BABI
EKSISTENSI AGAMA DALAM AL-QUR’AN

1.0 Pendahuluan

Secara kronologis, Islam datang setelah agama Yahudi dan agama Kristian

berkembang. Islam datang sebagai koreksi dan penyempurnaan terhadap agama-

agama terdahulu. Oleh kerana fungsi tersebut, maka dalam ajaran agama Islam

terdapat banyak pand: perny dan k p i agama-agama
dan kepercayaan yang wujud sebelum kedatangan Islam itu sendiri. Oleh itu,

dalam bab ini penulis akan menghuraikan doktirin-doktrin (ajaran) Islam yang

A,

berhubungkait dengan agama-agama lain, sekali ip

Islam tentang agama lain serta doktrin-doktrin Islam yang boleh menjadi panduan

sikap tol i beragama dalam

asas bagi
1.1 Terminologi Agama
Berbicara tentang terminologi agama dalam al-Qur’an, setidaknya ada dua istilah

yang paling dominan digunakan, iaitu a/-Din dan al-Millah." Secara leksikal

kedua istilah ini mempunyai erti yang sama, iaitu agama. Namun dalam al-

h

Qur’an, meskipun kedua istilah punyai sut i yang sama, tetapi

digunakan dalam konteks yang sedikit berbeza. Untuk lebih jelas, pengertian

kedua-dua istilah tersebut menurut al-Qur’an, akan dihuraikan sebagai berikut.

! Al-Shahrastant men)elukan bahawa dalam al-Qur'an wujud beberapa istilah yang
merujuk kepada umat ia), iaitu: al- Din, al- Millah, al- Shir‘ah, al-
Minhaj, al- Islam, al- llangﬁyyah al- Sunnah dan al- Jama'ah. Semua kata ini secara substansi
(hakikat) memiliki pengertian yang lebih kurang sama, baik dari segi etimologi mahupun secara
terminologi. Lihat al- Shahrastani (t.t.), a/- Milal wa al- Nihal. Lubnan: Dér al- Fikr. h. 37.




1.1.1 Al-Din

Istilah al-din telah lama dikenali di dunia Islam. Meskipun demikian, dalam
kepustakaan Islam, istilah a/-Islam lebih diperhatikan dan lebih banyak dibahas
secara luas dan mendalam berbanding dengan istilah a/-din. Padahal Islam itu

sendiri adalah nama dari a/-din.

Menurut Dawam Raharjo, pengertian yang lebih mendalam mengenai al-
din baru timbul di kalangan cendekiawan Muslim sebagai gejala baru dalam dua
kerangka. Pertama, untuk mengemukakan pengertian yang lebih luas, atau definisi
baru mengenai al-din atau Islam. Usaha ini timbul ketika terjadi perbincangan
mengenai hubungan agama dan kebudayaan atau agama dan negara. Kedua, untuk
mendapatkan pengertian tentang Islam sebagai suatu agama, ketika perbandingan

dibuat antara Islam dengan agama-agama yang lain’.

Sejak 15 abad yang lalu al-Qur’an telah membicarakan secara luas tentang
al-din. Malahan kata al-din dan derivatifnya yang diungkapkan di dalam al-
Qur’an sebanyak 94 kali, dan ia dimuat dalam 40 buah siirah, baik Makkiyyah
mahupun Madaniyyah.* Secara morfologi (dilihat dari segi bentuk kata) istilah a/-
din tersebut pada umumnya diungkapkan dalam bentuk masdar (kata benda
abstrak), baik yang berdiri sendiri mahupun yang dirangkaikan dengan perkataan

lain, seperti kata yaum, damir (kata ganti), awalan a/ dan lain sebagainya.

? Prof. Dr. Dawam Raharjo (1996), Ensiklopedi al- Qur‘an, Tafsir Sosial Berdasarkan
Konsep-Konsep Kunci. Jakarta: Paramadina.

3 Lihat sirah al- Fatihah (1), 4, sirah Yisuf (12): 40 dan 76, sirah al- A‘raf (7): 29,
siirah al- Taubah (9): 36, sirah al- Nir (24): 2, sirah al- Zumar (39): 2, sirah al- Rum (37): 20
dan lain-lain.
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Oleh yang demikian, bersesuaian dengan kata yang menyertainya, kata al-
din dalam al-Quran mempunyai deskripsi yang luas.* Sekurang-kurangnya

terdapat lima pengertian yang ditonjolkan dalam al-Qur’an, iaitu:

a. Merujuk kepada makan kepatuhan atau ketaatan. Seperti terdapat dalam Sirah

al-Zumar ayat 2:

Ertinya : “Sesungguhnya Kami menurunkan kepadamu Kitab (al-
Qur’an) dengan (membawa) kebenamn Maka sembahlah
Allah dengan P ” Sirah
al-Zumar (39): 2.

Firman Allah lagi:

Ertinya: “Dan sembahlah Allah dengan mengikhlaskan ketaatanmu
kepadaNya.” Sitrah al-A ‘raf (7):29.

Berdasarkan kedua ayat di atas, kata al/-din didahului atau dirangkaikan
dengan kata mukhlisan (bentuk mufrad) dan mukhlisin (bentuk jama'). Dalam
konteks ini, istilah a/-din mengandungi makna tunduk dan patuh (taat) kepada
Allah dengan melakukan ibadah kepada-Nya. Ayat tersebut juga didahului dengan
kata u'bud dan ud'i yang bererti merujuk kepada perintah untuk pengabdian.
Perintah ini menunjukkan bahawa konsep al-din dalam ayat-ayat di atas

menegaskan permasalahan tauhid, iaitu bahawa yang wajib disembah hanyalah

Allah, bukan yang lainnya. Kerana dalam k § ligiusitas (k ),

* Dr. Mubammad ‘Abd Allah Darras menghuraikan secara terperinci dan menarik tentang
al- din. Beliau secara umumnya telah menyimpulkan makna kata al- din kepada tiga makna besar
berasaskan kepadn lslm.wqéq dan tagrif lnfunya Mengik beliau d.ln
ishtisqaq aka . Huraian inci lihat Dr.
Mubammad Abd Allah Darras (1990), al- Dm Kuwait: Dar ;l~thm, h.30-31.
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pemakaian kata “ikhlas” dan derivatifnya dalam al-Qur’an mempunyai kandungan

makna mengesakan Allah’.

b. Merujuk kepada Hari Pembalasan. Seperti terdapat dalam Firman Allah Taala
berikut:

Ertinya :”Yang menguasai hari pembalasan.”Siirah al-Fatihah (1): 4.

Ertinya: "Dan mereka berkata:” Aduhai celakalah kita! “Inilah hari
pembalasan.” Sizrah al-Safat (37): 20.
Kata al-din yang dirangkaikan dengan kata yaum diulang sebanyak 13
kali, dan kesemuanya merujuk kepada pengertian hari pembalasan. Dinamakan

demikian, kerana pada hari itu setiap manusia akan menerima pembalasan

herd.

kan lannya yang baik mahupun yang buruk. Dalam al-Qur’an, istilah
yaum al-din disebut juga (sinonim) dengan istilah yaum al-giyamah, yaum al-

hisab, yaum al-jaza’ dan yaum al-akhir®

¢. Merujuk kepada hukum atau perundangan. Seperti dalam ayat:

Ertinya: “Tiadalah patut Yusuf menghukum saudaranya menurut
undang-undang raja, kecuali Allah menghendakinya.”
Sirah Yiisuf (12): 76.

Ertinya: "Perempuan yang berzina dan laki-laki yang berzina, maka
deralah tiap-tiap orang dari keduanya seratus kali dera, dan
janganlah belas kasihan kepada keduanya mencegah kamu

* Lihat Abmad Mustafi al- Maraght (1946), Tafsir al-Maraghi. jilid 8. Lubnan: Dar al-
Thya’, h. 130.
© Seperti siirah al- Fitikah (1): 4 dan siirah al- Safat (37): 20
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untuk mencegah din (hukum) Allah, jika kamu beriman
kepada Allah dan hari akhirat”. Siirah al-Niir (24): 2.
Merujuk kepada konteks dan kandungan ayat 2, siirah al-Nir di atas, din
Allah bermaksud hukum atau undang-undang Allah. Hal ini dapat dilihat dan
difahami dari perintah Allah untuk mendera pelaku zina. Perintah tersebut
memberikan indikasi adanya pelanggaran terhadap hukum atau undang-undang
yang telah ditetapkan oleh Allah. Huraian ini sejalan dengan pendapat yang
dikemukakan oleh al-Maraghi dan al-Qurtubi, yang menafsirkan din Allah pada

ayat di atas dengan hukum Allah.

d. Merujuk kepada Islam. Seperti yang terdapat dalam sitrah al-Riim (30):43:

Ertinya: “Oleh kerana itu, hadapkanlah wajahmu kepada agama yang
lurus (Islam) sebelum datang dari Allah suatu hari yang tak
dapat ditolak (kedatangannya) pada hari itu mereka
terpisah-pisah.” Siirah al-Riim (30):43.

Dalam al-Qur’an, kata al-din yang dirangkaikan dengan kata al-qayyim
disebut sebanyak enam kali, yang antaranya terkandung dalam siirah Yiisuf (12):

40; al-Riim (30): 30; dan al-Taubah (9): 36. Jika diperhatikan, meskipun ayat-ayat

t but al-din al-qayyim dalam k ks yang berb namun begitu
dapat difahami bah: ia bermaksud agama Islam. Islam disebut sebagai al-din

al-qayyim kerana ia mengandungi kriteria ajaran yang benar dan lurus untuk

7 Abmad Mustafa al- Maraghl (1946), op.cit., jilid 19. h. 69-71. dan lihat juga al- Qurtibi
(1976), al- Jami" li Ahkam al- Qur ‘an. li Abi ‘Abd Allah ibn. Muhammad al- Anshari al- Qurtibi.
jilid 12. Kaherah: Dar Kutib al-* Arabi, h. 166.
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gatur kehidup ia, yang b ber dari Allah.® Untuk itulah al-Qur’an

Jjuga menyebutnya dengan istilah din Allah dan din ul—lmqq.g

e. Merujuk kepada pengertian agama. Seperti yang terdapat dalam ayat :

Ertinya: “Dialah yang telah mengutus RasulNya (dengan membawa)
petunjuk (al-Quran) dan agama yang benar untuk
dimenangkanNya atas segala agama, walaupun orang-orang
musyrik tidak menyukai.” Siirah al-Taubah (9): 33.

Ertinya: “Untukmulah agamamu, dan untukkulah agamaku”. Sirah
al-Kafiriin (109): 6.

Dalam ayat di atas, kata din diertikan dengan agama. Dan maksud inilah
yang paling banyak dijumpai dalam al-Qur’an yang merujuk kepada kata din .
Istilah al- din adalah berlaku secara umum, kerana ia tidak hanya ditujukan pada
Islam sahaja, tetapi juga untuk agama-agama yang lain. Malahan aliran
kepercayaan yang dipeluk oleh sesuatu masyarakat tertentu pun dapat juga disebut
sebagai agama; dimana dalam al-Qur’an, kedua-duanya adalah dalam ungkapan
pengertian al- din. Namun begitu, Islam menurut al-Qur’an, adalah satu-satunya
agama yang diakui oleh Allah sebagai agama yang benar dan lurus, serta agama

yang diredaiNya."

Demikianlah beberapa pengertian al- din yang terdapat dalam al-Qur’an.
Meskipun memiliki pelbagai deskripsi makna yang nampaknya berbeza antara

satu sama lain, namun secara konsep mengacu kepada pengertian yang saling

® Lihat sirah al- Taubah (9): 36, al- Rim (30): 30 dan siirah Yisuf (12): 40.
? Lihat siirah al- Taubah (9): 29, al- $af (61): 9 dan siirah al- Taubah (9): 33.
19 iat siirah al- Maidah (5): 3, siirah al- Taubah (9): 36 dan sirah Yasuf (12): 40.
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berhubungan. Dan apabila diteliti lebih lanjut, maka dapat difahami bahawa

pelbagai makna tersebut tercakup dalam istilah agama.

Oleh sebahagian ulama Islam, a/-din dianggap sebagai ketetapan Ilahi
yang memandu orang-orang yang mempunyai akal fikiran yang sehat dengan
ikhtiyar pilihan mereka ke arah kebaikan di dunia dan kejayaan di akhirat. Dengan
kata lain, a/-din merupakan taqrir Ilahi yang memimpin ke arah jalan yang benar
dan lurus dalam soal-soal iktikad dan ke arah kebaikan dalam soal-soal suluk dan
mu‘amalah.” Selain itu istilah a/-din juga bererti cara hidup'? dan undang-undang

Allah kepada seluruh umat manusia."*

Substansial (hakikat) daripada a/- din adalah merupakan ketundukan dan
kepatuhan terhadap sesuatu yang diyakini memiliki kekuasaan yang suci dan
mutlak di luar manusia. Menurut agama wahyu, wujud yang mutlak tersebut
adalah Allah, Tuhan Pencipta (Khaliq) alam semesta beserta isinya'*

Keb k ia ini bukan hanya bersifat teoritik belaka,

tetapi ianya boleh dibuktikan secara empirik. Ini terbukti ketika orang-orang yang

semula menolak kewujudan ‘Khaliq’ ini (atau apapun sebutannya), pada akhimya

kembali p inya. Sebagai contoh lihat misalnya kisah Fir‘aun yang

dengan angkuhnya mengengkari wujudnya Tuhan dan bahkan mengakui dirinya

sebagai Tuhan yang tertinggi, namun pada akhir hayatnya tetap mengakui

'! Dr. Muammad ‘Abd Allah Darras (1990), op.cit., h. 33.
'? Lihat Afzalur Rahman (1981), Encyclopaedia of Seerah, jilid TV, London: The Moslem
School Tmsl, h. 139-140.
? Dr. Rauf Syalabi (1984), Alihah Fi al-Aswagq. N Dar al iyyah L al-
Tiba‘ah wn:l Naghr, h. 37.
!4 Pengakuan setiap manusia terhadap eksistensi al- Khalig ini Lihat sirah al- A 'raf (7):
172 dan sirah al- Zuhrif (43): 87.
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keberadaan Khaliq."” Sehubungan d , agama g hubungan antara

manusia dan Khaliq, juga merangkumi hubungan antara manusia dan alam

sekitarnya. Hubungan ini wujud dari aspek spiritual serta ia dapat juga dilihat

"

dalam kehidupan sehariannya. Selanjutnya untuk agar
hubungan tersebut sesuai dengan yang dikehendaki Allah, maka dia menetapkan
peraturan-peraturan, undang-undang atau hukum, sebagai pedoman bagi manusia

yang dibawa oleh Para Rasul dan NabiNya. Oleh yang demikian, kesungguhan

hi  ped tersebut akan menghantarkannya kepada

P

kebahagiaan dunia dan kesejah akhirat.

112 Al-Millah

Istilah millah disebut sebanyak 15 kali dalam al-Qur’an, sembilan kali pada
periode Mekah, dan enam kali pada periode Madinah." Merujuk kepada
bentuknya, istilah millah sesekali dinyatakan dalam bentuk ism (kata benda), dan
kadangkala pula di-idafahkan kepada ism seperti Ibrahim dan gaum serta damir
(kata ganti) sesudahnya. Daripada 15 kali penyebutan kata millah tersebut, tujuh

kali dikaitkan dengan Nabi Ibrahim a.s."

Ibrahim merupakan salah seorang Nabi dan Rasul yang mempunyai
banyak keistimewaan. Di antaranya ialah beliau telah dianugerahi kedudukan

yang mulia di sisi Allah dengan sebutan Khalil Allah (kekasih Allah). Beliau juga

'3 Lihat sirah Yanus (10): 83, sirah al- Syu'ara’ (26): 23, sirah al- Qasas (28): 4, dan
siirah al- Nazi‘at (79): 24. Sedangkan pengakuan Fir’aun tentang Tuhan ini lihat siirah Yiinus (10):
90-91.

'S Al-Faid Allah al- Hasani (1332 H), Fath al- Rakman li Talib Ayat al- Qur‘an. Lubnan:
al- Matba’ah al- Ahliyyah, h. 410.

17 Lihat siirah al- Bagarah (2): 130 dan 135, Ali Imran (3): 95, al- An'am (6): 161, sirah
al-Nisa' (4): 125, sirah al-Nahl (16): 123 dan lain-lain.
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termasuk dalam kategori rasul yang menerima gelaran Ulii al-‘Azmi, dan terpilih
sebagai pemimpin umat manusia, setelah berhasil menjalani pelbagai ujian dari
Allah. Selain itu, kebanyakan keturunannya yang kemudian dilantik menjadi
pemimpin umat, diangkat dan dipilih sebagai nabi dan rasul, sehingga dari
keturunan Nabi Ibrahim inilah lahimya tiga agama monoteis dunia iaitu Yahudi,
Kristian dan Islam. Secara historis ketiga-tiga agama tersebut tidak dapat
dipisahkan dari agama (millah) Ibrahim. Kerana para nabi dari ketiga-tiga agama
tersebut, iaitu Nabi Miisa a.s., Nabi ‘Isa a.s. dan Nabi Muhammad s.a.w. adalah

sebagai penerus dari nabi-nabi sebel . Mereka k diperintah}

oleh Allah supaya mengikuti millah Nabi Ibrahim.'®

Ditinjau dari segi substansinya, istilah millah sinonim dengan kata al-din,
iaitu nama sesuatu yang disyariatkan oleh Allah untuk hambaNya melalui risalah
yang dibawa oleh nabi dan rasul, agar mereka dapat berinteraksi dengan Allah.

Pengertian yang senada juga dirumuskan oleh Ibrahim Anis dalam a/-Mu jam al-

Wasit.'> Meskipun demikian antara keduany p i kesan makna yang
berbeza. Menurut al-Raghib, kata millah tidak di-idafat-kan kecuali kepada Nabi,
dan tidak ada yang di-idafat-kan kepada Allah atau kepada umat Nabi Muhammad
s.a.w secara perorangan. Tetapi bila diamati lebih lanjut, dalam al-Qur’an kata
millah juga ada yang di-idafat-kan kepada damir (kata ganti) yang berbentuk
jamak (plural), dan pada umumnya merujuk kepada umat Yahudi dan Nasrani,

atau kepada suatu kaum tertentu.”’

'® Lihat siirah al- Syu‘ara’ (42): 13.
19 Torahim Anis ef al.(1989), al-Mu jam al-Wasiy. Surabaya: Angkasa.
0 Al-Raghib al-sfahani (t.t.), Mu ‘jiam Mufradat li Alfaz al- Qur ‘an. Lubnan: Dr al- Fikr.
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Selain di-idafat-kan kepada Allah, istilah a/-din juga dapat di-idafat-kan
kepada seseorang. Misalnya din Allah dan din (agama) si Zaid. Dengan demikian
dapat difahami bahawa istilah millah lebih berorientasi kepada sesuatu yang
bersifat komunal, yang mengacu pada satu komuniti yang lebih luas dalam
kaitannya dengan syariat Allah. Sedangkan istilah a/-din lebih berorientasi kepada

suatu fenomena yang bersifat individu, iaitu ketundukan dan k h

dalam melaksanakan apa yang disyariatkan Allah”’ Dengan kata lain,

bagai dijelask I-Maraghi, agama disebut millah kerana para nabi dan
rasul adalah yang gajar dan jelaskannya kepada umat,
sehingga terbentuk suatu iti keag tertentu. Sedangkan disebut al-din

kerana setiap orang beragama harus tunduk kepada ajaran agamanya.’’Agama dan

Fitrah Manusia

1.2.  Agama dan Fitrah Manusia

Agama merupakan fenomena universal dalam kehidup

besar pengaruh planet bumi ini dengan pelbagai latar belakang lingkungan, iklim
dan budaya, menganut salah satu agama atau suatu agama. Dalam Kkaitan ini,
Hendry Bergson sebagai dikutip oleh ‘Abd al-Karim Khatib, pernah

Lan kel 1 Lol 1

mengemukakan, “... sesungguhnya telah dit p p

yang tidak mengenal ilmu, seni, dan falsafah, tapi tidak satu kelompok pun dari
mereka tanpa menganut suatu agama”? Suku-suku Hotentot di Amerika,

misalnya, walaupun mereka belum meninggalkan tingkat keprimitifannya sampai

2! Lihat siirah al-Zumar (39): 2.

2 Mugtafa al Maraght (1964), op.cit., jilid. 19, h. 71.

PAbd al-Karim Khifib (tt), Qadiyyah al-Ulihiyyah bayn al-Din wa al-Falsafah.
Kaherah: Dar al-Fikr al-* Arabi, h. 25.
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sekarang, malahan ada di orang g suku masih daging
manusia, tetapi mereka mengenal Tuhan yang satu di atas dewa-dewa yang

disebut Bapa semua Bapa.“

Kenyataan di atas menunjukkan bahawa keperluan terhadap agama
merupakan keperluan yang paling fundamental dan universal dalam kehidupan
manusia. Tidak ada manusia yang dapat menghindarkan diri dari
ketergantungannya kepada agama. Dengan demikian, keperluan terhadap agama
merupakan bahagian yang intrinsik dalam kewujudan kemanusiaan yang tidak
boleh digantikan dengan bentuk-bentuk keperluan lainnya. Mereka yang

1

i atau baik terpaksa ipta “agama baru” demi
memuaskan jiwanya. Dengan kata lain, jika seseorang tidak percaya kepada
Tuhan Yang Maha Kuasa, maka orang itu akan menganggap sesuatu yang lain

sebagai kebenaran puncak dan akan menjadikannya sebagai agamanya dan

bahnya.” Sehub dengan hal ini, dalam pandangan Islam sejak

Yy Yy 5

semula pada dasarnya ia telah iliki fitrah berag:

Secara etimologi, kata fitrah bil dari akar kata al-fatr yang bererti

belahan, dan dari definisi ini lahir makna-makna lain seperti penciptaan atau

kejadian.® Di dalam al-Qur’an, lafaz fitrah dengan pelbagai derivasinya diulang

24 Abbas Mahmud al-Aqqad (1974), Allah. Kaherah: Dar al-Ma'rif, h. 26.

25 Menurut Eric Fromm, tidak ada seorang manusia pun yang tidak memerlukan agama,
iaitu suatu keperluan terhadap suatu kerangka orientasi dan objek pengabdian. Kerana manusia
boleh saja menyembah binatang, pepohonan, patung emas atau batu, dewa yang tak nampak, orang
suci atau pemimpin yang ditakuti, serta bah arwah nenek kelas
atau partinya, wang dan lain-lain sebngunyl Lihat Seri Esensia 2 (1985), Agama dan. Kekerasan,
Jakarta: Kelompok Studi Proklamasi, h. xii.

