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“Hafiz, apabila kita buat jahat, syaitan yang suruh kita
buat jahat atau Allah yang taqdirkan kita buat jahat?” tanya
Budiman, seorang sahabat saya yang bekerja sebagai jurutera

pesawat berpengkalan di Lapangan Terbang Antarabangsa
Kuching.

“Kalau nak kata syaitan, maka bukankah Allah jua
yang mentaqdirkan untuk cipta syaitan dengan segala sifat
jahatnya itu? Jadi macam mana sekalipun, Allah yang taqdir

kita buat jahat?”

“Dah begitu, kenapa Allah mengazab dalam neraka
orang yang Allah taqdirkan buat jahat?” tanya beliau bertubi-
tubi.

“Nanti aku kaji dan cuba carikan jawapannya ya”

jawab saya ringkas.

Demikian beberapa dari sekian banyak persoalan yang
kerap ditanya oleh orang ramai berkenaan qadar dan gadha.
Bukan saja orang ramai, kadangkala saya juga tertanya-tanya.

Sedia maklum kita hanya diajar subjek ini secara minimum di



bangku sekolah lama dahulu. Padahal subjek ini amat luas dan

menyentuh segala aspek kehidupan kita.

Berpijak dari fenomena ini, saya merajinkan diri untuk
mengkaji subjek qadar dan qadha agar dapat memahaminya
dengan lebih mendalam. Agar saya dapat menjawab persoalan
yang adakalanya berpusing dalam diri saya dan juga sesama
umat Islam. Saya berazam untuk menulis sebuah buku
mengenainya kerana dengan cara ini saya akan mengkaji

subjek ini benar-benar mendalam.

Setelah hampir tiga tahun mengkaji, saya merasa
yakin untuk memulakan penulisan ini. Bermula dengan solat
al-Istikharah, buku ini saya tulis dan susun berdasarkan

beberapa metodologi iaitu:
Pertama:

Memandangkan subjek gadar dan gadha agak rumit
dan memberatkan, saya susun buku ini dalam bentuk soalan
dan jawapan. Ini adalah cara yang terbukti memudahkan apa
yang susah, meringankan apa yang berat. la sebagaimana
yang saya jelaskan dalam buku Berdakwah Melalui Penulisan
Efektif, bab 2.5.2.



Kedua:

Soalan-soalan saya susun mengikut tertib dari yang
asas berkenaan qadar dan qadha kepada yang lebih mendalam.
Justeru buku ini hendaklah dibaca mengikut tertib dari awal
hingga akhir. Tidak digalakkan bagi para pembaca sekalian
melompat terus ke soalan pilihannya kerana dibimbangi akan
menimbulkan kekeliruan atau kefahaman yang tidak

sempurna.
Ketiga:

Termasuk dalam metodologi memudahkan, saya
meminimumkan jumlah rujukan notakaki dalam buku ini. Ini
kerana bagi sebahagian pembaca, kehadiran notakaki dalam
sesebuah penulisan menyebabkan mereka merasakan ia
adalah sukar lagi memberatkan. Maka saya hanya
menyertakan notakaki yang perlu seperti darjat dan rujukan

hadis.
Keempat:

Sepanjang sejarah umat Islam, terdapat banyak
pendapat dan aliran berkenaan qadar dan gqadha. Bagi

mengawasi fenomena ini, ketika mengkaji dan menulis saya
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hanya membataskan rujukan saya kepada sumber-sumber A/

al-Sunnah wa al-Jama’ah. Dua sumber rujukan saya yang

utama ialah:

al-lman bi al-Qadha wa al-Qadar oleh Syaikh
Muhammad bin Ibrahim al-Hamd. (edisi terjemahan
oleh Ahmad Syaikhu atas judul Kupas Tuntas
Masalah Takdir, Pustaka Ibnu Katsir, Bogor, 2005).
al-Qadha wa al-Qadar inda al-Salaf oleh Syaikh Ali
bin al-Sayyid al-Washifi. (edisi terjemahan oleh Ali
Murtadho atas judul Qadha dan Qadar Dalam
Pandangan Ulama Salaf, Pustaka Azzam, Jakarta,
2005).

Kedua-dua sumber di atas telah mengupas subjek

gadar dan qadha dengan amat baik dan mendalam. Akan

tetapi metodologi pengupasan agak sukar lagi panjang, maka

saya mudahkan dan ringkaskan dalam penulisan ini dalam

bentuk soalan dan jawapan.

Kelima:

Masih dalam rangka memudahkan, dalam beberapa

kes saya memberikan contoh dalam kehidupan harian kita
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sebagai perumpamaan tentang qadar dan qadha Allah
Subhanahu waTa’ala. Tentu saja ini dilakukan dengan catatan
bahawa Allah Maha Suci dari sebarang kesamaan dengan
makhluk-Nya dan perumpamaan-perumpamaan tersebut tiada
tandingannya dengan kesempurnaan dan keagungan qadar dan
gadha Allah. Ta sekadar contoh bagi membantu kefahaman
para pembaca, bukan pengganti yang sempurna bagi qadar

dan qadha Allah.

Di sini saya teringat kepada sebuah hadis yang
memberikan perumpamaan dengan kehidupan harian kita bagi
menggambarkan kegembiraan Allah terhadap hamba yang

bertaubat kepada-Nya. Hadis yang saya maksudkan ialah:
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Allah sangat gembira dengan taubat seorang hamba
yang  beriman  melebihi  kegembiraan  seseorang
(pengembara yang) berada di gurun yang mencekam
dengan ditemani haiwan tunggangan yang membawa di
atasnya bekalan makanan dan minuman. Kemudian dia
tertidur lalu apabila bangun dari tidurnya, ternyata haiwan
tunggangannya sudah terlepas dengan membawa bekalan
makanan dan minumannya. Kemudian orang tersebut
mencari haiwan tunggangannya ke sana ke mari hingga dia
merasa haus.

Setelah itu dia berkata: “Aku kembali sajalah ke
tempat tidurku sampai aku mati.” Orang itu membaringkan
tubuhnya dengan meletakkan kepalanya di atas lengannya
dan bersiap-siap untuk mati. Namun dia terbangun dan
mendapati haiwan tunggangannya berada di sisinya dan di
atasnya terdapat bekalan makanan dan minumannya.

Sesungguhnya kegembiraan Allah kerana taubat
seorang hamba yang beriman melebihi kegembiraan orang
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yang haiwan tunggangannya terlepas lalu kembali dengan
membawa bekalan makanan dan minumannya.'

Demikianlah lima metodologi asas yang saya gunakan
untuk menulis dan menyusun buku ini. Saya berdoa kepada
Allah Subhanahu waTa’ala agar buku ini mengandungi ilmu
yang benar berkenaan gadar dan qadha-Nya. Saya juga berdoa
agar buku ini dapat menyampaikan kefahaman yang tepat
berkenaan qadar dan qadha-Nya kepada para pembaca
sekalian. Akhir sekali saya berdoa agar ilmu dan kefahaman
yang terkandung dalam buku ini sama-sama dapat kita

amalkan dalam kehidupan sehari-harian.

Tidak ketinggalan, saya berdoa agar buku ini menjadi
amal shalih dan saham yang menguntungkan di Hari Akhirat
kelak bagi saya dan semua orang yang membantu
menjayakannya. Kepada Allah sajalah kita memohon dan

kepada Allah sajalah kita mengharapkan pemakbulannya.

Hafiz Firdaus bin Abdullah
17 Sept 2010 — 24 Nov 2010

! Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4929 (Kitab al-Taubat, Bab dorongan untuk bertaubat).
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Soalan 1;

Bolehkah kita membicarakan qadar dan

gadha, sama ada dalam bentuk tulisan atau lisan?
Ini kerana saya pernah membaca beberapa hadis
yang melarang perbicaraan qadar dan gadha.

Jawapan:

Benar, terdapat beberapa hadis yang melarang

perbicaraan qadar dan qadha. Salah satu di antaranya ialah:

ROV s PN S AR FA R ST
RO ST S YN
Jika para sahabatku dibicarakan maka diamlah, jika

bintang-bintang dibicarakan maka diamlah dan jika taqdir
dibicarakan maka diamlah.?

Pada ketika yang lain, Abu Hurairah radhiallahu ‘anh
menerangkan bahawa: “Rasulullah shalallahu ‘alaihi

2 Sahih: Dikeluarkan oleh al-Thabarani dalam a/-Mu’jam al-
Kabir, no: 1427 (Bab Tsauban maula Rasulullah) dan dinilai sahih oleh
al-Albani dalam Si/silah al-Ahadits al-Shahihah, hadis no: 34.
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wasallam pernah datang kepada kami sementara kami
ketika itu sedang berselisih berkenaan taqdir. Maka baginda
marah sehingga wajahnya menjadi merah dan kedua belah
pipinya umpama buah delima yang merekah. Baginda
bersabaa:
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Apakah  untuk urusan  seperti ini  kalian
diperintahkan? Atau apakah kerana urusan seperti ini aku
diutuskan kepada kalian? Sesungguhnya orang-orang
sebelum kalian binasa tidak lain kerana mereka berselisih
dalam urusan ini (taqdir). Aku sungguh-sungguh meminta
kalian agar jangan berselisih mengenainya.’

Walau bagaimanapun, kedua-dua hadis di atas tidak

bermaksud untuk melarang perbicaraan qadar dan gadha

3 Hasan: Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dalam Sunamya, no: 2133

(Kitab al-Qadar, Bab larangan keras berlebih-lebihan  dalam
membicarakan taqdir) dan beliau berkata: “Dalam bab ini terdapat riwayat
lain daripada ‘Umar, A’isyah dan Anas. Hadis ini gharib. Kami tidak
mengetahuinya selain dari jalur ini, dari hadis Shalih al-Murri.” al-Albani
menilainya hasan dalam Shahifr Sunan al-Tirmizi, hadis no: 2133.
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secara mutlak. Ini kerana jika kita merujuk kepada
keseluruhan al-Qur’an dan al-Sunnah, didapati terdapat sekian
banyak ayat dan hadis yang membicarakan tentang qadar dan

qadha.

Maka apa yang dimaksudkan oleh kedua-dua hadis di
atas adalah larangan dari membicarakan qadar dan qadha
tanpa merujuk kepada al-Qur’an dan al-Sunnah serta

penjelasannya oleh para ilmuan Ah/ al-Sunnah wa al-Jamaah.

Selain itu, qadar dan gadha adalah berkenaan ilmu
Allah, hikmah-Nya dan rahsia di sebalik ciptaan dan
pengurusan-Nya. Justeru kita tidak boleh membicarakannya
melainkan dengan merujuk kepada apa yang diterangkan oleh
Allah dalam al-Qur’an dan al-Sunnah yang sahih. Akal kita —
sebijak mana sekalipun — tidak akan mampu menggapai ilmu

Allah walau sedikit jua:

o oker el A 5k s g;:)w & WS
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Dan sekiranya segala pohon yang ada di bumi
menjadi pena dan segala lautan (menjadi tinta), dengan

dibantu kepadanya tujuh lautan lagi sesudah itu, nescaya
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tidak akan habis kalimah-kalimah Allah ity ditulis.
Sesungguhnya Allah Maha Kuasa, lagi Maha Bijaksana.
[Lugman 31:27]

Membicarakan ilmu Allah (qadar dan gadha) tanpa
merujuk kepada petunjuk Allah (al-Qur’an dan al-Sunnah)
bererti mengatakan terhadap Allah sesuatu yang tidak kita
ketahui. Ini merupakan satu kesalahan yang lebih besar dari
syirik berdasarkan turutan dalam ayat berikut:

R UG G Rk U el 0
Gl o J;::’;J wu s;,w ofy 5 ot L;.Js’) (;y\)
ujilijvuw&\jj F by

Katakanlah: “Sesungguhnya  Tuhanku hanya
mengharamkan:

1. Perbuatan-perbuatan yang keji, sama ada yang
nyata atau yang tersembunyi dan perbuatan dosa,

2. Dan perbuatan menceroboh dengan tidak ada alasan
yang benar;

3. Dan (diharamkan-Nya) kamu mempersekutukan
sesuatu  dengan Allah  sedang Allah tidak
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menurunkan sebarang bukti (vang
membenarkannya),

4. Dan (diharamkan-Nya) kamu memperkatakan
terhadap Allah  sesuatu  yang kamu tidak
mengetahuinya.” [al-A’raaf 7:33]

Ini penting untuk ditekankan kerana sebahagian umat
Islam sejak masa lalu hingga kini cuba berbicara berkenaan
gadar dan qadha berdasarkan teori-teori akalnya. Mereka
menerima apa yang sesuai, mentakwil apa yang berlainan dan
menolak apa yang janggal. Mereka tidak sedar bahawa
tindakan itu sebenarnya menceroboh ke dalam wilayah ilmu,

hikmah dan rahsia Allah.

Juga, disebabkan teori ini saling bersilang dan
bertindih, mereka akhirnya berselisih pendapat. Inilah yang
dilarang oleh Rasulullah shalallahu ‘alaihi wasallam dalam
hadis di atas. Allah Subhanahu waTa'ala juga telah berfirman:

by Do ey A il 18T L G ¢
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Wahai orang-orang yang beriman, taatlah kamu
kepada Allah dan taatlah kamu kepada Rasulullah dan
kepada “Ulil-Amr> (0rang-orang yang berkuasa) dari
kalangan kamu. Kemudian fjika kamu berbantah-bantah
(berselisihan) dalam sesuatu perkara, maka hendaklah
kamu mengembalikannya kepada Allah (al-Quran) dan
Rasul-Nya (al-Sunnah) jika kamu benar beriman kepada
Allah dan hari akhirat. Yang demikian adalah lebih baik
(bagi kamu) dan lebih elok pula kesudahannya. [al-Nisa’
4:59]

Justeru sikap Ahl al-Sunnah wa al-Jamaah dalam
persoalan membicarakan qadar dan qadha ialah di
pertengahan. Kita tidak membolehkannya secara mutlak dan
tidak melarangnya secara mutlak. Kita membicarakannya
sesuai dengan petunjuk al-Qur’an dan al-Sunnah, diam pada
apa yang didiamkan oleh al-Qur’an dan al-Sunnah dan
menangguhkan apa yang tidak kita fahami.

20



Soalan 2;

Apakah maksud gqadar dan gadha?

Jawapan:

Para ilmuan Ah/ al-Sunnah wa al-Jamaah berbeza
pendapat dalam menerangkan maksud qadar dan gadha. Ini
kerana kedua-dua perkataan memiliki maksud yang amat
hampir dan saling menjelaskan. Di antara mereka ada yang
berpendapat qadha bererti ketentuan bersifat menyeluruh
sejak azali sementara qadar ialah bahagian serta perinciannya.
Pendapat ini dikemukakan oleh al-Hafiz Ibn Hajar al-
‘Asqalani rahimahullah:

SIS s cladl sl o1
kool g (S IS Sl iy J5YY (3 L)

Mereka yakni para ilmuan berkata, qadha ialah
ketentuan bersifat menyeluruh lagi umum sejak masa

azali manakala qadar ialah bahagian-bahagian dan
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perincian-perincian dari ketentuan tersebut.*

Selain itu di antara mereka ada yang berpendapat
qadar ialah ilmu, penulisan, kehendak dan penciptaan Allah
Subhanahu waTa’ala tentang apa yang akan berlaku sejak
azali manakala qadha ialah perlaksanaan terhadap qadar

tersebut.

Firman Allah berkenaan qadar:

-

R s s S
Sesungguhnya Kami menciptakan tiap-tiap sesuatu

menurut qadar (yang telah ditentukan). [al-Qamar 54:49]

Firman Allah berkenaan qadha:

<
o Zof

Lz V3 057
Dan hal itu adalah satu perkara yang telah

ditetapkan berlakunya. [Maryam 19:21]

Berkenaan qadar, Syaikh Muhammad bin Ibrahim al-

Hamd — semoga Allah memeliharanya — menerangkan

4 Fath al-Bari bi Syarh Shahih al-Bukhari (Dar al-Makrifat, Beirut,
1379H; dalam Makiabah Syamilah v3.8), jid. 11, ms. 477 (Kitab al-
(Qadar). Rujukan ini seterusnya akan disebut sebagai Fatf al-Barisahaja.
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bahawa: Qadar adalah...ilmu Allah, catatan-Nya terhadap segala
sesuatu, kehendak-Nya dan penciptaan-Nya terhadap segala
sesuatu tersebut.’ Berkenaan qadha, Syaikh Ahmad Izzuddin
al-Bayanuni — semoga Allah memeliharanya — menerangkan
bahawa: Qadha ialah perlaksanaan terhadap qadar yang telah
ditentukan oleh Allah.®

Berdasarkan penjelasan di atas, di kalangan ilmuan
Islam ada yang berpendapat tertib yang betul ialah gadha
kemudian qadar sementara ada yang berpendapat tertib yang
betul ialah gadar diikuti qadha. Namun perbezaan pendapat
ini tidaklah memudaratkan, malah ia merupakan satu
kelaziman dalam apa jua perbicaraan ilmiah. Syaikh Abu
Abdurrahman Ali bin al-Sayyid al-Washifi Hamd — semoga

Allah memeliharanya — menjelaskan:

Perbezaan para ilmuan dalam mendefinisikan
gadar dan qadha ftidak mengaburkan hakikat kedua-

duanya. Hal ini sama ada gadha lebih dahulu dari qadar

> al-Iman bi al-Qadha wa al-Qadar (edisi terjemahan oleh Ahmad

Syaikhu atas judul Kupus Tuntas Masalah Takdir, Pustaka Ibnu Katsir,
Bogor, 2005), ms. 25 secara ringkas. Rujukan ini seterusnya akan disebut
sebagai al-iman bi al-Qadha wa al-Qadar sahaja.
6 Petunjuk Akidah Ahli Sunnah wal-Jamaah (edisi terjemahan oleh
Hasnan bin Kasan; JAKIM, 2003), jld. 1, ms. 427.
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menurut pendapat yang menyatakan bahawa gadha ialah
menetapkan secara keseluruhan atas sesuatu yang
bersifat umum pada zaman azali sedangkan qadar ialah
menetapkan terjadinya bahagian-bahagian dari suatu
keseluruhan itu secara terperinci. Atau qadar lebih
dahulu dari gadha menurut pendapat yang menyatakan
bahawa gqadar umpama asas manakala qadha ialah

bangunan (yang berdiri di atas asas itu).

Perbezaan pendapat ini tidak memberi pengaruh
kerana pada hakikatnya kedua-dua (qadar dan gadha)
adalah aturan yang telah ditetapkan oleh Allah bagi
semua makhluk yang mencakupi semua yang baik dan
buruk, yang berakhir hingga masa tertentu yang berubah

dari satu keadaan ke keadaan yang lain.’

Setelah mengkaji di antara kedua-dua pendapat di atas,

saya cenderung kepada pendapat yang mendahulukan qadar

diikuti gadha. Ini kerana qadar ialah apa yang Allah ketahui,

tulis, berkehendak dan merancang untuk mencipta sejak azali

al-Qadha wa al-Qadar inda al-Salaf (edisi terjemahan oleh Ali

Murtadho atas judul Qadha dan Qadar Dalam Pandangan Ulama Salaf,
Pustaka Azzam, Jakarta, 2005), ms. 54 dengan beberapa suntingan bahasa.
Rujukan ini seterusnya akan disebut sebagai a/-Qadha wa al-Qadar inda
al-Salaf sahaja.
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(before time). Apabila kehendak tersebut Allah ciptakan
sehingga menjadilah ia pada masa ini (present time), maka
itulah gadha.

Selain itu para ilmuan Ah/ al-Sunnah wa al-Jamaah
juga menyatakan bahawa dari sudut istilah, apabila perkataan
gadha atau qadar disebut secara bersendirian, maka ia
memiliki maksud yang sama. Apabila perkataan qadar dan
gadha disebut secara bersamaan, maka ia memiliki maksud

yang berbeza. Justeru:

e Apabila disebut qadha sahaja atau qadar sahaja atau
taqdir sahaja, maka 1a bererti ilmu, penulisan,
kehendak dan penciptaan Allah sejak azali dan

perlaksanaannya.

e Apabila disebut gadar dan gadha, maka gadar ialah
ilmu, penulisan, kehendak dan penciptaan Allah sejak
azali manakala qadha ialah perlaksanaan qadar

tersebut.
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Soalan 3:

Apakah dalil bahawa gadar ialah ilmu,
penulisan, kehendak dan penciptaan Allah?

Jawapan:

Para ilmuan Ah/ al-Sunnah wa al-Jamaah menetapkan
bahawa gadar atau taqdir terdiri dari empat asas, kesemuanya
berdasarkan dalil dari al-Qur’an dan al-Sunnah. Berikut

dikemukakan dalil-dalil bagi empat asas tersebut:
Asas Pertama: a/-“Ilm (llmu).

Asas yang pertama ialah kita beriman bahawa Allah
Subhanahu waTa'ala sejak azali telah mengetahui segala
perbuatan manusia. Ilmu atau pengetahuan Allah bersifat
menyeluruh, ia meliputi telah terjadi, sedang terjadi dan akan
terjadi dan semua ini diketahui-Nya secara terperinci. Tidak
ada sesuatu jua yang berlaku tersembunyi daripada

pengetahuan Allah.

Allah Subhanahu waTa'ala berfirman:
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Tidakkah engkau telah mengetahui bahawasanya
Allah mengetahui segala yang ada di langit dan di bumi?
Sesungguhnya yang demikian itu ada tertulis di dalam Kitab

(Luh Mahtuz); sesungguhnya hal itu amatlah mudah bagi
Allah. [al-Hajj 22:70]
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Tiada tersembunyi dari pengetahuan-Nya barang
seberat debu yang ada di langit atau di bumi dan tidak ada
yang lebih kecil dari itu atau yang lebih besar melainkan
semuanya tertulis di dalam Kitab yang terang nyata. [Saba

34:03]

e Gy el 0
Yang Mengetahui apa yang ada di hadapan mereka
dan apa yang ada di belakang mereka. [al-Baqgarah 2:255]
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Asas Kedua: a/-Khitabah (Penulisan).

Seterusnya kita beriman bahawa apa yang Allah
Subhanahu waTa'ala ketahui telah ditulis dalam Luh Mahfuz
(al-Lauh al-Mahfuz). Rasulullah shalallahu ‘alaihi wasallam
menerangkan:
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Sesungguhnya (makhluk) yang awal Allah ciptakan

ialah pena lalu Allah berfirman kepadanya: “Tulislah”.
Pena bertanya: “Wahai tuhanku, apakah yang patut aku

tulis?” Allah menjawab: “Tulislah taqdir segala sesuatu

sehingga datangnya Hari Kiamat. ”

Semua ini berlaku lima puluh ribu tahun sebelum

penciptaan langit dan bumi:
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8 Sahih: Dikeluarkan oleh Abu Daud dan beliau mendiamkannya.

Ia dinilai sahih oleh al-Albani dalam Shahifi Sunan Abu Daud, no: 4700
(Kitab al-Sunnah, Bab al-Qadar).
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Allah telah menulis segala taqdir makhluk-makhluk-
Nya lima puluh ribu tahun sebelum Allah mencipta langit
dan bumi. (Rasulullah juga menerangkan) Dan Arasy-Nya
berada di atas air’

Tidak banyak yang kita ketahui tentang Luh Mahfuz.
Ia adalah antara perkara ghaib yang tidak kita ketahui
melainkan apa yang Allah dan Rasul-Nya terangkan dalam al-
Qur’an dan al-Sunnah yang sahih. Di dalam al-Qur’an dan al-
Sunnah, Luh Mahfuzjuga disebut sebagai a/-Zikr, al-Imam al-
Mubin, Umm al-Kitab dan al-Kitab al-Mubin.

Perkataan Mahfuz bererti terpelihara. Maka apa yang
tercatat di Luh Mahfuz:

1. Terpelihara dari pengetahuan sesiapa. Ia adalah rahsia
Allah dan Allah akan memberitahu kandungan Luh
Mahfuz pada kadar yang dikehendaki-Nya dan kepada
sesiapa (malaikat-malaikat petugas) yang dikehendaki-
Nya.

2. Terpelihara dari perubahan. Apa yang tertulis di Luh
Mahfuz adalah muktamad schingga ia juga disebut

’ Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4797 (Kitab al-qadar, Bab Musa dan Adam berhujah)
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sebagai Taqdir Mubram. Tiada siapa yang dapat
mengubah, menambah atau mengurangi apa yang

sedia tertulis di Luh Mahfuz.
Asas Ketiga: a/-Masyi’ah (Kehendak)

Kita beriman bahawa apa yang Allah Subhanahu
wala'ala kehendaki pasti terjadi dan apa yang Allah tidak
kehendaki pasti tidak akan terjadi. Justeru semua yang berlaku
kepada manusia dan alam ini secara terperinci adalah
berdasarkan kehendak Allah, sesuai dengan ilmu-Nya dan apa
yang sedia tertulis di Luh Mahfuz. Antara dalilnya ialah
firman-firman Allah:

A0 g iy
Sesungguhnya  Allah  melakukan apa yang
dikehendaki-Nya. [al-Hajj 22:14]
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Dan Tuhanmu menciptakan apa yang dikehendaki-

Nya dan Dia-lah juga yang memilih (sesuatu perkara
sedangkan) tidaklah layak dan tidaklah berhak bagi
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sesiapapun memilih (selain dari apa yang Allah pilihkan).
Maha Suci Allah dan Maha Tinggilah keadaan-Nya dari
apa yang mereka sekutukan dengan-Nya. [al-Qasas 28:68]

°
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Dan tiadalah kamu berkehendak (melakukan
sesuatu perkara) melainkan dengan kehendak Allah;
sesungguhnya Allah adalah Maha Mengetahui, lagi Maha

Bijaksana. [al-Insan 76:30]
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Dan kamu tidak dapat berkehendak (mengenai
sesuatu pun), kecuali (jika ia sesuai) dengan kehendak
Allah, Tuhan yang memelihara dan mentadbirkan seluruh

alam. [al-Takwir 81:29]

Kehendak Allah bukanlah seperti kehendak manusia
yang sering sesuka hati, berdasarkan nafsu dan berat sebelah,
tetapi kehendak Allah selari dengan ilmu, hikmah dan
keadilan-Nya. Perhatikan penghujung ayat 30 surah al-Insan
di atas: “...sesungguhnya Allah adalah Maha Mengetahui,
lagi Maha Bijaksana.”
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Asas Keempat: a/-Khalg (Penciptaan).

Asas keempat ialah semua makhluk baik zat, sifat dan
perbuatannya adalah ciptaan Allah Subhanahu waTa'ala.
Allah berfirman:
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Allah Yang Menciptakan tiap-tiap sesuatu dan

Dialah Yang Mentadbirkan serta menguasai Segala-
galanya. [al-Zumar 39:62]

05k U 1Sl Ay
Padahal Allah yang mencipta kamu dan apa yang
kamu buat itu. [al-Shaffat 37:96]

Demikianlah dalil-dalil untuk empat asas gqadar.
Empat asas ini juga disebut sebagai rukun atau tingkatan
taqdir dan semua muslim wajib mengimaninya. Ia adalah
yang paling minimum yang perlu diketahui dan diimani.
Syaikh Muhammad bin Ibrahim al-Hamd — semoga Allah

memeliharanya — menjelaskan:

Iman kepada taqdir berdiri di atas empat asas

yang disebut sebagai tingkatan-tingkatan taqdir atau
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rukun-rukunnya. Ia merupakan pengantar  untuk
memahami masalah taqdir. Iman kepada taqdir tidak
sempurna melainkan dengan membenarkannya secara
keseluruhan sebab sebahagiannya saling berkaitan
dengan  sebahagian yang lain.  Sesiagpa  yang
memantapkannya secara keseluruhan maka keimanannya
kepada taqdir sudah sempurna dan sesiapa yang
mengurangi salah satu atau lebih di antaranya , maka

keimanannya kepada taqdir sudah menjadi rosak.”

10 al-Iman bi al-Qadha wa al-Qadar, ms. 70-71 dengan beberapa

suntingan bahasa.
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Soalan 4:

Bagaimanakah gadar dan gadha saling
berkaitan antara satu sama lain?

Jawapan:

Umpamakan sebuah bangunan. Ia bermula apabila
para jurutera dan arkitek membuat cetak biru (b/ueprint)
berkenaan bangunan tersebut. Cetak biru dibuat berdasarkan
ilmu dan kehendak para jurutera dan arkitek, kemudian
dilukis dan dicatat di atas kertas. Cetak biru itu bersifat
menyeluruh lagi terperinci merangkumi asas-asas bangunan
sehinggalah perinciannya suis elektrik, paip air dan warna
dinding. Setelah itu pembinaan dimulakan sehingga ia
menjadilah apa yang di atas kertas sebuah bangunan yang

sempurna.

Maha suci Allah dari sebarang kesamaan dengan
makhluk-Nya. Cetak biru para jurutera dan arkitek umpama
gadar Allah manakala pembinaan umpama qadha Allah.
Namun tentu saja qadar dan qadha Allah jauh lebih agung dan

sempurna berbanding perumpamaan di atas.
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Soalan 5:

Apakah dalil kita wajib beriman kepada
gadar dan gadha?

Jawapan:

Kita Ahl al-Sunnah wa al-Jamaah memiliki dalil dari
al-Qur’an, al-Sunnah dan a/-[jma’ untuk beriman kepada
gadar dan qadha. Dalil-dalil al-Qur’an dan al-Sunnah
berkenaan gadar dan qadha boleh dibahagikan kepada dua
jenis, iaitu dalil umum dan dalil khusus. Dalil-dalil umum

berkenaan gqadar dan qadha antara lain ialah:
ROV RO W

Segala puji bagi Allah, Tuhan sekalian alam. [al-
Fatiha 1:02]

-

Mk G s s
Sesungguhnya Kami menciptakan tiap-tiap sesuatu
menurut taqdir (yang telah ditentukan). [al-Qamar 54:49]
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Dan Dialah yang menciptakan tiap-tiap sesuatu lalu
menentukan  keadaan makhluk-makhluk ity dengan
ketentuan taqadir yang sempurna. [al-Furgan 25:02]
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Allah yang menciptakan tujuh petala langit dan (Dia
menciptakan) bumi seperti itu; perintah Allah berlaku terus
menerus di antara alam langit dan bumi. (Berlakunya yang
demikian) supaya kamu mengetahui bahawa sesungguhnya
Allah Maha Kuasa atas tiap-tiap sesuatu dan bahawa
sesungguhnya Allah tetap meliputi ilmu-Nya akan tiap-tiap
sesuatu. [al-Thalaq 65:12]
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Dan tidak ada sesuatu pun melainkan pada sisi Kami
sahaja perbendaharaannya dan Kami tidak
menurunkannya melainkan dengan menurut kadar dan
masa yang tertentu. [al-Hijr 15:21]
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Bertasbihlah mensucikan nama Tuhanmu Yang

-

Maha Tinggi. Yang telah menciptakan (sekalian makhluk-
Nya) serta menyempurnakan  kejadiannya dengan
kelengkapan yang sesuai dengan keadaannya. Dan Yang
telah mengatur (keadaan makhluk-makhluk-Nya) serta
memberikan hidayah. [al-*Ala 87:1-3]
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Lalu Kami jadikan (air mani) itu pada tempat
penetapan yang kukuh, hingga ke suatu masa yang
termaklum, serta Kami tentukan (keadaannya), maka

Kamilah sebaik-baik yang berkuasa menentukan. [al-
Mursalat 77:21-23]

Di atas merupakan tujuh dari sekian banyak ayat al-
Qur’an yang secara umum menerangkan Allah Subhanahu
wala'ala sebagai Tuhan sekalian alam, yang mencipta setiap

sesuatu, yang memiliki ilmu berkenaan setiap sesuatu dan
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mengatur setiap sesuatu mengikut kadar yang berpatutan.
Termasuk dalam keumuman itu ialah kita sebagai manusia, di
mana Allah adalah tuhan kita, yang mencipta kita, yang
memiliki ilmu dahulu, kini dan akan datang berkenaan kita
serta mengatur setiap perbuatan kita. Kita beriman bahawa
sebagai manusia tidak terkeluar dari ayat-ayat di atas, malah

termasuk di dalamnya dan merupakan sebahagian darinya.

Adapun dalil khusus, maka hadis berikut menjadi
rujukan ketika malaikat Jibrail ‘ a/aihissalam bertanya:
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(Jibrail bertanya): “Maka khabarkan kepadaku
tentang iman.” (Rasulullah shalallahu ‘'alaihi wasallam)
menjawab: “Bahawa engkau beriman kepada Allah, para
malaikat-Nya, kitab-kitab-Nya, para Rasul-Nya, Hari
Akhirat dan engkau beriman kepada taqdir sama ada yang

baik mahupun yang buruk.”
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(Jibrail berkata): “Engkau benar.”"'

Hadis ini jugalah yang membentuk rukun iman kita

yang terdiri dari enam perkara, iaitu:
1. Beriman kepada Allah.
2. Beriman kepada para malaikat.
3. Beriman kepada kitab-kitab.
4. Beriman kepada para Rasul dan Nabi.
5. Beriman kepada Hari Akhirat.
6. Beriman kepada qadar dan qadha.

Adapun dalil a/-ljma’, yakni kesepakatan umat Islam
terhadap gadar dan gadha, Imam al-Nawawi rahimahullah

(667H) menerangkan:
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Sesungguhnya sudah jelas dalil-dalil yang tepat

1 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no: 09
(Kitab al-Iman, Bab menjelaskan Iman, Islam dan Ihsan).
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lagi padu dari al-Qur'an dan al-Sunnah serta /jma’ para
sahabat dan ahli-ahli agama dari kalangan umat
terdahulu mahupun kemudian di atas kesabitan taqdir

Allah Subhanahu waTa ‘ala?

Soalan 6:

Ada pihak yang mengatakan beriman
kepada gadar dan qadha tidak terdapat di dalam
al-Qur’an, maka dengan itu Kita tidak diwajibkan

beriman kepadanya. Benarkah?

Jawapan:

Pihak yang dimaksudkan itu ialah Golongan Anti
Hadis dan Islam Liberal. Mereka berkata sedemikian kerana

menganggap persoalan taqdir menjadi sebab umat Islam

12 al-Minhaj ‘ala Shahih Muslim bin al-Hajjaj (Dar Thya’ al-Turats

al-‘Arabi, Beirut, 1392H; edisi Maktabah Syamilah v3.5), jid. 1, ms. 155
(Kitab al-Iman, Bab menjelaskan Iman, Islam dan Ihsan). Rujukan ini
seterusnya akan disebut sebagai a/-Minhaj sahaja.
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menjadi mundur lagi hina pada masa kini. Mereka menjadikan
ayat berikut sebagai dalil:
M5 V1 Al 57 S00) il A
My YW o

Dan sesiapa yang ingkar kepada Allah, para
malaikat-Nya, kitab-kitab-Nya, para Rasul-Nya dan juga
Hari Akhirat, maka sesungguhnya dia telah sesat dengan
kesesatan yang amat jauh. [al-Nisa’ 4:136]

Memandangkan “ingkar” adalah lawan kepada “iman”
dan orang yang mengingkari taqdir tidak disebut dalam ayat
di atas, mereka membuat kesimpulan bahawa qadar dan qadha
tidak termasuk dalam rukun iman. Maka mereka mendakwa

umat Islam tidak perlu beriman kepada gadar dan gadha.

Kesimpulan dan dakwaan mereka adalah salah, kerana
keimanan kepada gadar dan qadha ditunjuki oleh sekian
banyak ayat al-Qur’an dan hadis Rasulullah shalallahu ‘alaihi
wasallam. Sebahagian darinya telah dikemukakan dalam buku

ini manakala sebahagian lagi bakal menyusul /nsya-Allah.

Lebih dari itu, termasuk dalam pengertian beriman

kepada kitab-kitab ialah beriman kepada al-Qur’an dan
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termasuk dalam al-Qur’an ialah ayat-ayat berkenaan qadar
dan qadha. Maka sesiapa yang enggan beriman kepada ayat-
ayat qadar dan qadha bererti mengingkari al-Qur’an dan
mengingkari al-Qur’an bererti mengingkari “kitab-kitab-
Nya” sehingga menjadilah dia “sesat dengan kesesatan yang

amat jauh.”

Demikian juga, termasuk dalam pengertian beriman
kepada para Rasul ialah beriman kepada Muhammad
shalallahu ‘alaihi wasallam dan termasuk di dalamnya ialah
beriman kepada hadis-hadis baginda berkenaan qadar dan
gadha. Maka sesiapa yang enggan beriman kepada hadis-
hadis qadar dan qadha bererti mengingkari Muhammad
shalallahu 'alaihi wasallam dan mengingkari baginda bererti
mengingkari “para Rasul-Nya” schingga menjadilah dia

“sesat dengan kesesatan yang amat jauh.”
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Soalan 7;

Apakah kepentingan beriman kepada
gadar dan gadha?

