BAB KETIGA

METODOLOGI PENTAFSIRAN AYAT AL-AHKAM DALAM AL-TAFSIR
AL-MUNIR KARANGAN WAHBAH AL-ZUHAYLI

3.0 PENDAHULUAN

Dalam bab yang pertama, penulis telah menjelaskan maksud ayat al-ahkam dan
konsepnya secara ilmiah. Demikian juga dengan karya yang menjadi sampel kepada
kajian ini iaitu al-Tafsir al-Munir, telah disebut di dalam bab yang kedua selepas
penjelasan terhadap biografi pengarangnya dan ketokohan beliau. Bab ketiga
merupakan perbincangan mengenai metode-metode yang digunapakai oleh pengarang

dalam pentafsiran dyat al-ahkam secara teliti.

Selepas meneliti dan mengkaji metode-metode yang digunapakai oleh Wahbah

dalam pentafsiran ayat al-ahkam, penulis mendapati beberapa perkara yang akan

diberikan tumpuan di dalam bab ini. Perkara-perkara tersebut ialah:

1. Kedudukan ayat al-ahkam dalam al-Tafsir al-Munir

2. Metode yang digunapakai:

i.  Metode penulisan dan persembahan pentafsiran ayat al-ahkam

ii.  Metode kandungan pentafsiran ayat al-ahkam
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31 KEDUDUKAN AYAT AL-AHKAM DALAM AL-TAFSIR AL-MUNIR

al-Tafsir al-Munir diklasifikasikan sebagai al-tafsir al-tahlili,' iaitu ayat-ayat al-
Quran disusun mengikut susunan surah dan ayat dengan mengambil kira elemen-elemen
yang terdapat dalam pentafsiran bentuk ini. Walau bagaimanapun, pentafsiran bentuk
ini berbeza-beza dari sudut panjang pendek, metode, kandungan dan tumpuan
perbahasan seperti tumpuan terhadap bahasa Arab, riwayat-riwayat, falsafah, hukum-
hakam dan lain-lain  mengikut kecenderungan pengarangnya. Ini bermakna
perbincangan tentang aydt al-ahkam dalam karya ini adalah mengikut kedudukan dan

turutannya dalam al-Quran.

al-Tafsir al-Munir dari sudut yang lain boleh diklasifikasikan juga sebagai al-
tafsir al-maudii ‘i* sebagaimana dinyatakan sendiri oleh Wahbah al-Zuhayli di dalam
pendahuluan karya tersebut. Beliau menegaskan bahawa akan berusaha sedaya upaya
untuk mentafsirkan al-Quran secara al-maudiu ‘i dengan maksud mendatangkan tafsir
ayat-ayat al-Quran yang membicarakan tema yang sama (sepanjang al-Quran) seperti
jihad, hukum hudud, pembahagian pusaka, hukum-hakam nikah kawin, riba dan arak .’
Ini bermakna dyat al-ahkam di dalam karya ini akan dibahaskan secara maudii ‘i, iaitu
dengan menyebutkan pentafsiran ayat al-ahkam yang di bawah tema yang sama secara

terperinci.

al-Tafsir al-tahlili bermaksud pentafsiran ulama tafsir (mufassirin) terhadap ayat-ayat al-Quran
menurut susunan a/-Mushaf dengan menjelaskan makna lafaz-lafaznya, al-Baldghah, susunan dan
tarkib, sebab-sebab penurunan, khilaf ulama tafsir dalam pentafsiran sesuatu ayat, hukum yang
terdapat dalam ayat dan penjelasan lanjut dalam masalah fiqah atau a/-Nahw atau al-Baldghah. 1a juga
mengutamakan kaitan antara ayat-ayat dan munasabah antara Surah-Surah dan sebagainya. Lihat Dr.
Sayyid al-Kimi dan Dr. Muhammad Ahmad Yusuf al-Qasim (1982), al-Tafsir al-Maudiii‘ li al-
Qur’an al-Karim, T.T.P, h. 9-12. Lihat Dr. ‘Abd. al-Sattar Fath Allah Sa‘id (1991), al-Madkhal 1la
al-Tafsir al-Maudii ‘i, c. 2. Bur Sa‘id: Dar al-Tawzi‘ wa al-Nashr al-Islamiyyah, h. 16-17.

al-Tafsir al-maudui‘ bermaksud ilmu yang membahaskan masalah-masalah dalam al-Quran yang
bersamaan makna dan maksud dengan cara menghimpunkan ayat-ayat yang berlainan kedudukannya
dan meneliti maksud ayat-ayat tersebut dengan kaedah yang tertentu dan syarat-syarat yang tertentu
untuk menjelaskan maknanya, mengeluarkan isi-isinya dan kaitan-kaitannya secara sempurna. Lihat
Dr. Sayyid al-Kiimi dan Dr. Muhammad Ahmad Yisuf al-Qasim (1982), op.cit., h. 13-17. Lihat Dr.
‘Abd. al-Sattar Fath Allah Sa‘id (1991), op.cit., h. 19-23.

3 Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 1, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 9.
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Karya ini juga adalah sebuah tafsir yang menggabungkan al-tafsir bi al-ma 'thir
dan al-tafsir bi al-ra’y®. Pengarang menegaskan di dalam mukadimah karya ini’ bahawa
beliau mentafsirkan ayat-ayat al-Quran (termasuk ayat al-ahkam) dengan menyebutkan
ayat-ayat dari tempat yang berbeza atau hadis-hadis baginda Nabi S.A.W atau pendapat
para sahabat atau pendapat tabi ‘in yang membincangkan isu yang sama sebelum beralih
kepada penjelasan makna ayat mengikut ijtihdd® para ulama dan juga ijtihdd beliau

sendiri.

Penentuan dyat al-ahkam adalah subjektif. Penentuannya menjadi persoalan
khilaf dalam kalangan para ulama.’ Penulis cenderung kepada pendapat Dato’> Zulkifli
Hj. Mohd. Yusoff® dalam hal ini. Beliau berkata: “Bertitik tolak dari sini saya
berpendapat, tidaklah menjadi suatu kesalahan kalau dipetik hanya ayat-ayat tertentu
sahaja untuk diulas di dalam buku ini (iaitu karya Tafsir Ayat-ayat Ahkam). Ayat-ayat
itu merupakan ayat-ayat pilihan untuk diulas sebagai ayat-ayat ahkam”.’ Walau
bagaimanapun, penulis sedaya upaya menyemak dyat al-ahkam yang menjadi sampel

kajian dan penetapan ayat-ayat tersebut dibuat selepas menyenarai pendek 200 aydt al-

al-Tafsir bi al-ma’thir ialah sesuatu yang terdapat dalam al-Quran atau dalam al-Sunnah atau
pendapat para sahabat dalam menjelaskan bagi maksud firman Allah S.W.T dalam Kitab suci-Nya
manakala al-tafsir bi al-ra’y pula ialah pentafsiran dengan ijtihad ulama tafsir. Lihat al-Zurqani
(2001), Mandhil al-‘Irfan fi Ulim al-Qur’an, j. 2. Kaherah: Dar al-Hadith, h. 14-46.

> Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 1, h. 8.

[jtihdd dari sudut istilah adalah seorang ahli Figh mengunakan keupayaannya untuk mencapai suatu
hukum syarak yang difikirkan tepat secara zan dan mencurahkan usahanya dalam mendapatkan
maksud daripada sudut al-istidlal. Lihat Dr. Mahmad ‘Abd al-Rahman ‘Abd al-Mun‘im (1999),
Mu ‘jam al-Mustalahat wa al-Alfaz al-Fighiyyah, j. 1. Kaherah: Dar al-Fadilah, h. 64.

Rujuk bab pertama di dalam kajian ini, h. 28-31.

Prof. Dato’ Dr. Zulkifli Hj. Mohd. Yusoff merupakan pensyarah di Akademi Pengajian Islam
Universiti Malaya Kuala Lumpur, mempunyai kelayakan akademik Ba (hons), University Of Malaya
(UM), Ma, University Of Jordan, Amman, Jordan, PhD, University Of Wales, Cardiff, UK. Banyak
menghasilkan kajian-kajian dan buku-buku ilmiah seperti Biografi Muhammad bin Abdullah,
Perjalanan Hidup Seorang Nabi, Wacana al-Quran Membongkar Dakwaan Palsu Orientalis Terhadap
Wahyu, Sejarah Khalifah Rasulullah, Prof. Dr. Amin Qudhah (terj), Isu-Isu Semasa Dari Perspektif
Islam, Tafsir Surah al-Dhariyat, (terj) Prof. Dr. Ahmad Hasan Farhat, Kamus al-Quran Rujukan
Lengkap Kosa Kata Dalam al-Quran, Surah al-Wagqi'ah: Terjemahan dan Huraian, Muhammad
Abduh: Pengaruhnya Kepada Pembaharuan Politik Islam Di Malaysia, Tafsir al-Munir Juz Amma,
Tafsir Ayat-ayat Ahkam, Kunci Mengenal al-Qur’an. Layari:
http://umexpert.um.edu.my/papar_cv.php?id=AAAJxnAAQAAAF+GAAL, 8§ Januari 2011.

Lihat Zulkifli Hj. Mohd. Yusoff (1998), Tafsir Ayat-ayat Ahkam, Kuala Lumpur: Berita Publishing, h.
Vviii.

113



ahkam yang didapati melalui penelitian dan perbandingan terhadap karya-karya tafsir

ayat al-ahkam yang masyhur.

Ayat al-ahkam yang berturutan dan membincangkan isu yang sama akan
diletakkan di bawah satu tajuk untuk ditafsirkan manakala ayat al-ahkam yang
mempunyai kaitan rapat dengan sesuatu tajuk yang sudah disebutkan sebelum ini akan
dirujuk dan dinyatakan perkaitannya. Dengan memahami kedudukan dyat al-ahkam di
dalam karya ini akan memudahkan proses menganalisis metode yang digunapakai oleh

pengarang.

3.2 METODOLOGI PENTAFSIRAN AYAT AL-AHKAM

Hasil daripada kajian, penelitian dan perbandingan yang dibuat terhadap 200
sampel ayat yang terlibat, didapati metodologi yang digunapakai oleh al-Zuhayli boleh
dirumuskan kepada dua bentuk. Bentuk yang pertama ialah metode persembahan dan
penulisan pentafsiran dyat al-ahkam secara umum. Bentuk yang kedua ialah metode

kandungan pentafsiran dyat al-ahkam itu sendiri.

3.21 METODE PENULISAN DAN PERSEMBAHAN

Bahagian ini memfokuskan metodologi pentafsiran dyat al-ahkam yang
digunapakai oleh pengarang secara kasar dan bersifat umum. Metode ini boleh

dirumuskan mengikut item-item seperti berikut:

1. Maklumat

2. Stuktur penulisan
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1. MAKLUMAT

Maklumat yang dipersembahkan oleh pengarang dalam pentafsiran ayar al-

ahkam boleh dirumuskan sebagai:

i.  mudah untuk difahami'’.

ii. sebagai sumber rujukan yang mudah'’.

iii.  berautoriti dan selamat'’.

iv.  berkonsep kontemporari.

v.  menggabungkan kaedah lama dan kontemporari'’.

vi. Memberikan penumpuan yang penuh terhadap pentafsiran aydt al-ahkam
tanpa menyentuh perkara-perkara luar yang tidak perlu.

vii. Menambahkan penjelasan hukum yang berkaitan dengan hukum yang sedia
tersebut di dalam al-Quran."*

viii. Amanah ilmiah yang tinggi ketika menukilkan pendapat para ulama setiap
bidang dan dalil-dalil mereka.

ix. Menukilkan pendapat-pendapat ulama yang bukan dalam kalangan mazhab

Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah seumpama Imam al-Zamakhshari yang

10
11
12
13
14

Lihat al-Zuhaylt (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 1, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 10.
Ibid., j. 1, h. 10.
Ibid.
Ibid.,j. 1,h. 8.
Tindakan tersebut selaras dengan sunnah seperti apabila Baginda S.A.W. ditanya oleh para sahabat
tentang air laut lalu baginda menjawab dengan sabdanya yang diriwayatkan oleh Aba Hurayrah R.A:
s s sl g2 g e il o Jotg s

Maksudnya: Sabda Rasulullah S.A.W.: Laut itu adalah bersih airnya, halal bangkainya.
Hadis ini dikeluarkan oleh Abli Daud, al-Nasa’i, al-Tirmidhi, Ibn Majah dan lain-lain. Lihat al-Imam
al-Hafiz al-Musannif Abii Dawid Sulayman bin al-’Ashath al-Sajastani al-’Azdi (1997), Sunan ’Abi
Dawid, j. 1, c. 2. Beirut: Dar Ibn Hazm, h. 52-53. Lihat al-Imam Abu ‘Isa Muhammad bin ‘Isd bin
Strah (1978), al-Jami‘ al-Sahih wa Huwa Sunan al-Tirmidhi, j. 1, c. 2. Mesir: Syarikah wa Maktabah
wa Matba‘ah Mustafa al-Babi al-Halabi wa ’Awladuhu, h. 100-101. Lihat al-Hafiz Abl ‘Abd Allah
Muhammad bin Yazid al-Qazwini Ibn Majah (1984), Sunan Ibn Mdjah, Kitab al-Taharah wa
Sunanuha, Bab al-Wudu’ Bi Ma’ al-Bahr, j. 1, c. 2. Riyard: Syarikah al-Tiba‘ah al-Arabiyyah al-
Sa‘ddiyyah, h. 76.
Rasulullah bukan sahaja menjawab soalan sahabat tadi iaitu hukum air laut, bahkan menambahkan
penjelasan hukum kepada masalah yang sama iaitu hukum bangkai yang terdapat dalam laut.
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bermazhab al-Mu‘tazilah dan Imam al-Shawkani dari mazhab al-Zaydiyyah
dalam masalah-masalah tertentu melibatkan hukum-hakam.
x.  Pengarang menjelaskan sebab khilaf dalam kalangan para ulama dalam
memahami nas dalam masalah-masalah tertentu. "
xi. Menyelongkar rahsia-rahsia yang terkandung di dalam ayat yang
dibincangkan. seumpama ayat 282 Surah al-Baqarah iaitu ayat paling panjang
di dalam al-Quran.'®
xii. Mengeluarkan al-istidlal, al-istinbat dan al-istifadah yang boleh diambil
daripada sesuatu ayat di bawah subtopik Figh al-Hayah aw al-Ahkam dengan
menggunakan perkataan seperti:
a gl e ol el
EERURUE- A PNV
C. g;b Lo ) ol s
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e. f&}‘y\ o @L Lo S LYY o sladall Laizal U3,

xiili. Membangkitkan kemusykilan yang selalu ditimbulkan oleh musuh Islam atau
orang Islam yang tidak memahami Islam dengan sempurna terhadap sesuatu

isu dan menolak kemusykilan tersebut secara ilmiah."”

15

16

Banyak sebab kenapa ulama khilaf dalam mentafsirkan al-Quran. Secara umum, khilaf tersebut
kembali kepada dua sebab utama:

1. Sebab-sebab umum

Sebab tersebut merangkumi ikhtilaf al-gira’at dan kayu ukur penerimaan sesuatu riwayat al-gird’at,
perbahasan bahas Arab dan penjelasan maknanya, dakwaan nasakh dan ikhtilaf para ulama
berkaitannya serta pendirian ulama tafsir dalam masalah akal. Demikian juga khilaf antara ulama
dalam memahami ayat al-mutasyabih.

2. Sebab-sebab khusus

Sebab tersebut pula merangkumi ikAtildf para ulama dalam meletakkan kayu ukur dalam mengkritik
sanad bagi sesuatu riwayat atau matan sesuatu hadis apabila diriwayatkan. Begitu juga ikhtilaf mereka
dari sudut sumber hukum yang tidak dinaskan, kecenderungan mazhab dalam akidah dan
kecenderungan mazhab dalam figah. Lihat Prof. Dr. Su‘td bin ‘Abd Allah al-Fanisan (1997), Ikhtilaf
al-Mufassirin Asbabuhii wa Athdruhi, c. 1. Riyad: Markaz al-Dirasat wa al-1‘1am, h: 59-286.

Ayat tersebut membincangkan masalah mu ‘amalah dalam Islam seperti mencatat hutang, gadai, saksi

hutang, jual salam dan lain-lain. Beliau menjelaskan rahsia ayat paling panjang itu ialah untuk

menimbulkan rasa hebat di dalam diri seorang muslim dan supaya dia mengambil perhatian

sepenuhnya tentang apa yang dititik beratkan oleh al-Quran.
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xiv. Mendekatkan masalah yang disebut di dalam al-Quran dengan kehidupan umat
manusia.’®

xv. Mewujudkan soalan al-iftiradi yang mampu menarik perhatian pembaca untuk
mengetahui jawapan kepada soalan yang diajukan.

xvi. Mengemukakan nasihat dan fawjihdt kepada umat.

xvii. Menerapkan kesedaran nilai-nilai akhlak dan budi pekerti kepada umat Islam.

xviii. Merujuk kepada rujukan yang berautoriti dalam semua bidang sama ada turdath
ataupun karya-karya baru.'’

xix. Mencatatkan beberapa perkara di nota kaki untuk maklumat-maklumat yang

tidak dinyatakan di dalam teks.*

Kesimpulannya, Wahbah amat serius dalam penghasilan karya tafsir ini di mana

semua perkara yang disebut di dalam bahagian ini diambil perhatian untuk manfaat

umat Islam seluruhnya.

17

20

Sebagai contoh, ketika mentafsirkan ayat 38 dan 39 Surah al-Ma’idah, beliau menyebutkan isu
perlaksanaan syariah Islam dalam sesebuah Negara Islam dan membangkitkan kemusykilan yang
selalu ditimbulkan oleh musuh Islam atau orang Islam sendiri yang tidak memahami isu ini. Beliau
menegaskan bahawa jenayah mesti dicegah dan tidak boleh dibiarkan berleluasa dan merebak. Hukum
ciptaan manusia adalah hukuman yang bersifat menyimpang kerana jauh daripada unsur mendidik dan
tidak cukup memberi kesan untuk menghapuskan jenayah atau mengurangkannya. Pengarang
menegaskan pendirian Islam bahawa negara umat Islam yang melaksanakan syariah Islam adalah
contoh paling jelas di dunia untuk membuktikan keamanan dan kesejahteraan jiwa dan harta tanpa ada
mereka yang cacat tangan dan kaki, lumpuh atau sebagainya kesan dari perlaksanaan syariah Islam.
Ini disebabkan perlaksanaannya sangat ketat dan kes yang disabitkan pula adalah sedikit. Kewujudan
sebarang fakta yang boleh meragukan kes akan menyebabkan kes itu dipindahkan ke mahkamah al-
ta zir (pengajaran yang kurang hukumannya daripada hukum hudud;(al-Sayyid al-Syarif ‘Ali bin
Muhammad al-Husayni al-Jurjani al-Hanafi (1987), al-Ta rifat, c. 1, Beirut: ‘Alam al-Kutub, h. 91).
Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 1, h. 8.

Ibid., j. 1,h. 8.

Wahbah menyebut di dalam mukadimah dan khutbah penutup karya ini bahawa beliau merujuk
sumber yang muktamad di dalam setiap bidang perbahasan sama ada turdth ataupun baru. /bid., j. 30,
h. 486-488.

Pengarang mengambil langkah menjelaskan semua perkara di dalam teks karya termasuk ayat-ayat al-
Quran yang disebut, takhrij hadis, riwayat-riwayat kepada asbab al-nuzil, tokoh ulama tertentu dalam
setiap bidang, makna perkataan tertentu, rujukan, penjelasan tertentu dan sebagainya untuk
memudahkan pembaca mendapatkan maklumat dengan cepat dan tanpa perlu merujuk kepada nota
kaki. Walau bagaimanapun, pengarang mencatatkan juga beberapa perkara di nota kaki untuk
maklumat-maklumat yang tidak dinyatakan di dalam teks. Catatan tersebut berbentuk takhrij kepada
hadis-hadis yang tertentu, martabat hadis bagi hadis-hadis yang tertentu, sumber rujukan, sandaran
perkataan tertentu kepada tuannya, takrif bagi perkataan tertentu dari sudut lughah dan istilah,
penjelasan makna perkataan tertentu, penjelasan maksud ibarat tertentu dan pandangan-pandangan
lain yang menjelaskan lagi maksud di dalam teks.
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2. STUKTUR PENULISAN

Dari sudut stuktur, pengarang memilih untuk menggunakan teknik penyusunan
yang terkini dan teratur. Struktur tersebut jauh berbeza dengan karya-karya para ulama
silam yang tidak mengambil berat soal teknikal dan struktur. Mereka lebih

mengutamakan isi dan kandungan.

