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Abstrak

Persoalan mutashabihat termasuk isu tafsiran lafaz istiwa’ terus menjadi
perdebatan, sehingga masih ada dalam kalangan umat Islam yang
tersalah faham. Makalah ini membentangkan tafsiran majoriti ulama
untuk panduan keseluruhan umat. Bagi tujuan itu, makalah ini
menggunakan kaedah analisis dokumen untuk meneliti kenyataan dan
penjelasan ulama Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah dalam isu berkenaan bagi
mengenal pasti sama ada mereka berpegang dengan kenyataan Allah
SWT itu bertempat atau Allah SWT tidak bertempat. Penelitian
mendapati bahawa ulama Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah berpegang
dengan pegangan Allah SWT tidak berhajat kepada tempat seperti
makhluk-Nya. Selain itu, didapati hujah pendukung aliran Allah SWT
bertempat berdasarkan Hadith Jariyyah bukan suatu hujah yang kukuh
dalam mempertahankan pegangan mereka. Makalah juga mendapati
bahawa metode tafwid dan takwil merupakan pendekatan yang disepakati
penggunaannya oleh Salaf dan Khalaf dalam berinteraksi dengan nas-nas
sifat mutashabihat.

Kata kunci: mutashabihat, istiwa’, Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah,
Hadfith Jariyyah

The Mutashabihat Issue of Istiwa’

Abstract
The issue of mutashabihat including the interpretation of the term istiwa’
continues to be debated, resulting in misunderstanding by some Muslims
of the proper creed of Islam. This article presents the proper
interpretation in the issue according to the majority scholars as a guide
for the Muslims. For this purpose this article adopts the approach of
document analysis to examine the facts and explanations by Ahl al-
Sunnah wa al-Jama ‘ah theologians in this issue in order to determine
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whether they support the opinion that Allah SWT has a place or
otherwise. The study finds that Ahl al-Sunnah wa al-Jama ‘ah theologians
believe that Allah SWT does not need a place like His creations.
Furthermore, the claim that Allah SWT has a place is based on Hadith
Jariyyah which is a weak claim to support that opinion. The article also
finds that the methods of tafwid and interpretation represent approaches
that are commonly used by Salaf and Khalaf to interact with the
mutashabihat verses.

Keywords: mutashabihat, istiwa’, Ahl al-Sunnah wa al-Jama ‘ah, Hadith
Jariyyah

Pendahuluan

Persoalan mutashabihat mengenai di mana Allah SWT merupakan
salah satu persoalan hakikat ketuhanan terpenting dalam
perbahasan isu-isu akidah. Sejarah perkembangan aliran pemikiran
akidah menunjukkan bahawa fahaman Mushabbihah atau
Mujassimah® telah terpengaruh dengan pegangan golongan
pelampau Syiah® seperti Karamiyyah dan Hashawiyyah yang
menyatakan bahawa Allah SWT itu harus berpindah, turun dan
naik serta berhajat kepada sesuatu tempat. Bagi mereka, Allah
SWT itu berjisim tetapi jisim Allah SWT itu tidak sama dengan
sebarang  jisim  makhluk-Nya yang lain.°  Tambah
membimbangkan, terdapat beberapa kenyataan daripada tokoh
umat Islam yang dilihat hampir mempunyai persamaan dengan
fahaman Mushabbihah atau Mujassimah dalam menjelaskan

% Antara tokoh Mushabbihah atau Mujassimah ialah Hisham Ibn al-Hakam, Abta
al-Hudhayl, Ibn al-Rawandi, Dawud al-Jawaribi, Mugatil Ibn Sulayman dan
Hisham Ibn Salim al-Jawaliqi. Lihat Abi al-Hasan ‘Ali bin Isma‘1l al-Ash‘ari,
Magalat al-Islamiyyin wa Ikhtilaf al-Musallin, ed. Muhammad Muhy al-Din
‘Abd al-Hamid (Kaherah: Maktabah al-Nahdah al-Misriyyah, 1995), 1:281-
283.
Kelahiran aliran Syiah seringkali dikaitkan dengan seorang lelaki Yahudi
bernama ‘Abd Allah bin Saba’ yang berpura-pura memeluk Islam. Maka tidak
menghairankan jika sebahagian akidah Yahudi seperti menjisimkan atau
menyerupakan Allah SWT dengan makhluk-Nya turut menjadi pegangan
sebilangan kaum Syiah. Lihat Muhammad Abu Zuhrah, Tarikh al-Madhahib
al-Islamiyyah (Kaherah: Dar al-Fikr al-‘Arabi, 1996), 37.
> Abi al-Fath Muhammad ‘Abd al-Karim bin AbI Bakr al-Shahrastani, al-Milal
wa al-Nihal, ed. Amir ‘Ali Mahna dan ‘Ali Hasan Fa‘r (Beirut: Dar al-
Ma‘rifah, 1993), 1:120-121.
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permasalahan ini.° Kebanyakan tokoh tersebut seolah-olah
bermazhab Hanbali dan mereka sering berselindung di sebalik
nama Ahmad bin Hanbal dalam membenarkan setiap pendapat
mereka yang dikatakan mengikut pendekatan Salaf.’

Berdasarkan pengaruh pemikiran tersebut, timbul kenyataan
lain yang lebih berpolemik khususnya di Malaysia, iaitu ketika
menjelaskan perihal istiwa’ Allah SWT, muncul tafsiran bahawa
Allah SWT itu adalah bertempat, iaitu Dia berada di langit dan
bersemayam di atas Arasy-Nya.®! Selain itu, aliran ini turut
mentafsirkan perkataan zat dengan maksud jisim, maka zat Allah
SWT itu diertikan sebagai jisim Allah SWT. Namun zat atau jisim

® Ibn Taymiyyah merupakan salah seorang tokoh yang dikatakan terpengaruh
dengan fahaman Mujassimah atau Mushabbihah dimaksudkan, sebagaimana
yang pernah dikemukakan oleh tokoh-tokoh mazhab Hanbali pada kurun
keeempat dan kelima Hijrah. Lihat Abu Zuhrah, Taritkh al-Madhahib al-
Islamiyyah, 196. Lihat juga beberapa kenyataan Ibn Taymiyyah sendiri yang
dikaitkan dengan fahaman ini dalam karya-karya beliau seperti: Ahmad bin
‘Abd al-Halim Ibn Taymiyyah, Majmi ‘© Fatawa Shaykh al-Islam Ahmad bin
Taymiyyah (t.tp.: t.p., t.t.), 5:519; Ahmad bin ‘Abd al-Halim Ibn Taymiyyah,
Sharh Hadith al-Nuziil, ed. Muhammad bin ‘Abd al-Rahman al-Khamis
(Riyadh: Dar al-‘Asamt, 1993), 390; Ahmad bin ‘Abd al-Halim Ibn
Taymiyyah, Bayan Talbis al-Jahmiyyah fi Ta’sis Bid ‘ahum al-Kalamiyyah,
ed.Yahya bin Muhammad al-Hunaydi (Madinah: al-Mamlukah al-Gharbiyyah
al-Su‘adiyyah, 2005), 11:86. Walau bagaimanapun, 1bn Taymiyyah dilaporkan
telah bertaubat daripada pegangan tersebut sebelum beliau meninggal dunia
dan kembali kepada akidah Asha‘irah dalam memahami nas-nas sifat
mutashabihat. Namun, sebahagian umat Islam hari ini terutamanya para
pengikutnya masih berpegang dengan pendapat lama beliau, iaitu pendapat
yang dikemukakan sebelum beliau bertaubat. Lihat Shihab al-Din Ahmad bin
Hajar al-‘Asqalani, al-Durr al-Kaminah fi A‘yan al-Mi’ah al-Thamaniyyah,
ed. Muhammad Sayyid Jad al-Haq (Kaherah: Dar al-Kutub al-Hadithah, 1966),
1:158.

" Berdasarkan tafsiran Abai ‘Abd Allah bin Hamid, Qadi al-Farra’ Aba Ya‘la
dan Ibn al-Zaghtini terhadap nas-nas sifat mutashabihat, mereka mendakwa
bahawa Allah SWT mempunyai sifat-sifat tertentu sebagaimana sifat manusia
tetapi sifat Allah SWT itu tidak menyamai sifat makhluk-Nya, maka mereka
menetapkan Allah SWT itu bersemayam di atas Arasy dengan zat-Nya.
Mereka telah memahami nas-nas sifat mutashabihat secara zahir lafaz sahaja
sehingga membawa kepada kefahaman rajsim dan tashbih bagi zat Allah SWT,
bahkan menyandarkan pendapat mereka ini kepada Ahmad bin Hanbal. Lihat
Abi al-Faraj ‘Abd al-Rahman Ibn al-Jawzi, al-Baz al-Ashhab al-Mungadd ‘ala
Mukhalifi al-Madhhab, ed. Muhammad Munir al-Imam (Beirut: Dar al-Jinan,
1987), 33-35.

8 Rasul Dahri, Koleksi Kuliah-kuliah Akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah Menurut
Manhaj Salaf As-Soleh (Johor Bahru: Perniagaan Jahabersa, 2001), 1:126.
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Allah SWT itu tidak menyerupai zat atau jisim segala makhluk-
Nya. Bahkan mereka juga mendakwa bahawa kefahaman sebegini
adalah pegangan majoriti ulama Salaf, maka sesiapa yang tidak
berpegang teguh dengan kefahaman ini maka mereka layak
dihukum sesat dan kafir.® Kesannya, dakwaan sebegini telah
mengundang keresahan dan pertikaian dalam kalangan masyarakat
sehingga membawa kepada perpecahan dan gejala mengkafirkan
atau menyesatkan sesama umat Islam.

Menerusi kaedah analisis kandungan dokumen daripada
pelbagai sumber primer dan sekunder yang berautoriti, makalah
ini mengetengahkan suatu penelitian tentang isu mutashabihat
berkaitan untuk mengenal pasti sama ada Allah SWT bertempat
atau tidak seperti dakwaan sesetengah aliran pemikiran seperti
Mushabbihah atau Mujassimah. Selain itu, makalah ini turut
menjelaskan pegangan ulama Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah™
tentang persoalan yang berlegar di sekitar kefahaman terhadap
lafaz istiwa’ Allah SWT dan Hadith Jariyyah bagi menjelaskan
sikap mereka dalam perkara tersebut. Sebagai permulaan, makalah
ini memaparkan konsep mutashabihat dalam pemikiran Islam
terlebih dahulu untuk menjelaskan pendekatan ulama Kketika
berinteraksi dengan nas-nas sifat mutashabihat.

Konsep Mutashabihat dalam Pemikiran Islam

Secara asasnya, nas-nas yang terkandung dalam al-Qur’an atau al-
Hadith terdiri daripada dua jenis iaitu; muikamat dan
mutashabihat."* Jabir r.a. (m. 37H) mendefinisikan mutashabihat
sebagai sesuatu yang tiada ruang untuk diketahui atau difahami
maksudnya kerana dirahsiakan oleh Allah SWT.* Ibn ‘Abbas r.a.
(m. 68H) pula mendefinisikan mutashabihat sebagai nas yang

® Rasul Dahri, Koleksi Kuliah-kuliah Akidah, 1:130-131.

10 Definisi umum Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah ialah majoriti umat Islam yang
mengikuti jejak langkah dan ajaran Rasulullah SAW dalam memahami dan
mempraktikkan Islam merangkumi akidah, figah dan akhlak. Manakala
definisi khusus adalah merujuk kepada aliran Asha‘irah dan Maturidiyyah
dalam tafsiran akidah Islam. Lihat Muhammad ‘Aqil bin ‘Ali al-Mahdali, Ahl
al-Sunnah wa al-Jama ‘ah: Madkhal wa Dirasah (Kaherah: Dar al-Hadith, t.t.),
7-11.

