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In the history of Islam, the debate on false hadith (mawḍū‘) has 

taken place since the emergence of hadith forgers. Scholars have 

made efforts to preserve the hadith of the Prophet Muhammad 

(PBUH) throughout the ages until now. But the question of false 

hadith remains polemical when it is still found that synthetic stories 

spread in society through the publication of books, information 

from social media through the writings of some authors who still 

use arguments without stating the source and law of the hadith. 

This situation contributed to the spread of false hadith in society. 

This study is qualitative through data collection from hadith books 

and related journal articles. The study’s findings show that 

although the spread of false hadith is seen to be controlled in the 

publication, it still has the potential to confuse the public and 

tarnish the purity of hadith. As modern social media has become an 

essential medium for disseminating information, most people are 

more likely to get information and thus, it is easy to share it. The 

implication is that society does not consider the status of hadiths, so 

practices that have no support from the Prophet (PBUH) are 

becoming more widespread. However, Islam emphasises the use of 

genuine arguments so that a proper presentation to the listener. 

References, revisions, and the use of an expression based on hadith 

in Malaysian publications must be examined. The source must be 

ascertained to ensure the validity of the information. Efforts to 

ensure zero false hadith in the society are not only focused on the 

medium of publication and social media only, but it includes 

disseminating information about the dangers of false hadith to the 

society so that the information that reaches them is a definite truth. 

This effort can keep the Muslim community from being included in 

the group and threatened with the retribution of hell in the future. 

 

Kata Kunci: ABSTRAK 

Hadis Palsu; Penerbitan; 

Malaysia; Masyarakat 

Dalam sejarah Islam perbahasan tentang hadis palsu (mawḍū‘) telah 

berlangsung sejak dari timbulnya pemalsu-pemalsu hadis. Usaha 

untuk menjaga hadis Rasulullah SAW telah dilakukan oleh para 

ulama sepanjang zaman sehingga kini. Namun persoalan tentang 

hadis palsu tetap menjadi polemik apabila masih didapati riwayat-
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riwayat sintetik tersebar dalam masyarakat melalui penerbitan 

buku-buku, informasi dari media sosial melalui penulisan 

sebahagian penulis yang masih menggunakan dalil-dalil tanpa 

dinyatakan sumber dan hukum hadis tersebut. Situasi ini 

menyumbang kepada penyebaran hadis palsu dalam masyarakat. 

Kajian ini adalah kajian kualitatif melalui pengumpulan data 

daripada kitab-kitab hadis dan artikel jurnal yang berkaitan. 

Dapatan kajian menunjukkan meskipun penyebaran hadis palsu 

dilihat terkawal dalam penerbitan, namun ia tetap berpotensi 

mengelirukan masyarakat dan mencalarkan kesucian hadis. Ketika 

media sosial mutakhir ini menjadi medium penting sebaran 

maklumat, kebanyakan masyarakat lebih cenderung mendapatkan 

informasi sekali gus mudah untuk menyebarkannya. Implikasinya 

masyarakat tidak mengambil cakna berkaitan status sesuatu hadis 

sehingga amalan-amalan yang tiada sandaran daripada Rasulullah 

SAW semakin berleluasa. Walhal, Islam amat menitikberatkan 

penggunaan dalil-dalil yang sahih agar suatu penyampaian benar 

kepada pendengar. Rujukan, semakan dan penggunaan sesuatu 

ungkapan yang disandarkan kepada hadis dalam penerbitan di 

Malaysia perlu diteliti serta dipastikan sumbernya bagi menjamin 

keabsahan maklumat. Usaha untuk memastikan sifar hadis palsu 

dalam masyarakat tidak hanya tertumpu kepada medium penerbitan 

dan media sosial sahaja, tetapi ia merangkumi penyebaran 

maklumat tentang bahaya hadis palsu kepada masyarakat agar 

maklumat yang sampai kepada mereka adalah sebuah kebenaran 

yang pasti. Usaha ini dapat memelihara masyarakat Islam daripada 

termasuk dalam golongan yang diancam dengan balasan azab 

neraka kelak. 
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1. Pendahuluan 

 

The Autoriti hadis sebagai sumber kedua dalam syariat Islam selepas al-Quran telah disepakati segenap ulama. 

Keutamaannya dalam rujukan Islam telah ditekankan para fuqaha dalam kalangan sahabat Rasulullah SAW 

ketika menghuraikan makna ayat-ayat al-Quran agar selaras dengan maksud penerima wahyu itu sendiri. 

Lantaran itu, pengajian hadis mendapat perhatian utama dari para ulama dalam kerangka memelihara keaslian 

dan kefahaman hadis yang diriwayatkan dari satu generasi ke satu generasi. Bermula dari ketelitian para ulama 

hadis maka timbullah ilmu dirāyah dan riwāyah hadis sebagai disiplin dalam menulis, memahami dan 

menyebarkan hadis (al-Khaṭīb, 1998).  

Sehubungan dengan itu, untuk mengamalkan ajaran Islam yang sempurna, umat Islam mesti 

berpandukan hadis-hadis yang telah disahkan sahih oleh para ulama. Kegagalan berpegang kepada nas-nas hadis 

yang sahih akan mendedahkan umat Islam kepada kekeliruan dan penyelewengan nas hadis, seterusnya 

menyebabkan akidah seseorang sesat atau rosak dan terbatalnya syariat yang dipertanggungjawab.  

Dalam konteks Malaysia, pengawalan terhadap penulisan teks al-Quran dalam penerbitan terletak di 

bawah tanggungjawab Kementerian Dalam Negeri (KDN) melalui Akta Percetakan Teks Al-Quran 1986. Mana-

mana penerbitan yang memuatkan ayat atau teks al-Quran yang jumlahnya mencapai satu juzuk, maka ia wajib 

disemak terlebih dahulu oleh Lembaga Pengawalan dan Pelesenan Pencetakan Al-Quran iaitu sebuah agensi di 

bawah KDN. Setelah diakui bebas dari sebarang kesilapan barulah ia dibenarkan untuk dicetak dan dipasarkan. 

Bagi karya-karya yang berbentuk tafsir kepada al-Quran pula ia perlu disemak dan dirujuk kepada JAKIM 

sebelum ia diterbitkan. Berbeza dengan teks hadis, tidak terdapat sebarang akta khusus bagi menjamin kesahihan 

penulisan teks hadis dalam hasil-hasil penerbitan. Ini bermakna semua penerbit dan penulis tidak mempunyai 

sebarang tekanan untuk menulis, mencetak, menerbit dan menyebarkan hadis. Walaupun hasil beberapa kajian 

peringkat Ijazah Sarjana dan Ijazah Doktor Falsafah terhadap hadis dalam khutbah Jumaat, artikel, kitab-kitab 
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jawi dan lain-lain telah membuktikan bahawa terdapat kecuaian dalam penggunaan hadis. Jenis-jenis kesalahan 

tersebut termasuklah menggunakan hadis palsu, kesilapan penterjemahan matan, pemotongan matan hadis yang 

tidak cermat serta menyandarkan hadis kepada sumber yang tidak tepat (Deraman 1998; Zainal Abidin, 2014). 

Melalui perkembangan teknologi dalam penulisan dan percetakan, pelbagai hadis palsu (mawḍū‘) 

didapati telah dimasukkan dalam penerbitan buku-buku bergenre Islam tanpa menafikan tujuan murni penulis 

tersebut (Ibrahim et al., 2016). Penerbitan buku-buku agama tanpa seliaan dan pemantauan isi kandungan dari 

pihak yang berautoriti memungkinkan hadis-hadis palsu diterima serta disebarkan dalam masyarakat. Hal ini 

amat serius kerana kata-kata yang didakwa sebagai hadis akan dijadikan sebagai pegangan dalam masyarakat. 

Pendedahan hadis-hadis palsu serta ciri-cirinya kepada umat Islam, khususnya orang-orang Melayu amat penting 

untuk memelihara akidah dan syariat Islam dari terpesong. 

 

2.  Takrif Hadis Palsu (Mawḍū‘) 

 

Dalam pengajian hadis, terminologi hadis palsu berasal dari Bahasa Arab, iaitu al-mawḍū‘āt. Konsep dan 

pengertian hadis mawḍū‘ telah diulas oleh para ulama hadis secara terperinci disebabkan pelbagai masalah yang 

timbul akibat pemalsuan hadis secara berleluasa. Penjelasan ini membantu masyarakat untuk mengenali ciri-ciri 

dan sifat hadis ini dengan lebih tepat. Perkataan mawḍū‘ berasal dari perkataan al-waḍ‘. Dari sudut bahasa ia 

bermaksud al-ḥaṭ (mengurangkan/merendahkan kedudukannya), al-isqāṭ (menjatuhkan kedudukannya), al-

ikhtilāq (mencipta), al-ilṣāq (menyandarkannya) (al-Fayrūz Ābādī,1935; Fāris, 2008). 

