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BAB 4

AJARAN QADIANI : SATU ANALISA

Pendahuluan

Semenjak tahun 1975, ajaran Qadiani di Malaysia telah difatwakan
sebagai sebuah ajaran yang terkeluar dari ajaran Islam. Disamping fatwa
tersebut, Majlis Raja-Raja (negeri-negeri yang mengambil bahagian sahaja)
turut menetapkan bahawa pengikut-pengikut ajaran ini merupakan
golongan yang terkeluar daripada Islam serta dikecualikan dari menikmati
hak-hak sebagai seorang Islam termasuk pengkebumian dalam tanah

perkuburan Islam.!

Namun disebalik fatwa yang dikeluarkan, pengikut-pengikut
Qadiani terus menyebarluaskan ajaran mereka kepada umat Islam yang
lain. Hakikat ini terbukti apabila berlaku kekecohan di Alor Star, Kedah
pada awal 1980an berikutan penahanan seorang pengikut Qadiani oleh
Mahkamah Syariah Jitra. Kesungguhan pengikut-pengikut Qadiani
berpegang teguh kepada ajaran mereka telah menimbulkan kekeliruan di
kalangan umat Islam tentang kedudukan sebenar ajaran tersebut.
Tambahan pula golongan ini mengaku sebagai seorang Islam dan turut

menggunakan simbol Islam di tempat ibadat mereka.

1 Lihat Lampiran J.
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Bagi melihat sejauhmana kesahihan ajaran tersebut, kajian ini akan
menganalisis perkara-perkara pokok dalam ajaran Qadiani yang menjadi
pegangan pengikut-pengikutnya sebagaimana yang dianjurkan oleh Mirza
dari sudut pandangan Islam bersumberkan hujah-hujah al-Quran, al-hadis
dan ijma ulama. Seterusnya satu rumusan akan dikemukakan berdasarkan

analisis-analisis tersebut untuk mengenalpasti kesahihan ajaran Qadiani.

A) Keimanan Kepada Allah

Asas akidah Islamiyah adalah tauhid kepada Allah. Manakala
tauhid merupakan inti kepada Islam itu sendiri. Beriman kepada Allah
bererti beriktikad hanya Allah berhak disembah, dicintai serta dipatuhi,

dan dalam masa yang sama menolak selain daripadaNya;

Firman Allah;2

Maksudnya;

Padahal mereka tidak diperintahkan melainkan untuk
menyembah Tuhan Yang Maha Fsa; tiadalah Ti uhan (vang
berhak disembah) melainkan Dia. Maha Suci Allah dari apa
yang mereka sekutukan.

Ajaran Qadiani turut memberi penekanan kepada beriman serta

menyakini keEsaan Allah s.w.t. Namun begitu, terdapat beberapa konsep

2 al-Taubah : 31
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yang berhubungkait dengan keimanan kepada Allah yang berbeza dengan

umat Islam lain iaitu konsep tandsukh al-Arwah dan wahdat al-wujid.
Perbincangan mengenai tajuk ini akan dibahagikan kepada dua

bahagian bagi memperjelaskan tentang kedudukan sebenar setiap konsep

berikut menurut pandangan Islam.

1) Tanasukh al-Arwah

Konsep  tanasukh al-Arwap ataupun  disebut juga sebagai
pengulangan kelahiran merupakan salah satu daripada  kepercayaan
penting dalam agama hindu. Sebagaimana yang telah penulis huraikan di
dalam bab sebelum ini, tandsukh al-Arwah membawa maksud roh yang
telah keluar dari satu jasad dan kembali semula ke dalam dunia di dalam

jasad yang lain.3

Menurut kepercayaan agama hindu, pengulangan kelahiran ini
bertitik tolak dari Undang-Undang Balasan atau dalam bahasa Sanskrit
disebut Karma. Mereka mempercayai bahawa sebarang perbuatan baik
atau buruk akan mendapat pembalasannya. Sekiranya balasan tersebut
tidak berlaku dalam kehidupan sekarang, ianya akan berlaku dalam

kehidupan akan datang iaitu melalui kelahiran semula.4

3 Sila rujuk him. 137-139.
4 Klaus K. Klostermaier, A Survey Of Hinduism, 1990, cet. 1, New Delhi;
Munshiram Manoharlal Publishers Prt. Ltd., him. 204.
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Kelahiran semula berlaku melalui perpindahan roh simati ke dalam
jasad lain sama ada di dalam jasad manusia yang lam, juga berlaku
perpindahan dalam haiwan serta tumbuh-tumbuhan.5 Berdasarkan konsep
ini, menunjukkan bahawa jika sekiranya si mati ketika hayatnya membuat
kejahatan, jika kemungkinan roh jahatnya berpindah kepada anaknya,

maka si anak akan mendapat hukuman akibat perbuatan orang tuanya.

Teori ini bertentangan dengan konsep pembalasan di dalam ajaran
Islam yang lebih adil dan saksama. Di dalam Islam, setiap manusia akan
mendapat pembalasan yang setimpal di atas perbuatannya sendiri sama
ada baik atau buruk dan bukannya ditanggung oleh orang lain. Firman

Allah,®

UIGHUJA__A |,_L__.. Lﬂ)ub‘ﬁu)&—r Ln_,
:| |>_,_q_‘r_§b_l_; L._{Y|J_4_:.u..au)_L._g;Y,
JL—‘—b‘u-‘UL—QU—‘U_)—\_I Lp,g.au_,_a.._a_.

uU:u_p_,.-_ol\l_,sL-_..._Jlug\l}ua)\Jlu_iaJS

Maksudnya;

Dan  tidaklah 19k (wahai  Muh d) dalam
men/ahnkan sesuatu urusan, dan tidaklah engkau dalam
a surah atau ayat dari Al-Quran, dan

5 Tanpa Peng Dharma : A Text Book Of Hindu
Religion And Ethics, 1904 cet 2, Benares; Central Hindu College, him. 92.
6 Yunus : 61
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tidaklah kamu (Wahai umat ia) dalam 1gerjakan
sesuatu amal usaha, melainkan adalah Kamj mernjadi saksi
terhadap kamu, ketika kamu mengerjakannya. Dan tidak
akan hilang lenyap dari P h Tuh, u atu dari
sehalus-halus atau seringan-ringan yang ada di bumi atau di
langit, dan tidak ada Yang lebih kecil dari itu dan tidak ada
yang lebih besar, melainkan semuanya tertulis di dalam
Kitab yang terang nyata.

Kebatilan konsep ini juga berdasarkan sifat makhluk dan alam
semulajadi adalah baru dan tidak kekal.” Setiap yang baru ada permulaan
dan akhirnya. Berbanding dengan keyakinan dalam ajaran hindu, konsep
pengembalian roh menunjukkan roh itu bersifat kekal. Hakikat ini
diperkukuhkan dengan Firman Allah;8
0 0L GlE o5 IS

® oY Ty J sl 3 s 12y
Maksudnya;
Segala yang ada di muka bumi ity akan binasa (25) Dan akan

kekallah zat Tuhanmu yang punyai Kel n dan
Kemuliaan (27)

Konsep tandsukh al-Arwap telah meresap masuk ke dalam ajaran
Qadiani. Ini dapat dilihat dari dakwaan-dakwaan Mirza melalui penulisan
beliau tentang perpindahan roh para nabi. Pendakwaan-pendakwaan ini

membuktikan bahawa Mirza turut terpengaruh dengan aliran pemikiran

7lbn Hazm, Aba Muhammad “Ali ibn Ahmad ibn Said, al-Fasl Fi_aI-MiIaI wa al-
Ahw3’ wa al-Nipal, 1975, Juz. 1, cet. 2, Beirut; Dar al-Ma'‘rifa.
8 Al-Rahman : 26-27.
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agama hindu yang batil. Penulis melihat bahawa penerimaan Mirza
terhadap  konsep tersebut bertujuan  untuk menghubungkaitkan
kedudukan beliau sebagai seorang nabi yang mempunyai hubungan

dengan nabi-nabi yang terdahulu.

2) Konsep Wahdat al-Wujid

Keimanan kepada Allah merupakan garis pemisah antara Islam dan
kufur serta dapat membezakan individu muslim dengan penganut agama
lain. Beriman kepada Allah bukan sekadar meyakini Allah sebagai
pencipta yang wajib disembah, bahkan turut mengimani segala sifat
kesempurnaan yang layak bagiNya, yang mana tidak sama dengan

makhluk ciptaanNya.

Jika merujuk kembali kepada definasi wafhdat al-wujdd yang telah
penulis bincangkan dalam bab sebelum ini,® menunjukkan bahawa konsep
wahdat al-wujid membawa kepada penyatuan antara pencipta  dan
makhluk. Kewujudan makhluk berasal dari kewujudan pencipta. Setiap

kejadian bermula dari kewujudan yang satu.

Berdasarkan definasi tersebut, jelas menunjukkan bahawa konsep
wafidat al-wujid merupakan satu konsep yang menyeleweng dari akidah

Islam yang sebenar, bahkan tidak wajar dari pertimbangan akal yang waras

9 Sila rujuk him 137-139.
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menyatukan Allah sebagai Pencipta Yang Maha Agung dengan makhluk
ciptaanNya. Akan tetapi konsep ini terdapat dalam ajaran Qadiani yang
dapat dilihat melalui pengakuan-pengakuan Mirza di dalam buku-buku

karangan beliau.

Gandingan antara pencipta dan makhluk adalah batil kerana Allah
tidak layak digandingkan dengan yang lain. Allah s.w.t bersifat dengan
segala sifat kesempurnaan dan sama sekali tidak menyamai makhluk

ciptaanNya sebagaimana Firman Allah;10

2 i - Tk n - > - -
LI [ SR LA adas 2]

Maksudnya;

Tiada sesuatupun yang setanding denganNya (zat, sifat,

dan pentadbiranNya), dan Dialah Yang Maha Mendengar,

lagi Maha Melihat.

Wahdat al-wujid tidak membezakan antara kedudukan Allah dan
makhluk, sedangkan Allah berada di atas ArasyNya. Ini bermakna
kedudukan Allah lebih tinggi dari makhluk yang lain.!'" Ini menunjukkan

bahawa menyamakan kedudukan Allah dengan makhluk sebagai

10 Al-Syura : 11. I

1 Ibn Taimiyah, Taqi al-Din Abg al-‘Abbas Ahmad, Rasdil wa Fataws Syeikh
al-Islam, 1992, Tahqig; Sayyid Muhammad Rasyid Redha, Jil. 1, cet. 2, Kaherah;
Maktabat Wahdat, him. 117. Selepas ini Ibn Taimiyah.
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menyatakan kelemahanNya, sedangkan Allah Maha Suci dari segala sifat

kelemahan dan kekurangan.

Golongan Nasrani yang meyakini Allah s.w.t bersatu dengan Nabi

Isa telah dihukum kafir dan sesat oleh Allah sebagaimana Firman Allah;12

LU T506 fidiis 0 2 f
c s cas s
e e T
Maksudnya;
Dan  sesungguhnya kafirlah orang-orang yang berkata:
Bahawa Allah ialah al-Masih ibn Maryam.
Jika hanya menyatukan Allah dengan seorang makhluk sudah
terkeluar dari akidah Islam, bagaimanakah pula dengan mereka yang
menyakini  Allah bersatu dengan pelbagai makhluk yang lain. Ini

memperjelaskan bahawa konsep wahdat al-wujdd adalah batil dan

meyakininya boleh membawa kepada syirik terhadap Allah.

lima ulama telah menetapkan hukum Kkafir bagi golongan yang

menyatukan Allah dengan mana-mana makhluk, sebagaimana yang telah

12 Al-Maidah : 17.
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didakwa oleh golongan Batiniyah, Nasrani, Qaramitah dan sebahagian ahli

tasawuf yang melampau.13

Ibn Taimiyah mengulas bahawa kedudukan golongan yang
berpegang pada wahdat al-wujid adalah lebih merbahaya daripada agama
Yahudi dan Nasrani. Mereka terdiri dari golongan munafiq yang wajib
diperangi.!4 Ini selaras dengan FirmanNya;15

5 1o

e T IR v 1 G s b
© matlii it ian e il

Maksudnya;

Wahai Nabi, berjihadlah (menentang) orang-orang Kkafir

dan munafik, serta bertindak keras terhadap mereka. Dan

(sebenarnya) tempat mereka ialah Neraka Jahanam, dan

itulah seburuk-buruk tempat kembali,

Kesimpulannya, konsep wafidat al-wujid merupakan satu konsep
yang terkeluar dari ajaran Islam dan meyakininya boleh membawa kepada
syirik terhadap Allah. Mirza turut menerapkan konsep ini dalam ajaran
Qadiani secara tidak langsung sebagai satu usaha untuk membuktikan

kedudukan istimewa beliau di sisi Allah.

13Qadi ‘lyad ibn Masa al-Yahsubi al-Andalisi, al-Syifa’ Bi Ta‘rif Hugqaq al-
M 3, tt., Tahgig; M Amin, t.c., Damsyig; Muassat ‘Ulam al-Quran, him.
604-605.

"4 Ibn Taimiyah, op.cit., him. 167.