' Ali “‘Imran 3:7.

12 Abi ‘Abd Allah Muhammad bin Ahmad bin Abi Bakar al-Qurtubi, al-Jami’
al-Ahkam al-Qur’an, ed. ‘Abd Allah bin ‘Abd al-Muhsin al-Turki (Beirut:
Mu’assasah al-Risalah, 2006), 5:17.
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mengandungi beberapa pengertian tertentu selain dari pengertian
lafaz asal.”® Al-Shafit (m. 204H) menjelaskan bahawa
mutashabihat adalah nas-nas yang boleh diandaikan dengan
pelbagai pengertian lain.** Sedangkan Ahmad bin Hanbal (m.
241H) menyatakan mutashabihat ialah nas yang memerlukan
penjelasan lanjut kerana terdapat beberapa pengertian yang
berbeza-beza padanya.’®> Al-Raghib al-Asfahani (m. 502H) pula
memaksudkan mutashabihat sebagai sesuatu perkara yang tidak
dapat digambarkan atau dibayangkan tentang sesuatu hakikat itu.*®
Manakala Fakhr al-Din al-Razi (m. 606H) menegaskan
mutashabihat ialah lafaz atau ayat yang maksudnya tidak jelas
dalam menunjukkan maksud sebenar yang dikehendaki."’

Adapun nas-nas al-Qur’an dan al-Hadith yang zahirnya sama
dengan sifat makhluk seperti yad (tangan), isziwa’ (bersemayam),
wajh (wajah), ‘ayn (mata) dan sebagainya lagi,’® tetapi
dinisbahkan kepada Allah SWT, adalah termasuk dalam
pengertian mutashabihat menurut majoriti ulama. Namun lbn
Taymiyyah didapati tidak sependapat dengan majoriti ulama
dalam perkara ini dan berpendirian bahawa sifat tersebut adalah

¥ Muhammad ‘Abd al-‘Azim al-Zarqani, Mandhil al-‘Irfan fi ‘Ulim al-Qur’an
(Beirut: Dar al-Fikr, t.t.), 2:272.

Y Fuad “Ali Rida, Min ‘Ulim al-Qur ‘an (Beirut: Dar Iqra’, 1983), 208.

% Al-Zarqani, Manahil al-‘\rfan , 2:273.

16 Abi al-Qasim al-Husayn bin Muhammad al-Raghib al-Asfahani, al-Mufiadat
i Gharib al-Qur’an (t.tp.: Maktabah Nazar Mustafa al-Baz, t.t.), 1:335.

17 Fakhr al-Din Muhammad bin ‘Umar al-Razi, al-T: afsir al-Kabir (Beirut: Dar
al-Fikr, 1981), 7:181.

18 Sifat-sifat tersebut dikenali sebagai sifat khabariyyah iaitu sifat yang
dinyatakan oleh Allah SWT di dalam al-Qur’an atau dilaporkan oleh Hadith
Rasulullah SAW. Lafaz nas-nas sifat khabariyyah merupakan ciri-ciri khusus
bagi makhluk, maka sebarang usaha menetapkan sifat-sifat tersebut kepada
Allah SWT akan menatijahkan fenomena tashbih atau tajstm. Manakala sifat
ma‘ant seperti sifat berilmu, berkehendak dan lain-lain ialah sifat bukan
merujuk gambaran disabitkan bagi ciri-ciri makhluk secara muktamad.
Pensabitan zahir sifat ma‘ani tidak dikaitkan dengan tashbih atau tajsim
walaupun ia berkongsi pernisbahan antara Allah SWT dengan makhluk. Ini
kerana pensabitan sifat ma ‘ant kepada Allah SWT adalah menurut makna yang
layak bagi zat-Nya dan bukan zahir yang layak bagi makhluk-Nya. Lihat
Hasan Mahram al-Huwayni, Qadiyyah al-Sifat al-llahiyyah wa Atharuha fi
Tasha“‘ub al-Madhahib wa Ikhtilaf al-Firaq (Lubnan: Dar al-Hadi, 1986),
230.
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berbentuk muikamat® Maka, menurut majoriti  ulama,
mutashabihat di sini dapat dirumuskan sebagai beberapa nas al-
Qur’an atau al-Hadith yang mempunyai kesamaran terhadap
pengertian asal nas kerana ia mengandungi pelbagai makna dan
Allah SWT sahaja yang Maha Mengetahui makna sebenarnya.
Namun makna literalnya tidak sesuai untuk digunakan dalam
memahami sifat Allah SWT kerana ia boleh menimbulkan
kekeliruan bahawa Allah SWT mempunyai persamaan seperti sifat
makhluk-Nya. Walaupun begitu, nas-nas mutashabihat tersebut
harus diertikan dengan satu makna lain yang terkandung dalam
pelbagai maknanya, dengan syarat makna yang dipakai itu sesuai
dengan sifat ketuhanan dan tiada unsur-unsur penyekutuan Allah
SWT dengan makhluk.

Sorotan penulisan yang ada menunjukkan bahawa terdapat
tiga kumpulan utama dalam menangani isu nas-nas sifat
mutashabihat;”® kumpulan pertama ialah Ahl al-Sunnah wa al-
Jama‘ah, kumpulan kedua ialah Mushabbihah atau Mujassimah
dan kumpulan ketiga ialah Mu‘tazilah atau Mu‘attilah. Dalam
pada itu, aliran perdana yang mendukung gagasan pemikiran Ahl
al-Sunnah wa al-Jama‘ah dapat dibahagikan kepada dua kelompok
lain, iaitu aliran Salaf®* dan aliran Khalaf.?? Punca perselisihan
pandangan di antara Salaf dan Khalaf berkaitan isu mutashabihat
ini dikenal pasti bertitik tolak daripada perbezaan pendapat mereka
dalam memahami firman Allah SWT berikut:

' Yasuf al-Qaradawi, Fusil fi al- ‘Agidah bayn al-Salaf wa al-Khalaf (Kaherah:
Maktabah Wahbah, 2006), 34.

2 Badr al-Din Muhammad bin ‘Abd Allah al-Zarkashi, al-Burhan fi ‘Ulim al-
Qur’an, ed. Muhammad Abt al-Fadl Ibrahim (Beirut: Dar al-Jil, 1988), 2:78.
2L Salaf secara umumnya merujuk kepada generasi umat Islam yang hidup dalam

lingkungan tiga kurun pertama Hijrah (iaitu sebelum tahun 300 Hijrah)
sebagaimana digambarkan oleh Hadith Rasulullah SAW (riwayat al-Bukhari
(3651). Namun sebahagian ulama lain menyatakan Salaf adalah generasi umat
Islam yang hidup sebelum tahun 500 Hijrah. Maka generasi yang datang
selepas tahun 300 atau 500 Hijrah dikenali sebagai Khalaf. Lihat Muhammad
Sa‘ld Ramadan al-Bati, al-Salafiyyah: Marhalah Zamaniyyah Mubarakah la
Madhhab Islami (Damsyik: Dar al-Fikr, 2007), 9; Ibrahim bin Muhammad bin
Ahmad al-Bayjuri, Tuhfah al-Murid (Beirut: Dar al-Kutub al-‘Tlmiyyah, 2001),
104.
22 Al-Zarkashi, al-Burhan , 2:78.
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Gt Ogdss a1 3 Oty Al ) Al alis ug
Terjemahan: Dan tiada siapa yang mengetahui takwil
(mutashabihat) melainkan Allah dan orang-orang yang pakar
dalam ilmu berkata, “Kami beriman dengannya...”

Ali ‘Imran 3:7

Menurut al-Suyati, sebahagian ulama seperti Ibn ‘Abbas r.a.,
Mujahid, al-Shirazi, al-Nawawi dan lain-lain berpendapat huruf
waw dalam ayat di atas adalah huruf penghubung (waw ‘afaf)
antara makna sebelum dan selepasnya. Maka ayat tersebut
difahami sebagai: Allah SWT dan orang-orang yang pakar atau
ulama sahaja mengetahui takwil nas-nas sifat mutashabihat,
sambil berkata bahawa mereka beriman dengannya.

Manakala sebahagian ahli tafsir pula seperti Ubay bin Ka‘ab,
‘Abd Allah bin Mas‘ad, Malik bin Anas, al-Farra’ dan lain-lain
berpandangan bahawa huruf waw berkenaan adalah huruf
digunakan dalam permulaan percakapan (waw isti’naf). Maka
makna yang difahami mereka ialah: Allah SWT sahaja yang
mengetahui takwil makna nas-nas mutashabihat tersebut,
manakala orang-orang yang pakar atau ulama hanya berkata
bahawa mereka beriman dengannya.”®

Dalam hal ini, al-Ash‘ari selaku pengasas aliran Asha‘irah
didapati bersetuju dengan pendapat yang menyatakan bahawa
ulama juga antara golongan yang dapat mengetahui takwil nas-nas
sifat mutashabihat.**

2 Jalal al-Din ‘Abd al-Rahman al-Suyuti, Tahdhib wa Tartib Ii Itgan fi “Uliam al-
Qur’an, ed. Muhammad bin ‘Umar (Riyadh: Dar al-Hijrah, 1992), 350;
Manna‘ al-Qattan, Mabahith fi ‘Ulim al-Qur’an (Kaherah: Maktabah Wahbah,
2000), 208; Azmil Zainal Abidin, “Pendekatan Ash‘ariyyah dan Salafiyyah
dalam Memahami Sifat Khabariyyah: Satu Analisa Perbandingan™ (Prosiding
Multaga Istana Alaeddin Bandar, Kolej Universiti Islam Antarabangsa
Selangor, 2006), 97-99.

2% penelitian mendapati al-Ash¢ari turut melakukan takwil zafs7i7 antaranya lafaz
reda ditakwil dengan kehendak-Nya terhadap nikmat serta lafaz marah
ditakwil dengan kehendak-Nya terhadap azab. Lihat Aba al-Hasan ‘Al bin
Isma‘il al-Ash‘ari, Risalah ila Ahl al-Thaghr, ed. ‘Abd Allah Shakir
Muhammad al-Junaydi (Madinah: Maktabah al-‘Ulim wa al-Hikam, 2002).
Lihat juga Muhammad Rashidi Wahab, Mohd Faizul Azmi dan Syed
Hadzrullathfi Syed Omar, “Pemikiran Imam al-Ash‘ari tentang Nas-nas Sifat
Mutashabihat,” dalam Khadher Ahmad dan Sedek Ariffin, ed., Transformasi
Penyelidikan dalam Bidang Pengajian Islam (Kuala Lumpur: Akademi
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Manakala pengertian takwil pula sekurang-kurangnya
mempunyai tiga pendapat iaitu:

i. Pengertian takwil yang diterima kebanyakan ulama ialah
suatu proses memalingkan lafaz daripada maknanya yang zahir
kepada makna marjizh lainnya dengan ditanggung oleh lafaz
tersebut lantaran wujudnya dalil yang menyertainya.”

ii. Takwil juga diertikan sebagai hakikat sesuatu yang
kepadanya perbicaraan mengenainya dikembalikan, contohnya
takwil yang dikhabarkan oleh Allah SWT tentang kiamat adalah
hakikat pada hari kiamat itu sendiri.?®

iii. Sedangkan sebahagian ulama lain seperti al-Tabari
melalui karyanya Jami‘ al-Bayan ‘an Ta'wil Ay al-Qur’an
berpendapat bahawa takwil dan tafsir mempunyai pengertian yang
sama, iaitu sebagai pentafsiran atau penjelasan lanjut terhadap
sesuatu nas.?’