2 M. Quraish Shihab (1996), Wawasan al-Qur ‘an. Bandung: Mizan, h. 283. Bandingkan
dengan Edward William Lane (1968), Arabic-English Lexicon, jilid 6. Lubnan: Offset
Condrogravure, h. 2416; Ibn Manziir (1966), Lisan al-‘Arab, jilid 6. Beirut: Dar Misriyyah, h. 361-
365.
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sebanyak 20 kali.?’ Masing-masing enam ayat berkaitan dengan manusia. Dalam
konteks yang pertama bererti al-inshiqaq, al-shagq dan al-inkisar (pecah belah).
Sedangkan dalam konteks yang kedua dan ketiga bererti al-khilgah, al-ijad dan
al-ibda® (penciptaan).”* Manakala yang menjadi subjek dalam penciptaan tersebut

adalah Allah.

Dengan demikian dapat difahami bahawa istilah fitrah dalam al-Qur’an
pada umumnya berkaitan dengan soal ciptaan Allah, baik alam mahupun manusia.
Dalam hal ini Allah sebagai al-Fatir mengandungi erti bahawa Dialah yang mula-
mula menciptakan (¢he originator), tanpa ada contoh sebelumnya. Pengertian ini

didasarkan kepada adanya riwayat dari Ibn ‘Abbas yang mengatakan:

“Saya tidak tahu tentang maksud kata fafir dalam ayat fatir
al-samawat wa al-ard, hingga dua orang Arab Badwi datang
kepada saya. Kedua-d butkan sebuah sumur. Salah
satu diantara mereka bcrkma ana fa{arluha ertin’ nya “sayalah yang
menggali sumur itu untuk pertama kalinya”. * Dari peristiwa

but, Ibn ‘Abbas hami bah: kata fitrah ini digunakan
untuk penciptaan atau kejadian sejak awal.

Bersesuaian dengan kisah di atas, kata fitrah jika dikaitkan dengan

ia — fitrah ia — bererti kejadi ia sejak semulajadi atas asal

kejadiannya sebagaimana diciptakan Allah SWT. Berkaitan dengan ini Allah

SWT berfirman yang bermaksud:

Ertinya: "Maka hadapkanlah wajahmu dengan lurus kepada agama
(Allah); (tetaplah atas) fitrah Allah yang telah

" Muhammad Fu’ad ‘Abd al-Baqi (t.t.), al- Mu jam al- Mufahras li Alfaz al- Qur'an.al-
Karim. )akarta: Maktabah Dahlan, h. 663-664.

% Al-Raghib al-Isfahani (t.t.), op.cit., h. 396

 Jalal al-Din al-Suyiti (1978), Al-ligan fi ‘Ulim al-Qur‘an, jilid 2. Beirut: Dar al-Fikr,
h. 113,
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menciptakan manusia menurut fitrah itu. Tidak ada
perubahan Kkata fitrah Allah. (Itulah) agama yang lurus;

tetapi kebanyak tidak getahui”. Sirah al-
Riam (30): 30.

Ayat di atas merupakan satu-satunya ayat yang menyebutkan kata fitrah,
iaitu yang mengikuti pola fi‘lah (masdar). Dalam bahasa Arab, pola atau bentuk
tersebut menunjukkan erti keadaan atau jenis perbuatan. Dengan demikian, ayat
diatas berkaitan dengan keadaan manusia yang dengan itu ia diciptakan. Ertinya,

Allah telah iptak ia dengan keadaan tertentu, yang di dalamnya

i kek kekt yang di kan Allah dalam dirinya saat ia

diciptakan, dan keadaan itulah yang menjadi fitrahnya.*

Merujuk kepada fitrah di atas yang dikaitkan dengan agama, maka dapat
difahami bahawa sesungguhnya manusia sejak asal kejadiannya membawa potensi
keagamaan. Dengan demikian dapat dikatakan bahawa beragama adalah
merupakan watak asli atau naluri manusia yang dibawanya sejak lahir. Fitrah

1 1

keagamaan ini akan melekat pada diri ia untuk sel ya,

boleh jadi tidak diakui atau diabaikannya. Sebab sebagai dijelaskan pada

ayat di atas, bahawa fitrah itu merupakan ciptaan Allah bagi manusia yang tidak

dapat diubah atau diganti dengan yang lain.

Merujuk kepada ayat 30 sirah al-Rim di atas, maka boleh difahami
bahawa kata al-din pada ayat tersebut menunjukkan kepada agama yang sesuai

dengan fitrah manusia adalah agama Islam. Oleh kerana itu, Islam disebut juga

% |bn Kathir (1993), Tafsir al-Qur'an al-‘Azim, jilid 3. Kaherah: Dar Maktabah al-
Qayyimah, h. 407-408; al-Qurtubi (1994), al~Jami".al-Ahkim al-Qur an, jilid 14. Kaherah: Dar al-
Hadist, h. 27-30; Sayyid Qutb (1998), F¥ Zilal al-Quran, jilid 5. Kaherah: Dir al-Syurug, h. 2767
dan.Murtada Muthahhari (1998), al- Fifrah, (trj). Afif Muhammad, Jakarta: Penerbit Lentera. h. 8
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agama fitrah, iaitu agama yang dirancang oleh Allah bersesuaian dengan fitrah
atau sifat asli kejadian manusia. Dalam kaitan ini pula, para mufassir pada
umumnya memahami makna fitrah pada ayat 30 surah a/-Riim tersebut sebagai

potensi bertauhid dan ber-Islam.’' Pada dasamnya antara tauhid dan Islam

merupakan suatu } yang tak terpisahkan. Dalam hal ini intisari dari ajaran
Islam adalah tauhid, dan tauhid inilah yang membezakan Islam dengan agama-

agama lainnya. Dengan demikian Islam dapat disebut juga sebagai agama tauhid.

Agama Islam, yang berintikan p dan sikap yerahkan diri dan
tunduk kepada Allah itu, sejalan dengan kecenderungan dasar manusia, khususnya
kecenderungan untuk mencari Tuhannya. Menurut al-Qur’an, sebelum manusia

lahir ke dunia ini, pada hakekatnya ia telah membuat suatu perjanjian atau ikatan

primordial dengan Tuhan, sebagaimana dilukiskan al-Qur’an dalam ayat berikut :

Ertinya: "Dan (ingatlah), ketika Tul geluarkan keturunan
anak-anak Adam dari sulbi mereka dan Allah mengambil
kesaksian terhadap jiwa mereka (seraya berfirman):
“Bukankah aku ini Tut ?” Mereka jjawab “Betul
(Engkau Tuhan kami), kami menjadi saksi”.(Kami
lakukan yang demikian itu) agar di hari kiamat kamu tidak
mengatakan: “Sesungguhnya kami (bani Adam) adalah
orang-orang yang lengah terhadap ini (keesaan Tuhan)”.
Sirah al-A‘raf (7):172.

Ikrar primordial (fitrah) itu memang tidak disedari manusia. Tetapi hal ini

akan nampak dalam kecenderungan universal manusia sendiri yang selalu

3! Pembahasan para mufassir yang terperinci mengenai fitrah ini lihat, Sa‘id Hawwa
(1989), al-Asas fi al-Tafsir, jilid 8, Kaherah: Dar al-Salam, h. 4272; Ibn Kathir (1993), op.cit, jilid
3, 407-408; al-Qurtubi (1994), op.cit, jilid 14, 30; Sayyid Qutb (1998), op.cit, jilid 5, h. 2767
Wahbah al-Zuhailf (1991), al-Tafsir al-Munir fi al-'Aqidah wa al-Syari‘ah wa al-Manhaj, jilid 3,
Beirut: Dar al-Fikr al-Mu'dsir, h. 285; dan Mubammad al-Jauzi al-Quraisi al-Baghdadi (1987),
Zad al-Masir fi ‘llm al-Tafsir, jilid 6, Beirut: Maktab al-Islami, h. 301.
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mendapat bisikan dari hati nuraninya. Menurut Fazlur Rahman, tugas utama para
nabi dalam hal ini adalah untuk menjaga hati nurani manusia sehingga ia dapat
membaca apa-apa yang telah dituliskan Allah dalam hatinya itu dengan lebih jelas
dan lebih meyakinkan.*® Untuk itu, Allah telah membuat para nabi tersebut
mengucapkan ikrar yang teguh sebagai tanda kesanggupan mereka dalam

menyampaikan risalah-Nya. B

Manakala mengenai akibat dari ikrar atau perjanjian di atas, Ibn ‘Abbas
sebagaimana dikutip oleh Rashid Rida menyatakan bahawa fitrah seumpama itu
merupakan perjanjian pertama (al-mithaq al-awwal) yang perlu diikrarkan lagi
pada perjanjian akhir (al-mithaq al-akhir) di alam dunia. Barang siapa mati dalam
usia yang belum baligh, maka ia dihukumi sebagai seorang muslim, sebab ia telah
berikrar tentang ketauhidan Allah di alam perjanjian pertama, meskipun ia dari
keturunan non muslim. Namun apabila seseorang telah mencapai usia baligh,
sementara ia belum mengikrarkan ketauhidannya kembali di alam perjanjian
akhir, maka perjanjian pertamanya dinyatakan tidak berguna. Apabila ia mati,

maka ia mati dalam keadaan kafir.**

Dengan demikian, manusia adalah makhluk yang terikat dengan perjanjian
primordialnya, sebagai makhluk yang sedar kedudukannya sebagai ciptaan Tuhan.
Setiap manusia yang lahir di dunia ini memiliki kecenderungan untuk
mentauhidkan Tuhan dan menganut agama Islam. Oleh kerana itu jika akhimya

kecenderungan tersebut tidak dipraktiskan, itu bererti disebabkan oleh faktor-

3 Fazlur Rahman (1980), Major Themes of the Qur'an. Kuala Lumpur: Islamic Book
Trust. h. 24.

3 Sirah al-Ahzab (33): 7.

3 Rashid Rida (1367 H), Tafsir al- Qur'an al- Hakim al- Sharh bi al- Tafsir al- Manar,
jilid 9. cet. 2. Beirut: Dar al- Mandr. h. 362-363.
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faktor luar yang berpengaruh terhadap dirinya dan menyimpangkannya dari jalan
yang alami dan fitrah.** Antara faktor luaran yang mempengaruhi fitrah tersebut
adalah syaitan yang merupakan musuh yang nyata bagi manusia, dengan pelbagai
tipu dayanya ia sentiasa berupaya menggoda dan memperdaya menusia agar
terjerumus dalam lembah kesesatan dan kehancuran. Menurut al-Qur’an, yang
termasuk golongan syaitan adalah iblis dan manusia yang selalu membisikkan

kejal dan yesath ia. Jadi, pembi tentang iblis kumi

syaitan, sedang pembicaraan tentang syaitan samada merangkumi iblis, mungkin

pula dari golongan manusia, ataupun mungkin dari golongan keduanya.*®

Selain hal di atas, faktor lain yang dapat menghalang terpraktiknya fitrah

manusia dengan baik dan benar adalah faktor lingkungan yang tidak kondusif bagi

"

potensi but. Dalam hal ini yang paling besar pengaruhnya

adalah lingkungan keluarga, sebagai sabda Rasulullah s.a.w yang bermaksud
bahawa setiap manusia dilahirkan fitrah, maka dalam perkembangannya kedua

samada ia jadi g Yahudi, Kristian

orang tualah yang

ataupun Majuzi.*’:

Wujud khilafiyyah di kalangan ulama tentang kandungan makna kata

fitrah. Tbn Hajar sebagaimana dikutip oleh al-Baghdadi’® menyatakan bahawa

para ulama salaf berbeza pend. i erti fitrah but. Namun, di antara

d.

pat yang paling masyhur adalah pendapat yang menyatakan bah

sekian p

 Lihat al-Qurtubf (1994), op.cit., jilid 14, 30; Sayyid Qutb (1998), op.cit. jilid 5, h. 2767
* Siirah al-An‘am (6):112; al- Fussilat (41): 29; al-Hasyr(59): 16-17; dan al-Nas (114):
1-6
i Mushm(l995) Sabiih Muslim.  op.cit, jilid 4. kitab a/-Qadr. bab. 6. no. 2658, h. 1624,
Imam n ‘Al (1993), Fath al-Qadir al~Jami' Bayan fi al-
R/wayah wa al- Dlrayah min llm al- qu.w thd 4. Kaherah: Dar al-Hadis, h. 315.
3% gl Baghdadi (1987), op.cit., jilid 6, h. 307.
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erti fitrah adalah Islam. Berbeza halnya dengan Mutahhari,”” menurutnya para
ulama memang berselisih dalam mengungkapkan pengertian dan maksud fitrah
tersebut. Tetapi prinsip yang menyatakan tentang wujudnya fitrah, Islam sebagai
agama fitrah, serta fitrah dan tauhid adalah merupakan bahagian dari watak
manusia, merupakan prinsip yang sama sekali tidak dipertikaikan oleh umat

Islam.

Penafsiran di sekitar makna fitrah di atas, meskipun berbeza-beza, namun
apabila dilihat secara cermat mempunyai titik temunya, iaitu tentang hakikat

setiap manusia cenderung untuk memilih berag; Ini kerana ia memiliki

keterkaitan yang sangat kuat dengan perjanjian primordialnya, iaitu pengakuan
akan keesaan Allah SWT (tauhid). Namun, jika beragama atau menyimpang dari

agama yang benar (Islam), maka — sebagai telah dihuraik belumnya —

hal itu disebabkan oleh faktor-faktor luar yang mempengaruhinya.

Berhubungan dengan perkara ini, Ahmad Shalabi menyebutkan beberapa

faktor yang dorong ia untuk lul buah agama iaitu antara lain:

agama merupakan hajat keperluan manusia, wujudnya ketakutan terhadap alam
semulajadi dan perasaan gentar terhadap terhadap sesuatu yang tidak diketahui
(al-majhul), wujudnya kepercayaan bahawa bagi setiap sesuatu ada roh yang

masuk menyerap ke dalamnya. Selain faktor di atas, sihir, adat resam dan tradisi

juga merupakan faktor yang dororng ia untuk luk sesebuah

agama.®’

% Murtada Mutahhari (1998), op-cit., h. 186
“ Lihat Ahmad Rauf Shalabi (1984), op.cit., h. 28.
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1.3 Fenomena Kepelbagaian Agama

Kepelbagaian agama di dunia bukanlah sesuatu kebetulan, namun ianya secara

jelas telah diterangkan oleh al-Qur’an. Dan fé fe pluralisme agama

ini menurut al-Qur’an merupakan sunnah Allah dan mendapat pengiktirafan dari

al-Qur’an itu sendiri. Lebih lanjut akan dihuraikan sebagai berikut.

1.3.1 Pelbagai Agama dalam al-Qur’an

Pluralisme (majmuk) adalah suatu fenomena yang tidak mungkin kita hindari.
Sekiranya diperhatikan, kemajmukan merupakan suatu keniscayaan (sunnah
Allah) yang menyertai hampir setiap ciptaan Allah SWT, seperti bumi dan langit

misalnya, adalah berasal dari sebuah kesatuan yang utuh dan padu, dan kemudian

Allah memisahkan keduanya,'' maka liah keluarga matahari-matahari (tata

surya) yang kita kenal pada hari ini.

Manusia sebagai khalifah di muka bumi, berasal dari Adam seorang diri,

} dian Allah iptakan Hawa sebagai pasangan (mitra) hidupnya. Maka

P

dari keduanyalah i jadi berkembang biak yang terdiri dari dua jenis
iaitu laki-laki dan perempuan, yang ahimya menjadi berbangsa-bangsa dan
bersuku-suku dengan keanekaragaman yang lain, seperti adat istiadat, budaya,

agama dan sebaga.inya.‘z

! Lihat sirah al-Anbiya’ (21): 30. Huraian tentang sirah ini lihat Tbn Kathir (1993),
op.cit, jilid 3, h. 169; al-Qurtubi (1998), op.ci., jilid 4, h. 2376.

“2 Lihat sirah al Nisa' (4): 1. Huraian tentang sirah ini lihat Ibn Kathir (1993), op.cit.,
jilid 1, h. 424,
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Berkaitan dengan agama, paknya bukan sahaja dalam

h

aspek kejadianny ia itu gkat dari makhluk yang tunggal. Tetapi pada

hakikatnya dari aspek agama dan kepercayaan pun pada mulanya manusia itu
berasal dari satu agama, iaitu agama tauhid (Islam). Tetapi setelah mereka

berkembang biak dan mempunyai kepentingan yang berlainan, maka terjadilah

lisihan dan perpecahan. Hal ini diungkapkan dalam firman Allah seperti

P

berikut:

Ertinya: “M: ia dahul hanyalah satu umat, kemudian
kaberselisih. Kalau tidaklah kerana suatu ketetapan
yang telah ada dari Tuhanmu dahulu, pastilah telah
diberikan keputusan diantara mereka, tentang apa yang

mereka perselisihkan itu”. SizrahYinus (10):19.

Ertinya: Manusia itu dulu (asalnya) adalah umat yang satu (agama).
(Setelah mereka berselisih), maka Allah mengutus para
nabi sebagai pemberi kabar gembira dan pemberi
peringatan, dan Allah menurunkan bersama mereka Kitab
dengan benar, untuk beri kep di i
tentang perkara yabng mereka perselisihkan. Sirah al -
Bagarah (2): 213.

Secara implisit ayat di atas jelaskan bah ia pada y

merupakan satu kesatuan umat® yang terikat dalam satu agama. Menurut Ibn

‘Abbas, kurun waktu antara nabi Adam dan nabi Nuh adalah 10 abad, kesemua

“ Kata umat berasal dari kata amma-yaummu yang bererti menuju, menumpu, dan
meneladani. Secara leksikal, kata ini mengandung beberapa erti, antara lain 1) suatu golongan
manusia; 2) setiap generasi manusia yang dinisbatkan kepada seorang nabi, misalnya nabi
Muhammad, dan 3) setiap generasi manusia adalah umat yang satu. Lihat Ibn Manziir (1966),
op.cit, jilid 1, h. 26-27 dan Luis Ma’luf (1992), al-Munjid fi al-Lughah wa al-A ‘lam, Beirut: Dar
al-Mashrig, h. 17. Di dalam al-Qur'an kata umat (tunggal) disebut sebanyak 51 kali dan kata
umam (jamak) sebanyak 13 kali. Dalam ungkapan sebanyak itu, kata tersebut mengandung erti
yang bervariasi, diantaranya kelompok, agama (tauhid), waktu yang panjang, kaum, pemimpin,
generasi lalu, umat Islam, orang kafir, dan manusia seluruhnya. Benang merah yang

k kna tersebut adalah i Lihat, Quraish Shihab (1996), Wawasan
al-Qur ‘an, Bandung: Mizan, h. 327. Dengan demikian sangat beralasan kiranya definisi kata umat
yang di I-Ishfahani, iaitu semua kel k yang dihi oleh sesuatu, seperti agama,
waktu, atau tempat yang sama, baik hif secara terpaksa mah atas kehendak

mereka. Lihat al-Ishfahani (t.t.), op.cit. h. 19.
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mereka waktu itu memeluk satu agama, iaitu Islam. Hanya setelah itu mereka

berselisih dan berbeza agama (kepercayaan), sehingga di mereka ada yang

menyembah berhala dan perbuatan syirik lainnya. Oleh kerana itulah Allah
mengutus para rasul yang membawa wahyu untuk memberi petunjuk kepada

mereka.*!

Lebih lanjut, dijelaskan dalam al-Qur’an bahawa Allah telah mengutus
rasul kepada setiap umat di muka bumi; setiap golongan manusia mempunyai
petunjuk jalan ke arah kebenaran; dan tidak ada suatu umat kecuali pernah diutus
kepadanya pembawa peringatan.** Dengan demikian kerana setiap bangsa pernah
menampilkan utusan Tuhan, maka jumlah mereka banyak sekali dan tidak
semuanya diceritakan dalam al-Qur’an. Yang disebutkan dalam al-Qur’an

hanyalah 25 orang sahaja.

Nabi Muh d s.a.w hanyalah salah g Rasul yang dijelaskan
dalam al-Qur'an. Kenyataan ini menunjukkan wujudnya proses yang
berkesinambungan dari pada misi kenabian, yang jumlah keseluruhannya

sebanyak 124,000 Nabi, di antaranya 315 Nabi yang berstatus Rasul. Perkara ini

dijelaskan dalam sabdanya yang diriwayatkan oleh Imam Ahmad:

Ertinya: ..Dia (Abii Zarr) berkata, “Aku bertanya kepada Nabi
s.a.w: "Wahai Nabi Allah, siapakah dari Nabi itu yang
pertama?’ Beliau jjawab Adam alai al-salam. “Aku
bertanya: “Wahai Nabi Allah, apakah Adam itu benar
seorang Nabi? ‘Beliau menjawab , ‘Ya, seorang Nabi yang
diajak bicara oleh (Allah). Allah menciptakan beliau

“ Lihat, Abi Ja‘far Muhammad ibn Jarir al-Tabari (t.th), Jami’ al-Bayan fi Tafsir al-
Qur'an. Beirut: Dar al-Fikr, , jilid 2, h. 194 dan Abi al-Fida® Ismail ibn al-Kathir (1969), Tafsir
al-Qur'an al-'Azim, Beirut: Dar al-Fikr, jilid 1, h. 411.

S Siirah al-Nahl (16): 36, al-Rad (13):17dan sirah; al-Fafir (35): 24.

56



dengan tanganNya, lalu ditiupkan ke dalam ruhNya,
kemudian  berfirman  kepadanya, ‘Hai  Adam,
mengahadaplah!” Aku bertanya lagi, ‘Wahai Rasulullah,
berapa jumlah keseluruhan para Nabi?’ Beliau jawab,
‘Seratus dua puluh empat ribu. Yang menjadi rasul di
antara mereka adalah tiga ratus lima belas, suatu jumlah
yang banyak.‘

Berkaitan dengan permasalahan di atas, al-Qur’an menerangkan bahawa
Allah tidak pernah mengutus seorang rasulpun melainkan dengan lisan atau
bahasa kaumnya.”” Bahasa dalam konteks ini tidak hanya dalam pengertian
linguistik semata tetapi juga pola pikir menurut suatu lingkungan budaya tertentu
di zaman atau di tempat tertentu.*® Maka berkenaan dengan para rasul itu kepada
Nabi s.a.w. dituturkan hanya yang dikenal dalam lingkungan budaya Timur
Tengah saat itu. Tidak ada penyebutan seorang nabi atau rasul dari tempat-tempat
lain seperti Parsi, India, Cina dan lain-lain.

