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ABSTRACT

The NU (Nahdatul Ulama), founded in 1926, is one of the largest
Islamic organizations in Indonesia that serves to resolve issues
faced by Muslims especially those who are NU members through a
collective ijtihad process called baith al-masa’il (Discussions of
Religious Problems). The result of the baith al-masa il that was set
before 1992 refers more to the views of the schools of Islamic
jurisprudence. Then in 1992, the NU decreed the need to refer to
the main source of Islamic law by following the methodology of
schools of thought in the istinbat of Islamic law. Since 1994, the NU
has used many hadiths as an argument in its fatwa. Therefore, the
authors are interested in analyzing the hadiths that were argued in
the result of bakth al-masa’il from the years 1994-1999 to identify
the strength of the NU’s argument. This study applies qualitative
methods and data were analysed based on the inductive and
deductive methods. Out of the forty hadiths analyzed in this study,
eight were found to be problematic hadiths. One hadith is unknown,
one hadith is fabricated, one hadith is very weak and five hadiths
are weak.
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ABSTRAK

NU (Nahdatul Ulama) yang ditubuhkan pada tahun 1926 adalah
salah satu organisasi Islam di Indonesia bertujuan memberi khidmat
untuk menyelesaikan permasalahan yang dihadapi oleh umat Islam
khususnya warga NU melalui satu proses ijtihad jama 7 yang
dinamakan baith al-masa’il. Keputusan bakth al-masa’il yang
ditetapkan sebelum tahun 1992 lebih banyak merujuk kepada
pandangan ulama mazhab. Kemudian pada tahun 1992, NU
menetapkan perlunya merujuk kepada sumber utama hukum Islam
dengan mengikut manhaj ulama mazhab dalam istinbat hukum.
Maka sejak tahun 1994, NU telah banyak menggunakan hadis
sebagai hujah dalam fatwanya. Oleh itu, penulis tertarik untuk
menganalisis hadis-hadis yang dijadikan hujah dalam keputusan
baith al-masa’il tahun 1994-1999 demi mengenal pasti kekuatan
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hujahnya. Kajian ini menggunakan metode kualitatif dan data-data
dianalisis dengan metode induktif dan deduktif. Daripada empat
puluh hadis yang dianalisis dalam kajian ini, didapati terdapat lapan
hadis yang bermasalah. Satu hadis tidak diketahui sumbernya, satu
hadis mawdii’, satu hadis daif jiddan dan lima hadis daif.

Received: March 23, 2020 Accepted: May 16, 2020 Online Published: June 01, 2020
1. Pendahuluan

Nahdatul Ulama adalah salah satu organisasi Islam di Indonesia yang berkhidmat kepada masyarakat dalam
pelbagai bidang, khususnya dalam bidang sosial dan keagamaan. Melalui Lembaga ba/th al-masa’il, Nahdatul
Ulama telah pun memberikan komitmen bagi menyelesaikan dan menjawab permasalahan yang dihadapi oleh
umat Islam khususnya warga NU melalui satu proses ijtihad jama‘z yang dinamakan sebagai baith al-masa’il
(Imam, 2002).

Dalam undang-undang dasar (Qanin Asasi) NU, ditegaskan untuk merujuk kepada kepada al-Quran
dan hadis (PBNU, 2005), dan keputusan Muktamar NU di Lampung pada tahun 1992 telah menetapkan metode
manhajz (PBNU, 2005) sebagai metode yang digunakan dalam istinbat hukum. Namun dalam aplikasi fatwanya,
NU dilihat lebih banyak merujuk kepada pandangan ulama mazhab. Walau bagaimanapun, NU sudah mula
menggunakan metode penghujahan berdasarkan hadis Nabi, tetapi masih pada tahap yang sederhana (Zahro,
2004).

Dalam kajian ini, penulis meneliti keputusan bajith al-masa’il atau fatwa yang telah ditetapkan pada
tahun 1994 hingga 1999 sebagai sampel kajian. Daripada 45 fatwa yang diputuskan, hanya terdapat 16 fatwa
sahaja yang berhujah dengan hadis iaitu sebanyak empat puluh hadis. Manakala 29 fatwa lagi hanya merujuk
kepada pandangan ulama dalam karya mereka. Kajian ini bertujuan untuk menganalisis metodologi NU dalam
proses istinbat hukum, kaedah berhujah dengan hadis dan mengenal pasti kekuatan hujahnya dari aspek hadis
yang digunakan.

2. Pengenalan NU dan Bakth al-Masa’il

Nahdatul Ulama secara rasminya, diasaskan pada 31 Januari 1926 di Surabaya oleh sekumpulan ulama yang
dipelopori oleh KH. Hasyim Asy’ari (Abuddin, 2005; Khuluq, 2000) dan KH. Wahab Hasbullah (Efendi, 2010).
Kedua-dua tokoh ulama ini memainkan peranan penting dalam pertubuhan organisasi NU. Pada tahun 1927,
tujuan utama atau objektif penubuhan organisasi NU. Manakala panduan asasnya pula iaitu berpegang kepada
al-Quran, hadis, ijmak dan gias ditetapkan pada 5 September 1929 dan kemudian diperakui oleh pemerintah
Hindia Belanda pada bulan Februari 1930 (Hasyim, 2002).

Ba/th al-masa’i/ adalah salah satu forum perbincangan keagamaan dalam organisasi Nahdatul Ulama
untuk menjawab dan memberikan solusi serta fatwa bagi persoalan semasa yang muncul dalam kehidupan
masyarakat. Forum bakth al-masa’il ini telah pun wujud sebelum NU diasaskan. Pada ketika itu tradisi
muzakarah telah berlaku di kalangan institusi pondok yang melibatkan para guru dan pelajar. Hasil daripada
muzakarah tersebut diterbitkan dalam buletin LINO (Laylat al-1jtima’ Nahdlatul Oelama) (PBNU, 2005).

Di antara faktor kemunculan forum ba/th al-masa’il ini ialah keperluan masyarakat berkaitan hukum
Islam praktis (‘amali) dalam kehidupan harian mereka. Perkara ini mendorong para ulama dan intelektual NU
berusaha untuk mencari penyelesaiannya dengan mengadakan kegiatan bajth al-masa’il. Forum ini pertama kali
diadakan secara rasmi setelah beberapa bulan pertubuhan organisasi NU iaitu pada 21 Oktober 1926 M di
Surabaya, Jawa Timur (PBNU, 2005). Maka, ini bermakna kegiatan perbahasan masalah-masalah keagamaan ini
telah berlangsung sejak awal pertubuhan organisasi NU.

