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“Katakanlah: Sesungguhnya orang-orang yang mengada-adakan kebohongan terhadap 
Allah tidak akan beruntung” [Yunus (10): 69] 

 
***** 

 
Segala puji bagi Allah (swt), Tuhan Pencipta manusia, alam semesta dan kehidupan. Selawat 
dan salam semoga tercurah ke atas Junjungan besar lagi mulia, Muhammad (saw), keluarga 
dan sahabat-sahabat baginda serta orang-orang yang mengikut jejak langkah baginda 
sehingga hari kiamat.  
 
Sebagaimana yang kami janjikan bahawa kami akan menjawab fatwa yang dikeluarkan oleh  
Jawatankuasa Fatwa Negeri Johor (JFNJ) ke atas Hizbut Tahrir satu per satu, Alhamdulillah 
dengan izin Allah (swt), kami telah menyiapkannya dan kami bentangkannya di sini untuk 
tatapan JFNJ khususnya, dan untuk tatapan umat Islam amnya.  
 
Kami menyediakan jawapan ini (secara bertulis) setelah Jabatan Mufti Johor menutup pintu 
kepada segala penjelasan dan perbincangan dengan kami atas alasan yang tidak munasabah. 
Kami juga membentangkan jawapan ini agar JFNJ menarik balik fatwa ini setelah membaca 
dan memahaminya. Kami juga mengharapkan agar jawapan ini menjadi iktibar kepada JNFJ 
khususnya dan kepada semua pihak lain amnya, agar tidak mengulangi fitnah yang sama ke 
atas Hizbut Tahrir.  
 
Kami telah menjelaskan berulang-ulang kali sebelum ini dan kami tegaskan sekali lagi di sini 
bahawa fatwa yang dikeluarkan oleh JFNJ ini sesungguhnya sarat dengan fitnah, 
pembohongan, pendustaan, pemesongan fakta dan penuh kekeliruan ke atas Hizbut Tahrir. 
Walaupun telah berulang kali juga kami meminta agar JFNJ menarik balik fatwa fitnah ini 
sebelum ini, kerana tidak mahu JFNJ terus menanggung dosa, namun sedikit pun tidak 
diendahkan oleh JFNJ.  
 
Sesebuah fatwa tidak seharusnya mengandungi fitnah, kerana jika ia mengandungi fitnah, ia 
bukan lagi fatwa. Fatwa adalah merujuk kepada proses pengeluaran hukum syarak berkenaan 
suatu perkara, dan setiap fatwa yang dikeluarkan tidak boleh terpisah daripada sumber 
rujukan utama dalam Islam iaitu al-Quran, as-Sunnah, Ijma’ as-Sahabat dan Qiyas. Ini kerana, 
maksud fatwa itu sendiri adalah penjelasan mengenai hukum syarak atas suatu permasalahan 
dari permasalahan-permasalahan yang ada, yang didukung oleh dalil yang berasal daripada 
al-Quran, as-Sunnah atau didukung oleh ijtihad atau pendapat para Mujtahid. Umum 
mengetahui bahawa fatwa adalah penjelasan hukum syariat atas pelbagai macam persoalan 
yang terjadi di tengah-tengah masyarakat. Ini pengertian fatwa menurut Islam. Maka, segala 
cerita rekaan, fitnah, pembohongan, pendustaan dan seumpamanya bukanlah satu fatwa!  
 
Walaupun fatwa ada sedikit perbezaan dengan ijtihad, namun dari segi proses 
pengeluarannya adalah sama, yakni sebelum mengeluarkannya, seseorang hendaklah 
memahami waqi’ al-haditsah (realiti yang berlaku) dan memahami nas (fahm an-nas). Fahmu 
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an-nas adalah usaha memahami dalil-dalil syariat hingga diketahui dilalah al-hukm 
(penunjukan hukum) yang terkandung dalam dalil tersebut. Sedangkan fahmu al-waqi’ al-
haditsah adalah usaha mengkaji dan meneliti realiti yang hendak dihukumi agar pokok 
persoalan atau faktanya diketahui dengan tepat dan benar. Maka barulah meletakkan nas 
yang sesuai dengan waqi’ tersebut, untuk dikeluarkan hukumnya yang berupa fatwa ke atas 
perkara tersebut. 
 
Malangnya hal itu tidak terjadi dalam fatwa yang dikeluarkan oleh JFNJ ke atas Hizbut Tahrir. 
Walaupun kami akui sebahagian kecilnya faktanya adalah benar, namun sebahagian besarnya 
adalah fitnah dan pembohongan ke atas Hizbut Tahrir. Malah, sebahagian kecil fakta yang 
benar itu pun diungkap dengan cara yang salah dan mengelirukan, dan diungkap dengan cara 
yang cukup negatif serta meletakkan Hizbut Tahrir dalam kedudukan bersalah.  
 
Dalam fatwa ini juga, faktanya amat jelas menunjukkan betapa JFNJ gagal membezakan 
antara persoalan akidah dengan hukum syarak. Pada keseluruhan fatwa, sebagaimana 
dijelaskan dalam Butiran ke-4, JFNJ menyatakan bahawa fahaman atau ajaran Hizbut Tahrir 
Malaysia adalah bertentangan dengan akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah. Sedangkan Butiran 
yang terkait dengan akidah hanyalah Butiran 4.1 sahaja, manakala Butiran selebihnya adalah 
terkait dengan hukum syarak, persoalan politik serta persoalan pentadbiran dalam Hizbut 
Tahrir yang langsung tidak ada kena mengena dengan persoalan akidah. Manakala dalam 
Butiran 4.6, ia merupakan tuduhan dusta dari JFNJ ke atas Hizbut Tahrir yang bukan sahaja 
tidak ada kena mengena dengan persoalan akidah, tetapi telah menampakkan apakah niat 
sebenar JFNJ dalam mengeluarkan fatwa ini.  
 
Selain daripada segala fitnah dan pembohongan yang dilakukan, ingin kami nyatakan di sini 
bahawa banyak rujukan kitab yang dibuat oleh JFNJ ternyata salah dari segi muka suratnya, 
dan apa yang lebih malang daripada itu ialah, beberapa rujukan yang dibuat oleh JFNJ, bukan 
kepada kitab mutabannat Hizbut Tahrir. Kesilapan seumpama ini menunjukkan sejauh 
manakah tahap profesionalisme dan keintelektualan JFNJ dalam mengeluarkan sesebuah 
fatwa, walhal ia merupakan satu perkara yang sangat penting dalam Islam, apatah lagi apabila 
melibatkan isu akidah. 
 
Ingin kami tegaskan di sini bahawa fatwa JFNJ ini, sebagaimana yang telah kami tegaskan 
terhadap fatwa Selangor dan Sabah, hanyalah merupakan sebuah fatwa politik, tidak lebih 
daripada itu. Sekiranya JFNJ benar-benar mencari redha Allah (swt) dalam pengeluaran 
sesebuah fatwa, nescaya JFNJ tidak akan mengeluarkan fatwa seumpama ini.  
 
Walaupun serangan bertubi-tubi dengan menggunakan semua corong dan lorong telah 
dilakukan oleh pihak berkuasa agama Johor terhadap Hizbut Tahrir, namun oleh kerana kami 
tetap mengharapkan dan mahukan kebaikan buat anda, maka kami berusaha menyiapkan 
jawapan ini, bagi meringankan beban anda di akhirat sekiranya anda menarik balik fatwa ini, 
dan jika anda tidak berbuat demikian, kami serahkan urusan anda sepenuhnya kepada Allah 
(swt), kerana Dia-lah Pemilik segala urusan. 
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4.1 Fahaman dari sudut akidah antaranya: 
 
(a) Mengatakan kepercayaan qadha' dan qadar ini diambil dari falsafah Yunani (al-Nabhani: al-
shaksiah al-Islamiyyah jilid 1, halaman: 66). 
 
Sebelum kami menjelaskan di mana kesalahan dan kekeliruan JFNJ dalam hal ini, kami ingin 
menasihatkan JFNJ bahawa anda seharusnya meletakkan rujukan penuh akan kitab yang anda 
sebutkan berupa cetakan yang ke berapa. Ini bagi memastikan bahawa rujukan anda adalah betul 
dan memudahkan kami untuk memeriksa dan menjawabnya. Ia juga akan memudahkan siapa 
sahaja yang ingin membuat rujukan bagi memastikan sama ada anda telah memetik secara benar 
apa yang Hizbut Tahrir sebutkan. Kekurangan seperti ini tidak sepatutnya dilakukan oleh sebuah 
Jawatankuasa Fatwa yang ingin mengeluarkan sesebuah fatwa berdasarkan kitab yang mereka 
ingin sanggah! 
 
Kami mengandaikan bahawa muka surat 66 yang dirujuk itu ialah kitab berbahasa Arab, cetakan 
ke-6 tahun 2003 di bawah tajuk ‘Bagaimana Munculnya Masalah al-Qadha’ wa al-Qadar’, dan 
kami akan menjawab kesalahan dan kekeliruan JFNJ berdasarkan apa yang terkandung dalam 
bab ini. Berikut kami paparkan muka surat 66: 
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Terjemahan: 
 
Bagaimana Munculnya Masalah Qadha’ Dan Qadar - Apabila kita sisihkan topik tentang ‘pelaku 
dosa-dosa besar’ (murtakibu al-kabirah) yang membuat Washil bin Atha’ - pimpinan aliran 
Mu’tazilah - keluar dari pengajian (halqah)-nya Hasan al-Bashri, maka hampir dapat dipastikan 
bahawa kita menemukan berbagai topik pembahasan di dalam ilmu kalam yang berasal dari 
topik-topik pembahasan yang pernah disinggung oleh para ahli falsafah Yunani. Pembahasan al-
qadha’ wa al-qadar - sesuai dengan nama dan perkara yang mereka bahas - pernah dibahas oleh 
para ahli falsafah Yunani. Mereka berselisih pendapat dalam perkara ini. Perkara ini dinamakan 
dengan al-qadha’ wa al-qadar, disebut juga dengan istilah al-jabr wa al-ikhtiyar, dikenal juga 
dengan hurriyah al-iradah. Semuanya memiliki makna yang sama, iaitu apakah perbuatan 
manusia itu bebas (hurrun) dari sisi mewujudkannya ataupun tidak mewujudkannya; ataukah 
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manusia itu dipaksa (majbur)? Makna seperti ini tidak pernah ada dalam benak kaum Muslimin 
sebelum diterjemahkannya filsafat Yunani. Persoalan tersebut pernah dikaji oleh ahli falsafah 
Yunani dan mereka berselisih pendapat dalam hal itu. Kelompok Abiquriyyun berpendapat 
bahawa iradah itu bererti bebas dalam berikhtiar (memilih), dan manusia melakukan semua 
perbuatannya berdasarkan keinginan dan ikhtiarnya tanpa ada paksaan apa pun. Sedangkan 
kelompok Ruwaqiyyun berpendapat bahawa iradah itu dipaksa berjalan pada alur yang tidak 
mungkin dilampauinya. Manusia tidak melakukan sesuatu berdasarkan kehendaknya akan tetapi 
dia dipaksa melakukan segala sesuatu dan tidak berkuasa untuk melakukan (sesuatu) ataupun 
tidak melakukan. Tatkala Islam datang dan pemikiran-pemikiran filsafat telah tersebar luas 
muncul permasalahan yang sangat penting, iaitu tentang keadilan yang dinisbahkan kepada 
Allah. Allah itu Maha Adil. Rangkaian dari topik ini adalah timbulnya pembahasan tentang pahala 
dan seksaan. Reaksi berantai berikutnya adalah munculnya permasalahan tentang pelaksanaan 
seluruh perbuatan seorang hamba yang bertumpu pada metode pembahasan yang mereka 
jalani, terutama dengan topik pembahasan dan cabang dari pembahasan (sebelum)nya serta 
adanya pengaruh pembahasan-pembahasan yang bersifat falsafah. Apa yang mereka pelajari 
dipengaruhi oleh pemikiran-pemikiran filsafat yang berkaitan dengan pokok-pokok masalah yang 
mereka hadapi...” 
 
Tuduhan JFNJ ialah Hizbut Tahrir mengatakan “kepercayaan qadha' dan qadar ini diambil dari 
falsafah  Yunani” padahal dalam muka surat yang berkenaan, malah dalam keseluruhan bab yang 
berkenan, tidak wujud pun istilah “kepercayaan” sebagaimana dakwaan JFNJ. Siapa pun yang 
membaca muka surat atau keseluruhan bab berkenaan, akan dapati bahawa Hizbut Tahrir 
membincangkan mengenai ‘makna (pengertian)’ dan ‘pembahasan’ tentang al-qadha’ wa al-
qadar, bukannya mengenai “kepercayaan” terhadap al-qadha’ wa al-qadar. Makna dan 
pembahasan itulah (sebagaimana yang dibawa oleh kelompok-kelompok Mutakallimin) yang 
berasal dari falsafah Yunani; dan Hizbut Tahrir menjelaskan bahawa Mu’tazilah adalah kelompok 
paling awal membahaskannya.  
 
Kami ulangi, ‘makna dan pembahasan’ mengenai al-qadha’ wa al-qadar itulah yang diambil 
dari falsafah Yunani, bukannya ‘kepercayaan’ terhadap al-qadha’ wa al-qadar. Hal ini 
merupakan dua perkara yang berbeza! 
 
Dalam bab tersebut, Hizbut Tahrir menjelaskan bahawa kelompok Mu’tazilah telah 
menyampaikan pendapat-pendapat mereka mengenai perkara ini. Manakala Jabariyah dan Ahlu 
Sunnah menolak pendapat Mu’tazilah, dan Ahlu Sunnah juga menolak pendapat Jabariyah. 
Pembahasannya terbatas pada makna itu sendiri, dan senantiasa berada dalam satu ruang 
lingkup. Atas dasar itu, permasalahannya adalah makna yang terdapat/dimiliki falsafah Yunani, 
yang muncul ketika terjadi perdebatan antara kaum Muslimin dengan orang-orang kafir yang 
membekali diri mereka dengan falsafah Yunani. Makna ini berhubungan dengan akidah. Mereka 
(kaum Muslimin) bermaksud untuk memberikan pendapat Islam mengenai pengertian tersebut. 
Maka, kelompok Mu’tazilah memberikan pendapatnya. Kemudian muncul kelompok Jabariyah 
yang menolak pendapat Mu’tazilah seraya mengeluarkan pendapat yang lain, dan kemudian 
muncul pula kelompok Ahlu Sunnah yang menentang kedua-dua pendapat tadi, sambil 
memberikan pendapat yang berbeza pula.  
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Ternyata JFNJ tidak memahami apa yang disampaikan dalam bab tersebut, atau salah dalam 
memahaminya, tetapi terus melontarkan tuduhan menurut kefahaman yang salah tersebut. JFNJ 
seharusnya meneliti keseluruhan bab tersebut dan bab lain yang berkaitan untuk memahami apa 
yang hendak disampaikan, bukannya dengan membaca sebahagian daripadanya sahaja, lalu 
terus melontarkan tuduhan.  
 
Jika pun JFNJ telah membacanya secara keseluruhan bab yang berkenaan dan kesemua bab yang 
terkait dengannya, ternyata pembacaan tersebut gagal memberi kefahaman yang benar kepada 
JFNJ. Inilah hakikat sebuah ‘pembacaan’ apabila tidak ada guru yang mensyarahkannya, di mana 
ia sentiasa terdedah kepada salah faham, apatah lagi bagi mereka yang busuk hatinya dan 
membaca dalam rangka ingin mencari kesalahan, bukannya ingin mencari kebenaran dengan apa 
yang mereka baca!   
 
Bab ‘Bagaimana Munculnya Masalah al-Qadha’ wa al-Qadar’ dalam kitab Asy-Syaksiyyah al-
Islamiyyah Jilid I itu membincangkan mengenai perselisihan yang tajam dalam hal akidah, yang 
terjadi dalam kalangan kaum Muslimin, khususnya golongan Mutakallimin (ahli kalam), mengenai 
makna al-qadha’ wa al-qadar yang berpunca daripada perkara yang dibahas oleh ahli falsafah 
Yunani. Kaum Muslimin yang pada awalnya menterjemah kitab falsafah Yunani dan cuba 
merungkai masalah yang terdapat di dalamnya, tetapi kemudian tenggelam dalam masalah 
tersebut hingga memunculkan kelompok Mu’tazilah, kemudian muncul kelompok Jabariah yang 
menyanggah pendapat mereka, dan kemudian muncul pula kelompok Ahlu Sunnah yang 
menyanggah pendapat keduanya.  
 
Bagaimana pun, jika apa yang ingin dimaksudkan oleh JFNJ ialah “pembahasan” mengenai al-
qadha’ wa al-qadar berasal dari falsafah Yunani, maka kami katakan ya, bahawa pembahasan al-
qadha’ wa al-qadar, yang menjadikan umat Islam terpecah-belah dalam masalah ini sejak dulu 
sampai sekarang, adalah berasal dari pembahasan para Mutakallimin yang terpengaruh dengan 
kaedah pembahasan dan pemahaman ahli falsafah Yunani.  
 
Tahukah anda wahai JFNJ bahawa pengertian istilah yang ditunjukkan oleh sebutan al-qadha’ wa 
al-qadar itu tidak dijumpai kecuali setelah munculnya Mutakallimin pada hujung abad pertama 
dan setelah penterjemahan falsafah Yunani. Ia belum pernah ada pada zaman sahabat, dan 
belum pernah terjadi perdebatan ataupun silang pendapat tentang dua kalimat tersebut (sebagai 
satu nama) untuk penyebutan istilah tertentu. Sepanjang masa para Sahabat, kaum Muslimin 
tidak pernah membahas hal al-qadha’ wa al-qadar sebagaimana pembahasan para Mutakallimin, 
meskipun kata al-qadha’ dan kata al-qadar (secara terpisah) terdapat di dalam hadis-hadis dan 
mereka mendengarnya secara langsung daripada Rasulullah (saw). 
 
Wahai JFNJ! Sekiranya anda tidak bersetuju bahawa topik pembahasan tersebut berasal dari para 
ahli kalam yang terpengaruh dengan pembahasan ahli falsafah Yunani, sebagaimana yang 
disebut oleh Hizbut Tahrir, maka apa yang sepatutnya anda lakukan ialah mendatangkan hujah 
serta bukti yang sebaliknya, iaitu dari manakah tercetusnya pembahasan mengenai al-qadha’ wa 
al-qadar, sebagaimana fahaman yang dibawa oleh golongan Mu’tazilah, Jabariyyah dan Ahlu 
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Sunnah yang wujud hingga ke hari ini? Dari manakah semua pembahasan yang memecah-
belahkan umat Islam ini berasal? Sila datangkan hujah dan bukti anda jika anda tidak bersetuju 
dengan Hizbut Tahrir!  
 
Seterusnya, kami ingin jelaskan secara ringkas apakah intipati perbincangan dalam kitab Asy-
Syaksiyyah al-Islamiyyah Jilid I mengenai perkara ini, agar anda memahami perbincangannya 
dengan benar. 
 
Syaikh Taqiyuddin telah membahagi pembahasan al-qadha’ wa al-qadar kepada tiga bab dengan 
menjelaskannya secara jelas lagi nyata berdasarkan dalil-dalil al-Quran dan as-Sunnah iaitu bab 
al-qadha’ (sahaja), bab al-qadar (sahaja) dan bab al-qadha’ wa al-qadar (sebagai satu istilah).  
 
Jika anda membaca secara keseluruhan kesemua bab tersebut, nescaya anda akan dapat melihat 
bahawa pembahasan mengenai al-qadha’ wa al-qadar (sebagai satu istilah) merupakan 
pembahasan yang baru muncul (di zaman Mutakallimin) yang tidak ada kaitannya sama sekali 
dengan makna al-qadha’ dan makna al-qadar sebagaimana yang dijelaskan dalam al-Quran dan 
al-Hadis. Kalimat al-qadha’ wa al-qadar (secara gabungan) yang diletakkan oleh para 
Mutakallimin adalah sebutan dengan pengertian yang diambil daripada para ahli falsafah Yunani. 
Makna semacam itu belum pernah dibuat sebelumnya, baik menurut bahasa mahupun syarak. 
Makna al-qadha’ dan makna al-qadar yang terdapat di dalam al-Quran dan al-Hadis, baik dari 
segi makna bahasa mahupun syarak, sangat jauh daripada pengertian yang telah dibuat oleh 
kelompok Mutakallimin.  
 
Bagaimana pun, Hizbut Tahrir menjelaskan bahawa pembahasan al-qadha’ wa al-qadar itu, yang 
telah menjadi sebahagian daripada persoalan akidah, telah dimasukkan ke dalam rukun iman 
yang ke-enam.  
 
Istilah ‘al-qadha’ wa al-qadar’ yang terdiri daripada gabungan dua kata secara bersamaan, 
memiliki pengertian tertentu. Kata al-qadha’ yang dihubungkan (disambungkan) dengan kata al-
qadar menjadikan keduanya dua perkara yang saling terkait dan tidak boleh dipisahkan antara 
satu dengan yang lain dalam penunjukan maknanya. Keduanya memiliki pengertian/penunjukan 
tertentu, dan tidak sah jika dimasuki oleh istilah yang lain. Kedua istilah itu secara bersamaan, 
belum pernah digunakan baik oleh para Sahabat mahu pun oleh sebahagian Tabi’in. Bagi mereka 
yang mengamati nas-nas syarak dan hal-hal yang berhubungan dengan bahasa, juga bagi mereka 
yang mengamati perkataan para Sahabat dan Tabi’in serta orang-orang yang datang sesudahnya 
daripada kalangan ulama, tampak bahawa kata al-qadha’ wa al-qadar (secara bersamaan) tidak 
pernah digunakan oleh mereka dengan pengertian tertentu. Terlebih lagi belum pernah muncul 
dua gabungan kata tadi dengan pengertian tertentu, baik di dalam al-Quran mahu pun al-Hadis, 
meskipun terdapat gabungan kedua kalimat itu dalam makna bahasanya, dalam sebuah hadis. 
 
Memang terdapat hadis yang ada lafaz ‘qadar’ yakni hadis datangnya Jibril menemui Rasulullah 
(saw) sebagaimana berikut: 
 

هِ  ِّ َ
هِ وَ شَ ِ

يْْ
َ

رِ خ
َ

د
َ
ق

ْ
مِنَ بِال

ْ
ؤ

ُ
 ت

ْ
ن

َ
 أ
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“Dan engkau beriman kepada Qadar, baiknya dan buruknya” [Dikeluarkan oleh Muslim dari 

Umar bin al-Khaththab]. 
 
Kemudian dalam hadis yang lain disebutkan: 
 

ا 
َ

رُ اِلله وَمَا ش
َ

ـد
َ
لْ: ق

ُ
ـكِنْ ق

َ
ا ، وَل

َ
ـذ

َ
ا وَك

َ
ذ

َ
 ك

َ
ان

َ
 ك

ُ
ت

ْ
عَل

َ
يْ ف ّـ نِ

َ
وْ أ

َ
لْ: ل

ُ
ق

َ
 ت

َ
ـلَ

َ
ـيْءٌ ف

َ
 ش

َ
صَابَك

َ
 أ

ْ
عَلَ وَإِن

َ
ءَ ف  

 
“Dan jika sesuatu telah menimpamu maka janganlah engkau sekali-kali berkata, ‘Seandainya 

aku melakukan begini atau begitu maka hasilnya (pasti) begini’, akan tetapi katakanlah, ‘Allah 
telah mentakdirkan demikian, dan apa yang Dia kehendaki maka Dia lakukan’” [Dikeluarkan 

Muslim dari Abu Hurairah]. 
 
Pengertian kata ‘qadar’ dalam dua hadis di atas adalah ‘ketentuan Allah (swt) dan 
keMahatahuan-Nya’, yakni engkau percaya bahawa segala sesuatu telah Allah (swt) tuliskan di 
Lauh al-Mahfuz dan Dia Maha Mengetahuinya sebelum ia diwujudkan. Jika Allah (swt) 
menghendaki sesuatu maka Dia langsung lakukan. 
 
Kaum Muslimin tidak pernah berbeza pendapat dan mendiskusikan kata ‘qadar’ menurut 
pengertian yang terdapat dalam dua hadis tadi, baik dari segi lafaz mahupun madlulnya, sebelum 
falsafah Yunani muncul ditengah-tengah mereka. Namun setelah falsafah Yunani berada di 
tengah-tengah kaum Muslimin, datang sekelompok orang dari negeri Kufah. Mereka berkata: 
‘Tidak ada qadar’. Ertinya, tidak ada yang menentukan walaupun segala sesuatu terjadi (baharu) 
tanpa ada pendahulu yang menentukan.  
 
Mereka dinamakan dengan kelompok Qadariyah yang mengingkari qadar (ketentuan Allah). 
Mereka berkata bahawa Allah (swt) telah menciptakan pokok pangkal segala sesuatu, kemudian 
meninggalkannya tanpa mengetahui rinciannya. Hal ini berbeza dengan apa yang terdapat di 
dalam al-Quran, iaitu Allah (swt) sebagai al-Khaliq, Pencipta segala sesuatu baik yang kecil 
ataupun yang besar, yang pokok ataupun rinciannya. Dialah Yang Maha Tinggi, menentukan 
segala sesuatu sebelum sesuatu itu terwujud. Ertinya telah tertulis di Lauh al-Mahfuz, yakni Allah 
(swt) Maha Mengetahui sebelum sesuatu itu diwujudkan.  
 
Hizbut Tahrir seterusnya menjelaskan masalah al-qadha’ wa al-qadar yang menempati peranan 
penting pada kelompok Mutakallimin. Mereka semuanya telah menjadikan perbuatan hamba 
(manusia) dan apa yang muncul dari perbuatan tersebut – berupa khasiat-khasiat yang 
ditimbulkan oleh manusia disebabkan perbuatannya terhadap sesuatu - sebagai objek 
pembahasan. Mereka menjadikan asas pembahasan pada (jawapan dari pertanyaan) apakah 
perbuatan hamba serta khasiat-khasiat yang ditimbulkan dari perbuatannya itu diciptakan oleh 
Allah (swt) ataukah diciptakan oleh hamba itu sendiri? Dan apakah hal itu terjadi dengan iradah 
Allah (swt) atau dengan iradah hamba?  
 
Penyebab munculnya pembahasan ini adalah kerana Mu’tazilah telah mengambil falsafah Yunani 
begitu sahaja, dengan nama atau sebutan al-qadha’ wa al-qadar atau hurriyatul iradah atau al-
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jabr dan al-ikhtiyar. Topik ini tidak pernah terdapat dalam pembahasan kaum Muslimin kecuali 
setelah adanya kelompok Mu’tazilah yang memulakannya dan disanggah pula oleh kelompok 
Mutakallimin lainnya, yang kemudiannya menimbulkan perdebatan yang tidak berkesudahan 
dalam sejarah Islam sehinggalah ke hari ini. 
 
Dalam kitab Asy-Syaksiyyah al-Islamiyyah Jilid I tersebut, setelah menjelaskan pengertian al-
qadha’ berserta dalil-dalilnya dan pengertian al-qadar berserta dalil-dalilnya dan al-qadha’ wa 
al-qadar (sebagai satu istilah), kemudian Hizbut Tahrir menjelaskan pula kesalahan serta 
kekeliruan kelompok-kelompok Mutakallimin dalam pembahasan al-qadha’ wa al-qadar, lalu 
Hizbut Tahrir menjelaskan bagaimana untuk mendudukkan pembahasan al-qadha’ wa al-qadar 
pada tempat duduknya yang sebenar, tanpa terpengaruh dengan pembahasan Mutakallimin 
yang telah terjebak dengan falsafah Yunani dalam membahaskannya.  
 
Wahai JFNJ! Jika anda mengkaji sejarah dalam hal ini, berdasarkan fakta yang tidak dapat 
dinafikan, sungguh amat jelas bahawa al-qadha’ wa al-qadar (sebagai satu kalimah) merupakan 
istilah khas atau topik baru yang muncul setelah kaum Muslimin berinteraksi dengan falsafah 
Yunani. Mutakallimin terjebak dengan pembahasan yang dibawa oleh ahli falsafah Yunani dengan 
membincangkan persoalan baru yang mereka namakan sebagai al-qadha’ wa al-qadar atau al-
jabr wa al-ikhtiyar atau hurriyah al-iradah sehingga mereka terpecah kepada tiga kelompok besar 
iaitu Mu’tazilah, Jabariyyah dan Ahlu Sunnah. Malangnya, pembahasan mereka telah terpesong 
daripada al-Quran dan al-Hadis, serta apa yang difahami oleh para sahabat.  
 
Namun demikian, tidak dinafikan bahawa pembahasan al-qadha’ wa al-qadar ini telah diletakkan 
dalam persoalan akidah yang penting, yang menjadi asas ke-enam dalam rukun iman. 
 
Kesimpulannya, apa yang dijelaskan oleh kitab asy-Syakhsiyyah al-Islamiyyah  Jilid I adalah 
meluruskan pandangan golongan Mutakallimin yang terpengaruh dengan falsafah Yunani dan 
menyebabkan mereka terkeliru dalam memahami persoalan yang dibahaskan. Dalam kitab 
tersebut, Hizbut Tahrir telah mendatangkan dalil al-Quran dan as-Sunnah dalam setiap 
pembahasan al-qadha’ dan pembahasan al-qadar, serta mengemukakan sejarah, hakikat dan 
fakta mengenai pembahasan al-qadha’ wa al-qadar di samping meletakkan pembahasan di 
tempat letaknya yang sebenar tanpa terpengaruh dengan pembahasan kelompok Mutakallimin 
mahupun falsafah Yunani.  
 
Siapa pun yang membaca (dan memahami) kitab tersebut dengan ikhlas dan hati yang baik, akan 
mendapati bahawa melalui kitab tersebut, Hizbut Tahrir telah menjernihkan perbincangan 
topik/subjek al-qadha’ wa al-qadar dengan sejernih-jernihnya, setelah ia dikeruhkan dan 
dikelirukan oleh kelompok Mutakallimin. 
 
Justeru, wahai JFNJ, sebagaimana yang telah kami sebutkan di awal, sila datangkan hujah dan 
bukti anda jika anda ingin menyanggah pendapat Hizbut Tahrir dalam bab ini! Sila datangkan 
bukti, jika ada, di dalam al-Quran dan al-Hadis, akan istilah dan pembahasan al-qadha’ wa al-
qadar sebagaimana yang dibahas oleh Mutakallimin yang menjadi pegangan anda!  
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Sila datangkan bukti di manakah dalam sirah Rasulullah (saw) dan sirah para Sahabat (ra), bahawa 
mereka membincangkan persoalan al-qadha’ wa al-qadar sebagaimana yang dibahaskan oleh 
Mutakallimin!  
 
Sila datangkan bukti di manakah para Sahabat membahas perkara ini, dan perbezaan pandangan 
mereka, atau tindakan mereka yang saling menyalahkan satu sama lain dalam hal al-qadha’ wa 
al-qadar, sebagaimana pembahasan dan tindakan Mutakallimin! 
 
Sila datangkan segala bukti tersebut jika anda tidak bersetuju dengan apa yang dinyatakan oleh 
Hizbut Tahrir! Sila datangkan hujah dan bukti yang kukuh untuk anda menyangkal apa yang 
disebut oleh Hizbut Tahrir, dan bukannya dengan mendatangkan fatwa fitnah anda dalam 
masalah ini! 
 
Kami ulangi, bahawa Hizbut Tahrir ialah satu-satunya parti yang menjawab dan membahaskan 
dengan jelas lagi terang akan masalah al-qadha’ wa al-qadar dengan meletakkan perbincangan 
di tempat letaknya yang sebenarnya. 
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(b) Perbuatan manusia tidak ada hubungannya dengan qadha' dan qadar Allah (al-Nabhani: al-
Shaksiah al-Islamiyyah jilid 1, cetakan keenam, tahun 2003, halaman: 94-95). 
 
Jika frasa yang menjadi rujukan JFNJ adalah frasa berikut, maka kami katakan ya benar, ia 
terdapat dalam kitab yang disebutkan, dan pada muka surat yang disebutkan: 
 

 وهذه الأفعال لا دخل لها بالقضاء ولا دخل للقضاء بها 
 
Perbuatan-perbuatan ini tidak termasuk dalam (wilayah) qadha’. 
 
Kami ingin katakan di sini bahawa JFNJ sengaja memetik sepotong ayat secara tidak sempurna, 
sehingga telah melarikan maksudnya yang sebenar. Justeru, kami paparkan ayat tersebut 
sepenuhnya agar ia membawa maksud yang lebih lengkap. 
 

 
 

الذي قام بها بإرادته واختياره وعلى ذلك فإن الأفعال  وهذه الأفعال لا دخل لها بالقضاء ولا دخل للقضاء بها لأن الإنسان هو 
 الاختيارية لا تدخل تحت القضاء

 
Perbuatan-perbuatan ini tidak termasuk dalam (wilayah) qadha’, begitu juga sebaliknya, kerana 
manusia melakukannya berdasarkan keinginan dan pilihannya, oleh itu perbuatan-perbuatan 
yang bersifat ikhtiariyah tidak termasuk dalam (wilayah) qadha’. 
 
Berdasarkan frasa tersebut, Hizbut Tahrir menjelaskan bahawa “perbuatan” yang dimaksudkan, 
yakni yang tidak termasuk dalam (wilayah) qadha’, adalah perbuatan yang termasuk dalam 
kategori ikhtiariyyah (boleh pilih), bukannya semua perbuatan.  
 
JFNJ hanya memetik secebis sahaja daripada ayat tersebut dan meletakkannya dalam fatwa 
dalam bentuk yang memberi gambaran bahawa Hizbut Tahrir berpandangan bahawa “semua 
perbuatan” tidak ada hubungan dengan qadha’. Jika JFNJ ada sekelumit keikhlasan dalam 
membuat petikan, nescaya JFNJ akan memasukkan ayat tersebut secara sepenuhnya supaya 
setiap orang yang membacanya akan dapat memahami bahawa apa yang disebut oleh Hizbut 
Tahrir ialah ‘perbuatan yang bersifat iktiariyyah (sahaja)” yang tidak termasuk dalam (wilayah) 
qadha’, bukannya ‘semua perbuatan’. 
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Kami akan jelaskan pembahasan tentang perkara ini di bawah, supaya hati-hati yang bersih dapat 
memahaminya dengan benar:- 
 
Pengertian al-Qadha` wa al-Qadar dan Dasar Pembahasannya 
 
Persoalan al-qadha’ wa al-qadar dibahaskan dengan mendalam oleh Hizbut Tahrir, khususnya di 
dalam kitab Asy-Syakhsiyyah al-Islamiyyah, Jilid  I. Kitab ini, sebagaimana kitab Hizbut Tahrir 
lainnya, amat mudah untuk diperolehi dan ditelaah, di mana pembahasan al-qadha’ wa al-qadar 
sangat jelas di dalamnya, khususnya bagi mereka yang mencari kebenaran. Di dalam kitab 
tersebut, Hizbut Tahrir membahaskan makna “al-qadha’” (sahaja), makna “al-qadar” (sahaja), 
dan makna “al-qadha’ wa al-qadar” (sebagai gabungan satu istilah). Kami tidak akan 
mengulanginya pembahasan terperincinya di sini kerana siapa sahaja yang ingin mengetahui 
pembahasan oleh Hizbut Tahrir dalam bab ini, boleh merujuk kepada kitab berkenaan secara 
sepenuhnya, di samping akan merujuk kepada kami jika mempunyai keraguan atau persoalan, 
bukannya dengan terus melontarkan fitnah.   
 
Siapa sahaja yang ingin mengkaji persoalan al-qadha’ wa al-qadar dengan mendalam, wajib 
mengenal pasti asas yang dijadikan dasar untuk membahas persoalan ini. Dengan itu barulah 
pembahasannya berada pada posisi yang betul, dan boleh menghasilkan natijah yang dituntut 
oleh dasar pembahasan ini. Dia juga tidak boleh terpengaruh dengan metode golongan 
Mutakallimin dalam membahasnya. Walau bagaimanapun, adalah bagus untuknya mengkaji dan 
memahami pembahasan golongan Mutakallimin dalam rangka mengetahui dan menjawab 
kekeliruan golongan tersebut dalam perkara ini. Inilah yang dilakukan oleh Hizbut Tahrir, yakni 
menjelaskan sejarah dan intipati perdebatan golongan Mutakallimin serta kesalahan dan 
kekeliruan mereka, lalu Hizbut Tahrir mendudukkan persoalan al-qadha’ wa al-qadar pada 
tempat duduknya yang sebenar.  
 
Apabila JFNJ menyatakan yang Hizbut Tahrir berpendapat bahawa perbuatan manusia tidak ada 
hubungannya dengan qadha’ dan qadar Allah, sekali imbas kami sudah mengetahui bahawa JFNJ 
tidak jujur dalam membuat kenyataan, kerana hanya menukil sebahagian sahaja, di samping JFNJ 
sebenarnya tidak memahami pembahasan yang dilakukan oleh Hizbut Tahrir. Malangnya JFNJ 
tidak mahu bertanya dan tidak mahu bertabayyun dengan Hizbut Tahrir dalam persoalan ini. Apa 
yang jelas, JFNJ sebenarnya masih tidak memahami pembahasan sebenar al-qadha’ wa al-qadar 
yang dibawa oleh Hizbut Tahrir, kerana kelihatannya JFNJ masih terpengaruh dengan 
pembahasan Mutakallimin. 
 
Setelah menghurai kesalahan dan kekeliruan kelompok Mutakallimin dalam pembahasan al-
qadha’ wa al-qadar, Hizbut Tahrir menjelaskan bahawa penunjukan kata al-qadha’ wa al-qadar, 
atau dengan kata lain, masalah al-qadha’ wa al-qadar, adalah pembahasan mengenai perbuatan 
manusia (أفعال العباد) dan karakteristik benda (خاصيات الأشياء). Oleh itu, persoalannya ialah sekitar 
perbuatan manusia dan natijah daripada perbuatan ini berupa karakteristik (خاصيات) yang 
ditimbulkan oleh manusia terhadap benda. Persoalannya ialah, adakah karakteristik itu 
datangnya dari Allah (swt), yang mana Allah-lah yang menciptakan dan mewujudkannya? Atau 
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adakah ia datang daripada manusia, atau dengan kata lain manusialah yang menciptakan dan 
mewujudkannya. Inilah pengertian, sekali gus intipati yang perlu dirungkai dalam pembahasan 
al-qadha’ wa al-qadar.  
 
Seterusnya perlu difahami bahawa topik/subjek pembahasan al-qadha’ wa al-qadar tidak boleh 
dipisahkan daripada masalah pahala dan dosa atas perbuatan manusia. Dengan kata lain, apakah 
manusia dipaksa melakukan suatu perbuatan (sama ada baik atau buruk) atau, adakah manusia 
diberi pilihan? Adakah manusia diberi pilihan untuk mengerjakan atau meninggalkan perbuatan, 
atau tidak mempunyai pilihan? Semua ini perlu dikaitkan dengan dosa dan pahala agar 
perbincangannya akan membawa makna serta kefahaman yang benar. 
 
Fakta Perbuatan Manusia dan Hubungannya dengan al-Qadha’ wa al-Qadar 
 
Siapa sahaja yang meneliti dengan mendalam akan perbuatan manusia, pasti akan mendapati 
bahawa manusia hidup dalam dua lingkaran (دائرتي  ن). Salah satunya ialah lingkaran yang manusia 
kuasai, dan itu merupakan lingkaran yang termasuk dalam wilayah kekuasaannya, sesuai dengan 
kehendaknya. Perbuatan yang manusia lakukan di dalam lingkaran ini merupakan pilihannya 
sepenuhnya. Sedangkan lingkaran yang satu lagi, iaitu lingkaran yang menguasai diri manusia, di 
mana perbuatan yang terjadi di dalam lingkaran ini tidak boleh di kawal oleh dirinya, baik yang 
terjadi (berasal) dari manusia itu sendiri, atau kejadian yang menimpa dirinya. 
 
Adapun perbuatan yang terjadi dalam lingkaran yang menguasainya, tidak boleh dikawal oleh 
manusia dan manusia sama sekali tidak boleh mengendalikannya, terbahagi kepada dua 
bahagian: Bahagian pertama, tertakluk secara langsung kepada nidzam al-wujud (hukum alam), 
manakala bahagian kedua pula tidak tertakluk secara langsung kepada nidzam al-wujud. 
Meskipun begitu, tidak ada satu pun yang boleh terlepas dari nidzam al-wujud.  
 
Adapun apa yang tertakluk kepada nidzam al-wujud secara langsung, maka nidzam al-wujud 
itulah yang menentukannya. Oleh itu, ia pasti berjalan mengikuti nidzam al-wujud secara fitrah, 
kerana ia mesti berjalan mengikuti alam serta kehidupan menurut sistem tertentu, dan tidak 
akan menyimpang darinya. Dengan itu, perbuatan manusia dalam lingkaran ini tidak akan 
menurut kehendaknya, kerana ia dipaksa dan tidak mempunyai pilihan. Sebagai contoh, manusia 
hidup di dunia ini tanpa dia kehendaki, dia meninggalkan dunia pun tanpa dia kehendaki, dia 
tidak boleh terbang di udara dengan tubuhnya secara fitrah, dia tidak boleh berjalan di atas air 
dengan keadaan fitrahnya, dia tidak boleh mencipta warna kedua-dua biji matanya sendiri dan 
dia juga tidak boleh menentukan bentuk kepala dan tinggi rendah badannya. Yang menciptakan 
semua itu adalah Allah (swt), tanpa ada campur tangan manusia sedikit pun. Malahan, ia sama 
sekali tidak ada kaitannya dengan diri manusia itu. Ini kerana, Allah-lah Zat yang Maha mencipta 
nidzam al-wujud dan menjadikannya sebagai pengatur terhadap apa yang ada. Allah (swt) 
menjadikan apa yang ada berjalan mengikutinya dan apa yang ada tidak boleh menyalahinya.  
 
Sedangkan untuk bahagian kedua, iaitu perbuatan yang tidak berada dalam kawalannya dan ia 
pun tiada kuasa untuk menolaknya, tetapi ia tidak ditentukan oleh nidzam al-wujud, iaitu 
perbuatan/kejadian yang terjadi, baik berasal daripada manusia atau menimpanya dengan paksa, 
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dan manusia tidak ada kuasa sama sekali mengelaknya. Contohnya ketika seseorang jatuh dari 
atas tembok dan menimpa orang lain, kemudian orang tersebut meninggal. Begitu juga, ketika 
manusia menembak burung, lalu terkena orang lain yang tidak ia ketahui, kemudian orang 
tersebut mati. Juga, sebagaimana kereta api, atau kereta berlanggar, atau kapal terbang 
terhempas kerana kecemasan secara tiba-tiba yang tidak boleh diatasi. Berlanggar dan 
terhempas ini kemudian menyebabkan terbunuhnya para penumpang dan sebagainya. 
 
Maka, perbuatan yang terjadi, sama ada berasal daripada manusia atau yang menimpanya, jika 
ia tidak termasuk dalam apa yang ditetapkan oleh nidzam al-wujud, tetapi ia terjadi dari manusia 
atau menimpanya di luar kehendaknya dan tidak berada dalam wilayah kekuasaannya, maka 
perbuatan/kejadian ini termasuk dalam lingkaran yang menguasainya. Semua 
perbuatan/kejadian ini, yang terjadi dalam lingkaran yang menguasai manusia, inilah yang 
disebut sebagai qadha’ kerana Allah-lah Dzat yang menentukan perbuatan atau kejadian 
tersebut dan manusia tidak memiliki kebebasan untuk mengawal perbuatan atau kejadian 
tersebut. Manusia juga tidak mempunyai sebarang pilihan di dalamnya. Oleh kerana itu, Allah 
(swt) tidak akan mempertanggungjawabkan (menghisab) manusia atas perbuatan atau kejadian 
tersebut, apa pun manfaat atau mudaratnya, samada ia disukai atau tidak disukai oleh manusia. 
 
Itulah hakikat perbuatan manusia dan hubungannya dengan qadha’.  
 
Dengan kata lain, apa jua kebaikan atau keburukan yang ada dalam kejadian tersebut (kebaikan 
dan keburukan mengikut tafsiran manusia), sama sekali tidak akan dipertanggungjawabkan 
kepada manusia itu. Allah-lah satu-satunya Dzat yang Maha Tahu kebaikan dan keburukan yang 
ada pada perbuatan atau kejadian tersebut. Ini kerana manusia sama sekali tidak mempunyai 
pengaruh terhadapnya, tidak pula mengetahuinya, juga tidak tahu bagaimana ia boleh terjadi. 
Manusia tidak mempunyai kuasa untuk menolak atau menukarnya sama sekali. Kerana itulah, 
maka manusia tidak akan diberi pahala ataupun seksaan kerana ia (manusia) tidak ada pengaruh 
sedikit pun ke atas perbuatan/kejadian tersebut. Inilah maksud qadha’ dalam istilah al-qadha’ 
wa al-qadar. Pada waktu inilah dikatakan bahawa perbuatan/kejadian tersebut berlaku kerana 
qadha’. Manusia wajib mengimani qadha’ ini, bahawa ia berasal dari Allah (swt). 
 
Manakala makna al-qadha’ wa al-qadar adalah bermaksud perbuatan hamba (manusia) yang 
terdapat dalam lingkaran yang menguasainya dan seluruh khasiat yang ditimbulkan pada 
sesuatu. Pengertian iman terhadap al-qadha’ wa al-qadar - baik dan buruknya dari - Allah (swt) 
adalah mempercayai bahawa seluruh perbuatan manusia yang terjadi dengan cara paksa ke 
atasnya (yang menguasainya) di mana manusia tidak dapat mengelaknya, kemudian khasiat yang 
ditimbulkan pada setiap sesuatu, semua itu datangnya dari Allah (swt), bukan dari hamba 
(manusia) dan tidak ada campur tangan manusia di dalamnya. Inilah pembahasan al-qadha’ wa 
al-qadar yang sebenar yang seharusnya difahami dan diimani oleh setiap Muslim.  
 
Jadi, seluruh perbuatan yang bersifat ikhtiariyyah (boleh pilih) berada di luar pembahasan al-
qadha’ wa al-qadar, kerana seluruh perbuatan seumpama itu (yang boleh dipilih) yang terjadi 
pada manusia atau yang menimpanya, itu dilakukan berdasarkan pilihan manusia itu sendiri. Ini 
kerana, Allah (swt) menciptakan manusia, menciptakan pula khasiat-khasiat pada sesuatu, 
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menciptakan khasiat pada gharizah dan pada hajatul udhuwiyyah, kemudian Allah menciptakan 
untuk manusia itu akal yang mampu membezakan (mana yang baik dan mana yang buruk), dan 
diberikan kepada manusia ikhtiar (pilihan) untuk melakukan sesuatu perbuatan atau 
meninggalkannya.  
 
Allah (swt) tidak mewujudkan khasiat-khasiat pada segala sesuatu, tidak mewujudkan gharizah 
dan hajatul udhuwiyah, dalam bentuk yang memaksa manusia untuk melaksanakan atau 
meninggalkan perbuatannya. Manusia diberi pilihan untuk memilih sama ada untuk melakukan 
perbuatan atau meninggalkannya berdasarkan akal yang diberikan oleh Allah (swt), yang mampu 
membezakan antara yang baik dan yang buruk. Allah (swt) menjadikan akal itu sebagai manath 
at-taklif asy-syar’i (sandaran pembebanan –hukum- syarak). Berdasarkan hal ini, diberikan 
kepada manusia itu pahala atas perbuatan baik, kerana akalnya telah memilih untuk melakukan 
perbuatan yang sesuai dengan perintah Allah (swt) dan menjauhi larangan-Nya; dan diberikan 
seksa atas perbuatan buruk, kerana akalnya memilih tindakan untuk menentang perintah Allah 
(swt) dan melakukan apa yang dilarang-Nya.  
 
Balasan Allah terhadap perbuatan tersebut (perbuatan yang manusia boleh pilih) merupakan 
kebenaran dan keadilan, kerana manusialah yang memilih untuk melakukan perbuatan tersebut 
secara sukarela, bukan dipaksa. Perkara ini tidak ada urusannya dengan al-qadha’ wa al-qadar. 
Apa yang menjadi perhatian di sini adalah hamba (manusia)lah yang melakukan perbuatan itu 
sendiri berdasarkan pilihannya secara sukarela. Atas dasar itu, manusia dipertanggungjawabkan 
tentang kasb (usaha)nya, sesuai dengan firman Allah,  
 

﴿ 
 
ة
َ
 رَهِين

ْ
سَبَت

َ
سٍ بِمَا ك

ْ
ف
َ
لُّ ن

ُ
 ﴾ك

 
“Tiap-tiap diri bertanggung jawab atas apa yang telah diperbuatnya” [Al-Mudatstsir (74): 38]. 

 
Makna Qadar Dalam Pembahasan al-Qadha’ wa al-Qadar 
 
Berkaitan dengan qadar pula (dalam istilah/pembahasan al-qadha’ wa al-qadar), ia merujuk 
kepada pelbagai kejadian yang terjadi, baik yang berada dalam lingkaran yang dikuasai manusia, 
atau lingkaran yang menguasai manusia, semuanya terjadi daripada sesuatu dan ke atas sesuatu, 
sama ada ia berupa alam (مادة الكون), manusia (الإنسان) mahupun kehidupan (الحياة). Kejadian ini 
menghasilkan suatu kesan atau dengan kata lain, kejadian ini mewujudkan suatu perkara 
tertentu. Persoalan seterusnya adalah, apakah perkara yang timbul hasil (kesan) daripada 
perbuatan manusia, berupa berbagai karakteristik yang ada pada sesuatu itu, dicipta oleh 
manusia ataupun dicipta oleh Allah (swt)? 
 
Siapa sahaja yang melihat dengan mendalam akan mendapati bahawa perkara yang berlaku 
sebagai akibat daripada benda ini, terhasil daripada karakteristik benda berkenaan, bukan kerana 
perbuatan manusia. Buktinya, manusia tidak mampu mewujudkan kesan daripada karakteristik 
pada benda tersebut, kecuali benda tersebut sememangnya mempunyai karakteristik seperti itu. 
Namun, pada benda yang tidak mempunyai karakteristik seperti itu, maka manusia tidak boleh 
menghasilkan apa yang dia (manusia) kehendaki. Oleh itu, perkara ini (kesan yang terhasil) bukan 
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merupakan perbuatan manusia, tetapi merupakan hasil daripada karakteristik benda itu sendiri. 
Allah (swt) telah mencipta benda berkenaan, dan menetapkan berbagai karakteristik padanya 
dan ia wujud di dalam objek tersebut dan tidak mungkin terdapat selain dalam objek yang telah 
Dia tetapkan. 
 
Sebagai contoh, karakteristik yang ada pada benih pokok kurma pasti akan menumbuhkan pokok 
kurma dan bukannya pokok epal. Seperti juga ketetapan air mani manusia, yang boleh 
melahirkan manusia dan bukannya haiwan. Jadi, Allah (swt) telah menciptakan berbagai benda 
dengan mempunyai karakteristik tertentu. Dia telah menciptakan api dengan karakteristik yang 
boleh membakar, dan kayu dengan karakteristik yang boleh terbakar dan pisau dengan 
karakteristik yang boleh memotong. Dia juga telah menjadikannya tunduk mengikuti nidzam al-
wujud, dan tidak akan pernah meleset. Ketika karakteristik tersebut tampak meleset (tidak 
sebagaimana sepatutnya), maka Allah (swt) sebenarnya telah menarik karakteristik yang ada 
pada objek berkenaan dan ia hanya terjadi di luar kebiasaan yang hanya boleh berlaku pada para 
Nabi dan merupakan salah satu mukjizat bagi mereka. 
 
Sebagaimana Allah (swt) telah menciptakan berbagai karakteristik tertentu pada benda, Dia juga 
telah menciptakan naluri (ghara’iz) dan keperluan jasmani (hajatul udhuwiyyah) pada diri 
manusia. Allah (swt) juga telah menciptakan karakteristik tertentu di dalam diri manusia, seperti 
mana Dia menciptakan karakteristik pada benda. Misalnya, Dia telah menciptakan karakteristik 
saling tertarik kepada lawan jantina dalam naluri seksual (gharizah an-nau’). Dia juga telah 
menciptakan karakteristik untuk memiliki sesuatu dalam naluri mempertahankan diri (gharizah 
al-baqa’) dan karakteristik lapar di dalam keperluan jasmani (hajatul ‘udhuwiyyah). Allah (swt) 
juga menjadikan karakteristik ini sebagai suatu yang pasti ada, dan berjalan mengikut ketentuan 
alam (sunnatul wujud) yang berlaku. 
 
Karakteristik yang khas ini telah diciptakan oleh Allah (swt) pada berbagai benda, dalam naluri 
dan juga keperluan jasmani manusia, dan Allah (swt) telah pun menetapkan karakteristik 
berkenaan agar tetap ada di dalamnya. Sebagai contoh, syahwat boleh bangkit pada diri manusia 
ketika ia melihat, yang terjadi ketika dia membuka kedua matanya; batu pula akan melambung 
ke atas, ketika dilempar ke atas, dan akan jatuh ke bawah, ketika dilepaskan ke bawah. Apa yang 
terhasil itu bukan natijah dari perbuatan manusia, tetapi natijah daripada ketetapan Allah (swt). 
Dalam erti kata lain, Allah (swt) telah menetapkan benda berkenaan sememangnya akan 
mewujudkan hasil seperti itu. Allah telah menciptanya dan mencipta berbagai karakteristik 
tertentu di dalamnya. Semua karakteristik itu bersumber dari Allah (swt) dan bukannya dari 
manusia. Manusia juga tidak mempunyai kuasa di dalamnya, bahkan sama sekali tidak 
mempunyai sebarang pengaruh di dalamnya dan ia disebut sebagai qadar. Jadi, apa yang disebut 
sebagai qadar dalam pembahasan al-qadha’ wa al-qadar adalah karakteristik segala sesuatu 
yang timbul hasil perbuatan manusia. Manusia wajib mengimani, bahawa Dzat yang 
menentukan karakteristik benda berkenaan adalah Allah (swt) semata-mata. 
 
Rumusan 
 



17 
 

Hizbut Tahrir menjelaskan bahawa terdapat dua kategori perbuatan manusia. Pertama, 
perbuatan yang menguasai manusia, yang manusia tidak ada kuasa mengawalnya, dan manusia 
tidak akan dipertanggungjawabkan (dihisab) atas apa yang berlaku. Kedua, perbuatan yang 
dikuasai oleh manusia, yang manusia ada kuasa mengawalnya (melakukan atau tidak 
melakukan). Di sini manusia akan dipertanggungjawabkan (dihisab) atas perbuatan baik dan 
buruknya, yang dilakukannya secara sukarela atas pilihannya (tanpa paksaan dari Allah (swt) atau 
siapa sahaja). Kategori yang pertama termasuk dalam (wilayah) qadha’, sedangkan kategori yang 
kedua tidak. Siapa pun yang memasukkan kategori kedua ini sebagai qadha’, maka pandangan 
ini samalah seperti pandangan Jabariyyah, yang sebenarnya telah meletakkan kezaliman kepada 
Allah (swt). Nauzubillah min zalik.  
 
Wahai JFNJ! Janganlah mengambil sekerat sahaja apa yang disebutkan oleh Hizbut Tahrir dan 
menukilkannya dengan cara yang membuatkan orang ramai tersalah faham. Anda harus jujur 
dalam membuat penukilan, agar tidak menimbulkan fitnah. Anda juga tidak seharusnya terjebak 
dengan pembahasan Mutakallimin (yang terpengaruh dengan ahli falsafah Yunani) dalam bab ini 
yakni berputar-putar di sekitar persoalan perbuatan manusia, adakah dicipta oleh Allah (swt), 
atau dicipta oleh manusia itu sendiri, yang akhirnya memeningkan umat Islam, malah lebih buruk 
menjadikan umat Islam terpecah-belah kepada beberapa kelompok akidah sehingga ke tahap 
ada yang mengkafirkan atau menyesatkan kelompok lain yang tidak sependapat dengan mereka. 
Di sinilah Hizbut Tahrir telah mengeluarkan umat Islam daripada kegelapan perbincangan yang 
dibawa oleh Mutakallimin, kepada cahaya perbincangan sebenar al-qadha wa al-qadar menurut 
al-Quran, as-Sunnah dan menurut kefahaman para Sahabat.  
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(c) Mempertikai kemaksuman nabi dengan mengatakan bahawa maksumnya nabi itu hanya 
selepas menjadi nabi (al-Nabhani: al-Shaksiah al-Islamiyyah jilid 1, cetakan keenam, tahun 
2003, halaman: 136). 
 
Ayat “mempertikaikan” kemaksuman nabi yang digunakan oleh JFNJ jelas menunjukkan niat JFNJ 
yang cuba memburukkan Hizbut Tahrir di mata umat Islam. Fatwa ini lebih kurang sama dengan 
fatwa yang dikeluarkan oleh Jawatankuasa Fatwa Selangor dan Majlis Fatwa Sabah ke atas Hizbut 
Tahrir. Namun kami ingin menyatakan bahawa ayat yang mereka guna lebih “lembut” dan tepat 
berbanding yang diguna oleh JFNJ. 
 
Walaupun kami setuju dengan kenyataan bahawa kemaksuman Nabi itu hanya berlaku selepas 
kenabian, namun kami tidak bersetuju dengan kenyataan bahawa kami “mempertikaikan” 
kemaksuman Nabi. Jika ayat yang digunakan ialah Hizbut Tahrir “berpendapat mengenai 
kemaksuman para Nabi”, maka kami akui bahawa ia adalah pendapat kami. Namun apabila ayat 
yang digunakan ialah Hizbut Tahrir “mempertikaikan kemaksuman para Nabi”, hal ini jelas 
menunjukkan konotasi yang berbeza, di samping menunjukkan niat si penulis. Sebagai sebuah 
badan yang dipenuhi oleh mereka yang berpendidikan dan bergelar ulama, JFNJ seharusnya lebih 
ikhlas dan jujur dalam memilih kata-kata. Hizbut Tahrir tidak pernah mempertikaikan 
kemaksuman para Nabi wahai JFNJ! 
 
Kami akui bahawa memang Hizbut Tahrir berpandangan bahawa Nabi itu maksum setelah 
menjadi Nabi. Tetapi kami merasa sungguh aneh dan mempersoalkan bagaimana JFNJ boleh 
mengeluarkan fatwa seumpama ini. Ini kerana JFNJ mengkategorikan pihak yang berpendapat 
begini sebagai bertentangan dengan fahaman dan pegangan Ahli Sunnah Wal Jamaah, seolah-
olah JFNJ tidak pernah mengkaji kitab dan pandangan para ulama Ahli Sunnah Wal Jamaah dalam 
bab ini!  
 
Selain itu, kami ingin tegaskan bahawa perkara ini telah diungkap oleh JFNJ dalam bentuk yang 
membuatkan orang ramai keliru, bahawa pandangan yang menyatakan kemaksuman Nabi terjadi 
selepas kenabian itu, sebagai satu pandangan yang salah dan menyeleweng! Kami sungguh 
hairan dengan sikap JFNJ, kerana tatkala tiada seorang pun ulama yang menuduh orang yang 
berpandangan demikian sebagai telah terseleweng akidahnya, namun JFNJ begitu berani 
memfatwakan sedemikian.  
 
Tidakkah JFNJ mengetahui bahawa ada ulama yang berpendapat, bahawa kemaksuman itu 
berlaku sebelum penurunan wahyu, dan ada ulama yang berpendapat ia berlaku setelah wahyu 
diturunkan? Namun, para ulama Mukhlisin daripada kalangan umat ini tidak pernah menjadikan 
perbezaan pendapat dalam bab ini sebagai alat tohmahan sebagaimana yang dilakukan oleh JFNJ. 
Ini adalah kerana mereka adalah para ulama yang berhujah dengan dalil dan memahaminya 
dengan mendalam, tidak untuk mengatakan sesiapa yang berpendapat begini ditohmah dengan 
tohmahan bersifat politik dan penuh tipu daya. Khilaf para ulama dalam hal ini telah berlaku sejak 
dahulu dan tidak ada seorang pun daripada mereka yang menyesatkan antara satu sama lain atau 
yang menyesatkan umat Islam yang berpandangan tidak sama seperti mereka. JFNJ seharusnya 
mengetahu fakta ini, dan berlapang dada dengannya. 
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Mengenai kemaksuman para Nabi dan Rasul, ya Hizbut Tahrir berpandangan bahawa ia berlaku 
sesudah kenabian, atau setelah diturunkan wahyu. Ini kerana sifat maksum itu ada pada Nabi 
dan Rasul, sedangkan seseorang itu (diangkat) menjadi Nabi atau Rasul setelah diturunkan 
wahyu, bukan sebelumnya. Allah (swt) berfirman: 
 

ٌ يُوحَ﴾ ﴿  وَحْي
ا
وَ إِلَّ

ُ
 ه

ْ
هَوَى * إِن

ْ
طِقُ عَنِ ال

ْ
 وَمَا يَن

 
“Dan tiadalah apa yang diucapkannya (Muhammad) itu menurut kemahuan hawa nafsunya. 
Ucapannya itu tiada lain kecuali hanyalah wahyu yang diwahyukan (kepadanya)” [An-Najm 

(53): 3-4]. 
 

 ﴾ ا
ي
َ

 مَا يُوحَ إِل
ا
بِعُ إِلَّ

ا
ت
َ
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ْ
 ﴿إِن

 
“Aku tidak mengikut kecuali apa yang diwahyukan kepadaku” [Yunus (10): 15]. 
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“Katakanlah (wahai Muhammad), ‘Jika kamu (benar-benar) mencintai Allah, ikutilah aku, 

nescaya Allah mengasihi dan mengampuni dosa-dosa kamu. Allah itu Maha Pengampun lagi 
Maha Penyayang” [Ali ‘Imran (3): 31]. 

 
Sesungguhnya kemaksuman itu adalah sifat seorang Nabi, bukan sifat orang biasa, dan seseorang 
itu hanya diangkat menjadi Nabi setelah menerima wahyu. Jadi, kemaksuman itu terjadi hanya 
setelah diturunkan-Nya wahyu kepada orang itu yang sekali gus menjadikannya seorang Nabi. 
Oleh itu, amat jelas sekali bahawa kemaksuman ini berlaku sesudah diturunkan wahyu. Kita 
mengikuti Rasulullah (saw) berdasarkan wahyu yang telah diwahyukan kepada baginda (saw), 
bukan sebelumnya. Inilah pendapat yang Hizbut Tahrir anggap paling benar, sehingga Hizbut 
Tahrir memegang pendapat ini.  
 
Di antara ulama besar Ahli Sunnah Wal Jamaah yang berpendapat bahawa kemaksuman Nabi itu 
berlaku setelah wahyu diturunkan adalah Imam ar-Razi, yang nama lengkapnya ialah Muhammad 
bin ‘Umar bin al-Husain, seorang Ahli Kalam, Ahli Usul dan sangat terkenal (543-606 H). Beliau 
telah menulis kitab, ‘Ismah al-Anbiya’ (Kemaksuman para Nabi) yang kemudian menjadi 
sandaran ramai ulama dalam menentukan pendapat dalam masalah berkenaan, serta berhujah 
untuk membuktikannya. Beliau telah pun menulis banyak pembahasan dalam masalah ini. Beliau 
menyebutkan beberapa pandangan ulama berkaitan dengan masalah ini. Beliau akhirnya 
memilih dan menerima pakai pendapat, bahawa kemaksuman Nabi itu berlaku pada masa 
kenabian mereka, bukan sebelumnya.  
 



20 
 

 

 

 
Terjemahan:  
 
Dan ramai yang mengatakan: Kemaksuman ini wajib ketika zaman kenabian. Adapun 
sebelumnya, ianya tidak wajib dan inilah yang disebutkan oleh para ulama kami (semoga Allah 
merahmati mereka) [Imam ar-Razi Ismah al-Anbiya’, hal. 40]. 
 
Di antara ulama Usul yang berpandangan sama (yakni kemaksuman Nabi berlaku setelah 
kenabian dan bukan sebelumnya) ialah: 
 
(i) Al-Amidi, sebagaimana dinyatakan di dalam kitabnya al-Ihkam Fi Ushul al-Ahkam.  
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Terjemahan:  
 
Mengenai kemaksuman para Nabi (alaihim salam) dan penjelasan perbezaan pandangan 
mengenainya, serta apa yang disepakati oleh Ahli Syarak mengenai kemaksuman mereka 
daripada melakukan maksiat, tiada perbezaan pendapat dalam hal ini. Adapun sebelum 
kenabian, Qadhi Abu Bakar dan sebahagian besar daripada sahabat-sahabat (ulama) kami dan 
ramai daripada Muktazilah berpendapat bahawa mereka (para Nabi) tidak terhalang daripada 
melakukan maksiat sama ada besar atau kecil, dan tidak terhalang sedikit pun diangkat (menjadi 
Nabi) orang yang Islam dan beriman, yang sebelumnya ia adalah seorang kafir  [Al-Amidi, al-
Ihkam Fi Ushul al-Ahkam, hal 227-228]. 
 
(ii) Abu Mansur al-Qahir al-Baghdadi, sebagaimana dinyatakan di dalam kitabnya 
Ushuluddin.  
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Terjemahan:  
 
Para ulama bersetuju bahawa para Nabi maksum selepas kenabian mereka…dan mungkin sahaja 
bagi mereka untuk melakukan dosa sebelum kenabian mereka…[Al-Imam Abu Mansur Abdul 
Qahir al-Baghdadiy, Ushuluddin, hal 167-168] 
 
Wahai JFNJ! Mereka semua adalah ulama Ahli Sunnah Wal Jamaah yang terkenal, yang mana 
pandangan Hizbut Tahrir adalah sama dengan pandangan mereka. Maka sekali lagi kami ingin 
bertanya, apakah menurut anda, para ulama ini juga telah menyeleweng akidah mereka, kerana 
berpandangan sama seperti Hizbut Tahrir bahawa Nabi dan Rasul tidak maksum sehinggalah 
diangkat menjadi Nabi atau Rasul? 
 
Sebaliknya, pandangan bahawa kemaksuman Nabi itu berlaku sebelum kenabian merupakan 
pandangan Syi’ah Imamiyyah dan Mu’tazilah. Hal ini disebutkan di dalam kitab Syarh Kitab al-
Fiqh al-Akbar karangan al-Imam al-Mulla Ali al-Qari al-Hanafi.  
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Terjemahan:  
 
Namun para muhaqqiq mensyaratkan agar perkara ini diperhatikan dan semua ini (kemungkinan 
dosa) terhenti selepas turunnya wahyu. Adapun sebelum kenabian maka tidak ada dalil yang 
menyebutkan bahawa para Nabi terhalang daripada melakukan dosa dan pandangan ini berbeza 
dari Muktazilah. Syiah pula menidakkan para Nabi dalam melakukan dosa kecil dan besar 
sebelum dan selepas kenabian [Mulla Ali al-Qari al-Hanafi, Minah al-Raudh al-Azhar Fi Syarh al-
Fiqh al-Akbar, hal 176].  
 
Hal yang sama disebutkan di dalam kitab-kitab:- 
 
(i) Hasan bin Yusuf bin Mutahhar Hilli, sebagaimana dinyatakan dalam kitabnya, Nahj al-Haq 
Wa Kashf al-Sidq.  
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Terjemahan:  
 
Pembahasan kedua : Para Nabi adalah maksum. Mazhab Imamiyah semuanya berpendapat 
bahawa Nabi maksum dari dosa kecil dan dosa besar dan dijauhkan dari maksiat – sebelum dan 
selepas kenabian...[Hasan bin Yusuf bin Mutahhar Hilli, Nahj al-Haq wa Kashf al-Sidq, hal. 142]. 
 
(ii) Muhammad Sulaiman al-Asqar, sebagaimana dinyatakan di dalam kitabnya Af'al ar-Rasul 
Wa Dalalatuha Fi Ahkam asy-Syariah.  
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Terjemahan:  
 
Syiah Imamiyah silap dalam menentukan kemaksuman para Nabi sehingga mereka melarang 
adanya sebarang perlakuan dosa dari para Nabi sebelum dan selepas kenabian...Kebanyakan 
golongan Muktazilah bersetuju dengan Syiah dalam mazhab mereka kecuali dalam perkara dosa 
kecil yang tidak melampau, sebelum dan selepas kenabian...Golongan Mutakallimun seperti al-
Amidi, ar-Razi dan al-Baqilani dan sebahagian Muktazilah mengatakan bahawa para Nabi boleh 
melakukan dosa besar dan kecil sebelum kenabian [Muhammad Sulaiman al-Asqar, Af'al ar-Rasul 
wa Dalalatuha fi Ahkam asy-Syariah, hal. 144]. 
 
(iii) Abu al-Husain al-Basri al-Mu'tazili, sebagaimana dinyatakan di dalam kitabnya Kitab al-
Mu’tamad Fi Ushul al-Fiqh.  
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Terjemahan:  
 
Tidak diperbolehkan ke atasnya (Nabi) perbuatan dosa besar mahupun kecil sebelum dan selepas 
kenabian...[Abu al-Husain al-Basri al-Mu'tazil, Al-Mu’tamad Fi Ushul al-Fiqh, hal 371].  
 
Nah, sekarang anda nilailah sendiri wahai JFNJ pandangan siapakah yang menepati Ahlu Sunnah 
Wal Jamaah, dan pandangan siapakah yang tidak. Atas dasar itulah kami sungguh hairan dengan 
anda wahai JFNJ kerana anda seolah-olah tidak pernah mengetahui perbezaan pandangan ulama 
dalam hal ini, dan dada anda sungguh sesak dengannya sehingga tidak ada ruang untuk anda 
berlapang dada mengenainya. Malah lebih buruk, tuduhan anda ke atas Hizbut Tahrir kononnya 
kami menyeleweng daripada akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah kerana berpandangan bahawa Nabi 
tidak maksum sebelum diangkat menjadi Nabi, hakikatnya Ahli Sunnah Wal Jamaah mempunyai 
pandangan yang sama seperti Hizbut Tahrir. Manakala kelompok Syiah antara yang 
berpandangan bahawa Nabi itu maksum sejak lahir. Berlapang dada-lah wahai JFNJ dengan 
perbezaan pandangan ini, dan contohilah sikap para ulama Ahli Sunnah Wal Jamaah yang tidak 
pernah menuduh akidah seseorang itu menyeleweng hanya kerana berpandangan bahawa Nabi 
itu maksum selepas kenabian.  
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(d) Hidayah dan dholal bukan dari Allah tetapi dari manusia (al-Nabhani: al-Shaksiah al-
Islamiyyah jilid 1, cetakan keenam, tahun 2003, halaman: 98).  
 
Pada Butiran ini, JFNJ sekali lagi telah memetik dan menyebut secebis daripada pembahasan yang 
terdapat dalam kitab asy-Syakhsiyyah al-Islamiyyah, Jilid 1 tersebut, lalu memasukkannya ke 
dalam fatwa dalam bentuk yang sengaja memberi kefahamanan yang salah kepada umat Islam 
mengenai apa yang dibincangkan oleh Hizbut Tahrir. Sekali lagi kami ingin menyatakan 
kehairanan kami dengan apa yang diungkapkan oleh JFNJ melalui Butiran ini, kerana apa yang 
dibincangkan dalam bab al-Huda wa adh-Dhalal  (Petunjuk dan Kesesatan) itu amat jelas dan 
mudah untuk difahami bagi setiap orang yang membacanya, kecuali bagi mereka yang ada 
penyakit di dalam hatinya.  
 
Kami akui bahawa memang pada muka surat 98 dalam kitab tersebut disebutkan:  
 

 .الهداية والضلال هما من فعل الإنسان وليس من اللهفتعليق المثوبة أو العقوبة بالهدى والضلال يدل على أن 
 
Dikaitkan pahala dan seksa dengan petunjuk dan kesesatan menjadi dalil bahawa petunjuk dan 
kesesatan itu kedua-duanya termasuk perbuatan manusia dan bukan datang dari Allah. 
 
Namun, perenggan yang selengkapnya adalah seperti berikut: 
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Terjemahan: 
 
Petunjuk (al-huda) menurut makna bahasa sama dengan ar-rasyad (petunjuk) dan ad-dilalah 
(petunjuk). Orang sering mengatakan hudaahu liddin (dia menunjukkan kepada petunjuk) atau 
hadaituhu ath-thariiqi wa al-baiti hidaayatan ‘arraftuhu (aku menunjukinya jalan dan rumah 
sesuai dengan petunjuk yang telah aku ketahui). Sedangkan kesesatan (adl-dhalal) adalah 
pembalikan dari ar-rasyad (petunjuk). Manakala makna hidayah menurut syarak adalah 
mendapat petunjuk dari Islam dan beriman dengannya. Sementara makna dhalal menurut syarak 
adalah menyimpang dari Islam, sebagaimana sabda Rasulullah (saw) “Sesungguhnya Allah tidak 
akan mengumpulkan umatku dalam kesesatan” (Dikeluarkan oleh Ahmad). Allah (swt) 
menjadikan syurga untuk orang-orang yang mendapat petunjuk, manakala neraka untuk orang-
orang yang sesat. Ertinya, Allah memberi pahala kepada orang-orang yang memperoleh petunjuk 
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dan menyeksa orang-orang yang sesat. Sekiranya petunjuk dan kesesatan itu dari Allah, maka 
Dia tidak memberi pahala terhadap petunjuk dan tidak menyeksa terhadap kesesatan, kerana 
hal tersebut akan menisbahkan kezaliman kepada-Nya, kerana ketika Dia menyeksa orang yang 
disesatkannya, maka Dia benar-benar telah menzaliminya, Maha Luhur Allah dari hal yang 
demikian. Firman-Nya, “Dan Tuhanmu tidak menzalimi hamba-hamba-Nya” [Fushshilat (41): 46], 
dan firman-Nya, “Dan Aku tidak menzalimi hamba-hambaKu” [Qaaf (50): 29]. 
 
Selanjutnya Hizbut Tahrir menjelaskan bahawa terdapat ayat-ayat yang menunjukkan 
penisbahan petunjuk dan kesesatan itu kepada Allah (swt), sehingga dapat difahami dari ayat-
ayat tersebut bahawa petunjuk dan kesesatan bukanlah dari hamba melainkan dari Allah (swt). 
Dalam pada itu, ada pula ayat-ayat lain yang menunjukkan penisbahan petunjuk dan kesesatan 
itu kepada hamba (manusia) sehingga dapat difahami dari ayat-ayat tersebut bahawa petunjuk 
dan kesesatan adalah dari hamba. Oleh kerana kenyataannya sedemikian, maka ayat-ayat dalam 
kategori pertama dan kategori kedua hendaklah difahami dengan pemahaman yang syarie iaitu 
dengan memahami hakikat penetapan yang telah disyariatkan.  
 
Dengan penelitian dan pemahaman yang benar, tampak jelas bahawa penisbahan petunjuk dan 
kesesatan kepada Allah (swt) itu memiliki pengertian yang berbeza dengan pengertian 
penisbahan petunjuk dan kesesatan kepada hamba. Masing-masing dari keduanya menguasai sisi 
yang berbeza dengan sisi yang dikuasai oleh yang lain. 
 
Bagi mereka yang ikhlas membaca kitab tersebut dan ingin mencari kebenaran, mereka akan tahu 
bahawa perbincangannya bukan hanya sampai di situ. Hizbut Tahrir seterusnya memberikan 
sederet dalil daripada al-Quran, baik dalil-dalil yang menunjukkan penisbahan petunjuk dan 
kesesatan kepada Allah (yang memberi pengertian bahawa petunjuk dan kesesatan itu bukan 
dari hamba, tetapi dari Allah semata-mata), mahu pun dalil-dalil yang menunjukkan penisbahan 
petunjuk dan kesesatan kepada hamba (yang memberi pengertian bahawa petunjuk dan 
kesesatan itu datangnya dari hamba, bukan dari Allah). Kesemua dalil ini dianalisis dan dibahas 
oleh Syeikh Taqiyuddin (rahimahullah) selaku penulis kitab tersebut, sehingga sampai kepada 
satu kesimpulan dan natijah yang sangat jernih dalam memahami persoalan petunjuk dan 
kesesatan dan dalam memahami ayat-ayat al-Quran yang dilihat sebagai berlawanan, tetapi 
hakikatnya tidak berlawanan. Berikut adalah dalil-dalil yang menunjukkan penisbahan petunjuk 
dan kesesatan kepada Allah:   
 

ابَ  ﴿
َ
ن
َ
يْهِ مَنْ أ

َ
هْدِي إِل اءُ وَي  َ

َ
َ يُضِلُّ مَنْ يَش

ه
 اللَّ

َّ
لْ إِن

ُ
 ﴾ق

 
“Katakanlah: “Sesungguhnya Allah menyesatkan siapa yang Dia kehendaki dan menunjuki 

orang-orang yang bertaubat kepada-Nya”“ [Ar-Ra’d (13): 27] 
 

ا ﴿ 
َ
َ يُضِلُّ مَنْ يَش

ه
 اللَّ

َّ
إِن
َ
اءُ ف

َ
هْدِي مَنْ يَش  ﴾ءُ وَي  َ

 
“Maka sesungguhnya Allah menyesatkan siapa yang dikehendaki-Nya dan menunjuki siapa 

yang dikehendaki-Nya” [Fatir (35): 8] 
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اءُ  ﴿ 
َ
هْدِي مَنْ يَش اءُ وَي  َ

َ
ُ مَنْ يَش

ه
يُضِلُّ اللَّ

َ
 ﴾ف

 
“Maka Allah menyesatkan siapa yang Dia kehendaki, dan memberi petunjuk kepada siapa yang 

Dia kehendaki” [Ibrahim (14): 4] 
 

اءُ ﴿ 
َ
هْدِي مَنْ يَش اءُ وَي  َ

َ
كِنْ يُضِلُّ مَنْ يَش

َ
 ﴾وَل

 
“Tetapi Allah menyesatkan siapa yang dikehendaki-Nya dan memberi petunjuk kepada siapa 

yang dikehendaki-Nya” [An-Nahl (16): 93] 
 

 حَ ﴿ 
ً
قا يِّ

َ
رَهُ ض

ْ
 يَجْعَلْ صَد

ُ
ه
ه
 يُضِل

ْ
ن
َ
 أ
ْ
مِ وَمَنْ يُرِد

َ
رَهُ لِلِإسْلا

ْ
حْ صَد َ

ْ
 يَشْ

ُ
 يَهدِيَه

ْ
ن
َ
ُ أ
ه
مَنْ يُرِدِ اللَّ

َ
مَاءِ ف ي السَّ ِ

 ف 
ُ
د عَّ مَا يَصَّ

َّ
ن
َ
أ
َ
 ك
ً
 ﴾رَجا

 
“Barangsiapa yang Allah menghendaki akan memberikan kepadanya petunjuk, nescaya Dia 

melapangkan dadanya untuk (memeluk agama) Islam. Dan barangsiapa yang dikehendaki Allah 
kesesatannya, nescaya Allah menjadikan dadanya sesak lagi sempit, seolah-olah ia sedang 

mendaki langit” [Al-An'am (6): 125] 
 

 وَمَنْ ﴿ 
ُ
ه
ْ
لِل
ْ
ُ يُض

ه
إِ اللَّ

َ
قِيمٍ   مَنْ يَش

َ
اطٍ مُسْت  صَِِ

َ
 عَلى

ُ
ه
ْ
 يَجْعَل

ْ
أ
َ
 ﴾يَش

 
“Barangsiapa yang dikehendaki Allah (kesesatannya), nescaya disesatkan-Nya. Dan 

barangsiapa yang dikehendaki Allah (untuk diberi-Nya petunjuk), nescaya Dia menjadikan-Nya 
berada di atas jalan yang lurus” [Al-An'am (6): 39] 

 
حَقِّ ﴿ 

ْ
ُ يَهْدِي لِل

ه
لِ اللَّ

ُ
 ﴾ق

 
“Katakanlah ‘Allah-lah yang menunjuki kepada kebenaran’” [Yunus (10): 35] 

 
 ﴿ ُ

ه
ا اللَّ

َ
ان
َ
د
َ
 ه
ْ
ن
َ
 أ
َ
وْلا

َ
دِيَ ل

َ
هْت
َ
ا لِن

َّ
ن
ُ
ا وَمَا ك

َ
ا لِهَذ

َ
ان
َ
د
َ
ذِي ه

ه
ِ ال

ه
 لِلَّ

ُ
حَمْد

ْ
وا ال

ُ
ال
َ
 ﴾وَق

 
“Dan mereka berkata: ‘Segala puji bagi Allah yang telah menunjuki kami kepada (syurga) ini. 