Sehubungan itu, terdapat dua metode yang masyhur dalam
mentafsirkan nas-nas sifat mutashabihat. Pertama metode tafwid
atau juga disebut sebagai takwil ijmalz, iaitu sikap tidak
melakukan takwilan secara tafszli dan menerima pakai makna
umum gaz 7 yang disepakati oleh semua ulama yang terkandung
dalam nas-nas sifat mutashabihat. Dalam waktu sama, metode ini
juga menolak sebarang makna kekurangan bagi Allah SWT
termasuk menafikan sebarang bentuk tashbih dan tajsim dengan
makhluk-Nya.” Metode ini dikatakan banyak dipraktikkan oleh
golongan Salaf®® kerana menurut mereka sesuatu makna khusus

Pengajian Islam, Universiti Malaya, 2012), 341-355; Subhi al-Salih, Mabahith
fi ‘Ulim al-Qur’an (Beirut: Dar al-‘Ilm li al-Malayin, 1981), 282.

% Muhibb al-Din al-Sayyid Muhammad Murtada al-Zabidi, 7aj al-‘Ariis min
Jawahir al-Qamis (Mesir: Al-Matbii‘ah al-Hayriyyah al-Munsha’ah, 1306H),
7:215; al-Qattan, Mabahith fi ‘Ulim al-Qur’an, 209.

% Abi al-Husayn Ahmad bin Faris bin Zakariya Ibn Faris, Mu jam Magayyis al-
Lughah, ed. ‘Abd al-Salam Muhammad HarGn (Beirut: Dar al-Jail, 1991),
1:162, al-Qattan, Mabahith fi ‘Ulim al-Qur’an, 209.

21 yisuf al-Qaradawi, Kayf Nata ‘amal ma ‘a al-Qur’an al-‘Azim? (Kaherah: Dar
al-Shuriiq, 2002), 285.

2 Al-Bayjuri, Tuhfah al-Murid, 104; Hasan al-Banna, al-‘dqaid, ed. Ridwan
Muhammad Ridwan (Iskandariyyah: Dar al-Da‘wah, 2000), 66.

2 penulis pernah mengetengahkan beberapa takwilan Khalaf dalam kalangan
ulama Salaf seperti takwilan Ibn ‘Abbas r.a (m. 68H), Mujahid (m. 103H),
Hasan al-Bagsri (m. 110H), Sufyan al-Thawri (m. 187H), al-Shafi‘T (m. 204H),
Ahmad bin Hanbal (m. 241H), al-Suddi (m. 245H), al-Bukhari (m. 256H), Ibn
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yang dipadankan kepada nas-nas sifat mutashabihat adalah hanya
bersifat sangkaan (zanni). Sedangkan sebahagian nas-nas sifat
mutashabihat terdiri dari persoalan akidah yang memerlukan
makna yang pasti (gaz7).* Mengambil contoh lafaz yad (tangan)
dalam surah al-Fath (48) ayat 10,** ulama Salaf dalam hal ini
bersepakat menyatakan bahawa makna umum ayat tersebut
bermaksud Allah SWT menyokong perbuatan para sahabat yang
berbaiah dengan Rasulullah SAW untuk menolong agama Allah
SWT. Walau bagaimanapun, mereka tidak berusaha menentukan
makna khusus bagi lafaz yad tersebut, sebaliknya mereka beriman
dengannya dan menyerahkan makna khusus lafaz tersebut kepada
Allah SWT sahaja, di samping menafikan sebarang makna yang
mustahil bagi Allah SWT untuk dikaitkan dengan lafaz itu.*
Metode kedua iaitu takwil atau dikenali juga takwil tafsilz,*
dikatakan banyak digunakan oleh golongan Khalaf. Mereka
beranggapan nas-nas sifat mutashabihat harus dijelaskan
maknanya kerana nas-nas tersebut boleh mendatangkan kekeliruan
kepada masyarakat awam, di samping memahami makna literalnya
akan membawa kepada pengertian menjisimkan Allah SWT
seperti makhluk-Nya.* Alasan tersebut menjadikan majoriti ulama
Khalaf mengharuskan takwil mutashabihat sesuai dengan makna
yang disifatkan Allah SWT. Mereka berdalilkan sebuah Hadith
yang menyatakan bahawa Rasulullah SAW mendoakan Ibn

Jarir al-Tabari (m. 310H) dan sebagainya lagi terhadap nas-nas sifat
mutashabihat. Lihat Muhammad Rashidi Wahab dan Syed Hadzrullathfi Syed
Omar, “Takwilan Nas-nas Sifat Mutashabihat dalam Kalangan Salaf,” The
Global Journal al-Thagafah 2, no. 2 (Disember 2012), hh. 77-85, 82-83.

% Al-Zarqani, Manahil al- ‘Irfan , 2:2817.

3 Yad Allgh fawq aydihim atau “tangan” Allah atas tangan mereka. Surah al-Fath
48:10.

%2 Al-Butt, al-Salafiyyah, 132; Muhammad Khayr Muhammad Salim al-‘Tsa,
Ayat al-Sifat ‘ind al-Salaf bayn al-Ta 'wil wa al-Tafwid (t.tp.: Dar al-Kitab al-
Thaqafi, 2007), 171; Sa‘id ‘Abd al-Latif Fudah, Nagd al-Risalah al-
Tadmuriyyah (Amman: Dar al-Razi, 2004), 120.

% Takwil rafsili selalunya dikenali sebagai takwil sahaja (secara mutlak),
manakala takwil ijmalr selalunya dikenali sebagai tafwid sahaja (secara
mutlak). Maka metode Khalaf dikatakan takwil dan metode Salaf dikatakan
tafwid.

% Fakh al-Din Muhammad bin ‘Umar al-Rézi, Asds al-Taqdis fi ‘llm al-Kalam
(Kaherah: Matba‘ah Mustafa al-Babi al-Halabi, 1935), 172-175.
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‘Abbas r.a. supaya diajarkan ilmu takwil®*® yang menunjukkan
bahawa kefahaman tentang ilmu takwil adalah suatu perkara yang
dikurniakan oleh Allah SWT kepada para hamba-Nya dan bukan
suatu tegahan.®® Selain daripada dua metode masyhur dalam
kalangan Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah tersebut, terdapat
sebilangan ulama berpendapat bahawa jika nas-nas sifat
mutashabihat itu berada dekat dengan lingkungan bahasa Arab
dan sesuai untuk melakukan takwil, maka pentakwilannya adalah
diharuskan. Namun jika ia berada jauh dari lingkungan bahasa
Arab, maka mereka mengambil sikap berdiam diri (tawagquf)
untuk tidak melakukan sebarang takwilan.’

Walau bagaimana pun, keharusan mentakwilkan nas-nas sifat
mutashabihat memerlukan kepada beberapa syarat penting agar
kesucian nas al-Qur’an dan al-Hadith berkaitan sifat Allah SWT
tetap terpelihara. Syarat dimaksudkan ialah; pentakwil merupakan
ulama pakar dan mahir bahasa Arab, manakala nas yang ingin
ditakwilkan hendaklah bukan daripada nas yang sudah jelas
maknanya, di samping makna zahir nas jika digunakan akan
bertentangan dengan akidah ketuhanan yang disepakati dalam
Islam, serta perlu ada bukti kukuh yang membenarkan
pentakwilan tersebut.® Oleh itu, sebarang takwilan yang tidak
selari dengan syarat-syarat ditetapkan ini adalah ditolak dan tidak
termasuk dalam kategori takwil yang diterima oleh Ahl al-Sunnah
wa al-Jama‘ah. Syarat-syarat tersebut dikemukakan bagi
membezakan antara metode takwilan Ahl al-Sunnah wa al-
Jama‘ah dengan metode takwilan aliran-aliran bidaah lain.

Menurut al-Qaradawi, kedua-dua aliran iaitu Salaf dan Khalaf
telah bersepakat tentang keharusan melakukan takwilan terhadap
nas-nas sifat mutashabihat. Perbezaan di antara mereka hanyalah
terbatas berkaitan kefahaman Khalaf dalam mengemukakan

% Sabda Rasulullah SAW: Jus@ 4dey ol 3 48 %1 Terjemahan: Wahai
Tuhan kami! Berilah kepadanya (Ibn ‘Abbas) kefahaman dalam agama dan
ajarkanlah dia takwil. Lihat Ahmad bin Hanbal, Musnad al-Imam Ahmad bin
Hanbal, tahq. Shu‘ayb al-Arnaft, no. Hadith 3102 (Beirut: Muassasah al-
Risalah, 1995), 5:215.

% Al-Suyitt, Tahdhib wa Tartib, 355.

8 Al-Zarqant, Mandhil al- ‘Irfan, 2:280.

% Wahbah al-Zuhayli, Usil al-Figh al-Islami (Damsyik: Dar al-Fikr, 1986),
1:314-315; Muhammad al-Khidr al-Shanditi, Istikalah al-Ma’iyyah bi al-Dhat
wama Yudahtha min Mutashabih al-Sifat (Jordan: Dar al-Bashir, 1991), 71.
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pengertian takwil sebagai memalingkan lafaz zahir. Selain
daripada hal tersebut, Salaf dan Khalaf telah bersepakat dalam tiga
perkara utama iaitu:

i. Kedua-dua aliran bersepakat tentang kesucian (tanzih) zat
Allah SWT daripada segala perserupaan atau persamaan dengan
makhluk-Nya.

ii. Kedua-dua aliran bersepakat bahawa pengertian literal
lafaz-lafaz mutashabihat bukan pengertian sebenar dikehendaki.

iii. Kedua-dua aliran bersepakat menyatakan lafaz-lafaz
tersebut hanya digunakan untuk menjelaskan persoalan dalaman
hati dan tanggapan fikiran bahasa manusia.*

Berdasarkan kesepakatan tersebut, ulama Ahl al-Sunnah wa
al-Jama‘ah seperti al-Bayjuri telah menjelaskan bahawa metode
Salaf adalah lebih selamat dan metode Khalaf pula adalah lebih
bijaksana.”’ Maka dakwaan sebilangan umat Islam menyatakan
bahawa Salaf dan Khalaf mempunyai perselisihan yang besar
dalam persoalan mutashabihat adalah tertolak.

Manakala kumpulan kedua adalah aliran bidaah Mushabbihah
atau Mujassimah, iaitu suatu fahaman yang terkenal dengan
menyamakan atau menyerupakan Allah SWT dengan pelbagai
sifat makhluk, seperti menyatakan Allah SWT itu mempunyai
tangan, kaki, wajah, mata dan seumpamanya.* Mereka memahami
nas-nas sifat mutashabihat menggunakan makna literal semata-
mata tanpa melakukan sebarang pentakwilan dengan menyatakan
takwilan akan mengurangkan serta menafikan sifat Allah SWT.
Bahkan Hashawiyyah dalam kelompok ahli Hadith didapati
terpengaruh dengan fahaman ini, namun mereka selalunya
berselindung di sebalik nama Salaf dalam membenarkan dakwaan
mereka tersebut. Lantas Hashawiyyah menyatakan bahawa
kefahaman mereka tentang nas-nas sifat mutashabihat melalui
pendekatan tashbih Mushabbihah atau tajstim Mujassimah
merupakan metode para Salaf.*?

% Al-Qaradawi, Fusiil /7 al- ‘Agidah, 33-34.

0 Al-Bayjiiri, Tuhfah al-Murid, 104,

41 Al-Sharastani, al-Milal wa al-Nikal, 1:120-121; Aba Hamid Muhammad bin
Muhammad al-Ghazali, al-Iqtisad fi al-| tigad, ed. Insaf Ramadan (Damsyik:
Dar Kutaybah, 2003), 70.

