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Макасід аш-шарія (найвищі наміри та цілі шаріату) чітко вказані в Корані та 

Сунні, або виведені з них багатьма вченими. Усі вони стосуються основи 

шаріату, яка полягає, як визнано практично всіма правознавцями, у служінні 

інтересам усі людей і захисті їх. У даній праці доктор Чапра вивчає ісламське 

бачення розвитку в контексті макасід аш-шаріа, стверджуючи, що іслам 

визначив усі компоненти добробуту людей, Включаючи особистість людини, 

віру, інтелект, нащадків, а також багатство, для процвітання суспільства. 

Доктор Чапра підкреслює, що для мусульманського світу зосередженість на 

економічному розвитку лише в короткостроковій перспективі може привести 

до відносно високих рівнів росту, а в довгостроковій веде дл росту нерівності, 

роз'єднання сімей, ювенільної злочинності, беззаконня й соціального 

неспокою.
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ПЕРЕДМОВА 
 
 
 
 
Міжнародний інститут ісламської думки радо презен-
тує неперіодичне видання на тему «Ісламське бачення 
розвитку в контексті макасід аш-шарія» (найвищих 
цілей і намірів ісламського права). Автор доктор Му-
хаммад Умер Чапра – відомий спеціаліст і науковець у 
сфері економіки. 

Оскільки англійською мовою на тему макасід аш-
шарія доступно небагато робіт, МІІД вирішив запов-
нити вакуум, ініціювавши переклад і видання низки 
книжок на тему макасід для того, щоб познайомити 
читача з цією важливою та складною сферою. На даний 
момент доступні наступні роботи:  «Глибинне дослід-
ження Ібн Ашура на тему макасід аш-шарія», «Теорія 
найвищих цілей та намірів ісламського права імама 
Аль-Шатібі» Ахмада аль-Райсуні, «На шляху втілення 
найвищих намірів ісламського права; макасід аш-шарія. 
Функціональний підхід» Джамала Ельдіна Аттія, «Ма-
касід аш-Шарія як філософія ісламського права: систем-
ний підхід» Джасера Ауди.  

Оскільки тема є складною, окрім багатьох книжок на 
цю тему, написаних переважно спеціалістами, науков-
цями та інтелектуалами, лондонський офіс МІІД також 
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видає інші ознайомчі книги на дану тему в рамках його 
серій предметних статей, які містять легкий для засво-
єння матеріал. Зокрема сюди належить «Просто про 
макасід аш-шарія» Мухаммада Хашіма Камалі і «Ма-
касід аш-Шарія: вступ для початківців» Джасера Ауди.  

 
АНАС С. АЛЬ-ШЕЙХ-АЛІ 

Академічний радник,  
лондонський офіс МІІД 
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Ісламське бачення  
розвитку в контексті  

макасід аш-шарія 
 
 

ВСТУП 
 

Абсолютна мета усіх ісламських вчень полягає у тому, 
щоб стати благословенням для людства. Саме це є 
першочерговою ціллю, для якої Пророк був посланий 
цьому світу (Коран, 22:107)1. Одним з незамінних шляхів 
реалізації цієї мети є підвищення «фалях» або справж-
нього благополуччя усіх людей, які живуть на планеті, 
незалежно від їхньої раси, кольору шкіри, віку, статі чи 
національності2. Слово «фалях» та його похідні вжи-
ваються в Корані 40 разів. Інше слово «фавз», яке є си-
нонімом «фалях», також зустрічається 29 разів разом зі 
своїми похідними. Саме до цього муедзін закликає 
віруючих п’ять разів у день, показуючи таким чином 
важливість «фалях» в ісламському світогляді. 

Можна сперечатись, що це є метою усіх спільнот, а 
не лише ісламу. Звісно, це так і є.  Важко знайти якісь 
відмінності серед усіх спільнот світу стосовно того, що 
головною метою розвитку є підвищення благополуччя 
людей. Однак існує суттєва різниця в баченні того, що 
саме є справжнім благополуччям й стратегією його 
досягнення й підтримки. Цих відмінностей могло б не 
існувати, якби істинне бачення всіх релігій продовжу-
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вало домінувати в світогляді відповідних спільнот3. 
Однак це бачення викривилося протягом століть. Біль-
ше того, Відродження ХVII i XVIII століть певною мірою 
вплинуло своїми секулярними та матеріалістичними 
ідеями на практично всі спільноти світу. У результаті 
первинною мірою розвитку стало збільшення доходів і 
багатства. У зв’язку з цим виникає питання, чи можна 
втілити й підтримувати справжнє благополуччя людей 
лише підвищуючи їхні доходи та багатство й задоволь-
няючи лише матеріальні потреби людини. Релігієзнав-
ці, як і філософи та велика кількість сучасних вчених, 
поставили під сумнів ототожнення благополуччя з під-
вищенням доходів і багатства4. Вони також підкреслили 
духовний та нематеріальний аспекти благополуччя. 
Емпіричні дослідження також дали негативну відповідь 
на надмірну увагу до матеріальних складових благо-
получчя за рахунок духовних і нематеріальних. Це 
пояснюється тим, що, хоча справжній дохід й стрімко 
зріс у багатьох країнах з часів Другої світової війни, 
рівень суб’єктивного благополуччя їхнього населення не 
лише не зріс, але й насправді впав5. Причина в тому, що 
щастя асоціюється з вищим достатком лише до того 
рівня, коли базові біологічні потреби задовольняються6. 
Після цього він залишається практично незмінним, 
хоча деякі інші потреби, які вважаються необхідними 
для підвищення благополуччя, також задовольняються.  

Які саме інші потреби? Більшість з них духовні або 
нематеріальні за своєю природою і необов’язково за-
довольняються зі збільшенням доходу. Сліпа захопле-
ність багатством може насправді завадити задоволенню 
цих потреб. Однак економісти зазвичай намагаються 
утриматись від дискусій на цю тему. Головна причина 
цього полягає в тому, що духовні й нематеріальні 
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потреби включають оціночні судження і не піддаються 
вимірюванню. Тим не менше, вони є важливими і їх не 
можна ігнорувати. 

Одною з найбільш важливих з цих духовних або 
нематеріальних потреб для втілення благополуччя 
людей є ментальний спокій та щастя, яке необов’язково 
пов’язане зі збільшення доходу чи багатства. Менталь-
ний спокій та щастя потребує, у свою чергу, задоволен-
ня великої кількості інших потреб. Найбільш важливи-
ми з них є справедливість і братерство людей, згідно з 
якими всі люди сприймаються як рівні й до них від-
носяться з гідністю і повагою незалежно від їхньої раси, 
кольору шкіри, віку, статі або національності, і здо-
бутки розвитку також розділяються порівно між усіма. 
Також важливим є духовне й моральне удосконалення, 
яке слугує не лише плацдармом для реалізації справед-
ливості, а й задоволення всіх інших потреб. Деякі інші, 
такі ж важливі і загальновизнані вимоги для довготри-
валого благополуччя  включають безпеку життя, влас-
ності і честі, особисту свободу, моральну та матеріальну 
освіту, шлюб та правильне виховання дітей, сім’ю, со-
ціальну солідарність і мінімізацію злочинів, неспокою й 
беззаконня. Хоча деякі з цих вимог визнаються зараз у 
новій парадигмі розвитку, духовна основа, потрібна для 
їхньої реалізації, недостатньо приділяє їм уваги. Не-
можливо підтримувати довготривалий розвиток 
суспільства без гарантування достатнього задоволення 
всіх цих потреб. Хоча іслам вважає збільшення доходу й 
багатства через розвиток важливим як для задоволення 
базових потреб, так і для гарантування рівномірного 
розподілу доходу й багатства, його цілісне бачення 
добробуту людей не може бути реалізовано лише у цих 
аспектах. Також потрібно задовільнити духовні й 
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нематеріальні потреби, не лише гарантувати істинне 
благополуччя, а також підтримувати економічний роз-
виток протягом тривалого часу. Без піклування про все 
це благополуччя неможливе і це неминуче приведе до 
занепаду як суспільства, так і цивілізації. Задоволення 
цих потреб є основним правом людини й розглядається 
в ісламській літературі під загальноприйнятим термі-
ном макасід аш-шарія (цілі шаріату), далі просто 
макасід (одн. максід). Ця стаття намагається пояснити, 
що таке ці цілі або макасід, як вони взаємопов’язані, до 
чого вони ведуть та яким чином вони разом можуть 
допомогти збільшити благополуччя людей.  

 
 

Макасід (цілі) шаріату (Рисунок 1) 
 
Макасід аш-шарія прямо виголошуються в Корані та 
Сунні або виводяться з них багатьма вченими7. Усі вони 
стосуються основи шаріату, яка, за визнанням практич-
но всіх правознавців, повинна слугувати інтересам 
(джалб аль-масаліх) усіх людей і оберігати їх від злого 
(даф аль-мафасід)8. Імам Абу Хамід аль-Газалі (пом. 
505/1111)9, видатний та загальновизнаний реформатор у 
п’ятому столітті гіджри (ісламського літочислення), 
класифікував макасід на п’ять основних категорій, 
стверджуючи, що: 
 

Найголовнішою ціллю шаріату є підвищення благо-
получчя людей, яке полягає в охороні їхньої віри (дін), 
їх самих (нафс), їхнього розуму (акль), їхніх нащадків 
(насль) та їхнього багатства (маль). Те, що гарантує збе-
реження цих п’яти, діє в інтересах суспільства та є ба-
жаним, а те, що порушує їх, діє всупереч ним і його 
усунення є бажаним10. 
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У наведеній вище цитаті аль-Газалі підкреслив 
важливість охорони п’яти макасід: віра (дін), людина 
(нафс), розум (акль), нащадки (насль) і багатство (маль). 
Імам Абу Ісхак аль-Шатібі (пом. 790/1388), пишучи 
трохи менше ніж три століття після аль-Газалі, погод-
жується з переліком Аль-Газалі. Хоча не лише макасід 
направлені на забезпечення благополуччя людей через 
повагу до прав людини й забезпечення всіх її потреб. 
Існує багато іншого, згаданого в Корані та Сунні або 
виведеного з них різними вченими. Таким чином, у той 
час як ці п’ять можуть вважатись основними (аль-
аслійя), інші можна називати їхніми похідними (табія). 
Втілення похідного макасід є також необхідними, ос-
кільки реалізація основного макасід може ускладнитись 
без них. Загальноприйнятий принцип фікху полягає в 
тому, що «засоби (васаіль) мають такий самий закон-
ний статус, як і макасід». Відповідно, загальновідома 
законна Максима (аль-каіда аль-фікхійя) говорить, що 
«те, без чого обов’язок не може бути виконаний, є та-
кож обов’язковим»11. Деякі з цих похідних мали менше 
значення, ніж інші в короткостроковій перспективі. 
Однак у довгостроковій перспективі вони всі однаково 
важливі й їхнє невиконання, скоріше за все, приведе до 
суттєвих соціал-економічних і політичних проблем. 
Більше того, похідні можуть продовжувати розширю-
ватись і змінюватись з плином часу. Багатство й дина-
мізм, успадковані в Корані й Сунні, повинні дозволити 
розширювати й змінювати похідні задля забезпечення 
того, щоб усі права людини однаково поважали б і усі 
потреби різних людей у достатній мірі задовольнялись.  

