BAB KELIMA

KONSEP HARI KEBANGKITAN (AL-MA‘AD)
5.1- Introduksi:
Konsep al-Ma‘ad merupakan suatu konsep yang memperlihatkan manifestasi
kekuasaan Allah Yang Maha Agung ke atas sekalian alam dan makhluk-Nya. Allah
(s.w.t) menjelaskan dalam firman-Nya yang bermaksud:

* Tidakkah orang-orang itu menyangka bahawa sesungguhnya mereka
akan dibangkitkan, pada suatu hari yang besar (li-Yaum ‘Azim), (iaitu)
pada (ketika) ia berdiri hadap Tuhan alam?”'!

Dalam keterangan yang lain, Allah (s.w.t) berfirman dengan maksudnya:

* Tahukah kamu apakah hari pembalasan itu (Yaum al-Din)? Sekali lagi,

tahukah kamu apakah hari pembalasan itu? (iaitu) hari (ketika) seseorang

tidak berdaya sedikit pun untuk menolong orang lain. Dan segala urusan

pada hari itu dalam kekuasaan Allah.”

Secara umumnya, al-Ma'‘ad menurut °Ali bin Abj Talib (r.‘a) berdasarkan
rspektif Syi‘ah adalah merujuk kepada segala perkara yang menjadi kenyataan pada

atu hari yang hanya diketahui Allah semata-mata dengan semua makhluk akan tunduk

i bawah kehendak dan kek Nya. la

akan suatu alam lain yang
idupannya bersifat kekal dan abadi tanpa sebarang bentuk ujian dan pilihan dan
anusia akan  dibangkitkan sekali lagi,’ berdasarkan keterangan al-Qur'an yang

aksud:

l-Tabarsi, Majma: al-Bayan, X, h.452. Lihat: Al-Qur’an, surah al-Mutaffifin (83): 4-6.

-Tabarsi, ibid, X, h.450; Mehdi Pooya, Fundamentals of Islam, h.50. Lihat: Al-Qur'an, surah al-Infitar
): 17-19.

Hijazi, Tariq al-Huda, h.361; Mehdi Pooya, ibid, h.51.
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* Apakah manusia mengira bahawa Kami tidak akan mengumpulkan
(kembali tulang-belulangnya)?™*

la merupakan suatu perkara (amr) yang tidak diragukan lagi® sebagai hari yang
benar (al-Yaum aI-l:Iaq).6 Dalam konteks Allah dan manusia, al-Ma ‘ad merujuk kepada
suatu hari apabila kehendak dan kebebasan yang Allah berikan kepada manusia akan
diakhiri oleh-Nya. la juga pada masa yang sama memperlihatkan janji Allah dengan al-
Ma'ad adalah janji yang benar” kerana Allah (s.w.t) Tuhan Yang Maha Benar seperti
ditegaskan dalam kata-kata-Nya yang bermaksud:

* Allah, tiada tuhan selain Dia. Sesungguhnya Dia akan mengumpulkan

kamu pada Hari Kiamat, yang tiada keraguan padanya. Dan siapakah orang

yang lebih benar perkataan(nya) daripada Allah.”®
5.2 - Konsep Ruh (al-Riih):
'5.2.1- Pengertian riih dari segi bahasa:
‘ Dari segi bahasa, perkataan rizh pada asalnya dalam bentuk umum merujuk

kepada keluasan dan kelapangan. Secara keseluruhannya, ia berkaitan dengan perkataan

angin (al-rik) yang berhemt (al-hawa’ al- harrik) dengan lemah-lembut. Rith

dalam percakapan orang Arab bermaksud hembusan atau tiupan (al-nafkh). la dinamakan

* Al-Qur’an, surah al-Qiyamah (75): 3.

’AI-Qur‘Tm, surah Ali ‘Imrin (3): 9; 25; al-Nisa’ (4): 87; al-An‘am (6): 12.
*Muhammad Hasan, al-Ma ‘ad, h.30-31.

7 Al-Quran, surah al-Nahl (16): 38.

* Al-Qur'an, surah al-Nisa’ (4): 87.
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rith kerana hembusan angin yang keluar daripadanya.” Oleh itu, perkataan rizh yang
merujuk kepada ruh manusia dikatakan berpunca daripada perkataan al-rih tersebut.'®

Rih ini juga disebutkan sebagai al-nafs kerana ia adalah katanama baginya.''

Justeru itu, sebahagian ahli bahasa ggap al-rih dan al-nafs adalah sama, dan
perbezaan di antara kedua-duanya di kalangan orang-orang Arab adalah perkataan al-rith
bersifat mudhakkar'* manakala al-nafs adalah mu annath. Ringkasnya, perkataan al-riih
dari segi bahasa berasal daripada perkataan al-rih yang merujuk kepada hembusan angin
atau udara yang lembut.

Menurut Ibn Manzir, perkataan al-rith dalam al-Qur’an dan al-Hadith mempunyai
beberapa interpretasi dan secara umumnya, al-rith boleh merujuk kepada al-Qur’an,"
wahyu (al-wahy),"* Jibra'il (‘a.s), ‘Isa (‘a.s), perintah (al-amr), al-nafs, limpah rahmat
(al-rahmah),"” hembusan (al-nafkh), urusan kenabian (amr al-nubuwwah) dan ketetapan
Allah (hukm Allah).'® Namun demikian, pada kebiasaannya, rizh merujuk kepada sesuatu

zat yang berhubungan dengan jasad hingga membolehkan jasad tersebut hidup.'”

* Ibn Manzir, Lisan al-‘Arab, 11, h.455; E.W.Lane, Lexicon, 111, h.1180; E.E.Calverley, “ Nafs * dim. £/
(1), 111, h.827-830.

" Ibn Faris, Mu ‘jam, 11, h.454.

" Ibn Manzir, Lisan al-‘Arab, 11, h.455; al-Raghib, Mufradat, h.369; al-Tahanawi, Kasysyaf Istilahat al-
Funiin, 11, h.541.

" Fairazabadi, Tartib, 11, 379.
* Al-Qur'an, surah al-Syara (42): 52; al-Mughniyyah, 7 Zildl Nahj al-Balaghah, 1, h.45.
" Al-Qur'@in, surah Ghafir (40): 15.

o Al-Qur’an, surah Yiisuf (12): 87; Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.766; al-Mughniyyah,
op.cit.

b Manzir, op.cit, 11, h.455; Fairtzabadi, op.cit, 11, h.379; al-Mughniyyah, ibid.

" Ion Manziir, ibid, 11, h.463; bn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, XX, h.278.
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5.2.2 - Pengertian rith dari segi istilah:
Di dalam al-Qur’an, perkataan riih boleh didapati sebanyak 24 kali dan semuanya
dalam bentuk mufrad" dan tidak terdapat sebarang bentuk jama* mengenainya. Beberapa
ayat yang berkait secara langsung dengan konsep riih, di antaranya adalah:
‘ Pertama: “ Dan mereka bertanya kepadamu tentang ruh (al-rith).
Katakanlah: Ruh (a/-Rith) itu termasuk urusan Tuhan-ku, dan tidaklah

kamu diberi pengetahuan melainkan sedikit.”'®

Kedua: “ Dan Kami berikan kepada ‘Isa putera Maryam bebera’?a mu‘jizat
serta Kami perkuatkan dia dengan ruh kudus (Ruk al-Qudus).”™

Ketiga: “ Dia menurunkan para malaikat dengan (membawa) wahyu (bi al-
ruh) dengan perintah-Nya kepada siapa yang dikehendaki di antara hamba-
hamba-Nya.”?'

Dalam al-Qur’an, perkataan ruh (al-rith) diberikan beberapa sifat seperti berikut:

: Pertama: Ruh dikatakan mempunyai realiti dan sifatnya yang berdiri sendiri tanpa
kongkongan yang lain, seperti berdiri bersaf-saf berdasarkan maksud al-Qur’an:

* Pada hari, ketika ruh (al-rizh) dan malaikat berdiri bersaf-saf,"*?
dan dapat naik menghadap Allah:

* para malaikat dan ruh (al-riih) naik (men§hadap) kepada Tuhan dalam
sehari yang kadarnya lima puluh ribu tahun.”*

ml-BﬁqL al-Mu jam, h.326.

" Al-Qur’an, surah al-Isrd’ (17): 85.

® Al-Qur'an, surah al-Baqarah (2): 253.
* Al-Qur'an, surah al-Nahl (16): 2.

# Al-Qur'an, surah al-Naba’ (78): 38.

® Al-Quran, surah al-Ma'arij (70): 4.
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Kedua: Ruh dikatakan sebagai sesuatu yang bersama-sama dengan malaikat® dan turun

sebagai al-rith al-amin ke dalam hati sanubari Muhammad (5.'a.w).?

~ Ketiga: Ruh dikatakan sesuatu yang ditiupkan (nafakha) ke dalam jasad manusia secara

umum, contohnya ke dalam diri Adam (‘a.s) untuk menghidupkannyau’ dan ke dalam diri
Maryam untuk melahirkan ‘Isa (‘a.s).?” Dalam kenyataan di atas, rih mempunyai
persamaan dengan hembusan angin (rik) dan ia bermaksud hembusan atau tiupan nyawa

yang membolehkan makhluk hidup.

- Keempat: Ruh dikatakan sesuatu yang turun b ama dengan orang g yang

beriman dalam bentuk cahaya yang terang® dan juga sebagai pertolongan daripada
Allah.?’

Kelima: Ruh dikatakan sesuatu yang diturunkan kepada orang-orang yang dikehendaki
Allah di kalangan hamba-Nya yang terdiri daripada para nabi seperti Muhammad

30

(s.‘a.w)” dan ‘Tsa (‘a.s).”’

Dalam al-Qur’an, perkataan lain yang hampir sama maksudnya dengan al-rith adalah

. al-nafs dan kedua-duanya sering digunakan secara timbal balik. Perkataan al-nafs dalam

* Al-Qur'@n, surah al-Baqarah (2): 97.
® Al-Quran, surah al-Syu‘ard’ (26): 193-194.
* Lihat: Al-Qur'an, surah al-Hijr (15): 29; Sad (38): 72 dan Sajdah (32): 9.

¥ Lihat: A-Qur'an, surah al-Anbiya’ (21): 91 dan al-Tahrim (66): 12; al-Mughniyyah, F7 Zilal Nahj al-

 Balaghah, 1, h.46.

- Al-Qur'an, surah al-An‘am (6): 122.

® Al-Qurain, surah al-Mujadilah (58): 22.

% Al-Quran, surah al-Nahl (16): 2 dan al-Sytira (42): 52.

*" Al-Qur'@in, surah al-Baqarah (2): 87, 253.
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bentuk mufrad didapati sebanyak 139 kali, manakala dalam bentuk Jama* iaitu al-nufiis
sebanyak 2 kali dan al-anfus pula sebanyak 153 kali.’ Al-nafs biasanya dirujuk kepada
lima (5) perkara iaitu diri manusia,” Allah, tuhan-tuhan,’* kelompok manusia dan jin*®
dan ruh manusia.’’” Secara khusus, al-nafs yang merujuk kepada ruh manusia mempunyai
tiga (3) ciri:

Pertama: “ Dan aku tidak membebaskan diriku (daripada kesalahan)

kerana sesungguhnya nafsu itu selalu menyuruh kepada kejahatan (al-nafs

al-ammarah bi al-si’).”*

Kedua: “ dan Aku bersumpah dengan jiwa yang amat menyesali (dirinya
sendiri) (al-nafs al-lawwamah).”*

Ketiga: ** Hai jiwa yang tenang (al-nafs al-mutma’innah), kembalilah
kepada Tuhanmu dengan hati yang puas lagi diredhai-Nya,”*

Terdapat pelbagai pendap genai ruh dikemukakan. Menurut ‘Ali bin Abi
Talib (r.‘a), rih dari segi kejadian (zat) merupakan suatu titik (nuktah) atau dalam
keterangan lain dikatakan jisim (jism)"' yang paling halus, tipis dan sukar difahami. Ia

dibentuk berasaskan jasad yang merupakan acuan (qalib) yang tebal dan kasar. Dari

2 Abd al-Baqj, al-Mu jam, h.710-713.

¥ Al-Qur'an, surah Ali ‘Imran (3): 64; Yusuf (12): 54; al-Dhariyat (51): 21.

* AL-Qur'an, surah al-Ma’idah (5): 116; Ali *Imran (3): 28, 30; al-An‘am (6): 12, 4.
* Al-Quran, surah al-Ra*d (13): 16.

* Al-Quran, surah al-An‘am (6): 130.

" Al-Quran, surah Qaf (50): 16; al-Taghabun (64): 16; al-Naziat (79): 40.

* Al-Quran, surah Yaisuf (12): 53.

® ALQur'an, surah al-Qiyamah (75): 2.

% Al-Qur'an, surah al-Fajr (79): 27-28; E.E. Calverley, £/ (2), VII, h.880.

* Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, LXI, h.43; al-Muh i, Mizan al-Hikmah, 1V, h.196.
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perspektif yang lain, rih juga disifatkan sebagai jisim yang lembab (ratiibah al-jism)
yang berkaitrapat dengan darah dan ia dikatakan berwarna jernih dan suci (safa al-lawn)
dan ruh tersebut dikatakan akan meninggalkan badan apabila darah mulai membeku.*?
Dari segi sifatnya, beliau (r.a) mengatakan ruh merupakan cahaya yang tertinggi
sekali. la adalah salah satu keajaiban Allah yang Maha Kuasa dan Pencipta yang Maha

Sempurna yang dikeluarkan daripada khazanah-Nya dan diletakkan secara terbuka dalam

kerajaan-Nya di hadap kali khluk-Nya. Menurut beliau (r.‘a) lagi, ruh dikatakan
sebagai penyelamat bagi ia di hadapan Allah di ping jadi suatu amanah
yang dianugerahkan Allah kepada ia. Menerusi p ruh dan keruh

manusia dikatakan boleh mencapai segala rahmat Allah yang mereka kehendaki dan

Allah pasti akan mengambil amanah-Nya semula daripada mereka.*

Tokoh-tokoh al-Mu‘tazilah seperti al-Nazzam mengatakan rizh dan nafs adalah
sama yang merujuk kepada jisim (jism) yang hidup dengan sendiri.* Ja‘far bin Harb pula
tidak menjelaskannya kerana ruh itu tidak diketahui sama ada ia jawhar atau ‘arad. Al-
Jubba'i pula menjelaskan rizh bukanlah ‘arad. Justeru itu, ia dikatakan jisim (jism).*s
Kebanyakan tokoh al-Mu ‘tazilah di Baghdad berpendapat ia adalah suatu hidupan (al-

haya) yang mengisi ruang kosong dengan wujudnya qudrat, ‘ilm dan ikhtiyar.*®

“ Al-Majlisi, Bihdr al-Anwar, LXI, h.34; al di, Mizan al-Hikmah, 1V, h.196. (Ahli falsafah juga
mengaitkannya dengan darah (dam). Lihat: Al-Bazdawi, Usil al-Din, h.224)

9 Sibt Ibn al-Jawzi, Tadhkirah al-Khawwas, h.147.

- Al-Asy‘ari, Magalat, 11, h.27.

o Al-Asy‘ari, ibid, 11, h.28-29. (Kebanyakan al-Mu‘tazilah mengatakan ia adalah jisim yang mempunyai
kehidupannya yang tersendiri)

“ Al-Tabarsi, Majma' al-Bayan, V1, h.437; al-Bazdawi, op.cit, h.224.
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merujuk kepada jiwa atau nyawa yang berbeza daripada al-nafs. la dikatakan menduduki
tempat di bahagian terkecil dalam jasad manusia.*” Ibn Furak pula mengatakan ia adalah
hembusan yang keluar daripada jasad dalam keadaan panas selepas memasuki jasad

q

dalam } sejuk*® kala al-Ghazali bahagikannya kepada dua. Pertama, ruh

yang mati dengan kematian jasad dan kedua, ruh yang merupakan atom (‘arad) dan

~ jawhar bukan berbentuk jisim. la ditiupkan Allah ke dalam diri manusia dan kekal

selepas kematian jasadnya.*” Menurut al-Razi, ia dikatakan Jawhar yang tipis dan bersifat

nurani dalam diri manusia. Jasad yang sempurna dari segi ilmu dan amal menyebabkan
rith akan berada dalam kegembiraan dan begitulah pula sebaliknya.*

Secara keseluruhannya, rih tidak diketahui manusia dan perkara ini disepakati

umum. Pengetal i inya adalah setakat yang diberitahu Allah dan

Rasul-Nya sahaja. Ternyata ‘Ali (r.‘a) juga berpendapat demikian walaupun beliau
mempunyai keterangan yang agak lebih jelas dan unik berbanding dengan yang lain-lain.
Secara umumnya, rizh menurut ‘Alf bin Abi Talib (r.‘a) adalah termasuk dalam alam

! Para ulama al-Asya‘irah, di antaranya al-Baqillani berpendapat rizh adalah ‘arad yang
}
? malakir’' yang meliputi perkara-perkara ghaib yang hanya diketahui oleh Allah (s.w.t)

semata-mata kerana ia termasuk dalam bidang kuasa (Qudrah) Allah (s.w.t).52 Justeru itu,

“Ibn Hazm, al-Fisal, IV, h.5, 74, 77; A.S.Tritton, Muslim Theology, h.178.
“1bn Hazm, ibid, 1V, h.215.
¥ Al-Bazdawi, Usil al-Din, h. 224; A.S. Tritton, op.cit, h.202.
* Al-Razi, Uil al-Din, h.119.
*' Al-Sadilq, / ‘tigadat, h.48; al-Saffar, Basa 'ir al-Darajat, h.482.
“* Mubammad *Abduh, Syarh Nah; al-Balaghah, h.299; al-Syarif al-Radi, Nﬂhj al-Balaghah, (Khutbah

10.112), h.167; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, V1I, h.237; al-Tabarsi, Majma' al-Bayan, V1,
h.437; al-Majlisi, Bihar al-Anwar, LXI, h.42; al-Saffar, Basa'ir al-Darajat,h.482.
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tiada seorang pun yang dapat mengetahui hakikatnya kecuali Allah, bahkan Nabi
Muhammad (s.‘a.w) sendiri dikatakan tidak mengetahuinya walaupun baginda merupakan

manusia istimewa pilihan Allah (s.w.t). Menurut beliau (r.*a) lagi, Allah tidak

menceritakannya dengan jelas bukannya kerana Allah tidak ingin berbuat demikian tetapi

kerana ia tidak berk p untuk haminya.** Sekiranya manusia boleh

berbuat demikian, Allah tidak akan biarkannya tanpa sebarang penjel
Dalam keterangan al-Qur’an, terdapat empat (4) ayat yang dikemukakan mengaitkan
perkataan rizh dengan amr daripada Allah. Salah satu daripada ayat tersebut bermaksud:
** Dan mereka bertanya kamu tentang ruh. Katakanlah: Ruh itu termasuk
urusan Tuhan-ku (al-rith min amr rabbi), dan tidaklah kamu diberi
pengetahuan kecuali sedikit.”**
Seterusnya dalam al-Qur’an juga, perkataan amr pula mempunyai tiga (3) maksud
iaitu perintah, perkara dan ciptaan tanpa sebarang peralatan.®® Daripada gabungan ayat-

ayat tersebut, ‘Al (r.‘a) menunjukkan bahawa ruh boleh disimpulkan sebagai suatu

ciptaan (makhliig) Allah yang dicipta tanpa seb I dan ia bukanlah wujud

g P

dengan sendirinya. Justeru, ia menunjukkan bahawa ruh tidak sama dengan Allah yang
menciptakannya tetapi tidak pula terlepas daripada-Nya. Al-Qur'an juga turut
- menjelaskan bahawa ruh dikatakan berasal daripada perkataan kun:

* Sesungguhnya keadaan-Nya apabila Dia menghendaki sesuatu hanyalah
berkata kepadanya: Jadilah (kun)! Maka terjadilah ia.”*®

* Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, LXI, h.43.

