valido e esta opinido
€ a da escola hanafi. Por outro lado, a maioria dos fugaha estimam que a intencéo
deve ser precisa em todos os tipos de wajib.

O wajib segundo a posicao dos mukalafin:

1. Wajib ‘ain: todos os mukalafin devem realizé-lo, e ndo é valido que uns o
facam pelos outros, como no caso da salah.

2. Waijib kifaya: ndo é necessario que todos os mukalafin facam, se alguns
fizerem ja é suficiente; mas, se ninguém fizer, entéao, todos seréo
responsabilizados e estar&o em falta; como, por exemplo, o dever de lavar o
morto, vesti-lo com a mortalha, fazer a salah por ele e enterra-lo; testemunhar;
ocupar cargos judiciais, etc.
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Pedir que se faca algo, mas né&o de forma obrigatéria; e outros tém dito que

guem o realiza merece recompensa € gquem nao o realiza ndo merece castigo.

E este pedido pode ser feito de duas maneiras:

1.

1

Verbalmente: cada solicitacdo que ndo contenha obrigacao de ser
executada, como o caso das ordens que sdo obrigatorias. Exemplos disso: a
Palavra de Allah: “Vés que credes! Quando contrairdes uma divida a
tempo fixo, documentai-a...” (Baqara: 282). Esta parte desta ayah estéa
relacionada com a outra parte da mesma: “E se alguém estiver desconfiado
de um depdsito, que seja devolvido...”

. De fato: sdo os referidos sobre quando o Mensageiro de Allah g fazia um ato

de adoracéao, de forma ndo regular, para se aproximar de seu Senhor, O
Altissimo.

" Eo que complementa os deveres do din, como fazer o adhan, as cinco

oracdes diarias e fazer o que o Mensageiro de Allah g fazia regularmente;

como, por exemplo, enxaguar a boca, a Sunnah do subh, a do meio dia € a do
maghrib. Todos estes atos sdo conhecidos como Sunnah muwakkadah
(confirmada) e quem a deixe seréa reprovado.

2. Aqueles atos que o Profeta realizava, as vezes, com a finalidade de se

aproximar de Allah, como o jejum de segunda, dar sadagah aos pobres
como um complemento ao zakat. E este tipo de mustahab € conhecido como
Sunnah ghairu muwakkadah (n&o conformada) ou interrompida; e néao se
reprova quem a deixa de fazer, mas ha recompensa para quem a faz.

3. A forma de vida do Profeta que compreende os atos cotidianos derivados

de seu carater humano, como comer beber, dormir e caminhar. Seguir seu
exemplo € parte das consideracdes morais e das virtudes.
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O que é ilicito é obrigacado do mukalaf deixar de fazer algo de maneira que se
n&o parar seré castigado. E o que a shari'a ordenou taxativamente a néo ser feito.
Outros o definem como os atos que, se 0 mukalaf os deixa de fazer, estes ensejam
recompensa.

Ha varios métodos para demonstrar que algo esta proibido; 0os mais
destacados séo:

1. Expressar claramente o que € haram como quando O Altissimo disse: “Sao-
vos proibidas vossas maes, filhas...” (Nissa: 23).

2. O uso do imperativo para proibir fazer algo ou aproximar-se daquilo, por
exemplo, quando O Altissimo diz: “Estes sao os limites de Allah, nao
ultrapasseis...” (Baqara: 229).

3. A ordem de néo se aproximar de algo, como quando Allah, O Altissimo, diz:
“Abstende-vos da abominacao que sao os idolos, assim como a palavra
falsa...” (An’am: 120).

4. Ameacar a quem o faga, como quando Allah, O Altissimo, diz: “E certo que
aqueles que gastam os bens dos 6rfaos injustamente estarao enchendo
seus ventres de fogo e entrarao em um fogo abrasador” (Nissa: 10).
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Entre os fugaha h&a aqueles que diferenciam o haram como juizo original e a
acao gue nao € haram em si, sendo por haver ocorrido algo acidental que a
converta em haram (ou seja, pelo surgimento do haram). Por exemplo, a salah em
uma terra que foi usurpada de seu proprietario através da forca, assim como as
vendas fraudulentas. Segundo os hanafis e shafiis a salah é véalida em uma terra
que foi tomada a forca, mas o pecado por havé-la usurpado ilegalmente converte a
pessoa transgressora. Da mesma maneira, as vendas realizadas de forma
fraudulenta s&o vélidas, mas o vendedor seré culpado de fraude. A este respeito, 0s
hanbalis, os dhahiris € os malikis, em uma de suas transmissdes, distinguiram entre
0s atos de adoracé&o e outros atos, afirmando que os atos de adoracao estao
proibidos por haver ocorrido algo haram, enquanto os atos que nédo séo de
adoracéo serdo validos, mas quem realizou o haram sera considerado como um
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transgressor. Como é o exemplo da venda realizada durante a chamada da oracéo
da sexta-feira, a salah sera valida, mas quem realizou a venda estara em falta.

E a ordem de deixar de fazer algo sem que haja nisto uma obrigagéo. A
shari'a ndo pede de forma irrevogavel. Também foi definido como aquilo que, caso
deixe de fazer, tem recompensa e, se € feito, ndo implica em castigo.

Ha varias maneiras de demonstrar o que € makruh'8; entre elas podemos
destacar as seguintes:

1. Quando se esta expresso explicitamente como no hadith do Profeta gi:

“Por certo, que Allah odeia que te entretenhas em longas conversas, que
facas demasiadas perguntas e que gastes mal o dinheiro” (Bukhari e
Muslim).

2. Quando se proibe uma acao, mas nao se associa uma prova que a
transforme do haram ao makruh, como se explica na ayah: “Vés que

credes, nao interrogueis acerca de coisas que, se vos fossem reveladas,
atribular-vos-iam” e estas palavras estéo relacionadas com as seguintes, do
mesmo versiculo: “Mas se perguntardes por elas, quando o Alcorao tiver
sido revelado, ser-vos-ao explicadas.” (Maidah: 101).

3. Quando foi indicado pelo Profeta £ que um determinado comportamento

nao é correto; a prova disso encontramos no seguinte hadith: “Um grupo de
pessoas que vieram ao Profeta mencionaram a histéria de um homem que
costumava jejuar todos os dias e fazer salawat durante toda a noite, além
disso, fazia muito dhikr; entao, o Profeta £i: perguntou-lhes quem lhe
proporcionava comida e bebida, responderam: ‘Todos nés’. O profeta =i

entao, respondeu: ‘Todos vos sois melhores que ele’” (Tirmidhi). Isso
indica que a dedicac&o excessiva aos atos de adoracéao, fazendo com que se
viva da caridade alheia, € makruh.

18 Detestavel.
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N&o ha diferenca entre fazer ou deixar de fazer algo. Portanto, é tudo aquilo
que Allah permite fazer ou deixar de fazer, de maneira que nenhuma das duas
opcdes acarreta castigo ou recompensa, censura ou elogio.

Ha varias maneiras de mostrar o0 que € mubah; podemos destacar as seguintes:

1. Quando um Texto indica uma forma explicita e clara que nao ha falta em

fazer algo, como no caso da ayah: “Nao havera recriminacao se o cego, o
coxo...” (Nur: 61). E também a ayah: “...tampouco sereis
censurados...” (Bagara: 235).

2. Quando se indica claramente que algo € mubah, como quando disse Allah,
O Altissimo: “Estao-vos permitidos os animais de rebanho...” (Maidah: 1).

3. A ordem associada a uma prova que indica que € mubah, como na
seguinte ayah: “Quando tiverdes deixado o recinto sagrado,

cacai...” (Maidah: 2).

4. Aplicando o istishab as acdes sobre as que nao possuem prova de sua
validade.
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E uma descricao clara e conveniente (ou ndo), através da qual o legislador
dita um juizo que se aplica, quando se realiza esta descricao; e se elimina quando a
mesma desaparece. Pode ser de dois tipos: uma causa controlavel pelo mukalaf e
outra que n&o o é. Por exemplo, quando se tem o nisab'® para o zakat, ou o ato de
viajar (causa) em cujo caso se pode deixar de jejuar durante o més de Ramadan.
Ambos 0s exemplos s&o do tipo controlavel pelo mukalaf. Por outro lado, a entrada
do horario para poder fazer a salah é a causa que motiva sua obrigacéo e isto nao &
controlavel pelo mukalaf.

19 Quantidade minima de dinheiro para que o mukalaf deva o pagamento do zakat.
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E 0 que a shari'a ordena completar para que um ato esteja de acordo com a
lei da shari'a, de maneira que, sem ele, este ato n&do sera valido. E se néo se
executa, tampouco podera ser executado 0 que o havia motivado. Também
podemos dizer que ele depende da existéncia de algo, mas ndo compde porte
dele.

Por exemplo: a pureza do hadath maior e menor para poder fazer a salah, pois Allah
0s considera complementares e condic&o para poder realizar este ato de adoracéo.

A shari'a determinou alguns impedimentos, de modo a ndo se poder realizar a
causa ou o juizo de uma acéo, ja que a existéncia deste impedimento anula a causa
OU juizo desta acéao, e sua néo existéncia faz com que a causa ou 0 juizo surtam
efeito. Portanto, o impedimento é de dois tipos: o que impede a realizacédo da causa
e 0 que impede a realizac&o do juizo.

Do primeiro tipo temos 0 exemplo da pessoa que tem uma divida, o qual € um
impedimento na hora de pagar o zakat, apesar de ter o nisab (quantidade minima
que enseja 0 pagamento do zakat) que é a causa que motiva o pagamento do
zakat.

Do segundo tipo, temos 0 exemplo de dois conjuges que nao podem herdar
um do outro por pertencerem a duas religides diferentes (na realidade, é o
muculmano quem nao pode herdar de seu conjuge se este pertence a outra
religi&o), o que impede a aplicacéo do juizo que permite a heranca dos conjuges e
familiares.