15 Al-Taubah : 73.
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B) Keimanan Kepada Nabi Dan Rasul

Allah telah mengutuskan para nabi dan rasul kepada_ setiap kaum,
bangsa dan negeri. Nabi-nabi dan rasul-rasul utusan Allah besar
bilangannya, namun semuanya membawa satu ajaran iaitu mentauhidkan
Allah. Matlamat utama perutusan para anbiya’ adalah menwujudkan

pengabdian manusia yang sepenuhnya terhadap Allah.

Penulis akan memfokuskan perbincangan mengenai tajuk  ini
kepada akidah khatam al-Nabiyyin memandangkan perkara tersebut
menjadi asas utama di dalam keyakinan dalam ajaran Qadiani serta

meletakkan ajaran tersebut berbeza dengan pegangan umat Islam Jain.

). Akidah Khatam al-Nabiyyin

Sebagai al-Din al-Samawi, Islam telah  menetapkan bahawa
menyakini para rasul sebagai utusan Allah merupakan salah satu dari
rukun Iman. Perutusan Rasul-rasul pilihan telah diakhiri oleh Nabi

Muhammad s.a.w dan tidak ada lagi rasul ataupun nabi selepas baginda.

Firman Allah;

-

AT o533 L om el G0 Jsl

1601z wJ&-n_UIULS_,‘:,____H‘._.LU

16 Al-Ahzab : 40,
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Maksudnya;

“Bukanlah Nabi Mubh, d itu (dengan sebab ada anak
angkat) menjadi bapa yang sebenar bagi seseorang dari orang
lelaki kamu, tetapi ia adalah Rasulullah dan kesudah
segala nabi-nabi. Dan (ingatlah) Allah Maha Mengetahui
akan tiap-tiap sesuatu.”

Ayat di atas merupakan titik tolak kepada perbahasan mengenai
akidah khatam al-Nabiyyin. Penulis telah mengemukakan pendapat
Qadiani tentang maksud khatam al-Nabiyyin dalam ayat tersebut di dalam
bab sebelum ini.!7” Namun begitu, setelah diteliti, penulis dapati
penekanan dan pemilihan maksud khatam hanya terhad kepada maksud
“paling sempurna’ sahaja mengikut pegangan Qadiani. Ini bertentangan
dengan bahasa, tafsir serta bukti-bukti dari hadis. Sehubungan dengan itu,
penulis akan membahagikan perbincangan mengenai perkataan khatam al-

Nabiyyin kepada 3 peringkat seperti berikut;
a) Al-Khatam dari segi bahasa.
Menurut pengarang Mu'jam Maqayis al-Lughat, Khatama (r_:a)

bermaksud menuju kepada yang paling akhir.!8 Nabi Muhammad s.a.w

merupakan Khatam al-Anbiya’ bermaksud baginda adalah nabi yang

terakhir. A/-Khatmu (;...»JT) juga boleh didefinasikan dengan memeterikan

17 Rujuk Bab 3, him. 144-147. :

18 Lihat juga al-Syarbani, Said al-Khauri, Agqrab al-Mawarid, 1992, Juz 1, tc.,
Beirut; Maktabat Lubnan, him. 257. _ )

Juga al-Firuzzabadi, Majd al-Din Muhammad bin Ya‘qab, al-Qamus Muhit,
tt, Juz. 4, tc,, Beirut, Dar al-Jil, him. 103,
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atas sesuatu (c-“' )- Oleh yang demikian memeterikan sesuatu hanya akan

berlaku apabila sampai ke penghujung sesuatu perkara. !9

«...;.. s r;;) bermaksud menuju kepada yang terakhir,

(A e (’-.)JT ) membawa maksud tidak memahami sesuatu dan tidak akan

keluar daripadanya sesuatupun seperti Ll (memeterikan).20

Firman Allah;2!
‘:.’g_’_;,_lJ Lz UJI‘.__’ Y
Maksudnya;

“Allah memeterikan atas hati-hati mereka.”

Toba'a (&t) dan khatama ( =) dari sudut bahasa mempunyai
maksud yang sama iaitu menutup atas sesuatu dan menahan dari

dimasuki.22

19 1bn Faris, Abi al-Husayn Ahmad, Mu'jam Maqayis al-Lughat, 1970, Tuthq;
“Abd al-Salam Muhammad Haran, Juz. 2, cet. 2, Misr; al-Babi al-Halabi wa Auladuhu,
him. 245.

20 Ljhat juga al-Zubaidi, Muhammad Martadi, T al-‘Ards Min Jawshir al-
Qamas, tt., Jil. 8, cet. 1, Beirut. Dar Maktabat al-Hayat, him. 266. Selepas ini al-
Zubaidi.

21 Al-Bagarah : 7 - .

22 |bn Saidat, ‘Ali ibn Isma‘il, al-Muhkam al-Mupit al-A‘zom Fi al-Lughat,
1971, Tahaqiq; Ibrahim al-Abyari, Juz 5, cet. 1, Mesir; Maktabat Mustofa al-Babi al-
Halabl wa Auladih, him. 96.
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Khatam ( b ) dan Khatimah ( s b ) sesuatu adalah yang

terakhir, penamat. Zkhtitam sesuatu (5% pkzs1) bermaksud sebaliknya dari

iftitah (permulaan). Khatimah sesebuah surah ( 3,,J e ) bermaksud

akhir surah tersebut. Khitam (ples), Khatam mG), Khatim il ) sesebuah

kaum bermaksud yang terakhir. Menurut al-Lilyan;, Muhammad s.a.w
merupakan Khatam al-Anbiya’. Manakala al-Tahzib berkata; al-Khatim
dan al-Khatam merupakan antara nama-nama Nabi s.a.w. Sebagaimana

yang terdapat dalam firman Allah surah al-Ahzab ayat 40.23

Penghuraian di atas merupakan pendapat daripada mereka yang
pakar dan berautoriti dalam bahasa arab. Berdasarkan pendapat-pendapat

tersebut, penulis merumuskan bahawa keseluruhannya sepakat bahawa

maksud Khatam adalah “ 4 kA", Dengan itu fe‘el Khatama (p5) dan isim
Fa'el al-Khatam ( r..::ls.ﬂ ) menguatkan lagi firman Allah dalam surah al-

Ahzab bahawa nubuwwah telah dimeterikan atau ditutup, tidak akan
dibuka lagi. Nabi Muhammad s.a.w merupakan nabi yang terakhir, dan
tiada lagi perutusan nabi-nabi selepas itu. Ini secara langsung
membuktikan pemilihan maksud khatam sebagai “paling sempurna” oleh
Qadiani adalah tidak benar dan menyalahi kaedah pemahaman bahasa

yang sebenar.

- -
23 Ibn Manzar, Jamal al-Din Muhammad ibn Mukarram al-Ansori, Lisan al-
‘Arab, tt., Jil. 15, t.c., Kaherah; al-Dar al-Misriyyat, him. 56.
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b) Khatam H’-Nﬂbl:l{VlT” Menurut Ahli-ahli Tafsir

Al-Quran telah menerangkan kedudukan Nabj Muhammad s.a.w
sebagai khatam al-Nabiyyin. Jumhur mufassirin menetapkan maksud
khatam al-Nabiyyin sebagai nabi yang terakhir, penutup kepada perutusan
nabi-nabi. Ini dapat dilihat dari tafsiran-tafsiran yang telah dibuat terhadap
ayat 40 surah al-Ahzab oleh ahli tafsir. Al-Tabari mentafsirkan Nabj
Muhammad s.a.w sebagai khatam al-Nabiyyin dengan penutup kenabian
dan nabi yang terakhir, tidak akan dibuka taraf kenabian tersebut walau

kepada sesiapapun hingga hari kiamat.24

Manakala Ibn Kathir mengulas bahawa bukan sekadar perutusan
nabi telah berakhir bahkan rasul-rasul juga tidak lagi diutus walau dengan
apa cara sekalipun kerana kedudukan kerasulan lebih tinggi dari makam

kenabian.25

Jika ditinjau dari sudut bacaan bagi perkataan al-khatam

menjelaskan terdapat dua pendapat yang masyhur. ‘Asim satu-satunya

yang membaca dengan baris atas ( =) yang membawa maksud rasul-

rasul diakhiri oleh Nabi Muhammad s.a.w. (152 & ael ). Majoriti membaca

- - <
24 Al-Tabari, Abi Ja‘far Muhammad ibn Jarir, Jami* al-Bayan ‘an Ta'wil al-
Quraq, 1968, Juz 22, cet. 3, Mesir; Maktabat Dar al-Kutub, him. 16. Selepas ini al-
Tabari. ~ ~ _
25 Ibn Kathir, Ab Fida® Isma‘il ‘Imad al-Din ibn ‘Umar, Tafsir al-Quran al-
‘Azim, 1983, Juz 3, t.c., Beirut: Dar al-Ma‘rifat, him. 493. Selepas ini Ibn Kathir.
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baris bawah ( b ), bermaksud Rasululah mengakhiri kedatangan para

rasul atau datangnya yang terakhir (pasl e gl pezs <l ). Khatim dan

khatam hanya dua variasi yang mempunyai maksud yang sama.26

Berdasarkan  penafsiran-penafsiran tersebut, jelas menunjukkan
bahawa maksud khatam al-Nabiyyin dalam ayat tersebut adalah Nabi
Muhammad s.a.w, nabi yang terakhir sekaligus menafikan maksud Nabi
Muhammad sa.w terhenti sekadar “nab; yang  paling sempurna’

sebagaimana dakwaan Qadiani.

Ayat 40 surah al-Ahzab diturunkan bersama satu syariat memberi
Keizinan untuk mengahwini isteri anak-anak angkat setelah mereka
berpisah. Zaid bin Harithah merupakan anak angkat Rasulullah s.a.w dan
bukannya anak baginda. Ini tidak bermaksud menafikan Nabi Muhammad
s.a.w. memiliki anak lelaki, akan tetapi anak-anak baginda telah meninggal
dunia sebelum dewasa. Antaranya Qasim, Abdullah dan  Ibrahim.
Hubungan antara Muhammad s.a.w dan seluruh muslim termasuk Zaid
adalah hubungan antara nabi dan kaumnya, bukan sebagai bapa. Dan
Muhammad s.a.w. adalah khatam al-Nabiyyin, tidak ada nabi selepas

baginda dan telah sempurna serta lengkap syariatnya.

26 Al-Qurtubi, Abi ‘Abd al-Lah Muhammad ibn Ahmad_al-Ansori, Jami* al-

Ahkam al-Quran, 1967, Juz 1, t.c., Kaherah; Dar al-Katib al-*Arabi, him. 5278, Selepas
ini al-Qurtubi.
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Jika ditinjau dari pandangan Qadiani tentang ayat tersebut, mereka
hanya mengulas penafian Zaid anak kepada Muhammad s.a.w dan dengan
itu membolehkan perkahwinan antara Muhammad sa.w dan Zainab
sedangkan penghujung ayat tersebut turut menjelaskan kedudukan Nabi
Muhammad s.a.w sebagai nabi yang terakhir. Ayat-ayat al-Quran yang
diturunkan mempunyai kepentingan tersendiri sama ada kedudukannya
di awal mahupun di hujung ayat. Memberi ulasan hanya pada sebahagian
ayat dan mengabaikan kepentingan ayat seterusnya adalah tidak tepat

serta menyalahi kaedah-kaedah penafsiran.

) Bukti-bukti dari Hadis
Rasulullah saw turut memperkukuhkan tentang kedudukan
baginda sebagai nabi yang terakhir melalui sabda-sabdanya. Antaranya

ialah;

QVIJ;}&:JanJ,)QI;XﬁSJJ
ey s bl s S LS e
e gollss n Gl e wd e )

sty Mo ioslsiy o s 5k
77 el polis Gl - 2 s JB <l i

27 AI-Bukhér-i, Abl ‘Abd al-Lah Muhammad ibn Isma‘il ibn Ibrahim ibn al-
Mughirah ibn Bardizbah, Sahih al-Bukhari, t.t., Bab Khatam al-Nabiyyin, Jil. 4, tc.,
Beirut; Maktabat al-Thagafat, him. 226. Selepas ini al-Bukhari. _ _ _

Lihat juga Al-Hajjaj, Abi al-Husyn Muslim al-Qusyairi al-Naisabiri, Sahih
Muslim, 1987, Tahqiq; Musa Syahin Lasyin, (Dr.), Kitab al-Fadail, Bab Zikr Kaunuhu
(s.a.w) Khatam al-Nabiyyin, Jil. 4, cet. 1, Beirut; Muassasat ‘lzz al-Din, him 340.
Selepas ini Muslim.
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Maksudnya;

Dari Abi Hurairah bahawa Rasulullah telah bersabda:
Perumpamaanku dengan nabi-nabi vang sebelumku adalah
seperti orang membina rumah, lalu disempurnakan dan
dibaguskan buatannya, kecuali satu sudut (belum terpasang)
dengan  bata. Lalu orang  ramai mengelilingi dan
mengkagumi rumah tersebut seraya berkata, “Alangkah
baiknya jika sebuah bata itu diletakkan?. Baginda bersabda,
“Akulah bata but dan akulah p \p nabi-nabi.”