Meskipun aktiviti perbahasan masalah-masalah keagamaan telah bermula sejak Muktamar NU yang
pertama, namun aktiviti tersebut masih belum diberikan nama secara khusus. Nama lembaga tersebut lahir
ketika Muktamar NU ke-28 di Yogyakarta pada tahun 1989, di mana komisi | telah mencadangkan kepada
Pengurus Besar NU untuk membentuk “Lajnat Baith al-Masa’il al-Diniyya” (lembaga pengkajian masalah-
masalah keagamaan) sebagai lembaga khas untuk menangani persoalan keagamaan. Lembaga ini telah
dirasmikan dengan nama Lembaga Ba/th al-Masa i/ atau singkatannya LBM (Zahro, 2001).
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3. Metodologi NU Dalam Istinbat Hukum

Pada peringkat awalnya, dalam proses menentukan hukum sesuatu permasalahan, NU tidak merujuk kepada nas
di dalam al-Quran dan hadis secara langsung, sebaliknya merujuk kepada kitab-kitab figah yang dianggap layak
sebagai rujukan daripada ulama figah mazhab empat. Hal ini merujuk dari fatwa pengasas NU, iaitu KH. M.
Hasyim Asyari dalam pengantar Anggaran Dasar NU tahun 1974 (Hasyim Asy'ari, 1969). Fatwa yang
diputuskan oleh NU melalui LBM kebanyakannya merujuk pada figah mazhab empat (Zahro, 2004). Dalam
tradisi pengambilan hukum Islam, NU menekankan pentingnya taklid bagi seseorang yang tidak memiliki
kemampuan sebagai mujtahid. Dalam proses pengambilan hukum Islam, LBM tidak menggunakan kaedah
ijtihad kerana bagi mereka kaedah tersebut hanya layak disandarkan kepada ulama terdahulu yang telah
mencapai darjat mujtahid. Oleh itu, LBM hanya menggunakan kaedah istinbat dengan pendekatan mazhab
(Husein, 2002). Dalam mengaplikasikan pendekatan bermazhab, LBM menggunakan tiga kaedah istinbat
hukum secara berperingkat, iaitu;

3.1 Metode Qawlr

Metode gawl7 ini adalah kaedah istinbat hukum yang digunakan oleh ulama atau para tokoh intelektual NU
dengan meneliti masalah yang sedang dihadapi, kemudian mencari jawapannya dalam kitab figah mazhab
empat, dengan merujuk secara langsung kepada isi teksnya. Metode ini mula diterapkan sejak kali pertama
aktiviti basth al-masa’il iaitu pada tahun 1926, dan ia dinyatakan secara rasmi dalam Musyawarah Nasional
(MUNAS) Alim Ulama di Bandar Lampung (21-25 Jun 1992). Metode ini merupakan kaedah yang paling
banyak digunakan oleh LBM (Zahro, 2004).

3.2 Metode llhaqr

Metode ini digunakan apabila metode gawlr tidak dapat diterapkan, di mana jika jawapan daripada persoalan
yang muncul tidak terdapat dalam kitab-kitab mu‘tabar, maka metode ilkaqz diaplikasikan dengan cara mencari
persamaan masalah yang sedang dihadapi dengan permasalahan yang sudah ada dalam kitab-kitab mu‘tabar.
Proses metode ilkaqr ini memperhatikan syarat-syarat berikut; mulkaq bih (sesuatu yang belum ada kepastian
hukumnya), mulkaq alayh (sesuatu yang sudah ada kepastian hukumnya) wajh al-ilkaq (faktor keserupaan
antara mulkaq bih dengan mulkaq alayh) dan mulkiq (pelaku ilkaq) yang pakar. Berdasarkan syarat-syarat yang
ditetapkan, metode ilzaqr yang digunakan oleh LBM ini adalah serupa dengan metode giyas dalam istinbat
hukum Islam. Akan tetapi, metode giyas menyamakan hukum suatu masalah yang belum ada kepastian status
hukumnya dengan sebuah masalah hukum yang sudah ada status hukumnya dalam al-Quran dan hadis (Zahro,
2004).

3.3 Metode Manhaji

Metode manhaji pula adalah kaedah yang digunakan untuk menentukan masalah keagamaan dengan mengikuti
manhaj dan kaedah penetapan hukum yang telah disusun oleh para imam mazhab iaitu berhujah secara langsung
kepada al-Quran, hadis Nabi dan kaedah-kaedah figah. Metode ini diaplikasikan ketika permasalahan yang
dikaji dalam forum baath al-masa’il yang tidak menemui jawapannya daripada kitab yang dirujuk. Metode ini
secara praktikalnya sama dengan kedua metode sebelumnya dan ia telah diterapkan oleh ulama terdahulu tanpa
disebut sebagai metode manhaji. Metode ini kemudiannya dirasmikan dalam sebuah keputusan rasmi pada
Munas Alim Ulama di Bandar Lampung (PBNU, 2005).

Pada Muktamar NU yang ke-33 yang diadakan pada 1-5 Ogos 2015 di Jombang, Jawa Timur, metode
manhajr ini dikembangkan menjadi beberapa metode kerana kemunculan pelbagai kes atau masalah yang
mungkin tidak dapat dijumpai jawapannya melalui teks kitab, sama ada dalam bentuk gawl atau wajh, begitu
juga sama ada menggunakan metode gawli atau ilkagi. Maka NU memecahkan masalah-masalah baru ini
dengan mengembangkan metode istinbat hukum yang sederhana iaitu metode bayani, metode giyasi, dan
metode istilahi atau maqgasidz (PBNU, 2016).

Tiga metode istinbat yang terakhir iaitu metode bayani, qiyasr dan istilahi yang baru dirasmikan itu
pada hakikatnya adalah merupakan pecahan daripada metode manhaji. Metode ini belum banyak diaplikasikan
dalam proses istinbat hukum fatwa NU. Walaupun terdapat beberapa fatwa yang mengaplikasikan metode
manhajz ini, tetapi kebanyakannya masih terikat dengan metode gawlz. Perasmian tiga metode terakhir ini telah
memberikan angin segar terhadap kemajuan proses istinbat hukum dalam organisasi NU di mana ia membuka
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peluang bagi generasi ulama NU untuk meneroka lebih luas lagi terhadap nas-nas shar 7 yang sebelumnya
terkongkong dengan teks-teks kitab figah yang terbatas.

4. Metodologi NU Dalam Penghujahan Hadis

Timbulnya kesedaran bahawa pentingnya berijtihad dalam menjawab permasalahan umat adalah ketika
Musyawarah Nasional NU (MUNAS) yang diadakan di Bandar Lampung pada tahun 1992 (PBNU, 2004). Ini
merupakan titik permulaan mereka dalam merempuh pemahaman yang statik dan tetap dalam hukum Islam.
Walaupun kesedaran untuk berijtinad telah ada, ia tidak bermaksud semua orang boleh dan bebas untuk
berijtihad. Ini kerana, sekiranya pintu ijtihad terbuka luas tanpa mengambil kira kriteria sebagai mujtahid, maka
aliran sesat seperti liberalisme, feminisme, gerakan LGBT dan anti hadis akan berkembang. Oleh itu, perkara ini
akan menyebabkan nilai-nilai dan prinsip Islam yang sudah jelas menjadi kabur, bahkan musuh-musuh Islam
akan memanfaatkan peluang ini untuk membuat kekeliruan dalam sistem Islam yang sudah lengkap dan relevan
sepanjang masa (Norsaleha, Fadilah, & Noor Hafizah, 2018).