Dan kami sekali-kali tidak akan mendapat petunjuk kalau Allah tidak memberi kami petunjuk’” 
[Al-A'raf (7): 43] 

 
ا ﴿ 

ً
ا مُرْشِد  وَلِيًّ

ُ
ه
َ
 ل
َ
جِد

َ
نْ ت

َ
ل
َ
لِلْ ف

ْ
دِ ۖ وَمَنْ يُض

َ
مُهْت

ْ
هُوَ ال

َ
ُ ف

ه
 ﴾مَنْ يَهْدِ اللَّ

 
“Barangsiapa yang diberi petunjuk oleh Allah, maka dialah yang mendapat petunjuk; dan 

barangsiapa yang disesatkan-Nya, maka kamu tidak akan mendapatkan seorang pemimpin pun 
yang dapat memberi petunjuk kepadanya.” [Al-Kahfi (18): 17] 

 
اءُ ﴿ 

َ
َ يَهْدِي مَنْ يَش

ه
كِنَّ اللَّ

َ
 وَل

َ
حْبَبْت

َ
هْدِي مَنْ أ

َ
 ت
َ
 لا

َ
ك
َّ
 ﴾إِن

 
“Sesungguhnya kamu tidak akan dapat memberi petunjuk kepada orang yang kamu kasihi, 

tetapi Allah memberi petunjuk kepada orang yang dikehendaki-Nya, dan Allah lebih 
mengetahui orang-orang yang mahu menerima petunjuk.” [Al-Qasas (28): 56] 
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Syeikh Taqiyuddin (rahimahullah) menjelaskan bahawa manthuq (teks) kesemua ayat di atas 
menunjukkan dengan jelas bahawa yang memberi petunjuk dan kesesatan itu ialah Allah (swt), 
bukannya hamba (manusia). Ini bererti bahawa manusia tidak dapat memberi petunjuk untuk 
dirinya sendiri, tetapi ketika Allah (swt) memberinya petunjuk, maka ia mendapat petunjuk, dan 
ketika Allah menyesatkannya, maka ia tersesat.  
 
Akan tetapi telah datang sejumlah qarinah (indikasi) yang memalingkan makna manthuq ayat-
ayat tadi, dari menjadikan “pelaksanaan” petunjuk dan kesesatan itu daripada Allah (swt), 
kepada makna lain, iaitu menjadikan “penciptaan” petunjuk dan kesesatan itu daripada Allah 
(swt). Manakala yang “melaksanakan” petunjuk dan kesesatan, termasuk idhlal (penyesatan) itu 
adalah daripada hamba. Maksudnya, Allah-lah yang mencipta petunjuk dan kesesatan, dan 
manusialah yang mengusahakan dirinya untuk mendapat petunjuk dan kesesatan itu. Begitu 
juga, manusialah yang mengusahakan untuk menyampaikan petunjuk dan menyesatkan orang 
lain.  
 
Dan sejumlah qarinah yang menunjukkan hal tersebut, ada yang bersifat syar’iyyah dan ada yang 
bersifat aqliyyah. Qarinah yang bersifat syar’iyyah diperolehi daripada banyak ayat yang 
menisbahkan petunjuk, kesesatan dan penyesatan kepada hamba (manusia). Antaranya: 
 

يْهَا  ﴿ 
َ
مَا يَضِلُّ عَل

َّ
إِن
َ
لَّ ف

َ
سِهِ وَمَنْ ض

ْ
ف
َ
دِي لِن

َ
مَا يَهْت

َّ
إِن
َ
ى ف

َ
د
َ
ت
ْ
مَنِ اه

َ
 ﴾ف

 
“Sebab itu barangsiapa yang mendapat petunjuk maka sesungguhnya (petunjuk itu) untuk 

kebaikan dirinya sendiri. Dan barangsiapa yang sesat, maka sesungguhnya kesesatannya itu 
mencelakakan dirinya sendiri” [Yunus (10): 108] 

 
مْ ﴿ 

ُ
يْت
َ
د
َ
ت
ْ
ا اه

َ
لَّ إِذ

َ
مْ مَنْ ض

ُ
ك ُّ
ُ  يَض 
َ
 ﴾لا

 
“Tiadalah orang yang sesat itu akan memberi mudharat kepadamu apabila kamu telah 

mendapat petunjuk” [Al-Ma'idah (5): 105] 
 

سِهِ ﴿ 
ْ
ف
َ
لِن
َ
ى ف

َ
د
َ
ت
ْ
مَنِ اه

َ
 ﴾ف

 
“Siapa yang mendapat petunjuk maka (petunjuk itu) untuk dirinya sendiri” [Az-Zumar (39): 41] 

  
 ﴿ 

َ
ون

ُ
د
َ
مُهْت

ْ
مُ ال

ُ
 ه

َ
ئِك

َ
وْل
ُ
 ﴾وَأ

 
“Dan mereka itulah orang-orang yang mendapat petunjuk” [Baqarah (2): 157] 

 
سِ ﴿ 

ْ
جِنِّ وَالِإن

ْ
ا مِنْ ال

َ
ن
َّ
لا
َ
ض
َ
يْنِ أ

َ
ذ
ه
ا ال
َ
رِن
َ
ا أ
َ
ن رُوا رَبَّ

َ
ف
َ
ذِينَ ك

ه
الَ ال

َ
 ﴾وَق

 
“Dan orang-orang kafir berkata: ‘Ya Rabb kami perlihatkanlah kepada kami dua jenis orang 
yang telah menyesatkan kami (iaitu) sebahagian dari jin dan manusia‘” [Fushshilat (41): 29] 
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سِي ﴿ 
ْ
ف
َ
 ن

َ
ضِلُّ عَلى

َ
مَا أ

َّ
إِن
َ
 ف
ُ
ت
ْ
ل
َ
ل
َ
 ض

ْ
لْ إِن

ُ
 ﴾ق

 
“Katakanlah: ‘Jika aku sesat maka sesungguhnya aku sesat atas kemudharatan diriku sendiri’” 

[Saba' (34): 50] 
 

 لِيُضِلَّ ال﴿ 
ً
ذِبا

َ
ِ ك

ه
 اللَّ

َ
ى عَلى َ تََ

ْ
مُ مِمّنِ اف

َ
ل
ْ
ظ
َ
مَنْ أ

َ
مٍ  ف

ْ
ِ عِل

تْْ
َ
اسَ بِغ

َّ
 ﴾ن

 
“Maka siapakah yang lebih zalim daripada orang-orang yang membuat-buat dusta terhadap 

Allah untuk menyesatkan manusia tanpa pengetahuan?” [Al-An'am (6): 144] 
 

 ﴿ 
َ
وا عَنْ سَبِيلِك

ُّ
ا لِيُضِل

َ
ن  ﴾رَبَّ

 
“Ya Tuhan Kami akibatnya mereka menyesatkan (manusia) dari jalan Engkau” [Yunus (10): 88] 

 
 ﴿ 

َ
مُجْرِمُون

ْ
 ال
َّ
ا إِلا

َ
ن
ه
ل
َ
ض
َ
 ﴾وَمَا أ

 
“Dan tiadalah yang menyesatkan kami kecuali orang-orang yang berdosa”  [Asy-Syu'ara' (26): 

99] 
 

امِرِيُّ ﴿  هُمْ السَّ
ه
ل
َ
ض
َ
 ﴾وَأ

 
“Dan mereka telah disesatkan oleh Samiri” [Taha (20): 85] 

 
ا ﴿ 

َ
ون
ُّ
ل
َ
ض
َ
ءِ أ
َ
لا
ُ
ؤ
َ
ا ه

َ
ن  ﴾رَبَّ

 
“Ya Tuhan kami, mereka telah menyesatkan kami” [Al-A'raf (7): 38] 

 
سَهُمْ ﴿ 

ُ
ف
ْ
ن
َ
 أ
َّ
 إِلا

َ
ون

ُّ
مْ وَمَا يُضِل

ُ
ك
َ
ون
ُّ
وْ يُضِل

َ
ابِ ل

َ
كِت
ْ
لِ ال

ْ
ه
َ
 مِنْ أ

ٌ
ة
َ
ائِف

َ
 ط

ْ
ت
َّ
 ﴾وَد

 
“Segolongan dari Ahli Kitab ingin menyesatkan kamu, padahal mereka (sebenarnya) tidak 

menyesatkan melainkan diri mereka sendiri” [Ali 'Imran (3): 69] 
 

  إِ ﴿ 
َ
ك
َ
وا عِبَاد

ُّ
مْ يُضِل

ُ
رْه

َ
ذ
َ
 ت
ْ
 إِن

َ
ك
َّ
 ﴾ن

 
“Sesungguhnya jika Engkau biarkan mereka tinggal, nescaya mereka akan menyesatkan 

hamba-hamba-Mu” [Nuh (71): 27] 
 

عِتِْ ﴿ 
ابِ السَّ

َ
 عَذ

َ
هْدِيهِ إِلَ  وَي  َ

ُ
ه
ُّ
 يُضِل

ُ
ه
َّ
ن
َ
أ
َ
هُ ف
َّ
وَلا

َ
 ﴾مَنْ ت

 
“Barangsiapa yang berkawan dengannya, tentu dia akan menyesatkannya, dan membawanya 

ke azab neraka” [Al-Hajj (22): 4] 
 

هُمْ ﴿ 
ه
 يُضِل

ْ
ن
َ
 أ
ُ
ان

َ
يْط

َّ
 الش

ُ
 ﴾وَيُرِيد
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“Dan syaitan bermaksud menyesatkan mereka” [An-Nisa' (4): 60] 
 
Syeikh Taqiyuddin (rahimahullah) menjelaskan yang manthuq ayat-ayat di atas dengan jelas 
menunjukkan bahawa manusia adalah pihak yang mengusahakan petunjuk dan kesesatan, lalu 
dengan usahanya itu, ia menyesatkan dirinya dan menyesatkan orang lain, sama sebagaimana 
syaitan yang juga tersesat atas usahanya sendiri. Inilah penisbahan petunjuk dan kesesatan 
kepada manusia (dan juga kepada syaitan), yakni manusia mendapat hidayah kerana usahanya 
sendiri dan tersesat kerana usahanya sendiri.  
 
Justeru, qarinah bahawa penisbahan petunjuk dan kesesatan kepada Allah (swt), itu bukanlah 
penisbahan yang bersifat langsung (mubasyarah), atau penisbahan “usaha/perbuatan”, akan 
tetapi penisbahan “penciptaan” (khalq). Dengan kata lain, Allah (swt) adalah Pencipta petunjuk 
dan kesesatan, sedangkan manusia adalah pihak yang mengusahakan untuk mendapatkannya.  
 
Apabila kita merujuk dan membanding-bandingkan kesemua ayat yang berkenaan dengan 
petunjuk dan kesesatan, maka menjadi jelas dan jernih apa yang disebutkan oleh Hizbut Tahrir 
mengenai perkara ini. Jika kita menyusun sebahagian ayat dengan sebahagian (ayat) yang lain 
dan memahaminya dengan pemahaman yang bersifat tasyri’, maka jelas bagi kita adanya 
pemalingan masing-masing ayat tersebut kepada sisi yang lainnya. Contoh ayat: 
 

حَقِّ  ﴿
ْ
ُ يَهْدِي لِل

ه
لِ اللَّ

ُ
 ﴾ ق

 
“Katakanlah: ‘Allah-lah yang menunjuki kepada kebenaran’” [Yunus (10): 35]. 

 
dan ayat yang lain: 
 

سِهِ   ﴿
ْ
ف
َ
دِي لِن

َ
مَا يَهْت

َّ
إِن
َ
ىٰ ف

َ
د
َ
ت
ْ
مَنِ اه

َ
 ﴾ ف

 
“Maka barang siapa mendapat petunjuk, maka ia hanya mendapat petunjuk bagi dirinya” 

[Yunus (10): 108]. 
 
Ayat yang pertama menunjukkan bahawa Allah-lah yang memberi petunjuk, sedangkan ayat yang 
kedua menunjukkan bahawa manusialah yang mendapatkan petunjuk. Hidayah Allah pada ayat 
yang pertama adalah “penciptaan” hidayah pada diri manusia, maksudnya menjadikan 
kecenderungan untuk mendapatkan hidayah. Sementara pada ayat yang kedua menunjukkan 
bahawa manusialah yang menjadi pelaku secara langsung terhadap sesuatu yang diciptakan oleh 
Allah (swt), berupa kecenderungan untuk mendapatkan hidayah sehingga hidayah diperolehi. 
Kerana itu, Allah (swt) berfirman dalam ayat yang lain: 
 

يْنِ  ﴿ 
َ
جْد

َّ
اهُ الن

َ
يْن
َ
د
َ
  ﴾ وَه

 
“Dan Kami telah menunjukkan kepadanya dua jalan” [Al-Balad (90): 10]. 
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Iaitu jalan kebaikan dan jalan kejahatan. Maksudnya, Kami (Allah) menjadikan pada manusia 
kecenderungan untuk memperoleh hidayah dan Kami biarkan dia untuk memperoleh 
(mengusahakan untuk mendapatkan)nya sendiri. Ayat-ayat yang menisbahkan hidayah dan idhlal 
kepada manusia merupakan qarinah syar’iyyah yang menunjukkan pada pemalingan hidayah 
secara langsung daripada Allah (swt) kepada hamba. 
 
Adapun dari segi qarinah aqliyyah, sesungguhnya Allah (swt) menghisab manusia sehingga Dia 
memberikan pahala kepada orang yang memperoleh hidayah dan menyeksa orang yang 
melakukan kesesatan serta menghisab perbuatan-perbuatan manusia. Mengenai qarinah 
aqliyyah yang boleh mengubah konotasi hidayah dan dhalalah yang langsung dari Allah (swt), 
menjadi konotasi hidayah dan dhalalah sebagai “ciptaan” Allah, adalah ayat-ayat hisab yang 
meminta akauntabiliti (pertanggungjawaban) manusia atas segala tindakannya semasa di dunia.  
Allah (swt) berfirman: 
 

﴾  
َ
سَاء ف

َ
سِهِ وَمَنْ أ

ْ
ف
َ
لِن
َ
عَبِيدِ مَنْ عَمِلَ صَالِحًا ف

ْ
ل
ِّ
مٍ ل

َّ
لَّ
َ
 بِظ

َ
ك يْهَا وَمَا رَبُّ

َ
عَل  ﴿ 

 
“Barangsiapa yang mengerjakan amal yang soleh maka (pahalanya) untuk dirinya sendiri dan 
barangsiapa mengerjakan perbuatan jahat, maka (dosanya) untuk dirinya sendiri; dan sekali-

kali tidaklah Tuhanmu menganiaya hamba-hamba-Nya” [Fushshilat (41): 46]. 
 

﴾( ا يَرَهُ) ً تْْ
َ
ةٍ خ رَّ

َ
الَ ذ

َ
ق
ْ
مَن يَعْمَلْ مِث

َ
ا يَرَهُ)7ف ًّ

َ
ةٍ شْ رَّ

َ
الَ ذ

َ
ق
ْ
8( وَمَن يَعْمَلْ مِث ﴿ 

 
“Barangsiapa yang mengerjakan kebaikan seberat zarah pun, nescaya dia akan melihat 

(balasan)nya. Dan barangsiapa yang mengerjakan kejahatan sebesar zarah pun, nescaya dia 
akan melihat pula (balasan)nya” [Al-Zalzalah (99): 7-8]. 

 
 ﴿ مَن يَعْمَلْ سُوءًا يُجْزَ بِه ﴾

 
“Barangsiapa yang mengerjakan kejahatan, nescaya akan diberi pembalasan dengan kejahatan 

itu” [An-Nisa’ (4): 123]. 
 

الِدِينَ فِيهَا﴿ 
َ
مَ خ

َّ
ارَ جَهَن

َ
ارَ ن

َّ
ف
ُ
ك
ْ
اتِ وَال

َ
افِق

َ
مُن
ْ
افِقِيْ َ وَال

َ
مُن
ْ
 الله ال

َ
  ﴾وَعَد

 
“Allah mengancam orang-orang munafik lelaki dan perempuan, dan orang-orang kafir dengan 

neraka Jahanam, mereka kekal di dalamnya” [At-Taubah (9): 68]. 
 
Jikalau pengertian hidayah dan idhlal dinisbahkan kepada Allah (swt) secara langsung (dari sisi 
pelaksanaan), maka ini bermakna segala seksa yang diberikan-Nya kepada orang kafir, munafik 
dan pelaku maksiat (dalam ayat-ayat di atas) merupakan sebuah kezaliman. Maha Besar dan 
Maha Suci Allah dari yang demikian. Firman-Nya: 
 

عَبِيدِ  ﴾
ْ
ل
ِّ
مٍ ل

َّ
لَّ
َ
 بِظ

َ
ك  ﴿ وَمَا رَبُّ

 
“Dan sekali-kali Tuhanmu tidak pernah berbuat zalim kepada hamba-Nya.” [Fushshilat (41): 46]. 
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Oleh itu, wajib memalingkan maknanya kepada hal yang tidak langsung (yakni) bahawa Allah-lah 
yang menciptakan hidayah dari tidak ada dan memberikan taufik kepadanya. Manakala, yang 
melangsungkan (pelaksanaan) hidayah dan idhlal tersebut adalah hamba. Atas dasar itu seluruh 
perbuatan hamba akan dihisab (atas pelaksanaannya itu). 
 
Sesungguhnya Allah Maha Adil, dan Allah (swt) tidak akan menyeksa atau memberi pahala 
kepada manusia, kecuali setelah Dia menunjukkan jalannya, iaitu jalan ke syurga dan neraka. 
Kedua-dua jalan itu ditunjukkan oleh Allah (swt) kepada manusia, dan manusia itu sendirilah yang 
memilih jalan yang dia kehendaki. Manusia secara fitrah telah diberi kecenderungan oleh Allah 
(swt) untuk beriman atau kufur, untuk berbuat baik atau jahat. Inilah pengertian bahawa Allah 
(swt) adalah Dzat Pencipta hidayah dan dhalalah. Maka, ketika manusia memilih jalan sesat, dan 
Allah (swt) menyeksanya atas kesesatannya itu, itu bukan “kesalahan” atau kezaliman Allah, 
tetapi kesalahan manusia itu sendiri yang telah memilih jalan kesesatan.  
 
Inilah hakikat hidayah dan dhalalah yang disampaikan oleh Hizbut Tahrir, yakni dari aspek 
“penciptaan”, ia diciptakan oleh Allah, sementara yang mengusahakannya (berusaha untuk 
mendapatkannya) adalah manusia, kerana manusia telah diberi potensi untuk mendapatkan 
kedua-duanya.  
 
Bahkan Allah (swt) juga menurunkan Rasul yang diberi tugas untuk menjelaskan lagi kepada 
manusia akan kedua-dua jalan tersebut, sehingga setelah diutusnya Rasul, tidak ada lagi manusia 
yang boleh mempersalahkan Allah (swt) apabila Allah (swt) menyeksanya kelak. Firman Allah: 
 

 ﴿ 
ا
 رَسُولا

َ
بْعَث

َ
بِيْ َ حَتَََّ ن

ِّ
ا مُعَذ

َّ
ن
ُ
  ﴾ وَمَا ك

 
“Dan Kami tidak akan menyeksa (siapa pun) sebelum Kami mengutus Rasul” [Al-Isra’ (17): 15]. 

 
Jadi, apa yang disebut oleh Hizbut Tahrir bahawa petunjuk dan kesesatan itu, kedua-duanya 
termasuk perbuatan manusia dan bukan datang dari Allah (swt), bermaksud Allah (swt) adalah 
pihak yang menciptakan (al-Khaliq) petunjuk dan kesesatan, bukannya manusia. Sedangkan 
manusia adalah pihak yang mengerjakan (al-Mubasyir) atau mengusahakan untuk mendapat 
petunjuk dan kesesatan, bukannya Allah (swt). Maka manusia diberi pahala atau dosa, dan kelak 
pada hari kiamat akan dihisab dengan apa yang mereka usahakan.  
 
Inilah apa yang tercatat dalam kitab asy-Syakhsiyyah al-Islamiyyah, Jilid 1 tersebut, yang sangat 
terang dan jernih penjelasannya bagi setiap yang membaca. Inilah pandangan Hizbut Tahrir, yang 
kesemuanya merujuk kepada al-Quran dan as-Sunnah, dan tidak satu pun keluar daripada kedua-
duanya. Setiap yang mempunyai mata pasti dapat melihat, dan setiap yang mempunyai hati pasti 
dapat memahami akan apa yang ditulis oleh Hizbut Tahrir, kecuali mereka yang mempunyai hati 
yang busuk, yang tidak mahu memahami dan hanya mahu memfitnah! 
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(e) Mengingkari takwil (al-Nabhani: al-Shaksiah al-Islamiyyah jilid 1, cetakan keenam, tahun 
2003, halaman: 56). 
 
Kami paparkan di sini muka surat 56 sepenuhnya. Muka surat tersebut berada di bawah tajuk 
“Asal-Usul Mutakallimin dan Metodologinya”. Kami andaikan rujukan yang dibuat oleh JFNJ ialah 
bermula dari baris ke-6 hingga akhir perenggan. 
  

 
 
Terjemahan: 
 
Ada pun aspek pembahasan lainnya, iaitu pandangannya terhadap ayat-ayat mutasyabihat, para 
ahli kalam tidak merasa puas dengan keimanannya terhadap ayat-ayat mutasyabihat secara 
global tanpa adanya perincian. Setelah mengkaji ayat-ayat tersebut secara keseluruhan, mereka 
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mengumpulkan ayat-ayat yang secara zahir terdapat kontradiksi di dalamnya, seperti al-jabr dan 
al-ikhtiar, juga ayat-ayat yang di dalamnya tampak jismiyatullah (bentuk jasad Allah). Akal telah 
mendominasi mereka dalam memahami ayat-ayat tersebut. Mereka bersikap lancang terhadap 
sesuatu di mana orang-orang selain mereka tidak akan berbuat lancang seperti itu. Mereka 
membawa setiap perkara kepada ar-ra’yu (pendapat berdasarkan akal). Apabila mereka telah 
sampai kepada ra’yu-nya tadi, mereka bersandar kepada ayat-ayat yang – menurut pendapat 
mereka kontradiktif -, lalu mereka melakukan takwil. Takwil adalah ciri pertama yang sangat 
tampak pada ahli kalam (Mutakallimin). Jika suatu pembahasan mengarah pada bahawa Allah 
tidak terikat (bebas) dengan arah dan tempat, maka mereka mentakwil ayat-ayat tersebut 
seraya mengisyaratkan bahawa Allah (swt) berada di atas langit. Mereka juga mentakwil al-
istiwa’ ‘ala al-arsy dengan bersemayamnya Allah di atas kerusi arsy. Jika suatu pembahasan 
mengarah kepada penafian (peniadaan) arah bagi Allah dan mata manusia tidak mungkin 
melihat-Nya, maka mereka mentakwilkan pemberitahuan (al-ikhbar) dengan menyatakan 
bahawa manusia melihat Allah. Demikianlah takwil merupakan salah satu alat ahli kalam dan 
menjadi ciri khas paling menonjol yang membezakan mereka daripada para pendahulu mereka. 
 
Siapa pun yang membaca muka surat 56 di atas, nescaya tidak akan menjumpai satu ayat atau 
indikasi pun yang menunjukkan bahawa Hizbut Tahrir mengingkari takwil! Justeru, mengatakan 
yang Hizbut Tahrir mengingkari takwil itu hanyalah semata-mata kesimpulan yang dibuat oleh 
JFNJ sendiri, sama ada kerana salah memahami konteks pembahasan, atau kerana sengaja ingin 
membuat kesimpulan seperti itu dalam usaha yang bersungguh-sungguh untuk memfitnah 
Hizbut Tahrir!  
 
Apa pun, hakikatnya kesimpulan yang dibuat oleh JFNJ itu ternyata salah, kerana Hizbut Tahrir 
tidak pernah mengingkari takwil! Bagaimana mungkin sejumlah cerdik pandai yang ada dalam 
JFNJ, kesemuanya boleh membuat kesimpulan yang sama, dan salah dalam pembacaan!? Hal ini 
hampir mustahil terjadi kecuali telah ada kesepakatan untuk membuat kesimpulan sedemikian 
atas niat tertentu. Sekali lagi kami ulangi, siapa pun yang mempunyai kebolehan membaca, lalu 
membaca muka surat 56 berkenaan, atau malah jika ia membaca keseluruhan bab yang 
berkenaan, nescaya tidak akan menjumpai mana-mana ayat atau indikasi yang menunjukkan 
bahawa Hizbut Tahrir mengingkari takwil.  
 
Untuk makluman JFNJ, Hizbut Tahrir tidak pernah membahaskan isu takwil secara khusus dalam 
mana-mana kitab mutabannat-nya. Hanya terdapat sedikit penjelasan dalam kitab Asy-
Syakhsiyyah al-Islamiyyah Jilid I, Bab Tafsir, muka surat 287 di mana Hizbut Tahrir menjelaskan 
pengertian dan perbezaan antara tafsir dan takwil sebagai berikut: 
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Terjemahan: 
 
“Tafsir adalah penjelasan yang diinginkan (yang dimaksud) oleh lafadz. Sedangkan takwil adalah 
penjelasan yang diinginkan (yang dimaksud) oleh makna.” 
 
Hizbut Tahrir tidak pernah mengingkari, menolak atau pun mengkritik takwil, melainkan 
mengkritik manhaj kelompok Mutakallimin yang menjadikan akal, bukannya al-Quran, sebagai 
asas dalam melakukan takwil. Itulah apa yang disampaikan oleh Hizbut Tahrir dalam muka 
surat yang berkenaan dan dalam keseluruhan bab berkenaan.  
 
Siapa pun yang membaca bab berkenaan akan dapat memahami dengan mudah akan apa yang 
disampaikan oleh Hizbut Tahrir. Hizbut Tahrir menjelaskan bahawa dalam membincangkan isu-
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isu mutasyabihat, golongan Mutakallimin telah terperangkap kerana menjadikan akal sebagai 
asas dalam melakukan takwil. Sebagai contoh, dalam perbincangan mengenai sifat Allah (swt), 
golongan Mutakallimin terperangkap apabila mereka meletakkan akal manusia sebagai asas 
dalam perbincangan mereka mengenai zat dan hubungannya dengan sifat Allah (swt) sehingga 
pemahaman yang diperoleh tidak menghasilkan kepastian dan ketenangan. Oleh kerana sifat 
Allah (swt) adalah di luar dari pemahaman akal manusia, sekiranya penakwilan perlu dibuat, ia 
mestilah datang daripada al-Quran itu sendiri.  
 
Wahai JFNJ! Apakah terlalu susah untuk anda memahami pembahasan yang terdapat dalam kitab 
Hizbut Tahrir, walhal anda adalah sebuah jawatankuasa yang terdiri daripada mereka yang 
berpendidikan? Atau anda sebenarnya berpura-pura tidak memahami, atau sengaja ingin 
memesongkan fakta? Jika benar anda susah untuk memahaminya, maka ubatnya amat mudah 
iaitu bertanya, sebagaimana sabda Rasulullah (saw):  
 

الُ 
َ

ؤ ِّ السُّ
عِي

ْ
اءُ ال

َ
مَا شِف

َّ
إِن

َ
 ف

 
“Sesungguhnya ubat kepada kebodohan adalah bertanya” [HR Abu Daud] 

 
Ketahuilah wahai JFNJ bahawa kami sentiasa terbuka dan bersedia untuk menjelaskan isi 
kandungan kitab kami kepada anda, kerana kami mempelajarinya dan mengajarkannya, dan 
kamilah yang paling memahaminya. Namun malangnya anda telah memilih untuk melanggar 
perintah Allah (swt) dalam bertabayyun! Anda tidak mahu bertabayyun dengan kami, dan anda 
memilih untuk membuat kesimpulan sendiri mengenai apa yang anda baca, yang hakikatnya jelas 
menunjukkan niat sebenar anda ke atas Hizbut Tahrir.  
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(f) Khabar ahad tidak boleh menjadi dalil  dalam perkara akidah (al-Nabhani: al-Shaksiah al-
Islamiyyah jilid 1, cetakan keenam, tahun 2003, halaman: 193). Ini menyamai fahaman 
Muktazilah. 
 
Setelah meneliti muka surat yang dinyatakan (muka surat 193), kami mendapati tidak ada frasa 
yang tepat bagi menunjukkan dakwaan JFNJ dalam Butiran 4.1 (f) yang berbunyi “khabar ahad 
tidak boleh menjadi dalil dalam perkara akidah”. Kami berpendapat frasa yang paling dekat untuk 
menunjukkan maksud tersebut ialah sebagaimana perenggan di bawah: 
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Terjemahan: 
 
Jika suatu dalil tergolong sebagai khabar ahad maka dalil tersebut bukan dalil yang qath’ie, 
meskipun ada yang shahih akan tetapi itu sekadar ghalabatu dzan (dugaan kuat) sahaja. Apabila 
pembenaran terhadap akidah berasal dari pembenaran yang bersifat dzanni, maka 
pembenarannya tidak bersifat pasti (jazm), sehingga tidak boleh diyakini dan dipastikan, kerana 
akidah itu mesti suatu yang pasti dan meyakinkan. Sedangkan khabar ahad tidak menunjukkan 
kepastian atau keyakinan. Khabar ahad hanya menunjukkan dzan. Orang yang mengingkarinya 
tidak dianggap kafir, juga tidak boleh didustakan, kerana jika hal itu didustakan maka membuka 
(peluang) seluruh hukum-hukum syarak yang diambil dari dalil-dalil yang bersifat dzanni 
didustakan. Dan tidak ada seorang muslim pun yang berkata demikian. 
 
Kami berpendapat bahawa frasa tersebut bukanlah frasa sebenar yang ingin dirujuk oleh JFNJ. 
Bukanlah kami ingin menafikan perkara yang menjadi pegangan kami, cuma kami persoalkan 
ketepatan rujukan yang dibuat, kerana telah terbukti dalam beberapa dakwaan sebelum ini, 
rujukan telah dibuat oleh JFNJ kepada muka surat yang salah. Jadi, rujukan untuk Butiran 4.1 (f) 
ini pun kami rasa telah tersalah. Kami berpendapat yang rujukan sebenar yang ingin dibuat ialah 
pada muka surat 191, bukannya 193. Berikut kami paparkan muka surat 191: 
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Terjemahan: 
 
Oleh kerana itu, khabar ahad tidak boleh dijadikan sebagai hujah dalam perkara-perkara akidah. 
 
Frasa di muka surat 191 ini lebih menepati dakwaan JFNJ dalam Butiran 4.1 (f) di atas, berbanding 
frasa di muka surat 193. Walau bagaimana pun, elemen ini telah diungkap dengan cara yang 
mengelirukan oleh JFNJ. Ini kerana JFNJ telah memberi gambaran bahawa siapa sahaja yang tidak 
menerima hadis ahad sebagai dalil dalam perkara akidah, maka ia telah bercanggah dengan 
akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah. Sedangkan hakikatnya (yang akan kami buktikan di bawah), 
jumhur ulama Ahlu Sunnah berpendapat bahawa khabar ahad tidak boleh dijadikan dalil dalam 
perkara akidah.  
 
JFNJ sepatutnya meneliti bantahan yang telah kami kemukakan kepada Jawatankuasa Fatwa 
Selangor berkenaan hal ini dan sepatutnya lebih berhati-hati dalam mengeluarkan fatwa yang 
sama, agar tidak mengulangi kesalahan Jawatankuasa Fatwa Selangor.  
 
Bagaimana mungkin dalam perkara yang menjadi khilaf (perselisihan pendapat) ulama seperti 
dalam persoalan hadis ahad ini, JFNJ boleh menuduh Hizbut Tahrir bercanggah dengan akidah 
Ahli Sunnah Wal Jamaah!? Kami telah pun mengemukakan bukti dalam jawapan kami kepada 
Jawatankuasa Fatwa Selangor bahawa jumhur ulama Ahli Sunnah Wal Jamaah berpendapat sama 
seperti Hizbut Tahrir. Mengapakah JFNJ tidak mahu mengambil iktibar daripada jawapan kami 
kepada Selangor? Apakah JFNJ tidak membacanya? Atau JFNJ telah pun membaca jawapan 
tersebut, tetapi tidak mahu mengambil peduli kerana desakan hawa yang tidak dapat dibendung 
untuk memfitnah Hizbut Tahrir? 
 
JFNJ seharusnya bersikap sama seperti para ulama salaf daripada kalangan Ahli Sunnah Wal 
Jamaah, iaitu memahami serta menguasai pembahasan berkenaan perkara ini dengan 
mendalam, lalu mendudukkan perkara ini dengan cara benar dan berlapang dada terhadap 
perbezaan pendapat.  
 
Kami ingin tegaskan di sini bahawa persoalan berkenaan hadis ahad yang tidak boleh dijadikan 
hujah dalam perkara akidah bukanlah rekaan Hizbut Tahrir. Perkara akidah tidak boleh diambil 
dengan dalil dzanni bukanlah rekaan Hizbut Tahrir. Perkara akidah wajib diambil daripada dalil 
yang qath’ie (sahaja), juga bukan rekaan Hizbut Tahrir. Allah (swt) telah menjelaskan dan 
memerintahkan kaum Muslimin serta memberi panduan kepada kita semua dalam perkara ini. 
Ia bukanlah rekaan Hizbut Tahrir! Kami yakin yang JFNJ tentunya membaca ayat-ayat al-Qur’an 
yang Allah (swt) dengan tegas mencela orang-orang yang mengambil akidahnya dengan dzan 
(sangkaan/dugaan). Firman-Nya: 
 

سْمَاءٌ ﴿
َ
 أ
ا
َ إِلَّ  هِي

ْ
هْوَ إِن

َ
نا وَمَا ت

ه
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ا
 إِلَّ

َ
بِعُون

ا
 يَت

ْ
انٍ إِن

َ
ط
ْ
ُ بِهَا مِنْ سُل

ه
زَلَ اللَّ

ْ
ن
َ
مْ مَا أ

ُ
ك
ُ
مْ وَآبَاؤ

ُ
ت
ْ
ن
َ
ا أ
َ
مُوه

ُ
يْت مْ مِنْ  سَما

ُ
 جَاءَه

ْ
د
َ
ق
َ
سُ وَل

ُ
ف
ْ
ن
َ ْ
ى الْ

ى
َ
هُد

ْ
هِمُ ال  ﴾رَب  ِّ
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“Itu tidak lain hanyalah nama-nama yang kamu dan bapa-bapa kamu ada-adakan; Allah tidak 
menurunkan suatu keterangan pun untuk (menyembah)nya. Mereka tidak lain hanyalah 

mengikuti dzan dan apa yang diingini oleh hawa nafsu mereka dan sesungguhnya telah datang 
petunjuk kepada mereka dari Tuhan mereka” [An-Najm (53): 23]. 

 
مٍ ﴿

ْ
هُمْ بِهِ مِنْ عِل

َ
 * وَمَا ل

َ
ثَ
ْ
ن
ُ ْ
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َ
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َ
 ت
َ
ة
َ
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َ
مَلَ

ْ
 ال
َ
ون يُسَمُّ
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ْ
 بِالْ

َ
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ُ
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ْ
 يُؤ

َ
ذِينَ لَّ

ه
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ا
ي مِنَ  إِن ِ

ث 
ْ
 يُغ

َ
نا لَّ

ه
 الظ

ا
نا وَإِن

ه
 الظ

ا
 إِلَّ

َ
بِعُون

ا
 يَت

ْ
 إِن

ا
ً
يْئ
َ
حَقِّ ش

ْ
 ﴾ال

 
“Sesungguhnya orang-orang yang tidak beriman kepada kehidupan akhirat, mereka benar-
benar menamakan malaikat itu dengan nama perempuan. Dan mereka tidak mempunyai 
sesuatu pengetahuan pun tentang itu. Mereka tidak lain hanyalah mengikuti persangkaan 

sedang sesungguhnya persangkaan itu tiada berfaedah sedikit pun terhadap kebenaran” [An-
Najm (53): 27-28].  

 
ا﴿

ً
يْئ
َ
حَقِّ ش

ْ
ي مِنَ ال ِ

ث 
ْ
 يُغ

َ
نا لَّ

ه
 الظ

ا
ا إِن

ًّ
ن
َ
 ظ

ا
مْ إِلَّ

ُ
ه ُ
َ

ثَ
ْ
ك
َ
بِعُ أ

ا
 ﴾وَمَا يَت

 
“Dan kebanyakan mereka tidak mengikuti, kecuali persangkaan sahaja. Sedang sesungguhnya 

persangkaan itu tidak sedikit pun berguna untuk mencapai kebenaran” [Yunus (10): 36].  
 

﴿ 
ُ
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ه
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ً
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َ
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َ
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ه
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 ف 
َ
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ُ
ذِينَ يُجَادِل

ه
 ﴾واال

 
“(Iaitu) orang-orang yang memperdebatkan ayat-ayat Allah tanpa alasan yang sampai kepada 

mereka. Amat besar kemurkaan (bagi mereka) di sisi Allah dan di sisi orang-orang yang 
beriman”  [Ghafir (40): 35].  

 
مْ بِ ﴿

ُ
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َ
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َ
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ه
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“Bagaimana aku takut kepada sembahan-sembahan yang kamu persekutukan (dengan Allah), 
padahal kamu tidak takut mempersekutukan Allah dengan sembahan-sembahan yang Allah 
sendiri tidak menurunkan hujah kepadamu untuk mempersekutukan-Nya” [Al-An’am (6): 81]. 

  
Dan banyak lagi ayat-ayat lain yang seumpamanya. 
 
Ayat-ayat ini dengan jelas dan tegas mencela sesiapa sahaja yang mengikuti dzan 
(sangkaan/dugaan) dalam perkara akidah, juga mencela sesiapa sahaja yang mengikuti sesuatu 
tanpa sulthan (bukti yang kukuh), iaitu tanpa dalil qath’ie (putus). Celaan dan kecaman Allah (swt) 
kepada mereka itu menjadi nas yang melarang dengan keras untuk mengikuti dzan, juga larangan 
mengikuti apa yang tidak dibangunkan berdasarkan dalil qath’ie terhadap persoalan yang terkait 
dengan akidah. Semua ini menunjukkan dengan jelas bahawa akidah wajib dibangun berdasarkan 
dalil qath’ie. Dengan kata lain, dalilnya tidak boleh dalil dzanni kerana ayat-ayat di atas 
membuktikan dua perkara:  
 
Pertama: Larangan berakidah dengan dalil dzanni. Itulah yang ditunjukkan oleh ayat-ayat dzan di 
atas.  
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Kedua: Wajib menggunakan dalil qath’ie dalam membangun akidah, sehingga menjadi sebuah 
keyakinan. Itulah yang ditunjukkan oleh ayat-ayat sulthan mubin (bukti yang kukuh lagi nyata).  
 
Ini mengenai masalah akidah.  
 
Adapun mengenai hukum syarak, maka dalilnya diperbolehkan dalil dzanni dan tidak ada syarat 
dalilnya mesti qath’ie. Kami tidak akan membincangkan hal ini lebih lanjut di sini kerana apa yang 
disebut dalam fatwa hanyalah berkenaan persoalan akidah dalam hadis ahad. 
 
Ada satu perkara lagi yang tampaknya JFNJ juga keliru mengenai isu ini. Sekiranya JFNJ membaca 
kitab para fuqaha’ dan mujtahid, JFNJ pasti menemui bahawa sesuatu hadis itu sahih menurut 
Imam Abu Hanifah, lalu beliau mengambilnya, tetapi Imam Syafie tidak mengambilnya dan 
begitulah seterusnya tanpa memberi tuduhan menyeleweng sesat terhadap Imam Abu Hanifah. 
Bahkan, para rijal al-hadis (tokoh-tokoh hadis) juga berselisih tentang pelbagai hadis Ahad. Ibn 
Hibban misalnya, menyatakan hadis tertentu sahih, tetapi ianya dilemahkan oleh al-Hakim. Imam 
Ahmad menyatakan hadis tertentu sahih, tetapi ianya dilemahkan oleh al-Albani. Bahkan, kitab 
hadis yang paling sahih sekalipun tidak terbebas daripada dilemahkan oleh sebahagian ulama 
yang lain. Justeru, kalau hadis dzanni boleh digunakan dalam perkara akidah, pasti seorang 
Muslim akan mengkafirkan saudara Muslimnya yang lain, kerana mereka berselisih dalam 
mengambil hadis ini dan itu, atau kerana berbeza dalam menghukumi hadis ini sahih, sementara 
bagi yang lain dihukumi dhaif. Pasti orang yang menyatakan hadis Bukhari sahih akan 
mengkafirkan orang yang menganggap hadis Bukhari lemah. Ini merupakan perkara yang 
sepatutnya difahami oleh JFNJ.  
 
Justeru merupakan nikmat Allah (swt) kepada kita, bahawa Allah (swt) telah melarang kita 
mengambil akidah daripada dalil dzanni, sebaliknya memerintahkan kita untuk mengambil 
persoalan akidah berdasarkan dalil qath’ie, sehingga umat ini boleh bersatu di atas akidah ini 
tanpa sebarang perselisihan. Dengan mengambil dalil yang qath’ie, akidah ini merupakan akidah 
yang bersih dan jernih, sehinggakan seorang Muslim tidak akan mengkafirkan saudara 
Muslimnya yang lain, kerana perbezaan pandangan mereka mengenai hadis dzanni dalam 
perkara akidah. Ini kerana, perselisihan dalam perkara akidah boleh menjadi jalan kekufuran.  
 
Berbeza dengan hukum syarak yang boleh bersandar kepada hadis Ahad, yang mana perselisihan 
dalam hukum syarak tidak semestinya menjadi jalan kekufuran. Contohnya, seperti orang yang 
berpendapat tentang bolehnya akad Muzara’ah, kerana terdapat beberapa hadis Ahad yang 
sahih mengenainya. Dia tidak akan mengkafirkan orang yang menolak diperbolehkannya akad 
Muzara’ah, kerana ia juga mempunyai beberapa hadis Ahad yang sahih mengenainya dan 
begitulah seterusnya. Berdasarkan pembahasan ini, maka dibenarkan menggunakan dalil qath’ie 
dan juga dzanni dalam hukum syarak, sebaliknya, tidak dibenarkan menggunakan dalil dzanni 
dalam perkara akidah kerana akidah wajib diambil dari perkara yang meyakinkan, bukan dari 
sangkaan. 
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Tambahan pula, sungguh tidak masuk akal bagaimana JFNJ boleh dan sanggup memfatwakan 
Hizbut Tahrir bercanggah dengan ajaran Islam menurut pegangan Ahli Sunnah Wal Jamaah, atas 
alasan menolak sumber akidah dari dalil dzan. Ini kerana, tidak mengambil hadis Ahad sebagai 
dalil dalam perkara akidah merupakan pandangan jumhur fuqaha’ dan ulama Ahlu Sunnah. 
Antaranya ialah Imam Abdul Rahim bin al-Hasan bin ‘Ali al-Isnawi asy-Syafie Abu Muhammad, 
Jamaluddin (w. 772 H) yang telah menyatakan perkara ini dalam kitabnya, Nihayah as-Sul Fi 
Syarhi Minhaj al-Ushul, hal. 10. 
 

  
 
Terjemahan:  
 
Ketahuilah bahawa ungkapan “dalil” merupakan jalan keluar bagi banyak persoalan ushul fiqh.  
Ini termasuklah aspek keumuman, khabar ahad, qiyas, istishab dan yang lainnya. Para ulama 
Ushul, meskipun beramal dengannya, namun ini tidak dianggap oleh mereka sebagai “dalil”, 
tetapi sebagai imarah (petanda), kerana bagi mereka, ungkapan “dalil” tidak lain merujuk 
kepada suatu yang qath’ie. 
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Para ulama ushul tidak menganggap dalil fiqh (yakni dalil hukum syarak) sebagai “dalil”. Mereka 
hanya menganggapnya sebagai amarat (petanda) bagi hukum syarak. Alasannya, kerana dalil 
dzanni itu, menurut mereka, tidak diakui sebagai “dalil”, namun, hanya disebut amarat. Ini 
kerana bagi mereka, “dalil” itu hanya terpakai untuk dalil yang terbukti ke-qath’ie-annya. Sumber 
dalam perkara ushuluddin (pokok agama) wajib berupa dalil qath’ie. 
 
Perkara yang sama juga dikemukakan oleh Ibrahim bin Musa bin Muhammad al-Lakhami al-
Gharnathi, yang dikenal dengan asy-Syathibi dalam kitabnya, al-Muwafaqat, hal. 17,18,20. 
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Terjemahan: 
 
Sesungguhnya ushul fiqh di dalam agama adalah qath’ie dan bukannya dzanni dan dalilnya 
dikembalikan kepada kulliyat syariah dan apa yang seumpamanya, dan ia merupakan perkara 
qath’ie. 
 
Sekiranya perkara dzanni diperbolehkan menjadi perkara asas di dalam ushul fiqh, maka sudah 
tentu diperbolehkan juga menjadi asas dalam perkara ushuluddin. Namun hakikatnya bukan 
seperti itu dan ini telah pun disepakati. Dan seperti itulah halnya di sini, penisbahan ushul fiqh 
daripada ushul syariah adalah sama dengan penisbahan ushuluddin. 
 
Pandangan asy-Syatibi Ini menjelaskan bahawa ushul fiqh merupakan perkara yang qath’ie, dari 
segi kedudukan ushul fiqh ini seperti ushuluddin. Sedangkan perkara ushuluddin telah pun 
disepakati bahawa ia wajib qath’ie. Perkara ushuluddin itu sendiri adalah akidah. 
 
Ramai ulama yang berpendapat, sebagaimana yang dinyatakan oleh Ibn al-Hajib di dalam 
kitabnya Mukhtasar Muntaha al-Sul wa al-Amal fi 'Ilmi al-Ushul wa al-Jadal (hal. 533) bahawa 
hadis Ahad tidak menghasilkan ‘ilm (keyakinan).  
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Terjemahan:  
 
Khabar ahad ialah apa yang tidak berakhir dengan mutawatir. Dan dikatakan juga sebagai apa 
yang menghasilkan dzan dan membatalkan apa yang sebaliknya, iaitu apa yang tidak 
menghasilkan dzan. 
 
Perkara yang sama juga menjadi pandangan al-Qadhi Abu Bakar al-Baqillani di dalam kitabnya 
Kitab at-Tamhid, hal. 386. 
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Terjemahan: 
 
Dan khabar ini (ahad) tidak mewajibkan keyakinan (ilm) berdasarkan sifatnya yang telah 
dijelaskan sebelum ini, tetapi mewajibkan amal. 
 
Imam Abu Ishaq Ibrahim bin ‘Ali bin Yusuf al-Syirazi (w. 476 H), di dalam kitabnya al-Tabsirah fi 
Ushul al-Fiqh, hal. 298 juga berpandangan yang sama, sebagaimana pandangan al-Qadhi Abu 
Bakar al-Baqillani, bahawa hadis Ahad itu tidak boleh menghasilkan ‘ilm (keyakinan), baik dengan 
atau tanpa qarinah.  
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Terjemahan:  
 
Khabar ahad tidak mewajibkan ‘ilm (yakin) 

(1) Ia adalah mutlak. Samada ada qarinah atau tidak dan ini adalah (pendapat) majoriti 
mazhab seperti dikatakan oleh al-Ghazali. 

 
Syeikh Muhammad Jamaluddin bin Muhammad bin Sa’id bin Qasim al-Hallaq al-Qasimi (w. 1332 
H) di dalam kitabnya, Qawa’id al-Tahdis min Funun Musthalah al-Hadis, hal. 244 mengatakan hal 
yang sama yakni hadis Ahad hanya menghasilkan dzan dan tidak menghasilkan keyakinan dan 
tidak boleh digunakan dalam akidah.  
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Terjemahan:  
 
Dari segi hukum, para ulama dan termasuk jumhur kaum Muslimin dari kalangan para sahabat 
dan tabiin dan mereka yang datang sesudah itu dari kalangan Muhaddisin, para fuqaha dan ahli 
ushul (berpendapat) bahawa hadis ahad itu tsiqah sebagai hujah hukum syarak yang mewajibkan 
kita beramal dengannya, ia bersifat dzan (dugaan) dan bukan ilm (keyakinan). Kewajipan 
beramal dengannya bukanlah suatu yang diketahui daripada akal tetapi daripada syarak.  
 

Syed Quthub Ibrahim Husain al-Syaribi (w. 1385 H) dalam kitab Tafsirnya, Fi Zhilal al-Quran, hal. 
710 ketika menafsirkan al-Quran surah al-Falaq dalam kaitannya dengan hadis dari Labid bin al-
A’sham al-Yahudi, berpandangan bahawa hadis Ahad tidak boleh diambil dalam perkara akidah.  
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Terjemahan:  
 
Hadis ahad tidak boleh diambil dalam perkara aqidah. Yang dirujuk (dalam perkara akidah) 
adalah al-Quran. Aspek mutawatir merupakan syarat dalam pengambilan hadis dalam perkara 
akidah. 
 
Selain fuqaha’ dan ulama di atas, ramai lagi fuqaha’ dan ulama lainnya yang berpandangan sama 
seperti Hizbut Tahrir, iaitu hadis Ahad tidak boleh digunakan sebagai hujah (dalil) dalam masalah 
akidah kerana ia berfaedah dzan. Antaranya ialah: 
 

(i) Al-Faqih al-Muhaddis Abu Hanifah an-Nu’man bin Tsabit (w. 150 H) di dalam 
kitabnya Al-Mabsuth Li Syamsuddin as-Sarakhsiy, Juzuk 3, hal. 79-80. 
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Terjemahan: 
 
...telah diriwayatkan oleh Hasan dari Abi Hanifah rahimahumallah Taala bahawa tidak 
ada kafarah ke atasnya walaupun ia terima khabar tersebut, kerana khabar ahad tidak 
wajib ilm yakin (meyakini), tetapi wajib beramal dengannya bersandarkan dzan pada 
perawi...  

 
(ii) Al-Imam Abu Bakar ar-Raziy al-Jashas al-Hanafiy (w. 370 H) di dalam kitabnya Al-

Fushul Fi al-Ushul, Juzuk 3, hal. 53.  
 

 
 

              Terjemahan:  
 
Abu Bakar berkata: Ilm (keyakinan) tidak muncul dengan bilangan penyampai tertentu, 
tetapi kami percaya jumlah penyampai yang sedikit sudah pasti tidak akan membawa 
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kepada ilm (keyakinan), tetapi jumlah yang ramai ya, dengan syarat para penyampainya 
beragam dan mereka tidak merancang melakukan keburukan/kesalahan.  

 
(iii) Menurut ‘Alauddin al-Samarqandiy al-Hanafiy (w. 450 H) di dalam kitabnya Mizan 

al-Ushul, Juz 3, hal. 53 dan menurut beliau majoriti ulama berpandangan 
demikian.  
 

 
 

Terjemahan: 
 
Adapun hukum khabar ahad...ramai ulama mengatakan: Wajib beramal dengannya 
tanpa ilm (yakin) secara qath’ie (pasti)... 
 

(iv) Fakhrul Islam Ali bin Muhammad al-Bazdawiy (w. 482 H) di dalam kitabnya Ushul 
al-Bazdawiy, hal. 158.  
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Terjemahan: 
 
Adapun mengenai dakwaan bahawa (khabar ahad) adalah ilm al-yakin, maka ini adalah 
batil tanpa syubhah. Ini kerana, orang-orang menyaksikan, telah menolaknya dan 
sebelum ini kami telah menjelaskan bahawa pendapat yang masyhur mengatakan ia 
(khabar ahad) tidak membawa kepada ilm al-yakin (keyakinan) dan ini (pendapat yang) 
lebih utama. Ini kerana khabar ahad mengandungi kemungkinan keraguan dan tidak 
mengandungi elemen yakin. Sesiapa yang mengingkari ini telah meletakkan dirinya 
dalam kebodohan dan kelemahan akal. 
 

(v) Al-Imam Abu Bakar as-Sarakhsiy (w. 490 H) di dalam kitabnya Ushul as-Sarakhsiy, 
Juz 1, hal. 112.  
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Terjemahan: 
 
…sesungguhnya khabar ahad, tidak diwajibkan ilm al-yakin (meyakini), kerana 
mengandungi dzan (dugaan) dari sudut periwayatannya dan ia merupakan dalil yang 
diwajibkan beramal dengannya atas dasar husnu dzan dengan perawi dan tarjih yang 
menghampiri kebenaran... 

 
(vi) Al-Imam Abul Barakat al-Nasafiy (w. 710 H) di dalam kitabnya, Kashf al-Asrar, Juz 

2, ms 19.  
 

 
 

Terjemahan: 
 
Adapun orang yang mendakwa bahawa ia (khabar ahad) mencapai tahap ilm al-yakin 
(keyakinan), maka ini adalah (dakwaan) batil kerana telah jelas bahawa (pendapat) yang 
masyhur tidak mewajibkan ilm al-yakin... Ini adalah kerana khabar ahad itu sendiri 
memiliki keraguan padanya, lalu bagaimana mungkin menetapkannya dengan yakin 
apabila wujudnya keraguan... 

 
(vii) Al-Imam al-’Allamah Ibn Najim al-Hanafiy (w. 970 H) di dalam kitabnya Fathu al-

Ghafar bi Syarh al-Manar, hal. 272 dan menurut beliau majoriti ulama dan seluruh 
fuqaha’.  
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Terjemahan: 
 
(Dan bahawa) iaitu khabar ahad (wajib beramal dengannya) kerana ia menghasilkan 
ghalabatu dzan (dugaan kuat) terhadap kebenaran tatkala terhimpun syarat-syaratnya 
dan cukup untuk wajib beramal dengannya (bukan ilm yakin), yakni tidak wajib yakin 
secara pasti dan inilah mazhab ramai ulama dan fuqaha'. 
 

(viii) Al-Imam ‘Alauddin Abd al-‘Aziz al-Bukhari al-Hanafiy (w. 730 H) di dalam kitabnya, 
Kashf al-Asrar, Juz 1, ms 84.  
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Terjemahan: 
 
Sesungguhnya dalil sam'iyyah itu ada 4 jenis: (1) Qath’ie Tsubut dan Dalalahnya, seperti 
nas-nas mutawatir (2) Qath’ie Tsubut tetapi Dzanni dalalahnya, seperti ayat-ayat yang 
boleh dita’wilkan (3) Dzanni Tsubut tetapi Qath'ie Dalalahnya, seperti hadis ahad yang 
mafhumnya bersifat Qath’ie dan (4) Dzanni Tsubut dan Dalalahnya, seperti hadis ahad 
yang mafhumnya bersifat Dzanni. Bagi yang pertama, sabit fard ke atasnya manakala 
bagi yang kedua dan ketiga, sabit wajib atasnya manakala yang keempat, sabit sunnah 
dan istihbab (disukai).. 
 

(ix) Al-Hafiz al-Muhaddis Ibn ‘Abdil-Bar al-Malikiy (w. 463 H) di dalam kitabnya At-
Tamhid, Juz 1, hal. 7 dan menurut beliau majoriti Malikiyyah.  
 

 
 

Terjemahan: 
 
Dan ikhtilaf (perbezaan pendapat) sahabat-sahabat kami serta yang lainnya mengenai 
khabar ahad...adakah ia mewajibkan ilm (yakin) dan amal sekali gus atau mewajibkan 
amal tanpa ilm (yakin)? Ramai antara ahli ilmu berpendapat bahawa wajib beramal 
dengannya tanpa ilm (yakin) dan ini merupakan pandangan Syafie dan jumhur ahli fikih 
dan pemikir dan ia tidak mewajibkan ilm (yakin)... 
 

(x) Al-Hafiz Abu al-Walid al-Bajiy al-Malikiy (w. 474 H) di dalam kitabnya Al-Isyarat fi 
Ma’rifat al-Ushul, hal. 234 dan menurut beliau seluruh fuqaha’.  
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Terjemahan: 
 
Adapun khabar ahad: suatu yang tidak mencapai tahap mutawatir. Oleh yang demikian, 
tidak berlaku baginya ilm (keyakinan) tetapi hanya ghalabatu dzan (dugaan kuat)... 
 

(xi) Al-Qadhiy Abu Bakar Ibn al-’Arabiy al-Malikiy (w. 543 H) di dalam kitabnya, Al-
Mahmul Fi Ushul al-Fiqh, hal. 115. 

 

 
 

Terjemahan: 
 
Adapun yang kedua: yang mewajibkan amal tanpa ilm (yakin), ia merupakan khabar ahad 
yang mutlak yang tidak terpisah daripada ilm dan ada yang mengatakan: Bahawa ia 



 

60 
 

mewajibkan ilm dan amal seperti khabar mutawatir...Kami mengetahui bahawa secara 
dharurah, khabar ahad tidak boleh membawa kepada ilm... 
 

(xii) Al-Imam Abu Ishaq Ibrahim bin Ali asy-Syiraziy (w. 476 H) (dalam pendapat 
barunya) di dalam kitabnya At-Tabsirah Fi Ushul al-Fiqh, hal. 298. 
 

 
 

Terjemahan: 
 
Khabar ahad tidak diwajibkan ilm (yakin)….(1) iaitu secara mutlak, sama ada dengan 
qarinah atau tidak, dan ini adalah mazhab (pendapat) ramai seperti kata al-Ghazali. 
 

(xiii) Imamul-Haramayn Abdul Malik bin Abdillah al-Juwainiy (w. 478 H) di dalam 
kitabnya Al-Burhan Fi Ushul al-Fiqh, Juz 1, hal. 1411.  
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Terjemahan: 
 
Ijmak ulama (mengatakan) bahawa suatu yang qath’ie tidak boleh dinasakhkan 
(dihapuskan) oleh suatu yang dzanni. Al-Quran tidak boleh dinasakhkan oleh suatu yang 
diambil dari khabar ahad dan sunnah mutawatir tidak boleh dinasakhkan oleh suatu yang 
diambil dari yang tidak qath’ie... 
 
(xiv) Al-Imam Muhammad ar-Raziy Fakhruddin (w. 604 H) di dalam kitabnya Tafsir al-

Fakhr ar-Razi, Juz 1, hal. 200.  
 

 
 

Terjemahan: 
 
...kerana khabar ahad tidak membawa apa-apa nilai kecuali dzan... 
 
(xv) Hujjatul-Islam Abu Hamid al-Ghazaliy (w. 505 H) di dalam kitabnya Al-Mustasyfa, 

Juz 2, hal. 179.  
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Terjemahan: 
 
Dan apabila anda mengetahui perkara ini, maka kami mengatakan: Khabar ahad tidak 
membawa kepada ilm (yakin) dan ini merupakan suatu yang diketahui secara dharurah… 
 
(xvi) Al-Hafiz Abu Zakariyya an-Nawawiy (w. 676 H) di dalam kitabnya Shahih Muslim Bi 

Syarh an-Nawawi, Juz 1, hal. 187-188 dan menurut beliau majoriti Sahabat, 
Tabi’in, Muhaddisin, Fuqaha’ dan Ushuliyyun.  
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Terjemahan: 
 
Ikhtilaf (perbezaan pendapat) mengenai hukumnya di kalangan jumhur kaum Muslimin 
daripada Sahabat, Tabiin dan mereka yang datang selepas itu seperti para Muhaddisin, 
para fuqaha dan pakar ushul: Bahawa khabar ahad adalah tsiqah sebagai hujah syarak 
dan wajib untuk beramal dengannya, ia bernilai dzan dan tidak bernilai ilm (yakin)... 
 
(xvii) Al-Hafiz al-Mujtahid Ibn Daqiq al-’Iyd (w. 702 H) di dalam kitabnya Ihkam al-

Ahkam, Juz 1, hal. 183 dan menurut beliau jumhur ulama. 
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Terjemahan: 
 
Masalah kedua : Mereka telah mengembalikan masalah ini kepada persoalan menaskhah 
al-Kitab (al-Quran) dan Sunnah (Hadis) Mutawatir : adakah diperbolehkan dengan khabar 
ahad atau tidak? Kebanyakannya tidak membolehkan. Ini kerana yang qath’ie tidak boleh 
dihilangkan dengan yang dzan... 
 
(xviii) Al-Muhaddis Ahmad Ibn Hajar al-Haitamiy (w. 974 H) di dalam kitabnya As-

Shawa’iq al-Muhriqah Fi ar-Radd Ala Ahli al-Bida’ Wa az-Zindiqah, Juz 1, hal. 60.  
 

 
 

Terjemahan: 
 
…kerana nilai ijmak (kesepakatan) adalah qath’ie dan nilai khabar ahad adalah dzanni. 
Tidak ada pertentangan antara yang dzanni dan yang qath’ie. Yang qath’ie justeru 
diambil sebagai amal dan yang dzanni dibiarkan (dibatalkan)…  

 
(xix) Al-Imam Abu Mansur Abdul Qahir al-Baghdadiy (w. 429 H) di dalam kitabnya 

Ushuluddin, hal. 12.  
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Terjemahan: 
 
Dan khabar ahad, apabila sanadnya sahih dan matannya bukan sesuatu yang mustahil 
menurut akal, maka ia wajib di amalkan tanpa ilm (yakin)... 
 
(xx) Menurut Ibn Qudamah al-Maqdisiy (w. 620 H) di dalam kitabnya Raudhah al-

Nadzir Wa Jannah al-Munadzir, hal. 52 ini adalah pegangan al-Imam Ahmad bin 
Hanbal (w. 241 H) (dalam salah satu riwayat), majoriti ulama dan Hanabilah 
Muta’akhkhirin. 
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Terjemahan: 
 
Imam kami rahimahullah telah berselisih pendapat mengenai tercapainya tahap ilm 
(yakin) dengan khabar ahad. Disebutkan bahawa ini (tercapainya yakin dengan khabar 
ahad) tidak berlaku, dan ini merupakan pendapat majoriti dan pendapat ulama 
terkemudian dari kalangan sahabat-sahabat kami kerana kami tahu bahawa adalah 
suatu yang darurat (sangat perlu) bahawa kami tidak membenarkan semua khabar yang 
kami dengar meskipun ia membawa kepada ilm. 
 
(xxi) Pegangan ini merupakan riwayat paling menonjol mengenai pendapat Al-Imam 

Ahmad bin Hanbal, menurut Sulaiman bin Abdil Qawiy at-Thufiy (w. 716 H) di 
dalam kitabnya Al-Bulbul Fi Ushul al-Fiqh, hal. 53. 
 

 
 
Terjemahan: 
 
Kedua: (Al-Ahad) merupakan khabar yang tidak wujud padanya syarat-syarat mutawatir 
atau sebahagian daripadanya. Dan dari Ahmad rahimahullah berkenaan (persoalan 
apakah khabar ahad) membawa kepada ilm (yakin), terdapat dua pandangan: Yang 
paling ketara (mengatakan) tidak, dan ini adalah pandangan majoriti. Pandangan kedua 
(mengatakan) ya, dan ini merupakan pandangan sesetengah ahli hadis. 
 
(xxii) Al-Imam Abu al-Khaththab Mahfuzh bin Ahmad al-Hambaliy (w. 510 H) di dalam 

kitabnya At-Tamhid Fi Ushul al-Fiqh, Juz 3, hal. 78.  
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Terjemahan: 
 
Khabar ahad tidak membawa kepada ilm (keyakinan).... 
 

(xxiii) Al-Imam Shafiyuddin al-Baghdadiy (w. 739 H) di dalam kitabnya Qawa’id al-Ushul 
Wa Ma’aqid al-Fushul, hal. 48 dan menurut beliau ini juga merupakan pegangan 
Imam Ahmad dalam salah satu riwayat, majoriti dan Hanabilah Muta’akhkhirun.  
 

 
 

Terjemahan: 
 
Dan (khabar al-ahad): bukan mutawatir, tidak membawa kepada ‘ilm (keyakinan)… 
(1) Kerana khabar ahad hanya menghasilkan dzan dan tidak menghasilkan al-yakin 

(keyakinan). 
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Nah, sekarang apakah anda sudah nampak wahai JFNJ bahawa pandangan Hizbut Tahrir adalah 
sama dengan pandangan jumhur para fuqaha’ dan ulama ini, Maka apakah kesemua ulama ini, 
yang merupakan ulama Ahlu Sunnah yang sangat terkenal, juga telah menyeleweng akidah 
mereka kerana tidak berpegang kepada ajaran Ahli Sunnah Wal Jamaah? Ajaib.. 
 
Anda juga menyatakan bahawa pandangan yang tidak menjadikan hadis ahad sebagai dalil dalam 
masalah akidah adalah menyamai pandangan Mu’tazilah. Sedangkan kami telah membuktikan 
dengan sejumlah kitab di atas bahawa jumhur ulama Ahlu Sunnah tidak menjadikan hadis ahad 
sebagai dalil dalam masalah akidah kerana hanya berfaedah dzan. Sungguh aneh dan di luar 
kewarasan fatwa anda dalam Butiran 4.1 (f) ini wahai JFNJ. Kalaulah anda melakukan sedikit 
kajian, walaupun tidak mendalam, nescaya anda tidak akan mengeluarkan fatwa pelik seperti ini!  
 
Sukalah kami ingin berkongsi di sini bahawa salah seorang ulama Ahli Sunnah Wal Jamaah yang 
terkenal di Malaysia iaitu Ustaz Azhar Idrus, turut berpegang bahawa jumhur ulama, sama seperti 
Hizbut Tahrir yakni hadis Ahad tidak boleh dijadikan hujah dalam masalah akidah. Ceramah beliau 
berkenaan hal ini boleh dilihat di pautan berikut: 
https://www.youtube.com/watch?v=Yny8fuuhW-Y 
 
Selain pendapat-pendapat di atas, biarlah kami kongsikan kepada anda di sini wahai JFNJ bahawa 
terdapat fuqaha’ dan ulama yang menerima hadis Ahad dalam masalah akidah, tetapi dengan 
syarat ia hendaklah disertai dengan qarinah (indikasi). Antaranya:- 
 

(i) Abu Ishaq al-Nazhzham al-Mu’taziliy (w. 231 H). Hal ini dinyatakan oleh Imam Abu 
Ishaq Ibrahim bin Ali al-Syiyraziy (w. 476 H) di dalam kitabnya al-Luma’ Fi Ushul 
al-Fiqh, hal 154.  

 

 
 

 

%20
%20
https://www.youtube.com/watch?v=Yny8fuuhW-Y
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Terjemahan: 
 
Kedua: (mengenai hadis ahad) Wajib beramal dengannya tetapi ia tidak membawa 
kepada ilm (yakin)...dan berkata An-Nadzam: ia boleh membawa kepada ilm (yakin) jika 
qarinahnya menjadi penyebab. 

 
(ii) Al-Imam al-’Allamah Ali bin Muhammad al-Amidiy (w. 631 H) di dalam kitabnya 

al-Ihkam Fi Ushul al-Ahkam, Juzuk 2, hal. 43.  
 

 
 

Terjemahan: 
 
Selebihnya mengatakan bahawa ia (khabar ahad) tidak membawa kepada ilm (yakin) 
secara mutlak, samada dengan qarinah atau tanpa qarinah… 

 

(iii) Al-Imam Qadhi al-Qudhah Tajuddin Ibn as-Subkiy (w. 771 H) di dalam kitabnya 
Jam’u al-Jawami’ Fi Ushul al-Fiqh, hal 66. 
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Terjemahan: 
 
Masalah: Khabar ahad tidak membawa kepada ilm (yakin) kecuali dengan qarinah 
(indikasi), dan majoriti berkata, tidak secara mutlak.... 

 

Terdapat juga fuqaha’ dan ulama yang menerima hadis Ahad dalam masalah akidah, tetapi 
dengan syarat ia hendaklah mutalaqqatun bi al-qabul (disepakati untuk diterima)  Antaranya:- 
 

(i) Al-Imam Abu Ishaq Ibrahim bin Ali asy-Syiyraziy (w. 476 H) (dalam pendapat 
lamanya), sebagaimana dinyatakan dalam kitab al-Luma’ Fi Ushul al-Fiqh, hal 154.  
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Terjemahan: 
 
...dan darinya (ada) khabar ahad yang disepakati oleh umat untuk diterima, dan 
membenarkannya secara pasti... 

(1) Imam Asy-Syiraziy berbeza pandangan dengan jumhur ulama ushul, seperti 
mana yang ternampak jelas dalam kitab at-Tabsirah (ms 203) mengenai 
khabar ahad yang tidak membawa kepada ilm (yakin) walaupun disepakati 
oleh umat untuk diterima.. 

 
(ii) Al-Hafiz Abu Amr Ibn Shalah asy-Syahrazuriy (w. 643 H). Hal ini dinyatakan oleh al-

Hafiz an-Nawawi (w. 676 H) di dalam kitabnya Shahih Muslim Bi Syarh an-Nawawi, 
Juz 1, hal. 40.  
 

 
 

Terjemahan: 
 
Syeikh Abu Amru bin Salah rahimahullah berkata: semua yang telah dihukumi shahih oleh 
Imam Muslim di dalam kitab ini maka kesahihannya adalah qath’ie dan ilm al-nadzar 
(keyakinan) juga terhasil kerana kesahihannya pada setiap perkara... Syeikh (Abu Amru) 
berkata: Apa yang kami (aku) pilih adalah bahawa hadis/khabar yang diterima oleh umat 
yang lebih rendah dari tingkat mutawatir memerlukan ilm al-nadzar (keyakinan) terkait 
kebenaran sesuatu hadis, yang (pendapat aku ini) mungkin berbeza dari pandangan 
sebahagian ulama ushul yang menafikan perkara ini. Penafian ini adalah atas dasar 
bahawa khabar seperti ini tidak membawa kepada haq kecuali hanya dzan…. 
 

(iii) Syeikh al-Islam Ibn Taimiyyah al-Harraniy (w. 728 H) di dalam kitabnya Al-
Mustadrak Ala Majmu’ Fatawa, Juz 2, hal 73 dan menurut beliau ini adalah 
pendapat al-Hanabilah.  
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Terjemahan: 
 
..mazhab sahabat-sahabat kami (mengatakan) bahawa khabar ahad yang disepakati untuk 
diterima adalah baik untuk menetapkan ushul agama-agama. Al-Qadhi berkata di dalam 
Muqaddimah al-Mujarrad: Dan khabar ahad membawa kepada ilm (yakin) apabila ia disahihkan 
dan riwayat di dalamnya tidak bertentangan serta umat sepakat untuk menerimanya. Mazhab 
juga mengatakan demikian dan tiada (pendapat) yang lain... 
 

Lihatlah berapa banyak dalil yang begitu jelas dan perbezaan pendapat ulama muktabar dalam 
hal ini, dan mereka tidak pernah menuduh orang lain yang tidak sependapat dengan mereka 
sebagai telah terpesong akidahnya. Sesiapa sahaja yang mengkaji pastinya akan melihat, bahawa 
persoalan sumber hadis Ahad tidak diambil dalam perkara akidah itu sesungguhnya telah 
dinyatakan oleh sejumlah ulama besar, bukan hanya oleh Hizbut Tahrir.  
 
Sungguh amat jelas bahawa jumhur ulama Ahlu Sunnah berpegang kepada pendapat bahawa 
hadis Ahad tidak boleh menjadi hujah (dalil) dalam masalah akidah kerana berfaedah dzan dan 
tidak berfaedah yakin. Ini sekali gus bermakna yang pendapat Hizbut Tahrir adalah sama dengan 
pendapat Ahlu Sunnah dalam konteks ini. Jadi, bagaimana mungkin JFNJ boleh memfatwakan 
Hizbut Tahrir bercanggah dengan Ahli Sunnah Wal Jamaah, sedangkan para ulama Ahlu Sunnah 
sendiri berpandangan demikian?  
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(g) Haram meyakini bahawa azab kubur pasti berlaku. Azab kubur hanya boleh dipercayai 
sahaja tidak dengan yakin berlakunya kerana ia hanya bersumberkan hadis ahad. (kenyataan 
al-Nabhani dalam kitab al-Dausiyah al-Fikriyyah, halaman: 338). 
 
Sebelum menjawab tuduhan ini, ingin kami tegaskan bahawa kitab yang dirujuk oleh JFNJ iaitu 
al-Dausiyah al-Fikriyyah itu bukan merupakan kitab rasmi Hizbut Tahrir, malah ia bukan kitab 
Hizbut Tahrir pun! Walaupun disebut di situ bahawa ia merupakan kenyataan al-Nabhani, ingin 
kami tegaskan di sini bahawa:  
 

(i) Kami tidak mengetahui pun akan kewujudan kenyataan tersebut. Malah kami tidak 
mengetahui pun tentang kewujudan kitab yang dinyatakan, kerana kami tidak pernah 
melihatnya. Membacanya pun tidak, apatah lagi untuk dikatakan kami berpegang 
dengannya! 
 

(ii) Jika benar wujud kitab berserta kenyataan yang disebutkan, maka kami dengan ini 
menegaskan bahawa kenyataan an-Nabhani perlu dibezakan dengan kenyataan 
Hizbut Tahrir. Pendiri yang juga Amir pertama Hizbut Tahrir iaitu Syeikh Taqiyuddin 
an-Nabhani (rahimahullah) mengeluarkan banyak kenyataan dan menulis banyak 
kitab mahu pun nasyrah, namun tidak semua kitab atau nasyrah tersebut ditulis atas 
kapasiti beliau sebagai Amir Hizbut Tahrir atau ditulis untuk dijadikan keluaran Hizbut 
Tahrir. Berapa banyak daripada kitab dan nasyrah tersebut yang ditulis atas kapasiti 
beliau sebagai individu, yang langsung tidak ada kena mengena dengan Hizbut Tahrir.  

 

(iii) Apa yang dikatakan sebagai pendapat atau pegangan Hizbut Tahrir ialah apa yang 
terkandung dalam kitab mutabannat Hizbut Tahrir sahaja, atau apa-apa keluaran yang 
dinyatakan oleh Hizbut Tahrir sebagai mutabannat. Jika ia bukan kitab atau keluaran 
mutabannat, maka ia bukan merupakan pendapat rasmi Hizbut Tahrir.  

 

(iv) Selain itu, apa yang menjadi pendapat, pegangan atau pendirian rasmi Hizbut Tahrir 
ialah apa yang dikeluarkan oleh Amir Hizbut Tahrir (atas kapasitinya sebagai Amir 
Hizbut Tahrir), apa-apa penulisan yang diterbitkan atas nama Hizbut Tahrir Pusat atau 
Wilayah, al-Maktab al-I'lamiy (Pejabat Media), Jurucakap dan Wakil Media Hizbut 
Tahrir. Selain daripada itu, semuanya merupakan pendapat peribadi penulis 
walaupun ia dimasukkan ke dalam laman sesawang atau facebook rasmi Hizbut Tahrir, 
atau majalah, risalah atau apa sahaja medium yang dikeluarkan oleh Hizbut Tahrir.  

 

Justeru, ingin kami tegaskan lagi sekali bahawa kitab yang disebut oleh JFNJ sebagai al-Dausiyyah 
al-Fikriyyah itu bukan kitab Hizbut Tahrir. Malah kitab tersebut (jika wujud) tidak ada nilai dan 
tidak ada makna di sisi Hizbut Tahrir. JFNJ seharusnya memetik daripada sumber mutabannat 
Hizbut Tahrir untuk menyatakan yang sesuatu itu adalah pegangan Hizbut Tahrir. 
 
Walaupun kitab tersebut tertolak dengan sendirinya, dan tidak ada nilai untuk kami bahaskan, 
namun bagi memberi pencerahan dan menyampaikan kebenaran, maka kami akan sentuh sedikit 
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di sini Butiran 4.1 (g) di atas, agar terlihat di manakah fitnah berangkai oleh JFNJ ke atas Hizbut 
Tahrir dalam Butiran ini.  
 
Hizbut Tahrir tidak pernah membahaskan tentang azab kubur di dalam mana-mana kitabnya. Ini 
bermakna secara rasminya Hizbut Tahrir tidak pernah mengeluarkan pendapat mengenai azab 
kubur. Maka Butiran (g) dalam fatwa ini secara automatik tertolak, kerana JFNJ ternyata telah 
menyatakan sesuatu yang tidak pernah wujud dalam pandangan rasmi Hizbut Tahrir! 
 
Bagaimanapun, kami akui bahawa Hizbut Tahrir ada membincangkan mengenai karakter akidah, 
kriteria dalil yang mendasarinya, sikap terhadap hadis ahad, dan konsekuensi bagi orang yang 
mengingkarinya. Hizbut Tahrir menegaskan bahawa dalil dalam masalah akidah wajib diambil 
dari sumber yang qath’ie. Ia termaktub dalam kitab yang ditabanni oleh Hizbut Tahrir iaitu: 
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Terjemahan:  
 
"Dengan demikian dalil dalam perkara akidah hendaklah bersandarkan kepada dalil yang yakin, 
iaitu dalil yang qath’ie (pasti). Ini kerana akidah itu adalah pasti, tegas dan yakin; dan tidak 
bernilai kepastian, ketetapan, dan keyakinan kecuali dalil tersebut adalah yang bersifat qath’ie. 
Maka dari itu, ia hendaklah berupa al-Quran dan hadis mutawatir dengan syarat masing-masing 
dari keduanya memiliki penunjukan erti yang tegas (qath’ie dilalah), sehingga wajib diambil 
dalam perkara akidah mahupun hukum syarak. Orang yang mengingkarinya dan orang yang 
mengingkari makna yang ditunjukkannya akan dihukumi kafir, baik itu berupa akidah mahupun 
hukum syarak" [Taqiyuddin an-Nabhani, asy-Syakhshiyyah al-Islamiyyah, Jilid I, hal. 193, cetakan 
2003]. 
 