Susunan yang baik dan teratur amat berperanan dalam memikat hati pembaca
dan memudahkan mereka untuk mendapatkan ulasan-ulasan daripada sesuatu karya.
Sesiapa yang memerhati pentafsiran aydt al-ahkam di dalam karya al-Tafsir al-Munir
akan mendapati pengarang beriltizam dengan metode penyusunan tersebut. Berikut

disenaraikan susunan yang dimaksudkan:

1. Menyebutkan bilangan juzuk, bilangan surah, nama surah dan nombor ayat di
bahagian atas sesuatu halaman.

ii.  Menamakan tajuk dan menyatakannya dengan jelas.

iii. Menyebut ayat dengan sempurna, lengkap dan berbaris.

iv.  Membahaskan kedudukan a/-i rab bagi perkataan tertentu daripada ayat.

v.  al-Balaghah®".

vi. al-Mufradat al-lughawiyyah, ta ‘rif al-lughawi dan ta ‘rif istilahi bagi sesuatu

perkataan.

2 al-Baldghah dalam percakapan ialah selarasnya percakapan dengan keadaan yang menuntut

percakapan tersebut bersama dengan kefasihan semaca bercakap. al-Baldghah pada seorang yang
bercakap ialah keupayaan yang mampulah dengannya untuk menyusun percakapan yang sempurna.
Lihat Muhammad bin ‘Abd al-Rahman al-Khatib al-Quzuwaini, (1938), Talkhis al-Miftah fi al-
Ma ‘ani wa al-Bayan wa al-Badi’, c. 1. Kaherah: Syarikah Maktabah wa Matba‘ah Mustafa al-Babi al-
Halabi wa ’Auladuhi bi Masr, h. 18-21.
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vii. Asbdb al-nuzil™.
viii. Munasabah ayat tertentu dengan ayat sebelum.

ix.  al-Tafsir wa al-Bayan.

x.  Figh al-Hayat aw al-Ahkam.

Dalam kontek disiplin pentafsiran, Wahbah al-Zuhayli amat serius dalam

pentafsiran dyat al-ahkam dengan meraikan semua keperluan disiplin ilmu Tafsir.

Keperluan-keperluan tersebut adalah seperti berikut:

1. Mengetahui bahasa Arab dan kaedahnya®.
ii.  Mengetahui ilmu al-Balaghah™.
iii. Mengetahui ilmu hadis secara riwayah dan dirdyah®.

iv.  Mengetahui asbdab al-nuzul.

22

23

24

25

Sabab al-Nuzil bermakna perkara yang menyebabkan turunnya sesuatu ayat al-Quran atau
sekumpulan ayat yang bercakap mengenainya atau menjelaskan hukumnya pada hari berlakunya
perkara tersebut. Definisi tersebut bermaksud apa-apa peristiwa yang berlaku pada zaman Nabi
S.A.W. atau soalan yang diajukan kepada baginda, lalu turunlah sesuatu ayat al-Quran atau sejumlah
ayat al-Quran untuk menjelaskan perkara yang berkaitan dengan peristiwa tersebut. Lihat al-Zurqani
(2001), Manahil al-‘Irfan, j. 1. Kaherah: Dar al-Hadith, h. 95.

Maksud mengetahui bahasa Arab dan kaedah-kaedahnya ialah mengetahui ilmu Nahw, Sarf dan
Ishtigag. Bagaimana mungkin seorang pentafsir al-Quran boleh memahami makna ayat tanpa
mengetahui mufradat dan setiap aturan perkataan dalam al-Quran.

Maksud menguasai ilmu al-Baldghah ialah seorang pentafsir al-Quran mengetahui maksud ayat yang
mengandungi 7 jaz. Ilmu tersebut merangkumi ilmu al-Ma ‘ani, ilmu al-Bayan dan ilmu al-Badi . llmu
al-Ma‘ani bermaksud ilmu yang membincangkan perihal lafaz bahasa Arab yang mana selari dengan
keadaan percakapan. Ilmu al-Bayan bermaksud ilmu yang membincangkan bagaimana mendatangkan
makna yang satu dengan cara-cara yang berlainan dalam menjelaskan sesuatu yang dimaksudkan.
Ilmu al-Badi‘ pula adalah ilmu yang membincangkan bentuk-bentuk memperelokan perkataan selepas
meraikan keadaan percakapan dan maksud yang jelas. Lihat al-Imam Jalal al-Din Muhammad bin
‘Abd al-Rahman al-Quziawayni al-Khatib (1932), al-Talkhis fi Uliim al-Baldhgah, c. 2. Dar al-Fikr al-
‘Arabi, h. 37,235 dan 347.

Hadis-hadis Rasulullah S.A.W. merupakan pentafsir kepada al-Quran sebagaimana firman Allah
SW.T.: (nied) IF 6 A 5 # &) d5f ), [Surah al-Nahl ayat 44] yang bermaksud: Dan Kami pula
turunkan kepadamu (wahai Muhammad) al-Quran yang memberi peringatan, supaya kamu
menerangkan kepada manusia akan apa yang telah diturunkan kepada mereka. (Sheikh Abdullah
Basmeih (1983), Tafsir Pimpinan al-Rahman, c. 6. Kuala Lumpur: Percetakan Adabi, h. 521).
Mengetahui ilmu hadis secara riwdyah dan dirdyah adalah suatu keperluan untuk mempastikan
riwayat-riwayat hadis Nabi S.A.W. yang mentafsirkan ayat-ayat al-Quran benar-benar thabit.
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v.  Mengetahui ilmu Usil al-Figh*® yang melibatkan beberapa perbahasan
penting seperti ‘umim dan khusis®’, mujmal dan mubayyan®™, mutlag dan
mugayyad® dan dildlah al-amr dan dildlah al-nahy™.

vi. Mengetahui nasikh mansikh®'.

vii. Mengetahui ilmu al-Qird’at”.

Kesimpulannya, semua keperluan bagi sesiapa yang hendak mentafsirkan al-

Quran sebagaimana dinyatakan di atas amat ditekankan oleh pengarang dan ini

menunjukkan usaha bersungguh-sungguh beliau untuk mewujudkan suatu karya yang

26

27

28

29

30

31

32

Mengetahui ilmu Usial al-Figh merupakan pokok yang penting bagi seseorang ulama kerana ia
memandu untuk menyampaikan seseorang kepada hukum-hakam Allah S.W.T. di dalam al-Quran dan
al-Sunnah. al-Qadi al-Baydawi mentakrifkan Usul al-Figh sebagai: Mengetahui dalil-dalil fiqah
secara fjmali dan cara-cara figah mengambil istifadah daripada dalil-dalil tersebut dan mengetahui
perihal orang yang mengambil ’istifddah daripada dalil-dalil tersebut (sama ada mujtahid atau
mugqallid). Lihat Dr. ‘Abd al-Fattdh Ahmad Qutb al-Rakhmisi (2001), al-Tahqiq al-Ma’mul Ii Minhdj
al-Usul ‘ald al-Minhdj lil-Imam al-Baydawi, c. 2. Kaherah: Muassasah Qurtubah, h. 70-71.

al-Qadi al-Baydawi mentakrifkan ‘umum sebagai: Lafaz yang merangkumi semua makna yang layak
baginya dengan satu perletakan perkataan. /bid., h. 296. al-Imadm Aba Ishaq mentakrifkan khusis
sebagai: Penjelasan perkara yang tidak dimaksudkan dengan lafaz umum. Lihat al-Sheikh Muhammad
Yasin al-Fadani (2006), Bughyah al-Mushtaq fi Syarh al-Luma ‘. Beirut: Dar Ibn Kathir, h. 120.

Dari sudut istilah, mujmal ialah: Perkara yang tidak jelas petunjukannya. Lihat Dr. ‘Abd al-Fattah
Ahmad Qutb al-Rakhmisi (2001), al-Tahqiq al-Ma’'mul li Minhaj al-Usal ‘ala al-Minhdj lil-Imam al-
Baydawi, c.2. Kaherah: Muassasah Qurtubah, h. 337. Berkata Abu Ishaq: al-Mujmal ialah perkara
yang tidak dapat difikir maknanya daripada lafaznya dan berhajat kepada mengetahui maksudnya
kepada perkara lain. Lihat al-Sheikh Muhammad Yasin al-Fadani (2006), Bughyah al-Mushtaq fi
Sharh al-Luma ‘. Beirut: Dar Ibn Kathir, h. 165. Mubayyan pula adalah: Perkara yang jelas maksudnya
daripada maksunya. Lihat Dr. ‘Abd al-Fattah Ahmad Qutb al-Rakhmisi (2001), op.cit., h. 337.
Berkata Abu Ishédq: perkara yang jelas dengan sendirinya daripada maksud dan tidak perlu kepada
perkara lain untuk penjelasan maksudnya. Lihat al-Sheikh Muhammad Y asin al-Fadani (2006), op.cit.,
h.162.

al-Qadi al-Baydawi mentakrifkan mutlag sebagai perkara yang menunjuk makna sebenar tanpa
dikaitkan dengan sesuatu. Lihat Prof. Dr. Muhammad Abiu al-Nir Zahir (2005), Usal al-Figh, juz. 2.
Kaherah: Dar al-Basa’ir, h. 222. al-Qadi al-Baydawi juga mentakritkan muqgayyad sebagai perkara
yang menunjuk suatu perkara dengan tambahan kaitan terhadapnya. 7bid., juz:3, h. 366.

Jumhur ulama mentakrifkan dilalah al-amr sebagai: Perkataan yang menuntut supaya membuat
sesuatu secara mutlag sama ada ia keluar daripada orang atas kepada orang bawah atau sebaliknya
atau keluar daripada orang yang sama peringkatnya. Inilah takrif yang dipilih oleh al-Qadi al-
Baydawi. Lihat Prof. Dr. Muhammad Abu al-Nir Zahir (2005), Usil al-Figh, juz. 2. Kaherah: Dar
al-Basa’ir, h. 133. Dilalah al-nahy pula ialah: Perkataan yang menuntut bagi meninggalkan sesuatu
sama ada ia keluar daripada orang atas kepada orang bawah atau sebaliknya atau keluar daripada
orang yang sama peringkatnya. /bid., juz: 2, h. 197.

Nasikh bermaksudnya: Sesuatu yang menunjuk berlakunya nasakh. Mansukh pula bermaksud:
Sesuatu yang berlaku nasakh kepadanya. Lihat Prof. Dr. Muhammad Abi al-Nar Zahir (2005), Usul
al-Figh, juz: 3. Kaherah: Dar al-Basa’ir, h. 85.

Ilmu Qira’at didefinisikan sebagai ilmu yang diketahui dengannya bentuk bacaan al-Quran dan
dengannya juga boleh ditarjthkan sebahagian bentuk pentafsiran yang diiitimal di atas yang lain.
Lihat al-Imam al-Suyuti (1951), al-Itqan, juz.2. Kaherah: Dar al-Nadwah al-Jadidah, h. 181.
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lengkap, menepati disiplin ilmu tafsir dan boleh memberi manfaat yang lebih kepada

umat Islam.

3.2.2 METODE KANDUNGAN PENTAFSIRAN

Bahagian ini akan menyentuh tumpuan utama kepada kajian ini, iaitu mengkaji
metode pentafsiran yang digunapakai oleh Wahbah al-Zuhayli dalam memperjelaskan

ayat al-ahkam.

Secara umumnya, kandungan al-Tafsir al-Munir sama ada pentafsiran dyat al-
ahkam atau bukan ayat al-ahkam adalah bersifat nukilan, himpunan dan perbandingan.
Sifat tersebut adalah positif dan bukti kepada amanah ilmiah yang tinggi serta
mempamerkan sikap pengarang yang merendahkan dirinya di hadapan para ulama. Sifat
tersebut juga merupakan tanda kepada kesungguhan pengarang dalam usaha-usaha
beliau mencari, menelaah, menghimpun dan menganalisis sebelum menjelmakan dalam
bentuk karya. Usaha tersebut adalah asas utama yang cukup mendasar dalam disiplin
ilmu Islam. Ahli ilmuan Islam menamakannya sebagai al-riwayah. Prinsip
menyandarkan sesuatu kenyataan atau pendapat kepada tuan yang mengeluarkan
kenyataan atau pendapat tersebut adalah disiplin yang sangat penting dalam dunia

ilmiah Islam.*?

Adapun perkara-perkara teknikal yang merangkumi pembinaan tajuk-tajuk,
pembahagian ayat mengikut tajuk, pembinaan subtopik-subtopik perbahasan, penerapan
nilai dan pentarjthan dalam sebahagian masalah adalah hasil cetusan dan inovasi kreatif

beliau sendiri. Kenyataan ini boleh menjawab persoalan mengenai apakah sumbangan

% Prinsip umum yang berbunyi; A Jsi sl atau 446 Ui a9, st Lihat Imam Aba Zakaria Muhy al-Din
bin Sharaf al-Nawawi (1996), Bustan al- ‘Arifin, c. 2. Kaherah: Dar al-Quds, h. 55-57.
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pengarang dalam tafsir al-Quran melalui a/-Tafsir al-Munir. Pengarang menegaskannya

di dalam mukadimah dan penutup karya ini bahawa tafsir yang dipersembahkan ini

merangkumi tafsiran secara ma 'thur dan ma ‘qul serta melengkapi kesemua penjelasan

al-Quran dan hukum-hakamnya diambil daripada rujukan turath dan baru yang

muktamad.**

Setelah melihat dengan teliti metode pentafsiran pengarang terhadap 200 ayat

al-ahkam yang menjadi sampel kajian ini, didapati beliau menggabungkan dua bentuk

pentafsiran yang terkenal di dalam dunia pentafsiran al-Quran, iaitu:

1. al-Tafsir bi al-riwdyah®

2. al-Tafsir bi al-dirdyah’®.

1. AL-TAFSIR AL-RIWAYAH

al-Tafsir al-riwayah disebut juga sebagai al-tafsir bi al-ma’thur. Secara

umumnya, para ulama mentakrifkan al-tafsir bi al-riwdyah dengan pelbagai uslib

walaupun wujud khilaf dalam memasukkan riwayat para tabi’in sama ada ia dianggap

34
35

36

Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 1, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 8. /bid., j. 30, h. 484.
al-Tafsir bi al-riwdyah atau disebut al-tafsir bi al-ma’thur adalah pentafsiran yang datang di dalam
al-Quran atau al-sunnah atau perkataan para sahabat Nabi S.A.W. menjelaskan bagi maksud Allah
S.W.T. daripada kitab-Nya. Lihat al-Zurqgani (2001), Manahil al-‘Irfan, j. 2. Kaherah: Dar al-Hadith,
h: 14. al-Dhahabi mentakrifkan: “Kami kehendaki dengan al-tafsir bi al-ma’thir ialah apa yang
dinukilkan daripada Rasulullah S.A.W, apa yang dinukilkan daripada para sahabatnya R.A dan apa
yang dinukilkan daripada #dbi’in dari setiap apa yang mana ia adalah menjelaskan dan menerangkan
bagi maksud Allah S.W.T. dari nas-nas KitabNya al-Karim. Lihat al-Dhahabi1 (T.T), llm al-Tafsir.
Kaherah: Dar al-Ma“arif, h: 40.

al-Tafsir bi al-dirdyah atau disebut al-tafsir bi al-ra’y adalah ibarat daripada pentafsiran al-Quran
dengan jjtihad selepas seseorang pentafsir itu mengetahui bahasa Arab dan maksud perkataan mereka
dan mengetahui lafaz-lafaz Arab dan bentuk-pentuk petunjuknya berbantukan dengan syair al-jahili
dan melihat kepada asbdb al-nuzil dan mengetahui nasakh dan mansikh dan perkara-paerkara lain
yang diperlukan oleh seorang pentafsir. Lihat al-Dhahabi (2003), al-Tafsir wa al-Mufassirin, j. 1, c.4.
Kaherah: Maktabah Wahbah, h. 183.
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sebahagian al-tafsir bi al-riwdyah atau tidak.’ Dalam menilai definisi para ulama,

penulis lebih cenderung untuk mentarjihkan definisi yang memasukkan riwayat para

tabiin sebagai al-tafsir bi al-riwayah. Demikian adalah kerana mustahilnya sampai

kepada kita pentafsiran para sahabat tanpa diriwayatkan oleh generasi tabiin.

al-Tafsir al-Munir dianggap sebagai sebuah al-tafsir bi al-riwdyah berikutan

sandaran pentafsiran pengarang terhadap empat sumber utama iaitu:

i. TAFSIR AL-QURAN DENGAN AL-QURAN

Merupakan pentafsiran al-Quran di kedudukan yang tertinggi dan paling baik™®

di mana ayat al-Quran itu sendiri mentafsirkan sebahagian ayat yang lain. Bentuk ini

didapati tiada khilaf dalam penerimaannya kerana ia tidak boleh dinisbahkan dengan

apa-apa kelemahan dan tidak ada ruang syak padanya.”’

Penulis mendapati pengarang mentafsirkan ayat al-ahkam dengan menggunakan

ayat-ayat al-Quran yang lain sebagai mufassir®, mukhassis*' atau mugayyid* kepada

37

38

39
40

41

42

Lihat al-Zurqani (2001), Manahil al-‘Irfan, j. 2. Kaherah: Dar al-Hadith, h. 15. Lihat al-Dhahabi
(2003), al-Tafsir wa al-Mufassirin, j. 1, c. 4. Kaherah: Maktabah Wahbah, h. 112.

Pendapat Imam Ibn Kathir dan Imam Ibn al-Taymiyyah. Lihat Ibn Kathir (1996), Tafsir al-Qur’an al-
‘Azim, j. 1. Mansoura: Maktabah al-Iman, h. 35.

Lihat al-Dhahabi (2003), al-Tafsir wa al-Mufassirin, j. 1, c. 4. Kaherah: Maktabah Wahbah, h. 114.
Mufassir disebut juga sebagai al-mubayyan. Dari sudut luhgah: Sesuatu yang jelas. Dari sudut istilah:
Perkara yang jelas maksudnya daripada maksunya. Lihat Dr. ‘Abd al-Fattah Ahmad Qutb al-Rakhmisi
(2001), al-Tahqiq al-Ma’mul Ii Minhaj al-Usil ‘ald al-Minhdj lil-Imam al-Baydawi, c. 2. Kaherah:
Muassasah Qurtubah, h. 337. Berkata Abu Ishaq: Perkara yang jelas dengan sendirinya daripada
maksud dan tidak perlu kepada perkara lain untuk penjelasan maksudnya. Lihat al-Sheikh
Muhammad Yasin al-Fadani (2006), Bughyah al-Mushtdq fi Sharh al-Luma* , Beirut: Dar Ibn Kathir,
h. 162.

Mukhassis dari sudut lughah ialah bersendirian. Dari sudut istilah, berkata al-Qadi: Mengeluarkan
sebahagian perkara yang dicapai oleh sesuatu lafaz. Lihat Dr. ‘Abd al-Fattah Ahmad Qutb al-
Rakhmist (2001), op.cit., h. 304. Berkata Abu Ishaq: Mukhassis adalah penjelasan perkara yang tidak
dimaksudkan dengan lafaz umum. Lihat al-Sheikh Muhammad Yasin al-Fadani (2006), op.cit., h. 120.
Mugayyid ditakrifkan oleh al-Imam al-Amidi dan Ibn al-Hajib sebagai perkara yang menunjukakan ke
atas suatu perkara yang lain dalam jenis yang tertentu seperti hamba perempuan yang mukminah
manakala al-Qadi al-Baydawi dan mereka yang sepakat dengannya mentakritkan muqayyid sebagai
perkara yang menunjuk atas suatu perkara dengan tambahan kaitan padanya. Bagi Qadi al-Baydawi
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ayat-ayat yang mujmal®, umum® atau mutlag®. Beliau juga mentafsirkan dyar al-

ahkam dengan dildlah al-siydq™ iaitu ibarat yang terdapat dalam sesuatu ayat itu sudah

cukup untuk mentafsirkan maksud ayat tersebut tanpa perlu kepada ayat yang lain atau

hadis Nabi S.A.W. untuk mentafsirkannya.

Contoh mufassir ialah firman Allah S.W.T. dalam masalah permulaan imsdk"’

bagi ibadah puasa:

IS RPN R BRI TP C SN

Gy avip.. ) s
Surah al-Bagarah (2): 187.

Maksudnya: Dan makanlah serta minumlah sehingga nyata kepada kamu
benang putih (cahaya siang) dari benang hitam (kegelapan malam), iaitu
(waktu) fajar. Kemudian sempurnakanlah puasa itu sehingga waktu
malam (maghrib).48

43

44

45

46

47

48

dan mereka yang sepakat dengannya, mutlag hampir sama dengan umum dan muqayyid pula hampir
sama dengan khusis. Lihat Prof. Dr. Muhammad Abu al-Nuar Zuhir (2007), Usul al-Figh, j. 2, c. 1.
Kaherah: Dar al-Basa’ir, h. 366.