Більше того, якщо ми також прагнемо забезпечити 
стійкий розвиток і благополуччя суспільства, слово 
«охорона», використане Аль-Газалі в цитаті вище, не 
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обов’язково відноситься до звершення лише статус-кво 
стосовно реалізації макасід. Ми охороняємо, коли ми 
досягнули піку досягнень. Однак це неможливо для 
людей в цьому світі. Завжди залишається те, що можна 
вдосконалити. Вердикт історії полягає в тому, що якщо 
немає постійного прогресу в їхній реалізації через рух у 
позитивному напрямку, неможливо зберегти їх і під-
тримувати благополуччя суспільства в довгостроковій 
перспективі. Стагнація неминуче приведе до занепаду. 
Доктор Мухаммад Ікбал, поет-філософ з Індопакистан-
ського субконтиненту, чітко стверджував цю думку в 
куплеті, написаному перською мовою: «Я існую, поки я 
рухаюсь; коли я зупиняюсь, я перестаю існувати» 12. 
Таким чином, необхідно боротись за постійне покра-
щення виконання першочергових макасід, а також їх 
похідних і таким способом постійно підвищувати 
добробут з урахуванням змінних потреб і середовища 
існування не лише індивідів, а й також їхнього суспіль-
ства та людства, дозволяючи, таким чином, кожному 
прямувати в напрямку кращого майбутнього. Таку 
ситуацію нелегко підтримувати, якщо ми дотримує-
мось моделі лише тих потреб, які були обговорені кла-
сичними фукаха. Часи змінились і потреби також змі-
нились і збільшились. Таким чином, важливо обгово-
рювати макасід в контексті нашого часу.  

У той час, як одні вчені підтримують розподіл на 
п’ять основних макасід, інші не завжди згідні з послі-
довністю Аль-Газалі13. Навіть Аш-Шатібі не завжди схи-
лявся до  послідовності Аль-Газалі14. Це пов’язано з тим, 
що, по суті, висновок залежить від природи обговорен-
ня. Наприклад, Фахр аль-Дін аль-Разі (пом. 606/1209), 
видатний юрист, який писав через близько тисячу років 
після аль-Газалі, надає першочергове значення особис-
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тості людини (аль-нафс) 15. Це видається більш логічним у 
дискусії на тему стійкого розвитку у зв’язку з тим, що 
люди як халіфи або намісники Бога є кінцевою точкою і 
методом розвитку. Вони самі по собі є творцями власного 
розвитку або занепаду, як чітко підкреслюється в Корані: 
«Воістину, Аллаг не змінює людей, доки вони не змінять 
самих себе» (Коран, 13:11). Ціль шаріату полягає в тому, 
щоб допомагати людям реформувати себе, а також інсти-
тути, які на них впливають. Відповідно, якщо ми ставимо 
першими особисті потреби людини, то макасід аш-шарія 
можна зобразити як показано на рис. 1.   

 
Рис. 1. Макасід аш-шарія: розвиток людини і благополуччя реалі-
зуються через забезпечення покращення наступних п’яти інгре-
дієнтів для кожної людини. 

 
 

Зміцнення особистості людини (Рисунок 2) 
 

Оскільки людська особистість є однією з п’яти першо-
чергових цілей шаріату, необхідно показати як цю ціль 
можна втілити в життя. Для цієї цілі потрібно навести 
головні потреби людини, які повинні задовольнятись 
для того, щоб не лише прискорити й утримати їхній 
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розвиток і добробут, а також дозволити їм ефективно 
виконувати свою роль халіфів (намісників) Бога. Ці 
потреби, які можна називати похідними першочергової 
цілі посилення особистості людини, прямо чи опосе-
редковано випливають з Корану та Сунни й ретельно 
розробляються правознавцями під час обговорень. Га-
рантування задоволення цих вимог може допомогти 
підвищити моральні, фізичні, інтелектуальні та техно-
логічні здібності сучасного та майбутніх поколінь і та-
ким чином забезпечить сталий добробут.  

Одні з найбільш важливих з цих потреб – це гідність, 
самоповага, братерство й соціальна рівність (Рисунок 2). 
Ісламський світогляд розглядає ці потреби, проголо-
шуючи, що успадкована природа людських істот (фітра) 
є хорошою й вільною від будь-яких духовних дефектів 
(Коран, 30:30 та 95:4), поки вони не зіпсували її само-
стійно16. Обов’язок людей полягає в збереженні їхньої 
істинної природи або вродженої доброти (фітра). Окрім 
того, Творець і Володар цього Всесвіту надав небачену 
честь і гідність усім людям, незалежно від їхньої раси, 
кольору шкіри, статі чи віку, чітко говорячи в Корані: 
«Ми пошанували синів Адама й дозволили їм пересу-
ватися сушею та морем, наділили їх благами й віддали 
їм велику перевагу перед багатьма іншими творіннями!» 
(Коран, 17:70). Ця надана їм честь полягає у тому, що 
вони є халіфами або намісниками Бога на землі (Коран, 
2:30). Що може бути більшою честю для людей, ніж бути 
намісниками Найвищої Сутності? У зв’язку з тим, що 
вони всі є халіфами Бога, вони є рівними й братами 
один для одного. Таким чином, вони повинні мирно 
співіснувати, толерантно відноситись один до одного й 
піклуватись один про одного для того, щоб підвищувати 
добробут шляхом ефективного й справедливого вико-
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ристання ресурсів, які зробив доступними й довірив їм 
Бог (Коран, 57:7). Навколишнє середовище, включаючи 
тварин, птахів і комах, є також сферою їхньої відпові-
дальності й повинні охоронятись, щоб не нашкодити 
сучасному й майбутнім поколінням. 

Таким чином, іслам не вважає людських істот гріхов-
ними від народження. Концепція «первородного гріха» 
є руйнівною для гідності людини й таким чином є 
абсолютно чужою для ісламського світогляду. Чому 
Наймилосердніший Бог створив грішників від народ-
ження й звинуватив їх у тому, що вони не робили? Ідея 
первородного гріха включає те, що гріховність пере-
дається генетично й кожна людина приходить у цей світ 
уже обтяжена гріхами інших. Більше того, якщо «спа-
ситель» прийшов «спокутувати» «первородний гріх», 
який людина не здійснювала, чому він прийшов так 
пізно в історії, а не з появою людських істот на планеті? 

Концепція первородного гріха перебуває в гострому 
конфлікті з однозначним акцентом Корану на особисту 
відповідальність за всі свої гріхи (Коран, 6:164, 17:15, 
35:18, 39:7 і 53:38). Також це суперечить характеристи-
кам Бога – аль-Рахім та аль-Рахман (Найбільш співчу-
ваючий і Наймилосердніший), які мусульмани повто-
ряють найчастіше під час свого життя. Він не міг би вчи-
нити так, адже Він любить і прощає та має усі хороші 
якості, які тільки можна уявити (Коран, 7:180). Не 
дивно, що навіть раціоналісти та романтики дев’ятнад-
цятого століття відкинули поняття первородного гріха, 
як і всі сучасні філософи.  

Концепції детермінізму й екзистенціалізму, розроб-
лені західними філософами під впливом Просвітницт-
ва, є також чужими ісламу. Іслам не вважає, що життя 
людини визначається матеріальними (Маркс), психо-
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логічними (Фрейд), інстинктивними (Лоренц) силами 
чи зовнішнім середовищем (Павлов, Уотсон, Скінер та 
інші)17. Детермінізм та відповідальність людини не 
узгоджуються між собою. Це не тільки принижує гід-
ність людини, а й також нівелює відповідальність лю-
дини за пануючі умови і за неефективне й несправед-
ливе використання ресурсів18.  

Екзистенціалізм Сартра також неприйнятний для 
ісламу19. Людські істоти, на думку Сартра, «засуджені 
бути вільними». Не існує обмежень для їхньої свободи, 
окрім того, що вони не можуть уникнути свободи20. Ко-
жен аспект ментального життя людини включає намір, 
вибір і її відповідальність. Без сумніву, це є покращен-
ням в порівнянні з детермінізмом. Однак для Сартра ця 
свобода є абсолютною, дозволено все. Немає абсолют-
ного сенсу чи цілі людського життя. Не існує транс-
цендентних або об’єктивних цінностей, установлених 
для людей, як і не існує законів Бога, платонічних форм 
чи ще чогось. Люди є «нещасними» і «покинутими» в 
світі й повинні доглядати за собою самостійно. Єдиною 
основою для цінностей є свобода людини і немає зов-
нішнього або об’єктивного виправдання цінностей, які 
будь-хто вирішить впровадити21. Не може бути й мови 
про те, щоб узгоджувати цінності або накладати обме-
ження на особисту свободу задля створення гармонії 
між інтересами індивіда та суспільства, або для ефек-
тивного та справедливого розподілу ресурсів, який не 
виникає в результаті дії ринку. Така концепція абсолют-
ної свободи може лише привести до поняття невтру-
чання та ціннісного нейтралітету. Якщо свобода є необ-
хідною для кожного індивіда, благополуччя всіх також 
необхідне й не може відсуватись на другий план. Таким 
чином, необхідно накладати деякі соціально погоджені 
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обмеження на індивідів, щоб гарантувати те, що вони не 
будуть порушувати права інших і піддавати небезпеці 
їхній добробут. Виникає питання про те, хто може 
визначати ці обмеження. Це питання обговорюється в 
контексті п’ятої потреби особистості людини.  