Sedangkan untuk dalil yang tidak memenuhi kriteria sebagai dasar akidah, maka pendapat Hizbut 
Tahrir adalah sebagaimana berikut: 
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Terjemahan: 
 
"Adapun apabila dalil tersebut berupa hadis ahad, maka ia tidak bersifat pasti. Jika dalil tersebut 
sahih, maka ia bernilai ghalabatu dzan (dugaan kuat), sehingga perkara akidah yang 
dikandungnya patut dibenarkan dengan pembenaran yang bersifat dzanni (dugaan), bukan 
pembenaran yang bersifat jazim (pasti), kerana ia tidak boleh diyakini dan tidak pula dipastikan 
kebenarannya (sebagai sebahagian dari akidah). Ini kerana akidah adalah kepastian, sementara 
hadis ahad tidak bernilai kepastian, ia hanyalah bernilai dzan. Dan orang yang mengingkari hadis 
ahad tidak dihukumi kafir. Namun ia juga tidak boleh didustakan, kerana jika boleh 
mendustakannya, nescaya boleh juga mendustakan seluruh hukum-hukum syariat yang diambil 
dari dalil-dalil dzanni, sedangkan tidak ada seorang pun di antara kaum Muslimin berpendapat 
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demikian" [Taqiyuddin an-Nabhani, asy-Syakhshiyyah al-Islamiyyah, Jilid I, hal. 193, cetakan 
2003]. 
 
Dua petikan di atas sudah cukup untuk menunjukkan bagaimana pendirian Hizbut Tahrir dalam 
menyikapi dalil-dalil yang berhubung dengan persoalan akidah dan dalam menerima dalil-dalil 
syarak yang memberitakan perkara-perkara ghaib, iaitu ringkasnya:- 
 
Pertama; Apabila dalilnya bersifat qath’ie (pasti), berupa al-Qur`an dan Hadis Mutawatir, maka 
perkara ghaib yang diberitakannya diyakini sebagai akidah secara mutlak. Ini kerana pembenaran 
terhadapnya bersifat pasti dan meyakinkan. Orang yang mengingkarinya dihukumi sebagai kafir 
kerana telah mengingkari perkara qath’ie yang tergolong dalam perkara akidah. 
 
Kedua; Apabila dalilnya bersifat dzanni (dugaan, tidak sampai ke tahap yakin), berupa hadis ahad, 
maka perkara-perkara ghaib yang diberitakannya tidak diyakini sebagai akidah. Pembenaran 
terhadapnya sekadar bersifat dugaan atau persangkaan. Bagaimana pun, orang yang 
mengingkarinya tidak boleh didustakan dan tidak boleh dihukumi sebagai kafir. 
 
Apa yang ditabanni oleh Hizbut Tahrir dalam hal ini sesungguhnya selari dengan pandangan 
jumhur 'ulama  sebagaimana yang dinyatakan dalam jawapan kami dalam Butiran 4.1 (f).  
 
Persoalan mengenai azab kubur ialah persoalan yang sering “dipaksakan” oleh pihak-pihak 
tertentu ke atas Hizbut Tahrir untuk dijawab. Malangnya dalam banyak keadaan, pihak-pihak 
tersebut telah membuat kesimpulan sendiri dan menyatakan bahawa itulah pendapat Hizbut 
Tahrir! Padahal hakikatnya itu adalah kesimpulan mereka sendiri! Samalah sebagaimana 
kesimpulan yang dibuat oleh JFNJ dalam Butiran 4.1 (g) ini! 
 
Nah, sekarang jika mahu mendengar jawapan kami, maka berikut adalah jawapan kami:-  
 
Hizbut Tahrir tidak pernah membincangkan atau mentabanni suatu pendapat pun, apatah lagi 
rincian mengenai azab kubur. Inilah jawapan kami! 
 
Maka, jika ada jawapan selain daripada jawapan di atas, semuanya adalah merupakan jawapan 
atau kesimpulan yang dibuat atau lebih tepat, dibuat-buat, oleh pihak yang menjawabnya! 
 
Cukuplah kami menyatakan bahawa hadis mengenai seksa kubur adalah hadis ahad yang bernilai 
dzan, bukan qath’ie. Namun jika anda masih belum puas dengan jawapan di atas, maka fahamilah 
bahawa, walaupun Hizbut Tahrir tidak mentabanni persoalan mengenai azab kubur, hal ini 
langsung tidak bermakna yang Hizbut Tahrir mengingkari azab kubur seperti tohmahan 
sesetengah pihak. Kami katakan bahawa dalil mengenai azab kubur, walaupun dari segi 
khabarnya ahad, tetapi ia merupakan hadis sahih yang mana Hizbut Tahrir mewajibkan 
pembenaran (tashdiq) pada setiap hadis sahih. 
 
Sebagaimana yang kami telah jelaskan sebelum ini pada Butiran 4.1 (f), bahawa para ulama 
berbeza pendapat mengenai penerimaan khabar ahad dalam masalah akidah, dan jumhur ulama 
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tidak menerimanya, namun mereka tidak pernah menyesatkan satu sama lain kerana perbezaan 
pendapat ini.  
 
Jadi, soalan kami kepada anda wahai JFNJ, kenapakah anda tidak boleh berlapang dada 
sebagaimana berlapang dadanya para ulama dalam hal ini? Mengapakah anda ingin terus 
melontarkan tohmahan dan meretakkan hubungan ukhuwwah Islamiyyah, yang mampu 
melenyapkan pahala amal soleh yang telah anda usahakan selama hidup anda, hanya semata-
mata kerana anda tidak bersetuju dengan pendapat Hizbut Tahrir? Berdoalah kepada Allah (swt) 
wahai JFNJ, dengan mengikhlaskan diri kepada-Nya, agar Dia melapangkan dada-dada anda 
dengan perbezaan pendapat ini, yang hakikatnya tidak mengeluarkan seseorang pun daripada 
akidah Islamiyyah.  
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4.2 Pandangan dari sudut feqah antaranya: 
 
(a) Sesiapa sahaja boleh berijtihad. (al-Nabhani: at-Tafkir, cetakan pertama, tahun 1973, 
halaman: 122).  
 
Sebelum menjawab Butiran ini, kami ingin katakan bahawa JFNJ seharusnya tahu bahawa dalam 
HIzbut Tahrir, ada kitab yang ditabanni (kitab mutabannat) dan ada kitab yang bukan 
mutabannat. Dalam Butiran 4.5 (a), JFNJ ada menyebut mengenai pemikiran tabanni dalam 
Hizbut Tahrir, yang menunjukkan seolah-olah JFNJ tahu mengenai apa yang ditabanni dan apa 
yang tidak ditabanni dalam Hizbut Tahrir.  
 
Namun, kami tidak akan menyalahkan JFNJ jika JFNJ tidak mengetahui kitab manakah yang 
merupakan kitab mutabannat Hizbut Tahrir dan kitab manakah yang bukan mutabannat. Apa 
yang salah ialah apabila JFNJ tidak mahu bertanya tatkala JFNJ tidak mengetahui sesuatu tentang 
Hizbut Tahrir, lalu mengeluarkan fatwa atas dasar ketidaktahuan tersebut! Kami telah jelaskan 
kepada JFNJ sebelum ini mengenai hadis Rasulullah (saw) bahawa ubat kebodohan itu ialah 
bertanya. Benarlah sabda Rasulullah (saw). 
 
Siapa pun yang ingin merujuk kepada pandangan dan pendirian Hizbut Tahrir dalam sesuatu isu, 
maka rujukan hendaklah dibuat kepada kitab mutabannat kami, bukan kepada selainnya. Apa 
yang terkandung dalam kitab mutabannat itulah yang menjadi pandangan dan pendirian Hizbut 
Tahrir, manakala selainnya tidak boleh dikatakan sebagai pandangan dan pendirian Hizbut Tahrir.   
 
Untuk makluman JFNJ, kitab at-Tafkir karangan Syeikh Taqiyuddin an-Nabhani (rahimahullah) 
bukanlah kitab mutabannat Hizbut Tahrir. Jadi, apa sahaja rujukan kepada kitab tersebut, dan 
menyatakannya sebagai pandangan Hizbut Tahrir, adalah salah!  
 
Atas alasan ini sahaja sudah cukup untuk kami menyatakan bahawa Butiran 4.2 (a) ini tertolak! 
JFNJ ingin mengeluarkan fatwa dan mendakwanya sebagai pandangan Hizbut Tahrir, sedangkan 
rujukan JFNJ adalah salah, kerana apa yang JFNJ rujuk itu bukan kitab mutabannat Hizbut Tahrir! 
Bagaimana mungkin JFNJ boleh melakukan kesalahan intelektual seperti ini, sedangkan para 
anggotanya terdiri daripada mereka yang dianggap sebagai cendekiawan? Ini dari satu sudut.  
 
Dari sudut lain, kesalahan intelektual yang lebih parah yang JFNJ lakukan ialah apabila JFNJ hanya 
memetik secebis daripada penulisan, dan terus membuat fatwa berdasarkan cebisan yang 
diambil tadi. Jika ada sebuah penulisan yang panjang mengenai keharaman babi, di mana si 
penulis menulis bahawa “Sesungguhnya memakan babi itu haram kerana Allah (swt) telah 
mengharamkannya dengan jelas dan tegas di dalam al-Quran, tetapi jika wujud keadaan darurat, 
maka memakan babi itu dibolehkan....” maka apa yang JFNJ petik ialah “memakan babi itu 
dibolehkan” menurut si penulis. Inilah apa yang sedang anda lakukan dengan kitab Syeikh 
Taqiyuddin tersebut wahai JFNJ! 
 
Kami yakin JFNJ tahu bahawa bab ijtihad dibahaskan oleh Syeikh Taqiyuddin (rahimahullah) 
secara panjang lebar di dalam kitab asy-Syakhsiyyah al-Islamiyyah Jilid I, dan kitab ini adalah kitab 
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mutabannat Hizbut Tahrir. Malangnya JFNJ tidak pula merujuk kepada kitab ini, dan kami boleh 
mengagak apa sebabnya! 
 
Walaupun boleh sahaja untuk kami tidak menjawab fitnah JFNJ dalam Butiran ini, kerana kitab 
yang dirujuk bukanlah kitab mutabannat Hizbut Tahrir, namun kami memilih untuk 
menjawabnya, dengan tujuan agar kesedaran dan keikhlasan dapat menusuk masuk ke hati 
anggota JFNJ apabila telah melihat kebenaran. 
 
Kami percaya frasa yang dirujuk oleh JFNJ di dalam kitab at-Tafkir ialah yang berikut: 

 

 
 

Terjemahan: 
 
“...oleh kerana itu, sesungguhnya penggalian hukum atau ijtihad itu adalah mungkin bagi semua 
orang, dan sangat mudah bagi semua orang, terutama setelah buku-buku tentang bahasa Arab 
dan syariat Islam ada di tangan mereka...” 
 
Kami dengan ini memaparkan penjelasan dari awal, yang selengkap mengenai frasa yang dirujuk 
dalam kitab at-Tafkir tersebut: 
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Terjemahan: 
  
Mengenai berfikir untuk menggali hukum syarak, sebenarnya tidak cukup hanya dengan 
membaca kemudian boleh melakukan penggalian hukum. Tetapi, berfikir tersebut memerlukan 
pengetahuan tentang tiga perkara , iaitu lafadz (al-alfadz) dan susunan lafadz (at-tarakib), 
pemikiran syarie dan fakta pemikiran atau hukum, dengan kadar pengetahuan yang 
memungkinkannya untuk melakukan penggalian hukum, bukan sekadar mengetahuinya sahaja. 
Hal ini kerana, dia mestilah 'alim tentang bahasa Arab, seperti ilmu nahu, sharaf, balaghah dan 
sebagainya. Dia juga harus 'alim tentang tafsir, hadis dan ushul fikih. Dia juga harus 'alim tentang 
fakta yang hukumnya hendak digali. Konotasi dia harus 'alim tidak bererti dia harus sampai pada 
tahap mujtahid dalam topik-topik ini. Tetapi, cukuplah pada tahap menguasai dengan 
penguasaan yang sempurna. Ini kerana, dia boleh bertanya tentang makna kalimat dan boleh 
merujuknya kepada kamus. Dia boleh bertanya kepada seorang mujtahid di bidang nahu dan 
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sharaf, atau merujuk kepada buku nahu dan sharaf untuk mengetahui i'rab suatu kalimat, atau 
tashrif suatu kata. Dia juga boleh merujuk kepada salah seorang ulama hadis atau merujuk 
kepada buku hadis untuk mengetahui hadis tertentu. Dia juga boleh bertanya kepada orang yang 
mengetahui waqi’ (fakta) yang ingin dia fahami, sekalipun orang tersebut non-Muslim, atau 
merujuk kepada kitab yang membahas fakta tersebut. Jadi, konotasi dia harus 'alim tidak bererti 
dia harus sampai pada tahap mujtahid, atau orang yang mendalam sekali pengetahuannya, 
melainkan cukuplah pada tahap menguasai dengan penguasaan yang sempurna, yang 
memungkinkannya untuk melakukan penggalian hukum. Inilah pengertian harus menguasai 
pengetahuan tertentu, atau pengetahuan yang cukup supaya dia boleh melakukan penggalian 
hukum. Oleh kerana itu, sekalipun penggalian hukum tersebut memerlukan pengetahuan yang 
lebih banyak dari sejumlah pengetahuan yang lazim untuk mengetahui hukum syarak, tetapi 
tidak bererti dia mesti sampai pada tahap mujtahid dalam setiap ketiga perkara yang lazim 
digunakan untuk menggali hukum. Tetapi, cukup pada tahap menguasai pengetahuan yang 
cukup tentang ketiga perkara yang memungkinkannya untuk melakukan penggalian hukum. 
Ketika dia telah mampu melakukan penggalian hukum, maka dia boleh menjadi mujtahid. Oleh 
kerana itu, penggalian hukum atau ijtihad itu mungkin bagi semua orang, dan sangat mudah 
bagi semua orang, terutama setelah buku-buku tentang bahasa Arab dan syariat Islam ada di 
tangan mereka...” 
 
Nah! Betapa jelasnya bagi mereka yang membaca dengan mata dan mata hati, bahawa Syeikh 
Taqiyuddin meletakkan syarat untuk seseorang itu menjadi mujtahid mestilah memiliki dan 
menguasai bahasa Arab berserta pelbagai ilmu cabangnya yang mencukupi bagi melayakkannya 
untuk melakukan proses istinbat (penggalian) sebelum boleh mengeluarkan sesuatu ijtihad. 
Selain itu dia hendaklah menguasai waqi’ (fakta) dan perlu bertanya kepada mereka yang alim 
dalam bidang tersebut sekiranya dia tidak mengetahui, sebelum dia boleh menghasilkan sesuatu 
ijtihad dalam sesuatu perkara (hukum).   
 
Setelah seseorang memiliki dan menguasai semua itu, barulah dia boleh berijtihad, atau dengan 
kata lain layak untuk menjadi mujtahid. Jadi, ungkapan Syeikh Taqiyuddin bahawa 
“...sesungguhnya penggalian hukum atau ijtihad itu mungkin bagi semua orang...” bermaksud 
apabila orang itu sudah memiliki dan menguasai ilmu dan waqi’ yang diperlukan. Dengan kata 
lain, jika dia tidak memiliki dan menguasai ilmu dan waqi’ yang diperlukan (untuk berijtihad), 
maka dia tidak boleh dan tidak layak untuk berijtihad, dan tidak layak digelar mujtahid. 
 
Kami ulangi apa yang kami sebut di awal, bahawa JFNJ hanya memetik secebis daripada 
pembahasan secara tidak sempurna, yang telah merubah pemahaman ayat dari konteks asalnya. 
Memang senang untuk menuduh seseorang menghalalkan babi apabila penulisan orang itu 
diambil dan dipetik pada bahagian yang dikehendakinya sahaja. Apa yang jelas pada pandangan 
kami ialah, hal ini sudah pasti dilakukan dengan niat dan tujuan tertentu. Jika tiada niat dan 
tujuan tertentu, kami yakin JFNJ akan segera meminta maaf dan menarik balik tuduhan mereka 
ke atas Syeikh Taqiyuddin dan menarik balik fatwa ke atas Hizbut Tahrir, sebaik sahaja membaca 
jawapan ini.  
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(b) Lelaki dan wanita bebas berjabat tangan. (al-Nabhani: an-Nizam al-Ijtima'i fi al-Islam, 
cetakan keempat, tahun 2003, halaman: 51-52). 
 
Setelah meneliti kitab yang disebut di atas, dengan muka surat yang disebutkan, ternyata tidak 
ada dalam muka surat berkenaan apa-apa frasa pun mengenai lelaki dan wanita bebas berjabat 
tangan! Kami lampirkan muka surat yang berkenaan (51-52) untuk tatapan JFNJ dan untuk 
tatapan siapa sahaja yang membaca jawapan ini:  
 

  
 
Terjemahan: 
 
...ditutupi dengan stoking atau sepatu, akan tapi tetap mesti menjulurkan jilbabnya ke bawah 
hingga jelas menunjukkan adanya irkha’. Tidak ada gunanya menutup kedua-dua kaki yang 
sudah tertutup dengan stoking atau sepatu. Akan tetapi, di sana mesti ada irkha’, iaitu jilbab 
mesti diturunkan (dijulurkan) sampai ke bawah secara jelas sehingga dapat diketahui bahawa 
pakaian tersebut adalah pakaian untuk kehidupan umum yang wajib dikenakan oleh wanita 
dalam kehidupan umum, dan tampak jelas dalam jilbab itu adanya irkha’, sebagai realisasi 
firman Allah (swt) َ نِي  ن

ْ
د َ yang berarti يُ   .(menjulurkan) يرخي  

 
Dengan demikian, jelaslah bahawa wanita wajib mengenakan pakaian yang longgar di atas 
pakaian sehariannya dalam rangka keluar rumah. Jika ia tidak memilikinya, sementara ia ingin 
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keluar, hendaklah ia meminjam daripada saudaranya atau wanita Muslimah mana saja yang 
bersedia memberinya pinjam. Jika tidak ada yang bersedia memberinya pinjam, maka ia tidak 
boleh keluar rumah sampailah pakaian tersebut diperolehinya. Jika ia keluar rumah tanpa 
mengenakan pakaian longgar yang terjulur hingga ke bawah, maka ia berdosa, meskipun ia telah 
menutupi seluruh auratnya. Sebab, mengenakan baju longgar yang terjulur sampai ke bawah 
hingga menutup kedua-dua kaki adalah wajib. Maka wanita tersebut telah menyimpang dari 
kewajipan ini dan berdosa di sisi Allah (swt). Ia layak dijatuhi hukuman oleh negara dengan 
hukuman ta‘zir. 
 
Tinggal dua persoalan lagi yang terkait dengan masalah wanita melihat lelaki atau sebaliknya. 
Pertama, masalah keberadaan lelaki asing (non-mahram) di dalam rumah dengan seizin 
penghuninya, yang mana di dalam rumah itu dia (dapat) melihat wanita yang mengenakan 
pakaian sehari-hari (yang biasa dipakai di rumah, pen) serta memandang bahagian tubuh wanita 
selain wajah dan kedua telapak tangannya. Kedua, masalah adanya wanita non-Muslim, bahkan 
sebahagian kaum Muslimah, yang berjalan di jalanan umum baik di kota atau di kampung, 
sementara para wanita itu menampakkan anggota tubuhnya, lebih dari wajah dan kedua telapak 
tangannya. Kedua-dua persoalan ini benar-benar terjadi. Keburukannya pun telah dirasakan oleh 
seluruh kaum Muslimin. Oleh sebab itu, hukum Islam tentang kedua-dua persoalan tersebut 
harus dijelaskan. 
 
Persoalan pertama, iaitu keberadaan saudara atau kerabat lelaki yang tinggal bersama para 
wanita dalam satu tempat tinggal, sementara para wanita tersebut terdedah oleh saudara atau 
kerabat mereka yang lelaki dengan mengenakan pakaian sehari-hari, sehingga tampak dari para 
wanita itu rambut, leher, lengan, betis atau bagian tubuh lainnya yang tampak saat wanita itu 
mengenakan pakaian sehari-hari. Dalam situasi seperti ini, maka saudara lelaki suaminya (ipar 
wanita itu) atau kerabat lelaki yang bukan mahram itu terdedah melihat mereka, sebagaimana 
saudara lelaki, bapa, atau mahram mereka lainnya. Padahal saudara lelaki suami adalah orang 
asing (non-mahram) bagi wanita itu, sebagaimana lelaki asing mana pun. Kadang-kadang, 
sebahagian kerabatnya – seperti sepupu atau kerabatnya yang lain yang bukan mahram – 
ataupun kalangan yang bukan kerabat berkunjung ke rumahnya. Mereka yang berkunjung itu 
memberi salam kepada para wanita dan duduk bersama, sementara para wanita tersebut 
mengenakan pakaian sehari-harinya. Dalam keadaan seperti ini, tampak dari para wanita itu 
bagian tubuh mereka selain wajah dan kedua telapak tangan, seperti rambut, leher, lengan, 
betis, dan yang lainnya. Dan mereka yang berkunjung itu pun diperlakukan sebagaimana 
mahram. Masalah ini ada di mana-mana dan telah menjadi bencana bagi sebahagian besar 
kaum Muslimin, terlebih di kawasan-kawasan bandar. Kebanyakan mereka menyangka bahawa 
hal seperti itu dibolehkan. Yang benar adalah bahawa orang yang boleh melihat wanita itu 
hanyalah para mahram dan pelayan-pelayan lelaki yang tidak mempunyai keinginan terhadap 
wanita. Sedangkan orang-orang selain mereka, maka wanita haram untuk menampakkan 
kepada mereka selain wajah dan kedua telapak tangan. Perincian ketentuan itu sebagai berikut. 
Bahawasanya Allah (swt) telah mengharamkan wanita secara mutlak untuk dipandang atau 
mendapat kelazatan darinya. Lalu Allah mengecualikan kelazatan untuk para suami. Allah juga 
mengecualikan perhiasan yakni memandangnya, bagi dua belas orang termasuk orang yang 
semisal mereka, seperti bapa saudara dari sebelah bapa mahu pun ibu. Kemudian Allah 
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mengecualikan dari wanita, wajah dan kedua telapak tangannya bagi seluruh lelaki. Jadi, 
kelazatan yakni memandang wanita dengan syahwat adalah haram secara mutlak, kecuali bagi 
suami. Sedangkan memandang wajah dan kedua telapak tangan wanita – dengan pandangan 
biasa tanpa syahwat – adalah mubah secara mutlak. Dan memandang selain wajah dan kedua 
telapak diharamkan secara mutlak, kecuali bagi mahram yang telah disebutkan oleh Allah dan 
orang-orang semisal mereka. 
 
Inilah hukum syarak yang berkaitan dengan kehidupan umum yang telah disebutkan di dalam 
sejumlah nas. Adapun dalam kehidupan khusus, Allah telah membolehkan para wanita untuk 
menampakkan anggota tubuhnya lebih dari... 
 
Nah, tidak ada apa-apa pada muka surat di atas sebagaimana dakwaan JFNJ! 
 
Namun, oleh kerana kami mengetahui apa yang cuba disampaikan oleh JFNJ, maka kami cuba 
membantu di sini untuk memperbetulkan rujukan JFNJ dalam hal ini. Muka surat yang kami rasa 
ingin dirujuk oleh JFNJ ialah muka surat 57 & 58, dan bukannya muka surat 51 & 52. Kami boleh 
menerima sekiranya kesalahan rujukan muka surat ini dibuat oleh orang biasa dan dalam 
keadaan biasa, namun hakikatnya di sini, pihak yang membuat rujukan ialah sepasukan 
Jawatankuasa Fatwa Negeri, dan rujukan ini dibuat bukan untuk sembarangan, tetapi untuk 
mengeluarkan sebuah fatwa yang seterusnya diwartakan dan disiarkan kepada orang ramai!  
 
Bagaimana pun, sebagai manusia, kami memahami kesilapan seumpama ini boleh berlaku, dan 
kami harap JFNJ akan lebih berhati-hati apabila membuat rujukan untuk mengeluarkan fatwa di 
masa hadapan. Ini dari satu sisi. 
 
Dari sisi lain, elemen bahawa “lelaki dan wanita bebas berjabat tangan” (yang dituduh oleh JFNJ 
sebagai pegangan Hizbut Tahrir) itu ternyata tidak terdapat pun dalam muka surat 57 & 58. Ikuti 
jawapan kami di bawah ini.  
 
Kami tidak ada masalah dengan elemen yang benar, dan kami akan mengakuinya dengan jujur 
dan senang hati kerana itu adalah pegangan kami, dan kami tidak akan sama sekali berbohong. 
Namun demikian, apa yang kami kesalkan ialah kesilapan dan kesalahan JFNJ yang memfitnah 
kami dengan pelbagai bentuk fitnah dan pembohongan yang direka-reka, yang tidak seharusnya 
dilakukan oleh seorang Muslim, apatah lagi oleh sekumpulan Muslim yang berada dalam sebuah 
Jawatankuasa agama yang sangat penting. 
 
Berikut ialah muka surat 57 & 58: 
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Terjemahan: 
 
...adapun berkaitan dengan masalah berjabat tangan (المصافحة), maka sesungguhnya seorang 
lelaki boleh menjabat tangan seorang wanita dan demikian pula sebaliknya, seorang wanita 
boleh menjabat tangan seorang lelaki, tanpa harus ada penghalang di antara kedua-dua tangan 
mereka. Kebolehan ini sesuai dengan apa yang dinyatakan di dalam Shahih al-Bukhari yang 
bersumber dari ‘Ummu ‘Athiyah. ‘Ummu ‘Athiyah menuturkan: “Kami membaiat Nabi (saw), lalu 
baginda membacakan kepada kami ا

ً
يْئ

ن
َش ِ

ه
َباِللَّ نن

ْ
كِ

ْ
شْ َيُ

ن
َلَ

ْ
ن
َ
 bahawa mereka tidak akan“) أ

menyekutukan sesuatu pun dengan Allah”) (Mumtahanah (60): 12], dan baginda melarang kami 
untuk meratap. Maka seorang wanita di antara kami menarik kembali tangannya.” Baiat 
tersebut dilakukan dengan cara berjabat tangan (mushafahah). Kata ‘qabadhat yadaha’ 
(menarik kembali tangannya) maknanya adalah menarik kembali tangannya yang sebelumnya 
ia hulurkan untuk melakukan baiat tersebut. Kata-kata wanita itu ‘qabadhat yadaha’ bererti 
bahawa wanita tersebut sebelumnya hendak membaiat Rasulullah (saw) dengan cara berjabat 
tangan. Kata-kata “maka salah seorang wanita di antara kami menarik kembali tangannya”, 
mafhumnya adalah bahawa wanita yang lain tidak menarik kembali tangan mereka. Ini bererti, 
para wanita selain wanita tersebut membaiat Rasulullah (saw) dengan cara berjabat tangan 
(mushafahah). Di samping itu, mafhum (pengertian) firman Allah (swt)  َ اءن سن

ِّ
اَلن مُ

ُ
سْت من

ن
وَْلَ

َ
 atau kalian) أ

telah menyentuh perempuan” [An-Nisa’ (4): 43]. yang dinyatakan dengan lafaz umum yang 
mencakup seluruh wanita dari sisi bahawa sentuhan yang membatalkan wudhu’, hal itu 
menunjukkan terbatasnya hukum pada masalah batalnya wudhu’ bagi lelaki kerana menyentuh 



 

87 
 

wanita. Mafhum dari ayat tersebut menunjukkan bahawa menyentuh wanita tanpa disertai 
syahwat tidaklah haram. Maka demikian juga berjabat tangan dengan wanita bukanlah sesuatu 
yang haram. Lebih dari itu, telapak tangan wanita tidak termasuk aurat dan tidak diharamkan 
memandangnya tanpa disertai syahwat. Maka, menjabat tangan wanita ajnabi tidak 
diharamkan. 
 
Apa yang disampaikan oleh Hizbut Tahrir di dalam kitab Asy-Syakhsiyyah al-Islamiyyah, Jilid I ini 
(dari segi hukum berjabat tangan) adalah berdasarkan nas al-Quran dan as-Sunnah. Dan apa yang 
Hizbut Tahrir sampaikan ini juga sebenarnya sangat jelas iaitu berjabat tangan antara lelaki ajnabi 
dan wanita ajnabiyah itu dibolehkan dengan syarat ia tidak disertai syahwat. Mafhumnya, 
berjabat tangan dengan disertai syahwat adalah haram dan berdosa.  
 
Hizbut Tahrir tidak pernah menyatakan yang lelaki dan wanita itu bebas berjabat tangan dalam 
muka surat ini! Malah tidak terdapat suatu apa pun dalam bab ini, bahkan dalam keseluruhan 
kitab ini, yang menyatakan lelaki dan wanita bebas berjabat tangan semahunya! Dengan 
begitu, apa yang didakwa oleh JFNJ jelas merupakan satu pendustaan!  
 
Kami tegaskan di sini sekali lagi bahawa berjabat tangan yang dibolehkan itu adalah dengan 
syarat tidak disertai syahwat. Kenapa kami berpandangan demikian? Kerana ia adalah 
berdasarkan nas! Manakala berjabat tangan dengan disertai syahwat adalah jelas haram. 
Kebiasaan berjabat tangan yang disertai syahwat ini biasa berlaku pada golongan muda 
(walaupun tidak semestinya demikian) tatkala mereka bersalaman. Bagi lelaki, perasaan ingin 
‘menikmati’ kelembutan atau kegebuan kulit wanita semasa berjabat tangan itu sudah cukup 
untuk menunjukkan yang dirinya mempunyai syahwat atas perbuatannya itu, dan berjabat 
tangan seperti ini adalah haram. Begitu juga bagi wanita yang ingin ‘menikmati’ sentuhan tangan 
lelaki (ketika berjabat tangan), maka hal ini adalah haram.  
 
Apabila golongan yang sudah tua yang biasanya sudah tidak punya syahwat, bersalaman, maka 
hal ini diperbolehkan. Inilah pandangan yang paling kuat bagi kami dan kami berpegang 
dengannya. Begitu juga jika anak-anak muda bersalaman dengan orang tua renta, yang tidak 
menimbulkan syahwat pada dirinya (ketika berjabat tangan itu), maka hal ini diperbolehkan. 
Bagaimana pun, orang-orang tua yang berjabat tangan dengan orang muda, yang disertai dengan 
syahwat, hal ini tetap haram.  
 
Perlu difahami bahawa masalah timbulnya syahwat atau tidak, ini merupakan masalah batin di 
mana hanya empunya diri dan Tuhannya sahaja yang mengetahui. Apa yang menjadi penentu 
keharaman di sini bukanlah umur, tetapi syahwatlah yang menjadi penentunya. Kesimpulan ini 
juga ditunjukkan oleh mafhum hadis Ummu Athiyah di atas, di mana Rasulullah (saw) tatkala 
menerima baiat dengan berjabat tangan dengan kaum wanita, di situ tidak ada penjelasan 
bahawa kaum wanita itu sudah tua atau tidak. Maka, yang menjadi ukuran keharaman di sini 
ialah syahwat, bukannya umur. 
 
Jadi, dakwaan bahawa “lelaki dan wanita bebas berjabat tangan” (yang dituduh oleh JFNJ sebagai 
pegangan Hizbut Tahrir) itu ternyata lari dari penjelasan yang sebenar, yang nampaknya sengaja 
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dilakukan oleh JFNJ dalam rangka mengadakan pendustaan ke atas Hizbut Tahrir. Sedangkan 
Hizbut Tahrir menyatakan dengan jelas bahawa lelaki dan wanita tidak bebas berjabat tangan, 
melainkan terdapat syarat (yang mengikat kedua-duanya) iaitu tidak disertai dengan syahwat!  
 
Kami ingin mengingatkan di sini bahawa JFNJ bukan sekadar perlu berhati-hati dalam memetik 
muka surat yang sepatutnya, tetapi juga perlu jujur dalam melakukan penukilan. Nukilkanlah 
sesuatu itu dengan hati yang bersih dan tepat faktanya, serta buanglah sejauhnya niat yang 
dihembuskan oleh syaitan. Jangan juga tergopoh-gapah dalam membuat penukilan, dan 
tunjukkanlah sedikit keikhlasan dalam memetik kata-kata orang lain, agar pahala solat, puasa, 
sedekah dan lain-lain yang dilakukan selama ini tidak melayang begitu sahaja, kerana niat buruk 
dan fitnah yang dilakukan. 
 
JFNJ seharusnya tahu, dan membuat sedikit kajian jika tidak mengetahui, bahawa hukum 
berjabat tangan antara lelaki dan wanita (tanpa disertai syahwat) ini diperbolehkan juga oleh 
ulama lain. Di bawah ini kami paparkan sejumlah pendapat para ulama terkait berjabat tangan 
antara lelaki ajnabi dan perempuan ajnabiyah tanpa syahwat: 
 

  
 
Terjemahan: 
 
Apabila kedua-duanya sudah tua, maka tiada halangan untuk berjabat tangan, kerana berjabat 
tangan dengan kedua-duanya tidak menimbulkan syahwat kerana syahwat itu sudah tiada. Dan 
telah diriwayatkan bahawa Rasulullah (saw) pernah berjabat tangan dengan perempuan-
perempuan tua [Fiqih  Hanafi, Bada’i’u ash-Shanai’ fi Tartib asy-Syarai’, Juz 6, hal. 495-496]. 
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Terjemahan: 
 
...adapun ketika perempuan itu sudah tua yang tidak disyahwati, maka tiada bahaya berjabat 
tangan dengannya juga menyentuh tubuhnya, kerana kekhuatiran pada fitnah itu sudah tiada. 
Dan dari Abu Bakar (ra) bahawa beliau pernah bersalaman dengan perempuan-perempuan tua. 
Dan apabila lelaki itu sudah tua yang merasa aman terhadap dirinya juga terhadap perempuan 
itu, maka berjabatan tangan halal baginya... [Fiqih Hanafi, Al-Bahru ar-Raiq Syarh Kanzu al-
Haqaiq, Juz 8, hal. 353]. 
 



 

90 
 

  
 
Terjemahan: 
 
Apabila perempuan itu sudah tua yang tidak disyahwati, maka tidak bahaya berjabat tangan 
dengannya, menyentuh tangannya dan memijak kakinya, begitu pula ketika lelaki itu sudah tua 
yang merasa aman terhadap dirinya, juga terhadap perempuan itu. Dalam kitab al-Ghiyatsiyyah 
disebutkan: “Tiada bahaya ia (lelaki) memeluknya (perempuan) dari belakang kain, kecuali ketika 
kainnya (perempuan) tipis yang suhu tubuhnya (perempuan itu) sampai padanya... [Ibid, Juz 8, 
hal. 357]. 
 
Tahukah JFNJ bahawa pendapat yang membolehkan berjabat tangan antara lelaki dan wanita 
juga dibincangkan oleh Mufti Wilayah Persekutuan. Hal ini terdapat dalam laman web rasmi 
Pejabat Mufti Wilayah Persekutuan di bawah Segmen Artikel dan Kolum “Al Kafi li al-Fatawi” 
Nombor #1149 bertajuk “Hukum bersalaman dengan berlainan jantina ajnabi” yang dimuatnaik 
pada 14 Mac 2019. Di dalam artikel tersebut dijelaskan tentang perbezaan pandangan ulama 
dalam hal tersebut iaitu ada yang mengharamkan secara mutlak dan ada yang mengharuskan 
dalam keadaan-keadaan tertentu.  
 
Dijelaskan di situ bahawa perkara tersebut merupakan perkara khilaf dalam kalangan ulama, dan 
mazhab Hambali dan Hanafi membolehkan orang tua berjabat tangan tanpa disertai syahwat. 
Pandangan Syeikh Yusuf al-Qardhawi turut dipetik di dalam soal-jawab tersebut, yang 
mengharuskan lelaki dan wanita ajnabi bersalaman dengan syarat sebagaimana yang ditulis di 
dalam fatwa beliau: 
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ورة،َوحالَأمنتَالفتنةَ أنَتكونَهناكَض  َهماَ مصافحةَالرجلَللمرأةَبشْطي    جوازَ

 
Diharuskan bersalaman di antara lelaki dan perempuan sekiranya dalam keadaan darurat dan 
aman daripada fitnah. 
 
Mufti Wilayah seterusnya memberikan kesimpulan berikut: “Kami lebih cenderung kepada 
meraikan mazhab dan keadaan setempat. Sebagai contoh di Malaysia kebanyakannya 
bermazhab Syafie’. Akan tetapi sekiranya dalam keadaan dan situasi tertentu dibenarkan dengan 
syarat-syarat yang ditetapkan.” 
 
[lihat: https://muftiwp.gov.my/artikel/al-kafi-li-al-fatawi/3195-al-kafi-1149-hukum-bersalaman-
dengan-berlainan-jantina-ajnabi] 
 
Jadi, tidakkah JFNJ nampak di sini bahawa para ulama berbeza pendapat dalam isu ini dan tidak 
ada di antara mereka yang menyesatkan satu sama lain, malah terbukti bahawa ada Imam 
mazhab daripada kalangan Ahlu Sunnah sendiri, yang membolehkannya. Adakah Imam Hanafi 
dan Imam Hambali dan juga Syeikh Yusuf al-Qardawi telah menyeleweng daripada ajaran Ahli 
Sunnah Wal Jamaah kerana pandangan mereka yang hampir sama dengan pandangan Hizbut 
Tahrir?  
 
Kenapakah anda tidak boleh berlapang dada dengan perbezaan pendapat wahai JFNJ, sedangkan 
anda mendakwa anda bermazhab Syafie, dan Imam Syafie adalah seorang yang sentiasa 
berlapang dada dengan perbezaan pendapat? Apabila ada orang mempunyai pendapat yang 
berbeza daripada anda, walaupun dalam masalah fiqh dan bukannya dalam masalah akidah, 
maka anda terus menuduh orang itu menyeleweng daripada akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah, 
walaupun terbukti bahawa ramai ulama Ahli Sunnah Wal Jamaah yang berpendapat seperti orang 
itu. Anda bukan sekadar tidak boleh menerima perbezaan pendapat, tetapi anda menggunakan 
kuasa yang ada pada anda untuk “menghukum” orang yang berbeza pendapat dengan anda. 
Subhanallah! Beginikah ajaran Ahli Sunnah Wal Jamaah yang anda pegang? 
 
Kami juga ingin memaklumkan kepada JFNJ bahawa, walaupun Hizbut Tahrir berpandangan 
boleh berjabat tangan lelaki dan wanita tanpa disertai syahwat, namun kami tidak pernah 
melihat mana-mana anggota kami yang berjabat tangan dengan lelaki ajnabi atau wanita 
ajnabiah, tidak sebagaimana ahli-ahli politik dalam sistem demokrasi pada hari ini yang sering 
bersalaman dengan non-mahram di majlis-majlis terbuka! Malah apa yang kami perhatikan ialah 
para anggota kami sangat menjaga iffah (kemuliaan diri) baik sesama kami mahu pun dalam 
pergaulan mereka dengan masyarakat. 
 
Dalam setiap aktiviti Hizbut Tahrir, baik dalam kelas-kelas pengajian mahu pun aktiviti umum di 
lapangan, kaum lelaki berada dalam kedudukan terpisah dengan kaum wanita. Kami sentiasa 
berusaha agar tidak berlakunya ikhtilat (percampuran) antara lelaki dan wanita dalam setiap 
aktiviti kami. Ini kerana ikhtilat itu diharamkan oleh Islam. Jika JFNJ mempunyai mata dan mata 
hati, JFNJ sudah pasti dapat menyaksikan berapa banyak demonstrasi aman yang kami lakukan 

https://muftiwp.gov.my/artikel/al-kafi-li-al-fatawi/3195-al-kafi-1149-hukum-bersalaman-dengan-berlainan-jantina-ajnabi
https://muftiwp.gov.my/artikel/al-kafi-li-al-fatawi/3195-al-kafi-1149-hukum-bersalaman-dengan-berlainan-jantina-ajnabi
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di lapangan, yang mana kaum lelaki dan wanita kami berada dalam kedudukan terpisah di 
sepanjang demonstrasi. Begitu juga dengan seminar, forum dan apa jua program seumpama itu 
yang dihadiri oleh lelaki dan wanita, Hizbut Tahrir akan mengasingkan tempat duduk lelaki dan 
wanita sebagaimana yang dianjurkan oleh Islam. Hanya mereka yang buta mata hatinya sahaja 
yang tidak nampak semua ini!  
 
Jika JFNJ membaca kitab kami sampai habis, nescaya JFNJ akan menjumpai bab ‘Pengaturan 
Hubungan Lelaki dan Wanita’ (dalam kitab an-Nidzam al-Ijtima’i fi al-Islam) di mana Hizbut Tahrir 
memberikan beberapa butiran bagaimana Islam mengatur hubungan antara lelaki dan wanita. 
Berikut kami ringkaskan butirannya untuk perhatian JFNJ dan siapa sahaja yang membaca 
jawapan ini: 
 

1. Islam telah memerintahkan kepada manusia, baik lelaki mahu pun wanita, untuk 
menundukkan pandangan [lihat an-Nur (24): 30-31]. 
 

2. Islam memerintahkan kepada kaum wanita untuk mengenakan pakaian secara sempurna, 
yakni pakaian yang menutupi seluruh tubuhnya, kecuali wajah dan kedua telapak 
tangannya. Mereka hendaklah menghulurkan pakaian hingga menutup seluruh tubuh 
mereka [lihat an-Nur (24): 31 dan al-Ahzab (33): 59]. 
 

3. Islam melarang seorang wanita melakukan safar (perjalanan) dari suatu tempat ke tempat 
lain selama perjalanan sehari semalam, kecuali jika disertai dengan mahram-nya, sesuai 
dengan hadis Rasulullah (saw) dalam hal ini. 
 

4. Islam melarang lelaki dan wanita untuk berkhalwat (berdua-duaan), kecuali jika wanita 
itu disertai mahram-nya, sesuai dengan hadis Rasulullah (saw) dalam hal ini. 
 

5. Islam melarang wanita untuk keluar dari rumahnya kecuali dengan izin suaminya, kerana 
suami memiliki hak ke atas isterinya. Maka tidak dibenarkan seorang isteri keluar dari 
rumah suaminya kecuali atas izin suaminya. Jika seorang isteri keluar tanpa seizin 
suaminya, maka perbuatannya termasuk dalam kemaksiatan, dan dia dianggap telah 
berbuat nusyuz (derhaka) sehingga tidak berhak mendapatkan nafkah dari suaminya. 
 

6. Islam sangat menjaga agar dalam kehidupan khusus, komuniti wanita terpisah dari 
komuniti lelaki; begitu juga di dalam masjid, di sekolah, dan lain-lain. Ertinya, Islam telah 
menetapkan bahawa wanita hendaknya hidup di tengah-tengah kaum wanita, sedangkan 
lelaki hendaknya hidup di tengah-tengah kaum lelaki. Islam juga telah menetapkan 
bahawa shaf (barisan) shalat kaum wanita berada di bahagian belakang shaf shalat kaum 
lelaki. Islam juga mendorong wanita agar tidak berdesak-desakan dengan lelaki di jalan 
dan di pasar. Islam pun menetapkan bahawa kehidupan para wanita hanya bersama 
dengan para wanita atau mahram-mahram mereka. Seorang wanita dapat melakukan 
aktiviti yang bersifat umum seperti jual-beli dan sebagainya, dengan syarat begitu ia 
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selesai melakukan aktivitinya, hendaknya ia segera kembali hidup bersama kaum wanita 
atau mahram-mahramnya. 
 

7. Islam sangat menjaga agar hubungan kerjasama antara lelaki dan wanita hendaknya 
bersifat umum dalam urusan-urusan muamalat; bukan hubungan yang bersifat khusus 
seperti saling mengunjungi antara wanita dengan lelaki yang bukan mahram-nya atau 
keluar bersama untuk berhibur. Sebab, kerjasama antara kedua-duanya bertujuan agar 
wanita mendapatkan apa yang menjadi hak-hak dan kemaslahatannya, di samping agar 
mereka melaksanakan apa yang menjadi kewajipan-kewajipannya.  
 

Dengan hukum-hukum ini, Islam dapat menjaga interaksi antara lelaki dan wanita, sehingga tidak 
menjadi interaksi yang mengarah pada hubungan lawan jenis atau hubungan yang bersifat 
seksual. Ertinya, interaksi mereka tetap dalam koridor kerjasama semata-mata dalam menggapai 
berbagai kemaslahatan dan melakukan berbagai macam aktiviti yang dibenarkan syarak. Dengan 
hukum-hukum inilah, Islam mampu menyelesaikan hubungan-hubungan yang muncul dari 
adanya sejumlah kepentingan individual, baik lelaki mahupun wanita, ketika masing-masing 
saling bertemu dan berinteraksi. 
 
Inilah antara penjelasan Hizbut Tahrir tentang bagaimana Islam mengatur interaksi antara lelaki 
dan wanita, dan semua ini menjadi pegangan Hizbut Tahrir. Malangnya semua ini tidak diambil 
oleh JFNJ untuk diketengahkan, kerana JFNJ lebih berminat untuk mengetengahkan fitnah 
berbanding menyampaikan kebenaran! 
 
Dalam setiap pembahasannya dalam apa jua isu, Hizbut Tahrir berpegang kepada empat sumber 
hukum dalam Islam iaitu al-Quran, as-Sunnah, Ijma’ as-Sahabat dan Qiyas. Hizbut Tahrir 
menjadikan al-Quran dan as-Sunnah sebagai sandaran utama dalam setiap hujah, termasuklah 
dalam isu kebolehan berjabat tangan antara lelaki dan wanita tanpa disertai syahwat. Dan 
ternyata ramai ulama yang berpendapat sama dalam hal ini. Jadi, bagaimana mungkin JFNJ boleh 
menuduh bahawa pendapat seperti ini bertentangan dengan Ahli Sunnah Wal Jamaah? 
 
Jika benar JFNJ berpegang bahawa berjabat tangan antara lelaki wanita itu adalah haram, kami 
tidak akan mempersalahkan, apatah lagi menyesatkan JFNJ dalam hal ini, kerana kami 
memahami khilaf para ulama dalam hal ini. Tetapi persoalannya, berapa ramai daripada kalangan 
pemimpin, khususnya pemimpin politik pada hari ini, yang berjabat tangan antara lelaki dan 
wanita di majlis-majlis terbuka. Di manakah suara JFNJ dalam isu ini? 
 
Kami ingin bertanya anda wahai JFNJ, mana lebih baik di antara mereka yang berpendapat 
bahawa boleh berjabat tangan antara lelaki dan wanita (tanpa disertai syahwat) berdasarkan al-
Quran dan as-Sunnah, tetapi tidak pernah melakukannya kerana menjaga wara’, menjaga iffah 
dan menjaga diri daripada fitnah, berbanding mereka yang kononnya mengharamkan berjabat 
tangan antara lelaki dan wanita, tetapi sering melakukannya; dan berbanding dengan mereka 
yang kononnya mengharamkan berjabat tangan, tetapi tidak pernah menegur dan mengkritik, 
atau “memerangi” pemerintah yang melakukannya di depan mata mereka sendiri!? 



 

94 
 

(c) Fatwa an-Nabhani boleh bercumbuan dengan wanita ajnabiah. 
(e) Harus mencium wanita bukan mahram tanpa maksud berzina. 
 
Kami gabungkan jawapan kami untuk Butiran (c) dan (e) kerana tuduhannya hampir sama. 
 
Untuk Butiran (c), ingin kami tegaskan betapa JFNJ tidak tahu membezakan antara pandangan 
Hizbut Tahrir dan pandangan an-Nabhani! Pandangan Syeikh Taqiyuddin an-Nabhani 
(rahimahullah) hanya menjadi pandangan Hizbut Tahrir apabila ia ditabanni oleh Hizbut Tahrir, 
baik berupa kitab-kitab karangannya, atau apa jua penulisannya yang ditabanni oleh Hizbut 
Tahrir. Dengan kata lain, tidak semua penulisan an-Nabhani menjadi pendapat atau pegangan 
Hizbut Tahrir, tetapi hanya yang ditabanni sahaja yang akan menjadi pendapat dan pegangan 
Hizbut Tahrir. Ini dari satu sisi. 
 
Dari sisi lain, kami tidak pernah tahu dan tidak pernah terbaca di mana-mana bahawa an-Nabhani 
berpandangan atau mengeluarkan fatwa sedemikian. Jika ada sekali pun, ia hanyalah pendapat 
peribadi an-Nabhani. Kami ulangi, itu pun jika ada! 
 
Kesalahan fatal yang dilakukan oleh JFNJ dalam kedua-dua Butiran di atas ialah tidak memberikan 
sebarang rujukan! Tanpa rujukan, sememangnya manusia bebas melontarkan apa jua fitnah yang 
mereka kehendaki, seperti mana yang dilakukan oleh JFNJ ini. Tanpa rujukan, boleh sahaja Hizbut 
Tahrir dituduh membenarkan zina, membenarkan riba, membenarkan bunuh pemerintah dan 
membenarkan pelbagai lagi perkara yang tidak pernah disebut oleh Hizbut Tahrir.  
 
Dengan ada rujukan sekali pun, ternyata sudah berapa banyak fitnah yang dilontarkan oleh JFNJ, 
apatah lagi tanpa sebarang rujukan! Tidak ada rujukan bermaksud tidak ada apa-apa bukti, 
kecuali semuanya hanyalah tuduhan! Tidakkah JFNJ mengambil pengajaran daripada al-Quran 
berkenaan orang yang melontarkan tuduhan ke atas perempuan suci, berzina, maka Allah (swt) 
memerintahkan mereka untuk mendatangkan saksi (bukti) atas tuduhan mereka. Ini 
menunjukkan betapa pentingnya bukti jika seseorang itu ingin melontarkan tuduhan ke atas 
orang lain. Apabila tidak ada bukti, atau gagal dibuktikan, maka si penuduh-lah yang 
sebenarnya bersalah kerana telah melontarkan satu tuduhan (tanpa bukti). Nah inilah apa yang 
dilakukan oleh JFNJ sekarang, yakni melontarkan tuduhan ke atas Hizbut Tahrir (dan ke atas an-
Nabhani) tanpa sebarang bukti! 
 
Sesungguhnya apa yang disebut oleh JFNJ dalam kedua-dua Butiran di atas tidak ada nilai walau 
sebesar sayap nyamuk sekalipun, kerana tidak ada apa-apa rujukan yang diberikan. Atas dasar ini 
sahaja, kami sudah boleh mengabaikan Butiran ini dan berpindah ke Butiran yang lain. Namun, 
oleh kerana kami tidak mahu fitnah keji seumpama ini terus berlegar di muka bumi, maka kami 
jelaskan juga di sini pegangan kami dalam hal ini. Kami ingin tegaskan bahawa tuduhan sebegini 
sangatlah keji dan hakikatnya, merupakan satu tuduhan yang langsung tidak berasas. Hizbut 
Tahrir, telah menerangkan dengan sejelas-jelasnya, sehingga anak-anak kecil sekalipun boleh 
memahami, bahawa perbuatan bercumbuan antara lelaki dan wanita asing ini adalah haram, 
kerana ia termasuk di dalam perbuatan yang membawa kepada perzinaan. Berikut ialah 
penjelasan kami dalam kitab an-Nidzam al-Ijtimaie fi al-Islam, hal 58.  
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Terjemahan: 
 
Ciuman seorang lelaki terhadap wanita asing yang diingininya dan ciuman seorang wanita 
terhadap lelaki asing yang diingininya adalah ciuman yang diharamkan kerana ini termasuk 
pendahuluan kepada zina. Ciuman seperti ini biasanya memang termasuk dalam pendahuluan 
zina (tetap haram), meskipun ciuman tersebut berlaku tanpa syahwat dan tidak membawa 
kepada zina. Ini kerana ketika Ma'iz datang kepada Rasulullah dan meminta agar baginda 
membersihkannya kerana dia (Ma’iz) telah berzina, baginda bersabda, "Barangkali kamu hanya 
menciumnya….". Ini menunjukan bahawa ciuman adalah termasuk pendahuluan zina. Banyak 
ayat dan hadis yang mengharamkan zina mencakupi pengharaman semua pendahuluannya 
meskipun hanya rabaan yang berbentuk pendahuluan zina. Sebagai contoh, seorang lelaki yang 
menginginkan seorang perempuan dan merayunya, atau menciumnya dengan penuh cinta dan 
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syahwat, atau menariknya kepadanya, atau memeluknya, atau hal-hal yang sejenis dengannya, 
sebagaimana yang boleh terjadi dalam kalangan orang yang tidak memiliki akhlak dari golongan 
muda-mudi. Oleh itu, cumbuan atau ciuman seperti ini adalah diharamkan, meskipun hanya 
untuk menyambut orang yang datang dari jauh kerana keadaan ciuman seperti ini adalah 
termasuk dari pendahuluan zina. 
 
Inilah pandangan Hizbut Tahrir dalam hal ini dan kami tidak mempunyai pandangan lain selain 
daripada pandangan ini. Kami juga tidak ada kitab rujukan lain selain daripada kitab ini (an-
Nidzam al-Ijtimaie fi al-Islam) dalam membincangkan hal ini. Justeru, apa-apa rujukan kepada 
kitab atau penulisan lain selain daripada kitab ini, oleh mana-mana pihak sekalipun, maka ia 
adalah terbatal dengan sendirinya.  
 
Kami telah pun menjelaskan dalam jawapan 4.2 (b) betapa Hizbut Tahrir memisahkan kedudukan 
lelaki dan wanita dalam setiap aktiviti kami, baik dalam kelas pengajian tertutup mahupun aktiviti 
terbuka, dan betapa kami menjaga agar tidak berlaku ikhtilat (percampuran) antara lelaki dan 
wanita kerana hal ini diharamkan oleh Islam. Jika ikthtilat seumpama ini pun dijaga oleh Hizbut 
Tahrir, bagaimana mungkin JFNJ boleh memfitnah Hizbut Tahrir membenarkan ciuman antara 
lelaki dan perempuan asing? 
 
Siapa pun yang pernah belajar dengan Hizbut Tahrir akan mengetahui bahawa tidak pernah ada 
ajaran dalam Hizbut Tahrir yang membolehkan ciuman antara lelaki dan wanita asing. Apa yang 
ada ialah Hizbut Tahrir menjelaskan akan keharamannya.  
 
Sungguh betapa dustanya JFNJ dengan fitnah keji yang direka-reka seperti ini! Dengan sejelas ini 
pandangan Hizbut Tahrir yang telah lama disebut dalam kitab mutabannat kami, JFNJ masih 
sanggup untuk menabur fitnah sekeji ini ke atas Hizbut Tahrir? La haula wa la quwwata illa 
billah..ittaqullah..ittaqullah wahai JFNJ! 
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(d) Harus menonton filem lucah. 
 
Butiran ini sama seperti Butiran (c) dan (e) di mana tiada rujukan yang diberikan oleh JFNJ! 
Apabila tidak dikemukakan rujukan (bukti), maka apa yang disebut ini dengan sendirinya adalah 
sebuah fitnah dan sebuah cerita yang direka-reka yang sebenarnya tidak perlu kami jelaskan lagi 
pendustaannya. Jika pun JFNJ ingin mencari bukti selepas ini, maka insya Allah sampai kiamat 
pun JFNJ tidak akan menjumpainya, kerana Hizbut Tahrir tidak pernah mempunyai pandangan 
kotor seperti yang didakwa!  
 
Namun demikian, dalam rangka menerangkan kebenaran, dan dengan harapan masih ada 
keikhlasan yang tersisa dalam diri mana-mana anggota JFNJ untuk mengetahui apa pandangan 
Hizbut Tahrir dalam hal ini, maka kami tetap akan menjawab fitnah keji ini. 
 
Kami merasa sungguh aneh dan ajaib dengan fitnah seumpama ini yang datangnya dari sebuah 
badan yang dipenuhi oleh mereka yang sepatutnya profesional, intelektual, alim, faqih, tawadhu’ 
dan takutkan Allah (swt). Namun apa yang terjadi adalah sebaliknya. Badan ini langsung tidak 
mempamerkan sikap seperti itu!  
 
Seandainya wujud sekelumit ketakutan pada diri JFNJ terhadap Allah Azza wa Jalla, nescaya anda 
akan memeriksa dan bertabayyun terlebih dahulu apakah benar Hizbut Tahrir membenarkan 
menonton filem lucah; dan sekiranya anda membuat sedikit penelitian atau carian, nescaya anda 
akan menjumpai jawapannya, bahawa Hizbut Tahrir mengharamkan menonton filem lucah.  
 
Jika pun anda tidak menjumpai jawapannya di laman sesawang Hizbut Tahrir atau dalam kitab-
kitab Hizbut Tahrir, atau nasyrah keluaran Hizbut Tahrir, boleh sahaja anda menghubungi Hizbut 
Tahrir, untuk mendapatkan jawapannya. Dengan bahasa mudah, boleh sahaja anda melakukan 
tabayyun (malah wajib untuk anda melakukan tabayyun) jika ingin mengetahui kebenarannya; 
dan nescaya anda akan menjumpai jawapan yang dicari. Namun malangnya, anda langsung tidak 
melakukan tabayyun, malah tidak mahu melakukan tabayyun, kerana amat jelas apa yang anda 
mahukan ialah menabur fitnah dan mengada-adakan pembohongan ke atas Hizbut Tahrir! 
 
Amir Hizbut Tahrir, Syeikh Atha’ Abu ar-Rasytah telah menjawab persoalan ini secara khusus 
seawal tahun 2006 dan diulang jawab pada tahun 2013 atas soalan yang hampir sama oleh 
penyoal yang berlainan. Secara ringkasnya, Amir Hizbut Tahrir menegaskan keharaman 
menonton filem lucah kerana ia merupakan muqaddimah (pendahuluan) kepada zina. Di bawah 
ini kami paparkan soal-jawab penuh yang berkenaan, bertarikh 10/10/2006, yang boleh diakses 
di pautan berikut:  
 
http://archive.hizb-ut-tahrir.info/arabic/index.php/HTAmeer/QAsingle/1543/  
 

http://archive.hizb-ut-tahrir.info/arabic/index.php/HTAmeer/QAsingle/1543/


 

98 
 

 
 
Terjemahan: 
 
Soalan:  
 
Bolehkah masuk ke pawagam untuk menonton filem biasa? Kemudian adakah dibenarkan 
menonton filem lucah dengan anggapan bahawa mereka melihat gambar dan bukan melihat 
objek (orang) yang sebenar?  
 
Jawapan:  
 
Adalah dibenarkan memasuki pawagam untuk melihat filem-filem yang serius dan bermanfaat, 
dengan syarat barisan wanita di dalam dewan dipisahkan daripada barisan lelaki. Ia seperti 
menghadiri syarahan atau seminar, kerana ini dibenarkan, dengan syarat lelaki dipisahkan 
daripada wanita. 
 
Tetapi ini dibenarkan mengikut syarat-syarat yang disebutkan, yang pertama adalah bahawa dia 
akan meninggalkannya apabila khuatir bahawa mata akan terlihat aurat wanita yang hadir di 
dewan, atau khuatir telinga akan terdengar suara yang kurang elok dari penonton di dewan. 
 
Bagi menonton filem lucah, ia tidak dibolehkan (haram) walaupun ia adalah gambar (filem) dan 
bukan objek sebenar, kerana kaedah syarak dalam perkara ini adalah al-wasilah ila al-haram 
haram (perkara yang membawa kepada keharaman adalah haram) dan tidak disyaratkan di 
dalam kaedah ini bahawa perkara tersebut mesti membawa kepada keharaman secara qath’ie 
(pasti), tetapi secara dzan (dugaan kuat) sudah mencukupi. 
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Filem-filem ini secara ghalibnya membawa orang-orang yang menontonnya ke arah perkara 
yang diharamkan, jadi kaedah ini terpakai ke atasnya. Oleh itu, tidak diperbolehkan (haram) 
menghadiri (menonton) atau mendapatkannya. 
 
Itulah sebahagian daripada terjemahannya yang kami kira sudah mencukupi untuk menjawab 
hukum menonton filem lucah, dan untuk selebihnya kami yakin JFNJ boleh menterjemahkannya 
sendiri. Daripada  soal-jawab Amir Hizbut Tahrir ini, yang dijawab atas kapasitinya sebagai Amir 
Hizbut Tahrir, dan dimuat naik di laman sesawang atas nama Amir Hizbut Tahrir, ia merupakan 
pendapat Hizbut Tahrir, dan sungguh jelas di sini bahawa hukum menonton filem lucah adalah 
haram! Inilah pendapat Hizbut Tahrir mengenainya, dan kami tidak punya pendapat lain lagi 
selain pendapat ini. 
 
Pada tahun 2013, seorang penanya mengirim soalan yang hampir sama kepada Amir Hizbut 
Tahrir, dan sekali lagi Amir Hizbut Tahrir menjawabnya. Soal-jawab ini terdapat dalam laman 
sesawang al-Maktab al-I’lamiy al-Markazy (Pejabat Media Pusat) Hizbut Tahrir dan boleh diakses 
di pautan berikut: 
 
http://www.hizb-ut-tahrir.info/ar/index.php/ameer-hizb/ameer-cmo-site/19189.html  
 

 

 
 
Terjemahan: 
 
Soalan 

http://www.hizb-ut-tahrir.info/ar/index.php/ameer-hizb/ameer-cmo-site/19189.html
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Saya harap anda, wahai syeikh kami, boleh memberi respons kepada mereka yang memfitnah 
Hizbut Tahrir dalam banyak isu, antaranya yang sering berlegar ialah isu menonton filem lucah. 
 
Jawapan 
 
Berkenaan isu menonton filem lucah, pendapat kami dalam perkara itu amat jelas di mana kami 
telah pun mengeluarkan jawapan yang jelas dan ia terdapat di laman rasmi kami. Jawapannya 
adalah seperti berikut:  
 
“Berkenaan isu menonton filem lucah, ia tidak dibolehkan (haram) walaupun ia adalah gambar 
(filem) dan bukan objek sebenar, kerana kaedah syarak dalam perkara ini adalah al-wasilah ila 
al-haram haram (perkara yang membawa kepada keharaman adalah haram) dan tidak 
disyaratkan di dalam kaedah ini bahawa perkara tersebut mesti membawa kepada keharaman 
secara qathie (pasti), tetapi secara dzann (dugaan kuat) sudah mencukupi.” 
 
Filem-filem ini secara ghalibnya membawa orang-orang yang menontonnya ke arah perkara 
yang diharamkan, jadi kaedah ini terpakai ke atasnya. Oleh itu, tidak diperbolehkan (haram) 
menghadiri (menonton) atau mendapatkannya. 
 
Berkenaan dengan cara bagaimana para syabab Hizbut Tahrir seharusnya mengambil sikap 
terhadap Muslim yang menonton filem ini: Sungguh mendukacitakan bahawa mereka yang 
menonton filem seperti ini sebenarnya telah jatuh ke dalam godaan nafsu keinginannya. Oleh itu, 
mengajak mereka kepada kebaikan dan mencegah mereka daripada kemungkaran sudah tidak 
berhasil, kecuali bagi siapa yang Allah merahmatinya. Bagaimana pun, para syabab hendaklah 
menggunakan cara yang teguh, yang boleh mencegah dan bijaksana. Mungkin sahaja saudara 
yang mengemukakan soalan ini mengambil berat tentang orang-orang yang dekat dengannya 
yang telah terjerumus kepada menonton filem ini. Jika demikian, dia hendaklah mengajak 
saudaranya itu kepada kebaikan dan mencegahnya dari kemungkaran, dan hendaklah 
menggunakan cara yang sesuai, semoga Allah menunjukinya, dan Allah memberinya ganjaran 
atas usahanya itu.   
 
Hari ini, kaum Muslimin dibelenggu oleh pelbagai malapetaka akibat ketiadaan Khilafah. 
Sehubungan itu, tidak seyogia bagi seseorang Muslim untuk menghabiskan masanya dengan 
rekreasi walaupun hal itu dibolehkan, apatah lagi jika dihabiskan untuk melakukan perkara yang 
haram. Menjadi kewajipan bagi kalian wahai saudaraku, untuk menghadapi kaum Muslimin 
(yang melakukan keharaman) dengan teguh tetapi bijaksana, agar mereka mengisi masa dengan 
kerja-kerja yang baik dan kerja-kerja yang serius ke arah menegakkan semula Khilafah agar 
dapat menyelamatkan umat ini daripada segala malapetaka. 
 
Berkenaan si pemfitnah, mereka tidak termasuk ke dalam golongan yang mencari kebenaran. Ini 
kerana, jika mereka ingin mencari kebenaran, mereka akan merujuk kepada kitab kami dan 
laman sesawang rasmi kami di mana di situ mereka akan menjumpai kebenarannya. Mereka itu 
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jauh daripada kesucian, yang mana kesucian itu tidak akan dijumpai kecuali pada orang-orang 
yang mencintai Allah dan ia lebih banyak mengharapkan akhirat berbanding dunia. 
 
Mereka yang memfitnah itu telah merujuk kepada kitab selain kitab kami, seolah-olah mereka 
tidak tahu betapa besarnya dosa fitnah yang telah mereka lakukan itu. Firman Allah (swt): 
 

ِ الكَْذِبَ لََ يفُلْحُِون ذيِنَ يفَتْرَُونَ علَىَ اللََّّ  إنَِّ الَّ
 

“Katakanlah: ‘Sesungguhnya orang-orang yang mengada-adakan kebohongan terhadap Allah 
tidak akan beruntung’”  [Yunus (10): 69]. 

 
Wahai JFNJ! Jika anda masih memiliki penglihatan, lihatlah betapa jelasnya jawapan Amir Hizbut 
Tahrir yang mengharamkan menonton filem lucah. Bukan sekadar itu, malah Amir Hizbut Tahrir 
meminta para syabab (pemuda-pemuda) Hizbut Tahrir agar melakukan amar makruf nahi 
mungkar kepada mereka yang suka menonton filem lucah. Lebih daripada itu, Amir Hizbut Tahrir 
menasihatkan para syabab Hizbut Tahrir secara khusus dan kepada umat Islam secara umumnya, 
agar tidak menghabiskan masa pun pada perkara-perkara yang mubah (harus) seperti rekreasi, 
kerana kita sekarang mempunyai kewajipan berat yang perlu dilaksanakan iaitu menegakkan 
kembali Khilafah.  
 
Jika sebegini jelas jawapan Amir Hizbut Tahrir, apa lagi yang anda cari wahai JFNJ!? Benarlah kata 
Amir Hizbut Tahrir bahawa si pemfitnah ini seolah-olah tidak tahu betapa besarnya dosa yang 
mereka pikul kerana fitnah yang mereka lontarkan! Bertakwalah anda kepada Allah wahai JFNJ 
jika anda masih memiliki sisa-sisa ketakutan kepada Allah!  
 
Untuk makluman anda wahai JFNJ, Hizbut Tahrir Malaysia (HTM) juga telah memberikan jawapan 
kepada hukum menonton filem lucah melalui nasyrah rasmi kami iaitu Sautun Nahdhah (SN254) 
yang diterbitkan pada 25/03/2011, di mana kami telah memetik pandangan Amir Hizbut Tahrir 
dan menjelaskan keharamannya. Ia boleh diakses di pautan berikut: 
 
https://mykhilafah.com/sn254-video-lucah-politik-sekular-sememangnya-menjijikkan/  
 

https://mykhilafah.com/sn254-video-lucah-politik-sekular-sememangnya-menjijikkan/
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Kami ulangi, jika JFNJ ikhlas dan berusaha untuk mencari jawapan sebelum JFNJ mengeluarkan 
fatwa fitnah ini, nescaya JFNJ akan menjumpai jawapan Hizbut Tahrir dalam isu ini, kerana 
jawapannya sudah lama terdapat dalam laman sesawang rasmi Hizbut Tahrir. Sebagaimana yang 
kami maklumkan di atas, Amir Hizbut Tahrir sudah menjawab persoalan ini seawal tahun 2006, 
dan kemudian diulang lagi dalam soaljawab pada tahun 2013. Malah Hizbut Tahrir Malaysia 
(HTM) sendiri sudah menjawab persoalan ini dalam nasyrah rasmi HTM, Sautun Nahdhah pada 
tahun 2011.  
 
Jika benar JFNJ ingin memerangi fahaman ini yang JFNJ dakwa sebagai fahaman Hizbut Tahrir, 
maka kami katakan “Ini bukan fahaman Hizbut Tahrir, dan silakan peranginya habis-habisan, 
kerana kami juga memerangi fahaman haram seumpama ini!” 
 
Persoalannya, kami tidak nampak dan tidak mendengar pun suara JFNJ ketika banyak skandal 
seks tanahair yang dikaitkan dengan ahli-ahli politik di negara ini. Isunya di sini bukanlah skandal 
seks itu sendiri, tetapi video lucah yang tersebar mengenainya yang boleh diakses dengan mudah 
oleh sesiapa sahaja. Kenapa JFNJ diam dengan gambar dan video lucah yang berlegar? Setidaknya 
kami mengharapkan JFNJ melakukan protes atau membuat laporan polis agar polis menyiasat 
dan menangkap dalang yang menyebarkan video lucah tersebut. Kenapa tidak ada langsung 
suara dari JFNJ mahupun dari pihak berkuasa agama Johor lainnya dalam isu video lucah yang 
tersebar ini? Sepatutnya dengan kegarangan dan kelantangan pihak berkuasa agama Johor 
dalam isu ini, apabila munculnya gambar dan video lucah dalam politik tanahair, merekalah yang 
menjadi barisan hadapan dalam menghalang penyebarannya! 
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Kami juga tidak melihat pun peranan yang dimainkan oleh JFNJ terhadap video-video lucah yang 
boleh diakses dengan mudah di internet sekarang ini. Setidaknya kami ingin melihat gesaan 
berterusan JFNJ kepada pihak kerajaan, khususnya Suruhanjaya Komunikasi dan Mulitimedia 
(SKMM) agar menyekat terus laman sesawang yang menyiarkan video-video lucah yang 
merosakkan umat Islam selama ini.  



 

104 
 

4.3 Fahaman yang meragukan dari sudut politik antaranya: 
 
(a) Ketaksuban menegakkan Khilafah. 
 
Secara umumnya kami ingin katakan bahawa fatwa yang terdapat dalam Butiran 4.3 ini 
menunjukkan kegagalan JFNJ memahami perbezaan di antara persoalan akidah dan hukum 
syarak. Tuduhan (fatwa) ke atas Hizbut Tahrir ialah bercanggah atau bertentangan dengan akidah 
Ahli Sunnah Wal Jamaah, namun apa yang dibangkitkan oleh JFNJ dalam Butiran 4.3 ini semuanya 
merupakan persoalan politik, sebagaimana yang disebut sendiri oleh JFNJ.  
 
Apabila JFNJ menyebut “fahaman yang meragukan dari sudut politik”, persoalannya adalah, 
adakah fahaman yang meragukan dari sudut politik, secara automatik bermaksud bercanggah 
dengan akidah? Persoalan lain, dari aspek manakah fahaman itu meragukan, dan siapakah yang 
ragu-ragu? Sesungguhnya fahaman yang dibawa oleh Hizbut Tahrir amat jelas dan tidak ada yang 
ragu-ragu sedikit pun. Fahaman kami bukan sahaja jelas, malah jernih dari sebarang kekotoran. 
Ini kerana, fahaman yang kami bawa adalah berdasarkan al-Quran dan as-Sunnah. Malah ia 
merupakan fahaman yang datangnya dari Ijma’ as-Sahabat, dan selaras dengan jumhur ulama 
Ahlu Sunnah. Fahaman yang jelas lagi jernih inilah yang kami sampaikan kepada masyarakat. 
Siapa pun yang membaca dan mengetahui pandangan Hizbut Tahrir dalam persoalan politik, 
tidak pernah menyatakan keraguan mereka tentangnya. Segalanya adalah jelas sejelas matahari 
di siang hari. 
 
Justeru, kami tidak mahu berlapik untuk menyatakan di sini bahawa pihak yang ragu-ragu, dan 
meragu-ragukan umat ialah JFNJ sendiri!  
 
Apa pun, kami tetap akan menjawab Butiran ini bagi menghilangkan segala keraguan mereka 
yang masih ragu-ragu. Berikut ialah jawapan kami: 
 
Sebelum menjawab tuduhan yang dibangkitkan, terlebih dahulu kami ingin bertanya dan sekali 
gus ingin memperjelaskan apakah yang maksudkan dengan taksub? Jika yang dimaksud dengan 
taksub itu ialah tegar atau kuat pegangannya, maka kami akui dan kami benarkan apa yang JFNJ 
maksudkan. Ya, kami berpegang kuat dan tegar dalam usaha kami untuk menegakkan Khilafah 
kerana ia merupakan sebuah kewajipan. Malah setiap Muslim, termasuk JFNJ sendiri, sepatutnya 
taksub dalam menegakkan Khilafah. Ini kerana, kewajipan melantik seorang Khalifah bukan 
sahaja datangnya dari Allah (swt) dan Rasul-Nya, malah ia merupakan kesepakatan para Sabahat, 
kesepakatan para Imam Mazhab dan para ulama, termasuk ulama Ahli Sunnah sendiri.  
 
Namun, jika yang dimaksud dengan taksub itu ialah berlebih-lebihan atau melampaui batas 
sehingga membawa kepada keharaman, maka kami sanggah sekeras-kerasnya apa yang 
dimaksudkan oleh JFNJ. 
 
Sesungguhnya kewajipan menegakkan Khilafah itu sudah amat jelas berdasarkan al-Quran, al-
Hadis dan Ijma’ as-Sahabat. Malah boleh dikatakan kesemua ulama Ahlu Sunnah mewajibkannya 
dan mereka tidak pernah berselisih pendapat mengenai kewajipannya. Penerangan kami 
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mengenai kewajipan menegakkan Khilafah ini cukup banyak dan cukup mudah untuk diakses. 
Bagaimana pun, sebagai jalan ringkas, JFNJ boleh merujuk kepada jawapan kami pada Butiran 4.3 
(e) dan 4.4 (d).  
 
Jika JFNJ tidak setuju dengan pandangan Hizbut Tahrir dalam bab ini (kewajipan menegakkan 
Khilafah), maka JFNJ seharusnya mencari dalil dalam al-Quran, as-Sunnah dan Ijma’ as-Sahabat 
yang mengharamkan penegakan Khilafah! JFNJ juga seharusnya mengemukakan pandangan 
para ulama yang mengharamkan umat Islam melantik seorang Khalifah!  
 
Hizbut Tahrir tidak pernah jemu dan tidak pernah putus asa menjelaskan dan mengingatkan umat 
Islam bahawa menegakkan Khilafah adalah sebuah kewajipan. Peri pentingnya mengangkat 
seorang Khalifah boleh dilihat dalam kesepakatan (ijma’) para sahabat yang berusaha untuk 
melantik seorang Khalifah setelah wafatnya Rasulullah (saw). Di saat kewafatan baginda (saw), 
ada banyak perkara yang sangat mendesak untuk diselesaikan segera oleh kaum Muslimin iaitu: 
 

1. Pengurusan jenazah baginda (saw); 
2. Pasukan Usamah yang dihantar oleh Rasulullah (saw) sebelum baginda wafat, apakah 

perlu diteruskan atau tidak?; 
3. Tindakan ke atas beberapa suku yang murtad? Ini kerana kebanyakan mereka masuk 

Islam bukan kerana keimanan, tetapi kerana faktor lain. Lalu ketika Rasulullah (saw) 
wafat, mereka terus murtad;  

4. Siapa yang akan menjadi pemimpin umat Islam, menggantikan Rasulullah (saw)? 
 

Empat hal di atas merupakan antara perkara mendesak yang perlu diselesaikan segera oleh kaum 
Muslimin pada waktu itu. Persoalannya, perkara manakah yang perlu didahulukan untuk 
diselesaikan? 
 
Apakah masalah jihad pasukan Usamah yang mesti didahulukan kerana jihad adalah puncak 
ajaran Islam? Tetapi masalahnya, siapakah yang akan memutuskan perkara itu? 
 
Apakah masalah orang-orang murtad harus diselesaikan terlebih dahulu? Sebab, ini adalah 
masalah akidah, yakni sesuatu yang paling asas dalam Islam yang menentukan keimanan dan 
kekufuran seseorang. Tetapi, masalahnya, siapakah yang akan memutuskan? 
 
Apakah mengurus jenazah Nabi (saw) perlu dilakukan terlebih dahulu? Sebab menguruskan 
jenazah merupakan fardhu dan perlu disegerakan, apatah lagi jenazah yang ingin diuruskan itu 
ialah adalah jenazah Rasulullah (saw) sendiri, jenazah manusia yang paling mulia di muka bumi. 
 
Daripada banyak masalah yang mendesak itu, ternyata yang dipilih oleh para sahabat untuk 
diselesaikan terlebih dahulu ialah masalah mengangkat seorang Khalifah sebagai pengganti 
Rasulullah (saw), yakni masalah kepemimpinan ke atas seluruh umat Islam.   
 
Para sahabat berkumpul di Tsaqifah Bani Sa’idah untuk membicarakan siapakah yang akan 
menggantikan Rasulullah (saw) sebagai pemimpin umat Islam, dan yang akan membuat 
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keputusan dalam seluruh perkara. Setelah bermesyuarat dan berdiskusi panjang lebar dengan 
penuh keseriusan yang mengambil masa selama 3 hari, maka akhirnya para sahabat memilih Abu 
Bakar (ra) sebagai Khalifah yang akan pemimpin seluruh umat Islam. Setelah pelantikan Abu 
Bakar (ra), barulah jenazah Rasulullah (saw) diuruskan sehingga sempurna, setelah tertangguh 
sehingga memasuki hari ketiga kewafatan baginda. Setelah terlantiknya Abu Bakar (ra) sebagai 
Khalifah, kemudian satu demi satu masalah diselesaikan berdasarkan keputusan seorang 
Khalifah.  
 
Perkara ini (pelantikan Khalifah) tidak akan berlaku lebih dulu sekiranya pelantikan Khalifah itu 
tidak penting. Namun ternyata para sahabat mendahulukan pengangkatan seorang Khalifah 
berbanding menguruskan jenazah Rasulullah (saw). Padahal boleh sahaja sebahagian sahabat 
menguruskan jenazah Rasulullah (saw) sementara sebahagian yang lain membincangkan tentang 
pelantikan Khalifah. Namun, hakikatnya tidak demikian. Semua sahabat sepakat (ijma’) bahawa 
menguruskan pelantikan Khalifah lebih utama berbanding menguruskan jenazah Rasulullah (saw) 
dan berbanding menguruskan perkara-perkara lain. Inilah ijma’ as-Sabahat, dan ia merupakan 
sumber hukum yang ketiga dalam Islam.  
 
Atas dasar itulah, Hizbut Tahrir menegaskan bahawa melantik seorang Khalifah (sekali gus 
menegakkan Khilafah) merupakan kewajipan yang paling agung, dan tidak boleh melebihi tiga 
hari dari tarikh kekosongan Khalifah, kerana ia merupakan ijma’ as-Sahabat, yang menjadi hukum 
ke atas kita semua.   
 
Demikian juga apa yang terjadi setelah meninggalnya Abu Bakar (ra), di mana kaum Muslimin 
terus membaiah Umar al-Khattab (ra) sebagai Khalifah, dan seterusnya membaiah Uthman bin 
Affan (ra) dan seterusnya membaiah Ali bin Abi Thalib (ra), yang semuanya dilakukan terlebih 
dahulu sebelum dilakukan perkara-perkara lainnya.  
 