 Dari sudut istilah pula, hadis palsu adalah hadis-hadis yang dicipta, direka kemudiannya disandarkan 

kepada Nabi Muhammad SAW sama ada dengan sengaja atau tanpa sengaja. Antara lain, hadis palsu juga 

merangkumi setiap perkara yang dinisbahkan ke atas Nabi Muhammad SAW dan Baginda SAW tidak pernah 

menyabdakannya, melakukannya mahupun memperakukannnya sama ada secara sengaja atau tersalah (Ibn 

‘Arrāq, 1981; al-Ṣalāḥ, 1966; al-Sakhāwī, 1968; al-Suyūṭī, 1959).  

 Sebahagian sarjana memberikan konsep yang berbeza dengan meletakkan hadis palsu khusus kepada 

yang disengajakan. Sedangkan hadis-hadis yang tidak disengajakan dinisbahkan kepada Nabi SAW secara salah, 

dinamakan sebagai bāṭil (al-Shawkānī, 1995). Begitu juga meletakkan istilah seperti al-‘illah (kecacatan), al-

idrāj (tambahan luaran), al-qalb (pertukaran) kepada hadis-hadis yang disandarkan kepada Rasulullah SAW 

secara salah tetapi tidak dianggap sebagai mawḍū‘ meskipun ianya ditolak  (Fallātah, 1981).  

 Selain itu, menurut istilah para imam hadis, mawḍū‘ bermaksud hadis yang direka-reka secara dusta ke 

atas Nabi Muhammad SAW atau ke atas para sahabat dan tabiin selepas Baginda SAW. Namun begitu, apabila 

istilah mawḍū‘ ini diaplikasikan secara umum, maka ia adalah hadis yang direka kemudian dinisbahkan kepada 

Nabi SAW. Sedangkan mawḍū‘ ke atas selain Baginda SAW akan dihubungkan seperti orang mengatakan hadis 

mawḍū‘ ke atas Ibn ‘Abbās RA atau kepada Mujāhid RA. Untuk itu, hadis palsu dari sudut fakta dan nasnya 

terbahagi kepada dua jenis (Abū Shuhbah, 2003):  

 

i. Seseorang itu mereka-reka sendiri satu persatu susunan kata-kata kemudian disandarkan kepada 

Rasulullah SAW atau kepada sahabat atau tabiin.  

 

ii. Seseorang itu menggunakan sesuatu ucapan sahabat atau tabiin, ḥukamā’, ahli sufi atau apa yang 

diriwayatkan dalam Isrā’iliyyāt kemudian menyandarkannya kepada Rasulullah SAW agar ia diangkat 

serta diterima. Contohnya pernyataan yang berasal daripada ucapan ‘Alī ibn Abī Ṭālib RA yang 

didakwa sebagai hadis seperti berikut: 

 

َم اَ،َع س ىَأ نَْي كَُأَ  َه وْنًا َي  وْمااَم اَ،َو أ بْغِضَْبغِ يْض ك  َب غِيض ك  َم اَ،َع س ىَأ نَْي كُون  َه وْنًا بِيب ك  َحْبِبَْح  بِيب ك  ون َح 
 ي  وْمااَم اَ

Maksudnya:  

 

“Cintailah orang yang engkau cintai seberapa ringan yang boleh kerana boleh jadi pada suatu hari nanti dia 

akan menjadi orang yang engkau benci, dan bencilah orang yang engkau benci seberapa ringan yang boleh 

kerana boleh jadi pada suatu hari nanti dia akan menjadi orang yang engkau cintai.” 

 

Hakikatnya terdapat banyak hadis-hadis palsu yang dinyatakan dalam penerbitan di Malaysia baik 

berupa buku dan majalah yang telah disandarkan kepada Rasulullah SAW, sama ada secara sengaja mahupun 
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tersalah. Pemalsuan ini termasuklah dalam topik asal-usul penciptaan, tempat kembali, kisah-kisah umat 

terdahulu, perihal alam semesta dan riwayat-riwayat nabi.  

 

3. Sumber Penyebaran Hadis dalam Masyarakat Menerusi Penerbitan 

 

Disiplin pengajian hadis khasnya di Nusantara pada kurun 17 hingga 19 M tidak memberikan penekanan secara 

terperinci terhadap kitab-kitab koleksi hadis, seperti menggunakan kitab Ṣaḥīḥ al-Bukhārī ataupun kitab‘Ulūm 

al-Ḥadīth. Sebaliknya disiplin ilmu Islam yang lain, seperti akidah, tafsir al-Quran, tasawuf dan feqah ibadat 

begitu berkembang dan diberi perhatian oleh para ulama Nusantara. Ini memungkinkan terbitnya karya-karya 

seperti Sabīl al-Muhtadīn, Tarjumān al-Mustafīḍ, Kitāb al-Farā’id, Siyār al-Sālikīn, Hidāyat al-Sālikīn dan lain-

lain (Van Bruinessen, 1994). Namun demikian, hadis-hadis tetap disematkan dalam karya ulama Nusantara 

sebagai sumber pendalilan.  

Sehubungan dengan itu, umat Islam di Tanah Melayu ataupun kini Malaysia menerima pendedahan 

mengenai hadis melalui (Shah, 2016): 

 

i. Kitab-kitab agama bahasa Arab yang ditulis oleh ulama Islam dan dibawa pulang oleh penuntut 

Nusantara untuk tujuan pengajaran. Kemudian kitab-kitab tersebut dijadikan sebagai rujukan bagi 

pengajian di pondok pengajian Islam/pesantren, siri kuliah tidak formal di surau dan madrasah hingga 

ke hari ini. Antara kitab yang kerap dijadikan bahan pengajaran adalah Bulūgh al-Marām karya Shihāb 

al-Dīn Abū al-Faḍl Aḥmad ibn ‘Alī ibn Muḥammad atau Ibn Ḥajar al-‘Asqalānī (1372-1449), Ṣaḥīḥ al-

Bukhārī karya Abū ‘Abd Allāh Muḥammad ibn Ismā‘īl ibn Ibrāhīm ibn al-Mughīrah ibn Bardizbah al-

Ju‘fī al-Bukhārī (810-870), Matn al-Arba‘īn al-Nawawiyyah, Riyāḍ al-Ṣālihīn karya Abū Zakariyā 

Yaḥyā ibn Sharaf al-Nawawī (1233-1277), Ta‘līm al-Muta‘alim karya Syeikh al-Zarnūjī (w. 591/1195), 

dan banyak lagi (Baru, 2006; Kirin & Wan Zahari, 2021). 

 

ii. Kitab-kitab agama bahasa Arab yang diterjemahkan ke bahasa Melayu, seperti kitab Riyāḍ al-Ṣālihīn 

karya Imam al-Nawawī, Tanbīh al-Ghāfilīn bi Aḥādīth Sayyid al-Anbiyā’ wa al-Mursalin karya Syeikh 

Abū al-Layth Nāṣir ibn Muḥammad al-Samarqandī (w. 373/983), al-Jāmi‘ al-Ṣaghīr karya Abū al-Faḍl 

‘Abd al-Raḥmān ibn Abī Bakr ibn Muḥammad Jalāl al-Dīn al-Khuḍayrī al-Suyūṭī (1445-1505), dan 

lain-lain (Deraman, 1998).  

 

iii. Kitab-kitab agama karya ulama Nusantara. Peranan ulama tempatan dalam menyebarkan ilmu-ilmu 

Islam tidak dapat dinafikan. Walau bagaimanapun, di antara karya mereka terdapat hadis-hadis yang 

mempunyai riwayat yang ḍa‘īf dan amat ḍa‘īf. Malahan sebilangan hadis palsu turut dijumpai dan telah 

dikaji dan dimurnikan oleh sarjana hadis pada hari ini. Sebagai contoh dalam kitab Hidāyah al-Sālikīn 

fī Sulūk Maslak al-Muttaqīn karya Syeikh ‘Abd al-Samad al-Falembani (1704-1789) daripada 241 buah 

hadis yang dikaji, kitab ini mengandungi 51 buah hadis (21.16%) yang tidak boleh dipakai sebagai 

hujah kerana termasuk dalam kategori da‘īf jiddan (sangat lemah), mawḍū‘ (palsu), dan tidak diketahui 

asalnya.(Sagir, 2015). 

 

iv. Majlis ilmu seperti ceramah, kelas tidak formal termasuk juga melalui khutbah Jumaat yang 

disampaikan oleh guru-guru agama dan imam-imam termasuk mereka yang bertauliah dan yang tidak 

bertauliah. Sebahagian mereka hanya merujuk kepada kitab-kitab bukan hadis ketika menukil hadis 

sebagai jalan mudah terutama yang telah diterjemahkan ke dalam bahasa Melayu.  

 

v. Kelas formal di sekolah-sekolah dan Institusi Pengajian Tinggi (IPT). Walaupun pendedahan terhadap 

ilmu hadis di peringkat ini dinilai menyeluruh dan merangkumi pelbagai bidang ilmu hadis, namun ia 

masih perlu dikemaskini, dinilai dan ditambah baik dari semasa ke semasa, kerana masih tidak meliputi 

kebanyakan tajuk-tajuk perbahasan hadis. Masih banyak buku hadis selain kutub sittah yang perlu 

diperkenalkan, malahan kitab al-Rijāl juga belum banyak didedahkan (Baru, 2006). 