* Al-Qur'an, surah al-Isra® (17): 85. Lihat juga: al-Nahl (16): 2 dan al-Mu’min (40): 15 (al-rith min amri-
Hi); al-Sytira (42): 52 (ruhan min amri-Na).

* Al-Raghib, Mufradat, h.88-89.

* Al-Qur'an, surah Yasin (36): 82-83.
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Selain itu, al-Qur’an memperlihatkan bahawa ruh sebagai amr Allah turut disamakan
dengan kerlipan mata dalam maksud ayat berikut:

* Dan perintah (amr) Kami hanyalah seperti satu perkataan seperti kejapan
mata (lamhin bi al-basar).”®’

Justeru itu, ‘Ali (r.‘a) mengatakan perkataan kun menunjukkan bahawa rith adalah
 sesuatu yang terjadi secara sekaligus dan bukannya bertahap-tahap. Ini bererti bahawa ia
tidak tertakluk dengan sebarang syarat, ruang dan masa. Ruh dikatakan tidak bersifat
material dan berjisim kerana sesuatu yang bersifat material dan berjisim terikat dengan

hukum universalnya iaitu wujud secara berperingkat-peringkat dan terikat dengan ruang

dan masa.’®

Ruh dikatakan ciptaan Allah yang pertama berdasarkan sabda Nabi Mul d

(s."a.w): “ Ciptaan pertama yang Allah adakan (abda‘a) daripada tiada adalah rith al-

Idasah al-mutahharah dan d gannya, membolehkan manusia mengakui keesaan
Allah. Seterusnya barulah diciptakan makhluk-makhluk yang lain.”*’

Di alam malakut yang tinggi, ruh berada pada kedudukan yang tertinggi dan Allah
menempatkan ruh dalam badan (al-abdan) kerana Dia Maha Mengetahui bahawa dari
segi kemuliaan dan keutamaannya, ruh-ruh (al-arwah) tersebut hampir menyamai  ciri-
ciri ketuhanan apabila ia meninggalkan keadaannya.”’ Ini bertepatan dengan keterangan

 beliau (r.‘a) yang : “ sesiapa li dirinya (nafs), dia mengenali Allah,”®'

%" Al-Quran, surah al-Qamar (54): 50.

* Al-Tabataba'l, Shi‘a, h.162.

P Al-Sadiq, / tigadat, h.46; al-Saffir, Basa'ir al-Darajat, h.483.

° Al-Saduq, al-Tawhid, h.402; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1V, h.197.

' Al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.352.
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yang dapat diperhatikan kebenarannya sekiranya beberapa perbandingan dilakukan di
antara ruh dengan Allah (s.w.t), di antaranya:

Pertama: Ruh tidak diketahui zat dan kejadiannya dan Allah juga demikian.

Kedua: Ruh adalah penguasa kepada jasad sedangkan Allah pula adalah penguasa kepada
sekalian alam.

Ketiga: Ruh berada dalam jasad manusia tanpa dapat diketahui tempatnya bahkan

2o 62

dikatakan ruh ia berada di bahagian dalam jasad

ia tidak akan

Keempat: Ruh ditetapkan oleh Allah bahawa selepas dici
kematian tetapi terus kekal dan abadi. Begitulah juga dengan Allah yang merupakan
Tuhan Yang Maha Kekal Abadi (Qadim).
Kelima: Ruh adalah sesuatu yang wujud tanpa dapat dilihat. Allah juga wujud yang tidak
dapat dilihat.””

Secara ringkasnya, ruh berdasarkan keterangan beliau (r.‘a) bolehlah diberikan
ciri-ciri seperti berikut:
Pertama: Ruh dicipta untuk kekal dan abadi (haga’) dan bukan untuk kemusnahan (fana’)
berdasarkan kenyataan Nabi Muhammad (s.‘a.w): “ Kamu diciptakan untuk kekal abadi
dan bukan untuk kemusnahan. Ruh akan berpindah dari satu tempat ke tempat lain.
Sesungguhnya ruh (nafs) adalah terasing di bumi dan terpenjara dalam jasad.”
Kedua: Ruh tidak tertakluk kepada ruang dan masa kerana ia tidak mengalami perubahan

dan peralihan, dan juga tidak mempunyai ciri-ciri yang boleh diasingkan.

 Dikatakan Jahm bin Safwin juga berpendapat demikian. Lihat: A.S.Tritton, Muslim Theology, h.97.

& Jahm bin Safwan yang membuat perbandingan Allah dengan ruh berdalilkan al-Qur’an, surah al-An‘am

(6): 103 mengatakan Allah dan ruh tidak dapat dilihat. Lihat: A.S.Tritton, ibid, h.97.
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- Ketiga: Ruh adalah makhluk Allah (makhliig) dan bukannya wujud dengan sendirinya.

Dengan kata-kata lain, ia bukanlah tandi dan bandi bagi Allah dan tidak pula

terlepas daripada kekuasaan Allah. la diciptakan tanpa memerlukan sesuatu alat atau
bahan. la tidak berjisim tetapi merupakan suatu ciptaan yang lain.
Keempat: Hidup atau matinya jasad bergantung kepada ruh. Dengan ruh, jasad dapat
hidup dan tanpanya, jasad akan mati.
Kelima: Ruh bukanlah sebahagian daripada jasad, tetapi ia terpenjara dalam jasad yang
merupakan acuan yang kasar dan tebal dan terasing di bumi.
Keenam: Selepas jasad mengalami kematian, ruh akan meninggalkannya dan berpindah
ke suatu tempat atau alam yang lain.
Dalam konteks ruh dan jasad, menurut beliau (r.‘a) al-Qur'an menunjukkan
- bahawa ruh dan jasad adalah dua perkara yang berbeza. Walaupun ruh mempunyai
hubungan dengan fizikal dan material tetapi ia bukanlah bersifat fizikal dan material.**
Justeru, ketetapan dan hukum kedua-dua ruh dan jasad juga adalah berbeza. Al-Qur’an
mengatakan:
Pertama: * Dari bumi (tanah) itulah Kami menjadikan kamu dan
kepadanya Kami akan mengembalikan kamu dan daripadanya Kami akan
mengeluarkan kamu pada kali yang lain.”®

Kedua: *“ Dia menciptakan manusia daripada tanah yang kering seperti
tembikar.”

Ketiga: “ Yang membuat segala sesuatu yang Dia ciptakan sebaik-baiknya
dan Yang | ia dari tanah. Kemudian Dia
menjadikan keturunannya darl saripati air yang hina (air mani). 67

® Al-Tabitaba'i, Shi‘a, h.161.
- % Al-Qur'an, surah Taha (20): 55.

® Al-Qur’an, surah al-Rahman (5): 14.
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Keempat: “ Dan sesungguhnya Kami telah menciptakan manusia dari
suatu saripati (berasal) dari tanah. Kemudian Kami jadikan saripati itu air
mani (yang disimpan) dalam tempat yang kukuh (rahim). Kemudian air
mani itu Kami jadikan s pal darah, dan pal darah itu Kami
jadikan segumpal daging, dan segumpal daging itu Kami jadikan tulang
belulang, lalu tulang belulang itu Kami bungkus dengan daging. Kemudian
Kami jadikan dia makhluk yang (berbentuk) lain.”*

Dijelaskan bahawa al-Qur’an memperlihatkan awal kejadian manusia adalah

berbentuk fizikal dan material, mengalami perubahan kepada pelbagai bentuk, berubah
kepada ciptaan lain sebagai makhluk yang berperasaan dan berkehendak dengan
melakukan segala perbuatannya berdasarkan perasaan, kehendak dan pemikirannya.
Aktiviti dan kemampuan itu tidak bersumberkan fizikal dan material. Hubungan jasad
dan ruh hanya akan terputus dengan berlakunya kematian.%’

Lantaran itu, ‘Ali (r.‘a) menjelaskan ruh mempunyai hubungan dengan jasad
bertujuan untuk meneruskan kehidupan. Dikatakan bahawa ruh (al-arwah) tidak bersatu
dengan jasad dan ia juga bukanlah amanah yang diserahkan kepada jasad bahkan secara
keseluruhannya, ia dianggap suatu bentuk bebanan kepadanya.”

Beliau menjelaskan bahawa manusia dengan ruh yang bukan bersifat fizikal dan
material tidak akan mati kerana kematian fizikalnya, sebaliknya akan terus hidup dan
kekal selama-lamanya untuk menerima balasan nikmat dan azab. Kebahagiaan atau
kesengsaraan ruh bergantung kepada perbuatan manusia semasa berada di dunia dan ia

tidak bergantung kepada faktor-faktor fizikal dan hukum-hukum sosial.

" Al-Quran, surah al-Sajdah (32): 7-8.
* Al-Qur'an, surah al-Mu’mintin (23): 12-14.
® Al-Tabitabal, Shi'a, h.161.

™ Al-Majlisi, Biar al-Anwar, LXI, h.41; al-Saffar, Basa'ir al-Darajat, h.483.

275




Beliau (r.‘a) menunjukkan bahawa hukum tentang ruh berlainan dengan hukum
tentang jasad (fizikal) tanpa wujudnya ciri-ciri material dan duniawi. Oleh yang demikian,
: ternyata bahawa ruh merupakan sesuatu yang berbeza daripada jasad.”'
Dalam keterangan yang lain, *Ali bin Abi Talib (r.‘a) menunjukkan perbandingan
di antara ruh dan jasad. Beliau mengatakan bahawa ruh mempunyai enam (6) keadaan
yang hampir sama dengan jasad. Di antara persamaannya adalah jasad mengalami sihat,
sakit, mati, hidup, tidur dan jaga. Ruh juga turut mengalami perkara yang sama. Namun
demikian, perbezaannya hanyalah kerana ruh merasai sihat disebabkan keyakinan dan
keteguhan diri dan sakit disebabkan keraguan dan kekeliruan (syakk). Ruh hidup dengan
ilmu pengetahuan tetapi akan mengalami kematian akibat kejahilan manakala ruh
dikatakan tidur kerana kelalaian dan kealpaan dan akan berada dalam keadaan jaga kerana
pemeliharaan dan pengawasan (hifz).n
Dalam persoalan berhubung dengan jenis-jenis ruh, beliau (r.‘a) mengemukakan
ayat al-Qur’an berikut untuk menjelaskannya:

* Dan orang-orang yang paling dahulu beriman (a/-sabigiin), mereka itulah
orang yang didekatkan (kepada Allah) (al-mugarrabin).””

Menurut ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a), orang-orang yang terdahulu (al-sabigiin) yang
dimaksudkan al-Quran terdiri daripada para nabi, rasul™ dan wasi’* yang merupakan

orang-orang yang diberikan keistimewaan dan keunikan oleh Allah berbanding makhluk-

" Al-Qur’an, surah al-Zumar (39): 42; al-Sajdah (32): 10-11.
" Al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, IV, h.200; al-Majlisi, Bikar al-Amwar, LXI, h.40.
" Al-Qur’an, surah al-Wagi‘ah (56): 10-11.
™ Al-Kulayni, Usil al-Kaff, 1, h.272-273; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1V, h.199.

™ Al-Kulayni, ibid, 1, h.272; al-Muhammadi, ibid, 1V, h.199.
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makhluk-Nya yang lain. Allah menjadikan lima (5) jenis atau bentuk ruh pada diri
manusia.”®

Menurut beliau (r.‘a), pada pandangan Allah kedudukan sesuatu makhluk secara
umumnya dan manusia secara khususnya sama ada tinggi dan mulia ataupun rendah dan
hina bergantung kepada banyak atau sedikit jenis ruh yang terdapat pada diri mereka, dan
ruh-ruh tersebut adalah seperti berikut:
Pertama: Rith al-Quds diperkuatkan kepada para rasul, nabi dan orang-orang yang
diberikan keistimewaan oleh Allah untuk membolehkan mereka mengetahui realiti
segala-galanya meliputi sesuatu di bawah ‘arasy sehingga ke bawah tanah (al-thara) dan
mereka tidak perlu berfikir dan mengalaminya.
Kedua: Rih al-Iman membolehkan mereka bertagwa dan menyembah Allah serta
menjauhi perbuatan syirik dan kesesatan.
Ketiga: Rith al-Quwwah membolehkan mereka berkemampuan mentaati Allah. Dengan
ruh tersebut, setiap yang bernyawa akan cuba mencapai kehidupannya dan menentang
serangan terhadapnya.
Keempat: Rith al-Syahwah membolehkan mereka mempunyai keinginan mentaati Allah

holehl hendaki

seseorang i

dan membenci maksiat dan keingk la juga

makanan dan mi i kep naluri jadi sebagai seorang lelaki

ataupun wanita dan lain-lain.
Kelima: Riah al-badan," al-mudraj”® atau al-hayah membolehkan setiap makhluk
bergerak dan bertindakbalas. Ruh inilah yang dikatakan menjaga jasad dan apabila ia

tidak ada, jasad akan menjadi lemah dan seterusnya musnah dengan kematian.

" Al-Saffar, Basa 'ir al-Darajat, h.466.
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‘Ali (r.‘a) menerangkan bahawa semua empat (4) jenis ruh selain daripada rih al-
Quds, mengalami dua keadaan yang baru. Rith al-Qudus tidak mengalami perkara yang
sama kerana ia dikatakan tidak berlengah-lengah dan tidak pernah main-main.”
Dikatakan bahawa para nabi, rasul dan orang-orang yang diberikan keistimewaan oleh
Allah mempunyai kelima-lima jenis ruh tersebut, manakala orang mu’min yang sejati
mempunyai empat jenis ruh yang terakhir sedangkan orang Kristian dan Yahudi

mempunyai tiga jenis ruh yang terakhir. Demikianlah juga ruh orang-orang kafir dan

haiwan.*

Ternyata keterangan ‘Ali (r.‘a) dalam aspek perbandingan ruh dengan Allah,
bentuk-bentuk dan ciri-cirinya agak lebih menonjol, mendalam dan terarah berbanding
dengan tokoh dan aliran lain, yang kelihatan pada umumnya tidak begitu konsisten dan

 berbeza-beza dalam pendapat mereka.

5.3 - Konsep Kematian (al-Mawt):
5.3.1 — Pengertian al-mawt dari segi bahasa:
Dari perspektif bahasa, perkataan mati (al-mawz) merujuk kepada pengertian

sesuatu sama ada pancaindera,®’ akal® dan lain-lain®® yang hilang kekuatan atau

™ Ibn Syu‘bah al-Harrani, Tuhaf al-‘Ugil, h.129; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1V, h.199. (Menurut
Muhammad al-Bagir (r.‘a), ruh yang kelima disebutlgan sebagai rih al-hayah dan tidak pula dikatakan
sebagai rith al-badan atau al-mudraj. Lihat: Al-Kulayni, Usil al-Kafi, 1, h.272)

™ Al-Najafi, Majma al-Bahrayn, h.185; al-Saffar, Basa 'ir al-Darajat, h.466.

" Al-Kulayni, op.cit, 1, h.272; al-Saffar, ibid, h.467.

2 Al-Saduq, /‘tigadat, h.48; Ibn Syu‘bah al-Harrani, op.cit, h.129-130. Lihat: Al-Qur’an, surah al-Furqan
(25): 44.

* Al-Qur’an, surah Maryam (19): 23, 66.
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kemampuan untuk hidup. Secara perbandi ya, ia bolehlah di kan dengan buta
yang menyebabkan mata tidak dapat melihat dan gelap yang tidak membolehkan
(seseorang atau sesuatu) untuk melihat cahaya.

Mati (al-mawt) dikatakan berlawanan dengan hidup (al-hayah)* tetapi kedua-
~ duanya adalah daripada ciptaan (khalg) Allah. Mati dan hidup dikatakan berkaitrapat
dengan kedudukan dan kewujudan ruh. Justeru itu, sesuatu itu dikatakan hidup kerana ruh
masih berada di dalamnya dan hanya dikatakan mati apabila ia tidak lagi mempunyai ruh.

Tidur (al-nawm) juga dianggap sebagai mati kerana pada masa seseorang itu tidur,
akal (al-‘aql) dan pergerakan (al-harakah) tidak berlaku. Walau bagaimanapun, tidur
dikatakan sebagai mati yang ringan (al-mawt al-khaff) sedangkan mati pula sebagai tidur
yang berat (al-nawm al-thagil)®® dan di atas alasan tersebut, Allah dikatakan
menggunakan perkataan tawaffiyyan untuk merujuk kepada persoalan mati.*

Secara ringkasnya, perkataan mati (al-mawt) bolehlah diberikan maksud sesuatu
yang tidak mempunyai kekuatan, kemampuan dan keupayaan untuk hidup kerana

ketiadaan ruh.

5.3.2 — Pengertian al-Mawt dari segi istilah:

i * Al-Qur’an, surah al-An‘am (6): 122; al-Naml (27): 80.
® Lihat: Al-Qur’an, surah al-R@m (30): 50; Ibrahim (14): 17.

- ™lbn Faris, Mu jam, V, h.273; Fairazabadi, Tartib, 1V, h.263; E.W.Lane, Lexicon, V11, h.2741.

- ¥ Ibn Mangzir, Lisan al-*Arab 11, h.90.

* Al-Qur'an, surah al-An‘dm (6): 60; al-Zumar (39): 42; Ali ‘Imran (3): 169. Lihat: Al-Raghib, Mufradat,
h.781.
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Dalam al-Qur’an, perkataan al-mawt disebutkan sebanyak lima puluh (50) kali
dalam bentuk mufrad, dan enam (6) kali dalam bentuk jamak (al-amwar).¥" Di antara
ayat-ayat yang berkaitan adalah:

Pertama: “ Tiap-tiap yang berjiwa akan merasakan mati (al-mawt).”*

Kedua: “ Dan datanglah sakrat al-mawt dengan sebenar-benarnya. Itulah
yang selalu kamu lari daripadanya.”

Ketiga: “ Katakanlah: Sesungguhnya kematian (al-mawt) yang kamu lari
daripadanya, maka sesungguhnya kematian itu akan menemui kamu,”

Secara ringkasnya, al-Qur’an turut mengemukakan pengertian yang hampir sama
tanpa sebarang perubahan maksud.

Menurut ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a), al-Qur'an menunjukkan bahawa hidup (al-
hayah) dan mati (al-mawr) merupakan dua ciptaan (makhliag) Allah,”' dan dikatakan
bahawa setiap makhluk yang bernyawa (ruh) pasti mati*? bahkan dunia juga akan diakhiri

dengan mati.”* Oleh itu, kematian adalah suatu kepastian, dan tiada sesuatu yang dapat

L 00000
¥7Abd al-Baqi, al-Mu jam, h.679.

* AL-Qur'an, surah Ali *Imran (3): 185.

* Al-Qur'an, surah Qaf (50): 19.

P Al-Qur’an, surah al-Jumu‘ah (62): 8. Lihat sama: Surah al-Mulk (67): 1-2; al-Jumu‘ah (62): 6-7; al-
Majlisi, Bihar al-Anwar, 111, h.161; al-Sadugq, al-/ ‘tigadat, h.49.