Semasa Umar (ra) merasakan yang ajalnya akan tiba, beliau telah mencalonkan enam orang 
sahabat untuk dipilih salah seorang daripadanya sebagai Khalifah. Umar (ra) berkata kepada 
keenam-enam calon tersebut:  
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Terjemahan: 
 
“Apabila aku meninggal, bermesyuaratlah kalian selama tiga hari. Hendaknya Shuhaib yang 
mengimami solat orang ramai sehingga janganlah masuk hari keempat, kecuali kalian wajib 
sudah memiliki seorang amir (Khalifah)...kemudian Umar (ra) berkata kepada Shuhaib (ra), 
“Pimpinlah solat orang ramai selama tiga hari…jika lima orang telah bersepakat dan meredhai 
seorang (untuk menjadi Khalifah), lalu ada seorang yang menolak, maka penggallah leher orang 
yang menolak itu dengan pedang...” [Tarikh ath-Thabari, Juz 4, hal 229]. 
     
Begitulah ketegasan dan “ketaksuban” Umar dalam melantik seorang Khalifah, sehingga beliau 
memerintahkan agar dibunuh sahabat yang tidak bersetuju selepas berlalunya 3 hari.  
 
Sejak dari pelantikan Abu Bakar (ra) sebagai Khalifah pertama umat Islam, umat Islam tidak 
pernah kosong dari mempunyai seorang Khalifah. Di sepanjang sejarahnya, umat Islam sentiasa 
melantik dan mempunyai seorang Khalifah walaupun di saat kelemahan pemerintahan Khilafah 
Uthmaniah. Umat Islam terus melantik dan memiliki seorang Khalifah sehinggalah runtuhnya 
Daulah Khilafah pada tahun 1924 di Turki, yang menjadi sejarah hitam ke atas umat Islam hingga 
kini. 
 
Oleh kerana itulah, ramai ulama yang menegaskan bahawa mengangkat seorang Khalifah adalah 
kewajipan yang paling utama. 
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Syeikh Ibnu Hajar al-Haitamiy al-Makkiy dalam kitab ash-Shawa’iqul Muhriqoh, Juz 1, hal. 55 
mengatakan bahawa mengangkat Khalifah merupakan ahammu al-wajibat (kewajipan 
terpenting): 
 

 

 
 
Terjemahan: 
 
"Ketahuilah (juga) bahawa sesungguhnya para Sahabat (ra) telah berijma’ (sepakat) bahawa 
mengangkat Imam (Khalifah) setelah tamatnya masa kenabian itu adalah wajib, bahkan mereka 
menjadikan kewajipan tersebut sebagai ahammu al-wajibat (kewajipan yang paling penting), di 
mana mereka lebih menyibukkan (diri mereka) dalam pengangkatan Imam tersebut berbanding 
memakamkan jenazah Rasulullah (saw), sedangkan perbezaan mereka (para sahabat) dalam 
penetapan siapa yang ditunjuk tidaklah merosakkan ijma’ yang disebutkan (di atas)”. 
 
Hal yang sama diungkapkan oleh banyak sekali ulama, baik ulama salaf mahu pun khalaf. 
Misalnya Imam 'Alauddin al-Kasani al-Hanafi, dalam kitab Bada’i’u as-Shana’i fi Tartib as-Syara'i, 
Juz 9, hal 83-85: 
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Terjemahan:  
 
“…dan kerana mengangkat Imam yang agung (Khalifah) itu adalah fardhu tanpa perbezaan 
pendapat di kalangan ahlul haq, dan ini tidak mengambil kira perbezaan dengan sebahagian 
golongan Qadariyyah – kerana ijma’ sahabat (ra) atas hal tersebut, serta keperluan mendesak 
terhadap wujudnya Imam yang agung (Khalifah). Ini adalah perlu agar berlaku keterikatan atas 
hukum syarak, menyelamatkan orang yang dizalimi dari orang yang menzalimi, memutuskan 
perselisihan yang membawa kerosakan dan mewujudkan kemaslahatan yang lain yang memang 
tidak akan terhasil kecuali dengan adanya seorang Imam (Khalifah)…” 
 
Tentang kewajipan mengangkat Khalifah, Imam Fakhruddin ar-Razi, dalam kitab Mafatihul Ghaib 
fi at-Tafsir, di saat beliau menjelaskan surah al-Ma’idah, beliau mengatakan: 
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Terjemahan: 
 
“Para Mutakallimin berhujah dengan ayat ini bahawa wajib atas umat Islam untuk mengangkat 
seorang Imam (Khalifah) tertentu untuk mereka. Dalilnya adalah bahawa Dia Ta'ala mewajibkan 
di dalam ayat ini untuk menegakkan hukuman atas pencuri dan pelaku zina. Maka, adalah 
kewajipan adanya seseorang yang akan melaksanakan seruan tersebut. Sungguh umat telah 
sepakat bahawa tidak seorang pun dari rakyat yang boleh menegakkan hukuman (hudud) atas 
pelaku kejahatan tersebut. Bahkan mereka telah sepakat bahawa tidak boleh (haram) 
menegakkan had ke atas pelaku kejahatan yang merdeka, kecuali oleh Imam (Khalifah). Oleh 
kerana itu, ketika taklif tersebut sifatnya pasti (jazm) dan ketika tidak mungkin keluar dari ikatan 
taklif ini kecuali ketika adanya Imam, dan ketika kewajipan itu tidak dapat ditunaikan kecuali 
dengan adanya Imam, dan ketika kewajipan itu masih dalam batas kemampuan mukallaf, maka 
(adanya) Imam adalah wajib. Oleh kerana itu, seketika itu juga, kewajipan mengangkat seorang 
Imam adalah sesuatu yang bersifat qath'ie” [Imam Fakhruddin ar-Razi, Mafatih al-Ghaib fi at-
Tafsir, Juz 11, hal. 235]. 
 
Manakala Hujjatul Islam, Imam al-Ghazali menegaskan dalam kitabnya, al-Iqtishad fi al-I’tiqad, 
hal 292-293, bahawa menegakkan Khilafah ini merupakan kewajipan yang sangat penting, hingga 
sampai pada kesimpulan:  
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Terjemahan: 
 
“Agama dan kekuasaan adalah dua saudara kembar.” ... “Agama merupakan asas, sementara 
kekuasaan (Imamah/Khilafah) adalah penjaga. Sesuatu yang tidak mempunyai asas pasti akan 
roboh. Demikian juga sesuatu yang tidak mempunyai penjaga, pasti akan hilang.” 
 
Begitu juga berapa ramai dari kalangan ulama Ahlu Sunnah yang menyatakan bahawa masalah 
pengangkatan Khalifah ini merupakan ahammu al-wajibat (kewajipan yang sangat penting). Ini 
boleh dirujuk kepada kitab-kitab muktabar karya ulama Sunni seperti berikut: 
 
(1) Imam Hasan al-Aththar, dalam Haasyiyah Jam’u al-Jawaami’, Juz 2, hal 487. 
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Terjemahan: 
 
Wajib atas manusia mengangkat seorang Imam (khalifah) yang menegakkan kepentingan-
kepentingan mereka seperti memperkuat benteng-benteng pertahanan, membentuk pasukan, 
mengalahkan para pemberontak dan mata-mata musuh serta para perompak, dan lain-lain. 
Kewajipan itu berdasarkan Ijmak as-Sahabat setelah wafatnya Nabi (saw) hingga mereka 
menjadikan itu sebagai ahammu al-wajibat (kewajipan yang terpenting) dan mereka 
mendahulukan hal tersebut berbanding pengebumian jenazah Nabi (saw). Manusia  pada setiap 
masa selalu berpendapat demikian (wajib mengangkat Imam/Khalifah). 
 
(2) Muhammad bin Ahmad as-Safarini al-Hambali, dalam kitabnya, Lawaami al-Anwaar, Juz 2, 
hal. 419. 
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Terjemahan: 
 
Ulama-ulama kita, seperti selain mereka, berpendapat: Mengangkat Imam yang agung 
(Khalifah) adalah fardhu kifayah kerana para Sahabat (ra) telah berijma’ bahawa mengangkat 
Imam (Khalifah) adalah wajib setelah berakhirnya zaman kenabian. Bahkan mereka menjadikan 
kewajipan tersebut sebagai ahammu al-wajibat (kewajipan yang paling penting), di mana 
mereka lebih menyibukkan diri dengan melaksanakan kewajipan tersebut berbanding kewajipan 
mengebumikan jenazah Rasulullah (saw). Perbezaan pendapat di antara mereka  mengenai siapa 
yang paling layak memikul jawatan Khalifah tidak merosak ijmak mereka tersebut. 
 
(3) Syamsuddin ar-Ramli, dalam kitabnya Ghayah al- Bayan: Syarhu Zubad Ibn Ruslaan, hal. 23. 
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Terjemahan: 
 
Wajib atas manusia untuk mengangkat seorang Imam (Khalifah) yang menegakkan kepentingan-
kepentingan mereka seperti menerapkan hukum-hukum mereka (hukum Islam), menegakkan 
hudud mereka, memperkuat benteng-benteng pertahanan, membentuk pasukan, mengambil 
zakat, mengalahkan para pemberontak dan mata-mata musuh serta para perompak, 
memutuskan persengketaan mengenai pembahagian ghanimah dan sebagainya…Kewajipan ini 
berdasarkan Ijma’ as-Sahabat setelah wafatnya Nabi (saw) hingga mereka menjadikannya 
sebagai ahammu al-wajibat (kewajipan yang terpenting), dan mereka mendahulukan hal itu 
berbanding pengebumian jenazah Nabi (saw). Manusia pada setiap masa senantiasa 
berpendapat demikian (wajib mengangkat Imam/Khalifah). 
 
(4) Muhammad al-Hashkifi al-Hanafi, dalam kitabnya ad-Durr al-Mukhtaar Syarh Tanwir al-
Abshaar, hal 75. 
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Terjemahan: 
 
Bab al-Imamah: Imamah ada yang shugra (kecil) dan ada yang kubra (besar). Imamah al-Kubra 
adalah kelayakan (seseorang) dalam pengurusan umum atas manusia. Dan bab Imamah ini juga 
ada dalam pembahasan ilmu kalam. Mengangkatnya adalah ahammu al-wajibat (kewajipan 
yang paling penting). Atas dasar itu, para Sahabat mendahulukannya berbanding pengebumian 
jenazah pemilik mu'jizat (Rasulullah).  
 
Sekiranya pendapat yang menyatakan kewajipan menegakkan Khilafah ini dikatakan taksub 
(taksub dalam konotasi negatif), maka siapa pun sebenarnya yang membuat tuduhan seperti 
ini jelas telah menyerang para ulama Ahlu Sunnah yang telah menyatakannya sebagai ahammu 
al-wajibat. Malah lebih dahsyat daripada itu, mereka sebenarnya telah menyerang para 
Sahabat (ra), kerana para Sahabat semuanya taksub untuk mengangkat Khalifah sebaik sahaja 
wafatnya Rasulullah (saw), dan setiap kali wafatnya setiap orang Khalifah. 
 
Hanzalah bin ar-Rabi (ra) [seorang Sahabat sekali gus Jurutulis Rasulullah (saw)] menyebutkan, 
bahawa tanpa Khilafah, umat Islam boleh terhina dan tersesat sebagaimana umat Yahudi dan 
Nasrani: 
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Terjemahan 
 
Hanzalah al-Katib datang dan berdiri di hadapan Muhammad bin Abi Bakr, lalu berkata, "Wahai 
Muhammad, Ummul Mukminin memintamu agar mengikutinya, engkau malah tidak 
mengikutinya, dan ketika para perompak-perompak hina itu menyerumu pada perkara yang 
tidak benar, engkau sebaliknya mengikuti mereka. Muhammad bin Abi Bakr berkata, "Kenapa 
dengan engkau ini, wahai Ibn at-Tamimiyyah? Hanzalah berkata, "Wahai Ibn al-Hats'amiyyah, 
urusan ini, jika saling diperebutkan, maka Bani Abdi Manaf akan mengalahkanmu atas urusan 
tersebut"...Lalu Hanzalah pun pergi sambil berkata, "Aku hairan dengan orang-orang yang 
terlibat dalam urusan ini, mereka menyerang Khilafah (Uthman) agar lenyap. Andai kata Khilafah 
lenyap, maka lenyaplah kebaikan pada mereka. Setelah itu mereka akan beroleh kehinaan 
sehina-hinanya, dan keadaan mereka sama seperti Yahudi dan Nashrani. Mereka semua sama 
sahaja telah menyimpang dari jalan (kebenaran)" [At-Thabari, Tarikh at-Thabari, hal. 386]. 
 
Sekiranya kewajipan mengangkat Khalifah tidak penting, nescaya para Sahabat, dan para ulama 
tidak akan membincangkannya sedemikian rupa. Malah, kami telah sebutkan di atas bagaimana 
“taksub”nya Umar al-Khaththab (ra) terhadap pengangkatan Khalifah, sehingga memerintahkan 
untuk membunuh anggota syura daripada kalangan Sahabat-Sahabat besar, jika ada yang tidak 
bersetuju. Hal ini turut dijelaskan dalam kitab al-Kaamil fi at-Taarikh, Juz 2, hal. 461]. 
 



 

117 
 

  
 
Terjemahan: 
 
Umar berkata kepada Shuhaib, "Pimpinlah shalat orang ramai selama tiga hari, dan masukanlah 
mereka (*) dalam satu rumah, dan tanganilah kepala mereka. Apabila lima orang telah sepakat 
(untuk melantik Khalifah) dan seorang menolak, maka penggallah kepala yang menolak itu 
dengan pedang. Apabila empat orang telah sepakat, dan dua orang menolak, maka penggallah 
kepala kedua-dua orang (yang menolak) itu. Apabila tiga orang telah bersetuju terhadap seorang 
(untuk menjadi Khalifah), dan tiga orang lainnya bersetuju pada seorang yang lain, maka 
mintalah keputusan pada Abdullah bin Umar..." 
 
(*) yang dimaksudkan dengan “ar-rahth” adalah enam orang sahabat iaitu Ali bin Abi Thalib, 
Utsman bin 'Affan, Abdurrahman bin Auf, Sa'ad bin Abi Waqash, Zubir al-Awwam dan Thalhah 
bin 'Ubaidillah (ra ajma’in) 
 
Oleh yang demikian, kami ulangi bahawa jika apa yang dimaksudkan oleh JNFJ dengan “taksub” 
itu ialah berpegang teguh dan tegar dalam mengerjakan sesuatu perkara, apatah lagi dalam 
konteks ini mengerjakan sebuah kewajipan, maka kami katakan ya, Hizbut Tahrir memang taksub 
berusaha untuk menegakkan Khilafah, sebagaimana “ketaksuban” para Sahabat dan para ulama, 
yang rata-ratanya ialah ulama Ahlu Sunnah, apabila berbicara tentang hukum atau kewajipan 
melantik seorang Khalifah.  
 
Apa yang jelas ialah, di dalam fatwa ini, JFNJ telah meletakkan makna taksub tersebut dalam 
konotasi yang cukup negatif. Bagaimana mungkin JFNJ boleh mengeluarkan fatwa seumpama ini, 
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dengan menyatakan bahawa ketaksuban untuk menegakkan Khilafah ini ialah bercanggah 
dengan ajaran dan akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah? Apakah kesemua ulama Sunni tersebut telah 
menyeleweng akidah mereka daripada akidah Ahlu Sunnah? Sungguh ajaib fatwa anda ini wahai 
JFNJ! Apakah Umar al-Khaththab dan kesemua Sahabat yang sibuk mengangkat Khalifah dan 
membiarkan jenazah Rasulullah (saw) terbiar selama tiga hari, kesemuanya telah terpesong 
akidah mereka, kerana ketaksuban mereka mengangkat seorang Khaifah? Subhanallah, sedarlah 
wahai JFNJ apa yang telah anda lakukan!  
 
Sebagai penutup kepada isu ini, kami ingin bertanya JFNJ, apakah salah apabila seseorang itu 
taksub mengerjakan shalat, sehingga mereka sentiasa shalat apabila masuk waktunya, mereka 
tidak pernah meninggalkan shalat walaupun sekali, selalu mengerjakan shalat-shalat sunat, selalu 
bertahajjud di tengah-tengah malam, malah mereka sering mengingatkan umat Islam akan 
kewajipan solat, tidak henti-hentinya mereka mengajak umat Islam untuk menunaikan shalat, 
dan memuhasabah siapa sahaja yang meninggalkannya...maka apakah ketaksuban seperti ini 
salah dan berdosa dan menyalahi akidah pada pandangan anda wahai JFNJ?  
 
Soalan terakhir kami - daripada seseorang itu taksub melontarkan fitnah ke atas orang lain 
(taksub melakukan keharaman), bukankah lebih baik kita taksub dalam melakukan perkara yang 
wajib? Daripada seseorang itu taksub ke sana ke mari siang dan malam menghambur fitnah atas 
nama agama, bukankah lebih baik kita bersama-sama taksub dalam usaha kita menegakkan 
Khilafah, yang merupakan ahammu al-wajibat ke atas kita semua?  
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(b) Ketaksuban terhadap politik sebagai kaedah tertinggi Hizbut Tahrir (kitab Mafahim Hizbut 
Tahrir, cetakan keenam, tahun 2001, halaman 75). 
 
Kami telah melihat dan meneliti muka surat yang dinyatakan dan setelah beberapa kali 
menelitinya, kami langsung tidak menjumpai ayat yang dimaksudkan – “politik sebagai kaedah 
tertinggi Hizbut Tahrir” – Kami juga langsung tidak dapat menarik kesimpulan dari mana-mana 
ayat dalam muka surat berkenaan untuk menyatakan bahawa politik adalah kaedah tertinggi 
Hizbut Tahrir, apatah lagi ayat yang menunjukkan ketaksuban kami terhadap politik sebagai 
kaedah tertinggi! Kami paparkan di sini muka surat 75 untuk perhatian JFNJ, dan untuk perhatian 
siapa sahaja yang ingin membacanya. 
 

 
 
Terjemahan: 
 
...Kelompok dakwah hendaknya memulai terjun ke tengah-tengah masyarakat dengan 
membeberkan kerosakan-kerosakan (yang berlaku dalam) masyarakat, mengkritik dan 
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menyerang fahaman-fahaman mereka yang salah, serta pendapat-pendapat mereka yang tidak 
betul. Kelompok dakwah hendaknya juga menjelaskan hakikat Islam kepada umat dan inti 
daripada dakwahnya, agar terbentuk kesedaran secara umum terhadap dakwah. Para 
pengembang dakwah hendaklah menjadi sebahagian daripada masyarakat. Umat bersama 
mereka merupakan satu kesatuan yang tidak terpisah. Dengan demikian, umat secara 
keseluruhan akan berusaha secara produktif — di bawah kepimpinan kelompok dakwah — untuk 
meraih kekuasaan, sehingga terwujudlah Daulah Islam. Di saat itulah (saat berdirinya Daulah 
Islam), dakwah mulai meneladani kehidupan Rasulullah (saw) di Madinah dalam penerapan 
Islam dan pengembangan dakwah. Kelompok Islam yang mengembang dakwah tidak perlu 
memfokuskan berbagai aktiviti yang sifatnya amaliyah (praktis), dan hendaknya tidak disibukkan 
oleh hal-hal lain kecuali dakwah. Melakukan aktiviti selain dakwah adalah laksana hiburan yang 
membius dan memperlambat dakwah. Kerana itu, tidak diperbolehkan menyibukkan diri dengan 
kegiatan-kegiatan (praktis) tersebut sama sekali. Ketika Rasulullah (saw) mendakwahkan Islam 
di Makkah yang penuh dengan berbagai kefasikan/kemaksiatan dan kekejian, baginda tidak 
mengambil tindakan (praktis) apa pun untuk menghilangkannya. Demikian pula dengan berbagai 
bentuk kezaliman, penyelewengan, kefakiran, dan kemiskinan yang tampak secara nyata. Tidak 
terdapat bukti bahawa baginda melakukan langkah-langkah praktis untuk menghapuskan 
semua itu. Begitu juga dengan berhala-berhala yang ada di sekeliling dan di atas Ka’bah yang 
tetap tegak, dan tidak terbukti baginda berusaha memusnahkannya. Apa yang dilakukan oleh 
baginda hanyalah mencela tuhan-tuhan mereka, menganggap dungu akal fikiran mereka dan 
merendah-rendahkan perbuatan mereka... 
 
Jadi, kami sesungguhnya tidak mengetahui dari mana JFNJ membuat kesimpulan bahawa Hizbut 
Tahrir taksub terhadap politik yang merupakan kaedah tertinggi Hizbut Tahrir!  
 
Apa pun, jika demikianlah dakwaan JFNJ, maka kami katakan bahawa itu adalah kesimpulan yang 
dibuat sendiri oleh JFNJ, yang kami tidak mengetahui daripada mana sumbernya.  
 
Sekali lagi, walaupun kami sebenarnya sudah tidak perlu menjawabnya kerana tiada apa-apa 
dalam muka surat 75 yang menunjukkan ke arah kesimpulan yang dibuat oleh JFNJ, dan kami 
juga langsung tidak dapat mengagak dari mana sumbernya, namun kami tetap akan menjawab 
Butiran ini, agar JFNJ jelas apakah pendirian kami tentang politik. 
 
Sebelum pergi lebih jauh, sekali lagi ingin kami katakan bahawa jika “taksub” yang dimaksudkan 
oleh JFNJ itu bermaksud tegar atau kuat pegangannya, maka kami akui dan kami benarkan apa 
yang dimaksudkan. Ya, kami berpegang kuat dan tegar menjalankan aktiviti politik kami kerana 
politik adalah sebahagian daripada Islam dan berpolitik merupakan sebuah kewajipan dalam 
Islam. Namun, jika yang dimaksud dengan taksub itu ialah berlebih-lebihan atau melampaui batas 
sehingga membawa kepada keharaman, maka kami sanggah sekeras-kerasnya apa yang 
dimaksudkan.  
 
Terlebih dahulu JFNJ perlu faham apakah yang dimaksudkan dengan siyasah (politik) dalam Islam. 
Dalam banyak kitabnya, Hizbut Tahrir menjelaskan berdasarkan nas, bahawa maksud politik ialah 
ri’ayah asy-syu’un al-ummah dakhiliyyan wa kharijiyyan (mengurusi urusan umat baik dalam 
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mahupun luar negeri) dengan Islam. Inilah definisi politik yang dipegang oleh Hizbut Tahrir, dan 
Hizbut Tahrir melakukan aktiviti politik berdasarkan definisi ini.  
 
Aktiviti politik pemerintah ialah menguruskan umat dengan hukum-hakam Islam dan ia 
merangkumi keseluruhan urusan baik pemerintahan, ekonomi, pergaulan, pendidikan, uqubat, 
ketenteraan, hubungan luar negara dan sebagainya. Manakala aktiviti politik bagi sebuah parti 
(dan juga individu Muslim) ialah untuk menyeru manusia kepada Islam dan melakukan amar 
makruf nahi mungkar, sekali gus memuhasabah pemerintah dalam setiap perkara yang 
menyimpang dari Islam, kezaliman atau apa jua perkara yang merugikan umat Islam yang 
dilakukan oleh pemerintah. Dalam ketiadaan negara Islam (Khilafah), parti politik juga wajib 
berusaha untuk menegakkan Khilafah sebagai salah satu aktiviti politiknya, kerana kewajipan 
menegakkan Khilafah tidak akan mampu dilaksanakan oleh mana-mana individu, kecuali oleh 
parti politik yang bersungguh-sungguh ke arah tersebut. 
 
Atas dasar itulah, kami selalu menjelaskan bahawa Hizbut Tahrir adalah sebuah parti politik yang 
berideologi Islam. Politik merupakan kegiatannya, dan Islam adalah ideologinya. Hizbut Tahrir 
bergerak di tengah-tengah umat, dan bersama-sama umat berjuang untuk menjadikan Islam 
sebagai permasalahan utamanya, serta membimbing umat untuk mendirikan kembali Daulah 
Khilafah dan menegakkan hukum yang diturunkan oleh Allah (swt) di dalam realiti kehidupan. 
Hizbut Tahrir didirikan di dalam rangka memenuhi seruan Allah (swt): 
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“(Dan) hendaklah ada di antara kalian segolongan umat (jamaah) yang menyeru kepada 
kebaikan (Islam), memerintahkan kepada yang makruf dan melarang dari yang munkar. 

Merekalah orang-orang yang beruntung” [Ali Imran (3): 104]. 
 
Hizbut Tahrir merupakan organisasi politik, bukan organisasi kerohanian (seperti tarekat dan 
seumpamanya), bukan badan ilmiah (seperti badan penyelidikan), bukan institusi pendidikan 
(akademik), dan bukan pula pertubuhan sosial (yang bergerak di bidang sosial dan 
kemasyarakatan). Seluruh kegiatan yang dilakukan oleh Hizbut Tahrir adalah bersifat politik. 
Maksudnya adalah bahawa Hizbut Tahrir memperhatikan segala urusan masyarakat sesuai 
dengan hukum-hakam Islam serta penyelesaiannya secara syarie. Ini kerana, apa yang 
dimaksudkan dengan politik adalah mengurus dan memelihara urusan umat sesuai dengan 
hukum-hakam Islam dalam setiap aspeknya. 
 
Kegiatan-kegiatan yang bersifat politik ini tampak jelas dalam aktiviti Hizbut Tahrir mendidik dan 
membina umat dengan tsaqafah Islam, menyelesaikan segala masalah umat dengan Islam, 
membebaskannya dari akidah-akidah yang rosak, pemikiran-pemikiran yang salah serta persepsi-
persepsi yang keliru, sekali gus membebaskan umat daripada pengaruh tsaqafah dan 
perundangan kufur. 
 
Kegiatan politik Hizbut Tahrir juga tampak jelas dalam aspek shira’ al-fikri (pertarungan 
pemikiran) dan dalam kifah as-siyasi (perjuangan politik). Pertarungan pemikiran terlihat dalam 
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penentangannya terhadap idea-idea dan peraturan-peraturan kufur. Hal itu tampak pula dalam 
penentangannya terhadap idea-idea yang salah, akidah-akidah yang rosak atau persepsi-persepsi 
yang keliru dengan cara menjelaskan kerosakannya, menzahirkan kekeliruannya, dan 
menjelaskan ketentuan hukum Islam dalam masalah tersebut. 
 
Adapun mengenai perjuangan politik Hizbut Tahrir, ini terlihat dari penentangannya terhadap 
kaum kafir imperialis untuk memerdekakan umat dari belenggu dominasinya, membebaskan 
umat dari cengkaman pengaruhnya, serta mencabut akar-akarnya yang berupa pemikiran, 
tsaqafah, politik, ekonomi, mahupun ketenteraan dari seluruh negeri kaum Muslimin. 
 
Perjuangan politik ini juga tampak jelas dalam kegiatannya memuhasabah para penguasa, 
mengungkap pengkhianatan mereka terhadap umat dan persekongkolan mereka dengan puak 
kuffar, mengkritik dan meluruskan mereka serta berusaha menggantikan mereka tatkala mereka 
mengabaikan hak-hak umat, tidak menjalankan kewajipan terhadap umat, melalaikan urusan 
umat, mengkhianati amanah, menentang penerapan Islam serta sudah tidak ada harapan lagi 
pada umat yang mereka akan menerapkan Islam. 
 
Seluruh kegiatan politik itu dilakukan oleh Hizbut Tahrir tanpa menggunakan kekerasan secara 
fizikal/bersenjata, kerana Hizbut Tahrir mengikuti dan meneladani sepenuhnya thariqah (jalan) 
dakwah Rasulullah (saw) yang membatasi kegiatannya secara intelektual dan politik, sehinggalah 
tegaknya Daulah Islam. 
 
Oleh itu, kegiatan Hizbut Tahrir secara keseluruhan adalah kegiatan yang bersifat politik, baik 
sebelum mahupun sesudah mengambil alih pemerintahan (melalui umat). Apabila tegaknya 
Daulah Islam, maka Khalifahlah yang akan melaksanakan aktiviti politik (mengurusi urusan umat) 
sebagaimana yang diperintahkan oleh Islam, manakala Hizbut Tahrir tetap kekal sebagai sebuah 
parti politik yang akan melakukan amar makruf nahi mungkar dan memuhasabah pemerintah.  
 
Aktiviti Hizbut Tahrir bukanlah di bidang pendidikan, kerana Hizbut Tahrir bukanlah sebuah 
madrasah (sekolah) atau sebuah universiti. Namun demikian, Hizbut Tahrir mengambil peduli 
tentang pendidikan umat Islam dan memuhasabah pemerintah yang tidak menerapkan polisi 
pendidikan Islam, di samping memberi penyelesaian secara fikriyyah (pemikiran) kepada 
masalah-maslah pendidikan yang timbul.  
 
Hizbut Tahrir juga bukan merupakan sebuah badan khairiyat (kebajikan), maka kegiatannya 
bukanlah di bidang menghapuskan kemiskinan rakyat atau bergerak di bidang alam sekitar untuk 
menjaga kebersihannya. Namun demikian, Hizbut Tahrir mengambil peduli masalah kemiskinan 
rakyat dan masalah kebersihan alam sekitar serta memuhasabah pemerintah yang menyebabkan 
dan membiarkan rakyat miskin, serta memuhasabah pemerintah yang lalai daripada menjaga 
kebersihan alam sekitar. Di samping itu, Hizbut Tahrir memberikan solusi kepada masalah 
kemiskinan dan masalah alam sekitar menurut pandangan Islam. 
 
Sebagai sebuah parti politik, Hizbut Tahrir bergerak mengembangkan dakwah agar Islam dapat 
diterapkan dalam kehidupan dan agar akidah Islamiyyah menjadi dasar negara, dasar 
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perlembagaan dan sistem perundangan kerana akidah Islamiyyah adalah akidah aqliyyah (akidah 
yang menjadi dasar pemikiran) dan akidah siyasiyyah (akidah yang menjadi dasar politik) yang 
melahirkan aturan untuk menyelesaikan semua masalah manusia dalam semua aspek kehidupan.  
 
Oleh kerana Hizbut Tahrir adalah sebuah parti politik, maka sudah pastilah aktiviti politik 
merupakan aktiviti yang paling menonjol dalam Hizbut Tahrir. Tetapi ini bukan bermaksud kami 
tidak melakukan aktiviti lainnya. 
 
Melihat kepada realiti hari ini, membuang undang-undang kufur dan menerapkan hukum Allah 
(swt) secara kaffah merupakan isu umat Islam yang sangat penting dan mendesak.  Oleh sebab 
itu, untuk mengubah penerapan hukum kufur kepada hukum Islam, tidak ada jalan lain selain 
daripada jalan politik, dan jalan itu hendaklah sama seperti yang ditunjukkan oleh Rasulullah 
(saw).  
 
Inilah fahaman politik yang dipegang oleh Hizbut Tahrir dan inilah contoh-contoh aktiviti politik 
yang dijalankan oleh Hizbut Tahrir. Maka jika kami taksub dengan fahaman ini serta melakukan 
aktiviti seumpama ini, adakah ia menyalahi akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah?  
 
Setelah kami menjelaskan semua ini, yang merupakan pegangan dan aktiviti kami sejak puluhan 
tahun lamanya yang telah di lakukan oleh Hizbut Tahrir di seluruh dunia, maka apakah kesemua 
fahaman dan aktiviti politik ini masih tidak jelas dan meragukan bagi JFNJ? Maka kami katakan 
bahawa sungguh luar biasa fatwa dan tuduhan yang dibuat oleh JFNJ ke atas Hizbut Tahrir! Ingin 
kami tegaskan bahawa sekiranya JFNJ ragu-ragu, seharusnya JFNJ datang dan bertemu kami 
untuk mendapatkan penjelasan bagi menghilangkan keraguan tersebut, bukannya dengan 
memfitnah Hizbut Tahrir. Malangnya apabila kami menyuruh agar bertabayyun dan mengajak 
untuk bertemu, kami ditolak mentah-mentah! Apakah begini caranya untuk menghilangkan 
keraguan yang diajar oleh Islam, yakni dengan memfitnah orang lain dan menolak untuk 
bertabayyun!?  
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(c) Mendakwa negara Islam moden sebagai negara kufur (al-Nabhani: al-Shaksiah al-
Islamiyyah, jilid 1, cetakan keenam, tahun 2003, halaman 61). 
 
Sungguh aneh apabila persoalan Negara Islam dan Negara Kufur dimasukkan oleh JFNJ ke dalam 
fatwa, dan dikatakan sebagai suatu fahaman yang meragukan. Ini kerana perbincangan fiqh dan 
perbincangan realiti tentang isu ini telah dibahaskan oleh para ulama sejak berzaman lamanya, 
dari ulama silam sampailah ulama kontemporari.  
 
Apa yang pasti, memang ulama berbeza pandangan dalam mengkategorikan sesebuah negara 
sebagai Negara Islam atau Negara Kufur, bagaimana status sesebuah negara boleh bertukar dari 
Negara Islam ke Negara Kufur dan sebaliknya, apakah definisi Negara Islam dan Negara Kufur dan 
banyak lagi hukum-hukum yang berkaitan dengannya yang mana para ulama ini berbeza 
pandangan.  
 
Jika hal ini diteliti oleh JFNJ dengan saksama dan dengan hati yang tenang serta ikhlas, dalam 
rangka mencari jawapan tentang status sesebuah negara berdasarkan pendapat para ulama, 
nescaya JFNJ akan menjumpai jawapannya. Bukan sekadar menjumpai jawapan, malah JFNJ akan 
menjumpai jawapan bahawa pandangan Hizbut Tahrir adalah sama dengan pandangan jumhur 
ulama, dan hal ini tidak ada keraguan sedikit pun! 
 
Setelah merujuk muka surat yang dinyatakan, ternyata kami tidak menjumpai ayat yang 
dimaksudkan oleh JFNJ. Lalu kami merujuk kepada muka surat berikutnya dan kami mengagak 
bahawa muka surat yang dimaksudkan ialah muka surat 62. Walau bagaimana pun, frasa yang 
berkenaan dalam muka surat 62 ini tidaklah persis sebagaimana dakwaan JFNJ dalam Butiran 4.3 
(c) ini.  
 
Apa pun, sekali lagi JFNJ tidak merujuk kepada muka surat yang betul dalam mengeluarkan fatwa 
berhubung isu ini! Kami boleh memahami akan kesilapan ini, namun demikian, kami katakan 
bahawa ia tetaplah satu kesalahan, yang mana JFNJ seharusnya lebih berhati-hati dalam menjaga 
ketepatan setiap rujukan, apatah lagi dalam proses mengeluarkan sesebuah fatwa! Sudah berapa 
banyak kesalahan muka surat yang dilakukan oleh JFNJ setakat ini! 
 
Kami paparkan di sini muka surat 61 dan 62 untuk tatapan JFNJ. 
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Terjemahan: 
 
Dunia Islam pada hari ini adalah Darul Kufur kerana tidak berhukum dengan hukum Islam. 
 
Secara tepatnya, Hizbut Tahrir tidak menyebut di situ “negara Islam moden”, tetapi apa yang 
disebut ialah “dunia Islam pada hari ini”. Terjemahan yang dilakukan oleh JFNJ adalah tidak tepat 
dari sudut istilah dan juga konteks yang digunakan oleh Hizbut Tahrir. 
 
Apa yang dimaksudkan oleh Hizbut Tahrir ialah tidak ada satu negara pun dalam dunia Islam pada 
hari ini yang boleh digelar sebagai Darul Islam (Negara Islam) tetapi semuanya adalah Darul Kufur 
(Negara Kufur). Ini kerana tidak ada satu negara pun yang menerapkan hukum Islam secara 
kaffah, walaupun terdapat sebahagian kecil hukum Islam dalam bab keluarga, perkahwinan, 
wasiat, harta pusaka dan seumpamanya diterapkan dalam negara berkenaan. Perbincangan yang 
terperinci berhubung perkara ini terdapat dalam kitab kami, asy-Syakhsiyyah al-Islamiyyah Jilid 2 
dan juga kitab Muqaddimah ad-Dustur au al-Asbab al-Mujibah Lahu. JFNJ seharusnya merujuk 
kepada kedua-dua kitab ini sebagai rujukan yang lebih tepat dan terperinci. 
 
Ya benar kami akui bahawa semua negara yang ada di dunia pada hari ini ialah Negara Kufur. 
Persoalannya apakah hal ini menjadikan akidah Hizbut Tahrir bercanggah dengan akidah Ahli 
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Sunnah Wal Jamaah? Sesungguhnya persoalan ini merupakan persoalan fiqh dan realiti, dan ia 
termasuk dalam persoalan syariat, bukannya persoalan akidah! Bagaimana mungkin JFNJ boleh 
menyatakan fahaman Hizbut Tahrir dalam hal ini bercanggah dengan akidah, sedangkan 
persoalan ini tidak termasuk dalam bab akidah pun!?  
 
Adakah seseorang akan tergelincir akidahnya jika dia berpandangan bahawa Malaysia adalah 
Negara Kufur, atau Indonesia adalah Negara Kufur atau Pakistan, Iraq, Iran dan lain-lain adalah 
Negara Kufur? Adakah seseorang itu akan terpesong akidahnya jika dia berpandangan bahawa 
New Zealand adalah negara Islam, atau Amerika ialah Negara Islam? Dengan kata lain, adakah 
penetapan status sebuah negara (Islam atau kufur) terkait dengan persoalan akidah sehingga 
boleh menggelincirkan akidah seseorang? Adakah seseorang yang berpandangan bahawa Iran 
ialah Negara Islam, maka akidahnya benar? Lalu kemudian apabila ia mengkajinya, atau ia pergi 
ke Iran dan melihat sendiri realitinya, ia menukar pendapatnya bahawa Iran ialah Negara Kufur – 
maka apakah akidahnya telah tergelincir kerana pandangannya ini?! 
 
Kami merasa sungguh aneh apabila mereka yang mempunyai kelulusan yang cukup tinggi yang 
menganggotai JFNJ boleh berpandangan bahawa Hizbut Tahrir telah bercanggah dengan akidah 
Ahli Sunnah Wal Jamaah, hanya kerana berpandangan bahawa tidak ada Negara Islam pada hari 
ini! Bagaimana mungkin persoalan fiqh tentang realiti boleh menjadikan akidah seseorang 
terpesong? Ini belum lagi kami kemukakan pandangan para ulama Ahlu Sunnah dalam bab ini, 
yang kami akan terangkan di bawah. 
 
Sebelum membincangkan lebih jauh, JFNJ seharusnya tahu membezakan antara istilah Daulah 
Islamiyyah, Darul Islam, Bilad al-Muslimin, Wilayah al-Islam, Wilayah al-Muslimin, Alam al-Islami 
dan beberapa istilah yang terkait dengannya yang sering digunakan oleh Hizbut Tahrir dan juga 
para ulama. Ia perlu difahami dengan benar kerana istilah-istilah tersebut mempunyai makna 
yang tersendiri dan ada perbezaan di antara mereka.  
 
Bilad al-Muslimin (negeri kaum Muslimin) atau dalam Bahasa Inggerisnya “Muslim countries”, 
ialah wilayah atau negeri yang diperintah oleh kaum Muslimin seperti Malaysia, Indonesia, 
Brunei, Arab Saudi, Iraq, Mesir, Jordan, Pakistan, Uzbekistan dan lain-lain. Dengan kata lain, 
negeri yang diperintah oleh orang-orang kafir tidak termasuk dalam Bilad al-Muslimin. 
 
Manakala Alam al-Islami (dunia Islam) ialah merujuk kepada keseluruhan Bilad al-Muslimin. 
 
Bilad al-Islam, Wilayah al-Islam atau Wilayah al-Muslimin pula merupakan keseluruhan negeri 
kaum Muslimin, dan termasuklah negeri yang pernah diperintah oleh kaum Muslimin yang 
kemudiannya dijajah atau telah bertukar kepada pemerintahan kafir seperti Sepanyol, Filipina 
(Selatan) dan termasuklah apa yang dinamakan sebagai “Israel” sekarang. Kesemuanya adalah 
wilayah umat Islam, walaupun kini telah dirampas oleh orang-orang kafir.   
 
Manakala Darul Islam (Islamic State) bermaksud negara yang menerapkan hukum Islam dan 
keamanannya (termasuk kekuasaan) berada di tangan orang-orang Islam.  
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Manakala istilah Daulah Islamiyyah (atau Daulah Khilafah) merupakan rangkuman keseluruhan 
Darul Islam, tidak kira berapa banyak sekali pun jumlahnya. 
 
Untuk lebih jelas, kami berikan contoh – selepas Rasulullah (saw) berhijrah ke Madinah, maka 
Madinah yang sebelumnya merupakan Darul Kufur, telah bertukar menjadi Darul Islam dan sekali 
gus merupakan Daulah Islamiyyah. Apabila fathu Mekah, Mekah yang sebelumnya Darul Kufur, 
telah bertukar menjadi Darul Islam kerana telah tunduk kepada kekuasaan Islam, bergabung 
dengan Daulah Islam (Madinah), diterapkan hukum-hukum Islam di dalamnya dan keamanannya 
dijaga oleh kaum Muslimin. Lalu, Madinah dan Mekah, kedua-duanya merupakan Darul Islam, 
dan rangkuman keduanya dikenali sebagai Daulah Islamiyyah.  
 
Apabila Islam telah mula berkembang ke seluruh Jazirah Arab, dan kemudian ke Syam, dan 
kemudian berjaya menewaskan Rom dan Parsi, maka kesemua negeri yang baru dibuka oleh 
Islam dan masuk ke dalam pemerintahan Islam, telah bertukar menjadi Darul Islam, dan 
rangkuman keseluruhannya dikenali sebagai Daulah Islamiyyah. Selepas kewafatan Rasulullah 
(saw) dan teraju kepimpinan umat Islam diambil alih oleh Abu Bakar, bermula dari situ, Daulah 
Islamiyyah juga dipanggil sebagai Daulah Khilafah. 
 
Setelah kejatuhan Daulah Khilafah, satu per satu negeri kaum Muslimin telah dijajah oleh puak 
kuffar sehingga negeri-negeri tersebut telah terlepas (terpisah) daripada Daulah Islamiyyah. 
Mereka bukan lagi Darul Islam, dan bukan lagi sebahagian daripada Daulah Islamiyyah. Status 
mereka telah bertukar menjadi Darul Kufur kerana hukum Islam sudah tidak lagi berlaku di situ 
dan di kebanyakan negara, keamanannya tidak lagi berada di bawah Islam. Namun demikian, 
mereka tetap kekal sebagai Bilad al-Muslimin dan Wilayah Islam sampai sekarang. Status mereka 
insya Allah akan bertukar sekali lagi kepada Darul Islam apabila tegaknya Khilafah sedikit masa 
lagi, apabila pada waktu itu hukum-hakam Islam diterapkan sepenuhnya oleh Khalifah dan 
keamanannya dijaga oleh kaum Muslimin.   
 
Nah, inilah yang perlu difahami oleh JFNJ dan umat Islam tentang pembahasan dan maksud 
istilah-istilah ini. Pembahasan tentang Darul Islam dan Darul Kufur ini amat penting kerana ia 
melibatkan banyak hukum yang terkait dengannya, seperti hukum berkenaan warganegara, 
perjanjian antarabangsa, dan termasuklah hukum jihad. Atas dasar itu, pembahasan mengenai 
Darul Islam dan Darul Kufur ini dibahas dengan mendalam oleh para ulama, termasuklah oleh 
Hizbut Tahrir. 
 
Hizbut Tahrir mendefinisikan Negara Islam (Darul Islam) sebagai negeri yang di dalamnya 
diterapkan hukum-hukum Islam, dan keamanannya di dasarkan pada keamanan Islam (dijaga 
oleh kaum Muslimin sepenuhnya). Manakala Negara Kufur (Darul Kufur) adalah negeri yang di 
dalamnya diterapkan undang-undang kufur, dan keamanannya berdasarkan selain keamanan 
Islam [Hizbut Tahrir, Muqaddimah ad-Dustur au al-Asbab al-Mujibah Lahu, Fasal 2]. 
 
Di dalam kitab asy-Syakhsiyyah al-Islamiyyah, Jilid 2, di bawah tajuk Darul Kufur dan Darul Islam, 
Hizbut Tahrir menjelaskan bahawa untuk menetapkan status sebuah wilayah itu sebagai Darul 
Islam atau Darul Kufur, mesti melihat pada dua hal: Pertama, hukum Islam, dan kedua, aspek 
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keamanan berada di tangan kaum Muslimin atau kekuasaan kaum Muslimin. Kalau dalam suatu 
wilayah terdapat dua unsur ini, yakni menerapkan hukum Islam dan aspek keamanannya berada 
pada kaum Muslimin atau penguasa Muslim, maka wilayah tersebut adalah Darul Islam, dan 
dapat menentukan (dirinya) beralih dari Darul Kufur menjadi Darul Islam. Namun jika salah satu 
unsur tersebut tidak terpenuhi, maka tidak boleh dianggap sebagai Darul Islam.  
 
Demikian juga (jika) Darul Islam tidak lagi menerapkan hukum-hukum Islam, hakikatnya ia 
(bertukar) menjadi Darul Kufur. Sama juga jika suatu wilayah menerapkan hukum-hukum Islam, 
tetapi keamanannya tidak berada dalam kekuasaan kaum Muslimin, di mana keamanannya 
berada di tangan orang-orang kafir atau penguasa kufur, maka ini juga menjadikan wilayah 
tersebut sebagai Darul Kufur. 
 
Dengan demikian, semua negeri Islam (bilad al-Islam) saat ini merupakan Darul Kufur, kerana 
faktanya mereka tidak menerapkan hukum-hukum Islam. Dan sesuatu wilayah akan tetap disebut 
sebagai Darul Kufur walaupun orang-orang kafir memberlakukan hukum-hukum Islam pada 
penduduk Muslim, selama mana hal itu berlangsung di bawah kekuasaan dan kendali 
keamanannya berada di bawah orang-orang kafir tersebut. 
 
Untuk mengubah Bilad al-Muslimin menjadi Darul Islam, maka wajib diterapkan hukum-hukum 
Islam di wilayah tersebut dan kendali keamanannya berada di tangan kaum Muslimin atau 
penguasa Muslim.  
 
Berdasarkan huraian di atas, maka fakta sesebuah wilayah, untuk dilekatkan kata “Islam” atau 
“kufur”, adalah ditentukan oleh penerapan hukum di wilayah tersebut dan jaminan 
keamanannya, kerana hal itu merupakan bahagian yang tidak terpisah daripada konsekuensi 
hukum. 
 
Ketika Darul Islam tidak lagi menerapkan hukum Islam, atau keamanannya tidak lagi berada di 
tangan kaum Muslimin, maka wilayah itu (bertukar) menjadi Darul Kufur, hanya dengan 
hilangnya salah satu dari dua syarat tadi. Dengan demikian, kedua-dua unsur di atas adalah syarat 
mutlak yang mesti dipenuhi bagi sesebuah wilayah untuk dianggap sebagai Darul Islam. 
 
Begitu juga dengan Darul Kufur, maka ia tidak akan berubah menjadi Darul Islam kecuali dengan 
terpenuhinya dua syarat di atas (iaitu) diterapkannya hukum-hukum Islam dan kendali keamanan 
ditentukan oleh kaum Muslimin. Selagi kedua-dua syarat itu tidak terpenuhi, selagi itulah wilayah 
tersebut akan tetap dianggap sebagai Darul Kufur.  
 
Penerapan hukum Islam dan kendali keamanan berada di tangan kaum Muslimin adalah dua 
syarat yang mesti ada untuk menyatakan bahawa sesebuah wilayah itu merupakan Darul Islam 
atau tidak.  
 
Untuk menentukan suatu wilayah itu sebagai Darul Islam atau Darul Kufur, ia terkait erat dengan 
realiti (waqi’) wilayah tersebut. 
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Inilah pandangan Hizbut Tahrir dalam hal ini, dan kami tidak ada keraguan sedikit pun, dan kami 
juga tidak pernah meragu-ragukan umat Islam dalam hal ini. Penjelasan, pandangan dan 
pegangan kami amat jelas dalam hal ini. Jika JFNJ merasa ragu-ragu, seharusnya JFNJ mengkaji 
dan bertanya kepada kami bagi menghilangkan keraguan tersebut, bukannya dengan 
mengeluarkan sebuah fatwa fitnah! 
 
Pandangan Para Ulama Mengenai Darul Islam dan Darul Kufur 
 
Bagaimana pun, untuk menghilangkan keraguan bagi mereka yang masih ragu-ragu, dan bagi 
mereka yang berusaha meragu-ragukan umat Islam akan pandangan kami ini, maka di bawah ini 
kami paparkan pandangan para ulama Ahlu Sunnah berhubung persoalan ini. Sila ambil perhatian 
bahawa sebahagian ulama menggelar Darul Kufur sebagai Darul Harb, kedua-duanya membawa 
makna yang sama: 
 
Mazhab Hanafi mendefinisikan Darul Islam sebagai negeri yang memanifestasikan hukum Islam 
['Alauddin bin Mas'ud al-Kasani, Bada’i'u as-Shana'i fi Tartib asy-Syara'i, Juz 9, hal. 519].  
 

  
 
Terjemahan: 
 
“Tidak ada perbezaan di kalangan fuqaha kami, bahawa Darul Kufur boleh berubah menjadi 
Darul Islam dengan zahirnya hukum-hukum Islam di sana. Mereka berbeza pendapat mengenai 
Darul Islam, bilakah ia akan berubah menjadi Darul Kufur? Abu Hanifah berpendapat bahawa 
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Darul Islam tidak akan berubah menjadi Darul kufur kecuali jika telah memenuhi tiga syarat. 
Pertama: telah tampak jelas diberlakukannya hukum-hukum kufur di dalamnya. Kedua: meminta 
perlindungan kepada Darul Kufur (yang lain). Ketiga: Kaum Muslimin dan dzimmi tidak lagi 
dijamin keamanannya, seperti halnya keamanan yang mereka dapat pertama kali (yakni jaminan 
keamanan di bawah kekuasaan Islam). Abu Yusuf dan Muhammad berkata, ‘Darul Islam akan 
berubah menjadi Darul Kufur jika di dalamnya telah tampak jelas hukum-hukum kufur’.”  
 
Mazhab Maliki mendefinisikan Darul Islam sebagai negeri di mana syiar-syiar Islam atau dominasi 
syiar-syiar tersebut ditegakkan di dalamnya [Syamsuddin Muhammad 'Arafah ad-Dasuqi, 
Hasyiyah ad-Dasuqi 'ala Syarh al-Kabir, Juz 2, hal 188].  
 

  
 
Terjemahan: 
 
Bilad al-Islam tidak akan berubah menjadi Darul Harb akibat pengambilannya secara paksa oleh 
kaum kuffar, selama mana syiar Islam masih wujud di dalamnya... 
 
Mazhab Hambali mendefinisikan Darul Islam sebagai negeri yang diduduki oleh kaum Muslimin 
dan hukum Islam diterapkan di dalamnya [Ibn al-Qayyim al-Jauziyyah, Ahkam Ahl adz-Dzimmah, 
hal 728]. 
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Terjemahan: 
 
Jumhur berkata: Darul Islam ialah negeri yang diduduki kaum Muslimin dan berlaku (diterapkan) 
di dalamnya hukum-hukum Islam. Jika tidak diterapkan di dalamnya hukum-hukum Islam, maka 
ia bukan Darul Islam.  
 
Mazhab Syafie mendefinisikan Darul Islam sebagai setiap wilayah, yang penduduknya mampu 
mempertahankan diri dari serangan musuh [Shamsuddin Muhammad bin Abi al-'Abbas ar-Ramli, 
Nihayah al-Muhtaj 'ala Syarh al-Minhaj, Juz 8, hal. 82]. 
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Terjemahan:  
 
Darul Islam adalah setiap wilayah yang penduduknya mampu mempertahankan diri dari 
serangan kaum harbi (musuh)... 
 
Hal yang senada dinyatakan oleh Syeikh Shihabuddin bin Hajar al-Haitami dalam Tuhfat al-Muhtaj 
bi Syarh al-Minhaj, Juz 9, hal. 269.  
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Terjemahan:  
 
Darul Islam adalah setiap wilayah yang penduduknya mampu mempertahankan diri dari 
serangan kaum harbi (musuh)... 
 
Para fuqaha' mazhab Syafie juga menambah bahawa syarat Darul Islam itu termasuk bahawa 
penduduknya tidak semestinya orang Islam, tetapi cukup dengan negeri tersebut berada di 
bawah kekuasaan seorang Imam (Khalifah) dan ke-Islamannya [Ar-Rafi'i, al-'Aziz, Syarh al-Wajiz, 
Juz 6, hal. 404].  
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Terjemahan: 
 
Dan ketahuilah dari perkiraan mereka pada poin ketiga mengenai Darul Islam, jelas bahawa tidak 
disyaratkan Darul Islam itu mesti ada orang Islam di dalamnya, bahkan cukup hanya dengan 
kewujudan seorang Imam (Khalifah) yang mengambil alih (pemerintahan). 
 
Dari sini dapat disimpulkan bahawa jumhur fuqaha' menyatakan Darul Islam adalah negara yang 
dipimpin oleh syariat Islam, di mana syariat tersebut ditegakkan di dalamnya, dan keamanannya 
berada di bawah kaum Muslimin. Dengan kata lain, alasan disebutnya Darul Islam adalah kerana 
wujudnya pemerintahan kaum Muslimin yang menerapkan syariat Islam, dan kaum Musliminlah 
yang menjaga keamanannya.  
 
Sebaliknya, jika di sana ternyata syariat Islam tidak diterapkan, dan tidak termanifestasi secara 
kaffah, sementara yang diterapkan dan yang termanifestasi adalah hukum selain Islam (hukum 
kufur), maka negara tersebut dikatakan sebagai Darul Kufur. Inilah yang disepakati oleh jumhur 
fuqaha' mazhab Maliki, Syafie, Hanbali dan dua pengikut Hanafi, iaitu Muhammad dan Abu Yusuf 
[Lihat: Ibn 'Abidin, Rad al-Muhtar, Juz 6, hal. 288-289]. 
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Terjemahan: 
 
Darul Islam tidak akan berubah menjadi Darul Harb (Darul Kufur) kecuali dengan berlakunya tiga 
perkara – dengan berlakunya hukum-hukum ahli syirik (hukum kufur), dengan wujudnya 
hubungannya dengan Darul Harb, dan dengan lenyapnya keamanan ke atas orang Islam dan 
kafir zimmi seperti keamanan awal (keamanan ketika Islam berkuasa). Manakala Darul Harb 
akan berubah menjadi Darul Islam dengan berlakunya hukum-hukum Islam di dalamnya, seperti 
(sambutan) Jumaat dan Hari Raya, meski pun yang menetap di dalamnya ialah orang-orang kafir 
asli dan meski pun tidak wujud hubungannya dengan Darul Islam (yang lain).  
 
Hakikatnya, jumhur ‘ulama berpandangan bahawa negeri yang tidak menerapkan hukum Islam 
di dalamnya bukanlah Darul Islam, dan jika bukan Darul Islam, statusnya ialah Darul Kufur. 
Pendapat Ibn Qayyim di dalam kitabnya Ahkam Ahl adz-Dzimmah, hal. 728 menguatkan lagi 
pandangan ini: 
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Terjemahan: 
 
“Jumhur (ulama) mengatakan bahawa Darul Islam adalah negara yang diduduki oleh kaum 
Muslimin dan diterapkan di dalamnya hukum-hakam Islam. Mana-mana negara yang tidak 
diterapkan di dalamnya hukum-hakam Islam, bukanlah Darul Islam meskipun kedudukannya 
berdekatan dengan negara yang menerapkan Islam (Darul Islam). Dan Thaif (ini), sangat dekat 
dengan Mekah, tetapi tidak secara automatik menjadi Darul Islam dengan peristiwa Fathul 
Makkah...” 
 
Di dalam kitab as-Siyasah asy-Syar’iyyah, hal. 69, karya Syeikh Abdul Wahhab Khalaf disebutkan,  
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Terjemahan: 
 
“Darul Islam ialah negeri yang diberlakukan (diterapkan) di dalamnya hukum-hukum Islam dan 
keamanan penduduknya berada di bawah keamanan kaum Muslimin, tidak kira apakah 
penduduknya Muslim atau dzimmi. Dan Darul Harb (Darul Kufur) adalah negeri yang tidak 
diberlakukan di dalamnya hukum-hukum Islam dan keamanan penduduknya tidak berada di 
bawah keamanan kaum Muslimin”   
 
Berdasarkan keseluruhan pembahasan ulama di atas, dapat disimpulkan bahawa istilah Darul 
Islam dan Darul Kufur adalah istilah syarie yang ditujukan untuk menunjukkan dan menetapkan 
waqi’ (realiti) tertentu sesebuah negara. Penetapan itu mesti dilakukan sebab di sana adanya 
perbezaan hukum dan layanan pada orang yang menjadi warga negara Darul Islam dan Darul 
Kufur. Daripada pembahasan para ulama itu juga, kita dapat memahami syarat atau sifat yang 
mesti dimiliki oleh  sesebuah negara hingga absah disebut Darul Islam atau tidak.  
 
Walau bagaimanapun, perlu difahami bahawa sebutan dan penetapan Darul Kufur tidaklah 
bermaksud yang seluruh penduduknya menjadi kafir, sama sebagaimana sebutan dan penetapan 
Darul Islam tidak bermaksud yang seluruh penduduknya menjadi Muslim. Realitinya, baik Darul 
Islam atau Darul Kufur, terdapat penduduk Muslim dan penduduk non-Muslim di dalamnya. 
Dengan kata lain, status sesebuah negara (Islam atau Kufur) bukan secara automatik menjadikan 
status agama setiap penduduknya mengikutinya. Ini dua hal yang berbeza, dan jika ada yang 
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berpendapat bahawa status negara menjadikan status setiap penduduknya adalah sama, ini 
merupakan pendapat orang yang sangat jahil, jika pun ia bukan seorang yang dungu.  
 
Nah, apakah JFNJ sudah nampak sekarang bahawa perbincangan mengenai status Darul Islam 
dan Darul Kufur sudah lama dibahaskan oleh para ulama, dan mereka semuanya meletakkan 
suatu waqi’ dan syarat penting bagi menentukan statusnya, iaitu aspek penerapan hukum dan 
keamanannya? Manakala pandangan Hizbut Tahrir bahawa sesebuah negara itu termasuk dalam 
kategori Darul Islam atau Darul Kufur, sesungguhnya hampir sama dengan pendapat jumhur 
ulama Ahlu Sunnah, yang meletakkan dua syarat untuk menentukan statusnya.  
 
Sekiranya kedua-dua syarat tersebut, yang merupakan syarat jumhur ulama, diaplikasikan 
kepada seluruh negeri umat Islam yang ada pada hari ini, maka sangat jelas bahawa tidak ada 
satu pun negeri kaum Muslimin yang layak disebut Darul Islam, termasuk Malaysia. 
 
Jadi, kami ingin bertanya JFNJ, di manakah keraguannya pembahasan yang dibawa oleh Hizbut 
Tahrir dalam hal ini? Di manakah keraguan pendapat dan pegangan Hizbut Tahrir dalam hal ini? 
Di manakah keraguan pada pendapat para ulama dalam hal ini? Siapakah yang sebenarnya ragu-
ragu dan telah meragu-ragukan umat tentang status negara umat Islam yang ada sekarang?  
Hizbut Tahrir-kah, atau para ulama yang sependapat dengan Hizbut Tahrir-kah, atau sebenarnya 
JFNJ-lah yang telah meragu-ragukan umat melalui fatwa ini!?  
 
Apa yang kami sebut di sini hanyalah sebahagian sahaja daripada pendapat para ulama. Jika kami 
ingin senaraikan pendapat keseluruhan para ulama yang sama dengan Hizbut Tahrir dalam bab 
ini, nescaya kami boleh menulis sebuah buku khusus mengenai perkara ini. Tetapi cukuplah 
setakat ini dulu, yang mana kami yakin sudah dapat menghilangkan keraguan JFNJ dengan 
pandangan kami. Namun, jika masih ragu-ragu, benarlah kata Rasulullah (saw) bahawa 
sesungguhnya ragu-ragu itu datangnya dari bisikan syaitan. Syaitanlah yang telah meragu-
ragukan manusia setelah Allah (swt) dan Rasul-Nya mendatangkan Deen ini dengan sejelas-
jelasnya.  
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(d) Menghukum sistem demokrasi sebagai sistem kufur (Risalah al-Maktab al-I'lami wilayah 
Mesir, nombor rujukan 14/01 tarikh 12/1/2014). 
 
Pada Butiran ini juga kami ingin menjelaskan bahawa kami tidak pernah ragu-ragu dengan 
fahaman yang kami bawa dan kami tidak pernah meragu-ragukan umat Islam sedikit pun dengan 
fahaman kami, bahawa sistem demokrasi adalah sistem kufur. Malah setakat yang kami tahu, 
kebanyakan umat Islam memahami pegangan kami bahawa sistem demokrasi adalah sistem 
kufur, kerana kami menyatakannya dengan jelas tanpa keraguan sedikit pun. Jadi, kami sungguh 
hairan apakah yang meragukan di sisi JFNJ dan siapakah yang ragu-ragu di sini?! 
 
Kami berusaha memulihkan pemikiran umat Islam yang telah diracun oleh Barat yang mengambil 
demokrasi sebagai sebuah sistem yang dikatakan terbaik. Kami juga berusaha mengeluarkan 
umat Islam daripada keraguan yang telah dicipta oleh pemerintah dan para ulama su’ bahawa 
sistem demokrasi yang berasal dari Barat itu selari dengan Islam. Kami juga membongkar agenda 
jahat kuffar Barat ke atas umat Islam melalui sistem demokrasi yang mereka bawa, yang selama 
ini hakikatnya menjadi penghalang kepada tegaknya hukum Allah (swt) serta penghalang kepada 
penyatuan umat Islam di bawah satu negara. 
 
Wahai JFNJ! Ya kami akui bahawa demokrasi adalah sistem kufur dan apa yang anda katakan 
adalah benar! Kami akan membenarkan apa sahaja perkara yang benar yang anda katakan 
terhadap kami, dan kami akan mengatakan bahawa anda berbohong dan memfitnah kami, pada 
apa sahaja perkara yang tidak benar. Kami adalah parti politik Islam yang tidak pernah berbohong 
kepada umat Muhammad (saw), tidak sebagaimana anda!  
 
Apa yang menakjubkan kami ialah JFNJ telah merujuk kepada Risalah al-Maktab al-I’lami wilayah 
Mesir tahun 2014 untuk menyatakan bahawa kami menghukum sistem demokrasi sebagai sistem 
kufur. Betapa jauhnya rujukan yang dibuat oleh JFNJ! Sedangkan di Malaysia ini telah ribuan kali 
kami menjelaskan bahawa sistem demokrasi adalah sistem kufur, baik melalui penulisan rasmi 
kami, melalui seminar, muktamar, forum, diskusi, FB Live dan sebagainya, yang boleh dirujuk 
dengan mudah oleh JFNJ.  
 
Jika benar JFNJ mengkaji tentang Hizbut Tahrir, seharusnya anda tahu bahawa antara rujukan 
utama kami dalam menerangkan sistem demokrasi merupakan sistem kufur ialah buku yang 
telah dikeluarkan oleh Amir kedua Hizbut Tahrir, Syeikh Abdul Qadim Zallum yang bertajuk Ad-
Dimuqratiyyah Nidzam Kufr, Yahrumu Akhzuha, Au Tatbiquha Au Da’watu Ilaiha (Demokrasi 
Sistem Kufur, Haram Mengambilnya, Menerapkannya Dan Menyebarluaskannya). Siapa pun yang 
telah membaca buku tersebut sudah pasti tidak akan dapat menyangkalnya, kecuali mereka yang 
telah digelapkan hatinya oleh syaitan.  
 
Kami akan ringkaskan isi kandungan buku tersebut di sini sebagai jawapan kepada Butiran ini [4.3 
(d)], kerana kami ingin menghilangkan keraguan yang ada pada mereka yang masih ragu-ragu. 
Namun, kami tetap menasihatkan agar JFNJ dan siapa pun yang ingin mencari kebenaran tentang 
hakikat bahawa demokrasi ialah sistem kufur, maka bacalah keseluruhan kandungan buku 
tersebut. 
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Demokrasi yang telah dijaja oleh kuffar Barat ke negeri-negeri umat Islam, sesungguhnya adalah 
sistem kufur. Ia tidak ada hubungan sama sekali dengan Islam, baik secara langsung mahupun 
tidak langsung. Demokrasi sangat bertentangan dengan hukum Islam dari segi garis kasar 
mahupun perinciannya, dari segi sumber kemunculannya, akidah yang melahirkannya atau asas 
yang mendasarinya, serta pelbagai idea dan peraturan yang dibawanya. Oleh itu, kaum Muslimin 
diharamkan secara mutlak mengambil, menerapkan dan menyebarluaskan demokrasi. Di 
manakah perbezaan sistem demokrasi dengan sistem Islam, yang menjadikannya sebagai sistem 
kufur?: 
 
1. Sumber Kemunculan 
 
Demokrasi merupakan sistem ciptaan manusia dan lahir daripada akal manusia (di Barat), yang 
asalnya bertujuan untuk membebaskan diri daripada kezaliman dan penindasan para pemerintah 
yang menzalimi rakyatnya atas nama agama. Para pemerintah Eropah pada ketika itu 
beranggapan bahawa mereka adalah wakil Tuhan di muka bumi dan berhak memerintah rakyat 
berdasarkan kekuasaan Tuhan. Para ahli falsafah dan cendekiawan lalu bangkit untuk 
menentang, dan mereka menang dalam pertarungan sengit itu, lalu mereka menyusun satu 
sistem yang mengambil sumber kekuasaannya daripada rakyat, dan menyatakan bahawa rakyat 
memiliki kedaulatan dan layak membuat undang-undang. Gereja tidak boleh lagi campur tangan 
dalam urusan pemerintahan dan pembuatan segala peraturan atau undang-undang, kerana ia 
kini menjadi hak rakyat sepenuhnya. Maka berlakulah pemisahan antara agama dan 
pemerintahan, yang memunculkan sistem demokrasi. Amat jelas bahawa sumber kemunculan 
sistem demokrasi seluruhnya adalah daripada (akal) manusia, dan tidak ada hubungannya sama 
sekali dengan wahyu atau agama.  
 
Sedangkan Islam adalah Deen sekali gus sistem yang telah diturunkan oleh Allah (swt) kepada 
Nabi Muhammad (saw) untuk mengatur hubungan manusia dengan Tuhannya, dirinya, dan 
manusia lain. Allah (swt) berfirman: 
 

﴿  ٌ  وَحْي
َّ
وَ إِلا

ُ
 ه
ْ
هَوَى إِن

ْ
طِقُ عَنِ ال

ْ
 ﴾يُوْحَ وَ مَا يَن

 
“Dan tiadalah yang diucapkannya (Muhammad) itu menurut hawa nafsunya, ucapannya itu 

tiada lain hanya berupa wahyu yang diwahyukan kepadanya” [An-Najm (53): 3-4) 
 
Rasulullah (saw) telah meninggalkan kepada kita dua sumber iaitu al-Quran dan as-Sunnah 
sebagai petunjuk dan panduan kepada umatnya sehingga ke hari Kiamat. Melalui dua sumber ini, 
Allah (swt) telah menyempurnakan agama ini (Islam) sehingga kita tidak memerlukan kepada apa 
jua sistem buatan manusia, khususnya demokrasi, untuk mengatur hidup kita. Sistem hidup kita 
ini wajib diatur oleh Islam, bukannya oleh demokrasi. 
 
2. Akidah Yang Melahirkan Demokrasi 
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Adapun akidah yang melahirkan idea demokrasi, adalah akidah pemisahan agama dari kehidupan 
dan negara (sekularisme). Akidah ini dibangun di atas prinsip jalan tengah (kompromi)  antara  
para  agamawan Kristian – yang diperalat oleh para raja dan kaisar dan dijadikan tunggangan 
untuk mengeksploitasi dan menzalimi rakyat, menghisap darah rakyat atas nama agama, serta 
menghendaki agar segala urusan tunduk di bawah peraturan agama – dengan para cendekiawan 
yang mengingkari kewujudan agama dan menolak autoriti para agamawan. 
 
Akidah ini tidak mengingkari eksistensi agama, tetapi hanya menghapuskan peranannya dalam 
mengatur kehidupan bernegara. Dengan sendirinya konsekuensi akidah ini ialah memberikan 
kuasa kepada manusia untuk membuat peraturan hidupnya sendiri. 
 
Sedangkan Islam sangatlah berbeza dengan Barat dalam hal akidahnya. Islam dibangun di atas 
landasan akidah Islamiyyah, yang mewajibkan pelaksanaan perintah dan larangan Allah – yakni 
hukum syarak yang lahir dari akidah Islamiyyah – dalam seluruh urusan kehidupan dan 
kenegaraan. Akidah ini menerangkan bahawa manusia tidak berhak membuat peraturan 
hidupnya sendiri. Manusia hanya berkewajipan menjalani kehidupan menurut peraturan yang 
ditetapkan oleh Allah (swt) untuknya. Akidah Islam mengajar bahawa Allah (swt) adalah Tuhan 
Yang Maha Pencipta, Dia mencipta manusia serta mencipta peraturan untuk manusia, dan 
peraturan ciptaan-Nya adalah yang terbaik dan sempurna untuk manusia, dan yang satu-satunya 
wajib diambil. 
 
3.  Konsep kedaulatan (as-siyadah) 
 
Mengenai idea yang mendasari demokrasi, sesungguhnya terdapat dua idea pokok: 
 

(i) Kedaulatan di tangan rakyat (as-siyadah li asy-sya’bi); dan 
(ii) Rakyat sebagai sumber kekuasaan. 

 
Demokrasi menetapkan bahawa rakyatlah yang memiliki dan melaksanakan kehendaknya, bukan 
para raja dan kaisar. Rakyatlah yang menjalankan kehendaknya sendiri. Berdasarkan prinsip 
bahawa rakyat adalah pemilik kedaulatan, pemilik dan pelaksana kehendak, maka rakyat berhak 
membuat hukum (undang-undang) sebagai manifestasi kehendak umum daripada majoriti 
rakyat. Rakyat membuat hukum melalui para wakilnya yang mereka pilih untuk membuat hukum 
yang dinamakan sebagai wakil rakyat. Rakyat berhak menetapkan perlembagaan, peraturan dan 
undang-undang apa pun dan membatalkannya menurut pertimbangan mereka berdasarkan 
kemaslahatan yang ada. Rakyat juga melalui para wakilnya dianggap berhak menetapkan hukum 
mengenai bolehnya murtad daripada satu agama kepada agama yang lain, atau kepada 
keyakinan yang bersifat non-agama (animisme/paganisme), sebagaimana rakyat dianggap 
berhak menetapkan hukum bolehnya riba, judi, zina, homoseksual, serta mencari nafkah dengan 
jalan riba, judi, zina dan homoseksual itu. 
 
Ini berbeza dengan Islam yang menyatakan bahawa kedaulatan berada di tangan syarak (as-
siyadah li asy-syar’i), bukan di tangan rakyat. Ini kerana Allah (swt) sahajalah yang layak bertindak 
sebagai Musyarri’ (Pembuat hukum). Rakyat secara keseluruhan tidak berhak membuat hukum, 
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walau pun hanya satu hukum. Sekiranya seluruh umat Islam berkumpul dan bersepakat untuk 
menghalalkan riba atau judi, untuk meningkatkan ekonomi, atau bersepakat bolehnya membuat 
pusat perzinaan dengan dalih agar kes zina dan rogol tidak berleluasa di dalam masyarakat, atau 
bersepakat menghapuskan pemilikan individu, atau bersepakat menghapuskan puasa Ramadhan 
agar dapat meningkatkan produktiviti kerja, atau bersepakat membolehkan idea kebebasan 
individu yang memberikan kebebasan kepada seorang Muslim untuk murtad, untuk meminum 
arak dan mendedahkan aurat; maka seluruh kesepakatan ini tidak ada nilainya sama sekali di sisi 
Islam, malah merupakan dosa besar di sisi Islam. 
 
Ini kerana, dalam seluruh aktiviti kehidupannya, setiap Muslim wajib terikat dengan perintah dan 
larangan Allah (swt). Mereka tidak boleh melakukan sesuatu perbuatan yang bertentangan 
dengan perintah Allah (swt), sebagaimana mereka tidak boleh membuat satu hukum pun, kerana 
hanya Allah (swt) sahajalah satu-satunya Dzat yang layak membuat hukum. Firman-Nya: 
 

 لله﴿
ّ
مُ إلا

ْ
 ِ﴾إِنِ الحُك
 

“Menetapkan hukum itu hanyalah hak Allah” [Al-An’am (6):57] 
 

﴿ ِ
َ

 اللّ
َ

 إِلَ
ُ
مُه

ْ
حُك

َ
ءٍ ف ْ ي

َ مْ فِيهِ مِنْ ش 
ُ
ت
ْ
ف
َ
ل
َ
ت
ْ
 ﴾وَمَا اخ

 
“Tentang sesuatu apa pun yang kamu berselisih, maka keputusannya (terserah) kepada Allah” 

[Syura (42): 10]. 
 

هُم﴿
َ
جَرَ بَيْن

َ
 فِيمَا ش

َ
مُوك

ِّ
 حَتََّّ يُحَك

َ
ون

ُ
مِن
ْ
 يُؤ

َ
 لا

َ
ك  وَ رَبِّ

َ
لا
َ
 ْ﴾ف

 
“Maka demi Tuhanmu, mereka (pada hakikatnya) tidak beriman hingga mereka menjadikan 
kamu (Muhammad) sebagai hakim (pemutus) terhadap perkara yang mereka perselisihkan” 

[An-Nisa’ (4): 65]. 
 

ون﴿
ُ
وْمٍ يُوقِن

َ
مًا لِق

ْ
حْسَنُ مِنَ اِلله حُك

َ
 وَ مَنْ أ

َ
ون

ُ
ةِ يَبْغ جَاهِلِيَّ

ْ
مَ ال

ْ
حُك

َ
ف
َ
 َ﴾أ

 
“Apakah hukum jahiliyah yang mereka kehendaki, dan (hukum) siapakah yang lebih baik 

daripada (hukum) Allah bagi orang-orang yang yakin?” [Al-Ma’idah (5): 50]. 
 
Hukum jahiliyyah adalah hukum yang tidak dibawa oleh Rasulullah (saw) dari Tuhannya, iaitu 
hukum kufur yang dibuat oleh manusia. Rasulullah (saw) bersabda: 
 

هُوَ رَد 
َ
ا ف
َ
مْرُن

َ
يهِ أ

َ
يْسَ عَل

َ
 ل
ً
 مَنْ عَمِلَ عَمَلا

 
“Siapa sahaja yang melakukan perbuatan yang tidak ada perintah kami atasnya, maka 

perbuatan itu tertolak” [HR Muslim]. 
 
Yang dimaksud dengan kata “ا

َ
مْرُن

َ
 .dalam hadis di atas adalah Islam (”perintah kami“) ”أ
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Masih ada puluhan ayat dan hadis lain dengan pengertian yang qath’ie (tegas/pasti), yang 
menegaskan bahawa kedaulatan adalah di tangan syarak, yakni bahawa Allah (swt) sahajalah 
yang merupakan Musyarri’, bahawa manusia tidak boleh membuat hukum, serta bahawa 
manusia wajib untuk melaksanakan seluruh aktivitinya dalam kehidupan ini sesuai dengan 
perintah dan larangan Allah (swt). 
 
4. Ukuran Kebenaran 
 
Demokrasi merupakan pemerintahan berdasarkan majoriti dan pembuatan undang-undang di 
dalamnya dibuat berdasarkan hukum majoriti. Oleh sebab itulah pemilihan wakil rakyat, 
(termasuk pemerintah, ahli parlimen, dewan undangan negeri) serta badan lainnya, adalah 
berdasarkan suara ramai (majoriti). Oleh kerana itu, dalam sistem demokrasi, pendapat majoriti 
bersifat mengikat bagi semua pihak. Ini kerana pendapat majoriti (kononnya) merupakan 
representasi kehendak rakyat. Jadi pihak minoriti tidak mempunyai pilihan kecuali tunduk dan 
mengikuti pendapat majoriti. Ringkasnya dalam demokrasi, ukuran kebenaran adalah 
berdasarkan prinsip majoriti. Dikatakan bahawa apabila majoriti telah memutuskan, itulah yang 
paling baik dan itulah yang paling benar. 
 
Sedangkan dalam Islam, sudut pandang yang diajar oleh Islam adalah berbeza:  
 
(a) Untuk masalah yang berkaitan dengan hukum syarak, yang menjadi ukuran adalah kekuatan 
dalil, bukannya majoriti. 
 
Dalam masalah penentuan hukum, kriterianya tidak bergantung pada pendapat majoriti atau 
minoriti, melainkan pada nas-nas syarak. Ini kerana, yang menjadi Musyarri’ (Pembuat hukum / 
Legislator) hanyalah Allah (swt), bukannya rakyat (manusia). Kita diwajibkan mengambil apa 
sahaja yang datangnya dari Allah (swt) dan Rasul-Nya (saw). Semasa perjanjian Hudaibiyah, 
Rasulullah (saw) menolak pendapat majoriti sahabat yang tidak bersetuju dengannya, dan 
baginda menandatangani Perjanjian tersebut. Ini kerana adanya perintah Allah (swt) atau wahyu 
dalam perkara tersebut. Untuk menegaskan perkara ini, Rasulullah (saw) bersabda kepada 
mereka: 
 

مْرَه 
َ
الِفَ أ

َ
خ
ُ
نْ أ

َ
 وَ ل

ُ
ه
َ
 اِلله وَ رَسُوْل

َ
ي عَبْد

ِّ
 إِنّ

 
“Sesungguhnya aku ini adalah hamba Allah dan utusan-Nya, dan aku sekali-kali tidak akan 

menyalahi perintah-Nya.” 
 
Jadi, apabila adanya wahyu dalam sesuatu perkara, yang wajib diambil itu adalah wahyu, 
bukannya majoriti. Dalam demokrasi, apa yang terpakai ialah hukum majoriti, bukannya wahyu. 
Malah dengan suara majoriti manusia, hukum wahyu boleh ditolak dengan begitu sahaja. 
 
(b) Untuk masalah yang menyangkut keahlian atau kepakaran, yang menjadi ukuran adalah 
ketepatan atau kebenarannya berdasarkan pendapat mereka yang ahli/pakar, bukannya suara 
majoriti.  
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Adapun masalah yang berhubung dengan aspek-aspek kepakaran dan idea yang memerlukan 
keahlian, pemikiran dan pertimbangan yang mendalam (yang tidak ada kena mengena dengan 
wahyu), maka yang dijadikan tolok ukur adalah ketepatan atau kebenarannya berdasarkan 
pendapat pakar, bukan berdasarkan suara majoriti atau minoriti. Jadi masalah yang ada mesti 
dikembalikan kepada para ahlinya. Merekalah yang dapat memahami permasalahan yang ada 
dengan tepat. Masalah-masalah ketenteraan dikembalikan kepada para pakar ketenteraan. 
Masalah-masalah fiqh dikembalikan kepada para fuqaha’ dan mujtahidin. Masalah-masalah 
dalam bidang perubatan/kesihatan dikembalikan kepada para doktor yang pakar. Masalah-
masalah yang bersifat teknikal dikembalikan kepada jurutera atau juruteknik dalam bidang 
masing-masing Masalah-masalah idea/gagasan dikembalikan kepada para pemikir yang cerdas. 
Demikianlah seterusnya. 
 