Jawapan:

Kepentingan beriman kepada gadar dan gadha akan
dapat kita kecapi jika kita memahaminya dari sudut Tauhid,
khasnya Tauhid al-Rububiyah. Maksud Tauhid al-Rububiyah

ialah:

Tktigad (keyakinan) secara pasti Allah satu-
satunya Pencipta, Pemberi rezeki, Yang menghidupkan
dan mematikan serta Yang mengurus keseluruhan urusan
makhluk serta tiada sekutu bagi-Nya dalam perkara

tersebut.®

Hubungan gqadar dan qadha kepada T7auhid al-
Rububiyah dijelaskan oleh Imam Abu Ja’far al-Thahawi
rahimahullah (321H):

13 Syaikh ‘Abd al-Razzaq bin ‘Abd al-Muhsin al-Badr — a/-Qau/ al-
Sadid 1i al-Radd ‘ala man Angkara Tagsim al-Tauhid (edisi terjemahan
oleh Mohd. Amin Yaacob di atas judul T7auhid 3T: Penjelasan dan
Pembelaan; Jahabersa, Johor Bahru, 2010), ms. 23-24.
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Seorang  hamba  hendaklah ~ mengetahui
bahawasanya Allah telah terlebih dahulu mengetahui
segala sesuatu yang terjadi pada makhluk-Nya. Allah
mentaqdirkan hal itu dengan taqdir yang pasti lagi baku.
Tidak ada yang dapat membatalkan, tidak ada yang
menyalahkan, tidak ada yang menghapuskan dan tidak
ada yang dapat mengubah (semua ketetapan-Nya). Tidak
ada yang kurang dan tidak ada yang lebih dari makhluk-
Nya, baik di langit mahupun di bumi.

Ttu adalah di antara ikatan iman dan asas
ma'rifat (pengetahuan), serta pengakuan terhadap
tauhid dan Rububiyyah Allah sebagaimana firman Allah di
dalam kitab-Nya:
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Dan Dialah yang menciptakan tiap-tiap sesuatu

lalu menentukan keadaan makhluk-makhluk itu dengan

ketentuan tagdir yang sempurna. [al-Furqan 25:02]
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Dan (ingatlah) perintah Allah itu adalah satu
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gadar (ketentuan) yang ditentukan berlakunya. [al-
Ahzab 33:38]

(Oleh itu) binasalah orang yang menjadi
penentang Allah dalam masalah Taqdir dan menghadirkan

hatinya yang sakit untuk mengkajinya."*

Kepentingan ini seterusnya dijelaskan oleh Syaikh

‘Ali bin al-Sayyid al-Washifi:

Hubungan antara taqdir dengan perbahasan a/-
Rububiyah sangat erat kerana tidak mungkin terjadi
sesuatu dalam kekuasaan Allah yang tidak Dia kehendaki.
Tidak mungkin ada dalam kekuasaan Allah sesuatu yang
Dia tidak ketahui. Tidak mungkin seseorang itu luput dari
pengetahuan-Nya dan dari kekuasaan-Nya kerana segala
sesuatu terjadi kerana ilmu-Nya, hikmah kebijaksanaan-
Nya dan perbuatan-Nya. Inilah perbahasan a/-Rububiyah

sebagaimana yang disebut dalam firman-Nya:

14 al-Ta’ligat  al-Mukhtasharah  ‘ala  Mam al-‘Agidah  al-
Thahawiyah oleh Shalih bin Fauzan al-Fauzan (edisi terjemahan oleh
Abdurrahman Nuryaman atas judul Penjelasan Ringkas Matan al-Aqidah
ath-Thahawiyah: Akidah Ahlus Sunnah wal Jama’ah; Pustaka Sahifa,
Jakarta, 2007), poin: 108-114.
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Ingatiah, kepada Allah jualah tertentu urusan
menciptakan  (sekalian  makhluk)  dan  urusan
pemerintahan. Maha Suci Allah (Tuhan yang Mencipta
dan Mentadbirkan) sekalian alam. [al-'Araaf 7:54]

Perbahasan tentang a/-Rububiyah berkait rapat
dengan perbahasan tentang taqdir. Sesiapa yang
meyakini dalam kekuasaan Allah dapat terjadi sesuatu
yang tidak Dia kehendaki atau tidak Dia ketahui, maka
keimanannya terhadap a/-Rububiyah Allah Subhanahu
waTa 'ala telah batal. Demikian pula orang yang meyakini
bahawa sesuatu dapat terjadi di alam ini tanpa kekuatan
dan kekuasaan-Nya, maka batal juga keimanannya

terhadap a/-Rububiyah Allah.

Syaikh Sulaiman berkata dalam Syarh Kitab al-
Tauhid: " Tauhid al-Rububiyah tidak akan sempurna
kecuali dengan penetapan (yang benar) terhadap taqdir.”
Imam al-Qurtubi berkata: "Jika dikatakan Allah telah
mentaqdirkan sesuatu, maka maksudnya adalah bahawa

Dia telah mengetahui taqdirnya, keadaannya dan masanya
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sebelum Dia menciptakannya. Oleh kerana itu, tidak ada
yang terjadi di alam ini kecuali berdasarkan ilmu-Nya,
kekuasaan-Nya dan kehendak-Nya. Inilah pengertian
taqdir menurut a/-Salaf al-Shalih yang sesuai dengan

dalil-dalil sahih.”

al-Lalika'i meriwayatkan dalam kitab a/-Sunnah
bahawa Ibn 'Abbas radhiallahu ‘anh berkata: “Taqdir
adalah sebuah kaidah tauhid. Maka sesiapa yang
mentauhidkan Allah tetapi mendustakan taqdir maka

pendustaannya itu telah merosakkan tauhidnya.”

Ibn Abu al-Izz al-Hanafi mengulas kata-kata Ibn
'‘Abbas tersebut dalam Syarh a/-Thahawiyah: “Hal ini
disebabkan iman kepada taqdir tfermasuk beriman
kepada ilmu Allah yang sediakala (gadim), yang meliputi
segala sesuatu. Juga beriman bahawa Allah telah

menentukan taqdir semua makhluk-Nya."®

Syaikh Muhammad bin Ibrahim al-Hamd turut

mengulas:

Iman kepada taqdir dalam agama Islam

9 al-Qadha wa al-Qadar inda al-Salaf, ms. 57-59 dengan beberapa

suntingan bahasa.
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mempunyai kedudukan yang tinggi lagi penting. Iman
kepada taqdir adalah paksi ftauhid dan sistemnya, titik
tolak agama yang lurus dan pemutusnya. Ia adalah salah

satu rukun iman dan kaidah ihsan.

Taqdir adalah kekuasaan Allah. Maka orang yang
beriman kepada taqdir, dia telah beriman kepada
kekuasaan Allah dan orang yang mendustakan taqdir

bererti dia mendustakan kekuasaan Allah.®

Rumusan dari penjelasan-penjelasan di atas adalah,
beriman kepada qadar dan qadha adalah penting kerana ia
membuktikan keimanan seseorang itu kepada Allah sebagai
satu-satunya pencipta, pentadbir, pemberi rezeki dan pengatur
hidup. Beriman kepada qadar dan gadha membuktikan
keyakinan kita terhadap ilmu Allah, hikmah dan keadilan-
Nya, di mana tidak ada yang Dia taqdirkan kepada mana-
mana manusia melainkan pasti ada kebaikan, hikmah dan

keadilan di sebaliknya.

Apabila seseorang itu memandang remeh kepada
qadar dan gqadha atau menganggap ia tidak penting, bererti dia
merendah-rendahkan Allah sebagai pencipta, pentadbir,

16 al-lman bi al-Qadha wa al-Qadar, ms 2.

48



pemberi rezeki dan pengatur hidup, juga terhadap ilmu,

hikmah dan keadilan Allah.

Beriman kepada qadar dan qadha begitu penting
sehingga  Rasulullah  shalallahu  ‘alaihi  wasallam
mengulanginya ketika menjelaskan tentang iman. Mari kita
mengulangkaji hadis yang dimaksudkan, iaitu pertanyaan
malaikat Jibrail “Maka khabarkan kepadaku tentang iman”,

maka baginda menjawab:
2R s a8 SOy Al Gy o
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“Bahawa gngkau beriman kepada Allah, para

malaikat-Nya, kitab-kitab-Nya, para Rasul-Nya, Hari
Akhirat dan engkau beriman kepada taqdir sama ada yang

baik mahupun yang buruk. 7

Perhatikan bahawa setelah menyebut “engkau
beriman” kepada Allah, para malaikat-Nya, kitab-kitab-Nya,
para Rasul-Nya dan Hari Akhirat, Rasulullah mengulangi
“engkau beriman” kepada taqdir. Padahal sebutan “engkau

beriman” untuk kali yang pertama sudah mencukupi. Ini

17 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no: 09
(Kitab al-Iman, Bab menjelaskan Iman, Islam dan Ihsan,).
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menunjukkan kepentingan beriman kepada qadar dan qadha.

Pada masa kini, sebahagian orang Islam menganggap

beriman kepada gadar dan qadha bukanlah sesuatu yang

penting. Mereka ini seterusnya terbahagi kepada dua

kumpulan:

1.

Mereka yang meremehkannya secara terus, enggan
beriman kepadanya dan menganggapnya sebagai

sesuatu yang mustahil.

Mereka yang meremehkannya secara tidak langsung,
di mana mereka tidak mengaitkan segala perbuatan,
usaha, kejayaan dan kegagalan mereka kepada qadar
dan gadha. Seolah-olah apa yang mereka usaha dan
buat bebas daripada Allah. Bebas dari kekuasaan
Allah sebagai pencipta, pentadbir, pemberi rezeki dan
pengatur segala rincian kehidupan mereka. Bahkan
seolah-olah Allah tidak tahu apa yang mereka usaha
dan buat, serta hikmah dan keadilan Allah tidak ada

kena-mengena dengan usaha dan perbuatan mereka.

Semoga kita semua — para pembaca yang budiman dan

saya — tidak termasuk dalam mana-mana di antara dua

golongan di atas.
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Soalan 8:

Apa hukum orang yang menolak
gadar dan gadha?

Jawapan:

Orang yang menolak qadar dan qadha terbahagi
kepada beberapa kategori:

Pertama: Mereka yang menolak qadar dan gadha
secara keseluruhan. Ini bererti mereka mengingkari sekian
banyak ayat al-Qur’an dan hadis Rasulullah shalallahu ‘alaihi
wasallam dalam subjek gadar dan qadha. Ayat-ayat dan hadis-
hadis tersebut telah dikemukakan dalam jawapan-jawapan
sebelum ini dan banyak lagi yang akan datang /nsya-Allah. la
juga bererti mereka menafikan kekuasaan a/l-Rububiyyah
Allah Subhanahu waTa'ala yang mengetahui, menghendaki,

mencipta dan mengatur segala urusan manusia.

Pengingkaran dan penafian ini menyebabkan orang
yang menolak qadar dan qadha secara keseluruhan dihukum

kafir. Ubadah bin Shamit (radhiallahu ‘anh) pernah berkata

51



kepada anaknya:
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Wahai anakku, sesungguhnya engkau tidak akan
mendapatkan rasa hakikat iman sehinggalah engkau
mengetahui bahwa apa yang (ditaqdirkan) menimpamu
pasti tidak akan meleset daripadamu, dan apa yang
(ditagdirkan) meleset daripadamu pasti tidak akan

menimpamu.

Aku mendengar Rasulullah shalallahu ‘'alaihi
wasallam bersabda: “Sesungguhnya (makhluk) yang awal
Allah ciptakan ialah pena lalu Allah berfirman kepadanya:
“Tulislah”. Pena bertanya: “Wahai tuhanku, apakah yang
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patut aku tulis?” Allah menjawab: “Tulislah taqdir segala

sesuatu sehingga datangnya Hari Kiamat.”

Wahai anakku, sesungguhnya aku mendengar
Rasulullah shalallahu 'alaihi wasallam bersabda: “Sesiapa

yang mati di atas keyakinan yang berlainan dengan inj,
maka dia bukan dari kalangan (umat)ku.”"®

Dalam sebuah riwayat yang lain:
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18 Sahih: Dikeluarkan oleh Abu Daud dan beliau mendiamkannya.

Ia dinilai sahih oleh al-Albani dalam Shahih Sunan Abu Daud, no: 4700
(Kitab al-Sunnah, Bab al-Qadar).
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Ibn al-Dailami (seorang tabi’in) berkata: “Saya
datang kepada Ubay bin Ka’ab, lalu saya berkata kepada
beliau: “Dalam diriku terjadi penyakit ragu terhadap takair.

Maka ceritakanlah kepadaku sesuatu yang dengannya
Allah akan melenyapkan keraguan itu dari dalam hatiku.”

Ubay menjawab: “Kalaulah Allah menyéksa seluruh
penghuni langit dan penghuni bumi-Nya, maka Allah
menyeksa mereka bukan kerana zalim kepada mereka. Dan
kalaulah Allah memberikan rahmat kepada mereka
semuanya, maka rahmat Allah jauh lebih baik dari semua
amal mereka.

Seandainya engkau bersedekah dengan emas
sebesar gunung Uhud di jalan Allah, nescaya Allah tidak
akan menerima sedekahmu itu sebelum engkau beriman
kepada taqdir. Dan ketahuilah bahawa apa yang
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(ditagdirkan) menimpamu pasti tidak akan meleset
daripadamu, sedangkan apa yang (ditagdirkan) meleset
daripadamu pasti tidak akan menimpamu. Seandainya
engkau mati dengan (keyakinan) selain ini (berkenaan
taqdir), nescaya engkau masuk ke dalam neraka.”

lbn al-Dailami selanjutnya berkata: “Kemudian saya
datang kepada Abdullah bin Mas’ud, béliau pun berkata
seperti (perkataan Ubay bin Ka’ab).” [bn al-Dailami
berkata lagi: “Kemudian aku datang pula keépada
Hudzaifah bin al Yaman, beliau pun berkata seperti
(perkataan Ubay bin Ka’ab).” Ibn al-Dailami berkata lagi:
“Kemudian aku juga datang kepada Zaid bin Tsabit, beliau
pun membawakan hadits kepadaku daripada Nabi
shallallahu ‘alaihi wa sallam sgpérti (perkataan Ubay bin
Ka’ab).”"’

Kedua: Mereka yang beriman kepada qadar dan
gadha namun memiliki pentafsiran dan pentakwilan yang
berbeza. Di antara mereka ada yang berkata qadar dan qadha

bersifat umum, perinciannya ditentukan oleh manusia. Ada

19 Sahih: Dikeluarkan oleh Abu Daud dan beliau mendiamkannya.

Ia dinilai sahih oleh al-Albani dalam Shahifi Sunan Abu Daud, no: 4699
(Kitab al-Sunnah, Bab al-Qadar).
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pula yang berkata qadar dan qadha bersifat mengikat sehingga
manusia hanya berdiam diri terhadap apa jua yang menimpa
mereka. Sepanjang sejarah umat Islam terdapat pelbagai
tafsiran dan takwilan berkenaan qadar dan gadha, tanpa

terbatas kepada dua contoh di atas.

Golongan kedua ini memiliki pentafsiran dan
pentakwilan yang berbeza dengan A/ al-Sunnah wa al-
Jamaah. Mereka dihukum sesat kerana mengambil jalan yang
berbeza dari Ahl al-Sunnah wa al-Jamaabh.

Ketiga: Mereka yang beriman kepada qadar dan
gadha berdasarkan kefahaman Ah/ al-Sunnah wa al-Jamaah.
Namun kadangkala mereka meragui apa yang Allah taqdirkan
ke atas mereka atau tertanya-tanya mengapa Allah

mentaqdirkan sekian-sekian ke atas mereka.

Golongan ketiga ini tidak dihukum kafir mahupun
sesat, namun dikatakan iman mereka ketika meragui atau
tertanya-tanya itu berada dalam keadaan lemah. Di sisi Ah/ al-
Sunnah wa al-Jamaah, iman boleh bertambah dan berkurang.
[a bertambah dengan keyakinan dan amal shalih, berkurang

dengan keraguan dan kerja maksiat.

Bertanya  tentang  taqdir @ dengan  maksud
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mempersoalkan mengapa Allah mentagdirkan sekian-sekian
adalah sesuatu yang dilarang sebagaimana firman-Nya:
00 ) Jew G JEUY
Dia (Allah) tidak boleh ditanya tentang apa yang Dia
lakukan, sedang merekalah yang akan ditanya kelak. [al-
Anbiya’ 21:23]

Akan tetapi kadangkala apabila seseorang itu ditimpa
musibah atau sesuatu yang dibencinya, tanpa disedari dia
bertanya atau merungut kenapa Allah mentaqdirkan yang
sedemikian ke atasnya? Pertanyaan atau rungutan seperti ini
berpunca dari keadaan iman yang rendah di dalam dirinya

pada saat itu.
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Soalan 9:

Kenapakah ada taqdir baik dan buruk? Ini
merujuk kepada sabda Rasulullah: “...dan
engkau beriman kepada taqdir sama ada yang baik

mahupun yang buruk.”

Jawapan:

Semua nama dan sifat Allah Subhanahu waTa’ala
adalah baik. Jika dikaji nama-nama dan sifat-sifat-Nya,
semuanya baik dan memiliki pengertian yang baik. Tidak ada
di antara nama dan sifat itu yang “jahat”, “buruk”, “zalim”

atau apa-apa yang seumpama.

Hakikat ini turut dinyatakan oleh Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam dalam salah satu doa /ftitah solat

malam yang baginda baca:

)
Aku  penuhi  panggilan-Mu  dengan  penuh
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kebahagiaan, kebaikan semuanya di tangan-Mu dan
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keburukan tidaklah disandarkan kepada-Mu*

Atas dasar ini maka semua taqdir Allah adalah baik.
Di antara taqdir Allah itu, ada yang baik seluruhnya dan ada
yang buruk pada zahirnya namun di sebalik itu yang

dikehendaki oleh Allah tetap baik.

Ini umpama doktor yang memberi suntikan kepada
pesakit. Doktor tersebut asalnya baik dan inginkan kebaikan
pada pesakitnya. Namun suntikan yang diberikan melahirkan
rasa sakit dan ini dianggap satu keburukan. Namun di sebalik
keburukan itu tetap terkandung kebaikan, yakni dengan

suntikan itu pesakit kembali sembuh.

Di atas sekadar contoh, Maha suci Allah dari sebarang
kesamaan dengan makhluk-Nya. Mari kita lihat contoh lain

dari al-Qur’an. Allah Subhanahu waTa ala berfirman:
LIS Gy G T S b
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Telah timbul pelbagai kerosakan dan bala bencana

WU

-

20 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
1290 (Kitab Sholat al-Musafirin wa Qashriha, Bab doa ketika solat
malam).
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di darat dan di laut dengan sebab apa yang telah dilakukan
oleh tangan manusia; (timbulnya yang demikian) kerana
Allah hendak mereka merasai sebahagian dari balasan
perbuatan-perbuatan buruk yang mereka telah lakukan,
supaya mereka kembali (insaf dan bertaubat). [al-Rum
30:41]

Berdasarkan ayat di atas, Allah mentaqdirkan bencana
alam ke atas manusia. Pada ukuran manusia, bencana alam
adalah sesuatu yang buruk, lalu mereka menilainya sebagai
satu taqdir yang buruk. Namun di sisi Allah ia tetap baik
kerana dengan taqdir tersebut Allah berkehendak: “...supaya
mereka kembali (insaf dan bertaubat).”

Contoh kedua dari al-Qur’an ialah firman Allah

Subhanahu waTa ala:

AU S eI G S R e S I
Kemudian jika kamu (merasa) benci kepada mereka
(disebabkan tingkah-lakunya, janganlah kamu terburu-

buru menceraikannya), kerana boleh jadi kamu bencikan
sesuatu, sedang Allah hendak menjadikan pada apa yang
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kamu benci itu kebaikan yang banyak (untuk kamu). [al-
Nisa’ 4:19]

Merujuk kepada ayat di atas, Allah mentaqdirkan ke
atas isteri satu atau lebih sifat yang pada ukuran seorang
suami adalah sesuatu yang dibenci. Namun di sebalik taqdir
itu: “...Allah hendak menjadikan pada apa yang kamu
benci itu kebaikan yang banyak (untuk kamu).”

Oleh itu, semua taqdir Allah adalah baik. Di antara
taqdir Allah itu, ada yang baik seluruhnya dan ada yang buruk
pada zahirnya namun di sebalik itu yang dikehendaki oleh
Allah tetap baik. Manusia yang sentiasa berhubung dengan
Allah akan menyedari bahawa apa-apa keburukan yang
ditaqdirkan ke atas dirinya, yang sebenarnya dikehendaki oleh
Allah ialah kebaikan. Maka dengan itu dia akan berusaha

menterjemahkan keburukan itu kepada kebaikan.

Sebaliknya manusia yang lupa kepada Allah, dia akan
merungut, menyesal dan memberontak ke atas apa-apa
keburukan yang ditaqdirkan ke atasnya. Dia tidak akan
menterjemahkannya kepada kebaikan, malah membiarkannya

menjadi lebih buruk.

Atas dasar inilah, orang yang tidak menterjemahkan
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tagdir yang buruk menjadi baik, dia sendiri yang
dipersalahkan, bukan Allah. Allah Subhanahu waTa’ala

berfirman:
b A e CLUT GG Al Ld 205 1 GG G
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Apa jua kebaikan (nikmat kesenangan) yang engkau
dapati maka ia adalah dari Allah dan apa jua bencana yang
menimpamu maka ia adalah dari (kesalahan) dirimu
sendiri. [al-Nisa’ 4:79]

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam juga bersabda

dalam sebuah hadis Qudsi:
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Wahai hamba-hamba-Ku! Sesungguhnya itu adalah
perbuatan-perbuatan kalian yang Aku perhitungkan dan
Aku sempurnakan balasannya kepada kalian. Oleh itu,
sesiapa yang mendapati kebaikan maka pujilah Allah.
Sementara sesiapa yang mendapati selain itu maka jangan
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mencela kecuali dirinya sendiri*'

Soalan 10:

Mengapa kebanyakan ayat al-Qur’an dan
hadis hanya menyebut “qadar” tanpa menyebut
“qadha”? Dari manakah datangnya istilah

“qadar dan qadha”?

Jawapan:

Benar, kebanyakan ayat al-Qur’an dan hadis
Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam dalam subjek ini

hanya menyebut “qadar”. Akan tetapi ini tidak membawa apa-

2 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4674 (Kitab al-Birr wa al-Shilah wa al-Adab, Bab larangan berbuat
zalim).
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apa kesan kerana apabila disebut qadar atau taqdir sahaja,
maka ia bererti ilmu, penulisan, kehendak dan penciptaan
Allah sejak azali dan perlaksanaannya.*® Ini kerana qadar
merangkumi qadha di mana apa yang Allah ketahui, tulis,
kehendak dan cipta sejak azali (qadar) pasti akan Allah
laksanakannya (qadha).

Istilah “Qadar dan Qadha” perkataan demi perkataan
memang tidak wujud dalam al-Qur’an dan hadis Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam. la adalah istilah yang dirumus
oleh para ilmuan Ahl al-Sunnah wa al-Jamaah berdasarkan

sekian banyak ayat al-Qur’an dan hadis.

Sebagai contoh perhatikan firman Allah Subhanahu

wala’ala:

s
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Lalu Dia menjadikannya (qadha) tujuh langit, dalam
dua masa dan Dia memberitahu kepada tiap-tiap langit

2 Ini sebagaimana yang diterangkan di akhir soalan “Apakah

maksud qadar dan qadha?”
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akan urusan dan keperluannya masing-masing dan Kami
hiasi langit yang dekat (pada pandangan mata penduduk
bumi) dengan bintang-bintang yang bersinar cemerlang
serta memelihara langit itu dengan sebaik-baiknya.
Demikianlah ketentuan (qadar) Allah Yang Maha Kuasa,
lagi Maha Mengetahui. [Fussilat 41:12]

Dalam ayat di atas, gadar Allah sejak azali ialah
menjadikan tujuh lapisan langit dan bintang-bintang. Apabila
Allah telah menjadikannya, maka ia adalah qadha — yakni
perlaksanaan — terhadap gadar tersebut. Maka dari ayat ini

dirumuskan istilah gadar dan qadha.
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Soalan 11:

Adakah kita memiliki kebebasan memilih
(free wilh)?

Jawapan:

Umat Islam terbahagi kepada tiga aliran dalam

persoalan ini:

al-Qaadariyyah. Mereka mengatakan manusia bebas
memilih apa jua tindakan (mukhayyar) dan Allah tidak

memiliki kaitan dengan pilihan itu.

al-Jabariyyah. Mereka mengatakan manusia tidak
bebas memilih apa jua tindakan (musayyar) dan Allah

mengikat semua pilihan itu.

Ahl al-Sunnah wa al-Jama’aah. Kita berada di
pertengahan di antara kelompok pertama dan kedua di
atas. laitu, manusia bebas memilih tindakannnya,
namun tercapai atau tidak bergantung kepada
kehendak Allah. Jika pilihan itu sesuai dengan
kehendak Allah, maka Allah akan memudahkan
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sebab-sebab untuk dia mencapai pilihannya itu.
Sebaliknya jika ia tidak sesuai dengan kehendak
Allah, maka Allah akan menyukarkan sebab-sebab

sehingga dia tidak mencapai pilihannya itu.

Justeru kehendak Allah menentukan sama ada pilihan
manusia tercapai atau tidak. Allah menentukannya kerana
Allah mengetahui kebaikan, kesesuaian dan kesan di sebalik
sesuatu pilihan manusia. Jika ia baik, sesuai dan memberi
kesan positif, Allah akan memudahkan ia tercapai. Sebaliknya
jika ia buruk, tidak sesuai dan memberi kesan negatif, Allah
akan menyukarkan ia dari tercapai. Ini kerana Allah adalah
tuhan yang Maha Mengetahui dan Maha Bijaksana sementara
manusia dalam membuat pilihan serba tidak mengetahui dan

tidak bijaksana.

Firman Allah Subhanahu waTa ala:

LS Ul 0 A1 0 A1 s of W1 0 wled U

Dan tiadalah kamu berkehendak (melakukan
sesuatu perkara) melainkan dengan kehendak Allah,
sesungguhnya Allah adalah Maha Mengetahui, lagi Maha

Bijaksana. [al-Insan 76:30]
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Dan kamu tidak dapat berkehendak (mengenai
sesuatupun), kecuali (jika ia sesuai) dengan kehendak
Allah, Tuhan yang memelihara dan mentadbirkan seluruh

alam. [al-Takwir 81:29]

Demi kefahaman para pembaca sekalian, berikut
dikemukakan satu perumpamaan, iaitu seorang tuan dan
kucing peliharaannya yang bernama “Comel”. Pada satu
ketika Comel mengangkat sebelah kaki hadapannya di sebelah
pintu dapur, bererti dia ingin keluar bersiar-siar di laman
perkarangan rumah. Tuannya bersetuju dan membukakan
pintu dapur. Setelah beberapa ketika, Comel masuk dan
mengangkat kedua-dua kaki hadapannya di sisi kerusi sofa,
bererti dia ingin baring di atas sofa. Tuannya tidak bersetuju
dan mengarahkan Comel ke bakul beralaskan tilam, tempat

biasa dia berbaring.

Dalam perumpamaan di atas, Comel bebas membuat
pilihan sendiri sama ada bersiar-siar atau berbaring. Namun
pilihannya itu tetap terpulang kepada kehendak tuannya.
Bersiar-siar di laman adalah sesuatu yang baik kerana tuannya

mengkehendaki Comel bersenam ringan, maka ia dibenarkan.
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Berbaring di atas kerusi sofa adalah sesuatu yang tidak baik
kerana tuannya tidak mengkehendaki Comel
mengotorkannya, maka ia tidak dibenarkan. Sama ada bersiar-
siar, berbaring atau apa jua yang lain, Comel bebas memilih.
Akan tetapi tuannya tetap berkuasa untuk menentukan sama

ada pilihan Comel tercapai atau tidak.

Maha Suci Allah daripada sebarang persamaan dengan
makhluk-Nya. Contoh pilihan Comel dengan kehendak
tuannya umpama pilihan manusia dengan kehendak Allah.
Manusia bebas membuat pilihan namun kehendak Allah
menentukan sama ada pilihan itu tercapai atau tidak. Tentu
saja kehendak Allah jauh lebih agung dan sempurna

berbanding contoh Comel dengan tuannya.
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Soalan 12:

Bolehkah diberikan contoh lain antara
kebebasan manusia memilih dan kehendak
Allah? Ini untuk memantapkan lagi kefahaman
saya.

Jawapan:

Tentu boleh. Berikut dikemukakan dua contoh yang

berkaitan dengan kehidupan kita sebagai manusia.

Pertama, Kamal ingin ke kedai untuk membeli
komputer baru. Kamal memilih untuk membeli komputer,
memilih kedai komputer dan memilih jenama komputer.
Pilihan Kamal ini sesuai dengan kehendak Allah, maka Allah
memudahkan sebab-sebab untuk Kamal mencapai pilihannya.
Allah memudahkan bajet Kamal, memudahkan pemanduan ke
kedai, memudahkan Kamal mendapat jurujual yang mesra
pelanggan dan memudahkan Kamal membawa balik

komputer tersebut ke rumah.

Pilihan Kamal sesuai dengan kehendak Allah. Allah
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mengetahui bahawa Kamal akan menggunakan komputer itu
untuk tujuan yang baik, maka dipermudahkan sebab-sebab

untuk Kamal mencapai pilihannya.

Kedua, Khairunisa ingin berjumpa dengan rakan-
rakannya di sebuah bistro. Khairunisa memilih untuk
berjumpa dengan kawan-kawan, memilih siapa kawan yang
ingin dijumpa dan lokasi bistro untuk mereka berkumpul.
Namun pilihan Khairunisa tidak sesuai dengan kehendak
Allah, maka Allah menyukarkan sebab-sebab sehingga
Khairunisa tidak tercapai pilihannya. Allah menyukarkan
sehingga Khairunisa tidak dapat menghidupkan enjin
keretanya, tidak ada rakan seperjalanan untuk ditumpang,
panggilan teksi tidak membuahkan hasil dan tidak ada pilihan

lain kecuali membatalkan perjumpaan.

Pilihan Khairunisa tidak sesuai dengan kehendak
Allah. Allah mengetahui bahawa perjumpaan tersebut akan
diisi dengan sembang-sembang berkenaan aib orang lain dan
gosip dusta, maka disukarkan sebab-sebab untuk Khairunisa

mencapai pilihannya.

Di sini terdapat beberapa poin penting untuk

digariskan:
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. Adakalanya Allah menyukarkan sesuatu pilihan
manusia bukan untuk menghalangnya, tetapi untuk
melatith manusia bersikap kreatif mencari alternatif
lain. Perhatikan contoh Khairunisa di atas, setelah
alternatif pertama gagal (enjin kereta tidak dapat
dihidupkan), dia mencuba alternatif lain seperti
menumpang kawan atau memanggil teksi. Maka
apabila sesuatu pilihan terasa sukar, tidak serta merta
bererti Allah tidak mengkehendakinya. Akan tetapi ia
mungkin bererti Allah berkehendak untuk melatih

manusia mencuba beberapa alternatif yang lain.

. Adakalanya Allah memudahkan sesuatu pilihan
manusia yang tidak baik. Ini Allah izinkan berlaku
kerana ada sesuatu hikmah lain yang Allah kehendaki,
seperti membolehkan orang itu belajar dari
pengalaman pahit, menguatkan jati diri dan menjadi

ujian kepada orang itu dan mereka yang disekitarnya.

. Apabila manusia membuat sesuatu pilihan lalu ia tidak
sesuai dengan kehendak Allah dan disukarkan-Nya
sehingga tidak tercapai, ia akan difahami oleh manusia

terbabit sebagai taqdir yang buruk. Namun jika
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manusia tetap “berhubung” dengan Allah, dia akan
menyedari bahawa Allah mengkehendaki yang terbaik
di sebalik keburukan itu. Hanya mereka yang tidak
“berhubung” dengan Allah yang akan merungut dan
marah apabila pilihannya tidak sesuai dengan
kehendak Allah. Ini sebagaimana yang telah dijelaskan

dalam soalan sebelum ini.

Soalan 13:

Adakah sebutan “Insya-Allah” memiliki
kaitan dengan gadar dan gadha?

Jawapan:

Ya, ia amat berkaitan dengan qadar dan qadha. /nsya-
Allah bererti “jika dikehendaki Allah”. Apabila seseorang itu

memilih sesuatu tindakan lalu menyebut “insya-Allah”,
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bererti dia menyerahkan pilihannya kepada kehendak Allah
dan bersedia untuk menerima sama ada pilihannya itu

dikehendaki atau tidak dikehendaki oleh Allah.

Menyebut “insya-Allah” merupakan sesuatu yang

diperintahkan ke atas kita sebagaimana firman-Nya:

A el oY) e B el 1 sl B 21E Y

Dan janganlah engkau berkata mengenai sesuatu
(yang hendak dikerjakan): “Bahawa aku akan lakukan
yang demikian itu kemudian nanti” melainkan (hendaklah

disebut): “Insya Allah”. [al-Kahf 18:23-24]

Pada masa kini sebutan “insya-Allah” kerap

disalahgunakan oleh masyarakat muslim. Dua di antaranya

ialah:

1. Menyebut “insya-Allah” terhadap sesuatu tindakan
yang masih diragui sama ada akan dilakukan atau
tidak. Umpama seseorang yang tidak pasti sama ada
akan menghadiri jemputan walimah atau tidak, dia
berkata kepada pihak yang menjemputnya: “Insya-
Allah saya akan hadir” padahal dia sendiri masih ragu-

ragu.
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Yang benar, ucapan “insya-Allah” hanya diucapkan
sesudah seseorang itu membuat pilihan kerana tujuan
dia mengucapkannya ialah untuk menyerahkan
pilihannya kepada Allah dan bersedia menerima
kehendak Allah. Maka jika sudah dipilih untuk
memenuhi jemputan, ucapkanlah: “Insya-Allah saya
akan hadir”. Jika masih ragu-ragu, ucapkanlah: “Saya

akan mempertimbangkannya.”

2. Marah, merungut dan menyesal seandai apa yang
dipilih tidak tercapai sekalipun sebelum itu dia
menyebut “insya-Allah”. Diulangi bahawa apabila
seseorang itu menyebut “insya-Allah”, bererti dia
menyerahkan pilihannya kepada kehendak Allah dan
bersedia untuk menerima kehendak Allah. Apabila
seseorang itu marah, merungut dan menyesal
seandainya pilihannya tidak sesuai dengan kehendak
Allah, menunjukkan dia tidak faham apa dan kenapa

ucapan “insya-Allah” yang diucapkan sebelum itu.

Memandangkan  sebutan  “insya-Allah”  kerap
disalahgunakan masa kini, saya menyarankan para pembaca

sekalian apabila mendengar seseorang itu menyebut “insya-
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Allah”, segera bertanya dengan sopan: “Apakah yang anda
maksudkan dengan /nsya-Allal?”” Setelah itu jelaskan kepada
dia maksud yang sebenar agar dia faham dan menyebutnya

atas tujuan yang betul.

Soalan 14;:

Apakah yang patut saya sebut andai apa
yang saya pilih tidak sesuai dengan kehendak
Allah?

Jawapan:

Bagi soalan ini saya kemukakan sebuah hadis

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:

S| wrj‘ Lol J‘ Loy s Ls,ud\ YA

76



Oy s Wy allly ety Shadiy U o 0 ) o S

B 18513 o8 Gl I U S8 e e
DUl ok 2 0 e ola UG ol

Seorang mukmin yang kuat lebih baik dan lebih
dicintai Allah berbanding mukmin yang lemah. Pada setiap
orang ada kebaikan maka bersungguh-sungguhlah mencari
apa yang bermanfaat bagi kamu dan mohonlah pertolongan

Allah serta jangan bersikap mengalah.

Jika kamu ditimpa oleh sesuatu maka janganlah
berkata: “Seandainya aku berbuat demikian, tentu akan
menjadi sekian-sekian” akan tetapi katakanlah: “Taqdir
Allah dan apa yang Allah kehendaki pasti terjadi”. Ini
kerana perkataan “Seandainya” membuka pintu perbuatan

syaitan*

Berdasarkan hadis di atas, perkataan yang disebut
andai apa yang dipilih tidak sesuai dengan kehendak Allah

ialah:

» Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shafifmya, hadis no:
4816 (Kitab al-Qadar, Bab berkenaan bersikap kuat dan meninggalkan
sikap lemabh...).
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“Tagqdir Allah dan apa yang Allah kehendaki pasti terjadi”

Ini kerana sekalipun kita bebas memilih, sama ada
tercapai atau tidak terpulang kepada kehendak Allah.
Seandainya 1a tidak tercapai setelah dilakukan pelbagai usaha,
bererti ia tidak sesuai dengan kehendak Allah. Apa yang
sudah terjadi, sudah terjadi dan itu merupakan qadha
(perlaksanaan) Allah terhadap qadar-Nya. Justeru sikap kita
bukanlah  marah, merungut dan menyesal, tetapi
menerimanya. Siapalah kita untuk melawan atau mempersoal

kehendak Allah?

Sebelum beralih ke soalan seterusnya, hadis di atas
mengandungi beberapa pengajaran lain yang tidak kurang

penting, iaitu:

1. Allah Subhanahu waTa’ala mencintai mukmin yang
kuat berbanding mukmin yang lemah. Kuat di sini

bererti dalam semua sudut seperti ilmu, pemikiran, jati

diri dan fizikal.

2. Pada setiap individu terdapat kebaikan tersendiri,

maka hendaklah dia berusaha untuk mencari kebaikan
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yang Allah taqdirkan ke atas dirinya. Ini bertentangan
dengan sistem pendidikan di Malaysia yang
menentukan kebaikan seseorang dengan keputusan
peperiksaan. Padahal seseorang yang lemah dalam
peperiksaan mungkin cemerlang dalam bidang lain
umpama teknikal, seni, perniagaan, masakan dan

sukan.

Dalam rangka mencari dan mengenal pasti kebaikan
dan manfaat, janganlah lupa untuk memohon

pertolongan Allah.

