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PENDAHULUAN

Istilah polemik ditakrifkan sebagai suatu perbahasan, perdebatan atau bantahan yang dikemukakan
melalui penulisan, sama ada dalam akhbar, majalah mahupun medium lain, sehingga mewujudkan
suasana kondusif bagi perkembangan wacana keilmuan dan perbincangan isu-isu semasa'. Istilah ini
juga merujuk kepada bentuk penulisan atau ungkapan yang mengkritik pandangan, idea atau
kepercayaan pihak lain®. Secara tidak langsung, istilah ini menggambarkan suasana diskusi ilmiah yang
melibatkan pertukaran pandangan terhadap sesuatu isu keilmuan atau isu semasa, sekali gus memupuk
budaya intelektual dan pemikiran kritis dalam kalangan para sarjana dalam membahaskan sesuatu
pandangan dan pendirian’®.

Istilah Hadis al-Fitan wa al-Malahim pula merujuk kepada hadis-hadis Nabi SAW berkaitan perkara
dan kejadian masa hadapan, berdasarkan keadaan serta faktor yang khusus*. Menurut Yasir Ramli,
cakupan hadis al-Fitan wa al-Malahim merangkumi khabar Nabawi SAW berkaitan pelbagai bentuk

! Dewan Bahasa dan Pustaka. Disunting daripada laman Pusat Rujukan Persuratan Melayu (PRPM). Pautan:
https://prpm.dbp.gov.my/Caril ?keyword=polemik

2 The Brittanica Dictionary. Disunting daripada laman: https://www.britannica.com/dictionary/polemic

3 Dewan Bahasa dan Pustaka. Disunting daripada laman Pusat Rujukan Persuratan Melayu (PRPM). Pautan:
https://prpm.dbp.gov.my/Caril ?keyword=polemik

4 Al-Shurman, Khalid Muhammad dan al-Bawa’inah, Sa‘ild Muhammad. Ahadith al-Fitan: Mathtimuha wa al-
Tasnif Fiha wa Qtmatuha al-‘Amaliyyah wa Qawa‘id Fahmiha. Al-Majallah al-Urduniyyah f1 al-Dirasat al-
Islamiyyah.Vol 12. No 4. Hal 129.
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ujian yang bakal diadapi oleh setiap individu dalam kehidupan, samada ujian bersifat peribadi seperti
ujian harta dan anak keturunan, atau ujian umum seperti kekacauan dan peristiwa dahsyat yang telah
berlaku atau akan berlaku sebelum hari kiamat, sebagai suatu bentuk peringatan serta panduan daripada
Nabi SAWS.

Menelusuri sejarah dan latar polemik Hadis al-Fitan wa al-Malahim, polemik berkaitan topik ini dilihat
telah muncul sejak zaman Nabi SAW. Sejumlah riwayat merekodkan keberadaan satu sosok tubuh
misteri di zaman Nabi SAW yang dikenali sebagai Ibn Sayyad atau Ibn Sa’id®. Menurut Ibn Kathir (773
H), nama sebenar beliau adalah Saf bin Sayyad, kelahiran Yahudi yang tinggal di bumi Madinah’.
Setelah memeluk Islam, namanya ditukar kepada Abdullah bin Sayyad®. Beliau turut dikurniakan anak
bernama ‘Umarah bin Abdullah bin Sayyad yang tergolong dalam kalangan tabi’in’, bahkan beliau
adalah ashab Sa’id bin Musayyib, malah Imam Malik bin Anas turut meriwayatkan daripadanya!®.

Bagi menyingkap identiti misteri Ibn Sayyad, Rasulullah SAW telah merancang untuk menyelidiki
peribadinya, lalu Baginda SAW mengintip secara sembunyi dan turut beberapa kali mengujinya secara
berdepan. Beberapa riwayat juga merekodkan pertemuan sejumlah para sahabat dengannya, sehingga
menimbulkan persepsi dan tanggapan khusus dikalangan sahabat tentang dirinya. Kepelbagaian riwayat
pertemuan Nabi SAW dan pertemuan para sahabat dengan Ibn Sayyad seterusnya melahirkan tafsiran
yang pelbagai dikalangan sarjana Islam dengan kefahaman, sudut pandang dan hujah yang berbeza-
beza dalam memahami riwayat-riwayat tersebut dalam mengenalpasti identiti sebenar sosok tubuh
misteri ini.

PERTEMUAN RASULULLAH SAW DENGAN IBN SAYYAD

Menurut al-Qurtubi (656 H), perilaku Ibn Sayyad ketika kecil adalah seperti perilaku seorang dukun'!.
Beliau sering menyebarkan suatu khabar sedangkan wahyu tidak diturunkan kepadanya,
perkhabarannya pula kadangkala benar terjadi dan kadangkala sebaliknya'?. Melihat hal demikian,
Rasulullah SAW memutuskan untuk mengikuti sosok peribadi Ibn Sayyad bagi mengujinya, lalu
berlaku beberapa pertemuan antara Baginda SAW dengannya'>.

Abdullah bin Umar RA menceritakan bahawa Rasulullah SAW dan Ubay bin Ka’ab RA pernah
mengintip untuk mendengar ungkapan-ungkapan Ibn Sayyad bagi menyingkap identiti sebenar beliau,
kata Ibn Umar RA:
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5 Yasir bin Ramli. 2023. Al-Ittijahat al-Tafsiriyyah li al-Hawadith al-Waridah fi Ahadith al-Fitan wa al-
Malahim: Dirasah Tahliliyyah li Namazaj Mukhtarah. Tesis Phd: Universiti Islam Antarabangsa Malaysia
(UIAM). Hal 22.

¢ Kedua-dua gelaran tersebut sama ada Ibn Sayyad mahupun Ibn S3’id adalah disebut dalam hadis-hadis Nabi
SAW. Lihat: Al-Nawaw1, Yahya bin Sharaf. 1392 H. Al-Minhaj Sharh Sahth Muslim bin al-Hajjaj. Jil 18. Hal
46.

7 Tbn Kathir, Isma‘1l bin ‘Umar. 1420 H. Al-Bidayah wa al-Nihayah.. Jil 19. Hal 204.

8 Ibid.

? Ibid.

19 Tbn al-Athir, ‘Alf bin Ahmad. 1994. Usud al-Ghabah fi Ma’rifah al-Sahabah. Jil 3. Hal 283.

"' Al-Qurtubi, Ahmad bin ‘Umar. 1996. Al-Mufhim li ma Usykila min Talkhis Kitab Muslim. Jil 7. Hal 262.
12 Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ahmad bin Ali. 1390 H. Fath al-Bari Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 6. Hal 173.