 

vi. Teknologi maklumat menerusi media massa elektronik, seperti TV dan radio, dan media cetak seperti 

artikel dalam akhbar dan majalah. Fungsi teknologi maklumat sebagai perantara dan alat bantu dunia 

komunikasi maklumat dengan tabiat serta ciri-ciri khususnya dapat memberi kesan terhadap ilmu hadis 

serta perkembangannya sebagai suatu epistemologi yang berteraskan kebenaran dan kesahan maklumat. 

Merujuk kepada sejarah, ilmu hadis berkembang dari semasa ke semasa dan tersebar melalui jaringan 

komunikasi maklumat yang berbeza-beza serta relevan dengan teknologi bagi setiap zaman. Bermula 
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dari asas manual lisan dan diikuti dengan penulisan, perkongsian dan penyebaran maklumat tentang 

ilmu hadis kini menggunakan teknologi maklumat yang berasaskan dominasi aplikasi komputer (Itam, 

2010). Kandungan hadis sedia ada dalam talian tersebut diperolehi daripada sumber yang berbeza. Oleh 

itu, mengubah dan mengada-adakan hadis yang sebenar adalah sangat berpotensi untuk dilaksanakan 

oleh pihak yang tidak bertanggungjawab. Justeru itu, pengesahan kandungan hadis yang tersedia dalam 

talian ini adalah tugas yang penting dan mencabar serta menjadi bidang kajian utama dalam Islam 

(Hakak et al., 2020).  

 

vii. Munculnya pelbagai syarikat penerbitan buku-buku agama yang bebas mencetak dan menerbitkan buku 

genre agama. Namun terdapat penerbitan buku agama tidak disemak isi kandungannya oleh pihak yang 

berautoriti serta pakar rujuk hadis. Sebagai contohnya penerbitan novel Perempuan Nan Bercinta karya 

Faisal Tehrani. Novel ini bertemakan feminisme, tetapi ia telah diharamkan oleh kerajaan Malaysia 

melalui Kementerian Dalam Negeri (KDN) kerana didakwa mengandungi unsur Syiah dan hadis palsu. 

Hasil kajian menunjukkan bahawa daripada 40 hadis yang terdapat dalam novel tersebut, dua 

daripadanya berstatus palsu. Hadis pertama tidak ditemui dalam mana-mana rujukan asli, manakala 

hadis kedua pula dihukumkan palsu berdasarkan status para perawinya. Kewujudan hadis palsu ini 

membuktikan bahawa dakwaan KDN adalah benar, dan pengharaman novel ini mempunyai 

kewajarannya (Amran, Sakat & Majid, 2015). 

 

4. Punca Penyebaran Hadis Palsu dalam Masyarakat di Malaysia 

 

Jika dahulu punca penyebaran hadis palsu disebabkan faktor politik, dogma, ataupun sebab peribadi (Abdul-

Raof, 2013; Berg, 2013), namun kini ia terus rancak berkembang dan menggunakan medium yang lebih 

dinamik. Terdapat pelbagai faktor yang memungkinkan hadis palsu tersebar dengan mudah dalam masyarakat 

Islam di Malaysia. Antara sebabnya ialah (Shah, 2016): 

  

i. Keinginan untuk mendorong manusia melakukan kebaikan. 

 

Terdapat golongan yang begitu ghairah mengajak masyarakat melakukan kebaikan dengan bersandarkan hadis 

yang tidak dipastikan kesahihannya ataupun merujuknya terlebih dahulu. Ini termasuk hadis mengenai kelebihan 

surah-surah dalam al-Quran, ibadat solat sempena hari tertentu seperti siang ‘Asyura dan malamnya, malam 

pertama bulan Rejab, malam Nisfu Sya’ban, malam Aidil Fitri dan lain-lain. Di samping itu, terdapat hadis 

mawḍū‘ dicipta bagi mendorong mengerjakan taat dan zuhud, berakhlak mulia serta melazimi amalan terpuji. 

Abū ‘Iṣmah Nūḥ Ibn Abū Maryam, Maysarah Ibn ‘Abd Rabbih adalah antara susuk terlibat dalam penciptaan 

hadis mawḍū‘ mengenai kelebihan al-Quran (Abu Shuhbah, 1988).  

Ini termasuklah hadis-hadis yang disebarkan menerusi kuliah agama tidak formal, kelas-kelas agama 

serta ceramah yang disampaikan di surau atau masjid. Meskipun tujuan mereka murni iaitu mengajak 

masyarakat melakukan kebaikan dan meninggalkan kemungkaran, namun menggunakan hadis yang amat lemah 

riwayatnya serta diragui statusnya bukanlah etika yang baik serta berlawanan dengan tujuan pensyariatan Islam. 

Hal ini membuktikan wujud kelemahan daripada pihak penyampai ilmu, iaitu penceramah dari sudut kepakaran 

dalam bidang ilmu hadis akan memberi kesan terhadap penggunaan dan pengambilan hadis yang 

berkemungkinan berstatus palsu. Ketidakarifan ini dikusutkan lagi dengan kekurangan ilmu berkaitan hadis 

dalam kalangan umat Islam mengakibatkan mereka mengambil hadis yang disampaikan secara terus tanpa 

menapis dan meneliti status hadis tersebut (Mohd Senin, 2020).  

Sehubungan dengan itu, jika perawi hadis palsu menyampaikan hadis tersebut dalam keadaan dia tidak 

mengetahui kepalsuan hadis tersebut maka dihukum tidak berdosa. Termasuk juga tidak berdosa bagi perawi 

meskipun dianggap kurang berusaha dalam menjejaki kepastian status hadis tersebut kerana kejahilannya dan 

keraguan dengan apa yang dia riwayatkan (Fallātah, 1981). Bagi yang mengetahui kepalsuan hadis tersebut 

namun meriwayatkannya dengan motif menerangkan kepalsuannya, maka ia dibolehkan oleh para ulama 

sebagaimana karya-karya yang mengumpulkan koleksi hadis-hadis palsu. Berbanding dengan golongan yang 

tidak bertujuan untuk menjelaskannya atau mendedahkan hadis palsu itu. Bagi situasi ini para ulama 

menjelaskan haram meriwayatkannya kepada mereka yang mengetahui keadaannya sama ada dalam isu akidah, 

hukum hakam, kelebihan dan seumpamanya. Para ulama mengganggap perawi hadis palsu sama dengan motif 

pemalsu hadis dari sudut dosa (al-Naisabūrī, 2000). 

 Dengan begitu, wajib bagi ulama hadis untuk tidak meriwayatkan sesuatu pun baik perkhabaran dan 

hadis batil. Sesiapa yang melakukannya akan mendapat dosa yang terang dan termasuk di kalangan pendusta 

sebagaimana ditegaskan oleh Rasulullah SAW (al-Sakhāwī, 1968). Imam al-Nawawī (2008) menerangkan: 
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“Haram meriwayatkan hadis palsu buat sesiapa yang maklum akan kepalsuannya atau lebih pada sangkaan 

kepalsuannya. Sesiapa yang meriwayatkan hadis yang dia mengetahuinya atau lebih berat sangkaannya akan 

kepalsuannya dan dia tidak menerangkan keadaan riwayatnya maka dia termasuk dalam ancaman ini.”  

 

Sebelum itu, Imam al-Nawawī (2008) menjelaskan bahawa tiada pemisahan antara pengharaman dusta 

ke atas Nabi SAW dalam perkara hukum hakam dan dalam perkara yang tiada hukum hakam padanya seperti 

targhīb wa al-tarhīb, nasihat dan selainnya, keseluruhannya adalah haram serta termasuk sebesar-besar dosa dan 

seburuk-buruknya berdasarkan ijmak. 

 Tuntasnya, jumhur ulama daripada kalangan salaf dan khalaf menegaskan bahawa meriwayatkan hadis 

palsu tidak dibenarkan sama sekali dalam apa jua perkara, termasuklah keinginan untuk mendorong manusia 

melakukan kebaikan, melainkan dengan tujuan pencerahan bahawa itu adalah hadis palsu dan dusta. 

Pengharaman hadis palsu ini merangkumi perkara halal haram, kelebihan, motivasi dan ancaman, kisah-kisah 

mahupun sejarah (al-Ṣalāh, 1966; al-Suyūṭī, 1996). Sesiapa yang didapati meriwayatkan hadis palsu tanpa 

menjelaskan kepalsuannya, maka dia akan kembali dengan menanggung dosa besar dan menempatkan dirinya 

dalam golongan para pendusta.  

 

ii. Merujuk karangan atau kitab-kitab Jawi yang belum ditaḥqīq.  

