BAB KEDUA
KONSEP SIFAT ALLAH (TAWHID AL-SIFAT)

2.1 - Introduksi

Konsep al-Tawhid merupakan konsep terpenting dalam Islam kerana semua
persoalan dalam Islam berteraskan konsep tersebut kerana ia merupakan sebahagian
daripada agama' dan juga menjadi dasar atau rukun iman.> Dalam bab ini, perbincangan
akan ditumpukan kepada pemikiran ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) menurut perspektif Syi‘ah.
Dalam persoalan ini, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) memperlihatkan bahawa: * Awwal al-din
ma 'rifah Allah.” Seterusnya dijelaskan bahawa ibadah yang pertama kepada Allah adalah
mengenali  (ma'rifah) diri-Nya (s.w.t) dan dasar ma'rifah tersebut pula adalah

mentauhidkan Allah (s.w.t)."

Allah (s.w.t) telah kakan | g genai diri-Nya sendiri dan
persoalan-persoalan yang berhubung dengan-Nya menurut keterangan Allah sendiri
menerusi  al-Qur'an. Nabi Muhammad (s.a.w) pula melanjutkan penjelasan dan

penghuraian baginda inya dalam keterangan hadith. Walaupun pada peringkat

awal persoalan al-Tawhid tidak diperdebatkan oleh umat Islam, namun ia mulai
mendapat perhatian dan menjadi bahan perbahasan utama dengan kemunculan tokoh-
tokoh dan aliran-aliran pemikiran mereka masing-masing. Lanjutan dari itu, persoalan al-

Tawhid mendapat pelbagai interpretasi berdasarkan perspektif, pandangan dan pendapat

! Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, 111, h.152.

*Muhammad ‘Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.99; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah no.2),
h.46. (Muhammad *Abduh adalah di kalangan para pemikir Islam yang menganggap Nahj al-Balaghah
sebagai sahih (autentik). Lihat: Syed Mohammad Waris Hassan, A4 Critical Study of Nahj al-Balaghah,
(Tesis Ph.D belum diterbitkan), University of Edi 1979, h.68.)

* Muhammad *Abduh, ibid, h.85; Ibn Syu‘bah al-Harrani, Tuhaf al-‘Ugil, h.43; Ibn Abi al-Hadid, Syarh
Nahj al-Balaghah, 1, h.72-74.
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individu yang akhirnya mewujudkan perbezaan dan perselisihan pendapat di kalang:
umat Islam.

Menurut penjelasan “Ali bin Abi Talib (r.‘a), konsep al-Tawhid yang merujuk
kepada Allah (s.w.t)* diberikan dua keterangan seperti berikut:
Pertama: Allah bermaksud Dia yang disembah (al-ma bid) yang setiap makhluk
mempertuhankan-Nya dan menyembah-Nya. Dia terhalang (al-mastiir) daripada dicapai

h 1

oleh penglihatan (al-absar). Dia terlindung (al-mahjib) daripada g atau

dugaan (al-awham) dan t pemikiran (al-khatarar).”
Kedua: Allah bermaksud Dia yang disembah pada ketika setiap makhluk berada dalam
keperluan (al-hawa ij) dan kesukaran (al-syada id), dan juga pada ketika segala harapan
terputus daripada sesuatu selain daripada-Nya.”

Dengan kata-kata lain, Allah merujuk kepada sesuatu yang disembah dan

dipertuhankan oleh setiap makhluk, tidak boleh dicapai oleh penglihatan (mata),

terpelihara daripada k khayalan dan gamt pemikiran dan sentiasa dicari oleh

setiap makhluk pada ketika tiada sesuatu yang lain boleh diharapkan.
Kelihatan kedua-dua keterangan tersebut bertepatan dengan konsep al-Tawhid

yang beliau sendiri k kakan yang jukkan bahawa Allah dalam konteks Islam,

tidak boleh dibayangkan oleh pemikiran manusia sama sekali (al-Tawhid an la

* Al-Sadilq, al-Tawhid, h. 89, 231.

* Al-Sadiiq, ibid, h.89; al-Majlisi, Bikar al-Anwar, 111, h.140; al-Mul i, Mizan al-Hikmah, 1, h.132.

© Al-Sadiq, ibid, h.231; al-Muhammadi, ibid, 1, h.132; al-Karajaki, Kanz al-Fawa'id, 1, h.71.
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hh hu)7 kerana ia tidak mampu memikirkan Allah dari segi dhat-Nya

berdasarkan p mereka 1 ta, sebaliknya pemahaman tentang Allah

adalah berdasarkan keterangan Allah sendiri.

2.2 - Konsep Sifat Allah:

Istilah sifah atau sifar berasal daripada perkataan wasafa yang bermaksud
menghuraikan atau menyifatkan, dan ia disebutkan menerusi bentuk kata kerja (fi'l)
dalam al-Qur’an sebanyak 13 kali dan dalam bentuk wasf sebanyak satu kali. Perkataan
sifah tidak terdapat dalam al-Qur’an, manakala perkataan wasf kebiasaannya digunakan
untuk merujuk kepada sesuatu yang manusia perkatakan mengenai Allah. Biasanya, ia
berkait dengan sesuatu yang bukan berbentuk pujian yang diperkatakan oleh orang-orang
yang mengingkari Allah." la juga digunakan untuk sesuatu yang kurang baik.” Istilah sifat
yang terawal disebutkan oleh Wasil bin ‘Ata’ (m.131/748) dan kemudian ia diambil oleh
madhhab al-Sifatiyyah."

Pada zaman Nabi Muhammad (s.‘a.w) dan peringkat awal perkembangan Islam,

sifat Allah bukanlah merupakan persoalan yang menjadi bahan perbincangan. Secara

7 Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al- Bala;,huh h.787; al-Syarif al-Radi, Nah/ al-Balaghah, (Hikam
n0.470), h.558; (Hikam no.406), h.23; al-Syirazi, Tawdih, 1V, h.481; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-
Balaghah, XX, h.227.

N Contohnya al-Qur’an, surah al-Baqarah (2): 18 bermaksud: “ Mereka tuli, bisu dan buta, maka tidaklah
mereka akan kembali (ke jalan yang benar).” Lihat sama: Surah al-Baqarah (2): 112; al-An‘am (6): 100,
140; al-Anbiya’ (21): 22; al-Mu’miniin (23): 93; al-Safat (37): 159, 180; al-Zukhruf (43): 82.

¥ Lihat: Al-Qur'an, surah Yasuf (12): 77 “Maka Yasuf ikan K kelan itu pada

dirinya dan tidak menampakkannya kepada mereka. Dia berkata (dalam hatinya): Kamu lebih buruk
kedudukanmu (sifat-sifatmu) dan Allah Maha Mengetahui apa yang kamu terangkan itu.” Lihat sama:
Surah Yasuf (12): 18; al-Nahl (16): 4, 117; al-Mu’miniin (23): 98.

" Wolfson, The Philosophy, h.118.



umumnya, umat Islam menerima persoalan tersebut berdasarkan keterangan yang
dikemukakan al-Qur’an. Namun, pada peringkat seterusnya, persoalan ini mulai muncul
dan terus menjadi asas perdebatan di kalangan ulama Islam.

Dalam al-Qur’an, Allah (s.w.t) dikatakan mempunyai sifat-sifat yang banyak dan
semua sifat Allah menunjukkan kesempurnaan-Nya yang mutlak, dengan sebahagian
daripadanya diterangkan dalam al-Qur’an yang secara langsung  menunjukkan
kedudukan-Nya sebagai Allah yang Maha Kuasa, Maha Agong dan Maha Sempurna.
Sebagai contoh, Allah (s.w.t) menjelaskan dalam firman-Nya yang bermaksud:

* Tidakkah kamu mengetahui bahawa sesungguhnya Allah Maha Kuasa
(Qadir) atas segala sesuatu.”"'

Berhubung dengan persoalan ini, al-Qur’an memperlihatkan dua gambaran ayat,
muhkamat dan mutasyabihat. Dalil-dalil al-Quran yang bersifat muhkamat memberikan
sifat-sifat kesempurnaan kepada Allah (s.w.t) sedangkan sebaliknya dalil-dalil
mutasyabihat pula memperlihatkan persamaan al-Khaliq dengan makhlig."

Dalam hal ini, Allah (s.w.t) menerusi al-Qur'an tidaklah membiarkan manusia

menyelesaikannya sendiri sebaliknya pen: iannya dalam beb

ayat yang menunjukkan bahawa al-Khaliq berbeza daripada makhliig seperti yang
dijelaskan dalam ayat yang bermaksud:

“ Tidak ada sesuatu pun yang serupa dengan Dia.”"”

"' Al-Quran, surah al-Baqarah (2): 106. Lihat sama: Al-Baqarah (2): 181; 224; al-Nisa’ (4): 149; Fatir (35):
2 dan lain-lain.

"* Al-Qur’an, surah $ad (38): 75; Taha (20): 5.

o Al-Qur’an, surah al-Syira (42): 11. Lihat juga: surah al-Ikhlas (112): 1-4; al-Muhammadi, Mizan al-
Hikmah, V1, h.184-185; al-Sadiiq, al-Tawhid, h.97; al-Samarqandi, Syarh, h.157.
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Justeru, berdasarkan keterangan al-Qur’an tersebut, “Ali bin Abj Talib (r.‘a)

1 dq

kelihatan

ya dengan jelaskan bahawa sifat al-Khalig tidak
boleh dibandingkan dengan sifat makhliig kerana kenyataan tersebut berlawanan dengan
keterangan-keterangan al-Qur’an yang begitu banyak.'s

Beliau menjelaskan Allah (s.w.t) bebas daripada segala bentuk kekurangan,
kecacatan, kelemahan dan persamaan dengan segala sesuatu. Beliau memperkukuhkan
kenyataannya dengan hadith Nabi (s.‘a.w) yang bermaksud:

“ Al-Khalig tidak boleh diberikan sifat kecuali sebagaimana Dia

menyifatkan diri-Nya dan bagaimana hendak disifatkan al-Khalig yang

tidak boleh dicapai p indera dan dugaan (al-awham), pemikiran (tidak

mampu) menentukan batasan-Nya manakala penglihatan (al-absar) pula
tidak mampu melingkungi-Nya.”'

Oleh itu, “Ali bin Abi Talib (r.‘a) melanjutkan keterangan tersebut menerusi kata-
katanya dengan menegaskan: * Sesiapa yang menyifatkan-Nya bererti mengehadkan-
Nya, mengehadkan-Nya bererti menggandakan-Nya, menggandakan-Nya  bererti
membatalkan keazalian-Nya. Sesiapa yang mempersoalkan kayfa (bagaimana), dia telah
memberikan sifat kepada-Nya, sesiapa sahaja yang mengatakan ayna (di mana), dia telah

menyisihkan-Nya (hayyaza-hu).”"

Seterusnya beliau (r.‘a) kan keny ya: * Memadailah dalil-dalil al-
Qur’an tentang sifat-sifat Allah, memadailah keterangan Nabi (s.‘a.w) tentang ma ‘rifah-

Nya, berimanlah kerana ia mengandungi ni‘mat dan hikmat. Allah memuji orang-orang

" Al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.368; al-Sadaq, al-Tawhid, h.97.
'* Al-Majlisi, Bikar al-Anwar, 111, h.189.
' Al-Majlisi, ibid, 111, h.193; al-Bahbudi, Zubdah al-Kafi, 1, h.14-15.

' Muhammad *Abdub, Syarh Nahj al-Balaghah, h.367; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
10.152), h.212; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, 1X, h.147.
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yang mempunyai keilmuan tetapi mengakui kejahilan mereka mengenai perkara ghaib

yang tersembunyi. Mereka hanya beriman kepada Allah dan Allah memuji mereka kerana

kui kelemahan mereka di ketiadaan ilmu tentang-Nya.”'s

Allah (s.w.t)"” dan Nabi Muh d (s.‘a.w) tidak berikan penekanan kepada
manusia untuk mengetahui hakikat sifat Allah, sebaliknya lebih memberikan penekanan
untuk mengetahui kesan-kesan sifat tersebut.®® Dalam persoalan ini, Alj bin Abj Talib
(r.‘a) juga kelihatan turut berbuat demikian® bahkan beliau menghadapkan cabaran
terhadap orang-orang yang ingin menyifatkan Allah supaya memberikan sifat kepada
sebahagian makhluk ciptaan-Nya seperti malaikat Jibril, Mika'il dan lain-lain yang
ternyata tidak mampu dijelaskan oleh manusia.* Oleh kerana ketidakmampuan manusia
untuk menghuraikannya, “Ali bin Abi Talib (r.‘a) menjelaskan bahawa persoalan sifat
Allah hendaklah berdasarkan keterangan Allah sendiri menerusi al-Qur’an, diperakui
sendiri oleh Nabi (s.‘a.w) menerusi hadith, tanpa sebarang unsur ta til, tasybih ataupun

ok

"* Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.238: al-Majlisi, Bihar al-Anwar, 111, h.163; al-Syarif al-
Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah no.91), h.125; bn Abi al-Hadid, Syark Nahy al-Balaghah, V1, h 404 al.
Sadiq, al-Tawhid, h.55; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, V1, h.166.

"” Al-Quran, surah al-An‘am (6): 19; al-Syiira (42); 11; al-lkhlas (112): 1-4.

* Al-Majlisi, op.cit, 111, h.163.

*' Ibid, 111, h.261.

* Ibn Abi al-Hadid, op.cit, X, h.88-89; Ibn M:; yth: I-Bahrani, Syarh Nahj al-Balagh 11, h.43; al-
Syirazi, Tawdil, 111, h.97; Abi Nu*aim al-Isbahani, Hilyah al-Awliya’, 1, h.73.

* Muhammad *Abduh, op.cir, h. 237; al-Majlisi, op.cit, 111, 258-259; h.171-172. (Keterangan al-Isfara’ini
ang I-k I-kammi) -ai hb kata-kata *Alf bin
Abi Talib (r.‘a) dalam beberapa buah khutbahnya boleh dirujuk.Lihat: Al-Tabsir fi al-Din, h.148.)
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Sifat-sifat Allah seperti yang disebutkan sebelumnya begitu banyak diterangkan
dalam al-Qur’an, malahan akal manusia tidak mampu mencapainya. Justeru itu, beliau
(r.a) menjelaskan bahawa Allah tidak memberitahu akal manusia tentang batasan sifat-
sifat-Nya dan tidak pula menghalangi mercka daripada kewajipan untuk mengenali
(marifah) diri-Nya.**

Beliau (r.‘a) menjelaskan: * kata-kata (al-lisan) tidak mampu memberikan

gambaran sifat-Nya,” imaginasi tidak dapat pai sifat-Nya, hati manusia tidak dapat

menyimpulkan kebagaimanaan-Nya, mata tidak dapat meliputi-Nya® manakala analisis
dan huraian tidak dapat dilakukan terhadap-Nya.”
Beliau turut menjelaskan bahawa akal manusia tidak mampu mencapai hakikat

Allah  dan  kesempurnaan-Nya seperti disebutkan dalam doanya: * Akal tidak

Mu, penglihatan terbuka tanpa dapat melihat

hail
berk

kepada subuhat wajah-Mu.” Ini disebabkan kelemahan dan kekurangan dalam pelbagai
aspek seperti keilmuan, pancaindera, mental dan sebagainya yang terdapat kepada diri

manusia itu sendiri yang tidak ya li dan hui Allah

secara hakiki. Sehubungan dengan itu, Allah tidak memberikan laluan kepada manusia

untuk mencapai dan memahami persoalan tersebut.”’

* Mubammad *Abduh, Syarh Nakj al-Balaghah, h.172; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
10.49), h.88; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, 111, h.219.

* Al-Syirazi, Tawdih, 111, h.76.

* Muhammad *Abduh, op.cit, h.223; al-Syarif al-Radi, op.cir, (Khutbah no.85), h.115: Ibn Abi al-Hadid,
op.cit, VI, h.345,

*7 Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, (94), h.150; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, V1, h.167.



dan

Menurut beliau lagi, akal tidak dapat -Nya kerana
sekiranya perkara yang sebaliknya berlaku, sudah tentulah Allah (s.w.t) mempunyai
penyerupaan.” Selanjutnya dijelaskan bahawa akal memang tidak mampu mencapai-

Nya,” getahui keajaiban kel Nya® ataupun gkhayalkan dhat-Nya kerana

Allah (s.w.t) dinafikan daripada penyerupaan (syibh) dan bersifat fizikal (syakl)."!

Secara ringkas, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) menerima dan mengakui sifat-sifat Allah
dalam al-Qur’an berdasarkan keterangan Allah (s.w.t) dan dalam al-Hadith berdasarkan
keterangan Nabi (s.‘a.w) tanpa sebarang unsur 1a'til (penafian sifat), rasybih
(penyerupaan) dan rakyif (penghuraian) kerana persoalan tersebut adalah di luar bidang

kuasa dan kemampuan manusia.

2.3 - Konsep Sifat dan Dhat Allah:

Persoalan sifat dan dhat merupakan salah satu persoalan yang mencetuskan
kontroversi di kalangan ulama ilmu kalam. Jahm bin Safwan (m.128/745) dikatakan
tokoh yang mula-mula membicarakannya. Seterusnya persoalan itu terus berlanjutan

menjadi topik perbal di kal dhhat dhhab dalam Islam terutamanya di

antara al-Asya‘irah dan al-Mu‘tazilah, di samping yang lain-lain.

* Muhammad *Abduh, Syarh Nakj al-Balaghah, h.373; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
n0.155), h.217; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, 1X, h.181.

