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PENDAHULUAN

Isu penetapan waktu mustajab pada hari Jumaat menjadi polemik yang diwacanakan oleh para sarjana
Islam semenjak zaman sahabat (RA) lagi (al-Suytti 1986). Hal ini adalah kerana tiada ketetapan
tempohnya yang spesifik daripada Rasulullah (SAW) tentang hal ini, sebagaimana yang diriwayatkan
oleh al-Bukhari (1993) dan Muslim (2006). Pandangan yang masyhur berkenaan hal ini ialah pada
waktu petang selepas asar berdalilkan pandangan ‘Abd Allah bin Salam (RA) yang diriwayatkan oleh
Ashab al-Sunan (al-Tirmidhi 1996; Abti Dawid 2009; al-Nasa’i 1999; Ibn Majah 2009). Walau
bagaimanapun, menurut al-Suyutt (1986), terdapat 32 pandangan lain daripada ulama pelbagai zaman
yang mewacanakan isu ini.

Menurut al-Suyaiti (1986), Ibn al-Mundhir berpandangan bahawa waktu yang mustajab pada hari

Jumaat telahpun tiada. Walau bagaimanapun, hanya beliau sahaja yang berpandangan sedemikian.
Selain Ibn al-Mundhir, kesemua ulama yang berwacana dalam isu ini mempunyai pandangan yang
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berbeza dalam menentukan waktu mustajab berdoa pada hari Jumaat secara spesifik. Sebagai contoh,
Ka‘ab al-Ahbar berpandangan bahawa waktu mustajab tersebut wujud pada hari Jumaat sekali dalam
setahun. Al-Hakim (2002) dan Ibn Khuzaymah (2003) pula menukilkan sebuah hadis yang menyatakan
bahawa waktu mustajab itu dirahsiakan pada semua hari. Menurut Ibn ‘ Asakir, al-Ghazali dan al-Muhib
al-TabarT pula, waktu mustajab pada hari Jumaat itu berubah-ubah dan tidak tetap pada masa yang
spesifik. Ibn ‘Asakir juga berpandangan bahawa waktu mustajab berlaku ketika fajar terbit sehingga
matahari naik, sedangkan al-Ghazali berpendapat ia terjadi ketika matahari terbit. Al-Jili dan al-Muhib
al-Tabar1 pula menyatakan waktu mustajab itu terdapat pada waktu pertama selepas matahari terbit (al-
Suyuti 1986).

Selain pandangan di atas, Ahmad bin Hanbal (2001) menukilkan sebuah hadis yang menjelaskan waktu
mustajab itu berlaku pada akhir waktu ketiga tengah hari. Ibn al-Mundhir, ‘Abd al-Razzaq dan Ibn
¢ Asakir berpandangan ia berlaku ketika matahari tergelincir. ‘A’isyah (RA) pula berpandangan bahawa
waktu mustajab itu berlaku ketika azan zohor hari Jumaat. Berdalilkan athar, Ibn al-Mundhir
berpendapat ia terjadi ketika muazin melaungkan azan solat Jumaat. 1bn al-Mundhir dan Ibn ‘Abd al-
Barr juga berpandangan waktu mustajab terjadi selepas matahari tergelincir pada kadar sejengkal
hingga sehasta. Menurut al-Qadi Abu al-Tayyib pula, waktu mustajab berlaku selepas matahari
tergelincir hingga imam keluar untuk mendirikan sembahyang Jumaat. lbn al-Mundhir pula
berpandangan, ia terjadi selepas matahari tergelincir hingga para jemaah mendirikan solat Jumaat.
Menurut al-Dhirmani pula, waktu mustajab itu adalah ketika selepas matahari tergelincir hingga
matahari terbenam (al-Suyti 1986).

Dalam pada itu, Ibn Zanjuyah menetapkan waktu mustajab ialah pada ketika imam keluar untuk
berkhutbah. Ibn al-Mundhir dan al-Marwazi pula berpandangan ia berlaku antara waktu imam keluar
untuk berkhutbah sehinggalah solat hendak didirikan. Berdalilkan hadis berstatus mawqiif, Ibn Jarir
menetapkan waktu mustajab berlaku antara waktu imam keluar untuk berkhutbah sehinggalah solat
selesai didirikan. Sa‘id bin Mansiir dan Ibn al-Mundhir berpandangan waktu mustajab itu ialah pada
ketika jual beli diharamkan sehingga dihalalkan. Humayd bin Zanjiiyah pula berpandangan ia berlaku
pada waktu antara azan dilaungkan sehinggalah solat selesai didirikan (al-Suytt 1986). Menurut hadis
yang diriwayatkan oleh Muslim (2006) dan Abtu Dawud (2009), waktu di antara imam duduk di atas
mimbar sehinggalah solat selesai didirikan merupakan waktu yang mustajab. Berdasarkan khabar
bertatus marfii‘, Ibn ‘Abd al-Barr (1967) pula menetapkan waktu mustajab itu berlaku ketika imam
mula berkhutbah sehingga khutbah tamat. Menurut al-Taybi, ia berlaku ketika imam duduk di antara
dua khutbah. Menurut Ibn al-Mundhir, waktu mustajab ialah pada ketika imam turun daripada mimbar
(al-Suyutt 1986). Selain itu, Ibn al-Mundhir juga menetapkan waktu mustajab berlaku pada waktu di
antara solat didirikan sehingga imam bangun dari tempatnya berdalilkan hadis yang diriwayatkan oleh
al-Tabarani (1983). Menurut hadis yang diriwayatkan oleh al-Tirmidht (1996), Ibn Majah (2009) dan
al-Bayhaqi (2003) daripada ‘Amra bin ‘Awf RA, waktu mustajab itu ialah pada ketika solat Jumaat
didirikan sehingga selesai. Ibn ‘Asakir berpandangan waktu mustajab itu ialah ketika waktu Nabi
(SAW) mendirikan solat Jumaat (al-Suyttt 1986).

Ibn Jarir dan Ibn Mandah pula menggunakan hadis berstatus mawgqiif dan marfii* yang diriwayatkan
oleh al-Tirmidhi (1996) dalam menetapkan waktu selepas solat asar sehingga terbenam matahari
sebagai waktu mustajab berdoa pada hari Jumaat. Menurut hadis berstatus marfii* dan mursal yang
diriwayatkan oleh ‘Abd al-Razzaq (2015) menjelaskan bahawa waktu mustajab terdapat dalam solat
asar hari Jumaat. Al-Ghazali berpandangan ia terjadi ketika selepas solat asar didirikan hingga waktu
ikhtiyarnya tamat. Menurut hadis berstatus marfii “ yang diriwayatkan oleh Ashab al-Sunan (al-Tirmidhi
1996; Abii Dawiid 2009; al-Nasa’1 1999; Ibn Majah 2009), al-Hakim (20022) dan al-Asbahani (1993),
waktu yang mustajab itu terdapat pada waktu terakhir dalam waktu asar. ‘Abd al-Razzaq (2015) juga
meriwayatkan pandangan Tawis bahawa waktu mustajab itu berlaku ketika matahari mulai kekuningan
sehingga ia terbenam. Pandangan terakhir berkaitan isu ini ialah ketika separuh daripada matahari telah
terbenam, sebagaimana yang diriwayatkan oleh al-Tabarani (1995) dalam sebuah hadis berstatus
marfi ‘.
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Justeru, kajian ini bertujuan menganalisis penetapan waktu mustajab pada hari Jumaat oleh al-Suyati
dalam karya al-Lum ‘ah fi Khasa’is Yawn al-Jumu ‘ah berdasarkan konsep hadis mawdii 7.

