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Bab IV

4.1 Analisa Terhadap Pemikiran Muhammad al-Ghazali

Bab ini akan membicarakan mengenai pemikiran Muhammad al-
Ghazali tentang naskh , Ijaz dan al-Sunnah. Penulis membahaskan
mengenai kacdah memahami al-Sunnah, penggunaan hadith glu‘i‘/' dan
tanda-tanda  perekaan )}udﬂh menurut  pandangan  Muhammad  al-
Ghazali. Penulis akan membuat ulasan dan kritikan terhadap isu-isu

tersebut.

4.1.1 Pemikiran Muhammad al-Ghazili Mengenai Naskh.

Naskh merupakan salah satu aspek dalam Ulum al-Qur'an  Para
ulama menyebutkan naskh ialah membatalkan hukum yang terdahulu
dan digantikan dengan ayat yang lain mengenai hukum tersebut.
Walaupun begitu, ada sesctengah ulama yang menyebut bahawa naskh

tidak ada dalam al-Qur’an ataupun mempunyai pengertian yang lain.

Muhammad al-Ghazali berpendapat tidak ada pembatalan hukum
atau ayat yang menasakhkan ayat yang terdahulu.! Beliau membawa

i, Nazarat Fi al-Qur'dn, hal. 227.

Muhammad al-GI
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contoh ulama salal yang menegah bahawa dalam al-Quran ada
mengandungi ayat yang mansukh iaitu Abu Muslim al-Asfihani (m.

3

2H) scorang ahli tafsir. Muhammad al-Ghazali menycebutkan bahawa

beliau  melihat kata-kata AbTi Muslim al-Asfihani dalam tafsir al-Razi.

Dari analisa kata-kata al-Réazi ini dapatlah disimpulkan bahawa beliau
(al-Reizi)  mirip kepada pandangan Abi Muslim dalam perkara ini.2

Walaupun begitu, pandangan Abd Muslim ini berbeza dengan jumhur

ulama.

Menurut :ll-Zurq;fn-i bahawa Ab@i Muslim mengingkari naskh
dalam al-Quran. /\I-7,:u‘qa'|nT menolak riwayat yang mengatakan Abu
Muslim  menolak naskh secara naqli yang mutlak dan mengingkari
naskh dalam syariat yang sama. Ini disebabkan Ab@ Muslim scorang
yang alim. Menurutnya, perbezaan ini hanya pada penamaan sahaja di
mana apa yang dinamakan naskh itu bagi beliau adalah ta{usi% dengan

keadaan.?

Di sini ada beberapa pandangan mengenai naskh iaitu :

i) Golongan yang mengingkari wujudnya naskh sama sckali iaitu

golongan Yahudi. Mereka menganggap ia adalah mustahil bagi Allah.

4 Ibid.. hal. 229,

CALZargini, op. cit., jil. 2, hal. 223.
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Mereka mengenalinya sebagai al-Bada’ (terlintas di pemikiran) dan

mengaitkannya dengan naskh.

ii) Golongan yang terlalu fanatik dengan mensabitkan naskh dengan

keterlaluan iaitu golongan Rawafid.

iit) Mensifatkan naskh adalah harus secara akal tetapi menegah naskh
secara  syarak iaitu  Abi  Muslim al-/\$ﬁhz'1ni_. Beliau  hanya
mengatakan naskh itu tidak ada dalam al-Qur’an sahaja berdalilkan

firman Allah:

/
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“Tidak ada yang membatalkannya, mahupun yang

terdahulu atau yang terkemudian daripadanya, ia

turun dari Allah yang Bijaksana lagi terpuji.
(al-Fussilat 42)

Menurutnya, hukum al-Qur'an tidak terbatal selamanya dan naskh
itu ialah membatalkan hukum terdahulu. Beliau juga mendakwa

nasklvitw adalah tahsis.

iv) Harus naskh scecara akal dan syarak iaitu jumhur ulama.

Mereka mendalilkan ayat yang bermaksud
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“Apa-apa sahaja yang kami naskahkan atau kami
Jadikan (manusia) lupa kepadanya, kami datangkan
yang lebih baik daripadanya atau yang setanding
dengannya.”

(al-Bagarah 106)

“Dan apabila kami letakkan sesuatu ayat di tempat
yang lain sebagai penggantinya padahal Allah lebih
mengetahui apa  yang  diturunkanNya — mereka
berkata, “Sesungguhnya kamu adalah orang-orang
yang mengada-adakan sahaja.”

(al-Nahl 101)

“ Allah menghapuskan apa yang dikehendaki dan
menetapkan apa yang dia kehendaki dan di sisinya
terdapat ummul kitab (Lawh al-Mahfuz).

(al-Ra‘d 39)

Hujah  jumhur  menycbutkan mujllssiri-u telah  mentafsirkan
maksud naskh  dan tabdil  dalam ayat lersebut adalah membatalkan
hukum syarak yang datang kemudian.Maksud ayat dalam surah al-
Baqarah 106, dan al-Nahl 101 ialah ayat-ayat al-Qur'an. Ini menolak

hujah Abu Muslim yang menyebut bahawa maksud ayat dalam kedua-

dua ayat di atas ialah shari’at.?

Golongan yang mengingkari naskh ini menolak hujah mercka dengan

menvebutkan :

Ibid, jil 2, hal. 209. Mustafd Z:

zayd, Naskh fi al-Qur'an al-Karim, Dar al-Fikr al-‘Arabi,
al-Qihirah, Cet. Pertama, 1963. j

1, hal. 24 dan hal. 50.




“Apa-apa sahaja yang kami naskahkan atau kami
Jadikan (manusia) lupa kepadanya, kami datangkan
yang lebih baik daripadanya atau yang setanding
dengannya.”

(al-Bagarah 106)

“Dan apabila kami letakkan sesuatu ayat di tempat
yang lain sebagai penggantinya padahal Allah lebih
mengetahui  apa  yang  diturunkanNya — mereka
berkata, “Sesungguhnya kamu adalah orang-orang
yang mengada-adakan sahaja.”

(al-Nahl 101)

“ Allah menghapuskan apa yang dikehendaki dan
menetapkan apa yang dia kehendaki dan di sisinya
terdapat ummul kitab (Lawh al-Mahfuz).

(al-Ra‘d 39)

Hujah  jumhur  menycebutkan mujassiri-n telah  mentafsirkan
maksud naskh dan tabdil  dalam ayat tersebut adalah membatalkan
hukum syarak yang datang kemudian.Maksud ayat dalam surah al-
Bagarah 106, dan al-Nahl 101 ialah ayat-ayat al-Qur’an. Ini menolak

hujah Abti Muslim yang menyebut bahawa maksud ayat dalam kedua-

as ialah shar’at.®

dua ayat di

Golongan yang mengingkari naskh ini menolak hujah mereka dengan

menvebutkan

hal. 209. M
ah, Cet. Pertama

d, Naskh fi al-Qur'an al-Karim, Dar al-Fikr al-‘Arabi,
. 1, hal. 24 dan hal. 50.
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Maksud ayat dalam surah al-Baqarah itu adalah naskh syariat

Tawrat dan Injil. AbQ Muslim menyebutkan bahawa makna ayat yang
dimansukhkan ialah syariat yang terkandung dalam Tawrat dan
Injil.s

Muhammad  ‘Abduh  mentafsickan “ apa yang dinaskahkan
daripada ayat” itu adalah mukjizat. Ayat ini diturunkan bagi menolak
golongan Yahudi yang mahukan mukjizat seperti mukjizat Nabi Musa
dan Isa. Maka turunlah ayat yang menerangkan maksud “lebih baik

daripada” iaitu mukjizat yang lebih ialah al-Quran. Seterusnya

beliau menegaskan

“Adapun disebut  kalimah Qudrat dalam ayat
pertama maka tidak sama dengan isu hukum-
hukum dan  naskh, ia bersesuaian sekiranya
disebut dengan ilmu atau hikmat.Seperti kata
(tidakkah kamu mengetahui bahawa Allah maha
Mengetahui dan maha Bijaksana).” ©

Muhammad ‘Abduh berpendapat ayat ini membawa erti bahawa
Allah menguatkan para rasulnya dengan tanda-tanda kenabian. Allah

mendatangkan  dalil-dalil kenabian dengan lebih kukuh daripada

zaman dahulu. Ayat pada asal-usul bahasa bermaksud dalil, hujah,

Y ALRAZ, Tafsir Mafdtih al-Ghaib, Dar al-Kutub al-Timiyyah, Bayriit, 1990. jil. 3, hal.
207. :

“ Rashid Ria, Tafsir al-Manar, Dar al-Ma'rifah, Bayrut, 1993. jil. 1, hal. 416
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tanda  kesahihan sesuatu dan dinamakan keseluruhan al-Qurin
sebagai ayat kerana ia bukti atas kebenaran nabi dan tanda ia dari
Allah.

ii) Maksud tabdil dalam ayat al-Nahl 101 itu bukan naskh tetapi ia

bermakna mengikut tertib ayat selepas penurunannya. Menurut al-
(,)ur!uhf makna Badalna iaitu mengangkat ayat dan menggantikan
tempatnya dengan yang lain. Manakala jumhur ulama berpendapat
menasakhkan ayat dengan ayat yang lebih kuat daripadanya ke atas
mereka.? Al-Zamahshari (m. 538H) ketika mentafsirkan ayat ini
menegaskan - bahawa  menukar  ayat di tempat ayat  tersebut
dinamakan naskh. Allah telah menasakhkan syariat dengan syariat
untuk kemaslahatan umat. Maslahah semalam kemungkinan tidak
sesuai untuk hari ini dan perbezaannya itu adalah maslahah. Allah
mengetahui kebaikan dan keburukan dan mensabitkan apa yang
dikchendaki  dan  menasakhkan apa yang dikchendaki dengan

kebijaksanaannya 8

iii) Ayat al-Ra‘d 39 adalah mengenai mukjizat Rasulullah yang mana

orang musyrikin- mahu melakukan sepertimana orang-orang nabi

Al (‘)\U!llhl., Jami® al-Alkém, DAr al-Kutub al-lmiyyah, Bayrit, 1988, juzuk 9, hal.
2106

C Al Zamahshart, Tafsir al-Kashaf, Dar al-Fikr, Bayrut. jil. 2, hal. 428,



140

Musa yang ingin memilih mukjizat tersebut. Ayat ini bermaksud

menasakhkan syariat terdahulu.

4.1.2 Contoh Naskh yang Keterlaluan Pada Pandangan Muhammad

al-Ghazali

Mubhammad al-Ghazali dalam Kayfa Mata‘amal Ma‘a al-Qur’dn telah
membawa contoh naskh yang dinyatakan olch ulama yang pada
pandangan al-Ghazali tidak benar.

i) Firman Allah :
N R P R A AR T
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“Allah mengetahui bahawa kamu sekali-kali tidak
menentukan  batas-batas walktu itu. Maka Dia
memberi keringanan kepada kamu, kerana itu
bacalah apa yang mudah (bagimu) daripada al-
Qur’an. Dia mengetahui bahawa akan ada di antara
kamu orang-orang yang sakit dan orang-orang yang
berjalan  di  muka bumi mencari sebahagian
kurniaan Allah, dan orang-orang yang lain lagi yang
berperang di jalan Allah. maka bacalah apa yang
mudah bagimu daripada al-Qur’an.”