Друга потреба особистості людини – справедли-
вість22. Цілі людської гідності, самоповаги, братства, 
соціальної рівності та добробуту всіх будуть залишатись 
лише пустими концепціями, абсолютно позбавленими 
суті, якщо вони не підкріплюються соціально-економіч-
ною справедливістю. Відповідно, Коран ставить спра-
ведливість найближче до набожності (Коран, 5:8) за її 
важливістю в ісламській вірі. Набожність, природно, є 
найважливішою, оскільки вона є основою для всіх пра-
ведних дій, включаючи справедливість. Встановлення 
справедливості, таким чином, було первинною місією 
всіх пророків Бога (Коран, 57:25). Коран рішуче дав 
зрозуміти, що не може бути миру без справедливості, 
говорячи, що «ті, які увірували й не одягали своєї віри в 
несправедливість, перебувають у безпеці — вони йдуть 
прямим шляхом!» (Коран, 6:82)23. Відсутність справед-
ливості не може, але неодмінно веде до страждань та 
руйнування (Коран, 20:111).   

Пророк також рішуче звинувачував несправедли-
вість. Він прирівнював відсутність справедливості з 
«абсолютною темрявою в Судний день»24. Темрява в 
наступному світі є нічим іншим, як відображенням 
темряви, створеної нами в цьому світі несправедливістю 
(зулм). Ця темрява може приховати усі зусилля для 
реалізації миру, стійкого розвитку й соціальної солідар-
ності та неминуче приведе до незадоволеності, неспо-
кою, конфлікту й занепаду. Несправедливість та іслам, 
таким чином, є протилежними один одному й не 
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можуть співіснувати, якщо жоден з них не послаблений 
чи зовсім викорінений. Зулм (несправедливість) – все-
охоплюючий ісламський термін, який стосується всіх 
форм несправедливості, нерівності, експлуатації, гноб-
лення та безчинства, коли одна людина гнобить інших, 
позбавляє їх прав і не виконує своїх обов’язків перед 
ними25. 

Цей акцент Корану й Сунни на справедливості ві-
дображений в роботах практично всіх класичних 
мусульманських науковців. Аль-Маварді (пом. 450/1058), 
наприклад, стверджував, що всеохоплююча справедли-
вість «вселяє взаємну любов і взаємодопомогу, відповід-
ність до норм, розвиток країни, поширення багатства, 
ріст потомства й безпеку суверена», а також, що «ніщо 
не зруйнує світ і свідомість людей швидше, ніж неспра-
ведливість»26. Ібн Таймія (пом. 728/1328) підкреслював, 
що «справедливість до всього й кожного є імперативом 
для кожного, а несправедливість заборонена для всього і 
всіх. Несправедливість є абсолютно неприйнятною, як 
до мусульманина чи немусульманина, чи навіть нечесної 
людини»27. Він наполегливо підтримував приказку, яка 
була поширена в його часи: «Бог підтримує справедливу 
країну, навіть якщо вона невіруюча, але не підтримує 
несправедливу державу, навіть якщо вона віруюча» 28. Ібн 
Хальдун (пом. 808/1406) чітко стверджував, що держава 
не може розвиватись без справедливості29. 

Однак неможливо гарантувати справедливість без 
чесного виконання певних правил поведінки усіма чле-
нами суспільства. Ці правила називають моральними 
цінностями в релігійних світоглядах та нормами пове-
дінки в інтуїтивній економіці. До цих цінностей нале-
жать чесність, ввічливість, пунктуальність, добросовіс-
ність, старанність, толерантність, скромність, заощадли-
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вість, повага до батьків, учителів та старших, співчуття 
та турбота про бідних,  людей з обмеженими можли-
востями та одиноких, і піклування про права й обов’яз-
ки інших, на лише тих, що живуть у тому ж суспільстві, 
а також усіх у світі. Дотримання цих цінностей може 
привести до взаємної довіри й сердечних відносин між 
людьми, і мотивувати їх виконувати свої взаємні обо-
в’язки й допомагати один одному, таким чином про-
пагуючи сім’ю й соціальну солідарність, толерантність і 
мирне співжиття,  і стримувати розповсюдження без-
законня30. Це приведе до збільшення соціального капі-
талу, який необхідний для підвищення ефективності й 
справедливості й, як результат, прискореного розвитку 
й добробуту людей. Моральна велич, таким чином, є 
третьою необхідною потребою особистості людини, 
якщо добробут усіх повинен реалізовуватись й іслам-
ське бачення повинно виконуватись. Однак чесне вико-
нання норм поведінки,  збережених у моральних цін-
ностях, є неможливим без відповідної системи заохо-
чень, яка потребує, щоб світогляд обговорювався в кон-
тексті другої першочергової цілі посилення віри.  

Ісламський світогляд та його цінності також розгля-
дають четверту необхідну потребу особистості люди-
ни – безпеку життя, майна та честі. Коран прирівнює 
невиправдане вбивство навіть однієї людини (чи то 
мусульманина, чи немусульманина) з вбивством усього 
людства, і збереження одного життя зі збереженням 
цілого людства (Коран, 5:32). Це природньо, адже іс-
ламський заклик до поваги життя й братерства людства 
втрачає сенс, якщо життя навіть немусульманина не 
вважатиметься таким же священним, як життя мусуль-
ман. Пророк також проголосив у своєму зверненні під 
час свого останнього паломництва: «Ваші життя, ваша 
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власність і ваша честь є такими ж священними, як цей 
День ваш (хадж), в цьому місяці вашому, в цьому місті 
вашому»31. Оскільки хадж характеризується найвищим 
ступенем святості в ісламі, життя, власність і честь кож-
ного індивіда також має такий же ступінь святості.  

П’ята потреба людської особистості – це свобода. Сво-
бода є необхідною для розвитку особистості людини. Без 
неї вона може мати недостатньо ініціативності й праг-
нення, які потрібні для креативності й інновацій, і, 
відповідно, для розвитку людини й добробуту. Як халіфи 
Бога, люди підкоряються виключно Йому. Таким чином, 
одна з першочергових місій Пророка полягала в звіль-
ненні людства від тягаря й ланцюгів, накладених на них 
(Коран, 7:157). Отже, рабство в будь-якому вигляді, чи то 
соціальне, чи політичне, чи економічне, є чужим для 
вчень ісламу. Відповідно, ніхто, жодна країна, не має 
права обмежувати цю свободу й піддавати людей якій-
небудь залежності або регламентації. Саме у цьому 
вченні, розвинутому Умаром, другим халіфом, запиту-
ється: «Відколи ви робите цих людей рабами, якщо їхні 
матері народили їх вільними людьми?»32. 

Однак, як халіфи Бога, люди не є абсолютно віль-
ними в сенсі екзистенціалізму Сартра. Їхня свобода 
обмежена моральними цінностями, щоб гарантувати 
не лише їхнє особисте благополуччя, благополуччя усіх 
створінь Бога. Коли ангели усвідомили в момент ство-
рення людини Богом, що вона буде халіфом Бога на 
землі і буде вільно діяти на власний розсуд, вони 
розуміли, що ця свобода може привести до того, що 
людина зіпсує землю й проливатиме кров (Коран, 2:30). 
Це розуміння, імовірно, виникло тому, що вони не 
розуміли в той момент, що Бог, окрім свободи, дасть 
людям три інші засоби, які допоможуть їм жити не так, 
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як думали ангели. Перший з них – це їхня свідомість, 
яка є відображенням їхньої істинної природи (фітра), з 
якою їх створив Бог (Коран, 30:30). Якби фітра не збе-
рігалась, то люди могли б стрімко скотитись до «най-
нижчих із нижчих (асфала сафілін)» (Коран, 95:5). Щоб 
допомогти їм уникнути такого падіння, сам Бог дав їм 
другий засіб, який є керівництвом для всіх людей і 
народів у різні часи в історії через ланцюг Його послан-
ців. Мета цього керівництва полягає в тому, щоб допо-
могти їм управляти їхніми справами в світі тим шля-
хом, який забезпечить добробут усіх в гармонії з їхньою 
місією халіфів Бога33. Їхня свобода, таким чином, 
обмежена рамками керівництва, наданого Ним. Третій 
засіб – інтелект, який Бог дав людям. Якщо використо-
вувати його в контексті настанов їхньої свідомості й 
божественних приписів, він допоможе їм мудро вико-
ристовувати свободу для актуалізації бачення ісламу й 
не для поширення зла або проливання крові, які є од-
ними з найгірших злочинів у системі цінностей ісламу.  

Це веде нас до шостої потреби особистості людини – 
збагачення власного інтелекту через високу якість 
освіти. Освіта повинна виконувати подвійну мету. По-
перше, вона повинна навчати членів суспільства світо-
глядним засадам й моральним цінностям ісламу, а 
також розповідати про їхню місію халіфів Бога в цьому 
світі. По-друге, вона повинна дозволити їм не лише 
ефективно виконувати свою роботу, тяжко й усвідомле-
но працюючи, а й також поширювати знання й техно-
логічні основи їхнього суспільства. Без моральної вели-
чі, поширення знань та технологічних основ неможливо 
збагачувати інтелект та дати йому можливість зробити 
великий внесок у прискорення досягнення стійкого роз-
витку. Таким чином, Коран і Сунна акцентують увагу на 
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освіті, як буде показано далі в обговоренні збагачення 
інтелекту, третьої головної цілі шаріату.  

Хороше управління, як ми обговоримо далі в кон-
тексті віри, є сьомою необхідною потребою людської 
особистості. Без політичної стабільності та хорошого 
управління неможливо зміцнити норми поведінки 
суспільства. У цьому випадку порушення правил може 
поширюватись і ставати незмінним через ефект залеж-
ності від обраного шляху та самопідсилюючий меха-
нізм34. Потім буде спостерігатись ріст злочинності, 
неефективності і нестача зацікавленості задоволенням 
інших потреб людини. Тому важливість імперативу хо-
рошого управління підкреслювалася протягом мусуль-
манської історії практично всіма вченими, включаючи 
Абу Юсуфа, Аль-Маварді, Ібн Таймія та Ібн Хальдун. 
Однією з головних причин занепаду мусульман було 
визнано відсутність хорошого управління протягом 
останніх кількох століть35. 