13 Badr al-Din al-‘Aini, Mahmud bin Ahmad. 1431 H. ‘Umdah al-Qari Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 14. Hal
302.
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“Rasulullah SAW Bersama Ubay bin Ka’ab al-Ansar1 bergerak ke kebun kurma yang terdapat di
dalamnya Ibn Sayyad. Apabila Rasulullah SAW masuk, Baginda bersembunyi di sebalik pohon kurma
untuk mendengar sesuatu daripada ungkapan Ibn Sayyad sebelum dia menyedarinya. Pada waktu itu,
Ibn Sayyad sedang berbaring di tempat tidur sambil berselimut, kedengaran daripadanya suara perlahan
(seperti bisikan). Malangnya ibu Ibn Sayyad ternampak Nabi SAW berlindung di sebalik pohon kurma,
lalu dia berkata kepada anaknya: wahai Saf, itu Muhammad! Maka Ibn Sayyad tersedar (daripada
perilakunya). Kata Rasulullah SAW: sekiranya ibunya membiarkannya, pasti akan tersingkap jelas
(hakikatnya)'.

Dalam hadis yang lain, Rasulullah SAW pernah menguji Ibn Sayyad dengan menyembunyikan sesuatu
daripadanya lalu membiarkannya meneka perkara yang disembunyikan tersebut. Abdullah bin Umar
RA meriwayatkan bahawa:
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“Umar RA pernah bersama Nabi SAW dalam satu kumpulan menuju ke Ibn Sayyad. Mereka
menemuinya sedang bermain dengan kanak-kanak di benteng Bani Maghalah, usia Ibn Sayyad pada
ketika itu menghampiri usia baligh. Dia tidak menyedari kehadiran mereka sehinggalah Rasulullah
SAW menepuk tangannya, kemudian Baginda berkata kepada Ibn Sayyad: “engkau bersaksi bahawa
aku Rasulullah?”, Ibn Sayyad memandang Baginda dan berkata: “aku bersaksi bahawa engkau utusan
kepada ummiyyin”. Kemudian Ibn Sayyad berkata kepada Nabi SAW: “adakah engkau bersaksi bahawa
aku Rasulullah?”, Baginda SAW membidas dan bersabda: “aku beriman dengan Allah dan rasul-Nya”.
Kemudian Baginda bertanya kepadanya: “apa yang engkau lihat?”, jawab Ibn Sayyad: “telah datang
kepadaku kebenaran dan dusta”. Lalu Nabi SAW berkata: “telah berlaku kekeliruan pada kamu”.
Kemudian Nabi SAW berkata: “aku menyembunyikan sesuatu buatmu”. Jawab Ibn Sayyad: “ianya
adalah dukh”. Lalu Rasulullah SAW berkata: “diam, Jangan melebihi batas kedudukanmu!”. Melihat
situasi itu, Umar RA berkata: “biarkan aku penggal kepalanya!”. Jawab Rasulullah SAW: “jika benar
dia merujuk kepadanya, maka engkau tidak boleh menguasainya, manakala jika sebaliknya maka tiada
guna untuk membunuhnya”'?.

Dalam riwayat Abt Sa’id al-KhudrT RA, Rasulullah SAW bertanya kepada Ibn Sayyad:
(B M LT B A B bl (58 s 8 A J6 Ul B3 e il 1 e L
Saleds e UMS” E 6‘5\ JB (G315 uo:L.o j\ uu:Lf Le.sLa 6);

“Apa yang engkau lihat? Dia menjawab: aku melihat arasy di atas air. Kata Nabi SAW: dia melihat
arasy iblis di laut. Baginda bertanya lagi: apa yang engkau lihat lagi? Dia menjawab: aku melihat

14 Al-Bukhari, Muhammad bin Isma’il. 1993. Sahih al-Bukhari. Kitab al-Syahadat. Bab Syahadah al-Mukhtabi.
Jil 2:932. No hadis 2495. Muslim bin al-Hajjaj. 1955. Sahth Muslim. Kitab al-Fitan wa Asyrat al-Sa’ah. Bab
Zikr Ibn Sayyad. Jil 4:2244. No hadis 2931.

15 Al-Bukhari, Muhammad bin Isma’il. 1993. Sahih al-Bukhari. Kitab al-Adab. Bab Qawl al-Rajul li al-Rajul:
Ikhsa’. Jil 5:2284. No hadis 5821.
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seorang yang benar dan dua orang pendusta, atau dua orang benar dan seorang pendusta. Kata
Rasulullah SAW: dia telah dikelirukan, tinggalkannya”'®.

Adapun perkara yang disembunyikan oleh Rasulullah SAW tersebut merupakan potongan ayat al-
Quran, namun Ibn Sayyad hanya dapat meneka secebis daripada salah satu lafaz ayat tersebut. Dalam
riwayat yang lebih terperinci, Rasulullah SAW berkata kepadanya:

v
3)
%2

“Sesungguhnya aku sembunyikan sesuatu daripadamu, Baginda menyembunyikan sepotong ayat al-
Quran: “Pada hari langit membawa asap yang jelas” (al-Dukhan: 10). Kata Ibn Sayyad: “iaitu al-
dukh™"’.

Pada ungkapan Rasulullah SAW kepada Umar RA: “jika benar dia merujuk kepadanya, maka engkau
tidak boleh menguasainya, manakala jika sebaliknya maka tiada guna untuk membunuhnya”,
menggambarkan tanggapan Rasulullah SAW tentang sosok tubuh Ibn Sayyad sama ada beliau
merupakan Dajjal atau bukan'®. Secara tidak langsung, ungkapan tersebut menunjukkan bahawa
Baginda SAW sendiri tidak pasti hakikat sebenar Ibn Sayyad'’. Keadaan ini sama sekali tidak
merendahkan kedudukan Baginda SAW, sebaliknya ia mencerminkan kebergantungan Baginda SAW
kepada wahyu. Apabila tiada wahyu diturunkan untuk menyingkap hakikatnya, maka Rasulullah SAW
tidak memutuskan status beliau secara pasti®’.

Pada aspek yang lain, timbul juga persoalan bagaimana Rasulullah SAW boleh membiarkan Ibn Sayyad
hidup di Madinah dan melarang Umar RA daripada membunuhnya, sedangkan beliau secara terang-
terangan mendustai kerasulan Baginda SAW, bahkan beliau mendakwa dirinya sendiri sebagai Rasul®!.