Islam menegah seseorang dari bersikap lemah dan
mengalah. Jika tidak dijumpai kebaikan pada dirinya
dalam satu bidang, hendaklah dicari kebaikan dalam
bidang yang lain. Jika tidak ditemui kejayaan dalam
satu usaha, diusahakan yang lain. Jika Plan A gagal,
dicorak Plan B. Demikianlah seterusnya, dia mencari
dari satu qadar ke gadar yang lain. Ini sebagaimana

ucapan ‘Umar al-Khaththab: “Kita berlari dari qadar
Allah kepada gadar Allah (vang lain).**

Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:

5729. (Kitab al-Tibb, Bab Apa yang diperkatakan tentang wabak
penyakif). Rujuk soalan “Apakah maksud qadar dan gadha?” untuk teks
lengkap hadis ini.
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5. Jika gagal mencapai sesuatu yang dipilih atau yang
diusahakan, jangan sebut “Seandainya aku lakukan

b

begini akan menjadi  begini....”.  Perkataan
“seandainya” digunakan dalam dua konteks: Pertama,
dalam konteks apa yang telah berlaku (past fense). Ini
dilarang kerana Islam mahukan umatnya ke hadapan
dan mencari alternatif baru jika gagal. Bukan
memikirkan apa yang lampau dan membuat andaian
itu dan ini. Kedua, dalam konteks apa yang sedang
atau akan berlaku (present or future tense). Ini
dibolehkan kerana bererti seseorang itu sedang
mempertimbangkan beberapa alternatif dan memilih

yang terbaik.

6. Jika gagal mencapai sesuatu yang dipilih atau yang
diusahakan, hendaklah disebut “Taqdir Allah dan apa
yang Allah kehendaki pasti terjadi”. Sebutan
“seandainya” memberi isyarat tidak redha menerima
gadha Allah dan ini seterusnya menjadi pintu untuk
syaitan menggoncang keimanan dan kefahaman

seseorang tentang qadar dan gadha.
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Soalan 15;:

Bolehkah diterangkan lebih lanjut
berkenaan kehendak Allah?

Jawapan:

Allah Subhanahu waTa’ala sebagai Tuhan yang Maha

Berkuasa tentu memiliki kehendak sebagaimana firman-Nya:

A G e 35T,
Akan tetapi Allah melakukan apa yang dikehendaki-
MNya. [al-Bagarah 2:253]

Kehendak Allah terbahagi kepada dua jenis:

e Kehendak al-Kauniyyah. Ini ialah kehendak Allah
yang pasti berlaku sekalipun di dalamnya ada yang
disukai Allah dan ada yang dibenci Allah. Kehendak
al-Kauniyyah berkaitan dengan a/-Rububiyyah Allah,

yakni kuasa penciptaan-Nya.

e Kehendak a/-Syar’iyyah. Ini ialah kehendak Allah

yang disukai-Nya sekalipun ia tidak semestinya
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berlaku. Kehendak a/-Syar’iyyah berkaitan dengan a/-
Uluhiyyah Allah, yakni hak untuk diibadahi oleh para
makhluk-Nya.

Salah satu contoh ialah firman Allah Subhanahu
waTla’ala:
(e 050 sy B SEad o

Dan jika Allah menghendaki, tentulah Dia
menjadikan kamu satu umat (yang bersatu dalam agama
Allah yang satu), akan tetapi Allah menyesatkan sesiapa
yang dikehendaki-Nya dan memberi petunjuk keépada
sesiapa yang dikehendaki-Nya dan sesungguhnya kamu
akan ditanya kelak tentang apa yang kamu telah kerjakan.
[al-Nahl 16:93]

Firman-Nya: Dan jika Allah menghendaki, tentulah
Dia menjadikan kamu satu umat...” ialah kehendak a/-
Syar’iyyah. la adalah sesuatu yang disukai oleh Allah akan
tetapi ia tidak semestinya berlaku. Firman-Nya: “...akan
tetapi Allah menyesatkan sesiapa yang dikehendaki-Nya...”
ialah kehendak a/-Kauniyyah yang dibenci Allah. Firman-
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Nya:

“...memberi petunjuk  képada sesiapa yang

dikehendaki-Nya...” ialah kehendak a/-Kauniyyah yang
disukai oleh Allah.

Demi kemudahan para pembaca sekalian, berikut

diterangkan perbezaan antara kehendak a/-Kauniyyah dan

kehendak a/-Syar’iyyah:

1.

al-Kauniyyah ialah kehendak Allah yang berkaitan
dengan Tauhid al-Rububiyyah (penciptaan) manakala
al-Syar’iyyah ialah kehendak Allah yang berkaitan
dengan 7auhid al-Uluhiyyah (peribadatan).

al-Kauniyyah pasti berlaku sementara a/-Syar’iyyah

mungkin berlaku atau mungkin tidak berlaku.

al-Kauniyyah disukai dan dibenci oleh Allah manakala
al-Syar’iyyah disukai oleh Allah.

al-Kauniyyah dan al-Syar’iyyah boleh berlaku secara
bersamaan, seperti ketika seseorang itu memilih untuk
melakukan amal ma’aruf. Ia adalah pilihan yang
sesuai dengan kehendak yang Allah sukai (a/-
Kauniyyah yang disukai) lagi selari dengan syari’at
Islam (a/-Syar’iyyah).
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5. al-Kauniyyah boleh berlaku secara berasingan, seperti
ketika seseorang itu memilih untuk melakukan kerja
mungkar. la adalah pilihan yang sesuai dengan
kehendak yang Allah benci (a/-Kauniyyah vyang
dibenci). Akan tetapi apabila dia memilih untuk
bertaubat dari kerja mungkar itu, maka pilihannya itu
sesuai dengan kehendak Allah yang disukai (a/-
Kauniyyah yang disukai) lagi selari dengan syari’at
Islam (a/-Syar’iyyah).
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Soalan 16:

Kenapakah Allah mengkehendaki sesuatu
yang dibenci-Nya?

Jawapan:

Jawapan dimulakan dengan beberapa perumpamaan,
seperti seorang yang mengambil ubat yang pahit tetapi dia
tetap melakukannya kerana menginginkan kesembuhan di
sebaliknya, atau seorang yang bertungkus-lumus belajar
kerana menginginkan kejayaan pada masa depan, atau
seorang yang bersusah payah mengharungi satu perjalanan
kerana ingin bercuti di destinasi, atau seorang ayah yang

bertegas kepada anaknya dalam rangka mendidik.

Dalam empat perumpamaan di atas, ubat yang pabhit,
bertungkus-lumus belajar, bersusah payah dalam satu
perjalanan dan bertegas kepada anak adalah sesuatu yang
dibenci oleh manusia. Namun di sebalik kebencian itu ada
matlamat yang baik, iaitu kesembuhan, kejayaan, percutian
dan didikan. Kebencian terpaksa dilalui demi mencapai

kebaikan di akhirnya.
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Maha Suci Allah dari sebarang kesamaan dengan
makhluk-Nya. Adakalanya Allah mengkehendaki sesuatu
yang dibenci-Nya (a/-Kauniyyah vyang dibenci) kerana
mengkehendaki kebaikan di sebaliknya. Justeru ia bermula
sebagai sesuatu yang dibenci namun bertujuan sebagai sesuatu
yang disukai. Seperti Allah mencipta angin ribut, banjir dan
gempa bumi. la adalah sesuatu yang Allah benci kerana
mengakibatkan banyak kerosakan kepada manusia dan

haiwan, namun memiliki kebaikan di sebaliknya.

Allah mencipta angin ribut agar berlaku pertukaran
udara dalam atmosfera bumi supaya manusia dan haiwan
dapat bernafas udara segar. Allah mencipta banjir agar
berlaku pemendapan zat tanah yang baru supaya tanam-
tanaman dapat tumbuh subur. Allah mencipta gempa bumi
agar lapisan-lapisan bumi dapat membetulkan kedudukannya
demi menjaga kestabilan. Semua ini menghasilkan kebaikan
kepada manusia sekalipun pada awalnya ia adalah sesuatu

yang dibenci.

Berikut dikemukakan sebuah contoh dari al-Qur’an:

Doss oy e ey £ A Gl
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Dan kalaulah mereka mahu keéluar (untuk turut

berperang), tentulah mereka menyediakan persiapan

untuknya; tetapi Allah membenci pemergian mereka lalu

dilemahkan-Nya semangat mereka dan dikatakan:

“Tinggallah kamu bersama-sama orang-orang yang
tinggal”. [al-Taubah 9:46]

Dalam ayat di atas, sebahagian umat Islam memilih
untuk ikut keluar dalam ekspedisi jihad di jalan Allah
bersama Rasulullah shallallahu ‘alaihi wassalam. Secara
zahir ini tentu satu pilihan yang baik kerana dapat
menguatkan barisan pejuang Islam dan mendekatkan mereka
ke arah kemenangan. Akan tetapi pilihan mereka ini hanya
sesuai dengan kehendak yang dibenci oleh Allah (a/-
Kauniyyah yang dibenci). Allah membenci pemergian mereka
lalu Allah menyukarkan sebab-sebab pemergian seperti
melemahkan semangat mereka dan dibisikkan kepada mereka
untuk tinggal bersama orang-orang yang tidak keluar dalam

ekspedisi itu.

Kenapa Allah membenci pilihan mereka? Tentu ada

hikmah yang baik kerana Allah mengetahui isi hati mereka
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dan apakah yang bakal mereka lakukan jika benar-benar
keluar dalam ekspedisi jihad tersebut. Allah menerangkan

dalam ayat seterusnya:

AN Vsjgb v;"‘ L
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Kalaulah mereka keluar bersama kamu, tidaklah
mereka menambahkan kamu melainkan kerosakan dan
tentulah mereka segera menjalankan hasutan di antara
kamu, (dengan tujuan) hendak menimbulkan fitnah
(kekacauan) dalam kalangan kamu, sedangkan di antara
kamu ada orang yang suka mendengar hasutan mereka dan

(ingatlah) Allah Maha Mengetahui akan orang-orang yang
zalim. [al-Taubah 9:47]

Kesimpulannya, = Allah  Subhanahu  waTa’ala
adakalanya mengkehendaki yang dibenci-Nya kerana
mengkehendaki kebaikan di sebaliknya. Sebelum beralih ke
soalan seterusnya, ada dua poin penting yang perlu

digariskan:

1. Kehendak a/-Kauniyyah yang dibenci oleh Allah akan

segera ditafsir oleh manusia sebagai taqdir yang
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buruk. Namun yakinilah di sebalik keburukan itu tetap
wujud hikmah dan rahsia kebaikan. Ini sebagaimana
yang dijelaskan dalam soalan sebelum ini:

“Kenapakah ada taqdir baik dan buruk?”

. Bukan merupakan kewajipan kita untuk mencari
kebaikan di sebalik setiap taqdir yang buruk. Kebaikan
itu ada yang dapat ditangkap serta merta, ada yang
dapat ditangkap beberapa ketika kemudian dan ada
yang tidak dapat ditangkap langsung. Sebagai
manusia, ilmu kita tidak sekali-kali dapat menjangkaui
ilmu Allah. Justeru tentu sahaja kita tidak dapat
mengetahui hikmah dan rahsia Allah di sebalik
sesuatu kehendak yang dibenci-Nya atau taqdir yang
buruk. Kewajipan kita ialah beriman bahawa di

sebalik setiap kehendak Allah terdapat kebaikan.
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Soalan 17:

Bolehkah kerja mungkar disandarkan
kepada taqdir Allah? Seorang rakan saya
memilih kehidupan malam yang dipenuhi

kemungkaran dan seolah-olah pilihannya itu
dipermudahkan oleh Allah.

Jawapan:

Kerja mungkar tidak boleh disandarkan kepada taqdir
Allah kerana yang memilih untuk melakukannya ialah orang
itu sendiri. Setiap manusia memiliki akal dan pengetahuan
sehingga dia tahu apa yang dibolehkan dan apa yang dilarang,
apa yang ma’aruf dan apa yang mungkar. Berdasarkan akal
dan pengetahuan ini, dialah yang pada awalnya memilih untuk
melakukan kerja mungkar tanpa dia mengetahui sama ada

pilihannya itu sesuai atau tidak dengan kehendak Allah.

Seterusnya apabila pilihannya itu dipermudahkan oleh
Allah, tidaklah bererti ia sesuai dengan kehendak yang disukai
oleh Allah. Kehendak Allah ada yang disukai-Nya dan ada
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yang dibenci-Nya (kehendak a/-Kauniyyah), sementara kerja
mungkar termasuk dalam kehendak Allah yang dibenci-Nya.

Perhatikan ayat berikut:

I s 2 Yy e D b by
RNEyP Sy
Kalaulah kamu kafir, maka ketahuilah bahawa
sesungguhnya Allah tidak berhajatkan kamu dan Dia tidak
redhakan hamba-hamba-Nya berkeadaan kafir. Dan jika

kamu bersyukur, Dia meredhainya bagi kamu. [al-Zumar
39:07]

Kekafiran adalah satu bentuk kemungkaran dan ia
termasuk dalam kehendak Allah yang dibenci-Nya. Ini
dinyatakan oleh Allah Subhanahu waTa’ala: “...Dia tidak
redhakan hamba-hamba-Nya berkeadaan kafir.”
Sebagaimana Allah tidak meredhainya, kita juga tidak
dituntut untuk meredhainya. Tidak ada petunjuk al-Qur’an
dan al-Sunnah yang memerintahkan kita untuk meredhai kerja
mungkar. Malah yang ada adalah sebaliknya, iaitu kita
membenci kemungkaran dan melarangnya sama ada ke atas

dir1 sendiri atau orang lain. Salah satu di antaranya ialah
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firman Allah Subhanahu waTa’ala:

e oo . Sfo. 7 ssd. [ o - og &2/0/ cﬂo}
Osaiy Syl 09 al Wl cor 1 Bl D 28
AL O S e
Kamu (wahai umat Muhammad) adalah sebaik-baik
umat yang dilahirkan bagi (faedah) umat manusia, (kerana)
kamu menyuruh berbuat yang ma’aruf dan melarang

daripada segala perkara mungkar serta kamu pula beriman
kepada Allah. [Ali Imran 3:110]

Apabila seseorang itu memilih kerja mungkar dan ia
seolah-olah dipermudahkan oleh Allah, Allah sebenarnya
mengkehendaki beberapa hikmah dan kebaikan di sebaliknya,

seperti:

1. Allah ingin menguji hamba-Nya sejauh mana dia
berusaha untuk melawan nafsu dari melakukan kerja

mungkar itu.

2. Allah ingin menampakkan kepada para hamba-Nya
bahawa sekalipun mereka melakukan kerja mungkar,
Allah tetap melimpahkan rahmat-Nya kepada mereka.
Oleh kerana itu kita dapati orang yang melakukan

kerja mungkar tetap hidup sihat dan bagus.
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Demikianlah luasnya rahmat Allah sehingga ia turut

meliputi orang yang melakukan kerja mungkar.

3. Allah ingin menunjukkan sifat pemaaf-Nya, bahawa
sebesar mana sekalipun kerja mungkar seseorang,
Allah tetap bersedia untuk mengampuninya dan

menerima taubatnya.

4. Allah ingin menguji hamba-hamba-Nya yang lain,
apakah sikap mereka terhadap orang yang melakukan
kerja mungkar. Adakah mereka merasa hebat dan suci
terhadap diri sendiri yang tidak melakukan kerja
mungkar atau mereka berusaha untuk melarang

kemungkaran tersebut dan menasihati pelakunya?

Oleh itu apabila seseorang memilih untuk melakukan
kerja mungkar umpama berkelakuan seperti jantina yang
berbeza, minum arak, berzina, menipu, menderhakai ibu bapa,
tidak amanah dan pelbagai lagi, dialah yang memilih untuk
melakukannya. Apabila dia mendapati ia dipermudahkan oleh
Allah, tidaklah bererti ia disukai atau diredhai oleh Allah.
Sebaliknya Allah membenci kemungkaran itu dan
mengkehendaki dia menterjemahnya kepada menahan diri,
taubat, mensyukuri rahmat Allah yang tetap berterusan ke

atasnya dan beralih kepada amal-amal yang ma’aruf.
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Soalan 18:

Apakah sebutan “Ma sya Allah” memiliki
kaitan dengan gqadar dan gqadha?

Jawapan:

Sebutan yang lengkap ialah:
IR NV TN

Ia bererti “Apa yang dikehendaki oleh Allah, tidak ada
kekuatan melainkan dengan (kehendak Allah).” Sebutan ini
memang memiliki kaitan dengan qadar dan qadha, disebut
atau diucapkan apabila seseorang itu mendapat atau melihat
sesuatu nikmat atau kurniaan. Apabila menyebutnya, bererti
seseorang itu menyandarkan nikmat atau kurniaan itu kepada
kehendak Allah dan mengakui bahawa tidaklah dia memiliki

kekuatan ke atas nikmat atau kurniaan tersebut melainkan ia

adalah kehendak Allah Subhanahu waTa ala.

Penyebutan ini menunjukkan seseorang itu faham dan
beriman kepada qadar dan gadha serta bersikap rendah diri

kepada Allah. Sikap terpuji seperti ini patut menjadi salah
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satu dasar seorang muslim.

Marilah kita lihat contoh penggunaannya dalam ayat
berikut:

OHRtg T ”Lw Y o-Lal Ju;,wudb&;
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Tuan kebun itu pula ada mempunyai harta lalu
berkatalah dia kepada rakannya, semasa dia berbincang

dengannya: “Aku lebih banyak harta daripadamu dan lebih
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berpengaruh dengan pengikut-pengikutku yang ramai.”
Dan dia pun masuk ke kebunnya (bersama-sama rakannya)
sedang dia berlaku zalim kepada dirinya sendiri sambil dia
berkata: “Aku tidak fikir kebun ini akan binasa selama-
lamanya. Dan aku tidak fikir, Hari Kiamat akan berlaku
dan kalaulah aku dikembalikan kepada Tuhanku
(sebagaimana  kepercayaanmu), tentulah aku akan

mendapat tempat kembali yang lebih baik daripada ini.”

Berkatalah rakannya kepadanya, semasa dia
berbincang dengannya: “Patutkah engkau kufur ingkar
kepada Allah yang menciptakan engkau dari tanah,
kemudian dari air benih, kemudian Dia membentukmu
dengan sempurna sebagai seorang lelaki? Tetapi aku
sendiri percaya dan yakin dengan sepenuhnya bahawa
Dialah Allah, Tuhanku dan aku tidak sekutukan sesuatu
pun dengan Tuhanku.

Dan sepatutnya semasa engkau masuk ke kebunmu,
berkata:

Ay Y

-

‘Apa yang dikehendaki oleh Allah, tidak ada

-

SR

el
]

!
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kekuatan melainkan dengan (kehendak Allah).’

Kalau engkau memandang aku sangat kurang
tentang harta dan anak berbanding denganmu, maka
mudah-mudahan Tuhanku akan mengurniakan daku lebih
baik daripada kebunmu, dan (aku bimbang) Dia akan
menimpakannya dengan bala, bencana dari langit,
sehinggalah menjadilah kebunmu itu tanah yang licin
tandus. [al-Kahf 18:34-40]

Dalam ayat di atas, seseorang yang bangga dengan
kebunnya ditegur bahawa dia sepatutnya menyandarkan
nikmat kebun tersebut kepada Allah dengan berkata: “Apa
yang dikehendaki oleh Allah, tidak ada kekuatan melainkan
dengan (kehendak Allah).” Memang, dia yang memilih untuk
berkebun dan mengusahakan kebun tersebut. Namun
pilihannya itu hanya tercapai apabila ia bersesuaian dengan
kehendak Allah. Bagaimana kuat sekalipun dia berusaha, ia
hanya akan berhasil jika bersesuaian dengan kehendak Allah.
Maka janganlah angkuh atau berbangga dengan kebun
tersebut, sebaliknya kembalikanlah 1ia kepada Allah

Subhanahu waTa ala.

Oleh itu apabila kita mendapati sesuatu nikmat atau
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kurniaan pada diri kita, hubungkanlah ia kepada Allah.
Apabila kita memiliki rumah yang selesa, kereta yang mewah
dan kerjaya yang bagus, hubungkanlah ia kepada Allah.
Apabila orang memuji sesuatu kepada kita, hubungkanlah ia
kepada Allah. Apabila kita melihat sesuatu nikmat atau
kurniaan pada orang lain, hubungkanlah ia kepada Allah.
Sebutlah:

P
o8 - @

IR NV TN
“Apa yang dikehendaki oleh Allah, tidak ada kekuatan
melainkan dengan kehendak Allah.”

Akan tetapi apabila mendapati atau melihat sesuatu
yang mungkar, jangan menyebut: “Apa yang dikehendaki
oleh Allah, tidak ada kekuatan melainkan dengan (kehendak
Allah).” Ini kerana sekalipun kemungkaran tersebut adalah
kehendak Allah, ia adalah kehendak yang dibenci oleh Allah
(al-Kauniyyah yang dibenci). Allah tidak meredhainya,
justeru jangan memuji Allah ke atasnya (lihat soalan
“Bolehkah kerja mungkar disandarkan kepada taqdir Allah?”).

Sebaliknya sebutlah “Subhanallah” yang bererti
“Maha Suci Allah”. Kita mensucikan Allah dari kemungkaran

tersebut.
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Soalan 19:

Bolehkah musibah disandarkan kepada

taqdir Allah? Baru-baru ini abang saya dikesan
menghidapi penyakit kanser. la benar-benar
menyedihkan kami.

Jawapan:

Musibah, tragedi atau apa-apa peristiwa yang tidak

kita sukai terbahagi kepada dua jenis:

e Pertama: Musibah yang berlaku atas pilihan manusia
itu sendiri, maka ia tidak boleh disandarkan kepada
taqdir Allah. Umpama orang yang menghadapi kanser
paru-paru kerana dia merokok sekian lama. Dia yang
memilih untuk merokok sehingga mengakibatkan
kanser paru-paru. Maka musibah ini disandarkan
kepadanya dan tidak kepada Allah Subhanahu
waTa’ala. Lihat penjelasan sebelum ini dalam soalan:
“Bolehkah kerja mungkar disandarkan kepada taqdir
Allah?”
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e Kedua: Musibah yang berlaku bukan atas pilihan
manusia itu sendiri, maka ia boleh disandarkan kepada
taqdir Allah. Umpama orang yang mengamalkan gaya
hidup dan gizi pemakanan yang sihat, lalu dia tetap
dikesan menghadapi penyakit kanser. Musibah ini
bukan pilihannya, maka ia disandarkan kepada taqdir

Allah.

Apa jua musibah, ia berlaku dengan izin Allah

Subhanahu waTa ala:

°
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Tidak ada musibah yang menimpa melainkan
dengan izin Allah. [al-Taghabun 64:11]

Allah mengizinkannya berlaku kerana ia termasuk
dalam kehendak yang dibenci oleh Allah. Allah membencinya
kerana ia menyusahkan hamba-Nya, mengakibatkan banyak
kerugian dan mengalirkan banyak air mata. Namun yang
dikehendaki oleh Allah di sebalik semua itu tetap kebaikan

dan kemaslahatan. Allah berfirman:

2 -
s s 0 Ro- o8- P

|2 O iy oS 53 Ty L 1S5 0T 8

100



o,

L)?,o.l.v} °”Y°’°‘/VJZ¢U\J Jw}fs)\mw

Dan boleh jadi kamu benci kepada sesuatu padahal

ia baik bagi kamu dan boleh jadi kamu suka kepada sesuatu

padahal ia buruk bagi kamu dan (ingatlah), Allah jualah

Yang mengetahui sedangkan kamu tidak mengetahuinya.
[al-Bagarah 2:216]

Allah mengkehendaki sesuatu musibah ke atas hamba-

Nya kerana beberapa kebaikan di sebaliknya. Di antaranya:

l.

Musibah dapat mengingatkan manusia kembali kepada
Allah. Kehidupan yang serba mudah, selesa dan
sempurna tanpa musibah sering menyebabkan
manusia lupa kepada Allah. Penyakit, kerosakan harta
benda dan kehidupan yang sukar kerap kali
mengembalikan manusia untuk berhubung dengan
Allah  melalui doa, rendah diri, Kkeinsafan,

pergantungan dan harapan.

Musibah dapat dijadikan kertas ujian ke atas manusia
lain yang pada saat itu belum dilanda musibah.
Apabila Allah mentaqdirkan musibah ke atas

seseorang, di antara manusia ada yang tidak memberi
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perhatian, ada yang menuduh dia layak mendapatnya

dan ada yang segera menghulurkan bantuan.

3. Musibah dapat menjadikan manusia mengubah cara
hidupnya. Ini lebih merujuk kepada musibah jenis
pertama, iaitu yang berlaku atas pilihan manusia itu
sendiri. Musibah kanser misalnya dapat menjadikan
seorang perokok berhenti merokok manakala orang

lain mengambil iktibar untuk turut menjauhi rokok.

Oleh itu jika abang anda selama ini memilih gaya dan
gizi pemakanan yang sihat, maka sakit kanser itu adalah
taqdir Allah Subhanahu waTa’ala. Abang anda tidak
sepatutnya bersedih kerana musibah kanser itu merupakan
tanda Allah sayang kepadanya dan menginginkan kebaikan
kepadanya.

Namun jika abang anda memilih gaya hidup dan gizi
pemakanan yang sebaliknya, maka sakit kanser itu
disandarkan ke atas dirinya. Akan tetapi dia tetap patut
bersyukur kerana Allah masih ingat kepadanya dan
menginginkan kebaikan kepadanya melalui musibah kanser

tersebut.
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Soalan 20:

Saya pernah membaca hadis Musa
berdebat dengan Adam. Kelihatannya Adam
berhujah dengan taqdir atas kesalahannya di

syurga dahulu. Adakah benar
kefahaman saya ini?

Jawapan:

Hadis yang dimaksudkan memiliki beberapa lafaz.
Antara yang paling lengkap adalah seperti berikut di mana
Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam bersabda:
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Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam beérsabda:
Adam dan Musa ‘alahimas sallam berdebat di sisi (Allah)
tuhan mereka berdua. Maka Adam telah berhujah ke atas
Musa.

Musa berkata: “Adakah kamu Adam yang Allah
menciptamu dengan Tangan-Nya, meniupkan ke dalam diri
kamu dari Ruh-Nya, memerintahkan para malaikat sujud
kepada kamu dan menempatkan kamu dalam keselesaan
syurga?  Kemudian  kamu  menyebabkan  manusia
diturunkan — disebabkan kesalahan kamu— ke bumi.”
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Maka Adam menjawab: “Adakah kamu Musa yang
Allah telah memilihmu untuk membawa risalah-Nya, untuk
berbicara dengan-Nya dan memberikan kamu kepingan-
kepingan yang di dalamnya terdapat penjelasan segala
sesuatu dan menganugerahkan kamu peluang untuk
berbicara secara rahsia? Pada pandangan kamu, berapa
lamakah kitab Taurat telah ditulis oleh Allah sebelum aku
dicipta?”

Musa menjawab: “40 tahun sebelum (kamu
dicipta).”

Adam berkata: “Apakah kamu tidak melihat di
dalamnya (firman Allah): ‘Dan dengan itu derhakalah

Adam kepada Tuhannya, lalu tersalah jalan.’?”
Musa menjawab: “Ya.”

Adam membalas: “Apakah dengan itu kamu
menyalahkan aku atas perbuatan yang Allah tuliskan ke
atas aku 40 tahun sebelum aku dicipta?”

(Setelah menerangkan kisah perdebatan di atas)
Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam bersabda: “Maka
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Adam telah berhujah ke atas Musa.”™

Hadis di atas dapat kita fahami dengan merujuk
kepada al-Qur’an. Ayat “Dan dengan itu derhakalah Adam
kepada Tuhannya, lalu tersalah jalan” yang terdapat di

dalam Taurat juga terdapat di dalam al-Qur’an, iaitu:
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Kemudian mereka berdua (Adam dan Hawa)
memakan dari pokok itu, lalu terdedahlah kepada mereka
aurat masing-masing dan mereka mulailah menutupnya
dengan daun-daun dari Syurga dan dengan itu derhakalah
Adam kepada Tuhannya, lalu tersalah jalan. Kemudian
Tuhannya memilihnya lalu Allah menerima taubatnya serta

diberi petunjuk. Allah berfirman: “Turunlah kamu berdua
dari Syurga itu, bersama-sama.” [Taha 20:121-123]

Terdapat dua pengalaman Nabi Adam ‘alahis salam di

syurga yang menjadi perhatian kita.

» Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4795 (Kitab al-Qadar, Bab Adam dan Musa berdebat).
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Pertama, Adam memakan dari pokok a/-Khuldi
padahal Allah Subhanahu waTa’ala telah melarang

beliau:

A8, G STy a5 BIA ) COF 58 25T 4 s
Dl e VS8 T o 18 V) Lot o
Dan kami berfirman.: Wahai Adam! Tinggallah
engkau dan isterimu dalam Syurga, dan makanlah
dari makanannya sepuas-puasnya apa sahaja kamu
berdua sukai dan janganlah kamu hampiri pokok ini
(al-Khuldi), (jika kamu menghampirinya) maka

akan menjadilah kamu dari golongan orang-orang
yang zalim. [al-Bagarah 2:35]

Akan tetapi Adam dan Hawa telah memakannya
sebagaimana firman Allah dalam ayat surah Taha di
atas: “Kemudian mereka berdua (Adam dan Hawa)
memakan dari pohon itu.” Dengan pelanggaran ini,
Adam telah membuat satu kemungkaran. Setelah itu
Adam bertaubat dan Allah menerima taubat Adam:
“.dalu Allah menerima taubatnya”. Berdasarkan

penerimaan ini, perbuatan mungkar Adam sudah pun
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diselesaikan, sudah pun dipadam.

e Kedua, Nabi Adam diturunkan ke bumi. Ini adalah
satu musibah kerana kehidupan di syurga jauh lebih
baik berbanding bumi. la umpama orang yang hidup
mewah lagi selesa lalu ditukar kepada kehidupan yang
miskin lagi sukar. Musibah ini tidak dipilih oleh Adam
dan tidak berkaitan dengan kemungkaran Adam
memakan buah pokok a/-Khuldi. Ini kerana ia telah

Allah taqdir sejak awal sebagaimana firman-Nya:
RN N I N EE O N (RO R [
Dan (ingatlah) ketika Tuhanmu berfirman kepada

malaikat: Sesungguhnya Aku hendak menjadikan
seorang khalifah di bumi. [al-Baqarah 2:30]

Malah berdasarkan ayat 30 surah al-Baqarah di atas,
tiada perbezaan sama ada Adam melakukan sesuatu
kemungkaran atau tidak di syurga. Beliau tetap akan
diturunkan ke bumi kerana Allah telah mentaqdirkan

penurunan itu sejak awal.

Dalam hadis perdebatan antara Adam dan Musa, Musa

menganggap Adam dihukum turun ke bumi kerana
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kesalahannya memakan dari pokok a/-Khuldi. Adam
menjawab dengan ayat dari kitab Taurat yang juga terdapat
dalam al-Qur’an, bahawa dia sudah bertaubat dari kesalahan
itu dan Allah sudah menerima taubatnya. Lanjutan ayat itu
menerangkan tindakan Allah menurunkan Adam ke bumi.
Penurunan ini bukan kerana perbuatan mungkar Adam atau
pilihan Adam tetapi taqdir yang sudah tertulis sejak awal.
Ringkasnya, Adam tidak menyandarkan perbuatan mungkar
memakan dari pokok a/-Khuldi kepada Allah tetapi

menyandarkan musibah penurunan ke bumi kepada Allah.

Jawapan atau hujah Adam tersebut dibenarkan oleh
Rasulullah  shallallahu  ‘alaihi  wasallam dengan sabda
baginda: “Maka Adam telah berhujah ke atas Musa.” Maka
berdasarkan hadis ini, para ilmuan Ah/ al-Sunnah wa al-
Jamaah berkata, tidak boleh menyandarkan kerja mungkar
kepada Allah tetapi boleh menyandarkan musibah yang tidak
dipilih kepada Allah. Inilah kefahaman yang benar terhadap
hadis Adam berdebat dengan Musa.
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Soalan 21:

Apakah sikap kita apabila ditimpa
musibah?

Jawapan:

Apabila ditimpa musibah, sikap yang utama ialah
redha kepadanya, iaitu hati dalam keadaan tenteram lagi
senang menerimanya. Sikap ini pada hakikatnya amat sukar
dan jarang-jarang dapat dicapai oleh manusia sekalipun ia
tidak mustahil. Justeru redha ialah sikap yang utama tetapi

bukan wajib.

Sikap yang berada di bawah tahap redha ialah sabar,
yakni menahan diri dari memarahi Allah dan mempersoalkan
taqdir Allah. Juga menahan diri dari mengeluarkan kata-kata
yang kotor dalam apa jua bahasa umpama “Celaka!” dan dari
bertindak dengan menzalimi diri sendiri atau orang lain
umpama menangis meraung-raung, merobek-robek pakaian,

mencakar muka dan sebagainya.

Bersabar ke atas musibah adalah satu kewajipan. Ini
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kerana memarahi atau mempersoalkan Allah Subhanahu
waTa’ala adalah dilarang berdasarkan firman-Nya:
00 ) Jew G JEUY
Dia (Allah) tidak boleh ditanya tentang apa yang Dia
lakukan, sedang merekalah yang akan ditanya kelak. [al-
Anbiya’ 21:23]

Sebaliknya dibolehkan memohon pertolongan dan
mengadu kepada Allah akan musibah yang dihadapi. Nabi
Yaakub ‘alaihi sallam pernah memohon pertolongan terhadap

musibah yang dihadapinya kepada Allah:

O siad U _Jo QLD AU, Las il
Kalau demikian, bersabarlah aku dengan sebaik-

baiknya dan Allah jualah yang dipohonkan pertolongan-
Nya mengenai apa yang kamu katakan itu. [Yusuf 12:18]

Nabi Yaakub seterusnya mengadu kepada Allah:

Qu;ﬁsap}@}ﬁ\gg/@}};;ﬁﬁw\é
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(Nabi Yaakub) menjawab: “Sesungguhnya aku
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hanyalah mengadukan kesusahan dan dukacitaku kepada
Allah dan aku mengetahui (dengan perantaraan wahyu)
dari Allah, apa yang kamu tidak mengetahuinya.” [Yusuf
12:86]

Nabi Ayyub ‘alaihis salam juga mengadu kepada
Allah terhadap musibah yang menimpanya:

z
P
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Dan (sebutkanlah peristiwa) Nabi Ayyub, ketika dia
mengaau kepada Tuhannya dengan berkata:
“Sesungguhnya aku ditimpa penyakit, sedang Engkaulah

sahaja yang lebih mengasihani daripada segala (yang lain)

yang mengasihani.” [al-Anbiya’ 21:83]

Mengeluarkan kata-kata yang kotor adalah dilarang

berdasarkan sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:

RSPV \;;Ji;léf,w\ fj;@ AL oo O e

Sesiapa yang beriman kepada Allah dan Hari
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Akhirat hendaklah dia berkata-kata yang baik atau diam.*

-

NEREN [N FI VN S Py W g

Bukanlah sifat seorang mukmin untuk mencéla,
melaknat, berkata kotor dan berkata keji*’

Menangis meraung-raung, merobek-robek pakaian,
mencakar muka dan sebagainya termasuk dalam perbuatan
meratap yang dilarang oleh Islam. Rasulullah Shallallahu

‘alaihi wasallam bersabda:

z
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Empat perkara yang dilakukan oleh umatku yang
berasal daripada tradisi Jahiliyyah yang belum mereka

tinggalkan. berbangga-bangga dengan keturunan, mencela
keturunan, mempercayai hujan turun berdasarkan ramalan

2 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shafhifnya, hadis no: 67
(Kitab al-lman, Bab memulia dan menghormati jiran...).
7 Sahih: Dikeluarkan oleh Ibn Hibban dalam Shafifmya, hadis no:

192 (Kitab al-Iman, Bab ciri-ciri wajib iman) dan dipersetujui sahih oleh
Syw’aib al-Arna’uth dalam semakannya ke atas Shahif 1on Hibban.
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bintang dan meratapi kematian.*®

Sebaliknya menangis dibolehkan. Ketika anak
Rasulullah shallallahu  ‘alaihi wassalam yang bernama
Ibrahim meninggal dunia, baginda menitiskan air mata. Para

sahabat bertanya berkenaan hal itu, maka baginda bersabda:
) 2l B V] s VG O3 S w08 Ll o)
05 g e ) G S84 UL
Sesungguhnya mata menitiskan air mata dan hati
bersedih akan tetapi kami tidak berkata-kata kecuali apa
yang diredhai oleh Tuhan kami. Sesungguhnya kami benar-

benar bersedih dengan pemergianmu wahai lbrahim.*

28 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:

1550 (Kitab al-Jana’iz, Bab amaran daripada meratap).

» Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
1220 (Kitab al-Jana’iz, Bab sabda Nabi: “Sesungguhnya kami benar-
benar sedih dengan pemergianmu”).
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Soalan 22:

Apakah yang patut saya sebut andai
ditimpa musibah?

Jawapan:

Andai ditimpa musibah, maka sebutkanlah kalimah

istirja’:
gy o) ) ol

Kalimah ini bermaksud: Sesungguhnya kami adalah
kepunyaan Allah dan sesungguhnya kepada-Nya kami
kembali. Kalimah ini disebut apabila ditimpa dengan apa jua
musibah umpama penyakit, kemalangan, kehilangan harta
benda dan kematian. Ia tidak terhad kepada musibah kematian

sahaja sebagaimana yang difahami oleh sebahagian

masyarakat.

Kalimah istirja’ menghubung kita kepada Allah
Subhanahu waTa’ala, sekaligus mengingatkan kita kepada
Allah dan bahawa apa yang ada pada kita sebelum ini adalah
milik Allah. Allah memberi kita apa yang Dia kehendaki dan
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mengambil daripada kita apa yang Dia kehendaki. Semua
yang ada pada kita sebenarnya adalah milik Allah sehingga
tidak layak untuk kita marah, mengeluh atau bertindak zalim

seandainya Allah mengambilnya kembali.