*” Muhammad *Abduh, ibid, h.262; al-Syarif al-Rad, ibid, (Khutbah 10.94), h.138; Ibn Abi al-Hadid, ibid,
VIL, h.61.

* Muhammad *Abduh, ibid, h.477; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no. 195), h.308; Ibn Abi al-Hadid, ibid,
X, h.170.

" Al-Majlisi, Bihar al-Amwar, LXXVII, h.381.
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Persoalan-persoalan yang dikemukakan adalah sama ada Allah mempunyai sifat
atau sebaliknya dan sekiranya Allah mempunyainya, adakah sifat-sifat Allah tersebut
bersifat kekal (gadim) atau baru (jadid)?

Allah menerusi al-Qur'an telah menunjukkan bahawa Dia mempunyai sifat

yang di

dalam beberapa maksud ayat al-Qur’an seperti berikut:

Pertama: ** Sesungguhnya Allah berkuasa (Qadir) atas segala sesuatu.”

Kedua: “ Dan Dia Maha Mengetahui (“Alim) segala sesuatu,”

Ketiga: * Dan Tuhanmu adalah Tuhan Yang Maha Esa, tiada ada Tuhan

melainkan Dia, Yang Maha Pemurah lagi Maha Penyayang.™*

Menurut “Ali bin Abi Talib (r.‘a), Allah (s.w.t) dikatakan mempunyai dhat dan
sifat, dan kedua-duanya adalah satu dan tidak terpisah, bersifat qadim, azali dan abad
seperti yang ditetapkan oleh-Nya sendiri. Perbuatan mengingkari sifat dan dhat Allah
bererti mengubahkan keterangan Allah daripada kebenaran kepada kebatilan.*

Justeru, *Ali bin Abi Talib (r.‘a) mengemukakan kenyataan berikut ketika beliau
menghuraikan hakikat ma ‘rifah Allah:

“ Kesempurnaan tulus ikhlas kepada-Nya adalah menafikan sifat-sifat yang
diberikan kepada-Nya, kerana setiap sifat membuktikan bahawa ia bukanlah yang disifati

dan setiap yang disifati membuktikan bahawa ia bukanlah sifat. Sesiapa yang

» Al-Qur’an, surah al-Baqarah (2): 20; 106, 109, 148; 259; Ali *Imran (3): 165.
* Al-Qur'an, surah al-Baqarah (2): 29; 231; 282.

™ Al-Qur'an, surah al-Baqarah (2): 163.

" Al-Hurr al-* Amili, al-Fusil al-Muhimmah, h.57-58.

* Al-Kulayni, Usiil al-Kaff, 1, h.100.



menyifatkan Allah Yang Maha Suci, bererti ia memberikan pasangan kepada-Nya, dan
sesiapa yang memberikan pasangan kepada-Nya, maka dia telah menggandakan-Nya dan
sesiapa yang menggandakan-Nya maka dia telah membahagikan-Nya dan sesiapa yang
membahagikan-Nya maka dia telah berlaku jahil kepada-Nya.”"

Oleh yang demikian, dapatlah disimpulkan bahawa beliau (r.*a) mengakui sifat
dan dhat Allah adalah satu™ dan tidak berbilang-bilang, kerana sifat itu sendiri adalah
dhat dan bukanlah berlainan daripada-Nya. Dengan demikian, sifat Allah sebagai al-
‘Alim, al-Qadir, al-Hayy dan lain-lain sebenarnya adalah dhat Allah juga.”

Beliau menjelaskan bahawa sifat-sifat Allah tidak wujud dalam realiti tetapi
dalam pemikiran semata-mata. Sifat-sifat Allah terbahagi kepada dua iaitu sifar dhat dan
sifat af 'l Sifat dhat merujuk kepada sifat yang menunjukkan kepada Allah atau kepada
dhat-Nya seperti al-‘Alim, al-Qadir, al-Hayy dan sebagainya, dan pada masa yang sama
menafikan sifat-sifat yang berlawanan dengannya. Sifar af‘al pula merujuk kepada sifat
yang menunjukkan perbuatan Allah yang mempunyai hubungan dengan makhluk seperti
al-Iradah, al-Kalam, al-'Adl dan lain-lain.

Sifat dan dhat Allah dikatakan berbeza hanyalah dari segi pengertian bahasa

semata-mata. Oleh yang demikian, Allah dikatakan wujud semenjak dari azali tanpa

" Mubammad *Abdub, Syarh Nahj al-Balaghah, h.85-86; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
no.1), h.40; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, 1, h.57.

" Yahya bin *Adi, Magalat, h.109.

* Al-Hurr al-*Amili, al-Fusiil al-Muhimmah, h.53, 57-58; Ibn Abi al-Hadid, op.cit, 1, h.57, 78: al-Syirazi,
Tawdih, 1, h.13; al-Mutahhari, i Rihab, 1, h.55-61; al-Majlisi, Bihar al-Anwar, 1V, h.62.

* Al-Bayhaqi, al-1 ‘tigad, h.30.
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mengalami sebarang perubahan. Pengetahuan Allah adalah dhat-Nya sendiri walaupun
tiada sesuatu yang hendak diketahui dan begitulah sifat-sifat Allah yang seterusnya.*!

Sekiranya sifat dan dhat Allah berlainan, ia memberikan implikasi bahawa sifat
adalah Allah dan dhat juga adalah Allah. Ini bererti wujud dua Allah sedangkan
kenyataan ini dinafikan oleh maksud ayat al-Qur’an sendiri:*

* Sekiranya ada di langit dan di bumi tuhan-tuhan selain Allah, tentulah

kedua-duanya itu telah rosak binasa. Maka Maha Suci Allah yang

mempunyai ‘Arsy daripada apa yang mereka sifatkan.”

Jelas kelihatan daripada keterangan tersebut bahawa kesempurnaan sifat Allah
menunjukkan kesempurnaan dhat Allah.* Demikianlah juga, beliau menjelaskan bahawa
kewujudan sifat-sifat Allah tersebut bukanlah dengan pengertian tambahan (za 'id) kepada
dhat Allah. Ini kerana sekiranya ia diterima, tentulah ia turut memberikan dua implikasi,

iaitu sifat itu adalah kekal (gadim) kerana ia wujud sejak dari azali ataupun adalah baru

(jadid). Sekiranya ia wujud sejak azali, tentulah ia berkongsi dengan Allah dari segi

k lian dan ini ber gan dengan k gan al-Qur’an.* Begitu juga sekiranya ia
bersifat baru, tentulah Allah mempunyai bilangan, dan kenyataan itu turut dinafikan oleh
al-Qur’an.*

Tambahan lagi, ia memperlihatkan Allah tidak sempurna kerana tidak mempunyai

sifat-sifat tersebut sebelum itu. Contohnya, ‘Alim selepas jahil, Qadir selepas lemah dan
—_—

' Al-Saduq, al-Tawhid, h.141.

* Al-Qur'an, surah al-Anbiya’ (21): 22.

*Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, XV1, h.77.

“ Al-Qur'an, surah al-Tawbah (9): 31.

** Al-Qur'an, surah al-Ikhlas (112): 1-4.
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seumpamanya. Allah Maha Sempurna dan adalah mustahil Dia berkeadaan sebaliknya.
Ini membuktikan bahawa sifat dan dhat Allah tidak terpisah kerana dhat-Nya meliputi
sifat-Nya, manakala sifat-Nya pula menunjukkan dhat-Nya.*

Secara keseluruhannya, Allah dikatakan terpelihara daripada sebarang bentuk
kekurangan, kelemahan atau bersifat baru, dan tidak boleh sama sekali dibandingkan
dengan sesuatu daripada makhluk-Nya.

Di kalangan madhhab-madhhab dalam Islam, terdapat perbezaan pendapat yang
agak ketara dan meluas di antara mereka.

Al-Mu‘tazilah pada umumnya menafikan sifat bagi Allah dengan matlamat utama
mentauhidkan Allah secara mutlak (al-Tawhid al-Mutlag). Penafian sifat-sifat Allah
dikatakan kelihatan semenjak awal abad ke-2/8 dan umumnya berpunca daripada Wasil
bin ‘Ata’ yang mengatakan Allah yang abadi, azali dan qadim hanyalah satu sekiranya
ada yang qadim selain daripada-Nya, sudah tentu wujud dua tuhan. Penafian sifat bagi
Allah bermaksud mercka menafikan Allah mempunyai sifat yang berasingan daripada
dhat-Nya. Dengan kata-kata lain, sifat dan dhat adalah satu dan sama.” Mereka

kan Allah tidak punyai ‘ilm, qudrah, hayat dan lain-lain tetapi ia bukanlah

bermaksud Allah tidak mengetahui, berkuasa, hidup dan lain-lain. Sifat tersebut bukanlah
dalam pengertiannya yang hakiki. la bererti Allah Maha Mengetahui, Maha Berkuasa dan

Maha Hidup.*

“* Al-Kulayni, Usiil al-Kafi, 1, h.107; al-Sadaq, al-Tawhid, h.140; Amali, h.247; al-Majlisi, Bihar al-Anwar,
1V, h.62.

*" Ibn Murtada, al-Munyah wa al-Amal, h.109, 105; al-Malati, Tanbih, h.75; Ibn Hazm, al-Fisal, 11, h.173,
121; A.S.Tritton, Muslim Theology, h.79, 62.

“* 1bn al-Murtada, ibid, h.109, 105.
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Secara keseluruhannya, pendapat mereka hampir sama dengan *Ali bin Abi Talib
(r.*a), juga pendapat Jahm bin Safwan dan aliran al-Qadariyyah. Dengan alasan itu juga,
mereka dinamakan sebagai golongan al-Mu ‘attilah (yang menafikan sifat Allah) dengan
matlamat utamanya untuk mengesakan Allah secara mutlak.*

Aliran al-Asya‘irah juga berselisih pendapat mengenainya. Umumnya mereka
mengatakan Allah mempunyai sifat, yang wujud dan abadi, menjadi tambahan kepada
dhat-Nya. Menurut al-Asy‘ari, Allah mempunyai sifat yang ditetapkan berdasarkan
keterangan al-Qur’an yang bermaksud:*

** (Mereka tidak mahu mengakui yang diturunkan kepadamu itu) tetapi

Allah  mengakui al-Qur'an yang diturunkan-Nya ) If‘epadamu. A'IlaJl!

menurunkannya dengan ilmu-Nya, dan laik pun
saksi (pula). Cukuplah Allah menjadi saksi.”

Al-Asy‘ari tidak bersependapat dengan al-Mu‘tazilah. Allah dikatakan mustahil

itu adalah

mengetahui dengan dhat-Nya kerana ia bahawa p
dhat Allah dan Allah pada masa yang sama adalah pengetahuan (“ilm). Allah dikatakan
bukan ‘i/m tetapi Yang Maha Mengetahui (‘4/im). Allah dikatakan mengetahui dengan
pengetahuan (“ilm) dan pengetahuan bukanlah dhat Allah. Sifat-sifat lain turut
dihubungkan dengan cara yang sama. Pendapat al-Asya‘irah menyebutkan bahawa Allah
mempunyai sifat dan sifat Allah adalah gadim. Al-Ghazali sendiri mengatakan sifat Allah

tidak sama dengan dhat Allah, malahan berbeza sama sekali, tetapi ia berada di dalam

dhat Allah.*'

* Ibn al-Murtads, al-Munyah wa al-Amal, h.109.
* Al-Qur'an, surah al-Nisa’ (4): 166.

*' Al-Ghazali, al-lqtisad, h.138-139.
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Ringkasnya, Allah dikatakan mempunyai sifat dan sifat-Nya adalah qadim tetapi

ia berlainan daripada dhat, dan sifat itu wujud ber: a atau jadi bat
kepada dhat-Nya.
Tidak ketinggalan, tokoh-tokoh dan madhhab-madhhab lain turut berikan

sumbangan mereka di antaranya, Ibn Hanbal dikatakan berpendapat Allah sentiasa wujud
dengan semua sifat-Nya. Dia mempunyai mata, telinga, lidah, bibir, tangan, kaki dan
anggota tubuh yang lain tetapi Dia masih dikatakan sebagai Wahid seperti yang
disebutkan al-Qur’an yang bermaksud:

*  Biarkanlah Aku bertindak terhadap orang yang Aku telah
iptakannya sendiri (wahidan).”*

:

Seseorang yang berpendapat Allah sebagai sesuatu yang tidak diketahui dianggap
olehnya sebagai mulhid.

Jahm bin Safwan berpendapat Allah dan sifat-sifat-Nya tidak diketahui (majhitl)
dan tidak mempunyai nama sehinggalah Dia menciptakan nama untuk diri-Nya, dan
Allah dalam al-Qur’an adalah nama ciptaan-Nya. Pendapat yang sama dikemukakan oleh
Dirar dan al-Dirdriyyah yang mengatakan dhat Allah yang hakiki tidak diketahui.**

Secara perbandingan, pendapat ‘Ali bin Abj Talib (r.‘a) mempunyai persamaan
dan perbezaan dengan kedua-dua aliran tersebut. Dengan al-Mu‘tazilah, ‘Ali (r.‘a)
berbeza kerana beliau mengakui sifat Allah sedangkan al-Mu‘tazilah menolaknya, dan

bersependapat dengannya kerana kedua-duanya mengakui dhat dan sifat Allah adalah

-
* Al-Qur’an, surah al-Muddaththir (74): 11. Lihat: Al-Nasysyar dan al-Talibi, ‘Aqa’'id al-Salaf, h.92; al-
ily, al-'Agidah al-Salafiyyah, h.192; M.S.Seale, Muslim Theology, h.60.

*Ibn al-Murtada, al-Munyah wa al-Amal, h.75-1 10; al-Razi, Muhassal, h.136; M.S Seale, ibid, h.58.
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satu, yang bererti bahawa semua sifat Allah merujuk kepada dhat-Nya dan ia bukanlah
ma’na yang menjadi tambahan (za'id) kepada dhat Allah.

Dengan aliran al-Asya‘irah pula, ‘Ali (r.‘a) dan al-Asya‘irah mengakui sifat-sifat
Allah tetapi berbeza dalam persoalan dhat dan sifat kerana “Ali (r.‘a) mengatakan kedua-
duanya adalah satu sedangkan al-Asya‘irah pula mengatakan kedua-duanya berbeza. Ini
kerana Allah dikatakan mengetahui (sesuatu) dengan perantaraan sifat *ilm.>

‘Al (r.‘a) dalam pendapatnya mengatakan dhat dan sifat Allah adalah satu. Ini
kerana sekiranya kedua-dua perkara itu berbeza, ia menunjukkan bahawa sifat itu telah
wujud sejak dari azali ataupun baru wujud. Seandainya kedua-duanya berlainan, dan sifat
pula wujud sejak dari azali, bererti sifat dan dhat Allah berkongsi dari segi gadimnya.
Justeru, ia menunjukkan wujud dua unsur yang qadim, dan kenyataan itu adalah syirik.
Selanjutnya dikatakan seandainya sifat dan dhat berlainan dan kedua-duanya kekal,
implikasinya Allah terdiri lebih dari satu atau berbilang-bilang tuhan. Seandainya sifat itu

pula baru wujud, lah Allah tidak punyai sifat itu sejak Dia wujud. Implikasinya

Allah adalah tidak sempurna.*

Kesimpulannya, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) yang memperolehi pendidikan yang
mantap dan menerimanya secara langsung daripada gurunya, Nabi Muhammad (s.‘a.w)
menjelaskan bahawa dhat dan sifat Allah adalah satu dan sama. Itulah sebenarnya yang
dikatakan ma ‘rifah Allah dan ternyata keterangannya bertepatan dengan konsep keesaan
yang diterangkannya (r.‘a), dan selari dengan al-Qur’an, al-Hadith dan rasionaliti itu

sendiri. Allah tidak mempunyai sebarang kekurangan, kelemahan dan ketidaksempurnaan

** Al-Asy‘ari, al-Luma', h.30-31.

* Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, 1, h.57, 78; Yahya bin *Adi, Magalat, h.109.



dan sifat-Nya berbeza sama sekali daripada sifat makhluk-Nya. Secara langsung, ia
menunjukkan pemikiran ‘Al (r.‘a) mempunyai keunikannya yang tersendiri dan istimewa

berbanding dengan tokoh dan aliran yang menyusulinya.

2.4 - Konsep Qudrah Allah:
2.4.1 - Pengertian Qudrah dari segi bahasa:

Dari segi bahasa, perkataan al-qudrah bermaksud kekuatan dan keupayaan.* Ibn
Faris mengatakan perkataan qudrah merujuk kepada penyampaian sesuatu, keadaan dan
pemberhentiannya. Perkataan tersebut yang dikaitkan kepada Allah bermaksud bahawa

Allah  berkuasa meny. an kehendak dan  keingi Nya.”” Al-Raghib pula

menjelaskan perkataan qudrah apabila disifatkan kepada manusia merujuk kepada

kekuasaan atau kemampuan yang bolehk i lakukan sesuatu, manakala
qudrah yang disifatkan kepada Allah merujuk kepada penafian-Nya daripada bersifat
lemah (al-‘ajz). Ini kerana kekuasaan yang mutlak (al-qudrah al-mutlagah) hanya
menjadi sifat Allah semata-mata. Perkataan al-Qadir pula menunjukkan bahawa Allah
adalah Pelaku (al-Fa'il) kepada kehendak-Nya yang berdasarkan hikmah dan hanya
Allah dikatakan memiliki sifat itu.’* Fairizabadi menerangkan perkataan al-Qadir dan al-
Qadir merujuk kepada sifat Allah yang tidak memerlukan yang lain (al-ghina, al-yasar
dan kekuatan (al-quwwah).*

* Al-Raghib, al-Mufradat, 11, h.394.