Menurut al-Khattabt (388 H), pendirian Rasulullah SAW tersebut berkemungkinan berasaskan kepada
dua alasan®:

1. Usia Ibn Sayyad sewaktu melontarkan dakwaan tersebut masih belum mencapai usia
baligh. Oleh itu, percakapan beliau pada usia tersebut tidak memberi sebarang implikasi
hukum. Bahkan sekiranya kanak-kanak dikalangan orang muslim menjadi murtad
sekalipun tetap tidak dihukum bunuh sehingga mencapai usia baligh. Apabila mencapai
usia baligh, maka dia terlebih dahulu diminta untuk bertaubat, sekiranya tidak bertaubat
barulah dihukum bunuh.

2. Rasulullah SAW tidak mengambil tindakan kepada Ibn Sayyad kerana kejadian tersebut
berlaku pada fasa perdamaian antara Baginda SAW dengan kalangan Yahudi dan sekutu
mereka. Sewaktu Rasulullah SAW tiba di Madinah, Baginda SAW telah memeterai
perjanjian dengan kalangan Yahudi untuk tidak berperang dan dibiarkan mereka dengan
urusan mereka. Ibn Sayyad adalah termasuk daripada kalangan Yahudi, maka dirinya juga
termasuk dalam perjanjian yang telah dimeterai oleh Baginda SAW bersama mereka.

Disamping itu, Ibn Hajar al-‘ Asqalani (852 H) pula berpandangan bahawa Ibn Sayyad tidak menyatakan
secara pasti bahawa beliau dikurniakan nubuwwah. Sebaliknya beliau mendakwa mendapat risalah, dan

16 Muslim bin al-Hajjaj. 1955. Sahih Muslim. Kitab al-Fitan wa Asyrat al-Sa’ah. Bab Fi Zikr Ibn Sayyad. No
hadis 2925. Al-Tirmidhi, Muhammad bin ‘Isa. 2009. Sunan al-Tirmidhi. Kitab Abwab al-Fitan ‘An Rasilillah
Sallallahu ‘Alayhi wa Sallam. Bab Ma Ja’ F1 Zikr Ibn Sayyad. No hadis 2398.

17 Abii Dawud, Sulayman bin al-Ash’ath. 2009. Sunan Abu Dawud. Awwal Kitab al-Malahim. Bab F1 Khabar
Ibn al-Sa’id. Jil 6:385. No hadis 4329.

18 Sharaf al-Din Al-Tibi, al-Husayn bin Abdullah. 1997. Al-Kashif ‘an Haqaiq al-Sunan. Jil 11. Hal 3472.

19 Tbn Battal, Alf bin Khalaf. 2003. Syarah Sahih al-Bukhari li Ibn Battal. Jil 10. Hal 386.

20 Al-Qurtubi, Ahmad bin ‘Umar. 1996. Al-Muthim li ma Usykila min Talkhis Kitab Muslim. Jil 7. Hal 265.

21 Al-Khattabi, Hamad bin Muhammad. 1988. A’lam al-Hadith Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 1. Hal 710.

22 Ibid.
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dakwaan risalah tidak semestinya bermaksud nubuwwah®. Ibn Hajar (852 H) berhujahkan sepotong
ayat al-Quran berkaitan pengutusan (irsal) Syaitan kepada kalangan kafir, iaitu firman Allah SWT:

§ K Jo i deg 2 £

“Tidakkah engkau mengetahui (wahai Muhammad) sesungguhnya Kami telah menghantar syaitan-
syaitan kepada orang-orang kafir’?,

Namun, pandangan Ibn Hajar al-‘Asqalani (852 H) tersebut kembali dinilai oleh Shamsuddin al-Kiirant
(893 H), kerana konteks persoalan Ibn Sayyad kepada Baginda SAW: “adakah engkau bersaksi bahawa
aku Rasulullah?”, tidak difahami melainkan dengan maksud nubuwwah. Tambahan pula, Nabi SAW
sendiri menjawab persoalan tersebut dengan ungkapan Baginda SAW: “aku beriman kepada Allah dan
para rasul-Nya”, yang mengisyaratkan bahawa konteks persoalan dan jawapan adalah berlegar pada
kerangka nubuwwah®.

Muhammad Fahim Abu ‘Abiyyah pula mempersoalkan rasional pertanyaan Nabi SAW kepada Ibn
Sayyad, kata beliau: “Adakah budak dianggap mukallaf? Adakah perlu seorang Rasul untuk datang
kepadanya dan menyoalnya dengan soalan-soalan sebegitu? Adakah logik untuk Baginda menunggu
sehingga dia menjawab? Adakah diterima jawapan beliau padahal beliau seorang kafir dan mengaku
sebagai rasul? Adakah Allah mengutuskan Rasul daripada kalangan budak? Demikian soalan-soalan
kami buat mereka yang telah lumpuh daripada berfikir dengan benar dan matang!”?®.

Menjawab persoalan Muhammad Fahim tersebut, soalan-soalan yang dilontarkan Rasulullah SAW
kepada Ibn Sayyad sama sekali tidak berkaitan soal mukallaf atau sebaliknya, namun persoalan tersebut
dan tindakan Rasulullah SAW mengintip serta memerhati beliau tidak lain adalah untuk menyingkap
hakikat sebenar dirinya sama ada beliau semata-mata dikuasai syaitan atau beliau sebenarnya adalah
Dajjal?’. Pendekatan Rasulullah SAW tersebut merupakan ijtihad Baginda SAW sendiri®®,
memandangkan Baginda SAW tidak diberitakan oleh wahyu tentang individu Dajjal secara pasti, tetapi
Baginda SAW hanya dikhabarkan tentang ciri-ciri dan sifat Dajjal yang sebahagiannya sepadan dengan
keperibadian Ibn Sayyad®’. Tambahan pula, persamaan ciri-ciri dan sifat individu adalah tidak terhad
pada usia dewasa sahaja, maka bukanlah suatu perkara yang janggal apabila Baginda SAW berusaha
menyingkap hakikat beliau walaupun usianya masih belum mencapai usia baligh.