Azimah é o que esta prescrito de forma geral. E o juizo demonstrado que n&o
contradiz uma prova da shari'a.
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Rujsah s&o os juizos permitidos pela shari'a para aliviar as dificuldades dos
servos de Allah em situacfes especiais.

A rujsah (literalmente, significa permiss&o) tem as seguintes aplicacoes:

1. Permitir o haram em situacées de maxima urgéncia é algo mubah; por
exemplo, pronunciar palavras de kufr sob uma forte coagéo, mantendo a fé

firme no coracéo; ou comer a carne de um animal morto, ou beber bebidas
alcodlicas... tudo isso € mubah se a pessoa se encontra num estado de
maxima urgéncia.

2. Deixar de fazer um wajib sempre que seja dificil realiza-lo, considera-se
mubah, por exemplo, quebrar o jejum durante o més de Ramadan quando se

esta de viagem ou quando se esta doente.

3. O que esta estipulado pela shari'a a respeito dos contratos como
excecdes as normas gerais para evitar dificuldades das pessoas.

4. O que Allah facilitou a respeito de certas leis do passado; por exemplo,
cortar o pedaco da roupa que esteja sujo ou suicidar-se como forma de

arrependimento.

O juizo da rujsah € mubah; quer dizer, o mukalaf tem a possibilidade de
aplica-la ou ndo. Isso n&o contradiz a obrigacao de adotar a rujsah para evitar um
dano ou mesmo a morte.

uuuuuu

- O significado da validade no que se refere as acées: aquelas que ao
serem realizadas nos eximem de qualquer responsabilidade legal.

- O significado de validade no que se refere as condicdes: a validade das
condicdes em que se baseiam as acgdes.

- O significado da validade no que se refere as causas: as que originam
juizos legais.

- A nulidade referente as acdes significa que ndo se realizam segundo o
estabelecido pela shari'a e quem as realiza tera responsabilidade legal.

- A nulidade referente as condicoes significa que n&o s&o validas para que
as acOes possam estabelecer-se segundo o estabelecido pela shari’a.
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- A nulidade referida as causas significa que n&o surtem efeito.

A maioria dos fugaha opinam que o contrario da validade € a nulidade das
acoes, das condicdes e das causas. A este respeito, os hanafis diferenciam quando
existem faltas na base do contrato ou em sua descricdo, de maneira que se
consideram invalidos ou nulos.
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Taklif: € a solicitacdo a se fazer algo que engloba dificuldade; e o mukalaf € o
encarregado de fazé-lo. N&o obstante, esta dificuldade tem um limite como foi
especificado pelo Altissimo: “Allah nao impoe a nenhuma alma, senao o que é de
sua capacidade...” (Bagara: 286).

No taklif ha objetivos: o primeiro € melhorar as condi¢cdes do ser humano
neste mundo e no proximo; e o0 segundo € impedir as desculpas ou as
argumentacoes. Sobre isso, Allah, O Altissimo, disse: “... para que nao houvesse,
da parte dos humanos, argumentacao diante de Allah...” (Nissa: 165).

Condicoes necessarias para que o mukalaf possa desenvolver seu sentido
eral:

1. Deve ser capaz de entender as provas do taklif.
2. Deve ser capaz de receber o taklif (deve ser um mukalaf).

O significado de “ser capaz de receber o taklif” € a capacidade do ser
humano de praticar seus direitos, cumprir com seus deveres e ser capaz de atuar
conforme a shari‘a. Esta capacidade tem uma dupla ramificacdo. Por um lado, a
capacidade do ser humano em exigir seus direitos legais e cumprir com seus
deveres. Por outro lado, sua capacidade em agir; isto €, poder realizar as acées
estabelecidas pela shari'a.

Os sintomas (manifestac6es) da capacidade sao outras caracteristicas
inerentes ao ser humano, pois estas extraem toda ou parte de sua capacidade. Sao
de dois tipos: sintomas que vém de Allah e sintomas adquiridos.
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- As que vém de Allah sdo aquelas caracteristicas que se associam ao
homem sem sua eleic&o. Limitam-se a sete: a loucura, desmaio, sonho, doenca,
morte e escravidao.

- As que emanam do proprio ser humano s&o adquiridas por sua conta;
limitam-se a trés: a embriaguez, prodigalidade e o endividamento ou faléncia.
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Segunda Parte

Primeiro Capitulo: Indicagcées Semanticas

A palavra, segundo seu uso, pode ter sentido literal ou figurado, ja que a
palavra se utiliza segundo seu significado original (literal), ou segundo um
significado afastado do original. Caso se utilize no primeiro sentido, usamos o
significado verdadeiro; e se € utilizada fora de seu verdadeiro significado,
estaremos usando o sentido figurado.

7,
1°)

Para poder extrair juizos das palavras mencionadas no Qur'an e Sunnah,
devemos primeiro compreender seu significado; e para isso, as vezes encontramos
as palavras reais no Texto, e outras indicacdes que recebemos delas.
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A indicacao no Texto sobre um juizo através do sentido literal ou do sentido
figurado; por exemplo, no versiculo do Qur'an: “... desposais as que vos aprazam
das mulheres, sejam: duas, trés ou quatro. E se temeis nao ser justos desposai
uma s6 ou contentais-vos com as escravas que possuis...” (Nissa: 3). Este
versiculo indica, segundo o sentido literal do Texto, que € permitido casar-se com
mais de uma mulher sempre € quando ndo se tema ser injusto com ela; e indica, da
mesma forma, através do sentido figurado, que o matriménio é algo mubah
(permitido).
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Outro exemplo: o versiculo: “Allah permitiu o comércio e proibiu a

usura” (Baqara: 275). Este versiculo indica, em seu sentido literal, a diferenca entre
a venda e a usura, ja que a venda € halal e a usura € haram. E a isto é acrescido
outro juizo: a permisséo de vender e a proibic&o da usura, e este € o significado
literal do versiculo.
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Quando uma palavra indica um juizo que € extraido do Texto. Este sinal pode
ser aparente ou estar nas entrelinhas, de maneira que, para compreende-lo €
preciso refletir sobre ele e examinar do que se trata o assunto.

Encontramos nas palavras de Allah, O Altissimo, um exemplo de sinal aparente: “E
as maes amamentam seus filhos por dois anos inteiros. Isso, para quem deseja
completar a lactacao. E, impende ao pai, o sustento e vestimenta delas,
convenientemente.” (Baqara: 233). Através do sinal do texto, entende-se que a
linhagem do filho ndo vem somente do pai, € que somente o0 pai podera ser wali
(tutor), tomar de seus bens quando o0 necessite sem que se exija, mais tarde,
compensacéo alguma. Encontramos outro exemplo no seguinte versiculo: “E-vos
licita, na noite do jejum, a uniao carnal com vossas mulheres... entao, pois,
juntai-vos a elas buscando o que Allah vos prescreveu. E comei e bebei, até
que se torne evidente, para vés, o fio branco do fio negro da aurora” (Bagara:
187). Este versiculo indica que o jejum de um mugulmano que se desperta depois
do adhan do fajr (aurora) em estado de junub (impureza maior) é valido, ja que é
permitido o ato sexual com a esposa até a ultima parte da noite e isso poderia haver
ocorrido nesse tempo, da mesma maneira caso despertasse depois do tempo do
fajr em estado de junub.
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E o juizo sobre uma agéo mencionada no Texto que se aplica, por indicacao
do texto, a outra n&o mencionada ja que, em ambos 0s casos, a causa de dito juizo
€ a mesma. Temos um exemplo na palavra de Allah, O Altissimo: “nao lhes diga
‘uff’, nem os rejeiteis; outrossim, dirigi-lhes palavras honrosas” (Isra: 23).
Através desta ayah, o Texto indica que é haram (proibido) que o filho diga a
expressao “uff” a seus pais. Portanto, baseando-se no conceito de equivaléncia, é
haram insulta-los, pois a causa da proibic&o € danosa.
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E aindicac&o que se refere a algo ndo mencionado no Texto, mas a validade
do gque esta mencionado nele e a l6gica exigem (necessitam) algo que ndo esta
mencionado. Temos um exemplo disso na Palavra de Allah, O Altissimo: “Esta-vos
vedado casar com vossas maes, vossa filhas...” (Nissa: 23). Também no hadith
do Profeta de Allah g&: “Nao se considerara pecado quando um de minha

ummah (comunidade muculmana) caia em equivoco, no esquecimento ou
naquilo que esteja forcado a fazer.” (Bukhari e Muslim). Aparentemente, o hadith
parece indicar gue na ummah isldmica o equivoco, a coercéo e o esquecimento
nao existem, mas a realidade € exatamente o contrario; portanto, € necessario
interpretar este hadith da forma correta, isto €, ndo se consideram atos puniveis
aquelas acfes. Sua prova esta na indicacao de exigéncia.
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Com as indicacdes antes mencionadas, aprova-se um juizo de maneira
taxativa, a menos que surja algo que o torne duvidoso; como no caso de especifica-
lo ou interpretéa-lo, ja que o juizo foi estabelecido firmemente pela palavra na prova
ou no sinal. Estas quatro indicacdes nao tém a mesma forca e validade na hora de
de emitir juizos, ja que o sentido literal € mais forte, continuando vem o referencial
(sinal), depois a indicacao do Texto e, finalmente, a indicacédo da exigéncia
(necessidade). A importancia desta classificacdo se manifesta no caso de
contradic&o; de maneira que caso se encontre uma contradicéo entre o sentido
literal e o referencial (sinal), pesa mais o juizo aprovado pelo sentido literal.

Encontramos alguns exemplos de contradicdo na Palavra de Allah, O
Altissimo: “O crentes, esta-vos preceituado o talido para o homicidio: livre por
livre, escravo por escravo, mulher por mulher...” (Baqgara: 178) € “Quem matar,
intencionalmente, um fiel, seu castigo sera o inferno, onde permanecera
eternamente...” (Nissa: 93).

