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ABSTRAK:

Secara umum, tulisan ini membincangkan secara mendalam
mengenai hukum Islam, dan yang menjadi sumber utama dari
hukum Islam tersebut, sehingga sampai kepada suatu
kesimpulan bahawa pada bahagian-bahagian materinya
terdapat sifat fleksibel dan universal yang memungkinkan
hukum Islam itu dapat menerima perubahan dan pembaharuan
serta dapat difahami dalam berbagai sitvasi dan keadaan.
Dalam proses studi pemahamannya itu, para ulama telah
melahirkan pelbagai metode kajian hukumnya, tidak hanya
dalam konteks kajian makna teks, tetapi juga untuk
menyelesaikan pelbagai persoalan aktual yang timbul dalam
kehidupan sosial. Kerana itu, tulisan ini juga menjelaskan
tentang berbagai metode pendekatan istinbat dalam khazanah
kajian hukum Islam, khususnya yang telah berkembang di masa
klasik, dengan pelbagai perkembangan baru dalam fenomena
kajian hukum bagi menghadapi kemajuan dan perkembangan
zaman. Di antara metode analisis hukum tersebut adalah
metode Bayani, metode ta‘lily, dan metode istislahy.

1. Pendahuluan

Berita dari “langit” telah terputus dengan terhentinya wahyu yang
disampaikan kepada Nabi akhir zaman, sedangkan peristiwa-peristiwa di bumi
terus bermunculan dan masih tetap memerlukan bimbingan “langit” sampai
hari kiamat. Terputusnya wahyu ini bukan berarti terputusnya bimbingan dari
langit. Bimbingan langit ini direalisasikan oleh Allah s.w.t. dengan cara
membangkitkan ulama-ulama pilihan pada setiap abad untuk mengadakan
tajdid (pembaharuan) guna mengemban tugas para nabi dalam memahamkan
syari‘ah Islam sesuai dengan konteks zaman yang terus berkembang.' Kerana
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itu, syari'at Islam tetap relevan dan sesuai untuk segala zaman dan tempat,
semua situasi dan kondisi. Hal ini sama sekali bukanlah penemuan ataupun
kesepakatan baru. Tidak lebih dari analisa tentang statement Aliah mengenai
kebaikan syariah-Nya yang dengan mudah dapat difahanti.? Di'antara faktor
kelestarian syari ‘ah sehingga ahkammya sentiasa sesuai dan relevan, adalah
tajdid dan jjtihad. Keduanya merupakan instrumen asas syari"at Islam, bukan
barang import atau pesanan dari luar. Tajdid bersifat shumuli atau total
dan komprehensif, sedangkan ijtihad lebih berkonotasi pada aspek akkam
‘amaliyah atau hukum-hukum praktikal. Figh sebagai lapangan ijtihad dan
tajdid, makamestilah selalu tanggap terhadap problematika kehidupan untuk
memberikan konstribusinya yang konstruktif dan solusif.

Memang diakui bahawa, penetapan norma-norma hukum Islam, pada
hakikatnya merupakan hak autoriti Allah dan Rasul-Nya. Akan tetapi,
persoalan-persoalan baru senantiasa wujud mengikuti dinamika kehidupan
manusia, sehingga para ulama dituntut untuk melakukan ijtihad melalui studi
dan penelaahan mendalam,? sebagai pewaris dan penerus dart tugas mulia
yang pernah dilakukan oleh Rasulultah.* Oleh kerana itu, norma-norma lukum,
kini tidak hanya tersebar di dalam dua sumber ajaran al-Qur’an dan al-Sunah,
tapi juga dalam kitab-kitab figh mahupun putusan-putusan peradilan.
Kelompok pertama merupakar rangkaian ajaran yang diturunkan oleh Allah
melalui komunikasi wahyu berserta penjelasan-penjelasannya dari Rasul.
Sedangkan kelompok kedua merupakan akumulasi hasil-hasi] pemikiran para
ulama mujtahid.* Kelompok pertama biasa disebut dengan tasyri“ llahy,
sedangkan kelompok kedua disebut tasyri‘wad i.°

