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BAB KEDUA 

MENANGANI JENAYAH MURTAD DARI PERSPEKTIF MAQASID 

SHAR’IYYAH  

 

2.0 Pendahuluan 

 

Maqasid shar‟iyyah adalah salah satu cabang ilmu yang amat penting dalam 

bidang fiqh Islam. Dalam membahaskan undang-undang murtad, fiqh al-Islami adalah 

elemen yang tidak dapat dipisahkan. Di samping itu maqasid shar‟iyyah adalah alat 

pengukur yang penting bagi memastikan undang-undang murtad yang digubal menepati 

objektif syarak. Ia juga berperanan sebagai garis panduan bagi para penggubal undang-

undang supaya undang-undang yang dihasilkan praktikal dengan keadaan semasa. Oleh 

yang demikian, bab ini akan menyentuh kerangka teori Islam dalam memelihara kesucian 

akidah Islamiah, sama ada untuk mengekalkan keislaman seseorang atau menghalang 

Islam dari tercemar atau luput daripada diyakini dan diamalkan oleh orang Islam. Oleh 

itu, penulis akan membahaskan tentang persoalan kedaulatan Islam, kebebasan beragama, 

dakwah dan pendidikan Islam. Manakala untuk mengelakkan Islam daripada tercemar 

maka penulis turut membincangkan isu berkaitan pencegahan, penguatkuasaan undang-

undang, hukuman, proses pemulihan dan pasca hukuman. 

 

2.1 Definisi Maqasid Shar’iyyah 

 

2.1.1 Bahasa 

Maqasid shar‟iyyah adalah adalah dua perkataan yang disatukan. Oleh itu untuk 

memahami dengan lebih tepat makna dua perkataan ini, maka penjelasan setiap perkataan 
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adalah penting. Maqasid dari segi bahasa membawa pelbagai maksud iaitu meminta 

sesuatu dan mendatangkannya, jalan yang lurus, lurus dan sederhana, keadilan dan 

kebenaran, keras dan paksa.
1
  

 

Shar‟iyyah pula berasal dari kalimah shara‟a. Dari segi bahasa ia bermaksud 

sumber air minuman yang menjadi tumpuan orang ramai untuk meminumnya atau 

tujuan-tujuan lain.
2
 Secara literal, perkataan shar‟iah membawa dua maksud yang 

berbeza tetapi mempunyai kefahaman yang saling berkait di antara satu sama lain. 

Pertamanya, ia membawa maksud sumber air dan keduanya bererti pembawaan atau jalan 

yang jelas dan lurus
3
 untuk menemui sesuatu. Shar‟iah juga dikenali sebagai al-din dan 

al-millah.
4
  

 

Menurut al-Qurtubi, shar‟iah Islam bermakna apa sahaja peraturan yang 

ditentukan oleh Allah S.W.T ke atas umat manusia melalui Rasul-Nya Nabi Muhammad 

S.A.W.
5
 Manakala Syeikh Yūsuf al-Qardhāwi berpendapat shar‟iah Islam adalah apa jua 

yang disyariatkan oleh Allah S.W.T kepada hamba-Nya dalam agama atau apa saja yang 

yang dianjurkan agama dan diperintah untuk melakukannya seperti puasa, solat, haji, 

zakat, dan segala perbuatan baik.
6
 Oleh itu shar‟iah Islamiyyah bermaksud sesuatu 

hukum yang disyariatkan oleh Allah S.W.T untuk hamba-Nya daripada akidah, ibadah, 

                                                 
1
 Muhammad bin Yaakub al-Firuzi al-Abadi (1971), al-Qamus al-Muhit, Beirut: Muassasah Risalah, h. 

521; al-Syed Muhammad Murtadha al-Husaini al-Zabidi (1971), Tajul Arus min Jawahir al-Qamus, Beirut: 

Dar Ihya‟ al-Turath al-„Arabi, h. 35. 
2
 Ibn Manzur (1990), Lisan al-Arab, Beirut: Dar al Fikr,  j.8, hh. 174-175. 

3
 „Abdul Karim Zaydan (1969), al-Madkhal Lil Dirasat al-Shariah al-Islamiyyah, Baghdad: Dar Umar Ibn 

al Khattab, h. 38. 
4
 Badran Abu al-Aynayn al-Badran (1973), al-Shar‟iah al-Islamiyyah, Iskandariah: Matba‟ah al 

Iskandariah, hh. 8-9. 
5
 Al-Qurtubi, (1958), al-Jami‟ Li Ahkam al-Quran,  j. 6, Kaherah: Dar al-Kutub, h. 211 & j.16,  h. 10. 

6
 Yusuf al-Qardhawi (2001), Pengantar Belajar Shari‟at Islam, Beirut, Lebanon: Muassasah Risalah,  h. 9. 
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akhlak, munakahat, mua‟malat, jenayah, daulah dan semua perkara yang berkaitan 

dengan pelbagai urusan kehidupan manusia demi merealisasikan kebahagiaan  manusia di 

dunia dan di akhirat.  

 

2.1.2 Istilah 

 

Definisi maqasid shar‟iyyah dari segi istilah boleh difahami berdasarkan kepada 

takrif yang dikemukakan oleh para ulama. Berdasarkan penelitian kepada khazanah 

penulisan maqasid shar‟iyyah para ulama memahami maqasid shar‟iyyah dalam tiga 

pengertian yang saling berkaitan iaitu rahsia agama, hikmah sesuatu hukum dan hikmah. 

al-Dahlawi berpendapat bahawa maqasid shar‟iyyah adalah ilmu yang menyentuh rahsia-

rahsia agama, yang membahaskan hikmah sesuatu hukum shara‟, rahsia keumuman dan 

pengkhususan sesuatu hukum. Manakala A‟llal al-Fashi berpendapat ia adalah matlamat 

hukum shara‟ dan rahsia Allah S.W.T menetapkan sesuatu hukum daripada hukum-

hukum-Nya.
7
 Syeikh Tahir Asyur berpendapat maqasid shar‟iyyah adalah makna-makna 

dan hikmah-hikmah yang diambil kira oleh shara‟ dalam keseluruhan atau sebahagian 

dari aspek pensyariatannya.
8
  

                                                 
7
 A‟llal bin „Abdul Wahid bin „Abdul Salam al-Fasi al-Fahri (1993), al-Maqasid al-Shar‟iah wa 

Makaramiha, Beirut: Dar al-Gharb al-Islami, h. 7. Untuk keterangan lanjut sila rujuk Yusuf al-„Alim, 

(1994), al-Maqasid al-„Ammah li al-Shar‟iah al-Islamiyyah, Riyadh: Dar al-Islamiyyah, h. 79; Ahmad al- 

Raisuni (1995), Nazariyyat al-Maqasid „Inda al-Imam al-Syatibi, Riyadh: Dar al-„Alamiyyah li al-Kitab al- 

Islami, h. 19; Hassan Hj Ahmad, “Maqasid Syariah: Konsep dan Pengaruhnya Dalam Pementukan 

Hukum”, dalam Abdul Karm Ali & Raihanah Hj Azhari (ed.)(2001), Hukum Islam Semasa Bagi 

Mashara‟at Malaysia Yang Membagun, Kuala Lumpur: Akademi Pengajian Isam, Universiti Malaya, h.  

61. 
8
 Imam Muhammad al-Tahir Ibnu Asyur (2007), Maqasid al-Shar‟iah al-Islamiyyah, Tunisia: Dar al- 

Syuhun, h. 49. Untuk maklumat lanjut sila baca Nur al-Din bin Mukhtar al-Khadimi (1419H), al-Ijtihad al 

Maqasidi, Qatar: Wazorah al-Auqaf, h. 35; Khifah Babkir al-Hassan (t.t), Falsafah Maqasid al-Tasyri‟fi 

al-Fiqh al-Islami, Khortum: Dar al-Fikr, , h. 7; Muhammad Sa‟ad bin Ahmad bin Mas‟ud al-Yubi (t.t), 

Maqasid al-Shar‟iah al-Islamiyyah wa „Alaqatiha bil adillati, Riyadh: Dar al-Hijrah, h. 37; „Abdul 
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Berdasarkan pandangan ulama-ulama di atas,  maqasid shar‟iyyah adalah merujuk 

kepada matlamat atau rahsia atau hikmah atau makna pensyariatan sesuatu hukum sama 

ada yang umum atau khusus untuk kemaslahatan manusia di dunia dan akhirat. Di antara 

kepentingan memahami maqasid shar‟iyyah adalah untuk melahirkan fiqh yang hidup 

atau fiqh al-hayyi berasaskan nas atau dalil melalui usul al-fiqh. Justeru fiqh tidak sahaja 

dilihat dari sudut usul (fiqh usuly) sahaja tetapi juga dilihat dari segi maqasid (fiqh 

maqasidi) bagi mengelakkan penggunaan fiqh zaman dahulu semata-mata tanpa melihat 

realiti umat pada zaman ini. Malah menurut Imam Abū Ishāq al-Shatibi
9
, selain dari 

untuk memelihara kemaslahatan
10

 atau kepentingan manusia dalam menjalani kehidupan 

di dunia, ia juga bertujuan untuk memelihara kepentingan manusia selepas kematian 

mereka. Ini membuktikan bahawa kedatangan Islam merupakan rahmat kepada manusia 

sekalian alam, sebagaimana firman Allah S.W.T:  

               

“Kami tidak mengutuskan engkau (Wahai Muhammad), melainkan menjadi 

rahmat untuk semesta alam.”  

(Surah al-Anbiya, 21:107) 

 

 

 

 

                                                                                                                                                 
Rahman Ibrahim  Zaid al-Kilani (2000), Qawa‟id al-Maqasid „Inda al-Imam al-Shatibi, Damsyik: Dar al-

Fikr, h. 47. 
9
 Ibrahim bin Musa al-Lakhmi al-Ghirnati al-Maliki (2006), Al-Muwafaqat fi Usul al-Shar‟iah, j. 2, 

Kaherah: Dar al-Hadith, h. 54; Yusuf Hamid al-„Alim (1994), Al-Maqasid Al-„Ammah Li al-Syari‟ati al- 

Islamiyyah, Riyadh: Dar al-Islamiyyah lil Kitab al-Islami, h. 143.  
10

 Sila lihat perbincangan lanjut mengenai maslahah di muka surat 35. 
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2.1.3 Dalil Pensyariatan 

 

Kelahiran konsep maqasid shar‟iyyah adalah berasaskan kepada pemerhatian ke 

atas ayat-ayat al-Quran yang menyentuh secara langsung kemaslahatan umum manusia 

sebagai maqasid shar‟iyyah. Di antaranya:  

Firman Allah S.W.T; 

               

“Kami tidak mengutuskan engkau (Wahai Muhammad), melainkan menjadi 

rahmat untuk semesta alam.”  

(Surah al-Anbiya, 21:107) 

                 

“Allah menghendaki kemudahan bagimu, dan tidak menghendaki kesukaran 

bagimu.” 

      

  (Surah Al-Baqarah, 2:185)    

 

               

“dan Dia sekali-kali tidak menjadikan untuk kamu dalam agama suatu kesempitan.” 

                 

(Surah Al-Hajj, 22:78) 

 

         

 
“Allah hendak memberikan keringanan kepadamu.”  

(Surah Al-Nisa‟, 4: 28) 

 

 

Ayat- ayat al-Quran di atas, menunjukkan bahawa syariat yang diturunkan adalah untuk 

kemaslahatan manusia iaitu kebaikan hidup di dunia dan akhirat. Malah di dalam qawaid 

fiqhiyyah dinyatakan apabila bertembung maslahah dan mafsadah, menolak mafsadah 
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adalah lebih utama.
11

 Justeru semua syariat yang diturunkan hendaklah mendatangkan 

kebaikan untuk manusia sejagat dan bukan kemudaratan. Berpaksikan kepada al-Qur‟an 

dan al-Hadith serta kemahiran berijtihad, maka para ulama perlu mencari rahsia matlamat 

atau objektif penshariatan sesuatu hukum agar perlaksanaan hukum tersebut menepati 

maksud sebenar penshariatannya.  

 

Senario ini boleh difahami berdasarkan suatu peristiwa di zaman Rasulullah 

S.A.W. apabila Baginda memerintahkan sekumpulan sahabat pergi menemui Bani 

Quraizah. Pesanan Baginda kepada para sahabat “Hendaknya tidak seorang pun daripada  

kamu mengerjakan solat asar melainkan setelah tiba di tempat Bani Quraizah”. Mereka 

segera bertolak dan di pertengahan jalan, masuk waktu solat asar. Sebahagian daripada 

sahabat menunaikan solat asar kerana memahami maksud perintah Rasulullah S.A.W. 

adalah supaya berjalan cepat dengan tidak melewatkan solat Asar. Manakala sebahagian 

sahabat yang lain solat asar pada waktu Maghrib di Bani Quraizah kerana mengikut zahir 

nas. Walau bagaimanapun, Rasulullah S.A.W. tidak membantah tindakan dua kelompok 

sahabat tersebut apabila perkara ini diajukan kepada Baginda. 

 

2.1.4 Pembahagian Keutamaan Maslahah 

 

Oleh kerana objektif syariah adalah untuk memelihara kemaslahatan manusia di 

dunia dan akhirat maka memahami konsep maslahah adalah suatu yang amat penting 

                                                 
11

 Ahmad bin Syeikh Muhammad Zarqa‟ (2001), Syarhu al-Qawa‟id al-Fiqhiyyah, c. 6, Damsyik: Dar al-

Qalam, h. 205. Lihat juga, Abi Muhammad Izzuddin „Abdul Aziz Ibnu Abdul al-Salam al-Salmi (2002), 

Qawa‟id al-Ahkam fi Masalihi al-Anami, al-Azhar: Dar al-Bayan al-„Arabi, h. 12; Badran Abu al-Aynayn 

Badran (1969), Usul Fiqh, Mesir:  Dar al-Maarif, h. 449. 
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bagi memastikan penentuan maslahah diiktiraf oleh syarak. Kamus al-Munjid 

menjelaskan maksud al-maslahah sebagai sesuatu yang menghasilkan kebaikan iaitu 

perbuatan-perbuatan yang dilakukan manusia bagi menghasilkan kebaikan bagi dirinya 

dan masyarakatnya.
12

 Oleh itu maslahah menyentuh secara langsung kebaikan dan 

kepentingan sesuatu perkara. Imam al-Shatibi menjelaskan maslahah ialah “Sesuatu yang 

difahami untuk memeliharanya sebagai suatu hak hamba, bagi meraih kemaslahatan dan 

menolak kefasadan yang diketahuinya tidak didasarkan pada akal semata-mata, apabila 

Allah S.W.T tidak memberikan penegasan terhadapnya, bahkan menolaknya, maka kaum 

muslimin hendaklah sepakat menolaknya sebagai kemaslahatan”.
13

 Berdasarkan takrifan 

di atas, maka maslahah boleh dibahagikan kepada tiga iaitu :  

1. maslahah mu‟tabarah, 

2. maslahah mulghah, dan 

3. masalih mursalah. 

Penjelasan kepada tiga jenis maslahah di atas adalah seperti berikut : 

 

2.1.4.1 Maslahah Mu’tabarah 

 

 Maslahah mu‟tabarah adalah maslahah yang bertepatan dengan syarak sama ada 

dengan nas yang jelas atau ijmak atau sesuatu yang berkaitan dengan nas (qiyas) atau 

dijelaskan melalui dalil yang khas.
14

 Umpamanya Allah S.W.T. berfirman : 

                                                 
12

 Lois Na’luf (1987), al-Munjid fi al-Luqhah wa al-„Alam, Beirut: Dar al-Masriq,  h. 432. 
13

 Abu Isha’ Ibrahim Ibn Muhammad al-Shatibi (t.t), al-I’tsam, Mekah: al-Maktabah al-Faisaliyyah, juz. 2, 

h. 113.  
14

 Wahbah al-Zuhayli, (1986), Usul al-Fiqh al-Islami, j.2, Damsyik: Dar al-Fikr, h. 770;  Isa Manun (t.t), 

Nabrasu al-Uqul fi Tahqiq al-Qiyas „Inda Ulama‟ al-Usul, Kaherah: Dar al-„Adalah, h. 296; Muhammad 

Mustafa al-Syalabi (1981), Ta‟alil al-Ahkam, Beirut: Dar al-Nahdhah al-„Arabiyyah, h. 281. 
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                        

     

 

“Pencuri lelaki dan pencuri perempuan hendaklah dipotong tangannya 

sebagai balasan di atas perbuatannya dan pencegahan dari Allah”.
 
 

 

       (Surah Al-Maidah,  5:38)  

 

 

Ayat ini menjelaskan bahawa hukuman potong tangan adalah sebagai balasan perbuatan 

mencuri dan sebagai langkah pencegahan dari Allah S.W.T. Dapat difahami di sini 

bahawa nas al-Qur‟ān memaklumkan maslahah hukum potong tangan iaitu sebagai 

pencegahan kepada si penjenayah supaya tidak mencuri lagi dan menimbulkan kegerunan 

kepada orang ramai  untuk mencuri, seterusnya menjauhi perbuatan tersebut.  