METODOLOGI

Artikel ini adalah berbentuk kualitatif dengan mengaplikasikan kaedah kajian kepustakaan melalui reka
bentuk analisis kandungan dalam proses pengumpulan data-data berkaitan percanggahan waktu
mustajab doa hari jumaat dan kaedah tarjih yang diaplikasikan oleh al-Suytti dalam al-Lum‘ah fi
Khasa is Yawm al-Jumu ‘ah. Pengkaji mengumpulkan maklumat berkaitan ketokohan al-Suytitt dalam
bidang hadis pelbagai sumber. Isu percanggahan waktu mustajab doa hari Jumaat dan karya al-Lum ‘ah
fi Khasa’is Yawm al-Jumu ‘ah dijadikan sampel kajian. Dalam masa yang sama, penulisan pengkaji
hadis tematik kontemporari seperti al-Zayyan (2002) dijadikan landasan teori. Kemudian, data-data
yang diperolehi daripada pelbagai sumber primer dan sekunder dianalisis berdasarkan kaedah induktif
dan deduktif agar dapat menghasilkan satu analisis kesimpulan secara menyeluruh terhadap ketokohan
al-Suyuti dalam perbahasan hadis tematik, khususnya kepakaran beliau dalam melakukan tarjii dan
kesimpulan akhir dalam isu penentuan doa mustajab pada hari Jumaat.

DAPATAN
Konsep Hadis Mawdii T

Hadis mawdii T merupakan satu disiplin baharu dalam kajian hadis kontemporari (Mohd Nor Adzhar
dan Roshimah, 2019) yang berteraskan himpunan hadis dalam tema yang sama (Mohd Nor Adzhar dan
Roshimah, 2020). Kemunculan hadis mawdi 7 sebagai salah satu sub bidang kajian dalam pengajian
hadis kontemporari telah melalui beberapa fasa dan masih berkembang sehingga ke hari ini (Mohd Nor
Adzhar, 2023). Tokoh terawal yang mempopularkan istilah ini sebagai satu wadah kajian hadis
kontemporari ialah al-Zayyan (2002). Menurut beliau, kajian hadis mawdiz 7 mesti diasaskan dengan
cara mengumpulkan hadis-hadis berkaitan subjek kajian, daripada sumber karya hadis sahaja, dan
diberikan ulasan berdasarkan kepelbagaian riwayat dalam temanya. Menurut al-Malyabari (2014),
gabung jalin daripada kesemua hadis tersebut dapat memberikan gambaran yang menyeluruh terhadap
isu yang dibincangkan. Justeru, inilah kefahaman dan mesej yang dikehendaki daripada hadis.
Sebaliknya, kegagalan menghimpunkannya dalam tema akan menatijahkan kegagalan memahami hadis
dengan tepat (al-Qaradawi, 2002).

Biografi Al-Suyiiti dan Latar Belakang Kitab al-Lum ‘ah fi Khasa’is Yawm al-Jumu ‘ah

Jalal al-Din ‘Abd al-Rahman al-Suyuti (849H/1445M-911H/1505M) merupakan salah seorang tokoh
ilmuwan yang berpengaruh dalam pelbagai bidang keilmuan Islam (Stephen R. Burge, 2016),
khususnya dalam hadis. Beliau dilahirkan di Asyut, Mesir, dan mendapat pendidikan awal daripada
bapanya, Abu Bakar bin Muhammad, seorang tokoh ilmuwan yang terkenal dalam figh dan giraat (al-
Suyuti, 1964). Sejak kecil, al-Suytti telah didedahkan kepada majlis-majlis ilmu, terutamanya yang
berkaitan dengan hadis, yang kemudiannya menjadi bidang utama kepakarannya (Mohd Nor Adzhar,
2023).

Dalam usaha mendalami ilmu hadis, al-Suyiitt menuntut ilmu daripada pelbagai guru yang tersohor
pada zamannya. Beliau menghadiri majlis pengajian tokoh seperti Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ridwan bin
Muhammad al-‘Ugba, Muhammad bin Misa al-Sirami, dan ‘Alam al-Din al-Bulqini (Ibn al-‘Imad,
1991). Beliau juga mendengar pembacaan karya-karya besar hadis seperti Sahih al-Bukhari, Sahth
Muslim, dan al-Syifa serta menerima ijazah daripada ramai guru (Al-Suyati, 1415H & Mohd Nor
Adzhar, 2023). Secara keseluruhan, al-Suytti memiliki sekitar 204 guru, termasuk 42 guru wanita yang
mengajarnya dalam pelbagai disiplin ilmu (Iyad Khalid al-Tabba‘, 1996).

Ketokohan al-Suytiti dalam bidang hadis juga diserlahkan melalui penghasilan karya-karya
monumental yang menjadi rujukan dalam disiplin ini. Antaranya ialah Tadrib al-Rawi fi Sharh Taqrib
al-Nawawrt, sebuah ulasan terhadap karya al-Nawawi yang menjadi salah satu rujukan utama dalam
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ilmu mustalah hadis. Selain itu, beliau turut menghasilkan al-Jami‘ al-Saghir dan al-Jami al-Kabir,
dua ensiklopedia hadis yang menghimpunkan pelbagai riwayat daripada pelbagai sumber. Karyanya
yang lain seperti Jiyad al-Musalsalat pula menonjolkan kepakarannya dalam penulisan tematik
berkaitan hadis-hadis musalsal (Mohd Nor Adzhar, 2023).

Sumbangan al-Suyitt dalam bidang hadis bukan sahaja terbatas kepada pengajaran dan penulisan, tetapi
juga kepada pemurnian dan kritikan hadis. Beliau sering menyemak dan menyusun hadis-hadis
berdasarkan status kesahihan serta memberikan komentar terhadap sanad dan matan hadis (Akbas &
Celik, 2024). Hal ini menjadikannya antara ulama hadis yang dihormati dan dirujuk dalam dunia Islam
hingga ke hari ini (Cuciniello, 2022). Salah satu isu yang memperlihatkan ketokohannya dalam bidang
hadis ialah perbahasan berkaitan penentuan waktu mustajab doa pada hari jumaat yang dimuatkan
olehnya dalam karya al-Lum ‘ah fi Khasa'’is Yawn al-Jumu ‘ah.