Norma-norma hukum fasyri * llahy, secara khususnya persoalan ibadah,
adalah bersifat abadi dan tidak boleh berubah, kerana tidak ada yang kompeten
untuk mengubahnya. Sedangkan fasyri ' wad ‘i dapat dikritisi dan berubah-
ubah, kerana merupakan hasil pemikiran para ulama yang tidak terpelihara
dart kekeliruan dalam berfikirnya. Kelompok kedua ini, kini biasa disebut

figh. Walaupun merupakan hasil daripada pemikiran manusia, figh juga dapat
dikatakan syari ‘at, kerana merupakan hasil studi dan pemahaman terhadap
pemyataan-pemnyataan Syari‘ dalam al-Qur’an dan al-Sunah. Dalam kaitan

inilah, maka dalam tulisan ini akan dibincangkan tentang konsep pembaharuan:
dalam perspektif syari‘ah sechingga sampai kepada suatu kesimpulan bahawa-

pada bahagian-bahagian materinya terdapat sifat kelenturan yang
memungkinkan syari‘at Islam itu dapat menerima perubahan dan
pembaharuan; serta dapat difahami dalam pelbagai situasi dan lingkungan.
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2. Makna Pembaharuan atau Tajdid

Pembaharuan atau tajdid, sehagaimana telah diyakini secara luas, adalah
salah satu istilah Islami yang memiliki makna khusus yang esensinya tentu
berbeda dengan istilah reformasi atau modenisasi dalam pengertiannya yang
asli. Sebagai salah satu istilah Islam, maka akar kata fajdid berasal dari bahasa
Arab yang sccara luas dipergunakan dalam al-Qur’an dan al-Hadith serta
dalam pelbagai literatur Islam. Dalam al-Qur’an, kata *jaddada” atau “tajdid”
tidak dipergunakan, tetapi banyak di dalamnya kita dapati kata “jadid” yang
dapat dipergunakan untuk memperjelas makna tajdid.”

Secara etimologi, tajdid berasal dari kata “jaddada”, ertinya membuat
menjadi baru. Kata sifatnya adalah “aljadid”, lawan usang. Sedangkan
kata infinitifnya adalah “al-jiddati”, iaitu lawan daripada “al-bila” yang bererti
rosak. Darl tinjauan asal kata fajdid ini, didapati tiga pokok fikiran yang
terkandung di dalam kata itu: pertama, bahawa sesuatu yang ditajdid

(diperbaharui) sudah pernah ada. Kedua, bahawa sesuatu itu telah berlalu

beberapa waktu sehingga menjadi usang atau rosak. Ketiga, bahawa sesuatu
itu dikembalikan kepada keadaan semula sebelum rosak atau usang.* Jadi,
pembaharuan dalam esensi bahasanya bukan menciptakan sesuatu yang sama
sekali baru di dalam agama.

Sedangkan secara terminologi, pembaharuan bererti memperbaharui
kembali pemahaman-pemahaman terhadap agama, menghidupkan ajaran-
ajarannya dan menyebarkannya ke seluruh umat manusia.” Menurut al-

'Qardawi, pembaharuan bererti memelibara inti ajaran Islam, simbol-simbol,

karakteristik dan sendi-sendinya serta kembali kepada ajaran-ajaran Islam
yang murni seperti pada masa Rasulullah dan masa khulafa al-rashidin.
Selanjutnya, al-Qardawi menyebutkan bahawa pembaharuan itu menuntut
tiga hal pokok: Pertamna, memelihara inti bangunan asal, tetap menjaga watak
dan karakteristiknya bahkan menampilkan serta memperhatikan inti ajaran-
ajaran murninya. Kedua, memperbaiki hal-hal yang telah runtuh dan
menguatkan kembali sendi-sendi yang dianggap lemah. Ketiga, memasukkan
beberapa pembaharuan tanpa merubah sifat dan watak aslinya." Jadi, dapat
difahami bahawa yang dimaksud dengan pembaharuan adalah bukan usaha
untuk menampilkan Islam dalam keadaan yang sama sekali baru (belum pernah
ada), melainkan usaha untuk kembali kepada Islam sebagaimana yang
diturunkan kepada Rasulullah s.a.w. dan difabami serta dilaksanakan oleh
para sahabat Baginda. Oleh kerana itu, pembaharuan dalam Islam dapat

Innovatio, Vol. 6, No. 12, Edisi Juli-Desember 2007 313




H. Hasbi Umar

dikatakan sebagai fikiran, gerakan dan usaha untuk menyesuaikan faham-
faham keagamaan dengan perkembangan baru yang ditimbulkan oleh
kemajuan ilmu pengetahuan dan teknologi moden." Sehingga semua persoalan
baru itu dapat ditentukan status hukumnya.

3. Metedologi Kajian Hukum Dalam Pembaharuan Hukum Islam

Yang dimaksudkan dengan metode kajian hukum dalam pembahasan ini

adalah prosedur kajian hukum untuk mewujudkan pemikiran-pemikiran figh,
baik berupa analisis kebahasaan (gawa ‘id al-lughat), mahupun analisis nalar.
Untuk itu, dalam pembahasan ini akan dihuraikan tiga metode pengkajian
hukum, iaitu metode analisis kebahasaan untuk memberikan penjelasan-
penjelasan terhadap makna teks al-Qur’an dan al-Sunmah, yang tergabung
dalam kelompok gawa ‘id al-lughat, metode analisis nalar yang secara umum
terbahagi kepada dua, iaitu metode analisis ‘illat al-hukm, dan metode
istihsan yang tergabung dalam manhay ta 'lily; dan metode analisis ke-
maslahat-an, yang tergabung dalam manhaj istislahy.