Mujmal dari sudut lughah ialah menghimpunkan. Dari sudut istilah ialah perkara yang tidak jelas
maksudnya. Lihat Dr. ‘Abd al-Fattah Ahmad Qutb al-Rakhmisi (2001), al-Tahqiq al-Ma’mul i
Minhdj al-Usul ‘ald al-Minhdj li al-Imdam al-Baydawi, c. 2. Kaherah: Muassasah Qurtubah, h. 337.
Berkata Abi Ishaq: al-Mujmal ialah perkara yang tidak dapat difikir maknanya daripada lafaznya dan
berhajat kepada mengetahui maksudnya kepada perkara lain. Lihat al-Sheikh Muhammad Yasin al-
Fadani (2006), Bughyah al-Mushtaq fi Sharh al-Luma*, Beirut: Dar Ibn Kathir, h. 165.

Umum dari sudut istilah ialah sebagaimana berkata al-Qadi al-Baydawi: Lafaz yang merangkumi
semua makna yang layak baginya dengan satu perkataan. Lihat Dr. ‘Abd al-Fattah Ahmad Qutb al-
Rakhmist (2001), op.cit., h. 296. Berkata Abiu Ishaq: Setiap lafaz yang mengenai dua perkara ataupun
lebih. Lihat al-Sheikh Muhammad Yasin al-Fadani (2006), op.cit., h. 106.

Mutlaq ditakrifkan oleh al-Imam al-Amidi dan Ibn al-Hajib sebagai salah satu daripada al-nakirah
manakala al-Imam Ibn al-Subki dan al-Qadi al-Baydawi mentakrifkan sebagai perkara yang menunjuk
atas makna hakikat tanpa dikaitkan dengan sesuatu. Lihat Prof. Dr. Muhammad Abu al-Nir Zuhir
(2007), Usul al-Figh, j. 2, c. 1. Kaherah: Dar al-Basa’ir, h. 222.

Dilalah al-siydq ialah penjelasan maksud ayat dengan halaman cakapannya sendiri tanpa perlu
bergantung kepada ayat yang lain atau hadis untuk mentafsirkannya. Lihat Muhibb al-Din ‘Abd al-
Sabhan (1407H), Manhaj al-Imam al-Shafi’i fi Tafsir Ayat al-Ahkam, (T.T.P.) h. 232,

Imsak ialah menahan diri daripada makan, minum dan persetubuhan dengan syarat-syarat yang
tertentu. Ia adalah makna kepada puasa bagi para fuqaha’. Di sana ada imsdk yang maknanya bukan
puasa. Lihat Dr. Mahmiid ‘Abd al-Rahman ‘Abd al-Mun‘im (1999), Mu jam al-Mustalahat wa al-
Alfaz al-Fighiyyah, j. 1. Kaherah: Dar al-Fadilah, h. 294.

Lihat Sheikh Abdullah Basmeih (1983), Tafsir Pimpinan al-Rahman, c. 6. Kuala Lumpur: Percetakan
Adabi, h. 58.
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Pengarang menggambarkan kalimah J->U2-S‘ ’» adalah pentafsir kepada maksud

kalimah :pﬂ!\ jiﬁ»\ yang disebut sebelumnya. Pengarang mengulas:

iz WS skl LA Gl sl e sl b Jof Gast Ly
908l 615 led) 2l me ke ¢ Sl e aze e g 123280 ey
oo st Cad 5 50V 0Ly Ll 21 L) Ol st T (3 o)

49.@\:15 Oly LT 0l 0F (JsVL STy ¢

Maksudnya: (Perkataan :,a.u‘ﬁ\ .L;";L\): Benda pertama yang zahir
daripada kesan cahaya siang hari, seperti benang yang memanjang halus
kemudian semakin membesar. (Perkataan sj.w\!\ Jgfi\): Ialah kesan apa
yang berlanjutan daripada gelap malam, bercampur dengan cahaya siang

hari seolah-olah seutas benang panjang, (Perkataan fud\ C) 1aitu fajar
benar, adalah penjelasan kepada perkataan :,a.n.:\!\ ja.ﬁ-\ . Dan adapun

penjelasan kepada 9}3%?\ JJ:L\ dihazafkan iaitu taqdirnya U1 -», dan

hanya memadai dengan apa yang sudah disebut, kerana penjelasan yang
pertama adalah juga penjelasan bagi yang kedua.

Contoh mukhassis ialah firman Allah SW.T. di dalam ayat pertama Surah al-

Ma’idah:

B R N U T P R

b i SRl By g ol 2
Surah al-Ma’idah (5): 1.

Maksudnya: Wahai orang-orang yang beriman, penuhi serta
sempurnakanlah perjanjian-perjanjian. Dihalalkan bagi kamu (memakan)
binatang-binatang ternak (dan sebagainya), kecuali apa yang akan
dibacakan (tentang haramnya) kepada kamu. (Halalnya binatang-
binatang ternak dan sebagainya itu) tidak pula bererti kamu boleh
menghalalkan perburuan ketika kamu dalam keadaan berihram.
Sesungguhnya Allah menetapkan hukum apa yang Ia kehendaki.*

49

Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 2, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 148.

*® Lihat Sheikh Abdullah Basmeih (1983), op.cit., h. 196.
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Kalimah VEQ; LSLJ L ditafsirkan oleh firman Allah S.W.T. dalam ayat ke 3 di

dalam Surah yang sama iaitu:

2z 2

Sy il o A g Al ug il 2y sl id K sas
Aadind Oy C2all o a0 g 235 G ) pad 8T U sl 3

A TR tERE ST
Surah al-Ma’idah (5): 3.

Maksudnya: Diharamkan kepada kamu (memakan) bangkai (binatang
yang tidak disembelih), dan darah (yang keluar mengalir), dan daging
babi (termasuk semuanya), dan binatang-binatang yang disembelih
kerana yang lain dari Allah, dan yang mati tercekik, dan yang mati
dipukul, dan yang mati jatuh dari tempat yang tinggi, dan yang mati
ditanduk, dan yang mati dimakan binatang buas, kecuali yang sempat
kamu sembelih (sebelum habis nyawanya), dan yang disembelih atas
nama berhala; dan (diharamkan juga) kamu merenung nasib dengan undi
batang-‘t;alltang anak panah. Yang demikian itu adalah perbuatan fasik...
al-Ayah

Pengarang menjelaskan pentafsiran tersebut dengan ulasan beliau yang mana

nasnya:

L) Al g e (B (B L) il ae T el an (SO b,
52.(35;3" ;g’ ic

Maksudnya: Dan dihalalkan bagi kamu binatang ternakan hal keadaan
boleh dimakan selepas melakukan sembelihan (kecuali binatang yang

Y

diwahyukan kepada kamu) pengharamannya di dalam ayat ( [iiﬂ\.c Ea
iz,

Contoh mugayyid pula ialah firman Allah S.W.T.:

PS5 Lag OF J35 (e 153 5588 16 W Odsm 7 1ilid (e Ol g

gy 5 e Gl g Ol

Y Ibid., h. 196.

52

Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 6, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 64.
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Surah al-Mujadalah (58): 3.

Maksudnya: Dan orang-orang yang "ziharkan" isterinya, kemudian
mereka berbalik dari apa yang mereka ucapkan (bahawa isterinya itu
haram kepadanya), maka hendaklah (suami itu) memerdekakan seorang
hamba sebelum mereka berdua (suami isteri) bercampur. Dengan hukum
yang demikian, kamu diberi pengajaran (supaya jangan mendekati
perkara yang mungkar itu). Dan (ingatlah), Allah Maha Mendalam
PengetahuanNya akan apa yang kamu lakukan.”

Pengarang mentafsirkan ayat di atas dengan membawa pendapat-pendapat ulama

dalam memahami maksud w) i ,>=..e apakah kalimah ini adalah mutlaq atau digaidkan

dengan keimanan sebagaimana dalam kes kaffdrah™ bunuh dengan tersalah, tanpa niat.

Pengarang menjelaskan seperti berikut:

ST o dnege 33, e sl GUD 28l OLYL Sdde pé aalles L 43l
3 4 WS wlbw i) Ui Y 08 o &Y cagallally aandl JB alla)l 14
3 Lege UK om0l L g el ailbl o sty OF g ¢ il 38

55' . 5o

Maksudnya: Dan hamba perempuan di dalam ayat ini adalah mutlak dan
tidak dikaitkan dengan beriman. Maka, ia difahami demikian itu bahawa
boleh memerdeka hamba perempuan yang beriman ataupun yang kafir.
Dan dengan zahir ayat inilah menjadi dalil bagi pendapat mazhab Hanafi
dan mazhab al-Zahiri. Ini kerana, sekiranya iman itu adalah syarat untuk
pemerdekaan, nescaya Allah S.W.T. telah menjelaskannya di dalam ayat
sebagaimana dijelaskan di dalam ayat kifarat bunuh. Maka, wajib
dimutlakkan apa yang dimutlakkan oleh Allah S.W.T. dan dikaitkan apa
yang dikaitkan oleh-Nya lalu diamalkan kedua-duanya mengikut
kedudukan masing-masing.

Mutlagnya perkataan w) 4,>% membawa maksud memadai membebaskan

seorang hamba perempuan sama ada dia adalah seorang Islam atau bukan Islam

53

Lihat Sheikh Abdullah Basmeih (1983), op.cit., h. 1216-1217.

Kaffarah dari sudut bahasa diambil daripada perkataan al-fakfir yang bermaksud menghapus. Dari
sudut istilah, kaffarah bermaksud balasan yang tertentu daripada syarak untuk menghapuskan dosa.
Lihat Dr. Mahmiid Abdal-Rahman Abdal-Mun‘im (1999), Mu ‘jam al-Mustalahat wa al-Alfdz al-
Fighiyyah, Kaherah: Dar al-Fadilah, h. 148.

Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 28, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 16.
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mengikut pendapat mazhab al-Hanafiyyah dan al-Zahiriyyah. Pendapat tersebut tidak
sama dengan pendapat jumhur para ulama. Mereka berpendapat bahawa iman adalah
syarat dalam membebaskan seorang hamba perempuan dengan menanggung ayat di atas
sebagai muqayyad dengan ayat lain iaitu ayat bunuh secara tersalah tanpa niat. Beliau

menyebut bahawa:
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Maksudnya: Dan jumhur para ulama mensyaratkan beriman dalam kes
kifarat bukan bunuh, sebagaimana ia adalah syarat pada kifarat bunuh
tersalah dengan nas al-Quran. Dan ditanggung ayat yang mutlak di atas
ayat yang mugayyad, iaitu difahami apa yang dimutlakkan oleh Allah
SWT di dalam ayat itu mengikut apa yang dikaitkan di ayat yang kedua
dengan alasan perkara yang sama, iaitu pemerdekaan hamba perempuan.

Manakala contoh dilalah al-siydq yang sudah cukup untuk mentafsirkan maksud
ayat tertentu tanpa perlu kepada ayat yang lain atau hadis Nabi S.A.W ialah antaranya

firman Allah S.W.T. yang berbunyi:

-
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Surah al-Bagarah (2): 231 dan 232.

Maksudnya: Dan apabila kamu menceraikan isteri-isteri (kamu)
kemudian mereka (hampir) habis tempoh idahnya maka bolehlah kamu
pegang mereka (rujuk) dengan cara yang baik atau lepaskan mereka
dengan cara yang baik. Dan janganlah kamu pegang mereka (rujuk
semula dengan maksud memberi mudarat, kerana kamu hendak
melakukan kezaliman (terhadap mereka);...(231) Dan apabila kamu
menceraikan isteri-isteri (kamu), lalu habis masa idah mereka maka
janganlah kamu (wahai wali-wali nikah) menahan mereka daripada
berkahwin semula dengan (bekas) suami mereka, apabila mereka (lelaki

*® Ibid., . 6, c. 2, h. 64.
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dan perempuan itu) bersetuju sesama sendiri dengan cara yang baik

(yang dibenarkan oleh syarak)...(232)°’

Wahbah menukilkan perkataan al-Imam Muhammad bin Idris al-Shafi‘i bagi
maksud menggambarkan bahawa dildlah al-siyag di dalam kedua-dua ayat tersebut
sudah cukup untuk mentafsirkan makna kedua-dua ayat itu dengan nas beliau yang

berbunyi:

B sl Bl e oS Bl I 1 mladl JB

Maksudnya: Berkata Imam al-Shafi‘i: Maksud kedua-dua ayat tersebut
menunjukkan perbezaan dua tempoh (yang disebut dalam kedua-dua

ayat).

Kedua-dua tempoh itu ialah tempoh hampir idah bagi ayat pertama dan tempoh
habis idah bagi ayat kedua. Dikatakan (hampir habis idah) kerana difahami dari dilalah
al-siyag yang mengisyaratkan bahawa seorang suami ada dua pilihan sama ada rujuk
semula kepada isterinya atau melepaskan isterinya dengan membiarkan tempoh tersebut
tamat. Masalah rujuk hanya berlaku dalam tempoh idah. Bagaimana boleh difahami

berlakunya rujuk sedangkan tempoh idah sudah habis.

ii. TAFSIR AL-QURAN DENGAN SUNNAH NABI S.A.W.

Sebagaimana dijelaskan sebelum ini bahawa di antara tugas baginda Nabi
S.A.W. ialah menerangkan kandungan maksud al-Quran kepada umat manusia. Karya-
karya himpunan hadis Nabawi juga sarat dengan hadis-hadis yang menjelaskan maksud

ayat-ayat al-Quran, bahkan terdapat ulama hadis yang mewujudkan bab-bab khusus

*’ Lihat Sheikh Abdullah Basmeih (1983), Tafsir Pimpinan al-Rahman, c. 6. Kuala Lumpur: Percetakan
Adabi, h. 72-73.
Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 2, c. 2, h. 350.
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bagi menghimpunkan hadis-hadis yang mentafsirkan ayat-ayat al-Quran termasuk ayat

al-ahkam.

Bentuk-bentuk penjelasan al-sunnah al-sahihah terhadap ayat-ayat al-Quran itu

berlaku sebagai:

a. menjelaskan al-mujmal dalam al-Quran, menerangkan al-musykal, takhsis al-
‘am dan taqyid al-mutlaq.

b. Penjelasan makna sesuatu lafaz dan muta ‘allagnya.

c. Menjelaskan hukum-hakam sebagai tambahan kepada apa yang sudah
dihukumkan oleh al-Quran.

d. Menjelaskan nasakh iaitu Baginda S.A.W. menjelaskan bahawa ayat tertentu
menasakhkan ayat tertentu.

e. Menguatkan apa yang sudah dijelaskan oleh al-Quran dengan maksud hadis
tersebut datang membawa maksud yang sama dengan apa yang datang di

dalam al-Quran.”’

Pengarang tidak ketinggalan mengambil pendekatan mentafsirkan ayat al-ahkam

dengan menyebutkan hadis-hadis yang sahih dengan bentuk-bentuk yang disebutkan di

atas. Sebagai contohnya ialah pentafsiran beliau terhadap ayat yang berbunyi:

I WHCTEECREN FLRTEN oLy 2250 125 45 1T 2
Surah al-An‘am ayat 82.

Maksudnya: Orang-orang yang beriman dan tidak mencampur adukkan
iman mereka dengan kezaliman (syirik), mereka itulah orang-orang yang
mendapat keamanan dan merekalah orang-orang yang mendapat hidayah
petunjuk.®

59
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Lihat al-Dhahabi (2003), al-Tafsir wa al-Mufassirun, j. 1, c.4. Kaherah: Maktabah Wahbah, h. 43-45.
Lihat Sheikh Abdullah Basmeih (1983), Tafsir Pimpinan al-Rahman, c. 6. Kuala Lumpur: Percetakan
Adabi, h. 248.
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Beliau menyebutkan hadis sahih yang bertindak sebagai pentafsir kepada

maksud (..LE di dalam ayat tersebut sebagaimana berikut:
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Maksudnya: Diriwayatkan oleh Imam Ahmad, al-Bukhari, Muslim dan
al-Tirmidhi daripada ‘Abd Allah bin Mas‘ud beliau berkata: Apabila

turun ayat (V-ljm V-é-’\-c\ \Jdml-» ?13) berkatalah para sahabat Nabi S.A.W.:
Siapakah dalam kalangan kami yang tidak menzalimi diri sendiri? Maka,
turunlah ayat (;..J” ;JLS ﬂjfid\ f)l). Ini adalah riwayat Imam al-Bukhari.

Adapun riwayat Imam Ahmad: Apabila turun ayat ini: (213 )giaT u,.;J\

oAl r-é-sm ls2sl) manusia merasa berat lalu mereka bertanya kepada

Rasulullah S.A.W.: Wahai Rasulullah! Siapakah dalam kalangan kami
yang tidak menzalimi diri sendiri? Bersabda Nabi S.A.W.; (Maksud ayat
tersebut adalah bukan sebagaiman yang kamu sangkakan, tidakkah kamu
mendengar apa yang disebutkan oleh hamba yang soleh (Lugman al-
Hakim): (3= (’i.ljd BN u\ utUb ﬁﬁj ¥ & L): Hanya sesungguhnya

maksud zalim itu ialah syirik).

Hadis yang diriwayatkan oleh Imam Ahmad, Imam Bukhari, Imam Muslim dan

Imam al-Tirmidhi di atas menjelaskan maksud sebenar perkataan V.ljm yang terdapat di

dalam ayat {"ﬁ@ r-é-sm b—fmb °/j.
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Lihat Abl ‘Abd Allah (1400H), al-Jami® al-Sahih, Kitab Istitabah al-Murtaddin wa al-Mu ‘anidin wa
Qitalihim, Bab Md Jd’a fi al-Muta’awwillin, no. 6937. j. 4. C. 1. Kaherah: al-Maktabah al-Salafiyyah,
h. 282.

Surah Lugman (31): 13.

Lihat al-Imam Ahmad bin Muhammad bin Hanbal (1995), Musnad li Imam Ahmad bin Muhammad
bin Hanbal, Musnad Abd Allah bin Masud, no. 3589, j. 3, c. 1. Kaherah: Dar al-Hadith, h. 501

Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 7, c. 2. Damsyiq: Dar al-Fikr, h. 272-273.
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Demikian juga firman Allah S.W.T. yang berbunyi:

)49

Surah al-Nisa’ ayat 19.

Maksudnya: Dan bergaullah kamu dengan mereka (isteri-isteri kamu itu)
dengan cara yang baik. Kemudian jika kamu (merasai) benci kepada
mereka (disebabkan tingkah-lakunya, janganlah kamu terburu-buru
menceraikannya), kerana boleh jadi kamu bencikan sesuatu, sedang
Allah hendak menjadikan pada apa yang kamu benci itu kebaikan yang
banyak (untuk kamu).®

Pengarang merakamkan hadis Nabi S.A.W. yang membawa maksud sama

dengan apa yang datang di dalam ayat di atas dengan nas:
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Maksudnya: Adalah Nabi A.S. bersabda di dalam suatu hadis yang
diriwayatkan oleh Ibn ‘Umar di dalam khutbah a/-Wada‘: Berbuat
baiklah kamu kepada perempuan. Maka sesungguhnya mereka adalah
pembantu di sisi kamu, kamu mengambil mereka dengan amanah Allah
S.W.T. Dihalalkan kepada kamu kemaluan mereka dengan kalimah
Allah. Kamu berhak mendapat tanggungjawab yang diwajibkan ke atas
mereka, dan mereka juga berhak mendapat tanggungjawab yang
diwajibkan ke atas kamu. Dan sebahagian daripada hak kamu yang wajib
mereka tunaikan ialah bahawa tidak ada orang lain yang tidur bersama
mereka dan tidak menderhakai kamu pada perkara makruf. Apabila
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Lihat Sheikh Abdullah Basmeih (1983), Tafsir Pimpinan al-Rahman, c. 6. Kuala Lumpur: Percetakan
Adabi, h. 151.

Hadis di atas diriwayatkan dengan berbagai riwayat. Lihat al-Imam al-Hafiz Aba al-Husayn Muslim
bin al-Hajjaj al-Qushayri al-Naysabiri (2006), Sahih Muslim, Kitab Haji, Bab Haji Nabi S.A.W. no.
1218. Riyard: Dar Tayyibah, h. 556-558. Lihat al-Imam al-Hafiz al-Musannif al-Mutqin, Abt Dawtid
Sulayman bin al-Ash‘ath al-Sajastani al-Azd1 (1997), Sunan Abi Dawid, Kitab al-Manasik, Bab Sifat
Haji Nabi S.A.W. no. 1905. Beirut: Dar Ibn Hazm, h. 312-318. Lihat al-HafizAbu ‘Abd Allah
Muhammad bin Yazid al-Qarwini Ibn Méjah (1984), Sunan Ibn Mdjah, c. 2, Riyard: Syarikah al-
Tiba‘ah al-‘Arabiyyah al-Sa‘tidiyyah, h. 191-193. Hadis ini juga turut diriwayatkan oleh penulis-
penulis karya tafsir seperti Imam Ibn Jarir al-Tabari dalam al-Jami’ al-Kabir, Imam al-Baghaw1 dalam
Tafsir al-Baghawi, Imam al-Khazin dalam Tafsir al-Khdzin dan lain-lain. Sebahagian matan adalah
disebut di dalam hadis yang sahih.

Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 4, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 303.
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mereka berbuat demikian maka berhaklah mereka mendapat nafkah
makanan dan pakaian dengan makruf.
Menggauli isteri dengan baik adalah suatu hak yang difardukan oleh Islam ke atas
suami. Suami juga berhak ke atas isterinya dengan ketaatan pada perkara bukan maksiat
dan kesetiaan yang melayakkan isterinya mendapat hak-haknya seperti nafkah,

makanan, pakaian dan perlindungan sewajarnya.
iii. TAFSIR AL-QURAN DENGAN PENDAPAT SAHABAT

Tafsir al-Qur’an bi qawl al-sahabah adalah penjelasan maksud ayat al-Quran
dengan perkara yang telah pasti diriwayatkan daripada para sahabat Nabi R.A. al-Imam
al-Hakim ada berkata di dalam kitab Mustadraknya: “Sesungguhnya pentafsiran para
sahabat Nabi R.A yang menyaksikan wahyu dan proses penurunannya kepada Baginda

Nabi S.A.W. dihukumkan dengan marfii ”.**%

Wahbah meriwayatkan perkataan-perkataan para sahabat R.A. yang bertindak
sebagai pentafsir kepada mana-mana ayat al-ahkam. Sebagai contohnya ialah ketika

mentafsirkan yang berbunyi:

;8
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Surah al-Tawbah (9): 34.

Maksudnya: Wahai orang-orang yang beriman! Sesungguhnya banyak di
antara pendita-pendita dan ahli-ahli ugama (Yahudi dan Nasrani)
memakan harta orang ramai dengan cara yang salah, dan mereka

%8 Lihat al-Zurqani (2001), Mandhil al- ‘Irfan, j. 2. Kaherah: Dar al-Hadith, h. 15.

al-Marfu adalah hadis yang disandarkan kepada Nabi S.A.W. secara khusus daripada perkataan,
perbuatan dan perakuan sama ada bersambung atau terputus dengan digugurkan nama sahabat atau
orang lain. Lihat al-‘Allamah al-Sheikh Muhammad Jamal al-Din al-Qasimi (2004), Qawa ‘id al-
Tahdith min Funiin Mustalah al-Hadith, c. 1, Kaherah: Dar al-‘Akidah h. 123.
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menghalangi (manusia) dari jalan Allah (ugama Islam). Dan (ingatlah)
orang-orang yang menyimpan emas dan perak serta tidak
membelanjakannya pada jalan Allah, maka khabarkanlah kepada mereka
dengan (balasan) azab seksa yang tidak terperi sakitnya.

Beliau menaskan bahawa:
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Maksudnya: Dan meriwayat oleh Imam al-Thawri, Imam al-Shafi‘1 dan
selain keduanya daripada Ibn ‘Umar berkata: Harta yang ditunaikan
zakatnya maka ia tidak dikira harta yang disimpan sekalipun berada di
bawah tujuh lapis bumi. Mana-mana harta yang zahir tidak dibayar
zakatnya maka ia adalah harta yang disimpan. Hadis ini juga
diriwayatkan daripada Sayidina ‘Umar, Ibn ‘Abbas , Jabir dan Abu
Hurayrah secara mawquf dan marfii’. Mengeluar oleh Imam Ibn ‘Adiyy
dan al-Khatib daripada Jabir R.A. berkata ia: Bersabda Rasulullah

S.A.W.: Mana-mana harta yang telah ditunaikan zakatnya, maka ia
bukan lagi harta yang tersimpan.

Wahbah memetik perkataan ‘Abd Allah Ibn ‘Umar R.A yang diriwayatkan oleh
Imam al-Thawri, Imam al-Shafi‘i dan tokoh-tokoh yang lain bahawa harta yang terlepas

daripada zakat adalah harta yang dimiliki oleh seseorang yang wajib dikeluarkan untuk

tujuan jihad ke jalan Allah S.W.T.

Di dalam ayat 15 Surah al-Ahqaf, pengarang menyebut istinbat Saidina ‘Ali

R.A. daripada ayat tersebut dengan menggabungkan maksud ayat tersebut dengan ayat

® Lihat Sheikh Abdullah Basmeih (1983), Tafsir Pimpinan al-Rahman, c. 6. Kuala Lumpur: Percetakan
Adabi, h. 350.

"' Lihat al-Hafiz Aba al-Qasim Sulayman bin Ahmad al-Tabarani (1404H), al-Mu ‘jam al-Kabir, Bab
‘Ata’ bin Abu Rabah an Umm Salamah, no. 613, j. 23. Kaherah: Maktabah Ibn Taymiyyah, h. 281-
282.

2 Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 10, c. 2. Damascus: Dar al-Fikr, h. 192-193.
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14 Surah Lugman dan ayat 233 Surah al-Baqarah. Ayat tersebut ialah firman Allah

SW.T.:

2
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Surah al-Ahqgaf ayat 15.
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Maksudnya: Dan Kami wajibkan manusia berbuat baik kepada kedua ibu
bapanya; ibunya telah mengandungnya dengan menanggung susah payah
dan telah melahirkannya dengan menanggung susah payah. Sedang
tempoh mengandungnya beserta dengan tempoh menceraikan susunya
ialah dalam masa tiga puluh bulan. Setelah ia besar sampai ke peringkat
dewasa yang sempurna kekuatannya dan sampai ke peringkat umur
empat puluh tahun, berdoalah ia dengan berkata: "Wahai Tuhanku,
ilhamkanlah daku supaya tetap bersyukur akan nikmatmu yang engkau
kurniakan kepadaku dan kepada ibu bapaku, dan supaya aku tetap
mengerjakan amal soleh yang Engkau redai; dan jadikanlah sifat-sifat
kebaikan meresap masuk ke dalam jiwa zuriat keturunanku.
Sesungguhnya aku bertaubat kepadamu, dan sesungguhnya aku dari
orang-orang Islam (yang tunduk patuh kepadamu)".”

Butirannya adalah seperti berikut:
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Maksudnya: Dan di dalam ayat tersebut juga ada isyarat kepada bahawa
tempoh paling kurang mengandung ialah enam bulan (setengah tahun).
Dan adalah Sayidina ‘Ali R.A. adalah orang yang mula-mula berdalil

73

Adab
74
75

76 Lihat

i, h. 1107.

Surah Lugman ayat 14.
Surah al-Baqarah ayat 233.

al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 26, c. 2. Damascus: Dar al-Fikr, h h. 33.

Lihat Sheikh Abdullah Basmeih (1983), Tafsir Pimpinan al-Rahman, c. 6. Kuala Lumpur: Percetakan
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dengan ayat ini, ayat pada surah Lugman (;2le ] ’Ajha.éj) dan firman

Allah SW.T. (L2 25 OF 51f oa) s 3 2Asw3l s Siisds)

di atas bahawa tempoh paling kurang mengandung ialah enam bulan

kerana sebanyak-banyak tempoh menyusu dan putus susu ialah dua

tahun penuh. Maka, tinggal baki tempoh mengandung daripada 30 bulan

itu enam bulan sahaja. Istinbat ini adalah betul. Sayidina ‘Uthman dan

sekumpulan para sahabat R.A. sepakat menerimanya.

Pendapat Sayidina ‘Ali R.A. disokong oleh sahabat-sahabat lain yang turut
berpendapat ayat ke-15 Surah al-Ahqaf mengisyaratkan bahawa tempoh mengandung
dan menyusu bagi seorang bayi ialah tiga puluh bulan. Ayat ke-14 Surah Lugman pula
menyebut tempoh biasa bagi seorang bayi melepaskan susu iaitu, ketika berumur dua
tahun. Demikian juga ayat 233 Surah al-Bagarah yang menerangkan tentang tempoh
menyusu yang sempurna ialah dua tahun. Tiga puluh bulan apabila ditolak dengan dua

tahun, iaitu dua puluh empat bulan, maka berbaki enam bulan. Istinbat ini adalah betul

dan disepakati oleh Sayidina ‘Uthman dan sekumpulan sahabat.

Kesimpulannya, mereka yang membaca pentafsiran ayat al-ahkam dalam karya
ini dengan ilmiah akan mendapati bahawa pendapat para sahabat seperti khalifah empat,
‘Abd Allah bin Mas‘id, ‘Abd Allah bin ‘Abbas, *Ubay bin Ka‘ab, Zayd bin Thabit, Abi
Masa al-Ash‘ari, ‘Abd Allah bin al-Zubayr dan lain-lain sentiasa dijadikan rujukan

kepada pentafsiran ayat al-ahkam.
iv. TAFSIR AL-QURAN DENGAN PENDAPAT TABIIN
Para ulama didapati berselisih dalam masalah memasukkan gawl! al-tabi‘in

sebagai salah satu sumber al-tafsir bi al-riwdyah atau sebaliknya sebagaimana telah

dijelaskan sebelum ini. Namun, nilai gawl! al-tabi‘in tetap berharga kerana mereka
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adalah anak murid para sahabat Nabi S.A.W. dan generasi yang paling mulia selepas

generasi sahabat.

Apabila didapati bahawa ada pendapat para tabiin khususnya dalam perkara

17" dan dinisbahkan kepada Baginda Rasulullah

yang tidak boleh dicapai oleh aka
S.A.W. sebagai hukuman tanpa menyebut perantaraan di antara para tabiin dan Baginda
S.A.W. maka pendapat mereka dinamakan di dalam ilmu Mustalah al-Hadith sebagai
al-Mursal®. Perkara-perkara yang tidak boleh dicapai dengan akal adalah seperti

berikut:

a. Penjelasan asbab al-nuzul.

b. Perkhabaran peristiwa yang lalu seumpama permulaan kejadian makhluk dan
perihal para Nabi.

c. Perkhabaran tentang masa akan datang seumpama bencana dan fitnah, atau
perihal hari akhirat.

d. Penjelasan tentang pahala tertentu di atas amalan tertentu, atau bagi dosa
tertentu di atas perbuatan tertentu.

e. Menghukumkan ke atas sesuatu perbuatan dengan bahawasanya perbuatan itu
adalah perbuatan taat kepada Allah S.W.T. dan Rasulnya S.A.W, atau

perbuatan tersebut adalah maksiat.”

7 Terjemahan kepada ungkapan 45 T U Ji= ¥ k.

8 al-Mursal ialah hadis yang diriwayatkan dengan menggugurkan nama sahabat seperti perkataan al-

Imam Nafi‘: Bersabda Rasulullah S.A.W. begini atau membuat begini atau dibuat dihadapannya
begini dan seumpamanya. Demikianlah takrif al-mursal yang paling masyhur. Kadang-kadang
digunakan perkataan al-mursal dengan makna al-munqati‘ dan al-mu‘dal. Lihat al-‘Allamah al-
Sheikh Muhammad Jamal al-Din al-Qasimi (2004), Qawa ‘id al-Tahdith min Funin Mustalah al-
Hadith, c. 1. Kaherah: Dar al-‘Aqidah h. 133.

7 Lihat Prof. Dr. ‘Abd al-Ghafir Mahmiad Mustafa Ja’far (2007), al-Tafsir wa al-Mufassirin fi
Thawbihi al-Jadid, c. 1. Kaherah: Dar al-Salam, h. 470-471
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Maka apabila sah sanad sesuatu pendapat daripada tabiin, ia adalah pendapat
yang boleh diterima dengan syarat bahawa tabiin itu merupakan pakar di dalam ilmu
tafsir dan terkenal dengan banyak meriwayatkan ilmu daripada para sahabat R.A. Syarat
yang disebut di atas sudah memadai dalam menerima gawl al-tabi ‘in. Apabila syarat
yang dinyatakan tadi tidak ada kepada seorang tabiin, maka pendapatnya masih boleh
diterima dengan syarat-syarat yang lain, di antaranya pendapat tersebut disokong oleh

riwayat yang lain.®

Pengarang mentafsirkan maksud perkataan J\jx di dalam ayat 33 Surah al-Nisa’

dengan mendatangkan kenyataan al-Imam Sa’id bin al-Musayyab ' sebagaimana

berikut:

(05395 ol 5 G s e 1503) 1231 s s tdl o cone J
b et OF oed b G o B el 18 Yoy O 157 )
Bt ey cdaddly oo (553 e JM ) S Sl a5y gl 3 o

Zaod 3 Lol ob Jom Sy coalidy walenl n Slpe pedall fag O

Maksudnya: Berkata Sa’id bin al-Musayyab R.A.: Telah turun ayat ini:
(05330 ol 85 & dlss Was *1sJ3) pada hak orang yang menjadikan

bukan anak-anak mereka (anak angkat) sebagai anak mereka dan
mewariskan harta kepada mereka. Maka Allah S.W.T. menurunkan ayat
kepada mereka dengan menjadikan habuan kepada anak-anak angkat
mereka dalam wasiat. Allah Ta‘ala mengembalikan hak pusaka kepada
penerimanya dari kalangan mereka yang ada hubungan rahim dan
‘asabah. Allah Ta‘ala menghalang bahawa dijadikan bagi pendakwa

" Ibid.

81 al-Imdm Abi Muhammad, Sa’id bin al-Musayyib bin Hazn bin Abii Wahb bin ‘Amr bin ‘A’idh bin
’Imran bin Makhziim al-Qurashi al-Makhzimi al-Madani (m. 93H), penghulu para tabiin, salah
seorang daripada tujuh fuqaha’ di Madinah. Beliau menghimpunkan ilmu hadis, fiqah, zuhud, ibadah
dan wara ‘. Beliau sempat belajar dengan para sahabat seperti Sa‘d bin *Ab1 Waqas al-Zuhri dan Abi
Hurayrah R.A. Lihat Abi al-Abbas, Shams al-Din Ahmad bin Muhammad bin Abl Bakr bin Khalkan
(1968), Wafaydt al-A ‘van wa 'Abna’ "Abna’ al-Zamdn, j. 2. Beirut: Dar Sadir, h. 375-378. Lihat al-
Hafiz al-Mutqin Jamal al-Din Abu al-Hajjaj Yusuf al-Mizi (1987), Tahzib al-Kamal fi Asmd’ al-Rijdl,
j. 11, c. 2. Beirut: Muasasah al-Risalah, h. 66-75 . Lihat al-Imam Syam al-Din Muhammad bin Ahmad
bin ‘Uthman al-Dhahabi (1982), Siyar A ‘lam al-Nubala’, j. 4, c. 2. Beirut: Muassasah al-Risalah, h.
217-246.

82 Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 5, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 47.
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(bapa angkat) akan harta pusaka orang yang didakwanya (sebagai anak)
dan menjadikannya anak sendiri. Akan tetapi Allah Ta‘dla menjadikan
bagi anak angkat itu habuan mereka dalam wasiat.

Ayat di atas menyatakan hukum anak angkat (;}\jﬁ) dalam menerima harta

pusaka peninggalan bapa angkat yang meninggal dunia dengan menjadikan habuan

untuk mereka di atas nama wasiat dan bukan fard’id>. Ini kerana anak angkat (')

tidak layak menerima bahagian daripada fara id sebagaimana dinaskan oleh ayat-ayat

yang lain.

Pengarang kemudian meringkaskan kenyataan Imam di dalam perbahasan

subtopik Figh al-Hayah wa al-Ahkam dengan katanya:

) gsd Al Sl 35 ol 3 Leai ob olag OF pSLLY (3 1595 cidald)
84 izl

Maksudnya: Di sana terdapat pendapat yang lain daripada Imam Sa‘id
bin al-Musayyab di mana beliau berkata: Allah S.W.T. memerintahkan
orang-orang yang mengambil anak angkat selain anak-anak mereka
sendiri semasa jahiliah dan mewariskan harta pusaka kepada anak angkat
tersebut selepas Islam, supaya menjadikan bagi mereka bahagian di
dalam wasiat dan diberikan harta pusaka kepada ahli keluarga (ashab al-
furud) dan ahli ‘asabah.

Di antara tokoh tabiin yang selalu disebut juga ialah Imam Mujahid bin Jabr,

Abu al-Hajjaj al-Makki.*® Ketika mentafsirkan ayat 237 Surah al-Baqarah, pengarang

* Ilmu yang diketahui dengannya cara pembahagian harta pusaka di atas mereka yang berhak
mendapatnya. Lihat Dr. Mahmid ‘Abd al-Rahman ‘Abd al-Mun‘im (1999), Mu jam al-Mustalahat wa
al-Alfaz al-Fighiyyah, j. 1. Kaherah: Dar al-Fadilah, h. 35.

Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit, j. 5, c. 2, h. 50.

al-Imdm Mujahid bin Jabr, Abu al-Hajjaj al-Makki seorang tabiin yang mulia. Merupakan anak murid
paling besar daripada madrasah Ibn ‘Abbas di dalam ilmu Tafsir. Dilahirkan pada tahun 21 Hijrah dan
wafat pada tahun101 Hijrah. Sesungguhnya al-Imam al-Syafi’1 dan al-Imam al-Bukhari dan ahli-ahli
ilmu yang lain menjadikan tafsirnya sebagai rujukan yang berautoriti. Lihat Prof. Dr. ‘Abd al-Ghafur

84
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didapati memetik pendapat Imam Mujahid dalam menjelaskan makna M\ di dalam

ayat tersebut. Berikut adalah nasnya:

S 5 ol ks Blaall o 3 sl il sale 6 (3 ad) 1505 V)
OY oMbl 3 Jad) Jlemzaly Slua-YU ST 2V 0 b L gl Caadl
Vs (bl O 13 adony aml> ity Yy and Yy 452 ¥ old) o0 L

RPUPS PPN PR P

Maksudnya: ((..iw J«mﬂ\ 1335 Y3). Berkata Imam Mujahid: al-Fadl
ialah: seorang lelaki itu menyempurnakan mas kahwin semua sekali atau
meninggalkan sebahagian (M\) mas kahwin yang menjadi hak

perempuan. Bahkan ayat ini mengingatkan supaya berbuat baik dan
bertoleransi di dalam bermuamalah kerana seorang muslim itu adalah
saudara kepada muslim yang lain. Dia tidak boleh menganiaya,
menghalang haknya, mengambil kesempatan di atas keperluannya dan
memberikannya sekiranya dia memerlukan. Dia juga tidak boleh kedekut
sehingga dalam masalah berdoa kepadanya.

Imam Mujahid mentafsirkan J«mﬂ\ di dalam ayat sebagai perintah

menyempurnakan semua mas kahwin kepada isteri yang diceraikan sebelum

persetubuhan atau memberikan sebahagian (M\) mas kahwin tersebut sekiranya mas

kahwin itu telah ditetapkan ketika akad atau selepas akad. Beliau juga memperluaskan

pengertian Jqul\ dengan menyatakan betapa pentingnya belas kasihan dan sikap

toleransi di dalam bermuamalah sesama umat Islam.

Tokoh-tokoh para tabiin yang lain seperti ‘Algamah bin Qays, Masriq bin al-

Ajda‘, ‘Ubaydah al-Salmani, al-Hasan al-Basri, ‘Amr bin Maymiin, al-Aswad bin

Mahmiid Mustafa Ja‘far (2007), al-Tafsir wa al-Mufassiran fi Thawbihi al-Jadid, c. 1. Kaherah: Dar
al-Salam, h. 488.
8 Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 2, ¢. 2, h. 391.
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Yazid, Sa‘id bin Jubayr, Ibrahim al-Nakha’i, al-Dahhak bin Muzahim, ‘Tkrimah Maula
Ibn ‘Abbas, Tawis bin Kaysan al-Yamani, Qatadah bin Di‘amah, Ibn Shihab al-Zuhri,

dan lain-lain sentiasa dijadikan rujukan di dalam pentafsiran khususnya dyat al-ahkam.