 

Berdasarkan pelbagai kajian takhrīj di peringkat sarjana dan kedoktoran, terdapat sejumlah besar hadis-hadis 

dalam kitab Jawi yang diragui kesahihannya, selain wujudnya hadis palsu. Keperluan kajian takhrīj terhadap 

hadis-hadis di dalam kitab Jawi bertujuan (Dakir, 2014):  

 

a) Mengenal pasti sumber rujukan bagi hadis-hadis yang terdapat dalam kitab Jawi.  

b) Memastikan taraf dan status hadis-hadis tersebut dari segi kesahihan dan kedaifannya. Apatah lagi 

melibatkan penghujahan dan pendalilan dalam aspek akidah serta pengambilan hukum yang sudah 

tentu tidak boleh bersandarkan kepada hadis yang amat ḍa‘īf.  

c) Wujudnya elemen-elemen yang jelas menunjukkan wujudnya hadis-hadis palsu, amat ḍa‘īf dan tiada 

asalnya (lā aṣla lahu) yang digunakan sebagai penguat dan dalil dalam kitab-kitab tersebut.  

d) Masih banyak kitab-kitab Jawi yang dijadikan bahan rujukan pengajaran terutamanya di pondok-

pondok serta masjid-masjid di Malaysia.  

 

Sebagai contoh kajian yang dilakukan terhadap kitab al-Fawā’id al-Bahiyyah fī al-Aḥādīth al-

Nabawiyyah karya Nūr al-Dīn ibn ‘Alī al-Ranīrī (w. 1658). Berdasarkan hasil kajian didapati 410 hadis (51.6%) 

yang telah dikategorikan sebagai hadis ṣaḥīḥ. Manakala sebanyak 87 hadis (11%) dinilai sebagai hadis ḥasan. 

Adapun penggunaan hadis-hadis ḍa‘īf dan mawḍū’, maka lebih dari 30% dari keseluruhan hadis yang 

dibawakan oleh al-Ranīrī adalah berstatus ḍa‘īf dan mawḍū’. Dalam erti kata lain, sebanyak 235 hadis (29.5%) 

dinilai sabagai ḍa‘īf dan 26 hadis (3.2%) bertaraf mawḍū’. Bahkan di dalam kitab ini juga, terdapat beberapa 

hadis yang tidak diketahui asalnya sehingga ia gagal dikenal pasti termasuk usaha pencarian melalui kitab hadis 

ḍa‘īf dan mawḍū’ (Suliaman, 2012). 

 

iii. Meyakini setiap hadis yang dinyatakan dalam kitab-kitab hadis adalah bertaraf sahih.  

 

Terdapat sesetengah pendakwah Islam merasakan setiap hadis yang wujud dalam kitab tafsir dan hadis adalah 

sahih. Pandangan ini menunjukkan bahawa kurangnya pengetahuan mereka mengenai kaedah penulisan ulama 

hadis dalam karya-karya mereka. Hakikatnya, terdapat sebahagian ulama sahaja mensyaratkan periwayatan 

hadis-hadis sahih dalam karya mereka, misalnya dalam Ṣāḥīḥ al-Bukhārī dan Ṣāḥīḥ Muslim.  

Selain itu, terdapat juga kitab tafsir dan hadis yang memuatkan koleksi hadis yang bertaraf amat ḍa‘īf 

dan palsu, antaranya ialah kitab tafsir al-Tha‘labī (Al-Kashf wa al-Bayān ‘an tafsīr al-Qur’ān) karya Abū Isḥāq 

Aḥmad Ibn Muḥammad Ibn Ibrāhīm Al-Tha‘labī (w. 1035 M.), Tafsir al-Kashshāf karya Abū al-Qāsim 

Maḥmūd ibn ‘Umar al-Zamakhsarī (1075-1144), Tafsir al-Nasafī karya Najm al-Dīn Abū Ḥafṣ ‘Umar ibn 

Muḥammad al-Nasafī (1067-1142), Tafsir al-Baiḍāwī karya Nāṣir al-Dīn Abū al-Khair ‘Abdullah ibn ‘Umar  al-

Baiḍāwī (w. 1286), dan Tafsir Abū Sa‘ūd karya Abū Sa‘ūd Muḥammad ibn Muḥammad ibn Muṣṭafā (w. 982 

H.) (Abū Shuhbah, 1988). Manakala kitab-kitab hadis pula termasuklah Mustadrak al-Ḥākim karya Abū ‘Abd-

Allah Muḥammad ibn ‘Abd-Allah al-Ḥākim al-Nishapūrī (933-1014), Ṣaḥīḥ Ibn Khuzaymah karya Abū Bakr 

Muḥammad ibn Isḥāq ibn Khuzaymah (837-923), Ṣaḥīḥ Ibn Ḥibbān karya Abū Ḥātim Muḥammad ibn Faiṣāl al-

Tamīmīi al-Darimī al-Busṭī  (w. 965), dan kitab selainnya yang mengandungi hadis-hadis yang amat ḍa‘īf.  
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Mustadrak al-Ḥākim sebagai contohnya, sebuah koleksi yang mengumpulkan hadis-hadis sahih, tidak 

seharusnya mengandungi hadis-hadis palsu dan tidak berasas sehingga tidak boleh dijadikan sumber dan 

sandaran dalam agama. Walau bagaimanapun, akibat kelemahan dan keringanan al-Ḥākim, sejumlah hadis palsu 

telah dimuatkan di dalamnya, selain hadis-hadis ḥasan, lemah, terlalu lemah dan sebagainya. Menariknya, 

kebanyakan hadis palsu ini dilabelkan oleh al-Ḥākim sebagai sahih dan ada juga yang dihukumkan sebagai 

sahih berdasarkan syarat al-Bukhārī dan Muslim. Namun, berdasarkan komentar al-Dhahabī (1274-1348), Ibn 

al-Mulaqqīn (1323-1401) dan sebagainya yang mengulas al-Mustadrak secara khusus, ternyata bukan semua 

hadis tersebut sahih, bahkan sebilangan daripadanya juga dikategorikan sebagai hadis palsu atau dusta (Zarif, 

2011). 

Daripada 135 hadis palsu yang didapati dalam al-Mustadrak, sebahagian besar daripadanya iaitu kira-

kira 66 buah hadis adalah berkaitan fadilat, sejarah dan kelebihan Sahabat RA. Daripada jumlah ini pula, 24 

daripadanya merupakan hadis mengenai kelebihan ‘Alī ibn Abū Ṭālib RA yang dikumpulkan dalam fasal yang 

khusus. Krisis kepimpinan umat Islam selepas Rasulullah SAW telah menyebabkan sebahagian penyokong 

fanatik kumpulan tertentu seperti Syiah dan sebagainya mengeksploitasi dan mengagung-agungkan tokoh 

tertentu menerusi penyebaran hadis-hadis palsu sebagai simbol legitimasi serta kuasa politik dan agama. Jika 

hadis-hadis ini dicampurkan dengan hadis berkaitan sejarah para nabi, ia mencapai 89 buah hadis atau 66% 

daripada jumlah keseluruhan hadis palsu yang terkandung dalam buku ini. Selebihnya pula merangkumi 

pelbagai aspek berkaitan agama seperti fiqah dan hukum hakam, kelebihan dan tafsiran al-Quran, adab, nasihat, 

perubatan serta kekacauan dan huru hara (Zarif, 2011). 

 

iv. Bersangka baik dengan hadis yang diriwayatkan dalam karya-karya ilmuwan Islam  

 

Bersikap sangka baik dengan keilmuan dan karya ulama antara bentuk penghormatan dan pemuliaan masyarakat 

Melayu kepada mereka. Sikap mulia ini begitu sinonim dengan masyarakat Melayu terhadap golongan ulama. 

Ini selari dengan pengiktirafan Allah SWT terhadap orang berilmu yang memiliki kedudukan tinggi di sisi Allah 

SWT. Bagaimanapun para ilmuwan adalah manusia yang tetap terdedah kepada kesalahan dan kesilapan baik 

disengajakan ataupun tidak disengajakan.  

Sebagai contohnya, usaha takhrij dan analisis yang dijalankan terhadap kitab al-Durr al-Thamīn karya 

Syeikh Daud bin Abdullah al-Fatani dinyatakan bahawa jumlah keseluruhan hadis dalam kitab tersebut adalah 

82 hadis. Namun, hanya 66 hadis sahaja berhasil ditakhrijkan. Manakala 16 hadis lainnya merupakan hadis-

hadis yang tidak diketahui tarafnya. Antara faktor utama ianya tidak diketahui adalah disebabkan tidak terdapat 

sebarang riwayat atau sumber yang menyatakan hadis tersebut dan tiada ulasan ulama terhadap hadis itu. 

Berdasarkan analisis terhadap 82 hadis dalam kitab ini, didapati 49 hadis ṣaḥīḥ, 2 hadis ḥasan, 12 hadis ḍa‘īf, 3 

hadis mawḍū‘ dan 16 hadis tidak diketahui tarafnya (Suliaman, 2012). 

Untuk itu masyarakat Islam sewajarnya mengamalkan sikap ingin tahu mengenai kebenaran dan 

kesahihan setiap sudut ilmu yang disampaikan oleh ilmuwan. Antara lain, cara yang praktikal adalah dengan 

bertanyakan sumber rujukan bagi setiap hadis yang disampaikan kepada pakar hadis. Selepas mengetahui 

sumber rujukan, tanyalah tentang pandangan ulama mengenai darjat dan status hadis tersebut. Melalui kaedah 

ini, para ilmuwan dan pendakwah Islam akan sentiasa berwaspada dan berhati-berhati dengan dalil-dalil yang 

mereka sampaikan. Bahkan mereka akan sentiasa membuat kajian sebelum mengajarkan sesebuah hadis kepada 

para hadirin.  