A primeira ayah indica, literalmente, a obrigac&o de aplicar o gisas (lei de talido) no
caso de assassinato intencional; e a segunda indica, por meio de sinais, que n&o se
deve aplicar o gisas, ja que Allah, o Todo Poderoso, informou que seu castigo sera
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unicamente o Jahannam (Inferno). Este juizo contradiz o aprovado pela indicacéo
do texto, e aquele tem maior peso; portanto, deve-se aplicar o gisas.

E 0 exemplo de prioridade da indicacao do Texto sobre a indicacéao de
exigéncia, o que encontramos no hadith do Profeta g&: “O que dorme e perde uma

salah, ou o0 que esquece, que a faca quando acordar (ou se lembrar)”. Este € um
hadith sahih e indica, pelo significado do Texto, a obrigacado de recuperar a salah
gue haja sido esquecida. Este sentido € preferivel a indicacdo de exigéncia de que
nao se deve recuperar a salah que se tenha esquecido.

A indicacao da formulacéo indica as palavras mencionadas no Texto, e
contém a indicagdo do texto, do sinal e da exigéncia.

A indicacado do compreendido é a indicac&o do juizo que nao esta
mencionado no texto, nem esta formulado. Divide-se em dois: 0 conceito de
equivaléncia e o conceito de contradicéo.

Primeiro Item*® O conceito de eauivaléencia

E a indicacdo do texto sobre o juizo de uma agéo ndo mencionada nele
explicitamente, ja que o juizo claramente mencionado no Texto se aplica a dita acéo
pela mesma ‘il-la (razé&o) entendida através da lingua, sem necessidade de ijtihad
ou exame.
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E a indicagéo do Texto sobre um juizo oposto ao que é dito literalmente no
texto. Esta prova se chama “a prova do khitab (discurso)”.
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Existem multiplos tipos associados com o objetivo do juizo do Texto; os tipos
mais importantes que podemos mencionar Sao:

1. O conceito de atributo: E a indicacéo do Texto de que se restringiu o juizo
por uma descricdo que pode ser aplicada a algumas acdes que nédo estao
sujeitas a mesma descri¢cdo do juizo basico. Quer dizer, para provar o juizo
contrario do que esta mencionado no Texto. Descricao significa restricdo em
seu sentido absoluto, seja adjetivo, como quando, por exemplo, dizemos:
‘deve-se pagar o zakat das ovelhas que pastam livremente”, seja nome com
seu atributo, como quando dizemos: “o atraso do rico (no pagamento de sua
divida) é injustica”, assim como na Palavra de Allah, O Altissimo: “O crentes,
quando fordes convocados, a oracao de sexta-feira, atendei com
prontidao a recordacao de Allah...” (Jumuah: 9). Aplicando-se o conceito
de contradic&o a estes Textos, podemos dizer sobre 0 gado que nao pasta
livremente, mas sim, sao alimentados pelo seu pastor, ndo se deve pagar o
zakat; e, da mesma forma, a demora do pobre em pagar sua divida nédo é
considerada injustica; ainda, atender a uma oragcao que n&o seja o jumuah,
nao é wajib.

2. O conceito de condicao: ¢€ a indicagdo do Texto de que um juizo depende da
condicdo, de forma que quando existe a condicéao, existe o juizo. Temos um
exemplo na Palavra de Allah, o Todo Poderoso: “A peregrinacao a Casa é um
dever para com Allah, a todos os homens que se encontrem em
condicoes de fazé-la...” (Al-lmran: 97). Esta ayah mostra que o hajj ndo é
obrigatorio para aqueles que ndo encontram meios de o fazer.

3. O conceito de finalidade (objetivo): uma indicacédo do Texto de que um juizo

depende da finalidade da acéo, de forma que, quando n&o existe dita
finalidade, ndo se emite um juizo; a este respeito, Allah, O Altissimo, disse:
“Comei e bebei até que distingas o fio branco do fio negro. Logo, retornai
ao jejum, até o anoitecer...” (Baqarah: 187). Portanto, o Texto indica
literalmente que é permitido comer e beber durante a noite até a aurora, e
aplicando o conceito de contradicao indica que ¢é proibido comer e beber
depois deste tempo que é a aurora.

4. O conceito de quantidade: ¢ a indicacao do Texto de que um juizo depende
da quantidade, de forma que quando nao existe uma dita quantidade, ndo se
emite juizo; Allah, O Altissimo, disse: “E aqueles que difamarem mulheres
castas, sem apresentarem testemunhas, infligi-lhes oitenta
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vergastadas...” (Nur: 4). Aplicando o conceito de contradicdo, entendemos
que nao se deve passar de oitenta chibatadas; e, da mesma forma, disse o
Profeta gi: “De cada cinco camelos, deve-se pagar uma ovelha como

zakat” (Ahmad). Deste hadith, compreendemos que o zakat de menos de
cinco camelos néo € obrigatorio.

Condicdes do conceito de contradicao para poder considera-lo como prova:

1.

3.

4.

Nao deve haver uma il-la (causa que motiva o juizo) cuja prova seja de

igual firmeza, tanto na acdo mencionada no texto, quanto na ac&o nao
mencionada, ja que nesse caso estariamos utilizando o conceito de
equivaléncia e n&o o de contradicao.

. Nao deve contradizer uma evidéncia (prova) mais provavel que a sua

prépria, j4 que nesse caso se deveria aplicar dita prova e nao considerar o
conceito de contradicao, assim como foi revelado por Allah, O Altissimo: “E
quando sairdes em expedicao pela terra nao havera inconveniente em
encurtardes a salah, assim como quando temerdes os ataques dos
incrédulos...” (Nissa: 101). Aplicando o conceito de contradic&o, o que este
versiculo nos indica € que ndo ha permissao para encurtar a salah quando ha
seguranca, mas este conceito se opde as provas que indicam que ha
permissao para aplicar o encurtamento da oragao durante a viagem, seja em
situacdes seguras ou n&o. Este assunto ficou claro quando Umar, que Allah
esteja satisfeito com ele, perguntou ao Mensageiro de Allah g4 sobre o

encurtamento da oragéo em viagem havendo seguranca, o Profeta disse: “E
uma sadaqga que Allah nos presenteou, entao, aceita-a” (Muslim).

O Texto nao deve ser uma resposta a uma pergunta.

As condicoes do juizo nao devem ter outro resultado senao a inexisténcia
do juizo no caso de auséncia das condi¢des, porque se ndo fosse assim,
nao se aplicaria o conceito, como, por exemplo, para esclarecer o que a
maioria das pessoas fazem. Allah, O Altissimo, disse: “O crentes, ndao
alimenteis a usura, multiplicando (o emprestado)...” (Al Imran: 130).
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Os usuliyun estao de acordo sobre a validade do conceito de contradicéo na
descricao, condicao e finalidade, nos contratos, disposicdes, ditos € nas transacdes
entre as pessoas. Também estdo de acordo na nulidade do mesmo conceito na
qualificacdo; como no hadith do Profeta g: “Em al-bar ha sadaqa.” (Ahmad e Al

Hakim). Isso ndo implica que o zakat de outras coisas nao seja devido... € no
hadith: “Deve-se pagar o zakat das ovelhas”, ndo indica que ndo se deva pagar o
zakat de outros animais. Se alguém diz ‘vi fulano’, isso n&o significa que ndo tenha
visto outras pessoas, afora aquele fulano. A este respeito, ha discrepancia entre os
usuliyun sobre a autenticidade do conceito de contradic&o em sua descri¢éo,
condicéo, finalidade e quantidade, cujos juizos s&o extraidos do Texto (Qur'an e
Sunnah). Os hanafis ndo o consideram como prova, ja que o Texto ndo estipula um
juizo sobre dito conceito, e 0 que se deve fazer € buscar um juizo através de outras
provas. Pelo contrario, a maioria dos malikis, shafi’is e hanbalis opinam que este
conceito € valido.

As provas que 0s hanafi apresentam sdo numerosas, por exemplo, a ayah
“Para Allah o nimero dos meses é de doze, como reza o Livro Divino, desde o
dia em que Ele criou os céus e a terra. Quatro deles sao sagrados; tal é o
computo exato. Durante estes meses nao sejam injustos convosco...” (Tawbah:
36). Este versiculo ndo indica que seja permitido causar injustica em outros meses.

A este respeito, a maioria dos mujtahidun sustentam que as restricdes contidas nos
Textos devem ter uma raz&o, ja que a shari'a nao limita — baseando-se na descricao,
condicéo e finalidade — em vao.

Um dos exemplos que demonstra o impacto da diferenca entre os fugaha, é a
manutencado da mulher divorciada irrevogavelmente e que né&o é gestante: a maioria
dos mujtahidun opina que o marido n&o deve manter a mulher divorciada enquanto
esteja no periodo do iddah e citaram como prova disso 0 conceito de contradicao,
baseado na ayah: “... e se estiverem gravidas, mantende-as até que deem a
luz...” (Talaq: 6). O Texto, aplicando o conceito de contradicdo, indica que se a
mulher divorciada n&o esta gravida, ndo ha obrigatoriedade em sua manutencao.
Por outro lado, os hanafis opinam que se deve manté-la até que termine o iddah,
esteja ou ndo gravida, ja que n&o se considera valido o conceito de contradicao
neste caso.
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Com relacdo as formulagdes segundo a clareza de seus significados
podemos distinguir oito tipos: quatro deles apresentam um significado claro, outros
quatro, um significado oculto.

Quando o significado da palavra é compreendido claramente, podera ou

nao fazer falta a interpretacao ou especificacéo de seu sentido.

Quando se entende o significado da palavra de forma simples, chama-se
lafidh-dhahir, e, caso contrario, chama-se al-nas. Por outro lado, se ndo ha
necessidade de interpretacéo ou especificacéo, ou é mufassar (explicado) e pode
ser abrogado, ou é muhkam (exato) e ndo pode ser abrogado.