Rasulullah (saw) pernah mengikuti pendapat al-Hubab bin al-Mundzir dalam Perang Badar – 
Hubab merupakan pakar dalam hal kawasan-kawasan strategik di Badar – yang mengusulkan 
kepada Nabi (saw) agar meninggalkan tempat yang dipilih oleh Nabi, kalau sekiranya ketentuan 
tempat itu bukan daripada wahyu. Hubab berpendapat bahawa tempat tersebut tidak sesuai 
untuk kepentingan pertempuran. Maka Rasulullah (saw) mengikuti pendapat Hubab dan 
berpindah ke kawasan lain yang ditunjukkan oleh Hubab. Jadi Rasulullah (saw) telah 
meninggalkan pendapatnya sendiri dan tidak pun meminta pertimbangan kepada para sahabat 
lainnya dalam masalah tersebut. 
 
(c) Untuk masalah teknikal yang berhubungan langsung dengan sesuatu tindakan (yang tidak 
memerlukan keahlian) yang hukumnya adalah mubah, maka di sinilah suara majoriti boleh 
diambil, itu pun jika mahu. 
 
Adapun masalah-masalah yang secara langsung terkait dengan amal/praktis (dan tidak 
melibatkan hukum syarak), yang tidak memerlukan pemikiran dan pertimbangan yang 
mendalam, maka barulah suara majoriti boleh menjadi ukuran di sini, sebab majoriti orang dapat 
memahaminya dan dapat memberikan pendapatnya dengan mudah menurut pertimbangan 
kemaslahatan yang ada. Dalil untuk ketentuan tersebut adalah peristiwa yang terjadi pada 
Rasulullah (saw) ketika Perang Uhud. Oleh kerana majoriti sahabat berpendapat untuk keluar 
kota Madinah, maka Nabi (saw) mengikuti pendapat mereka dan mengabaikan pendapat para 
sahabat senior, dan berangkat menuju Uhud di luar kota Madinah untuk menghadapi pasukan 
Quraisy. Isunya di sini ialah tempat mana yang ingin dipilih untuk menghadapi musuh, sama ada 
di dalam atau luar kota, yang mana hukumnya adalah mubah, dan kedua-duanya tempat ada 
kelebihan dan kekurangannya masing-masing.  
 
Kesimpulannya: Menggunakan pendapat majoriti dalam semua perkara adalah bertentangan 
dengan Islam, seperti yang telah ditunjukkan oleh Rasulullah (saw). 
 
5. Kebebasan 
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Kebebasan individu sesungguhnya merupakan salah satu idea yang paling menonjol dalam 
demokrasi. Idea ini dianggap sebagai suatu yang suci dan salah satu asas penting dalam 
demokrasi, sebab dengan idea ini tiap-tiap individu akan dapat melaksana dan menjalankan 
kehendaknya menurut apa yang diingininya tanpa tekanan atau paksaan. Rakyat dianggap tidak 
akan dapat menzahirkan kehendaknya kecuali dengan adanya kebebasan individu. Antara 
kebebasan yang ada dalam ajaran demokrasi ialah: 
 
• Kebebasan berakidah/beragama. 
• Kebebasan berpendapat. 
• Kebebasan kepemilikan. 
• Kebebasan bertingkah laku. 
 
Sesungguhnya keempat-empat jenis kebebasan ini tidak ada dalam kamus Islam, sebab 
seseorang Muslim itu wajib terikat dengan hukum syarak dalam seluruh perbuatannya. Seorang 
Muslim tidak dibenarkan berbuat sesuka hatinya. Seseorang Muslim itu tidak bebas berakidah 
atau menukar agamanya sesuka hatinya; seseorang Muslim itu tidak bebas mengeluarkan 
pendapat semahunya seperti menghina orang lain, memfitnah orang lain atau mengeluarkan 
perkataan kesat dan mencarut sesuka hatinya; seseorang Muslim tidak bebas memiliki apa sahaja 
seperti memiliki harta dengan jalan pelacuran, zina, judi mencuri hakmilik awam dan sebagainya; 
seseorang Muslim tidak bebas bertingkah laku semahunya seperti membuka aurat, berpeluk atau 
bercium atau berzina dengan sesiapa sahaja yang dikehendakinya dan sebagainya. Pendek kata, 
seseorang Muslim itu adalah terikat dengan hukum syarak dalam segala perbuatannya, tidak 
bebas melakukan segalanya sebagaimana ajaran demokrasi.  
 
Oleh yang demikian prinsip kebebasan dalam demokrasi adalah bertentangan dengan Islam yang 
menyuruh umatnya terikat dengan hukum syarak dalam seluruh perbuatannya.  
 
Dari seluruh penjelasan di atas, sangat jelas bahawa demokrasi bertentangan secara total dengan 
hukum Islam. Adalah suatu kejahilan dan usaha penyesatan yang nyata jika ada yang mengatakan 
bahawa demokrasi itu adalah sebahagian daripada ajaran Islam, atau demokrasi selari dengan 
Islam.  
 
Adalah kejahilan dan penyesatan juga jika dikatakan bahawa demokrasi itu sama dengan sistem 
syura (mesyuarat) di dalam Islam atau sama dengan konsep amar ma’ruf nahi munkar atau 
muhasabah terhadap pemerintah. Syura, amar ma’ruf nahi munkar dan memuhasabah 
pemerintah, adalah hukum-hukum syarak, yang telah ditetapkan oleh Allah (swt), yang tidak ada 
kena mengena, malah berlainan sama sekali dengan demokrasi. Kaum Muslimin telah 
diperintahkan untuk mengambil dan melaksanakannya dengan pertimbangan bahawa semua itu 
adalah hukum-hukum syarak semata-mata, tanpa perlu mengaitkannya (malah memang tidak 
ada kaitannya) sama sekali dengan demokrasi. 
 
Demokrasi juga bukanlah hukum syarak, bukan pula sebahagian daripada hukum syarak dan 
bukan berasal dari peraturan dan ketetapan Allah (swt). Demokrasi adalah sistem buatan 
manusia dan segala peraturan yang lahir daripadanya adalah yang lahir daripada akal manusia. 
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Oleh yang demikian, kaum Muslimin haram mengambil, menerapkan dan menyebarluaskan 
demokrasi serta wajib membuang demokrasi sejauh-jauhnya kerana pertentangannya dengan 
Islam amatlah nyata. 
 
Demokrasi adalah sistem kufur, yang membawa pelbagai idea, peraturan dan undang-undang 
kufur. Demokrasi tidak ada hubungannya dengan Islam sama sekali. Kewajipan atas kaum 
Muslimin ialah untuk menerapkan dan melaksanakan seluruh ajaran Islam dalam kehidupan 
individu, bermasyarakat dan bernegara. Rasulullah (saw) tidak pernah membawa ajaran 
demokrasi, tetapi membawa ajaran Islam yang murni, yang tidak bercampur dan tidak diambil 
sedikit pun dari sistem jahiliyah atau dari akal-akal manusia. Dan Rasulullah (saw) mewariskan 
kepada kita sistem Khilafah yang cukup jelas dinyatakan melalui hadis-hadis baginda. Sedangkan 
sistem demokrasi yang diamalkan pada hari ini, hakikatnya merupakan warisan penjajah kafir ke 
atas kita. Firman-Nya: 
 

﴿ ّ مِنِيّْ
ْ
َ سَبِيْلِ المُؤ يّْ

َ
بِعْ غ

َّ
ى وَ يَت

َ
 الهُد

ُ
ه
َ
َّ ل بَيَّّ

َ
سُولَ مِنْ بَعْدِ مَا ت اقِقِ الرَّ

َ
   وَمَنْ يُش

ْ
مَ وَ سَاءَت

َّ
صْلِهِ جَهَن

ُ
 وَ ن

ِّ
وَلَ

َ
هِ مَا ت

ِّ
وَل
ُ
ان ً  ﴾مَصِيّْ

 
“Dan siapa sahaja yang menentang Rasul sesudah jelas kebenaran baginya, dan mengikuti 

jalan yang bukan jalan orang-orang Mukmin, Kami biarkan mereka berkuasa terhadap 
kesesatan yang telah dikuasainya itu dan Kami masukkannya ke dalam neraka Jahannam, dan 

Jahanam itu adalah seburuk-buruk tempat kembali” [An-Nisa’ (4): 115]. 
 
Oleh yang demikian pernyataan oleh Hizbut Tahrir, baik itu Hizbut Tahrir Mesir, Hizbut Tahrir 
Jordan, Hizbut Tahrir Sudan, Hizbut Tahrir Tunisia, Hizbut Tahrir Iraq, Hizbut Tahrir Pakistan, 
Hizbut Tahrir Afghanistan, Hizbut Tahrir Bangladesh, Hizbut Tahrir Amerika, Hizbut Tahri Britain, 
Hizbut Tahrir Indonesia, Hizbut Tahrir Malaysia dan Hizbut Tahrir mana pun di dunia ini, bahawa 
demokrasi adalah sistem kufur, ya benar kami mengakuinya. Ini kerana demokrasi memang 
sistem kufur yang datangnya dari Barat yang bertujuan untuk menghalang tegaknya hukum Allah 
(swt). Maka kami tidak ragu sedikit pun, dan kami tidak pernah meragukan umat Islam bahawa 
mengambil demokrasi adalah haram, menerapkannya adalah haram dan menyebarluaskannya 
adalah haram. Inilah pendirian Hizbut Tahrir, berdasarkan nas yang jelas lagi nyata. 
 
Seperkara penting yang perlu difahami ialah, walaupun kami dengan tegas menyatakan bahawa 
demokrasi adalah sistem kufur, kami tidak pernah menyatakan bahawa umat Islam yang 
mengambil sistem tersebut sebagai kafir, seperti tuduhan sesetengah pihak. Pendirian kami 
sangat jelas iaitu kami menyatakan bahawa mengambil sistem demokrasi, menerapkannya atau 
menyebarluaskannya adalah haram. Ini bermaksud siapa pun daripada kalangan umat Islam yang 
mengambilnya adalah berdosa, sebagaimana ia melakukan keharaman lainnya. Melakukan suatu 
yang haram tidak akan menjadikan seseorang Muslim itu kafir, tetapi berdosa. Berbeza halnya 
jika ia mengakui perkara haram itu sebagai halal seperti menyatakan zina itu halal, atau riba itu 
halal dan sebagainya.  
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Inilah pegangan kami, dan kami ulangi bahawa dengan dalil yang cukup jelas lagi nyata, sistem 
demokrasi adalah sistem kufur, haram bagi umat Islam mengambilnya, menerapkannya dan 
menyebarluaskannya.  
 
Maka, jika JFNJ ingin menyanggah hujah dan pendirian Hizbut Tahrir dalam isu ini, dengan kata 
lain JFNJ ingin menyatakan bahawa demokrasi adalah sistem Islam, sistem yang berasal dari 
Islam, sistem yang berasal daripada Rasulullah (na’uzu billah min zalik), atau sistem yang tidak 
bertentangan dengan Islam, atau sistem berasal dari Barat tetapi boleh diambil oleh umat Islam 
dan seumpamanya, maka kami cabar dan kami katakan silakan datangkan hujah anda menurut 
fakta dan realiti berdasarkan nas daripada al-Quran dan as-Sunnah, bahawa demokrasi adalah 
sistem Islam!!!  
 
Kami telah pun mendatangkan hujah kami. Maka jika anda tidak bersetuju, sila datangkan hujah 
anda untuk menyangkal hujah kami, dan jika anda mampu mengemukakan hujah, insya Allah 
kami akan menjawabnya dengan sewajarnya, dan kami akan buktikan di manakah kesalahan 
anda. Itu pun jika anda ada mampu dan jika anda ada hujah! Ayuh, kita lawan hujah dengan 
hujah, kerana hujah seharusnya dijawab dengan hujah, bukannya dijawab dengan kekuasaan!  
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(e) Kegagalan melantik khalifah adalah salah satu dosa terbesar (al-Nabhani: al-Shaksiah al-
Islamiyyah jilid 2, cetakan kelima, tahun 2003, halaman 12) 
 
4.4 Mengambil pemikiran Taqiyuddin al-Nabhani dan beberapa karya asal Hizbut Tahrir yang 
dijadikan rujukan dalam penulisan di Sautun Nahdhah (suara kebangkitan). Antara kenyataan 
dalam Sautun Nahdhah: 
 
(d) Berpandangan selagi khilafah tidak tertegak maka seluruh umat Islam berdosa.  
 
Oleh kerana ada kemiripan di antara Butiran 4.3 (e) dan 4.4 (d), maka kami rangkumkannya di 
dalam satu jawapan. 
 
Berhubung dengan rujukan yang dibuat oleh JFNJ dalam Butiran 4.3 (e), kami telah melihat muka 
surat yang dinyatakan (muka surat 12) dan ternyata tidak menemui apa yang disebutkan oleh 
JFNJ dalam muka surat tersebut iaitu “kegagalan melantik khalifah adalah dosa terbesar.” Di sini 
sekali lagi menunjukkan kesalahan dan kegopohan JFNJ dalam membuat rujukan dan 
mengeluarkan fatwa. Kami paparkan muka surat yang berkenaan untuk perhatian JFNJ dan 
sesiapa sahaja yang membaca jawapan ini:   
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Terjemahan: 
 
...Meskipun teknik pembahagian bab dan penyusunannya berbeza-beza, tetapi yang pasti harus 
ada penjelasan dalil hukum syarak yang menyertai penjelasan hukum tersebut, dan harus ada 
penjelasan cara pengambilan kesimpulan saat hukum tersebut diperselisihkan. Perpustakaan 
Islam pun telah dipenuhi oleh ratusan ribu buku tentang fikih dengan cara pembahagian bab dan 
penghuraian yang bermacam-macam. Hanya saja, setelah orang-orang kafir berhasil menyerang 
kaum Muslimin pasca pertengahan abad 18 M, mulailah mereka menyesatkan kaum Muslimin 
tentang ilmu-ilmu Islam. Mereka membuat kaum Muslimin membenci fikih, sebagaimana para 
Sophis (orang yang tersesat pandangan-pandangannya) berusaha membuat manusia membenci 
madu dengan mengatakan bahawa madu adalah kotoran lalat. Mereka meletakkan fikih Islam 
dalam bingkai hitam, sehingga kaum Muslimin berpaling darinya. Jika kaum Muslimin berpaling 
dari fikih, bererti mereka telah berpaling dari belajar tentang hukum-hukum Islam, dan akhirnya 
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mereka terjerumus dalam kebodohan tentang agama Allah. Inilah yang benar-benar terjadi. 
Kerana itu, adalah satu kemestian untuk mendorong kaum Muslimin untuk mempelajari fikih, 
dengan memaparkan beberapa contoh fikih Islam yang dapat membangkitkan hasrat untuk 
mempelajarinya. Tentu hal ini bermanfaat bagi manusia, dengan memaparkan beberapa contoh 
hukum syarak yang berkaitan dengan berbagai interaksi yang bersifat umum, yang saat ini 
mereka sebut dengan hukum-hukum politik atau fikih perundangan; dan beberapa contoh 
hukum-hukum syarak yang berkaitan dengan hubungan antara individu, iaitu yang mereka sebut 
dengan undang-undang sivil; juga beberapa contoh hukum syarak yang berkaitan dengan 
uqubat; dan beberapa contoh hukum syarak yang berkaitan dengan pembuktian. Sehingga 
gambaran tentang fikih menjadi jelas dengan sejelas-jelasnya. Semoga hal itu dapat 
membangkitkan hasrat untuk mempelajari fikih Islam dalam kitab fikih muktabar yang diakui. 
 
Nah, itulah apa yang terkandung dalam muka surat 12. Dengan demikian, kami menyatakan di 
sini bahawa muka surat 12 yang dirujuk adalah muka surat yang salah! Namun, kerana kami 
memahami apa yang dimaksudkan oleh JFNJ, maka kami berusaha mencari dan merujuk kepada 
muka surat lain yang kami rasa adalah muka surat sebenar yang ingin dirujuk oleh JFNJ. Kami 
mengandaikan yang muka surat sebenar yang ingin dirujuk oleh JFNJ ialah muka surat 18, dan 
sekiranya andaian kami ini salah, kami tidak mempunyai masalah untuk JFNJ perbetulkan kami. 
Tetapi sebelum membetulkan rujukan kami, JFNJ hendaklah terlebih dahulu membetulkan 
rujukan dalam fatwa yang dikeluarkan! Dan bukan sahaja membetulkan rujukannya, malah JFNJ 
seharusnya membetulkan keseluruhan kesalahan JFNJ yang telah memfitnah kami dalam 
keseluruhan fatwa yang dikeluarkan. 
 
Berikut ialah muka surat 18 kitab asy-Syaksiyyah al-Islamiyyah, Jilid 2: 
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Terjemahan: 
 
“Berdiam diri daripada pengangkatan Khalifah bagi kaum Muslimin termasuk kemaksiatan yang  
paling  besar.  Ini kerana, hal  itu bererti berdiam diri dari pelaksanaan salah satu kewajipan 
terpenting  dalam Islam  yang  pelaksanaan hukum-hukum  Islam  bergantung  padanya. Bahkan 
eksistensi  Islam  dalam  kancah  kehidupan ini bergantung padanya. Maka kaum Muslimin 
semuanya berdosa besar jika berdiam diri dari  pengangkatan  Khalifah  bagi kaum  Muslim. Jika  
mereka  bersepakat untuk  berdiam diri, maka  dosa tersebut  menimpa setiap  orang  dari mereka 
di  seluruh  penjuru  dunia.  Jika  sebahagian  kaum  Muslimin  melakukan usaha untuk  
mengangkat  Khalifah,  sementara sebahagian  yang  lain  tidak melakukannya,  maka  dosa  itu  
gugur dari mereka  yang  berusaha mengangkat  Khalifah. kewajipan  tersebut  tetap  berlaku  
atas mereka semua sehinggalah seorang Khalifah telah dilantik. Sibuk  melaksanakan  kewajipan 
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tersebut  akan  menggugurkan dosa akibat kelewatan dalam melaksanakannya dalam waktu 
yang  ditentukan;  dan  dari dosa  tidak melaksanakannya, kerana ia  sedang berkecimpung dalam 
usaha penegakannya; akibat ada keadaan yang memaksanya untuk tidak dapat 
merealisasikannya.” 
 
Kami tidak tahu lagi bagaimana ingin meluahkan kehairanan kami yang amat sangat kepada JFNJ 
dalam hal ini. Bagaimana mungkin mereka yang bergelar agamawan tidak mengetahui akan 
kewajipan mengangkat seorang Khalifah? Tidakkah anda membaca keseluruhan bab mengenai 
Khilafah dalam kitab asy-Syakhsiyyah al-Islamiyyah Jilid 2 tersebut? Atau tidakkah anda membaca 
kitab-kitab atau penulisan lain Hizbut Tahrir yang membincangkan dengan panjang lebar akan 
kewajipan menegakkan Khilafah? Atau anda telah membacanya, namun tidak seorang pun 
daripada anda yang memahami akan kewajipannya? Atau anda memahami akan kewajipannya, 
tetapi tidak seorang pun daripada anda yang mahu mengakui akan kewajipan tersebut?  
 
Apa pun jawapan JFNJ kepada persoalan di atas, dengan fatwa yang dikeluarkan, khususnya 
dalam Butiran 4.3 (e) dan 4.4 (d) ini, kami hanya ingin katakan la haula wa la quwwata illa billah.. 
 
Oleh kerana kami tidak pernah berputus asa menerangkan kewajipan mengangkat seorang 
Khalifah, kami ringkaskan di sini sedikit jawapan daripada kitab-kitab kami akan kewajipan 
menegakkan Khilafah, dan kami tambah dengan pandangan para ulama muktabar untuk 
menghilangkan keraguan pada JFNJ mengenai kewajipannya. Memandangkan jawapan kami 
untuk kedua-dua Butiran ini agak panjang, jadi untuk memudahkan JFNJ memahami jawapan 
kami dalam hal, maka kami ringkaskan dahulu apa yang ingin kami sampaikan sebagaimana 
berikut: 
 

(i) Kami akan menerangkan nas-nas mengenai kewajipan melantik seorang Khalifah yang 
sekali gus bermaksud kewajipan mendirikan Khilafah; 

(ii) Kami akan menerangkan pendapat para ulama yang mewajibkan pengangkatan 
seorang Khalifah bagi seluruh kaum Muslimin; 

(iii) Kami akan menerangkan pendapat para ulama yang secara khusus menyatakan 
bahawa hukum melantik seorang Khalifah adalah fardhu kifayah; 

(iv) Kami akan menerangkan kedudukan fardhu kifayah di mata ulama, yang membawa 
maksud bahawa selagi tidak tertegaknya sesuatu kewajipan, maka siapa sahaja yang 
berdiam diri akan berdosa; 

(v) Kami akan menekankan lagi berdasarkan nas, betapa besarnya dosa siapa sahaja yang 
tidak berusaha untuk menegakkan Khilafah. 

 
(i) Dalil Kewajipan Menegakkan Khilafah 
 
Dalil Al-Quran 
 
Di dalam al-Quran memang tidak terdapat ayat yang secara manthuq-nya memerintahkan untuk 
menegakkan Khilafah. Begitu juga tidak ada istilah ‘Daulah’ yang bererti ‘Negara’ dalam al-Quran. 
Namun demikian, di dalam al-Quran terdapat banyak ayat yang secara mafhum-nya yang 
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mewajibkan  umat Islam untuk memiliki pemerintahan/negara (ulil amri) dan terdapat banyak 
ayat yang mewajibkan umat Islam untuk menerapkan hukum dengan apa yang diturunkan oleh 
Allah (swt), sekali gus menunjukkan dosa bagi sesiapa yang tidak menerapkan hukum-Nya. 
Firman-Nya: 
 

﴿  َ
َّ
طِيعُوا اللَّ

َ
وا أ

ُ
ذِينَ آمَن

َّ
هَا ال يُّ

َ
مأ يَا أ

ُ
ك
أ
رِ مِن مأ

َ أ
ولِي الْ

ُ
سُولَ وَأ طِيعُوا الرَّ

َ
 ﴾وَأ
 

“Wahai orang-orang yang beriman, taatlah kalian kepada Allah dan taatlah kalian kepada 
Rasul(Nya) dan ulil amri di antara kalian” [An-Nisa’ (4): 59]. 

 
Ayat di atas memerintahkan kita untuk mentaati Ulil Amri, iaitu al-Haakim (Penguasa). Perintah 
ini, secara dalalatul iqtidha’, bererti perintah pula untuk mengadakan atau mengangkat Ulil Amri, 
jika Ulil Amri itu tidak ada. Ini adalah kerana, tidak mungkin Allah (swt) memerintahkan kita untuk 
mentaati orang yang tidak wujud. Tatkala Allah (swt) memberi perintah untuk mentaati Ulil Amri, 
bererti Allah (swt) memerintahkan pula untuk mewujudkannya Oleh itu, jelas bahawa 
mewujudkan Ulil Amri itu adalah wajib. Tambahan lagi, adanya Ulil Amri menyebabkan 
terlaksananya kewajipan menegakkan hukum syarak, sedangkan mengabaikan terwujudnya Ulil 
Amri menyebabkan terabainya penerapan hukum syarak. Inilah apa yang berlaku sekarang di 
mana hukum syarak tidak lagi diterapkan kerana tiadanya Ulil Amri dalam kalangan umat Islam. 
 
Di samping itu, Allah (swt) telah memerintahkan Rasulullah (saw) untuk mengatur urusan kaum 
Muslimin berdasarkan hukum-hakam yang diturunkan oleh-Nya. Firman-Nya, 
 

حَق  ﴿
ْ
 مِنَ ال

َ
ا جَاءَك مأ عَمَّ

ُ
وَاءَه

أ
ه
َ
بِعأ أ

َّ
ت
َ
 ت
َ
ُ ۖ وَلَ

َّ
زَلَ اللَّ

أ
ن
َ
هُمأ بِمَا أ

َ
ن مأ بَيأ

ُ
ك احأ

َ
 ﴾ف

 
“Maka putuskanlah perkara di antara di antara mereka dengan apa yang diturunkan oleh Allah, 

dan janganlah kamu mengikuti hawa nafsu mereka (dengan) meninggalkan kebenaran yang 
telah datang kepadamu” [Al-Ma’idah (5): 48]. 

 
ضِ مَا ﴿  عَنأ بَعأ

َ
وك

ُ
تِن
أ
 يَف

أ
ن
َ
مأ أ

ُ
ه رأ

َ
ذ مأ وَاحأ

ُ
وَاءَه

أ
ه
َ
بِعأ أ

َّ
ت
َ
 ت
َ
ُ وَلَ

َّ
زَلَ اللَّ

أ
ن
َ
هُمأ بِمَا أ

َ
ن مأ بَيأ

ُ
ك نِ احأ

َ
  وَأ

َ
ك يأ

َ
ُ إِل

َّ
زَلَ اللَّ

أ
ن
َ
 ﴾أ

 
“Dan putuskanlah perkara di antara di antara mereka dengan apa yang diturunkan oleh Allah 

dan janganlah engkau mengikuti hawa nafsu mereka. Dan berhati-hatilah kamu terhadap 
mereka supaya mereka tidak memalingkan kamu dari apa yang telah diturunkan Allah 

kepadamu” [Al-Ma’idah (5): 49]. 
 
Dalam kaedah ushul fiqh dinyatakan bahawa khitab (perintah) Allah (swt) kepada Rasulullah 
(saw) juga merupakan perintah kepada umat Islam selama tidak ada dalil yang mengkhususkan 
perintah ini hanya untuk Rasulullah (saw). Berhubung dengan ayat di atas, tidak ada dalil yang 
mengkhususkan perintah tersebut hanya kepada Rasulullah (saw). Oleh kerana itu, ayat-ayat 
tersebut bersifat umum, iaitu berlaku juga bagi umat Islam. Menegakkan hukum-hakam yang 
diturunkan Allah (swt) tidak mempunyai makna lain kecuali menegakkan hukum dan 
pemerintahan, sebab dengan pemerintahan itulah hukum-hukum yang diturunkan oleh Allah 
(swt) dapat diterapkan secara sempurna. Dengan demikian, ayat-ayat ini secara mafhum 
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menunjukkan wajibnya ada sebuah ‘Negara’ untuk menjalankan semua hukum Allah (swt), dan 
‘Negara (Islam)’ itu adalah Khilafah. 
  
Dalil as-Sunnah 
 
Abdullah bin Umar meriwayatkan, aku mendengar Rasulullah (saw) bersabda, 
 

عَ  قِهِ بَيأ
ُ
ي عُن ِ

سَ ف  يأ
َ
 وَل

َ
، وَمَنأ مَات

ُ
ه
َ
 ل
َ
ة  حُجَّ

َ
قِيَامَةِ لَ

ْ
مَ ال َ يَوأ

َّ
َ اللَّ ي ِ

ق 
َ
اعَةٍ، ل

َ
ا مِنأ ط

ً
عَ يَد

َ
ل
َ
 مَنأ خ

ً
ة  جَاهِلِيَّ

ً
ة
َ
 مِيت

َ
، مَات

ٌ
ة  

 
“Barang siapa melepaskan tangannya dari ketaatan kepada Allah, nescaya dia akan menemui 
Allah di Hari Kiamat dengan tanpa hujah. Dan barang siapa mati sedangkan di pundaknya tidak 
ada bai’at (kepada Khalifah) maka dia mati dalam keadaan mati jahiliyah” [HR Muslim]. 
 
Nabi (saw) mewajibkan adanya bai’at pada pundak setiap Muslim dan mensifati orang yang mati 
dalam keadaan tidak berbaiat seperti matinya orang-orang jahiliyyah (mati dalam keadaan dosa). 
Padahal baiat itu hanya diberikan kepada Khalifah, bukan kepada yang lain. Jadi hadis ini 
menunjukkan kewajipan mengangkat seorang Khalifah, yang dengannya dapat terwujud baiat di 
pundak setiap Muslim. Sebab baiat hanya akan ada di pundak kaum Muslimin jika ada 
Khalifah/Imam yang memimpin mereka. 
 
Rasulullah (saw) bersabda:  
 

 بِهِ 
ق َ
َّ
لُ مِنأ وَرَائِهِ، وَيُت

َ
ات
َ
، يُق

ٌ
ة
َّ
مَامُ جُن ِ

أ
مَا الْ

َّ
 إِن

 
“Bahawasanya Imam itu bagaikan perisai, dari belakangnya umat berperang dan dengannya 

umat berlindung” [HR Muslim]. 
 
Rasulullah (saw) bersabda: 
 

و 
ُ
 بَن

أ
ت
َ
ان
َ
 ك

ُ
 خ

ُ
ون

ُ
ك
َ
دِي وَسَت َّ بَعأ ي ب ِ

َ
 ن
َ
 لا
ُ
ه
َّ
ٌّ وَإِن ي ب ِ

َ
 ن
ُ
ه
َ
ف
َ
ل
َ
ٌّ خ ي ب ِ

َ
 ن
َ
ك
َ
ل
َ
مَا ه

َّ
ل
ُ
بِيَاءُ ك

أ
ن
َ
لْ
ْ
سُوسُهُمأ ا

َ
ائِيلَ ت َ الَ:  إِسْأ

َ
ا؟ ق

َ
مُرُن

ْ
أ
َ
مَا ت

َ
وا ف

ُ
ال
َ
، ق ُ

ُ
ثُ
ْ
ك
َ
ت
َ
اءُ ف

َ
ف
َ
ل

 اَلله 
َّ
إِن
َ
هُمأ ف

َّ
مأ حَق

ُ
وه

ُ
ط عأ

َ
لِ أ وَّ

َ
لْ
ْ
ا
َ
لِ ف وَّ

َ
لْ
ْ
عَةِ ا ا بِبَيأ وأ

ُ
مأ ف

ُ
عَاه أ

ث َ ا اسأ هُمأ عَمَّ
ُ
سَائِل  

 
“Dahulu Bani Israel diuruskan (dipimpin) oleh para Nabi. Setiap kali wafat seorang Nabi 

diutuslah Nabi yang lain. Sesungguhnya tidak ada lagi Nabi sesudahku, tetapi akan ada para 
Khalifah dan jumlahnya banyak.” Para sahabat bertanya, apa yang engkau perintahkan kepada 
kami (dalam keadaan itu)? Nabi menjawab, “Penuhilah baiat yang pertama dan yang pertama 

itu sahaja dan berilah kepada mereka hak-hak mereka. Sesungguhnya Allah akan meminta 
pertanggungjawaban mereka atas apa yang mereka uruskan” [HR Muslim]. 

 
Hadis-hadis ini merupakan ikhbar (pemberitahuan) dari Rasulullah (saw) bahawa seorang 
Khalifah adalah laksana perisai, dan bahawa akan ada penguasa-penguasa yang memerintah 
kaum Muslimin. Pernyataan Rasulullah (saw) bahawa seorang Imam (Khalifah) itu laksana perisai 
menunjukkan pemberitahuan tentang adanya fungsi keberadaan seorang Imam, dan ini 
merupakan suatu thalab (tuntutan). Ini adalah kerana, setiap ikhbar yang berasal dari Allah (swt) 
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dan Rasul-Nya (saw), apabila mengandungi adz-dzam (celaan) maka yang dimaksudkan adalah 
thalab at-tarki (tuntutan untuk meninggalkan), atau merupakan an-nahy (larangan); dan apabila 
mengandung al-mad-hu (pujian), maka yang dimaksudkan adalah thalab al-fi’li (tuntutan untuk 
melakukan perbuatan). Dan sekiranya pelaksanaan perbuatan yang dituntut itu menyebabkan 
tegaknya hukum syarak atau jika ditinggalkan mengakibatkan terabainya hukum syarak, maka 
tuntutan untuk melaksanakan perbuatan itu bersifat jazim (pasti) dan fardhu. Oleh itu hadis-
hadis ini menunjukkan wajib adanya Khilafah (yang akan menjalankan fungsi-fungsinya) kerana 
tanpa Khilafah banyak hukum syarak yang akan terabai. 
 
Dalil Ijma’ as-Sahabat 
 
Sebagai sumber hukum Islam yang ketiga, Ijma’ as-Sahabat menunjukkan dengan sejelas-jelasnya 
kepada kita bahawa mengangkat seorang Khalifah sebagai pemimpin umat Islam adalah wajib. 
Para sahabat telah sepakat mengangkat Abu Bakar as-Siddiq (ra), Umar al-Khaththab (ra), 
Utsman bin Affan (ra), dan Ali bin Abi Thalib (ra), sebagai Khalifah yang memimpin kaum 
Muslimin. 
 
Ijma’ as-Sahabat yang membuktikan kewajipan pengangkatan seorang Khalifah diambil daripada 
peristiwa yang berlaku di Saqifah Bani Sai’dah di mana para sahabat dan ahlu halli wal aqdi saat 
itu sibuk bermesyuarat bagi mengangkat seorang Khalifah. Walaupun jenazah Rasulullah (saw) 
masih belum dikebumikan, tetapi keseluruhan sahabat tetap menyibukkan diri berbincang 
mengenai pengangkatan Khalifah. Mereka ternyata telah menunda kewajipan mengebumikan 
jenazah Rasulullah (saw) dan mendahulukan pengangkatan seorang Khalifah pengganti baginda. 
Hal ini berlaku walhal mereka mengetahui bahawa menguburkan mayat secepatnya adalah suatu 
tuntutan, apatah lagi jenazah itu adalah jenazah Rasulullah (saw) sendiri, namun, para sahabat 
tetap mendahulukan usaha untuk mengangkat Khalifah daripada mengebumikan jenazah 
Rasulullah (saw).  
 
Sebahagian sahabat lain, (yang tidak terlibat dengan urusan pelantikan Khalifah) turut 
mendiamkan hal ini dan ikut pula bersama-sama menunda kewajipan mengebumikan jenazah 
Nabi (saw). Peristiwa ini terjadi dalam rentang waktu 3 hari, padahal mereka mampu mengingkari 
hal ini dan ramai yang mampu mengebumikan jenazah Nabi (saw) secepatnya. Fakta ini 
menunjukkan adanya kesepakatan (ijma’) mereka untuk mendahulukan kewajipan mengangkat 
Khalifah berbanding menguburkan jenazah. Hal ini tidak mungkin terjadi kecuali status hukum 
mengangkat seorang Khalifah adalah lebih wajib didahulukan daripada menguburkan jenazah. 
 
Demikian pula seluruh sahabat selama hidup mereka telah sepakat mengenai kewajipan 
mengangkat seorang Khalifah. Walaupun sering muncul perbezaan pendapat mengenai siapakah 
yang lebih layak untuk dipilih dan diangkat menjadi Khalifah, namun mereka tidak pernah 
berselisih sedikit pun mengenai wajibnya mengangkat seorang Khalifah, baik ketika wafatnya 
Rasulullah (saw) mahupun ketika penggantian keempat-empat orang Khalifah. Oleh kerana itu 
Ijma’ as-Sahabat merupakan dalil yang jelas lagi kuat bahawa mengangkat seorang Khalifah 
sebagai pemimpin bagi seluruh kaum Muslimin adalah wajib, dan batas waktunya tidak boleh 
melebihi 3 hari. 
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(ii) Pendapat Para Ulama Mengenai Kewajipan Mengangkat Seorang Khalifah 
 
Pada umumnya, para ulama empat mazhab tidak pernah berselisih pendapat mengenai 
kewajipan mengangkat seorang Imam/khalifah, yang bertanggungjawab melakukan tugas ri’ayah 
asy-syu’un al-ummah (mengatur urusan umat). 
 
Imam al-Qurthubi, seorang ulama besar dari mazhab Maliki, ketika menjelaskan tafsir surah al-
Baqarah ayat 30, menyatakan,  
 

  
 
Terjemahan:  

 
“Ayat ini merupakan dalil paling asas mengenai kewajipan mengangkat seorang Imam/Khalifah 
yang wajib didengar dan ditaati iaitu untuk menyatukan pendapat serta melaksanakan hukum-
hukum berkaitan Khalifah. Tidak ada perselisihan pendapat tentang kewajipan tersebut di 
kalangan umat Islam mahupun di kalangan ulama, kecuali apa yang diriwayatkan dari al-Asham” 
[Imam al-Qurthubi, Al-Jami’ li Ahkam al-Quran, Juz 1, hal. 395]. 
 
Al-’Allamah Abu Zakaria an-Nawawi, dari kalangan ulama mazhab Syafie mengatakan, 
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 Terjemahan: 
 
“Mereka (para Sahabat) telah sepakat bahawa kaum Muslimin wajib mengangkat seorang 
khalifah” [Imam an-Nawawi, Syarh Shahih Muslim, Ju 12, hal. 283].  
 
Ulama Ahlu Sunnah yang lain, Ibnu Hajar al-Asqalani, juga menegaskan: 
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Terjemahan: 
 
“...Mereka (para ulama) telah sepakat bahawa wajib mengangkat seorang Khalifah dan bahawa 
kewajipan itu adalah berdasarkan syariah, bukan berdasarkan akal...” [Ibn Hajar al-Asqalani, 
Fath al-Bari, Juz 13, hal. 208). 
 
Imam Abu Ya’la al-Farra’ juga menyatakan: 
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Terjemahan:  
 
“Mengangkat Imam (Khalifah) adalah wajib...” [Abu Ya’la al-Farra’, Al-Ahkam as-Sulthaniyyah, 
hal 19]. 
 
Ulama lain dari mazhab Syafie, Imam al-Mawardi, juga menyatakan,  
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Terjemahan: 
 
“Mengangkat Imamah (Khilafah) bagi  orang yang [mampu] melakukannya wajib berdasarkan 
Ijma’ meskipun al-Asham menyalahi mereka (ulama)” [Imam al-Mawardi, al-Ahkam as-
Sulthaniyyah, hal 15]. 
 
Imam ‘Alauddin al-Kasani, ulama besar dari mazhab Hanafi menyatakan,  
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Terjemahan: 
 
“…dan kerana mengangkat Imam yang agung (Khalifah) itu adalah fardhu tanpa perbezaan 
pendapat di kalangan ahlul haq, dan ini tidak mengambil kira perbezaan dengan sebahagian 
golongan Qadariyyah – kerana ijma’ sahabat (ra) atas hal tersebut, serta keperluan mendesak 
terhadap wujudnya Imam yang agung. Ini adalah perlu agar berlaku keterikatan atas hukum 
syarak, menyelamatkan orang yang dizalimi dari orang yang menzalimi, memutuskan 
perselisihan yang membawa kerosakan dan mewujudkan kemaslahatan yang lain yang memang 
tidak akan terhasil kecuali dengan adanya Imam…” [Imam ‘Alauddin al-Kassani al-Hanafi, Bada’i 
ash-Shanai’ fi Tartib asy-Syarai’, Juz 9 hal. 83-85]. 
 
Imam Umar bin Ali bin Adil al-Hanbali, ulama mazhab Hanbali, juga menyatakan,  
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Terjemahan: 
 
“...ayat ini (Surah al-Baqarah ayat 30) adalah dalil wajibnya mengangkat Imam dan Khalifah 
(yang perintahnya) didengari dan ditaati, untuk menyatukan pendapat, serta untuk 
melaksanakan hukum-hakam tentang Khalifah. Tidak ada perbezaan tentang wajibnya hal 
tersebut di kalangan para imam kecuali apa yang diriwayatkan dari al-Asham dan orang yang 
mengikutinya…” [Imam Umar bin Ali bin Adil al-Hambali ad-Dimasyqi, Tafsir al-Lubab fi ‘Ulum al-
Kitab, Juz 1, hal 501-503]. 
 
Imam Abu Muhammad Ali bin Hazm al-Andalusi adz-Dzahiri dari mazhab Dzahiri menyatakan, 
 

واتفقوا أن الامامة فرض وانه لا بد من امام حاشا النجدات وأراهم قد حادوا الاجماع وقد تقدمهم واتفقوا انه لا يجوز أن  …
ي مكان وا

ي مكاني   ولا ف 
قان ولا ف  ي جميع الدنيا امامان لا متفقان ولا مفث 

ي وقت واحد ف 
 … حديكون على المسلمي   ف 

 
“…mereka (para ulama’) sepakat bahawa Imamah (Khilafah) itu fardhu dan adanya Imam 
(Khalifah) itu merupakan suatu kewajipan, kecuali an-Najdat (dari golongan Khawarij). Pendapat 
mereka ini (an-Najdat) menyalahi ijma’ dan pembahasan tentang mereka telah dijelaskan 
sebelumnya. Mereka (para ulama’) sepakat bahawa tidak boleh pada satu waktu di seluruh dunia 
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adanya dua Imam bagi kaum Muslimin baik keduanya sepakat atau tidak, baik keduanya berada 
di satu tempat atau di dua tempat…” [Imam al-Hafidz Abu Muhammad, Ali bin Hazm al-Andalusi 
adz-Dzahiri, Maratibul Ijma’, Juz 1 hal 124]. 
 
Sesungguhnya masih banyak lagi pendapat ulama yang boleh kami sampaikan di sini jika kami 
mahu, yang menyatakan bahawa mengangkat seorang Khalifah (sekal gus bermaksud 
menegakkan Khilafah) adalah satu kewajipan. Namun, cukuplah setakat itu dulu, dan kami ingin 
mengemukakan di bawah ini pendapat para ulama yang menyebut secara khusus bahawa 
mengangkat seorang Khalifah itu adalah fardhu kifayah. 
  
(iii) Mengangkat Seorang Khalifah Adalah Fardhu Kifayah 
  
Di dalam Kitab Raudhah ath-Thalibin wa ’Umdah al-Muftin disebutkan: 
 

  
 
Terjemahan: 
  
“Sudah menjadi sebuah kewajipan bagi umat untuk memiliki seorang Imam (Khalifah) yang 
menegakkan agama, menolong Sunnah, menolong orang-orang yang dizalimi, memenuhi hak-
hak dan menempatkan hak-hak pada tempatnya. Saya berpendapat bahawa menegakkan 
Imamah (Khilafah) adalah fardhu kifayah...” [Imam an-Nawawi, Raudhah ath-Thalibin wa 
‘Umdah al-Muftin, Juz 10, hal 42-43]. 
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Syeikh al-Islam, Imam Zakaria bin Muhammad bin Ahmad bin Zakaria al-Anshari di dalam Kitab 
Fath al-Wahab juga menyatakan: 
 

  
 
Terjemahan: 
 
“(Fasal) tentang syarat-syarat Imam yang agung (Khalifah) serta penjelasan metode pelantikan 
Imamah, ia merupakan fardhu kifayah sebagaimana peradilan [Imam Zakariya bin Muhammad 
bin Ahmad bin Zakariya al-Anshari, Fath al-Wahab bi Syarh Minhaj ath-Thulab, Juz 2, hal. 154]. 
  
Berkata Imam Abu al-Hasan al-Mirdawi al-Hambali dalam kitab al-Inshaf: 
 



 

165 
 

 
 

 
Terjemahan: 
 
“Bab memerangi pemberontak (bughat). Terdapat dua faedah. Pertama, mengangkat Imam itu 
adalah fardhu kifayah. Dia berkata di dalam al-Furu’: fardhu kifayahlah yang paling tepat” [Imam 
Abul Hasan Ali bin Sulaiman al-Mardawi al-Hambali, al-Inshaf fi Ma’rifah ar-Rajih min al-Khilaf 
ala Madzhab al-Imam Ahmad bin Hambal, Juz 10, hal. 310]. 
 
Imam al-Bahuti al-Hanafi berkata: 
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Terjemahan: 
 
“(Mengangkat Imam yang agung itu) atas kaum Muslimin (adalah fardhu kifayah). Ini kerana 
manusia memerlukan hal tersebut untuk menjaga kemurnian (agama), menjaga konsistensi 
(agama), menjalankan hudud, menunaikan hak serta amar ma’ruf dan nahi munkar….” [Imam 
Mansur bin Yunus bin Idris al-Bahuti al-Hanafi, Kasyful Qina’ an Matnil Iqna’, Juz 6 hal. 158]. 
 
Dalam kitab Hasyiyyatul Jumal disebutkan: 
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Terjemahan: 
 
“…dalam syarat Imam yang agung (Khalifah) dan tentang penjelasan metode pelantikan 
Imamah, mewujudkan Imamah itu adalah fardhu kifayah, sebagaimana pengadilan (syarat Imam 
mestilah ahli dalam pengadilan). Maka hendaknya dia seorang Muslim, merdeka, mukallaf, adil, 
lelaki, mujtahid, cerdas, boleh mendengar, melihat dan bijak berbicara, sebagaimana yang 
terdapat dalam pembahasan tentang pengadilan…” [Hasyiyyatul Jumal, Juz 5, hal 119]. 
 
Di dalam kitab Mathalibu Ulin Nuha fi Syarhi Ghayatil Muntaha dinyatakan: 
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Terjemahan: 
 
“(Dan mengangkat Imam (Khalifah) itu adalah fardhu kifayah) kerana manusia memang 
memerlukan hal tersebut untuk menjaga kemurnian (agama), memelihara konsistensi (agama), 
menjalankan hudud, menunaikan hak-hak, dan amar makruf serta nahi mungkar…” [Al-Allamah 
asy-Syeikh Musthafa bin Sa’ad bin Abduh as-Suyuthi ad-Dimasyqi al-Hambali, Mathalibu Ulin 
Nuha fi Syarhi Ghayatil Muntaha, Juz 6 hal. 263]. 
 
Masih banyak lagi pendapat ulama lainnya dan nescaya tidak akan habis penulisan ini jika kami 
ingin menukilkan kesemuanya. Jadi, cukuplah setakat ini dulu untuk kami katakan bahawa 
jumhur ulama Ahlu Sunnah menyatakan bahawa penegakan Khilafah adalah fardhu (wajib). Baik 
itu fardhu ain atau fardhu kifayah, pokoknya kedua-duanya adalah fardhu. Hanya saja, para 
ulama membahagikan kategori fardhu itu kepada dua untuk memudahkan kefahaman umat 
Islam dalam pelaksanaannya. Sebagai sebuah kewajipan, tidak terdapat perbezaan antara fardhu 
kifayah mahupun fardhu ‘ain di mana kedua-duanya adalah fardhu, meski pun dari sisi 
pelaksanaannya berbeza.  
 
(iv) Kedudukan Fardhu Kifayah 
 
Kenapa Hizbut Tahrir menyatakan yang selagi tidak tertegak Khilafah, maka seluruh umat Islam 
berdosa? Pertamanya perlu difahami bahawa yang dimaksudkan dengan seluruh umat Islam 
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berdosa itu ialah umat Islam yang berdiam diri, atau yang tidak berusaha untuk menegakkan 
Khilafah. Dengan kata lain, mereka berdosa kerana mereka tidak berusaha untuk melakukan 
kewajipan. Ini kerana, menegakkan Khilafah itu adalah fardhu, dan termasuk dalam fardhu 
kifayah. Maka, siapa sahaja mukallaf yang tidak berusaha menegakkan fardhu kifayah, sudah 
tentu berdosa. Inilah yang dimaksudkan oleh Hizbut Tahrir.  
 
Ringkasnya siapa sahaja daripada kalangan umat Islam yang tidak menunaikan kewajipan, adalah 
berdosa, baik itu kewajipan mendirikan solat, puasa, menunaikan zakat, haji dan sebagainya, 
termasuklah kewajipan mendirikan Khilafah yang telah diterangkan di atas. Maka di manakah 
salahnya dengan kenyataan ini?  
 
Perkara kedua yang perlu difahami ialah, apabila Hizbut Tahrir menerangkan bahawa tidak 
menegakkan Khilafah merupakan dosa besar, ini merupakan peringatan dan muhasabah Hizbut 
Tahrir secara umum kepada umat Islam agar berusaha untuk menunaikan kewajipan ini, kerana 
Hizbut Tahrir tidak mahu umat ini terus berada dalam keadaan dosa. Ini sebagaimana perintah 
Allah (swt) kepada Rasulullah (saw), yang juga merupakan perintah kepada umat Islam, bahawa 
Rasulullah (saw) adalah seorang pemberi khabar gembira dan khabar ancam. Rasulullah (saw) 
memberi khabar gembira kepada manusia dengan pahala dan syurga apabila mereka melakukan 
perintah Allah (swt) dan meninggalkan larangan-Nya, dan Rasulullah (saw) memberi khabar 
ancam kepada manusia dengan dosa dan neraka apabila mereka melanggar perintah dan 
larangan Allah (swt). Justeru, apa yang dilakukan oleh Hizbut Tahrir tidak keluar sedikit pun 
daripada  al-Quran dan as-Sunnah. 
 
Sebagaimana yang kami sebutkan di atas, untuk melenyapkan keraguan JFNJ dalam isu ini, kami 
berikan pula di sini pendapat beberapa orang ulama mengenai kedudukan fardhu kifayah, yang 
memperkukuhkan lagi apa yang dikatakan oleh Hizbut Tahrir, bahawa siapa sahaja daripada 
kalangan umat Islam yang tidak berusaha melakukan fardhu kifayah, maka mereka telah berdosa.  
 
Imam Saifuddin al-Amidi dalam kitab al-Ihkam fii Ushul al-Ahkam menegaskan: 
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Terjemahan: 
 
“Masalah yang kedua: Tidak ada perbezaan menurut sahabat-sahabat (ulama) kami antara 
wajib ‘ain dan wajib kifayah dari sudut kewajipan, berdasarkan batas kewajipan untuk kedua-
duanya” [Imam Saifuddin al-Amidi, al-Ihkam fi Ushul al-Ahkam, Juz I hal 100]. 
 
Mengenai batas kesempurnaan pelaksanaan fardhu kifayah, Imam asy-Syirazi, dalam kitab al-
Luma’ fi Ushul al-Fiqh, menjelaskan: 
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Terjemahan: 
 
“Apabila terdapat khitab (seruan) dengan lafaz umum, maka termasuk dalam (taklif) seruan 
tersebut siapa saja yang menerimanya dan perbuatan tersebut tidak gugur atas sebahagian 
orang kerana perbuatan sebahagian (yang lain), kecuali apabila ada hukum syarak  yang datang 
di mana Allah menetapkan bahawa khitab tersebut adalah fardhu kifayah; seperti hukum jihad 
dan mengkafani, menshalatkan dan menguburkan jenazah. Maka apabila kewajipan tersebut 
telah selesai ditunaikan oleh siapa sahaja yang mampu, maka gugurlah kewajipan tersebut atas 
yang lain” [Imam asy-Syirazi, al-Luma’ fi Ushul al-Fiqh, hal 108]. 
 
Syeikhul Islam Imam al-Hafidz an-Nawawi, dalam kitab al-Majmu’ Syarh al-Muhadz-dzab 
menjelaskan: 
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Terjemahan: 
 
“…dan memandikan jenazah itu adalah fardhu kifayah berdasarkan kesepakatan kaum Muslimin. 
Makna fardhu kifayah adalah apabila siapa sahaja yang pada dirinya kifayah (berkecukupan 
untuk melaksanakan kewajipan tersebut) dan dia melaksanakannya, maka ini menggugurkan 
beban atas yang lain. Namun apabila mereka semua meninggalkan kewajipan tersebut, maka 
mereka semua berdosa. Ketahuilah bahawa memandikan jenazah, mengkafaninya, 
menshalatinya serta menguburkannya adalah fardhu kifayah dan tidak ada perbezaan pendapat 
(dalam hal ini)” [Syeikhul Islam Imam al-Hafidz an-Nawawi, al-Majmu’ Syarh al-Muhadz-dzab, Juz 
5, hal 112]. 
 
Di sini Imam an-Nawawi menegaskan, apabila fardhu tersebut telah dikerjakan oleh siapa sahaja 
yang memiliki “kifayah” (kecukupan) maka beban (kewajipan) tersebut gugur atas yang lain. 
Namun jika semua meninggalkan kewajipan tersebut, semuanya berdosa. 
 
Al-Allamah asy-Syeikh Zainuddin bin Abdul Aziz al-Malibari menegaskan: 
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Terjemahan: 
 
“Bab Jihad. (Jihad itu adalah fardhu kifayah setiap tahun, meski pun hanya sekali, apabila orang-
orang kafir berada di negeri mereka, dan menjadi fardhu ‘ain apabila orang-orang kafir 
(menyerang) masuk ke negeri kita, sebagaimana yang akan datang (pembahasannya); dan 
hukum fardhu kifayah itu adalah, apabila ia telah dilakukan oleh siapa saja yang memiliki 
kecukupan, maka akan gugurlah beban atas orang tersebut dan juga bagi yang lain. Dan berdosa 
atas setiap orang yang tidak ada uzur baginya dari kaum Muslimin apabila mereka 
meninggalkannya meskipun mereka jahil” [Syeikh Zainuddin bin Abdul Aziz al-Malibari, Fath al-
Mu’in, hal 593]. 
 
Di sini pemilik Fath al-Mu’in itu menegaskan kembali apa yang dijelaskan oleh Imam an-Nawawi. 
Beliau menambahkan catatan bahawa kaum Muslimin yang tidak ada uzur, tetapi meninggalkan 
kewajipan tersebut, maka mereka berdosa. 
 
Justeru, jika kita rangkum penjelasan para ulama’ di atas, fardhu kifayah itu, walaupun tidak 
semestinya dilakukan oleh semua kaum Muslimin yang mukallaf seperti layaknya fardhu ‘ain, 
tetapi kewajipan tersebut mesti dilakukan oleh jumlah yang memiliki kecukupan (kifayah). Itu 
dari aspek yang pertama. Dari aspek yang kedua, kewajipan tersebut akan dianggap telah 
terlaksana secara sempurna hanya apabila telah sempurna ditunaikan. Contoh kewajipan 
menguruskan jenazah seorang Muslim yang dibebankan pada suatu komuniti - kewajipan yang 
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sifatnya fardhu kifayah tersebut hanya dikatakan telah selesai dilaksanakan apabila jenazah 
tersebut telah selesai dimandikan, dikafani, dishalatkan dan dikuburkan. Ketiga, bagi yang 
meninggalkan fardhu kifayah tanpa uzur, maka ia telah berdosa, kecuali bagi mereka yang 
bersungguh-sungguh melaksanakannya sahaja yang akan terlepas dari dosa. 
 
Nashbul (melantik) Khalifah, berdasarkan nas dan menurut pendapat para ulama’ yang telah 
kami sebutkan di atas, adalah fardhu, dan sebahagiannya menyatakan fardhu kifayah. Maka, 
selama kewajipan tersebut belum tertunai secara sempurna, kewajipan tersebut tetap terbeban 
atas pundak setiap mukallaf dari seluruh kaum Muslimin, dan meninggalkan kewajipan yang 
masuk kategori fardhu kifayah tanpa uzur adalah berdosa. 
 
Justeru, sekiranya Khilafah masih belum tertegak, maka seluruh umat Islam (yang tidak berusaha) 
akan berdosa sehinggalah Khilafah berdiri, barulah dosa-dosa tadi diangkat. Pengecualian 
(daripada dosa) hanya berlaku ke atas mereka yang berusaha bersungguh-sungguh untuk 
mendirikannya, walaupun mereka masih belum berjaya. Maka, siapa pun yang berdiam diri, akan 
berdosa, dan dosa ini berterusan sehinggalah Khilafah telah berjaya didirikan. Apatah lagi jika 
menghalang pelaksanaan kewajipan ini dengan apa cara sekalipun, maka lagi besarlah dosanya.  
 
Bayangkan apa yang dilakukan oleh anda wahai JFNJ, anda bukan sahaja berdiam diri daripada 
melakukan kewajipan ini, malah anda menentang perjuangan yang dibawa oleh Hizbut Tahrir 
untuk mendirikan Khilafah; dan tidak cukup dengan itu, anda telah memfitnah Hizbut Tahrir, lalu 
menggunakan pihak berkuasa agama yang merupakan rakan-rakan anda, untuk menangkap para 
anggota Hizbut Tahrir. Tujuan anda tidak lain kecuali ialah untuk berusaha mengheret kami ke 
mahkamah untuk dijatuhkan hukuman yang anda harapkan; dan apa yang anda harapkan 
seterusnya ialah untuk menghentikan terus dakwah Hizbut Tahrir! Bayangkanlah betapa 
besarnya dosa yang anda akan tanggung di sisi Allah (swt)! 
 
(v) Dosa Besar Bagi Mereka Yang Tidak Berusaha Menegakkan Khilafah 
 
Ini merupakan penekanan terakhir kami, kenapa kami katakan bahawa umat Islam yang tidak 
berusaha menunaikan kewajipan menegakkan Khilafah itu berdosa besar, adalah kerana 
besarnya kewajipan menegakkan Khilafah itu sendiri.  
 
Imam  Muslim  telah meriwayatkan  melalui  Nafi’, dia berkata, Ibnu  Umar  berkata kepadaku: 
Aku mendengar Rasulullah (saw) bersabda:  
 

ي الله يوم الق
 من طاعة لق 

ً
ي عنقه بيعة مات مِيتة جاهليةمن خلع يدا

 يامة ولا حجة له، ومن مات وليس ف 
 

“Barang siapa melepaskan  tangan  dari  ketaatan,  maka  dia akan menemui  Allah  pada  hari  
kiamat  tanpa memiliki hujah. Dan  barang siapa  mati, sedangkan  di  lehernya  tidak ada bai’at 

(kepada Khalifah), maka matinya  seperti  kematian  jahiliyah.” 
 
Berkaitan dengan hadis ini, al-Hafidz Ibnu Hajar al-Asqalany, dalam Fathul Bari mengatakan: 
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ل 
أ
ه
َ
تِ أ مَوأ

َ
ت ك مَوأ

ْ
ة ال

َ
مِيم حَال

ْ
ِ ال

سْأ
َ
َ بِك ة وَهِي جَاهِلِيَّ

ْ
ةِ ال

َ
مِيت

ْ
مُرَاد بِال

ْ
  وَال

َ
وا لَ

ُ
ان
َ
هُمأ ك

َّ
ن
َ
اع ، لِْ

َ
 إِمَام مُط

ُ
ه
َ
سَ ل يأ

َ
ل وَل

َ
لَ
َ
 ض

َ
ة عَلى جَاهِلِيَّ

ْ
ال

افِرًا بَلأ يَمُوت عَاصِيًا
َ
 يَمُوت ك

ُ
ه
َّ
ن
َ
مُرَاد أ

ْ
سَ ال يأ

َ
 ، وَل

َ
لِك

َ
 ذ
َ
ون

ُ
رِف  يَعأ

 
“Yang dimaksudkan dengan al-mitati al-jahiliyyah – dengan mim dikasroh – (mati dalam keadaan 
jahiliyyah) adalah keadaan mati seperti matinya orang jahiliyyah yakni di atas kesesatan tidak 
punya Imam (Khalifah) yang ditaati kerana sesungguhnya mereka dulu tidak tahu yang demikian. 
Bukanlah yang dimaksud ia mati kafir, bahkan (maksudnya) ia mati dalam keadaan maksiat.” 
 
Al-Hafidz melanjutkan: 
 

وَ 
ُ
نأ ه

ُ
مأ يَك

َ
 ل
أ
ّ وَإِن جَاهِلِىي

ْ
ت ال ل مَوأ

أ
 يَمُوت مِث

ُ
ه
َّ
ن
َ
اهُ أ

َ
ن اهِره وَمَعأ

َ
 ظ

َ
بِيه عَلى

أ
ش
َّ
ون الت

ُ
 يَك

أ
ن
َ
مِل أ

َ
ت ا  وَيَحأ  جَاهِلِيًّ

 
“(Ungkapan al-mitati al-jahiliyyah) mengandung makna tasybih (penyerupaan) atas dzahirnya, 
yang maknanya dia mati seperti mati jahiliyyah walaupun dia bukan orang jahiliyyah.” 
 
Senada dengan penjelasan di atas adalah penjelasan tentang al-mitati al-jahiliyyah (mati dalam 
keadaan jahiliyyah) oleh al Hafidz as-Suyuthi dalam Syarh as-Suyuthi ‘ala Muslim (4/459), as-Sindi 
(wafat 1138 H) dalam Hasyiyah as-Sindi ‘ala an-Nasa’i (7/123), dan Imam Nawawi dalam Syarh 
Shahih Muslim (12/331). 
 

  
 
Terjemahan: 
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"mata mitatan jahiliyyatan (mati dalam keadaan jahiliyah) dengan mengkasrahkan mim, yakni 
mati dengan sifat kematiannya orang-orang jahiliyah yang mana mereka berada dalam keadaan 
kekacauan/kebingungan (kerana) tidak memiliki Imam/Khalifah" 
 

  
 
Terjemahan 
 
“(Mitatan) dengan mengkasrahkan "mim" bermaksud keadaan mati (Jahiliyah) yang disifatkan 
dengan anggapan kematian orang-orang Jahiliyah dan membawa maksud tambahan bahawa 
mati sebagaimana kematian orang-orang Jahiliyah itu adalah kerana mati dalam keadaan sesat, 
bukannya mati dalam keadaan kufur...” 



 

177 
 

  

 
Terjemahan: 
 
"man faraqa al-jamaah mata mitatan jahiliyyatan (barang siapa memecah-belahkan kesatuan, 
mati dalam keadaan jahiliyah) dengan mengkasrahkan mim bermakna (mati dengan) sifat 
kematiannya orang-orang jahiliyah yang mana mereka berada dalam keadaan 
kekacauan/kebingungan (kerana) tidak memiliki Imam/Khalifah..." 
 
Tanpa adanya sebuah pemerintahan Islam (Khilafah), hukum syarak telah benar-benar hilang 
penerapannya satu per satu dan berkembanglah berbagai kemaksiatan sebagaimana yang 
berlaku hari ini. Sabda Rasulullah (saw): 
 

 
َ
لَ سأ ِ
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ُ
ة
َ
لَ نَّ الصَّ

ُ
مُ وَآخِرُه

ْ
حُك

ْ
ا ال

ً
ض
أ
ق
َ
هُنَّ ن

ُ
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َ
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َ
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“Dari Abu Umamah al-Bahili dari Rasulullah (saw) bersabda: ‘Sungguh simpulan Islam akan 

terurai simpulan demi simpulan (satu per satu). Setiap kali satu simpulan terurai, maka manusia 
akan berpegang pada simpulan berikutnya. Yang pertama kali terurai adalah pemerintahan, 

dan yang paling akhir adalah shalat” [HR Ahmad]. 
 
Dengan tiadanya Khilafah, hukum Allah (swt) tidak lagi dilaksanakan secara kaffah. Semuanya 
telah tercabut satu per satu. Apa yang tinggal hanyalah sedikit hukum dalam hal kekeluargaan, 
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perkahwinan, pusaka, zakat dan solat, sedangkan dalam bab pemerintahan, ekonomi, politik, 
pendidikan, pergaulan (sosial), uqubat, dasar luar, jihad dan lain-lain, semuanya telah hilang. 
Benarlah sebagaimana sabda Nabi (saw) di atas.  
 
Dengan tiadanya Khilafah, umat Islam telah kehilangan perisainya. Daulah Islam yang dahulunya 
begitu besar dan merupakan super power dunia, telah terpecah-belah menjadi negeri-negeri 
yang kecil, lemah dan para pemimpin mereka merupakan boneka kepada kuffar Barat. Umat 
Islam dibunuh di mana-mana, diperangi habis-habisan oleh puak kuffar, hidup tertindas dan 
dizalimi di banyak belahan dunia. Sedangkan kemaksiatan semakin marak, jenayah semakin 
subur, pergaulan bebas dan LGBT semakin berkembang, kes murtad dan penghinaan ke atas 
Islam semakin menjadi-jadi dan banyak lagi malapetaka lain yang menimpa umat ini akibat 
ketiadaan Khilafah.  
 
Sedangkan dahulu di bawah naungan Khilafah, umat Islam mengungguli ketamadunan dunia 
dalam segala bidang, Islam zahir di atas agama-agama yang lain dan rahmat Allah (swt) tersebar 
ke seluruh penjuru alam. Malah orang-orang kafir dan negara-negara kufur turut mendapat 
nikmat dan rahmat dengan penerapan hukum Islam.  
 
Begitu pentingnya pemerintahan Islam (Khilafah) telah diungkapkan oleh Imam al-Ghazali dalam 
kitabnya, al-Iqtishad fi al-I’tiqad, hal 292-293, sebagai berikut: 
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Terjemahan:  
 
“Agama dan kekuasaan (Khilafah) adalah ibarat dua saudara kembar...agama adalah asas, 
sedangkan kekuasaan (Khilafah) adalah penjaga. Sesuatu yang tidak mempunyai asas pasti 
runtuh. Sesuatu yang tidak mempunyai penjaga pasti akan hilang.” 
 
Atas dasar itu, Hizbut Tahrir sering mengatakan bahawa kewajipan menegakkan Khilafah 
merupakan tajul furudh (mahkota kewajipan) kerana dengan Khilafahlah seluruh hukum Allah 
(swt) dapat diterapkan, umat Islam akan kembali hidup dalam kemuliaan dan Islam akan kembali 
menjadi super power dan menaungi dunia dengan rahmat Allah (swt).  
 
Peri pentingnya untuk umat ini bersatu di bawah seorang Khalifah telah diterangkan oleh 
Rasulullah (saw) dalam hadis baginda: 
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“Siapa saja yang telah membaiat seorang Imam/Khalifah, lalu memberikan huluran tangannya 

dan buah hatinya, maka hendaklah ia mentaati Khalifah itu semampunya. Kemudian jika 
datang orang lain yang ingin merebut kekuasaannya, maka penggallah leher orang itu” [HR 

Muslim]. 
 
Sebagai penutup kepada Butiran ini, dan semoga hilanglah keraguan JFNJ dalam hal ini, maka 
kami kemukakan apa yang telah dikatakan oleh Khalifah kedua umat Islam, Umar al-Khattab (ra) 
kepada keenam-enam orang calon yang dilantiknya untuk menjadi Khalifah,  
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Terjemahan: 
 
“Apabila aku meninggal, bermesyuaratlah kalian selama tiga hari. Hendaknya Suhaib yang 
mengimami shalat orang ramai sehingga janganlah masuk hari keempat, kecuali kalian wajib 
sudah memiliki seorang amir (Khalifah)...kemudian Umar (ra) berkata kepada Suhaib (ra), 
“Pimpinlah shalat orang ramai selama tiga hari…jika lima orang telah bersepakat dan meredhai 
seorang (untuk menjadi Khalifah), lalu ada seorang yang menolak, maka penggallah leher orang 
yang menolak itu dengan pedang...” [Tarikh ath-Thabari, Juz 4, hal 229]. 
     
Begitulah tegasnya kewajipan melantik seorang Khalifah, dan ia wajib dilakukan dalam masa yang 
tidak boleh melebihi 3 hari, sehingga Umar memerintahkan agar dibunuh sahabat yang tidak 
bersetuju selepas berlalunya 3 hari. 
 
Sungguh tidak ada apa-apa keraguan lagi tentang kewajipan mengangkat seorang Khalifah (dan 
besarnya dosa ke atas mereka yang berdiam diri) kecuali mereka yang mempunyai penyakit di 
dalam hatinya sahaja yang akan ragu-ragu dan akan meragu-ragukan orang lain! 
 
Kesimpulan 
 
Ingin kami tekankan di sini setelah penjelasan kami yang panjang lebar, bahawa, besarnya dosa 
orang yang tidak berusaha untuk mendirikan Khilafah, ini bukanlah murni pendapat Nabhani atau 
Hizbut Tahrir...tetapi ini merupakan penjelasan daripada apa yang dikatakan oleh al-Quran, al-
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Hadis dan ijma’ as-Sahabat. Malah terlalu ramai ulama selain an-Nabhani dan Hizbut Tahrir, yang 
berpendapat sama seperti Hizbut Tahrir. 
 
Setelah kami mengemukakan segala nas daripada al-Quran, as-Sunnah dan juga Ijma’ as-Sahabat 
berkenaan kewajipan menegakkan Khilafah, malah kami kemukakan pendapat sebahagian ulama 
muktabar mengenai pandangan mereka yang kesemuanya mewajibkan pengangkatan seorang 
Khalifah, dan dosa ke atas mereka yang meninggalkannya, maka sekiranya JFNJ merasakan JFNJ 
lebih alim dan lebih benar daripada para sahabat dan para ulama tersebut, silakan kemukakan 
nas anda bahawa Khilafah adalah tidak wajib. Silakan kemukakan nas anda daripada al-Quran, 
as-Sunnah dan Ijma’ as-Sahabat yang mengharamkan mengangkat seorang Khalifah!  
 
Setelah kami mengemukakan pandangan ulama muktabar daripada kalangan Ahli Sunnah Wal 
Jamaah yang mewajibkan pengangkatan seorang Imam/Khalifah, maka datangkanlah hujah anda 
wahai JFNJ daripada kalangan ulama Ahli Sunnah Wal Jamaah yang mengharamkan pelantikan 
seorang Khalifah dan sekali gus mengharamkan penegakan Khilafah. Ayuh kita sama-sama lihat 
siapakah yang sebenarnya mengikuti Sunnah dalam hal ini. 
 
Inilah apa yang JFNJ patut lakukan yakni kemukakan hujah kepada kami, dan kemukakan hujah 
kepada umat Islam berdasarkan nas yang jelas (al-Quran dan as-Sunnah) bahawa mengangkat 
Khalifah itu hukumnya tidak wajib! Jika JFNJ gagal mengemukakan nas yang mengharamkan 
pengangkatan seorang Khalifah, maka kemukakanlah nas yang menyatakan bahawa mengangkat 
seorang Khalifah itu adalah makruh, atau mubah atau sunat, sehingga umat Islam yang tidak 
melakukannya tidaklah berdosa. Kemukakanlah nas anda wahai JFNJ supaya umat Islam tidak 
ragu-ragu dengan pendapat anda!  
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(f) Mengambil fahaman ekstrem dalam perkara menjatuhkan pemimpin negara dengan 
mengatakan seorang pemimpin harus diperangi jika tidak mengamalkan hukum Islam dan 
menampakkan syiar Islam (Risalah Manhaj Hizbut Tahrir fi al-Taghyir). 
 
JFNJ tidak menyatakan muka surat manakah yang dimaksudkan sehingga menyukarkan kami 
untuk membuat rujukan dan membantah pembohongan yang dilakukan. Walaupun dengan 
sekilas bacaan kami sudah mengetahui bahawa apa yang difatwakan oleh JAINJ ini amat jelas 
merupakan sebuah fitnah dan pendustaan, namun kami tetap berusaha untuk meneliti buku 
yang dinyatakan secara sepenuhnya bagi menjawab fitnah keji ini. Jika sisa-sisa keikhlasan masih 
ada dalam diri JFNJ, nescaya anda akan memahami dengan benar apabila anda membaca 
keseluruhan buku ini. Bagaimana mungkin anda sanggup melakukan pembohongan dan 
pendustaan sedemikian rupa, dengan hanya memetik sebahagian isi kandungan kitab dan 
membuat kesimpulan menurut agenda yang anda dikehendaki!? Sudah tidak ada ketakutankah 
anda kepada Allah (swt), walaupun sedikit?  
 
Jika benar dakwaan anda, di manakah buktinya yang Hizbut Tahrir pernah memerangi 
pemerintah yang tidak mengamalkan hukum Islam? Hizbut Tahrir bergerak di lebih 40 buah 
negara di dunia sejak 1953 lagi, apakah bukti yang anda ada bahawa Hizbut Tahrir pernah 
memerangi mana-mana pemerintah? Lihat sahajalah di Malaysia sekiranya anda tidak punya 
bukti di negara-negara lain, di manakah buktinya yang Hizbut Tahrir pernah memerangi 
pemerintah di Malaysia? Kami berani bersumpah atas nama Allah yang anda tidak akan 
menjumpainya sampai kiamat, dan jika anda tetap menjumpainya, maka kami katakan bahawa 
itu hanyalah bukti rekaan anda dan kawan-kawan anda sahaja! 
 
Sudah lebih 50 tahun Hizbut Tahrir bergerak di seluruh dunia, dan lebih 20 tahun Hizbut Tahrir 
bergerak di Malaysia, dan rekod tentang segala aktiviti kami semuanya ada di tangan PDRM. 
Namun demikian, PDRM selaku pihak yang menjaga keselamatan negara ini tidak pernah 
menyatakan bahawa Hizbut Tahrir mempunyai rekod memerangi pemerintah. Malah PDRM tahu 
betapa aktiviti Hizbut Tahrir hanyalah secara politik dan intelektual, tidak pernah mengangkat 
senjata mahupun menggunakan kekerasan. Jika PDRM sendiri tidak pernah menganggap dan 
tidak pernah mengisytiharkan bahawa Hizbut Tahrir menggunakan kekerasan, bagaimana 
mungkin anda boleh berdusta sampai begitu sekali wahai JFNJ? 
 
Wahai JFNJ, sesungguhnya bukti yang ada ialah sebaliknya...di mana para anggota Hizbut Tahrir-
lah yang “diperangi” oleh pemerintah! Dakwah kami secara politik dan intelektual sering 
“dijawab” oleh pemerintah dengan intimidasi, penangkapan, pemenjaraan dan penyeksaan, 
malah pembunuhan ke atas para anggota Hizbut Tahrir di seluruh dunia. Dan anda wahai JFNJ, 
anda adalah sebahagian daripada kakitangan pemerintah yang terlibat dalam melakukan 
intimidasi dan penangkapan ke atas anggota Hizbut Tahrir, hasil daripada fatwa yang anda 
keluarkan. Inilah apa yang anda lakukan, namun sebaliknya anda memfitnah kami ingin 
memerangi pemerintah! Sungguh luar biasa apa yang anda fatwakan!  
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Walaupun JFNJ tidak mengemukakan sebarang rujukan, namun setelah kami meneliti risalah 
berkenaan, kami mengandaikan yang muka surat yang ingin dimaksudkan oleh JFNJ ialah muka 
surat 21-22, dan kami paparkan di bawah ini: 
 

  
 
Terjemahan: 
 
Berkaitan dengan penggunaan kekuatan fizik dalam menghadapi penguasa, melawannya 
dengan senjata dan memeranginya apabila melakukan kemungkaran, maka sesungguhnya 
syarak telah melarang hal ini, kecuali dalam satu keadaan iaitu apabila penguasa tersebut 
menampakkan kekufuran secara nyata (iaitu melaksanakan hukum-hukum kufur) atau apabila 
berpeluk tubuh terhadap kekufuran yang mendominasi negerinya. Dalam keadaan ini pemimpin 
seperti itu harus diperangi, dilawan dengan senjata, dan direbut kekuasaannya untuk 
mengembalikannya daripada pelaksanaan hukum-hukum kufur. Apabila pemimpin itu tidak 
mahu juga melepaskan hukum-hukum kufur (berkeras untuk menerapkannya), maka ia akan 
dihadapi dengan senjata dan diperangi agar ia ditendang keluar daripada kekuasaan, dan agar 
semata-mata hukum-hukum syarak dapat kembali diterapkan. 
 
Dalam sebuah hadis yang diriwayatkan dari Ummu Salamah disebutkan: 
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"...Para Sahabat bertanya (kepada Rasul): 'Wahai Rasulullah tidakkah kita perangi saja mereka 
itu?' Baginda menjawab: 'Tidak, selama mereka masih menegakkan shalat.'" 
 
Sedangkan dalam hadis yang diriwayatkan 'Auf bin Malik: 
 
"... ditanyakan (oleh sahabat kepada Rasul): ‘Wahai Rasulullah, tidakkah kita perangi sahaja 
mereka itu dengan pedang? Baginda menjawab: 'Tidak, selama mereka masih menegakkan 
shalat di tengah-tengah kalian.’" 
 
Erti menegakkan shalat di sini ialah menegakkan hukum-hukum Islam secara keseluruhan. Ia 
merupakan penyebutan terhadap sebahagian hukum - iaitu shalat - sedangkan yang 
dimaksudkan ialah keseluruhan. 
 
Dalam hadis yang diriwayatkan dari 'Ubadah ibn Shamit terdapat lafaz: 
 
"Hendaknya kami tidak merebut kekuasaan dari tangan para pemimpin, kecuali (Rasulullah 
bersabda:) 'Apabila kalian menyaksikan kekufuran secara nyata (kufran bawaahan), yang dapat 
dibuktikan berdasarkan keterangan dari Allah.’” 
 
Dalam riwayat ath-Thabrani disebut “kekufuran yang jelas” (kufran shuraahan) ". Sedangkan 
dalam riwayat Imam Ahmad disebut “selama ia tidak menyuruhmu berbuat maksiat secara 
nyata." 
 
Hadis-hadis tersebut di atas seluruhnya menunjukkan kewajipan mengangkat senjata terhadap 
para penguasa dan memeranginya apabila telah menampakkan kekufuran nyata yang dapat 
dibuktikan di sisi Allah - yakni apabila ia benar-benar memerintah dengan hukum-hukum kufur. 
   
Inilah muka surat yang kami rasakan yang ingin dirujuk oleh JFNJ. 
 
Namun malangnya, JFNJ tidak merujuk keseluruhan pembahasan yang terdapat dalam risalah 
tersebut. JFNJ seharusnya menukil dengan jujur apa yang ditulis dalam risalah berkenaan, iaitu 
dengan menukilkan secara keseluruhan perbincangan yang berkaitan. Dengan menukilkan 
sebahagian sahaja, jelas terlihat niat jahat JFNJ untuk melakukan pembohongan dan memfitnah 
Hizbut Tahrir dalam isu ini. Pada perenggan selanjutnya, risalah tersebut telah menjelaskan 
pemahaman terhadap hadis yang disebutkan, dengan konteks yang sebenar. Di bawah ini adalah 
terjemahan selanjutnya dalam muka surat yang berkenaan (muka surat 22), yang sengaja tidak 
dipedulikan oleh JFNJ: 
 
Terjemahan: 
  
Hanya saja, kewajipan mengangkat senjata dan melawan penguasa pada saat telah 
menampakkan kekufuran nyata, sesungguhnya hanya dapat dilakukan apabila negara tersebut 
termasuk kategori Darul Islam, di mana hukum-hukum Islam ditegakkan tetapi penguasanya 
menerapkan hukum-hukum kufur. Ini kerana, hadis 'Ubadah ibn Shamit menyatakan: 
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"... kecuali apabila kalian melihat kekufuran yang nyata (kufran bawaahan)..." 
 
atau menurut riwayat ath-Thabrani: 
 
"... kecuali apabila kalian melihat kekufuran yang jelas (kufran shuraahan).” 
 
Iaitu apabila kalian melihat kekufuran yang nyata dan jelas, yang sebelumnya kalian tidak pernah 
melihatnya. Dengan kata lain, hukum-hukum Islam sebelumnya telah ditegakkan, kemudian 
muncul penguasa yang menerapkan hukum-hukum kufur yang jelas dan nyata. 
 
Sedangkan apabila negara itu termasuk kategori Darul kufur, di mana hukum-hukum Islam 
tidak diterapkan, maka cara yang harus ditempuh kaum Muslimin untuk menukar penguasa 
ialah dengan thalabun nushrah sesuai dengan sirah Rasulullah (saw) iaitu mencari pertolongan 
dan perlindungan untuk menegakkan Daulah dan menerapkan hukum Islam. 
 
Nah, inilah perenggan yang sengaja “ditinggalkan” oleh JFNJ, hanya satu perenggan sahaja 
selepas pembahasan di atas, di mana Hizbut Tahrir menjelaskan maksud sebenar kebolehan 
memerangi penguasa yang dinyatakan dalam hadis yang berkenaan. 
 