2. AL-TAFSIR BI AL-DIRAYAH

al-Tafsir bi al-dirayah juga disebut sebagai al-tafsir bi al-ra‘y di mana sandaran
kepada pentafsiran bentuk ini ialah #jtihad mengikut asas-asas dan kaedah-kaedah yang

boleh membawa kepada pentafsiran yang betul seperti menguasai bahasa Arab,

memahami petunjuk lafaz-lafaznya (bl < Yslis) dan mengetahui penggunaan lafaz

mengikut kedudukan kalam (34! —.>), mengetahui ilmu Nahw, i’rab dan Sarf dan

seumpamanya yang sudah jelas digariskan oleh para ulama dalam pentafsiran al-

Quran.87

Para ulama berselisih pendapat mengenai pentafsiran al-Quran dengan al-ra’y.
Sebahagian mereka didapati mengharuskannya dan sebahagian yang lain berpendapat

bahawa pentafsiran dengan al-ra’y adalah haram secara mutlak. ** Sebenarnya,

% Lihat Muhibb al-Din ‘Abd al-Sabhan (1407H), Manhaj al-Imam al-Shdfi’i fi Tafsir Ayat al-Ahkam,
(T.T.P.) h. 371.

al-Imam Ibn Taymiyyah berpendapat pentafsiran al-Quran dengan semata-mata akal adalah haram
berdalilkan suatu hadis yang diriwayatkan oleh Ibn ‘Abbas R.A. daripada Baginda Nabi S.A.W.
bersabda:

88

fome et Laps Vs (oer 1 06,0 1 a3 B Lo 5 o) 5 06 s

Maksudnya: Sesiapa yang berkata dalam al-Quran dengan tanpa ilmu maka dia

menempah tempat duduknya di dalam neraka”. al-Imam Abu ‘Isa berkata: Ini adalah

hadis hasan lagi sahih.
Lihat al-Imam al-Hafiz Abl ‘Isa, Muhammad bin ‘Isa bin Strah al-Tirmidhi (1983), Sunan al-
Tirmidhi dalam bab tafsir al-Quran Bab Mda Ja’ fi al-Ladhi Yufassir al-Qur’an Bi Rayihi, hadis no.
4022, j. 4, c. 2. Beirut: Dar al-Fikr, h. 268.
Beliau juga berdalilkan hadis yang diriwayatkan oleh Imam al-Tirmidhi dengan sanadnya daripada
Jundub bin ‘Abd Allah bin Sufyan berkata: Sabda Rasulullah S.A.W:

S Eaas 1 e g 06 Taxf 188 B oy, 0T 3 J6 25
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perselisihan para ulama dalam menghukumkan al-tafsir bi al-ra‘y, sama ada haram atau
pun harus adalah al-khilaf al-lafzi (khilaf dari sudut lafaz) dan bukan al-khilaf al-haqiqi

(khilaf yang sebenar)."’

Menurut Muhammad Husain al-Dhahabi, sumber-sumber yang wajib ke atas
seorang pentafsir al-Quran dengan al-tafsir bi al-ra‘y sehingga tafsirnya masuk dalam

lingkungan harus dan diterima mestilah berdasarkan perkara-perkara berikut:

i.  Merujuk kepada al-Quran sendiri.
ii.  Meriwayatkan hadis daripada Rasulullah S.A.W. dengan berhati-hati
91

daripada riwayat yang da ‘if’° dan maudii

iii.  Mengambil apa yang sahih daripada para Sahabat R.A. dan juga para tabiin.

Maksudnya: Sesiapa yang mengeluarkan pendapat berkaitan al-Quran dengan semata-

mata akalnya lalu bertepatan dengan kebenaran (secara kebetulan), maka sesungguhnya

dia tetap salah”. al-Tmam Abu ‘Isa berkata: Ini adalah hadis gharib.
1bid., di dalam bab tafsir al-Quran Bab Ma Ja’ fi al-Ladhi Yufassir al-Qur’an bi Rayihi, hadis no.
4024,j.4,c. 2, h. 268.
al-Imdm Ibn Taymiyyah juga menambah: “Adapun sesiapa yang mengeluarkan pendapat dengan
berdasarkan apa yang dia tahu daripada al-Quran sama ada dari sudut luhgah atau dari sudut syarak,
maka tidak menjadi apa-apa masalah ke atasnya. Dan kerana inilah diriwayatkan pendapat-pendapat
daripada sebahagian sahabat Nabi S.A.W. dan para tabiin dalam tafsir al-Quran dan tidak ada penafian
di dalam hal ini kerana mereka mengeluarkan pandangan mengenai perkara yang mereka ketahui serta
mereka senyap (tidak mengeluarkan pendapat) dalam perkara yang mereka tidak ketahui”. Lihat Imam
Ibn Taymiyyah (1972), Mugaddimah fi Usul al-Tafsir, c. 2. (T.T.P.) h: 108-114.
Muhammad Husain al-Dhahabi ketika menjelaskan hakikat perselisihan antara dua pendapat ini,
menyebut bahawa sekiranya kita merujuk kepada mereka yang melampau dalam pentafsiran (tidak
mahu mentafsirkan dengan akal) dan kita mengetahui rahsia kenapa mereka melampau kemudian kita
lihat pula kepada mereka yang mengharuskan pentafsiran dengan akal dan kita meneliti syarat-syarat
mereka kepada seorang pentafsir bi al-ra’y dan kita kupaskan dalil kedua-dua pihak nescaya, zahir
bagi kita bahawa khilaf mereka adalah lafzi sahaja tidak hakiki. Untuk menjelaskan perkara ini kami
menegaskan: pendapat akal itu ada dua bahagian: Pertama selari dengan bahasa Arab, aspek mereka
dalam bertutur dan menepati al-Quran dan al-Sunnah serta meraikan semua syarat-syarat tafsir.
Bahagian ini adalah harus tanpa syak padanya. Inilah yang ditanggung pada pendapat ulama yang
mengharuskan tafsir bi al-ra’y. Bahagian yang kedua tidak selari dengan kaedah bahasa Arab, tidak
bertepatan dengan dalil-dalil syarak dan tidak memenuhi syarat-syarat tafsir. Bahagian inilah tempat
yang dilarang dan yang dicela. Lihat al-Dhahabi (2003), al-Tafsir wa al-Mufassirun, j. 1, c.4.
Kaherah: Maktabah Wahbah, h. 188.
Berkata al-Imam al-Nawawi: Da ‘if itu adalah hadis yang tidak didapati padanya syarat-syarat sahih
dan syarat-ayarat hasan. Lihat al-Imam Muhy al-Din, Yahya bin Sharaf al-Nawawi (1996), Sahih
Muslim bi  Sharh al-Nawawi, juz. 1. Kaherah: al-Hay’ah al-‘Ammah li Shu’iin al-Matibi‘ al-
Amiriyyah, h. 28.
Maudii‘ ialah pendustaan yang dibuat-buat dan direka-reka iaitu seorang perawi mendusta dalam
sesuatu hadis Nabawi dengan bahawa dia meriwayat hadis tersebut daripada Nabi S.A.W. sedangkan
ia tidak pernah disabdakan oleh Baginda dengan sengaja. Lihat al-‘Allamah al-Sheikh Muhammad
Jamal al-Din al-Qasimi (2004), Qawd ‘id al-Tahdith min Funin Mustalah al-Hadith, c. 1, Kaherah:
Dar al-‘Akidah, h. 150.
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iv.  Berdasarkan makna-makna mengikut al-lughah al- ‘Arabiyyah al-fasihah.
v.  Mentafsirkan al-Quran dengan kehendak makna kalam Allah S.W.T. dan

penggunaan istilah yang dikenali dari kekuatan syarak.”

Kenyataan al-Dhahabi sebagaimana di atas seolah-olah tidak memisahkan di
antara al-tafsir bi al-ma’thur dan al-tafsir bi al-ra ‘y, bahkan menggabungkan kedua-dua
bentuk pentafsiran tersebut. Kenyataannya, kedua-dua bentuk pentafsiran di atas saling
lengkap melengkapi antara satu sama lain. Muhammad al-Dusiiqi menyatakan bahawa
al-tafsir bi al-ra‘y tidak sekali-kali meninggalkan al-athar dan al-riwayah bahkan
bergantung kepadanya oleh apa yang wajib bergantung padanya lebih-lebih lagi dalam
pentafsiran dyat al-ahkam. Beliau menyatakan juga bahawa: “Dan apabila pentafsiran
dengan akal tidak boleh terlepas daripada al-athar, maka pentafsiran al-naqli juga tidak
terlepas daripada penggunaan akal dan pemikiran. Akal dan pemikiranlah yang
mengkaji sanad-sanad, menfarjihkan antara riwayat-riwayat, mengutamakan sesuatu
makna di atas makna yang lain dan seumpamanya. Cuma, ruang lingkup penggunaan
akal bagi al-tafsir bi al- ma’thur adalah lebih kecil berbanding penukilan riwayat dan
ruang lingkup periwayatan bagi al-tafsir bi al-ra‘y juga adalah lebih kecil berbanding

penggunaan akal dan ijtihad””

Walau bagaimanapun di dalam bahagian ini, penulis tidak lagi menyebut

sumber-sumber yang telah disebut di dalam al-tafsir bi al- ma 'thir.

Selepas penelitian dibuat terhadap sampel kajian, didapati Wahbah mentafsirkan

al-Quran dengan ijtihad (al-tafsir bi al-ra ‘y) dengan mengambil langkah berikut:

? Diterjemahkan daripada perkataan al-Dhahabi yang berbunyi: (s cauaiiall s 2SI Jina (e (ouaiially sl
¢ 354 Ibid, . 1, c. 4, h. 194-195.

Lihat Dr. Muhammad al-Dusiiqi (2003), Manhaj al-Bahth fi al-‘Ulim al-Islamiyyah, c. 2. Doha-
Qatar: Dar al-Thaqgafah, h: 187.
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i.  Merujuk kepada sirah yang thabit.
ii.  Merujuk kepada kaedah bahasa Arab dan makna al-mufradat al-
lughawiyyabh.
iii.  Merujuk kepada karya-karya pentafsiran ayat al-ahkam.
iv.  Merujuk kepada pandangan ulama mazhab empat serta membincangkan
nas masing-masing secara adil dan amanah.
v.  Menukilkan pandangan mazhab-mazhab lain dan membincangkan dalil-
dalil mereka secara ilmiah.

vi.  Berijtihad.

Berikut adalah penjelasan lanjut bagi setiap langkah yang diambil oleh

pengarang untuk mentafsirkan ayat al-ahkam bi al-ra‘y:

i. MERUJUK KEPADA SIRAH YANG THABIT

Merujuk kepada sirah yang thabit merupakan disiplin wajib dalam pentafsiran
al-Quran. Ini kerana al-Quran tidak diturunkan sekali gus, bahkan turun secara
beransur-ansur mengikut ketentuan Allah S.W.T. yang mana sebahagiannya diturunkan

mengikut peristiwa dan kejadian yang berlaku sepanjang tempoh penurunan al-Quran.

Tempoh penurunan yang memakan masa dua puluh tiga tahun’* sudah tentu
sarat dengan catatan dan rakaman peristiwa, masalah dan kejadian yang ditempuhi oleh
Rasulullah S.A.W. dan para sahabat Baginda. Sebab itu, dengan hanya melalui sirah

yang thabit seseorang pentafsir al-Quran dapat mengetahui asbdb al-nuzil yang

" Khilaf dalam kalangan para ulama dalam masalah tempoh penurunan al-Quran di antara dua puluh

tahun, dua puluh tiga tahun dan dua puluh lima tahun mengikut klilaf mereka terhadap tempoh Nabi
S.A.W. bermukim di Makkah selepas perlantikan sebagai Rasul. Lihat al-Zarkashi (1957), al-Burhan
fi ‘Ulam al-Qur’dn, j. 1. Kaherah: Dar al-Turath, h. 228.
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menentukan kehendak makna ayat yang diturunkan. Imam al-Sayiiti menegaskan
bahawa dengan berpandukan asbdb al-nuzil dan kisah-kisah yang berlaku dapat
diketahui makna ayat yang diturunkan padanya mengikut peristiwa yang membawa

kepada penurunan tersebut.”

Perkara ini juga ditegaskan sendiri oleh pengarang bahawa beliau menghasilkan
karya tafsir ini dengan merujuk kepada sirah yang thabit selain merujuk kepada kepada

al-Quran dan al-Sunnah.

Berikut adalah nasnya:

Bilond) palid) W (ot chte p Jiies Jals el msy oy 1
e 3n b U6 Lty ((ogy B A SV s JUWls W e s
Dkdly 3Vl DlsVy g 2lly S3lally sdall (3 peaal) O Aolin it
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Maksudnya: Kerana inilah wajib mewujudkan tafsir yang merangkumi,
sederhana dan tidak melampau (taksub) yang menghimpunkan semua
bentuk pentafsiran yang berbagai-bagai dan memudahkan pembaca
sehingga boleh memahami ayat al-karimah dengan teliti dan sedar.
Tafsir itu juga mesti meliputi semua perkara yang diperlukan sehingga
merealisasikan maksud-maksud al-Quran al-‘Azim pada masalah akidah,
ibadah, syariat, adab, akhlak, kelakuan di dalam kehidupan. Tafsir itu
juga mesti berasakan tafsir al-Quran dengan al-Quran, dengan sunnah
yang sahih dan dengan sirah yang thabit.

Beliau menjelaskan rasa tanggungjawabnya untuk mempersembahkan suatu
karya tafsir yang lengkap, menghimpunkan semua penjelasan dari semua sudut yang

berbeza, merangkumi perkara-perkara yang perlu dalam memahami al-Quran dalam

* Imam al-Suyiiti menegaskan keperluan disiplin ini dengan menaskan: («_awills Jodl ol @ ae (old

el b w0 Wl BN s Com Jop) omw 3)). Lihat Imam al-Suyiti (1951), al-Itgan, j. 2,

Kaherah: Dar al-Nadwah al-Jadidah, h. 181.
% Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 2, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 391.
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masalah akidah, syariat, akhlak dan nilai dalam kehidupan di mana al-Quran ditafsirkan

dengan al-Quran, hadis nabawi dan sirah yang thabit.

Contoh sirah yang thabit menjadi penentu kepada makna sebenar ayat al-

Quran, ialah firman Allah S.W.T.:

ot £ 0 By Ty K0 ) sl WA N D e s

§145)

Surah al-Bagarah (2): 195.

Maksudnya: Dan belanjakanlah (apa yang ada pada kamu) kerana
(menegkkan) agama Allah, dan janganlah kamu sengaja mencampakkan
diri ke dalam bahaya kebinasaan (dengan bersikap bakhil), dan baikilah
(dengan sebaik-baiknya segala usaha dan) perbuatan kamu, kerana
sesungguhnya Allah mengasihi orang-orang yang berusaha supaya baik
amalannya.”’

Tanpa merujuk kepada sirah yang berlaku di sebalik penurunan ayat ini akan
menyebabkan ayat ini ditafsirkan sesuka hati. Padahal ayat ini turun kepada sebahagian
kaum al-Ansar yang bersikap tidak mahu menafkahkan harta ke jalan Allah S.W.T.
kerana mengalami musim kemarau dan kekeringan yang menghimpit lalu berpendapat

tidak perlu untuk pengorbanan harta benda ke jalan Allah S.W.T. Wahbah membawa

sedutan kisah tersebut dengan katanya:

3 e L (S0 ) Sl b g o fom s A) e el
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Maksudnya: Dan sesungguhnya telah turun ayat: ( Y3 4}15\ L 3 \jj_m\j
‘&16-3‘ J‘ pg*-’ub b—:-lj) - sebagaimana kita semua tahu - kepada kaum al-

%7 Lihat Sheikh Abdullah Basmeih (1983), Tafsir Pimpinan al-Rahman, c. 6. Kuala Lumpur: Percetakan

Adabi, h. 60.

% Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 2, c. 2, h. 190.
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Ansar ketika mereka ditimpa kemarau dan ketandusan selama beberapa

tahun. Mereka menyangka ketika itu tidak perlu mengeluarkan natkah

untuk fi sabil Allah kerana Allah telah memuliakan Islam dan

mengurniakan ramai penolong kepada ugama ini. Maka, Allah tidak

menerima anggapan yang demikian itu daripada mereka kerana jihad itu

adalah suatu kefarduan yang berterusan. Membuat persiapan untuk jihad

adalah kewajiban yang berterusan dari sudut syarak.

Pengarang menjelaskan bahawa jihad menegakkan agama Allah S.W.T. itu
adalah dengan jiwa raga dan harta benda kerana persediaan tentera memerlukan
kelengkapan, peralatan dan perbelanjaan yang lain. Sekiranya umat Islam mengambil

remeh soal infag ke jalan Allah S.W.T, bermakna mereka mencampakkan diri ke arah

kebinasaan yang akan memudaratkan jemaah dan umat seluruhnya.

Kesimpulannya, sirah adalah sumber utama bagi pentafsiran al-Quran dan
pengarang menukilkan hanya riwayat yang thabit sahaja untuk menjamin ketepatan

makna sesuatu ayat hukum.

ii. MERUJUK KEPADA KAEDAH BAHASA ARAB DAN MAKNA
AL-MUFRADAT AL-LUGHAWIYYAH.

Al-Quran diturunkan dengan lidah bahasa Arab yang jelas. Mengetahui
bahasa Arab adalah suatu keperluan utama kepada pentafsir kalam Allah S.W.T. kerana
hanya dengan melaluinya seseorang itu dapat mentafsirkan mufradat al-alfaz dan
madlilnya mengikut kedudukan ayat serta ia menjaganya daripada memalingkan makna

ayat kepada apa yang tidak dimaksudkan oleh kebanyakan percakapan orang Arab.

Wahbah mengambil sikap yang sangat jelas apabila perbahasan al-i ‘rab
(Nahw dan Sarf), al-Balaghah dan al-mufradat al-lughawiyyah menjadi keutamaan
dalam pentafsiran beliau. Perbahasan-perbahasan tersebut dijadikan subtopik dalam

pertafsiran mana-mana ayat al-ahkam atau bukan ayat al-ahkam.
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Persoalan al-i‘rab (Nahw dan Sarf) dan isu al-Balaghah di dalam karya al-
Tafsir al-Munir tidak perlu kepada pencontohan berikutan perkara tersebut dapat
disaksikan pada semua ayat al-Quran tanpa terkecuali. Demikian juga al-mufradat al-
lughawiyyah yang menjadi pegangan kukuh pengarang dalam ulasan-ulasan beliau

terhadap aydt al-ahkam dan ayat-ayat yang lain.

Pengarang turut menukilkan pandangan yang berbeza dalam kalangan para

ulama dalam memahami perkataan yang digunakan di dalam al-Quran seperti perkataan

¢9,5.%° Perkataan tersebut bermaksud suci bagi pandangan mazhab al-Malikiyyah dan al-

Shafi’iyyah manakala sebaliknya perkataan itu bermaksud haid bagi mazhab Abu

Hanifah al-Nu‘man dan mazhab Imam Ahmad Ibn Hanbal.'"”

Demikian juga pendapat ‘Abd Allah Ibn ‘Abbas dalam mentafsirkan ayat 40

Surah Qaf, iaitu 2s52J1 ;L3 43225 |l a5, Beliau mengatakan bahawa makna 3

J;IJ\ ialah dua solat malam (Maghrib dan Isyak) dan makna 552! jb,ﬁj ke atas perintah

solat sunat selepas solat fardhu ataupun berzikir (Subhanallah, Alhamdulillah dan
Alldhu Akbar) selepas solat fardhu dengan bersandarkan hadis-hadis yang sahih

termasuk hadis Imam al-Bukhari dan Imam Muslim.'*!

Terdapat juga riwayat daripada Sayidina ‘Umar, Sayidina ‘Ali, anaknya al-

Hasan, Ibn ‘Abbas (di dalam suatu riwayat yang lain), Abli Hurayrah, Abu *Umamah

bahawa mereka mentafsirkan »s32.) jb,.ﬁj sebagai solat sunat dua rakaat selepas solat

* Surah al-Baqarah, ayat 228.

19" 1 ihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 2, c. 2, h. 318.
Y Ibid., j. 26, c. 2, h. 315-316.
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Maghrib'® berdalilkan nas-nas yang lain. Punca khilaf bagi kedua-dua contoh di atas
merujuk kepada pemahaman dan jjtihad mereka terhadap makna perkataan tersebut dari

sudut mufradat al-alfaz dan madlilnya.

Antara contoh lain ialah pandangan Sayidina ‘Ali dan Ibn ‘Abbas dalam

103. ?\ 22s -
W

mentakwilkan perkataan ~ ¢ Y dengan makna persetubuhan antara suami dan

isteri. Mereka tidak mewajibkan wuduk bagi persentuhan semata-mata antara kulit.
Pendapat tersebut berbeza dengan pandangan Sayidina Umar dan Ibn Mas‘id dalam
mentakwil perkataan tersebut dengan persentuhan antara kulit lelaki dan perempuan
bukan mahram. Mereka mewajibkan wuduk bagi semata-mata persentuhan tersebut.

}:‘;n -

Punca khilaf ialah ijtihad para sahabat dalam memahami perkataan L) w2y dengan

keupayaan bahasa Arab masing-masing.

Dalam kebanyakan keadaan, pengarang mentarjihkan salah satu pandangan di
atas pandangan yang lain seperti mentarjihkan pandangan Sayidina ‘Ali dan Ibn ‘Abbas

}:‘;n -

dalam memahami perkataan L Y di atas pandangan Sayidina ‘Umar dan Ibn

Mas‘id dengan katanya:

Gkl n 1ieg csludly Jl )l aSREwe bale S dle a0 EUS,
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' Lihat al-Imam Ibn Kathir (1996), Tafsir al-Qur’an al-‘Azim, c. 1, juz: 7. al-Mansiirah: Maktabah al-
Iman, h. 264-265.

Surah al-Ma’idah ayat 6.

Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 6, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 109.
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Maksudnya: Dan demikian juga sekiranya berlaku persetubuhan iaitu

hubungan kelamin yang melibatkan lelaki dan perempuan. Ini adalah

hadas besar iaitu jimak sebagaimana ditakwilkan oleh Sayidina ‘Ali, Ibn

‘Abbas dan lain-lainnya. Adalah mereka tidak mewajibkan wuduk di

atas persentuhan lelaki dan perempuan dengan tangan. Sayidina ‘Umar

dan Ibn Mas‘id mentakwilkan ayat dengan persentuhan dengan tangan.

Kedua-dua mereka mewajibkan wuduk di atas persentuhan tersebut.

Pendapat yang kuat ialah pendapat yang pertama.

Contoh di atas dan contoh-contoh lain yang tidak dimuatkan di dalam bahagian
ini membuktikan pengarang amat menitikberatkan pentafsiran dengan berasaskan

kaedah bahasa Arab dan al-mufradat al-lughawiah dengan menukilkan pendapat-

pendapat ulama dalam masalah tersebut.

iii. MERUJUK KEPADA KARYA-KARYA PENTAFSIRAN AYAT AL-
AHKAM
Wahbah amat teliti dalam pentafsiran ayat al-ahkam. Beliau menukilkan
pentafsiran para ulama tafsir yang muktabar. Nama-nama besar di dalam dunia
pentafsiran al-Quran khususnya tafsir aydt al-ahkam sentiasa disebut-sebut sebagai
tempat sandaran dalam mengulas sesuatu ayat al-ahkam. Mereka adalah seperti Imam
al-Shafi‘l, Imam al-Jassas, Imam al-Qurtubi, Imam Muhammad bin ‘Abd-Allah Ibn al-

‘Arabi dan lain-lain.

Sebagai contoh, pengarang menyebut istinbat Imam al-Shafi‘i untuk

menguatkan dalil penghujahan ijmak ulama (@fr\!\ 4>>) dengan katanya:

255 Ge Jstd) BLEL 349) 1Al a3 1 elad) sl gy ey slolall JB
ggf cC\.n*}JL, J}ﬁ\ Qe L;_:« J:b 105 (&“\,;é.ij\ J::.& J’.;./c« &fz}j cd.ﬂi\ 4 _}fd L

1% Surah al-Nisa’ ayat 115.
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Maksudnya: Berkata para ulama dan di antara tokoh utama mereka ialah
Imam al-Shafi‘i: Pada firman Allah S.W.T.: (b 433 & o380l 3led 23

b Jo jots C:“"J s & Z5) terdapat dalil yang menunjukkan

sahnya pendapat yang menerima ijmak para ulama. Ijmak itu ialah
kesepakatan para mujtahid dalam kalangan umat Nabi Muhammad
S.A.W. selepas kewafatan baginda pada mana-mana zaman di atas suatu
hukum syarak kerana Allah S.W.T. menyebutkan seiring perihal
mengikut jalan selain jalan umat Islam sama dengan mengingkari
Rasulullah pada azab siksaan yang disediakan. Maka, ia menunjuk dalil
di atas betul ijmak umat Islam kerana menghubungkan janjian buruk
terhadap mereka yang mengikuti jalan selaian jalan umat Islam.

Nama Imam al-Shafi‘T disebut secara khusus sebagai tokoh yang menjadikan

ayat 115 Surah al-Nisa’ sebagai dalil kepada kehujahan ijmak (CL»%Y\ d>=>) para

mujtahid selepas daripada kewafatan Nabi S.A.W. dalam perkara-perkara agama

berdasarkan keratan ayat uwj.iﬁ\ Jess ot C"ﬁ dan akibat buruk yang dijanjikan kepada

orang yang mengikuti selain jalan orang-orang yang beriman.

Di antara contoh yang boleh dipetik di dalam bahagian ini ialah bagaimana
pengarang menukilkan pandangan Imam al-Qurtubi dalam masalah mengadap kiblat

ketika solat selepas mentafsirkan Surah al-Baqarah ayat 144. Demikian adalah nasnya:

ol B el ga Al Jldzal 1 gb)d) JU
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1% 1 ihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 5, ¢. 2, h. 271-272.
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Maksudnya: Berkata al-Qurtubi: Mengadap arah kiblat (bukan ain
kiblat) adalah pendapat yang betul dengan tiga alasan:

Pertama: Mengadap arah kiblat adalah mampu dilakukan yang berkait
dengan pentaklifan.

Kedua: Ia dlperlntah di dalam al-Quran kerana firman Allah S.W.T.:

ojla.ﬂ Aok 553-9 (,_f.jf L tiss 4(«\,;-\ M\ J_la.w Sl Jj.e) iaitu; di

mana sahaja kamu berada di bumi sama ada di timur atau di barat, maka
mengadaplah ke arah al-Masjid al-Haram.

Ketiga: Sesungguhnya para ulama berhujjah bahawa saf panjang yang
mengetahui dengan pasti arah kiblat. Inilah pendapat yang kuat di sisiku
kerana tidak mampu mengadap ain kiblat dan kerana mempermudahkan
kepada manusia.

Beliau menukilkan pendirian Imam al-Qurtubi daripada karya al-Jami‘ li Ahkam

al-Qur’an dalam masalah mengadap kiblat ketika solat bagi situasi di luar a/-Masjid al-

Haram selepas beliau menerangkan khilaf ulama al-Shafi‘iyyah dengan jumhur para

ulama. Ulama al-Shafi‘iyyah mengatakan wajib mengadap ain kiblat (binaan Kaabah)

manakala jumhur para ulama berpendapat memadai mengadap arah kiblat. Bagi Imam

al-Qurtubi, pendapat mengatakan mengadap arah kiblat adalah betul dengan tiga alasan

sebagaimana dinyatakan di dalam nas.

Demikian juga contoh-contoh lain yang antaranya pengarang menukilkan

pandangan Imam al-Jassas dalam masalah waktu menunaikan haji selepas mentafsirkan

ayat 196 Surah al-Baqarah. Demikian adalah nasnya:

S5 0SS Y OF florg 10slG JUs 1l (el (p g gl okl SB
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Surah al-Baqarah ayat 144.

1% 1 ihat Abd ‘Abd Allah Muhammad bin Ahmad bin Aba Bakr al-Qurtubi (2006), al-Jami‘ Ii Ahkam al-

109

Qur’an, j. 2. Beirut: Muassasah al-Risalah, h. 444.
Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 2, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 25.
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Maksudnya: Dan menyebut oleh Imam al-Jassas al-Razi dalam
menghimpunkan dua pendapat, beliau berkata: Dan berkata sebahagian
manusia: Dan harus bahawa tidak berlaku khilaf pada hakikat. Maksud
orang yang berkata : Dhi al-Hijjah ialah sebahagiannya kerana ibadah
haji itu tidak dapat tidak hanya pada beberapa bulan bukan semua bulan.
Ia juga kerana tidak ada khilaf bahawa tidak ada apa-apa lagi daripada
ibadah haji selepas hari Mina. Dan bekata mereka itu: Ditanggung
bahawa orang yang mentakwilkan ibadah haji melibatkan sebulan penuh
bulan Dhi al-Hijjah: Maksudnya ialah oleh kerana ini adalah bulan-
bulan haji, maka memilih untuk melakukan ibadah umrah adalah pada
bulan-bulan yang lain sebagaimana diriwayatkan daripada Sayidina

‘Umar dan sahabat-sahabat lain yang menggalakkan melakukan ibadah
umrah pada bulan-bulan selain bulan-bulan haji.

Pengarang menukilkan pendapat Imam al-Jassas al-Razi al-Hanafi daripada
karyanya Ahkam al-Qur’an yang menghimpunkan pandangan Imam Malik dan Imam
al-Shawkani dalam masalah bulan Dhu al-Hijjah apakah semuanya bulan haji atau
sebahagian sahaja. Perselisihan mereka disatukan dengan mengatakan perselisihan
tersebut adalah al-khilaf al-lafzi dan bukan al-hakiki. Beliau memahami maksud ulama
yang mengatakan bulan Dhu al-Hijjah adalah bulan haji dengan sebahagian bulan dan
bukan semuanya. Pendapat tersebut hampir sama dengan pendapat kedua yang

menyatakan bulan haji adalah Shawal, Dhii al-Qa‘idah dan sebahagian bulan Dhi al-

Hijjah.

Kesimpulan boleh dibuat bahawa, pengarang didapati merujuk kepada karya-
karya utama dalam pentafsiran ayat-ayat hukum untuk memastikan pentafsiran yang

tepat dan penerangan maksud yang jelas.

19 1 ihat Hujjah al-Islam, al-Imam Aba Bakr Ahmad bin “Ali al-Rézi al-Jassas (1992), Ahkam al-Qur’an,
j. 1. Beirut: Dar Thya’ al-Turath al-°Arabi dan Muassasah al-Tarikh al-‘Arabi, h. 373.
Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 2, c. 2, h. 205.
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iv. MERUJUK KEPADA PANDANGAN ULAMA MAZHAB EMPAT

Jika dinisbahkan kepada pentafsiran dyat al-ahkam, karya ini boleh
dikategorikan sebagai karya ahkam al-Qur’an. Ini berikutan pengarang didapati
mentafsirkan sesuatu ayat dengan menyebutkan pendapat-pendapat ulama mazhab
empat secara jelas berserta mengemukakan dalil masing-masing secara adil dan
amanah. Pengarang tidak sekali-kali menyokong mana-mana pendapat di atas pendapat
yang lain secara taksub. Perkara ini ditegaskan sendiri oleh beliau di dalam mukadimah

karya ini dengan menaskan bahawa:
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Maksudnya: Dalam setiap apa yang saya tulis di sini, saya sama sekali
tidak terpengaruh dengan mana-mana kecenderungan tertentu, atau
mazhab tertentu, atau warisan pendapat dulu kala bagi suatu arah
pendapat yang lama. Sesunguhnya tujuan saya hanyalah menuntut
kebenaran yang ditunjuk oleh al-Quran al-Karim selaras dengan tabiat
kaedah bahasa Arab dan istilah-istilah syarak bersama penjelasan para

ulama dan ahli tafsir dengan penuh amanah dan berhati-hati serta jauh
daripada ketaksuban.

Pengarang menyenaraikan pandangan ulama mazhab empat mengikut kronologi
tahun wafat imam mazhab tersebut, iaitu dengan mendahulukan mazhab Abtu Hanifah
al-Nu’man (m. 150H) diikuti mazhab al-Maliki (m. 179H) sebelum menyebut mazhab
al-Shafi’1 (m. 204H) dan diakhiri dengan mazhab Imam Ahmad (m. 241H). Sekiranya
didapati sebahagian mereka bersepakat dalam sesuatu hukum, maka pengarang

menggabungkan pandangan mereka berserta dalil.

Y2 Ibid.,j. 1, c. 2, h. 8.
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Antara contoh perbahasan ulama mazhab empat ialah pentafsiran mereka

terhadap perkataan r.iwé} ls>2al5 dalam ayat ke 6 Surah al-Ma’idah. Pengarang

menerangkan pendapat mazhab al-Malikiyyah dan al-Hanabilah yang mengatakan

bahawa huruf < (harf al-Jarr) yang terdapat pada pangkal perkataan (’i“i}" adalah

huruf tambah (51))). Demikian juga susunan ayat itu sendiri menunjukkan kewajiban

menyapu semua kepala ketika berwuduk. Oleh itu, kedua-dua mazhab tersebut

mewajibkan sapu semua kepala kerana mengambil cermat (ihtiyat). Mazhab al-

Hanafiyyah dan al-Shafi‘iyyah pula berpendapat huruf — pada pangkal perkataan
tersebut membawa makna sebahagian (_z~l). Sebab itulah, kedua-dua mazhab

tersebut mewajibkan sapu sebahagian kepala sahaja beramal dengan petunjuk (4Ys)

huruf tadi.

Beliau kemudiannya mengembalikan makna sebenar bagi perkataan di dalam
ayat tersebut kepada syarak selepas pembentangan di atas. Pengarang mengulas bahawa
makna perkataan ini adalah mujmal yang dijelaskan oleh sunnah Rasulullah S.A.W.

Berikut adalah perkataannya:

Bl 6l @ gomn Jott e OF Gl aenall By (SLaIY ol 0T LebYy
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Maksudnya: Dan pendapat yang paling jelas ialah huruf <« (pada

pangkal perkataan tersebut) membawa makna meratakan. Ada pendapat
yang mengatakan huruf tersebut membawa maksud menyapu sebahagian

" 1bid., j. 6, c. 2, h. 104.
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kepala. Dan yang sebenar ialah perkataan tersebut adalah mujmal yang
dikembalikan penjelasannya kepada sunnah Rasulullah S.A.W.

Bagi sesuatu hukum yang disepakati oleh ulama mazhab empat, pengarang

menyatakan pendapat mereka secara umum dengan menggunakan perkataan ——aldl)

Ay J‘Y\ seperti di dalam masalah menjatuhkan hukum gisas terhadap sekumpulan

penjenayah yang membunuh seorang mangsa. Ketika mengulas ayat 178 Surah al-

Bagqarah beliau menjelaskan:

(S o aslad) <5 sl aeldl s wf ) i) Y1 coaldl aal s,
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Maksudnya: Dan berpendapat oleh imam-imam mazhab empat kepada
bahawa dijatuhkan hukuman bunuh ke atas suatu kumpulan yang
membunuh seorang manusia sama ada jumlah kumpulan itu sedikit atau

ramai kerana kaedah menutup peluang (& LUl o). Maka sekiranya

mereka itu tidak dibunuh, nescaya tidak dapat dilaksanakan hukum qisas
sama sekali kerana berpakat membunuh menjadi sebab kepada terlepas
daripada hukuman qisas. Dan sesungguhnya Sayidina Umar R.A. telah
membunuh tujuh orang kerana kes bunuh seorang di San‘a’ dan beliau
berkata: Kalau semua penduduk San‘a’ terlibat membunuh seorang
manusia, aku akan membunuh mereka semua. Dan Sayidina Ali R.A. al-
Hurawiyyah (al-Khawarij) dengan sebab mereka membunuh Abd Alldh

bin Khabbab.

Imam-imam mazhab empat berpendapat bahawa sekumpulan manusia akan

dijatuhkan hukuman bunuh tanpa mengira bilangan mereka sedikit atau ramai dengan

14 Lihat al-Hafiz al-Kabir ‘Ali bin ‘Umar al-Daraqutni (2004), Sunan al-Daraqumi, Kitab al-Hudid wa
al-Diyat wa Ghayruhu, Bab al-Li‘dn, no. 3463, j. 4. Beirut: Muassasah al-Risalah, h. 279.

"5 Ibid., Kitab al-Hudid wa al-Diyat wa Ghayruhu, Bab al-Li ‘dn, no. 3251, j. 4, h. 253.

16 ihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 2, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 113.
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sebab membunuh seorang manusia sahaja atas alasan menutup peluang (cf\)-U\ )t

Amir al-Mu’minin ‘Umar dan ‘Ali R.A. pernah menjatuhkan hukuman bunuh terhadap

sekumpulan manusia yang membunuh hanya seorang manusia.

v. MENUKILKAN PANDANGAN MAZHAB-MAZHAB LAIN DAN
MEMBINCANGKAN DALIL-DALIL MEREKA SECARA ILMIAH
Pengarang juga mendatangkan pandangan tokoh-tokoh mazhab lain selain

mazhab empat dan membincangkan dalil-dalil mereka secara ilmiah. Beliau didapati
mentarjthkan mana-mana pandangan yang difikirkan paling tepat dengan kebenaran.

Selalunya, beliau didapati cenderung untuk mentarjthkan pandangan jumhur para

ulama.

Sebagai contoh, pengarang mendatangkan pandangan al-Zahiriyyah ''® yang
berpendapat bahawa tidak haram mengambil manfaat daripada lemak khinzir kerana

beramal dengan zahir ayat 173 Surah al-Baqarah. Berikut adalah nasnya:

U 0¥l sl el e Wl e 1Syl aemd 1 updl Uy
Mol ool Y el Jo @l apallall oy el sag (el foiy
ol wele 5y ) 235 100 D OV (lam el sl Jedd) 3 s
ol Gpa i Yy ced dah s Ol &7 Sl 3 sl

119.[’_>L“-,;J‘j

" al-Zard’i* ialah perkara-perkara yang zahirnya harus dan ia boleh membawa pelakunya kepada

perkara yang dilarang oleh syarak. Sadd al-Zara’i* bermaksud menutup perkara yang membawa ke
arah kerosakan dan kesannya sekiranya perbuatan yang selamat daripada kerosakan boleh membawa
ke arah kerosakan. Lihat Dr. Mahmid ‘Abd al-Rahman ‘Abd al-Mun‘im (1999), Mu jam al-
Mustalahdt wa al-Alfaz al-Fighiyyah, j. 2. Kaherah: Dar al-Fadilah, h. 256.

18 al-Zahiriyyah ialah satu mazhab yang berpegang kepada zahir al-Kitab dan al-Sunnah serta menolak
takwil, ijtihad dan giyas. Lihat Jama‘ah min Kibar al-Lughawiyyin al-‘Arab (2003), al-Mu jam al-
‘Arabi al-Asdsi. Tunis: Muassasah Larous al-*Alamiyyah, h. 811.

9 Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 2, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 85-86.
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Maksudnya: Dan adapun khinzir: maka dagingnya adalah haram.
Demikian juga lemaknya adalah haram dengan mengkiaskannya kepada
daging kerana daging itu mengandungi lemak. Pendapat inilah yang
betul. Mazhab al- Zahiriyyah menentukan pengharaman di dalam ayat ke
atas daging sahaja, tidak ke atas lemaknya kerana beramal dengan dasar
mereka iaitu berhukum dengan zahir nas sahaja. Alasan mereka ialah

Allah S.W.T. berfirman: ,:,:L\ (..4-) iaitu daging khinzir. Pendapat
mereka ditolak dengan bahawa, faedah menyebut perkataan daging
((’"‘U‘) ialah binatang yang disembelih sudah tentu atas alasan dagingnya

dan tidak boleh diterima akal pemisahan di antara daging dan lemak.

Di dalam kenyataan di atas, pengarang menjelaskan pendapat yang betul, iaitu
daging khinzir dan lemaknya adalah haram. Kemudian beliau menerangkan pandangan
al-Zahiriyyah yang berpendapat hanya daging khinzir sahaja yang dihukumkan dengan
haram dan tidak termasuk lemaknya kerana beramal dengan zahir ayat tersebut.
Pendapat al-Zahiriyyah dalam hal ini ditolak oleh pengarang secara ilmiah dengan

hujah ibarat ayat al-Quran dan logik akal.

Contoh lain yang boleh diperhatikan ialah pentafsiran ayat kedua Surah al-Nir.

Pengarang mengemukakan pandangan al-Khawarij '*° dalam isu hukuman rejam

terhadap pesalah zina yang sudah berkahwin (- ~2=) dan membincangkan dalil-dalil

mereka. Berikut adalah nasnya:

e 056 O e W (i ¥ aY )l us ey ol SO
3 A Slad) de (s LY A e d dlly A e Sliasd)
e gt&a;gij\ é} Lo :,a.:m/ :fg.:li_; c}/&.g—u./’ S)ﬁ :)\5:9 c:ff..c_;-i \5\;9) 24.5)3

120 al-Khawarij ialah satu pecahan umat Islam yang keluar daripada memberi ketaatan kepada khalifah

yang keempat iaitu Sayidina ‘Ali R.A. sehingga membawa kepada peperangan a/-Siffin (37H/657M)
kerana mereka menolak majlis tahkim selepas mereka yang menuntut diadakan majlis tersebut. Lihat
Jama‘ah min Kibar al-LughawiyyIn al-*Arab (2003), al-Mu jam al- ‘Arabi al-Asdsi. Tanis: Muassasah
Larous al-*Alamiyyah, h. 388.
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Maksudnya: Dan puak al-Khawarij mengingkar pensyariatan had rejam
kerana ia tidak ada pertengahan (tidak boleh dibahagi dua). Maka tidak
sah bahawa dijadikan had ke atas orang yang terpelihara (telah
berkahwin) dalam kalangan merdeka. Allah S.W.T. menjadikan had
hamba separuh had orang yang terpelihara (telah berkahwm) pada

ﬁrmal’l-Nya (uw\ LS'LC L g,ﬁ.@ u.@...l.a_% cw\.ﬁ.: uu\ OU cu...m-\ \}U

;})\,\;d\ &»). Rejam juga tidak disebut di dalam al-Quran pada masalah

had penzina dan juga ayat sebat adalah umum kepada semua kesalahan
zina. Maka, ayat tersebut tidak boleh ditakhsiskan dengan satu hadis
sahaja yang meriwayatkan had rejam.

Beliau menyebut bagaimana al-Khawarij mengingkari pensyariatan hukum

rejam kepada pesalah zina yang sudah berkahwin dengan alasan hukuman tersebut tidak

boleh dibahagi dua untuk dihukumkan ke atas penzina dalam kalangan hamba sahaya

berdalilkan firman Allah SW.T. Q& e oliasd)l [ L lis £ Oleh ity,

hukuman ini dikira tidak sah untuk dihukumkan ke atas penzina dalam kalangan orang

merdeka.