1ah herd:

Demikian juga halnya dengan agama, kan p

dicahntl

terhadap ayat-ayat al-Qur’an, ag g yang di an ya dalam al-

Qur’an ialah agama-agama Timur Tengah, iaitu Islam, Yahudi, Nasrani, Majusi
dan Syabi’ah, kemudian kaum musyrik (pagan). Khusus untuk umat Islam, para
pengikut Nabi s.a.w. dalam kaitan ini hampir selalu disebut sebagai “mereka yang
beriman”. Hal ini antara lain, dipaparkan al-Qur’an dalam sirah al-Bagarah (2):

62 yang bermaksud:

“ Ahmad bin Hanbal (t.t), Musnad al-Imam Ahmad bin Hanbal, jilid S, Beirut: Dar al-
Fikr, h. 441.

47 Siarah Ibrahim (14): 4. Huraian tentang sirah ini lihat Ibn Kathir (1993), op.cit., jilid 2,
h. 505.

“ Lihat, ‘Abdullah Yusuf Ali (1983), The Holy Qur'an, Text, Translation and
Commentar, Maryland: Amana Corp, h. 620.
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“Sesungguhnya orang-orang yang beriman, orang-orang Yahudi,
orang-orang Nasrani, orang-orang Shabi’in, siapa saja (antara
mereka) yang (benar-benar) beriman kepada Allah dan hari akhirat,
serta beramal saleh, maka bagi mereka pahala di sisi Tuhan mereka;
tidak ada kekhuatiran bagi mereka dan tidak pula (perlu) mereka
bersusah hati”.

Dalam firmanNya yang lain juga dijelaskan:

Ertinya: “Sesungguhnya orang-orang yang mukmin, orang-orang
Yahudi, g g Shabi’in, g: g Nasrani, siapa
saja (antara mereka) yang (benar-benar) beriman kepada
Allah dan hari akhirat, serta beramal saleh, maka bagi
mereka pahala di sisi Tuhan mereka; tidak ada kekhuatiran
bagi mereka dan tidak pula (perlu) mereka bersusah hati.*’

Selain itu, nama-nama agama juga dijelaskan dalam firman Allah

sebagaimana berikut:

Ertinya: "Sesungguhnya orang-orang mukmin, orang-orang Yahudi,
orang-orang Syabi’in, orang-orang Nasrani, orang-orang
Majusi, dan orang-orang Musyrik, Allah akan memberi
keputusan  diantara mereka pada hari kiamat.
Sesungguhnya Allah menyaksikan segala sesuatu”. Sitrah
al-Hajj (22): 17

Sehubungan dengan persoalan ini, wujudnya penyebutan pelbagai agama
tersebut dalam al-Qur'an*’- tanpa melihat kepada kebenarannya — merupakan
suatu indikasi adanya pengakuan terhadap realiti keanekaragaman agama yang
dianut oleh umat manusia. Memang al-Qur’an tidak menyebutkan nama semua

agama yang ada di muka bumi ini, seperti Hindu, Buddha dan Kongfucius, kerana

* Sarah al-Ma idah (50): 69.
* Lihat juga sirah al-Bagarah (2): 62, ‘Ali ‘Imran (13): 113 dan sirah al- Ma idah (5):
69.
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sebenarnya — sebagai telah dip kan di atas — maksud al-Qur’an telah

pai dengan yebutkan gol 1 agama yang dikenal

& gan peng;

masyarakat Arab pada saat itu, dan tidak perlu membuat keterangan tentang hal-

hal yang belum mereka kenal.

1.3.2  Pengiktirafan al-Qur’an Terhadap Agama Lain

Sebelumnya telah di kan, bahawa } jmukan agama merupakan kenyataan
historis yang tidak dapat disangkal oleh siapapun. F ini akan selalu ada
kehidup Sehingga sek g ini, sebahagian besar umat

manusia yang hidup dipermukaan bumi ini adalah penganut agama. Wujud
pelbagai jenis agama yang menjadi anutannya, sama ada mereka yang memeluk
sesuatu agama yang hanya berasal dari tuntutan batinnya sahaja tanpa mengambil
kira wahyu, mahupun mereka yang memeluk sesuatu agama yang berasal dari

1 1

wahyu tetapi dalam sejarah perj y i perg dan perubahan

pada bahagian-bahagian ajaran tertentu; dan ada pula yang masih murni berasal

dari wahyu kerana terpeliharanya kitab wahyu dari agama yang bersangkutan.

Ditinjau dari segi sumbernya, agama-agama di dunia ini dapat
diklasifikasikan kepada dua kelompok, iaitu agama wahyu dan agama bukan
wahyu. Agama wahyu sering disebut juga dengan agama samawi (langit) atau
agama prophetis, iaitu agama yang berasal dari wahyu Allah kepada rasul-Nya
untuk disampaikan kepada umat manusia. Sedangkan agama bukan wahyu atau

disebut juga dengan agama ard (bumi) atau agama alamiah adalah agama yang
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berasal dari manusia.’' Adapun agama-agama yang tergolong ke dalam agama
wahyu yang sampai sekarang masih wujud ialah agama Yahudi, Nasrani (Kristian
Protestan dan Katholik) dan Islam. Sedangkan yang termasuk dalam kelompok
agama-agama bukan wahyu adalah Hindu, Buddha, Confucius, Shinto, dan lain-

lain.

Isma‘il al-Fariigi membahagi agama ke dalam dua lebel, iaitu agama
dalam bentuk asalnya (meta-religion) dan historical religion iaitu agama yang
mengharungi perjalanan sejarah. Lebih lanjut beliau menyatakan bahawa pada
hakikatnya meta-religion adalah agama yang benar. Ini bermakna asal semua
agama adalah benar dan percaya kepada Tuhan Yang Maha Esa, tetapi natijah dari

perjalanan sejarah mengubah banyak doktrin-doktrin asal yang murni tersebut.*?

Menarik untuk di k | Muh d Izzat Darwazah, beliau

buat suatu kesimpulan bah: pada asalnya semua agama adalah agama

wahyu. Manakala Yahudi dan Kristian dikenali sebagai agama yang berasal
daripada keluarga Ibrahim, agama-agama lain pula besar kemungkinannya dari

1. 1

keturunan Nabi Niih yang lainnya. P pat beliau ini b kepada firman

Allah dalam siirah al-Hadid (57): 26 yang bermaksud:

Ertinya: “Sesungguhnya telah Kami utus Nih dan Ibrahim dan
Kami jadikan keturunan mereka berdua para nabi dan
kitab-kitab”.

*! Untuk mengetahui sejarah agama-agama ini lihat misalnya Dr Muhammad ‘Abd Allah
Darras (1990), al-Din. Kuwait: Dar al-Qalam; Faisal Ismail (1982), Agama dan Kebudayaan,
Bandung: al-Ma’arif, h. 35 dan Lihat Ahmad Azhar Basyir (1996), Refleksi atas Persoalan
Keislaman, Bandung: Mizan, h. 233.

*2 Ini merupakan nota syarahan Prof. Dr. Isma‘l Farliqi di Department of Religion,
Temple University, Philadephia 1992, dalam Prof. Madya Dr. Haji Othman (2000), “Persepsi
lslanerhadAp Agama Lain” (Makalah dalam Seminar Kebangsaan Islam dan Agama-Agama

kat Malaysia 25 2000).




Oleh kerana itu, menurut beliau tidak boleh menghadkan sebutan ahli kitab
hanya kepada golongan Yahudi dan Nasrani, tetapi juga termasuk golongan
Hindhuisme dan Buddhisme. Manakala penyebutan al-Qur'an bahawa hanya
golongan Yahudi dan Nasrani sebagai ahli kitab kerana mereka wujud di
Semenanjung Arab dan berlaku interaksi langsung dengan dunia Islam Arab,
sebaliknya agama-agama di Asia Timur seperti agama Hindu, Buddha, Konfucius

dan sebagainya tidak disebutkan dalam al-Qur’an.*

Kepelbagaian manusia sangat erat kaitannya dengan
dan keyakinan. Oleh kerana itu setiap pemeluk agama mesti meyakini agamanya
sebagai kebenaran yang mutlak (absolute). Secara subjektif seorang penganut

suatu agama — apalagi yang diyakininya berasal dari wahyu Tuhan — akan

mendakwa sebagai sat ya agama yang benar, dan menganggap
bahawa semua ajaran yang berbeza dan bertentangan dengan ajaran agamanya
adalah ajaran yang salah dan keliru, sehingga tidak berhak atas keselamatan dan
rahmat Tuhan. Adanya dakwa kebenaran (truth claim) yang melekat dalam hati
sanubari para pemeluk agama tersebut, sejak semula memang telah digambarkan

oleh al-Qur’an.>*

Berhubungan dengan hal ini, meskipun al-Qur'an mengakui adanya

pluralisme agama umat manusia, tidaklah bererti bahawa kesemua agama itu

*3 Lihat Mubammad ‘lzzat Darwazah (1981), Dustir al-Qur'ani wa al-Sunnah al-
Nabawiyyah, (1..p): al-Maktab al-Islami. h. 198-199

* Dalam beberapa ayat dijelaskan: Tiap-tiap golongan merasa bangga (fanatik) dengan
apa yang ada pada golongan mereka. (Siirah al-Riim 30: 32); Orang-orang Yahudi berkata:"Orang-
orang Nasrani tidak berdiri di atas kebenaran”, dan orang-orang Nasrani pun berkata :"Orang-
orang Yahudi tidak berdiri di atas kebenaran”, padahal mereka (sama-sama) membaca al-Kitab.
(Siirah al-Bagarah 2: 113) ; Dan mereka (Yahudi dan Nasrani) berkata: “Sekali-kali tidak akan
masuk syurga kecuali orang-orang (yang beragama) Yahudi dan Nasrani”. Demikian itu (hanya)
angan-angan mereka yang kosong belaka. (Sirah al-Bagarah 2: 111).
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sama, kerana pada prinsipnya al-Qur’an hanya mengakui satu agama yang benar,
iaitu agama Islam. Hal ini sebagaimana ditegaskan dalam fima-Nya seperti
berikut:

Ertinya: Sesungguhnya agama (yang diredhai) di sisi Allah
hanyalah Islam. Sitrah Ali Imran (3):19.

Ertinya: Barangsiapa mencari agama selain agama Islam, maka
sekali-kali tidaklah akan diterima (agama itu) daripadanya,
dan dia di akhirat termasuk orang-orang yang rugi. Sirah
Ali Imran (3): 85.

Secara etimologi Islam berasal dari kata aslama yang mengandung

pengertian khada’ (tunduk), istaslam (sikap berserah diri), dan juga bererti adda

( hkan atau ikan).** Pengertian lain dari Islam adalah al-ingiyad

Y P

(tunduk dan patuh) dan al-ikhlas (tulus);*® di samping itu diertikan Jjuga dengan

al-fa’h (taat) serta al-salam (damai dan selamat).”’

Selain itu, sejumlah mufassir dan ilmuan dari pelbagai disiplin ilmu juga
mendefinisikan Islam dengan pelbagai pengertian, namun satu sama lainnya
saling melengkapi. Al-Razi** dan Rashid Rida® misalnya, menurutnya kata Islam
merupakan masdar (kata benda abstrak) dari aslam yang selain bererti tunduk,
patuh, dan berserah diri, juga bererti iman, damai dan masuk Islam. Sementara al-
Tabari® mengertikan Islam dengan makna yang lebih khusus, iaitu ikhlas kepada

Allah, ibadah, mendirikan shalat, ikan zakat, dan melak kan segala

** Mahmiid Abii Rayyah (1970), Din Allah Wahid, Kaherah: * Alam al-Kutub, h. 60.

* Ibn Taimiyyah, Iqtida’ al-Sirat al-Mustagim, h. 454, sebagai dikutip Nurchalis Madjid
(1992), Islam Doktrin dan Peradaban. Jakarta: Paramadina, h. 81.

*? Khurshid Ahmad (1404 H), Limaza Aslam, Riyad: Dér al-Ifia’, h. 19.

*® Fakhr al-Din al-Razi (1985), Tafsir al-Kabir, , jilid 4, Beirut: Dar al-Fikrh. 224

* Muhammad Rashid Rida, (1342 H), op.cit, jilid 3, h. 257.

 al-Tabari, (1978), op.cit,, jilid 3, h. 212.
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kewajiban. Sejalan dengan pelbagai pendapat di atas, al-Maududi® juga
mengertikan Islam dengan tunduk, berserah diri, taat, dan patuh kepada perintah

dan larangan yang berkuasa tanpa membantah.

Berdasarkan beberapa pengertian di atas, terlihat adanya konsep yang
tidak boleh tidak, harus dimuat dalam pengertian Islam, iaitu sikap berserah diri
kepada Allah Yang Maha Esa, dan meninggalkan sikap berserah diri kepada yang

lain. Penyerahan diri dan kepatuhan secara murni dan total kepada Allah inilah

antara lain yang buat Islam berbeza dengan ag gama yang lain.

Adapun secara terminologi, ada beberapa definisi tentang Islam yang
dikemukakan oleh para ulama. Di antaranya definisi yang dikemukakan oleh
Mahmud Shaltut, menurutnya Islam adalah agama Allah yang diwahyukan kepada

Nabi Muhammad s.a.w. berisi aj 1} pokok dan p p untuk

diajarkan dan jak ia untuk ya.*? Menurut Rushdi Ulyan,
Islam adalah agama yang diwahyukan kepada nabi Muhammad s.a.w. atau segala
yang disyariatkan Allah kepada hamba-hambaNya melalui lisan Muhammad
Rasul-Nya yang terakhir.”® Sedangkan menurut Khursyid Ahmad, Islam adalah
agama yang datang dari Allah yang memuat ajaran tentang pedoman dan tuntunan
hidup bagi umat manusia.* Dengan demikian dapat disimpulkan bahawa Islam
adalah agama yang diwahyukan Allah kepada Nabi Muhammad s.a.w. untuk

dijadikan ped dalam kehidupan umat ia guna p

dan kesejahteraan hidup, samada di dunia mahupun di akhirat.

1 Abu al- A’la al-Maududi (1977), al-Din al-Qayyim, Beirut: Muassasah al-Risalah, h. 8.

62 Mahmid Shalttt (1983), al-Islam Aqidah wa Syar ‘iyyah, (terj) Bustami A. Gani dan B.
Hamdani, Jakarta: Bulan Bintang, h. 25.

6 Rushdi Ulyan et.al. (1977), Usiil al-Din al-Islimi, Baghdad: Dér al-Hurriyyah, h. 18.

 Khurshid Abmad (1404 H), op.cit., h. 19.
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Jika dirujuk kepada al-Qur’an,%® maka akan ditemuk jelasan bah:

Islam pada hakekatnya bukanlah agama baru yang khusus diperuntukkan bagi
Nabi Muhammad dan umatnya sahaja. Akan tetapi Islam sebagaimana yang
ditegaskan al-Qur’an adalah agama Allah yang diwahyukan kepada segenap
Rasul-Nya. Hal ini terbukti dari banyaknya ayat al-Qur’an yang menunjukkan dan
memberikan sebutan Muslim kepada para Nabi terdahulu dan pengikut-

pengikutnya, antara lain:

Al-Qur'an menceritakan pernyataan Nabi Nih kepada kaumnya yang

terdapat dalam siirah Yiinus:

Ertinya: Jika kamu berpaling (dari peringatanku), aku tidak
meminta upah sedikitpun kepadamu. Upahku tidak lain
hanyalah dari Allah belaka, dan aku diperintahkan supaya
termasuk orang-orang muslim (yang berserah diri kepada
Allah). Siirah Yinus (10): 72.

Ketika Nabi Ibrahim bersama puteranya Isma'il selesai membina Kaabah,

mereka berdua berdoa:

Ertinya: “Ya Tuhan kami, jadikalah kami berdua orang yang tunduk
dan pasrah (muslim) kepada Engkau, dan jadikanlah pula
dari anak keturunan kami umat muslimat (yang berserah
diri) kepada Mu”. Siirah al-Bagarah (2):128.

Selanjutnya Nabi Ibrahim dan Nabi Ya‘qib berwasiat kepada puteranya

masing-masing:

% Istilah Islam dan kata-kata yang berakar darinya (derivatif) disebutkan dalam al-Qur’an
sebanyak 140 kali. Adapun kata Islam sebagai kata dasar dinyatakan sebanyak lapan kali, dua
diantaranya dalam bentuk idafat. Lihat, Muhammad Fuad ‘Abd al-Bagf, op.cit., h. 451-454.
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Ertinya: Dan Ibrahim telah berwasiat kepada anak-anaknya,
demikian juga Ya‘qib: Hai anak-anakku! sesungguhnya
Allah telah memilih agama ini bagimu, maka janganlah
kamu mati kecuali dalam memeluk agama Islam. Siirah al-
Bagarah (2): 132.

Demikian pula halnya dengan Nabi Miisa, ia menyeru kepada kaumnya:

Ertinya: Berkata Misa: “Hai kaumku! jika kamu beriman kepada
Allah, maka bertawakkallah kepada-Nya sahaja, jika kamu
benar-benar orang muslim (yang berserah diri)”. Sirah
Yianus (10): 84.

Diceritakan juga bahawa ketika Nabi ‘Isa merasakan sangat memerlukan

pembela-pembela dalam gajar wahyu Allah menghadapi kaumnya yang

ingkar, beliau berseru:

Ertinya: “Siapakah yang akan jadi penolong-penolongku untuk
(menegakkan agama) Allah ? Para Hawariyyin (sahabat-
sahabat setia) menjawab: “Kamilah penolong-penolong
(agama) Allah, kami beriman kepada Allah, dan
saksikanlah bahawa kami sungguh-sungguh muslim”
(berserah diri kepada Allah). Siirah Ali Imran (3): 52.

Pernyataan keislaman yang sama juga ditunjukkan oleh nabi-nabi yang
lain, seperti Nabi Lit, Nabi Yasuf,*’ dan Nabi Sulaiman.*® Bahkan pernyataan
yang sama juga ditunjukkan oleh sebahagian ahli kitab ketika mereka mendengar

ayat-ayat al-Qur’an yang dibacakan kepada mereka.*®

 Siarah al-Dhariyat (51): 36
7 Siarah Yisuf (12): 101

“* Sirah al-Naml (27): 44

© Sirah al-Qasas (28): 53

65



Dari huraian di atas, dapat difahami bahawa Islam sebagai agama yang
diwahyukan kepada setiap utusan Allah SWT memiliki latar belakang
perkembangan dalam bentuk rangkaian yang tidak terputus sejak Nabi Adam
hingga Nabi Muhammad s.a.w. sebagai penutup para nabi dan rasul. Semua
mereka membawa risalah yang sama dari Allah SWT sebagaimana ditegaskan

dalam al-Qur’an:

Ertinya: Dia telah mensyariatkan bagi kamu tentang agama, apa
yang telah diwasiatkanNya kepada Nuh dan apa yang telah
Kami wahyukan kepad Mk d) dan apa yang
telah Kami wasiatkan kepada Ibrahim, Misa, dan Isa,
iaitu: Tegakkanlah agama itu dan janganlah kamu
berpecah belah tantangan. Siirah al-Shura (42):13.

Dengan penegasan bahawa agama yang diwahyukan Allah kepada para
rasulNya semuanya sama, maka dapat diperoleh kepastian bahawa agama Islam
yang diwahyukan kepada Nabi Muhammad s.a.w. bukanlah agama baru, tetapi
merupakan mata rantai terakhir dari agama Allah yang diwahyukan kepada rasul

™ Meskipun demikian, Ibn Taimiyyah”' membezakannya dengan dua

sebelumnya.
sebutan, iaitu Islam khusus (a/-/slam al-Khass) dan Islam umum (al-Islam al-
‘amm). Islam khusus menurutnya adalah agama yang dibawa oleh Nabi
Muhammad s.a.w. yang mencakup syariat al-Qur’an yang tidak berlaku kecuali

untuk umatnya. Islam sekarang secara mutlak ada dalam pengertian ini.

Sedangkan Islam umum adalah yang meliputi setiap syariat, yang untuk itu Allah

™ Pengiktirafan al-Qur'an terhadap Rasul dan Nabi serta Kitab-kitab sebelum Nabi
Muhammad s.a.w., dapat dilihat misalnya dalam sirah al-Bagarah (2): 193, al- Nisa' (4): 136, al-
Nahl (16); 36, al- Fatir (35): 24, al- Mu'min (40): 78 dan sirrah al- Syiira (42): 15.

' Tbn Taimiyyah (1387H), al-Risalah al-Tadamuriyyah, Kaherah: al-Matba‘ah al-
Salafiyyah, h. 55.
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mengutus seorang Nabi. Dengan kata lain, Islam umum ini mencakup keislaman

setiap umat yang mengikuti salah g nabi sebelum Nabi Mut ds.a.w.

Kesatuan dan persamaan agama para Nabi tersebut terletak pada inti ajaran
yang mereka bawa yang bertumpu pada kebenaran universal yang tunggal, iaitu
tauhid. Esensi ajaran ini bersifat baku dan tidak akan berubah untuk selamanya.
Manakala perbezaan diantara mereka hanyalah pada aspek syari’ahnya.” Setiap
nabi memiliki syariat masing-masing sesuai dengan situasi dan kondisi serta

pemikiran umat pada masanya. Oleh kerana itu, syariat samawi yang dibawa oleh

para nabi kepada belum Nabi Muh d s.a.w. dapat sahaja berbeza
satu sama lain, kerana secara alami keperluan setiap umat pun berbeza.”> Namun
setelah Nabi Muhammad s.a.w., maka syariat yang diturunkan kepadanya tidak

berubah lagi sampai akhir zaman dan berlaku secara universal.