E quanto ao significado oculto, ou esta oculto pelo significado da palavra
em si, ou pela existéncia de outra palavra que da outro sentido, neste caso
compreende-se pela l6gica que sera mushkal (ambiguo em menor grau) e se se
compreende através de outra prova, entédo, sera conhecido como mujmal (sentido
geral), mas no caso de que ndo se compreenda nem pela légica, nem pela
existéncia de outra palavra, entao sera khafi (oculto).

Refere-se ao termo cujo significado aparece de forma clara, sem necessidade
de outra palavra, e podera ser objeto de interpretacédo ou especificagao. Este termo
se situa num grau mais baixo em relacao a indicacéo do significado; continuando
vem, respectivamente, al-nas, al-mufassar e al muhkam, que se situam nos niveis
mais altos em relacao a clareza do significado.

Por exemplo, Allah disse: “E se temeis nao ser equitativos para com as
orfas, esposai as que vos aprazam das mulheres: sejam duas, trés ou quatro. E
se temeis nao ser justos, esposai uma sé...” (Nissa, 4: 3). Aplicando o lafidh-
dhahir entende-se que o matrimoénio é permitido, o que nao é permitido é se casar
com mais de quatro mulheres, e devemos limitar a uma quando tememos nao ser
justos com todas elas.
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O juizo do dhahir deve ser aplicado ao que estéa claro no Texto, a menos que
surja uma prova que requeira aplicacao de outra interpretacao, buscando outro
significado, ou com um sentido absoluto que possa se limitar, ou com um sentido
literal que admita o sentido figurado e muitas outras interpretacoes.
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Refere-se ao termo cujo significado vem esclarecido por outra ou outras
palavras do Texto que o0 especificam, interpretam ou revogam, e isto somente para
o tempo do Profeta g4. Portanto, a diferenca entre al-nas e dhahir € que o primeiro

traz palavras que acompanham o lafidh-dhahir para esclarecer o significado,
enguanto que no dhahir ndo ha nada acompanhando.

Um exemplo de al-nas é encontrado no seguinte hadith do Profeta g: Uma
pessoa perguntou sobre a &gua do mar, ele g disse: “Sua agua é pura e os

peixes mortos sao licitos” (Narrado nos seis livros mais confiaveis de ahadith).
Este hadith € um nas sobre a pureza da agua do mar.
P

O juizo do nas: deve-se aplicar al-nas até que se encontre outro dalil (prova)
que |lhe dé outro sentido ou o revogue.

-8

E o termo que indica claramente um juizo sem necessidade de outra
interpretacao ou especificacdo. O mufassar € mais claro que o dhahir e que al-nas,
ja que estes Ultimos aceitam interpretacéo e especificacédo, enquanto o mufassar
Nao os aceita, se bem que aceita ser abrogado no caso em que haja conhecimento
de outro texto.

Entre os exemplos de mufassar esta a Palavra de Allah, O Altissimo: “E aos
que acusam de adultério as castas mulheres, em seguida nao fazem vir quatro
testemunhas, acoitai-os com oitenta acoites e, jamais, lhes aceiteis
testemunho algum; e esses sao os perversos.” (Nur, 24: 4). O numero que é
citado na ayah nao aceita que se modifique (aumente ou diminua), que se interprete
ou especifique.

O juizo do mufassar: seu juizo é absoluto e ndo necessita ser modificado,
nem interpretado de novo, nem especificado.

58



E mais forte que o mufassar porque ndo pode ser interpretado, especificado,
nem tampouco abrogado. Como os juizos que fazem referéncia aos fundamentos
do din, aos juizos das virtudes, aos juizos parciais que estao provados
explicitamente.

O muhkam se divide em dois:

1. Muhkam por si mesmo: ¢ o significado da palavra que né&o pode ser
abrogado pela existéncia do significado em si, como, por exemplo, as ayaat
que indicam os atributos de Allah, o imaan (fé), os Livros e as ayaat que
tratam dos Mensageiros, ou pela existéncia de uma prova que mostre tal
significado.

2. Muhkam por outra causa: E o Texto que jamais pode ser abrogado porque
nao ha wahi (revelacdo) como € o caso do mufassar, al-nas e adh-dhahir.
Todos eles se transformaram em muhkam depois da morte do Profeta gs.

Exemplos de muhkam: “E todos os anjos se prostraram” (Sad: 73). E também:
“... nao é admissivel que molesteis o0 Mensageiro de Allah” (Al Ahzab: 53).
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Se ha contradicéo entre al-nas e o dhahir, al-nas pesara mais, como Allah, O
Altissimo, disse: “E-vos licito buscardes mulheres com vossas
riquezas...” (Nissa, 4: 24) e “esposai as que vos aprazam das mulheres, sejam
duas, trés ou quatro...” (Nissa, 4: 3). O primeiro versiculo, quando se aplica o
lafidh-dhahir indica que é permitido o matriménio. Em relacéo a este versiculo ndo
se sabe sobre a quantidade, pois ela ndo foi revelada para ditar este juizo, senéo
para legalizar a licitude do matriménio com mulheres que n&o sdo mahram. Sem
duvidas, aplicando al-nas, com as duas ayaat, fica claro que n&o se pode casar
com mais de quatro, porque a segunda ayah desceu para ditar este julgamento,
portanto, al-nas pesara mais (limitando ao maximo de quatro mulheres). Se ha
contradicdo entre al-nas e mufassar, pesara mais o mufassar, como constatamos
pelo seguinte hadith do Profeta £ em que Fatimah Bin Jahsh (Lge il o), veio

dizer-lhe: “Sou uma mulher que tem quase constantemente o periodo
menstrual, posso deixar de rezar as oracoes?” O profeta g respondeu: “Nao.

Quando chegar seu periodo deixe a oracao, entao, depois faca o ghusl e
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depois faca o wudhu a cada nova oracao, ainda que haja sangramento”; e
noutra versao: “faca o wudhu no tempo de cada oracao”. E caso se encontre uma
contradicdo entre o mufassar e o muhkam, pesara mais o muhkam.

Se ha contradicédo entre o muhkam e al-nas, o muhkam pesara mais, mas
como foi dito por Allah, O Altissimo: “E-vos licito que busqueis esposas com
vossas riquezas”. Aplicando al-nas nesta ayah vemos que é permitido casar com
mulheres ndo mahram, inclusive com as esposas do Profeta g% depois de sua

morte, mas a ayah: “Nao é admissivel que molesteis o Mensageiro de Allah nem
esposeis jamais suas mulheres, depois dele.” (Al Ahzab: 53) indica a proibicao
de casar com as esposas do Mensageiro de Allah g depois de sua morte; isto €

um muhkam que néo pode ser abrogado nem invalidado.
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Refere-se ao termo cujo significado esta oculto em alguns aspectos, por algo
que |lhe dé essa caracteristica.

Por exemplo, Allah, O Altissimo, disse: “Ao ladrao e a ladra, cortai-lhes a

mao...” (Surah al Maidah: 38). Alguém poderia entender que este versiculo se
refere a toda pessoa que rouba, inclusive a quem rouba, a luz do dia, carteiras e
dinheiro, ou rouba o que ha dentro das sepulturas; sem duvidas, aos que roubam o
que ha em sepulturas, chamam-se nabbash, portanto, n&o estao incluidos no juizo
deste versiculo, segundo os ulama.

Outro exemplo seria 0 hadith do Profeta g&: “O assassino nao herda.” (Abu

Dawud). O termo “al gatil” — 0 assassino — indica claramente a quem mata
premeditadamente outra pessoa, enquanto o crime cometido por equivoco é algo
oculto, sendo que ndo herdar € um castigo imputado aqueles que cometem este
crime apenas premeditadamente. Isso € uma causa de discordancia entre os
ulama, ja que o oculto ndo se aplica sempre que exista uma prova, exceto se
houver exame, investigacéo ou ijtihad.
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Refere-se ao termo cujo significado se compreende depois de refletir sobre
ele e sobre seu entorno semantico com evidéncias e sinais. O mushkal se encontra
nas palavras que tém mais de um significado, e somente um deles € o correto.

60



Portanto, mushkal € a palavra que n&o mostra seu significado por si mesma e
necessita apoiar-se em um sinal que esclareca seu sentido. Temos um exemplo de
mushkal na Palavra de Allah, Louvado seja: “As divorciadas deverao aguardar
trés periodos menstruais...” (Suratul Baqarah: 228). Aqui quru’ significa
literalmente menstruacao e pureza; podemaos dizer, entdo, que o idda vence em trés
periodos menstruais ou em trés purificacdes?
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Refere-se ao termo cujo significado esta oculto e s6 se compreende pelo
sentido geral do mesmo, ou por outras palavras que o clarificam depois de refletir
sobre elas. Assim, Allah, O Altissimo, disse: “E passa-as no rosto e nas
maos...” (Suratul Maidah: 6).

Refere-se ao termo cujo significado esta oculto e que ninguém neste mundo
pode conhecer seu sentido exato porque sua hikma (a razéo ou sentido de algo) é
para se provar aos que se aprofundaram no ilm (ciéncia), como, por exemplo, 0s
atributos de Allah ou as primeiras letras de alguns capitulos do Qur'an.
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Refere-se ao termo que possui varios significados, como, por exemplo, a
palavra ‘ain que significa: ouro, olho, escrava ou espid; ou a palavra bain que
significa: unir-se (conexao) ou separacédo. Como Allah, O Altissimo disse: “ou
haveis tido relac6es com as mulheres...” a palavra lama quer dizer: tocar ou
realizar o ato sexual?

Segundo a escola Hanafi n&o é correto utilizar a palavra que tem varios
significados para se referir a uma apenas. Enquanto que para a escola Shafii €
correto referir-se a todos o0s significados dessa palavra, a prova disso esta no
versiculo: “Nao viste que, diante de Allah, se prosterna quem esta nos céus e
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quem esta na terra, e o sol e a lua e as estrelas e as montanhas e as arvores e
0s seres animais e muitos dos humanos?” (Suratul Haijj: 18). A prostracéo pelos
homens se faz colocando a testa em contato com o solo, voluntariamente, e por
parte dos demais significa subordinacéo e obediéncia; neste caso, a mesma
palavra tem dois significados distintos. Esta ayah demonstra que € valido utilizar
uma mesma palavra para significar duas coisas diferentes no Texto.

