MPIRAN 1

BANDINGAN BEBERAPA ASPEK FALSAFAH SAINS ANTARA AL-

AZALI DAN IBN RUSHD

1.1 Awwaliyyat ‘Aqliyyah.
1.2 Mushahadat Batiniyyah.
1.3 Mahsiisat zahirah.

1.4 Tajribah.

1.5 Mutawatirét.

1.6 Wahmiyyah.

1.7 Mashhirat.

Tiada menggunakan kaedah ini
kecuali dalam pembicaraan logik
sahaja.

Bemegang teguh kepada prinsip-
prinsip shari'ah.

Membicarakan awwaliyyat ‘aqliyyah
tanpa menggunakan istilah ‘aql al-
Muktasab atau ‘aql al-hayiikin,

Membicarakan mahsiisat zahirah,
fetapi tidak dapat dipastikan dengan
y.ddn kebenarannya. Tidak melakukan

Membicarakan tajribah. Tingkat
kepercayaannya terbatas hanya dari
pancaindera zahir dengan
menggunakan qiyas khafi. Tajribah
penting untuk ilmu zahir. limy yang
diperoleh daripada tajribah dipanggil
muktasab.

Menggunapakai kesemuanya kecuali
mushahadat batiniyyah.

Tidak menolak shar7ah, tetapi
berpegang teguh kepada falsafah.

dengan menggunakan istilah ‘aql al-
muktasab atau ‘aql al-hayiilani,

Membicarakan mabsiisat zahirah, dapat
dipastikan kebenarannya. Dengan
melakukan pengamatan, pengujian dan
hipotesis.

Membicarakan tajribah. Tajribah
penting, tetapi tidaklah sepenting
kebenaran yang dicapai melalui logik
dan silogisme.




Membicarakan mutawaticat. |a penting

tidak dapat diragukan kredibilitinya.

Membicarakan wahmiyyah, namun ia
tidak dijadikan asas pencarian iimu
pengetahuan yang sesungguhnya.

limu pengetahuan adalah mengetahui
sesuatu menurut yang sebenamya.

Fokus kepada keadaan dan mawdii'
perbincangan.

Memasukkan unsur-unsur ghaib ke
dalam objek ilmu.,

Tiada takrifan ilmu yang
selengkapnya. limu tidak dapat
ditakrifkan melalui pertuturan kerana
ia terlalu sukar dan rumit untuk suatu

Membicarakan wahmiyyah dan
mengutamakannya,

llmu pengetahuan adalah tentang wujud
ini sebagaimana adanya.

Fokus kepada kewujudan terhadap alam
nyata sahaja.

Fokus kepada sesuatuy yang dapat
dikesan oleh pancaindera zahir,

Menolak unsur-unsur ghaib.

Tidak membicarakan tentang takrif ini.




takrifan yang ringkas, ia hanya boleh
ditakrif melalui kata penghubung dan
contoh.

Pengetahuan adalah sesuatu yang
melaluinya seseorang tahu.

Tidak membicarakan tentang takrif ini.

Pengetahuan adalah berdiri atas fakta
bahawa bentuk objek yang diketahui
telah menanamkan dirinya pada jiwa.

Tidak membicarakan tentang takrif ini.

Tidak ada makna pengetahuan kecuali
ia merupakan suatu bayangan yang
datang pada jiwa dan menyesuaikan
dengan bayangan dalam erti kata
pandangan, yakni objek yang
diketahui. Pengetahuan adalah suatu
bayangan yang sesuai dengan objek
yang diketahui seperti gambar atau
ukiran iaitu gambaran sesuatu benda.

Tidak membicarakan tentang takrif ini.

Pengetahuan melambangkan
kedatangan imej dalam cermin.
Begitu juga kesampaian imej objek
yang diketahui dalam hati. Seterusnya
keberhasilan suatu imej yang
bersesuaian dengan realiti yang
diketahui dalam hati.

Tidak membicarakan tentang takrif ini.

AL-GHAZALI
JENIS ILMU PENGETAHUAN DAN
KLASIFIKASI

IBN RUSHD

JENIS ILMU PENGETAHUAN DAN

KLASIFIKASI

Pembahagian ilmu kepada teori dan
praktik.

Pembahagian ilmu kepada teori dan
praktik.

Pembahagian ilmu kepada teori dan
praktik muncul disebabkan anggapan

limu teori dan praktik muncul
disebabkan hasil penyelidikan ilmu

perubatan.

falsafah Yunani adalah menyesatkan.
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llmu mempunyai fasafah atau teori-
teori.

lImu teori dalam agama tidak boleh
ditakwilkan.

limu teori dalam agama boleh
ditakwilkan.

Meletakkan akal di bawah autoriti
agama.

Cabang-cabang ilmu teori dipanggil

Tidak memanggil iimu
ilmu praktik.

teori sebagai ilmu praktik. limu praktik
adalah iimu amali.

limu praktik memerlukan falsafah, teori

limu praktik memertukan falsafah, teori
dan percubaan-percubaan

dan percubaan-percubaan,

Tidak menyebut imu huglarf dan husai,
Tetapi menyebut bahawa ilmu figh dari
2ahirah badaniyyah dan iimu zuhd dari
afal nafsaniyyah dengan menjelaskan

aspek penggunaannya.

Pembahagian ilmu kepada hudfar dan
husiil. Kelahiran pembahagian ini
kerana kesibukan al-Ghazalf dengan
soal-soal tasawuf. Menjelaskan aspek
makna ilmu tersebut.

llmu ladunni adalah pengetahuan
hudari yang dianugerahkan oleh Allah
swt.

Tidak menjelaskan pembahagian ini
secara langsung.

limu ‘agliyyah adalah bebas dari
kongkongan shari'ah.

limu ‘aqliyyah dari | alam nyata, tidak

limu ‘aqliyyah dan shari'ah dua
sama dengan shari'ah dari Tuhan, kebx

yang sama darj




3. | limu wahyu tidak terdapat makna zahir 13. | limu wahyu mempunyai makna zahir
atau batin, umum atau khusus. atau batin, umum atau khusus.

4. | Mempelajari ilmu agama tidak ada 14. | Mempelajari ilmu agama terdapat
ungkapan al-‘awwam atau al- ungkapan al-awwam atau al-khawwas.
khawwas.

. | limu ‘agliyyah tidak mempunyai makna | 15. | limu ‘aqliyyah tidak mempunyai makna
zahir atau batin. 2zahir atau batin.

.| Membicarakan ilmu fardu ‘ain dan 16. | Tiada ungkapan ilmu fardu ‘ain dan
kifayah. kifayah.

.| Pembahagian ilmu kepada mahmiid 17. | Tiada ungkapan iimu mahmiid dan

Jdan madhmim. mudhmiim secara langsung.

T

. | Jenis ilmu mahmd adalah ilmu fardu 18. | Kesemua ilmu yang bermanfaat adalah
‘ain dan kifayah. wajib dipelajari.

Jenis ilmu madhmim tidak harus 19. | Jenis ilmu ini sifatnya adalah kosong
dipelajari seperti sihir. belaka.
Membicarakan jenis ilmu mubah. 20. | Tiada ungkapan jenis ilmu mubah.
AL-GHAZALI IBN RUSHD

AKAL DAN WAHYU AKAL DAN WAHYU
Akal tidak akan sampai kepada 1. | Akal dapat sampai kepada kebenaran
kebenaran yang sesungguhnya. yang sesungguhnya.
Maksud kebenaran adalah ma 'rifah 2. | Maksud kebenaran adalah secara akal
untuk mengenal Tuhan dan alam ini, rasional dan pancaindera zahir tentang
sehingga mencapai ke peringkat alam dan agama.
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mukashafah, dhawq dalam bentuk
mistisisme.

Akl ghrizah adalah daya semula jadi

Akal gharizah bersifat fitrah.
atau tabiat yang ada pada insan.

Akal gharizah boleh menagkap ilmu
pengetahuan teoritis, tetapi ia bukan
akal teoritis dan bukan juga akal al-
hayiani.

Akal gharizah dapat mencapai ke tahap
akal al-fa al. akal ini dinamakan sebagai
akal al-haytiani,

Akal gharizah adalah i yang Akal gharizah berpotensi untuk berfikir
dicampakan ke dalam hati dan dan belum dilatih walaupun sedikit.
bersedia untuk menangkap sesuaty, Semua akal adalah nir yang menerangi

jiwa dan memelihara manusia.

Akal mumaiyyiz bersifat fitrah, telah

Akal mumaiyyiz adalah sama dengan
sedia ada pada jiwa kanak-kanak. ani.

akal al-hayulani,

Akal praktis daripada akal gharizah Akal praktis adalah suatu daya praktis

secara praktis dan berkembang dari yang berhubung dengan semua

Suatu tahap ke tahap matang. manusia sama ada kewujudannya
banyak atau sedikit dan berkembang

melalui pengalaman yang diasaskan
daripada perasaan atau imijinasi. Akal
praktis bukan daripada akal gharizah.

Akal dan wahyu mempunyai
hubungan yang erat.

Akal dan wahyu mempunyai hubungan
yang erat.

Akal dan shara' tiada perbezaan
kerana dari sumber yang sama iaitu
nar dari Allah swt.

Akal dan shara’ adalah seiringan dalam
mencapai kebenaran.

Akal boleh mentakwilkan nag yang
hanya boleh ditakwilkan sahaja. Akal
tidak boleh takwilkan yang sudah
didengar dari wahyu terutama hal-hal

Jika terdapat perselisihan antara akal

dan shara’ haruslah diselaraskan, Jika
terjadi pertentangan juga, maka harus
digunakan ta'wil sehingga akhimya
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sam'iyyat. Ini kerana keterbatasan sesuai dengan akal dan falsafah.
akal.

Akal wajib mempercayai secara zanni

Akal boleh mentakwilkan dalil sam‘iyyat
apabila dalil sam'iyyat bersifat zanni.

yang bersifat zanni.

Masalah yang diputuskan oleh akal
sebagai mustahil, maka ia boleh
ditakwilkan oleh akal secara logik.

Masalah yang diputuskan oleh akal
sebagai mustahil, maka ia boleh
ditakwilkan secara logik.

Apabila akal harus berhenti kerana
tidak dapat memberikan keputusan
sama ada yang mustahil atau yang
Jdiz, maka akal harus tunduk atas

dasar sam ‘yyat.

Akal boleh mentakwilkan hal-hal
mustahil mahupun yang ja'iz.

Jika terdapat perselisinan antara akal
dan wahyu, ia harus dilihat kepada
sam'iyyat.

Jika terdapat perselisihan antara akal
dan wahyu ia boleh ditakwilkan dan
disesuaikan dengan akal,

Ta'wiltidak dapat digunakan untuk

Ta'wil boleh digunakan dengan
mengatasi wahyu. ketentuan syarat bahasa Arab. Hasil
ta'wil bersifat rahsia, tetapi untuk

al-kh s boleh dided:

Fungsi akal terbatas, ia terpaksa

Fungsi akal bebas.
meminta pertolongan shara’.

Akal tidak dapat menyampaikan
seseorang kepada ketuhanan dalam
bentuk rasional.

Akal dapat menyampaikan
kepada ketuhanan dalam bentuk
rasional.

Akal dalam maksud tasawuf boleh
menyampaikan seseorang kepada
ketuhanan,

Tidak membicarakan masalah ini.

Ibn Rushd membicarakan wehdah al-
‘aqliyyah.
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Al-Ghazali tidak memberikan nama-
nama tersebut.

Akal diberi dengan beberapa nama iaitu
al-khas, al-43m,al-am, al-malakah al-
mudrikah, al-hayaiani, al-mumkin, al-fil
al-mutawasstt, al-fa'3l, al-mustafad, al-
nazari dan al-‘amalf,




LAMPIRAN 2

Terjemahan Kitab

Fasl al-Maqal fima baina al-Hikmah
wa al-Shari‘ah min al-Ittisal

Oleh
Ibn Rushd

Makalah yang Menentukan Hubungan
Antara Falsafah dan Shariah

Penerjemah
Esa bin Khalid
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Kata Pengantar

Alhamdulillah bersyukur saya kepada Allah swt dengan limpah kurniaNya
saya dapat menyelesaikan terjemahan kitab Ibn Rushd ini yang berjudul
“Fasl al-Maqal fima baina al-Hikmah wa al-Shari‘ah min al-Ittisal” ke
dalam bahasa Melayu. Terjemahan ini saya lakukan atas dorongan Dato’
Prof. Dr. Osman Bakar untuk dijadikan sebagai rujukan kepada para
pengkaji ilmu falsafah Islam serta dapat menambah khazanah ilmiah dalam

bahasa Melayu.