Hadis di atas jelas menerangkan kedudukan Nabi
Muhammad s.a.w sebagai nabi yang terakhir berserta dengan
syariatnya yang lengkap tanpa perlu di utus nabi-nabi lain selepas
baginda. Kedudukannya diumpamakan bata yang terakhir sebagai
penyempurna kepada bangunan tersebut menunjukkan nubuwwah

telah berakhir.

ii) Allah tidak membezakan antara nabi yang membawa syariat
dan sebaliknya, bahkan al-Quran menyebut secara umum perutusan
mereka, begitu juga berakhirnya nubuwwah. Hadis-hadis nabi jelas
menunjukkan bahawa tidak ada lagi nabi selepas Nabi Muhammad
s.a.w sama ada yang membawa syariat baru mahupun penerus
syariat yang ada.
:Juru,g;wéi_:g,wwumlf);ﬁ)&lo;
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2 Al-Bukhari, op.cit., Bab Ma Zikr ‘an Bani Israil, Jil 2, him. 326.

Lihat juga Muslim, op.cit., Kitab al-lmarat, Bab Wujud al-Wafa’ bi Bai‘ati al-
Khulafa’, Jil. 4, him. 119,
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Maksudnya;

Dari Abu Hurairah (r.a) beliau menceritakan dari

Nabi (s.a.w). Baginda bersabda, “Bani Israil selalu

dipimpin oleh para nabi. Apabila nabi-nabi tersebut

telah meninggal dunia lalu digantikan oleh nabi yang

lain selepasnya. Namun begitu tidak ada lagi nabi

selepasku, yang ada hanyalah khalifah dan bilangan

mereka adalah ramai.”

Hadis di atas menyebut secara umum tentang ‘para nabi’
tanpa mengkhususkan nabi yang ada syariat atau sebaliknya. Apa
yang pasti tidak ada sebarang riwayat yang menyatakan tentang
Bani Israil mendapat nabi yang membawa syariat. Dan dalam hadis
ini juga, nabi membataskan bahawa tidak ada lagi nabi selepas
baginda dan hanya akan datang khalifah-khalifah silih berganti. Jika

sekiranya akan datang nabi selepas baginda, pastinya Nabi

Muhammad s.a.w tidak akan menimbulkan soal khalifah.

Jika merujuk kepada ajaran Qadiani, mereka berpegang
bahawa Nabi yang diutus selepas Nabi Muhammad s.a.w iaitu
Mirza merupakan nabi tanpa syariat, maka dengan itu perutusan
Mirza tidak menyalahi nubuwwah. Namun begitu, apabila diteliti
kembali kepada ajaran Qadiani serta pengakuan Mirza mengenai
jihad, secara tidak langsung menyatakan satu syariat baru dimana ia
menasakhkan syariat Muhammad s.a.w. Menurut Mirza ajaran

yang diterimanya atau wahyu yang diturunkan padanya
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menghapuskan  jihad pedang sedangkan di dalam syariat
Muhammad s.a.w ianya adalah wajib. Ini sama sekali bertentangan

dengan konsep asal mereka tentang khdtam al-Nabiyyin.

iii) Sebagai utusan Allah yang membawa risalah kebenaran,
baginda telah diingatkan akan kedatangan golongan fasik yang
mengaku sebagai nabi.
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Maksudnya;

Dari Thaubén, Rasulullah s.a.w bersabda “Akan

datang dikalangan umatku tiga puluh orang pendusta
l (pembohong) yang mengaku diri mereka sebagai nabi,

Aku adalah khatam al-Nabiyyin, tidak ada lagi nabi
; selepasku.”

Kemunculan mereka yang mengaku sebagai nabi telah
berlaku semenjak kewafatan Rasulullah sa.w dan antaranya
pengakuan yang dibuat oleh Mirza. Namun, Rasulullah s.a.w
semenjak awal lagi telah menegaskan bahawa tidak akan ada lagi

nabi selepas baginda.

29 Al-Tirmidhi, Aba ‘Isd Muhammad ibn ‘Isa al-Salmi, Sunan al-Tirmidhi,
1975, Tahqiq; Ibrahim Utuwat ‘lwad, Kitab al-Fitan, Bab La Taqim al-Sa‘at Hatta
Yakhruj Kadhabiin, Juz 4, cet. 2, Mesir; Maktabat Matba‘at Mustafa al-Babi wa al-
Halabi, him. 499. Selepas ini al-Tirmidhi.
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Maksudnya;

Dari Abu Hurairah bahawa Rasulullah s.a.w telah
bersabda; “Dilebihkan aku dari nabi-nabi yang lain
dengan enam perkara. Diberikan kepadaku simpulan
Kata-kata, diberikan kepadaku kemenangan dengan
menimbulkan rasa takut di hati musuh, dihalalkan
bagiku rampasan perang, dijadikan bagiku bumi
sebagai masjid dan suci, djutuskan aku untuk
makhluk  seluruhnya. Diakhir denganku  sekalian
nabi.”

Berdasarkan hadis-hadis tersebut, jelas menunjukkan bahawa

pengakuan-pengakuan sebagai nabi selepas kewafatan baginda merupakan

suatu yang tidak benar dan tertolak.

Kcsimpulannya, berdasarkan perbahasan di atas, pegangan Qadiani
temtang maksud khdtam a]-/\/abiyyfn sebagai “paling sempurna’ adalah
tidak benar dan batil. Langkah mentakrifkan khdtam al-Nabiyyin dengan
maksud demikian bertujuan untuk membenarkan pengakuan Mirza

sebagai nabi. Nabi Muhammad s.a.w bukan sekadar nabi yang paling

30 Ibid, Kitab al-Sair, Bab Ma Jaa fi al-Ghanimat.
Lihat juga Muslim, op.cit., Kitab al-Masaijid wa Mawadiu al-Solat, Jil. 2, him. 9.
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sempurna bahkan baginda diberi keistimewaan sebagai penutup kepada

perutusan nabi dan rasul.

d) Analisis Hujah Qadiani Bersumberkan Hadis
Antara  hujah hadis yang digunakan oleh Qadiani untuk
mengukuhkan pegangan mereka tentang kewujudan nabi selepas Nabi

Muhammad s.a.w ialah hadis berkenaan Ibrahim bin Muhammad;
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Maksudnya;
Dari Ibn Abbas, bersabda Rasulullah s.a.w. Sekiran wva hidup
(faitu Ibrahim) nescaya beliau akan mernjadi nabi yang benar.
Jika Ibrahim hidup aku akan memerdekakan ibu-ibu

saudaranya dari keturunan Qibti, dan seorang Qibti pun
tidak akan diperhambakan.

Setelah dibuat penelitian, didapati hadis di atas adalah tidak sahih
kerana salah seorang dari rijal sanad adalah tertolak. Beliau ialah Tbrahim
ibn ‘Uthman Abl Syaibat. Ini dapat dilihat dari persepakatan para

Muhaddithin antaranya; Imam Ahmad berkata beliau adalah da’if, al-

31 Ibn Majah, Abi ‘Abd al-Lah Muhammad ibn Yazid al-Qazwini, Sunan Ibn
M3jah, 1975, Tahqig; Muhammad Fiad ‘Abd al-Bagi, Kitab al-Janaiz, Bab Ma Jaa Fi
al-Solat ‘Ala ibn Rasul Allah wa Zikr Wafatih, Juz 1, tc., tk.: Dar lhya’ al-Turath al-
‘Arabi, him. 484, Selepas ini Ibn Majah.
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Nasai berpendapat bahawa hadis tersebut adalah hadis Matruk manakala

Ibn Mu‘ayyan mengatakan tidak thigah ( s, )32

Berdasarkan ulasan-ulasan tersebut, jelas menunjukkan hadis yang
didatangkan oleh Qadiani tidak mempunyai sandaran yang sahih. Oleh
yang demikian, tidak wujud pembatalan kepada khatam al-Nabiyyin
terhadap Nabi Muhammad saw kerana hadis tersebut bermaksud

sekiranya Ibrahim bin Muhammad hidup beliau akan menjadi nabi yang

benar. Akan tetapi beliau tidak dipanjangk ianya kerana kA, al-

Nabiyyin Muhammad s.a.w mencegah panjang usia beliau. Ini bertepatan

dengan sebuah hadis lain iaitu;
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Maksudnya;

Berkata Ismail kepada ‘Abd Lah bin Abf Aufa 1y, Aku melihat
Ibrahim Ibn Rasulullah (s.a. w) lalu baginda bersabda,
“Tbrahim meninggal dunia ketika masih kecil, Sekiranya akan
ada nabi selepas Muhammad, pasti akan dihidupkan
anaknya akan tetapi tiada nabi lagi selepas Muhammad.”

32 Al-Dhahabi, Abi ‘Abd Lah Muhammad ibn Ahmad ibn ‘Uthman, Mizan al-
I'tidal Fi Naqd al-Rijal, t.t., Tahqiq; ‘Ali Muhammad al-Bajawi, Jil. 1, t.c., tk.; Dar al-
Fikr Ibn “Arabi, him. 47. Selepas ini al-Dhahabi.

Lihat juga Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ahmad ibn ‘Ali (al-lmam al-Hafiz), Tahdhib
al-Tahdhib, 1905, cet. 1, Beirut; Dar Sadr, him. 144. Selepas ini Ibn Hajar al-‘Asqalani.

33 Al-Bukhari, op.cit., Kitab al-Adab, Bab Man Samma bi-asmai al-Anbiya’, Jil.
8, him. 80.

Lihat juga Ibn Majah, op.cit., him. 484.
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Selain daripada itu, Qadiani turut berhujah dengan sebuah riwayat

oleh Saidatina Aishah r.a;
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Maksudnya;

Dari Ibn Abi Syaibat dari Aisyah ra berkata; “Katakan

Khatam al-Nabiyyin tetapi bukannya tiada nabi selepas

Muhammad.”

Athar di atas tidak terdapat di dalam mana-mana kutub al-Sittah
atau sebarang al-Masanid, tetapi hanya terdapat dalam Musonif Ibn Abi
Syaibat sahaja. Musonif ini merupakan satu-satunya kitab yang
mengumpulkan hadis-hadis samada sahih, hasan, da‘if, gharib, syaz,
munkar dan sebagainya dari jenis-jenis athar. Kitab ini merupakan sebuah
kitab yang tidak terkenal yang mana tidak mendapat perhatian para ulama
untuk memberi huraian terhadap kalimah-kalimah yang gharib serta
dalam membezakan antara hadis yang sahih dan da‘if35 Oleh yang
demikian, athar di atas diboleh dijadikan hujah kerana tidak dapat diberi

kepastian tentang kesahihannya.

34 Al-Suyiti, al-lmam Jalal al-Din ‘Abd. Rahman ibn Abi Bakr ibn Muhammad,
Dar al-Manthdr Fi al-Tafsir bi al-Ma’thar, tt., Jil. 5, tc., Beirut, Dar al-Ma‘rifat, him.
43. Selepas ini Al-Suyti.

35 Al-Dihlawi, Shah Waliyullah Ibn ‘Abd al-Rahim, Hujjat Allah al-Balighat, tt.,
Tahqiq; Sayyid Sabiq, t.c., Kaherah; Dar al-Kutub al-Hadithat, him. 283 - 284.
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Sehubungan dengan itu, hadis-hadis yang dikemukakan oleh pihak
Qadiani bagi membuktikan kewujudan  nabi-nabi selepas  Nabi
Muhammad  saw  dengan sendirinya tertolak. Ia juga telah
memperjelaskan kebatilan dakwaan Mirza sebagai nabi walaupun tanpa

syariat baru.

Kesimpulan dari perbahasan tentang akidah khdtam al-Nabiyyin
membuktikan bahawa pengikut Qadiani telah berpegang pada konsep
yang menyalahi al-Quran dan Sunnah. Mempercayai Mirza merupakan
seorang nabi yang diutuskan Allah berdasarkan penafsiran  Nabi
Muhammad s.a.w scbagai nabi yang paling sempurna dan tidak yang
terakhir, juga perutusan Mirza sebagai penerus syariat Muhammad s.a.w
adalah tidak benar dan batil. Dakwaan Qadiani tentang kedatangan nabi
lain selepas Nabi Muhammad s.a.w memperlihatkan bahawa ajaran Islam
masih belum sempurna dan perlu kepada perutusan nabi baru untuk
menyempurnakan lagi ajaran Islam. Kenyataan ini bertentangan dengan
Firman Allah;36
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36 Al-Maidah : 3.
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Maksudnya;

Pada hari ini, Aku telah sempurnakan bagi kamu agama kamu,

dan Aku telah cukupkan nikamat-Ku kepada kamu, dan Aku

telah redhakan Islam itu menjadi agama untuk kamu.

Firman Allah di atas membuktikan bahawa pegangan Qadiani
bertentangan dengan al-Quran. Syariat Islam telah sempurna dengan
berakhimya perutusan  Muhammad  s.a.w. Pengakuan  sebagai nabi
sebagaimana dakwaan Mirza bukan perkara baru. Ia telah berlangsung
semenjak kewafatan Rasulullah saw dan akan berterusan hingga hari

kiamat.

C) Beriman Dengan Kitab
Setiap mukmin perlu yakin dan beriman dengan kitab-kitab Allah
yang mengandungi wahyuNya untuk para nabi, antaranya ialah al-Quran

vang merupakan pelengkap kepada syariat Islam.