Manhaj al-Suyiti dalam karya al-Lum ‘ah fi Khasa'’is Yawn al-Jumu ‘ah

Penulisan karya oleh seseorang tokoh adalah salah satu bentuk sumbangannya terhadap dunia keilmuan
dan merupakan legasi yang ditinggalkan kepada umat Islam terkemudian. Pada masa yang sama, karya-
karya yang ditinggalkan ini menjadi manifestasi diri pengarang yang mencerminkan ketokokan, nilai
keilmuan dan manhaj penulisan ilmiah yang diamalkan oleh pengarang itu sendiri (Mohd Nor Adzhar
etal., 2023). Al-Lum ‘ah fi Khasa'is Yawn al-Jumu ‘ah merupakan sebuah karya hadis tematik. Rentetan
kewujudan banyak hadis yang menyentuh perihal hari Jumaat, maka muncul ulama-ulama yang
mengambil inisiatif menghimpunkan hadis-hadis ini dalam karya mereka secara khusus, dan salah
seorangnya ialah al-Suytti (Mohd Nor Adzhar, 2023). Dalam karya ini, al-Suytti menyenaraikan
sebanyak 101 ciri istimewa hari Jumaat yang beliau namakannya sebagai khasa’is, lalu menjadikan
setiap khasa ’is tersebut sebagai satu fasal khusus merangkumi sejumlah 165 riwayat, dan sebahagian
besarnya merupakan hadis yang berstatus marfii. Hal ini bagi merealisasikan hasratnya
menghimpunkan ciri istimewa hari Jumaat yang lengkap berdasarkan dalil yang ada (al-Suyfiti, 1986).

Berkaitan isu penentuan waktu mustajab berdoa pada hari Jumaat secara spesifik, al-Suytti
menghimpunkan sebanyak 15 hadis yang menjadi sandaran dalam perbincangan tentang waktu
mustajab pada hari Jumaat. Himpunan hadis ini dapat dilihat dalam satu sub topik khusus yang
dinamakan dengan tajuk al-Khusisiyyah al-Khamisah wa al-Sab ‘un fi hi Sa‘ah al-Ijabah yang secara
spesifiknya merujuk kepada waktu mustajab berdoa (al-Suyti, 1986). Manhaj yang diaplikasi oleh
beliau adalah seperti berikut:

1. Menghimpunkan Hadis Dalam Satu Tema

Al-Suytti (1986) memulakan perbahasan topik ini dengan membawakan dua buah hadis yang
diriwayatkan oleh al-Bukhari dan Muslim sebagaimana berikut:

i. Al-Bukhari dan Muslim telah meriwayatkan daripada Abi Hurayrah (RA) bahawa
Rasulullah (SAW) memberi peringatan pada hari Jumaat, lalu Baginda bersabda: “Padanya
(hari Jumaat) terdapat suatu waktu di mana tidak bertepatan dengannya seorang hamba
muslim yang telah menunaikan sembahyang lalu meminta kepada Allah, melainkan dipenuhi
oleh-Nya,” dan Baginda mengisyaratkan dengan tangannya tentang kadar masanya yang
singkat (al-Bukhart 1993; Muslim 2006).

ii.  Muslim juga telah meriwayatkan daripada AbG Hurayrah (RA) dengan lafaz: “Pada hari
Jumaat terdapat suatu waktu di mana tidak ada satu permintaan yang baik kepada Allah
daripada seorang muslim melainkan dipenuhi oleh-Nya dan waktu itu adalah pendek”
(Muslim 2006).

Kemudian, al-Suytti mengemukakan 13 lagi hadis yang menjadi polemik dan dijadikan sandaran oleh
ulama-ulama sebelum beliau sebagai dalil dalam menetapkan pandangan mereka berkaitan penentuan
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waktu mustajab pada hari Jumaat. Teks-teks hadis tersebut disusun oleh al-Suyfiti menurut kronologi
waktu dan turut diselangi oleh pandangan tokoh menggunakan dalil bukan hadis. Oleh itu, teks-teks
hadis yang disenaraikan oleh al-Suytti dapat disusun sebagaimana berikut:

i.  Ibn Khuzaymah dan al-Hakim telah meriwayatkan daripada Abta Salamah, katanya: “Aku
bertanya kepada Abii Sa‘id al-Khudr1 berkenaan waktu yang terdapat pada hari Jumaat. Lalu,
beliau berkata: ‘Aku pernah bertanya kepada Rasulullah (SAW) mengenainya dan baginda
telah bersabda: ‘Aku pernah diberitahu tentangnya. Kemudian, aku dilupakan sebagaimana
aku dilupakan tentang malam al-gadr” (Ibn Khuzaymah 2003; al-Hakim 2002).

ii.  Kataal-Suyiti, berdasarkan sebuah hadis bertaraf marfii * daripada Abii Hurayrah RA: “Pada
akhir jam tiga (petang pada hari Jumaat) terdapat suatu waktu yang jika sesiapa berdoa
kepada Allah, nescaya doanya diperkenankan-Nya.” Ia diriwayatkan oleh Ahmad (Ahmad
2001).

iii.  Muslim dan Abli Dawid telah meriwayatkan daripada hadis AbG Misa al-Asy‘ari (RA)
bahawa beliau pernah mendengar Rasulullah (SAW) bersabda: “la (waktu mustajab itu

adalah) di antara imam mula duduk (di atas mimbar) sehinggalah selesai sembahyang”
(Muslim 2006; Aba Dawid 2009).

iv.  Kata al-Suyuti, “(Waktu yang mustajab itu adalah) ketika khutbah bermula hingga selesai.
Ia diriwayatkan oleh Ibn ‘Abd al-Barr dengan sanad yang da ‘if daripada Ibn ‘Umar (RA)
secara marfii*” (Ibn ‘Abd al-Barr 1967).

v.  Ibn al-Mundhir telah meriwayatkan daripada al-Hasan RA, dan al-Tabarani pula telah
meriwayatkan menerusi sanad yang da ‘if daripada Maymuinah binti Sa‘id RA, bahawa beliau
berkata: “Wahai Rasulullah, berilah fatwa kepada kami mengenai sembahyang Jumaat.”
Rasulullah bersabda: “Padanya terdapat suatu waktu di mana jika seorang hamba itu berdoa
kepada Tuhannya, nescaya doanya itu diperkenankan.” Maymtiinah bertanya: “Waktu yang
mana, wahai Rasulullah?” Rasulullah bersabda: “Ketika imam berdiri (menunaikan
sembahyang Jumaat)” (al-Tabaranit 1983).

vi.  Al-Tirmidhi telah meriwayatkan hadis ini dan menilainya sebagai #asan dan Ibn Majah juga
meriwayatkannya daripada ‘Amri bin ‘Awf RA, bahawa mereka (para sahabat) bertanya:
“Waktu (doa mustajab itu) yang mana satu, wahai Rasulullah?” Baginda menjawab: “Ketika
sembahyang didirikan sehinggalah ia selesai” (al-Tirmidhi 1996; Ibn Majah 2009).

vii.  Al-Tirmidhi telah meriwayatkan secara marfii - dengan sanad yang da ‘if daripada Anas RA:
“Kamu carilah dengan sungguh-sungguh waktu yang diharapkan itu pada hari Jumaat selepas
sembahyang asar sehinggalah matahari terbenam” (al-Tirmidh1 1996).

viii.  Ibn Mandah telah meriwayatkan secara marfii* daripada Abta Sa‘id (al-Khudri): “Maka
carilah dengan sungguh-sungguh (waktu mustajab itu) selepas waktu asar yang (biasanya)
manusia berada dalam keadaan paling cuai” (al-Asbahani 1993; al-Mundhirt 2003).

ix.  Kata al-Suyuti, “(Dikatakan waktu yang mustajab itu) berada dalam sembahyang asar (pada
hari Jumaat). ‘Abd al-Razzaq meriwayatkannya daripada Yahya bin Ishaq daripada ‘Abd
Allah bin AbT Talhah secara marfii “ dan mursal’” (al-San‘ani 2015).