*" lon Faris, Mu ‘jam, V, h.62.

* Al-Raghib, op.cit, h.657-658.

*” Fairtizabadi, Tartib, 111, h.569-570.
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Secara ringkasnya, perkataan al-Qudrah dari perspektif bahasa merujuk kepada

kekuatan, keup. dan kebesaran yang pada umumnya berhubung dengan

makhluk-makhluk Allah dan secara khusus kepada Allah (s.w.t).

2.4.2 — Pengertian Qudrah dari segi istilah:

Dari pandangan ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a), dikatakan bahawa sifat Qudrah adalah
sifat yang merujuk kepada kekuasaan Allah (s.w.t) yang tidak berbeza dengan dhat-Nya.
Justeru, kekuasaan Allah melibatkan semua perkara sama ada yang boleh dilihat
mahupun  yang sebaliknya, dan ia tidak berkesudahan. Kekuasaan itu berdasarkan
kesesuaian kehendak-Nya (/radah).”

Di kalangan al-Mu‘tazilah, al-Nazzam menjelaskan Allah dikatakan Maha
Berkuasa (Qadir) dengan maksud Dia bukanlah lemah. Allah Qadir dengan sifat Qudrah
dan Qudrah dikatakan diri atau dhat Allah itu sendiri.”’ Dengan kata-kata lain, Allah
Qadir dengan dhat-Nya dan bukan dengan Qudrah. Al-Jubba’i menafikan sifat Qudrah
kepada Allah kerana sekiranya kewujudan sifat tersebut diterima sebagai gadim dan
azali, ini bererti wujudnya dua tuhan yang bersifat gadim. Qadir dikatakan sebagai sifat
dhat dan ia menjadi keterangan (i tibar) kepada dhat Allah yang gadim, ataupun menjadi
keadaan (hal) menurut Abdi Hasyim.”

Umumnya, mereka berpendapat sifat al-Qudrah adalah sifat khusus bagi Allah

(s.w.t) semata-mata. Qudrah Allah adalah diri dan dhat-Nya dan ia bukanlah sifat yang

“ Al-Sadiiq, al-Tawhid, h.133, 142; Nasir al-Din al-Tasi, Kasyf al-Murad, h.305-309.

¢ Ibn al-Murtada, al-Munyah wa al-Amal, h.113; al-Asy*ari, Magalat, 1, h.244; al-Baghdadi, Usal al-Din,
h.91; al-Syahrastani, al-Milal, 1, h.49.

Al ini, ibid, 1, h.46; al-Baghdadi, ibid, h.91.
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baru (jadid) bagi Allah.”” Dengan sifat tersebut, Allah berkuasa terhadap semua perkara

daih

yang dikuasai (al-magqdirat) tanpa berk

Dari pandangan al-Asya‘irah pula, sifat a/-Qudrah dikatakan sifat yang azali dan
qadim bagi Allah dan ia berada bersama-sama dengan dhat-Nya.** Kenyataan tersebut
menjelaskan bahawa Allah berkuasa dengan perantaraan sifat Qudrah-Nya. Kekuasaan
Allah adalah tertakluk kepada semua perkara yang dikuasai-Nya.” Dengan sifat tersebut,
Allah berkuasa melakukan segala sesuatu mahupun meninggalkannya.* Qudrah Allah
adalah satu dan berhubung dengan semua yang wujud.”’

Pendapat-pendapat lain seperti golongan Ahl al-Salaf pula dikatakan berpendapat
sifat-sifat yang terdapat dalam al-Qur’an dan al-Sunnah termasuklah al-Qudrah adalah
sifat Allah.*

Secara perbandingannya, dapatlah dilihat persamaan dan perbezaan pendapat al-
Mu‘tazilah dan al-Asya‘irah dengan ‘Ali bin Abi Tlib (r.‘a). Kelihatan dari satu aspek,
al-Mu'‘tazilah mempunyai pendapat yang lebih hampir dengan ‘Ali (r.‘a)” tetapi berbeza

dalam aspek yang lain, begitu juga dengan al-Asya‘irah.

' Abd al-Jabbr, Syarh al-Usiil al-Khamsah, 1, h.155.

“ Al-Syahrastani, al-Milal, 1, h.93; al-Baghdadi, Usal al-Din, h.90-92.
“* Al-Baghdadi, ibid, h.93.

 Al-Ghazili, al-Iqtisad, h.53; al-Jurjani, Syarh al-Mawagif, h.84.

" Ibn Hazm, al-Figal, 11, h.212.

* Al-Syahrastani, op.cit, 1, h.46; al-Sily, al-‘Agidah al-Salafiyyah, h.174; 202.

“ persamaan pendapat al-Mu‘tazilah dengan ‘Ali bin Abi b (r.'a) dikatakan kerana Wasil bin ‘Ata’ dan
Amrii bin ‘Ubayd mengambil sumbernya daripada (Abdi) Hasyim ‘Abdulldh bin Muhammad al-
Hanafiyyah (al-Hasyimi) bin ‘Ali bin Abi Talib. Lihat: Ibn al-Murtada, al-Munyah wa al-Amal, h.12;
Tabagat al-Mu ‘tazilah, h.7; al-Baghdadi, Usul al-Din, h.307; Mustafa ‘Abd al-Raziq, Tamhid li-Tarikh al-
Falsafah al-Islamiyyah, h.287; al-Nasysyar, Nasy'ah al-Fikr al-Falsafi fi al-Islam, 11, h. 52; Zuhdi Hasan
Jar-Allah, al-Mu ‘tazilah, h.12-13.

82



Menurut ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a), sifat Qudrah adalah bergantung kepada Dhat

dan Wujiid Allah. Allah berkuasa dakan ataup iadakan sesuatu berdasarkan

per ian dengan kehendak-Nya (Iradah).” Keselarian pendapat beliau dengan

keterangan al-Qur’an dapat dilihat menerusi maksud ayat berikut:

** Sesungguhnya keadaan-Nya apabila Dia menghendaki sesuatu hanyalah
berkata kepadanya: Jadilah, maka terjadilah ia.™"'

‘Ali (r."a) menunjukkan perbandingan Qudrah Allah dengan Qudrah manusia
dengan menjelaskan bahawa Qudrah Allah adalah mutlak yang berada di luar keilmuan,
imaginasi, pemikiran dan pemahaman manusia seperti firman Allah yang bermaksud:

** Sesungguhnya Allah berkuasa atas segala sesuatu.””

Kekuasaan-Nya tidak terjangkau hinggakan Dia berkuasa melakukan segala
kehendak-Nya dan berkuasa pula mengubahkan apa sahaja tanpa mengira masa dan
tempat. Kewujudan-Nya sendiri dikatakan bukan berada di antara dua hujung kerana
Allah (s.w.t) tidak mempunyai sifat fizikal dan Dia menguasai sekalian alam.

Beliau (r.‘a) menjelaskan lagi, kekuasaan Allah (s.w.t) tidak tertertakluk kepada
sesuatu sedangkan kekuasaan manusia pula tertakluk kepada beberapa perkara, di
antaranya niat, kehendak sama ada mampu meneruskan atau menghentikannya dan juga

alat untuk melaksanakannya.”

" AL-Hilli, al-Bab al-Hadi ‘Asyar, h.15.
" Al-Qur’an, surah Yasin (36): 81-82. Lihat: Muhammad ‘Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.442.

7 Al-Qur'an, surah al-Baqarah (2): 20. Lihat juga: Surah al-Baqarah (2):106, 109, 148, 259; Surah Ali
‘Imrén (3): 165; al-Nahl (16): 77.

" Al-Sadiq, al-Tawhid, h.183-190.



Menurut beliau (r.‘a), sifat Qudrah adalah sifat dhat bagi Allah. Ini kerana
seandainya sifat itu terasing dan berbeza, ia menunjukkan bahawa sifat dhat akan
memerlukan sesuatu alat untuk mencipta, khususnya untuk mencipta manusia. Ini
disebabkan sifat Qudrah itu sendiri diciptakan oleh Allah. Seandainya kenyataan tersebut
diterima, ia kelihatan menunjukkan bahawa sifat Qudrah mempunyai persamaan dengan
sifat-sifat yang terdapat pada diri manusia. Dengan kata-kata lain, sifat tersebut adalah
makhlug atau diciptakan. Implikasinya, Allah tentulah bersifat lemah sedangkan pada

hakikatnya, Dia adalah Allah Yang Maha Kuasa. Dengan demikian, sifat Qudrah Allah

Lal han ™

bermaksud Allah Maha Kuasa tanpa p i sebarang
Menurut beliau lagi, sifat tersebut tidak wajar dilihat berasingan daripada dhat

Allah kerana kenyataan tersebut ternyata berl dengan k al-Qur’an yang
y y 4 £ g

menunjukkan  Allah Maha Kuasa dan kekuasaan (Qudrah)-Nya meliputi sekalian
makhluk-Nya.”

Seterusnya beliau menegaskan bahawa Allah (s.w.t) sendiri menerusi al-Qur’an
menunjukkan bahawa Dia berkuasa dengan dhat-Nya, seperti dijelaskan dalam maksud
ayat-ayat berikut:

Pertama: * Katakanlah: Sesungguhnya Allah berkuasa menurunkan suatu
mu'jizat, tetapi kebanyakan mereka tidak mengetahui.””

Kedua: ** Dan mereka tidak menghormati Allah dengan penghormatan
yang semestinya.*”’

" Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, V, h.153.
7 Al-Sadilq, al-Tawhid, h.125, 130, 139.
7 Al-Qur'an, surah al-An‘am (6): 37.

7 Al-Quran, surah al-An‘am (6):91.



Ketiga: “ Dan apakah mereka tidak memperhatikan bahawasanya Allah
yang menciptakan langit dan bumi adalah berkuasa (pula) menciptakan
yang serupa dengan mereka.*”

Keempat: “ Dan Allah menciptakan apa yang dikehendaki-Nya,
sesungguhnya Allah Maha Kuasa atas segala sesuatu.*”

‘Ali (r.‘a) seterusnya menjelaskan Allah Maha Kuasa (Qadir) adalah merujuk
kepada sifat Maha Kuasa-Nya ke atas setiap yang dikuasai (magdiir), kerana setiap
makhluk menghendaki kuasa (qudrah). la bermaksud bahawa apabila Dia menghendaki
untuk melakukan sesuatu, ia terjadi dan sekiranya Dia menghendaki untuk
meninggalkannya, ia tidak terjadi. Allah melakukannya dengan tujuan (gasd) dan
kehendak (iradah).*

Dalam al-Quran, Allah (s.w.t) menjelaskan kedudukan-Nya yang Maha Kuasa
(Qadir) dalam begitu banyak ayat. Ini dapat dilihat menerusi perkataan gadir dan qadir
yang begitu lumrah digunakan-Nya dan semua perkataan tersebut dihubungkan kepada
Allah semata-mata. Perkataan gadir boleh ditemui dalam al-Qur’an sebanyak 45 kali,
manakala perkataan gadir pula sebanyak 7 kali.*' Semua ayat tersebut menjelaskan
bahawa Allah Maha Kuasa dan tiada sesuatu yang dapat menyaingi, menyamai dan
bahkan mengatasi kekuasaan-Nya. ‘Ali bin Abi Talib (r.*a) menegaskan: “ Dialah al-

Wahid al-Qahhar dengan semua perkara (al- ‘umiir) kembali kepada-Nya.™

" Al-Qur'an, surah al-Isra’ (17): 99,

" Al-Qur’an, surah al-Nur (24): 45. Lihat juga: Surah al-Baqarah (2): 20, 106, 109,
" AI-Hilli, al-Bab al-Hadi ‘Asyar, h.15.

"' *Abd al-Bagi, al-Mu ‘jam, h.537-538.

* Muhammad ‘Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.444; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
no.186), h.276.
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Beliau (r.‘a) menegaskan Allah Maha Kuasa (Qadir) walaupun tanpa sesuatu
yang dikuasai (maqdiir)” dan kekuasaan-Nya tidak boleh sama sekali disamakan dengan

kekuasaan makhluk. Secara perbandi beliau (r.‘a) j perbezaan kedua-

duanya: “ Pencip dan p an yang dilal kan tidaklah kan-Nya, tidak

ada ketidakmampuan bagi-Nya dalam mencipta. Tiada kekhuatiran kepada diri-Nya
terhadap apa yang ditakdirkan dan ditetapkan-Nya, tetapi keputusan-Nya adalah pasti,
ilmu-Nya jelas dan terang, kekuasaan-Nya berlimpahan, Dia diharapkan semasa derita
dan ditakuti meskipun semasa nikmat.™ Beliau turut menghuraikan ciri-ciri kekuasaan
makhluk dengan Kata-katanya: “ Setiap yang kuat (gawiy) selain Dia adalah lemah,*
setiap pemilik (malik) selain Dia adalah hamba (mamlik),* setiap pemegang kekuasaan
(gadir) selain Dia adalah dikuasai dan lemah.”

‘Ali (r.‘a) selanjutnya mengatakan Allah Maha Kuasa (Qadir) terhadap segala
sesuatu yang dikuasai (al-magdirat) dan sesuatu yang memerlukan kuasa Allah adalah
mumkin al-wyjiid. Demikianlah juga hubungan dhat Allah dengan segala sesuatu. Oleh

itu, Allah mempunyai kekuasaan (qudrah) yang bersifat universal.®*

* Mubammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.367; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
10.152), h.212; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, X, h.147.

* Muhammad *Abduh, ibid, h.187; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.65), h.96; Ibn Abi al-Hadid, ibid,
V, h.153.

** Muhammad *Abduh, ibid, h.186; al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.289.
* Muhammad *Abduh, ibid, h.186; al-Amudi, ibid, h.289.

*" Mubammad *Abdub, ibid, h.186; al-Syarif al-Radi, op.cir, (Khutbah no.65), h.96; Ibn Abi al-Hadid,
op.cit, V, h.156; al-Amudi, ibid, h.288-289.

* AL-Hilli, al-Bab al-Hadi ‘Asyar, h.15.



Selanjutnya dijelaskan bahawa segala sesuatu yang dikuasai (al-magdiirat) adalah
mumkin al-wyjid. Hubungan dhat Allah dengan semua mumbkin al-wujiid adalah sama.
Oleh itu, sifat Qadir-Nya meluas secara saksama kepada segala yang dikuasai-Nya dan
seterusnya membuktikan Keuniversalan sifat-Nya. Tiada sebarang halangan dalam
hubungan dhat-Nya dengan sesuatu yang dikuasai (magdir). Justeru, hubungan (ta ‘alluq)
Qadir-Nya adalah wajib kerana tiada sesuatu yang boleh menjadi halangan dalam dhat
Allah atau dalam apa yang dikuasai-Nya (magdiir).”

Beliau menjelaskan lagi, Allah Maha Kuasa (Qadir) dan kekuasaan-Nya meluas
kepada segala sesuatu yang wujud dengan syarat tiada sebarang halangan dalam gadir
atau dalam magdir. Contohnya: Allah boleh mencipta sekutu (syarik) tetapi dalam hal

ini, terdapat halangan kerana sekutu (syarik) bagi Allah tidak mampu menerima wujud.

Ini kan bahawa pencip segala sesuatu yang berhubung dengan Qadir-Nya
adalah tidak wajib. Walaupun Allah Maha Kuasa (Qadir) terhadap segala sesuatu, hanya
kepada beberapa perkara yang Allah berkuasa sahaja benar-benar berlaku.”

Beliau (r.‘a) menerangkan bahawa kekuasaan Allah adalah mutlak dan berada di
luar keilmuan dan imaginasi, sebagaimana dijelaskan dalam ayat al-Qur’an bermaksud:

** Sesungguhnya Allah berkuasa atas segala sesuatu.”'
Kekuasaan-Nya tidak terjangkau hinggakan Dia berkuasa melakukan segala yang

dikehendaki dan berkuasa mengubahkan apa sahaja tanpa mengira masa dan tempat.

Kenyataan tersebut memperlihatkan kekuasaan Allah tidak terbatas, di luar Jjangkauan

* Al-Hilli, al-Bab al-Hadi ‘Asyar, 15-16.
* Al-Hilli, ibid, h.15-16.

' Al-Qur'an, surah al-Baqarah (2): 20; 106, 109, 148, 259. Lihat: Ali ‘Imran (3): 165, al-Nahl (16): 77 dan
lain-lain.



pemikiran dan pemahaman manusia. Kewujudan-Nya sendiri tidak boleh dikatakan
berada di antara dua hujung kerana Allah tidak mempunyai sifat fizikal dan Dia
menguasai sekalian alam. ** Ini berdasarkan firman Allah (s.w.t) yang bermaksud:

“ Kursi (kekuasaan) Allah meliputi langit dan bumi.””

Dikatakan Allah memiliki segala kekuasaan ke atas sekalian makhluk ciptaan-
Nya. Dia berkuasa ke atas segala-galanya dan tidak terikat dengan sebarang makhluk
ciptaan-Nya. Dia tidak terikat dengan masa, tidak dipengaruhi oleh sesuatu dan tidak
menghendaki sesuatu bantuan dan pertolongan orang lain. Dengan Qudrah Allah, Dia
memikul (vahmil) segala sesuatu dan tiada sesuatu pun yang memikul-Nya.*”* Berhubung
dengan ayat al-Qur’an yang bermaksud:

* Dan malaikat-malaikat berada di penjuru-penjuru langit, dan pada hari

itu lapan orang jung ‘arasy Tuhan-Mu di atas kepala
mereka.””