Beriman dengan kalam Allah mempunyai hubungkait dengan
keimanan kepada para rasul kerana setiap rasul yang diutuskan Allah
diturunkan bersamanya wahyu. Perbahasan mengenai wahyu merupakan
rentetan dari perbincangan mengenai khdtam al-Nabiyyin. la sangat
penting bagi mengenalpasti bahawa wahyu tidak lagi diturunkan kerana

pengutusan nabi-nabi telah berakhir.
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1) Wahyu dari sudut bahasa

Wahyu secara umum bermaksud menyampaikan sesuatu kepada
orang lain. Definasi ini turut merangkumi isyarat, ilham, tulisan ‘dan
percakapan secara tersembunyi37 Ini memberi maksud mesej-mesej

disampaikan dalam pelbagai cara tanpa pengetahuan orang lain.

Manakala al-Raghib al-Asfahani berpendapat bahawa wahyu pada
asalnya memberi erti isyarat, tetapi ianya turut memberi maksud " segera”.
Perkataan wahyu digunakan pada suara yang tidak tersusun atau isyarat
dengan anggota atau dengan tulisan.38 Justeru, wahyu dimaksudkan
dengan isyarat yang segera sama ada menggunakan anggota ataupun

secara penulisan.

Berdasarkan pelbagai pendapat tersebut, dapatlah dirumuskan
bahawa wahyu dari segi bahasa bermaksud menyampaikan sesuatu
kepada orang lain secara rahsia dan segera, tanpa terbatas kepada individu
tertentu dengan pelbagai cara sama ada percakapan, penulisan, isyarat

serta ilham.

37 Ibn Manzur, op.cit., Jil. 64, him. 379,
_ 38 Al-Raghib al-Asfahani, Abi al-Qasim al-Husayn ibn Muhammad, al-Mufradzst
Fi Gharib al-Quran, 1961, Tahqig; Muhammad Sayyid Kailani, Cet. Terakhir, Mesir;
Matba’at Mustafa al-Babi al-Halabi, him. 515,
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2) Wahyu dari istilah syara.

Wahyu diistilahkan sebagai kalam Allah yang disampaikan khusus
kepada nabi-nabi utusanNya3% Dinamakan dengan wahyu kerana
malaikat sebagai perantara merahsiakan daripada makhluk-makhluk yang
lain dan hanya untuk nabi-nabi.40 Wahyu dari Allah mengandungi

perintah-perintahNya merangkumi ilmu dan petunjuk.4!

Istilah wahyu dari segi syara lebih khusus tanpa pertentangan
dengan maksud dari sudut bahasa yang lebih umum. Ini bererti, syara
mentakrifkan wahyu sebagai kalam Allah disampaikan khusus kepada
hamba-hambaNya yang terpilih terdiri dari para nabi dan rasul,
mengandungi perintah-perintah Allah merangkumi ilmu serta petunjuk.
Wahyu disampaikan sama ada secara langsung atau melalui perantaraan
malaikat, secara sembunyi serta segera. Ini dengan sendiri menolak
sebarang dakwaan bahawa manusia biasa boleh menerima wahyu. Ini

selaras dengan firman Allah;
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39 Ibid.

40 1bn Manzur, op.cit., Jil. 64, him. 380. )

41 Al-Zurqani, Muhammad ‘Abd al-Azim, Manahil al-“Irfan Fi “Ulum al-Quran,
1988, cet. 1, Beirut; Dar al-Kutub al-‘limiat, him. 64.

42 Al-Nahl : 2,
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Maksudnya;

la menurunkan malaikat membawa wahyu  dengan
perintahNya kepada sesiapa yang  dikehendakiNya dari
‘hamba-hambaNya (vang layak menjadi Rasul) (lalu Dia
berfirman  kepada rasul-rasul):  “Hendaklah — kamu

menegaskan kepada umat manusia bahawa tiada Tuhan
melainkan Allah. Oleh itu, bertagwalah kamu kepadaKu.”

Menurut Ibn Kathir, yang dimaksudkan dengan ( :: .2 ) jalah

para nabi dan rasul43 Dengan itu, wahyu tidak diturunkan kepada yang

selain dari mereka.

Justeru itu, hubungan wahyu dengan perbahasan Khdtam al-
Nabiyyin sebelum ini menunjukkan bahawa wahyu tidak diturunkan lagi
selepas Nabi Muhammad s.a.w kerana baginda merupakan nabi yang
terakhir, tiada lagi nabi selepas itu. Rumusan ini secara langsung menolak
dakwaan bahawa wahyu masih diturunkan selepas Nabi Muhammad
sa.w wafat juga menafikan dakwaan Mirza bahawa beliau menerima

wahyu dari Allah.

3) Cara-cara Wahyu diturunkan
Wahyu disampaikan kepada para Nabi dan Rasul dalam pelbagai

cara. Ini dinukilkan bagi mempertegaskan hakikat wahyu yang tersendiri

43 Ibn Kathir, op.cit., Juz. 2, him. 561.
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dan tidak boleh disamakan dengan tafsiran yang lain. Antara cara-cara

tersebut ialah; 44

a)

b)

<)

d)

¢)

Permulaan wahyu disampaikan melalui mimpi yang benar.
Munculnya dalam mimpi seperti cahaya di waktu fajar.

Jibril memasukkan wahyu ke dalam hati Rasulullah s.a.w
tanpa baginda melihat wajah Jibril.

Malaikat datang kepada Rasulullah s.a.w menyerupai
seorang lelaki dan menyampaikan wahyu  kepadanya,
seterusnya baginda menghafaznya. Kedatangan malaikat
dalam keadaan tersebut kadangkala dapat dilihat oleh para
sahabat.

Wahyu disampaikan kepada Rasulullah s.a.w seperti suara
loceng dan cara ini agak  menyukarkan baginda,
menjadikannya sangat berat, dahinya berpeluh, kenderaan
yang ditunggangnya melutut kerana terlalu berat dan
sekiranya baginda meletakkan tangan ke atas seseorang,
akan terasa beratnya.

Rasulullah s.a.w melihat Jibril dalam bentuknya yang asal
dan menyampaikan wahyu kepada baginda sebagaimana

yang dikehendaki Allah.

44 Ibn al-Qayyim, al-lmam Syams al-Din Abi ‘Abd al-Lah al-Jauziyyat, Z4d al-
Ma‘ad, 1981, Tahqig; Syu‘aib al-Ar Nadt, Juz. 1, cet. 2, Beirut; Muassasat al-Risalat,
him. 78-80. Selepas ini Ibn al-Qayyim.
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f) Allah meyampaikan wahyu kepada Rasulullah s.a.w ketika
berada di langit pada malam Mi'raj baginda, iaitu berkenaan
kewajiban solat.

g) Allah menyampaikan kalamNya terus kepada Rasulullah
S.a.w tanpa perantaraan malaikat sebagaimana Allah

berkata-kata kepada Nabi Musa.

Berdasarkan cara-cara tersebut, dapatlah disimpulkan bahawa
wahyu secara khususnya disampaikan dalam tiga bentuk iaitu pertama;
melemparkan isi wahyu ke dalam hati Nabi. Kedua; Allah berkata-kata
secara langsung dengan Rasulullah s.a.w tanpa perantaraan malaikat.
Ketiga; Allah mengutuskan malaikat kepada Nabi untuk menyampaikan
perutusanNya. Malaikat yang menyampaikannya, berupa seorang lelaki

atau dalam bentuknya yang asal.

4) Perbezaan Wahyu Dengan Kasyaf

Terdapat golongan yang menyamaertikan kasyaf ataupun ilham
dengan  wahyu sebagai satu usaha untuk membuktikan  orang
kebanyakkan mempunyai hubungan erat dengan Allah. Usaha-usaha ini
secara tidak langsung telah menggugat keaslian maksud wahyu yang
dikhususkan kepada para Nabi dan Rasul. Fenomena ini juga melahirkan

individu-individu yang mengaku diri mereka sebagai nabi. Justeru, bagi
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mengelakkan kekeliruan ini, penulis bawakan maksud sebenar kasyaf serta

perbezaannya dengan wahyu.

Kasyaf dari segi bahasa membawa maksud satu tindakan
menyingkap dan membuka sesuatu yang terlindung atau tertutup.45
Manakala menurut istilah pula ialah menyingkap maksud perkara-perkara
misteri yang terdapat di alam ghaib ke alam realiti. 46 Ini bermaksud kasyaf
ialah menterjemahkan hakikat perkara-perkara ghaib ke alam nyata. Secara
tidak langsung dari maksud kasyaf ini, seseorang yang memiliki kasyaf

dapat memahami perkara-perkara ghaib.

Namun  begitu -apabila diteliti perbezaannya dengan wahyu
terdapat jurang besar yang menjarakkan keduanya dan terhindar dari
persamaan  maksud. Antaranya ialah;47 Pertama; kasyaf tidak
mengandungi makna atau bukti kejiwaan yang jelas dan terbatas kerana
ianya terhasil dari latihan kerohanian yang mendalam atau satu natijah
pemikiran yang penjang. Oleh sebab itu, ianya tidak dapat melahirkan satu
keyakinan yang padu. lanya hanya satu hakikat peribadi yang lahir dari

hasil usaha sendiri tanpa menerimanya secara langsung dari Allah.

45 Al-Zubaidi, op.cit., Jil. 6, him. 233,

46 E.Van Donzel, (etal), The Encyclopaedia Of Islam, (New Edition), 1978,
vol. 4, t.c., Leiden; E.J.Brill, him. 696.

47 Subhi Salleh, Mabaith Fi ‘Ulam al-Quran, 1972, cet. 7, Beirut; Dar al ‘lim
Lil Malayin, him. 26.
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Kedua; kasyaf ahli ‘arif sama seperti ilham ahli wasil. Kedua-kedua
merupakan perasaan halus yang disedari oleh sanubari manusia tetapi
tidak dalam bentuk yakin. Oleh sebab itu terdapat unsur-unsur luar
mempengaruhi pembentukkan perasaan tadi seperti selera perseorangan

dan perasaan sukaduka yang sedang menyelubunginya.

Perbezaan-perbezaan di atas jelas menunjukkan bahawa kasyaf atau
ilham tidak sama kedudukannya dengan wahyu kerana ianya lebih
menjurus kepada perasaan yang tidak dapat  diyakini kebenarannya
memandangkan punca asalnya bukan dari Allah berbanding dengan
wahyu.#8 Walau setinggi mana seseorang itu telah mencapai darjat ilham
atau kasyaf ia belum lagi sampai ke darjat kenabian dan wahyu kerana
setiap  wahyu disambut oleh Nabi dengan penuh sedar dan

tanggungjawab.

Justeru, sebagai kesimpulannya, konsep wahyu yang dipegang oleh
Qadiani bertentangan dengan ajaran Islam kerana secara tidak langung
membuka ruang penerimaan wahyu kepada sesiapa sahaja dari kalangan
manusia. Wahyu hanya dikhususkan kepada para rasul dan nabi, dan
seiring dengan berakhirnya perutusan rasul dan nabi. Wahyu juga tidak
lagi diturunkan. Sehubungan dengan itu, dakwaan Mirza menerima

wahyu adalah tidak benar dan batil.

48 Malik bin Nabi, al-Zohirat al-Quraniyyat, 1986, Terj.; *Abd al-Sobir Syahin,
tc., tk., Dar al-Fikr, him. 168.
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D) Imam Mahdi Akhir Zaman

Kedatangan Imam Mahdi pada akhir zaman telah menjadi
kepercayaan yang merata dikalangan umat Muhammad dari zaman ke
zaman. Kemunculan al-Mahdi membawa keadilan serta kemakmuran pada

dunia dihubungkaitkan dengan tanda besar berlakunya kiamat.

Namun begitu, Mahdi telah menjadi isu kontroversi dari dulu
hingga sekarang dikalangan umat Islam sama ada di Malaysia juga negara-
negara yang lain. Pelbagai kumpulan serta individu tampil mendakwa
sebagai Imam Mahdi yang dijanjikan di dalam hadis-hadis nabi. Antara
yang turut membuat dakwaan ialah Qadiani, dengan menampilkan Mirza

sebagai Imam Mahdi yang ditunggu oleh umat Islam.

Sehubungan dengan itu, bagi mengenalpasti kesahihan dakwaan
tersebut, penulis mengemukakan antara ciri-ciri Imam Mahdi menurut
hadis-hadis yang dipegang oleh ASW] sebagai perbandingan dengan

Imam Mahdi pegangan Qadiani.

1) Ciri-ciri Imam Mahdi Menurut Hadis
Antara ciri-ciri Imam Mahdi yang disebut oleh Rasulullah s.a.w

ialah al-Mahdi berasal dari keturunan baginda sendiri iaitu ahli Bait.
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a). Al-Mahdi dari kalangan ahli Bait

:(\L.U«:J;GIKSLGQIJ,..)JGJG\SL;Q;
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Maksudnya;
Dari “Ali telah bersabda Rasulullah s.a. w; “al-Mahdi dari
kalangan kamj iaitu ahli Bait, Allah beri kebaikan dengannya
dalam satu malam.”
Menurut Ibn Manzur, ahli Bait bererti ahli keluarga Rasulullah s.a.w
yang terdiri daripada isteri serta anak-anak baginda.50 Ini bernaksud Imam
Mahdi yang akan datang di akhir zaman berasal dari silsilah keturunan

Rasulullah s.a.w.