* Al-Qur’an, surah al-Mulk (67): 1-2; Ibn Hazm, al-Fisal, IV, h.83; al-Majlisi, ibid, V1, h.79.
* Al-Qur'an, surah Ali ‘Imran (3): 185; al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.305.
* Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.375; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah

10.156), h.219; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, 1X, h.202 (Kematian dunia dikatakan hanya
apabila taklif tidak lagi wujud (ingita* al-taklif).
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melarikan diri daripadanya.’* Justeru, al-Qur’an menyifatkan mati sebagai sunnah Allah
- yang umum bagi segala kejadian.’
Menurut ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a), ilmu mengenai mati adalah termasuk ilmu

Allah yang tidak dijelaskan kepada ia kerana di kal ia itu ada yang kuat

K

dan lemah, ada yang mampu dan tidak mampu. Bagai pun, Allah telah ikan

keistimewaan khususnya kepada para wali-Nya dengan kemudahan dan pertolongan
untuk memahaminya.”®

Di samping itu, beliau menjelaskan lagi bahawa mati merupakan perkara ghaib
yang paling hampir dengan manusia,”’ bahkan dikatakan ia boleh berlaku pada setiap
detik (lahzah), masa (waqf) dan pada setiap jiwa (nafr)" yang hidupf’q Justeru itu
dikatakan setiap pernafasan (nafas) manusia itu membawanya kepada ajalnya.'®

Mati menjadi titik pemisah di antara dua perkara iaitu masa, keadaan dan

kediaman dunia yang terakhir dan masa, keadaan dan kediaman akhirat yang terawal.®!
la bertindak sebagai pintu ke alam akhirat (hab al-akhirat). Ini memberikan implikasi
bahawa sekiranya kematian tidak berlaku sudah tentu persoalan-persoalan yang berkaitan
~* Al-Qur'an, surah al-Jumu‘ah (62): 8; Yunus (10): 49; al-Nahl (16): 61; al-Kulayni, Furu al-Kafi, 111,
h.262; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1X, h.232; al-Mughniyyah, Fi Zilal Nahj al-Balaghah, 111, h.83.

% Lihat: Al-Qur’an, surah al-Nisa’ (4): 78; Ali ‘Imran (3): 185, 15; al-Anbiya’ (21): 34; al-Ahzab (33): 60;
al-Zumar (39): 16; al-Wiqi‘ah (56): 8; al-Jumu‘ah (62): 42.

% Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V1, h.142; al-Muhammadi, op.cit, X, h.242.
7 Al-Majlisi, ibid, LXXI, h.263.

* Al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.273.

PIbid, h.65; h.273.

"™ Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.695; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Hikam
10.74), h.480; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, XV1I1, h.221; al-Majlisi, op.cit, LXXIII, h.128.
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dengan alam akhirat tidak akan berlaku. Dengan berlakunya kematian, keadilan di alam
akhirat yang terawal mulai dilaksanakan'® dan Kiamat (al-Qiyamah) bagi setiap manusia
pun bermula.'”

Menurut beliau lagi, mati dianggap sebagai perpindahan daripada suatu kejadian
(nasy’ah) dalam bentuk hidup kepada suatu kejadian yang lain berdasarkan keterangan
Allah yang bermaksud:

: * untuk mengggantikan kamu dengan orang-orang yang seperti kamu
(dalam dunia) dan menciptakan kamu kelak (di akhirat) dalam keadaan

yang tidak kamu ketahui.”'*

Terdapat beberapa keterangan yang diberikan kepada persoalan kematian (al-

mawt). Sebahagian mengatakan mati sebagai suatu bentuk penyucian (al-migfar)'®®

daripada kekotoran yang meliputi perbuatan dosa dan ia boleh dianggap sebagai tempat

untuk hilangk b bentuk
2

dian (al-h am) yang biasa di
kekotoran.'" Oleh kerana itu, ia dikatakan peluang terakhir bagi setiap manusia untuk
membebaskan diri daripada sebarang dosa dan menyucikan diri daripada segala bentuk
keburukan.'””

Penyucian ini bergantung kepada dua golongan manusia iaitu mu’min dan kafir.

Bagi orang mu’min, mati bertujuan untuk menyucikan mereka daripada perbuatan dosa

"' Ja*far al-Subhani, al-Ilahiyyat, IV, h.220.

"% Al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.65.

' Al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1X, h.225.

"% Al-Quran, surah al-Wagi‘ah (56): 61. Lihat: Al-Tabataba'i, Shi ‘a, h.163.
"% Al-Sadiiq, Ma ‘ani al-Akhbar, h.275; al-Muhammadi, op.cit, IX, h.235.
"% Al-Sadiiq, ibid, h.276; al-Muhammadi, ibid, 1X, h.236.

17 Sayyid Mujtaba, Resurrection, h.15.
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manakala bagi orang kafir pula, mati bertujuan untuk menyucikan mereka daripada segala
bentuk kebaikan yang dilakukan sepanjang hidupnya agar dengan demikian, tidak ada lagi

kebaikan yang masih tinggal baginya selepas itu untuk membolehkan proses pengadilan

dilakukan. Sel ya beliau (r.‘a) jelaskan mati (al- ) juga merupakan suatu

'

bentuk perpindahan kerana ia memindahkan penghuninya daripada dunia yang
merupakan tempat yang penuh dengan kesukaran dan keperitan ke syurga di alam akhirat
yang merupakan tempat yang penuh dengan kenikmatan dan kebahagiaan. Keadaan
tersebut bolehlah diibaratkan seperti perpindahan seseorang dari penjara ke istana.'”®
Pada masa yang sama, mati juga boleh dikatakan sebagai perpisahan (mufaraqah)
dari dunia sebagai sebuah tempat yang fana (dar al-fana’) ke akhirat, tempat yang kekal
dan abadi (dar al-baga’).'” Selain itu, mati juga boleh diibaratkan seperti tidur tetapi
kedua-duanya hanya dibezakan dari segi masa, kerana masa tidur adalah pendek

manakala masa mati adalah panjang dan hanya akan berakhir pada Hari Kiamat.''®

Secara ringkasnya, p beliau 1jukkan bahawa mati mempunyai ciri-
ciri penyucian, perpindahan dan pemisahan, dan ia merujuk kepada perbezaan di antara
dua keadaan, tempat dan masa yang berbeza sama sekali iaitu alam dunia dan alam

 akhirat, balasan nikmat dan balasan azab serta masa pendek dan sementara dengan masa
yang panjang dan kekal abadi.

Berhubung dengan persoalan mati (al-mawt), ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a)

mengatakan: “ Kematian adalah dengan terjadinya satu daripada tiga perkara berikut

"% Al-Sadiiq, Ma ‘ani al-Akhbar, h.274; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1X, h.234.
' Al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.65.

1 Al-Sadiiq, op.cit, h.275; al-Majlisi, Bikar al-Anwar, V1, h.155; al-Muhammadi, op.cit, IX, h.235.
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(kepada orang yang mati), sama ada ia merupakan berita gembira dengan rahmah dan
kebahagiaan yang berkekalan, atau berita buruk dengan azab siksaan yang berkekalan,
ataupun dalam keadaan dia digugat oleh ketakutan yang tidak pasti dan dia tidak tahu
kumpulan dia digolongkan.”

Menurut beliau (r.‘a), manusia memang dicipta untuk akhirat dan bukannya untuk
dunia. Oleh yang demikian, mereka diciptakan untuk mengalami kematian dan bukannya
kehidupan dan sememangnya mereka telah dijanjikan demikian.'"! Mati sebagai ciptaan
(makhliig) Allah tidak mengenal sama ada orang itu takut atau berani kerana orang yang
takut tidak akan terlepas dan orang yang berani pula tidak akan dapat kekal bertahan.'?
Justeru itu, walau apa sahaja usaha yang dilakukan, manusia tidak dapat dan tidak akan
sekali-kali dapat melepaskan diri'"® dan tidak pula dapat menghalanginya.'"* Beliau
menjelaskan bahawa sekiranya manusia mampu berbuat demikian, tentunya Nabi
Sulayman bin Da’id (‘a.s) telah melakukannya kerana baginda dapat menguasai jin dan
manusia.

Berhubung dengan persoalan pengambilan ruh-ruh makhluk, al-Qur’an

kakan beberapa penjel inya. Sebahagian ayat menggambarkan

) g

" Al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.138; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1X, h.232; al-Suyati, Syarh al-
-~ Sudir, h.5.

"2 Muhammad ‘Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.162; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
n0.38), h.81. Menurut Ibn Abi al-Hadid, ia berdasarkan ayat-ayat al-Qur’an berikut: Surah Ali ‘Imran (3):
154; al-Nisa’ (4): 78; al-A‘raf (7): 34. (Lihat: Syarh Nahj al-Balaghah, 11, h.299).

""" Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.583; al-Syarif al-Radi, ibid, (Kitab no.31), h.400; Ibn
Abi al-Hadid, ibid, XVI, h.89.

"' Muhammad ‘Abduh, ibid, h.425; al-Syarif al-Radi, ibid, (Khutbah no.182), h.262; Ibn Abi al-Hadid,
ibid, X, h.76; al-Majlisi, Bihar al-Anwar, XIV, h.71.
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Allah (s.w.t) sendiri mematikan makhluk-makhluk-Nya yang bernyawa (al-anfus).'"®
Dalam ayat yang lain, disebutkan bahawa malaikat maut yang melakukannya''®

1ok il il o 17

sedangkan ayat seterusnya jukkan i (rusul) ya.

Dalam menghuraikan persoalan tersebut, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) mengatakan
‘ bahawa Allah melakukan segala urusan mengikut kehendak-Nya. Untuk tujuan itu, Allah
telah memilih malaikat maut secara khusus sebagai wakil-Nya untuk melaksanakan tugas
itu mengikut kehendak-Nya. Malaikat maut pula diwakili dan dibantu oleh para malaikat
yang menjadi utusan (rusul) dan pembantunya (a‘wan) untuk melaksanakan tugas
mengambil ruh-ruh makhluk-Nya.'"®
Secara perbandingan, beliau menyamakan kedudukan para malaikat tersebut
seumpama kedudukan anggota polis yang mempunyai ramai pembantu terdiri daripada
manusia. Dengan cara yang hampir sama, Allah melantik para malaikat-Nya untuk
melakukan tugas tersebut dan mereka melakukannya berdasarkan perintah Allah.'"®
Oleh kerana ruh-ruh manusia dibahagikan kepada dua, baik dan jahat, para
malaikat yang ditugaskan untuk mengambil ruh tersebut juga dikatakan terdiri daripada
dua kategori malaikat iaitu malaikat rahmat (mala'ikat al-rahmah) dan malaikat azab

(mala’ikat al-nigmah). Malaikat rahmat di k bil ruh orang-orang yang

"5 Al-Qur’an, surah al-Zumar (39): 42.

"® Al-Quran, surah al-Sajdah (32): 11.

""" Al-Quran, surah al-An‘am (6): 61.

""" Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V1, h.144; al-Muhammadi, Mizin al-Hikmah, X, h.242-243.

" Lihat; Al-Quran, surah al-Zumar (39): 42; al-Tanzil @ al-Sajdah (32 ): 11; al-An‘am (6): 61; al-A'raf
(7): 37; Yiinus (10): 104; al-Nahl (16): 28-32.



baik dan taat (ah! al-ta‘ah) manakala malaikat azab pula mengambil ruh orang-orang
yang jahat dan ingkar (ahl al-ma siyah).'*

Semua malaikat itu adalah para pembantu malaikat maut yang mematuhi
perintahnya dan melakukan apa yang dia lakukannya. Justeru itu, perbuatan mereka
merupakan perbuatan malaikat maut, manakala perbuatan malaikat maut pula menjadi
gambaran perbuatan Allah kerana Allah (s.w.t) mematikan makhluk bernyawa yang Dia
kehendaki.'?'

Berhubung dengan cara pengambilan ruh manusia pula, ‘Ali bin Abi Talib (r.a)
menerangkan bahawa malaikat maut tidak menghadapi sebarang kesukaran untuk

mengambil ruh-ruh ia walaupun ruh itu berada di barat dan sebahagian

lagi berada di timur.'? Ini kerana dunia ini dikatakan berada dalam tangan mereka sama
4 seperti sebuah piring besar (gas‘ah) yang berada pada tangan manusia yang
membolehkannya melakukan apa sahaja mengikut kehendaknya ataupun seperti duit
bernilai satu dirham dalam genggaman tangan manusia, yang boleh dibalik-balikkan
sesuka hati.

Secara umumnya, beliau membahagikan manusia di dunia ini kepada dua
go]ongan:I23
- Pertama: Orang yang bersenang-lenang (araha) — terdiri daripada orang-orang kafir yang
dengan kematian mereka segala makhluk lain seperti pokok, binatang dan kebanyakan
manusia memperolehi kegembiraan.
' Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V1, h.140; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1X, h.241.

12! Al-Majlisi, ibid, V1, h.140.

"2 [bid, V1, h.144; al-Muhammadi, op.cit, IX, h.243.
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Kedua: Orang yang lepaskan diri daripada beb (istaraha @ al-mustarih) — orang-

orang mu’min yang dengan kematiannya itu dapat melepaskan diri (istaraha) daripada
dunia dan ujian-ujiannya.'**

Beliau mengatakan mati merupakan salah satu daripada tiga tempat yang
menyebabkan manusia berada dalam keadaan resah dan gelisah'** dan salah satu daripada
tiga masa yang paling berat bagi mereka.'? Sehubungan dengan itu, ia dibenci oleh

manusia sama seperti mereka membenci kemiskinan (al-fagr) dan ujian (al-bala’)'”’

kerana ia merupakan faktor yang daripada gl
syahwat mereka. Di samping itu, ia juga ditakuti disebabkan amalan-amalan buruk yang
mereka lakukan.'?®

Dengan kata-kata lain, sekiranya dibiarkan manusia tanpa kematian, tentulah mereka
akan sentiasa menjebakkan diri mereka dengan perbuatan dosa dan maksiat. Oleh yang
 demikian, mati bermatlamat untuk menjadi peringatan (wa ‘iz)!>’ bagi mencegah manusia
terbabit dalam perbuatan keji dan mungkar.

Oleh kerana mati adalah perkara yang selalu dilupakan oleh manusia, ‘Ali bin Abi

Talib (r.'a) memberikan peringatan tentang mati agar setiap manusia melakukan

' Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V1, h.151; al-Mu} i, Mizan al-Hikmah, h. 1X, h.244.

™ Al-Majlisi, ibid, V1, h.151; al-Muhammadi, ibid, IX, h.244; al-Suyat, Syarh al-Sudir, h.5.
" Ibid, V1, h.158; al-Muhammad, ibid, X, h.227.

" Ibid, V1, h.159; al-Muhammadi, ibid.

" Ibid, V1, h.87.

' Sayyid Muijtaba, Resurrection, h.16.

' Al-Majlisi, op.cit, V1, h.89.
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had 1 1

bahawa ia itu

persediaan untuk lagi beliau

pinya. T
sendiri adalah buruan'* dan juga gadaian kepada maut.'?!

Beliau menegaskan bahawa secara umumnya, faktor kejahilan merupakan punca
manusia membenci kematian. Namun bagi orang yang mengetahui nikmat mati, mereka
akan bersedia untuk mati bahkan akan memohon untuk tujuan tersebut kerana mereka
memahami bahawa alam akhirat adalah lebih baik daripada alam dunia.'*

Nabi Muhammad (s.‘a.w) dan ‘Ali bin Abi Talib (r.a) menjelaskan kematian
orang-orang yang baik (al-abrar) yang terdiri daripada orang-orang mu’min dan mukhlis
yang diberikan pengampunan oleh Allah adalah kerehatan (rahah) bagi diri mereka
kerana kematian telah melepaskan diri mereka daripada dunia dan segala ujian yang
terdapat di dalamnya bahkan mati itu sendiri telah menyelamatkannya daripada terus
bergelumang dengan perkara-perkara tersebut.'?

Orang mu’min yang mati atau dengan kata-kata lain, yang keluar daripada alam

ini boleh diibaratkan seperti anak yang baru lahir daripada perut ibunya yang gelap dan

 tertutup kepada alam dunia."* Ini bererti mereka berada dalam keadaan yang bersih dan

bebas daripada keburukan.

1% Muhammad ‘Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.565, 455; al-Syarif al-Rad, Nahj al-Balaghah, (Kitab
10.27), h.384; (Khutbah no.192), h.287; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, XV1, h.163; Nahj al-
Hayah, h.50.

"' Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, IV, h.88.

"2 Al-Sadiiq, Ma ani al-Akhbar, h.276; al-Mubammadi, Mizan al-Hikmah, 1X, h.236.

' Al-Majlisi, op.cit, V1, h.89.

1 Al-Muhammadi, op.cit, IX, h.238.

288



Selain itu, mati bagi orang mu’min yang bertaqwa juga merupakan wangian yang
harum (rayhanah)'** hingga boleh menghilangkan kepenatan dan kesakitan,*® hadiah
yang paling berharga (tulfah),"” kerehatan," kesenangan (murih)'® dan manfaat yang
terbaik untuk mereka.'*" Ini berdasarkan keterangan Allah yang bermaksud:

* Dan apa yang ada di sisi Allah adalah lebih baik bagi orang-orang yang
baik (al-abrar).”""'

Bukan itu sahaja, bahkan malaikat maut juga dikatakan menjadi teman (rafiq)
bagi orang-orang mu’min dan ia tidak pernah melakukan kezaliman terhadap mereka.
Mereka hanya menjalankan tugas tersebut mengikut ketetapan Allah, bahkan sebelum
mengambil - ruh manusia, ia memberikan penghormatan dengan salam dan kemudian
menyampaikan berita gembira dengan balasan syurga'*? dan pertemuan dengan Allah
(sw.t) kepadanya.'”® Ruh yang keluar daripada diri mereka tidak dirasai seperti
diterangkan oleh al-Qur’an bermaksud:

*“ Hai jiwa yang tenang, kembalilah kepada Tuhanmu dengan hati yang
puas lagi diredhai-Nya.”'*

1 Al-Mailisi, Bihar al-Amwar, LXXXIL, h.168; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1X, h.239; al-Suyti,
Syarh al-Sudir, h.5.

™ Al-Majlisi, ibid, V1, h.152; al-Muhammadi, ibid, 1X, h.235.

" Al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.113; al-Suyati, ibid, h.5; al-Muhammad, ibid, 1X, h.239.

" Al-Amudi, ibid, h.273.

" Ibid, h.431, 65.

" Ibid, h.381.

"' Al-Quran, surah Ali *Imran (3): 198.

"2 Al-Majlisi, op.cit, V1, h.167; al-Muhammadi, op.cit, IX, h.238; al-Qur’an, surah Yiinus (10): 64.
' Al-Majlisi, ibid, V11, h.27; al-Muhammadi, ibid, X, h.239.

" Al-Qur’@n, surah al-Fajr (89): 27-28.

289



Dalam satu keterangan yang lain pula, orang-orang mu’min tidak merasai

5. . :
ikan I-kautha

kesakitan dan kesengsaraannya kerana para

dan al-kh untuk hilangkannya.'** Oleh itu, bagi orang yang redha, mereka akan

 diberikan ganjaran oleh Allah dan sebaliknya, bagi orang yang berdukacita dan marah

akan diberikan ganjaran keburukan dan bahkan dipercepatkan lagi kematian mereka.'*
Berdasarkan kenyataan-kenyataan di atas, adalah tidak menghairankan sekiranya
beliau (r.‘a) menjelaskan bahawa orang-orang mu’min yang mati tidak dianggap sebagai
mayat (mayyif) kerana perkataan mayat itu tidak layak bagi mereka sebaliknya hanya
wajar diberikan kepada orang kafir semata-mata.'*’
Berdasarkan keterangan al-Qur’an, mati bagi orang-orang kafir dianggap sebagai
kerehatan kepada mereka daripada melakukan perbuatan-perbuatan jahat seperti yang

dijelaskan dengan maksud:

il q

“ iaitu orang-orang yang dimatikan oleh para dalam §
berbuat zalim kepada diri mereka sendiri, lalu mereka menyerah diri
(sambil berkata): Kami sekali-kali tidak ada mengerjakan sesuatu
kejahatan pun. (Malaikat menjawab): Ada, sesungguhnya Allah Maha
Mengetahui apa yang telah kamu kerjakan.”'*

Berdasarkan keterangan al-Qur'an, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) turut mengukuhkan
kenyataannya dengan mengatakan bahawa ia juga adalah kerehatan bagi mereka daripada

terus melakukan penganiayaan ke atas diri mereka sendiri.'** Selain dari itu, bagi orang-

" AL-Majlisi, Bihar al-Amwar, V11, h.27; al-Muh di, Mizan al-Hikmah, 1X, h.239.