( al-Muzammil 20)
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Sesctengah pendapat menyebutkan ayat ini telah menasakhkan
awal surah al-Muzammil, ini tidak benar, kerana surah al-Muzammil
ditujukan kepada nabi Muhammad s.a.w yang mewajibkan baginda
melaksanakan giyamullail. Sesungguhnya giyamullail diwajibkan ke
atas nabi Muhammad s.a.w schingga akhir hayat baginda. Perintah ini
diulang lagi pada surah al-Isrd’ sebagaimana firman Allah yang

bermaksud:

“dan pada sebahagian malam hari bersembahyang
tahajudlah kamu sebagai satu ibadat tambahan
bagimu, mudah-mudahan Tuhanmu akan
mengangkat kamu ke tempat yang terpuji.”

(al-Isrd’ 79)

Yang penting bahawa sebilangan sahabat telah mengikut amalan

Rasulullah  s.a.w  melaksanakan  giyamullail  dengan  rupa  yang

pada awal surah al-Muzammil. Tctapi Allah  s.w.t.

mengetahui keadaan orang ramai yang letih pada siang hari kerana
bekerja, maka  tidaklah  diberatkan dengan kewajipan scperti yang
diwajibkan kepada Rasulullah s.a.w. Oleh itu, Allah s.w.t. berfirman
vang bermaksud @ “ maka bacalah apa yang mudah bagi kamu daripada
al-Quran  (al-Muzammil 20). Adapun perintah kepada Rasulullah
s.w. berhubung  dengan  giyamullail adalah  tetap  sebagaimana

adanya. Sama sekali tidak ada naskh di dalam ayat ini.? Menurut

“ Muhammad al-Ghazali, Kayfa Nata‘dmal Ma‘a al-Qur'an, hal. 82
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benar dan inilah yang cacatnya mereka yang bercakap tentang naskh
itu. Mercka menyangka bahawa hukum itu telah habis peranannya
kerana  kisahnya tidak berulang lagi, padahal apabila kisah itu

berulang maka berulang pulalah segala yang berkaitan dengannya. '3

Muhammad al-Ghazili membawa contoh keterlanjuran ahli tafsir
dalam menasakhkan sehingga menjadi “pengecualian”  (mustasna’)
sebagai naskh yang sebelumnya (mustasna™ minhu) '* seperti firman

Allah yang bermaksud :

“Sesungguhnya orang-orang yang menyembunyikan
apa  yang telah kami turunkan dari keterangan-
keterangan dan  pertunjuk hidayah, sesudah kami
menerangkan kepada manusia di dalam kitab suci,
mereka dilaknat oleh Allah dan dilaknat oleh sekelian
makhluk”.

(al-Bagarah  159)

Mereka berkata : ayat ini telah dimansukhkan dengan ayat yang

didatangkan sclepasnya iaitu firman Allah yang bermaksud :

“Kecuali orang-orang yang bertaubat dan memperbaiki
(amal buruk mereka) serta menerangkan (apa yang
mereka  sembunyikan), maka orang-orang itu Aku
terima taubat mereka, dan Akulah yang Maha
Penerima taubat, lagi Maha Mengasihani”.

(al-Baqarah : 160)

" Muhammad al-Ghazali, Kayfa Nata‘damal Ma‘a al-Qur’dn, hal. 80

" Muhammad al-Ghazali, Nazardt fi al-Quran, hal. 211.



Ini merupakan pentafsiran yang melampaui had dalam pembatalan

ayat. !5

Oleh itu, Muhammad al-Ghazali menentang  keras — sikap
melampau dalam menaskahkan ayat-ayat al-Qur'an tanpa dalil yang
lengkap. Sikap keterlaluan sesctengah ulama mengenai naskh dan

mansitkh itu bertentangan dengan akal dan logik.

Kecuaian yang berlaku bagi sesetengah ahli tafsir serta meringan-
ringankan masalah naskh dan mansikh ini akan membuka jalan kepada
manusia jahil untuk mencampuradukan antara naskh dengan segala

keunggulannya.

Muhammad al-Ghazili telah menghuraikan naskh ini dengan
kefahaman menggantikan ayat-ayat umum dengan ayat khusus, ayat
mutlak dengan ayat muqgayyat. Beliau tidak bersetuju pendapat yang

membatalkan hukum dengan ayat yang lain.

Beliau  mengambil — pendapat  Muhammad — Khudari  yang
menyebutkan masalah ini memerlukan perhatian yang serius dari ahli
tafsir. Adakah terdapat di dalam al-Qurdn, ayat-ayat al-Qurin yang

membatalkan tanggungjawabnya (taklifnya) dan menggantikan (taklif)



tanggungjawab yang lain mengambil tempatnya atau dengan lain
perkataan adakah terdapat ayat-ayat al-Quran yang dimansukhkan,
maka tidak wajib beramal dengannya? Masalah ini memerlukan
perhatian dan  kepada  orang  yang membicarakannya  perlu
mengemukakan hujah  yang jelas tentang apa yang hendak
diperkatakannya.  Selepas itu, apabila terbukti bahawa al-Qur'an
merupakan hujah yang tetap, maka wajib berpegang dengan kesemua

nas-nas dan beramal dengannya. ¢

Muhammad al-Ghazali tidak mengingkari konsep naskh malahan
belinu  mempertahankan — supaya  kefahaman  naskh ini  tidak
disclewengkan atau diringankan oleh sebahagian ahli tafsir. Beliau
menegaskan bahawa hala tuju di antara ulama masa kini yang beliau
{temui atau mempelajarinya daripada mercka, bahawa pendapat mereka
mengenai naskh adalah berlawanan dengan makna yang tersiar di
kalangan ahli tafsir yang mutakhir, yang Dberkata nasich ialah
membatalkan ayat-ayat di dalam al-Quran. Beliau mendapati bahawa
pakar hukum dan sejarah iaitu al-Khu(_lari_ r.a telah menolak naskh
sama  sekali.  Menurut al-l(huglari_ bahawa naskh itu ialah
mengkhususkan  yang umum  atau  mengikut yang mutlak atau

memperincikan yang mujmal.

“ Mubammad al-Ghazili, Nazarét fi al-Qur'an, hal. 224.



Menurut - Muhammad al-Ghazali bahawa Rashid Riglg juga
berpendapat seperti ini dengan cara yang lebih nyata.” Ketika Rashid

Rida mengulas ayat :
IZATIRA St 4 A fers e 2T
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Apa saja yang kami naskahkan atau jadikan (manusia)
lupa kepadanya.”
(al-Baqgarah 106).

Belinu  menjelaskan  bahawa ayat-ayat al-Qur'dan itu  terdiri
daripada ayat-ayat 'l'ukl('jiyyah dan Takwiniyyah. Adapun yang
dinasakhkan oleh ayat surah al-Baqgarah di sini adalah ayat-ayat
’I‘uI\'uu_niyyuh. Tidak ada ayat taklifiyyah yang dinasakhkan oleh ayat ini.
Belinu menjelaskan bahawa naskh itu hanya berlaku pada ayat-ayat al-
Takwiniyyah (vang berkaitan dengan alam tabie), bukan ayat-ayat al-

Taklifiyyah (yang berupa bebanan dan kewajipan).

Ayat-ayat yang terdahulu memerintahkan supaya seorang

Mukmin menghadapi scpuluh orang kafir, kemudian dinasakhkan

dengan sescorang Mukmin menghadapi dua orang kafir. Al-Khudari

Rahimahullah menyebutkan ayat ini merupakan rukhsah bersama-
sama ‘azimah sedang rukhsah Dbersama ‘azimah bukanlah naskh.

Hukum tetap kekal, iaitu scorang Mukmin menghadapi scpuluh orang

i, Kayfa Nata‘dmal Ma‘a al-Qur'an, hal. 81,



lawannya, kerana ia layak untuk ini. Adapun meringankannya kepada
sescorang menghadapi dua orang adalah rukhsah. Inilah hukum yang

benar. 18

Muhammad al-Ghazili menegaskan bahawa naskh bukanlah
membatalkan hukum ayat lain atau tidak berfungsi. Beliau menjelaskan
bahawa pendapat tentang naskh atau mengawetkan sebahagian ayat, di
mana ayat itu ada tetapi tidak berfungsi adalah pendapat yang batil.
Sckali-kali tidak ada dalam al-Qur’an ayat yang boleh dikatakan bahawa
ia tidak berfungsi dan dihukum mati. Ini adalah pendapat yang salah.
Sctiap ayat boleh diamalkan. Hanya Allah Yang Maha Bijaksana yang
tahu situasinya di mana ayat-ayat al-Qur'an mengikut situasi manusia

dengan penuh hikmat dan pelajaran yang baik. 19

Perkara yang sama dinyatakan oleh ‘Abd al-Halim Mahmiid (m.
1978M) dalam fatwanya. Beliau berpendapat naskh al-Qur’an dengan al-
Qurin tidak berlaku dan yang berlaku ialah naskh syariat yang
terdahulu. Beliau mengambil pendapat Jamal al-Din ul-Qszinfi dan
Mubhammad  ‘Abduh. Beliau  menyebutkan  bahawa orang yang
mengingkari naskh tidak termasuk dalam kafir. 20

" bid..,

hal. 82.

Ibid., hal. 83.

“Abd al-Halim Mahmiid, Fat@oa al-mam ‘Abd al-Halim Mahmiid, Dir Ma'rif, al-
Qahirah, L. jil. 1, hal. 162,
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Terdapat pelbagai pendapat mengenai naskh ini  schingga
sesetengahnya begitu keterlaluan dalam perkara ini dan sesetengahnya
pula menganggap tidak ada langsung naskh dalam al-Qurian.
Sesungguhnya  perkara ini memerlukan  penelitian  yang mendalam
daripada ahli tafsir. Antaranya ialah AbGi Muslim ul»A§ﬁll£ni yang
menganggap tidak ada naskh dalam al-Qur’an. Perkara ini bertentangan
dengan pendapat jumhur ulama. Walau bagaimanapun, Abu Muslim al-
/\:7'1'i]14'mi ketika membawa  pendapatnya mengenai naskh, tidak pula
membatalkan semua  sckali kejadian naskh itu, kerana beliau juga
scorang ulama yang terkenal yang amat teliti dalam kajiannya dan
pernah membaca  beberapa ayat yang terang-terang menunjukan
berlakunya naskh itu. Beliau cuma membatalkan setengah dari jenis
naskh itu, kerana pada pendapatnya bertentangan dengan  ayat al-

Qur'an yang bermaksud :

“lidak ada yang akan membatalkannya, mahupun

yang terdahulu atau yang terkemudian daripadanya,

ia turun dari Allah yang Bijaksana lagi Terpuji.”
(al-Fussilat = 42)!