Kitab ini saya terjemah dengan menggunakan sedapat mungkin
kaedah terjemahan tekstual. Walau bagaimanapun terdapat Jjuga perkataan-
perkataan yang berupa istilah, tidak diterjemahkan. Di samping itu, saya
cuba menyusun semula ayat-ayat dalam teks asal kepada gaya bahasa
Melayu dengan menggantikan tanda-tanda koma kepada noktah ataupun
noktah kepada koma untuk lebih difahami oleh pembaca tanpa

menghilangkan maksud teks asal. Begitu juga perenggan-perenggan saya

Aal

ubahsuaikan dengan an atau mentiadak a. Saya juga
memberikan tanda pembuka dan penutup kurungan di dalam teks

terjemat yang jukkan sebagai perkataan penerjemah  atau

perkataan yang bukan dari teks asal atau menunjukkan penjelasan
perkataan yang sesuai dengan maksud teks asal. Selain itu, kurungan juga

digunakan untuk meletakkan teks asal tanpa pindaan.



Dalam melakukan terjemahan ini, saya menggunakan teks asli yang
diedit oleh Muhammad ‘Imarah dalam siri keluaran kitab-kitab Dhakha’ir

al-‘Arab ke 47, yang diterbitkan oleh Dar al-Ma“arif di Mesir tanpa tahun

terbit. Kitab ini saya ambil dari Per pustak Akademi Pengajian Islam,
Universiti Malaya Cawangan Nilam Puri, Kelantan. Dalam melakukan
terjemahan, saya tidak terjemah kata pengantar Muhammad ‘Imarah.
Begitu juga saya tidak terjemahkan apa yang telah dieditkan oleh beliau.
Terjemahan hanya dilakukan terhadap teks asal sahaja. Saya juga
menggunakan kamus-kamus bahasa Arab, Inggeris dan Melayu untuk

membantu terjemahan ini.

Akhir kata, sumbangan idea dan kritikan membina amatlah saya

" q,

alu-alukan untuk lebih pkan lagi peulisan terj ini. 2
Allah swt memberi petujukNya kepada kita semua.
Johor Bahru, 28 Mei 2003
Penerjemah,

Esa bin Khalid



Dengan nama Allah Yang Maha Pemurah lagi Maha Penyayang

Berkata ahli figh yang agong dan hebat, sarjana yang besar, hakim yang adil,
Abii al-Walid ibn Ahmad ibn Muhammad ibn Ahmad ibn Ahmad ibn Rushd,

semoga Allah memberi redha dan rahmat kepadanya.

Adapun setelah bersukur kepada Allah dengan segala puji-pujianNya,
dan selawat atas Muhammad hambaNya yang suci, terpilih dan sebagai

RasulNya, maka tujuan makalah ini ialah untuk kaji dari segi pand.

shara‘, adakah pelajari falsafah dan ilmu-il mantiq diharuskan
menurut shara‘ ? Atau haram? Atau diperintahkan, sama ada sunnat atau
wajib? Maka kami katakan: Jika kegiatan falsafah selain daripada merenung

segala wujud dengan lajari dan bil iktibar daripadanya sebagai

bukti atas adanya Pencipta, maksud saya dari segi bahawa segala wujud adalah
ciptaan sehingga merupakan petunjuk adanya Pencipta itu, setelah diketahui

tentang penciptaan padanya, maka oleh itu, semakin sempurna pengetahuan

itu, dan semakin sempurna pulalah pengetat tentang Penci Adalah

shara' sesungguhnya telah menyuruh untuk mengambil iktibar segala yang

ada [alam], dan hendaki untuk lajari atas yang demikian itu, maka

dengan ini, jelas jukan bahawa lajari falsafah adalah perintah

wajib ataupun perintah sunnat [yang dianjurkan].

Shara* menyuruh untuk mempelajari segala yang ada ini dengan akal,

dan menyuruh untuk ilmu p yang demikian



itu adalah jelas, tidak hanya dari satu ayat dalam kitab Allah 7abaraka wa
Ta‘dla, seperti firmanNya, “Maka ambil iktibarlah, wahai orang-orang yang
berakal.” [Maksud al-Quran Surah al-Hashr ayat 2]. Ini adalah teks atas
wajibnya menggunakan kias akal / silogisme intelektual [al-qiyas al-‘aqli] atau
akal dan shara* sekaligus. Seperti Jjuga firman Allah 7a ‘ala, “Apakah mereka
tidak memperhatikan pada kerajaan-kerajaan langit dan bumi dan yang
diciptakan oleh Allah dari sesuatu?” [Maksud al-Quran, Siirah al-A‘raf, ayat

185]. Ini juga teks yang memerintah untuk mempelajari semua yang ada

[alam]. Allah 7a‘@la juga telah beritahu bah salah g yang
secara khusus mendapat penghormatan dengan ilmu ini iaitu Nabi Ibrahim
‘Alaihi al-Salam, Allah 7a‘@la berfirman, “Dan demikianlah Kami telah

lihatkan kepada Ibrahi kerajaan-kerajaan langit dan bumi.” [Maksud

al-Quran, Surah al-An‘am, ayat 75]. Dalam ayat yang lain Allah 7a‘ala
berfirman, “Apakah mereka tidak melihat unta bagaimana ia diciptakan, dan
langit bagaimana ia ditinggikan?” [Maksud al-Quran, Siirah al-Ghashiyah,
ayat 17]. FirmanNya lagi, “Dan mereka memikirkan kejadian langit dan
bumi.” [Maksud al-Quran, Sarah Ali ‘Imran, ayat 191]. Dan seterusnya ayat-

ayat yang lain yang tidak terkira banyaknya.

Sekiranya sudah tetap bahawa shara* telah mewajibkan penyelidikan
dengan akal akan segala yang ada serta mengambil iktibar daripadanya, dan
adalah iktibar itu tidak lebih daripada menyimpulkan sesuatu pengertian yang
tidak diketahui dari yang telah diketahui dan penarikan keluar daripadanya,

inilah yang disebut kias atau sesuatu yang dilakukan dengan menyerupai kias,



maka wajiblah atas kita untuk melakukan penyelidikan tentang segala yang

ada dengan menggunakan silogisme intelektual / kias akal [al-qiyas al-‘aq]i].

Jelas pula bahawa cara berfikir ini, yang disuruh oleh shara* dan
diperintahkan atasnya, adalah jenis-jenis pemikiran yang paling sempurna
dengan menggunakan cara silogisme yang paling sempurna pula iaitu yang

di kan dengan d if [burhan].

Jadi jelaslah bahawa shara* telah memerintah untuk mengenal Allah
Ta‘ala dan semua ciptaanNya dengan cara demonstratif adalah lebih baik, atau
sesuatu perkara yang sangat dituntut. Tetapi bagi seseorang yang ingin
mengenal Allah 7abaraka wa Ta‘la dan semua yang ada secara demonstratif

ini hendaklah pertama-tama sekali terlebih dahulu mengetahui jenis-jenis

d if dan syarat-sy ya, dan i perbezaan antara satu
silogisme demonstratif [al-burhani] dengan silogisme dialektif [al-jadali], dan
silogisme retorik [al-khatabi], dan sofistik [mughalifi]. Tetapi hal ini tidak
mungkin juga baginya sebelum ia terlebih dahulu mengetahui apa yang
disebut silogisme itu sendiri secara mutlak, berapa jenisnya, dan di antaranya
mana yang benar-benar silogisme serta mana pula yang bukan silogisme. Ini

Juga tidak mungkin baginya kecuali terlebih dahulu ia mengetahui bahagian-

bahaei ) dan a, 1 d saya kaddimal kaddimalk

4 ¢

dan jenis-jenisnya.

Sesungguhnya orang yang beriman kepada shara® dan mentaati

perintahnya untuk mempelajari segala wujud ini sebelum penyelidikannya,



lohi 1

berkewajiban baginya tentang hal yang tersebut,
yang kedudukannya terhadap penyelidikan itu sama dengan kedudukan alat
perkakas terhadap pekerjaan praktis. Kerana, sebagaimana para ahli figh

mengeluarkan hukum daripada adanya perintah untuk mendalami hukum-

hukum [tafagquh] dengan adanya k untuk hui silogisme figh
[al-maqayis al-fighiyyah] dan pelbagai jenisnya serta yang mana di antaranya
silogisme dan yang mana pula bukan silogisme, maka sama halnya dengan
seseorang yang ingin mengenal Allah, wajib menyimpulkan daripada adanya
perintah untuk mempelajari segala wujud dengan adanya kewajiban untuk
mengetahui silogisme intelektual [al-qiyas al-‘aqli] dan pelbagai jenisnya.
Bahkan orang ini lebih daripada patut melakukan hal tersebut. Sebab jika ahli
figh boleh dibenarkan membuat kesimpulan dari firman Allah 7a‘ala, “Maka

berfikirlah kamu semua, wahai g g yang p i akal.” [Maksud

1 hui

al-Quran, Siuirah al-Hashr, ayat 2] hendaki adanya kewaijil 2

silogisme figh [al-qiyas al-fighi], maka lebih-lebih lagi bagi seseorang yang
hendak mengenal Allah dibenarkan untuk menyimpulkan adanya kewajiban

mengetahui silogisme intelektual? [al-giyas al-‘aqii].

kan bahawa lajari sil

Tidak seorang pun berhak

intelektual seperti ini adalah suatu bid ‘ah, kerana tidak terdapat pada generasi
Islam pertama. Sebab mempelajari silogisme figh dan semua jenisnya juga
adalah sesuatu yang dirumuskan selepas zaman generasi pertama itu, dan ia
tidak pula dilihat sebagai bid‘ah. Maka scharusnya demikian pulalah
seseorang dalam memberi penilaian terhadap mempelajari silogisme

intelektual ini. Untuk itu, terdapat sebab yang di sini bukan tempat



dilihat alat yang digunakan sama ada milik orang yang seagama dengan kita
atau tidak, asalkan ia memenuhi syarat-syarat kesahan tadi. Yang saya
maksudkan dengan orang-orang yang tidak menyertai kita dalam agama itu

ialah mereka yang telah membahas bidang-bidang tersebut itu, yang terdiri

daripada orang-orang terdahulu sebelum ked: agama Islam.

Jika demikian keadaannya, dan segala sesuatu yang diperlukan dalam
membahas tentang persoalan silogisme-silogisme intelektual [al-maqayis al-
‘aqliyyah] telah dikembangkan dengan cara yang sempurna oleh orang-orang

dahulu, maka kita lurkan tangan ke arah buku-buku

mereka untuk mempelajari apa yang telah mereka katakan tentang persoalan

itu, dan jika perbal mereka ya benar, maka kita harus terima

daripada mereka itu, sedangkan jika ada sesuatu yang salah dalam perbahasan

itu maka kita harus berwaspada ke atasnya.

Jika kita telah selesai dengan jenis kajian ini dan memperoleh alat-alat

buat kita mampu pelajari segala wujud serta mengenali adanya

yang
penciptaan di dalamnya, sebab orang yang tidak mengetahui tentang
penciptaan tidak akan mengetahui ciptaan dan orang yang tidak mengetahui
ciptaan tidak akan mengetahui Pencipta, maka wajiblah bagi kita untuk
memulakan penyelidikan tentang segala wujud ini [alam] dengan mengikuti

peraturan dan metodologi yang telah kita pelajari dari pengetahuan tentang

penciptaan dengan menggunakan silogi d if [al-maqayis al-

burhaniyyah).



Juga sudah jelas bahawa tujuan ini boleh tercapai oleh kita secara
sempurna hanya melalui penyelidikan satu demi satu, dan oleh orang yang
terdahulu kepada orang yang terkemudian, sebagaimana yang terjadi dalam
bidang ilmu matematik [al-riyadiyyah], sebab jika kita menganggap bahawa
ilmu ukur tidak terdapat pada zaman kita ini, begitu Juga ilmu astronomi [*ilm
al-hai’ah), sehingga kalau ada seseorang yang ingin mengetahui dengan pasti

ukuran benda-benda langit, bentuk-bentuknya, dan Jjaraknya antara satu sama

lain, nescaya hal itu tidak mungkin baginya. Misalnya untuk getahui kadar
ukuran matahari dengan bumi atau fakta-fakta lain tentang ukuran bintang-
bintang, walaupun ia termasuk orang yang paling bijak secara semula jadi,
kecuali kalau ia menerima wahyu atau sesuatu yang menyerupai wahyu.
Bahkan jika dikatakan kepada orang itu bahawa besar matahari adalah 150
atau 160 kali lebih besar daripada bumi, orang itu tentu akan menganggap
bahawa orang yang mengatakan demikian sebagai gila, pada hal kenyataan itu
telah dibuktikan secara demonstratif dalam ilmu astronomi, yang bagi para

ahli ilmu itu tiada ragu-ragu padanya.

Sesungguhnya dalam kaitan dengan perbahasan ini kita tidak perlu

kkan ilmu ik sebagai contoh. Sebab sekarang ini terdapat

ilmu usid al-figh [ilmu prinsip-prinsip hukum], serta figh itu sendiri yang

perbahasannya tidak sempurna kecuali setelah melalui masa yang panjang.

