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BAB V 

PENUTUP 

 

5.1. Rumusan dan kesimpulan 

Daripada pelbagai pembahasan yang telah pengkaji sebutkan, dan juga analisis data 

yang telah pengkaji jalankan maka dalam hal ini dapat disimpulkan beberapa perkara 

penting iaitu: 

Muhammadiyah iaitu suatu pertubuhan Islam yang terbesar di Indonesia yang 

merupakan pertubuhan yang telah menjalankan idea pembaharuan pemikiran Islam dan 

bergerak di pelbagai bidang kehidupan umat Islam. Pertubuhan ini diasaskan dengan 

matlamat mengajak umat kembali kepada Tauhid dan cara beribadah yang bersesuaian 

dengan ajaran al-Qur‟an dan al-Sunnah dan membersihkan unsur-unsur khurafat dan 

bid’ah. Ianya juga bertujuan untuk membaiki sistem pendidikan, melakukan amalan-

amalan kebajikan sepertimana menolong golongan miskin. 

Cita-cita perjuangan Muhammadiyah yang diletakkan oleh pengasasnya KH. 

Ahmad Dahlan tahun 1912, iaitu: pertama, membersihkan Islam di Indonesia dari pengaruh 

dan kebiasaan-kebiasaan yang bukan Islam, kedua, merumuskan kembali doktrin Islam 

dengan pandangan alam pikiran modern, ketiga, reformasi ajaran-ajaran dan pendidikan 

Islam, keempat, Mempertahankan Islam dari pengaruh dan serangan luar, kelima, 

Melepaskan Indonesia dari belenggu penjajahan. 

Patut untuk dikenali bahawa Muhammadiyah bukanlah sebuah ideologi pemikiran 

atau bukan pula sebuah mazhab sepertimana halnya mazhab-mazhab terdahulu. Melainkan 
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ianya merupakan sebuah pertubuhan (organization) yang bersifat sosial keagamaan yang 

tumbuh dan berkembang untuk menyelesaikan masalah-masalah yang dihadapi oleh umat. 

Muhammadiyah mengeluarkan fatwa tentang hukum-hukum Islam, akan tetapi fatwa 

berkenaan tidaklah mengikat masyarakat sehingga mesti beramal bersesuaian dengannya. 

Melainkan ianya merupakan sumbangan pemikiran yang dihasilkan melalui ijtihad jama‟iy 

daripada ulama-ulama Muhammadiyah. Kerana Muhammadiyah bukanlah lembaga rasmi 

kerajaan yang sentiasa mengeluarkan statemen yang semestinya diikuti dan diamalkan oleh 

masyarakat. 

Kemudian dalam perbincangan mengenai pen-tarjih-an hadith, para ulama telah 

membuat standard yang boleh dijadikan sebagai panduan dalam men-tarjih-kan hadith-

hadith yang nampak ber-ta‟arud. Antaranya usul fiqh dan ulama hadith. Ulama usul 

membuat kaedah tersebut bagi memberikan solusi jika ta‟arud itu berlaku. Solusi yang 

dimaksud ialah tarjih bagi menentukan mana satu yang lebih rajih. Pengkaji dalam hal ini 

hanya memfokus kepada tarjih hadith Rasul SAW. yang nampak ber-ta‟arud, dan telah 

menjelaskannya secara lebih spesifik. Didapati ada 3 (tiga) kategori dalam men-tarjih-kan 

hadith, iaitu: Pen-tarjih-an dari sudut perawi, Pen-tarjih-an dari sudut matan hadith, Pen-

tarjih-an dari lain-lain faktor, perbahasan ini boleh merujuk kepda bab dua. Semua cara 

tersebut telah pengkaji jelaskan secara detail, dan beberapa kaedah berkenaan telah 

diaplikasikan dalam bab empat bagi menganalisis fatwa-fatwa yang telah dikeluarkan oleh 

Muhammadiyah. 

Dari sudut manhaj yang dikenal dikalangan Muhammadiyah, mereka 

mengertikannya sebagai acuan penggalian hukum Islam, baik dari dalil naqliy maupun 

„aqliy. Muhammadiyah merumuskan pedoman dalam ber-ijtihad dengan menggunakan 

sebutan “Pokok-Pokok Manhaj Tarjih Muhammadiyah”. Divisi yang menjalankan tugas 
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ijtihad ini ialah Majlis Tarjih Muhammadiyah. Manhaj ini merupakan gabungan dan 

kutipan daripada manhaj yang pernah digunapakaikan oleh ulama-ulama silam. Walaupun 

kutipan mereka tidak terikat kepada mana-mana pendapat secara khas. Akan tetapi ianya 

tidak terkeluar dari pada kaedah-kaedah „am yang pernah berkembang pada masa silam 

pula, kaedah inilah yang disebut dengan Manhaj Tarjih Muhammadiyah. 