1 Al-Majlisi, ibid, V1, h.139; al-Muhammad, ibid, IX, h.243; al-Kulayni, Furi* al-Kaff, 111, h.136.
"7 Al-Sadiiq, Ma ‘ani al-Akhbar, h.276; al-Muhammadi, ibid, 1X, h.237.

" AL-Qur’an, surah al-Nahl (16): 28.

" Al-Quran, surah al-Nisa’ (4): 97.
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orang yang mempunyai umur yang panjang dan cenderung mengikut nafsu syahwat, mati
menghalangi mereka daripada melakukan lebih banyak jenayah terhadap diri mereka.'>
Al-Qur’an menurut keterangan ‘Al (r.‘a) menunjukkan, mereka diazab oleh Allah
(s.w.t) ketika ruh mereka dicabut oleh malaikat maut sambil muka dan punggung mereka
dipukul.'*! Terdapat pelbagai bentuk azab siksaan (nigmah) yang tidak tertahan

dikenakan kepada mereka'* seperti sengatan kala dan gigitan jengking bahkan lebih

teruk dari itu.'” Selanjutnya dijelaskan bahawa al-Qur’an juga mengatakan mati turut

sama mengakhiri kezaliman mereka terhadap diri mereka sendiri:

“ Keputusan di sisi-Ku tidak dapat diubah dan Aku sekali-kali tidak
menganiayai hamba-hamba-Ku.”'

Ayat tersebut memperlihatkan bahawa kezaliman bukan daripada Allah
sebaliknya daripada manusia sendiri, dan manusia yang menjadi kafir itu telah melakukan

kezaliman terhadap diri mereka. Al-Qur’an juga dikatakan turut menerangkan bahawa

'~ mati itu mempunyai kebaikannya yang tersendiri kepada mereka kerana dikatakan:

Dan janganlah sekali-kali orang-orang kafir menyangka bahawa
pemberian tangguh Kami kepada mereka adalah lebih baik bagi mereka.
Sesungguhnya Kami memberi tangguh kepada mereka hanyalah supaya
bertambah-tambah ~ dosa mereka dan bagi mereka azab yang
menghinakan.”'>®

1% Al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.133; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1X, h.241,
"' Al-Qur’an, surah Muhammad (47): 27.

"2 Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V1, h.175; h.78; al-Muhammadi, op.cit, 1X, h. 240.

) Al-Majlisi, ibid, V1, h.152; al-Muhammadi, ibid, 1X, h.235.

15 Al-Quran, surah Qaf (50): 29.

1% Al-Qur’an, surah Ali ‘Imran (3): 178; al-Majlisi, op.cit, V1, h.89.
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Kerehatan bukan sahaja untuk mereka bahkan juga untuk alam seluruhnya'*®

klah tumbuh. buhan, bi g dan lain-lai

Dalam persoalan tentang hikmah Allah mewujudkan kematian, beliau
menerangkan:
Pertama: Allah menciptakan mati dan hidup bermatlamat untuk menguji, membezakan

dan menentukan manusia berdasarkan amalan dan perbuatan mereka terhadap perintah

dan | gan yang Allah k untuk diberikan pembalasan.'’

Kedua: Untuk menghindarkan dunia ini daripada menjadi sempit kerana dipenuhi oleh
keturunan manusia yang banyak. Keadaan tersebut hanya akan menyebabkan setiap
individu menghabiskan masa mencari kehidupan untuk menyara hidup keluarga mereka
yang besar meliputi beberapa generasi.'**
Ketiga: Untuk menjadi peringatan (wa‘iz) kepada semua makhluk khususnya manusia
dan jin supaya dengan demikian, mereka sentiasa beringat dan berwaspada dalam setiap
perlakuan dan perbuatan. Dengan kata-kata lain, mereka berusaha melakukan kebaikan
dan menghindari keburukan.

Begitu juga, manusia tidak diberitahu tentang saat kematiannya kerana terdapat
beberapa hikmah terlindung di sebaliknya.
Pertama: Sekiranya manusia mengetahui masa kematiannya, mungkin dia gagal dalam
tugasnya sebelum ajalnya sampai. Harapan adalah suatu rahmat dan ia (al- ‘amal) menjadi
faktor penggerak dalam kehidupan.

1% Al-Mailisi, Bihar al-Anwar, LXXXIL, h.181; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1X, h.244.

"7 Al-Tabataba’i, al-Mizan, XIX, h.349-350; al-Muhammadi, ibid, IX, h.228; al-Qur'an, surah al-Mulk
(67):2.
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Kedua: Kejahilan itu sebagai sesuatu yang berbentuk pendidikan kerana sekiranya
diketahui masa matinya, sudah tentu dia tidak menjadi bongkak. Keadaan ini tidak
mendatangkan kesempurnaan kepada aspek spiritual dan kebangkitan kemuliaan
mengatasi kehinaan. Ini berlainan dengan orang yang mengikuti jalan ketaatan, menjauhi
maksiat, mengharapkan hidup yang lebih lama, berusaha menyempurnakan spiritual dan
segala-galanya.'*’ Sekiranya dia mengetahui saat kematiannya, tentulah dia berani
melakukan dosa dan keingkaran, kemudian bertaubat nasitha sebelum tempoh ajalnya

sampai.'®”

5.4 - Konsep al-Barzakh:
5.4.1 - Pengertian al-Barzakh dari segi bahasa:

Dari segi bahasa, perkataan barzakh dalam bentuk mufrad dan barazikh dalam
bentuk jamak bermaksud sesuatu merujuk kepada dinding, batasan (al-hdjiz) dan
halangan yang berada di antara dua perkara atau keadaan,'®' berdasarkan ayat al-Qur’an
yang bermaksud:

“ di antara keduanya ada batas (barzakh) yang tidak dilampaui oleh
masing-masing.”’

"5 Al-Majlisi, Bikar al-Anwar, V1, h.116; al. di, Mizan al-Hikmah, 1X, h.227.

"% Lihat: Al-Quran, surah Lugman (31): 34.

' Ja*far Subhani, al-llahiyyat, 1V, h.231 (Bahagian nota kaki).

"' Al-Raghib, Mufradat, h.118; Fairizabadi, Tartib, 1, h.199; al-Tahanawi, Kasysyaf Istilahat al-Funin, 1,
h.115; al-Baydawi, Amwar al-Tanzil, 11, h.441; E.W.Lane, Lexicon, 1, h.187; B. Carra De Vaux, “Barzakh,"
dim. E1(1), 1, h. 668.

12 Al-Quran, surah al-Rahman (55): 20.
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Menurut ‘Abd al-Jabbar pula, perkataan tersebut merujuk kepada ‘adhab yang
dianggap olehnya sebagai perkara besar yang menakutkan (al-ha il al-‘azim).'s®
Dari perspektif yang lain pula, al-barzakh merujuk kepada alam kubur iaitu suatu

keadaan di antara alam dunia dan alam Akhirat

berlaku perhimp manusia
bermula dari saat kematian sehingga ke hari Kebangkitan (al-Ba‘th) atau al-Qiyamah.
Oleh itu, orang yang mati dikatakan sebagai orang yang memasuki alam al-barzakh.'**
Perkataan al-gabr (kubur) dari segi bahasa pula merujuk kepada tempat pengebumian
manusia.'® Jadi, al-barzakh sesuai diberikan pengertian alam kubur.
Ringkasnya, perkataan al-barzakh mempunyai dua pengertian:

Pertama: Al-Barzakh bermaksud sesuatu berbentuk batasan atau halangan di antara dua
perkara atau keadaan.

Kedua: Al-Barzakh bermaksud masa atau keadaan di antara dua kehidupan akan datang.

5.4.2 - Pengertian al-Barzakh dari segi istilah:
Dalam al-Qur’an, perkataan barzakh didapati sebanyak tiga (3) kali.'® Di antara
ayat-ayat al-Qur’an tersebut adalah:

Pertama: “ Dan di hadapan mereka ada dinding (barzakh) sampai hari
mereka dibangkitkan.”'®

1% <Abd al-Jabbar, Syarh al-Usil al-Khamsah, 11, h.732.

' Ton Manziir, Lisan al-‘Arab, 111, h.8; Fairizabadi, Tartib, 1, h.199; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-
Balaghah, XI, h.154.

' Fairizabadi. Tartib, 111, h.47-48; E.W.Lane, Lexicon, 1, h.187; VII, h.2480.
1%« Abd al-Baqi, al-Mujam, h.118.

167 Al-Quran, surah al-Mu’miniin (23): 100.
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Kedua: “ Antara keduanya ada batas (barzakh) yang tidak dilampaui oleh
masing-masing.”'*

Ketiga: “ Dan Dialah yang biarkan dua laut lir (berdampingan),

yang ini tawar lagi segar dan yang lain masin lagi pahit, dan Dia jadikan

antara keduanya dinding (barzakh) dan batas yang menghalangi.”'®’

Dalam ketiga-tiga ayat tersebut, perkataan barzakh diberikan pengertian dinding
atau batas. Ini menunjukkan dengan jelas bahawa perkataan barzakh dari segi bahasa dan
al-Qur’an merujuk kepada perkara yang sama.

Menurut ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a), perkataan barzakh dalam al-Qur'an dari
perspektif al-Ma'ad merujuk kepada masa atau keadaan kepada setiap manusia bermula
dari saat kematiannya sehinggalah ke Hari Kiamat.'™ Terdapat batasan di antara manusia
dan dunia yang menjadi penghalang kepada mereka daripada kembali ke dunia.
Sememangnya diketahui bahawa selepas Hari Kiamat, tiada manusia akan dapat kembali
ke dunia yang dengan sendirinya menunjukkan kekukuhan batasan atau dinding di antara
dunia dan hari mereka dibangkitkan.

Beliau mengatakan barzakh boleh merujuk kepada suatu perkara di antara dua
perkara (amr bain amrayn) iaitu mengenai alam kubur (al-gabr) yang meliputi balasan
kebaikan dan keburukan di antara dunia dan akhirat.'”" Keadaan ini adalah yang paling
 ditakuti berlaku kepada setiap manusia.'” Ini kerana kubur tersebut mungkin menjadi

salah satu taman syurga ataupun lubang neraka.'™

' Al-Qur’an, surah al-Rahman (55): 20.
' Al-Qur’an, surah al-Furgan (25): 53.

' Al-Dastaghib, al-Tawhid wa al-*Adl, (Bhg.1), h.157; al-Majlisi, Bikar al-Anwar, V1, h.267.

""" Al-Majlisi, ibid, V1, h.218.

'™ Al-Majlisi, ibid, V1, h.214; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, 1, h.304-308.
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Alam Barzakh secara umumnya, atau alam kubur secara khusus dikatakan tempat
kediaman terawal daripada kediaman Akhirat. Mereka yang berjaya melepasi alam kubur
akan menghadapi keadaan yang lebih mudah dan ringan, tetapi sebaliknya bagi orang
yang gagal, akan menghadapi keadaan yang lebih berat."” Justeru itu, kubur juga
dikatakan menjadi tempat pengadilan yang pertama di Akhirat.

Sehubungan dengan itu, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) menasihatkan: “ Wahai orang-

orang yang yai keingi pend keil dan berita, ingatlah pergelutan

moyangmu yang telah mati dengan diri mereka, badan yang tidak berpakaian, dan harta
yang telah dibahagikan. Semua orang sama ada yang dicintai, ditakuti dan lain-lain akan
dikembalikan ke tempat yang penuh kekusutan, bumi yang bertanah, tidurlah di atas
bahagian badanmu dalam liang lahad, kediaman yang sedikit sekali penziarahnya dengan
pekerjanya yang sudah jemu sehinggalah kamu dikeluarkan daripada kubur dan
dibangkitkan kepada Hari Kebangkitan.”'”

Beliau selanjutnya menasihatkan agar setiap manusia mendekati kubur agar

mereka mendapat pengajaran daripadanya,'’ bahkan dikatakan nikmat persemendaan (al-

" Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, LXXVIIL, h.148; al-Muhammadi, Mizin al-Hikmah, 1, h.304-308.

- "™ Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.510; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah (Khutbah
10221), h.339; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, X1, h.150; al-Majlisi, ibid, VI, h.242; al-
Mundhirl, al-Targhib wa al-Tarhib, IV, h.264.

" Al-Majlisi, ibid, LXXVII, h.371; al-Muhammadi, op.cit, V111, h.9.

" Al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.186.
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sahr) adalah kubur.'” Seterusnya beliau mengatakan:  simpanlah sifat bongkakmu,
turunkanlah kebesaranmu, ingatlah kuburmu kerana ia menjadi tempat laluanmu.”'”
Dalam pembicaraan mengenai alam Barzakh dan persoalan dalam kubur, ‘Ali bin
: Abi Talib (r.‘a) mengatakan ia adalah suatu kenyataan yang pasti berlaku, kebenaran yang
tidak dapat diingkari. Secara umumnya, ulama Islam bersepakat mengenainya serta
balasan nikmat dan azab yang bakal diterima selepas proses tersebut.'”’

Bagaimanapun al-Mu‘tazilah dikatakan menafikan azab kubur (‘adhab al-qabr)
kerana salah seorang tokohnya, Dirar bin ‘Amra berpendapat demikian. Namun begitu,
‘Abd al-Jabbar mengatakan ia hanyalah pendapat individu dan bukan mewakili al-
Mu‘tazilah secara keseluruhan.'® Al-Asya‘irah sebaliknya berpendapat bahawa ‘adhab
al-gabr adalah suatu kebenaran (haq)."‘I

Dalam keterangan ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) dijelaskan bahawa selepas jenazah
dikebumikan, malaikat Munkar dan Nakir akan datang untuk menyempurnakan tugas
mereka dengan mengemukakan soalan yang berhubung dengan ketuhanan, kenabian
Muhammad (s.‘a.w), agama (din),"® kitab dan kepemimpinan (Imzimah)."‘J Soalan-

soalan lain yang turut diajukan adalah mengenai salat, zakat, puasa, perwalian Akl al-Bayt

""" Al-Amudi, Ghurar al-Hikam, h.394.

' Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.370; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
10.153), h.214; Tbn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, 1X, h.157.

'™ Ahmad bin Hanbal, al-Sunnah, h.47; al-Asy‘ari, al-Ibanah, h.27.

%< Abd al-Jabbar, Syarh al-Usil al-Khamsah, h.730.

'8 Al-Bazdawi, Usiil al-Din, h.163-164.

" Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V1, h.222; al-Muhammadi, Mizan al-Hikmah, VIII, h.11.

' Al-Majlisi, ibid, V1, h.242; al-Muhammadi, ibid, V111, h.11.
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(‘as),'™ usia yang dihabiskan, harta yang dicari'®® dan juga aspek keimanan dan
kekufuran yang hakiki.'®

Beliau juga turut membicarakan persoalan ruh dalam alam Barzakh. Dalam
penjelasannya, rih dikatakan mempunyai perkongsian emosi dengan jasad walaupun
selepas mati atau sekurang-kurangnya sehingga jasad dikebumikan. Justeru itu, Jjenazah

tidak dibenarkan diurus dengan kasar kerana ia akan menyakiti rizh.

s lacl keduduk

Di samping itu, beliau juga di alam tersebut.

Menurut beliau, persoalan balasan pahala dan dosa sangat rumit. Allah menentukan
segala-galanya berdasarkan rancangan-Nya yang berasaskan konsep keadilan dan rahmat,
adil untuk semua makhluk dan rahmat untuk orang mu’min. Setiap orang diberikan
layanan yang berbeza selepas mati dan sebelum Hari Kiamat. Umumnya, manusia boleh
dibahagikan kepada tiga kategori: mu 'min sejati, kafir dan munafiq sejati serta bukan
mu’min dan bukan kafir sejati.

Menurut ‘Ali bin Abi Talib (r.a), di sisi Allah ruh orang mu’min adalah mulia.
Justeru itu, ruh mereka dikembalikan semula ke dalam jasad mereka.'® Ini kerana apabila
Allah mengambil ruh seseorang, Dia akan menempatkan ruh itu dalam acuan (galib)
sama seperti acuannya semasa di dunia dan ruh-ruh tersebut makan dan minum, bahkan

berziarah dan bercakap,'®* bertanya khabar dan berkenalan'®’ sama seperti yang berlaku

"“Al-Majlisi, Bikar al-Anwar, V1, h.266; al-Mul i, Mizan al-Hikmah, VIII, h.12,

" Al-Mundhiri, al-Targhib wa al-Tarkib, 1V, h.35; al-Majlisi, ibid, LXXVII, h.143; Ibn Syu‘bah al-
Hartani, Tuhaf al-*Ugil, h.180.

"* Al-Majlisi, ibid, V1, h.235; h.260; al-Kulayni, Furii* al-Kafi, 111, h.236.
"7 Al-Majlisi, ibid, V1, h.268; al-Muhammadi, op.cit, I, h.305.

" Al-Majlisi, ibid, V1, h.243; al-Muhammadi, ibid, 1, h.406-407.
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di dunia.'” Dalam keterangan lain dikatakan, ruh orang mu’min dan mu’minah
diletakkan dalam acuan nur di atas tempat yang penuh bercahaya.'' Kenyataan beliau
(r.*a) tersebut adalah berdasarkan hujah al-Qur’an yang bermaksud:

* Janganlah kamu mengira bahawa orang-orang yang gugur di jalan Allah
itu mati, bahkan mereka itu hidup di sisi Tuhannya dengan mendapat
rezeki. Mereka dalam keadaan gembira disebabkan kurnia Allah yang
diberikan-Nya kepada mereka, dan mereka bergirang hati terhadap orang-
orang yang masih tinggal di belakang yang belum menyusul mereka,
bahawa tiada kekhuatiran terhadap mereka dan tidak (pula) bersedih hati.
Mercka bergirang hati dengan nikmat dan kurnia yang besar daripada
Allah dan bahawa Allah tidak menyia-nyiakan pahala orang-orang yang
beriman, iaitu orang-orang yang mentaati perintah Allah dan Rasul-Nya
sesudah mereka d luka (dalam peperangan Uhud).”'*?

Allah (s.w.t) dikatakan tidak akan membiarkan ruh orang mu'min di timur
mahupun di barat, sebaliknya selepas melalui proses soal jawab dalam kubur akan
dihantar ke Wadi al-Salam.'”* Ruh orang mu'min berada dalam kamar-kamar di syurga,

mendapat makanan dan minuman syurga serta boleh berziarah. Ruh tersebut dikatakan

memohon kepada Allah supaya dak Hari Pembal (al-Sa‘ah) untuk
memenuhi janji Allah kepada mereka.'**
Mengenai ruh orang kafir dan munafiq pula, beliau (r.‘a) mengemukakan dalil al-

Qur’an berikut yang bermaksud:

* (Demikianlah keadaan orang-orang kafir itu), hingga apabila datang
kematian kepada seseorang daripada mereka, dia berkata: Ya Tuhanku

'™ Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V1, h.234; al-Muh di, Mizan al-Hikmah, 1, h.306.

yjlist,

"% Al-Majlisi, ibid, V1, h.270; al-Muhammadj, ibid, 1, h.305.
' Al-Majlisi, ibid, V1, h.237.
" Al-Qur’an, surah Ali ‘Imran (3): 169-171.

" Al-Majlisi, op.cit, V1, h.268; al-Muhammadi, op.cit, 1, h.406-407.

" Al-Majlisi, ibid, V1, h.234; al-Muhammadi, ibid, 1, h.306-307.
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kembalikanlah aku (ke dunia), agar aku berbuat amalan yang salih

terhadap apa yang telah aku tinggalkan. Sekali-kali tidak. Sesungguhnya

itu adalah perkataan yang diucapkannya sahaja. Dan di hadapan mereka

ada dinding (barzakh) sampai hari mereka dibangkitkan.”'*

Berhubung dengan ruh orang Kafir, dikatakan mereka akan berada dalam kamar-
kamar neraka dengan mendapat makanan dan minuman daripadanya serta saling
berziarah di dalamnya. Ruh tersebut dikatakan memohon agar Allah tidak mengadakan
Hari Pembalasan (al-Sa‘ah) bagi menyempurnakan janji-Nya terhadap mereka'®® dan
juga tidak mencampakkan golongan yang akhir dan yang awal dari kalangan mereka.'’