Penggunaan al-Quran dan al-sunnah sebagai sumber rujukan dalam memutuskan fatwa adalah merupakan
aplikasi dari Metode manhajz. Walaupun metode ini telah dirasmikan, namun ia masih belum diaplikasikan
sepenuhnya, di mana keputusan fatwa daripada penggunaan metode ini masih sedikit berbanding penggunaan
metode gawli. Berikut adalah metodologi penghujahan hadis dalam fatwa NU:

4.1 Metode Tekstual

Metode ini digunakan apabila isi redaksi teks hadis sesuai dan tepat dengan permasalahan yang sedang dihadapi
untuk menjawab persoalan umat. Metode ini dapat diertikan sebagai model pemahaman hadis yang melihat
kepada kesesuaian isi dan makna tekstual yang terkandung dalam hadis (PBNU, 2005). Contoh penggunaan
metode ini dapat dilihat pada masalah ke-19 dalam keputusan baith al-masa’il pada Muktamar NU yang
pertama pada tahun 1926, tentang pahala bersedekah untuk arwah, adakah ianya dapat sampai kepadanya? NU
memutuskan bahawa pahalanya sampai kepada arwah, berdasarkan sabda Rasulullah SAW sebagai berikut:
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[Al-Bukhari, Sakih al-Bukharz, Kitab al-Wasaya, bab lIdha gal Ardi aw Bustanz Sadaga ‘an Ummi fa Huwa
Ja’iz, no. Hadis 2618]

Maksudnya:
Diriwayatkan daripada Ibnu ‘Abbas, sesungguhnya seorang lelaki bertanya kepada Rasulullah SAW, "Ya

Rasulullah, sesungguhnya Ibuku telah wafat, adakah sedekahku bermanfaat untuknya?" Nabi menjawab: "Ya",
ia berkata: "sesungguhnya aku mempunyai sebidang tanah, dan saksikanlah, aku sedekahkannya untuk ibuku".

4.2 Mendahulukan Pandangan Ulama berbanding Hadis Demi Kemaslahatan

Metode ini bermaksud mendahulukan pendapat ulama berbanding nas hadis disebabkan adanya pertimbangan
maslahat untuk umat. Penggunaan metode ini dapat dilihat dalam keputusan bakth al-masa’il dalam Muktamar
NU ke-29 di Tasikmalaya pada 1-5 Disember 1994 tentang hukum melontar jamrah sebelum zawal (tergelincir
matahari) adalah sah bermula terbitnya fajar dan ia dibolehkan menurut imam al-Rafi‘T serta disokong oleh
Imam al-Asnawi (Zahro, 2004). Hal ini dapat dilihat dalam petikan berikut ini:

Al B I T ry Ny ) o Bl BT U6y Y ) () 2
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Maksudnya:

“Al-Rafi T menetapkan sebuah keputusan yang sudah masyhur dan diikut oleh al-Asnawi bahawa melontar
jamrah sebelum zawal dibolehkan pada setiap harinya, sebagaimana juga dibolehkan sejak terbit fajar” (al-
Hadrami, 2004).

Walaupun pandangan tersebut dibolehkan dan dianggap sah dalam keputusan fatwa NU, tetapi ia
dinilai lemah sebab bertentangan dengan redaksi beberapa teks hadis yang sahih, di antaranya hadis riwayat Ibn
Abbas R.A:

A O TP P S WSS [ g

[Al-Tirmidhi, Sunan al-Tirmidhz, Kitab al-Hajj, Bab al-Ramy ba‘d Zawal al-Shams, no. Hadis: 898, hadis
sahih].

Maksudnya:

“Rasulullah SAW melontar jamrah apabila matahari telah tergelincir ”.

Dan hadis riwayat Jabir RA:
el I 136 A G

i

Yy e fLJ\ p el — oy ade Lo ol Jye’y o
[Muslim, Sahih Muslim, Kitab al-Hajj, Bab fr Bayan Wakt Istizbab al-Ramy, no. Hadis: 3201]
Maksudnya:

“Rasulullah SAW melontar jamrah ketika hari nahr pada waktu Dhuha, adapun setelah itu, Baginda
melontar jamrah setelah tergelincirnya matahari .

Meskipun pendapat Imam al-Rafi ‘T tidak selari dengan isi kandungan kedua-dua hadis di atas, hamun
fatwa NU lebih cenderung memilih pendapat Imam al-Rafi‘T dan ia dianggap layak dan dapat memberi maslahat
yang lebih besar dan relevan bagi jemaah haji ketika hendak melakukan ibadat melontar jamrah kerana bilangan
mereka sangat ramai serta terbatasnya tempat dan masa.

4.3 Menguatkan Hukum dengan Hadis

Maksud metode ini ialah menjadikan hadis sebagai hujah penguat bagi keputusan fatwa yang ditetapkan. Contoh
aplikasi metode ini dapat dilihat dalam keputusan Muktamar NU ke-14 yang diadakan pada 15-21 Julai 1939. Di
mana salah satu keputusannya ialah Pengurus Cabang NU yang sengaja tidak mematuhi keputusan Pengurus
Besar NU (PBNU) adalah berdosa. Ini kerana PBNU merupakan wali al-amr dalam organisasi NU yang
pelantikannya merupakan bay‘at al-imara (PBNU. 2005). Landasan keputusan fatwa ini diambil dari kitab al-
Tuhfa 9: 76:

|

- JG A e SO e i s sl BheT s S0 AR,

Maksudnya:

“Imamah (kepemimpinan) terbentuk melalui beberapa cara, salah satunya melalui bai’ah (janji setia)
sebagaimana yang dilakukan oleh para sahabat ketika berbai’ah dengan Abz Bakar” (al-Haytamti,
1983).

Untuk menguatkan keputusan fatwa ini, LBM NU mengutip sebuah hadis yang diriwayatkan oleh ‘Abd
Allah bin ‘Umar RA, Rasulullah SAW bersabda:

£ - -

Aol Yy 1 36 e, ol 0 anatl, SE UG G5, Ll v/xiﬁu R AAT AN
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[Al-Bukhari, Sakih al-Bukharz, Kitab al-Azkam, Bab al-Sam “ wa al-Ta'ah li al-Imam ma lam takun Ma‘siya, no.
Hadis: 6725]

Maksudnya:

Seorang Muslim (wajib) patuh dan taat (kepada para pemimpin) terhadap apa yang dia suka ataupun yang
dia benci selama tidak disuruh berbuat maksiat. Apabila disuruh berbuat maksiat, maka tidak boleh baginya
untuk patuh dan taat.