Ada sebanyak 18 kaedah dan ketentuan yang telah ditentukan oleh Muhammadiyah 

bagi ahli Majlis Tarjih dalam melakukan ijtihad jama‟iy, dan semua itu telah pengkaji 

sebutkan dalam bab tiga. Dan antara prosedur yang telah digunapakaikan oleh 

Muhammadiyah dalam berijtihad seumpama sumber hukum utama adalah al-Qur‟an dan 

al-Sunnah al-Sahihah, ber-ijtihad dengan sistem ijtihad jama‟iy, tidak mengikat diri 

kepada suatu mazhab, tidak beranggapan hanya keputusan Majlis Tarjih yang paling benar, 

koreksi dari siapapun akan diterima. Mengenai „aqidah, hanya mengambil dalil-dalil yang 

mutawatir, serta tidak menolak ijma‟ sahabah. Dalil-dalil yang ber-ta‟arud digunakan cara: 

al-Jam‟u wa al-Tawfiq, kalau tidak memungkinkan, dilakukan tarjih. Saddu al-dharai‟ 

untuk mengelakkan berlakunya fitnah dan mafsadah. 

Didapati beberapa perbezaan yang significan antara antara manhaj ulama silam dan 

manhaj Muhammadiyah, semisal: sumber hukum di dalam Muhammadiyah adalah al-

Qur‟an dan al-Sunnah, manakala Ijma‟ dan Qiyas merupakan metode untuk menghasilkan 

sebuah hukum. Manakala ulama terdahulu menyatakan sumber hukum di dalam Islam ada 

4 (empat); al-Qur‟an, al-Sunnah, Ijma‟ dan Qiyas. Muhammadiyah tidak mengikat diri 

kepada mana-mana mazhab. Manakala ulama terdahulu ketika ber-ijtihad, orientasi 

awalnya ialah kepada mazhab. Muhammadiyah menggunakan ijtihad jama‟iy. Ulama silam 

melakukan ijtihad secara bersendirian. Hasil daripada putusan tarjih belum boleh untuk 
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diamalkan, kecuali selepas mendapat pengesahan (tanfidh) daripada pimpinan pertubuhan 

Muhammadiyah. 

Kaedah yang digunapakaikan oleh Muhammadiyah dalam perbincangan mengenai 

manhaj tarjih hadith sangatlah ringkas akan tetapi ianya masih tetap selari dengan manhaj 

ulama silam dalam membuat penilaian terhadap sesebuah hadith. Walaupun demikian, 

Muhammadiyah dalam mengeluarkan fatwa/keputusan tidak melihat kepada kaedah 

tersebut sahaja, melainkan ianya tetap merujuk kepada kaedah-kaedah ulama silam yang 

sedia ada dan juga mengkaji pelbagai hukum secara komprehensif, samaada dari sudut 

kemaslahatan atau juga dari sudut kemajuan teknologi dan pelbagai hal lainnya. Meskipun 

demikian tidak diketepikan bahawa ada hal-hal yang diputuskan oleh Muhammadiyah yang 

belum sepenuhnya dihasilkan daripada aplikasi kaedah berkenaan secara sempurna. 

Dua manhaj yang pengkaji sebut dalam kajian ini, iatu; manhaj tarjih hadith 

ulama-ulama silam dan manhaj tarjih hadith dalam Muhammadiyah. Kedua manhaj ini 

telah menjadi standard bagi pengkaji untuk menilai kepada fatwa-fatwa atau Hasil Putusan 

Tarjih Muhammadiyah. Langkah pertama yang telah dijalankan ialah penilaian dari sudut 

apakah ianya bersesuaian dengan manhaj tarjih ulama silam atau tidak. Langkah kedua 

penilaian dari sudut aplikasi, selepas didapati kebersesuainnya dengan kaedah-kaedah 

ulama silam dalam mereka memutuskan fatwa. 