*Ali bin Abi Talib (r.‘a) menjelaskan: * Allah tidak berada di langit, di bumi, di
antara kedua-duanya dan di bawah tanah (al-thara). Setiap sesuatu di atas al-thara dan
al-thara di atas qudrah, manakala qudrah pula memikul segala sesuatu.””

Secara ringkas, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) mengatakan bahawa Allah mempunyai
sifat Maha Berkuasa (Qudrah) dan sifat tersebut adalah dhat Allah juga. Kekuasaan Allah

adalah mutlak dan tidak boleh dibandingkan dengan segala ciptaan-Nya. Keterangannya

" Al-Hilli, al-Bab al-Hadi ‘Asyar, h.15-16.
°* Al-Qur’an, surah al-Baqarah (2); 255.

* ALHilli, op.cit, h.15-16.

* Al-Qurain, surah al-Haqqah (69): 17.

" Al-Majlisi, Bikar al-Anwar, 111, h. 202.
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memperlihatkan kemantapan dari segi penghujahan, dan ia dengan jelas menunjukkan

perbezaan pemikiran ‘Ali (r.‘a) berbanding dengan aliran-aliran dalam Islam yang lain.

2.5-Konsep ‘Ilm Allah:
2.5.1 - Pengertian ‘//m dari segi bahasa:
Dari segi bahasa, perkataan ‘ilm merujuk kepada mengetahui sesuatu, dan

.

perkataan yang berl gannya adalah kejahilan (al-jahl).” lbn Manzar

mengatakan perkataan tersebut bermaksud mengetahui sesuatu sama ada dapat dilihat
atau sebaliknya dan ‘ilm juga dikatakan salah satu sifat Allah.”

Al-Raghib” jelaskan ‘ilm bererti pai (idrak) sesuatu dengan sebenar-

benarnya dan ia boleh dilakukan dengan dua cara:
Pertama: Mencapai atau mengetahui dhat sesuatu berdalilkan ayat al-Qur’an yang
bermaksud:
* kamu tidak mengetahuinya, sedang Allah mengetahuinya,”'®
Kedua: menetapkan sesuatu  berdasarkan wujudnya sesuatu yang lain dengan
mengadakan atau meniadakannya berdalilkan ayat al-Qur’an yang bermaksud:
“ (Ingatlah), hari pada waktu Allah mengumpulkan para rasul lalu Allah
bertanya (kepada mereka): Apa jawapan kaummu terhadap (seruan)mu?

Para rasul menjawab: Tidak ada pengetahuan kami (tentang  itu),
sesungguhnya Engkau-lah yang mengetahui perkara yang ghaib.”*'

*" Ibn Faris, Mu jam, IV, h.109-110; Fairuzabadi, al-Qamas al-Muhit, 111, h.264.
** Ibn Manziir, Lisan al-‘Arab, XII, h.416.

” Al-Raghib, Mufradat, h.580.

"% Al-Qur'an, surah al-Anfil (8): 60.

"*' Al-Quran, surah al-M'idah (5): 109. Lihat: Al-Qur'an, surah al-Mumtahanah (60): 10.



Secara ringkas, perkataan ‘ilm merujuk kepada mengetahui sesuatu dengan

sebenar-benarnya sama ada dapat dilihat mahupun sebaliknya.

2.5.2 - Pengertian ‘I/m dari segi istilah:

‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) mengatakan konsep Allah Maha Mengetahui (‘Alim)
merujuk kepada Allah Maha Mengetahui pada diri dan dhat-Nya. Pada hakikatnya tiada
ilmu (‘ilm) bagi Allah kerana semuanya dicapai atau diketahui dengan dhat-Nya kerana
tiada sesuatu yang serupa dengan-Nya.'” Allah juga  memperlihatkan diri-Nya

mengetahui  segala maklumat yang wujud sama ada yang jelas mahupun yang

tersembunyi, dan ia jukkan bahawa Allah tidak memiliki sifat jahil'® dan bahkan

sifat ‘alim itu sendiri adalah dhat Allah. K y 1 tersebut jukkan hakikat
kesempurnaan Allah yang mutlak.'*

Di kalangan al-Mu‘tazilah, pada umumnya, Wasil dan para pendokongnya
menafikan sifat ‘ilm kepada Allah.' Allah dikatakan ‘4/im dengan ‘ilm tetapi ‘ilm Allah

itu pada hakikatnya adalah diri, dhat ataupun sifat dhat Allah yang gadim." Ini bererti

" Al-Karajaki, Kanz al-Fawa'id, 1, h.75.

' Al-Sadiq, al-Tawhid, h.138.

"* Al-Qur'an, surah al-Mujadilah (58): 8; Qaf (50): 16; Tah (20): 7; al-An‘am (6): 59. Lihat: Nasir al-Din
al-Tasi, Kasyf al-Murad, h.309-313.

' pendapat ini dipegang oleh Jahm bin Safwan dan dikatakan diikuti oleh Wasil bin *Ata’, al-*Allaf dan
al-Mu‘tazilah. Lihat: M.S.Seale, Muslim Theology, h.120; al-Syahrastani, al-Milal, 1, h.46. (Menurut al-
Asy'ari, al-‘Allaf b pat demikian dengan bil daripada Aristotle (Aristu) dalam
rencananya yang ke-12, bersumberkan kitab Ma Ba'‘da al-Tabi‘ah. Lihat: Ibn al-Murtada, al-Munyah wa
al-Amal, h.111.)

"% Ibn al-Murtada, ibid, h.111-112; al-Asy‘ari, Magalat, 1, h.244, 264; al-Baghdadi, Usiil al-Din, h.91: al-
Syahrastani, op.cit, 1, h.49; al-Razi, I ‘tigadat, h.27.
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Allah mengetahui dengan dhat-Nya dan bukanlah dengan ‘ilm-Nya. Sekiranya Allah
mempunyai sifat yang bersekutu dengan Allah dari segi keabadian (gidam), tentulah
sifat-sifat itu berkongsi dengan Allah dari aspek ketuhanan (al-llahiyyah)."”" Mereka
mengatakan Allah ‘Alim dalam pengertian bukan Jahil.'®®

Al-Asy‘ari dan al-Asya‘irah pada umumnya mengakui Allah mempunyai sifat
‘ilm."” Allah dikatakan ‘Alim yang mengetahui sesuatu dengan ‘i/m tetapi *ilm itu sendiri
bukanlah Allah, diri atau dhat-Nya kerana ‘ilm tidak sama dengan ‘Alim." Mercka
berpendapat Allah mengetahui dengan ilmu-Nya. Ilmu Allah tidaklah sama dengan ilmu
manusia. Dalam kenyataan lain dikatakan ilmu Allah adalah berbeza (khilaf) daripada
Allah kerana ia dikatakan tambahan (zayidah) kepada dhat tetapi ia gadim dan azali,"'
dan ma‘na yang berdiri sendiri dengan dhat-Nya."? la adalah satu, azali, meliputi semua,

tidak berubah dengan berlakunya perubahan dalam sesuatu."’ Al-Bagillani sebaliknya

1 i]

seperti ‘ilm

dikatakan berpendapat ‘ifm Allah boleh di
Di kalangan pendapat yang lain, Ibn Kullab dikatakan berpendapat Allah adalah

‘Alim dengan maksud Allah mempunyai ilmu.'"*

' Al-Syahrastani, al-Milal, 1, h.44; Nihayah al-Igdam, h.180.
"% Al-Asy‘ari, Magalat, 1, h.246-247; al-Baghdadi, Usial al-Din, h.91; al-Jurjani, Syarh al-Mawagif, h.107.
' Lihat: Al-Qur'an, surah al-Nisa’ (4): 166; al-Bagarah (2): 255; Luqman (31): 34.

""" Al-Baghdadi, op.cit, h.90-91; al-Asy‘ari, al-Luma’, h.30-31.(Ibn Hanbal juga dikatakan berpendapat
demikian. Lihat: M.S.Seale, Muslim Theology, h.119)

""" Ibn Hazm, al-Fisal, 11, h.126; A.S.Tritton, Muslim Theology, h.168.
''2 Al-Syahrastani, Nihayah al-lgdam, h.181.
"'"* Al-Syahrastani, al-Milal, h.218; A.S.Tritton, op.cit, h.168.

"' 1bn Hazm, op.cit, 11, 136.
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Secara perbandingannya, ‘Ali (r.‘a) jelask Allah punyai sifat ‘i/m
tetapi sifat tersebut adalah dhat Allah sendiri dan ia bukanlah tambahan kepada dhat,
yang ternyata berbeza dengan al-Mu'‘tazilah mahupun al-Asya‘irah.

Sehubungan dengan persoalan ini, al-Qur'an mengandungi banyak ayat yang
menerangkan Allah mempunyai ilmu bahkan dikatakan terdapat 103 ayat merujuk kepada
ilmu Allah sahaja."* Begitu juga, terdapat perkataan-perkataan seperti ‘alim, a‘lam, ‘alim
dan ‘allam digunakan oleh Allah untuk menunjukkan pengetahuan-Nya. Perkataan ‘alim
disebutkan sebanyak 13 kali'” dan kebanyakannya dalam bentuk gabungan ‘alim al-
ghayb wa  al-syahadah merujuk kepada perkara yang ghaib dan yang kelihatan.'
Perkataan a‘lam sebanyak 48 kali,""” “alim sebanyak 161 kali'* dan ‘allam pula sebanyak
4 kali dalam bentuk ‘allam al-ghuyiih.''

Secara keseluruhannya, ia menunjukkan bahawa ilmu adalah milik Allah dan
Allah Maha Mengetahui (‘4lim) secara mutlak sama ada yang ghaib mahupun yang

kelihatan.

"5 Al-Asy‘ari, Magalat, 1, h.249-250.

"' Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, 1V, h.74-78. Di antara ayat-ayat tersebut: Surah al-Mujadalah (58): 7; al-
An‘dm (6): 59; al-Ra‘d (13): 8, 10; Yiinus (10): 61; Saba’ (34): 2; al-Sajdah (32): 47.

"""+ Abd al-Baqi, al-Mu jam, h.475.

'8 Al-Qur’an, surah al-An‘am (6): 73; Lihat sama: al-Tawbah (9): 94, 105; al-Ra‘d (13): 9; al-Mu’minin
(23): 92; al-Sajdah (32): 6; al-Zumar (39): 46; al-Hasyr (59): 22; al-Jumu‘ah (62): 8 dan al-Taghabun (64):
18.

"' Abd al-Baqi, op.cit, h.475-476.

120+ Abd al-Bagi, ibid, h.476-478.

2! Ibid, h.478; Lihat: surah al-M@’idah (5): 109; 116; al-Tawbah (9): 78; Saba" (34): 48.
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Sehubungan dengan itu, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) mengukuhkan keterangannya
berdasarkan al-Qur’an dengan mengatakan: “ Allah Maha Mengetahui (‘Alim) walaupun
tanpa sesuatu yang hendak diketahui (a/-ma ‘fim)."* llmu-Nya amat luarbiasa, merobek
tabir-tabir keghaiban (ghayb al-suturat) yang batin dan meliputi segala tunjang rahsia
(‘aqa’id al-sarirat) yang tersembunyi.”'>

Beliau (r.‘a) menjelaskan lagi: “ Allah tidak jahil dan tidak belajar. llmu-Nya
meliputi segala sesuatu selepas kewujudannya, tidak bertambah dengan penciptaan

q |

daripada kewuj sesuatu p

hal

sesuatu. Pengetahuan-Nya adalah sama
selepasnya.”** Allah Maha Mengetahui apa yang diciptakan dan Allah mencipta sesuatu
yang Dia tahu (mengenainya) tanpa perlu berfikir untuk mendapatkan pengetahuan (‘ilm)
baru mengenai ciptaan-Nya itu.'” Sesuatu berubah mengikut waktu tetapi Allah Maha
Mengetahui (‘Alim) tentang setiap sesuatu sebelum adanya permulaan (ibtida’).** Allah
‘Alim tanpa perlu mencari (iktisab) dan menambahkan ilmu.”'>’

Beliau menjelaskan ilmu Allah  dihubungkan kepada setiap sesuatu yang

diketahui (ma‘lam) dan hubungan semua perkara yang diketahui kepada Allah adalah

** Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Baldghah, h.368; al-Hurr al-*Amili, al-Fusiil al-Muhimmah, h.41;
al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah no.152), h.212; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah,
1X, h.147; al-Kardjaki, Kanz al-Fawa'id, 1, h.75; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, V1, h.204.

'* Muhammad *Abduh, ibid, h.284; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.108), h.155; Ibn Abi al-Hadid,
ibid, VII, h.181.

"** Al-Kulayni, Usil al-Kafi, 1, h.182.

"** Muhammad *Abduh, op.cit, h.500; al-Kulayni, ibid, h.182; al-Syarif al-Radi, op.cit, (Khutbah no.213),
h.330; Ibn Abi al-Hadid, op.cit, XI, h.62.

" Muhammad *Abduh, ibid, h.87; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.1), h.40; Ibn Abi al-Hadid, ibid, I,
h.78; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, V1, h.205.

"*” Muhammad *Abduh, ibid, h.500; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.213), h.330; Ibn Abi al-Hadid,
ibid, X1, h.62-63.
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sama. Oleh kerana Dia Maha Hidup (Hayy), adalah wajar setiap yang hidup mengetahui

segala sesuatu yang perlu diketahui (ma'liim). Justeru itu, Allah dikatakan wajib

- mempunyai ilmu dan mustahil bagi-Nya memerlukan yang lain.'**

Allah dikatakan Maha Mengetahui segala sesuatu yang wajar diketahui sama ada

wajib atau mumkin, qadim atau hadith. Oleh kerana ilmu wajib bagi Allah, sudah pasti

- Allah Maha Mengetahui (‘4lim) segala sesuatu yang diketahui kerana Dia Maha Hidup

(hayy) dan setiap yang hidup mengetahui. Ini kerana sesuatu yang mati tidak tahu kerana
ilmu hanya menjadi milik yang hidup. Sehubungan dengan ilmu tersebut dikatakan
bahawa ilmu bagi Allah dan manusia adalah benar tetapi ilmu kepada Allah adalah wajib
kerana ia kembali kepada dhat-Nya'’ sedangkan ilmu kepada manusia adalah bersifat
mumkin.

Lantaran itu, ‘Ali (r.‘a) menunjukkan perbandingan ilmu Allah dengan ilmu
manusia: “ Setiap orang yang mengetahui (‘alim) adalah selepas jahil menerusi
pembelajaran'*’ dan setiap orang yang mengetahui (‘alim) selain Dia adalah pencari ilmu
(muta’allim).”"™'

Beliau jelaskan lagi, Allah i masa lepas, akan datang, yang terbuka

dan yang tersembunyi, bahkan Dia mengetahui hasil pemikiran dan bisikan hati setiap

makhluk ciptaan-Nya, Demikian ditegaskan-Nya dalam ayat yang bermaksud:

" AL-Hilli, al-Bab al-Hadi ‘Asyar, h.20.

" AL-Hilli, ibid, h.21.

" Al-Kulayni, Usil al-Kafi, 1, 182.

"' Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.186; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah

10.65), h.96; (Khutbah no.213), h.330; al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.288; Tbn Abj al-Hadid, Syarh Nahj
I-Balaghah, X1, h.62; al i, Mizan al-Hikmah, V1, h.204.
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“ Dan pada sisi Allah-lah kunci-kunci semua yang ghaib, tidak ada yang
mengetahuinya kecuali Dia sendiri.”"*

Beliau (r.‘a) menghuraikan keterangan al-Qur’an tersebut dengan mengatakan
bahawa * setiap perkara yang batin selain Allah adalah zahir," setiap rahsia di sisi Allah
adalah nyata.”"** Selanjutnya dikatakan: IImu-Nya tentang kematian yang lepas samalah
seperti ilmu-Nya tentang kehidupan yang masih hidup. Ilmu-Nya tentang apa yang ada di
langit tinggi samalah seperti sesuatu yang ada di bumi yang rendah.”"**

Berhubung dengan pengetahuan Allah terhadap perbuatan manusia, beliau (r. a)
menerangkan: “ tiada yang tersembunyi bagi-Nya dalam setiap perbuatan hamba (al-
‘ibad) pada waktu malam mahupun siang. Dia Maha Mengetahui dengan ilmu-Nya

meliputi segala-galanya. Anggota tubuhmu menjadi saksi-Nya, organ tubuhmu (jawarih)

menjadi tentera-tentera-Nya ( g dirimu), batin atau hatimu (dama ‘ir) menjadi

mata-mata-Nya (‘uyiin), dan kesendirianmu (khalawa) jadi jelas bagi-Nya."* Dia
Maha Mengetahui segala rahsia (sirr) yang tersembunyi dalam hati sanubari (dama’ir)

orang yang menyembunyikannya."” Dia al-Hadir dalam setiap rahsia atau niat, ‘Alim

" Al-Qur’an, surah al-An‘am (6): 59.
" Muhammad * Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.186; al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.287.
" Al-Amudi, ibid, h.288.

'"™* Muhammad *Abduh, op.cit, h.391; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah n0.163), h.232; Ibn
Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, 1X, h.253; Aba Nu‘aim al-Isbahani, Hilyah al-Awliya’, 1, h.73.