A. Metode Analisis Kebahasaan (Qawa‘id al-Lughat)

Yang dimaksudkan dengan pendekatan analisis kebahasaan dalam
pembahasan ini adalah, “kaidah-kaidah yang dirumuskan para ahli bahasa
dan diadopsi oleh para pakar hukum Islam untuk melakukan pemahaman
terhadap makna lafaz, sebagai hasil analisis induktif dari tradisi kebahasaan
bangsa arab sendiri, baik bahasa prosa mahupun sya'ir atau nazam”."? Skop
pembahasan metode analisis kebahasaan dalam kajian usul figh mencakupi
empat pokok masalah, iaitu:

1) Analisis maknakata sesuai dengan bentuk kata. Dalam hal ini, ada satu
lafaz yang ditempatkan untuk menunjukan satu makna tertentu, yang
disebut dengan bentuk lafaz khas; dan adapula suatu lafaz yang
ditempatkan untuk menunjukan makna umum, yang disebut bentuk lafaz
‘am;, ada svatu lafaz yang ditempatkan untuk menunjukan kepada dua

makna atau lebih, yang disebut lafaz musytarak; dan ada juga dua lafaz .

atau lebih yang menunjukan kepada satu makna, yang disebut muradif,
Semua lafaz tersebut merefleksikan makna hukum sesuai dengan bentuk-
bentuknya itu.
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2) Analisis makna lafaz sesuai dengan maksud penggunaan lafaz. Dalam hal
ini, lafaz dapat dibahagi menjadi dua bentuk, yakni lafaz hagiqah dan
lafaz majaz. Lafaz hagigah adalah “lafaz yang digunakan untuk
mengemukakan sesuatu seuai makna ungkapannya”.'* Dan makna yang

dapat diambil daripada lafaz tersebut biasa disebut dengan makna hagiqah
atau makna hakiki, seperti lafaz G040 yang bermakna matahari. Ketika
digunakan untuk mengemukakan matahari sebagai sebuah benda
bercahaya yang berada di galaxy bima sakti, dan menyinari bumi salah

. satu tata surya yang mengitarinya; makna lafaz tersebut digunakan sesuai

dengan makna ungkapannya. Tetapi, jika ia digunakan untuk menyatakan
makna lain, seperti digunakan untuk mengemukakan seorang tokoh besar
yang sangat berperanan dalam masyarakat, maka penggunaan lafaz
tersebut bukan dalam bentuk makna hakikinya.!” Penggunaan lafaz
hagigat ini terbahagi kepada tiga bentuk, iattu:'®

a) Hagigat lughawiyat, yakni lafaz yang digunakan untuk
menyampaikan sesuatu sesuai makna kebahasaannya, sepertt sl
yang bermakna bulan. Ketika lafaz tersebut digunakan untuk makna
bulan, maka pemakaiannya itu termasuk dalam kategori hagigah,
dan makna yang disampaikannya juga termasuk makna hakiki.

b) Hagigat syar‘ivat, yakni suatu lafaz yang digunakan untuk
menyampaikan sesuatu sesuai dengan makna syar*inya, seperti lafaz
Lol yang bermakna ‘kebahasaan’ do‘a. Ketika lafaz tersebut
digunakan bukan untuk makna itu, tetapi digunakan untuk makna
lain, iaitu perbuatan yang dimula dengan takbir dan diakhiri dengan
salam, serta dilakukan sesuai prosedur dan ketentuan syarat serta
rukunnya, maka pemakaian lafaz itu termasuk dalam kategori

" haqgiqah, yakni hagigat syar ‘iyat, dan makna yang disimpulkannya
juga termasuk makna hakiki, yakni hagigat syar ‘iyah.

¢) Hagigat ‘wrufiyat, yakni suatu lafaz yang digunakan untuk
- menyampaikan sesuatu sesuai dengan makna ‘urufiya, yakni isim-
isim yang lazim dipakai dalam tradisi kebahasaan, seperti lafaz 2l
yang bermakna segala sesuatu yang melata, tetapi dalam tradisi
kebahasaan dipakai untuk menunjukan binatang yang memiliki kaki
empat.

Adapun lafaz majaz adalah “suatu lafaz yang digunakan untuk
mengemukakan makna di luar ungkapannya, kerana ada hubungan ( ‘alagat)'®
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