Kemudian selepas menganalisis fatwa ada beberapa kelompangan yang telah 

pengkaji dapatkan antaranya ialah: dalam penentuan 1 Ramadan. Dalam perbahasan ini 

nampak Muhammadiyah tidak merujuk kepada konsep tarjih. Jika Muhammadiyah dalam 

hal ini menggunapakaikan konsep tarjih dalam meng-istinbat-kan hukum, maka sungguh 

akan difahami bahawa hadith mufassar lebih awla untuk diamalkan daripada hadith 



180 

 

mujmal. Kaedah tarjih lain yang boleh digunapakaikan dalam perbincangan ini ialah hadith 

larangan lebih berhak untuk didahulukan daripada hadith perintah. Rasul SAW. melarang 

berpuasa pada hari shak, maka hadith ini lebih berhak untuk diutamakan ke atas hadith 

yang memerintahkan puasa dengan sebab ru‟yah al-hilal. Kerana ru‟yah-pun belum nyata 

wujud. Kaedah tarjih lanjutan dalam masalah ini ialah hadith yang oleh sunnah yang lain 

lebih utama daripada hadith yang tidak dikuatkan oleh sunnah. Hadith Ibn „Abbas 

dikuatkan oleh hadith daripada Ibn „Umar RA. 

Dalam perbahasan mengenai salat tarawih; nampaknya Muhammadiyah juga tidak 

merujuk kepada kaedah tarjih. disebabkan Muhammadiyah menyatakan harus hukumnya 

melakukan salat tarawih dengan cara dua-dua raka‟at atau empat-empat raka‟at. 

Muhammadiyah tidak menguatkan yang mana satu lebih tepat untuk diamalkan. Manakala 

kaedah tarjih menyebutkan bahawa hadith qauliy lebih berhak diikuti daripada hadith 

fi‟liy. Sebab ianya lebih sarahah kepada dalalah. Demikian pula jawapan Ibn „Umar RA. 

ketika menjawab pertanyaan „Uqbah tentang ma‟na mathna-mathna, beliau menyatakan 

bahawa engkau salam pada setiap dua raka‟at. Ibn „Umar dalam kes ini ialah orang yang 

langsung meriwayatkan hadith. Maka jawapannya lebih berhak untuk diamalkan. Kaedah 

tarjih berikutnya yang boleh diaplikasikan ialah hadith daripada Ibn „Umar dikuatkan oleh 

sunnah Rasul SAW. lain, yang diriwayatkan oleh Abu Dawud, iaitu hadith yang 

menyatakan bahawa Rasul SAW. melakukan salam setiap dua raka‟at salat. 

Muhammadiyah dalam masalah interest bank juga didapati kelompangan. 

Antaranya Muhammadiyah menyebutkan bahawa pengharaman interest bank belum 

mencapai sesuatu yang meyakinkan. Pernyataan ini nampaknya Muhammadiyah lebih 

memilih kepada tawaqquf dalam membuat keputusan. Manakala tawaqquf itu sendiri ada 

had masa, iaitu sampai bila Muhammadiyah ber-tawaqquf. Jikalau ditilik kepada kaedah 
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tarjih-pun Muhammadiyah nampak mengabaikannya. Sebab Muhammadiyah lebih 

mengamalkan hadith yang menyatakan bahawa Rasul SAW. pernah berhutang kepada 

seseorang dan membayar dengan melebihkannya. Penjelasannya ialah; pertama, hadith ini 

ialah hadith gharib, kedua, melebihkan pembayaran yang dilakukan oleh Rasul SAW. ialah 

sesuatu yang tidak disyaratkan pada awal transanksi, ketiga, Bank Islam sekarang sudah 

ada tetapi Muhammadiyah masih belum memberikan keputusan pasti yang menyatakan 

bahawa interest bank konvensional ialah haram. 

Dalam masalah insurance yang menjadi fokus kajian ialah insurance konvensional. 

Dan insurance inilah yang dikatakan oleh Muhammadiyah Mubah. Merujuk kepada kaedah 

tarjih, jika berlaku ta‟arud antara hadith yang mengharuskan dan yang mengharamkan, 

maka hadith yang mengharamkan itu lebih berhak untuk didahulukan. 