Wahai JFNJ! Kami telah pun mengakui pegangan dan pendirian kami sebelum ini, bahawa di dunia 
pada hari ini tidak ada satu pun Darul Islam, termasuklah Malaysia. Kesemuanya adalah Darul 
Kufur. Maka, sudah terang lagi bersuluh bahawa kita tidak boleh memerangi penguasa, kerana 
apa yang dibenarkan oleh hadis untuk memerangi penguasa hanya berlaku di Darul Islam. 
Dengan kata lain, hadis itu berlaku tatkata wujudnya Darul Islam, lalu pemerintah menerapkan 
kekufuran secara nyata dalam Darul Islam tersebut, barulah ia boleh diperangi. Dalam keadaan 
sekarang di mana tidak ada Darul Islam, dan semua yang ada hanyalah Darul Kufur (termasuk 
Malaysia), maka kita tidak boleh memerangi pemerintah, atau mengangkat senjata terhadap 
pemerintah, atau menggunakan kekerasan terhadap pemerintah atau seumpamanya.  
 
Inilah pegangan Hizbut Tahrir, berdasarkan kefahaman kami terhadap hadis tersebut. Atas dasar 
itu, kami tidak pernah memerangi pemerintah atau mengangkat pedang terhadap pemerintah 
kerana perbuatan tersebut adalah menyalahi hadis. Malah kami katakan kepada mana-mana 
individu atau gerakan bahawa siapa sahaja yang mengangkat senjata terhadap pemerintah, hal 
ini adalah haram dan berdosa, kerana menyalahi hadis dan menyalahi thariqah dakwah 
Rasulullah (saw).  
 
Kami ulangi, oleh kerana kesemua negara umat Islam pada hari ini merupakan Darul Kufur kerana 
tidak menerapkan hukum Islam, maka kita tidak boleh memerangi pemerintah. Satu-satunya 
jalan untuk menukar pemerintahan ini ialah dengan melakukan dakwah secara politik dan 
intelektual serta melakukan thalabun nusrah (mencari pertolongan), sebagaimana yang 
dilakukan oleh Rasulullah (saw). Dalam muka surat 29, Hizbut Tahrir menegaskan lagi 
sebagaimana berikut: 
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Terjemahan: 
 
3 - Aktiviti Hizbut Tahrir adalah mengembang dakwah Islam untuk mengubah realiti masyarakat 
yang rosak di negeri-negeri kaum Muslimin saat ini, menjadi masyarakat Islam - melalui 
perubahan pemikiran yang tidak Islami menjadi pemikiran yang Islami - sehingga dapat 
membentuk pendapat umum di tengah masyarakat dan menjadi pemahaman yang cemerlang, 
yang mampu mendorong mereka untuk mengamalkannya; selain mengubah perasaan yang tidak 
Islami di antara anggota masyarakat yang ada, menjadi perasaan yang Islami, di mana ia akan 
redha terhadap apa yang diredhai oleh Allah dan Rasul-Nya serta akan marah dan benci terhadap 
apa yang dimurkai dan dibenci oleh Allah dan Rasul-Nya; serta mengubah hubungan yang tidak 
Islami di antara mereka menjadi hubungan yang bersifat Islami sesuai dengan hukum dan 
penyelesaian Islam. 
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Seluruh aktiviti yang dilakukan Hizbut Tahrir adalah aktiviti politik, di mana Hizbut Tahrir 
senantiasa memperhatikan dan selalu memelihara urusan masyarakat agar sesuai dengan 
hukum syarak lalu diselesaikan berlandaskan hukum-hukum syarak. Sebab, pengertian politik 
tidak lain adalah memelihara dan mengatur urusan masyarakat dengan hukum-hukum Islam 
kemudian diselesaikan sesuai dengan syariat Islam. 
 
Nah, demikian jelas apa yang diceritakan oleh Hizbut Tahrir dalam Risalah Manhaj Hizb at-Tahrir 
fi Taghyir ini. Jika JFNJ ada secebis kejujuran dalam membuat rujukan dan nukilan, nescaya JFNJ 
tidak akan melakukan pembohongan dan fitnah sekeji ini. Lebih malang, apabila kami telah 
menjelaskan sebelum ini bahawa berapa banyak daripada kandungan fatwa JFNJ adalah fitnah 
dan pembohongan, JFNJ tetap tidak mahu mengakuinya, tidak mahu menarik balik, malah terus-
menerus menggunakan pihak berkuasa agama untuk mencari dan menangkap anggota Hizbut 
Tahrir. Subhanallah! Betapa beraninya JFNJ dan pihak berkuasa agama Johor memfitnah dan 
melakukan kejahatan ke atas para pengembang dakwah! 
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(g) Menyatakan jika sebuah negeri dihuni oleh orang Islam dan berhukum dengan bukan Islam, 
orang Islam wajib memerangi pemimpinnya hingga mereka berhukum dengan hukum Islam. 
(al-Nabhani: al-Shaksiah al-Islamiyyah jilid 2, cetakan kelima, tahun 2003, halaman 126).  
 
Seperti biasa, kami menyemak muka surat yang dirujuk bagi memastikan sama ada yang 
diperkatakan oleh JFNJ adalah benar atau sebaliknya. Setelah melakukan semakan, ternyata 
perkara yang dikatakan dalam Butiran (g) di atas tidak terdapat pada muka surat yang diberikan. 
Kami paparkan di sini muka surat yang berkenaan (muka surat 126) untuk perhatian: 
 

 
 
Terjemahan: 
 
“..shahih bahawa Umar bin Khaththab berkata: “Jika kalian bertiga dalam perjalanan, maka 
angkatlah salah seorang di antaranya untuk menjadi amir kalian. Itulah amir yang diperintahkan 
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oleh Rasulullah (saw).” Al-Bazzar juga mengeluarkan dari hadis Ibnu Umar dengan sanad yang 
shahih, bahawa Rasulullah (saw) bersabda: “Jika mereka bertiga dalam perjalanan, maka 
hendaklah mereka mengangkat salah seorang di antaranya untuk menjadi amir mereka.” Juga, 
berdasarkan hadis Abu Sa’id al-Khudri: “Jika tiga orang keluar dalam perjalanan, maka hendaklah 
mereka mengangkat salah seorang di antaranya untuk menjadi amir mereka.” (Diriwayatkan 
oleh Abu Daud). Hadis-hadis ini dengan jelas menunjukkan bahawa disyariatkan bagi setiap 
kelompok yang mencapai tiga orang atau lebih agar mengangkat salah seorang di antaranya 
untuk menjadi amir mereka. Sabda Nabi (saw) dalam hadis-hadis tersebut: “di padang sahara” 
dan “dalam perjalanan”, menunjukkan bahawa mereka berkelompok untuk melakukan urusan 
bersama di padang sahara, atau melakukan perjalanan, atau pekerjaan-pekerjaan bersama yang 
sejenis dengannya. Sehingga, masuk di dalamnya parti atau persekutuan, pasukan, 
perkampungan, perkotaan, daerah dan lainnya. Jika hal ini disyariatkan bagi tiga orang yang 
berada di padang sahara atau melakukan perjalanan, maka lebih disyariatkan lagi bagi jumlah 
yang lebih besar atau pekerjaan yang lebih agung dari itu. Jadi, hadis-hadis di atas bersifat 
umum, mencakup keadaan di padang sahara, dalam perjalanan, dan hal-hal lain yang lebih besar 
dan lebih agung dari kedua-duanya. Kerana, mafhum al-muwafaqah menunjukkan hal itu. 
Kaedah ushul menetapkan pemberlakuan fahwal khithab. Jika sesuatu diperintahkan atau 
dilarang, maka mafhum (sesuatu yang tersirat) dari apa yang diperintahkan dan yang dilarang 
itu masuk bersama manthuq (sesuatu yang tersurat) dalam perintah dan larangan, tidak hanya 
yang manthuq sahaja. Ertinya, jika sesuatu diperintahkan atau dilarang, maka perintah dan 
larangan tersebut akan lebih utama lagi untuk diterapkan pada apa yang lebih banyak dan lebih 
besar darinya. Misalnya pengharaman mencaci dan memukul kedua orang tua yang diambil dari 
dalalah (petunjuk) firman Allah (swt).: “Dan janganlah kamu mengatakan uff (ahh) kepada 
keduanya” [Al-Isra’ (17): 23]. Juga, pengharaman membinasakan harta anak yatim yang diambil 
dari dalalah (petunjuk) firman Allah (swt): “Sesungguhnya orang-orang yang memakan harta 
anak yatim secara zalim” [An-Nisa` (4): 10]; Dan wajibnya mengembalikan sesuatu yang menjadi 
hak orang lain, baik sesuatu itu jumlahnya banyak mahupun sedikit. Hal ini diambil dari firman 
Allah (swt): “Dan di antara ahli kitab ada orang yang jika kamu mempercayakan kepadanya harta 
yang banyak, dikembalikannya kepadamu; dan di antara mereka ada orang yang jika kamu 
mempercayakan kepadanya satu dinar, tidak dikembalikannya kepadamu” [Ali ‘Imran (3): 75]. 
Demikian juga, Rasul memerintahkan untuk mengangkat seorang amir ketika sedang dalam 
perjalanan dan ketika berada di... 
 
Nah, ternyata tidak ada apa-apa dalam muka surat ini yang merujuk kepada apa yang JFNJ 
fatwakan dalam Butiran 4.3 (g) ini! Untuk ke sekian kalinya JFNJ telah membuat rujukan pada 
muka surat yang salah, yang tidak seharusnya berlaku dalam pengeluaran sesebuah fatwa. 
Bagaimana pun kami tetap berusaha untuk mencari muka surat yang betul berdasarkan kepada 
frasa yang dinyatakan, walau pun kami terpaksa menghabiskan banyak waktu untuk mencarinya. 
Setelah diperiksa, kami menduga bahawa muka surat yang dimaksudkan ialah muka surat 269, 
dan ingin kami katakan di sini bahawa perbezaan (kesalahan) rujukannya amat jauh sekali. 
Bagaimana mungkin JFNJ melakukan kesalahan rujukan yang berulang-ulang kali dalam hal yang 
sepenting (fatwa) ini? Hal ini menunjukkan tidak lain, kecuali kegopohan JFNJ dalam usaha untuk 
memfitnah dan mengada-adakan pendustaan terhadap Hizbut Tahrir! 
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Kami paparkan di sini muka surat 269. 
 

 
 
Terjemahan: 
 
Dan jika negeri itu dihuni oleh umat Islam yang tidak menerapkan hukum-hukum Islam, tetapi 
sistem kufur, maka wajib bagi kaum Muslim untuk memerangi para pemimpinnya sampai mereka 
memberlakukan hukum-hukum Islam... 
 
Sekali lagi di sini JFNJ yang tidak memahami pembahasan dalam tajuk yang berkenaan telah 
membuat kesimpulan sendiri dalam rangka mereka-reka pendustaan terhadap Hizbut Tahrir. Jika 
tidak memahami pembahasan, seharusnya JFNJ merujuk dan meminta penjelasan daripada kami 
selaku orang yang mempelajari kitab yang berkenaan. Malangnya hal itu tidak dilakukan kerana 
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hati yang sudah dilitupi oleh kekotoran itu amat sukar untuk dibersihkan, kecuali jika masih ada 
sisa-sisa keikhlasan yang tertinggal. Namun, kami juga tidak menolak kemungkinan yang JFNJ 
sebenarnya bukanlah tidak memahami pembahasan, kerana ahli-ahlinya bukanlah calang-calang 
orang, tetapi JFNJ sengaja tidak mahu memahami!  
 
JFNJ sekali lagi hanya memetik secebis daripada ayat yang diinginkan lalu memaparkannya 
kepada orang ramai bahawa itulah pegangan Hizbut Tahrir! Sungguh amat mudah untuk 
melakukan pemesongan fakta bagi menyebabkan orang ramai salah faham. Sebagaimana yang 
kami katakan di awal, bahawa daripada perbincangan yang panjang mengenai keharaman babi 
yang dibincangkan oleh si fulan bin si fulan, lalu terdapat frasa yang dinyatakan oleh si fulan bin 
si fulan bahawa babi itu halal dalam keadaan tertentu, maka apa yang dipetik oleh JFNJ Ialah 
“babi itu halal” menurut si fulan bin si fulan! 
 
Wahai JFNJ! Dengarlah penjelasan kami ini baik-baik, dan semoga Allah memasukkan kefahaman 
serta keikhlasan kepada anda. Tajuk bab berkenaan ialah ‘Hijrah Dari Darul Kufur Menuju Darul 
Islam’, dan dalam bab ini, Hizbut Tahrir membincangkan mengenai makna Hijrah, dan hukum 
Hijrah yang masih lagi berjalan sampai sekarang, malah sampai kiamat. 
 
Dalam bab tersebut, Hizbut Tahrir telah menjelaskan yang hukum Hijrah boleh dilihat dalam dua 
situasi yakni ke atas orang yang mampu dan orang yang tidak mampu:- 
 
(i) Bagi orang yang tidak mampu untuk melakukannya, Allah membebaskan (mengampunkan) 
mereka daripada kewajipan hijrah dan orang tersebut tidak dituntut untuk melakukannya. Ini 
adalah kerana kelemahannya untuk melakukan hijrah, sama ada kerana sakit, atau dipaksa untuk 
menetap atau dhaif (lemah) seperti kaum wanita dan anak-anak dan yang seumpama mereka. 
Ini adalah seperti yang dinyatakan di akhir ayat tentang hijrah (An-Nisa’ ayat 97-99). 
 
(ii) Bagi mereka yang mampu untuk berhijrah dan tidak mampu menzahirkan agamanya serta 
melaksanakan hukum-hakam Islam yang dituntut darinya (di Darul Kufur tersebut), maka hukum 
berhijrah ke atasnya adalah wajib, sebagaimana yang dinyatakan dalam ayat hijrah Surah an-
Nisa’ ayat 97-99. Kalimat ikhbar (berita) dalam ayat ini bermakna perintah, iaitu merupakan 
sighah al-talab (bentuk tuntutan), seakan-akan Allah berfirman, hajiru fiha (berhijrahlah 
padanya). Tuntutan dalam ayat ini disertai dengan ta’kid (penekanan) dan disertai juga dengan 
ancaman yang besar jika meninggalkan hijrah sehingga ia menjadi thalab jazm (tuntutan yang 
tegas). Ini menunjukkan bahawa hijrah dalam keadaan ini hukumnya fardhu ke atas kaum 
Muslimin, dan berdosa apabila tidak berhijrah. 
 
(iii) Adapun bagi orang yang mampu untuk berhijrah dan dalam masa yang sama dia masih 
mampu menzahirkan agamanya serta mampu melaksanakan hukum syarak yang dituntut darinya 
(di Darul Kufur tersebut), maka hukum hijrah dalam keadaan seperti ini adalah sunat dan bukan 
fardhu. Hukum sunat ini diambil dari hakikat bahawa Rasulullah (saw) telah mendorong kaum 
Muslimin agar berhijrah dari Mekah sebelum terjadinya penaklukan, ketika ia masih lagi 
berstatus negeri kufur. Banyak ayat yang secara tegas menyatakan perkara tersebut seperti al-
Baqarah (2) ayat 218, Surah al-Anfal (8) ayat 72, 75 dan Surah at-Taubah (9) ayat 20. Kesemua 
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ayat ini dengan jelas memerintahkan kaum Muslimin agar berhijrah. Namun begitu, hijrah 
menjadi tidak wajib kerana Rasulullah (saw) telah berdiam diri terhadap orang Islam yang tetap 
tinggal di Mekah sebagaimana yang terjadi ke atas Nu‘aim al-Nuhham.  
 
(iv) Bagi orang yang mampu untuk menzahirkan agamanya serta mampu melaksanakan hukum 
syarak yang dituntut darinya dan sekiranya dia mempunyai kemampuan untuk mengubah Darul 
Kufur yang didiaminya menjadi Darul Islam, seterusnya menggabungkannya ke dalam Daulah 
Islam (sama ada mempunyai kemampuan kerana kekuatannya sendiri ataupun kerana bergabung 
dalam kumpulan kaum Muslimin yang ada di Darul Kufur tersebut, atau dengan bekerjasama 
dengan Daulah Islam, atau dengan sarana lainnya) maka dia wajib berusaha untuk menjadikan 
(menukar) Darul Kufur tadi menjadi Darul Islam, dan haram baginya pada ketika itu untuk 
berhijrah dari sana. Alasannya adalah kerana, negara di mana dia tinggal, jika dihuni oleh orang-
orang kafir dan menggunakan sistem kufur, maka wajib bagi kaum Muslimin untuk memerangi 
penduduknya sebelum mereka masuk Islam, atau membayar jizyah dan menerapkan hukum-
hukum Islam. Kewajipan itu, tentu saja, berlaku bagi dia sebagai orang Islam dan sebagai orang 
yang berada di sekitar dan dekat dengan musuh. Dan jika negeri itu dihuni oleh umat Islam yang 
tidak menerapkan hukum-hukum Islam, tetapi sistem kufur, maka wajib bagi kaum Muslim 
untuk memerangi para pemimpinnya sampai mereka memberlakukan hukum-hukum Islam. 
 
Nah, itulah pembahasan dalam bab yang berkenaan, yang mana ingin kami tegaskan di sini 
bahawa dari perenggan pertama hingga perenggan terakhir tidak boleh dipisahkan, dan mesti 
dibaca secara keseluruhannya, kerana pembahasannya terkait secara langsung dari awal hingga 
akhir. Kami ulangi, untuk memahami bab ini, kesemua perenggan hendaklah dibaca sampai habis 
dan tidak boleh ditinggalkan satu pun, atau dengan kata lain tidak boleh dibaca secara terpisah. 
Dalam konteks inilah (secara keseluruhan) frasa yang dirujuk oleh JFNJ perlu difahami, bukannya 
difahami secara terpisah, sebagaimana yang dikerat-kerat oleh JFNJ semahunya.  
 
Pembahasan mengenai kesemua hukum hijrah tersebut adalah berlaku tatkala wujudnya Darul 
Islam (Khilafah). Hukum hijrah dan segala yang terkait dengannya yang dibahaskan itu, tidak 
berlaku sekiranya tidak wujud Darul Islam. Hal ini termaktub dengan jelas dalam perbincangan 
tersebut dan hanya mereka yang membaca dengan hati yang kotor sahaja yang tidak akan 
memahaminya! 
 
Wahai JFNJ! Jika anda masih tidak memahami penjelasan kami (walaupun sudah dijelaskan 
dengan terang lagi bersuluh), maka di bawah ini kami membuat rumusan, dan kami yakin jika 
anda menginginkan kebaikan, maka anda akan memahaminya dengan izin Allah (swt):- 
 

(a) Kesemua hukum hijrah yang dibincangkan dalam bab ini, sebagaimana yang telah kami 
ringkaskan di atas, hanya berlaku ketika Darul Islam (Daulah Khilafah) sudah pun wujud; 
dan 

(b) Muslim tersebut masih tinggal di Darul Kufur di mana sistem kufur dilaksanakan ke 
atasnya;  dan  

(c) Muslim tersebut berkemampuan untuk merubahnya.  
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Dalam keadaan seperti di atas sahajalah, maka Muslim yang berada/tinggal di Darul Kufur 
tersebut wajib memerangi penduduk (yang kafir) dan penguasa yang tidak berhukum dengan 
hukum Islam. Haram baginya untuk berhijrah. Jika Muslim itu berhijrah dari Darul Kufur yang 
menerapkan hukum kufur tersebut, sedangkan dia mampu merubahnya, maka dia dianggap 
sebagai melarikan diri daripada jihad di satu tempat yang diwajibkan ke atasnya, atau pun 
melarikan diri daripada memerangi orang yang memerintah dengan kekufuran yang nyata. 
Kedua-duanya adalah merupakan dosa besar di sisi Allah (swt). Oleh kerana itu, haram bagi orang 
yang berkemampuan untuk mengubah Darul Kufur kepada Darul Islam, untuk berhijrah dari sana, 
selagi dia mempunyai kemampuan untuk mengubahnya menjadi Darul Islam. 

 
Sekali lagi kami ulangi wahai JFNJ, bahawa pembahasan dalam bab ini ialah berkenaan hukum 
hijrah, yakni hijrah daripada Darul Kufur ke Darul Islam. Dan hukum hijrah ini hanya akan 
berlaku jika wujud Darul Islam. Sedangkan sekarang tidak wujud Darul Islam! Jadi segala 
hukum mengenai memerangi penguasa yang dibincangkan di atas, adalah tidak terpakai dalam 
keadaan sekarang. Ia hanya terpakai sekiranya sudah wujud Darul Islam (Khilafah) dan Muslim 
tersebut memenuhi syarat yang ditetapkan seperti di (a), (b) dan (c).  
 
Jadi, pembahasan dalam bab ini langsung tidak sama dengan apa yang anda fitnahkan! Anda 
berusaha bersungguh-sungguh untuk mencari alasan bahawa Hizbut Tahrir membolehkan 
memerangi penguasa, dalam rangka melaksanakan niat jahat anda ke atas Hizbut Tahrir. Maka 
anda mereka-reka pendustaan dengan mengambil secebis frasa dan mentafsirkannya mengikut 
hawa anda, agar Hizbut Tahrir dilihat oleh orang ramai, sebagaimana yang anda kehendaki! Itulah 
apa yang anda lakukan! Seharusnya apa yang anda lakukan ialah berusaha bersungguh-sungguh 
untuk memahami pembahasan yang dibawa oleh Hizbut Tahrir, kerana pembahasan yang dibawa 
oleh Hizbut Tahrir itu merupakan pembahasan yang jelas, jernih, tiada keraguan kerana 
semuanya bersumberkan dan berpandukan al-Quran dan as-Sunnah, dan tidak lari sedikit pun 
daripada kedua-duanya. 
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4.4 Mengambil pemikiran Taqiyuddin dan beberapa karya asal Hizbut Tahrir yang dijadikan 
rujukan dalam penulisan di Sautun Nahdhah (suara kebangkitan). Antara kenyataan dalam 
Sautun Nahdhah: 
 
(a) Malaysia adalah negara kufur kerana tidak melaksanakan hukum Islam dan mempunyai 
perlembagaan kufur. 
 
Dalam keseluruhan Butiran 4.4 ini, JFNJ tidak mengemukakan sebarang rujukan pun. Seharusnya 
diberikan rujukan Sautun Nahdhah siri ke berapa dan perenggan yang berkenaan, bagi 
membuktikan hujah JFNJ, sekali gus memudahkan kami untuk membuat rujukan dan jawapan 
balas!  
 
Namun demikian, sebagaimana yang telah kami katakan dalam jawapan kami yang lebih awal, 
kami akan mengakui apa sahaja yang benar, dan kami tidak akan sesekali berbohong dengan 
pegangan kami, tidak sebagaimana JFNJ yang telah berbohong dalam banyak Butiran 
sebagaimana yang telah kami dedahkan dalam jawapan kami sebelum-sebelum ini.  
 
Mengenai Malaysia sebagai Negara Kufur (Darul Kufur), hal ini telah pun kami jawab pada Butiran 
4.3 (c), dan kami sebut sekali lagi di sini sebagai sedikit pengulangan, bahawa untuk menjadikan 
sesebuah negara itu sebagai Darul Islam, ia hendaklah memenuhi dua syarat: 
 
(i) Diterapkan hukum-hukum Islam di dalamnya secara sepenuhnya; dan 
(ii) Keamanannya di dasarkan pada keamanan Islam, yakni dijaga oleh kaum Muslimin.  
 
Kedua-dua syarat hendaklah dipenuhi dan tidak boleh hanya salah satu. Oleh kerana Malaysia 
dengan cukup jelas tidak memenuhi syarat pertama, maka Malaysia bukanlah Darul Islam, tetapi 
Malaysia adalah Darul Kufur. Bagaimana pun, Malaysia tetap merupakan Bilad al-Muslimin 
(negeri umat Islam) dan termasuk dalam sebahagian daripada dunia Islam. 
 
Ada pun dari segi perlembagaan, ya kami mengatakan bahawa Perlembagaan Persekutuan itu 
adalah perlembagaan kufur. Kenapa? Kerana Perlembagaan Persekutuan adalah sebuah 
perlembagaan yang digubal dan diberikan oleh kuffar British kepada kita. British adalah penjajah 
kafir yang menjajah Tanah Melayu, dan merekalah yang bertanggungjawab menggubal 
perlembagaan sebelum mereka memberikan kemerdekaan kepada Tanah Melayu. Lord Reid, 
yang merupakan hakim yang berasal dari British telah mengetuai Suruhanjaya Reid untuk 
menggubal perlembagaan Malaysia. Justeru, tidak mungkin Lord Reid yang kafir itu menggubal 
sebuah “perlembagaan Islam” untuk Tanah Melayu!  
 
Walaupun tidak dinafikan adanya penglibatan Raja-raja Melayu dan parti-parti Melayu dalam 
proses penggubalan tersebut, tetapi peranan mereka hanyalah sekadar memberi input yang 
tidak bersifat mengikat pun kepada Suruhanjaya Reid. Ini kerana, Tanah Melayu pada waktu itu 
masih berada dalam jajahan British, di bawah pemerintahan British dan segala sistem dan 
undang-undangnya juga adalah di bawah dominasi British! Jadi, kuasa menggubal perlembagaan 
tersebut berada sepenuhnya di tangan kuffar British. British pada waktu itu adalah penjajah dan 
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musuh Islam, dan ramai para ulama yang berjuang untuk kemerdekaan telah dibunuh oleh 
mereka. Mana mungkin musuh Islam membuat satu “perlembagaan Islam” untuk negeri umat 
Islam? 
 
Atas dasar itulah kami katakan bahawa perlembagaan Malaysia adalah perlembagaan kufur, yang 
bermaksud perlembagaan yang digubal oleh orang kafir atas mandat yang diberi oleh negara 
kafir, yang merupakan musuh Islam.  
 
Perlembagaan kufur juga bermaksud sebuah perlembagaan yang tidak diasaskan kepada al-
Quran dan as-Sunnah, atau perlembagaan yang langsung tidak merujuk kepada al-Quran dan as-
Sunnah dalam kandungannya, selaku dua sumber utama akidah dan syariat Islam.  
 
Malah, Perkara 4 (1) Perlembagaan Persekutuan menyatakan dengan jelas bahawa 
perlembagaan merupakan undang-undang tertinggi Persekutuan dan mana-mana undang-
undang yang diluluskan yang tidak selaras dengan perlembagaan adalah terbatal. Ini sekali gus 
memberi maksud bahawa kedudukan perlembagaan tersebut lebih tinggi berbanding al-Quran 
dan as-Sunnah! Selain Perkara 4(1), kami boleh buktikan satu per satu peruntukan dalam 
perlembagaan tersebut yang bercanggah dengan al-Quran dan as-Sunnah. Maka, atas dasar itu 
kami katakan bahawa Perlembagaan Persekutuan ialah perlembagaan kufur.  
 
Jika JFNJ merasakan yang Malaysia adalah Negara Islam, dan perlembagaan Malaysia adalah 
perlembagaan Islam, maka datangkanlah hujah, bukannya dengan mendatangkan fatwa ke atas 
Hizbut Tahrir! Buktikanlah dengan hujah (berdasarkan al-Quran dan as-Sunnah) bahawa Malaysia 
adalah negara Islam, dan perlembagaan Malaysia adalah perlembagaan Islam. Buktikan satu per 
satu bahawa peruntukan dalam perlembagaan adalah menepati al-Quran dan as-Sunnah. Inilah 
yang sepatutnya anda buktikan wahai JFNJ.  
 
Apa pun kami ingin bertanya anda, sekiranya ada undang-undang yang ingin diterapkan di 
Malaysia, yang selaras dengan al-Quran dan al-Hadis, tetapi bertentangan dengan Perlembagaan 
Persekutuan, maka undang-undang mana satukah yang akan terpakai di Malaysia? Jawablah 
soalan kami dengan jujur wahai JFNJ? 
 
Banyak pihak yang berhujah bahawa dengan adanya Perkara 3 (1) dalam perlembagaan yang 
menyatakan bahawa agama Islam adalah agama Persekutuan, maka ini menunjukkan yang 
Malaysia adalah negara Islam, dan sekali gus perlembagaan Malaysia adalah selaras dengan 
Islam. Maka kami katakan di sini bahawa hujah ini sungguh dangkal, baik dilihat dari sudut 
perbincangan akademik apatah lagi jika dilihat dari sudut nas (al-Quran dan al-Hadis). Adakah 
dengan hanya meletakkan lambang Mercedes pada Proton Saga, maka akan menjadikan Proton 
Saga tersebut Mercedes? 
 
Tidakkah anda mengkaji kedudukan undang-undang di Malaysia wahai JFNJ, sebelum anda 
mengeluarkan fatwa ini? Tidakkah anda tahu bahawa Perkara 3 (1) sebenarnya telah diberi 
terjemahan dan tafsiran yang konklusif dan secara kehakiman yang mengikat (binding) menerusi 
keputusan Mahkamah Agung di dalam kes Che Omar bin Che Soh v Public Prosecutor [1988] 2 
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MLJ 55? Keputusan yang dibuat adalah secara sebulat suara (unanimous) oleh lima orang hakim 
yang bersidang yang diketuai oleh Ketua Hakim Negara sendiri (ketika itu) iaitu Tun Salleh Abbas 
LP, Wan Suleiman SCJ, George Seah SCJ, Hashim Yeop Sani SCJ dan Syed Agil Barakbah SCJ.  
 
Secara ringkasnya dalam kes ini, tertuduh dibicarakan dan berhadapan dengan hukuman mati 
mandatori atas kesalahan mengedar dadah. Tertuduh berhujah bahawa, memandangkan Islam 
adalah agama bagi Persekutuan berdasarkan Perkara 3 (1) dan memandangkan Perlembagaan 
adalah undang-undang tertinggi negara sebagaimana diperuntukkan di dalam Perkara 4 (1), jadi 
pengenaan (imposition) hukuman mati terhadap kesalahan tersebut, yang bukan merupakan 
hukuman hudud atau qisas di bawah undang-undang Islam, adalah bertentangan dengan 
hukuman Islam dan ini adalah tidak mematuhi Perlembagaan (unconstitutional) dan terbatal. 
Keputusan Mahkamah Agung, yang dibaca oleh Tun Salleh Abbas, adalah seperti berikut:- 
 
“Perkara pertama yang perlu dipertimbangkan di sini adalah maksud yang harus diberikan 
terhadap perkataan ‘Islam’ atau ‘agama Islam’ di dalam Perkara 3 (1) Perlembagaan. Jika 
perkataan ‘agama Islam’ di dalam konteks itu bermaksud perbuatan yang berkaitan dengan 
ritual dan majlis (rituals and ceremonies), maka hujah yang dibawa tidak akan mengandungi apa-
apa asas. Namun, jika perkataan ‘agama Islam’ atau ‘Islam’ itu bermaksud kesemua konsep yang 
dianut (all an embracing concept) sebagaimana yang biasanya difahami, yang mengandungi 
bukan sahaja aspek ritual tetapi keseluruhan sistem hidup yang komprehensif, termasuk fiqh dan 
akhlak, maka penggulungan hujah (submission) di sini akan mempunyai implikasi yang besar di 
mana setiap satu hujah mesti diuji berdasarkan kayu ukur ini” 
 
Tun Salleh Abbas meneruskan, 
 
“Persoalan di sini adalah, adakah maksud ini yang diniatkan oleh penggubal rangka (framers) 
Perlembagaan? Untuk tujuan ini, adalah perlu untuk melihat kembali sejarah Islam di negara ini 
selepas penjajahan/campurtangan British ke atas hal-ehwal Negeri-negeri Melayu di akhir abad 
yang lepas.”  
 
Selepas menceritakan bagaimana British memisahkan Islam dari pemerintahan negara dan 
menjadikan negara ini sekular, Salleh Abbas kemudian menyambung penghakimannya,  
 
“Oleh itu, dapat disaksikan bahawa semasa era penjajahan British, melalui sistem 
pemerintahannya secara tak langsung dan melalui penubuhan sebuah institusi sekular, undang-
undang Islam telah dipisahkan dan disempitkan kepada undang-undang perkahwinan, 
perceraian dan harta pusaka sahaja….Dalam pandangan kami, di dalam suasana kontra inilah (it 
is in this sense of dichotomy), para penggubal rangka Perlembagaan memahami maksud ‘Islam’ 
di dalam konteks Perkara 3 (1). Jika tidak demikian, sudah tentu ada peruntukan lain di dalam 
Perlembagaan yang membawa kesan bahawa mana-mana undang-undang yang bertentangan 
dengan hukum Islam akan terbatal. Jauh dari membuat peruntukan sebegini, Perkara 162 malah 
dengan sengaja menjaga kelangsungan undang-undang sekular yang wujud sebelum 
Perlembagaan lagi, di mana undang-undang Islam akan terbatal jika bertentangan dengan 
undang-undang sekular.” 



 

197 
 

 
Nah, begitulah kedudukan Perkara 3 (1) mengikut tafsiran yang dibuat dalam kes tersebut dan ia 
kekal menjadi undang-undang Malaysia sampai sekarang. Apa yang jelas, Tun Salleh Abbas turut 
menyatakan secara implisit bahawa Malaysia merupakan negara sekular, bukannya negara Islam. 
Jauh lebih awal dari keputusan Tun Salleh Abbas ini, kedudukan Malaysia sebagai sebuah negara 
sekular telah dibincangkan dengan hangat semasa proses penggubalan Perlembagaan, dan para 
pembentuk negara ini rata-rata mengakui bahawa negara ini dibina atas asas sekular, bukannya 
atas asas Islam. Malah, Tunku Abdul Rahman sendiri, yang dianggap sebagai ketua ‘arkitek’ 
kemerdekaan negara mengakui bahawa negara yang beliau “bina” ini bukanlah Negara Islam. Hal 
ini boleh dilihat dalam penulisan Hussin Mutalib dari Jabatan Sains Politik, Universiti Kebangsaan 
Singapura, yang memetik kata-kata Tunku Abdul Rahman sebagaimana berikut: 
 
“Malaysia cannot practise Islam fully because about half of the population are not Muslim. They 
have a different culture and different ways of life, and they don’t want Islam. Malaysians are 
generally a peace-loving people. We don’t want big changes to the values and traditions which 
we all practise. In the past, and I know this since I have been through all this since Independence, 
Malays, Chinese and Indians had no problems because we stuck to our constitutional bargain and 
we don’t want to impose our values on other people...So, there is no way we should have an 
Islamic State here. I’ve stated this before and I can say this again, since many of my Chinese friends 
want me to say this. The nature of our political parties, our coalition government, our democracy, 
and our multiracial life are sufficient foundations which can be used to build a prosperous and 
peaceful Malaysia. Why must we look to Iran and other Islamic States?”  
 
Terjemahan: 
 
“Malaysia tidak boleh melaksanakan Islam sepenuhnya kerana lebih kurang separuh daripada 
penduduknya merupakan non-Muslim. Mereka mempunyai budaya yang berbeza dan cara hidup 
yang berbeza, dan mereka tidak mahukan Islam. Rakyat Malaysia secara umumnya merupakan 
orang yang sukakan keamanan. Kami tidak mahu wujudnya perubahan besar kepada nilai-nilai 
dan tradisi yang kita amalkan. Dahulu, dan saya tahu hal ini kerana saya telah melalui semuanya 
sejak kemerdekaan, kaum Melayu, Cina dan India tidak mempunyai masalah kerana kita tersepit 
dengan proses tawar-menawar terhadap perlembagaan, dan kita tidak mahu mengenakan nilai-
nilai kita kepada orang lain...Jadi, kita tidak boleh mempunyai Negara Islam sama sekali di sini. 
Saya telah menyatakan hal ini sebelum ini, dan saya boleh menyatakannya lagi, memandangkan 
ramai kawan-kawan saya dari kaum Cina ingin saya menyatakannya. Sifat parti politik kita, 
kerajaan perpaduan kita, demokrasi kita dan kehidupan pelbagai bangsa kita, merupakan asas 
yang cukup, yang boleh digunakan untuk membina Malaysia yang sejahtera dan maju. Kenapa 
kita perlu melihat kepada Iran dan lain-lain Negara Islam?” [Hussin Mutalib,  Islam in Malaysia: 
From Revivalism to Islamic State, hal. 94-95] 
 
Untuk rekod, pengisytiharan Malaysia sebagai ‘Negara Islam’ telah dibuat oleh Perdana Menteri 
Malaysia yang ke-4 (Datuk Seri Dr. Mahathir Mohamed), pada 29/11/2001 semasa ucapan 
pembukaan beliau di perhimpunan Agung parti Gerakan yang ke-30, yang mana pengisytiharan 
ini kemudiannya mengundang pelbagai kritikan dan kontroversi.  
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Kami yakin yang JFNJ mengetahui bahawa Parti Islam Se-Malaysia (PAS) juga terkenal dengan 
pandangannya yang menyatakan Malaysia bukanlah sebuah Negara Islam, walaupun nada 
mereka sudah berlainan sekarang, dan hal ini tidak pernah pula dikeluarkan fatwa oleh anda! Apa 
yang ingin kami katakan ialah, isu sama ada Malaysia Negara Islam atau Negara Kufur seharusnya 
dibincangkan secara ilmiah berdasarkan realiti, untuk diletakkan hukum ke atasnya. Masing-
masing perlu mengemukakan realiti dan nas untuk membenarkan hujah masing-masing, tetapi 
bukannya dengan mengeluarkan fatwa, memfitnah dan menangkap mereka yang berbeza 
pandangan! 
 
Kami ingin tegaskan di sini bahawa bukanlah kami gembira dan sukacita dengan hakikat dan 
pendirian kami bahawa Malaysia ini adalah Darul Kufur, sebaliknya kami amat sedih dan 
berdukacita, dan atas dasar itulah kami berjuang untuk menegakkan Negara Islam (Khilafah). 
Hizbut Tahrir ingin mengubah Malaysia (dan lain-lain negeri kaum Muslimin) kepada Darul Islam 
dan kita ingin menerapkan hukum Allah (swt) secara kaffah di dalamnya. Kita sebagai umat Islam 
dan Malaysia sebagai sebuah Bilad al-Muslimin (negeri umat Islam), maka sewajibnya kita 
berhukum dengan hukum Islam secara kaffah, bukannya berhukum degan hukum kufur warisan 
penjajah kafir. Maka, apakah salah perjuangan Hizbut Tahrir untuk menegakkan Negara Islam, 
dan untuk menerapkan hukum Islam sepenuhnya di bumi ini? 
 
Dalam perjuangannya untuk menegakkan Khilafah, Hizbut Tahrir telah pun menyediakan sebuah 
Perlembagaan [rujuk: Muqaddimah Ad-Dustur au al-Asbab al-Mujibah Lahu] yang mengandungi 
191 Fasal yang keseluruhan fasal-fasal dan perbincangannya diistinbath (digali) daripada al-
Quran, as-Sunnah, Ijma’ as-Sahabat dan Qiyas. Hizbut Tahrir menawarkan Perlembagaan ini 
kepada kesemua pemimpin umat Islam untuk mengambilnya dan menerapkannya di dalam 
pemerintahan negara.  
 
Terkait dengan perbincangan agama bagi negara, Hizbut Tahrir telah meletakkan di dalam Fasal 
Pertama lagi bahawa akidah Islam wajib menjadi dasar bagi negara dan kesemua kehidupan 
individu, masyarakat dan negara hendaklah diatur oleh Islam yang bersumber daripada akidah 
yang benar ini. Fasal Pertama tersebut berbunyi: 
 
“Akidah Islam adalah asas negara di mana tidak boleh wujud sesuatu pun dalam entitinya atau 
strukturnya atau proses muhasabahnya atau apa sahaja yang bersangkut dengan semua ini 
kecuali mesti dibangun berdasarkan akidah Islam. Akidah Islam hendaklah menjadi asas 
Perlembagaan dan undang-undang. Segala sesuatu yang berkaitan dengan Perlembagaan dan 
undang-undang hendaklah terpancar (terbit) dari akidah Islam”  
 
Dalam menjelaskan fasal ini, Hizbut Tahrir menerangkan bahawa Negara Islam adalah sebuah 
negara yang berdiri di atas akidah Islam di mana sekumpulan mafahim (konsep), maqayis 
(standard) dan qana’ah (keyakinan) yang dipegang oleh umat Islam di dalamnya lahir daripada 
akidah Islam. Malah, sebelum wujudnya negara pun, umat Islam telah terlebih dahulu dibina 
untuk menerima penerapan akidah ini serta meyakininya dengan keyakinan yang berasaskan dalil 
yang qath’ie. Akidah Islam merupakan fikrah kuliyyah (pemikiran yang menyeluruh) mengenai 
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kehidupan dan merupakan bentuk pandangan terhadap kehidupan (viewpoint of life) yang 
khusus dan berbeza dengan akidah lain/kufur. Rasulullah (saw) mendirikan Daulah Islam atas 
asas ini (akidah Islam) dan para Khalifah berserta umat Islam telah menjadikan asas yang sama 
bagi Negara Khilafah di sepanjang kewujudannya. 
 
Justeru, kami sungguh hairan dengan anda wahai JFNJ, tatkala anda menyatakan yang anda 
berpegang dengan akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah, tetapi dalam masa yang sama anda 
berpegang kepada Perlembagaan Persekutuan yang datangnya daripada orang kafir, di mana 
tidak ada satu pun rujukan di dalamnya yang dibuat kepada al-Quran dan as-Sunnah! Sedangkan 
setahu kami, Ahli Sunnah Wal Jamaah ialah mereka yang berpegang teguh dengan al-Quran dan 
as-Sunnah, dan menjadikan al-Quran dan as-Sunnah sebagai perlembagaan, sebagai undang-
undang, dan sebagai pegangan tertinggi, baik dalam kehidupan individu mahu pun negara! 
 
Atas dasar itu, kami sangat mengalu-alukan agar anda membaca, mengkaji dan membandingkan 
perlembagaan yang dibuat oleh Hizbut Tahrir ini, dengan perlembagaan yang dibuat oleh si kafir 
Lord Reid, dan nilailah sendiri yang mana satu perlembagaan Islam dan yang mana satu 
perlembagaan kufur, yang mana satu dibuat mengikut al-Quran dan as-Sunnah dan yang mana 
satu dibuat mengikut akal manusia!  
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(b) Menyamakan Malaysia dengan Israel bahawa kedua-keduanya kembar tidak seiras. 
 
Setelah melakukan rujukan, kami mendapati Butiran ini adalah merujuk kepada Sautun Nahdhah 
Bil. 217 bertarikh 16 Jamadil Awal (30 April 2010). Kami paparkan di sini muka depan Sautun 
Nahdhah yang berkenaan, dan kami akui ia adalah keluaran kami. Nasyrah penuh boleh didapati 
di laman sesawang rasmi Hizbut Tahrir Malaysia di pautan berikut - 
https://mykhilafah.com/sn217-malaysia-oh-malaysia/  
 

 
 
Pertamanya kami mengucapkan terima kasih kepada JFNJ yang membaca Sautun Nahdhah kami, 
walaupun setelah 10 tahun ia dikeluarkan. Keduanya kami sentiasa berharap siapa pun yang 
membaca penulisan kami, ia akan beroleh kebaikan daripadanya, dan pahalanya turut mengalir 
kepada kami. Ketiganya, kami tidak ada masalah sekiranya ada pihak yang menegur apa jua 

https://mykhilafah.com/sn217-malaysia-oh-malaysia/


 

201 
 

kesalahan yang terdapat dalam penulisan kami, dan kami bersyukur dengannya dan insya Allah 
kami akan memperbetulkan kesalahan tersebut (jika ada). 
 
Kami telah mengulang baca Sautun Nahdhah tersebut, dan kami dapati sekali lagi JFNJ tidak 
memahami atau sengaja tidak mahu memahami apa yang kami tulis, lalu anda terus membuat 
kesimpulan mengikut selera anda.  
 
Siapa pun tidak perlu mempunyai penglihatan yang tersangat tajam untuk nampak bahawa tajuk 
kecil yang tertera dalam Sautun Nahdhah tersebut ialah seperti berikut – “Malaysia-Israel: 
Kembar Tak Seiras?” Siapa pun yang ada mata sudah pasti dapat melihat tanda soal (?) yang kami 
letakkan di akhir tajuk kecil tersebut. Tidakkah JFNJ tahu bahawa, apabila ada tanda soal dalam 
sesuatu tajuk, maka perkara tersebut adalah perkara yang tidak mutlak, masih dalam persoalan, 
dan terbuka untuk pelbagai tafsiran.  
 
Jadi, apabila JFNJ menyatakan yang Hizbut Tahrir “menyamakan Malaysia dengan Israel bahawa 
kedua-duanya kembar tidak seiras”, kenyataan ini adalah sebuah kenyataan yang bersifat 
tuduhan kerana telah memutlakkan yang kami tidak mutlakkan. Ini jelas merupakan sebuah 
kesalahan dari sudut akademik, dan dari sudut memetik kenyataan orang lain. Malah ia 
merupakan sebuah kesalahan dalam melakukan sebuah penukilan.  Ini dari satu sisi. 
 
Dari sisi lain, terlihat jelas bahawa JFNJ sengaja tidak mahu memahami apa yang kami tulis secara 
sepenuhnya, sebaliknya kelihatan terdesak untuk mencari sebanyak mungkin poin untuk 
dimasukkan dalam fatwa selagi poin tersebut boleh dimanipulasikan!   
 
Apa pun, kami ringkaskan di sini apakah yang kami maksudkan dengan kembar tak seiras, atau 
dengan kata lain dari sisi manakah wujudnya persamaan antara Malaysia dan Israel yang kami 
letak dalam bentuk persoalan “kembar tak seiras” tersebut:- 
 

(i) British telah berjaya melahirkan Israel mengikut acuannya pada tahun 1948. 
Kemudian, British menghadiahkan kemerdekaan kepada negara haram itu di bawah 
mandat PBB. Manakala pada tahun 1957 pula British memberikan kemerdekaan 
kepada Tanah Melayu yang selanjutnya melahirkan Malaysia, mengikut acuan yang 
sama, setelah lebih kurang 150 tahun menjajah negara ini. 
 
Persamaan yang cuba di sampaikan di sini ialah kedua-dua negara lahir mengikut 
acuan British.  
 

(ii) Tidak ada fakta yang dapat menafikan bahawa tunjang kepada sistem pemerintahan 
(demokrasi) di Malaysia yang diamalkan pada hari ini adalah berasal dari British. 
Seperti kebanyakan negara-bangsa lain di dunia yang mengamalkan demokrasi, Israel 
juga mengamalkan konsep pemerintahan demokrasi berparlimen (parliamentary 
democracy). Negara haram Yahudi itu turut mengamalkan konsep Trias Politica di 
mana wujudnya tiga bidang kuasa berasingan iaitu Legislatif, Eksekutif dan Judikatif. 
Badan legislatif Israel dikenali sebagai Knesset yang berkuasa untuk menggubal 
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undang-undang, menasihati para pemimpin dan jentera pentadbiran serta memiliki 
hak memecat Presiden mahupun Pengawas Negara (State Comptroller). Kedudukan 
Knesset adalah sama seperti dewan-dewan legislatif negara demokrasi berparlimen 
lainnya termasuk Malaysia di mana di situlah undang-undang dibahaskan, digubal dan 
dipinda sesuka hati asalkan mendapat kelulusan majoriti. Knesset diwakili oleh 120 
orang wakil yang dipilih oleh rakyat melalui proses pilihanraya yang dijalankan lebih 
kurang empat tahun sekali. Setiap wakil mewakili parti politik membentuk badan 
legislatif.  
 
Dalam konteks inilah (sistem pemerintahan) yang kami katakan bahawa Israel ada 
persamaan dengan Malaysia. 
 

(iii) Sistem ekonomi yang diamalkan oleh Israel juga sama dengan sistem ekonomi yang 
diamalkan di Malaysia iaitu sistem ekonomi Kapitalis. Apa yang berbeza hanyalah dari 
aspek statistik, nombor-nombor dan peratusan-peratusannya sahaja, namun dari segi 
‘ajaran’nya sama sahaja yakni dicorak oleh ajaran si kafir Adam Smith, David Ricardo 
dan kawan-kawan seangkatan mereka. Riba, judi, arak, saham, memilik negara-kan 
hak milik umum dan sebagainya adalah amalan biasa yang ‘sah’ dalam sesebuah 
negara kufur Kapitalis yang boleh menyumbang kepada peningkatan jumlah KDNK 
masing-masing.  

 
(iv) Malaysia juga tidak berbeza dengan Israel dari aspek negara sekular yang memisahkan 

agama daripada negara (pemerintahan). Urusan agama tidak boleh dicampur, malah 
tidak dibenarkan untuk dicampur dengan urusan pemerintahan. Undang-undang 
digubal oleh manusia dan boleh lulus berdasarkan suara majoriti walaupun undang-
undang tersebut bertentangan dengan wahyu. Apakah wujud perbezaan antara 
Malaysia dan Israel dalam aspek ini? 

 
Itulah aspek persamaan antara Malaysia dan Israel yang telah kami ringkaskan daripada Sautun 
Nahdhah di atas.  
 
Kemudian, Sautun Nahdhah diakhiri dengan sebuah hadis yang telah dikhabarkan oleh Rasulullah 
(saw) bahawa umatnya akan mengikuti jejak langkah Yahudi dan Nashara sampai ke lubang 
biawak sekalipun. Hadis ini menunjukkan betapa umat Islam akan mengikuti Yahudi dan Nashara 
dari sebesar-besar perkara hinggalah sekecil-kecilnya, dan sudah pasti ia termasuk sistem 
pemerintahan, sistem ekonomi, sistem pergaulan, undang-undang dan sebagainya. Semua ini 
memperkuatkan lagi hujah bahawa wujudnya persamaan antara Malaysia dan Israel, baik dalam 
aspek yang telah dinyatakan mahupun dalam aspek lainnya.   
 
Daripada Abu Sa’id al-Khudri (ra) yang berkata, bahawa Rasulullah (saw) bersabda, 
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“Kalian pasti akan mengikuti jejak langkah orang-orang sebelum kalian, sejengkal demi 
sejengkal, sehasta demi sehasta, sehingga jikalau mereka masuk ke lubang biawak pun kalian 
akan mengikuti mereka. Sahabat bertanya, ‘Ya Rasulullah! Apakah Yahudi dan Nashrani yang 
engkau maksudkan?’ Nabi (saw) menjawab, ‘Siapa lagi kalau bukan mereka?’” [HR Muslim]. 

 
Atas dasar semua itu, langsung tidak keterlaluan untuk meletakkan dalam bentuk soalan, bahawa 
Malaysia dan Israel adalah ibarat dua kembar, tetapi tidak seiras.  Kembar dari aspek kedua-
duanya lahir dari ‘acuan’ yang sama (acuan British), tetapi tidak seiras kerana “wajah” kedua-
duanya adalah berbeza.  
 
Oleh kerana kami meletakkan tanda soal (?) dalam tajuk kecil tersebut, maka sekali lagi kami 
katakan di sini bahawa ia terbuka kepada siapa sahaja jika ingin menyanggah hujah-hujah yang 
telah kami sampaikan. Sila datangkan hujah anda untuk menyanggah kesemua poin yang telah 
kami sampaikan di atas, termasuklah jika anda sanggup untuk menyanggah hadis yang telah kami 
kemukakan, bahawa umat Islam akan mengikuti Yahudi dan Nashara! Datangkanlah hujah anda 
wahai JFNJ, dan tidak perlulah memanipulasi tajuk kecil tersebut sehingga dimasukkan ke dalam 
fatwa dalam rangka untuk memburuk-burukkan kami! 
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(c) Menganggap penguasa yang tidak berhukum dengan hukum Islam adalah tidak layak untuk 
menjadi penguasa dan wajib diperangi atau diberhentikan dari jawatannya. 
 
Setakat rekod dan ingatan yang ada pada kami, kami tidak pernah mengeluarkan kenyataan 
seperti ini di dalam Sautun Nahdah. Oleh itu, kami katakan bahawa poin ini jelas merupakan 
sebuah fitnah, apatah lagi dengan ketiadaan rujukan oleh JFNJ, yang sekali gus menunjukkan 
tiadanya bukti.  
 
Namun, kami ingin menjelaskan juga hal ini dan kami ingin pecahkannya kepada beberapa poin 
berdasarkan frasa yang diberikan. Ini bagi menjernihkan lagi kefahaman JFNJ dan setiap 
pembaca.   
 
Berkenaan tuduhan memerangi penguasa yang tidak berhukum dengan hukum Islam, kami telah 
pun menjawabnya secara panjang lebar dalam Butiran 4.3 (f). Kami ulangi di sini bahawa 
sekarang ini tidak ada Darul Islam. Jadi, dalam keadaan ini, tidak diperbolehkan bagi sesebuah 
gerakan Islam yang ingin menegakkan Darul Islam, untuk memerangi atau mengangkat senjata 
terhadap penguasa yang tidak berhukum dengan hukum Islam. Ini kerana, hal ini tidak pernah 
dilakukan oleh Rasulullah (saw). Kami yakin penjelasan kami dalam Butiran 4.3 (f) sudah 
mencukupi.  
 
Namun, sekiranya Butiran 4.4 (c) di atas dibaca secara berasingan, sebagai contoh:  
 
Hizbut Tahrir “menganggap penguasa yang tidak berhukum dengan hukum Islam adalah tidak 
layak untuk menjadi penguasa.” 
 
Atau:- 
 
Hizbut Tahrir “menganggap penguasa yang tidak berhukum dengan hukum Islam adalah tidak 
layak untuk menjadi penguasa dan wajib diberhentikan dari jawatannya.” 
 
Maka kami ingin bertanya JFNJ, di manakah salahnya dengan kenyataan ini? Di manakah 
salahnya, jika ada, di dalam Sautun Nahdhah pendapat seperti itu? Di manakah salahnya jika 
seseorang menganggap bahawa penguasa yang tidak berhukum dengan hukum Islam adalah 
tidak layak untuk menjadi penguasa? Di manakah salahnya jika seseorang menganggap bahawa 
penguasa yang tidak berhukum dengan hukum Islam adalah tidak layak untuk menjadi penguasa 
dan wajib diberhentikan dari jawatannya? Di manakah salahnya? 
 
Apakah dengan hanya menganggap bahawa “penguasa yang tidak berhukum dengan hukum 
Islam adalah tidak layak untuk menjadi penguasa”, maka seseorang itu telah bercanggah dengan 
akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah?  
 
Apakah dengan menganggap bahawa “penguasa yang tidak berhukum dengan hukum Islam 
adalah tidak layak untuk menjadi penguasa dan wajib diberhentikan dari jawatannya”, maka 
akidah seseorang itu telah terkeluar daripada akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah?  
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Adakah anda berpegang bahawa penguasa yang tidak menerapkan Islam (yakni penguasa yang 
menerapkan sistem dan undang-undang kufur) adalah layak untuk menjadi pemerintah, dan 
tidak perlu diberhentikan dari jawatan mereka, atau dengan kata lain mereka boleh memerintah 
selam-lamanya, walaupun sudah jelas mereka memaksiati Allah (swt)? Adakah ini pendirian anda 
wahai JFNJ? 
 
Jika beginilah berpendirian dan fahaman anda, maka kami katakan bahawa akal kami yang waras 
ini tidak dapat menerimanya, dan kami katakan bahawa setiap orang yang waras akalnya juga 
pasti tidak dapat menerimanya!  
 
Bukankah kesemua ulama Ahli Sunnah Wal Jamaah berpendirian bahawa penguasa itu wajib 
berhukum dengan hukum Islam? Bukankah penguasa yang tidak berhukum dengan hukum Islam 
itu sekali gus bermaksud mereka telah berhukum dengan hukum selain Islam, dan sekali gus 
bermaksud mereka adalah orang-orang yang zalim dan fasik (sebagaimana Surah al-Maidah ayat 
45 dan 47). Dan bukankah apabila penguasa itu zalim dan fasik, maka mereka sudah tidak layak 
untuk menjadi penguasa, kerana syarat untuk menjadi penguasa hendaklah adil? 
 
Cukuplah di sini sahaja jawapan kami untuk Butiran ini kerana kami telah pun menjawabnya 
dalam Butiran 4.3 (f).  
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(e) Menolak semua sistem yang ada kaitan dengan sistem bukan Islam seperti demokrasi dan 
pilihan raya dan menghukum berdosa orang yang terlibat dengan pilihan raya. 
 
Kami merasa sungguh hairan dengan fatwa ini, yang menunjukkan kekeliruan JFNJ pada fatwa 
yang dibangkitkan. Maka, sebelum kami menjawabnya, kami ingin bertanya JFNJ, jika sesuatu 
sistem itu sudah terbukti sistem bukan Islam, apakah salah untuk kami menolaknya? Adakah 
dengan menolak sistem bukan Islam, maka kami dikatakan bercanggah dengan akidah yang 
benar? Sungguh menghairankan...! 
 
Kami telah pun mengucapkan terima kasih kepada JFNJ yang telah sudi membaca Sautun 
Nahdhah Siri 217, namun sayangnya JFNJ nampaknya tidak membaca Sautun Nahdhah Siri 164 
yang bertajuk Pandangan Hizbut Tahrir Tentang Pilihanraya. Atau jika JFNJ telah membacanya, 
jelas sekali JFNJ langsung tidak memahami apa yang dibaca, atau sekali lagi memanipulasi apa 
yang telah dibaca dengan mengeluarkan fatwa bersifat sekerat yang bertujuan untuk mengeliru 
dan meragu-ragukan umat dengan pegangan Hizbut Tahrir.  
 
Mengenai demokrasi sebagai sistem kufur, kami telah pun menjawabnya dalam Butiran 4.3 (d), 
dan tidak perlulah kami ulanginya di sini. Namun, memandangkan kami masih menginginkan 
kebaikan buat JFNJ dan kami ingin anda memahami pendirian kami dengan lebih lanjut dalam 
bab demokrasi ini, maka kami akan menyentuh isu demokrasi dan kaitannya dengan pilihan raya, 
dan kami juga akan menjelaskan yang manakah “produk” selain Islam yang boleh diambil dan 
yang tidak boleh diambil oleh umat Islam. 
 
Dalam menentukan produk apa yang boleh dan yang tidak boleh diambil dari Barat (atau dari 
orang-orang kafir), umat Islam perlu memahami dan membezakan dua konsep yang penting iaitu 
hadharah dan madaniyyah [Perkara ini dibahaskan dalam kitab Nidzam al-Islam keluaran Hizbut 
Tahrir]. 
 
Hadharah bermaksud sekumpulan konsep/pemahaman tentang kehidupan. Contohnya seperti 
idea, gagasan, nilai, norma, adat-istiadat, hukum-hakam serta termasuk konsep pemerintahan. 
 
Manakala madaniyyah pula bermaksud peralatan fizikal berupa benda hasil ciptaan manusia 
yang digunakan dalam aspek kehidupan. Ia merangkumi peralatan sains dan teknologi yang dapat 
dilihat, dirasai, disentuh dan digunakan seperti kereta, kapal terbang, televisyen, satelit, 
komputer, telefon bimbit, bangunan, rumah ibadah, simbol agama, mesin fotostat, kamera, buku 
dan sebagainya. 
 
Hadharah adalah berbeza-beza sesuai dengan akidah dan hukum yang melahirkannya. Apabila 
hadharah tersebut lahir daripada akidah dan hukum Islam, maka ia disebut hadharah Islam. Ia 
termasuklah sistem pemerintahan Islam, sistem ekonomi Islam, dan sebagainya. Sebaliknya, 
apabila hadharah tersebut lahir daripada akidah selain Islam, maka ia merupakan hadharah 
kufur. Contohnya seperti idea liberalisme, feminisme, nasionalisme, patriotisme, sekularisme, 
dan termasuklah apa-apa idea yang lahir daripada komunisme, kapitalisme, demokrasi dan 
seumpamanya.  
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Begitu juga dengan sekumpulan mafahim (konsep) tentang kehidupan sosial masyarakat, 
antaranya manusia perlu menutup aurat, menjaga kesucian diri, menjaga kemuliaan wanita, 
berbuat baik kepada orang-orang tua dan seumpamanya, ini merupakan hadharah Islam.  
 
Manakala konsep tentang kehidupan berupa pemikiran bahawa manusia itu bebas bertingkah 
laku, berkhalwat, berzina, boleh memperalatkan wanita, boleh memiliki harta dengan berjudi 
atau melacur, dan boleh melakukan apa sahaja sekehendak hati asalkan tidak mengganggu orang 
lain, semua ini adalah hadharah kufur/Barat yang lahir dari pemahaman mereka tentang 
kehidupan, yakni ‘kebebasan’. 
 
Berbeza dengan hadharah, madaniyyah pula boleh bersifat khas dan boleh pula bersifat am 
untuk seluruh umat manusia. Bentuk-bentuk madaniyyah yang dihasilkan atau didasarkan pada 
hadharah kufur, seperti patung berhala, lambang salib, pakaian paderi/sami, kopiah Yahudi dan 
seumpamanya adalah termasuk madaniyah yang bersifat khas dan semua itu diharamkan ke atas 
umat Islam.  
 
Sedangkan madaniyyah yang dihasilkan daripada kebijaksanaan akal manusia seperti kemajuan 
sains dan perkembangan teknologi/industri adalah tergolong dalam madaniyyah yang bersifat 
am. Madaniyyah yang bersifat umum ini tidak melambangkan milik mana-mana bangsa/agama 
atau dengan kata lain ia tidak dimiliki secara khusus oleh suatu umat/bangsa. Ia juga bukannya 
terhasil daripada hadharah tertentu, akan tetapi terhasil daripada kebijaksanaan akal manusia 
dalam berfikir dan mereka cipta sesuatu untuk dimanfaatkan dalam kehidupan. Ia bersifat 
universal dan boleh dimanfaatkan oleh seluruh umat manusia walaupun ia dicipta oleh orang 
kafir sekalipun.  
 
Maka di sini tidak timbul persoalan ‘kereta kafir’ kerana ia dicipta oleh orang kafir; juga tidak 
timbul persoalan ‘kereta Islam’ kerana dicipta oleh orang Islam; juga tidak timbul persoalan 
‘komputer kafir’, ‘komputer Islam’, ‘telefon bimbit kafir’, ‘telefon bimbit Islam’ dan sebagainya. 
Termasuklah juga tidak timbul persoalan ‘Facebook kafir’, ‘WhatsApp kafir’ dan sebagainya. 
Asalkan ia termasuk madaniyyah am, maka walau ia dicipta oleh orang Yahudi sekalipun, umat 
Islam tetap boleh menggunakannya. 
 
Justeru, umat Islam perlu faham bahawa mereka wajib menolak hadharah kufur dan segala 
bentuk madaniyyah khas yang bertentangan dengan Islam. Mengambil hadharah kufur dan 
madaniyyah khas yang bertentangan dengan Islam ini merupakan suatu keharaman. 
 
Disebabkan pemahaman yang tidak jelas tentang konsep hadharah dan madaniyyah ini, telah 
menyebabkan ada beberapa insiden dalam sejarah Islam yang telah merugikan umat Islam 
apabila umat Islam menolak ‘produk’ (madaniyyah am) yang berasal dari orang-orang kafir. Umat 
Islam tidak seharusnya keliru dengan menolak madaniyyah am, yang berupa sains dan teknologi. 
Hal ini memang boleh diambil dan dimanfaatkan oleh umat Islam, berdasarkan kaedah usul fiqh,  
 

حْرِيْمِ 
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Hukum asal benda (alat/barang/teknologi) adalah mubah (harus) selama mana tidak ada dalil 

yang mengharamkannya. 
 
Apa yang lebih malang, apabila ada sebahagian ulama (dan termasuklah sebahagian umat Islam), 
yang menyatakan, oleh kerana Islam tidak menghalang umatnya mengambil produk orang kafir 
seperti kereta, komputer dan sebagainya, maka atas dasar itu sistem demokrasi dan idea 
kebebasan yang datangnya daripada Barat juga boleh diambil! Hal ini terjadi kerana mereka gagal 
membezakan antara hadharah dengan madaniyyah. Di sinilah kekeliruan yang bukan sahaja telah 
merugikan dan memecah-belahkan kesatuan umat Islam, malah berakibat kepada dosa kerana 
telah mengambil suatu yang diharamkan oleh Islam. 
 
Pembahasan tentang pilihanraya dan demokrasi tidak boleh lepas daripada konsep hadharah dan 
madaniyyah. Umat Islam perlu membezakan di antara pilihanraya dan demokrasi ini, dan perlu 
tahu membezakan mana yang termasuk dalam hadharah atau madaniyyah, dan mana yang 
bukan. 
 
Berdasarkan fakta, demokrasi jelas merupakan sebuah ‘produk’ kuffar Barat. Idea pemerintahan 
yang meletakkan kedaulatan di tangan rakyat ini datangnya dari Barat. Jadi persoalannya di sini 
ialah, adakah demokrasi termasuk hadharah kufur atau hadharah Islam? Maka kami tidak perlu 
memperincikan jawapannya kerana kami telah menjelaskan berulang-ulang kami bahawa 
demokrasi adalah sebuah sistem pemerintahan yang berasal dari Barat yang meletakkan 
kedaulatan di tangan manusia, atau dengan kata lain memberikan hak kepada manusia untuk 
membuat undang-undang, dengan mengambil dan menafikan hak Allah (swt) sebagai Musyarri’ 
(Pembuat Hukum). Mafahim (konsep berfikir) seperti ini tidak ada dalam Islam, dan sangat jelas 
pertentangannya dengan Islam. Ia merupakan mafahim yang berasal dari Barat dan termasuk 
hadharah kufur. Maka demokrasi merupakan ‘produk’ Barat yang sangat jelas keharamannya 
menurut Islam.  
 
Adapun pilihan raya, ia berbeza dengan sistem demokrasi, walaupun ia terdapat dalam sistem 
demokrasi. Hal ini perlu difahami dan dibezakan. Pilihan raya tidak sama dengan demokrasi dan 
demokrasi tidak sama dengan pilihan raya. Pilihan raya hanyalah salah satu cara/uslub dalam 
sistem demokrasi untuk memilih wakil (dan di sesetengah negara untuk memilih pemimpin 
tertinggi seperti Presiden). Manakala demokrasi pula adalah sebuah sistem pemerintahan 
(terkait hadharah) di mana hak membuat undang-undang berada di tangan manusia. Pilihan raya 
bukan sahaja wujud dalam sistem demokrasi, malah dalam sistem yang berteraskan komunisme 
juga wujudnya pilihanraya. Pilihan raya bukanlah “milik” demokrasi secara mutlak. Oleh yang 
demikian, hukum pilihan raya adalah berbeza dengan hukum demokrasi itu sendiri.  
 
Kenyataan JFNJ bahawa Hizbut Tahrir menolak demokrasi adalah benar, tetapi kenyataan 
bahawa Hizbut Tahrir menolak pilihan raya dan menghukum berdosa orang yang terlibat dengan 
pilihan raya adalah kenyataan separuh masak yang (mungkin sengaja dibuat untuk) mengelirukan 
orang ramai. Jika JFNJ membaca dan memahami Sautun Nahdhah Siri 164 di mana kami telah 
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menjelaskan pandangan Hizbut Tahrir tentang pilihan raya, nescaya JFNJ tidak akan 
mengeluarkan fatwa yang separuh masak dan mengelirukan ini.  
 
Kami telah menyatakan dalam Sautun Nahdhah tersebut bahawa hukum pilihan raya dalam Islam 
adalah mubah (harus). Ini kerana “pilihan raya” (intikhab) yang dijalankan dalam Islam, 
sebagaimana yang berlaku pada zaman Rasulullah (saw) hanyalah (bertujuan) untuk memilih 
wakil bagi mewakili kaum masing-masing (waktu itu Aus dan Khazraj), manakala pada zaman 
Khulafa’ ar-Rasyidin, “pilihan raya” dilakukan untuk memilih Khalifah itu sendiri.  
 
Semasa peristiwa Bai’ah Aqabah II, Rasulullah bersabda kepada Aus dan Khazraj, 
 

ي عشر نقيبا، ليكونوا على قومهم بما فيهم كفلاء
ّ منكم اثن   أخرجوا إلي

 
“Keluarkan (pilihlah) kepadaku 12 orang naqib dari kalangan kalian yang bertanggungjawab 

atas kaum mereka” [Sirah Ibn Hisyam]. 
 
Hal ini menunjukkan kebolehan untuk membuat pemilihan bagi melantik wakil. Inilah nas yang 
kami pegang yang menunjukkan bolehnya (bukan wajib) untuk mengadakan apa yang digelar 
sekarang ini sebagai “pilihan raya”.   
 
Selain adanya nas berkenaan kebolehan adanya proses pemilihan untuk melantik wakil, ijma’ as-
Sahabat juga menunjukkan adanya proses pemilihan untuk melantik Khalifah itu sendiri, dan ada 
Khalifah yang dilantik melalui suara ramai. Namun perlu kami tegaskan di sini bahawa yang 
mengesahkan akad pelantikan seseorang Khalifah itu adalah kerana adanya baiat dari kaum 
Muslimin, bukannya kerana suara ramai. Pemilihan melalui suara ramai itu hanyalah salah satu 
uslub, manakala akad Khilafah itu hanya sah setelah adanya baiat.  
 
Seperkara lagi, perlu dibezakan antara suara majoriti dengan demokrasi, walaupun ia merupakan 
salah satu elemen dalam sistem demokrasi. Kedua-duanya adalah berbeza [sila rujuk jawapan 
kami pada Butiran 4.3 (d) berkenaan hal ini]. Suara majoriti tidak salah untuk diambil dalam 
membuat sesuatu keputusan yang bersifat mubah (harus), contohnya majoriti bersetuju 
melantik A (berbanding B) sebagai pemimpin atau majoriti bersetuju untuk pergi ke suatu tempat 
dengan menaiki bas (berbanding kereta). Namun suara majoriti akan menjadi haram apabila yang 
disepakati adalah bertentangan dengan hukum syarak. Contohnya majoriti bersetuju untuk 
menghukum penzina dengan 6 kali sebatan, atau majoriti bersetuju seorang pencuri dihukum 
penjara dan tidak perlu dipotong tangannya, atau majoriti bersetuju untuk menghalalkan sistem 
perbankan ribawi. Inilah yang berlaku dalam demokrasi apabila penggubal undang-undang boleh 
meluluskan apa sahaja yang diharamkan oleh Islam, hanya dengan suara majoriti. 
 
Dalam Sautun Nahdhah Siri 164, kami telah menjelaskan bahawa untuk mengetahui hukum 
syarak mengenai masalah pilihan raya yang ada sekarang, maka kita perlu mengkaji terlebih 
dahulu faktanya (tahqiq al-manath), berkenaan realiti “pilihan raya” di masa Rasulullah (saw) dan 
realiti pilihan raya yang ada sekarang. 
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Dalam sistem demokrasi, fungsi utama wakil rakyat ialah untuk menggubal undang-undang. 
Parlimen (atau Dewan Undangan Negeri) merupakan tempat pembuatan hukum (Majlis Tasyri’), 
yang mana di sinilah para wakil yang dilantik akan berkumpul dan membuat hukum. Manakala 
parti yang menang pula akan melantik ketua negara dan lain-lain jawatan, yang sudah diketahui 
tidak akan berhukum dengan hukum Allah (swt). Atas dasar inilah kami katakan bahawa terlibat 
dalam pilihan raya dalam rangka melaksanakan fungsi yang haram tersebut, maka hukumnya 
adalah haram.  
 
Sedangkan “pilihan raya” dalam Islam, sebagaimana yang kami telah sebutkan apa yang berlaku 
di zaman Khulafa’ ar-Rasyidin, ia adalah untuk memilih pemimpin yang akan menerapkan 
Kitabullah dan Sunnah Rasul-Nya. Pilihan raya dalam Islam bukanlah untuk memilih dan 
menghantar mana-mana wakil ke Majlis Tasyri’ untuk membuat hukum, sebagaimana demokrasi. 
Dalam Islam, siapa pun pemimpin yang terpilih, tugasnya ialah untuk menerapkan hukum Allah 
secara kaffah, bukannya membuat hukum.  
 
Selain berperanan sebagai uslub memilih Khalifah, satu lagi fungsi pilihan raya yang wujud dalam 
Islam ialah untuk memilih wakil ke Majlis Umat (Majlis Syura). Perlu difahami bahawa Majlis 
Syura bukanlah Majlis Tasyri’ dan fungsinya tidak sama dengan Parlimen dalam sistem 
demokrasi. Majlis Umat adalah majlis yang dianggotai oleh para individu yang mewakili kaum 
Muslimin dalam memberikan pendapat sebagai tempat merujuk bagi Khalifah untuk meminta 
nasihat/input mereka dalam pelbagai urusan. Majlis ini juga mewakili umat dalam melakukan 
muhasabah terhadap Khalifah dan semua pegawai negara. Anggota majlis ini dipilih oleh umat 
melalui pilihan raya dan bukan melalui pelantikan (oleh pemerintah). Hal ini kerana mereka 
merupakan ‘wakil umat’ dalam mengemukakan pendapat (bukan membuat undang-undang) 
atau memuhasabah pemerintah.  
 
Inilah kedudukan “pilihan raya” dalam Islam. Maka mana mungkin untuk kami menyatakan 
bahawa siapa yang terlibat dengan pilihan raya seperti ini adalah berdosa?!  
 
Jika JFNJ ikhlas dalam membuat petikan, maka JNFJ seharusnya menyatakan dengan jelas bahawa 
pilihan raya yang dimaksudkan oleh Hizbut Tahrir yang mana siapa yang terlibat dengannya 
berdosa, ialah pilihan raya dalam sistem demokrasi. Itu pun, JFNJ seharusnya lebih ikhlas lagi 
dalam perkara ini, kerana Hizbut Tahrir tidak menyatakannya berdosa secara mutlak, tetapi ada 
keadaan yang mengecualikannya. Ada pengecualian yang dinyatakan dengan jelas dalam Sautun 
Nahdhah Siri 164, iaitu bagi mereka yang ingin bertanding dalam pilihan raya dalam sistem 
demokrasi pada hari ini. Pengecualiannya adalah seperti berikut:  
 

(a) Dia mestilah mengisytiharkan bahawa dia akan menggunakan Parlimen sebagai platform 
untuk berdakwah kepada Islam; 

(b) Dia mestilah mengisytiharkan dengan jelas dan lantang (tidak cukup dengan niat dan tidak 
dibolehkan berpura-pura) bahawa ia menolak sistem sekular dan kesemua sistem kufur 
yang ada; 

(c) Dia mestilah mengisytiharkan bahawa fungsinya di Parlimen/DUN (jika menang) adalah 
untuk mengubah sistem kufur dan menggantikannya dengan sistem Islam;  
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(d) Dia akan berkempen hanya dengan apa yang diambil dari Al-Quran dan Sunnah Rasul; 
(e) Dia tidak akan masuk dalam pencalonan parti sekular atau parti bukan Islam, mahupun 

bekerjasama dengan mereka, kerana mereka ini adalah penyokong kepada sistem kufur; 
(f) Dia tidak dibolehkan merapatkan diri dengan badan Eksekutif dan Judikatif (yang kedua-

duanya menerap dan melaksanakan hukum kufur) dan memasukkan namanya sebagai 
calon untuk tujuan bermanis muka dengan badan-badan ini yang jelas-jelas terdiri dari 
mereka yang zalim; 

(g) Bahawa kempennya di sepanjang waktu pencalonannya ini bertujuan agar umat manusia 
memahami objektif-objektif yang telah disebutkan di atas. 

 
Tambahan dari itu, perlu diperhatikan bahawa proses pilihan raya itu sendiri mestilah mematuhi 
hukum syarak dari segenap sudutnya. Setelah semua aspek keharaman dapat dihindari, maka 
bolehlah dia bertanding dan sekiranya dia menang, dia wajib menjadikan Parlimen sebagai 
platform dalam usaha untuk menghancurkan sistem, perlembagaan dan undang-undang yang 
dibina di atas asas kekufuran. Parlimen juga mesti dijadikan sebagai platform untuk 
mengingatkan manusia bahawa kewujudan undang-undang dan negara yang diasaskan atas 
dasar kufur ini merupakan suatu kemungkaran, bahkan ia merupakan ibu kepada segala 
kemungkaran. Di samping itu, parlimen hendaklah dijadikan sebagai medan untuk menyatakan 
bahawa negara dan undang-undang kufur ini wajib dibuang dan diganti dengan Daulah Islam 
yang akan berhukum dengan hukum Allah (swt) secara kaffah. 
 
Sepatutnya JFNJ telah lama sedar akan realiti pilihan raya dalam sistem demokrasi yang sudah 
puluhan tahun diterapkan di negara kita ini. Ia penuh dengan pelbagai bentuk manipulasi, 
eksploitasi, rasuah, penipuan, fitnah, pergaduhan, perpecahan, caci-maki, pembaziran, politik 
wang yang bukannya sedikit, gerrymandering, dan wujudnya pengaruh asing seperti campur 
tangan dan tekanan negara kuasa besar, serta banyak lagi keharaman lainnya. Inilah realiti pilihan 
raya dalam sistem demokrasi, bukan sahaja di Malaysia, bahkan di mana-mana negara yang 
mengamalkannya. Jadi, atas dasar itu Hizbut Tahrir menyeru kepada umat Islam agar 
meninggalkan sistem demokrasi, dan kembali kepada sistem Islam. 
 
Akhir sekali, kami ingin menasihati dan memuhasabah JFNJ agar jangan mengeluarkan fatwa 
dengan hanya memetik sebahagian sahaja sehingga lari daripada konteks perbincangannya, lalu 
membuat kenyataan yang dikerat-kerat, dengan tujuan sengaja ingin mengelirukan orang ramai 
melalui fatwa tersebut. Ikhlaskanlah diri anda dalam membuat penukilan dan punyailah rasa 
takut kepada Allah (swt) walau pun sedikit. 
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4.5 Fahaman-fahaman lain yang terkandung dalam ajaran Hizbut Tahrir iaitu: 
 
(a) Berpegang dengan pemikiran Tabanni iaitu mewajibkan penganut akur dengan sebarang 
fatwa yang dikeluarkan oleh parti tanpa diketahui siapa yang mengeluarkannya.  
 
Butiran ini bukan sahaja menunjukkan ketidakfahaman JFNJ terhadap kedudukan ‘tabanni’ 
dalam Hizbut Tahrir, malah JFNJ sebenarnya cuba ‘memandai’ untuk bercakap mengenai isu 
dalam Hizbut Tahrir yang tidak anda kuasai dan tidak layak pun untuk anda bincangkan. Sedarlah 
dan ketahuilah wahai JFNJ, bahawa anda bukan ahlinya untuk membincangkan isu tabanni dalam 
Hizbut Tahrir! Tidak ada orang yang lebih memahami dan lebih layak untuk membincangkan isu 
tabanni dalam Hizbut Tahrir, kecuali anggota Hizbut Tahrir sendiri. Kami tidak mempunyai 
masalah untuk anda bincangkan isu ini dengan syarat anda telah bertanya kami terlebih dahulu, 
dan anda betul-betul telah memahaminya, sebagaimana kami memahaminya. Berdasarkan fatwa 
anda, kami katakan tanpa berlapik bahawa anda sebenarnya tidak memahami kedudukan 
tabanni dalam Hizbut Tahrir. 
 