Jika merujuk kepada keturunan Mirza sendiri, beliau berketurunan
Borlos dari bangsa Monghul dan pada ketika yang lain mendakwa dari
bangsa Parsi. Jelas di sini, tidak ada hubungan sama sekali dengan
keturunan Rasulullah s.a.w juga tiada hubungan darah dengan baginda.
Berdasarkan hadis di atas, Mirza bukanlah Imam Mahdi yang akan muncul

di akhir zaman.

49 Ibn Majah, op.cit., Kitab al-Fitan, Bab Khurdj al-Mahdi, Juz 2, him. 1367.
50 Ibn Manzur, op.cit., Jil. 13, him. 30.
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b). Al-Mahdi berasal dari keturunan Fatimah
Imam Mahdi yang akan muncul di akhir zaman diperincikan lagi
ciri-cirinya oleh ASWJ iaitu bersusur galur dari keturunan Saidatina

Fatimah binti Muhammad, iaitu anakanda Rasulullah s.a.w.

;gu,gml&oalkjr)%uuaﬁuriy
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Maksudnya;

Dari Ummu  Salamah, Aku mendengar Rasulullah s.a.w

bersabda.” al-Mahdi dari keturunanku jaitu anak cucu

Saidatina Fatimah.”

Mirza sebelum ini pernah membuat beberapa dakwaan tentang
keturunan beliau antaranya berasal dari Bani Fatimah. Namun begitu,
dakwaan-dakwaan tersebut tidak disertakan dengan bukti-bukti yang
Kukuh kecuali berlandaskan ilham semata-mata. Kepelbagaian dakwaan
tentang keturunan menunjukkan Mirza sebenarnya bukan berasal dari
keturunan Fatimah. Jika sebelum ini, telah dinyatakan Mirza berketurunan
Borlos, maka hakikat tersebut menyakinkan lagi bahawa Mirza tidak

menepati ciri-ciri Inam Mahdi yang akan muncul.

51 Abi Daud, Sulayman ibn al-Asy‘ath al-Sajastani al-Azdi, Sunan AbT Daud,
tt, Tahgiq; Muhammad Mahyy al-Din ‘Abd al-Hamid_, Kitab al-Mahdi, Juz 4, tc., tk.:
Dér al-Sunnat al-Nabawiyyat, him. 107. Selepas ini Abi Daud.
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©). Mempunyai nama yang sama dengan Rasulullah
Rasulullah sa.w menerusi sabda-sabda baginda menjelaskan
bahawa Imam Mahdi yang akan memakmurkan dunia di akhir zaman

mempunyai persamaan nama dengan baginda s.a.w. Antaranya;

3(~L~)«:L;<IJI6L4JJIJ,...)JG 3 J6 <l e
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Maksudnya;
Dari ‘Abd al-Lah, bersabda Rasulullah s.a.w, “Dunia tidak

akan gemilang sehingga muncul seorang dari keluargaku
menguasai negara arab yang mana namanya menyamai

namaku”.

Sebagaimana yang diperjelaskan di dalam bab sebelum ini, nama
sebenar Mirza ialah Mirza Ghulam Ahmad bin Ghulam Murtadha.
Walaupun terdapat persamaan pada nama Ahmad yang mana Rasulullah
sa.w pernah menyebut antara nama baginda ialah Ahmad, namun nama
bapa Mirza, Ghulam Murtadha bercanggah dengan nama bapa baginda
iaitu ‘Abdullah. Mirza sering menonjolkan dirinya dengan nama Ahmad
bagi menyesuaikan nama beliau dengan firman Allah dalam surah al-Soff
ayat 6. Namun begitu, Mirza Ghulam Ahmad anak kepada Ghulam
Ahmad Murthada bukanlah orangnya yang disebut oleh hadis Rasulullah

s.a.w sebagai Imam Mahdi.

52 Al-TirmidDT. op.cit., Kitab al-Fitan, Bab Ma Jaa al-Mahdi, Juz 4, him 505.
Hadis ini Hasan Sahih.
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d). Imam Mahdi akan di-Bai’ah antara Hajar al-Aswad dan Makam

Ibrahim.
.g“,xg;wl@.okgmammriy
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Maksudnya;

Dari Ummu Salamabh, isteri Rasulullah s.a. w., telah bersabda
Rasulullah s.a.w. “Perselisih terjadi di saat kematian
khalifah (ketika itu), maka (al-Mahdi) iaitu seorang lelaki
penduduk Madinah melarikan diri ke Mekah dan diusir.

Namun dia enggan lantas penduduk Mekah yva
antara Hajar al-Aswad dan makam Ibrahim.”

Antara ciri-ciri al-Mahdi yang disebut dalam hadis di atas, Imam
Mahdi muncul di Madinah dan menerima baiah umat Islam di Madinah
iaitu antara Hajar al-Aswad dan makam Ibrahim. Sebagai perbandingan
dengan Mirza, beliau dilahirkan di sebuah dusun di Qadian, Punjab, India.
Beliau menerima baiah dari pengikut-pengikut beliau di Kota Ludhiana.
Walaupun Mirza mempelbagaikan cerita-cerita tentang diri beliau, namun
hakikat yang terhasil, Mirza tidak menepati ciri-ciri Imam Mahdi yang

disebut dalam hadis di atas.

53 Abi Daud, op.cit., Kitab Mahdi, Jil. 4, him. 107.
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Kesimpulan dari perbandingan di atas didapati bahawa Imam
Mahdi yang diyakini kemunculan oleh Qadiani adalah berbeza dengan
ciri-ciri Imam Mahdi yang disebut di dalam hadis-hadis yang menjadi
pegangan ASW]. Mirza Ghulam Ahmad bukanlah Imam Mahdi yang

dinyatakan di dalam hadis nabi serta dakwaan beliau adalah tidak benar.

2) Penolakan Faktor Alam Sebagai Bukti Kebenaran Mirza.

Menurut pegangan Qadiani, kebenaran dakwaan Mirza sebagai
Imam Mahdi disokong kukuh dengan kejadian alam jaitu kejadian gerhana
bulan dan matahari selepas tiga tahun Mirza membuat pengakuan.
Kejadian gerhana tersebut selaras dengan sebuah hadis yang didapati di
dalam sunan al-Dar Qutni. Ulasan Qadiani berkenaan hadis tersebut telah

penulis kemukakan di dalam bab yang ketiga54

Sepanjang pengkajian penulis, hadis mengenai gerhana bulan dan
matahari sebagai bukti kemunculan Imam Mahdi hanya didapati di dalam
sunan al-Dar Qutni di dalam bab solat gerhana.55 Namun begitu, hadis
tersebut tidak boleh dijadikan hujah kerana risal sanad adalah da'if iaitu

‘Amru ibn Syamir dan Jabir al-Ja'fi.56 Manakala di dalam buku ‘Aqd al-

54 Sila rujuk him. 162-165,

55 al-Dar Qutni, “Ali ibn Umar, Sunan al-Dar Qumi, t..; Bab Solat al-Kusif wa
al-Khusif, Juz 2, t.c., Pakistan; Nasy al Sunnat, him. 65. .

56 Ibn Hajar al-‘Asqalani, Lisan al-Mizan, 1971, Jil. 4., cet 2, Beirut;
Muassasat al-‘Alami, him. 366.
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Dirar yang membincangkan tentang hadis-hadis Mardhiah, dalil gerhana

bulan dan matahari ini diperolehi bukan dalam bentuk hadis.5”

Kedatangan gerhana juga penciptaan bulan dan matahari tidak
boleh dijadikan hujah atau bukti kedatangan mahupun kematian
seseorang. Bahkan perkara tersebut merupakan sebahagian dari bukti

kekuasaan Allah s.w.t. Ini jelas dapat dilihat dari hadis nabi;
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Maksudnya;

“Matahari dan bulan tidaklah menjadi gerhana kerana
kematian seseorang dan tidak pula kerana kehidupan atau
kelahiy g, tetapi keduanya itu adalah dua tanda
dari beberapa tanda kekuasaan Allah. Maka apabila kamu
melthat adanya dua gerhana tersebut, segeralah mengerjakan
solat sunat gerhana.”

Berdasarkan perbahasan-perbahasan tersebut membuktikan bahawa
Mirza Ghulam Ahmad bukanlah Imam Mahdi yang sebenar sebagaimana
disebut di dalam hadis-hadis nabi. Sehubungan dengan itu, pegangan

Qadiani tentang Imam Mahdi al-Muntazar adalah batil dan tidak benar.

57 *Ali ibn Hisam, Kitab al-Burhzn Fi ‘Alamat Mahdi Akhir al-Dhamén, 1988,
Jil. 2, cet. 1, tk, t.p., him. 718.
58 Al-Bukhari, op.cit., Kitab al-kusf, Jil. 2, him. 95.
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tentang siapa yang dibunuh itu. Mereka tidak mempunyai

keyakinan tentang siapa Yyang dibunuh kecuali mengikut

prasangka belaka, mereka tidak yakin bahawa yang mereka

bunuh adalah Isa (157) tetapi Allah telah mengangkat Isa

kepadaNya. Dan Allah Maha Perkasa lagi Maha Bijaksana

(158).

Al-Quran tidak menyebut secara jelas siapakah yang diserupakan
dengan Nabi Isa sebagai ganti ketika proses penyaliban. Apa yang
dinyatakan oleh ayat tersebut ialah Allah telah menyelamatkan Nabi Isa

dari di salib dengan menyerupakan seseorang yang lain sama seperti

baginda bagi mengelirukan golongan Yahudi.

1). Nabi Isa Diangkat Ke Langit

Proses Nabi Isa diangkat ke langit turut menjadi perbahasan
dikalangan para ulama. Terdapat dua pendapat yang masyhur berkenaan
perkara tersebut. Pendapat pertama yang merupakan pendapat jumhur
ulama ialah Nabi Isa diangkat ke langit dengan roh dan jasadnya.
Manakala pendapat yang kedua berpegang bahawa Nabi Isa diselamatkan

Allah dan diangkat rohnya sahaja ke langit.

Mereka yang berpegang pada pendapat bahawa Nabi Isa diangkat
ke langit roh dan jasadnya, meyakini bahawa Nabi Isa belum mati dan
masih hidup sehingga sekarang. Antara yang berpegang pada pendapat

tersebut jalah Imam Qurtubi berdasarkan ayat 55 surah al-Imran. Menurut
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pandangan beberapa ahli Ma‘ani antaranya al-Dhohak dan Farra’, Firman

Allah dalam ayat tersebut memberi maksud;
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Maksudnya;

Sesungguhnya Aku akan mengangkat engkau ke sisiKu dan
membersihkan engkau dari (tipudaya) orang-orang kafir dan
akan mematikan engkau selepas diturunkan dari langit.

Ini menunjukkan bahawa Nabi Isa tidak wafat ketika diangkat ke

langit oleh Allah dan proses tersebut berlangsung secara roh dan jasad.

Ibn Kathir pula berpendapat bahawa Nabi Isa telah diangkat ke
langit selepas Allah mematikan beliau secara tidur.6! Ini memberi maksud,
Nabi Isa diangkat seperti dalam keadaan pengsan, masih hidup dan tidak

mati.

Manakala al-Tabari berpendapat bahawa ayat 55 surah al-Imran

merupakan hujah penolakan pendapat orang-orang Yahudi bahawa Nabi

60 Al-Qurtubi, op.cit., Juz. 4, him. 99.
61 Ibn Kathir, al-Bidayat wa al-Nihayat, 1966, Juz 2, cet. 1, Beirut, Maktabat
al-Ma*arif, him. 91.
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Isa tidak disalib dan dibunuh. Ini menunjukkan bahawa Nabi Isa tidak

wafat dan masih hidup. 62

Manakala golongan yang berpendapat Nabi Isa diangkat ke langit
secara roh sahaja membawa maksud baginda dimatikan terlebih dahulu
lalu diangkat rohnya ke langit. Antara yang berpendapat demikian ialah
Mahmud Syaltut. Beliau mengulas maksud firman Allah bahawa Nabi Isa
akan diangkat kepadaNya, sebagai Nabi Isa akan diwafatkan dan diangkat

darjat kedudukannya serta terpelihara dari tipudaya orang-orang kafir.63

Begitu  juga dengan  Syeikh Muhammad Abduh  ketika
mengemukakan pandangan ulama yang menyatakan Nabi Isa diangkat roh
sahaja dengan mengambil maksud al-Mutawaffa ( ¢5=Jly ) dengan makna
yang nyata iaitu mati seperti biasa dan rafa‘a ( &) laitu rohnya diangkat

sesudah mati.64

Kedua-dua pendapat di atas membawa maksud bahawa Nabi Isa
telah wafat ketika rohnya diangkat ke Jangit dan dalam masa yang sama
Allah telah mengangkat darjat baginda serta terpelihara dari angkara

Yahudi.