Kalimah istirja’ diajar oleh Allah Subhanahu
waTa’ala di dalam al-Qur’an. Sesiapa yang ditimpa musibah
lalu mengucapnya dengan penuh kefahaman, kesedaran dan
kesabaran, maka dia memperoleh kebaikan, rahmat dan
hidayah daripada Allah. Tentu sahaja tiga perkara ini jauh
lebih baik dari apa yang Allah ambil darinya. Firman Allah:

I G 2y ¢ ol 3l a2 (SO
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Demi sesungguhnya! Kami akan menguji kamu
dengan sedikit perasaan takut dan kelaparan dan
kekurangan dari harta benda dan jiwa serta hasil tanaman
dan berilah khabar gembira kepada orang-orang yang
sabar; iaitu orang-orang yang apabila mereka ditimpa oleh
sesuatu kesusahan, mereka berkata: “Sesungguhnya kami
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adalah kepunyaan Allah dan sesungguhnya kepada-Nya
kami kembali.” Mereka itu ialah orang-orang yang
dilimpahi dengan berbagai-bagai kebaikan dari Tuhan
mereka serta rahmat-Nya dan mereka itulah orang-orang
yang dapat petunjuk hidayah-Nya. [al-Bagarah 2:155-157]

Soalan 23:

Apakah kaitan takziah dengan musibah?

Jawapan:

Takziah atau belangsukawa bererti menganjurkan
orang yang ditimpa musibah untuk bersabar. la berkait rapat
dengan musibah kerana musibah lazim berlaku tanpa diduga

dan ia kerap menimpa dalam keadaan seseorang tidak
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bersedia menerimanya. Dalam keadaan seperti ini, sebahagian
orang — termasuk diri penulis — akan memberi reaksi yang
menjauhi sifat sabar, apatah lagi untuk bersifat redha. Justeru
di sini takziah memiliki peranan yang penting di mana orang
lain akan menganjurkan orang yang ditimpa musibah untuk

bersabar.

Diriwayatkan dalam sebuah hadis:

S . oA Y. 2 0o & o -
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Tidaklah seorang mukmin menghibur (bertakziah)

- -

saudaranya yang ditimpa musibah melainkan Allah
Subhanahu akan memakaikan kepadanya salah satu dari
pakaian kemulian pada Hari Kiamat>°

Cara-cara menyampaikan takziah adalah seperti

berikut:

30 Hasan: Dikeluarkan oleh Ibn Majah dan dinilai hasan oleh al-

Albani dalam Shahih Sunan Ibn Majah, hadis no: 1301 (Kitab Ma ja'a fi
al-Jana’iz, Bab pahala menghibur orang yang ditimpa musibah). Terdapat
beberapa hadis dalam bab ini, setiapnya dengan beberapa jalan
periwayatan. Semuanya memiliki kelemahan di dalamnya. Justeru di
kalangan ahli hadis ada yang menganggap ia tetap lemah manakala
sebahagian lain menganggap ia dapat diangkat ke darjat fasan lighairifii.
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31

1.

Pada zaman Rasulullah shallallahu ‘alaihi wassalam,
takziah disampaikan dengan bertemu secara terus
kepada orang yang ditimpa musibah. Ini adalah cara
yang utama, namun boleh juga menyampaikan takziah
dengan menggunakan teknologi masa kini seperti
panggilan talifon, sistem pesanan ringkas (SMS) dan

emel.

Tidak ada tempoh masa untuk menyampaikan takziah.
Asalkan diketahui seseorang itu ditimpa musibah, kita
dianjurkan memberi takziah. Namun yang utama ialah
memberi takziah seawal mungkin kerana ujian
kesabaran paling hebat berlaku pada saat seseorang itu
ditimpa musibah dan wujian ini makin berkurang
dengan peredaran masa. Rasulullah shallallahu ‘alaihi

wassalam bersabda:
LS il A Ml )

Sesungguhnya kesabaran itu tidak lain ketika
pukulan awal (saat musibah menimpa).*!

Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:

1219 (Kitab al-Jana’iz, Bab kesabaran ketika pukulan awal).
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3. Takziah disampaikan dengan apa jua ucapan asalkan
ia dapat menghiburkan orang yang ditimpa musibah,
menerangkan keutamaan bersabar dan
mengingatkannya bahawa Allah mengkehendaki

kebaikan di sebalik musibah itu.

4. Takziah tidak sekadar ucapan tetapi diikuti dengan
perbuatan membantu. Pada zaman Rasulullah
shallallahu  ‘alaihi wassalam, baginda menyuruh
A’isyah radhiallahu anha memasak bubur 7albinah
untuk dihantar kepada orang yang menghidapi
penyakit atau ahli keluarga yang sedang bersedih

kerana kematian. Baginda menerangkan hikmahnya:

DR iy LAy a3 o 2 0
Sesungguhnya bubur Talbinah menghiburkan hati

orang sakit dan menghilangkan sebahagian
kesedihan.>

Contoh yang lain, ketika melihat jenazah Ja’far yang

32 Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
5257 (Kitab al-Tibb, Bab bubur Talbinah untuk orang sakit). Talbinah
ialah bubur yang diperbuat dari gandum dan kadangkala dicampur dengan
madu.
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gugur dalam peperangan, Rasulullah shallallahu
‘alaihi wasallam bersabda:

Buatkanlah makanan untuk ahli keluarga Ja’far
kerana mereka telah ditimpa sesuatu yang
menyibukkan mereka.

Merujuk kepada poin ketiga di atas, sekalipun takziah
boleh disampaikan dengan apa jua ucapan, yang lebih utama
ialah menggunakan ayat al-Qur’an atau hadis Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wassalam. Berikut diberikan tiga ayat al-
Qur’an dan hadis yang sesuai lagi umum untuk apa jua
musibah. Apabila ahli keluarga, sahabat atau siapa jua ditimpa
musibah, sampaikan salah satu dari ayat atau hadis berikut

dalam bahasa yang mereka fahami.

e Pertama:

g2y g mlly S e WSS
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3 Hasan: Dikeluarkan oleh Ibn Majah dan dinilai hasan oleh al-

Albani dalam Shahih Sunan Ibn Majah, hadis no: 1610 (Kitab al-Jana'iz,
Bab menghantar makanan ke rumah keluarga si mati).
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Demi sesungguhnya! Kami akan menguji kamu

A o}o//i/

dengan sedikit perasaan takut dan kelaparan dan
kekurangan dari harta benda dan jiwa serta hasil
tanaman dan berilah khabar gembira képada orang-
orang yang sabar, iaitu orang-orang yang apabila
mereka ditimpa oleh sesuatu kesusahan, mereka
berkata: “Sesungguhnya kami adalah kepunyaan
Allah  dan sesungguhnya  kepada-Nya  kami
kembali.” Mereka itu ialah orang-orang yang
dilimpahi dengan berbagai-bagai kebaikan dari
Tuhan mereka serta rahmat-Nya dan mereka itulah
orang-orang yang dapat petunjuk hidayah-Nya. [al-
Baqgarah 2:155-157]

Tekankan penghujung ayat di atas di mana orang yang
bersabar dan mengucapkan kalimah Istirja’ (3 U5 4 U)
dsal)) akan mendapat tiga anugerah daripada Allah
Subhanahu waTa’ala iaitu kebaikan, rahmat dan

hidayah.
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Kedua:
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Dan boleh jadi kamu benci kepada sesuatu padahal
ia baik bagi kamu dan boleh jadi kamu suka kepada
sesuatu padahal ia buruk bagi kamu dan (ingatlah),

Allah jualah Yang mengetahui sedangkan kamu
tidak mengetahuinya. [al-Baqarah 2:216]

Ketiga:

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam bersabda:

G \3\ Al 5\3 ;ﬁ\@&g‘}j\@;‘
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Sesungguhnya  besarnya  ganjaran  (pahala)
bersamaan dengan besarnya ujian. Sesungguhnya
apabila Allah mengasihi sesuatu kaum, Dia
menurunkan ujfian. Maka sesiapa yang redha maka
dia mendapat keredhaan (Allah) dan sesiapa yang
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marah maka dia mendapat kemurkaan (Allah).>*

Adapun takziah untuk orang yang menghadapi
kematian sama ada ahli keluarga, saudara mara, sahabat,
rakan kerja dan sebagainya, maka ucapan berikut menjadi
pilihan. Rasulullah shallallahu ‘alaihi wassalam bersabda,
bahawa Allah Subhanahu waTa ala berfirman (hadis qudsi):
A T 7 Gl BB 1) 51 sle el s G
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Tidak ada balasan di sisi-Ku bagi hambaku yang
beriman, ketika Aku mengambil buah hatinya dari
kalangan penduduk dunia lalu dia mengharapkan pahala

dari-Ku, melainkan syurga.>

Sebelum mengakhiri jawapan ini, ingin diperingatkan
bahawa ucapan takziah bukanlah dengan berkata “Takziah”

2

atau “Sabar ya...!” atau “Isy-isy! Ujian-ujian!”. Kata-kata
seperti ini tidak menghiburkan orang yang ditimpa musibah,
menerangkan keutamaan bersabar dan mengingatkannya
bahawa Allah mengkehendaki kebaikan di sebalik musibah

itu.

N Hasan: Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dan dinilai hasan oleh al-

Albani dalam Shahih Sunan al-Tirmizi, hadis no: 2396-2 (Kitab al-Zuhua,
Bab berkenaan sabar dalam menghadapi bala’).

33 Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
5944 (Kitab al-Rigaq, Bab amalan yang dengannya dapat mencari wajah
Allah).
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Soalan 24:

Sudahkah diketahui sama ada saya akan

masuk syurga atau neraka? Jika sudah diketahui,
apa manfaat saya beramal ibadah untuk
mendapatkan balasan syurga?

Jawapan:

Allah Subhanahu waTa’ala sebagai Tuhan yang Maha
Mengetahui sudah tentu mengetahui siapakah di antara
hamba-Nya yang akan menjadi ahli syurga dan ahli neraka.
Akan tetapi kita sebagai manusia tidak mengetahui apa yang
diketahui oleh Allah. Maka dengan itu kita beramal ibadah

agar layak memasuki syurga.

Ini umpama sebuah sekolah yang ingin memilih
olahragawan untuk pertandingan olahraga di antara sekolah.
Murid-murid yang berminat dijemput hadir dalam sesi latihan
dan pemilihan yang akan berlangsung selama sebulan, dua
minggu sekali. Murid-murid yang berminat menghadirkan diri

pada sesi pertama. Di antara mereka ada yang bersusuk badan
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ahli sukan, berdisiplin mengikuti arahan jurulatih dan
memberi fokus kepada program latihan. D1 antara mereka ada
juga yang bersusuk badan lemah, mengabaikan arahan
jurulatih, merokok sembunyi-sembunyi dan memberi fokus
menarik perhatian pelajar lain yang menonton. Bagi sesi
latihan dan pemilihan ini, tidak ada sebarang paksaan.
Masing-masing hadir atas pilihan sendiri dan membawa diri
mengikuti kehendak sendiri dengan harapan dapat mewakili

sekolah.

Melihat susuk badan, disiplin dan fokus murid-murid
tersebut, jurulatih sekolah dengan mudah sudah dapat
mengetahui siapakah di antara mereka yang akan terpilih
mewakili sekolah. Sekalipun ia hanya sesi pertama, ilmu dan
pengalamannya sudah cukup untuk membolehkan dia

mengenal siapakah yang akan ke hadapan mewakili sekolah.

Setelah tamat tempoh sebulan, pertandingan olahraga
di antara murid-murid yang hadir sejak sesi pertama diadakan.
Ternyata, murid-murid yang dikenal pasti oleh jurulatih sejak
sesi awal mendapat tempat pertama, kedua dan ketiga

sehingga layak mewakili sekolah.

Maha Suci Allah dari sebarang kesamaan dengan
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makhluk-Nya. Jurulatih tersebut umpama Allah yang
mengetahui sejak azali sementara murid-murid tersebut
umpama manusia yang berusaha mengikut pilihan masing-
masing. Sejak awal Allah sudah mengetahui siapakah yang
layak memasuki syurga sementara manusia tidak tahu. Maka
setiap orang beramal dengan harapan akan memasuki syurga.
Ini sekadar perumpamaan. Tentu sahaja ilmu Allah serta

taqdir-Nya jauh lebih hebat dan sempurna.

Terhadap persoalan ini terdapat sebuah hadis di mana

‘Ali bin Abi Thalib radhiallahu anh menerangkan:
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Kami menghadiri satu majlis pengebumian di
perkuburan al-Gharqad. Maka Rasulullah shallallahu
‘alaihi wassalam datang kepada kami dan duduk, lalu kami
turut duduk di sekitar baginda. Bersama baginda terdapat
sebatang kayu. Baginda menundukkan kepala dan mula
mencakar tanah dengan kayu itu lalu bersabda:

“Tidak ada seorang jua dari kalangan kalian, tidak
Jjuga dari kalangan jiwa yang bernafas kecuali Allah telah
menulis tempat duduknya sama ada syurga atau neraka dan
Allah telah menulis kesengsaraan atau kebahagiaannya.”

‘Ali berkata, seseorang  bertanya:  “Wahai
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Rasulullah! Tidakkah dengan itu kami berserah ke atas apa
yang ditetapkan ke atas kami dan meninggalkan amalan

kami?”

Rasulullah menjawab: “Sesiapa yang tergolong dari
kalangan orang yang bahagia maka akan didorong ke arah
amalan orang yang bahagia Sementara sesiapa yang
tergolong dari kalangan orang yang sengsara maka akan

didorong ke arah amalan orang yang sengsara.”

Baginda meneruskan: “Beramallah! Maka setiap
individu akan dipermudahkan. Adapun orang yang bahagia
maka akan dipermudahkan baginya amalan orang yang
bahagia. Adapun orang yang sengsara maka akan
dipermudahkan baginya amalan orang yang sengsara.”

Kemudian baginda membaca ayat: “Adapun orang
yang memberikan apa yang ada padanya ke jalan kebaikan
dan bertakwa serta dia mengakui dengan yakin akan
perkara yang baik, maka sesungguhnya Kami akan
memberikannya kemudahan untuk mendapat kesenangan
(Syurga). Sebaliknya orang yang bakhil dan merasa cukup
dengan  kekayaan dan  kemewahannya serta dia
menaustakan perkara yang baik, maka sesungguhnya Kami
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akan memberikannya kemudahan untuk mendapat

36
kesusahan dan kesengsaraan.”

Berdasarkan hadis di atas, Allah Subhanahu waTa ala
telah menulis cara hidup seseorang sama ada bahagia atau
sengsara dan destinasi akhir sama ada syurga atau neraka.
Penulisan ini merupakan salah satu dari asas-asas qadar dan
gadha, di mana Rasulullah shallallahu ‘alaihi wassalam telah

menerangkan:
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Allah menulis segala taqdir makluk-makhluk-Nya
lima puluh ribu tahun sebelum Allah mencipta langit dan
bumi. (Rasulullah juga menerangkan) Dan Arasy berada di

atas air’’

Adapun kita sebagai manusia, kita tidak tahu apa yang
Allah tuliskan berkenaan dengan kita. Maka tanggungjawab

kita ialah tetap beramal sebagaimana perintah Rasulullah:

36 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4786 (Kitab al-Qadar, Bab penciptaan bayi dalam rahim ibu...). Ayat al-
Qur’an yang dibacakan ialah surah al-Lail 92:4-10.

37 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4797 (Kitab al-Qadar, Bab Musa dan Adam berhujah)
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“Beramallah!”

Sesiapa yang memilih amal ma’aruf, maka dia akan
mendapati pelbagai ruang untuk menambah amal ma’aruf dan
menemui orang-orang lain yang turut memilih amal ma’aruf.
Orang yang memilith untuk bersedekah umpamanya, akan
mendapati banyak peluang untuk terus bersedekah dan
berkenalan serta bersahabat dengan orang yang suka tidak
berkira dengan hartanya. Kehidupannya bahagia kerana dia

tidak menjadikan harta sebagai tuhannya.

Sebaliknya sesiapa yang memilih kerja mungkar,
maka dia akan mendapati pelbagai ruang untuk menambah
kerja mungkar dan menemui orang-orang lain yang turut
memilih kerja mungkar. Orang yang memilih untuk minum
arak umpamanya, akan mendapati banyak kelab malam untuk
terus minum arak dan berkenalan serta bersahabat dengan
orang yang suka minum arak. Kehidupannya sengsara kerana
minuman keras menjadikan dirinya kerap mabuk, dibuang

kerja dan ditinggalkan ahli keluarga.

Hakikat Allah sudah mengetahui dan menulis
kebahagiaan dan kesengsaraan, syurga dan neraka bagi setiap

individu bukanlah alasan untuk berserah kepada taqdir dan
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meninggalkan amalan. Perkara ini sudah ditanya lebih 1400
tahun yang lalu: “Wahai Rasulullah! Tidakkah dengan itu
kita berserah ke atas apa yang ditetapkan ke atas kami dan
meninggalkan amalan kami?” dan Rasulullah menjawab:
“Beramallah! Maka setiap individu akan dipermudahkan.”
Ertinya, beramallah dengan setiap individu dipermudahkan ke

atas amalan yang menjadi pilihannya.
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Soalan 25:

Tidakkah penulisan syurga atau neraka

bererti satu penetapan? Sefaham saya, apabila
Allah menulis siapakah tempatnya di dalam
syurga dan siapakah tempatnya di dalam neraka,
ia merupakan satu penetapan.

Jawapan:

Qadar dan qadha termasuk dalam ilmu dan rahsia
Allah Subhanahu waTa’ala. Ilmu dan kefahaman kita sebagai
manusia amat kerdil untuk menjangkaui ilmu dan rahsia
Allah. Oleh itu dalam subjek gadar dan qadha, sikap kita ialah
menerima apa yang dikhabarkan dan diperintahkan oleh Allah
dan Rasul-Nya.

Dalam persoalan syurga dan neraka, Rasulullah

shallallahu ‘alaihi wassalam sudah menyatakan bahawa:
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“Tidak ada seorang jua dari kalangan kalian, tidak
Jjuga dari kalangan jiwa yang bernafas kecuali Allah telah
menulis tempat duduknya sama ada syurga atau neraka dan
Allah telah menulis kesengsaraan atau kebahagiaannya.”®

Pada waktu yang sama Rasulullah juga menyuruh kita

untuk beramal. Baginda menekankan:

‘ai@ :ﬂ . ‘ ) ‘
“Beramallah! Maka setiap individu akan

dipermudahkan.”’

Demikian juga, Allah Subhanahu waTa’ala yang telah
menuliskan tempat setiap individu sama ada syurga atau
neraka telah memerintah kita:
osbapdly W0y WShe A e ks )
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Dan katakanlah: Beramallah kamu maka Allah dan

38 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4786 (Kitab al-Qadar, Bab penciptaan bayi dalam rahim ibu...). Ayat al-
Qur’an yang dibacakan ialah surah al-Lail 92:4-10.
39 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4786 (Kitab al-Qadar, Bab penciptaan bayi dalam rahim ibu...). Ayat al-
Qur’an yang dibacakan ialah surah al-Lail 92:4-10.
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Rasul-Nya serta orang-orang yang beriman akan melihat
apa yang kamu kerjakan dan kamu akan dikembalikan
kepada (Allah) Yang Mengetahui perkara-perkara yang
ghaib dan yang nyata, kemudian Dia menerangkan kepada
kamu apa yang kamu telah kerjakan. [al-Taubah 9:105]

Sesiapa yang memilih untuk beramal sedangkan dia

beriman, maka Allah akan memasukkannya ke dalam syurga:

Lep oy A S e ol e i LA
D O sellay Yy 2l 050 g G
Dan sesiapa yang mengerjakan amal soleh, dari
lelaki atau perempuan, sedang dia beriman, maka mereka
itu akan masuk Syurga dan mereka pula tidak akan

dianiaya (atau dikurangkan balasannya) sedikitoun. [al-
Nisa’ 4:124]

Berdasarkan penjelasan di atas, dapat difahami
bahawa penulisan tidak seerti dengan penetapan. Jika
penulisan tempat seseorang sama ada syurga atau neraka
dianggap satu penetapan, bererti sia-sialah perintah Allah dan
Rasulullah untuk kita beramal serta menjadikan syurga

sebagai balasannya.
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Apa yang penting, kita tidak diperintahkan untuk
mengetahui ilmu dan rahsia Allah, tidak juga apa dan
bagaimana sifat qadar dan qadha yang ditulis, yang tersimpan
di al-Luh al-Mahfuz. Kita diperintahkan untuk beramal,
segera beramal dan memastikan amalan kita bertepatan

dengan Islam.

Soalan 26:

Bolehkah diberikan dalil lain bahawa
syurga atau neraka adalah di atas amalan
seseorang dan bukannya taqdir Allah? Saya

masih ragu-ragu dalam isu ini.

Jawapan.

Tentu boleh. Marilah kita merujuk kepada ayat-ayat

al-Qur’an berikut:
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Demi matahari dan cahayanya yang terang-
benderang;

Dan bulan apabila ia mengiringinya,

Dan siang apabila ia memperlihatkannya dengan
jelas nyata;

Dan malam apabila ia menyelubunginya,
Demi langit dan Yang membinanya,
Serta bumi dan Yang menghamparkannya,

Demi diri manusia dan Yang menyempurnakan
kejadiannya;

Serta mengilhamkannya (untuk mengenal) jalan
yang membawanya kepada  kejahatan dan  yang
membawanya kepada ketakwaan,

Sesungguhnya berjayalah orang yang
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membersihkan dirinya (dengan amal shalih),

Dan  sesungguhnya  rugilah  orang  yang
mengotorinya (dengan kerja mungkar). [al-Syams 91:1-10]

Dalam ayat di atas, Allah Subhanahu waTa’ala
memulainya dengan bersumpah kepada pelbagai ciptaan-Nya
seperti matahari, bulan, langit, siang, malam dan diri manusia
itu sendiri. Apabila Allah bersumpah sepertimana di dalam
ayat-ayat di atas, ia bererti Allah ingin menekankan sesuatu

yang amat penting.
Apakah perkara penting itu?

Ia adalah kenyataan bahawa Allah telah menjadikan
manusia dengan sempurna serta mengilhamkan — yakni
mengajar dan menunjuk manusia — jalan yang membawanya
kepada kejahatan dan jalan yang membawanya kepada
ketakwaan. Oleh itu setiap manusia pada dasarnya
mengetahui perkara-perkara yang salah umpama mengingkari
Allah dan melanggar perintah larangan-Nya. Setiap manusia
juga pada dasarnya mengetahui perkara-perkara yang betul
seperti menyembah Allah dan mentaati perintah larangan-
Nya. Akan tetapi manusia itu sendirilah yang memilih untuk

meletakkan dirinya di atas jalan kejahatan atau jalan
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ketakwaan.

Oleh kerana itu Allah memuji orang yang meletakkan
dirinya di atas jalan ketakwaan: “Sesungguhnya berjayalah
orang yang membersihkan dirinya (dengan amal shalih)”
dan Allah mencela orang yang meletakkan dirinya di atas
jalan kejahatan: “Dan sesungguhnya rugilah orang yang
mengotorinya (dengan kerja mungkar).” Akhirnya, orang
yang meletakkan dirinya di atas jalan ketakwaan akan
memperolehi ganjaran syurga dan orang yang meletakkan
dirinya di atas jalan kejahatan akan memperolehi balasan

neraka.

Ayat-ayat dari surah al-Syams ini menjadi dalil
bahawa syurga atau neraka adalah di atas pilihan seseorang.
Allah  Subhanahu waTa’ala  mencipta manusia dan
mengilhamkannya apa yang dapat membersihkan dirinya ke
arah ketakwaan dan syurga serta apa yang dapat mengotori
jiwanya ke arah kejahatan dan neraka. Maka berjayalah orang
yang memilih ketakwaan dan rugilah orang yang memilih

kejahatan.
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Soalan 27:

Minta dijelaskan maksud ayat al-Qur’an
dan hadis-hadis A/am al-Dzar.

Jawapan:

Alam al-Dzar merujuk kepada fasa selepas penciptaan
Nabi Adam ‘alaihissalam sebagaimana yang tertera dalam al-

Qur’an:
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Dan ingatlah ketika Tuhan-mu mengeluarkan zuriat
anak-anak Adam (turun-temurun) dari (tulang) belakang
mereka dan Dia jadikan mereka saksi terhadap diri mereka
sendiri, (sambil Dia bertanya dengan firman-Nya):

“Bukankah Aku tuhan kamu?” Mereka semua menjawab:
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“Benar (Engkaulah Tuhan kami), kami menjadi saksi.”

Yang demikian supaya kamu tidak berkata pada hari
kiamat kelak: “Sesungguhnya kami lalai (tidak diberi
peringatan) tentang (hakikat tauhid) ini.” Atau supaya
kamu tidak mengatakan: “Sesungguhnya ibu bapa kamilah
yang melakukan syirik dahulu sedang kami ialah keturunan
(mereka) yang datang kemudian daripada mereka. Oleh itu,
patutkah  Engkau  (wahai  Tuhan  kami)  hendak
membinasakan kami disebabkan perbuatan orang-orang

yang sesat itu?”

Dan demikianlah Kami menjelaskan ayat-ayat
keterangan Kami satu persatu (Supaya nyata Ssegala
kebenaran) dan supaya mereka kembali  (kepada
kebenaran). [al-A’raaf 7:172-174]

Ayat di atas menerangkan bahawa ketika Alam al-
Dzar, Allah Subhanahu waTa’ala dengan kekuasaan-Nya
telah mengeluarkan semua keturunan Adam — yakni semua
manusia — dan memperkenalkan diri-Nya sebagai tuhan
mereka. Setelah itu Allah bertanya: “Bukankah Aku tuhan
kamu?” Manusia semua menjawab: “Benar (Engkaulah

Tuhan kami), kami menjadi saksi.”
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Justeru semua manusia sama ada mereka sedar atau
tidak memiliki fitrah tauhid. Jauh di dalam sanubari, mereka
merasakan kehadiran satu tuhan yang mencipta dan
menguruskan alam ini dan diri mereka sendiri. Hanya di
antara manusia itu ada yang membenarkan fitrah tauhid
tersebut lalu beriman kepada Allah dan ada yang mengingkari
fitrah tauhid tersebut lalu menafikan Allah dan/atau

menyembah tuhan yang lain.

Pengenalan, pertanyaan dan persaksian ini Allah
lakukan pada Al/am al-Dzar supaya manusia kemudian pada
alam dunia masing-masing, jika mereka memilih untuk kafir
(ingkar) kepada Allah, mereka tidak akan dapat berhujah pada
alam akhirat kelak bahawa mereka tidak kenal kepada Allah.
Mereka tidak dapat berhujah kononnya: “Sesungguhnya
kami lalai (tidak diberi peringatan) tentang (hakikat tauhid)
/ni” kerana setiap seorang dari mereka pada Alam al-Dzar
telah diberi peringatan tentang tauhid, tentang Allah dan

mereka mempersaksikannya.

Pengenalan, pertanyaan dan persaksian ini Allah
lakukan pada A/am al-Dzar supaya manusia yang kafir pada

alam dunia masing-masing, pada alam akhirat kelak tidak
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akan dapat berhujah kononnya: “Sesungguhnya ibu bapa
kamilah yang melakukan syirik dahulu sedang kami ialah
keturunan (mereka) yang datang kemudian daripada
mereka.” Ini kerana setiap seorang dari mereka pada A/am al-
Dzar telah diberi peringatan tentang tauhid, tentang Allah dan

mereka mempersaksikannya.

Ayat 172-173 surah al-A’raaf di atas sekali lagi
menjadi dalil bahawa beriman atau kafir, syurga atau neraka
merupakan pilihan manusia. Allah Subhanahu waTa’ala telah
membantu pilihan tersebut dengan memperkenalkan diri-Nya
dan memastikan mereka mempersaksikan pengenalan tersebut
pada Alam al-Dzar. Hanya pada alam dunia, di antara
manusia ada yang memilih untuk beriman dan ada yang
memilih untuk kafir. Sesiapa yang memilih untuk kafir tidak
boleh memberi alasan mereka tidak kenal kepada Allah
kerana pada hakikatnya mereka sudah diperkenalkan pada

Alam al-Dzar.

Seandainya dikatakan iman dan kafir, syurga dan
neraka telah ditetapkan oleh Allah, maka sia-sialah peristiwa
Alam al-Dzar di atas. Tidak perlu Allah Subhanahu waTa’ala

memperkenalkan diri-Nya sebagai tuhan kepada semua
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manusia dan mengambil persaksian mereka. Orang yang kafir
kepada Allah pada alam dunia akan berhujah pada alam
akhirat bahawa kekafirannya adalah taqdir Allah dan tidak
memiliki kaitan sama ada dia telah diperkenalkan kepada
Allah atau tidak pada Alam al-Dzar. Tentu saja semua
andaian ini tidak benar kerana Allah telah menutupi ayat 172-
173 surah al-A’raaf di atas dengan kenyataan: Dan
demikianlah Kami menjelaskan ayat-ayat keterangan Kami
satu persatu (Ssupaya nyata segala kebenaran) dan Supaya
mereka kembali (kepada kebenaran).

Adapun hadis-hadis A/am al-Dzar, ia seperti berikut:
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Sesungguhnya Allah ¢Azza wa Jalla mencipta Adam
lalu Allah mengusap belakangnya dengan tangan kanan-
Nya hingga keluarlah darinya keturunan Adam. Kemudian
Allah berfirman: “Aku menciptakan mereka untuk masuk
syurga dan mereka akan beramal dengan amalan-amalan
ahli syurga.” Kemudian Allah kembali mengusap belakang
Adam hingga keluarlah darinya keturunan Adam. Setelah
itu Allah berfirman: “Aku menciptakan mereka untuk

masuk neraka dan mereka akan beramal dengan amalan-
amalan ahli neraka.”

Seorang laki-laki bertanya: “Wahai Rasulullah, lalu
untuk apa (kita) beramal?” Rasulullah shallallahu ‘alaihi
wasallam bersabda: “Sesungguhnya jika Allah ‘Azza wa
Jalla menciptakan seorang hamba untuk masuk ke dalam
syurga maka Dia akan menjadikannya beramal dengan
amalan ahli syurga sehingga dia mati dengan amalan ahli
syurga lalu dia dimasukkan dengan amalannya itu ke dalam
syurga.
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Dan jika Allah menciptakan seorang hamba untuk
masuk ke dalam neraka maka Dia akan menjadikannya
beramal dengan amalan ahli neraka sehingga dia mati
dengan amalan ahli neraka lalu dia dimasukkan dengan
amalannya itu ke dalam neraka.””*

Dalam sebuah hadis lain, seorang sahabat bertanya:
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“Wahai Rasulullah, adakah amalan-amalan itu
dimulai (oleh manusia) atau ditentukan oleh qadha?”

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam meénjawab:

“Sesungguhnya Allah mengeluarkan zuriat keturunan

40 Sahih: Dikeluarkan oleh Abu Daud dan beliau mendiamkannya.

Ia dinilai sahih oleh al-Albani dalam Shahih Sunan Abu Daud, hadis no:
4703 (Kitab al-Sunnah, Bab al-Qadar). Hadis ini juga dikeluarkan oleh
Ahmad dan ia dinilai sahih (Shahifi Ii ghairifi) oleh Syu’aib al-Arna’uth
dan rakan-rakan dalam semakan mereka ke atas Musnad Ahmad, hadis no:
311.

146



Adam dari belakang mereka kemudian menjadikan mereka
sebagai saksi atas diri mereka sendiri. Kemudian (Allah)
mengumpulkan mereka dalam kedua tapak tangan-Nya
seraya berfirman: ‘Mereka ini di dalam syurga dan mereka
ini di dalam neraka’. Maka ahli syurga akan
dipermudahkan beramal dengan amalan ahli syurga
sementara ahli neraka akan dipermudahkan dengan

amalan ahli neraka.””

Dalam sebuah hadis lain:

i)\

;‘}I}A Jb) coI@bu»ubJ\b\ché3Td.l>d:
GG UG Lgu Y, B ;y;’j Lgbf NpE S
)w@\};&k}wpbu&;mwﬁ)

“Sesungguhnya  Allah  mencipta Adam  lalu
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mengeluarkan  keturunannya dari  belakangnya dan
berfirman.: Mereka ini di dalam Syurga dan Aku tidak

4 Sahih: Dikeluarkan oleh Ibn Abi ‘Ashim dalam Kifab a/-Sunnah
dan sanadnya dinilai sahih oleh al-Albani dalam Zhilal al-Jannah fi
Takhrij al-Sunnah, hadis no: 168. Juga dikeluarkan oleh al-Baihaqi dalam
al-Qadha wa al-Qadar (Maktabah Syamilah v3.8), hadis no: 226 dan
berkata al-Baihaqi: “Ini lebih kuat”. Juga dikeluarkan oleh Ibn Baththal
dalam al-Ibanah ‘an Syari’ah al-Firqah al-Najiyyah (tahqig. ‘Utsman
Abd Allah Adam; Dar al-Rayah, Riyadh, 1418H; edisi PDF), hadis no:
1355 dan ia dinilai sahih oleh penfahgig.
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peduli, mereka ini di dalam neraka dan Aku tidak peduli.”
Maka seseorang bertanya: “Wahai Rasulullah, maka untuk

apa kita beramal?” Rasulullah menjawab: “Atas apa yang

ditaqdirkan.”"”

Demikian tiga hadis berkenaan A/am a/-Dzar. Hadis-
hadis ini berkaitan ilmu Allah Subhanahu waTa’ala. laitu,
sekalipun Allah telah memperkenal, bertanya dan mengambil
persaksian semua manusia tentang diri-Nya sebagai tuhan
mereka pada Alam al-Dzar, Allah dengan ilmu-Nya
mengetahui siapakah di antara manusia tersebut pada alam
dunia kelak akan beriman kepada-Nya hingga layak masuk
syurga dan siapakah di antara manusia tersebut pada alam
dunia kelak akan kafir kepada-Nya hingga layak masuk
neraka. Maka dengan ilmu-Nya itu Allah sudah mengetahui

siapakah ahli syurga dan siapakah ahli neraka.

Adapun kita manusia, kita tidak tahu apa yang Allah
sudah ketahui berkenaan amalan kita dan destinasi akhir Kkita,
sama ada syurga atau neraka. Maka kita berusaha untuk

beramal ma’aruf diikuti dengan doa dan harapan kita

42 Sahih: Dikeluarkan oleh Ahmad dan ia dinilai sahih (Shahif Ii
ghairihi) oleh Syuw’aib al-Arna’uth dan rakan-rakan dalam semakan
mereka ke atas Musnad Ahmad, hadis no: 17660.
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tergolong dalam ahli syurga. Sesiapa yang memilih kerja
mungkar dan/atau kafir kepada Allah, dia tidak boleh
berhujah dengan hadis-hadis A/am al-Dzar pada alam akhirat
kelak. Ini kerana ketika di alam dunia, dia tidak tahu apa yang
Allah sudah ketahui, lalu dia yang memilih untuk membuat
kerja mungkar dan/atau kafir kepada Allah. Ini sebagaimana
yang telah dijelaskan dalam soalan “Bolehkah kerja mungkar

disandarkan kepada Allah?”

Ringkas kata, hadis-hadis A/am al-Dzar menerangkan
kehebatan ilmu Allah Subhanahu waTa’ala sehingga sejak
awal Allah sudah mengetahui siapakah ahli syurga dan
siapakah ahli neraka. Kita sebagai manusia tidak tahu apa
yang sudah Allah ketahui, maka kita terus beramal sebagai
menterjemahkan fitrah tauhid yang sudah sedia ada dalam diri

kita.
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Soalan 28:

Saya pernah membaca hadis bahawa

seseorang masuk syurga bukan kerana
amalannya tetapi rahmat Allah? Saya kini keliru,
adakah seseorang itu masuk syurga kerana ia
sudah ditulis oleh Allah, kerana amalannya atau
kerana rahmat Allah?

Jawapan:

Benar, dalam sebuah hadis dinyatakan bahawa

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam bersabda:

“Tidak ada seorangpun yang memasuki syurga
kerana amalannya.” Maka (Seseorang) berkata: “Tidak

juga anda wahai Rasulullah?” Baginda menjawab: “Tidak
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juga aku kecuali bila Rabbku melimpahkan rahmat
kepadaku.””?

Walau bagaimanapun Allah Subhanahu waTa’ala
telah berfirman, bahawa dikatakan kepada orang-orang yang
memasuki syurga pada Hari Akhirat kelak:

LSRN TG B S a1 S o

ltulah Syurga yang diberikan kamu mewarisinya
dengan sebab apa yang kamu telah kerjakan. [al-A’raaf
7:43]

Maksud di antara hadis Rasulullah shallallahu ‘alaihi
wasallam di atas dan ayat ketujuh surah al-A’raaf adalah,
seseorang itu dengan amalannya akan diberi ganjaran syurga.
Namun amalan manusia amatlah kecil berbanding kebesaran
ganjaran syurga yang Allah sediakan. Justeru amalan
seseorang sahaja tidak akan cukup untuk melayakkan dirinya
menikmati segala yang ada di dalam syurga. Akan tetapi
dengan rahmat Allah jualah seseorang itu dapat memasuki

syurga dan menikmati segala anugerah di dalamnya.