Al'am: ¢€ a palavra que indica muitos significados possiveis, como quando
Allah, O Altissimo, diz: “Que é certo que o homem esta na perdicao” (Suratul
Asr: 2). A palavra insan (homem) se refere a muitos tipos de pessoas €, também:
“as divorciadas deverao aguardar trés periodos menstruais..." a palavra al
mutallagat € um plural determinado que indica “absoluta, irrestrita”, de forma que se
entende que a todas as mulheres divorciadas € aplicado o juizo da obrigacéao de
esperar trés menstruacdes, e assim sucessivamente. Portanto, a palavra que tem
um significado geral indica o sentido geral do juizo. Ao passo que al mushtarak da
significados diferentes segundo as diferentes situacoes.

Os termos que indicam o significado geral s&o numerosos, dentre eles
podemos destacar 0os seguintes:

1. Os nomes genéricos: s&o nomes que indicam, por exemplo, a agua e 0
animal quando levam o artigo definido, referindo-se ao género, como no
hadith do Profeta gi: “A agua é pura e nao ha nada que a suje”.

2. As palavras definidas no singular que levam o artigo definido, como a
ayah: “A fornicadora e ao fornicador, dé-lhes cem vergastadas...” (Suratun

Nur: 2); e a ayah: “Ao ladrao e a ladra, cortai-lhes a mao, como punicao ao
que fizeram e como exemplar tormento de Allah...” (suratul Maidah: 38).
As palavras (a fornicadora, o fornicador, o ladréo e a ladra) sdo termos gerais
que incluem tudo o que se pode aplicar sem limitac&o alguma.

3. As palavras determinadas no plural que levam o artigo definido e que
indicam o género, como na ayah: “Os crentes haverao

triunfado...” (suratul Muminun: 1) e na ayaha: “Verdadeiramente, os
hipécritas estarao no nivel mais baixo do inferno...” (Suratun Nissa: 145).

20 Sentido geral.

21 Sentido especifico.
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4. As palavras kul e jami’ (todo e conjunto), como na Palavra do Altissimo:

“Toda a alma provara a morte...” (Surah al Anbiyah: 35) € na ayah: “Cada
qual sera penhor do que houver logrado” (Surah at Tur: 21); assim como
no hadith: “Todo o pastor é responsavel por seu rebanho”.

5. Os pronomes relativos: Allah, O Altissimo, disse: “Os que acusam de
adultérios as castas mulheres...” (Surah na Nur: 4) e, também: “Aquelas
que houverem atingido a menopausa...” (Surah at Talaq: 4).

6. Palavras que expressam condicao: “Quem empresta um bom empréstimo
a Allah...” (Surah al Bagarah: 245), e na ayah: “Quem de vés presenciar o
més de Ramadan que jejue...” (Surah al baqara: 185).

7. O presente em um contexto de negacao, proibicao ou de condicao, como
no hadith “Nem prejudicar, nem ser prejudicado”, narrado pelo Imam Malik,
e na Surah at Taubah: 84, e na ayah: “E se algum dos associadores busca
Tua protecao...” (Surah at Taubah: 6)

Sao trés tipos:

1. O ‘am cujo significado geral é categdrico; € se une por associacéo racional,
verbal e pelo costume, negando qualquer possibilidade de ser especificado,

como encontramos na ayah: “Allah tem conhecimento sobre todas as
coisas...” (Surah da Aranha: 62) ¢ na ayah: “Nao ha criatura sobre a terra
cuja provisao nao provenha de Allah...” (Surah Hud: 6).

2. O ‘am através do qual se concretizam certos elementos, hegando a
possibilidade de ter um significado geral, como na Palavra de Allah, O
Altissimo: “... homens, mulheres e criancas oprimidas dizem: Senhor
Nosso! Afasta-nos desta cidade cujo povo é injusto” (Surah das
Mulheres: 75). A frase “cujo povo ¢ injusto” € uma sentenca com significado
geral, ja que inclui todos os habitantes da cidade; sem duvidas, ndo € um
significado geral o que se quer indicar aqui; pois, nesta cidade havia
muculmanos e ndo-mucgulmanos.

3. O ‘am a que nao se tem acrescido nada que o especifique ou generalize;
como na ayah: “As mulheres gravidas, seu termo sera o deporem (darem a

luz)...” (Surah do Divércio: 4).

63



Os ulama estédo de acordo sobre, caso se especifique 0 ‘am, sua forca como
prova sera dhani (duvidosa); por outro lado, ha discordancia entre eles no que diz
respeito ao ‘am que néo se especifica. Sobre isso os Shafiis, Malikis e Hanbalis
sustentam que a indicacao do ‘am é certa (absoluta). As formas gerais antes de
serem especificadas aprovam o juizo a todas as acdes que estejam incluidas.

As consequéncias da discordancia no significado geral gat'i (exato) sdo duas:

1. Pode-se especificar o sentido geral do Texto por um hadith transmitido por
uma cadeia e por analogia, no caso em que nao seja especificado antes por
uma cadeia exata. Segundo a maioria dos fugaha, pode-se especificar o
significado, e 0s que opinam que o0 ‘am é gat’i dizem que nao se pode
especificar o geral.

2. Ha contradicdo entre o significado geral e o significado especifico: segundo a
maioria dos fugaha, ndo ha contradicéo entre o geral e o especifico, porque o
geral é duvidoso e o especifico € exato; portanto, o especifico pesara mais
que o geral. Por outro lado, para os hanafis, a contradic&o entre o sentido
geral e o especifico sdo iguais em sua exatiddo. As consequéncias desta
contradigdo se manifestam da seguinte maneira:

O tema do nisab no zakat dos cultivos e das frutas: os Shafiis estipulam o
nisab que obriga a pagar o zakat sobre cultivos e frutas em cinco wags. Abu
Hanifa disse que néao ha nisab requerido para se pagar o zakat, pois se deve
pagar o zakat sobre tudo que é extraido da terra, seja muito ou pouco. A
razdo de haver discordancia neste assunto € pela diferente interpretacao
dos ahadith do Profeta gi: “Sobre aquilo que as aguas do céu regam,

deve-se pagar de zakat um décimo de seus produtos.” (Bukhari e
Muslim). E o segundo: “Sobre o produto de uma terra que nao atinja a
quantidade de cinco waqs (300 as’s), nao é devido o zakat.” (segundo
Shafii= 3261,5 gréos e segundo Hanafi = 2171 gréos).

Limitar o sentido geral € limitar algumas de suas partes bastando-se em uma prova
do Texto.
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1. As frases condicionais e as que tém um sentido de excecao: “Todos 0s
estudantes foram honrados, exceto 0os preguicosos. E honra aos sabios, se

vém.”

2. Limitacao légica, como a Palavra de Allah na histéria de Balgis e o que disse
a Abubillah sobre ela: “Por certo encontrei uma mulher que reina sobre
eles e a ela foi concedido algo de todas as cousas...” (Surah das
Formigas: 23).

3. Limitacao sequndo o costume, como no juramento: se uma pessoa jura nao
entrar em alguma casa, ndo havera incorrido em falta caso entre na Kaabah (a
Casa Sagrada).

O termo mutlaqg se refere a um objeto que € comum em um género: quer
dizer, indica a uma parte que existe em todas as partes do mesmo género, como
quando dizemos: “um homem” e “pescoc¢o”; “homem” é algo comum que se
encontra dentre muculmanos ou ndo-muculmanos, da mesma forma, a palavra
“pescoco”.

O termo muqgaiyad se refere ao significado real pelas condicdes que limitam
seu significado comum, como na ayah: “devera libertar um escravo
crente...” (Surah das Mulheres: 92). E na ayah: “e quem nao puder fazé-lo, que
jejue dois meses consecutivos...” (Surah das mulheres: 92). Aqui podemos notar
que Allah (s «lasw) estipulou que os dois meses devem ser consecutivos, de

forma que, se jejuar ndo consecutivamente, n&o havera efeito algum.

Os ulama discordam, entre eles, sobre as palavras que vém em uma parte do
Texto e que tém sentido mutlag, e outras que vém em outra parte do texto e que
apresentam sentido muqgaiyad. Neste caso, qual delas devemos aplicar? Aplicamos
o0 mutlag as palavras com sentido mutlag e 0 mesmo com as palavras de sentido
mugaiyad? Ou aplicamos o0 mugaiyad em ambos 0s casos?
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Para responder a esta pergunta, devemos esclarecer antes que 0s trés casos em
que 0 mugaiyad se aplica quando vir dois textos, um sentido Mutlag, € um com
sentido mugaiyad:

1. No caso em que o julgamento e a causa da muqaiyad e Mutlag sao

diferentes nos dois textos ha acordo entre os ulamas de que o muqaiyad
nao se aplica, como no versiculo: “e ao ladrao e a ladra, cortai-os a mao

como punicao do que fizeram...” (Surah A Mesa Servida: 38). E no verso:
“... lavar o rosto e as maos até os cotovelos...” (Surah A Mesa Servida: 6).
A méo (desde os dedos até os cotovelos) no primeiro versiculo da o sentido
mutlag, e o segundo verso da sentido mugaiyad (limitado até os cotovelos);
portanto, o julgamento é diferente nos dois versiculos, uma vez que no
primeiro versiculo remete ao corte de mao, enquanto no segundo se trata de
lavar as méaos até os cotovelos. Além disso, a causa também é diferente,
porque, No primeiro verso a causa é o roubo, enquanto no segundo a causa €
a necessidade de fazer wudu' para a Salah. Em tal caso, e semelhantes, o
mugaiyad nao se aplica, de acordo com os usuliyun.