Muhammadiyah dalam masalah rancang keluarga lebih mengutamakan pandangan 

untuk kesejahteraan anak dan juga masa hadapan mereka yang perlu diambil berat oleh 

orang tua. Dalam kritik tarjih hadith ini dapat dijelaskan bahawa; pertama, hadith yang 

mengatakan kefakiran itu lebih dekat kepada kekufuran ialah hadith da‟if, maka hadith 

sahih lebih patut untuk dijadikan dalil, kedua, hadith tentang tidak boleh memudaratkan 

dan tidak boleh dimudaratkan ianya ialah hadith mursal dan tentu hadith sahih lebih 

berhak didahulukan daripada hadith mursal, dalam kaedah yang telah diterbitkan oleh 

Muhammadiyah juga dinyatakan bahawa hadith Mursal tidak dapat dijadikan hujjah. Maka 

jika Muhammadiyah tetap berpegang kepada hadith ini bererti ianya akan meninggalkan 

dua kaedah tarjih, iaitu kaedah tarjih ulama silam dan juga kaedah tarjih Muhammadiyah 

sendiri. 
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Dan yang fatwa terakhir ialah derma organ, dalam hal ini juga didapati bahawa 

Muhammadiyah lebih melihat kepada kemaslahatan daripada kembali merujuk kepada teks 

hadith dan kaedah tarjih. sepertimna nas daripada Rasul SAW. melarang seseorang untuk 

memecahkan tulang orang mati, maka demikian pula halnya dengan organ tubuh yang 

lainnya. Dari sudut pen-tarjih-an terdapat kaedah bahawa jika berlaku ta‟arud antara dua 

hadith, satu mengatakan harus dan yang lain mengatakan haram, maka hadith yang 

mengatakan haram lebih utama untuk didahulukan, kerana dalalah daripada sebuah 

perintah itu ialah untuk mencapai maslahah manaka dalalah daripada sebuah larangan itu 

ialah untuk menolak kemudaratan. 

 

 

5.2. Cadangan dan Saranan 

 Melalui kajian yang telah dijalankan, pengkaji menggarapkan beberapa cadangan 

dan saranan untuk tindakan semua pihak agar kelangsungan kajian khususnya dalam 

bidang manhaj tarjih dapat diteruskan lagi. Cadangan dan saranan tersebut ialah seperti 

berikut: 

 

5.2.1. Saranan Kepada Pihak Jabatan Fiqh dan Usul 

Pengkaji mencadangkan kepada pihak Jabatan Fiqh dan Usul agar menjadikan 

kajian ini suatu rujukan bagi membuat kajian lanjutan yang lebih mendalam tentang 

aplikasi manhaj tarjih oleh Muhammadiyah di Indonesia. Kajian yang lebih terperinci 

perlu dilakukan khususnya untuk mengenalpasti kaedah tarjih yang telah diterbitkan oleh 
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Muhammadiyah dan sejauhmana pula aplikasi yang telah diterapkan dalam mengeluarkan 

fatwa. Kerana terkadang ada sebahagian fatwa yang telah dikeluarkan belum sepenuhnya 

selari dengan kaedah yang sediada. Mengingat Muhammadiyah adalah suatu pertubuhan 

besar di Indonesia dan telah cuba untuk memberikan banyak sumbangan terhadap khazanah 

keilmuan Islam. 

 

5.2.2. Saranan Kepada Pihak Akademi Pengajian Islam, Universiti Malaya 

 Kepada pihak Akademi Pengajian Islam, pengkaji menyarankan agar disediakan 

suatu peruntukan khas atau dana khusus dalam bentuk kewangan bagi pelaksanaan kajian 

dimaksud. Diharapkan juga pihak akademi berusaha untuk menggalakkan pelbagi pihak 

khusus di akademi meneruskan kajian dan penyelidikan yang dapat memberi input besar 

kepada masyarakat. Antara kelangsungan kajian dan penyelidikan yang sesuai dijalankan 

selepas daripada ini adalah seperti menjalankan analisis perbandingan antara manhaj tarjih 

ulama silam dan manhaj tarjih Muhammadiyah yang sempurna, kajian untuk menilai 

keberkesanan kaedah dan aplikasinya bagi Muhammadiyah yang boleh didapati dalam 

fatwa-fatwa selain yang telah pengkaji sebutkan. Serta kajian kaedah tarjih yang dapat 

membentuk satu garis panduan bagi Muhammadiyah yang benar-benar berlandaskan 

manhaj tarjih yang sebenar. 