X.  Kataal-Suyuti, “Abt Dawid dan al-Hakim telah meriwayatkan secara marfii - daripada Jabir
(RA) dan lafaznya berbunyi: ‘Maka kamu carikannya pada akhir waktu selepas asar’” (Abi
Dawiid 2009; al-Hakim 2002).
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Xi.  Ashab al-Sunan telah meriwayatkan daripada Abti Hurayrah RA, katanya: Rasulullah (SAW)
telah bersabda: “Sebaik-baik hari yang terbit mataharinya ialah hari Jumaat. Padanya
terdapat suatu waktu di mana tidak ada permintaan seorang hamba muslim yang menunaikan
sembahyang (Jumaat), melainkan permintaan itu akan diperkenankan oleh-Nya. Lalu Ka‘ab
berkata: “Waktu yang sedemikian itu adalah sehari saja dalam setiap tahun.” Tetapi aku
berkata: “Bahkan ia boleh didapati pada setiap hari Jumaat.” Kemudian Ka‘ab membaca
Taurat, dan selepas itu beliau berkata: “Benarlah Rasulullah (SAW).” Kata Abti Hurayrah:
“Kemudian aku menemui ‘Abd Allah bin Salam dan aku menceritakan perkara itu
kepadanya. ‘Abd Allah bin Salam pun berkata: “Engkau tahu waktu yang mana satu? la
adalah waktu terakhir pada hari Jumaat”. Aku berkata: “Mengapa pula begitu, sedangkan
Rasulullah (SAW) telah bersabda: “Seseorang Islam tidak akan menemuinya ketika dia
sedang sembahyang, sedangkan pada ketika itu dia tidak sembahyang?” ‘Abd Allah bin
Salam menjelaskan: “Adakah tidak pernah Rasulullah (SAW) bersabda: “Sesiapa yang
duduk pada suatu majlis menunggu sembahyang, maka dia dikira berada di dalam
sembahyang?” Aku berkata: “Bahkan, ya.” ‘Abd Allah berkata: “Maka, itulah waktunya”
(al-Tirmidhi 1996; Abt Dawiid 2009; al-Nasa’1 1999; Ibn Majah 2009).

xii.  Dalam al-Targhib karya al-Asbahani, beliau meriwayatkan sebuah hadis daripada Abt Sa‘ld
al-Khudri secara marfii . “Waktu doa yang mustajab pada hari Jumaat itu ialah waktu
terakhir pada hari Jumaat sebelum matahari terbenam; iaitu ketika manusia biasanya lalai
daripadanya” (al-Asbahant 1993).

Xiii.  Al-Tabarani telah meriwayatkan di dalam al-Awsat dan al-Bayhaqi dalam al-Syu ‘ab
daripada Fatimah binti Nabi (SAW), bahawa beliau bertanya kepada Nabi (SAW): “Yang
mana satukah waktu (mustajab) itu?” Baginda menjawab: “Apabila separuh matahari sudah
terbenam” (al-Tabarani 1995; al-Bayhaqt 2003).

Berdasarkan kesemua hadis yang disenaraikan dalam perbincangan isu ini, al-Suytiti menyenaraikan
sembilan hadis berserta teksnya, menukilkan lima petikan teks daripada sumber lain yang diriwayatkan
dengan lafaz yang berbeza dan mengisyaratkan kepada satu hadis yang tidak dibawakan teksnya.

Bagi manhaj yang pertama iaitu membuat himpunan hadis yang bersatu pada tema, al-Suytti dikenal
pasti telah menggunakan beberapa langkah yang menjurus ke arah mencapai manhaj ini. Al-Suytti
menetapkan isu penentuan waktu mustajab pada hari Jumaat sebagai tema perbincangan ini dengan
menamakan sub-topik khusisiyyah tersebut dengan tajuk fih al-sa‘ah al-ijabah. Hal ini memberi
gambaran kefahaman beliau tentang kewujudan waktu mustajab yang menjadi salah satu daripada ciri
istimewa hari tersebut yang tiada pada baki hari yang lain.

2. Melakukan Kritik Terhadap Sandaran Nas

Al-Suytti memperlihatkan kefahamannya tentang permasalahan yang dibincangkan dengan
menyatakan kewujudan percanggahan pendapat oleh ilmuwan dalam kalangan sahabat RA, tabi‘mn dan
ulama selepas mereka sehingga membentuk 33 pandangan. Hal ini dapat dilihat dalam kenyataan beliau
sebagaimana berikut:

Para ilmuan daripada kalangan sahabat, tabi‘in dan ulama yang terkemudian daripada mereka
berbeza pendapat tentang waktu (yang mustajab) ini sehingga melebihi daripada tiga puluh
pendapat (al-Suyutt 1986).

Kemudian, kesemua pandangan tersebut dan sumber-sumbernya dinyatakan oleh al-Suyati dan
pandangan yang dibina berdasarkan hadis pula dinukilkan teks sebagai sandaran hujahnya. Justeru, al-
Suyiitt membawakan 15 teks hadis yang kesemuanya berkaitan dengan perbincangan isu ini. Al-Suyutt
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memilih dua hadis yang menghimpunkan lafaz-lafaz umum berbanding hadis-hadis lain dalam temanya
untuk dijadikan sebagai hadis utama kajian. Dalam konteks ini, al-Suyiti meletakkan hadis Abt
Hurayrah (RA) yang diriwayatkan oleh al-Bukhari dan Muslim sebagai asas perbincangan. Kemudian,
baki 13 hadis disesuaikan dengan tema-tema kecil yang menjustifikasikan pandangan-pandangan
tertentu dalam perbincangan berkaitan isu ini. Bagi manhaj kedua pula, al-Suytti didapati
mempraktikkan beberapa langkah lain untuk menganalisis hadis-hadis yang telah telah dihimpunkan.
Pada tahap ini, beliau membuat takhrij dengan menyatakan kesemua sumber hadis yang dinukilkan.
Beliau turut mengkaji jalan periwayatan, menilai status sanad dan membuat penetapan status hadis
walaupun tidak kesemuanya.