2 <Abd Allah al-Siddiq al-Ghumari, ltgan al-San‘ah fi Tahqgiq Ma ‘nd al-Bid ‘ah
(Kaherah: Maktabah al-Qahirah, 2007), 24; al-‘Izz al-Din ‘Abd al-Salam
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Sedangkan kumpulan ketiga iaitu satu kumpulan bidaah
dikenali sebagai Muc‘attilah daripada kelompok Mu‘tazilah
mengingkari dan menafikan sifat khabariyyah bagi Allah SWT
dengan cara mentakwilkan pelbagai sifat Allah SWT dalam al-
Qur'an atau al-Hadith kepada pengertian lain.** Pendekatan
Mu‘attilah ini jelas berbeza dengan metode takwil Khalaf kerana
takwilan Khalaf bukan suatu bentuk penafian atau pendustaan
terhadap sifat-sifat Allah SWT. Sebaliknya ia menepati kaedah
bahasa Arab berdasarkan syarat-syaratnya tanpa mereka
menafikan sifat Allah SWT secara mutlak.** Pentakwilan
Mu’attilah disebabkan pendirian mereka iaitu, jika Allah SWT
memiliki sifat, maka telah wujud dua perkara gadim; pertamanya
sifat-Nya yang gadim dan keduanya zat-Nya yang gadim. Hal ini
bercanggah dengan konsep falsafah yang dipegang oleh
Mu‘tazilah, iaitu kewujudan sesuatu yang gadim adalah esa dalam
semua aspek.*

Berinteraksi Dengan Lafaz Istiwa’

Memandangkan lafaz istiwa’ merupakan salah satu daripada nas-
nas sifat mutashabihat berkaitan topik makalah ini, maka
perbincangan mengenainya dilihat sebagai keperluan penting
dalam berinteraksi dengan nas sifat mutashabihat tersebut.
Terdapat beberapa ayat dalam al-Qur’an yang menyebut tentang
lafaz istiwa’.*® Namun perlu ditegaskan bahawa lafaz istiwa’
dalam bahasa Arab bukan membawa maksud bersemayam atau
duduk sahaja, bahkan ia mempunyai pengertian yang pelbagai,
sesuai dengan kaedah majaz yang terkandung dalam al-Qur’an.
Dalam hal ini, lbn al-‘Arabi menyatakan bahawa maksud istiwa’
dalam bahasa Arab mengandungi lebih daripada 15 pengertian.*’

Rasa’il T al-Tawhid, ed. Ayadakhalid al-Taba’ (Damsyik: Dar al-Fikr, 1995),
16.

* Al-Sharastani, al-Milal wa al-Nihal, 1:104.

* Al-Biti, al-Salafiyyah, 132; al-<Isa, Ayar al-Sifat ‘ind al-Salaf, 137.

*® Al-Sharastani, al-Milal wa al-Nihal, 1:57; ‘Abd al-Mun‘im al-Hafani, al-
Mu ‘jam al-Shamil li Mustalahat al-Falsafah (Kaherah: Maktabah al-Madbali,
2000), 817.

% ihat surah-surah berikut; al-A‘raf 7:54; Yanus 10:3; al-Ra‘d 13:2; Taha 20:5;
al-Furqan 25:59 dan al-Sajdah 32:4.

4 Al-Qadi Abi Bakr Ibn al-‘Arabi, al-‘Awdsim min al-Qawdsim, ed. ‘Amar
Talib1 (Kaherah: Maktabah Dar al-Turath, t.t.), 214.
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Antara maksud istiwa’ ialah; telah mencapai kesempurnaan,
bertempat atau menetap, lurus atau tegak, berada di arah atas atau
tempat yang tinggi, kekuatan atau kekuasaan, menuju sesuatu
perbuatan, sama sepadan, matang atau layak untuk dimakan,
menaiki kenderaan dengan duduk di atasnya dan sebagainya lagi.*®
Pelbagai pengertian tersebut, mencetus beberapa tafsiran dalam
kalangan ulama Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah apabila berinteraksi
dengan lafaz istiwa’, sama ada pentafsiran itu berbentuk ijmal?
atau tafsilz.

Walau bagaimanapun, memahami lafaz istiwa’ secara literal
dengan pengertian bersemayam tanpa melakukan sebarang tafsiran
atau takwilan, akan menimbulkan percanggahan dengan dalil-dalil
al-Qur’an lain. Contohnya:

s Al Je 1)
Terjemahan: Al-Rahman (Allah SWT) beristiwa’ di atas
Arasy.
Taha 20:5
Ayl J‘" G &l ] 3
Terjemahan: Dan Kami lebih dekat kepadanya daripada urat
lehernya.
Qaf 50:16

Jikalau makna kedua-dua ayat di atas ditafsirkan atau
difahami secara zahir sahaja, tanpa melakukan takwil ijmali atau
tafsilz, sudah pasti berlaku percanggahan yang nyata dalam al-
Qur’an, kerana bagaimana Allah SWT bersemayam di atas Arasy-
Nya, namun dalam waktu yang sama Allah SWT lebih hampir
kepada manusia daripada urat leher?*® Oleh itu, ulama Salaf telah
mentakwilkan secara ijmali atau tafwid bahawa lafaz istiwa’
mengandungi makna yang sepadan dengan sifat-sifat ketuhanan
dan keesaan Allah SWT serta tidak boleh disamakan dengan sifat-

*8 Al-Zabidi, Taj al-‘Aris, 10:189; Abii al-Fadl Jamal al-Din Muhammad bin
Makram Ibn Manzir, Lisan al-‘Arab (Kaherah: Dar al-Hadith, 2003), 4:765-
766; Ahmad bin Muhammad bin ‘Ali al-Fayyami, al-Misbah al-Munir (t.tp.:
Dar al-Fikr, t.t.), 1:318-319; Muhammad bin Yasuf al-Shahir Abi Hayyan al-
Andalist, Tafsir al-Bahr al-Muhit, ed. ‘Adil Ahmad ‘Abd al-Mawjiid dan ‘Al
Muhammad Mu‘awwad (Beirut: Dar al-Kutub al-‘Ilmiyyah, 2007), 8:102.

* Muhammad Sa‘id Ramadan al-Bati, Kubrd al-Yaginiyyat al-Kawniyyah
(Damsyik: Dar al-Fikr, 2009), 139.
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sifat makhluk-Nya.*® Keadaan ini juga akan menyelamatkan al-
Qur’an daripada berlaku fitnah di mata musuh-musuh Islam
dengan mendakwa bahawa ayat-ayat al-Qur’an mengandungi
percanggahan. Demikian metode atau pendekatan para Salaf
sehingga sebahagian mereka menyatakan; bacalah nas-nas sifat
mutashabihat tersebut tanpa dipersoalkan bagaimana (bila kayf).
Kata-kata ini menunjukkan mereka meyakini bahawa maksud
istiwa’ bukan seperti makna zahir yang ditunjukkan oleh lafaz
ayat, iaitu bersemayam atau menetap di atas Arasy, kerana
terdapat nas-nas mu/zkamat lain yang menunjukkan Allah SWT
tidak sebegitu.”

Manakala golongan Khalaf pula, sebagaimana Salaf, mereka
juga menyucikan Allah SWT daripada segala sifat kekurangan dan
perserupaan dengan makhluk-Nya yang baharu seperti sifat
berarah, bertempat, beranggota dan sebagainya lagi, namun
mereka menggunakan metode atau pendekatan takwil tafsili
bersesuaian dengan petunjuk daripada nas-nas mufkamat. Oleh
itu, ulama Khalaf mentafsirkan atau mentakwilkan lafaz istiwa’
dengan maksud kekuatan dan kekuasaan, iaitu suatu pengertian
yang diketahui umum dan diakui penggunaannya oleh kaedah
bahasa Arab.”? Manakala al-Tabari (m. 310H) mentakwilkan lafaz
istiwa’ sebagai memiliki dan menguasai, bukan bergerak dan
berpindah®® dan Ibn Hazm (m. 456H) mentakwilkannya sebagai
perbuatan menyempurnakan penciptaan yang dilakukan oleh Allah
SWT di Arasy.> Takwil tafszl7 yang dikemukakan oleh Khalaf ini
adalah bersesuaian dengan tuntutan dan keperluan zaman Kini
disebabkan kemunculan pelbagai aliran pemikiran, perdebatan

%0 Al-Biii, al-Salafiyyah, 132.

L AI-Biiti, Kubra al-Yaginiyyat al-Kawniyyah, 140.

52 AI-Butt, Kubra al-Yaginiyyat al-Kawniyyah, 140. Namun terdapat dalam
kalangan ulama Salaf seperti Ibn al-Mubarak (m. 237H) turut mentakwilkan
lafaz istiwa’ dengan maksud kekuatan dan kekuasaan. Lihat Aba ‘Abd al-
Rahman ‘Abd Allah bin Yahya bin al-Mubarak al-Yuzaydi, Gharib al-Qur’an
wa Tafsiruhu, ed. Muhammad Salim al-Haj (Beirut: Maktabah ‘Alim al-Kitab,
1985), 243.

58 Abi Ja’far Muhammad bin Jarir al-Tabari, Tt afsir al-Tabari Jami* al-Bayan ‘an
Ta'wil Ay al-Qur’an, ed. Ahmad ‘Abd al-Raziq al-Baki et. al. (Kaherah: Dar
al-Salam, 2005), 1:430.

% Abii Muhammad ‘Alf bin Ahmad Ibn Hazm, al-Fas! fi al-Milal wa al-4hwa’
al-Nihal, ed. Muhammad Ibrahim Nasr dan ‘Abd al-Rahman ‘Umyarah
(Beirut: Dar al-Jil, 1996), 2:290.
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ilmiah serta perkembangan ilmu Balaghah bahasa Arab yang
semakin kompleks berbanding zaman Salaf. Begitu juga dengan
takwil ijmal7 atau tafwid Salaf, pendekatan ini bersesuaian dengan
zaman tersebut yang kurang berlaku perdebatan, di samping
mereka mempunyai kemantapan iman yang teguh.>

Walaupun kedua-dua metode ini dipersetujui oleh ulama Ahl
al-Sunnah wa al-Jama‘ah khususnya dalam kalangan Asha‘irah
dan Maturidiyyah, namun Salafiyyah Wahabiyyah didapati tidak
menerima metode tafwid sebagai pegangan Salaf apatah lagi
metode takwil.*® Mereka berpandangan bahawa Salaf mengetahui
pengertian nas-nas sifat mutashabihat, tetapi mereka hanya tidak
mengetahui kayfnya sahaja (berdasarkan konsep ithbat bila kayf).>’
Maka Salafiyyah Wahabiyyah menyifatkan Allah SWT menurut
apa yang disifatkan sendiri oleh-Nya dan rasul-Nya sama ada ia
berupa penetapan atau penafian,® iaitu menyifatkan Allah SWT
tanpa melakukan sebarang takwilan dengan menurut zahir lafaz.”
Justeru, lafaz istiwa’ bagi Allah SWT difahami oleh mereka
sebagai lafaz berbentuk hagigah bukan majaz yang mempunyai
beberapa pengertian lain.®® Mereka mentafsirkan lafaz istiwa’
tersebut dengan maksud Allah SWT beristiwa’ di atas langit
dengan zat-Nya.” Dakwaan mereka bahawa ini adalah metode
Salaf mengundang pelbagai kritikan daripada para ulama Ahl al-

% Al-Biiti, Kubra al-Yaginiyyat al-Kawniyyah, 141.

% Namun Ibn Taymiyyah dilaporkan pernah mentakwilkan sifat ma ‘Gnt seperti
sifat melihat dan mendengar bagi Allah SWT. Lihat ‘Umar ‘Abd Allah Kamil,
Nagd Qawa ‘id al-Tashbih (T.tp.: Dar al-Mustafa, 2005), 47.

5 <Abd al-‘Aziz al-Sili, al-‘Agidah al-Salafiyyah bayn al-Imam Ibn Hanbal wa
al-Imam Ibn Taymiyyah (Kaherah: Dar al-Manar, 1993), 88.