62 Al-Tabari, op.cit., Juz. 3, him. 292.

63 Syaltat, Mahmud, al-Fatawa, 1959, cet. 8, Kaherah; Matba-at al-darat al-
‘Amat, him. 56.

64 Muhammad *Abduh, Tafsir al-Manar, 1960, Juz 3, cet. 4, Mesir; Maktabat
al-Qahirat, him. 317.
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Berdasarkan kedua-dua pendapat tadi, penulis lebih cenderung
untuk menerima pendapat Nabi Isa diangkat ke langit bersama»sama jasad
dan rohnya. Ini adalah kerana jika sekiranya Allah hanya mengangkat roh
sahaja tanpa jasad, perkara ini tidak perlu dijelaskan secara khusus di
dalam al-Quran kerana semua roh orang-orang saleh diangkat kepada
Allah apalagi roh para anbiya’ dan mursalin. Jika begitu keadaannya
seolah-olah tiada apa-apa keistimewaan kepada Nabi Isa. Akan tetapi di
dalam ayat tezsebut Allah menjelaskan diangkat Nabi Isa kepadaNya

sebagai satu tasyrif atau memuliakan baginda.

Disamping itu juga tidak terdapat sebarang perbahasan oleh para
ulama mengenai tempat Nabi Isa disemadikan sekiranya benar baginda
telah wafat kecuali hanya ditimbulkan oleh pihak Qadiani. Namun
kenyataan Qadiani yang menyatakan kubur Nabi Isa dijumpai di Srinagar
tidak disertai bukti-bukti yang kukuh serta tidak mendapat sebarang
perakuan daripada mana-mana pakar sejarah mahupun alim ulama. Selain
daripada itu, penulis juga berpendapat berpegang pada hujah bahawa
Nabi Isa diangkat rohnya sahaja ke langit dikhuatiri boleh dijadikan alasan
pihak-pihak tertentu membenarkan kenyataan bahawa Nabi Isa mati

disalib.65 '

65 Ulasan yang sama turut di beri oleh Khadijah Mohd Khambali, Konsep Trinity
Menurut Agama Kristian Dan Pandangan Islam Terhadapnya, Disertasi, Kuala Lumpur;
Universiti Malaya, him. 112.
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2). Nabi Isa Diturunkan Di Akhir Zaman

Seterusnya, penulis akan turut mengupas persoalan yang penting
ekoran perbahasan di atas iaitu tentang pengutusan semula Nabi Isa di
akhir zaman juga dalam masa yang sama menilai kembali dakwaan

Qadiani bahawa Nabi Isa yang dijanjikan itu adalah Mirza.

a) Bukti Dari al-Quran
Al-Quran tidak menyebut secara jelas tentang penurunan Nabi Isa
di akhir zaman. Namum, terdapat ayat-ayat al-Quran memberikan isyarat

yang jelas tentang perkara tersebut. Antaranya Firman Allah;
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Maksudnya;

(Ingatlah)  ketika malaikat berkata: "Wahai Maryam!
Bahawasanya — Allah memberikan khabar  yang
menggembirakanmu, dengan (mengurniakan seorang anak
yang engkau akan kandungkan semata-mata dengan)
kalimah daripada Allah nama anak itu: al-Masih 'Isa lbni
Maryam, seorang yang terkemuka di dunia dan di akhirat,
dan ia juga dari orang yang didampingkan (diberi kemuliaan
di sisi Allah).(45) Dan ia akan berkata-kata kepada
orangramai semasa ia masih kecil dalam buaian, dan semasa
ia dewasa, dan ia adalah dari orang yang salih. (46)

66 Al-Imran : 45 - 46.
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Bukti penting di sini ialah ” )’L:S:, .\.;’_‘j o« [,.liJf r.&i, ” - bermaksud
“dan ja akan berkata kepada orang ramai semasa ia masih kecil dalam

buaian dan ketika ia dewasa . Kebanyakan ahli tafsir menafsirkan bahawa
yang berkata-kata tersebut ialah Nabi Isa. Baginda berkata-kata di dalam
buaian sewaktu membela ibunya Maryam dan juga akan berkata-kata lagi
selepas diturunkan dari langit pada akhir zaman.67 Inj membuktikan
bahawa perutusan kembali Nabi Isa adalah benar dan baginda akan

diturunkan dari langit di akhir zaman.

b). Bukti Dari Hadis
Hadis-hadis  Nabi turut memperincikan tentangan perutusan
kembali Nabi Isa dan disepakati oleh para ulama. Antara hadis-hadis yang

menyebut tentang perkara tersebut adalah seperti berikut;
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Maksudnya;

Abu Hurairah mendengar Rasulullah s.a.w bersabda,  Tidak
akan datang kiamat sehingga turunn wa Ibn Maryam kepada
kamu sebagai hakim yang adil lalu menghancurkan salib,

bunuh babi, 1ghapuskan pajak dan harta melimpah
ruah sehingga tidak ada seorang yang meneriman wa.”

67 Al-Qurtubi, op.cit., Juz. 4, him. 90.
68 Al-Bukhari, op.cit., Kitab al-Mazélim, Jil. 3, , him. 272.



ii).
ﬁu.;:kjls(‘i_,,«?ualsl.a&moi;jf&iw
Doshelsogen 130 'Jib*:'-l)'\:":"us"’:"('sr"‘*:-’:
s O rmae bl B el ] & S

8 L e bl ol Jb am oy L
oloy S il gy ol s el Jui, ol
S Jle el Sl LY S L
Pisedlcle Las S 5 e o) oI

Maksudnya;

Dari Abi Hurairah, bahawa Nabi s.a.w bersabda: Tidak
terdapat antara saya dan Isa seorang nabi  pun.
Sesungguhnya Isa akan diturunkan, Jika kamu melihatnya
maka kamu akan mengenalinya, seorang lelaki yvang
sederhana perawakannya,  berkulit putih  kemerahan,
dikepalanya kelihatan titik air walaupun tidak dibasahi air,
dia 197 ia (vang tang Islam) demi
menegakkan  kedaulatan — Islam,  mematahkan salib,

bunuh  babj, ghapuskan  jizyah —dan  Allah
membinasakan semua agama di zaman jtu kecuali agama
Islam. Beliau (Isa) hidup selama 40 tahun sebelum beliay
walat dan disembahyangkan oleh orang-orang Islam.
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59 Ab Daud, op.cit., Kitab al-Malahim, Bab Khurdj al-Dajjal, Juz. 4, him. 115,

70 Ibid.



Maksudnya;

Daripada al-Nawas ib Sam'an al-Kalabi berkata, Rasulullah
telah menyebut tentang dajal dengan bersabda; Jika dajjal
muncul ketika aku masih bersama-sama kamu, maka akulah
yang akan mempertahankan kamu untuk berhujah dengannya,
tetapi jika ketika ia muncul aku sudah tiada lagi (wafat) maka
setiap seorang dari kamu adalah pembela diri masi; /1
dan Allah yang akan bela o; ng Islam. B: P
berjumpa dajjal, hendaklah ia membaca permulaan surah al-
Kahfi kerana (surah ini) teman kamu untuk mempertahankan
diri dari fitnah dajjal. Kami bertanya, berapa lama ia (dajjal)
tinggal dipermukaan bumi ini? Jawab baginda, 40 hari. Sehari
seperti setahun dan sehari seperti sebulan dan sehari seperti
seminggu dan seluruh harinya seperti hari-hari kamu. Lalu
kami bertanya, wahai Rasuluilah adakah sama solat sehari
semalam kami dengan sehari yang seperti setahun itu? Jawab
nabi, tidak memadai, hendaklah kamu menilai  menurut
kudratnya. Kemudian turunlah Isa bin Maryam di Menara al-
Baido’ di timur Damsyik lalu bertemu dajjal di Bab al-Lud dan
membunuhnya.

-4 k-4

Berdasarkan hadis-hadis di atas, dapat difahami bahawa Nabi Isa
bin Maryam akan diutuskan kembali sebagai salah satu tanda hampirnya
kiamat. Perutusan Nabi Isa bukanlah kedatangan kedua secara kiasan
sepertimana yang didakwa oleh Qadiani akan tetapi perutusan kembali

Nabi Isa ke dunia.

Perutusan beliau itu secara penurunan dari langit bukannya melalui
proses kelahiran yang baru. Nabi Isa yang diutuskan merupakan Isa anak
kepada Maryam yang dilahirkan tanpa bapa bukannya seseorang lain,
disamakan secara kiasan. Konsep jelmaan kembali dalam bentuk yang lain
merupakan salah satu konsep kepercayaan dalam agama Hindu dan

perkara tersebut bertentangan dengan Islam.
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Nabi Isa yang diutuskan ini memainkan peranan sebagai hakim
yang adil dan bukannya sebagai nabi yang baru.”! Ini bermakna perutusan
Nabi Isa tidak menyalahi konsep khatam al-Nabiyyin sepertimana
dibincangkan sebelum ini kerana beliau bukan berperanan sebagai nabi

yang baru bahkan beliau telahpun diutus sebelum ini kepada bani Israil.

Nabi Isa akan turun dari langit ke Manarah al-Baidho’ di timur
Damsyik. Beliau akan memusnahkan salib-salib sehingga tiada lagi
penganut-penganut kristian selepas itu dan juga akan membunuh khinzir
sehingga tiada lagi orang yang memakannya selepas itu. Seluruh umat
manusia akan disatukan ke dalam Islam dan tiada lagi agama selain Islam
selepas Nabi Isa diutuskan. Keberkatan akan diperolehi  dengan
melimpahnya harta  disebabkan keadilan dan kemakmuran  dari

pentadbiran Islam.72

Sebagai kesimpulannya, jika dibandingkan ciri-ciri khusus Nabi Isa
yang disebutkan di dalam hadis-hadis dengan Nabi Isa pegangan Qadiani,
jelas menunjukkan Mirza Ghulam Ahmad bukanlah Nabi Isa yang sebenar
serta jauh terpesong dari kenyataan. Zahir nama sudah menunjukkan

Mirza bukannya nabi Isa yang dimaksudkan, begitu juga dengan ibu

71 Al-Nawawi, Muhyy al-Din Aba Zakariyya Yahya ibn Syarif, Sahih Muslim Bi
Syarh al-Nawawi, 1994, t.c., Beirut: Dar al-Ma‘rifat, him. 190.

72 |bn Hajar al-‘Asqalani, Fath al-Bari, Bi Syarh al-Sahih al-lmam ibn ‘Abd
al-Lah Muhammad ibn Isma-il al-Bukhari, 1985, Juz. 6., cet. 3, Beirut; Dar al-lhya’
al-Turéth al-*Arabi, him. 383.
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beliau, Chiragh Bibi dan Mirza mempunyai bapa yang bernama Ghulam
Murtadha. Nabi Isa diturunkan dari langit ke timur Damsyik manakala
Mirza dilahirkan di Qadian, India. Selepas Mirza mengaku sebagai Nabi
Isa, maksiat masih berleluasa seiring dengan perkembangan agama-agama

lain.

3). Nabi Isa, Imam Mahdi : Dua Peribadi

Menurut ajaran Qadiani, Nabi Isa dan Imam Mahdi merupakan satu
wujud yang sama bukanlah dua orang yang berasingan tetapi seorang
dengan dua nama. Kenyataan ini dibuat bagi memastikan keselarasan
perkara tersebut dengan dakwaan Mirza. Mereka mendatangkan hadis

berikut sebagai membuktikan kebenaran pegangan mereka.
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Maksudnya;

Telah bercerita kepadaku Muhammad ibn Khalid al-Jundi
daripada Aban ibn Soleh daripada al-Hasan daripada Anas
ibn Malik bahawa Rasulullah s.aw bersabda, “Tiada
bertambah urusan dihari itu melainkan semakin sukar, dan
dunia semakin berlalu sedangkan manusia semakin kikir,
dan tidaklah terjadi kiamat lainkan ketika kead:

73 Ibn Majah, op.cit., Kitab al-Fitan, Bab Syidat al-Dhaman, Juz. 2, him. 1340.
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manusia semakin rosak dan tidaklah Mahdi melainkan Isa

ibn Maryam.”

Namun begitu, setelah dibuat penelitian didapati hadis ini adalah
dhoif kerana berlaku pertikaian terhadap perawinya Muhammad ibn
Khalid al-Jundi, Aban ibn Séleh dan al-Hasan.74 Sehubungan dengan itu
membuktikan dakwaan Qadiani tentang kedudukan Mirza sebagai Imam

Mahdi dan Nabi Isa dalam satu masa adalah tidak benar.

Begitu juga jika merujuk kepada ciri-ciri Imam Mahdi dan Nabi Isa
sebelum ini, menjelaskan bahawa Nabi Isa dan Imam Mahdi merupakan
dua orang yang berbeza, bukan seorang manusia mampunyai kedua-dua
peribadi tersebut. Namun begitu, perutusan  keduanya membawa
matlamat yang sama, menjadi pemimpin umat Islam di akhir zaman,
menyatukan mereka ke dalam Islam. Kedatangan mereka juga tidak
menyalahi konsep &hdtam al-Nabiyyin kerana mereka bukan diutuskan
sebagai nabi yang baru tetapi pemimpin umat di akhir zaman serta sebagai

salah satu dari tanda-tanda kedatangan kiamat.