Berpandukan nukilan-nukilan di atas, selepas menyebutkan dua hadis terawal yang diriwayatkan oleh
al-Bukhari dan Muslim sebagai mukadimah dalam menyatakan kewujudan waktu mustajab pada hari
Jumaat, al-Suytiti menjelaskan pertembungan-pertembungan yang berlaku dalam kalangan ulama
sebelumnya tentang penetapan waktu mustajab pada hari Jumaat secara spesifik. Menjelaskan
kenyataannya itu, al-Suyati mendatangkan 33 pandangan berserta dalil-dalil yang menjadi sandaran
mereka.

Sejumlah 13 daripada pandangan tersebut adalah berdalilkan hadis-hadis yang dianalisis oleh al-Suyti
berdasarkan aspek-aspek yang dapat pengkaji susun dan senaraikan dalam jadual berikut:

Aspek Analisis

Nompor Menyatakan =~ Menyatakan Menyatal_<an Menyatakan Menilai = Menilai
Hadis Perawi Status
Sumber Karya S X Sanad Matan
Tertinggi Riwayat
Ibn
i Khuzaymah X Abii Salamah X X X
dan al-Hakim
AV Ahmad X éiu Hurayrah marfii‘ X X
v Muslim  dan x Abl Miisa al- X X x
‘ Abii Dawid Asy‘ar1 RA
i Igo;rr Abd al- X Ibn ‘Umar RA marfi ‘ da'‘if X
Ibn al-
B Mundhir al-Hasan (RA) X X
Vi X Maymiinah X
Al-Tabarant binti Sa‘id RA daif X
viii Al-Tirmidht X ‘Amri bin X X hasan
’ Ibn Majah ‘Awf RA X
X Al-Tirmidhi X Anas RA marfii da‘if X
Abu Sa‘id al- .
X Ibn Mandah X Khudsi RA marfii X X
‘Abd al- .
. — ‘Abd Allah bin marfii‘
Xl Raz‘z_aq_ al- X Abi Talhah X X
San‘ani
mursal
Xii Abt Dawud X Jabir RA marfi’ X X
Al-Hakim
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Ashab al- Abii Hurayrah

XHI sunan X RA X X X
. _ _ Abu Sa‘id al- .

XIV Al-Asbahani  al-Targhib Khudsf RA marfii X X

XV Al-Tabarani al-Awsay Fatimah RA X « «

Al-Bayhaqi al-Syu ‘ab

Jadual 1: Manhaj penganalisisan hadis mawdii ‘T oleh al-SuytT yang disusun semula oleh pengkaji
dalam bentuk jadual

Berdasarkan jadual di atas, al-Suyiitt menyatakan sumber nukilan hadis daripada 15 tokoh hadis iaitu
Muslim, al-Tirmidhi, al-Nasa’i, Aba Dawud, Ibn Majah, Ahmad, al-Tabarani, al-Hakim, Ibn
Khuzaymah, Ibn ‘Abd al-Barr, 1bn al-Mundhir, Ibn Mandah, ‘Abd al-Razzaq al-San‘ani, al-Asbahani
dan al-Bayhaqi. Walau bagaimanapun, hanya tiga nama karya sahaja yang disebutkan iaitu al-Targhib
wa al-Tarhib, Mu jam al-Awsat dan Syu ‘ab al-Iman. Selain itu, al-Suyiit turut menjelaskan nama
perawi tertinggi bagi kesemua hadis yang dinukilkan.

Beliau juga mengambil dua pendekatan semasa menjelaskan status riwayat tersebut. Apabila sesuatu
riwayat yang secara jelas disandarkan kepada Rasulullah (SAW) dengan lafaz seperti gala Rasiilullah,
maka beliau berpada dengan maklumat sedemikian yang sudah dimaklumi status marfiz nya. Namun
bagi riwayat-riwayat yang disandarkan kepada sahabat tertentu yang tidak diketahui statusnya, maka
al-Suytti menjelaskan dengan meletakkan perkataan marfii© yang difahami sebagai sabdaan Nabi
(SAW) dan perkataan mursal sebagai riwayat yang digugurkan nama sahabat yang menjadi perantara
tabi‘in dengan Nabi (SAW). Justeru, merujuk kepada jadual di atas, al-Suyiitt menukilkan enam riwayat
tidak perlu lagi dijelaskan status marfii ‘nya, enam riwayat yang dijelaskan status marfii ‘nya dan satu
riwayat yang mempunyai dua penilaian, iaitu marfii‘ dan mursal kerana faktor percanggahan
periwayatan.

Selain itu, sanad dan matan yang dinukilkan ini turut dianalisis oleh al-Suytti walaupun tidak
kesemuanya diberikan komentar. Terdapat tiga sanad yang dikomentari oleh al-Suyiti berdasarkan
pandangannya sendiri. Pada hadis ke-6, al-Suytiti mengomentari sanad hadis yang diriwayatkan oleh
Ibn ‘Abd al-Barr daripada Ibn ‘Umar (RA) dengan kenyataan bi sanad da 7f. Kemudian, kenyataan
yang sama juga digunakan pada hadis ke-7 yang diriwayatkan oleh al-Tabarani melalui jalur Maymiinah
binti Sa‘id (RA) dan pada hadis ke-9 yang diriwayatkan oleh al-TirmidhT daripada Anas RA.

Dari aspek penilaian terhadap matan hadis pula, al-Suyiiti mengambil pendekatan yang berbeza. Beliau
tidak menilai teks hadis berdasarkan ijtihadnya sebagaimana yang dilakukan pada penilaian sanad,
sebaliknya al-Suytti menukilkan pandangan tokoh hadis silam yang telah menetapkan status hadis
tersebut. Merujuk kepada jadual di atas, hanya satu hadis sahaja yang dinyatakan statusnya oleh al-
Suyuti, iaitu hadis ke-8 yang diriwayatkan oleh al-Tirmidhi daripada ‘Amrt bin ‘Awf (RA). Ketika
menukilkannya, al-Suytiti menjelaskan status hadis ini dengan kenyataan hadis al-Tirmidhi wa
hassanah.