Dengan diutusnya Nabi Muhammad s.a.w. sebagai penutup para nabi dan

rasul, itu bererti bahawa agama yang diwahyukan kepada para utusan Allah

bel telah disempurnakan. Dengan perkataan lain, Islam yang tercermin

dalam keseluruhan wahyu Allah dalam al-Qur’an telah meliputi seluruh ajaran

7 Istilah syari’ah berasal dari kata dasar shara‘a yang makna asalnya adalah jalan ke
sumber (mata) air. Pengertian lain dari kata ini adalah jalan lurus, undang-undang (hukum),
sumber air, dan din (agama). Kemudian istilah ini di kan untuk p i ian sistem
peraturan (hukum) yang ditetapkan Allah sebagai pedoman bagi manusia, baik menyangkut
hub dengan Allah mah dengan sesama manusia. Dalam konteks ini, istilah syari’ah
lebih khusus maknanya dari din (agama). Karena ia merupakan bahagian dari din, Lihat al-
Asfahani, op.cit., h. 258, Muhammad Isma‘il Ibrihim (t.t.), Mujam al-Alfaz wa al-A'lam al-
Qur &m)%zh‘ Kaherah: Dar al-Fikr al-Arabi, h. 266; dan al-Maraghi, (1946), op.cit., jilid 2, h. 130

* Dalam kaitan ini, Abd Alldh Darraz mengibaratkannya dengan tiga orang doktor yang
memberikan perawatan kepada seorang anak kecil dalam waktu yang berlainan. Pada fasal awal
pertumbuhannya, doktor yang pertama datang dan menetapkan agar anak itu hanya boleh diberi
susu sebagai pada fasal berik datang doktor kedua dan menetapkan bahawa
anak itu sudah boleh diberi makanan yang lembut; dan kemudian pada fasal ketiga datang doktor
terakhir dan menetapkan bahawa anak itu sudah bebas untuk k i segala jenis mak
sebagaimana layaknya orang dewasa. Lihat, Muhammad Abd Alldh Darriz (1973), al-Din Buhut
Mumahhadah Ii Dirasah Tarikh al-Adyan, Beirut: Dar al-Qalam, h. 178.
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yang dibawa oleh para nabi dan rasul sebelumnya. Pada fase inilah Islam
dinyatakan telah sempurna dan diakui keabsahannya sebagai agama yang diredhai
Allah SWT. Pengiktirafan tersebut diberikan Allah kepada Nabi Muhammad

s.a.w. pada haji wada’, ketika ia menerima wahyu terakhir, iaitu:

Ertinya: “Pada hari ini telah Kusempurnakan untuk kamu agamamu,
dan telah Kucukupkan kepadamu nikmat-Ku, dan telah
Kuredhai Islam itu jadi agama bagimu”. Sarah al-Maidah
(5): 3.

Sebagai agama yang sempurna (kamil), Islam tidak hanya mengatur

hubungan manusia dengan Tuhannya, tetapi juga memberikan tuntunan

bagail ia berhubungan dengan dirinya dan dengan sesamanya, serta
hubungan manusia dengan makhluk lainnya. Oleh kerana itu sehubungan dengan
adanya pengiktirafan di atas, maka agama yang seharusnya dianut oleh umat
manusia hanyalah agama Islam. Hal ini sesuai dengan misi kerasulan Muhammad
s.a.w. yang ditujukan kepada seluruh umat manusia, sekaligus sebagai rahmat

bagi semesta alam.”

1.3.3 Hikmah Kepelbagaian Agama

Sebagai makhluk Tuhan yang paling sempurna, manusia telah dibekali akal budi

yang memiliki k untuk hui dan bezakan antara yang baik

dan buruk, di samping itu akal juga selalu mendorong manusia untuk mencari dan

menemukan kebenaran. Namun kerana keterb akal ia tidak dapat

dijadikan sebagai ukuran kebenaran yang mutlak, kerana masing-masing memiliki

" Lihat, siirah al- A raf (7): 158; al- Saba’ (34): 28 dan siirah al-Anbiya'(21): 107.
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tingkat kecerdasan yang berbeza. Selain itu akal dipengaruhi pula oleh keinginan

hawa nafsu. Oleh kerana dengan semakin berkembangnya kuantiti dan kualiti

serta pelbagai keingi mereka, wajarlah bila berlaku perbezaan

P

pandangan, keyakinan dan agama di antara mereka.

Perbezaan pendapat dalam segala aspek kehidupan manusia merupakan
satu fenomena alamiah (sunnah Allah) yang lahir dan akan berkelanjutan
sepanjang sejarah manusia. Perkara ini telah dijelaskan dalam al-Qur’an sebagai

berikut:

Ertinya: “Jikalau Tuhanmu menghendaki, tentu Dia menjadikan
manusia umat yang satu, tetapi mereka sentiasa berselisih
pendapat”. Siirah Hud (11): 118.

Ayat di atas dimulai dengan kata /aw yang dalam tata bahasa Arab disebut
harf imtina* limtina".”® Dalam hal ini dapat dipastikan bahawa suasana kehidupan
manusia akan hampa dan sepi, tidak ada variasi dan romantik, serta cenderung

statik, bila tidak ada perbezaan sikap dan pendap hupun perb aspek-

aspek lainnya.

Penciptaan alam semesta dengan segala isinya ini bukanlah suatu
kebetulan atau permainan belaka, kerana semuanya diciptakan Tuhan dengan
maksud dan tujuan tertentu.”® Di antara tujuannya adalah sebagai tanda kekuasaan

Allah bagi hambaNya yang berakal dan bertakwa;”” untuk memenuhi keperluan

7 Hafni Bek Nashif er af (tt ), Kitab Qawa'id al-Lughah al-‘Arabiyyah. Kaherah:
Wizarah al-Ma’arif al-Ulumiyyah, h. 94, Muhammad. Quraish Shihab (1996), op.cit., h. 336.

76 Muhmaad Quraish Shihab (1996), /bid. h. 49.

7 Siirah Ali ‘Imran (3): 190 dan sirah Yinus (10): 6.
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hidup ia;”® dan untuk ji semua ia, siapa sahaja yang lebih baik

. 79
amalnya pert ya dalam kehid ini.””

Demikian pula dengan fenomena kemajmukan agama, sejak awal al-

Qur’an telah menjelaskan bahawa Allahlah yang menghendaki adanya lebih dari

satu di bumi ini. Seandainya Allah hendaki sebaliknya,
Dia tentu dengan mudah hanya menciptakan satu kelompok sahaja. Idea ini
tertuang dan dijelaskan secara berulang-ulang oleh al-Qur'an dalam beberapa

siirah yang bermaksud:

Ertinya: “Untuk tiap-tiap umat di antara kamu, Kami berikan aturan
dan jalan yang terang. Sekiranya Allah menghendaki,
niscaya kamu diciptakan-Nya satu umat sahaja, tetapi
Allah hendak menguji kamu terhadap pemberiaan-Nya

maka berlumba-lumbalah kamu berbuat
kebaikan. Hanya kepada Allah sahaja kamu semuanya
akan k lalu diberitahuka-Nya kepad: apa yang

telah kamu perselisihkan itu”. Sirah aI-M:i "idah (5): 48.

Ertinya: “Dan jika Allah menghendaki, niscaya Dia menjadikan
kamu satu umat sahaja, tetapi Allah menyesatkan siapa
yang dikehendakiNya dan memberi petunjuk kepada siapa
yang dikehendakiNya (pula). Dan sesungguhnya kamu
akan ditanya tentang apa yang telah kamu kerjakan”.
Siirah al-Nahl (16): 93.

Ertinya: “Dan Jika Allah menghendaki, niscaya Dia menjadikan
mereka satu umat (sahaja), tetapi Dia memasukkan orang-
orang yang dikehendaki-Nya ke dalam rahmat-Nya. Dan
orang-orang zalim tiada bagi mereka seorang pelindung
dan tidak pula seorang penolong”. Siirah al-Syura(42): 8.

™ Sirah al- Bagarah (2): 29
™ Siirah Hiid (11): 7 dan sirah al-Mulk (67): 2
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Ayat-ayat di atas, gkan dan mengisyaratkan dengan jelas bahawa

pluralisme keagamaan secara inheren merupakan sunnah Allah atas sesuatu.
Dengan demikian, pluralitas agama merupakan realiti yang tidak dapat dielakkan
dan patut diterima sebagai wujud dari anugerah Tuhan, yang di dalamnya wujud

hikmah dan potensi yang diperlukan dalam kel 2 idup

sesuai dengan tujuan yang dikehendaki-Nya.

Maka berdasarkan ayat-ayat di atas, dapat disimpulkan beberapa hikmah
pluralisme agama bagi manusia iaitu:
1. Pluralisme sebagai sarana ujian dan seleksi serta memicu semangat
persaingan dalam mencari dan berbuat kebaikan*’ Setiap umat
beragama semestinya berusaha keras dan berlomba-lomba menjadi yang

terbaik dalam kebaikan dan sikap keutamaan, dengan melakukan segala

p yang ber faat bagi lat hidup, sama ada di dunia
mahupun akhirat kelak. Kerana itu, keragaman dan perbezaan yang
wujud hendaknya tidak menjadi suatu halangan untuk saling mengenal
dan menghargai serta berinteraksi secara baik; di samping tidak
menjadikannya sebagai penyebab berlakunya ketegangan, permusuhan
dan saling menjatuhkan. Kerana pada akhimya manusia akan
dikumpulkan pada pada suatu tempat untuk mendapatkan keputusan
final atas segala persoalan yang mereka perselisihkan ketika di dunia.

2. Mengingatkan rasa tanggungjawab makhluk terhadap Allah SWT.*'
Dengan dibekali akal fikiran hendaknya manusia dapat menentukan

membezakan mana satu antara yang baik dan yang buruk serta mana

** Lihat Ibn Kathir (1993), op.cit., jilid 2, h. 63-65, bandingkan dengan Sayyid Qutb
(1998), op.cit, jlid 2, h. 901-903,
" Ibn Kathir (1993), op.cit., jilid 2, h. 567
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yang baik dan yang salah. Kadangkala akal manusia tidak dapat

mencapai pengertian secara komprehensif tentang yang salah dan benar,

lah agama berikan jel dan juk melalui

P Y

maka d:

wahyu kepada manusia melalui rasul-Nya,* iaitu jalan kebaikan dan
jalan keburukan. Maka dengan potensi yang dimilikinya, manusia

ik untuk kan pilihan dan diberi kebebasan

puny P

secara suk hendak Kk ia p inya sesuai

dengan pilihan jiwanya.® Dan sebagai akibat logis dari kebebasan
memilih tersebut, manusia dituntut untuk mempertanggungjawabkan

segala pilihanny but dihad: Allah kelak, sehingga setiap

individu diberi balasan yang setimpal dan seadil-adilnya tentang apa
yang telah dipilih dan diperbuatnya.

. Untuk memilih siapa di antara manusia yang berhak atas rahmat Allah
dan siapa pula yang tidak berhak atas nikmat-Nya* Pemberian

kebeb: kepada ia untuk ilih sendiri jalan yang

dianggapnya paling benar, maka dengan sendirinya menjadi faktor

p atas wujudnya

agama. Dalam hal ini ketetapan Allah
adalah memberi hak wujud terhadap perbezaan-perbezaan tersebut dan
menangguhkan penyelesaiannya pada hari akhirat. Jadi siapa sahaja yang
menempuh jalan kebaikan dan memilih agama yang benar (Islam)
sebagai panduan hidupnya, nescaya ia akan mendapat rahmat Allah dan
dimasukkan ke dalam syurga-Nya. Sebaliknya, sesiapa yang menempuh
jalan kesesatan dan kejahatan, maka ia akan termasuk golongan orang

yang merugi dan balasan baginya adalah siksaan neraka.

* Ibn Kathir (1993), ibid., jilid 4, 497
* Ibid., jilid 4, h, S00.
* Ibid., jilid 4, 105
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1.4 Landasan dan Prinsip-Prinsip Toleransi Menurut Perspektif Islam

Al-Qur’an secara umum telah menerangkan dengan cukup jelas mengenai prinsip-
prinsip toleransi antara umat beragama. Maknanya dalam ajaran Islam wujud
beberapa dasar pemikiran dan beberapa asas kebenaran yang fundamental serta
tuntunan-tuntunan moral yang dapat direalisasikan dalam kehidupan beragama,

sekaligus sebagai pedoman oleh umat beragama untuk mewujudkan sikap

tasammuh (toleransi) antara umat b dalam yarakat yang

dalam segala aspek kehidupan.

Agar pengungkapan prinsip-prinsip toleransi antara umat beragama yang
terdapat dalam al-Qur’an lebih sempurna, maka penulis menggunakan metode
maudii ‘T atau metode tematik. Di antara langkah yang sangat menetukan dari

metode ini adalah penghil dan p pan ayat-ayat yang berkaitan dengan

masalah yang akan dibahas, yang biasanya difokuskan kepada ayat-ayat yang

berkaitan langsung dengan pokok bahasan. Sehubungan dengan hal di atas,

sangat terb ya kata kunci (ayat khusus) yang dapat dijadikan

panduan, maka untuk hi dan pk ayat-ayat dimaksud,

dilakukan penelusuran terhadap ayat-ayat lain yang substansinya (hakikat)

berhubungkait dengan tema kajian.

Melalui langkah di atas, maka dapat dihimpun beberapa ayat yang menurut

huh

penulis punyai gan dengan lah tol i antara umat b Di

antara ayat-ayat dimaksud adalah sirah al-Nisa' (4): 1, al-Hujurat (49): 13, al-

Isra’(17): 70, al-Tin (95): 4, al-Nahl (16): 78, al-Ahzab (33): 72, al- Saba'(34):
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24-26, al- Yanus (10): 41, al-Isra’ (17): 13-15, al-Bagarah (2): 256, al-Kafiriin
(109): 6, al- Yinus (10): 99, al-Hajj (22): 40, al-Nah! (16): 125. al-An'am (6):
108, al-Ankabit (29): 46, Ali Imran (3): 64, al-Mumtahanah (60): 8-9, dan sirah

al-Maidah (5): ayat 5 dan 8.

Berdasarkan ayat-ayat di atas, maka dapat dirumuskan beberapa prinsip

yang boleh dijadikan sebagai land. dan ped untuk bena sikap hidup

1 i dalam yarak jmuk iaitu antara lain sebagai berikut; Prinsip
Persamaan Kemanusiaan, Prinsip Pertanggungjawaban Individu, Prinsip
Kebebasan Beragama, Prinsip Hubungan Antara Umat Beragama, Prinsip

Dakwah Pilihan, dan Prinsip Mencari Titik Pertemuan (kalimah al- sawa’).

1.4.1 Prinsip Persamaan Kemanusiaan

Setiap manusia apabila dilihat dari asal usul dan kejadiannya adalah sama.

P l-usul dari kejadian umat ia ini ditegaskan Allah dalam al-

Qur’an:

Ertinya: “Hai sekalian manusia, bertakwalah kepada Tuhanmu yang
telah menciptakan kamu dari diri yang satu, dan
daripad. Allah iptakan isterinya, dan daripada
keduanya Allah menjadikan laki-laki dan perempuan yang
banyak”. Siirah al-Nisa' (4): 1.

Para mufassirin pada fsirkan kata nafs wahidah dalam ayat

di atas, dengan Adam, seperti Qatadah, Mujahid, al-Tabari,*al-Qurtubi,*® Ibn

* Mubammad ibn Jarir al-Tabari (1978), op.cit. jilid 4, h. 150.
# Aba *Abd Allah Mubammad ibn Ahmad al-Qurtubi (1967), op.cit., jilid 5, h. 2.
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Kathir,”’ dan lain-lain. Bahkan al-Tabrasi, salah seorang ulama tafsir bermazhab
Syiah abad ke-6 H, mengemukakan dalam tafsimya bahawa seluruh ulama tafsir
sepakat mengertikan kata tersebut dengan Adam ®® Pendapat mereka itu pada
dasarnya bertolak dari pemahaman bahawa Adam merupakan bapa semua
manusia.

Berbeza dengan p di atas, sebahagian pakar tafsir kontemporer,

seperti Mul d ‘Abduh misalnya, kakan bah secara kontekstual

pada dasarnya kata nafs wahidah pada ayat tersebut tidak mesti diertikan dengan
Adam, kerana hal ini akan bercanggahan dengan hasil penelitian ilmiah tentang

sejarah asal usul dan perkemt ia bah Adam bukanlah bapa semua

manusia; lagi pula tidak ada nas al-Qur’an yang secara jelas dan tegas (gat'7)

menyatakan demikian, sehingga tidak dimungkinkan adanya ta 'wil.** Oleh kerana

itu menurut ‘Abduh kata nafs di atas dapat difahami dengan erti “jenis”.*

Penafsiran demikian pada dasarnya tidak menafikan persamaan sesama manusia

1 q h .

dari segi jenisnya, meskipun dari segi asal y pat p p

dapat yang dik kak di atas adalah

P

Namun demikian, paling tidak p

pendapat ijma’ ulama yang lebih patut untuk dijadikan pedoman.

Selain ayat di atas, dalam siirah al-An'am (6): 98, al- ‘A’raf (7):189 dan
al-Zumar (39): 6, juga dijelaskan bahawa seluruh umat manusia dijadikan dari diri
yang satu. Kemudian dalam siirah al-Mu'miniin (23): 12-14, al- Fatir (35): 11 dan

siirah al-Mu'min (40): 67 dijelaskan asal dan proses kejadian manusia dari segi

7 Ibn Kathir al-Dimashqt (1992), op.cit., jilid 1, h. 553.

*® Abi ‘Alf al-Fadl ibn al-Hasan al-Tabrasi (t.t), Majma* al-Bayan fi Tafsir al-Qur'an,
jilid 3, Beirut: Dar al-Ma‘rifah, h. 5.

* Muhammad Rashid Rida (1342 H), op.cit., jilid 4, h. 326.

* Ibid, h. 327.
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fisikalnya, iaitu dari saripati tanah, kemudian nutfah (pertemuan sperma dan
ovum) kemudian ‘alagah (menempelnya zygote ke dinding rahim) kemudian
mudghah dan  ‘izam (segumpal daging dan tulang). Setelah melalui
penyempurnaan fisikalnya, kemudian dijadikan ia oleh Allah makhluk yang

berbeza dari yang lain, iaitu dengan jalan hembuskan Ruh Ilahi kepadanya.”'

Ayat-ayat di atas menjelaskan bahawa dari segi hakikat penciptaannya,
manusia tidak ada perbezaan. Mereka semua berasal dari kejadian yang sama iaitu
tanah, dari diri yang satu, iaitu Adam yang diciptakan dari tanah dan daripadanya
diciptakan isterinya, serta melalui proses reproduksi yang sama sebagaimana

but di atas. S ya diciptakan oleh Yang Maha Esa, iaitu Allah SWT.

P

Oleh kerana itu, seluruh ia adalah b dara dan p i kedudul

yang sama.

Dengan demikian, walaupun antara sesama manusia terdapat perbezaan
dari segi jenis kelamin, warna kulit, bangsa, suku, bahasa, agama dan
kepercayaan, budaya, adat istiadat dan sebagainya, namun sebagai sesama
manusia mereka tetap sama. Perbezaan-perbezaan tersebut bukanlah sebagai
alasan untuk saling memusuhi satu sama lain, melainkan agar sesama mereka

saling genal dan hargai. Ini ber ian dengan berfirman Allah yang

berbunyi:

Ertinya: “Hai manusia, sesungguhnya kami menciptakan kamu dari
seorang laki-laki dan perempuan dan menjadikan kami
berbangsa-bangsa dan bersuku-suku supaya kamu saling
kenal-mengenal. Sesungguhnya orang yang paling mulia

*! Lihat siirah al-Hijr (15): 29; dan siirah al- $ad (38): 72
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di antara kamu disisi Allah ialah orang yang paling
bertaqwa diantara kamu. Sirah al-Huwjurat (49):13.

Selain penjelasan di atas, ayat tersebut jika dikaitkan dengan dua ayat

hel

ya juga dungi pengertian bahawa keanekaragaman yang ada

hendaknya tidak menjadikan manusia saling memperoloknya dan mencela satu

sama lain, sehingga mengakibatkan terjadinya pertengk dan per

Demikian pula tidak membuat mereka saling membangga-banggakan nasabnya,

keunggulan ing: ing terhadap yang lain, sebab pada dasar

mereka semua berasal dari bapa dan ibu yang sama, iaitu Adam dan Hawwa.

Tetapi ukuran k mereka bukanlah pada nasabnya, melainkan pada

ketakwaannya.” Bersesuaian dengan ayat di atas, dalam sebuah pidatonya ketika

melakukan haji wada’, nabi Muhammad s.a.w. bersabda:

Ertinya: “Wahai sekalian manusia, ingatlah sesungguhnya Tuhanmu
adalah satu dan bapakmu adalah satu. Kamu semua adalah
keturunan Adam dan Adam berasal dari tanah.
Sesungguhnya yang paling mulia diantara kamu di sisi
Allah adalah yang paling takwa diantara kamu. Tidak ada
kelebihan pada orang Arab atas orang Ajam (bukan Arab)
dan tidak pada orang Ajam atas orang Arab, dan tidak ada
kelebihan pada orang berwamna atas orang kulit putih,

kecuali kerana ketakwaannya”. **

Sebagai sesama makhluk Tuhan dan keturunan Adam, manusia
mempunyai darjat dan martabat yang sama, kerana secara kudratnya manusia

merupakan makhluk yang dimuliakan Allah, sebagai ditegaskan dalam

firman-Nya:

* Wahbah al-Zuhaili (1991), op.cit., jilid 26, h. 259, al-Qurthubt (1994), op.cit, jilid 8, h.
340,

** Abmad bin Hanbal (1.t), Musnad al-Imam Akmad bin Hanbal, jilid 5, Beirut: Dir al-
Fikr, h. 441,
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Ertinya: “Sesungguhnya Kami telah memuliakan bani Adam
( ia) dan Kami t mereka di darat dan di
lautan serta Kami beri mereka rezki dari yang baik-baik,
juga Kami lebihkan keutamaannya itu di atas sebahagian
besar makhluk yang telah kami ciptakan. ( Sirah al-Isra’
(17): 70)

Kemuliaan yang diberikan oleh Allah tersebut adalah bersifat tetap dan
menyeluruh bagi umat manusia, tanpa melihat pada warna kulitnya, asal usul
keturunannya, bahasa mahupun agamanya. Semua berada dalam status sama
terhormatnya, dan pada mereka semua telah disediakan rezeki yang baik. Dalam
menafsirkan ayat di atas, al-AliisT menyatakan bahawa Allah menjadikan mereka

itu, baik yang berbakti mahupun yang fasiq, semuanya memiliki hak karamah,

iaitu kemuliaan dan pelbagai k lainnya.**

Secara lebih terperinci, karamah boleh dibahagikan itu kepada tiga
kategori, iaitu : 1) karamah fardiyyah atau kemuliaan peribadi; 2) karamah
ijtima ‘iyyah atau kemuliaan masyarakat; dan 3) karamah siyasah atau kemuliaan
politik.” Dalam kategori pertama, manusia dilindungi baik peribadi mahupun

hartanya. Pada kategori kedua, status p ia dijamin sep ya.

