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Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala

e MLAJ.C‘M

Wahai orang-orang beriman, jika datang kepadamu orang fasiq
membawa suatu berita maka periksalah dengan teliti agar kamu
tidak menimpakan suatu musibah kepada suatu kaum tanpa
mengetahui keadaannya yang menyebabkan kamu menyesal atas

perbuatan kamu itu.

~ Surah al-Hujurat, ayat 6 ~

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Sesiapa yang menuduh seorang mukmin secara dusta maka Allah
akan menempatkannya di tanah lumpur Neraka hingga dia

mencabut semula ucapannya (tuduhannya).

~ Silsilah al-Ahadith ash-Shahihah, no. 437 ~
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alah satu ciri yang menonjol pada diri kebanyakan pelaku bid’ah ialah sikap
mereka yang gemar memberikan pelbagai gelaran buruk kepada para
pendukung sunnah Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam. Salah satu gelaran yang
sering digembar-gemburkan oleh para pelaku bid’ah ke atas para pendukung sunnah

mutakhir ini ialah gelaran Wahhabi.

Hakikat bahawa sikap Ahli Bid’ah yang gemar memberikan pelbagai gelaran
buruk ke atas Ahlus Sunnah ini bukanlah suatu yang baharu. Malah sikap yang sama
juga merupakan suatu yang telah pun sebati dalam kalangan para pendahulu mereka
yang pernah hidup di zaman as-Salaf as-Soleh. Hal ini sebagaimana yang dijelaskan oleh

Syaikh Abu ‘Utsman ash-Shabuni rahimahullah (449H) dengan katanya:

Dan tanda bid'ah dan Ahli Bid'ah itu nampak dengan jelas. Tanda-tandanya
yang paling jelas adalah sangat memusuhi dan menghina para pembawa akhbar
(hadis-hadis) Nabi dan menyebut mereka sebagai orang-orang hina, bodoh,
zhahiriyyah (orang yang memahami dalil-dalil syar'i secara tekstual) dan a/-
Musyabbihah (orang yang menyerupakan Allah dengan makhluk). [‘Aqidah Salaf
Ash-habil Hadith, ms. 102]

Katanya lagi:



Aku melihat Ahli Bid'ah dalam memberikan /agob (gelaran) nama-nama ini
terhadap Ahlus Sunnah mengikuti jejak kaum musyrikin dalam bersikap terhadap

Rasulullah. Mereka terbahagi-bahagi dalam menamai Rasulullah.

Ada di antara mereka yang menggelarinya sebagai tukang sihir, dukun,
penyair, orang gila, orang yang terfitnah dan ada pula yang menggelarinya sebagai
pendusta. Sedangkan Nabi sendiri jauh dan berlepas diri dari aib-aib tersebut.

Baginda tidak lain hanyalah seorang Rasul dan Nabi yang terpilih ...

Demikian pula Ahli Bid'ah - semoga Allah menghinakan mereka - mereka
terbahagi-bahagi dalam memberikan gelaran terhadap para pembaca berita-
berita dan atsar-atsar Rasulullah dan para perawi hadis Nabi yang sentiasa
mengikutinya dan berpetunjuk dengan sunnahnya. Maka di antara mereka ada
yang menamai Ahlus Sunnah dengan nama a/-Hasyawiyyah (orang yang hina) dan
ada pula yang menamainya dengan a/-Musyabbihah (orang yang menyamakan sifat-

sifat Allah dengan sifat-sifat makhluk-Nya).

Sementara Ahlus Sunnah sentiasa terjaga, berlepas diri dan suci daripada
aib-aib tersebut. Mereka tidak lain adalah Ahlus Sunnah yang terang benderang,

orang yang riwayat hidupnya diredhai, jalannya lurus dan hujah-hujahnya kuat.
[‘Aqidah Salaf Ash-habil Hadith, ms. 102, secara ringkas]

Demikianlah keadaan Ahlus Sunnah sepanjang zaman, mereka sentiasa

dihadapkan dengan pelbagai hinaan dan fitnah daripada para pembela kebatilan.

Hakikat ini membenarkan lagi sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam menerusi

hadisnya berikut:

‘C—‘Yso
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Maksudnya:



Sentiasa ada satu golongan dari umatku yang zahir di atas kebenaran.
Tidak akan membahayakan mereka orang yang menghinakan mereka sehingga
datang keputusan Allah sedangkan mereka tetap dalam keadaan seperti itu. [Hadis

riwayat Imam Muslilm dalam Shahih Muslim, no. 1920]

Hakikat ini juga menguatkan lagi kenyataan Imam Ahmad bin Sinan al-Qaththan

rahimahullah bahawa:
<.z o A 0% .o z Z0 o ; °
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Maksudnya:

Tidak ada seorang mubtadi’ (pencipta dan pengamal bid’ah) di dunia ini
melainkan dia membenci Ahli Hadis (Ahlus Sunnah). Jika seseorang melakukan
bid’ah, pasti kemanisan hadis akan tercabut dari hatinya. [at-Tadzkirah oleh Imam

al-Nawawi 2/521]

Tidak ketinggalan dalam menerima gelaran Wahhabi ini ialah para pendukung
sunnah di Malaysia. Justeru, bukanlah suatu yang menghairankan apabila ada pihak
yang membicarakan soal sunnah dan bid’ah, tauhid dan syirik, pastilah pihak tersebut

akan terkena tuduhan para pelaku bid’ah sebagai orang yang berfahaman Wahhabi'!

Apa yang menarik untuk diperhatikan adalah, di sebalik keghairahan para
pendukung bid’ah ini memberikan gelaran Wahhabi ke atas setiap pendukung sunnah,
sehingga kini mereka tidak menemui satu jua takrifan yang tepat terhadap istilah
‘Wahhabi’, melainkan hanyalah sekadar menyatakan ciri-ciri keyakinan dan amalan

mereka yang digelar sebagai berfahaman Wahhabi.

Bagaimana pun jika diperhalusi ciri-ciri keyakinan dan amalan yang dinyatakan
tersebut, jelas ia bukanlah suatu yang baharu lagi asing di sisi ajaran al-Qur’an dan as-
Sunnah yang sahih. Bahkan kesemua ciri-ciri tersebut sememangnya merupakan suatu
yang berasal daripada ajaran al-Qur'an dan as-Sunnah Nabi Muhammad shallallahu

‘alaihi wasallam yang sahih, para sahabat dan juga para imam muktabar Ahlus Sunnah



wal Jama’ah. Semua ini akan didedahkan melalui buku kecil yang sedang berada di

tangan anda ini.

Mengapa Mesti Mazhab Syafi’e?

Memandangkan majoriti umat Islam di negara ini ialah mereka yang mengaku
sebagai pengikut kepada mazhab Imam asy-Syafi'e, maka kebanyakan fakta yang
didedahkan di dalam buku ini adalah bersumberkan daripada fatwa atau perkataan

para ulamak bermazhab Syafi’e itu sendiri.

Hal ini sengaja penulis lakukan agar masyarakat lebih jelas siapakah di antara
dua golongan ini yang benar-benar berpegang teguh kepada ajaran Imam asy-Syafi'e
dan para ulamak Syafi'iyyah; adakah pihak yang melabel atau yang dilabel sebagai

Wahhabi? Sama-samalah kita menilainya.

Wassalamu’alaikum warahmatullahi wabarakatuh.

Mohd Hairi Nonchi
Lahad Datu, Sabah.

SMS sahaja: 014-5679652

Email: cikguarie@gmail.com
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Fakta 1 : Wahhabi & Taksub Mazhab

4 N

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menentang sikap taqlid buta

(mengikut membuta tuli) dan taksub kepada mazhab. Pada waktu yang sama,

mereka menyeru umat Islam supaya berittiba’ (mengikuti) kepada sunnah

)

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam yang sahih.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'e rahimahullah (204H)
juga adalah layak digelar sebagai Wahhabi. Ini kerana - sebagaimana golongan yang
ditohmah sebagai Wahhabi - beliau juga amat melarang keras umat Islam daripada
bertaqlid buta dalam beragama serta taksub kepada selain al-Qur'an dan as-Sunnah

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam yang sahih.

Sebaliknya beliau menganjurkan semangat berittiba’ kepada Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam, yakni mengikuti sunnah baginda shallallahu ‘alaihi
wasallam yang sahih dan meninggalkan segala pandangan atau amalan yang bercanggah
dengannya. Ini sekalipun terhadap perkataan atau fatwa beliau sendiri. Perhatikan kata-

kata beliau di bawah ini.

Al-Hafiz adz-Dzahabi asy-Syafi'e rahimahullah (748H) menyebutkan di dalam
kitabnya Siyar A’lam al-Nubala’ 10/35 bahawa Imam asy-Syafi’e pernah berkata:

T 8 0,50 b 55 s B0 15

Maksudnya:

Apabila telah sahih sebuah hadis, maka itulah mazhabku, dan buanglah

perkataanku (yang menyelisihi hadis tersebut) ke arah tembok!.

Imam Ibnu Hibban asy-Syafi'’e rahimahullah (345H) telah meriwayatkan di
dalam kitab Shahihnya 9/235, no. 2159 bahawa Imam asy-Syafi'e pernah berkata:

“ s O}' f.}‘ ° o - ,g/o 0}/@/ <
(513559 & 130 A 305 8 i ST L 1))
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Maksudnya:

Apabila telah sahih sebuah hadis dari Rasulullah menurut pendapatmu,
maka ambillah hadis sahih tersebut dan tinggalkanlah apa yang telah menjadi

pendapatku (yang jelas bertentangan dengan hadis sahih tersebut).

Imam asy-Syafi’e juga menyatakan di dalam kitabnya al-Umm 2/248:
o S5 (1 ‘gj‘ e b)

Maksudnya:

Apabila telah sahih hadis dari Nabi shallallahu alaihi wasallam, maka tidak

boleh untuk ditinggalkan kerana sebab apapun juga.

Imam Ibnu al-Qayyim al-Jauziyyah rahimahullah (751H) meriwayatkan di dalam
kitabnya I'lam al-Muwaqqi’in 1/7 bahawa Imam asy-Syafi’e berkata:

~
o £
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Maksudnya:

Kaum muslimin telah ijmak (bersepakat) bahawa sesiapa sahaja yang telah
jelas baginya sunnah Rasulullah shallallahu alaihi wasallam (yang sahih), maka
haram baginya meninggalkan sunnah yang telah jelas di hadapannya itu hanya

lantaran (terpengaruh dengan) pernyataan seseorang sahaja.

Imam Ibnu Abi Hatim al-Razi rahimahullah (277H) telah meriwayatkan di dalam
kitabnya, Adab asy-Syafi'i wa Manaqibuhu, ms. 67-68 & 93, bahawa Imam asy-Syafi’e

pernah menyatakan:
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Maksudnya:

Setiap apa yang telah aku ucapkan padahal telah datang dari Nabi
shallallahu alaihi wasallam yang sahih yang bertentangan dengan ucapanku itu,
maka mengambil hadis Nabi shallallahu alaihi wasallam itulah yang utama dan

Janganlah kamu bertaklid kepadakul.

Imam al-Baihaqi asy-Syafi'e rahimahullah (458H) telah meriwayatkan di dalam
kitabnya, Managqib asy-Syafi’i 1/473 bahawa Imam asy-Syafi’e juga mengatakan kepada

salah seorang muridnya, Imam Rabi’ bin Sulaiman al-Muradi rahimahullah (270H):
o °/; ~ 9 & - ~ O¢ .o & - ~ O¢ o&/f. "/;0/ 2
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Maksudnya:

Setiap masalah yang telah aku ucapkan, padahal telah sahih hadis dari
Nabi menurut para ulamak hadis yang bertentangan dengan apa yang telah aku
ucapkan itu, maka aku akan selalu ruju’ (menarik kembali) dari pendapatku yang
bertentangan dengan sunnah Rasulullah itu, baik saat aku masih hidup mahupun

setelah aku mati.

Imam asy-Syafi’e mengatakan dalam kitabnya al-Risalah, ms. 360 (no. 905):

13
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Maksudnya:

Dan bila telah sabit (sahih) dari Rasulullah shallallahu alaihi wasallam,
maka itulah yang wajib untuk diikuti oleh setiap orang yang mendengarinya, dan
hal itu tidak memerlukan penguat dari yang lainnya, dan hal itupun tidak dapat
dibatalkan kerana sesuatu yang lainnya. Bahkan yang diwajibkan atas manusia
adalah mengikuti baginda (/t#/ba). Dan tidak diperbolehkan sama sekali

menjadikan ketetapan seseorang manusia untuk membatalkan ketetapan baginda.

Akhir sekali, perhatikan pula ucapan salah seorang murid yang paling rapat
dengan Imam asy-Syafi’e, iaitu Imam al-Muzani asy-Syafi'e rahimahullah (264H).

Katanya:

B army il Gl de e e O s ot
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Maksudnya:

Aku meringkaskan kita ini dari ilmu Muhammad bin Idris asy-Syafi'e dan
dari makna perkataan beliau agar aku mendekatkan (mempermudahkan) ilmu beliau
kepada orang yang menghendakinya. Ini disertai dengan dua peringatan beliau,
(yang pertama) iaitu larangan beliau untuk bertaqlid kepada beliau dan (yang
kedua) larangan bertaqlid kepada selain beliau. [Muqaddimah Mukhtashar al-

Muzani]
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Catatan Tambahan.

Salah seorang tokoh bermazhab Syafi’e, Imam Taqiyuddin as-Subki rahimahullah
(756H) pernah ditanya tentang sikap yang seharusnya dipraktikkan apabila
berhadapan dengan sebuah hadis yang sahih akan tetapi tidak ada seorang pun yang

beramal dengannya. Maka dia menjawab:
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Maksudnya:

Yang lebih utama menurutku adalah kita tetap mengikuti hadis tersebut.
Keadaannya seperti seorang yang sedang berada di hadapan Nabi, kemudian dia
mendengarkan hadis ftersebut secara langsung dari lisan baginda. Maka bolehkah
orang itu menunda diri dari beramal dengannya? (Jawapannya) Tidak boleh, demi
Allah. Setiap orang diwajibkan untuk beramal berdasarkan apa yang difahami dari
dalil-dalil agama. [Ma’na Qaul al-Imam, ms. 102 - Majma’atur Rasa-il al-

Muniriyyah]
Lebih lanjut, sila rujuk:

1. Wasiat Dan Prinsip Imam Syafi’'i Tentang Taqlid Buta & Fanatisme Madzhab
karya Ibnu Saini Muhammad Musa (Media Tarbiyah, Jawa Barat).

2. Manhaj Salafi Imam Syafi’i: Prinsip-Prinsip Imam Syafi’i Dalam Beragama

karya Abu Ubaidah Yusuf Mukhtar as-Sidawi (Pustaka Al-Furqon, Jawa Timur).

3. Ajaran Madzhab Imam asy-Syafi’ yang Ditinggalkan karya Ustaz Firanda
Andirja Abidin (Nashirussunnabh, Jakarta Utara).

4. Pedoman-Pedoman Bermazhab Dalam Islam karya Hafiz Firdaus Abdullah

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

15



Fakta 2 : Wahhabi & Manhaj Salaf

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang hanya berpegang kepada manhaj
(prinsip dan metod dalam beragama) generasi Salaf, khususnya generasi para

sahabat di dalam memahami dan mempraktikkan ajaran Islam.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah bersama
para ulamak bermazhab Syafi’e ialah Wahhabi kerana sepakat dalam mewajibkan umat
Islam agar berpegang teguh kepada manhaj Salaf, khususnya generasi para sahabat
Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam. Perhatikan kenyataan-kenyataan mereka di

bawah ini.
Imam asy-Syaukani rahimahullah (1250H) ketika mentafsirkan ayat berikut:

F
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Maksudnya:

Orang-orang yang terdahulu lagi yang pertama-tama (masuk Islam) dari

kalangan orang-orang Muhajirin dan Ansar dan orang-orang vang mengikuti

mereka dengan baik, Allah redha kepada mereka dan mereka redha kepada Allah.
Dan Allah menyediakan bagi mereka syurga-syurga yang mengalir sungai-sungai
di dalamnya. Mereka kekal di dalamnya selama-lamanya. Itulah kemenangan yang

besar. [Surah at-Taubah, ayat 100]

Dia (Imam asy-Syaukani) berkata:
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Maksudnya:

Makna adalah orang-orang yang mengikuti as-Sabigunal Awwalun dari
kalangan Muhajirin dan Ansar, iaitu mereka adalah sahabat-sahabat yang akhir

(setelah as-Sabigunal Awwalun) dan generasi setelah mereka sampai hari kiamat.

[Fath al-Qadir 2/577]

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:

BT L Sy ale V) U1 (3 aglS b a9 O e 2ol B35

-

Maksudnya:

Dan akan berpecah umatku kepada tujuh puluh tiga kumpulan. Semuanya
(tujuh puluh dua kumpulan) masuk neraka kecuali satu (iaitu) apa yang aku dan
para sahabatku berada di atasnya. [Hadis riwayat Imam at-Tirmidzi, no, 2641. Dinilai

hasan oleh Syaikh al-Albani dalam Shahih al-Jami’, no. 9474

Imam Ibnu Qudamah rahimahullah (620H) berkata ketika menjelaskan maksud

hadis di atas:
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Maksudnya:

Maka Nabi mengkhabarkan bahawa golongan yang selamat (a/-Firgah an-
Najiyyah) adalah yang mengikuti (manhaj) baginda dan para sahabatnya. Jadi,
orang yang mengikuti mereka akan menjadi bahagian dari a/-Firgah an-Najiyyah
kerana dia berada di atas jalan (manhaj) mereka. Sedangkan yang menyelisihi
(manhaj) mereka, maka dia termasuk ke dalam tujuh puluh dua golongan yang

berada di dalam neraka. [Dzam at-Ta’'wil, ms. 29, no. 53]

Imam asy-Syafi’e rahimahullah menegaskan agar hendaklah umat Islam sentiasa
berpegang kepada kefahaman para sahabat Nabi, baik dalam perkara yang diijjmakkan
(disepakati) mahu pun dalam perkara yang diperselisihkan oleh mereka. Beliau

berkata:
Uit ope adll | wasly JB Ol egolazly Ul gmaz! 13)
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Maksudnya:

Apabila mereka (para sahabat) bersepakat, maka kita ambil kesepakatan

mereka dan jika salah seorang daripada mereka berpendapat dan tidak diselisihi
oleh yang lainnya maka kita ambil pendapatnya. Apabila mereka berbeza pendapat
maka kita tetap mengambil pendapat sebahagian daripada mereka dan kita tidak

boleh keluar dari seluruh pendapat mereka. [al-Madhkhal Ila as-Sunan al-Kubra li

al-Baihagqi, no. 21]
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Seruan yang sama juga ditegaskan oleh Imam Abu al-Hasan al-Asy’ari
rahimahullah, tokoh yang disandarkan kepadanya mazhab Asy’ariyyah sebagaimana

katanya:

Maksudnya:

(Ahlus Sunnah) telah bersepakat bahawa seseorang tidak boleh keluar

daripada apa yang telah ditetapkan oleh para Salaf, baik dalam hal yang

disepakati oleh mereka mahu pun dalam hal yang diperselisihkan oleh mereka,
atau pun dalam tafsir-tafsir mereka kerana kebenaran tidak akan mungkin keluar

dari perkataan mereka. [Risalah Ila Ahl ats-Tsaghar, no. 49]

Dalam pada itu, Imam al-Haramain asy-Syafi'e rahimahullah (478H) setelah

bertaubat dari manhaj ilmu kalam, beliau berkata:
L}M\JA\M&;@&QM}@Y\%\@S
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Maksudnya:

Aku telah mengharungi lautan yang luas dan aku telah menyelami segala
sesuatu yang dilarang oleh ulamak, semua itu dalam rangka mencari kebenaran
serta lari dari taqlid, namun sekarang aku kembali dan aku yakini mazhab Salaf.

[Fath al-Bari 13/350]
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Katanya lagi:
Y 5 eV L6 ) Gl Ll e 4 1 ki

Maksudnya:

Dan kami redha dan kami jadikan dengannya agama Allah ialah mengikut
pegangan para imam Salaf. Oleh yang demikian, yang terbaik ialah mengikufti

mereka dan meninggalkan perkara bid'ah. [Siyar A’lam an-Nubala 18/473]

Adapun kenyataan sebahagian golongan yang mendakwa bahawa mereka

mengikut Imam asy-Syafi’e dalam masalah figh dan condong kepada aliran al-Asya’irah

dalam persoalan akidah, Imam Abu al-Hasan al-Karaji asy-Syafi’e rahimahullah (532H)

menjelasan:

Maka mengikuti mazhab salah seorang imam (AhAlus Sunnah wal Jamaah
dalam masalah figh) dan menyelisihinya dalam akidah, demi Allah ini merupakan
kemungkaran secara syariat dan akal. Maka sesiapa yang mengatakan: 'Saya

bermazhab Syafi'e dan berakidah Asy'ari (a/-Asya’irah), maka kita katakan:

Ini adalah sikap / pernyataan yang kontradiktif (saling bertentangan),

bahkan merupakan penyimpangan dan kesesatan kerana tidak pernah (Imam) asy-
Syafi'e berakidah Asy'ari. [al-Fushul fil Ushul ‘an al-Aimmah al-Fuhul llzaman li
Dzawil Bida’ wal Fudhul, dikemukakan oleh Syaikh al-Islam Ibnu Taimiyyah
dalam Majmu’ al-Fatawa 4/177]

Masih banyak lagi ucapan dan wasiat daripada Imam asy-Syafi’e dan para

ulamak Ahlus Sunnah wal Jama’ah seluruhnya tentang wajibnya umat Islam berpegang

kepada manhaj salaf, khususnya generasi para sahabat Rasulullah shallallahu ‘alaihi

wasallam.

1.

Lebih lanjut, sila rujuk:

Manhaj al-Imam asy-Syafi’i Rahimahullah Ta’ala Fi Itsbat al-‘Aqidah karya
Dr. Muhammad A.W al-‘Aql. Bagi edisi terjemahan, lihat Manhaj ‘Aqidah Imam
asy-Syafi'i Rahimahullah Ta’ala (Pustaka Imam asy-Syafi'i, Jakarta).
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2. Manhaj Salafi Imam Syafi’i: Prinsip-Prinsip Imam Syafi’i Dalam Beragama

karya Abu Ubaidah Yusuf Mukhtar as-Sidawi (Pustaka Al-Furqon, Gresik).

Bagi mengetahui dengan lebih lanjut tentang dalil-dalil kewajipan mengikuti
manhaj Salaf dan bantahan Ahlus Sunnah ke atas pelbagai syubhat (kekeliruan) Ahli

Bid’ah mengenainya, sila rujuk:

1. Limadza Ikhtartu al-Manhaj Salafi karya Syaikh Salim ‘led Al-Hilali. Bagi edisi

terjemahan, sila lihat Mengapa Memilih Manhaj Salaf? (Pustaka Imam Bukhari,
Solo).

2. At-Ta’liq as-Saniyyah Syarh Ushulud Da’'wah as-Salafiyyah karya Syaikh
Muhammad Nashiruddin Al-Albani. Bagi edisi terjemahan, sila lihat Penjelasan

Syaikh al-Albani Tentang Dasar-Dasar Manhaj Salaf (Pustaka Ibnu ‘Umar, Bogor).

3. Sittu Durar min Ushuli Ahlil Atsar karya ‘Abdul Malik Ahmad Ramadhani. Bagi
edisi terjemahan, sila lihat 6 Pilar Utama Dakwah Salafiyyah (Pustaka Imam asy-
Syafi’i, Jakarta).

4. Usus Manhaj Salaf as-Salaf fi ad-Da’wah Ilallah karya Fawaz Hulail as-
Suhaimi. Bagi edisi terjemahan, sila lihat Pokok-Pokok Dakwah Manhaj Salaf

(Griya Ilmu, Jakarta Timur).
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Fakta 3: Wahhabi & Tauhid Tiga Serangkai

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang membahagikan tauhid kepada tiga
bahagian iaitu tauhid al-Rububiyyah, al-Uluhiyyah dan al-Asma’ wa as-Sifat.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka para ulamak bermazhab Syafi’e juga ialah
Wahhabi kerana turut membahagikan tauhid kepada tiga bahagian. Imam al-Makriziy
asy-Syafi’e rahimahullah (845H) menjelaskan:
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Maksudnya:

Tidak diragukan bahawa kaum musyrikin (golongan yang mesyirikkan Allah)
tidak mengingkari tauhid a/-Rububiyyah bahawa Allah sahajalah yang menciptakan
mereka (dan) yang menciptakan langit dan bumi dan yang mengurus seluruh jagat

raya ini. (Namun apa) yang mereka ingkari hanyalah tauhid a/~-Uluhiyyah.

Oleh itu tauhid a/-Rububiyyah adalah tauhid yang disepakati oleh seluruh
makhluk baik yang beriman atau yang kafir. Sedangkan tauhid a/-Uluhiyyah ialah
di persimpangan jalan yang memisahkan antara kaum muskminin dan kaum

musyrikin. [Tajrid at-Tauhid al-Mufid, ms. 40-41]
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Dalam pada itu, al-Hafiz Ibnu Katsir asy-Syafi'e rahimahullah (774H)

menerangkan:
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Maksudnya:

Dan ftelah diriwayatkan dari al-Rabi’, salah seorang murid Imam asy-
Syafi'e yang paling kanan dan beberapa sahabat yang senior yang menunjukkan
bahawa dia mengikuti ayat-ayat dan hadis-hadis sifat-sifat Allah seperti apa
adanya tanpa fakyif (tanpa ditanya, dibincang dan dipersoalkan bagaimana sifat
tersebut), tanpa tasybih (tanpa diserupakan), tanpa tathi/ (tidak diingkari atau
dibatalkan) dan tanpa tahrif (tidak diubah atau ditukar). Begitulah cara yang
sesuai dengan cara Salaf. [al-Bidayah wa al-Nihayah 10/ 694]

Para tokoh Ahli bid’ah telah menghimpunkan pelbagai hujah bagi
menjustifikasikan penolakan mereka terhadap pembahagian tauhid kepada tiga. Salah
seorang daripadanya ialah Hasan bin Ali al-Saqqaf, seorang tokoh al-Jahmiyyah dan al-
Muktazilah tulen yang bertopengkan Ahlus Sunnah wal Jama’ah serta terkenal sebagai
orang yang suka mencela sahabat Nabi, khususnya Mu’awiyyah Abu Sufyan

radhiallahu’anhu.

Hujah-hujah penolakannya terhadap konsep pembahagian tauhid kepada tiga
boleh dilihat menerusi kitabnya berjudul * iem‘ aslas JLLﬂ‘ ‘J;A)ﬂ‘ e B2y 343—\35\
RS sdially s A (pengungkapan kebatilan orang yang membahagikan tauhid,

pembatalan usaha tiriniti dalam tauhid dan akidah Islamiyyah).

Bagaimana pun hujah-hujah yang dikemukakan oleh beliau menerusi bukunya di
atas dilihat terlalu rapuh dan ia telah pun berjaya dipatahkan secara ilmiah oleh salah

seorang tokoh ilmuan semasa bermanhaj Salaf, Syaikh ‘Abd al-Razzaq bin ‘Abd. al-
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Muhsin al-Badr. Sila rujuk buku beliau berjudul Aws K Ga e 350 e Bald O

J—A)-d\ (perkataan yang tepat dalam membantah orang yang mengingkari pembahagian

tauhid). Bagi edisi terjemahan, lihat Tauhid 3T: Penjelasan dan Pembelaan

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

Catatan Tambahan.

Penulis ingin mengambil kesempatan ini untuk menjawab tohmahan dan

tuduhan Ahli Bid’ah bahawa pembahagian tauhid kepada tiga merupakan penyerupaan

kepada kepercayaan Trinity (Tuhan bertiga) di sisi ajaran Kristian. Agar ia mudah

difahami, jawapan ini penulis persembahkan dalam bentuk rajah berikut:

Pembahagian tauhid kepada tiga Konsep Akidah Trinity di sisi
di sisi Wahhabi Kepercayaan penganut ajaran Kristian
Konsep ini menjelaskan bahawa | Penjelasan | Konsep ini menjelaskan bahawa
Allah tidak boleh disekutukan atau Tuhan adalah gabungan daripada
diserupakan dengan mana-mana tiga unsur iaitu:
jua makhluk ciptaan-Nya dari tiga a) Allah
sisi berikut:
b) Nabi Isa (Jesus).
a) Penciptaan, pemilikan dan
c) Roh Kudus (The Holy
pengaturan  alam  semesta
_ . Spirit).

(tauhid al-Rububiyyah).
b) Ibadah dan pengharapan

(tauhid al-Uluhiyyah).
c) Nama-nama dan sifat-sifat-Nya.

(Tauhid al-Asma’ wa al-Sifat).
Terdapat banyak ayat al-Qur'an | Dalil wahyu | Tidak terdapat sebarang dalil
yang mendukung konsep yang daripada  mana-mana  kitab
pembahagian ini. Memadai surah | mendukung | samawi yang menerangkan

al-Fatihah sebagai rujukannya.

konsep ini. Bahkan kitab Injil
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a)

b)

Firman Allah: Segala puji bagi
Allah, Rabb sekalian alam |[al-
Fatihah, ayat 2] merupakan dalil
kepada tauhid al-Rububiyyah,
bahawa hanya Allah sahaja
satu-satunya Dzat yang

mencipta, memiliki dan

mengatur alam semesta.

Firman Allah: Hanya kepada
Engkau kami menyembah dan
hanya kepada Engkau kami
memohon pertolongan [al-
Fatihah, ayat 5] merupakan dalil
kepada tauhid al-Uluhiyyah,
bahawa hanya Allah sahaja
satu-satunya Dzat  tempat

manusia beribadah dan

memohon pertolongan.

Firman Allah: Yang Maha
Pemurah lagi Maha Pengasih
[al-Fatihah, ayat 3] merupakan
dalil kepada tauhid al-Asma’ wa
al-Sifat, bahawa Allah memiliki
nama-nama dan sifat-sifat yang
indah lagi mulia. Tauhid ini juga
menerangkan bahawa nama-
nama dan sifat-sifat Allah tidak
boleh diserupakan (tasybih)
dengan mana-mana jua
makhluk ciptaan-Nya. Lihat juga

surah asy-Syura, ayat 11.

(The Bible) bersama al-Qur’an
menentang konsep kepercayaan
Tirinity dan menegaskan Allah
ialah Tuhan yang Maha Esa, tidak
ada sekutu bagi-Nya.

a) Dalam al-Qur’an, disebutkan:
Demi sesungguhnya telah
kafirlah orang-orang yang
berkata: “Bahawasanya

Allah ialah salah satu dari

tiga Tuhan”. Padahal tidak

ada Tuhan (yang berhak
disembah) kecuali Tuhan

yang Maha Esa. [Surah al-
Maidah, ayat 73]

b) Dalam kitab Injil (The Bible,
New International Version)
of the

teachers of the law came

dinyatakan: One

and heard them debating.
Noticing that Jesus had
given them a good answer,
he asked him: “Of all the
commandments, which is
the most important?”, “The
most important one”,
answered Jesus, “Is this:
“Hear, O Israel, the Lord our
God, the Lord is one.” [Mark,
ayat 28-29]
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Tahukah anda, mengapakah golongan Ahli Bid’ah amat benci kepada konsep
pembahagian tauhid kepada tiga?

Sebabnya tidak lain, kerana dalam tauhid al-Uluhiyyah dijelaskan larangan
melakukan ibadah dan pengharapan (doa dan tawakkal) kepada selain Allah. Perkara
ini amat berseberangan dengan akidah kebanyakan Ahli Bid’ah yang membenarkan
amalan beristighotsah dan beristi‘anah (meminta pertolongan dan harapan) kepada
mayat di kuburan dan menjadikan mayat-mayat tersebut sebagai wasilah (perantara)
antara mereka dengan Allah dalam memohon kemakbulan hajat dan keperluan mereka.
Atas dasar inilah mereka amat benci kepada konsep pembahagian tauhid kepada tiga di

sisi Wahhabi.

Lebih lanjut berkenaan konsep pembahagian tauhid kepada tiga di sisi Ahlus

Sunnah wa Jama’ah, sila rujuk:

1. Bid’ahnya Pembahagian Tauhid Menjadi Tiga, Bahkan Merupakan Triniti?
karya Ustaz Firanda Andirja Abidin yang dimuatkan di dalam buku beliau
berjudul Bid’ah Hasanah: Mengenal Bid’ah dan Sunnah (Nashirussunnabh, Jakarta

Utara).

2. Sesatkah Pembahagian Tauhid Kepada Tiga Bahagian? karya Mohd Yaakub
Mohd Yunus yang dimuatkan di dalam buku beliau berjudul Manisnya Iman

(Karya Bestari Sdn. Bhd., Selangor).

3. 3 VS 20 karya Hafiz Firdaus Abdullah yang dimuatkan di dalam buku beliau
berjudul Catatan Dari 40, 000 Kaki (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).
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Fakta 4 : Wahhabi & al-Istiwa’ Allah

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menetapkan (ithbat) sifat al-Istiwa’

Allah di atas ‘Arasy di atas langit tanpa takwil.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah bersama
para generasi as-Salaf as-Soleh seluruhnya adalah Wahhabi kerana bersepakat
menetapkan sifat al-Istiwa’ Allah di atas ‘Arasy di atas langit tanpa takwil dan tanpa
tasybih. Berkata Imam asy-Syafi'e dalam mugaddimah kitab al-Risalah (tahqiq: Ahmad
Syakir), ms. 7-8:

b dinas Lo Boby (ki Loy LS™ o (sl L., & ad

Maksudnya:

Segala puji bagi Allah ......Dia adalah seperti yang disifatkan terhadap diri-
Nya dan Dia mengatasi dengan sifat-Nya atas makhluk-Nya.

Imam asy-Syafi’e rahimahullah berkata lagi:
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Maksudnya:
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Akidah yang saya yakini dan diyakini oleh orang-orang yang pernah aku
temui seperti Sufyan, Malik dan selainnya adalah menetapkan syahadah bahawa
tidak ada sesembahan yang berhak diibadahi kecuali Allah dan Muhammad adalah
Rasulullah (pesuruh Allah) dan bahawasanya Allah di atas ‘Arasy-Nya, yakni di
atas langitnya. [Adab asy-Syafi’i wa Manaqibuhu oleh Ibnu Abi Hatim, ms. 93]

Apa yang diucapkan oleh Imam asy-Syafi'e di atas adalah berdasarkan kepada

hadis berikut:

Mu’awiyah bin al-Hakam as-Sulami radhiallahu‘anhu meriwayatkan bahawa

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam telah bertanya kepada seorang hamba wanita:

@
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Maksudnya:

Di manakah Allah? Hamba itu menjawab: Di atas langit. Baginda bertanya
lagi: Siapakah saya? Hamba itu menjawab: Anda Rasulullah. Maka bersabda

baginda: Bebaskanlah dia kerana sesungguhnya dia adalah seorang yang beriman.

Hadis ini dikeluarkan oleh Imam Muslim dalam Shahihnya (no. 537), Abu Daud
(no. 930), al-Nasa’i dalam Sunan al-Nasa’i (no. 1218), Abu ‘Awanah (2/141) Ahmad
dalam al-Musnad (no. 7906), ad-Darimi (1/353-354) Ibnu Hibban dalam Shahih Ibnu
Hibban (no. 165, 2274), Ibnu Abi Syaibah dalam al-Mushannaf (no. 30333), al-Baihaqi
(2/249-250) dan lain-lain yang banyak jumlahnya. Dalam memberikan komentarnya ke
atas hadis di atas, Imam adz-Dzahabi asy-Syafi’e rahimahullah (748H) berkata:

Hadis ini sahih. Dikeluarkan oleh Muslim, Abu Daud, an-Nasa'i dan imam-
imam lainnya dalam kitab-kitab mereka dengan memperlakukannya sebagaimana
datangnya tanpa takwi/ dan tahrif. [al-’"Uluw lil ‘Aliyyil ‘Azhim (tahqiq ‘Abdullah
bin Shalih al-Barrak), 1/249]

Seterusnya Imam adz-Dzahabi asy-Syafi’e rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Demikian kita melihat setiap orang yang ditanya: Di mana Allah? Nescaya
dia akan menjawab dengan fitrahnya: Allah di atas langit. Dalam hadis ini
terdapat dua masalah: Pertama, disyariatkannya pertanyaan kepada seorang
muslim: O/ mana Allah? Kedua, jawapan orang yang ditanya pertanyaan fersebut:
Di atas langit. Barangsiapa yang mengingkari dua masalah ini, maka bererti dia
mengingkari a/-Musthafa (Nabi). [Mukhtasar al-"Uluw lil ‘Aliyyil ‘Azhim, ms. 81]
Hadis di atas juga diriwayatkan oleh Imam asy-Syafi’e di dalam kitab al-‘Umm

5/298. Mengenai periwayatan Imam asy-Syafi’e tersebut, Imam Abu ‘Utsman ash-

Shabuni rahimahullah (449H) menyatakan di dalam kitabnya ‘Aqidah Salaf Ash-habil
Hadith:
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Maksudnya:

Asy-Syafi'e - semoga rahmat Allah ke atasnya - berhujah terhadap para

penentang yang menyatakan bolehnya memerdekakan hamba kafir dengan khabar
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(hadis) ini kerana keyakinan beliau bahawa Allah di atas makhluk-makhluk-Nya

dan di atas fujuh langit di atas 'Arasy-Nya sebagaimana keyakinan kaum muslimin

Ahlus Sunnah wal Jamaah baik yang terdahulu (generasi Salaf) mahupun yang
kemudian (generai Khalaf) kerana beliau tidaklah meriwayatkan khabar (hadis)

yang sahih kemudian tidak berpendapat dengan (hadis) tersebut.

Penjelasan Imam adz-Dzahabi asy-Syafi’e di atas bahawa disyariatkan bertanya

“Di mana Allah?” diperkuatkan lagi dengan atsar berikut:
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Maksudnya:

Dari Abu Razin, dia berkata: “Aku pernah bertanya: ‘Wahai Rasulullah, di
mana Allah sebelum menciptakan makhluk-Nya?’. Nabi shallallahu ‘alaihi
wasallam menjawab: ‘Dia (Allah) berada di atas awan, tidak ada udara di
bawahnya mahupun di atas, tidak ada makhluk di sana. Adapun ‘Arasy-Nya berada
di atas air.” [Atsar riwayat at-Tirmidzi, no. 2108, Ibnu Majah, no. 182, Ibnu Abi ‘Ashim
1/271/612 dan lain-lain. Lihat Silsilah al-Ahadith ash-Shahihah 4 /469]

Berkata Imam al-Baihaqi asy-Syafi’e rahimahullah (458H) dalam kitabnya al-
Asma’wa as-Sifat 2/308 (secara ringkas dan berpisah-pisah):
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Maksudnya:

Dan atsar dari Salaf seperti hal ini (iaitu bahawasanya Allah ber/stiwa’ di
atas 'Arasy) banyak. Dan mazhab Syafi'e menunjukkan di atas jalan ini, dan ini

mazhab Ahmad bin Hanbal.

Dan Abu Hasan Ali bin Muhammad bin Mahdi ath-Thabari rahimahullah
dan juga para ahli nadzor bahawasanya Allah taa/a di langit di atas segala

sesuatu, ber/stiwa’di atas 'Arasy-Nya, iaitu maknanya Allah di atas ‘Arasy.

Dan makna /stiwa’ adalah tinggi di atas sebagaimana jika dikatakan: “aku

" w

beristiwa’di atas haiwan", "aku ber/stiwa’di atas atap”, maknanya iaitu aku tinggi

di atasnya, seperti juga halnya “matahari ber/stiwa’di atas kepalaku"”.

Manakala di dalam kitabnya al-I'tiqad wa al-Hidayah Ila Sabil al-Rasyad (tahqiq:
Abul ‘Ainain), Dar al-Fadhilah, cetakan pertama Bab: al-Qaul Fi al-Istiwa’, ms. 116 Imam

al-Baihaqi menyebut:
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Maksudnya:

Dan maksud Allah adalah Dia di atas langit, sebagaimana firman-Nya “Dan
sungguh aku akan menyalib kamu di pangkal kurma”, iaitu di atas pangkal kurma.
Dan Allah berfirman "Berjalaniah kamu di bumi”, maksudnya adalah di atas muka
bumi. Dan setiap yang di atas maka dia adalah sama’ Dan 'Arasy adalah yang
tertinggi dari benda-benda yang di atas. Maka makna ayat - wa/lahua’lam - adalah

"Apakah kamu merasa aman dari Dzat yang berada di atas ‘Arasy?.

Imam Ibnu Khuzaimah asy-Syafi'e rahimahullah (311H) berkata ketika

menafsirkan firman Allah dalam surah an-Nahl, ayat 49-50:
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Maksudnya:

Maka Allah Yang Maha Mulia dan Maha Tinggi memberitahukan kepada
kita dalam ayat ini bahawa Tuhan kita berada di atas para Malaikat-Nya, dan
berada di atas segala yang ada di langit dan di bumi berupa makhluk melata. Dan
(Allah) mengkhabarkan kepada kita bahawa para Malaikat takut terhadap Tuhan

mereka yang berada di atas mereka. [Kitab at-Tauhid, ms. 111]

Katanya lagi dalam kitab yang sama ketika mengkritik golongan yang

mentakwilkan sifat al-Istiwa’ Allah sebagai al-Istaula’ (menguasai):

cllaall B LS L el e Y Js Jem Vs A ST Jus
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Maksudnya:

Kami beriman dengan khabar dari Allah Jalla wa 'Ala sesungguhnya
Pencipta kami (Allah), Dia /istiwa’di atas ‘Arasy-Nya. Kami tidak akan mengganti /
mengubah Kalam (firman) Allah dan kami tidak akan mengucapkan perkataan yang
tidak pernah dikatakan (Allah) kepada kami sebagaimana (golongan) yang
menghilangkan sifat-sifat Allah. JahAmiyyah telah berkata: 'Sesungguhnya Dia

(Allah) /istaula’(menguasai) ‘Arasy-Nya, tidak /istiwa’

Maka mereka telah menggantikan perkataan yang tidak pernah dikatakan

(oleh Allah) kepada mereka seperti perbuatan Yahudi ketika mereka diperintah

mengucapkan: ‘Hiththaturi (ampunkanlah dosa-dosa kami), tetapi mereka
(mengubah perkataan itu dengan) mengucapkan: ‘Hintha# (gandum). Mereka
(kaum Yahudi) telah menyalahi perintah Allah Yang Maha Besar dan Maha Tinggi.
Seperti itulah JaAmiyyah. [Kitab at-Tauhid, ms. 101.]

Imam Abu ‘Ustman ash-Shabuni rahimahullah (449H) menulis di dalam kitabnya
Agqidatus Salaf wa ash-habil Hadith, ms. 44 (secara ringkas dan berpisah-pisah):
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Maksudnya:

Para ahli hadis berkeyakinan dan bersaksi bahawa Allah di atas langit yang
tujuh di atas 'Arasy-Nya sebagaimana tertuang dalam al-Kitab (al-Qur‘an)... Para
ulamak dan pemuka umat dari generasi Salaf tidak berselisih bahawasanya Allah

di atas 'Arasy-Nya dan 'Arasy-Nya berada di atas langit-Nya.

Demikian beberapa pernyataan para ulamak bermazhab Syafi'e mengenai

kesepakatan mereka dalam menetapkan kesemua sifat-sifat Allah Subhanahu wa Ta’ala.

Catatan Tambahan.

Dalam rangka menolak sifat al-Istiwa’ Allah di atas ‘Arasy di atas langit, para
pengingkar sifat Allah khususnya dari golongan al-Jahmiyyah dan sebahagian kelompok
al-Asya’irah menimbulkan keraguan bahawa dengan menetapkan sifat tersebut bererti
menetapkan sifat bertempat bagi Allah, hal yang mana merupakan salah satu daripada

sifat-sifat makhluk. Terhadap syubhat ini, ia dapat dijawab dengan dua poin berikut:

Pertama:

Dakwaan bahawa dengan menetapkan sifat al-Istiwa’ bagi Allah bererti
menetapkan sifat bertempat bagi-Nya hanyalah rumusan mereka yang sememangnya
gemar mengunggulkan logik (akal) di atas nas. Ini seumpama menetapkan sifat
mendengar bagi Allah, adakah ia bererti menetapkan Allah sebagai Dzat yang memiliki

telinga untuk mendengar sebagaimana makhluk-Nya? Sudah tentu tidak.

Demikian juga nas yang mengkhabarkan keberadaan Allah di atas langit dan
beristiwa’ di atas ‘Arasy-Nya, ia tidaklah bererti menetapkan Allah sebagai Dzat yang
diliputi oleh sesuatu ruang atau tempat sebagaimana yang berlaku ke atas makhluk-

Nya. Dalam hal ini, Syaikh al-Albani rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Pengertian darinya ialah makna yang jelas diketahui tepat lagi sesuai bagi
Allah Td'ala tidak lain melainkan Dia ketinggian-Nya Maha Suci-Nya atas ciptaan-
Nya dan /stiwa-Nya di atas ‘arasy-Nya, atas apa yang sesuai dengan keagungan-
Nya, yang bagi-Nya tiada arah dan tempat. Dialah pencipta segalanya. [Muktashar
al-‘Uluw li al-"Aliyyil Ghaffar, ms. 73-74]

Berkata Syaikh al-Islam Ibnu Taimiyyah rahimahullah (728H):

Apabila dikatakan: (Allah) Maha Tinggi (a/- Uluw), maka ia mencakupi apa
yang di atas sekalian makhluk. Namun ini bukan bermaksud bahawa di sana
terdapat satu keadaan yang meliputi Dia (Allah) kerana di atas alam ini tidak ada
sesuatu pun yang wujud kecuali Allah. Seterusnya sesiapa yang menimbulkan
keraguan berkenaan keadaan Allah di langit dengan makna bahawa langit
melingkungi-Nya atau meliputi-Nya, maka dia dikira berdusta dan sesat.
Seandainya begitulah iktikad dia tferhadap Tuhannya. Tidaklah kami mendengar
bahawa ada seorang jua yang memiliki kefahaman sedemikian dengan lafaz
sedemikian. Dan tidak juga kami melihat ada seorang jua yang menukilkannya

daripada seseorang yang lain. [Bayan Talbis al-Jahmiyyah 1/559]

Kedua:

Para ulamak yang menolak sifat bertempat bagi Allah, mereka sendiri
menetapkan sifat al-Istiwa’ Allah di atas ‘Arasy-Nya. Manhaj ini amat berseberangan

dengan para pengingkar sifat Allah yang bukan sahaja menolak sifat al-Istiwa’ Allah di
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atas ‘Arasy, malah juga menafikan apa yang telah ditetapkan oleh para ulamak yang
menjadi ikutan mereka sendiri. Perhatikan kata-kata Imam Abu al-Hasan al-Asy’ari

rahimahullah (tokoh yang disandarkan kepadanya aliran al-Asya’irah) berikut:
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Maksudnya:

Dan Abdullah bin Sa'id menyangka bahawasanya a/-Baari (Allah) di zaman
azali tanpa ada fempat dan zaman sebelum penciptaan makhluk dan Allah sentiasa
berada di atas keadaan tersebut. Dan bahawasanya Allah ber/stiwa’ di atas
'‘Arasy-Nya sebagaimana firman-Nya dan bahawasanya Allah berada di atas

segala sesuatu. [Maqalat al-Islamiyyin 1/351]
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Maksudnya:

Dan bahawasanya Allah di atas 'Arasy-Nya sebagaimana firman-Nya: Ar-
Rahman tinggi di atas Arasy. [al-Ibanah fi Ushul ad-Diyanah (tahqiq Dr. Shalih
bin Mugbil at-Tamimi), ms. 405]
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Maksudnya:
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3.

Dan kita melihat seluruh kaum muslimin apabila mereka berdoa, mereka
mengangkat tangannya ke arah langit, kerana memang Allah ‘Azza wa Jalla tinggi
di atas 'Arasy dan 'Arasy di atas langit. Sekiranya Allah tidak berada di atas

'Arasy, tentu mereka tidak akan mengangkat tangannya ke arah ‘Arasy.
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Maksudnya:

Dan kaum al-Muktazilah, al-Haruriyyah dan al-Jahmiyyah beranggapan
bahawa Allah ‘Azza wa Jalla berada di setiap tempat. Hal ini melazimkan mereka
berada di perut Maryam, tempat (pembuangan) sampah dan tandas. Fahaman ini
menyelisihi agama. Maha Suci Allah daripada ucapan mereka. [al-Ibanah fi Ushul
ad-Diyanah (tahqiq Dr. Shalih bin Mugbil at-Tamimi), ms. 409-413]

Bagi perbincangan yang lebih mendalam, sila rujuk:

Di Mana Alloh? Pertanyaan Penting Yang Terbaikan! karya Ustaz Abu
Ubaidah Yusuf Mukhtar as-Sidawi (Media Tarbiyah, Jawa Barat).

. Ketinggian Allah Di Atas Makhluk-Nya: Bantahan Terhadap Abu Salafy karya

Ustaz Firanda Andirja Abidin, (Nashirussunah, Jakarta Timur).

Di Mana Allah? karya Mohd Hairi Nonchi (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

4. Al-Masa-Il (Masalah-Masalah Agama) karya Ustaz Abdul Hakim Amir Abdat,

lihat jilid 1 pada Masalah 8: Di Mana Allah? (Darus Sunnah, Jakarta Timur).