Untuk memberikan kefahaman kepada anda, dan berdasarkan fatwa anda dalam Butiran ini, 
kami ingin memecahkan perbincangan dalam Butiran ini kepada tiga bahagian: 
 

(i) Pemikiran tabanni dalam Hizbut Tahrir. 
(ii) Benarkah setiap penganut diwajibkan akur dengan sebarang fatwa yang dikeluarkan 

oleh parti? 
(iii) Benarkah kami tidak mengetahui siapa yang mengeluarkan fatwa dalam Hizbut 

Tahrir? 
 
Kami akan membahaskan ketiga-tiga bahagian satu per satu. 
 
(i) Pemikiran Tabanni Dalam Hizbut Tahrir 
 
Ya benar kami akui bahawa Hizbut Tahrir mempunyai pemikiran yang ditabanni, yang kami akan 
jelaskan mengenainya di bawah ini. Namun kami terlebih dahulu ingin katakan bahawa melalui 
Butiran 4.5 (a) di atas, JFNJ telah meletakkan konsep tabanni yang ada dalam Hizbut Tahrir dalam 
bentuk yang cukup negatif. Pertanyaan kami kepada anda wahai JFNJ, jika anda benar-benar 
faham mengenai konsep tabanni, adakah salah bagi sesebuah parti politik untuk mempunyai 
pemikiran yang ditabanni? Di manakah nas di dalam al-Quran mahu pun as-Sunnah, atau Ijma’ 
as-Sabahat atau Qiyas yang menyatakan bahawa pemikiran tabanni adalah satu kesalahan dan 
keharaman? Sila berikan kepada kami pandangan ulama Ahlu Sunnah yang manakah yang 
menyatakan bahawa pemikiran tabanni yang dipegang oleh sesebuah parti politik adalah 
menyalahi akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah. Sila berikan segala bukti yang anda ada, yang 
didasarkan kepada al-Quran dan as-Sunnah, bahawa parti politik yang mempunyai pemikiran 
tabanni adalah haram dan menyalahi akidah Islam!  
 
Bacalah penjelasan kami ini baik-baik wahai JFNJ agar anda memahami apakah yang 
dimaksudkan oleh Hizbut Tahrir dengan “tabanni”, dan setelah anda memahaminya, silalah 
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jelaskan kepada kami di mana salahnya hal ini dari segi akidah, sehingga anda sanggup 
memfatwakan pegangan Hizbut Tahrir sebagai menyalahi akidah Ahlu Sunnah!  
 
Dalam pandangan, Hizbut Tahrir, “tabanni” (adoption) ertinya “Pengambilan seorang Muslim 
akan pendapat tertentu dalam perkara yang masih diperselisihkan, di mana pendapat tersebut 
selanjutnya menjadi pendapatnya, mengikatnya untuk diamalkan, untuk mengajarkannya 
kepada orang lain, dan untuk menyeru kepadanya ketika menyeru kepada hukum-hukum Islam 
dan pemikiran-pemikirannya.” Inilah maksud “tabanni”. 
 
Bagi setiap Muslim, apa pun statusnya, semestinya ia melakukan tabanni (mengambil dan 
mengikat dirinya dengan suatu hukum, lalu mengamalkannya dan mendakwahkannya), sebab 
dalam setiap urusannya ia diperintahkan agar terikat dengan hukum syarak. Sehingga, ketika ia 
sedang melakukan setiap perkara, ia wajib terikat dengan satu hukum. Setelah ia melakukan 
tabanni, maka hukum itu menjadi hukum Allah baginya, manakala hukum-hukum yang lain yang 
tidak ditabanninya (dalam perkara yang sama), tidak menjadi hukum Allah baginya. Tidak boleh 
bagi seorang Muslim beramal dengan selain pendapat (hukum) yang telah ditabanninya, baik ia 
mentabanninya melalui ijtihadnya sendiri (sekiranya dia adalah seorang mujtahid) mahupun 
melalui taqlid (mengikuti pendapat orang lain) dengan mengetahui dalilnya (muqallid muttabi'), 
atau melalui taqlid tanpa mengetahui dalilnya (muqallid 'ami). 
 
Berdasarkan semua itu, sesungguhnya tabanni (tentang hukum) hanya dilakukan terkait dengan 
perkara-perkara yang masih diperselisihkan dan memiliki banyak pendapat. Sebab, perkara-
perkara yang telah pasti dan jelas, mustahil untuk dilakukan tabanni, kerana dalam perkara-
perkara ini tidak ada perselisihan dan perdebatan, sehingga, tidak ada tabanni tentang perkara 
keimanan kepada Allah (swt) dan Rasul-Nya (saw), tidak ada tabanni tentang wajibnya solat, 
zakat dan sebagainya. Dari penjelasan ini, perlu difahami bahawa tabanni hanya diwajibkan atas 
seseorang Muslim dalam perkara-perkara yang terjadi dan diamalkan, dan jika tidak, maka tidak 
wajib dilakukan tabanni.  
 
Persoalan seterusnya yang ingin kami jelaskan ialah, apakah karakteristik perkara-perkara yang 
ditabanni oleh Hizbut Tahrir dan bagaimana caranya:- 
 
Memandangkan sesebuah pemikiran Islam itu tidak hanya dikhususkan untuk Hizbut Tahrir, 
namun seluruh umat Islam dan organisasi-organisasi Islam juga perlu bersandar padanya, maka 
Hizbut Tahrir tidak cukup bersandar kepada pemikiran Islam secara global semata-mata. Setelah 
Hizbut Tahrir melakukan pengkajian dan penelitian terhadap realiti umat Islam dan apa yang 
menimpanya; realiti masyarakat di negeri-negeri kaum Muslimin; realiti di masa Rasulullah (saw), 
masa Khulafa ar-Rasyidin, masa Tabi'in dan masa sesudahnya; dan dengan merujuk kepada sirah 
(perjalanan hidup) Rasulullah (saw) serta cara baginda mengembang dakwah sejak baginda 
diangkat oleh Allah (swt) sebagai Rasul sehingga baginda berhasil mendirikan Negara Islam di 
Madinah; kemudian mengkaji corak perjalanan hidup Rasulullah (saw) di Madinah; dan dengan 
merujuk pada al-Quran, as-Sunnah, serta merujuk pada Ijma' as-Sahabat dan Qiyas; dan dengan 
penjelasan daripada pendapat-pendapat para Sahabat, Tabi'in serta pendapat-pendapat para 
Imam Mujtahid - setelah melakukan semua itu, maka Hizbut Tahrir melakukan tabanni terhadap 
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pemikiran-pemikiran, pendapat-pendapat dan hukum-hukum yang terperinci berhubung 
pemikiran Islam serta metode penerapannya. 
 
Hizbut Tahrir menyifatkan semua yang ditabanninya sebagai pemikiran-pemikiran, pendapat-
pendapat dan hukum-hukum Islam. Tidak ada di dalamnya sesuatu apa pun selain Islam, dan 
tidak pula disandarkan kecuali kepada dasar-dasar Islam dan nas-nasnya, serta tidak terpengaruh 
dengan sesuatu apa pun selain Islam. Dalam mentabanni pendapat-pendapat, pemikiran-
pemikiran dan hukum-hukum tersebut, Hizbut Tahrir senantiasa menyandarkan kepada 
kekuatan dalil, serta berdasarkan ijtihad dan pemahamannya, sehingga Hizbut Tahrir menduga 
kuat bahawa apa yang telah ditabanninya itulah yang paling benar, walaupun tidak mustahil 
salah. 
  
Hukum-hukum dan pemikiran-pemikiran dalam Hizbut Tahrir tidak diambil kecuali daripada para 
mujtahid, baik mujtahid itu daripada kalangan anggotanya sendiri, mahu pun daripada selain 
mereka; baik mereka yang masih hidup mahu pun yang telah meninggal...dan dalam 
mentabanninya, Hizbut Tahrir tidak mendasarkannya kepada apa-apa kepentingan...Hizbut 
Tahrir mengambil dan mentabanninya hanya kerana sifatnya sebagai wahyu, atau digali dari 
penjelasan wahyu. Oleh kerana itu, Hizbut Tahrir mentabanninya hanya berdasarkan kuatnya 
dalil, bukan yang lain. Jika dalilnya kuat, maka Hizbut Tahrir mentabanninya, dan sebaliknya jika 
dalilnya lemah, maka Hizbut Tahrir meninggalkannya meski pun hal itu telah tersebar dalam 
kalangan umat, boleh menyelesaikan masalah, dan ada maslahat (kebaikan) dalam 
mentabanninya. Ini kerana tabanni Hizbut Tahrir terhadap pemikiran-pemikiran dan hukum-
hukum Islam hanya berdasarkan kepada kuatnya dalil, yakni kewujudan pemikiran-pemikiran dan 
hukum-hukum itu dijelaskan oleh wahyu, atau digali dari penjelasan wahyu. 
  
Ketika kami menyebutkan bahawa Hizbut Tahrir tidak cukup bersandar pada pemikiran Islam 
secara global semata-mata, tetapi pada pemikiran Islam yang terperinci, maka ini bukannya 
bermaksud bahawa Hizbut Tahrir mentabanni setiap perkara. Hizbut Tahrir hanya mentabanni 
sebatas apa yang diperlukan sebagai sebuah parti politik yang beraktiviti mengembalikan 
kehidupan yang Islami (isti'naf al-hayah al-islamiyah), dan mengembang dakwah Islam dengan 
mendirikan Negara Khilafah. Apa yang paling ketara dalam aspek tabanni Hizbut Tahrir ini ada 
dua perkara:  
 
Pertama: Menyatukan institusi Hizbut Tahrir dan menampakkannya dengan gambaran yang 
membezakannya dari institusi yang lain. Hizbut Tahrir tidak dikatakan sebagai sebuah parti 
sehingga ia memiliki satu pendapat dalam setiap pemikiran, pandangan, atau hukum syarak yang 
mengikatnya. Selama ia tidak memiliki kesatuan pemikiran, maka jangan harap ia memiliki 
kesatuan institusi yang utuh, yang berbeza dari yang lain. Bahkan sebaliknya akan membawa 
kepada perbezaan pemikiran, pendapat dan hukum, serta perpecahan sikap dan perasaan, yang 
akhirnya akan memecahkan parti dan organisasi, yang sebelumnya satu. Jika ini terjadi, mustahil 
bagi Hizbut Tahrir untuk menjalankan apa yang menjadi misi dan kewajipannya. Atas dasar itu, 
bagi setiap anggota Hizbut Tahrir, melakukan tabanni terhadap pemikiran dan hukum yang 
ditabanni oleh Hizbut Tahrir merupakan syarat yang sangat penting dan vital. Dengan berbuat 
demikian, barulah bermakna ia menjadi sebahagian daripada Hizbut Tahrir.  
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Kedua: Bahawa Islam merupakan mabda’ (ideologi) bagi kehidupan yang berisikan akidah dan 
sistem yang akan menyelesaikan seluruh masalah manusia dalam menjalani hidup ini. 
Berdasarkan hal ini, Hizbut Tahrir melakukan tabanni terhadap sistem pemerintahan, sistem 
ekonomi, sistem pergaulan (antara lelaki dan perempuan) dan lain-lain. 
 
Terkait dengan hal ini, Hizbut Tahrir telah menjelaskan setiap pemikiran, pendapat dan hukum 
yang telah ditabanninya dengan disertai dalil-dalilnya secara terperinci, di dalam buku-bukunya 
dan juga nasyrah-nasyrahnya yang jumlahnya sangat banyak, yang diterbitkan dan disebarkan 
kepada masyarakat. Atas dasar ini, semua -pemikiran, pendapat dan hukum yang telah ditabanni 
oleh Hizbut Tahrir dikenal sebagai pemikiran-pemikiran dan pendapat-pendapat Hizbut Tahrir, 
baik di dunia Islam mahupun di seluruh dunia. 
 
Wahai JFNJ! Setelah kami menjelaskan semua ini, kami ingin bertanya anda, adakah anda 
sebelum ini memahami konsep tabanni dalam Hizbut Tahrir sebagaimana penjelasan kami di 
atas? Itu pun sebenarnya masih banyak lagi yang kami belum jelaskan berhubung dengan 
kedudukan tabanni dalam Hizbut Tahrir dan perkara-perkara yang terkait dengannya. Kami 
merasa cukuplah setakat itu dulu untuk memberi kefahaman kepada anda.  
 
Sekarang adakah anda bersetuju dengan kami bahawa anda tidak layak untuk membincangkan 
konsep tabanni dalam Hizbut Tahrir kerana anda bukanlah ahlinya? Bukanlah niat kami untuk 
merendahkan anda, tetapi kami ingin katakan bahawa anda boleh sahaja bertanya dan meminta 
penjelasan daripada kami tentang konsep tabanni dalam Hizbut Tahrir, dan kami sangat 
berbahagia untuk menjelaskannya. Namun malangnya, anda memilih untuk mengeluarkan fatwa 
dengan memburuk-burukkan kami dengan konsep tabanni kami, tanpa anda memahaminya!  
 
(ii) Benarkah setiap penganut diwajibkan akur dengan sebarang fatwa yang dikeluarkan oleh 
parti? 
 
Sebelum menjawab persoalan ini, kami ingin memberi sedikit komen berhubung istilah 
“penganut” yang digunakan oleh JFNJ. Dengan menggunakan istilah ini, ia menunjukkan yang 
JFNJ seolah-olah tidak mengetahui hakikat bahawa Hizbut Tahrir adalah sebuah parti politik. Ya 
memang benar Hizbut Tahrir mempunyai pendirian, pandangan dan pegangan tertentu dalam 
banyak isu baik yang melibatkan akidah, politik, ekonomi, fiqh (hukum syarak) dan sebagainya, 
dan ini merupakan hal yang biasa untuk mana-mana pertubuhan atau gerakan pun. Namun untuk 
menisbahkan atau menggelar “penganut” kepada mereka yang bersama dengan Hizbut Tahrir, 
atau mana-mana pertubuhan pun, merupakan istilah yang sangat tidak kena. Perkataan “ahli” 
lebih tepat digunakan untuk sesebuah pertubuhan atau gerakan, bukannya “penganut”.  
 
Kita tidak pernah mendengar JFNJ (atau siapa sahaja) menggelar ahli-ahli PAS sebagai “penganut 
PAS”, atau ahli-ahli UMNO sebagai “penganut UMNO”, atau ahli-ahli Parti Amanah Negara 
(Amanah) sebagai “penganut Amanah”, atau ahli-ahli Ikatan Muslimin Malaysia (ISMA) sebagai 
“penganut ISMA”, pengikut Jemaah Tabligh sebagai “penganut Tabligh” dan sebagainya. Anda 
gagal meletakkan Hizbut Tahrir sebagai sebuah parti politik (gerakan Islam) yang sama seperti 
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PAS, ISMA dan lain-lain. Anda telah tersilap apabila menganggap dan meletakkan Hizbut Tahrir 
sebagai sebuah “ajaran” sehingga anda menggelar ahli-ahli Hizbut Tahrir sebagai “penganut”. 
Inilah kesilapan anda wahai JAINJ. Anda gagal memahami bahawa Hizbut Tahrir adalah sebuah 
parti politik, bukannya “ajaran” walaupun benar kami mempunyai pegangan dan pendirian dalam 
perkara-perkara tertentu. Namun pegangan dan pendirian ini tidak ubah sebagaimana pegangan 
dan pendirian tertentu yang juga dimiliki oleh setiap gerakan Islam yang lain.   
 
Manakala istilah “fatwa” yang diguna oleh anda juga adalah kurang tepat dan tidak menepati 
beberapa perkara. Ini kerana, sebagaimana yang kami akui bahawa Hizbut Tahrir mempunyai 
pemikiran dan pandangan yang ditabanni., namun tidak semua perkara yang Hizbut Tahrir 
tabanni itu termasuk dalam kategori hukum syarak. Contohnya Hizbut Tahrir mentabanni 
beberapa isu atau kejadian-kejadian politik, yang tidak ada kena mengena dengan persoalan fiqh; 
Hizbut Tahrir juga mentabanni segala undang-undang dan peraturan pentadbiran yang 
dikeluarkan oleh parti untuk mengatur ahli-ahlinya, yang juga tidak ada kena mengena dengan 
persoalan fiqh. Kesemua perkara ini bukannya “fatwa” yang dikeluarkan oleh Hizbut Tahrir, 
kerana ia tidak termasuk dalam ruang lingkup perkara yang perlu “difatwakan” oleh Hizbut Tahrir 
pun.  
 
Jadi, kenyataan JFNJ bahawa Hizbut Tahrir mewajibkan penganutnya akur dengan sebarang 
fatwa yang dikeluarkan oleh parti, jelas tidak tepat dan dari satu sudut, telah keluar dari konteks, 
kerana ada perkara-perkara yang diwajibkan (ditabanni) oleh Hizbut Tahrir ke atas ahlinya, yang 
tidak ada kaitan langsung dengan “fatwa”. 
 
Justeru, biar kami perbetulkan persoalan yang sewajarnya dibangkitkan oleh JFNJ, agar kami 
dapat menjawabnya dengan konteks yang betul, iaitu “benarkah Hizbut Tahrir mewajibkan 
ahlinya akur dengan sebarang perkara yang ditabanni oleh parti?”. Inilah persoalan yang lebih 
tepat untuk kami jawab. Maka berikut adalah jawapan kami:- 
 
Sebagai sebuah parti politik yang berpegang kepada konsep tabanni, Hizbut Tahrir mengikat 
setiap anggotanya agar mentaati dan melaksanakan apa yang telah ditabanni. Untuk perkara-
perkara yang ditabanni selain daripada peraturan pentadbiran, maka setiap anggota Hizbut 
Tahrir bukan sahaja perlu berpegang dengannya, malah mesti mengembangkannya kepada 
masyarakat. Ahli Hizbut Tahrir tidak boleh menyeru kepada perkara yang menyalahi tabanni, dan 
tidak boleh mengembangkan sesuatu yang bertentangan dengan yang ditabanni. Ini kerana, 
setiap ahli itu sendiri telah bersetuju untuk mengikat dirinya dengan apa yang ditabanni oleh 
parti, setelah sebelumnya ia mengkaji apa yang dibawa oleh Hizbut Tahrir sama ada dari aspek 
akidah, tsaqafah dan apa jua pemikiran yang telah ditabanni, sehingga ia harus menerimanya 
tidak kira secara terperinci atau global, sebab kewujudannya dalam Hizbut Tahrir sebagai satu 
kesatuan yang tidak terpisah.  
 
Ketahuilah oleh anda wahai JFNJ, walaupun Hizbut Tahrir amat menjaga dan tegas dengan apa 
yang ditabanni, namun ia tidaklah jumud sehingga tiada ruang untuk ahlinya memberi 
pandangan untuk parti mengubah apa yang ditabanni. Siapa pun yang menjadi Amir Hizbut 
Tahrir, maka dialah yang menetapkan apa yang ditabanni oleh parti, dan dia juga mempunyai 
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solahiyyah (autoriti) untuk mengubah apa yang ditabanni oleh Amir sebelumnya, atau mengubah 
tabanninya sendiri dalam keadaan tertentu. Memandangkan banyak perkara yang ditabanni 
termasuk dalam perkara ijtihadiyyah, maka setiap ahli mempunyai hak untuk menyampaikan 
pandangan yang berlainan sekiranya dia merasakan ada ijtihad lain yang lebih kuat. Setelah 
pandangan tersebut disampaikan, maka Amir Hizbut Tahrir akan mengkajinya dan jika ternyata 
ia lebih kuat daripada apa yang ditabanni oleh parti, maka nescaya Amir Hizbut Tahrir akan 
mengikuti yang lebih kuat itu dan menjadikannya sebagai tabanni yang baru. Selagi Amir Hizbut 
Tahrir tidak mengubah apa yang ditabanni, maka selagi itulah setiap ahli wajib berpegang 
dengannya dan mendakwahkannya.  
 
Dalam konteks ini, Hizbut Tahrir juga tidak pernah menyekat mana-mana orang luar untuk 
mengkritik ijtihad parti, sekiranya mereka mempunyai ijtihad yang dirasakan lebih kuat atau lebih 
betul, berbanding ijtihad Hizbut Tahrir. Malah Hizbut Tahrir tidak mempunyai masalah untuk 
menukar apa yang ditabanni oleh parti jika ada ijtihad lain yang ternyata lebih kuat daripada 
ijtihad parti. Namun setakat ini, apa yang ditabanni oleh Hizbut Tahrir merupakan pandangan 
yang terkuat daripada segala pandangan yang ada. Sungguh pun demikian, Hizbut Tahrir sentiasa 
terbuka dan bersedia untuk berhujah mengenai apa jua pandangan. Perlu difahami bahawa 
Hizbut Tahrir tetap berpandangan bahawa sesuatu pandangan itu masih lagi syarie, selagi mana 
pandangan tersebut didasarkan kepada nas. Walaupun kami menganggap pandangan tersebut 
lemah, tetapi kami tidak menafikan kemungkinan terdapat kebenaran di dalamnya. Inilah 
pegangan Hizbut Tahrir. 
 
Atas dasar itulah, kami sering katakan bahawa jika JFNJ atau sesiapa sahaja mempunyai hujah 
yang berlainan dengan Hizbut Tahrir, dan merasakan hujah mereka kuat, maka sila datangkan 
nas untuk melawan hujah kami. Ya sila datangkan hujah anda, bukannya dengan mendatangkan 
fitnah dan pembohongan ke atas Hizbut Tahrir; dan bukan juga dengan mengeluarkan fatwa 
untuk menyekat pandangan Hizbut Tahrir, atau untuk menangkap anggota Hizbut Tahrir, hanya 
semata-mata kerana pandangan Hizbut Tahrir yang berbeza dengan pandangan anda!  
 
(iii) Benarkah penganut Hizbut Tahrir tidak mengetahui siapakah dalam parti yang 
mengeluarkan fatwa? 
 
Sama seperti penjelasan kami di atas, sebelum memberikan jawapan untuk poin ini, kami ingin 
katakan bahawa istilah “fatwa” yang digunakan oleh JFNJ adalah tidak tepat. Oleh kerana isu yang 
anda bangkitkan ialah isu perkara yang ditabanni, maka ayat yang wajar digunakan oleh anda 
ialah “benarkah ahli Hizbut Tahrir tidak mengetahui siapakah dalam parti yang mengeluarkan 
perkara yang ditabanni? 
 
Kami tidak tahu perkataan apa lagi yang lebih tepat untuk ditujukan kepada anda wahai JFNJ, 
kecuali “ajaib”! Bagaimana mungkin orang yang berada di luar parti boleh menyampaikan kepada 
orang ramai bahawa ahli parti tersebut tidak tahu siapa yang mengeluarkan fatwa dalam 
partinya?! Sungguh ajaib kenyataan anda ini! Ia umpama rakyat Amerika Syarikat yang tidak 
pernah memasuki Johor, menyatakan kepada orang ramai bahawa, “sesungguhnya rakyat Johor 
itu tidak mengetahui siapakah yang mengeluarkan fatwa di negerinya!”.  
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Wahai JFNJ! Mana mungkin kami tidak mengetahui siapa yang mengeluarkan perkara yang 
ditabanni (termasuk fatwa) dalam Hizbut Tahrir!? Adakah anda, atau kami, yang lebih 
mengetahui tentang urusan kami? Berlaku waraslah wahai JFNJ!  
 
Biar kami terangkan, bahawa solahiyyah melakukan tabanni dalam Hizbut Tahrir, mengubah dan 
menggantinya serta solahiyyah mengambil keputusan-keputusan, hanya diberikan kepada Amir 
Hizbut Tahrir. Atas kedudukannya sebagai seorang Amir, beliau merupakan pemilik perintah dan 
keputusan terakhir. Justeru, melakukan tabanni ke atas berbagai pendapat, pemikiran, hukum 
serta peraturan parti, semuanya adalah Amir Hizbut Tahrir. Hal ini sungguh amat jelas bagi setiap 
anggota Hizbut Tahrir, dan tidak ada seorang anggota pun yang tidak mengetahuinya! Jadi, 
bagaimana mungkin anda boleh menyatakan yang anggota Hizbut Tahrir tidak mengetahuinya. 
Sungguh ajaib fatwa anda ini wahai JFNJ!   
 
Alangkah mulianya jika anda bertanya kepada kami akan hal yang mudah ini, dan kami akan 
menjawabnya juga dengan cukup mudah, tanpa berselindung. Namun sayangnya anda memilih 
untuk tidak mahu bertanya dan tidak mahu bertabayyun, sebaliknya anda memilih untuk 
memfitnah dan melakukan pembohongan. Subhanallah!  
 
Akhir sekali kami ingin bertanya anda, jika kami tidak mengetahui siapa yang mengeluarkan fatwa 
dalam Hizbut Tahrir sekali pun, lalu kami mengikutinya, apakah hal ini menyalahi akidah Ahli 
Sunnah wa Jamaah? Apakah kita mesti melihat kepada ‘siapa’ yang mengeluarkan fatwa untuk 
mengukur kebenaran fatwa tersebut, atau melihat kepada nas-nas yang digunakan dalam fatwa 
tersebut? Adakah Ahli Sunnah Wal Jamaah mewajibkan setiap Muslim untuk mengetahui 
daripada siapakah fatwa tersebut dikeluarkan, barulah boleh mengikutinya? Jika tidak, maka 
akidahnya telah terpesong. Adakah begitu akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah yang anda pegang 
wahai JFNJ? 
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(b) Haram mengasaskan pertubuhan kebajikan 
 
Wahai JFNJ! Di manakah dalam kitab kami yang anda menjumpai bahawa kami menyatakan 
haram mengasaskan pertubuhan kebajikan? Jika anda menjumpai rujukannya, seharusnya anda 
nyatakan dalam fatwa anda agar kami dapat menjawabnya dan menerangkan benar salahnya 
rujukan anda, kefahaman anda dan fatwa anda. Mengatakan sesuatu tentang kami tanpa 
rujukan, maka kami katakan bahawa fatwa anda sebenarnya sudah hilang nilai intelektualnya 
dari awal! 
 
Seperti biasa, walaupun anda tidak memberikan rujukan, namun kami tetap akan menjawabnya 
selagi kami mampu menjawabnya. Tujuannya tidak lain kecuali untuk membuka pintu hati anda 
agar cahaya kebenaran dan keikhlasan dapat memasukinya dengan izin Allah (swt). Amiiin. 
 
Kami mengagak bahawa poin anda ini adalah merujuk kepada apa yang terdapat dalam kitab at-
Takatul al-Hizbi (Pembentukan Parti Politik), dan kami akan jelaskan apa yang kami nyatakan 
dalam kitab at-Takatul al-Hizbi berkenaan hal ini. Inilah kitab kami yang menyentuh mengenai isu 
pembentukan organisasi, termasuk organisasi kebajikan. Sebelum menerangkan lebih lanjut, 
kami katakan lebih awal bahawa tidak ada satu pun teks atau mafhum daripada teks yang ada 
dalam kitab ini di mana kami menyatakan haramnya mengasaskan pertubuhan kebajikan!  
 
Secara ringkasnya dalam kitab ini, Hizbut Tahrir membahaskan mengenai kegagalan gerakan-
gerakan yang ditubuhkan oleh umat Islam sejak puluhan tahun dulu hingga sekarang, dalam 
usaha mereka membangkitkan umat, kerana beberapa faktor. Seterusnya kitab ini menjelaskan 
ciri-ciri organisasi yang boleh membangkitkan umat iaitu ia mestilah sebuah parti politik Islam 
yang ideologis yang mempunyai fikrah dan thariqah yang jelas, jernih dan benar, dan bergerak di 
tengah-tengah umat dalam rangka mengembalikan semula kehidupan Islam dengan jalan 
menegakkan kembali Daulah Islam. Berikut kami paparkan beberapa petikan dalam kitab at-
Takatul al-Hizbi yang menyentuh mengenai kelompok yang berdiri atas asas khairiyyah 
(kebajikan):-  
 
Sejak abad XIII Hijriah atau XIX Masihi, telah berdiri berbagai gerakan yang bertujuan untuk 
membangkitkan umat Islam. Usaha-usaha tersebut sejauh ini belum meraih keberhasilan, 
sekalipun meninggalkan pengaruh yang cukup bermakna bagi generasi yang datang sesudahnya 
untuk mengulangi usahanya sekali lagi. 
 
Gerakan-gerakan tersebut ada yang berupa gerakan Islam dan ada pula yang berupa gerakan 
nasionalisme (harakah qaumiyyah). Di samping gerakan nasionalisme dan gerakan Islam ini, 
berdiri pula gerakan-gerakan patriotisme (harakah wathaniyyah) di berbagai negeri umat Islam, 
sebagai reaksi daripada pendudukan kaum kafir penjajah atas sebahagian wilayah Daulah Islam, 
dan sebagai reaksi dari kezaliman dalam aspek politik dan ekonomi yang muncul dalam 
masyarakat akibat penerapan sistem kapitalisme di negeri-negeri tersebut. 
 
Apabila kita kaji kelompok-kelompok yang muncul sekitar abad silam (abad XIX M), kita dapati 
bahawa metode pembentukan kelompok yang rosaklah yang menjadi sebab utama kegagalan 
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mereka. Sebab, gerakan-gerakan tersebut tidak berdiri sebagai sebuah parti yang dilandasi oleh 
pemahaman hakiki (terhadap sebuah ideologi). Mereka berdiri hanya sekadar membentuk 
kelompok, atau membentuk parti semu. 
 
Di samping gerakan-gerakan tersebut di atas, berdiri pula gerakan atas dasar jam’iyyah 
(gerakan sosial kemasyarakatan). Di berbagai negeri muncul organisasi lokal dan regional 
yang mengarah pada tujuan sosial/kebajikan (khairiyyah). Organisasi-organisasi ini kemudian 
mendirikan sekolah-sekolah, hospital-hospital, rumah-rumah anak yatim, dan membantu 
pelbagai aktiviti sosial. Masing-masing organisasi ini menonjolkan kelompoknya. Para penjajah 
telah berhasil mendorong munculnya organisasi-organisasi semacam ini, sehingga kegiatan 
sosialnya terlihat jelas oleh masyarakat. Sebahagian besar organisasi ini bergerak di bidang 
pendidikan dan sosial, dan sangat jarang yang bergerak di bidang politik. 
 
Jika kita perhatikan hasil-hasil daripada organisasi-organisasi ini dengan mendalam, kita akan 
dapati bahawa ia tidak membuahkan sesuatu yang bermanfaat bagi umat atau membantu 
umat untuk bangkit. Bahayanya tersamar, kerana tidak dapat dilihat kecuali oleh orang yang 
mempunyai pandangan yang tajam, di samping itu kewujudannya itu sendiri merupakan 
bahaya besar, tanpa melihat sebahagian manfaat yang ditimbulkannya. Hal ini kerana umat 
Islam secara keseluruhan – kerana masih mempunyai sebahagian pemikiran Islam, menerapkan 
sebahagian hukum syarak, dan mempunyai perasaan Islami, disebabkan adanya pengaruh Islam 
– mempunyai keinginan untuk bangkit, mempunyai perasaan yang baik, dan mempunyai 
kecenderungan alami untuk berkelompok. Sebab ruh ajaran Islam itu adalah ruh kejama’ahan. 
Maka jika umat dibiarkan mengurus dirinya sendiri, getaran atau perasaan berkelompok ini 
secara automatik akan berubah menjadi pemikiran, dan pemikiran ini secara praktis akan 
membangkitkan umat. 
 
Akan tetapi, adanya berbagai organisasi berasaskan jam’iyyah tersebut telah menghalangi 
kebangkitan ini. Sebab, organisasi tersebut telah menjadi saluran dari perasaan-perasaan 
mereka yang menggelora itu, dan telah mengalihkan keinginan umat pada aktiviti-aktiviti yang 
bersifat sebahagian. Para anggota organisasi ini melihat bahawa mereka telah membangun 
sekolah-sekolah, atau mendirikan rumah sakit, atau terlibat dalam amal baik, sehingga mereka 
merasa lega, tenteram, dan puas dengan kegiatan-kegiatan yang telah mereka lakukan.  
 
Berbeza halnya jika organisasi-organisasi semacam ini tidak ada, maka semangat kejama’ahan 
akan mendorong umat untuk berkelompok secara benar, iaitu dengan membentuk sebuah 
kelompok politik yang akan melahirkan kebangkitan yang benar.  
 
Inilah pangkal kegagalan semua kelompok yang berasaskan jam’iyyah dalam membangkitkan 
dan memperbaiki umat. Demikian pula kegagalan yang dialami kelompok yang berbentuk parti 
semu (yang dasar kepartiannya tidak benar atau tidak lengkap), yang tidak dibangun atas dasar 
ideologi tertentu, tidak dilatarbelakangi suatu mafahim apa pun, serta tidak mempunyai ikatan 
yang benar di antara anggotanya. 
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Sesungguhnya, kelompok yang benar yang dapat membangkitkan umat tidak boleh 
berasaskan jam’iyyah, yang sistem keorganisasiannya menetapkan bahawa ia akan melakukan 
kegiatan-kegiatan sosial tertentu, dalam bentuk kerja atau perkataan (propaganda-propaganda 
tertentu), atau hanya dalam bentuk kerja praktis sahaja, atau dalam bentuk perkataan sahaja. 
Kelompok semacam ini tidak boleh muncul di tengah-tengah umat yang merindukan 
kebangkitan. Tidak boleh berdiri kelompok kepartian yang bukan berdasarkan ideologi, seperti 
yang sudah terjadi di dunia Islam sejak Perang Dunia I sampai saat ini. Kelompok yang benar 
adalah sebuah kelompok yang berdiri sebagai sebuah parti yang berideologi Islam. Fikrah Islam 
mesti merupakan ruh bagi bangunan partinya. Fikrah itu merupakan jati diri dan rahsia 
kehidupannya. Sel awalnya adalah seseorang yang telah mendalami fikrah dan thariqah Islam 
dalam dirinya, sehingga ia merupakan manusia yang mencerminkan fikrah itu dalam kebersihan 
dan kemurniannya, yang mencerminkan thariqah itu dalam kejernihan dan kelurusannya. 
 
Itulah intipati perbincangan tentang pertubuhan yang ditubuhkan atas dasar khairiyyah 
(kebajikan). Tidak dinyatakan di mana-mana tempat pun bahawa haram hukumnya menubuhkan 
pertubuhan seperti itu. Apa yang ditekankan oleh Hizbut Tahrir sejak awal pembahasan ialah 
mengenai pelbagai jenis organisasi atau kelompok yang ditubuhkan oleh umat Islam yang 
bertujuan untuk membangkitkan umat, dan ternyata tidak ada satu pun pertubuhan tersebut 
yang berjaya membangkitkan umat. Itulah pembahasannya, iaitu kegagalan organisasi atau 
pertubuhan tersebut untuk membangkitkan umat, termasuklah pertubuhan yang ditubuhkan 
atas asas kebajikan.  
 
Kami ulangi, isunya adalah mengenai kebangkitan umat. Jadi, Hizbut Tahrir menyatakan yang 
kelompok yang didirikan atas asas kebajikan tidak akan dapat membangkitkan umat. Dengan 
kata lain, jika kita ingin membangkitkan umat, maka kita tidak boleh (bukannya haram) 
menubuhkan organisasi yang berasaskan kebajikan. Malah kewujudannya akan semakin 
menghalang kebangkitan, kerana ahli-ahlinya dan umat hanya disibukkan dengan kerja-kerja 
kebajikan, yang tidak akan membangkitkan umat dengan kebangkitan yang sepatutnya. Hizbut 
Tahrir mengakui bahawa kewujudan kelompok ini ada manfaatnya kepada umat, tetapi dalam 
masa yang sama Hizbut Tahrir menyatakan bahawa ia tetap membahayakan umat dari sudut 
kebangkitan, kerana ia menjadi penghalang kepada kebangkitan umat.   
 
Nah, itulah pembahasannya, dan ia sangat jelas bagi siapa pun yang membaca dengan hati yang 
diseliputi ketakwaan dan keikhlasan.  
 
Atas dasar ini, kami katakan bahawa tuduhan JFNJ ke atas Hizbut Tahrir sebenarnya tidak lari 
daripada dua sebab ini: 
 

(i) Kerana JFNJ tidak memahami pembahasan, lalu membuat kesimpulan sendiri atas 
dasar kejahilan; 

(ii) Niat untuk memfitnah telah wujud dari awal, lalu JFNJ melakukan manipulasi fakta 
supaya Hizbut Tahrir kelihatan buruk di mata umat. 
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Sebagai penutup untuk jawapan ini, kami ingin bertanya kepada JFNJ, di manakah bercanggahnya 
akidah Hizbut Tahrir dengan Ahli Sunnah Wal Jamaah, apabila Hizbut Tahrir menyatakan bahawa 
organisasi yang berasaskan kebajikan tidak akan dapat membangkitkan umat? Dan soalan 
tambahan dari kami, adakah perbincangan mengenai perkara ini termasuk dalam bab akidah, 
sehingga akidah Hizbut Tahrir boleh menyeleweng kerananya?  
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(c) Mana-mana dakwah yang tidak berjaya selepas 23 tahun merupakan dakwah yang salah 
dan perlu menukar caranya. 
 
Butiran ini juga merupakan satu Butiran yang luar biasanya ajaibnya! Kami merasa sungguh ajaib 
dengan fitnah JFNJ ini, kerana JFNJ sanggup mereka-reka satu pendustaan yang tidak dapat 
diterima oleh mana-mana akal yang waras! Jika kami cabar JFNJ untuk membuktikan hal ini, 
nescaya sampai kiamat pun JFNJ tidak akan dapat membuktikannya! 
 
Kami tidak pernah tahu daripada mana sumber kenyataan JFNJ ini, dan kami sungguh hairan dari 
manakah cerita rekaan seperti ini boleh diambil oleh JFNJ dan bagaimana mungkin pendustaan 
tak bersumber ini boleh dimasukkan ke dalam sebuah fatwa!? La haula wa la quwwata illa billah.  
 
Ketahuilah wahai JFNJ bahawa Hizbut Tahrir tidak pernah menetapkan tempoh waktu dalam 
dakwahnya dan thariqah (jalan) dakwahnya tidak pernah, dan tidak akan berubah sampailah 
Hizbut Tahrir mencapai objektifnya! Hizbut Tahrir meneladani thariqah (metodologi) Rasulullah 
(saw) dalam dakwahnya, dan dalam meneladani thariqah tersebut, Hizbut Tahrir tidak pernah 
meletakkan tempoh dan had masa tertentu, baik secara keseluruhannya mahupun dalam setiap 
marhalah (tahapan) dakwahnya. Dakwah wajib dilakukan dan diteruskan dengan thariqah yang 
tetap, walaupun uslub (aspek teknikal)nya boleh berbeza-beza, sehinggalah tercapainya 
kemenangan, dan Islam dapat diterapkan secara kaffah dengan tertegaknya Daulah Khilafah. 
 
Kenapa Hizbut Tahrir tidak pernah menetapkan tempoh masa, atau merubah thariqahnya? Ini 
kerana thariqah dakwah Hizbut Tahrir adalah mencontohi thariqah dakwah Rasulullah (saw), dan 
tidak pernah ada riwayat yang menyatakan Rasulullah (saw) menetapkan tempoh masa atau 
merubah thariqahnya. 
 
Manakala untuk mengukur benar atau salah setiap perbuatan, termasuklah dalam melaksanakan 
kewajipan dakwah menegakkan Khilafah, ia tidak diukur atau disandarkan kepada tempoh waktu 
sama sekali, tetapi disandarkan kepada nas.  
 
Hizbut Tahrir telah ditubuhkan secara rasminya pada tahun 1953. Dengan kata lain dakwah 
Hizbut Tahrir telah bermula sejak tahun 1953 lagi, dan masih diteruskan hingga kini (sudah 
melebihi 23 tahun) dengan thariqah yang sama. Walaupun realitinya Hizbut Tahrir masih belum 
berjaya mencapai objektifnya hingga ke hari ini, namun Hizbut Tahrir tidak pernah merubah 
thariqahnya sedikit pun, dan hakikat ini diketahui oleh seluruh dunia. Justeru, fatwa JFNJ di atas 
sungguh luar biasa anehnya!  
 
Cara JFNJ mengeluarkan fatwa terhadap Hizbut Tahrir menunjukkan bahawa fitnah merupakan 
ciri-ciri utama di dalamnya. JFNJ bukan sahaja tidak mahu bertabayyun, malah tidak mengkaji 
dengan secukupnya mengenai Hizbut Tahrir, tetapi tetap mahu mengeluarkan fatwa atas 
dorongan hawa yang tidak dapat dibendung. Maka, keluarlah bermacam jenis fitnah, cerita 
rekaan dan pendustaan yang tidak masuk akal, yang dikeluarkan tanpa malu oleh JFNJ.  
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Jika JFNJ ada sedikit perasaan malu kepada Allah (swt), nescaya JFNJ akan mengkaji 
bagaimanakah thariqah Hizbut Tahrir dalam menegakkan Khilafah. Jika JFNJ tidak memahaminya 
atau menginginkan kepastian, maka JFNJ dengan mudah boleh berjumpa dan bertanyakan kami 
sendiri akan hal itu, dan kami sangat sukacita untuk menjelaskannya. Sayangnya JFNJ tidak 
berbuat demikian dan memilih jalan singkat dalam rangka untuk memfitnah Hizbut Tahrir.  
 
Wahai JFNJ, ketahuilah bahawa thariqah dakwah Hizbut Tahrir sudah tertuang dalam ribuan 
penulisan dan ucapan kami di seluruh dunia, yang boleh dibaca dan didengar oleh setiap orang 
yang mempunyai penglihatan dan pendengaran. Kami tidak pernah menyembunyikannya dan 
kami tidak pernah berbohong mengenainya. Tidak pernah wujud dalam penulisan mahupun 
ucapan kami yang menyatakan bahawa dakwah kami akan ditukar caranya, dan merupakan 
dakwah yang salah, jika tidak berjaya selepas 23 tahun. Cukuplah pendustaan anda wahai JFNJ! 
Malulah sedikit kepada Allah (swt) dengan pendustaan yang anda lakukan! 
 
Kami ulangi dan kami ringkaskan di sini akan thariqah dakwah yang diambil oleh Hizbut Tahrir 
untuk perhatian anda, dan anda juga seharusnya mengambil thariqah yang sama dan turut sama 
berjuang untuk menegakkan Khilafah, kerana ia merupakan thariqah Rasulullah (saw) dalam 
menegakkan Daulah Islam:- 
 
Thariqah (metode) yang ditempuh oleh Hizbut Tahrir dalam memikul dakwah adalah 
berdasarkan hukum-hakam syarak yang diambil dari thariqah perjalanan dakwah Rasulullah 
(saw), kerana Rasulullah (saw) itu merupakan suri teladan yang wajib diikuti sebagaimana 
perintah Allah (swt) di dalam al-Quran. Melihat kepada realiti di mana kaum Muslimin pada hari 
ini (setelah kejatuhan Khilafah) hidup di dalam Darul Kufur kerana para penguasa mereka 
menerapkan hukum selain daripada apa yang diturunkan oleh Allah (swt), maka keadaan negeri 
kaum Muslimin pada hari ini sama sahaja seperti Makkah, yang merupakan Darul Kufur ketika 
Rasulullah (saw) diutus. Oleh yang demikian, dalam aspek kewajipan mendirikan Negara Islam, 
Hizbut Tahrir telah menjadikan fasa Makkah sebagai acuan dalam dakwah dan menjadikan segala 
aktiviti Rasulullah (saw) pada waktu itu sebagai teladan. 
 
Dengan meneladani dan mendalami sirah Rasulullah (saw) semasa di Makkah sehingga baginda 
berjaya mendirikan Daulah Islamiyah di Madinah, akan tampak jelas bahawa baginda 
menjalankan dakwahnya melalui beberapa peringkat yang sangat nyata ciri-cirinya. Baginda juga 
melakukan aktiviti-aktiviti tertentu yang amat jelas tujuan-tujuannya. Daripada jejak langkah 
Rasulullah (saw) inilah, Hizbut Tahrir mengambil thariqah dakwah dan tahapan-tahapannya 
berserta aktiviti-aktiviti yang wajib dilakukan pada seluruh tahapan ini iaitu dengan menjadikan 
seluruh aktiviti Rasulullah (saw) sebagai teladan pada seluruh tahapan dakwah. Berdasarkan apa 
yang dilakukan oleh Rasulullah (saw) tersebut, Hizbut Tahrir menetapkan thariqah dakwahnya 
dalam tiga marhalah (tahapan) berikut: 
 
Pertama: Marhalah tasqif wa taqwin (tahapan pembinaan dan pengkaderan), untuk 
mewujudkan kader-kader yang memegang pemikiran dan metode Hizbut Tahrir untuk 
membentuk kerangka dan bergerak dalam sebuah parti; 
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Kedua: Marhalah tafa’ul ma’al ummah (tahapan interaksi dengan umat), agar umat turut 
memikul kewajipan dakwah Islam sehingga umat menjadikan Islam sebagai permasalahan 
utamanya serta supaya umat berjuang untuk mewujudkannya dalam realiti kehidupan. 
 
Ketiga: Marhalah istilam al-hukm (tahapan mengambil alih kekuasaan dan menerapkan Islam 
secara menyeluruh dan sempurna) serta menyebarkan risalah Islam ke seluruh dunia. 
 
Tahapan pertama telah dirintis oleh Hizbut Tahrir di al-Quds, Palestin pada tahun 1372 H (1953 
M) melalui tangan pengasasnya yang alim lagi dihormati, seorang pemikir besar serta ahli politik 
yang ulung yang juga seorang qadhi di Mahkamah Rayuan al-Quds iaitu Syeikh Taqiyuddin an-
Nabhani (rahimahullah). Pada masa itu Hizbut Tahrir telah melakukan hubungan secara langsung 
dengan anggota-anggota masyarakat, mengetengahkan kepada mereka fikrah dan thariqah 
Hizbut Tahrir secara per individu. Sesiapa yang menerima dakwahnya,  diatur untuk melakukan 
pengajian intensif dalam halqah-halqah (kelas) hingga ia menyatu dengan pemikiran Islam serta 
hukum-hakamnya. Pemikiran dah hukum-hakam ini kemudian diambil dan dijadikan pedoman 
yang seterusnya menjadikannya seorang Muslim yang memiliki syakhsiyyah Islamiyyah 
(keperibadian Islam) dan akhirnya bergerak memikul dakwah Islam kepada umat manusia. 
 
Selepas Hizbut Tahrir berjaya membentuk kelompok parti dan masyarakat mula merasakan serta 
mengenalnya berserta pemikiran-pemikirannya dan merasai apa yang diserukan oleh Hizbut 
Tahrir kepada masyarakat, maka Hizbut Tahrir beralih ke tahapan yang kedua iaitu tahapan 
berinteraksi dengan umat agar umat turut memikul dakwah Islam. Dalam tahapan ini, Hizbut 
Tahrir berusaha membentuk wa’yu wa ra’yul am (kesedaran dan pandangan umum) mengenai 
pemikiran dan hukum-hakam Islam yang telah ditabanni oleh Hizbut Tahrir hingga dijadikan 
sebagai pemikiran umat yang seterusnya (umat) akan berusaha mewujudkannya ke dalam realiti 
kehidupan serta ia (umat) berjalan bersama dengan Hizbut Tahrir untuk mendirikan Daulah 
Khilafah, melantik seorang Khalifah untuk mengembalikan semula kehidupan Islam dan memikul 
dakwah Islam ke seluruh penjuru alam. 
 
Pada tahapan ini, Hizbut Tahrir mula beralih kepada penyampaian yang lebih menyeluruh dan 
kolektif dengan melakukan aktiviti-aktiviti berikut: 
 
(1) Tasqif murakkazah (pembinaan intensif) melalui halqah-halqah yang diadakan untuk individu-
individu (yang bergabung dengan Hizbut Tahrir) dalam rangka mengembangkan tubuh parti, 
meramaikan penyokong serta mewujudkan individu-individu yang bersyakhsiyah Islam yang 
mampu memikul dakwah, mengharungi medan dakwah dengan pergolakan pemikiran dan 
perjuangan politik. 
 
(2) Tasqif jama’iyyah (pembinaan massa), yang disampaikan kepada umat secara umum dengan 
pemikiran serta hukum-hakam Islam yang telah ditabanni oleh Hizbut Tahrir. Ini dilakukan dalam 
pengajian-pengajian umum di masjid-masjid atau di forum-forum, seminar-seminar dan tempat-
tempat berkumpul, juga melalui media massa, buku-buku dan nasyrah-nasyrah, penerbitan dan 
termasuklah internet, bagi mewujudkan kesedaran umum pada diri umat dan berinteraksi 
dengan mereka. 
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(3) Ash-shira’ al-fikri (pertarungan pemikiran), untuk menentang kepercayaan/ideologi kufur, 
sistem, undang-undang, peraturan serta semua akidah yang rosak, pemikiran yang keliru dan 
persepsi yang salah, dengan menjelaskan kepalsuan, kesalahan dan pertentangannya dengan 
Islam; juga membersihkan umat dari semua pengaruh dan implikasinya. 
 
(4) Al-kifah as-siyasi (perjuangan politik), dalam bentuk perjuangan menghadapi negara-negara 
kafir penjajah yang menguasai dan mendominasi negeri-negeri Islam dan menghadapi semua 
bentuk penjajahan sama ada berupa pemikiran, politik, ekonomi mahupun ketenteraan, 
menyingkap agenda mereka dan membongkar persekongkolan mereka, demi membersihkan 
umat daripada kekuasaan mereka dan membebaskan umat daripada sebarang pengaruh dan 
dominasi mereka. Perjuangan politik juga dilakukan dalam bentuk penentangan terhadap 
penguasa-penguasa di negeri-negeri Arab dan negeri lainnya, membongkar kejahatan mereka, 
menyampaikan nasihat atau kritikan dan berusaha untuk mengubah mereka setiap kali mereka 
melahap hak-hak umat atau pada ketika mereka tidak melaksanakan  kewajipan mereka 
terhadap umat atau ketika mereka mengabaikan salah satu urusan umat dan setiap kali mereka 
menyalahi hukum-hakam syarak. Perjuangan politik ini dilakukan oleh Hizbut Tahrir dalam rangka 
melenyapkan kekuasaan mereka, dan menggantikannya dengan kekuasaan Islam. 
 
(5) Mengambil dan menetapkan kemaslahatan umat dan memelihara semua urusannya sesuai 
dengan hukum-hakam Islam. Hizbut Tahrir telah melaksanakan semua aktiviti ini dengan 
mengikuti jejak langkah yang dilakukan Rasulullah (saw) setelah turunnya ayat di mana baginda 
diperintah berdakwah secara terang-terangan. Rasulullah (saw) menyeru orang-orang Quraisy ke 
Bukit Safa dan memberitahu mereka bahawa baginda adalah seorang Nabi yang diutus dan 
meminta supaya mereka beriman kepadanya (mengakui kerasulannya). Rasulullah (saw) mula 
menyampaikan dakwahnya kepada kelompok-kelompok manusia mahupun kepada individu-
individu secara terbuka. Baginda menentang orang-orang Quraisy, menentang sistem dan 
undang-undang Jahiliyah, menentang kepercayaan dan tuhan-tuhan mereka serta akidah dan 
pemikiran mereka, dengan menjelaskan kerosakan dan kesalahannya. Ayat-ayat al-Quran turun 
dan menyerang apa yang dilakukan oleh orang-orang Quraisy seperti menyembah berhala, 
memakan riba, membunuh anak perempuan hidup-hidup, mengurangkan timbangan, melakukan 
perzinaan dan lain-lain. 
 
Demikianlah Hizbut Tahrir, dalam menyampaikan dakwah Islam dan menghadapi pemikiran-
pemikiran lain yang menyimpang dari Islam, menghadapi kelompok-kelompok yang lain, serta 
dalam menghadapi negara-negara kafir penjajah dan para penguasa, sikap Hizbut Tahrir dalam 
perkara ini adalah menyampaikan pendapatnya secara terang-terangan, menyerang dan 
mencabar (dari segi pemikiran), tidak dengan cara nifaq (berpura-pura), mengampu, bermanis 
muka terhadap mereka, berbelit-belit dan tidak juga dengan cara mengutamakan jalan yang lebih 
selamat. Hal ini dilakukan oleh Hizbut Tahrir tanpa melihat lagi apakah akibat yang bakal 
ditanggung atau terpengaruh dengan situasi. Hizbut Tahrir menentang semua perkara mahupun 
pihak yang menyimpang dari Islam dan hukum-hakamnya, walaupun ternyata hal ini telah 
menyebabkan Hizbut Tahrir dan anggotanya menerima ujian yang pedih daripada para penguasa 
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sama ada dipenjara, diseksa, dihalau, dipantau, diputuskan mata pencariannya dan diboikot 
kepentingannya serta dihalang keluar dari negara dan malah dibunuh. 
 
Meskipun dalam menempuh perjalanannya, Hizbut Tahrir menyampaikan dakwah secara terang-
terangan, mencabar sesuatu yang bertentangan dengan Islam, namun Hizbut Tahrir telah 
menghadkan aktivitinya dalam aspek politik tanpa menempuh jalan kekerasan/bersenjata) 
dalam menentang para penguasa atau menentang orang yang menghalang jalan Islam. Hal ini 
kerana Hizbut Tahrir adalah sebuah parti politik dan mengikuti thariqah dakwah Rasulullah (saw) 
di Makkah yang terhad kepada dakwah secara lisan/pemikiran tanpa melakukan apa jua aktiviti 
yang bersifat kekerasan atau mengangkat senjata sehinggalah baginda berhijrah dan berdirinya 
Daulah Islamiyyah di Madinah al-Munawwarah. 
 
Tatkala masyarakat telah menjadi beku (statik) dengan seruan Hizbut Tahrir akibat hilangnya 
kepercayaan umat terhadap para pemimpin dan tokoh-tokoh mereka yang pernah menjadi 
tumpuan harapan mereka; juga akibat keadaan yang serba sukar yang sengaja dibuat oleh kaum 
penjajah supaya taktik penjajahan mereka tetap berlangsung; di samping akibat dominasi 
kekuasaan dan sikap keras dan kejam para penguasa yang menindas rakyatnya dan juga 
penganiayaan kejam yang dilakukan oleh para penguasa terhadap Hizbut Tahrir dan para 
anggotanya; pada masa masyarakat telah menjadi beku akibat keadaan ini, maka Hizbut Tahrir 
mula melakukan aktiviti thalab an-nusrah (mencari pertolongan) daripada ahlu al-quwwah 
(golongan yang memiliki kekuatan).  
 
Perkara ini dilakukan untuk dua tujuan. Pertama: untuk tujuan himayah (membela Hizbut Tahrir 
bersama anggota-anggotanya), agar tetap mampu untuk memikul dakwahnya dalam keadaan 
aman. Kedua: sebagai perantara untuk meraih kekuasaan dengan mendirikan Khilafah dan 
menerapkan Islam. 
 
Dengan nushrah (pertolongan) yang diberikan oleh ahlu al-quwwah, maka Insya Allah Hizbut 
Tahrir akan berjaya menegakkan kembali Daulah Khilafah. Hal ini sudah pasti berjalan seiring 
dengan kejayaan Hizbut Tahrir membentuk wa’yu dan ra’yul am dalam tubuh umat serta 
mendapat dukungan daripada umat, di samping persediaan rapi Hizbut Tahrir itu sendiri untuk 
memikul amanah pemerintahan sebagaimana yang dibebankan oleh Allah (swt).  
 
Hizbut Tahrir mengakui bahawa usaha menegakkan Khilafah bukanlah mudah dan tidak ada jalan 
yang singkat untuk mencapai kemenangan, namun apa yang penting ialah untuk kita melakukan 
perjuangan yang bertepatan dengan syarak, yakni dengan mengikuti sepenuhnya thariqah yang 
ditunjukkan oleh Rasulullah (saw) dan bukan mencipta thariqah kita sendiri dan bukan juga 
dengan mengikuti thariqah demokrasi yang diajarkan oleh Barat. Dengan izin Allah (swt), fajar 
Khilafah akan menyingsing tidak lama lagi melalui tangan para pejuangnya yang ikhlas, dan tiada 
siapa pun yang dapat menghalangnya, sebagaimana tiada siapa yang dapat menghalang 
terbitnya matahari di pagi hari. 
 
Nah, begitulah dakwah Hizbut Tahrir wahai JFNJ, yang kami nyatakan dengan jelas lagi nyata dan 
sering kami ulang di mana pun jua. Adakah anda nampak di situ yang kami menyebut bahawa 
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jika kami tidak berjaya setelah 23 tahun, maka kami akan menukar cara dakwah kerana cara 
dakwahnya salah?! 
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4.6 Mengancam keharmonian dan keselamatan negara, antaranya: 
 
(a) Penolakan terhadap sistem pilihan raya, akan mendatangkan kesan negatif terhadap 
peratusan keluar mengundi orang Islam yang boleh mengancam kelangsungan penguasaan 
politik umat Islam. 
 
Dalam keseluruhan Butiran 4.6 ini, niat jahat JFNJ terzahir umpama matahari di siang hari apabila 
cuba mengaitkan Hizbut Tahrir dengan ancaman keharmonian dan keselamatan negara. Tuduhan 
palsu penuh pendustaan ini menunjukkan betapa tebalnya debu yang menutupi hati JFNJ, dan 
betapa rapatnya JFNJ menutup mata terhadap fakta dan kebenaran, apabila berbicara tentang 
Hizbut Tahrir. Kalaulah ada sekelumit keikhlasan dalam diri JFNJ terhadap Hizbut Tahrir, nescaya 
pembohongan seperti ini tidak akan pernah keluar daripada sebuah badan agama seperti ini.  
 
Dari sudut lain, kami ingin bertanya sejak bilakah urusan keharmonian dan keselamatan negara 
berada di bawah autoriti JFNJ? 
 
Untuk menjawab Butiran 4.6 (a) ini, kami ingin membahagikan Butiran ini kepada tiga poin kecil, 
dan kami akan menjawabnya satu per satu: 
 
(i) Benarkah Hizbut Tahrir menolak sistem pilihan raya? 
 
Kami telah pun menerangkan sejak sekian lama pendirian kami mengenai pilihan raya, dan kami 
ulangi lagi di dalam jawapan 4.3 (d). Jika JFNJ telah membaca jawapan kami di Butiran 4.3 (d), 
kami yakin JFNJ telah memahaminya. Bagaimana pun, sebagai tambahan, kami perjelaskan lagi 
di sini. Kami tidak pernah menolak sistem pilihan raya secara mutlak, tetapi apa yang kami tolak 
ialah sistem demokrasi secara mutlak. Penolakan kami terhadap sistem pilihan raya hanyalah 
kepada sistem pilihan raya dalam sistem demokrasi sejauh mana ia bertentangan dengan syarak. 
Kami telah jelaskan bahawa Islam memperbolehkan pilihan raya, dan dalam sistem Islam (sistem 
Khilafah), pilihan raya mungkin sahaja akan diadakan untuk memilih Khalifah dan memilih 
anggota Majlis Umat. Apa yang perlu difahami ialah pilihan raya dalam sistem Islam berbeza sama 
sekali dengan pilihan raya dalam sistem demokrasi. 
 
Dalam sistem demokrasi, pilihan raya diadakan untuk memilih wakil (atau memilih ketua negara, 
di sesetengah negara) untuk pergi ke Parlimen yang merupakan Majlis Tasyri’ (tempat 
pembuatan undang-undang). Boleh dikatakan kesemua calon yang bertanding adalah bertujuan 
untuk melakukan hal ini, iaitu pergi ke Parlimen dan membuat undang-undang. Majlis Tasyri’ itu 
sendiri merupakan suatu keharaman dalam Islam, kerana dalam Islam, manusia tidak boleh 
(haram) untuk membuat hukum. Hak tasyri’ (membuat hukum) hanya ada pada Allah (swt). 
Dialah satu-satunya Musyarri’ (Legislator) dan Dia tidak pernah memberikan hak ini kepada 
mana-mana manusia!  
 
Atas dasar itulah, siapa pun yang bertanding dalam rangka menunaikan fungsi ini (menjadi 
Legislator), maka ia merupakan satu keharaman, dan siapa yang mengundinya juga adalah haram 
apabila mengetahui bahawa calon yang diundi itu akan pergi ke Parlimen untuk menjalankan 
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fungsi tasyri’. Manusia tidak boleh (haram) membuat undang-undang, jadi manusia juga tidak 
boleh mewakilkan kepada manusia lain untuk membuat undang-undang. Maka berdasarkan 
kaedah syarak, al-wasilatu ila al-haram, haram (apa-apa jalan yang menuju kepada haram 
hukumnya juga haram), ini bermaksud menjadi calon atau mengundi/mewakilkan calon yang 
diketahui akan melakukan keharaman, adalah juga haram. Inilah hakikat sistem pilihan raya 
dalam sistem demokrasi. Atas dasar itulah kami katakan bahawa ia adalah haram. Pengecualian 
hanya berlaku dengan syarat-syarat sebagaimana yang telah kami sebutkan dalam jawapan 4.3 
(d). 
 
Berdasarkan tuduhan anda ini (bahawa Hizbut Tahrir menolak sistem pilihanraya), jelas 
menunjukkan yang anda hanya mengeluarkan fatwa yang bersifat separuh masak, atau hanya 
suku masak sahaja, terhadap pandangan Hizbut Tahrir. Kelalaian anda untuk mengkaji dengan 
mendalam dan menyeluruh, serta penolakan anda untuk melakukan tabayyun yang diwajibkan 
oleh Islam, telah meletakkan diri anda ke dalam kubang kesalahan setiap kali anda berbicara 
tentang Hizbut Tahrir.  
 
Berhubung dengan perbezaan antara pilihan raya dalam sistem demokrasi dan sistem Khilafah, 
kami telah lama menghuraikannya dan telah banyak kali menjelaskannya. Berikut ini kami 
paparkan sedutan daripada Sautun Nahdhah Siri ke-346 yang dikeluarkan pada 11/04/2013, 
mengenai perbezaan antara kedua-duanya. Antaranya ialah:- 
 
(1) Asas - Pilihan raya dalam sistem demokrasi diasaskan pada falsafah dasar demokrasi itu 
sendiri, iaitu pemisahan agama dari kehidupan (faslu deen anil hayah – secularism). Sedangkan 
pilihan raya dalam sistem Islam didasarkan pada akidah Islam yang tidak pernah mengenal 
pemisahan agama dari kehidupan. 
 
(2) Prinsip – Pilihan raya dalam sistem demokrasi didasarkan kepada prinsip as-siyadah li asy-
sya’bi (kedaulatan di tangan rakyat) sehingga rakyat, di samping mempunyai hak memilih 
penguasa, juga berhak membuat hukum. Sebaliknya pilihan raya dalam sistem Islam didasarkan 
kepada prinsip as-siyadah li asy-syar’ie (kedaulatan di tangan syarak), bukan di tangan rakyat. 
Jadi, meskipun rakyat berhak memilih pemimpinnya, namun kehendak rakyat wajib tunduk pada 
syarak (hukum al-Quran dan as-Sunnah). Rakyat (melalui wakilnya) sama sekali tidak boleh 
membuat hukum sebagaimana yang berlaku dalam demokrasi. 
 
(3) Pilihan raya sebagai thariqah (metodologi) – Dalam sistem demokrasi, pilihan raya menjadi 
thariqah (metode) yang tetap untuk meraih kekuasaan dan mewujudkan kedaulatan rakyat. 
Sedangkan dalam sistem Islam, pilihan raya hanya merupakan salah satu uslub (cara/sarana) 
untuk memilih penguasa yang dibaiat untuk menjalankan hukum Allah (swt). Dalam sistem Islam, 
pilihan raya juga menjadi uslub untuk memilih wakil rakyat ke Majlis Umat @ Majlis Syura yang 
berfungsi sebagai tempat untuk menyampaikan muhasabah dan memberi input kepada 
penguasa. 
 
(4) Keterlibatan rakyat dalam pilihan raya – Demokrasi menetapkan syarat umur tertentu (yang 
bercanggah dengan Islam) untuk membolehkan rakyat mengundi dan mereka berhak memilih 
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wakil rakyat tidak kira Muslim mahupun kafir, sehinggakan berapa ramai non-Muslim yang 
memenangi pilihan raya dan seterusnya dilantik menduduki jawatan pemerintah, suatu hal yang 
jelas haram menurut Islam. Sedangkan dalam sistem Islam, seluruh rakyat yang mencapai umur 
baligh (15 tahun) berhak mengundi, manakala non-Muslim hanya berhak mengundi wakil mereka 
(yang non-Muslim sahaja) ke Majlis Umat dan terhad kepada hal memuhasabah penguasa dalam 
perkara yang menyangkut kezaliman penguasa ke atas mereka. Orang-orang kafir tidak 
dibenarkan memegang sebarang jawatan pemerintahan, dan tidak dibenarkan memberi apa-apa 
pendapat tentang hal-ehwal Islam. 
 
(5) Orang yang berhak dipilih, fungsi dan tugasnya – Syarat atau kriteria orang yang berhak dipilih 
dalam sistem demokrasi ditentukan oleh undang-undang buatan manusia seperti mencapai 
umur tertentu, tidak bankrap, tidak pernah dipenjarakan, pemegang kad pengenalan biru dan 
seumpamanya. Oleh kerana pilihan raya dalam sistem demokrasi merupakan manifestasi 
kedaulatan rakyat, maka wakil-wakil yang dilantik akan bertugas membuat hukum atau undang-
undang mengikut (kononnya) kehendak rakyat. Dengan kata lain, orang yang dilantik akan 
bertindak sebagai ahli lembaga legislatif. Sedangkan dalam sistem Islam, syarat kelayakan wakil 
rakyat ditentukan oleh hukum syarak yang digali dari nas. Majlis Umat bukanlah lembaga 
legislatif, melainkan hanya lembaga perwakilan, yang akan menyalurkan muhasabah dan 
masukan dari umat kepada penguasa. Majlis Umat (Majlis Syura) tidak boleh (haram) membuat 
undang-undang kerana ia adalah hak Allah (swt) semata-mata. 
 
(6) Ketua negara yang akan dipilih – Setelah memenangi pilihan raya dalam sistem demokrasi, 
parti yang menang majoriti akan melantik ketua kerajaan yang dikenali sebagai Perdana Menteri 
atau Presiden, yang akan menerapkan hukum buatan manusia. Demokrasi membenarkan 
seseorang menjadi ketua negara walaupun dia terkenal fasiq atau zalim, seorang perempuan 
mahu pun seorang kafir. Sedangkan pilihan raya dalam sistem Islam adalah untuk memilih ketua 
negara yang bergelar Khalifah, yang akan menerapkan hukum Allah (swt). Islam juga telah 
menetapkan syarat Khalifah iaitu hendaklah seorang Muslim, lelaki, baligh, berakal, adil, merdeka 
dan mampu. Hal ini ditambah dengan syarat-syarat keutamaan seperti seorang yang pakar dalam 
peperangan, mujtahid, berasal dari keturunan Quraisy, pemberani dan sebagainya. Islam 
menetapkan bahawa ketua negara tidak boleh seorang perempuan, apatah lagi orang kafir. 
Orang kafir tidak boleh (haram) memegang apa sahaja jawatan pemerintahan dan mereka juga 
tidak diberikan hak mengundi (untuk melantik) Khalifah.   
 
Nah, adakah anda nampak sekarang wahai JFNJ, bahawa kami tidak menolak sistem pilihan raya 
secara mutlak, tetapi kami menolak apa jua sistem yang haram dan wasilah kepada yang haram! 
Pertanyaan kami kepada anda ialah, adakah dengan kami menolak segala perkara yang haram 
ini, kami telah menyalahi akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah? 
 
(ii) Benarkah Hizbut Tahrir mendatangkan kesan negatif terhadap peratusan keluar mengundi 
orang Islam? 
 
Sebelum menjawab poin ini lebih lanjut, kami ingin bertanya JFNJ beberapa soalan. Pertama: 
Pernahkah JFNJ bertanya kepada setiap Muslim yang tidak keluar mengundi, atas sebab apakah 
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mereka tidak keluar mengundi? Apakah disebabkan oleh pengaruh Hizbut Tahrir? Kedua: 
Pernahkah JFNJ  membuat kajian statistik berapa ramai dan berapa peratus daripada Muslim 
yang tidak keluar mengundi, berbuat demikian akibat mengikuti pendapat Hizbut Tahrir? Ketiga: 
Pernahkah JFNJ membuat statistik daripada 222 kawasan Parlimen dan 505 kawasan DUN (PRU-
14), berapa ramaikah anggota Hizbut Tahrir yang berada di setiap kawasan, yang tidak keluar 
mengundi, sehingga telah memberi kesan negatif kepada undi orang Islam?  
 
Pernahkah JFNJ melakukan semua itu sehingga JFNJ mendakwa Hizbut Tahrir telah memberi 
kesan negatif terhadap peratusan keluar mengundi orang Islam? 
 
Jika JFNJ telah melakukannya dan terbukti benar, setidak-tidaknya ada juga sedikit kebenaran 
dengan fatwa JFNJ dalam poin ini. Namun, jika kajian tidak pernah dilakukan, dan kami yakin 
memang tidak pernah dilakukan, maka fatwa JFNJ ini sebenarnya tidak lebih daripada andaian 
semata-mata, andaian yang dibuat dalam rangka ingin memburukkan Hizbut Tahrir. Jadi soalan 
kami seterusnya, bagaimana sebuah fatwa dikeluarkan hanya atas andaian semata-mata?  
 
Namun demikian, jika benar sekali pun ada Muslim yang tidak keluar mengundi kerana 
terpengaruh dengan pendapat Hizbut Tahrir, maka kami mengucap syukur ke hadrat Allah (swt) 
kerana telah memberikan kesedaran kepada mereka.  
 
Wahai JFNJ, ketahuilah bahawa piawai kami ialah hukum syarak (halal dan haram), bukannya 
kesan positif atau negatif dari sesuatu perbuatan. Jika sesuatu perbuatan itu memberi kesan 
positif sekalipun, tetapi ia bercanggah dengan hukum syarak, atau dengan kata lain ia adalah 
suatu yang haram, maka kami tidak akan melakukannya. Bahkan, kami akan menasihati kaum 
Muslimin untuk tidak melakukannya. Inilah piawai kami, dan inilah piawai yang wajib ada pada 
setiap Muslim setiap kali ingin melakukan suatu perbuatan. Piawainya mudah sahaja, iaitu halal 
atau haram. Jika halal atau mubah, maka silakan, tetapi jika haram, maka jangan dilakukan. 
 
Hizbut Tahrir melihat semuanya dari pandangan syarak semata-mata, bukan dari pandangan 
manfaat, bukan dari kesan positif atau negatif. Ketahuilah wahai JFNJ bahawa riba itu mungkin 
bermanfaat untuk perkembangan ekonomi negara, dan mungkin sahaja banyak kesan positif 
lainnya untuk ekonomi, namun kami tetap akan menyatakannya haram, kami tidak akan 
mengambilnya, dan kami akan menasihati kaum Muslimin agar jangan mengambilnya, walau 
manfaatnya setinggi gunung Kinabalu sekali pun!  
 
Kami yakin anda masih ingat bahawa pada tahun 2007, PAS telah memboikot pilihanraya kecil 
Dewan Undangan Negeri (DUN) Batu Talam (Pahang) dan DUN Machap (Melaka). Kerusi Machap 
akhirnya dimenangi oleh orang kafir. Ini belum lagi mengambil kira berapa banyak ugutan yang 
telah dikeluarkan oleh parti politik itu dan ini, yang mereka akan memboikot pilihan raya di 
kawasan itu dan ini.   
 
Berdasarkan fatwa anda, bukankah apa yang telah dilakukan oleh PAS itu mendatangkan kesan 
negatif kepada peratusan mengundi orang Islam? Bahkan dengan berbuat demikian, orang kafir 
telah berjaya menjadi Ahli Dewan Undangan Negeri! Di manakah fatwa anda pada waktu itu 
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untuk memutuskan bahawa akidah PAS telah menyeleweng daripada akidah Ahli Sunnah Wal 
Jamaah kerana memboikot pilihan raya? Di manakah fatwa anda bahawa PAS telah mengancam 
keharmonian dan keselamatan negara, kerana telah memboikot pilihan raya? Apa pun, masih 
belum terlambat untuk anda mengeluarkan fatwa anda sekarang ke atas PAS, bahawa PAS telah 
menyeleweng daripada akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah kerana pendirian mereka pada tahun 
2007 tersebut!  
 
(iii) Benarkah Hizbut Tahrir mengancam kelangsungan penguasaan politik umat Islam? 
 
Menurut JFNJ, hasil dari penolakan Hizbut Tahrir terhadap sistem pilihanraya, ia membawa 
kepada kesan negatif terhadap peratusan keluar mengundi umat Islam, dan akhirnya 
mengancam kelangsungan penguasaan politik umat Islam. Benarkah ancaman kepada 
kelangsungan penguasaan politik umat Islam adalah angkara Hizbut Tahrir? 
 
Ini satu lagi fitnah yang cukup terang benderang ke atas Hizbut Tahrir, yang dalam masa sama 
menunjukkan kebejatan intelektual pihak yang memfitnah! Tidakkah JFNJ pernah membaca 
ribuan penulisan kami atau mendengar ribuan ceramah kami, di mana kami menyatakan dengan 
jelas, tanpa berlapik dan tanpa berkias, bahawa haram hukumnya bagi umat Islam memilih atau 
melantik orang kafir sebagai pemimpin?  
 
Pemerintahan negara wajib berada di tangan orang Islam sepenuhnya, dan haram bagi umat 
Islam memberikan kekuasaan atau menjadikan orang kafir menguasai kita. Hal ini sekali gus 
bermaksud bahawa segala urusan politik wajib dikuasai oleh orang Islam. Ada pun orang-orang 
kafir, mereka dibenarkan untuk terlibat (dan boleh menjadi ketua) dalam perkara yang bersifat 
administratif sahaja, yakni yang tidak melibatkan pemerintahan. Itu pun jika mereka mempunyai 
kelayakan profesional untuk jawatan tersebut. Perkara ini diulang oleh Hizbut Tahrir ribuan kali 
tanpa jemu dalam banyak penerbitan Hizbut Tahrir. Sayangnya JFNJ tidak pernah membacanya, 
atau telah membacanya tetapi hawa telah menguasai JFNJ untuk tetap memfitnah Hizbut Tahrir!  
 
Sesungguhnya Hizbut Tahrir berpegang kepada firman Allah (swt): 
 

مِنِي  َ ﴿
ْ
مُؤ

ْ
 ال

َ
افِرِينَ عَلَ

َ
ك
ْ
ُ لِل

ه
نْ يَجْعَلَ اللَّ

َ
  وَل

ً
 ﴾سَبِيل

 
“Allah sekali-kali tidak akan memberikan jalan kepada orang-orang kafir untuk menguasai 

orang-orang beriman” [An-Nisa’ (4): 141]. 
 
Menyerahkan kepemimpinan kepada orang kafir sama ertinya dengan memberi mereka jalan 
untuk menguasai kaum Muslimin, dan ini adalah haram. Pemerintahan (kekuasaan) merupakan 
jalan yang paling kuat untuk menguasai orang-orang yang diperintah. Lafaz “ ْ  dalam ayat di ”لنَ 
atas yang berfungsi untuk menyatakan selamanya (li ta’bid) merupakan qarinah (indikasi) berupa 
larangan tegas untuk orang kafir memegang kekuasaan ke atas orang Islam, baik jawatan rendah, 
apatah lagi jawatan tinggi (dalam bidang pemerintahan). Hal ini kerana Allah (swt) telah 
mengharamkan sebarang jalan bagi orang kafir untuk menguasai kaum Mukmin. Oleh itu, adalah 
haram hukumnya bagi umat Islam menjadikan orang kafir sebagai penguasa atas mereka. 
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Selain daripada itu, dalam Islam “pemerintah” juga disebut dengan istilah wali al-amri dan Allah 
(swt) telah mensyaratkan bahawa wali al-amri wajib daripada kalangan kaum Muslimin sahaja. 
Firman-Nya: 
 

مْ ﴿
ُ
ك
ْ
مْرِ مِن

َ ْ
ولِي الْ

ُ
سُولَ وَأ طِيعُوا الرَّ

َ
َ وَأ

ه
طِيعُوا اللَّ

َ
وا أ

ُ
ذِينَ آمَن

ه
هَا ال يُّ

َ
 ﴾يَا أ

 
“Wahai orang-orang yang beriman, taatilah Allah dan taatilah Rasul serta ulil amri di antara 

kalian” [An-Nisa’ (4): 59]. 
 

﴿ 
َ ْ
ولِي الْ

ُ
ٰ أ

َ
سُولِ وَإِل  الرَّ

َ
وهُ إِل

ُّ
وْ رَد

َ
اعُوا بِهِ ۖ وَل

َ
ذ
َ
وْفِ أ

َ
خ
ْ
وِ ال

َ
مْنِ أ

َ ْ
مْرٌ مِنَ الْ

َ
مْ أ

ُ
ا جَاءَه

َ
هُمْ وَإِذ

ْ
 ﴾مْرِ مِن

 
“Apabila datang kepada mereka suatu berita tentang keamanan ataupun ketakutan, mereka 
lalu menyiarkannya. Kalau saja mereka menyerahkannya kepada Rasul dan ulil amri di antara 

mereka...” [An-Nisa’ (4): 83]. 
 
Penggunaan kata ulil amri dalam ayat al-Quran tidak digunakan kecuali merujuk kepada kaum 
Muslimin sahaja. Hal ini menunjukkan bahawa wali al-amri wajib seorang Muslim. Oleh kerana 
itu, dalam Islam, pemerintahnya wajib Muslim. Selain jawatan ketua negara, jawatan lain yang 
terkait dengan pemerintahan juga wajib dipegang oleh Muslim seperti Mu’awin Tafwidh 
(pembantu Khalifah dalam pemerintahan), wali (pemerintah di peringkat wilayah) dan amil 
(pemerintah di peringkat kawasan yang lebih kecil) dan seterusnya. Selain itu, Qadhi (Hakim) juga 
wajib Muslim, sama seperti Amirul Jihad (Ketua Tentera) serta banyak lagi jawatan lainnya yang 
syaratnya adalah Muslim. 
 
Cukuplah sekadar dalil-dalil tersebut untuk kami nyatakan, kerana jika kami ingin paparkan segala 
penulisan kami mengenai perkara ini sahaja, nescaya akan memakan beratus-ratus muka surat.  
 
Sekarang kami ingin bertanya JFNJ, apakah mata anda, dan hati nurani anda langsung tidak 
nampak bahawa sepanjang sejarah pilihan raya dan pemerintahan di Malaysia siapakah yang 
telah memilih, melantik dan menaikkan orang kafir ke pemerintahan?  
 
Siapakah yang selama lebih 60 tahun melantik menteri-menteri daripada kalangan orang kafir, 
jika bukan UMNO yang merupakan parti pemerintah? Siapakah yang telah melantik orang-orang 
kafir ke jawatan-jawatan penting dalam negara sehingga mereka (orang-orang kafir tersebut) 
berada dalam posisi menguasai orang-orang Islam, jika bukan UMNO?  
 
Siapakah yang selama puluhan tahun lamanya memberi sokongan bermati-matian kepada calon-
calon kafir dalam pilihanraya di Malaysia, berkempen untuk mereka, dan mengundi mereka 
sehingga calon-calon kafir ini menang? 
 