Malah tidak juga menjadi masalah sekiranya Rasulullah SAW memang menguji beliau dengan soalan-
soalan begitu walaupun ketika usianya masih kanak-kanak. Oleh kerana itu, Imam al-Bukhar1 (256 H)
menempatkan persoalan Nabi SAW kepada Ibn Sayyad tersebut pada bab Kayfa Yu rad al-Islam ‘Ala
al-Sabiy (Bagaimana Memperkenalkan Islam kepada Kanak-kanak). Kata Ibn Hajar (852 H):
“pensyariatan memperkenalkan Islam kepada kanak-kanak terdapat pada hadis utama bagi bab ini pada
pertanyaan Nabi SAW kepada Ibn Sayyad: “adakah engkau bersaksi bahawa aku Rasulullah?”, pada
waktu itu beliau masih belum baligh. Keadaan ini menunjukkan kepada pengiktirafan dan kesahihan
Islam seorang budak. Bahkan sekiranya dia (Ibn Sayyad) memperakukan, maka sudah pasti diterima,
kerana (perakuan tersebut) telah memenuhi objektif penawaran Islam kepadanya”*.

23 Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ahmad bin Ali. 1390 H. Fath al-Bari Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 6. Hal 174.

24 Surah Maryam: 83

25 Shamsuddin al-Kiirani, Ahmad bin Isma’il. 2008. Al-Kawthar al-Jari ila Riyad Ahadith al-Bukhari. Jil 6. Hal
62.

26 Fahm Abi ‘Abiyyah. 1968. Al-Nihayah f al-Fitan wa al-Malahim (tahqiq). Jil 1. Hal 104..

27 Al-Qadi ‘lyad, ‘Iyad bin Miisa. 1998. Ikmal al-Mu’lim bi Fawaid al-Muslim. Jil 8. Hal 466.

28 Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ahmad bin Ali. 1390 H. Fath al-Bari Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 6. Hal 174.

29 Sharafuddin Al-Tibi, al-Husayn bin Abdullah. 1997. Al-Kasyif ‘An Haqaiq al-Sunan. Jil 11. Hal 3473.

30 Ibn Hajar al-*Asqalani, Ahmad bin Ali. 1390 H. Fath al-Bari Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 6. Hal 172.
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TANGGAPAN PARA SAHABAT RA

Tidak terhenti dengan pertemuan Rasulullah SAW, beberapa orang dari kalangan sahabat juga
direkodkan bertemu dengan Ibn Sayyad pada situasi yang berbeza-beza. Abdullah bin Umar RA
menyatakan bahawa beliau pernah berjumpa dengan Ibn Sayyad, kata beliau:
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“Aku pernah bertemu dengannya dua kali. Kata beliau (Ibn Umar): aku bertanya kepada sebahagian
daripada mereka: adakah kamu mengatakan bahawa dia adalah orangnya (merujuk kepada Dajjal)?
Jawab mereka: tidak, demi Allah! Aku berkata: Demi Allah kamu berdusta kepadaku, sebahagian
daripada kalian telah mengatakan kepadaku bahawa dia (Ibn Sayyad) tidak akan mati sehingga dia
menjadi orang yang paling banyak harta dan anak. Demikian itulah yang mereka dakwa keadaannya
pada hari ini. Kata beliau: kemudian kami berbual-bual, lalu aku berpisah dengannya.

Selepas daripada itu, aku bertemu lagi dengannya dalam keadaan matanya tertonjol keluar. Aku
bertanya: bilakah matamu jadi seperti yang aku lihat ini? Dia menjawab: aku tidak tahu. Aku berkata:
engkau tidak tahu sedangkan mata itu berada di kepalamu? Dia menjawab: jika Allah menghendaki,
Dia boleh menciptakannya pada tongkatmu ini. Kemudian dia merengek dengan kuat seperti bunyi
keldai yang kuat yang pernah aku dengar. Sebahagian para sahabatku mendakwa bahawa aku telah
memukulnya dengan tongkatku sehingga tongkat tersebut patah. Adapun aku sendiri, demi Allah, aku
tidak sedar melakukannya™!.

Menurut al-Qurtubi (656 H), ungkapan Ibn Umar RA kepada sebahagian kalangan yang mendakwa Ibn
Sayyad tidak akan mati melainkan setelah menjadi orang yang paling banyak harta dan anak, adalah
merujuk kepada ungkapan beliau terhadap beberapa orang para sahabat lain®?. Tambah beliau lagi,
ungkapan sebegini tidak mungkin diucapkan oleh para sahabat melainkan dengan wahyu, maka seolah-
olah ungkapan sebegini sebenarnya merujuk kepada nukilan sebilangan para sahabat daripada sabdaan
Baginda SAW?*,

Pada situasi yang lain, Abdullah bin Umar RA pernah sekali lagi bertemu dengan Ibn Sayyad, Nafi’
mawla Ibn Umar RA berkata:
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“Ibn Umar telah bertemu dengan Ibn Sa’id di salah satu jalan di Madinah, lalu beliau telah berkata
sesuatu yang membuatnya marah. Tiba-tiba, dia (Ibn Sa’id) membesar sehingga memenuhi lorong jalan
tersebut. Ibn Umar kemudian pergi menemui Hafsah dan berita tersebut telah pun sampai kepadanya.
Maka dia (Hafsah) berkata kepadanya: semoga Allah merahmatimu, apa yang engkau mahukan dari Ibn

3 Muslim bin al-Hajjaj. 1955. Sahih Muslim. Kitab al-Fitan wa Asyrat al-Sa’ah. Bab Zikr Ibn Sayyad. Jil 4:2247.
No hadis 2932.

32 Al-Qurtubi, Ahmad bin ‘Umar. 1996. Al-Muthim li ma Usykila min Talkhis Kitab Muslim. Jil 7. Hal 270.

33 Ibid. Jil 7. Hal 270-271.
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Sa’id? Tidakkah kamu tahu bahawa Rasulullah SAW pernah bersabda: Sesungguhnya dia keluar
disebabkan kemarahan yang membangkitkannya?”*,

Ungkapan Hafsah RA kepada Ibn Umar RA bahawa Nabi SAW pernah bersabda: “Sesungguhnya dia
keluar disebabkan kemarahan yang membangkitkannya...”, adalah merujuk kepada keluarnya Dajjal
disebababkan kemarahan yang membangkitkannya®. Adapun situasi Ibn Sayyad membesarkan
badannya kemungkinan adalah suatu perilaku khusus Ibn Sayyad yang mencarik adat, yang menjadi
petunjuk bahawa dirinya adalah Dajjal*®. Nukilan Hafsah tersebut juga menunjukkan bahawa beliau
memaksudkan Ibn Sayyad sebagai Dajjal sebenar®’.