% Rujuk penjelasan Sa‘id ‘Abd al-Latif Fiadah tentang kaedah Ibn Taymiyyah
ketika beriteraksi dengan nas-nas sifat mutashabihat berdasarkan penetapan
(ithbat) secara tafsiii dan penafian secara ijmalr. Bahkan perlu diketengahkan
juga berkaitan penafian daripada tashbih, tajsim dan tamsil secara tamm dan
juz't. Lihat Sa‘id ‘Abd al-Latif Fudah, Nagd al-Risalah al-Tadmuriyyah, 11-
15.

% Abii Zahrah, Tarikh al-Madhahib al-Islamiyyah, 196 dan 199.

% Ahmad Ibn Taymiyyah, Majmi‘ Fatawa Shaykh al-Islam Ahmad bin
Taymiyyah, 5:519; Ahmad bin ‘Abd al-Halim Ibn Taymiyyah, Sharh Hadith
al-Nuzil, ed. Muhammad bin ‘Abd al-Rahman al-Khamis, 390; ‘Abd al-‘Azim
Ibrahim al-Mut‘ini, al-Majaz ‘ind al-Imam Ibn Taymiyyah wa Talamizuhu
Bayn al-Inkar wa al-ITkrar (Kaherah: Maktabah Wahbah, 1995), 17-20.

® |bn Taymiyyah, Bayan Talbis al-Jahmiyyah fi Ta’sis Bid‘ahum al-
Kalamiyyah, 1:186.
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Sunnah wa al-Jama“‘ah kerana ia menyebabkan seseorang itu boleh
terjerumus dalam fahaman Mujassimah atau Mushabbihah tanpa
disedari.®®

Pendirian Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah Mengenai Sandaran
Tempat kepada Allah SWT

Islam melarang umatnya daripada berfikir secara berlebih-lebihan
tentang zat Allah SWT kerana walaupun sepintar dan sehebat
mana sekalipun seseorang itu, mereka sama sekali tidak mampu
untuk menyingkap keagungan dan kebesaran zat Allah SWT.%
Perkara ini terjadi kerana akal manusia terbatas kepada dua
kerangka dasar dalam berfikir iaitu masa dan tempat. Disebabkan
itu, akal manusia hanya mampu untuk memahami tentang hakikat
sesuatu perkara dengan pertanyaan ‘bila?’ dan ‘di mana?’ dengan
mengetahui masa dan tempat hakikat tersebut.®* Persoalan akidah
ketuhanan juga tidak terkecuali daripada pertanyaan ‘bila?’ dan ‘di
mana?’ bagi mengetahui hakikat zat Allah SWT walaupun ia telah
dilarang oleh Rasulullah SAW. Maka, antara persoalan itu adalah
‘di mana Allah SWT? untuk mengetahui tempat bagi zat Allah
SWT, yang secara langsung mempersoalkan sama ada Allah SWT
itu berjisim yang berhajat kepada tempat atau sebaliknya.

Dalam hal ini, ulama Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah dalam
kalangan Salaf dan Khalaf telah memutuskan bahawa Allah SWT
itu wujud tanpa bertempat dan tanpa dilalui oleh masa (azali). Ini
kerana jika disabitkan tempat dan masa kepada Allah SWT, maka
sudah tentu Allah SWT bersifat seperti makhluk ciptaan-Nya yang

82 Abii Zahrah telah mengkritik dan menjelaskan perbezaan antara metode
Salafiyyah Wahabiyyah yang bersumberkan Ibn Taymiyyah dengan metode
Salaf sebenar seperti oleh al-Ghazali. Lihat Aba Zahrah, Tarikh al-Madhahib
al-Islamiyyah, 196 dan 199. Rujuk juga Muhammad Rashidi Wahab, Mohd
Shahrizal Nasir dan Syed Hadzrullathfi Syed Omar, “Implikasi Penafian Majaz
al-Qur’an terhadap Nas-nas Sifat Mutashabihat” (makalah, Seminar on al-
Qur’an in Contemporary Society Proceeding, Fakulti Pengajian Kontemporari
Islam UniSZA, 2012). )

83 arangan ini bertepatan dengan sabda Rasulullah SAW seperti berikut; 8 5%
& B Terjemahan: Fikirlah terhadap segala penciptaan Allah dan jangan
berfikir tentang zat Allah. Lihat ‘Ali al-Din Muttaqi bin Hisham al-Din al-
Hindi, Kanz al- ‘Ummal fi Sunan al-Aqwal wa al-Af‘al, no. Hadith: 5704,
(Beirut: Muassasah al-Risalah, 1989), 3:106.

8% <Abd al-Rahman Hasan Habannakah al-Maydani, al- ‘Agidah al-Islamiyyah wa
Ususuha (Damsyik: Dar al-Qalam, 1979), 20.
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juga memerlukan kepada tempat dan masa. Perkara ini mustahil
bagi Allah SWT kerana jika Allah SWT mempunyai persamaan
dengan makhluk-Nya, sudah tentu Allah SWT itu bersifat dengan
sifat kelemahan dan kekurangan sebagaimana sifat makhluk-Nya.
Sedangkan Allah SWT telah menafikan tentang segala persamaan
atau perserupaan dengan segala makhluk-Nya seperti firman-Nya,

el et S5 200 S
Terjemahan: Tiada yang menyerupai-Nya dengan sesuatu dan

Dia Maha Mendengar lagi Maha Melihat.
Al-Shura 42:11
AT K 15
Terjemahan: Dan tiada sesuatu pun yang setara dengan-Nya.
Al-Ikhlas 112:4
Selain menjelaskan tentang penafian Allah SWT daripada
menyerupai atau menyamai segala makhluk ciptaan-Nya, kedua-
dua ayat di atas turut menegaskan bahawa Allah SWT telah
menjadikan nas-nas muhkamat sebagai asas utama dalam
pembinaan akidah Islam berbanding nas-nas mutashabihat
sebagaimana dinyatakan oleh al-Qur’an.®® Menurut al-Biti, Allah
SWT sama sekali tidak menerima alasan manusia yang berpura-
pura tidak mengetahui nas-nas muhkamat yang bersifat gaz 7,
sebaliknya mereka menyibukkan diri mentafsirkan dengan nas-nas
mutashabihat mengikut kehendak hati mereka sendiri.”® Oleh itu,
menyabitkan Allah SWT dengan tempat dan masa bermaksud
mengetepikan petunjuk nas-nas muizkamat yang dinyatakan oleh
Allah SWT dalam kedua-dua ayat di atas. Dalam hal ini, ‘Al r.a.
(m. 40H) telah menjelaskan:

Ol e OV ng O Vg dl 01575
Terjemahan: Adapun Allah itu wujud sebelum adanya

tempat. Kewujudan Dia sekarang seperti kewujudan-Nya
sebelum adanya tempat.”’

% Ali ‘Imran 3:7.

8 AI-Butt, Kubra al-Yaginiyyat al-Kawniyyah, 138.

57 Abii Mansir ‘Abd al-Qahir bin Tahir bin Muhammad al-Baghdadi, al-Farq
bayn al-Firag, ed. Muhammad Muhy al-Din ‘Abd al-Hamid (Kaherah: Dar al-
Tala’i, t.t.), 248.
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Selain itu, kewujudan Allah SWT tanpa arah dan tanpa
tempat dapat ditegaskan lagi dengan beberapa dalil lain. Menurut
al-Bayhaqi (m. 458), sebahagian ulama Ahl al-Sunnah wa al-
Jama‘ah ketika menafikan tempat dan masa bagi Allah SWT,
mereka telah mengemukakan sabda Rasulullah SAW berikut:®®

&l 2% Jaw s W &Sl o 3 3l S IR et

P oagl

Bt Eigd ol L ol 2 3 BB ol el

Terjemahan: Ya Allah! Engkaulah al-Awwal maka tiada

sesuatu sebelum Engkau, Engkaulah al-4khir maka tiada

sesuatu selepas Engkau, Engkaulah al-Zahir maka tiada

sesuatu di atas Engkau, Engkaulah al-Basin maka tiada
sesuatu di bawah Engkau.”

Ketika menjelaskan maksud Hadith ini, al-Bayhaqi telah
menyatakan bahawa jika tiada sesuatu di atas-Nya dan di bawah-
Nya, maka sudah tentu kewujudan Allah SWT itu tidak bertempat.
Bahkan jika tiada sesuatu sebelum-Nya dan selepas-Nya, maka
sudah tentu juga kewujudan Allah SWT tidak bermasa.
Memandangkan kewujudan Allah SWT tanpa bertempat dan tanpa
bermasa, ini bermakna kewujudan-Nya telah berlaku sejak azali
lagi.® Bahkan sebuah Hadith lain turut menjelaskan hakikat
keazalian Allah SWT seperti berikut:

i K ds 08
Terjemahan: Allah wujud pada azali dan tiada sesuatu pun
selain daripadaNya."
Perkataan kana dalam Hadith di atas bermaksud keazalian

iaitu kewujudan-Nya tanpa didahului ketiadaan atau kewujudan-
Nya tanpa permulaan.’” Kenyataan tentang keazalian Allah SWT

88 Abii Bakar Ahmad bin al-Husayn bin ‘Alf al-BayhagT, al-Adsma’ wa al-Sifat, ed
‘Abd Allah bin ‘Amir (Kaherah: Dar al-Hadith, 2005), 406.

8 Hadith riwayat Muslim, no. Hadith: 2713. Lihat Abii al-Husayn Muslim bin al-
Hajjaj Muslim, Sahth Muslim (Kaherah: Dar Ibn Hazm, 2008), 763.

™ Al-Bayhagqi, al-Asma’ wa al-Sifat, 406.

™ Hadith riwayat al-Bukhari, no. Hadith: 3191. Lihat Ab@i ‘Abd Allah
Muhammad bin Isma‘il bin Ibrahim, Sahih al-Bukhari (Kaherah: Dar al-Fajr li
al-Turath, 2005), 3:393.

2 Ahmad bin ‘Al bin Hajar al-‘Asqalani, Fath al-Bari, ed. ‘Abd al-Qadir
Shaybah al-Hamad (Riyadh: Maktabah al-Malik, 2001), 6:334.

50



Jurnal Usuluddin (Januari — Jun 2014) 39:33-69

yang tidak berhajat kepada masa dan tempat ini turut dikuatkan
lagi dengan firman Allah SWT berikut:

ke et IS 349 by el Nl S5 54
Terjemahan: Dialah yang al-Awwal dan yang al-Akhir,
Dialah yang al-Zahir dan yang al-Barin. Dia Maha
Mengetahui segala sesuatu.

Al-Hadid 57:3

Selain itu, al-Shafi‘t (m. 204H) turut menjelaskan bahawa
sebelum Allah SWT menciptakan tempat dan masa, Allah SWT
telah pun wujud kerana kewujudan Allah SWT itu adalah bersifat
azali. Maka tempat dan masa itu juga merupakan antara makhluk
ciptaan-Nya sama seperti manusia, haiwan, matahari, bulan dan
semua makhluk. Memandangkan Allah SWT yang menciptakan
tempat dan masa dalam keadaan-Nya yang bersifat azali, sudah
tentu kewujudan Allah SWT itu tidak berhajat kepada tempat dan
juga masa. "® Maka menyifatkan Allah SWT bersemayam atau
tinggal di atas Arasy menunjukkan bahawa Allah SWT itu lemah
sehingga berhajat kepada tempat dan arah seperti sifat makhluk-
Nya. Malah bagi menangkis dakwaan tersebut, ‘Al r.a. sekali lagi
telah menjelaskan tentang maksud diciptakan Arasy itu seperti
berikut:

AU UG Y w5, leb] el sl L A 0)
Terjemahan: Sesungguhnya Allah menciptakan Arasy untuk
menunjukkan kekuasaan-Nya, bukan untuk menjadikan
tempat bagi zat-Nya.”