Kemudian beliau membawa pandangan jumhur ulama berserta dalil-dalil

mereka dengan maksud mentarjthkan pandangan jumhur di atas pandangan al-

Khawarij. Demikian adalah nasnya:

o) sagalde Lo b cAbl (3 3)ly Gl O @Y1 el e jsgedl 5
imlall Jolb (Flall sud et S IS ae AN 0Ly canges e
25 O psas aead Ly (bl &7 Jo5 day o oo )l Oy 2l gl
@ 3Vl sl el U o) Coslal O b dbe Bl g syl

128 o guakly gl Joolis

121

Surah al-Nisa’ ayat 25.

122 1 ihat Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 18, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 126.
2 1bid., ;. 8, c. 2, h. 126.
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Maksudnya: Dan jumhur para ulama menolak dalil yang demikian

dengan bahawasanya pertengahan itu datang pada hukum sebat. Maka

kekallah hukum-hukum yang lain, iaitu rejam di atas makna yang umum.

Sesungguhnya hukum syarak diturunkan mengikut berlakunya maslahat.

Maka boleh jadi maslahat yang membawa kepada wajib rejam telah pun

berlaku selepas turunnya ayat sebat. Dan adapun mengtakhsiskan makna

umum al-Quran dengan satu hadis sahaja adalah harus (boleh berlaku) di

sisi kami bahkan sesungguhnya hadis-hadis rejam adalah sabit dengan

mutawatir dari sudut makna dan hadis-hadis ahad di dalam memperjelas

gambaran-gambaran dan pengkhususan bagi sesuatu.

Benar, separuh hukuman orang merdeka adalah sabit kepada hukuman sebat 100
rotan (iaitu hukuman 50 sebatan ke atas penzina yang berstatus hamba). Adapun
perintah rejam, perintah tersebut adalah kekal dengan lafaz nasnya yang umum tanpa
wujudnya dalil yang menunjukkan ada separuh bagi hukuman tersebut. Demikian
adalah kerana hukum syarak diturunkan mengikut maslahah semasa penurunan dan
diihtimal turunnya perintah rejam ialah selepas turunnya ayat yang memerintahkan
hukum sebat 100 rotan. Manakala, takhsis umum ayat al-Quran dengan khabar al-
wahid adalah perkara yang boleh (harus) berlaku di sisi Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah

bahkan di sana ada banyak hadis yang thabit dengan al-mutawadtir al-ma ‘nawi dan al-

‘ahdd yang memperincikan hukuman tersebut.

Demikian juga mazhab-mazhab lain selain dua mazhab yang disebutkan di atas
seperti al-Shi‘ah (secara umum), al-Shi‘ah al-Imamiyyah (secara khusus), al-
Mu‘tazilah, al-Ibadiyyah dan lain-lain. Pengarang menukilkan pendapat mereka ketika
membincangkan perkara-perkara tertentu sebagai pendedahan dan memperluas

maklumat serta menolak mana-mana pendapat yang bercanggah dengan kebenaran.
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vi. BERIJTIHAD

Ijtihad merupakan asas kepada al-tafsir bi al-ra‘y. Dalam karya ini, pengarang
didapati banyak menukilkan riwayat dan ijtihdd para ulama dan tidak berijtihdd sendiri
di dalam masalah hukum. Bagi penulis, ia mempamerkan sikap rendah diri, amanah

ilmiah yang tinggi dan husn al-zan kepada para ulama.

Walau bagaimanapun, pengarang didapati berijtihdd di dalam membuat nukilan,
menentukan dan membuat pilihan terhadap pendapat-pendapat yang difikirkan tepat dan
sesuai untuk dimasukkan ke dalam karya ini. Penentuan tersebut adalah amat penting

untuk memastikan pentafsiran sesuatu ayat adalah tepat dan tidak menyalahi kebenaran.

Hal ini berikutan terdapat banyak khazanah karya tafsir al-Quran dan karya-
karya disiplin yang lain di dalam dunia ilmiah Islam yang berhubung kait secara
langsung dengan ilmu tafsir. Penentuan sumber ambilan dan dapatan hendaklah
dilakukan dengan cermat dan berhati-hati untuk memastikan hasil yang betul dan tepat.

Penentuan tersebut adalah suatu ijtihad yang besar dan amat penting.

Walau bagaimanapun, setelah menghalusi karya ini, pengarang didapati turut

berijtihad sendiri dalam perkara-perkara tertentu. Butirannya adalah seperti berikut:

a. MENGHIMPUNKAN KHILAF PARA ULAMA

Antara ijtihad pengarang yang boleh dilihat dengan jelas ialah beliau

menghimpunkan khilaf (<M &) antara pendapat para ulama sekiranya khilaf

tersebut boleh disatukan. Himpunan khilaf tersebut boleh diperhatikan pada banyak
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tempat. Antaranya ialah ketika mentafsirkan ayat 159 Surah al-An‘am. Makna \J«;}e u,_;J\
(..é-.u ditafsirkan dengan berbagai-bagai maksud oleh sebilangan tokoh mufassirin. Abu

Hurayrah meriwayatkan daripada Nabi S.A.W. bahawa maksud r.é.as \J«;}e u,.;J\ ialah

ahli bid‘ah dan shubahat serta ahli dalalah daripada umat Islam. Berkata Imam al-
Qatadah, al-Dahhak dan al-Suddi, ayat tersebut ditujukan kepada Yahudi dan Nasrani
kerana mereka memecah belahkan agama Nabi Ibrahim, Miisa dan ‘Isa A.S. Ada
pendapat yang mengatakan maksud ayat ini adalah umum kepada semua bentuk
kekufuran. Imam Ibn Kathir ada berkata bahawa ayat ini dikhitabkan kepada semua
orang yang memecah belahkan agama Allah S.W.T. Pengarang menghimpunkan khilaf

pendapat para ulama dengan menyatakan bahawa:

o @.J-,-\ o Cleally tdas LU s Lo e (OS] am 4500 Le Idag
Slerd Py Bsedt sdn (3 DY) e 26T 0T an (Jla Al 0B (el
pdeg Samgdl LY Bsel) i) aly ageiig QLS T ST (s ad)
A5 I8 1355 N5) 2 0es JT Sy 8 ol ST (il o G LS (30

126,125.124({,;:/&/9 i Vf& w)’b ‘:")L;;ﬁ‘ (’,_i;b.- L a5 Bil*"‘)

Maksudnya: Dan inilah yang dikatakan betul oleh ulama hadis
seumpama tuan punya karya Tafsir al-Manar. Beliau berkata: Dan yang
betul ialah menghimpunkan di antara dua pendapat. Maka sesungguhnya
Allah S.W.T. selepas mendirikan hujah-hujah Islam dalam surah ini dan
membatalkan shubuhdt syirik, menyebutkan perihal Akl al-Kitab dan
syariat mereka dan memerintahkan orang yang menerima dakwah Islam
supaya bersatu dan tidak berpecah-belah sebagaimana berpecahnya umat

yang terdahulu sebagaimana tersebut di dalam surah Al Imran: (\53 ji Y3

A2 L 3 e IhlER NG 58 ity ek Sie 2 Al L),

124 Surah Al Imran ayat 105.

125 1 ihat al-Sayyid Muhammad Rashid Rida (1947), Tafsir al-Qur’dn al-Hakim al-Mashhir bi Ism Tafsir
al-Manar, j. 8, c. 2. Kaherah: Dar al-Manar, h. 214.

126 1 ihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 8, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 116.
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Pengarang menegaskan bahawa pendapat-pendapat di atas boleh dihimpunkan.

Beliau kemudiannya menukilkan himpunan yang dibuat oleh al-Sheikh Rasyid Rida

dalam karya tafsirnya, iaitu Tafsir al-Manar dengan bahawa ayat r-é-ub \J«;}e u,.;J\

dikhitabkan kepada umat-umat terdahulu terutama Ahl al-Kitab dan dalam masa yang

sama menjadikan maksudnya sebagai perintah ke atas umat Islam supaya bersatu padu

dan tidak berpecah belah.

menyebut hukum berkaitan idah (s-¢)

127

adalah seperti berikut:
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Maksudnya: Dan idah perempuan hamil yang kematian suaminya ialah
melahirkan kandungan di sisi jumhur para ulama. Dan diriwayatkan
daripada Sayidina ‘Ali bin Abi Talib dan Ibn ‘Abbas bahawa sempurna
idahnya ialah tempoh paling lama di antara dua tempoh yang disebutkan.
Akan tetapi diriwayatkan daripada Ibn ‘Abbas bahawa beliau menarik
balik pendapatnya Hujah keduanya ialah menghimpunkan di antara

- 0

ayat: (1225 431 gl 2Bl o2 ol 05365 180 05858 544J3) dan

Demikian juga contoh-contoh lain seperti ayat 234 Surah al-Baqarah yang

perempuan yang kematian suami. Nas beliau

2" Idah dari sudut istilah bermaksud nama bagi suatu tempoh di mana seorang perempuan terpaksa

'28 Surah al-Baqarah ayat 234.
12 Surah al-Talaq ayat 4.

130

Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 2, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 372.

menunggu untuk mengenalpasti suci rahimnya daripada kandungan atau untuk semata-mata ta ‘abbud
(beribadah) atau menghilangkan kesedihannya kerana berpisah daripada suaminya. Lihat Dr.
Mahmid ‘Abd al-Rahman ‘Abd al-Mun‘im (1999), Mu jam al-Mustalahat wa al-Alfdz al-Fighiyyah,
j. 2. Kaherah: Dar al-Fadilah h. 481-483.
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di antara ayat: (2el& g O Lelsf J\ﬁ\!\ &Ys13). Ini kerana apabila

seorang perempuan beridah dengan tempoh paling lama antara keduanya
maka, dia telah beramal dengan kehendak kedua-dua makna ayat.
Sekiranya dia beridah dengan kelahiran, dia tidak beramal dengan ayat
idah kematian iaitu empat bulan sepuluh hari. Dan kaedah
menghimpunkan kedua-dua pendapat adalah lebih baik berbanding tarjih
mengikut apa yang disepakati oleh ulama Usul al-Figh kecuali mazhab
al-Hanafi yang mendahulukan tarjih berbanding menghimpun kedua-dua
pendapat.

Idah perempuan mengandung yang kematian suami ialah melahirkan
kandungannya di sisi jumhur ulama. Manakala Sayidina ‘Ali dan Ibn ‘Abbas
berpendapat idahnya ialah tempoh yang paling lama antara melahirkan kandungan atau
empat bulan sepuluh hari. Mereka didapati menghimpunkan kedua-dua ayat yang
mengisyaratkan tempoh-tempoh tersebut. Kemudian pengarang menegaskan bahawa
menghimpunkan kedua-dua nas di atas adalah lebih baik berbanding mentarjihkan salah
satu mengikut kesepakatan ulama Usul Figh kecuali al-Hanafiyyah yang mendahulukan

tarjih di atas himpun.

b. MENTARJIHKAN SALAH SATU PENDAPAT ULAMA DALAM
PERKARA KHILAF DALAM KONTEKS HUKUM FIQAH

Tarjih "' seumpama ini boleh dilihat dalam banyak contoh seperti masalah

mutaah (4x:). Apakah mutaah itu bererti pemberian hanya untuk isteri yang diceraikan

selepas persetubuhan atau termasuk isteri yang diceraikan sebelum persetubuhan?
Mazhab al-Malikiyyah berpendapat mutaah adalah sunat bagi setiap isteri yang
diceraikan kecuali isteri yang diceraikan sebelum persetubuhan yang sudah disebut mas

kahwinya di dalam akad nikah. Di sisi al-Shafi‘lyyah, mutaah adalah perintah wajib

B al-Tarjih dari sudut istilah adalah penjelasan seorang mujtahid bahawa salah satu daripada dua d’Alil

yang bercanggahan satu sama lain itu adalah lebih kuat berbanding dengan yang satu lagi dengan
d’Alil yang menunjuk ke atasnya untuk tujuan beramal dengannya. Lihat Prof. Dr. Hamdi Sabah Taha
(2004), Ta‘arud Adillah al-Tashri® wa Turuq al-Takhallus Minhu, c. 1, Jami‘ah Kuwait: Majlis al-
Nashr al-‘Ilmi, h. 87.
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bagi setiap isteri yang diceraikan dengan tidak mengira sama ada ia berlaku selepas
persetubuhan atau sebelumnya, kecuali isteri yang diceraikan sebelum persetubuhan
dengan syarat mas kahwinnya sudah disebut di dalam akad. al-Hanafiyyah dan al-
Hanabilah datang dengan pendapat yang sederhana antara al-Malikiyyah dan al-
Shafi‘tyyah. Bagi mereka mutaah adalah wajib kepada isteri yang diceraikan sebelum
persetubuhan dan mas kahwinnya tidak disebut semasa akad dan menjadi sunat kepada

isteri yang diceraikan selain situasi tersebut.

Pengarang kemudian mentarjthkan pandangan mazhab al-Shafi‘lyyah dan

mereka yang sepakat dengannya lalu menegaskan sebagaimana berikut:

Ul ST a1 sdn OV (omgiilsey amilad) ) a3 Lo gl gl
Vol 538 Jbs 05 b Ve SO T U Vg ST clgwr ctillan
cillan (ST aadl s 285 (Gupmedl) Jomtl 15 il L Leamgl of il canl

132, a7 T
Maksudnya: Dan yang kuat di sisiku ialah pendapat al-Shafi‘iyyah dan
mereka yang sepakat dengannya kerana ayat ini mensabitkan mutaah
bagi semua bentuk perceraian sama ada perempuan itu dijimak atau
tidak dijimak. Maka, adalah Allah S.W.T. menyebut mutaah dahulu
kemudian mensabitkannya atau mewajibkannya bagi sesiapa yang
menceraikan isteri sebelum jimak (disetubuhi) dan meng ‘umimkan

mutaah di dalam ayat ini kepada semua bentuk perceraian. Maka, ia
adalah suatu peng ‘umuman selepas pengtakhsisan.

Dalil pengarang ialah ayat 241 Surah al-Bagarah secara jelas mensabitkan
mutaah kepada semua bentuk perceraian sama ada sebelum persetubuhan atau
selepasnya. Sebelum ini Allah S.W.T. menyebut kewajiban memberi mut‘ah kepada

isteri yang diceraikan sebelum persetubuhan di dalam ayat 236 dan 237 Surah al-

Bagarah. Ayat 241 dalam perbahasan ini menyebut hukum pemberian mutaah bagi

132 Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 2, c. 2, h. 406.
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setiap perceraian secara ‘wumum. Dalil tersebut adalah meng ‘umumkan perkara selepas

ditakhsiskan.

Kebiasaannya, pengarang didapati mentarjihkan pandangan jumhur ulama di

atas pendapat yang lain khususnya pendapat yang pelik (3L&). Contohnya boleh dilihat

pada ayat 222 Surah al-Baqarah. Beliau didapati memarjuhkan pandangan yang pelik

dengan katanya:

re Il e (st ng SN o st Jor )l e ot Lo slalal) Calely
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Maksudnya: Dan berlaku khilaf dalam kalangan para ulama pada perkara

yang wajib ke atas seorang lelaki menjauhi isteri yang sedang haid

kepada tiga pendapat:

I. Wajib menjauhi semua tubuh badan perempuan kerana Allah
S.W.T. memerintahkan supaya menjauhi perempuan dan tidak
menentukan sesuatu. Inilah pendapat Ibn ‘Abbas dan Ubaydah al-

Salmani. Ini adalah pendapat yang shdadh (ZU«) terkeluar daripada

pendapat kebanyakan ulama sekalipun umum ayat membawa makna
tersebut. Sunnah yang sabit adalah menyalahi pendapat tersebut.

2. Wajib menjauhi tempat jijik iaitu tempat keluar darah. Ini adalah
pendapat al-Hanabilah.

3. Seorang lelaki perlu menjauhi benda di antara pusat dan lutut iaitu
apa yang terdapat di bawah kain. Ini adalah pendapat jumhur para
ulama.

Masalah had menggauli isteri ketika haid telah dibincangkan oleh para ulama

sama ada melibatkan kemaluan sahaja atau had antara pusat dan lutut. Dalam hal ini,

33 Ibid., j. 2, ¢. 2, h. 301.
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didapati ada pendapat yang agak pelik. Pendapat tersebut mengatakan bahawa wajib
menghindari semua tubuh badan isteri ketika haid dengan alasan Allah S.W.T.
menyebut dalam ayat tersebut secara ‘umum tanpa mengecualikan apa-apa. Pandangan
ini dimarjuhkan oleh pengarang dengan nas-nas yang lain, khususnya hadis-hadis yang

thabit secara jelas menyalahi pendapat tersebut.

c. MEI\{TARJI-HKAN PANDANGAN TERTENTU DI DALAM KONTEKS
‘ULUM AL-QUR’AN

Pengarang juga menggunakan keupayaan ijtihdd beliau dalam mentarjihkan

suatu pandangan di atas pandangan yang lain di dalam konteks ‘Ulum al-Qur’an.

Pentarjihan ini melibatkan isu-isu seperti nasakh dan mansukh, asbab al-nuzil, khitab

al-ayah, muhkamah dan mutashabihah dan lain-lain.

Antara contoh yang boleh diketengahkan dalam isu nasakh dan mansiikh ialah
pentafsiran ayat 35 Surah al-Ahqaf. Wahbah menukilkan pendapat para ulama dalam
masalah perintah bersabar yang diwajibkan ke atas Nabi S.A.W. dan umat Islam selepas
turunnya ayat yang memerintahkan supaya memerangi orang kafir. Sebahagian ahli
tafsir, seperti Imam al-Qurtubi mengatakan bahawa ayat tersebut sudah dinasakhkan
dengan ayat perang. Ada pendapat mengatakan ayat tersebut adalah muhkamah. Imam
Mugatil pula berpendapat ia adalah ayat al-madaniyyah kerana ayat itu turun pada hari

peperangan Uhud. Berikut adalah nas beliau:

S5V bl JB e s el B Bete B 1ol ae JB
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Maksudnya: Dan apakah perintah dengan bersabar itu telah
dimansukhkan?

Berkata sebahagian ulama tafsir: Ayat tersebut telah dimansikhkan
dengan ayat perang. Dan ada pendapat mengatakan ayat tersebut adalah
muhkamah. Berkata Imam al-Qurtubi: Dan pendapat yang paling jelas
ialah ayat tersebut dimansiukhkan kerana ia adalah ayat al-Makkiyyah.
Dan Imam Mugqatil menyebut: Sesungguhnya ayat ini turun ke atas
Rasulullah S.A.W. pada hari peperangan Uhud lalu Allah S.W.T.
memerintahkannya supaya bersabar di atas nasib yang menimpanya
sebagaimana kesabaran rasul-rasul wu/ii al-‘azm dengan tujuan untuk
menghiburkan hati Nabi S.A.W. dan menetapkan pendiriannya.

Beliau kemudiannya mentarjihkan pendapat-pendapat tersebut dengan

menegaskan bahawa perintah bersabar di dalam ayat tersebut tidak dimansukhkan

berikutan kelebihan dan nilai adabnya yang tinggi. Kesabaran itu tidak sekali-kali

menghalang daripada melakukan jihad dan memerangi musuh.

Berikut adalah nasnya:

GWB-T T.L,e) iy dusl ded D13 2l dlas OY (Atgais g L Tg;.,d C’L’Sb
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Maksudnya: Dan yang kuat di sisiku ialah ayat tersebut tidak
dimansukhkan kerana fadilat sifat sabar mempunyai nilai adab yang
tinggi dan dasar akhlak yang perlu dan tinggi pada setiap masa. Sifat
yang seumpama ini tidak boleh dimansikhkan. Dan kesabaran itu tidak
menegah daripada ibadah jihad, menolak pencerobohan dan memerangi
musuh daripada orang musyrikin atau selainnya sama sekali. Maka, sifat
sabar itu adalah perkara yang dituntut di dalam keadaan aman dan

perang.

B4 lihat Aba ‘Abd Allah Muhammad bin Ahmad bin Aba Bakr al-Qurtubi (2006), al-Jami ‘ li Ahkdam al-

135

Qur’an, j. 19. Beirut: Muassasah al-Risalah, h. 236.
Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 26, c. 2, h. 73.

3¢ Ibid., . 26, c. 2, h. 73.
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Dalam isu asbab al-nuzil dan khitab al-ayah, sesetengah ayat menyaksikan
berlakunya perselisihan dalam meriwayatkan asbab al-nuzul dan khitab bagi ayat
tersebut. Sebahagiannya bertentangan dengan sebahagian yang lain atau terdapat
kandungan yang tidak dapat diterima oleh akal yang waras. Dalam hal ini, pengarang
mentarjihkan riwayat yang lebih dekat kepada kebenaran dan tidak bertentangan dengan

logik akal.