 

v. Pengetahuan terhad mengenai ilmu hadis secara umum dan takhrīj secara khusus.  

 

Tidak semua ilmuwan Islam memiliki kepakaran dalam ilmu hadis khasnya ilmu takhrīj. Sekiranya mereka 

memiliki pengetahuan dan kemahiran dalam takhrīj hadis, sudah tentu setiap hadis yang ingin dinukilkan dalam 

karya mereka akan ditapis serta diteliti terlebih dahulu. Tambahan pula pengajian ilmu hadis secara mendalam 

hanya terhad di peringkat kolej dan universiti, menyebabkan masyarakat tidak terdedah dengan kaedah 

mengenal pasti hadis palsu. Malahan pergantungan masyarakat awam kepada buku-buku agama yang bukan 

dikategorikan sebagai kitab hadis sebagai bahan bacaan asasi dalam memahami agama terus mengalami 

lonjakan. Dalam situasi ini, terjemahan buku agama serta tulisan penulis tempatan begitu mendapat perhatian. 

Begitu juga dengan taburan hadis dalam teks-teks khutbah Jumaat di peringkat Negeri.  

Teks-teks khutbah Jumaat oleh Majlis Agama Islam Negeri Kedah (MAIK) dari tahun 1995 hingga 

2000 misalnya, berdasarkan dapatan kajian terhadap 215 hadis didapati 13 buah hadis palsu dan 6 buah hadis 

tidak diketahui tarafnya. Manakala teks-teks khutbah Jumaat yang telah dikeluarkan oleh Jabatan Agama Islam 

Selangor (JAIS) pula pada tahun 2000 dan 2001, daripada 14 hadis yang ditakhrij didapati 2 buah hadis palsu 

dan 6 buah hadis tidak diketahui tarafnya (Suliaman, 2012). 
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vi. Terlalu bergantung dan meletakkan rujukan utama kepada hadis-hadis yang terdapat dalam kitab-kitab 

yang masih dalam kajian. 

 

Contoh terbaik dalam perkara ini ialah kitab Iḥyā’ ‘Ulūm al-Dīn karya Abū Ḥāmid Muḥammad ibn Muḥammad 

al-Ghazālī (1058-1111). Kitab ini menjadi rujukan penting sama ada dari kalangan akademik mahupun 

masyarakat awam khasnya menyentuh prinsip-prinsip tasawuf. Kajian yang dilakukan terhadap Iḥyā’ ‘Ulūm al-

Dīn berpandukan takhrīj dan penilaian oleh ‘Abd al-Raḥīm ibn al-Ḥusayn ibn ‘Abd al-Raḥmān al-‘Irāqī (725-

806 H) mendapati wujudnya hadis yang berstatus mawḍū‘ dan hadis yang dikritik tarafnya (Dakir, 2014). 

Antaranya ditunjukkan oleh Gambar 1 berikut:  

  

 
Gambar 1: Kualiti hadis dalam kitab Iḥyā’ ‘Ulūm al-Dīn 

 

Daripada keseluruhan hadis dalam kitab Iḥyā’ ‘Ulūm al-Dīn, terdapat 265 hadis yang diklasifikasikan 

oleh al-‘Irāqī sebagai hadis mawḍū‘ atau hadis yang dipertikai dan diberikan hukum sebagaimana dilampirkan 

dalam jadual di atas. Kualiti hadis seperti ini boleh didapati hampir dalam setiap bab dalam Iḥyā’ ‘Ulūm al-Dīn 

yang meliputi persoalan tentang akidah, ibadat, akhlak, hukum, dan lain-lain (Dakir, 2014). 

Walaupun kedengaran kontroversi, ini bukan kali pertama Iḥyā’ ‘Ulūm al-Dīn dikritik. Dalam sebuah 

kitab yang mengumpulkan takhrīj terhadap hadis-hadis dalam Iḥyā’ ‘Ulūm al-Dīn oleh al-‘Irāqī, Ibn Subkī (726-

771 H) dan al-Murtaḍā al-Ḥusaynī al-Zabīdī (1732-1790), Al-Ḥaddād (1987) menyatakan bahawa Iḥyā’ ‘Ulūm 

al-Dīn memiliki keaiban yang besar di mana di dalamnya terkumpul hadis-hadis lemah dan meragukan. Lalu al-

‘Irāqī mentakhrijkan hadis-hadis tersebut bagi membolehkan umat Islam mengambil manfaat dan membacanya 

(Ariffin & Ahmad, 2016).  

Sehubungan dengan itu, masyarakat dinasihatkan kepada sesiapa yang ingin membaca Iḥyā’ agar tidak 

berpegang dengan hadis-hadis yang disebutkan kecuali setelah melihat takhrīj al-‘Irāqī. Jika tidak dikhuatiri 

terjatuh dalam dosa berdusta secara tidak sedar (Abū Shuhbah, 1988). Bahkan diperakui sendiri oleh al-Ghazālī 

dengan katanya (‘Abd al-‘Aẓīm, t.th.): 
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 ثَمزجاةَبضاعتيَفيَالحدي
Maksudnya:  

 

“Pengetahuanku dalam hadis amat cetek.” 

 

vii. Keterbatasan ruangan semak rujuk hadis secara pantas dan mudah difahami. 

 

Dalam situasi di Malaysia, terdapat dua golongan pasif apabila membicarakan mengenai hadis.  Satu pihak 

didapati menolak hadis secara total dan bagi mereka hadis hanyalah rekaan orang   terdahulu. Pihak kedua pula, 

menerima apa sahaja yang didakwa sebagai hadis secara membuta tuli. Apa sahaja yang didakwa sebagai hadis 

akan dihadam. Lebih   membimbangkan, terdapat pelbagai jenis hadis palsu yang berlegar di internet dan 

ruangan sembang maya sejajar kemajuan teknologi semasa. Hadis tersebut kemudian disebarkan melalui 

Facebook, Twitter, WhatsApp, YouTube dan pelbagai lagi medium maya bahkan ramai yang   terlibat dalam 

penyebaran hadis palsu. Turut meresahkan apabila hadis palsu dilihat sebati dalam masyarakat dan sering 

diungkap dengan yakin, baik oleh orang yang tidak mempunyai kelayakan agama mahupun pendakwah di kaca 

TV dan radio. Oleh itu, penyebaran hadis palsu dalam kalangan masyarakat seolah-olah tidak berpenghujung 

(Usman & Wazir, 2018).  

Hadis palsu bukanlah isu baru dan bukan juga tidak pernah dijelaskan kepada   masyarakat, akan tetapi 

kadangkala disebabkan keterbatasan pendedahan dan penjelasan yang dapat dijadikan rujukan secara pantas dan 

mudah difahami. Ditambah pula dengan kurangnya kesedaran agar berwaspada dalam menyandarkan sesuatu 

perkara kepada Nabi SAW, sehingga usaha penjelasan dan pembaikan dianggap menyalahi keyakinan yang 

dipegang masyarakat di Malaysia sekian lama (Ariffin & Ahmad, 2016). 

Sehubungan dengan itu, kriteria dalam pembangunan website hadis dan software hadis sewajarnya 

diberikan perhatian yang serius bagi semua organisasi atau individu yang mahu membangunkan sesuatu laman 

sesawang atau perisian yang berkaitan dengan hadis. Tambahan lagi, jika laman sesawang atau perisian tersebut 

memfokuskan hadis sebagai subjek utama yang dipaparkan. Apabila dikemukakan pertanyaan tentang laman 

sesawang yang boleh menjadi rujukan hadis dari sudut sumber hadis, maklumat hadis, terjemahan dan teks hadis 

yang khususnya dalam edisi hadis yang disertakan terjemahan bahasa Malaysia, pasti jawapannya adalah tidak 

ada mana-mana laman sesawang yang boleh bertindak sebagai sumber dalam bidang hadis (Ahmad, Suliaman, 

Ahmad Shah, & Mohd Rokhibi, 2019).  

Oleh yang demikian, usaha pembangunan web hadis di Malaysia perlu lebih giat dijalankan bagi 

memudahkan masyarakat mengenal pasti sumber hadis, kualiti hadis dan seumpamanya. Tetapi, pembangunan 

sesebuah web hadis mestilah menepati standard prosedur pembangunan web bagi melancarkan proses aktiviti 

sesebuah web hadis. Pembangunan laman web hadis memerlukan kepada pakar dari pelbagai aspek bagi 

menjadikan sesebuah web hadis itu efektif dan mudah dikendalikan. Antara aspek yang perlu diberikan 

penekanan dalam pembangunan sesebuah web atau laman sesawang adalah penerbit yang merujuk kepada 

individu atau institusi yang bertanggungjawab terhadap web tersebut, pakar bidang yang merujuk kepada 

individu atau badan yang mengesahkan kebenaran dan autoriti kandungan laman sesawang itu, penulis skrip 

yang merujuk kepada individu atau sekumpulan individu yang menyediakan kandungan, pereka bentuk instruksi 

(Instructional Designer) merujuk kepada individu atau sekumpulan individu yang membangunkan laman 

sesawang tersebut, pereka grafik atau animasi yang merujuk kepada individu atau sekumpulan individu yang 

menyediakan dan memastikan paparan dalam laman web tersebut, dan pengaturcara yang merujuk kepada 

individu atau sekumpulan individu yang bertindak sebagai orang yang memuat naik dan mengawal laman 

sesawang tersebut (Ahmad et al., 2019). 