2. No caso em que o julgamento de Mutlaq e muqaiyad sao diferentes, mas a

mesma causa, sao aplicaveis a cada um deles seu julgamento
correspondente. Aqui esta um exemplo: “lavar o rosto e as maos até os

cotovelos...” e: “passar terra limpa pelo rosto e maos...” (Surah das
Mulheres: 43). No primeiro verso a palavra "'mao" é limitada até os cotovelos,
enquanto no segundo se aplica o mutlag, sem limite. O julgamento dos dois
textos é diferente porgue, no primeiro devem ser lavadas com agua, enquanto
gue no segundo ha que se passar as maos sobre o rosto depois de procurar a
terra limpa. No entanto, a causa é a mesma: estabelecer a oracdo em um
estado de pureza.

3. Se o julgamento e a causa em ambos os textos sao iguais, 0 muqaiyad é

Ve

aplicado de acordo com o ijma' dos usuliyun, com base no versiculo: “E-
vos vedada a carne de animais mortos, o sangue e a carne do

porco...” (Surah da Mesa Servida: 3). Com o versiculo: “Dize: Nao
encontro, no que se me revelou, nada de proibido para quem queira
alimentar-se, a nao ser que seja animal encontrado morto, ou sangue ou
carne de porco...” (Surah dos rebanhos: 145). A palavra "sangue' vem como
Mutlag no primeiro versiculo, e mugaiyad no segundo (o sangue deve ser
derramado); de qualquer forma, o julgamento nos dois textos é o Tahrim (a
proibicdo), e o assunto dos dois casos € 0 mesmo (ingerir sangue). Quanto a
causa ou 0s danos dai decorrentes, estes s&o iguais nos dois textos, portanto
deve-se aplicar o mugaiyad.

66



4. Se a sentenca do Mutlaq e mugaiyad é igual nos dois textos e a causa que
levou ao julgamento é diferente nos dois textos, neste caso, os usuliyun

discordaram na decisao se aplica ou nao o muqaiyad. A maioria dos
usuliyun € da opinido de que 0 mugaiyad ¢é aplicado, enquanto que para a
escola Hanafi nao se aplica. O exemplo € o versiculo: “E aqueles que
repudiam suas mulheres com az-zihar, em seguida, voltam atras no que
disseram, entao, que alforriem um escravo, antes que se

toquem...” (Surah da Discussao: 3). E o versiculo: “E quem mata um crente
por engano, que alforrie um escravo crente e entregue indenizacao a sua
familia, a menos que esta o dispense, por caridade...” (Surah das
Mulheres: 92). A palavra ragaba (escravo) no primeiro versiculo (no caso de
repudio) vem em mutlag; em contrapartida, vem em mugaiyd no segundo
(limitada pela palavra crente). O julgamento nos dois textos € 0 mesmo
(libertar um escravo), embora a causa seja diferente; no primeiro € o repudio,
e no segundo € o0 assassinato por engano. Neste caso, e em casos
semelhantes, a maioria dos mujtahidun s&o da opini&o de que deve ser
aplicado o mutlag, enquanto os hanafis sustentam que néo se aplica, exceto
no caso de repudio onde se deve libertar um escravo, em sentido mutlaqg, seja
crente ou nao.

)

Sao duas secbes importantissimas das provas extraidas da shari’'a, ja que sao
a base de onde se extrai a maior parte dos decretos sobre obrigacdes e deveres
dos muculmanos, indicando o que € licito e o0 que ¢ ilicito.

Definicao: ¢ a ordem de execucdo de algo futuro que seja benéfico.
Ha multiplas formas, entre as quais podemos destacar as seguintes:

a. A palavra “faz”, quer dizer o imperativo, como quando Allah, O Altissimo,
diz: “... observai, pois, a oracao, pagai o zakat...” (Al Hajj: 78).

22 Ordem.
23 Proibicao.
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b. A expressao que indique “seja feito”, quer dizer o verbo no presente do
subjuntivo com o “lam” que, em arabe, indica negacao, como no versiculo:

“...quem de vés presenciar o novilunio deste més, que jejue...” (Al
Bagara: 185).

c. Frase informativa que nos indica o que é ordenado, e ndo uma mera
informacao, como no versiculo: “as maes amamentarao seus filhos...” (Al

Baqara: 233). O assunto aqui néo € informativo as maes, mas sim imperativo.

O sinal de uma ordem: a maioria dos usuliyun e dos fugaha opinam que se o
imperativo vem na frase, sem outras indicacdes, tera o sentido de obrigar a cumprir
algo.

A ordem que vem depois de haver proibido algo: quando a ordem vem
depois de haver proibido algo, ou de impedir fazer algo, como quando Allah, O

Altissimo, disse: “O vés que credes! Quando se chama a oracdo da Sexta-feira,
ide, depressa, para a lembranca de Allah, e deixai a venda. Isto vos é melhor.
Se soubésseis! E quando a oracao se encerrar, espalhai-vos pela terra e buscai
algo do favor de Allah...” (Al Jumuah: 9-10). Allah ordenou que nos
espalhassemos pela Terra depois da salah para buscar nossas provisdes. Esta
ordem vem depois da proibicdo da compra-venda. Do mesmo modo a ayah: “E
quando estiverdes deixado os recintos sagrados, cacai, entao, se

quiserdes” (Al Maidah: 2) em seguida: “Esta-vos vedada a caca, sempre que
estiverdes consagrados a peregrinacao” (Al Maidah: 1). Neste caso a quem é
dada esta ordem e sob quais condicbes?

Os ulama tém discordado sobre isso e tém trés opinides:

1. Quando a proibicdo vem depois da ordem; isso significa que esta permitido
fazé-lo (mubah).

2. Quando a ordem vem depois da proibicéo; significa que ha obrigacao de
realizar a ordem (wajib).

3. A ordem vem depois da proibicao, anula-a e volta a seu juizo (wajib, mandub
ou mubah).
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Ha discordancia entre os ulama com respeito a esta questdo; uns sustentam
que ha necessidade da repeticao, enquanto a maioria afirma que a ordem nao vem
unida a outras palavras que possam modificar seu significado, ndo necessitam de
repeticdo absolutamente; ja que é um assunto de idioma e a ordem € compreendida
na primeira vez que é mencionada — a menos que haja uma outra prova que mostre
O contrario.
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A este respeito, os ulama também discordam segundo trés opinides:

1) Deve-se realizar a acao ordenada imediatamente, ja4 que Allah, Todo
poderoso, disse: “E apressai-vos para um perdao de vosso

Senhor...” (Imran: 133) e na ayah: “Entao, emulai-vos, pelas boas acoes...”
(Baqara: 148).

2) Deve-se realizar a acao ordenada no tempo que for mais adequado, ja que
nao se impde um tempo concreto, nem um lugar especifico para que a

pessoa a execute.

3) Nao é necessaria a realizacao ou adiamento da acao, a menos que haja

uma evidéncia para indicar uma forma ou de outra. Por exemplo, se um
homem diz a seu filho: "Dé-me um copo de agua" esta ordem deveré ser

cumprida imediatamente, pois é algo que se necessita neste instante. Mas se
alguém diz a uma pessoa: "Faca essa coisa dentro de uma semana’, isso
significa que a ordem n&o precisa ser cumprida no ato, pois havera uma
semana para que seja realizada.

Al-Nahi (profbicso)

Definicao: o termo indica um forte pedido para que algo ndo seja realizado; o
pedido vem de alguém que tem poder.

Formas de proibicéo:

24 Significa que um certo efeito € uma consequéncia direta da acdo em causa, em vez de ser provocada
por uma acao subsequente, como o veredicto de um tribunal.
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a. Com a negacéo /a (ndo), como no versiculo: “E nao vos aproximeis do
adultério. Por certo, ele é obscenidade; e que vil caminho” (Al Isra: 32).

b. Imperativo (negativo subjuntivo), quando indica proibir algo, como no
versiculo: “Evitai-as, pois...” (Al Maidah: 90).

c. Com a palavra "yanha", que significa "proibir" como no versiculo: “...e
proibe a obscenidade e o reprovavel e a transgressao...” (na Nahl: 90).

d. Frases que nos informam da proibicao de fazer algo através da raiz
"Tahrim", ou negando a legalidade de algo, como no versiculo: “E-vos
proibido esposardes vossas maes, “ (Nissa: 23). E o versiculo: “Nao vos
é licito herdar as mulheres, contra a vontade delas” (Nissa: 19).

O sinal da proibicdo: Os ulama discordaram entre eles acerca do que motiva
a proibicdo sem garina (acompanhamento de sinais indicando o significado exato),
da mesma forma que estavam em desacordo sobre a questédo das ordens, segundo
0S seguinte pontos:

Primeiro: A proibicdo sem qgarina indica que algo € haram na opinido da
maioria dos mujtahidun.

Segundo: E makruh, se ndo ha prova de que é haram.

Terceiro: Uma opini&o intermediaria as duas mencionadas acima, de modo
gue o julgamento ndo se aplica até que um garina indigue o juizo exato.
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A proibicao indica auséncia do objeto em todos os momentos de forma
permanente e imediata, uma vez que a repeticao e imediatismo formam parte dos
significados das formas de proibicdo que nédo estéo ligadas aos qara'in (plural de
garina); de acordo com a maioria dos usuliyun. Allah, o Todo-Poderoso disse: “E
nao mateis o ser humano, que Allah proibiu matar, exceto se com justa
razao.” (Al Isra: 33). Isso inclui todos os tipos de crime, em todos 0s momentos e
de forma imediata, a menos que se encontre provas que o especifiquem.
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Nulidade nos atos de adoracéao significa que n&o foram realizados segundo a
shari'a. Se sao praticados desta forma, seréo invalidos, como o caso daqueles que
perdem seu wudu' durante a salah. E referente aos contratos e transacoes, isso
significa que os julgamentos que derivam destas acdes nao causam beneficio;
como o caso de quem faz um contrato de casamento com uma mulher mahram.