4.4 Tidak Menyatakan Sumber dan Darjat Hadis

Hadis yang merupakan sumber utama hukum Islam setelah al-Quran telah dijadikan hujah yang menyokong
fatwa yang diputuskan oleh NU. Hadis-hadis yang dikemukakan sebagai hujah tersebut sebahagiannya
dinyatakan secara langsung daripada sumber hadis dan sebahagian besarnya secara tidak langsung kerana hadis
tersebut terdapat dalam teks kitab yang dirujuk. Walau bagaimanapun, sumber hadis-hadis tersebut tidak
dijelaskan secara lengkap sebagaimana yang sepatutnya ada sebagai rujukan ilmiah dalam disiplin takhrij hadis
yang meliputi nama Kitab, nama bab dan nombor hadis. Beberapa hadis hanya menyebutkan nama mukharrij-
nya seperti al-Bukhari, Muslim, Aba Dawiad dan sebagainya. Selain itu, martabat hadis juga tidak dinyatakan
sehingga tidak dapat pastikan adakah hadis-hadis yang dikemukakan sebagai dalil atau hujah fatwa ini dapat
diterima atau ditolak. Kekurangan ini berlaku berkemungkinan disebabkan kerana NU tidak meletakkan kriteria
tertentu yang seharusnya dipenuhi ketika berhujah dengan hadis Nabi SAW (PBNU, 2005).

Di antara contoh hadis yang dikemukakan secara langsung dari sumber utama hadis ialah hadis yang
digunakan sebagai hujah kepada masalah hukum jual beli ‘a (jual beli barang yang berasal dari hutang kepada
pemberi hutang). NU mengeluarkan fatwa bahawa hukum bay‘ al-‘ina adalah sah, namun makruh tanzih
sebagaimana pendapat Imam Syafii dan ulama mazhabnya. Manakala Imam Aba Hanifah, Imam Malik dan
Imam Ahmad bin Hanbal tidak membolehkannya. Hujah bagi fatwa NU ini adalah berdasarkan kitab al-Mizan
al-Kubra 2: 70 dan kitab al-Anwar 2: 229. Kemudian NU berhujah dengan hadis Nabi SAW secara langsung
sebagai berikut:

°
/SaJ./S/ /é/}g £ 0 -
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[Abt Dawiid, Sunan Abi Dawid, Kitab al-Buyi ‘, Bab fi al-Nahy ‘an al- ‘/na, no. Hadis: 3462, hadis sahih]
Maksudnya:

Daripada Aba Hurairah RA bahawa Rasulullah SAW bersabda: “jika kamu melakukan jual beli secara ‘ina,
mengambil ekor lembu, redha dengan pertanian dan meninggalkan jihad, maka Allah SWT akan menimpakan
kehinaan terhadap kamu yang tidak akan dicabutnya sehinggalah kamu kembali ke agama kamu .

Dalam fatwa ini, NU berhujah dengan hadis secara langsung yang diriwayatkan oleh Aba Huraira RA.
Hadis ini hanya dinyatakan mukharrijnya iaitu Imam Aba Dawid tanpa menyebutkan kualiti dan maklumat
hadis ini secara lengkap dari segi nama kitab, bab dan no. hadis.

Manakala contoh hadis yang dikemukakan secara tidak langsung dari sumber utama hadis ialah hujah
kepada persoalan puasa sunnah hari ‘Arafah bagi kaum Muslimin yang tidak menunaikan ibadah haji; adakah
harinya mengikut peristiwa wuquf atau mengikut kalendar hari ‘Arafah? NU memutuskan fatwa bahawa puasa
sunat ‘Arafah yang dilakukan adalah mengikut hari ‘Arafah pada 9 Zulhijjah yang ditetapkan mengikut kalendar
negara setempat berdasarkan rukyah (PBNU, 2005). Hujah bagi fatwa ini adalah berdasarkan kitab Shar? al-
Minhaj karya Syeikh Zakariyya al-Ansari sebagaimana berikut:

oA ek N Al g i S we 2y el ; e Bl (3 2l B 2 b et
A(rev/y g laNI G ST gl 2Ll
[Muslim, Sasih Muslim, Kitab al-Siyam, Bab Istifbab Siyam Thal athat Ayyam min Kull Shahr, no. Hadis: 2803]
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Maksudnya:

Disunatkan berpuasa hari Arafah iaitu pada 9 Zulhijjah bagi selain Jemaah haji, sebagaimana yang terdapat
dalam hadis riwayat Muslim: “(Puasa) hari ‘Arafah menghapuskan (dosa) satu tahun sebelumnya dan satu
tahun sesudahnya”.

Dalam fatwa ini, NU berhujah dengan hadis yang diriwayatkan oleh Imam Muslim, namun tidak secara
langsung kerana hadis tersebut terdapat dalam kandungan teks kitab rujukan. Seperti sebelumnya, hadis ini
hanya dinyatakan mukharrij-nya iaitu Imam Muslim tanpa menyebutkan maklumat hadis ini secara lengkap dan
martabatnya. Walau bagaimanapun, hadis ini adalah sahih sebab diriwayatkan oleh perawi yang tidak diragukan
lagi kethigahannya.

5. Kekerapan Penghujahan Hadis dalam Keputusan Bakth al-Masa’il

Sejak ditubuhkan organisasi Nahdatul Ulama pada 1926, sebanyak 33 kali Muktamar NU kali diadakan dan
beberapa kali Musyawarah Nasional (Munas) dan Konferensi Besar (Konbes). Setiap kali agenda besar ini
diadakan, NU akan mengadakan forum baith al-masa’il yang dikelola oleh Lembaga Ba/th al-Masa’il. Dari
masa ke semasa, aktiviti baith al-masa’il semakin teguh dari aspek metodologi istinbat hukum dan penghujahan
hadis nabi (PBNU, 2005). Walaupun NU menelusuri sistem bermazhab dan konsisten menjawab semua
persoalan hukum dengan merujuk kepada kitab-kitab empat mazhab, terutamanya dari mazhab Syafii, namun
bukan bermakna NU mengabaikan rujukan kepada al-Quran dan al-hadis sama sekali, bahkan NU tetap merujuk
kepada keduanya dalam membuat keputusan baith al-masa’il (Zahro, 2004). Kekerapan penggunaan hadis
dalam fatwa yang ditetapkan oleh NU dalam Muktamar NU yang pertama hingga Muktamar ke-33 dan beberapa
Munas serta Kongbes, dapat dilihat dalam jadual berikut:

Jadual 1. Kekerapan Penggunaan Hadis dalam Fatwa NU Tahun 1926-2015

BIL. PROGRAM TAHUN JUMLAH JUMLAH KETERANGAN
MASALAH HADIS
1 Muktamar ke-1 1926 27 7 Hadis dalam Kitab
2 Muktamar ke-2 1927 9 3 Hadis dalam Kitab
3 Muktamar ke-3 1928 12 2 Hadis dalam Kitab
4 Muktamar ke-4 1929 26 - -
5 Muktamar ke-5 1930 23 5 2 Hadis secara Langsung
3 Hadis dalam Kitab
6 Muktamar ke-6 1931 11 - -
7 Muktamar ke-7 1932 11 - -
8 Muktamar ke-8 1933 15 2 1 Hadis secara Langsung
1 Hadis dalam Kitab
9 Muktamar ke-9 1934 12 1 Hadis dalam Kitab
10 Muktamar ke-10 1935 25 1 Hadis dalam Kitab
11 Muktamar ke-11 1936 15 1 Hadis dalam Kitab
12 Muktamar ke-12 1937 18 1 Hadis dalam Kitab
13 Muktamar ke-13 1938 22 3 Hadis dalam Kitab
14 Muktamar ke-14 1939 21 6 Hadis dalam Kitab
15 Muktamar ke-15 1940 13 2 Hadis dalam Kitab
16 Muktamar ke-16 1946 5 1 Hadis dalam Kitab
17 Muktamar ke-20 1954 5 - -
18 Konferensi Besar 1957 2 2 Hadis dalam Kitab
19 Konferensi Besar 1960 19 - -
20 Konferensi Besar 1961 7 6 Hadis dalam Kitab
21 Munas 1961 1 1 Hadis dalam Kitab
22 Muktamar ke-23 1962 6 2 Hadis dalam Kitab
23 Muktamar ke-25 1971 9 1 Hadis dalam Kitab
24 Muktamar ke-26 1979 6 4 Hadis dalam Kitab
25 Munas 1981 11 4 Hadis dalam Kitab
26 Munas 1983 6 1 Hadis dalam Kitab
27 Muktamar ke-27 1984 16 2 Hadis dalam Kitab
28 Munas 1987 8 3 2 Hadis dalam Kitab
1 Hadis secara Langsung
29 Muktamar ke-28 1989 23 6 Hadis dalam Kitab
30 Munas 1992 1 - -
31  Muktamar 1994 9 Wagi iyya 11 Hadis dalam Kitab
ke-29 3 Mawdi ‘iyya
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32 Munas 1997 13 Wagi iyya 18 7 Hadis dalam Kitab
4 Mawdii ‘iyya 11 Hadis secara Langsung
33 Muktamar 1999 10 Wagi iyya 11 3 Hadis dalam Kitab
ke-30 6 Mawdii iyya 8 Hadis secara Langsung
34  Munas 2002 5 Wagi iyya 8 Hadis dalam Kitab
4 Mawdii ‘iyya
35  Muktamar ke-31 2004 4 Wagi iyya 8 Hadis secara Langsung
3 Mawdii ‘iyya
36  Munas - Julai 2006 5 Wagi iyya 9 1 Hadis dalam Kitab
5 Mawdii iyya 8 Hadis secara Langsung
4 Qanainiyya
37  Munas - Ogos 2006 5 Wagi iyya 11 4 Hadis dalam Kitab
7 Hadis secara Langsung
38  Muktamar ke-32 2010 8 Wagi iyya 30 23 Hadis dalam Kitab
6 Mawdii ‘iyya 7 Hadis secara Langsung
10 Qaniiniyya
39  Muktamar ke-33 2015 7 Wagi iyya 64 19 Hadis dalam Kitab
5 Mawdii iyya 45 Hadis secara Langsung
7 Qaniiniyya
Jumlah Keseluruhan 518 persoalan 237 139 Hadis dalam Kitab

98 Hadis secara Langsung

Sumber: Aikam al-Fugaha’: Solusi Problematika Aktual Hukum Islam, Keputusan Muktamar, Munas dan Konbes NU (1926 — 1999 M.);
Keputusan Muktamar NU ke-32; dan Keputusan Muktamar NU ke-33.

Jadual di atas menunjukkan kekerapan penghujahan hadis dalam keputusan bakth al-masa’il NU, di
mana sebanyak 39 kali forum ba/kth al-masa il diadakan dalam pelbagai program, jumlah persoalan yang telah
dibahaskan bermula tahun 1926 - 2015 ialah sebanyak 518 persoalan. Jumlah hadis yang dirujuk dalam
keputusan fatwa adalah sebanyak 237 hadis. 139 hadis daripadanya merupakan hadis yang dinukilkan oleh
ulama yang terdapat dalam kitab yang menjadi sumber rujukan fatwa. Manakala 98 hadis lagi adalah yang
dirujuk secara langsung daripada kitab primer hadis. Sejak tahun 1926 hingga tahun 1992, persoalan yang
dibincangkan hanyalah tertumpu kepada persoalan waqi ‘iyyah (aktual) sahaja. Kemudian pada tahun 1994-2004,
selain persoalan aktual, NU menambah perbahasan tematik dan bermula tahun 2006-2015, NU menambah
perbahasan mengenai persoalan undang-undang (ganiniyyah).

6. Hadis-Hadis Bermasalah dalam Keputusan Bakth al-Masa’il

Fokus kajian ini ialah menganalisis kualiti hadis-hadis yang menjadi hujah dalam fatwa NU yang ditetapkan
sejak tahun 1994-1999. Dalam masa lima tahun tersebut sebanyak dua kali Muktamar Nahdatul Ulama diadakan
iaitu Muktamar ke-29 yang diadakan pada tanggal 4 Disember 1994 di Cipasung, Tasikmalaya, Jawa Barat dan
Muktamar ke-30 yang diadakan pada tanggal 21-27 November 1999 di Pondok Pesantren Lirboyo, Kediri, Jawa
Timur. Selain itu, terdapat juga satu kali Musyawarah Nasional diadakan iaitu pada 17-20 November 1997 di
Pondok Pesantren Qamarul Huda, Bagu, Pringgarata, Lombok Tengah, Nusa Tenggara Barat. Terdapat empat
puluh hadis yang dianalisis dalam kajian ini. Setelah menjalankan kajian, didapati bahawa kebanyakannya
adalah hadis yang dapat dijadikan hujah iaitu hadis sahih dan hasan yang mencecah 32 hadis atau 79%,
manakala lapan hadis yang lain didapati bermasalah sebagaimana berikut:

6.1 Hadis Pertama

£

s o7 Zo £ - £o0 o -
9;;\.1 m \:mf-\ f\.«w‘ uﬁ
Maksudnya:

“Barang siapa yang mengupah buruh, maka hendaklah ia memaklumkan kepadanya upahnya”.