Siapakah yang selama puluhan tahun lamanya telah memberi sumbangan undi yang begitu 
banyak dalam satu-satu kawasan pilihan raya, kepada calon-calon kafir sehingga mereka menang 
dalam pilihan raya, jika bukan daripada kalangan pengundi Muslim itu sendiri? Hatta di kawasan 
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majoriti pengundi Muslim pun, calon-calon kafir boleh menang. Persoalannya, siapakah yang 
telah memberi undi kepada mereka sehingga mereka boleh menang? Adakah Hizbut Tahrir yang 
memberi undi kepada mereka? 
 
Kami ingin bertanya anda wahai JFNJ, apakah pendirian anda bila suatu kawasan pilihanraya itu 
hanya ditandingi oleh calon-calon kafir sahaja, dan hakikatnya banyak kawasan seperti ini. 
Apakah nasihat anda kepada pengundi Muslim di situ? Adakah anda pernah mengeluarkan fatwa 
bahawa Muslim mana pun yang keluar mengundi dan mengundi orang kafir di kawasan tersebut, 
maka mereka berdosa kerana kesannya ialah mereka akan meletakkan kelangsungan politik Islam 
di tangan orang kafir? Mereka bukan sekadar berdosa, malah mereka telah menyalahi akidah Ahli 
Sunnah Wal Jamaah! Dan bukan sekadar itu, mereka juga telah mengancam keharmonian dan 
keselamatan negara! Pernahkah anda mengeluarkan fatwa seperti ini, jika benar anda mahu 
meletakkan kelangsungan penguasaan politik di tangan orang Islam? 
 
Kami yakin anda juga tahu bahawa PAS seringkali mengarahkan ahlinya untuk mengundi calon 
kafir, khususnya tatkala mereka bertahaluf dengan DAP suatu waktu dahulu. Di setiap tempat 
yang PAS tidak bertanding, dan DAP yang bertanding, maka PAS akan mengarahkan ahlinya untuk 
mengundi calon DAP walaupun calon itu seorang kafir. Malah dalam perkembangan 
kebelakangan ini PAS juga telah mengarahkan ahli-ahli mereka mengundi calon kafir dari parti 
komponen BN, apabila mereka (PAS) tidak bertanding di kawasan tersebut.  
 
Di manakah fatwa anda terhadap PAS wahai JFNJ, tatkala PAS secara terang-terangan menyokong 
dan mengarahkan ahlinya menyokong calon kafir, sehingga calon kafir tersebut akhirnya 
menang? Bukankah ini telah mengancam kelangsungan politik umat Islam, dan bercanggah 
dengan akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah sebagaimana dakwaan anda? Di manakah fatwa anda 
terhadap PAS wahai JFNJ? 
 
Kami juga ingin bertanya kepada anda wahai JFNJ, dan silalah jawab soalan kami dengan jujur, 
adakah anda tidak pernah mengundi calon kafir? Jika tidak, baguslah...namun soalan kami 
seterusnya, parti manakah yang anda sokong dan dukung selama ini, jika bukan parti yang 
menyokong dan memberi jawatan kepada orang kafir dalam pemerintahan?  
 
Lalu, kenapa anda tidak mengeluarkan fatwa ke atas UMNO yang selama ini menyokong dan 
mendukung calon kafir daripada Barisan Nasional, yang telah menyebabkan kelangsungan 
penguasaan politik umat Islam terancam? 
 
Kenapa anda tidak mengeluarkan fatwa ke atas UMNO, sedangkan selama ini UMNO-lah yang 
telah melantik dan meredhai orang-orang kafir ke jawatan-jawatan pemerintahan dalam negara, 
sehingga menjadikan orang-orang kafir tersebut menguasai orang-orang beriman? Kenapakah 
tiada fatwa daripada anda ke atas UMNO bahawa UMNO telah menyalahi akidah Ahli Sunnah 
Wal Jamaah?  
 
Lihatlah sejarah Malaysia, lihatlah sejarah Pulau Pinang dan Sabah yang mana Ketua Menteri 
mereka adalah non-Muslim yang direstui pelantikannya oleh UMNO, sedangkan ini jelas 



 

236 
 

merupakan jawatan pemerintahan, yang Allah (swt) haramkan ke atas orang Islam. Lalu di mana 
fatwa anda wahai JFNJ? Di mana fatwa anda untuk menyatakan bahawa UMNO telah menyalahi 
akidah Ahli Sunnah Wal Jamaah, kerana telah memberikan kekuasaan kepada orang kafir, yang 
telah mengancam kelangsungan penguasaan politik umat Islam? 
 
Kami ingin bertanya anda lagi wahai JFNJ, apakah mata anda dan hati nurani anda langsung 
tidak nampak bahawa sistem yang membenarkan orang-orang kafir memegang jawatan 
pemerintahan adalah sistem demokrasi? Adakah anda langsung tidak nampak bahawa sistem 
demokrasi-lah yang sebenarnya membenarkan orang-orang kafir memegang jawatan, hatta 
jawatan tertinggi dalam sesebuah negara?  
 
Adakah mata dan hati anda langsung tertutup sehingga anda tidak nampak bahawa sistem 
demokrasi-lah yang sebenarnya membenarkan orang-orang kafir bertanding dalam pilihan raya 
sehingga mereka boleh memegang jawatan dalam pemerintahan?  
 
Adakah mata dan hati anda langsung tertutup untuk memahami bahawa sistem demokrasi-lah 
yang sebenarnya membenarkan orang-orang kafir terlibat dalam politik sehingga mereka boleh 
menguasai orang-orang Islam? 
 
Adakah mata dan hati anda langsung tertutup bahawa sistem demokrasi-lah yang sebenarnya 
mengancam kelangsungan penguasaan politik umat Islam? Dan selagi sistem ini diamalkan, maka 
selagi itulah umat Islam akan sentiasa terancam dengan penguasaan oleh orang-orang kafir.  
 
Malah, dengan penerapan sistem demokrasi itu sendiri sudah menjadikan umat Islam mengikuti 
orang-orang kafir, kerana sesungguhnya sistem itu sendiri berasal daripada orang-orang kafir! 
 
Maka seharusnya fatwa anda ini ditujukan kepada sistem demokrasi, yang sebenar-benarnya 
menjadi ancaman kepada akidah dan kelangsungan penguasaan politik umat Islam! 
 
Lalu kenapa anda tujukan fatwa anda kepada Hizbut Tahrir yang tidak pernah membenarkan 
orang kafir menguasai orang Islam, yang tidak pernah membenarkan orang kafir menjadi 
pemerintah, dan yang tidak pernah mengundi orang kafir pun!  
 
Bukalah mata anda dan mata hati anda wahai JFNJ, dan ikhlaskanlah hati anda!  
 
Ketahuilah oleh anda bahawa satu-satunya sistem yang benar, yang tidak akan membenarkan 
orang kafir menguasai orang Islam ialah sistem Khilafah, yang diwarisi oleh umat Islam daripada 
Rasulullah (saw). Lihatlah sejarah wahai JFNJ, tidak pernah sistem Khilafah meletakkan orang 
kafir dalam pemerintahan mahupun jawatan-jawatan penting lainnya dalam negara. Orang kafir 
benar-benar berada di bawah penguasaan orang Islam, malah orang-orang kafir semuanya 
tunduk kepada sistem Islam. Tidak pernah ada seorang Khalifah pun pada mana-mana zaman, 
yang membenarkan orang kafir terlibat dalam pemerintahan. Inilah sistem yang benar, yang 
datangnya daripada Allah (swt) dan Rasul-Nya (saw), dan yang sedang diperjuangkan oleh Hizbut 
Tahrir sekarang ini. Maka, jika anda tidak mahu politik umat Islam dikuasai oleh orang-orang 
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kafir, campakkanlah sistem demokrasi dan berjuanglah bersama Hizbut Tahrir untuk 
menegakkan Khilafah! 
 
Akhir sekali kami ingin bertanya anda, apakah kaitan antara dakwaan anda, 
 
“penolakan terhadap sistem pilihan raya, akan mendatangkan kesan negatif terhadap peratusan 
keluar mengundi orang Islam yang boleh mengancam kelangsungan penguasaan politik umat 
Islam”. 
 
dengan.. 
 
“mengancam keharmonian dan keselamatan negara”? 
 
Adakah dengan menolak sistem pilihan raya sehingga mendatangkan kesan negatif kepada 
peratusan keluar mengundi orang Islam, dan boleh mengancam kelangsungan politik umat Islam, 
hal ini mengancam keharmonian dan keselamatan negara?! Aneh sungguh bagaimana anda 
boleh mengaitkan kedua-dua hal ini?! Jika dakwaan anda ini benar, sudah lama Malaysia ini huru-
hara wahai JFNJ, kerana peratusan keluar mengundi umat Islam tidak pernah penuh setiap kali 
pilihan raya!  
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(b) Kesan dari ketidakstabilan politik ini akan menimbulkan krisis perkauman dan memberi 
kesan kepada keharmonian dan keamanan negara. 
 
Kami telah pun menjelaskan pada poin sebelumnya bahawa tuduhan JFNJ ke atas Hizbut Tahrir 
sangat tidak berasas ditinjau dari sudut mana sekali pun. Tidak cukup dengan pendustaan JFNJ 
ke atas Hizbut Tahrir dengan isu-isu akidah dan fiqh, isu politik pun tidak mahu dilepaskan oleh 
JFNJ untuk didustakan...Subhanallah! Tuduhan anda ini wahai JFNJ, telah membuka pekung di 
dada anda sendiri, selain menunjukkan betapa rendahnya tahap kepekaan politik anda terhadap 
isu-isu yang berlaku di Malaysia.   
 
Anda menuduh kami sebagai mengancam keharmonian dan keselamatan negara. Hakikatnya, 
sejak masuknya Hizbut Tahrir ke Malaysia, fakta telah pun berbicara, dan sedang berbicara sama 
ada benar atau tidak tuduhan anda itu. Sesungguhnya fakta tidak pernah berbohong, tetapi 
manusialah yang suka membohongi fakta! Sudah berapa banyakkah krisis perkauman yang 
berlaku di Malaysia ini yang disebabkan oleh Hizbut Tahrir wahai JFNJ?  
 
Siapakah yang menyebabkan ketidakstabilan politik di Malaysia? 
 
Biarlah kami mengingatkan anda wahai JFNJ, bahawa negara ini sekarang memang sedang 
mengalami ketidakstabilan politik, dan semua orang tahu mengenainya; dan ketidakstabilan ini 
telah lama pun berlaku, dan semua orang juga tahu mengenainya. Manakala kebelakangan ini 
kita menyaksikan ketamakan dan perebutan kuasa yang begitu dahsyat di Malaysia sehingga 
rakyat sudah menjadi mual dan muak dengan politik, di samping menyatakan kemarahan mereka 
yang amat sangat kepada para politikus.  
 
Lebih buruk, perebutan kuasa ini berlaku di saat pandemik COVID-19 melanda Malaysia, dan 
melanda dunia. Kita menyaksikan tumbangnya kerajaan Pakatan Harapan dan bertakhtanya 
kerajaan baru yang menggelar diri mereka sebagai Perikatan Nasional yang dipimpin oleh parti 
Bersatu, tetapi hakikatnya ditunjangi oleh UMNO dengan kerjasama daripada PAS. Semua ini 
berlaku kerana percaturan politik mereka yang rakus, sehingga mereka sanggup mengkhianati 
sekutu masing-masing yang sebelum ini tidur sebantal dengan mereka. Lebih buruk, mereka 
sanggup mengkhianati rakyat yang mengundi mereka!  
 
Kita menyaksikan berlakunya lompat parti dan peralihan sokongan secara drastik dan ugut-
mengugut sesama mereka, untuk menukar sokongan, baik dari kalangan ahli-ahli Parlimen mahu 
pun DUN, yang tidak pernah disaksikan oleh sejarah selama ini! Semua kerakusan dan perebutan 
kuasa ini berlaku di depan mata rakyat Malaysia, tanpa mereka peduli terhadap kemarahan 
rakyat, kemuakan rakyat dan kebajikan rakyat. Amat jelas bahawa apa yang dipedulikan oleh ahli-
ahli politik ini hanyalah parti masing-masing dan tembolok masing-masing sahaja.  
 
Inilah yang menyebabkan ketidakstabilan politik kebelakangan ini wahai JFNJ, dan jika anda 
mempunyai penglihatan, anda akan nampak bahawa hal ini tiada kaitan dengan Hizbut Tahrir 
sedikit pun! Rakyat marah dan meluat, bukan kepada Hizbut Tahrir, tetapi kepada parti-parti 
politik yang bertanding dalam demokrasi yang telah membentuk pemerintahan mahu pun yang 
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menjadi blok pembangkang. Rakyat marah dan meluat, bukan kepada Hizbut Tahrir, tetapi 
kepada ahli-ahli politik, yang telah mengkhianati undi mereka dan mementingkan kuasa serta 
periuk nasi masing-masing. Rakyat kini telah sedar bahawa politikus dalam sistem demokrasi ini 
sama sahaja, sama-sama tamakkan kuasa dan habuan dunia. Disebabkan para politikus inilah, 
situasi politik di Malaysia tidak stabil. Seluruh rakyat tahu akan hal ini. Namun anda wahai JFNJ, 
anda menuduh Hizbut Tahrir yang telah menyebabkan ketidakstabilan politik!  Sungguh ajaib 
tuduhan anda ini!  
 
Rakyat tidak cukup makan, rakyat kehilangan pekerjaan, rakyat kehilangan punca pendapatan, 
rakyat menanggung hutang yang tidak mampu dibayar, rakyat hidup dalam kesusahan dan 
pelbagai penderitaan lainnya, manakala “wakil-wakil” mereka tetap hidup dalam kemewahan. 
Malah wakil-wakil mereka yang sudah kaya raya itu mendapat kereta baru yang mewah yang 
segalanya mereka perolehi secara percuma, sedangkan rakyat ingin membeli basikal untuk anak-
anak pun tidak mampu! Inilah realitinya yang menyebabkan rakyat meluat dan marah. Apa pun 
yang menimpa rakyat, ahli-ahli politik demokrasi ini tidak pernah mempedulikan semua itu, 
kerana habuan dunia adalah segala-galanya bagi mereka. Mereka tetap berebut takhta hingga 
sekarang! Apakah ketidakstabilan politik ini semuanya merupakan salah Hizbut Tahrir? Di 
manakah anda meletakkan mata dan hati anda wahai JFNJ? 
 
Tidakkah anda ketahui bahawa jauh sebelum ini pun politik Malaysia tidak pernah stabil. Isu 
penyelewengan dan rasuah tidak pernah berkesudahan, malah seakan-akan sudah menjadi 
santapan harian. Rasuah dan penyelewengan ini bukan melibatkan seringgit dua, tetapi berpuluh 
bilion ringgit yang melibatkan pemimpin-pemimpin besar negara, dan sampai sekarang kes 
mereka masih lagi berjalan di mahkamah. Isu pembunuhan berprofil tinggi di Malaysia turut 
menjadi lumrah, dan tidak pernah dapat diselesaikan. Ini belum masuk lagi statistik jenayah yang 
amat menakutkan saban hari sehingga rakyat hidup dalam ketakutan dan kerisauan. Semua 
keburukan ini hanyalah secebis berita yang dilaporkan, manakala yang tidak dilaporkan hanya 
Allah (swt) sahaja yang tahu. Semua ini telah mencetuskan ketidakstabilan politik di Malaysia. 
Adakah semua ini juga salah Hizbut Tahrir wahai JFNJ? 
 
Sejarah moden Malaysia juga menyaksikan puluhan demonstrasi besar-besaran yang telah 
berlaku. Orang buta pun tahu tentang berapa banyak demonstrasi anjuran Bersih yang telah 
menggegarkan negara kerana jumlah demonstran yang luar biasa besarnya. Semua demonstrasi 
ini menuntut pilihan raya yang bersih, yang bermaksud semua orang tahu bahawa pilihan raya di 
Malaysia tidak pernah bersih! Ini antara bukti nyata betapa tidak stabilnya politik di Malaysia. 
Adakah ini semua berpunca daripada Hizbut Tahrir wahai JFNJ?  
 
Ini belum masuk lagi demonstrasi menuntut pemansuhan Akta Keselamatan Dalam Negeri (ISA) 
suatu waktu dulu, demonstrasi menuntut penghapusan dasar Pengajaran dan Pembelajaran 
Sains dan Matematik dalam Bahasa Inggeris (PPSMI), demonstrasi membantah ratifikasi 
Konvensyen Antarabangsa Mengenai Penghapusan Segala Bentuk Diskriminasi Kaum (ICERD), 
dan banyak lagi. Dalam pada itu, terdapat pula segelintir pihak berkepentingan yang sengaja 
mencetuskan siri demonstrasi dan memainkan sesetengah isu demi meraih political mileage. 
Dengan kata lain, mereka sengaja mencipta ketidakstabilan politik, yang diharap akan memberi 
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keuntungan kepada mereka. Apakah semua ketidakstabilan ini juga disebabkan oleh Hizbut 
Tahrir wahai JFNJ? 
 
Lebih buruk daripada semua itu, terdapat bukti yang telah pun didedahkan dan diakui sendiri 
oleh mereka yang terlibat bahawa parti-parti pemerintah dan pembangkang menjalin hubungan 
dengan Central Intelligence Agency (CIA). Kerjasama ini dijalin bagi mendapatkan sokongan 
badan perisikan Amerika itu dalam meneguhkan kedudukan politik masing-masing di Malaysia. 
Begitu juga dengan pendedahan yang dibuat sendiri oleh Presiden International Republican 
Institute (IRI) yang berpusat di Washington, Daniel Twining bahawa mereka membantu parti 
pemerintah dan pembangkang di Malaysia, sejak tahun 2002 lagi, bagi memperkuatkan 
kedudukan masing-masing dalam pilihan raya! Sedangkan Amerika Syarikat merupakan negara 
kafir harbi dan musuh Islam yang nyata! Apabila perkara ini telah terdedah, politik di Malaysia 
turut tergoncang. Adakah ini juga salah Hizbut Tahrir wahai JFNJ? 
 
Jika anda memerhatikan politik Malaysia dengan teliti, dan yang paling penting, dengan ikhlas, 
sesungguhnya anda akan dapati bahawa ketidakstabilan politik di Malaysia ini tidak boleh lepas 
daripada sistem demokrasi yang diamalkan. Sistem ini mewujudkan manusia yang rakus untuk 
berkuasa, dan mewujudkan manusia yang tamak haloba dengan habuan yang terhidang apabila 
kuasa berada di tangan. Sistem ini penuh dengan penipuan, penindasan dan kezaliman, serta 
sangat mudah untuk dimanipulasi oleh mereka yang berkuasa, demi kepentingan kekuasaan 
mereka. Sistem ini jugalah yang menyebabkan dan membuka jalan kepada kuffar Barat untuk 
campur tangan dalam urusan negara. Atas dasar itulah kestabilan tidak pernah wujud dalam 
sistem ini.  
 
Hizbut Tahrir berjuang untuk mewujudkan politik Islam (siyasah syar’iyyah) yang bersih, yang 
berpandukan al-Quran dan as-Sunnah. Hizbut Tahrir mahukan politik Islam inilah yang diamalkan 
oleh semua pihak, khususnya pemerintah. Hizbut Tahrir menjelaskan makna politik yang sebenar 
menurut Islam iaitu ri’ayah asy-syu’un al-ummah (pengaturan urusan umat) yang bermaksud 
pemerintah wajib mengatur umat ini dengan hukum-hakam Islam. Manakala tugas-tugas parti 
politik pula ialah untuk memuhasabah pemerintah sekiranya terdapat kezaliman dan kelalaian 
dalam pemerintahan mereka. Sekiranya politik seperti ini diamalkan, maka sudah tentu negara 
akan stabil, kerana tidak ada pihak yang akan saling berebut kekuasaan atau berusaha untuk 
menjatuhkan atau memburukkan satu sama lain, sebagaimana yang terjadi dalam sistem 
demokrasi sekarang. Inilah yang diserukan dan diusahakan oleh Hizbut Tahrir iaitu supaya 
pemerintah, parti politik dan umat Islam, mengamalkan politik Islam, bukannya politik kotor di 
bawah demokrasi. 
 
Malangnya anda wahai JFNJ, anda telah menyalahkan Hizbut Tahrir sebagai pihak yang 
mewujudkan ketidakstabilan politik dalam negara! Bukalah sedikit pintu hati anda untuk 
menerima cahaya kebenaran wahai JFNJ! 
 
Siapa punca krisis perkauman? 
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Tuduhan JFNJ seterusnya ialah Hizbut Tahrir sebagai punca berlakunya krisis perkauman akibat 
ketidakstabilan politik yang disebabkan oleh Hizbut Tahrir.  
 
Wahai JFNJ, kami yakin anda memahami bahawa negara Malaysia ini terbina daripada gabungan 
parti yang diasaskan atas dasar kaum iaitu UMNO, MCA dan MIC yang mewakili tiga kaum utama 
iaitu Melayu, Cina dan India. Begitu juga dengan parti-parti lain dari Sabah dan Sarawak yang 
bertanding dalam pilihan raya yang juga kebanyakannya diasaskan atas dasar kaum. Kewujudan 
parti baru, termasuklah Parti Pribumi Bersatu Malaysia (Bersatu), juga atas dasar kaum. Ini belum 
termasuk puluhan, atau mungkin ratusan badan-badan bukan kerajaan (NGO) yang berdiri atau 
diasaskan atas dasar kaum. Apa yang pasti, kewujudan NGO-NGO ini adalah tidak lepas daripada 
duluan (precedent) yang telah dicipta oleh parti-parti politik yang berasaskan kaum selama ini.  
 
Setiap kali perhimpunan agung UMNO misalnya, isu ketuanan Melayu akan dibangkitkan. Ini 
belum masuk lagi acara-acara yang diselenggarakan dari semasa ke semasa atas tema Melayu. 
Pendek kata, isu ketuanan Melayu, dan apa jua yang terkait dengan bangsa Melayu sering 
dibincangkan di pelbagai platform. Semua ini menjadi pembakar kepada semangat Melayu. 
Pendek kata, api perkauman tidak pernah dipadamkan di bumi Malaysia ini. Atas dasar itu kita 
menyaksikan kaum Cina dan India juga terus memperjuangkan hak mereka dan menuntut 
kesetaraan, atau setidaknya menuntut lebih banyak keistimewaan sebagaimana yang dikecapi 
oleh orang Melayu. Pada bulan Oktober 2019 telah diadakan satu Kongres Maruah Melayu yang 
telah mengumpulkan ramai pemimpin politik Melayu. Kemudian, kaum Cina pula ingin 
mengadakan Kongres Organisasi Cina sebagai respons terhadap Kongres Maruah Melayu. 
Kesemua ini menimbulkan sentimen rasisme dan rantaian perkauman yang tidak berkesudahan 
di Malaysia.  
 
Wahai JFNJ, Hizbut Tahrir-kah yang mencetuskan semua semangat dan isu perkauman ini? 
 
Sudah menjadi tabiat parti atau organisasi mana pun yang berasaskan kaum, bahawa mereka 
akan sentiasa berjuang dan mengutamakan kaum masing-masing, kerana sememangnya itulah 
matlamat penubuhan mereka. Malah parti politik yang berasaskan kaum sering memainkan isu-
isu perkauman demi meraih sokongan pengikut mereka. Sudah tidak terhitung banyaknya 
kenyataan yang dikeluarkan oleh parti politik dan NGO Melayu yang telah mencetuskan polemik 
perkauman, yang tidak perlu kami sebut satu per satu di sini. Adakah mata anda sudah dimasuki 
oleh debu-debu yang dihembuskan oleh syaitan wahai JFNJ, sehingga anda tidak nampak bahawa 
parti politik dan NGO Melayu inilah yang sebenarnya telah mencetuskan krisis perkauman, 
ketidakstabilan politik dan menggugat keharmonian negara, yang semuanya dapat disaksikan di 
hadapan mata sejak dulu hingga sekarang! Sebaliknya anda menuduh Hizbut Tahrir sebagai 
pencetus krisis perkauman!  
 
Malaysia adalah satu-satunya negara di dunia yang mempunyai sekolah vernakular, yang tidak 
dapat dinafikan bahawa hal ini sebenarnya telah menyemai dan menyuburkan semangat 
perkauman dari era persekolahan rendah lagi. 
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Di samping itu, politik Malaysia juga tidak pernah stabil kerana adanya usaha pihak-pihak 
tertentu untuk memisahkan Sarawak dan Sabah dari Malaysia. Semua ini adalah berpunca 
daripada pembinaan negara atas dasar bangsa, serta wujudnya begitu banyak parti dan gerakan-
gerakan atas nama bangsa, yang semuanya mencorakkan cara berfikir rakyat ke arah perjuangan 
bangsa. Jika di Sabah dan Sarawak, sentimen kenegerian sering dimainkan, tidak kurang dengan 
Johor yang amat terkenal dengan istilah “bangsa Johor”, semua ini telah menambah suburkan 
lagi sentimen kenegerian, yang semuanya menjejaskan kesatuan dan kekuatan umat Islam. 
Sedangkan Islam telah mengajar kita bahawa mulianya kita bukan kerana bangsa atau tempat 
tinggal, tetapi kerana agama (Islam).  
 
Semua perjuangan bangsa ini adalah haram, dan Hizbut Tahrir amat tegas menyatakan 
keharamannya sejak dahulu hingga kini. Justeru, kami sungguh hairan bagaimana anda boleh 
memfitnah Hizbut Tahrir sebagai penyebab kepada krisis perkauman tatkala pihak yang menjadi 
punca kepada krisis ini dapat disaksikan dan diketahui oleh orang buta sekalipun!  
 
Tidakkah anda pernah membaca penulisan atau mendengar ucapan kami bahawa kami 
mengharamkan perjuangan bangsa, dan menyeru umat Islam agar meninggalkan perjuangan 
bangsa? Tidakkah anda pernah membaca penulisan atau mendengar ucapan kami bahawa kami 
menyeru umat Islam agar bersatu atas dasar akidah Islam semata-mata, bukan atas dasar 
bangsa?  
 
Tidakkah anda mahu sedar wahai JFNJ bahawa semua parti dan organisasi berasaskan 
perkauman ini hidup subur kerana dibenarkan oleh sistem demokrasi? Sedangkan Islam 
mengharamkannya dengan sejelas-jelasnya.  
 
Hizbut Tahrir telah menjelaskan dengan terperinci mengenai bahaya nasionalisme (perkauman) 
dalam kitab kami at-Takatul al-Hizbi, dan dijelaskan di dalamnya bagaimana racun nasionalisme 
ini sebenarnya telah ditanam oleh Barat ke dalam benak kaum Muslimin sehingga kaum Muslimin 
berpecah belah, malah sehingga Daulah Khilafah juga hancur kerananya.  
 
Seterusnya dalam kitab kami, Muqaddimah ad-Dustur, kami telah jelaskan dengan terperinci 
bahawa dalam sebuah Negara Islam, satu-satunya bentuk organisasi yang dibenarkan hanyalah 
yang berasaskan kepada akidah Islam, bukannya berasaskan selain itu. Hizbut Tahrir membahas 
Surah Ali Imran ayat 104, satu-satunya ayat di dalam al-Quran yang menjelaskan mengenai 
kewajipan dan fungsi sebuah “pertubuhan” dalam Islam. Mana-mana pertubuhan yang 
bercanggah dengan perintah ayat ini adalah haram untuk ditubuhkan, termasuklah pertubuhan 
yang diasaskan atas dasar kaum, kerana memperjuangkan kaum (ashabiyyah) itu adalah haram 
dan berdosa. Berikut kami paparkan Fasal ke-21 dalam kitab Muqaddimah ad-Dustur: 
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Terjemahan: 
 
Fasal 21: Setiap Muslim mempunyai hak untuk menubuhkan parti politik dalam rangka 
memuhasabah pemerintah dan sebagai jalan untuk mencapai pemerintahan, dengan syarat asas 
penubuhannya adalah akidah Islam dan segala peraturan yang ditabanninya adalah bersesuaian 
dengan syariat. Penubuhan parti tidak memerlukan izin. Mana-mana parti yang ditubuhkan 
bukan atas asas Islam adalah dilarang. 
 
...jika parti itu ditubuhkan untuk menjalankan sesuatu yang diharamkan seperti menyeru kepada 
perkauman, atau untuk menyebarkan idea yang bertentangan dengan Islam atau seumpamanya, 
maka penubuhan parti-parti sedemikian adalah dilarang dan akan dicegah oleh negara, dan 
setiap orang yang terlibat dengannya akan dikenakan hukuman... 
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Begitulah tegasnya Hizbut Tahrir dalam isu perkauman dan penubuhan parti berasaskan 
perkauman, sehingga Hizbut Tahrir memasukkannya ke dalam perlembagaan yang dicadangkan 
oleh Hizbut Tahrir. Ini semua kerana Islam mengharamkannya, selain untuk mengelak berlakunya 
krisis perkauman. Sejak sekian lama, Hizbut Tahrir-lah satu-satunya parti yang menyeru umat 
Islam agar meninggalkan perkauman (ashabiyyah), malah menyatakan dengan jelas bahawa 
haram untuk mengasaskan parti atau gerakan atas dasar perkauman. Hizbut Tahrir tidak pernah 
memperjuangkan kaum dan mengharamkan parti serta apa jua seruan kepada perkauman. Jadi, 
bagaimana mungkin anda boleh menuduh Hizbut Tahrir sebagai pencetus krisis perkauman. Di 
manakah kewarasan anda wahai JFNJ?  
 
Mungkin anda terlepas pandang Sautun Nahdhah yang pernah kami keluarkan khusus tentang 
isu perkauman ini wahai JFNJ, iaitu keluaran 7 September 2007 (SN138). Jadi kami kemukakan di 
sini pautannya agar anda dapat membacanya jika anda menginginkan kebaikan dan kebenaran: 
 
https://mykhilafah.com/sn138-assabiyyah-dan-wathaniyyah-pencetus-malapetaka-dan-
perpecahan/  
 
Kami petik sedikit apa yang terkandung di dalamnya untuk perhatian anda: 
 

Nasionalisme adalah satu konsep yang bercanggah dengan ajaran Islam kerana ia mengikat 
dan menyatukan manusia atas dasar bangsa atau keturunan, walhal satu-satunya cara yang 
benar untuk mengikat dan menyatukan umat Islam adalah berdasarkan ikatan akidah. Bersatu 
atas dasar jalur keturunan atau bangsa jelas-jelas diharamkan oleh Islam. Abu Daud 
meriwayatkan bahawa Rasullullah (saw) bersabda,  
 

“Bukanlah dari kami orang-orang yang menyeru kepada ashabiyyah, berperang atas dasar 
ashabiyyah dan mati kerana (mempertahankan) assabiyyah”. 

 
Terdapat banyak peristiwa di dalam sirah di mana Rasulullah (saw) mencela mereka yang cuba 
mempertahankan sikap ashabiyyah ini. Dalam satu kejadian, sekumpulan Yahudi merancang 
untuk memecahkan kesatuan kaum Muslimin setelah dengki melihat bersatunya Auz dan 
Khazraj atas dasar Islam. Mereka menghantar beberapa orang pemuda untuk melaga-lagakan 
Aus dan Khazraj dengan mengungkit semula kisah Perang Bu’ath di mana golongan Aus berjaya 
mengalahkan Khazraj. Hasilnya terjadilah perkelahian antara Aus dan Khazraj dan hal ini 
kemudiannya sampai ke pengetahuan Rasulullah (saw). Rasulullah (saw) dengan tegas lalu 
bersabda,  
 
“Wahai kaum Muslimin, ingatlah kalian kepada Allah, ingatlah kalian kepada Allah! Kenapa 
kalian mengikuti seruan Jahiliyyah, padahal aku masih berada di tengah-tengah kalian. Dan 
Allah sebelumnya telah memberi petunjuk kepada kalian dengan Islam, memuliakan kalian 

dengannya, memutuskan segala kejahiliyyahan dari kalian, menyelamatkan kalian dari 
kekafiran dan menyatukan hati kalian.” Apabila mendengar sabda Nabi ini, kaum Aus dan 

Khazraj terus sedar bahawa seruan Jahilliyah adalah tipuan syaitan, dan salah satu dari 
makar musuh Allah terhadap mereka. Mereka terus menangis dan berpelukan antara satu 

https://mykhilafah.com/sn138-assabiyyah-dan-wathaniyyah-pencetus-malapetaka-dan-perpecahan/
https://mykhilafah.com/sn138-assabiyyah-dan-wathaniyyah-pencetus-malapetaka-dan-perpecahan/
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sama lain. Peristiwa ini merupakan asbabun nuzul Surah Ali Imran (3):102-103. [Sirah Ibn 
Hisyam]. 

 

 
Biar kami ulangi apa yang sudah sekian lama kami jelaskan dalam penerbitan dan laman 
sesawang kami mengenai kami - Hizbut Tahrir menerima keanggotaan setiap orang Islam, baik 
lelaki mahupun wanita tanpa memperhatikan lagi adakah mereka berketurunan Arab atau 
bukan, berkulit putih ataupun hitam. Hizbut Tahrir adalah sebuah parti untuk seluruh kaum 
Muslimin dan menyeru mereka untuk mengembang dakwah Islam serta mentabanni aturan-
aturan Islam, tanpa memandang lagi kebangsaan, warna kulit, mahu pun mazhab mereka. Hizbut 
Tahrir melihat semuanya dari pandangan Islam. 
 
Ada pun cara mengikat individu-individu ke dalam Hizbut Tahrir adalah dengan memeluk akidah 
Islamiyyah, matang dalam tsaqafah Islam yang dibawa oleh Hizbut Tahrir serta mentabanni fikrah 
dan pendapat-pendapat Hizbut Tahrir. Siapa pun yang ingin menjadi anggota Hizbut Tahrir, maka 
dia sendirilah yang menentukan dirinya untuk menjadi anggota, setelah sebelumnya dia 
melibatkan dirinya dengan (pembinaan dan aktiviti dakwah) Hizbut Tahrir, ketika dakwah telah 
berinteraksi dengannya dan ketika dia telah mentabanni fikrah serta mafahim Hizbut Tahrir. Jadi 
ikatan yang dapat mengikat anggota Hizbut Tahrir adalah akidah Islamiyyah dan tsaqafah 
Islamiyyah yang dibawa oleh Hizbut Tahrir yang lahir daripada akidah ini.  
 
Jadi, tidakkah anda nampak wahai JFNJ, bahawa Hizbut Tahrir tidak pernah mengikat anggotanya 
atas dasar bangsa, kaum, tanahair, atau apa jua kepentingan, tetapi hanya dengan akidah Islam? 
Ini kerana, perjuangan Hizbut Tahrir bukan atas dasar kaum, dan langsung tidak ada kena 
mengena dengan perkauman. Malah, dalam perjuangannya, Hizbut Tahrir sentiasa menasihati 
dan memuhasabah umat Islam agar meninggalkan perjuangan yang berasaskan perkauman, 
kerana keharamannya dan bahayanya yang boleh memecah-belahkan kesatuan umat Islam. 
 
Oleh yang demikian, kami katakan tanpa berkias kepada anda bahawa, sungguh tidak masuk akal 
fatwa anda ini wahai JFNJ! Fatwa apakah ini?! 
 
Dari aspek perkauman yang lebih luas, kami ingin bertanya anda wahai JFNJ, tidakkah anda tahu 
bahawa Hizbut Tahrir adalah satu-satunya parti yang tidak pernah memandang rendah kepada 
saudara kita, Muslim Rohingya, Muslim Indonesia, Muslim Bangladesh, Muslim Pakistan, Muslim 
Xinjiang, dan Muslim mana sekalipun. Di saat ramai Muslim di Malaysia yang berburuk sangka 
dan menolak Muslim Rohingya, Hizbut Tahrir adalah satu-satunya parti yang mengingatkan 
mereka tentang persaudaraan Islam yang tidak mengenal bangsa atau batas sempadan. Hizbut 
Tahrir adalah satu-satunya parti yang memuhasabah pemerintah untuk membantu semua 
Muslim yang tertindas, tanpa mengira bangsa atau tempat tinggal mereka. Malah Hizbut Tahrir 
adalah satu-satunya parti yang menyeru pemerintah untuk menerima dan memberikan 
kerakyatan kepada Muslim mana pun yang ingin datang dan menetap di Malaysia. Ini semua 
kerana Hizbut Tahrir tidak pernah memperjuangkan bangsa, dan Hizbut Tahrir memandang 
semua Muslim sebagai saudara, dan umat Islam sebagai umat yang satu.  
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Hizbut Tahrir juga adalah satu-satunya parti yang memuhasabah dan menyeru pemerintah untuk 
melancarkan jihad fi sabilillah bagi menyelamatkan saudara-saudara kita yang dizalimi dan 
dibunuh oleh puak kuffar di serata dunia.  Ini kerana perjuangan Hizbut Tahrir bukan berasaskan 
bangsa, tetapi berasaskan agama semata-mata. Semua Muslim adalah sama di mata Hizbut 
Tahrir, tanpa mengira bangsa dan tempat tinggal mereka. Semuanya bersaudara dan wajib 
dibantu dan dipersatukan.   
 
Setelah begini jelas pendirian dan pegangan kami mengenai isu perkauman, apa lagi hujah anda 
wahai JFNJ? Masihkah anda sanggup membohongi orang ramai dengan fatwa anda bahawa 
Hizbut Tahrir adalah pencetus krisis perkauman? 
 
Hizbut Tahrir mengancam keharmonian dan keselamatan negara? 
 
Hizbut Tahrir telah bertapak di Malaysia sejak akhir tahun 90-an, bermaksud sudah lebih 20 tahun 
kami wujud dan beraktiviti di Malaysia. Justeru, kami ingin bertanya anda, sejak akhir 90-an 
sehinggalah ke hari ini, sudah berapa banyak keselamatan negara terancam di sebabkan oleh 
Hizbut Tahrir? Sudah berapa banyak kes-kes ketidakharmonian yang berlaku di Malaysia 
disebabkan oleh Hizbut Tahrir? Sejak akhir 90-an hingga sekarang, sudah berapa banyak nyawa 
yang melayang, manusia yang cedera dan harta benda yang rosak disebabkan oleh Hizbut Tahrir? 
Sudah berapa banyak pergaduhan dan rusuhan yang berlaku yang disebabkan oleh Hizbut Tahrir? 
Sudah berapa banyak kaum-kaum di Malaysia yang berada dalam keadaan tidak selamat dan 
ketakutan disebabkan oleh Hizbut Tahrir? Sudah berapa banyak kakitangan polis dan tentera 
serta peralatan keselamatan yang terpaksa ditambah kerana ancaman keselamatan yang 
disebabkan oleh Hizbut Tahrir? 
 
Malah lebih jauh, kami ingin bertanya soalan-soalan yang sama seperti di atas dalam konteks 
yang lebih luas, sudah berapa banyak negara di dunia ini yang mengalami hal yang sama 
disebabkan oleh Hizbut Tahrir?  
 
Jika JFNJ tidak buta mata dan mata hati, dan ada sedikit perasaan malu kepada Allah (swt) dan 
kepada umat Islam, nescaya JFNJ tidak akan mereka-reka pendustaan seperti ini; nescaya JFNJ 
dapat melihat ratusan seminar, forum, dialog, muktamar, diskusi dan pelbagai aktiviti lainnya 
yang telah dianjurkan oleh Hizbut Tahrir, yang semuanya berjalan dengan aman; nescaya JFNJ 
dapat melihat ratusan himpunan dan demonstrasi yang telah dilakukan oleh Hizbut Tahrir, yang 
semuanya berjalan dengan aman; nescaya JFNJ dapat melihat semua aktiviti Hizbut Tahrir yang 
tidak pernah mengancam keselamatan, walau pun ke atas seorang penduduk Malaysia. 
 
Sebaliknya berapa banyak daripada aktiviti Hizbut Tahrir yang telah membantu masyarakat dan 
juga aktiviti-aktiviti lain yang membawa kebaikan kepada masyarakat, khususnya umat Islam. 
Namun, kami tidak berminat untuk menyatakannya di sini kerana segala kebaikan yang kami 
lakukan hanyalah semata-mata kerana Allah (swt), bukannya untuk mendapat nama di sisi anda, 
atau di sisi mana-mana manusia atau untuk menunjuk-nunjukkannya kepada manusia. Jika anda 
betul-betul ingin mengetahuinya, insya Allah anda akan mencari dan menemuinya.   
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Jika JFNJ peka dengan keharmonian dan keselamatan negara, silalah JFNJ bertanya kepada semua 
cawangan Polis Diraja Malaysia (PDRM) yang mengenali Hizbut Tahrir, atau silalah bertanya 
kepada Bukit Aman sendiri, mengenai Hizbut Tahrir dan aktiviti yang telah kami jalankan selama 
kewujudan kami di Malaysia, malah di dunia. Setakat maklumat yang ada pada kami, PDRM 
sendiri tidak pernah berbohong kepada orang ramai sebagaimana pembohongan yang dilakukan 
oleh JFNJ. Tidak pernah ada kenyataan rasmi daripada PDRM bahawa Hizbut Tahrir mengancam 
keharmonian dan keselamatan negara, dan kami berharap PDRM tidak akan melakukan 
pembohongan seumpama itu. Dalam keadaan PDRM sendiri tidak pernah menyatakan yang 
Hizbut Tahrir mengancam keharmonian dan keselamatan negara, bagaimana anda boleh 
mendahului atau “mengambil alih” tugas PDRM untuk menyatakan sedemikian?! Alangkah 
hebatnya anda wahai JFNJ!  
 
Tidak perlulah kami ceritakan secara terperinci di sini bagaimana PDRM sering memberi 
kerjasama yang baik kepada Hizbut Tahrir dalam setiap aktiviti kami di lapangan baik 
demonstrasi, himpunan, serahan memorandum dan lain-lain. Ini kerana PDRM mengetahui 
bahawa setiap aktiviti kami berjalan dengan aman, tertib dan penuh disiplin. Ini belum 
mengambil kira ucapan terima kasih daripada PDRM yang kami terima secara tidak rasmi atas 
kerjasama yang kami berikan kepada mereka dalam setiap aktiviti tersebut.  
 
Kenapa kami lakukan semua aktiviti kami dengan aman, tertib dan penuh disiplin? Bukanlah kami 
mengharapkan pujian daripada PDRM mahupun orang ramai, tetapi semata-mata kerana 
kepatuhan kami kepada hukum syarak. Islam tidak pernah melarang kita daripada melakukan 
semua aktiviti ini (malah ia sebahagian daripada dakwah) asalkan kita tidak melakukan kerosakan 
atau kejahatan atau apa jua perkara yang melanggar syarak di dalamnya.  
 
Kami ulangi dan ulangi lagi, bahawa segala aktiviti dakwah Hizbut Tahrir adalah secara politik dan 
intelektual semata-mata, dan inilah apa yang kami lakukan selama ini, dan selamanya insya Allah, 
kerana kami adalah sebuah parti politik. Haram bagi sesebuah parti politik untuk terlibat dengan 
kekerasan sebagaimana haramnya untuk melakukan kerosakan, kecederaan atau kekacauan 
dalam setiap aktivitinya. Haram juga bagi sebuah parti politik, dan bagi Muslim mana pun, untuk 
mencetuskan ketidakharmonian atau mengancam keselamatan masyarakat. Inilah pegangan 
kami wahai JFNJ!  
 
Inilah aktiviti yang dilakukan oleh Hizbut Tahrir di seluruh dunia, yakni bergerak secara politik dan 
intelektual, tanpa kekerasan. Justeru, mustahil aktiviti seperti ini mengancam keharmonian dan 
keselamatan, kecuali “mengancam” mereka yang bencikan Islam dan “mengancam” mereka yang 
ingin mengekalkan sistem kufur tinggalan penjajah! 
 
Biar kami jelaskan di sini wahai JFNJ bahawa apa yang berlaku di seluruh dunia ialah para anggota 
Hizbut Tahrirlah yang sering terancam keselamatan mereka. Dari manakah datangnya ancaman 
ke atas Hizbut Tahrir jika bukan daripada pemerintah? Dalam keadaan Hizbut Tahrir berdakwah 
secara fikriyyah (pemikiran) tanpa melibatkan kekerasan sedikit pun, hakikatnya anggota Hizbut 
Tahrir sering difitnah, dipantau, ditangkap, diheret ke mahkamah, dipenjarakan, diseksa dan ada 
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yang dibunuh dalam penjara-penjara para penguasa yang diktator. Inilah hakikatnya! Kamilah 
yang sebenarnya berada dalam keadaan tidak harmoni dan terancam keselamatannya.  
 
Dalam keadaan anda menuduh kami mengancam keselamatan negara, hakikatnya kehidupan 
para anggota kamilah yang sebenarnya yang sering terancam dek perbuatan anda yang 
memfitnah kami dengan pelbagai fitnah yang sangat keji! Dengan fitnah ini, anda mengharapkan 
yang masyarakat akan membenci dan menjauhi kami. Dengan fitnah ini anda mengharapkan yang 
anda boleh mengambil tindakan undang-undang ke atas kami, malah anda mengharapkan yang 
PDRM juga akan mengambil tindakan terhadap kami...inilah apa yang anda harapkan! Dengan 
fitnah ini anda berharap yang anda akan dapat menangkap kami dan seterusnya mengheret kami 
ke mahkamah untuk dihukum...inilah apa yang anda harapkan! Dengan fitnah ini, anda 
mengharapkan yang umat Islam akan memandang buruk terhadap kami dan mencemuh 
kami...inilah apa yang anda harapkan!  
 
Namun, ingin kami tegaskan di sini bahawa walaupun seribu macam ancaman yang datang 
kepada kami dalam usaha jahat siapa jua untuk menakut-nakutkan kami dan menghentikan 
dakwah kami, cukuplah Allah (swt) sebagai Pelindung kami, dan Dia-lah Yang Maha Membalas 
perbuatan pihak yang mengancam kami. Kepada-Nya kami serahkan segala urusan. 
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ْ
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َ
مْ ف

ُ
ك
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َ
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َّ
اسُ إِن

َّ
هُمُ الن

َ
الَ ل

َ
ذِينَ ق

َّ
وَكِيلُ ال

ْ
ُ وَنِعْمَ ال  ﴾للََّّ

 
(Iaitu) orang-orang (yang mentaati Allah dan Rasul) yang kepada mereka ada orang-orang 

yang mengatakan: "Sesungguhnya manusia telah mengumpulkan pasukan untuk menyerang 
kamu, kerana itu takutlah kepada mereka", maka perkataan itu menambah keimanan mereka 
dan mereka menjawab: "Cukuplah Allah menjadi Penolong kami dan Allah adalah sebaik-baik 

Pelindung" [Ali Imran (3): 173]. 
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(c) Kecenderungan menggulingkan pemerintah dengan alasan pemerintah tidak melaksanakan 
hukum Islam.  
 
Secara umumnya tuduhan dalam Butiran ini sama sahaja dengan tuduhan dalam Butiran 4.3 (f), 
dan kami telah pun menjawabnya.  
 
Bezanya di sini ialah, JFNJ menggunakan perkataan “menggulingkan” yang mempamerkan 
dengan lebih jelas niat jahat JFNJ ke atas Hizbut Tahrir! Kami akui walaupun perkataan 
“menggulingkan” boleh sahaja bermaksud neutral, tetapi umum sudah mengetahui bahawa 
perkataan tersebut membawa konotasi yang cukup negatif, apatah lagi apabila dikaitkan dengan 
pemerintah. “Menggulingkan pemerintah” sudah dimaklumi bermaksud menjatuhkan 
pemerintah dengan cara yang tidak sah, kekerasan mahu pun kudeta. Ini kerana, perkataan 
“menggulingkan” tidak pernah digunakan dalam konteks menukar kerajaan melalui cara 
demokrasi atau pilihan raya.  
 
Kami telah pun menjelaskan dalam Butiran 4.5 (c) bahawa Hizbut Tahrir mentabanni thariqah 
dakwah Rasulullah (saw) yang terdiri daripada 3 tahapan. Thariqah ini merupakan perjuangan 
secara fikriyyah (pemikiran) dan bukan kekerasan. Perubahan yang diharapkan dari jalan dakwah 
ini adalah perubahan pemikiran yang kemudiannya membawa kepada proses ‘istilam al-hukmi’ 
(penerapan hukum). Penerapan hukum dalam bingkai Daulah Islam insya Allah akan dapat 
direalisasikan melalui penyerahan kuasa yang diperolehi melalui proses thalab an-nushrah 
(mencari pertolongan), sebagaimana Rasulullah (saw) dahulu mendapat kuasa melalui proses 
tersebut, dan ternyata ia berlaku secara aman. Hizbut Tahrir melakukan proses thalab an-
nushrah kerana ini merupakan thariqah yang ditunjukkan oleh Rasulullah (saw) yang mencari 
nushrah dari banyak Bani yang mempunyai kekuatan, di mana akhirnya nushrah tersebut 
diperolehi daripada Bani Aus dan Khazraj, sehingga akhirnya berdirinya Negara Islam di Madinah. 
 
Sesungguhnya Auz dan Khazraj merupakan  ahlu al-quwwah (golongan yang memiliki kekuatan), 
kerana ternyata Rasulullah (saw) tidak mencari nushrah dari Bani yang lemah. Atas dasar itulah 
dalam dakwahnya, Hizbut Tahrir mencari nushrah daripada pemilik kekuatan seperti pihak 
tentera. Tentera merupakan institusi vital yang sangat menentukan kekuasaan dan kekuatan 
sesebuah negara. Malah, di tangannya-lah kekuasaan sebenar sesebuah negara itu terletak, 
kerana sesebuah pemerintahan tidak akan dapat berdiri tanpa dukungannya. Dalam keadaan 
belum wujud sebuah Negara Islam (Khilafah) seperti sekarang, sesungguhnya tentera 
memainkan peranan yang sangat penting dalam membantu agama Allah (swt), dengan 
memberikan nushrah kepada kelompok yang berjuang untuk menegakkan Khilafah dengan jalan 
yang benar. Inilah yang diminta oleh Hizbut Tahrir kepada pasukan tentera yang dengan nushrah 
mereka, sebuah negara Khilafah al-Rasyidah ‘ala minhaj nubuwwah akan berdiri dengan izin Allah 
(swt).  
 
Isunya di sini ialah, adakah Hizbut Tahrir akan menggulingkan pemerintah, atau cenderung 
menggulingkan pemerintah dengan alasan pemerintah tidak melaksanakan hukum Islam, 
sebagaimana tuduhan JFNJ? 
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Pertamanya, ingin kami tegaskan bahawa dalam thariqah dakwah Hizbut Tahrir, yang diteladani 
daripada thariqah dakwah Rasulullah (saw), tidak ada fasa mahu pun istilah “menggulingkan 
pemerintah” sebagaimana fahaman dan tuduhan JFNJ! Ini kerana Rasulullah (saw) tidak pernah 
“menggulingkan” pemerintahan, baik di Makkah mahu pun di Madinah. Apa yang berlaku ialah 
proses “penyerahan kuasa” secara suka rela daripada penduduk Madinah kepada Rasulullah 
(saw).  
 
Sesungguhnya kuasa itu ada di tangan umat (as-sulthan li al-ummah) dan kuasa ini hendaklah 
diambil dari umat dengan cara ridha (tanpa paksaan/rampasan) dan ikhtiyar (bebas memilih). 
Maksudnya, kelompok mana sekali pun yang ingin mendapatkan kekuasaan hendaklah 
mendapatkannya dengan ridha dan ikhtiyar dari pemiliknya (umat) dan tidak sah sekiranya ia 
diambil secara paksaan dan tanpa hak memilih. Ridha dan ikhtiyar ini merupakan syarat sah akad 
baiah yang diberikan oleh umat kepada orang yang ingin diangkat sebagai pemimpin mereka 
(Khalifah). Inilah yang menjadi pegangan Hizbut Tahrir dan inilah apa yang Hizbut Tahrir 
usahakan, yakni mencari pertolongan dari ahlu al-quwwah serta mendapatkan kekuasaan 
daripada umat secara ridha dan ikhtiyar. Langsung tidak timbul isu menggulingkan pemerintah! 
 
Hizbut Tahrir adalah sebuah parti politik tidak pernah menipu umat. Kami bergerak di bidang 
politik, bukannya di bidang ketenteraan. Tidak ada sayap tentera dalam Hizbut Tahrir, dan Hizbut 
Tahrir tidak pernah dan tidak akan pernah terlibat dalam sebarang aktiviti bersenjata atau 
ketenteraan, kerana tugas kami adalah murni tugas politik. Kami berdakwah secara fkiriyyah, dan 
merubah pemikiran umat serta berusaha merubah kekuasaan dengan cara politik.  
 
Dengan kata lain, Hizbut Tahrir tidak akan terlibat dengan penggulingan pemerintahan, baik 
secara bersenjata seperti kudeta atau lain-lain cara kekerasan. Namun perlu kami tegaskan di sini 
bahawa thariqah dakwah Hizbut Tahrir secara tabi’i (sebagaimana thariqah dakwah Rasulullah) 
akan membawa kepada proses penyerahan kuasa oleh ahlul quwwah kepada pihak yang dipilih 
oleh umat untuk menegakkan agama Allah (swt) di muka bumi ini secara ridha dan ikhtiyar. 
 
Itu dari sisi nas yang dipegang oleh Hizbut Tahrir. Manakala dari sisi realiti, sejak penubuhannya 
pada tahun 1953 hinggalah sekarang (2020), tidak pernah ada bukti satu pun yang menunjukkan 
Hizbut Tahrir berusaha menggulingkan pemerintah! Jika ada pun, ia hanyalah rekaan dan 
pendustaan oleh mereka yang dengki terhadap Hizbut Tahrir, atau fitnah daripada pihak-pihak 
yang bencikan Hizbut Tahrir, yang tidak keterlaluan untuk kami katakan bahawa mereka 
sebenarnya ialah para pembenci Islam. Ini kerana, apa yang dibawa oleh Hizbut Tahrir hanyalah 
Islam semata-mata!  
 
Wahai JFNJ, ketahuilah bahawa thariqah dakwah Hizbut Tahrir tidak pernah berubah meskipun 
Hizbut Tahrir berdakwah di lebih daripada 40 buah negara di dunia, dengan pelbagai bentuk 
sistem pemerintahan dan suasana yang berbeza-beza di setiap negara. Di Syria sebagai contoh, 
Hizbut Tahrir sudah wujud di negara berkenaan sejak puluhan tahun lamanya, dan sejak 9 tahun 
lalu negara tersebut berada dalam kancah peperangan, namun thariqah dakwah Hizbut Tahrir 
tidak pernah berubah di Syria. Hizbut Tahrir tetap konsisten dalam menjalankan dakwah secara 
fikriyyah sehingga ke hari ini dan tidak pernah terlibat dengan kekerasan atau mengangkat 
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senjata untuk menggulingkan pemerintah. Sama juga halnya Hizbut Tahrir di Yemen, walaupun 
negara tersebut sedang bergolak hebat sekarang. Begitu juga di Palestin, walaupun tanah yang 
diberkati itu diperintah oleh golongan Yahudi la’natullah, tetapi Hizbut Tahrir tidak pernah 
menggunakan sedikit pun kekerasan untuk menggulingkan pemerintah Yahudi yang jahat itu!  
 
Baik di Timur Tengah atau di Asia Tengah, di mana ramai anggota Hizbut Tahrir yang telah 
ditangkap, diseksa dan dibunuh oleh pemerintah diktator, Hizbut Tahrir tidak pernah sama sekali 
menukar thariqah dakwahnya kepada kekerasan untuk menggulingkan pemerintah. Hizbut Tahrir 
tetap bersabar dan istiqamah dalam dakwahnya, kerana semata-mata berpegang kepada 
thariqah dakwah Rasulullah (saw), yang tidak pernah menggulingkan pemerintah walau sezalim 
mana pun pemerintahan kafir Quraisy ke atas baginda dan para sahabat. Hizbut Tahrir tetap 
bersabar dengan segala kezaliman pemerintah, kerana Hizbut Tahrir yakin dengan janji Allah 
(swt) yang akan mendatangkan kemenangan-Nya kepada mereka yang mengikuti jejak langkah 
Nabi-Nya. 
 
Wahai JFNJ! Kami harap anda sudah memahami penjelasan kami terhadap tuduhan anda. Ya 
kami akui bahawa pemerintah tidak melaksanakan Islam, dan kami menginginkan pemerintah 
yang menerapkan Islam. Kami ingin Islam diterapkan bukan sahaja di bumi Malaysia, malah di 
seluruh muka bumi. Namun, untuk mencapai keinginan kami ini, bukanlah dengan cara 
menggulingkan pemerintah sebagaimana yang anda fahami atau yang anda tuduhkan, tetapi 
sebagaimana thariqah Rasulullah (saw) yang mengambil alih kekuasaan dengan cara thalab an-
nushrah dan diberikan secara ridha dan ikthtiyar oleh umat Islam. 
 
Soalan kami kepada anda wahai JFN, apakah anda mengakui bahawa pemerintah pada hari ini 
tidak menerapkan Islam? Apakah anda tidak menginginkan pemerintah yang menerapkan Islam 
secara kaffah? Apakah anda tidak menginginkan  pemerintah yang berhukum dengan Kitabullah 
dan Sunnah Rasul-Nya? Apakah anda tidak menginginkan seluruh dunia ini berada di bawah 
naungan Khilafah dan hukum Allah (swt) diterapkan di seluruh muka bumi? Apakah anda tidak 
menginginkan ini semua? Jika anda mengakui bahawa pemerintah pada hari ini tidak 
menerapkan Islam, dan anda menginginkan sebuah pemerintahan berdasarkan Kitabullah dan 
Sunnah Rasul-Nya, soalan kami apakah yang anda telah, sedang dan akan lakukan wahai JFNJ? 
Atau adakah anda hanya memilih untuk berdiam diri? Atau lebih buruk, anda memilih untuk 
bersekongkol dengan pemerintah yang tidak menerapkan Islam? Apakah yang anda lakukan 
wahai JFNJ? 
 
Dengan ketiadaan secebis bukti pun yang menunjukkan bahawa Hizbut Tahrir telah 
menggulingkan pemerintah atau cenderung untuk mengguling pemerintah, dan dengan 
pegangan kami yang sangat jelas yang telah kami nyatakan sejak sekian lama mengenai thariqah 
dakwah kami, maka kami katakan bahawa fatwa JFNJ ini merupakan fitnah dan pendustaan yang 
sangat nyata ke atas Hizbut Tahrir! Fitnah JFNJ dalam Butiran ini sungguh berat, yang mana 
gunung-ganang boleh bergegar kerananya! Dalam Butiran ini, sungguh terserlah niat JFNJ untuk 
memesongkan kefahaman masyarakat terhadap Hizbut Tahrir dan lebih dahsyat daripada itu, 
sungguh terserlah niat jahat JFNJ untuk mengenakan tindakan undang-undang ke atas Hizbut 
Tahrir, walaupun undang-undang yang berkenaan bukan berada di bawah bidang kuasa agama 
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negeri! Fitnah ini sungguh keji yang tidak akan sanggup dibuat oleh sesiapa pun jika ia memiliki 
sebesar zarah ketakutan kepada Allah (swt)!  
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Khatimah 
 
Segala puji bagi Allah (swt) yang dengan izin-Nya telah memberi kesempatan kepada kami untuk 
menjawab setiap pertuduhan yang telah dilontarkan oleh JFNJ, walaupun ada manusia yang tidak 
mengizinkannya. Sekarang sedarlah dan ketahuilah wahai JFNJ, bahawa apa yang anda fatwakan 
sebagai “ajaran dan fahaman” Hizbut Tahrir itu sebenarnya jauh tersasar dari kebenaran. 
Manakala jika ada yang benar pun, amat jelas pula bahawa kefahaman andalah yang telah jauh 
tersasar.  
 
Wahai JFNJ, selagi Allah (swt) mengizinkan anda menghembuskan nafas, tanyalah diri anda 
dengan penuh keikhlasan di tengah-tengah kegelapan malam tatkala anda bertahajud kepada 
Tuhan anda – apakah berbohong, berdusta, memfitnah, mereka-reka cerita dan mengelirukan 
orang ramai dengan sebuah fatwa, adakah semua ini merupakan ajaran Ahli Sunnah Wal Jamaah, 
yang anda dakwa anda adalah ahlinya?  
 
Pihak berkuasa agama Johor kelihatan begitu garang ingin memerangi ajaran dan fahaman Hizbut 
Tahrir. Soalan kami - ajaran dan fahaman manakah yang anda ingin perangi itu? Jika anda ingin 
memerangi ajaran yang membolehkan bercium antara lelaki dan perempuan ajnabi, ya silakan 
peranginya habis-habisan, dan kami akan menyokong anda, kerana perkara ini adalah haram, dan 
ia bukan merupakan ajaran dan fahaman Hizbut Tahrir.  
 
Jika anda ingin memerangi ajaran yang membolehkan menonton filem lucah, ya silakan 
peranginya habis-habisan, dan kami akan menyokong anda, kerana perkara ini adalah haram, dan 
ia bukan merupakan ajaran dan fahaman Hizbut Tahrir.  
 
Jika benar anda ingin memerangi kesemua keharaman yang telah dinyatakan oleh Islam, ya kami 
akan menyokong anda sepenuhnya. Maka perangilah riba yang berleluasa di negeri Johor dan di 
Malaysia ini, yang diamalkan oleh perbankan-perbankan ribawi. Perangilah rasuah dan segala 
bentuk penyelewengan yang dilakukan secara berleluasa oleh ahli-ahli politik dan penjawat 
awam, yang sudah tidak terhitung jumlahnya di Malaysia ini.  
 
Jika benar anda ingin memerangi kesemua keharaman yang telah dinyatakan oleh Islam, ya kami 
akan menyokong anda sepenuhnya. Maka perangilah segala pusat perjudian, kelab-kelab malam, 
penjualan arak secara terbuka, wanita dan lelaki yang tidak menutup aurat, pergaulan bebas 
dalam masyarakat, pengambilan harta milik umum oleh pemerintah dan banyak lagi keharaman 
lainnya yang berlaku di depan mata anda. Perangilah semua itu, dan kami akan menyokong anda. 
 
Jika benar anda ingin memerangi kesemua keharaman yang telah dinyatakan oleh Islam, ya kami 
akan menyokong anda sepenuhnya. Maka perangilah sistem dan undang-undang kufur yang 
wujud di Johor dan di seluruh Malaysia. Lalu kita sama-sama gantikannya dengan sistem dan 
undang-undang Islam berdasarkan al-Quran dan as-Sunnah. 
 
Namun, jika fahaman dan ajaran Hizbut Tahrir yang ingin anda perangi itu ialah mengenai 
kewajipan mengangkat seorang Khalifah dan menegakkan Daulah Khilafah, maka sesungguhnya 



 

254 
 

anda telah memerangi kesemua ulama Ahli Sunnah Wal Jamaah, dan anda sesungguhnya telah 
memerangi para Sabahat yang telah berijma’ mengenai kewajipannya! Malah lebih dahsyat 
daripada itu, jika anda ingin memerangi ajaran dan fahaman bahawa Khilafah itu adalah wajib, 
maka anda sesungguhnya telah memerangi Allah dan Rasul-Nya yang telah mewajibkan perkara 
tersebut!  
 
Ketahuilah wahai JFNJ bahawa berapa banyak daripada “ajaran” dan undang-undang yang ada di 
Johor, yang anda sememangnya tahu dan anda taatinya dengan sepenuh hati, hakikatnya ajaran 
dan undang-undang tersebut adalah bertentangan dengan fahaman dan ajaran Ahli Sunnah Wal 
Jamaah. Malah lebih jauh dari itu, sesungguhnya ajaran dan undang-undang tersebut 
bertentangan secara nyata dengan al-Quran dan al-Hadis. Namun malangnya anda taat dan 
berpegang teguh dengan semua itu!  
 
Kami paparkan di sini beberapa contoh, jika anda ingin mengambil iktibar, dan jika benar anda 
ingin memerangi fahaman dan ajaran yang bertentangan dengan Ahli Sunnah Wal Jamaah.  
 
Silalah anda merujuk kepada Enakmen Kesalahan Jenayah Syariah (Johor) yang anda redha dan 
pertahankan selama ini, dan yang anda ingin kenakan ke atas kami melalui fatwa anda ini. Sila 
rujuk kepada seksyen-seksyen yang kami paparkan di bawah ini: 
 

 
 
Untuk kesalahan meminum arak, undang-undang “syariah” di Johor mengenakan hukuman 
denda tidak melebihi tiga ribu ringgit atau penjara tidak melebihi dua tahun atau kedua-duanya. 
 
Sedangkan berdasarkan as-Sunnah, Anas (ra) menuturkan: 
 

 َْ بَعِي ر رر
َ
عَالِ أ

َّ
دِ وَالن رِ باِلجَرِير مر

َ
ي الخ ِبُ فِْ

ر
ي يَضْ  كان النب 

 
“Nabi (saw) menyebat orang yang minum khamar dengan pelepah kurma dan terompah 
sebanyak empat puluh kali sebatan” [HR al-Bukhari, Muslim, at-Tirmidzi dan Abu Daud]. 

 
Ali bin Abi Thalib (ra) menuturkan: 
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“Rasulullah (saw) menyebat (orang yang meminum khamr) empat puluh kali, Abu Bakar 
menyebat empat puluh kali, Umar menyebat lapan puluh kali. Semuanya merupakan sunnah. 

Dan ini adalah yang lebih aku sukai” [HR Muslim]. 
 

 
 
Untuk kesalahan zina, undang-undang “syariah” di Johor mengenakan hukuman denda tidak 
melebihi lima ribu ringgit atau penjara selama tempoh tidak melebihi tiga tahun atau sebat tidak 
melebihi enam sebatan atau dihukum dengan mana-mana kombinasi hukuman itu. 
 
Sedangkan di dalam al-Quran, Allah (swt) berfirman: 
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 ﴾وَل

 
“Perempuan yang berzina dan lelaki yang berzina, maka sebatlah tiap-tiap seorang dari 

keduanya seratus kali sebatan, dan janganlah belas kasihan kepada keduanya mencegah kamu 
untuk (menjalankan) agama Allah, jika kamu beriman kepada Allah, dan hari akhirat, dan 
hendaklah (pelaksanaan) hukuman mereka disaksikan oleh sekumpulan orang-orang yang 

beriman” [An-Nur (24): 2]. 
 

 
 
Untuk kesalahan liwat, undang-undang “syariah” di Johor mengenakan hukuman denda tidak 
melebihi lima ribu ringgit atau penjara selama tempoh tidak melebihi tiga tahun atau sebat tidak 
melebihi enam sebatan atau dihukum dengan mana-mana kombinasi hukuman itu. 
 
Sedangkan Rasulullah (saw) bersabda: 
 

هِ   مَنْ وَجَدتُْمُوهُ يعَْمَلُ عَمَلَ قوَْمِ لوُطٍ فَاقتْلُوُا الفَْاِعَلَ وَالْمفَعْوُلَ بِ
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“Siapa sahaja yang kalian dapati melakukan perbuatan kaum Nabi Lut (liwat), maka bunuhlah 
keduanya (peliwat dan yang diliwat)” [HR Ahmad, Abu Daud & al-Hakim]. 

 

 
 
Untuk kesalahan qazaf, undang-undang “syariah” di Johor mengenakan hukuman denda tidak 
melebihi lima ribu ringgit atau penjara selama tempoh tidak melebihi tiga tahun atau kedua-
duanya. 
 
Sedangkan di dalam al-Quran, Allah (swt) berfirman: 
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“Dan orang-orang yang menuduh perempuan-perempuan yang baik (berbuat zina) dan mereka 
tidak mendatangkan empat orang saksi, maka sebatlah 80 kali sebatan, dan janganlah kamu 
terima kesaksian mereka untuk selama-lamanya. Mereka itulah orang-orang yang fasiq” [An-

Nur (24): 4]. 
 
Cukuplah dengan empat contoh di atas, kerana jika kami ingin senaraikan semuanya, maka sudah 
pasti kami boleh menerbitkan satu buku khusus untuknya.  
 
Wahai JFNJ, kami telah menunjukkan pertentangan yang nyata antara undang-undang “syariah” 
yang ada di Johor, dengan undang-undang syariah yang ada di dalam al-Quran dan al-Hadis. 
Buktikanlah kepada kami bahawa kesemua peruntukan tersebut adalah menepati ajaran Ahli 
Sunnah Wal Jamaah, kerana anda menyatakan bahawa Johor ialah negeri yang mengamalkan 
ajaran Ahli Sunnah Wal Jamaah! Buktikan kepada kami (jika ada) ayat al-Quran atau al-Hadis yang 
menjadi dalil bagi anda bahawa hukuman dalam Enakmen Kesalahan Jenayah Syariah Johor itu 
selaras dengan kedua-duanya.  
 
Buktikanlah kepada kami (jika ada, walau pun seorang) ulama manakah dalam kalangan Ahli 
Sunnah Wal Jamaah yang menyatakan bahawa hukuman bagi peminum arak ialah denda tidak 
melebihi tiga ribu ringgit atau penjara tidak melebihi dua tahun.  
 
Buktikanlah kepada kami (jika ada, walau pun seorang) ulama manakah dalam kalangan Ahli 
Sunnah Wal Jamaah yang menyatakan bahawa hukuman bagi penzina ialah sebat enam kali 
sebatan.  
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Buktikanlah kepada kami, (jika ada, walau pun seorang) ulama manakah dalam kalangan Ahli 
Sunnah Wal Jamaah yang menyatakan bahawa hukuman bagi kesalahan qazaf ialah denda tidak 
melebihi lima ribu ringgit atau penjara tidak melebihi tiga tahun.   
 
Buktikanlah kepada kami, (jika ada, walau pun seorang) ulama manakah dalam kalangan Ahli 
Sunnah Wal Jamaah yang menyatakan bahawa hukuman bagi kesalahan liwat ialah denda tidak 
melebihi lima ribu ringgit atau penjara tidak melebihi tiga tahun atau sebat tidak melebihi enam 
sebatan. 
 
Wahai JFNJ, anda dan rakan-rakan anda menyatakan dengan tegas dan lantang bahawa anda 
akan memerangi habis-habisan ajaran yang bertentangan dengan Ahli Sunnah Wal Jamaah di 
Johor. Jadi, jika anda gagal mendatangkan bukti (dan insya Allah anda akan gagal) terhadap 
cabaran kami di atas, maka perangilah segala peruntukan di dalam Enakmen Kesalahan Jenayah 
Syariah Johor yang anda pegang selama ini, yang jelas lagi nyata pertentangannya dengan al-
Quran dan as-Sunnah. Insya Allah kami akan menyokong anda sepenuhnya.  
 
Ketahuilah wahai JFNJ bahawa Hizbut Tahrir berjuang untuk menerapkan sistem dan undang-
undang Islam secara kaffah. Hizbut Tahrir berjuang untuk menerapkan Kitabullah dan Sunnah 
Rasul-Nya. Hizbut Tahrir berjuang untuk menerapkan hukuman 100 kali sebatan kepada penzina; 
hukuman 40 atau 80 kali sebatan untuk peminum arak; hukuman 80 kali sebatan untuk kesalahan 
qazaf dan hukuman mati untuk peliwat dan yang diliwat. Inilah perjuangan Hizbut Tahrir. Kami 
berpegang teguh dengan ajaran al-Quran dan as-Sunnah dan kami menolak segala undang-
undang yang dibuat oleh manusia yang bertentangan dengannya. Namun anda wahai JFNJ, anda 
berpegang teguh dengan Enakmen Kesalahan Jenayah Syariah Johor yang dibuat oleh manusia, 
yang bertentangan dengan Kitabullah dan Sunnah Rasul-Nya. Maka, siapakah di sini antara anda 
dan kami, yang sebenarnya memperjuangkan ajaran yang bertepatan dengan Sunnah dan yang 
memperjuangkan ajaran yang bertentangan dengan Sunnah wahai JFNJ?  
 
Ketahuilah wahai JFNJ bahawa perjuangan Hizbut Tahrir ini ditentang hebat oleh kuffar Barat, 
dan para penguasa diktator di seluruh dunia yang merupakan boneka dan tali barut Barat. 
Kenapa? Kerana Hizbut Tahrir ingin menerapkan sistem dan undang-undang Islam secara kaffah; 
kerana Hizbut Tahrir ingin mempersatukan semula umat Islam di bawah Daulah Khilafah; kerana 
Hizbut Tahrir ingin membebaskan keseluruhan umat Islam yang ditindas dan dizalimi oleh musuh-
musuh Islam di serata dunia; kerana Hizbut Tahrir ingin membebaskan kesemua tanah umat 
Islam yang telah dirampas oleh puak kuffar; kerana Hizbut Tahrir ingin mengembalikan semula 
Khilafah sebagai super power dunia yang sekali gus akan mengembalikan semula kemuliaan umat 
Islam;  kerana Hizbut Tahrir ingin membawa risalah ke seluruh alam agar agama Allah (swt) zahir 
di atas agama-agama lain, dan agar rahmat Allah (swt) sampai ke seluruh penjuru alam. Semua 
ini menjadi sebab kepada kuffar Barat untuk memerangi Hizbut Tahrir.  
 
Kuffar Barat (termasuk Yahudi) yang memusuhi Islam inilah yang sebenarnya merupakan musuh 
kita wahai JFNJ, bukannya sesama kita. Malangnya anda menjadikan Hizbut Tahrir sebagai 
“musuh” anda yang ingin anda perangi habis-habisan! La haula wa la quwwata illa 
billah..sedarlah wahai JFNJ dan bertakwalah anda kepada Allah! Halakanlah hujung tombak anda 
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kepada musuh Islam yang sebenar, yang kerana merekalah, kita sekarang berada dalam keadaan 
terpecah-belah dan memusuhi satu sama lain. Sesungguhnya hanya Iblis dan syaitan yang 
meniupkan api kebencian dan permusuhan sesama Muslim.  
 
Sesungguhnya Hizbut Tahrir merupakan satu-satunya parti politik Islam yang berusaha 
bersungguh-sungguh di seluruh dunia untuk menegakkan Khilafah, untuk menerapkan Islam 
secara kaffah dan menggantikan seluruh sistem dan undang-undang buatan manusia yang 
bertentangan dengan Islam. Hizbut Tahrir merupakan sebuah parti politik Islam yang bersih dari 
sebarang kesesatan atau penyelewengan baik dari segi akidah mahupun hukum syarak. Ini 
kerana, kami berpegang kuat kepada empat sumber hukum dalam Islam iaitu al-Quran, as-
Sunnah, Ijma’ as-Sahabat dan Qiyas.  
 
Kami ingin mengingatkan bahawa segala tuduhan buruk dan liar ke atas Hizbut Tahrir memang 
berlaku di seluruh dunia, dan kami tidak hairan sedikit pun apabila tuduhan tersebut datangnya 
dari puak kuffar. Namun apa yang menyedihkan kami ialah apabila tuduhan itu datangnya dari 
kaum Muslimin sendiri. Namun kami yakin bahawa siapa pun yang berniat jahat menuduh 
HizbutTahrir dengan pelbagai fitnah, pembohongan dan pendustaan, sesungguhnya dengan izin 
Allah (swt), segala tuduhan dan fitnah itu akan pasti kembali kepada tuannya.  
 
Kami juga ingin mengingatkan anda wahai JFNJ, bahawa segala serangan dan fitnah ke atas Hizbut 
Tahrir sama sekali tidak pernah dan tidak akan pernah melunturkan sedikit pun semangat 
dakwah yang ada pada kami, apatah lagi untuk menghentikan dakwah kami. Malah sebaliknya, 
dengan izin Allah (swt) segala serangan dan fitnah itu telah memperkuat dan memperteguhkan 
lagi dakwah dan kedudukan Hizbut Tahrir.  
 
Wahai JFNJ, setelah kami memberikan jawapan dan penjelasan yang secukupnya kepada anda, 
jika anda tetap ingin meneruskan fitnah terhadap kami, sehingga anda dapat memenuhi cita-cita 
anda untuk mengheret kami ke mahkamah dan kami dijatuhkan hukuman yang anda harapkan, 
maka silalah lakukan apa yang anda sukai, tetapi sukalah kami mengingatkan bahawa selain 
mahkamah di dunia ini yang anda mungkin menang, terdapat satu lagi mahkamah di Padang 
Mahsyar kelak yang mana Allah (swt) akan menjadi Hakim yang Maha Adil untuk membicarakan 
kezaliman yang anda lakukan ke atas kami. Fikirkanlah apa hukuman Allah (swt) kepada anda 
sekiranya anda kalah di Padang Mahsyar nanti, kerana kami yakin dengan sepenuh keyakinan 
bahawa kami akan menang dengan izin-Nya. 
 
Wahai JFNJ, jika tidak kerana kasih sayang kami kepada anda sebagai saudara sesama Muslim, 
nescaya kami tidak akan memberikan jawapan dan peringatan ini kepada anda. Setelah kami 
menjawab fatwa anda dengan terperinci, dengan mengharapkan kebaikan daripada anda, maka 
perbetulkanlah niat anda, dan ikhlaskanlah diri anda apabila berbicara tentang Hizbut Tahrir. 
Dengan itu insya Allah anda akan memperolehi kebaikan, dan sekiranya anda menarik balik fatwa 
ini dan bertaubat kepada Allah (swt), kami sentiasa bersedia memaafkan anda, kerana anda 
adalah saudara Muslim kami. Kami memohon kepada Allah (swt) agar memberi petunjuk kepada 
anda dan menerima taubat anda. Semua anak Adam pasti akan melakukan kesalahan, dan 
sebaik-baik orang yang berbuat salah adalah mereka yang bertaubat. 
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Akhir kalam, jika masih ada sisa-sisa keikhlasan dan ketakutan dalam diri anda terhadap Allah 
(swt), kami tinggalkan anda dengan satu nasihat dan peringatan terakhir, kerana sesungguhnya 
nasihat dan peringatan itu amat bermanfaat bagi mereka yang beriman. Nasihat kami – 
berfatwalah dengan jujur demi meraih redha Allah (swt), bukan untuk meraih redha manusia, 
dan bukan juga untuk meraih apa-apa kepentingan duniawi. Sesungguhnya tidak ada peringatan 
yang lebih baik daripada al-Quran yang kami ingin tinggalkan untuk anda. Firman-Nya: 
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“Sesungguhnya orang-orang yang ingin agar (berita) perbuatan yang keji itu tersiar di kalangan 

orang-orang yang beriman, bagi mereka azab yang pedih di dunia dan di akhirat. Dan Allah 
mengetahui, sedangkan kamu tidak mengetahui” [An-Nur (24): 19]. 
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“Sesungguhnya orang-orang yang mendatangkan cubaan kepada orang-orang yang beriman 
lelaki dan perempuan, kemudian mereka tidak bertaubat, maka bagi mereka azab (neraka) 

Jahannam dan bagi mereka azab (neraka) yang membakar” [Al-Buruj (85): 10]. 
 
Wahai JFNJ, kami yakin anda akan menarik balik fatwa ini sekiranya anda meyakini adanya Hari 
Pembalasan, sebagaimana yang kami yakini.  
 
 السلام عليكم ورحمة الله وبركاته
 
Saudaramu, 
HIZBUT TAHRIR MALAYSIA 
22 Rabiul Akhir 1442 H (07/12/2020 M) 