 

2.1.4.2 Maslahah Mulghah 

 

 Maslahah mulghah ialah suatu maslahah yang tidak dibuktikan melalui nas 

syarak, malah ia dibuktikan bertentangan dengan syarak.
15

 Umpamanya menyamakan 

pembahagian harta pusaka lelaki dan perempuan kerana memenuhi deklarasi persamaan 

jantina dalam perjuangan hak asasi manusia. Ini adalah satu kebaikan menurut pandangan 

akal manusia. Tetapi ia berlawanan dengan nas shara‟ seperti yang ditegaskan oleh Allah 

S.W.T.  

                                                 
15

 Wahbah al-Zuhayli, op.cit., h. 770. 
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                           

            

 

“Allah perintahkan kamu mengenai (pembahagian harta pusaka untuk) 

anak-anak kamu, iaitu bahagian seorang anak lelaki menyamai bahagian 

dua orang anak perempuan. tetapi jika anak-anak perempuan itu lebih dari 

dua, maka bahagian mereka ialah dua pertiga dari harta ”. 

 

(Surah al-Nisa‟, 4:11) 

 

Begitu juga dengan penjualan arak dan pelacuran. Walaupun ia boleh membantu 

seseorang mendapat pendapatan dan kerajaan boleh mengutip cukai daripadanya, tetapi ia 

tetap berlawanan dengan nas shara‟. Oleh itu maslahah ini dikategorikan sebagai 

maslahah mulghah yang ditolak oleh shara‟.  

 

2.1.4.3 Masalih Mursalah 

 

 Menurut al-Ghazali, masalih mursalah adalah suatu maslahah yang tidak 

berlawanan dengan nas shara‟ tetapi tidak berkaitan dengan nas yang tertentu.
16

  

Pandangan ini dipersetujui oleh Ibnu Ashur. Beliau berpendapat bahawa masalih 

mursalah adalah sesuatu kebaikan yang diterima syarak walaupun tiada nas yang 

berkaitan dengannya. Oleh itu, qiyas digunakan bagi menentukan hukum ke atasnya.
17

 

Walubagaimanapun penggunaan masalih mursalah adalah selepas ketiadaan nas daripada 

al-Quran, al-Sunnah, ijmak ulamak dan qiyas. 

 

                                                 
16

 Abu Hamid Muhammad ibn Muhammad al-Ghazali,  (t.t), al-Mustasfa „Ilmi al-Usul (t.tem.):  Dar al- 

Fiber, j. 1, h. 286; Fakhrudin Muhammad bin „Umar al-Razi, op.cit, j. 2, h. 220. 
17

 Ibn Ashur, op.cit, h. 216. 
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2.1.5 Maslahah dari Sudut Kekuatan Kesan 

 

Imam al-Shatibi membahagikan maslahah dari sudut kekuatan kesannya dalam 

kehidupan manusia kepada tiga iaitu daruriyyat, hajjiyyat dan tahsiniyyat
18

 iaitu: 

 

a. Al-daruriyyat. 

 Iaitu keperluan sesuatu maslahah sampai ke tahap yang sangat genting dan 

mendesak sehingga berada dalam keadaan yang merbahaya dan mengancam seseorang. 

Oleh itu kehilangan perkara daruriyyat akan mengancam kebahagian hidup manusia di 

dunia dan akan ditimpa azab yang amat pedih di hari akhirat nanti. Al-Ghazali 

membahagikan maslahah kepada lima perkara pokok yang dikenali sebagai al-usūl al-

khamsah (lima dasar) iaitu memelihara agama, jiwa,akal, keturunan dan harta.
19

 

 

b. Al-hajjiyyat. 

 

 Iaitu suatu keperluan bagi kelegaan dan menghilangkan kesempitan yang pada 

lazimnya boleh membawa kepada kesusahan dan kesempitan tanpanya. Dengan 

perkataan lain, ia adalah sesuatu yang berkaitan dengan keperluan hidup yang umum dan 

tidak sampai ke tahap darurat dan tidak pula sampai ke peringkat yang boleh mendatang 

fasad atau binasa pada adatnya. 

 

 

                                                 
18

 Abi Ishak al-Shatibi (2006), Al-Muwafaqat fi Usul al-Syar‟iah, j. 2, Kaherah: Dar al-Hadis, h. 5.  
19

 Al-Ghazali, op.cit., hh. 286-287. 
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c. Al-tahsiniyyat. 

 

 Iaitu sesuatu yang boleh mengelokkan keadaan manusia dan menjadikannya 

serasi dengan kehendak maruah dan akhlak yang mulia seperti kebersihan, fesyen 

menutup aurat, adab makan dan sebagainya. Oleh itu susunan maslahat tahsiniyyat 

terletak di tempat yang ketiga selepas al-dharurat dan al-hajjiyyat. Contohnya: 

             

 

“Hai anak Adam, pakailah pakaianmu yang indah di setiap (memasuki) 

masjid.”            

(Surah al-A‟raf, 7:31)   

 

             

 
“Dan pakaianmu bersihkanlah, dan perbuatan dosa tinggalkanlah.”  

        

 (Surah al-Muddathir, 74:4-5)   

 

Ayat di atas jelas menunjukkan  bahawa adalah penting kepada manusia untuk 

berpakaian menutup aurat bahkan Allah S.W.T juga menganjurkan supaya memakai 

pakaian yang bersih dan cantik. Elemen bersih dan cantik adalah elemen tahsiniyyat di 

dalam berpakaian. 

 

2.2 Hubungan Maqasid Shar’iyyah dengan Jenayah Murtad 

 

  Di antara perkara dharuri dalam objektif shar‟iyyah adalah memelihara kesucian 

agama Islam atau lebih dikenali dengan konsep hifz al-din. Oleh kerana jenayah murtad 

adalah salah satu perkara yang menyentuh persoalan akidah maka ia amat berkait rapat 
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dengan konsep hifz al-din. Justeru itu, dengan memahami konsep hifz al-din secara lebih 

mendalam membolehkan penulis mengungkapkan bagaimanakah konsep ini boleh 

membendung jenayah murtad.  

 

2.3 Konsep Hifz al-Din (Memelihara Agama) 

 

 Perkataan hifz al-din adalah istilah yang digunakan oleh para ulama fiqh bagi 

menjelaskan maksud memelihara agama dalam konteks maqasid shar‟iyyah. Oleh itu ia 

dikekalkan dalam penulisan ini bagi memudahkan memahami isu yang sedang 

dibincangkan. Perkataan al-din di dalam al-Quran memberi makna berikut: 

i. Pembalasan, sepertimana firman Allah S.W.T.: 

                  .  

“Apakah bila kita telah mati dan kita telah menjadi tanah dan tulang 

belulang, apakah sesungguhnya kita benar-benar (akan dibangkitkan) untuk 

diberi pembalasan?" 

(Surah  al-Shaffat, 37:53) 

 

ii. Perhitungan atau perkiraan. Firman Allah S.W.T. : 

       

 

“Itulah (ketetapan) agama yang lurus”, 

(Surah at-Taubah, 9: 36) 

         

 

“Yang menguasai  di hari Pembalasan ” 

(Surah al-Fatihah, 1:4) 

 

iii. Ketaatan. Firman Allah S.W.T. : 

         
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“Berpegang teguh pada (agama) Allah dan tulus ikhlas (mengerjakan) 

agama mereka kerana Allah”.  

(Surah al-Nisa‟, 4:146) 

 

iv. Islam. Firman Allah S.W.T.: 

 

       

“Sesungguhnya agama (yang diredhai) disisi Allah hanyalah Islam. 

 

(Surah al-‟Imran, 3:19)   

 

                         

 

“Dan siapakah yang lebih baik agamanya dari pada orang yang ikhlas 

menyerahkan dirinya kepada Allah, sedang diapun mengerjakan kebaikan, 

dan ia mengikuti agama Ibrahim yang lurus?”  

(Surah al-Nisa‟, 4:125)   

 

 Berdasarkan ayat-ayat al-Quran di atas, dapat difahami penggunaan al-din dari 

segi istilah bermakna peraturan Ilahi yang membawa orang yang berakal secara sukarela 

kepada kebaikan hidup di dunia dan akhirat.
20

 Oleh itu, perkataan al-din adalah merujuk 

kepada agama Islam yang terkandung di dalamnya akidah, syariat dan akhlak. Ini 

bertepatan dengan firman Allah S.W.T. : 

                     

     

 

“pada hari ini telah Kusempurnakan untuk kamu agamamu, dan telah Ku-

cukupkan kepadamu nikmatKu, dan telah Kuredai Islam itu jadi agama 

bagimu”.  

(Surah al-Maidah, 5: 3) 

 

                                                 
20

 Yusuf al-Qardhāwi (1996), Madkhal li Ma‟rifati al-Islam Muqawimatuhu Khasaisuhu Ahdafuhu 

Masadiruhu, Kaherah: Maktabah Wahbah, h. 16; Mustafa Sa‟id al-Khan wa Muhyiddin Mastu (1999), al- 

„Aqidah al-Islamiyyah Arkanuha Haqoiquha Mafsadatuha, Damsyik:  Dar al-Kalm al-Toyyib, h. 19. 
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            

 

“Sesungguhnya agama (yang diredai) di sisi Allah hanyalah Islam.”  

 

(Surah al-‟Imran, 3:19) 

   

                           

  

 
“Barangsiapa mencari agama selain agama Islam, maka sekali-kali 

tidaklah akan diterima (agama itu)daripadanya, dan dia di akhirat 

termasuk orang-orang yang rugi.”  

(Surah al-‟Imran, 3:85)   

 

 

 Manakala perkataan hifz bermakna memelihara
21

 iaitu membela, menjaga, 

merawat, menternak binatang, mempunyai atau menyimpan, membiarkan tumbuh dan 

menyelamatkan serta melepaskan.
22

 Umpamanya, Allah S.W.T menjelaskannya di dalam 

al- Quran: 

                 

 
“Maka wanita yang saleh, ialah yang taat kepada Allah lagi memelihara 

diri ketika suaminya tidak ada, oleh kerana Allah telah memelihara 

(mereka).”  

(Surah al-Nisa‟, 4:34) 

 

            

 
“Dan telah memeliharanya (sebenar-benarnya) dari setiap syaitan yang 

sangat durhaka,”  

(Surah  al-Shaffat, 37:7)   

                                                 
21

Fu‟ad Ifram al-Bustani (1956), Munjid Tullab, Beirut: Dar al-Masyreq, h. 130. 
22

 Noresah Baharom (1994), Kamus Dewan, Kuala Lumpur: Dewan Bahasa Dan Pustaka, h. 1000. 
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Kedua-dua ayat di atas jelas menunjukkan bahawa perkataan hifz merujuk kepada 

memelihara. Oleh itu hifz al-din membawa makna memelihara kesucian agama Islam 

dengan memastikan ia didaulatkan dan diamalkan serta dilindungi daripada sebarang 

bentuk pencemaran dan melaksanakan usaha pencegahan secara berterusan bagi 

mengelakkan para pengikutnya dari meninggalkan Islam.  

 

Justeru dengan menjaga agama bermakna umat Islam akan menjaga dharuriyyat 

al-khamsah atau al-usūl al-khamsah (lima dasar) iaitu memelihara agama, jiwa,akal, 

keturunan dan harta.
23

 Ini kerana asas kepada penjagaan jiwa, akal, keturunan dan harta 

harta adalah berteraskan kepada agama. Oleh itu dari segi maqasid shar‟iyyah 

kepentingan undang-undang murtad adalah mengatasi undang-undang lain. Jelasnya 

tanpa agama bagaimana peraturan lain boleh dikuatkuasakan. 

 

 Justeru itu, Imam al-Shatibi membahagikan urusan pemeliharaan kesucian agama 

Islam kepada dua aspek iaitu; pertama, memastikan ajaran Islam dilaksanakan sama ada 

yang berkaitan dengan fardhu ain atau fardhu kifayah. Kedua, agama Islam mestilah 

dilindungi daripada pupus dengan memastikan penganutnya menjauhi dosa kecil, dosa 

besar serta perkara bid‟ah. Di samping itu, hukuman hudud hendaklah dilaksanakan bagi 

mereka yang murtad supaya penyakit ini tidak terus merebak sehingga merosakan 

struktur sosial orang Islam.
24

 Manakala Ziad Mohamad Ahmidan pula menjelaskan 

                                                 
23

 Muhammad al-Tahir Ibnu „Ashur (2007), Maqasid al-Shari‟ah al-Islamiyyah, Tunisia: Dar al-Syuhun, h. 

78 
24

 Shatibi, al-Muwafaqat, op.cit, j.2, h. 7. 
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bahawa pelaksanaan maqasid shar‟iyyah dari sudut memelihara agama terbahagi kepada 

dua komponen utama
25

 iaitu: 

a. Memastikan kewujudan dan kelangsungan agama Islam, tindakan di bawah 

hendaklah diambil: 

i. Amalan beragama; 

ii.   kedaulatan agama Islam;  

iii.  dakwah bagi agama Islam 

b. Bagi mengelakkan agama Islam daripada tercemar kesuciannya dan pupus,maka 

hendaklah: 

i. Berjihad di jalan Allah S.W.T; 

ii. mencegah jenayah murtad; 

iii. menghapuskan bid‟ah; 

iv. menjauhkan daripada dosa dan maksiat; 

v. menghindari pendapat secara bergurau senda yang melampau. 

  

Berdasarkan pandangan di atas maka konsep hifz al-din diringkaskan seperti di 

dalam gambarajah 2.1 di bawah.  

 

 

 

 

 

                                                 
25

 Ziad Muhammad Ahmidan, (2008), Maqasid al-Shariah al-Islamiyyah, Beirut: Muassasah al-Risalah 

Nashirun, hh. 87-130. 
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Gambarajah 2.1: Model Hifz al-Din. 

 

 

 

 

 

 

 

Manakala penjelasan intipatinya akan diperbahasan dalam perbincangan seterusnya. 

 

2.3.1 al-Hakimiyyah (Kedaulatan Islam) 

 

Kedaulatan perundangan atau al-hākīmiyyah adalah hak mutlak Allah S.W.T. 

Oleh itu hanya Allah S.W.T berhak menentukan sesuatu itu halal atau haram.
26

 Justeru 

sebuah kerajaan Islam tidak memiliki kuasa mutlak untuk menggubal undang-undang 

melainkan akur dengan kehendak Allah. Firman Allah S.W.T.: 

                   

 

“Tidakkah kamu mengetahui bahawa kerajaan langit dan bumi adalah 

kepunyaan Allah”  

          

(Surah al-Baqarah, 2:107) 

 

                      

 

                                                 
26

 Alias Othman (1991),  Asas-Asas Pemikiran Politik Islam, Kuala Lumpur: Pustaka Salam, h. 53.  

Hifz al Din 

Wiqayah : 

 

Pencegahan dan 

perlindungan 

 

„Uqubah : 

Penguatkuasaan 

pendakwan, 

istitābah, hukuman, 

dan pasca hukuman 

murtad 

 

Tarbiyyah: 

 

Pendidikan muallaf 

dan  

pemerkasaan iman 

Hakīmiyyah :  

 

Kebebasan 

beragama, dakwah 

Islamiyyah dan 

pemelukan Islam 
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“Bagi-Nyalah segala puji di dunia dan akhirat dan bagi-Nyalah segala 

penentuan (hukum) dan kepada-Nyalah kamu dikembalikan”  

 

(Surah al-Qasas, 28: 70) 

 

 

Ayat-ayat di atas, menunjukkan bahawa sememangnya hukum dalam Islam 

adalah milik Allah S.W.T. Oleh itu, sebuah kerajaan Islam adalah tertakluk kepada 

hukum Allah S.W.T dan Rasul-Nya serta berkewajipan menguatkuasakan hukum Allah 

S.W.T. Maka dari segi politik sebuah kerajaan Islam hendaklah melaksanakan politik 

Islam. Begitu juga dari segi ekonomi, pendidikan, sosial, perundangan, hiburan, budaya, 

seni dan semua cabang kehidupan yang tertakluk kepada hukum Islam.   