 

5.2.3. Saranan Kepada Pihak Kerajaan 

Manakala kepada pihak kerajaan atau pihak yang berwajib, pengkaji menyarankan 

agar dikuatkuasakan satu undang-undang bagi membentuk kerjasama antara pihak 
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pemerintah Indonesia (Kementerian Agama atau Majlis Ulama Indonesia) dengan 

Muhammadiyah dan juga pertubuhan-pertubuhan Islam yang lain di Indonesia untuk dapat 

menentukan kebenaran satu-satu fatwa yang diputuskan atau untuk memberikan jawapan 

yang sebenar bagi permasalahan yang timbul di kalangan masyarakat, hal itu supaya tidak 

ada kesalahpahaman dalam memahami Islam dan mengamalkan Islam. Oleh itu, perlu 

dibentuk satu garis panduan yang khusus yang dapat menjadi panduan dalam menentukan 

fatwa-fatwa yang bersesuaian dengan kaedah yang sediaada. 

 

5.2.4. Saranan Kepada Muhammadiyah dan Ahli Muhammadiyah 

Bagi ahli Muhammadiyah, pengkaji menyarankan agar mereka menilai dan meneliti 

kembali kaedah tarjih yang dijalankan dalam mebuat sesuatu putusan tarjih ataupun fatwa. 

Hal ini kerana, didapati bahwa ada beberapa putusan tarjih yang bercanggah dengan 

kaedah yang sediaada. Sewajarnya kepada Muhammadiyah juga mengenalpasti kaedah 

tarjih secara menyeluruh dan kemudian mengaplikasikannya dalam membuat putusan 

tarjih. Semua asas berkenaan dapat dibincangkan dalam muktamar yang dijalankan oleh 

Muhammadiyah. cara lain yang boleh didapati oleh Muhammadiyah ialah dengan merujuk 

kepada kitab-kitab usul fiqh, kitab-kitab hadith dan juga fatwa-fatwa ulama Islam lainnya. 

 

5.2.5. Saranan Kepada Individu 

Pengkaji turut mencadangkan kepada individu yang berminat dalam menjalankan 

kajian untuk meneruskan kajian ini khususnya berkaitan dengan Muhammadiyah. Antara 

tajuk-tajuk kajian yang sesuai adalah seperti: 
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1. Kajian tentang keberkesanan Himpunan Putusan Tarjih dan dalil-dalinya, terhadap 

ilmu usul fiqh. 

2. Kajian perbandingan antara Muhammadiyah dan Nadhatul Ulama dalam 

menentukan fatwa. 

3. Dan kajian-kajian lain yang dianggap signifikan. 

 

5.2.6. Saranan kepada semua pihak 

 Pengkaji juga menyarankan kepada semua pihak khusus kepada seluruh anggota 

masyarakat agar mendalami kembali semua fatwa-fatwa yang telah berkembang di 

kalangan masyarakat dan mempelajarinya apakah ianya bersesuaian dengan al-Qur‟an dan 

al-Sunnah, dan selepas daripada itu apakah ianya bersesuaian dengan ilmu-ilmu Islam yang 

telah diasaskan oleh ulama-ulama terdahulu. Dan pengkaji juga menyarankan kepada 

semua pihak untuk mengelakkan daripada mengamalkan segala keputusan dengan cara 

taqlid dan tidak mempunyai sebarang dalil apapun. Kerana pekerjaan yang demikian akan 

membawa umat semakin jauh daripada memahami agama secara sempurna. 

 Dari itu pengkaji meletakkan harapan agar kajian ini dapat dimanfaatkan bersama 

khususnya dalam membentuk satu garis panduan dalam bidang pen-tarjih-an yang dapat 

digunapakaikan dan menjadi rujukan untuk umat Islam di Indonesia khususnya dan di 

seluruh dunia secara amnya. Pengkaji berharap agar pemikiran-pemikiran yang diberikan di 

atas akan menjadi sebuah khazanah keilmuan Islam. Dan dapat memberikan pemahaman 

yang lebih mendalam, khususnya dari sudut pen-tarjih-an hukum oleh Muhammadiyah. 
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Dan daripada kajian ini pula pengkaji berharap ianya memberikan manfaat pada 

suatu hari yang ketika itu tidak akan bermanfaat lagi harta dan juga anak-anak kecuali amal 

saleh yang diredai oleh Allah. Akhirnya pengkaji mengucapkan Alhamdulillah atas 

selesainya kajian ini, dan mudah-mudahan mendapat keridaan daripada Allah SWT. 
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Lampiran I 

KAEDAH TARJIH 

(SK. PP. Muhammadiyah Nomor: 5/PP/1971) 

 

Pasal 1: 

Lajhan Tarjih adalah Lembaga Persyarikatan dalam bidang Agama 

 

Pasal 2: 

Lajnah Tarjih bertugas: 

1. Menyelidiki dan memahami ilmu agama Islam untuk memperoleh kemurniannya. 

2. Menyusun tuntunan Aqidah, Akhlak, Ibadah dan Mu‟amalah dunyawiyah. 

3. Memberikan fatwa dan Nasehat, baik atas permintaan maupun Tarjih sendiri 

memandang perlu. 