" Muhammad *Abduh, ibid, h.481; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.199), h.318; Ibn Abi al-Hadid,
bid, X, h.203.

" Muhammad * Abduh, ibid, h.255; al-Syarif al-Rad, ibid, (Khutbah no.90), h.134; Ibn Abi al-Hadid, ibid,
VII, h.22.
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pada apa yang terdapat dalam dada (al-sudiar) dan yang dikhianati mata.”" Dia ‘Alim
terhadap keingkaran (ma ‘siyyah) para hamba yang dilakukan dalam keadaan keseorangan
(khalwah).”'*

‘Al bin Abi Talib (r.*a) menghuraikan hakikat ilmu Allah seterusnya: * Allah
Maha Mengetahui (“4lim) terhadap laungan suara (‘@jij al-wuhis) binatang liar di hutan,
kelibat ikan (al-ninan) di lautan dalam dan seterusnya olakan air dalam gerakan badai
yang kencang.”'*

Seterusnya beliau menjelaskan kenyataan tersebut membuktikan bahawa Allah
Maha Mengetahui seluruh alam pada sebarang masa dan tidak pernah jahil tentang
sesuatu. Dia tidak memperolehi maklumat daripada sesuatu sumber dan Dia Maha
Mengetahui segala sesuatu bahkan sebelum ia diciptakan. Allah adalah Tuhan yang
menciptakan alam dengan segala peraturan dan ketetapannya,'*!

Bagaimanapun  terdapat beberapa ayat al-Qur’an seolah-olah menunjukkan

bahawa Allah pelupa'* (fa-nasiya-hum) atau lalai.'® Kenyataan tersebut dinafikan oleh

-_ @@
** Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.333; al-Syarif al-Radj, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
10.132), h.190; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, V111, h.268.

" Muhammad *Abduh, ibid, h.481; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.198), h.312; Ibn Abi al-Hadid,
bid, X, h.188.

" Muhammad *Abduh, ibid, h481; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah 10.198), h.312; (Khutbah no.182),
:261; (Khutbah no.178), h.256; Ibn Maytham al-Bahrani, Syarh Nahj al-Balaghah, 11, h.76. Lihat juga: Ibn
bi al-Hadid, ibid, X, h.188; al-Syirazi, Tawdih, 111, h.76-77; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, V1, h.202-
03.

! Al-Mu‘tazilah juga dikatakan berpendapat demikian. Lihat: Al-Asy‘ari, Magalat, 1, h.235-236.

* Al-Qur'an, surah al-Tawbah (9): 67.

' Al-Qur’an, surah al-Baqarah (2): 18.
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‘Ali (r.‘a) kerana ia bererti Allah lemah sedangkan ayat al-Qur’an lain menunjukkan
Allah tidak lupa seperti diperlihatkan dalam firman Allah yang bermaksud:

* Dan tidaklah Tuhanmu lupa (nasiyyan).«'+
Menurutnya (r.‘a), lupa dalam ayat itu merujuk kepada lupa memberikan ganjaran pahala

dan kebaikan kepada ia yang melupakan-Nya.'** Demikian juga ketika beliau (r.a)

ditanya oleh beberapa orang rahib Nasrani tentang apa yang Allah tidak tahu. Untuk itu,
beliau (r.‘a) menjawab: “ Allah tidak tahu apa yang dikatakan kepadanya bahawa Dia
mempunyai sekutu (syarik) dalam kekuasaan-Nya (mulk)'** atau mempunyai anak
(walad), teman (sahibah) dan sekutu (syarik). Allah tidak mempunyai anak dan tiada
tuhan bersama-sama dengan-Nya. Dia tidak beranak dan tidak diperanakkan.”'*?
Kejahilan tersebut bukan merujuk kepada Allah Yang Maha Mengetahui tetapi kepada
manusia yang tidak memahami dan bahkan sengaja mengada-adakan sifat yang bukan

Allah sendiri tetapkan.

2.6 — Konsep Iradah Allah:

2.6.1 - Pengertian Irddah dari segi bahasa:

-
" Al-Qur’an, surah Maryam (19): 64.
" Al-Sadiq, al-Tawhid, h.160.

"¢ Al-Tabarsi, al-Ihtijaj, 1, h.207.

"7 Sibt Ibn Jawzi, Tadhkirah Khawwas, h.145.
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Menurut Fairizabadi, perkataan iradah bermaksud kehendak (al-masyi’ah)'** atau
keinginan kepada perkara yang baik atau buruk berdalilkan ayat al-Qur'an yang
bermaksud:

* Katakanlah: Siapakah yang, dapat melindungi kamu daripada (takdlr)

Allah jika Dia gh Ki (arada) b atasmu atau ki
rahmat untuk dirimu.”"*

Al-Raghib pula mengatakan al-Iradah merujuk kepada kekuatan berbentuk
pemaksaan (al-Quwwah al-taskhiriyyah), penderiaan (al-hissiyyah) dan juga berbentuk
pemilihan (al-ikhtivariyyah). la meliputi benda yang mati (al-jamad) dan yang hidup (al-
hayawanat) berdalilkan ayat: dinding rumah (jidar yurid) yang hampir roboh.”'*®

Lane mengatakan perkataan arada biasanya menunjukkan sesuatu yang ingin,
hendak atau maksudkan menerusi perkataan atau perbuatan, walaupun al-Iradah hanya
daripada benda-benda yang hidup.'s!

Secara ringkas, perkataan Iradah pada umumnya merujuk kepada benda-benda

hidup yang menyatakan kehendak, keinginan dan k f ya menerusi perkataan atau

perbuatan yang baik mahupun buruk.

2.6.2 - Pengertian Iradah dari segi istilah:
‘Ali bin Abi Talib (r.a) mengatakan konsep Allah Maha Berkehendak (Murid)

merujuk kepada Allah berkehendak dalam semua perkara dan Dia tidak melakukan

-— =
" Fairzabadi, al-Qamis al-Muhit, 11, h.382; al-Razi, Mukhtir al-Silhah, h.384.
" Al-Qur'an, surah al-Ahzib (33): 17.

** Al-Raghib, Mufradat, h.371.

°UE.W.Lane, Lexicon, 111, h.1184,
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' sesuatu secara terpaksa. Kehendak Allah (/radah) merupakan suatu sifat yang baru bagi

Allah yang dihubung} kepada pert -pert Nya yang berkaitrapat dengan
kewujudan makhluk.'” Sifat ini memerlukan faktor luaran seperti kewujudan makhluk di
alam, dan kemudian Allah mewujudkan Iradah-Nya. Sifat Iradah saling berkaitan
dengan sifat Maha Kuasa (Qudrah) dan Maha Mengetahui (‘/Im) sesuatu yang boleh
memberikan manfaat dalam setiap perbuatan Allah.

Pada umumnya al-Mu‘tazilah menafikan sifat /radah Allah.'® Iradah bukanlah
sifat ma‘ani yang berdiri sendiri atau sebagai tambahan (za id)"** dengan dhat Allah.
Menurut  al-Nazzam, al-Kalbi dan lain-lain dikatakan bahawa maksud Allah
berkehendakkan sesuatu adalah Allah memerintahkannya,'* manakala bagi al-Mu‘tazilah
di Basrah pula, Allah dikatakan berkehendak (Murid) dengan maksud Dia mempunyai
kehendak (/radah) yang baru (hadithah)."** Abi al-Hudhay! pula menetapkan sifat Jradah
dan dengannya, Allah dikatakan berkehendak. /radah Allah bukanlah kehendak (murid),
perintah (amr) dan ciptaan (makhliigah) tetapi adalah berdasarkan kata-kata-Nya
terhadap sesuatu.'*’

Umumnya aliran al-Asya‘irah menjelaskan /radah dikatakan suatu sifat yang
gadim dan menjadi sifat tambahan kepada dhat. Sifat tersebut berfungsi untuk
"% Al-Kulayni, Usil al-Kafi, 1, h.109; al-Kardjaki, Kanz al-Fawa'id, 1, h.78; (Dikatakan Bisyr bin al-
Mu'tamir (al-Mu'tazilah) juga berpendapat demikian. Lihat: Al-Asy “ari, Magalat, 1, h.266.)

" Ibn al-Murtada, al-Munyah wa al-Amal, h.116; al-Baghdadi, Usal al-Din, h.90.
"% Al-Syahrastani, al-Milal, 1, h.45.

1% Al-Baghdadi, op.cit, h.90.

15« Abd al-Jabbar, Syarh Usiil al-Khamsah, h.439; al-Baghdadi, ibid, h.91.

7 Al-Asy‘ari, Magalat, 1, h.266.
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menentukan perkara-perkara yang dikuasai Allah.”"® Iradah Allah adalah satu yang
berhubung dengan semua yang diterima secara bersendirian, dan Allah hanya
mengatakan kun terhadap sesuatu yang Dia kehendaki untuk diciptakan."” Al-
Maturidiyyah pula mengatakan sifat Iradah adalah salah satu sifat perbuatan Allah dan ia

tergolong dalam sifat mencipta (takwin).'®

Secara perbandi ‘Al (r.fa) k Allah (s.w.t) mempunyai sifat
Iradah yang merupakan dhat Allah itu sendiri dan bukannya tanpa sifat atau tambahan
(2a''id) kepada dhat seperti pendapat-pendapat al-Mu‘tazilah dan al-Asya‘irah.

Allah (s.w.t) menerusi al-Quran mengemukakan beberapa ayat berhubung
dengan persoalan kehendak-Nya (Iradah)"' yang bermaksud di antaranya:

Pertama: * Allah berbuat apa yang dikehendaki (yaf“al ma yurid).”*

Kedua: * Katakanlah: Siapakah yang dapat melindungi kamu daripada

(takdir) Allah jika Dia hendaki (arada) b atasmu  atau
menghendaki rahmat untuk dirimu.”'*

Ketiga: ** Sesungguhnya keadaan-Nya apabila Dia menghendaki (arada)
sesuatu hanyalah berkata kepadanya: Jadilah! maka terjadilah ia.”"**

Lanjutan dari itu, ‘Al bin Abi Talib (r.‘a) menjelaskan kehendak dan kemah

Allah seperti berikut: “ Iradah Allah bermaksud bahawa Dia melakukan sesuatu yang

% Al-Asy‘ari, al-Ibanah, h.154; al-Syahrastani, al-Milal, 1, h.96.
"** Ibn Hazm, al-Fisal, 11, h.212.
" Al-Maturidi, al-Tawhid, h.258; 286.

11 Abd al-Baqi, al-Mu jam, h.366-368. Lihat: Al-Qur’an, surah al-Baqarah (2): 185; al-Tawbah (9): 55;
al-Ra‘d (13): 11; al-Kahfi (18): 82; al-Zumar (39): 4; al-Fath (48): 11; al-Muddaththir (74): 31.

"> Al-Qur’an, surah al-Baqarah (2): 253.
" Al-Qur’an, surah al-Ahzib (33): 17.

" Al-Qur'an, surah Yasin (36): 82.
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baru dengan hanya menyebutkan kun (Jadi) tanpa perlu berpenat-lelah dan tanpa

lan bagai Dia Murid bukanlah kerana hi keinginan (himmah) dan

P 8!

untuk kepentingan diri-Nya."* Dia berkehendak (yurid) tanpa sesuatu tersembunyi
(vudmir),' tanpa dapat dibayangkan dan tanpa memerlukan anggota (jarihah).'” Setiap
sesuatu adalah dengan kehendak dan kemahuan Allah tanpa memerlukan kata-kata
(kalam), tanpa sebarang keraguan kepada diri-Nya dan tanpa mengeluarkan kata-kata
menerusi lisan-Nya,”'**

Allah Maha Berkehendak (Murid) dan Maha Menolak (Karih) kerana penentuan

perlakuan perbuatan pada suatu masa dan bukan pada masa yang lain

memerlukan khassis. Mukhassis itu adalah kehendak (iradah). Oleh kerana Allah

memerintah dan melarang, sudah tentu perkara-perkara tersebut memerlukan iradah dan
karh.'"’

Selanjutnya dikatakan kehendak Allah (/radah) menunjukkan bahawa Allah
Maha Mengetahui (‘Alim) segala maslahah dalam sesuatu perbuatan sebagai motif
kepada penciptaan perbuatan (iaitu Allah Maha Mengetahui bahawa perbuatan tertentu
itu baik, jadi ilmu itu adalah iradah dan ia menjadi motif penciptaan perbuatan itu). Dua

hujah dikemukakan:

' Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.422; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
no.179), h.258; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, X, h.64; al-Syirazi, Tawdih, 111, h.82.

"“Mubammad ‘Abduh, ibid, h.442; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.1 86), h.274.

" Muhammad *Abduh, ibid, h422; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.179), h.258; Ibn Abi al-Hadid,
op.cit, X, h.64.

¥ Al-Sadiiq, al-Tawhid, h.100.

" Al-Karijaki, Kanz al-Fawa'id, 1, h.79-84; Nasir al-Din al-Tasi, Kasyf al-Murad, h.313.
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Pertama: Penentuan (takhsis) dalam perlakuan  perbuatan-perbuatan memerlukan
mukhassis. Mukhassis adalah suatu bentuk ilmu yang khusus (iaitu tentang segala sesuatu
yang baik dan bermanfaat) yang mewajibkan penentuan mumkin dan wajib daripada-

Nya. Jadi, ilmu jukkan ki dungi kebaikan yang tidak boleh diperolehi

kecuali pada masa itu dan dalam keadaan itu, dan ia adalah iradah.

Kedua: Allah memerintahkan kalam-Nya * sembahlah < dan melarang menerusi kata-
kata-Nya: “ Jangan hampiri zina."” Perintah melakukan sesuatu pasti memerlukan
kehendak atau kemahuan (iradah) Allah kepadanya, manakala larangan terhadap sesuatu
pasti memerlukan kebencian (karih) kepadanya. Oleh itu, Allah Maha Berkehendak
(Murid) dan Maha Menolak (Karih)."™

Demikian juga dikatakan sifat Maha Menolak Allah (Karih) adalah ilmu-Nya

)

bahawa sesuatu perbuatan dungi keburukan ( h) yang halang Dia
melakukannya sama seperti /radah yang juga merupakan ilmu-Nya bahawa sesuatu
perbuatan itu mengandungi kebaikan yang menjadi tujuan (da‘iyah) dijadikan atau
dilakukan. Begitu juga, /radah bukanlah tambahan (za'id) tetapi adalah dhar Allah itu
sendiri. Kalau tidak, ia sama ada mengandungi pengertian qadim atau hadith."”

Menurut ‘Al (r.‘a), kehendak Allah (Iradah) boleh dibahagikan kepada dua
bahagian:'"
" Al-Qurain, surah al-Bagarah (2): 21.
""" Al-Qur'an, surah al-Ised (17): 32.
" ALHilli, al-Bab al-Hadi ‘Asyar, h.23.
'™ AI-Hilli, ibid, h.126.

"™ Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V, h.507,
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(1) Iradah Hatm atau al-Iradah al-Te akwiniyyah (penciptaan):

‘All bin Abi Talib (r.'a) menerangkan Iradah Hatm dihubungkan kepada

perbuatan Allah dan mesti wujud untuk menyebabkan sesuatu itu berlaku. Kehendak

(Iradah) ini merujuk kepada sesuatu yang Allah kehendaki terjadi dan yang tidak

dikehendaki pula tidak terjadi.” Di antara maksud ayat-ayat al-Qur’an mengenainya:

Pertama: “ Sesuatu yang bernyawa tidak akan mati melainkan dengan izin

Allah, sebagai ketetapan yang tertentu waktunya. Barang

menghendaki pahala dunia, nescaya Kami berikan kepadanya pahala dunia
itu dan barang siapa menghendaki pahala akhirat, kami berikan pula

kepadanya pahala akhirat itu.”'"

Kedua: * Dan kalau Allah menghendaki, nescaya mereka tidak

mengerjakannya.”"”’

Menurut “Ali (r.‘a) lagi, Iradah hatm adalah khusus kepada Allah semata-

mata

kerana ia berhubung rapat dengan sifat ‘ilm Allah. Tambahan lagi, Allah mengetahui

sebab dan akibat sesuatu perkara kerana kedua-duanya adalah termasuk “ilm Allah."”*

(2) Iradah ‘Azm atau al-Iradah al-Tasyri ‘iyyah:

‘Al bin Abi Talib (r.‘a) menjelaskan Iradah ‘azm  atau al-Iradah al-

asyri‘iyyah'” adalah iradah atau perintah dan larangan ataupun rasyri* itu sendiri yang

diredhai dan disukai Allah jika sekiranya seseorang manusia itu melakukannya. la

nerujuk kepada pemberitahuan Allah kepada para hamba-Nya mengenai cara-cara yang

N
™ Al-Sadilq, al-Tawhid, h.64; al-Hurr al-* Amili, al-Fusil al-Muhimmah, h.70.
* Al-Qur'an, surah Ali “Imran (3): 145,

" Al-Qur'an, surah al-An‘am (6); 137.

* Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, 1V, h.89.

" Di kalangan para mutakallim, istilah /radah al-‘Azm dikenali sebagai al-Iradah al-Tasyri ‘iyyah. Lihat:

I-Sadiiq, op.cit, h.64;
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mereka perlu lakukan dalam bah-Nya. Contohnya, perbuatan baik
dan meninggalkan perbuatan buruk.'* Al-Qur’an memberikan beberapa contoh:

Pertama: “  Allah menghendaki kemudahan bagimu dan tidak
menghendaki kesukaran bagimu,”*'

Kedua: “Allah hendak memberikan keringanan kepadamu dan manusia
dijadikan bersifat lemah.*'*?