F). Jihad Fisabilillah; Teras Kedaulatan Ummah
Islam adalah al-Din yang syumul berteraskan kepada akidah

Tauhid. Islam tidak mungkin akan tegak kukuh dalam kehidupan muslim

74 Al-Albani, Muhammad Nasir al-Din, Silsilat al-Apadith al-Doifat wa al-
Maugirat, 1992, Jil.1, cet. 1, Riyadh; Maktabat al-Ma‘arif.



227

tanpa pengamalan secara total. Islam juga tidak dapat tegak sebagai sistem
yang menyeluruh, seandainya ia tidak wujud sebagai satu sistem

pemerintahan teguh.

Untuk menjamin keutuhan Islam dan umatnya, Allah telah
mensyariatkan amar makruf dan nahi mungkar. Kemuncaknya ialah
menuntut seseorang mukmin mengorbankan jiwanya dan hartanya demi

menegakkan kebenaran dan menghapuskan kebatilan.

Justeru, perbahasan mengenai jihad adalah penting dalam bab ini
sebagai satu perbandingan dengan teori Qadiani yang telah menolak
konsep jihad dengan pedang serta berpegang bahawa kewajiban seseorang

mukmin hanya berjihad dengan al-Quran dan menentang hawa nafsu.

1) Pengertian Jihad

Jihad dari segi bahasa memberi maksud keberatan dan kesusahan.
Menurut Ibn Manzur, jihad ialah mengembeling segenap kekuatan dan
kemampuan di dalam peperangan, atau dengan lidah mahupun sebarang

kekuatan yang lain.”S

Ini bermaksud jihad ialah pengembelingan segenap kekuatan dan

kemampuan yang ada untuk sesuatu matlamat. Jihad dari sudut yang lebih

75 Ibn Manzur, op.cit., Jil. 13, him. 135.
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khusus diperjelaskan oleh Ibn Taimiyah sebagai berusaha bersungguh-
sungguh untuk menghasilkan sesuatu yang diredhai Allah dari keimanan,
‘amal solih dan menolak sesuatu yang dimurkai Allah dari kekufuran,

kefasikan dan kedurhakaan.”6

Ini memberi erti jihad merupakan usaha amar makruf nahi

mungkar yang wajib dilaksanakan dalam pelbagai cara.

Menurut perspektif Islam, jihad ialah menggerakkan selimut
kekuatan dan kesungguhan untuk menegakkan agama Allah, membela

kebenaran dan menentang kejahatan.”7

Berdasarkan  pengertian-pengertian jihad  tersebut, dapatlah
disimpulkan bahawa jihad merupakan suatu perjuangan di jalan Allah
bagi menegakkan kebenaran dan mencegah kemungkaran dengan jiwa dan
harta benda serta kekuatan dan apa yang dimiliki untuk menegakkan

agama Allah.

2). Hukum Jihad
Jumhur ulama telah bersepakat bahawa hukum jihad adalah fardu

kifayah.”8 Ini bermaksud, apabila tugas jihad tersebut telah dilaksanakan

76 Muhammad Na‘im Yasin, al-Jihad Ma‘adinuhu wa Asalibuhu, 1978, al-
Urdun; Maktabat al-Aqsa, him. 6 N ~

77 Syalabi, Ahmad, al-Jihad Fi al-Tafkir al-Islami, 1968, cet. 1, Kaherah:
Maktabat al-Nahdat, him. 2.

78 |bn Rushd, Muhammad ibn Ahmad ibn M h , Bidayat al-Mujtahid wa
Nihayat al-Muqtasid, 1981, cet. 5, Mesir; Maktabat Matba'at Mustafa al-Babi al-Halabi,
him. 380.
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oleh sebahagian umat Islam, maka sebahagian yang lain akan terlepas dari

kewajiban tersebut. Perkara tersebut diperjelaskan di dalam firmanNya;79

NG S e g U
T .

ol e U s [

© dsdnd (A L ) (R SRRSO 5

Maksudnya;

Dan tidaklah (betul dan elok) orang yang beriman keluar
semuanya (pergi berperang); oleh itu, hendakiah keluar
sebahagian sahaja dari tiap-tiap puak di antara mereka,
supaya orang (yang tinggal) itu mempelajari  secara
mendalam ilmu yang dituntut di dalam agama, dan supaya
mereka dapat mengajar kaumnya (vang keluar berjuang)
apabila orang itu kembali kepada mereka; mudah-mudahan
mereka dapat berjaga-jaga (dari melakukan larangan Allah).

Namun begitu, hukum fardu kifayah akan menjadi fardu ain ke atas

setiap individu muslim dengan sebab-sebab berikut;80

i) Bila seseorang mukalaf berada dalam pasukan yang
berperang.
ii) Apabila musuh menyerang tempat atau negara di mana

kaum muslimin tinggal, maka pada waktu itu seluruh

penduduk wajib turut serta melawan musuh.

79 Al-Taubah : 122.
8 Sayyi_d Sabiq, Figh al-Sunnat, 1994, Jil. 3, cet. 11, Kaherah; Dar al-Fath Li
al-I‘lam al-‘Arabi, him. 85.
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i)  Apabila hakim mengarahkan individu-individu untuk

berperang, tanggungjawab tersebut tidak boleh ditolak.

Antara dalil-dalil al-Quran yang menjelaskan kewajipan jihad
adalah seperti berikut;

i).
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Maksudnya;

Kamu  diwajibkan  berperang  (untuk menentang
pencerobohan), sedang peperangan itu ialah perkara yang
kamu benci; dan boleh jadi kamu benci kepada sesuatu
Ppadahal ja baik bagi kamu, dan boleh jadi kamu suka kepada
sesuatu padahal ia buruk bagi kamu. Dan (ingatlah), Allah
Jualah Yang Mengetahui (semuanya itu) sedang kamu tidak
mengetahuinya.

ii).
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81 Al-Baqarah : 216..
82 Al-Taubah : 29.
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Maksudnya;

Perangilah orang yang tidak beriman kepada Allah dan tidak

beriman kepada hari akhirat. dan mereka pula  tidak

mengharamkan apa yang telah diharamkan oleh Allah dan

Rasul-Nya, dan tidak beragama dengan agama yang benar,

laitu dari orang yang diberikan Kitab (kaum Yahudi dan

Nasrani), sehingga mereka membayar 'Jizyah" dengan

keadaan ta'at dan merendah diri.

Berdasarkan ayat-ayat al-Quran tersebut, jelas di sini bahawa jihad
merupakan satu kewajipan yang perlu dilaksanakan sesuai dengan tujuan
pensyariatan  jihad iaitu untuk mempertahankan diri, menentang

kezaliman, membebaskan tanahair dari belenggu penjajah dalam usaha

untuk membuka ruang dakwah kepada kebenaran dan hidayah.

3). Peringkat-peringkat Jihad
Menurut Ibn al-Qayyim, jihad boleh dibahagikan kepada empat

peringkat, jaitu; 83

a). Jihad Menentang Hawa Nafsu

Manusia diciptakan Allah boleh mencapai kebaikan dan kejahatan
melalui daya usaha, ikhtiar dan kehendaknya dengan diiringi taufik serta
keizinanNya. Firman Allah;84
© Lmiish Lelpas Lo o Ly 5 i,
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8% 1bn al-Qayyim, op.cit., Jil. 3, him. 9.
84 Al-Syams : 7-10.
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Maksudnya;

Dan jiwa serta penyempur mya (pencip wa) maka
Allah mengilhamkan kepada Jiwa itu jalan kefasikan dan
ketakwaannya. Sesungguhnya beruntunglah orang yang
menyucikan jiwa itu dan sesungguhnya rugilah orang yang
mengotorkannya.

Jihad menentang hawa nafsu merupakan asas kepada segala jihad.
Bersumberkan jihad ini, lahir peringkat-peringkat lain di dalam jihad.
Menurut Tbn Qayyim, jihad terhadap musuh-musuh luaran adalah
merupakan satu cabang daripada jihad seorang hamba terhadap
nafsunya.$5 Ini menunjukkan bahawa jihad sebenar tidak dapat dilakukan

oleh seorang mukmin tanpa terlebih dahulu membebaskan diri dari

dorongan hawa nafsu.

b). Jihad Menentang Hasutan Syaitan

Allah s.w.t menerangkan matlamat sebenar syaitan iaitu untuk

menyesatkan anak Adam melalui firmanNya;86
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85 bn al-Qayyim, op.cit., Jil. 3, him. 6.
86 Al-A‘raf : 16-17.
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Maksudnya;

Iblis  berkata: 'Oleh kerana Engkau (wahai Ti uhan)
menyebabkan daku (maka) demi sesungguhnya aku
akan 1gambil tempat ghalangi mereka dari jalan-Mu
yang lurus; Kemudian aku akan datangi dari
‘hadapan dan dari belakang, dari kanan dan dari kiri mereka.
Dan  Engkau tidak akan dapati keban wyakan mereka
bersyukur”

Jihad menentang hasutan syaitan bermaksud menggembleng segala
usaha dan tenaga untuk menghindarkan diri dari pengaruh-pengaruh
syaitan. Langkah awal yang perlu diambil oleh seorang mukmin ialah
dengan mengubah cara hidup supaya menepati landasan yang diredhai

Allah.

). Jihad Menentang Golongan Kafir

Jihad menentang golongan Kkafir adalah perjuangan menentang
manusia yang kufur terhadap Allah dan bersikap memusuhi Islam serta
umatnya. Golongan ini tidak akan membiarkan risalah Islam berkembang

kepada seluruh manusia. Firman Allah;87
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Maksudnya;

Mereka itu tidak berhenti-henti g1 kamu
mereka (dapat) mengembalikan kamu dari Din kamu
(kepada kekafiran).

87 Al-Baqarah : 217.
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Jihad menentang golongan kuffar merangkumi pelbagai cara
antaranya melalui lisan dan tangan. Jihad melalui lisan meliputi segala
usaha dakwah dan jihad melalui tangan ialah dengan kekuatan senjata

atau khususnya secara peperangan (Jihad Qital).

d). Jihad Menentang Golongan Munafiq

Diantara musuh Islam yang paling merbahaya ialah golongan
munafik. Golongan ini berpura-pura beriman dan menyembunyikan
kekufuran mereka. Sentiasa berusaha untuk memecahbelahkan perpaduan
umat Islam dan bersubahat dengan golongan kafir. Justeru sikap yang
merbahaya ini, Allah telah mewajibkan para mukmin untuk berjihad

menentang mereka. Firman Allah;88
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Maksudnya;

Wahai Nabi, berjihadlah (menentang) orang-orang kafir
dan munafik, serta bertindak keras terhadap mereka. Dan
(sebenarnya) tempat mereka ialah Neraka Jahanam, dan
itulah seburuk-buruk tempat kembali.

88 Al-Taubah : 73
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Golongan munafik apabila telah dikenalpasti sifat-sifat mereka,
perlu dinasihati supaya bertaubat dan jika sekiranya engkar, perlu

diperangi bagi memastikan keutuhan umat Islam.

Berdasarkan peringkat-peringkat  jihad  tersebut, dapatlah
dirumuskan bahawa konsep jihad tidak terhenti hanya kepada jihad
melawan nafsu semata-mata bahkan melibatkan penentang khusus kepada
golongan-golongan  kafir dan munafik. Penentangan tersebut perlu
dilakukan dengan kekuatan senjata bagi mempastikan golongan ini tidak

menghalang perkembangan Islam.

4). Jihad Qital — Kemuncak Jihad Fisabililah

Islam yang dibawa oleh Nabi Muhammad s.a.w mempunyai
matlamat yang satu iaitu membawa manusia keseluruhannya kepada
pengabadian sebenar iaitu menyembah Allah, bukan kepada penyembahan
manusia dan taghut. Islam tidak melakukan paksaan dalam perkara-
perkara yang berhubungkait dengan keyakinan dan iktikad seseorang.
Islam memberi ruang seluasnya untuk manusia memilih pegangan masing-
masing selepas peluang yang secukupnya diberi untuk memahami risalah

Islam.

Namun Islam tidak dapat bertolak ansur dengan sebarang usaha

yang bertujuan menghalang manusia lain dari mendalami Islam. Anasir-
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anasir yang cuba menyekat manusia lain dari menerima hidayah Ilahi
perlu diperangi dan dihapuskan dari muka bumi ini. Justeru, jihad gital
atau jihad mengangkat senjata diwajipkan di dalam Islam. Di dalam Islam,
gital atau peperangan merupakan satu keperluan juga satu ibadah yang

tinggi nilainya di sisi Allah.

Islam tidak pernah menetapkan bahawa Jihad gital sebagai satu
yang bersifat mempertahankan diri semata-mata. Islam berhak menyerang
dan menentang kuasa-kuasa yang mempunyai tujuan untuk membawa
kesesatan dalam kehidupan manusia dan menegakkan kembali kebenaran

serta kemurnian di atas muka bumi. Firman Allah;89
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Maksudnya;

Dan perangilah mereka sehingga tidak ada lagi fitnah, dan
(sehingga) iadilah agama itu semata-mata kerana Allah,
Kemudian  jika mereka berhenti maka tidakiah ada
permusuhan lagi melainkan terhadap orang yang zalim.