. Pembongkaran Jenayah Ilmiah Buku Salafiyah Wahabiyah: 73 Penilaian

Semula Ke Atas Penilaian Zamihan Mat Zin al-Ghari karya Hafiz Firdaus

Abdullah (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).
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Fakta 5 : Wahhabi & al-Nuzul Allah

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menetapkan (ithbat) sifat al-

Nuzul (turun) Allah ke langit dunia pada sepertiga malam terakhir tanpa takwil.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah bersama
para generasi as-Salaf as-Soleh seluruhnya juga adalah Wahhabi kerana mereka
kesemua bersepakat menetapkan sifat al-Nuzul Allah ke langit dunia pada sepertiga

malam tanpa takwil dan tanpa tasybih. Berkata Imam asy-Syafi’e rahimahullah:

\
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Maksudnya:

Bahawasanya Allah turun pada setiap malam ke langit dunia berdasarkan
khabar dari Rasulullah. [Manhaj al-Imam Asy-Syafi’i fi Ithbat al-‘Aqidah oleh Dr.
Muhammad ‘Abdul Wahhab al-‘Aqil 3/358]

Imam Ibnu al-Qayyim al-Jauziyyah rahimahullah (751H) dalam kitabnya [jtima’
al-Juyusy al-Islamiyyah ‘ala Ghazwil Mu’aththilah wa al-Jahmiyyah (tahqiq: Basyir

Muhammad ‘Uyun), ms. 122 menukil perkataan Imam asy-Syafi’e:
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Maksudnya:

Bahawasanya Allah ‘Azza wa Jalla di atas 'Arasy-Nya di langit-Nya, lalu
mendekat kepada makhluk-Nya menurut sebagaimana yang Dia kehendaki dan

sesungguhnya Allah turun ke langit dunia menurut bagaimana yang Dia kehendaki.
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Penetapan Imam asy-Syafi'e ke atas sifat al-Nuzul Allah di atas adalah
bersandarkan kepada hadis berikut: Dari Abu Hurairah radhiallahu‘anhu bahawasanya

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam bersabda:
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Maksudnya:

Rabb (Tuhan) kami Tabaraka wa Ta’ala turun ke langit dunia pada setiap
malam iaitu ketika sepertiga malam terakhir. Maka Dia (Allah) berfirman: “Siapa
yang berdoa kepada-Ku, maka akan Aku kabulkan, siapa yang meminta kepada-Ku,
maka akan Aku berikan, dan sesiapa yang memohon ampun kepada-Ku, maka

akan Aku ampuni.” [Shahih al-Bukhari, no.1145 dan Shahih Muslim, no. 758]

Hadis ini tidak diragukan lagi kesahihannya. Bahkan sebahagian ulamak hadis
menilainya sebagai hadis yang mutawatir. Antaranya ialah Imam adz-Dzahabi

rahimahullah, salah seorang ahli hadis bermazhab Syafi’e. Beliau berkata:

Saya telah menulis hadis-hadis tentang (sifat) a/-Nuzu/ (turunnya Allah)
dalam sebuah kitab khusus. (Adapun) darjat hadis-hadisnya saya berani
menetapkannya mutawatir. [Mukhtashar al-'Uluw (tahqiq dan takhrij oleh Syaikh
Al-Albani), ms. 116]

Lebih lanjut, sila rujuk Membela Hadits Nabi Shallallahu ‘Alaihi Wassallam
karya Ustaz Abu Ubaidah Yusuf Mukhtar as-Sidawi (Media Tarbiyah, Jawa Barat).

Catatan Tambahan

K.H Sirajuddin Abbas ialah nama yang tidak asing lagi di sisi para pendukung

sunnah sebagai insan yang terkenal dengan fitnahnya ke atas para tokoh ahlus sunnah
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yang dituduh olehnya sebagai berakidah tasybih. Salah seorang tokoh ahlus sunnah
yang paling hebat menerima tuduhan sang pengibar bendera al-Jahmiyyah dan al-

Muktazilah tulen ini ialah Syaikh al-Islam Ibnu Taimiyyah rahimahullah.

Menerusi bukunya yang berjudul I'tigad Ahlussunnah Wal Jamaah (Pustaka
Tarbiyah Baru, Jakarta Selatan, cetakan ke-8, 2008), ms. 303, K.-H Sirajuddin Abbas
memetik kata-kata Ibnu Bathuthah (Rahlah Ibn Bathuthah 1/57: cetakan Azhariyah,
Kairo, 1928M) yang bermaksud:

Saya ketika itu sedang berada di Damsyiq. Saya di masjid mendengar dia
(Ibnu Taimiyyah) memberi pelajaran di hadapan umum) di mimbar mesjid kami.
Banyak pelajaran diucapkan. Di antara perkataannya: Tuhan Allah turun ke langit
dunia serupa furunnya dengan turun saya ini, lalu ia turun satu tingkat di jenjang
mimbar. Pada ketika itu seorang ulama ahli figih Madzhab Maliki bernama Anus

Zahra' membantah dia dan melawan ucapan-ucapan Ibn Taimiyyah.

Sekian K.H Sirajuddin Abbas. Sila bandingkan fitnah K.H Sirajuddin Abbas ini
dengan keterangan-keterangan Syaikh al-Islam di bawah ini. Syaikh al-Islam Ibnu

Taimiyyah rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Sesungguhnya (sesiapa yang) menjadikan sifat Allah seumpama sifat
makhluk-makhluk, seperti berkata: 'Istiwa’ Allah sebagaimana /stiwa’ makhluk’

atau ‘Muzul/ Allah sebagai nuzu/ makhluk' dan apa-apa lain seperti itu, maka (orang
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itu) adalah pembuat bid'ah yang sesat. Kerana sesungguhnya al-Qur‘an dan sunnah

bersama akal menunjukkan bahawa Allah tiadalah Dia seumpama makhluk-makhluk

dalam apa jua bentuk atau cara sekalipun. [Majmu’ al-Fatawa 5/262]

Di dalam kitabnya Daqa’iq al-Tafsir (tahqiq: Muhammad Sa’id) 6/424 beliau

rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Maka Tuhan (Allah) yang Maha Suci, apabila Rasulullah menerangkan
sifat-Nya yang Turun ke langit dunia pada setiap malam, Menghampiri Padang
Arafah (ketika musim) haji, Berbicara kepada Nabi Musa di pinggir lembah yang
diberkahi dari sebatang pohon kayu, Allah ber/stiwa’ke langit yang (ketika itu
masih dalam keadaan) kabut, kemudian Allah berfirman kepadanya dan bumi:
"Datanglah kamu berdua baik dalam keadaan suka atau dalam keadaan terpaksd’,

perbuatan yang sedemikian tidaklah sama dengan yang biasa kita saksikan

seperti turunnya benda-benda yang dapat kita lihat, sehingga dikatakan bahwa:
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"Hal itu melazimkan adanya pengosongan suatu fempat dan pengisian tempat
yang lain" (yakni tidak harus dikata atau dianggap demikian) kerana
sesungguhnya (sifat) turun dan naik bagi Ruh tidaklah melazimkan sedemikian
maka bagaimana pula dengan (Allah) Tuhan sekalian alam (pasti juga ia tidak
sedemikian juga).

Menerusi kitabnya yang lain, Syarh Hadith an-Nuzul, ms. 32 beliau menjawab

setelah ditanya mengenai cara Istiwa’ dan al-Nuzul (Penurunan):
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Maksudnya:

Sesungguhnya kami mengetahui makna Beristiwa’ tetapi kami tidak
mengetahui bentuk, ciri-ciri dan tatacaranya (kaifiyyat). Dan demikian juga kami
mengetahui makna a/-Nuzu/ (Penurunan) tetapi kami tidak mengetahui bentuk,

ciri-ciri dan tatacaranya (kaifiyya?).
Lebih lanjut, sila rujuk:

1. Membela Syaikhul Islam Ibnu Taimiyyah: Mengungkap Tuduhan Dan
Kedustaan K.H Sirajuddin Abbas Dalam Buku I'tiqad Ahlus Sunnah Wal
Jama’ah karya Ustaz Abu Ubaidah Yusuf Mukhtar as-Sidawi (Salwa Press, Jawa
Barat).

2. Menjawab 17 Fitnah Terhadap Syaikh al-Islam Ibnu Taimiyyah karya Syaikh

Murad Syukri (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

3. Ibnu Taimiyyah: Pencetus Akidah Tasybih & Tajsim? karya Mohd Hairi Nonchi

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).
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Fakta 6 : Wahhabi & Konsep Takwil

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menyamakan sifat Allah dengan
sifat makhluk (al-Musyabbihah) disebabkan tidak mengaplikasikan konsep

takwil ke atas nas-nas al-Sifat Allah.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah (204H)
dan seluruh para sahabat serta para salaf lainnya juga ialah Wahhabi kerana menolak
konsep takwil. Sebaliknya mereka semuanya bersepakat menetapkan (ithbat) sifat-sifat

Allah tanpa:
1. Tahrif (mengubah makna)
2. Takyif (menggambarkan rupa bentuk)
3. Ta’thil (menafikan sifat Allah)
4. Tasybih / tamtsil (menyerupakan dengan sifat makhluk).

Al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani asy-Syafi'e rahimahullah (852H) di dalam
kitabnya Fath al-Bari bi Syarh Shahih al-Bukhari 13/407 telah menukilkan perkataan
Ibnu Abi Hatim sebagaimana yang diriwayatkan daripada Yunus Ibn ‘Abd al-Ala:
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Maksudnya:
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Aku dengar asy-Syafi'e berkata: Allah mempunyai hama-nama dan sifat-

sifat yang tfidak boleh sesiapa pun menolaknya, dan sesiapa yang menyalahinya

setelah nyata hujah ke atasnya, maka sesungguhnya dia telah kufur. Adapun

sebelum tertegaknya hujah, maka sesungguhnya dia dimaafkan di atas kejahilan

itu kerana ilmu yang demikian tidak boleh dicapai melalui akal, mimpi atau fikiran.

Maka kita menetapkan sifat-sifat ini dan kita juga menafikan tasybih

(penyerupaan makhluk) dari-Nya sebagaimana Dia menafikannya dari diri-Nya.

Adapun dakwaan para pentakwil sifat Allah bahawa para Salaf hanya menerima
lafaz sesuatu nas sifat dan mentafwidhkan (menyerahkan kepada Allah) maknanya,

Imam adz-Dzahabi asy-Syafi’e (748H) menjawab dengan katanya:
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Maksudnya:

Dalam penafsiran makna /stiwa’dari salaf ini terdapat bantahan terhadap
mereka yang menyangka mazhab Salaf (dalam masalah sifat Allah) adalah terikat
dengan lafaz (semata-mata) disertai tafwidh makna yang diinginkan. Mereka
menyangka Salaf tidak menafsirkan makna /stiwa’ (sama sekali) dan tidak

berbicara tentang itu. Maka dari penukilan-penukilan ucapan Salaf di atas

jelaslah kedustaan dan kebohongan mereka (yang mengatakan tafwidh ma'na /

penyerahan makna sifat itu pendapat Salaf).

Dan yang harus difahami bahawa meskipun Salaf menetapkan makna
istiwa’ dan mereka meyakini Allah /stiwa’ di atas 'Arasy, meninggi di atasnya.

Namun mereka menyerahkan kepada Allah tentang ilmu kaifiyyat (tata cara)

istiwa’ (bukan makna /istiwa), sebab ilmu tentang itu adalah ilmu yang Allah

khususkan dalam ilmu-Nya sahaja.

Dalam hal ini, (Imam) al-Qurthubi berkata: "Tidak ada satu pun as-Salaf
as-Soleh yang mengingkari bahawa Allah /stiwa’ di atas 'Arasy-Nya secara
hakikat (bukan sekadar bermakna kuasa). Hanya yang tidak diketahui oleh Salaf
adalah bagaimana cara (kaifiyyat) Allah beristiwa’, kerana hakikat caranya
memang tidak boleh diketahui, sebagaimana kata Imam Malik: Istiwa’ itu

diketahui maknanya - iaitu dalam bahasa Arab - sedang caranya tidak diketahui,

menanyakannya adalah bid'ah (dan mengimaninya adalah wajib). [Kitabul ‘Arsy
1/192-193]

Imam Sufyan bin ‘Uyainah rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Semua yang Allah Td'ala sifatkan untuk diri-Nya dalam al-Qur'an, maka
bacaannya adalah tafsirnya. Tidak perlu bertanya bagaimana (4aifiyyat) dan tidak
boleh menyerupakannya dengan sesuatu. [Syarh Ushul al-I'tiqad Ahl al-Sunnah wa

al-Jama’ah, Imam al-Lalika’i, no. 736]

Al-Walid bin Muslim rahimahullah berkata: “Aku bertanya kepada Al-Auza’i,
Sufyan bin ‘Uyainah dan Malik bin Anas tentang hadis-hadis dalam masalah sifat dan
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Maksudnya:

Perlakukanlah sebagaimana ia datang tanpa (menanyakan) bagaimana
(kaifiyyaf)nya. [Syarh Ushul al-I'tigad Ahl al-Sunnah wa al-Jama’ah, Imam al-
Lalika’i, no. 875 dan Syarh As-Sunnah, Imam al-Baghawi, 1/171]

Keterangan para tokoh Ahlus Sunnah di atas jelas menunjukkan bahawa para Salaf
tidaklah mentafwidhkan nas-nas al-Sifat Allah secara total kecuali hanyalah pada
kaifiyatnya sahaja. Adapun dari sisi makna nas-nas al-Sifat Allah, mereka memahami

dan menetapkannya sesuai dengan zahir ayat.

Adapun dakwaan para pengingkar dan pentakwil sifat Allah bahawa para Salaf -
secara khususnya Rasulullah dan para sahabat - tidak memahami makna nas-nas sifat,

sebaliknya menyerahkannya secara total (tafwidh) kepada Allah menunjukkan bahawa:

1. Allah telah memfirmankan sejumlah perkataan yang sia-sia di dalam al-Qur’an,

perkataan yang tidak mengandungi sebarang erti dan faedah kepada umat
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manusia yang membaca dan menelaahnya. Maha Suci Allah daripada berbuat hal
yang sia-sia.
2. Dengan demikian, maka sia-sialah perintah Allah agar umat Islam mentadabburi

(memahami, memerhati dan merenungi) ayat-ayat-Nya.

3. Demikian juga, pengajaran yang terkandung di sebalik nama-nama dan sifat-sifat

Allah tidak lagi bermanfaat kepada manusia. Hal ini akan memungkinkan:

i. Manusia bebas melakukan perbuatan mungkar kerana mereka tidak tahu
bahawa Allah ialah Tuhan yang bersifat dengan sifat al-Raqib («<2.)) dan al-
Bashir (b»=4) yang membawa makna Dia ialah Tuhan yang Maha Mengawasi

dan Maha Melihat setiap gerak-geri para hamba-Nya.

ii. Manusia yang menyesal di atas perlakuan maksiatnya tidak akan memohon
ampun kepada Allah kerana dia tidak tahu bahawa makna sifat al-Afuw
(s&) dan al-Ghaffar (L)) Allah ialah Tuhan yang Maha Pemaaf dan Maha

Pengampun.

iii. Manusia yang diuji dengan kesempitan rezeki tidak akan berdoa memohon
rezeki kepada Allah kerana dia tidak tahu bahawa Allah ialah Tuhan yang

Maha Pemberi Rezeki, yakni makna pada sifat al-Razzaq (3'5.1).

4. Bahawa para Salaf - khususnya Rasulullah dan para sahabat - adalah manusia

yang jahil di dalam memahami ayat-ayat al-Qur’an.

5. Lebih berat, dakwaan ini mengisyaratkan bahawa Nabi telah menyampaikan
suatu pengajaran kepada orang lain yang mana baginda sendiri gagal
memahaminya. Muhammad Shiddiq Khan menulis di dalam kitab Qathf ats-

Tsamar, ms.45:

Orang yang berperasangka seperti ini adalah orang yang paling bodoh
dengan akidah Salaf dan yang paling sesat dari jalan yang lurus. Perasangka
seperti ini mengandungi makna menilai bodoh (golongan) as-Sabigun al-
Awwalun dari kalangan Muhajirin dan Ansar, para sahabat lainnya dan para
tokoh ulamak yang merupakan orang yang paling berilmu dari umat ini, paling

mendalam kefahamannya, paling baik pengamalannya dan paling setia
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mengikuti sunnah. Perasangka seperti ini juga mengandungi erti bahawa
Rasulullah mengatakan hal itu (berbicara mengenai sifat-sifat Allah) tetapi
baginda (sendiri) tidak mengetahui maknanya. Ini adalah kesalahan fatal. Kita

berlindung kepada Allah darinya.

6. Dakwaan ini juga merupakan tuduhan ke atas Nabi bahawa baginda telah gagal
bertindak sebagai ‘penjelas’ kepada al-Qur'an yang diwahyukan oleh Allah
kepadanya. Syeikh Dr. Abdullah bin Abdul Aziz al-Jibrin menulis di dalam
kitabnya, Tahdzib Tashil al-‘Aqidah al-Islamiyyah:

Ini adalah fuduhan kepada Nabi bahawa baginda tidak menjelaskan al-
Qur'an padahal baginda diutus untuk menjelaskannya kepada manusia,
sebagaimana Allah berfirman: Dan Kami turunkan kepadamu (wahai
Muhammad) al-Qur'an agar kamu menjelaskan pada umat manusia apa

yang telah diturunkan kepada mereka. [Surah An-Nahl, ayat 44]

Dan mereka berpendapat sesungguhnya Nabi berbicara tentang sifat
Allah dengan lafaz di mana maksudnya bukanlah makna hakiki yang difahami,
lalu baginda tidak menjelaskan hal itu kepada manusia. Ada pun kaum salaf
dari kalangan sahabat dan setelahnya tidak memahaminya sehingga mereka

tidak menjelaskannya kepada manusia.

Lalu datanglah (golongan) a/-Asyari dan yang datang setelahnya dari
kalangan orang yang berjalan di atas manhgjnya, mereka memahami dan
menjelaskannya kepada manusia. Ini adalah perkataan yang nyata
kebatilannya, di dalamnya jelas mengandungi tuduhan sesungguhnya Nabi lalai

dalam menyampaikan risalah.

Terhadap fitnah golongan Ahli Bid’ah bahawa Wahhabi sebagai al-Musyabbihah
(orang yang menyamakan sifat Allah dengan sifat makhluk), ia dapat dijawab dengan

tiga poin berikut:
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Pertama:

Terdapat perbezaan yang ketara antara Ahlus Sunnah yang dimomokkan dengan
gelaran Wahhabi dengan al-Musyabbihah dalam persoalan berinteraksi dengan nas-nas

al-Sifat Allah, di mana:

e Ahlus Sunnah menetapkan sifat-sifat Allah (ithbat) sebagaimana yang ditetapkan
al-Qur’an dan as-Sunnah yang sahih tanpa menyamakannya dengan sifat-sifat
makhluk (tanpa tasybih).

e Al-Musyabbihah menetapkan sifat-sifat Allah (ithbat) kemudian menyamakan
sifat-sifat tersebut dengan sifat-sifat makhluk (dengan tasybih).

Berdasarkan perbezaan ini, maka tertolaklah dakwaan sebahagian pihak yang
cuba menyamakan Ahlus Sunnah yang digelar sebagai Wahhabi dengan al-Musyabbihah,
iaitu golongan yang menyamakan sifat Allah dengan sifat makhluk-Nya. Imam al-Hafiz

Nu’aim bin Hammad al-Khuza'i rahimahullah berkata:

Jjjmwjuﬁ\“/ J.af.x.uu.lﬁ- &.3

Maksudnya:

Sesiapa yang menyerupakan Allah dengan makhluk-Nya, maka dia telah
kafir dan sesiapa yang mengingkari apa yang Allah telah sifatkan untuk diri-Nya,
maka dia telah kafir. Apa yang Allah sifatkan untuk diri-Nya mahupun (disifatkan
oleh) Rasul-Nya bukanlah tasybih (penyerupaan). [al-Uluw lil ‘Aliy al-Ghaffar oleh

Imam adz-Dzahabi, ms. 184, no.217]

Tidaklah seseorang itu berdegil untuk menyamakan antara keduanya melainkan
dia ialah ahli bid’ah yang sebenar-benarnya. Berkata Imam Abu Hatim al-Razi

rahimahullah:
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Maksudnya:

Tanda Ahli Bid'ah adalah mencela Ahli Atsar (Ahlus Sunnah). Dan tanda
dari al-Jahmiyyah adalah menggelari Ahlus Sunnah dengan gelaran a/-
Musyabbihah (menyerupakan sifat Allah dengan sifat makhluk). [Syarh Ushul

I'tigad Ahl al-Sunnah wa al-Jama’ah oleh al-Lalika’i 1/204 dan Dzammul Kalam
oleh al-Harawi 4/390]

Ishaq bin Rahawaih rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Tanda Jahm (pengasas aliran a/-Jahmiyyah) dan pengikutnya adalah
menuduh AAlus Sunnah wal Jamaah dengan penuh kebohongan dengan gelaran a/-
Musyabbihah, padahal mereka (a/-Jahmiyyah) adalah Muaththilah (golongan yang
menolak atau mengingkari sifat Allah). [Syarh al-‘Aqidah ath-Thahawiyyah oleh
Ibnu Abi al-‘1zz al-Hanafi 1/85]

Jika dicermati, yang sebenarnya berakidah tasybih (menyamakan sifat Allah

dengan sifat makhluk) ialah pihak yang mentakwilkan sifat-sifat Allah itu sendiri. Ini

kerana mereka menyangka segala sifat Allah yang dikhabarkan oleh al-Qur’an dan as-

Sunnah adalah serupa dengan sifat-sifat makhluk-Nya.
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Justeru bagi mengelakkan sangkaan ini, mereka beralih kepada strategi
mentakwilkan sifat-sifat tersebut, kononnya bagi mensucikan Allah daripada memiliki
kesamaan dengan sifat makhluk-Nya. Hal ini berbeza dengan ahli sunnah yang sering
diwar-warkan sebagai golongan berakidah tasybih oleh ahli bid’ah. Ahlus sunnah sama
sekali tidak pernah membayangkan segala nas yang mengkhabarkan sifat Allah adalah

sama dengan sifat makhluk.

Atas dasar keyakinan bahawa Allah adalah bebas daripada memiliki kesamaan
dengan sifat makhluk-Nya, maka Ahlus Sunnah melihat tidak wujud keperluan untuk
mentakwilkan sifat-sifat Allah, hal yang mana merupakan prinsip para Salaf dalam
berinteraksi dengan nas-nas sifat Allah. Imam Ibnu ‘Abd. al-Barr rahimahullah (436H)

menjelaskan:
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Maksudnya:

Ahlus Sunnah bersepakat dalam menetapkan kesemua sifat-sifat Allah
yang datang dalam al-Qur'an dan as-Sunnah dan bersepakat untuk beriman

kepada sifat-sifat tersebut. Adapun Ahli Bid'ah, a/~-Jahmiyyah dan al-Muktazilah
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seluruh mereka, demikian juga kaum Khawarij seluruh mereka mengingkari sifat-
sifat Allah. Mereka tidak membawakan sifat-sifat Allah pada makna hakikatnya

dan mereka menyangka bahawasanya sesiapa yang menetapkan sifat-sifat

tersebut maka dia adalah a/-Musyabbihah. Mereka ini di sisi golongan yang

menetapkan sifat-sifat Allah adalah penolak sifat Allah yang disembah. Dan
kebenaran pada apa yang dikatakan oleh mereka yang berbicara sebagaimana
yang dikatakan oleh al-Qur'an dan as-Sunnah Rasulullah dan mereka adalah para
imam jama'ah (Ahlus Sunnah wal Jama'ah). Dan segala puji bagi Allah. [at-Tamhid

Limaa fi al-Muwaththa’ min al-Ma’aniy wa al-Asanid 7 /145]

Ketiga:

Dalam menerangkan sikap para sahabat dalam berinteraksi dengan nas-nas sifat

Allah, Imam Ibnu Qudamah rahimahullah (620H) menjelaskan:
ol 85 e lseal e B o) Bl OB gLyl L

Maksudnya:

Adapun /jma’ (kesepakatan), sesungguhnya (para) sahabat telah sepakat

untuk meninggalkan fakwi/. [Dzammut Ta'wil, ms. 40, no. 78]

Katanya lagi:
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Maksudnya:

Sesungguhnya tidak ada perbezaan pendapat bahawa mazhab Salaf (dalam

masalah sifat-sifat Allah) adalah menetapkan (/thbaf) dan menyerahkan
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(tafwidh) serta tidak memasuki fakwi/ dan tamtsil/. [Tahrim an-Nazhr fi Kutub al-
Kalam, ms. 36]

Adakah Ahlus Sunnah menolak konsep Takwil?

1)

Tidak. Ahlus Sunnah menerima konsep takwil, namun dengan syarat:

Takwil itu adalah berdasarkan nas al-Qur'an dan as-Sunnah Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam yang sahih, bukannya dengan akal fikiran semata-

mata. Sebagai contoh ialah firman Allah dalam ayat berikut:

wmy\ 5T 508 Lafl odun 3 THE o
Maksudnya:

Dan sesiapa yang buta di dunia ini maka dia juga buta pada hari

akhirat dan lebih sesat (dari jalan yang lurus). [Surah al-Isra’, ayat 72]

Lafaz ‘buta’ dalam ayat di atas telah ditakwil oleh ayat yang lain sebagai ‘buta

mati hati’. Perhatikan firman-Nya:
}} >0 - 3 - -

Maksudnya:

Maka sesungguhnya bukanlah mata yang buta akan tetapi yang buta
itu ialah mata hati yang ada di dalam dada. [Surah al-Haj, ayat 46]

Contoh lain ialah perkataan ‘zalim’ dalam ayat berikut:
R P M T LI T 7S SR S SR S SRR SRS PRSP
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Maksudnya:
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Orang-orang yang beriman dan tidak mencampur-adukkan keimanan
mereka dengan kezaliman. Mereka itulah orang-orang yangmendapat

keamanan dan mendapat hidayah (daripada Allah). [Surah al-An’am, ayat 82]

Perkataan ‘zalim’ dalam ayat di atas telah ditafsir sebagai ‘syirik’ oleh ayat

berikut:
Maksudnya:

Sesungguhnya syirik adalah kezaliman yang paling besar. [Surah
Lugman, ayat 13]

2) Takwil tersebut tidak melibatkan nas-nas al-Sifat Allah. Sekali lagi diulangi

penjelasan Imam Ibnu Qudamah rahimahullah:
ol 85 e tsal e A o) Bl OB playl L

Maksudnya:

Adapun /jma’ (kesepakatan), sesungguhnya (para) sahabat telah sepakat

untuk meninggalkan fakwi/. [Dzammut Ta'wil, ms. 40, no. 78]

Tidak ada yang menyelisihi kesepakatan ini melainkan orang-orang yang telah

sesat dari jalan yang lurus. Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
- /’: P2 ‘L @
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Maksudnya:

Sesungguhnya Allah tidak akan menghimpunkan umatku di atas
kesesatan. [Hadis riwayat Imam at-Tirmidzi, no. 2320 dan disahihkan oleh

Syaikh al-Albani dalam Shahih al-Jami’, no. 1848]

Lebih lanjut berkenaan manhaj Salaf dalam berinteraksi dengan nas-nas al-Sifat

Allah, sila rujuk:
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. Al-Qawa’id al-Mutsla Fi Shifatillah Wa Asma-ih al-Husna Kkarya Syaikh
Muhammad Shalih al-‘Utsaimin. Bagi edisi terjemahan, sila lihat al-Qowa’idul

Mutsla: Memahami Nama & Sifat Allah (Media Hidayah, Jogjakarta).

. Tahdzib Tashil al-‘Aqidah al-Islamiyyah karya Syaikh Dr. Abdullah Abdul Aziz
al-Jibrin. Bagi edisi terjemahan, sila lihat Cara Mudah Memahami Aqidah Sesuai

al-Qur’an, as-Sunnah dan Pemahaman Salafus Shalih (Pustaka At-Tazkia, Jakarta).

. Kaedah Memahami Nama-Nama Dan Sifat-Sifat Allah karya Mohd Yaakub

Mohd Yunus (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

. Salahkah Aku Menetapkan Sifat Allah Tanpa Tasybih? karya Mohd Hairi
Nonchi (Bushra Studio & Publication, Selangor).
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Fakta 7 : Wahhabi & Sifat 20

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak mempelajari kaedah Sifat 20

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafie rahimahullah dan
seluruh para ulamak Salaf juga ialah Wahhabi kerana mereka tidak pernah mengenal,
apatah lagi mempelajari dan mengajarkan sifat 20 kepada umat Islam di zaman mereka.
Apa yang jelas, sebagaimana Ahlus Sunnah yang digelar sebagai Wahhabi, Imam asy-
Syafie bersama para ulamak Ahlus Sunnah wal Jama’ah seluruhnya mempelajari
kesemua sifat Allah (tanpa terhad kepada 20 sifat sahaja), menetapkan (ithbat) sifat-

sifat itu tanpa tasybih dan tanpa takwil. Diulangi semula perkataan Imam asy-Syafi’e:
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Maksudnya:

Allah mempunyai nama-nama dan sifat-sifat yang tidak boleh sesiapa pun
menolaknya, dan sesiapa yang menyalahinya setelah nyata hujah ke atasnya, maka
sesungguhnya dia telah kufur. Adapun sebelum tfertegaknya hujah, maka
sesungguhnya dia dimaafkan di atas kejahilan itu kerana ilmu yang demikian tidak
boleh dicapai melalui akal, mimpi atau fikiran. Maka kita menetapkan sifat-sifat
ini dan kita juga menafikan tasybih (penyerupaan makhluk) dari-Nya sebagaimana
Dia menafikannya dari diri-Nya. [Fath al-Bari 13 /407]
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Fakta 8 : Wahhabi & Ilmu Kalam

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menolak ilmu kalam dalam

pembahasan agama, khususnya dalam persoalan tauhid.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafie rahimahullah ialah
Wahhabi kerana beliau antara tokoh yang paling menentang ilmu kalam dan para

ahlinya sebagaimana ungkapan beliau di bawah ini:

Imam asy-Syafi’e berkata:
akal g 2SI e ] 2ml 2o g

Maksudnya:

Tiada yang lebih aku benci daripada ilmu kalam dan ahlinya. [Siyar ‘Alam
al-Nubala’10/19]
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Maksudnya:

Sekiranya seorang hamba bertemu Allah (meninggal) dengan membawa
semua dosa selain dosa syirik, hal itu lebih aku sukai daripada dia mati dengan

membawa ilmu kalam. [al-Bidayah wa al-Nihayah 10/308]
o Os ST 1l el e ISU 3 L ) Wl
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Maksudnya:

Kalaulah manusia tahu hawa nafsu yang ada dalam ilmu kalam, nescaya
mereka akan lari daripada seperti mereka lari daripada singa. [Siyar ‘Alam al-

Nubala’10/16]
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Maksudnya:

Hukumanku terhadap AA/i Kalam (al-Mutakallimun) ialah hendaklah dipukul
dengan pelepah kurma, dinaikkan ke atas unta dan dibawa mengelilingi orang
ramai sambil melaungkan. Kemudian, dikatakan: Inilah balasan orang yang

meninggalkan al-Kitab dan as-Sunnah lalu menghadap ke arah ilmu kalam. [Siyar
A'lam al-Nubala’ 10/29]

Imam adz-Dzahabi asy-Syafi'e rahimahullah menyebutkan di dalam kitabnya
Siyar A’lam al-Nubala’ 10/26 bahawa Imam Ahmad rahimahullah pernah memuji Imam

asy-Syafi’e rahimahullah dengan katanya:

.
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Maksudnya:

Apabila telah sahih sebuah hadis menurut pendapatnya, maka beliau selalu

mengikuti kandungan hadis tersebut dan hal terbaik yang ada pada dirinya adalah

58



bahawa beliau tidak suka untuk masuk ke dalam perbahasan ilmu kalam. Beliau

hanya bersemangat dalam (membahaskan) masalah-masalah figh (fekah).

Adapun dakwaan bahawa Imam al-Nawawi asy-Syafi'e rahimahullah (676H)
menerima ilmu kalam, maka ia dapat dijawab bahawa penerimaan beliau terhadapnya
adalah semata-mata dalam rangka membantah segala kekeliruan yang cuba dicetuskan
oleh golongan ahli bid’ah dan mulhid (atheis), bukannya menjadikan ilmu kalam sebagai

dasar dalam penetapan akidah dan hukum-hakam agama.

Hal ini adalah wajar kerana hakikatnya golongan mulhid tidak menerima wahyu
al-Qur’an dan as-Sunnah dalam pembahasan akidah dan kepercayaan, sebaliknya hanya
berpedoman kepada logik akal (mantik) semata-mata. Oleh itu tiada jalan lain untuk
menentang kekeliruan dan fitnah mereka melainkan dengan ilmu kalam juga.

Perhatikan kata-kata Imam al-Nawawi rahimahullah:
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Maksudnya:

Dan di antara bid'ah yang wajib adalah mempelajari dalil para ahli kalam

untuk membantah mubtadi’ (pembuat bid'ah) atau mulhid (atheis) dan ini

hukumnya fardhu kifayah.... [al-Majmu’ Syarh al-Muhadzdzab 4/519]
Lebih lanjut, sila lihat:

1. An-Nashihah Fi Shifatir Rabb Jalla Wa’ala karya Syaikh Imamuddin Ahmad
Ibrahim Al-Washity. Bagi edisi terjemahan, lihat Mengenal Allah ‘Azza Wa Jalla

Menurut al-Qur’an Dan as-Sunnah (Pustaka As-Sunnah, Jakarta).

2. Al-Imam al-Syafi’i: Kegemilangan IImu & Pemikiran susunan Sakinah Ariff

Johor (Karya Bestari Sdn. Bhd., Selangor).
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Fakta 9 : Wahhabi & Sufiyyah (Tasawwuf)

[ Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menolak Sufiyyah (ilmu Tasawwuyf). }

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'’e rahimahullah (204H)
ialah Wahhabi kerana menolak sufiyyah dan memperingatkan orang ramai akan

kerosakan kelompok tersebut sebagaimana katanya:

o d
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Maksudnya:

Seandainya seorang menjadi suf/ (pengamal tasawwuf) di awal siang hari,
maka sebelum zuhur akan engkau dapati dia termasuk orang yang biul (dungu).

[Manaqib asy-Syafi’e 2/207 oleh al-Baihaqi]
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Maksudnya:

Pokok utama fasawwuf ialah kemalasan.[Hilyah al-Ulama’ 9/136-137 oleh
Abu Nu’aim]
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Maksudnya:

60



Saya tinggalkan kota Baghdad sesuatu yang dibuat orang-orang zindig
(orang-orang sufi), mereka menamakannya dengan taghbir (zikir atau lantunan
syair-syair zuhud dengan suara merdu) untuk melalaikan manusia daripada al-

Qur'an. [Manaqib asy-Syafi’e 1/283]

Meskipun demikian tegasnya Imam asy-Syafi'e menolak tasawwuf, namun

terdapat sebahagian dalam kalangan Ahlus Sunnah yang masih menerima tasawwuf

sebagai salah satu cabang disiplin ilmu akhlak dalam Islam, dengan catatan hendaklah

amalan yang terkandung di dalamnya selari dengan petunjuk al-Qur’an dan as-Sunnah

yang sahih sesuai dengan manhaj generasi as-Salaf as-Soleh.

1.

2.

3.

4,

Lebih lanjut, sila rujuk:

Pandangan Ibnu Taimiyyah Dalam Tasawwuf karya Hafiz Firdaus Abdullah
yang dimuatkan di dalam bukunya berjudul Himpunan Risalah Dalam Beberapa

Persoalan Ummah Buku 6 (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

Figh Tasawwuf: Satu Perbahasan Tentang Tasawwuf Berdasarkan Al-Qur’an
Dan Al-Hadis; terjemahan kepada karya Syaikh al-Islam Ibnu Taimiyyah dari
jilid ke-11 kitab Majmu’ al-Fatawa (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

At-Tasawwuf al-Syar’i karya Syaikh Sayyid Nur Sayyid Ali. Bagi edisi
terjemahan, lihat Tasawwuf Syar’i: Kritik Atas Kritik (Penerbit Hikmah).
Mengembalikan Tasawwuf dan Tariqat ke Pangkalnya, karya terjemahan oleh

Ustaz Abdullah al-Qari Hj. Salleh ke atas tulisan Syaikh ‘Abdul Qadir al-Jilani dan
Syaikh Abu Bakar Jabir al-Jaza'iri (Al-Hidayah Publishers, Kuala Lumpur).

61



Fakta 10 : Wahhabi & Bid’ah Hasanah

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menolak konsep bid’ah

hasanah dalam konteks ibadah.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah bersama
para ulamak Syafiiyyah selain beliau juga ialah Wahhabi kerana menolak bid’ah
khususnya dalam konteks istilah (ibadah). Berkata Imam asy-Syafi’e:
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Maksudnya:

Saya wasiatkan dengan taqwa kepada Allah ‘Azza wa Jalla dan berpegang
teguh dengan sunnah dan hadis Rasulullah a/aihis salam dan para sahabatnya
serta meninggalkan dan menjauhi bid'ah dan hawa nafsu. [I'tigad Imam asy-Syafi’i

oleh al-Haraki, ms. 16 dan al-Amru Bi al-Ittiba’ oleh as-Suyuthi, ms. 313]

Imam al-Baihaqi asy-Syafi’e rahimahullah telah membuat satu bab pembahasan

tersendiri dalam kitabnya Manaqib asy-Syafii 1/471-485 dengan judul:
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Maksudnya:

Keterangan yang membuktikan tentang baiknya mazhab Imam asy-Syafi'e

dalam mengikuti sunnah dan menjauhi bid'ah.
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Malah beliau sendiri telah mencela perbuatan bid’ah sebagaimana yang

disebutkan oleh beliau di dalam kitabnya berjudul al-I'tiqad:

Maksudnya:

Bid'ah itu hukumnya haram dan sesat dan tidak akan diredhai oleh Allah

dan Rasul-Nya. [al-Bid’ah wa Mashalih al-Mursalah oleh Dr. Taufik Yusuf al-Wa’i,
ms. 105]

Imam Zarkasyi asy-Syafi'e rahimahullah (794H) menulis di dalam kitabnya, al-
Bahr al-Muhith:
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Maksudnya:

Pada dasarnya kata bid'ah itu sendiri diperuntukkan atas sesuatu yang

baru yang diada-adakan dari perkara yang tercela. [al-Bid’ah wa Mashalih al-

Mursalah oleh Dr. Taufik Yusuf al-Wa'’i, ms. 105]

Ada pun dasar penolakan Imam asy-Syafi'e rahimahullah dan para ulamak
Syafi’iyyah terhadap bid’ah sebagaimana kenyataan mereka di atas adalah berlandaskan

kepada hadis dan atsar seperti berikut:

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:
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Sesungguhnya perkataan yang paling benar adalah kitabullah (al-Qur’an).
Sebaik-baik petunjuk adalah petunjuk Muhammad shallallahu ‘alaihi wasallam.
Sedangkan seburuk-buruk perkara adalah yang diada-adakan (dalam urusan
agama) dan semua yang diada-adakan adalah bid’ah. Semua yang bid’ah adalah
sesat dan semua yang sesat tempat kembalinya adalah neraka. [Sunan Abu Daud,

no. 1097, Sunan at-Tirmidzi, no. 1105, Sunan Ibnu Majah, no. 1892 dan lain-lain]

‘Abdullah bin ‘Umar radhiallahu’anhu berkata:
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Maksudnya:

Semua bid’ah adalah sesat, walaupun manusia menganggapnya hasanah
(baik). [Atsar riwayat al-Lalika’i, 1/104 dan Ibnu Baththah dalam al-Ibanah 1/339, no.
205]

Imam Malik bin Anas rahimahullah (179H), salah seorang guru kepada Imam

asy-Syafi'e pernah berkata:
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Maksudnya:

Sesiapa yang membuat bid'ah (perkara baru) dalam Islam yang di

menganggapnya sebagai hasanah (baik), maka sesungguhnya dia telah menuduh

bahawa Muhammad telah berkhianat di dalam (menyampaikan) risalah (Islam yang
diamanahkan kepadanya). Kerana sesungguhnya Allah telah berfirman: Pada hari

ini Aku felah sempurnakan agama kamu. Maka apa-apa yang tidak menjadi
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(bahagian dari) agama pada hari itu, nescaya tidak akan menjadi (bahagian dari)

agama pada hari ini. [al-I'tisham oleh Imam asy-Syathibi 1/49]

Berkata Imam Ahmad bin Hanbal rahimahullah:
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Maksudnya:

Pokok sunnah menurut kami adalah berpegang teguh pada apa yang
dilakukan oleh para Sahabat Rasulullah dan mengikuti mereka serta meninggalkan
bid'ah. Semua bid'ah itu adalah sesat. [Riwayat al-Lalika’i dalam Syarh Ushul
I'tiqad Ahlis Sunnah wal Jama’ah, no. 317]

Hakikat bahawa ajaran Islam telah sempurna juga telah dijelaskan oleh

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam menerusi hadis-hadisnya sebagaimana berikut:
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Maksudnya:

Sesungguhnya tidak ada seorang Nabi pun sebelumku melainkan wajib
baginya untuk menunjukkan kepada umatnya kebaikan yang dia ketahui dan
mengingatkan mereka tentang keburukan yang dia ketahui. [Hadis riwayat Imam
Muslim dalam Shahih Muslim, no. 1844]

Sabdanya lagi:
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Maksudnya:
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Tiada suatu pun yang mendekatkan kamu kepada syurga dan menjauhkan
kamu dari neraka melainkan telah dijelaskan kepada kamu (semuanya). [al-Mu’jam
al-Kabir, no. 1648. Lihat Silsilah ash-Shahihah, no. 1803]

Dengan kesempurnaan ajaran Islam ini, maka tidak mungkin ia memerlukan
kepada tokok tambah dan pengubahan daripada manusia. Lebih-lebih lagi setelah
kewafatan Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam dan terputusnya wahyu daripada Allah
Subhanahu wa Ta’ala, tidak ada sesiapa jua di dunia ini yang berhak untuk melakukan

penggubalan ke atas ajaran Islam.

Oleh itu, sesiapa yang mencipta bid’ah khususnya dalam urusan akidah dan
ibadah, maka sesungguhnya dia telah mengingkari kesempurnaan ajaran Islam dan
menentang Allah yang telah mengiktiraf kesempurnaan agama yang telah disampaikan

oleh pesuruh-Nya, Nabi Muhammad shallallahu ‘alaihi wasallam.

Catatan Tambahan # 1

Mungkin ada yang bertanya: “Bukankah Imam asy-Syafi'e telah membahagian

bid’ah kepada dua dan salah satunya ialah bid’ah hasanah (bid’ah yang baik)?.”
Penulis berkata:

Memang benar bahawa Imam asy-Syafi'e rahimahullah ialah di antara tokoh
yang menyatakan adanya bid’ah yang hasanah di dalam ajaran Islam. Namun adalah
tidak benar jika bid’ah hasanah yang dimaksudkan oleh Imam asy-Syafi'e tersebut
ditajamkan pengertiannya kepada bid’ah dalam konteks istilah, yakni bid’ah dalam

urusan ibadah.

Ini kerana jika dilihat perincian Imam asy-Syafie ke atas pembahagian bid’ah
tersebut, jelas menunjukkan bahawa bid’ah hasanah yang dimaksudkan oleh beliau

adalah merujuk kepada bid’ah dalam konteks bahasa dan bukannya dalam Kkoteks

ibadah (syarak / istilah) sebagaimana yang sering disalah fahami oleh ramai pihak.

Bagi mengukuhkan kenyataan ini, mari kita tinjau semula perkataan beliau dan
perincian yang dimaksudkan. Imam asy-Syafi'’e rahimahullah berkata sebagaimana
nukil al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani rahimahullah (852H) di dalam kitab Fath al-Bari

13/253:
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Maksudnya:

Bid'ah itu dua jenis: terpuji dan tercela. Apa yang menepati sunnah adalah

terpuji dan apa yang menyalahinya (sunnah) adalah tercela.

Perhatian ditujukan kepada perincian Imam asy-Syafie terhadap apa yang
dikatakan oleh beliau sebagai ‘bid’ah yang tercela’. Menurut beliau, apa jua perkara baru

(bid’ah) dalam urusan agama yang menyalahi sunnah, maka ia adalah bid’ah yang

dicela. Tentu saja termasuk dalam perkara yang menyalahi sunnah ialah melakukan

sesuatu perkara baru dalam urusan ibadah apa yang tidak pernah dicontohkan oleh

baginda shallallahu ‘alaihi wasallam dan juga para sahabatnya radhiallahu ‘anhum.

Ini sebagaimana hadis Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam yang melarang
umatnya daripada melakukan sesuatu amalan yang tidak mengikut tatacara yang telah

dicontohkan olehnya dan para sahabatnya seperti dalam hadis berikut:

Maksudnya:

Sesiapa yang mengada-adakan di dalam urusan kami (iaitu yang berkaitan
urusan agama) apa-apa yang tidak ada padanya, maka tertolaklah ia. [Hadis

riwayat Imam al-Bukhari dalam Shahih al-Bukhari, no. 2697]

Juga dalam hadis yang lain:
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Maksudnya:



Sesiapa yang melakukan satu amal yang bukan dari suruhan kami (iaitu di
dalam perkara berkaitan agama), maka tertolaklah ia. [Hadis riwayat Imam Muslim
dalam Shahih Muslim, no. 1718]

Kenyataan bahawa Imam asy-Syafi'’e amat menolak keras setiap sesuatu yang
bercanggah dengan sunnah Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam yang sahih diperkuatkan
lagi dengan beberapa kenyataan beliau yang menggesa agar umat Islam mendahulukan
sunnah nabi yang sahih dan menolak setiap yang bercanggah dengannya (lihat semula
Fakta 1: Wahhabi & Taksub Mazhab). Beliau rahimahullah menegaskan:
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Maksudnya:

Apabila aku meriwayatkan sebuah hadis sahih daripada Rasulullah
kemudian aku tidak mengambilnya, maka saksikanlah olehmu dan semua orang
bahawa aku telah gila. [Adab asy-Syafi’i oleh Ibnu Abi Hatim al-Razi, ms. 67 & 93,
Manaqib asy-Syafi’i oleh al-Baihaqi 1/475 dan lain-lain]

Justeru adalah mustahil bagi Imam asy-Syafi’e untuk menentang hadis Nabi yang
mencela setiap bid’ah dan melarang umat Islam daripada melakukan suatu ibadah yang
tidak mengikuti tatacara yang telah dicontohkan oleh baginda mahupun para

sahabatnya.

Berdasarkan hakikat ini, maka dapat difahami bahawa apa yang dimaksudkan oleh
Imam asy-Syafi'e mengenai bid’ah hasanah ialah bid’ah dalam konteks bahasa,
bukannya bid’ah dalam konteks istilah / syarak sebagaimana yang sering didakwa oleh
sebahagian golongan. Bagi mengukuhkan kenyataan ini, berikut dinukilkan beberapa
keterangan daripada para ulamak bermazhab Syafi’e mengenai makna sebenar bid’ah

hasanah:
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Maksud bid’ah hasanah menurut para ulamak Syafi’iyyah

Ibnu Hajar al-Haitsami asy-Syafi’e rahimahullah (973H) berkata sebagaimana

yang termaktub di dalam kitab al-Fatawa al-Haditsiyyah:
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Maksudnya:

Bahawasanya bid'ah menurut takrifan syarak pasti sesat . Berbeza dengan

bid'ah secara bahasa (tidak semuanya sesat). [al-Fatawa al-Haditsiyyah, ms. 206]

Beliau juga menjelaskan bahawa bid’ah menurut takrifan syarak merupakan
penyelisihan terhadap perintah Allah dan Rasul-Nya. Dalam kata lain, bid’ah dalam
konteks ibadah adalah perbuatan yang sesat dan tercela di sisi ajaran Islam. Perhatikan

ucapan beliau:
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Maksudnya:

Bid'ah secara bahasa adalah: Sesuatu yang diada-adakan. Sedangkan

secara istilah, maka bid'ah itu bererti setiap yang diada-adakan oleh manusia

yang menyelisihi perintah syarak (Allah dan Rasul-Nya) dan juga menyelisihi dalil,

baik yang khusus mahupun yang umum. [at-Tabyin Syarah Arba’in, ms. 221]

Al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani asy-Syafi'e rahimahullah (852H) menulis di
dalam kitabnya Fath al-Bari 13/253:
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Maksudnya:

Maka bid'ah dalam syariat (takrifan syarak) adalah tercela, berbeza

dengan bid'ah dalam bahasa kerana segala sesuatu yang diada-adakan tanpa ada

contohnya dinamakan bid'ah sama ada ferpuji ataupun tercela.

Ketika mensyarahkan hadis no. 1906, beliau berkata:
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Maksudnya:

Kata bid'ah itu sendiri bererti sesuatu yang baru dan diada-adakan yang
tidak memiliki contoh sebelumnya. Sedangkan dalam syarak maka bid'ah secara
umum adalah lawan dari kata sunnah, bererti bid'ah tidak mungkin disebutkan

kecuali untuk menetapkan celaan. [Fath al-Bari 5/156]

Akhir sekali, perhatikan pula penjelasan Al-Hafiz Jalaluddin As-Suyuthi Asy-
Syafi’e rahimahullah (911H):
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Maksudnya:

Bid'ah hasanah disepakati keharusan membuatnya. Juga disunatkan demi
mengharapkan pahala bagi sesiapa yang baik niatnya. Iaitu setiap pembuatan
bidah yang bertepatan dengan kaedah-kaedah syarak tanpa menyanggahinya

sedikit pun. Perbuatannya tidak menyebabkan larangan syarak.

Ini seperti membina mimbar, benteng pertahanan, sekolah, rumah

(singgahan) musafir dan sebagainya yang terdiri dari jenis-jenis kebaikan yang

tidak ada pada zaman awal Islam. Ini kerana ia bertepatan dengan apa yang
dibawa oleh syariat yang memerintahkan membuat yang makruf, tolong menolong
dalam kebaikan dan taqwa. [al-Amr Bi al-Ittiba’ wa al-Nahyu ‘an al-Ibtida’ (tahqiq:

Masyur Hasan Salman), ms. 92]

Perhatikan, tidak ada satu jua contoh-contoh bid’ah hasanah yang dikemukakan

oleh al-Hafiz Jalaluddin as-Suyuthi asy-Syafi’e rahimahullah di atas berkaitan dengan

ibadah. Apa yang dijelaskan oleh beliau di atas hanyalah berkaitan perkara-perkara

duniawi yang bermanfaat kepada manusia seperti benteng pertahanan, sekolah dan

sebagainya. Dengan penjelasan ini maka tertolaklah dakwaan sebahagian pihak bahawa

bid’ah hasanah adalah meliputi hal-hal ibadah.

Catatan Tambahan #2:

Penulis pernah menerima pertanyaan berikut:

“Adakah boleh dikatakan sebagai bid'ah al-Qur'an yang disusun oleh para

sahabat Nabi, kaedah-kaedah ilmiah yang digariskan oleh para ulamak (Musthalah al-

Hadith, Ushuluddin, Ushul al-Figh dan selainnya), penggunaan mikrofon untuk tujuan
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melaungkan azan serta solat di atas kenderaan moden seperti kereta dan seumpama

kerana semua ini tidak pernah muncul di zaman Nabi?”

Terhadap persoalan di atas, penulis menjawab:

Harus dibezakan antara perkara baru (bid’ah) yang muncul di dalam urusan
ibadah (pertambahan, pengurangan dan perubahan pada tatacara ibadah yang

diajarkan oleh Nabi) dengan perkara baru yang berlaku di luar ibadah (urusan

keduniaan) di mana ianya berfungsi sebagai ‘sarana’ yang memberi maslahah atau

manfaat kepada ummah dan perjalanan syariat.

Al-Qur'an dalam bentuk kitab yang tersusun (mushaf), kaedah-kaedah ilmiah
seperti Musthalah al-hadith, Ushul ad-Din, Ushul al-Figh, Tafsir, Tarikh dan sebagainya,
penggunaan alat pembesar suara (mikrofon) bagi tujuan laungan azan, solat di atas
kenderaan moden seumpama kereta dan sebagainya, semua ini adalah adalah perkara

baru (bid’ah) yang tidak pernah muncul di zaman Nabi.

Namun ia tidaklah tercela di sisi ajaran agama kerana apa yang baru di sini
hanyalah pada ‘alat’ atau ‘sarana’ tersebut (takrifan secara bahasa), bukan pada inti
ajaran agama dan ibadah yang sedia diajarkan oleh Rasulullah shallallahu ‘alaihi

wasallam (takrifan secara syarak / istilah).