Az hui

Kalau sekarang ini ada orang yang secara b ian ingin
hujah-hujah yang telah ditarik kesimpulannya oleh para sarjana dari kalangan

hat hab dalam pelbagai lah khilafiyyah, yang perdebatannya

sudah pemah terjadi di antara para sarjana itu di kebanyakan negeri-negeri



Islam kecuali Maghrib, maka orang itu patut diketawakan, sebab usaha
demikian itu adalah mustahil baginya, di samping kenyataan bahawa usaha
seperti itu sudah selesai dilakukan. Hal ini dengan sendirinya jelas tidak hanya
dalam bidang ilmiah sahaja tetapi juga dalam bidang praktik, sebab tidak ada
satu pun dari karya-karya itu yang boleh dikerjakan oleh satu orang secara
bersendirian, maka lebih-lebih lagi halnya dengan karya-karya yang hebat

iaitu falsafah [al-hikmah].

Jika hal yang demikian itu begitu, maka apabila kita berjumpa dalam
karya orang-orang terdahulu di antara bangsa-bangsa itu, suatu teori tentang
segala yang ada [alam] atau penyelidikannya yang telah memenuhi syarat-
syarat demonstratif [al-burhan], maka kita boleh mempelajari apa yang telah
mereka katakan tentang bidang perbahasan itu, serta apa yang telah mereka
letakkan dalam buku-buku mereka. Apa yang bertepatan dengan kebenaran
maka kita terima daripada mereka dan kita harus menerima dengan gembira
dan rasa terima kasih kepada mereka, dan apa yang ada dalam buku-buku
mereka yang tidak bertepatan dengan kebenaran, kita harus berhati-hati dan
berwaspada terhadapnya sambil memberi maaf kepada mereka.

Dari sudut pand: ini maka jelaslah lajari buku-buku orang

terdahulu itu adalah wajib hukumnya menurut shara‘, sebab maksud dan
tujuan dalam buku-buku mereka ialah maksud ke arah mana shara*
memerintahkan kepada kita, dan siapa yang melarang mempelajari buku-buku
tersebut kepada orang yang mampu mempelajarinya iaitu bagi orang yang

mempunyai dua perkara, pertama: Kecerdikan semula jadi. Kedua: Keadilan



menurut shara‘ serta keunggulan ilmiah dan moral, maka orang yang

melarang itu bererti telah hal i ki pintu yang dari situ
g pintu yang

shara‘ menyerunya untuk mengenal Allah, iaitu pintu perbahasan teoritis yang

boleh y il kepada genalNya sebagai mengenal yang
sungguh-sungguh. Tindakan seperti yang dikatakan tadi adalah puncak

kebodohan dan jauh dari [rahmat] Allah 7a ‘a/a.

Kalau ada orang yang membuat kesalahan atau kekeliruan dalam
mempelajarinya [buku-buku itu] disebabkan oleh kurang kemampuan semula
jadi padanya atau buruknya ketertiban dalam mempelajari buku-buku tersebut,

atau kerana ia dikalahkan oleh hawa nafsunya atau kerana tidak menemukan

seseorang guru yang membimbingnya dalam hami buku-buku tersebut,
atau kerana gabungan semua sebab-sebab itu, atau gabungan beberapa sahaja
di antaranya, namun hal itu tidaklah bererti bahawa kita harus melarang buku-
buku tersebut untuk dipelajari oleh orang-orang yang berkemampuan
melakukannya, kerana adanya bahaya-bahaya di atas itu yang timbul oleh
adanya sebab-sebab tadi, itu adalah sesuatu yang terjadi padanya secara
kebetulan, tidak secara sebenarnya. Jika ada sesuatu yang menurut semula jadi
dan hakikatnya berguna, maka tidak boleh dilarang hanya kerana terdapat
bahaya yang berkait dengannya secara kebetulan. Oleh itu, Rasulullah saw
bersabda pada suatu peristiwa ketika beliau menyuruh seseorang untuk
memberi madu kepada saudaranya yang terkena penyakit cerit-berit dan
ternyata penyakitnya bertambah setelah orang itu meminum madu, ketika
orang tadi mengadukan halnya kepada Rasulullah saw beliau menjawab,

“Allah tetap benar, yang salah ialah perut saudaramu itu.”



Malah dapat kita katakan bahawa seseorang yang melarang orang lain
yang mampu mempelajari buku-buku falsafah disebabkan terdapat orang-
orang yang berkualiti paling rendah yang diperkirakan telah menjadi sesat
kerana mempelajari buku-buku itu, adalah bagaikan melarang seorang yang
sedang kehausan dari minum air tawar yang dingin, sebab ada orang lain yang
tersedak sampai mati kerana minum air itu. Mati oleh air dingin kerana
tersedak adalah perkara kebetulan, sedangkan mati kerana kehausan adalah
perkara sebenar [dhati] dan pasti [dardiri).

Lebih daripada itu, akibat yang secara kebetulan terjadi pada ilmu inj
[falsafah] adalah sesuatu yang juga boleh terjadi pada ilmu-ilmu yang lain.
Berapa ramai ahli figh yang pandangan fighnya telah menyebabkan mereka
kurang wara‘ dan malah tenggelam dalam kehidupan duniawi. Bahkan kita
dapati kebanyakan Jfuqaha’ berkeadaan demikian walaupun mereka itu pada
sebenarnya tidak lain untuk mengajak kepada fadilat amal. Oleh itu, tidaklah
anch jika hal yang sama Jjuga terjadi secara kebetulan pada ilmu yang

mengajak kepada fadilat ilmiah dengan amal [ilmu falsafah].

Setelah semua ini jelas, dan kita kaum muslimj percayai bah

shari"ah kita adalah shari'ah ilahiyyah, ia adalah benar, dan bahawa shari‘ah

itulah yang gajar tentang kebah giaan ini, dan menyeru ke arahnya iaitu
kebahagian kerana mengenal Allah serta ciptaanNya, maka maksud ini telah
mantap bagi orang Islam melalui Jjalan pembuktian kebenaran yang dituntut

oleh keadaan secara semula jadinya. Hal itu demikian, kerana sifat manusia



dalam membuktikan kebenaran terdapat tahap-tahap yang berbeza, di antara
mereka ada yang mampu membuat pembuktian kebenaran melalui
demonstratif [burhan], dan ada yang membuat pembuktian kebenaran melalui
kata-kata dialektif [al-aqawfl al-jadaliyyah] seteguh pembuktian ahli
demonstratif, kerana ia tidak memiliki kemampuan lebih daripada itu, dan
terdapat antara mereka yang membuat pembuktian kebenaran dengan cara
retorik [al-khatabiyyah] seteguh pembuktian oleh ahli demonstratif dengan

hujah-hujah demonstratif.

Demikianlah oleh kerana shari‘ah kita adalah shari‘ah ilahiyyah,

sesungguhnya telah menyeru manusia melalui ketiga-tiga metodologi tadi,

maka ket padanya berlaku yeluruh kepada setiap orang, kecuali
kepada sesiapa yang secara keras kepala ingkar dengan lisannya atau orang
yang dengan sengaja mengabaikan seruan Allah 7a ‘ala kerana kelalaian yang
ada pada dirinya. Oleh yang demikianlah Rasulullah saw telah secara khusus
dibangkitkan kepada bangsa berkulit merah [putih] dan bangsa berkulit hitam
dengan tujuan kerana shari‘ahnya mencakupi semua metodologi seruan
kepada Allah 7a‘ala tadi. Ini jelas dinyatakan dalam firman Allah swt,
“Serulah ke jalan Tuhanmu dengan bijaksana dan nasihat yang baik dan
bicaralah kepada mereka itu dengan cara yang lebih baik pula.”[Maksud al-

Quran Siirah al-Nahl ayat 125].

Jika ini [shari‘ah] adalah benar, dan ia menyeru untuk mempelajari
sesuatu ke arah pengetahuan yang benar, maka kita kaum muslimin dengan

pasti hui bahawa pembah: d if tidak akan t
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pertentangan dengan apa yang didatangkan oleh shara®, sesungguhnya

kebenaran tidak akan berl dengan keb yang lain, bahkan sesuai

dan menjadi saksi baginya.

d 4, : b

Jika hal itu demikian, apabila suatu p

kepada suatu jalan tertentu dalam memahami sesuatu yang ada ini [alam],
maka tidak sunyi pengertian yang ada itu [boleh digunapakai], sama ada
disebutkan atau tidak disebutkan dalam shara*. Jika tidak disebutkan, maka
bererti tidak ada pertentangan, sebagaimana halnya dengan hukum-hukum
[figh] yang tidak disebutkan dalam shara’ kemudian ahli figh
menyimpulkannya dengan menggunakan silogisme shar 7 [al-qiyas al-shar).
Jika shari‘ah menyebutkannya, maka tidak akan terlepas erti zahir perkataan
dalam shara* itu, bersesuaian dengan pengertian demonstratif [burhani] tadi,
atau berselisih dengan apa yang telah dicapai oleh demonstratif. Jika
bersesuaian maka tidak diperlukan lagi keterangan lebih lanjut. Tetapi jika

berselisih, maka harus dicari satu ta 'wilnya [atas lafaz zahir shara‘].

Makna fa'wil ialah mengeluarkan makna suatu lafaz dari maknanya

yang hakiki kepada makna metaforis [al-majaziyyah], tanpa mengabaikan
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kebiasaan bahasa Arab dalam ialah menyebut

sesuatu dengan sebutan lain kerana serupa atau merupakan bandingan
untuknya atau kerana hal-hal lain sebagaimana tercakup dalam perbahasan
pelbagai jenis ungkapan metaforis. Kalau ahli figh melakukan hal ini dalam
pelbagai hukum shara® maka alangkah patutnya seorang ahli ilmu

demonstratif melakukan hal yang sama. Sesungguhnya seorang ahli figh hanya



melakukannya dengan silogisme zanni [qiyas zanni) sahaja, sedangkan

seorang ahli ma ‘rifah [ahli falsafah] dengan silogisme yagini [qiyas yaqini).

Kerana itu, kami dengan tegas mengatakan bahawa apabila sesuatu

kesimpulan demonstratif berselisih dengan makna zahir shara‘ maka makna

zahir itu membolehkan adanya ra'wil dengan g

ta'wil dalam bahasa Arab. Keputusan seperti ini tidak seorang muslim pun

kannya, dan tidak g mukmin juga turut meragukannya, dan
alangkah besarnya tingkatan keyakinan seseorang kepada yang menekuni

perbah ini dan ji serta menjadikannya sebagai tujuan untuk

menggabungkan antara rasional [al-ma‘qil] dengan tradisional [al-manqtl].
Bahkan boleh kami katakan bahawa apabila sesuatu keterangan dalam shara
berselisih pada makna zahimya dengan suatu kesimpulan demonstratif, maka

jika shara* itu diteliti keseluruhan bah: gian-bahagi: dan dipelajari

halaman demi halaman akan selalu didapati antara pernyataan-pernyataan
shara* sesuatu yang pada makna zahimya pun memberi dukungan kepada

ta'wil atau hampir mendukungnya. Dengan adanya pengertian inilah kaum

limin bersepakat bah: sesungguhnya tidak wajib dibawa lafaz-lafaz
shara' secara keseluruhan kepada makna zahirnya, atau mengeluarkan
keseluruhan lafaz-lafaz itu dari makna zahir kepada makna ta'wil. Mereka
berbeza pendapat hanya tentang makna yang harus ditakwilkan dan yang mana
pula tidak boleh ditakwilkan. Golongan Ash‘ari contohnya membuat ta 'wil
tentang ayat al-istiwa’ dan hadis al-nuziil, sedangkan golongan Hanbali

mengertikan yang demikian itu menurut makna zahimnya. Sebab shara* datang

dengan makna zahir dan makna batin, ialah kerana keanekaragaman



kemampuan manusia dan perbezaan bakatnya untuk menerima kebenaran,
Sebab shara' mengandungi makna-makna zahir yang nampak bertentangan
antara satu dengan yang lainnya pula, ialah untuk menarik perhatian orang-

orang yang mendalam ilmunya untuk membuat ra'wil yang boleh

menggabungkan pelbagai per gan itu. Dengan pengertian inilah terdapat

isyarat dalam firman Allah 74 ‘ala, “Dia yang menurunkan kepadamu sebuah

kitab yang di dal dapat ayat-ayat muhkamat.” sampai firmanNya,

“Dan mereka yang d ilmunya.” [Maksud al-Quran Siirah Ali ‘Imran

ayat 7].