 

Namun demikian negara Islam bukanlah negara teokrasi (pemerintah ketuhanan 

yang suci) seperti yang difahami oleh kelompok kristian barat. Malah menurut Dr. Yūsuf 

al-Qardhāwi, negara Islam adalah negara madani iaitu pemerintahan awam yang berdiri 

di atas asas pemilihan, bai‟ah, syura, tanggungjawab pemerintah terhadap umat, hak 

setiap individu rakyat untuk nasihat menasihati pemerintah dan menyuruh yang makruf 

dan mencegah yang mungkar.
27

 Justeru, berdasarkan kaedah fiqh tasarruf al-imam „ala 

al-ra‟iyyah manutun bi al-maslahah iaitu tindakan seorang pemimpin terhadap rakyatnya 

terikat kepada maslahah semasa, maka seorang pemimpin yang boleh menggubal 

undang-undang yang tidak bersalahan dengan hukum syarak demi kemaslahatan dan 

kepentingan rakyat. Berbeza dengan negara teokrasi, apabila para pendeta memiliki kuasa 

mutlak di atas nama tuhan untuk menggubal undang-undang. Tambahan pula Rasulullah 

S.A.W  telah bersabda: 

                                                 
27

 Yusuf al-Qardhawi (1998), Fiqh Daulah Dari Perspektif Islam, Terjemahan oleh Ustaz Hj Juanda Hj 

Jaya, Selangor:  Maktabah al-Qardhawi, h. 80. 
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رْدَاءِ رَضِيَ الُله عَنْوُ  رَفَعَ الَْْدِيْثَ قاَلَ : مَا أَحَلَّ الُله فِِْ كِتَابوِِ فَ هُوَ حَلَالٌ وَ مَا حَرَّمَ فَ هُوَ حَراَمٌ  عَنْ أَبِْ الدَّ
 ياً سْ فاَقْ بَ لُوْا مِنَ الِله الْعَافِيَةَ فإَِنَّ اللهَ لََْ يَكُنْ نِ   وَمَا سَكَتَ عَنْوُ فَ هُوَ عَافِيَةٌ 

 

 

Daripada Abi Darda‟ r.a, telah bersabda Rasulullah S.A.W.: “Apa yang 

dihalalkan oleh Allah  di dalam kitab-Nya maka ia adalah halal dan apa-

apa yang diharamkan di dalam kitab-Nya maka ia adalah haram dan apa - 

apa yang didiamkan daripada-Nya maka ia adalah satu kemudahan untuk 

kamu. Maka terimalah kemudahan dari Allah kerana mustahil bagi Allah 

bersifat pelupa”.
28

  

 

Hadis ini memberi ruang kepada umat Islam untuk menggubal undang-undang 

dengan keizinan syarak dalam ruang lingkup yang luas berkaitan kehidupan manusia 

seharian. Namun demikian mereka masih terikat dengan nas syarak, maqasid syar‟iyyah 

al-kulliyyah dan qawa‟id al-‟ammah supaya undang-undang yang digubal memberi 

manfaat dan menolak kemudaratan serta memelihara ‟urf semasa.
29

  

 

Justeru dapat difahami bahawa tabiat Islam adalah memerintah. Untuk itu syariat 

Islam hendaklah dilaksanakan seluruhnya oleh pemerintah Islam. Setiap individu muslim 

akan ditadbir, diselia serta dikawal oleh syariat Islam. Ini termasuklah undang-undang 

murtad yang mesti digubal kerana murtad adalah salah satu perbuatan jenayah dalam 

sebuah negara Islam. Oleh itu, rakyat akan dididik dan ditegah untuk murtad oleh 

pemerintah Islam. Apabila keadaan ini berlaku, persoalan murtad sepatutnya tidak lagi 

timbul di kalangan orang Islam. Namun jika ia masih berlaku maka penjenayah murtad 

mesti dihukum berdasarkan hukum syarak. Tambahan pula pemelukan Islam bagi 

masyarakat bukan Islam dalam sebuah negara Islam adalah berdasarkan prinsip berikut: 

                                                 
28

 Al-Hafiz Abi Abdillah al-Hakim al-Naisaburi (1986), al-Mustadrak al-Sohihaini, Beirut: Darul 

Ma‟arifah,  hadis 3419, j. 2, h. 375, Abi Bakr Ahmad bin al-Husin bin „Ali al-Baihaqi (2003), Beirut: Dar 

al-Kutub al-Ilmiyyah, hadith 16866, j. 8, h. 353.  
29

 Yusuf al-Qardhawi, op.cit, h. 92. 
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2.3.1.1  Kebebasan Beragama 

 

 Syariah memperuntukkan kebebasan kepada rakyat sebuah negara Islam untuk 

menganuti mana-mana agama.
30

 Ini adalah bertujuan untuk membebaskan manusia dari 

menjadi hamba pemikiran atau taqlid. Oleh itu al-Quran mengajak manusia untuk berfikir 

tentang penciptaan langit dan bumi sebagai tanda-tanda kekuasaan Allah 

S.W.T.Sebagaimana firman Allah S.W.T.: 

                           

                              

                   

                    

“Sesungguhnya dalam penciptaan langit dan bumi, silih bergantinya malam 

dan siang, bahtera yang belayar di lautan membawa apa yang berguna 

kepada manusia dan apa yang Allah turunkan dari langit berupa air lalu 

dengan itu Dia hidupkan bumi sesudah mati (kering)nya. Dan Dia sebarkan 

di bumi itu segala jenis haiwan dan pengisaran angin dan awam yang 

dipermudahkan antara langit dan bumi, sesungguhnya (terdapat) tanda-

tanda (keesaan dan kebesaran Allah) bagi kaum yang berfikir.”  

 

(Surah al-Baqarah, 2:164) 

 

Hak memilih agama ini dinyatakan oleh Allah S.W.T.: 

                        

“Dan katakanlah : Kebenaran itu datangnya dari tuhanmu, maka 

barangsiapa yang ingin beriman hendaklah ia beriman dan barangsiapa 

yang ingin kafir biarlah ia kafir”  

                 

(Surah al-Kahfi, 18: 29) 

                                                 
30

 A.Rahman I.Doi (1992), Orang Bukan Islam di Bawah Undang-Undang Shariah, Kuala Lumpur: Dewan 

Bahasa dan Pustaka, h. 108. 
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 Ayat di atas jelas menunjukkan Allah S.W.T menjamin kebebasan memilih agama 

walaupun pada peringkat awalnya Allah S.W.T menegaskan bahawa kebenaran hanya 

datang daripada-Nya. Dalam perkara ini, Saidina Ali berkata:  

“Sesungguhnya orang bukan Islam hendaklah membayar jizyah bagi 

membolehkan harta benda dan nyawa merka sama statusnya dengan orang 

Islam.”
31

 

 

 

Di dalam Perlembagaan negara Islam Madinah Rasulullah S.A.W memperuntukkan 

dalam Perkara 25 hingga 33 mengenai hak beragama bagi orang Islam dan bukan Islam. 

Perkara 25 Perlembagaan Madinah menjelaskan bahawa: 

“Bahawa orang Yahudi dari Bani Auf adalah satu umat bersama orang 

beriman, orang yahudi dengan agama mereka dan kaum muslimin dengan 

agama mereka, begitu juga dengan orang yang bersekutu dengan mereka, 

kecuali orang-orang yang zalim dan berbuat dosa maka hal ini akan 

menimpa diri mereka dan keluarga mereka.”
32

 

 

 

Begitu juga perjanjian yang dilakukan oleh Rasulullah S.A.W. dengan rahib St. 

Catherine di Bukit Sinai, Mesir yang mewakili orang Nasrani keseluruhannya dengan 

menjamin kebebasan beragama kepada mereka.
33

 Mengulas perjanjian Nabi Muhammad 

S.A.W dengan orang Nasrani di Najran, Ameer Ali menyatakan rasa kekagumannya 

kerana tidak ada bangsa penakluk sebelum ini memberikan jaminan kebebasan lebih baik 

daripada sebelum mereka ditakluk.
34

 Hal ini juga berlaku di zaman sahabat, umpamanya 

‟Umar al-Khattab dilaporkan memberikan kebebasan beragama dan mengamalkan agama 

                                                 
31

 „Alauddin Abi Bakr, Ibn. Mas‟ud al-Kasani al-Hanafi (1982), Bada‟i al-Sana‟i, Kaherah: Dar al-Kitab al 

Arabi,  j. 7, h. 111.  
32

 Abu al-Fida‟ Ismail Ibn Kathir (1999), al-Bidayah al-Nihayah, Kaherah: Dar al-Taqwa, j. 3, h. 232; Ibnu 

Ishaq (1970), Sirah Rasulullah,  Alfred Guillaume (terj.), Oxford University Press Lahore, hh. 150-767; 

Ibnu Hisham Abu Muhammad „Abdul Malik (1937), al-Sirah al-Nabawiyyah. Kaherah: t.p,  hh. 218-834. 
33

 Ibnu Hisham, op.cit, h. 718. 
34

 Ameer Ali (1922), The Spirit of Islam, London: t.p, h. 273. 
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Nasrani di ‟Ilyan.
35

 Perkara yang sama juga dilakukan oleh Khalid al-Wālid kepada 

penduduk Annat.
36

 Rentetan peristiwa dalam sejarah Islam ini membuktikan bahawa 

pemerintah Islam amat konsisten memberikan kebebasan beragama kepada rakyatnya. 

 

2.3.1.2 Dakwah Islamiyyah 

 

 

 

Islam telah disebarkan melalui dakwah
37

. Malah tidak ada nas syarak atau fakta 

sejarah yang menyokong bahawa Islam tersebar dengan mata pedang
38

 melainkan ia 

adalah dakyah musuh-musuh Islam sahaja.
39

 Hakikat ini boleh dilihat dalam beberapa 

ayat al-Quran seperti dalam firman Allah S.W.T.: 

                                                 
35

 Tabari Abu Ja‟afar Muhammad bin Jarif (1358H), Tarikh al-Umam wa al-Muluk (Tarikh al-Tabari), 

Kaherah: t.p,  j.3, h. 609. 
36

 Abu Yusuf Ya‟akub bin Ibrahim (1382H), Kitab al-Kharaj, Kaherah: t.p, h. 146. 
37

 Dakwah dari segi bahasa bermakna meminta tolong, beribadat, memandu, menjemput, mengajak, 

memangil, menyeru dan melaung. Manakala dari segi istilah ia membawa maksud satu program yang 

lengkap, yang kesemua peringkatnya mengandungi ilmu pengetahuan yang diperlukan oleh manusia bagi 

menjelaskan tujuan dan matlamat hidup dan bagi menyingkap petunjuk jalan yang menjadi petunjuk 

kepada mereka. Dr. Yusuf al-Qaradhāwi pula berpendapat dakwah adalah usaha membawa orang lain 

kepada agama Islam supaya mengikut petunjuk agama ini, melaksanakan segala ketetapan-Nya di muka 

bumi ini, mengkhususkan segala bentuk penghambaan diri, permohonan dan taat kepada Allah S.W.T 

sahaja, melepaskan diri daripada segala kongkongan yang bukan daripada Allah S.W.T.yang terpaksa 

dipatuhi, memberi hak kepada orang yang ditentukan hak oleh Allah S.W.T , menafikan hak ke atas orang 

yang dinafikan hak oleh Allah S.W.T. menyeru kepada kebaikan dan menegah kemungkaran dan berjihad 

pada jalan-Nya. Begitu juga ulama-ulama lain seperti Adam „Abdullah al-Aluri, Abū al-Majd al-Sayyi 

Nawfal dan Rauf Sh‟abi. Ringkasnya dakwah adalah usaha yang dilakukan oleh seseorang atau kumpulan 

dengan pendekatan tertentu untuk membawa manusia kepada keredaan Allah S.W.T. Sila rujuk Ibn Manzur 

(t.t),  Lisan al-Arab, Beirut: Dar Sadir, j. 14, hh. 257-261. Muhammad al-Ghazali (1981), Ma‟a Alah, 

Beirut: Dar Ihya al-Turath al-„Arabi,  h. 17. Yusuf al-Qaradhawi (1978), Thaqafah al-Daiyah, Beirut: t.p, h. 

5. Adam Abdullah al-Aluri (1989), Tarikh Dakwah al-Islamiyyah baina al-Ams ila al-Yaum, Kaherah: 

Maktabah Wahbah, h. 17. Rauf Shabi (1982), Syaikologiyyah al-Ra‟i wa al-Dakwah, Kuwait: Dar al-

Qalam, h. 49. Abdul Aziz Mohd Zin (1999), Pengantar Dakwah Islamiyah, Kuala Lumpur: Penerbit 

Universiti Malaya, h. 2. 
38

 Muhammad ibn al-Hasan al-Syaibani (1971), al-Siyar al-Kabir, Kaherah: Matba‟ah Syarikatal I‟lanat al- 

Syarqiyyah, j.1, h. 187. 
39

 Husni Adhan Jarar (1994), al-Jihad al-Islami al-Mu‟asir, Oman: Dar al-Basyir, h. 38. 
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                           

    

“Serulah manusia ke jalan Allah dengan hikmah dan nasihat yang baik 

serta berbincanglah dengan mereka dengan cara yang baik”  

 

(Surah al-Nahl, 16: 125) 

 

                       

    

 

“Siapakah yang lebih baik perkataannya daripada orang yang menyeru 

kepada Allah, mengerjakan amal soleh dan berkata sesungguhnya aku 

termasuk orang-orang yang berserah diri”  

(Surah al-Fussilat, 41:33) 

 

                     

                           

      

 
“Orang-orang yang telah kami berikan kitab kepada mereka bergembira 

dengan kitab yang diturunkan kepadamu dan di antara golongan-golongan 

yang bersekutu ada yang mengingkari sebahagiannya. Katakanlah 

sesungguhnya aku hanya diperintah untuk menyembah Allah dan tidak 

mempersekutukan sesuatu pun dengan dia. Hanya kepada-Nya aku menyeru 

(manusia) dan hanya kepada-Nya aku kembali.” 

 

(Surah al-Ra‟ad, 13:36) 

 

 

 Penjelasan ayat-ayat di atas menyokong konsep kebebasan beragama iaitu unsur 

kerelaan adalah aspek yang penting semasa memeluk Islam. Sedankan kerelaan ini boleh 

dibentuk melalui dakwah.  
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 Begitu juga metodologi yang digunakan semasa berdakwah. Para rasul dan 

pendakwah selepas baginda sentiasa menggunakan pelbagai pendekatan yang berhemah 

seperti mengajak berfikir, bercerita, perbandingan, rangsangan minda, qudwah hasanah, 

syair dan pantun, pujukan dan banyak lagi.
40

 Malah ayat yang pertama diturunkan iaitu : 

Firman Allah S.W.T.: 

                        

                     

“Bacalah dengan menyebut nama Tuhanmu yang meciptakan. Dia telah 

menciptkannmu dari segumpal darah. Bacalah dan Tuhanmulah yang Maha 

Pemurah, yang mengajar manusia dengan perantaraan kalam. Dia 

mengajar kepada manusia apa yang tidak diketahui.”  

 

(Surah al-„Alaq, 96:1-5) 

 

 Ayat ini jelas menunjukkan bahawa Islam disebarkan melalui ilmu iaitu dengan 

cara membaca dan menulis kerana kedua-duanya adalah proses pengajaran dan 

pembelajaran.
41

 Ini jelas menunjukkan bahawa dakwah bukan suatu pembohongan atau 

paksaan tetapi kebenaran yang disampaikan dengan cara yang berhemah. Justeru bagi 

seseorang yang baru memeluk Islam, sewajarnya tidak merasa tertipu atau terpedaya atau 

kerana ugutan untuk memeluk Islam. Tambahan pula Islam disampaikan dengan jelas dan 

terang. Sebagaimana firman Allah S.W.T. : 

                

“Dan kewajipan kami tidak lain hanyalah menyampaikan  (pengajaran) 

dengan jelas”  

(Surah Yasin, 36:17) 

                                                 
40

 Jalal Said al-Basyar (1999), al-Dakwah ila Allah S.W.T „ala asalibiha wawasailiha wa tatbiqatiha. 

Kaherah: Jamiah al-Azhar, hh. 69-90; Abdul Aziz Mohd Zin (2001), Metodologi  Dakwah, Kuala Lumpur: 

Penerbit Universiti Malaya, hh. 135-170. 
41

 Muhammad Amahzun (2002), Manhaj al-Nabi fi Dakwah, Kaherah: Dar al-Salam, h. 19. 
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Tambahan pula orang bukan Islam diberikan hak oleh syarak untuk mendapat 

pendidikan Islam sebagaimana firman Allah S.W.T.: 

                     

                  

“Dan jika seorang di antara orang-orang musyrikin itu meminta 

perlindungan kepadamu, Maka lindungilah ia supaya ia sempat mendengar 

firman Allah, kemudian hantarkanlah ia ke tempat yang aman baginya. 

demikian itu disebabkan mereka kaum yang tidak mengetahui”. 