Sebagai contoh ialah penyusunan dan pembukuan al-Qur’an oleh para sahabat.
Apa yang baru (bid’ah) di sini adalah pembukuan tersebut (alat/sarana), namun lafaz,
makna dan pengajaran yang terkandung di dalamnya tidaklah berubah, ia masih kekal

sebagaimana yang didatangkan oleh Allah melalui perantaraan Rasul-Nya.

Demikian juga bagi orang yang bersolat di atas kenderaan moden seumpama
kereta, alat pengangkutan yang tidak pernah muncul di zaman Nabi. Apa yang baru di
sini hanyalah pada ‘sarana’ solat itu dilaksanakan (kenderaan), namun kaifiyyat
(tatacara) solat hendaklah sebagaimana yang diajarkan oleh baginda tanpa sebarang

tokok tambah atau perubahan padanya.
Mudah kata:

1. Bid'ah dalam wurusan ibadah adalah suatu yang diharamkan. Dalilnya

sebagaimana sabda Nabi shallallahu 'alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Jauhilah kamu perkara-perkara yang diada-adakan (dalam agama)
kerana setiap yang diada-adakan itu adalah bid‘ah dan setiap bid‘ah adalah
sesat. [Sunan Abu Daud, no. 4607, Sunan at-Tirmidzi, no. 2676 dan al-Hakim
1/95. Disahihkan oleh al-Hakim dan disepakati oleh adz-Dzahabi]

2. Bid'ah dalam konteks keduniaan / muamalah yang memberi maslahah (manfaat)

kepada umat dan perjalanan syariat adalah suatu yang dibolehkan. Dalilnya:

Maksudnya:
Kamu lebih tahu urusan dunia kamu. [Shahih Muslim, no. 2363]

Sabdanya lagi dalam hadis yang lain:
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Maksudnya:

Jika sekiranya sesuatu itu (berkaitan dengan) urusan dunia kamu,
maka uruskanlah dengannya dan kalau sekiranya (ia berkaitan dengan)
urusan agama kamu maka kembalikanlah kepada aku. [Sunan Ibnu Majah,

no. 2462]

Catatan Tambahan # 3:

Penulis juga pernah menerima pertanyaan berikut:
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“Bukankah dalam kalangan para sahabat Rasulullah ada yang melakukan

beberapa tatacara ibadah tertentu yang tidak berasal daripada ajaran baginda dan

baginda membenarkannya tanpa sebarang bantahan?”

3.

Pertanyaan di atas dapat dijawab dengan semudah berikut:

Orang yang melakukan ibadah tersebut ialah para sahabat, sekumpulan manusia
yang telah diiktiraf sebagai sebaik-baik generasi oleh Rasulullah shallallahu
‘alaihi wasallam. Oleh yang demikian, tidaklah mereka melakukannya melainkan
berdasarkan ilmu yang diajarkan oleh baginda shallallahu ‘alaihi wasallam

kepada mereka.

Orang yang mengiktiraf ibadah tersebut ialah Rasulullah shallallahu ‘alaihi
wasallam dan baginda berkata dengan bimbingan wahyu dari Allah, bukannya
dengan akal fikiran semata-mata. Justeru, apakah wahyu yang membenarkan
para tokoh Ahli Bid’ah zaman sekarang mengiktiraf ibadah-ibadah rekaan

tertentu? Bukankah wahyu Allah sudah terputus setelah kewafatan Rasul-Nya?

Terdapat banyak juga riwayat yang menjelaskan bantahan dan penolakan Nabi
terhadap beberapa amalan ‘rekaan’ para sahabatnya. Justeru kenapakah riwayat

ini tidak dipandang oleh Ahli Bid’ah dan para tokoh mereka?

Lebih lanjut berkenaan bid’ah hasanah dan penjelasan terhadap salah faham

orang ramai mengenainya, sila rujuk:

1.

2.

3.

Al-I'tisham karya Imam Abu Ishaq Ibrahim bin Musa bin Muhammad al-Lakhmi
asy-Syathibi. Bagi edisi terjemahan, lihat al-I'tisham: Buku Induk Pembahasan
Bid’ah dan Sunnah (Pustaka Azzam, Jakarta).

Ilmu Ushul al-Bida’ Dirasah Takmiliyah Muhimmah fi IImi Ushul al-Fiqgh
karya Syaikh Ali bin Hasan bin Abdul Hamid al-Halabi al-Atsari. Bagi edisi
terjemahan, lihat Mengupas Tuntas Akar Bid’ah Dalam Timbangan al-Qur'an &

as-Sunnah (Pustaka Imam adz-Dzahabi, Bekasi).

Al-Luma’ fi al-Radd ‘Ala Muhassiniy al-Bida’ karya Syaikh ‘Abdul Qayyum
Muhammad as-Sahaibani. Bagi edisi terjemahan, lihat Adakah Bid’ah Hasanah?,

(Cahaya Tauhid Press, Malang).
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. Bid’ah Hasanah: Istilah yang Disalah Fahami karya Mohd Asri Zainul Abidin

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

. Bid’ah Hasanah: Mengenal Bid’ah dan Sunnah karya Ustaz Firanda Andirja
Abidin (Nashirussunnah, Jakarta Utara).

. Bid’ah Hasanah Tokok Tambah Amalan Rasulullah karya Mohd Yaakub Mohd
Yunus (Karya Bestari Sdn. Bhd., Selangor).

. Catatan-Catatan Ilmiah Ke Atas Buku Makna Sebenar Bid’ah karya Hafiz
Firdaus Abdullah (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).
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Fakta 11: Wahhabi & Sunnah Tarkiyyah

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang enggan melaksanakan tatacara

ibadah yang ditinggalkan oleh Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'’e (204H) ialah Wahhabi
kerana meninggalkan tatacara ibadah yang tidak pernah diamalkan oleh Rasulullah

shallallahu ‘alaihi wasallam menerusi sunnahnya yang sahih. Beliau menegaskan:
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Maksudnya:

Akan tetapi kami tetap mengikuti sunnah dengan cara melaksanakan (apa
yang telah dilaksanakan oleh Rasulullah) dan meninggalkan (apa yang telah

ditinggalkan oleh Rasulullah). [Fath al-Bari 3 /475]

Termasuk dalam pengertian mengikuti sunnah Rasulullah shallallahu ‘alaihi
wasallam adalah dengan meninggalkan segala tatacara ibadah yang tidak pernah

dilakukan atau diperintahkan oleh baginda shallallahu ‘alaihi wasallam.

Hendaklah diketahui bahawa apabila Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam
meninggalkan sesuatu tatacara ibadah, meskipun tidak wujud faktor penghalang untuk
baginda melakukannya, ia menunjukkan bahawa ibadah tersebut bukanlah suatu yang

disyariatkan oleh Allah Subhanahu wa Ta’ala.

Jika ia adalah suatu yang disyariatkan di sisi agama, pastilah Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam terlebih dahulu melaksanakannya dan kemudian
menjelaskannya kepada para sahabat baginda radhiallahu ‘anhum untuk diamal dan
disebarkan. Ini kerana tidak ada satu jua dalam ajaran Islam yang boleh mendekatkan
umat Islam kepada syurga dan menjauhkan mereka daripada neraka melainkan

semuanya telah dijelaskan oleh baginda kepada umatnya.
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Ini sebagaimana sabdanya:
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Maksudnya:

Tiada suatu pun yang mendekatkan kamu kepada syurga dan menjauhkan
kamu dari neraka melainkan telah dijelaskan kepada kamu (semuanya). [al-Mu’jam

al-Kabir, no. 1648. Lihat Silsilah ash-Shahihah, no. 1803]

Berpijak di atas dasar inilah maka salah seorang sahabat Nabi, iaitu Huzaifah bin
al-Yaman radhiallahu’anhu pernah berpesan kepada umat Islam akhir zaman

sebagaimana yang diriwayatkan oleh Imam Ibnu Baththah di dalam kitabnya, al-Ibanah:
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Maksudnya:

Setiap ibadah yang tidak pernah dilakukan oleh sahabat Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam, janganlah kamu melakukannya. Sebab,
sesungguhnya generasi pertama itu tidak memberikan kesempatan kepada
generasi berikutnya untuk berpendapat (dalam masalah agama). Bertaqwalah

kepada Allah wahai para qurra’ dan ambillah jalan orang-orang sebelum kamu.

Al-Hafiz Ibnu Rajab al-Hanbali rahimahullah menulis di dalam kitabnya, Fadhlu
‘lmus Salaf, ms. 31:
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Maksudnya:
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Adapun perkara yang telah disepakati oleh ulamak Salaf untuk mereka
tinggalkan, maka hal itu menunjukkan bahawa terlarang bagi kita untuk
mengerjakan dan mengamalkannya. Ini kerana tidaklah mereka meninggalkan
suatu perkara melainkan kerana mereka tahu bahawa perkara tersebut tidak

layak untuk diamalkan.

Perhatikan juga pesanan Imam al-Barbahari rahimahullah, salah seorang tokoh

Salaf yang terkenal dengan kitabnya berjudul Syarhus Sunnah:
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Maksudnya:

Perhatikanlah - semoga Allah merahmatimu - semua perkataan orang yang
ada pada zamanmu secara khusus. Jangan tergesa-gesa dan jangan masuk ke
dalamnya sedikit pun sehingga engkau bertanya dan mencermatinya, apakah para
sahabat atau salah seorang ulamak (as-Salaf as-Soleh) mengatakannya (ataukah
tidak). Apabila engkau menjumpai sebuah atsar daripada mereka, maka
pegangilah. Jangan engkau tinggalkan kerana suatu alasan pun. Jangan (pula)
memilih ketentuan lain sehingga akibatnya engkau akan terjerumus ke dalam

neraka. [Syarhus Sunnah, no. 70]

Adapun dakwaan Ahli Bid’ah bahawa diperbolehkan mewujudkan tatacara
baharu (bid’ah) dalam urusan ibadah berdasarkan kepada beberapa riwayat yang
menunjukkan para sahabat melakukan tatacara ibadah yang baharu, ia telah pun

penulis jawab dalam salah satu risalah berjudul Mereka Sering Beralasan!. 1a telah
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penulis muatkan di dalam buku Mendulang Cinta Ilahi Dengan Ittiba’ Al-Rasul
(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru). Silakan merujuk ke sana untuk penerangan yang

lebih terperinci.
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Fakta 12 : Wahhabi & Amalan Mengirim Pahala Bacaan al-Qur’an

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menafikan sampainya pahala

bacaan al-Qur’an yang dihadiahkan kepada si mati.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah dan
jumhur (kebanyakan) ulamak bermazhab Syafi'e selain beliau juga ialah Wahhabi
kerena berpendapat tidak sampai pahala bacaan al-Qur’an yang dikirimkan kepada si
mati. Al-Hafiz Ibnu Katsir rahimahullah (770H) yang merupakan salah seorang ahli

tafsir yang unggul bermazhab Syafi’e, ketika menafsirkan ayat berikut:
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Maksudnya:

Bahawasanya seorang yang berdosa tidak akan memikul dosa orang lain
dan bahawasanya seorang manusia tidak memperoleh (pahala) selain apa yang

diusahakannya sendiri. [Surah an-Najm, ayat 38-39]

Beliau berkata dalam kitabnya yang tersohor Tafsir Ibnu Katsir 4/272:
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Maksudnya:

Sebagaimana dosa seseorang tidak dapat dipindahkan kepada orang lain,
maka demikian pula ganjaran  (pahala) seseorang (tidak  dapat
dipindah/dikirimkan) kepada orang lain, melainkan diperolehi daripada hasil

usahanya sendiri. Dari ayat yang mulia ini, Imam asy-Syafi'e dan orang yang

mengikutinya beristinbat (mengambil dalil) bahawasanya pahala bacaan al-Qur'an

tidak sampai kepada si mati dan tidak dapat dihadiahkan kepada si mati, kerana

yang demikian bukanlah amal dan usaha mereka.

Tentang (mengirimkan pahala bacaan kepada si mati) tidak pernah
Rasulullah menyunnahkan umatnya, tidak pernah mengajarkan kepada mereka
dengan satu jua nas yang sah (sahih) dan tidak pula ada seorang sahabat pun yang
melakukan demikian. Seandainya masalah membaca al-Qur'an di pemakaman dan
menghadiahkan pahala bacaannya baik (menurut agama), semestinya merekalah

(para sahabat) yang lebih dahulu mengerjakan perbuatan yang baik itu.

Tentang bab amal-aal gurbah (amal ibadah untuk mendekatkan diri kepada
Allah) hanya dibolehkan berdasarkan nas (dalil/contoh) dari Rasulullah dan tidak

boleh menggunakan ¢giyas atau pendapat (semata-mata).

Imam al-Muzani rahimahullah (264H), iaitu salah seorang ulamak besar
bermazhab Syafi’e yang hidup sezaman dengan Imam asy-Syafi’e berkata mengenai ayat

di atas sebagaimana yang disebutkan di dalam kitab =3Lill 2¥1 Jie la 7 /269:
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Maksudnya:

Rasulullah telah memberitahu sebagaimana Allah juga telah memberitahu
bahawa dosa setiap orang harus dia tanggung sendiri sebagaimana pahala amal

kebaikan juga untuk dirinya sendiri, bukan untuk orang lain.

Pendapat Imam asy-Syafi'e rahimahullah dan Imam al-Muzani rahimahullah di
atas turut mendapat sokongan oleh jumhur (majoriti / kebanyakan) ulamak yang lain,
khususnya mereka yang bermazhab Syafi’e. Hal ini diperakui sendiri oleh Imam al-

Nawawi rahimahullah sebagaimana katanya:
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Maksudnya:

Adapun membaca al-Qur'an dan menjadikan pahalanya untuk mayat (si

mati), juga semisal keduanya maka mazhab Syafi'e dan jumhur (kebanyakan)

ulamak sependapat bahawa (pahalanya) tidak akan sampai kepada mayat (si mati).
[al-Minhaj Syarh Shahih Muslim 11/58]

Katanya lagi di dalam kitab o )&l Jeall 4/236 dan Syarh Shahih Muslim 1/90:

Maksudnya:
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Adapun bacaan al-Qur‘an maka pendapat yang masyhur di kalangan (para
ulamak) yang bermazhab Syafi'e bahawa tidak sampai pahala bacaan yang dikirim

kepada orang yang telah mati.

Di dalam Kkitab 48l (s Sl (s 1) Syaikh al-Haitsami rahimahullah menjelaskan:
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Maskudnya:

Orang yang sudah mati tidak boleh dibacakan al-Qur'an berdasarkan
pendapat dari para ulamak terdahulu, yakni bahawa bacaan al-Qur'an pahalanya
tidak sampai kepada si mati kerana pahala bacaan tersebut hanya untuk si
pembaca. Pahala amalan juga tidak akan dipindah-pindahkan dari orang yang
mengamalkannya berdasarkan firman Allah: Dan tidak manusia memperoleh

(pahala) selain apa yang diusahakannya sendiri."

Demikian beberapa nukilan fatwa Imam asy-Syafi’e dan para ulamak Syafi’iyyah

mengenai kedudukan amalan membaca al-Qur'an dan menghadiahkan pahalanya

kepada orang mati di sisi mazhab Syafi’e.

Catatan Tambahan # 1:

Mungkin ada yang bertanya:

“Bukankah hukum membaca al-Qur’an dan menghadiahkan pahalanya kepada

orang yang telah meninggal dunia adalah khilaf di kalangan para ulamak?”

Pertanyaan ini dapat dijawab seperti berikut:
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Memang benar bahawa hukum menghadiahkan pahala bacaan al-Quran kepada
orang yang telah meninggal dunia adalah khilaf (diperselisihkan) di kalangan para
ulamak. Namun dalam menghadapi perselisihan ini, hendaklah kita mengembalikannya
kepada Allah dan Rasul-Nya, yakni al-Qur’an dan juga as-Sunnah Rasulullah shallallahu

‘alaihi wasalam yang sahih. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Kemudian jika kamu berbeza pendapat (berselisih) dalam suatu perkara,
maka kembalikanlah kepada Allah (al-Qur'an) dan Rasul (sunnah) jika kamu
beriman kepada Allah dan Hari Kemudian. Yang demikian itu lebih utama

(bagimu) dan lebih baik akibatnya. [Surah an-Nisa’, ayat 59]

Setelah dirujuk kembali ayat al-Qur’an dan as-Sunnah Rasulullah shallallahu
‘alaihi wasallam yang sahih, ternyata bahawa Allah dan Rasul-Nya tidak pernah

mensyariatkan amalan ini. Tidak ada satu pun ayat al-Qur’an atau riwayat yang sahih

bahawa Nabi dan para sahabatnya membaca surah-surah tertentu di dalam al-Qur’an

lalu menghadiahkan pahalanya kepada orang yang telah meninggal dunia.

Sungguh mustahil untuk dikatakan bahawa baginda dan para sahabatnya jahil
mengenai keutamaan amalan ini sehingga itu mereka tidak pernah melaksanakannya
dan mengajarkannya kepada umat Islam yang hidup pada zaman mereka. Padahal
merekalah generasi yang paling memahami tentang sebab, tujuan, pengajaran serta
kebaikan ayat al-Qur'an yang diturunkan oleh Allah Subhanahu wa Ta’ala ke atas
mereka. Kalaulah amalan ini baik di sisi ajaran Islam, tentulah mereka akan mendahului

kita dalam melaksanakannya.

Imam Ibnu Baththah meriwayatkan di dalam kitabnya, al-Ibanah bahawa Huzaifah

bin al-Yaman radhiallahu’anhu pernah berpesan:

84



5965 S0 J3g el s Tk 1 sste IS
S 08 s b sad cRAIEEas b A 386 Yus 23U 43

Maksudnya:

Setiap ibadah yang tidak pernah dilakukan oleh sahabat Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam, janganlah kamu melakukannya. Sebab,
sesungguhnya generasi pertama itu tidak memberikan kesempatan kepada
generasi berikutnya untuk berpendapat (dalam masalah agama). Bertaqwalah

kepada Allah wahai para qurra’ dan ambillah jalan orang-orang sebelum kamu.

Imam al-Barbahari rahimahullah juga berpesan menerusi kitabnya yang terkenal,

Syarhus Sunnabh:
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Maksudnya:

Perhatikanlah - semoga Allah merahmatimu - semua perkataan orang yang
ada pada zamanmu secara khusus. Jangan tergesa-gesa dan jangan masuk ke
dalamnya sedikit pun sehingga engkau bertanya dan mencermatinya, apakah para
sahabat atau salah seorang ulamak (as-Salaf as-Soleh) mengatakannya (ataukah
tidak). Apabila engkau menjumpai sebuah atsar daripada mereka, maka

pegangilah. Jangan engkau tinggalkan kerana suatu alasan pun. Jangan (pula)
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memilih ketentuan lain sehingga akibatnya engkau akan terjerumus ke dalam

neraka. [Syarhus Sunnah, no. 70]

Adapun para ilmuan yang berpandangan pahala bacaan al-Qur’an adalah sampai

kepada si mati, mereka sedia dihormati di atas ijtihad mereka. Akan tetapi kita tidak

boleh mengangkat perkataan mereka sehingga mengatasi atau mendahului firman Allah

dan juga sunnah Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam. Lebih-lebih lagi jika sudah

terbukti bahawa ucapan mereka tidak didukung oleh sebarang nas, baik al-Qur’an

mahupun as-Sunnah Rasulullah yang sahih.

Selain itu, beberapa persoalan lain juga timbul apabila dikatakan sampainya

pahala bacaan al-Qur’an daripada orang yang masih hidup kepada orang yang telah

meninggal dunia.

1.

Apakah dalil yang menunjukkan pahala bacaan al-Qur'an boleh dipindahkan

kepada orang lain yang sudah meninggal dunia?

Selain bacaan al-Qur’an, adakah boleh untuk seseorang menyedekahkan pahala

amalan lain seperti pahala melakukan solat sunat rawatib, puasa sunat,

melaungkan azan, zikir selepas solat dan lain-lain dari jenis amalan yang tidak

disebutkan di dalam al-Qur’an dan as-Sunnah yang sahih?

Jika dikatakan ia tidak perbolehkan dengan alasan ketiadaan dalil yang

menganjurkannya, maka apakah bezanya dengan amalan membaca al-Qur’an

yang dihadiahkan pahalanya kepada orang lain? Bukankah ia juga tidak

dianjurkan oleh al-Qur’an dan as-Sunnah Nabi yang sahih?

Apakah jaminan Allah dan Rasul-Nya bahawa pahala bacaan al-Qur’an benar-

benar sampai kepada orang yang telah meninggal dunia?

Apakah diperbolehkan untuk kita menyedekahkan pahala bacaan al-Qur’an
kepada orang yang masih hidup sebagaimana halnya ke atas orang yang telah

meninggal dunia?

Jika dikatakan bahawa kebolehan untuk menyedekahkan pahala bacaan al-
Qur’an khusus untuk orang yang telah meninggal dunia sahaja dan bukannya

kepada yang masih hidup, maka apakah dalil yang menyokong alasan ini?
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7.

8.

Bukankah amalan seperti ini hanya akan melahirkan manusia yang malas
membaca al-Qur’'an dan mengerjakan ibadah lainnya kerana meyakini akan ada
golongan yang mengirimkan pahala kepadanya setelah dia meninggal dunia
kelak?

Apakah orang yang menyedekahkan pahalanya itu sudah yakin bahawa pahala
yang dimilikinya sudah cukup untuk mengimbangi dosanya sehingga itu dia

berani mengalihkan atau memindahkan pahalanya kepada orang lain?

Catatan Tambahan # 2

Terdapat beberapa alasan lain bagi menolak kesunnahan membacakan al-Qur’an

dan menghadiahkan pahala bacaannya ke atas orang yang telah meninggal dunia.

Pertama:

Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Dan kamu sekali-kali tidak sanggup menjadikan orang yang di dalam kubur

dapat mendengar. [Surah Fathir, ayat 22]

Firman-Nya lagi dalam ayat yang lain:
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Maksudnya:

Sesungguhnya kamu tidak dapat menjadikan orang-orang mati mendengar

dan (tidak pula) menjadikan orang-orang tuli mendengar panggilanmu. Apabila

mereka telah berpaling membelakang. [Surah an-Naml, ayat 80]
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Menerusi kedua-dua ayat di atas, Allah menjelaskan bahawa orang yang berada
di dalam kubur, yakni orang yang telah meninggal dunia, tidak lagi memiliki keupayaan
untuk mendengar sebagaimana halnya orang yang masih hidup. Berdasarkan ini, maka
apakah manfaat al-Qur’an dibacakan ke atas orang yang telah meninggal dunia padahal

mereka tidak lagi mampu mendengarnya?

Kedua:

Allah Subhanahu wa Ta’ala menyatakan bahawa al-Qur'an adalah sebuah kitab

yang mengandungi peringatan kepada orang yang masih hidup. Firman-Nya:

Maksudnya:

.. agar (al-Qur'an itu) menjadi peringatan bagi orang-orang yang masih

hidup. [Surah Yasin, ayat 70]

Berdasarkan ayat ini, maka seharusnyalah al-Qur’an dibacakan kepada orang
yang masih hidup agar mereka dapat mengambil pengajaran daripadanya, bukannya

kepada mereka yang telah meninggal dunia.

Ketiga:

Membaca al-Qur’an di sisi orang mati secara beramai-ramai sebagaimana yang
menjadi tradisi dalam masyarakat Islam hari ini jelas menyalahi perintah al-Qur'an agar
orang Islam hendaklah diam di saat al-Qur'an dibacakan. Ini sebagaimana firman-Nya

dalam surah al-A'raaf, ayat 204:
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Maksudnya:
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Dan apabila al-Qur’an itu dibacakan, maka dengarkanlah serta diamlah
(dengan sebulat-bulat ingatan untuk mendengarnya), supaya kamu beroleh

rahmat.

Perhatikan juga hadis Rasulullah shallalahu ‘alaihi wasallam berikut:

Maksudnya:

Ketahuilah, sesungguhnya setiap kamu sedang bermunajat kepada
Tuhannya, maka janganlah saling mengganggu satu sama yang lain. Dan
janganlah kamu saling mengangkat (menguatkan suara) melebihi yang lainnya
dalam membaca (al-Qur'an). [Hadis riwayat Abu Daud dalam Sunan Abu Daud, no.
1332. Dinilai sahih oleh Syaikh al-Albani dalam Shahih Sunan Abu Daud, no. 1183 dan
Shahih al-Jami’ as-Shagir, no. 2639]

Keempat:

Sama-sama kita ketahui bahawa Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam ialah
insan yang paling kasih dan sayang kepada umatnya. Betapa tinggi kasih dan sayang

baginda kepada umatnya ini telah pun dirakamkan oleh Allah menerusi firman-Nya:
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Maksudnya:

Sungguh telah datang kepadamu seorang Rasul dari kaummu sendiri, terasa

berat olehnya penderitaanmu, sangat menginginkan (keimanan dan keselamatan)
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bagimu, amat belas kasihan lagi penyayang terhadap orang-orang mukmin. [Surah
at-Taubah, ayat 128]

Pun demikian tinggi kasih dan sayang Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam

kepada umatnya, namun sehingga kini tidak ditemui satu jua dalil yang sahih bahkan

yang maudhu’ (palsu) yang menyatakan bahawa baginda pernah menghadiahkan pahala

bacaan al-Qur'an kepada kaum kerabat dan para sahabatnya yang telah meninggal

dunia semasa hayatnya. Di sini timbul dua persoalan yang perlu kita renungkan

bersama:

1.

1)

2)

3)

4)

Adakah Rasulullah tidak sayang kepada mereka yang telah meninggal dunia,
padahal mereka ialah insan yang paling rapat lagi akrab hubungannya dengan
baginda?

Adakah kita lebih sayangkan umat ini melebihi kasihnya baginda shallallahu

‘alaihi wasallam sehingga kita berani mendahuluinya dalam mensyariatkan

sesuatu tatacara ibadah yang baharu?
Sudah tentulah tidak.
Bagi perbahasan yang lebih mendalam, sila rujuk:

Hukmu al-Qira’ah ‘ala al-Amwat: Hal Yashilu Tsawabuha Ilaihim? karya
Syaikh Muhammad Ahmad Abdus Salam asy-Syuqairi. Bagi edisi terjemahan, sila
lihat Mengirim Bacaan al-Qur’an Untuk Mayat: Sampaikah Pahalanya? (Pustaka
Arafah, Solo.)

Maa Yanfa’ al-Muslim Ba’da Wafatihi karya Abu Hudzaifah Ibrahim
Muhammad. Bagi edisi terjemahan, sila lihat Menghadiahkan Pahala Sesuai

Tuntunan Nabi (Qiblat Press, Solo).

Hukum Tahlilan (Selamatan Kematian) Menurut Empat Mazhab & Hukum
Membaca al-Qur’an Untuk Mayit Bersama Imam asy-Syafi’i karya Ustaz Abdul
Hakim Amir Abdat (Maktabah Mua’wiyah bin Abi Sufyan, Jakarta).

Kuburan Bukan Tempat Ibadah karya Ustaz Abu Yahya Badrusslam

(Nashirussunah, Jakarta Timur).
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Fakta 13 : Wahhabi & Kenduri Arwah

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak melaksanakan ritual

kenduri atau tahlil arwah.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah bersama
para ulamak bermazhab Syafi'e selainnya juga adalah Wahhabi. Ini kerana mereka
semua amat membenci amalan kenduri arwah dan menegah orang ramai daripada

melakukannya. Dalam kitabnya al-Umm 3/318, Imam asy-Syafi’e rahimahullah berkata:

SCCIINTHHLCR! 25 1 O et 5
SN e s g 30 SIS 5 63

Maksudnya:

Dan saya membenci berkumpul-kumpul (dalam kematian) sekalipun tanpa
diiringi tangisan kerana hal itu akan memperbaharui kesedihan dan memberatkan
(menyusahkan) tanggungan (keluarga si mati) serta berdasarkan atsar yang telah

lalu.

Dalam kitabnya al-Majmu’ 5/290 Imam al-Nawawi asy-Syafi’e rahimahullah

(676H) menukilkan perkataan pengarang kitab asy-Syamil sebagai berikut:
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Maksudnya:
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Adapun apabila keluarga si mati membuatkan makanan dan mengundang
manusia untuk makan-makan, maka hal itu tidaklah dinukil sedikit pun bahkan

termasuk bid'ah, bukan sunnah.

Kenduri arwah menyerupai tradisi masyarakat Jahiliyyah. Tidak syak lagi
bahawa amalan berkumpul-kumpul di rumah si mati (untuk tujuan kenduri arwah dan
bertakziah) adalah termasuk salah satu perbuatan jahiliyyah yang dibenci oleh Allah
Subhanahu wa Ta’ala dan Rasul-Nya. Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Empat perkara yang dilakukan oleh umatku yang berasal daripada tradisi
jahilivyah yang belum mereka tinggalkan: Berbangga-bangga dengan keturunan,
mencela keturunan, mempercayai hujan turun berdasarkan ramalan bintang dan

meratapi kematian. [Hadis riwayat Imam Muslim dalam Shahih Muslim, no. 934]

Termasuk perbuatan “meratapi kematian” dalam hadis di atas adalah
berkumpulnya umat Islam di rumah seorang yang ditimpa kematian walaupun bukan
tujuan meratap. Berkata salah seorang sahabat Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam, Jabir

bin ‘Abdillah radhiallahu ‘anh:
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Maksudnya:

Kami (para sahabat) memandang berkumpul di rumah keluarga yang
ditimpa kematian dengan membuat makanan termasuk dalam perbuatan

meratap. [Shahih Sunan Ibn Majah, no. 1612]

Telah berkata Imam Ibnu Qadamah rahimahullah dalam kitabnya al-Mughni
3/496-497 (cetakan baru ditahqiq oleh Syeikh Abdullah bin Abdul Muhsin at-Turki):
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Maksudnya:

Adapun ahli keluarga si mati membuatkan makanan untuk orang ramai maka
itu satu hal yang dibenci (haram). Kerana akan menambah (kesusahan) di atas
musibah mereka dan menyibukkan mereka di atas kesibukan mereka dan
menyerupai perbuatan jahiliyyah. Dan telah diriwayatkan bahawasanya Jarir
pernah bertemu kepada 'Umar. Lalu 'Umar bertanya: “"Apakah mayat kamu
diratapi?” Jawab Jarir: "Tidak!" 'Umar bertanya lagi: "Apakah mereka berkumpul
di rumah si mati dan mereka membuat makanan?“Jawab Jarir: "Yal" Berkata

Ill

'‘Umar: "Ttulah ratapanl.

Catatan Tambahan

Apa yang difatwakan oleh Imam asy-Syafi'e rahimahullah dalam menyikapi

keluarga yang ditimpa musibah kematian ialah, hendaklah jiran tetangga dan keluarga

terdekatnya menyediakan makan bagi mereka dengan kadar yang menyenyangkan,

bukan sebaliknya iaitu menyusahkan keluarga si mati menyediakan jamuan (kenduri

arwah) bagi orang yang hadir.

Imam asy-Syafi’e rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Dan saya menyukai agar jiran si mati berserta karib kerabatnya untuk
membuatkan makanan yang mengenyangkan bagi keluarga si mati pada hari dan
malam kematian. Kerana hal tersebut termasuk sunnah dan amalan baik para

generasi mulia sebelum (salaf) dan sesudah kita. [al-Umm 1/317]

Kenyataan Imam asy-Syafi’e rahimahullah di atas adalah bersandarkan kepada

hadis Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam seperti berikut:
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Maksudnya:

Buatkanlah makanan untuk keluarga Ja'far kerana sesungguhnya telah
datang kepada mereka apa yang menyibukkan mereka (iaitu kematian). [Musnad

Ahmad 1/205]

Bagi melihat perbincangan yang lebih mendalam berkenaan hukum mengadakan
ritual kenduri arwah menurut pandangan para ulamak muktabar Ahlus Sunnah wal

Jama’ah, sila lihat:

1. Hukum Tahlilan (Selamatan Kematian) & Perayaan Haul (Ulang Tahun
Kematian) karya Ustaz Abu Ubaidah Yusuf Mukhtar as-Sidawi (Media Tarbiyabh,
Bogor).

2. Bincang-bincang Seputar Tahlilan, Yasinan & Maulidan karya Ustaz Abu
Ihsan Al-Atsari (Pustaka At-Tibyan, Solo).

94



3. Tarekat, Tasawuf, Tahlilan & Maulidan karya Ustaz Hartono Ahmad Jaiz

(Wacana IImiah Press).

4. Penjelasan Gamblang Seputar Hukum Yasinan, Tahlilan & Selamatan karya
Ustaz Abu Ibrahim Muhammad Ali A. Mutholib (Pustaka Al-Ummat, Jawa
Tengah).

5) Hukum Tahlilan (Selamatan Kematian) Menurut Empat Mazhab & Hukum

Membaca al-Qur’an Untuk Mayit Bersama Imam asy-Syafi’i karya Ustaz Abdul
Hakim Amir Abdat (Maktabah Mua’wiyah bin Abi Sufyan, Jakarta).
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Fakta 14 : Wahhabi & Talqin Mayat

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menafikan kesunnahan

mentalginkan mayat di sisi kuburan.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'’e rahimahullah juga
adalah Wahhabi kerana beliau tidak pernah menganjurkan amalan mentalginkan mayat
di sisi kuburan kecuali sebilangan ulamak mutakhirin yang menyandarkan diri mereka
kepada mazhab Syafi’e. Berkata Dr. Muhammad bin A.W. al-'Aqil di dalam kitabnya,
Manhaj al-Imam asy-Syafi'i Rahimahullah Ta'ala fii Itsbat al-'Aqidah:

Tidak ditemukan ucapan dari Imam asy-Syafi'e rahimahullah tentang
masalah ini (iaitu anjuran mentalginkan mayat) dan tidak ada seorang pun dari
kawan-kawan dan pengikutnya yang mengatakan bahawa Imam asy-Syafi'e
rahimahullah telah mengemukakan pendapatnya mengenai masalah ini. Yang
mensunnahkannya hanyalah sebahagian dari pengikut Imam asy-Syafi'e
rahimahullah seperti yang dituturkan oleh Imam al-Nawawi rahimahullah. [Manhaj

al-Imam asy-Syafi'i Rahimahullah Ta'ala fii Itsbat al-'Aqidah, ms. 312]

Syubhat Dan Jawapan

Berikut dipaparkan salah satu hadis berkenaan anjuran mentalgin mayat di
kuburan yang sering dijadikan dalil oleh sebahagian pihak bagi mensabitkan amalan

tersebut:
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Maksudnya:

Dari Sa’id bin Abdullah al-Audi berkata: Saya menyaksikan Abu Umamah
saat menjelang meninggal dunia dan beliau berkata: Apabila saya meninggal
dunia maka lakukanlah bagiku sebagaimana yang diperintahkan oleh Rasulullah
untuk kami lakukan pada orang yang meninggal. Baginda bersabda: Apabila salah
seorang dari kalian meninggal dunia lalu kalian sudah meratakan kuburannya,
maka hendaklah salah seorang dari kalian berdiri pada sisi kepala kubur, lalu
hendaklah dia berkata: Wahai Fulan anaknya Fulanah kerana dia akan

mendengarnya meskipun tidak boleh menjawab.

Kemudian katakan: Wahai Fulan bin Fulanah, maka dia akan duduk

sempurna. Kemudian katakan Wahai Fulan anaknya Fulanah”, maka dia akan
berkata: Berilah aku petunjuk, semoga Allah merahmati kalian. Lalu hendaklah dia

katakan: Ingatlah apa yang engkau bawa keluar dari dunia ini iaitu syahadah
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bahawa Tiada Tuhan yang berhak disembah melainkan Allah dan Muhammad
adalah seorang hamba dan utusan-Nya, dan engkau redha Allah sebagai Rabb-mu,
Islam sebagai agamamu, Muhammad sebagai nabimu, al-Qur’an sebagai imammu.
Kerana salah seorang daripada Malaikat Mungkar dan Nakir akan mengambil
tangan yang lainnya seraya berkata: Pergilah, tidak perlu duduk pada orang yang
sudah ditalqinkan hujahnya.

Dengan ini semua maka Allah akan menjadi hujahnya dalam menghadapi
keduanya. Lalu ada seorang yang bertanya: Wahai Rasulullah, bagaimana kalau
tidak diketahui nama ibunya? Maka Rasulullah bersabda: Nasabkanlah kepada

Hawa, katakan Fulan bin Hawa.

Hadis di atas dikeluarkan oleh Imam ath-Thabrani dalam ad-Du’a dan Mu’jam al-
Kabir dari jalan Muhammad bin Ibrahim al-Ala’, telah menceritakan kepada kami Isma’il
bin ’'Ayyasy, telah menceritakan kepada kami Abdullah bin Muhammad al-Qurasyi dan
Yahya bin Abi Katsir dari Sa’id bin Abdullah al-Audi.

Hadis ini adalah dha’if (lemah) menurut para ulamak hadis. Antara yang
mendha’ifkan hadis ini ialah: al-Haithami (al-Majma’ 3/45), Imam al-Nawawi (al-
Majmu’ Syarh al-Muhadzdzab 5/304), Syaikh al-Islam Ibnu Taimiyyah (Majmu’ al-
Fatawa 4/296), Imam Ibnu al-Qayyim al-Jauziyyah (Zad al-Ma’ad 1/523), Imam al-‘Iraqi
(Takhrij Ihya’ 4/420), Imam al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani (Fath al-Bari 10/563),

Imam ash-Shan’ani (Subulus Salam 2/114) dan ramai lagi.

Ringkasnya, hadis ini adalah lemah sama sekali. Demikian juga dengan kedudukan
riwayat-riwayat lain yang dianggap sebagai syawahid kepada hadis di atas di mana
kesemuanya dilihat terlalu longgar untuk berfungsi sebagai penguat bagi mensabitkan

amalan mentalginkan mayat di sisi kuburan.

Dengan penerangan di atas, maka dapatlah dirumuskan bahawa amalan
mentalgin mayat di kuburan sebagaimana yang biasa diamalkan oleh sebahagian umat
[slam - sekalipun ada yang menganggapnya baik (bid’ah hasanah) - adalah merupakan

bid’ah yang harus ditinggalkan. Hal ini berdasarkan kepada beberapa alasan berikut:
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Pertama:

Dewasa ini ramai dalam kalangan umat Islam yang mewajibkan talgin. Mereka
menganggapnya sebagai sunnah, bahkan dalam kalangan mereka ada yang mengatakan
bid’ah jika hal itu ditinggalkan. Akhirnya, sunnah dan bid’ah bercampur. Dengan

demikian kita harus berwaspada.

Kedua:

Masalah ini bukanlah termasuk fadhail al-a’mal (keutamaan amal) sebagaimana
dakwaan sesetengah pihak. Akan tetapi ianya adalah tergolong dalam masalah akidah
yang di dalamnya mengandungi berita tentang perkara-perkara ghaib yang tidak dapat
disaksikan dengan mata seperti perkhabaran mengenai duduknya jenazah,
mendengarnya jenazah akan panggilan yang memanggilnya dan ucapan Malaikat

Munkar dan Malaikat Nakir.

Hal ini jelas bercanggah dengan sekian banyak firman Allah Subhanahu wa Ta’ala
dan hadis Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam yang sahih yang menafikan keupayaan
manusia untuk mengetahui perkara-perkara ghaib. Antaranya sebagaimana firman-

Allah Subhanahu wa Ta’ala menerusi kedua-dua ayat di bawabh ini:
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Maksudnya:

Katakanlah: Tiada sesiapa pun di langit dan di bumi yang mengetahui

perkara yang ghaib kecuali Allah. [Surah al-Naml, ayat 65]
Juga firman-Nya dalam ayat yang lain:
}C/} {-/}/,// > _22 g - 8 _
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Maksudnya:

Dan pada sisi Allah jualah anak kunci perbendaharaan segala yang ghaib,

tiada sesiapa yang mengetahuinya kecuali Dia sahaja.
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Ketiga:

Lafaz hadis tersebut sendiri adalah menyalahi adab rabbani dalam doa dan
panggilan. Ini kerana Allah Subhanahu wa Ta’ala memerintahkan kita supaya
memanggil seseorang itu dengan menisbahkan kepada nama bapanya dan bukan

kepada nama ibunya. Ini sebagaimana firman-Nya:
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Maksudnya:

Panggilah mereka (anak-anak angkat itu) dengan memakai nama bapa-

bapa mereka, itulah yang lebih adil di sisi Allah. [Surah al-Ahzab, ayat 5]

Sedangkan panggilan pada riwayat tentang talgin ini dengan nama ibu iaitu “Hai

Fulan bin Fulanah’, jelas bertentangan dengan ayat al-Qur’an di atas.

Keempat:

Sementara itu, Imam ash-Shan’ani rahimahullah menerusi kitabnya yang

berjudul Subulus Salam 1/114 menyimpulkan sebagai berikut:

Kesimpulan daripada para imam ahli tahgig, bahawa hadis mentalginkan
mayat itu adalah dha’’f dan mengamalkannya adalah bid'ah. Kerana itu janganlah

kamu terpedaya oleh ramainya orang yang mengamalkannya.

Kelima:

la bertentangan dengan perintah Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam agar
mentalginkan orang yang hampir meninggal dunia (berdasarkan kepada lafaz
mautaakum SUs<) dan bukannya orang yang telah mati kerana orang yang telah mati
tidak mampu berkata-kata lagi. Perhatikan hadis baginda shallallahu ‘alaihi wasallam di

bawabh ini:
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Maksudnya:

Talginlah orang yang akan/hampir mati di antara kamu dengan ucapan:

Laa ilaaha illallah. [Hadis riwayat al-Bukhari, no. 1283 dan Muslim, no. 926]

Anjuran hadis di atas diperkukukah lagi dengan hadis berikut yang menjelaskan
bahawa apabila seorang hamba mengucapkan kalimah tauhid ‘Laa ilaha illallah’ di akhir
hayatnya (nazak), maka dia pasti menjadi salah seorang penghuni syurga. Sabda

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:

Maksudnya:

Sesiapa yang akhir perkataannya ‘Laa ilaha illallah’, maka dia akan masuk

syurga. [Shahih al-Jami’ ash-Shagir, no. 6479]

Keenam:

Orang-orang yang telah mati, mereka tidak lagi dapat mendengar sebagaimana
halnya orang yang masih hidup. Berdasarkan keadaan mereka yang tidak dapat
mendengar ini, bagaimana mungkin mereka boleh mendapat manfaat daripada talgin

yang dibacakan ke atas mereka? Perhatikan firman Allah dalam ayat berikut:
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Maksudnya:

Dan kamu sekali-kali tidak sanggup menjadikan orang yang di dalam kubur

dapat mendengar. [Surah Fathir, ayat 22]

Firman-Nya lagi dalam ayat yang lain:
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Maksudnya:

Sesungguhnya kamu tidak dapat menjadikan orang-orang mati mendengar
dan (tidak pula) menjadikan orang-orang tuli mendengar panggilanmu. Apabila

mereka telah berpaling membelakang. [Surah an-Naml, ayat 80]

Untuk perbincangan yang lebih mendalam berkenaan hukum mentalginkan

mayat, sila lihat:

1. Manhaj al-Imam asy-Syafi'i Rahimahullah Ta'ala fii Itsbat al-'Aqidah karya
Dr. Muhammad bin A.W. al-'Aqil. Bagi edisi terjemahan, sila lihat ‘Aqidah Imam
Asy-Syafi'i (Pustaka Imam asy-Syafi'i, Jakarta).

2. Al-Ayat al-Bayyinah karya Syaikh Nu’'man bin al-Mufassir al-Syahir Mahmud al-
Alusi. Bagi edisi terjemahan, sila lihat Mayat Tidak Boleh Mendengar (Jasmin

Publication, Selangor).
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Fakta 15: Wahhabi & Tawassul Kepada Orang Mati

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menolak amalan bertawassul

kepada orang yang telah meninggal dunia.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'’e rahimahullah juga
adalah Wahhabi. Ini kerana tidak ditemui dalam mana-mana jua kitabnya yang masyhur
bahawa beliau menganjurkan amalan bertawassul kepada orang yang telah meninggal
dunia. Ketiadaan petunjuk atau anjuran daripada beliau serta para Salaf selainnya

menunjukkan hal tersebut bukanlah suatu yang disyariatkan di dalam ajaran Islam.

Catatan tambahan.

Walau bagaimanapun terdapat dua riwayat masyhur yang dijadikan sandaran
oleh sebahagian pihak bahawa Imam asy-Syafi’e pernah bertawassul kepada orang yang

telah meninggal dunia, antaranya:

Riwayat # 1
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Maksudnya:
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Ibnu Hajar Al-Makki dalam kitabnya al-Khairat al-Hisan menyebutkan
managqib Abu Hanifah pada fasal 25 bahawa ketika Imam asy-Syafi’e berada di
Baghdad,dia bertawassul melalui Abu Hanifah dengan mendatangi kuburannya
dan mengucapkan salam kemudian bertawassul kepada Allah dengannya untuk

memenuhi keperluannya.

Kisah ini diriwayatkan oleh al-Khatib al-Baghdadi dalam Tarikh Baghdad dari
‘Umar bin Ishaq bin Ibrahim, memberitahukan kepada kami Ali bin Maimun, aku
mendengar Imam asy-Syafi'e berkata: Aku suka bertabarruk dengan mendatangi
kuburan Abu Hanifah setiap hari. Apabila ada keperluan aku solat dua rakaat dan
mendatangi kuburannya, lalu aku memohon kepada Allah hajatku di sisinya. Tidak

lama setelah itu hajatku dipenuhi.

Bantahan:

Pertama, dalam sanadnya terdapat ‘Umar bin Ishaq bin Ibrahim, tidak diketahui
siapa dia dan tidak juga disebutkan biografinya dalam kitab-kitab Rijal (lihat Silsilah al-
Ahadith adh-Dha’ifah 1/78) sehingga kisah ini adalah kisah yang lemah bahkan batil.

Kedua, Syaikh al-Islam Ibnu Taimiyyah rahimahullah menulis dalam kitabnya

ash-Shirathil Mustaqim 1/343-344:

Ini adalah kedustaan yang nyata. Orang yang mempunyai pengetahuan yang
rendah sahaja dapat memastikan kedustaannya. Ketika Imam asy-Syafi'e datang
ke kota Baghdad, tidak ada di kota itu kuburan yang selalui dikunjungi untuk
berdoa di sisinya. Bahkan di zaman Imam asy-Syafi'e perbuatan tersebut tidak
dikenal, padahal Imam asy-Syafi'e telah melihat di Hijaz, Yaman, Syam, Iraq dan

Mesir kuburan para Nabi.

Menurut kaum muslimin, para sahabat dan para tabi'in yang lebih utama
daripada Abu Hanifah dan ulamak yang setaraf dengannya, lalu mengapa Imam
asy-Syafi'e hanya berdoa di sisi kuburan Abu Hanifah sahaja? Sahabat-sahabat
Abu Hanifah yang bertemu dengannya, seperti Abu Yusuf, Muhammad, Zufar, al-
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Hassan bin Ziyad dan lainnya tidak pernah berdoa di sisi kuburan Abu Hanifah,

tidak juga kuburan lainnya.

Lebih-lebih  lagi Imam asy-Syafi'e mengharamkan (perbuatan)
mengagungkan kuburan makhluk kerana khuatir akan menimbulkan fithah
terhadap kuburan itu. Orang yang membuat kisah ini hanyalah orang yang dangkal

ilmu dan agamanya atau dinukil daripada orang yang tidak dikenali.

Riwayat # 2
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Maksudnya:

Ibnu Hajar al-Makki menyebutkan dalam kitabnya ash-Shawa’iq al-

Muhriqah bahawa Imam asy-Syafi’e bertawassul melalui ahli bait (keluarga) Nabi,

dia berkata:

Keluarga Nabi pengantarku.

Aku berharap esok melalui mereka diberi.
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Dan merekalah wasilahku kepada-Nya.

Di tangan kananku shahifah-ku.

Bantahan:

Pertama, kisah ini termasuk jenis kisah di atas dan tidak diketahui sanad yang
sahih kepada Imam asy-Syafi’e. Tidak dapat dipastikan bahawa ini adalah perkataan
Imam asy-Syafi’e. Boleh jadi kisah ini dibuat kaum sufi untuk menguatkan pendapatnya
dengan cara berdusta terhadap Imam asy-Syafi’e. Kita ketahui Imam asy-Syafi'e adalah
imam yang sangat berpegang kuat kepada sunnah, sehingga para ulamak di zamannya
memberikan baginda gelaran ‘pembela sunnah.” Jadi sangat mustahil apabila perkataan

ini berasal daripada perkataan baginda.

Kedua, Imam asy-Syafi'e bukanlah dalil yang menjadi sandaran dalam

menentukan hukum syariat tetapi sandaran kita adalah al-Qur’an dan as-Sunnah.

Beberapa alasan lain dan jawapan.
Alasan # 1

Mereka berkata: “Terdapat ayat yang menganjurkan untuk memohon ampun
kepada Allah melalui perantaraan Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam. Ayat yang

dimaksudkan ialah surah an-Nisa’, ayat 64. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Sesungguhnya jikalau mereka ketika itu menganiaya dirinya datang
kepadamu, lalu memohon ampun kepada Allah, dan Rasul pun memohonkan
ampun untuk mereka, tentulah mereka mendapati Allah Maha Penerima Taubat
lagi Maha Penyayang.
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Berdasarkan ayat ini, terdapat anjuran untuk memohon keampunan dan doa

kepada Allah melalui perantaraan orang yang telah meninggal dunia.”

Jawapan:

Ayat tersebut tidak tepat untuk dijadikan sebagai dalil bolehnya bertawassul

kepada orang yang telah meninggal dunia. Ini kerana:

1.

2.

3.

Ayat 64 surah an-Nisa’ berbicara dalam konteks peristiwa yang telah berlaku
(past tense) pada masa lalu iaitu ketika Rasulullah masih lagi hidup, bukannya
untuk masa yang akan datang (future tense) setelah kewafatan baginda.
Perhatikan semula firman-Allah: Sesungguhnya jikalau mereka ketika itu
menganiaya dirinya...., lafaz 3) (ketika itu) dalam ayat ini adalah zharf (kata
penghubung) yang menunjukkan suatu yang telah berlaku dan bukannya untuk
masa yang akan datang. Berbeza sekiranya Allah berfirman dengan lafaz 13
(apabila) seumpama: Sesungguhnya jikalau mereka apabila menganiaya
dirinya .., maka barulah ayat tersebut boleh diperhujahkan untuk mensabitkan
amalan bertawassul ke atas Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam, meskipun
setelah kewafatannya. Namun kenyataannya tidak demikian. Jadi, ayat ini tidak
boleh diamalkan untuk memohon doa melalui perantaraan Rasulullah

shallallahu ‘alaihi wasallam setelah kewafatannya.