Perkembangan teknologi dunia telah memberi satu ruang baharu dalam penyebaran ilmu pada masa kini. 

Justeru itu, pembangunan website hadis perlu lebih giat dijalankan agar tidak ketinggalan dalam mengecapi arus 

kemajuan tersebut. Maka, pihak-pihak daripada badan berautoriti seperti Jabatan Kemajuan Islam Malaysia 

(JAKIM), Kementerian Dalam Negeri (KDN), Majlis Agama Islam Negeri (MAIN) dan NGO Islam perlu 

melakukan kerjasama dengan Fakulti Pengajian Islam dan Fakulti Sains dan Teknologi Maklumat daripada 

IPTA dan IPTS di Malaysia. Perkara ini adalah untuk memastikan pembangunan website hadis di Malaysia 

terkawal dan mengikuti garis panduan yang tepat serta berkembang selari dengan ajaran Islam sebenar (Ahmad 

et al., 2019). 
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5. Keberadaan dan Contoh Hadis Palsu dalam Penerbitan di Malaysia 

 

Menerusi penyelidikan terdapat hadis-hadis palsu dimuatkan dalam beberapa penerbitan seperti majalah dan 

buku-buku agama. Penyebaran hadis ini boleh diklasifikasikan kepada beberapa bahagian yang meliputi targhīb 

(motivasi)  dan tarhīb (ancaman), kisah para Nabi, kisah para malaikat, kisah para sahabat dan seumpamanya.  

 

5.1 Keberadaan Hadis Palsu dalam Penerbitan di Malaysia 

 

Antaranya penerbitan dalam bentuk majalah (Dakir et al., 2009; Shah, 2016);  

 

a) Majalah Muslimah (Mei 2001) 

b) Majalah Anis (Mei 2002) 

c) Agama dan Falsafah (Jun 2003) 

d) Majalah Nur (November 2005) 

e) Majalah Cahaya (Feb 2006) 

 

Manakala buku-buku agama bahasa Arab terjemahan Melayu yang mempunyai sejumlah hadis palsu, 

antaranya (Abdullah, 2005; Ahmad, 2007; Dakir, 2014; Mohd. Fadzil, 2014; Nawae, 2011; Zainal Abidin, 

2014): 

 

a) Terjemahan Iḥyā’ ‘Ulūm al-Dīn karya Abū Hāmid al-Ghazālī 

b) Terjemahan Muhimmah karya Syeikh Abdullah bin Abdul Rahim Fatani 

c) Bughyah al-Ṭullab li Murīd Ma‘rifah al-Aḥkām bi al-Ṣawāb karya Syeikh Daud bin Abdullah al-Fatani 

(w. 1847 M.) 

d) Hidāyah al-Sālikīn karya Syeikh ‘Abd al-Samad al-Falimbani (l. 1704 – w. M.) 

e) al-Jawhar al-Mawhūb wa Munabbihat al-Qulūb karya Syeikh ‘Ali Ibn ‘Abd al-Rahman al-Kelantani 

(l. 1820 – w. M) 

f) Fatḥ al-Mu‘īn bi Sharḥ Qurrah al-‘Ayn bi Muhimmat al-Dīn karya Syeikh Zain al-Dīn ibn ‘Abd al-

‘Azīz al-Malibārī (w. 987 H.) 

 

Manakala buku-buku agama bacaan awam, antaranya (Mohd Senin, 2020):  

 

a) Siri Bimbingan Jiwa: Pesonanya Perkahwinan  

b) Terjemahan kitab Hayatus Sahabah (Kehidupan Para Sahabat) karangan Syeikh Muhammad Yusuf 

Kandhalawi  

c) Penciptaan Jin & Syaitan – Serta Mengatasi Gangguannya  

d) Kelebihan Amalan Bulan Rejab, Sya’ban,  Ramadhan  

e) Keajaiban Solat Wajib lima Waktu, Fadilat Dan Rahsia  

f) 13 Keajaiban Amalan Surah-Surah Pilihan  

g) Rahsia Dan Khasiat Bismillah  

h) Rahsia Al-Fatihah  

i) Fadilat Membaca Selawat Nabi SAW  

 

Selain itu, dalam buku-buku motivasi pula didapati juga beberapa hadis yang dinukilkan yang perlu 

dilihat atau ditakhrij semula untuk dipastikan statusnya agar dapat menambahkan kekuatan dan nilai karya, 

antaranya (Abdullah & Mohamed 2017): 

 

a) 21 Kaedah Mendidik Anak Cemerlang 

b) Rahsia Minda Hebat: Cerdaskan Minda dengan Panduan Praktikal (Tips Perkembangan Minda Sihat)  

c) Membina Imaginasi Cemerlang  

 

Kajian Mohd Senin (2020) pula mendapati keberadaan sejumlah hadis palsu di dalam kitab-kitab jawi 

terpilih, antaranya: 

 

a) Risalah Fi Bayan Hukm al-Bai' Wa al-Riba' karangan Syaykh Abdul Qadir Bin Abdul Rahim al-

Fatani,  

b) Sayr al-Salikin karangan Syaykh 'Abd al-Samad al-Falimbani  
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c) Bughyah al-Tullab karangan Syaykh Wan Daud Bin Wan Abdullah al-Fatani  

d) Tafsir Marah Labid karangan Syakh Nawawi al-Bantani 

e) I'tiqad Orang yang Percaya Akan Quran Dengan Turun 'Isa 'Alaih al-Salam karangan Syakh 

Abd. Qadir al-Mandili  

f) Pembantu Sekalian Orang Islam Dengan Harus Membaca al-Quran dan Sampai Pahalanya 

Kepada Sekalian yang Mati karangan Syakh Abd. Qadir al-Mandili 

 

Jumlah penerbitan di atas sahaja sudah cukup menggambarkan bagaimana hadis-hadis palsu boleh 

tersebar dengan mudah dalam masyarakat menerusi penerbitan, khasnya buku-buku genre agama Islam. 

Kesedaran dan usaha untuk memurnikan semula hadis-hadis yang digunakan dalam majalah dan buku-buku 

agama ini memerlukan kerjasama dan kesediaan pihak berautoriti dan para pakar dalam pengajian hadis, demi 

memelihara kesucian hadis dan sunnah Rasulullah SAW. 

 

5.2 Contoh Hadis Palsu dalam Penerbitan di Malaysia 

 

Hadis-hadis yang dinukilkan berikut ini adalah merupakan beberapa contoh hadis palsu yang direkodkan dalam 

kitab terkenal dan digunakan secara meluas di kalangan ahli akademik mahupun masyarakat awam di 

Nusantara. Antaranya: 

 

i. Dalam kitab Ihyā’ ‘Ulūm al-Dīn berkaitan hadis perbualan/bersembang di dalam masjid: 

 

كَ م اَتَ ْكُلَُالْب  ه ائمَُِالحْ شِيْشَ   الحْ دِيْثَُفيَالْم سْجِدَِيَ ْكُلَُالحْ س ن اتِ
[Al-Ghazālī, t.th., 1/152] 

 

Maksudnya: 

 

“Percakapan dalam masjid akan memakan atau menghapus (pahala) kebaikan seperti binatang ternak yang 

memakan rumput”.  

 

Hadis ini dinilai oleh Imam al-‘Irāqī dan al-Subkī Rahimahullah sebagai hadis palsu yang tidak ada asalnya 

dalam kitab-kitab hadis (al-Ḥaddād, 1987). 

 

ii. Dalam kitab Muhimmah berkaitan hadis wanita yang keluar rumah tanpa meminta kebenaran daripada 

suaminya: 
 

أو  بيتهاَ إلىَ ترجعَ حتىَ اللهَ سخطَ فيَ كانتَ زوجهاَ أمرَ غيرَ منَ خرجتَ امرأةَ   أيماَ
 . يرضىَعنها

[‘Abdullah, 2012/8] 

 

Maksudnya: 

 

“Di mana-mana perempuan yang keluar ia daripada rumahnya dengan tiada izin suaminya adalah ia 

perempuan itu di dalam murka Allah Ta’ala hingga kembali ia kepada rumahnya atau hingga redha 

daripadanya oleh suaminya.”  

 

Hukum hadis ini adalah palsu kerana terdapat perawi dusta iaitu Ibrāhīm ibn Hudbah yang dituduh sebagai 

kadhdhāb dan riwayat daripadanya adalah munkar (al-Baghdādī, 2001).  