 

(Surah at-Taubah, 9:6)  

 

 

 Di samping itu usaha dakwah yang dilakukan adalah untuk memberi 

kesejahteraan kepada manusia di dunia dan akhirat. Sebagaimana firman Allah S.W.T.: 

                      

                

 
“Dengan (al-Qur‟an) itu Allah menunjukkan jalan keselamatan serta 

kesejahteraan kepada sesiapa yang mengikut keredhaan-Nya, dan 

(dengannya) Tuhan keluarkan mereka dari kegelapan (kufur) kepada 

cahaya (iman) yang terang benderang dengan izin-Nya, dan (dengannya 

juga) Tuhan menunjukkan mereka ke jalan yang betul lurus.” 

 

(Surah al-Maidah, 5:16) 

 

 

 Rashid Ridha pula berpendapat bahawa risalah tauhid yang dibawa oleh 

Rasulullah S.A.W. akan menyelamatkan manusia dari kecelakaan di dunia dan menjamin 

keselamatan manusia di akhirat nanti. Ia juga mengeluarkan manusia daripada kegelapan 



 

 

56 

jahiliyah seperti pemujaan berhala dan kongkongan materialisma kepada hidayah Ilahi 

iaitu jalan kebenaran.
42

   

 

Bagi menyemarakkan dakwah kepada bukan Islam, Allah S.W.T. 

memperuntukkan satu dana dari asnaf zakat untuk digunakan bagi mengajak dan 

memujuk orang bukan Islam memeluk Islam. Sebagaimana firman Allah S.W.T.: 

                     

                       

      

“Sesungguhnya sedekah-sedekah (zakat) itu, hanyalah untuk orang-orang 

fakir, orang-orang miskin, pengurus-pengurus zakat, para mu'allaf yang 

dipujuk hatinya, untuk (memerdekakan) budak, orang-orang yang 

berhutang, untuk jalan Allah dan untuk mereka yuang sedang dalam 

perjalanan, sebagai suatu ketetapan yang diwajibkan Allah, dan Allah 

Maha mengetahui lagi Maha Bijaksana”.  

 

(Surah at-Taubah, 9:60) 

 

 

 

 Dr Yūsuf al-Qaradhāwi menjelaskan bahawa hukum memberikan bantuan zakat 

kepada asnaf muallaf sama ada ia masih belum Islam tetapi berpotensi untuk masuk 

Islam atau baru memeluk agama Islam masih terpakai sehingga hari ini.
 43

 Oleh itu amat 

wajar peruntukan zakat digunakan secara maksimum bagi menambah usaha dakwah di 

kalangan bukan Islam. 

 

                                                 
42

 Rashid Ridha (t.t), al-Qur‟an al-Hakim al-Shahir bi Tafsir al-Manar,  j.6, Beirut: Dar al-Ma‟arifah, hh. 

304- 306. 
43

 Yusuf al-Qardhawi (1973), Fiqh al-Zakat, j. 2, Beirut: Dar al-Irsyad, hh. 594-611; Nawawi (t.t),  al- 

Majmu‟, j. 6, Jeddah: Maktabah al-Irsyad, hh. 196-198.  
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2.3.1.3 Pemelukan Islam 

 

 

 

 Seorang bukan Islam tidak boleh dipaksa menganut agama Islam kerana bukti 

kebenaran dan kesahihan Islam amat nyata. Sesiapa yang diberikan hidayah oleh Allah 

S.W.T. akan menerima Islam dan sebaliknya akan kekal dalam kekufuran. Oleh itu 

elemen kerelaan memeluk Islam adalah sesuatu yang perlu diambil perhatian semasa 

memeluk Islam. Sesuai dengan firman Allah S.W.T. : 

      

 

 “Tiada paksaan dalam beragama” 

       (Surah al-Baqarah, 2:256) 

 

Tambahan pula, pemelukan Islam secara terpaksa tidak akan membawa sebarang 

keuntungan.
44

 Malah Allah S.W.T menegaskan : 

                       

     

 
 “Jika kamu kafir maka sesungguhnya Allah tidak memerlukan (iman) mu, 

dan Dia tidak menerima kekafiran bagi hamba-Nya dan jika kamu 

bersyukur nescaya diredai bagi kamu kesyukuran itu”  

(Surah az-Zumar, 39:7) 

 

 

Jelasnya, ayat ini menunjukkan bahawa Allah S.W.T tidak memerlukan iman 

orang yang memilih untuk kafir kepada Allah S.W.T. Namun jika Allah S.W.T 

berkehendak semua orang beriman kepada-Nya maka Dia boleh melakukannya. 

Sebagaimana firmanNya: 

                                                 
44

 Abi al-Fida Ismail bin Kathiral Qursyi al-Dimasyqi (1987), Tafsir Ibnu Kathir, j. 1, Beirut: Dar al-Fikr, 

h. 310. 
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                         

         

 

“Dan jika Tuhanmu menghendaki tentulah semua orang di muka bumi ini 

beriman, maka apakah kamu (hendak) memaksa manusia supaya menjadi 

orang-orang yang beriman semuanya?”  

 

(Surah Yunus, 10:99) 

 

Ayat ini pula menjelaskan bahawa Allah S.W.T menyerah perkara keimanan di atas 

pilihan dan kerelaan manusia itu sendiri dan bukan dengan paksaan.  

  

Namun demikian manusia perlu bertanggungjawab dengan pilihan yang dibuat. 

Allah S.W.T. berfirman: 

                            

                        

                      

                 

 
“Dan katakanlah: “Kebenaran itu datangnya dari Tuhanmu; Maka 

barangsiapa yang ingin (beriman) hendaklah ia beriman, dan barangsiapa 

yang ingin (kafir), biarlah ia kafir”. Sesungguhnya Kami telah sediakan 

bagi orang orang zalim itu neraka, yang gejolaknya mengepung mereka. 

dan jika mereka meminta minum, nescaya mereka akan diberi minum 

dengan air seperti besi yang mendidih yang menghanguskan muka. Itulah 

minuman yang paling buruk dan tempat istirahat yang paling jelek. 

Sesungguhnya mereka yang beriman dan beramal saleh, tentulah Kami 

tidak akan menyia-nyiakan pahala orang-orang yang mengerjakan 

amalan(nya) dengan yang baik.”  

 

(Surah al-Kahfi, 18:29-30) 
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 Allah S.W.T menjelaskan dalam ayat di atas bahawa jika manusia memilih 

menjadi kafir, mereka akan diseksa di dalam azab neraka jahanam sebaliknya jika 

manusia memilih beriman kepada Allah S.W.T, mereka telah dijanjikan dengan syurga. 

Justeru adalah menjadi tangungjawab kepada setiap muslim untuk mengajak orang bukan 

Islam memeluk Islam, memelihara kesucian Islam dan menjaga jati diri setiap individu 

muslim. Prinsip ini membawa satu gagasan yang amat unik iaitu pemelukan Islam 

dengan rasa rela hati dan bukan dengan paksaan. 

 

 Namun apabila seseorang telah menerima Islam maka dia tertakluk kepada hukum 

Islam sebagaimana firman Allah S.W.T.:  

                      

         

  
“Wahai orang-orang yang beriman! Masuklah kamu ke dalam  Islam 

secara kaffah (menyeluruh dengan mematuhi segala hukum-hukumnya); 

dan janganlah kamu menurut jejak langkah syaitan; sesungguhnya syaitan 

itu musuh bagi kamu yang terang nyata”.  

 

      (Surah al-Baqarah, 2:208)  

 

 

Apabila seseorang memeluk Islam ia tidaklah dikatakan terus beriman. 

Sebagaimana pengakuan seorang badwi dari bani Asad yang baru memeluk Islam dan 

kemudian berkata bahawa dia telah beriman maka Allah S.W.T. menurunkan ayat:  
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                     

                     

        

 
“Orang-orang Arab Badui itu berkata: "Kami telah beriman". Katakanlah: 

"Kamu belum beriman, tapi katakanlah 'kami telah tunduk', kerana iman itu 

belum masuk ke dalam hatimu; dan jika kamu taat kepada Allah dan Rasul-

Nya, dia tidak akan mengurangi sedikitpun pahala amalanmu; 

Sesungguhnya Allah Maha Pengampun lagi Maha Penyayang."  

 

(Surah al-Hujurat, 49:14)   

 

Pengajaran dari ayat di atas ialah iman adalah lebih khusus daripada Islam.
45

 Apabila 

Malaikat Jibril bertemu dengan Rasulullah S.A.W. bertanyakan mengenai Islam, iman 

dan ihsan.
46

 Rasulullah S.A.W. menjelaskan:  

 وَتََُجَّ  رَمَضَانَ  وَتَصُومَ  الزَّكَاةَ  وَتُ ؤْتِىَ  الصَّلَاةَ  وَتقُِيمَ  اللَّوِ  رَسُولُ  مَُُمَّدًا وَأنََّ  اللَّوُ  إِلَّ  إلَِوَ  لَ  أنَْ  تَشْهَدَ  أنَْ  الِإسْلَامُ 
 .سَبِيلاً  إلِيَْوِ  اسْتَطَعْتَ  إِنِ  الْبَ يْتَ 

 
“Islam itu ialah, kamu bersaksi bahawa tiada Tuhan selain Allah dan 

Muhammad itu adalah utusan Allah, dan kamu mendirikan solat, 

menunaikan zakat, berpuasa di bulan Ramadhan dan menunaikan haji 

sekiranya kamu mampu”.
47

 

 

Hadis ini sekali lagi menjelaskan secara langsung perbezaan antara iman dan 

Islam. Islam bermakna tunduk, menyerah dan mentaati Allah S.W.T. dan ketundukan itu 

                                                 
45

 Abi al-Fida Ismail ibn Kathir al-Qarsyi al-Damasyqi (1986), Tafsir Ibnu Kathir, j. 4, Beirut: Dar al-Fikr, 

h. 220. 
46

 Nawawi (1988), Hadis Empat puluh, Terjemahan Mustafa Abdul Rahman, Kuala Lumpur: Dewan 

Pustaka Fajar, hh. 71-116. 
47

 Muslim bin al-Hajjaj (2006), Sahih Muslim, Beirut: Darul Ma‟rifah, j.1, hh. 101-111;  Abi Daud bin al- 

Asha‟s al-Sajastani, Sunan Abi Daud, Riyadh: Baitu al-Afkar al-Dauliyyah, j.1, h. 512; Abi Isa Muhammad 

bin isa bin surah al-Tarmizi (t.t), Jami‟ al-Tarmizi, Riyadh: Baitu al-Afkar al-Dauliyyah, j.1, hh. 423-424, 

Abdul Rahman Ahmad bin Syuaib bin „Ali al-Syahirab (t.t), Sunan al-Nasa‟i, Maktabah al-Ma‟arif, j.1, h. 

757; Abi Abdullah Mohamad bin Yazid al-Qazwaini al-Syahirab (t.t), Sunan Ibnu Majjah, Maktabah al- 

Ma‟arif, j.1, hh. 25-26, Ahmad bin Hanbal (1995), Musnad al-Imam Ahmad bin Hanbal, Beirut: Muassasah 

al-Risalah, j.1, hh. 434-436. 
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adalah lahir dari kesedaran dan bukan paksaan.
48

 Manakala iman Allah S.W.T. 

menjelaskan: 

                   

                        

“Sesungguhnya orang-orang yang beriman itu hanyalah orang-orang yang 

percaya (beriman) kepada Allah dan Rasul-Nya, kemudian mereka tidak 

ragu-ragu dan mereka berjuang (berjihad) dengan harta dan jiwa mereka 

pada jalan Allah. Mereka itulah orang-orang yang benar”.  

 

(Surah al-Hujurat, 49:15)  

 

 

 

 Ini bermakna seorang yang beriman adalah menyakini keesaan Allah S.W.T dan 

kerasulan Rasulullah S.A.W. di dalam hati dan keyakinannya tidak dicemari dengan rasa 

syak dan ragu-ragu. Bahkan ia mampu diterjemahkan dengan pengorbanan harta dan jiwa 

ke jalan Allah S.W.T. bagi memastikan Islam ditegakkan.
49

 

 

 Justeru seseorang yang baru memeluk Islam belum sempurna keimanannya 

kerana ia belum sempurna melaksanakan syariat Islam dan keimanannya belum sampai 

ke dalam hati walaupun lidahnya telah melafazkan dua kalimah syahadah. Prinsip ini 

amat penting bagi menentukan saat mula seseorang itu Islam. Berdasarkan ayat di atas 

seseorang dikatakan Islam apabila dia mengucap dua kalimah syahadah. Manakala 

amalan keislamannya seperti kesempurnaan solat dan puasa adalah bukti keimanan 

kerana ia memerlukan masa yang panjang sehingga iman mereka meresap ke dalam hati 

mereka. Oleh itu kesempurnaan pelaksanaan syariat Islam seseorang adalah bukti 
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keimanan seseorang. Manakala lafaz dua kalimah Syahadah adalah bukti keislaman.
50

 

Sebagaimana hadis Rasululullah S.A.W. :  

نَةَ  مِنْ  الْْرَُقاَتِ  فَصَبَّحْنَا سَريَِّةٍ  فِ  -وسلم عليو الله صلى- اللَّوِ  رَسُولُ  بَ عَثَ نَا قاَلَ   فَ قَالَ  رَجُلاً  فأََدْركَْتُ  جُهَي ْ
 اللَّوِ  رَسُولُ  فَ قَالَ  -وسلم عليو الله صلى- للِنَّبِى  فَذكََرْتوُُ  ذَلِكَ  مِنْ  نَ فْسِى فِ  فَ وَقَعَ  فَطعََنْتُوُ . اللَّوُ  إِلَّ  إلِوََ  لَ 
اَ اللَّوِ  رَسُولَ  ياَ قُ لْتُ  قاَلَ . « وَقَ تَ لْتَوُ  اللَّوُ  إِلَّ  إلَِوَ  لَ  أقَاَلَ  » -وسلم عليو الله صلى-  مِنَ  خَوْفاً قاَلََاَ إِنََّّ

 أَنّى  تََنَ َّيْتُ  حَتَّّ  عَلَىَّ  يُكَرىرُىَا ازاَلَ فَمَ . « لَ  أمَْ  أقَاَلََاَ تَ عْلَمَ  حَتَّّ  قَ لْبِوِ  عَنْ  شَقَقْتَ  أفََلاَ  » قاَلَ . السىلَاحِ 
 .يَ وْمَئِذٍ  أَسْلَمْتُ 

 

“Berkata (Usamah Bin Zaid) “Rasulullah S.A.W telah mengutuskan   kami 

dalam kelompok askar yang kecil (untuk berperang) hingga kami berada di 

Kampung Huraqat dari suku Juhainah pada waktu pagi. Aku bertemu 

dengan seorang lelaki (yang bukan Islam dan mengejarnya), lalu dia  

mengucapkan lailahaillah lantas aku menikamnya. Sejak itu terasa sesuatu 

dalam hatiku. Lalu aku menceritan kejadian itu kepada Rasulullah. Baginda 

bersabda “Apakah engkau membunuhnya sedangkan dia telah 

mengucapkan lailahaillah? Dia berkata : Aku menjawab “Wahai 

Rasulullah, dia mengucapkan demikian kerana takut kepada pedang.” 

Baginda bersabda :”Apakah engkau telah mengorek hatinya hingga engkau 

mengetahui dia bercakap benar atau tidak.? Baginda sentiasa mengulangi 

ucapan itu kepadaku sehingga aku merasakan bahawa aku belum menjadi 

muslim sebelum peristiwa itu”.
51

 

 

 

 Berdasarkan hadis ini, maka persoalan yang tersirat di dalam hati sama ada 

seseorang itu memeluk Islam secara ikhlas atau dengan tujuan tertentu tidak akan diambil 

kira.
52

 Terdapat kaedah fiqh menegaskan bahawa “kita hanya menghukum yang zahir 

manakala Allah S.W.T akan menghukum yang tersembunyi”. Justeru, kewajipan orang 

Islam hanya berdakwah supaya ia memeluk Islam bukan menyemak keikhlasan hatinya 

memeluk Islam. Namun demikian selepas memeluk Islam maka hendaklah dia beriltizam 
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dengan syariat Islam. Sekiranya dia keluar dari agama Islam maka dia sepatutnya 

bersedia untuk menerima hukuman yang telah ditetapkan oleh agama Islam kerana dia 

telah membatalkan iltizamnya dan melakukan sesuatu kesalahan atau jenayah.
53

 

 

 Oleh itu, sepatutnya tidak timbul persoalan murtad bagi para muallaf kerana 

mereka telah memeluk Islam dengan rela hati. Dua kalimah Syahadah yang diucapkan 

adalah pernyataan ikrar bahawa mereka menerima ajaran Islam keseluruhannya 

termasuklah larangan murtad dan kesediaan dihukum jika memilih jalan murtad. Malah 

program dakwah yang menjadi pendorong kepada pemelukan Islam adalah faktor 

pemangkin utama yang berteraskan ilmu pengetahuan mengenai Islam bagi seseorang 

memeluk Islam.  