Beliau mengatakan ruh orang yang bongkak (fakhir) yang telah melalui proses soal Jjawab

dalam kubur akan ditempatkan di Wadi Barhit.'”®

5.5 - Konsep al-Qiyamah:
5.5.1 — Pengertian al-Qipamah dari segi bahasa:

Dari segi bahasa, perkataan al-Qiyamah berasal daripada kalimah Qama —
Yaqiimu - Qiyam yang bermaksud bangkit atau berdiri. Menurut al-Raghib, pada asalnya
perkataan al-Qivamah  merujuk kepada keadaan manusia yang dibangkitkan secara
serentak daripada mati (al-mawr).'”® Tambahan huruf al-ha’ pada perkataan tersebut
adalah sebagai suatu peringatan bahawa kejadiannya berlaku secara sekaligus.**

1% Al-Qur’an, surah al-Mu’minin (23): 99-100.

"% Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V1, h.234; al-N i, Mizan al-Hikmah, 1, h.402-408.

7 Al-Majlisi, ibid, V1, h.270; al-Muhammadi, ibid, I, h.402-408.
"% Al-Majlisi, ibid, V1, h.243.
"% Jubran Mas*iid, al-Ra id, 11, h.1213; al-Munjid, h.663.

29 Al-Raghib, Mufradat, h.691.
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Secara ringkasnya, ia disebutkan sebagai Hari Kiamat (Yaum al-Qiyamah),
dengan pengertian bahawa ia merujuk kepada hari kebangkitan sekalian makhluk
daripada kubur masing-masing untuk dikumpulkan di hadapan Allah di alam Akhirat

untuk diberikan perhitungan (al-hisab) dan balasan.2"'

5.5.2 — Pengertian al-Qiyamah dari segi istilah:

Perkataan al-Qiyamah dalam al-Qur’an boleh ditemui sebanyak 70 kali dalam 30
buah surah.*? Di antara ayat-ayat yang menyebutkan perkataan al-Qiyamah secara
langsung:

Pertama: * Dan pada Hari Kiamat (al-Qiyamah) mereka dikembalikan
kepada siksa yang sangat berat.”

Kedua: “ Allah, tiada Tuhan selain Dia. Sesungguhnya Dia akan

mengumpulkan kamu di Hari Kiamat (al-Qiyamah), yang tidak ada

keraguan padanya.”*

Ketiga: “ Aku (Allah) bersumpah dengan hari Kiamat (al-Qiyamah).”**®

Dari keterangan beberapa ayat al-Qur’an di atas, ia dengan jelas menunjukkan
bahawa secara umumnya, dapat dilihat perkataan al-Qiyamah dari segi bahasa dan istilah

mempunyai maksud yang hampir sama. Selain dari itu, al-Quran juga turut

mengemukakan beberapa nama lain atau gambaran sifatnya yang mempunyai pengertian

' Majma* al-Lughah al-‘Arabiyyah, Mu jam Alfaz al-Qur'an al-Karim, 11, h.453; Majma* al-Lughah al-
‘Arabiyyah, al-Mu jam al-Wasit, 1, h.768.

2 Abd al-Bagi, al-Mu jam, h.581-582.
3 Al-Quran, surah al-Baqarah (2): 85.
 Al-Qur'an, surah al-Nisa’ (4): 87.

** Al-Qur’an, surah al-Qiyamah (75): 1.
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dan kaitan yang sama dengan al-Qiyamah. Nama-nama tersebut adalah al-Akhirah,® al-
Ma'ad® al-Sa‘ah®® Yaum al-Majmi', Yaum al-Masyhiid, Yaum al-Jam*, Yaum al-
Taghabun, al-Yaum al-Maw ‘ad, Yaum al-Talag, Yaum al-Tanad, Yaum al-Fasl dan
Yaum al-Hisab, Yaum al-Hasrah, al-Yaum al-Akhir, Yaum al-Din, Yaum al-Wagt al-
Ma'lim, Yaum al-Haq, Yaum al-Azifah, Yaum al-Wa'id, Yaum al-Khulid, Yaum al-
Khuritj, Yaum al-Ba'th, al-Hagqah, al-Qari‘ah, al-Tammah al-Kubra, al-Sakhkhah, al-
Mi‘ad, al-Ghasyiah,*”sementara yang berdasarkan sifat-sifatnya pula di antaranya Yaum
‘Azim, Yaum Kabir, Yaum Muhit, Yaum ‘Aqim, Yaum Alim, Yaum Masyhid, Yaum ‘Asir,
Yaum ‘Abis Qamtarir, Yaum la Bai‘ wa la Khillah wa la Syafa‘ah, Yaum Majmi' la-hu
al-Nas, Yaum Tasykhasu fi-hi al-Absar, Yaum ‘ala al-Kafirin ‘Asir, Yaum la Yajzi Walid
‘an Waladi-hi wa la Mawliid wa huwa jaza ‘an Walidi-hi Syai‘a, Yaum Yaj‘al al-Wildan

Syaiba.*"

 Perkataan al-Akhirah discbutkan sebanyak 115 kali dalam 43 buah surah. Lihat: ‘Abd al-Baqi, al-
Mujam, h.21-23.

27 Istilah yang biasanya digunakan oleh ahli-ahli teologi Islam untuk merujuk kepada Hari Kiamat. (Lihat:
D.B.MacDonald, “ al-Kiyama ** dim. E/(1), I1, h.1048)

** Perkataan al-Sa ‘ah discbutkan sebanyak 48 kali dalam 27 buah surah. Lihat: Abd al-Bagi, op.cit, h.370-
371

™ Lihat al-Qur'an: Al-Qiyamah (al-Qiyamah (75): 1), al-Sa‘ah (al-Hijr (15): 85), Yaum al-Majmii* dan
Yaum al-Masyhhiid (Hud (11): 103), Yaum al-Jam'* dan Yaum al-Taghabun (al-Taghabun (64): 9), al-Yaum
al-Maw ‘iid (al-Buriij (85): 2-3, Yaum al-Talaq (al-Mu’min (40): 15), Yaum al-Tanad (al-Mu’min (40): 32),
Yaum al-Fag! (al-Mursalat (77): 38) dan Yaum al-Hisab ($ad (38): 26). (Lihat: Ja‘far Subhani, al-llahiyyat,
1V, h.166)

#° Ja*far al-Subhani, ibid.
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Bagi ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a), al-Qiyamah merujuk kepada hari Allah (s.w.t)

mengumpulkan orang-orang terdahulu dan terkemudian untuk dihisab dan menerima

pembalasan terhadap amalan mereka.?'!

5.5.3 — Konsep al-Qiyamah dan per P ya:

(1) Tanda-tanda al-Qiyamah:

Al-Qur’an telah kak yarat-syarat al-Qiyamah (asyratu-ha) yang
merujuk kepada tanda-tanda (al- ‘alamar)*' berhubung dengan peristiwa kedatangannya
yang semakin hampir. Sebahagiannya terdapat dalam al-Qur’an dan sebahagian lagi di
dalam al-Sunnah dan ia hanya akan dibincangkan secara umum sahaja.

Di antara tanda-tanda (asyrar) yang dikemukakan dalam al-Qur’an adalah:
Pertama: Perutusan Nabi Muhammad (s.‘a.w) seperti maksud ayat al-Qur’an berikut:

“ Maka tidaklah yang mereka tunggu-tunggu melainkan hari Kiamat (iaitu)

kedatangannya kepada mereka dengan tiba-tiba, kerana sesungguhnya

telah datang tanda-tandanya. Maka apakah faedahnga bagi mereka

kesedaran mereka itu apabila hari Kiamat sudah datang?”'?

Menurut ‘Ali bin Abi Talib (r.a),>"* Nabi Muhammad (5.a.w) merupakan salah

satu syarat hampirnya Kiamat dan baginda (s.‘a.w) dikatakan bersabda: “ Aku diutuskan

bersama Hari Kiamat (al-Sa ‘ah) seperti dua perkara ini (merujuk kepada jari telunjuk dan

" Muhammad ‘Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h273; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
n0.102), h.147-148; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, V11, h.102; Nahj al-Hayah, h.51.

2 Ibn Manzir, Lisan al-‘Arab, V11, h.329.
% Al-Qur’an, surah Muhammad (47): 18.

** Muhammad *Abdub, op.cit, h.385; al-Syarif al-Radi, op.cit, (Khutbah no.160), h.229; Ibn Abi al-Hadid,
op.cit, 1X, h.232-233.



jari tengah baginda).””'* la jukkan bahawa al-Qiyamah semakin hampir kepada
manusia dengan bulan terbelah dua menerusi tangan baginda dan penurunan al-Qur’an
yang merupakan kitab yang terakhir.?'®

Kedua: Tembok (al-Sadd) runtuh dan keluarnya Ya’jij dan Ma’jﬁj,zI7

pada ketika
peristiwa itu merujuk kepada Dhii al-Qarnayn yang datang kepada suatu kaum yang
memintanya mendirikan tembok pemisah di antara mereka dengan Ya’jij dan Ma’jij dan
setelah selesai pembinaannya, Dhii al-Qarnayn berkata:

“ Ini (dinding) adalah rahmat daripada Tuhanku, maka apabila sudah

datang janji Tuhanku, Dia akan menjadikannya hancur luluh, dan Jjanji

Tuhanku itu adalah benar.”*'®

Menurut ‘Ali (r.‘a), ia menunjukkan bahawa runtuhnya tembok itu menjadi syarat
berlakunya al-Qiyamah. Ini bermaksud bahawa selepas selesai pembinaannya, manusia
mulai bertebaran, bebas tanpa peraturan dan kelalaian dijadikan sebagai hukum seperti
yang diterangkan dalam maksud al-Qur’an berikut:

* Hingga apabila dibukakan (tembok) Ya’juij dan Ma’juj, dan mereka turun

dengan cepat dari seluruh tempat yang tinggi. Dan telah dekatlah

kedatangan janji yang benar (hari berbangkit), maka tiba-tiba terbelalaklah

mata orang-orang yang kafir. (Mereka berkata): Aduhai celakalah kami,

sesungguhnya kami adalah dalam kelalaian tentang ini, bahkan kami
adalah orang-orang yang zalim.”?"°

% Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, LXXVII, h.122. Bandingkan: Muslim, Sahih, IV, h.2268.
*'° Al-Tabarsi, Majma' al-Bayén, V, h.102; al-Qur'an, surah al-Qamar (54): 1.

*7 Al-Qur'an, surah al-Kahfi (18): 92-99; al-Anbiya® (21): 96. Lihat: Ja‘far al-Subhani, al-llahiyyat, 1V,
h.242.Bandingkan: Muslim, op.cit, IV, h.2207.

% Al-Quran, surah al-Kahfi (18): 96-98.

% Al-Qur’an, surah al-Anbiya® (21): 96-97.
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Apabila Ya’jij dan Ma’jaj terlepas daripada tembok itu ke dunia, ia memberikan
petanda bahawa janji Allah tentang Hari Kiamat yang akan datang adalah benar.
Ketiga: Al-Dukhan memenuhi angkasa (al-sama’)* seperti maksud ayat berikut:

“ Maka tunggulah hari ketika langit membawa kabut (asap) yang nyata,
yang meliputi manusia. Inilah azab yang pedih. (Mereka berdoa): Ya
Tuhan kami, lenyapkanlah azab itu daripada kami. Sesungguhnya kami
akan beriman. Bagaimanakah mereka dapat menerima peringatan, padahal
telah datang kepada mercka seorang rasul yang memberi peringatan.
Sesungguhnya (kalau) Kami akan melenyapkan siksaan itu agak sedikit
sesungguhnya kamu akan kembali (ingkar). (Ingatlah) hari (ketika) Kami
menghantam mereka dengan hantaman yang keras. Sesungguhnya Kami
adalah Pemberi balasan.”*!

Keterangan tersebut dikatakan mempunyai hubungan dengan zaman industri yang

mewujudkan banyak kilang yang menyebabkan ya dan kecelaruan

dalam kehidupan manusia dengan alam sekitar dicemari asap dan debu-debu yang

berterbangan.??

Keempat: Nabi ‘Isa (“a.s) turun ke bumi, seperti dijelaskan al-Qur’an yang bermaksud:

* Dan tatkala putera Maryam (‘Isa) dijadikan perumpamaan tiba-tiba
kaumnya (Quraisy) bersorak kerananya. Dan mereka berkata: Manakah
yang lebih baik tuhan-tuhan kami atau dia (‘Isa)? Mereka tidak
memberikan perumpamaan itu kepadamu melainkan dengan maksud
membantah sahaja, sebenarnya mereka adalah kaum yang suka bertengkar.
‘Isa tidak lain hanyalah seorang hamba yang Kami berikan kepadanya
ni‘'mat (kenabian) dan Kami jadikannya sebagai tanda bukti (kekuasaan
Allah) untuk Bani Isra’il. Dan kalau Kami kehendaki benar-benar Kami
jadikan sebagai gantimu di muka bumi malaikat-malaikat yang turun
temurun. Dan sesungguhnya ‘Isa itu benar-benar memberikan pengetahuan
tentang hari Kiamat. Kerana itu janganlah kamu ragu-ragu tentang Kiamat
itu dan ikutilah Aku. Inilah jalan yang benar.”??*

# Muslim, Sahih, 1V, h.2225; Ibn al-Athir, Jami* al-Usal, X1, h.87.
2! Al-Qur’an, surah al-Dukhan (44): 10-16.
*2Ja‘far Subhani, al-llahiyyat, IV, h.243.

' Al-Quran, surah al-Zukhruf (43): 57-61. Bandingkan: Muslim, op.cit, IV, h.2221, 2225, 2258.
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Dikatakan bahawa semasa turunnya ayat al-Qur’an yang bermaksud:

* Sesungguhnya kamu dan apa yang kamu sembah selain Allah, adalah
makanan Jahannam,”***

kaum Quraisy mengganggu Nabi (s.‘a.w) dengan mengatakan: “ Sesungguhnya kami
redha tuhan-tuhan kami seperti itu, sama keadaannya seperti ‘Isa dan mereka mengatakan
 seperti yang dijelaskan Allah (s.w.t) mengenai mereka: “ Tuhan-tuhan kami lebih baik
atau sebaliknya  bukankah tuhan-tuhan kami lebih baik daripada ‘Isa, sekiranya ‘Isa di
- neraka, begitulah juga dengan tuhan-tuhan kami.”

Justeru, Allah (s.w.t) menjawab bahawa mereka mengemukakan perumpamaan itu

bertujuan untuk ber han dan bukan hendaki kebenaran. Allah (s.w.t) kemudian
menjelaskan kedudukan ‘Isa bin Maryam (‘a.s):

“ Sesungguhnya dia (‘Isa) benar-benar memberi pengetahuan tentang Hari
Kiamat.”

Ayat tersebut menurut ‘Ali (r.‘a) membuktikan bahawa kewujudan Nabi ‘Tsa (‘a.s)
menunjukkan tanda hampirnya Kiamat. Dari segi  zahirnya, riwayat tersebut
memperlihatkan bahawa ‘Isa (‘a.s) turun selepas keluarnya al-Mahdi. 22
Kelima: Dabbah al-‘drd keluar dari bumi™® berdasarkan keterangan al-Qur'an yang
bermaksud:

“ Dan apabila perkataan telah jatuh atas mereka, Kami keluarkan sejenis
binatang melata daripada bumi yang akan mengatakan kepada mereka,

24 Al-Quran, surah al-Anbiya’ (21): 98.
 Lihat: Al-Tabarsi, Majma'* al-Bayan, V, h.358.

26 Al-Qur’an, surah al-Naml (27): 82-83; Muslim, Sahih, 1V, h.2225; Tbn al-Athir, Jami* al-Usil, X1,
h.247; Ja*far al-Subhani, al-llahiyyat, IV, h.152; al-Majlisi, Bikar al-Anwar, L1, h.181-182.
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bahawa sesungguhnya manusia dahulu tidak yakin kepada ayat-ayat
Kami.»?’

Perkataan dabbah dari segi bahasa bermaksud setiap sesuatu yang merayap di atas
bumi seperti disebutkan al-Qur’an

* Dan tiada satu binatang melata (dabbah) pun di bumi melainkan Allah-
lah yang memberikan rezekinya.”??*

Dalam ayat tersebut tidak menerangkan keadaannya sama ada ia merupakan

manusia atau binatang. Dalam al-Qur’an, perkataan itu mengandungi banyak pengertian.
Ayat-ayat berikut boleh dikemukakan sebagai contoh:

* dan binatang-binatang melata (al-dawwab) dan sebahagian besar
daripada manusia, “**° dan

** dan demikian (pula) di antara manusia, binatang-binatang melata (al-
dawwab).**°

Keterangan tersebut memberikan kesimpulan bahawa ia bukanlah terdiri daripada
manusia dan dabbah akan keluar sebelum Kiamat berlaku dan kewujudannya
membuktikan bahawa Hari Kiamat sudah begitu hampir.

Keenam: Tanda-tanda daripada Allah (s.w.t)”*' dalam ayat al-Qur’an yang bermaksud:

** Yang mereka nanti-nanti tidak lain hanyalah kedatangan malaikat kepada
mereka (untuk mencabut nyawa mereka) atau kedatangan (siksa) Tuhanmu
kedatangan beberapa ayat Tuhanmu. Pada hari datangnya beberapa ayat
daripada Tuhanmu tidaklah bermanfaat lagi iman seseorang kepada
dirinya sendiri yang belum beriman sebelum itu, atau dia (belum)

27 Al-Qur'an, surah al-Naml (27): 82.
2% Al-Qur'an, surah Had (11): 6.
- Al-Quran, surah al-Haij (22): 18.

# Al-Quran, surah Fatir (35): 28.

! Ja*far al-Subhani, al-llahiyyat, IV, h.250.
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mengusahakan kebaikan dalam masa imannya. Katakanlah: Tunggulah
olehmu sesungguhnya Kami pun menunggu (pula).”**?

(2) Peristiwa-peristiwa al-Qiyamah:

(i) Tiupan Sangkakala (Nafkhah al-Sir):

Persoalan tiupan sangkakala (al-$ir) dikatakan termasuk perkara yang wajib

Al

diimani secara umum (al-ijmal) kerana ked ya yang sebenar tidak diketahui
kerana al-Qur’an tidak memperincikannya dan hadith-hadith mengenainya pula dikatakan
bersumberkan hadith-hadith @had yang tidak mencapai taraf mutawatir.>**

Al-Qur’an menurut k gan ‘Ali (r.‘a) jukkan bahawa ia hidup di

alam barzakh sehinggalah sangkakala ditiup yang menyebabkan kemusnahan seluruh
alam.”** Tiupan sangkakala dikatakan terjadi sebanyak dua (2) kali, dengan yang pertama
untuk mematikan (nafkhah al-sa‘q) manakala yang kedua pula untuk menghidupkan

kembali (nafkhah al-giyam).**

(ii) Semua sistem alam musnah:
Menurut beliau (r.‘a), al-Qur’an menunjukkan bahawa pada hari Kiamat terjadi, ia

tidak lagi mengikut sistem atau peraturan yang biasa tetapi suatu sistem yang baru dengan

2 Al-Qur’@n, surah al-An‘am (6): 158.

3 Ja*far al-Subhani, al-lahiyyat, IV, h.239; al-Muk i, Mizan al-Hikmah, V11, h.84; al-Majlisi, Bihar
al-Anwar, V1, h.316.