Sedangkan dalam kategori ketiga, Islam meletakkan hak-hak politik dan
menjamin hak-hak itu sepenuhnya bagi setiap warga negara.Berdasarkan huraian

di atas dapat difahami bahawa dalam kehidupan ber kat, k liaan dan

kehormatan peribadi setiap manusia harus tetap dijaga dan dihormati, tanpa harus

membeda-bedakan agama, ras, warna kulit dan sebagainya.

* Aba al-Fadl Mahmiid al-Aldst (1978), Rith al-Ma'ani fi Tafsir al-Qur'an al-‘Azim. jilid
5, Beirut: Dar al-Fikr, h. 177

** Dikutip oleh Ahmad Syafi’i Maarif (1985), Islam dan Masalah Ketatanegaraan: Studi
Tentang Percaturan Konstituante, Jakarta: LP3ES, h. 169
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1.4.2  Prinsip Pertanggungjawaban Individu

Manusia merupakan makhluk Allah yang paling istimewa dibandingkan jenis
makhluk lain. Keistimewaan manusia ini setidaknya dapat dilihat dari dua aspek,
laitu dari segi penciptaannya dan tugas yang harus dipikulnya sebagai khalifah
Allah di permukaan bumi. Keistimewaan manusia dari segi penciptaannya

tersebut secara global terangkum dalam firman Allah berikut:

Ertinya: “Sesungguhnya Kami telah menciptakan manusia dalam
bentuk yang sebaik-baiknya”. Siirah al-Tin (95): 4.

Dalam ayat di atas digunakan istilah tagwim untuk menggambarkan
bentuk penciptaan manusia. Oleh al-Tabataba’i kata tagwim tersebut diertikan
sebagai “menjadikan sesuatu memiliki giwam atau bentuk fizikal yang sesuai
dengan fungsinya”.”® Sementara al-Raghib al-Isfahani, seorang pakar bahasa al-
Qur’an, memandang kata tagwim di sini sebagai isyarat tentang keistimewaan

ia dibanding bi iaitu akal, pemah dan bentuk fizikalnya yang

tegak dan lurus.”’ Dengan demikian anugerah Allah yang diberikan kepada
manusia meliputi bentuk fizik dan psikis yang sebaik-baiknya, yang menyebabkan

ia dapat melal kan fungsinya sebaik mungkin.

Secara lebih luas, al-Zuhaili menafsirkan ayat di atas dengan ungkapan
bahawa Allah telah menciptakan manusia dengan bentuk yang paling indah;

dengan postur tubuh yang tegak dan lurus, anggota tubuh yang serasi dan baik

% Muhammad Husain al-Tabataba' (1991), op.cit, jilid 20, h. 365, bandingkan dengan
Ibn KalhIr (1993), op.cit., jilid 4, h. 512 dan Sayyid Qutb (1998), op.cit., jilid 6, h. 3933.
7 al -Raghib al-Isfahani (t.t), op.cit., h. 434
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susunannya, dapat makan dengan tangannya, serta diberi kelebihan dengan ilmu,
akal fikiran, dapat berbicara, mengatur dan bijaksana. Sehingga dengan itu semua,
manusia akan mampu memikul tugas mereka sebagai khalifah di permukaan bumi

h

yang dikehendaki Allah.”® Inilah yang memberikan kelebihan dan

keunggulan serta membezakan manusia dari makhluk hidup lain.

Kewujudan ia dengan pelbagai keisti bukanlah suatu

P B ya,

kebetulan atau tanpa tujuan. Dalam pandangan al-Qur’an, tujuan diciptakannya
manusia selain menjadi khalifah Allah di muka bumi, adalah untuk beribadah dan

memikul amanat.”’ Berkaitan dengan amanat ini Allah berfirman:

Ertinya: “Sesungguhnya Kami telah tawarkan amanat kepada langit,
bumi dan gunung- gunung, tapi mereka _enggan untuk
mem|kulnya kcrana akan ya, dan

ik . Sesungguhnya manusia itu
amat zalim dan amat bodoh" Sﬁrah al-Ahzab (33): 72.

Kesedi ia untuk bangkan amanat seperti diungkapkan

dalam ayat di atas, merupakan satu keisti diri bagi

walaupun mereka ternyata kemudian berbuat zalim dan bertindak bodoh dengan

mengkhianati amanat itu.

Keengganan langit, bumi dan gunung-gunung untuk memikul amanat
tersebut merupakan suatu kiasan (majaz) untuk menggambarkan betapa berat
amanat itu. Oleh kerana itu penulis merasa perlu mengemukakan pendapat para

mufassir berkaitan dengan masalah amanat yang dimaksud dalam ayat di atas.

% al-Zuhailf (1991), op.cit., jilid 30, h. 306.
* Siirah al-Baqarah (2): 30; al-An'am (6): 165, al-Dhariyat (51): 56: dan siirah al-Ahzab
(33): 72.
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Dalam hal ini para mufassir banyak berbeza pendapat dalam memahami
amanat tersebut. Sebahagian mereka mengkhususkan kata amanat ini dalam
kaitannya dengan Adam, yang memikul amanat namun kemudiannya setelah
mendurhakai Tuhan segara dikeluarkan dari syurga. Sebahagian mufassir lain
malah mengkhususkan kata amanat ini dengan kisah Qabil, yang diberi amanat
oleh bapanya untuk menjaga keluarga dan anaknya. Kemudian beliau
mengkhianati amanat itu dan membunuh saudaranya Habil. Sementara yang lain
memahami amanat sebagai ketaatan, kewajiban-kewajiban, kalimat tauhid,
keadilan, dan akal.'” Dalam kaitan ini, al-Tabari memilih maksud amanat secara
umum sebagai seluruh amanat-amanat di dalam agama, dan amanat-amanat dalam

Lehid i 101 Q. 1 menurut

besar ulama, yang

dimaksud amanat tersebut adalah benar-benar syariat dan tugas-tugas

keagamaan. 102

Dari beberapa pendapat di atas nampaknya pendapat yang terakhirlah yang
lebih tepat dan jelas, kerana amanat itu adalah beban syariat dan tugas-tugas
keagamaan yang tidak sanggup dipikul oleh langit, bumi dan gunung-gunung,
meskipun secara lahiriyah bentuknya lebih besar dan kuat daripada manusia.
Sebagaimana dimaklumi, setiap alam, selain manusia, berjalan sesuai dengan
hukum alamnya secara paksa dan penuh kepatuhan, tanpa menanggung risiko dari
apa yang diperbuatnya dan tidak diminta pertanggungjawabannya. Berbeza halnya
dengan manusia, dengan potensi yang ada pada dirinya, ia memiliki kemampuan
untuk menentukan pilihan dan diberi kebebasan berkehendak dan berbuat untuk

1% Untuk mengetahui lebih lengkap pendapat para mufassir mengenai amanat ini Lihat:
al-Tabari, op.cit., jilid 21, h. 38-40; Ibn Kathir, op.cit,, jilid 3, h. 629; dan al-Isfahani, op.cit., h.
21-22. !

" 190 51 Tabari, op.cit, h. 41.
192 g1 Zuhaili, op.cit., jilid 22, h. 125.
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menentukan nasibnya sendiri. Sebagai akibatnya, manusia harus bertanggung

Jjawab atas perbuatan yang dilakukannya.

Dengan demikian, amanat yang ditawarkan kepada manusia tersebut
merupakan suatu ujian yang harus dijalani dalam kapasitinya sebagai khalifah di
bumi. Oleh yang demikian, kesedaran akan tanggung jawab kepada Tuhan,
sebagai makhluk pemikul amanat-Nya benar-benar harus selalu menyertai

dalam jalani kehid ya di dunia, menuju kehidupan abadi di

akhirat kelak.

Manusia adalah makhluk yang memiliki gabungan tabiat, potensi dan arah,
iaitu bahawa gabungan penciptaannya dari tanah'® dan ruh ilahi,'®
menjadikannya memiliki potensi yang sama dalam kebaikan dan keburukan. Dia

Ked

dapat bezakan antara ya dan juga mampu mengarahkan dirinya

kepada kebaikan atau keburukan, dan } but sudah sedia terdapat

dalam dirinya. Hal ini dijelaskan al-Qur’an dalam ayat berikut:

Ertinya: “Dan Kami telah menunjukkan kepadanya dua jalan”.
Siirah al-Balad (90): 10.

Ertinya: “Dan jiwa serta penyemp ya (cip ), maka
Allah mengilhamkan kepada jiwa itu (jalan) kefasikan dan
ketakwaannya”. Sirah al-Syams (91): 7-8.

', Sarah al-Hijr (15): 28; al-Fatir (35): 11; dan siirah al-Mu'min (40): 67 Penjelasan
tentang I?’It ini lihat misalnya Ibn Kathir (1993), op.cit., jilid 3, h. 515.

4 Sirah al-Hijr (15): 29 dan sirah al- $ad (38): 72. Penjelasan tentang ayat ini lihat
misalnya Sayyid Qutb (1998), op.cit., jilid 5, h. 3027, Ibn Kathir (1993), op.cit, jilid 4, h. 43.
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Muhammad ‘Abduh, ketika fsirkan ayat-ayat di atas, jelask
bahawa yang dimaksud dengan najdain di sini adalah jalan kebaikan dan jalan
kejahatan. Kedua jalan itu jelas dan tidak samar bagi sesiapapun yang melaluinya
Sebab secara fitrah manusia boleh membezakan antara yang baik dan yang jahat,
namun bersesuaian dengan daya akal dan keintelektualannya pada kedua jalan
yang telah dijelaskan sangsi (hukuman) dan tanda masing-masing, maka

terserahlah  kepadanya untuk memilih jalan yang mana dikehendakinya.

B i yang puh jalan kebaikan, maka ia akan bahagia dan

maka ia rugi sendiri.'”

b iapa yang puh jalan |

Sebagai akibat daripada kebebasan manusia untuk memilih kedua jalan

tersebut di atas, maka akibatnya setiap ia harus pertanggungj
pilihannya tersebut. Manusia tidak boleh membebani orang lain untuk memikul
dosanya, tidak juga dosa orang lain yang dipikulkan ke atasnya. Hal ini secara

eksplisit dijelaskan al-Qur’an dalam beberapa ayat, diantaranya:

Ertinya: “Tiap-tiap diri bertanggung jawab atas apa yang telah
diperbuatnya”. Siirah al-Mudaththsir (74): 38.

Ertinya: “Barang siapa yang berbuat sesuai dengan hidayah (Allah),
maka sesungguhnya dia berbuat itu untuk (keselamatan)
dirinya  sendiri; dan barangsiapa yang sesat maka
sesungguhnya dia tersesat bagi (kerugian) dirinya sendiri.
Dan seseorang yang berdosa tidak dapat memikul dosa
orang lain, dan Kami tidak akan meng’azab sebelum Kami
mengutus seorang rasul”. Sirah al-Isra’ (17): 15.

' Muhammad *Abduh (t1), Tafsir al-Qur'an al-Karim Giilid ‘Amma). Kaherah: Dar
Matabi’ al-Sya‘b, h. 172-173; Prof. Dr. Hamka (1999), Tafsir al-Azhar, jilid 10, cet. 3, Singapura:
Pustaka Nasional, h. 8006.
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Ayat yang scerti dengan siirah al-Isra’ ayat 15 di atas juga boleh didapati
pada siirah al-An'am (6): 164, al-Zumar (29): 7, al- Fatir (35): 19 dan siirah al-
Najm (53): 38. Berdasarkan ayat-ayat tersebut, maka dapat difahami bahawa
pertanggungjawaban manusia kepada Tuhan bersifat individu. Setiap manusia
akan mendapat balasan atas segala perbuatan yang dilakukannya dengan balasan
yang setimpal dan seadil-adilnya, jika baik amalnya maka baik pula balasannya,

dan jika jahat maka jahat pula balasannya.

Sehubungan dengan hal di atas, al-Quran telah menetapkan bahawa
tanggungjawab tersebut hanya dituntut dari manusia apabila memenuhi syarat-

1 1 d M

syarat tertentu, seperti peng puan serta k isalnya sirah

al-Isra’ ayat 15 sebagai dikemukakan oleh al-Maraghi, dapat disimpulk

bahawa manusia tidak akan disiksa samada siksaan di dunia mahupun di akhirat-
ke atas sesuatu yang telah dilakukannya atau sesuatu yang ditinggalkannya,
kecuali setelah Allah mengutus seorang rasul kepada mereka untuk menunjukkan
jalan yang benar atas jalan yang sesat, dan menyampaikan kepada mereka

ketentuan-ketentuan syariat yang dibawanya.'” Selain itu, Allah juga tidak

bebani atau intai pertanggungjawaban kepada ia terhadap sesuatu
yang tidak mampu dilakukannya,'”’ demikian pula Allah tidak memberi dosa ke
atas apa yang dilakukan kerana khilaf dan terhadap sesuatu yang tidak sengaja

dilakukan oleh hatinya atau dilakukan kerana dipaksa.'*®

1% Ahmad Mustafa al-Maraghi (1.t),op.cit, jilid 5, h. 25

"7 Siirah al-Bagarah (2): 233 dan 286; al-An'am (6): 152; al- A raf (7): 42; dan siirah al-
Mu’min (23): 62.

 Siirah al-Ahzab (33): 5; al-Bagarah (2): 173 dan 225, dan sirah al-Nahi (16): 106.
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Dengan  demikian, salah satu implikasi dari adanya prinsip
pertanggungjawaban manusia yang bersifat individu dalam kaitannya dengan

kehidupan beragama dan bermasyarakat adalah bahawa kewajiban para rasul dan

umatnya kepada umat lain hanyalah sekadar paikan risalah dakwah untuk

kan dan mereka ke jalan yang benar.'” Apabila tugas
J pal

tersebut telah ditunaikan dan mereka tetap enggan untuk menerimanya, maka ia
tidak akan dituntut untuk mempertanggungjawabkan atas apa yang mereka
lakukan, sekalipun hal tersebut diketahuinya. Oleh yang demikian, seseorang
tidak seharusnya memaksa orang lain supaya mengikuti agama dan keyakinannya,
tapi biarlah ia menentukan pilihannya sendiri. Untuk itu Allah akan meminta
pertanggungjawapan kepada setiap individu atas pilihannya tersebut, dan

memberikan balasan yang seadil-adilnya.

1.43 Prinsip Kebebasan Beragama

Kebebasan merupakan salah satu hak dasar hidup setiap orang dan merupakan
pengakuan sescorang atau kelompok atau persamaan dan kemuliaan darjat
kemanusiaan. Kebebasan akan semakin diperlukan oleh setiap orang yang hidup

dalam masyarakat yang terdiri dari pelbagai golongan samada dari segi etnik,

budaya, agama, keyakinan, mahup k i. Apabila kebeb dibelenggu,

maka yang akan terjadi adalah penind: satu golongan terhadap golongan lain.
Kebebasan membuat setiap orang atau golongan merasa dihormati keberadaannya

dan dihargai darjat kemanusiaannya di tengah-tengah kemajmukan umat.

199 | ihat siirah al-Nah! (16): 82; al-Nir (24): 54; al-Ankabut (29): 18; Yasin (36): 17, dan
siirah al-Syiira (42): 48.
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Oleh kerana itu, prinsip kebebasan mutlak perlu ditumbuh kembangkan

dan dijamin pelal ya untuk judk dalam masyarakat yang

pluralistik. Kebebasan-kebebasan yang diperlukan oleh manusia diantaranya

adalah kebebasan dari kekurangan, kebebasan dari rasa takut, kebebasan

menyatakan pendapat, kebebasan bergerak, kebeb dari penganiayaan, dan

lain-lain.'"® Semua kebebasan tersebut merupakan bahagian yang termasuk dalam

hak asasi manusia.

Sehubungan dengan hal di atas, kebebasan beragama merupakan salah satu
hak yang paling asasi diantara hak asasi manusia lainnya. Sebab kebebasan
beragama secara langsung datang dari darjat dan martabat manusia sebagai
makhluk Tuhan. Sebagaimana dimaklumi, bahawa pemelukan sesuatu agama
sentiasa didasarkan kepada keyakinan terhadap Tuhan yang tertanam dalam setiap
hati sanubari setiap manusia. Oleh yang demikian, pemelukan ke atas sesuatu

agama tidak dapat dipaksakan kepada sesiapap

Dalam konteks Islam, kebeb: b bererti bah: non muslim

tidak dipaksa untuk memeluk Islam, mereka juga tidak dihalangi untuk

jalankan praktik ya. Baik muslim mahupun non muslim dapat

bangk ya, di i lindunginya dari atau fitnah,

tanpa mempedulikan apakah hal ini berasal dari kalangan sendiri atau dari yang

"° Harun Nasution dan Bakhtiar Effendi (1987), (ed) Hak azazi Manusia dalam Islam,
Jakarta: Pustaka Firdaus, h. xi. Sementara itu Muhammad Tahir Azhary (1992), Negara Hukum:
Suatu Studi Tentang Prinsip-prinsipnya, Dilihat Dari Segi Hukum Islam, Implementasinya pada
Periode Negara Madinah dan Masa Kini, Jakarta: Bulan Bintang, h. 95, mengemukakan lima
kebebasan yang dianggap oleh Islam sebagai hak-hak dasar manusia, iaitu: 1) kebebasan
t 2) kebeb berfikir dan pat, 3) kebeb untuk memiliki harta
benda, 4) kebebasan untuk berusaha dan memilih pekerjaan, dan 5) kebebasan untuk memilih
tempat kediaman.
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lain.""" Dengan demikian, setiap orang iliki kebet untuk luk agama

pilihannya tanpa paksaan dan juga bebas untuk ajaran \!

tanpa khuatirkan gangguan dari orang lain.

Untuk itu, sejak 14 abad yang lalu, al-Qur’an telah memberikan perhatian

yang khusus terhadap lah kebeb b but, baik semasa periode

Mekah mahupun periode Madinah. Dalam hal ini al-Qur’an menegaskan :

Ertinya: “Dan jikalau Tuh ghendaki lah beriman
semua orang yang di muka bumi seluruhnya. Maka
apakah kamu (hendak) memaksa manusia supaya
mereka menjadi orang-orang yang beriman semuanya?”.
Sirah Yinus (10): 99.

Ertinya: “Tidak ada paksaan untuk (memasuki) agama (Islam),
sesungguhnya telah jelas jalan yang benar daripada yang
salah. Kerana itu barangsiapa yang ingkar kepada
Taghit dan beriman kepada Allah, maka sesungguhnya
ia telah berpegang kepada ikatan tali yang amat kuat
yang tidak akan putus. Dan Allah Maha Mendengar lagi
Maha Mengetahui”. Siirah al-Bagarah (2): 256.

Dilihat dari aspek kronologi turunnya, ayat pertama di atas adalah
tergolong kepada ayat yang turun pada periode Mekah (Makkiyyah), sedangkan
ayat yang kedua adalah yang turun pada periode Madinah (Madaniyyah). Ayat
pertama di atas dapat dikategorikan sebagai suatu peringatan yang ditujukan
kepada Muhammad saw. supaya tidak melakukan pemaksaan dalam

menjalankan misi dakwahnya. Meskipun penulisan ayat tersebut berbentuk

ifham (pertanyaan), namun maksudnya adalah untuk larangan (/i al-nahy), iaitu

"' Mohammad Hasyim Kamali (1996), Kebebasan Berpendapat dalam Islam,(terj) Eva
Y. Nukman dan Fathiyah Basri, Bandung: Mizan, h. 120.
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Jangan memaksa seseorang untuk beriman. Dalam hal ini Allah mengingatkan,
bahawa jika Dia menghendaki, sebenamya Dia dapat memaksa seluruh umat
manusia beriman kepada-Nya, tetapi dia tidak melakukannya, dan malahan
memberikan kebebasan kepada manusia untuk memilih kepercayaan yang

diyakim’nya,”2 Oleh kerana itu, tidak layak bagi seseorang untuk bersikap

lebihi Tuhan, inginkan agar seluruh manusia bersatu pendapat bersatu

keyakinan dan bersatu agama.

Perbezaan pandangan, keyakinan dan agama merupakan fenomena
alamiah atau sunnah Allah. Kerana secara fitrah manusia telah dianugerahi
kemampuan dan kebebasan untuk memilih sendiri jalan yang dianggap baik,
termasuk memilih agama yang dikehendakinya. Di samping itu, adanya perbezaan
dan keanekaragaman tersebut juga merupakan sebahagian dari kehendak
Tuhan.'"” Dengan demikian, keinginan untuk menjadikan seluruh manusia
beriman, satu keyakinan dan agama, adalah suatu hal yang tidak mungkin dapat
diwujudkan, kerana tidak sesuai dengan kehendak Tuhan dan kebebasan yang

dimiliki manusia.

Tugas para nabi dan rasul adalah hanya menyampaikan amanat Allah dan
mengingatkan kaumnya untuk ke jalan yang benar, tidak dapat memaksa atau

mendatangkan petunjuk untuk beriman, kerana tidak ada seorang pun yang

"'? Mabmd bin ‘Umar al-Zamakhshari (1983), al-Kashshaf ‘an Haqa'iq al-Tanzil wa
Uyin al-Aqawil, jilid 2, Beirut: Dar al-Fikr, h. 254; lihat juga Sa‘id Hawa,(1989), al-Asas fi al-
Tafsir, jilid 5, Mesir: Dar al-Salam, h. 2513.

'3 Selain sirah Yinus (10): 99 di atas, lihat juga sirah al-Maidah (5): 48; sirah Hid
(11): 118; al-Nahl (16): 93; dan surah al-Syiira (42): 8.
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beriman kecuali dengan izin Allah.'""* Kepada Rasulullah saw. Allah

mengingatkan dalam firmanNya yang berbunyi:

Ertinya: “Maka berilah peringatan, kerana sesungguhnya kamu
hanyalah orang yang beri peringatan. Kamu bukanlah
orang yang berkuasa atas mereka. Sirah al-Ghasiyyah
(88):21-22.