Hadis ini diriwayatkan oleh Imam Aba Hanifah dalam Musnad Abaz Hanifah Riwayat Abiz Nu‘aym
daripada Abt Ahmad al-Ghitrifi daripada Mahmad al-Wasiti daripada Wahb bin Bagiyya daripada Khalid
daripada Abt Hanifa daripada Hammad daripada Ibrahim daripada Abt Sa‘id al-Khudri daripada Aba Hurayra
daripada Nabi SAW (Aba Nu‘aym, 1994). Diriwayatkan juga oleh lbn Abi Shayba dalam Musannaf-nya
daripada Waki‘ daripada Sufyan daripada Hammad (Ibn Abi Shayba, 2006). Dan Ibn Khuzayma dalam Sahi-
nya daripada ‘Abd al-Razzaq daripada al-Thawrt daripada Hammad (Ibn Khuzayma, 2003). Semua perawi hadis
ini adalah thigah kecuali Hammad bin Sulayman, menurut penilaian lbn Hajr, beliau adalah sadiq kathir awham
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dan dituduh sebagai murji‘ah (Ibn Hajr, 1986). Ibrahim pula adalah perawi yang tidak pernah meriwayatkan
hadis daripada sahabat secara langsung, jadi riwayat di atas adalah terputus dan menambah lagi kelemahan hadis
ini (al-Mizzi, 1982).

Hadis di atas pada asalnya adalah hadis yang terdapat dalam kitab yang dijadikan rujukan fatwa iaitu
kitab Mawgahib al-Jalil. Ini bermakna, hadis ini tidak dirujuk secara langsung kepada sumber primer hadis.
Hadis ini dijadikan hujah kepada fatwa mengenai upah pekerja syarikat pengelola tebu yang tidak jelas, sebab
upahnya diambil dari hasil pekerjaan. Upahnya diambil dari hasil penjualan tebu yang dikelola oleh pekerja,
maka akad tersebut adalah batil. Hadis ini dijadikan dalil kepada satu perkara hukum dan bukan berkenaan
dengan fada’il al-a‘mal. Dengan demikian penggunaan hadis ini sebagai hujah dalam fatwa ini adalah lemah.
Walau bagaimanapun, fatwa ini disokong oleh pandangan para ulama dalam kitab al-Anwar li A‘mal al-Abrar,
Bada'i‘ al-Sana’i*, dan al-Shar/ al-Kabir (PBNU, 2005).

6.2 Hadis Kedua

A dmiN o B 05 s 2l e e LB R B G
Maksudnya:

“Tiada dosa yang lebih besar selepas dosa syirik di sisi Allah melebihi dosa seseorang yang menaruh
spermanya di dalam rahim yang tidak halal baginya .

Hadis ini diriwayatkan oleh Ibn Abi al-Dunya dan dinukil juga oleh Ibn Kathir dalam tafsirnya (Ibn
Kathir, 1998), dan Ibn al-Jawzi dalam Dhamm al-Hawa tanpa memberikan komentar mengenai darjat hadis ini
(Ibn al-Jawzi, 1998). Ibn Abi al-Dunya meriwayatkan hadis ini daripada ‘Ammar bin Nasr daripada Bagiyya
daripada Abt Bakr bin ‘Abd Allah bin Abt Maryam daripada al-Haytham bin Malik al-Ta’1 daripada Nabi SAW
(Ibn Abt al-Dunya, 1988). Setelah menganalisis sanadnya, didapati: pertama, hadis ini diriwayatkan secara
mursal di mana al-Haytham (Ibn Hajr, 1986) adalah seorang tabi‘in yang meriwayatkan secara langsung kepada
Nabi SAW. Kedua, perawi Bagiyya bin al-Walid, yang dinilai oleh Ibn Hajr al-Asgalani sebagai perawi yang
saduq, kathir al-tadlzs (jujur, banyak mentadlis) (Ibn Hajr, 1986); dan Ketiga, perawi Aba Bakr bin ‘Abd Allah
bin Abt Maryam adalah daif menurut 1bn Hajr (Ibn Hajr, 1986).

Hadis ini dirujuk oleh NU secara tidak langsung kepada sumber hadis primer sebagai hujah bagi fatwa
NU dalam masalah meletakkan sperma (air benih) suami ke rahim perempuan lain (bukan isterinya) sebab
pasangan suami isteri ini tidak dikurniakan zuriat kerana ada masalah pada rahim isteri. Apakah hukum tindakan
tersebut? NU memutuskan bahawa perbuatan ini tidak sah dan hukumnya haram.

Hadis di atas, tidaklah dirujuk secara langsung kepada sumber primer hadis, tetapi kepada kitab Tafsir
Ibn Kathir. Ibn Kathir tidak menjelaskan sumber asal dan darjah hadis ini, NU juga tidak mengkaji dan tidak
memberi komentar tentang status hadis ini. Memandangkan masalah ini adalah masalah hukum syariat (bukan
fada’il a‘'mal) yang sepatutnya ber-istidlal kepada hadis yang kuat atau yang diterima, maka hujah NU kepada
hadis daif di atas adalah satu kekurangan atau kelemahan dalam berhujah. Hukum keharaman perkara di atas
adalah benar, tetapi Lembaga Bajth al-Masa il NU perlu mendatangkan dalil yang lebih kuat.

6.3 Hadis Ketiga
RPN RN
Maksudnya:

“Dilaknat orang yang memudaratkan seorang Muslim ataupun lainnya .

Hadis dengan lafaz seperti di atas diriwayatkan oleh al-Bayhaqi daripada lbn ‘Abdan daripada Ahmad
bin ‘Ubayd daripada Muhammad bin al-Fadl daripada Muhammad bin Abi Khalaf daripada Aba Tumayla
daripada Abii Hamza al-Sukkari daripada Jabir al-Ju‘fi daripada ‘Amir daripada Masriiq daripada Abai Bakr
daripada Rasulullah SAW (al-Bayhaqi, 2003). Diriwayatkan juga oleh al-Tirmidht dari jalur Murra bin Sharahil
al-Hamdan1 daripada Aba Bakr al-Siddiq dengan lafaz (al-Tirmidhi, 1975):

o e 2 0
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Semua perawi hadis al-Bayhaqi adalah thigah kecuali Jabir al-Ju‘fi. 1bn Hajr menilainya sebagai
perawi yang daif dan termasuk pengikut Syiah (Ibn Hajr, 1986). Dalam sanad al-Tirmidhi, terdapat dua perawi
yang lemah iaitu Aba Salma al-Kindi (al-Dhahabi, 1995) dan Fargad al-Sabakhi (Ibn Hajr, 1986). Al-Tirmidhi
menilai hadis sebagai hadis gharib (al-Tirmidhi, 1975). ‘Abd al-Qadir al-Arnaat, pen-takqiq Jami ‘ al-Usil juga
menilai hadis al-Tirmidhi ini sebagai hadis daif (al-Jazart, 1972). Al-Albani menyenaraikan keratan pertama
daripada hadis ini dalam Silsilat al-Du‘afa@’ wa al-Mawdii‘a (al-Albani, 1992).