 

2.3.2 Al-Tarbiyyah (Pendidikan dan Pemerkasaan Iman Orang Islam) 

 

 Menjadi satu kewajipan kepada sebuah kerajaan Islam untuk mendidik rakyatnya, 

sama ada Islam atau bukan Islam. Tarbiyyah atau pendidikan kepada orang Islam 

dibahagikan kepada dua iaitu orang yang baru memeluk Islam, dikenali sebagai muallaf 

dan orang Islam berasal dari keturunan. Justeru kedua-dua kelompok ini mesti dididik 

mengenai akidah yang sahih dan larangan melakukan jenayah murtad di dalam Islam. 

Penjelasan kepada dua kelompok ini adalah seperti berikut: 
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2.3.2.1 Pendidikan untuk Muallaf 

 

 Para muallaf dalam masyarakat melayu dikenali sebagai saudara baru, iaitu 

saudara baru di dalam Islam.
54

 Sebagai orang baru dalam Islam, pastinya banyak perkara 

yang mereka tidak ketahui. Oleh itu menjadi kewajiban bagi orang Islam untuk mendidik 

mereka agar memahami Islam sebagai al-din iaitu dari ilmu akidah sehingga kepada ilmu 

akhlak. Kegagalan seorang muallaf mengenali Islam adalah seperti seorang buta dalam 

kehidupan dunia. Dia tidak mengetahui kenapa mereka diciptakan. Mereka juga tidak 

mengetahui hikmah kelahirannya di dunia. Kehidupan di dunia akan tamat tetapi dia 

tidak tahu kenapa dia bermula. Mereka akan keluar dari dunia sedangkan dia tidak tahu 

kenapa dia masuk kedalamnya.
55

 Oleh itu mereka perlu belajar dan memahami Islam. 

Allah S.W.T memberi perumpaan kejahilan orang bukan kafir seperti haiwan yang 

melata, sebagaimana firman Allah S.W.T: 

                           

 
“Dan orang-orang kafir bersenang-senang (di dunia) dan mereka makan 

seperti makannya binatang. dan Jahannam adalah tempat tinggal mereka.”  

                        

    (Surah Muhammad, 47:12)   

 

 

 Justeru seseorang yang baru memeluk Islam hendaklah mempelajari isi 

kandungan Islam kerana Islam bukan agama yang dicipta oleh manusia tetapi 

berdasarkan ajaran al-Qur‟ān dan al-sunnah. Sesuai dengan pandangan para fuqaha 
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bahawa urusan pertama dalam agama adalah mengenali Allah S.W.T. Rasulullah S.A.W 

bersabda: 

 ىُمْ  فإَِنْ  اللَّوِ  رَسُولُ  وَأَنّى  اللَّوُ  إِلَّ  إلَِوَ  لَ  أنَْ  شَهَادَةِ  إِلَ  فاَدْعُهُمْ . الْكِتَابِ  أىَْلِ  مِنْ  قَ وْمًا تأَْتِى إِنَّكَ  قاَلَ 
لَةٍ  يَ وْمٍ  كُلى  فِ  صَلَوَاتٍ  خََْسَ  عَلَيْهِمْ  افْ تَ رَضَ  اللَّوَ  أنََّ  لِمْهُمْ فأََعْ  لِذَلِكَ  أَطاَعُوا  لِذَلِكَ  أطَاَعُوا ىُمْ  فإَِنْ  وَليَ ْ

 فُ قَراَئهِِمْ  فِ  فَ تُ رَد   أغَْنِيَائهِِمْ  مِنْ  تُ ؤْخَذُ  صَدَقَةً  عَلَيْهِمْ  افْ تَ رَضَ  اللَّوَ  أنََّ  فَأَعْلِمْهُمْ 
 

“Sesungguhnya engkau akan bertemu dengan satu kaum daripada ahli 

kitab. Maka serulah mereka supaya mempersaksikan bahawa tiada Tuhan 

melainkan Allah dan aku adalah utusan Allah. Jika mereka taat, maka 

beritahulah mereka bahawa Allah menfardhukan ke atas mereka solat lima 

waktu sehari semalam. Jika mereka taat, maka beritahulah mereka bahawa 

Allah menfardhukan ke atas mereka sedekah (zakat) yang diambil dari 

orang kaya dan dikembalikan kepada orang miskin”.
56

  

 

  

Berdasarkan kepada hadis ini, adalah menjadi kewajipan kepada muslim untuk 

menyampai risalah tauhid kepada orang bukan Islam. Jika mereka menerima seruan 

dakwah hendaklah mereka dididik untuk mengetahui kewajipan seorang muslim. Ini 

kerana dakwah adalah satu proses untuk memujuk dan mengajak orang bukan Islam 

supaya memeluk Islam. Manakala pendidikan adalah lebih khusus kepada proses 

menyampaikan ilmu, membimbing dan mendidik untuk mengamalkan ilmu yang 

dipelajari. Bermula dari bab tauhid dan dikuti bab solat, dan seterusnya zakat serta 

kewajipan lain.  
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Seterusnya Nabi S.A.W. juga menjelaskan bahawa pendidikan kepada para 

muallaf hendaklah secara berperingkat-peringkat dan bukan secara mendadak. 

Umpamanya dalam bab solat. Ianya dimulakan dengan mempelajari pergerakan fizikal di 

dalam solat. Kemudian barulah menghafal bacaan-bacaan wajib dalam solat. Sebelum 

muallaf tadi mampu menghafal bacaan-bacaan tersebut, mereka dibenarkan sekadar 

membaca tasbih sebanyak tujuh kali sahaja. Selepas mereka menguasai bacaan-bacaan 

yang wajib dalam solat maka barulah diajar bacaan-bacaan yang sunat.
57

 

 

2.3.2.2 Pemerkasaan Iman di Kalangan Orang Islam  

 

 Iman seorang Islam sentiasa bertambah dan berkurang. Hanya iman para nabi 

sahaja yang meningkat. Justeru sebagai orang Islam adalah menjadi kewajipan kepada 

mereka untuk memelihara keimanan kepada Allah S.W.T. Oleh itu teras pendidikan 

Islam adalah mentauhidkan Allah S.W.T. Tasawur pendidikan Islam dijelaskan oleh 

Allah S.W.T. di dalam ayat berikut:  

                      

         

 
“Wahai orang-orang yang beriman! Masuklah kamu ke dalam  Islam 

secara kaffah (menyeluruh dengan mematuhi segala hukum-hukumnya); 

dan janganlah kamu menurut jejak langkah syaitan; sesungguhnya syaitan 

itu musuh bagi kamu yang terang nyata.”  

   (Surah al-Baqarah, 2:208) 
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                           

                     

        

 
“Tidak  wajar bagi seseorang manusia yang Allah berikan kepadanya al- 

kitab, hikmah dan kenabian, lalu dia berkata kepada manusia: "Hendaklah 

kamu menjadi penyembah-penyembahku bukan penyembah Allah." akan 

tetapi (Dia berkata): "Hendaklah kamu menjadi orang-orang rabbani, 

kerana kamu selalu mengajarkan al-Kitab dan disebabkan kamu tetap 

mempelajarinya.” 

          (Surah Ali-Imran, 3:79)   

 

 

 Berdasarkan dua ayat di atas, maka gambaran pendidikan Islam boleh 

diterjemahkan oleh penulis seperti gambarajah di bawah:  

 

Gambarajah 2.2: Model Pendidikan Rabbani. 

 

 

Bakat, Potensi dan 

Kemahiran 

Akhlak 

Ilmu Alat 

Ilmu Wahyu 

Ketuhanan (Teras) 

Pendidikan untuk mentauhidkan Allah 

ssssSS.W.TS.W.T. 

Allah 

S.W.T

adalah 

sumber  

ilmu 
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Gambarajah 2.2 di atas, menjelaskan bahawa pendidikan di dalam Islam adalah 

berteraskan tauhid atau ketuhanan atau rabbaniyyah.
58

 Allah S.W.T. sebagai sumber 

kepada segala jenis ilmu, akhlak dan bakat serta potensi yang ada pada manusia. Justeru 

semua jenis ilmu, bakat, potensi dan kemahiran yang ada pada manusia hendaklah 

dijuruskan untuk mereka lebih mengenali Allah S.W.T. Oleh itu ilmu wahyu akan 

membawa manusia mengenali Allah S.W.T. dan bagaimana menyembah-Nya kerana ia 

adalah fitrah manusia. Natijah dari keyakinan dan ketaatan manusia kepada Allah S.W.T. 

akan melahirkan akhlak mulia sebagai cermin ketinggian dan kemulian diri sebagai 

seorang manusia. Contohnya, apabila seseorang mempelajari ilmu sains sebagai salah 

satu cabang ilmu maka ia akan bertemu dengan tanda-tanda kewujudan dan kekuasaan 

Allah S.W.T. sepertimana ia mempelajari dari ilmu akidah sebagai salah satu cabang 

ilmu wahyu. Kesannya, bakat dan potensi yang ada pada dirinya akan terangsang untuk 

mengenali Allah S.W.T. dengan lebih dekat dan menyembah Allah S.W.T. Ketaatan 

kepada Allah S.W.T. akan membuahkan akhlak yang mulia sebagaimana firman-Nya:  

                      

                        

  
“Bacalah apa yang telah diwahyukan kepadamu, iaitu al-Kitab (al Qur‟ān) 

dan dirikanlah solat. Sesungguhnya solat itu mencegah dari (perbuatan- 

perbuatan) keji dan mungkar. Dan Sesungguhnya mengingat Allah (solat) 

adalah lebih besar (keutamaannya dari ibadat-ibadat yang lain). Dan Allah 

mengetahui apa yang kamu kerjakan.”  
      

   (Surah al-Ankabut, 29: 45)  
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 Kegagalan manusia memenuhi standard ini akan merendahkan martabat manusia 

sehingga lebih rendah dari haiwan. Hakikat ini dijelaskan oleh Allah S.W.T: 

                   

                             

                  

  

“Dan sesungguhnya kami jadikan untuk (isi neraka Jahannam) kebanyakan 

dari jin dan manusia, mereka mempunyai hati, tetapi tidak 

dipergunakannya untuk memahami (ayat-ayat Allah) dan mereka 

mempunyai mata (tetapi) tidak dipergunakannya untuk melihat (tanda-

tanda kekuasaan Allah), dan mereka mempunyai telinga (tetapi) tidak 

dipergunakannya untuk mendengar (ayat-ayat Allah). Mereka itu sebagai 

binatang ternak, bahkan mereka lebih sesat lagi. Mereka itulah orang-

orang yang lalai”. 

(Surah al-A‟araf, 7:179) 

  

 Oleh itu sistem pendidikan dalam sebuah negara Islam menjurus ke arah 

mengagungkan Allah S.W.T dalam semua mata pelajaran yang diambil. Di samping itu, 

para pelajar juga mesti diberi penekanan mengenai larangan melakukan jenayah termasuk 

jenayah murtad, kerana ia adalah larangan Allah S.W.T. 

 

2.3.3 Al -Wiqayah (Pencegahan dan Perlindungan) 

 

 Kesalahan murtad adalah jenayah yang paling besar di dalam Islam. Justeru 

pemerintah hendaklah mengambil tindakan pencegahan yang bersungguh-sungguh bagi 

menangani jenayah ini. Malah para ulama mengusulkan supaya langkah jihad untuk 

mempertahankan akidah hendaklah diambil bagi membendung jenayah tersebut. 

Sebagaimana firman Allah S.W.T.: 
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                     

       

 
“Dan perangilah mereka itu, sehingga tidak ada fitnah lagi dan (sehingga) 

ketaatan itu hanya semata-mata untuk Allah. Jika mereka berhenti (dari 

memusuhi kamu), maka tidak ada permusuhan (lagi), kecuali terhadap 

orang-orang yang zalim.”  

 

   (Surah al-Baqarah, 2:193) 

 

  

              

                     

            

 
“Maka bunuhlah orang-orang musyrikin itu di mana saja kamu jumpai 

mereka, dan tangkaplah mereka. Kepunglah mereka dan intailah di tempat 

pengintaian. Jika mereka bertaubat dan mendirikan solat dan menunaikan 

zakat, maka berilah kebebasan kepada mereka untuk berjalan. 

Sesungguhnya Allah Maha Pengampun lagi Maha Penyayang.”  

   

(Surah at-Taubah, 9:5)   

 

 

 Kedua-dua ayat di atas, menjelaskan bahawa seruan jihad mempertahankan 

akidah
59

 diisytiharkan oleh Allah S.W.T bagi melemahkan golongan yang mendustakan 

dan mensyirikkan Allah S.W.T. Namun jika mereka bertaubat dan kembali kepada ajaran 

Islam hendaklah membebaskan mereka. Inilah yang telah dilakukan oleh Abu Bakr al-

Siddiq apabila berhadapan dengan golongan murtad pada zamannya.
60

 Jihad yang 

dimaksudkan adalah untuk mengekang hawa nafsu, melawan godaan syaitan, membalas 
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 Syed Qutub (2002), Fi Dzilali al-Quran, j. 1, Beirut: Dar al-Syuruk, h. 187. 
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 Akbar Shah Najeebabadi (2000), The History of Islam, j.1, Riyadh: Darussalam, hh.  280-297. 
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serangan orang bukan Islam dan munafik serta mencegah kezaliman sesama manusia.
61

 

Ini bermakna tujuan jihad di dalam Islam bukanlah untuk membunuh bagi mendapat 

kemasyhuran dan kekayaan dunia, tetapi adalah untuk menghalang kemusnahan dan 

kebinasaan akidah dan memelihara kesucian syariat Islam serta menjamin keadilan 

manusia sejagat dengan usaha yang bersungguh-sungguh melalui jalan dakwah.
62

  

 

 Oleh itu, rakyat tidak akan terdorong untuk melakukan kejahatan kerana semua 

lubang kejahatan telah ditutup dengan bersungguh-sungguh. Begitu juga dorongan, ruang 

dan peluang untuk murtad juga dipadamkan supaya tidak terdetik sedikit pun untuk 

mereka murtad. Namun jika mereka memilih untuk murtad juga maka tidak menjadi 

kesalahan kepada pemerintah menjatuhkan hukuman kerana tindakan tersebut  adalah 

pilihan mereka sendiri.  

 

2.3.4 Al-’Uqubah (Penguatkuasaan Undang-undang dan Hukuman) 

 

Apabila pelbagai usaha di atas telah dilakukan oleh pemerintah untuk mengawal 

akidah orang Islam tetapi masih lagi berlaku jenayah murtad maka para penjenayah 

murtad hendaklah dihukum supaya gelaja murtad tidak merebak di kalangan rakyat. Di 

samping itu, ia juga akan menimbulkan rasa takut untuk keluar dari Islam.  
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2.3.4.1 Pensabitan Jenayah Murtad 

 

Jenayah murtad berlaku apabila seseorang muslim secara sukarela meninggalkan 

agama Islam dan tidak lagi mengamalkan ajaran Islam sama ada seseorang itu Islam 

secara keturunan atau seorang muallaf. Ini adalah merujuk kepada pandangan yang 

diberikan oleh Imam al-Husni,
63

 al-Syaykh „Abd al-Qadir Awdah,
64

 Wahbah al-Zuhaily
65

 

dan Sayyid Sabiq.
66

 Oleh itu sebelum mahkamah mengesahkan bahawa penjenayah 

tersebut telah murtad, elemen-elemen di bawah hendaklah dibuktikan sebelum seseorang 

itu disabitkan dengan jenayah murtad. 

 

a. Berakal. 

  

 Imam Ahmad yang menyatakan:   

 مِ ائِ النَّ  نِ : عَ  ةٍ ثَ لاَ ثَ  نْ عَ  مُ لَ قَ الْ  عَ فِ : )رُ  الَ قَ  مَ لَّ سَ وَ  وِ يْ لَ عَ  اللهُ  ىَ لّ صَ  اللهِ  ولَ سُ رَ  نَّ ا أَ هَ ن ْ عَ  اللهُ  ىَ ضِ رَ  ةَ شَ ائِ عَ  نْ عَ 
ِِ  نِ عَ ، وَ  أَ رَ ب ْ  ي َ تَّّ حَ  ىلَ ت َ بْ مُ الْ  نِ عَ ، وَ ظَ قَ ي ْ ت َ سْ  يَ تَّّ حَ   67( .رَ ب ُ كْ يَ  تَّّ حَ  بى الصَّ

 
Daripada Aisyah r.a. Rasulullah S.A.W. bersabda : “Diangkat pen (tidak 

disabitkan kesalahan) dari tiga golongan :orang yang tidur sehingga dia 

sedar, orang gila sehingga dia waras dan kanak-kanak sehingga dia 

baligh.” 
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 Seseorang hanya boleh disabitkan dengan kesalahan murtad jika mereka 

dibuktikan waras dan berakal semasa berlaku kejadian murad. Oleh itu hilang akal akan 

menyebabkan seseorang tidak boleh disabitkan dengan kesalahan murtad.  