 

6. Kesan Penerimaan Hadis Palsu kepada Masyarakat 

 

Majoriti ulama dari kalangan salaf  atau khalaf telah sepakat menyatakan bahawa melakukan pendustaan 

terhadap Rasulullah SAW termasuk dalam kategori dosa besar. Mereka yang melakukan kegiatan ini tidak 

menjadi kufur melainkan melakukan pendustaan kepada Baginda SAW dalam sesuatu perkara yang mustahil. 
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Imam Abū Muḥammad al-Juwaynī (w. 438 H.), bapa kepada Imam al-Ḥaramain Ḍiyā’ al-Dīn ‘Abd al-Malik ibn 

Yūsuf al-Juwaynī al-Shāfi‘ī (1028-1085 M.) menjatuhkan hukuman yang lebih keras kepada orang yang 

melakukan perbuatan ini, beliau berkata: “Orang yang melakukan pendustaan terhadap Rasulullah SAW 

menjadi kufur.” Pandangan ini diriwayatkan oleh anaknya sendiri, Imam al-Ḥaramain, dengan memberikan 

komentar: Pendapat ini tidak didapati dalam kalangan ulama sezaman dengannya. Justeru ini adalah satu 

keberanian daripada bapa beliau (Abū Shuhbah, 2003).  

Pendapat al-Juwaynī diperakui juga oleh Imam Nāṣir al-Dīn ibn Muḥammad ibn al-Munīr al-Mālikī 

serta ulama-ulama lain dalam kalangan Mazhab Ḥanbalī. Imam al-Ḍhahabī juga bersetuju dengan mereka 

terhadap hukum melakukan pendustaan terhadap Nabi Muhammad SAW dengan sengaja dalam perkara halal 

dan haram. Barangkali yang menjadi dalil mereka adalah firman Allah SWT dalam Surah al-Naḥl [16] ayat 105 

(Abū Shuhbah 2003);  

ِينَ لََ يؤُۡمِنُونَ بِ ﴿ َٰذِبوُنَ  إنَِّمَا يَفۡتََِي ٱلۡكَذِبَ ٱلََّّ َٰٓئكَِ هُمُ ٱلكَۡ وْلَ
ُ
ِِۖ وَأ  ﴾ ١٠٥ٔ ٔاَيََٰتِ ٱللَّّ

Maksudnya: 

 

“Sebenarnya yang tergamak berdusta itu hanyalah orang-orang yang tidak beriman kepada ayat-ayat Allah 

dan mereka itu ialah orang-orang yang bertabiat berdusta”. 

          

Ayat ini telah menolak keimanan daripada orang-orang yang melakukan pendustaan terhadap Allah 

SWT. Pendustaan terhadap Rasul bererti melakukan pendustaan terhadap Allah SWT. Allah SWT berfirman 

dalam Surah al-Najm [53] ayat 3-4: 

 ﴾ ٤إنِۡ هُوَ إلََِّ وحَۡۡٞ يوُحََٰۡ   ٣وَمَا ينَطِقُ عَنِ ٱلهَۡوَىَٰٓ  ﴿ 
Maksudnya: 

 

“Dan dia tidak memperkatakan (sesuatu yang berhubung dengan agama Islam) menurut kemahuan dan 

pendapatnya sendiri. Segala yang diperkatakannya itu (sama ada Al-Quran atau hadis) tidak lain hanyalah 

wahyu yang diwahyukan kepadanya.” 

 

Hal ini selari dengan beberapa hadis Nabi SAW sendiri yang sahih, seperti:  

 

َاللََُّ عْتَُع نَْالْمُغِير ةَِر ضِي  َسَِ  كَ ذِباَََ:ل يْهَِو س لَم َي  قُولَُىَالَلَُّعَ َالنَبََِص لَََع نْهَُق ال  دٍَم نََْع ل يََلَ إِنَ كَ ك ذِبٍَع ل ىَأ ح  يْس 
اَف  لْي  ت  ب  وَأَْ َع ل يََمُت  ع مِ دا هَُمِنَْالنَارَََِك ذ ب   َ.م قْع د 

[al-Bukhārī, Ṣaḥīḥ al-Bukhārī, Kitāb al-Janā’iz, Bāb ma yukrih min niyāhah ‘alā al-mayyit, hadis no. 1229] 

 

Maksudnya:  

 

Daripada al-Mughīrah RA berkata; “Saya telah mendengar Nabi SAW bersabda;  “Sesungguhnya melakukan 

pendustaan terhadap aku tidak sama seperti melakukan pendustaan ke atas orang lain. Maka barang siapa 

yang melakukan pendustaan ke atas aku dengan sengaja maka bersedialah tempat tinggalnya dalam api 

neraka.” 

          

Berdusta dengan menyandarkannya kepada Nabi Muhammad SAW membawa mudarat yang besar 

kepada agama. Justeru, Nabi menegaskan bahawa dusta ke atas Baginda tidak sama dengan berdusta ke atas 

orang lain (Fallātah, 1981).  

Makna berdusta atas Nabi Muhammad SAW juga merangkumi berdusta ke atas para sahabat dan 

tabiin. Apatah lagi dalam perkara yang tidak dapat dirasionalkan, iaitu sesuatu yang tidak diketahui melainkan 

melalui Allah SWT yang menurunkan syariat. Hal ini demikian kerana hadis yang datang daripada sahabat dan 

tabiin mendapat kedudukan tahap marfū’ kepada Nabi Muhammad SAW seperti mana yang dinyatakan oleh 

para imam hadis (Ibn Ḥajar, 1933; al-Suyūṭī, 1996). Begitu juga pandangan beberapa fuqahā’ dipertimbangkan 

sebagai hujah dalam pembinaan hukum. Untuk itu, Abu Shuhbah (2003) tidak bersetuju dengan golongan yang 

mengatakan bahawa orang yang melakukan pendustaan adalah kufur. Sebaliknya beliau menyatakan apa yang 

dimaksudkan oleh Imam al-Juwainī adalah melakukan pendustaan kepada Nabi Muhammad SAW.  
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Majoriti ulama telah sepakat menyatakan tidak harus beramal dengan hadis amat lemah (ḍa‘īf jiddan) 

yang tidak disokong serta tidak dapat dihilangkan keḍa‘īfannya. Ketentuan ini menjadi petunjuk bahawa hadis 

yang lebih rendah tarafnya seperti hadis palsu tidak dibenarkan beramal dengannya. Zaid ibn Aslam (w. 136 H.) 

suatu ketika menyatakan; “Sesiapa yang beramal dengan khabar yang jelas kedustaannya maka dia termasuk 

berkhidmat kepada syaitan.” (al-Maqdīsī, 1903) 

Sehubungan dengan itu, setiap sesuatu yang tidak mempunyai asas dan prinsip yang benar akan memberi 

kesan buruk kepada masyarakat jika menjadi pegangan. Begitu juga hadis palsu sekiranya masyarakat 

menerimanya sebagai ajaran dan kepercayaan (Usman, Yama, Amin, Ibrahim, & Mutalib, 2018). Implikasi atau 

kesan penerimaan hadis palsu ini diboleh ditinjau dari pelbagai aspek, antaranya;  

 

i. Akidah 

 

Menerima serta beramal dengan hadis palsu yang berhubung dengan akidah boleh membawa seseorang kepada 

tersasar keyakinan akidahnya. Hal ini demikian kerana persoalan akidah adalah perkara utama dalam 

mencorakkan perjalanan hidup seseorang Muslim. Tanpa sumber akidah yang benar dan sahih, maka segala 

amalannya akan menjadi sia-sia sahaja. Untuk itu sebahagian ulama berpandangan bahawa hanya hadis 

mutawātir sahaja yang dibenarkan menjadi hujah dalam persoalan akidah. Ini bermakna hadis bertaraf aḥad 

meskipun sahih menurut pendapat ini tidak boleh dijadikan hujah dalam hal ehwal akidah. Apatah lagi 

seandainya hadis tersebut bertaraf ḍa‘īf  atau mawḍū‘, maka sudah tentu boleh menjejaskan akidah seseorang. 

Di samping itu, menerima serta beramal dengan hadis palsu sekali gus menafikan kewibawaan Rasulullah SAW 

terutamanya dari segi amanah dan kebijaksanaan Baginda SAW sehingga memungkinkan adanya hadis yang 

tertinggal atau tidak sempat disampaikan oleh Baginda SAW. Misalnya hadis yang merosakkan akidah 

masyarakat berkaitan turunnya Allah SWT ke bumi dan bertahta di atas seekor unta, dinilai oleh Ibn ‘Asākir 

(499-571 H.) sebagai palsu (Ibn ‘Asākir, 1995): 

  

َعليهَجُبَََبمناََربِ ََرأيتَُ   ةٌَصوفٌَأمامَالنَاسَِعندَالنَ فْرَِعلىَجملٍَأوْرق 
Maksudnya:  

 

“Aku melihat Tuhanku di Mina di hadapan manusia pada hari nafar di atas unta yang berwarna kelabu dan di 

atasnya terdapat jubah yang dibuat dari bulu.”  

 

Dengan tersebarnya hadis palsu seperti ini dalam bahan rujukan syariat Islam tanpa sebarang 

penjelasan atau pengawasan yang lebih ketat, sudah tentu akan mencemarkan kemurnian akidah Islam. 