Justeru itu, memahami pengertian lafaz istziwa’ secara literal
semata-mata merupakan pegangan yang tidak bertepatan dengan
akidah Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah. Adapun kefahaman ulama
Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah dalam kalangan ulama Salaf
tentang tafsiran lafaz istiwa’ Allah SWT atas Arasy adalah
seperti yang dinyatakan oleh Abta Hanifah (m. 150H) berikut:

”® Muhammad bin Muhammad al-Husayni al-Zabidi, Ithaf al-Sadah al-Muttagin
(Beirut: Dar al-Kutub al-‘Ilmiyyah, 1989), 2:36.
™ Al-Baghdadi, al-Farq bayn al-Firaq, 248.
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Terjemahan: Dan kami (para ulama Salaf) mengakui bahawa
Allah SWT beristiwa atas Arasy, tanpa Dia berhajat kepada
Arasy dan Dia tidak menetap atas Arasy. Dialah yang
menjaga Arasy dan selain Arasy, yang tidak berhajat (kepada
Arasy). Jikalau dikatakan (Allah SWT) berhajat kepada yang
lain, sudah pasti Dia tidak mampu mencipta alam ini dan
mentadbirnya seperti (mentadbir) makhluk-makhluk-Nya.
Kalaulah Dia berhajat dengan sifat duduk dan bertempat
(menetap) maka sebelum diciptakan Arasy di manakah
Allah? Maha Suci Allah dari yang demikian itu.”

Kenyataan ini  menunjukkan bahawa ulama Salaf
menyabitkan Allah SWT itu tidak berhajat kepada tempat kerana
Allah SWT yang menciptakan tempat. Adapun mengenai lafaz
istiwa’ Allah SWT atas Arasy, ulama Salaf menyerahkan (tafwid)
dengan apa yang dinyatakan oleh Allah SWT tanpa ditentukan
makna sebenar Allah SWT bersemayam atau tinggal atas Arasy.
Dari sudut lain pula, mereka turut memperincikan lafaz istiwa’
secara takwil tafsilr dengan menafikan makna zahirnya dari sudut
menolak segala kekurangan terhadap zat dan sifat Allah SWT.”

™ Abii Hanifah Nu‘man bin Thabit, “Wasiyyah al-Imam Abi Hanifah fi al-
Tawhid,” dalam Muhammad Zahid al-Kawthari, al- ‘Aqidah wa ‘Ilm al-Kalam
(Beirut: Dar al-Kutub al-‘Ilmiyyah, 2009), 636.
® Sa‘id ‘Abd al-Latif Fudah, Nagd al-Risdlah al-Tadmuriyyah, 121. Antara
contoh lain dalam memperincikan tafsiran lafaz istiwa’ dari sudut penafian
(takwil tafsili) terhadap segala sifat kekurangan dan kelemahan makhluk-Nya
dinyatakan oleh al-Ash‘art:
Sioal B Gioall aleas ¥ o JEY) 5 Jslall s oSl s ) a5 duled) oo L jia ol sid
Alad (0 sehay ai ) Calaly ()5l gane ailan
Terjemahan: Istiwa’ itu Maha Suci daripada bersentuh, menetap,
mengambil tempat, menjelma dan berpindah. Dia tidak menanggung
Arasy, bahkan Arasy dan penanggungnya (para malaikat) ditanggung
oleh kudrat-Nya, kesemuanya itu dikuasai dalam genggaman-Nya.
Lihat Aba al-Hasan ‘Alf bin Isma‘il al-Ash‘ari, al-Ibanah ‘an Usil al-
Diyanah, tahq. Fawqiyah Husin Mahmad (Mesir: Dar al-Ansar, 1977), 2:21.
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Penjelasan lebih terperinci tentang persoalan di mana dan
bagaimana Allah SWT beristiwa’ dijelaskan oleh Malik (m. 179H)
seperti berikut:

bl 1 JB Gojleral (aS gmal )l e o)) e UL Jus
LS gl ol e ) 1B sy o8y & sl )l Gdx) el
whp;ydz)@bcﬁjépr&:fjdgfajuiﬁbcngaﬁj

‘}2-}5\ Cj’_b J6 o9 >l Aoy
Terjemahan: Maka bertanya (seorang lelaki) wahai Aba ‘Abd
Allah (Malik): Allah beristiwa’ atas Arasy, bagaimana Dia
beristiwa? Berkata (‘Abd Allah bin Wahab): Maka Malik
menundukkan kepalanya dan peluh membasahinya, kemudian
beliau mengangkat kepalanya lalu berkata: Allah beristiwa’
atas Arasy seperti Dia sifatkan diri-Nya, tidak boleh
dikatakan kepada-Nya kayf (bagaimana) kerana persoalan
kayf adalah terangkat daripada-Nya. Sesungguhnya engkau
seorang lelaki bidaah, usirlah dia. Berkata (‘Abd Allah bin
Wahab): Maka lelaki itu diusir.”

Maksud kata-kata Malik ini ialah beristiwa’ itu diketahui
penggunaan sebutan maknanya dalam bahasa Arab, manakala kayf
adalah seperti yang dikehendaki oleh Allah SWT daripada
pelbagai pengertian yang menjadi keharusan atas-Nya dan ia tidak
pula diketahui oleh manusia, bertanya tentangnya adalah bidaah
kerana ia mendorong kepada fitnah tashbih dan tajsim bagi zat
Allah SWT. Sebaliknya, seseorang yang berpegang bahawa
istiwa’ hanya diketahui oleh Allah SWT sahaja, secara tidak
langsung dia telah beriman serta menafikan tashbih atau tajsim
terhadap Allah SWT dengan makhluk-Nya. Seseorang manusia itu
tidak dituntut untuk menyatakan melebihi daripada pegangan ini
apabila menyabitkan lafaz istiwa’ bagi Allah SWT dengan
penggunaan metode Salaf.”® Hal ini dilihat berbeza dengan konsep
ithbat bila kayf yang difahami oleh sebilangan umat Islam

7 Kisah ini diriwayatkan oleh ramai ulama dalam pelbagai lafaz berbeza-beza
sehingga terdapat perbahasan tentang kesahihah setiap riwayat tersebut, namun
penulis hanya mengemukakan satu riwayat sahaja di sini. Lihat al-Bayhadqf, al-
Asma’ wa al-Sifat, 410-411.

8 Muhammad Zahid al-Kawthari, Magalat al-Kawthari (Kaherah: Dar al-Salam
1998), 225.

53



Rashidi dan Hadzrullathfi, Persoalan Mutashabihat mengenai Istiwa’

khususnya aliran Salafiyyah Wahabiyyah dalam berinteraksi
dengan lafaz istiwa’."”®

Manakala Ahmad bin Hanbal turut berpegang dengan akidah
kewujudan Allah SWT tanpa berhajat kepada tempat atas Arasy.
Hal ini dapat diteliti melalui tafsiran beliau tentang istiwa’ seperti
berikut:

Bl 1S loke S5 e I JLs s Yy anles (sl S OF 5% Vg
A Ny pall Gt 8 gl il Ny Jus Ny s ik L QS
Lol sl

Terjemahan: Tidak harus (haram) seseorang itu berkata
bahawa istiwa’ (Allah SWT) dengan menyentuhnya (Arasy).
Maha Suci Allah daripadanya (bertempat di Arasy) setinggi-
tinggi-Nya. Allah SWT tidak akan berubah-ubah, tidak
berpindah-randah, tidak dibatasi dengan sebarang batasan
sebelum penciptaan Arasy dan selepas diciptakan Arasy
tersebut.®
Kenyataan ini menunjukkan bahawa Ahmad bin Hanbal tidak
berpegang dengan kefahaman bahawa kewujudan Allah SWT
adalah bertempat sebagaimana dakwaan sesetengah umat Islam
yang kononnya bermazhab Hanbali yang terpengaruh dengan
fahaman Mushabbihah atau Mujassimah.®* Selain itu, sebagaimana
Abt Hanifah, Ahmad bin Hanbal juga menetapkan (tafwid) lafaz
istiwa’ dengan apa yang dinyatakan oleh Allah SWT tanpa
ditentukan makna sebenar Allah SWT bersemayam atau tinggal di
atas Arasy. Bahkan beliau turut memperincikan lafaz istiwa’
secara takwil tafsilf dengan menafikan makna asalnya dari sudut
menolak segala kekurangan terhadap zat dan sifat Allah SWT.®
Begitu juga dengan penjelasan al-Ash‘ari tentang persoalan ini
seperti berikut:

™ Bandingkan konsep ithbat yang dikemukakan oleh ulama Salaf dengan konsep
ithbat oleh Salafiyyah Wahabiyyah, bahkan dikatakan metode tafwid
menghampiri ithbat Salaf. Lihat al-Qaradawi, Fusil fi al- ‘Aqidah , 80-83.

8 Abii al-Fadl ‘Abd al-Wahid bin ‘Abd al-Aziz bin al-Harith al-Tamimi, | tiqad
al-Imam al-Munabbal Abt ‘Abd Allah Ahmad bin Hanbal, ed. Abu al-Munzir
al-Nagash Ashraf Salah ‘Ali (Beirut: Dar al-Kutub al-‘Ilmiyyah, 2001), 38.

8 Rujuk nota kaki no. 6 dan 7.

8 Sa“id ‘Abd al-Latif Fidah, Nagd al-Risalah al-Tadmuriyyah, 121.
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Terjemahan: Adalah (Allah SWT) tanpa bertempat, lalu

diciptakan Arasy dan Kursi. Dia tidak berhajat kepada tempat

selepas menciptakan tempat, Dia tetap dalam keadaan-Nya

sebelum diciptakannya (tempat).®®

Selain itu, perbuatan manusia mengangkat tangan ke arah
langit ketika berdoa bukan menunjukkan bahawa Allah SWT
berada di langit atau bersemayam di atas Arasy. Ini kerana langit
merupakan kiblat untuk berdoa, sebagaimana Kaabah adalah kiblat
untuk bersolat bagi manusia. Tindakan berdoa dengan menadah
tangan ke langit mengandungi isyarat bahawa Allah SWT
memiliki sifat yang Maha Agung, Maha Besar dan Maha Tinggi
iaitu sebagai penanda bagi maksud arah atas terhadap sifat-Nya
itu.3* Malah jika mereka masih berkeras untuk menyabitkan Allah
SWT di atas langit dengan hujah ini, maka mereka juga
bermaksud menyifatkan Allah SWT di bawah bumi kerana
seseorang yang sedang sujud akan menghadapkan wajahnya ke
arah bawah tanah. Pemikiran sebegini adalah suatu kesesatan
terhadap hakikat zat Allah SWT yang Maha Suci daripada
bertempat dengan sesuatu arah tertentu.®
Berdasarkan beberapa kenyataan ulama Salaf dan Khalaf

tersebut, jelaslah kepada seluruh umat Islam bahawa pegangan
akidah Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah ialah Allah SWT wujud
tanpa berhajat kepada tempat dan tidak juga direntasi oleh masa.
Ini kerana tempat dan masa itu adalah makhluk ciptaan-Nya
sendiri dan Allah SWT tidak serupa sama sekali dengan segala

8 Abn al-Qasim ‘AlT bin al-Hasan bin Hibah Allah Ibn al-Ashakir, Tabyin
Kadhb al-Muftart fi ma Nusiba ila al-Imam Abi al-Hasan al-Ash ‘art
(Damsyik: t.tp., 1926), 150. Kenyataan ini bertepatan dengan pendirian al-
Ash‘ar dalam karyanya al-Ibanah ‘an Usil al-Diyanah. Lihat nota kaki no.
82.