B Al-Qur’n, surah al-Zumar (39): 67-75; Ibrahim (14): 48; al-Mu’min (40): 16; al-Haqqah (69): 13-17.
Lihat: Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.478; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah
10.195); h.310; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, X, h.176.

* Al-Quran, Yasin (36): 48-54; al-Tabataba’l, al-Mizan, XVII, h.309-310.
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berlakunya kemusnahan kepada sistem yang sedia dan kejadian dalam alam ini akan
hancur binasa.”*®

Gambaran oleh ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) menunjukkan bahawa langit dikatakan
bergerak pantas dan berombak-ombak, bergoyang dan berpusing pada tempatnya hingga
menjadi terlalu lemah seperti sehelai bulu dan terbelah daripada yang lain disebabkan
binaannya telah runtuh.”>’ Matahari digulung®® dan bintang-bintang pula berjatuhan®*®
dan berguguran dari paksinya serta pecah berkecai dan berserakan. >’

Lautan dijadikan meluap (fujjirat atau sujjirar),®*' terbuka luas hingga tiada
batasan di antara kedua-dua bahagian yang masin dan yang tawar seolah-olah kedua-
duanya telah menjadi sebuah lautan ataupun bumi menyerap air yang memenuhi lautan

dan menjadikannya rata bagaikan tiada air lagi.>*> Dalam keterangan lain, dikatakan air

melimpah dan munculnya api sehingga lautan bagaikan neraka jah yang dipenuhi

api. 2

 Ja‘far al-Subhani, al-lahiyyat, IV, h.253.
" Al-Qur'an, surah al-Infitar (82): 1; al-Tar (52): 9; al-Mursalat (77): 9; al-Haqqah (69): 16; al-Rahman
(55): 37; al-Ma'arij (70): 8; al-Anbiya’ (21): 104. Lihat: Al-Tabarsi, Majma’ al-Bayan, X, h.346; al-Aliisi,
Rith al-Ma‘ani, XXVII, h.25; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah no.109), h.161; Muhammad
*Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.291; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, V11, h.201-202.
% Al-Quran, surah al-Takwir (81): 1-2.

™ Al-Qur'an, surah al-Takwir (81): 2.

- Al-Quran, surah al-Infitar (82): 2; al-Mursalat (77): 8; al-Tabataba'i, al-Mizan, XX, h.223; X, h.148.

# Al-Qur'an, surah al-Infitar (82): 3; al-Takwir (81): 6; al-Syarif al-Radi, op.cit, h.161-162; Nahj al-
Hayah, h.53.

2 AL-Alisi, op.cit, XXX, h.63.

™ Al-Alisi, ibid, XXX, h.52; al-Tabataba'i, op.cit, XX, h.223.
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Bumi pula dikatakan dicabut, diangkat, digoncangkan dengan begitu dahsyat
secara berturut-turut lalu dibenturkan hingga menjadi hancur lebur (dakka al-ardy**
kerana takutkan kebesaran dan kedahsyatan Allah. Gunung-ganang pula dikatakan
dihancurkan sehancur-hancurnya menjadi debu atau pasir yang berterbangan sehingga

d seterusnya bumi menjadi rata dan dibentang dengan seluas-luasnya

menjadi datar,?*
(madda) pada hari al-Qiyamah**® ataupun dengan kata-kata lain, bumi telah digantikan
dengan bumi yang lain bagi membolehkan semua makhluk menuju ke al-Mahsyar,
berkumpul untuk menghadap Allah (s.w.1), %7

Sehubungan dengan itu, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) menjelaskan semua makhluk di
langit dan bumi akan mati dengan tiupan pertama yang dilakukan sekali sahaja kecuali
yang diizinkan Allah, bahkan semua yang berkata-kata menjadi kelu, yang mulia menjadi

I

hina, yang keras jadi lembut, kead, jadi k bilau dan akan berubah menjadi

rata tanpa bukit dan gunung.?**

(iii) Kebangkitan daripada Kubur:**’

** Al-Qur'an, surah al-Fajr (89): 21; al-Faqqah (69): 14; al-Wagi‘ah (56):4; Muhammad ‘Abduh, Syark
Nakj al-Baliaghah, h.291; al-Syarif al-Radi, Naj al-Balaghah, (Khutbah no.109), h.161; Ibn Abi al-Hadid,
Syarh Nahj al-Balaghah, V11, h.202.

us Al-Qur’an, surah al-Tur (52): 10; Taha (20): 105-107; al-Mursalat (77): 10; al-Muzammil (73): 14; al-
Qari‘ah (101): 5; al-Wagi‘ah (56): 5; al-Naba’ (78): 20; al-Tabarsi, Majma* al-Bayan, VII, h.29.

¢ Al-Altisi, Rith al-Ma‘ani, XXX, h.79; Lihat sama: Al-Tabarsi, ibid, X, h.460.

*7 Al-Quran, surah Ibrahim (14): 48; al-Tabitaba'l, al-Mizdn, XX, h.242; al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V11,
h.99.

** Muhammad *Abduh, op.cit, h.478; al-Syarif al-Radi, op.cit, (Khutbah no.195), h.310; Ibn Abi al-Hadid,
op.cit, X, h.171; al-Quran, surah Yasin (36): 49-50; al-Tabataba’i, ibid, XVII, h.102.

* Al-Quran, surah al-Ra‘d (13): 5; al-Hajj (22); 1-7; Yasin (36): 78-79.
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Pada tiupan yang kedua, semua manusia akan keluar dari kubur mereka dalam
pelbagai keadaan®*° untuk dikumpulkan secara bersaf-saf bagi memperlihatkan balasan
perbuatan mereka. Mereka datang bersama-sama dengan seorang malaikat pengiring
(sa’ig) dan malaikat penyaksi (syahid) dengan berdiri sambil menunggu keputusan
masing-masing.zs' Menurut “Ali (r.‘a), sa’ig akan membawanya ke al-Mahsyar dan

syahid pula bertindak sebagai saksi perbuatannya. Mereka adalah malaikat pencatat

kebaikan dan keburukan yang dit untuk memt

kitab yang tergantung di

leher setiap ia. 22 K itu berdasarkan maksud al-Qur’an berikut:

* Dan ditiupkan sangkakala, maka tiba-tiba mereka keluar dengan segera
dari kuburnya (menuju) kepada Tuhan mereka. Mereka berkata: Aduhai
celakalah kami! Siapakah yang membangkitkan kami dari tempat-tempat
tidur kami (kubur)? Inilah yan§ dijanjikan (Tuhan) Yang Maha Pemurah
dan benarlah Rasul-rasul-Nya.”**

Pada hari itu juga, seorang penyeru (malaikat) menyeru kepada sesuatu yang tidak

meny kan (hari pembalasan)*** dan masing-masing mempunyai urusan yang cukup

menyibukkan.?**

(iv) Al-Makhsyar:

0 Al-Qur'an, surah al-Zalzalah (99): 6.

! Al-Quran, surah Qaf (50): 22; Yasin (36): 51-53; al-Majlisi, Bikar al-Anwar, VI, h.110.

! Muhammad ‘Abdub, Syarh Nahj al-Balaghah, h.224; al-Syarif al-Radi, Nakj al-Balaghah, (Khutbah
n0.85), h.116; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nahj al-Balaghah, V1, h.348; al-Tabtabai, al-Mizan, XVIII,
h354.

% Al-Qur’an, surah Yasin (36): 51-52.

#* Al-Quran, surah al-Qamar (54): 6-8.

#* Al-Qur’an, surah ‘Abasa (80): 37.

311



Al-Mahsyar™® adalah daripada perkataan al-hasyr yang merujuk kepada tempat
semua manusia dikumpulkan.?*’ Al-Qur’an, menurut ‘Al} (r.‘a) menghuraikan bahawa
pada hari al-Mahsyar, setiap manusia akan keluar dari kubur mereka masing-masing
dalam pelbagai bentuk secara bersendirian sebagaimana diciptakan pada mulanya,*® dan
mereka diibaratkan seperti anai-anai yang bertebaran®> menuju kepada penyeru dengan
tidak berbelok-belok sambil tunduk kepada Allah tanpa dapat mengucapkan sesuatu
kecuali yang diberikan keizinan oleh-Nya, >

Sehubungan dengan itu, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) telah mengemukakan penjelasan

selanjutnya mengenai al-Mahsyar dengan mengatakan bahawa ia merupakan hari

pembal soal-jawab, pembal. kebaikan (al-hiba’) dan siksaan (al-nakal).**' Ini
kerana pada hari itu, Allah pulkan semua ia yang terdahulu dan yang
terkemudian untuk berikan perhitungan (al-hisab) di atas segala perbuatan

mereka.”> Mereka dihalau seperti tawanan tanpa pakaian,’®® tunduk, berpeluh dan

dibawa hingga ke suatu tempat dalam keadaan terpaksa berdiri kerana tiada tempat untuk

% Al-Qur’@n, surah al-Zalzalah (99): 1-8; al-Takwir (81): 1-14; al-Anbiya’ (21): 104; Ibrahim (14): 48;
Taha (20): 105-107; al-Ma‘arij (70): 4; al-Sajdah (32): 5; Muhammad ‘Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah,
h.50; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah 10.82), h.106-107; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nakj al-
Balaghah, V1, h.238.

7 E.W.Lane, Lexicon, 11, h.575.

% Al-Qur’an, surah al-An‘am (6): 94.

° Al-Qur’an, surah al-Qari‘ah (101): 4.

0 Al-Qur’an, surah al-Naba’ (78): 38.

' Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V11, h.99.

*? Muhammad ‘Abduh, op.cit, h.273; al-Syarif al-Radi, op.cit, (Khutbah no.102), h.147-148; Tbn Abi al-
Hadid, op.cit, V1L, h.102; al-Kulayni, Furia* al-Kafi, VI, h.143; Nahj al-Hayah, h.51; al-Majlisi, ibid, VII,
h.113.

% Al-Mundhiri, al-Targhib wa al-Tarhib, 1V, h.384.
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b il

duduk tanpa g perbezaan k di antara mereka.”** Semuanya dalam

keadaan ketakutan kerana para malaikat dikatakan menakutkan bukan sahaja para pelaku

keburukan bahkan juga pelaku kebaik Kebimbang ia yang paling besar pada

ketika itu adalah sekiranya mereka tidak mendapat keampunan dan rahmat Allah. 2

(V) Pemberian kitab (al-Suhuf):

*Ali bin Abi Talib (r.a) menjelaskan sebaik sahaja mereka keluar daripada kubur,

semuanya akan dibawa dan dipanggil ke mahkamah Allah untuk dihisab dengan

diperlihatkan Kitab (al-suhuf).’® Setiap manusia akan menerima kitab mereka masing-

laikat hafarah

masing yang di oleh para meliputi semua perbuatannya sama
g yang Y

ada besar mahupun kecil. Sebahagian menerima menerusi tangan kanan dan sebahagian
lagi menerusi tangan kiri:
* Adapun orang yang diberikan kitabnya dari sebelah kanannya, maka dia
akan diperiksa dengan pemeriksaan yang mudah, dan akan kembali kepada
kaumnya (yang sama-sama beriman) dengan gembira. Adapun orang yang
diberikan kitabnya dari belakang, maka dia akan berteriak: Celakalah
aku.”?7
(V1) Al-Hisab dan Penyaksian (al-Syahid):
Menurut *Ali bin Abi Talib (r.a), selepas menerima kitab, pengiraan (al-hisab)*®*

dimulakan. la merupakan peristiwa yang menakutkan hati manusia kerana pada masa itu,

** Al-Mughniyyah, Fi Zilal Nahj al-Balaghah, 11, h.96-98.

%5 Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V11, h.104.

¢ AL-Quran, surah al-Takwir (81): 10. Lihat: Jafar al-Subhani, al-llahiyyat, 1V, h.254.
7 Al-Qur’an, surah al-Insyiqaq (84): 7-11.

% Menurut al-Bazdawi, al-Hisab pada hari Kiamat adalah benar. (Lihat: Usil al-Din, h.161)
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tidak ada sebarang keraguan dan pendustaan akan berlaku. Mereka akan berhadapan
dengan saksi-saksi luaran (al-syahid al-khariji) iaitu Allah, para nabi, malaikat dan dunia
serta saksi-saksi dalaman (al-syahid al-dakhili) iaitu anggota tubuh badan mereka sendiri
termasuk kulit. Peristiwa perbuatan manusia bertukar menjadi jisim yang menyerupai
kejadian sebenar dikatakan akan berlaku sehingga menyebabkan seseorang itu terpaksa
menerima dan mengakui perbuatan dosanya.?*

Saksi pertama: Allah (s.w.t) yang merupakan Qadi dan Hakim di antara manusia,
dan menjadi saksi di atas perbuatan mereka. Maksud al-Qur’an berikut menjelaskan:

* Sesungguhnya orang-orang beriman, Yahudi, Sabi’in, Nasrani, Majusi

dan Musyrik, Allah akan memberi keputusan di antara mereka pada hari

Kiamat. Sesungguhnya Allah menyaksikan segala sesuatu 2" dan

* Katakanlah: Hai Ahli Kitab, mengapa kamu ingkari ayat-ayat Allah,
padahal Allah Maha menyaksikan (syahid) apa yang kamu kerjakan,”?”'

Saksi kedua: Nabi-nabi setiap ummah. menjadi saksi di kalangan mereka sendiri:

** (Dan ingatlah) akan hari (ketika) Kami bangkitkan pada tiap-tiap umat
seorang saksi (syahid) atas mereka daripada mereka sendiri 27 dan

“ Dan (ingatlah) hari (pada waktu) Allah menyeru mereka, seraya berkata:
Di manakah sekutu-sekutu-Ku yang dahulu kamu katakan? Dan Kami
datangkan daripada tiap-tiap umat seorang saksi (syahid).”*"™

Saksi-saksi tersebut terdiri daripada nabi-nabi setiap umat.

 Ja‘far al-Subhani, al-llahiyyat, 1V, h.255.
™ Al-Qur’an, surah al-Hajj (22): 17.

" Al-Qur’an, surah Ali ‘Imran (3): 98.

" Al-Qur’an, surah al-Nahl (16): 89.

7 Al-Quran, surah al-Qasas (28): 74-75. Lihat: Ja‘far al-Subhani, op.cit, IV, h.256.
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Saksi ketiga: Nabi Muhammad (s.‘a.w) dikatakan menjadi saksi umatnya
berdasarkan keterangan Allah (s.w.t) yang bermaksud:

“ Dan Kami d ?' an kamu (Mul d) sebagai saksi atas mereka
itu (sebagai umatmuy),"“>” dan

“ Dan Kami datangkan kamu (Muh d) jadi saksi atas seluruh
umat manusia,“*’ dan

* Dia (Allah) telah menamai kamu sekalian orang-orang muslim dari

dahulu dan (begitu pula) dalam (al-Qur’an) ini, supaya Rasul itu menjadi

saksi (syahid) atas dirimu.*?’®

Saksi keempat: Sebahagian umat Islam turut menjadi saksi kerana al-Qur’an
menjelaskan:

“ Dan demikian (pula) Kami telah menjadikan kamu (umat Islam), umat

yang adil dan pilihan agar kamu menjadi saksi atas (perbuatan)

manusia.”?”’

Dikatakan ayat ini merujuk kepada sebahagian daripada mereka dan bukannya
umat Islam keseluruhannya. Ini diperkukuhkan dengan keterangan berikut:

* Dan dijadikan-Nya kamu orang-orang yang merdeka (muliik).”2'

Ayat tersebut merujuk kepada keistimewaan yang diberikan kepada beberapa
orang dari kalangan umat ini yang mendapat ‘inayah dan karamah Allah, dan mereka
merupakan para wali (awliya’) yang suci. Allah (s.w.t) menjelaskannya lagi:

“ Dan demikian (pula) Kami telah menjadikan kamu (umat Islam) umat

yang adil dan pilihan (ummatan wasatan) agar kamu menjadi saksi atas

% Al-Qur*an, surah al-Nisa’ (4): 41.
7 Al-Qur’an, surah al-Nahl (16): 89.
¥ Al-Qur'an, surah al-Haijj (22): 78.
¥ Al-Qur’an, surah al-Baqarah (2): 143.

" Al-Qur’an, surah al-Ma'idah (5): 20. Lihat: Ja*far al-Subhani, al-llahiyyat, 1V, h.257.
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(perbuatan) manusia dan agar Rasul (Muhammad) menjadi saksi atas
(perbuatan) kamu.”?"

Semua saksi yang dikemukakan tadi adalah saksi-saksi luaran manakala
seterusnya adalah saksi-saksi dalaman terhadap manusia. Di antaranya adalah:

Kelima: Anggota-anggota tubuh badan % yang terdiri daripada lidah, tangan, kaki
yang melakukannya dijadikan saksi berdasarkan perintah Allah. Al-Qur’an menerangkan:

“ pada hari (ketika) lidah, tangan dan kaki mereka menjadi saksi atas
mereka terhadap apa yang dahulu mereka kerjakan,””*' dan

“ pada hari ini, Kami tutup mulut mereka dan berkatalah kepada Kami,

tangan mereka dan memberi kesaksianlah kaki mereka terhadap apa yang

dahulu mereka usahakan.”?*2

Keenam: Kulit (al-Juliid) juga menjadi saksi dan al-Qur’an memperlihatkannya:

* sehingga apabila mereka sampai ke neraka, pendengaran, penglihatan

dan kulit mereka menjadi saksi terhadap mereka tentang apa yang telah

mereka kerjakan.”*®

Ketujuh: Para malaikat dijadikan saksi kerana bagi setiap manusia, malaikat
hafazah dikatakan mengiringinya sejak sampainya taklif, lalu mereka menuliskan amalan

baik dan buruk:

* tiada suatu ucapan pun yang diucapkannya melainkan ada di dekatnya
malaikat pengawas (ragib ‘atid) yang selalu hadir.”**

 Al-Quran, surah al-Bagarah (2): 143.

** Al-Quran, surah al-Isrd’ (17): 13-14; al-Haqqah (69): 18-31; al-Nar (24): 24-25; Fussilat (41): 19-23.
Lihat: Ja*far al-Subhani, al-llahiyyat, IV, h.259.

! Al-Qur’an, surah al-Nar (24): 24.
2 Al-Qur’an, surah Yasin (36): 65.
* Al-Qur'an, surah Fussilat (41): 20-21.

™ Al-Quran, surah Qaf (50): 18.
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Al-Raqib al-‘Atid menjadi saksi perbuatan manusia dengan seorang malaikat
menjadi penggiring (sa ig) dan seorang lagi menjadi saksi (syahid) perbuatannya:

* Dan datanglah tiap-tiap diri, bersama dengan dia seorang malaikat,
penggiring dan seorang malaikat penyaksi,”?**

Kelapan: Kitab dungi amalan ia (sahifah al-a‘mal) yang

mengandungi segala perbuatan seseorang ia yang baik pun buruk turut

menjadi saksi. Pada hari perhitungan (al-Hisab), kitab itu akan diperlihatkan dan dibaca.

* Katakanlah: Allah lebih cepat pembalasannya (atas tipu daya itu).
Sesungguhnya malaik laikat Kami liskan tipu dayamu,”2*%

Seterusnya dalam keterangan lain dijelaskan dengan maksud:

* Dan segala sesuatu yang telah mereka perbuat tercatat dalam buku-buku
catatan (al-zubur), dan segala (urusan) yang kecil mahupun yang besar
adalah tertulis.”?*’

‘Al (r.*a) menjelaskan bahawa Allah (s.w.t) mengatakan:

* Sesungguhnya Kami menghidupkan orang-orang mati dan Kami
menuliskan apa yang telah mereka kerjakan dan bekas-bekas yang mereka
tinggalkan. Dan segala sesuatu Kami kumpulkan dalam Kitab Induk yang
nyata (Lauh Mah/ﬁz).“m

Allah juga menggambarkan keadaan orang yang berdosa ketika dihisab dan
diperlihatkan kitab:

* Dan diletakkan kitab, lalu kamu akan melihat orang-orang yang bersalah
ketakutan terhadap apa yang (tertulis) di dalamnya,” bahkan mereka
sendiri merasa hairan kerana segala amalan mereka tertulis secara
terperinci: “ dan mereka berkata: Aduhai celaka kami, kitab apakah ini
yang tidak meninggalkan yang kecil dan tidak (pula) yang besar,

** Al-Qur'an, surah Qaf (20): 21.

¢ Al-Quran, surah Yiinus (10): 21; al-Zukhruf (43): 80, 89,

*7 Al-Qur'an, surah al-Qamar (54): 52-53.