 

 Sekiranya seseorang mabuk atau hilang ingatan bukan kerana minum minuman 

yang memabukkan dan menjadi murtad maka ia tidak disabitkan dengan kesalahan 

murtad. Tetapi jika sebaliknya maka para ulama berselisih pendapat. Pendapat pertama 

yang dikemukakan oleh sebahagian ulama mazhab Hanbāli, Shafi‟i, Maliki dan 

Ja‟fariyyah berpendapat bahawa mereka boleh disabitkan dengan kesalahan murtad.
68

 

Manakala ulama mazhab Hanāfi dan zahiri berpendapat tidak sabit murtad.
69

 Bagi situasi 

gila pula jika gila itu berkekalan maka ia tidak sabit murtad.
70

 Tetapi jika ia berlaku 

secara berkala dan dia murtad semasa dia tidak gila maka sabit murtadnya.
71

 Bagi kes 

murtad kerana disihir maka ia tidak boleh disabitkan dengan kesalahan murtad kerana dia 

tidak berakal.
72
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b.  Baligh. 

 

 Imam Ahmad meriwayatkan:   

 مِ ائِ النَّ  نِ : عَ  ةٍ ثَ لاَ ثَ  نْ عَ  مُ لَ قَ الْ  عَ فِ : )رُ  الَ قَ  مَ لَّ سَ وَ  وِ يْ لَ عَ  اللهُ  ىَ لّ صَ  اللهِ  ولَ سُ رَ  نَّ ا أَ هَ ن ْ عَ  اللهُ  ىَ ضِ رَ  ةَ شَ ائِ عَ  نْ عَ 
ِِ  نِ عَ ، وَ  أَ رَ ب ْ  ي َ تَّّ حَ  تلىبْ مْ الْ  نِ عَ ، وَ ظَ قَ ي ْ ت َ سْ  يَ تَّّ حَ   73( .رَ ب ُ كْ  يَ تَّّ حَ  بى الصَّ

Daripada Aisyah r.a., Rasulullah S.A.W. bersabda : “Diangkat pen (tidak 

disabitkan kesalahan) dari tiga golongan :orang yang tidur sehingga dia 

sedar, orang gila sehingga dia waras dan kanak-kanak sehingga dia 

baligh.”  

 

  

 Oleh itu Imam Abu Yusuf berpendapat murtad seorang kanak-kanak adalah tidak 

sah.
74

 Walau bagaimanapun Imam Abu Hanifah dan Imam Muhammad al-Syaibani 

berpendapat sah perbuatan murtad seorang kanak-kanak.
75

 

 

c.   Pilihan Sendiri (Sukarela). 

 

Merujuk kepada kes ‟Amar bin Yasir yang dipaksa murtad, maka orang yang 

dipaksa murtad tidak sah murtadnya.
76

 Sebagaimana firman Allah S.W.T.: 

                         

                    

    
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 “Barangsiapa yang kafir kepada Allah sesudah dia beriman (Dia 

mendapat kemurkaan Allah), kecuali orang yang dipaksa kafir padahal 

hatinya tetap tenang dalam beriman (dia tidak berdosa), akan tetapi orang 

yang melapangkan dadanya untuk kekafiran, maka kemurkaan Allah 

menimpanya dan baginya azab yang besar”.  

                       

(Surah al-Nahl, 16:106) 

 

  Oleh itu murtad hanya berlaku apabila seorang Islam secara sukarela 

mengisytiharkan dirinya murtad sama ada secara iktikad, lisan atau perbuatan.
77

  

 

d. Bukti Keluar dari Agama Islam. 

  

Bagi mensabitkan seseorang dengan kesalahan murtad, pihak pendakwa juga 

hendaklah membuktikan bahawa orang yang tertuduh, telah keluar dari Islam. Seseorang 

boleh keluar dari Islam, sama ada secara lisan, iktikad atau amalan.
78

 Oleh itu bukti  

keluar dari Islam boleh dikemukakan berasaskan daripada salah satu cara tersebut. 

 

e. Niat Keluar Islam. 

 

Berdasarkan kepada hadis: 

 

اَ  باِلن ىيَّاتِ  الَأعْمَالُ  إِنََّّ

“sesuatu amal itu(dihitung) dengan niatnya”.
79
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Maka menjadi tanggungjawab hakim untuk memastikan bahawa orang kena tuduh 

melakukan tindakan keluar dari Islam dengan niat yang sah. Justeru jika dia melafazkan 

apa-apa ucapan atau perbuatan atau menyakini suatu iktikad tanpa niat untuk kafir maka 

dia tidak dikatakan kafir.
80

 

 

2.3.4.2 Kesaksian 

  

Ulama bersepakat bahawa pembuktian jenayah boleh menggunakan saksi, 

pengakuan dan sumpah.
81

 Walau bagaimanapun para ulama berselisih pendapat mengenai 

kesaksian bagi kesalahan murtad. Al-Hassan berpendapat bahawa pendakwa mestilah 

mengemukakan empat orang saksi kerana diqiyaskan dengan jenayah zina. Manakala 

Hanābilah, Mālikī, al-Auzai‟i, Syafi‟i, dan Hanāfiah berpendapat memadai dengan dua 

orang saksi sahaja kerana murtad tidak boleh diqiyaskan dengan kesalahan lain 

memandangkan hukuman yang berbeza bagi setiap kesalahan.
82

  

 

2.3.4.3 Pembuktian 

 

Beban pembuktian kesalahan murtad adalah tertakluk sama ada ia dikategorikan 

sebagai hudud atau ta‟zir. Jenayah hudud bermaksud hukuman bagi sesuatu jenayah yang 
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telah ditetapkan oleh Allah S.W.T dan tidak boleh dikurangkan atau ditambah.
83 

Hukuman jenayah murtad disepakati secara ijmak oleh para ulama dengan hukuman 

bunuh. 
 
Oleh itu Syafi‟iyyah dan Malikiyyah meletakkan perbahasan murtad di dalam bab 

hudud sebagai salah satu jenayah hudud. Manakala Hanāfiyyah menggugurkan murtad 

sebagai sebahagian dari jenayah hudud tetapi ia adalah di bawah kesalahan ta‟zir. 
84

 

 

 Pandangan Hanāfiyyah di sokong oleh al-Sarakhsi, di mana beliau berpendapat 

bahawa murtad bukanlah jenayah hudud.
85

 Beliau berpendapat demikian kerana bagi 

kesalahan hudud, setiap penjenayah yang telah disabitkan oleh mahkamah dengan 

kesalahan hudud wajib dikenakan hukuman walaupun dia telah bertaubat. Contohnya 

dalam kesalahan hirabah, seseorang yang sabit dengan kesalahan ini tetap dikenakan 

hukuman walaupun dia telah bertaubat. Keadaan ini tidak berlaku dalam kesalahan 

murtad. Umpamanya Rasulullah S.A.W. telah membebaskan Abdallah Ibn Saad Ibn Abī 

Sarh yang telah disabitkan kesalahan murtad apabila dia bersetuju  bertaubat. 

 

 Perbincangan di atas menunjukkan bahawa kebanyakan ulama yang bersetuju 

bahawa murtad adalah jenayah hudud. Oleh itu tahap pembuktian kes murtad hendaklah 

sampai ke tahap yakin dan ia akan gugur dengan elemen shubhah.
86

 Manakala ulama 

yang berpendapat ia adalah kesalahan ta‟zir maka keterangan cukup dengan zan al-ghalib 
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sahaja. Ini bererti pembuktian jenayah murtad di mahkamah lebih mudah tetapi 

hukumannya terlalu berat. Kesannya akan menggerunkan orang Islam untuk murtad.
87

 

 

2.3.4.4 Bidangkuasa 

 

 Kes murtad mesti diputuskan di mahkamah. Oleh itu mahkamah hendaklah 

mempunyai bidangkuasa untuk membicarakan kes ini. Institusi kehakiman di zaman nabi 

dipimpin sendiri oleh Rasulullah s.a.w dan dibantu oleh beberapa orang sahabat seperti 

saidina Ali dan Muaz ibn Jabal.
88

 Pada masa ini syariat Islam dilaksanakan sepenuhnya 

diseluruh wilayah Islam, termasuk kes murtad. 

 

Manakala bidang kuasa mahkamah dari sudut had keluasan wilayah, bagi kes 

murtad dinyatakan di dalam sebuah hadis yang diriwayatkan oleh al-Sudi, bahawa: 

، يِْ صَ الُْْ  بِْ أَ  اْ نَ اب ْ  مْ ىُ اْ تَ ا أَ وْ عُ جِ رْ ي َ  نْ ا أَ وْ ادُ رَ أَ ا وَ وْ عُ اْ بَ  اَ مّ لَ . ف َ تَ يْ الزى  نَ وْ لُ مِ يََ  ةِ نَ ي ْ دِ الَمَ  لَ إِ  امِ الشَّ  نَ مِ  رُ اْ تَُّ ْمَ دِ قَ ف َ 
، رَسُولِ الِله صَلّىَ الُله عَلَيْوِ وَسَلَّمَ  إِلَ ا وهَُ بُ أَ  ىْ تَ أَ . فَ مْ هُ عَ مَ  امِ  الشَّ لَ ا إِ عَ جَ رَ ا ف َ رَّ صَ نَ ت َ ، ف َ ةِ يَّ نِ اْ رَ صْ  النَّ لَ إِ  اْ هَُ وْ عُ دَ فَ 
، ابِ تَ كِ الْ  لِ ىْ أَ  الِ تَ قِ بِ  ذٍ ئِ مَ وْ ي َ  رْ مَ ؤْ ي ُ  لََْ "وَ نِ يْ  الدى فِِ  اهَ رَ كْ إِ  :"لَ لَ اقَ ا؟ ف َ مَ هُ ب ُ لُ طْ أَ ا، فَ جَ رَ خَ ا وَ رَ صَّ نَ ت َ  نَْ اب ْ  نَّ إِ  الَ قَ ف َ 
 !رَ فَ كَ   نْ مَ  لُ وَّ ا أَ هَُ ! ا اللهُ هَُ دَ عَ ب ْ : أَ الَ قَ وَ 
 

 “Sekumpulan pedagang ( beragama Kristian) dari Sham datang berdagang 

minyak ke Madinah. Semasa mereka hendak pulang, dua orang anak Abu 

Husayn(beradik beragama Islam) menemui mereka dan memeluk agama 

Kristian serta mengikut rombongan tersebut pulang ke Sham. Ayah mereka 

berdua menemui Rasulullah S.A.W dan memohon supaya dihantar pasukan 

bersenjata untuk membawa pulang anak-anaknya. Rasulullah menolak 

permohonan Abu Husayn
89

 (kerana belum diperintahkan supaya memerangi 
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ahli kitab) seraya berkata ”Semoga Allah jauhkan kedua-dua mereka 

daripada rahmat-Nya, kedua-dua mereka adalah antara yang pertama 

menjadi kafir.”
90

  

 

 

Hadis ini menunjukkan bahawa nabi S.A.W tidak mengambil tindakan ke atas 

anak-anak Abu Husayn kerana ia telah berada di luar bidang kuasa negara Madinah. 

Tambahan pula membawa angkatan bersenjata ke negara Sham bermakna Baginda 

menceroboh negara tersebut.
91

 

 

 Begitu juga dengan perjanjian Hudaibiyyah. Antara isi perjanjian tersebut ialah 

apabila orang Islam berpaling tadah dan lari ke Mekah, maka ia tidak akan 

dikembalikan.
92

 Oleh itu apabila Abdullah Ibn Sa‟ad ibn Abi Sarh murtad dan lari ke 

Mekah, Nabi Muhammad S.A.W. tidak mengambil apa-apa tindakan kerana beliau sudah 

berada di luar negara Madinah. Namun demikian apabila kota Mekah dibuka oleh 

Rasulullah, Abdullah Ibn Sa‟ad ibn Abi Sarh kembali memeluk Islam dan berbai‟ah 

semula dengan Rasulullah S.A.W. dan beliau tidak dihukum oleh Rasulullah S.A.W., 

walaupun Mekah telah menjadi sebahagian daripada wilayah negara Islam Madinah.
93

  

 

 Perbincangan di atas menunjukkan bahawa di samping fakta kes yang betul, 

Rasulullah S.A.W. juga mengambilkira soal bidang kuasa. Apabila sesuatu kes berlaku 

tetapi berada di luar bidang kuasa maka Rasulullah S.A.W. tidak mengambil tindakan. 
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Bukan kerana hukuman murtad gugur tetapi kerana penjenayah berada di luar 

bidangkuasa negara Madinah. Sedangkan negara tersebut adalah negara harbi yang tidak 

mungkin Nabi Muhammad S.A.W. mengambil mereka secara baik dan aman sebaliknya 

akan mencetuskan peperangan kerana mereka akan menganggap angkatan bersenjata 

negara Islam Madinah telah menceroboh negara mereka.  

 

2.3.4.5 Hukuman Murtad 

 

 Hukuman murtad boleh dilihat dari kenyataan Allah S.W.T di dalam al-Quran dan 

hadis Rasulullah S.A.W. Di dalam al-Quran Allah S.W.T mengecam sekeras-kerasnya 

orang-orang yang murtad. Antaranya firman Allah S.W.T: 

                        

              

 
“Sesungguhnya orang-orang yang beriman, kemudian kafir, kemudian 

beriman semula, kemudian kafir lagi, serta bertambah-tambah lagi 

kekufuran mereka selepas itu, Allah tidak akan mengampunkan mereka dan 

tidak  akan menunjukkan jalan yang benar”.  

 

 (Surah al-Nisa‟, 4:137) 

 

              

 

“Dan janganlah kamu berpaling tadah (murtad) ke belakang maka kamu 

akan rugi serugi-ruginya.”  

         (Surah al-Maidah, 5:21) 

 

                         
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“Sesiapa yang murtad di kalangan kamu daripada agamanya maka 

sesungguhnya Allah akan gantikan mereka itu dengan satu kaum yang 

benar-benar dikasihi Allah dan mereka juga mengasihiNya.”  

 
         (Surah al-Maidah, 5:54) 

 

                      

              

 
“Sesungguhnya orang-orang yang murtad (berpaling tadah) ke belakang 

selepas ternyata hidayat kepada mereka, sebenarnya syaitanlah yang telah 

menipu mereka.”  

                                                                                       (Surah Muhammad, 47: 25) 

 

                         

                            

                        

 
“......mereka tidak henti-hentinya memerangi kamu sampai mereka (dapat) 

mengembalikan kamu dari agamamu (kepada kekafiran), seandainya 

mereka sanggup. Barangsiapa yang murtad di antara kamu dari agamanya, 

lalu ia mati dalam kekafiran, maka mereka itulah yang sia-sia amalannya di 

dunia dan di akhirat dan mereka itulah penghuni neraka dan mereka 

menetap di sana.”  

                 (Surah al-Baqarah, 2: 217)  

 

                    

                    

 

“Bagaimana Allah akan menunjuki suatu kaum yang kafir sesudah mereka 

beriman, serta mereka telah mengakui bahwa Rasul itu (Muhammad) 

benar-benar rasul dan keterangan-keteranganpun telah datang kepada 

mereka? Allah tidak menunjuki orang-orang yang zalim.” 

 

(Surah Ali-Imran, 3:86)  
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                     

 

“Mereka itu balasannya ialah : bahawasanya laknat Allah ditimpakan 

kepada mereka (demikian pula) laknat para malaikat dan manusia 

seluruhnya.” 

(Surah Ali-Imran, 3:87) 

  

                  

 
”Mereka kekal di dalamnya, tidak diringankan azab seksa daripada 

mereka dan mereka pula tidak diberi tempoh atau perhatian.” 

 

         (Surah Ali-Imran, 3:88)  

 

                          

       

 
“Sesungguhnya orang yang kafir sesudah beriman, kemudian bertambah-

tambah kekafirannya, sekali-kali tidak akan diterima taubatnya dan mereka 

itulah orang-orang yang sesat” .  

(Surah Ali-Imran, 3:90) 

 

  

 

 Merujuk kepada ayat-ayat di atas, Allah S.W.T tidak menyebut dengan jelas 

sebarang hukuman dunia ke atas orang murtad melainkan ancaman untuk ditukarkan 

dengan kaum yang lain seperti dalam surah al-Maidah ayat 54 dan tidak akan 

menunjukkan jalan yang benar seperti dalam surah al-Nisa' ayat 137. Namun hukuman 

akhirat yang disebutkan amat keras dan terlalu dahsyat sehingga terhapus segala amal 

kebaikan yang pernah dilakukannya sebelum murtad dan akan kekal di dalam neraka 

selama-lamanya. Oleh itu adalah menjadi tanggungjawab kepada pemerintah untuk 

melindungi rakyatnya dari terjerumus ke dalam api neraka seperti mana seorang ketua 
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keluarga bertanggungjawab menjaga ahli keluarganya daripada azab api neraka seperti 

yang diperintahkan oleh Allah S.W.T : 

          

“peliharalah diri dan ahli keluarga kamu daripada neraka” 

  

(Surah al-Tahrim, 66:6) 

 

Walaubagaimanapun terdapat satu ayat umum di dalam al-Qur‟ān yang 

menyebutkan hukuman murtad di dunia iaitu :  

                      

                  

                    

 

“Katakanlah kepada orang-orang yang kafir itu: “Jika mereka berhenti 

dari kekafirannya, nescaya Allah akan mengampuni mereka tentang dosa-

dosa mereka yang lampau, dan jika mereka kembali lagi kafir (murtad) 

sesungguhnya akan berlaku sunnah Allah terhadap sebagaimana orang-

orang terdahulu; Perangilah mereka supaya jangan ada fitnah dan supaya 

agama itu untuk Allah semata-mata”.  