Menurut Muhammad ‘Abduh, ayat di atas merupakan penegasan tugas

kerasulan Nabi Muhammad s.a.w., iaitu beri peri kepada

sehubungan dengan perintah Allah yang mereka lupakan. Bukan tugas Baginda
menciptakan akidah dalam hati mereka.'’® Perkara yang sama juga dijelaskan

dalam ayat lain:

Ertinya: “Dan kamu sekali-kali bukanlah seorang pemaksa terhadap
mereka”. Sirah al- Qaf (50): 45.

Ertinya: “Jika mereka berpaling maka sesungguhnya kewajiban
yang dibebankan atasmu (Muhammad) hanyalah
menyampaikan (amanat Allah) dengan terang”. Sirah al-
Nahl (16): 82.

Oleh itu tidak dibenarkan bagi seorang rasul — demikian pula para umatnya
melakukan pemaksaan terhadap orang lain supaya beriman atau beragama Islam.
Apabila risalah dakwah telah disampaikan dan mereka telah mengetahui tentang

ajaran agama yang benar, maka selanjutnya terserah kepada mereka untuk

"1 Lihat sirah al-An'am (6): 48; al-Nir (24): 54; al-Syiira (42): 48 dan sirah Yiinus (10):
'3 Mubammad ‘Abduh (t.t), op.cit., h. 150.
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memilih agama dan keyakinan yang dikehendakinya''®, sebagai di

oleh al-Qur’an:

Ertinya: “Dan katakanlah: “Keb itu datangnya dari Tuh
maka barangsiapa yang ingin (beriman) hendaklah ia
beriman, dan barangsiapa yang ingin (kafir) biarlah ia
kafir”. Sirah al-Kahf (18): 29.

Selanjutnya, walaupun siirah Yinus ayat 99 dan beberapa ayat makiyyah

di atas sudah dungi i kebebasan beragama, namun ayat yang lebih

tegas tentang perkara ini ialah ayat yang turun pada periode Madinah, iaitu ayat
256 sirah al-Bagarah. Kerana pada periode Madinah ini umat Islam telah
mempunyai kekuasaan yang kuat dan Rasulullah s.a.w. sendiri selain sebagai

Nabi, baginda juga berkedudukan sebagai ketua pemerintahan, sehingga

kinkan baginda dan y lakukan pemal terhadap umat lain

untuk memeluk Islam.

Ada beberapa riwayat yang berkaitan dengan sebab turunnya ayat 256
siirah al-Bagarah di atas, diantaranya yang diriwayatkan dari Ibn ‘Abbas yang
menceritakan bahawa ada beberapa wanita dari kalangan Ansar yang setiap kali
melahirkan anaknya selalu mati, maka diantara mereka ada yang menetapkan atas
dirinya kalau dapat anak lagi akan mereka serahkan kepada orang Yahudi. Dan
kerana penghianatan orang Yahudi kepada Baginda, akhimnya mereka diusir dari
perkampungan mereka. Dan termasuklah diantara mereka yang diusir tersebut
anak-anak dari perempuan Ansar tersebut. Lalu orang tua mereka berkata: “Kita

tidak akan membiarkan anak-anak kita” (maksudnya, mereka tidak akan

biarkan k-anaknya tetap b Yahudi supaya tidak ikut diusir

"' Ibn Kathir (1993), op.cit. jilid 4, h. 512 dan jilid 2, h. 862; Sayyid Qutb (1998),
op.cit, jilid 6, h. 3367.
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Rasulullah). Maka turunlah ayat di atas sebagai peringatan terhadap sikap

mereka.'”’

Selain itu, dalam riwayat lain juga diceritakan bahawa ada seorang laki-
laki dari kalangan Ansar yang berasal dari Bani Salim ibn ‘Auf, dikenali dengan
nama al-Husain, ia mempunyai dua anak laki-laki yang beragama Nasrani,
sementara ia beragama Islam. Maka ia bertanya kepada Nabi s.a.w: “Apakah saya
(harus) memaksa keduanya (supaya masuk agama Islam), mengingat keduanya
tetap teguh pada agama Nasrani?” Bagi menjawab persoalan itu, maka turunlah

ayat tersebut.''®

Banyak dari kalangan ulama yang berpendapat bah: asbab al-nuzil
ayat di atas khusus ditujukan kepada orang-orang Ahli Kitab, iaitu mereka tidak
boleh dipaksa masuk Islam jika mahu membayar jizyah. Adapun terhadap orang-
orang kafir Arab penyembah berhala, maka harus diperangi. Di antara mereka
yang berpendapat demikan adalah al-Sya“bi, al-Hasan, Qatadah dan al-Dahhak.'"®

Selain itu, tidak sedikit pula di antara mereka yang berpendapat bahawa ayat ini

telah di-nasakh (dihapus) oleh ayat-ayat yang memerintahkan perang terhadap

orang-orang kafir. Ulama yang berpendapat seperti ini.'”

Menanggapi wujudnya perb dapat ulama but, al-Tabari lebih

cenderung pada pendapat yang pertama, iaitu toleransi dalam masalah agama

"'7 Ali bin Abmad al-Wahidi (1991), Asbab al-Nuzil, Beirut: Dir al-Fikr, h. 52; al-Tabari,
op.cit, jilid 3, h. 10.
"'* Jalal al-Din al-Suyt (t.t), Lubab al-Nuqul fi Asbab al-Nuzil. Beirut: Dir al-Rasyid, h.

"’Lihat Mubammad bin *AIT bin Muhammad al-Shaukani (1993), Fath al-Qadir, jilid 1.

Beirut: Dr al-Fikr, h. 416.
'21bn Kathir, op.cit., h. 383
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hanya dibolehkan kepada Ahli Kitab. Dengan kata lain, bahawa penganut agama

yang lain harus dipaksa untuk berpindah kepada memeluk Islam. Namun, beliau

tidak setuju dengan pend yang yatakan bah ayat tersebut telah

dinasakh."' Dalam perkara ini, al-Razi juga nampaknya setuju dengan

kesimpulan yang dibuat oleh al-Tabari tersebut.'??

Akan tetapi, jika dilihat dari redaksi (kandungan) ayatnya yang bersifat
umum, maka dalam hal ini agaknya dapat diterapkan kaedah umum yang
dikemukakan para ulama berkaitan dengan asbab al-nuzil, iaitu ukuran dalam
memahami ayat adalah redaksi (penyampaian/kandungan) yang bersifat umum

bukan khusus terhadap orang atau kes yang menjadi penyebab turunnya ayat.'?

Dengan demikian, berdasarkan kaedah tersebut dapat difahami bahawa
bukan hanya Ahli Kitab sahaja yang tidak boleh dipaksa untuk beragama Islam,

lainkan semua ia seharusnya iliki hak dasar yang sama untuk

kan pilihan ya secara bebas. Apalagi redaksi ayat di atas juga
menjelaskan bahawa telah jelas antara al-rushd (jalan yang lurus dan benar; iman
dan Islam) dan al-ghat (jalan yang salah; kekufuran dan kesesatan),' sehingga

dengan akal dan hati inya, ia dapat bezakan kedua jalan tersebut,

dan dapat menentukan jalan mana yang akan dipilih.

12! a1-Tabari (1978), op.cit., h. 12.
' al-Fakhr al-Raz1 (t.t), al-Tafsir al-Kabir, jilid 4. Teheran: Dar al-Kutub al-‘Iimiyyah,

' Jalal al-Din al-Suyiiti (1979), al-ligan fi Uliim al-Qur ‘an, jilid 1. Beirut: Dar al-Fikrh

30.
1M al-Zuhaili (1991), op.cit, jilid 3, h. 19
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Oleh kerana itu ketika menafsirkan ayat di atas, Ibn Kathir menyatakan:
“Jangan memaksa sesiapapun untuk memeluk agama Islam, kerana sudah cukup
Jelas petunjuk-petunjuk dan bukti-buktinya, sehingga tidak perlu ada paksaan
terhadap seseorang untuk memeluknya",m Pendapat yang senada juga
dikemukakan oleh Rashid Rida. Lebih Jjauh beliau menambahkan, bahawa iman —
yang merupakan asas dan inti agama — menyiratkan penyerahan diri sepenuh hati
kepada Tuhan, dan hal ini tidak mungkin wujud melalui paksaan dan intimidasi

(ancaman), melainkan harus melalui keikhl dan pemah berdasarkan

bukti-bukti yang jelas. Oleh kerana itu, dalam masalah keimanan tidak boleh

berlaku sebarang pemaksaan,'%®

Agama adalah masalah keyakinan dan keimanan yang tertanam dalam hati

sanubari ia, yang akan berikan k gan dan k batin.
Oleh kerana itu, penerimaannya harus atas dasar kerelaan dan melalui proses
pemikiran jernih. Paksaan dalam hal ini, tidak akan pemnah memberikan
ketenangan dan kepuasan batin, kerana hanya mampu menyentuh aspek lahiriah
manusia. Dengan kata lain, paksaan menganut sesuatu agama tidak akan membuat
orang betul-betul yakin dengan agama yang dipaksakan tersebut. Orang yang

dipaksa atau ditekan agar berpindah agama hanya pada lahimya sahaja menganut

agama baru itu, sedang dalam bati ia masih berpegang teguh pada

yang asal. Jika muncul kesempatan, orang itu akan cepat meninggalkan keyakinan
agama yang dipaksakan kepada dirinya tersebut, kalau tidak, di dalam dirinya
akan tumbuh sikap munafik yang justru lebih berbahaya, kerana hal itu boleh

menjadi musuh dalam selimut.

135 1bn Kathir, loc.cit.
16 Rashid Rida (1342), op.cit., jilid 3, h. 37.
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Dengan demikian dapat difahami bahawa munculnya pernyataan dari ayat
di atas adalah dalam rangka untuk mencegah supaya jangan sampai terjadi

paksaan, penindasan dan penggunaan kek dalam kenalkan dan

menyiarkan agama Islam. Oleh kerana itu, ayat ini juga menjadi bukti yang sangat
kuat untuk membatalkan tuduhan yang dilontarkan oleh sebahagian orientalis
seperti T. Gairdner dan Hendrik Kraemer, bahawa Islam adalah agama yang
disebarkan melalui mata pedang dan kekuatan senjata, serta tidak berlandaskan
paksaan dan kekerasan. Situasi ini terbukti dengan Islam menjadikan jihad sebagai

salah satu prinsip dalam agama.'”’

Dalam hal ini tidak dapat diingkari bahawa agama Islam ada perintah
untuk berjihad, dan secara fakta pun memang telah berlaku beberapa peperangan
antara umat Islam dengan orang-orang non muslim. Namun jika diteliti lebih
mendalam, dapat difahami bahawa pada dasarnya berlakunya pelbagai peperangan

tersebut, bukan motivasi untuk menyebarkan agama Islam secara paksa dengan

demi

kekuatan senjata, Islam dari serangan musuh-

musuhnya. Dalam kaitan ini, al-Qur’an mengizinkan perang dalam upaya untuk

h fitnah dan penjajah bagai di kan dalam ayat berikut :

Ertinya: “Dan perangilah mereka, supaya jangan ada fitnah dan
supaya agama itu semata-mata untuk Allah. Jika mereka
berhenti (dari kekafiran), maka sesungguhnya Allah Maha
Melihat apa yang mereka kerjakan”. Sirah al-Anfal (88):
39.

Ertinya: “Telah diizinkan (berperang) bagi orang-orang yang
diperangi, kerana sesungguhnya mereka telah dianiaya.

'¥7 Lihat Wahbah al-Zuhaili (1991), op.cit., h. 21; dan al-Tabataba’T (1991), op.cit, jilid
2,h. 348,
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Dan sesungguhnya Allah benar-benar Maha Kuasa
menolong mereka itu”. Sirah al-Hajj (22): 39.

Berdasarkan ayat tersebut, Abii Zuhrah berkesimpulan bahawa pada

dasamnya diizinkan perang adalah dalam rangka untuk membela kebebasan dalam

1 i

dalam agama.'”® Sehingga dengan

kepercay dan g

demikian, setiap umat b dapat jalankan ajaran dengan

aman dan wajar, serta rumah-rumah ibadahnya dapat dipelihara dengan baik. Hal
ini sesuai dengan pernyataan al-Qur'an yang merupakan kelanjutan dari ayat

diatas, iaitu:

Ertinya: “Dan sekiranya Allah tidak menolak (keganasan)
bahagi ia dengan sebahagian yang lain,

PRRTRE h N

'y dan g Ja-gtic) >
rumah-rumah ibadah orang Yahudi dan mesjid-mesjid,
yang di dalamnya banyak disebut nama Allah.
Sesungguhnya Allah pasti menolong orang-orang yang
menolong agamaNya. Sesungguhnya Allah benar-benar
Maha Kuat lagi Maha Kuasa”. Siirah al-Hajj (22): 40.

Penyebutan ayat di atas dalam satu nafas, iaitu dengan izin perang bagi
kaum beriman, dengan mudah sekali dapat dibuat kesimpulan bahawa izin perang
yang diberikan kepada kaum beriman adalah dalam upaya untuk melindungi
semua institusi keagamaan. Oleh kerana itu, sebahagian ulama seperti al-Qurtubi,
menjadikan ayat ini sebagai hujjah bagi keharusan umat Islam untuk memelihara

tempat-tempat ibadah umat non muslim.'?’

Maka, di sini ada suatu ironis yang
luar biasa iaitu kebanyakan orang merasa mendapat pahala dengan merosak

tempat ibadah milik penganut agama lain. Padahal al-Qur'an dengan jelas

12 Ab@i Zuhrah (t.t), Tanzim al-Islam li al-Mujtama’. Kaherah: Matba‘ah Mukhaimar, h.
192,
12 Al-Qurtubi (1976), op.cit, jilid 12, h. 70.
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melarang perkara tersebut dan larangan tersebut berkekalan sehingga hari kiamat.
Perkara ini sering berlaku bukan kerana ajaran agama tetapi wujud persoalan lain

persoalan di luar unsur agama, misalnya p persoalan sosial, psikologi dan

bagainya, yang pengaruhi sikap | ia, baik p 2

mahupun masyarakat.

Dengan demikian, ayat-ayat di atas sesungguhnya sangat erat kaitannya
dengan ayat 256 siirah al- Bagarah sebelumnya, sebagaimana pernyataan Rashhid

Rida ketika mengulas ayat 39 dari sirah al-Anfal di atas:

“Ayat ini membenarkan ayat 256 sirah al-Bagarah, dan
duany larang  pemal agama. Kedua ayat ini
yatakan dan pertahankan bah semua orang bebas
menentukan kepercayaan agama menurut pilihannya, juga
seseorang tidak akan dihukum atau disiksa untuk membela

» 130

kepentingan agama”.

1ah

Berhubungan dengan p gan, mesti dibezak antara

penyebaran Islam dalam erti politik dan penyebaran Islam dalam erti agama.
Perluasan daerah Islam keluar semenanjung tanah Arab memang terjadi dengan
peperangan, tetapi pemeluk agama-agama lain, terutama Yahudi dan Nasrani, di
daerah-daerah itu tidak dipaksa untuk masuk Islam. Mereka dibiarkan tetap
berpegang pada agamanya masing-masing asalkan mereka mahu tunduk dan

mengakui kekuasaan Islam, dengan ikatan perjanjian antara kedua belah pihak.'!

1% Rashid Rida (1342 H) op.cit, jilid 9, h. 665.
! Menurut Islam, orang-orang non muslim yang hidup dalam masyarakat Islam disebut
Ahl al-dhi Kata dhi) h bererti perjanjian, jaminan dan keamanan. Mereka dipanggil
demikian karena mereka memiliki jaminan perjanjin dengan Allah dan rasul-Nya serta jemaah
kaum muslimin untuk hidup dengan aman dan tentram dibawah perlindungan Islam dan dalam
lingkungan masyarakat Islam, dengan syarat membayar jizyah dan berpegang pada hukum-hukum
Islam dalam hal-hal yang tidak berhubungan langsung dengan masalah-masalah agama. Untuk
mengetahui lebih lanjut tentang hak dan kewajiban ahl al-dhimmi lihat misalnya Jhon. L. Elposito
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Dengan begitu mereka mempunyai kewajiban dan hak sebagai warga negara serta
mendapat perlindungan pemerintah untuk dapat hidup berdampingan secara damai

dengan masyarakat Islam.

Pada periode Madinah, pengakuan terhadap prinsip kebebasan beragama

sebagai hak asasi ia yang paling d. ini dikukuhkan dalam salah satu

pasal undang-undang yang dikenal dengan Piagam Madinah.'*? Penetapan prinsip

d

ini dalam Piagam Madinah nampaknya jadi jawapan nyata terhadap situasi

sosial penduduk Madinah, iaitu adanya } k iti agama dan keyakinan

di kota itu. Nabi s.a.w. tentunya sangat memahami situasi itu. Beliau menyedari
posisinya sebagai Nabi, fungsinya antara lain untuk berdakwah dan
menyampaikan kebenaran Islam, bukan memaksa orang untuk menerima Islam.
Kerana persoalan agama merupakan masalah keyakinan, maka tidak seorang pun
boleh memaksakan sesuatu keyakinan kepada orang lain.

"

Oleh kerana Piagam Madinah merupakan perlembagaan negara Madi

maka k t dung makna dan fungsi strategik di mana

kebebasan melaksanakan ajaran dan keyakinan bagi setiap agama dan keyakinan
yang ada di Madinah dijamin secara perlembagaan. Ertinya, kebebasan beragama
dijamin oleh agama dan undang-undang. Muhammad s.a.w dalam kapasitinya
sebagai nabi dan ketua negara tidak memaksa mereka yang belum Muslim untuk

menerima Islam. Malahan Bagind. ipta keruk antara k iti agama
gi gam

(1995), The Oxford Encyclopedia of The Modern Islamic World. jilid 1. New York: Oxford
University Press. h. 374-375, M. Abdul Majid er.a./ (1997), Kamus Istilah Figh. Selangor:
Advance Publications, h. 66-68 dan MERC (1998), Ensiklopedia Islam, jilid 3, Selangor: MERC,
h. 110-115.

2 Untuk mengetahui lebih jauh tentang perlembagaan negara madinah lihat Mustafa
Kamal Wasfi (1976), Muhammad wa Bami Isra'il, Kaherah: Majlis al- A‘la li Syu'dn al-
Islamiyyah. Cet. 7. h. 33-44; W. Montgomery Watt (1998), Politik Islam dalam Lintas Sejarah,
(terj), Helmy Ali dan Mustafa Ashari, Jakarta: P3M, 1988.h. 7.
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dan keyakinan yang ada. Berhubungan dengan ini Fazlur Rahman menyatakan

piagam ini telah beri jaminan kebeb b bagi g g Yahudi

sebagai suatu komunitas dan mewujudkan kerja sama seerat mungkin dengan

133

sesama kaum Muslimin.'** Dengan demikian, prinsip kebebasan beragama yang

h T

tersebut paknya merupakan ak

tercantum dalam Piagam Madi
(perwujudan) konkrit dari pernyataan-pernyataan ayat al-Qur’an sebagaimana

telah dihuraikan di atas.

1.4.4 Prinsip Hubungan Antara Umat Beragama

Sebagai makhluk sosial, setiap manusia memerlukan interaksi dan komunikasi

h Think 1

sosial dapat ber} g

dengan manusia lainnya agar fi ya sebagai

dan 1 Hubungan antara umat bagai pun tak mungkin terhindarkan,
kerana itu merupakan keharusan sejarah. Interaksi dan komunikasi sosial ini tidak
hanya terjadi di lingkungan sesama umat Islam, tetapi juga antara umat Islam
dengan umat-umat non muslim. Dalam konteks ini, umat Islam akan dihadapkan

pada suatu bentuk kehid yarakat yang majmuk, yang sudah barang tentu

memerlukan kod etika tersendiri.

Penghormatan yang tinggi terhadap kebebasan, dengan aj ya yang

terbuka, dan sikapnya yang bersahabat terhadap pemeluk agama lain, Islam

ki arena i ksi dan ikasi antara sesama manusia dengan sikap

yang wajar dan bersahabat. Islam datang sama sekali bukan untuk menabur
kebencian dan dan per I lainkan untuk menjadi rahmat bagi semesta

'3 Fazlur Rahman (1979), Islam. Chicago: University of Chicago Press, h. 12.

98



Tillak haoni di 1

alam. Inilah misi suci yang dipikul oleh R s.aw.

oleh al-Qur’an:

Ertinya: “Dan tidaklah Kami mengutus kamu, melainkan untuk
(menjadi) rahmat bagi sekalian alam”. Sirah al-
Anbiya’(21):107.

Sebagaimana dimaklumi, biasanya yang paling berharga bagi sesuatu
adalah dirinya sendiri. Ini bererti yang paling berharga buat agama adalah agama
itu sendiri, kerana itu setiap agama menuntut pengorbanan apapun dari

hankan 1 oA,

knya demi p ] ya. Namun demikian, Islam

datang tidak hanya bertujuan mempertahankan eksistensinya sebagai agama,
tetapi juga mengakui eksistensi agama-agama lain, dan memberinya hak untuk

hidup berdampi sambil hormati Juk

luk agama lain. Dalam

kaitan ini al-Qur’an menegaskan:

Ertinya: Dan janganlah kamu memaki sembahan-sembahan yang
mereka sembah selain Allah, kerana mereka nanti akan
memaki  Allah dengan melampaui batas tanpa
pengetahuan. Demikianlah Kami jadikan setiap umat
menganggap baik pekerjaan mereka. Kemudian kepada
Tuhan merekalah kembali mereka, lalu Dia memberikan
kepada mereka apa yang dahulu mereka kerjakan. Sirah
al-An'am (6):108.