Jika seseorang berkata : Bahawa dalam shara terdapat hal-hal yang
umat Islam telah sepakat untuk membawanya hanya kepada makna zahir
sahaja, dan hal-hal yang lain hanya kepada makna takwilnya sahaja, kemudian
yang lainnya pula mereka tidak sepakat... dan jika ditanya bolehkah
pemikiran demonstratif [al-burhdn] mentakwilkan hal-hal yang umat Islam
telah bersepakat, hanya secara zahimya sahaja ? Atau nyata yang oleh umat
Islam telah sepakat, untuk mentakwilkannya ? Maka kami menjawab : Kalau
ada kesepakatan [ijma‘] itu dapat dibuktikan secara yakin, maka hal tersebut
tidak dibenarkan. Jika ijma" itu hanya bersifat sangkaan [zanni] maka hal

tersebut boleh dilakukan.

Oleh yang demikian itulah maka Aba Hamid dan Abii al-Ma‘ali dan
lain-lainnya daripada pemikir-pemikir umat [Islam] berpendapat bahawa
seseorang tidak boleh dikatakan menjadi kafir kerana telah melanggar ijma*

dalam soal ta 'wil yang berkenaan dengan hal-hal tersebut tadi.



Kadang-kadang jjma‘ dalam soal-soal teoritis [al-nazariyyat] tidak
dapat diketahui secara yakin, sebagaimana boleh diketahui secara yakin dalam
soal-soal parktis [al-‘amaliyyat], ini terbukti oleh kenyataan bahawa suatu
ijma" tidak mungkin diketahui terjadinya, tentang masalah apapun dan pada
masa manapun kecuali jika masa itu kita bataskan dengan tegas, dan kecuali
Jika para sarjana yang hidup pada masa itu kita ketahui, maksud saya peribadi-
peribadi mereka, bilangan mereka, dan kecuali pula bahawa doktrin-doktrin
mereka dipindahkan kepada kita oleh setiap satu mazhab daripada mereka
tentang suatu masalah tertentu, sampai ke tangan kita secara berturut-turut
[tawatur]. Tambahan pula semua ini, Jika ada kepastian pada kita bahawa para
sarjana yang hidup pada masa itu telah bersepakat tentang tidak adanya makna
zahir atau pun makna batin, dan bahawa pengetahuan tentang suatu masalah
tidak harus dirahsiakan dari sescorang, dan bahawa bagi manusia mereka
hanya ada satu cara sahaja pada ilmu shari‘ah itu. Tetapi sejak daripada
generasi pertama, sesungguhnya telah dipindahkan dari mereka ke tangan kita.
Mereka berpendapat adanya dalam shara* makna zahir dan makna batin, dan
tentang tidak wajibnya mempelajari makna batin itu bagi orang yang tidak
termasuk ahli ilmu ini, serta tidak mampu untuk memahaminya, contohnya
seperti yang terdapat dalam sebuah hadis yang diriwayatkan oleh al-Bukhari
dari ‘Ali ra bahawa ia berkata, “Bicaralah dengan manusia menurut apa yang
mereka ketahui. Apakah kamu ingin Allah dan RasulNya didustakan orang?”.
Contoh seperti itu banyak diriwayatkan daripada golongan Salaf. Maka
bagaimana mungkin boleh digambarkan adanya ijma‘ yang sampai kepada

kita tentang suatu masalah daripada banyak permasalahan teoritis, pada hal



kita ketahui dengan pasti bahawa tidak ada suatu masa pun tanpa sarjananya
berpendapat bahawa di dalam shara* terdapat perkara-perkara yang tidak

sepatutnya semua orang boleh memahami maknanya yang sebenar ?

Keadaan yang demikian itu berbeza dalam bidang praktik. Setiap orang

berpendapat bahawa kebenaran tentang hal-hal praktik harus diberitahu

kepada semua orang tanpa kecuali. Ini sudah kupi untuk pkan
adanya ;jma " dalam hal-hal praktik itu jika suatu masalah telah dibincangkan
secara meluas, dan jika tidak ada laporan tentang terjadinya perselisihan yang
sampai ke tangan kita, ini sudah cukup untuk menyatakan adanya jjma‘ dalam
soal-soal praktis. Tetapi dalam soal-soal doktrin [al-‘ilmiyyat] keadaannya

adalah berbeza.

Jika anda kata : Tidak boleh menganggap kafir seseorang yang telah
melanggar jjma" dalam soal ta'wil, sebab tidak tergambar adanya ijma‘ yang
terjadi dalam soal itu, maka apakah yang hendak dikatakan tentang failasuf-
failasuf muslim seperti Abli Nasr dan Ibn Sindg ? Sebab Abi Hamid
sesungguhnya telah dengan pasti mengkafirkan kedua-duanya dalam bukunya
yang terkenal 7ahafut, kerana tiga masalah yang berikut :

Dengan mengatakan bahawa alam adalah gadim.

Dan bahawa Allah Ta‘ala tidak mengetahui juz 'iyyar, Maha Tinggi Dia

dari perkara tersebut.

Dan interpretasi mereka tentang kebangkitan jasmani serta tentang

keadaan kehidupan setelah mati.



Maka kami menjawab : Yang nampak secara zahir dari pendapatnya
[Abii Hamid] pada yang demikian itu bukan pengkafiran terhadap kedua-dua
failasuf tadi secara sesungguhnya, sebab ia menjelaskan dalam bukunya al-
Tafrigah bahawa boleh menjadi kafir kerana melanggar ima' hanyalah

kemungkinan sahaja.

Sesungguhnya telah jelas dari apa yang telah kami sebutkan bahawa
tidak mungkin jma* terjadi seperti dalam masalah-masalah ini. Kerana
terdapat banyak riwayat daripada generasi pertama [yang berpendapat
demikian], lebih-lebih lagi selain daripada mereka [generasi pertama], yang
mengatakan bahawa terdapat di sana makna-makna ta'wil yang tidak boleh
diberitahu kecuali kepada sesiapa sahaja dari kalangan ahli ta'wil, mereka

adalah 2 g yang dalam il Sebab itu kami memilih tanda

wakaf dalam firman Allah 7a‘ala yang tersebut dahulu : “Dan mereka yang
mendalam ilmunya.” [Maksud al-Quran Siirah Ali ‘Imran ayat 7). Kerana, jika
ahli ilmu tidak memahami ta'wil, maka bererti mereka tidak mempunyai
kelebihan dalam menerima kebenaran yang diwajibkan kepada mereka untuk
beriman kepadaNya, yang iman seperti itu tidak didapati pada orang-orang
bukan ahli ilmu. Sesungguhnya Allah telah menyifatkan ahli-ahli ilmu itu
sebagai orang-orang yang beriman kepadaNya, dan ini boleh dimaksudkan
sebagai iman yang diperolehi melalui burhan. Ini tidak mungkin terjadi
kecuali dengan adanya pengetahuan tentang a'wil, sebab orang-orang yang
bukan ahli ilmu dari kalangan orang yang beriman, beriman kepada Allah
tidak dengan melalui burhan. Jika iman yang Allah sifatkan kepada para

sarjana sebagai khusus bagi mereka, maka iman tersebut pastilah iman yang



datang melalui demonstratif [al-burhan]. Jika ia datang melalui demonstratif,

maka ia terjadi hanya bersama dengan pengetahuan ta'wil, sebab Allah telah

beritahu bahawa ayat-ayat itu [al-Quran] mempunyai fa'wil yang
merupakan suatu kebenaran [al-haqiqah]. Jika hal yang demikian itu begitu
adanya, maka tidak boleh terjadi [ijma‘] dalam soal-soal ta'wil, yang ta'wil
tersebut Allah telah khususkan bagi para sarjana. Hal ini dengan sendirinya

jelas bagi sesiapa yang sedar.

Di samping itu semua, kami melihat bahawa Abu Hamid telah
membuat kesalahan tentang para failasuf peripatetik [al-mashsha’iyyin] kerana
mengatakan bahawa mereka berkata, “Sesungguhnya Allah Yang Maha Suci
dan Maha Tinggi sama sekali tidak mengetahui juz'iyyar” Pada hal
sebenarnya para failasuf itu berpendapat bahawa Allah 7a‘a/a mengetahui
Juz'iyyat dengan cara yang berbeza dari cara kita mengetahui juz 'iyyat. Yang
demikian itu, sebab ilmu pengetahuan kita tentang juz 'iyyat adalah kesan dari

objek. Ilmu pengetahuan kita baharu dengan kebaharuannya, dan berubah

dengan perubahannya. Sedangkan p | Allah Yang Maha Suci adalah
sebaliknya. Pengetahuan Allah merupakan sebab bagi objek yang
diketahuiNya. Oleh itu, barang siapa menganggap kedua-dua jenis ilmu
pengetahuan tersebut serupa antara satu dengan lainnya, maka bererti ia telah

menjadikan zat-zat dan sifatnya adalah satu, dari hal-hal yang berlawanan dan

itu adalah puncak kejahilan.
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Jika perkataan ilmu p i untuk ilmu p

al-muldath [baharu / makhluk] mahupun ilmu p huan al-qadim (kekal /
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Tuhan], maka hal itu boleh terjadi hanya kerana semata-mata kesamaan nama
sahaja, sebagaimana banyak nama digunapakai untuk hal-hal yang berlawanan
seperti jalal untuk erti besar dan kecil, dan sarim untuk erti terang dan gelap.

Jadi tidak ada di sana batas pengertian yang meliputi kedua jenis ilmu

p | itu sekali bagai yang disangkal oleh para
mutakallimtin pada zaman kita ini.
Sesungguhnya kami telah buat penjel tentang lah ini atas

dorongan beberapa orang sahabat-sahabat kami, dan bagaimana seseorang
boleh menyangka bahawa para failasuf peripatetik itu mengatakan :
“Sesungguhnya Allah Yang Maha Suci tidak mengetahui juz'iyyat dengan

hah

ilmu gadimNya,” sedangkan mereka p mimpi yang benar

adalah mengandungi peringatan-peringatan juz 'iyyat yang akan terjadi pada

masa hadap dan bah: h yang beri peringatan ini

diperolehi pada seseorang ketika ia tidur melalui ilmu azali ini yang mengatur

semuanya dan menguasai atasnya.

Bukan sahaja mereka berpendapat bahawa Allah tidak mengetahui
Juz'iyyat dengan cara seperti kita mengetahuinya, bahkan juga kulliyyat, sebab
kulliyyat yang kita ketahui adalah juga kesan daripada tabiat wujud ini,
sedangkan pengetahuan Allah adalah sebaliknya. Oleh yang demikian,
kesimpulan yang dicapai melalui burhan adalah bahawa ilmu Allah itu adalah
suci daripada yang disifatkan dengan kulli atau juz 7, dan tidak ada gunanya

k dalam lah ini, maksud saya persengketaan tentang

P &

mengkafirkan atau tidak mengkafirkan mereka [para failasuf itu].



Adapun masalah alam ini gadim atau hadith, perselisihan berkenaan

4 q

gannya, menurut p pat saya, adalah antara golongan mutakallim

daripada pengikut Ash‘ariyyah dan antara para failasuf terdahulu, itu hampir
boleh dikembalikan sebagai perselisihan tentang nama sahaja, khususnya
dengan beberapa orang tertentu dari kalangan failasuf terdahulu. Sebab
sesungguhnya mereka telah bersepakat bahawa di sana terdapat tiga jenis
wujud. Dua sifat ekstrim, dan satu sifat pertengahan antara dua yang ekstrim.
Mereka bersepakat dalam memberi nama kepada dua ekstrim itu, tetapi

mereka berselisih pendapat tentang sifat pertengahan.

Adapun yang ekstrim pertama : Adalah wujud yang terjadi dari sesuatu
selain darinya, dan oleh sesuatu, maksud saya oleh suatu sebab pelaku, dan

dari suatu bahan tertentu, dan oleh masa yang mendahului atasnya, maksud

saya atas k jud: Inilah keadaan jisim-jisim yang wujud boleh
diketahui dengan pancaindera, misalnya wujud air, udara, tanah, binatang,
tumbuh-tumbuhan dan lain-lain. Tingkat wujud ini telah disepakati oleh
semua, sama ada para failasuf terdahulu mahupun para pengikut Ash‘ariyyah

untuk ‘ sebagai

b Aath

Adapun jenis wujud ekstrim yang berlawanan, ialah wujud yang
adanya tidak berasal dari sesuatu, dan tidak disebabkan oleh sesuatu dan tidak

pula didahului oleh waktu. Terhadap wujud ini juga, semua daripada kedua-

dua golongan, telah bersepakat untuk kannya sebagai gadim. Wujud

ini dapat diketahui dengan cara burhan, Dialah Allah Tabaraka wa Ta‘ala
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yang menjadi pelaku semua yang ada, yang mengadakan dan pemeliharanya.

Maha Suci Dia dan Maha Tinggi kekuasaanNya.

Adapun jenis wujud yang ditengah-tengah antara kedua yang ektrim
itu ialah wujud yang tidak terjadi dari sesuatu, dan tidak pula didahului oleh
waktu, tetapi terwujud oleh sesuatu, maksud saya oleh pelaku, inilah alam

[secara keseluruhannya).