4. Menyalurkan perbedaan pendapat/faham dalam bidang keagamaan ke arah yang 

lebih maslahat. 

5. Mempertinggi mutu Ulama. 

6. Hal-hal lain dalam bidang keagamaan yang diserahkan oleh Pimpinan 

Persyarikatan. 

 

Pasal 3: 

1. Lajnah Tarjih dibentuk di tingkat Pusat, Wilayah dan Daerah oleh Pimpinan 

Persyarikatan masing-masing tingkat, dengan sebutan: 

a. Lajnah Tarjih Pusat. 

b. Lajnah Tarjih Wilayah. 

c. Lajnah Tarjih Daerah. 

2. Ketarjihan pada tingkat Cabang dan Ranting diurus oleh Lajnah Tarjih Daerah yang 

bersangkutan. 

 

Pasal 4: 

1. Anggota Lajnah Tarjih ialah Ulama (Laki-laki/Perempuan) Anggota persyarikatan 

yang mempunyai kemampuan ber-Tarjih. 

2. Anggota Lajnah Tarjih diangkat dan ditetapkan oleh Pimpinan Persyarikatan yang 

bersangkutan. 

a. Anggota Lajnah Tarjih Pusat diusulkan oleh Pimpinan Muhammadiyah 

Wilayah. Masing-masing Wilayah mengusulkan sekurang-kurangnya 2 (dua) 

dan sebanyak-banyaknya 10 (sepuluh) orang dari calon hasil Musyawarah 

Tarjih Wilayah. 
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b. Anggota Lajnah Tarjih Wilayah sekurang-kurangnya 10 (sepuluh) orang 

diusulkan oleh Pimpinan Muhammadiyah Daerah dari antara calon-calon hasil 

Musyawarah Lajnah Tarjih Daerah. 

c. Anggota Lajnah Tarjih Daerah sekurang-kurangnya 10 (sepuluh) orang 

diusulkan oleh Pimpinan Muhammadiyah Cabang dari Ulama-ulama di Cabang 

yang bersangkutan. 

3. Pimpinan Persyarikatan masing-masing tingkat berhak menambah anggota Tarjih 

tingkat masing-masing apabila dianggap perlu. 

4. Anggota Tarjih berhenti karena: 

a. Meninggal dunia. 

b. Permintaan sendiri. 

c. Keputusan Pimpinan Persyarikatan. 

5. Pengisian lowongan anggota Tarjih dilakukan oleh Pimpinan Persyarikatan tingkat 

yang bersangkutan. 

 

Pasal 5: 

1. Pimpinan Lajnah Tarjih: 

a. Majlis Tarjih Pusat memimpin Lajnah Tarjih Pusat, terdiri dari sekurang-kurang 

9 (sembilan) orang. 

b. Majlis Tarjih Wilayah memimpin Lajnah Tarjih wilayah, terdiri dari sekurang-

kurang 7 (tujuh) orang. 

c. Majlis Tarjih Daerah memimpin Lajnah Tarjih Daerah, terdiri dari sekurang-

kurang 5 (lima) orang. Yang masing-masing diangkat dan ditetapkan oleh 

Pimpinan Persyarikatan yang bersangkutan dari antara calon-calon yang 

diusulkan oleh Lajnah Tarjih tingkat yang bersangkutan. 

2. Apabila dipandang perlu, anggota persyarikatan dapat diangkat sebagai anggota 

Majlis Tarjih. 

3. Pengisian lowongan dan penambahan anggota Majlis Tarjih dilakukan oleh 

Pimpinan Persyarikatan tingkat yang bersangkutan. 

4. Majlis Tarjih berhenti bersama-sama dengan habisnya masa jabatan Pimpinan 

Persyarikatan tingkat yang bersangkutan. 