No entanto, de acordo com a maioria dos estudiosos, al-fasad (corrupcéo) €
sinbnimo de invalidade, mas de acordo com a escola Hanafi, fasad é outra coisa: é
0 que era nulo desde o principio sem qualquer interferéncia, como acontece na
venda gue leva a usura.

A discrepancia entre o ulama sobre 0s efeitos da proibicédo da pratica de uma
acao pela existéncia de uma causa baseia-se nas diferencas entre eles sobre fasad
e butlan. A maioria dos ulama opinam que as duas palavras significam mesmo:
violar as ordens da shari'a, seja por violagcédo do ato, ou sua descricao.

Os fugaha da escola hanafi sustentam que o significado das duas palavras é
diferente; fasad (corrupcao) é a acdo que viola a ordem da shari'a em sua
descricdo, ndo em si mesma; enquanto Butlan (nulidade) € a acdo que viola a
ordem da shari'a em sua descricdo € em si mesma.

As consequéncias desta discordancia: No caso de jejum no dia do Eid,
guando uma pessoa se compromete a (votos de) jejuar no dia do Eid: de acordo
com a maioria dos fugaha ',este jejum ndo é valido e nao precisa ser recuperado.
No entanto, de acordo com a escola Hanafi, o jejum é valido, mas no dia do Eid é
proibido, de modo que nao se deve comprometer a jejuar neste dia, mas em outro
qualquer.

25 Nulo ou invalido.

26 Corrupto.
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Terceira parte

Primeiro Capitulo: Al-naskh??

A palavra Naskh esta mencionada no Alcoréo de trés maneiras diferentes:

1. Remover e anular algo, como no versiculo: “Allah anula o que Shaitan
inspira...” (Hajj: 52).

2. Mudar um julgamento shari' para outro, e esta é a definicado convencional
do conceito de abrogag¢éo, como no versiculo: “Nao abrogamos nenhum

versiculo, nem fazemos com que seja esquecido, sem substitui-lo por
outro melhor...” (Al-Bagarah 2:106)

3. Copiar o livro, escrevé-lo, como no versiculo: “...porque anotavamos tudo
quanto fazieis.” (Surat Al-Jathiyah: 29)

O naskh esta presente em toda legislag&o, uma vez que o objetivo dela € o
estabelecimento do que é mais benéfico para as pessoas. Sabemos que 0s
interesses das pessoas podem mudar de acordo com as circunstancias, e também
porque a sabedoria exige estabelecer juizos passo a passo para, desta forma,
compreender a sua razao, cComo ocorreu no caso do vinho.
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Allah, o Todo-Poderoso disse: “E, quando trocamos um versiculo por outro
versiculo” (an Nahl: 101). E ele também disse: “Qualquer versiculo que
abroguemos ou facamos esquecer, faremos chegar um melhor ou igual a
ele” (al-Bagarah: 106). Estes s&o dois textos que aprovam a abrogacao.

27 Abrogacéao.
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Também é possivel a abrogacéo de um versiculo (deixar de recita-lo) sem
abrogar o seu julgamento, como quando Allah, o Todo-Poderoso, disse: “O anciao
e a ancia que cometam fornicacao, apedrejai-os como castigo de Allah. Allah é
Todo Poderoso e Sapientissimo”, alguns dizem que esta ayah pertencia ao
capitulo do Arrependimento, e outros dizem que faz parte do capitulo dos
Coligados.

E também é possivel abrogar o juizo de uma ayah sem que se revogue sua
recitacdo; como é o caso com o versiculo: “E os que, entre vos, morrerem e
deixarem mulheres, devem deixar testamento a suas mulheres, legando-lhes
provisao por um ano, sem fazé-las sair de suas casas.” (al-Baqarah: 240); o
julgamento deste versiculo foi abrogado pelo seguinte: “Essas aguardem quatro
meses e dez dias.” (al-Baqarah: 234). A este tipo pertencem a maioria das ayaat
abrogadas no Alcoréo.

Mas, também poderia-se abrogar o juizo do versiculo e sua recitacao; tais como a
abrogacao do versiculo: “Se na lactacao do recém-nascido se sabe, com
certeza, que ha mamado dez vezes, é haram casar-se com seu irmao de leite
(entre duas pessoas que tomam o mesmo leite)”. Este verso foi substituido por
outro que afirma que o minimo de amamentacfes deveriam ser cinco. E foi
confirmado por Aisha (lge il os,): "Quando foi revelado o Alcorao haviam

varios versiculos que mencionavam dez amamentacées maternas para o caso
dos casamentos de duas pessoas que tivessem sido amamentadas pelo
mesmo leite. Mais tarde, foram abrogados por outros que diziam que deveriam
ser cinco amamentacées e assim seguiram recitando até a morte do Profeta
. Depois de sua morte, ainda recitavam-nas da mesma forma" (Narrado por

Muslim). (Todos estes versiculos foram abrogados, mas os que citavam dez
amamentacdes foram abrogados num periodo muito proximo da morte do Profeta
B2, e muitas pessoas né&o sabiam que tinham sido abrogados e, portanto,

continuaram recitando-o0s por um tempo, até que finalmente deixaram de ser
recitados).

Um exemplo do primeiro tipo € encontrado na abrogag¢éo do acordéo do idda:
em vez de um ano, como Allah, o Todo-Poderoso disse: “...legando-lhes provisao
por um ano, sem fazé-las sair de suas casas” (Bagarah: 240), passa a ser de
quatro meses e dez dias, como Allah, o Todo-Poderoso, disse: “Essas aguardem
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quatro meses e dez dias.” (Baqarah: 234). E todos entendem que, quatro meses e
dez dias € um fardo bem mais leve do que um ano.

Um exemplo do segundo tipo é encontrado na abrogacéo da sentenca da
escolha entre 0 jejum e alimentacao das pessoas pobres mencionadas no versiculo:
“E impende aos que podem fazé-lo, mas com muita dificuldade, um resgate:
alimentar um necessitado” (Baqgarah: 184). E, para a maioria das pessoas, a
obrigacao de jejum € algo mais pesado do que a escolha entre uma das duas
opcdes acima.

De acordo com o ijma dos ulama, o Alcordo (um versiculo) pode abrogar um
versiculo por outro. E da mesma forma, também uma sunnah pode abrogar outra.
No entanto, ha discordancia entre eles sobre se € possivel abrogar um versiculo do
Alcorao por uma Sunnah. A maioria deles opina que nao seja possivel, porque o
Alcorao € mutawattir e gat'i (prova absoluta) e, portanto, € mais forte do que a
Sunnah, e o que ¢ forte n&o pode ser abrogado por algo mais fraco. No entanto, a
verdade € que a Sunnah pode abrogar um versiculo do Alcordo, como no caso de
abrogacéo da licitude da sentenca para consumo da carne de burro domesticado;
Allah, o Todo-Poderoso, disse: “Dize: "Nao encontro, no que se me revelou, nada
de proibido para quem queira alimentar-se, a nao ser que seja animal
encontrado morto...” (An’am: 145). Esta ayah foi revogada pela Sunnah que veio
apos a sua revelacdo em Makkah, sem ter em conta, em relacé&o a isso,
discordancia entre os fugaha. Quanto a proibicdo de comer carne de burros
domeésticos, segundo a Sunnah, ocorreu na Batalha de Khaibar. Além disso, a
abrogacéo de que os pais e familiares podem herdar, como Allah, o Todo-Poderoso
disse: “E-vos prescrito, quando a morte se apresentar a um de vés, - se deixar
bens - fazer testamento aos pais e aos parentes,
convenientemente...” (Baqarah: 180), pelo hadith do Profeta gi: "E certo que

Allah da a cada um o que lhe corresponde, portanto, o herdeiro nao recebera
qualquer parte do testamento.” (Narrado por Tirmidhi). (Ou seja, guem tem direito
a herdar ndo pode tomar qualquer parte do testamento, caso o falecido tenha feito
testamento legando um terco da heranca - que a shari‘a permite - a terceiros).
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Segundo Capitulo: Ijtihad?® e taqlid®®
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litihad significa esforcar-se para ser capaz de extrair um julgamento pratico,
com provas detalhadas. O ambito da ijtihad s&o todas as a¢cbes que ndo tém um
julgamento gat'i (definitivo); o mujtahid n&o faz ijtihad de Textos comprovados e que
sdo Obvios, mas sim, dos textos cujas provas sao duvidosas, ou de acdes que néo
tém nenhuma evidéncia em qualquer Texto.

Exemplos de questdes que s&o objeto de ijtihad:

Allah o Todo-Poderoso disse: “E, com as maos molhadas, rocai as cabecas - e
lavai os pés até os tornozelos...” (Maidah: 6). Aqui o sentido significa uma parte
da cabeca, ou deve-se passar as maos por toda a cabeca?

E o versiculo: “E que as divorciadas aguardem, elas mesmas, antes de novo
casamento, trés quru’ (periodos menstruais)” (Bagarah: 228). O termo "al-quru™
significa menstruacao e periodo de pureza das mulheres entre duas menstruacoes.
No caso do versiculo em questéo, entendemos que as mulheres devem esperar por
trés periodos menstruais, ou trés periodos de pureza? Obviamente, neste caso,
vocé deve esperar trés periodos menstruais.

O imam ash-Shafi’ (il «sa,) disse, em seu livro Al-Risala: "Ninguém esta

autorizado a emitir fatwas no din de Allah, senao aquele que é conhecedor do
Livro de Allah: o que é nasikh (que revoga), mansukh (abrogado), os versiculos
que sao muhkamah (firmes), que sao mutashabihat (ambiguos), saber
interpreta-los, saber a causa de sua revelacao e se eles foram revelados em
Makkah ou Madinah; também deve ser especialista na ciéncia do hadith, saber
qual hadith anula qual hadith; da mesma forma, devera ser proficiente na
lingua (arabe), em poesia e em tudo que é necessario para entender o Alcorao

28 O esforco realizado por um especialista da shari'a para extrair juizos.

29 |mitar, seguir alguém.
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e a Sunnah. E, depois de tudo isso, devera saber as discordancias que tém
gerado os distintos misr (as regiées a que foram enviados os sahabas para
ensinar o din de Allah as pessoas). E, deve, também, estar especialmente
dotado de ferramentas para esta tarefa. Caso reuna todas essas condicées,
podera emitir fatawa e dizer se algo é halal ou haram, caso contrario, ndao deve
fazé-lo".