Semua golongan tadi setuju tentang adanya tiga jenis sifat bagi alam.
Sebab mutakallimun mengakui bahawa waktu tidak mendahului alam, atau ini
merupakan kesimpulan yang tidak dapat diclakkan oleh mereka. Kerana,

waktu menurut mereka ialah sesuatu yang jukkan gerakan-g dan

jisim-jisim. Para mutakallimiin itu juga bersepakat dengan para failasuf
terdahulu bahawa waktu yang akan datang adalah tidak terbatas, begitu juga
wujud yang akan datang. Tetapi mereka hanya berselisih pendapat berkenaan
waktu yang lalu dan wujud yang lalu. Mutakallimiin berpendapat bahawa
waktu dan wujud yang lalu adalah terbatas. Inilah mazhab Plato dan para
pengikutnya. Sedangkan mazhab Aristotle dan para pendukungnya
berpendapat bahawa waktu dan wujud yang lalu itu tidak terbatas, sama

halnya dengan waktu dan wujud yang akan datang.

Maka jelas bahawa jenis wujud ini adalah sama dengan wujud benda
hakiki [yang terhad oleh tempat dan waktu] dan dengan wujud gadim. Oleh
kerana itu, sesiapa yang terkesan oleh persamaannya dengan wujud gadim

menamakannya sebagai qadim, dan sesiapa yang terkesan oleh persamaannya
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dengan wujud muhdath k sebagai muhdath. Tetapi sebenarnya

wujud pertengahan itu tidaklah benar-benar muhdath dan tidak pula benar-
benar gadim, sebab yang benar-benar muhdath pasti bersifat rosak, dan yang
benar-benar gadim pula tiada baginya sebab [‘illah]. Plato dan pengikut-

bd ok

pengikutnya kan sebagai azali kerana bagi mereka waktu

yang lalu adalah terbatas.

Jadi mazhab-mazhab tentang alam tidaklah begitu jauh berbeza [antara
satu dengan yang lainnya], sehingga sebahagian harus dikafirkan dan yang
lainnya tidak, sebab pendapat-pendapat yang begitu keadaannya bersifat
sangat berjauhan [antara satu dengan yang lainnya], maksud saya saling

ber haoi Lalli 1o dalam 1ak

ini. Maksud saya para mutakallim itu berpendapat bahawa istilah qadim dan
hadith jika digunakan untuk alam seluruhnya adalah bertentangan [antara satu
sama lain]. Tetapi sekarang sudah jelas dari keterangan kami bahawa hal itu

tidaklah demikian.

Ini pendapat-pendapat [ kallimtin] tentang alam ini,
tidak bersesuaian dengan makna zahir shara'. Sebab jika makna zahir shara'
itu diteliti maka jelas dari beberapa ayat al-Quran yang memberitakan tentang
penciptaan alam bahawa bentuk alam itu sesungguhnya muhdath dan
sesungguhnya wujud itu sendiri dan waktu sentiasa berjalan daripada kedua-
dua ekstrim tadi, maksud saya tanpa pernah terputus. Oleh yang demikian itu,
Allah Ta‘ala berfirman, “Dan Dialah yang mencipta langit dan bumi dalam

tempoh enam hari, dan singgahsanaNya berada di atas air.” [Maksud al-Quran
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Surah Hid ayat 7]. Dalam makna zahirnya, ini jukkan bahawa p

wujud sebelum wujud ini, iaitu singgahsana dan air, dan ada waktu sebelum
waktu ini, maksud saya waktu yang dikaitkan dengan bentuk wujud ini berupa
bilangan pergerakan falak. Firman Allah 7a‘@l/a, “Pada hari ketika bumi
diganti menjadi bukan bumi, begitu juga langit.” [Maksud al-Quran Siirah
Ibrahim ayat 48). Dalam makna zahirnya juga menunjukkan adanya wujud
yang kedua selepas wujud ini. Firman Allah 7a‘ala lagi, “Kemudian Dia
mengarah ke langit dan langit itu adalah asap.” [Maksud al-Quran Stirah
Fussilat ayat 11]. Dalam makna zahirnya menunjukkan bahawa langit itu

diciptakan dari sesuatu [yang lain].

Para ahli kalam juga dalam pendapat-pendapat mereka tentang alam
adalah tidak bersesuaian dengan makna zahir shara‘ bahkan mereka
mentakwilkannya. Sebab tidak tersebut dalam shara* bahawa sesungguhnya
Allah wujud bersama dengan ketiadaan murni [al-‘adam al-mahd]. Tidak
dijumpai sama sekali dalam teks [al-Quran] tentang hal ini, maka bagaimana
boleh digambarkan bahawa dalam interpretasi mutakallimun tentang ayat-ayat
ini telah terjadinya ijma‘ ? Pada hal pengertian-pengertian zahir shara ' tentang
wujud alam yang telah kita bicarakan itu juga telah menjadi pendapat
sebahagian para ahli falsafah. Barang kali mereka yang berselisih dalam
interpretasi tentang masalah ini berhak mendapat pahala jika mereka benar,
tetapi boleh dimaafkan jika mereka salah. Kerana menerima sesuatu
disebabkan adanya dalil yang timbul dalam jiwa, adalah suatu hal yang terjadi

secara dengan sendirinya dan tidak dapat dielakkan, maksud saya bukan
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kemampuan kita untuk tidak i atau percayainya,

sebagaimana juga bukan kemampuan kita untuk menentang atau tidak.

Oleh kerana salah satu syarat bagi adanya fakiif ialah kebebasan
memilih, maka seseorang yang menyetujui suatu kesalahan sebagai akibat
adanya ketidakjelasan padanya, sedangkan orang itu termasuk ahli ilmu, maka
ia boleh dimaafkan. Oleh yang demikian itu Rasulullah saw bersabda,
“Seorang hakim jika berijtihad dan benar, maka ia mendapat dua pahala, tetapi
Jika ia berijtihad dan salah, maka ia mendapat satu pahala.” Hakim manakah
yang lebih agong daripada orang yang membuat penilaian tentang wujud ini,
bahawa wujud ini demikian keadaannya, atau tidak demikian keadaannya ?
Hakim-hakim itu adalah para sarjana yang Allah kurniakan kepada mereka
ilmu pengetahuan khusus tentang 7a 'wil, dan kesalahan yang boleh dimaafkan

1ah L 1ah

itu menurut shara‘ hany yang diperbuat oleh para sarjana ketika

mereka mempelajari masalah yang [rumit] yang diwajibkan oleh shara* untuk
dipelajari. Adapun kesalahan yang dibuat oleh orang-orang selain golongan ini

maka ia adalah berdosa, sama ada kesalahan itu dalam perkara-perkara teoritis

hupun praktis. Sebagai jika g hakim yang jahil tentang sunnah
kemudian ia melakukan kesalahan dalam memberikan hukum ia tidak boleh
dimaafkan. Demikian juga seorang yang membahas tentang  wujud-wujud

[alam] ini jika ia tidak memiliki syarat-syarat perbahasan itu, maka ia tidak

boleh dimaafkan, bahkan ia boleh menjadi g yang berdosa atau kafir.

Sekiranya seorang hakim yang hendak memberi hukum halal dan

haram di kan baginy i cara-cara berijtihad iaitu pengetahuan
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tentang prinsip-prinsip hukum [al-usiil], dan tentang cara menyimpulkan
hukum daripada prinsip-prinsip itu dengan menggunakan silogisme [al-qiyas],
maka lebih-lebih lagi syarat yang serupa itu dikehendaki pada seorang [al-
hakim] yang mempelajari wujud-wujud ini [alam], maksud saya, ia harus
mengetahui prinsip-prinsip utama intelektual dan cara mengambil kesimpulan

daripadanya.

Secara keseluruhannya... kesalahan dalam shara* terbahagi dua :

[Pertama) kesalahan yang boleh dimaafkan yang terjadi pada seseorang

ahli ilmu dalam bidang yang mana k itu terjadi, sebagai g

taisos 1ot

doktor yang pakar apabila ia dalam pemt perubatan.

Begitu juga halnya dengan seorang hakim yang arif, apabila ia membuat
kesalahan dalam bidang hukum, dan tidak boleh dimaafkan kepada orang yang

bukan ahli dalam sesuatu bidang.

[Kedua] Adapun kesalahan yang tidak seorang manusia pun boleh
dimaafkan, bahkan jika kesalahan itu terjadi dalam prinsip-prinsip shari‘ah
maka bererti kafir. Jika kesalahan itu terjadi pada sesuatu yang berhubung
dengan prinsip-prinsip shari‘ah maka bererti bid‘ah. Kesalahan ini ialah
kesalahan yang terjadi pada perkara-perkara yang tersedia ada pada semua

jenis-jenis pembuktian untuk 2 inya, sehingga pengetal tentang

perkara itu dari aspek ini boleh dilakukan oleh setiap orang. Misalnya
pengakuan tentang adanya Allah Tabaraka wa Ta‘ala, dan tentang kenabian

[al-nubuwwat], dan kebahagiaan hidup di akhirat dan kesengsaraannya.
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Yang demikian itu, sesungguhnya prinsip-prinsip yang tiga ini dapat
dicapai oleh ketiga-tiga jenis pembuktian yang boleh menyampaikan
seseorang daripada manusia itu, tanpa kecuali terhadap penerimaan tentang
apa yang wajib diketahui. Maksud saya ketiga-tiga cara pembuktian itu ialah :
retorik [al-khafabiyyah), dialektik [al-jadaliyyah], dan demonstratif [al-
burhaniyyah]. Orang yang mengingkari perkara-perkara ini, yang termasuk
salah satu prinsip shara“ ia menjadi kafir. Ia adalah orang yang keras kepala
ingkar dengan mulutnya walaupun tidak dengan hatinya, atau kelalaiannya
untuk mempelajari dalilnya. Sebab jika ia termasuk golongan ahli
demonstratif, sebenamnya jalan telah disediakan baginya untuk menerima
kebenaran iaitu melalui jalan demonstratif [al-burhan]. Apabila ia tergolong
daripada ahli dialektik jalan itu ialah dialektik [al-jad]]. Jika ia termasuk orang
yang pandai memberi nasihat maka tutur kata itulah jalan baginya. Oleh yang
demikian itulah Rasulullah saw bersabda, “Aku diperintahkan untuk
memerangi manusia sehingga mereka mengatakan tiada Tuhan melainkan
Allah dan sehingga mereka beriman kepada Ku.” Yang dimaksudkan dengan
hadis ini ialah dengan yang manapun dari ketiga-tiga cara tersebut untuk

mencapai keimanan yang sesuai bagi mereka.

Adapun tentang perkara-perkara yang kerana tersembunyinya, tidak
boleh diketahui melainkan dengan cara demonstratif, maka Allah telah
memberi kemurahan kepada hamba-hambaNya yang tidak mampu untuk
mencapai dalil demonstratif itu, sama ada kerana keadaan fitrah mereka atau
kerana adat kebiasaan mereka atau kerana kekurangan alat-alat untuk

mempelajarinya, iaitu bahawa Allah telah menyediakan contoh-contoh dan
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perumpamaan bagi persoalan-persoalan itu, dan menyeru mereka untuk
menerima  kebenaran melalui perumpamaan-perumpamaan itu. Sebab
menerima kebenaran melalui perumpamaan-perumpamaan itu boleh dicapai
dengan menggunakan cara pembuktian yang umum pada setiap orang, maksud

saya cara dialektik dan retorik.

Inilah sebabnya mengapa shara ‘ terbahagi kepada makna-makna zahir
dan batin. Sebab makna-makna zahir terdiri daripada perumpamaan-
perumpamaan itu, yang dibuat untuk pengertian-pengertian itu sendiri.
Sedangkan makna-makna batin ialah makna-makna yang tidak jelas melainkan

bagi mereka yang termasuk golongan demonstratif.

Inilah empat atau lima golongan yang ada, yang disebutkan oleh Abn
Hamid dalam buku al-7Tafrigah. Tetapi apabila bertepatan sebagaimana telah
kami katakan bahawa kita boleh mengetahui sesuatu pengertian itu dengan
sendirinya, melalui ketiga-tiga cara tersebut, maka kami tidak perlu berhujah
untuk membuat perumpamaan baginya, secara zahimnya, sehingga tidak
dibenarkan adanya fa'wil. Jika makna zahir ini tentang prinsip-prinsip agama,

maka barang siapa melakukan ta ‘wil padanya ia menjadi kafir. Misalnya orang

yang beritikad sesungguhnya tidak ada kebahagi pun | di
akhirat, dan sebaliknya yang dimaksudkan dengan perkataan itu ialah untuk
manusia harus menjaga dirinya, antara satu terhadap yang lainnya, iaitu
berkenaan dengan badan dan perasaan mereka sahaja, dan bahawa ajaran-

ajaran itu hanyalah suatu helah [tipu muslihat], dan bahawa manusia tidak
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mencapai tujuan lain kecuali hidup zahir sahaja [maka orang ini menjadi

kafir].