2 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
5037 (Kitab Shifat al-Qiyamah, Bab seseorang tidak akan masuk syurga
dengan amalnya, tetapi dengan rahmat Allah.)
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Syaikh Hafiz bin Ahmad al-Hikami rahimahullah
(1377H) menerangkan:

Tidak ada pertentangan di antara dua dalil
tersebut (ayat ketujuh surah al-A'raaf dan hadis
Rasulullah). Ini kerana huruf ba dalam ayat ketujuh
surah al-A'raaf adalah ba sababiyyah yang menunjukkan
sebab masuk syurga. Amal shalih memang merupakan
sebab masuk syurga. Sebuah hasil muncul tentu dengan

sebabnya.

Apa yang dinafikan dalam hadis adalah ba
tsamniyyah yang menunjukkan syurga adalah pampasan
kepada amal shalih. Ini kerana sekalipun seorang hamba
diberikan umur panjang sepanjang usia dunia lalu dia
terus menerus melakukan puasa pada siang hari dan solat
pada malam hari serta menjauhi semua kerja mungkar,
seluruh amalannya itu tidak cukup untuk mengimbangi
nikmat terkecil yang diberikan Allah kepadanya di dalam

syurga.**

“ ‘Alam al-Sunnah  al-Manshurah [i ['tiqadi al-Tha’ifah al-
Najiyyah al-Manshurah (edisi terjemahan oleh Abu Umar Basyiir atas
judul Buku Pintar Agidah Ahlussunnah, at-Tibyan, Solo), ms. 192 dengan
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Kesimpulannya, Allah Subhanahu waTa’ala sejak
azali sudah mengetahui siapakah di kalangan hamba-Nya
yang akan memasuki syurga. Sebagai manusia, kita tidak tahu
sama ada akan memasuki syurga atau neraka. Justeru
hendaklah kita beramal, nescaya Allah akan membalas
amalan kita itu dengan syurga. Namun anugerah syurga jauh
lebih besar berbanding amalan kita, maka janganlah kita
anggap syurga itu adalah pampasan (compensation) ke atas
amalan kita. Ia sebenarnya adalah rahmat Allah yang

melimpah-limpah kepada kita.

beberapa suntingan bahasa oleh penulis. Bandingkan juga dengan
penjelasan penulis terhadap hadis yang sama dalam buku Kaédah
Memahami Hadis-Hadis Musykil.
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Soalan 29:

Rakan saya menceritakan bahawa

kadangkala kita beramal shalih sehingga layak
memasuki syurga tetapi di akhir hayat Allah
mentaqdirkan kita masuk neraka. Benarkah?
Jika benar tolong jelaskan hakikat sebenar
kerana kenyataan di atas kelihatan amat zalim.

Jawapan:

Cerita di atas merupakan kefahaman zahir dari hadis

berikut:
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Sesungguhnya salah seorang di antara kalian
dihimpun dalam perut ibunya selama empat puluh hari,

kemudian menjadi seqgumpal darah dalam tempoh itu,
kemudian menjadi segumpal daging dalam tempoh itu.

Kemudian  Allah  mengutus  malaikat  dan
diperintahkan dengan empat perkara: rézekinya, ajalnya,
sengsara ataukah bahagia. Demi Allah, sesungguhnya
salah seorang di antara kalian atau seseorang itu
mengamalkan amalan-amalan penghuni neraka sehingga
tak ada jarak antara dia dan neraka selain sehasta atau
sejengkal tetapi (taqdir yang sedia tertulis dalam) kitab
mendahuluinya sehingga dia mengamalkan amalan
penghuni syurga lalu memasukinya. Dan sesungguhnya
ada seseorang yang mengamalkan amalan-amalan
penghuni syurga sehingga tak ada jarak antara dia dan
neraka selain sehasta atau dua hasta, lantas (taqdir yang
sedia tertulis dalam) kitab mendahuluinya sehingga dia
melakukan  amalan-amalan  penghuni  neraka lalu
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memasukinya.”

Secara zahir hadis di atas seolah-olah zalim, namun
maksud sebenar hadis dijelaskan oleh Rasulullah shallallahu

‘alaihi wasallam dalam sebuah hadis yang lain:

2y A A G e B e ] 50 o)
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Sesungguhnya ada seseorang yang mengamalkan
amalan ahli syurga berdasarkan apa yang nampak pada
manusia akan tetapi dia adalah dari golongan ahli neraka.
Dan ada seseorang yang mengamalkan amalan ahli neraka

berdasarkan apa yang nampak oleh manusia akan tetapi dia
adalah dari golongan ahli syurga.*®

Berdasarkan hadis kedua ini, dapatlah difahami
bahawa apabila hadis pertama menyebut: “...sesungguhnya
salah seorang di antara kalian atau seseorang itu
mengamalkan amalan-amalan penghuni neraka...”, ia

4 Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
6105 (Kitab al-Qadar, Bab berkenaan taqdir).
46 Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:

2683 (Kitab al-Jihad wa al-Siyar, Bab jangan berkata “si fulan syahid”).
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hanyalah pada pandangan dan ukuran manusia. Padahal
mungkin orang itu tidak tahu, terpaksa atau lupa. Lalu Allah
hendak menunjukkan hakikat sebenar maka ditaqdirkan:
“...dia mengamalkan amalan penghuni syurga lalu

memasukinya.”

Demikian juga, apabila hadis pertama menyebut:
“...Dan sesungguhnya ada seseorang yang mengamalkan
amalan-amalan penghuni Syurga...”, ia hanyalah pada
pandangan dan ukuran manusia. Padahal mungkin orang itu
tidak ikhlas atau amalannya tidak menepati sunnah. Lalu
Allah  hendak menunjukkan hakikat sebenar maka
ditaqdirkan: “...dia melakukan amalan-amalan penghuni
neraka lalu memasukinya.”

Berikut dikemukakan satu contoh agar hadis di atas
dapat lebih difahami dan diterapkan dalam kehidupan harian
kita.
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Daripada Sahal bin Sa'ad As-Sa'idi radhiallahu
‘anh, bahawa Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam
bertembung dengan kaum musyrikin lalu saling berperang.
Ketika Rasulullah shallallahu 'alaihi wasallam bergabung
dengan bala tentera baginda dan musuhnya pun bergabung
kepada bala tentera mereka (masing-masing berehat
sebentar), terdapat seorang lelaki dari kalangan sahabat
Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam yang tidak
membiarkan musuh berlalu begitu saja melainkan dia
mengejar dan menyerang musuh dengan pedangnya.
Sahabat Rasulullah yang lain berkata: “Pada hari ini tidak
ada seorang pun di antara kita yang mendapat ganjaran
pahala sebagaimana yang didapati oleh fulan (yang berani)
ini.”
Namun Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam
bersabda. "Ketahuilah sungguh dia termasuk dari golongan
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ahli neraka’'. Lalu ada seorang lelaki di tengah-tengah
orang ramai berkata: “Aku akan ikut menemaninya (dan
perhatikan segala tindakannya).”

(Sahal menerangkan): “Maka lelaki itu pergi
bersamanya sehingga apabila dia (sahabat yang berani itu)
berhenti lelaki itu pun berhenti bersamanya dan apabila dia
maju menyerang lelaki itu pun ikut menyerang bersamanya.
(Setelah beberapa ketika) dia terluka sangat parah sehingga
menghampiri maut. Maka dia meletakkan pedangnya di
tanah dan ujung pedangnya yang tajam diletakkan di
antara dadanya lalu dia membunuh dirinya sendiri.”

Maka lelaki yang ikut menemaninya itu pergi
menemui Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam dan
berkata: “Aku bersaksi bahawa anda benar-benar utusan
Allah.” Rasulullah bertanya: “Kenapa kamu berkata
begitu?” Dia menjawab. "Lelaki (berani) yang anda
sebutkan tadi benar-benar dari kalangan ahli neraka.”
Orang-orang (di sekitar) hairan mendengar ucapannya itu.
Lelaki itu menambah: “Aku menjadi saksi bagi kalian. Aku
telah keluar untuk memperhatikan tindakan (sahabat yang
berani itu), kemudian aku mendapati dia dalam keadaan
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luka yang sangat parah sehingga menghampiri maut. Dia
meletakkan pedangnya di tanah dan ujung pedangnya yang
tajam diletakkan di antara dadanya lalu dia membunuh

dirinya sendiri.”

Maka pada kesempatan itu juga Rasulullah
shallallahu 'alaihi wasallam bersabda. “Sesungguhnya ada
seseorang yang mengamalkan amalan ahli  syurga
berdasarkan apa yang nampak pada manusia akan tetapi
dia adalah dari golongan ahli neraka. Dan ada seseorang
yang mengamalkan amalan ahli neraka berdasarkan apa
yang nampak oleh manusia akan tetapi dia adalah dari
golongan ahli syurga.””’

Dalam hadis di atas, salah seorang sahabat Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam dengan berani telah memerangi
orang-orang musyrikin. Akan tetapi apabila sahabat yang
berani itu cedera parah, dia telah membunuh dirinya sendiri
padahal Islam melarang tegas tindakan sedemikian.

Membunuh diri sendiri menyebabkan dia memasuki neraka.

Pada pandangan dan ukuran para sahabat yang lain,

4 Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
2683 (Kitab al-Jihad wa al-Siyar, Bab jangan berkata “si fulan syahid”).
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sahabat yang berani itu pasti memperoleh ganjaran syurga.
Akan tetapi mereka tidak tahu niat di dalam hatinya, adakah
ikhlas kerana Allah atau mencari pujian manusia. Lalu Allah
menunjukkan hakikat sebenar bahawa dia tidak ikhlas, tidak
sanggup melalui kesakitan, tidak sanggup menerima
kekalahan, tidak sanggup menanggung malu sehingga

membunuh dirinya sendiri.

Hadis di atas merupakan contoh Sgseorang yang
mengamalkan amalan-amalan penghuni syurga sehingga
lak ada jarak antara dia dan neraka selain sehasta atau dua
hasta, lantas (taqdir yang sedia tertulis dalam) kitab
mendahuluinya sehingga dia melakukan amalan-amalan
penghuni neraka lalu memasukinya.

Membunuh diri sendiri merupakan satu kesalahan
besar di dalam Islam. Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam
mengingatkan:
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Sesiapa membunuh dirinya dengan suatu (alat)

maka Allah akan menyiksanya dengan alat tersebut di
dalam neraka Jahannam.*®

Hadis di atas juga memperingatkan kita untuk tidak

“® Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifnya, hadis no: 161
(Kitab al-Iman, Bab haramnya bunuh diri dan bahwa barangsiapa
membunuh dirinya dengan sesuatu).
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menggelar seseorang sebagai “Asy-Syahid” kerana kita tidak
tahu hakikat sebenar di sebalik kematiannya. Imam al-
Bukhari rahimahullah (256H) memberi judul hadis di tersebut
sebagai: Jangan berkata “si fulan syahid”.

Sebelum mengakhiri jawapan terhadap soalan ini,
ingin ditambah bahawa hadis-hadis yang dikemukakan di atas
memiliki beberapa pengajaran penting:

1. Jangan beranggapan orang yang banyak melakukan
amal shalih akan terus memasuki syurga. Kita tidak
tahu hatinya dan tidak tahu sama ada semua
amalannya itu bertepatan dengan sunnah Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam. Mungkin sahaja hatinya
mengharap pujian manusia dan/atau amalannya
merupakan satu bid’ah. Apa yang patut kita lakukan
ialah berdoa agar orang itu mendapat ganjaran syurga.

2. Jangan beranggapan orang yang banyak melakukan
kerja mungkar akan terus memasuki neraka. Kita tidak
tahu sama ada dia suka atau terpaksa, mengetahui atau
jahil, ingat atau lupa. Apa yang patut kita lakukan

ialah menegur dan menasihatinya.

3. Ahl al-Sunnah wa al-Jamaah tidak menentukan

seseorang itu ahli syurga atau ahli neraka.
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Soalan 30:

Hidayah, adakah ia taqdir Allah atau
pilihan manusia? Ada sebahagian orang enggan
berdakwah dengan hujah hidayah adalah taqdir

Allah, maka tak perlu kita bersusah payah dalam
urusan yang merupakan hak Allah.

Jawapan:

Di sisi Ahl al-Sunnah wa al-Jamaahhidayah terbahagi

kepada dua jenis:
Pertama: Hidayah Taufig.

Hidayah 7aufiq ialah hidayah yang Allah Subhanahu
waTa’ala masukkan ke dalam hamba-hamba-Nya yang

terpilih. Allah berfirman:
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Katakanlah: Timur dan barat adalah kepunyaan
Allah; Allah yang memberikan hidayah-Nya kepada sesiapa
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yang dikehendaki-Nya ke jalan yang lurus. [al-Bagarah
2:142]
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Yang demikian itu ialah hidayah Allah, yang
dengannya Dia memimpin sesiapa yang dihendaki-Nya dari
hamba-hamba-Nya. [al-An’aam 6:88]

Hidayah 7aufig Allah berikan kepada sesiapa di
kalangan hamba-Nya yang Allah ketahui sudi wuntuk
menerimanya. Di antara hamba-hamba tersebut ialah para
Rasul, Nabi dan wakil-wakil serta para pembela agama Allah

di muka bumi ini. Allah Subhanahu waTa ala berfirman:

Ay el e sl Ausz.;ij;:;;f;ﬂsx@qv@\
. Ogg;@.du; L
Sesungguhnya engkau tidak berkuasa memberi
hidayah kepada sesiapa yang engkau kasihi tetapi Allah
Jjualah yang berkuasa memberi hidayah kepada sesiapa
yang dikehendaki-Nya; dan Dialah jua yang lebih
mengetahui akan orang-orang yang mahu menerima
hidayah. [al-Qashash 28:56]
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Kedua: Hidayah Bayan.

Hidayah Bayan ialah hidayah yang Allah Subhanahu
waTa’ala berikan kepada manusia, akan tetapi terpulang
kepada manusia sama ada untuk menerimanya atau
menolaknya. Bayan bererti penjelasan, di mana Allah telah
memberi banyak penjelasan melalui kitab-kitab-Nya, lisan
para Rasul dan Nabi-Nya serta melalui hujah para wakil dan
pembela agama-Nya. Termasuk dalam Hidayah Bayan ialah
ayat-ayat, yakni bukti-bukti penciptaan Allah di alam ini
sehingga sesiapa yang merenunginya dan memikirkannya

pasti akan beriman kepada Allah Subhanahu waTa ala.

Hidayah  Bayan merupakan pilihan manusia,
sebagaimana firman Allah Subhanahu waTa’ala pada saat

menurunkan ibu bapa manusia (Adam dan Hawa) ke bumi:

D Y el L 6

Kami berfirman lagi: “Turunlah kamu semuanya

dari Syurga itu! Kemudian apabila datang kepada kamu
hidayah daripada-Ku, maka sesiapa yang mengikuti

hidayah-Ku itu nescaya tidak ada kebimbangan terhadap
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mereka dan mereka pula tidak akan berdukacita.” [al-
Bagarah 2:38]

Justeru hidayah atau kesesatan, Islam atau Kkafir,
adalah pilihan seseorang:
G s L Ll e 10 L B

Dan katakanlah: “Kebenaran itu ialah yang datang
dari Tuhan kamu, maka sesiapa yang mahu beriman,
hendaklah dia beriman dan sesiapa yang mahu kufur

ingkar, biarlah dia mengingkarinya.” [al-Kaht 18:29]

Seterusnya Allah Subhanahu waTa’ala berfirman:
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Kalaulah kamu kafir, maka ketahuilah bahawa
sesungguhnya Allah tidak berhajatkan kamu dan Dia tidak
redhakan hamba-hamba-Nya berkeadaan kafir. Dan jika

kamu bersyukur, Dia meredhainya bagi kamu. [al-Zumar
39:07]

Justeru jika seseorang itu memilih kekafiran, Allah

tidak meredhainya. Sebaliknya jika seseorang itu memilih
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keimanan, yakni melalui kesyukurannya itu dia mengakui
kebesaran Allah yang mengurniakan kepadanya semua nikmat
dalam kehidupan ini, Allah meredhainya. Sayang sekali,

manusia memilih untuk menolak hidayah Allah ini:
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Dan tiada yang menghalang manusia daripada
beriman, ketika datang hidayah kepada mereka dan dari
memohon ampun kepada Tuhan mereka, melainkan
(kerana mereka) menunggu didatangi azab yang
memusnahkan yang telah menimpa orang-orang dahulu
atau didatangi azab yang dilihat dan dihadapi. [al-Kahf
18:55]

Perhatikan sikap kaum Thamud yang menolak hidayah
Allah:

XD e A A 5
Adapun kaum thamud, maka Kami beri hidayah

kepada mereka, lalu mereka mengutamakan kesesatan dari
hidayah. [Fussilat 41:17]
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Ayat-ayat di atas menunjukkan manusia sejak awal
boleh memilih sama ada untuk menerima atau menolak
hidayah Allah. Hidayah yang boleh diterima atau ditolak ini
dinamakan Hidayah Bayan.

Sesiapa yang memilih untuk menerima hidayah, Allah
Subhanahu waTa’ala akan “menyambut” pemilihan itu
dengan tambahan hidayah daripada-Nya. Sesiapa yang
berusaha untuk menelaah al-Qur’an, Allah akan memberikan
kepada dia kefahaman yang baik lagi mendalam terhadap al-
Qur’an. Sesiapa yang berusaha untuk menghafal dan
mengamalkan hadis, Allah akan membantu hafalannya dan
memudahkan pengamalannya. Demikianlah seterusnya,
sesiapa yang berusaha untuk memperbaiki agamanya, Allah
akan memimpinnya. Allah Subhanahu waTa’ala nyatakan di

dalam al-Qur’an:
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Dan Allah akan menambahi hidayah bagi orang-
orang yang menurut jalan hidayah. [Maryam 19:76]
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Dan orang-orang yang menerima hidayah, Allah
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menambahi mereka dengan hidayah serta memberi kepada
mereka (dorongan) untuk mereka bertakwa. [Muhammad
47:17]

A o A R W e
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Dan  orang-orang  yang  berusaha  dengan
bersungguh-sungguh kerana memenuhi kehendak agama
Kami, sesungguhnya Kami akan memberi hidayah ke jalan-
jalan Kami dan sesungguhnya (pertolongan dan bantuan)
Allah adalah berserta orang-orang yang berusaha
membaiki amalannya. [al-Ankabut 29:69]

Perhatikan sikap para pemuda yang pergi bersembunyi
di dalam gua demi menjaga iman dan agama mereka. Allah
membalasnya dengan tambahan hidayah:
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Kami ceritakan kepadamu perihal mereka dengan
benar; sesungguhnya mereka itu orang-orang muda yang
beriman kepada Tuhan mereka dan kami tambahi mereka
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dengan hidayah. [al-Kahf 18:13]

Demikian juga, apabila seseorang itu memilih untuk
bertaqwa kepada Allah, Allah akan memberikan kepadanya
hidayah dalam bentuk a/-Furgan, iaitu kemampuan untuk

membezakan antara yang benar dan salah:

X
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Wahai orang-orang yang beriman! Jika kamu
bertakwa kepada Allah, nescaya la mengadakan bagi kamu
(petunjuk) yang membezakan antara yang benar dengan
yang salah dan menghapuskan kesalahan-kesalahan kamu,
serta mengampunkan (dosa-dosa) kamu dan Allah
(sememangnya) mempunyai limpah kurnia yang besar. [al-
Anfal 8:29]
Merujuk kepada soalan asal, di antara hidayah ada
yang merupakan taqdir Allah dan ini disebut sebagai Hidayah

Taufig. Di antara hidayah ada yang merupakan pilihan
manusia dan ini disebut Hidayah Bayan.

Dari sudut yang lain, semua hidayah termasuk dalam

taqdir Allah Subhanahu waTa’ala. Sejak azali Allah
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mengetahui siapakah di antara hamba-Nya yang akan
diberikan hidayah, memilih hidayah atau menolak hidayah.
Hidayah 7aufig merupakan kehendak a/-Syar’iyyah dan al-
Kauniyyah, di mana ia adalah kehendak yang Allah sukai lagi
pasti terjadi. Hidayah Bayan merupakan kehendak a/-
Syar’iyyah, di mana ia adalah kehendak yang Allah sukai
namun tidak semestinya terjadi. Allah menyerahkan kepada

manusia untuk memilihnya.

Adapun orang yang enggan berdakwah dengan alasan
hidayah adalah urusan dan hak Allah semata-mata, maka dia
tidak tahu membezakan antara Hidayah 7aufig dan Hidayah
Bayan. Apabila kita berdakwah, kita bertindak sebagai “agen”
Hidayah Bayan. Kita menjelaskan kepada manusia tentang
Allah sebagai pencipta segala-galanya (7auhid al-
Rububiyyah) dan hak Allah untuk disembah dengan betul
tanpa disekutui oleh apa-apa lain (7auhid al-Uluhiyyah). Kita
juga memperkenalkan manusia akan sifat-sifat Allah, agar
mereka menyembah tuhan yang benar-benar dikenali ( 7auhid
al-Asma’ wa al-Shifab).

Sebagai agen Hidayah Bayan, kita berusaha untuk

memberikan penjelasan yang tepat, lengkap dengan hujah
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tetapi penuh dengan hikmah. Semua ini kita usahakan agar
orang yang kita dakwahkan sudi untuk memilih hidayah,
yakni memilih Islam. Mari kita perhatikan ayat berikut yang
membezakan antara Hidayah Bayan yang diperintahkan ke
atas kita untuk menyampaikannya dan Hidayah 7aufiq yang
bukan merupakan urusan kita:
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Serulah ke jalan Tuhanmu dengan hikmah
kebijaksanaan dan nasihat pengajaran yang baik dan
berbahaslah dengan mereka (yang engkau serukan itu)
dengan cara yang lebih baik, sesungguhnya Tuhanmu
Dialah jua yang lebih mengetahui akan orang yang sesat
dari jalan-Nya dan Dialah jua yang lebih mengetahui akan

orang-orang yang mahu menéerima hidayah. [al-Nahl
16:125]

Firman Allah: “Serulah ke jalan Tuhanmu dengan
hikmah kebijaksanaan dan nasihat pengajaran yang baik
dan berbahaslah dengan mereka (yang engkau serukan itu)
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dengan cara yang lebih baik...” merujuk kepada Hidayah
Bayan di mana kita dituntut untuk menjelaskan dengan
hikmah, nasihat dan perbahasan yang baik. Semoga dengan
penjelasan sedemikian, orang akan memilih untuk menerima

hidayah yang kita sampaikan.

Firman Allah: “...sesungguhnya Tuhanmu Dialah
jua yang lebih mengetahui akan orang yang sesat dari
jalan-Nya dan Dialah jua yang lebih mengetahui akan
orang-orang yang mahu menerima hidayah” merujuk
kepada Hidayah 74ufig di mana hanya Allah yang mampu
memasukkan hidayah ke dalam hamba-hamba pilihan-Nya.
Ini bukan urusan kita kerana kita tidak mampu memasukkan

hidayah ke dalam diri seseorang.

Justeru dalam rangka berdakwah, kita diperintahkan
mengajak manusia memilih hidayah (Hidayah Bayan). Kita
tidak diperintahkan memasukkan hidayah ke dalam orang
yang kita dakwahkan (Hidayah 7a4ufiq) kerana Allah
Subhanahu waTa ala sejak awal telah menyatakan:

4 FG T o8 o8 . 0T . o
-9‘:‘“::;:'2’95#2:%‘3@);'-:"*;&%‘&4

Bukanlah  kewajibanmu  menjadikan  mereka
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mendapat hidayah, akan tetapi Allah-lah yang memberi
hidayah siapa yang dikehendaki-Nya. [al-Baqgarah 2:272]

Apabila orang yang kita dakwahkan bersetuju memilih
hidayah yang kita seru, sampai dan jelaskan kepadanya, maka
ia adalah sesuatu yang amat baik sebagaimana sabda

Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam:
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Demi Allah, apabila ada satu orang saja yang Allah

berikan hidayah melalui dirimu maka itu lebih baik bagimu
daripada unta-unta merah (yang paling bagus).*

Ertinya, hidayah itu milik Allah. Apabila kita sebagai
agen berjaya meyakinkan seseorang untuk memilih hidayah
sehingga dengan itu Allah memberikan hidayah kepadanya,
itu adalah satu keutamaan yang amat baik bagi diri kita.

Segala puji bagi Allah.

Apabila seseorang itu tidak membezakan antara

49 Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
2787 (Kitab al-Jihad wa al-Siyar, Bab keutamaan orang yang
menyebabkan orang lain masuk Islam).
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Hidayah 7aufig dan Hidayah Bayan, dia akan menganggap
hidayah ialah wurusan Allah semata-mata lalu segera
menyalahkan Allah apabila orang yang dia dakwahkan

enggan menerima hidayah.

Berbeza dengan orang yang membezakan antara
Hidayah 7aufig dan Hidayah Bayan, dia mengetahui
peranannya ialah menyampaikan Hidayah Bayan dan akan
menganalisa dirinya sendiri andai orang yang dia dakwahkan
enggan menerima hidayah. Ini kerana pilihan terima atau
tolak kerap kali memiliki kaitan dengan cara dia

menyampaikan hidayah tersebut.
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Soalan 31:

Bagaimana pula dengan kesesatan, adakah

ia taqdir atau pilihan manusia? Jika ia
merupakan taqdir Allah, bukankah tidak adil
Allah memasukkan orang yang Dia sesatkan ke
dalam neraka?

Jawapan:

Sebagaimana hidayah, kesesatan juga terbahagi

kepada dua kategori:
Pertama:

Allah  Subhanahu waTa’ala dengan segala ilmu,
kekuasaan, hikmah dan rahsia memberi hidayah (faufiq)
kepada hamba-hamba-Nya yang terpilih dan menyesatkan
sesiapa di kalangan hamba-hamba-Nya yang terpilih. Allah
menyatakan hakikat ini:
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Maka Allah menyesatkan sesiapa yang dikehendaki-
Nya, juga memberi hidayah kepada sesiapa yang
dikehendaki-Nya, dan Dialah jua Yang Maha Kuasa, lagi
Maha Bijaksana. [Tbrahim 14:04]
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Dan jika Allah menghendaki, tentulah Dia

menjadikan  kamu satu umat, akan tetapi Allah

menyesatkan sesiapa yang dikehendaki-Nya dan memberi

petunjuk kepada sesiapa yang dikehendaki-Nya dan

sesungguhnya kamu akan ditanya kelak tentang apa yang
kamu telah kerjakan. [al-Nahl 16:93]
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Sesungguhnya Allah menyesatkan sesiapa yang
dikehendaki-Nya dan Dia juga memberi hidayah kepada
sesiapa yang dikehendaki-Nya. Oleh itu janganlah engkau
membinasakan dirimu kerana menanggung dukacita
terhadap kesesatan mereka. Sesungguhnya Allah Maha
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Mengetahui akan apa yang mereka kerjakan. [Fatir 35:08]

Sebahagian manusia sengaja Allah sesatkan agar
menjadi ujian bagi sebahagian yang lain. Ini kerana dengan
kesesatan itu dapat dinilai sikap manusia apakah mereka
mendiamkannya, mengikutinya atau berusaha untuk

membetulkannya.

Sebagai contoh, Allah Subhanahu waTa’ala sengaja
menjadikan bagi umat Islam musuh-musuh yang memerangi
mereka. Padahal Allah mampu menjadikan umat Islam tidak
memiliki musuh langsung atau Allah sendiri yang
membinasakan musuh-musuh tersebut. Akan tetapi sengaja

Allah biarkan agar ia menjadi ujian kepada umat Islam:
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Demikianlah, dan sekiranya Allah menghendaki

tentulah Dia membinasakan mereka (dengan tidak payah
kamu memeranginya); tetap/ Dia hendak menguji
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sebahagian kamu dengan sebahagian yang lain. Dan orang-
orang yang telah berjuang serta qugur syahid pada jalan
Allah (mempertahankan agamanya), maka Allah tidak

sekali-kali akan mensia-siakan amal-amal mereka.

Allah akan memberi hidayah (pimpinan) kepada
mereka yang berjuang dan memperbaiki keadaan mereka
serta memasukkan mereka ke dalam syurga yang telah
dijanjikan dan diterangkan sifat-sifatnya kepada mereka.
Wahai orang-orang yang beriman, kalau kamu membela
(agama) Allah nescaya Allah membela kamu (untuk
mencapal kemenangan) dan meneguhkan tapak pendirian
kamu. [Muhammad 47:04-07]

Perhatikan, Allah Subhanahu waTa’ala  boleh
membinasakan musuh-musuh Islam dan ini tentu mudah bagi
Allah. Akan tetapi sengaja Allah membiarkan musuh-musuh
tersebut agar dapat diuji siapakah di kalangan umat Islam
yang akan ke hadapan memerangi mereka. Dengan adanya
musuh-musuh itu, umat Islam berpeluang untuk meraih
pembelaan, peneguhan, hidayah, islah, mati syahid dan
syurga. Bayangkan musuh-musuh itu Allah sendiri yang

binasakan, maka umat Islam tidak berpeluang meraih apa-apa
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kehebatan.

Demikianlah juga, Allah Subhanahu waTa’ala
menjadikan sebahagian dari manusia sesat lagi menyeru
kepada kesesatan. Ini disengajakan sebagai ujian kepada umat
Islam siapakah di antara mereka yang berlepas tangan,
siapakah yang memilih ke arah jalan yang sesat itu dan
siapakah yang berusaha untuk membasmikan kesesatan yang

diseru serta memperingatkan orang lain dari kesesatan itu.

Adapun persoalan adil atau tidak, maka ia terpulang
kepada Allah Subhanahu waTa’ala kerana Dialah tuhan yang
Maha Adil. Orang yang Allah pilih untuk menjadi sesat,
mungkin saja Allah berikan hidayah pada kemudian hari
sehingga dia kembali ke jalan yang benar. Bukankah hati
manusia ini berada di antara jari-jari Allah, sebagaimana yang

dijelaskan oleh Rasulullah shallallahu ‘alaihi wassalam:
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“Sesungguhnya hati-hati semua manusia terletak di
antara dua jari di antara jari-jemari al-Rahman (Allah)
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sebagai satu hati. Allah memalingkannya ke arah mana
yang Dia kehendaki.,” Kemudian Rasulullah shallallahu
‘alaihi wassalam berdoa: “Wahai Allah yang memalingkan

hati, palingkanlah hati kami ke arah mentaati Engkau.”"°

Atau mungkin saja Allah limpahkan rahmat-Nya pada
Hari Akhirat kelak sehingga dia bebas dari hukuman neraka:
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Allah berfirman: “Azab-Ku akan Aku timpakan
kepada sesiapa yang Aku kehendaki dan rahmat-Ku
meliputi tiap-tiap sesuatu.” [al-A’raaf 7:156]
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Dia memasukkan sesiapa yang dikehendaki-Nya ke
dalam rahmat-Nya dan orang-orang yang zalim, Dia
menyediakan untuk mereka azab seksa yang tidak terperi
sakitnya. [al-Insan 76:31]

30 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4798 (Kitab al-Qadar, Bab Allah memalingkan hati sebagaimana yang
dikehendaki-Nya).
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Oleh itu jangan berlaku zalim dengan menuduh Allah
tidak adil, kekuasaan dan keadilan Allah Swubhanahu

waTa’ala berada jauh dari jangkauan kita.
Kedua:

Jika orang yang memilih hidayah maka Allah tambahi
hidayah kepadanya, maka sesiapa yang memilih kesesatan
maka Allah tambahi kesesatan kepadanya. Mari kita kaji
beberapa firman Allah berkenaan kesesatan kategori kedua
ini. Terhadap orang yang memilih untuk meletakkan sifat
munafik dalam hati mereka, Allah tambahkan lagi penyakit

itu dalam hati mereka:
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Dan di antara manusia (yang munafik) ada yang
berkata: “Kami telah beriman kepada Allah dan kepada
hari akhirat”; padahal meréka sebenarnya tidak beriman.

Mereka hendak memperdayakan Allah dan orang-orang
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yang beriman, padahal mereka hanya memperdaya dirinya
sendiri sedangkan mereka tidak menyedarinya. Dalam hati
mereka terdapat penyakit maka Allah tambahkan lagi
penyakit itu kepada mereka dan mereka pula akan beroleh
azab seksa yang tidak terperi Ssakitnya, dengan sebab
mereka berdusta (dan mendustakan kebenaran). [al-Bagarah
2:08-10]

Terhadap orang yang memilih untuk tidak beriman
kepada Hari Akhirat, Allah menghalang mereka daripada

memahami al-Qur’an:
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Dan apabila engkau membaca Al-Quran, Kami
jadikan di antara kamu dan orang-orang yang tidak
beriman kepada Hari Akhirat dinding yang tidak dapat
dilihat dan Kami jadikan tutupan yang berlapis-lapis atas
hati mereka juga penyumbat pada telinga mereka yang

menghalang mereka dari memahami dan mendengar

184



kebenaran Al-Quran dan sebab itulah apabila engkau
menyebut nama Tuhanmu Sahaja di dalam Al-Quran,
mereka berpaling undur melarikan diri. [al-Isra’ 17:45-46]

Terhadap orang yang memilih untuk berpaling dari
ayat-ayat al-Qur’an sesudah dia diberi peringatan dengannya,

maka Allah jadikan tutupan di atas hati dan telinga mereka:
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Dan tidaklah ada yang lebih zalim daripada orang

3

yang diberi ingat dengan ayat-ayat Tuhannya, lalu dia
berpaling daripadanya dan Ilupa akan apa yang telah
dilakukan oleh  kedua tangannya,  sesungguhnya
(disebabkan sikap mereka itu) Kami jadikan tutupan
berlapis-lapis atas hati mereka, menghalang mereka
daripada memahaminya dan (Kami jadikan) pada telinga
mereka penyumbat (yang menyebabkan mereka pekak) dan
Jika engkau menyeru mereka kepada hidayah, maka dengan
keadaan yang demikian, mereka tidak sekali-kali akan
beroleh hidayah selama-lamanya. [al-Kahf 18:57]
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Sekali lagi, terhadap orang yang mengabaikan ayat-
ayat al-Qur’an, Allah menjadikan baginya syaitan sebagai
pendamping yang menyesatkannya sementara dia sangka dia

masih di atas hidayah:
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Dan sesiapa yang tidak mengindahkan pengajaran

(Al-Quran) Yang Maha Pemurah (Allah), Kami akan
adakan _baginya Syaitan (yang menyesatkannya), lalu

menjadilah Syaitan itu temannya yang tidak renggang
daripadanya. Dan sesungguhnya Syaitan-syaitan itu tetap
menghalangi mereka dari jalan yang benar, sedang mereka
menyangka bahawa mereka orang-orang yang mendapat
hidayah. [al-Zukhruf 43:36-37]

Terhadap orang yang berpaling dari kebenaran, dari

al-Qur’an dan al-Sunnah:
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Maka ketika mereka berpaling (dari kebenaran),
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Allah palingkan hati mereka (dari mendapat hidayah) dan
sememangnya Allah tidak memberi hidayah kepada kaum
yang fasik. [al-Saff 61:05]

Demikian lima contoh dari sekian banyak yang
terdapat di dalam al-Qur’an. Semuanya menerangkan bahawa
sesiapa yang memilih kesesatan atau apa yang seumpama
dengan kesesatan, maka Allah akan tambah kesesatan ke

atasnya atau menjadikannya bertambah sesat.

Di sini terdapat beberapa poin penting untuk

ditambah:

1. Orang yang sesat, dia tidak boleh beralasan bahawa
kesesatan itu ialah qadar dan qadha Allah. Ini kerana
kesesatan ialah kehendak a/-Kauniyyah Allah yang
dibenci-Nya. Seseorang itu tidak dituntut untuk
meredhainya, tetapi dituntut untuk mengubahnya.
Andai dia berubah untuk memilih hidayah, maka
Allah akan menambah-nambah hidayah kepadanya.
Rujuk semula soalan “Bolehkah kerja mungkar
disandarkan kepada taqdir Allah?”

2. Kita tidak boleh mengubah kesesatan kepada hidayah.
Namun kita boleh mengajak orang yang sesat untuk
memilih hidayah. Moga dengan pilihan itu Allah akan
menambah-nambah hidayah-Nya kepada orang itu.
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Sambil itu kita berdoa kepada Allah: “Wahai Allah

yang memalingkan hati, palingkanlah hati kami ke

arah mentaati Engkau.”'

. Kita tidak dituntut untuk membezakan orang yang

sesat, apakah dia sesat kerana pilihan Allah atau atas
pilihannya sendiri. Apa yang dituntut ke atas kita ialah
amar ma’aruf (menerangkan yang hak) dan nahi
mungkar (membasmikan kesesatan).

. Jangan sedih atau putus asa dengan jumlah orang yang

sesat lagi menyeru kepada kesesatan. Allah berfirman,
maksudnya: Oleh  itu  janganlah  engkau
membinasakan dirimu kerana menanggung dukacita
terhadap kesesatan mereka. [Fatir 35:08] Sebaliknya
jadikan 1a sumber motivasi kerana kesesatan itu
membuka banyak peluang dakwah bagi kita meraih
ganjaran daripada Allah Subhanahu waTa ala.

Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:

4798 (Kitab al-Qadar, Bab Allah memalingkan hati sebagaimana yang
dikehendaki-Nya).
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Soalan 32:

Kekayaan dan kemiskinan, adakah ia
gadar dan gadha Allah juga?