      (Surah al-Anfal, 8:38-39) 

 

 
 Ini adalah kerana ayat ini pastinya ditujukan bagi umat Islam agar mereka tidak 

keluar dari Islam. Jika tidak, ayat ini seolah-olah ditujukan kepada orang kafir, Allah 

S.W.T tidak akan menunjukkan hukum-hukum syariah kepada orang kafir. 

Walaubagaimnapun Ibnu kathir berpendapat ayat ini merujuk kepada orang bukan Islam 

yang memeluk agama Islam, maka Allah akan mengampunkan dosa-dosanya yang 
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terdahulu dan jika mereka kekal kafir maka mereka akan diazab oleh Allah S.W.T.
94

 Oleh 

itu, ayat ini juga tidak menunjukkan dengan jelas hukuman kesalahan riddah. 

 

 Oleh kerana al-Quran tidak menyatakan dengan jelas hukuman di dunia bagi 

kesalahan murtad maka hadis memainkan peranan yang penting untuk memperincikan 

larangan murtad yang telah ditegaskan oleh Allah S.W.T.
95

 Hadis yang berkenaan 

hukuman murtad datang dalam pelbagai lafaz. Hadis-hadis ini didatangkan dari beberapa 

orang sahabat utama seperti Sayyidina ‟Uthman ‟Affan, Sayyidina ‟Ali, ‟Aisyah, Ibn 

‟Abbas, Ibn Mas‟ud, Abu Musa al-Sha‟ary, Muadz bin Jabbal, Anas Bin Malik, Abu 

Hurairah radhiyallahuanhum ajma‟in.
96

 Lafaz hadis dari para sahabat di atas berbeza 

serba sedikit dari sudut lafaznya tetapi sama dari sudut maknanya. Antara hadis-hadis 

yang memperjelaskan hukuman murtad di dunia adalah seperti berikut:  

 ، أُحَرىقْ هُمْ  لََْ  أنَاَ كُنْتُ  لَوْ  فَ قَالَ  عَبَّاسٍ  ابْنَ  فَ بَ لَغَ  ، قَ وْمًا حَرَّقَ  - عنو الله رضى - عَلِيًّا أَنَّ  عِكْرمَِةَ  عَنْ 
بوُا لَ  » قاَلَ  - وسلم عليو الله صلى - النَّبَِّ  لَأنَّ   صلى - النَّبِ   قاَلَ  كَمَا وَلَقَتَ لْتُ هُمْ .  « اللَّوِ  بعَِذَابِ  تُ عَذى
 « فاَقْ تُ لُوهُ  دِينَوُ  دَّلَ بَ  مَنْ  » - وسلم عليو الله

 

“Daripada `Ikrimah, sesungguhnya saidina Ali mengarahkan supaya 

dibakar suatu kaum (orang-orang zindiq) tetapi Ibn `Abbas melarangnya, 

maka dia berkata: Kalau aku, aku tidak akan membakar mereka kerana 

Nabi S.A.W pernah bersabda: Janganlah kamu menyiksa dengan siksaan 

Allah (api), dan aku akan membunuhnya (zindik) sebagaimana sabda Nabi 

S.AW.:  Sesiapa yang menukar agamanya (murtad), maka bunuhlah dia”.
97
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  Imam Abi al Fida‟ Ismail Ibnu Kathir al Qurshi al Dimashqi, (1986), Tafsir Ibnu Kathir, j.2,Beirut: Dar 

Al-Fikr, h.309. 
95

 Muhammad Ibrahim al-Hafnawi (1991), Dirasat Usuliyyah fi al-Sunnah al-Nabawiyyah, Kaherah: Dar 
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80; al-Nahl, 44; al-Nur, 63; al-Ahzab, 36; al-Hujurat, 1; al-Najm, 3 & 4 dan al-Hasyr, 7. 
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 Syeikh Faisol bin Abdul Aziz (1987), Bustanu al-Akhbar Muhtasar Nailu Authar, (Terjemahan 

Mu‟ammal Hamidy, Imron Am & Umar Fanany), Kuala Lumpur: Pustaka al-Azhar, h. 118-125. 
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 Al-Hafiz Abi Abdulah Muhammad bin Ismail al-Bukhari (1999), Sahih Bukhari, j. 1, Damsyik: Dar al- 

Fiha‟, h. 498; Abi Daud bin al-Asha‟s al-Sajastani (t.t), Sunan Abu Daud, j. 1, Riyadh: Bait al-Afkar al-

Dauliyyah, h. 476; Abi Isa Mumamad bin Isa bin Surah al-Tarmizi (t.t), Jami‟al-Turmizi, j. 1, Riyadh: Bait 

al-Afkar al-Dauliyyah, hh. 256-257; Abi Abdu Rahman Ahmad bin Syuaib bin Ali al-Syahirab (t.t), Sunan 
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 اللَّوِ  رَسُولُ  وَأَنّى  اللَّوُ  إِلَّ  إلَِوَ  لَ  أنَْ  يَشْهَدُ  مٍ مُسْلِ  امْرئٍِ  دَمُ  يَِل   لَ  وسلم عليو الله صلى - اللَّوِ  رَسُولُ  قاَلَ 
ينِ  مِنَ  وَالْمَارقُِ  ، الزَّانِّ  وَالث َّيىبُ  باِلن َّفْسِ  الن َّفْسُ  ثَلَاثٍ  بإِِحْدَى إِلَّ   .الَْْمَاعَةَ  التَّاركُِ  الدى

 

“Nabi s.a.w. bersabda:  Tidak halal darah seseorang muslim selain 

daripada tiga sebab: membunuh orang lain tanpa hak, berzina selepas 

menjadi muhsan dan meninggalkan agama (murtad) serta mengasingkan 

diri dari jemaah.”
98

 

 

Imam Muhammad bin Isma‟il bin al-Kahlani ketika mensyarahkan hadith ini beliau 

berpendapat : “Hukuman bunuh bagi kesalahan murtad adalah disepakati oleh ulama 

Islam seluruhnya”.
99

 

 

 Berdasarkan hadis-hadis di atas ijma para ulama bersetuju bahawa hukuman bagi 

jenayah murtad adalah hukum bunuh.
100

 Ijma ulama dari lapan mazhab iaitu Imam Abu 

Hanifah, Imam Malik, Imam Syafi‟i, Imam Ahmad, Mazhab Zahirī, Mazhab Syi‟ah 

Zaidiyyah, Mazhab Syi‟ah Imamiah dan Mazhab Ibadiyyah berpendapat bahawa 

hukuman bagi jenayah murtad ialah hukum bunuh.
101

 Dr. Yūsuf al-Qardhawi mengatakan 

bahawa telah ijma‟ fuqaha Islam bahawa hukuman bagi murtad adalah bunuh selepas 

istitāb. Hukuman bunuh terhadap murtad ini juga telah dilaksanakan di zaman sahabat 

seperti Abu Bakr, Mua‟dz Jabbal dan Sayyidina ‟Ali.
102

  

                                                                                                                                                 
al-Nasa‟i, j. 1, Riyadh: Maktabah al-Ma‟arif, hh. 626-627; Abi Abdullah Muhammad bin Yazid al- 
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2.3.4.6 Hukuman kepada Pesalah Murtad Wanita  

 

 Imam Malik, Imam Syafi‟i Imam Ahmad dan Ja‟afariyyah berpendapat bahawa 

hukuman bagi orang yang murtad adalah sama, tanpa mengira jantina.
103

 Mereka 

berhujah sedemikian berdasarkan kepada umum hadis iaitu “sesiapa yang menukar 

agamanya hendaklah dibunuh”. Perkataan “sesiapa” di dalam hadis ini menunjukkan 

bahawa sama ada lelaki atau perempuan. Tambahan pula Rasulullah S.A.W.  menegaskan 

bahawa jika Ummu Marwan tidak bertaubat dari kekafirannya maka dia hendaklah 

dibunuh. Begitu juga di zaman Abu Bakar r.a. apabila beliau menjatuhkan hukuman 

bunuh dalam kes murtad Ummu Qarafah. 

 

 Manakala Imam Abu Hanifah pula berpendapat bahawa seorang perempuan yang 

murtad hendaklah dipenjarakan dan tidak dihukum bunuh.
104

 Menurut Imam Abu 

Hanifah perempuan tersebut hendaklah dikembalikan kepada Islam menyuruhnya 

bertaubat setiap hari dan mengajarnya ajaran Islam sehingga dia mahu bertaubat atau dia 

mati dalam penjara tersebut. Ini bermakna dia dipenjarakan sehingga ajalnya tiba. Imam 

Abu Hanifah berhujah dengan hadis: 

 رَ كَ نْ أَ فَ  ةٌ ولَ تُ قْ مَ رَسُولِ الِله صَلّىَ اللهُ عَلَيْوِ وَسَلَّمَ  ىْ ازِ غَ مَ  ضِ عَ  ب َ فِِ  تْ دَ جَ وَ  ةً أَ رَ امَ  نَّ : )أَ  هُ رَ ب َ خْ أَ  رَ مَ عُ  نِ ابْ  نْ عَ 
  .(انِ يَ ب ْ الصى وَ  اءَ سَ النى  لَ تَ ق َ  نْ ى عَ هَ ن َ وَ ، كَ لِ ذَ رَسُولُ الِله صَلّىَ اللهُ عَلَيْوِ وَسَلَّمَ 

 

                                                 
103

 Muhammad al-Syarbini, (1933 ), Mughni al Muhtaj, j. 4, Beirut : Dar Ihya‟ al-Turas al-„Arabi, h.140. 
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“Daripada Ibnu Umar: Dikhabarkan kepada Rasulullah S.A.W ada wanita 

yang dibunuh di dalam peperangan. Oleh itu Rasulullah S.A.W menegahnya 

dan melarang dari membunuh wanita dan kanak-kanak”.
 105
 

 

 

 Lafaz am dalam dalil ini menunjukkan bahawa kedudukan wanita kafir di negara 

harbi dan wanita kafir kerana murtad adalah sama. Oleh itu beliau berpendapat wanita 

tidak boleh dibunuh.
106

 

 

2.3.4.7 Istitabah 

 

 Perintah istitabah dinyatakan oleh Allah S.W.T dalam al-Quran dengan 

firmanNya: 

                        

                           

                         

                      

 

“Mereka bersumpah dengan nama Allah, bahawa mereka tidak mengatakan 

(sesuatu yang buruk terhadapmu), padah. Sesungguhnya mereka telah 

mengatakan perkataan kufur, dan mereka pula menjadi kafir sesudah 

melahirkan Islam, serta mereka berazam untuk melakukan apa yang mereka 

tidak akan dapat mencapainya (iaitu membunuhmu). dan tidaklah mereka 

mencaci dan mencela (Islam) melainkan setelah Allah dan Rasul-Nya 

memberi kesenangan kepada mereka dari limpah kurniaNya. oleh itu, jika 

mereka bertaubat, mereka akan beroleh kebaikan; dan jika mereka 
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berpaling (ingkar), Allah akan menyeksa mereka dengan azab seksa yang 

tidak terperi sakitnya di dunia dan di akhirat; dan mereka tidak akan 

mendapat sesiapa pun di bumi ini, yang akan menjadi pelindung dan juga 

yang menjadi penolong.” 

(Surah at-Taubah, 9:74) 

 

                    

                            

                        

                     

            

“86. Bagaimana Allah akan memberi petunjuk hidayah kepada sesuatu 

kaum yang kufur ingkar sesudah mereka beriman, dan juga sesudah mereka 

menyaksikan bahawa Rasulullah (Nabi Muhammad) itu adalah benar, dan 

telah datang pula kepada mereka keterangan-keterangan yang jelas nyata. 

dan (ingatlah), Allah tidak akan memberikan petunjuk hidayah-Nya kepada 

kaum yang zalim. 

87. mereka itu balasannya ialah bahawa mereka ditimpa laknat Allah dan 

malaikat-Nya sekalian orang-orang (yang beriman). 

88. mereka kekal di dalamnya, tidak diringankan azab seksa daripada 

mereka dan mereka pula tidak diberi tempoh atau perhatian; 

89. kecuali orang-orang yang bertaubat sesudah (ingkar) itu, serta 

memperbaiki keburukan mereka, maka sesungguhnya Allah Maha 

Pengampun, lagi Maha Mengasihani.” 

(Surah al-Imran, 3:86 -89) 

 

 

 

Begitu juga beberapa peristiwa murtad di zaman nabi dan sahabat. Antaranya: 

 

طَّابِ قا فَأَخْبَ رهَُ ثَُُّ قاَلَ لَوُ  رَجُلٌ مِنْ قِبَلِ أَبِ مُوسَى الْأَشْعَريِى فَسَألََوُ عَنْ النَّاسِ  لَ قَدِمَ عَلَى عُمَرَ بْنِ الَْْ
عَلْتُمْ بوِِ قاَلَ قَ رَّبْ نَاهُ عُمَرُ ىَلْ كَانَ فِيكُمْ مِنْ مُغَرىبةَِ خَبٍََ فَ قَالَ نَ عَمْ رَجُلٌ كَفَرَ بَ عْدَ إِسْلَامِوِ قاَلَ فَمَا ف َ 
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لَعَلَّوُ يَ تُوبُ وَيُ راَجِعُ  فَضَرَبْ نَا عُنُ قَوُ فَ قَالَ عُمَرُ أفََلَا حَبَسْتُمُوهُ ثَلَاثاً وَأطَْعَمْتُمُوهُ كُلَّ يَ وْمٍ رَغِيفًا وَاسْتَتَبْتُمُوهُ 
 107.لََْ آمُرْ ولَََْ أرَْضَ إِذْ بَ لَغَنِ أمَْرَ اللَّوِ ثَُُّ قاَلَ عُمَرُ اللَّهُمَّ إِنِّى لََْ أَحْضُرْ وَ 

 

“Seorang utusan dari Abū Mūsā al-Asy'arī datang menemui „Umar al-

Khattab. „Umar menanyakannya tentang rakyatnya (di bawah gabenornya 

iaitu Abū Mūsā) lalu utusan berkenaan menceritakan perihal tersebut. 

„Umar bertanya: “Apakah ada cerita baru dari tempat kamu?” Dia 

(utusan itu) menjawab: “Ya, ada seorang lelaki Islam yang telah 

murtad.”‟Umar bertanya: “Apakah tindakan kamu terhadapnya?” 

Utusan itu menjawab: “Kami tangkapnya dan penggal lehernya.” Ujar 

„Umar: “Kenapa kamu tidak menahannya selama tiga hari dan kamu 

berikannya makan roti pada setiap hari? Lalu kamu minta dia bertaubat, 

mudah-mudahan dia bertaubat dan kembali rujuk kepada agama Allah? 

“Kemudian „Umar berkata: “Ya Allah, sesungguhnya aku tidak 

menghadiri (hukuman itu), aku tidak suruh (berbuat demikian) dan aku 

tidak rela (tentang hukuman itu) bila ia sampai kepadaku.”  

 

Walaubagaimana pun para ulama berselisih pendapat mengenai perintah kepada 

penjenayah murtad supaya bertaubat (istitab) dan kadar masa istitab, pelaksanaan istitab 

serta-merta atau ditangguh, suruhan bertaubat itu wajib atau mustahab dan sama ada 

orang murtad yang enggan bertaubat setelah disuruh diberi penangguhan hukuman.  

 

 Imam Abu Hanifah berpendapat bahawa tidak wajib disuruh bertaubat, orang 

murtad boleh dibunuh serta-merta melainkan jika dia memohon penangguhan, maka 

diberi penangguhan selama tiga hari. Sebahagian sahabat beliau di kalangan ulama 

Hanafiyyah berpendapat bahawa memberi penangguhan itu sunat hukumnya walaupun si 

murtad tidak memohon penangguhan.
108
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Manakala, Imam Malik berpendapat wajib menyuruhnya bertaubat, dan jika dia 

bertaubat ketika itu maka diterima taubatnya. Jika dia enggan bertaubat semasa disuruh 

berbuat demikian, maka dia diberi penangguhan selama tiga hari agar bertaubat dan jika 

dia enggan bertaubat setelah tempoh penangguhan tersebut, barulah dia dihukum 

dibunuh.
109

 

 

Imam Syafi‟i pula mengemukakan dua pendapat berhubung menyuruh orang 

murtad untuk bertaubat dan yang azhar ianya adalah wajib. Begitu juga dengan memberi 

penangguhan, beliau juga mempunyai dua pendapat dan yang azhar ianya adalah wajib. 