3. Menganalisis Perbincangan Ulama

Setelah meneliti dan memilih hadis-hadis yang berstatus magbil sahaja, al-Suyati turut dikesan
mengaplikasikan beberapa langkah lagi bagi mencapai manhaj ketiga, iaitu membuat hubung kait antara
hadis-hadis tersebut. Beliau melakukan perbandingan antara pelbagai riwayat dan hadis yang
disenaraikan untuk mengenalpasti kewujudan kontradiksi antara hadis. Justeru, al-Suyiiti mendapati
terdapat elemen mukhtalaf hadis dalam perbahasan isu ini. Pertembungan yang ketara berlaku antara
hadis Abl Miisa (RA) yang diriwayatkan oleh Muslim dan Abt Dawiid dengan pandangan ‘Abd Allah
bin Salam (RA) yang diriwayatkan dalam hadis Aba Hurayrah (RA) oleh Ashab al-Sunan. Hal ini dapat
dilihat dalam kenyataan al-Suytti seperti berikut:
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Menurut pandangan al-Muhib al-Tabari, “Hadis paling sahih mengenai pendapat-pendapat
tersebut ialah hadis Abli Miisa (RA) yang diriwayatkan dalam Sahih Muslim dan pendapat yang
masyhur pula ialah pendapat ‘Abd Allah bin Salam (RA).Ibn Hajar pula berpendapat, “Selain
daripada kedua-duanya, sama ada mereka bersetuju dengan pandangan kedua-duanya atau salah
satu daripada kedua-duanya, ataupun berpandangan dengan dalil yang bersanad da‘if, ataupun
berdalil dengan riwayat mawqiif di mana orang yang mengeluarkan pandangan tersebut berijtihad
tanpa sebarang ketetapan daripada nas.” Kemudian para ulama salaf telah berbeza pendapat
tentang pandangan mana yang lebih kuat di antara kedua-duanya. Setiap golongan
memperkuatkan pilihan masing-masing. Pendapat yang disebutkan dalam hadis Abi Misa (RA)
telah dipilih oleh al-Bayhaqt, Ibn al-‘Arabi dan al-Qurtubi. Al-NawawT berkata: “Sesungguhnya,
itulah pendapat yang sahih atau benar.” Manakala pendapat ‘Abd Allah bin Salam (RA) telah
dipilih oleh Muhib al-Tabari, Ibn Rahiiyah, Ibn ‘Abd al-Barr dan Ibn al-Zamlikani daripada
kalangan ulama mazhab Syafi‘1 (al-Suyutt 1986).

Berdasarkan teks di atas, selepas menyenaraikan kesemua pandangan ulama dan menganalisis serta
menyaring dalil-dalil yang dijadikan sandaran oleh mereka dalam menyatakan pandangan masing-
masing, al-SuyttT membuat kesimpulan bahawa dalil yang paling sakih dan sarth dalam penetapan
waktu mustajab pada hari Jumaat tertumpu kepada dua hadis sahaja. Al-Suyti berpegang dengan
pandangan al-Muhib al-TabarT bahawa hadis yang paling sahih ialah hadis Abt Misa (RA) yang
diriwayatkan oleh Muslim dan pendapat yang masyhur dalam isu ini pula ialah pandangan ‘Abd Allah
bin Salam (RA) yang diriwayatkan dalam hadis Aba Hurayrah (RA) oleh Ashab al-Sunan. Al-Suytti
juga menukilkan pandangan Ibn Hajar bahawa para ulama mempunyai beberapa pendirian dalam isu
ini, sama ada mereka bersetuju dengan pandangan kedua-duanya atau salah satu daripada kedua-
duanya, ataupun berpandangan dengan dalil yang bersanad da 7f, ataupun berdalil dengan riwayat
mawgqgif menjadikan orang yang mengeluarkan pandangan tersebut berijtihad tanpa sebarang ketetapan
daripada nas.

Al-Suyiitt menyatakan bahawa para ulama sebelum beliau telah berbeza pendapat dalam menetapkan
pandangan yang lebih kuat antara kedua-duanya. Hal ini kerana setiap golongan memperkuatkan hujah
masing-masing. Oleh kerana itu, pendapat yang disebutkan dalam hadis Abt Misa (RA) telah dipilih
oleh al-Bayhaq, Ibn al-‘ Arabi dan al-Qurtubi. Bahkan, ia dinilai oleh al-Nawaw1 sebagai pendapat yang
sahih dan benar. Sebaliknya pendapat ‘Abd Allah bin Salam (RA) pula telah dipilih oleh Muhib al-
Tabari, Ibn Rahayah, Ibn ‘Abd al-Barr dan Ibn al-Zamlikani daripada kalangan ulama mazhab Syafi‘1.

Selepas membentangkan pandangan dan hujah para ulama, al-Suytiti mengemukakan pandangannya
tentang isu ini dengan cara membuat perkaitan antara hadis Abli Hurayrah (RA) yang diriwayatkan oleh
al-Bukhari dan Muslim, hadis Abt Misa (RA) yang diriwayatkan oleh Muslim dan hadis yang
mengandungi pendapat ‘Abd Allah bin Salam (RA) yang diriwayatkan oleh Ashab al-Sunan. Menurut
pengamatan al-Suydti, petikan sabda Rasulullah (SAW) yang perlu diberikan perhatian dalam
menetapkan waktu mustajab ialah ‘ketika dia sedang berdiri menunaikan sembahyang’ dan ‘meminta
sesuatu kepada Allah’ yang disebut dalam hadis al-Bukhari dan Muslim. Hal ini dapat dilihat dalam
petikan di bawah:

Aku (al-Suyti) berkata: “Di sini ada satu permasalahan kerana hadis Abii Hurayrah (RA) telah
menolak pendapat ‘Abd Allah bin Salam (RA) hanya kerana ‘waktu yang mustajab’ itu bukanlah
waktu sembahyang, dan aku pula menolak hadis Abt Miisa (RA) kerana khutbah bukanlah juga
waktu sembahyang, dan dengan itu ternyata bahawa waktu selepas asar itu adalah waktu
(mustajab) untuk berdoa.” Dalam hadis berkenaan, baginda (SAW) menyebut: “Meminta sesuatu
kepada Allah”, sedangkan semasa khutbah bukanlah masa untuk berdoa kerana apa yang
diperintahkan pada waktu itu ialah berdiam diri. Begitulah juga kelaziman yang berlaku ketika
melakukan sembahyang. Waktu-waktu berdoa di dalam sembahyang pula ialah; sama ada ketika
kita mendengar laungan igamah, atau ketika sujud, atau ketika membaca tasyahhud. Sekiranya
diandaikan maksud hadis tersebut ditujukan kepada waktu berdoa ini, maka inilah maksud yang
paling jelas (al-Suytiti 1986).
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Berdasarkan teks di atas, apabila proses hubung kait antara ketiga-tiga hadis ini dilakukan, al-Suyti
mendapati terdapat beberapa asas yang wajar dipertimbangkan dalam membuat pentarjihan. Pertama:
Abi Hurayrah (RA) sendiri telah menolak pendapat ‘Abd Allah bin Salam (RA) dalam dialog yang
berlangsung antara mereka berdua. Alasan penolakan ini ialah waktu akhir Jumaat yang dirujuk oleh
‘Abd Allah bin Salam (RA) itu tidak menepati maksud terma ‘waktu sembahyang’ yang dinyatakan
dalam hadis al-Bukhari dan Muslim. Kedua: waktu antara khutbah dibacakan sehingga sembahyang
selesai didirikan juga tidak sepenuhnya boleh dipertimbangkan untuk ditetapkan sebagai waktu
mustajab kerana ketika khutbah sedang dibacakan juga bukanlah termasuk dalam terma ‘menunaikan
sembahyang’. Selain itu, semasa khutbah sedang dibacakan juga bukanlah waktu untuk berdoa kerana
pada ketika ini, tuntutan adalah untuk berdiam diri dan menumpukan perhatian kepada khutbah.
Demikian juga halnya ketika solat, bukan kesemua keadaannya dituntut untuk berdoa. Justeru,
berdasarkan alasan-alasan ini, maka al-Suyiti pada asalnya juga turut menolak hadis Abi Misa (RA)
untuk dijadikan asas dalam menetapkan waktu mustajab hari Jumaat.