Jawapan:

Secara umum semua kekayaan dan kemiskinan
manusia terletak di bawah qadar dan gadha Allah. Allah

Subhanahu waTa ala berfirman:
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Dan tiadalah sesuatu pun daripada makhluk-
makhluk yang bergerak di bumi melainkan Allah jualah
yang menanggung rezekinya dan mengetahui tempat
kediamannya dan tempat dia disimpan. Semuanya itu

tersurat di dalam Kitab (Luh Mahfuz) yang nyata. [Hud
11:06]

Secara terperinci, kekayaan dan kemiskinan yang

Allah taqdirkan terbahagi kepada dua kategori:
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Pertama:

Kategori pertama ialah kekayaan atau kemiskinan
yang Allah Subhanahu waTa’ala berikan kepada manusia
pilihan-Nya. Sesuai dengan kebesaran, keagungan, ilmu serta
hikmah-Nya, Allah memilih siapa di kalangan manusia Dia
lebihkan rezekinya dan siapa di kalangan manusia Dia

sempitkan rezekinya. Allah menyatakan hakikat ini:
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Dan (ingatlah), Allah jualah Yang menyempit dan
Yang meluaskan (rezeki) dan kepada-Nyalah kamu semua

dikembalikan. [al-Baqarah 2:245]
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Allah  meluaskan rezeki bagi sesiapa yang

dikehendaki-Nya dan Dia juga yang menyempitkannya. [al-
Rad 13:26]
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Tuhanku meluaskan rezeki bagi sesiapa yang dikehendaki-
Nya dan Dia juga yang menyempitkan (bagi sesiapa yang
dikehendaki-Nya), akan tetapi kebanyakan manusia tidak
mengetahui (hakikat itu).” [Saba’ 34:36]

Oleh itu jika kita melihat semua manusia, di antara
mereka ada yang Allah luaskan rezeki mereka dan ada yang
Allah sempitkan rezeki mereka. Semua ini berlaku dengan
manusia itu tidak melakukan apa-apa usaha atau dengan usaha

yang amat kecil (minimum).

Perhatikan di antara manusia ada yang lahir dalam
suasana keluarga yang kaya, ada yang lahir dalam suasana
keluarga yang miskin. Ada yang pada awalnya miskin, lalu
melalui harta warisan, kemenangan dalam pertandingan (yang
tidak berunsurkan judi) dan sebagainya, tiba-tiba dia
mendapati dirinya kaya. Ada yang pada awalnya kaya, lalu
melalui penipuan, musibah dan sebagainya, tiba-tiba dia
mendapati dirinya miskin. Demikianlah Allah meluaskan dan
menyempitkan rezeki di kalangan hamba-Nya berdasarkan

kehendak-Nya.

Semua ini Allah uruskan agar manusia dapat hidup

bersama di antara satu sama lain. Mereka yang kaya tidak
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akan dapat hidup selesa melainkan dengan bantuan mereka
yang miskin sementara mereka yang miskin tidak akan dapat
hidup selesa tanpa bantuan mereka yang kaya. Allah

Subhanahu waTa ala berfirman:
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Apakah mereka yang membagi-bagi rahmat
Tuhanmu? Kami telah menentukan antara mereka
penghidupan mereka dalam kehidupan dunia, dan Kami
telah meninggikan sebahagian mereka atas sebahagian
yang lain beberapa derajat, agar sebahagian mereka dapat
mempergunakan sebahagian yang lain. Dan rahmat
Tuhanmu lebih baik dari apa yang mereka kumpulkan. [al-
Zukhruf 43:32]

Seandainya Allah meluaskan rezeki kepada semua
manusia, nescaya mereka akan melampaui batas dengan
melakukan pelbagai perbuatan yang bertentangan dengan nilai
agama, manusia dan kehidupan. Allah Subhanahu waTa’ala

menerangkan hakikat ini:
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Dan kalaulah Allah memewahkan rezeki bagi setiap
hamba-Nya, nescaya mereka akan melampaui batas di bumi
akan tetapi Allah menurunkan (rezeki-Nya itu) menurut
kadar yang tertentu sebagaimana yang dikehendaki-Nya.
Sesungguhnya Dia Mengetahui dengan mendalam akan
segala keadaan hambalya, lagi Melihat dengan nyata. [al-
Syura 42:27]

Sama ada keluasan atau kesempitan harta, semua ini
sebenarnya adalah ujian Allah Subhanahu waTa’ala. Orang
yang Allah luaskan rezekinya, maka mereka diuji dengan
kesyukuran. Orang yang Allah sempitkan rezekinya, maka

mereka diuji dengan kesabaran.
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Dan Dia-lah yang menjadikan kamu khalifah di
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bumi dan meninggikan setengah kamu atas setengahnya
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yang lain beberapa darjat, kerana Dia hendak menguji
kamu pada apa yang telah dikurniakan-Nya kepada kamu.
Sesungguhnya Tuhanmu amatlah cepat azab seksa-Nya,
dan sesungguhnya Dia Maha Pengampun, lagi Maha
Mengasihani. [al-An‘aam 6:165]

Oleh itu Allah mengkritik orang yang tidak bersyukur

dengan keluasan rezeki yang dikurniakan-Nya:
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Dan Allah telah melebihkan sebahagian dari kamu
atas sebahagian yang lain pada réezeki yang dikurniakan-
Nya, dalam pada itu orang-orang yang diberi kelebihan itu
tidak mahu memberikan sebahagian dari kelebihan
hartanya kepada hamba-hamba mereka Supaya orang-
orang itu dapat sama mempunyai harta. Maka mengapa
mereka tergamak mengingkari nikmat Allah? [al-Nahl
16:71]

Allah juga mengkritik orang yang tidak bersabar

dengan kesempitan rezeki yang dikurniakan-Nya:
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Dan sebaliknya apabila dia diuji oleh Tuhannya,
dengan disempitkan rezekinya, (dia tidak bersabar serta
merungut dengan) berkata: “Tuhanku telah menghinakan

daku!” [al-Fajr 89:16]
Kedua:

Kekayaan dan kemiskinan Allah Subhanahu waTa’ala
berikan kepada manusia yang berusaha mencarinya. Sesiapa
yang mencari rezeki melalui pekerjaan, perniagaan, pertanian,
perladangan, perlombongan dan sebagainya, Allah akan
memberikan rezeki kepada mereka dengan kadar yang sesuai
dengan kehendak-Nya. Justeru dengan satu pekerjaan yang
sama, adakalanya Allah melebihkan kadar pendapatannya dan
mengurangkan kadar pendapatannya, sesuai dengan ilmu,
hikmah dan rahsia-Nya. Adapun sesiapa yang tidak mencari,

maka Allah tidak memberikan rezeki kepada mereka.

Justeru kerap kali di dalam al-Qur’an, Allah
Subhanahu waTa’ala menyuruh manusia mencari rezeki dan
Dia telah menyediakan pelbagai sarana untuk manusia

memperoleh rezeki. Di antara ayat al-Qur’an yang

195



dimaksudkan:
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Dan Dialah yang memudahkan laut, supaya kamu
dapat makan daripadanya daging yang lembut hidup-hidup
dan dapat pula mengeluarkan daripadanya benda-benda
perhiasan untuk kamu memakainya dan (selain itu) engkau

melihat pula kapal-kapal belayar padanya dan lagi supaya
kamu_dapat_mencari_rezeki dari limpah kurnia-Nya dan

supaya kamu bersyukur. [al-Nahl 16:14]
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Dan Kami jadikan malam dan siang itu dua tanda

£

(vang ~membuktikan kekuasaan kami), maka Kami
hapuskan tanda malam itu (sehingga menjadi gelap-gelita),
dan Kami jadikan tanda siang itu terang-benderang supaya
kamu_mudah_mencari_rezeki dari limpah kurnia Tuhan
kamu. [al-Isra 17:12]
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Kemudian setelah selesai solat, maka bertebaraniah

kamu di muka bumi (untuk menjalankan urusan masing-

masing) dan carilah apa yang kamu hajati dari limpah

kurnia_Allah, serta ingatlah akan Allah banyak-banyak
(dalam segala keadaan), supaya kamu berjaya (di dunia dan
di akhirat). [al-Jumu’ah 62:10]

Kesimpulannya, kekayaan dan kemiskinan termasuk
dalam qadar dan gadha Allah Subhanahu waTa’ala. Ada
kekayaan dan kemiskinan yang Allah tentukan kadarnya tanpa
campur tangan manusia. Di samping itu ada kekayaan dan
kemiskinan yang Allah berikan kepada sesiapa yang
mencarinya. Selain itu terdapat beberapa perkara yang mesti

kita sama-sama perhatikan:

1. Jangan dengki atau iri hati kepada orang yang kaya
kerana kekayaannya merupakan kehendak Allah ke

atas orang tersebut.

2. Jangan memandang rendah atau ujub terhadap orang

yang miskin kerana kemiskinannya merupakan
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kehendak Allah ke atas orang tersebut.

Setiap yang kaya dan miskin diuji dengan harta
masing-masing, maka berusahalah untuk lulus

cemerlang dalam ujian masing-masing.

. Kita tidak dituntut untuk bertanya kepada Allah
kenapa si fulan kaya dan si fulan miskin. Namun yang
dituntut ialah kita berusaha mencari rezeki yang halal

lagi diredhai oleh Allah.
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Soalan 33:

Tidakkah tuhan berlaku zalim kerana

memberi hidayah atau kekayaan bagi sebahagian
manusia sementara mengabaikan sebahagian
yang lain?

Jawapan:

Kezaliman ialah apabila seseorang itu berbuat sesuka
hati terhadap apa yang bukan miliknya. Apabila saya
memanfaatkan barang seseorang tanpa izin misalnya atau
merosakkan barang orang lain, saya telah berlaku zalim
kerana berbuat sesuka hati terhadap apa yang bukan milik
saya. Adapun jika barang itu adalah milik saya, maka
terpulanglah sama ada saya mahu memanfaatkannya atau
merosakkannya. Semua ini tidak dianggap berbuat zalim.

Merujuk kepada hidayah, kekayaan dan apa jua yang
ada di alam ini, semuanya adalah milik Allah Subhanahu
waTa’ala. Kita biasa membaca di dalam Ayat al-Kursr:
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Allah, tiada Tuhan (yvang berhak disembah)
melainkan Dia, Yang Tetap hidup, Yang Kekal selama-
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lamanya mentadbirkan (sekalian makhluk-Nya). Yang tidak
mengantuk usahkan tidur. Yang memiliki segala yang ada
di langit dan yanqg ada di bumi. [al-Baqarah 2:255]

Oleh itu, memandangkan semuanya adalah milik
Allah, maka terpulanglah kepada Allah bagaimana untuk
menguruskannya, kepada siapa untuk memberikannya dan
kepada siapa untuk menahannya. Allah dengan segala
kekuasaan, kebesaran, kemuliaan, ilmu dan hikmah
memberikan kepada manusia pilihan-Nya dan menahan dari
manusia pilihan-Nya.

Bahkan kitalah yang sebenarnya zalim kerana
menyangka itu dan ini adalah milik kita lalu mempersoalkan
Allah. Padahal semuanya adalah milik Allah secara mutlak
dan kita hanya diwakilkan untuk menjaganya, mengurusinya.
Pada bila-bila masa Allah berhak untuk memberi atau
menahan, menambah atau mengurang. Apabila kita
menganggap ia adalah milik kita secara mutlak, kitalah yang
sebenarnya zalim kepada Allah kerana merampas apa yang
merupakan milik-Nya. Apabila kita menganggap Allah zalim,
kitalah yang sebenarnya zalim kepada Allah kerana
mempersoal keadilan, hikmah dan kebijaksanaan-Nya dalam

mengurus semua makhluk-Nya.
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Soalan 34:

Dalam subjek gqadar dan gadha sering

ditemui istilah “sebab-musabab”. Bolehkah
diterangkan apa maksud sebab-musabab dan apa
kaitannya dengan gadar dan gqadha?

Jawapan:

Benar, ‘“sebab-musabab” memiliki tempat yang
penting dalam subjek qadar dan gqadha. “Sebab” ialah perkara-
perkara yang kita usahakan sementara “musabab” ialah kesan,

akibat dan hasilnya. Berikut diberikan beberapa contoh:

e Belajar ialah sebab manakala lulus peperiksaan ialah
musabab. Umpama seorang pelajar yang berkata:

“Saya lulus cemerlang disebabkan saya rajin belajar.”

e Memakai tali pinggang keselamatan ialah sebab
manakala keselamatan ialah musabab. Contohnya:
“Ketika kemalangan tadi, saya selamat dari sebarang
kecederaan dengan sebab tali pinggang keselamatan

yang saya pakai.”
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e Berniaga ialah sebab manakala keuntungan ialah
musabab. Seperti seseorang yang berkata: “Baju baru

ini saya beli dari keuntungan perniagaan saya.

Adapun kaitannya dengan qadar dan gadha, maka

penjelasannya adalah seperti berikut:
Sebab Dipertanggungkan Ke Atas Manusia.

Sekalipun  Allah  Subhanahu  waTa’ala  telah
mengetahui semua yang akan berlaku dan telah menulisnya di
Luh Mahfuz, Allah tidak menyuruh kita bersandar kepada
taqdir dan mengabaikan sebab. Sebaliknya dalam pelbagai
ayat-Nya di dalam al-Qur’an dan melalui lisan Rasul-Nya
Muhammad shallallahu ‘alaihi wasallam, Allah menyuruh
kita untuk menggunakan semua sebab yang ada bagi

mencapai apa yang dikehendaki.

Berikut dikemukakan beberapa ayat al-Qur’an yang
menyuruh kita menggunakan semua sebab yang ada bagi
mencapai apa yang dikehendaki:

v
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Wahai orang-orang yang beriman, bersedialah dan
berjaga-jagalah (untuk menghadapi musuh), kemudian
(bila dikehendaki) maralah (ke medan perang) sepuak demi
sepuak atau (jika perlu) maralah serentak beramai-ramal.
[al-Nisa’ 4:71] Bersiap-sedia, berjaga-jaga dan mara ke
medan perang merupakan sebab-sebab demi mencapai

musabab, iaitu mengalahkan musuh.

Firman Allah Subhanahu waTa ala:
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Dan sediakanlah untuk menentang mereka (musuh

yang menceroboh) segala jenis kekuatan yang dapat kamu
sediakan dan dari pasukan-pasukan berkuda yang lengkap
sedia, untuk menggerunkan dengan persediaan itu musuh
Allah dan musuh kamu serta musuh-musuh yang lain dari
mereka yang kamu tidak mengetahuinya. [al-Anfal 8:60]

Persediaan alat-alat peperangan dan juga kenderaan

peperangan umpama kuda ialah sebab bagi mencapai
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musabab menggerunkan musuh.

Firman Allah Subhanahu waTa ala:

s 2 . @
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Sesungguhnya Allah tidak mengubah apa yang ada
pada sesuatu kaum sehingga mereka mengubah apa yang
ada pada diri mereka sendiri. [al-Rad 13:11] Allah
mensyaratkan kepada kita bahawa jika ingin sesuatu
perubahan sebagai musabab, maka kitalah yang perlu

mengusahakan sebab-sebabnya.

Firman Allah Subhanahu waTa ala:

PN IS P v W AN
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Dan janganlah kamu sengaja mencampakkan diri
kamu ke dalam bahaya kebinasaan dan baikilah perbuatan
kamu, kerana sesungguhnya Allah mengasihi orang-orang
yang berusaha memperbaiki amalannya. [al-Baqarah 2:195]

Allah juga menyuruh kita untuk mengusahakan segala sebab

yang ada bagi menjaga diri kita dari kebinasaan.

Firman Allah Subhanahu waTa ala:
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Kemudian setelah selesai solat, maka bertebaranlah
kamu di muka bumi (untuk menjalankan urusan masing-
masing) dan carilah apa yang kamu hajati dari limpah
kurnia Allah, serta ingatlah akan Allah banyak-banyak
(dalam segala keadaan), supaya kamu berjaya (di dunia dan
di akhirat). [al-Jumu’ah 62:10] Allah menyuruh Kita
menggunakan semua sebab, sama ada pekerjaan, perniagaan,
pertanian, perladangan, perlombongan dan sebagainya, bagi

mencari rezeki-Nya sebagai musabab.

Firman Allah Subhanahu waTa ala:

&

»
B~ . wE

ot S 48 10805 0 7 G

SRR

Wahai orang-orang yang beriman! Bertakwalah
kepada Allah dan carilah apa yang boleh menyampaikan
kepada-Nya dan bersungguh-sungguhlah pada jalan Allah
supaya kamu beroleh kejayaan. [al-Maidah 5:35] Allah juga

menyuruh kita untuk mencari sebab-sebab yang boleh
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menyampaikan kita kepada-Nya, juga mengusahakan sebab-

sebab yang dengan itu kita dapat memperoleh kejayaan:

Firman Allah Subhanahu waTa ala:

-
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Dan apabila hamba-hamba-Ku bertanya kepadamu
mengenai  Aku maka (beritahu  kepada mereka).
Sesungguhnya Aku (Allah) sentiasa hampir (kepada
mereka),; Aku perkenankan permohonan orang yang berdoa

apabila dia berdoa kepada-Ku. [al-Baqarah 2:186] Allah

menjadikan doa sebagai sebab untuk mencapai musabab.

Demikian beberapa contoh ayat-ayat al-Qur’an yang
menyuruh kita menggunakan semua sebab yang ada bagi
mencapai apa yang dikehendaki. Sesiapa yang mengabaikan
sebab bererti dia mengabaikan perintah Allah Subhanahu
waTa’ala. Sesiapa yang bersandar kepada taqdir dengan
mengabaikan sebab, bererti dia tidak faham tentang taqdir.
Dia hanya mencari helah untuk menuduh Allah atas apa yang

sebenarnya merupakan kesalahan dirinya.
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Musabab Merupakan Kehendak Allah.

Sebab-sebab yang kita usahakan bukanlah merupakan
satu “kontrak” dengan Allah sehingga Allah mesti
menunaikan segala musababnya. Akan tetapi musabab itu
terserah kepada Allah Subhanahu waTa’ala. Jika Allah
mengkehendaki, Allah akan memberikan musabab
sebagaimana yang diharapkan. Jika Allah mengkehendaki,
Allah akan memberikan musabab yang berlainan dari yang
diharapkan atau Allah tidak memberikan apa-apa musabab.
Diingatkan, kehendak Allah adalah berdasarkan ilmu, hikmah
dan keadilan yang amat luas sehingga Dia lebih tahu apakah
musabab yang sesuai untuk diberikan kepada para hamba-

Nya.

Secara lebih terperinci, terdapat beberapa aliran di
kalangan umat Islam berkenaan hubungan sebab dan

musabab:

Pertama: Aliran al-Asya’irah: Mereka berpendapat
sebab tidak memberi pengaruh kepada musabab kerana
musabab merupakan taqdir Allah yang tidak berkaitan dengan
sebab.

Pendapat ini adalah tidak benar kerana sebab memberi
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pengaruh kepada musabab. Jika tidak, maka sia-sialah sekian
banyak ayat al-Qur’an dan sunnah Rasulullah shallallahu
‘alaihi wasallam yang menyuruh kita menggunakan semua
sebab yang ada bagi mencapai apa yang dikehendaki. Selain
itu, perhatikan firman Allah Subhanahu waTa ala berikut ini:
B B ) (30 U O 20 b il )
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Dan Dialah (Allah) yang menghantarkan angin
sebagai pembawa berita yang menggembirakan sebelum
kedatangan rahmatnya (iaitu hujan), hingga apabila angin
ity membawa awan mendung, Kami halakan ia ke negeri
yang mati (ke daerah yang kering kontang), lalu Kami
turunkan hujan dengan awan itu, kemudian Kami
keluarkan dengan air hujan itu berbagai-bagai jenis buah-
buahan. [al-A’raaf 7:57]

Dalam ayat di atas, angin merupakan sebab yang
membawa awan mendung ke daerah yang kering kontang,
awan mendung merupakan sebab turunnya hujan dan hujan

merupakan sebab tanam-tanaman dapat mengeluarkan
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pelbagai jenis buah-buahan. Dari sudut yang lain, buah-
buahan merupakan musabab air hujan, air hujan merupakan
musabab awan mendung dan awan mendung di daerah yang
kering kontang merupakan musabab angin. Semua ini berlaku
dengan kehendak Allah sebagaimana firman-Nya di
permulaan ayat: “Dan Dialah (Allah) yang..”

Oleh itu tidaklah benar pendapat yang mengatakan

sebab tidak memberi pengaruh kepada musabab.

Kedua: Aliran a/-Mu tazilah: Mereka berpendapat
sebab memberi pengaruh secara terus kepada musabab.

Musabab berlaku kerana sebab dan bukannya taqdir Allah.

Pendapat ini juga tidak benar kerana jika dikatakan
musabab berlaku kerana sebab, bererti sebab itu sendiri adalah
faktor yang menentukan. Ini adalah satu bentuk syirik kerana
beranggapan ada faktor selain Allah yang menentukan wujud
atau tidak, terjadi atau tidak sesuatu di alam ini. Tauhid a/-
Rububiyyah menetapkan bahawa tidak ada sesiapa atau apa-
apa yang mencipta, membuat dan mengurusi alam ini dan

segala isi kecuali Allah Subhanahu waTa’ala.

Selain itu, mari kita mengulangkaji peristiwa Nabi

Ibrahim ‘alaihissalam apabila ketua-ketua musyrikin pada
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zamannya ingin membakarnya sebagai pembelaan terhadap

tuhan-tuhan patung yang dimusnahkan oleh beliau:

LU et U\MT Vg i)y 093 ~ 143
w\,\ PV IR g{;
(Setelah tidak dapat berhujah lagi, ketua-ketua)
mereka berkata: “Bakarlah dia dan belalah tuhan-tuhan
kamu, jika betul kamu mahu bertindak membelanya!” Kami

berfirman: “Hai api, jadilah engkau sejuk serta selamat

sejahtera kepada Ibrahim!” [al-Anbiya’21:68-69]

Jika diikutkan pendapat kedua, api merupakan sebab
untuk membakar dan musababnya secara pasti ialah
kepanasan yang membakar sehingga hancurlah jasad
seseorang. Namun dalam kes di atas ia tidak berlaku. Allah
menukar musabab api sehingga ia tidak panas membakar,

sebalik sejuk lagi menyelamatkan.

Oleh itu tidaklah benar pendapat yang menyatakan

sebab memberi pengaruh secara terus kepada musabab.

Ketiga: Aliran Ah/ al-Sunnah wa al-Jamaah: Sebab
memberi pengaruh kepada musabab namun bagaimana

musabab itu bergantung kepada kehendak Allah. Jika Allah
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kehendaki, Allah akan jadikan sebab itu memberi pengaruh
secara terus kepada musabab. Jika Allah kehendaki, Allah
akan jadikan sebab itu memberi pengaruh yang berlainan

kepada musabab atau tidak memberi pengaruh langsung.

Perhatikan semula ayat 57 surah al-A’raaf di atas, jika
Allah kehendaki Allah akan jadikan sebab dan musabab
berpengaruh secara terus. Perhatikan semula ayat 68-69 surah
al-Anbiya’ di atas, jika Allah kehendaki Allah jadikan sebab

memberi pengaruh yang berlainan kepada musabab.

Justeru sebagai contoh, seorang peniaga buah dalam
rangka berusaha mencari rezeki tidak boleh berkeyakinan
bahawa pada hari ini dia akan menjual 200 biji buah, semua
buahnya habis dijual dan mendapat keuntungan lima puluh
sen bagi setiap buah. Sebaliknya sebagai Ah/ al-Sunnah wa
al-Jamaah, dia hendaklah menjadikan perniagaan buah
sebagai sebab mendapat rezeki Allah. Adapun musababnya, ia

diserahkan kepada Allah:

e Jika Allah kehendaki, Allah akan habiskan semua
jualan buah sehingga dia mendapat keuntungan

RM100 pada hari itu.
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Jika Allah kehendaki, Allah akan mengurangkan kadar
jualan sehingga keuntungan yang dia perolehi hanya

RM22 pada hari itu.

Jika Allah kehendaki, Allah akan meniadakan
sebarang jualan sehingga tiada keuntungan langsung

pada hari itu.

Jika Allah kehendaki, Allah jadikan buah-buahannya
rosak dimakan wulat sehingga dia menanggung

kerugian.

Satu perkara yang amat penting berkenaan musabab

ialah, ia bukanlah satu kontrak antara kita dengan Allah
sehingga setiap sebab yang kita usahakan, musababnya ialah
seperti yang kita jangkakan. Memang, Allah menyuruh kita
menggunakan sebab namun untuk musababnya, Allah lebih
mengetahui apa yang baik dan sesuai untuk kita. Justeru jika
Allah kehendaki, Allah akan jadikan sebab itu memberi
pengaruh secara terus kepada musabab, memberi pengaruh
yang berlainan kepada musabab atau tidak memberi pengaruh

langsung.

Kehendak Allah  Subhanahu waTa’ala dalam
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menentukan musabab bukan bererti Allah memungkiri janji-
Nya. Benar bahawa Allah menyuruh kita mengusahakan
sebab dan Allah menjanjikan musabab yang selari dengan
sebab. Umpama janji Allah akan mengubah nasib satu kaum
jika mereka berusaha untuk mengubahnya (al-Rad 13:11) dan
janji Allah untuk memperkenankan doa (al-Baqarah 2:186).

Akan tetapi Allah adalah tuhan yang kekuasaan,
keagungan, ilmu, hikmah dan rahsia-Nya amat luas sehingga
tidak terjangkau oleh manusia. Berdasarkan sifat-sifat
ketuhanan-Nya ini, Allah berhak untuk menentukan bila Dia
akan menunaikan janji dan bagaimana dia akan menunaikan
janji dan apakah Dia akan memberikan sesuatu yang berlainan
dari yang dijanjikan-Nya. Allah bukanlah tuhan yang
menunaikan janji secara “lurus bendul” tetapi Allah
menunaikan janji sesuai dengan nama-nama dan sifat-sifat-

Nya yang agung.

Apabila seseorang yang mengusahakan sebab
menganggap ia secara pasti menghasilkan musabab yang
dijangkakan, bererti dia meletakkan dirinya sejajar dengan
Allah Subhanahu waTa’ala. Tentu ini adalah kesalahan yang

besar. Pada waktu yang sama, jika seseorang yang
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mengusahakan sebab menganggap ia tidak akan berpengaruh
kepada musabab yang dijangkakan, bererti dia menuduh Allah
memerintahkan sesuatu yang sia-sia di dalam al-Qur’an dan
melalui lisan Rasul-Nya. Tentu ini adalah kesalahan yang

besar juga.

Justeru seorang Ah/ al-Sunnah wa al-Jamaah akan
mengusahakan sebab dengan sebaik yang mungkin. Dia
berkeyakinan bahawa usahanya itu akan berpengaruh kepada
musabab, namun dia menyerahkan kepada Allah dalam
menantikan apakah musabab itu. Jika Allah berikan musabab
seperti mana yang dia kehendaki, maka dia memuji Allah
dengan menyebut: (Anh MY B &) “Apa yang
dikehendaki oleh Allah, tidak ada kekuatan melainkan dengan
(kehendak Allah).” Jika Allah berikan musabab yang
berlainan dari yang dia kehendaki, maka dia memuji Allah
dengan menyebut: (J28 L& L A ) “Taqdir Allah dan apa
yang Allah kehendaki pasti terjadi.”

Merujuk kembali kepada contoh-contoh di permulaan

jawapan ini, maka ucapan yang betul ialah:

. “(;111.; V)8 Y A e %) Saya lulus cemerlang dengan
kehendak Allah, disebabkan saya rajin belajar.”
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“(&ly ¥) 538 ¥ 3 s\& W) Berdasarkan kehendak Allah,
ketika kemalangan tadi saya selamat dari sebarang
kecederaan dengan sebab tali pinggang keselamatan

yang saya pakai.”

“Saya mendapat keuntungan dengan kehendak Allah
dari perniagaan saya, maka saya membeli baju baru

ini. (&4 ¥) 35 Y 0 sl W)

Oleh itu, sebagai rumusan kepada soalan sebab-

musabab:

l.

Sebab ialah perkara-perkara yang kita usahakan

sementara musabab ialah kesan, akibat dan hasilnya.

Allah dan Rasulullah memerintahkan kita untuk
mengusahakan, menggunakan dan memanfaatkan

semua sebab yang ada.

Sebab berpengaruh kepada musabab sesuai dengan
kehendak Allah.

Tidak ada kontrak di antara manusia dan Allah
sehingga manusia tidak boleh memaksa Allah

memberikan musabab yang bertepatan dengan sebab.

Apa jua musabab, kita tetap menyandarkannya kepada
Allah Subhanahu waTa’ala.
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Soalan 35:

Di manakah peranan tawakkal dalam
sebab-musabab dan apa kaitan tawakkal
dengan taqdir?

Jawapan:

Tawakkal ialah pergantungan hati seseorang kepada
Allah  Subhanahu waTa’ala. Orang yang bertawakkal
memiliki keutamaan yang besar di dunia dan di akhirat. Di
dunia, orang yang bertawakkal dengan benar akan mendapati
Allah mencukupkan segala urusannya baik sebagai pelindung,

pemberi, penolong dan sebagainya. Firman Allah:
B b
Sesiapa bertawakkal kepada Allah, maka cukuplah
Allah baginya. [al-Thalaq 65:03]

Perhatikan bagaimana Allah mencukupkan rezeki

kepada burung-burung:
G5 Ay e e b KAy
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Seandainya kalian bertawakkal kepada Allah
dengan sebenar-benar tawakkal, nescaya kalian diberi
rezeki sebagaimana burung yang diberi rezeki. la pergi
(terbang) pada waktu pagi dalam keadaan perut kosong dan
kembali pada waktu petang dengan perut kenyang.>

Adapun pada Hari Akhirat, Rasulullah shal/allahu
‘alaihi wassalam ditunjuk oleh malaikat Jibrail ‘alahissalam
satu  kumpulan manusia yang sangat ramai. Jibrail

menerangkan:
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“Mereka ialah umatmu dan mereka didahului oleh
tujuh puluh ribu orang yang (akan masuk syurga) tanpa

dihisab mahupun diazab.” Rasulullah bertanya: “Mengapa

52 Sahih: Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dalam Sunamya dan beliau

berkata: “Hadis ini hasan sahih.” Ia dinilai sahih oleh al-Albani dalam
Shahih Sunan al-Tirmizi, hadis no: 2344 (Kitab al-Zuhud, Bab berkenaan
tawakkal kepada Allah).
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(mereka mendapat keistimewaan itu)?” Jibrail menjawab:
“Mereka (ketika di dunia dahulu) tidak berubat dengan besi
panas, tidak minta dijampi, tidak mempercayai nasib baik
atau buruk dan ke atas tuhan merekalah, mereka

bertawakkal.””

Adapun peranan tawakkal dalam sebab-musabab,
maka ia merupakan pergantungan hati seseorang kepada Allah
ketika dan setelah mengusahakan semua sebab-sebabnya.
Ketika mengusahakan sebab, hatinya bergantung kepada
Allah agar sebab itu menghasilkan musabab yang diharapkan.
Selesai mengusahakan sebab, hatinya bergantung kepada

Allah dalam menanti musabab yang bakal Allah berikan.

Setelah menerima musabab, dia bersyukur andai
musabab yang Allah berikan bertepatan dengan sebab yang
dia usahakan. Dia juga redha — atau paling minimum — sabar
andai musabab yang Allah berikan berlainan atau sifar dari
sebab yang dia usahakan. Ringkasnya, sebab ialah usaha
fizikal dalam mendapatkan musabab manakala tawakkal ialah

usaha hati dalam mengharap, menanti dan menerima musabab

>3 Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
6059 (Kitab al-Rigaqg, Bab tujuh puluh ribu orang yang masuk syurga
tanpa hisab).
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yang Allah berikan.

Adapun kaitan tawakkal dengan taqdir, maka ia
merupakan keyakinan hati secara tenang lagi tenteram bahawa
apa jua musabab yang Allah berikan, ia sudah Allah ketahui
sejak awal, sudah tertulis dalam Luh Mahfuz dan merupakan
kehendak dan ciptaan Allah. Apa yang Allah kehendaki pasti
terjadi, apa yang Allah kehendaki pasti memiliki kebaikan dan
hikmah di dalamnya. Sementara apa yang manusia kehendaki
terpulang kepada Allah, apa yang manusia kehendaki tidak

semestinya baik lagi berhikmah seluruhnya.

Walau bagaimanapun, seseorang itu mestilah melalui
beberapa langkah untuk mencapai darjat orang yang

bertawakkal:

Pertama: Sebelum bertawakkal, hendaklah dia
mengusahakan terlebih dahulu sebab-sebab yang dapat
menghantar kepada musabab. Tidak boleh duduk diam
berpeluk tubuh lalu menganggap dirinya orang yang
bertawakkal. Anas bin Malik radhiallahu ‘anh berkata:

s 0 2@ Zz
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Seorang lelaki bertanya: “Wahai Rasulullah!
Adakah aku mengikat (haiwan tunggangan aku ini) lalu
aku bertawakkal atau aku lepaskannya lalu  aku
bertawakkal?” Rasulullah menjawab: “lkatlah lalu

bertawakkal.”**

‘Abd Allah ibn ‘Abbas radhiallahu ‘anhuma
menerangkan:
o Ogdsiy 099 Yy Oy JJ\ Sl o8
A IS O I A CC P \Q\ié O SIS
(s S i 0B 13y )
Dahulu penduduk Yaman pergi menunaikan haji
namun mereka tidak membawa bekalan. Mereka berkata:

> Hasan: Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dalam Sunamya dan beliau

berkata: ‘Amr bin ‘Ali berkata, Yahya berkata, “Ini di sisi aku adalah
hadis mungkar” Berkata Abu ‘Isa (al-Tirmizi): “Hadis ini gharib dari
hadis Anas, kami tidak mengetahuinya melainkan dalam bentuk ini.
Namun ia juga diriwayatkan daripada ‘Umar bin ‘Umayyah al-Dhamriyyi
daripada Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam.”

Berkata al-Hafiz al-‘Iraqi: “Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dari
hadis Anas, berkata Yahya al-Qaththan: Mungkar. Dan diriwayatkan oleh
Ibn Khuzaimah dalam (kitabnya) a/-7awakkal dan oleh al-Thabarani dari
hadis ‘Umar bin ‘Umayyah al-Dhamriyyi dengan sanad yang jayyid.”
[ Takhrij Ahadits al-lhya (Makitabah Syamilah v2), hadis no: 4073]

al-Albani menilainya hasan dalam Shahif Sunan al-Tirmizi, hadis
no: 2517 (Kitab Shifat al-Qiyamah wa al-Raqaiq wa al-Wara’ ‘an Nabi).
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“Kami adalah orang-orang yang bertawakkal.” Maka ketika
sampai di Mekah, mereka meminta-minta kepada orang
ramai (bekalan makanan dan minuman). Maka Allah
Ta’ala menurunkan ayat (yang bermaksud): “Dan
hendaklah kamu membawa bekal dan sesungguhnya
sebaik-baik bekal ialah tagwa.””

Seseorang itu diberikan pengecualian jika dia berada
dalam suasana yang tidak memiliki sebab untuk diusahakan.
Seperti seseorang yang jatuh dalam perigi di kawasan
pendalaman dan tiada cara untuk memanjat keluar atau
meminta pertolongan. Maka dalam kes terpencil seperti ini,

dia boleh bertawakkal kepada Allah sahaja.

Kedua: Sebab-sebab yang diusahakan hendaklah
selari dengan syari’at Islam dan berdasarkan ilmu yang sahih.
Maka sebagai contoh, ibadah yang bid’ah, ubat yang
diperbuat dari unsur haram, berjudi dan menipu bukanlah
sebab-sebab yang boleh digunakan untuk meraih musabab

syurga, kesembuhan, kekayaan dan kejayaan.

Ketiga: Dalam rangka mengusahakan sebab, hatinya

> Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
1426 (Kitab al-Hajj, Bab firman Allah. Dan hendaklah kamu membawa
bekal...”).
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bergantung kepada Allah agar sebab itu menghasilkan
musabab yang diharapkan. Selesai mengusahakan sebab,
hatinya bergantung kepada Allah dalam menanti musabab
yang bakal Allah berikan. Setelah menerima musabab, dia
bersyukur, redha atau sabar dalam apa jua yang Allah

taqdirkan ke atasnya.

Demikianlah tiga langkah orang yang bertawakkal

secara benar kepada Allah Subhanahu waTa’ala.
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Soalan 36:

Apakah kepentingan tawakkal?

Jawapan:

Kepentingan tawakkal dapat kita pelajari dari hadis
berikut. ‘Abd Allah ibn ‘Abbas radhiallahu ‘anhuma berkata:
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Aku pernah berada di belakang Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wassalam pada suatu hari, lalu baginda
bersabda: Wahai anak muda! Sesungguhnya aku akan
mengajarimu beberapa kalimat.
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Jagalah Allah niscaya Dia menjagamu,

Jagalah Allah niscaya kau menemui-Nya di
hadapanmu,

Apabila kau meminta, mintalah pada Allah dan bila
kau meminta pertolongan, mintalah kepada Allah,

Ketahuilah bahawasanya jika manusia berhimpun
untuk memberi sesuatu manfaat kepadamu, tidaklah
mereka dapat memberi apa jua manfaat kepadamu
melainkan apa yang telah Allah taqdirkan bagimu,

Dan jika (manusia) berhimpun untuk memberikan
sesuatu muaarat ke atasmu, tidaklah mereka dapat
memberi apa jua mudarat ke atasmu melainkan apa
yang telah Allah tagdirkan ke atasmu.

Pena-pena telah diangkat dan lembaran-lembaran
telah kering.®

Berdasar hadis ini dapat kita pelajari bahawa:

. Jika kita menjaga Allah Subhanahu waTa’ala dengan

Sahih: Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dalam Sunamya dan beliau

berkata: “Hadis ini hasan sahih.” Ia dinilai sahih oleh al-Albani dalam
Shahih Sunan al-Tirmizi, hadis no: 2516 (Kitab Shifat al-Qiyamah wa al-
Raqaiq wa al-Wara’ ‘an Nabi).
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mentaati perintah-larangan-Nya, mencari keredhaan-
Nya dan menjauhi kemurkaan-Nya serta sentiasa ingat
kepada-Nya, maka Allah akan menjaga semua urusan
kita. Sebaliknya jika kita mengabaikan Allah, Allah
akan mengabaikan kita sehingga tinggallah kita
terkapai-kapai dalam pelbagai urusan keagamaan dan

kehidupan ini.