As condicdes sé&o:

1. Pleno conhecimento das leis que estéo no Alcoréo, na totalidade ou
especificidade dos temas.

2. Pleno conhecimento da legislacdo que esta na Sunnah, na totalidade ou
especificidade dos temas.

3. Pleno conhecimento da legislacao extraida pelo ijma’ dos eruditos
mugulmanos.

4. Pleno conhecimento dos propdsitos e principios da lei islamica, na totalidade
ou especificidade dos temas.

5. Pleno conhecimento do que é conhecido entre as pessoas quanto as suas
circunstancias.

6. Pleno conhecimento do idioma arabe.
7. Praticar corretamente o din, e ter um comportamento correto.

8. Ter pleno controle de suas capacidades cognitivas.

Os ulama que reunem essas condicdes deverao fazer ijtihad; no entanto,
aqueles que ndo tém essa capacidade s&o proibidos de o fazer porque n&o sao
capazes de refletir sobre as evidéncias da shari'a, nem s&o capazes de
compreender as decisdes que emanam de tais evidéncias. A respeito disso, Allah,
Todo-Poderoso, disse: “Perguntai-o aos sabios da Mensagem, se nao
sabeis.” (Nahl: 43).
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Esta questédo se baseia em outra questé&o importante que € o tema, na
realidade: A Verdade é uma ou multipla? Em outras palavras: toda a questao ante
Allah possui apenas um julgamento - que é 0 Unico juizo correto — e 0s outros sao
falsos?

A opinido de alguns ulama é que a verdade tem apenas um ponto de vista,
enguanto outros acreditam que a Verdade ante Allah é aquilo que um mujtadid
extrai, sua ijtihad baseando-se em certas evidéncias; portanto, a verdade pode ser
multipla.
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Taqglid é a adocé&o do parecer de alguém cuja palavra n&o é considerada
como prova. Os ulama tém discordado entre eles quanto a classificacao de quem
atinge o nivel de mugallid, de acordo com trés opinides:

1. O taglid ndo é permitido, em nenhuma circunstancia; o ijtihad € um dever de
todos 0os mugulmanos que séao mukalafin e estes devem se esforcar
pessoalmente nas questdes do din, a fim de chegar a um proprio ijtihad
depois de examinar as provas da shari‘a.

2. O taglid é uma obrigacao, pois ndo é aceitavel fazer ijtihad apés a época dos
mujtahidun. Com eles a porta do ijtihad foi fechada e, por conseguinte, é
permitido imita-los (segui-los).

3. Quem nao é mujtahid estéa obrigado a seguir 0s passos de um imam dentre
0s mujtahidin, e perguntar aos ulama acerca das questdes do din. E, mesmo
gue seja um mujtahid, em matéria de figh, estara obrigado a seguir aquilo
que ndo tenha podido conhecer o julgamento seguro.

30 Imitacao, seguir.
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Terceiro Capitulo: Contradicao e preferéncia

Ha contradic&o entre as evidéncias quando cada uma delas apresenta, ao
mesmo tempo, uma decisédo contraria ao acordéo da outra. Como por exemplo,
quando uma dita um juizo sobre a obrigatoriedade de fazer algo e a outra diz que
aquilo é proibido. No entanto, esta diferenca é apenas aparente, ja que o Legislador
da shari'a € um sabio e a shari'a é completa. Portanto, deve-se refletir, meditar e
examinar até conciliar e combinar os dois textos através de um método adequado;
se isso ndo for possivel, deve-se saber qual dos dois tem mais peso; € se iSso
também néo for possivel, mas conhece-se a data de cada um, entéo, o julgamento
mais recente revogara o anterior; e se a data for desconhecida e nao for possivel
combina-los ou saber qual tem mais peso, entdo nenhum deles sera aplicado.

1. Os textos do Alcorao e dos ahadith devem ser iguais quanto as suas provas,
mas devem ser diferentes (o Alcorao é gat'i azzubut "provado" e gat'i addalala
‘indicacaon") quanto a indicacéo do Texto.

2. O texto dos ahadith mutawattir e ahad s&o iguais quanto a sua validade. Se
houvesse contradigcdes entre eles, o hadith mutawattir teria mais peso.

3. Deve haver concordancia no julgamento, no tempo, no lugar e na localizagéo.
Nao ha contradic&o entre proibir a venda durante a chamada para a oracéo
de sexta-feira e a permissao dela em outro momento.

Em termos de preferéncia entre os Textos, pode-se considerar a cadeia de
transmiss&o, o matn (texto) e o julgamento do mesmo; de modo que o hadith mais
narrado tem mais peso que o hadith menos narrado. E com relacdo ao matn (texto),
tera mais peso o khas (o significado especifico) que o 'am (o sentido geral), e tera
mais peso o sentido literal que o figurado. E no que diz respeito ao julgamento: o
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juizo do nahi (ordem de néo realizar algo) supera o amr (ordem para realizar algo), e
o0 mubah (o que é permitido); e o juizo do haram (ilicito) tera mais peso que o wajib
(obrigatorio); e o hazer (proibido) tera mais peso que o0 mubah (permitido).
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Quarto Capitulo: os fins gerais da shari'a
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Os efeitos da shari'a sdo os objetivos que o legislador quis estabelecer, em
todos ou a maioria de seus julgamentos. O legislador da shari‘a, quando estipulou
0s julgamentos, tinha o objetivo de preservar e salvaguardar o mais benéfico para
as pessoas € evitar o prejudicial. Tudo o que o Islam trouxe: crenca, atos de
adoracéo, legislacao, principios, sistema, comportamento e ética tem o objetivo de
estabelecer o que é bom e necessario para as pessoas, a fim de alcancar a
felicidade nesta vida e na outra.

Os ulama concordam que 0s objetivos da shari'a s8o, principalmente, os
seguintes:

1. Proteger o din de Allah

2. Preservar e proteger a vida
3. Proteger a descendéncia
4. Proteger a mente

5. Proteger os bens

Portanto, o maslaha (o bem publico) real € garantir a conservacao destes cinco
principios. Os Textos da shari‘a indicam, como inducao, que a legislacéo foi
prescrita para obter o estabelecimento do maslaha das pessoas, cedo ou tarde,
introduzindo 0 que é benéfico para elas, ou evitando os prejudiciais e NoCivos.

Por exemplo: a misséo dos Mensageiros, que é a base de todas as leis; assim diz
Allah, o Todo-Poderoso: “...Mensageiros por alvissareiros e admoestadores,
para que nao houvesse, da parte dos humanos, argumentacao diante de Allah,
apoés a vinda dos Mensageiros...” (Nissa: 165); e da Mensagem de Muhammad
g2: “E nao temos te enviado senao como misericordia para os

mundos.” (Anbiya: 107).

Muitas vezes, o Alcorao traz um julgamento e, em seguida, a sua explicacao para
esclarecer as pessoas a maslaha deste estudo, como quando Allah, o Todo-
Poderoso, diz: “...Por certo, a oracao coibe a obscenidade e o

reprovavel...” (Ankabut: 45), e o versiculo “E-vos prescrito o jejum, como foi
prescrito aos que foram antes de vés, para serdes piedosos” (Bagarah: 183).
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As obrigacdes da shari'a tentam estabelecer seus objetivos na criacéo, e
esses objetivos pertencem as seguintes categorias: o imprescindivel, o necessario,
O importante, o complementar e o estético.

Os imprescindiveis ¢ o Masalah indispensavel para atingir os objetivos
necessarios do Din e da vida neste mundo, de modo que, caso seja perdido, 0s
assuntos deste mundo seriam corrompidos e prevaleceria a confusao. E na outra
vida a destruicao nos aguardaria.

Os daruriyat (necessarios) protegem os cinco principios ja mencionados. De
acordo com muitos ulama: din, vida, prole, mente e propriedade; outros tém
acrescentado um sexto principio: honra. A razdo deste acréscimo é que, para
defender e proteger a honra, as pessoas sé&o capazes de dar a sua vida e seus
bens. E se considerarmos que a vida e a propriedade é o que as pessoas mais
valorizam, concluiremos que a honra é algo digno de protecéo.

Os hayiat (importantes) séo os masalah que as pessoas precisam para
desenvolver e reduzir o estresse e a dificuldade; se nao forem considerados, a vida
se desequilibraria como no primeiro caso.

Os complementares e estéticos sio os masalah que visam implementar os
bons costumes, € evitar situacdes inaceitaveis para uma mente saudavel e
equilibrada. E o comportamento correto.
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A ciéncia do usul al figh se encarrega de desenvolver a metodologia
para que o fagih possa extrair os julgamentos através das provas da shari’a,
assim como estabelecer as regras gerais das que o fagih extraira regras e
decretos particulares.

Usul é o plural de asl que, em arabe, significa ‘origem’, “aquilo que
deriva de algo’ ou ainda, ‘0 fundamento de uma coisa’. Tecnicamente, tem
varios sentidos, como: a prova, a base, o que mais pesa (o que é preferivel),
0 que é contrario a ramificacao, derivacao.

Figh: significa ‘entender’ e ‘saber’. Tecnicamente, se refere ao
conhecimento das regras praticas da shari’a, extraida segundo as provas
que as justificam detalhadamente. Em outras palavras, é o conjunto dos
decretos da shari’a que se consideram praticos (referidos as transacoes
entre os individuos de uma sociedade) e que tém sido extraidos através
de evidéncias especificas.

WRADUCG ¢
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