Jika penangguhan tidak memberi apa-apa faedah iaitu si murtad memang telah nekad 

untuk keluar Islam walaupun sudah disuruh bertaubat, maka Imam Syafi‟i mempunyai 

dua pendapat berhubung penangguhan ketika itu, dan yang azharnya adalah tidak wajib 

diberi penangguhan walaupun diminta oleh orang yang murtad itu dan dia dihukum 

bunuh ketika itu juga iaitu sekiranya disuruh bertaubat, si murtad enggan tanpa diberi 

penangguhan kerana keengganannya untuk bertaubat itu.
110

 

 

Imam Ahmad mempunyai dua pendapat berhubung suruhan bertaubat bagi orang 

yang murtad. Pendapat yang pertama adalah sama seperti pendapat mazhab Maliki, 

manakala pendapatnya yang kedua menyatakan bahawa suruhan bertaubat itu bukanlah 
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satu kewajipan iaitu tidak wajib. Berhubung hukum memberi penangguhan, terdapat tiga 

perbezaan pendapat dalam mazhabnya.
111

  

 

 Perbezaan pendapat di kalangan ulama mazhab di atas menunjukkan bahawa 

proses pelaksanaan sesi istitabah adalah perkara ijtihadiyyah. Oleh itu pihak pemerintah 

dengan kebijaksanaannya boleh menggubal undang-undang yang menepati maksud 

istitabah dari sudut hukum syarak dan mengikut suasana semasa.  

 

2.3.4.8 Hukuman Badal (Ganti) 

 

Hukuman ganti kepada kesalahan murtad berlaku dalam dua keadaan iaitu: 

i. Apabila seseorang yang disabitkan dengan kesalahan murtad bertaubat dan 

kembali kepada Islam. Hukuman denda seperti penjara atau sebatan boleh 

dilaksanakan ke atas penjenayah murtad sebagai pengajaran untuk tidak 

mengulangi perbuatan tersebut.  

ii. Jika seseorang gugur daripada dakwaan murtad kerana terdapat unsur 

syubhah seperti tertuduh kanak-kanak atau wanita, pemerintah boleh 

mengenakan hukuman yang sesuai.
112

 

Jelasnya, hukuman badal atau ganti adalah hukuman ta‟zir yang boleh ditentukan oleh 

pemerintah sebagai peringatan kepada umat islam supaya tidak bermain-main dengan 

jenayah riddah. 
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2.3.4.9 Pasca Hukuman Jenayah Murtad 

 

 Murtad akan mengakibat kesan yang besar kepada institusi keluarga dan sosial 

sesebuah negara. Justeru pemerintah hendaklah memastikan hak-hak orang Islam selepas 

murtad terus dilindungi sama ada dari segi akidah mahupun hak-hak sivil yang berkaitan 

dengannya seperti perkahwinan, harta sepencarian, nafkah dan hadanah. Al-Sayuti 

menukilkan pandangan al-‟Alaa‟i bahawa seorang yang murtad berbeza dengan seorang 

yang kafir asli yang mana seorang yang murtad : 

i. tidak boleh diiktiraf kemurtadannya; 

ii. tidak dikenakan jizyah; 

iii. tidak dilengah-lengahkan taubatnya; 

iv. dihukum dengan hukuman orang Islam; 

v. wajib qada‟ solat selepas dia bertaubat; 

vi. tidak sah nikahnya; 

vii. tidak halal sembelihannya; 

viii. dijatuhi hukuman bunuh; 

ix. disekat hartanya; 

x. disekat urusan perbelanjaannya; 

xi. disekat daripada mempersetubuhi isterinya; 

xii. tidak boleh mewariskan harta; 

xiii. tidak boleh mewarisi harta.
113
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Oleh itu, seorang yang murtad akan menyebabkan beberapa sekatan akan berlaku 

kepada harta dan kehidupan sosial mereka iaitu: 

 

2.3.4.9.1 Perkahwinan 

 

Seseorang yang telah murtad akan kehilangan kelayakan untuk bernikah dengan 

wanita yang seagama dengan agama barunya. Ini kerana penjenayah murtad akan 

dihukum bunuh. Justeru bagaimana dia hendak bernikah dan menguruskan 

rumahtangganya. Begitu juga dia akan kehilangan kuasa untuk menikahkan anak-anak 

perempuannya. Ini kerana Rasulullah S.A.W. menegaskan bahawa hanya orang Islam 

yng memiliki kuasa untuk menikahkan orang Islam sebagaimana hadis Rasulullah 

S.A.W. : 

 بِوَلِى  إِلَّ  نِكَاحَ  لَ 

“Tiada perkahwinan melainkan dengan berwali”.
114

 

 

Manakala syarat wali hendaklah seagama dengan pasangan yang hendak 

dinikahkan
115

  kecuali dalam bab saksi, mazhab Hanafi membenarkan dua ahli zimmi 

menjadi saksi bagi perkahwinan seorang zimmah seperti kitabiyyah dengan seorang lelaki 

Islam.  
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2.3.4.9.2 Perceraian 

 

Apabila mahkamah memutuskan bahawa seseorang telah murtad maka sebelum 

menjatuhkan hukuman bunuh, para ulama bersepakat bahawa mahkamah hendaklah 

menceraikan pasangan tersebut sekiranya mereka telah berkahwin dan salah satu dari 

pasangan tersebut murtad.
116

 Namun demikian mereka berselisih pendapat mengenai 

jenis perceraian tersebut. Setengah ulama berpendapat apabila suami murtad, isteri 

hendaklah diceraikan dengan talak ba‟in kerana pihak suami sendiri yang memilih untuk 

murtad. Jika dia kembali kepada Islam, maka hendaklah dinikahkan dengan akad dan mas 

kahwin yang baru.  

 

 Jumhur ulama berpendapat bahawa mereka hendaklah dipisahkan secara fasakh. 

Ini kerana perpisahan ini bukan kehendak suami tetapi ditetapkan oleh hukum syarak dan 

dikuatkuasakan melalui perintah mahkamah.
117

 Justeru jika mereka bertaubat maka 

hendaklah dinikahkan dengan akad dan mahar yang baru serta tidak mengurangkan 

jumlah talaknya. Penulis berpandangan  pendapat jumhur lebih sesuai dilaksanakan pada 

hari ini. 

 

2.3.4.9.3 Kedudukan Agama Anak di Bawah Umur 

 

Imam al-Bukhari di dalam Sahihnya menaqalkan; 
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 الله رضى - عَبَّاسٍ  ابْنُ  وكََانَ .  الْمُسْلِمِ  مَعَ  فاَلْوَلَدُ  أَحَدُهُاَ أَسْلَمَ  إِذَا وَقَ تَادَةُ  وَإِبْ راَىِيمُ  وَشُريَْحٌ  الَْْسَنُ  وَقاَلَ 
 يُ عْلَى وَلَ  يَ عْلُو الِإسْلَامُ  وَقاَلَ .  قَ وْمِوِ  دِينِ  عَلَى أبَيِوِ  مَعَ  يَكُنْ  ولََْ  ، الْمُسْتَضْعَفِيَ  مِنَ  أمُىوِ  مَعَ  - عنهما

 .عليو
“Dari Hasan al-Basrī, Syuraih, Ibrāhīm dan Qatādah yang berkata; jika 

telah Islam salah seorang dari dua ibubapa, maka anak hendaklah bersama 

ibu atau bapanya yang Islam. Ibnu „Abbās pula (semasa kecilnya) tinggal 

bersama ibunya (yang Islam) berserta golongan mustad‟afīn (yang 

menganut Islam) dan beliau tidak tinggal bersama bapanya yang masih 

menganut agama kaumnya (yakni agama musyrik). Dan beliau (yakni Ibnu 

„Abbās) menegaskan; “Islam adalah tinggi dan tidak ada yang boleh 

mengatasi ketinggian Islam”. 
118

 

 

Oleh itu Imam al-Khattabi menjelaskan; “Anak yang masih kecil jika ia berada di antara 

seorang muslim dan seorang bukan Islam, maka yang muslim lebih berhak 

terhadapnya”.
119

 

 

2.3.4.9.4 Hak Penjagaan Anak 

 

Merujuk kepada firman Allah S.W.T; 

                     

 “Allah tidak sekali-kali akan memberi jalan kepada orang-orang bukan 

Islam untuk membinasakan orang-orang yang beriman.  

 

(Surah an-Nisa‟, 4:141) 

 

 

Maka jumhur ulama berpendapat bahawa hak penjagaan anak tidak harus 

diberikan kepada ibu atau bapa yang tidak Islam kerana penjagaan anak berkaitan dengan 

penguasaan. Sedangkan Allah S.W.T tidak membenarkan penguasaan orang tidak Islam 
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ke atas orang beriman. Seperti mana larangan wanita muslim mengahwini lelaki bukan 

Islam kerana perkahwinan tersebut menyebabkan wanita muslim berada di bawah 

penguasaan orang bukan Islam . 

 

 Tambahan pula menyerahkan anak untuk dijaga dan diasuh oleh orang bukan 

Islam akan menimbulkan kebimbangan terhadap masa depan agama anak tersebut. Ini 

kerana ibu atau bapa yang bukan Islam sudah tentu cenderung untuk mendidik anak itu 

agar mengikut agama mereka apabila mereka besar nanti. 

Rasulullah S.A.W telah bersabda; 

 يُُجَىسَانوِِ  أوَْ  يُ نَصىراَنوِِ  أوَْ  يُ هَوىدَانوِِ  فأَبََ وَاهُ  ، الْفِطْرَةِ  عَلَى يوُلَدُ  مَوْلُودٍ  كُل  
 

“Setiap anak yang lahir adalah dalam keadaan fitrah. Dua ibubapanyalah 

yang menjadikannya Yahudi,  Nasrani atau Majusi”.
120

 

 

 

Terdapat dua perkara yang dinyatakan di dalam hadith ini. Pertama, setiap bayi yang 

dilahirkan adalah Islam. Ini kerana menurut para ulama, fitrah di dalam hadith ini 

bermakna Islam. Kedua, keislaman seorang anak akan dipengaruhi oleh ibu bapanya. 

Oleh itu adalah tidak wajar hak penjagaan anak yang masih kecil diberi kepada pihak 

yang tidak Islam kerana ia akan mengancam agama yang dianuti oleh anak tersebut.  

 

 Justeru memelihara masa depan agama seorang anak adalah suatu kewajipan.  

Sesuai dengan firman Allah S.W.T; 
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                        

                      

  

“Hai orang-orang yang beriman, peliharalah dirimu dan keluargamu dari 

api neraka yang bahan bakarnya adalah manusia dan batu; penjaganya 

malaikat-malaikat yang kasar, keras, dan tidak mendurhakai Allah 

terhadap apa yang diperintahkan-Nya kepada mereka dan selalu 

mengerjakan apa yang diperintahkan.”  

 

(Surah at-Tahrim, 66:6) 

 

 

 

 Namun demikian para ulama mazhab Hanafi berpendapat hak penjagaan harus 

diberikan kepada ibu yang masih belum Islam sehingga anak mencapai usia tujuh tahun. 

Walaubagaimanapun keharusan tersebut terikat dengan syarat-syarat berikut; 

a) kekufuran ibu itu bukan kerana murtad; (iaitu ia adalah asal tidak Islam) 

b) Tidak dibimbangi ia akan menjejaskan agama anak tersebut (iaitu 

keislamannya). 

c) Tidak dibimbangi ia akan memberi makan makanan yang haram kepada  

anak. 

 

Jika wujud kebimbangan tersebut, maka hak penjagaan tidak harus diberikan kepada ibu 

yang tidak Islam atau ditarik balik jika hak penjagaan telah diberikan.
121

 

 

 Perbincangan di atas menunjukkan bahawa Islam melarang orang murtad 

diberikan hak penjagaan anak kerana mereka dengan jelas menolak Islam dan wujud 
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kebimbangan yang amat kuat untuk mereka mempengaruhi anak-anak mereka. Namun 

bagi ibu atau bapa yang asalnya bukan Islam mereka tidak dihalang mendapat hak 

penjagaan secara mutlak tetapi mereka tertakluk dengan syarat-syarat yang ketat bagi 

menjamin agama anak tersebut. 

 

2.3.4.9.5 Harta  

 

Seorang yang murtad akan menyebabkan hilang kelayakan untuk memiliki 

harta.
122

 Justeru sebelum dijatuhkan hukuman bunuh maka seluruh harta mereka akan 

diserahkan kepada baitumal. Ini kerana harta tersebut berubah status kepada harta al-faie 

atau harta yang diambil dari orang bukan Islam. Ini disebabkan jenayah murtad telah 

memutuskan bai‟ah atau kontrak untuk taat setia dengan kerajaan Islam. Sedangkan 

kerajaan Islam adalah penjaga akidah orang Islam. 

 

 Di samping itu waris yang Islam dan bukan Islam tidak boleh mewarisi harta 

seorang yang murtad. Begitu juga seorang yang murtad tidak boleh mewarisi harta dari 

waris-warisnya. Sebagaimana hadith Rasulullah S.A.W. : 

 الْمُسْلِمَ  الْكَافِرُ  وَلَ  ، الْكَافِرَ  الْمُسْلِمُ  يرَِثُ  لَ 
“Orang Islam tidak boleh mewarisi harta orang bukan Islam dan orang 

bukan Islam tidak boleh mewarisi harta orang Islam”.
123
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Walaubagaimanapun jika mereka kembali kepada Islam dengan bertaubat maka harta 

mereka akan dikembalikan semula dan boleh mewariskan dan mewarisi harta waris-waris 

mereka.  

 

 Namun demikian bagi mazhab Hanafi harta yang diperolehi sebelum murtad 

boleh diwarisi oleh waris-waris tetapi harta yang diperolehi selepas murtad tidak boleh 

diwarisi. Ini kerana bagi seorang yang murtad, mereka dianggap telah mati dan sudah 

tidak layak untuk memiliki harta. Justeru harta mereka dibekukan selepas murtad dan 

diserahkan kepada Baitulmal.
124

  

 

 Jelasnya harta seorang yang murtad akan dibekukan oleh kerajaan dan baitulmal 

akan mengambil alih tugas mengurus harta tersebut. Namun demikian penjenayah murtad 

masih boleh memiliki harta melalui hibah, wasiat, jual beli, sewa menyewa, saham dan 

lain-lain. Mereka hanya tidak boleh memiliki harta melalui pewarisan.  

 

2.3.4.9.6 Hukum Fiqh yang Berkaitan 

 

 

 

Seseorang yang murtad akan terikat dengan beberapa hukum fiqh yang lain 

seperti: 

a) setelah perlaksanaan hukuman bunuh, jenazahnya tidak akan dimandikan, 

disembahyangkan dan tidak dikebumikan di perkuburan Islam; 

b) sembelihannya haram dimakan; 

c) tidak boleh mengimamkan solat; 
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d) statusnya bukan sebagai kafir zimmi dan jizyah tidak dikutip daripadanya. 

 

Oleh itu pihak pemerintah sebagai penjaga kesucian agama Islam hendaklah 

memastikan perkara tersebut dapat dipelihara dan dikuatkuasakan. 

 

2.4 Kesimpulan 

 

 Perbincangan di atas jelas menunjukkan bahawa hifz al-din mempunyai maksud 

yang amat luas. Bukan sekadar menjatuhkan hukuman bunuh kepada penjenayah murtad 

tetapi bagaimana untuk memastikan kesucian akidah dipelihara dan dilindungi. Teori-

teori yang dikemukakan di atas jelas menunjukkan bahawa pada prinsipnya ia 

berkeupayaan untuk membendung masalah murtad. Kecuali bagi mereka yang berusaha 

untuk melepaskan diri dari ikatan kawalan tersebut. Justeru para ulama telah berijma‟ 

bahawa hukuman bagi kesalahan murtad adalah hukuman bunuh. Oleh itu murtad adalah 

kes jenayah dan bukan kes sivil. Manakala istitabah hendaklah diperintahkan oleh hakim 

kepada penjenayah murtad. Namun demikian pihak berkuasa boleh menentukan tempoh 

perundingan dan kaedah perundingan yang akan digunakan. Begitu juga dengan 

pengurusan pasca murtad. Para ulama fiqh telah menggariskan kaedah yang jelas 

mengenai status perkahwinan, hak penjagaan anak, hak agama anak, hak perwalian dan 

pemilikan serta pewarisan harta.  

 