Ayat tersebut diturunkan pada zaman Rasulullah dan para sahabat akan tetapi
tidaklah mereka memahami ayat tersebut menjadi dalil bolehnya meminta
ampun atau meminta hajat kepada Allah melalui perantaraan orang yang telah
meninggal dunia. Amatlah mustahil untuk dikatakan bahawa umat akhir zaman
lebih memahami pengajaran ayat tersebut berbanding Rasulullah dan para

sahabatnya.

Ayat tersebut juga menjadi hujah bahawa yang diperbolehkan adalah

bertawassul melalui perantaraan doa orang yang masih hidup, bukannya yang

telah meninggal dunia sebagaimana amalan kebanyakan golongan tareqat

kesufian (orang sufi). Perhatikan semula firman Allah: lalu memohon ampun

kepada Allah, dan Rasul pun memohonkan ampun untuk mereka.
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4. Bukti lain yang menguatkan penjelasan ini ialah hadis Rasulullah bahawa semua
amalan manusia terputus setelah kematiannya, kecuali tiga perkara iaitu
sedekah jariah, ilmu yang dimanfaatkan olehnya dan doa daripada anaknya yang
soleh. [Shahih Muslim, no. 1631]. Berdasarkan hadis ini, orang yang telah
meninggal dunia tidak lagi boleh beramal sebagaimana amalan orang yang masih

hidup, termasuklah berdoa kepada Allah.

5. Memohon keampunan dan hajat daripada Allah melalui orang yang telah
meninggal dunia juga merupakan penyerupaan dengan amalan orang kafir
(tasyabbuh bil kuffar) yang meminta ampun dan hajat kepada Allah melalui
perantaraan Nabi Isa ‘alaihis salam. Kita berlindung kepada Allah daripada

perbuatan seperti ini.

Alasan # 2

Mereka berkata: “Kami tidak menyembah pun Nabi dan para wali di kuburan
mereka. Kami hanya menjadikan mereka sebagai perantaraan dalam memohon sesuatu

hajat kepada Allah. Lalu bagaimana dikatakan kami telah melakukan syirik?”

Jawapan:
Hendaklah diinsafi bahawa doa itu adalah ibadah. Sabda Rasulullah shallallahu
‘alaihi wasallam:

S5l gh 2

Maksudnya:

Doa itu adalah ibadah. [Hadis riwayat at-Tirmidzi dalam Shahih Sunan at-
Tirmidzi, no. 3372]

Oleh kerana doa adalah ibadah, maka sewajarnyalah ia ditujukan hanya kepada

Allah, bukan kepada selainnya. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Dan sembahlah Allah dan janganlah kamu sekutukan Dia dengan sesuatu.

[Surah an-Nisa’, ayat 36]

Firman-Nya lagi:

Maksudnya:

Dan siapakah yang lebih sesat daripada orang yang berdoa kepada selain
Allah yang tidak dapat memperkenankan (doa)nya sehingga hari kiamat dan

mereka lalai dari (memperhatikan) doa mereka? [Surah al-Ahqaf, ayat 5]

Firman-Nya lagi:

Maksudnya:

Atau siapakah yang mengabulkan (doa) orang yang (berada) dalam
kesulitan apabila dia berdoa kepada-Nya dan yang menghilangkan kesusahan dan
yang menjadikan kamu sebagai khalifah di bumi? Apakah di samping Allah ada
tuhan (yang lain)? Amatlah sedikit kamu mengingati. [Surah an-Naml, ayat 62]

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Sesiapa yang tidak berdoa kepada Allah maka Allah murka kepadanya.
[Hadis riwayat at-Tirmidzi dalam Shahih Sunan at-Tirmidzi, no. 3373]

Sabdanya lagi:
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Maksudnya:

Sesiapa yang meninggal dunia dalam keadaan berdoa kepada selain Allah,

maka (dia akan) masuk neraka. [Hadis riwayat al-Bukhari, no. 4497]

Di dalam doa terkandung nilai kerendahan dan pengharapan kepada Allah
Subhanahu wa Ta’ala. Inilah kemuncak kehambaan seseorang kepada Tuhan yang

menciptanya. Justeru, patutkah nilai ini dipersembahkan kepada selain Allah?

Adapun alasan kalian bahawa kalian tidak menyembah Rasulullah dan hanya
menjadikannya sebagai perantara kepada Allah adalah persis dengan alasannya orang
kafir yang telah menghalalkan perbuatan syirik mereka. Perhatikan firman-Nya dalam

ayat berikut:
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Maksudnya:

Dan orang-orang (musyrik) yang mengambil selain Allah menjadi pelindung
dan penolong (mereka berkata): Kami tidak menyembah mereka melainkan
supaya mereka mendekatkan kami kepada Allah dengan sedekat-dekatnya. [Surah

az-Zumar, ayat 3]
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Alasan # 3

Mereka berkata: “Ibarat kita hendak bertemu dengan Perdana Menteri, tentulah
bukan mudah untuk kita melakukannya. Jalan mudah untuk kita berhubung dengannya
ialah melalui perantaraan mereka yang hampir dengannya. Begitulah Allah. Kami tidak
mampu berhubung secara langsung dengan-Nya, mengingatkan betapa rendah dan
hinanya kami di sisi-Nya. Jalan mudah untuk kami berhubung dan menyatakan
permohonan hajat kami kepada-Nya ialah melalui perantaraan Rasul yang dikasihi-Nya,

jaitu Nabi Muhammad shallallahu ‘alaihi wasallam.”

Jawapan:

Alasan di atas hanyalah berdasarkan andaian dan logik akal semata-mata. Alasan

ini tidak sepatutnya diungkapkan oleh mereka yang mengaku sebagai Islam. Ini kerana:

1. Alasan tersebut jelas merupakan perendahan terhadap kedudukan Allah dengan
menyamakan-Nya dengan seorang Perdana Menteri. Maha Suci Allah daripada

kesamaan dengan mana-mana jua makhluk ciptaan-Nya.

2. Alasan tersebut telah menyanggahi perintah Allah agar berdoa secara terus

kepada-Nya sebagaimana firman-Nya:

Maksudnya:

Dan Tuhan kamu berfirman: “Berdoalah kamu kepada-Ku, nescaya

Aku perkenankan doa kamu.” [Surah al-Mukmin, ayat 60]

3. Alasan tersebut menzahirkan sikap sangka buruk kepada Allah, seakan-akan
Allah enggan mengabulkan permintaan hamba-Nya melainkan melalui

perantaraan orang yang telah meninggal dunia.

Satu persoalan yang menarik untuk difikirkan oleh para penggemar amalan
bertawassul kepada orang yang telah meninggal dunia: Mengapakah ketika solat

mereka meminta secara terus (direct) kepada Allah, namun ketika berada di luar solat
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memerlukan perantaraan selain Allah untuk berdoa? Bukankah keyakinan dan amalan

mereka ini suatu yang luar biasa?

Lain-lain syubhat golongan yang membolehkan tawassul kepada orang yang telah

meninggal dunia dan jawapan semula Ahli Sunnah ke atasnya, sila lihat:

1.

At-Tawassul: Agsamuhu wa Ahkamuhu karya Abu Anas bin Husain Abu Luz.
Bagi edisi terjemahan, lihat Tawassul Sunnah VS Tawassul Bid’ah (Darul Hagq,
Jakarta).

At-Tawassul ‘an Wa’usuhu wa Ahkamuhu karya Syaikh Muhammad
Nashiruddin al-Albani. Bagi edisi terjemahan, sila lihat Tawassul dan Tabarruk
(Pustaka al-Kautsar, Jakarta).

Al-Washitah Bainal Haqqi wal Khalqi karya Syaikh al-Islam Ibnu Taimiyyah.
Bagi edisi terjemahan, sila lihat Kesalahan Dalam Memahami Wasitah
(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

Ketika Sang Habib Dikritik karya Ustaz Firanda Andirja Abidirin
(Nashirussunnah, Jakarta Timur)

Kuburan Bukan Tempat Ibadah karya Ustaz Abu Yahya Badrussalam
(Nashirussunnah, Jakarta Timur).

Syirik: Dosa Pembatal Akidah & Amalan karya Mohd Hairi Nonchi (Bushra
Studio & Publication, Selangor).
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Fakta 16 : Wahhabi & Tabarruk (Amalan Mengambil Berkat)

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menolak amalan bertabarruk,

yakni mengambil berkat pada sesuatu.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah dan para
ulamak Syafiiyyah selainnya adalah Wahhabi kerana mengharamkan amalan

bertabarruk pada perkara yang tidak disyariatkan oleh Allah dan Rasul-Nya. Imam al-

Ghazali asy-Syafi'e rahimahullah (505H) berkata mengenai adab menziarahi kuburan

Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Dan bukanlah sunnah menyentuh dinding (kuburan Nabi) dan bukan juga
(sunnah) menciumnya akan tetapi berdiri dari jauh lebih dekat kepada

penghormatan (kepada baginda). [Ihya’ Ulum ad-Din 1/259]

Katanya lagi ketika mengkritik perbuatan golongan tertentu yang menyentuh

dan mencium kuburan:
eedly gladl sale dalad) Luadly L 0

Maksudnya:

Sesungguhnya menyentuh dan mencium kuburan-kuburan merupakan

kebiasaan kaum Nasrani (Kristian) dan kaum Yahudi. [Thya’ Ulum ad-Din 1/271]

Perhatikan juga perkataan Imam al-Nawawi rahimahullah berikut:
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Maksudnya:

Tidak boleh tawaf di kuburan Nabi shallallahu alaihi wasallam dan dibenci
menempelkan perut dan punggung di dinding kuburan. Hal ini telah disebutkan
oleh Al-Halimy dan selain beliau. Selain itu dibenci menyapu kuburan dengan
tangan dan dibenci mencium kuburan. Bahkan adab (yang benar ketika menziarahi
kuburan Nabi) adalah dia jauh dari Nabi sebagaimana dia jauh dari Nabi apabila
bertemu dengan Nabi ketika dia masih hidup. [al-Majmu’ Syarh al-Muhadzdzab
8/257]

Katanya lagi:

A.:J\.Puﬁj.@.scz\fjj\d&?o};ju@b C.A.\ OTAJL:J,E:-U»

2 bl e Syl il L o LA OY caliey
(el ddllz

Maksudnya:

Sesiapa yang terdetik di benaknya bahawa menyapu kuburan dengan
tangan dan perbuatan yang seumpamanya lebih berkah, maka ini disebabkan

kebodohan dan kelalaiannya. Ini kerana keberkahan itu pada sikap mengikuti
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syariat dan perkataan para ulamak. Bagaimana mungkin keutamaan boleh diraih

dengan menyelisihi kebenaran?. [al-Majmu’ Syarh al-Muhadzdzab 8/258]

Catatan tambahan

Golongan yang digelar sebagai ‘Wahhabi’ tidaklah mengharamkan secara mutlak
amalan bertabarruk sebagaimana dakwaan dan tuduhan para penggemar amalan
bid’ah. Apa yang diharamkan oleh golongan ‘Wahhabi’ ialah amalan bertabarruk pada

perkara-perkara yang tidak disyariatkan oleh Allah dan Rasul-Nya. Umpamanya

bertabarruk dengan cara mencium atau menyapu kuburan dan barang peninggalan
individu tertentu yang dianggap sebagai orang yang soleh. Padahal tidak ada satu pun
dalil yang menetapkan keberkataan pada kuburan dan juga barang peninggalan

individu tersebut.

Lebih lanjut, sila rujuk dua buku berikut yang mengupas secara lebih mendalam
mengenai amalan bertabarruk menurut al-Qur’an dan sunnah yang sahih sesuai dengan

kefahaman dan amalan generasi as-Salaf as-Soleh:

1. Al-Tabarruk Anwaa’'uhu wa Ahkamuhu karya Dr. Nashir al-Judai’. Bagi edisi
terjemahan, sila lihat Tuntunan Mengambil Berkat (Pustaka Imam Asy-Syafi’i,

Jakarta).

2. 13 Perkara yang Mencemari Kemurnian Tauhid karya Hafiz Firdaus Abdullah

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).
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Fakta 17 : Wahhabi & Yasinan Jumaat

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak mengkhususkan
amalan membaca surah Yasin pada setiap malam Jumaat tetapi

menggalakkan amalan membaca surah al-Kahfi.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah ialah
Wahhabi kerana beliau telah memfatwakan agar hendaklah surah yang dibaca pada
malam Jumaat ialah al-Kahfi, bukannya surah Yasin sebagaimana yang menjadi tradisi

sebahagian besar umat Islam di negara ini.

Demikian juga, tidak ditemui seorang jua dalam kalangan para ulamak Ahlus
Sunnah wal Jama’ah selain beliau yang menggalakkan agar menjadikan malam Jumaat
sebagai waktu yang khusus untuk membaca surah Yasin. Berkata Imam asy-Syafi'e

rahimahullah menerusi kitabnya yang masyhur al-Umm 1/239:
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Maksudnya:

Dan apa yang telah sampai kepada kami, sesungguhnya sesiapa yang
membaca surah al-Kahfi terselamat daripada fitnah Dajjal. Dan disukai
memperbanyakkan selawat ke atas nabi shallallahu alaihi wasallam pada setiap
masa. Bagi pendapat saya pada hari Jumaat dan pada malamnya lebih disukai. Dan
saya suka membacanya (al-Kahfi) pada malam Jumaat dan pada siangnya seperti

hadis yang menyebutnya.
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Apa yang disarankan oleh Imam asy-Syafi'e rahimahullah di atas adalah selaras

dengan hadis Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam seperti berikut:
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Maksudnya:

Sesiapa membaca surah al-Kahfi pada hari Jumaat nescaya akan dibuatkan
baginya cahaya di antara dua Jumaat. [Hadis riwayat al-Hakim 2 /368 dan disahihkan
oleh al-Baihaqi 3/249]

Dalam lafaz lain yang dinilai sahih oleh Syaikh al-Albani rahimahullah dalam
Silsilah al-Ahadith ash-Shahihah (no. 2751) bersumberkan daripada Abu Sa’id Al-Khudri

radhiallahu’anhu disebut bahawa:
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Maksudnya:

Sesiapa yang membaca surah al-Kahfi sebagaimana ia diturunkan (nescaya)

baginya cahaya pada Hari Kiamat dari tempatnya sehingga ke Makkah.

Catatan Tambahan

Terdapat beberapa faktor mengapakah golongan yang dimomokkan dengan

gelaran Wahhabi menolak ritual Yasinan Jumaat, antaranya:

1. Keyakinan para pengamal ritual Yasinan Jumaat bahawa terdapat kelebihan
khusus di sebalik amalan membaca Yasin pada setiap malam Jumaat. Padahal
tidak ada satu jua ayat al-Qur'an dan hadis yang sahih yang menjanjikan

kelebihan tertentu bagi sesiapa yang membaca surah Yasin pada malam Jumaat.

2. Pendalilan para pengamal ritual Yasinan Jumaat kepada hadis yang

menganjurkan membaca surah Yasin pada setiap malam Jumaat. Padahal tidak
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ada satu jua hadis yang sahih mengenainya menurut penilaian Muhadditsin
(pakar-pakar hadis). Bagi meneliti hadis-hadis yang dimaksudkan berserta
komentar para ulamak hadis ke atasnya, sila rujuk buku Yasinan karya Ustaz

Yazid Abdul Qadir Jawas (Media Tarbiyyah, Bogor).

. Perbuatan para pengamal ritual Yasinan Jumaat membaca surah Yasin dengan
suara yang kuat dan dilakukan beramai-ramai sehingga menimbulkan gangguan
kepada umat Islam yang sedang beribadah di dalam masjid. Hal ini jelas

menyanggahi sabda Rasulullah shallalahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Ketahuilah, sesungguhnya setiap kamu sedang bermunajat kepada
Tuhannya, maka janganlah saling mengganggu satu sama yang lain. Dan
janganlah kamu saling mengangkat (menguatkan suara) melebihi yang
lainnya dalam membaca (al-Qur'an). [Hadis riwayat Abu Daud dalam Sunan
Abu Daud, no. 1332 dan disahihkan oleh Syaikh al-Albani dalam Shahih Sunan
Abu Daud, no. 1183 dan Shahih al-Jami’ as-Shagir, no. 2639]

Dalam lafaz yang lain:
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Maksudnya:

Sesungguhnya orang solat itu sedang bermunajat kepada Tuhannya.
Perhatikan, kepada siapakah dia sedang bermunajat! Maka janganlah kamu

saling mengeraskan bacaan al-Qur’an. [Hadis riwayat ath-Thabrani dalam al-
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Ausath, al-Hakim 1/335 dan selainnya. Dinilai sahih oleh Syaikh Salim ‘led al-
Hilali]

. Perbuatan para pengamal ritual Yasinan Jumaat yang menentang perintah Allah
agar hendaklah umat Islam diam apabila mendengar ayat al-Qur’an sedang

dibacakan. Firman Allah dalam surah al-A'raaf, ayat 204:
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Maksudnya:

Dan apabila al-Quran itu dibacakan, maka dengarkanlah serta
diamlah (dengan sebulat-bulat ingatan untuk mendengarnya), supaya kamu

beroleh rahmat.

Dalam ritual Yasinan, semua jamaah sibuk menghabiskan bacaan surah Yasin
sambil menguatkan suara bacaan masing-masing. Jika demikian, siapakah yang
hendak ‘diam’ dan ‘memerhatikan’ ayat al-Qur'an yang sedang dibacakan

sebagaimana perintah ayat di atas?

. Perbuatan para pengamal ritual Yasinan Jumaat yang mengkhususkan amalan
membaca surah Yasin pada setiap malam Jumaat sehingga menimbulkan
keyakinan kepada orang ramai bahawa itulah yang disyariatkan oleh agama,
padahal ia adalah tatacara ibadah rekaan mereka semata-mata. Ibnu ‘Abbas

radhiallahu’anhu berkata:
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Maksudnya:

Tidaklah datang suatu zaman, melainkan mereka akan mengada-
adakan perbuatan bid’ah dan mereka mematikan sunnah. Sehingga

akhirnya bid’ahlah yang akan hidup dan diketahui oleh manusia, sedangkan
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sunnah-sunnah Rasulullah pasti akan mati. [‘[Imu Ushul al-Bida’ oleh Syaikh
Ali Hasan Ali Abdul Hamid al-Halabi, ms. 288]

‘Abdullah bin ‘Amr bin ‘Ash radhiallahu’anhu berkata:
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Maksudnya:

Tidak ada suatu bid’ah yang dilakukan, melainkan bid’ah tersebut
semakin bertambah banyak. Tidak ada suatu sunnah yang dicabut,
melainkan sunnah tersebut bertambah jauh. [Diriwayatkan oleh Imam Ibnu

Baththah dalam al-Ibanah, no. 227]

Hassan bin ‘Athiyyah berkata:
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Maksudnya:

Tidaklah suatu kaum melakukan bid’ah dalam agama mereka,
melainkan Allah akan menghilangkan dari sunnah yang semisal dengan
perbuatan bid’ah itu sehingga Allah tidak lagi mengembalikan sunnah yang
dihilangkan itu kepada mereka. [Diriwayatkan oleh al-Lalika’i dalam Syarah

Ushul I'tiqad Ahlis Sunnah wal Jama’ah, no. 129]

Syaikh Mahmud Saltut, iaitu salah seorang ulamak Mesir yang mendapat gelaran

Syaikh al-Azhar pernah berkata:
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Maksudnya:

Dengan semakin banyak tersebarnya bid'ah, maka bid'ah itu akan terpatri
dalam hati manusia dan dianggap sebagai ajaran agama, sehingga kelak ia akan
menjadi ajaran yang diikuti oleh manusia. Dan semakin luas dan besar bid'ah itu
tersebar, maka semakin hilanglah ajaran agama yang sebenarnya berada daripada

Allah dan Rasul-Nya. [al-Bid’ah Asbabuha wa Madharuha, ms. 57]

Perbuatan para pengamal ritual Yasinan Jumaat yang menggantikan sunnah

Rasulullah dan ajaran Imam asy-Syafi'e dengan sunnah rekaan mereka.

Lebih lanjut berkenaan amalan-amalan sunnah dan bid’ah pada hari dan malam

Jumaat, sila rujuk:

1. Amalan Sunat Hari Jumaat & Surah al-Kahfi karya Ustaz Mohd Fikri Che

2.

Hussain (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

200 Bid’ah Hari Jumaat Di Dunia Islam karya Ustaz ‘Abdullah Al-Qari Hj. Salleh
(Al-Hidayah Publishers, Kuala Lumpur).

3. Al-Jumu’ah Adab wa Ahkam Dirasah Fighiyyah Muqaranah karya Jabir Abdul

4,

Qayyim as-Saidi. Bagi edisi terjemahan, lihat Jum’atan Bersama Nabi, (Aqwam,

Solo).

Panduan Shalat Jum’at karya Ustaz Yazid Abdul Qadir Jawas (Pustaka At-

Taqwa, Jawa Barat).
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Fakta 18 : Wahhabi & Nisfu Sya’ban

Orang kata Wahhabi ialah mereka menolak amalan khusus yang

dilakukan pada malam pertengahan bulan Sya’ban (nisfu Sya’ban).

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah dan para
ulamak Syafiiyyah adalah Wahhabi. Ini kerana mereka bukan sahaja tidak pernah
meraikan nisfu Sya’ban dengan amalan-amalan ritual tertentu, bahkan menghukum

bid’ah ibadah yang diada-adakan tanpa adanya dalil sahih yang mendukunginya.

Berkata Imam al-Nawawi asy-Syafi’e rahimahullah mengenai solat khusus yang

diadakan pada malam nisfu Sya’ban:
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Maksudnya:

Solat yang dikenali dengan solat ar-Raghaib iaitu solat 12 rakaat yang
dikerjakan di antara maghrib dan isyak pada malam Jumaat yang pertama di

bulan Rejab, dan juga solat malam nisfu (pertengahan bulan) Sya’ban seratus

rakaat, dua solat ini merupakan solat yang bid'ah, solat yang mungkar dan buruk.
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Janganlah terpengaruh dengan disebutkannya kedua solat ini dalam kitab Quutu

Al-Qulub dan Ihya' Ulumiddin, dan jangan pula ferpedaya dengan hadis yang

disebutkan tentang kedua solat ini kerana semuanya adalah batil. [al-Majmu’

Syarh al-Muhadzdzab 4/56]

Imam al-Nawawi menerusi kenyataannya di atas dengan tegas menyatakan solat
khusus yang diadakan pada malam nisfu Sya’ban adalah bid’ah di sisi agama. Beliau juga

menambah bahawa semua hadis yang menjelaskan kelebihan serta anjurannya adalah
batil sama sekali.

Memadai dengan kenyataan salah seorang tokoh besar mazhab Syafi’e ini
menjadi bukti bahawa ibadah khusus yang diadakan pada malam nisfu Sya’ban
sebagaimana yang masyhur dalam masyarakat Islam di nusantara adalah bid’ah dan
bukan merupakan ajaran para ulamak Syafi‘iyyah.

Lebih lanjut mengenai amalan-amalan bid’ah pada malam nisfu Sya’ban serta
kelemahan hadis-hadis mengenainya, sila rujuk:

1. Al-Bida’ al-Hauliyyah karya Syaikh Abdullah bin ‘Abdul ‘Aziz at-Tuwaijiri. Bagi
edisi terjemahan, lihat Menyoal Rutinitas Perayaan Bid’ah Sepanjang Tahun

(Pustaka Imam asy-Syafi’i, Jakarta).

2. Amalan Bid’ah Pada Bulan Muharram, Rejab, Sya’ban & Ramadan karya Dr.
Abdul Ghani Azmi bin Hj. Idris (Al-Hidayah Publishers, Kuala Lumpur).

3. Hebatnya Bulan Islam karya Mohd Yaakub bin Mohd Yunus (Karya Bestari,

Selangor).
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Fakta 19 : Wahhabi & Zikir Berjemaah

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang enggan berzikir dan berdoa

berjemaah secara terus-menerus dengan suara yang kuat.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah dan para
ulamak bermazhab Syafi'e selainnya juga ialah Wahhabi. Ini kerana mereka tidak
pernah mengajarkan amalan berzikir dengan kaifiyyat (tatacara) demikian, iaitu
berzikir secara beramai-ramai dengan suara yang keras dan dilakukan secara terus-
menerus setiap kali selesai mengerjakan solat berjamaah. Perhatikan ucapan-ucapan

mereka di bawah ini:

Imam asy-Syafi’e menjelaskan di dalam kitabnya al-Umm 1/127:
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Maksudnya:

Dan aku memilih bagi para imam dan makmum untuk berzikir setelah solat

(yang lima waktu) dengan cara memperlahankan (yakni tidak mengeraskan suara),

kecuali bila imam harus mengajark
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annya kepada makmum, maka ia (boleh) untuk mengeraskan bacaan
tersebut sehingga boleh mengikuti, tetapi kemudian dia (imam) kembali

memperlahankan (lagi seperti semula).

Ini kerana sesungguhnya Allah telah berfirman:  (maksudnya) Oan
Janganlah kamu mengeraskan suaramu dalam solatmu dan janganlah pula
merendahkannya...., maksudnya adalah (ketika) berdoa - wallahu Taala a’lam -,
"Dan  janganlah kamu mengeraskan...” (Maksudnya adalah: janganlah) kamu
mengangkat (suaramu ketika berdoa), “... dan janganlah pula merendahkannya....”

terlalu rendah sehingga tidak didengar oleh dirimu sendiri.

Imam al-Nawawi rahimahullah di dalam kitabnya at-Tahqiq, ms. 14 menulis:
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Maksudnya:

Dan telah disunnahkan untuk berzikir dan berdoa setiap selesai salam;
dengan cara menyembunyikan (tidak mengeraskan) bacaan (zikir dan doanya itu),
terkecuali apabila seorang imam hendak mengajarkan bacaan-bacaan zikir
tersebut. Maka dia boleh untuk mengeraskan bacaannya tersebut. Namun apabila
dia melihat bahawa makmum telah belajar daripadanya bacaan-bacaan tersebut,

maka hendaklah dia memperlahankan kembali.

Adapun hadis Ibnu ‘Abbas berikut yang sering dijadikan dalil oleh sebahagian
orang bagi mensabitkan kesunnahan berzikir dengan suara yang keras secara terus-

menerus:
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Maksudnya:

Sesungguhnya mengangkat suara dengan zikir sewaktu manusia bersurai
dari solat fardhu adalah berlaku pada zaman Rasulullah shallallahu ‘alaihi
wasallam dan berkata Ibn Abbas: Aku mengetahui yang demikian apabila mereka
pulang dan aku mendengarnya. [Hadis riwayat Imam al-Bukhari dalam Shahih al-

Bukhari, no. 841, 842 dan Imam Muslim dalam Shahih Muslim, no. 120, 121, 122, 583]

Imam al-Nawawi asy-Syafi’e menjelaskan di dalam Syarh Shahih Muslim 5/84:
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Maksudnya:

Imam asy-Syafi'e menafsiri hadis ini bahawa baginda mengeraskan
suaranya dalam beberapa waktu sahaja, bertujuan untuk mengajari sahabatnya
cara berzikir, bukan bererti mereka (Nabi dan para sahabatnya) sentiasa

mengeraskan suaranya (dalam berzikir).

Syaikh Zainuddin Abdil ‘Aziz al-Malibari asy-Syafi’e rahimahullah di dalam
kitabnya Fath al-Mu’in 3/185-186 menyatakan:
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Maksud:

Syaikh kami (Ibnu Hajar al-Haitsami) mengatakan: Adapun (berzikir atau
berdoa) dengan suara yang sangat keras di dalam masjid sehingga mengganggu

orang yang sedang solat, maka sudah seharusnya hal seperti ini diharamkan.

Berdasarkan nukilan fatwa Imam asy-Syafi’e dan para ulamak Syafi’iyyah di atas,

maka dapat ditarik satu kesimpulan bahawa:

1.

2.

4.

Hukum asal berzikir selepas solat menurut sunnah Nabi dan ajaran Imam asy-

Syafi’e rahimahullah ialah dengan memperlahankan suara dan dilakukan secara

individu, bukan beramai-ramai.

Pengecualian apabila imam hendak mengajarkan makmumnya, maka dalam
situasi ini disunatkan untuk dia mengeraskan suaranya supaya para makmum

dapat mempelajari tatacara berzikir selepas solat.

Setelah itu, apabila para makmum sudah tahu untuk berzikir selepas solat,

hendaklah imam memperlahankan semula suaranya apabila dia hendak berzikir

selepas solat.

Adapun perbuatan sebahagian imam yang mengeraskan suaranya ketika
berzikir sehingga mendatangkan gangguan kepada orang yang masih beribadah,

maka ia adalah haram di sisi mazhab Syafi’e.

Sekian beberapa huraian mengenai tatacara berzikir selepas solat menurut

sunnah Nabi yang sahih dan ajaran Imam asy-Syafi'e serta para ulamak Syafi’iyyah yang

sering sahaja dituduh sebagai amalan Wahhabi oleh para pelaku bid’ah dan pentaksub

mazhab. Seterusnya bandingkan pula sunnah Rasulullah dan ajaran Imam asy-Syafi’e

serta para ulamak Syafi’iyyah di atas dengan sunnah tradisi umat Islam di negara ini:

1.

Kebanyakan imam masjid menyaringkan suara semasa berzikir dan berdoa
setelah selesainya solat berjamaah. Hal ini dilakukan secara berterusan, bukan
sekali-sekala sebagaimana yang diajarkan oleh Rasulullah shallallahu ‘alaihi

wasallam dan Imam asy-Syafi’e rahimahullah.

Dengan berbantukan alat pembesar suara (mikrofon), suara imam semakin

bertambah nyaring sehingga memenuhi segenap ruang masjid. Bahkan suara
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imam juga kedengaran sehingga mencecah jarak ratusan meter daripada lokasi
masjid.

. Boleh dikatakan rata-rata umat Islam di negara ini yang mengikuti solat secara
berjamaah memiliki kebolehan untuk berwirid dan berdoa secara individu,

meskipun tanpa pimpinan daripada imam. Namun, tradisi imam memimpin

bacaan zikir dan doa tetap menjadi rutin di kebanyakan masjid.
Berdasarkan ketiga-tiga poin di atas, adakah:

. Umat Islam yang rata-ratanya mengaku bermazhab Syafi'e di negara ini benar-

benar mengikuti ajaran Rasulullah dan Imam asy-Syafi’?

. Golongan yang ditohmah sebagai Wahhabi yang memperjuangkan sunnah
Rasulullah benar-benar telah terkeluar daripada ajaran baginda dan Imam asy-

Syafi’e?
Sama-samalah kita menilainya.
Lebih lanjut berkenaan hukum berzikir secara berjemaabh, sila rujuk:

. Apa Kata Imam Syafi'i Tentang Dzikir Berjema’ah Setelah Solat Wajib
Dengan Suara Keras? karya Ibnu Saini Muhammad Musa, (Maktabah

Mua’wiyah bin Abi Sufyan, Jakarta).

. Adz-Dzikr al-Jama’i Baina al-Ittiba’ wa al-Ibtida’ karya Dr. Muhammad Abdul
Rahman Al-Khumais. Bagi edisi terjemahan, lihat Dzikir Jama’i Yang Sunnah &

Bid’ah (Darus Sunnah Press, Jakarta Timur).

. Amalan Berzikir Antara Sunnah & Rekaan Manusia karya Mohd Khairil

Anwar Abdul Latif (Karya Bestari Sdn. Bhd., Selangor).

. Marilah Berzikir Selepas Solat Bersama Rasulullah karya Mohd Hairi Nonchi

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).
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Fakta 20 : Wahhabi & Berdoa Beramai-Ramai

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak berdoa beramai-ramai

setiap kali selesainya ibadah solat fardhu secara berjamaabh.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'’e rahimahullah (204H)
bersama para ulamak Syafiiyyah ialah Wahhabi kerana beliau tidak pernah
mengajarkan amalan berdoa secara beramai-ramai setiap kali selesainya ibadah solat
fardhu. Perhatikan hadis berikut dan keterangan Imam asy-Syafi'e yang menyusulnya:
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Maksudnya:

Jabir bin Yazid Ibnu Aswad berkata, dari ayahnya bahawa dia pernah solat
bersama Rasulullah dalam solat Subuh. Setelah selesai solatnya, baginda segera
meninggalkan tempat solatnya. [Hadis riwayat an-Nasa'i dalam Shahih Sunan an-

Nasa’i, no. 1334]

Berdasarkan hadis ini, Imam asy-Syafi’e berpandangan bahawa dibolehkan bagi
makmum untuk meninggalkan imam sebaik sahaja selesai solat jamaah dikerjakan,
tanpa perlu lagi menunggu untuk berzikir bersama-sama dengannya. Beliau berkata di

dalam kitab Mausu’ah al-Imam asy-Syafie: al-Umm 1/355:
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Maksudnya:

Kemudian imam boleh bangun. Jika dia bangun sebelum itu atau duduk

lebih lama di situ, tfidak mengapa. Makmum pula boleh pergi setelah imam

selesai memberi salam, sebelum imam bangun.

Fatwa yang seumpama juga dikemukakan oleh al-‘Allamah Ibnu Hajar al-

Haitsami al-Makki asy-Syafi’e rahimahullah (974H). Beliau berkata:
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Maksudnya:

Dan lebih utama bagi seorang imam adalah (bersegera) bangkit dari
tempat duduknya setelah salam. [Hawasyi asy-Syirwani wa Ibnil Qasim al-‘Abadi

‘Ala Tuhfat al-Muhtaj bi Syarh al-Minhaj 2/104]

Fatwa Imam asy-Syafi’e rahimahullah dan al-‘Allamah Ibnu Hajar al-Haitsami al-
Makki asy-Syafi'e rahimahullah yang membolehkan makmum meninggalkan imam
sebaik sahaja selesai mengerjakan solat ini bertolak belakang dengan pandangan
majoriti masyarakat di negara ini yang sering sahaja menganggap orang yang tidak
berzikir dan berdoa bersama imam sebagai biadap atau tidak menghormati imam.

Dengan penerangan kedua imam besar mazhab Syafi’e ini maka jelaslah kepada
kita bahawa yang sebenarnya biadap ialah diri mereka sendiri lantaran sikap mereka

yang sering sahaja menentang sunnah-sunnah Rasulullah yang sahih dan pandangan

para imam mazhab yang menjadi ikutan mereka sendiri.

Catatan Tambahan

Di antara bukti yang menunjukkan bahawa tidak disyariatkan berdoa secara
berjamaah setelah selesainya mengerjakan solat-solat fardhu adalah hadis-hadis

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam seperti berikut:
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Maksudnya:

Dari al-Barra’ dia berkata: Jika kami solat di belakang Rasulullah, kami suka
berada di sebelah kanan baginda. Baginda akan menghadapkan wajahnya kepada
kami. Aku pernah mendengar baginda berdoa: “Wahai Rabbku, peliharalah aku
dari siksa-Mu pada hari (Kiamat) yang Engkau akan membangkitkan atau

mengumpulkan para hamba-Mu.” [Shahih Muslim, no. 709.]

Perhatikan, dalam doanya di atas, Rasulullah tidak menggunakan lafaz yang
menunjukkan dhamir jama’ (kata ganti yang menunjukkan banyak / plural). Sebaliknya
baginda hanya menggunakan lafaz yang menunjukkan kata ganti tunggal (singular).
Baginda tidak menyebut ‘peliharalah kami’, akan tetapi baginda menyebut
‘peliharalah aku’, padahal ketika itu baginda baru sahaja menyelesaikan ibadah solat

secara berjamaah.

Perhatikan juga hadis berikut yang menunjukkan baginda tetap berdoa secara

individu, dan bukannya berjamaabh.
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Maksudnya:
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Dari Ali bin Abi Thalib radhiallahu’anhu, dia berkata: Kebiasaan Nabi, jika
telah mengucapkan salam solat, baginda berdoa: “Ya Allah, ampunilah dosaku
yang telah aku lakukan dan yang telah aku tinggalkan, yang aku rahsiakan dan
yang telah aku lakukan terang-terangan, yang telah aku lakukan dengan berlebih-
lebihan dan segala dosa yang Engkau lebih mengetahuinya daripada aku. Engkau
adalah Muqaddim (Dzat yang memajukan orang yang Engkau kehendaki dengan
sebab mentaati-Mu atau sebab lainnya) dan Muakhkhir (Dzat yang memundurkan

orang yang Engkau kehendaki). Tidak ada yang berhak diibadahi kecuali Engkau.”
[Hadis riwayat Abu Daud, no. 1509.]

Wallahu Ta’ala a’lam.
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Fakta 21 : Wahhabi & Bersalam-Salaman Selepas Solat

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak bersalam-salaman

setelah mengerjakan ibadah solat secara berjamaah.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'e rahimahullah ialah
Wahhabi kerana tidak dinukilkan satu pun bukti bahawa beliau mengkhususkan amalan
bersalam-salaman setelah selesai solat berjamaah. Demikian juga, takrifan di atas
secara tidak langsung melazimkan para ulamak Syafi'iyyah yang melarang amalan

bersalam-salaman setelah selesai solat berjamaah sebagai Wahhabi.

Imam al-‘Izz ‘Abdis Salam asy-Syafi’e rahimahullah (660H) ditanya mengenai

amalan bersalam-salaman setelah solat, dia menjawab:
-~ % o/o/ od PR R 1
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Maksudnya:

Berjabat tangan setelah selesai dari (mengerjakan) solat Subuh dan Asar

termasuk perbuatan bid'ah. [Fatawa Al-‘Izz ‘Abdis Salam, ms. 46, no. 15]

Apa yang dibid’ahkan oleh Imam al-‘Izz ‘Abdis Salam menerusi fatwanya di atas
ialah apabila amalan bersalam-salaman itu dikhususkan selepas solat sambil meyakini

bahawa ia adalah suatu yang diperintahkan oleh syarak.

Namun jika amalan tersebut dilakukan kerana baru bertemu, baik sebelum atau

selepas solat, maka tidaklah ia dikatakan sebagai bid’ah. Sebaliknya ia adalah amalan

yang menepati sunnah dan perintah Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam. Sabdanya:

e 7
-3 4 ] w 4
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Maksudnya:
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Tidaklah dua orang Muslim bertemu lalu saling berjabat tangan, melainkan

Allah mengampuni dosa keduanya sebelum berpisah. [Shahih at-Targhib wa at-
Tarhib, no. 2718]

o.. /2 f{o 2.7 - /./.‘/c/ of~ /@/< - °}° -1 < - oﬁo N
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Sabdanya lagi dalam hadis yang lain:
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Maksudnya:

Sesungguhnya seorang Mukmin apabila bertemu dengan Mukmin yang lain,

lalu dia memberikan salam dan mengambil tangannya lalu berjabat tangan, maka

akan gugur kesalahan keduanya sebagaimana dedaunan pohon berguguran.

[Shahih at-Targhib wa at-Tarhib, no. 2721]

Selain itu, mengkhususkan amalan bersalam-salaman selepas solat berjamaah

juga dilihat mengandungi beberapa keburukan, antaranya:

1.

2.

3.

Menyelisihi sunnah Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam. Apa yang sunnah
berhubung dengan amalan bersalam-salaman ialah apabila berlakunya
pertemuan antara dua orang saudara Muslim. Adapun mengkhususkan amalan
bersalam-salaman selepas solat berjamaah, maka ia adalah perbuatan yang

menyelisihi sunnah Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam.

Mengganggu orang lain yang sedang beribadah. Pada kebiasaannya, upacara
bersalam-salaman ini dilakukan di sekitar saf pertama, di mana imam dan para
makmum akan berkumpul beramai-ramai di lokasi tersebut sambil berjabat
tangan dengan diiringi bacaan selawat ke atas Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam
secara beramai-ramai. Perbuatan ini sudah pastinya akan mendatangkan
gangguan kepada mereka yang masih berkeinginan melanjutkan amalan sunat

selepas solat seperti berwirid, berdoa, solat sunat dan ibadah lainnya.

Mengundang salah faham golongan yang jahil terhadap mereka yang tidak

menyertai amalan bersalam-salaman selepas solat jamaah. Bukanlah suatu yang
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menghairankan apabila ada pihak yang tidak menyertai amalan bersalam-
salaman selepas solat berjamaah, mereka ini pasti akan dianggap oleh
sebahagian pihak sebagai penentang sunnah, ekstrim, pemecah belah

masyarakat dan yang paling masyhur ditohmah sebagai berfahaman Wahhabi.

Laa hawla walaa quwwata illa billah !
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Fakta 22 : Wahhabi & Amalan Melafaz Niat

[ Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak melafazkan niat sebelum solat. J

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'’e rahimahullah ialah
Wahhabi kerana beliau tidak pernah mengajarkan amalan demikian. Demikian juga
para ulamak Syafiiyyah selain beliau ialah Wahhabi kerana menyatakan amalan
melafazkan niat sebelum solat (seperti lafaz ushalli.... atau nawaitu .....) itu bukan berasal

daripada sunnah Nabi yang sahih. Perhatikan ucapan mereka berikut:

Imam al-Nawawi asy-Syafi'e rahimahullah menulis di dalam kitabnya al-Majmu”:

G gkl el Sl e B e bl sl JB
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e

Maksudnya:

Pendapat yang menyatakan sunat melafazkan niat adalah kesilapan.
Sebenarnya, maksud kata-kata Imam asy-Syafi'e ‘menyebut’ ialah lafaz takbir

(takbiratulihram). [al-Majmu’ 3 /243]

Kenyataan Imam al-Nawawi ini adalah selaras dengan sunnah Rasulullah di
mana apabila memulakan solatnya, baginda akan melakukan takbiratul ihram. A’isyah

radhiallahu’anha meriwayatkan:
o @ < /& °. _ Q/ O// M Q/ M A . <z
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Maksudnya:

Sesungguhnya Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam membuka solatnya

dengan takbir. [Hadis riwayat Imam Muslim dalam Shahih Muslim, no. 498]
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Dari Abu Humaid as-Sa’idi radhiallahu’anhu, dia berkata:

g & A e s 0y 5603 log e B o A (g 08

Maksudnya:

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam apabila berdiri untuk melakukan
solat, baginda menghadap kiblat, mengangkat kedua tangannya dan
mengucapkan: “Allahu Akbar..” [Hadis riwayat Ibnu Majah, no. 803 dan Ibnu Hibban,
no. 1867]

Tidak syak lagi bahawa orang yang melafazkan niatnya, apatah lagi yang
melakukannya secara berulang-ulang, mereka sebenarnya sedang ditimpa oleh

perasaan was-was. Dalam hal ini, Imam asy-Syafi’e menjelaskan dengan katanya:

Maksudnya:

Was-was pada niat solat dan bersuci termasuk dalam kejahilan terhadap
hukum syarak atau kekeliruan pada akalnya. [al-Amru bi al-Itba’ wa an-Nahyu ‘An

al-Ibtida’ oleh al-Hafiz as-Suyuthi, Lauhah 28 / B]
Al-Hafiz as-Suyuthi asy-Syafi'e rahimahullah (911H) berkata:

Daripada bid'ah itu adalah, was-was dalam niat solat. Itu bukan daripada
perbuatan Nabi shallallahu alaihi wasallam dan para sahabat baginda. Mereka
tidak pernah melafazkan sedikit pun niat solat melainkan hanya takbir

(takbiratulihram). [al-‘Amr bi al-Ittiba’ wa al-Nahy ‘An al-Ibtida’, ms. 100]

Sementara itu al-Qadhi Abu al-Rabi’ Sulaiman asy-Syafi’e rahimahullah (270H)

pula menuturkan:
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Melafazkan niat di belakang imam bukan perkara sunnah, bahkan
hukumnya makruh. Jika mengganggu orang lain, maka hukumnya haram.
Barangsiapa mengatakan bahawa melafazkan niat termasuk sunnah, maka dia
salah dan tidak halal bagi sesiapa pun berkata dalam agama Allah tanpa ilmu

(dalil). [al-Qaul al-Mubin fi Akhtha’ al-Mushallin, ms. 91]
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Fakta 23 : Wahhabi & Lafaz Sayyidina

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak menyebut lafaz
‘Sayyidina’ ketika berselawat ke atas Nabi.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'e rahimahullah ialah
Wahhabi kerana tidak pernah mengajarkan kepada umat Islam agar menyebut lafaz
“Saiyyidina” di dalam mana-mana tulisannya yang terkenal, baik kitab al-Umm, kitab al-

Risalah, kitab Sunannya mahupun selainnya.

Catatan tambahan

Sebahagian pihak yang membolehkan penambahan gelaran Sayyidina ke atas

Nabi berhujah kepada dua alasan berikut:

Alasan #1:

“Apa yang dilarang berkenaan perbuatan menambah gelaran Sayyidina ke atas
nama Nabi hanyalah khusus di dalam solat. Adapun di luar solat, maka tidak ada nas

yang melarangnya.”

Bantahan:

Alasan di atas dapat ditolak dengan merujuk kepada hadis-hadis berikut:
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Maksudnya:

Dari Mutarrrif bin Abdullah radhiallahu‘anhu berkata bahawa ayahnya
pernah bersama satu rombongan daripada Bani Amir pergi untuk berjumpa
Rasulullah shalallahu‘alaihi wasallam. Apabila mereka tiba, mereka berkata
kepada Rasulullah: “Anta Sayyidina’ (Engkau Tuan kami).” (Mendengarkan yang
demikian). Rasulullah shalallahu‘alaihi wasallam menjawab: “Tuan kamu ialah

Allah Tabaraka wa Ta’alal.”

Mereka (Banu Amir) berkata lagi: “Engkau adalah yang paling mulia
kemuliaannya dan yang paling besar kemuliaannya.” Rasulullah shalallahu‘alaihi
wasallam menjawab: “Berkatalah kamu dengan perkataan itu, akan tetapi
janganlah sampai syaitan menjadikan kamu sebagai wakilnya!.” [Hadis riwayat Abu

Daud dalam Shahih Sunan Abu Daud, no. 4806]
Dalam riwayat yang lain:
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Maksudnya:
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Dari Anas bin Malik, berkata seorang lelaki Arab telah datang kepada
Rasulullah shalallahu‘alaihi wasallam seraya berkata : “Ya Sayyidina wa ibni

Sayyidina”. Rasulullah shalallahu‘alaihi wasallam menjawab:

“Wahai manusia! Berkatalah apa yang engkau hendaki, akan tetapi berhati-
hatilah kalau-kalau syaitan mempermainkan engkau dan mempengaruhi engkau
sehingga menyebabkan engkau melampaui batas! Sesungguhnya aku adalah

Muhammad ibnu Abdillah.

Dan aku bersumpah kepada Allah bahawasanya aku tidak suka sesiapa
mengangkat kedudukan aku melebihi sedikit pun daripada apa yang telah Allah
tentukan bagi aku.” [Hadis riwayat Imam Ahmad dalam Musnad Ahmad 3/153, no.
12551 dan sanadnya dinilai sahih oleh Syu’aib al-Arna’uth dan rakan-rakan.]

Kedua-dua hadis di atas menerangkan bahawa orang yang memanggil baginda
dengan gelaran Sayyidina juga berlaku di luar solat. Meskipun demikian baginda tetap
mengingkari perbuatan lelaki tersebut dan memerintahkan agar mereka mengekalkan

gelaran Nabi sebagai ‘Abduhu wa Rasuluh (hamba dan pesuruh Allah).

Alasan #2:

“Memberi gelaran Sayyidina kepada Nabi hanyalah sebagai simbolik rendah diri
dan rasa hormat kita kepada baginda. Ada pun orang yang enggan memberikan gelaran
Sayyidina kepada baginda setiap kali nama baginda disebut, mereka sebenarnya ialah

orang-orang yang tidak beradab kepada Rasulullah.”

Bantahan:

Satu-satunya barometer yang tepat bagi mengukur sama ada seseorang itu
beradab atau biadap, hormat atau merendahkan kedudukan baginda ialah dengan
merujuk kepada ajaran al-Qur’an dan sunnahnya yang sahih, bukannya dengan akal dan

persangkaan semata-mata.

Orang yang menokok tambah ajaran Nabi, seumpama menambah gelaran

Saiyyidina dalam selawat padahal telah jelas hadis yang melarangannya, mereka
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bukanlah orang yang hormat kepada baginda. Akan tetapi sebenarnya ialah orang yang

biadap kepada Rasulullah, bahkan juga kepada Allah yang memerintahkan agar umat

Islam taat kepada perintah suruhan mahu pun larangan baginda.

Al-Hafizh Ibnu Hajar al-‘Asqalani rahimahullah (852H) yang merupakan salah

seorang tokoh hadis bermazhab Syafi’e pernah berkata ketika ditanya mengenai

pemenambahan lafaz “Saiyyidina” di dalam selawat ke atas Nabi, beliau berkata:

rujuk:

Mengucapkan lafaz-lafaz selawat sebagaimana tersebut dalam riwayat
hadis adalah benar. Janganlah sampai ada orang yang mengatakan Nabi tidak
menggunakan kata-kata “Sayyid' dalam bacaan selawat hanya disebabkan sikap
rendah diri (tawadhuk) sahaja sebagaimana juga tidak layak ketika orang
mendengar disebut nama Nabi tidak menyahut dengan ucapan “shallallaahu alaihi
wasallam". Semua orang Islam dianjurkan untuk mengucapkan kata fersebut

setiap kali mendengar sebutan nama Nabi.

Saya (Ibnu Hajar) menyatakan bahawa sekiranya benar bahawa ucapan
"Sayyid" itu ada (disyariatkan di dalam agama), nescaya disebutkan dalam riwayat
dari sahabat radhiallahu anhum dan tabiin. Akan tetapi, saya (Ibnu Hajar) tidak
menemukan adanya riwayat seperti itu dari seorang sahabat atau fabiin pun,

padahal begitu banyak cara bacaan selawat yang diterima dari mereka.

(Malah, Imam) asy-Syafi'e rahimahullah sebagai seorang yang paling
menghormati Rasulullah shallallahu alaihi wasallam  juga tidak menyebutkan
(adanya) kata " Sayyidind' dalam awal mugaddimah (pembukaan) kitabnya. Padahal
(Imam) Asy-Syafi'e rahimahullah adalah contoh ikutan para pengikut mazhabnya.
Beliau hanya menyebutkan (lafaz) “Al/lahumma shalli ala Muhammad! [Shifatu

Shalati an-Nabiy Shallallahu ‘Alaihi Wasallam Min at-Takbiri lla at-Taslim Ka-
annaka Taraha karya Syaikh al-Albani, ms. 215-216]

Lebih lanjut berkenaan beberapa contoh selawat yang sunnah dan bid’ah, sila
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1. Fadhlush Shalah ‘Alan Nabiy Shallallahu ‘Alaihi Wasallam karya Syaikh
Muhammad Jamil Zainu. Bagi edisi terjemahan, lihat Keajaiban Shalawat: Hak

Nabi Yang Wajib Dipenuhi Oleh Umatnya (Media Tarbiyah, Jawa Barat).

2. Marilah Berselawat Ke Atas Rasulullah (SAW): Suatu Jemputan Ke Arah
Berselawat Dengan Sebenar-benar Selawat Dan Huraian Tentang Beberapa
Salah Faham Dalam Bab Berselawat karya Hafiz Firdaus Abdullah (Perniagaan

Jahabersa, Johor Bahru).