Masalah seumpama ini boleh dilihat di dalam kebanyakan ayat seperti ayat 77
Surah al-Nisa’. Ayat tersebut dikatakan turun kepada Sayidina ‘Abd al-Rahman bin
‘Auf dan beberapa sahabat yang lain. Riwayat tersebut dikeluarkan oleh Imam al-Nasa’1
dan Imam al-Hakim daripada Sayidina Ibn ‘Abbas R.A., manakala Imam al-Hasan al-
Basri meriwayatkan khitab ayat ini adalah kepada orang mukminin. Imam Mujahid pula
meriwayatkan bahawa khitab ayat ini adalah kepada orang Yahudi dan terdapat riwayat

yang berpendapat ayat ini khitab kepada puak al-mundfiqun.

Wahbah mentarjihkan riwayat-riwayat tersebut dengan menghimpunkan
kesemua riwayat tersebut dalam masa yang sama menggunakan dalil-dalil yang lain
seperti dalil sivaq al-kalam dan ma ‘qul untuk menolak pendapat yang mengatakan

khitab ayat ini ialah kepada para sahabat yang mulia. Berikut adalah nasnya:
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Maksudnya: Pendapat yang kuat di sisiku ialah ayat ( (L3 u»-U\ J\ 5 (1\

;f;) adalah diturunkan kepada suatu kumpulan daripada Yahudi,

golongan munafiq dan orang Islam yang lemah iman kerana tidak pernah
diketahui dalam sejarah para sahabat bahawa ada di antara mereka yang
membantah penurunan wahyu bersabit apa-apa hukum syarak. Dan siydg

al-ayah pada ayat ini menjadi dalil kepada demikian itu, iaitu: ( \; \sz\éj
o J:-\ J EFARN, § o gl e 1). Dan mohon berlindung

dengan Allah daripada keluarnya perkataan ini daripada seorang sahabat
Nabi yang mulia, yang mengetahui bahawa ajal itu sudah ditentukan,
rezeki itu sudah dibahagikan bahkan mereka adalah manusia paling
menjunjung, mendengar dan mentaati perintah Allah S.W.T. Mereka
juga melihat akhirat adalah lebih baik daripada hidup di atas muka dunia
mengikut apa yang diketahui daripada sirah-sirah mereka R.A. Adapun
apa yang diriwayatkan oleh Imam al-Nasa’i dan al-Hakim pada sebab
nuzul, maka memerlukan kepada kepastian dan perbincangan seterusnya
menolak bahawa ‘Abd al-Rahman bin ‘Auf yang sudah dikhabarkan
dengan syurga daripada tuduhan yang tersebut.

Dalil sivaq al-kalam mendapati, sesuatu yang mustahil sekiranya perkataan ini
keluar daripada seorang sahabat besar yang mendapat janji syurga oleh Rasulullah
S.A.W. dan ia adalah tidak munasabah bagi mereka yang berfikiran sejahtera. Adapun

apa yang diriwayatkan oleh Imam al-Nasa’i dan Imam al-Hakim dalam hal ini perlu

dipastikan dan dilihat semula.
d. BERIJTIHAD DENGAN KAEDAH MAFHUM AL-MUKHALAFAH

Ulama khilaf dalam persoalan mafhiim al-mukhdlafah'® sama ada dari sudut

pengertian, pembahagian, status kehujahan dan syarat-syarat beramal dengannya.

Y7 Ibid., j. 5, c. 2, h. 165-166.
138 Mafhium al-mukhalafah dari sudut istilah Usul al-Figh adalah hukum yang keluar dari makna lafaz
yang tersusun dan ia tidak sama dengan hukum malziamnya. Baginya ada beberapa bahagian: mafhim

zat, mafhum sifat, mafhum syarat, mafhum bilangan dan mafhium tujuan akhir. Lihat Prof. Dr.
Muhammad Abu al-Nir Zahir (2005), Usul al-Figh, juz: 2. Kaherah: Dar al-Basa’ir, h. 110.
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Pengarang adalah antara ahli tafsir yang menggunakan mafhium al-mukhalafah
di dalam pentafsiran beliau. Penggunaan tersebut boleh dilihat pada banyak tempat.
Antaranya ialah ketika beliau mentafsirkan masalah pembahagian harta rampasan

perang di dalam ayat 41 Surah al-Anfal dengan menaskan bahawa:

igans Y5 iy (Oliol ded Orny gl w0 ) BV o)l 15,
B )V e @Sl r psede AU (Rl elle 23U LAY 2 Y1 OF e

19 ) g s e Y
Maksudnya: Dan ayat (tersebut) menunjukkan bahawa satu perlima
daripada harta rampasan perang hendaklah dibahagikan kepada lima
golongan. Dan menunjuk oleh petunjuk yang tersembunyi di atas
bahawa empat perlima adalah milik pejuang. Demikian itu adalah

mafhum daripada tidak menaskan oleh al-Quran tentang empat perlima
tersebut. Maka, empat perlima dibahagikan kepada pejuang.

Satu perlima daripada harta al-ghanimah (ies))'*" adalah milik Allah S.W.T.

dan Rasul S.A.W. Bahagian tersebut dibahagikan kepada lima kumpulan umat Islam.
Adapun baki empat perlima tidak disebut oleh Allah S.W.T. secara jelas ke mana
bahagian-bahagian itu diuruskan. Dildlah damniyyah '*' menunjukkan bahagian-
bahagian tersebut adalah milik para pejuang yang berjaya merampas harta tersebut
daripada musuh. Dilalah tersebut difahami daripada ayat yang tidak menghukumkan
baki harta empat perlima dan pejuang adalah orang yang paling berhak mendapat harta

tersebut.

139 Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 9, c. 2, h. 11.

Y0 4l-Ghanimah dari sudut istilah ialah nama bagi apa yang diambil daripada harta orang kafir dengan
kekuatan peperangan dan kekerasan ke atas mereka dengan tujuan menegakkan k’Alimah Allah
S.W.T. Lihat al-Jurjani (1987), al-Ta ‘rifat, c. 1, Beirut: ‘Alam al-Kutub, h. 209.

" Dilalah damniyyah bermaksud petunjuk yang dinisbahkan kepada apa yang terkandung di dalam nas.
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Begitu juga ketika beliau mentafsirkan ayat 4 Surah al-Nisa’ yang
mengisyaratkan tentang keadilan rumah tangga bagi suami yang berpoligami. Beliau

menaskan bahawa:

35) W oo psgdll Slsdadll Slongl Sl a5y Jls D ST 2
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Maksudnya: Kemudian Allah S.W.T. menguatkan kepentingan
beriltizam dengan keadilan di antara isteri-isteri yang difahami daripada

(\;L.maj N F‘f"' db) Maka, Allah S.W.T. menyebutkan bahawa

sekiranya kamu takut tidak mampu berlaku adil ketika berbilang-bilang
isteri maka, hendaklah kamu tetap dengan isteri yang satu.
Sesungguhnya orang yang diharuskan berpoligami ialah orang yang
yakin bahawa dirinya boleh melaksanakan keadilan yang diperintahkan

secara jelas di dalam firman Allah SW.T.: ( & \jj-’\-’—’ 3 lprbnd 2

V-:ﬂﬁ 55; g\me\). Dan sesungguhnya ditanggung makna ayat ini di atas

berlaku adil dalam kecenderungan hati. Dan sekiranya tidak ditanggung
begitu nescaya, himpunan kedua ayat ini menatijahkan tidak harus
berpoligami sama sekali.

Di dalam ayat 4 Surah al-Nisa’, Allah S.W.T. menegaskan kewajiban suami

untuk berlaku adil di antara isteri-isterinya. Mafhim daripada mantiig'* lafaz (.iv— o\)

1 .,

\jlamaj NI ialah perintah supaya iltizam dengan isteri yang satu. Hanya orang yang yakin

bahawa dia boleh berlaku adil sebagaimana dituntut sahaja dibenarkan untuk

berpoligami. Adapun ayat \jjJ\JU 5 |grdated Jb ditanggung oleh para ulama di atas

142

Lihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 4, c. 2, h. 234-235.
al-Mantiig ialah makna yang ditunjuk oleh lafaz pada tempat cakapan. Lihat Prof. Dr. Muhammad
Abt al-Nuar Zahir (2005), Usil al-Figh, juz: 2. Kaherah: Dar al-Basa’ir, h. 102.

143
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kecenderungan hati. Sekiranya tidak ditanggung sedemikian, nescaya ayat tersebut akan
menatijahkan hukum tidak harus seorang suami berpoligami daripada apa sudut

sekalipun kerana dia tidak akan mampu berlaku adil terhadap isteri-isterinya.

e. BERIJTIHAD DALAM MENGELUARKAN AL-ISTINBAT'*

Imam al-Suyuti menegaskan bahawa sebahagian daripada tafsir ialah apa yang

diambil dengan cara penelitian ('), menuntut dalil (JY-z~Y!), mengeluarkan makna

(L)) dan al-istikhradj (z»=Y) daripada lafaz-lafaz al-Quran. > Ini bermakna

istinbat adalah sebahagian daripada pentafsiran tanpa ada syak.

Pengarang didapati banyak mengistinbatkan hukum-hakam daripada ayat al-
ahkam dengan mengeluarkan hukum-hakam yang terdapat di dalam sesuatu ayat atau

sejumlah ayat secara satu persatu. Kebiasaannya, istinbat disebutkan di bawah subtopik

Figh al-Hayah aw al-Ahkam. Beliau didapati menggunakan perkataan seperti o e

aJud) 5&3\ <Y bagi memulakan senarai apa yang diistinbdtkan.

Sebagai contoh, beliau menyenaraikan beberapa hukum yang diistinbdatkan

daripada ayat 15 hingga 19 Surah al-Anfal. Berikut adalah nasnya:

14 al-Istinbat ialah mengeluarkan makna-makna daripada nas-nas dengan menggunakan keupayaan

pemikiran dan kekuatan kemampuan yang dimikili. Lihat al-Jurjani (1987), al-Ta ‘rifat, c. 1, Beirut:
‘Alam al-Kutub, h. 44.

5 Lihat al-Imam al-Suyuti (1951), al-Itgan, juz. 2. Kaherah: Dar al-Nadwah al-Jadidah, h. 183.
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Maksudnya: Diistinbatkan daripada ayat-ayat yang ditafsirkan di atas
beberapa hukum-hakam berikut:

1.

Haram melarikan diri daripada medan perang dengan tanpa sebab
yang diharuskan kecuali dalam dua keadaan, iaitu menyerang balas
atau bergabung dengan kumpulan.

Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah menjadikan ayat &3 >\ Cmy g

sebagai dalil bahawa perbuatan hamba adalah makhluk Allah S.W.T.
Orang beriman dituntut melakukan sebab musabab yang zahir dan
melaksanakan apa yang ditaklitkan oleh Allah S.W.T. serta
menyerahkan apa yang diusahakan kepada-Nya.

Ikhlas, percaya mereka akan menemui Allah S.W.T. dan meletakkan
kepercayaan hanya kepada Allah S.W.T. menjadi sebab keredaan
Allah S.W.T. dan membawa kepada kemenangan mereka di dalam
peperangan Badar.

Semua kekuatan kuffar adalah lumpuh apabila berdepan dengan
kekuasaan Allah S.W.T. dan kehendak-Nya.

Demikian juga contoh-contoh lain yang boleh diperhatikan sepanjang karya ini,

sama ada ketika mentafsirkan dyat al-ahkam atau ayat-ayat yang lain.

' Lihat al-Zuhayli (1998), al-Tafsir al-Munir, j. 9, c. 2. Damshiq: Dar al-Fikr, h. 279-282 dengan

pindaan untuk tujuan meringkaskan.
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f. BERIJTIHAD DALAM MENENTUKAN MAKNA AYAT

Penggunaan perkataan “makna ayat” (=<ll5) merupakan penjelasan pengarang
secara umum terhadap isi kandungan sesuatu ayat. Makna ayat tersebut kadang-kadang
didapati berada di bawah subtopik al-Tafsir wa al-Bayan dan kadang-kadang berada di

bawah subtopik Figh al-Haydah aw al-Ahkam.

Ketika mentafsirkan ayat 23 dan 24 Surah al-Isrd’ pengarang menjelaskan

makna ayat secara umum dengan menaskan seperti berikut:
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Maksudnya: Dan makna ayat: Dan Allah memerintah supaya berbuat
baik dengan kedua ibu bapa atau sesungguhnya kamu memperelok
muamalah dengan mereka dan bahawa melakukan banyak kebaikan
terhadap keduanya sebagaimana dinyatakan oleh Allah S.W.T. di dalam

ayat yang lain: (jmazj\ (;\ FOWUN ! =SCa g/f). Dan demikian itu kerana

belas kasihan mereka terhadap seorang anak, segala pemberian mereka
dan daya usaha mereka yang dicurahkan di dalam mendidik dan menjaga
anak tersebut sehingga menjadi seorang yang dewasa. Dan sebahagian
daripada kesempurnaan dan suatu perkara bermaruah ialah
mengembalikan buat baik dan makruf kepada mereka sama ada dengan
muamalah yang baik dan akhlak yang diredai ataupun dengan
menghulurkan pemberian harta sekiranya mereka memerlukannya dan si
anak pula berkemampuan.

Allah S.W.T. memerintahkan supaya berbuat baik kepada kedua ibu bapa

kerana mereka telah mencurahkan kasih sayang dan melakukan pengorbanan terhadap

"7 Surah Lugman (31): 14.
148 1 ihat al-Zuhayli (1998), op.cit., j. 6, c. 2, h. 276-277.
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anak mereka dalam mentarbiah dan membela mereka sehingga dewasa. Adalah dikira
suatu kesempurnaan dan perilaku yang bermaruah apabila anak-anak turut berbuat baik
dan melakukan makruf kepada ibu bapa sama ada dalam bentuk pergaulan yang baik,

akhlak yang disukai atau dengan harta benda sekiranya mereka memerlukan.

g. BERIJTIHAD DALAM MENDEDAHKAN MAKLUMAT AM
TENTANG SESUATU ISU YANG DIBINCANGKAN

Pengarang mendedahkan maklumat berbentuk pengetahuan am kepada sesuatu

isu dengan tujuan memperluaskan dan menyempurnakan faedah ilmu kepada umat.

Sebagai contoh, ketika beliau mentafsirkan ayat 219 Surah al-Baqarah yang

membincangkan masalah arak, beliau menyenaraikan beberapa kemudaratan akibat

perbuatan meminum benda najis itu. Nasnya adalah seperti berikut:

o pan AU by Wy Laaly eidly Ol Ledd Wa)liaegl o) jLias

(s e
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Maknanya: Kemudaratan arak: Kemudaratannya merangkumi tubuh
badan, nyawa, akal, harta dan hubungan manusia sesama mereka. Di
antara kemudaratannya ialah:

Kemudaratannya dari sudut kesihatan

Kemudaratannya dari sudut akal

Kemudaratannya dari sudut harta

Kemudaratannya dari sudut kemasyarakatan

Kemudaratannya dari sudut adab susila

Kemudaratannya secara umum

A

Y9 Ibid., j. 2, c. 2, h. 276-277.
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7. Kemudaratannya dari sudut ugama.

Kemudaratan arak akan membawa padah yang buruk kepada badan, nyawa,
akal, harta dan pergaulan sesama manusia. Arak boleh memudaratkan kesihatan, akal,
memudaratkan harta dan sosial masyarakat sebagaimana memudaratkan akhlak,

ketenteraman awam dan yang lebih penting memudaratkan agama pelakunya.

h. BERIJTIHAD DALAM MEMBENTUK AL-KHULASAH

Di antara ijtihad pengarang juga ialah membuat kesimpulan kepada kandungan
perbahasan yang terdapat di dalam ayat. Walau bagaimanapun, pengarang didapati
membuat kesimpulan kepada ayat-ayat yang terpilih sahaja dan tidak melibatkan semua

ayat al-ahkam.

Kesimpulan tersebut boleh dilihat antaranya seperti perbahasan masalah
pembahagian harta pusaka di dalam ayat 33 Surah al-Nisa’. Nasnya adalah seperti

berikut:
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Maksudnya: Kesimpulan: Dibahagikan harta pusaka di antara waris-
waris yang berhak mengikut cara yang telah dijelaskan oleh Allah
S.W.T. di dalam surah al-Nisa’ (ayat 11,12 dan 176). Mereka ialah
keluarga terdekat yang terdiri daripada penerima bahagian tertentu yang
telah ditetapkan dan penerima ‘asabah. Mereka ialah asal (ibu, bapa dan
datuk), furu‘ (anak dan cucu), kerabat hampir (sepupu) dan para isteri.
Adapun orang lain yang tidak disebut maka, hilanglah hukum

0 1bid.,j. 5, c. 2, h. 50-51.
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penerimaan pusaka bagi mereka. Dan tidak ada halangan menentukan
wasiat untuk mereka dengan apa-apa harta (tidak lebih daripada satu
pertiga) sama ada mereka adalah orang yang berjanji sumpah setia ketika
jahiliah sebagai saudara atau saudara yang dipersaudarakan selepas

hijrah ataupun anak angkat (sLeal).

Ayat Surah al-Nisa’ menjelaskan bahawa setiap orang yang dijadikan oleh Allah
S.W.T. sama ada lelaki atau perempuan adalah sebagai penerima pusaka atau ‘asabah
daripada ibu bapa atau kaum kerabat mereka yang meninggal dunia. Bentuk
pembahagian tersebut telah disebutkan oleh Allah S.W.T. secara jelas di dalam ayat 11,
12 dan 176 Surah al-Nisa’. Penetapan ini membatalkan pembahagian pusaka si mati
kepada mana-mana perjanjian saudara semasa zaman jahiliah atau saudara seagama

selepas Hijrah al-Rasul atau anak angkat.

Di dalam ayat 31 dan 32 Surah al-A‘raf, Allah S.W.T. memerintahkan supaya
mengenakan pakaian yang baik ketika beribadah sama ada solat atau tawaf. Demikian
juga dalam soal pemakanan. Allah S.W.T. menghalalkan pengambilan makanan dan
minuman dengan sederhana dan tidak melampaui had. Pengarang menyimpulkan

bahawa:
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B Ibid., . 8, c. 2, h. 189
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Maksudnya: Kesimpulan: Islam itu adalah agama yang bersifat realiti
dan hidup. Ia menghimpunkan di antara mata benda dan roh yang
bermatlamatkan kesempurnaan maknawi dengan iman dan akhlak serta
kesempurnaan mata benda dengan kekuatan jasmani yang mana menjadi
pembantu untuk menunaikan ibadah dan jihad fi sabil Allah. Tidak
berhajat kepada makan dan minum boleh melemahkan diri dan
membawa kepada mensia-siakan tanggungjawab. Tidaklah pandangan
zahir dengan pakaian yang cantik itu mencacatkan takwa dan hidup
beragama sebagaimana bahawa hidup serba kekurangan, zuhud yang
melampau dengan menharamkan diri daripada kesenangan dunia yang
diharuskan adalah tidak disukai syarak. Dan yang paling penting ialah
membaiki diri dengan akhlak, dan memakmurkan hati dengan iman dan
membersihkan diri dengan amalan yang baik dan jihad. Tidak dapat
diterima akal bahawa ugama Allah S.W.T. menjadi sebab untuk
melemahkan seseorang atau sebab kepada kemunduran umat Islam.

Islam adalah agama yang bersifat realiti dan hidup. Agama Allah S.W.T.
menghimpunkan antara jasmani dan rohani. Kesempurnaan yang sejati adalah dengan
iman dan akhlak dan kesempurnaan mata benda adalah dengan kekuatan jasmani yang
akan membantu dalam menunaikan amalan ibadah dan jihad. Tidak mengambil
makanan dan minuman akan melemahkan tubuh badannya untuk beribadah.
Mengenakan pakaian yang baik pula tidak sekali-kali mencacatkan taqwa dan
beragama. Mengharamkan diri daripada perkara-perkara yang harus ini adalah tidak
disukai oleh syarak kerana yang penting ialah memperbaiki diri dengan akhlak dan
memenuhkan hati dengan keimanan serta membersihkan diri dengan amalan yang baik

dan jihad. Agama Allah S.W.T. bukan penyebab kepada kelemahan seseorang dan

kemunduran umat.

3.3 KESIMPULAN

Kesimpulannya, al-Tafsir al-Munir adalah sebuah karya tafsir al-Quran yang

lengkap. Karya tersebut amat sesuai kepada semua peringkat pembaca dalam kalangan

umat Islam yang mempunyai asas bahasa Arab yang sederhana dan menjadi sebuah
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rujukan yang selamat dan boleh dipercayai khususnya dalam konteks pentafsiran ayat

al-ahkam.

Penulis menyambut baik langkah Jabatan Kemajuan Islam Malaysia (JAKIM)
dan Persatuan Ulama Malaysia (PUM) yang telah mengambil inisiatif menterjemah
karya ini ke dalam bahasa Melayu. Semoga usaha tersebut dapat dimanfaatkan oleh

umat Islam seluruhnya, khususnya di Nusantara.
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