Selain Hafsah RA, beberapa orang sahabat lain bahkan pernah bersumpah bahawa Ibn Sayyad adalah
Dajjal. Muhammad bin al-Munkadir meriwayatkan bahawa Jabir bin Abdullah RA dan Umar bin al-
Khattab RA pernah bersumpah tentangnya disisi Nabi SAW dan Baginda tidak mengingkarinya, kata
Muhammad bin al-Munkadir:
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“Aku melihat Jabir bin Abdullah bersumpah dengan nama Allah: sesungguhnya Ibn al-Sayyad adalah
Dajjal. Aku (Muhammad bin al-Munkadir) berkata: engkau bersumpah dengan nama Allah? Beliau
(Jabir bin Abdullah) menjawab: sesungguhnya aku mendengar Umar bersumpah dengannya disisi Nabi
SAW dan Nabi SAW tidak mengingkarinya”.

Beberapa riwayat lain turut merekodkan bahawa Ibn ‘Umar RA*°, Ibn Abbas RA* dan Abu Dzar al-
GhifarT RA*! turut bersumpah bahawa Ibn Sayyad adalah Dajjal.

Walaupun begitu, Ibn Sayyad secara peribadi menafikan bahawa dirinya adalah Dajjal. Abi Sa’1d al-
Khudri RA menceritakan bahawa beliau pernah bertolak menuju ke Mekah bersama Ibn Sayyad. Pada
waktu mereka berhenti berehat di perjalanan, Ibn Sayyad mengadu kepada Abiu Sa’1d al-Khudrt RA,
katanya:
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34 Muslim bin al-Hajjaj. 1955. Sahih Muslim. Kitab al-Fitan wa Asyrat al-Sa’ah. Bab Zikr Ibn Sayyad. Jil 4:2246.
No hadis 2932.

35 Al-Mulla ‘Alf al-Qari, ‘Al bin Muhammad. 2002. Mirqah al-Mafatth Sharh Misykah al-Masabih. Jil 8. Hal
34809.

36 Al-Qurtubi, Ahmad bin Umar. 1996. Al-Muthim li ma Usykila min Talkhis Kitab Muslim. Jil 7. Hal 272.

37 Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ahmad bin Ali. 1390 H. Fath al-BarT Sharh Sahth al-Bukhari. Jil 13. Hal 326.

3% Al-Bukhari, Muhammad bin Isma’il. 1993. Sahih al-Bukhari. Kitab al-I’tisam bi al-Kitab wa al-Sunnah. Bab
Man Ra’a Tark al-Nakir min al-Nab1 Sallallahu ‘Alayhi wa Sallam Hujjatan, 1a min Ghayr al-Rasil. Jil 6:2677.
No hadis 6922.

39 Lihat: Abii Dawud, Sulayman bin al-Ash’ath. 2009. Sunan Abi Dawud. Awwal Kitab al-Malahim. Bab fi
Khabar Ibn Sa’id. Jil 6:388. No hadis 4330.

40 Lihat: Abu Ya’la al-Miisili, Ahmad bin ‘Ali. 1984. Musnad Abi Ya’la. Musnad Abdullah bin Mas’ud. Jil
9:132. No hadis 5207. Dinilai sahih oleh Husayn Salim Asad (muhaqqiq). Al-Tabarani, Sulayman bin Ahmad.
1994. Al-Mu’jam al-Kabir. Bab al-‘Ayn. Bab Man Rawa ‘An Ibn Mas’iid Annahu Lam Yakun Ma’a al-Nabi
Sallallahu ‘Alayhi Wa Sallam Laylah al-Jin. Jil 10:109. No hadis 10119.

41 Lihat: Ahmad bin Hanbal. 2001. Musnad al-Imam Ahmad bin Hanbal. Musnad al-Ansar. Hadith Ab1 Dzar al-
Ghifart radiyallahu ‘anh. Jil 35:236. No hadis 21319.
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“Abii Sa’1d, aku pernah terfikir untuk mengambil seutas tali lalu mengikatnya di pokok, kemudian aku
menggantung diri atas segala yang dipertuturkan orang ramai terhadap diriku. Wahai Abii Sa’1d, siapa
yang tersembunyi daripadanya hadis Rasulullah SAW, ianya tidak tersembunyi dari kalian sekalian
Ansar. Bukankah engkau antara mereka yang paling mengetahui hadis Rasulullah SAW? Bukankah
Rasulullah SAW telah bersabda: dia (Dajjal) adalah kafir? Sedangkan aku muslim. Bukankah
Rasulullah SAW bersabda: dia m andul, tidak melahirkan anak? Sedangkan aku meninggalkan anakku
di Madinah. Bukankan Rasulullah SAW bersabda: dia tidak memasuki Madinah dan Makkah?
Sedangkan aku datang dari Madinah dan menuju ke Makkah. Kata Abu Sa’1d al-Khudri: hampir-hampir
aku memberi keuzuran kepadanya...”*.

Namun di hujung perbualan, Ibn Sayyad sendiri mengkhabarkan bahawa beliau tahu perihal Dajjal,
tempat kelahirannya, dan di mana dia sekarang, sehingga mencetuskan kemarahan Aba Sa’1id al-Khudri
RA. Kata Ibn Sayyad:
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“...kemudian dia (Ibn Sayyad) berkata: Demi Allah aku mengenalinya (merujuk kepada Dajjal), aku
tahu tempat kelahirannya dan dimana dia sekarang! Jawab Abu Sa’id: binasalah engkau sepanjang hari
ini!™®.

Bahkan Ibn Sayyad secara peribadi tidak menolak sekiranya benar diriya sendiri adalah Dajjal. Kata
Ibn Sayyad kepada Abu Sa’1id al-Khudr1 RA:
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“Dia (Ibn Sayyad) berkata kepadanya (Abu Sa’id RA): demi Allah, sesungguhnya aku benar-benar tahu
sekarang dimana dia (merujuk kepada Dajjal), aku juga tahu bapanya dan ibunya. Lalu dikatakan
kepadanya: adakah kamu suka jika engkau merupakan lelaki itu? Dia menjawab: sekiranya ditawarkan
kepadaku, aku tidak membencinya™*.

-~

:J6 a5 S67 Hg

Gn

i 4

iRy

Menurut Abd al-Haq al-Dihlaw1 (1052 H), pengakuan Ibn Sayyad bahawa beliau mengenali identiti
Dajjal, tempat kelahirannya, dan status kedudukannya pada waktu tersebut seolah-olah mengisyaratkan
bahawa diri beliau adalah Dajjal sebenar, maka ungkapan beliau tersebut dapat difahami sebagai
pendedahan tidak langsung tentang hakikat dirinya sendiri*. Dalam pada itu, kenyataan beliau yang
menunjukkan kerelaan sekiranya dirinya merupakan Dajjal adalah suatu kekufuran, kerana meredhai
dakwaan sebagai Tuhan dan meredhai dakwaan sebagai Dajjal adalah kufur®.