3. Fadhilat Shalawat Kepada Nabi Menurut al-Qur'an Dan as-Sunnah karya
Mubarak Mahfudh Bamuallim (Pustaka Imam asy-Syafi’i, Jakarta).
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Fakta 24 : Wahhabi & Perayaan Maulid Nabi

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menolak perayaan hari

kelahiran Nabi (maulid Nabi).

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'e dan para ulamak
Syafi’iyyah selain beliau ialah Wahhabi. Ini kerana, mereka bukan sahaja tidak pernah
meraikan perayaan maulid bahkan menghukumnya sebagai perbuatan yang bid’ah di
sisi ajaran agama. Al-Hafiz Ibnu Hajar al-Asqalani asy-Syafi'’e rahimahullah berkata
sebagaimana nukil al-Hafiz as-Suyuthi asy-Syafi’e rahimahullah di dalam kitabnya Al-

Hawi Fil Fatawa 1/196:
AN g 2

Maksudnya:

Hukum asal perayaan maulid itu adalah bid'ah dan hal itu tidak pernah
dicontohkan oleh para ulamak as-Salafus as-Soleh yang hidup pada tiga abad yang

pertama.

Sementara itu, salah seorang pembesar mazhab Syafi'e iaitu S Ibnu Hajar al-
Haitsami asy-Syafi’e rahimahullah menyebutkan di dalam kitabnya al-Fatawa al-

Haditsiyyah:

Jﬂeaﬁxfw\uﬂdmicajjo.ﬂjﬁ;JMﬂMUj
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Maksudnya:

Adapun apa yang dirayakan oleh kebanyakan orang ketika hari kelahiran
Nabi dan saat ibunda baginda melahirkannya, maka hal itu adalah perbuatan
bidah dan tidak ada satu pun dalil yang mendasari perbuatan tersebut sama

sekali.

Selanjutnya perhatikan pula ungkapan salah seorang ulamak Syafiiyyah

mengenai hukum perayaan maulid iaitu Syaikh Ja'far at-Tazmanti asy-Syafi'e

rahimahullah (682H), katanya:

1.

3.
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Maksudnya:

Perbuatan (perayaan maulid) ini tidak pernah dicontohkan pada masa
(kurun) pertama dari masa para ulama Salafus Soleh, padahal mereka adalah
orang yang paling besar pengagungan dan rasa cintanya kepada baginda
(Rasulullah) dan tidak ada seorang pun dari kita yang mampu untuk menandingi
bagaimana besarnya pengagungan dan rasa cinta mereka (para sahabat) kepada

baginda. [Subul al-Huda wa al-Rasyad fi Sirati Khair al-Tbad 1/441-441]
Lebih lanjut, sila rujuk:

Benarkah Shalahuddin Al-Ayubi Merayakan Maulid Nabi? karya Ustaz Ibnu
Saini bin Muhammad bin Musa (Maktabah Abu Mu’awiyah Bin Abi Sufyan,
Jakarta).

Tarekat, Tasawuf, Tahlilan & Maulidan karya Ustaz Hartono Ahmad ]Jaiz

(Wacana Ilmiah Press, Solo).

Bincang-Bincang Seputar Tahlinan, Yasinan & Maulidan karya Ustaz Abu

Ihsan al-Atsari (Pustaka At-Tibyan, Solo).
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Fakta 25 : Wahhabi & Qasidah

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menolak tatacara berselawat

dengan cara berqasidah.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah dan para
ulamak as-Salaf as-Soleh seluruhnya ialah Wahhabi kerana tidak pernah berselawat ke
atas baginda dengan cara berqasidah, iaitu berselawat dengan lafaz yang direka-reka
sambil diiringi dengan alunan muzik sebagaimana yang menjadi kebiasaan sebahagian

besar golongan tareqat sufi (kesufian). Berkata Imam asy-Syafi'e rahimahullah:

SO 4 Ok 2R3 Gsdag B0l Basl s Ak Edls
."o’io -
Maksudnya:

Saya tinggalkan kota Baghdad sesuatu yang dibuat orang-orang zindlig
(orang-orang sufi), mereka menamakannya dengan taghbir (zikir atau lantunan
syair-syair zuhud dengan suara merdu) untuk melalaikan manusia daripada al-

Qur'an. [Managqib asy-Syafi'e 1/283]

Para ulamak menjelaskan pernyataan Imam asy-Syafi’e di atas:
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Maksudnya:

Apa yang disebutkan oleh Imam asy-Syafi'e rahimahullah adalah suatu
pandangan seorang imam yang ahli dalam ilmu usul dalam Islam. Ini kerana pada
dasarnya, tidak ada yang menggalak dan menganjurkan nyanyian melainkan orang-
orang zindig.... sebagaimana yang disebutkan oleh Abdurrahman as-Sulami

dalam Masalah as-Sama’daripada Ibnu Rawandi. [Majmu’ al-Fatawa 11/570]

Salah seorang ulamak besar bermazhab Syafi'e, Imam Jalaluddin as-Suyuthi

rahimahullah berfatwa dengan katanya:
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Maksudnya:

Dan di antaranya adalah menari, menyanyi di dalam masjid, memukul
kompang (atau gendang) atau rebab (sejenis alat muzik bertali seperti biola),
atau selain itu dari jenis-jenis alat-alat muzik. Maka sesiapa yang melakukan
perkara yang tersebut di dalam masjid maka dia adalah mubtadi’(pelaku bid'ah),
sesat, perlu dihalau dan boleh dipukul, kerana dia meremehkan perintah Allah
untuk memuliakan masjid. Allah berfirman: Bertasbihlah kepada Allah di
masjid-masjid yang telah  diperintahkan untuk  dimuliakan  (iaitu
menggagungkannya) dan disebut nama-Nya di dalamnya. [Surah al-Nur, ayat
36], iaitu dibacakan kitab-Nya di dalamnya.

Rumah-rumah Allah adalah masjid-masjid, dan Allah Taala telah
memerintahkan untuk memuliakannya, menjaganya dari kotoran, najis, anak-anak
(dari mengotori masjid), hingus, bawang putih, bawang merah (memakannya
kemudian ke masjid tanpa bersugi terlebih dahulu), nasyid-nasyid, syd'ir, nyanyian
dan tfarian di dalamnya. Maka sesiapa yang menyanyi atau menari di dalamnya
maka dia adalah pelaku bid'ah, sesat dan menyesatkan dan berhak dikenakan
hukuman. [al-Amru bi al-Ittiba’ wa an-Nahyu ‘an al-Ibtida’, ms. 30 — al-Maktabah

asy-Syamilah]

Beberapa Pertanyaan Para Pendukung Qasidah dan Jawapannya.
Soalan #1

“Salahkah kami berselawat ke atas Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam?”
Jawapan:

Tiada siapa yang menghalangi anda untuk berselawat kerana jelas ia adalah
sebahagian daripada perintah Allah dan ajaran Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam.
Namun yang menjadi persoalan adalah, bagaimanakah cara yang benar untuk

berselawat kepada baginda shallallahu ‘alaihi wasallam?
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Jawapannya tidak lain, seperti yang telah diajarkan oleh Rasulullah menerusi
hadis-hadisnya yang sahih. Sebagaimana kita tidak dibolehkan mereka cipta tatacara
ibadah solat, puasa dan haji, maka demikianlah dengan selawat. Hendaklah kaedah
berselawat kita benar-benar berasal daripada ajaran Rasulullah shallallahu ‘alaihi

wasallam, bukannya suatu yang direka-reka oleh manusia biasa.

Soalan # 2:

“Salah satu tujuan kami berqasidah adalah ingin memohon pertolongan atau
syafaat secara terus kepada Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam. Adakah perbuatan

kami ini bercanggah dengan ajaran Islam?”
Jawapan:

Betul, perbuatan kamu adalah bercanggah dengan ajaran Islam jika ditinjau

daripada beberapa sisi. Antaranya:

1. Bercanggah dengan Sunnah Rasulullah. Terdapat banyak cara yang diajarkan
oleh Rasulullah untuk kita umat Islam mendapatkan syafaatnya pada hari
kiamat. Salah satu daripadanya ialah dengan memperbanyakkan selawat ke
atasnya. Adapun memohon syafaat baginda melalui gasidah, ia bukanlah
ajaran Allah dan Rasul-Nya, bukan juga ajaran para Sahabat dan para Imam

terkemuka umat ini.

2. Menggubal syariat Islam. Sebagaimana yang telah ditegaskan di atas bahawa
qasidah bukanlah selawat yang disyariatkan di sisi ajaran Islam. Ia hanyalah
bait-bair syair yang direkacipta oleh manusia berdasarkan akal dan perasaan
mereka lalu mendakwanya sebagai selawat. Dakwaan mereka ini jelas satu
pembohongan atas nama agama dan merupakan perombakan ke atas syariat

Allah dan Rasul-Nya.

3. Berbaur syirik dan khurafat. Terdapat sebahagian lirik-lirik qasidah pada
masa kini yang dilihat berunsur mempersekutukan Allah dengan selain-Nya.
Antaranya ialah meminta pertolongan kepada Rasulullah shallallahu ‘alaihi
wasallam, padahal baginda telah pun wafat. Ini jelas menyalahi ajaran Islam

yang memerintahkan umatnya agar berdoa dan memohon pertolongan
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secara terus kepada Allah, bukannya melalui perantaraan makhluk yang

sudah meninggal dunia. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:

Maksudnya:

Hanya kepada Engkau kami menyembah dan hanya kepada Engkau
kami memohon pertolongan. [Surah al-Fatihah, ayat 5]

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:

AL B EREh 135 Al JLd G 1)
Maksudnya:

Apabila engkau meminta maka mintalah kepada Allah dan apabila

engkau meminta pertolongan maka mintalah pertolongan Allah. [Hadis

riwayat at-Tirmidzi dalam Sunan at-Tirmidzi, no. 2516]

Larangan memohon pertolongan kepada selain Allah yang dimaksudkan di

sini adalah merujuk kepada perkara yang berada di luar kemampuan

manusia. Ini seperti permohonan agar dimurahkan rezeki, diselamatkan
daripada azab kubur dan neraka, dipanjangkan usia, ditunaikan segala hajat
dan sebagainya. Adapun khurafat yang dimaksudkan adalah keyakinan
bahawa roh Nabi hadir ke dalam majlis gasidah. Sungguh ini adalah

merupakan pembohongan di siang hari dan pembodohan ke atas umat Islam.

. Menyerupai tatacara ibadah orang kafir. Memohon doa kepada Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam sambil diiringi dengan muzik merupakan
tasyabbuh (penyerupaan) kepada tatacara ibadah orang kafir yang berdoa
kepada Nabi Isa ‘alaihi wasallam secara bernyanyi-nyanyi sambil diiringi

alunan muzik di gereja.

. Bercanggah dengan amalan para Salaf. Berselawat dengan cara berqasidah
adalah bercanggah dengan amalan para Salaf, khususnya generasi para

Sahabat yang mendapat pengiktirafan oleh Rasulullah sebagai sebaik-baik
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generasi. Mereka ialah barisan manusia yang paling mencintai baginda
shallallahu ‘alaihi wasallam. Disebabkan kecintaan yang mendalam terhadap
Rasulullah, mereka sanggup mengorbankan harta dan seluruh jiwa dan raga
mereka. Namun sehingga kini tidak ditemui satu jua dalil yang sahih bahkan
yang maudhu’ (palsu) bahawa mereka melakukan qasidah untuk

menunjukkan rasa cinta mereka kepada baginda.

Soalan # 3:

“Bukankah yang mengajak berdoa dan berselawat dengan cara berqasidah juga

ialah mereka yang berketurunan Nabi? Mustahil mereka salah! ”
Jawapan:

Sebagaimana kalian mengatakan mustahil mereka berbuat salah, demikian juga
sebaliknya, adalah mustahil untuk dikatakan mereka sentiasa betul dalam semua hal
dan keadaan. Hakikatnya mereka juga adalah manusia biasa, yang ada nafsu dan
kecenderungan untuk berbuat salah. Mereka bukanlah Rasul yang dijanjikan maksum

oleh Allah, bukan juga malaikat yang suci daripada dosa.

Siapa pun di dunia ini tetap tertakluk kepada hukum-hakam Allah, termasuklah
mereka yang mengaku berketurunan Nabi. Jika mereka berbuat dosa, pastilah balasan
buruk yang bakal diterima oleh mereka. Demikian sebaliknya, mereka akan mendapat
nikmat keamanan dan kebahagiaan daripada Allah sekiranya mereka berbuat baik di

dunia. Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:

Maksudnya:

Demi Allah sekiranya Fatimah binti Muhammad mencuri, pasti Muhammad

akan memotong tangannya. [Hadis al-Bukhari, no. 6788 dan Muslim, no. 1688]

Perhatikan hadis di atas, jika Fatimah radhiallahu’anha yang merupakan anak
terdekat kepada Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam mencuri, pastilah baginda

sendiri yang akan memotong tangannya. Lalu bagaimana pula jika ada yang mengaku
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sebagai berketurunan Rasul namun giat mempromosikan kepercayaan dan amalan
berunsur syirik dan bid’ah ke dalam masyarakat Islam? Bukankah hukuman yang bakal

diterima oleh golongan ini jauh lebih berat berbanding dengan perbuatan mencuri?

Perlu ditegaskan bahawa nasab atau keturunan bukanlah penentu benar atau
salahnya seseorang, selamat atau sengsaranya dia di sisi Allah. Ukuran yang tepat untuk
menilai kedudukan seseorang di sisi Allah ialah nilai taqwanya, bukan keturunannya

semata-mata. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:

. 8\
<

Maksudnya:

Sesungguhnya orang yang paling mulia di antara kamu di sisi Allah ialah

orang yang paling bertaqwa di antara kamu. [Surah al-Hujurat, ayat 13]

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Sesungguhnya orang yang paling dekat dengan aku adalah orang-orang
yang bertaqwa (tidak kira) siapa pun mereka dan di mana sahaja mereka

(berada). [Hadis riwayat Ahmad dalam Musnad Ahmad, no. 22052]

Lupakah kalian, bahawa yang menentang para Rasul Allah juga terdiri daripada
kerabat terdekat para Rasul itu sendiri? Apakah kesemua para penentang itu selamat
dan mendapat kemuliaan daripada Allah disebabkan oleh nasab atau keturunan

mereka? Sama-samalah kita renungkan!

Bagi kajian yang lebih mendalam mengenai penyimpangan qasidah di sisi syariat
Islam, sila rujuk Huquq an-Nabi Shallallahu ‘Alaihi Wasallam Baina al-Ijlal wa al-
Ikhlal, koleksi tulisan al-‘Allamah Dr. Shalih Fauzan al-Fauzan, Syaikh Dr. Abdul Aziz
Muhammad Alu Abdil Lathif dan Syaikh Abdul Lathif Muhammad al-Hasan. Bagi edisi
terjemahan, rujuk Cinta Rasul: Antara Sikap Berlebihan dan Menyepelekan (Darul Hagq,

Jakarta).
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Fakta 26 : Wahhabi & Yaqazah (Bertemu Nabi Secara Sedar)

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menolak keyakinan

pertemuan secara jaga (yaqazah) dengan Nabi setelah kewafatannya.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah dan para
ulamak Syafi’iyyah selainnya ialah Wahhabi. Ini kerana mereka bukan sahaja tidak
pernah bertemu dengan roh baginda secara jaga sebagaimana yang diyakini oleh
kebanyakan golongan tareqat kesufian (sufi), bahkan mereka juga menghukum
keyakinan tersebut sebagai kepercayaan yang bercanggah dengan akidah Islam. Al-

Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani asy-Syafi’e rahimahullah menulis:
sy a8 sl 3 oT) 0 JB e e bl JISS) el 3
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Maksudnya:

Sungguh (Imam) al-Qurthubi telah mengingkari dengan keras terhadap
orang yang berkata bahawa sesiapa yang melihat Nabi dalam mimpi maka sungguh
(dia) telah melihat Nabi secara hakikat, kemudian dia melihatnya juga dalam

keadaan terjaga (sedar). [Fath al-Bari 12/385]

Sementara itu, Imam adz-Dzahabi asy-Syafi’e telah mengingkari pengakuan ar-
Rabi’ bin Muhammad al-Mardini yang mendakwa bahawa dirinya telah bertemu dengan
Nabi secara jaga. Padahal jarak masa antara dia dengan Rasulullah sangatlah jauh. Oleh
itu Imam adz-Dzahabi menggelarnya sebagai Dajjal dan pendusta. Beliau berkata

mengenai ar-Rabi’:
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Maksudnya:

Ar-Rabi' bin  Munammad al-Mardini: (Dia ialah) Dajjal pendusta. Dia
mengaku sebagai seorang sahabat dan dipanjangkan umurnya pada tahun 599

Hijriyyah. [Mizan al-I'tidal 2 /42]

Perhatikan juga komentar Imam as-Sakhawi asy-Syafi'e rahimahullah terhadap
dakwaan golongan tertentu yang mendakwa bertemu dengan Rasulullah dalam keadaan

jaga. Katanya sebagaimana yang dinukilkan oleh al-Qasthalani rahimahullah:
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Maksudnya:

Adapun melihat Nabi shallallahu alaihi wasallam dalam keadaan terjaga
(sedar) setelah wafatnya Nabi, maka guru kami (Imam as-Sakhawi) berkata:
"Tidaklah sampai kepada kami hal tersebut (melihat Nabi dalam keadaan terjaga),
seorang pun dari kalangan para sahabat Nabi dan juga selepas mereka. Dan

sungguh telah berat kesedihan (yang ditanggung oleh) Fatimah atas wafatnya
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Nabi shallallahu alaihi wasallam sehingga Fatimah - setelah enam bulan menurut
pendapat yang sahih - akhirnya meninggal kerana (menanggung) kesedihan yang
sangat dalam. Padahal rumahnya berdekatan dengan kuburan Nabi yang mulig,
tetapi tidak dinukilkan (iaitu tidak dikhabarkan) bahawa beliau melihat Nabi pada

masa enam bulan tersebut.

Lihatlah, anak baginda iaitu Fatimah dan para sahabatnya yang begitu intim dan
amat kasih kepada Rasulullah sendiri tidak pernah mendakwa bertemu secara jaga
dengan Rasulullah setelah kewafatan baginda. Sungguh aneh apabila golongan tertentu
yang jauh lebih rendah martabatnya jika dibandingkan dengan anak dan juga para

sahabat baginda mengaku telah bersua dengan baginda secara jaga. Allahul musta’an.

Bagi melihat perbahasan yang lebih mendalam mengenai persoalan ini, sila rujuk
buku Ajaran Madzhab Imam Asy-Syafi’i yang Ditinggalkan karya Ustaz Firanda

Andirja (Nashirussunnah, Jakarta Utara).
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Fakta 27 : Wahhabi & Azan Jumaat Dua Kali

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menolak amalan

melaungkan azan sebanyak dua kali sebelum solat Jumaat.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'’e rahimahullah yang
cenderung kepada sunnah Nabi, iaitu melaungkan azan Jumaat hanya sebanyak satu

adalah layak digelar sebagai Wahhabi. Berkata Imam asy-Syafi’e rahimahullah:

plaiil ais 03k 030y il e sl oy et S 1303
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Maksudnya:

Apabila matahari gelincir dan imam mulai duduk di atas mimbar serta
muadzdzin (juru azan) mengangkat suara azan, maka habislah masa solat.
Tidaklah sesiapa mendirikan solat kecuali seseorang yang baru datang ke masjid
di mana dia belum lagi mendirikan solat, maka dia mendirikan solat (fahiyyatul

mas,jid). [Mukhtashar al-‘Umm karya al-Muzani 1/27]

Ketika Imam asy-Syafi'e rahimahullah mengulas hadis riwayat As-Sa’ib Ibn Yazid

radhiallahu‘anhu, beliau berkata di dalam kitabnya yang terkenal al-Umm 1/195:
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Maksudnya:
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Sesungguhnya Atha' (Ibnu Abi Rabah) mengingkari hakikat Uthman yang
mula-mula mengadakannya (azan dua kali), bahkan dia berpendapat Muawiyah Ibn

Abi Sufyan yang memulakannya, wallahu alam.

Kemudian dia berkata:
s ade ) Lo @) sy des e ) 30 0 Lugy
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Maksudnya:

Walau siapa pun antara keduanya (yang memulakan), tetapi aku lebih suka

amalan pada zaman Nabi shallallahu alaihi wasallam.

Untuk perbahasan yang lebih mendalam berkenaan hukum azan dua kali

sebelum solat Jumaat, sila lihat:

1. Apa Kata Imam Syafi’i Tentang Adzan Jumaat Dua Kali? (Bid’ahnya Muraqqi
Jumaat) karya Ibnu Saini bin Muhammad bin Musa (Mu’awiyah bin Abi Sufyan,
Jakarta).

2. Penerangan Manfa’at Bagi Dua Azan Dan Sunat Qabliyyah Jum’at Menurut
Manhaj Ahl Sunnah Wal Jama’ah karya Syaikh Ismail Lufti Fatoni (Perniagaan

Jahabersa, Johor Bahru).
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Fakta 28 : Wahhabi & Muraqqi Jumaat

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menghukum bid’ah muraqqi
Jumaat iaitu amalan juru azan membacakan firman Allah dalam surah al-

Ahzab, ayat 56 sebelum khatib menyampaikan khutbah.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'e rahimahullah dan para
ulamak Syafi’iyyah adalah Wahhabi kerana bukan sahaja tidak pernah melaksanakan
muraqqi Jumaat tetapi juga menghukumnya sebagai bid’ah di sisi agama. Perhatikan

fatwa mereka di bawah ini:

Syaikh Syamsuddin ar-Ramli asy-Syafie rahimahullah (1004H) berkata:
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Maksudnya:

Adapun apa yang biasa berjalan dalam adat kebiasaan manusia pada zaman
ini di mana mereka mengadakan muraggi yang membacakan firman Allah:
“Sesungguhnya Allah dan para Malaikat-Nya (berselawat ke atas Nabi)..”
kamudian membacakan hadis (tentang larangan berbicara semasa khutbah
Jumaat), maka hal ini tidak memiliki dasar dalam Sunnah. [Nihayatul Muhtaj ila

Syarhil Minhaj 2/313]

Seterusnya perhatikan pula apa yang disebutkan oleh Ibnu Hajar al-Haitsami

(974H) berkenaan dengan muraqqi Jumaat:
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Maksudnya:

Perkataan mereka (para ulamak Syafi'iyyah) dalam menerangkan tatacara
khutbah Jumaat ini menunjukkan bahawa untuk mengadakan seorang muraggi
bersama khatib yang bertugas membacakan ayat (dari surah al-Ahzab, ayat 56)
dan hadis yang sangat dikenal itu adalah perbuatan bid'ah. Dan saya sendiri

bersetuju dengan keputusan ini, disebabkan hal itu hanyalah perkara yang diada-

adakan setelah masa Rasulullah. [Tuhfatul Muhtaj bi Syarhil Minhaj 2 /460]

Lain-lain tokoh Syafi’iyyah yang menghukum bid’ah muraqqi Jumaat ialah Syaikh
Ibrahim al-Qalyubi asy-Syafi’e rahimahullah (1069H), Syaikh Abdul Hamid asy-
Syarwani asy-Syafi'’e rahimahullah, Syaikh Ibrahim al-Bajuri asy-Syafi'e rahimahullah
(1277H) dan ramai lagi.

Lebih lanjut, sila rujuk buku Apa Kata Imam Syafi’i Tentang Adzan Jumaat Dua
Kali? (Bid’ahnya Muraqqi Jumaat) karya lbnu Saini bin Muhammad bin Musa
(Mu’awiyah bin Abi Sufyan, Jakarta).
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Fakta 29 : Wahhabi & Solat Sunat Qabliyyah Jumaat

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak melaksanakan solat

sunat qabliyyah (sebelum) dua rakaat solat Jumaat.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam Abu Syamah asy-Syafi'e
rahimahullah (665H), al-Hafizh al-'Iraqi asy-Syafi’e rahimahullah (806H) serta al-Hafiz
Ibnu Hajar al-‘Asqalani asy-Syafi'e rahimahullah (852H) ialah Wahhabi kerana mereka
antara tokoh bermazhab Syafi’e yang bersepakat menolak kesunnahan solat sunat dua

rakaat sebelum Jumaat. Imam Abu Syamah asy-Syafi’e rahimahullah berkata:

Bahawa kebiasaan Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam ketika keluar dari
rumahnya pada hari Jumaat, maka baginda terus naik ke mimbar lalu muazin
melaungkan azan. Setelah muazin (juru azan) selesai melaungkan azannya, maka

baginda terus menyampaikan khutbahnya.

Seandainya pada solat Jumaat tersebut wujud solat sunat gabliyyah,
tentu sesudah azan selesai dilaungkan baginda akan menyuruh para sahabat
mendirikan solat sunat tersebut. Bahkan baginda sendiri akan mendirikannya
terlebih dahulu sebelum menyuruh para sahabatnya. Pada zaman Nabi shallallahu
alaihi wasallam, tidak dikenali solat sunat pada hari Jumaat yang didirikan
setelah azan dilaungkan dan didirikan di hadapan khatib. [al-Baits al-Ingkar al-
Bida’ wa al-Hawadits, ms.225-226]

Beliau juga berkata:

Berkenaan solat sunat gabliyah Jumaat, tidak ada satu petunjuk jua
daripada Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam yang menunjukkan bahawa solat
tersebut disunnahkan. Disamping itu tidak dibenarkan melakukan qiyas dalam
menetapkan dalil syar'i yang berkenaan dengan solat. [al-Baits al-Ingkar al-Bida’

wa al-Hawadits, ms. 225-226]
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Sementara itu, perhatikan pula ucapan al-Hafizh al-'Iraqi asy-Syafi’e di bawah
ini:

Yang sedemikian adalah kerana Nabi a/-Sholah wa al-Salam, tidak
dilaungkan azan pada hari Jumaat kecuali di hadapan baginda dan baginda pada
ketika itu di atas mimbar. Maka tidaklah baginda bersolat untuknya (sesudah
azan). Dan demikian juga para sahabat radhiallahu ‘anhum, dimana apabila
keluarnya imam mereka terus memberhentikan solat. [Tharh al-Tsarib fi Syarh al-
Taqrib 3/41]

Al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani asy-Syafi’e rahimahullah turut menegaskan:

Dan adapun (solat) sunat Jumaat yang didirikan sebelumnya (gabliyah

Jumaat) maka tidaklah sabit tfentangnya sedikit jua. [Fath al-Bari 3/75]

Lebih lanjut berkenaan hukum solat sunat Qabliyyah Jumaat dan kedudukan

hadis-hadis berkaitan dengannya:

1. Pencerahan Dalam Persoalan Sunat Qabliyyah Jumaat karya Hafiz Firdaus
Abdullah yang dimuatkan di dalam buku beliau berjudul Himpunan Risalah
Dalam Beberapa Persoalan Ummah Buku 4 (Perniagaan Jahabersa, Johor

Bahru).

2. Kelemahan Hadis Solat Sunat Qabliyyah Jumaat karya Ustaz Abdul Hakim
Amir Abdat yang dimuatkan di dalam buku beliau al-Masa-il jilid 4 (Darus

Sunnah Press, Jakarta).
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Fakta 30: Wahhabi & Mengangkat Tangan Ketika Khatib Berdoa

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak mengangkat tangan
ketika khatib sedang berdoa.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka para ulamak bermazhab Syafi'e yang
menetapkan kesunnahan untuk tidak mengangkat tangan ketika khatib berdoa juga

ialah ialah Wahhabi. Perhatikan riwayat berikut:
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Maksudnya:

‘Umarah bin Ruwaibah melihat Bisyr bin Marwan sedang berdoa pada hari
Jumaat (dengan mengangkat tangan), maka Umarah berkata: "Semoga Allah
memburukkan kedua tangan ini." Za'idah berkata: “Hushain berkata: ‘Telah
menceritakan kepadaku 'Umarah dia berkata” "Sungguh aku pernah melihat
Rasulullah shallallahu 'alaihi wasallam ketika baginda di atas mimbar, (baginda
berdoa dengan) tidak lebih daripada memberi isyarat dengan ini.", iaitu jari
telunjuk dekat ibu jari." [Shahih Muslim, no. 874, Sunan Abu Daud, no. 930 dan lain-

lain.]

Berdasarkan riwayat di atas, Imam al-Nawawi asy-Syafi'e rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Pada hadis ini menunjukkan bahawasanya sunnah tidak mengangkat tangan
ketika khutbah dan ini adalah perkataan (Imam) Malik, sahabat-sahabat kami
(para ulamak bermazhab Syafi'e) dan selain mereka. [Syarh Shahih Muslim
6/146]

Lebih lanjut, sila lihat:

1. Amalan Sunnah Pada Hari Jum’at oleh Team Bushra (Perniagaan Bushra,

Selangor.)

2. Jum’atan Bersama Nabi oleh Syaikh Jabir As-Saidi (Aqwam, Solo).
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Fakta 31 : Wahhabi & Gerakan Jari Telunjuk

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menggerak-gerakkan jari

telunjuknya ketika melakukan tahiyyat.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka para ulamak Syafiiyyah adalah Wahhabi
kerana menghukum sunnah perbuatan menggerak-gerakkan jari ketika tasyahhud dan
menilai sahih hadis-hadis mengenainya. Wail bin Hujr radhiallahu ‘anhu ketika

menceritakan sifat solat Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam, beliau berkata:
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Maksudnya:

Kemudian baginda duduk iftirasy di atas paha kirinya dan menjadikan
tangannya yang kiri di atas paha dan lututnya yang kiri pula dan meletakkan
hujung siku tangan kanannya di atas pahanya yang kanan dan baginda membuat
lingkaran (dengan mempertemukan jari telunjuk dengan ibu jarinya) dan baginda,
maka aku pun melihat baginda menggerak-gerakkannya sambil berdoa

dengannya...

Hadis di atas diriwayatkan oleh para ulamak hadis bermazhab Syafi’e antaranya

ialah:

1) Imam al-Baihaqi asy-Syafi'e rahimahullah (458H) dalam Sunan al-Kubra
2/189, no. 2787.
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2) Imam Ibnu Khuzaimah asy-Syafi'’e rahimahullah (311H) dalam Shahihnya
1/230, no. 480.

3) Imam Ibnu Hibbah asy-Syafie rahimahullah (345H) dalam Shahihnya 5/170,
no. 1860.

Hadis ini dinilai sahih oleh Imam al-Nawawi rahimahullah (676H) yang juga
merupakan salah seorang pembesar mazhab Syafi’e sebagaimana disebutkan di dalam
kitabnya Majmu’ Syarah al-Muhazzab 3/417. Di dalam kitab yang sama, Imam al-

Nawawi rahimahullah menerangkan bahawa:
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Maksudnya:

(Pendapat ketiga) sunnah (hukumnya) menggerakkan jari telunjuk (semasa
tasyahhud). Ini merupakan pendapat Syaikh Abu Hamid dan al-Bandajali dan al-
Qadi Abu Thayyib dan selainnya. Mereka telah mendasarkan pendapat mereka
dengan hadis Wail bin Hujr. [Majmu’ Syarh al-Muhadzdzab 3 /454]

Kenyataan Imam al-Nawawi di atas disokong oleh Imam al-Munawi asy-Syafi’e

rahimahullah sebagaimana katanya:
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Maksudnya:

Maka menggerak-gerakkan jari telunjuk ketika fasyahhud hukumnya
adalah sunnah, dan banyak dari kalangan para ulamak Syafiiyyah yang
berpendapat demikian di mana mereka menghukum sunnah menggerak-gerakkan

jari telunjuk. [Faidh al-Qadir 3/232]
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Antara ulamak Syafi’iyyah lain yang menjelaskan sunat hukumnya menggerak-
gerakkan jari semasa tasyahhud di sisi mazhab Syafi'e ialah Syaikh al-Bujairimi asy-

Syafi’e rahimahullah (1221H). Beliau berkata di dalam kitab Minhaj 2 /409:
G e 31 2 by g5 o

Maksudnya:

Bahkan ada pendapat dalam mazhab kami yang menyatakan bahawa menggerak-

gerakkan jari telunjuk itu sunat hukumnya.

Adapun dakwaan kebanyakan umat Islam di negara ini bahawa batal solat bagi

orang yang menggerak-gerakkan jarinya, maka Imam al-Nawawi menegaskan:
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Maksudnya:

(Pendapat kedua): Haram hukumnya dan hal itu membatalkan solat.
Pendapat ini telah disandarkan kepada Abu 'Ali bin Abi Hurairah. Akan tetapi
pendapat yang kedua ini adalah syadz (ganjil) dan dha’if (lemah). [Majmu’ Syarh
al-Muhadzdzab 3/454]

Setelah menjelaskan kelemahan pendapat yang menyatakan batal solat
menggerak-gerakkan jari telunjuk semasa tasyahhud, beliau pun menyatakan bahawa
status solat bagi orang yang melakukannya adalah sah menurut mazhab Syafi'e. Hal ini

dinyatakan oleh beliau di dalam kitabnya yang lain, berjudul Raudhatut Thalibin:
o, & 1~ 2% // 0} 0% O/ /}0/{

Maksudnya:
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Namun apabila seseorang menggerak-gerakkan jari telunjuknya maka hal itu tidak
membatalkan solatnya menurut pendapat yang sahih (dalam mazhab Syafi'e). [Raudhatut
Thalibin 1/96]

Termasuk yang berpendapat tidak batal solat bagi orang yang menggerak-
gerakkan jari telunjuknya semasa tasyahhud ialah Syaikh Zakaria al-Anshari asy-Syafi’e
rahimahullah (926H) dalam Fathul Wahhab 3/416 dan juga Syaikh al-Bujairimi asy-
Syafi’e rahimahullah (1221H) dalam Minhaj 2 /409.

Jika ada yang bertanya: Bagaimanakah gerakan jari itu dilakukan? Syaikh al-Azim
Abadi rahimahullah menjelaskan bahawa jari telunjuk digerak-gerakkan secara

berterusan. Beliau berkata:
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Maksudnya:

Ketika fahiyyat, jari telunjuk hendaklah digerakkan secara berterusan. [‘Aun
al-Ma’bud 1/374]

Kesimpulannya:

1) Hukum menggerak-gerakkan jari semasa tasyahhud adalah sunat di sisi mazhab

Syafi'e, selain daripada tidak menggerak-gerakkanya.

2) Status solat bagi orang yang menggerak-gerakkan jarinya semasa tasyahhud
adalah sah. Dengan ini terbatallah andaian sebahagian orang di negara ini

bahawa batal solat bagi orang yang melakukannya.

Lebih lanjut berkenaan hukum menggerak-gerakkan jari ketika tasyahhud, sila

rujuk:

1. Petunjuk Bagi Mereka yang Menolak untuk Menggerakkan Jari Telunjuk
Ketika Tasyahhud karya Ibnu Saini bin Muhammad bin Musa (Mu’awiyah bin Abi
Sufyan, Jakarta Selatan).

2. Takhrij Ilmiyyah dari Hadits Wail Bin Hujr Tentang Menggerak-gerakkan Jari
Telunjuk di Waktu Tahiyyat dan Bantahan Terhadap Mereka yang

Mendha’ifkannya dengan Dasar Ilmiyyah Mengikuti Musthalah Ahlul ‘Atsar
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karya Ustaz Abdul Hakim Amir Abdat yang dimuatkan di dalam buku beliau al-

Masa-il (Darus Sunnah Press, Jakarta Timur).

3. Hukum Menggerak-gerakkan Jari Telunjuk & Menyapu Muka Setelah Salam

Dan Berdoa karya Ustaz Rasul Dahri (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

4. Beberapa Persoalan Lazim Tentang Solat karya Mohd Yaakub Mohd Yunus

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).
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Fakta 32 : Wahhabi & Sapu Muka Selepas Salam dan Berdoa

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak menyapu muka
selepas salam dan berdoa. Mereka mendakwa amalan tersebut bukan

berasal daripada sunnah Nabi yang sahih.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka para ulamak Syafiiyyah seperti Imam al-
Baihaqi rahimahullah dan Imam al-Nawawi rahimahullah ialah Wahhabi kerana telah
menafikan kesunnahan menyapu muka selepas salam dan berdoa. Demikian juga Imam
al-‘Izz bin ‘Abdis Salam asy-Syafi’e rahimahullah (660H) yang menyatakan bodoh bagi

mereka yang menyapu mukanya selepas berdoa.

Berkata Imam al-Baihaqi asy-Syafi’e rahimahullah (458H):
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Maksudnya:

Adapun menyapu muka selepas solat solat, maka itu adalah amalan yang
tidak ada dalilnya yang sahih. Tidak ada riwayat dari ulamak Salaf, juga tidak ada
dalil berupa g¢iyas. Maka yang utama ialah kita tidak melakukannya. Memadai
dengan apa yang telah dilakukan oleh ulamak Salaf radhiallahu anhum, iaitu
setelah selesai solat memadai mengangkat tangan berdoa tanpa menyapunya ke

muka. [Sunan al-Kubra 2/212]
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Imam al-Nawawi rahimahullah, setelah menyebutkan hadis tentang menyapu
muka selesai berdoa dan menjelaskan kelemahan riwayat tersebut, beliau berkata

dalam kitabnya al-Majmu’ Syarah al-Muhadzdzab 3 /481:

Kesimpulan dari ashab kami (para pengikut mazhab Syafi'e) ada tiga
pendapat: Yang benar adalah disukai mengangkat tangan (berdoa) dengan tanpa

menyapu muka.

Sementara itu, Imam al-‘Izz bin ‘Abdis Salam asy-Syafi’e rahimahullah menulis di

dalam kitab Fatawanya, ms. 46-47, no. 15:

Maksudnya:

Dan tidaklah ada orang yang menyapu wajah dengan kedua tapak tangan

selepas berdoa melainkan orang bodoh.

Bagi perbincangan yang lebih meluas berkenaan hukum menyapu muka selepas

berdoa, sila rujuk:

1. Hukum Mengusap Wajah Setelah Berdoa karya Abu Karimah Askari Jamal al-
Bughisy (Cahaya Tauhid Press, Malang).

2. Kelemahan Hadits-Hadits Tentang Mengusap Muka Dengan Kedua Tangan
Sesudah Berdoa karya Ustaz Abdul Hakim Amir Abdat yang dimuatkan di dalam

buku beliau al-Masa-il (Darus Sunnah Press, Jakarta Timur).

3. Hukum Menggerak-gerakkan Jari Telunjuk & Menyapu Muka Setelah Salam

Dan Berdoa karya Ustaz Rasul Dahri (Perniagaan Johor Bahru).
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Fakta 33 : Wahhabi & Qunut Subuh

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang tidak melakukan doa qunut

terus-menerus dalam solat fardu subuh.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Wahhabilah beberapa tokoh ulamak
bermazhab Syafi’e seperti Imam Taqiyuddin as-Subki asy-Syafie rahimahullah (756H)
dan Syeikh Abu Hasan al-Karajji asy-Syafie rahimahullah (532H) kerana meninggalkan

qunut subuh atas alasan kelemahan hadisnya.

Sa’ad bin Thariq bin Asyam al-Asyja’i radhiallahu‘anhu meriwayatkan:
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Maksudnya:

Saya bertanya kepada ayahku: Wahai ayahku, engkau (mengerjakan) solat
di belakang Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam, dan di belakang Abu Bakar,
‘Umar, ‘Utsman dan ‘Ali di sini dan di Kufah selama 5 tahun, apakah mereka
melakukan (doa) qunut pada solat subuh? Maka dia (ayahku) menjawab: “Wahai
anakku, hal tersebut adalah perkara baru (bid’ah)”. [Sunan at-Tirmidzi, no. 402,
Sunan Ibnu Majah, no. 402, Shahih Sunan al-Nasa’i, no. 1035]

Dalam atsar yang lain:
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Maksudnya:

Dari Abi Miljaz, dia berkata: “Aku pernah solat subuh bersama Ibnu ‘Umar,
tetapi dia tidak qunut. Lalu aku bertanya kepadanya: Aku tidak lihat engkau qunut
subuh?. Dia jawab: Aku tidak dapati seorang sahabat pun yang melakukan hal itu.”
[Atsar riwayat al-Baihaqi dalam Sunan al-Kubra 2/213 dengan sanad yang hasan

sebagaimana menurut pentahqiq kitab Zad al-Ma’ad fi Hadyi Khairil ‘Ibad 1/272]

Al-Hafiz Ibnu Katsir rahimahullah, salah seorang ulamak Syafi'iyyah terkemuka
menyebutkan di dalam Kkitabnya al-Bidayah wa an-Nihayah (12/229) dalam
menyebutkan biografi ringkas Imam Abu al-Hasan al-Karajji rahimahullah yang juga
merupakan seorang ulamak pembesar bermazhab Syafi’e menyatakan bahawa beliau

(Imam al-Karajji):
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Maksudnya:

(Imam al-Karajji) tidak melaksanakan qunut pada solat subuh. Ia
beralasan bahawa tidak ada satu pun hadis yang sahih dalam masalah ini dan
Imam kami, Imam asy-Syafi'e telah menyatakan: Bila sebuah hadis itu sahih,
maka itulah mazhabku dan buanglah perkataanku (pendapatku yang menyelisihi

hadis sahih) ke arah tembok.

Begitu juga Imam Taqiyyuddin as-Subki rahimahullah - yang juga merupakan
seorang pembesar ulamak Syafi'iyyah - pernah meninggalkan qunut subuh beberapa

lama, lantaran mengikuti apa yang telah diterangkan oleh Imam Abu al-Hasan al-Karajji
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di atas, sebagaimana hal itu beliau terangkan sendiri di dalam risalah emas beliau yang
berjudul Ma'na Qaulil Imam al-Muththalibi Idza Shahhal Haditsu Fahuwa Madzhabi
3/103 - Majmu'atur Rasaa-ilil Muniriyyah.

Lebih lanjut berkenaan kedudukan doa qunut dalam solat sububh, sila lihat:

1. Menangani Persoalan Doa Qunut: Dibaca Atau Tidak? karya Hafiz Firdaus

Abdullah (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

2. Kelemahan Hadits Qunut Subuh Terus-Menerus karya Ustaz Abdul Hakim
Amir Abdat yang dimuatkan di dalam buku beliau Al-Masa-il (Darus Sunnah

Press, Jakarta Timur).

3. Semua Hadis Tentang Qunut Shubuh Terus Menerus Adalah Lemah karya
Ustaz Yazid Abdul Qadir Jawas yang dimuatkan di dalam buku beliau Ar-Rasaail
(Pustaka Abdullah, Jakarta).
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Fakta 34 : Wahhabi & Tarawih 20 Rakaat

Orang kata Wahhabi ialah mereka menolak fatwa yang menetapkan

solat sunat Tarawih kepada 20 rakaat sahaja.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka menjadi Wahhabilah para ulamak
Syafi’iyyah yang menolak fatwa yang menetapkan bilangan rakaat solat Tarawih pada
bulan Ramadhan kepada 20 rakaat sahaja. Abu Salamah bin ‘Abdur Rahman radhiallahu
‘anhu pernah bertanya kepada A’isyah radhiallahu ‘anha mengenai sifat solat Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam pada malam Ramadhan, maka A’isyah menjawab dengan

katanya:

Maksudnya:

Tidaklah pernah baginda melaksanakan solat malamnya pada bulan
Ramadhan mahupun pada bulan-bulan lainnya melebihi sebelah rakaat. [Hadis

riwayat Imam al-Bukhari dalam Shahih al-Bukhari, no. 2013]

Imam Al-Bukhari rahimahullah meletakkan hadis ini di bawah judul: = S

s A “Kitab Solat Tarawih.” Perhatikan juga atsar berikut:

Al-Saib bin Yazid radhiallahu’anhu berkata:
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Maksudnya:
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Umar bin al-Khattab telah memerintahkan Ubay bin Ka’ab dan Tamim ad-
Dari untuk mengimami orang ramai (dalam solat tarawih) sebanyak sebelas

rakaat. [Hadis iwayat Imam Malik dalam al-Muwaththa’, no. 232]

Hadis dan juga atsar di atas menjadi dalil yang sangat jelas dan terang bahawa
bilangan rakaat solat Rasulullah dan para sahabatnya pada malam Ramadhan ialah
sebanyak 11 rakaat. Oleh itu dalam rangka menghidupkan sunnah Rasulullah ini,
sebahagian ahlus sunnah cenderung untuk mengerjakan solat malam mereka pada
bulan Ramadhan dengan 11 rakaat sahaja, sesuai dengan zahir hadis dan juga atsar di

atas.

Namun kecenderungan ini sama sekali tidak menafikan sikap keterbukaan
mereka terhadap pihak lain yang memilih untuk mengerjakan solat tarawih dengan
jumlah rakaat yang berbeza dengan jumlah rakaat di atas. Keterbukaan sikap ahlus
sunnah ini adalah berlandaskan kepada kesedaran akan wujudnya keluasan pandangan

dalam persoalan ini.

Hanya sahaja apa yang ditolak oleh ahlus sunnah ialah fatwa yang menetapkan
solat sunat Tarawih mesti dikerjakan sebanyak 20 rakaat sahaja serta menghukum
sesat sesiapa yang tidak melaksanakan solat sunat Tarawih dengan jumlah rakaat
tersebut. Ini adalah bercanggah dengan fatwa para ulamak yang menyatakan bahawa
tidak ada had untuk jumlah rakaat solat malam pada bulan Ramadhan. Imam Jalaluddin

as-Suyuthi asy-Syafi'e rahimahullah menegaskan:
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Maksudnya:

Yang sabit dari hadis yang sahih dan hasan ialah perintah menghidupkan

malam Ramadhan dan mengalakkannya tanpa meletakkan had bilangan (rakaat).
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Tidak sabit bahawa Nabi shallallahu alaihi wasallam melakukan solat tarawih 20
rakaat. Sebaliknya baginda bersolat dan tidak dinyatakan bilangan rakaatnya. [al-
Masabih fi Sholat at-Tarawih, ms. 14]

Bagi meneliti perbahasan yang lebih mendalam lagi terperinci berkenaan hukum
mengerjakan solat sunat Tarawih 20 rakaat pada bulan Ramadhan, sila rujuk buku
Solat Tarawikh: Satu Perbahasan ke atas Fatwa yang Menetapakannya kepada 20
Rakaat karya Hafiz Firdaus Abdullah (diedarkan oleh Perniagaan Jahabersa, Johor
Bahru).
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Fakta 35 : Wahhabi & Binaan di Atas Kuburan

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang melarang mengkapur dan

membina binaan di atas kubur.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafie rahimahullah dan jumhur

(majoriti) para ulamak bermazhab Syafi'e selainnya juga ialah Wahhabi kerana mereka

amat membenci amalan membangun dan mengkapur kuburan sebagaimana yang

mendarah daging dalam tradisi umat Islam yang mengaku bermazhab Syafi'e.

Berkata Imam asy-Syafi’e rahimahullah dalam kitabnya al-Umm 1/277:
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Maksudnya:

Saya suka kuburan itu tidak dibangun dan dikapur kerana hal itu termasuk
perhiasan dan kesombongan, sedangkan kematian bukanlah tempat untuk salah
satu di antara keduanya. Dan saya tidak mendapati kuburan orang-orang
Muhgjirin dan Ansar dibangun.. Aku mendapati para imam di Makkah
memerintahkan dihancurkannya bangunan-bangunan (di atas kuburan) dan saya

tidak mendapati para ulamak mencela hal itu.

Imam al-Munawi asy-Syafi'e rahimahullah (1031H) dalam Faidhul Qadir 6/309

menerangkan:
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Majoriti (kebanyakan) ulamak Syafiiyyah berfatwa tentang wajibnya
menghancurkan segala bangunan di Qarafah (fempat perkuburan) sekalipun kubah

imam kita, Asy-Syafi'e, yang dibangunkan oleh sebahagian penguasa.

Ada pun hadis yang dijadikan landasan fatwa pengharaman amalan mengkapur

dan membina binaan di atas kuburan adalah seperti berikut, riwayat Muslim, no. 2239:
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Maksudnya:

Jangan tinggalkan patung kecuali kamu menghancurkannya dan kuburan

yang tinggi kecuali kamu meratakannya.

Juga dalam hadis yang lain:
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Maksudnya:

Dari Jarir radhiallahu’anhu berkata: Rasulullah melarang kuburan dikapur,

diduduki dan dibangun di atasnya. [Shahih Muslim, no. 2240]

Menjelaskan maksud hadis di atas, Imam al-Nawawi rahimahullah (676H)

menulis di dalam kitabnya Syarah Shahih Muslim 7 /40-41:

Dalam hadis ini terdapat dalil bahawa kuburan tidak ditinggikan dari tanah
dengan sangat tinggi, namun hanya ditinggikan seukuran satu hasta. Ini adalah

mazhab Syafi'e dan yang sependapat dengannya.

Sementara itu, Ibnu Hajar al-Haitsami asy-Syafi’e pula rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Wajib bagi pemerintah untuk menghancurkan bangunan-bangunan yang
terdapat di kawasan perkuburan umum. Sekelompok ulamak besar bermazhab
Syafi'e telah berfatwa untuk menghancurkan kubah (yang dibina di kuburan)
Imam asy-Syafi'e meskipun telah dikeluarkan perbelanjaan ribuan dinar. [al-

Fatwa al-Fighiyyah al-Kubra 2/25]
Untuk perbahasan yang lebih lanjut, sila rujuk:

. Syarh Shudur Bit Tahrim Raf’il Qubur karya Imam Muhammad bin Ali
Muhammad asy-Syaukani. Bagi edisi terjemahan, sila lihat Berlapang Dada

Dengan Pengharaman Meninggikan Kubur (Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

Tahzirus Sajid min Ikhtikadzil Qubur Masajid karya Syaikh Muhammad
Nashiruddin al-Albani. Bagi edisi terjemahan, sila lihat Larangan Shalat Di Masjid
Yang Dibangun Di Atas Kubur (Pustaka Imam asy-Syafi’i, Jakarta).

. Ajaran Madzhab Imam asy-Syafi’i yang Ditinggalkan karya Ustaz Firanda
Andirja Abidin (Nashirussunnah, Jakarta Utara).
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Fakta 36 : Wahhabi & Air Mustakmal

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang membolehkan penggunaan air

mustakmal untuk tujuan bersuci.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah juga ialah
Wahhabi kerana beliau membolehkan penggunaan air mustakmal untuk tujuan bersuci.
Demikian juga beberapa para ulamak bermazhab Syafi'e selain beliau yang turut

membolehkan penggunaan air mustakmal untuk tujuan bersuci.

Imam asy-Syafi’e rahimahullah berkata di dalam kitabnya al-Umm 1/46:

o e o 0L Y b e Lol e e 3 AulE Y,
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Maksdunya:

Air yang sedikit tidak akan menjadi najis walaupun disentuh oleh sesuatu
yang bernyawa seperti meminumnya ataupun memasukkan sebahagian anggota

badannya.
Juga dinyatakan dalam kitab yang sama, al-Umm 1/38:

Al-Rabi' berkata peluh orang Kristian, orang berjunub dan wanita yang
sedang haid itu suci. Demikian juga peluh orang majusi dan peluh setiap binatang
ternak itu suci. Air sisa minuman binatang ternak dan binatang buas seluruhnya

itu suci kecuali anjing dan babi.