Потужна спрямованість ісламу до гідності людини, 
справедливості й братерства логічно веде до восьмої 
вимоги – викорінення бідності й задоволення всіх 
потреб людини. Бідність веде до нездатності, безпорад-
ності й залежності від інших. Вона може навіть, на 
думку Пророка, «привести людину до невіри»36. Таким 
чином, вона суперечить цілі людської гідності, укоріне-
ний в ісламських вченнях. Однак викорінення бідності 
неможливе без ефективного й справедливого викорис-
тання  усіх ресурсів, які є в розпорядженні людства. Усі 
ці ресурси є, як було вказано вище, довірені нам Богом 
за умови, що ми повинні використовувати їх відпо-
відально, так, щоб потреби всіх задовольнялися. 

Викорінення бідності й задоволення потреб усіх лю-
дей у суспільстві посіли вагоме місце в фікху та іншій 
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ісламській літературі протягом мусульманської історії. 
Юристи одноголосно вважають, що колективний обов’я-
зок (фарш кіфая) мусульманського суспільства полягає в 
тому, щоб піклуватися про основні потреби бідних37. 
Насправді, на думку Аш-Шатібі, це є найважливішою 
ціллю самого суспільства38. Усі сучасні науковці, вклю-
чаючи Мавлана Мавдуді, Імама Хасана аль-Банну, Саїда 
Кутуба, Мустафу аль-Сібая, Абу Захра, Бакіра аль-Садра, 
Мухаммада аль-Мубарака та Юсуфа аль-Кардаві, одно-
голосно погоджуються з цією точкою зору. 

Це веде нас до питання про те, що таке потреба, за-
доволення якої є імперативом для індивіда та суспільст-
ва. Потреби поділені факіхами на три категорії: необ-
хідні (зарурат), насущні (хаджійат) й ті, які покращують 
життя (тахсинийят). Усі вони, за визначенням факіхів, 
відносяться до товарів і послуг, що відчутно змінюють 
добробут людей, задовольняючи певну потребу, змен-
шуючи труднощі або створюючи комфорт, ментальний 
спокій і щастя39. Серед них немає «розкоші», тобто тих 
товарів і послуг, які є забаганками людей і не мають 
значення для справжнього добробуту людини. Усі такі 
товари й послуги, в яких немає потреби, не підтри-
муються факіхами й вважаються марнотратством і 
слабкостями людини40. 

Однак важливо пам’ятати, що оскільки іслам не 
підтримує чернецтво або самозречення від життя й 
відречення від світу (Коран, 57:27), класифікація товарів 
і послуг повинна бути гнучкою. Іслам дозволяє людині 
задовольняти всі свої потреби (як обов’язкові, так і для 
комфорту) задля підвищення своєї продуктивності й 
добробуту. Класифікація товарів і сервісів на ці катего-
рії повинна відображати багатство й загальний стан-
дарт життя будь-якої мусульманської спільноти. 
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Відповідно, у перспективі потреби повинні змінюватись 
з часом з розвитком технологій і ростом багатства й 
стандартів життя. Насправді більшість мусульманських 
країн є багатшими сьогодні й можуть дозволити собі 
задоволення вищих стандартів потреб, ніж це було 
можливо в давніх мусульманських спільнотах. Більше 
того, потреби не залишаються незмінними у часі й 
просторі. Деякі речі, яких навіть не існувало в часи 
Пророка, сьогодні вважаються потребою. Однак вони 
не повинні відображати примхи снобів або вести до 
широких розривів у стандартах життя, які можуть 
послабити узи ісламського братерства й соціальної 
солідарності. Нашою метою не повинно бути створення 
монотонного одноманіття в мусульманських спільнотах. 
Простоти можна досягнути в укладі життя без поганого 
впливу на креативність і різноманіття.  

Оскільки бідність руйнує гідність людини й також не 
підтримується ісламом41, дев’ята потреба особистості 
людини й важлива похідна гідності людини полягає в 
тому, що задоволення потреб повинно здійснюватися 
через особисті зусилля індивіда. Відповідно, особистим 
обов’язком (фарш айн) кожного мусульманина є заро-
біток для утримання себе та своєї сім’ї42. Пророк також 
заохочував мусульман набувати навичок у певних про-
фесіях, щоб добре заробляти43. Таким чином, право-
знавці підкреслили, що без виконання обов’язку заро-
бітку на життя власними зусиллями мусульманин не 
буде здатними підтримувати своє тіло й розум в стані 
адекватного здоров’я й продуктивності для здійснення 
навіть своїх релігійних обов’язків, не кажучи про вико-
нання всіх своїх обов’язків як намісника Бога на землі44. 

Існує також колективний обов’язок (фард кіфая) му-
сульманського суспільства керувати економікою таким 
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чином, щоб кожен мав можливість чесно заробляти на 
життя, використовуючи свої вміння та зусилля. У сучас-
ному світі мікрофінансування довело те, що має вели-
кий потенціал для розширення можливостей зайня-
тості й самозайнятості та потреб отримувати високий 
пріоритет в мусульманських країнах. Тим не менше, 
існують ті, хто не може заробляти достатньо власними 
зусиллями у зв’язку з труднощами чи особливими 
потребами. Тому іслам приписав соціальні програми, 
щоб допомогти таким людям через інститути закяту, 
садака, авкаф і задовільнити їхні потреби без стигмати-
зації чи взаємних звинувачень. Якщо неможливо 
зібрати достатньо коштів за допомогою цих інститутів, 
держава повинна відіграти свою роль.  

Коран стверджує, що багатство не повинне цирку-
лювати лише серед багатих (Коран, 59:7). Відповідно до 
бачення ісламу, дев’ятою потребою є справедливий 
розподіл надходжень і багатства. Адже нерівний дохід і 
багатство ведуть до деградації тих, хто надзвичайно бід-
ний і не може повністю використовувати свій потен-
ціал. Відсутність ефективної програми для зменшення 
нерівності частіше руйнує, а не посилює відчуття 
братерства, яке іслам прагне пропагувати. Отже, іслам 
не лише вимагає викорінення бідності й задоволення  
потреб кожного, в першу чергу через гідне джерело 
заробітку, а також виділяє соціальні програми закяту, 
садака й авкаф. Однак помилково надіятись лише на ці 
благодійні внески, реалізовуючи ціль справедливого 
розподілу прибутків і багатства. Також необхідно при-
скорювати розвиток, як ми обговоримо нижче, і вико-
ристовувати усі інші методи, які довели свою дієвість у 
світі, за умови, що вони відповідають шаріату.  
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Рис. 2. 
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Одинадцята необхідна природна потреба чоловіків і 
жінок – партнер у житті через шлюб45. Метою цього є 
не лише задоволення статевого потягу, а також мати 
близького за духом партнера, щоб знайти душевний 
спокій і втіху один в одному через взаємне піклування, 
любов і приязнь. У Корані сказано: «Серед Його зна-
мень – те, що Він створив вам дружин із вас самих, щоб 
ви знаходили в них спокій, і встановив між вами любов і 
милосердя. Воістину, в цьому – знамення для людей, які 
думають!» (Коран, 30:21). Окрім того, подружнє життя 
може втілити цю мету лише якщо чоловік і дружина 
мають благородний характер (хулук хасан)46, зацікавлені 
в благополуччі один одного й бажають пожертвувати 
власними інтересами заради цього47. Така любов і 
піклування один про одного чоловіка та дружини при-
веде до створення міцних родин, які важливі не лише 
для любові, піклування й виховання майбутнього поко-
ління, а також для розвитку й виживання суспільства в 
цілому.  

Для створення атмосфери любові, співчуття й спо-
кою між чоловіком і дружиною Коран приписав для 
жінки рівні права з чоловіками (Коран, 2:228) і вимагає, 
щоб чоловіки поводились з жінками ніжно й справед-
ливо (Коран, 4:19), люб’язно виконували свої обов’язки, 
які стосуються їх (Коран, 2:237). Пророк згодом посилив 
ці та інші аяти Корану, характеризуючи жінок як 
«сестер чоловіків»48. У проповіді під час свого остан-
нього паломництва він закликав чоловіків боятись Бога 
в своєму ставленні до жінок, оскільки вони (чоловіки) 
прийняли їх (жінок) як «відповідальність від Бога» 49. У 
іншому випадку Пророк застерігав чоловіків щодо 
узурпації прав жінок, використовуючи їхню слабкість50. 
Він також застерігав їх не ображати дочок, надаючи 
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перевагу синам51. Ці та інші численні хадиси тлумачи-
лись як свідчення їхнього рівного (і не нижчого) статусу 
й комплементарної ролі поряд з чоловіками в створенні 
благополуччя людей. Умар, другий халіф (пом. 23/644), 
точно висловився: «Під час доісламського періоду (аль-
джахілія) ми вважали жінок за ніщо. Однак з приходом 
ісламу, коли Сам Бог висловив Своє занепокоєння 
ними, ми усвідомили, що вони також мають права над 
нами»52. Немає причини вважати, що благородність 
характеру, хороші відносини між чоловіком і дружи-
ною, любов до дітей обох батьків не приведе до вико-
нання дванадцятої потреби особистості людини – сім’ї 
й соціальної солідарності.  

Виконання усіх попередніх дванадцяти потреб осо-
бистості людини повинно створити сприятливе середо-
вище для виконання тринадцятої потреби особистості 
людини – мінімізації злочинності й беззаконня. Якщо 
всі ці тринадцять головних потреб повністю задоволь-
няються, то ми можемо очікувати, що чотирнадцята 
потреба душевного спокою й щастя буде також за-
доволена. Задоволення усіх цих потреб разом повинно 
мати позитивний вплив не лише на особистість лю-
дини, інтелект, майбутнє покоління й багатство, а 
також на віру, створюючи більш сприятливе середо-
вище в усіх сферах суспільства, економіки та політики.  
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Посилення віри, інтелекту, майбутнього покоління  
й збільшення багатства 

 
У той час як абсолютну ціль шаріату, гарантування 
добробуту всіх людей, не можна втілити в життя без 
реформування й посилення людської особистості, 
також важливо посилювати чотири інші першочергові 
макасід (віру, інтелект, нащадків і багатство). Усі ці 
чотири цілі відіграють вагому роль у реформуванні й 
посиленні особистості людини. Якщо ці чотири харак-
теристики не посилились у боротьбі з викликами, ство-
реними мінливими обставинами, оптимальний добро-
бут сучасного й майбутніх поколінь не буде досягнутий 
і навіть довготривале виживання цивілізації може опи-
нитись під питанням.  