Ada ulama yang keterlaluan dalam perkara naskh ini dengan

memansukhkan kebanyakan ayat al-Qur'an tanpa dalil yang kukuh.
y I yang

' Subi Salih, Mubahis fi ‘Uliim al-Qur'an, hal. 262.
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Pada hakikatnya naskh dan mansukh yang sebenarnya adalah sesuatu
ayat itu dinasakhkan hukumnya oleh suatu ayat yang lain.22 QOleh
kerana terlalu gemar untuk mencungkil rahsia kejadian naskh dalam

ayat-ayat al-Qur'an, menyebabkan ada golongan telah menycleweng dari

dasar kajian yang sebenar.23 Terdapat perbezaan yang nyata di antara
ulama mengenai bilangan naskh. Makki bin Ab} Talib al-Wasi (m. 437 H)
menyatakan dua ratus ayat yang naskh,? Ibn al-Jawz] (m. 597 H) dalam
nawasikh al-Qur'an menyebutkan 245 ayat yang dinasakhkan?5 dan

Mugtafd Zayd menyebutkan 140 ayat yang dinasakhkan.26 Sementara

itu, al-Suyti (m. 911 H) menyebutkan 20 ayat sahaja.27

Muhammad al-Ghazill memberi hujah  bahawa naskh itu tidak

ada disebabkan  peristiwa-peristiwa tersebut sentiasa berulang. Ayat-
ayat al-Quiran yang abadi berhadapan dengan peristiwa-peristiwa yang
kekal. Maka dakwaan tidak berfungsinya  sebahagian ayat al-Qur’'dan
atas nama naskh harus diteliti. Ini kerana masalah-masalah masyarakat
sentiasa berterusan dan memerlukan penyelesaian dengan ayat-ayat al-

Cbid, hal. 263

" Ibid.

him “Abd Allah, Muqaddimah al-Nasikh wa al-Mansiikh li Abi Ja'far,
W, Bayrtit, 1991, jil. 1, hal. 281

ah al-R

S hal 311
" Mugtafi Zayd, op. cit., jil. 2, hal. 503-580

T ALSUYTUT op. cit, il 1, hal. 700
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Quran.?s  Perkara yang sama dinyatakan oleh ‘Abdul}:lamid A.
AbliSulaymiin dengan menyebutkan bahawa sckiranya pengertian Islam
dibataskan kepada tafsiran pada saat akhir zaman Rasulullah s.a.w dan
membelakangkan seluruh spektrum ayat al-Qur'an  di Mckah dan awal
Madinah diketepikan, maka adalah mustahil untuk manusia akan
datang bagi melaksanakan keadilan malahan untuk terus hidup. Islam
haruslah menegakkan semula semua dimensi dari pengalaman  al-
Qurfin supaya menjadikan Islam suatu pegangan dan susunan nilai
yang boleh mengendalikan manusia dalam masyarakat. Ini hanya boleh
dilakukan dengan meneliti kembali makna dan pengalaman di dalam al-
Qurian dan peranan naskh di dalamnya. Ini akan membawa perubahan
dasar yang akan menghadkan skop pemansuhan (naskh) dan akan
mengubah maknanya yang lazim dalam bidang perundangan (figh)

Islam. 29

Penulis berpendapat  di sana ada perbezaan antara naskh dan

tahsis.

Naskh adalah  membatalkan hukum ayat yang terdahulu

manakala  tahs ialah  membataskan  lafaz  umum  daripada

sebahagiannya. Penamaan tahsis sebagai naskh adalah tidak benar.
Sememangnya terdapat persamaan dan perbezaan di antara kedua-dua

takrif tersebut. Naskh mungkin mempunyai kesamaan dengan tahsis

™ Muhammad al-Ghazali, Kayfa Nata‘amal Ma‘a al-Qur’an, hal. 80

“Abdulilamid A. AbliSulayman, op. cit., hal. 45
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hukum dalam sesctengah keadaan dan tahsis mempunyai kesamaan
dalam membatalkan hukum sebahagian daripada anggotanya. Dari sini
timbulnya keraguan yang menycbabkan sesetengah ulama mengingkari
naskh dengan mengatakan bahawa apa yang dikatakan naskh itu

adalah tah

Malahan sesetengah  daripada mercka memasukkan

tahsis dalam bab naskh. Oleh itu, naskh menjadi persoalan di kalangan
ulama sama ada ia wujud di dalam al-Qur’an ataupun tidak. Jumhur
ulama menyebut bahawa naskh itu adalah harus secara akal dan naqli.
Walaupun  begitu, penulis bersetuju dengan  Muhammad al-Ghazali
dalam  menangani pihak yang keterlaluan dalam masalah naskh.
Antaranya ialah AbTi Ja‘Tar al-Nuhas (m. 338H) dan Hibat Alldih ibn
Salimah (m. 410H) dan Ab@ ‘Abd Allah  Muhammad ibn Hazm. (m.
406H) Jumhur ulama juga menyebutkan sunnah boleh menaskahkan
al-Quirin. Ini berbeza dengan pendapat Muhammad al-Ghazili yang
tidak  bersetuju - sunnah  boleh  menasakhkan al-Quran. Beliau
berpendirian seperti al-Shafif yang tidak bersetuju sunnah  bolch

menasakhkan al-Qur'an.

Penulis  berpendapat bahawa Muhammad al-Ghazali terkesan
dengan Muhammad ‘Abduh dan Rashid Rida dalam isu naskh. Pendapat
beliau ini sama dengan pendapat Muhammad ‘Abduh dalam Tafsir al-
Maniir dalom mentafsickan ayat mengenai naskh. Malahan dalam

banyak hal beliau mengambil pendapat dari golongan al-Manar.
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4.2. Pemikiran Muhammad al-Ghazali Mengenai Ijaz al-Ilmi

Dalam  buku  Kayfa Nata‘amal Ma‘a al-Qur'dan  terdapat
perbincangan mengenai ‘Umar Hasanah dengan Muhammad al-Ghazali
mengenai [9az al-limi. Perkara ini amat penting supaya skop pemikiran
umat Islam dapat diluaskan dalam mengkaji al-Qur’an. Walaupun
terdapat  perbezaan  pandangan  antara  kedua-duanya mengenai

penggunaan istilah tersebut.

Dalam [Ijaz al-limiini terdapat perbezaan dan  perselisihan
pendapat di kalangan ulama. Ada yang menyebutkan Ijaz al-llmi ini
salah  satu daripada [jaz al-Qurani dengan bersyarat, ada yang

menolaknya dan ada menerima secara mutlak.

Pendapat  yang  menolak I'jaz al-Nmi ini ialah pertama
dikhuatirkan mereka memahami ayat-ayat al-Qur'an dengan tidak
mengikut manhaj yang telah disepakati. Mercka mentafsir ayat-ayat al-
Quran dengan pendapat mercka yang terkeluar dari manhaj ahli-ahli

Kedua; teori yang dikemukakan akan berubah dan pada setiap

tafsir.
hari ada penemuan baru. Jika kita ikatkan ayat-ayat al-Qur’an dengan

teori-teori ini maka dikhuatiri akan timbulnya keraguan kepada al-
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Qur’an. Ketiga; al-Quran adalah kitab hidayah dan Ijaz, bukan tugas al-
Qur'an  untuk menjelaskan masalah-masalah alam semesta dan
penemuan sains. Keempat; al-Qur'an wajib difahami sepertimana ia
diturunkan oleh Allah kepada orang Arab pada awal dahulu. Ini
merupakan pandangan al-Sth[ibi— (m. 790H) yang menycbutkan Ijaz al-
“dimi ini tidak termasuk dalam I'jaz Arab dan tidak ada kebenaran
padanya.’0 Golongan ini terdiri daripada al-Shht_ibi_, ‘Abd al-‘Azim al-

Zarqani, ‘Aishah ‘Abd al-Rahman dan $ul)lﬁ Salih.3!

Sementara itu, golongan  yang menerima dengan meletakkan
kaedah dan  prinsip untuk mentafsirkan  [jaz al-‘limi. Antaranya,
pertama;  golongan  ini menyebut bahawa pentafsiran  al-Quran
hendaklah diteraskan dengan  hakikat ilmiah yang diyakini dengan
analisis dan kajian yang teliti. Ini menolak golongan yang mentafsirkan
sccara mutlak seperti yang dilakukan oleh Mustafa Mahmud dalam
karvanya al-Qur’an  Muhawalah Ui fahm al-‘Asr. Kedua; hendaklah
memahami ayat-ayat  alam semesta  daripada  al-Qur'an  dengan
membezakan antara hakikat dan majaz. Ketiga ; wajib ayat-ayat al-
Quran itu mencrangkan penemuan sains itu dan bukan sains yang

menerangkan ayat-ayat al-Qur'an tetapi jika ada kesepakatan antara

vad al-Din Savyid Salily, op. cit., hal. 168

T Ibid., hal. 167 dan 168
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zahir ayat dengan hakikat ilmiah maka boleh ditafsirkan kedua-duanya

sckali.??

Sa‘ad al-Din Sayyid Silih - membuat kesimpulan bahawa [Yjaz al-‘limi
merupakan ilmu yang amat penting pada masa kini dan faedah yang

amat banyak. Antaranya ialah :

i) Menambahkan keimanan bahawa al-Qur’an dari Allah.

ii) Menolak  golongan  yang menimbulkan  keraguan bahawa agama

bereanggah dengan ilmu.
iii) Memudahkan kaum muslimin untuk mengkaji ilmu-ilmu tersebut.

iv) Menjadikan [jdz al-‘mi’ sebagai salah satu uslub dan metode yang

baru untuk membawa orang bukan Islam kepada agama Islam.33

Muhammad al-Ghazali berpendapat Iz al-llmi ini merupakan
antara ljaz al-Qur'an. Muhammad al-Ghazali menyebutkan bahawa
tidak ada cara untuk mengenali tuhan dengan meneliti zat-zatnya, cara
tersebut tidak ada. Sesunguhnya jalan untuk mengenali Allah bermula

adian alam. Dengan berfikir secara waras dalam

dari memerhati kej

Y bid.. hal. 170

“bid.. hal. 177-179
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hidup dan kehidupan, mengikhlaskan hati dan memerhati kejadian
bumi dan langit. Kemungkinan melalui ini, kita dapat melihat
kebesaran Tuhan yang Maha Tinggi. Sepatutnya kita mengambarkan

kesempurnaannya,34

Muhammad al-Ghazali menegaskan bahawa tidak ada
pertentangan  antara agama dengan ilmu kerana kedua-duanya dari
Allah. Jika terdapat perbezaan, maka ia bukan antara ilmu dengan al-
Din, malahan antara al-Din dengan kejahilan yang memakai nama al-
l);r:, atau antara ilmu dengan khayalan dengan memakai nama al-Din.3%
Muhammad al-Ghazali berpendapat  bahawa mukjizat ilmiah
merupakan  [9az  walaupun ia  telah  diterokai olech  manusia
kemudiannya. Umpamanya perkembangan janin yang mana manusia
telah mencapai ilmu pengetahuan mengenainya. Menurut Muhammad
al-Ghazali perkara ini tidak membatalkan mukjizat dan Ijaz al-Qur'an.3o
Menurutnya [az itu adalah suatu pengetahuan yang tidak dapat
dicapai oleh manusia pada masa turunnya al-Quran walaupun
sckarang  penemuan-penemuan  sains bertetapan dengan  al-Qur’an.
Perkara ini tidak membawa erti penemuan ilmiah itu membatalkan [az
al-Qur’an malahan ia merupakan bukti kebenaran al-Qur’an.

* Muhammad al-Ghazili, Nazarat fi al-Qur'an, hal. 118

*Ibid., hal. 120

“ Muhammad al-Ghazali, Kayfa Nata‘amal Ma‘a al-Qur'an, hal. 138
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Mubammad al-Ghazali mempertahankan perkara terscbut kerana
ia merupakan [jaz al-Qur'an walaupun ‘Umar Ifasanah menggunakan
istilah dalil nubuwwah. Muhammad al-Ghazali berpendapat perbezaan
antara beliau dengan ‘Umar Hasanah adalah perbezaan dari segi lafaz
nama dan bukan perbezaan yang besar. Pendapat ini juga merupakan
pendapat ']‘;\111;'1\v{ Jawhari (m. 1358H),37 Sayyid Qu}ub (m. 1966M),38
Muhammad ‘Abduh  dalam ’l'ajlsi—r al-Manar, 3° Mug;.lul'ﬁ Mahmud, 9©

Muhammad Farid Wilj(“_,‘” Abd al-Raz

aq Nawfal 42 dan Muhammad
Mutawalli al-Sha‘tawi (m. 1998M), 43 dan lain-lain yang membahaskan

I'jaz. al-“limi dalam al-Qur'an.