Asbab al- Nuzil ayat t bagai diri kan dari Qatadah,
adalah bermula dari tindakan orang-orang Islam yang memaki berhala-berhala
orang kafir, sehingga merekapun melakukan reaksi yang sama dengan cara

memaki Allah, maka turunlah ayat tersebut bagi mencegah terjadinya hal yang



serupa secara berlebihan dan berkelanjutan.”** Sementara menurut Ibn Abbas,
orang-orang kafir berkata kepada Nabi s.a.w: “Hai Muhammad, berhentilah
engkau memaki Tuhan-Tuhan kami atau kamipun akan memaki Tuhanmu”. Maka
melalui ayat tersebut, Allah melarang umat Islam memaki berhala-berhala
mereka, supaya mereka tidak memaki Allah dengan melampaui batas tanpa

pengetahuan. '

Dalam menafsirkan ayat tersebut, al-Zuhaili menyatakan bahawa
dilarangnya umat Islam melakukan caci maki dan menjelek-jelekkan orang kafir
adalah dalam upaya untuk mencegah kerusakan yang lebih besar, kerana

meskipun dibalik tindakan tersebut ada suatu k lat yang dih atau

bertujuan untuk mendapat pahala, namun semua itu tidak ada ertinya jika
dihadapkan pada dosa yang lebih besar, iaitu mencaci maki Allah dan kerosakan
yang lebih berbahaya.'® Sementara itu menurut al-Tabataba'i, ayat tersebut
mengajarkan secara jelas tentang adab dalam kehidupan beragama, iaitu

menghargai hal-hal yang dimuliakan dan disucikan pemeluk agama lain, serta

menjaga batas-batasnya, jangan sampai melakukan tindakan-tindakan yang dapat
memperkeruh hubungan antara umat beragama, seperti berkata kasar dan

had.

mengejek agama lain. Kerana sikap fanatik g p dan

tidak rela apabila ada orang lain yang melecehkannya, kerananya ia akan

bertindak balas dengan hal yang sama atau bahkan yang berlebihan, '’

1 al-Wahidi, op.cit, h. 149; al-Suyuti, op.cit., h. 216.
133 al.Wabidt, loc.cit.

136 al-Zuhaili, op.cit, jilid 7, h. 327.

137 al.Tabataba's, op.cit, jilid 7, h. 325.



Dalam kaitan ini, kand ayat t ya berlaku umum dan

hukumnya tetap berlaku bagi setiap umat kapan pun dan dalam kondisi
bagaimana pun. Misalnya sahaja ketika umat agama lain dalam kondisi lemah
kerana berada dalam kekuasaan pemerintahan Islam, sehingga mereka tidak akan
mungkin berani mencaci agama Islam. Maka dalam kondisi yang demikian pun,
bagi umat Islam tetap tidak boleh mencaci agama mereka, menghina salib mereka,
mengganggu rumah ibadah mereka, dan perbuatan-perbuatan lain yang dapat

menyinggung dan menyakiti perasaan mereka. Dengan demikian setiap umat

berag; h ya saling hargai dan gh i satu sama lain, serta
menjaga diri dari sikap yang tidak simpati. Kerana dalam kehidupan
bermasyarakat, sering berlaku semacam “hukum alam”; keramahan dan rasa
simpati akan dibalas dengan keramahan dan rasa simpati, sebaliknya permusuhan

dan kebencian akan dibalas pula dengan permusuhan dan kebencian.

Untuk j 1 i/kerukunan hidup berag: dalam masyarakat
yang majmuk, al-Qur’an telah menetapkan panduan yang harus diperhatikan oleh

setiap manusia yang beriman, iaitu:

Ertinya: Hai orang-orang yang beriman, janganlah suatu kaum
mengolok-olokkan kaum yang lain (kerana) boleh jadi
(yang diolok-olokkan) lebih baik dari mereka (yang
mengolok-olok) dan jangan pula  wanita-wanita
( lok-olok) it ita lain (kerana) boleh jadi

it ita (yang diperolok-olok) lebih baik dari
vanit: it (yang 1ok “'),dan‘ lah kamu
mencela dirimu sendiri dan janganlah kamu panggil
memanggil dengan gelar-gelar yang buruk. Seburuk-buruk
panggilan ialah (panggilan) yang buruk sesudah iman dan
barangsiapa yang tidak bertaubat, maka mereka itulah
orang-orang yang zalim.
Hai orang-orang yang beriman, jauhilah kebanyakan dari
prasangka, sesungguhnya sebahagian dari prasangka itu
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adalah dosa dan janganlah kamu mencari-cari kesalahan
orang lain dan janganlah sebahagian kamu menggunjing
sebahagian yang lain, sukakah salah g di

kamu memakan daging saudarnya yang sudah mati? Maka
tentulah kamu merasa jijik kepadanya. Dan bertakwalah
kepada Allah. Sesungguhnya allah Maha Penerima taubat
lagi Maha Penyayang. Siirah al-Hujurat (49): 11-12.

Dalam hal ini, meskipun ayat di atas secara khusus ditujukan kepada

orang-orang mukmin, tentunya prinsip-prinsip yang terkandung di dalamnya tidak

hanya berlaku diantara sesama umat Islam, tetapi juga merupakan pedoman

pergaulan dengan para pemeluk agama lain, kerana pengabaian terhadap
ketentuan tersebut akan dapat menimbulkan konflik dan permusuhan dalam

kehidupan masyarakat. Adapun inti dari ketentuan ayat di atas adalah:'*®

Islam

o gan melakukan penghi terhadap kelompok lain.

e Larang lakukan sikap saling 1
¢ Jangan menyebut kelompok tertentu dengan kesan melecehkan.

® Larangan supaya jangan suka berprasangka buruk terhadap pihak lain.
¢ Larangan supaya jangan suka mencari-cari kesalahan orang.

¢ Larangan supaya jangan menyebar isu-isu yang boleh merugikan orang

lain.

Selanjutnya, untuk kebaik b dalam"", h yarakat,

sangat menekankan tentang erti pentingnya hidup berjiran dan

bermasyarakat. Mereka yang berjiran harus saling menghormati, tidak boleh

saling menyusahkan dan saling melakukan perbuatan jahat. Sebab, keharmonisan

hubungan dan pergaulan dalam hidup bertetangga menjadi sendi bagi terwujudnya

1** Lihat Ton Kathir (1993), op.cit, jilid 4, h. 204-209.
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p dan k yarakat suatu negara, apalagi masyarakatnya bercorak

Tnd,

seperti

Inya, Dalam konteks ini al-Qur’an mengajarkan

tata cara pergaulan hidup berjiran, sebagaimana ditegaskanNya:

Ertinya: Sembahlah Allah dan j lah kamu persekutukan.
Nya dengan sesuatupun. Dan berbuat baiklah kepada
kedua orang ibu-bapa, karib kerabat, anak-anak yatim,
orang-orang miskin, tetangga yang dekat dan tetangga
yang jauh, teman sejawat, ibnu sabil, dan hamba
sahayamu. Sesungguhnya allah tidak menyukai orang-
orang yang sombong dan membangga-banggakan diri.
Sirah al-Nisa' (4): 36.

Ayat di atas mengandungi ajaran tentang kewajiban-kewajib

terhadap Allah dan terhadap sesama ia dari pelbagai kal atau strata
sosial, baik yang dekat mahupun yang jauh. Ini merupakan suatu ajaran yang
memerintahkan manusia agar hanya menyembah kepada Allah semata dan berbuat

baik kepada sesama manusia, bukan dengan membanggakan dan menyombongkan

diri kepada sesamanya, sebab seluruh ia dari segi p dan asal-

usulnya adalah sama.'”’

Klausa yang relevan dari ayat di atas dengan topik pembahasan ini adalah:
al- Jar dhi al- qurba wa al- jar junbi (tetangga yang dekat dan tetangga yang
jauh). Berhubungan perkara ini, al-Qurtubi dalam kitab tafsirnya mengemukakan
beberapa pendapat mengenai tafsiran klausa tersebut. Menurut Nauf al-Shami,
“tetangga dekat” adalah orang muslim dan “tetangga jauh” adalah orang Yahudi
dan Nasrani. ‘Ali ibn ‘Abii Talib memberi batasan dari segi jarak, iaitu sejauh

seruan yang bisa didengar. Al-Auza’i dan Ibn Shihab berpendapat bahawa batasan

" Ibid., jilid 1, h. 468-470
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berjiran adalah sejumlah empat puluh buah rumah ke arah setiap penjuru. Ada

pula ! ulama yang kan bah: siapa sahaja yang menempati

suatu tempat atau dalam suatu kota adalah bertetangga. Sedangkan al-Qurtubi
sendiri berpendapat bahawa baik Muslim mahupun tidak, yang berdekatan dan

yang berjauhan adalah berjiran sekalipun tidak ada hubungan kekerat 140

Dalam hal ini, dengan merujuk kepada lafaz (redaksi) ayat yang bersifat
umum, penulis sependapat dengan al-Qurtubi. Keluarga Muslim dan yang bukan
Muslim yang menetap di suatu tempat adalah berjiran, bahkan antara negara
Muslim dan negara yang bukan Muslim pun adalah berjiranan. Dengan demikian
diantara jiran tidak boleh saling memusuhi, tetapi harus hidup berdampingan

secara damai, saling melind i dan hormati hak-haknya, saling tolong-

menolong dan mengadakan kerja sama dalam kebaikan demi terwujudnya

ketertiban dan k serta kesejah bersama. Dalam hal ini al-Qur’an

bolehkan umat Islam gadakan hubungan kerja sama dengan

-]

umat lain dan berbuat baik kepada mereka, sebagaimana dijelaskan dalam Firman-

Nya:

Ertinya: Allah tidak melarang kamu untuk berbuat baik dan berlaku
adil terhadap orang-orang yang tiada memerangimu kerana
agama dan tidak pula mengusirmu dari negerimu.
Sesungguhnya Allah menyukai orang-orang yang adil.
Seseungguhnya Allah hanya melarang kamu menjadikan
sebagai kawanmu orang-orang yang memerangi kamu
kerana agama dan mengusir kamu dari negerimu dan
membantu  (orang lain) untuk mengusirmu. Dan
barangsiapa menjadikan mereka sebagai kawan, maka
mereka itulah orang-orang yang zalim. Sirah al-
Mumtahanah (60): 8-9.

' Lihat al-Qurtubi (1976), op.cit., jilid 3, h. 183-184.



Ayat di atas, mengindikasikan bahawa perbezaan agama selayaknya tidak
dijadikan sebagai alasan untuk tidak menjalin  hubungan kerja sama yang
harmonis. Ayat pertama menegaskan bahawa Allah tidak melarang orang-orang
Mukmin untuk menghormati golongan lain dan berbuat baik kepada mereka, baik
ucapan mahupun perbuatan, serta berlaku adil terhadap mereka dalam
memutuskan suatu perkara, selama mereka tidak memerangi umat Islam dengan
motivasi keagamaan atau mengusir umat Islam dari negeri dan tempat tinggal
mereka.'"! Sebaliknya pada ayat kedua, Allah melarang orang-orang Mukmin

jukkan sikap hab kepada orang-orang yang menyatakan

permusuhan terhadap Islam, memerangi dan mengusir umat Islam atau membantu
golongan lain mengusir umat Islam dari negeri mereka.*2 Dengan demikian dapat

difahami bah; kebolehan dan larangan dalam dua ayat tersebut di atas tidak

bersipat mutlag, melainkan mugayyad, iitu dibatasi dan dikaitkan dengan suatu
sebab seperti membela diri atau pembelaan terhadap penganiayaan, dan

mewujudkan kerukunan untuk kemaslahatan bersama.

Secara historis, aplikasi dari pesan al-Qur’an di atas dapat dilihat dalam

kehidupan Rasulullah s.a.w. dan para sahat ya di Madinah. Dalam kehidup

sehari-hari Nabi s.a.w. selalu bersikap lapang dada dan murah hati terhadap Ahli

Kitab, samada baik Yahudi atau Nasrani. Adakal bagind jungi
mereka, menghormati mereka, berbuat baik serta para penderita sakit dari
kalangan mereka, menerima dari mereka dan memberi kepada mereka.'"
Perlakuan Nabi s.a.w. tentunya diikuti pula oleh para sahabat dan menjadi teladan

bagi umat Islam pada umumnya.

! Sa‘id Hawa, op.cit., jilid 10, h. 5849.
"2 Ibn Kathir, op.cit., jilid 4, h. 349,
' Yaisuf al-Qaradawi, op.cit., h. 102.
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Di samping itu, Rasulullah juga berikan perhatian yang khusus demi

terjaminnya hak-hak orang-orang bukan Muslim yang hidup di tengah-tengah

yarakat Islam, sebagai bdanya:

Ertinya: “Barangsiapa bertindak zalim terhadap seorang yang terikat
perjanjian  keamanan dengan kaum Muslimin atau
mengurang  haknya atau membebaninya lebih dari
K p atau bil sesuatu darinya tanpa
ridhanya, maka akulah yang akan menjadi lawan si zalim
itu kelak di hari kiamat”, 4

q

Dalam sabdanya yang lain Baginda yang diri yatkan oleh al- Baih

nyatakannya:

R : " 1

Ertinya:

p g yang terikat perjanjian
keamanan dengan kaum muslimin tanpa hak, ia tidak akan
mencium harumnya bau syurga, sedangkan harumnya
dapat tercium dari jarak perjalanan empat puluh tahun. '

Perhatian Rasulullah saw. terscbut adalah dalam upaya untuk
memberikan perlakuan yang adil terhadap mereka yang non muslim, kerana dalam

Kehids h 1 ; d

p yarakat, semua

pat hak yang sama untuk

memperoleh keadilan. Keadilan bukan merupakan hak satu golongan sahaja,

melainkan hak setiap orang. Itulah sebabnya al-Qur’an mengingatkan:

' Abi Dawiid bin Sulaiman bin al-Ashath al-Sijistant (1997), Sunan Abi Dawid
Lubnan: Dar Ibn al-Hazm, jilid 3, kitab jihad bab al-Wif3’ al-Mu‘ahad, no. 2760, h. 131; Jalal al-
Din ‘Abd al-Rabmin bin Abi Bakr al-Suyii (2000), al-Dar al-Manthiir Ji al-Tafsir al-Ma'thiir.
Lubnan: Dar al-Kutub al-‘Ilmiyyah, jilid 2, h. 348. juga Abll Bakar Ahmad bin al-Husain ibn Al
al-Baihuil, (t.t), Al-Sunan al-Kubra. Beirut: Dar al-Fikr, jilid 9, h. 205

“* bl Bakar Abmad bin al-Husain ibn AIf al-Baihaqf, (t.t), 4/-Sunan al-Kubra. Beirut:
Dir al-Fikr, jilid 9, h. 205.
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Ertinya: “Dan janganlah sekali-kali kebencianmu terhadap sesuatu
kaum menjadikan kamu tidak berlaku adil. Berlaku
adillah, kerana adil itu lebih dekat kepada taqwa”.Sirah
al-Maidah (5): 8.

Dengan demikian, keadilan harus ditegakkan bila dan dimana pun, serta
terhadap siapa pun. Dalam hal ini kebencian tidak pernah dapat dijadikan alasan
untuk mengorbankan keadilan, walupun kebencian itu tertuju kepada kaum non

muslim, atau didorong oleh upaya memperoleh ridha Allah.

Namun demikian, meskipun Rasulullah s.a.w dan para sahabatnya telah
memperlakukan orang-orang Yahudi dan Nasrani dengan baik dan adil, tetapi
kebanyakan mereka — terutama orang Yahudi — tidak melakukan hal yang sama
terhadap umat Islam. Mereka tetap bersikap iri, dengki, membenci dan memfitnah
umat Islam, samada secara halus mahupun secara kasar. Puncaknya adalah

indakan makar dan khi yang mereka lakukan terhadap umat Islam,

seperti yang dilakukan Yahudi Bani Qainuqa’ setelah perang Badar,'* Yahudi
BanT Nadir yang berupaya untuk membunuh Nabi s.a.w.'’ dan Yahudi Bani
Quraizah yang melakukan pengkhianatan dengan berpihak kepada musyrikin
Quraish pada perang Ahzab.'** Maka sesuai dengan pesan dalam sirah al-
Mumtahanah ayat 9 di atas, Nabi s.a.w pun tidak segan-segan untuk mengambil
tindakan tegas terhadap orang-orang Yahudi tersebut, dan mengusir mereka keluar

dari kota Madinah.

' Ja‘far Subhant (1996), al-Risalah: Sejarah Kehidupan Rasulullah SAW, (terj),
Muhammad Hasyim dan Meth Kieraha, (1996), Jakarta: Penerbit Lentera, h. 347.350

"7 Ibid, h. 403-408

' Ibid, h. 424-432

107



Dalam melakukan hubungan kemasyarakatan dengan umat agama lain,
setiap mulim harus selalu berpedoman pada tuntunan al-Qur’an, sehingga ia tidak
sampai melanggar batas-batas yang telah ditetapkannya Dalam hal ini, semangat
untuk menjalin hubungan kerja sama antara umat beragama hendaknya jangan
sampai merosak atau mengurangi kualiti iman, apalagi sampai mengorbankan
akidah. Oleh kerana itu dalam masalah yang menyangkut ibadah dan akidah,
secara tegas al-Qur’an secara tegas melarang untuk melakukan kerja sama dan

kompromi, sebagaimana dijelaskan dalam siirah berikut:

Ertinya: Katakanlah: “Hai orang-orang Kkafir, aku tidak akan
menyembah apa yang kamu sembah, dan kamu bukan
penyembah Tuhan yang aku sembah, dan aku tidak pernah
menjadi penyembah apa yang kamu sembah, dan kamu
tidak pernah pula menjadi penyembah Tuhan yang aku
sembah. Untukmulah agamamu, dan untukkulah agamaku.
Stirah al-Kafirin (109): 1-6.

Menurut sebahagian riwayat (Tabrani dan Abi Hatim yang bersumber dari
Abi Nawas), diturunkannya sirah di atas sebagai jawaban terhadap usulan

kompromi yang ditawarkan oleh beberapa tokoh Quraish dalam hal ibadah.

Mereka kan: “Hai Muh d, marilah mengikuti agama kami niscaya
kami akan mengikuti kamu menyembah Tuhan kami selama setahun,
dan kami yembah Tuh selama hun pula. Kalau agamamu benar,

kami mendapat keuntungan kerana kami juga menyembah Tuhanmu; dan jika

kami yang benar, maka kau juga tentu peroleh k gan”. Mendengar usul

tersebut Nabi s.a.w dengan tegas menjawab:”Aku berlindung kepada Allah dari
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tergolong orang-orang yang mempersekutukan Allah”. Setelah itu turunlah ayat di

atas.'”’

Rangkaian ayat-ayat di atas dengan tegas jelaskan bahawa terdap:

perbezaan asas antara agama Islam dengan kekafiran (agama-agama lain), baik

dari segi b. y tata cara peribad: . Dari segi
gl p pel 81

Umat Islam yang hanya menyembah Allah Yang Maha Esa dan tidak
mempersekutukan-Nya dengan sesuatu pun, sedangkan orang-orang kafir
menyembah selain Allah, seperti berhala-berhala, patung-patung, orang-orang
suci, malaikat, bintang-bintang dan sebagainya. Adapun dari segi ibadah, umat
Islam melakukan ibadah kepada Allah dengan ikhlas (murni) tanpa dicampuri
perbuatan syirik dan sesuai dengan tuntunan syariat yang diredai-Nya. Sedangkan
orang-orang kafir dan musyrik, mereka menyembah sembahan mereka dengan
tata cara yang mereka ciptakan sendiri yang di dalamnya terdapat unsur syirik,

yang sudah tentu tidak di redai oleh Tuhan mereka yang sesungguhnya, '*°

Dengan adanya perbezaan prinsip asas di atas, maka tidak mungkin dan
tidak logik bila terjadi penyatuan-penyatuan agama-agama. Itulah sebabnya Allah
berpesan kepada Baginda untuk menolak secara tegas usul kaum musyrikin di

atas, kerana tidak mungkin perbezaan-perbezaan itu digabungkan dalam jiwa

' Untuk mengetahui pelbagai riwayat tentang ini lihat al- Jalal al- Din al- Suyati (1980),
Lubab al- Nuqul fi Asbab al- Nuzil. Beirut: Dar Thya al- ‘Ulim, h. 236; Wabidt (1409 H), Asbab
al- Nuziil, Beirut: Dir al- Fikr. h. 307.

1% Sementara ulama merumuskan bahawa semua kata kufr dalam berbagai bentuknya
yang terdapat dalam ayat-ayat yang turun sebelum Nabi s.a.w berhijrah. Kesemuanya bermakna
orang-orang musyrik atau sikap-sikap mereka yang tidak mengakui kerasulan Muhammad atau
meninggalkan ajaran-ajaran pokok Islam. Lihat M.Quraish Shihab (1997), Tafsir al-Qur'an al-
Karim: Tafsir Atas Surah-Surah Pendek Berdasarkan Urutan Turunnya Wahyu, Bandung: Pustaka
Hidayah, h. 637. Sedangkan menurut al-Zuhaili, jika dibandingkan dengan Islam, maka semua
agama yang bertentangan dengan ajaran dasar Islam (tauhid) dapat digolongkan pada jenis
kekufuran, sebab satu-satunya agama yang benar dan diterima di sisi Allah adalah Islam. Lihat al-
Zuhaili, op.cit., jilid 30, h. 444
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seseorang yang tulus terhadap agama dan keyakinannya. Masing-masing penganut
agama harus yakin sepenuhnya dengan ajaran agama atau kepercayaannya. Oleh
kerana itu untuk menjaga kerukunan hidup bermasyarakat, maka jalan yang
sebaiknya ditempuh adalah apa yang dinyatakan pada akhir ayat dalam surah di

atas: “Bagimu agamamu dan bagiku agamaku”.''

Dalam menafsirkan ayat di atas, Muh d ‘Abduh

"Agamamu adalah khusus untukmu dan tidak dapat kamu sangkut-pautkan

kepadaku, maka janganlah beranggapan bah aku atau

melaksanak bahagian darinya. A ku adalah agama yang khusus bagiku,

iaitu agama yang aku serukan kepadamu, tiada titik persamaan antara agamaku
dengan agamamu”.'* Sedangkan menurut al-Zamakhshari, pernyataan ayat

tersebut mengandung makna:

“Bahawa aku (Muhammad) adalah Nabi yang diutus untuk
mengajak kamu kepada jalan kebenaran dan keselamatan (Islam),
maka jika kamu tidak mahu menerimanya dan mangikutinya,
biarkan aku me:H‘alankan agamaku dan jangan mengajakku untuk
berbuat syirik”.'

Dengan demikian, kenyataan pada ayat di atas merupakan suatu bentuk

T el

ajakan untuk saling i i masing: ing secara timbal balik;

ertinya, tiap-tiap pemeluk suatu agama dipersilakan melaksanakan ajaran yang
dianggapnya benar dan baik, tanpa memaksakannya kepada orang lain sekaligus

tanpa mengabaikan atau mengorbankan keyakinan masing-masing. Dengan kata

! Surah al- Kafirin (109): 6.
"2 Muhammad “Abduh, op-cit., h. 309.
%3 al-Zamakhshari (1983), op-cir., jilid 4, h. 293
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lain, masing-masing pihak harus berpegang pada prinsip “agree in disagrement”

(setuju dalam perbezaan).