 
 

Укріплення віри (дін) (Рисунок 3) 
 

Перше питання, яке може виникнути в читача, полягає 
в тому, чому віра розташовується на другому місці 
одразу після особистості людини в сучасному світі, де 
панують секуляризм, лібералізм і матеріалізм. Чи 
дійсно віра заслуговує такого значення, яке їй надається 
в послідовності макасід? Однак, без сумніву, якщо люди 
є вінцем і засобом розвитку, то потребі реформи й 
добробуту потрібно надати першочергового значення. 
Саме релігійний світогляд містить у собі найбільший 
потенціал для гарантування реформування особистості 
людини шляхом, який допоможе забезпечити задово-
лення духовних і матеріальних потреб індивіда, про які 
ми згадували вище. Це здійснюється через привнесення 
сенсу й мети в життя, надання правильного напрямку 
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усім зусиллям людини й трансформацію індивідів у 
найкращу версію людей шляхом зміни їхньої поведін-
ки, способу життя, смаків і ставлення до себе, а також 
до їхнього Творця, інших людей, ресурсів у їхньому роз-
порядженні й навколишнього середовища. Саме тому 
Коран чітко постановив: «Виграв той, хто очистився, 
згадував свого Господа й молився!» (Коран, 87:14-15; 
дивитись також 91:9-10). Відповідно, усі мусульманські 
вчені також підкреслювали необхідність реформування 
людей і роль релігії у цьому реформуванні.  

Тойнбі й Дюрант після глибинного дослідження 
історії зробили правильний висновок про те, що мо-
ральна велич і соціальна солідарність неможливі без 
моральних обмежень, які накладають релігії. Тойнбі 
стверджує, що «релігії скоріше будять, а не руйнують 
почуття соціального обов’язку в своїх послідовників» і 
«братерство людей включає в себе батьківство Бога – 
істина, яка містить зворотне твердження про те, що 
якщо божественний батько сім’ї людей позбавлений 
відплати, то немає можливості підробити альтернатив-
ний зв’язок виключно людської природи, який буде 
надавати можливість утримувати людство разом»53. Віл 
і Аріель Дюрант також навели обґрунтоване спостере-
ження в своїй вагомій книзі «Уроки історії»: «в історії до 
нашого часу не існує значущого прикладу суспільства, 
соціальне життя якого було б успішне без релігії»54. 

Це піднімає питання про те, чому моральна велич і 
соціальна солідарність неможливі без допомоги віри. Це 
пов’язано з тим, що двома першочерговими вимогами 
для моральної величі є: перший, існування цінностей чи 
правил поведінки, які керують з настільки широким і 
безумовним прийняттям, що стають категоричними 
імперативами; і по-друге, дотримання цих правил 
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кожним з таким почуттям морального обов’язку, що 
кожен, хто порушує їх, отримує покарання. Це піднімає 
інше питання про те, як дійти до правил, які безумовно 
приймаються і виконуються усіма. Чи можливо досяг-
нути таких правил за допомогою «соціального контрак-
ту», як пропонували деякі сучасні секулярні філософи та 
політичні науковці? Відповідь може бути ствердною, 
лише якщо усі учасники в дискусії соціально, еконо-
мічно та інтелектуально рівні і кожен має однакову вагу в 
формулюванні бажаних правил. Оскільки такої рівності 
неможливо досягнути, багаті та сильні будуть прагнути 
домінувати в процесі прийняття рішень і зробити так, 
щоб правила слугували їхнім інтересам. Це буде зривати 
універсальне прийняття й дотримання правил, які були 
сформульовані. Таким чином, необхідно, щоб всезнаю-
чий і всемогутній чужинець був призначений для цього 
завдання – чужинець справедливий, який знає сильні та 
слабкі сторони усіх людей, який відноситься до них як до 
рівних, який піклується про добробут усіх без дискримі-
нації і який здатний аналізувати не лише короткостро-
кові, а й довгострокові впливи правил, розроблених ним. 
Хто може бути більш досвідченим для цього статусу, ніж 
Творець цього Всесвіту й усіх людей? 

Творець здійснив свою роботу. За ісламським світо-
глядом, він посилав, як було сказано вище, Своє керів-
ництво до всіх людей у різні періоди історії через лан-
цюг Своїх Посланців (які всі буди людьми), включаючи 
Авраама, Мойсея, Ісуса й останнього з них Мухаммада, 
мир їм усім. Таким чином, існує неперервність і подіб-
ність у світогляді й системі цінностей усіх посланих 
релігій у залежності від того, наскільки послання було 
втрачене чи викривлене з плином часу. Люди, як на-
місники Бога, мають місію втілення в життя цінностей, 
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даних їхнім Творцем. Це їхній мандат під час їхнього 
короткого перебування в цьому світі. Якщо вони вико-
ристовують обмежені ресурси, довірені їм, і взаємо-
діють один з одним згідно до цих правил, можливо не 
лише гарантувати добробут усіх людей, а також захис-
тити зовнішнє середовище, включаючи тварин, птахів і 
комах. «Соціальна моральність, – як Щадвік правильно 
зазначив, – залежить від узгоджених стандартів, консен-
сусу, отриманого як аксіоматичний, який не потрібно 
обговорювати», і «окрім невеликої кількості виняткових 
груп людей, моральність ніколи не відокремлювалась 
від релігії протягом усієї історії людської раси»55. Бер-
нард Вільямс правий, говорячи, що «соціальна мораль 
не є винаходом філософів»56. 

Однак, навіть коли ми маємо цінності, які потребу-
ють широкого й безумовного прийняття, виникає 
питання про те, як гарантувати дотримання цих цін-
ностей кожним. Життя за цими принципами вимагає 
певного рівня пожертви власними інтересами задля 
інтересів всіх людей. Як віра допомагає заохочувати 
індивіда жити за цими цінностями й виконувати всі 
свої соціальні, економічні й політичні обов’язки, які 
включають жертвування власними інтересами? Віра 
намагається здійснити це, надаючи особистим інтере-
сам довгострокової перспективи – продовжуючи її поза 
часові межі цього світу, який є кінечним, до Наступного 
світу, який є вічним. Особистий інтерес може втілю-
ватись у цьому світі через самозакоханість і невико-
нання власних обов’язків стосовно інших. Однак влас-
ний інтерес у наступному світі може досягатись лише 
шляхом виконання цих обов’язків стосовно інших. Саме 
ця довгострокова перспектива власної вигоди разом з 
відповідальністю людини перед Найвищою Сутністю й 
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винагорода та покарання в Наступному світі, які мо-
жуть мотивувати людей та групи виконувати їхні 
обов’язки, навіть коли це веде до зменшення їхньої 
короткострокової вигоди. Це дуже ірраціонально для 
людини жертвувати своїм довготривалим вічним благо-
получчям заради відносно короткотривалої вигоди в 
цьому світі. Цей вимір особистої вигоди ігнорується в 
традиційній економіці після того, як його відкинули в 
секулярному світогляді Просвітництва. Таким чином, 
вона не має механізму заохочення людей жертвувати 
заради добробуту інших.  

Однак навіть існування цінностей і системи заохо-
чення не може суттєво допомогти, якщо люди не знайо-
мі з цим. Тому іслам робить обов’язковим для кожного 
мусульманина не лише мати ґрунтовну базу знань у 
сфері ісламського світогляду, а також розбиратись в 
існуючих знаннях і технологіях (дивитись параграф про 
інтелект). Це не лише допоможе їм стати кращими 
мусульманами й відкриє для них нові можливості 
працевлаштування, що дозволить їм твердо й гордо 
стояти на ногах, а їхній спільноті прискорити розвиток, 
зменшити бідність і нерівномірний розподіл доходу й 
багатства. Далі це приведе до вибуху, якщо фінансова 
система також реформована таким чином, що зробить 
фінансування доступним широким колам суспільства 
на основі ісламських моделей фінансування57. Іслам та-
кож прагне створити таке середовище, яке сприяє пра-
ведності, зміцненню сім’ї  та соціальній солідарності, 
взаємному піклуванню й кооперації між людьми. Без 
такого сприятливого середовища цінності, як і моти-
ваційна система, можуть згаснути. Спільні молитви, 
піст у Рамадан, закят і паломництво разом з повагою 
суспільства й захоплення тими, хто дотримується 
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моральних норм, та зневажаня тих, хто їх порушує  
(амр бі аль-маруф ва нахі ан аль-мункар), є частиною 
ісламської програми для створення такого середовища.  

Існування такого сприятливого середовища може 
допомогти пропагувати бажані риси в індивідах і стри-
мувати недоліки, які викривлять реалізацію гуманітар-
них соціальних цілей. Наприклад, пропагування прос-
того життя й зменшення марнотратства й безглуздого 
споживання може допомогти зменшити надмірний тиск 
на ресурси. Це не тільки звільнить більшу кількість 
ресурсів для загального задоволення потреб, яке необ-
хідне для встановлення соціальної гармонії, а також 
збільшення накопичень та інвестувань і, відповідно, 
допоможе збільшити зайнятість і ріст. Відсутність таких 
цінностей і середовища в мікроекономіці створює безод-
ню між нею та макроекономікою. Без обговорення типу 
поведінки, смаків і вподобань, які потрібно бачити в 
індивідів, ці цілі зависнуть у повітрі без підтримки. Гума-
нітарні цілі макроекономіки не співпадають з мікро-
економікою в результаті надмірного акценту останньої 
на індивідуалізмі й служінні власним інтересам через 
максимізацію багатства й прагнення до задоволення. 

Просвітництво ХVII–ХVIII століття зменшило нівелю-
ючу роль релігії на Заході через секулярний і матеріа-
лістичний світогляд. Однак його успіхи були частко-
вими, оскільки християнські цінності продовжили домі-
нувати до того часу, поки вони не почали поступово 
слабшати. Гіркі плоди такого розвитку спричинили 
протести й релігійний світогляд поступово повертається 
в світі58. Швейцер, нобелівський лауреат, правильно 
сказав, що «якщо етична основа відсутня, цивілізація 
занепадає, навіть якщо в інших напрямках працюють 
найсильніші творчі зусилля»59. Таким чином, на його 
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думку, «моральний контроль людини є набагато важ-
ливіший, ніж контроль над природою»60. Недавно 
Бенджамін Фрідман, гарвардський професор, також 
аргументував у своїй недавній праці, що моральний та 
економічний ріст йдуть пліч-о-пліч, підсилюючи один 
одного61. Задовго до цього західні автори, Аль-Газалі, 
Аш-Шатібі та велика кількість інших мусульманських 
науковців, присвоїли почесне місце релігії в реалізації 
благополуччя людей.  