8 Aba Hamid Muhammad bin Muhammad al-Ghazali, Ihya’ ‘Ulim al-Din, ed.
Muhammad Sa‘id Muhammad (Kaherah: Dar al-Bayan al-‘Arabi, 2005),
1:133.

8 Abii Mansir Muhammad bin Muhammad bin Mahmud al-Maturidi, Kitab al-
Tawhid, ed. Bakar Tiibal Awghali dan Muhammad Ariishi (Beirut: Dar Sadir,
t.t.), 139.
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makhluk-Nya. Pegangan ini merupakan ijma’ seluruh umat Islam®
dan sesiapa yang mengingkari ijma’ tersebut dengan menyatakan
sesuatu lafaz sehingga membawa kepada fajsim dan tashbih bagi
Allah SWT, maka ia boleh dihukum sebagai seorang kafir.*’
Malah Ahmad bin Hanbal turut mengkafirkan sesiapa yang
menyatakan bahawa zat Allah SWT atau sifat-Nya berjisim tetapi
tidak sama dengan jisim-jisim makhluk-Nya.?® Maka menetapkan
Allah SWT mempunyai tangan, kaki, muka dan sebagainya lagi
(berdasarkan nas-nas sifat mutashabihat), tetapi jisim-jisim
tersebut tidak bersamaan dengan tangan, kaki dan muka makhluk-
Nya adalah bersalahan juga dengan Ahl al-Sunnah wa al-
Jama‘ah.®

Penjelasan Hadith Jariyyah
Hadith Jariyyah merupakan sebuah Hadith yang sering dijadikan
hujah oleh golongan Mushabbihah atau Mujassimah untuk
menyifatkan Allah SWT bertempat atau berada di atas Arasy.
Hadith dimaksudkan itu ialah:
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Al-Baghdadi, al-Farq bayn al-Firaq, 248.
87

Antara ulama Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah yang berpendapat demikian ialah

al-Shafi‘T dan al-Subki. Lihat al-Suyati, Jalal al-Din ‘Abd al-Rahman, 4shbah

wa al-Naza'ir fi Qawad’id wa Furi al-Shafi ‘iyyah (Beirut: Dar al-Kutub al-

‘Ilmiyyah, 1983), 488; al-Zabidi, It haf al-Sadah al-Muttaqin, 2:153.

8 Badr al-Din Muhammad bin ‘Abd Allah al-Zarkashi, Tasnif al-Masami’, ed.
Sayyid ‘Abd al-‘Aziz dan ‘Abd Allah Rabi‘ (t.tp.: Maktabah Qartibah, t.t.),
4:85.

8 KH Siradjuddin Abbas, 40 Malasah Agama (Jakarta: Penerbit Pustaka

Tarbiyah, 1982), 4:165-176.
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Terjemahan: Berkata (Mu‘awiyah bin al-Hakam r.a.): Aku
memiliki seorang hamba perempuan (jariyyah) yang tugasnya
menggembala kambing di pergunungan Uhud dan
Jawaniyyah. Pada suatu hari aku melihat seekor serigala
menerkam dan membawa lari seekor kambing itu. Aku juga
seperti lelaki Bani Adam yang lain akan mengeluh tentang
kejadian itu, lalu aku bertindak memukul dan memarahinya.
Kemudian aku berjumpa dengan Rasulullah SAW dan
Baginda mempersalahkan aku. Aku berkata: wahai
Rasulullah SAW, adakah aku harus memerdekakannya?
Sabda Rasulullah SAW: Bawalah perempuan itu ke sini.
Maka Baginda bertanya kepada perempuan itu: Di manakah
Allah? Dijawabnya di langit. Baginda bertanya lagi: Siapakah
aku? Dijawabnya engkau Rasulullah. Sabda Rasulullah SAW:
merdekakanlah perempuan ini kerana dia seorang perempuan
beriman.®
Hadith tentang di mana Allah SWT ini bukan hanya
diriwayatkan oleh Muslim sahaja, bahkan ia turut diriwayatkan
oleh periwayat Hadith yang lain dengan sanad dan matan yang
berbeza-beza dan semuanya berstatus sakih atau sasan, sedangkan
semua riwayat itu hanya bersumberkan daripada Mu‘awiyah bin
al-Hakam r.a. Berikut di antara Hadith-hadith tersebut:

Lol Lt ) )36 ey 51 Juis
Terjemahan: Maka bertanya (Rasulullah SAW) kepadanya

(hamba perempuan): di manakah Allah? Lalu dia
menunjukkan ke langit dengan jarinya.”

Ny A 6 el pp i Jus
Terjemahan: Maka bertanya (Rasulullah SAW) kepadanya

(hamba perempuan): siapakah Tuhanmu? Berkata perempuan
itu Allah Tuhanku.*

% Sahth Muslim, no. Hadith: 537, 145.

8 Abi Bakar bin al-Hassain bin °‘Ali al-Bayhaqi, al-Sunan al-Kubra, ed.
Muhammad ‘Abd al-Qadir ‘Ata, no. Hadith: 15268 (Beirut: Dar al-Kutub al-
“Iimiyyah, 2003), 7:637.

%2 Al-Bayhagi, al-Sunan al-Kubra, no. Hadith: 15269, 7:637.
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1206 fland 3 o clagdin ) 85 g kb Jo gl 3
]
Terjemahan: Nabi menunjukkan tangannya kepadanya

(hamba perempuan) seolah-olah memberi faham bahawa
siapa di langit? Berkata (hamba perempuan) Allah.*®

v.au @b?w\Y\d\Yu\ .L@w\ ‘m\J}.‘vL‘LJL«u

Terjemahan: Maka bertanya Rasulullah kepadanya (hamba
perempuan): adakah kamu bersaksi bahawa tiada Tuhan
melainkan Allah? dljawabnya (hamba perempuan): Ya.”

V*’“ Jb?m\wd\&u\ 4.@_%4\ rujmmyg\um

Terjemahan: Maka bertanya Nabi SAW: apakah engkau
bersaksi bahawa tiada Tuhan selain Allah? dijawabnya
(hamba perempuan): Ya.*

e HOUEKIN] AJ\YQ\U;.L@_\M;\ NFNERNENIE

Terjemahan: Berkata (Rasulullah SAW): panggil dia (hamba
perempuan). Maka bertanya (Rasulullah SAW): Apakah
engkau bersaksi bahawa tiada Tuhan selain Allah?
dijawabnya (hamba perempuan): Ya.*®

Berdasarkan Hadith Jariyyah di atas, berikut beberapa
penjelasan bagi menolak dakwaan bahawa kewujudan Allah SWT
itu bertempat di atas Arasy:

1. Hadith riwayat Muslim tersebut diletakkan pada bab yang
berkaitan dengan solat dan masjid iaitu mengenai dilarang berkata-
kata ketika mengerjakan solat.”” Inilah tujuan utama beliau
meriwayatkan Hadith tersebut, bukan berkaitan dengan persoalan

9 Shams al-Din Muhammad bin Ahmad bin ‘Uthman al-Dhahabi, Mukhtasar al-
‘Ulwa Lil’alt al-Ghafar, ed. Muhammad Nasr al-Din al-Albani (Damsyik:
Maktabah Islami, 1981), 82.

% Malik bin Anas, al-Muwayta’, ed. Muhammad Fiiad ‘Abd al-Baqi, Bayrat: Dar
Ihya’ al-Turath al-Arabi, 1985), 2:777.

% Abii Bakar ‘Abd al-Razaq bin Hammam ‘Abd al-Razaq, al-Musannif, ed.
Habib al-Rahman al-A’zami (Afrika: al-Majlis al-‘Tlmi, no. Hadith: 16815,
1972), 9:175.

% Abii Muhammad ‘Abd Allzh bin ‘Abd al-Rahman al-Darimi, Sunan al-Darim,
ed. Hasayn Salim Asad al-Darani, Riyad: Dar al-Mughni, no. Hadith: 2393,
2000), 2:1514.

¥7 Sahih Muslim, no. Hadith: 537, him. 145,
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di mana Allah SWT. Jika tujuan Muslim meriwayatkan Hadith
tersebut untuk menjelaskan di mana Allah SWT, sudah tentu
beliau akan meletakkan Hadith Jariyyah ini dalam bab yang
berkaitan dengan akidah.

2. Pada Hadith tersebut, Mu‘awiyah bin al-Hakam r.a. ada
mengatakan aw kama qal Rasal Allgh bermaksud ‘atau seperti
yang disabdakan oleh Rasulullah SAW.* Ini menunjukkan
bahawa kemungkinan Mu‘awiyah bin al-Hakam r.a. terlupa lafaz
asal daripada Rasulullah SAW. Maka beliau menggunakan lafaz
sendiri ketika menyampaikan Hadith tersebut dengan riwayat
berbentuk kefahaman makna sahaja. Keterlupaan lafaz sebenar
tidak mustahil berlaku terhadap Mu‘awiyah bin al-Hakam r.a.
memandangkan kisah itu telah lama berlaku iaitu ketika beliau
baru sahaja memeluk Islam.

3. Pada Hadith riwayat Muslim itu terdapat seorang periwayat
yang bernama Yahya bin Abt Kathir. Menurut al-Asqgalani, beliau
merupakan seorang Yyang dipercayai tetapi biasa berlaku
kesamaran dan terputus sanad padanya.*®

4. Hadith yang diriwayatkan oleh Muslim ini juga
diriwayatkan secara terpotong daripada Hadith al-Awza‘i dan
Hajjaj al-Sawaf daripada Yahya bin Abi Kathir tanpa kisah hamba
perempuan. Menurut al-Bayhaqi, kisah hamba perempuan itu tidak
diriwayatkan kerana berlaku perbezaan lafaz di kalangan para
periwayat.'®

5. Menurut al-Bayhaqgt lagi, hamba perempuan dalam Hadith
itu adalah seorang bisu. Maka Hadith yang diriwayatkan oleh
beliau lebih menepati kehendak bagi menunjukkan seseorang bisu
menjawab persoalan jika kenyataan ini dijadikan sandarannya.'®

6. Jika semua hujah ini dijadikan ukurannya, maka Hadith
yang diriwayatkan oleh Muslim tersebut boleh membawa kepada
hukum al-idrirab. Al-ldrirab bermaksud berlaku kegoncangan

% Penulis tidak menyatakan keseluruhan matan Hadith tersebut di sini kerana ia
terlalu panjang. Oleh itu, lafaz aw kama gal Rasil Allah tidak terdapat dalam
matan Hadith di atas, namun ia boleh dirujuk dalam keseluruhan teks asal
matan Hadith berkenaan.

% Ahmad bin “Alf bin Hajar al-‘Asqalani, Taqrib al-Tahdhib, ed. ‘Abd al-Wahab
‘Abd al-Latif (t.tp.: t.p., 1975), 2:356.

100 Al-Bayhaqf, al-Asma’ wa al-Sifat,421.

101 | jhat Hadith di atas diriwayatkan oleh al-Bayhaqi, al-Sunan al-Kubra, no.

Hadith: 15268, 7:637.
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pada sesuatu Hadith yang berbeza riwayat mengenainya iaitu
berlaku perbezaan matan atau sanad di dalam Hadith yang
diriwayatkan itu dengan Hadith lain yang turut meriwayatkan
perkara sama.’%?