Menurut al-Tabari, maksud “sehingga tiada fitnah" ialah sehingga
tiada lagi pengabdian selain kepada Allah.%0 Ini bermaksud, kemakmuran

hanya akan dicapai setelah seluruh manusia kembali kepada pengabdian

89 Al-Bagarah : 194.
90 Al-Tabari, op.cit., Juz. 2, him. 194.
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kepada Allah. Sebarang usaha untuk menidakkan perkara tersebut perlu

ditentang.

Berdasarkan penjelasan di atas, menunjukkan bahawa kemuncak

»
kepada jihad fi sabililah ialah gital atau peperangan. Allah Yang Maha
Mengetahui mensyariatkan peperangan dengan tujuan menghapuskan
golongan yang menyesatkan dan menindaskan umat manusia. Ini dengan
sendirinya menolak hujah Qadiani yang menyatakan bahawa jihad gital
bukan lagi menjadi kewajipan kepada orang-orang Islam. Menurut
dakwaan mereka, jihad gital tidak diperlukan lagi bersandarkan alasan
bahawa Inggeris memberi kebebasan beragama, namun perlu diingat
kebebasan tersebut hanya diberikan kepada pengikut-pengikut Qadiani

yang berpegang pada ajaran tafsiran Mirza dan dalam masa yang sama

" menindas umat Islam yang lain serta menyekat kebebasan untuk

mengamalkan Islam yang sebenar. Golongan kuffar tidak akan berdiam
diri dan berhenti dari menyesatkan umat Islam sehingga mereka berjaya

membawa umat Islam kepada agama mereka. Firman Allah;9!
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91 Al-Bagarah : 120.
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Orang Yahudi dan Nasrani tidak sekali-kali akan bersetuju
atau suka kepadamu (wahai Muh d) sehingga engk
menurut agama mereka (vang telah terpesong  itu).
Katakanlah (kepada mereka): "Sesungguhnya petunjuk Allah
(agama Islam) itulah petunjuk yang benar'. Dan demi
sesungguhnya jika engkau menurut kehendak hawa nafsu
mereka sesudah datangnya (wahi yang memberi kebenaran),
maka tiadalah engkau akan perolehi dari Allah (sesuatu pun)
yang dapat mengawal dan beri pertol 1 kepadamu.

Jihad Hawa Nafsu, Jihad Besar : Satu Analisa
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Terdapat golongan yang berpegang pada pendapat bahawa jihad

memerangi musuh adalah tergolong dalam jihad kecil, sedangkan jihad

memerangi hawa nafsu merupakan jihad besar. Antara yang berpegang

pada pendapat tersebut ialah pengikut-pengikut Qadiani. Pendapat

tersebut berdasarkan sebuah riwayat;%2
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Maksudnya;

Kami kembali dari perang yang kecil untuk perang yang
lebih besar. Kami bertanya Rasulullah apakah Jihad yang
besar, sabda baginda : Jihad hati,

Ada golongan yang menggunakan riwayat di atas sebagai usaha

untuk mengalihkan pandangan umat Islam terhadap kepentingan jihad

secara peperangan. Setelah dibuat penelitian, didapati riwayat di atas

92 Al-Ghazaii, Abi Hamid Muhammad ibn Muhammad, /hya’ “Ulam al-Din, t.t.,
Jil. 3, tc., Beirut; Dar al-Marifat, him. 7. ‘Iraqi ketika mentakhrij hadis ini menyebut
hadis ini diriwayatkan oleh al-Baihagqi dari Jabir dengan sanad yang dhoif.
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bukan sebuah hadis, tetapi merupakan athar Ibrahim ibn ‘Ablah.93
Ungkapan tersebut sememangnya masyhur dikalangan umat Islam

sehingga ia dianggapkan sebagai sebuah hadis Rasul.

Namun begitu, seandainya riwayat di atas merupakan hadis sahih,
lanya tidak bertujuan menafikan jihad qital. Akan tetapi maksud
sebenarnya adalah perihal kewajipan melawan hawa nafsu di dalam

seluruh kehidupan mukmin. 4

Berdasarkan perbahasan tersebut, walaupun terdapat pendapat
yang menyatakan bahawa athar di atas merupakan sebuah hadis, namun,
sanadnya adalah dhoif. Ini menunjukkan hujah  Qadiani bagi
memperkukuhkan penolakan mereka kepada jihad secara peperangan
dengan mengenengahkan kewajipan utama kepada jihad nafsu adalah
batil. Jihad melalui peperangan merupakan kemuncak kepada jihad fi
sabilillah dan sebelum berjaya melaksanakannya, seorang muslim perlu
membersihkan diri dari tuntutan nafsu dengan keikhlasan. Allah telah
menjanjikan ganjaran yang besar bagi mereka yang berperang padaNya

demi menegakkan al-Din yang syumul. Firman Allah;95

93 Al-Jabari, *Abd al-Muta‘al Muhammad, al-Musytahir Min al-Hadith, 1987,
cet. 1, Maktabat Wahbat, him. 203 .

94 Al-Banna, Hasan ibn Ahmad ibn *Abd al-Rahman, Majmd‘at Ras il al-Imam
aI-Syah_id Hasan al-B , 1988, t.c., al-M: t, Mutabi‘ al-Wafa’, him. 289.

95 Al-Saff : 10-11.
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Maksudnya;

Wahai orang yang beriman! Mahukah aku tunjukkan sesuatu

perniagaan yang boleh menyelamatkan kamu dari azab seksa
yang tidak terperi sakitnya? (10) laitu, kamu beriman kepada
Allah dan Rasul-Nya, serta kamu berjuang membela dan
menegakkan agama Allah dengan harta benda dan diri
kamu; yang demikian itulah yang lebih baik bagi kamu, jika
kamu hendak mengetahui (hakikat yang sebenarn wa).(11)

Sabda Rasulullah,

st ply ke Bl (o il oy e J 5,0 ] e
Ol b (B by o plel Uy B s sl e

P ol el el as sl Tl s o sy

Maksudnya;

Dari Abu Hurairah, Aku mendengar Rasulullah s.a.w
bersabda, “Perumpamaan orang yang berjihad pada jalan
Allah - (Dan Allah Maha Mengetahui orang Yyang berjihad
pada jalanNya) adalah seumpama orang Yyang berpuasa (di
siang hari) dan menunaikan solat dengan tekun (di malam
hari). Dan Allah menjamin orang yang berjihad pada
JjalanNya dengan mematikanNya untuk dimasukkan ke
dalam syurga atau balikan dengan sel: t bersama
pahala dan rampasan perang.

9 Al-Bukhari, op.cit., Kitab al-Jihad wa al-Siyar, Jil. 4, him. 68.
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Kesimpulannya, jihad fisabilillah merupakan satu kewajipan yang
perlu dilaksanakan oleh umat Islam dan janya merupakan tunggak
kekuatan ummah. Tanggungjawab ini tidak akan terhenti selagimana
usaha-usaha dari golongan kuffar untuk menyesatkan umat Islam masih
berterusan. Umat Islam akan terhina apabila meninggalkan tanggungjawab
dakwah dan jihad, sebaliknya akan terus mulia di sisi Allah serta digeruni

musuh apabila menghayati konsep ini.

Penolakan Qadiani kepada jihad gital merujuk kepada hubungan
baik yang terjalin antara Mirza dengan Inggeris serta kebebasan yang
diberikan untuk terus mengamalkan ajaran Qadiani yang bertopengkan
Islam. Sejarah membuktikan, hubungan baik antara Inggeris dan Mirza
selaku  pengasas Qadiani bertitik tolak dari hasrat Inggeris untuk
melemahkan umat Islam. Mengambil langkah pengharaman jihad gital
kepada pemerintah oleh Mirza telah membuka ruang perkembangan
ajaran Qadiani keseluruh pelusuk dunia tanpa mendapat halangan dari
mana-mana pemerintah kuffar kerana tindakan ini menepati hasrat

golongan tersebut.

Kesimpulan
Berdasarkan analisa yang dibuat, terdapat jurang perbezaan jelas
antara ajaran Qadiani ciptaan Mirza dengan ajaran Islam sebenar. Tunjang

akidah ajaran Qadiani iaitu konsep kenabian, mengakui Mirza sebagai



seorang nabi utusan Allah adalah bertentangan dengan akidah tauhid serta

pertimbangan akal yang waras.

Dakwaan Mirza sebagai nabi, juga bertaraf Nabi Isa dan Imam
Mahdi, terkeluar dari landasan asal Ahli Sunnah Wal Jamaah kerana
menyandarkan hujah kepada cerita-cerita yang sukar diterima akal
malahan tidak terdapat dalam al-Quran dan hadis yang dikemukakan,
ditafsir mengikut hawa nafsu bagi disesuaikan dengan dakwaan-dakwaan

Mirza.

Sumber dalam kepercayaan ajaran Qadiani bertentangan dengan
manhaj Ahli Sunnah Wal Jamaah yang merujuk sepenuhnya kepada al-
Quran dan sunnah serta ijma salaf al-Saleh. Berbanding dengan pengikut-
pengikut Qadiani, mereka lebih mendahulukan kata-kata Mirza yang
dianggap sebagai wahyu dari Allah daripada al-Quran dan hadis.
Manakala hujah-hujah bersandarkan al-Quran dan hadis hanya secara

terpilih, yang bersesuaian dengan kenyataan-kenyataan Mirza.

Ajaran Qadiani juga secara tidak langsung turut mengemukakan
syariat baru kepada pengikut-pengikutmya dan dalam masa yang sama
menasakhkan syariat Nabi Muhammad s.a.w. Melalui konsep jihad yang
diperkenalkan oleh Mirza, beliau telah menghapuskan jihad pedang
sedangkan di dalam syariat Muhammad s.a.w ianya adalah wajib.

Dakwaan Mirza ini menunjukkan bahawa syariat yang dibawa oleh Nabi
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Muhammad s.a.w sebagai nabi yang terakhir masih belum lengkap dan
perlu diubah. Kenyataan ini amat bertentangan dengan al-Quran
sebagaimana firman Allah bahawa Islam telah disempurnakan melalui
perutusan Nabi Muhammad s.a.w. Ini memperjelaskan lagi kebatilan

ajaran Qadiani.

Selain daripada itu, ajaran Qadiani turut mencampuradukkan
unsur-unsur  kepercayaan yang terdapat dalam agama Hindu. Ini
menunjukkan Mirza telah dipengaruhi dengan teori-teori agama Hindu
yang tersebar luas di negara dimana Qadiani diasaskan. Mirza turut
menerapkan konsep penyatuan dengan tuhan sebagaimana yang dipegang
oleh sebahagian ahli tasawuf melampau sebagai usaha membuktikan
kedudukan istimewa beliau di sisi tuhan. Ini membuktikan bahawa ajaran
Qadiani bukan dari ajaran Islam yang sebenar serta bertentangan dengan

akidah tauhid.

Secara keseluruhannya, ajaran Qadiani merupakan ajaran yang
terkeluar dari ajaran Islam sebenar serta terbukt kebatilannya. Namun
begitu, pengiktu-pengikut Qadiani masih berpegang teguh pada ajaran
tersebut memandangkan kebanyakan daripada mereka menerimanya
secara warisan dari keluarga. Tindakan tegas perlu dilakukan bagi
membanteras ajaran Qadiani serta membawa pengikut-pengikut kembali

kepada Islam.



	CCQ0202.TIF
	CCQ0203.TIF
	CCQ0204.TIF
	CCQ0205.TIF
	CCQ0206.TIF
	CCQ0207.TIF
	CCQ0208.TIF
	CCQ0209.TIF
	CCQ0210.TIF
	CCQ0211.TIF
	CCQ0212.TIF
	CCQ0213.TIF
	CCQ0214.TIF
	CCQ0215.TIF
	CCQ0216.TIF
	CCQ0217.TIF
	CCQ0218.TIF
	CCQ0219.TIF
	CCQ0220.TIF
	CCQ0221.TIF
	CCQ0222.TIF
	CCQ0223.TIF
	CCQ0224.TIF
	CCQ0225.TIF
	CCQ0226.TIF
	CCQ0227.TIF
	CCQ0228.TIF
	CCQ0229.TIF
	CCQ0230.TIF
	CCQ0231.TIF
	CCQ0232.TIF
	CCQ0233.TIF
	CCQ0234.TIF
	CCQ0235.TIF
	CCQ0236.TIF
	CCQ0237.TIF
	CCQ0238.TIF
	CCQ0239.TIF
	CCQ0240.TIF
	CCQ0241.TIF
	CCQ0242.TIF
	CCQ0243.TIF
	CCQ0244.TIF
	CCQ0245.TIF
	CCQ0246.TIF
	CCQ0247.TIF
	CCQ0248.TIF
	CCQ0249.TIF
	CCQ0250.TIF
	CCQ0251.TIF
	CCQ0252.TIF
	CCQ0253.TIF
	CCQ0254.TIF
	CCQ0255.TIF
	CCQ0256.TIF
	CCQ0257.TIF
	CCQ0258.TIF
	CCQ0259.TIF
	CCQ0260.TIF
	CCQ0261.TIF
	CCQ0262.TIF
	CCQ0263.TIF
	CCQ0264.TIF
	CCQ0265.TIF
	CCQ0266.TIF
	CCQ0267.TIF
	CCQ0268.TIF
	CCQ0269.TIF