1.4.5 Prinsip Dakwah Pilihan

Adanya prinsip kebeb berag: bagai dihuraikan di atas, pada
dasamnya tidaklah menghalangi seseorang untuk berupaya menyampaikan
informasi tentang kebenaran agama yang dianutnya kepada orang (pemeluk
agama) lain. Bagi orang muslim misalnya, Islam merupakan satu-satunya agama
yang benar dan di redhai di sisi Allah, yang dibawa oleh nabi terakhir Muhammad
s.a.w. Sebagai agama sempurna (kaffah dan kamil), ajaran Islam bersifat universal

dan ditujukan kepada seluruh umat manusia, kerana itu umat Islam memiliki

kewajiban untuk ikan bahawa aj ya sampai kepada seluruh manusia

di sepanjang sejarah.

Dalam terminologi Islam, tindak yebarkan dan mengkomunikasikan
pesan-pesan Islam ini samada kepada sesama muslim mahupun kepada non-
muslim disebut sebagai dakwah. Kewajiban berdakwah but merupakan

perintah yang telah ditetapkan bagi kaum beriman sejak awal kenabian
Muhammad s.a.w. Allah memerintahkan Nabi Muhammad s.a.w. untuk mulai
berdakwah sejak tahun-tahun awal kerasulannya, dan perintah itu kemudian
diluaskan kepada seluruh pengikutnya. Dengan demikian, setiap muslim baik

yang berpendidikan mah tidak mesti p i rasa tanggung jawab untuk

melakukan aktiviti dakwah. Bagi orang yang berilmu dan arif, tanggung jawab itu

lebih besar lagi berbanding kalangan awam.
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Dalam melakukan aktiviti dakwah, lebih-lebih lagi di era pluralisme
agama sekarang ini, setiap umat beragama hendaknya melakukan aktiviti dakwah
tersebut dengan cara yang baik dan wajar, sehingga dakwahnya dapat diterima
oleh siapa pun tanpa harus melanggar prinsip kebebasan beragama umat lain.
Dengan demikian pelbagai konflik dan ketegangan antara umat beragama akan
dapat diatasi dengan sebaik-baiknya. Untuk itu al-Qur’an telah menggariskan

metode dakwah yang terbaik yang seharusnya dilakukan oleh setiap muslim, iaitu:

Ertinya: “Serulah (manusia) kepada jalan Tuhanmu dengan hikmah
dan pelajaran yang baik dan bantahlah mereka dengan cara
yang baik. Sesungguhnya Tuhanmu Dialah yang lebih
mengetahui tentang siapa yang tersesat dari jalanNya dan
Dialah yang lebih hui g g yang dap
petunjuk”. Sizrah al-Nahl (16): 125.

Berdasarkan ayat di atas, ada tiga metode dakwah yang dapat dijadikan
acuan dalam melakukan aktiviti dakwah, sesuai dengan tingkatan dan

karakteristik ia yang pat dalam kehidup yarakat. Secara ringkas

ketiga metode dimaksud dapat dihuraikan sebagai berikut :

1.4.5.1 Metode al-Hikmah

Sebelumnya perlu dijelaskan terlebih dahulu apa yang dimaksud kata al-hikmah di

atas. Para ir berb dapat dalam hami kata tersebut, antara lain:

P

perkataan yang tegas dan benar, iaitu dalil yang dapat menjelaskan kebenaran dan

hilangkan k 1% Ala 1 yang kuat yang dapat mendatangkan

"** *All ibn Mubammad al-Baghdadi (t.t), Tafsir al-Khazin. jilid 3, Beirut: Dir al-Fikr, h.
142; al-Zuhaili (1991), op.cit, jilid 14, h. 267.

112



keyakinan;'*® perkataan yang benar yang dapat memberikan pengaruh yang kuat

terhadap jiwa;"*® al-nubuwwah dan al-Qur’an."’
pJ

Berdasarkan beberapa pendap but, maka dapat disimpulkan bahawa

yang dimaksud metode al-hikmah di sini adalah penyampaian dakwah dengan
huraian yang tegas dan jelas disertai dengan dalil-dalil yang benar dan kuat seperti

al-Quran dan hadis serta analisis yang logik dan meyakinkan.

Dakwah dengan metode pertama ini, demikian menurut al-Baghdadi,
tepatnya ditujukan kepada kaum intelektual dan terpelajar serta orang-orang yang
memiliki daya fikir yang kritis, otak yang cerdas dan daya tangkap yang cepat.'*®
Oleh kerana itu, dakwah terhadap mereka ini harus bersifat induktif dan deduktif
dengan mempergunakan logik, mengemukakan analisa yang luas dan objektif,
serta dalil-dalil dan hujah yang logik — baik aqli mahupun nagli, serta membuat
perbandingan. Dengan demikian akan lebih menarik perhatian mereka, serta dapat

memuaskan rasionalnya dan meyakinkan jiwa mereka.

1.4.5.2 Metode al-Maui‘zah al-Hasanah

Metode yang kedua ini adalah penyampaian dakwah dengan huraian yang

mengandung pengajaran dan nasihat yang baik, yang disampaikan dengan tutur

'** al-Shaukani (1993), op.cit. jilid 3, h. 291.

' Ibn Atiyyah al-Adalust (1993), al-Mubarraz al-Wajiz fi Tafsir al-Kitab al-‘Aziz, jilid
3, Beirut: Dar al-Kutfb al-Iimiyyah, h. 433

*7 Abi al-Laith al-Samarqandi (1993), Tafsir al-Samarqandi, jilid 2, Beirut: Dar al-
Kutub al-Timiyyah, h. 255

"** al-Baghdadi (t.t), op.cit., jilid 3. h 142,
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"% Dakwah dengan metode ini terutama

kata yang santun dan lemah-lembut.
ditujukan kepada masyarakat awam, yang pada umumnya memiliki daya tanggap
dan daya fikir yang masih lemah dan sederhana, serta lebih mengutamakan

daripada rasionalnya. Oleh k ya, bahan yang disampaikan haruslah

disesuaikan dengan daya nalar mereka sehingga boleh mereka fahami secara baik.

Setiap Muslim hendaklah menyedari, bahawa objek sasaran dakwah itu

adalah i ia hidup yang berp dan memiliki harga diri. Dalam

hal ini aktiviti dakwah yang dilakukan dengan cara yang kasar, menyinggung
perasaan, atau menyindir keyakinan umat lain, apalagi mencaci-makinya, bukan
sahaja akan membuat mereka menolak seruan dakwabh, tetapi lebih dari itu akan

menimbulkan rasa kebencian dan rasa antipati dan reaksi yang negatif. '

Selain daripada itu, keperibadian seorang juru dakwah juga sangat besar
pengaruhnya bagi kejayaan suatu dakwah. Dalam kaitan ini al-Qur’an

mengingatkan:

Ertinya: “Maka disebabkan rahmat dari Allah-lah kamu berlaku
lemah lembut terhadap mereka. Sekiranya kamu
bersikap keras lagi berhati kasar, tentulah mereka
menjauhkan diri dari sekelilingmu. Kerana itu

lah mereka . Mohonkan ampun bagi mereka dan
bermesyuaratlah dengan mereka dalam urusan lain
Kemudian apabila kamu telah membulatkan tekad ,
maka bertawakkalllah kepada Allah. Sesungguhnya allah

g-orang yang ber padany
Siarah Ali ‘Imran (3): 159.

'* Abl Muhammad al-Husain ibn Mas’ud al-Baghawi (1985), Ma‘alim al-Tanzil fi al-
Tafsir wa al-Ta'wil, Beirut: Dir al-Fikr, jilid 3, h. 458. Lihat juga al-Shaukani, loc-cit dan al-
Andalusi, loc-cit.

' Lihat misalnya Siirah Ali ‘Imrén (3): 159.
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Meskipun ayat di atas secara khusus ditujukan kepada Rasulullah s.a.w.
tetapi tentunya hal itu juga ditujukan juga kepada umatnya, kerana apa yang

menjadi kewajiban bagi Bagind: jadi kewajiban pula bagi ya, kecuali

bila ada kekhususan baginya. Oleh kerana itu, berhubungan dengan aktiviti
dakwah, seorang pendakwah harus dapat menjadi teladan yang baik bagi orang

lain, sebagai Rasulullah telah jadi teladan bagi umat manusia.'®’

1.4.5.3 Metode al-Mujadalah al-Hasanah

Metode yang ketiga adalah dakwah dengan pendekatan mujadalah atau
perdebatan, diskusi, dan bertukar pikiran secara informatif dialogis. Dalam hal ini,
perdebatan yang baik, menurut al-Zuhaili, adalah perdebatan yang dilakukan
dengan sikap yang simpati, lemah lembut, tutur kata yang sopan, berlapang dada,
menghargai pendapat lawan, serta tidak angkuh, berkata keras dan kasar
(emosional), dan mencaci maki atau menyinggung perasaan.' Metode yang
ketiga ini terutama ditujukan kepada orang-orang yang suka membantah,

g dan pakkan sikap permusuhan,'® juga kepada penganut agama

lain dalam upaya untuk memperkaya wawasan kedua pihak dan mencari titik

temu.

Al-Quran membolehkan perdebatan atau dialog dalam rangka untuk
mengungkapkan kebenaran atau untuk meluruskan penyimpangan dan untuk

memperbaiki kesalahan. Oleh kerana itu, dialog harus dilakukan dengan cara yang

"“! Ibn Kathir (1993), op.cit, jilid 1, h. 397, Sayyid Qutb (1998), op.cit, jilid 1, h. 500-
503.

162 al-Zuhaili (1991), op.cit, h. 269 lihat juga al-Baghdadi (.t.), loc.cit.

1% al-Zuhaili (1991), op.cit, h. 1
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terbaik dan dilandasi dengan bukti-bukti yang kuat dan hujjah yang logis serta
meyakinkan. Dalam melakukan dialog seseorang juga harus bersifat terbuka,
menerima perbezaan, menghormati lawan dialognya, serta tidak mendakwa
bahawa kebenaran hanya menjadi miliknya. Hal ini dapat difahami dari

pernyataan al-Qur’an berikut:

Ertinya: Katakanlah: “Siapakah yang memberi rezeki kepadamu
dari langit dan dari bumi? Katakanlah “Allah”, dan
sesungguhnya kami atau kamu (non-muslim) pasti berada
dalam kebenaran atau kesesatan yang nyata. Katakanlah:
“Kamu tidak akan ditanya (bertanggung jawab) tentang
dosa yang kami perbuat dan kami tidak akan ditanya pula
tentang apa yang kamu perbuat”. Katakanlah: “Tuhan kita
akan pulkan kita semua, dian Dia beri
keputusan antara kita dengan benar. Dan Dialah Maha
Pemberi Keputusan lagi Maha Mengetahui”. Sirah al-
Saba’ (34): 24-26.

Dalam ayat di atas terkandung ajaran tentang mekanisme dialog yang baik
yang sepatutnya dilakukan oleh umat beragama, iaitu: Pertama, tidak mendakwa
atau mendesakkan (memutlakkan) kebenaran ajaran agamanya kepada orang lain.
Kedua, tidak mengungkit-ungkit kesalahan orang lain. Ketiga, menghargai lawan
dialog, seperti yang dapat dilihat pada ayat di atas, kita menamai perbuatan kita
dosa, dan tidak menamakan partner dialog non muslim sebagai dosa, tetapi
menyebutnya sebagai “perbuatan”. Keempat, mahu menerima perbezaan dan
menyerahkan sepenuhnya kepada Tuhan untuk memutuskan siapa yang benar dan

yang salah.

Dari huraian tentang metode dan mekanisme dakwah yang telah digariskan

al-Qur’an di atas, secara umum dapat disimpulkan bahawa setiap aktiviti dakwah
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harus dilakukan dengan cara yang baik dan bijaksana, dengan tutur kata yang
santun dan lemah lembut, tidak menyinggung perasaan dan merendahkan agama
lain. Selain itu, dakwah juga sepatutnya dilakukan secara persuasif, yang didasari
oleh ilmu dan hujjah yang nyata serta argumentasi yang logis dan meyakinkan.
Sebaliknya tidak boleh melakukan dakwah secara paksa, ancaman dan kekerasan,

baik secara fisikal mahupun psikis (kejiwaan).

1.4.6 Prinsip Mencari Titik Temu (Kalimah al- Sawa’/ Global Ethics)

Untuk mewujudkan kerukunan dan persaudaraan antara umat beragama, perlu
adanya suatu upaya untuk menciptakan suasana dialog antara umat beragama.
Dengan dialog, umat beragama dapat saling mengenal dan saling menimba
pengetahuan baru tentang agama lain, sehingga dengan sendirinya akan
memperkaya wawasan kedua belah pihak dalam rangka mencari persamaan-
persamaan atau titik temu yang boleh dijadikan landasan hidup rukun dalam suatu
masyarakat. Untuk itu, al-Qur'an telah menganjurkan agar mencari titik temu

haoai i 1

antara umat b Nya:

Ertinya: Katakanlah: “Wahai Ahli Kitab, marilah kepada satu
kalimat kesepakatan yang tidak ada perselisihan di antara
kami dan kamu, bahawa tidak kita sembah kecuali Allah,
dan tidak kita mempersekutukan Dia dengan sesuatu pun,
dan tidak (pula) sebahagian kita menjadikan sebahagian
yang lain sebagai Tuhan selain Allah. Jika mereka
berpaling (tidak setuju), maka katakanlah kepada kami,
“Saksikanlah (akuilah eksi: i kami) bah: kami
adalah orang-orang Muslim”. Siirah Ali ‘Imran (3): 64.
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Berdasarkan ayat di atas, dapat difahami bah pada prinsipnya al-
Qur'an mendukung sebarang usaha dialog dengan kalangan Ahli Kitab dengan
syarat dilakukan dengan cara yang terbaik. Menurut al-Tabrasi, dialog yang
terbaik adalah dialog yang dilakukan dengan penuh persahabatan dan tutur kata
yang lemah lembut, serta bertujuan untuk kebaikan dan manfaat bersama. Namun

dalam hal ini al-Qur’an memberikan pengecualian, iaitu terhadap orang-orang

yang zalim orang yang setelah diberikan kepad: ya | gan dan penjel
penjelasan dengan cara yang paling baik, mereka tetap membangkang dan

lihatkan per han. Maka terhadap golongan seperti ini tidak perlu

P P

dilakukan dialog dengan cara yang baik, tetapi dengan jalan memerangi mereka

sehingga beriman atau mahu membayar jizyah. '

Dalam konteks ini perlu diketahui bahawa diantara Ahli Kitab juga
terdapat orang-orang yang mempunyai pemikiran dan kepercayaan yang luhur,
jauh dari perbuatan syirik. Mereka beriman kepada Allah, kitab-kitab mereka, hari
akhirat, mereka mempercayai adanya nabi-nabi kecuali Nabi Muhammad s.a.w.

Maka terhadap mereka inilah perlu dilakukan dialog dengan cara yang terbaik,

kerana akan memberikan manfaat yang besar bagi kehidup y

Di samping itu sebahagian Ahli Kitab terdapat golongan yang fanatik,
mencampurkan antara fahaman tauhid dengan ajaran Triniti, mengubah
sebahagian isi kitab-kitab mereka, menganggap Allah mempunyai anak dan

sekutu, kemudian mereka menjadikannya Tuhan selain Allah.

14 al-Zuhaili, op.cit., jilid 21. h: 7 dan al- Baghawi, op.cit., jilid 4. h. 379.
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Apabila ditelusuri sejarah perjalanan dakwah para Nabi utusan Allah

dalam al-Qur’an, maka akan ditemui bah: k mereka t ajaran

yang tunggal iaitu ajaran tauhid. Perkara ini boleh dirujuk dalam firman-Nya

dalam siirah al-Anbiya’ ayat 25:

Maksudnya: “Dan kami tidak g Ip bel
kamu, melainkan Kami wahyukan kepadanya:
"Bahawasanya tiada Tuahan melainkan Aku, maka
sembahlah Aku”. Siirah al-Anbiya’(21): 25.

Selanjutnya Allah berfirman dalam sira# lain:

Ertinya: “Sesungguhhnya Kami telah mengutus rasul pada tiap-tiap
umat (untuk menyerukan): “Sembahlah Allah (sahaja)dan
jauhilah olehmu Taghit itu”. Sizrah al-Nahl (16): 36.

Deari ayat di atas, boleh disimpulkan bahawa sejak Nabi Adam a.s. hingga
Nabi Muhammad s.a.w. hakikat ajaran yang disampaikan kepada umat manusia
adalah sama iaitu hanya wujud satu Tuhan yang patut disembah, dicintai, dan
ditakuti. Sedangkan Tuhan yang lain (faghiit) adalah Tuhan palsu yang tidak
memiliki sifat ketuhanan; setiap sesuatu merupakan hamba Allah dan berada di
bawah hukum serta perintahNya. Inilah ajaran tauhid yang dibawa oleh setiap

utusan Allah, dan ajaran tauhid ini pulalah yang jadi asas bagi per

seluruh agama samawi (Yahudi, Nasrani dan Islam) yang masih wujud sehingga

hari ini.'®®

' pada aulnya almlnmnc Religions (Ylhudg Kristian dan lslnm) adalah agama tauhid,
namun dalam berlaku p gan dan p gan yang leqadl
Meski demikian agum-agama ini masih i h yang boleh dijadik

sebagai landasan untuk melakukan dialog antara agama. Lihat juga Ibn Kathir (1993), op.cit., jilid

2, h. 551 dan Sayyid Qutb (1998), op.cit., jilid 4, h. 2368.
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Sehubungan dengan hal di atas, setelah kegiatan dialog untuk mencari titik
temu telah dilakukan, namun tidak dapat mencapai suatu kesepakatan, maka
hendaklah setiap pihak mengakui eksistensi pihak lain dan tidak perlu timbul
sikap saling menyalahkan. Demikianlah etika dialog yang diajarkan al-Qur’an

kepada umatnya, yang termaktub dalam siirah al-Ankabiit ayat 46.

Ertinya: “Dan janganlah kamu berdebat dengan Ahli Kitab,
melainkan dengan cara yang paling baik, kecuali dengan
orang-orang zalim antara mereka, dan katakanlah :
“Kami telah beriman dengan (kitab-kitab) yang
diturunkan kepada kami dan yang diturunkan kepadamu;
Tuhan kami dan Tuhan kamu adalah satu; dan kami
hanya kepada-Nya berserah diri”. Sirah al-
Ankabii(29): 46.

Ajakan mencari titik temu pada ayat di atas, ditujukan kepada Ahli Kitab
(Yahudi dan Nasrani), sebab kedua golongan inilah yang memiliki pertalian yang
erat dengan agama Islam. Pertalian tersebut didasarkan pada kenyataan bahawa
ketiga-tiga agama tersebut merupakan agama yang dibawa oleh utusan-utusan
Allah. Dengan demikian meskipun secara kontekstual ketiga-tiga agama tersebut

h

yai perb p , namun secara hakikat (substantial) terdapat

P

banyak persamaan dan titik temu yang dapat mempersatukan antara ketiganya.

Oleh kerana itulah al-Quran menganjurkan kepada Nabi Muhammad
s.a.w. supaya mengajak seluruh kaum Yahudi dan Nasrani untuk kembali kepada
suatu ajaran yang sama diantara mereka iaitu ajaran yang telah disepakati oleh
semua syariat para Rasul yang juga terdapat dalam kitab-kitab yang diturunkan

kepada mereka (Taurat, Zabur, Injil dan al-Quran) iaitu ajaran tauhid, yang

120



intinya hanya menyembah kepada Allah semata, tidak mempersekutukanNya

dengan sesuatu dan tidak mempertaruhkan-Nya sesama manusia. '*!

Menurut Sayyid Qutub, ajakan Nabi Muhammad s.a.w. merupakan suatu
ajakan yang cukup sederhana, iaitu dakwah yang berdasarkan kepada persamaan
status antara umat Islam dengan Ahli Kitab, kerana sama-sama berpegang pada

prinsip yang sama, tiada golongan yang lebih tinggi dari golongan lainnya, dan

tidak ada penghamt suatu golongan terhadap gol yang lain. Dengan
demikian hanya orang-orang yang tidak mahu dengan kebenaran sahajalah yang
tidak mahu mengakui ajaran yang sempurna tersebut. Isi dari ajakan Nabi tersebut
adalah hanya mengajak mereka kepada petunjuk dengan jalan baik lagi bijaksana.
Setelah itu terserah kepada mereka untuk menentukan jalan dan pilihan mereka
sendiri, tanpa adanya unsur paksaan. Selain itu orang Islam tetap dianjurkan untuk
menjalin hubungan baik dengan mereka selama mereka juga berniat baik terhadap

Islam dan tidak pakkan tanda-tanda per han.'®

Dengan demikian, meski dalam aspek teol gis banyak terdapat perb

perbezaan dan tidak adanya titik pertemuan antara umat beragama, namun pada

aspek sosial § sangat di kinkan banyaknya wujud titik
pertemuan tersebut. Contoh konkrit dalam aspek kemanusiaan adalah bahawa
setiap individu mempunyai puncak keprihatinan yang sama terhadap pelbagai
permasalahan kemanusiaan yang wujud hari ini, seperti masalah hak asasi

kemicki Yehodah L b

ker moral, penind: ketidakadilan,

pencemaran persekitaran dan lain sebagainya. Mdengan kata lain, setiap manusia

! al-Zuhaili. op.cit, jilid 3. h: 252 dan Zamakhshari. op.cit, jilid 1. h: 435.
1 Lihat Sayyid Qutb (1998), op.cit., jilid 4, h. 2201-2202
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tanpa memandang perbezaan agama dan ras mempunyai tanggung jawab moral

by untuk judk kali hankan fitrah k it itu

sendiri. '’

1" Konsep kalimah al-sawa yang disebut oleh Hans Kung dengan istilah etik global ini
merupakan suatu konsensus asas tentang nilai-nilai yang mengikat, standar puncak dan sikap
peribadi asas antara agama, sehingga memungkinkan agama-agama tersebut dengan tauladan
mereka, merintis jalan bagi kesatuan masyarakat yang pluralis dan bertoleransi. Lihat Hans Kung
& Karl-Josef Kuschel (1993), A Global Ethic: The Declaration of Parliament of the World's
Religions. London: SCM Press, h. 21.
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