Walau bagaimanapun, al-Suytiti berpendapat, salah satu di antara hadis Ab@ Miisa (RA) atau pandangan
‘Abd Allah bin Salam (RA) mesti dizarjih. Apabila beliau meneliti kembali hadis Abli Miisa (RA), al-
Suyuti berpandangan bahawa memang terdapat beberapa tempat yang dianjurkan berdoa ketika
sembahyang didirikan seperti ketika igamah dilaungkan, ketika sujud dan ketika tasyahhud. Sekiranya
waktu mustajab itu disesuaikan dengan hadis Abii Miisa RA, maka inilah maksud yang paling tepat dan
jelas berbanding pandangan ‘Abd Allah bin Salam (RA). Hal ini kerana petikan sabda Nabi (SAW)
‘ketika dia sedang berdiri menunaikan sembahyang’ yang disebutkan dalam hadis al-Bukhari dan
Muslim itu memenuhi kehendak makna hakiki bagi perbuatan sujud dan tasyahhud serta memenuhi
kehendak makna majazi bagi perbuatan igamah dengan makna ‘ketika dia sedang berdiri untuk
menunaikan sembahyang.” Justeru, al-Suyaiti berpandangan bahawa pentarjihan wajar diberikan kepada
hadis Abii Misa (RA) berbanding pendapat ‘Abd Allah bin Salam (RA).

Pentarjihan ini adalah bertujuan mengekalkan kefahaman hadis tersebut mengikut makna zahir teks
pada petikan ‘sembahyang dan meminta’. Hal ini kerana zahir hadis tersebut lebih utama untuk
diandaikan bermaksud sedemikian berbanding diandaikan bermaksud ‘menunggu sembahyang’
sebagaimana yang dinyatakan oleh ‘Abd Allah bin Salam RA, kerana pengertian seperti yang
dinyatakan oleh ‘Abd Allah bin Salam (RA) ini merupakan konteks kiasan yang jauh dan boleh
menimbulkan sangkaan bahawa menunggu sembahyang itu menjadi syarat doa dimakbulkan. Selain
itu, orang yang menunggu sembahyang tidaklah dikatakan sedang melakukan sembahyang walaupun
dia dikira berada di dalam sembahyang. Dalam masa yang sama, petikan ‘berdiri melakukan’ dalam
teks hadis al-Bukhari dan Muslim itu memberi gambaran bahawa dia benar-benar sedang melakukan
perbuatan tersebut.

Dalam masa yang sama, al-Suytti menegaskan tempoh waktu mustajab yang disebutkan dalam hadis
Abii Misa (RA) bahawa ia bermula daripada imam mula berkhutbah sehingga sembahyang Jumaat
selesai didirikan tidak boleh difahami secara literal kerana terdapat indikator dalam hadis Abt Hurayrah
(RA) yang diriwayatkan oleh Muslim yang menunjukkan waktu mustajab itu adalah pendek sahaja.
Berdasarkan alasan-alasan yang dikemukakan di atas, maka al-Suytti menetapkan bahawa waktu
mustajab pada hari Jumaat ialah ketika igamah sembahyang Jumaat dilaungkan.

Penetapan ini turut disokong oleh hadis berstatus marfii* seperti hadis Maymunah (RA) dan hadis
‘Amrii bin ‘Awf (RA). Malah, al-Suyttl berpandangan bahawa penetapan ini tidak bercanggah pun
dengan hadis Abu Musa (RA) kerana hadis tersebut menyatakan waktu mustajab ialah ketika di antara
imam duduk di atas mimbar sehingga sembahyang selesai didirikan, dan waktu igamah dilaungkan
masih lagi dalam ruang lingkup makna yang diinginkan daripada hadis tersebut. Bahkan, menurut al-
Suyiti, penetapan waktu igamah dilaungkan sebagai waktu mustajab merupakan pandangan paling
tepat kerana khutbah bukanlah termasuk dalam waktu sembahyang dan berdoa. Dalam masa yang sama,
hampir kesemua gerakan ketika mendirikan sembahyang juga bukanlah tempat untuk berdoa kecuali
sujud serta tasyahhud. Sebagai tambahan, al-Suyfit juga memilih untuk menetapkan waktu ini sebagai
waktu yang mustajab kerana durasi igamah dilaungkan adalah sekejap sahaja. Maka, keadaan ini
bertepatan dengan hadis yang diriwayatkan oleh Muslim dariapda Abii Hurayrah (RA) bahawa tempoh
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waktu mustajab itu adalah pendek. Kemudian, beliau memperkuatkan hujah pilihan pandangannya itu
dengan menyandarkannya kepada ijmak dan athar ‘Awf bin Malik (RA) (w.73H) riwayat al-Tabarani
yang berpandangan sedemikian.

Selepas mengemukakan satu analisis yang panjang, al-Suytitt mengakhiri perbahasan berkaitan isu ini
dengan berkata, “Inilah pendapat yang dapat saya fahami dalam perkara ini hasil penelitian yang dibuat.
Allah SWT jualah yang Maha Mengetahui tentang kebenarannya” (al-Suyiitt 1986).

Sebagai ringkasan daripada perbincangan di atas, selepas membentangkan kesemua pandangan berserta
dalilnya dan membincangkan pandangan-pandangan yang berbeza, al-Suyiiti membuat penilaian
dengan mengambil pendekatan tarjih terhadap pandangan yang beliau fikirkan paling tepat dalam
perbahasan tersebut. Beliau juga turut menyokong hasil dapatannya dengan athar dan pandangan para
ulama yang disifatkannya sebagai ijmak. Justeru, kajian ini dapat menyimpulkan bahawa al-Suytti
berhasil membuat penemuan dengan menonjolkan maksud Nabawi dalam isu ini, mengeluarkan
dapatan kajian daripada himpunan hadis berkaitan isu waktu mustajab pada hari Jumaat, membuat satu
rumusan kajian dengan menggunakan metodologi yang konsisten dan berjaya menyatakan hasil kajian
sebagai kesimpulan perbahasan. Hal ini memperlihatkan bahawa praktikaliti al-Suytti dalam kajian
terhadap isu ini adalah sesuai dengan manhaj dan langkah-langkah kajian yang disenaraikan oleh
pengkaji hadis kontemporari seperti al-Zayyan (2002) dan lain-lain.

ANALISIS DAN PERBINCANGAN

Kajian hadis mawdii't merupakan pendekatan kontemporari dalam disiplin ilmu hadis yang
menekankan pengumpulan hadis-hadis berdasarkan tema tertentu untuk dianalisis secara menyeluruh.
Pendekatan ini memberi ruang kepada para pengkaji untuk memahami sesuatu topik dari pelbagai sudut
pandang riwayat dan hukum, dengan asas metodologi yang sistematik dan kritikal. Dalam konteks ini,
al-Suyuti (w. 911H) telah menunjukkan kecemerlangan melalui karya beliau al-Lum ‘ah fi Khasa'is
Yawm al-Jumu ‘ah, khususnya dalam perbahasan mengenai waktu mustajab doa pada hari Jumaat.
Analisis terhadap manhaj beliau mendedahkan tiga langkah utama yang menjadi kerangka
penyelidikan: penghimpunan hadis secara tematik, analisis kritikal terhadap sanad dan matan, serta
pentarjihan pandangan ulama berdasarkan kekuatan dalil.