Al-Rabi' berkata dan termasuk kata-kata Asy-Syafi'e ialah: Apabila
seseorang meletakkan air, lalu dia mengerjakan perbuatan sunat dengan bersugi
dan dia membenamkan sugi itu ke dalam air, kemudian dia mengeluarkannya, pasti
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dia dapat berwuduk dengan air itu. Kerana yang terdapat pada sugi itu adalah air
liurnya. Dan kalau dia meludah atau berdahak atau mengeluarkan hingus ke dalam
air, nescaya ia tidak menajiskan air itu. Binatang ternak itu sendiri minum di
dalam air dan kadang-kadang bercampuran air liur dengan air maka ia tidak

menajiskan air kecuali anjing dan babi.

Begitu juga kalau berpeluh, lalu peluhnya ferjatuh ke dalam air, nescaya
tidak menajiskan. Ini kerana, peluh manusia dan binatang ternak itu tidak najis
dan sama sahaja dari mana tempat peluh itu keluar sama ada dari bawah bahu

atau lainnya.

Sementara itu al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani asy-Syafi’e rahimahullah menulis

di dalam kitabnya Fath al-Bari 2 /469:

Ibnu Hibban telah menyebut hal ini dalam satu bab khusus di dalam
kitabnya sebagai bantahan terhadap orang yang berpendapat bahawa orang yang
junub dan berniat mandi wajib, lalu air percikan mandi wajibnya itu jatuh ke

dalam bekas maka airnya menjadi najis.

Adapun dalil diperbolehkan menggunakan air mustakmal bagi tujuan bersuci

(wudhuk, mandi junub dan sebagainya) adalah seperti berikut: Berkata Abu Juhaifah:

~
e <% oA

¢ '}JJ;W}.;@;< 5 U:\.s {;L&/Wax\éﬁaw\ J”/L_:,L;CJ}

= o
w A2
P 2 £

de b Jo G iy D3RRAES 03lg [Tab 1 D30 2 lasid
5 SN 5 5 (GBS adl g sibah el

Maksudnya:

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam keluar menemui kami di waktu
zuhur kemudian didatangkan kepada baginda tempat wudhuk lalu baginda pun
berwudhuk (dari tempat tersebut), maka orang ramai pun mulai mengambil

(wudhuk) dari sisa / bekas air wudhuk baginda dan mereka pun berwudhuk
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dengannya. Kemudian Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam (mengerjakan) solat
Zuhur dua rakaat dan Asar dua rakaat (yakni jamak qashar dengan jamak taqdim)
dan di hadapan baginda ada tongkat kecil (yang digunakan sebagai sutrah). [Fath
al-Bari bi Syarh Shahih al-Bukhari, no. 187]

Berdasarkan hadis di atas, Imam al-Bukhari menulis di dalam kitab Shahihnya:
W g5 Juab Jliisl) S

Bab (penjelasan tentang hukum) memakai sisa dari wudhuk manusia.

Berkata Ibnu Khuzaimah asy-Syafi'e rahimahullah (311H) dalam Shahihnya:

Bab bolehnya berwudhuk dengan air mustakmal.

Sementara itu, Imam Ibnu Hazm rahimahullah juga menjelaskan perkara yang

sama di dalam kitabnya yang terkenal, al-Muhalla 1/183 (masalah ke-141):

Maksudnya:

Wudhuk dengan air mustakmal itu jaiz (boleh). Demikian juga mandi

Janabah.
Lebih lanjut, sila rujuk:

1. Beberapa Persoalan Lazim Tentang Thaharah karya Mohd Yaakub Mohd Yunus

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

2. Wuduk & Solat Menurut Sunnah & Mazhab Syafi’e karya Ustaz Abu Ruwais Al-
Syubrawi (Karya Bestari Sdn. Bhd., Selangor).
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Fakta 37: Wahhabi & Samak Khinzir

Orang kata Wahhabi ialah mereka menolak fatwa kewajipan samak

apabila tersentuh khinzir.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka menjadi Wahhabilah sebahagian ulamak
Syafi’iyyah yang menolak pandangan yang mewajibkan samak apabila tersentuh khinzir.

Berkata Imam al-Nawawi asy-Syafi'e rahimahullah:
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Maksudnya:

Ketahuilah bahawa yang rajih (pandangan terkuat) dari sudut dalil,
(jilatan/kenajisan babi) memadai dengan sekali basuhan tanpa perlu tanah. Inilah
pandangan kebanyakan ulama yang berkata fentang kenajisan babi. Inilah
pandangan yang terpilih. Hal ini kerana hukum asal ialah tidak wajib (samak)
sehinggalah ada bukti dari syara’, terutama dalam persoalan seperti ini yang

dibina di atas dasar menjadikan ibadah. [al-Majmu’ Syarh al-Muhadzdzab 2/604]

Pandangan al-Nawawi ini ditarjihkan oleh Syaikh Muhammad bin Soleh al-

‘Uthaimin rahimahullah. Beliau berkata di dalam kitab Syarh al-Mumti’1/459:
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Maksudnya:

Sebahagian ulama menyamakan kenajisannya (babi) dengan kenajisan
anjing kerana babi lebih keji dari anjing, maka babi lebih wajar diberikan hukum
tersebut (samak). Namun giyas ini adalah lemah, kerana babi disebut di dalam al-
Qur'an, terdapat di zaman Nabi shallallahu alaihi wasallam. Namun tidak
disamakan hukumnya dengan anjing. Maka yang sahihnya kenajisan babi adalah
sama seperti najis yang lain, hanya perlu dibasuh sepertimana dibasuh najis-najis

yang lain.
Lebih lanjut, sila rujuk:

. Meninjau Semula Hukum Kenajisan Khinzir dalam buku Himpunan Risalah
dalam Beberapa Persoalan Ummah (Buku 4) karya Hafiz Firdaus Abdullah

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

. Hukum Kenajisan Anjing: Satu Penilaian Semula dalam buku Himpunan
Risalah dalam Beberapa Persoalan Ummah (Buku 3) karya Hafiz Firdaus Abdullah

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).
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Fakta 38 : Wahhabi & Zakat Fitrah

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menunaikan zakat fitrah

dengan makanan asasi dan menolak penggunaan wang.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'’e rahimahullah ialah
Wahhabi kerana memfatwakan zakat fitrah hendaklah dengan menggunakan makanan
ruji, bukan wang sebagaimana amalan umat Islam di Malaysia termasuk mereka yang
mengaku bermazhab Syafi’e. Berkata Imam asy-Syafi'e rahimahullah dalam Mukhtashar
Kitab al-‘Umm fil Fighi (diringkaskan dan diteliti oleh Husain Abdul Hamid Abu Nashir
Nail) 1/494-495:

Seseorang boleh mengeluarkan zakat fitrah dari makanan yang biasa
dimakan sehari-hari, iaitu berupa Aintrah (biji gandum), jagung, alas, sya’ir
(tepung gandum), tamar dan zabib (anggur kering). Adapun ukuran yang harus
dikeluarkan sebagai zakat adalah satu sha’, iaitu sha’ yang biasa dipakai oleh

Rasulullah shallallahu alaihi wasallam.

Apabila makan fersebut berupa biji-bijian, maka ia hanya wajib
mengeluarkan biji-bijian tersebut. Jadi, ia tidak boleh mengeluarkan tepung dari
biji-bijian tersebut dan tidak boleh mengeluarkan zakat berupa sawik dan juga

tidak boleh mengeluarkan zakat fitrah dengan harganya (dengan wang).

Dalam kitab Matan Abi Syuja’ ( £ 2} (e ) dijelaskan kaedah pelaksanaan zakat

fitrah menurut mazhab Syafi’e:
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Maksudnya:
185



Kita wajib membayar zakat untuk diri dan orang Islam yang wajib

dinafkahinya sebanyak satu sha’ (2.5 kilogram) makanan asasi. Ukuran satu sha’

bersamaan dengan 5 dan 1/3 ritel Iraq.

Kenyataan Imam asy-Syafi'e di atas adalah bersesuaian dengan hadis Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam yang memerintahkan zakat fitrah dikeluarkan dalam bentuk

makanan, bukannya wang. Perhatikan riwayat berikut:

Abu Sa’id al-Khudri radhiallahu’anhu berkata:
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Maksudnya:

Dahulu kami mengeluarkan zakat fitrah satu sha’ makanan, atau satu sha’
gandum, atau satu sha’ kurma, atau satu sha’ keju atau satu sha’ anggur kering.

[Shahih al-Bukhari, no. 1506 dan Shahih Muslim, no. 985]

Berdasarkan riwayat di atas, jumhur (kebanyakan) ulamak berpendapat bahawa
zakat fitrah dikeluarkan dalam bentuk makanan, iaitu makanan asasi bagi sesebuah
negara. Ini adalah pendapat mazhab Malikiyyah, Syafiiyyah dan Hanabilah. Melainkan

mazhab Hanafiyyah, mereka mengharuskan zakat fitrah dengan menggunakan wang.

Walau bagaimanapun dalil-dalil yang dikemukakan oleh golongan yang
mewajibkan zakat fitrah dalam bentuk makanan asasi adalah lebih kuat berdasarkan

beberapa poin seperti berikut:

1. Mengeluarkan zakat fitrah dengan makanan adalah menepati sunnah Rasulullah

shallallahu ‘alaihi wasallam yang sahih.

2. Mengeluarkan zakat fitrah dengan makanan juga menepati sunnah para sahabat,
barisan manusia yang mendapat didikan secara langsung daripada Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam dan pengiktirafan sebagai generasi terbaik

berdasarkan lisan baginda shallallahu ‘alaihi wasallam.
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3.

5.

Umum sedia maklum bahawa wang sudah sedia wujud pada zaman Nabi (dinar
dan dirham). Walau bagaimanapun tidak dinukilkan satu pun riwayat yang sahih
bahawa Rasulullah dan para sahabatnya mengeluarkan zakat fitrah dalam
bentuk wang. Seandainya wang boleh digunakan untuk zakat fitrah, pastilah

mereka mendahului kita dalam melaksanakannya.

Sesuai dengan kaedah bahawa tidak dibolehkan berpindah kepada badal (ganti)
kecuali apabila aslinya sudah tidak ada, maka hendaklah zakat fitrah dikeluarkan

dalam bentuk aslinya iaitu makanan, dan bukannya wang sebagai pengganti.

Adapun alasan bahawa mengeluarkan zakat dengan makanan asasi akan
menyusahkan para amil (pegawai yang dilantik khas untuk mengutip zakat),
maka ia dapat dijawab dengan hujah bahawa, keadaan pada zaman Nabi adalah
jauh lebih sukar berbanding umat Islam pada hari ini. Meskipun berada dalam
situasi serba kekurangan, mereka tetap mengeluarkan zakat dengan
menggunakan makanan asasi. Berbeza keadaannya dengan umat Islam pada
zaman ini yang dilengkapi dengan segala macam kemudahaan seperti
pengangkutan moden yang memudahkan mereka mengumpul dan mengagihkan
zakat kepada asnaf, maka sudah tentu pengeluaran zakat fitrah dengan makanan

asasi lebih mudah untuk dipraktikkan.
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Fakta 39 : Wahhabi & Mencukur Janggut

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang mengharamkan perbuatan

mencukur janggut.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi’e rahimahullah dan para
ulamak yang mengikutinya adalah Wahhabi kerana sepakat dalam hukum memelihara

janggut. Perhatikan ucapan mereka berikut:

Berkata Imam al-Nawawi asy-Syafi'e rahimahullah:

Maksudnya:

Pendapat yang terpilih adalah membiarkan janggut sesuai keadaannya dan

tidak boleh memendekkannya sama sekali. [al-Minhaj Syarh Shahih Muslim 3/151]

Al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani asy-Syafi’e rahimahullah ketika mengomentari

perkataan Imam al-Nawawi di atas, beliau berkata:
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Maksudnya:

Sepertinya maksud al-Nawawi hal itu diharamkan pada selain nusuk
(ibadah haji dan umrah) kerana asy-Syafi'e telah menaskan (menetapkan hukum)

atas disunnahkannya hal itu. [Fath al-Bari 10/350]

Berkata Imam Abu Syamah asy-Syafi'e rahimahullah:
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Maksudnya:

Telah datang sekelompok kaum yang membotakkan janggutnya. Perbuatan
mereka itu lebih parah daripada apa yang dinukil dari kaum Majusi bahawa

mereka dahulu memendekkannya. [Fath al-Bari 10/351]

Abdur Rahman bin ‘Umar Baa ‘Alawi asy-Syafi'e rahimahullah berkata:

Maksudnya:

Imam asy-Syafi'e radhiallahu ‘anhu telah menyatakan haramnya mencukur

janggut dan mencabutnya. [Bughyah al-Mustarsyidin, ms. 20]

Abu al-Hasan al-Mawardi asy-Syafi'e rahimahullah (450H) berkata:
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Maksudnya:

Mencabut janggut merupakan perbuatan safah (bodoh) yang menyebabkan

persaksian seseorang ditolak.

Berkata Imam al-Ghazali asy-Syafi'e rahimahullah:
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Maksudnya:
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Adapun (perbuatan) mencabut janggut di awal pertumbuhannya agar
menyerupai orang yang tidak berjanggut, maka ini termasuk kemungkaran yang

besar kerana janggut adalah penghias bagi kaum lelaki. [al-lhya’ Ulum ad-Din

1/277]
Katanya lagi:
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Maksudnya:

Sesungguhnya janggut adalah perhiasan para lelaki. Dan dengannya

dibezakan antara para lelaki dengan para wanita. [al-lhya’ Ulum ad-Din 1/257]

Memadai dengan nukilan-nukilan di atas menunjukkan kepada para pembaca
tentang kesepakatan para ulamak Syafiiyyah terhadap kesunnahan memelihara janggut
bagi kaum lelaki. Apa yang diungkapkan oleh para ulamak Syafiiyyah di atas adalah
bertepatan dengan beberapa hadis Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam yang

memerintahkan agar kaum lelaki memelihara janggut mereka. Sabdanya:
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Maksudnya:

Selisihilah (berbezalah) orang-orang musyrik. Biarkanlah janggut dan

potonglah kumis. [Hadis riwayat Imam al-Bukhari dalam Shahih al-Bukhari, no. 5892]
Sabdanya lagi:

f
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Maksudnya:

Potonglah kumis dan biarkanlah janggut. [Hadis riwayat Imam Muslim dalam

Shahih Muslim, no. 623]
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Lebih lanjut, sila rujuk Ajaran Madzhab Imam Asy-Syafi’i yang Ditinggalkan

karya Ustaz Firanda Andirja Abidin (Nashirussunnah, Jakarta Timur).

191



Fakta 40 : Wahhabi & Hadis Dha’if

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menghukum bid’ah amalan

yang bersumberkan hadis-hadis yang dha’if (lemah).

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam al-Nawawi asy-Syafi’e rahimahullah
adalah Wahhabi kerana menolak amalan yang dianjurkan oleh hadis yang dha’if.

Perhatikan kata-kata beliau berikut:
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Maksudnya:

Sesungguhnya yang menjadi sunnah bagi salam dalam solat ialah dengan
berkata:  “Assalamualaikum  wa  rahmatullah”  sebelah  kanan  dan:
"Assalamualaikum wa rahmatullah” sebelah kiri. Tidak disunnahkan menambah:

“wabarakatuh". Ini sekalipun tambahan ini terdapat dalam hadis yang dha’f dan

diisyaratkan oleh sebahagian ulamak. Namun, ia adalah bid'ah kerana tidak ada
hadis yang sahih (yang menganjurkan beramal dengannya). Bahkan yang sahih
dalam hadis ini dan selainnya ialah meninggalkan tambahan itu. [al-Minhaj Syarh

Shahih Muslim 4/153]
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Dalam kenyataannya di atas, Imam al-Nawawi dengan tegas menolak bahkan
menghukum bid’ah penambahan kalimah “wabarakatuh” dalam ucapan salam selepas
mengerjakan ibadah solat. Penolakan beliau ke atas tambahan kalimah “wabarakatuh”

ini adalah kerana dua sebab berikut:
1) Kedha'ifan atau kelemahan hadisnya.
2) Ketiadaan hadis sahih yang menganjurkannya.

Dalam kenyataannya yang lain, beliau mengkritik golongan yang suka mengikuti
hadis-hadis yang dha’if dan meninggalkan hadis-hadis Rasulullah shallallahu ‘alaihi
wasallam yang jelas kesahihannya. Beliau menulis di dalam mukadimah kitabnya,

Khulashah al-Ahkam:

Sepantasnya bagi setiap orang untuk berakhlak sesuai dengan akhlak
Rasulullah, mencontohi ucapan, perbuatan dan apa-apa yang didiamkannya dalam
masalah hukum, adab dan semua cabang-cabang Islam. Dan hendaknya dalam hal
ini setiap orang berpegang kepada dalil sahih serta menjauhi dalil dhaif, jangan
terpedaya oleh orang-orang yang menyalahi sunnah yang sahih, jangan bertaklid
kepada orang-orang yang berpegang kepada hadis-hadis dha’f. [Shahih Kitab al-
Adzkar wa Dha’ifuhu karya Syaikh Salim bin ‘Id al-Hilali 1/17]

Bukankah Imam al-Nawawi dan al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani membolehkan

beramal dengan hadis yang dha’if ?

Benar bahawa Imam al-Nawawi dan al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani ialah
membolehkan orang ramai beramal dengan hadis yang dha’if. Namun kebolehan

menurut beliau ini bukanlah secara mutlak. Akan tetapi ia diikat dengan beberapa

syarat seperti berikut:

1) Hadis tersebut diamalkan dalam rangka meraih fadhilat (keutamaan atau

kelebihan) yang dianjurkan oleh sesuatu amalan yang terbit berdasarkan dalil
yang sahih. Dalam perkataan lain, hadis dha’if tidak berdiri sendiri dalam
mensabitkan sesuatu tatacara ibadah melainkan terdapat dalil sahih yang

mengsyariatkan tatacara amalan tersebut. Dengan mengutip penjelasan al-Hafiz
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Ibnu Hajar al-‘Asqalani asy-Syafi'e rahimahullah berkenaan syarat beramal

dengan hadis yang dha’if, Imam as-Sakhawi menulis:
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Maksudnya:

Hendaklah amalan itu tercakup oleh suatu dasar (dalil) yang
bersifat umum, sehingga amalan yang diada-adakan dan tidak memiliki
dasar hukum (dalil) sama sekali tidak dimaksudkan di sini. [al-Qaulul Badi

oleh as-Sakhawi, ms. 363]

2) Hadis tersebut memiliki kecatatan yang ringan di sisi para ulamak hadis. Adapun
hadis yang berada di bawah tingkatannya seumpama hadis yang terlalu lemah
(dha'’if jiddan) dan maudhu’ (palsu), maka ia merupakan bid’ah yang tercela di

sisi syarak. Berkata al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani:
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Maksudnya:

(Syarat) yang disepakati oleh seluruh ulamak: Hendaklah hadis itu
tidak terlalu lemah (dha’f jiddan). Dengan demikian hadis-hadis yang
hanya diriwayatkan oleh para pendusta (pemalsu hadis), orang-orang yang
dituduh berdusta (memalsukan hadis) dan orang yang banyak melakukan
kesalahan dalam periwayatan hadis tidak dimaksudkan dalam hal ini. [al-

Qaulul Badi oleh as-Sakhawi, ms. 363]

3) Hadis tersebut tidak dinisbahkan secara terus lagi pasti kepada Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam. Masih bersama al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani:
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Maksudnya:

Hendaklah ketika mengamalkannya, tidak diyakini akan keabsahan
hal tersebut, agar tidak dinisbahkan kepada Nabi suatu hal yang tidak
pernah disabdakan oleh baginda. [al-Qaulul Badi oleh as-Sakhawi, ms. 363]

Sebagai tambahan, hendaklah hadis tersebut tidak bercanggah dengan sunnah
Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam yang sahih. Sebagai contoh ialah dua hadis

berikut yang menjelaskan kelebihan amalan membaca Yasin pada setiap malam Jumaat:

21 A “/}}o 1ot /Ef- °o

Maksudnya:

Sesiapa membaca surah Yasin pada malam Jumaat, maka dia akan

diampuni.

Dalam hadis yang lain disebutkan:
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Maksudnya:

Sesungguhnya segala sesuatu ada hati dan hati al-Qur’an adalah surah

Yasin.

Hadis pertama di atas diriwayatkan oleh al-Asfahani dalam kitab at-Targhib wa
at-Tarhib dan ia adalah hadis yang mungkar (Silsilah al-Ahadith adh-Dha’ifah wa al-
Maudhu’ah, no. 5111). Manakala hadis yang kedua pula adalah hadis yang sangat lemah
(dha’if jiddan). Sila lihat penjelasannya di dalam kitab Silsilah al-Ahadith adh-Dha’ifah
wa al-Maudhu’ah, no. 169.

Kedua-dua hadis ini, selain ia dihukum lemah di sisi para muhadditsin, ia juga
bercanggah dengan hadis yang sahih seperti berikut yang menganjurkan membaca

surah Al-Kahfi pada setiap malam Jumaat. Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
195



QL aslie o Bl palys 4 T T ST S g 15

Maksudnya:

Sesiapa yang membaca surah al-Kahfi sebagaimana ia diturunkan (nescaya)
baginya cahaya pada Hari Kiamat dari tempatnya sehingga ke Makkah. [Silsilah al-
Ahadith ash-Shahihah, no. 2751]

Lebih lanjut berkenaan hukum beramal dengan hadis yang dha’if, sila rujuk buku
penulis berjudul Mendulang Cinta Ilahi Dengan Ittiba’ Al-Rasul (Perniagaan

Jahabersa, Johor Bahru).
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Fakta 41 : Wahhabi & Kaedah al-Qiyas

Orang kata Wahhabi ialah mereka yang menolak kaedah al-Qiyas

dalam urusan ibadah.

Penjelasan

Jika demikian takrifan Wahhabi, maka Imam asy-Syafi'’e rahimahullah dan
beberapa orang ulamak Syafi'iyyah adalah Wahhabi kerana menolak penggunaan
kaedah al-Qiyas dalam urusan ibadah. Imam Ibnu Katsir asy-Syafi’e rahimahullah

berkata:
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Maksudnya:

Bab gurbah itu terhad pada nusus dan tidak boleh dicampuri dengan pelbagai
jenis giyas dan pertimbangan akal. [Tafsir al-Qur’an al-‘Azhim, 4/234]

Sehubungan dengan ini, Imam asy-Syafi’e mensyaratkan bahawa kaedah al-Qiyas

hendaklah didasarkan kepada dalil-dalil al-Qur’an, as-Sunnah dan ijmak (kesepakatan

para ulamak), bukannya dengan istihsan (bersangka baik) dan akal fikiran semata-mata.

Beliau menegaskan:
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Maksudnya:

Dan tidak dibolehkan untuk berfatwa kecuali berdasarkan dalil yang lazim
iaitu al-Qur'an, kemudian as-Sunnah atau ijmak (kesepakatan) para ulamak Islam

atau a/-Qiyas yang didasarkan kepada semua dalil di atas. Dan tidak

diperbolehkan bagi seseorang untuk berfatwa berdasarkan istihsan (bersangka
baik) semata-mata, kerana istihsan itu bukanlah sebuah hukum yang wajib di
dalam salah satu dalil yang telah disebutkan di atas (al-Qur'an, as-Sunnah dan
ijmak). [al-Umm, 7 /315]

Mempraktikkan al-Qiyas dalam urusan agama, khususnya dalam hal ibadat,

bukanlah merupakan sunnah Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam. Dalam hal ini, Imam al-

Bukhari rahimahullah menyusun satu bab:
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Maksudnya:

Nabi shallallahu alaihi wasallam ketika ditanya tentang sesuatu yang tidak
ada dalilnya dari wahyu (al-Qur'an) maka baginda menjawab "Aku tidak tahu" atau
tidak menjawab sehinggalah wahyu mengenai hal itu diturunkan. Baginda tidak

berpendapat dengan fikiran peribadi dan tidak juga dengan giyas.

Demikian juga para sahabat radhiallahu‘anhum, mereka tidak pernah
menggunakan al-Qiyas dalam memahami dan mempraktikkan ajaran Islam yang

disampaikan oleh Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam. Perbuatan mereka
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meninggalkan al-Qiyas adalah sebagai tanda dan cara mereka beradab kepada baginda

shallallahu ‘alaihi wasallam. Imam Sya’rani menjelaskan:
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Maksudnya:

Sungguh (para ulamak) as-Salaf as-Soleh dari kalangan para sahabat dan
tabiin mampu untuk melakukan a/-Qiyas akan tetapi mereka meninggalkannya
kerana beradab bersama Rasulullah. [Qawa’id at-Tahdith min Funun Mustholah al-

Hadith 1/253]

Catatan Tambahan

Secara mudahnya al-Qiyas ialah kaedah menetapkan hukum ke atas sesuatu
perkara baharu yang tidak dinyatakan di dalam al-Qur'an mahu pun as-Sunnah
Rasulullah yang sahih, dengan cara menghubungkan (menyamakan) fllat (sebab)
antara ‘perkara baharu’ tersebut dengan perkara yang sedia wujud di dalam al-Qur’an

dan as-Sunnah Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam.

Ditinjau dari sudut penerapannya, kaedah al-Qiyas digunakan dalam urusan
mu’amalat, yakni urusan-urusan keduniaan yang baru muncul selepas beredarnya
zaman Rasulullah shallalahu ‘alaihi wasallam. Adapun dalam urusan ibadah khusus,
sebagaimana yang telah dijelaskan oleh Imam Ibnu Katsir asy-Syafi'’e rahimahullah

sebelum ini, kaedah al-Qiyas tidak boleh diterapkan. Kaedah menetapkan bahawa:

Tidak ada ¢giyas dalam perkara ibadah.

Hal ini kerana, ibadah khusus seperti solat, zikir, selawat dan sebagainya

bukanlah ‘perkara baharu’ di dalam urusan agama. Semua yang berhubung kait dengan
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urusan ibadah, baik dari segi sebab, syarat, kaifiyyat (tatacara) dan kelebihan yang
dikurniakan kepada orang yang melaksanakannya, telah pun diajar dan dijelaskan oleh
Rasulullah dan juga para sahabatnya. Imam al-‘Izz Abdis Salam asy-Syafi’e rahimahullah

berkata:
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Maksudnya:

Agama Islam ini tidak pernah menetapkan untuk mendekatkan diri kepada
Allah dengan cara sujud dengan satu sujud di luar solat dengan tanpa sebab yang
dibenarkan oleh Allah, kerana sesungguhnya segala macam bentuk ibadah itu
pasti memiliki sebab-sebab, syarat-syarat, waktu-waktu dan rukun-rukunnya yang
tidak mungkin menjadi sah ibadah tersebut kecuali dengan ketentuan-ketentuan

tersebut. [At-Targhib ‘An Shalatir Raghaib al-Maudhu’ah, ms. 7-8]

Oleh itu umat manusia yang muncul selepas kewafatan baginda dan para sahabat
tidak dibolehkan untuk mencipta sesuatu tatacara baharu dalam beribadah tanpa
adanya contoh daripada as-Sunnah Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam dan juga para
sahabat baginda radhiallahu’anhum. Lebih-lebih lagi apabila tatacara ibadah yang
diada-adakan itu bercanggah dengan tatacara ibadah yang sabit daripada as-Sunnah
Nabi yang sahih. Maka dengan sendirinya ia terbatal sebagaimana disebutkan dalam

kaedah:
Rl s g ey

Tidak ada giyas dalam berhadapan dengan nas.

Selain itu terdapat beberapa kerosakan apabila kaedah al-Qiyas diaplikasikan

secara mutlak dalam urusan ibadah. Antaranya:
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1) Munculnya segolongan manusia yang malas mengerjakan ibadah solat, lalu
mereka menyempurnakan rukun kedua Islam itu dengan hanya membayar

fidyah solat. Mereka menggiyaskannya dengan hukum membayar fidyah puasa.

2) Munculnya segolongan manusia yang mengerjakan ibadah solat sunat pelangi,

qiyas kepada solat sunat gerhana.

3) Munculnya segolongan manusia yang mengerjakan solat sunat rawatib (solat-
solat sunat yang mengiringi solat-solat fardhu), tahiyyatul masjid dan solat sunat
dhuha secara berjamaah, giyas kepada solat sunat tarawih berjemaah pada bulan

Ramadhan.

4) Munculnya segolongan manusia yang melaksanakan khutbah setiap kali sebelum

mengerjakan solat Zuhur, giyas kepada khutbah sebelum solat Jumaat.
5) Pelbagai kerosakan lainnya.

Wallahua’lam.
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KHATIMAH

emikian 41 keyakinan dan amalan yang sering disandarkan oleh sebahagian
pihak ke atas golongan yang digelar sebagai Wahhabi. Berdasarkan penelitan
semula kepada fatwa para ulamak Ahlus Sunnah wal Jama’ah yang muktabar,
khususnya para ulamak bermazhab Syafi’e, jelas menunjukkan bahawa kesemua
keyakinan dan amalan yang dinyatakan sebagai ciri-ciri golongan Wahhabi itu
sebenarnya juga berasal daripada ajaran al-Qur’an, sunnah Nabi yang sahih serta

pegangan generasi as-Salafus as-Soleh.

Melalui paparan ini maka jelaslah kepada kita semua bahawa apa yang disebut-
sebut oleh sebahagian pihak selama ini sebagai golongan yang berfahaman Wahhabi
ialah merujuk kepada mereka yang berpegang kepada ajaran Islam yang tulen akan
tetapi ia tidak selari dengan kebiasaan dan tradisi kebanyakan umat Islam di negara ini.
Mungkin inilah takrifan yang paling tepat tentang Wahhabi, istilah yang sengaja diada-
adakan oleh para penentang sunnah Rasulullah namun sehingga kini mereka sendiri

masih tidak jelas mengenai takrifannya.

Sebagai mengakhiri tulisan ini, berikut dititipkan beberapa buah nasihat
berharga yang penulis tujukan buat siapa jua yang menelaah risalah ini, yang

berkemungkinan termasuk dalam salah satu daripada tiga kategori berikut:

Pertama: Ahlus Sunnah

Hendaklah anda - wahai Ahlus Sunnah - tetap bersabar dan teguh meniti di atas
manhaj Salaf, sekalipun ramai orang yang menolakmu dan sedikitnya orang yang meniti
di atas manhaj yang agung ini. Ketahuilah, kebenaran itu tidaklah diukur berdasarkan
ramainya orang akan tetapi ialah dasar ia berpijak. Firman Allah dalam surah al-An’am,

ayat 116:
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Maksudnya:

Dan jika kamu menuruti kebanyakan orang di muka bumi ini, nescaya mereka

akan menyesatkanmu dari jalan Allah. Mereka tidak lain hanyalah mengikuti
persangkaan belaka dan mereka tidak lain hanyalah berdusta (terhadap Allah).

Imam al-Auza’i rahimahullah (157H), salah seorang tokoh muktabar Ahlus Sunnah

wal Jama’ah yang hidup pada zaman Salaf, pernah berkata:
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Maksudnya:

Hendaklah engkau berpegang kepada atsar Salaf meskipun orang-orang
menolakmu dan jauhkanlah dirimu dari pendapat orang meskipun dia hiasi
pendapatnya dengan perkataan yang indah. [Jami’ al-Bayan al-‘1lmi wa Fadhlihi
2/1071, no. 2077]

Pesanan yang seumpama juga dituturkan oleh al-Fudhail bin ‘Iyadh
rahimahullah, merupakan salah seorang tokoh Ahlus Sunnah wal Jama’ah yang

terbilang:
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Maksudnya:
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Ikutilah jalan-jalan kebenaran itu. Jangan dihiraukan meskipun sedikit
orang yang mengikutinya. Jauhkanlah dirimu dari jalan-jalan kesesatan dan
janganlah terpesona dengan banyaknya orang yang menempuh jalan kebinasaan.

[al-I'tisham 1/112]

Usahlah anda hairankan dengan setiap cercaan dan tentangan yang dilontarkan
kepadamu kerana yang demikian adalah sunnatullah yang pasti dihadapi oleh para

penegak panji kebenaran. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:

- - '/ - }}.s/ 2w 7 . FodPs /; Za. g v A /,// - ‘/. =
/ub-*-f ;M&J@ﬁ&bw}“%b&gﬁw&iﬁj
2o s 2o A
" ..LA)VJU.U o}lz.é\.no..zb L»)Jj ‘)j‘/cd).n.“g_)f)
Maksudnya:

Dan demikianlah Kami jadikan bagi tiap-tiap nabi itu musubh, iaitu syaitan-
syaitan (dari jenis) manusia dan (dari jenis) jin. Sebahagian mereka membisikkan
kepada sebahagian yang lain perkataan-perkataan yang indah untuk menipu
(manusia). Jikalau Tuhanmu menghendaki nescaya mereka tidak mengerjakannya,
maka tinggalkanlah mereka dan apa yang mereka ada-adakan. [Surah al-An’am,

ayat 112]

Amat tepatlah apa yang pernah diungkapkan oleh Imam Ibnu al-Qayyim al-
Jauziyyah rahimahullah (751H), katanya:

O B (edgh sl Y6 st et Bs

Maksudnya:

Kebenaran itu akan menang dan mendapat ujian. Janganlah hairan, sebab
ini adalah sunnah Ar-Rahman. [al-Kafiyyah asy-Syafiyyah, no. 217.]
Waraqah bin Naufal radhiallahu’anhu pernah berkata kepada Nabi:
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Maksudnya:

Tidak ada seorang pun yang datang dengan membawa ajaranmu kecuali
(pasti) akan dimusuhi. [Hadis riwayat Imam al-Bukhari dalam Shahih al-Bukhari, no. 7

dan Imam Muslim dalam Shahih Muslim, no. 160]

Justeru jadikanlah hadis Rasulullah yang mulia di bawah ini sebagai ‘azimat’ di
dalam menghadapi gelombang fitnah yang tidak mengenal titik noktah ini. Sabda

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Islam awalnya asing dan kelak akan kembali menjadi asing sebagaimana
awalnya maka beruntunglah bagi al-Ghuraba' (orang-orang yang asing). [Hadis

riwayat Imam Muslim dalam Shahih Muslim, no. 145]

'Abdullah bin 'Amr Al-'Ash radhiallahu‘anhu meriwayatkan bahawa pada suatu
ketika Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam pernah ditanya mengenai makna al-

Ghuraba', baginda shallallahu ‘alaihi wasallam menjawab dengan sabdanya:
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Maksudnya:

Orang-orang soleh yang berada di tengah banyaknya orang-orang yang
buruk, orang yang menderhakai (menentang) mereka lebih banyak daripada

mentaati mereka. [Hadis riwayat Imam Ahmad dalam Musnadnya, no. 6650]

Dalam riwayat yang lain:
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Maksudnya:
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laitu orang-orang yang memperbaiki sunnahku (sunnah Rasulullah) setelah
(kewafatan)ku sesudah dirosakkan oleh manusia. [Hadis riwayat Imam at-Tirmidzi

dalam Sunan at-Tirmidzi, no. 2630]

Kedua: Orang Awam

Hendaklah anda berhati-hati di dalam menerima apa jua khabar berita yang
disampaikan kepada anda. Lebih-lebih lagi jika berita tersebut mengandungi suatu
maklumat yang berunsur fitnah ke atas suatu golongan dan anda sendiri masih tidak

jelas mengenainya.

Langkah terbaik dalam mendepani fitnah ini ialah dengan cara menahan diri
(bertawaqquf) daripada membuat apa-apa rumusan dan hukum, di samping berusaha
melakukan penyelidikan sebagaimana anjuran Allah menerusi firman-Nya dalam ayat

berikut:
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Maksudnya:

Wahai orang-orang yang beriman, jika datang kepadamu orang fasiq
membawa suatu berita, maka periksalah dengan teliti agar kamu tidak
menimpakan suatu musibah kepada suatu kaum tanpa mengetahui keadaannya

yang menyebabkan kamu menyesal atas perbuatanmu itu. [Surah al-Hujurat, ayat 6]

Di samping itu hendaklah juga anda mengelakkan diri daripada turut serta
menjadi mata rantai kepada para penyebar fitnah tanpa terlebih dahulu memastikan

kesahihannya sebagaimana yang diperingatkan oleh nabi:
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Maksudnya:
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Cukuplah seseorang dianggap berdusta apabila dia menceritakan setiap

yang dia dengar. [Hadis riwayat Imam Muslim dalam Shahih Muslim, no. 5]

Ketiga: Para Penentang Dakwah Sunnah

Hendaklah anda bertaubat dengan taubat nasuha daripada meneruskan
perbuatan anda yang amat dikutuk oleh Allah dan Rasul-Nya. Jika setelah penjelasan ini
anda tetap memilih untuk meneruskan fitnah ke atas ahlus sunnah, maka tidak ada
ucapan yang lebih layak untuk kami persembahkan kepada anda sebagai peringatan

melainkan firman Allah dan sabda Nabi-Nya yang mulia berikut:

Firman Allah:
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Maksudnya:

Sesungguhnya orang-orang yang membawa berita bohong itu adalah dari
golongan kamu juga. Janganlah kamu menyangka bahawa berita bohong itu buruk
bagi kamu bahkan ia adalah baik bagi kamu. Tiap-tiap orang dari mereka
mendapat balasan dari dosa yang dikerjakannya. Dan sesiapa di antara mereka
yang mengambil bahagian yang terbesar dalam penyiaran bohong itu, baginya

azab yang besar. [Surah an-Nur, ayat 11]

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Sesiapa yang menuduh seorang mukmin secara dusta maka Allah akan
menempatkannya di tanah lumpur Neraka hingga dia mencabut ucapannya.

[Silsilah al-Ahadith ash-Shahihah, no. 437]
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Sabdanya lagi dalam hadis yang lain:
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Maksudnya:

Tidak boleh seseorang menuduh orang lain dengan kefasiqan dan tidak pula
menuduhnya dengan kekafiran, melainkan hal ini akan kembali kepadanya (yang
menghukum) jika orang yang tertuduh tidak demikian. [Shahih al-Bukhari, no. 6045
dan Musnad Ahmad 4/181]

Akhirnya penulis berdoa kepada Allah semoga Dia menerima usaha ini sebagai
suatu ibadah dan menjadikannya sebagai ‘wasilah’ ke arah membersihkan semula
manhaj salaf yang agung ini setelah ia dikotori oleh tangan-tangan para penyelisih
kebenaran. Penulis juga berdoa semoga Allah sentiasa melimpahkan rahmat-Nya ke
atas kita semua agar sentiasa kekal dalam keimanan dan kembali ke pangkuan-Nya

sebagai hamba-Nya yang diredhai. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Sampaikanlah khabar gembira kepada hamba-hamba-Ku (iaitu) orang-
orang yang mendengarkan perkataan lalu mengikuti yang paling baik (pada segi
hukum agama). Mereka itulah orang-orang yang diberi hidayah (petunjuk) oleh
Allah dan mereka itulah orang-orang yang berakal sempurna. [Surah az-Zumar,

ayat 17-18]

Amin ya Rabb al-"Alamin.
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LAMPIRAN

Beberapa Persoalan Lazim

Tentang Wahhabi
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Artikel 1

Wahhabi Gemar Mengkafirkan Umat Islam?

Soalan:

Seringkali kedengaran bahawa golongan yang digelar sebagai Wahhabi amat
gemar menghukum sesat dan kafir serta menetapkan masuk neraka umat Islam yang

melakukan bid’ah dalam urusan ibadah. Sejauh manakah dakwaan ini benar?

Jawapan:

Jika dikaji tulisan-tulisan para ulamak Ahlus Sunnah wal Jama’ah sepanjang
zaman, maka kita akan dapati bahawa mereka adalah barisan manusia yang amat
berhati-hati dalam menjatuhkan hukum sesat atau kafir terhadap orang lain, khususnya
sesama umat Islam. Sikap hati-hati mereka ini tidak lain adalah kerana kesedaran
mereka terhadap peringatan Nabi supaya tidak bermudah-mudahan dalam menghukum
sesat atau kafir seseorang individu Muslim. Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi

wasallam:
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Maksudnya:

Tidak boleh seseorang menuduh orang lain dengan kefasikan dan tidak pula
dia menuduhnya dengan kekafiran, kecuali hal ini akan kembali kepadanya jika
orang yang dituduh tidak demikian. [Hadis riwayat Imam al-Bukhari dalam Shahih al-
Bukhari, no. 6045]
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Sabdanya lagi:
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Maksudnya:

Sesiapa yang memanggil seseorang dengan kafir atau memanggilnya:
“Wahai musuh Allah”, sedangkan orang tersebut tidaklah demikian, maka tuduhan
tersebut kembali kepadanya. [Hadis riwayat Imam Muslim dalam Shahih Muslim, no.
61]

Sabdanya lagi dalam lafaz yang lain:
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Maksudnya:

Dan melaknat seorang Mukmin seperti membunuhnya. Sesiapa yang
menuduh seorang Mukmin dengan kekafiran, maka dia seperti membunuhnya.

[Hadis riwayat Imam al-Bukhari dalam Shahih al-Bukhari, no. 6105]

» Faktor-faktor pengecualian hukum sesat dan kafir.

Perlu difahami bahawa, sebelum menetapkan seseorang individu atau
sekumpulan manusia sebagai sesat atau kafir di sisi ajaran Islam, Ahlus Sunnah terlebih

dahulu akan mengambil kira beberapa faktor berikut:

1. Apakah individu tersebut seorang yang jahil, iaitu tidak mengetahui bahawa apa

yang dilakukannya itu adalah salah di sisi ajaran Islam?

2. Apakah individu tersebut terlupa bahawa apa yang sedang dilakukannya itu

merupakan penyelisihan terhadap kebenaran?

3. Apakah individu tersebut terkeliru di dalam memahami sesuatu persoalan yang
berkaitan dengan urusan agamanya sehingga dia terjerumus kepada perbuatan
yang menyelisihi kebenaran?

4. Apakah individu tersebut melakukan sesuatu kemungkaran secara tidak sengaja?
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5. Apakah individu tersebut tidak memiliki pilihan lain melainkan terpaksa
melakukan sesuatu kemaksiatan demi mengutamakan sesuatu yang lebih besar

maslahatnya?

Kelima-lima faktor yang disenaraikan di atas merupakan ‘keuzuran’ yang
mengecualikan seseorang daripada dihukum sebagai sesat di sisi ajaran Islam. Adapun

dalil bagi setiap faktor di atas adalah seperti berikut:

1. Jahil (tidak tahu). Firman Allah:

i o Dosishs Babigg 3201 050 2l 1 Je AT

Maksudnya:

Sesungguhnya taubat daripada Allah hanyalah taubat dari orang-
orang yang mengerjakan kejahatan kerana kejahilan yang kemudian
mereka bertaubat dengan segera. Maka itulah yang diterima Allah
taubatnya dan Allah Maha Mengetahui lagi Maha Bijaksana. [Surah An-Nisa’,
ayat 17]

Firman-Nya lagi:

Maksudnya:

Dan tidaklah Kami mengazabkan sesiapa pun sebelum Kami
mengutuskan seorang Rasul (untuk menerangkan yang benar dan yang
salah). [Surah al-Isra’, ayat 15]

Ayat di atas menjelaskan tentang pengecualian yang diberikan kepada
kaum yang jahil daripada terkena azab Allah Subhanahu wa Ta’ala. Oleh sebab
itu, Allah mengutuskan para Rasul-Nya untuk menjelaskan kepada mereka

tentang ajaran dan juga hukum-hakam agama-Nya. Firman-Nya:
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Maksudnya:

Dan Kami tidak mengutuskan seseorang Rasul melainkan dengan
bahasa kaumnya supaya dia menjelaskan (hukum-hukum Allah) kepada

mereka. [Surah Ibrahim, ayat 4]

Terlupa. Firman Allah:

Maksudnya:

Wahai Rabb kami, janganlah Engkau hukum kami jika kami terlupa
atau kami bersalah. [Surah al-Bagarah, ayat 286]

Keliru. Sabda Rasulullah:
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Maksudnya:

Apabila seorang hakim itu menghukum lalu dia berijtihad kemudian
menepati kebenaran maka baginya dua pahala. Sementara apabila dia
menghukum lalu dia berijtihad kemudian silap maka baginya satu pahala.

[Hadis riwayat Imam al-Bukhari dalam Shahih al-Bukhari, no. 7352]

Hadis di atas merupakan dalil bahawa seseorang yang terkeliru dalam berijtihad

akan diberikan keampunan oleh Allah Subhanahu wa Ta’ala.
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4, Tidak sengaja. Firman Allah:
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Maksudnya:

Dan tidak ada dosa atasmu terhadap apa yang kamu tersilap
melakukannya, akan tetapi (yang dikira berdosa itu adalah) apa yang
disengajakan oleh hatimu (untuk melakukannya). Dan (ingatlah) Allah
Maha Pengampun lagi Maha Penyayang. [Surah al-Ahzab, ayat 5]

5. Terpaksa. Firman Allah:
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Maksudnya:

Sesiapa yang kafir kepada Allah sesudah dia beriman (dia mendapat
kemurkaan Allah), kecuali orang yang dipaksa (menjadi) kafir padahal
hatinya tetap tenang dalam beriman (dia tidak berdosa). Akan tetapi orang
yang melapangkan dadanya untuk kekafiran, maka kemurkaan Allah

menimpanya dan baginya azab yang besar. [Surah An-Nahl, ayat 106]

Demikian beberapa faktor yang mengecualikan seseorang daripada dihukum
sebagai sesat atau kafir menurut perspektif Ahlus Sunnah wal Jama’ah. Setelah kesemua
faktor ini dipertimbangkan, langkah seterusnya yang diambil oleh Ahlus Sunnah adalah
dengan menegakkan hujah (igamatul hujjah) ke atas mereka yang telah dikenalpasti

memiliki keyakinan atau amalan yang menyimpang daripada ajaran Islam.

Jika setelah penegakkan hujah dilakukan, namun mereka tetap berdegil di atas

penyimpangan tersebut, maka Ahlus Sunnah mengambil langkah mengisytiharkan
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status kesesatan mereka dan seterusnya memperingatkan orang ramai akan bahaya

kesesatan yang dibawa bersamanya.

Ringkasnya, Ahlus Sunnah bukanlah seperti yang digambarkan oleh sebahagian
pihak sebagai golongan yang amat rakus lagi tergesa-gesa dalam menjatuhkan hukuman
sesat dan kafir ke atas orang lain. Selain mengambil kira pelbagai faktor yang telah
disebutkan sebelum ini, Ahlus Sunnah juga mengambil inisiatif memberikan nasihat dan

peringatan terhadap mereka yang didapati menyelisihi ajaran Islam.

Meneliti perkataan para tokoh Wahhabi berkaitan isu takfir.

Terlanjur berbicara mengenai persoalan takfir (hukum kafir-mengkafir), mari
kita semak beberapa keterangan dua orang tokoh Ahlus Sunnah di bawah ini yang
masyhur digelar oleh para pelaku bid’ah sebagai tokoh yang berfahaman Wahhabi.
Mereka yang dimaksudkan ialah Syaikh al-Islam Ibnu Taimiyyah rahimahullah dan juga
Syaikh Muhammad bin ‘Abdul Wahhab rahimahullah.

Berkata Syaikh al-Islam Ibnu Taimiyyah rahimahullah:
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Maksudnya:

Tidak ada seorang pun berhak mengkafirkan seorang Muslim lainnya, walau
pun dia telah melakukan kekeliruan atau kesalahan, sehingga ditegakkan hujah
terhadapnya dan dijelaskan jalan yang benar kepadanya. Orang yang berstatus
Muslim dengan pasti, maka statusnya itu tidak akan lepas hanya dengan sebab

sesuatu yang masih diragukan (kesahihannya), bahkan status keislamannya itu
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tetap melekat padanya sehingga sampai hujah berhasil ditegakkan dan syubhat
(kesamaran) telah berhasil dihilangnya. [Majmu’ al-Fatawa 12 /465-466]

Katanya lagi:
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Maksudnya:

Inilah dan orang-orang yang bermajlis denganku mengetahui bahawa aku
adalah orang yang paling keras melarang (orang Islam daripada) menuduh orang
tertentu dengan kekafiran, kefasikan dan kemaksiatan, kecuali jika telah
diketahui bahawa hujah dari Rasul telah tegak padanya, yang orang
menyelisihinya menjadi kafir, atau fasik, atau pelaku maksiat. Dan aku
menetapkan Allah mengampuni kekeliruan umat ini dan ini meliputi kekeliruan di
dalam perkara-perkara khabariyyah (perkara berkaitan akidah) dan perkara-
perkara amaliyyah (berkaiatan amalan dan hukum-hakam). Dahulu para salaf (as-

Salaf as-Soleh) selalu berbeza pendapat di dalam banyak dari perkara-perkara
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ini, tetapi tidak ada seorang pun dari mereka menuduh orang lain dengan

kekafiran, kefasikan dan kemaksiatan. [Majmu’ al-Fatawa 3/229]

Berikut dinukilkan pula kata-kata Syaikh Muhammad bin ‘Abdul Wahhab

rahimahullah:

Maksudnya:

Bahkan kami mempersaksikan Allah yang mengetahui hati kami, bahawa
orang yang mengamalkan tauhid, berlepas diri dari syirik dan pelakunya, maka dia
adalah seorang Muslim pada zaman (bila-bila) sahaja dan di mana sahaja. kami
hanya mengkafirkan orang yang mensyirikkan Allah dalam w/uhiyyah (yakni
beribadat kepada selainnya) setelah kami jelaskah hujah kepadanya tentang
kebatilan syirik. [Majmu’ Muallafat Syaikh Muhammad Ibnu ‘Abdil Wahhab 3 /34]

Syaikh Muhammad menyatakan bahawa beliau tidak mengkafirkan sesiapa
sahaja dari kalangan umat Islam yang melakukan kesyirikan disebabkan kejahilan dan
juga tidak ada sesiapa yang memperingatkan mereka tentang kebatilan amalan syirik

yang dilakukan oleh mereka. Katanya:
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Maksudnya:

Kami tidak menjatuhkan hukum kafir kepada orang yang menyembah
berhala yang ada di atas (kuburan Syaikh) Abdul Qadir (Jailani) dan yang
menyembah berhala yang ada di atas kuburan Ahmad Badawi dan selainnya kerana
ketidaktahuan mereka, juga kerana tidak ada orang yang mengingatkan mereka.