Питання, яке може виникнути, полягає в тому, чи 
введення релігії у загальну картину не приведе до обме-
ження свободи людей. Не обов’язково. Люди зали-
шаються вільними обирати. Вони можуть жити за релі-
гійними нормами або відкинути їх. Ця свобода вибору 
підкреслюється в декількох аятах Корану, в одному з 
яких сказано: «Виграв той, хто очистився, згадував свого 
Господа й молився!» (Коран, 18:29). Однак, навіть якщо 
вони заперечують релігію, вони не можуть мати абсо-
лютну свободу. Існують обмеження свободи в кожному 
суспільстві у формі правил поведінки. Наприклад, чер-
воне світло на світлофорі є також обмеженням свободи. 
Так чи інакше, ніхто не заперечує його, адже кожен 
знає, що це наближає нас до макасід, допомагаючи 
запобігати аваріям, оберігаючи людей від поранень і, 
таким чином, підвищуючи благополуччя.  
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Рисунок 3. 
*Ці слова означають єдинобожжя (таухід), намісництво людей 
(халіфа), керівництво Бога через Його Посланців (рісаля) і відпові-
дальність людини перед Богом у Судний день за те, як вона жила 
в цьому світі й використовувала ресурси (ахіра). 
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Роль держави 
 

Однак віра не може самостійно допомогти досягнути 
благополуччя людей. Хибно припускати, що усі люди 
стануть морально свідомими в людських спільнотах у 
результаті віри в Бога й відповідальності перед Ним у 
Наступному житті. Більше того, навіть якщо людина є 
морально свідомою, можливо, що він/вона може прос-
то не розуміти соціальних пріоритетів у використанні 
ресурсів. Саме тому на державу покладена допоміжна 
роль. Тому Пророк зрозуміло стверджував, що «Бог 
обмежує через суверена більше, ніж за допомогою 
Корану»62. Коран може лише дати цінності, він не може 
самостійно зміцнити їх. Це завдання держави. Мораль-
ний і законний обов’язок держави полягає в гаранту-
ванні справедливості й благополуччя людей. Пророк 
сказав: «Кожен, хто отримав владу над людьми, але не 
виправдав довіри, не відчує навіть запаху Раю»63. Ця 
думка також відображена в роботах багатьох класичних 
і сучасних письменників. Наприклад, Імам Хасан аль-
Банна підкреслював, що уряд є серцем соціально-еко-
номічної реформи; якщо він стає корумпованим, то 
може корумпувати все навколо, а якщо він рефор-
мується, то він може реформувати все64. 

Однак держава повинна намагатись здійснити завдан-
ня тим шляхом, який не перетворить її на тоталітарну чи 
деспотичну. Велике обмеження індивідуальної свободи 
знищить ініціативність й інновації на особистому й 
груповому рівні. Саме тому важливо мати ефективні 
методи контролю й баланс у державі через низку інсти-
тутів, включаючи шура (парламент), чесний суд, вільну 
пресу й правильно встановлені закони й регулятори. Це 
потребує підкріплення відповідними матеріальними 
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стимулюючими й стримуючими факторами для зміц-
нення моральної основи суспільства й створення сприят-
ливого середовища. Так чи інакше, потрібно давати 
людям правильне моральне виховання й освіту для того, 
щоб мотивувати їх робити правильно й уникати не-
правильних вчинків з власної волі.  

Чим більшу мотивацію впроваджувати ісламські цін-
ності з власної волі матимуть люди, і чим більш 
ефективні соціально-економічні, юридичні та фінансові 
інститути будуть створювати сприятливе середовище 
для реалізації справедливого соціально-економічного 
ладу, тим меншою може бути роль держави в зміцнен-
ні правил поведінки й впровадженні соціальних цілей. 
Більше того, чим більша відповідальність політичного 
лідера перед людьми, чим більша свобода слова й успіх 
парламенту, судів і засобів масової інформації в вияв-
ленні й покаранні нерівності й зловживань, тим більш 
ефективною є ісламська держава в виконанні своїх обо-
в’язків. Велика кількість методик, які використовуються 
в інших країнах для охорони соціальних інтересів, 
можна перейняти мусульманським країнам, якщо такі 
методики дійсно є ефективними.  

 
 

Збагачення інтелекту (акль) (Рисунок 4) 
 

Інтелект – це та характеристика, яка відрізняє людей від 
інших істот і потребує постійного збагачення для того, 
щоб покращувати особисті знання і знання суспільства, 
а також технологічну базу, прискорювати розвиток і 
покращувати добробут людей. На думку Аль-Газалі, 
«інтелект є першоджерелом, вихідною точкою та осно-
вою знань. Знання продукуються ним, як дерева утво-
рюють плоди, сонце – світло й очі – зір. Якщо так, чому 
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ж його не потрібно шанувати як джерело успіху в 
цьому світі й наступному»65. Акцент на ролі віри в 
реалізації ісламського бачення розвитку не обов’язково 
означає деградацію інтелекту. Це пов’язано з тим, що 
одкровення й здоровий глузд подібні на серце й розум 
особистості й обидва відіграють вагому роль у житті 
людини. Без жодної з них не можна обійтись, якщо ми 
бажаємо досягнути оптимального благополуччя людей.  

Саме віра надає правильний напрямок для інтелекту. 
Без керівництв віри інтелект може привести до великої 
кількості шляхів обману й експлуатації людей і створен-
ня зброї масового ураження. Однак у той час, як інте-
лект потребує керівництва віри для того, щоб служити 
людям, віра також потребує допомоги інтелекту для 
збереження власного динамізму, успішного реагування 
на зміни соціально-економічного й інтелектуального 
середовища, розвитку таких технологій, які зможуть 
прискорити розвиток, не зважаючи на обмеженість 
ресурсів, а також для ключової ролі в реалізації макасід. 
Таким чином, як було сказано вище, як здоровий глузд, 
так і одкровення – необхідні й взаємозалежні. Їхнє 
гармонійне використання може привести до  розвитку 
таких знань і технологій, які можуть прискорити вста-
новлення справжнього добробуту людей, а не руйну-
вання. Нехтування будь-яким з них неминуче приведе 
до занепаду. Коран чітко наполягає на використанні ро-
зуму й спостережень (Коран, 3:190–91, 41:53). Цей 
акцент почав відображатись у роботах більшості му-
сульманських науковців протягом історії. Наприклад, 
Ібн Таймія чітко підкреслив, що виведення мусуль-
манами своїх вірувань, молитов і цінностей від Корану, 
Сунни, і консенсус Умми «не суперечить здоровому 
глузду, бо те, що суперечить здоровому глузду – відки-
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дається (батіль)»66. Далі він доводить, що люди, мож-
ливо, не розуміють, що тексти Корану й Сунни скла-
даються зі слів і що вони можуть неправильно розуміти 
ці слова  чи невірно тлумачити їх. Тому проблема поля-
гає в інтерпретації, а не в Корані чи Сунні67. Мустафа 
аль-Зарка, видатний і поважний релігійний вчений ХХ 
століття, лауреат премії короля Файсала, чітко стверд-
жував, що «загальновідомим серед улемів є факт, що у 
віруваннях і вченні ісламу немає нічого, що б супере-
чило інтелекту»68.  

Це показує, що віра та інтелект є взаємопов’язаними і 
їх потрібно використовувати таким чином, щоб вони 
посилювали один одного й допомагали реалізовувати 
макасід. Без активної ролі інтелекту неможливо викорис-
товувати іджтіхад і раціонально оцінити всі тлумачення 
Корану й Сунни, а також вердикти фікху проти їхнього 
впливу на втілення макасід. Будь-яку інтерпретацію або 
вердикт, який суперечить макасід і скоріше за все мати-
ме наслідки, які порушать добробут людей, потрібно 
ретельно переглядати й пристосовувати або  відкидати. 
Багато видатних знавців шаріату підкреслювали  це. 
Імам аль-Харамайн, Абу аль-Маалі аль-Джувайні (пом. 
478/1085) сказав: «Хто не розуміє роль макасід в дозволах 
і заборонах шаріату, не може зрозуміти його застосу-
вання»69. Шейх Мухаммад аль-Тахір Ібн Ашур також 
стверджував, що «більшість питань в усуль аль-фікх 
(принципи ісламської юриспруденції) обмежуються 
похідними вердиктів від слів Законодавця, замість того, 
щоб виконувати цілі шаріату»70. Невтішний результат 
цього полягає в тому, що «багато улум-аль-дінія (релігій-
них наук), включаючи усуль аль-фікх, втратили істинний 
дух ранніх періодів. Відновлення цього духу є ключовим 
імперативом для відродження релігійних знань»71.  
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Рисунок 4  
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Концентрація на макасід, а не лише на повідомленні в 
тлумаченні тексту повинна допомогти не лише відно-
вити істинну суть ісламських учень, а також зменшити 
розбіжності в думках і пануючі конфлікти, фанатизм, 
нетерпимість і надмірну увагу до зовнішнього вигляду. 
Однак така компліментарна й гармонійна роль інтелекту 
й одкровення неможлива без створення в мусульмансь-
ких країнах системи освіти, яка поєднує вивчення 
сучасних наук з релігієзнавчими дисциплінами й навчає 
студентів думати, аналізувати й тлумачити тексти 
раціонально в контексті макасід з баченням того, як 
відновити динамізм ісламу й дозволити йому долати 
виклики сучасного життя. Природньо, що світогляд, 
який приділяє таку увагу реформі й соціально-еконо-
мічному благополуччю людей, буде надавати великого 
значення освіті. Не дивно, що перше одкровення Корану 
Пророку наказувало йому: «Читай! Ім’ям Господа твого, 
Який створив, створив людину зі згустку крові! Читай!  
І Господь твій — Найщедріший, Який навчив письма 
пером. Навчив людину того, чого вона не знала» (Коран, 
96:1–5).  Навіть Пророк надавав особливого значення 
навчанню ісламського світогляду, роблячи прагнення до 
знань обов’язковим для кожного чоловіка-мусульманина 
й жінки-мусульманки й говорячи, що освічена людина 
вища за віруючого так само, як місяць над усіма іншими 
зірками72. Лише поєднання релігійної та наукової освіти 
може створити хорошу основу для людей, допоможе 
пізнати цінності їхнього суспільства, удосконалити їхні 
навички, щоб дозволити їм вести морально законний 
(халяль) спосіб життя і зробити так, щоб вони могли 
зробити внесок у розвиток науки й техніки й реалізацію 
макасід. Акцентуючи увагу на освіті в Корані та Сунні, 
література на тему фікху робить те саме. Абу Захра, 
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один з видатних юристів ХХ століття, сказав, що 
потрібно «навчати людину тому, що вона – джерело 
користі, а не шкоди для свого суспільства»73. 