Sekalipun memeluk Islam dan memasuki Madinah, namun Jabir bin Abdullah RA tetap tegas bersaksi
bahawa dia adalah Dajjal. Ibn AbT Salamah meriwayatkan bahawa:

42 Muslim bin al-Hajjaj. 1955. Sahih Muslim. Kitab al-Fitan Wa Asyrat al-Sa’ah. Bab Zikr Ibn Sayyad. Jil
8:191. No hadis 2927.

4 Ibid.

4 Ibid.

4 Al-Dihlawi, Abd al-Haq bin Sayf al-Din. 2014. Lama’at al-Tanqgih fi Sharh Misykah al-Masabih Jil 8. Hal
733.

46 Al-Qurtubi, Ahmad bin Umar. 1996. Al-Muthim li ma Usykila min Talkhis Kitab Muslim. Jil 7. Hal 270.
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“Jabir bersumpah bahawa dia (Dajjal) adalah Ibn Sayyad. Aku berkata: tetapi dia telah meninggal
dunia? Jabir menjawab: sekalipun dia telah meninggal dunia! Aku berkata: tetapi dia telah memeluk
Islam? Jabir menjawab: sekalipun dia telah memeluk Islam! Aku berkata: Tetapi dia telah memasuki
Madinah? Jabir menjawab: sekalipun dia telah memasuki Madinah!”*’.

Namun begitu, status kematian Ibn Sayyad pula sebenarnya menjadi tanda tanya dan perbincangan.
Walaupun diriwayatkan bahawa beliau meninggal di Madinah, disolatkan di sana, bahkan disingkap
wajahnya sebelum solat supaya orang ramai menyaksikannya, tetapi Jabir bin Abdullah RA
menyatakan bahawa mereka kehilangan Ibn Sayyad pada peristiwa al-Harrah*. Menurut Ibn Hajar (852
H), riwayat ini sekaligus telah melemahkan khabar kematian beliau di Madinah®°.

Abii Nu’aym al-Asbahant (430 H) dalam Tarikh Asbahan pula mendatangkan riwayat Hassan bin Abdul
Rahman daripada bapanya bahawa kalangan Yahudi Asbahan menyambut kedatangan Ibn Sayyad
dengan tarian dan paluan keriangan. Kata Hassan, daripada bapanya:
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“Ketika kami menakluk Isfahan, jarak antara khemah tentera kami dengan perkampungan Yahudi
adalah satu farsakh. Kami sering pergi ke sana untuk mendapatkan bekalan. Pada suatu hari aku datang
ke tempat itu, lalu aku melihat orang-orang Yahudi sedang menari dan memukul alat-alat bunyian. Aku
lalu menemui seorang sahabatku daripada kalangan mereka dan bertanya: “kenapa dengan kalian?
Adakah kalian hendak memberontak dan melepaskan ketaatan?”. Dia menjawab: “Tidak. Tetapi raja
kami yang dengannya kami memohon kemenangan ke atas orang Arab akan memasuki bandar ini esok”.
Aku bertanya: “(Raja) yang dengannya kamu memperoleh kemenangan ke atas orang Arab?”. Dia
menjawab: “Ya”. Aku berkata: “aku akan bermalam di rumahmu malam ini, aku bimbang terpisah
daripada pasukan tentera”.

Maka aku bermalam di atas bumbung rumahnya sehingga pagi. Apabila tiba waktu pagi, aku
menunaikan solat Subuh di tempatku tersebut. Setelah matahari terbit, kelihatan debu dari arah khemah
tentera kami semakin menghampiri sehingga menjadi dekat. Aku memerhati, lalu terlihat seorang lelaki
berada dalam satu pasukan tentera, di atasnya terdapat seperti kubah yang diperbuat daripada tumbuhan
raithan (haruman). Orang-orang Yahudi pula sedang menari dan memukul alat-alat bunyian. Aku

47 Abli Dawud, Sulayman bin al-Ash’ath. 2009. Sunan Abu Dawud. Awwal Kitab al-Malahim. Bab Fi Khabar
al-Jassasah. Jil 6:348. No hadis 4328. Dinilai hasan oleh Ibn Hajar dalam Fath al-Bart. Jil 13. Hal 328.

48 Al-Khattabi, Hamad bin Muhammad. 1932. Ma’alim al-Sunan Sharh Sunan Abi Dawud. Jil 4. Hal 349.

4 Abili Dawud, Sulayman bin al-Ash’ath. 2009. Sunan Abu Dawud. Awwal Kitab al-Malahim. Bab Khabar Ibn
Said. Jil 6:389. No hadis 4332. Kata Syu’aib al-Arna’iit: sanadnya sahih.

30 Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ahmad bin ‘Ali. 1390 H. Fath al-Bari Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 13. Hal 328.
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memandang lagi, rupa-rupanya lelaki itu ialah Ibn Sayyad! Dia memasuki bandar tersebut, selepas itu
19951

tidak lagi kelihatan sehingga ke hari ini”".

Menurut Ibn Hajar (852 H), riwayat Jabir dan riwayat Hassan dilihat tidak selari kerana pembukaan
Isfahan berlaku pada zaman pemerintahan Umar RA, sedangkan jarak antara kewafatan Umar RA
dengan peristiwa al-Harrah adalah sekitar empat puluh tahun®. Walaubagaimanapun, Ibn Hajar (852
H) tetap mengharmonikan antara kedua-dua riwayat tersebut dengan mengandaikan bahawa peristiwa
di Isfahan disaksikan oleh bapa Hassan pada tempoh selepas pembukaan Isfahan, bukan ketika
pembukaan itu sendiri®>.

PENDIRIAN SARJANA ISLAM

Pelbagai riwayat yang merekodkan pertemuan Nabi SAW dengan Ibn Sayyad dan usaha Baginda SAW
untuk menyingkap hakikat dirinya, di samping riwayat-riwayat pertemuan sebilangan para sahabat
dengannya, persepsi dan sumpah mercka bahawa beliau adalah Dajjal, serta riwayat yang
menggambarkan perilaku misterinya, juga status kematiannya yang menjadi tanda tanya, telah
menjadikan keperibadian Ibn Sayyad sebuah polemik yang kekal menjadi persoalan dan perbincangan.