Dengan demikian, penggunaan hadis ini sebagai hujah, memiliki kelemahan dari sudut metodologi
penghujahan hadis. Sedangkan terdapat hadis-hadis lain yang sahih yang patut dijadikan hujah penyokong
kepada fatwa berkenaan.

6.4 Hadis Keempat

Maksudnya:
“Syurga berada di bawah tapak kaki ibu”.

Hadis ini diriwayatkan al-Quda‘T daripada Aba ‘Al al-Hasan bin Khalaf al-Wasitt daripada ‘Umar bin
Ahmad bin Shahin daripada ‘Abd al-Wahid bin al-Muhtadi bi Allah bin al-Wathiq bi Allah daripada ‘Ali bin
Ibrahim al-Wasiti daripada Mansar bin al-Muhajir daripada Aba al-Nadr al-Abar daripada Anas bin Malik
daripada Rasulullah SAW (al-Quda ‘T, 1986).

Menurut al-‘Ajlant dalam Kashf al-Khafa’, dalam sanad ini terdapat dua perawi yang tidak dikenal
iaitu Mansar bin al-Muhajir dan Abt al-Nadr al-Abar sehingga hadis dinilai sebagai hadis daif (al-*Ajlan, t.th.).

Mar’1 bin Yasuf al-Karami menyenaraikan hadis ini dalam kitabnya, al-Fawa’id al-Mawdi ‘iyya fi al-
Ahadith al-Mawgdii‘a dan mengutip perkataan Ibn Taymiyah: “saya tidak menemukan sanad bagi lafaz ini” (al-
Karami, t.th.). Al-“Ajlani menilainya sebagai hadis munkar (al-*Ajlani, t.th.). Syeikh al-Albani menyenaraikan
hadis ini dalam Da'if al-Jami* al-Saghir wa Ziyadatuh dan beliau menghukum hadis ini sebagai hadis daif (al-
Albani, t.th.). Meskipun lafaz di atas adalah hadis daif, tetapi baik dari segi maknanya, sebab terdapat hadis
hasan yang berkaitan dengan hadis di atas yang sebaiknya dijadikan hujah oleh NU dalam persoalan ini, iaitu
dengan lafaz sebagai berikut:

u? a;/ . oz
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[Ahmad bin Hanbal, Musnad Azmad, Mushad Mu ‘awiya bin Jahima, no. Hadis: 15538].

Maksudnya:

Wahai Rasulullah, aku hendak pergi berperang, maksud kedatanganku adalah untuk memohon pandanganmu,
maka Baginda bertanya: “Adakah ibumu masih ada? la menjawab: ya, Rasulullah bersabda: “Sentiasalah
kamu bersamanya (ibu), sebab syurga berada pada kakinya .

6.5 Hadis Kelima
By ;;;&‘rg‘ SHIE |G S
Maksudnya:

“Menikahlah kamu dan perbanyaklah keturunan, sesungguhnya pada hari kiamat aku akan bangga
menjadi umat yang terbesar dengan (ramainya keturunan) kamu ”.

‘Abd al-Razzaq al-San‘ani dalam Musannaf-nya meriwayatkan daripada Ibn Jurayj daripada Hisham
bin Sa‘id daripada Sa‘1d bin Aba Hilal daripada Nabi SAW (al-San‘ani, 1982). Dalam riwayat ini terdapat dua
‘illa (faktor yang melemahkan) iaitu yang pertama, Aba al-‘lbad Hisham bin Sa‘7d al-Madani al-Qurashi,
menurut Ibn Hajr, beliau adalah Sadizq lahu Awham dan dituduh pengikut Syiah (lbn Hajr, 1986). Kedua, Sa‘id
bin Abt Hilal meriwayatkan hadis ini secara mursal, beliau tidak pernah berjumpa dengan Nabi SAW (al-Mizzi,
1982) sehingga hadis ini dikira sebagai hadis daif.
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‘Ala’ al-Din ‘Al1 bin Husam al-Din al-Hindi al-Burhanftrt menyenaraikan hadis ini dalam Kanz al-
‘Ummal dan memberikan komentar bahawa hadis ini adalah hadis mursal (al-Burhanfari, 1981). Jalal al-Din
menyenaraikan hadis ini dalam al-Fats al-Kabir dan mengatakan bahawa hadis Sa‘id bin Abi Hilal adalah
mursal (al-Suyiti, 2003). Syeikh al-Albant menyenaraikan hadis ini dalam Da7f Jami‘ al-Saghir (al-Albani,
t.th.). Al-*Ajluni menyenaraikan hadis mursal ini dalam Kashf al-Khafa’ (Al-*Ajlani, 2000).

Tiada kecacatan hadis ini dari segi makna, cuma lemah dari segi kehujahan jalan riwayat hadith ini
secara khusus. Sedangkan terdapat hadith sahih lain yang boleh dijadikan hujah dalam permasalahan di atas.
Tanpa menafikan jika dikatakan hadis ini boleh meningkat kepada status hasan berdasarkan shaweahid (jalan-
jalan riwayat lain) yang menyokongnya.

6.6 Hadis Keenam
sl oS L L
Maksudnya:

“Manusia itu sama dan setara bagaikan gigi sikat ”.

Hadis di atas dengan lafaz yang sama, hanya didapati dalam kitab Juz Ma Rawah Abz al-Zubayr
dengan sanad yang amat lemah daripada ‘Abd Allah bin Muhammad daripada Muhammad bin ‘Umara bin
Subayh daripada Sahl bin ‘Amir al-Bajlt daripada Maymiin bin ‘Amr al-Basr1 daripada Ibn al-Zubayr daripada
Sahl bin Sa‘d daripada Rasulullah SAW (al-Asbahani, t.th.). Dalam sanad di atas, terdapat perawi yang majhl
dan amat daif. Muhammad bin ‘Umara bin Subayh dan Mayman bin ‘Amr al-Basr1 adalah majhal al-Aal (tidak
diketahui keadaannya), Manakala Sahl bin ‘Amir al-Bajli adalah ¢a‘if jiddan. Menurut Ibn Hajr, Sahl bin ‘Amir
adalah munkar al-Hadith dan menurut Aba Hatim, beliau adalah pendusta (Ibn Hajr, 1986).

Al-Quda T juga meriwayatkan hadis ini daripada Hibat Allah bin Ibrahim al-Khawlani daripada ‘Ali bin
al-Husayn al-Adhani daripada al-Husayn bin Muhammad bin Mawdad daripada al-Musayyab bin Wadih
daripada Sulayman bin ‘Amr al-Nakha T daripada Ishaq bin ‘Abd Allah bin Abi Talha daripada Anas bin Malik
daripada Rasulullah SAW dengan lafaz (Al-Quda ‘1, 1986):

Zz-

Lid pifs

Dalam sanad al-Quda ‘1 terdapat perawi yang amat lemah iaitu al-Musayyab bin Wadih. Ibn Hibban, al-
Dhahabi dan Ibn Hajr berkata bahawa beliau telah berbuat banyak kesalahan (kan yukhti’ kathiran) (Ibn Hibban,
1975; al-Dhahabi; 1995; Ibn Hajr, 1986).