Kalau ini telah jelas, maka sesungguhnya ternyata bagi anda daripada
keterangan kami ini bahawa di sana terdapat makna zahir dalam shara‘ yang
tidak boleh ditakwilkan. Apabila ta'wil dilakukan padanya, terhadap prinsip-
prinsip [shari‘ah] maka bererti kafir. Jika terjadi [ta’wil] pada sesuatu yang
berhubung dengan prinsip-prinsip [shari‘ah] maka bererti bid‘ah. Tetapi ada
juga makna zahir yang bagi ahli demonstratif boleh mentakwilkannya, kerana
bagi mereka, menetapkan makna hanya pada zahirnya sahaja adalah kafir.
Sedangkan bagi orang yang bukan ahli demonstratif, mentakwil dan
mengeluarkannya dari makna zahir bererti kafir, pada hak mereka, ataupun
bid'ah. Contoh terhadap golongan ini seperti ayat al-istiwa’ dan hadis al-
nuzil. Oleh kerana itu, Rasulullah saw bersabda berkenaan dengan seorang
hamba perempuan hitam, ketika hamba itu mengatakan kepada beliau bahawa
Allah berada di langit, “Merdekalah dia ! sesungguhnya dia adalah seorang

yang beriman.” Ini kerana hamba itu tidak termasuk golongan ahli

d if. Adapun sebat dalam hal ini, kerana sebahagian di antara
manusia tidak sanggup menerima kebenaran kecuali melalui imijinasi [al-
takhaiyyul]. Maksud saya, mereka itu tidak boleh membenarkan sesuatu
kecuali jika mereka boleh mengkhayalkannya, susah bagi mereka untuk
menerima kebenaran tentang adanya sesuatu yang tidak dihubungkan dengan

sesuatu yang lain yang dapat mereka khayalkan.
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Hal yang demikian juga berlaku bagi sesiapa yang dalam nisbah ini
tidak boleh memahami, kecuali bahawa Tuhan mempunyai tempat, mereka
tergolong orang-orang yang lebih maju sedikit dalam fikiran mereka, melebihi
kedudukan golongan pertama tadi, kerana mereka itu menolak fahaman
Jismiyyah, maka jawapan yang tepat untuk mereka tentang perkara seperti ini
ialah dengan mengatakan bahawa hal itu termasuk perkara yang samar-samar

[al-mutashabiht], dan sesungguhnya harus wakaf dalam firman Allah 7a ‘ala,

“Dan tidak ada yang mengetahui takwilnya melainkan Allah.” Sedangkan para
ahli demonstratif bersepakat bahawa pengertian serupa itu harus ditakwilkan,
tetapi mereka berbeza-beza dalam mentakwilkannya. Hal ini tergantung
kepada kemampuan setiap orang dari mereka tentang pengetahuan

demonstratif.

Terdapat kelompok makna ketiga dalam shara‘ yang kurang jelas

kedudukannya antara kedua golongan di atas tadi, sehingga timbul padanya

k Ada I orang berpendapat bah golongan ini |

B -4

golongan ahli zahir yang tidak mentakwilkan [ayat-ayat tersebut], sedangkan

gan yang lain ggapnya ahli batin, sehingga tidak dibolehkan
bagi para sarjana untuk membawanya kepada makna zahir. Hal ini terjadi
disebabkan golongan makna ketiga ini terdapat padanya kesamaran. Namun
demikian, orang yang membuat kesalahan dalam hal seperti ini adalah

dimaafkan, maksud saya iaitu di antara para sarjana.

Jika ditanyakan, oleh kerana telah jelas bahawa shara' dalam hal ini

| adanya tiga golongan pengertian tersebut, maka yang manakah dari
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ketiga-tiga golongan itu, yang bagi kamu i ly

tentang sifat-sifat dan kehidupan setelah mati ? Maka kami menjawab,
sesungguhnya masalah ini, perkara padanya jelas bahawa ianya hal yang
diperselisihkan, sebab kami dapati segolongan daripada mereka yang mengaku

sebagai ahli d if, mereka kan adalah wajib untuk membawa

ayat-ayat tersebut kepada makna zahirnya, tetapi tidak ada di sana bukti

1 hil q

demonstratif yang menuju kepada kesi p tentang p

maksud makna zahir pada ayat-ayat itu, inilah pandangan golongan
Ash‘ariyah. Sedangkan golongan yang lain pula, yang menekuni bidang
demonstratif, membuat ra 'wil terhadap ayat-ayat itu, dan mereka ini berbeza-

beza dalam mentakwilkannya, ke dalam golongan ini harus di kkan Aba

Hamid dan banyak lagi golongan-golongan sufi. Antara mercka kadang-
kadang menggabungkan antara dua makna ta ‘wil sebagaimana yang dilakukan

oleh Abii Hamid dalam beberapa buah bukunya.

Jadi pakny g dari kal sarjana yang membuat
kesalahan dalam masalah ini boleh dimaafkan, dan patut disyukuri, atau patut
mendapat pahala. Demikian itu, sepanjang ia tetap mengaku [adanya
kehidupan setelah mati] dan membuat suatu bentuk ra’wil [interpretasi]
daripada pelbagai pentakwilan. Maksud saya berkenaan dengan sifat

kehidupan setelah mati itu, dan tidak p an adanya [kehidup

setelah mati], asalkan ta'wil yang dibuat tidak bertujuan mengingkari akan
adanya [kehidupan setelah mati]. Dalam hal ini sesungguhnya orang yang
mengingkari akan adanya [tiada kehidupan setelah mati] itu sahaja yang

merupakan kekufuran, kerana hal ini menyangkut inti pati shari‘ah, dan ini
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berkaitan dengan salah satu daripada perkara yang harus diterima
kebenarannya dan boleh diperolehi melalui [tiga jalan] yang ada pada setiap

orang, baik orang itu berkulit merah [putih] mahupun yang hitam.

Adapun orang yang bukan ahli ilmu, maka wajib baginya mengambil
makna zahir sahaja, sedangkan mentakwilkannya adalah kufur. Sebab
pentakwilan itu boleh membawa kepada kekufuran. Yang demikian itu, kerana
orang yang kebolehan imannya hanya dengan soal-soal zahir, maka ta'wil
pada haknya adalah kufur. Ini disebabkan bahawa pentakwilan itu nescaya
akan membawa kepada kekufuran. Barang siapa dari kalangan ahli fa'wil yang
menyebarkan fa'wilnya kepada orang yang bukan ahli fa'wil bererti ia telah
mendorongnya kepada kekufuran. Orang yang mendorong kepada kekufuran
adalah kafir. Oleh sebab itu, ra'wil harus diletakkan hanya dalam buku-buku
burhan [yang berbentuk demonstratif sahaja]. Sebab, jika fa'wil itu hanya
dalam buku-buku burhan nescaya tidak akan mampu mencapainya kecuali
sesiapa dari kalangan ahli ilmu burhan. Tetapi jika ta 'wil itu diletakkan dalam
buku selain buku-buku burhan, dan dalam buku-buku itu digunakan
metodologi-metodologi puisi [al-sha‘riyyah] dan retorik [al-khatabiyyah]
ataupun dialektik [al-jadaliyyah], sebagaimana yang dilakukan oleh Abu
Hamid, maka ia telah melakukan sesuatu yang merbahaya terhadap shara* dan

falsafah. Walaupun lelaki ini [Abu Hamid] sesungguhnya bertujuan baik.

Sebab dengan cara itu ia dapat perbayakan jumlah il [ahl al-‘ilm],
tetapi dengan cara yang demikian itu, ia juga menambah-banyakan jumlah
orang yang membuat kerosakan [ahl al-fasad] dengan mengurangi jumlah ahli

1ah ool

ilmu. Sebagai akibatnya golongan yang falsafah, dan

31



juga golongan yang mengumpat shari'‘ah, dan golongan yang lain pula
berhasil menggabungkan antara kedua-duanya. Kelihatannya hal inilah [yang
terakhir ini] yang menjadi salah satu tujuan Abu Hamid dalam penulisan
buku-bukunya. Bukti yang demikian itu, bahawa dia [Abu Hamid] dengan
caranya yang tersebut, sebenarnya bertujuan untuk memberitahu bahawa dia
dalam buku-bukunya tidak pernah mengikuti salah satu daripada mazhab-
mazhab, bahkan dia menjadi pengikut Ash‘ari jika bersama kaum Ash‘ari, dan
menjadi sufi jika bersama ahli sufi, dan menjadi failasuf jika bersama ahli

falsafah, sehingga dia b yang disebut dalam sebuah syair:

“Satu hari saya adalah seorang Yamani, Jika saya bertemu dengan
orang Yaman.
Dan jika saya berjumpa dengan kaum Ma‘adi, maka saya adalah

seorang ‘Adnani.”

Yang wajib dilakukan oleh para penguasa umat Islam, hendaklah
melarang buku-bukunya [Abu Hamid] yang mengandungi ilmu ini, melainkan

sesiapa dari kal ahli ilmu. Sebagai mereka juga wajib melarang

buku-buku burhan dari orang-orang yang bukan ahlinya, walaupun bahaya
yang ditimbulkan kepada manusia dari buku-buku burhdn adalah lebih ringan.

Sebab tidak akan membaca buku-buku burhan itu kecuali orang-orang yang

kecerdikannya hebat. Tetapi gol gan ini tidak punyai kelebihan, kerana
pembacaan mereka secara tidak teratur, dan kerana penggarapan yang
dilakukan tanpa guru. Tetapi melarang buku-buku tersebut secara keseluruhan

akan bererti menghalang apa yang telah diseru oleh shara’. Sebab, itu

merupakan kezalij terhadap golongan-golongan utama ia, dan juga
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terhadap golongan-golongan utama [yang ada). Kerana menjadi adil terhadap

dal

golongan-golongan utama yang ada itu, agar getahuinya secara

dan terhadap sesiapa yang dikira boleh untuk mengetahuinya secara

mendalam. Mereka itulah golongan utama ia. Maka semakin
besar nilai keagungan, bertambah besar pulalah keagungan yang ada pada
haknya. Oleh itu semakin besar pula nilai kejahilan terhadapnya. Dengan yang
demikian itu, Allah 7a‘ala berfirman, “Sesungguhnya syirik adalah suatu

kezaliman yang besar.” [Maksud al-Quran Siirah Lugman ayat 13].

Inilah yang kami lihat agar harus ditegaskan dalam jenis perbahasan
seperti ini, maksud saya pembahasan tentang hubungan antara shari‘ah dan

falsafah, serta hukum-hukum ta 'wil dalam shar7‘ah.

Jikalau tidak tersebar luas di kalangan orang ramai, dan tersohor

perbi tentang lak lah yang kami bahaskan itu, nescaya kami

tidak menulis barang sepatah perkataan pun tentang perkara itu, dan kami
tidak akan mengajukan keuzuran kami tentang masalah itu kepada ahli ra ‘wil,
kerana keadaan perbahasan masalah-masalah ini adalah disebutkan dalam

buku-buku burhan... Allah Maha Pemberi petunjuk dan Maha Pembimbing ke

arah kebenaran.

Anda harus mengetahui bahawa tujuan shara‘ adalah semata-mata

mengajar ilmu yang benar dan amal yang benar pula. Ilmu yang benar ialah

ma'rifah kepada Allah, serta mengenal sekelian yang wujud menurut apa
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adanya, khususnya wujud yang mulia di antara wujud-wujud itu, dan

| tentang kebahagiaan hidup dan } aan di akhirat.

&

Amal yang benar adalah terdiri daripada perbuatan-perbuatan yang

membawa kebahagi dan hi pert perbuatan yang membawa

kepada k dan pengetat tentang pert -perbuatan inilah
yang dinamakan pengetahuan praktis [al-‘ilm al-‘amali), perbuatan-perbuatan

ini terbahagi dua bahagian :

Yang pertama, perbuatan-perbuatan zahir badan [afal zahirah

badaniyyah), ilmu tentang bahagian ini dinamakan ilmu  figh.

Yang kedua ialah perbuatan-perbuatan kejiwaan [afal nafsaniyyah]
seperti syukur, sabar dan lain-lainnya daripada akhlak yang diperintahkan
ataupun yang dilarang oleh shara’, dan ilmu tentang hal ini dinamakan zuhud
atau ilmu-ilmu akhirat. Ke arah inilah Abi Hamid menulis dalam bukunya.
Oleh kerana manusia telah meninggalkan jenis ilmu ini, dan tenggelam dalam
Jenis ilmu yang lain, pada hal jenis ilmu inilah yang lebih memiliki ketakwaan,
yang merupakan sebab adanya kebahagiaan, maka [Aba Hamid] menamakan
bukunya, “Menghidupkan Kembali IImu-Iimu Agama.” [lhya’ ‘Uliim al-Din].