Однак освіта та дослідження повинні бути високої 
якості, щоб служити цілі прискореного морального, 
матеріального й технологічного розвитку мусульмансь-
ких спільнот. Ця мета може залишатись лише надією, 
якщо не забезпечуються відповідні умови дослідження 
й доступ до бібліотек, немає свободи думки й слова, 
творча праця недостатньо винагороджується і кар’єр-
ний ріст грунтується на зв’язках і улесливості, а не на 
заслугах і суспільному внеску. Дуже часто нестача фі-
нансових ресурсів є перешкодою для розвитку високої 
якості освіти. Однак якщо освіта, дослідження й техно-
логічний прогрес вважаються важливими для розвитку, 
то корупція повинна бути мінімізована й ресурси по-
винні бути залучені звідки це можливо (Рисунок 4). 

 
 

Зміцнення нащадків (насль) (Рисунок 5) 
 

Жодна цивілізація не зможе вижити, якщо наступні 
покоління будуть мати духовні, фізичні і ментальні 
риси нижчої якості, ніж попередні, і, таким чином, не 
зможуть успішно реагувати на виклики, з якими вони 
стикатимуться. Тому потрібно постійно вдосконалю-
вати майбутнє покоління, яке залежить від багатьох 
факторів. Перший з них – якість отриманого дітьми 
виховання. Щоб виростити з них мусульман, потрібно 
плекати в них благородні риси характеру (хулук хасан), 
які іслам вимагає від своїх послідовників. Вони повинні 
з раннього дитинства вчитись бути чесними, правед-
ними, свідомими, толерантними, пунктуальними, 
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працелюбними, економними, вихованими, поважати 
батьків і вчителів, бажати виконати всі їхні обов’язки 
перед іншими, особливо перед тими, хто від них зале-
жить, бідними й знедоленими, і вміти мирно співісну-
вати з усіма.  

Сім’я – перша школа для морального виховання 
дітей і, якщо ця школа не здатна виховати в них благо-
родні риси характеру (хулук хасан), які іслам очікує 
бачити в своїх послідовниках, потім може бути нелегко 
наздогнати упущене. Однак сім’я може бути не здатна 
виконати цю надзвичайно важливу місію задовільно, 
якщо характер батьків не відображує світло ісламських 
вчень. У цьому випадку вони не зможуть бути прикла-
дом для наслідування для своїх дітей і не зможуть на-
дати їм виховання, потрібне для хороших і продуктив-
них людей. Окрім того, потрібно створити атмосферу 
любові й спокою в сім’ї, як вимагається в Корані 
(Коран, 39:21). Така атмосфера буде панувати, якщо 
батьки виконують їхні обов’язки стосовно один одного 
свідомо й дружно. Немає нічого гіршого для дитини, 
ніж батьки, які постійно сваряться. Такі сварки можуть 
привести до розлучення, яке буде мати руйнівний 
вплив на моральний, розумовий і психічний розвиток 
дитини74. Саме тому, хоча іслам і дозволяє розлучення, 
Пророк сказав: «З усього того, що дозволив Господь, Він 
найбільше зневажає розлучення»75; «Одружуйтесь, але 
не розлучайтесь, адже розлучення веде до того, що 
божественний престол трясеться»76. Таким чином, задля 
блага дітей важливо уникати сварок і розлучень, на-
скільки це можливо, і в тому випадку, коли цього не 
уникнути, потрібно зробити все можливе, щоб захис-
тити їх від негативного впливу.  
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Рисунок 5. 
 

Окрім цілісності сім’ї і відповідного морального ви-
ховання дітей другим фактором, важливим для зміц-
нення потомства, є правильна освіта дітей, яка повинна 
надати їм навички, потрібні для того, щоб вони могли 
самостійно себе забезпечувати й робити свій внесок у 
моральний, соціально-економічний, інтелектуальний і 
технологічний розвиток їхнього суспільства. З цією 
метою потрібно створювати першокласні школи, 
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коледжі й університети. Саме в цій сфері мусульмани 
суттєво програють протягом останніх кількох століть 
після періоду процвітання. Тому до того часу, поки 
освіта не отримає той пріоритет і ресурси, які їй 
потрібні, мусульманські країни не зможуть прискорити 
розвиток і подолати виклики на своєму шляху. Зро-
зуміле послання, написане жирним шрифтом на стінах: 
«вчитись, вчитись і ще раз вчитись». Однак освіта не 
пошириться наскільки ми того бажаємо, поки вона не 
буде безкоштовною або за прийнятними цінами. Без 
цього лише багаті зможуть собі дозволити дати дітям 
хорошу освіту. Це посилить нерівність доходів і багат-
ства й, як результат, посилить соціальний неспокій і 
нестабільність. Нестача ресурсів є поганим виправдан-
ням, адже значення освіти для розвитку вимагає того, 
щоб вона отримала максимальний пріоритет, навіть 
якщо це потребує обмеження видатків на інші сфери.  

Існує два інші фактори, які неминуче впливають на 
зміцнення нащадків. Один з них – задоволення усіх їхніх 
потреб, включаючи охорону здоров’я, адже лише 
фізично й розумово здорові індивіди здатні виконувати 
свою роль у суспільстві. Пророк сказав, що «сильний 
мусульманин є кращим і більш любий Богу, ніж слаб-
кий»77. Якщо діти не отримують хорошого харчування 
разом з чистим і здоровим середовищем і задовільним 
медичним доглядом,  вони не можуть вирости сильни-
ми й здоровими, і тому не можуть зробити свій внесок 
у суспільство, навіть якщо вони гарно виховані й отри-
мали хорошу освіту.  

Інший фактор, також необхідний для зміцнення 
потомства, – свобода від страху, конфліктів і небезпеки, 
як і боргового тягаря, створеного позиками сучасного 
покоління задля задоволення споживацьких цілей. 
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Страх, конфлікти й небезпеку можна зменшити засто-
совуючи політику толерантності й мирного співжиття. 
Також необхідно адекватно розподіляти ресурси для 
плекання кращого порозуміння між людьми й усунення 
всіх подразнюючих факторів. Борговий тягар можна 
зменшити двома шляхами. Один з них полягає в обме-
женні життя на широку ногу. Це не лише допоможе 
зменшити борг приватного сектору, але й дозволить 
збільшити накопичення й рівень зайнятості молодого 
населення. Іншою мірою, яка також є неминучою, є 
введення більшої дисципліни в бюджеті уряду, щоб 
зменшити дефіцити, які ведуть до збільшення боргового 
тягаря. Це також допоможе звільнити ресурси, необхідні 
для забезпечення прогресу в реалізації макасід.  

 
 

Розвиток і збільшення багатства (Рисунок 6) 
 

Аль-Газалі й Аш-Шатібі розташовували багатство в 
кінці переліку. Це не означає, що воно має найменше 
значення. Скоріше воно таке ж важливе, як інші чотири 
першочергові макасід, адже без нього інші чотири не 
зможуть забезпечити добробут. Не дивно, що аскетизм 
і самозречення заперечуються Кораном і Сунною. У 
Корані сказано: «чернецтво вони самі вигадали, бо Ми 
не приписували його їм» (Коран, 57:27). Саме тому 
Пророк сказав: «Немає нічого поганого в багатстві для 
того, хто боїться Бога»78, «Той, хто був вбитий, захищаю-
чи майно, є мучеником»79. Можливо тому багатство 
(маль) розташоване одразу після особистості людини 
(нафс) в порядку п’яти першочергових макасід Фахра 
аль-Діна аль-Разі, видатного юриста й коментатора 
Корану80. 
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Рисунок 6.  
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Однак багатство є даром Бога і його потрібно здобу-
вати й використовувати чесно й свідомо для викорінен-
ня бідності, задоволення потреб усіх людей, для того, 
щоб зробити життя кожного настільки комфортним, як 
це можливо, і стимулювати рівномірний розподіл до-
ходу й багатства. Набуття й використання багатства 
повинні бути первинними для реалізації макасід. Саме 
тут віра відіграє ключову роль через свої цінності й 
мотиваційну систему. Без цінностей, сформованих під 
впливом віри, багатство буде зацикленим на собі. Воно 
буде стимулювати безпринципність, підвищувати не-
рівність, дисбаланс і надмірність, які точно приведуть 
до зменшення добробуту більшості членів як сучасного, 
так і майбутніх поколінь. Саме тому Пророк сказав: 
«Нещасним є раб динару, дирхаму й вигоди»81. Таким 
чином, віра й багатство є надзвичайно важливими для 
добробуту людей. Вони обидва є незамінними. У той 
час як багатство надає ресурси, необхідні для того, щоб 
люди виконувати свої обов’язки перед Богом, як і перед 
собою, іншими людьми й середовищем, віра допомагає 
внести порядок і сенс у процес заробітку грошей і ви-
трачання багатства й таким чином дозволяє йому слу-
гувати своїм цілям більш ефективно82. 

Розвиток добробуту є також необхідним для втілення 
ключової ісламської цілі мінімізації нерівності доходів і 
багатства. Для цієї цілі не потрібно покладатись на 
методи перерозподілу, такі як закят, садака та авкаф. 
Хоча всі вони незамінні, також важливо збільшувати 
економічний пиріг шляхом економічного розвитку. 
Накладання занадто великого тягаря на багатих через 
надто високі податки викликатиме їхній супротив, що 
було реалістично підкреслено в Корані (Коран, 47:37)83. 
Кросленд правильно відзначив у контексті соціалістич-
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ного досвіду, що «будь-який суттєвий перехід включає 
не лише відносний, але й абсолютний спад в реальних 
доходах більш забезпеченої частини населення… і вони 
будуть намагатись завадити цьому»84. Досвід мусуль-
манських країн не відрізняється суттєво, навіть коли 
моральна трансформація відбувається та якщо велика 
надія покладається на методи перерозподілу. Таким 
чином, мусульмани не можуть дозволити собі ігнору-
вати роль економічного розвитку в зменшенні рівня 
бідності й нерівності. Це також викликає необхідність 
зміцнення людських ресурсів через культурну транс-
формацію на користь освіти, технологічного прогресу, 
тяжкої та свідомої праці, пунктуальності, ефективності, 
дослідження, упорядкованості, групової роботи, береж-
ливості й численних інших особистих і соціальних рис 
характеру, яким іслам надає особливого значення, але 
які є відносно слабкими в сучасних мусульманських 
спільнотах і які навіть не посідають бажаного місця в 
навчальних програмах шкіл і медресе, а також у пропо-
відях у мечетях. Окрім збільшення людських ресурсів, 
також важливою є переорієнтація монетарної, фіскаль-
ної та комерційної політики в контексті ісламських 
вчень для забезпечення прискореного розвитку. Ми не 
повинні боятись переймати досвід інших країн, які 
досягли високо рівня розвитку таким способом, який не 
суперечить шаріату.  