Syeikh al-Albani menyenaraikan hadis ini dalam Silsilat al-Akadith al-Da‘ifa wa al-Mawdiz‘a dan
menilai hadis ini sebagai hadis da f jiddan (al-Albani, 1992). Al-Suyuti juga menyenaraikan hadis ini dalam al-
La’alr al-Masnz‘a f7 al-Akadith al-Mawdiz‘a dan al-Shawaqani dalam kitab al-Fawa’id al-Majmi‘a fr al-Akadith
al-Mawdii ‘a (al-Suyati, t.th.; al-Shawgani, 1986) dengan lafaz:

* PR T

6.7 Hadis Ketujuh
T s o3 2
Maksudnya:

2

“Barang siapa yang menyakiti orang dhimmi maka sungguh dia menyakiti aku .

Lafaz hadis tidak dijumpai dalam mana-mana Kitab hadis, sehingga beberapa ulama hadis di antaranya
Abt ‘Abd Allah Muhammad bin Abd Bakr al-Hanbali al-Dimashgi dalam al-Manar al-Munif dan Aba Hafs
‘Umar bin Badr bin Sa‘id al-Masilt dalam al-Mughni ‘an al-Hifz wa al-Kitab mengatakan bahawa hadis ini la
asl lah (Muhammad al-Hanbali, 1982; ‘Umar al-Masili, 1986). Bahkan ada ulama yang menilainya sebagai
hadis mawgdz ‘ di antaranya adalah Muhammad bin Khalil bin Ibrahim al-Tarabulst dalam al-Lu’lu’ al-Mars
(al-Tarabulsi, 1994). Al-Mulla ‘Al1 al-Qart dalam al-Asrar al-Marfii‘a berkata: ini adalah hadis baril (Al-Mulla
al-Qari, 1971). Berdasarkan huraian di atas, maka penulis menilainya sebagai hadis mawgi
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Hadis mawdi “ ini dijadikan hujah dalam fatwa NU yang dirujuk secara langsung kepada teks hadis
(tanpa menyatakan sumbernya) dan bukan hadis yang terdapat daripada kitab rujukan fatwa NU. Hadis ini
dirujuk dalam fatwa NU demi menjelaskan masalah tematik (mawdi iyya) tentang prinsip-prinsip kewangan
dalam Islam, di mana hifz al-mal adalah salah satu dari magasid shar‘iyya. Hak perlindungan harta benda bukan
hanya berlaku untuk orang Islam sahaja tetapi juga bagi orang bukan Islam yang dikategorikan sebagai kafir
dhimmz. Namun, penghujahan dengan hadis mawdi * ini adalah satu penghujahan yang sangat bermasalah yang
tidak sepatutnya berlaku dalam kalangan ahli bakith al-masa’il yang mewakili organisasi Islam yang terbesar
yang telah menetapkan hadis sebagai sumber rujukan utama dalam fatwanya.

6.8 Hadis Kelapan
LG S Gl 0B e Y
Maksudnya:

“Janganlah kalian menetapkan harga, sesungguhnya hanya Allah SWT Zat Yang Maha Menetapkan
harga, Zat Yang Menggenggam, Yang Maha Melepas”.

Hadis dengan lafaz awal: “Vy’=.3 U” tidak dijumpai dalam mana-mana sumber hadis, Teks yang lengkap

seperti tertulis di atas hanya terdapat dalam kitab rujukan fatwa NU iaitu kitab al-Hidaya Shar/ al-Bidayah.

Teks hadis ini dijadikan hujah secara tidak langsung, di mana ianya merupakan hadis yang terdapat dari
teks Kkitab rujukan fatwa. Hadis atau kitab ini dirujuk dalam fatwa mengenai hukum tindakan pemerintah yang
ikut campur dalam menentukan upah buruh, maka kitab ini (al-Hidayah) menyatakan bahawa pemerintah tidak
boleh menetapkan harga bagi masyarakat kemudian mendatangkan dalil hadis ini. Memandangkan lafaz hadith
yang dikutip daripada kitab ini tidak diketahui asalnya, maka tidak sepatutnya dijadikan sandaran dalam fatwa
berkenaan.

7. Kesimpulan

Keputusan baith al-masa’il yang diputuskan oleh NU dalam Muktamar pertama pada 1926 hingga tahun 1992
adalah lebih banyak menggunakan metode gawlr dengan merujuk kepada pandangan ulama mazhab. Pada tahun
1992, dalam sebuah forum Musyawarah Nasional di Lampung, NU menetapkan perlunya merujuk kepada
sumber utama hukum Islam, sebab banyak muncul persoalan-persoalan baru yang perlu dijawab dan diputuskan
hukumnya, tetapi tidak dijumpai jawapannya oleh NU dalam kitab-kitab rujukan muktabar. Maka NU
menetapkan metode baru yang dinamakan metode manhajz, iaitu mengikut manhaj ulama mazhab dalam istinbat
hukum dengan berhujah kepada al-Quran, hadis, ijma’, giyas dan kaedah-kaedah figah. Bermula dari tahun
1994, NU sudah banyak menggunakan hadis sebagai hujah dalam fatwanya.

Terdapat empat puluh hadis yang dianalisis dalam kajian ini dan terdapat lapan daripadanya adalah
hadis yang bermasalah. Satu hadis tidak diketahui sumbernya, satu mawdi', satu hadis da‘if jiddan dan lima
hadis daif. Hadis mawdi" iaitu hadis yang tidak diketahui sumbernya dan hadis da‘if jiddan tidak sepatutnya
dijadikan hujah dalam sesebuah fatwa. Manakala hadis daif, tidak boleh juga dijadikan hujah dalam perkara
hukum-hakam menurut Jumhur ulama. Meskipun demikian terdapat pandangan yang membolehkan
penghujahan hadis daif sekiranya tiada ditemui sebarang hadis lain di dalam sesuatu bab.

Semoga kajian ini secara umum dapat menjadi pertimbangan bagi sesebuah institusi fatwa dan secara
khususnya dalam kajian ini Lembaga Bakth al-Masa’il NU yang bertanggungjawab dalam bidang fatwa di
Indonesia. Penulis berpandangan Lembaga Ba/th al-Masa il perlu lebih teliti dari segi penghujahan hadith yang
digunakan dan memastikan hadith yang dijadikan hujah dalam fatwa mestilah hadith yang magbul, di samping
perlu memperbaiki kelemahan yang terdapat dalam keputusan fatwa NU.
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