[ant: Awi «Jd\\hxlll al-Jawahir fi T(l/.)lf al-Qur'an al- Kunm Dar al-Fikr, Bayrut, t.t. jil. 2,

vid Quiub, Fi zilal ul Qur'an, Dar al-Shurugq, al-Qahirah, Cet. Kesepuluh, 1982,
,hal. 1117-1119, jil. 5, hal. 2968

“ Rashid Ridd, op. cit. jil. 2, hal. 57-62

oM
Cet

1 Mahmid, al-Quran Muhawalah li Fahm al-‘Asr, Dar Shurigq, al Qahirah,
1073,

" Mubammad Farid Wajdi, Da‘irah al-Ma‘arif al-Qarn al-‘Ashrin, Maktabah — al-

Qimivvah al-Jadidah, Bayrutet jilo 1, hal. 181, jil. 6, hal. 439

“UAbd al-Razzaq Nawfal, al-Qur'an dawa’ fih Wigayah wa fih Shifd, Dar Akhbar al-
Yawm, al-(ahirah, 1993,

al-Yawm, al-Qdhirah,

“ Muhammad Mutawalli al-Sha'rawi, Muizat al-Qur'an, Akhb?
Lt il 1, hal. 83

yid Salih, op. cit., hal. 166. Fathi Farid, op. cit., hal. 28. Antara
p'“l’\ masa kini ialah Ra’Gf AbQ Sa‘adah, Min Ijaz al-Qur'an, Dar

i , Mubammad al-Sayyid Arna’uth, al-ljaz al-‘llm fi al-Qur'an al-
Karim, M.\k('\lnh M‘ulbull al-Qahirah.
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Dari huraian tersebut, ternyata Ijaz al- Jimi merupakan [jaz
dalam al-Quran dan pendapat Muhammad al-Ghazali merupakan
pandangan jumhur ulama dalam masalah ini. Dengan kefahaman Ijaz
al- “llmi ini menambahkan keyakinan bahawa al-Quran merupakan

kitab yang diturunkan oleh Allah dan panduan untuk manusia.

4.3. Analisa Pemikiran Muhammad al-Ghazali Mengenai al-Sunnah.

Muhammad al-Ghazali menulis buku yang bertajuk al-Sunnah al-
Nabariyyah bayn ahl figh wa ahl !_l(t(lz_'th. Buku ini mengandungi kajian
vang terbaru mengenai kedudukan al-Sunnah. Olch sebab itu, banyak
perkara yang menjadi isu hangat di kalangan ulama, sarjana dan ilmuan
Islam mengenai buku ini. Buku ini menimbulkan banyak kontroversi
lalu berlaku tuduhan dan tohmahan terhadap Muhammad al-Ghazali.

Beliau telah dituduh sebagai penentang sunnah Nabi.

Dalam mukadimah cetakan ke enam buku ini, Mul.mmmud al-
Ghazali menycebutkan beliau mengasihi Allah dan RasulNya lebih dari
yang lain-lain dan keikhlasannya terhadap Islam sentiasa diperbaharui.
Oleh itu, beliou  menasihati mercka yang membicarakan perkara

tersebut  lebih mendekatkan diri kepada figh dan adab. Tujuan beliau
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yang scbenar ialah untuk membersihkan sunnah Nabi daripada sesuatu

yang boleh mengelirukan 45

Buku ini ditulis atas permintaan Institut Pemikiran Islam
Antarabangsa yang meminta para ulama menulis tajuk-tajuk yang
penting mengenai sunnah dan peranannya dalam membina kembali
tamadun manusia. Menurut Taha Jabir al-“‘Alwani, hal ini tclah
dicadangkan kepada Muhammad al-Ghazali, lalu beliau menulis buku
ini. 1o 'l'uh{) Jabir al-‘Alwani menycbutkan antara matlamat buku ini
jalah pertama sckali ditujukan kepada orang-orang yang tidak ada
pengetahuan syarak dan pembentukan ilmu, pakar-pakar sejarah, sirah,

fiqh, bahasa supaya membolehkan mereka memahami hadith dengan

cara yang betul?7 Demikian juga ditujukan kepada para ulama,
pengkaji-pengkaji dan mereka yang memperhambakan diri (khidmat)
dalam bidang sunnah Nabi scbagai peringatan, amaran dan perhatian
kepada mercka supaya menumpukan segala usaha ke arah memahami

dan mengenal pasti kaedah-kaedah memahami sunnah.8

Y Muhammad al Ghazali, al-Sunnah al-Nabawiyyah, Dar al-Shurig, al-Qahirah, Cet.
0, 1992, hal. 7.

A Jabir al* Alwani dalam  Yisuf al-Qaradawi, Kayfa Nata‘dmal Ma‘a al-Sunnah,
A-Wald', al-Qahivah, 1994 hal. 7.

" Ibid.

"o Ibid., hal. 18
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Olch kerana timbulnya kekeliruan di sekitar apa yang terdapat di
dalam penulisan al-Ghazali, dan pemikiran orang ramai lebih banyak
tertumpu kepada perdebatan schingga hampir-hampir lenyap tujuan
utama penulisan, maka pihak institut ini meminta Yusuf a1~Qura(.15wi_

menulis buku yang berjudul Kayfa Nata‘amal Ma‘a al-Sunnah.

Muhammad al-Ghazali menekankan bahawa beliau  tetap
bersama-sama dengan kebanyakan ahli figh dan para pendakwah dan
menafikan  mempunyai mazhab tersendiri. Beliau menyeru  kepada
pemimpin-pemimpin pertubuhan agama dan para pendokong ilmu salaf
supaya mereka itu mengkaji diri mereka semula agar dapat mengambil

berat tentang dua perkara yang penting iaitu :

Pertama : supaya mercka lebih menghalusi ayat-ayat suci al-Qur’an.
Kedua : memperkuatkan hubungan antara i}adf!h dan dalil-dalil al-

Qur’an yang dekat dan jauh kerana pengkajian Islam yang
mantap tidak akan tertegak tanpa kedua-dua perkara ini

bersama.*?

Belinu menyebutkan bahawa matlamat buku ini ialah :

i, al-Sunnah al-Nabawiyyah, hal. 8.

Muhammad al-Ghaz:



166

i) Menentang penyelewengan golongan agama yang ekstrim atas nama

sunnah.

i) Membawa  kefahaman bahawa  ibarat hadi’lh-l.ladi—llz bukan lafaz

scmata-mata tetapi juga makna yang tersirat dari lafaz tersebut
dengan mencrangkan hukum-hukum yang dikeluarkan oleh para
fugaha melalui l_mdi’th-(xadi—th tersebut. Perkara yang amat penting di
sini adalah hukum-hukum yang dikeluarkan itu bukan sekadar
berdasarkan dalil naqli tetapi juga memerlukan gabungan dengan

akal.s0

Oleh itu, matlamat buku ini ditulis ialah untuk berinteraksi
dengan sunnah yang betul dan menjawab petua-petua berani golongan
yang cetek pengetahuan dan sempit pemikirannya mengenai I}adfth.
Tajuk buku ini mengabungkan peranan ahli {lrldftil dan ahli figh dalam
menyelesaikan pertentangan  di antara i_xadz:t‘h-lxadfth tersebut. Perkara

ini terbina dalam dua aspek terpenting iaitu :

) Ahli hadith  yang mementingkan  pengumpulan  hadith  serta

mencerangkan kedudukan l:(ldfih-hqdflh tersebut.

* Sublii Mahmiid ‘Umayrah, *Kitab fi Mizan®, dalam al-Muslim al-Mu‘asir, bil, 16, no.
63, 11T, USA, 1992, hal. 173
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i) Ahli figh yang mengambil lladﬁh dari segi dalil scrta mengeluarkan

hukum daripadanya. 5!

Ahli - hadith berperanan  dengan menekankan sanad secrta
menukilkan I_uulflll scpertimana yang diriwayatkan tanpa tambahan
atau mengurangkannya. Oleh itu, terdapat dalam penulisan dari kitab-
kitab l_nmlﬁh yang mengandungi pertentangan antara scsama (‘1udi_lh
dari segi zahirnya. Ahli I.xu(li-th hanya menyampaikan perkara yang
datang  daripada Rasulullah. Sementara itu, ahli figh berperanan
membuat lul_'/'flx antara dalil-dalil yang bertentangan dan menerangkan
naskh dan mansukh. Para ahli figh bukan sahaja bersandarkan kepada
sunnah malah kepada sumber utama iaitu al-Qur’an. Mereka meneliti
{uulfih menurut perspektil al-Qur'an. Apabila berlaku  pertentangan
antara hadith, mereka merujuk kepada al-Qur'an untuk mengambil
keputusan terbaik. Sebenarnya, peranan ahli figh ini menyempurnakan
tugas-tugas  ahli {Lud;'llr dan  menjaga sunnah dari berlaku

penyelewengan.

Dalam buku ini, beliau  menerangkan hadith sahih dan
syaratnya. Antara jalan bagi mencapai keredaan Allah adalah mematuhi
segala [uul{lh serta berjalan mengikut sunnahnya. Para ulama {ludiih

telah menetapkan  lima - syarat  untuk  pencrimaan  hadith,  tiga
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daripadanya mengenai sanadnya (periwayatnya) dan dua lagi mengenai

matannya (teksnya).

Pertama ; Dimestikan pada sanadnya dari periwayatnya yang awas,
merakamkan apa yang didengarnya dan  diceritakannya selepas itu

mengikut asalnya.

Kedua, di samping sikapnya yang awas dan cerdik, ia mestilah
mempunyai akhlak yang tinggi dan hati yang sentiasa takut kepada

Allah dan menolak sebarang penyelewengan.

Ketiga, kedua-dua sifat di atas mestilah terjalin di dalam rangkaian
para periwayat l‘xadfllL Apabila kedua-dua sifat ini tidak terdapat pada
sescorang periwayal atau salah satu daripadanya tidak jelas, maka
I.m(iflll itu dikira gugur dari mutu keasliannya. Sclepas meneliti
rangkaian periwayat yang boleh diterima, maka kita hendaklah melihat
kepada kandungan I}udﬂh yang dibawanya iaitu kepada teks I}ul.liih itu

sendiri.

Keempat, tcks itu hendaklah dipastikan supaya tidak ganjil.

Kelima, (idak terdapat sebarang cacat ccla padanya.Yang -dianggap

ganjil itu ialah apabila seseorang periwayat itu berbeza pendapat dengan
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periwayat yang lain dianggap lebih dipercayai daripadanya dan cacat
cela itu adalah keaiban yang dapat dilihat oleh para pengkaji hadith,

maka dengan itu mereka menolak I.mrl}:lh itu.5?2

Gabungan tenaga ahli [ludflll dan ahli figh untuk meneliti
kandungan hadith adalah satu amal yang baik. Peranan ahli figh adalah
untuk menyempurnakan peranan ahli {l(z(lﬁll dan menjaga sunnah dari

scharang |

acatan yang mungkin mengalir masuk kerana kelalaian
atau tidak mengambil berat. Terdapat hadith $a{u"l_l pada sanadnya
tetapi lemah pada kandungannya iaitu sctelah ahli figh menemuinya
satu kecacatan yang tersembunyi pada I_m(lflh itu.”3 Apabila berlaku
perkara ini, maka mereka menolaknya sesuai dengan metodologi ilmiah
yang dipelajari.  Ini  bukan bermakna mereka menolak {l(ldl“l’L
Contohnya, batasan mengenai gisds terhadap scorang muslim yang
membunuh seorang kafir. Terdapat {1adflh yang mengatakan bahawa
scorang muslim yang membunuh seorang kalfir tidak akan dihukum
bunuh akan ditolak walaupun ia sah dari segi sanadnya. Ini adalah

ke

wma kandungan hadith dikatakan cacat dengan menyalahi nas al-
Quran di mana al-Qur'an ada menyatakan seperti “Bahawa nyawa

dibalas dengan nyawd” (al-Maidah : 45), “Hukumlah di antara mercka

* Muhammad al-Gl

i, al-Sunnah al-Nabawiyyah, hal. 18.