Malah sebilangan sarjana Islam mengisyaratkan bahawa Ibn Sayyad berada pada barisan sahabat atau
tabi’in. Kata Ibn al-Athir (630 H): “sekiranya Ibn Sayyad menganut Islam pada hayat Rasulullah SAW
maka beliau mempunyai suhbah memandangkan beliau pernah melihat dan berbicara dengannya
(Baginda SAW). Tetapi sekiranya beliau menganut Islam selepas Nabi SAW, maka tiada suhbah
baginya. Pandangan yang lebih tepat adalah beliau menganut Islam selepas (kewafatan) Nabi SAW,
kerana sejumlah dari kalangan sahabat seperti Umar dan selainnya menyangka beliau adalah Dajjal.
Sekiranya beliau memeluk Islam pada waktu hidup Nabi SAW, nescaya sangkaan tersebut akan
hilang”™*,

Al-Zahabi (748 H) pula menukilkan ungkapan Ibn Syahin (385 H) yang menyatakan bahawa Ibn
Sayyad tergolong di kalangan tabi’in yang pernah melihat Nabi SAW, katanya: “...dia adalah Ibn Sa’id,
bapanya seorang Yahudi, dia dilahirkan dalam keadaan matanya cacat dan berkhatan. Dia juga yang
dikatakan sebagai Dajjal, kemudian dia memeluk Islam, maka dia adalah tabi’in yang pernah melihat
(Nabi SAW)”*.

Merumuskan kedudukan Ibn Sayyad, Ibn Hajar (852 H) menegaskan bahawa tiada sebarang makna
untuk menyenaraikan Ibn Sayyad dalam kalangan sahabat. Sekiranya benar dia adalah Dajjal, maka dia
bukan sahabat sama sekali kerana kekufurannya. Bahkan sekiranya dia bukan Dajjal sekalipun, dia tetap
bukan sahabat kerana belum memeluk Islam sewaktu bertemu dengan Nabi SAW. Adapun sekiranya
dia meninggal dunia dalam keadaan Islam, maka dia termasuk (dalam sahabat), sebagaimana yang
dinyatakan oleh Ibn Fathiin menurut syarat kitab al-Isti’ab*.

Difahami daripada ungkapan Ibn Hajar (852 H) ini bahawa beliau secara peribadi menafikan Ibn Sayyad
tergolong dalam kalangan sahabat. Tetapi sekiranya Ibn Sayyad meninggal dalam keadaan Islam, maka
beliau mungkin tergolong dalam kalangan sahabat berdasarkan syarat kitab al-Ist1’ab oleh Ibn Abd al-
Bar al-Andalust (463 H), kerana Ibn Sayyad pernah bertemu dengan Nabi SAW, memeluk Islam dan
beriman dengan Baginda SAW?’.

3 Abli Nu’aym al-Asbahani. 1990. Tarikh Asbahan. Jil 1. Hal 43.

32 Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ahmad bin ‘Ali. 1390 H. Fath al-Bar Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 13. Hal 328.

33 Ibid.

34 Tbn al-Athtr, Alf bin Muhammad. 1286 H. Usud al-Ghabah fT Ma’rifah al-Sahabah. Jil 3. Hal 187.

35 Al-Zahabi, Abii Abdullah Ahmad bin Muhammad. 2021. Tajrid Asma’ al-Sahabah. Jil 1. Hal 883.

36 Ibn Hajar, Ahmad bin Ali. 1415 H. Al-Isabah fI Tamyiz al-Sahabah. Jil 5. Hal 149.

37 Didapati bahawa Ibn Abd al-Bar (463 H) tidak mensyaratkan kematian dalam iman sebagai salah satu syarat
penisbahan sahabat. Justeru, apabila Ibn Sayyad pernah berjumpa Nabi SAW, beriman dengan Baginda
SAW, pernah memeluk Islam, maka ia telah memadai untuk menisbahkan suhbah kepada beliau
berdasarkan syarat Ibn Abd al-Bar (463 H). Namun begitu, penulis tidak mendapati senarai nama Ibn

132



Vol 11. No. 1 (June 2026) | journalofhadith.usim.edu.my

Pada perbincangan yang lain, para sarjana Islam turut berbeza pandangan tentang status peribadi Ibn
Sayyad sama ada dia Dajjal sebenar atau sebaliknya. Penghujahan bagi setiap pandangan sarjana Islam
dalam hal ini adalah seperti berikut:

PERTAMA: IBN SAYYAD ADALAH DAJJAL

Disamping kewujudan pelbagai riwayat yang merekodkan sebilangan para sahabat seperti Umar bin al-
Khattab RA, Jabir bin Abdullah RA, Hafsah binti Umar RA, Abu Sa’1id al-Khudrm RA, Abt Dzar al-
Ghiffar1 RA, Ibn Mas’iid RA, Ibn Umar RA, yang berpandangan bahawa Ibn Sayyad adalah Dajjal,
maka begitu juga sebilangan para sarjana Islam selepas mereka turut berpandangan sedemikian
berdasarkan hujah-hujah yang spesifik:

Tarjih Riwayat

Disebabkan polemik Ibn Sayyad adalah samar serta bercampur baur, al-Bukhari (256 H) dilihat
cenderung berpandangan bahawa dia adalah Dajjal. Menurut Ibn Hajar (852 H), al-Bukhari (256 H)
telah mengambil pendekatan farjih dengan meriwayatkan hadis Jabir RA daripada Umar RA berkaitan
Ibn Sayyad dan mengabaikan riwayat Fatimah binti Qays berkaitan kisah Tamim al-DarT, kata Ibn Hajar
(852 H): *“...kerana kekaburan dan kekeliruan, al-Bukhari mengambil pendekatan farjih, maka beliau
hanya mengeluarkan hadis Jabir daripada Umar berkaitan Ibn Sayyad, namun beliau tidak
mengeluarkan hadis Fatimah binti Qays berkaitan kisah Tamim...”8,

Pengkaji hadis semasa, Hakim al-MutirT pula menelusuri semula sanad dan matan hadis Fatimah binti
Qays, lalu beliau menyimpulkan bahawa tarjihan al-Bukhart (256 H) tersebut adalah berasaskan
kewujudan illah pada sanad serta matan riwayat kisah Tamim al-Dari®’. Walaubagaimanapun,
kesimpulan ini boleh dipersoalkan semula memandangkan al-Tirmidz1 (279 H) menukilkan bahawa al-
BukharT (256 H) menilai hadis Fatimah binti Qays tersebut sebagai sahih®. Menurut Barra’ Nizar
Rayyan, tindakan al-BukharT (256 H) ini menunjukkan bahawa beliau mengetahui hadis Fatimah binti
Qays bahkan beliau tidak melihat sebarang kecacatan padanya, namun beliau sengaja
menggugurkannya kerana mentarjih riwayat lain®'.