[ad-Durar as-Saniyyah 1/66]

Syaikh ‘Abdul Lathif bin ‘Abdurrahman bin Hasan Aalu Syaikh, salah seorang
ulamak besar berketurunan Syaikh Muhammad bin ‘Abdul Wahhab berkata:
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Maksudnya:

Dan Syaikh Muhammad rahimahullah termasuk orang yang sangat berhati-
hati dan tidak berani menghukum kafir (orang Islam yang lain). Sehinggakan
beliau tidak memastikan kekafiran orang bodoh yang berdoa kepada selain Allah,
baik berdoa kepada penghuni kubur atau selainnya, jika belum ada orang yang
menasihatinya, yang mana orang yang meninggalkan hujah itu menjadi kafir.
[Minhaj at-Ta’sis wa at-Taqdis, ms. 98]

Masih terlalu banyak ungkapan kedua-dua orang tokoh di atas jika hendak
dikemukakan berhubung dengan manhaj mereka dalam persoalan takfir. Walau
bagamainapun, memadai dengan beberapa nukilan di atas untuk menunjukkan kepada
para pembaca bahawa manhaj kedua-dua tokoh tersebut dalam persoalan takfir adalah
sejalan dengan manhaj seluruh tokoh Ahlus Sunnah wal Jama’ah sepanjang zaman.
Sememangnya, Ahlus Sunnah wal Jama’ah amat terkenal dengan sikap berpada-pada

dalam menjatuhkan hukuman sesat atau kafir khususnya terhadap kaum Muslimin.
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Kenyataannya, merekalah yang gemar mengkafirkan!

Di sebalik kelancangan lidah dan goresan pena mereka menuduh kaum Wahhabi
gemar menghukum sesat dan kafir orang Islam, mereka terlupa bahawa merekalah
manusia yang paling rakus dalam menjatuhkan hukum sesat, bahkan kafir ke atas

golongan yang digelar oleh mereka sebagai Wahhabi.

Ungkapan-ungkapan seperti “Wahhabi adalah kaum Musyabbihah (golongan
yang menyamakan Allah dengan makhluk)”, “Wahhabi lebih bahaya daripada Syi’ah”,
“Wahhabi bukan Islam”, “Wahhabi adalah agen Yahudi”, “Wahhabi adalah pengganas”
dan puluhan ungkapan seumpama sentiasa bermain di lidah dan memenuhi tulisan-
tulisan mereka. Para pembaca dipersilakan melihat mana-mana sesawang internet,
buku atau rakaman video golongan yang menentang golongan Wahhabi, nescaya para

pembaca akan menemui hakikat ini.

» Wahhabi penentu calon neraka?

Terhadap persoalan, apakah benar golongan Wahhabi menetapkan individu atau
kelompok tertentu sebagai golongan ahli neraka, sehingga kini tidak pernah penulis
menemui satu sahaja kenyataan mana-mana tokoh atau golongan yang ditohmah
sebagai berfahaman Wahhabi yang mengeluarkan kenyataan demikian. Justeru
dakwaan demikian adalah suatu fitnah yang sengaja dicetuskan oleh golongan yang
benci kepada dakwah yang dibawa oleh para pendukung sunnah Rasulullah shallallahu

‘alaihi wasallam.

Perlu ditambah bahawa apabila Ahlus Sunnah menghukum dan mencela sesuatu
keyakinan atau amalan sebagai sesat dan bid’ah di sisi ajaran Islam, maka hukuman dan
celaan tersebut hanya ditujukan kepada keyakinan dan amalan itu sahaja. Adapun
status pelakunya, sama ada dia sebagai bakal penghuni neraka atau sebaliknya, ia

diserahkan sepenuhnya kepada Allah.

Ini kerana persoalan syurga atau neraka adalah termasuk dalam urusan ghaib
yang hanya Allah sahaja mengetahuinya. Oleh yang demikian, kenyataan sebahagian
pihak bahawa Ahlus Sunnah amat rakus dalam menghukum dan menetapkan seseorang

pelaku bid’ah sebagai ahli neraka, ia hanyalah merupakan rumusan berdasarkan logik
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mereka semata-mata. Sesungguhnya, Ahlus Sunnah berlepas diri daripada tuduhan dan

andaian sedemikian.
Lebih lanjut berkenaan manhaj Ahlus Sunnah dalam isu takfir, sila rujuk:

1. Manhaj Ahlus Sunnah wal Jama’ah Dalam Isu Takfir karya Mohd Yaakub
Mohd Yunus, dimuatkan di dalam buku Himpunan Risalah Dalam Beberapa
Persoalan Ummah Buku 3 susunan Hafiz Firdaus Abdullah (Perniagaan

Jahabersa, Johor Bahru).

2. Zhahiratul Tabdi’ wa Tafsiq wa Takfir wa Dhawabithuha karya Syaikh
Shaleh Fauzan al-Fauzan. Bagi edisi terjemahan, lihat Stop! Jangan Mudah

Mengkafirkan dan Membid’ahkan (Pustaka Qaba-il, Malang).

3. Muzim al-Ilbas Fii al-Ahkam ‘Ala An-Naas karya Sa’id Shabir Abduh. Bagi
edisi terjemahan, lihat Muzimul Ilbas: Hukum Mengkafirkan Sesama Muslim

(Griya Ilmu, Jakarta).

4. Rifqan Ahlas Sunnah bi Ahlis Sunnah karya Syaikh ‘Abdul Muhsin al-‘Abbad
al-Badr. Bagi edisi terjemahan, lihat Lembutnya Dakwah Ahlus Sunnah
(Pustaka Darul Ilmi, Bogor).
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Artikel 2

Syaikh Ibnu Bazz, Syaikh Muhammad
Soleh al-‘Utsaimin dan Syaikh al-Albani
Mengkafirkan al-Hafiz Ibnu Hajar, Imam al-Nawawi

dan Imam al-Bukhari?

Telah tersebar kenyataan bahawa Syaikh Ibnu Bazz rahimahullah (mantan mufti
kerajaan Arab Saudi), Syaikh Muhammad Soleh al-‘Utsaimin rahimahullah dan Syaikh
al-Albani rahimahullah telah menghukum Kkafir tiga tokoh ulamak Ahlus Sunnah wal
Jama'ah iaitu al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani rahimahullah, Imam al-Nawawi
rahimahullah dan Imam al-Bukhari rahimahullah. Sejauh manakah kenyataan ini

benar? Mari ikuti penjelasan di bawah ini.

Nl it

PRISRDS Ry )

Ibn Baz (Bekas Mufti Saudi) kata
al-lmam al-Nawawidan Imam
Ibn Hajar al-Asqalani bukan Ahli
Sunnah dan Jama’ah dalamisu
Sifat-sifat Allah SWT.
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Terjemahan: “Seseorang bertanya: Di sana ada (agamawan) yang memberi amaran berkenaan kitab-
kitab al-lmam al-Nawawi dan Ibn Hajar (al-Asgalani) - semoga Allah Ta'ala merahmati mereka berdua -
dan dia berkata: Sesungguhnya mereka berdua bukanlah dari Ahli Sunnah dan Jama'ah, apakah
kesahihan (dakwaan) itu?

(Jawapan) Bagi mereka (al-Nawawi, Ibn Hajar al-Asqalani, dll) perkara-perkara yang mereka salah
padanya berkenaan Sifat-sifat (Allah), Ibn Hajar, al-Nawawi dan sekumpulan yang lain, bagi mereka
perkara-perkarayang mereka telah salah padanya (Sifat-sifat Allah). Mereka bukanlah dari Ahli
Sunnah dan Jama'ah padanya (Sifat-sifat Allah). Dan mereka adalah Ahli Sunnah pada apa yang
mereka selamat padanya dan tidak mengubahnya. Mereka dan seumpama mereka adalah daripada
orang-orang melakukan kesilapan.
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Maksudnya: “Dan seperti al-Nawawidan Ibn Hajar, (adakah) kita menjadikan mereka berdua
bukan dari kalangan Ahlial-Sunnah dan al-Jama'ah?

(Jawapan)Pada apa yang mereka berdua (al-Nawawidan Ibn Hajar al-Asqalani) pegang dalam
(perkara berkaitan) Nama-nama dan Sifat-sifat (Allah), (maka) mereka berdua bukanlah dari
Ahli al-Sunnah dan al-Jama‘ah.”

Anda semua nak ikut Ibn ‘Uthaymin atau al-lmam al-Nawawi dan al-lmam Ibn Hajar al-
Asqalanidalam bab agidah??!! Tepuk dada tanya iman ©

AL-ALBANI, ULAMA WAHHABI

MENGKAFIRKAN AL-IMAM AL-
BUKHARI
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PERTAMA

Perhatikan, tidak terdapat satu pun perkataan ‘kafir’ pada kenyataan ketiga-tiga
tokoh ‘Wahhabi’ berkenaan ke atas al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani rahimahullah, Imam
al-Nawawi rahimahullah dan Imam al-Bukhari rahimahullah. Apa yang zahir pada

kenyataan mereka hanyalah penolakan terhadap manhaj para imam tersebut dalam

persoalan berinteraksi dengan nas-nas al-Sifat Allah, iaitu melakukan takwil ke atas nas-

nas sifat Allah. Penulis merasa agak kehairanan, di manakah lafaz ‘kafir’ itu mereka
temui sehingga dengan mudah menuduh para tokoh ‘Wahhabi’ telah menghukum kafir

al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani, Imam al-Nawawi dan Imam al-Bukhari?

KEDUA

Memang benar kenyataan ketiga-tiga tokoh ‘Wahhabi’ tersebut bahawa
perbuatan mentakwilkan nas-nas sifat Allah sebagaimana yang dilakukan oleh al-Hafiz
Ibnu Hajar al-‘Asqalani, Imam al-Nawawi dan Imam al-Bukhari bukanlah berasal

daripada pegangan Ahlus Sunnah wal Jama’ah yang diasaskan oleh para Sahabat

radhiallahu anhum. Perhatikan penjelasan para imam besar Ahlus Sunnah wal Jama'ah

di bawah ini.

Imam al-Mubarakfuri rahimahullah menulis di dalam kitabnya Tuhfat al-Ahwazi

bi Syarh Jami’ at-Tirmidzi, 8/360:
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Maksudnya:

Takwil-takwi/ (dalam masalah sifat-sifat Allah) ini sama sekali tidak
diperlukan dan telah berlalu masa yang panjang bahawa mazhab as-Salaf as-Soleh
dalam (berinteraksi dengan) hadis-hadis (tentang sifat Allah) adalah
membiarkannya sesuai dengan zahirnya (tekstual) tanpa ditakwil dan fakyif

(membagaimanakan sifat-sifat Allah).
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Imam Ibnu Qudamah rahimahullah (620H) menjelaskan:
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Maksudnya:

Adapun ijmak (kesepakatan), sesungguhnya para Sahabat telah sepakat

untuk meninggalkan takwil.[Dzammut Ta'wil, ms. 40, no. 78]

Katanya lagi:
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Maksudnya:

Sesungguhnya tidak ada perbezaan pendapat bahawa mazhab Sa/af (dalam
masalah sifat-sifat Allah) adalah menetapkan (/thbat) dan menyerahkan
(tafwidh) serta tidak memasuki takwil dan tamsil. [Tahrim an-Nazhr fii Kutub al-

Kalam, ms. 36]

Tegasnya lagi di dalam kitab yang lain, Lum’atul I'tiqad al-Hadi Ila Sabilir Rasyad:
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Maksudnya:

Demikianlah jalan yang ditempuh oleh orang-orang Salaf dan para imam

setelah mereka. Mereka semua sepakat untuk mengakui dan menetapkan sifat-
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sifat Allah sebagaimana semestinya seperti yang dijelaskan dalam kitabullah dan

as-Sunnah Rasul-Nya tanpa melakukan fakwil.

KETIGA

Ketahuilah bahawa yang mula-mula melakukan takwil ke atas nas-nas sifat Allah
ialah golongan al-Jahmiyyah, al-Qadariyyah dan al-Muktazilah, tiga aliran yang telah
disepakati kesesatannya di sisi Ahlus Sunnah wal Jama’ah. Perhatikan kenyataan para

tokoh Ahlus Sunnah wal Jama’ah di bawabh ini.

Imam Ibnu Khuzaimah asy-Syafi’e rahimahullah (311H) berkata ketika

mengkritik golongan al-Jahmiyyah yang mentakwilkan sifat al-Istiwa’ kepada al-Istaula”
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Maksudnya:

Kami beriman dengan khabar dari Allah Jalla wa '‘Ala sesungguhnya
Pencipta kami (Allah), Dia /stiwa’di atas 'Arasy-Nya. Kami tidak akan mengganti /
mengubah Ka/am (firman) Allah dan kami tidak akan mengucapkan perkataan yang
tidak pernah dikatakan (Allah) kepada kami sebagaimana (golongan) yang
menghilangkan sifat-sifat Allah. (Golongan) a/-Jahmiyah telah berkata:
'Sesungguhnya Dia (Allah) /stau/a’ (menguasai) '‘Arasy-Nya, tidak istiwa” Maka

mereka telah menggantikan perkataan yang tidak pernah dikatakan (oleh Allah)
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kepada mereka seperti perbuatan Yahudi ketika mereka diperintah mengucapkan:
‘Hiththaturi (ampunkanlah dosa-dosa kami), tetapi mereka (mengubah perkataan
itu dengan) mengucapkan: ‘Hintha#i (gandum). Mereka (kaum Yahudi) telah
menyalahi perintah Allah Yang Maha Besar dan Maha Tinggi. Seperti itulah a/-
Jahmiyyah. [Kitab at-Tauhid, ms. 101]

Tidak ketinggalan dalam melontarkan kritikan terhadap golongan al-Jahmiyyah
ini ialah Imam at-Tirmidzi rahimahullah (279H). Kata beliau tatkala mengkritik
tindakan golongan al-Jahmiyyah mentakwilkan sifat ‘Tangan Allah' kepada ‘kudrat’
(kuasa):
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Maksudnya:

Manakala golongan a/-Jahmiyyah pula mereka mengingkari riwayat-riwayat
ini kerana menganggapnya ada tasybih (penyerupaan sifat Allah dengan sifat
makhluk). Sesungguhnya Allah ‘Azza Wa Jalla telah menyebut pada lebih dari
satu tempat dalam kitab-Nya (sifat) Tangan, Mendengar dan Melihat, lalu puak
al-Jahmiyyah mentakwilkan (maksud) ayat-ayat ini dan menafsirkannya dengan
tafsiran yang berbeza daripada tafsiran ahli ilmu. Mereka (a/-Jahmiyyah)
berkata: Sesungguhnya Allah tidak menjadikan Nabi Adam dengan Tangan-Nya
dan mereka juga berkata: Sesungguhya makna Tangan itu di sini ialah kudrat

(kuasa). [Sunan at-Tirmidzi, di bawah hadis no. 662]
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Seterusnya perhatikan pula kritikan Imam Abu Hanifah rahimahullah (150H)
terhadap golongan al-Qadariyyah dan al-Muktazilah yang mentakwilkan sifat ‘Tangan

Allah’ sebagai ‘kuasa’ atau ‘nikmat’. Beliau berkata:
d ses edilly Ay gl S5 e OTAN (3 Ul Bl oS3 L
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Maksudnya:

Maka apa yang disebut oleh Allah Taa/a dalam al-Qur'an daripada sebutan
Wajah, Tangan dan Diri, maka ia adalah sifat-sifat bagi-Nya tanpa
(menggambarkan) kaifiyat (bentuk rupa). Tidak boleh dikatakan bahawa Tangan-
Nya (bermaksud) kuasa atau nikmat-Nya, sedangkan ia adalah pendapat puak a/-
Qadariyyah dan al-Muktazilah. Akan tetapi Tangan-Nya adalah sifat-Nya tanpa
(digambarkan) Aaifiyat, manakala Marah dan Redha-Nya juga adalah dua sifat
daripada sifat-sifat-Nya tanpa (digambarkan) kaifiyyat. [Syarh Kitab al-Figh al-
Akbar li Abi Hanifah, ms. 66-68]

Selanjutnya perhatikan pula kritikan Syaikh ‘Abd al-Qadir al-Jailani
rahimahullah (561H) terhadap golongan al-Muktazilah dan al-Asya’irah yang
mentakwilkan sifat al-Nuzul (Penurunan) Allah sebagai turunnya ‘nikmat’ atau ‘rahmat’
Allah. Beliau menulis di dalam kitabnya, al-Ghunya li Thalib al-Haqq (Tahqiq: M. Khalid
‘Umar), ms. 86-87, Bab Tentang Makrifat Allah ‘Azza wa Jalla:
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Maksudnya:

Sesungguhnya Dia (Allah) Taa/a turun (a/-Nuzul) pada setiap malam ke
langit dunia dengan cara yang tersendiri dan layak bagi-Nya dan Dia
mengampunkan mereka yang berdosa, berbuat kesalahan dan maksiat, yakni
mereka yang terdiri para hamba yang terpilih........ (Sifat turun tersebut) tidaklah
boleh difahami sebagai furunnya rahmat atau turunnya ganjaran Allah

sebagaimana yang dikatakan oleh (golongan) a/-Muktazilah dan al-Asya’irah.

KEEMPAT

Seperti yang ditegaskan sebelum ini, bahawa apa yang ditolak oleh ketiga-tiga

tokoh di atas hanyalah merujuk kepada manhaj atau metod Ibnu Hajar al-‘Asqalani,

Imam al-Nawawi dan Imam al-Bukhari dalam persoalan berinteraksi dengan sifat-

sifat Allah. Para tokoh ini telah melakukan takwil ke atas nas-nas al-Sifat Allah, hal yang
mana merupakan penyelisihan terhadap manhaj generasi as-Salaf as-Soleh, khususnya
para Sahabat Nabi radhiallahu ‘anhum. Syaikh Ibnu Bazz, Syaikh Muhammad Soleh al-
‘Utsaimin dan Syaikh al-Albani sama sekali tidak menyesatkan, apalagi mengkafirkan
para tokoh tersebut dan lain-lain tokoh seumpama yang telah tergelincir ketika

berinteraksi dengan nas-nas sifat Allah.

Ini seumpama sesuatu perbuatan atau perkataan yang dilakukan atau dituturkan
oleh seorang muslim yang bertentangan dengan ajaran Islam. Maka kita katakan,

perbuatan dan perkataannya itu bukanlah berasal daripada ajaran Islam. Namun ini

bukanlah bererti kita terus menghukuminya sebagai sesat atau kafir. Ini kerana wujud
kemungkinan ketika melakukan perbuatan atau menuturkan perkataan tersebut, dia

berada dalam situasi tidak sengaja atau tidak tahu atau keliru bahawa perbuatan dan

perkataannya itu merupakan penyelisihan terhadap ajaran Islam. Sehingga yang
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demikian, tanpa dia sedar, dia telah tergelincir melakukan sesuatu yang bercanggah

dengan ajaran Islam.

Inilah yang harus difahami berhubung dengan kenyataan Syaikh Ibnu Bazz,
Syaikh Muhammad Soleh al-‘Utsaimin dan Syaikh al-Albani mengenai al-Hafiz Ibnu
Hajar, Imam al-Nawawi dan Imam al-Bukhari. Apa yang dihukum oleh mereka sebagai

suatu yang menyelisihi ajaran Islam adalah perbuatan dan perkataan al-Hafiz Ibnu

Hajar al-‘Asqalani, Imam al-Nawawi dan Imam al-Bukhari yang mentakwilkan nas-nas
sifat Allah. Mereka sama sekali tidak menyesatkan secara total atau mengkafirkan

ketiga-tiga tokoh berkenaan.

KELIMA

Terlalu banyak bukti yang menunjukkan bahawa Syaikh Ibnu Bazz, Syaikh
Muhammad Soleh al-‘Utsaimin dan Syaikh al-Albani masih mengiktiraf al-Hafiz Ibnu
Hajar al-‘Asgalani, Imam al-Nawawi dan Imam al-Bukhari sebagai tokoh yang berada
sebaris dengan para ulamak Ahlus Sunnah wal Jama'ah muktabar yang lain. Silakan
merujuk buku penulis berjudul Salahkah Aku Menetapkan Sifat Allah Tanpa
Tasybih? (terbitan Bushra Studio & Publicaiton) bagi melihat deretan perkataan

mereka yang melakukan pembelaan dan pengiktirafan ke atas tokoh-tokoh berkenaan.

KEENAM

Jika dikatakan Syaikh Ibnu Bazz, Syaikh Muhammad Soleh al-‘Utsaimin dan
Syaikh al-Albani telah menghukum sesat dan kafir al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani,

Imam al-Nawawi dan Imam al-Bukhari, apakah masuk akal jika dikatakan:

1) Syaikh Ibnu Bazz melakukan tahqiq ke atas kitab Fath al-Bari bi Syarh Shahih
al-Bukhari yang merupakan karangan al-Hafiz Ibnu Hajar al-‘Asqalani dan

mengajarkannya kepada orang ramai?

2) Syaikh Muhammad Soleh al-‘Utsaimin mensyarahkan karya-karya Imam al-
Nawawi seperti Syarh al-Arba’in an-Nawawiyyah, Riyadhus Shalihin dan

selainnya serta mengajarkannya kepada orang ramai?
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3) Syaikh al-Albani melakukan tahqiq terhadap karya-karya Imam al-Bukhari
seperti Shahih al-Bukhari, Adab al-Mufrad dan selainnya sambil memuji serta

mendoakan kerahmatan ke atas Imam al-Bukhari?
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Artikel 3

Wahhabi Penumpah Darah Umat Islam?

Soalan:

Saya telah mendengar kenyataan daripada Nuruddin Marbu al-Banjari bahawa
pengasas Wahhabi, iaitu Syaikh Muhammad bin Abdul Wahhab rahimahullah ialah
seorang yang gemar menumpahkan darah umat Islam. Dalam kenyataan yang sama,
beliau juga mencabar golongan Wahhabi agar meneliti sendiri kitab berjudul Tarikh
Najd yang menjelaskan hakikat dakwaan beliau. Soalan saya, apakah benar dakwaan
beliau bahawa Syaikh Muhammad seorang ‘penumpah darah’ umat Islam? Jika
demikian halnya, adakah benar golongan yang digelar Wahhabi ini gemar melakukan

aksi yang sama ke atas umat Islam?

= youtube.com/watch?v=y4bTvrel c d

12 Most Visited || Getting Started

(" Tube) Q

TG Syeikh Nuruddin Marbu al-Banjari al-Makki - Siapa Muhammad Ibn Wahab ?7?

Lihat pautan berikut: http://www.youtube.com/watch?v=y4bTvI9reD5g
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Jawapan:

Kenyataan Nuruddin Marbu al-Banjari mengenai Syaikh Muhammad bin ‘Abdul
Wahhab rahimahullah sebagai ‘penumpah darah’ umat Islam - atau dalam kata lainnya
sebagai pengganas - itu tidak ubah seperti sebuah lagu klasik lama yang cuba
didendangkan semula demi menutup kebenaran yang dibawa oleh Syaikh Muhammad

bin ‘Abdul Wahhab rahimahullah dan para pengikutnya.

Sehingga kini kami masih tertanya-tanya, apakah Nuruddin Marbu al-Banjari
telah merujuk kitab tersebut secara langsung atau mengkajinya melalui sumber kedua
yang telah diulas secara tidak adil, zalim dan ditokok tambah oleh para musuh Syaikh
Muhammad bin ‘Abdul Wahhab rahimahullah?

Ini kerana, jika dirujuk secara terus kepada kitab Tarikh Najd seperti yang
disarankan oleh beliau, maka kita akan mendapati bahawa kandungan kitab tersebut
merupakan pembelaan kepada Syaikh Muhammad itu sendiri. Silakan merujuk buku
Sejarah Berdarah Sekte Syi’‘ah: Membongkar Koleksi Dusta Syaikh Idahram, karya
Ustaz Firanda Andirja Abidin (terbitan Nashirussunnah, Jakarta Utara) yang mengupas
secara terperinci mengenai fitnah yang dilontarkan oleh musuh-musuh Syaikh
Muhammad berdasarkan kitab-kitab Sejarah, termasuklah kitab Tarikh Najd seperti

yang disarankan oleh Nuruddin Marbu al-Banjari.

Sebelum menjawab persoalan apakah kaum Wahhabi gemar melakukan aksi-aksi
keganasan dan menumpahkan darah umat Islam, mari kita perhatikan sebentar
kenyataan Syaikh Muhammad bin ‘Abdul Wahhab rahimahullah mengenai pendirian

beliau berhubung dengan isu ini. Beliau berkata:

Olelly sl |3 (s

Maksudnya:

Dan termasuk yang kami yakini adalah kami tidak memandang bolehnya

menawan kaum Arab, kami tidak pernah melakukannya dan kami tidak pernah
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memerangi selain mereka. Kami tidak memandang bolehnya membunuh para wanita

dan kanak-kanak. [Ad-Durar as-Saniyyah 1/227]

Kata-kata di atas jelas menunjukkan pendirian Syaikh Muhammad dan para
pengikutnya yang tidak suka kepada aktiviti keganasan seperti menawan apalagi
menumpahkan darah umat Islam. Berdasarkan ini maka tertolaklah dakwaan dan fitnah
yang dilontarkan oleh sebahagian pihak bahawa beliau dan para pengikutnya amat

gemar kepada peperangan dan keganasan.

Kembali kepada persoalan yang dilontarkan, apakah benar golongan yang digelar
sebagai Wahhabi ini suka melakukan keganasan dan menumpahkan darah umat Islam?
Bagi menjawab pertanyaan ini, ada baik kiranya penulis bawakan kenyataan salah
seorang tokoh semasa yang menjadi rujukan kebanyakan golongan ‘Wahhabi’ di seluruh
dunia. Beliau yang dimaksudkan ialah Syaikh ‘Abdul ‘Aziz bin ‘Abdullah bin Baz
rahimahullah, merupakan mantan mufti kepada Kerajaan Arab Saudi. Beliau berkata

setelah ditanya mengenai aksi-aksi keganasan yang ditunjukkan oleh sebahagian orang:

o OV, se of OV, dwd A=l W pa e O3

Ialy sbeddl Sy om o aSS (oY) (3 dis J L) Bl
A 2l S by Raclae B g (WU Byl &
Joo oSN s Sang agr BlselI @ ol B (3 o (bl el
Bl 20V (3 2ldy i By sk Syl e g ol s

B | OT Sl d (s ﬁ.'ﬁj QDL:MJ 0929 g ;',\..{J.;:j WSU

234



JL A el alesly ()1 @ sladll Jlael ey (bl o

Aadae i oy lsleb L iy

Maksudnya:

Jika orang yang melakukan kezaliman kepada manusia dengan mencuri 5,
10 atau 100 riyal adalah perosak di muka bumi, lalu bagaimana dengan mereka
yang menumpahkan darah dengan merosak tanaman, binatang ternak dan
menzalimi manusia? Maka (sudah fentulah semua) ini adalah kejahatan dan
kerosakan yang besar (di sisi ajaran Islam). Menzalimi manusia dengan mengambil
harta mereka, atau melakukan kerosakan di jalan-jalan dan pasar-pasar adalah
kejahatan dan kemungkaran yang besar (di sisi ajaran Islam), tetapi dengan
pengeboman ini mengakibatkan hilangnya jiwa, pembunuhan, kerosakan di muka
bumi, melukai orang-orang yang tidak bersalah, merosakkan rumah-rumah,
gedung-gedung, kenderaan-kenderaan dan selain itu tidak diragukan lagi
perbuatan ini adalah termasuk kejahatan dan kerosakan terbesar di muka bumi.
Para pengikutnya lebih wajar mendapat hukuman bunuh dan dipotong (anggota
kaki dan tangan secara bersilang) disebabkan kejahatan besar yang dilakukan

oleh mereka. [Majmu’ Fatawa asy-Syaikh bin Baz 9/255]

Kenyataan Syaikh ‘Abdul ‘Aziz rahimahullah di atas jelas mencerminkan

pendirian Ahlus Sunnah yang amat tegas menentang dan mengutuk aksi-aksi keganasan

yang dilakukan oleh sebahagian manusia. Memadai dengan kenyataan tokoh besar

‘Wahhabi’ sedunia ini menjadi hujah untuk meruntuhkan fitnah para penentang dakwah

Sunnah bahawa Ahlus Sunnah sebagai kelompok yang gemar kepada keganasan dan

kezaliman ke atas sesama saudara Islam.

Lebih lanjut, sila rujuk:

1) Sejarah Berdarah Sekte Syi’ah: Membongkar Koleksi Dusta Syaikh Idahram

karya Ustaz Firanda Andirja Abidin (Nashirussunnah, Jakarta Utara)
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2) Salafi: Antara Tuduhan Dan Kenyataan karya Sofyan Calid bin Idham Ruray
(Toobagus Publishing, Bandung). Lihat bab: Meluruskan Kedustaan Sejarah
Versi Syaikh Idahram.

3) Siapakah Ahlus Sunnah yang Sebenar? karya Dr. Azwira Abdul Aziz
(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru). Lihat bab: Tohmahan Ketujuh: Para
Pendukung Sunnah Malaysia Penyemai Bibit Perpecahan, Fahaman Radikal

dan Anti Kerajaan.

4) Kejatuhan Kerajaan Turki Uthmaniyyah: Suatu Analisis ke Atas Peranan
Gerakan ‘Wahhabiyyah’ karya Ibnu Ahmadain al-Barlisi (Perniagaan Jahabersa,
Johor Bahru).
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Artikel 4

Wahhabi Melarang Umat Islam Beribadah?

Soalan

Adakah benar golongan yang digelar sebagai Wahhabi gemar menghukum bid’ah
dan melarang umat Islam daripada melakukan ibadah-ibadah tertentu seperti membaca
al-Qur’'an, berselawat, berzikir dan seumpama? Bukankah semua ibadah ini juga

disyariatkan di sisi ajaran Islam?

Penjelasan

Sepanjang kajian penulis, tidak ada satu jua aliran dalam Islam di dunia ini yang
mengharamkan umat Islam daripada melakukan amalan-amalan yang secara umumnya
disifatkan sebagai ibadah di sisi ajaran Islam, seperti membaca al-Qur’an, berselawat,

berzikir, solat dan sebagainya. Ini termasuklah golongan yang digelar sebagai Wahhabi.

Seandainya wujud golongan yang digelar sebagai Wahhabi melarang umat Islam
daripada mengerjakan ibadah-ibadah tertentu, maka ketahuilah bahawa apa yang

diharamkan oleh mereka adalah merujuk kepada tatacara (kaifiyyah) pelaksanaan

ibadah tersebut di mana ianya tidak pernah diajar, dianjur serta diperakukan (taqrir)
oleh Allah dan Rasul-Nya sebagai tatacara beribadah yang disyariatkan di sisi ajaran

Islam.

Imam Ibnu Hajar al-Haitsami asy-Syafi'’e rahimahullah pernah ditanya tentang
amalan berselawat selepas azan dengan tatacara yang tidak berasal daripada sunnah

Nabi yang sahih, maka dia pun menjawab:

B0 fg o8 vd z°
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Maksudnya:

237



(hukum) asal ibadah (membaca selawat dan salam kepada Rasulullah)
adalah sunnah, akan tetapi kaifiyyah (tatacara) pelaksanaannya adalah bid'ah. [al-
Fatawa al-Fighiyyah al-Kubra, 1/131]

Perhatikan jawapan yang diberikan oleh Imam Ibnu Hajar al-Haitsami as-Syafi’e
di atas. Apa yang dinyatakan bid’ah oleh beliau bukanlah selawat kerana semamangnya
selawat adalah ibadah yang disyariatkan oleh Allah dan Rasul-Nya. Namun apa yang

dihukum sebagai bid’ah oleh beliau adalah kaedah atau tatacara berselawat tersebut.

Perhatikan pula riwayat berikut:
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Maksudnya:

Dari Hisyam bin Hujair, dia berkata: Bahawasanya Thawus biasa melakukan
solat dua rakaat setelah solat Asar. Ketika Ibnu Abbas melihatnya, maka beliau
pun berkata kepada Thawus: Tinggalkan hal itu!. Tetapi Thawus berkata: Aku
tidak akan meninggalkannya. Ibnu Abbas berkata lagi: Sesungguhnya Nabi telah
melarang kita untuk melaksanakan solat setelah solat Asar dan aku tidak tahu,
apakah orang yang melaksanakan solat setelah solat Asar itu akan diberikan
ganjaran atau akan diazab kerana Allah telah berfirman: Dan tidaklah patut bagi
lelaki yang mukmin dan tidak (pula) bagi perempuan yang mukmin, apabila Allah
dan Rasul-Nya telah menetapkan suatu keputusan, akan ada bagi mereka pilihan
(vang lain) tentang urusan mereka. [Atsar riwayat al-Baihaqi 2/453. Diriwayatkan
juga oleh al-Hakim 1/110 dan beliau mensahihkannya dengan disepakati oleh Imam

adz-Dzahabi]
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Atsar di atas menjelaskan bahawa Thawus telah melaksanakan ibadah solat
sebanyak dua rakaat sebagai ibadah tambahan setelah mengerjakan ibadah solat Asar.
Akan tetapi perbuatan beliau ini mendapat tentangan daripada Ibnu Abbas
radhiallahu’anhu. Persoalannya, bukankah ibadah solat secara umumnya diperintahkan
oleh Allah dan Rasul-Nya dan mengapakah pula ia ditentang oleh Ibnu Abbas?
Jawapannya tidak lain, kerana solat dengan tatacara yang demikian tidak pernah
dilakukan oleh Nabi, malah bercanggah dengan perintah baginda agar tidak

mengerjakan ibadah solat selepas solat Asar.

Lihat pula atsar seterusnya:
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Maksudnya:

Dari Sa’id al-Musayyib, bahawasanya beliau melihat seorang sedang solat
setelah terbit fajar lebih dari dua rakaat. Dia memperbanyakkan rukuk dan sujud.
(Melihat yang demikian), beliau pun melarangnya. Maka orang itu berkata
(kepada Sa’id al-Musayyib): “Wahai Abu Muhammad, apakah Allah akan
mengazabku kerana melakukan solat?” Beliau (Sa’id al-Musayyib) menjawab:

“Tidak. Akan tetapi Allah mengazabmu kerana menyelisihi sunnah.”

Atsar di atas ini diriwayatkan oleh Imam al-Baihaqi asy-Syafi'e dalam Kitabus
Shalat, 2/654, no. 4445 dengan sanad yang sahih daripada Sa’id al-Musayyib

radhiallahu’anhu. Atsar ini mengandungi beberapa pengajaran yang penting, antaranya:

1) Sekilas pandang, tidak ada yang salah pada perbuatan lelaki tersebut kerana apa
yang dikerjakan olehnya adalah ibadah solat. Padahal solat adalah salah satu
ibadah yang sangat dianjurkan di dalam al-Qur'an dan juga hadis-hadis

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam.
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2) Meskipun demikian, tindakan lelaki tersebut tetap mendapat tegahan dan
ancaman daripada Sa’id al-Musayyab. Tegahan dan ancaman yang dilontarkan
oleh Sa’id al-Musayyib bukanlah kerana ibadah solat yang dikerjakan oleh lelaki

tersebut, akan tetapi adalah kerana tatacara solat yang dilakukan olehnya -

yakni tiga rakaat dan dikerjakan selepas solat fajar - tidak pernah dilakukan oleh
Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam. Oleh yang demikian, perbuatannya itu

dianggap sebagai menyelisihi sunnah baginda shallallahu ‘alaihi wasallam.

3) Jawapan yang dikemukakan oleh Sa’id al-Musayyib di dalam riwayat tersebut
secara tidak langsung telah membatalkan andaian kebanyakan pelaku bid’ah
masa kini yang gemar mencipta tatacara beribadah tersendiri. Dengan
bermodalkan alasan ‘apa salahnya, perkara ini kan baik?’, ‘memanglah Nabi tidak
buat namun baginda tidak pernah melarangnya...’ dan lain-lain alasan seumpama,
ramai penggemar bid’ah yang bermudah-mudahan di dalam mencipta dan
mempraktikkan tatacara ibadah yang tidak dilandaskan kepada ajaran al-Qur’an
dan sunnah Rasulullah yang sahih. Padahal kaedah yang benar dalam beribadah

adalah dengan mengikuti sunnah Nabi, bukan mencipta tatacara ibadah baharu

untuk menyaingi dan mendahului sunnah baginda shallallahu ‘alaihi wasallam.

Akhir sekali, perhatikanlah apa yang diungkapkan oleh Syaikh Muhammad

Nashiruddin al-Albani rahimahullah tatkala mengomentari riwayat di atas. Katanya:
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Maksudnya:

Ini adalah di antara bentuk cerdasnya jawapan-jawapan Sa'id bin Al-
Musayyib rahimahullah dan jawapan ini merupakan senjata yang kuat untuk
menghadapi para pelaku bid'ah yang menganggap baik (/4asanah) terhadap banyak
perbuatan bid'ah (mereka) dengan dalih (alasan bahawa) amalan (bid'ah mereka)
itu juga merupakan zikir dan solat. Lalu mereka mengingkari ahlus sunnah yang
melarang bid'ah mereka dan mereka menuduh ahlus sunnah melarang zikir dan
solat. Padahal hakikatnya yang diingkari (oleh ahlus sunnah) adalah penyelisihan
mereka terhadap sunnah dalam (tatacara) zikir dan doa tersebut dan amalan-

amalan yang seumpamanya. [Irwa’ al-Ghalil fi Takhrij Ahadith Manar as-Sabil
2/236, syarah ke atas hadis no. 478]
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Artikel 5

Wahhabi MengharamKkan Ziarah Kubur?

Soalan

Saya mendapat tahu bahawa golongan yang digelar Wahhabi telah melarang
secara mutlak umat Islam daripada menziarahi kuburan. Ini termasuklah kuburan Nabi

shallallahu ‘alaihi wasallam. Mohon penjelasan.

Penjelasan

Dakwaan bahawa golongan Wahhabi telah melarang secara mutlak umat Islam
daripada menzairahi kuburan sangatlah menghairankan. Bagaimana mungkin golongan
yang digelar Wahhabi mengharamkan amalan menziarahi kuburan sedangkan ia adalah

sesuatu yang disyariatkan oleh Allah dan Rasul-Nya? Perhatikan hadis berikut:

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Dahulu aku melarang kamu dari menziarahi kubur. Sekarang ziarahlah ia
kerana sesungguhnya ia dapat melembutkan hati, menitiskan air mata dan

mengingkatkan hari akhirat. [Hadis riwayat al-Hakim dalam al-Mustadrak, no. 1342]

Dalam lafaz yang lain disebutkan:
O s /“"

Maksudnya:
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Maka ziarahlah kuburan kerana sesungguhnya ia mengingatkan kematian.

[Hadis riwayat Imam Muslim dalam Shahih Muslim, no. 976]

Sebenarnya apa yang diharamkan oleh golongan Wahhabi adalah perbuatan
sesetengah golongan yang melakukan ziarah kuburan dengan cara yang tidak

disyariatkan oleh Allah dan Rasul-Nya. Antaranya seperti berikut:

1. Melakukan rihal (perjalanan jauh) dalam rangka menziarahi kuburan tertentu.
Ini bercanggah dengan hadis Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam yang
melarang umat Islam melakukan perjalanan jauh melainkan ke tiga masjid iaitu
masjid al-Haram di Mekah, masjid Nabawi di Madinah dan Masjid al-Agsa di

Palestin. Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:

3

P
o,

£y

doelurd («\J;L\ donl dslea Y6 N

et
C -

~
w
_ -

s s g B Lo J32)

Maksudnya:

Tidak boleh mengadakan perjalanan jauh kecuali ke tiga masjid iaitu
masjid al-Haram, masjid Rasulullah dan masjid al-Aqsa. [Hadis riwayat Imam

Muslim dalam Shahih Muslim, no. 1397]

Para ulamak menjelaskan bahawa larangan hadis di atas adalah khusus kepada
mereka yang melakukan perjalanan jauh dalam rangka melaksanakan sesuatu

urusan ibadat. Adapun perjalanan jauh yang disebabkan selain daripada tujuan

ibadat, seperti seseorang yang berkerja atau menyambung pelajaran di luar

negara serta pelbagai urusan muamalat lainnya, tidaklah termasuk dalam

perbicaraan hadis tersebut. Syaikh Ibnu Bazz rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Ziarah kubur bukanlah kewajipan ataupun syarat dalam ibadah haji seperti
yang disangka oleh sebahagian orang awam dan seperti mereka. Akan tetapi
ziarah ke kuburan Nabi itu disunnahkan bagi orang yang mendatangi masjid
baginda (masjid Nabawi) atau yang sudah dekat dengannya. Adapun orang yang
jauh dari kota Madinah, maka tidak disyariatkan baginya untuk melakukan riha/
(perjalanan jauh) dengan maksud menziarahi kuburan. Tetapi disunnahkan baginya
melakukan itu dengan maksud mengunjungi masjid Nabawi. Jika dia telah sampai
di masjid Nabawi barulah disunnahkan baginya menziarahi kuburan baginda dan
dua orang sahabatnya (Abu Bakar dan Umar). Ketika itu ziarah ke kuburan Nabi
masuk dalam (keumuman hadis yang menganjurkan) ziarah ke masjid baginda. [at-

Tahqiq wal Idhah li Katsirin min Masa-il Haj wa al-'Umrah (tahqiq: Syaikh Dr.
Shalih bin Mugbil al-‘Ushaimi), ms. 250]

. Mengerjakan solat di kawasan kuburan. Ini bercanggah dengan sekian banyak
hadis Nabi yang melarang umatnya daripada menjadikan kuburan sebagai
tempat untuk mengerjakan ibadah solat. Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi

wasallam:
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Maksudnya:
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Jadikanlah sebahagian solat kamu di rumah-rumah kamu dan
janganlah kamu menjadikan rumah-rumah kamu sebagai kuburan. [Hadis

riwayat Imam al-Bukhari dalam Shahih al-Bukhari, no. 432]

Dalam menjelaskan maksud hadis di atas, Imam al-Nawawi asy-Syafi'e

rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Maknanya solatlah kamu di rumah kamu dan janganlah kamu menjadikannya

seperti kuburan yang dijauhkan dari solat. [al-Minhaj Syarh Shahih Muslim, 6/67]

Imam Abdul Ra’uf al-Munawi asy-Syafi’e rahimahullah pula menjelaskan:
e o a8 gy el L ey ¥ 8 sl

Maksudnya:

(Nabi) menyamakan rumah-rumah yang tidak didirikan solat padanya
seperti kuburan-kuburan dan seperti tempat yang dikuburkan mayat padanya. [at-

Taysir bi Syarh al-Jami’ as-Shaghir 1/72]

Adapun solat yang dimaksudkan oleh Rasulullah menerusi hadisnya di atas,

menurut para ulamak ia merujuk kepada solat-solat sunat. Allahu a’lam.

. Membaca al-Qur’an di kawasan kuburan. Sabda Rasululullah shallallahu ‘alaihi

wasallam:
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Maksudnya:
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Janganlah jadikan rumah kamu seperti kuburan. Sesungguhnya
Syaitan lari dari rumah yang dibacakan di dalamnya surah al-Baqarah.

[Hadis riwayat Imam Muslim dalam Shahih Muslim, no. 780]

Hadis ini menjelaskan bahawa rumah bukanlah seperti kawasan kuburan yang
tidak dibacakan al-Qur’an. Oleh itu amalan membaca al-Qur'an di kawasan
kuburan sebagaimana yang menjadi kebiasaan dalam kalangan sebahagian umat
Islam bukanlah merupakan ajaran dan sunnah Rasulullah shallallahu ‘alaihi

wasallam.

. Melakukan amalan-amalan syirik semasa menziarahi kuburan seperti
beristighotsah, beristi’‘anah (meminta tolong), bertabarruk (mengambil berkat)
dan bertawassul kepada orang yang telah meninggal dunia. Imam Shan’ani

rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Maksud ziarahi kuburan adalah mendoakan mereka (orang Islam yang telah
meninggal dunia) dan berbuat baik kepada mereka serta untuk mengingati akhirat
dan zuhud kepada dunia. Adapun yang diada-adakan oleh orang-orang awam yang
menyelisihi hal ini seperti berdoa kepada mayat, berteriak meminta pertolongan
(istighotsah) kepadanya, meminta kepada Allah dengan hak mayat (ber tawassu/
kepada si mati) dan meminta dipenuhi hajat kepada Allah dengan (perantaraan)

mayat, maka ini adalah bid'ah dan kebodohan. [Subulus Salam, 2/337]
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5. Melakukan hal-hal yang bercanggah dengan syarak seperti melakukan ratapan,
ikhtilat dan tabarruj bagi kaum wanita. Syaikh Muhammad Nashiruddin al-

Albani rahimahullah menjelaskan:
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Maksudnya:

Kaum wanita dan lelaki adalah sama dalam hukum sunnahnya menziarahi
kuburan. Namun tidak boleh bagi wanita memperbanyakkan (amalan ziarah) dan
berulang-alik ke kuburan kerana hal itu (dibimbangi) dapat membawa kepada

pelanggaran syariat. [Ahkamul Janaiz, ms. 180]

247



Artikel 6

Wahhabi Mengharamkan Mazhab ?

Soalan:

Benarkah golongan Wahhabi melarang secara mutlak umat Islam daripada
mengikuti mana-mana ajaran mazhab muktabar yang ada dalam Islam, malah

menghukum sesat mazhab-mazhab tersebut?

Jawapan:

Tidak benar bahawa golongan yang digelar sebagai Wahhabi mengharamkan
secara mutlak orang ramai daripada beriltizam dengan mana-mana mazhab muktabar
Ahlus Sunnah wal Jama’ah yang ada. Malah, tokoh yang disandarkan kepadanya aliran
‘Wahhabi’ iaitu Syaikh Muhammad bin ‘Abdul Wahhab rahimahullah adalah pengikut
kepada mazhab Hanbali. Kenyataan ini diperakui sendiri oleh beliau sebagaimana

katanya:
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Maksudnya:

Dan kami dalam permasalahan furu’berada di atas mazhab Imam Ahmad
bin Hanbal (iaitu mazhab Hanbali) dan kami tidak mengingkari siapa pun yang
bertaqlid kepada salah seorang daripada empat imam mazhab bukan selain
mereka, kerana mazhab selain empat mazhab tersebut tidak teratur. [ad-Durar

as-Saniyyah 1/227]
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Hanya sahaja apabila didapati terdapat sesuatu pendapat di dalam mazhab
Hanbali yang menyelisihi al-Qur’an dan as-Sunnah yang sahih, Syaikh Muhammad akan
meninggalkan pendapat tersebut dan beralih kepada pandangan mazhab lain yang

bersesuai dengan petunjuk kedua-dua sumber hukum tersebut. Beliau berkata:
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Maksudnya:

Kami tidak berhak mendapatkan martabat sebagai mujtahid mutlak dan
tidak ada seorang jua dalam kalangan kami yang mengaku sebagai mujtahid
mutlak. Namun ada sebahagian permasalahan jika telah sahih di sisi kami dalil
yang jelas dan tferang dari al-Qur'an atau as-Sunnah yang tidak mansukh
(dibatalkan hukumnya) dan tidak dikhususkan, serta tidak ada dalil yang lebih
kuat menghalanginya dan pendapat tersebut merupakan pendapat dari salah satu
dari imam yang empat, maka kami mengambil pendapat tersebut dan kami

tinggalkan mazhab Hanbali. [ad-Durar as-Saniyyah 1/227]

Bandingkan kata-kata beliau di atas dengan wasiat tokoh yang menjadi
ikutannya, Imam Ahmad bin Hanbal rahimahullah (241H), iaitu pengasas kepada

mazhab Hanbali:
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Maksudnya:

Janganlah kamu bertaqlid (mengikut membuta tuli) kepadaku dan jangan
pula bertaglid kepada Malik, asy-Syafi'e, al-Auza'i dan Sufyan ats-Tsauri. Akan
tetapi ambillah dari mana mereka mengambil (yakni dalil al-Qur'an dan as-

Sunnah). [I'lam al-Muwagqqi’in oleh Ibnu al-Qayyim, 2/201]

Demikianlah juga mereka yang ditohmah sebagai berfahaman Wahhabi di negara
ini. Mereka sama sekali tidak menafikan kepentingan dan keperluan bermazhab di
dalam Islam. Bahkan jika dibuat perbandingan antara golongan yang digelar sebagai
Wahhabi dan para penuduhnya, ternyata golongan Wahhabi dilihat lebih terkehadapan
di dalam mengikuti dan mempraktikkan ajaran mazhabnya, iaitu mazhab Syafi'e

sebagaimana yang telah penulis jelaskan menerusi buku ini.

Kembali kepada persoalan apakah benar Wahhabi mengharamkan mazhab, maka
ia dapat dijawab bahawa apa yang diharamkan oleh golongan Wahhabi bukanlah
mazhab tersebut akan tetapi ialah sikap sebahagian pihak yang keterlaluan di dalam

mengunggulkan ajaran selain al-Qur’an dan as-Sunnah Nabi yang sahih.

Ini kerana ketaatan yang mutlak hanyalah kepada Allah dan juga Rasul-Nya.

Adapun selainnya, ia ditaati dan dipatuhi sekadar pada perkara yang jelas sejalan

dengan ajaran al-Qur’an dan as-Sunnah Nabi yang sahih. Namun apabila ia bercanggah

dengan ajaran al-Qur’an dan sunnah yang sahih, maka ia ditinggalkan.

Walau bagaimanapun perlu digaris bawahi di sini bahawa meninggalkan ucapan
para ulamak dalam perkara tertentu yang jelas menyelisihi dalil bukanlah bererti
menghina atau memperkecilkan ulamak berkenaan. Sebaliknya tindakan meninggalkan
ucapan mereka yang jelas menyelisihi ajaran al-Qur’an dan as-Sunnah yang sahih itu
adalah merupakan manifestasi kepada kepatuhan mengikuti wasiat mereka agar

mengunggulkan al-Qur’an dan as-Sunnah di atas selainnya.

Berkata Imam Malik rahimahullah (179H), guru kepada Imam asy-Syafi'e
rahimahullah (204H):
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Maksudnya:

Aku hanyalah manusia biasa yang mana pendapat aku mungkin benar dan
mungkin salah. Maka telitilah pendapat yang aku kemukakan. Semua pendapat
yang selaras dengan al-Qur‘an dan sunnah maka ambillah ia. Manakala yang tidak

selaras dengan al-Qur'an dan sunnah, maka tinggalkanlah. [Jami” Bayan al-1Im

oleh Ibnu ‘Abd al-Barr 2 /32]

Katanya lagi:
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Maksudnya:

Setiap manusia boleh diikuti perkataannya dan juga boleh ditinggalkan
kecuali penghuni kuburan ini (iaitu Rasulullah). [Siyar A'lam al-Nubala oleh adz-

Dzahabi 8/93.]

Ini berbeza dengan para penuduh dari kalangan pelaku bid’ah dan pentaksub
mazhab, mereka bukan sahaja meninggalkan sebahagian besar ajaran dan wasiat para
imam mazhab yang menjadi ikutan mereka sendiri, bahkan dengan berani mereka
menentang sekian banyak dalil al-Qur’an dan as-Sunnah Nabi yang sahih hanya kerana
ia menyelisihi ajaran mazhab dan juga bid’ah yakni ibadah rekaan para tokoh mereka.

Wallahu Ta’ala a’lam.
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Artikel 7

Wahhabi Menolak Kaedah Ushul al-Fiqh?

Soalan:

Saya pernah terbaca sebuah buku yang menjelaskan bahawa golongan yang
dimomokkan dengan gelaran Wahhabi menolak kaedah-kaedah Ushul al-Figh seperti al-
Qiyas, al-Istihsan, al-‘Uruf dan sebagainya sebagai sumber hukum Islam selepas al-

Qur’an dan as-Sunnah. Benarkah?