7. Hadith riwayat Muslim bertentangan dengan perkara usil
akidah dan juga ijma’ umat Islam bahawa Allah SWT itu wujud
tanpa bertempat. Hadith yang lebih menepati perkara usil akidah
diriwayatkan oleh Malik, ‘Abd al-Razaq dan al-Darimi kerana
ianya dikuatkan dengan Hadith mutawatir seperti sabda Rasulullah
SAW berikut:

A Jens da2 BN A Y 3T gk gs o el O 2
Terjemahan: Aku diperintahkan untuk memerangi manusia
(menyebarkan Islam) sehinggalah mereka bersaksi bahawa
tiada Tuhan melainkan Allah dan Muhammad itu adalah
utusan Allah.*®®

8. Selain itu, Hadith riwayat Muslim ini turut dilihat
bertentangan dengan jawapan Rasulullah SAW ketika Baginda
ditanya tentang persoalan di mana Allah SWT. Hadith tersebut
melaporkan:

b oelad 3 0806 e 38 O 458 & 08 i 1y Jptg g r2 D8

S e A Gl F s slis G5 g olss 4
Terjemahan: Bertanya (Abi Razin): wahai Rasulullah! di
manakah Tuhan kita sebelum Dia menjadikan kejadian-Nya?
sabda (Rasulullah SAW): Adalah Dia di ‘ama’ iaitu tiada di
bawah-Nya udara dan tiada di atas-Nya udara. Kemudian Dia
menciptakan Arasy-Nya di atas air."*

Kesimpulan yang boleh dinyatakan tentang Hadith riwayat
Muslim ini bahawa lafaz Hadith tersebut bukanlah suatu lafaz
yang kuat berbanding dengan lafaz-lafaz Hadith yang lain. Hal ini
kerana Hadith-hadith lain yang menyebut kisah berkaitan tidak
pula memberikan sokongan lafaz terhadap Hadith yang
diriwayatkan oleh Muslim tersebut. Tambah menghairankan

192 Abd ‘Amr ‘Uthman bin ‘Abd al-Rahman al-Shahraziir Ibn Salah, ‘Ulim al-
Hadith li Ibn Salah, ed. Nar al-Din ‘Atr (Damsyik: Dar al-Fikr, 1986), 94.

193 Al-Bukhari, Sahih al-Bukhdrt, no. Hadith: 25, 1:15.

104 Abii al-Hasan al-Hanafi Ibn Majah, Sunan Ibn Majah, ed. Khalil Ma’miin
Shiha (Beirut: Dar al-Ma’rirah, no. Hadith: 182, 1996), 1:118.
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semua Hadith yang diriwayatkan tentang kisah hamba perempuan
itu bersumberkan daripada Mu‘awiyah bin al-Hakam r.a. sahaja,
tetapi dilaporkan dengan matan yang berbeza-beza. Oleh sebab itu,
al-Subki menjelaskan bahawa Hadith ini menjadi pertikaian dalam
kalangan ulama sejak dahulu sehingga kini.*®®

Manakala al-Kawthari (m. 1371H)'® pula telah membuat
kesimpulan tentang Hadith tersebut seperti berikut:

1. Hadith yang menunjukkan bahawa Rasulullah SAW
berdialog dengan hamba perempuan bisu adalah lebih tepat. Oleh
itu, lafaz Hadith riwayat Muslim yang digunakan untuk
menceritakan kisah hamba perempuan itu telah diolah berdasarkan
kefahaman dan lafaz periwayat sendiri iaitu Mu‘awiyah bin al-
Hakam r.a.

2. Jika benar berlaku dialog tersebut dengan hamba
perempuan yang tidak bisu seperti yang diriwayatkan oleh
Muslim, tetapi matan Hadith yang menjelaskan tentang
penyaksian Allah SWT sebagai Tuhan adalah lebih kuat kerana
riwayat tersebut disokong oleh Hadith-hadith lain.

3. Memandangkan Hadith yang diriwayatkan itu
dikategorikan oleh Muslim dalam perkara yang berkaitan perihal
solat, maka keutamaan Hadith berkenaan tentulah mengenai
amalan solat dan bukan berkaitan dengan perihal akidah. Lebih-
lebih lagi lafaz Hadith berkenaan telah menjadi pertikaian di
antara ulama sejak dahulu sehingga kini.

4. Al-Bukhari juga tidak meriwayatkan Hadith berkenaan
dalam kitab Sahihnya. Jika benar perkara berkenaan sangat
penting kepada akidah Islam, sudah tentu beliau akan
meriwayatkannya. Apa yang terdapat dalam kitab Sasiknya, beliau
telah meriwayatkan Hadith mengenai larangan berkata-kata ketika

105 Tagi al-Din Abi Nasr ‘Abd al-Wahab bin “Alf bin ‘Abd al-Kafi al-Subki, “Al-
Saif al-Saqil,” dalam Muhammad Zahid al-Kawthari, al- ‘Agidah wa ‘llm al-
Kalam (Beirut: Dar al-Kutub al-‘Iimiyyah, 2009), 487-489.

108 Beliau merupakan salah seorang ulama besar Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah
pada zaman kerajaan Turki Uthmaniyyah. Namun Mohd Hairi Nonchi telah
menghukum al-KawtharT sebagai ahli bida‘ah kerana beliau berpegang dengan
akidah Allah SWT wujud tanpa bertempat. Lihat Mohd Hairi Nonchi, Ayna
Allah? Di Mana Allah? (Johor Bahru: Perniagaan Jahabersa, 2010), 15, nota
kaki no. 10.
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SOI%% iaitu menyamai maksud permulaan di dalam riwayat Muslim
itu.

Berdasarkan penjelasan di atas, Hadith Jariyyah yang
diriwayatkan oleh Muslim tidak dapat dijadikan hujah dan
sandaran untuk menetapkan bahawa Allah SWT berada di atas
Arasy atau langit. Ini kerana untuk menentukan kesahihan
pengertian matan sesuatu Hadith mutashabihat yang mempunyai
sanad yang baik, ia perlu memenuhi beberapa syarat berikut; i)
Jika sesuatu Hadith tersebut bertentangan dengan ketetapan akal
fikiran,'® maka Hadith itu dikategorikan sebagai palsu. ii) Jika
sesuatu Hadith tersebut menyalahi nas-nas al-Qur’an dan sunnah
yang mutawatir bersifat gas 7, maka Hadith itu tidak mempunyai
asal atau telah dimansuhkan. iii) Jika sesuatu Hadith tersebut
menyalahi ijma’, maka Hadith itu tidak boleh dijadikan hujah
kerana ia juga tidak mempunyai asal atau telah dimansuhkan.'®
Adapun Hadith Jariyyah sebagaimana dijelaskan, ia tidak
memenuhi syarat yang telah ditetapkan, maka tertolaklah dakwaan
Mushabbihah atau Mujassimah dalam perkara ini.

Penutup

Mutashabihat dapat dirumuskan sebagai beberapa nas al-Qur’an
atau al-Hadith yang mempunyai kesamaran terhadap pengertian
asal nas tersebut kerana ia mengandungi pelbagai makna dan
Allah SWT sahaja yang Maha Mengetahui makna sebenarnya.
Namun makna literalnya tidak sesuai untuk digunakan kerana ia
boleh menimbulkan kekeliruan bahawa Allah SWT mempunyai
persamaan seperti sifat makhluk-Nya. Walaupun begitu, nas-nas

Y07 Muhammad Zahid al-Kawthari, al- ‘dgidah wa ‘Ilm al-Kalam (Beirut: Dar al-
Kutub al-‘IImiyyah, 2009), 487-489.

108 Antara dalil akal yang ringkas dalam menetapkan Allah SWT wujud tanpa
bertempat, seperti yang dinyatakan oleh al-Mutawalli (m. 478); Jika Allah
SWT memerlukan tempat, bererti tempat adalah gadim (azali) sebagaimana
Allah SWT bersifat gadim. Ini bermakna jika Allah SWT memerlukan tempat,
ia bererti Allah SWT adalah baharu sebagaimana sifat tempat itu sendiri
adalah baharu. Perkara ini mustahil bagi Allah SWT yang Maha Suci. Lihat
al-MutawallT Ab1 Sa‘ld ‘Abd al-Rahman al-NaysaburT al-Shafi‘1, al-Ghunyah
i Usil al-Din, ed. ‘Imad al-Din Ahmad Haydar (Beirut: Muassasah al-Kutab
al-Thaqafiyyah, 1987), 74.

109 Abi Mansir ‘Abd al-Qahir bin Tahir bin Muhammad al-Baghdadi, al-Fagih
wa al-Mutafaqgih, ed. ‘Adil bin Yasuf al-‘Azazi (Riyadh: Dar Ibn al-Jawz,
1996), 1:354.
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mutashabihat tersebut harus diertikan dengan satu makna lain
yang terkandung dalam pelbagai maknanya, dengan syarat makna
yang dipakai itu sesuai dengan sifat ketuhanan dan tiada unsur-
unsur penyekutuan dengan Allah SWT. Manakala nas-nas
berbentuk sifat makhluk seperti yad (tangan), istiwa’
(bersemayam), wajh (wajah), ‘ayn (mata) dan sebagainya lagi
tetapi dinisbahkan kepada Allah SWT adalah termasuk dalam
pengertian mutashabihat menurut majoriti  ulama. Dalam
berinteraksi dengan nas-nas mutashabihat pula, muncul beberapa
aliran antaranya Salaf, Khalaf, Mujassimah atau Mushabbihah dan
Mucattilah dengan metode mereka tersendiri.

Lafaz istiwa’ dalam bahasa Arab bukan membawa maksud
bersemayam atau duduk sahaja, bahkan ia mempunyai pengertian
yang pelbagai sesuai dengan kaedah majaz yang terkandung dalam
al-Qur’an. Justeru, timbul beberapa tafsiran dalam kalangan ulama
Ahl al-Sunnah wa al-Jama‘ah sama ada berbentuk ijmalr atau
tafsili  ketika berinteraksi dengan lafaz istiwa’ tersebut.
Kebanyakan ulama Salaf mentakwilkan secara ijmalr atau tafwid
bahawa lafaz istiwa’ mengandungi makna yang setaraf dengan
sifat-sifat ketuhanan dan keesaan Allah SWT serta tidak boleh
disamakan dengan sifat-sifat makhluk-Nya. Manakala kebanyakan
ulama Khalaf pula mentafsirkan atau mentakwilkan lafaz istiwa’
secara tafszl7 dengan maksud kekuatan dan kekuasaan. Sebaliknya
Mujassimah atau Mushabbihah mentafsirkan lafaz istiwa’ dengan
pengertian zahir semata-mata sehingga menyerupakan atau
menyamakan Allah SWT dengan makhluk-Nya, sedangkan
Mucattilah pula menafikan segala sifat khabariyyah Allah SWT
dengan melakukan takwilan. Maka pendekatan tafwid Salaf adalah
berbeza dengan metode Mushabbihah atau Mujassimah dan
pendekatan takwil Khalaf juga adalah berbeza dengan metode
Mu‘attilah.

Kajian mendapati bahawa ulama Ahl al-Sunnah wa al-
Jama‘ah berpegang dengan pegangan Allah SWT tidak berhajat
kepada tempat dan masa. Ini kerana jika Allah SWT berhajat
kepada tempat, maka Allah SWT dilihat menyerupai makhluk-Nya
yang turut berhajat kepada sesuatu tempat. Maka pendirian
Mujassimah atau Mushabbihah dalam persoalan ini tidak
berlandaskan dalil atau hujah yang meyakinkan dalam menyokong
pandangan mereka bahawa zat Allah SWT bersemayam di atas
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Arasy secara hakiki. Selain itu, hujah mereka berdasarkan lafaz
literal Hadith Jariyyah bukan suatu dakwaan yang kukuh kerana
Hadith tersebut dipertikaikan kefahamannya untuk disandarkan
sebagai hujah dalam persoalan ini. Kajian juga mendapati bahawa
metode tafwid dan takwil merupakan pendekatan yang disepakati
penggunaannya oleh Salaf dan Khalaf dalam kalangan Ahl al-
Sunnah wa al-Jama‘ah ketika berinteraksi dengan nas-nas sifat
mutashabihat.
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