Ibid., hal. 19.
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dengan apa yang telah diturunkan oleh Allah” (al-Ma’idah : 48), “Apakah

hukuman jahiliah yang mereka tuntut” ? (al-Ma’idah : 50)

Oleh itu, Abu Hanifah (m. 150H) mengatakan sekiranya seorang
Muslim yang membunuh seorang kafir, maka si pembunuh dikenakan

hukuman gisas. Hukuman ini lebih hampir kepada keadilan dan kepada

ciri-ciri hak asasi manusia dan menghormati jiwa manusia tanpa

melihat warna kulit sama ada putih ataupun hitam, atau kepada
kedudukan orang yang merdeka mahupun hamba, kafir ataupun
beriman. Mazhab Hanafi ini mendahulukan nas yang nyata dan zahir

dari al-Qur’an ke atas {m(lflh orang perseorangan.

Muhammad al-Ghazali memilih pandangan Hanafi kerana
hukuman gisas tidak mengira sama ada Islam ataupun kafir. Dalam
konteks dunia sckarang jikalau kita menerima orang muslim yang
membunuh  orang bukan Islam tidak dikenakan hukuman qi.?(:.?,
bagaimana nasib umat Islam yang minoriti di negara bukan Islam
jikalau mereka membunuh umat Islam tanpa qL’sd.? Sesungguhnya
Islam sangat prihatin kepada jiwa-jiwa manusia dan tidak membenarkan

pembunuhan itu berlaku sesuka hati.

Perkara yang dikehendaki oleh Muhammad al-Ghazali ialah

pentafsiran yang betul mengenai sesuatu  hadith itu dan membuat



171

penilaian supaya tidak berlaku pertentangan mencegah pertentangan
antara al-Qur’dn dengan sesetengah hadith yang diriwayatkan atau yang
disalah fahami. Setelah itu mencegah pula pertentangan di antara
!.xmlflh dan kejadian scjarah yang sebenarnya.’! Kita ingin melihat
bahawa jemaah yang bekerja kerana Islam akan berjaga-jaga supaya
tidak tertipu oleh }'ladi—!h-l‘radfth yang lemah dan badﬁh yang direka-

reka..oo

Antara yang menjadi perdebatan utama para sarjana ialah
penolakan beliau terhadap beberapa I_luleIh .S(I"ll'-fh Penolakan beberapa
Iluulfth sahil ini kemungkinan berbeza dengan mantiq akal, atau ilmu
atau agama scperti yang dilihatnya. Penolakan beberapa (mdflll ini
bukanlah bererti penolakan fmdilh scbagai sumber kedua perundangan
Islam. Jika perkara ini benar keluar dari naungan sunnah, sudah tentu
ulama-ulama besar seperti Abu Hanifah dan Malik akan terkeluar
daripada naungan sunnah kerana mereka kadang kala tidak memakai
hadith §(z{x;{z dalam ibadat atau muamalat yang tidak sabit pada

pendapat mercka.50

.. hal. 58

bid., hal. 65.

. Yflsufnl»()nm(.l:—n\'i', Shaykh al-Ghazdli Kamd ‘Araftuh, hal.

23.



Tetapi buku ini bukanlah buku yang mengingkari sunnah seperti
yang digambarkan oleh sesetengah orang. Sesungguhnya Muhammad
al-Ghazili sentiasa mempertahankan sunnah dari tangan-tangan yang
ingin mengotorinya. Ini merupakan pandangan penulis terhadap
Muhammad al-Ghazali walaupun pandangannya itu berbeza dengan
jumhur dan berbeza dengan pandangan yang masyhur. Beliau bukanlah
seorang yang maksum, malahan manusia biasa yang mungkin lemah
dan melakukan kesalahan. Perkara-perkara ini bukan membawa erti
kita meragui keislaman, keimanan, keilmuan serta kegigihan dalam

perjuangan Islam.

Beliau sclalu menegaskan bahawa sunnah itu merupakan sumber
kedua perundangan Islam yang mesti dihormati. Beliau menjelaskan
perkara ini di dalam buku Figh al-Sirah di bawah bab Kedudukan
Sunnah Dari al-Qur’an dan buku Dustar al-Wahdah al-Thaqgafiyyeh bayn
al-Muslimin. Muhammad al-Ghazali menyebutkan bahawa beliau
sentiasa bersama jemaah Islam, bersama jumhur mereka dalam beramal
dengan kitab dan sunnah. Beliau juga terikat dengan pembelajaran di
al-Azhar dan menolak aliran-aliran yang pelik yang sedang berkembang

sekarang. 57

' Muhammad al-Ghazali, “Ta‘qib ‘ala Kitab fi Mizan”, dalam Muslim al-Mu‘asir, Tahun
16, bil. 63 11IT, USA, 1992. hal. 200
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Antara prinsip-prinsip asas dalam memahami sunnah ialah :

i) Bahawa ia mencari kebenaran mengenai kesabitan sunnah dan
kesahihannya berdasarkan pertimbangan ilmiah yang kukuh yang

telah ditetapkan oleh para imam dalam bidang ini.

ii) Hendaklah ia mengelokkan pemahaman terhadap nas al-nabawi,
mendalami selok-belok bahasa, aspek perbicaraan I'ludflh, sebab-
sebab wujud I‘ladi'l-h, memahami {mdflh dari perspektif al-Qur’an

dan kandungan maksud dan prinsip-prinsip umum.

iii) Mempastikan  kedudukan nag-nas I_t(l(lflh yang bertentangan
dengan nas yang lebih kuat daripadanya sama ada dengan nas al-

Qur’an atau l)adﬁh%mdflh yang lain.

Menurut Yusuf al-(gm‘zl(jﬁwf, penolakan hadith-hadith .;(lll;{l tidak
boleh dibuat secara terburu-buru. Membaca tanpa memahaminya lantas
terus menyimpulkan maknanya mengikut kefahaman sendiri. Perkara
ini merupakan serkap jarang yang akan menimbulkan salah faham
terhadap /.I{I(IITIIL {I(z(l{lh §n{lfl‘1 yang jelas tidak akan bertentangan
dengan al-Quran kerana penjelasan Rasulullah s.a.w. hanya berada di
sckitar pengajaran al-Qur’an dan tidak melebihi. Apabila terdapat orang

yang menyangka adanya yang demikian, maka itu menunjukkan
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bahawa {uldi_lh itu tidak §alﬂlg atau fahamannya tidak betul atau
pertentangan itu bukan pada hakikat maksudnya. Oleh itu, kefahaman
sunnah mestilah dilihat dari perspektif naungan al-Qur’an. Umat Islam
hendaklah melihat sebab-sebab khusus mengapa hadith itu berlaku.
Ada hadith yang hanya untuk keadaan-keadaan tertentu sesuai untuk
maslahah ketika itu atau membetulkan keadaan yang berlaku ketika itu.
Kita juga perlu melihat dari sudut ‘llah dan ‘urf semasa yang terdapat
pada zaman Nabi yang kemudiannya ‘wurf itu berubah pada zaman ini.
Perkara ini tidak menjadi kesalahan jika dilihat pada maksud hadith

tanpa berpegang kepada nas itu secara harfi (literal).

Terdapat orang yang menuduh Mubammad al-Ghazali scbagai
membawa pemikiran yang berbahaya kepada Islam dan ini merupakan
dakwaan yang tidak berasas sama sckali.® Cemuhan-cemuhan yang
dibuat terkeluar dari adab perbezaan pendapat dan adab al-hiwar (adab
berdialog).  Tuduhan  yang mengatakan ~ Muhammad al-Ghazali
merupakan golongan yang fanatik dalam mengkritik sunnah terlalu
mengikut fahaman Qassim Amin dalam pembebasan hak-hak wanita
dan  mengikut AbQ  Rayih dalam ‘ kefahaman  hadith, mempunyai

pemikiran Mu‘tazilah dan mengkritik ahli Sunnah merupakan tuduhan

\‘|nll| kenyataan Rabi' ibn Hadi’ Mudkhal, Ketua Jabatan Pengajian Sunnah,
Universiti Madinah dalam bukunya berjudul, “Kasf Mawqif al-Ghazali min al-Sunnah
wa ahliha”, Maktabah Ibn al-Qayyim, Madil \h al-Munawwarah, 1410 H. hal. 196.
Sepala tohmahan ini dijawab oleh Ahmad Hije -Saqa dalam buku Daf'u al-Shubahat
‘an Shaykh Muhammad al-Ghazali, Maktabah al

haqafah, Bayriit, 1996.
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yang tidak betul. Perkara yang ingin disuarakan oleh Muhammad al-

Gh i ialah menjernihkan sunnah dari perkara-perkara yang

mengelirukan  serta mempertahankannya. Hal ini ternyata di dalam

kebanyakan buku-buku tulisannya.

Perdebatan yang timbul — hampir-hampir melenyapkan tujuan
utama Muhammad al-Ghazali mengarang buku ini lenyap disebabkan

oleh salah faham di kalangan sarjana dan ulama terhadap maksud dan

matlamat buku ini. Secara kescluruhannya, Mu[mmmad al-Ghaz
tetap  bersama dengan  jemaah dan  ulama  besar Islam dalam
mempertahankan sunnah dan berinteraksi dengannya secara betul dan
benar. Walau bagaimanapun, sebagai secorang manusia beliau tidak lari
dari melakukan kesilapan. Perkara ini bukanlah suatu keaiban atau

memusnahkan dakwahnya selama ini.

4.3.1 Hadith Ahad : Satu Analisa

Muhammad al-Ghazali menyebutkan I}udfth ahad tidak membawa
kata pemutus dan beramal dengannya hanya dalam rantingan syariat
sahaja.%” Beliau berhujah bahawa individu bolch lupa atau melakukan

kesilapan, kerana ia adalah manusia. Terdapat pelbagai perkataan

* Muhamr

1d al-Ghazali, Dustir al-Thaqafiyyah, hal. 61.
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dalam meriwayatkan satu l_ladi—lh yang sama. Ini discbabkan mereka
mempunyai ingatan yang berbeza-beza. Scbagai contoh, beliau
membawa l]a(ii_lh mengenai Iman, Islam dan lhsan yang mempunyai
pelbagai riwayat yang berbeza-beza. Di samping itu, beliau berhujah
bahawa dalam kehidupan kita memerlukan dua orang saksi dalam
mensabitkan satu-satu kes, bagaimanakah dengan urusan agama, maka
sudah tentu memerlukan kepercayaan riwayat terutama dalam masalah
akidah. Tambahan pula }'I(I(llrl’l ahad ini menjadi perselisihan di

kalangan ulama mengenai hukumnya. 0

Menurut Muhammad al-Ghazali hadith ahad —adalah sumber
hukum syarak dalam perkara rantingan selagi tidak ada dalil yang lebih
kuat daripadanya. Golongan mazhab Hanafi berpendapat bahawa dalil
yang lebih kuat itu ialah zahir al-Qurdan, atau qias yang qatiyy,
manakala ulama Malikiyah berpendapat bahawa dalil yang lebih kuat itu
ialah amalan ahli Madinah.°' Muhammad al-Ghazali  berpendapat
/'l(l(ll:”l ahad  scbagai sumber bagi rantingan syariat dan tidak bolch
diambil scbagai sumber dalam akidah kecuali ada nas al-Qur'an yang

menyokong perkara tersebut.