Jawapan:

Tidak benar bahawa golongan yang dimomokkan sebagai Wahhabi menolak
kesemua sumber dalil agama selain al-Quran dan as-Sunnah sebagaimana yang telah
digariskan oleh para ulamak Ushul al-Figh. Buktinya, terdapat ramai para tokoh yang
dimomokkan dengan gelaran Wahhabi, baik yang berada di negara ini mahupun di
peringkat antarabangsa yang mendalami bidang Ushul al-Figh sehingga ada dalam
kalangan mereka yang benar-benar mahir dalam bidang berkenaan. Memadai dengan
disebutkan di sini judul sebuah kitab iaitu al-Ushul Min ‘IIm al-Ushul karya Syaikh
Muhammad Shalih al-‘Utsaimin rahimahullah sebagai bukti kepakaran tokoh yang

mendapat momokan sebagai ulamak Wahhabi tersebut dalam bidang Ushul al-Figh.

Apa yang ditolak oleh golongan Wahhabi ialah perbuatan sesetengah pihak yang
menyalahgunakan kaedah-kaedah Ushul al-Figh bagi menjustifikasikan sebahagian
keyakinan syirik dan amalan bid’ah mereka. Sebagai contoh ialah perbuatan sesetengah
pihak yang membolehkan amalan-amalan bid’ah (rekaan dalam tatacara beribadah)

dengan berdalihkan kepada kaedah figh berikut:
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Pada dasarnya segala sesuatu itu hukumnya mubah (harus).
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Kaedah figh di atas adalah benar namun ia diletakkan bukan pada tempatnya.

Kaedah yang benar berkaitan dengan urusan ibadah adalah:
Fal I3 @ e
Hukum asal ibadah adalah terlarang (untuk dilaksanakan).
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Pada dasarnya ibadah itu terlarang, sedangkan adat itu dibolehkan.
Maksud kaedah ini adalah:

1) Dalam urusan ibadah, seseorang tidak dibolehkan untuk beramal dengannya

sehinggalah terdapat dalil yang menjelaskan perintah untuk melaksanakannya.

Dalilnya adalah firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:

Maksudnya:

Apakah mereka mempunyai sekutu (tandingan selain Allah) yang
mensyariatkan bagi mereka agama yang tidak diizinkan oleh Allah? [Surah

asy-Syura, ayat 21]

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:

Maksudnya:

Sesiapa yang melakukan satu amalan yang bukan dari suruhan kami
(iaitu di dalam perkara berkaitan agama), maka tertolaklah ia. [Hadis

riwayat Imam Muslim dalam Shahih Muslim, no. 1718]
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2) Manakala dalam urusan adat (urusan keduniaan), ia adalah dibolehkan

melainkan terdapat dalil yang menjelaskan larangan atau keharamannya.

Dalilnya adalah firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Dialah yang menciptakan semua yang ada di muka bumi untuk kamu.

[Surah al-Baqarah, ayat 29]

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Apa yang dihalalkan oleh Allah di dalam kitab-Nya maka ia adalah
halal dan apa yang diharamkan bererti ia adalah haram. Sedangkan apa
yang didiamkan oleh-Nya bererti hal itu dimaafkan, maka terimalah apa
yang dimaafkan oleh Allah kerana dia tidak pernah lupa. [Hadis riwayat al-
Hakim 2/375 dan beliau mensahihkan sanadnya dengan disepakati oleh Imam
adz-Dzahabi. Syaikh al-Albani menilai hadis ini sebagai hasan dalam Ghayatul

Maram, no. 2]

Berkata Imam asy-Syathibi rahimahullah:
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Maksudnya:
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Sesuatu adat kebiasaan yang memang merupakan adat maka ia
tidak termasuk dalam bid'ah. Namun jika adat dijadikan ibadat atau
memasukkan unsur ibadat dalam adat tersebut, maka ia dikira bid'ah. [al-
I'tisham (tahgqiq: Syaikh Salim ‘Eid al-Hilali), 2/59]

Demikian juga alasan sebahagian pihak yang membenarkan bid’ah mereka

dengan berlandaskan kepada dalih al-Istihsan dan akal fikiran semata-mata tanpa

dilandaskan kepada al-Qur’an dan as-Sunnah yang sahih. Alasan mereka ini ditolak

keras oleh Imam asy-Syafi’e rahimahullah sebagaimana katanya:

Maksudnya:

Sesiapa yang beristihsan, maka sesungguhnya dia telah mencipta syarak.

[Al-Mushtashfa karya Imam al-Ghazali 1/274.]

Imam asy-Syafi’e rahimahullah menerusi kenyataannya di atas menjelaskan
bahawa seseorang yang menetapkan sesuatu hukum dalam agama dengan hanya
berdasarkan kepada al-Istihsan (sangka baik) samalah dengan mencipta syarak. Padahal
mencipta syarak adalah perbuatan yang sangat tercela di sisi agama kerana pelakunya
sedang meletakkan dirinya sejajar dengan asy-Syari’ (Pencipta Syariat) iaitu Allah
Subhanahu wa Ta’ala. Sebagai bukti penolakannya terhadap al-Istihsan, beliau telah
menyusun sebuah bab khusus di dalam kitabnya al-Umm dengan judul: J4a) i
Olwaiuy) (Kitab Pembatalan Istihsan).

Berkata Imam al-Ghazali asy-Syafi'e rahimahullah (505H) ketika menjelaskan

makna al-Istihsan dari sudut yang tercela:
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Maksudnya:
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(Maksud) yang pertama: Makna yang cepat difahami, iaitu suatu perkara
yang dianggap baik oleh seorang ulamak ahli ijtihad (mujtahid) dengan dasar akal
fikirannya semata-mata..... padahal di dalam menetapkan ibadah di dalam Islam
hendaklah berdasarkan kepada dalil al-Qur'an dan as-Sunnah, dan bukannya
berdasarkan akal fikiran semata-mata. [al-Mushtashfa oleh Imam al-Ghazali

1/247]

Lebih lanjut, sila lihat:

1) al-Ushul min ‘Ilm al-Ushul karya Syaikh Muhammad bin Shalih al-‘Utsaimin,
bagi edisi terjemahan, lihat Pengenalan Ringkas Kepada Ilmu Ushul al-Figh

(Perniagaan Jahabersa, Johor Bahru).

2) Usul al-Figh ‘Ala Manhaj Ahli Hadith karya Zakariya bin Ghulam Qadir al-
Pakistani. Bagi edisi terjemahan, lihat Kaedah-Kaedah Penting Usul Figh
Berdasarkan Manhaj Ahli Hadis (Al-Hidayah Publication, Selangor).

3) Kaedah-Kaedah Praktis Memahami Fiqih Islami karya Ahmad Sabiq bin
Abdul Lathif Abu Yusuf (Pustaka Al-Furqon, Gresik).
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Artikel 8

Wahhabi Pencetus Perselisihan dan Perpecahan?

Soalan:

Masyhur dikatakan bahawa kemunculan golongan Wahhabi adalah punca utama
yang membawa kepada perselisihan dan perpecahan dalam kalangan umat Islam. Boleh

jelaskan?

Jawapan:

Sebelum menjawab pertanyaan di atas, ada baiknya kita merenungi sejenak

firman Allah dalam ayat berikut:

\p—
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Maksudnya:

Dan kalaulah Tuhanmu menghendaki, tentulah Dia menjadikan umat
manusia semuanya sebagai umat yang satu. (Tetapi Dia tidak berbuat demikian)
dan kerana itulah mereka terus-menerus berselisih, kecuali orang yang diberi
rahmat oleh Tuhanmu dan kerana itulah Dia menjadikan manusia. Dan dengan
demikian sempurnalah janji Tuhanmu: Sesungguhnya Aku akan memenuhkan

neraka jahanam dengan sekalian jin dan manusia. [Surah Hud, ayat 118-119]

Berdasarkan ayat ini, maka dapat difahami bahawa perselisihan yang terjadi
dalam kalangan manusia merupakan fenomena yang telah pun ditentukan Allah
Subhanahu wa Ta’ala. Hakikatnya tiada sesiapa jua di dunia ini yang terlepas daripada
menghadapi suasana perselisihan. Justeru, sesiapa yang menafikan hakikat ini bererti

dia telah menafikan ketentuan Allah, Tuhan yang menjadikan perselisihan sebagai salah

257



satu pelengkap kepada fitrah kejadian manusia. Seterusnya perhatikan pula hadis

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam di bawah ini, sabdanya:

g3 Sis 0 3 O3k O it o0 L SR ) i

Maksudnya:

Ketahuilah bahawa orang-orang sebelum kamu daripada Ahli Kitab (Yahudi
dan Nasrani) telah berpecah kepada tujuh puluh dua kumpulan. Dan
sesungguhnya kumpulan ini (umat Islam) akan berpecah kepada tujuh puluh tiga
(kumpulan). Tujuh puluh dua daripadanya akan masuk neraka dan hanya satu
daripadanya akan masuk syurga iaitu al-Jamaah. [Hadis riwayat Ibnu Hibban dalam
Shahih Ibnu Hibban 8/48. Dinilai sahih oleh Syaikh al-Albani dalam Silsilah al-Ahadith
ash-Shahihah, no. 203]

Menerusi hadis di atas, Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam menjelaskan
bahawa selepas kewafatan baginda, umat Islam pasti akan berpecah kepada beberapa
kumpulan. Ternyata apa yang diungkapkan oleh baginda itu benar-benar berlaku, di
mana umat Islam telah pun berpecah-belah kepada pelbagai aliran, manhaj dan dan
kumpulan sebagaimana yang dapat kita saksikan bersama pada ketika ini. Di sini timbul

satu persoalan, apakah punca yang membawa kepada perpecahan umat Islam?

» Punca-punca perselisihan dan perpecahan umat Islam.

Sebenarnya terdapat banyak faktor yang menjadi penyebab kepada tercetusnya

perselisihan dan perpecahan dalam kalangan umat Islam. Antaranya:
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Pertama: Bid’ah dalam urusan agama.

Tidak syak lagi bahawa punca utama dan pertama yang mencetuskan
perselisihan sekaligus membawa kepada perpecahan dalam kalangan umat Islam
adalah disebabkan oleh bid'ah yang diada-adakan di dalam urusan agama. Hal ini
sebagaimana yang diisyaratkan oleh Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam sendiri
menerusi salah sebuah hadisnya seperti berikut:
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Maksudnya:

Sesungguhnya sesiapa di antara kamu yang hidup selepas (kewafatan) aku
dia akan melihat banyak perselisihan, maka hendaklah kamu berpegang dengan
sunnahku dan sunnah Khulafa' al-Rasyidin yang mendapat petunjuk selepasku.
Gigitlah ia (sekuat hati) dengan gigi geraham (kamu) dan jauhilah perkara yang
diada-adakan (dalam urusan agama ini) kerana ia adalah bid'ah. Sedangkan
setiap bid'ah itu (adalah) sesat. [Hadis riwayat Abu Daud, no. 4607 dan at-Tirmidzi,
no. 2676. Dinilai sahih oleh Syaikh al-Albani dalam Silsilah ash-Shahihah, no. 2735]

Kenyataan di atas juga disokong oleh sebuah hadis di mana Rasulullah shallallahu
‘alaihi wasallam menerangkan bahawa di antara punca berlakunya porak peranda
dalam kalangan umat Islam adalah disebabkan oleh perbuatan bid’ah yang diada-
adakan oleh mereka di dalam urusan agama. Imam ad-Daruquthni meriwayatkan
daripada Anas radhiallahu’anhu bahawa Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam pernah

bersabda:
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Maksudnya:

Sesiapa yang memporak perandakan umatku, maka Allah akan murka
kepadanya dan murkalah malaikat dan murkalah segenap manusia. Baginda
ditanya (oleh para sahabat): “Wahai Rasulullah, apakah yang dinamakan dengan
memporak perandakan itu?” Baginda menjawab: “Bahawa ia berbuat bid’ah

kepada mereka suatu bid’ah lalu dikerjakan.”

Kedua: Bertaqlid (mengikut membuta tuli).

Di antara sebab lain berlakunya perpecahan dalam kalangan umat Islam ialah
sikap sebahagian besar mereka yang hanya pasrah dan tunduk kepada amalan tradisi

yang bercanggah dengan ajaran Islam. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Dan apabila dikatakan kepada mereka: “Ikutilah apa yang telah diturunkan
oleh Allah”. Mereka menjawab: “(Tidak!) tetapi kami hanya mengikuti apa yang
telah kami dapati daripada (perbuatan) nenek moyang kami.” (Apakah mereka
akan mengikuti juga) walaupun nenek moyang mereka itu tidak mengetahui suatu

apa pun dan tidak pula mendapat petunjuk?. [Surah al-Baqarah, ayat 170]
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Ketiga: Taksub kepada kelompok dan tokoh tertentu.

Di antara sebab berlakunya perpecahan dalam kalangan manusia ialah sikap
sebahagian mereka yang taksub kepada kelompok dan tokoh tertentu sehingga

membelakangkan ajaran agama. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:

P
F Gz ipless ign 1% il s D v ldl 7 1555 Y3

SR R S -
D05 gt by o

Maksudnya:

Dan janganlah kamu termasuk orang-orang yang menyekutukan Allah, iaitu
orang-orang yang memecah-belahkan agama mereka dan mereka menjadi
beberapa golongan. Setiap golongan merasa bangga dengan apa yang ada pada

golongan mereka. [Surah al-Rum, ayat 31-32]

Firman-Nya lagi:

Maksudnya:

Mereka menjadikan orang-orang alim dan rahib-rahib mereka sebagai Rabb

selain Allah. [Surah at-Taubah, ayat 31]

Ayat yang terakhir di atas menerangkan tentang sikap golongan Nasrani yang
fanatik terhadap para pembesar agama mereka sehingga menjadikannya sebagai
‘tandingan’ Allah dalam mensyariatkan ajaran agama. Sikap golongan ini dilihat tidak
jauh berbeza dengan sikap sebahagian umat Islam yang sanggup membelakangkan
ajaran al-Qur’an dan as-Sunnah yang bercanggah dengan ajaran golongan yang menjadi

ikutan mereka.

Dikatakan kepada Abu Thalib al-Misykani bahawa ada segolongan orang yang
meninggalkan hadis Rasulullah lalu mengambil pendapat Sufyan ats-Tsauri, maka
beliau berkata:
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Maksudnya:

Aku merasa hairan pada suatu kaum yang telah mendengar hadis
Rasulullah dan mengetahui kesahihan sanadnya namun mereka meninggalkannya
dan mengambil pendapat Sufyan dan selainnya. Allah berfirman: “Maka hendaklah
orang-orang yang menyalahi perintah Rasul takut akan ditimpa fitnah atau azab

yang pedih.” [ash-Sharimul Maslul, ms. 56-57]

Keempat: Sering mempertikai dan membantah kebenaran.

Di antara sebab berlakunya perpecahan dalam kalangan umat Islam ialah sikap
sebahagian mereka yang gemar mempertikai malah membantah kebenaran yang
dibentangkan di hadapan mereka. Inilah kebiasaan golongan ahli kitab sehingga Allah

mencela perbuatan mereka menerusi firman-Nya dalam ayat berikut:
L, ~ A f@,:,},/cr/// 4;/}}// e"/‘/
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Maksudnya:

Mereka tidak memberikan perumpamaan itu kepadamu (wahai
Muhammad) melainkan dengan maksud membantah sahaja. Sebenarnya mereka

adalah kaum yang suka bertengkar. [Surah az-Zukhruf, ayat 58]

Firman-Nya lagi dalam ayat yang lain:
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Maksudnya:

Maka setelah datang kepada mereka apa yang telah mereka ketahui, lalu

mereka ingkar kepadanya. [Surah al-Baqgarah, ayat 89]

Imam al-Bukhari dan Muslim meriwayatkan bahawa Rasulullah shallallahu

‘alaihi wasallam pernah bersabda:
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Maksudnya:

Sesungguhnya umat sebelum kamu binasa oleh banyaknya pertanyaan

mereka dan perselisihan mereka terhadap para nabi mereka.

Sabdanya lagi:
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Maksudnya:

Tidaklah suatu kaum itu tersesat setelah mendapat petunjuk kecuali kerana
suka melakukan perdebatan. [Hadis riwayat ath-Thabrani dalam al-Mu’jam al-Kabir,

no. 8067]

Kelima: Menjadikan selain al-Qur'an dan as-Sunnah sebagai pemutus

perselisihan.

Di antara sebab berlakunya perpecahan dalam kalangan umat Islam ialah
keengganan mereka untuk kembali kepada al-Qur'an dan as-Sunnah yang sahih.
Sebaliknya menjadikan selain kedua-dua sumber hukum tersebut sebagai sumber
penyelesaian dalam setiap perselisihan yang dihadapi sesama mereka. Firman Allah

Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Kemudian jika kamu berbantah-bantah (berselisih) dalam sesuatu perkara,
maka hendaklah kamu mengembalikannya kepada (kitab) Allah dan (as-Sunnah)
Rasul-Nya, jika kamu benar-benar beriman kepada Allah dan hari akhirat. Yang
demikian adalah lebih baik (bagi kamu) dan lebih elok pula kesudahannya. [Surah
an-Nisa, ayat5]

Keenam: Hasad dengki.

Di antara sebab berlakunya perpecahan dalam kalangan umat Islam adalah
kerana hasad dengki sesama mereka. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala ketika
menjelaskan punca berlakunya perselisihan dalam kalangan ahli kitab:
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Maksudnya:

Dan (sebenarnya) tidaklah berselisih tentang kitab itu melainkan orang
yang didatangkan kepada mereka kitab, iaitu setelah datang kepada mereka
keterangan-keterangan yang nyata, (mereka berselisih semata-mata) kerana

hasad dengki sesama sendiri. [Surah al-Bagarah, ayat 213]

Firman-Nya lagi dalam surah yang sama, ayat 109:

Maksudnya:
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Kerana rasa iri yang (timbul) dari diri mereka sendiri setelah nyata bagi

mereka kebenaran.

Firman-Nya lagi:

Maksudnya:

Sesungguhnya agama (yang diredhai) di sisi Allah hanyalah Islam. Tidak
berselisih orang-orang yang diberikan al-Kitab kecuali sesudah datang
pengetahuan kepada mereka kerana kedengkian (yang ada) di antara mereka.

[Surah Ali Imran, ayat 19]

Benarkah Wahhabi menjadi pencetus utama kepada perselisihan dan perpecahan

umat Islam khususnya di Malaysia?

Dalam huraian terdahulu telah dijelaskan beberapa faktor yang menjadi
penyebab kepada berlakunya perselisihan dan perpecahan dalam kalangan umat Islam.
Jika dikaji faktor-faktor tersebut, ternyata ia tidak ada kaitan sedikit jua dengan
fahaman Wahhabi. Justeru, tohmahan sesetengah pihak bahawa Wahhabi sebagai faktor
utama yang membawa kepada perselisihan dan perpecahan dalam kalangan umat Islam

adalah tidak tepat sama sekali.
Kenyataan ini diperkukuhkan lagi dengan dua poin berikut:

1) Fahaman Wahhabi tidak pernah menyeru umat Islam untuk berpegang kepada
sesuatu yang lain daripada ajaran al-Qur’an dan as-Sunnah Rasulullah shallallahu
‘alaihi wasallam yang sahih. Ini jelas terbukti bahawa apabila munculnya
perselisihan pendapat dalam sesuatu perkara, Wahhabi akan menuntut supaya
perkara tersebut segera dikembalikan kepada petunjuk al-Qur’an dan as-Sunnah
yang sahih sesuai dengan kefahaman generasi as-Salaf as-Soleh, khususnya para

Sahabat radhiallahu’anhum.
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2)

Ini berbeza dengan sikap para pemfitnah Wahhabi dari kalangan para pelaku
bid’ah dan pentaksub mazhab yang sering sahaja memaksa umat Islam untuk
terus terpaku dan terbelenggu di bawah kongkongan adat yang penuh bid’ah dan
juga ajaran mazhab tertentu. Ini sekalipun jelas bersalahan dengan petunjuk al-

Qur’an dan as-Sunnah Nabi yang sahih.

Umum sedia maklum bahawa fahaman Wahhabi adalah satu-satunya aliran yang
amat sensitif terhadap pelbagai fahaman dan amalan bid’ah yang wujud dalam
masyarakat Islam. Setiap kali bermunculan fahaman dan amalan bid’ah, maka
golongan Wahhabi pasti akan berusaha keras membanteras bid’ah tersebut.
Golongan Wahhabi tidak akan pernah sekali-kali berdiam diri membiarkan
fahaman dan amalan bid’ah tersebut daripada terus menular ke dalam
masyarakat. Tindakan Wahhabi dalam menentang sekeras-kerasnya fahaman
dan amalan bid’ah ini adalah tidak lain disebabkan oleh kesedaran mereka
terhadap bahaya bid’ah dan implikasinya terhadap kerosakan akidah dan

perpecahan umat Islam.

Prinsip ini tidak terdapat pada diri para penentang tegar Wahhabi kerana
golongan ini sering kali melihat fahaman dan amalan bid’ah yang berleluasa
dalam masyarakat sebagai perkara furu’ (perkara cabang dan remah) yang tidak
sepatutnya dibincang dan dipertikaikan. Lebih-lebih lagi, usaha pembanterasan
fahaman dan amalan bid’ah yang dilakukan oleh Wahhabi itu dilihat oleh mereka
sebagai suatu tindakan yang bercanggah dengan amalan ‘arus perdana’ yang
menjadi pegangan dan kebiasaan majoriti umat Islam. Pada mereka, biarlah
umat Islam hanyut dan tenggelam dalam lumpur bid’ah, asal sahaja kesatuan
rapuh lagi palsu yang mereka bina di atas bid’ah tersebut dapat dipertahan dan
diperkukuhkan.

Langkah penyelesaian kepada masalah perpecahan umat Islam.

Meskipun perselisihan adalah suatu yang lumrah berlaku, namun Allah dan

Rasul-Nya telahb menyediakan beberapa langkah sebagai solusi kepada kemelut
perselisihan dan perpecahan yang berlaku dalam kalangan umat Islam. Antaranya

langkah-langkah yang dimaksudkan adalah seperti berikut:
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Pertama: Meninggalkan segala bentuk bid’ah dalam agama.

Hendaklah umat Islam meninggalkan segala bentuk pemikiran dan amalan bid’ah

yang melingkari kehidupan mereka. Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Dan jauhilah perkara yang diada-adakan (dalam urusan agama ini) kerana
ia adalah bid'ah sedangkan setiap bid'ah itu (adalah) sesat. [Hadis riwayat Abu
Daud, no. 4607 dan at-Tirmidzi, no. 2676. Dinilai sahih oleh Syaikh al-Albani dalam
Silsilah ash-Shahihah, no. 2735.]

Ibnu Mas’ud radhiallahu’anhu pernah berkata:
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Maksudnya:

Berittiba’lah (ikutlah sunnah) dan janganlah kamu berbuat bid’ah kerana
sungguh kamu telah dicukupkan dan semua bid’ah adalah sesat. [Riwayat al-

Haitsami dalam Majma’ az-Zawaid, no. 853]

Ketahuilah bahawa tidak ada satu jua bid’ah yang baik di dalam urusan agama.
Adapun bid’ah yang diada-adakan dalam urusan muamalat (keduniaan) yang memberi
faedah kepada umat manusia dan perjalanan syariat Islam, maka ia tidaklah tercela.
Inilah yang disebutkan oleh sebahagian ulamak sebagai bid’ah hasanah (perkara baharu

yang baik).

Kedua: Mengembalikan setiap perkara yang diperselisihkan kepada al-Qur’an

dan as-Sunnah yang sahih.

Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala berikut menjadi rujukan:
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Maksudnya:

Kemudian jika kamu berbantah-bantah (berselisih) dalam sesuatu perkara,
maka hendaklah kamu mengembalikannya kepada (kitab) Allah dan (al-Sunnah)
Rasul-Nya, jika kamu benar beriman kepada Allah dan hari akhirat. Yang demikian

adalah lebih baik (bagi kamu) dan lebih elok pula kesudahannya.

Firman-Nya lagi:

Maksudnya:

Tentang sesuatu apa pun yang kamu berselisih, maka keputusannya

(terserah) kepada Allah. [Surah asy-Syura, ayat 10]

Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:

Maksudnya:

Dan tidaklah patut bagi lelaki yang mukmin dan tidak (pula) wanita yang
mukmin, apabila Allah dan Rasul-Nya telah memutuskan suatu ketetapan, akan
ada bagi mereka pilihan (yang lain) tentang urusan mereka. Dan sesiapa yang
menderhakai Allah dan Rasul-Nya maka sungguh dia telah sesat dengan kesesatan

yang nyata. [Surah al-Ahzab, ayat 36]
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Hendaklah umat Islam yang saling berselisih mengembalikan setiap persoalan
yang diperselisihkan oleh mereka kepada al-Qur'an dan as-Sunnah Nabi yang sahih,
bukannya kepada pendapat tokoh tertentu yang tidak berpijak di atas dalil-dalil yang

syar’i.

Ketiga: Sentiasa beriltizam dengan al-Jamaah kaum Muslimin.

Hendaklah umat Islam seluruhnya bersatu dalam satu jamaah. Sabda Rasulullah

shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Sesungguhnya Tangan Allah bersama al-Jamaah dan sesungguhnya Syaitan
berlari bersama orang yang memecah-belahkan al-Jamaah. [Hadis riwayat Ibnu

Hibban dalam Shahih Ibnu Hibban, no. 4557]

Di sini penulis ingin mengambil kesempatan untuk membetulkan salah faham
sebahagian pihak mengenai maksud al-Jamaah di dalam hadis ini dan lain-lain riwayat

seumpamanya.

e Al-Jamaah yang dimaksudkan di dalam hadis ini dan lain-lain hadis semakna
bukanlah merujuk kepada kelompok tertentu dalam kalangan umat Islam, akan
tetapi ialah siapa jua yang berpijak di atas manhaj Rasulullah dan para Sahabat
baginda. Sabda Rasulullah ketika menjelaskan maksud al-Jamaah:
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Maksudnya:

Aku dan para sahabatku berada di atas. [Hadis riwayat at-Tirmidzi, no.

2641 dan al-Hakim 1/129. Lihat Shahih al-Jami’, no. 534 3]

e Al-Jamaah di sini tidaklah diukur berdasarkan ramainya orang yang berada di

atasnya, tetapi sejauh mana ia berpijak di atas kebenaran yang berpaksikan al-
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Qur'an dan as-Sunnah yang sahih sesuai dengan manhaj para Sahabat

radhiallahu’anhum. Berkata Ibnu Mas’ud radhiallahu’anhu:
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Maksudnya:

Al-Jamaah adalah apa yang menepati kebenaran walaupun engkau

seorang diri. [Atsar riwayat al-Lalika’i dalam Syarah Ushul I'tiqad, no. 160]

Keempat: Berpegang teguh kepada manhaj para Sahabat.

Setelah menjelaskan fenomena perselisihan dan perpecahan yang bakal melanda
umat Islam, Rasulullah menjelaskan perlunya umat Islam untuk berpegang teguh
kepada sunnah Khulafa’ al-Rasyidin sebagai solusi menghadapi perselisihan dan
perpecahan tersebut. Diulangi sabda baginda sebelum ini:
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Maksudnya:

r

Maka hendaklah kamu berpegang dengan sunnahku dan sunnah Khulafa
al-Rasyidin yang mendapat petunjuk .... [Hadis riwayat Abu Daud, no. 4607 dan at-
Tirmidzi, no. 2676. Dinilai sahih oleh Syaikh al-Albani dalam Silsilah al-Ahadith ash-
Shahihah, no. 2735]

Apa yang dimaksudkan dengan berpegang teguh kepada sunnah para Sahabat di
sini adalah mengikuti manhaj atau prinsip mereka dalam memahami dan
mempraktikkan ajaran Islam. Bukti bahawa dengan mengabaikan manhaj para Sahabat
dalam beragama akan membawa kepada perselisihan dan perpecahan dalam kalangan

umat Islam dapat dilihat berdasarkan atsar berikut:
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Maksudnya:

Pada suatu hari ‘Umar bin al-Khaththab sedang merenung, lalu dia
memanggil Ibnu ‘Abbas dan bertanya kepadanya: “Bagaimana umat ini dapat
berselisih, padahal Nabinya satu, kitab sucinya satu dan kiblatnya satu?” Maka
Ibnu ‘Abbas menjawab: “Wahai Amirul Mukminin, sesungguhnya al-Qur’an
diturunkan kepada kita, kemudian kita membacanya dan kita mengetahui
berkenaan dengan apa ayat-ayat al-Qur’an itu diturunkan. Dan sesungguhnya
setelah zaman kita nanti, akan ada orang-orang yang membaca al-Qur’an dan
tidak mengetahui berkenaan dengan apa ayat-ayat al-Qur’an itu diturunkan,
sehingga masing-masing kelompok akan memiliki penafsiran sendiri
mengenainya. Dan apabila setiap kelompok telah memiliki penafsiran sendiri-
sendiri, nescaya mereka akan berselisih. Dan apabila mereka telah berselisih,
nescarya mereka akan saling berperang.” [Atsar riwayat Sa’id bin Manshur dalam As-

Sunnan, 1/176, no. 42]

‘Abdullah bin Mas’ud radhiallahu ‘anhu pernah berkata:
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Maksudnya:

Manusia akan selalu berada di atas kebaikan selama ilmu mereka datang
dari para Sahabat Nabi Muhammad shallallahu ‘alaihi wasallam dan dari orang-
orang besar mereka. Jika ilmu datang dari arah orang-orang kecil mereka (ahli
bid’ah) dan hawa nafsu, mereka akan bercerai-berai, mereka pasti binasa. [Atsar

riwayat Imam Ibnu al-Mubarak dalam kitab az-Zuhud, no. 815]

Termasuk dalam pengertian berpegang kepada manhaj para Sahabat ialah
meninggalkan segala bentuk keyakinan dan tatacara peribadatan yang tidak pernah
dilaksanakan oleh mereka. Imam Ibnu Baththah meriwayatkan di dalam kitabnya, al-

Ibanah bahawa Huzaifah bin al-Yaman radhiallahu’anhu pernah berpesan:
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Maksudnya:

Setiap ibadah yang tidak pernah dilakukan oleh sahabat Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam, janganlah kamu melakukannya. Sebab,
sesungguhnya generasi pertama itu tidak memberikan kesempatan kepada
generasi berikutnya untuk berpendapat (dalam masalah agama). Bertaqwalah

kepada Allah wahai para qurra’ dan ambillah jalan orang-orang sebelum kamu.

Berkata Imam Ahmad bin Hanbal rahimahullah:
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Maksudnya:

Pokok sunnah menurut kami adalah berpegang teguh pada apa yang

dilakukan oleh para Sahabat Rasulullah dan mengikuti mereka serta meninggalkan
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bidah. Semua bid'ah itu adalah sesat. [Riwayat al-Lalika’i dalam Syarh Ushul
I'tiqad Ahlis Sunnah wal Jama’ah, no. 317]

Berkata Imam Malik bin Anas rahimahullah:

Maksudnya:

Tidak akan dapat memperbaiki generasi akhir dari umat ini kecuali apa yang
telah dapat memperbaiki generasi terdahulu. [Riwayat Ibnu ‘Abdil Barr dalam at-
Tamhid (tahqiq: Usamah bin Ibrahim) 15/292 dan Ibnu al-Qayyim dalam
Ighatsatul Lahfan min Mashayidhisy Syaithan (tahqiq: Khalid ‘Abdul Lathif as-
Sab’il ‘Alami)1/313]

Imam al-Barbahari rahimahullah menulis di dalam kitabnya yang terkenal,

Syarhus Sunnabh:

6 Ee Gl T e 48 Cad 1 48 Gl it

( %@ < - P - - A // ° P ﬂi/é z " P Zz
5 4y SEGES 13 51 4 S0 0L clilall fe asl 51 22 Ol
& s 4 sy -7 Zo -, ol - 0/95 // _ 29 /1‘;
BEUpd A ROn P A AT

Maksudnya:

Perhatikanlah - semoga Allah merahmatimu - semua perkataan orang yang
ada pada zamanmu secara khusus. Jangan tergesa-gesa dan jangan masuk ke
dalamnya sedikit pun sehingga engkau bertanya dan mencermatinya, apakah para
sahabat atau salah seorang ulamak (as-Salaf as-Soleh) mengatakannya (ataukah
tidak). Apabila engkau menjumpai sebuah atsar daripada mereka, maka

pegangilah. Jangan engkau tinggalkan kerana suatu alasan pun. Jangan (pula)
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memilih ketentuan lain sehingga akibatnya engkau akan terjerumus ke dalam

neraka. [Syarhus Sunnah, no. 70]

Kelima: Menghindari budaya gemar bertaqlid (mengikut membuta tuli).

Hendaklah umat Islam berusaha dengan segenap kemampuan mereka untuk
melepaskan diri daripada belenggu dan ikatan taqlid, yakni mengikuti sesuatu dalam

urusan agama mereka secara membuta tuli. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Dan janganlah kamu mengikuti apa yang kamu tidak mempunyai
pengetahuan mengenainya. Sesungguhnya pendengaran, penglihatan dan hati,

semua itu akan diminta dipertanggungjawabkan. [Surah al-Isra’, ayat 36]
Firman-Nya lagi:
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Maksudnya:

Oleh itu bertanyalah kamu kepada orang yang ahli (pakar) jika kamu tidak
mengetahui. [Surah an-Nahl, ayat 43]

Keenam: Sentiasa bersangka baik kepada saudara seagama.

Hendaklah umat Islam berusaha menjauhi sangka buruk kepada sesama mereka.

Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Wahai orang-orang yang beriman, jauhilah kebanyakan prasangka.

Sesungguhnya sebahagian prasangka itu adalah dosa. [Surah al-Hujurat, ayat 12]
Firman-Nya lagi:
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Maksudnya:

Mengapa di waktu kamu mendengar berita bohong itu, orang-orang
mukmin dan mukminah tidak bersangka baik terhadap diri mereka sendiri dan

berkata: “Ini adalah tuduhan yang dusta?” [Surah an-Nur, ayat 12]

Langkah terbaik bagi mengelakkan prasangka adalah dengan cara menyelidiki

setiap khabar berita yang disampaikan. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Wahai orang-orang yang beriman, jika datang kepadamu orang fasiq
membawa suatu berita, maka selidikilah dengan teliti agar kamu tidak
menimpakan suatu musibah kepada suatu kaum tanpa mengetahui keadaannya

yang menyebabkan kamu menyesal atas perbuatanmu itu. [Surah al-Hujurat, ayat 6]

Ketujuh: Menghindari sikap taksub kepada selain Allah dan Rasul-Nya.

Hendaklah umat Islam melepaskan ketaksuban kepada selain Allah dan Rasul-
Nya, baik ia merupakan pandangan mazhab, tradisi masyarakat atau ajaran tokoh-tokoh
tertentu yang jelas menyelisihi ajaran al-Qur’an dan as-Sunnah yang sahih. Ketahuilah

bahawa tidak ada satu jua jalan yang selamat melainkan dengan kembali sepenuhnya
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kepada ajaran al-Qur’an dan as-Sunnah yang sahih, sesuai dengan kefahaman generasi
as-Salaf as-Soleh. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Dan bahawa (yang Kami perintahkan) ini adalah jalan-Ku yang lurus, maka
ikutilah ia. Dan janganlah kamu mengikuti jalan-jalan (yang lain) kerana jalan-
jalan itu mencerai-beraikanmu dari jalan-Nya. Yang demikian itu diperintahkan

Allah kepadamu agar kamu bertaqwa. [Surah al-An’am, ayat 153]

Firman-Nya lagi:
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Maksudnya:

(Katakanlah kepada mereka wahai Muhammad): Ikutilah apa yang telah
diturunkan kepada kamu dari Tuhan kamu dan janganlah kamu menurut
pemimpin-pemimpin yang lain dari Allah. Amatlah sedikit kamu mengambil

peringatan. [Surah al-A’raf, ayat 3]

Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
ijwuufwsriwszwuj vﬁg

Maksudnya:

Aku tinggalkan bagi kamu dua perkara yang kamu tidak akan tersesat
dengan berpegang teguh kepada keduanya, iaitu Kitabullah (al-Qur’an) dan
Sunnah Nabi-Nya. [Hadis riwayat Imam Malik dalam al-Mawaththa’, no. 1395]
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Kelapan: Berlapang dada dalam perbezaan yang dibenarkan.

Hendaklah umat Islam saling bertoleransi dalam menghadapi suasana perbezaan
pandangan yang terjadi di antara sesama mereka. Sekiranya telah terbukti bahawa
setiap pihak memiliki dalil yang kukuh di sisi al-Qur’an dan as-Sunnah yang sahih, maka
hendaklah mereka saling berlapang dada antara satu dengan yang lain. Tidak
dibolehkan untuk saling menghukum dalam perkara yang wujud padanya perselisihan
yang dibenarkan syarak. Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Dan janganlah kamu berbantah-bantah (kerana) yang demikian
menyebabkan kamu menjadi gentar dan hilang kekuatan kamu dan bersabarlah.

Sesungguhnya Allah berserta orang-orang yang sabar. [Surah al-Anfal, ayat 46]

Firman-Nya lagi:
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Maksudnya:

Dan janganlah kamu menyerupai orang-orang yang bercerai-berai dan
berselisih sesudah datang keterangan yang jelas kepada mereka. Mereka itulah

orang-orang yang mendapat siksa yang berat. [Surah Ali ‘Imran, ayat 105]

‘Abdullah bin Mas’ud radhiallahu’anhu menceritakan bahawa beliau mendengar
seseorang membacakan ayat al-Qur’an dengan bacaan yang berbeza dengan apa yang
beliau dengarkan daripada Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam. Disebabkan
kehairanan melihat bacaannya itu, beliau pun membawanya menghadap Rasulullah lalu
menceritakan kejadian itu kepada baginda shallallahu ‘alaihi wasallam. Sambil

menunjukkan wajah yang kurang selesa, baginda pun berkata kepadanya:
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Maksudnya:

Kamu berdua telah berbuat sebaik-baiknya. Dan janganlah kamu saling
berselisih kerana orang-orang sebelum kamu dahulu juga berselisih lalu mereka

binasa. [Hadis riwayat al-Bukhari, no. 2410]

Kesembilan: Tunduk kepada kebenaran.

Umat Islam seluruhnya hendaklah sentiasa berlapang dada dalam menerima
sesuatu kebenaran yang bersumberkan daripada ajaran al-Qur’an dan al-Sunnah yang
sahih. Mereka juga hendaklah dengan penuh rela hati meninggalkan apa jua pandangan
atau kebiasaan sedia ada yang jelas bercanggah dengan kebenaran tersebut. Firman

Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Sesungguhnya jawapan orang-orang mukmin, apabila mereka diajak
kepada Allah dan Rasul-Nya agar menghukum (mengadili) di antara mereka ialah
ucapan: “Kami dengar dan kami taat”. Dan mereka itulah orang-orang yang

beruntung. [Surah an-Nur, ayat 51]

Sesungguhnya, kedegilan dan keegoan untuk tunduk dan kembali kepada
kebenaran setelah ia tertegak di hadapan mata adalah di antara faktor terpenting yang
menyebabkan perpecahan di kalangan umat Islam terus berlaku tanpa berkesudahan.

Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Dan sesiapa yang menentang (ajaran) Rasulullah sesudah terang nyata
kepadanya kebenaran pertunjuk (yang dibawanya) dan dia pula mengikut jalan
yang lain dari jalan orang-orang mukmin, Kami akan memberikannya kuasa untuk
melakukan (kesesatan) yang dipilihnya. Dan (pada hari akhirat kelak) Kami akan
memasukkannya ke dalam neraka jahanam. Dan neraka jahanam itu adalah

seburuk-buruk tempat kembali. [Surah an-Nisa’, ayat 115]

Kesepuluh: Melurus dan merapatkan saf solat.

Salah satu petunjuk Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam dalam menyemai
semangat perpaduan dalam kalangan umat Islam adalah dengan menyempurnakan saf
di dalam solat. Maksud saf yang sempurna adalah saf yang berada dalam keadaan yang

lurus lagi rapat. Sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Maksudnya:

Luruskanlah saf-saf kamu. Sesungguhnya lurusnya saf itu merupakan

sebahagian daripada kesempurnaan solat. [Hadis riwayat Muslim, no. 433]
Sabdanya lagi:
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Maksudnya:
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Janganlah kamu bengkok dalam saf (solat) kamu, nescaya hati kamu akan
berselisih. [Hadis riwayat Ibnu Khuzaimah. Lihat Shahih at-Targhib wa at-Tarhib, no.
513]

Namun amat disayangkan, perkara inilah yang sering diabaikan oleh kebanyakan
umat Islam. Sekalipun dalam kalangan mereka ada yang mengerjakan solat dalam saf
yang sama dan berada di belakang imam yang sama, namun mereka tetap sahaja
berselisih pandangan dalam banyak persoalan. Mungkin inilah yang dimaksudkan oleh
Allah bahawa terdapat segolongan manusia yang kelihatan bersatu pada zahirnya,

namun hakikatnya hati mereka saling berselisih antara satu dengan yang lain.
Firman Allah Subhanahu wa Ta’ala:
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Maksudnya:

Kamu menyangka mereka itu bersatu, padahal hati mereka berpecah-
belah.Yang demikian itu kerana sesungguhnya mereka adalah kaum yang tidak

mengerti. [Surah al-Hasyr, ayat 14]

Kesimpulannya, perselisihan pandangan dalam kalangan manusia merupakan
sunnatullah yang tidak dapat dielakkan oleh sesiapa pun di dunia ini. Perselisihan yang
terjadi dalam kalangan manusia ini tidak lain merupakan ujian daripada Allah ke atas

para hamba-Nya. Diulangi firman-Nya:
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Maksudnya:

Dan kalaulah Tuhanmu menghendaki, tentulah Dia menjadikan umat
manusia semuanya sebagai umat yang satu. (Tetapi Dia tidak berbuat demikian)

dan kerana itulah mereka terus-menerus berselisih. Kecuali orang yang diberi
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rahmat oleh Tuhanmu dan kerana itulah Dia menjadikan manusia. Dan dengan
demikian sempurnalah janji Tuhanmu: Sesungguhnya Aku akan memenuhkan

neraka jahanam dengan sekalian jin dan manusia. [Surah Hud, ayat 118-119]

”n

Siapakah “.. orang yang diberi rahmat oleh Tuhanmu ..” menerusi ayat di
atas? Jawapannya tidak lain, ialah mereka yang sudi untuk menyelesaikan perselisihan
yang terjadi dalam kalangan mereka dengan kembali kepada al-Qur’an dan as-Sunnah
Rasulullah (Surah an-Nisa, ayat 59) sesuai dengan kefahaman generasi as-Salaf as-Soleh,
khususnya para Khulafa’ al-Rasyidin yang mendapat petunjuk (Sunan Abu Daud, no.

4607 dan Sunan at-Tirmidzi, no. 2676).
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Artikel 9

Mewaspadai Golongan al-Jahmiyyah dan

al-Muktazilah yang Berwajah ASWAJA

Soalan

Sejak akhir-akhir ini saya dapati terdapat aliran yang mengaku sebagai Ahlus
Sunnah wal Jama’ah (ASWAJA) dan dengan mudah menuduh kumpulan lain yang
berbeza dengannya sebagai Wahhabi. Namun apa yang menghairankan adalah, saya
dapati terdapat beberapa keyakinan dan amalan tertentu golongan ini berbeza dengan
apa yang diajarkan oleh Rasulullah, para sahabat dan para imam muktabar Ahlus
Sunnah wal Jama’ah itu sendiri. Pertanyaan saya, adakah golongan yang mengaku
sebagai ASWAJA ini berpegang teguh kepada ajaran Ahlus Sunnah wal Jama’ah yang
sebenar? Jika tidak, apakah kriteria yang perlu dinilai bagi membantu saya

mengenalpasti bahawa mereka bukanlah ASWAJA dalam erti kata yang sebenarnya?

Jawapan

Nasihat kami agar hendaklah anda sentiasa berpada-pada dalam menerima
sesuatu maklumat yang berkaitan dengan urusan agama, sekalipun daripada mereka
yang mengaku sebagai ASWAJA. Apa yang penting adalah bukti atau dalil daripada al-
Qur’an dan as-Sunnah yang sahih, bukannya jenama golongan tersebut semata-mata. Ini
kerana, telah muncul begitu banyak aliran masa kini yang mengaku sebagai ASWAJA

sejati tetapi pada hakikatnya tidaklah seperti yang didakwa.

Sebagai contoh ialah golongan al-Jahmiyyah dan al-Muktazilah masa kini yang
mula muncul dan berkembang di tengah-tengah masyarakat Islam. Dengan angkuh dan
sombong mereka mengaku bahawa merekalah ASWAJA yang hakiki lagi tulen. Namun
dengan hanya sedikit penelitian sahaja, terbuktilah bahawa mereka bukanlah ASWAJA
yang sebenar. Sebaliknya ialah golongan yang berfahaman al-Jahmiyyah dan al-Muk-
tazilah tulen yang mengaku sebagai ASWAJA.
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Berikut disenaraikan tiga poin penting untuk kita mengenali golongan al-

Jahmiyyah dan al-Muktazilah yang berwajah ASWAJA ini.

Pertama

Mereka gemar memberikan pelbagai gelaran buruk kepada sesiapa yang sahaja
yang mempertahankan sunnah Nabi, menentang syirik dan bid’ah. Antara gelaran yang
masyhur dilontarkan oleh golongan ini ialah seperti Wahhabi, bodoh, pemecah belah

ummah dan al-Musyabbihah. Imam Abu Hatim al-Razi rahimahullah berkata:
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Maksudnya:

Tanda Ahli Bid'ah adalah mencela (menghina) Ahli Atsar. Dan tanda dari
al-Jahmiyyah adalah menggelari Ahlus Sunnah dengan gelaran a/-Musyabbihah
(menyerupakan sifat Allah dengan sifat makhluk). [Syarh Ushul I'tiqad Ahl al-
Sunnah wa al-Jama’ah, al-Lalika’i, 1/204 dan Dzammul Kalam, al-Harawi, 4/390]

Sementara itu, Ishaq bin Rahawaih rahimahullah pula menuturkan:
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Maksudnya:

Tanda Jahm (pengasas aliran a/-Jahmiyyah) dan pengikutnya adalah
menuduh AAlus Sunnah wal Jamaah dengan penuh kebohongan dengan gelaran a/-
Musyabbihah. Padahal mereka adalah Muaththilah (golongan yang mengingkari
sifat Allah). [Syarh al-‘Aqidah ath-Thahawiyah, Ibn Abi al-‘1zz al-Hanafi, 1/85]
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Kedua

Mereka menafikan sifat-isfat khabariyyah yang menetapkan Allah al-Istiwa’ di
atas 'Arasy. Abu Abdillah al-Alusi rahimahullah meriwayatkan bahawa dia pernah

mendengar Wahb bin Jarir rahimahullah berkata:
Maksudnya:

Sesungguhnya a/-Jahmiyyah menginginkan bahawasanya tidak ada di atas
langit sesuatu pun. [Itsbat Sifat al-‘Uluw, ms.118]

Sementara itu, Jarir bin Hamid rahimahullah pernah berkata ketika ditanya
mengenai golongan al-Jahmiyyah:

Maksudnya:

Mereka hanyalah menginginkan bahawasanya tidak ada di atas langit
sesuatu pun. [al-Ibanah, Ibn Batthah, 3/194]

Ketiga

Mereka mentakwilkan sifat-sifat Allah dengan berdasarkan akal fikiran mereka

Imam at-Tirmidzi rahimahullah (279H) berkata tatkala mengkritik tindakan golongan
al-Jahmiyyah yang mentakwilkan sifat ‘“Tangan Allah' kepada ‘kudrat’ (kuasa):
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Maksudnya:

Manakala golongan a/-Jahmiyyah pula mereka mengingkari riwayat-riwayat
ini kerana menganggapnya ada tasybih (penyerupaan sifat Allah dengan sifat
makhluk). Sesungguhnya Allah ‘Azza wa Jalla telah menyebut pada lebih dari satu
tempat dalam kitab-Nya (sifat) Tangan, Mendengar dan Melihat, lalu puak a/-
Jahmiyyah mentakwilkan (maksud) ayat-ayat ini dan menafsirkannya dengan
tafsiran yang berbeza daripada tafsiran ahli ilmu. Mereka (a/-Jahmiyyah)
berkata: "Sesungguhnya Allah tidak menjadikan Nabi Adam dengan Tangan-Nya,
dan mereka juga berkata: "Sesungguhya makna Tangan itu di sini ialah kudrat

(kuasa). [Sunan at-Tirmidzi, 3/50-51]

Seterusnya perhatikan pula kritikan Imam Abu Hanifah rahimahullah (150H)
terhadap golongan al-Qadariyyah dan al-Muktazilah yang mentakwilkan sifat “Tangan

Allah’ sebagai ‘kuasa’ atau ‘nikmat’.
dses idly dly gl S5 e OTAN 3 e Bl oSS L
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Maksudnya:
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Maka apa yang disebut oleh Allah Tad'ala dalam al-Qur‘an daripada sebutan
Wajah, Tangan dan Diri, maka ia adalah sifat-sifat bagi-Nya tanpa
(menggambarkan) kaifiyyat (bentuk rupa). Tidak boleh dikatakan bahawa Tangan-
Nya (bermaksud) kuasa atau nikmat-Nya, sedangkan ia adalah pendapat puak a/-
Qadariyyah dan al-Muktazilah. Akan tetapi Tangan-Nya adalah sifat-Nya tanpa
(digambarkan) kaifiyyat, manakala Marah dan Redha-Nya juga adalah dua sifat
daripada sifat-sifat-Nya tanpa (digambarkan) kaifiyat. [Syarh Kitab al-Figh al-
Akbar li Abi Hanifah, ms. 66-68]

Demikian beberapa poin penting untuk kita semua berikan perhatian dalam
rangka mewaspadai gerakan al-Jahmiyyah dan al-Muktazilah yang bergerak dan
berselindung di sebalik nama ASWAJA. Semoga Allah melindungi kita semua daripada

talbis dan tipu daya golongan ini.

Amin!
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Tegarlah dengan ucapan Rasul dan jangan takut,
Disebabkan penolong dan kawan yang sedikit,
Allah adalah penolong agama dan kitab-Nya,

Dan Allah menjamin keamanan bagi hamba-Nya,
Jangan takuti tipu daya musuh dan makar mereka,
Kerana senjata mereka hanyalah celaan dan tuduhan dusta,
Bala tentera pengikut Rasul adalah para Malaikat,
Adapun pasukan mereka adalah bala tentera Syaitan,
Alangkah jauhnya perbezaan antara dua bala tentera tersebut,

Siapa sahaja yang mundur maka lihatlah dua pasukan tersebut.

~ Ibnu al-Qayyim al-Jauziyyah dalam Nuuhiyah, ms. 196 ~
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