Tetapi sek g kita telah yimpang dari pokok perbicaraan. Oleh keran itu

marilah kita kembali semula. Maka kami katakan:

Adalah tujuan shara' itu mengajar ilmu yang benar, dan amal yang

benar pula, mengajar itu ada dua jenis: yang berkenaan dengan konsep
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[tasawwur], dan pemb pembuktian [tasdiq), sebagai yang telah

diterangkan oleh para ahli kalam. Adapun metodologi yang digunapakai oleh
manusia untuk pembenaran pembuktian ada tiga :

Demonstratif [al-burhaniyyah]...

Dialektik [al-jadaliyyah]...

Retorik [al-khatabiyyah)...

Metodologi tentang konsep terdapat dua jenis :

Sama ada melalui objek sesuatu itu sendiri...

Ataupun contoh-contohnya. ..

Tetapi tidak semua orang mempunyai kemampuan dari segi bakatnya

d

untuk menerima pembuktian-pembuktian demikian juga

perkataan-perkataan dialektik. Lebih-lebih lagi demonstratif, yang amat susah

untuk pelajari perk -perk dan memerlukan waktu yang
panjang, sekalipun bagi orang yang ahli dalam mempelajarinya. Oleh sebab

itu, mengingat bahawa tujuan shara ‘ adalah untuk memberi pengajaran kepada

d dal

gi pelbagai gi

semua orang, maka dalam shara* pastilah

pemb buktian dan pelbagai pembentukan konsep.

P P

Metodologi-metodologi pembenaran pembuktian itu, antaranya bersifat

umum untuk kebanyal ia. Maksud saya tentang hasil yang berupa

penerimaan kebenaran dari pihaknya, iaitu metodologi-metodologi retorik dan
dialektik. Metodologi retorik itu adalah lebih umum [untuk difahami] daripada
metodologi  dialektik. Daripada metodologi-metodologi itu terdapat yang

khusus untuk sebahagian kecil ia iaitu dologi di if. Oleh
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kerana tujuan utama shara* ialah menolong terutama golongan manusia

umum, tetapi tanpa melupakan golongan khusus [al-khawwas], maka

ebahagian besar dologi dologi yang terkandung dalam shara* ialah

&

metodologi-metodologi yang boleh diikuti oleh golongan umum ini dalam

pembentukan konsep mahup dalam pemb pembukti

Metodologi-metodologi dalam shara* itu terdapat empat jenis :
Pertama : Metodologi yang walaupun bersifat umum, namum ia Jjuga bersifat
khusus, kerana terdapat dua perkara yang bersamaan. Maksud saya kerana ia

h h 1

bersifat yakin dalam pembentuk konsep pun p p ktian,

Sekalipun ia berbentuk retorik atau dialektik. Inilah silogisme-silogisme yang

premis-p isnya, dengan kead: ya sama ada bersifat mashhiir ataupun

mazniin, hendaklah berupa suatu bentuk yang yakin, dan pembentangan
kesimpulannya diambil secara langsung  dari dalamnya bukan dari
perumpamaan-perumpamaannya. Inilah Jenis perkataan-perkataan shara* yang
tidak mengandungi makna ta'wil, dan orang yang mengingkarinya, atau

mentakwilkannya adalah kafir.

Metodologi shara‘ yang kedua ialah premis-premisnya  bersifat
mashhiir ataupun maznin, tetapi meyakinkan, dan kesimpulannya dicapai
melalui perumpamaan-perumpamaan bagi objek yang menjadi tujuannya.
Jenis seperti ini adalah dibenarkan ra 'wil. Maksud saya dibenarkan ra 'wil

melalui kesimpulan-kesimpulannya.
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Yang ketiga ialah sebaliknya iaitu kesimpulan—kesimpulannya iaitu

perkara-perkara yang hendak disimpulkan itu sendiri, sedangkan premis-

p ya bersifat hhitr atau maznis tanpa membentangkannya bersifat
yakin. Jenis ini juga, tidak dibenarkan adanya ra'wil. Maksud saya
kesimpulannya, walaupun ta'wil itu kadang-kadang diberikan kepada premis-

premisnya.

Keempat ialah yang premis-premi bersifat hhiir atau
tanpa membentangkannya bersifat yakin, dan kesimpulannya diperolehi
melalui Pperumpamaan-perumpamaan tentang objek yang dimaksudkan dari
kesimpulannya. Dalam hal ini berkewajiban bagi orang-orang khawwas untuk
memberi makna ta'wil, sedangkan orang-orang awam mengambil makna

zahirnya [sahaja].

Pada keseluruhannya... semua yang membolehkan adanya a 'wil tidak

akan difahami melainkan dengan d if. Maka orang-oran khawwaslah
8 8 g

yang berkewajiban beri ta’wil padanya. S orang-orang awam
berkewajiban memahaminya atas makna zahir sahaja pada kedua-dua hal

ki 1

tersebut. Maksud saya dari segi pembentukan konsep pun p

pembuktian. Sebab bukan kemampuan bakat mereka lebih daripada itu. Tetapi
boleh terjadi pada orang-orang yang mendalami ilmu shari‘ah untuk
melakukan ta'wil, kerana kelebihan [mereka] dalam metodologi-metodologi
umum tersebut antara satu atas lainnya dalam pembenaran pembuktian,
Maksud saya jika dalil 1a'wil itu lebih sempurna daripada dalil zahir. Contoh-

contoh ta'wil serupa itu sudah diketahui umum, dan barang kali membuat
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ta’wil seperti itu merupakan kewajiban bagi orang-orang yang berkemampuan,
pemahaman teoritisnya telah mencapai tahap kemampuan dialektik. Dalam
Jenis seperti ini termasuk sebahagian daripada ta ‘wil-ta 'wil yang dibuat oleh
golongan  Ash‘ariyyah dan Mu'tazilah, walaupun  pendapat-pendapat

Mu'tazilah pada umumnya lebih kuat.

Adapun masyarakat umum iaitu mereka yang tidak mampu, hanya
lebih daripada menangkap perkataan-perkataan retorik sahaja, maka kewajiban
mereka ialah memahami menurut makna zahimya, dan sama sekali tidak
dibenarkan kepada mereka untuk mengetahui makna ta 'wil itu.

.

Jadi, manusia dalam shari‘ah pat tiga golongan. Satu golong

ialah orang yang bukan ahli fa’wil sama sekali, iaitu golongan retorik. Mereka
adalah golongan awam, sebab tidak seorang pun orang yang sempurna akal

boleh dikecualikan untuk menerima pembenaran pembuktian jenis retorik ini.

Golongan kedua ialah dari kalangan ahli fa'wil dialektik. Mereka ini
golongan dialektik, kerana bakatnya, ataupun kerana bakat itu ditambah pula

dengan adat kebiasaannya.

Golongan ketiga ialah dari kalangan ahli ta'wil yang sebenarnya.
Mereka adalah golongan ahli demonstratif, kerana bakatnya mahupun latihan.
Maksud saya latihan dalam ilmu falsafah. 7a'wil golongan ini tidak boleh
diberitahu kepada golongan dialektik, sementelah pula kepada orang awam.

Bila sesuatu dari ra'wil-ta'wil itu dibukakan kepada orang yang bukan ahlinya,
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e kA Ledal

khususnya ‘a'wil yang meny gkut d i an

dari pengetahuan-pengetahuan umum, maka baik yang memberitahukannya
mahupun yang menerimanya akan terdorong kepada kekufuran. Sebab yang
demikian itu ialah kerana maksud sesuatu fa’wil itu adalah menolak makna
zahir, dan menetapkan makna ta'wil. Jadi makna zahir itu ditolak oleh
seseorang yang sebenarnya hanya mampu memahami yang zahir sahaja.
Sedangkan makna ta'wil tidak mantap dalam dirinya. Oleh hal itulah akan
membawa kepada kekufuran, jika bersangkutan dengan prinsip-prinsip
shari‘ah. Jadi ta'wil-ta'wil tidak sepatutnya dibukakan kepada orang awam,
dan tidak diletakkan dalam buku-buku yang berbentuk retorik atau dialektik.
Maksud saya buku-buku yang mengandungi kedua-dua bentuk ungkapan

tersebut, seperti yang dilakukan oleh Abi Hamid.

Terhadap golongan awam ini ra'wil-ta'wil harus tidak diberitahu.
Adapun tentang keterangan zahir yang terdapat keraguan, dan bersifat zahir
yang telah diketahui oleh semua orang, dan pemahaman tentang ra'wilnya
tidak mungkin dicapai oleh mereka, malah ianya bersifat kesamaran, maka hal
ini tidak boleh diketahui kecuali Allah sahaja. Oleh sebab itu, dalam hal ini
harus wakaf dalam firman Allah, “Dan tidak ada yang mengetahuinya kecuali
Allah.” [Maksud al-Quran, Siirah Alj ‘Imran ayat 7]. Hal yang serupa ini,
Jawaban harus diberikan atas soalan tentang perkara-perkara yang rumit yang
tidak ada jalan bagi orang awam untuk memahaminya, seperti dalam firman
Allah 7a‘dla, “Mereka bertanya kepadamu tentang roh katakanlah roh itu dari
urusan Tuhanku. Dan kamu tidak diberi ilmu kecuali sedikit sahaja.” [Maksud

al-Quran Sirah al-Isra’ ayat 85].
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Adapun orang yang memberitahu ta'wil-ta'wil ini kepada yang bukan
ahlinya maka ia menjadi kafir. Sebab ia mendorong kepada kekufuran.
Perbuatan itu bertentangan dengan seruan shara ‘, khususnya jika ta ‘wil-ta’wil
itu salah dalam prinsip-prinsip shar'‘ah, sebagaimana hal itu terjadi kepada
segolongan orang pada zaman kita ini. Sebab kami telah menyaksikan
sebahagian daripada mereka itu yang mengatakan bahawa mereka berfalsafah,
dan telah sampai falsafah mereka yang ajaib itu dengan penemuan hal-hal
yang berlawanan dengan shara* dari segenap segi. Maksud saya bahawa hal-
hal tersebut tidak boleh terima ta 'wil. Adalah menjadi suatu kewajiban untuk
menerangkan semua ini kepada orang awam. Dengan penerangan mereka itu
kepada umum tentang kepercayaan-kepercayaan yang salah, menjadi sebab
kepada kerosakan masyarakat awam dan kerosakan diri mereka sendiri di

dunia dan akhirat.

Perumpamaan antara tujuan mereka itu dengan tujuan Pemberi shara*
[Allah swt] umpama seorang yang datang kepada doktor pakar. Tujuan doktor

ialah ) kesih dan hilangk penyakit manusia, dengan

buat k k yang boleh diterima kebenarannya oleh setiap

orang tentang harus menggunakan sesuatu yang boleh menjaga kesihatan
mereka dan menghilangkan penyakit, serta menghindarkan hal-hal yang
sebaliknya. Tidak mungkin bagi doktor itu membuat setiap orang boleh
menjadi doktor. Sebab seorang doktor ialah yang mengetahui sesuatu, iaitu

yang boleh lihara kesih dan hilangkan penyakit dengan cara-

cara demonstratif. Tetapi orang tadi keluar menuju orang ramai dan berkata
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kepada mereka, “Cara-cara yang diberikan oleh doktor untuk kamu ini adalah
tidak betul.” Kemudian ia menyalahkan cara-cara itu, sehingga cara-cara
doktor itu ditolak oleh mereka [orang ramai], atau ia mengatakan, “cara-cara
itu mengandungi a 'wil-ta'wil [interpretasi].” Tetapi tidak ada orang yang
memahami fa'wil-ta'wil itu, atau yang membuktikan kebenarannya kepada
mereka dalam bentuk praktik. Apakah anda mengira orang yang demikian
keadaannya itu membuat sesuatu yang berguna untuk memelihara kesihatan
dan menghilangkan penyakit ? Atau orang yang telah mengajak umum untuk

menolak cara-cara yang dahul mereka percaya padanya dan sek g

dapat menggunakan cara-cara itu bersama-sama orang ramai. Maksud saya
untuk memelihara kesihatan ? Tidak... bahkan ia tidak boleh menggunakannya
bersama mereka, dan tidak pula mereka akan menggunakannya, sehingga

mereka semuanya akan binasa.

Ini semuanya terjadi kalau apa yang diterangkan kepada mereka itu
ta'wil yang benar tentang sesuatu masalah yang bersangkutan, kerana mereka

itu tidak mampu hami [ta’wil]. S lah lagi jika yang

diterangkan kepada mereka itu fa 'wil yang salah. Sebab hal ini akan membuat
mereka berfikir bahawa tidak ada sesuatu yang dinamakan kesihatan yang

harus dijaga dan penyakit yang harus diubati, lebih-lebih lagi sesuatu yang

boleh lihara kesit dan gubat penyakit. Inilah suatu keadaan jika
seseorang membuka ta 'wil kepada orang awam, dan kepada orang yang bukan
ahli dalam memahami shara , kerana ia merosak shara’, dan menghalang
manusia daripadanya, dan orang yang menghalangi manusia daripada shara'

adalah kafir.
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Perumpamaan yang disebutkan itu adalah suatu yang benar-benar
meyakinkan, dan bukan bersifat syair, seperti sangkaan orang. Kerana
perumpamaan itu menunjukkan bentuk-bentuk hubungan yang bersesuaian.
Demikian itu, bahawa bentuk hubungan doktor dengan kesihatan badan adalah
seperti bentuk hubungan Pemberi shara* [Allah swt] kepada kesihatan jiwa.
Maksud saya doktor berusaha untuk menjaga kesihatan badan, jika kesihatan

itu ada pad atau balikan kesih itu jika ia hilang, sedangkan

Pemberi shara‘ menghendaki hal yang sama berkenaan dengan kesihatan jiwa.