“

Ibid.. hal. 68, Muhammad al-Gh li, Kayfa Nata‘amal Ma‘a al-Qur'an, hal. 112
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Al-Safirini dalam Lawami‘ al-Anwar al-Bahiyyah menyebutkan
bahawa khabar ab&d walaupun mustafid masyhur membawa kepada
pengetahuan nagarfseperti pendapat Ibn Muflah, Abu Ishaq al-lsfurayxﬂ
(m. 418H) dan Ibn Furak (m. 406H). Pendapat yang lain menyebutkan ia
membawa kepada gat‘iyy. Sementara badﬁh ahad yang bukan mustafid
membawa kepada '{:aruur kerana dikhuatiri terlupa atau silap tetapi
pandangan dari al-Mawfaq (Ibn Qudamah) ( m. 620H), Ibn Hamaddan al-
’]‘uﬁ menyebutkan ia membawa kepada ilmu pengetahuan dengan

qarinah.o?

Ibn Nu_iim (m. 970H) menyebutkan I_ludflh ahad wajib beramal
kerana lebih banyak zann kebenaran (zann bi sidqg) ketika ia mencukupi
syaral, memadai kewajipan beramal tanpa membawa kepada ilmu yang
yakin. Ini merupakan pandangan kebanyakan ulama dan fugaha. Beliau
juga berhujah bahawa kebanyakan para sahabat mengamalkan lzad{lh
ahad dalam pelbagai lapangan dan tidak ada di antara mercka yang
mengingkarinya. Beliau juga  berhujah bahawa sekiranya ditolak
Uurlﬁh ahad sudah tentu berlaku kepincangan dalam hukum.¢3
Menurut Subki (m. 756H), Dbeliau berpendapat bahawa wajib beramal

dengan ahad sceperti pendapat alABny(.lnwi_ (m. 691H), al-Haramayn dan

“*“Umnar Sulayman al-Ashqar, ‘Agidah fi Allah, Dar al-Nafa'is, ‘Amman, Cet. Sepuluh,
1995. hal. 54 2

““Ibn Najim, op. cit., jil. 2, hal. 79
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AbT Hamid al-Ghazali. Ini discbabkan {jma‘ para sahabat dalam
menerima  hadith a_hJ(l.“" Sementara itu, ‘Umar Sulayman al-Ashqar
menyebutkan bahawa ahli sunnah wa Jamaah menerima hadith ahad
:qul'wflj dalam bidang akidah dan hukum-hakam tanpa membczakan
antara kedua-duanya. Ini disebabkan bahawa ulama besar ahli sunnah
seperti Malik (m. 179H) /\I'mm(l (m. 241H) , ul-Bukh‘ﬁri’, Muslim, Abu
Dawad ( m. 275H), al-Turmidhi (m. 290H), al-Nasi’iy (m. 303H), al-
Dirimi (m. 255H) dan lain-lain mengunakan [wdi_th ahad yang thabit
dalam bidang akidah dalam karangan mereka. Sekiranya mercka tidak
bersetuju, pastinga mercka tidak meriwayat, menulis dan meletakkan
dalam  buku-buku mereka.%> Muhammad Ibrihim  al-Khafnawi
mengatakan bahawa khabar perscorangan yang ada qari-uuh hendaklah
didahulukan  apabila  berlaku  pertembungan  daripada  khabar
perscorangan yang tidak ada qunfnuhf"’ Al-Bani pula mengatakan wajib

mengambil l}mliTh ahad dalam akidah.o?

Mazhab ahli salal nl~.'s:'\lih dan ulama F.nadi—lh berpegang dan
beramal dengan {:ur[ﬂh 5(1(17!5 yang berkaitan dengan sifat-sifat Allah dan

“UAL-SUbKi, Ibhdj fi Sharah al-Minhdj, Maktabab al-Kuliyyat al-Azhariyyah, al-Qfhirah,
1981, jil. 2, hal. 339

“““Umar Sulaymin al-Asqar, op. cit., hal. 56.

" Mubammad al-Khafndwi, Dirasdt Usuliyyah fi al-Sunnah al-Nabawiyyah, Dar al-
Walit', al-Qihirah, 1991, hal. 181,

“SAlim Al al-Bahnasawi, Sunnah Muftard ‘alayh, Dar al-Wafd, al-Qdhirah, Cet.
Keempat, 1992, hal. 167
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lidak membezakan antara mutawidtir dan ahad, tidak membezakan
antara akidah dan hukum, antara ilmu dan amal kerana semua perkara
ini dari bab yang sama. Oleh sebab itu, ulama muktabar dari aliran
{mdﬂ/r dan sunnah bersepakat bahawa I_xadﬁh ahad ini jika umat
menerimanya maka ia memberi ilmu yang yakin dan beramal dengannya
secara mutlak sama ada dalam akidah dan hukum hakam.®® Ibn

Taymiyyah dalam menerangkan aliran salal ini telah menyebutkan :

“Khabar ahad jika diterima pakai wajib beramal pada
pandangan jumhur ulama yang terdiri dari golongan
Hanafi, Malik, Shafi7{ dan Ahmad. Ini juga merupakan
pandangan golongan Ash‘ari seperti al-Isfarayni dan
Ibn  Furak. Mahupun hadith ahad ini sendiri tidak
memberi faedah kecuali zanni tetapi apabila ada
qarinah  para  ulama hadith  bersepakat — harus
menerimanya dan kedudukan seperti {jima’ ahli-ahli
ilmu  dalam  bidang figh yang mana mereka
bersandarkan  kepada zahir atau gias atau hadith
ahdd. Hukum tersebut akan menjadi satu qatiyy pada
pandangan jumhur. Sekiranya tanpa ijma‘, ia bukan
gatiyy. Tidak berhimpun ahli-ahli ilmu syariat dalam
menghalalkan yang haram atau mengharamkan yang
halal. Begitu juga ahli hadith, mereka tidak berhimpun
untuk membenarkan yang bohong atau membohongkan
yang benar.o?

Ibn Hazm mengatakan  bahawa yjma‘ ulama telah menerima

Ilmdi'llx ug:('irl yang dipercayai daripada Rasulullah. Begitu juga setiap ahli

“*Abi Bakr Khalil ll)rﬁhi_(_n al-Musali, Shu‘bah uI~’Aq|_(lnh bayn Ab;’l;lusnn al-Ash'ari wa
Muntasibin ‘alayh fi ‘Aqidah, Dir al-Kitab al-‘Arabi, Bayrit, 1990. hal. 124. "

“Ibn Taymiyyah, Majmii* al-Fat@wd, t.p, t.t.. jil. 18, hal. 41.
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Islam mereka menerima fladi'th ahad yang dipercayai daripada
Rasulullah. Keadaan demikian berlaku pada setiap golongan seperti ahli
Sunnah, Khawarij dan Qadariah sehingga muncul ahli kalam mu‘tazilah
selepas 100 tahun pertama dari scjarah. Mereka menyalahi §ma‘ dalam

perkara ini.70 Abd al-Qahir al-Baghdadi (m. 429H) menyebutkan :

“ Apabila khabar ahad sah isnadnya dan
matannya  bukan munasabah dan  bukan
mustahil pada akal, maka ia wajib diamalkan. la
mempunyai kedudukan sebagai kesaksian orang
yang adil di sisi hakim bahawa wajib  ia
memutuskan hukum dengannya pada zahir
walaupun tidak mengetahui benarnya dalam
kesaksian.Dengan khabar jenis ini maka para
Juqaha’ mensabitkan kebanyakan daripada furu
hukum-hukum  syariat dalam ibadat,mu’amalat
dan lain-lain bab halal dan haram. Dan golongan
Ahli Sunnah menganggap sesat mereka yang
menggugurkan wajib - beramal dengan  hadith
ahad dari golongan Rafidah, Khawarij dan lain-
lain golongan sesat.””!

Berdasarkan huraian di atas, persclisihan mengenai penggunaan
hadith ahad berpunca dari segi kedudukan /.ludi—th ahad ini membawa
yakin lagi gat’iyy atau grumf. jolongan  yang mengatakan ia qat'iyy
maka mercka berpendapat dibolehkan mengambil {1zl(lfllr—l_tu(1illx tersebut
dalam akidah manakala golongan  yang mengatakan ia ?rmmT maka
mercka tidak mengharuskan penggunaan /'l(l{]il’l ahad dalam akidah. Ini

berbeza dengan Ibn ‘Abd al-Bar yang menycbutkan hadith ahad tidak

“Ibn Llazm, op. cit., jil. 1, hal. 102

"Abd al-Qahir al-Baghdadi, al-Farg bayn al-Firg, Muassasah al-Halabi, al-Qéhirah, t.t.
hal. 196
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membawa ilmu yang yakin tetapi beliau berpendapat i.ladfth ahad wajib
dipakai dalam akidah seperti pengambilan dalam hukum.’2 Apa yang
mercka lakukan ialah untuk menjaga akidah daripada tercemar dengan
bid‘ah dan khurafat. Penerimaan I_ladflh ahad ini terbahagi kepada tiga

golongan iaitu:

i) Menerima })adi-th ahad secara mutlak. Ini merupakan pandangan ahli
I‘mdfllx dan ahli zahiriyyah. 73 la merupakan salah satu daripada
pandangan Ahmad bin Hanbal.7* Pendapat ini juga merupakan
pandangan kebanyakan golongan Ash‘ariyyah seperti Abi Ishaq dan
Ibn Farak.”s

ii) Menolak hadith secara mutlak dan mengatakan ia scbagai zanni. Ini

merupakan pandangan sebahagian besar ulama dan salah satu
daripada pandangan Ahmad bin IJanbal dan kebanyakan golongan

mazhab Hanbali.”®

" Ibn ‘Abd al-Bar, al-Tamhid Lamma fi al-Muwatt@’, t.p., 1967. jil. 1, hal. 2 dan 7.

T Al-Amidi, op. cit., jil. 2, hal. 32

" Ibn Qudamah :\IAMuqdis;. Rawdah al-Nazar wa Jannah al-Munazir, Dar al-Kitah al-
‘Arabi, Bayrut, 1981, hal. 91. al-Baji,al-lhkam al-Fudul fi Ahkam al-Usul, Dar al-Gharly
al-Islami, Bavrut, 1986. hal. 334

" Ibn Taymiyyah, op. cit., jil. 13, hal. 351

" /\]‘(HIIIZ?II;, op. cit., hal. 116. Ibn Qudamah nl-Maqdisi, op. cit., hal. 91
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iii) Menerima [mdi‘lll ahdd dengan syarat ada qari—naIL Ini mecrupakan

pandangan Amidi 77 , Nizam (m. 231H) 78 dan al-Razi.?9

Persclisihan  ulama  dalam  penggunaan [mdflh ahad dalam
akidah lebih hebat daripada penggunaannya dalam bidang hukum. Ini
discbabkan kebanyakan golongan mutakallimin tidak menerima hadith
ahdd sementara golongan muhaddithin menerima pakai I.ladflh ahad. Ini
terbukti dalam penulisan mereka dalam kitab hadith tentang tawhid dan
iman. Olch demikian, terdapat di sana perbezaan manhaj yang
digunakan oleh para mutakallimin dan ahli hadith mengenai status
hadith ahad ini. Golongan mu‘tazilah lebih mirip mengunakan akal
daripada l_:(ulﬁh ahad sebagai  hujah  dalam  akidah. Golongan
mchaddithin pula mendahului }‘uuli-Lh ahad daripada akal sebagai hujah
dalam akidah, Di sini terletak perbezaan antara kedua-dua golongan
dalam menerima pakai hadith ahad. la merupakan perbezaan manhaj
dalam mengambilkannya scbagai  hujah. Golongan salaf menerima
(m(lnll ahad sama ada dalam akidah atau hukum. Sementara itu,
kebanyakan golongan Ash‘ariyyah dan mu‘tazilah tidak menerima pakai
{uulflh ahad dalam akidah. Di sini jelas membuktikan golongan salafl

menerima hadith ahdd dan penolakan hadith ahad ini tidak dikctahui

Al Amidi, op. cit., jil
“bid, ALRAZL al-Mahsid, jil. 4, hal. 284, al-Baji, op. cit, hal. 326.