Щоб досягти більшої справедливості в процесі роз-
витку, також потрібно стимулювати розвиток малень-
ких підприємств, щоб збільшувати рівень зайнятості й 
можливості самозайнятості для бідних. Це неможливо 
без професійного навчання й мікрофінансування, на-
дання необхідної інфраструктури й ринкових майдан-
чиків у сільських і міських районах. Досвід показує, що 



51 

мікрофінансування з кредитною ставкою не приведе до 
бажаних покращень в житті бідних. Адже ефективні 
кредитні ставки сягають 30-45%. Це не під силу пози-
чальникам і веде їх до безкінечного кредитного кола85. 

Володіння капіталом – одна з важливих основ ство-
рення багатства й бідні не зможуть подолати злидні. 
Навіть якщо вони мають доступ до капіталу. Таким 
чином, важливо забезпечити мікрофінансування дуже 
бідних на гуманній безвідсотковій основі. Це бажання 
потребує інтеграції мікрофінансування з інститутами 
закяту та  авкафа86. Для тих, хто може собі дозволити, 
повинні популяризуватись моделі розподілу прибутку 
й втрат, знижок і оренди.  
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ВИСНОВКИ 
 

 
Отже, можемо побачити, що іслам приділяє увагу всім 
компонентам людського добробуту. Включаючи особис-
тість людини, віру, інтелект, нащадків і багатство з їхніми 
похідними. Вони є взаємозалежними й доповнюють 
один одного. З прогресом в забезпеченні зміцнення цих 
усіх компонентів п’ятикутна зірка ісламу яскраво засяє й 
допоможе досягти  справжнього  благополуччя (Рису-
нок 7). Лише в такому випадку мусульманський світ 
може стати відзеркаленням того, що Коран сказав про 
Пророка: «Ми відіслали тебе тільки як милість для 
світів» (Коран, 21:107). 
 
 

 
 
Рисунок 7. Благополуччя людства: в контексті макасід аш-шаріа 
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Концентрація лише на економічному розвитку з 
нехтуванням інших передумов для втілення ісламського 
бачення може дозволити мусульманському світу отри-
мати відносно вищий рівень росту в короткостроковій 
перспективі. Однак може бути нелегко зберегти його 
надовго через ріст нерівності, розділення сімей, підліт-
кову злочинність, беззаконня й соціальний неспокій. 
Цей занепад може поступово перейти на усі сфери 
політики, суспільства й економіки через циклічний 
зв’язок, про який говорив Ібн Хальдун у «Мукаддіма»87, 
й привести до подальшого погіршення становища му-
сульманської цивілізації, яка уже досягла найнижчої 
точки розвитку за століття занепаду. 
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1. Слова, які використовуються в Корані: «рахматун лі аль-
алямін». Слово алямін по-різному розуміють коментатори 
Корану. Їхні тлумачення різняться від ширшого сенсу, який 
охоплює все, створене Богом у цьому Всесвіті, до найвужчого, 
який охоплює все на планеті Земля: усіх людей, тварин, комах 
і все фізичне середовище (дивитись Аль-Куртубі, 1952, част. 1, 
ст. 138, коментар до першого аяту першої сури Корану).  
Я використовую слово «людство», припускаючи, що добробут 
людей неможливий без захисту навколишнього середовища.  

2. Це є ключовим аспектом універсальності ісламського 
послання. За Кораном Пророк Мухаммад був посланий усім 
людям, а не певній групі (Коран, 7:158, 34:28).  

3. Коран чітко стверджує, що «…у кожного народу — свій 
провідник» (Коран, 13:7) і «тобі скажуть тільки те, що вже 
говорили посланцям раніше за тебе» (Коран, 41:43). Цей аят 
посилається на єдині основи релігійного світогляду. Існують 
дрібні відмінності в залежності від змін обставин у просторі 
та часі.  

4. Hausman and McPherson, 1993, p.693. 
5. Easterlin, 2001, p.472. Дивитись також: Easterlin, 1974 and 

1995; Oswald, 1997; Blanchflower and Oswald, 2000; Diener and 
Oishi, 2000; and Kerry, 1999. 

6. Окрім іншого це включає: поживну їжу, чисту воду, хо-
роший одяг, комфортні житлові умови з каналізацією, вчас-
ну медичну допомогу, освіту та здорове навколишнє сере-
довище.  

7. Деякі з найвидатніших вчених у сфері макасід аш-
шарія: Аль-Матуріді (пом. 333/945), Аль-Шаші (пом. 365/975), 
Аль-Бакіллані (пом. 403/1012), Аль-Джувайні (пом. 478/1085), 
Аль-Газалі (пом. 505/1111), Фахр аль-Дін аль-Разі (пом. 
606/1209), Аль-Аміді (пом. 631/1234) Ібн Таймія (пом. 728/1327), 
Аш-Шатібі (пом. 790/1388) та Ібн Агур (пом. 1393/1973). 
Сучасні дискусії на цю тему дивитись тут: al-Masud, 1977; al-
Raysuni, 1992; Ibn al-Khojah, 2004, Vol.2, pp.79–278; Nyazee, 
1994, pp.189–268; al-Khadimi, 2005; and Auda, 2006. 
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8. З цим погоджуються всі юристи без винятку. Поди-
віться, наприклад, Izz al-Din Abd al-Salam, n.d., Vol. 1, pp.3–8; 
Ibn Ashur, 2001, p.274 and 299; and Nadvi, 2000, Vol. 1, p.480. 
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10. Al-Ghazali, al-Mustasfa, 1937, Vol. 1, pp.139–40. Дивитись 
також: al-Shatibi, n.d., Vol. 1, p.38; Vol. 3, pp.46–7. 

 11. Izz al-Din Abd al-Salam, “засоби (васаіль) мають такий 
самий законодавчий статус, як і макасід» (Vol. 1, p.46), і диви-
тись Аш-Шатібі, «те, без чого неможливо виконати обов’я-
зок, є також обов’язковим» (Vol. 2, p.394), також дивитись 
Mustafa al-Zarqa, 1967, p.784, 1088; Nadvi, 2000, Vol. 1, p.480.  

12. Iqbal, 1954, p.150. 
13. Дивитись al-Raysuni, 1992, p.42. 
14. На сторінці 38 частини 1 Аш-Шатібі наводить таку 

саму послідовність, як Аль-Газалі, але він дає дещо інший 
варіант на сторінці 46-47 частини 3: аль-дін, аль-нафс, аль-
насль, аль-маль та аль-акль. Тобто він не вважав послідов-
ність Аль-Газалі неприйнятною. Послідовність може зміню-
ватись залежно від мети дискусії. Також дивитись al-Raysuni, 
1992, pp.41–55, особливо сторінку 48. 

15. Al-Razi, 1997, Vol. 5, p.160. Його послідовність: аль-
нафс, аль-маль, аль-насаб, аль-дін та аль-акль. Замість аль-
насль він включив аль-насаб, тобто родовід або походження. 
Термін аль-насль, який використовували Аль-Газалі та Аль-
Шатібі, охоплює всі майбутні покоління. Таким чином, він 
має ширше охоплення, ніж аль-насаб і тому йому надають 
перевагу. 

16. Дивитись: al-Qurtubi (d. 463/1070), 1952, Vol. 14, pp.24–
31. Також дивитись: Ibn Ashur, 2001, pp.261–266. 

17. Проблеми детермінізму та відповідальності розгляда-
лись кількома авторами в книзі Sydney Hook (ed.), 
Determinism and Freedom in the Age of Modern Science (1958), 
яка є збіркою статей сучасних філософів; і також у праці 
Sydney Morgenbesser and James Walsh, (eds.), Free Will (1962), 
які об’єднали разом ретельно обрані обговорення класичних 
і сучасних авторів, дана книга призначена переважно для 
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пропонує цілісний аналіз широкого кола концепцій, які 
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він критикує основи детерміністських теорій.  

18. Дивитись також: Chapra, 1992, pp.202–206. 
19. Jean-Paul, Sartre, Being and Nothingness, tr. by Hazel 

Barnes (1957). Дивитись також: Stevenson (1974), pp.78–90; and 
Anthony Manser, Sartre: A Philosophic Study, (1966). 

20. Sartre (1957), p.439 and 615. 
21. Ibid., p.38. 
22. Емпіричні дослідження постійно виявляють, що висо-

ка релігійність і дотримання релігійних практик пов’язані з 
розумовим здоров’ям, зменшують рівень стресу й підвищу-
ють задоволеність життям (Ellison, 1991 and 1993; Iannaccone 
1998). 

23. Зміст цього аяту відноситься до несправедливості, яку 
Бог чинить стосовно невіруючих (куфр) і за приписування 
Йому партнерів (ширк), як вірно було зазначено комента-
торами, зокрема Аль-Куртубі (пом. 671/1272) та Ібн Касіром 
(пом. 744/1375). Однак, зважаючи на велику зосередженість 
Корану та Сунни на справедливості до кожного, можна по-
ширити наслідки цього аяту на всіх людей та інших створінь 
Бога. Саме це було зроблено раціоналістами (мутазіла), як 
сказано Фахром аль-Діном аль-Разі в його коментарі до цього 
аяту в праці al-Tafsir al-Kabir, Vol. 7, p.60. 
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Causes of Decline and the Need for Reform (2008). 
36. Наводиться Аль-Суюті (пом. 911/1505) в його al-Jаmi al-

Saghir від Анаса ібн Маліка. 



58 
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ні потреби» – «God has assigned people the responsibility of 
providing for society’s needs». Al-Shatibi, Vol. 2, p.177. 
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40. Дивитись Коран, 7:31, 17:26-7, 25:67, 6:141 і 28:77, – аяти 
про надмірність і марнотратство. Пророк також висловлю-
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