. Jika kita menjaga Allah sebagaimana poin pertama di
atas, Allah akan berada di hadapan kita untuk
memimpin, membimbing dan mengajar kita segala

urusan kita, agama dan dunia.

. Apabila kita meminta, minta kepada Allah. Namun ini
tidak menghalang kita dari meminta pertolongan
sesama manusia. Jadikan permintaan kita dengan tertib
yang pertama kepada Allah, yang kedua kepada
manusia. Dengan tertib ini, Allah akan jadikan
manusia yang kita mintakan pertolongan itu,

membantu kita.

. Kita hanya mengusahakan sebab-sebab untuk
mendapatkan manfaat, musababnya terserah kepada

kehendak Allah. Sehinggakan jika semua manusia
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berhimpun untuk sama-sama mengusahakan sebab-
sebab bagi memberikan manfaat kepada kita, tercapai
atau tidak musababnya tetap bergantung kepada
kehendak Allah. Justeru dalam rangka mengusahakan
sebab-sebab, hendaklah hati bertawakkal kepada Allah
kerana musabab tidak akan tercapai melainkan dengan

kehendak Allah.

. Kita hanya mengusahakan sebab-sebab untuk
menjauhkan mudarat, musababnya terserah kepada
kehendak Allah. Sehingga jika semua manusia
berhimpun untuk sama-sama mengenakan mudarat ke
atas kita, tercapai atau tidak musababnya tetap
bergantung kepada kehendak Allah. Justeru dalam
rangka menjauhi sebab-sebab mudarat, hendaklah hati
bertawakkal kepada Allah kerana musabab tidak akan

tercapai melainkan dengan kehendak Allah.

. Kehendak Allah termasuk dalam ilmu, penulisan dan
penciptaan Allah. Semua ini merupakan empat asas
taqdir. Apa yang Allah kehendaki sudah Allah ketahui
dan tulis di Luh Mahfuz. Pena-pena telah diangkat
sehingga tidak lagi ditulis taqdir yang baru dan dakwat
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di atas lembaran-lembaran Luf Mahfuz sudah kering
sehingga taqdir yang telah ditulis tidak dapat dipadam

atau diubah.

Hadis ini memberikan gambaran yang amat baik
tentang orang yang bertawakkal kepada Allah Subhanahu
waTa’ala. Orang yang bertawakkal ialah orang yang
bergantung kepada Allah setelah mengusahakan sebab-
sebabnya. Dia bergantung kepada Allah untuk menjaganya,

memimpinnya dan membantunya.

Dia sentiasa bergerak maju mencari manfaat dengan
sangka baik bahawa Allah akan berikan musabab terbaik
baginya. Jika tidak sekalipun, ia bererti Allah berkehendak
agar dia berusaha dengan lebih cemerlang. Dia tidak gentar
terhadap apa-apa mudarat kerana yakin Allah akan
memeliharanya. Jika ditimpa mudarat sekalipun, ia bererti

Allah berkehendak untuk mengujinya.

Orang yang bertawakkal ialah orang yang hidupnya
sentiasa berhubung, bergantung dan berpaksi kepada Allah

Subhanahu waTa ala.
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Soalan 37:

Dalam sebuah hadis diterangkan

berkenaan 70,000 umat Islam yang memasuki
syurga tanpa usaha tetapi kerana tawakkal.
Adakah ini bererti kita tidak perlu berusaha?

Jawapan:

Hadis yang dimaksudkan ialah apabila Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam ditunjuk oleh malaikat Jibrail
‘alahissalam satu kumpulan manusia yang sangat ramai.

Jibrail menerangkan:
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“Mereka ialah umatmu dan mereka didahului oleh
tujuh puluh ribu orang yang (akan masuk syurga) tanpa
dihisab mahupun diazab.” Rasulullah bertanya: “Mengapa

(mereka mendapat keistimewaan itu)?” Jibrail menjawab.
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“Mereka (ketika di dunia dahulu) tidak berubat dengan besi
panas, tidak minta dijampi, tidak mempercayai nasib baik
atau buruk dan ke atas tuhan merekalah, mereka

bertawakkal.”’

Hadis ini tidak bermaksud menerangkan ciri-ciri orang
yang bertawakkal, tetapi bermaksud menerangkan empat
kategori orang yang bakal memasuki syurga pada Hari

Akhirat kelak tanpa hisab mahupun azab. Mereka ialah:

Pertama: Mereka yang tidak berubat dengan besi
panas. Ini bukan bererti tidak berubat dengan besi panas
kerana Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam sendiri
berubat dengan besi panas dan ia merupakan cara perubatan
yang dikenali pada zaman baginda. Hanya baginda tidak
menyukainya dan ia merupakan pilihan terakhir dengan syarat

tidak memudaratkan.>®

Akan tetapi erti sebenar ialah dalam rangka berubat

> Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
6059 (Kitab al-Riqaqg, Bab tujuh puluh ribu orang yang masuk syurga
tanpa hisab).

o8 Ringkasan dari penjelasan Ibn al-Qayyim rahimahullah dalam
Zad al-Ma’ad fi Hadyi Khair al-‘Ibad (edisi terjemahan dan terbitan Griya
Ilmu atas judul Zadul Ma’ad: Bekal Perjalanan Ke Akhirat; Griya Ilmu,
Jakarta, 2010), jld. 5, ms. 71-73.
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sama ada dengan besi panas atau selainnya, seseorang itu
tidak menjadikan ubat sebagai punca kesembuhan sebaliknya
menjadikan Allah sebagai puncanya. Ubat ialah sebab
sementara kesembuhan ialah musabab. Sebab ialah usaha
manusia sementara musabab ialah kehendak Allah Subhanahu
waTa’ala. Ini sebagaimana perkataan Nabi Ibrahim

‘alaihissalam yang Allah rakamkan di dalam al-Qur’an:

-
I

Dan apabila aku sakit maka Dialah yang
menyembuhkan penyakitku. [al-Syu’ara 26:80]

Perkara ini amat perlu diperhatikan kerana
kebanyakan umat Islam pada masa kini mengharap dan
menyandarkan penyembuhan kepada ubat-ubatan, doktor dan

rawatan di hospital.

Kedua: Mereka yang tidak meminta dijampi. Ini tidak
bermaksud jampi-jampian itu dilarang kerana Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam sendiri menjampi dan dijampi.
Akan tetapi yang dimaksudkan ialah meminta jampi-jampian

yang tidak diajar oleh Rasulullah.

Ini kerana jampi-jampian secara umum memiliki
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kesalahan di dalamnya. Jika jampi-jampian itu berasal dari al-
Qur’an, maka ia cenderung kepada penyalahgunaan ayat, jauh
dari erti dan tafsiran yang sebenar. Jika jampi-jampian itu
berasal dari selain al-Qur’an, maka ia cenderung memiliki
unsur syirik, khurafat atau pemujaan kepada jin. Justeru yang
terbaik lagi selamat ialah jampi-jampian yang diajar oleh
Rasulullah. Ia terdiri dari ayat-ayat al-Qur’an, zikir dan doa

yang baginda amal dan ajarkan.

Ketiga: Mereka yang tidak mempercayai nasib baik
atau buruk. Ini merujuk kepada kepercayaan khurafat dan
syirik yang ada pada zaman Rasulullah hinggalah ke masa
kini. Ada orang yang mempercayai benda-benda atau
perbuatan tertentu boleh membawa tuah atau nasib yang baik
(good luck) sementara benda-benda atau perbuatan lain boleh

mengakibatkan sial atau nasib yang buruk (bad /uck).

Baik atau buruk, selamat atau mudarat, semuanya
ditentukan oleh gadar dan qadha Allah Subhanahu waTa’ala.
Justeru sesiapa yang memiliki keyakinan yang bersih dari
sebarang kepercayaan nasib baik dan buruk, dia akan dapat
memasuki syurga — dengan kehendak Allah — tanpa hisab dan

azab.
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Keempat: Mereka yang bertawakkal kepada Allah
Subhanahu waTa’ala. Ini sebagaimana yang telah diterangkan
dalam soalan: “Di manakah peranan tawakkal dalam sebab-

musabab dan apa kaitan tawakkal dengan taqdir?”

Kesudahannya, hadis di atas tidak mengetepikan
usaha. la sebenarnya menerangkan keutamaan orang yang
mengusahakan sebab lalu menyandarkan musabab kepada
Allah, memastikan sebab-sebab yang diusahakan adalah benar
lagi selamat dari sudut syari’at Islam dan ilmu pengetahuan,
menjauhi keyakinan khurafat dan syirik serta bertawakkal
kepada Allah. Tidak ramai orang yang dalam kehidupan
sehari-hariannya dapat menghimpun empat sifat yang mulia
ini.  Atas dasar inilah mereka yang  berjaya
menghimpunkannya berada di hadapan seluruh umat Islam
pada Hari Akhirat nanti dan — dengan kehendak Allah — dapat

memasuki syurga tanpa hisab dan azab.
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Soalan 38:

Saya pernah terbaca hadis bahawa
penyakit ‘4in boleh mendahului taqdir.
Benarkah?

Jawapan:

Tidak benar. Hadis yang dimaksudkan ialah:

303 o) i M G el s 08 G G
RIS
Penyakit al-*Ain memang ada. Seandainya ada yang
dapat mendahului taqdir, tentulah ia didahului oleh
penyakit al-‘Ain. Justeru apabila kamu disuruh mandi,

maka mandilah.>’

Al-‘Ain ialah sejenis penyakit yang disebabkan oleh
pandangan mata. Orang dengki lagi jahat, dengan sebab

pandangan matanya saja sudah cukup untuk mengenakan

> Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4058 (Kitab al-Salam, Bab penjelasan tentang pengubatan, sakit dan

ruqyah).

233



orang yang dipandangnya dengan sesuatu penyakit. Akan
tetapi ada sebahagian orang yang menolak penyakit a/-‘Ain
kerana pada perkiraannya ia mustahil. Maka Rasulullah
shallallahu “‘alaihi wasallam membetulkan penolakan ini

dengan penetapan: “Penyakit al-¢Ain memang ada.”

Akan tetapi walau dengan pandangan mata yang amat
“berkuasa” sekalipun, ia tidak akan memberi pengaruh kepada
orang yang dipandangnya melainkan dengan kehendak Allah
Subhanahu waTa’ala. Ini kerana pandangan mata hanyalah
sebab manakala musababnya tetap bergantung kepada qadar

dan qadha Allah.

Adapun maksud sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi
wassalam: “Seandainya ada yang dapat mendahului taqdir,
tentulah ia didahului oleh penyakit al-*‘Ain” , maka ia

seperti berikut:

1. Semua penyakit termasuk a/-‘4in berlaku dengan
kehendak Allah. Tidak ada penyakit yang dapat

mendahului taqdir.

2. Seandainya ada yang dapat mendahului taqdir, maka
yang pertama sekali ialah penyakit a/-‘Ain. Ini sebagai

satu perumpamaan bagi menunjukkan betapa benar
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dan berkuasa penyakit a/-‘Ain itu.

Antara cara memelihara diri dari penyakit a/-‘Ain dan
mengubati diri seandainya terkena penyakit al’Ain ialah
mandi. Inilah maksud penghujung hadis: “Justeru apabila
kamu disuruh mandi, maka mandilah.”

Hadis ini juga memiliki beberapa pengajaran penting

di sebaliknya:

1. Semua penyakit berlaku kerana qadar dan qadha Allah

Subhanahu waTa ala.

2. Sebab-sebab penyakit ada pelbagai seperti pemakanan
yang salah, cuaca, bakteria dan virus yang tersebar,
jangkitan dan rasukan jin. Namun semua ini adalah
sebab yang dapat memberi pengaruh namun
musababnya — yakni penyakit — hanya akan berlaku

jika Allah mengkehendakinya berlaku.

3. Sebab-sebab penyakit dipertanggungjawabkan atas
manusia. Maka hendaklah kita berusaha untuk
menjauhi sebab-sebab yang memberi pengaruh kepada
penyakit. Jika sudah terkena penyakit, maka
hendaklah kita mengusahakan sebab-sebab
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penyembuhannya.

4. Musabab penyakit disandarkan kepada Allah kerana ia
hanya dapat menimpa seseorang dengan kehendak
Allah. Allah menjadikan penyakit itu berlaku sebagai
ujian kepada hamba-Nya, penghapus dosa, merehatkan
badan, peringatan kepada yang leka dan pelbagai
hikmah yang lain.

Soalan 39:
Adakah kita dibolehkan mengubah taqdir?

Jawapan:

Dalam penjelasan terhadap soalan ‘“‘sebab-musabab”
sebelum ini, sudah diterangkan bahawa mengusahakan sebab

dipertanggungjawabkan ke atas manusia. Allah Subhanahu
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waTa’ala dalam banyak firman-Nya dan Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam dalam banyak hadis dan
amalannya menyuruh kita, memerintahkan kita untuk
mengusahakan semua sebab yang ada bagi mencapai sesuatu

musabab. Hanya tercapai atau tidak, ia terserah kepada

kehendak Allah.

Sebab-sebab yang kita usahakan, semua itu merupakan
taqdir Allah Subhanahu waTa’ala. Ertinya, Allah sudah
mengetahui sejak azali bahawa kita akan mengusahakan
sebab-sebab tersebut. Berkenaan hal ini, diriwayatkan bahawa
Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam pernah ditanya:
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“Wahai Rasulullah, apa pendapatmu mengenai
jampi-jampian yang sering kami gunakan, ubat yang sering
kami gunakan untuk berubat serta pelindung yang sering
kami pakai untuk berlindung, apakah hal itu dapat menolak
taqdir Allah?” Rasulullah menjawab. “Bahkan hal itu
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termasuk taqdir Allah.”®®

Kita dibolehkan mengubah taqdir sebelum ia terjadi.
Ini sebagaimana tindakan ‘Umar al-Khaththab dan para
sahabat radhiallahu ‘anhum yang berpatah balik dari Syam
setelah mereka mengetahui Syam pada ketika itu sedang
dilanda wabak penyakit. Terhadap tindakan ini Abu ‘Ubaidah

bin al-Jarrah radhiallahu ‘anh bertanya:
¢l 36 % 1 af

P -
.. 0., o002

J,uu,,@rw ey W Cas U
0\531\’; \,Js}uz:;y_ﬂu\fjj T/T/.«uxpsgub\

//0// or ~

2 o-

ﬁ@WQK}JﬁJW}\M;WJU

2 & o

&&M\Jﬁ)WW\M@LsMQ Juﬁi\.};-\.;

00 s . Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dalam Sunarmya dan beliau

berkata: “Hadis ini hasan sahih.” Namun para ahli hadis selepas beliau
menilai hadis ini lemah (Dhaif). Rujuk Dhaif Sunan al-Tirmizi, hadis no:
2159 (Kitab al-Tibb, Bab jampi-jampian dan ubat-ubatan) dan Musnad
Ahmad semakan Syu’aib al-Arna’uth dan rakan-rakannya, hadis no:
15472-15474.
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“Apakah kamu melarikan diri davi taqdir Allah?

Maka ‘Umar menjawab: “Alangkah baik jika orang
lain yang mengatakannya wahai Abu Ubaidah! Ya, kita
berlari dari tagdir Allah kepada taqdir Allah. Tidakkah
kamu perhatikan jika kamu mempunyai beberapa ekor unta
yang turun ke lembah yang memiliki dua kawasan, salah
satunya hijau dan yang lain tandus, tidakkah jika kamu
membawanya untuk meragut rumput ke tempat yang hijau
ity merupakan taqdir Allah dan jika kamu membawanya
untuk meragut rumput ke tempat tandus itu merupakan
taqgdir Allah?

Perawi (Ibn ‘Abbas radhiallahu ‘anh) berkata: ‘Abd
al-Rahman bin ‘Auf yang sebelum itu tidak hadir kerana
sesuatu urusan datang lalu berkata: Sesungguhnya aku
mengetahui sesuatu berkenaan perkara ini. Aku mendengar
Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam bersabda: “Jika
kalian mendengar tentang (wabak penyakit) di satu daerah
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maka jangan memasuki ke atasnya (jangan masuk ke
daerah itu) manakala jika satu daerah diserang wabak
penyakit dan kamu berada di dalamnya maka jangan kamu

keluar berlari darinya.”

Perawi (Ibn ‘Abbas) berkata: Maka ‘Umar memuji
Allah kemudian kembali (ke Madinah).*'

Dalam kisah sahih di atas, para sahabat mengusahakan
sebab-sebab yang ada, iaitu berpatah balik dari memasuki
daerah yang diserang wabak, bagi mengelakkan diri mereka
dari ditimpa wabak penyakit. Padahal penyakit yang tidak
disengajakan ialah satu musibah daripada Allah dan ia berlaku

dengan izin Allah. Allah Subhanahu waTa ala berfirman:

A 934 V) 2 0 D G
Tidak ada sesuatu musibah pun yang menimpa

seseorang kecuali dengan izin Allah. [al-Taghabun 64:11]

Tindakan para sahabat tersebut merupakan hujah
boleh berusaha untuk mengubah taqdir. Jika ini merupakan

contoh mengubah taqdir sebelum ia berlaku, berikut

ol Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
5729. (Kitab al-Tibb, Bab Apa yang diperkatakan tentang wabak

penyakir).
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dikemukakan sebuah contoh mengubah taqdir sesudah ia
berlaku. Contoh ini merujuk kepada Nabi Ayyub ‘alahissalam
yang pernah ditimpa penyakit yang amat berat sehingga
beliau ditinggalkan oleh isterinya. Allah Subhanahu waTa ala

menerangkan sikap beliau dalam menghadapi musibah ini:

YE 85 s Or

OB (e & e s Ll uie S,

Ry 3)‘-’ Jm’j‘ G Jl’;’ UJ) U‘Q\;/) w@

Dan (ingatkanlah peristiwa) hamba /(am/.' Nabi
Ayyub ketika dia berdoa merayu kepada Tuhannya dengan
berkata: “Sesungguhnya aku diganggu oleh Syaitan dengan
(hasutannya semasa aku ditimpa) kesusahan dan azab seksa
(penyakit).” (Maka Kami kabulkan permohonannya serta
Kami perintahkan kepadanya). Hentakkanlah (bumi)
dengan kakimu (setelah dia melakukannya maka
terpancarlah air, lalu Kami berfirman kepadanya): Ini ialah
air sefjuk untuk mandi dan untuk minum (bagi
menyembuhkan penyakitmu).” [Shad 38:41-42]

Penyakit yang menimpa Nabi Ayyub ialah taqdir
Allah yang sudah terlaksana. Sekalipun demikian, Nabi
Ayyub berdoa kepada Allah kesembuhannya. Maka Allah
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menerangkan sebab-sebab yang dapat menyembuhkan, iaitu
menghentak tanah dengan kakinya lalu mandi dan minum air
yang terbit darinya. Setelah Nabi Ayyub mengusahakan
sebab-sebab itu, maka beliau kembali sembuh sesuai dengan
kehendak Allah. Kisah benar di atas menjadi hujah boleh

berusaha untuk mengubah taqdir.

Dua kisah di atas menjadi hujah bahawa seseorang itu
boleh mengubah taqdir kemiskinan kepada kekayaan, taqdir
penyakit kepada kesembuhan, taqdir banjir kepada pengairan
lancar, taqdir tanah runtuh kepada struktur tanah stabil, taqdir
kebodohan kepada kepandaian, taqdir kesengsaraan kepada

kebahagiaannya dan pelbagai lagi.

Semua usaha di atas tidak bermakna melawan taqdir
Allah. Ia adalah usaha manusia untuk beralih dari satu taqdir

ke taqdir yang lain.
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Soalan 40:

Apakah maksud penciptaan Allah dan
kaitannya dengan gadar dan gadha? Apabila
manusia yang membuat kemungkaran,
adakah Allah yang mencipta perbuatan

mungkar tersebut?

Jawapan:

Sebagai orang Islam, kita beriman bahawa Allah

Subhanahu waTa’ala mencipta segala sesuatu. Firman Allah:

s 5 Je sl U5 e
Allah Yang Menciptakan tiap-tiap sesuatu dan

Dialah Yang Mentadbirkan serta menguasai segala-
galanya. [al-Zumar 39:62]

Dalam subjek qadar dan qadha, terdapat dua jenis
penciptaan Allah:

Pertama: Perlaksanaan Qadar Allah:

Ini merujuk kepada penciptaan Allah terhadap apa

243



yang Allah taqdirkan sejak azali. Sebagaimana yang sudah
diterangkan di awal buku ini, taqdir Allah Subhanahu
waTa’ala terdiri dari ilmu, penulisan, kehendak dan
penciptaan Allah. Sejak azali Allah sudah mengetahui apa
yang akan berlaku dan menulisnya di Luh Mahfuz. Apabila
tiba masanya, maka Allah mencipta apa yang Dia sudah

ketahui dan tuliskan.

Sebagai contoh, sejak azali Allah sudah mengetahui
Dia akan mencipta alam ini dan menjadikan manusia khalifah
di atas bumi. 50,000 tahun kemudian, iaitu apabila tiba
masanya, Allah mencipta alam ini serta segala 1isi
kandungnya. Kemudian Allah mencipta Adam serta
pasangannya Hawa lalu menjadikan mereka dan anak

keturunan mereka khalifah di atas bumi.

Contoh lain, sejak azali Allah sudah mengetahui dan
menulis peristiwa tsunami besar yang akan berlaku pada 26
Disember 2004. Allah mengehendaki tsunami ini sebagai
ujian bagi orang yang ditimpanya dan sebagai ujian bagi
orang yang terselamat darinya. Maka apabila sampai tarikh 26
Disember 2004, Allah mencipta tsunami tersebut sebagaimana

yang Dia ketahui, tulis dan kehendaki pada masa azali yang

244



lalu.

Maka penciptaan jenis pertama merujuk kepada
perlaksanaan Allah (qadha) terhadap apa yang Dia sudah
ketahui, tulis, berkehendak dan rancang untuk cipta sejak

azali (qadar).

Kedua: Penciptaan Kemampuan dan Sebab Perbuatan
Manusia.

Allah Subhanahu waTa’ala juga mencipta semua

perbuatan manusia. Ini sebagaimana firman-Nya:

05k U Gl Ay
Padahal Allah yang mencipta kamu dan apa yang
kamu buat itu. [al-Shaffat 37:96]

Penjelasannya adalah seperti berikut. Apabila
dikatakan seseorang itu mencipta sesuatu, bererti dia
menciptanya dari tiada kepada ada. Seluruh yang berkaitan
dengan ciptaan itu seperti pilihan, ilmu, rekabentuk, bahan-
bahan dan kelengkapan diciptakan sendiri dari tiada kepada

ada.

Manusia sering mendakwa mereka mencipta pelbagai
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benda dan urusan di dunia ini seperti komputer, kereta,
bangunan, kebahagiaan dan kesengsaraan. Akan tetapi pada
hakikatnya mereka hanya membuat benda dan urusan tersebut

sementara penciptanya ialah Allah.

Ini kerana apabila kita memilih untuk membuat
sesuatu, akal atau naluri manusia yang memilih adalah ciptaan
Allah. Manusia tidak mencipta akalnya mahupun nalurinya.
Apabila kita — dengan pilihan itu — mengusahakan sebab-
sebabnya, sebab-sebab tersebut adalah ciptaan Allah jua.
Manusia tidak mencipta sebab, hanya mengubahnya dari satu
bentuk ke bentuk yang lain. Apabila pilihan dan sebab yang
diusahakan sesuai dengan kehendak Allah, maka terhasillah
musabab. Manusia tidak mencipta musabab tetapi Allah jua

yang menciptanya.

Berikut dikemukakan contoh mudah, iaitu kereta.
Manusia lazimnya mendakwa merekalah yang mencipta

kereta. Ini tidak benar kerana:

e Akal yang manusia gunakan untuk memikirkan

rekabentuk kereta adalah ciptaan Allah.

e Logam yang manusia gunakan untuk membuat
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struktur, enjin dan badan kereta ialah ciptaan Allah.
Manusia hanya melombongnya kemudian
mengubahnya kepada bentuk yang dapat digunakan
pada kereta.

Plastik yang manusia gunakan untuk membuat panel-
panel dalam kereta ialah ciptaan Allah. Ia merupakan
salah satu produk petroleum yang dicipta oleh Allah,

manusia hanya menggali dan memprosesnya.

Getah yang manusia gunakan untuk membuat tayar
kereta ialah ciptaan Allah. Allah mencipta pokok
getah dan susu getah yang dihasilkan sementara
manusia  hanya  menoreh,  memproses  dan

membentuknya menjadi tayar.

Kaca yang manusia gunakan untuk membuat cermin
kereta ialah ciptaan Allah. Allah mencipta pasir
sementara manusia hanya memproses pasir tersebut

menjadi kaca.

Tenaga yang manusia gunakan untuk memasang
komponen-komponen kereta atau mengendali robot

pemasangan kereta ialah ciptaan Allah. Manusia tidak
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mencipta otot-ototnya dan sistem badan yang
memproses makanan menjadi tenaga, akan tetapi

Allah yang mencipta semua itu.

e Pilihan dan sebab-sebab di atas yang manusia
usahakan, jika bersesuai dengan kehendak Allah maka
terhasillah musabab iaitu kereta. Maka kereta terhasil

atas ciptaan Allah.

Demikianlah, pilihan dan sebab-sebab yang manusia
gunakan untuk membuat kereta merupakan ciptaan Allah.
Manusia hanya mengubahnya, menggunakannya dan
memanfaatkannya. Cubalah anda renung semua benda yang
ada di sekeliling anda, adakah manusia yang menciptanya dari
tiada kepada ada? Atau Allah yang mencipta bahan-bahannya
lalu manusia hanya mengubah bentuknya kepada apa yang
dapat mereka guna dan manfaatkan. Bahkan kemampuan
untuk mengubah seperti akal, ilmu, anggota badan dan tenaga,

semuanya adalah ciptaan Allah.

Oleh itulah Ahli  al-Sunnah  wa  al-Jama’ah
mengatakan, Allah mencipta semua perbuatan manusia
sementara manusia hanya membuatnya. Allah mencipta

kemampuan manusia untuk memilih dan sebab-sebab yang
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manusia gunakan sementara manusia melakukan pilihan
mereka dan menggunakan sebab-sebab bagi mencapai pilihan
mereka. Semua ini masih masuk dalam ruang lingkup qadar
dan qadha kerana apa yang dibuat oleh manusia sedia
diketahui oleh Allah sejak azali dan tercapai atau tidak
perbuatan itu bergantung kepada kehendak Allah.

Adapun perbuatan mungkar yang dilakukan oleh
manusia, maka ia tidak boleh disandarkan kepada penciptaan
Allah. Memang, Allah yang mencipta untuk manusia
berkemampuan memilih namun manusia yang menggunakan
kemampuan tersebut untuk memilih kemungkaran. Allah
yang mencipta sebab-sebab tetapi manusia  yang
menggunakan  sebab-sebab  tersebut untuk  membuat

kemungkaran.
Agar kita lebih memahami perbezaan ini, marilah kita
merujuk ayat-ayat berikut:

2 50 £
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Dia (Nabi lbrahim) berkata: “Patutkah kamu

menyembah benda-benda yang kamu pahat? Padahal Allah
yang mencipta kamu dan apa yang kamu buat itu.” [al-

249



Shaffat 37:95-96]

Ayat di atas merujuk kepada kaum Nabi Ibrahim
‘alahissalam yang menyembah patung-patung yang mereka
pahat dari batu dan kayu. Daya kreatif, anggota badan, otot
dan tenaga yang mereka gunakan untuk memahat, semuanya
merupakan ciptaan Allah. Patung yang dibentuk itu, asalnya
adalah batu dan kayu yang merupakan ciptaan Allah. Justeru
Nabi Ibrahim berhujah bahawa mereka sepatutnya
menyembah tuhan yang mencipta kemampuan dan sebab-

sebab perbuatan mereka, bukan hasil dari perbuatan mereka.

Oleh itu, keimanan bahawa Allah Subhanahu
waTa’ala mencipta perbuatan manusia bukanlah hujah untuk
membuat kemungkaran tetapi hujah untuk menjauhi
kemungkaran. Orang yang beriman tidak akan menggunakan
akal yang Allah cipta untuk membuat bid’ah, mata yang Allah
cipta untuk melihat aurat orang lain, mulut yang Allah cipta
untuk minum arak, suara yang Allah cipta untuk memarahi
ibu bapa, tangan yang Allah cipta untuk mencuri, kemaluan
yang Allah cipta untuk berzina, kaki yang Allah cipta untuk
berdua-duaan dengan yang bukan mahram dan pelbagai lagi

kemungkaran.
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Walhasil, soalan di atas dapat diringkaskan

jawapannya sebagai berikut:

1.

Allah mencipta segala sesuatu. Tidak ada pencipta

selain Allah.

Di antara ciptaan Allah ada yang merupakan

perlaksanaan (qadha) terhadap gadar-Nya.

. Di antara ciptaan Allah ada yang merupakan

kemampuan dan sebab-sebab bagi membolehkan

manusia berbuat.

Allah mencipta semua perbuatan manusia sementara

manusia hanya membuatnya.

Semua perbuatan manusia duduk dalam wilayah qadar
dan qadha Allah kerana sejak azali Allah sudah
mengetahui apa yang akan dia buat dan kehendak

Allah menentukan tercapai atau tidak perbuatan itu.

Orang yang membuat kemungkaran, dia sebenarnya
menyalahgunakan ciptaan Allah untuk menderhakai

Allah.
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Soalan 41:

Wujudkah penulisan lain bagi taqdir Allah
selain di Luh Mahtuz?

Jawapan:

Ya, selain apa yang tertulis di Luh Mahfuz, wujud

beberapa penulisan taqdir yang lain. Ia seperti berikut:
Pertama: Taqdir Awal Kehidupan.

Taqdir ini merujuk kepada masa ketika seorang
manusia itu masih dalam keadaan janin di dalam kandungan

ibunya. Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam bersabda:
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Ketika nuthfah telah berusia empat puluh dua

malam, maka Allah mengutus satu malaikat mendatangi

nuthfah tersebut.  Kemudian Allah akan membentuk

tubuhnya, menciptakan pendengarannya, penglihatannya,
kulitnya, dagingnya, dan juga tulangnya.

Setelah itu malaikat (yang diutuskan kepada janin)
bertanya: “Ya Tuhan, (apakah janin yang berada dalam
rahim ini) lelaki atau perempuan?” Maka Tuhanmu
menentukan menurut kehendak-Nya dan malaikat itu pun
mencatatnya. Kemudian malaikat itu bertanya lagi: “Ya
Tuhan, bagaimana dengan ajalnya?”' Maka Tuhanmu
mengatakan apa yang menurut kehendak-Nya dan malaikat
itu pun mencatatnya. Kemudian malaikat itu bertanya lagi;
“Ya Tuhan, bagaimana dengan rezekinya?” Maka
Tuhanmu menentukan menurut kehendak-Nya dan
malaikat itu pun mencatatnya.

Kemudian malaikat itu keluar dengan membawa
selembar catatan yang di tangannya tanpa menambah
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mahupun mengurangi apa telah diperintahkan Allah untuk
mencatatnya.”?

Kedua: Taqdir Tahunan.

Setiap tahun pada malam a/-Qadar (Lailatul Qadar),
para malaikat dengan diketuai oleh Malaikat Jibrail akan
turun membawa taqdir bagi tempoh setahun yang akan
datang, bermula dari malam itu hingga ke malam a/-Qadar
tahun akan datang. Ini dinamakan Taqdir Tahunan. Allah
Subhanahu waTa ala berfirman:

Al o ay s ad g
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Sesungguhnya Kami telah menurunkan (Al-Quran)

ini pada malam al-Qaadar. Dan apa jalannya engkau dapat
mengetahui kebesaran malam al-Qadar? Malam al-Qadar
lebih baik dari seribu bulan. Pada malam itu turun malaikat
dan Jibrail dengan izin Tuhan mereka kerana membawa

62

Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4783 (Kitab al-Qadar, Bab bagaimana penciptaan Adam dalam perut
ibunya).
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segala perkara (yang ditaqdirkan berlakunya pada tahun
yang berikut). Sejahteralah malam itu hingga terbit fajar.
[al-Qadar 97:1-5]

Ketiga: Taqdir Setiap Masa.

Taqdir merupakan pentadbiran, pengaturan dan
penciptaan Allah Subhanahu waTa’ala di alam ini. Maka
Allah — sesuai dengan sifat agung dan besar-Nya — sentiasa
mentadbir, mengatur dan mencipta pelbagai urusan di alam
ini, termasuklah manusia yang merupakan penghuni alam.

Allah berfirman:

s oW
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Sekalian makhluk yang ada di langit dan di bumi
sentiasa berhajat dan memohon kepada-Nya. Tiap-tiap

masa Dia di dalam urusan (mencipta dan mentadbirkan
makhluk-makhluk-Nya). [al-Rahman 55:29]

Segala pentadbiran, pengaturan dan penciptaan ini
sudah Allah ketahui dan tulis di Luh Mahfuz sejak azali. Maka
kini hanyalah pelaksanaannya. Jika Allah kehendaki Allah

akan melaksanakannya sendiri:
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Apabila Dia menetapkan sesuatu, maka Dia hanya

berkata kepadanya: “Jadilah”, maka jadilah ia. [Maryam
19:35]

Jika Allah kehendaki Allah akan mengutuskan para

malaikat-Nya bagi melaksanakannya:
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Segala puji bagi Allah Pencipta langit dan bumi,

‘o

Yang menjadikan malaikat sebagai utusan-utusan (untuk
mengurus pelbagai urusan) yang mempunyai sayap,
masing-masing (ada yang) dua, tiga dan empat. Allah
menambahkan pada ciptaan-Nya apa yang dikehendaki-
Nya. Sesungguhnya Allah Maha Kuasa atas segala sesuatu.
[Fatir 35:01]
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Soalan 42:

Apakah maksud 7aqgdir Mubram dan Taqdir
Mu’allag?

Jawapan:

Di sisi Ahl al-Sunnah wa al-Jamaah, taqdir terbahagi

kepada dua jenis:

o Jaqdir Mubram: Ini ialah taqdir yang muktamad dan
ia tertulis di Lwh Mahfuz Tidak ada apa-apa
pengurangan, penambahan atau pengubahan kepada
taqdir ini.

o Taqdir Mu’allag: Ini ialah taqdir yang tertulis dalam
catatan para malaikat. Dengan kehendak Allah, taqdir
ini boleh tetap dan boleh berubah bergantung kepada
sebab-sebab yang diusahakan oleh manusia. Mu allag

bererti tergantung.

Taqdir Mubram ialah apa yang Allah ketahui dan tulis
50,000 tahun sebelum penciptaan langit dan bumi. 7aqadir
Mu’allag ialah beberapa arahan dari 7aqdir Mubram untuk
dilaksanakan oleh malaikat ke atas alam ini, termasuklah
manusia. Di antara Taqdir Mu’allag ialah Taqdir Awal
Kehidupan, Taqdir Tahunan, Taqdir Setiap Masa
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sebagaimana yang dijelaskan dalam soalan: “Wujudkah
penulisan lain bagi taqdir Allah selain di Luh Mahfuz?”

Berdasarkan sebab-sebab yang diusahakan oleh
manusia dan kesesuaiannya dengan kehendak Allah, apa yang
tercatat dalam Taqdir Mu’allag boleh diubah oleh Allah.
Namun pengubahan itu tidak terkeluar dari apa yang Allah
sedia ketahui dan tulis dalam 7aqdir Mubram.

Dalil untuk dua jenis taqdir ini ialah firman Allah
Subhanahu waTa’ala:
S A Sy Ly sl G A B
Allah menghapuskan apa yang Dia kehendaki dan
menetapkan (apa yang Dia kehendaki), dan di sisi-Nya-lah
terdapat Umm al-Kitab (Luh Mahfuzh). [al-Rad 13:39]

Firman Allah: “Allah menghapuskan apa yang Dia
kehendaki dan menetapkan (apa yang Dia kehendaki)”
merujuk kepada Taqgdir Mu’allaq.

Firman Allah: “Dan di sisi-Nya-lah terdapat Umm al-
Kitab (Luh Mahfuzh)” merujuk kepada 7aqdir Mubram.

Kepentingan untuk mengetahui dua jenis taqdir ini
ialah apabila kita menemui ayat al-Qur’an atau hadis yang
memberi gambaran sesuatu amalan boleh mengubah taqdir,
maka taqdir yang dimaksudkan di sini ialah Tagdir Mu’allaq
dan bukan 7aqdir Mubram.
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Soalan 43:

Benarkah doa dapat mengubah taqdir?

Jawapan:

Benar, Rasulullah shallallahu  ‘alaihi  wasallam

bersabda:
N v R PR U NI N
Tidak ada yang dapat mencegah qadha melainkan

doa dan tidak ada yang menambahi umur melainkan amal
kebaikan.®

Abu Hurairah radhiallahu ‘anh juga menerangkan:

f

Ui w;ji,;,;s;;s;wg;;;g;ius Lo Lgmjm
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Bahawasanya MNabi shallallahu ‘alaihi wasallam
pernah berdoa untuk berlindung dari taqdir buruk,

6 Hasan: Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dalam Sunamya dan beliau

berkata: “Hadis ini hasan gharib.” Ia dinilai hasan oleh al-Albani dalam
Shahih Sunan al-Tirmizi, hadis no: 2139 (Kitab al-Qadar, Bab takdir tidak
bisa ditolak kecuali dengan doa).
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kesialan, cacian musuh dan dari  ujian  yang
menyusahkan.®*

Taqdir yang dimaksudkan dalam hadis-hadis di atas
ialah Tagdir Mu’allag. Doa ialah salah satu sebab yang
diusahakan oleh manusia di mana musababnya terserah
kepada kehendak Allah Subhanahu waTa’ala. Jika Allah
kehendaki, Allah akan menjadikan doa sebagai sebab yang
memberi pengaruh kepada musabab sehingga dengan itu

Allah mengubah apa yang ada dalam catatan malaikat.