ALRAZL al-Mahsil, jil. 4., hal. 284



golongan salal dan mujtahid yang empat. la hanya berlaku sclepas

berkembangnya falsafah di dalam Islam.

4.3.2 Kaedah-Kaedah Memahami al-Sunnah

Muhammad al-Ghazali  telah  menetapkan  beberapa  kaedah

memahami al-Sunnah dengan sebaik-baiknya. Antaranya ialah :

i) Memahami al-Sunnah menurut perspektif al-Qur’an.

Muhammad al-Ghazali menjelaskan bahawa kefahaman al-Qur’dn
tidak  sempurna  kecuali ~memahami  al-Sunnah.8¢ Al-Shafi§
menyebutkan bahawa hukum yang diputuskan oleh Rasulullah s.a.w
adalah kefahaman baginda dari al-Qur’an. Sesungguhnya kehidupan
Rasulullah adalah perlaksanaan kepada suruhan al-Qur'an. Segala
perjalanan kehidupan baginda sama ada dari segi ibadat, akhlak,
jihad dan muamalat merupakan al-Qur'an yang “hidup” yang telah
merubah dunia dan membina tamadun manusia. Jika tidak kerana
al-Sunnah sudah tentu al-Qur’an seperti teori-teori falsafah semata-
mata dalam dunia khayalan.#!  Muhammad al-Ghazali juga

menjelaskan bahawa al-Qur'an tidak akan bertentangan dengan al-

“ Muhammad al-Ghazali, Laysa Mina ‘slam, hal. 33

M Muhammad al-Ghazali, al-Sunnah al-Nabawiyyah hal. 143



Qur'an. Beliau menycbutkan bahawa tidak mungkin di sana terdapat
sunnah yang bertentangan dengan al-Qur'an malahan mustahil
terdapat pertentangan hukum-hukum al-Qur’an secara khusus dan

prinsip-prinsip umum.82

Oleh demikian itu, al-Sunnah  adalah bertujuan menjelaskan
kandungan al-Qur’an. Al-Sunnah tidak sekali-kali akan
bertentangan dengan al-Qur'an yang jelas dan terang. Penjclasan
Rasulullah s.a.w. hanya berada  di sekitar pengajaran al-Qurian.
Apabila  terdapat orang yang menyangka berlaku pertentangan
tersebut kemungkinan menunjukkan I_mdi—lh itu tidak sahih atau
lahamannya tidak betul atau pertentangan itu sebenarnya bukan
pada hakikat.

ii) Menghimpunkan had{th-}gadi—th yang berkaitan dalam satu tajuk

Dalam  memahami  sunnah, adalah menjadi keperluan untuk
menghimpunkan i)adﬂll-/}a(ﬁth yang berkaitan dalam satu tajuk,
membezakan antara hrzdﬁh mutashabih dan muhkam, antara yang
mutlak dengan yang khusus, I_ladfth yang umum dengan [nadﬁh yang

khusus. Dengan demikian, akan jelas maksud I_mdﬂh tersebut dan

tidak  berecanggah  sesama  sendiri. Muhammad  al-Gha

¥ Muhammad al-Ghazali, Laysa Mina ‘-Isldm, hal. 36
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menyebutkan perkara ini  bahawa para fugaha apabila hendak
melakukan sesuatu perbahasan, mereka menghimpunkan ayat-ayat
dan (ludT{h serta meneliti {ladftll-tzudﬂll yang “sangkaan” kepada
“kepastian”  dan  membuat  penyelarasan  di - antara  dalil-dalil

tersebut.®4

iii)Memahami I_1adi—th melalui sebab berlakunya perkara yang

berkaitan dan tujuan I‘Iad{th (wurud I_ladi—th)

Untuk memahami sunnah dengan sebaik-baiknya hendaklah
dilihat kepada sebab-sebab khusus mengapa I_xudi_th itu berlaku. Oleh
demikian sesctengah hukum dalam hadith itu sekalipun zahirnya
umum dan berkekalan tetapi sctelah diteliti ia diasaskan kepada satu
scbab yang menjadi hukum itu terhapus dengan terhapusnya ‘illah
tersebut. Hukum itu ada dengan sebab ada ‘illah itu. Muhammad al-
Ghazali menyebutkan bahawa kefahaman sunnah tidak dapat
difahami sebaik mungkin kecuali diketahui tentang keadaan yang
tepat bagaimana I_ladi-th itu diutarakan oleh Rasulullah s.a.w. Apabila
mereka tidak mengetahui  keseluruhan mengenai mas;u, tempat dan
realiti (ludi—th itu berlaku, mercka perlu membuat penyclarasan dan

ketertiban susunan. 84

*bid., hal. 38. Muh

mmad al-Ghazali, al-Sunnah al-Nabawiyyah, hal. 32.

M Muhammad al-Ghazali, Laysa Mina ‘I-Islam, hal. 33
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Sebagai contoh I,mdflh mengenai “ Tidak akan berjaya sesuatu
kaum yang urusan mereka terletak pada perempuan”. 85 l_-ludi—lh ini
diucapkan oleh Rasulullah s.a.w ketika mana Farsi akan diwarisi
oleh kanak-kanak perempuan dalam keadaan negara Farsi huru-

hara.

iv) Membezakan di antara wasilah yang berubah dengan tujuan yang
tetap bagi sesebuah hadith.

Para pengkaji sunnah hendaklah membezakan antara matlamat
dan tujuan yang tetap yang merupakan matlamat bagi sescbuah
!_mrh_lh dengan wasilah  sementara yang ada kaitan dengan sesuatu
tempat yang bertujuan untuk sampai kepada matlamat tersebut.
Muhammad al-Ghazali menghuraikan perkara ini dalam karya al-
Sunnah al-Nabawiyyah bab “antara wasilah dan matlamat”. Beliau

menycbutkan :

“Kami telah sebuthkan dalam sesetengah kitab kami
hadith yang bermaksud : “ Kamu lebih mengetahui
tentang urusan agama kamu.” kami  katakan
bahawa urusan keduniaan adalah mengikut ijtihad
manusia tanpa mengira sama ada mukmin atau
kafir.  Para nabi-nabi tidak  diutuskan untuk
mengajar  manusia mengenai membina  kilang-
kilang, jenis-jenis pertanian seperti mana tidak di
utuskan — untuk — menjadi  jurutera  bangunan,
Jalanraya dan  jambatan. Begitu juga tidak di

1-AsqaliTi, op. cit., jil. 13, hal. 58 (kitab al-Fitan)
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utuskan untuk menjadi doktor bedah dan mata.
Tujuan sebenarnya ialah menerangkan mengenai
akidah, ibadat, akhlak, membersihkan jiwa dan
masyarakat. la mengajar manusia tentang hukum-
hukum  solat dengan tuhannya, dan hubungan
antara satu dengan yang lain. Mengajak mereka
kembali kepada tuhan dengan sebersihnya. Di sana
terdapat bidang-bidang keduniaan seperti
kebebasan  bergerak dan  ciptaan-ciptaan  baru.
Bidang ini  merupakan wasilah dalam menuju
matlamat agama, Syariat meninggalkan perkara ini
kepada orang mukmin bagaimana
mentadbirkannya, dan tidak menyebutkan hukum-
hukumnya secara tetap. 8¢

v) Membezakan di antara hakikat dengan majaz bagi memahami

Sunnah.

Majdz bererti kiasan. Dalam bahasa Arab, penggunaan majaz lebih
kuat daripada penggunaan hakikat. Banyak llud{til Rasulullah yang
mengandungi majaz yang menerangkan sesuatu maksud dengan
bahasa yang amat indah. Muhammad al-Ghazali tidak menolak
penggunaan l,xadi?h sccara harfi atau makna sccara zahir tetapi dalam
beberapa hal ada l_mdflll yang memerlukan kepada takwil kerana
terdapat majaz. Beliau mengambil contoh peristiwa Saidatina ‘Aishah
yang membicarakan I)u(ﬂh yang diriwayatkan oleh ‘Umar bahawa
Rasulullah  s.a.w  menyebutkan orang mati mendengar apabila
ditujukan kepada mercka... “Kamu tidak mendengar apa yang saya
katakan kepada mereka”. Saidatina ‘Aishah  berkata {l_a(llTUl ini

* Muhammad al-Ghazali, al-Sunnah al-Nabawiyyah, hal. 160
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bertentangan dengan ayat al-Qur’an yang bermaksud : “ kamu tidak
akan mendengar apa-apa dari kubur”.(al-Fatir 22) Mubhammad al-
Ghazali  berkata bahawa Saidatina  ‘Aishah  tidak menerima
pertentangan antara kedua-duanya -secara zahir- lafaz al-Qur'an
menunjukkan orang mati secara adatnya tidak bercakap dan tidak
mendengar. Sesungguhnya Allah yang memberi ilmu kepada sesiapa
yang dikehendaki, apabila mereka bercakap scolah-olah mereka

mendengar, ibarat tersebut diterima melalui majaz.s7

vi) Antara magasid shari‘at dan f_uzdi-th.

i, hal. 31

Sunnah merupakan sumber kedua perundangan Islam, yang
didatangkan untuk memenuhi tujuan al-Qur'an. Kedua-dua aspek ini

pula adalah untuk mencapai tujuan agama iaitu memelihara agama,

jiwa, akal, harta dan keturunan. Oleh yang demikian, scharusnya

[uuiﬂh-{uulﬂh adalah  bertujuan  mencapai maq&§i:1 tersebut.
Muhammad al-Ghazali lebih mirip bahawa penyaksian perempuan
boleh dipakai dalam semua bidang. Begitu juga dalam hal hukuman
qll.s‘(—ls atas orang Islam yang membunuh bukan Islam. Beliau

berdasarkan kepada maglahah dan magasid shari‘at.
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Sementara itu Yusuf :ll-Quraqﬁwi- menambahkan  tiga aspek dalam

kaedah memahami al-Sunnah iaitu :

i) Penyelarasan atau tai:ii_h di antara had;th yang bercanggah.

Para ulama hendaklah membuat penyelarasan I.lud;lh dengan
menerima semua nag-nas dan kemudian membuat larj{h dengan
mengambil satu nas dan meninggalkan nas yang lain. Contohnya
I.m(lﬂh mengenai wanita yang menziarahi kubur. Ada hul.lzTIh yang
melarangnya dan  ada {ladflll yang memberi keizinan. Sekalipun
Ijudi-lh»{xudfll: yang memberi keizinan lebih kuat tetapi hendaklah
diselaraskan serta dibuat tarjﬁl dengan menggunakan scbab-sebab

l(uji—h yang telah disebut oleh ulama.88

ii) Membezakan di antara yang Ghaib dan yang Nyata

Terdapat hadith sahih yang menceritakan mengenai alam ghaib
scperti al-sirat, syurga, neraka dan lain-lain. Seorang muslim harus
menerima hadith sahilt mengenainya walaupun bertentangan dengan

apa yang kita tahu.8?