1. Penghimpunan Hadis Secara Tematik

Al-Suytiti memulakan kajian beliau dengan menghimpunkan sebanyak 15 hadis yang berkaitan dengan
isu waktu mustajab doa pada hari Jumaat. Riwayat yang dikumpulkan meliputi sumber-sumber utama
seperti Sahih al-Bukhari, Sahih Muslim, serta karya-karya lain seperti yang diriwayatkan oleh Ibn
Khuzaymah, al-Hakim, dan al-Tirmidhi. Dalam himpunan ini, beliau mengemukakan dua hadis utama
sebagai asas perbincangan, iaitu riwayat Abti Hurayrah RA yang terdapat dalam Sahih al-Bukhart dan
Sahth Muslim. Hadis-hadis lain turut diketengahkan bagi membuktikan keluasan pandangan dalam
kalangan ulama tentang penentuan waktu tersebut. Pendekatan ini selari dengan prinsip kajian hadis
mawdii T yang menekankan pengumpulan dalil secara sistematik sebelum membuat sebarang analisis
lanjut.

2. Analisis Kritikal terhadap Sanad dan Matan

Langkah seterusnya dalam manhaj al-Suyiti ialah melakukan analisis kritikal terhadap sanad dan matan
hadis. Beliau tidak sekadar menghimpunkan riwayat, malah turut menilai kekuatan dan ketulenan setiap
hadis. Al-Suyuti mengklasifikasikan riwayat kepada kategori marfii‘, mursal, dan da ‘if, berdasarkan
kekuatan sanadnya. Sebagai contoh, beliau menolak riwayat yang dibawa oleh Ibn ‘Abd al-Barr dan al-
Tabarani kerana kelemahan sanad, sebaliknya menerima riwayat yang diriwayatkan oleh Muslim dan
Abti Dawiid yang dinilai sahih. Di samping itu, beliau turut merujuk kepada penilaian ulama terdahulu,
seperti al-Tirmidhi yang mengklasifikasikan sebahagian riwayat sebagai hasan. Pendekatan ini
memperlihatkan ketelitian al-Suyttt dalam memastikan hanya riwayat yang sahih dan hasan dijadikan
asas dalam perbincangan hukum.
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3. Pentarjihan Pandangan Ulama

Setelah melalui proses penghimpunan dan penilaian kritikal terhadap hadis-hadis berkaitan, al-Suyiit
melanjutkan kajian dengan melakukan pentarjihan terhadap pandangan ulama. Beliau mengenal pasti
dua pandangan utama mengenai waktu mustajab doa:

3.1 Pertama, pandangan yang berpandukan riwayat Abti Miisa al-Asy‘arT RA, yang menyatakan
bahawa waktu mustajab itu berlaku antara duduknya imam di atas mimbar sehingga selesai
solat Jumaat.

3.2 Kedua, pandangan yang merujuk kepada riwayat ‘Abd Allah bin Salam RA, yang menyatakan
bahawa waktu tersebut adalah di akhir hari Jumaat sebelum masuknya waktu maghrib.

Dalam pentarjihan, al-Suyiti lebih cenderung kepada pandangan pertama. Beliau mengemukakan
alasan bahawa hadis Abt Miisa RA lebih konsisten dengan sabda Nabi SAW mengenai "waktu
sembahyang" serta hakikat bahawa waktu khutbah dan solat adalah masa beribadah yang khusus dan
terfokus, berbanding penghujung hari Jumaat yang bersifat lebih umum. Selain itu, beliau menolak
pandangan yang bersandarkan kepada riwayat yang lemah atau sekadar hasil ijtihad tanpa dalil yang
kukuh.

KESIMPULAN

Kajian terhadap manhaj al-Suytti dalam al-Lum ‘ah fi Khasa'’is Yawm al-Jumu ‘ah memperlihatkan
model amali pelaksanaan kajian hadis mawdiz T yang sistematik dan kritis. Pendekatan beliau bermula
dengan penghimpunan dalil secara tematik, diikuti dengan analisis sanad dan matan secara teliti,
sebelum akhirnya melakukan pentarjihan berdasarkan kekuatan hujah. Justeru, beliau telah
mengaplikasikan metodologi ini dengan menggabungkan pendekatan tematik, kritikal, dan komparatif.
Hal ini dapat dilihat melalui perbincangan berkaitan isu penetapan waktu mustajab berdoa pada hari
Jumaat. Dalam isu ini, beliau didapati berbeza dengan pandangan yang lebih masyhur. Secara lebih
spesifik, beliau tampil dengan pandangan bahawa waktu mustajab berdoa pada hari Jumaat adalah
sewaktu imam berdiri ketika igamah sebelum solat Jumaat, sedangkan pandangan yang lebih masyhur
ialah waktu selepas solat asar.

Perbezaan pandangan al-Suyuti dalam perkara ini mempunyai pertalian dengan manhaj beliau yang
berteraskan konsep hadis mawdii T yang diterapkan dalam perbahasan isu ini. Antara langkah hadis
mawdii T yang diambil oleh al-Suyfit ialah menghimpun hadis-hadis mengenai waktu mustajab berdoa
pada hari Jumaat terlebih dahulu, diikuti dengan menganalisis hadis-hadis tersebut dan seterusnya
membuat hubung kait antara hadis. Selain itu, beliau turut menghimpunkan kesemua pandangan ulama
berkaitan isu ini dan meneliti dalil-dalil mereka secara holistik sehingga dapat melakukan tarjih dan
mengeluarkan satu pandangan dengan lebih tepat dalam meraikan status dan makna zahir hadis,
sehingga mampu mengetepikan pandangan yang masyhur.

Dapatan kajian ini juga secara tidak langsung memperlihatkan kepakaran al-Suyiiti dalam disiplin hadis
mawdii T. Kajian beliau bukan sahaja menyerlahkan ketokohan sebagai ahli hadis, bahkan menjadi
model bagi penyelidikan kontemporari dalam disiplin ini. Penekanan beliau terhadap analisis sanad,
matan, dan farjth menunjukkan kepentingan pendekatan holistik dalam memahami hadis, terutamanya
isu-isu khilafiyyah seperti waktu mustajab doa pada hari Jumaat. Model ini wajar dijadikan contoh
dalam penyelidikan hadis kontemporari, khususnya bagi pengkajian tema-tema spesifik yang
memerlukan kefahaman mendalam berasaskan sumber-sumber sahih. Selain itu, penemuan ini turut
memperkaya khazanah ilmu hadis dan memberi panduan praktikal kepada sarjana moden dalam
mengkaji hadis secara tematik.
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