** Al-Qur'an, surah Yasin (36): 12; surah al-Jathiyah (45): 27-29; al-Infitdr (82): 10-12; Lihat: Ja*far al-

Subhani, al-Ilahiyyit, 1V, h.260.
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melainkan ia mencatat semuanya dan mereka dapati apa apa yang telah
mereka kerjakan ada (tertulis).”***

Kitab tersebut dikatakan dungi dosa dan keingkaran mereka:

* Bacalah kitabmu, cukuplah diri sendiri pada waktu ini sebagai penghisab
terhadap dirimu.”**

Kesembilan: Bumi (al-4rd) menjadi saksi kerana dikatakan semua amal kebaikan
dan keburukan, secara fizikal yang dilakukan manusia dapat dilihat pada Hari Kiamat
mengikut peristiwa yang terjadi pada masa tersebut di bumi, seperti dihuraikan oleh al-
Qur’an

“ Pada hari itu bumi menceritakan bernanya, kerana sesunu,uhnya
Tuhanmu telah memerintahkan (yang sedemikian itu) kepadanya.”*"!

Kesepuluh: Amalan-amalannya yang berbentuk fizikal tetapi bersifat ukhrawi juga

turut bertindak sebagai saksi. Setiap amal perbuatan ia dikatakan

punyai dua
bentuk. Sebagai contoh, salat di dunia merupakan zikir dan gerakan tetapi pada kejadian
ukrawi pula, ia mempunyai bentuk yang lain. Kenyataan tersebut berdasarkan keterangan
al-Qur’an
** Barang siapa mengerjakan kebaikan seberat zarahnya, nescaya dia akan
melihat (balasan)nya. Dan barang siapa yang mengerjakan kejahatan
seberat zarah pun, nescaya dia akan melihat (balasan)nya pula,”**
Menurut ‘Ali bin Abi Talib (v.‘a), ayat ini pada zahirnya merupakan penyaksian

amalan itu sendiri terhadap pembalasannya. Ayat-ayat al-Qur’an mengenainya memang

banyak, di antaranya:

* Al-Quran, surah al-Kahfi (18): 49.
0 Al-Quran, surah al-lsra’ (17): 14.
! Al-Quran, surah al-Zalzalah (99): 4-5; Lihat: Ja‘far al-Subhani, al-/lahiyyat, IV, h.261.

92

“ Al-Qur’an, surah al-Zalzalah (99): 7-8. Lihat: Ja‘far al-Subhani, ibid, 1V, h.262.
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“ Dan orang-orang yang menyimpan emas dan perak dan tidak
menafkahkannya pada jalan Allah, maka beritahukanlah kepada mereka
(bahawa mereka akan mendapat) siksa yang pedih, pada hari dipanaskan
emas perak itu dalam neraka jahanam, lalu dibakar dengannya dahi
mereka, lambung dan punggung mereka: Inilah harta bendamu yang kamu
simpan untuk dirimu sendiri, maka rasakanlah sekarang (akibat dari) apa
yang kamu simpan itu.”*?

(VII) Al-Mizan:
Dari segi bahasa, perkataan al-mizan daripada al-wazn bermaksud ukuran sesuatu

1294

yang ditentukan dengan adi Menurut al-Raghib, al-mizan merujuk kepada alat untuk

hi (al-muhasib)*® berdasarkan keterangan Allah (s.w.t) yang bermaksud:

“ Dan Allah telah meninggikan langit dan Dia meletakkan neraca
(keadilan) (al-mizin).">"

Dalam al-Qur’an, perkataan al-mizan disebutkan sebanyak 9 kali manakala bentuk
jamaknya, al-mawazin pula sebanyak 7 kali.*’ Di antara ayat-ayat al-Qur’an itu adalah:

Pertama: “ Dan sempurnakanlah takaran dan timbangan (al-mizan) dengan
adil. ">

Kedua: “ Dan Allah telah meninggikan langit dan Dia meletakkan neraca
(keadilan) (al-mizan).”*”’

Ketiga: “ Kami akan memasang timbangan (al-mawazin) yang tepat pada
hari Kiamat.”*®
** Al-Qur'an, surah al-Taubah (9): 34-35. Lihat: Ja*far al-Subhani, al-llahiyyat, 1V, h.262.
% Al-Quran, surah al-Syu‘ara’ (26): 182.
5 Al-Qur'an, surah al-Anbiya’ (21): 47. Lihat: Al-Raghib, Mufradat, h.869.
# Al-Qur'an, surah al-Rahman (55): 7. Lihat: Al-Baydawi, Anwar al-Tanzil, 11, h.440.
*7 Abd al-Baqi, al-Mu jam, h.750. Lihat: Perkataan al-mizan dalam surah Had (11): 85; al-Syfird (42): 17;
al-Rahman (55): 7, 9; al-Hadid (57): 25 manakala al-mawazin atau mawazin dalam surah al-Anbiya’ (21):
47; al-A'raf (7): 8, 9; al-Mu’miniin (23): 102, 103; al-Qari‘ah (101): 6, 8.
#* Al-Qur'an, surah al-An‘am (6): 152.

* Al-Qur'an, surah al-Rahman (55): 7.
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Ternyata persoalan al-mizan dari kedua-dua aspek, bahasa dan al-Qur’an merujuk
kepada ukuran, timbangan dan neraca yang ditentukan Allah dengan adil. Menurut ‘Al
bin Abi Talib (r.‘a), al-mizan dikatakan tidak mampu difahami manusia kerana ia
tertakluk kepada alam ghaib. la merujuk kepada kejadian yang berbeza sama sekali
daripada kejadian yang wujud di dunia. Allah meletakkan segala sesuatu menurut
neracanya (al-mizan) masing-masing yang dapat membezakan kebenaran daripada
kebatilan, kenyataan daripada kepalsuan, keadilan daripada kezaliman dan kemuliaan
daripada kehinaan berdasarkan ketentuan-Nya, tanpa membezakan jisim, perkataan,
perbuatan mahupun kepercayaan.*”'

Sehubungan dengan ini, persoalan al-mizan turut sama mendapat perhatian dalam

perbal dhhab-madhhab Islam. Al-Mu‘tazilah umumnya berpendapat al-mizan
adalah metafora yang merujuk kepada bentuk pengadilan.’”> Mereka menafikan al-mizan
kerana perbuatan dikatakan ‘arad yang tidak mungkin dapat ditimbang kerana ia tidak
mempunyai ringan atau berat.””> Menurut ‘Abd al-Jabbar, ia merujuk kepada keadilan (al-

‘adl) berdasarkan perluasan (al- ‘) dan perlamt (majazi). Kalam Allah

dikatakan suatu realiti dan tidak harus dianggap majaz.***

% Al-Qur’an, surah al-Anbiya’ (21): 47.

! Ja‘far al-Subhani, al-llahiyyat, IV, h.263.

02 A S.Tritton, Muslim Theology, h.88, 98.

0% ALTji, al-Mawagif, h. 384. Lihat: Al-Asy*ari, Magalat, 11, h.147.

304 < Abd al-Jabbar, Syarh al-Usil al-Khamsah, 11, h.735.
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Di kalangan al-Asya‘irah, al-Iji mengatakan semua perkara yang disebutkan oleh

syarak termasuk al-mizan adalah benar.’®® Al-Baghdadi jelaskan timbangan berlaku

Y

kepada suhuf-suhuf yang dituliskan segala perbuatan manusia di dalamnya,’® ataupun

Allah imbang perbuatan ia sama ada baik atau buruk dengan alat timbangan.*”’

Al-Jahmiyyah dan al-Dirariyyah menafikan al-mizan**®

manakala al-Karramiyyah
pula mengakuinya. Berhubung dengan timbangan amalan, mereka berpendapat jisim-
jisim ditimbang oleh Allah yang menciptakannya berdasarkan keseluruhan amalan dan

perbuatan mereka.**

Lanjutan daripada keterangannya, ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) menjelaskan bahawa
al-mizan mempunyai pengertian yang begitu luas hingga Allah mengatakan dalam
firman-Nya yang bermaksud:

“ Sesungguhnya Kami telah mengutuskan rasul-rasul Kami dengan
membawa bukti-bukti yang nyata dan telah Kami turunkan bersama

mereka al-Kitab dan al-mizan supaya ia dapat an
keadilan.”*"

Oleh itu, matlamat utama perutusan rasul, al-Qur'an dan al-mizan untuk
membolehkan manusia melakukan keadilan dalam semua aspek kehidupannya

merangkumi agama, politik, ekonomi dan sosial. Justeru, al-mizan dikatakan mempunyai

35 ALTji, al-Mawagif, h.383; al-Bazdawi, Usil al-Din, h.20.
3% Al-Baghdadi, Usil al-Din, h.246.

7 Al-Razi, Usitl al-Din, h.117.

% Al-Baghdadi, op.cit, h.245; al-Malati, Tanbih, h.96.

3 Al-Baghdadi, ibid, h.246.

319 Al-Qur’an, surah al-Hadid (57): 25.



satu pengertian sahaja iaitu sesuatu yang di untuk imbangkan sesuatu yang

lain.

Qal

jutnya beliau jelask I-mizan bagi setiap sesuatu adalah berdasarkan
jenisnya masing-masing kerana terdapat pelbagai bentuk al-mizan, dan yang disebutkan

dalam al-Qur'an merupakan al-mizan yang sebaik-baiknya. la merupakan neraca

311

timb: pada hari perhi (vaum al-hisab)”"" yang merujuk kepada al-mizan bagi
pelbagai ilmu dan perbuatan hati yang terhasil daripada amalan-amalan jasmani. Allah
mengukuhkan kenyataan itu dengan menyifatkannya sebagai sesuatu yang diturunkan dari
sisi-Nya,’'?

‘Ali (r.a) menjelaskan walaupun semua saksi yang disebutkan sudah memadai

untuk menyempurnakan hujah Allah ke atas manusia namun Allah tetap mengadakan

neraca (al-mizan) yang ditempatkan pada Hari Kiamat:

“ Kami akan timbangan yang tepat (al in al-qist) pada

hari Kiamat, maka tiadalah dirugikan seseorang barang sedikit pun, dan
jika (amalan itu) hanya seberat biji sawi pun pasti Kami mendatangkan
(pahala)nya, dan cukuplah Kami menjadi orang-orang yang membuat
perhitungan.”m

Dalam keterangan al-Qur’an yang lain pula dikatakan manusia berada di hadapan
neraca timbangan yang menentukan berat atau ringan sesuatu:
“ Timbangan pada hari itu adalah kebenaran (keadilan), maka barang siapa

berat timbangan kebaikannya, maka mereka itulah orang-orang yang
beruntung. Dan siapa yang ringan timbangan kebaikannya, maka itulah

! Al-Qur’an, surah al-Anbiya’ (21): 47.
*'2 Al-Qur’an, surah al-Syiiri (42): 17. Lihat: Ja*far Subhani, al-llahiyyat, IV, h.264.

13 Al-Qur’an, surah al-Anbiya® (21): 47.
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orang-orang yang merugikan dirinya sendiri disebabkan mereka selalu

mengingkari ayat-ayat Kami.”'*

(VIII) Al-Siray:

Dari segi bahasa, al-sirat bermaksud jalan (al-tariq atau al-sabil).’'> Perkataan al-
tariq biasanya merujuk kepada jalan yang membawa manusia kepada kebaikan. Ia
berbeza dengan perkataan al-sabil kerana ia meliputi semua jalan yang dilalui manusia
sama ada baik mahupun buruk.’'® Oleh itu, al-sirat disebutkan sebagai al-tarig dalam

pengertian jalan yang dilalui segala sesuatu yang wujud sama ada benda, tumbuh-

buk hi

dan termasuk perkara yang mumkin yang dapat
menyampaikan kesempurnaan kepadanya tanpa sebarang perbezaan.

Dalam al-Qur’an, perkataan al-sirat disebutkan sebanyak 44 kali*'? dan contoh-
contohnya adalah:

Pertama: “ Allah berfirman: Inilah jalan (sirat) yang lurus, kewajipan Aku-
lah (menjaganya).”*'®

Kedua: “ Dan sesungguhnya orang-orang yang tidak beriman ke?ada
negeri Akhirat benar-benar menyimpang daripada jalan (yang lurus).”*'®

Ketiga: “ (iaitu) jalan Allah yang kepunyaan-Nya segala apa yang ada di
langit dan apa yang ada di bumi.”*?

34 AL-Qur’an, surah al-A'raf (7): 8-9.

15 E.W.Lane, Lexicon, 1V, h.1678.

16 Al-Raghib, Mufradat, h.395.

17 Abd al-Baqi, al-Mu jam, h.407.

1% Al-Qur'an, surah al-Hijr (15): 41.

19 Al-Qur’an, surah al-Mu’minin (23): 74.

20 Al-Qur’an, surah al-Syiira (42): 53.

323



Berdasarkan keterangan dari segi bahasa dan al-Qur’an, kelihatan ia merujuk
kepada perkara yang sama iaitu jalan sama ada yang baik atau sebaliknya. Justeru itu,
menurut ‘Alj bin Abi Talib (r.‘a), al-sirat merujuk jalan ke syurga dan neraka kerana ia

berada di tengah-tengah antara al-mahsyar dan syurga, dan ia licin dan menakutkan.*?'

Dalam persoalan al-sirat, terdapat beberapa p pat di kal tokoh-tokoh

dan madhhab Islam. Al-Mu‘tazilah umumnya menolak al-sirar’* tetapi Bisyr al-
Mu'tamir berpendapat ia mungkin benar tetapi tidaklah dapat dipastikan.’* ‘Abd al-
Jabbar sebaliknya mengatakan al-sirat merujuk kepada jalan di antara syurga dan neraka

1 i

yang diluaskan kepada penghuni syurga dan disempitkan kepada penghuni neraka apabila

324 325

mereka merentasinya.”" Al-Jahmiyyah dan al-Dirariyyah menafikan al-sirat.

Di kalangan al-Asya‘irah, al-Asy‘ari menjelaskan terdapat dua pendapat
mengenainya. Pertama: Jalan (al-farig) ke syurga dan ke neraka yang disifatkan lebih
halus daripada seurat rambut dan lebih tajam daripada mata pedang. Hanya orang yang
dikehendaki Allah dapat melepasinya. Kedua: Jalan (al-tarig) tetapi mereka berbeza

pendapat mengenai sifatnya. Mereka menafikannya bersifat demikian kerana tidak

mungkin manusia dapat melaluinya.’® Al-Tji berpendapat al-sirat adalah jambatan (jisr)

' Muhammad *Abduh, Syarh Nahj al-Balaghah, h.215; bn Abi al-Hadid, Syarh Nakj al-Balaghah, V1,
h.263; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah, (Khutbah no.83), h.111; Qasim Habib Jabir, al-Falsafah,
h117.

2 ALIji, al-Mawagif, h.383-384. Lihat sama: Al-Bazdawi, Usiil al-Din, h.245.

¥ A.S.Tritton, Muslim Theology, h.88.

% Al-Qurain, surah al-Fitihah (1): 6. Lihat: *Abd al-Jabbar, Syarh al-Usiil al-Khamsah, 11, h.737.

2 Al-Baghdadi, Usil al-Din, h.245; al-Malati, Tanbih, h.96.

2 Al-Asy*ari, Magalat, 11, h.146.
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yang terbentang dalam neraka jahannam yang dilalui orang mu’min dan bukan
mu’min.*?’

Menurut “Ali bin Abi Talib (r.‘a) seterusnya, al-sirat terdiri daripada dua bentuk:

Pertama: Al-sirat al-takwini iaitu gabungan peraturan yang meluas meliputi setiap sesuatu
yang mungkin wujud dengan kehendak Allah yang akan menyebabkan kebinasaan
sekiranya diingkari.
Kedua: Al-sirat al-tasyri‘i yang dikhususkan kepada manusia. la bermaksud segala
peraturan dan hukum syarak yang diwajibkan Allah ke atas para hamba-Nya dengan
mereka diberikan petunjuk ke arah jalan tersebut. Dalam hal ini, mereka terdiri daripada
dua kategori, yang bersyukur (syakir) dan yang ingkar (kafiir).

Al-sirat al-tasyri ‘i menurutnya (r.‘a) berdasarkan maksud ayat al-Qur’an berikut:

* Sesungguhnya Kami telah menunjukinya jalan yang lurus, ada yang
bersyukur (syakir) dan ada pula yang kafir (kafiir).*?*

Selain itu dikatakan terdapat jalan lain yang berlawanan dengan al-sirat al-tasyri‘i
yang diketuai oleh syaitan dan para pengikutnya berdasarkan maksud ayat al-Qur’an:

** yang telah ditetapkan terhadap syaitan itu, bahawa barang siapa yang

berkawan dengannya, tentu dia akan menyesatkannya dan membawanya

kepada azab neraka.”*’

Keterangan beliau menunjukkan bahawa bagi Allah (s.w.t), terdapat dua jalan

dalam kejadian duniawi iaitu al-fakwini yang membolehkan sesuatu yang melaluinya

27 ALTji, al-Mawagif, h.383-384.
¥ Al-Qur’an, surah al-Insan @ al-Dahr (76 ): 3; al-An‘am (6): 153; al-Hajj (22): 24.

* Al-Quran, surah al-Hajj (22): 4.
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p purnaan al-tasyri‘ pula yang dikhususkan kepada manusia

dungi kebahagiaan dan k biraan.**

Menurut ‘Ali (r.a) lagi, dalam al-Qur’an terdapat sirat yang lain dalam kejadian
ukhrawi yang dilalui manusia mu’min dan kafir seperti disebutkan dalam ayat al-Qur’an
berikut yang bermaksud:

* Demi Tuhanmu, sesungguhnya akan Kami bangkitkan mereka bersama
syaitan, kemudian akan Kami datangkan mereka ke sekeliling Jahannam
dengan berlutut. Kemudian pasti akan Kami tarik daripada setiap golongan
siapa di antara mereka yang sangat derhaka kepada Tuhan Yang Maha
Pemurah. Dan kemudian Kami sungguh lebih mengetahui orang-orang
yang  seharusnya dimasukkan ke neraka, dan tiada seorang pun
daripad melainkan d i neraka itu. Hal itu bagi Tuhanmu
adalah suatu kemestian yang sudah ditetapkan.”*!

‘Ali bin Abi Talib (r.a) menjelaskan umat Islam tidak mempunyai dasar untuk
mempercayai kewujudan sirar dalam bentuk ukhrawi merujuk kepada jalan orang
mu’min ke syurga dan orang Kafir ke neraka. Dikatakan terdapat hubungan di antara dua
sira berbentuk duniawi dan ukhrawi dari beberapa perspektif iaitu seseorang yang
melalui al-sirat al-duniawi adalah menerusi hidayah dan kepimpinan Nabi atau Imam,
melalui al-sirat al-ukhrawi dengan hidayah tersebut dan mereka pula dapat merentasinya

dengan aman ke syurga. Bagi seseorang yang mendapat petunjuk syaitan dan

kekuasaannya i al-sirat al-duniawi dengan hidayah tersebut juga dan jatuh ke

dalam azab neraka al-sa ‘ir:*?

0 Ja*far al-Subhani, al-llahiyyat, 1V, h.269.

1 Al-Qur’an, surah Maryam (19): 68-71.

% Al-Qur'an, surah al-Hajj (22): 4; Qasim Habib Jabir, al-Falsafah, h.117; al-Majlisi, Bikar al-Anwar,
IV, h.38.