Iradah ini tidak memberikan sebarang kesan kepada perbuatan manusia,

Menurut beliau (r.‘a) lagi, kehendak Allah mengatasi segala-galanya tetapi dalam
persoalan kehendak Allah dan kehendak makhluk, kehendak Allah dikatakan terbatas.
Keterbatasan ini bukanlah dalam pengertian Allah tidak sempurna tetapi memperlihatkan
bahawa Allah Maha Adil dan Maha Bijaksana. Kehendak manusia tidaklah bebas
sepenuhnya dan tidak pula dipaksa oleh Allah, tetapi ia adalah di antara kedua-duanya
(amr bain al-amrayn)."™ Keterangan yang mempunyai keunikan yang tersendiri seperti

ini tidak kelihatan pada tokoh dan aliran yang datang selepas ‘Al (r.‘a).

2.7 - Konsep Kalam Allah:
2.7.1 - Pengertian Kalam dari segi bahasa:
Ibn Faris mengatakan kalam merujuk kepada kata-kata yang dilafazkan manusia

lengan menggunakan alat-alat tertentu seperti lidah dan dapat pula difahami seseorang

R
*" Al-Hurr al-*Amili, al-Fuiil al-Muhimmah, h.70.
' Al-Quran, surah al-Bagarah (2): 185.

" Al-Qur'an, surah al-Nisa' (4): 28.

" Al-Sadiiq, al-Tawhid, h.64; al-Hurr al-*Amili, op.cit, h.70.
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yang mendengarnya."™ Al-Raghib'™ pula menjelaskan kalam merujuk kepada kata-kata
yang mengandungi susunan huruf dan suara berdalilkan ayat al-Qur’an yang bermaksud:

** Dan sesungguhnya Kami telah mendatangkan Al-Kitab (Tawrat) kepada
Misa.”'*

Ibn Manziir mengatakan kalam yang dikaitkan kepada Allah merujuk kepada
kata-kata yang diucapkan Allah atau al-Qur'an. Ini kerana kata-kata Allah tidak
mempunyai sebarang kecelaan atau pendustaan berbanding dengan kata-kata manusia.™

Secara ringkasnya, perkataan kalam pada umumnya merujuk kepada kata-kata
manusia yang terdiri daripada huruf dan suara dengan menggunakan alat-alat tertentu
yang dapat difahami oleh seseorang yang mendengarnya, manakala kalam Allah pula

adalah kata-kata Allah ataupun al-Qur’an itu sendiri.

2.7.2 - Pengertian Kalam dari segi istilah:

Persoalan kalam Allah turut menjadi isu yang diperdebatkan di kalangan ulama
Islam kerana ia mempunyai kaitan yang rapat dengan kedudukan al-Qur’an itu sendiri
sama ada ia sebagai kalam Allah yang gadim atau hadith.

Dalam persoalan ini, *Ali bin Abi Talib (r.*a) turut mempunyai pendapatnya yang
tersendiri. Beliau (r.‘a) mengatakan konsep Allah Maha Berkata-kata (Mutakallim)

merujuk kepada Allah berkata-kata sejak dari azali tetapi Dia tidak berkata-kata. Dia

" bn Faris, Mu jam, V, h.131.

"% Al-Raghib, al-Mufradat, h.429.
"% Al-Quran, surah al-Bagarah (2): 87; al-Kahfi (18): 15.

"7 Ibn Manziir, Lisan al-‘Arab, X11, h.522.
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“ boleh berkata-kata dalam apa sahaja tanpa anggota, alat dan lain-lain,"* manakala sifat
mutakallim itu adalah dhat atau sifat dhat Allah sendiri. Al-Kalam pula merujuk kepada
‘ sifat yang tidak azali bagi Allah kerana ia terdiri daripada huruf dan bunyi yang boleh
didengar, disusun, bersifat baru (muhdath) dan tidak berdiri dengan dhat Allah. Ini kerana
Allah mewujudkan kata-kata (al-kalam) kepada suatu wujud yang berjisim (jism) dalam
bentuk suara, huruf dan anggota tubuh.'™

Di kalangan al-Mu‘tazilah, mereka bersependapat bahawa kalam bukanlah sifat
Allah tetapi salah satu perbuatan-Nya. la tidak bersifat qadim, tetapi baru (muhdath) dan
diciptakan (makhliig) kerana ia terdiri daripada huruf dan suara, tertulis perumpamaan
dalam mushaf-mushaf dan diceritakan mengenainya' berdasarkan al-Qur'an.'” Abi al-
Hudhayl pula mengatakan kalam Allah terdiri daripada dua bahagian, sebahagian tidak
bertempat (mahall) seperti kun dan sebahagian lagi bertempat seperti perintah, larangan,
berita dan maklumat.'” Dalam persoalan mengenai al-Qur’an, mereka berpendapat ia
adalah baru (muhdath) dan ciptaan (makhlig) kerana hanya Allah sahaja yang gadim

sedangkan yang lain-lain tidak dikatakan demikian.'”

T
™ Aba Nu‘aim al-Isbahani, Hilyah al-Awliva', 1, h.73.

"% Al-Majlisi, Bikar al-Anwar, 1V, h.150. Lihat: Al-Mufid, Awa il al-Magalat, h.12.

1% Abd al-Jabbar, Syarh Usiil al-Khamsah, h.53; Nasir al-Din al-Tasi, Kasyf al-Murad, h.315; Ibn al-

Murtada, al-Munyah wa al-Amal, h.14; al-Asy‘ari, Magalat, 1, h.262-263; al-Baghdadi, Usal al-Din, h.90;
al-Syahrastani, al-Milal, 1, h.45; al-Tji, al-Mawagif, h.293-294; al-Samarqandi, Syarh, h.151-155.

"' Al-Qur'an, surah al-Zukhruf (43): 2-3; al-Hijr (15): 91. Dikatakan k inan kerana itu, sebah,
daripada mereka seperti al-Iskafi dan ‘Abbad Allah bukan kallim. Lihat: Al-Asy‘ari, ibid,
1, h.262-263.

" Al-Syahrastani, op.cit, I, h.51.

" Al-Asy‘ari, Magalat, 1, h.267-268; al-Razi, ['tigadat, h.27; A.J.Wensinck, The Muslim Creed, h.78;
M.S.Seale, Muslim Theology, h.67.
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Al-Asya‘irah pula berpendapat bahawa Kalam Allah adalah satu dan ia dikatakan
sifat yang azali dan gadim'* yang wajib bagi Allah, dan bukannya baru serta berdiri
dengan dhat-Nya. la tidak berbentuk huruf dan suara.'” Ia juga bukanlah diciptakan
(makhliig) kerana ia daripada Allah, seperti juga dengan ‘ilm Allah dan kalam Allah tidak
boleh menjadi kalam makhluk berdasarkan keterangan al-Qur’an.'* Walaupun kalam
Allah itu satu, tetapi ia meliputi semua perintah, larangan dan keterangan yang gadim."”

Di kalangan pendapat-pendapat yang lain, al-Hanabilah pula berpendapat kalam
Allah terdiri daripada huruf dan suara. la tersusun dan berterusan satu sama lain, bersifat
gadim (bukan makhluq) dan berdiri dengan dhat Allah."”® Al-Karramiyyah pula
mengatakan kalam Allah adalah baru dan berdiri dengan dhat kerana ia terdiri daripada
huruf dan suara."” Ibn Karram sendiri berpendapat kalam adalah abadi dan azali tetapi ia
berlainan daripada gaul-Nya. Kalam dalam dhat Allah adalah banyak dan dapat
diperhatikan menerusi cerita-cerita masa lepas dan akan datang, kitab wahyu, janji

ancaman dan hukum.*

"*Ibn Hazm, al-Fisal, IV, h.211; A.S.Tritton, Muslim Theology, h.181.
" Al-Asy‘ari, al-Luma’, h.33; al-Ibanah, h.68-69; Nasir al-Din al-Tusi, Kasyf al-Murad, h.315.

"% Al-Qur’an, surah al-Rum (30): 25, 4; al-A'raf (7): 54; al-Nahl (16): 40. Lihat: Al-Asy*ari, al-Ibanah,
h.63-69.

" Al-Juwayni, al-Irsyad, h.69; al-Syahrastani, Nihayah al-lgdam, h.304; al-Iji, al-Mawagif, h.293;
A.S8.Tritton, Muslim Theology, h.173.

" Al-Asy‘ari, al-Ibanah, h.87-88: al-Sily, al-‘Agidah al-Salafiyyah, h.189; al-Bayjri, Tuhfah al-Murid,
h.71. Lihat: M.S.Seale, Muslim Theology, h.104-105. Dikatakan kulit kambing dan al-Qur’an yang berjilid
juga gadim. (Al-Tji, al-Mawagif, h.63, 65; A.S.Tritton, ibid, h.105.)

" Al-Baghdadi, Usil al-Din, h.106; al-Syahrastani, al-Milal, 1, h.150.

** Ibn Hazm, al-Fisal, 1V, h.205; A.S.Tritton, Muslim Theology, h.109.
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Secara keseluruhan, °Ali (r.‘a) kelihatan lebih banyak memberikan perhatiannya
untuk menjelaskan persoalan kalam berbanding persoalan mutakallim. Ternyata, dalam
perkembangan pemikiran Islam, persoalan ini mendapat tempat yang utama dalam
pembahasan di kalangan mereka. Sehubungan dengan itu, beliau (r.*a) mengemukakan
ayat-ayat al-Qur'an yang berkaitan dengan persoalan kalam Allah untuk menyokong
keterangannya, di antaranya:

Pertama: “ Sesungguhnya perkataan (gawl) Kami terhadap sesuatu apabila

Kami menghendakinya, Kami hanya mengatakan kepadanya: Jadilah!
(Kun), maka jadilah ja.”>'

Kedua: * Hai i bahlah Tuk Yang telah iptak
dan orang-orang yang sebelumnya, agar kamu bertaqwa,”*?

Ketiga: “ Katakanlah: kalau sekiranya lautan menjadi tinta untuk

(menulis) kalimah-kalimah Tuhanku, sungguh habislah lautan itu sebelum

habis (ditulis) kalimah-kalimah Tuhanku,”®

Ayat-ayat al-Qur'an tersebut menurut °Al} (r.a) menunjukkan bahawa kalam
Allah bukan gadim™* kerana ia terdiri daripada huruf-huruf yang tersusun, perintah dan
larangan, janji dan ancaman serta peristiwa-peristiwa umat manusia masa lalu. Peristiwa-

peristiwa dalam al-Qur’an mengandungi kebenaran kerana kalam Allah tidak berdusta

dan ia bersesuaian dengan peristiwa-peristiwa yang berlaku.*** Seandainya kalam Allah

" Al-Quran, surah al-Nahl (16): 40.
 Al-Qur’ain, surah al-Bagarah (2): 21.
" Al-Qurain, surah al-Kahfi (18): 109,
% Al-Qur’an, surah al-Isra’ (17): 86.

* Lihat contoh ayat-ayat al-Qur’an mengenainya: surah al-Nazi*at (79): 24; Hud (11): 42 dan lain-lain.
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mukallaf. Jelaslah perbuatan sia-sia adalah suatu keburukan (gubh). Oleh itu, perkara itu
dikatakan mustahil berlaku kepada Allah.
Kelima: Kata-kata Allah (s.w.t) yang dapat difahami daripada maksud ayat al-Qur’an:
“ Tidak datang kepada mereka suatu ayat al-Qur'an pun yang baru
(muhdath) ~ (diturunkan) daripada  Tuhan mereka, melainkan mereka
mendengarnya, sedang mereka bermain-main, »'°
manakala peringatan (al-dhikr) adalah al-Quran kerana Allah mengatakan dalam firman-
Nya yang bermaksud:

* Sesungguhnya Kami-lah yang menurunkan al-Qur'an (al-dhikr) dan
sesungguhnya Kami benar-benar memeliharanya.”

Allah dalam ayat tersebut memberikan sifat baru (hudith) kepada al-Qur’an. Oleh itu,
ternyata bahawa al-Qur’an bukan qadim.*"!

Beliau (r.*a) menerangkan kalam Allah adalah baru (hadith) kerana terdapat suara
dan huruf di dalamnya. Ini bererti Allah Maha Berkata-kata (Mutakallim) pada azali
tetapi Dia tidak berkata-kata, Apabila Allah berkata-kata, maka setiap Kata-kata-Nya
menunjukkan suatu perkara yang baru bersesuaian dengan perubahan semasa.*'? Justeru
itu, beliau (r.‘a) mengatakan: “ Kalam adalah perbuatan-Nya, Dia mengadakan dan

menyempurnakannya,™'?

.
" Al-Qur'an, surah al-Anbiya’ (21): 2.
" ALHillL, al-Bab al-Hadi ‘Asyar, h.28.

* ALMajlisi, Bihar al-Amwar, 1V, h.50; al-Kulayni, Usil al-Kafi, 1, h.108; al-Mufid, Amali, h.257; al-
uhammadi, Mizan al-Hikmah, V1, h.213-214,

' Muhammad ‘Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.442; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
.186), h.274; al-Kardjaki, Kanz al-Fawa'id, 1, h.77.
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Dikatakan bahawa ayat-ayat al-Qur'an adalah kalam Allah yang diwahyukan
kepada Nabi Muhammad (s.'a.w) dalam bentuk baru®* kerana terdahulu dari itu,
beberapa buah kitab samawi telah diturunkan Allah seperti al-Injil, al-Tawrat dan al-
Zabiir. Semuanya merupakan bentuk-bentuk kalam Allah.

Kenyataan tersebut berdalilkan firman Allah yang bermaksud:

“ Tidak datang kepada mereka suatu ayat al-Qur'an pun yang baru

(muhdath)  diturunkan daripada  Tuhan mereka, melainkan mereka

mendengarnya sedang mereka bermain-main.”**
la merujuk kepada setiap pembaharuan yang berlaku kepada kitab-kitab Allah tersebut.
Kandungan dan matlamatnya tetap sama iaitu al-Tawhid, tetapi pembaharuannya adalah
mengikut peredaran masa.>'®

Dari perspektif lain khususnya dalam konteks al-Qur’an sebagai kalam Allah, ‘Ali

(r.'a) kan ia bukanlah diciptakan ( khlig). Bagai pun, kenyataan tersebut
bermaksud bahawa al-Qur'an bukanlah diada-adakan atau didustakan (makdhib)
berdalilkan ayat berikut yang bermaksud:

* Sesungguhnya apa yang kamu sembah selain Allah itu adalah berhala,
dan kamu membuat (takhlugiin) dusta.”'”

)

Menurut beliau, perkataan bermaksud pemal atau sengaja diada-adakan.
ni kerana sekiranya kalam Allah itu makhliig, tentulah ia akan menyamai kata-kata

nakhluk seperti kata-kata manusia, sedangkan kata-kata manusia lebih cenderung kepada

-
' Al-Mufid, Awa'il al-Magalat, h.12.
"* Al-Qur'an, surah al-Anbiya’ (21): 2.
© AL-Hilli, Nahj al-Hag, h.61.

7 Al-Qur'an, surah al-* Ankabit (29): 17. Lihat: Al-Sadiq, al-Tawhid, h.225.



pendustaan dan pembohongan.®'* Kalam Allah tidak sama dengan kalam manusia kerana
kalam manusia memerlukan alat-alat tertentu untuk berkata-kata sedangkan kalam Allah
adalah tanpa sebarang peralatan dan tidak berkait langsung dengan sifat-sifat tersebut >'*
Berhubung dengan persoalan yang sama, Sibt ibn al-Jawzi mengatakan beliau
(r.*a) turut ditanya tentang sesuatu yang tidak diciptakan oleh Allah, dijelaskan bahawa ia
adalah al-Qur'an kerana ia kalam Allah dan sifat-Nya. Oleh kerana Allah dan sifat-sifat-
Nya adalah gadim, al-Qur’an Jjuga gadim.* Dalam konteks ini, al-Qur’an di sini merujuk
kepada kalam dan sifar Allah yang gadim. Keunggulan pemikiran °Ali (r.‘a) berbanding

tokoh dan aliran lain terserlah kerana gaya penghujahannya yang mantap.

2.8~ Konsep Ru’yah Allah:
2.8.1 - Pengertian Ru’yah dari segi bahasa:

Pada asalnya, perkataan ru yah merujuk  kepada pandangan (nazr) dan
penglihatan (al-absar) dengan mata (“ain) ataupun hati (basirah) terhadap sesuatu yang

manusia lihat.** Ibn Manziir dan juga Fairazaba

di mengatakan ru’yah boleh merujuk

kepada melihat dengan mata atau dengan mata hati 2 Al-Raghib dan Lane menghuraikan

bahawa perkataan ru 'yah boleh diberikan beberapa maksud di antaranya:

- 00
" Lihat: Al-Sadiq, al-Tawhid, h. 229, Al-Qur'an, surah al-* Ankabit (29): 17 (wa takhlugiina ifkan); Sad
38): 7 (In hadha illa ikhtilag).

"Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, X, h.88.
* Sibt Ibn Jawzi, Tadhkirah Khawwas, h.145-146.
" Ibn Faris, Mu jam, 11, h.472-473; E.W.Lane, Lexicon, 111, h.998.