Perkara penting yang perlu diingati ialah, pada zaman
Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam, doa berdua-duaan
dengan usaha. Mereka tidak berdoa tanpa usaha, tidak
berusaha tanpa doa. Maka jika kita inginkan doa memberi
pengaruh kepada taqdir, maka hendaklah doa itu diikut serta

dengan usaha.

64 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4880 (Kitab al-Zikri, al-Dua, al-Taubat wa al-Istighfar, Bab berlindung
dari buruknya takdir buruk dan kesialan).
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Soalan 44:

Bolehkah manusia berusaha untuk

mengubah umur dan rezekinya? Setahu saya
umur dan rezeki sudah ditetapkan dalam gadar
dan gadha, lalu mengapa ada hadis-hadis yang
menerangkan amalan tertentu dapat
mengubahnya?

Jawapan:

Ya, ada hadis-hadis yang menerangkan amalan
tertentu dapat memanjangkan umur dan meluaskan rezeki.

Antaranya ialah hadis:
AN e R NP U RN IS N
Tidak ada yang dapat mencegah qadha melainkan

doa dan tidak ada yang menambahi umur melainkan amal
kebaikan.®®

63 Hasan: Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dalam Sunamya dan beliau

berkata: “Hadis ini hasan gharib.” Ia dinilai hasan oleh al-Albani dalam
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Juga hadis:
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Sesiapa yang ingin diluaskan rezekinya dan

dipanjangkan umurnya, hendaklah dia menyambungkan
tali silaturahim.®®

Kedua-dua hadis ini pada zahirnya kelihatan
bercanggah dengan hadis yang menerangkan ajal (umur) dan
rezeki seseorang telah ditaqdirkan sejak dia masih dalam

kandungan ibunya. Hadis yang dimaksudkan ialah:
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Shahih Sunan al-Tirmizi, hadis no: 2139 (Kitab al-Qadar, Bab takdir tidak
bisa ditolak kecuali dengan doa).

66 Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafhifmya, hadis no:
5526 (Kitab al-Adab, Bab siapa yang diluaskan rezekinya kerana
silaturahim).
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Ketika nuthfah telah berusia empat puluh dua
malam, maka Allah mengutus satu malaikat mendatangi
nuthfah tersebut. Kemudian Allah akan membentuk
tubuhnya, menciptakan pendengarannya, penglihatannya,

kulitnya, dagingnya, dan juga tulangnya.

Setelah itu malaikat (yang diutuskan kepada janin)
bertanya: “Ya Tuhan, (apakah janin yang berada dalam
rahim ini) lelaki atau perempuan?” Maka Tuhanmu
menentukan menurut kehendak-Nya dan malaikat itu pun
mencatatnya. Kemudian malaikat itu bertanya lagi: “Ya
Tuhan, bagaimana dengan ajalnya?”’ Maka Tuhanmu
mengatakan apa yang menurut kehendak-Nya dan malaikat
itu pun mencatatnya. Kemudian malaikat itu bertanya lagi;
“Ya Tuhan, bagaimana dengan rezekinya?” Maka
Tuhanmu menentukan menurut kehendak-Nya dan
malaikat itu pun mencatatnya.
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Kemudian malaikat itu keluar dengan membawa
selembar catatan yang di tangannya tanpa menambah
mahupun mengurangi apa telah diperintahkan Allah untuk
mencatatnya.”’

Penjelasan bagi hadis-hadis ini adalah, umur dan
rezeki yang dapat diubah itu merujuk kepada Taqgdir Mu’allaq
iaitu apa yang ada dalam catatan malaikat. Perhatikan
penghujung hadis ketiga: AKemudian malaikat itu keluar
dengan membawa selembar catatan yang di tangannya
tanpa menambah mahupun mengurangi apa telah
diperintahkan Allah untuk mencatatnya.

Allah Subhanahu waTa’ala juga telah berfirman:

fc/i"’/fzé/f /.:&: ° o}i// Jj$/ﬂ
z
“ }/o/o,‘gzﬁf,‘/a

W09 fed V.?.a\ - slis
Dialah Yang menciptakan kamu dari tanah, sesudah
itu ditentukan ajal dan ada lagi satu ajal yang ditentukan

yang ada pada sisi-Nya kemudian kamu masih ragu-ragu.
[al-An’aam 6:02]

o7 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4783 (Kitab al-Qadar, Bab bagaimana penciptaan Adam dalam perut
ibunya).
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Dalam ayat di atas, diterangkan sesudah Allah

mencipta manusia, Allah menentukan dua ajal baginya:

e Ajal Pertama: “Ditentukan ajal” iaitu di 7Taqdir
Mu’allagq.

e Ajal Kedua: “Ada lagi satu ajal yang ditentukan
yang ada pada sisi-Nya” iaitu Taqgdir Mubram.®®

Apabila manusia mengusahakan sebab-sebab seperti
berbuat baik dan menyambung silaturahim dan sebab-sebab
ini sesuai dengan kehendak Allah, maka Allah akan
mengubah apa yang ada dalam catatan malaikat. Pun begitu,
jika sebab-sebab yang diusahakan itu tidak bersesuaian
dengan kehendak Allah, maka tiada perubahan pada catatan

malaikat.

o8 Demikian salah satu dari beberapa tafsiran yang ada bagi ayat ini.

Lebih lanjut, rujuk T7afsir Fath al-Qadir oleh al-Syaukani, surah al-
An’aam, ayat 2.

265



Soalan 45:

Bolehkah kita mendoakan panjang umur?

Jawapan:

Para ilmuan Islam berbeza pendapat tentang persoalan
ini. Perbezaan mereka dapat dirumuskan kepada dua

pendapat:
Pendapat Pertama:

Tidak dibolehkan untuk mendoa panjang umur
berdasarkan hadis berikut di mana Umm Habibah radhiallahu

‘anha, isteri Nabi shallallahu ‘alaihi wasallam pernah berdoa:
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“Ya Allah, berikanlah aku kenikmatan
(panjangkanlah usiaku) bersama Suamiku, Rasulullah
shallallahu ‘alaihi wasallam, ayahku Abu Sufyan dan

saudaraku Mu'awiyah.”

(Perawi) Berkata: Maka MNabi shallallahu ‘alaihi
wasallam bersabda: “Sesungguhnya kamu memohon
kepada Allah ajal yang telah ditentukan, hari-hari yang
telah terhitung dan rezeki yang telah dibahagikan di mana
Allah tidak akan mengawalkan ataupun memundurkan
sebelum waktunya. Seandainya kamu memohon kepada
Allah agar Dia menyelamatkanmu dari seksa neraka atau
seksa kubur, maka hal itu lebih baik dan lebih utama.”

Pendapat Kedua:

Dibolehkan berdoa panjang umur berdasarkan hadis-

hadis berikut:
Pertama:

Keumuman sabda Rasulullah shallallahu ‘alaihi

wasallam:

6 Sahih: Dikeluarkan oleh Muslim dalam Shahifmya, hadis no:
4814 (Kitab al-Qadar, Bab penjelasan bahwa ajal, rezeki dan selainnya
tidak bertambah dan berkurang.)
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Tidak ada yang dapat mencegah qadha melainkan

doa.””

Kedua:

Doa Nabi Adam ‘alahissalam agar Allah Subhanahu
waTa’ala menambah umur Nabi Daud ‘alahissalam. Ini
merujuk kepada sebuah hadis apabila Nabi Adam ditunjukkan

anak-anak keturunannya:
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Adam berkata: “Wahai Tuhanku, siapakah orang
ini?” Allah berfirman. “Ini ialah anak (keturunan)mu

Daud, Aku telah menuliskan umurnya empat puluh tahun.”
Adam berkata: “Wahai Tuhanku, tambahlah umurnya.”

70 Hasan: Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dalam Sunamya dan beliau

berkata: “Hadis ini hasan gharib.” Ia dinilai hasan oleh al-Albani dalam
Shahih Sunan al-Tirmizi, hadis no: 2139 (Kitab al-Qadar, Bab takdir tidak
bisa ditolak kecuali dengan doa).
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Allah berfirman: “ltu yang telah aku tulis untuknya.”
Adam berkata: “Wahai Tuhanku, aku telah memberikan
sebahagian umurku untuknya (iaitu) enam puluh tahun.”
Allah berfirman. “[tu adalah hakmu (maka terpulanglah
untuk kamu memberikannya).”"

Hadis ini  seterusnya  menerangkan  Allah
memperkenankan doa dan pemberian umur Nabi Adam

kepada Nabi Daud.
Ketiga:

Doa Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam kepada

Anas bin Malik radhiallahu ‘anh:

A el sl i s Tl
Ya Allah, perbanyakkanlah hartanya dan anaknya,

panjangkanlah — umurnya dan  berilah  keampunan
kepadanya.

! Sahih: Dikeluarkan oleh al-Tirmizi dalam Sunamya dan beliau

berkata: “Hadis ini hasan gharib.” la dinilai hasan sahih oleh al-Albani
dalam Shahih Sunan al-Tirmizi, hadis no: 3368 (Kitab Tafsir al-Qur’an,
Bab selepas bab surah al-Mu’awwizataini).

& Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dan dinilai sahih oleh al-
Albani dalam Shahih al-Adab al-Mufrad, hadis no: 653 (Bab orang yang
berdoa agar panjang umur).
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Berdasarkan kehendak Allah, Anas bin Malik
meninggal dunia pada umur 99 tahun. Dalam riwayat lain

disebut pada umur 107 tahun.
Keempat:

Doa Sa’ad bin Abi Waqash ke atas orang yang

memfitnahnya:

-
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Ya Allah jika dia, hambamu ini, berdusta dan

T\

Mmeéngatakan ini dengan maksud riya’ dan sum’ah, maka
panjangkanlah umurnya, panjangkanliah kefakirannya dan
campakkanlah dia dengan pelbagai fitnah.”

Berdasarkan kehendak Allah, pemfitnah tersebut

memang hidup sehingga tua renta.

Demikian empat hadis yang dijadikan dalil oleh pihak
yang berkata boleh berdoa agar Allah Subhanahu waTa’ala

memanjangkan umur kita atau orang lain. Di antara dua

& Sahih: Dikeluarkan oleh al-Bukhari dalam Shafifmya, hadis no:
713 (Kitab al-Azan, Bab wajib membaca (surah al-Fatihah) bagi imam
dan makmum dalam setiap shalat...)
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pendapat ini, saya cenderung kepada pendapat yang kedua.
Adapun tegahan Rasulullah shallallahu ‘alaihi wasallam
dalam hadis Umm Habibah, mungkin ada sesuatu yang
merujuk kepada peribadi Umm Habibah sehingga beliau
ditegah untuk mendoakan panjang umur. Adapun taqdir umur
dan rezeki yang tidak dapat diubah, ia merujuk kepada 7aqadir
Mubram dan bukannya Taqdir Mu’allag.
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Soalan 46:

Apakah kesilapan-kesilapan yang lazim
berlaku di kalangan masyarakat berkenaan
gadar dan gadha?

Jawapan:

Berikut saya senaraikan beberapa kesilapan yang
berlaku berkenaan qadar dan qadha yang lazim berlaku di

kalangan masyarakat, termasuklah diri saya:
Pertama: Tidak Meningkatkan IImu Qadar dan Qadha.

Kesilapan kita yang pertama lagi paling lazim ialah
tidak meningkatkan ilmu dalam subjek gadar dan dan qadha.
Kita mencukupkan diri dengan apa yang dipelajari di bangku
sekolah padahal apa yang diajar ketika itu amatlah asas. Ia
tidak cukup untuk memurnikan tauhid kita, mengukuhkan
iman kita dan menjawab persoalan-persoalan yang

memusykilkan berkenaan qadar dan qadha.

Maka hendaklah kita memberi perhatian yang lebih

kepada subjek ini kerana ia memiliki manfaat yang banyak
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terhadap aqidah dan kehidupan seharian kita.
Kedua: Menafsirkan Allah Dengan Tafsiran Kita.

Apabila mendalami subjek qadar dan gadha, ramai
yang mengalami kesukaran untuk memahaminya. Ini kerana
kita cuba memahami subjek ini berdasarkan kefahaman,
kebiasaan dan wukuran kita. Ringkasnya, kita cuba

memahaminya mengikut perspektif kita sebagai manusia.

Tentu saja semua ini akan gagal untuk membawa
kefahaman yang lurus lagi benar berkenaan qadar dan qadha.
Ini kerana gadar dan qadha merupakan a/-Rububiyyah Allah,
iaitu kekuasaan, penciptaan dan pengurusan Allah Subhanahu
waTa’ala akan segala yang ada di alam ini, termasuklah kita.
Ia juga berkenaan ilmu, rahsia, hikmah, kehendak dan
keadilan Allah. Semua ini merupakan sifat-sifat Allah yang
agung lagi tiada tandingan sehingga kita tidak boleh

memahaminya berdasarkan perspektif kita sebagai manusia.

Justeru apabila cuba mengkaji dan memahami subjek
qadar dan qadha, hendaklah kita mengalih perspektif kepada
Allah  Subhanahu  waTa’ala. Kita mengkaji dan
memahaminya berdasarkan nama-nama dan sifat-sifat Allah.

Jangan kita kaitkan kajian dan kefahaman ini dengan diri kita
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sebagai manusia kerana Allah tidak sama dengan manusia:

Atk G240,
Dan tidak ada sesiapa pun yang serupa dengan-Nya.
[al-Ikhlas 112:04]

Ketiga: Tidak Berhubung Dengan Allah.

Manusia memang diberikan kebebasan memilih dan
menggunakan sebab-sebab, namun tercapai atau tidak
musabab itu bergantung kepada kehendak Allah. Kebanyakan
kita tidak berhubung dengan Allah ketika membuat pilihan
dan menggunakan sebab. Kita menganggap diri kita bebas,

malah berkuasa dalam hal ini.

Ini adalah anggapan yang salah kerana yang memiliki
kuasa dalam menentukan tercapai atau tidak musabab
hanyalah Allah Subhanahu waTa’ala. Ini termasuk dalam
aqidah tauhid seorang muslim. Jika kita beranggapan diri kita
berkuasa menentukan musabab, bererti kita menganggap diri
kita berkuasa umpama Allah. Tentu saja ini adalah syirik yang

merosakkan tauhid.

Keempat: Menyandarkan Kepada Allah Musabab Yang
Tidak Disukai.
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Kerap kali kita mendengar apabila perniagaan
seseorang itu maju lagi menguntungkan, dia memuji-muji
dirinya sendiri. Namun apabila perniagaannya rugi, dia
menyandarkannya kepada Allah dengan berkata: “Apa boleh

buat, dah tak ada rezeki” atau apa-apa lain yang seumpama.

Demikian juga, apabila sesebuah rumahtangga bahagia
dan harmoni, kita memuji-muji diri sendiri. Apabila
rumahtangga itu gagal dan berakhir dengan penceraian, kita
menyandarkannya kepada Allah dengan berkata: “Apa boleh

buat, dah tak ada jodoh™ atau apa-apa lain yang seumpama.

Kesilapan sebegini tidak terhad kepada dua contoh di
atas. Dalam rangka mengusahakan sebab-sebab, apa-apa
musabab yang baik kita sandarkan kepada diri kita, apa-apa

musabab yang tidak baik kita sandarkan kepada Allah.

Sebenarnya semua yang baik dan buruk merupakan
gadar dan qadha Allah Subhanahu waTa’ala. Di sisi Allah
semuanya baik, hanya di sisi manusia kita memahaminya
sebagai baik dan buruk. Apa yang buruk, sebenarnya terhadap
kebaikan di sebaliknya kerana semua qadar dan qadha Allah

memiliki hikmah di sebaliknya.

Kelima: Berlebih-lebihan Dalam Bergembira Atau

275



Bersedih.

Salah satu kesan dari tidak berhubung dengan Allah
Subhanahu waTa’ala 1alah kita berlebih-lebihan dalam
bergembira terhadap apa yang kita sukai, sehingga bersikap
sombong, bangga, kedekut dan sebagainya. Kita juga akan
berlebih-lebihan dalam bersedih terhadap apa yang kita benci
sehingga bersikap kesal, merungut, putus asa, marah dan

sebagainya.

Padahal jika kita sentiasa berhubung dengan Allah dan
mengetahui semua itu merupakan taqdir Allah sejak azali, kita
tidak akan perlu berlebih-lebihan dalam kesukaan atau

kesedihan. Allah berfirman:
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Tidak ada sesuatu musibah yang ditimpakan di bumi

dan tidak juga yang menimpa diri kamu, melainkan telah
sedia ada di dalam Kitab (Luh Mahfuz) sebelum Kami
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menjadikannya, sesungguhnya mengadakan yang demikian
itu adalah mudah bagi Allah. (Kamu diberitahu tentang ini)
supaya kamu tidak bersedih hati akan apa yang telah luput
daripada kamu dan tidak pula bergembira dengan apa yang
diberikan kepada kamu dan (ingatlah), Allah tidak suka
kepada tiap-tiap orang yang sombong takbur, lagi
membanggakan diri. [al-Hadid 57:22-23]

Keenam: Menyandarkan Apa Yang Berlaku Kepada
Makhluk.

Apabila demam kita lazim berkata: “Aku menjangkiti
demam ini daripada kamu.” Apabila sihat kita lazim berkata:

“Doktor tu bagus, ubat yang diberikan memang mujarab.”

Apabila lulus cemerlang dalam peperiksaan kita
berkata: “Pusat tuisyen itu bagus, sebab itu anak saya
mendapat keputusan cemerlang.” Apabila gagal kita lazim
berkata: “Membazir duit saja saya menghantar anak ke pusat

tuisyen itu.”

Demikian antara dua contoh bagaimana kita lazim
menyandarkan kepada makhluk apa yang berlaku. Ini
merupakan satu kesalahan kerana apa yang berlaku adalah

dengan kehendak Allah Subhanahu waTa’ala. Maka berpijak
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pada aqidah yang betul, kita hendaklah menyandarkan semua
yang berlaku kepada kehendak Allah. Justeru:

Apabila demam  hendaklah  lazim  berkata:
“Nampaknya aku demam hari ini. Taqdir Allah dan apa yang
Allah kehendaki pasti terjadi (08 6l s & %) » Apabila sihat
kita lazim berkata: “Allah telah menyembuhkan aku dengan
sebab doktor dan ubat itu. Apa yang dikehendaki oleh Allah,
tidak ada kekuatan melainkan dengan kehendak Allah ( ¢l &
ALY A Y Sy

Apabila lulus cemerlang dalam peperiksaan kita
berkata: “(fE“L;‘ MR I &) Allah menjadikan pusat tuisyen
itu sebab untuk anak saya mendapat keputusan cemerlang.”
Apabila gagal kita berkata: “(Js8 U W3 & %) Lepas ini kita
akan cuba pusat tuisyen yang lain. Kita beralih dari satu qadar

ke qadar yang lain.”

Ketujuh: Tidak Bersungguh-Sungguh Menyebut “Insya-
Allah”.

Apabila kita membuat pilihan untuk melakukan
sesuatu, tercapai atau tidak bergantung kepada kehendak
Allah Subhanahu waTa’ala. Maka berdasarkan sikap yang
sentiasa berhubung dengan Allah, kita sebut /1sya-Allah yang
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bererti jika dikehendaki oleh Allah.

Akan tetapi sebutan /nsya-Allah sudah menjadi
kebiasaan masyarakat sehingga sebahagian kita menjadikan
insya-Allah sebagai sebutan di bibir dan bukannya pegangan
di hati. Kebiasaan ini hendaklah diubah agar ia menjadi

sesuatu yang benar-benar kita maksudkan.
Kelapan: Menyebut “Nasib” dan “Kebetulan”
“Nasib baik kamu datang awal.”

“Nasib aku malang hari ini, sejak awal pagi macam-

macam tak menjadi.”

“Kamu nak ke kedai ya? Kebetulan aku pun nak ke

sana.”

Demikian tiga contoh dialog yang lazim berlaku di
kalangan kita. Akan tetapi apabila ditanya apakah yang
dimaksudkan dengan ‘“nasib” dan “kebetulan” tentu ditemui

jawapan yang berbeza-beza.

Agar aqidah kita sentiasa selamat, tidak dianjurkan
menggunakan perkataan “nasib” dan “kebetulan”. Sebaliknya
sandarkanlah ia kepada Allah dan kepada qadar dan qadha-
Nya. Umpama:
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“Dengan taqdir Allah kamu datang awal.”
“Allah menguji aku macam-macam sejak pagi tadi.”

“Kamu nak ke kedai ya? Alhamaulillah aku pun nak

ke sana.”
Kesembilan: Percaya Kepada Ramalan.

Di antara masyarakat kita ada yang percaya kepada
ramalan-ramalan perkara yang akan datang. Ada yang percaya
kepada ramalan tukang tilik nasib, bintang-bintang foroscope
umpama Cancer dan Libra, tahun kelahiran umpama Tahun
Monyet, Tahun Babi dan yang terkini, formula tarikh
kelahiran. Tukang tilik, bintang, tahun dan tarikh lahir ini
dipercayai dapat memberikan ramalan tertentu seperti baik
dan buruk, bahagia dan sengsara, kaya dan miskin, bijak dan

bodoh serta banyak lagi.

Semua ini adalah kepercayaan yang merosakkan
tauhid dan iman. Ia merosakkan tauhid kerana hanya Allah
yang tahu apa yang akan berlaku dan Allah telah menulisnya
di Luh Mahfuz sejak azali. Ta merosakkan iman kerana kita
sepatutnya beriman kepada gadar dan qadha, bukan kepada

selainnya.
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Kesepuluh: Dengki.

Dengki ialah kebencian melihat kebaikan yang ada
pada seseorang. Kebencian ini adakalanya duduk di dalam
hati dan adakalanya dibuktikan dengan perbuatan seperti
sengaja menyebarkan berita dusta dan sihir bagi menjatuhkan

orang didengkikan itu.

Orang yang dengki kepada manusia sebenarnya
dengki kepada Allah. Ini kerana apa-apa kebaikan yang ada
pada seseorang baik harta, ilmu, rupa dan selainnya,

merupakan qadar dan gadha Allah ke atas orang itu.

Justeru jauhilah perasaan dengki, jauhilah perbuatan
dengki. Sebaliknya bergembiralah dengan apa yang Allah
taqdirkan kepada anda dan kepada orang lain. Sebahagian
orang mungkin Allah lebihkan sesuatu namun Allah
kurangkan yang lain. Sebahagian orang pula mungkin Allah
kurangkan sesuatu namun Allah lebihkan yang lain. Kita
hanya nampak yang zahir sementara Allah mengetahui

semuanya.
Kesebelas: Menyandarkan Maksiat Kepada Allah.

Saya pernah membaca sebuah majalah yang
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memuatkan temubual dengan seorang mak nyah. Antara
kandungan temubual itu, mak nyah tersebut berkata sudah
menjadi taqdir Allah dia seorang lelaki yang berkelakuan

perempuan.

Ini adalah kenyataan yang salah. Kita tidak boleh
menyandarkan kemungkaran kepada Allah  Subhanahu
waTa’ala. Ini kerana kita yang pada awalnya memilih untuk
berbuat mungkar. Kemudian, apabila pilihan itu sesuai dengan
kehendak Allah tidak bererti Allah menyuruh kita redha
dengan kehendak tersebut. Namun Allah menjadikannya
sebagai ujian sejauh mana kita berusaha untuk menjauhinya

dan beralih kepada ketaatan serta amal shalih.
Keduabelas: Membiarkan Orang Yang Diuji Oleh Allah.

Orang yang terjebak dalam kemungkaran, Allah
mengujinya dengan kemungkaran tersebut. Orang yang
ditimpa musibah, Allah mengujinya dengan musibah tersebut.
Orang yang tersesat dari jalan agama yang benar, Allah
mengujinya dengan kesesatan tersebut. Akan tetapi ingat!
Allah tidak sekadar menguji mereka, Allah juga menguji kita
yang terselamat dari kemungkaran, musibah dan kesesatan.

Allah menguji adakah kita akan membantu mereka atau
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adakah kita bersikap lepas tangan atau lebih buruk, menuduh

mereka dengan tuduhan-tuduhan yang buruk.

Oleh itu apabila berhadapan dengan orang yang Allah
uji dengan kemungkaran, musibah dan kesesatan, sedarilah
bahawa Allah sedang menguji kita juga. Justeru bersegeralah

untuk lulus ujian dengan membantu di mana yang boleh.

Ketigabelas: Tidak Memberikan Takziah Kepada Orang
Yang Ditimpa Musibah.

Musibah lazimnya berlaku tanpa diduga sehingga
orang yang kerap menjaga hubungannya dengan Allah akan
terputus hubungan ketika menghadapinya. Apatah lagi mereka

yang sejak awal memang tidak memiliki hubungan.

Maka di sini kita memiliki peranan untuk kembali
menghubungkannya dengan Allah. Apabila berlaku musibah,
sampaikanlah takziah iaitu dengan membacakan ayat al-
Qur’an, hadis atau apa-apa ucapan yang dapat
menghubungkan kembali orang yang ditimpa musibah kepada

gadar dan qadha Allah.
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Soalan 47:

Saya masih kurang memahami dengan baik
subjek qadar dan gqadha secara keseluruhan.
Apakah asas-asas atau yang paling minima yang
mesti saya ketahui berkenaan gadar dan gadha?

Jawapan:

Qadar dan qadha adalah berkenaan kekuasaan, ilmu,
hikmah, kehendak, rahsia, penciptaan dan pengurusan Allah
Subhanahu waTa’ala. Justeru jika kita ingin memahaminya
dengan lebih baik secara keseluruhan, hendaklah kita berdoa
kepada-Nya agar dibukakan rahsia-rahsia tersebut kepada
kita.

Adapun yang paling minima berkenaan qadar dan

gadha, maka hendaklah anda ketahui dan yakini bahawa:

1. Allah Subhanahu waTa’ala sejak azali sudah
mengetahui apa akan berlaku kepada anda dan sudah

menulisnya di Luh Mahfuz.

2. Allah membuat dan mencipta mengikut kehendak-Nya
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dan kita sebagai manusia berada di bawah kehendak
Allah.

. D1 sebalik setiap kehendak Allah terdapat hikmah.
Sebahagian dari hikmah itu dapat kita ketahui dan
sebahagian lagi merupakan rahsia yang tidak kita
ketahui.

. Peranan kita terhadap gadar dan qadha ialah

meneruskan kehidupan dengan melaksanakan apa
yang diperintahkan oleh syari’at Islam dan menjauhi

apa yang dilarang oleh-Nya.

. Apa jua kebaikan yang kita perolehi, hendaklah kita
sandarkan kepada Allah dengan pujian dan
kesyukuran.

. Apa jua keburukan yang kita perolehi, hendaklah kita
sandarkan kepada Allah dengan keredhaan atau

setidak-tidaknya dengan kesabaran.

. Hendaklah kita menahan diri dari berbincang, berdebat
dan berteori berkenaan qadar dan qadha. Banyak
orang yang tercemar tauhidnya, rosak imannya dan
tersesat ke jalan lain kerana membebaskan diri dalam
hal ini. Hendaklah anda merendahkan diri menuntut
ilmu gadar dan qadha dari sumber AA/ al-Sunnah wa
al-Jamaah sahaja.
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Bahan Rujukan Utama:

al-lman bi al-Qadha wa al-Qadar oleh Syaikh
Muhammad bin Ibrahim al-Hamd. Edisi terjemahan
oleh Ahmad Syaikhu atas judul Kupas Tuntas
Masalah Takdir, Pustaka Ibnu Katsir, Bogor, 2005.
al-Qadha wa al-Qadar inda al-Salaf oleh Syaikh Ali
bin al-Sayyid al-Washifi. Edisi terjemahan oleh Ali
Murtadho atas judul Qadha dan Qadar Dalam
Pandangan Ulama Salaf, Pustaka Azzam, Jakarta,
2005.

al-Qadha wa al-Qadar oleh Syaikh ‘Umar Sulaiman
al-‘Asyqar. Edisi terjemahan oleh Abu Miqdad atas
judul Qadha’ dan Qadar Menurut al-Qur’an dan
Hadlits, International Islamic Publishing House,
Riyadh, 2008.

Syarh al-‘Aqidah  al-Wasithiyyah oleh Syaikh
Muhammad bin Shalih al-‘Utsaimin. Edisi terjemahan
oleh Asmuni atas judul yang sama; Darul Falah,
Jakarta, 2007.

‘Alam al-Sunnah al-Manshurah i I'tiqadi al-Tha ifah
al-Najiyyah al-Manshurah oleh Syaikh Hafiz bin
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Ahmad al-Hikami. Edisi terjemahan oleh Abu Umar
Basyiir atas judul Buku Pintar Agidah Ahlussunnah,
at-Tibyan, Solo.

Petunjuk Akidah Ahli Sunnah wal-Jamaah oleh Syaikh
Ahmad Izzuddin al-Bayanuni. Edisi terjemahan oleh
Hasnan bin Kasan; JAKIM, 2003.

al-Ta’ligat al-Mukhtasharah ‘ala matn al-‘Aqidah al-
Thahawiyyah oleh Syaikh Shalih bin Fauzan al-
Fauzan. Edisi terjemahan oleh Abdurrahman
Nuryaman atas judul Penjelasan Ringkas Matan al-
Aqgidah al-Thahawiyah, Pustaka Sahifa, 2009.

‘Agidah al-Mu’min oleh Syaikh Abu Bakar Jabir al-
Jazairi. Edisi terjemahan oleh Asmuni Solihan atas
judul Agidah Mukmin, Pustaka al-Kautsar, Jakarta,
2002.

Ahadits Maglubah Baina Ta'wil al-Jahilin wa Intihal
al-Mubthilin oleh Syaikh ‘Umar bin ‘Abdul Aziz
Quraisyi. Edisi terjemahan oleh Sofyan Sinaga &
Sumarsono atas judul  Hadits Shahih  Yang
Disalahpahami, Pustaka at-Tazkia, Jakarta, 20009.
Syarh Lum’at al-‘ltiqad al-Hadi ila Sabil al-Rasyad
oleh Syaikh Muhammad bin Shalih al-‘Utsaimin.
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Edisi terjemahan oleh Ahmad Sabiq atas judul Wahai
Saudaraku, Inilah ‘Aqidahmu; Pustaka Ibnu Katsir,
Bogor, 2007.

al-Wajiz fi ‘Aqidah al-Salaf al-Shalih Ahl al-Sunnah
wa al-Jama’ah oleh Syaikh ‘Abdullah bin ‘Abdul
Hamid al-Atsari. Edisi terjemahan oleh Ahmad Sabiq
atas judul Panduan Aqidah Lengkap, Pustaka Ibnu
Katsir, Bogor, 2005.
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Buku-Buku Lain oleh Hafiz Firdaus Abdullah

(Boleh dipesan terus dari Jahabersa di nombor 07-2351602
atau pesanan 011//ne di www.jahabersa.com.my

Boleh juga dirujuk dalam bentuk e-book atau muat turun di
www.hafizfirdaus.com

1. Zikir-Zikir Selepas Solat Fardhu.

2. Menangani Persoalan Doa Qunut: Dibaca atau
Tidak?

3. Marilah Berselawat Ke Atas Rasulullah.

4. Marilah Mendirikan Sembahyang.

5. Pedoman-Pedoman Bermazhab Dalam Islam.
6. Panduan Ibadah Dalam Musafir Penerbangan.

7. Solat Tarawikh: Satu Perbahasan Ke Atas Fatwa
Yang Menetapkannya kepada 20 Rakaat.

8. 20 Hujah Golongan Anti Hadis dan Jawapannya.

9. Kaedah Memahami Hadis-Hadis Yang Saling
Bercanggah.

10. Kaedah Memahami Hadis-Hadis Musykil.
11. Pembongkaran Jenayah IImiah Buku Sa/afiyah

Wahabiyah: 73 Penilaian Semula Ke Atas Penilaian
Zamihan Mat Zin al-Ghari.
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12.

13.

14.

15.

16.

17.

18.

Apakah Jihad Di Jalan Allah? Buku 1: Definisi,
Kepentingan dan Kemuliaan Jihad.

Apakah Jihad Di Jalan Allah? Buku 2: Hukum dan
Syarat-Syaratnya.

Jawapan Ahl al-Sunnah kepada Syi‘ah al-Rafidhah
dalam Persoalan Khalifah. Siri Pertama: Definisi
Syi‘ah al-Rafidhah, Sejarah Kelahiran Syi‘ah al-
Rafidhah dan 5 Strategi Asas Syi‘ah al-Rafidhah
Dalam Berhujah.

Jawapan Ahl al-Sunnah kepada Syi‘ah al-Rafidhah
dalam Persoalan Khalifah. Siri Kedua: Jawapan
Ahl al-Sunnah Kepada Ayat-Ayat Al-Qur’an Yang
Dijadikan Hujah Oleh Syi‘ah Dalam Persoalan
Khalifah.

Jawapan Ahl al-Sunnah kepada Syi‘ah al-Rafidhah
dalam Persoalan Khalifah. Siri Ketiga: Jawapan
Ahl al-Sunnah Kepada Hadis-Hadis Rasulullah
Yang Dijadikan Hujah Oleh Syi‘ah Dalam
Persoalan Khalifah.

Jawapan Ahl al-Sunnah kepada Syi‘ah al-Rafidhah
dalam Persoalan Khalifah. Siri Keempat: Jawapan
Ahl al-Sunnah Berkenaan Sejarah dan Keutamaan
Para Sahabat.

Amalan-Amalan Di Bulan Ramadhan.
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19.

20.

21.

22.

23.

24.

25.

26.

27.

28.

29.

Marilah Berkenalan Dengan al-Qur’an.

Let’s Get Acquinted With Al-Qur’an. (Edisi
terjemahan Inggeris Marilah Berkenalan Dengan
al-Qur’an)

Wabhai lbu! Wahai Ayah!

Dear Mom & Dad. (Edisi Terjemahan Inggeris
Wabhai lbu! Wahai Ayah!)

13 Perkara Yang Mencemari Kemurnian Tauhid.

Mencari Rahmat Allah Di Sebalik Perbezaan
Pendapat

Looking For Allah’s Blessing Behind Differences of
Opinion. (Edisi Terjemahan Inggeris Mencari
Rahmat Allah Di Sebalik Perbezaan Pendapat)

Marilah Berkenalan Dengan Ahl al-Sunnah wa al-
Jamaah.

7 Tipu Daya Syaitan Ke Atas Umat Islam.
Membongkar Aliran Islam Liberal.

Menjawab 17 Fitnah Terhadap Syaikh al-Islam
Ibn Taimiyyah. (Ulasan kepada karya asal Syaikh

Murad Syukri yang diterjemah oleh Ustaz Badrul
Hisham bin Sulaiman).
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30.

31.

32.

33.

34.

35.

36.

37.

38.

39.

40.

41.

42.

Himpunan Risalah Dalam Beberapa Persoalan
Ummah. Buku 1.

Himpunan Risalah Dalam Beberapa Persoalan
Ummah. Buku 2.

Himpunan Risalah Dalam Beberapa Persoalan
Ummah. Buku 3.

Himpunan Risalah Dalam Beberapa Persoalan
Ummah. Buku 4.

Himpunan Risalah Dalam Beberapa Persoalan
Ummah. Buku 5.

Himpunan Risalah Dalam Beberapa Persoalan
Ummah. Buku 6.

Berdakwah Melalui Penulisan Efektif.

Figh Harta: Satu Pengenalan.

Cahaya Rohani (Buku 1)

Cahaya Rohani (Buku 2)

Hukum dan Adab Berjamaah Dalam Islam.
Islam, Seks dan Jantina.

36 Kritikan Ke Atas Buku Amalan Sunnah Selepas
Solat Dan Kelebihannya.
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43. Catatan-Catatan lImiah Ke Atas Buku Makna
Sebenar Bid’ah: Beberapa Semakan Teliti Ke Atas
Satu Penjelasan (Yang Didakwa) Rapi.

44. Catatan Dari 40,000 Kaki (Buku 1).

45. 47 Persoalan Qadar dan Qadha.
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Lumpur. Pada tahun 1989 beliau menyertai Penerbangan
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sehinggalah ke hari ini.

Hafiz Firdaus mula menulis sejak tahun 1999. Manhaj beliau
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Doa dan Zikir Berkaitan Qadar dan Qadha.

e Andai apa yang dipilih tidak sesuai dengan kehendak
Allah:

L ol U U 105
J= 5l

“Tagqdir Allah dan apa yang Allah kehendaki pasti terjadi”
(Rujuk Soalan 14)

e Apabila pilihan seseorang tercapai — yakni sesuai
dengan kehendak Allah atau apabila melihat sesuatu

nikmat dan kurniaan Allah:
ALV YA G

“Apa yang dikehendaki oleh Allah, tidak ada kekuatan
melainkan dengan (kehendak Allah).” (Rujuk Soalan 18)

e Andai ditimpa musibah, maka sebutkanlah kalimah
istirja’:
gy o Gy L G
“Sesungguhnya kami adalah kepunyaan Allah dan
sesungguhnya képada-Nya kami kembali.” (Rujuk

Soalan 22)
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