Kewujudan “makhluk asing” seperti ini kemungkinan tidak semua yang dapat mengesan atau merasai 

kehadirannya kecuali kepada mereka yang benar-benar pakar dalam hal ini sahaja. Perkara ini jika dibiarkan 

berlaku akan memporak-porandakan keadaan terutama sekali kepada golongan masyarakat awam (Othman, 

1998).  

 

ii. Ibadah 

 

Lantaran persoalan ibadah mesti mempunyai sumber yang sama seperti persoalan akidah, maka ianya 

merupakan persoalan tawqīfiyyah, iaitu yang bersumberkan wahyu dari al-Quran dan Hadis. Berkaitan perkara 

ibadah ini, Rasulullah SAW telah memberi peringatan dan amaran bahawa setiap amalan yang tidak 

bersumberkan dan menyamai sunnah Baginda secara langsung tertolak dan batal;   

  

اََأ مْرنًَ ََفيَََأ حْد ثَ ََم نََََْ:و س لَمَ ََع ل يْهََِاللََََُّص لَىَََاللََََِّر سُولَََُق الَ ََق ال تَََْع ائِش ةَ ََع نَْ ََ.ر دَ ََف  هُوَ ََمِنْهَََُل يْسَ َم اَه ذ 
[Muslim, Ṣaḥīḥ Muslim, Kitāb al-Aqḍah, Bāb Naqd al-Aḥkām al-Bāṭilah wa Rad Muḥdathāt al-Umūr, No. 

Hadis. 1718] 

 

Maksudnya:  

 

“Daripada ‘Āishah RA telah berkata: “Rasulullah SAW telah bersabda: “Sesiapa yang mengada-ngada dalam 

urusan kami (urusan agama) yang bukan darinya, maka ia dengan sendirinya tertolak.” 
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Berdasarkan hadis ini serta beberapa hadis yang memberi amaran tentang pendustaan  ke atas Nabi SAW maka 

para sahabat dan generasi selepasnya sangat teliti dan berhati-hati dalam melakukan sesuatu ibadat. Antara lain, 

antara hadis palsu yang masyhur dalam masyarakat Melayu di Malaysia;  

 

 .  س ن ةاَََأ رْب عِيَ َأ عْم ال هََُت  ع الى َََاللََََُّأ حْب طَ َََ،ََالْم سْجِدَََِفيََأ وََْ،ََالْم س اجِدَََِفيَََنْ ي اَالدَ ََبِك لامَََِك لَمَ ت َََم نَْ

[al-Ṣaghānī, 1985] 

 

Maksudnya:  

 

“Sesiapa yang bercakap mengenai urusan dunia di masjid, maka sia-sialah amalannya selama empat puluh 

tahun.”  

 

Hadis di atas dan berkaitan bukan sahaja mensabitkan sesuatu amalan yang tidak berasal dari 

Rasulullah SAW, malah memberikan tanggapan dan gambaran buruk kepada ajaran Islam itu sendiri. Lebih 

malang lagi apabila umat Islam lebih mengutamakan amalan sunat daripada amalan wajib lantaran tertipu 

dengan ganjaran pahala yang palsu. 

 

iii. Akhlak  

 

Selain memberikan implikasi negatif kepada akidah dan ibadah seorang Muslim, hadis palsu juga turut 

memberikan kesan buruk kepada akhlak dan sikap seorang Muslim. Lebih buruk lagi apabila memberikan 

gambaran bahawa berdusta adalah harus sekiranya untuk kebaikan. Misalnya hadis palsu berkaitan 

pembohongan;  

أح دِ ثَْقََفخَُبحديثٍَيوافِقَُالحَعنِ ََحدَثْ تُمََْإذا  ذُواَبهَِِحدَثْتَُبهَِأوَْلَ َْ
[Ibn al-Jawzī, 1966] 

 

Maksudnya:  

 

“Apabila kamu meriwayat daripada aku sesebuah hadis yang menepati kebenaran, maka terima dan ambillah 

ia sama ada aku mengatakannya atau tidak.”  

 

Kesan dari hadis palsu ini akan mewujudkan golongan atau kumpulan oportunis dengan mengambil 

kesempatan peluang di atas keharusan berbohong biarpun dengan niat yang baik. Ini termasuklah mencipta apa 

saja yang dianggap dapat memberikan keuntungan peribadi mahupun kepada kumpulannya seperti mencaci, 

mencela, memaki hamun kepada musuh mereka, sehingga membenarkan pembunuhan (Abdul Rahman, 2006). 

Situasi ini sudah tentu mencemarkan kesucian ajaran Islam, sekali gus merendahkan kualiti umat Islam itu 

sendiri.  

 

iv. Imej Agama 

 

Implikasi negatif terhadap agama adalah kemuncak kepada kelahiran dan penyebaran hadis-hadis palsu. Realiti 

yang perlu disedari tentang hadis palsu adalah ia memberikan gambaran buruk kepada agama Islam itu sendiri 

seolah-olah Islam adalah suatu agama yang tidak sejajar ajarannya, bercelaru, penuh dengan perkara tahyul, 

mistik, khayalan, khurafat, bid’ah dan bertentangan dengan rasional akal. Hadis-hadis palsu adalah hasil ciptaan 

dan rekaan manusia dan mereka yang telah rosak pegangan akidah dan akhlak mereka, ataupun masih dalam 

kejahilan. Bahkan ia memberi impak negatif kepada peranan dan tugas Nabi Muhammad SAW sebagai sumber 

utama ajaran Islam.  

Jika peranan dan kredibiliti Nabi Muhammad SAW dipertikai dan diperlecehkan, maka tiada apa lagi 

yang tinggal pada agama Islam, sekali gus kemenangan pemikiran buat musuh-musuh Islam. Dari sudut 

masyarakat Islam pula, ia memberikan satu perspektif bahawa umat Islam adalah golongan yang mudah 

terpengaruh dengan unsur-unsur khurafat, bid’ah dan tidak rasional. Ini sekali gus meletakkan kedudukan umat 

Islam dalam perhatian global begitu rendah dan mudah dipermainkan. Justeru, kerjasama dan kebersamaan 

masyarakat dan pemimpin amat diperlukan dalam membendung penularan hadis-hadis palsu ini dari terus 

meracuni pemikiran dan sikap masyarakat.  
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Sehubungan dengan itu, pada 31 Oktober 2016, Kementerian Dalam Negeri (KDN) mengumumkan 

penubuhan Jawatankuasa Penyemakan dan Penilaian Hadis (Lajnah Tahqiq Hadis) sebagai pusat rujukan hadis 

(Ariffin & Ahmad, 2016). Jawatankuasa yang disertai tujuh orang ahli akademik dengan kepakaran khusus 

dalam ilmu hadis diketuai Allahyarham Prof. Dr. Abdul Hayei Abdul Sukor bakal menjadi rujukan dalam 

menentukan taraf dan kesahihan sesuatu hadis seterusnya memartabatkan sumber hukum kedua selepas al-

Qur’an (Bernama.com, 2016). Jawatankuasa tersebut juga memberi perhatian terhadap pentafsiran atau syarahan 

hadis sahih yang ditafsir dan diolah mengikut pemahaman salah. Bekas Timbalan Perdana Menteri, Datuk Seri 

Dr. Ahmad Zahid Hamidi berkata; “Penubuhan jawatankuasa itu turut bertujuan menyediakan pandu arah 

mengekang penyebaran hadis palsu oleh kumpulan tertentu kepada masyarakat. Penyebaran hadis palsu dalam 

masyarakat jika tidak dibendung akan memberi kesan buruk kepada kesucian agama, penyelewengan akidah, 

menjejaskan keharmonian, ketenteraman awam dan perpaduan negara. Dalam masa yang sama, masyarakat 

perlu dididik supaya merujuk kitab-kitab ulasan hadis muktabar atau merujuk kepada mereka yang pakar 

supaya pemahaman terhadap hadis adalah tepat.” (Berita Harian Online, 2016). 

 

7. Kesimpulan 

 

Aktiviti penerbitan dan percetakan bergenre Islamik di Malaysia merupakan suatu usaha gerak kerja yang baik. 

Namun, memuatkan secara sengaja hadis-hadis yang palsu (mawḍū‘) dan amat daif (ḍa‘īf jiddan) dalam buku-

buku agama bacaan awam adalah suatu tindakan yang amat tidak bertanggungjawab. Perbuatan ini bukan sahaja 

menjejaskan kemurnian akidah, ibadat dan akhlak umat Islam, malah meruntuhkan imej umat Islam pada 

pandangan golongan non-Muslim. Para agamawan, sarjana dan pemimpin Muslim sewajarnya lebih peka dan 

prihatin dalam perkara ini kerana mereka bertanggungjawab melaksanakan serta menguatkuasakan undang-

undang tegas terhadap penyebaran hadis palsu. Rujukan, semakan dan penggunaan sesuatu ungkapan yang 

disandarkan kepada hadis Nabi Muhammad SAW dalam penerbitan di Malaysia perlu diteliti serta dipastikan 

sumbernya bagi menjamin ketulenan maklumat, seterusnya memelihara masyarakat Islam daripada termasuk 

dalam golongan yang diancam dengan azab neraka.  
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