* Ibn Manziir, Lisan al-*Arab, XV, h.291; Fairlizabadi, al-Qamas al-Muhit, 111, h.361.
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Pertama: melihat dengan pancaindera mata (kasar) berdasarkan ayat al-Qur’an yang
bermaksud:

“ nescaya kamu benar-benar akan melihat neraka Jahanam.”
Kedua: Melihat dengan sesuatu yang digunakan untuk tujuan yang sama seperti organ
atau deria penglihatan, berdalilkan ayat al-Qur’an yang bermaksud:

* Dan katakanlah: Bekerjalah kamu, maka Allah dan Rasul-Nya serta
orang-orang mu’min akan melihat (fa-sa-yara) pekerjaanmu itu,

Ini kerana pengertian mata atau penglihatan tidak boleh disifatkan kepada Allah.
Ketiga: melihat dengan andaian, khayalan atau sangkaan berdasarkan ayat al-Qur’an
yang bermaksud:

* Rasakanlah olehmu siksa neraka yang membakar (tentulah kamu akan
merasa ngeri).”**

Keempat: Melihat dengan pertimbangan pemikiran berdalilkan ayat al-Quran yang
bermaksud:

* Sesungguhnya saya dapat melihat (ara) apa yang kamu sekalian tidak
dapat melihat.”**

Kelima: Melihat dengan akal, hati ataupun keruhanian berdalilkan ayat al-Qur’an yang
bermaksud:

* Hatinya tidak mendustakan apa yang dilihatnya (ma ra'a).”’

-
* Al-Quran, surah al-Takathur (102): 6.

** Al-Qur'an, surah al-Tawbah (9): 105,
* Al-Qur'an, surah al-Anfil (8): 50.
** Al-Qur’an, surah al-Anfal (8): 48.

*" Al-Qur'@n, surah al-Najm (53): 11; Lihat: E.W.Lane, Lexicon, 111, h.998; al-Raghib, Mufradat, h.206.
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Secara keseluruhannya, perkataan ru’yah boleh merujuk kepada sesuatu yang
dilihat sama ada berbentuk fizikal mahupun spiritual dengan menggunakan perantaraan

mata, daya khayalan, pertimbangan, akal mahupun hati.

2.8.2 - Pengertian Ru’yah dari segi istilah:

Konsep ru yah menurut *Ali bin Abi Talib (r.‘a) merujuk kepada penafian Allah
boleh dilihat oleh penglihatan mata kasar, sebaliknya ru'yah adalah dengan cara
mengambil pengajaran (al-i ‘tibar) terhadap kebesaran Allah, kerana Allah sama sekali
tidak boleh dilihat di dunia mahupun di akhirat.”*

Al-Mu‘tazilah, pada umumnya mengatakan Allah tidak boleh dicapai atau dilihat

oleh makhluk-Nya dengan menggunakan indera mata (al-absar) di

P P

dunia dan  di Akhirat (dar al-Qarar).* ‘Abd al-Jabbar menjelaskan penafian tersebut

|

adalah kerana Allah tidak mengisi ruang dan tempat. ™ B pun dalam p

melihat Allah dengan mata hati, mercka berbeza pendapat. Abi al-Hudhayl dan

kebanyakan yang lain berpendapat Allah dikatakan boleh dilihat dengan hati (qulib)

dengan pengertian bahawa ia dapat li atau i-Nya dengan hati.”

Al-Asya‘irah pula pada umumnya berpendapat bahawa ru’yah adalah merujuk
kepada Allah yang dapat dilihat oleh makhluk dengan menggunakan perantaraan mata.

R

Bagai pun mereka

Allah hanya tidak boleh dilihat dengan mata (al-

" Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, IV, h.31; al-Sadiq, Amali, h.129; al-Syirazi, Tawdih, 111, h.81.
" Ibn al-Murtada, al-Munyah wa al-Amal, h.14; A.J.Wensinck, The Muslim Creed, h.63.
* Abd al-Jabbar, Syarh Usal al-Khamsah, h.248-253; D.B.MacDonald, Development, h.145.

"' Al-Asy‘ari, Magalat, 1, h.238, 289; al-Syahrastani, al-Mildl, 1, h.45; Ibn Hazm, al-Fisal, 111, h.2;
V.S Seale, Muslim Theology, h.46-47.
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absar) di dunia tetapi Dia boleh dilihat di Akhirat. Dari kalangan al-Maturidiyyah, al-

Bazdawi dikatakan berpendapat Allah boleh dilihat wal Dia tidak

p

yai

bentuk dan tidak pula mengisi ruang.*

Ashab  al-Hadith dikatakan bersependapat dengan mereka kerana mercka
mengatakan Allah boleh dilihat dengan mata (al-absar) pada Hari Kiamat seperti melihat
bulan purnama pada waktu malam. Orang-orang mu’min boleh melihat-Nya tetapi
sebaliknya pula bagi orang-orang kafir kerana Allah dikatakan terlindung (mahjab)
daripada mereka, ™™

Di kalangan pendapat-pendapat yang lain, Jahm bin Safwan, Khawarij dan
sebahagian al-Murji’ah berpendapat Allah tidak boleh dilihat di Akhirat,” sedangkan Ibn

Hazm, Dirar dan sebahagian al-Murji’ah yang lain berpendapat Allah boleh dilihat di

Akhirat - dengan  qudrah yang isti 3 kala golong; I-Mujassimah  pula
berpendapat Allah boleh dilihat di kedua-dua, dunia dan akhirat, termasuk Da’ud al-
Zahiri. >

Secara perbandingan, persoalan ru'yah Allah menimbulkan polemik pemikiran

yang agak mendalam di kalangan para pemikir dan madhhab dalam Islam. “Ali (r.‘a) dan

** Al-Asy‘ari, al-Ibanah, h.33-52; al-Bayhaqi, al-I'tigad, h.58; al-Baghdadi, Usil al-Din, h.98; al-Tji, al-
Hawaqif, h.299; al-Darimi, al-Radd “ala al-Jahmiyyah, h.45.58.

" Al-Bazdawi, Usiil al-Din, h.77.

" Al-Asy‘ari, Magalar, 1, h.346-347; Ibn Hanbal, Kitab al-Sunnah, h.42-51; al-Sily, al-‘Agidah al-
alafyyah, h.65; M.S Seale, Muslim Theology, h.113. Lihat: Al-Qur'an, surah al-Hijr (15): 83.

* Ibn Hazm, al-Figal, 111, h.2; A.J.Wensinck, The Muslim Creed, h.63-64; al-Asy‘ari, ibid, 1, h.233; al-
talati, Tanbih, h.96.

“ Ibn Hazm, ibid, 11l, h.2; al-Razi, Muhassal, h.135; Nasir al-Din al-Tasi, Kasyf al-Murad, h.321;
S.Tritton, Muslim Theology, h.104,



kebanyakan tokoh dan aliran lain mengatakan Allah mustahil sama sekali untuk dilihat di
dunia dengan mata (al-absar). Namun, mengenai ru'yah Allah di akhirat, kelihatan
perselisihan pendapat wujud dengan ketara. ‘Al (r.*a), diikuti al-Mu‘tazilah tetap
menafikannya sedangkan tokoh dan aliran lain membolehkannya dengan hujah masing-
masing.

Berhubung dengan persoalan a/-ru yah, al-Qur’an mengemukakan beberapa dalil
terdiri daripada ayat-ayat muhkamar dan mutasyabihat. Di antara dalil-dalil muhkamat
seperti berikut:

Pertama: * Dia tidak dapat dicapai oleh penglihatan mata, sedang Dia
dapat melihat segala yang kelihatan.”"

Kedua: “ Sesungguhnya telah datang daripada Tuhanmu bukti-buki yang

terang, maka barang siapa melihat (kebenaran itu) maka (manfaatnya) bagi

dirinya sendiri dan barang siapa buta (tidak melihat kebenaran itu) maka
d ya kembali kepadanya,”**

Ketiga: * Tiada sesuatu pun yang serupa dengan Dia,”

Keempat: * Berkatalah Musa, Ya Tuhanku, nampakkanlah (diri Engkau)
kepadaku agar aku dapat melihat kepada Engkau. Tuhan berfirman: Kamu
sekali-kali tidak sanggup melihat-Ku (lan tarani), tetapi melihatlah kepada
bukit itu, maka jika ia tetap di tempatnya (sebagai sediakala) nescaya
kamu dapat melihat-Ku."*

Dalil-dalil mutasyabihat dalam al-Qur’an pula adalah seperti berikut:

Pertama: “ Tuhan Yang Maha Pemurah, Yang bersemayam di atas
‘Arasy.”

_—
7 Al-Qur'an, surah al-An‘am (6): 103; al-A‘raf (7): 103.

" Al-Qur'an, surah al-An‘am (6): 104,
” Al-Qur’an, surah al-Sy@ira (42): 11.
" Al-Quran, surah al-A*raf (7): 143; al-Hilli, Nahj al-Hag, h.46.

' Al-Quran, surah Taha (20): 5.
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Kedua:  Tiap-tiap sesuatu pasti binasa, melainkan wajah Allah (wajh).”*

Ketiga: “ Hatinya tidak mendustakan apa yang dilihatnya.”**

Untuk menyelesaikan persoalan ayat-ayat muhkamat dan mutasyabihat ini, beliau
(r.‘a) merujuk kepada keterangan al-Qur’an yang bermaksud:
4

* Dia-lah yang menurunkan al-Kitab (al-Qur’an) kepadamu. Di antara
(isi)nya ada ayat-ayat muhkamat, itulah pokok-pokok isi al-Qur'an dan
yang lain (ayat-ayat) mutasyabihat. Adapun orang-orang yang dalam
hatinya condong kepada kesesatan, maka mereka mengikuti ayat-ayat
mutasyabihat daripadanya untuk menimbulkan fitnah dan untuk mencari-
cari takwilnya, padahal tiada yang hui takwilnya melainkan Allah.
Dan orang-orang yang mendalam ilmunya berkata: Kami beriman kepada
ayat-ayat mutasyabihat, semuanya dari sisi Tuhan kami.”?*

Dalam penjelasannya, beliau (r.‘a) kan dalil-dalil hkamat dalam al-

Qur'an membuktikan Allah tidak dapat dilihat dengan penglihatan mata (kasar). Sebagai

p ya, beliau kan hakikat tersebut: “ Mata pengamat atau pemerhati

(‘ain al-bayir) tidak dapat melihat-Nya tetapi mata (‘ain) yang tidak dapat melihat-Nya
tidak pula dapat memungkiri-Nya.** Allah tidak boleh dicapai penglihatan dengan
penyaksian mata (al-absar).*** Mata tidak dapat melihat-Nya secara terang-terangan (al-

| ‘iyan).”

* Al-Qur'an, surah al-Qasas (28): 88.

3 IEN o : .
Al-Qur’an, surah al-Najm (53): 11.

3« . Al ¢ .

" Al-Qur’an, surah Ali ‘Imran 3):7.

* Muhammad ‘Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.171; al-Syarif al-Ragi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
10.49), h.87; 1bn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, 11, h.216.

* Al-Hurr al-*Amili, al-Fusiil al-Muhimmah, h.49; al-Kulayni, Usil al-Kafi, h.131-188; Ibn Abi al-Hadid,
ibid, X, h.64-65.

" Muhammad *Abduh, op.cit, h.421; al-Tabarsi, al-Ihtijaj, 1, h.209; al-Syarif al-Radi, op.cit, (khutbah
.179), h.258; 1bn Abi al-Hadid, ibid, X, h.64.
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Berhubung dengan keterangan Allah (s.w.t) dalam ayat al-Qur'an yang
bermaksud:

* Hatinya tidak mendustakan apa yang dilihatnya,”**

 beliau (r.'a) menjelaskan: * Ketika Nabi (s.‘a.w) diisra’kan dari Masjid al-Haram ke

Masjid al-Aqsa dan dimi ‘rajkan ke langit sampai ke ‘Arasy, melihat kebesaran Allah
menerusi hati atau akal (fu ‘ad) dan bukannya dengan mata (‘aini-hi).”*

Walaupun Allah tidak boleh dilihat dengan mata (kasar) tetapi Dia boleh dilihat
oleh orang-orang mu’min dengan matahati*® atau akal®' ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a)
dikatakan pernah menyebutkan bahawa: * aku tidak menyembah Tuhan yang aku tidak

dapat melihat-Nya.”*> K gan tersebut jelaskan bahawa beliau (r.‘a) mengatakan

Allah tidak dapat dilihat dengan menggunakan pancaindera mata® sebaliknya dilihat
dengan penglihatan matahati menerusi cahaya keimanan (haqa’iq al-iman) yang merujuk

kepada pengakuan tentang kewujudan, keesaan dan segala sifat-Nya™ seperti dijelaskan:

—
¥ Al-Qur’an, surah al-Najm (53): 11.

P Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, 111, h.204; al-Sadiq, al-Tawhid, h.104; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah,
VI, h.192,

 Al-Sadiiq, ibid, h.117.

*! Dalil-dalil al-Qur'an k tersebut, di surah al-Baqarah (2): 243; al-Furgan
(25): 45; Q4 (50): 22 al-Fil (105): 1.

B2 Al-Kulayni, Usil al-Kafi, 1, h.148-153; al-Sadiiq, op.cit, h.107-122.

) Muhammad ‘Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.431; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
n0.183), h.265; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nabyj al-Balaghah, X, h.113; Ibn Maytham al-Bahrani, Syark Nakj
al-Balaghah, 11, h.47.

" 1bn Maytham al-Bahrani, ibid, 1, h.34; al-Sadilq, op.cit, h.108-109.
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“ Allah boleh dilihat menerusi hati yang melihat-Nya dengan hakikat keimanan (haga’iq
al-iman).”**

Beliau (r.‘a) menegaskan lagi: “ Allah boleh dilihat dengan akal (‘agl/) yang
melihat-Nya dengan hakikat keimanan, diketahui dengan dalil-dalil (dilalar), disifati
dengan bukti-bukti (‘alamar),” juga dengan tanda-tanda (ayar).*” Dia dapat dilihat
dengan bukti-bukti (‘alamar) pentadbiran-Nya yang kuat (al-tadbir al-mutgan) dan
ketentuan yang pasti (al-qada’ al-mubram).”*** Ketidakmampuan melihat Allah (dengan

matahati atau akal) adalah disebabk itu sendiri kerana perbuatan

dosa dan keingkaran yang banyak dilakukan. *°

Penafian beliau juga boleh dilihat dari perspektif akal, kerana sekiranya Dia boleh
dilihat, sudah tentu Dia berada pada suatu arah (jihah) yang kemudian memberikan
implikasi bahawa Dia berjisim. Ini kerana setiap sesuatu yang boleh dilihat, sama ada

berada secara bertentangan ataupun saling berhad i al-huk I abil), seperti
g p g p q P

imej dalam cermin. Setiap yang berhadapan atau seolah-olah berhadapan berada dalam
suatu arah. Justeru itu, sekiranya Dia boleh dilihat, sudah pasti Dia berada dalam suatu

arah, dan beliau menolak kenyataan tersebut.**

35 Al-Hure al-Amil, al-Fusal al-Muhimmah, h.49; al-Kulayni, op.cit, 1, h.133-188; Ibn Abi al-Hadid,
op.cit, X, h.64-66; al-Muhammadi, op.cit, V1, h.190.

0 Al-Tabarsi, al-Ihtijaj, 1, h.209.

*" Mubammad *Abduh, Syarh Nakj al-Balaghah, h.427; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
10.182), h.262; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, X, h.88.

% Muhammad *Abduh, ibid, h.426; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.182), h.261; Ibn Abi al-Hadid,
ibid, X, h.81.

* Al-Saduq, al-Tawhid, h.309; al-Mubammadi, Mizan al-Hikmah, V1, h.196-197.

* Al-Hilli, al-Bab al-Hadi Asyar, h.36.
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Dalil-dalil al-Qur’an dikemukakan untuk menafikannya kerana beberapa alasan:
Pertama: Ketika Nabi Masa (‘a.s) meminta untuk melihat Allah, beliau menerima kata-
kata-Nya: * Kamu sekali-kali tidak akan dapat melihat-Ku ' dan perkataan lan adalah
 kalimah penafian yang berkekalan menurut pendapat kebanyakan ahli bahasa. Oleh

kerana Nabi Misa (‘a.s) tidak dapat melihat-Nya, sudah pasti tiada seorang pun dapat

melihat-Nya,* dan bahkan baginda (‘a.s) sendiri dikatakan mengetahui Allah tidak boleh
dilihat sama sekali.
Kedua: Keterangan Allah (s.w.t) yang bermaksud:

* Dia tidak dapat dicapai oleh penglihatan mata, sedang Dia dapat melihat
segala yang kelihatan, >

Allah menyifatkan diri-Nya dengan menafikan kebolehan mata untuk melihat-Nya.

Lantaran itu, ia bahawa keny Allah boleh dilihat tidak dapat

dibenarkan.
Ketiga: Allah menjadikan persoalan melihat dhat-Nya sebagai sesuatu perkara yang besar

dan mengemukakan kesalahan dan bahkan d K terhadap |

kata-kata orang yang ingin melihat-Nya berdasarkan firman-Nya yang bermaksud:

*“ Maka sesungguhnya mereka telah meminta kepada Miisa yang lebih
besar daripada itu. Mereka berkata: Perlihatkan Allah kepada kami dengan
nyata. Maka mereka disambar petir kerana kezali ya,”* dan juga

“Berkatalah orang-orang yang tidak menanti-nanti pertemuan(nya) dengan
Kami: Mengapakah tidak diturunkan kepada kita malaikat atau (mengapa)
*! AL-Qur'an, surah al-A‘raf (7): 143,

*? Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, X, h.88; al-Hilli, al-Bab al-Hadi ‘Asyar, h.36; al-Sadiig, al-
Tawhid, h.121.