Kesihatan jiwa inilah yang dinamakan takwa. Kitab suci menjelaskan
agar takwa itu dituntut dalam perbuatan-perbuatan yang selari dengan shara'.
Ini dijelaskan pada beberapa ayat, Allah 7a‘ala berfirman, “Diwajibkan atas

kamu berpuasa, sebagai telah diwajibk atas mereka yang sebelum
P Yy yang

kamu moga-moga kamu bertakwa.” [Maksud al-Quran Siirah al-Baqarah ayat
183]. FirmanNya lagi, “Tidak akan sampai kepada Allah dagingnya [korban]
dan tidak pula darahnya tetapi yang sampai kepadaNya adalah takwa daripada
kamu.” [Maksud al-Quran Siirah al-Hajj ayat 37). Firman Allah lagi,

“Sesungguhnya bahyang itu gah pert jahat dan mungkar.”

[Maksud al-Quran Siirah al-‘Angkabiit ayat 45]. Seterusnya banyak lagi ayat-
ayat yang terkandung dalam kitab suci tentang pengertian ini. Jadi Pemberi
shara* sesungguhnya menuntut melalui ilmu shar 7 dan amal shar 7 tentang

kesih but, dan dari kesil inilah akan terwujud kebahagiaan di

akhirat, dan jika sebaliknya pula, kesengsaraan di akhirat akan timbul.
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Dari sini sudah jelas bagi anda bahawa ta ‘wil-fa'wil yang benar tidak
boleh diletakkan dalam buku-buku awam. Lebih-lebih lagi ta'wil-ta'wil yang

salah. Sementara fa'wil yang benar itu pak h yang ia itu

telah menerimanya, dan semua makluk enggan memikulnya. Maksud saya
seperti yang terungkap dalam firman Allah 7a ‘a/a, “Sesungguhnya Kami telah
menawarkan amanah kepada langit, bumi dan gunung-gunung...” hingga

akhir ayat.

Disebabkan adanya fa'wil-ta'wil itu, dan kerana adanya dugaan
bahawa ta ‘wil-ta'wil itu harus diterangkan dalam shara ‘ kepada umum, maka
muncul pelbagai kelompok dalam Islam, schingga sebahagian mereka
mengkafirkan sebahagian yang lain, atau membid‘ahkan sebahagian mereka

Hicohahl 1

ta'wil

terhadap yang lainnya. Hal ini terjadi
yang salah itu. Golongan Mu‘tazilah mentakwilkan banyak ayat-ayat dan
hadis-hadis, yang fa'wil tersebut mereka dedahkan kepada orang awam,
sebagaiman juga yang dilakukan oleh golongan Ash‘ariyyah, walaupun sedikit
sahaja ta'wil itu dilakukan. Sebagai akibatnya mereka telah membuat manusia

dalam keadaan saling benci benci dan pelbagai peperangan berlaku.

Mereka telah merobek-robek shara * serta memecah-belahkan manusia.

Lebih dari ini semua, metodologi-metodologi yang mereka gunakan
untuk menetapkan ta 'wil-ta’wil mereka tidak berkaitan langsung untuk orang
awam dan tidak pula untuk orang khawwas. Adapun tidak sesuai untuk orang

awam, kerana mereka itu lebih sukar hami! daripada dologi:

metodologi yang boleh dicapai oleh orang ramai, dan tidak pula untuk orang
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khawwas kerana apabila metodologi mereka itu diamat-amati akan terdapat
kekurangan dari syarat-syarat demonstratif. Oleh yang demikian, orang yang
telah cukup syarat-syarat demonstratif menagguhkan penyelidikan mereka

dalam melihat ta 'wil itu, secara sederhana. Bahkan

banyak daripada prinsip-prinsip yang dibina oleh golongan Ash‘ariyyah dalam
meneguhkan  doktrin-doktrin mereka adalah bersifat putar-belit [al-
sufusta’iyyah / sofisme]. Prinsip-prinsip itu banyak mengingkari kebenaran-
kebenaran yang pasti [al-dariiriyyat], seperti penetapan sifat-sifat [al-“arad],
dan penetapan kesan sesuatu antara sebahagian terhadap yang lainnya, adanya
sebab yang pasti untuk musabab-musabab, dan bentuk-bentuk substansial, dan
sebab-sebab sekunder. Malah ahli-ahli teori mereka melampaui batas,

berkenaan dengan pengertian t terhadap 2- g Islam.
Sesungguhnya golongan Ash‘ariyyah itu telah mengkafirkan orang yang tidak
mengenal akan adanya Allah Yang Maha Suci melalui metodologi-metodologi
yang telah mercka tetapkan dalam buku-buku mereka. Pada hakikatnya
mereka itulah yang kafir dan sesat.

hah

Dari sini pula mereka t lisih, sehingga gian mereka

mengatakan bahawa kewajiban pertama manusia ialah pemikiran [akal], dan
sebahagian lagi mengatakan iman. Saya maksudkan ini semua kerana mereka
tidak mengetahui yang mana satu metodologi-metodologi yang berlaku untuk
umum, yang shara‘ menyeru semua orang dari pintu-pintu metodologi
tersebut. Mereka menduga bahawa hanya ada satu metodologi sahaja,
sehingga mereka menyalahi tujuan Pemberi shara* [Allah swt]. Sebenarnya

mereka sesat dan lagi menyesatkan.



Jika dikatakan : Kalau dologi. dologi yang di pakai oleh
golongan Ash‘ariyyah dan juga para ahli teori lainnya itu, adalah metodologi
umum yang dimaksudkan oleh Pemberi shara‘ untuk mengajar orang awam,
iaitu yang tidak mungkin untuk mengajar mereka dengan metodologi yang

lain, maka dologi kah yang K dologi dalam shari‘ah

kita ini ? Kami

jawab, iaitu metodologoi dologi yang telah ada dalam

kitab suci, sahaja. Kerana jika kitab suci itu, diamat-amati, akan didapati

padanya ketiga-tiga metodologi yang ada untuk semua manusia. Inilah

metodologi-metodologi umum untuk gaj bahagian besar

serta metodologi yang khusus. Apabila metodologi-metodologi itu diamat-
amati maka jelaslah bahawa tidak akan didapati metodologi umum yang lebih
baik untuk mengajar orang awam daripada metodologi-metodologi umum
yang tersebut dalam kitab suci. Maka barang siapa yang menyelewengkannya
dengan mengadakan fa'wil yang makna ta 'wil itu tidak jelas pada dirinya, atau
lebih jelas daripada makna zahimya untuk semua orang, dan ini [yang terakhir
ini] adalah suatu hal yang tidak pernah terjadi, maka orang itu telah merosak

hikmatnya [shara‘], serta k apa yang dimaksudkan untuk beri
kebahagiaan kepada umat manusia. Perkara ini jelas sekali pada keadaan
generasi pertama dahulu, dan pada generasi yang datang setelah mereka.
Sebab generasi pertama itu telah mencapai kelebihan yang sempurna dan
ketakwaan dengan menggunakan perkataan tersebut tanpa ta'wil-ta'wil
padanya, dan di antara mereka yang mengetahui ta'wil, tidak berpendapat

untuk membukakannya.
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Adapun generasi yang datang setelah mereka, tatkala menggunakan
ta'wil menyebabkan takwa mereka menurun, dan menyebabkan perselisihan
mereka meluas, dan hilang rasa saling mencintai, dan mereka berpecah-belah

dalam pelbagai golongan.

Maka wajib bagi sesiapa yang ingin menghapuskan bid ‘ah ini daripada
shari‘ah, hendaklah berpegang teguh kepada kitab suci, dan memungut dalil-
dalil yang ada, satu demi satu yang kita diwajibkan untuk mempercayainya,
dan berijtihad dengan penelitiannya tentang makna-makna zahir sedapat
mungkin, tanpa sedikit pun memberi fa'wl, kecuali jika sekiranya ta'wil itu

pak jelas pad: Maksud saya pak jelas secara umum untuk semua

orang. Sebab apabila perkataan-perkataan dalam shara* yang dimaksudkan
untuk mengajar manusia, jika diamat-amati, maka kelihatannya di dalam
menangkap makna-makna itu seseorang akan sampai kepada sesuatu had yang
tidak terkeluar dari bentuk makna zahimya. Sedangkan itu sesuatu yang tidak
bersifat zahir, kecuali bagi orang dari kalangan ahli demonstratif. Sifat khusus
ini tidak terdapat pada perkataan-perkataan [dalil-dalil] yang lain, kerana
perkataan-perkataan shara' yang dijelaskan dalam kitab suci untuk umum
mengandungi tiga pengkhususan berikut, yang menunjukkan sebagai mukjizat
[al-Quran].

Pertama: Tidak diperolehi yang lebih dapat diterima dan benar untuk

semua orang daripada perkataan-perkataan shara  itu.



Kedua: Makna perkataan-perkataan itu secara semula Jjadi
memungkinkan untuk dikuasai, hingga kepada suatu had yang tidak boleh
ditakwilkan padanya. Jika termasuk jenis yang boleh dikenakan ra 'wil, maka

itu dikecualikan bagi ahli d

Ketiga: Sesungguhnya ia mengandungi peringatan bagi ahli al-hagq

atas pentakwilan yang hak pula.

Ini tidak didapati sama ada dalam mazhab Ash‘ariyyah mahupun

dalam mazhab Mu‘tazilah. Maksud saya bahawa ta 'wil-ta 'wil mereka itu tidak

kinkan untuk sepenuh dikuasai, dan tidak pula mengandungi

peringatan ke arah kebenaran, bahkan ta 'wil-ta'wil mereka itu sendiri tidak

betul, itulah sebabnya bid ‘ah bertambah banyak.

Dengan keinginan kami untuk melapangkan waktu bagi tujuan

penulisan ini, dan untuk mencapainya secara berkesan, jika Allah mengurniai

kami umur yang panjang, maka kami akan hi keinginan itu sepanjang
hal itu boleh kami lakukan. Semoga apa yang kami lakukan ini menjadi asas
kepada orang yang akan datang. Sesungguhnya nafsu telah memperdaya
shari‘ah ini dengan tuntunan hawa nafsu yang rosak, dan kepercayaan yang
sesat. Adalah hal ini, dalam keadaan yang amat mendukacitakan dan
menyakitkan, terutama hal serupa ini terjadi dari orang yang menggelarkan
dirinya sebagai ahli falsafah. Sebab kesusahan yang datang dari seorang
kawan adalah lebih hebat daripada kesusahan yang datang dari seorang

musuh. Saya maksudkan bahawa falsafah adalah kawan dan saudara angkat
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bagi shara', sehingga kesusahan yang datang pada falsafah itu adalah
kesusahan paling hebat bagi shara', selain adanya permusuhan, kebencian dan
persengketaan antara kedua-duanya. Padahal kedua-duanya dari segi semula
jadi saling bersahabat, dan saling mencintai menurut tabiat semula jadinya,
Falsafah itu sendiri telah disakiti juga oleh ramai kawan-kawannya yang jahil.
Mereka mengakui dekat padanya, yang terdiri daripada pelbagai aliran
pendapat dalam falsafah itu.

Semoga Allah meluruskan semuanya itu, menolong semua orang untuk
cinta kepadaNya dan menyatukan hati-hati mereka dalam ketakwaan
kepadaNya, dan menghilangkan dari mereka perasaan benci dan bermusuhan

dengan kemurahan dan rahmatNya.

Sebenarnya  Allah telah menyisihkan kejahatan-kejahatan  dan
kejahilan-kejahilan ini, dan aliran-aliran yang menyesatkan itu, dengan adanya
ajaran yang unggul ini, yang kerana ajaran itu Dia telah membuka pintu untuk
pelbagai kebajikan, khususnya bagi golongan orang yang menempuh jalan

kajian ini dan ingink b yang benar. Demikian itu,

P

kerana Dia telah menyeru kepada orang umum untuk mengenal Allah dengan
menggunakan jalan tengah iaitu jalan yang berada atas kerendahan orang-
orang yang bertaklid, tetapi berada di bawah kekacauan para ahli kalam, dan
Dia mengingatkan ahli khawwas untuk mengkaji secara sempurna prinsip-

prinsip shara* . Segala puji bagi Allah Tuhan seru sekelian alam.
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