55

“Yisuf al-Qaradawi, Kayfa Nata‘dmal Ma‘a al-Sunnah, hal. 155

¥ Ibid., hal. 173
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iii)Penelitian kepada makna lafaz hadith.
Untuk memahami Sunnah dengan tepat mestilah dibuat penelitian

tchadap makna lafaz yang terdapat di dalam sunnah kerana makna

sesuatu lafaz itu berbeza di antara satu masa dengan satu masa yang

lain. Begitu juga di antara satu tempat dengan tempat yang lain. Sebagai

contoh makna lu.ﬁzl/i}hz\;;i maksud lukisan atau fotografi.®®
4.3.3 Penggunaan Hadith Da’if.

Muhammad al-Ghazali menyebutkan bahawa penggunaan I‘ladi-th
(_i«t’f/' merupakan satu keaiban kepada para pendakwah terutama dalam
bidang akidah dan hukum-hukum syariat.?! Begitu juga untuk
dijadikan hukum terhadap al-Qurin, maka ’.l(ldlﬂl-}]udl?h da’if ini perlu
dibersihkan daripada tafsir al-Qur'an.”2 Walaupun begitu, Muhammad
al-Ghazali menggunakan hud(’th-hadl_’lh (.ia’i‘—/' yang mana pada
anggapannya bersesuaian dengan nilai-nilai al-Qurdan. Sebagai contoh

).mrli_lh yang bermaksud :

“ Kasihkanlah kamu akan Allah  yang telah memberi
kamu makanan dari nikmat-nikmatnya dan kasthlah

' Muhammad al-Ghazili, al-Sunnah al-Nabawiyyah, hal. 79

 Muhammad al-Ghazali, Kayfa Nata‘amal Ma‘a al-Qur'an, hal. 42
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daku dengan kasih sayang Allah.” 93

Menurut al-Bini .hadi_lh ini merupakan hadith da’if dan tidak
§(l!li-’.L Menurut al-Ghazali bahawa I_)adi-lh ini bersesuaian dengan ayat
yang bermaksud :“ Katakanlah, jika kamu kasih kepada Allah, maka
ikutilah aku, sesungguhnya Allah akan mengasihani kamu.” (ali Imran

31) kerana ia termasuk dalam fada’il amal (kelebihan-kelebihan amal)™

Manhaj Muhammad al-Ghazali ialah menggunakan {xadi-lll yang
bersesuaian dengan ruh al-Qur’an walaupun ia merupakan hadi?h gla’ij"
dan menolak I_ladﬁh $a{1fl_1 jika bertentangan dengan ruh al-Quran.
Manhaj beliau ini tidak terkeluar dari manhaj ulama silam  yang
melctakkan lima asas bagi menerima [ludi_lh, tiga dalam sanad dan dua
dalam matan. Inilah pendiriannya ketika membicarakan penolakan
Saidatina ‘Aishah yang diriwayatkan oleh ‘Umar yang menyebutkan @ ¢
Orang mati akan  diazab  disebabkan  tangisan ahli  keluarga
kepadanya.’™s Tetapi Saiditina ‘Aishah menyebutkan sabda Rasulullah
s.a.w. yang bermaksud @ ¢ Sesungguhnya - Allah akan menambahkan
azab kepada orang kafir dengan tangisan ahli keluarganya.™®

7 Al-Mubarakfiiri, op.

cit., jil. 10, hal. 198 (bab al-Manaqib )

" Muhammad al-Ghazali, Figh al-Sirah, Dar al-Rayan, al-Qahirah, 1987. hal. 10 & 23

% AL-Nawawi, op. it jil. 3, hal. S01(bab al-Jani ‘ir)

" 1bid.
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Tambahan pula firman Allah yang bermaksud : “ Tidaklah seseorang
menanggung dosa orang lain.”(al-An’am  164)°7 Demikianlah ‘Aishah
dengan tegas dan berani menolak periwayatan  suatu 'hadi_lh yang

bertentangan dengan al-Qur’an.

4.3.4 Tanda-Tanda Perekaan Hadith

Para ulama telah menetapkan aspek-aspek yang menjadi asas bagi
mengetahui tanda-tanda perekaan (1(1(11’7}1. Antara buku yang mengupas
perkara ini ialah buku yang berjudul Manh@aj Nagd al-Matn Inda ulama’
ul-l_[u(li‘lh al-Nabawi ( Metodologi Kritikan matan oleh ulama-ulama
I.m(li-lh] yang dikarang oleh Salah al-Din Ahmad al-Adlabi. Muhammad
al-Ghazili telah menukilkannya dalam karya berjudul Turathuna al-Iikr.

Antara aspek-aspek yang menandakan perckaan I}adizh ialah :

i) la bertentangan dengan akal yang murni. Maksud akal yang murni
jalah akal yang sentiasa mendapat petunjuk dari nur al-Qur’an dan
al-Sunnah.

i) Riwayal yang bertentangan dengan cita rasa, perasaan jiwa dan hati.

v Muhammad al-Ghaz: i, al-Sunnah al-Nabawiyyah, hal. 23
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iii) Riwayat yang bertentangan dengan secjarah yang yakin ianya benar

dari sumber-sumber yang dipercayai.

iv) Riwayat yang tidak sama dengan percakapan Rasulullah yang fasih

berbahasa Arab.98

Muhammad al-Ghazali menjelaskan tanda-tanda perekaan ihladi_lh
dari segi sanad dan matan yang dinukilkan dari Mustafa al-Siba’iy.

Tanda-tanda perekaan dalam sanad seperti berikut :

i) Rawinya terkenal sebagai seorang pendusta dan ia tidak diriwayatkan

oleh scbarang rawi lain yang dipercayai.

ii) Orang yang berkenaan mengaku yang ia mereka-rekanya.

iii) Diriwayatkan oleh seorang rawi daripada seorang Shaykh (guru)
yang tidak dapat dibuktikan ia bertemu dengannya, atau dia lahir
selepas Shaykh itu meninggal, atau dia tidak pernah mengunjungi

tempat yang didakwanya dia mendengar }_zudih berkenaan.

iv) Perckaan hadith ini kadang-kadang dikesan melalui situasi rawi serta

dorongan perasaannya.

Salah al-Din Abhmad al-A(_llahi-, Manhaj Naqd al-Matn ‘Inda uImm'z’Uu:lfth al-Nabawi,
al-Afaf al-Jadida, Bayrut, 1983. hal. 304, 313, 321 dan 329.
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Sementara tanda-tanda perekaan dalam matan ialah :

Perkataannya tidak murni  sehingga terasa bagi orang yang

mengetahui tentang keindahan bahasa Arab bahawa perkataan
tersebut tidak murni yang tidak mungkin diucapkan oleh orang yang
fasih dan murni bahasanya, apatah lagi dari Rasulullah s.a.w. orang
yang tidak ada tolok bandingnya dalam kefasihan bahasa.

i) Pengertian yang tidak betul, iaitu apabila satu-satu (zadi—th itu

bertentangan dengan perkara rasional yang lumrah tanpa boleh
ditakwilkan, atau ia bertentangan dengan peraturan umum di dalam
keputusan dan tatasusila atau menyeru ke arah hawa nafsu dan
keburukan atau yang bertentangan dengan rasa dan penglihatan
atau bertentangan dengan fakta atau bertentangan dengan ketentuan

Allah di alam semesta dan manusia.

i) Ia bertentangan  dengan  pengertian al-Qur'an yang §a/‘i_l.1 (tegas)
sekira-kira ia tidak boleh ditakwilkan, demikian juga jika ia
bertentangan dengan sunnah yang tegas dan mutawalir atau yang
berbeza dengan prinsip umum yang dipetik daripada al-Qur’an dan

al-Sunnah.



195

iv) Berbeza dengan fakta sejarah yang diketahui pada zaman Rasulullah

s.a.w.

v) Kesesuaian hadith dengan aliran mazhab perawi — yang terkenal

dengan fanatik dan keterlaluan dengan pegangan mazhabnya.

vi) l]ad{lh itu mengandungi suatu perkara yang mempunyai faktor yang

cukup untuk disebarkan, tetapi ia tidak tersebar dan hanya

diriwayatkan olch sescorang.
\’ii)“(l(“—”l itu mengandungi pahala yang terlalu besar bagi perbuatan
yang kecil dan [m(li-llx yang memberi peringatan yang keterlaluan bagi

perbuatan yang remeh.”?
Muhammad al-Ghazali juga telah mengambil pendapat al-Khatib
ul-[%z:gh(ludi_ bahawa I_ludi_lll ahad tidak diterima pakai dalam kcadaan-
keadaan berikut :

i) Jika ia bertentangan dengan hukum akal.

i) Jika ia bertentangan dengan hukum al-Qur'an yang thabit secara

muhkam, maksudnya jika hukum yang didapati dari nas al-Quran

Mustafd al-Sibd'ly, al-Sunnah wa Mukm_mmh&, Maktab al-Islimi, Bayrut, Cet.
Keempat, 1985, hal. 07AM||I_mnmu\tI al-Ghazali, Turathund al-Fikr, hal. 156
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adalah thabit dan muhkam, tetapi jika ia bertentangan dengan
hukum berdasarkan nas al-Quran yang keterangannya diragui,

maka ia tidak wajib ditolak.

iii) Jika ia bertentangan  dengan )_1udi7h yang diketahui, maksudnya

{mdflh itu thabit secara yakin dan bukan secara sangkaan.

iv) Jika ia bertentangan dengan perbuatan yang sclaras dengan
sunnah, mungkin yang dimaksudkan ialah jika khabar itu
bertentangan dengan amalan golongan salal yang telah discpakati

thabit secara yakin dan bukan sccara sangkaan.

v) Jika ia bertentangan dengan mana-mana keterangan yang sudah

diterima sccara pemutus.

vi) Jika ia bertentangan dengan }_mdi-th ahad yang satu lagi sedangkan
Igmlﬂh yang satu ini kesahihannya dibuktikan dengan keterangan
akal atau daripada keterangan I_1adflh-{mdi7h lain atau keterangan

ijma’ atau lain keterangan yang sabit dan yang diketahui.100

Para ulama menetapkan etika-ctika dalam mengkaji al-Sunnah ialah :

Muhammad al-Ghz

100

wrathuna al-Fikr, hal. 171
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Seseorang  yang ingin  mengkritik {mdﬂh mestilah  mempunyai

keahlian dalam bidang ilmu Hadith. Ini membawa erti tidak harus
orang awam yang tidak mempunyai kepakaran dalam bidang ini
membuat ulasan dan kenyataan.

i) Seseorang yang mengkritik matan, hendaklah dengan hati yang

bersih dan keikhlasan yang tulus kepada Allah. Beliau hendaklah

menjauhkan diri dari mengikut hawa nafsu.

iii) Terdapat ribuan [mdi_th sahih dalam @abf’guyn. Jika terdapat sedikit
daripadanya yang dikritik oleh ulama-ulama I_rmI(Tlh atau yang diragui
kesahihannya, perkara ini tidak membawa kepada cacat cela atau

mengurangkan nilai kitab tersebut.

iv) Mengkritik matan ini merupakan perkara ijtihad. Sckiranya betul
mendapat dua ganjaran pahala dan sekiranya salah mendapat satu

ganjaran pahala.

Daripada  penjelasan di atas, dapatlah disimpulkan bahawa
Muhammad al-Ghazali merupakan scorang yang mempertahankan
sunnah dan menolak hujah-hujah mereka yang mengingkari sunnah
sebagai sumber perundangan Islam. Beliau menggesa sunnah.itu harus

difahami dari perspektif al-Qur'an. Menurut beliau, I_mdfth a{lad tidak
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membawa ilmu yang yakin dan tidak boleh diambil hujah dalam akidah.
Walaupun begitu, I}ud{lh ahad yang disokong oleh ayat-ayat al-Qur’an

scharusnya diterima.
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