" Al-Quran, surah al-An‘am (6): 103,

* Al-Qur'an, surah al-Nisa' (4): 153; Nsir al-Din al-Tasi, Kasyf al-Murad, h.322.

120



kita (tidak) melihat Tuhan kita? Sesungguhnya mereka memandang besar
tentang diri mereka dan mereka benar-benar telah melampaui batas (dalam
melakukan) kezaliman,”

2.9 - Konsep al-Ma‘ani:
2.9.1 - Pengertian Ma‘ani dari segi bahasa:

Perkataan ma‘na dalam bentuk mufrad dan ma'ani dalam bentuk jamak
mempunyai pelbagai pengertian. Menurut Ibn Faris, ma ‘Gni daripada perkataan ma‘na
bermaksud sesuatu yang menjadi tujuan dalam perbincangan mengenainya.”® Secara

umumnya, ia boleh merujuk kepada pengertian sesuatu (syai’ atau asyya’).>*’

2.9.2 - Pengertian Ma‘ani dari segi istilah:

Pada peringkat awal perkembangan persoalan berhubung sifat-sifat Allah dalam
Islam, dua istilah iaitu ma ‘na dan sifah biasanya digunakan dengan maksud yang sama.
Istilah ini dikatakan timbul dalam perbahasan para ulama Islam pada abad ke-3/9
mengenai persoalan sifar dan mereka menghuraikannya dengan istilah ma ‘na yang
diberikan pengertian yang sama dengan istilah syai’. Wolfson menjelaskan, kelihatan
bahawa istilah ma'na (ma‘ani), syai’ (asyya’) dan juga sifah (sifat) boleh ditukarganti
untuk menerangkan sesuatu yang wujud dalam sesuatu perkara.**

Dari pandangan ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a), sifat al-ma‘ani merujuk kepada sifat

yang menetapkan makna (ma‘n) yang seterusnya menjadi tambahan (za id) kepada dhat

** Al-Qur'an, surah al-Furqan (25): 21.
“ Ibn Faris, Mujam, IV, h.147.
*" Wolfson, The Philosophy, h.115; James Sweetman, Islam and Christian Theology, 1, h.232.

** Lihat: Ibn Hazm, al-Fisal, IV, h.207; al-Asy‘ari, al-Luma  h.14; Wolfson, The Philosophy, h.117.
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 Allah™ Al-ma‘ani dan bahkan juga al-ahwal dinafikan kepada Allah kerana sekiranya

- Dia berkuasa menerusi kuasa-Nya, i dengan p | ilmu-Nya dan
seterusnya, tentulah Dia memerlukan al-ma‘ani dalam sifat-sifat-Nya. Jika perkara ini
berlaku, sudah pasti Dia berada dalam keadaan mumbkin al-wujiid dan kenyataan ini tidak
dapat diterima.*

Al-Mu‘tazilah dengan prinsip utama mercka yang menafikan Allah mempunyai
sifat meneruskan pendapat mereka dengan turut menafikan sifat al-ma‘ani.?’" Dikatakan
Wasil ketika menentang pendapat orang yang mempercayai hakikat sifat Allah
mengatakan: * Sesiapa yang menetapkan ma'na sebagai sifah yang gadim, telah
menetapkan wujudnya dua tuhan.”*” Justeru itu, mereka menjelaskan penerimaan sifat
al-ma‘ani bererti sifat yang qadim terdiri lebih dari satu dan ini secara langsung
menunjukkan bahawa terdapat banyak sekutu bagi Allah (s.w.t).?”

Al-Asya‘irah pula dalam persoalan ini berpendapat sifat-sifat Allah yang azali

adalah sifat yang menjadi tambahan (za 'id) kepada dhat, dan semua sifat itu dikatakan

sifat al-ma‘ani. Mereka t perbandingan sifat-sifat ia dengan Allah.
Contohnya, manusia dikatakan ‘alim apabila dia mempunyai pengetahuan (‘ilm).

Perbandingan yang sama dikatakan kepada Allah kerana menurut mereka, Allah

** Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, IV, h.68.

0 AL-Hilli, al-Bab al-Hadi ‘Asyar, h.38; Nasir al-Din al-Tasi, Kasyf al-Murad, h.320-321.

"' Al-Nasysyar, Nasy ah al-Fikr, I, h.388.

2 Al-Syahrastani, al-Milal, 1, h.46. Lihat: Wolfson, The Philosophy, h.114-115; W.M.Watt, The
Formative, h.245. Watt berpendapat Wisil tidak mungkin menggunakan istilah ma‘na kerana dari segi
eknikai, ia digunakan selepas kematiannya. Dikatakan hanya selepas kajian terhadap kitab-kitab ahli

falsafah, barulah persoalan ini kelihatan.

7 Al-Ghurabi, Tarikh al-Firag, h.121.
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dikatakan ‘Alim kerana Dia mempunyai sifat ‘ilm. Mereka mengatakan Allah Qadim
dengan Qudrah-Nya dan hidup (Zayy) dengan sifat Maha Hidup-Nya. Begitulah Jjuga
dengan sifat-sifat yang lain.”* Semua sifat tersebut adalah ma‘ani yang gadim sebagai
tambahan kepada dhat-Nya dan berada di dalam-Nya.

Dalam persoalan Allah dikatakan ‘AZim dengan diri atau dhat-Nya dan juga ‘Alim
dengan ‘ilm, al-Asy‘ari berhujah bahawa sekiranya Allah ‘dlim dengan diri atau dhat-
Nya, ini bererti diri atau dhat-Nya adalah “ilm. Kenyataan tersebut dinafikan kerana
dikatakan adalah mustahil ‘ilm itu ‘Alim sedangkan Allah juga ‘Alim. Justeru itu, beliau
membuat kesimpulan bahawa Allah ‘A/im dengan ‘ilm dan ‘ilm pula bukanlah dhat-Nya.

Secara perbandingan, pendapat ‘Ali (r.‘a) dan al-Mu‘tazilah mempunyai
persamaan  berbanding  dengan al-Asya‘irah  kerana penerimaan al-ma‘ani  akan
memberikan implikasi kepada konsep keesaan Allah (s.w.t) yang hakiki.

Dalam penjelasan selanjutnya, beliau (r.‘a) mengatakan sifat al-ma‘ani ditolak
kerana ia berkait dengan keterangan Allah yang menafikan Dia mempunyai bilangan®
sama ada dhat mahupun sifat-sifat-Nya, berdasarkan keterangan-Nya sendiri yang
>ermaksud:

“ Dialah Yang Awal dan Yang Akhir, Yang Zahir dan Yang Batin.”"

Penetapan sifat al-ma‘ani bererti Allah menciptakan sifat-sifat itu. Semua perkara

ang boleh dijadikan andaian, tentulah berkaitan dengan-Nya. Jadi, perkara ini mustahil

* Al-Syahrastani, al-Milal, 1, h.94.
’ Muhammad ‘Abduh, Syarh Nakj al-Balaghah, h.436. (Dikatakan al-Wahid la bi al-‘adad).

" Al-Qur’@in, surah al-Hadid (57): 3.
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laku kepada Allah.?”” Sekiranya Allah gadim dan dhat Allah juga qadim, bererti
awa sifat itu Allah dan dhar itu juga Allah.?*

Begitu juga, seandainya sifat al-ma‘ani dikatakan tambahan (za'id) kepada dhat,
 tentulah ia menunjukkan Allah tidak sempurna kerana Dia seolah-olah dikatakan tidak
' mempunyai sifat pada mulanya dan kemudian baru memilikinya. Contohnya Allah adalah

Jahil sebelum dikatakan ‘A/im. Kenyataan itu adalah mustahil berlaku kepada Allah
kerana Dia Maha Sempurna tanpa memerlukan yang lain. Seandainya Dia memerlukan
- sesuatu sifat, tentulah Dia terpaksa pula mengikuti perubahan  sifat-sifat tersebut.

- Contohnya, ilmu berubah mengikut masa dan keadaan. Apabila perubahan berlaku, Allah

Jjuga turut mengalami perubahan. Selanjutnya beliau jel penafian sifat al-ma ‘ani

bukan bererti ingkari sifat-sifat k

purnaan Allah tetapi hanya mengingkari sifat-
sifat itu sebagai ma'na. Ini kerana kalau sebaliknya, ia memberikan dua implikasi iaitu
sifat-sifat itu adalah Allah, dan dhat itu juga adalah Allah. Kesannya, wujud dua Allah
dan kenyataan ini adalah mustahil menurut keterangan al-Qur'an.?™ Pada hakikatnya,
kesempurnaan sifat-Nya adalah sama dengan dhat Allah juga.”*

Ringkasnya, beliau mensucikan (tanzih) Allah dan sifat-sifat-Nya daripada segala
bentuk persamaan dengan makhluk-Nya dan sifat al-ma ‘ani dinafikan sama sekali bagi
Allah (s.w.t). Dalam persoalan yang sama, al-Mu‘tazilah kelihatan bersependapat

dengannya. Berbeza pula dengan aliran al-Asya‘irah yang memberikan ciri-ciri
-

" Al-Saduq, al-Tawhid, h.12; al-Majlisi, Bihar al-Anwar, 111, h.284.

* Al-Mufid, Amal, h.49,

9

Al-Qur'an, surah al-Anbiya® (21): 22.

" 1bn Abi al-Hadid, Syarh Nah al-Balaghah, XVI, .77,

124



- kemanusiaan kepada Allah ataupun mengharuskan hukum pada alam zahir berlaku Jjuga

‘ pada alam ghaib.

2.10 - Konsep Sifat Perbuatan Allah (Sifat al-Afal):

Menurut ‘Al bin Ab Talib (r.a), konsep sifat perbuatan (Sifar al-Af"al) atau sifat
positif tambahan (al-Sifat al-Thubiitivyah al-Idafiyyah) adalah merujuk kepada sifat-sifat
yang menerangkan perbuatan yang wujud ketika Allah melakukannya.® la terdiri
daripada sifat yang memberi pengertian adanya hubungan Allah dengan makhluk. Di
antaranya adalah //ah, Rabb, Malik, Fa il, Jawwad, Razzaq, Mutakallim, Sadig, ‘Adil dan

lain-lain. Ini kerana Zlah berkehendakkan Walih, Rabb memerlukan marbiib, Malik

menghendaki mamlitk, Mutakallim memerlukan kalam dan Sadiq menghendaki kalam
yang sahih.**

Al-Mu‘tazilah di Baghdad dan al-Jubba’] dikatakan berpendapat Allah sentiasa
Adil dan bukan Ja'ir, Muhsin dan bukannya Musi ', Sadig dan bukannya Kadhib,
awwad, Halim dan lain-lain bukannya dalam bentuk yang terbatas.®™ ‘Abbad bin
ulayman menerangkan Allah bahkan sejak dari azali adalah al-Khalig, dan tidak pernah
erlaku sebaliknya. Menurut Bisyr bin al-Mu’tamir, sifat Allah terbahagi dua, sifat dhat
n sifat afal. Sifat af'al merujuk kepada sifat-sifat yang menunjukkan perbuatan Allah

n dianggap sebagai baru (muhdathah). Oleh kerana itu, Allah disebutkan sebagai

-_
Al-Kulayni, Usal al-Kafi, 1, h.111; al-Mufid, 7ashih, 11, h.19-20; al-Kargjaki, Kanz al-Fawa'id, 1, h.74.
Al-Kardjaki, ibid, 1, h.76-77.

Al-Asy‘ari, Magalar, 1, h.264.
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Pencipta (al-Khalig) dengan ciptaan-Nya, Pemberi rezeki (al-Razig) dengan rezeki-Nya
dan Pemberi perintah (a/-Amir) dengan perintah-Nya.**

Al-Asya‘irah pula berpendapat sifar al-fi‘l dikatakan baru (muhdath)*™ kerana
menurut al-Bayhagi, sifat tersebut tidak berlaku sejak dari azali. Di antara contoh-
contohnya adalah Khalig, Razig, Muhyi, Mumit dan Mun ‘im>* Bagi al-Samarqandi pula,
K.Allah dikatakan Khalig, Razig, Murid, ‘Alim, Qadir dan lain-lain sejak dari azali kerana
semuanya adalah sifat dhat. Sifat al-af‘al bagi Allah pula adalah al-takhlig, al-rizq, al-

fi'l, al-iradah, al-masyi'ah, al-Qada’ dan al-hukm.**

I,

Secara perb kedua-dua madhhab tersebut bersepend pat dengan ‘Ali
(r.‘a) bahawa sifat al-fi 'l adalah baru dan ia tidak berlaku sejak dari azali.

Secara lebih dal ‘Ali (r.'a) gkan bahawa perbuatan-perbuatan

Allah yang dinyatakan bukanlah dari azali. Oleh kerana itu, sifat-sifat tersebut tidak
 disebutkan kepada Allah sejak dari azali. Selanjutnya dijelaskan bahawa: “ Allah tidak
- menciptakan sesuatu dari azali (as/ azaliyyah), Dia menciptakan ciptaan dan
mengukuhkannya.”* Begitu juga, Allah Maha Berkehendak (Murid) dan Dia melakukan

sesuatu mengikut kehendak dan Nya sendiri. Kehendak-Nya itu tidak berlaku

pada azali. Ini bukanlah bererti bahawa Allah tidak berkuasa mencipta. Kuasa itu

™ Al-Samarqandi, Syarh, h.143.

* Ibid.

¢ Al-Bayha. / ‘tigad, h.30.

™ Al-Samarqandi, op.cit, h.144-146.

™ Al-Hurr al-*Amill, al-Fugal al-Muhimmah, h.37.
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emang telah sedia ada sejak azali kerana kuasa itu tidak terpisah daripada dhat-Nya.
aimanapun, kewujudan kuasa itu dan kesannya bukanlah daripada azali.

Secara ringkas, Allah Maha Berkuasa mencipta (Khalig) sejak azali tetapi Dia
#da.k mencipta sesuatu dari azali. Hanya apabila Dia mencipta, barulah Dia dikenali
sebagai al-Khaliq dan bukan sebelum dari itu.

Menurut ‘Ali bin Abi Tilib (r.‘a), Allah tidak boleh dikatakan Maha Pencipta (al-
Khalig) sebelum wujud ciptaan-Nya. Hanya selepas Allah menciptakan makhluk, barulah
ia berhak disebutkan dengan nama al-Khaliq dan dengan adanya sesuatu wujud (al-
bariyyah), Dia berhak diberikan nama al-Bari®® Keterangan-keterangan beliau
seterusnya membuktikan bahawa segala ciptaan Allah adalah baru kerana ia bukanlah
diwujudkan sejak dari azali.**

Beliau menjelaskan: * Al-Khalig menciptakan makhluk tanpa contoh selain
‘daripada diri-Nya, tidak ada makhluk-makhluk ciptaan-Nya menolong dalam penciptaan
sesuatu.”” Dia mengadakan (ibtada‘a) ciptaan yang ajaib daripada haiwan, tumbuh-
tumbuhan dan penghuni yang bergerak,” dan Dia juga menciptakan alam, malaikat,
Adam,* membentangkan (bumi) yang terbentang dan menjaga (langit) yang tergantung

tinggi. "

™ Ibn Syu*bah al-Hareani, Tuhaf al-‘Ugal, h.45.

™ AlHurr al-*Amili, op.cit, h.41; al-Kardjaki, Kanz al-Fawa'id, 1, h.85; al-Muhammadi, Mizan al-
Hikmah, V1, h.209.

*'Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.442; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
no.186), h.274.

¥ Muhammad *Abduh, ibid, h.394; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.165), h.235: Ibn Ab] al-Hadid,
Syarh Nabhj al-Balaghah, 1X, h. 266.

* Muhammad *Abduh, ibid, h.91; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.1), h.42; Ibn Abi al-Hadid, ibid, 1,
h.96.
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Begitu juga, ‘Ali bin Abj Talib (r.*a) menjelaskan Allah tidak dikatakan sebagai
Pemberi rezeki (al-Razzaq) kerana Dia tidak memberikan rezeki kepada makhluk-
makhluk-Nya. Allah berhak diberikan nama al-Razzag hanya apabila Dia memberikan
dan membahagi-bahagikan rezeki kepada sekalian makhluk. Perbuatan memberikan
rezeki adalah baru kerana ia berkaitan dengan kewujudan makhluk yang memerlukan
rezeki, dan Dia bukanlah memberikan rezeki sejak dari azali.

Beliau (r.‘a) mengatakan: * Dia memberikan rezeki tanpa memerlukan orang yang
berharta. Dia membahagi-bahagikan rezeki dan menghitung bekas atau kesan (athar)
dan perbuatan manusia, melebihkan balasan buruk (nigmah) ke atas musuh-musuh-Nya

dan meluaskan rahmat-Nya kepada para wali. Dia al-Mannan (Maha Pemurah)

dan gi

memberikan kebaikan dengan balasan baik (ni'mah),

bahagikan peruntukan nafkah kepada sekali khluk pkan rezeki mereka dan

menentukan kekuatan mereka, >

" Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.194; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
0.72), h.100; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, V1, h.138.

* Muhammad *Abduh, ibid, h.443; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.186), h.275.

" Muhammad *Abdub, ibid, h.236; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah 10.90), h.124: Ibn Abj al-Hadid,
v.cit, V1, h.392,
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