326



* yang telah ditetapkan terhadap syaitan itu bahawa barang siapa yang

berkawan ~dengannya, tentulah dia akan menyesatkannya, dan

membawanya ke neraka.”

‘Ali (r.‘a) seterusnya menjelaskan manusia sebenarnya melakukan tanggungjawab
ketuhanan dalam  perspektif iman dan akidah yang dianggap sesuatu yang berat
seumpama merentasi jalan yang lebih halus daripada rambut dan lebih tajam daripada

mata pedang. Orang yang berjaya dikatakan yang mempunyai kekuatan iman, akidah,

amalan dan k K itu bukanlah sesuatu yang mudah dan ramai yang

4

tersesat jalan, menyembah syaitan dan hawa nafsu manakala yang lain-lain pula gagal

mentaati dan ik tanggungjawab k

h

Beratnya al-sirat al-duniawi
dikatakan sama dengan beratnya al-sirat al-ukhrawi seperti dihuraikan oleh ‘Ali bin Abi
Talib (r.*a): * Jalan lurus (al-sirat al-mustagim) ada dua: al-sirat di dunia dan al-sirat di
akhirat. Al-Sirat al-mustagim di dunia adalah sesuatu yang mengurangkan penyimpangan,
kekurangan, meluruskan sesuatu sehingga yang batil tidak menyimpangkannya manakala

al-tariq lain adalah jalan orang mu’min ke syurga.”*

(IX) Kebangkitan Jasmani dan Ruhani (al-Ma‘ad al-Jasmani wa al-Riihani):

Perbezaan pendapat tentang persoalan al-ma‘ad turut berlaku di kalangan ulama
Islam sama ada secara jasmani (fizikal), ruhani (spiritual) atau kedua-duanya sekali.

Di kalangan al-Asya‘irah, al-Razi berpendapat kebangkitan jasad adalah mumbkin
kerana Allah Maha Berkuasa dan Maha Mengetahui segala-galanya.* Kebanyakan

" Al-Sadiq, Ma'ani al-Akhbar, h.33; Ja‘far al-Subhani, al-lahiyyat, 1V, h.270. Al-Suyifi juga
beri itu hadith Nabi (s.‘a.w). Lihat: Al-Durr al-Manthar, 1V,

h.280, 291).

4 Al-Raz, Usil al-Din, h.117.

327



ulama mengakui kedua-duanya seperti al-Ghazali, al-Ka‘bi, al-Halimi, al-Halabi, al-
Raghib al-Isfahani, Qadi Abu Yazid al-Dabisi yang mengatakan al-riih atau al-nafs
adalah jawhar asal yang akan kembali kepada jasad atau badan.**

Pendapat-pendapat lain seperti golongan al-Huliiliyyah dan Nasrani umumnya
mengatakan hanya jasad sahaja yang akan dikembalikan kerana balasan baik dan buruk
hanya disediakan kepada ruh.”*® Umat Islam secara umumnya termasuk Yahudi dan al-
Samirah mengatakan kedua-dua jasad dan ruh akan dikembalikan, bahkan umat Islam
secara khusus menekankan bahawa segala yang bermula di dunia akan dibangkitkan
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semula di Akhirat.

Berdasarkan keterangan al-Qur’an, ‘Ali (r.‘a) k ia b kan

kebangkitan jasmani yang hidup semula sama seperti di dunia dan menafikan bentuk

kedua yang merujuk kepada p balian ruh t ta. Bukti-bukti yang disebutkan
al-Qur’an di antaranya adalah:

Pertama: Cerita Nabi Ibrahim (‘a.s), lembu Bani Isra’il, ‘Uzayr yang dihidupkan, umat
Bani Isra’il dan Ashab al-Kahfi.*

Kedua: Hujah-hujah al-Qur’an menunjukkan manusia dicipta daripada tanah dan akan

dikembalikan dan diwujudkan semula daripadanya.*®

35 Al-Khi'i, Minhaj al-Bara ‘ah, V11, h.36; Nasir al-Din al-Tasi, Qawa ‘id al-'Aqa’id, h.138.

¢ Al-Baghdadi, Usial al-Din, h.235.(Ahli falsafah dikatakan t d ia hanya melibatkan ruh, ruhani

(al-nafs) atau ‘agli. Lihat: Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V. h.48; al-Kha'i, ibid, VII, h.36.)

7 Al-Asy‘ari, Magalat, 11, h.57-58.

% Ja‘far al-Subhani, al-lahiyyat, 1V, h.280. Lihat: Al-Quran, surah al-Baqarah (2): 260 (Ibrahim); al-
Bagqarah (2): 259 (‘Uzayr); al-Baqarah (2): 243 (Umat Bani Isra’il).

9 Lihat: Al-Qur’an, surah Taha (20): 55; Niih (71):18; al-Rim (30): 25; al-A‘raf (7): 25.
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Ketiga: Keterangan al-Qur'an juga membuktikan kebangkitan diumpamakan keluar
daripada kubur.**

Keempat: Bukti-bukti mengenai penyaksian anggota manusia sendiri.**'

Kelima: Bukti-bukti mengenai penggantian kulit (al-juliid) selepas dibakar.’**

Semua bukti dan keterangan al-Qur’an tersebut bagi ‘Ali (r.‘a) menunjukkan
bahawa manusia akan dibangkitkan dengan jasmani atau jasad yang dihidupkan semasa di
dunia.

Berhubung dengan al-Ma‘ad membabitkan jasmani atau ruhani yang merujuk
kepada balasan pahala dan dosa, nikmat dan azab bersifat ruhani yang dialami oleh al-
nafs (ruh) dan tidak melibatkan jasad (jism), ‘Ali (r.‘a) menjelaskan al-Qur’an dikatakan
turut membenarkan kedua-dua bentuk tersebut dengan nikmat dan azab dialami oleh
jasmani dan ruhani.** Kenyataan tersebut dibuktikan menerusi:

Pertama: Bukti balasan baik dan buruk dari segi jasmani adalah syurga, neraka dan segala
kandungannya yang meliputi ni‘mat dan nigmah yang merujuk kepada keseronokan dan
kesakitan jasmani.

Kedua: Bukti ayat-ayat al-Qur’an tentang keseronokan dan kesakitan ruh semata-mata. Ini
dapat dilihat berdasarkan keterangan al-Qur’an sendiri di antaranya:

Pertama: Kebahagiaan disebabkan keredhaan Allah yang disembah berdalilkan al-
Qur’an yang bermaksud:

*9 Lihat al-Qur’an, Yasin (36): 51; al-Qamar (54): 7; al-Maarij (70): 43; al-Hajj (22): 7; al-Infitar (82): 4;
al-*Adiyat (100): 9.

! Lihat al-Quran, al-Nir (24): 24; Yasin (36): 65; Fussilat (41): 41.
*2 Lihat al-Qur’an, al-Nisa’ (4): 56; Muhammad (47):15.Lihat: Ja*far al-Subhani, al-llahiyyat, IV, h.281.

% Ja‘far al-Subhani, ibid, IV, h.282.
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“ Dan keredhaan Allah (ridwan min Allah) adalah lebih besar, itu adalah
keuntungan yang besar.”>*

Dikatakan bahawa keredhaan Allah merupakan kemenangan yang besar dan
bahkan lebih besar daripada keseronokan jasmani yang lain. la pula bukanlah berkaitan
dengan jisim tetapi hanya dicapai oleh akal dan ruh pada tahap yang maksimum.***

Kedua: Kesakitan disebabkan berjauhan daripada rahmat Allah. Perpisahan
tersebut yang meliputi segala sesuatu dikatakan kesakitan yang amat berat dari perspektif
akal kerana Allah menjanjikan balasan neraka dan laknat kepada orang-orang munafiq
dan kafir. Dalam keterangan itu terdapat dua bentuk kesakitan. Pertama: Jasmani
menerusi balasan neraka. Kedua: Ruhani menerusi perpisahan daripada rahmat-Nya.
Menurutnya, al-Qur’an menjelaskan dengan maksud:

“ Allah mengancam orang-orang munafiq lelaki dan perempuan dan

orang-orang kafir dengan neraka Jahanam, mereka kekal di dalamnya.

Cukuplah neraka itu bagi mereka, dan Allah melaknati mereka dan bagi

mereka azab yang pedih.”**

Bukti al-Qur’an tentang kesakitan ini dikemukakan lebih awal berbanding ayat
mengenai keredhaan. la memberikan gambaran bahawa keseronokan dan kepedihan
ruhani yang dialami ruh tidak memerlukan jasmani (jisim) dan badan.*"’

Ketiga: Kekecewaan (al-hasrah) pada Hari Kiamat berdasarkan keterangan al-
Qur’an yang bermaksud:

“ (iaitu) orang-orang yang diikuti itu berlepas diri daripada orang-orang

yang mengikutinya dan mereka melihat siksa dan (ketika) segala hubungan

antara mereka terputus sama sekali.”*

% Al-Qur’an, surah al-Tawbah (9): 72.
35 Al-Majlisi, Bihar al-Anwar, V111, h.140; Ja*far al-Subhani, al-Ilahiyyat, 1V, h.282.
¢ Al-Qur'an, surah al-Tawbah (9): 68.

7 Ja*far al-Subhani, op.cit, IV, h.284.
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 tingkat syurga dan magam penghuninya yang merasai kebat

Beliau (r.‘a) menjelaskan penghuni neraka pada ketika mereka melalui tingkat-

dan perlindungan menerusi rahmat Allah, terlepas daripada kebimbangan dan
kedukacitaan. Kemudian apabila mereka melihat balasan untuk mereka di neraka yang
amat pedih dengan makanannya daripada darah, nanah (ghislin) dan pokok berduri serta
minumannya  daripada air mendidih (hamim),*** merasai penuh kekesalan dan
kekecewaan di atas perbuatan mereka di dunia tetapi ia tidak memberi erti lagi. la juga
suatu bentuk azab dan bahkan lebih keras terhadap ruh berbanding yang disediakan
kepada jasad. Justeru, hari Kiamat dinamakan Yaum al-Hasrah**°

Keempat: Pertemuan dan penyaksian Allah secara ruhani. Dikatakan banyak ayat
al-Qur'an menunjukkan orang mu’min boleh menemui Allah pada hari Kiamat.*' Oleh
kerana Allah tidak bersifat jisim dan jasmani, ia dirujuk kepada pertemuan dengan
balasan baik atau buruk dan keredhaan atau kemurkaan-Nya kerana Allah Maha Suci
(tanzih) daripada penyaksian dengan mata bersifat fizikal. Penyaksian tersebut dikatakan

bukanlah dengan penyaksian jasmani tetapi penyaksian hati dan akal >

5.6 — Konsep Syurga (al-Jannah):

** Al-Qur’an, surah al-Baqarah (2): 166-167.
**’ Lihat: Al-Quran, surah al-Haqgah (69): 36; al-An‘am (6): 70; al-Ghasyiah (88): 6.
" Al-Tabarsi, Majma* al-Bayan, 111, h.515; al-Qur’an, surah Maryam (19): 39.

! AlQur'an, surah al-Kahfi (18): 110; al-An‘am (6): 31, 154; Yanus (10): 7, 11, 15, 45; al-* Ankabiit (29):
5, 23; al-Sajdah (32): 10, 23; Fussilat (41): 54.
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5.6.1 - Pengertian al-Jannah dari segi bahasa:

Perkataan al-Jannah biasanya merujuk kepada taman (bustan) atau kebun
(hadigah) yang dipenuhi atau ditutupi dengan pokok-pokok di dunia.*** Ini berdasarkan
keterangan al-Qur’an yang bermaksud:

* Sesungguhnya bagi kaum Saba’ itu ada tanda (kekuasaan Allah) di

tempat kediaman mereka iaitu dua buah kebun (jannatan) di sebelah kanan

dan sebelah kiri.”*5*

Ibn Manziir mengatakan perkataan al-Jannah atau al-Jinan merujuk kepada taman
(al-hadiqah) yang mempunyai pokok-pokok seperti kurma, anggur dan lain-lain menurut
percakapan orang ‘Arab. Sekiranya tiada pokok-pokok tersebut, ia hanya dikenali sebagai
kebun (al-hadigah) sahaja.’”** Perkataan Jannah yang disertai al merujuk kepada syurga
sebagai tempat pembalasan baik kerana terdapat pelbagai ganjaran disediakan untuk
manusia yang disembunyikan pada masa kini.’*

Menurut Ibn Manziir, perkataan al-Jannah dalam al-Quran dan al-Hadith
dikatakan merujuk kepada suatu tempat yang penuh dengan kenikmatan di alam Akhirat

dengan pokok-pokok yang tebal, lebat dan dahan-dahan yang berjuntaian.**’

* Lihat: Muhammad ‘Abduh, Syark Nahj al-Balaghah, h.171; al-Syarif al-Radi, Nahj al-Balaghah,
(Khutbah no.49), h.87; Ibn Abi al-Hadid, Syarh Nakj al-Balaghah, 111, h.219; al-Syirazi, Tawdih, 111, h.81;
Ja*far Subhani, al-llahiyyat, IV, h.285.

3 E.W.Lane, Lexicon, 11, h.463.

*** Al-Qur’an, surah Saba’ (34): 15. Lihat juga: Surah Saba’ (34): 16; al-Kahfi (18): 39.

** Ibn Mangr, Lisan al-‘Arab, X111, h.100.Bandingkan: Muslim, Sahik, IV, h.2178.

¥ E. W.Lane, op.cit, 1, h.463; al-Baydawi, Anwar al-Tanzil, 11, h.258.

7 Ibn Mangir, op.cit, X111, h.100.
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Syurga dikatakan terdiri daripada dua bentuk, syurga dunia dan syurga akhirat. Di
antara kedua-duanya terdapat perbezaan kerana ganjaran nikmat yang disembunyikan

daripada pengetahuan manusia seperti dijelaskan al-Qur’an yang bermaksud:

* Seseorang pun tidak i apa yang disembunyikan untuk mereka

iaitu (pelbagai nikmat) yang menyedapkan pandangan mata sebagai

balasan terhadap apa yang telah mereka kerjakan.”***

Secara ringkas, perkataan al-Jannah umumnya mengandungi pelbagai jenis pokok
yang tebal dan lebat dengan dahan-dahan yang berjuntaian, manakala secara khususnya

merujuk kepada tempat yang dipenuhi nikmat yang tidak dijelaskan kepada manusia

sebagai ganjaran kebaikan untuk mereka.

5.6.2 — Pengertian al-Jannah dari segi istilah:
Dalam  al-Quran, perkataan al-Jannah dan pecahan-pecahannya disebutkan
sebanyak 145 kali,”*’ dan di antara ayat-ayat mengenainya adalah seperti berikut:

Pertama: * Dan orang-orang yang beriman serta beramal saleh, mereka itu
penghuni syurga (Jannah), mereka kekal di dalamnya.”**

Kedua:  Dan bagi orang yang takut akan saat menghadap Tuhannya ada
dua syurga (Jannatan).”*®

Ketiga: * Balasan mereka di sisi Tuhan mereka adalah syurga (Jannat)
‘Adn yang galir di bawah sungai-sungai, mereka kekal di dalamnya
selama-lamanya.”*?

* Al-Qur'an, surah al-Sajdah (32): 17; Lihat: Al-Raghib, Mufradat, h.204; B. Carra De Vaux, “Jannah,”
dim. E1(1), 1, h.1014-1015.

7« Abd al-Bagi, al-Mu ‘jam, h.180-182.
0 Al-Qur'an, surah al-Baqarah (2): 82.
*! Al-Qur’an, surah al-Rahman (55): 46.

*? Al-Quran, surah al-Bayyinah (98): 8.
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Persoalan syurga turut menjadi bahan perbahasan di kalangan ulama Islam. Di
antaranya adalah persoalan sama ada ia merupakan suatu realiti (hag) atau majazi,
diciptakan (makhliq) atau bukan dan kekal atau binasa.

Dari pandangan ‘Ali bin Abi Talib (r.‘a) berhubung dengan semua persoalan
tersebut, dikatakan bahawa persoalan syurga merupakan suatu realiti dan termasuk
ciptaan (makhliig) Allah dan ia sudah pun diciptakan kerana dikatakan terdapat banyak
riwayat mengakuinya.’®*

Dalam persoalan sama ada syurga itu suatu realiti atau majazi, tokoh al-Asya‘irah
seperti al-Razi berpendapat kedua-duanya merupakan realiti berdasarkan keterangan al-
Quran.**

Seterusnya dalam persoalan syurga itu diciptakan (makhliig) atau bukan makhliq,
bagi al-Dirariyyah, al-Jahmiyyah dan sebahagian al-Mu‘tazilah, dikatakan ia bukan
makhliig. Hujah mereka adalah kerana Adam (‘a.s) dikatakan berada di syurga yang
merupakan taman-taman dunia, manakala al-Ka‘bi sendiri berpendapat ia adalah makhliq
dan bukan makhliig. Sekiranya ia makhliig, bererti ia harus binasa dan dikembalikan pada
Hari Kiamat. Namun begitu, ia tidak harus binasa selepas dihuni penghuninya.’®®

Tokoh-tokoh al-Mu‘tazilah seperti Bisyr al-Mu‘tamir,”®® al-Jubba’i dan Abi al-

Husayn al-Basri berpendapat ia telah diciptakan, manakala Aba Hasyim, ‘Abd al-

3 Al-Mufid, Awa 'il al-Magalat, h.102.
34 Al-Razi, Usil al-Din, h.119-120. Lihat: Al-Quran, surah al-Bagarah (2): 24; Ali ‘Imran (3): 133.
S Ibid,

3 ALIji, al-Mawaqif, h.254; 270, 273; A.S.Tritton, Muslim Theology, h.98.
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Jabbar®” dan kebanyakannya mengakui ia belum diciptakan dan hanya akan diciptakan
pada hari Akhirat.’*® Golongan Khawarij, sebahagian al-Zaidiyyah, al-Dirariyyah dan al-
Jahmiyyah dikatakan bersependapat dengan mereka.’®’

Menurut al-Asya‘irah umumnya, syurga adalah ciptaan Allah (makhlﬂq)m dan
telah pun diciptakan kerana Adam telah dikeluarkan daripadanya,’’" begitu juga dalam

peristiwa al-Mi ‘raj dan lain-lain. Bagai al-Razi berpendapat sebaliknya.’”?

Dalam persoalan ia kekal atau binasa, di kalangan al-Mu‘tazilah, Aba al-Hudhayl
berpendapat syurga kekal begitu juga penghuninya. Allah dikatakan tidak berkuasa atas
perbuatan tersebut dan manusia ketika itu, tidak mendapat manfaat atau mudarat.’”

Menurut al-Asya‘irah pula, umumnya berpendapat syurga akan kekal termasuk
nikmat dan azab kepada para penghuninya.’’* Bagi Jahm dan al-Jahmiyyah, syurga akan
binasa termasuk penghuninya, tiada yang kekal melainkan Allah.’”

Dalam keterangan beliau seterusnya dikatakan bahawa dalam al-Qur’an, perkataan

al-Jannah digunakan merujuk kepada kediaman orang-orang mu’min di alam Akhirat.

*7 ALTji, al-Mawagif, h.375.

* Al-Taftazani, Syarh al-Magasid, 11, h.218.

* Al-Taftazani, ibid; al-Baghdadi, Usal al-Din, h.237.
¥ Al-Baghdadi, ibid, h.237.

" Al-Baghdadi, ibid, h.237-238; al-Tji, op.cit, h.374; al-Taftazani, op.ci, 11, h.218; A.S.Tritton, Muslim
Theology, h.181.

™ Al-Razi, Usul al-Din, h.119-120.

" Al-Baghdadi, op.ci; al-Asyari, Magalat, 11, h.148; Ibn Hazm, al-Fisal, 1V, h.82; a