5. Majlis Tarjih melakukan tugas Lajnah Tarjih sehari-hari dalam membantu Pimpinan 

Persyarikatan. 

6. Ketua Majlis Tarjih atau anggota Majlis Tarjih yang diberi kuasa olehnya wajib 

menghadiri siding-sidang/rapat-rapat Pimpinan Persyarikatan tingkat yang 

bersangkutan. 

7. Setiap akhir tahun Majlis Tarjih membuat laporan tentang kegiatannya dan hasil 

kerja yang disampaikan kepada: 

a. Pimpinan Persyarikatan tingkat yang bersangkutan. 

b. Majlis Tarjih tingkat atasnya. 
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Pasal 6: 

1. Musyawarah Majlis Tarjih sesuai dengan tingkatannya ditetapkan sebagai berikut: 

a. Muktamar; yaitu permusyawaratan Lajnah Tarjih tingkat Pusat, diselenggarakan 

sekuarng-kurangnya 3 (tiga) sekali. 

b. Musyawarah Wilayah; yaitu permusyawaratan Lajnah Tarjih tingkat Wilayah, 

diselenggarakan sekuarng-kurangnya setahun sekali. 

c. Musyawarah Daerah; yaitu permusyawaratan Lajnah Tarjih tingkat Daerah, 

diselenggarakan sekuarng-kurangnya setahun sekali. 

2. Musyawarah Lajnah Tarjih diselenggarakan dengan persetujuan Pimpinan 

Persyarikatan tingkat yang bersangkutan. 

3. Musyawarah Lajnah Tarjih dihadiri oleh: 

a. Anggota Musyawarah, yaitu: 

- Para anggota Lajnah tarjih yang bersangkutan. 

- Anggota pengurus Majlis Tarjih. 

b. Mereka yang dipandang perlu oleh Majlis Tarjih dengan persetujuan Pimpinan 

Persyarikatan yang bersangkutan. 

4. Musyawarah Lajnah Tarjih dipimpin oleh Majlis Tarjih yang bersangkutan. 

 

Pasal 7: 

1. Keputusan-keputusan Musyawarah selambat-lambatnya sebulan sesudah selesainya 

musyawarah, oleh Majlis Tarjih disampaikan kepada Pimpinan Persyarikatan yang 

bersangkutan dan Majlis Tarjih tingkat atasnya. 

2. Keputusan musyawarah tersebut baru berlaku setelah ditanfizkan oleh Pimpinan 

Persyarikatan tingkat bersangkutan. 

3. Apabila dalam waktu sebulan sesudah keputusan-keputusan tersebut diserahkan 

belum ada tanfiz, Pimpinan Persyarikatan tingkat yang bersangkutan memberikan 

alasan-alasannya kepada: 

a. Majlis Tarjih Yang bersangkutan. 

b. Majlis Tarjih tingkat atasnya. 

4. Keputusan musyawarah Lajnah Tarjih yang berlainan dengan keputusan Muktamar 

Musyawarah Lajnah Tarjih tingkat atasnya, disampaikan kepada Majlis Tarjih 

Pusat. 

5. Keputusan Lajnah Tarjih hanya dapat dirobah atau dibatalkan oleh keputusan 

Musyawarah Lajnah Tarjih yang setingkat atau tingkat atasnya. 

 

Pasal 8: 

Untuk melaksanakan tugasnya, Majlis Tarjih membuat tata kerja yang disahkan oleh 

Pimpinan Persyarikatan yang bersangkutan. 
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Pasal 9: 

Keuangan Lajnah Tarjih dibebankan kepada Pimpinan Persyarikatan tingkat yang 

bersangkutan. 

 

Pasal 10: 

Hal-hal yang belum diatur dalam kaedah ini akan diatur oleh Pimpinan Pusat 

Muhammadiyah. 

 

Pasal 11: 

Kaedah ini berlaku sejak ditetapkan. 

 

Yogyakarta, 4 Mei 1971 M/9 Rabiul Awal 1391 H 

PP. Muhammadiyah 

 

          Ketua,           Sekretaris, 

       Ttd.     Ttd. 

(Haji AR. Fachruddin) (M. Djindar Tamimy) 
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Lampiran II 

Contoh Surat Keputusan Muhammadiyah Tentang Penentuan 1 Ramadan tahun 2012: 
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Lampiran III 

Contoh Surat Keputusan Muhammadiyah Tentang Penentuan 1 Ramadan tahun 2013: 
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