Dokongan Riwayat dan Athar Sahabat

Turut sama berpendapat Ibn Sayyad merupakan Dajjal sebenar adalah Abii al-Abbas al- Qurtubi (656
H) serta muridnya Abii Abdillah al-Qurtub1 (671 H). Menurut Abii al-Abbas (656 H), riwayat pertemuan
Ibn Umar RA dengan Ibn Sayyad yang menggambarkan Ibn Sayyad marah lalu mengembangkan
jasadnya adalah petanda bahawa dia merupakan Dajjal sebenar, kerana keadaan tersebut selari dengan
ungkapan Hafsah RA daripada Nabi SAW bahawa Dajjal keluar pada situasi yang membangkitkan
kemarahannya®. Beliau turut menegaskan bahawa riwayat-riwayat Ibn Umar RA memberikan garinah

Sayyad dalam barisan sahabat dalam karya beliau. Adapun syarat penisbahan sahabah disisi Ibn Abd
al-Bar (463 H) adalah:

Mereka yang dipastikan bersuhbah dan bertemu dengan Nabi SAW.

Atau mereka yang meriwayatkan daripada Baginda SAW.

Atau mereka yang disebutkan dalam sesuatu riwayat pernah bertemu, melihat dan mendengar Baginda
SAW walaupun sekali lalu beriman dengannya.

4. Atau mereka yang lahir daripada ibu bapa yang Islam pada zaman Baginda SAW, atau lahir dari
sesebuah keluarga lalu datang menemui Nabi SAW, kemudian Nabi SAW mendoakan keberkatan buat mereka.
5. Mereka yang beriman dengan Baginda SAW, menunaikan zakat kepada Baginda SAW dan Baginda
SAW tidak menolaknya.

Lihat: Ibn Abd al-Bar. 2019. Al-IstT’ab fi Ma’rifah al-Ashab. Jil 1. Hal 48.

>8 Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ahmad bin ‘Ali. 1390 H. Fath al-Bari Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 13. Hal 328.

% Al-Mutiri, Hakim 2009. Dirasah li Hadith al-Jassasah wa Bayan ma fihi min al-‘Ilal fi al-Isnad wa al-Matn.
Rujuk: http://www.dr-hakem.com/portals/Content/?info=TmpJMkpsTjFZbEJoWjJVbU 1 RPT0rdQ==.jsp

0 Al-Tirmidhi, Muhammad bin ‘Isa. 1409 H. Al-‘Ilal al-Kabir. Hal 328.

61 Barra’ Nizar Rayyan. 2021. I'rad al-Imam al-Bukhar ‘an Takhrij al-Hadith fI Sahthih. Universiti Islam Gaza:
IUG Journal of Islamic Studies (Hadith — Tafsir — Islamic Belief). Vol 29. No 3. Hal 292.

2 Al-Qurtubi, Ahmad bin Umar. 1996. Al-Mufhim li ma Usykila min Talkhis Kitab Muslim. Jil 7. Hal 272.
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yang pelbagai terhadap kesimpulan tersebut, sehingga Ibn Umar RA sendiri meyakini serta bertegas
bahawa dia Dajjal, sebagaimana sebilangan para sahabat turut bersumpah mengenainya®.

Abii Abdillah al-Qurtubt (671 H) pula berhujah dengan beberapa riwayat sebagai sandaran kepada
pendapat beliau bahawa Ibn Sayyad adalah Dajjal®*. Antaranya adalah riwayat penyaksian Jabir bin
Abdullah RA bahawa Ibn Sayyad adalah Dajjal walaupun dia pernah memeluk Islam, masuk ke
Madinah, bahkan meninggal dunia. Selain itu, beliau turut berhujah dengan riwayat permusafiran Abt
Sa’id al-Khudri RA bersama Ibn Sayyad, dimana Ibn Sayyad mengakui bahawa dia tahu identiti Dajjal
sebenar, ibu bapanya, serta keberadaannya pada waktu tersebut. Menurut Abii Abdillah (671 H),
pengakuan tersebut merupakan sebuah nas jelas bahawa Ibn Sayyad adalah Dajjal, manakala hujah Ibn
Sayyad bahawa dia adalah muslim serta memasuki Makkah adalah suatu bentuk kekeliruan daripadanya
untuk mengaburi identitinya yang sebenar®.

Sarjana lain yang turut dilihat senada dengan pandangan ini adalah Yahya bin Sharaf al-Nawaw1 (676
H). Meskipun tidak menyatakan pandangan beliau secara langsung, namun ulasan beliau terhadap topik
ini mengisyaratkan kecenderungannya bahawa Ibn Sayyad adalah Dajjal. Berkaitan alasan Ibn Sayyad
kepada Abii Sa’1d al-Khudri RA bahawa dia mempunyai anak sedangkan Dajjal tiada anak, dia masuk
ke Makkah dan Madinah sedangkan Dajjal terhalang daripada memasukinya, jawab al-Nawawt (676
H): “...perkara tersebut tidak menjadi dalil baginya, kerana Nabi SAW mengkhabarkan hal tersebut
pada waktu fitnahnya dan waktu dia keluar ke pelusuk bumi di akhir zaman™®,

Al-Nawaw1 (676 H) juga menyatakan bahawa keislaman Ibn Sayyad, hajinya dan jihadnya bukanlah
satu petunjuk jelas yang menafikan dirinya sebagai Dajjal®’. Dalam masa yang sama, al-Nawawi (676
H) turut berhujah dengan sumpah Umar RA, Ibn Umar RA, dan Jabir RA bagi menolak pandangan al-
Bayhagqi (458 H) bahawa Ibn Sayyad bukan Dajjal®.

Jawapan Percanggahan Riwayat

Antara alasan untuk menafikan Ibn Sayyad sebagai Dajjal adalah berhujahkan hadis pertemuan Tamim
al-Dar1 dengan Dajjal yang dirantai di sebuah pulau, selain hujah larangan Nabi SAW kepada Umar RA
daripada membunuhnya. Mengulas berkenaan kisah Tamtm tersebut, Abii Abdillah al-Qurtub1 (671 H)
berkata: “sebahagian para ulama beristidlal bahawa Dajjal bukan Ibn Sayyad bersandarkan hadis
Jassasah dan hujah-hujah lain seumpanya. Namun yang sahih adalah Ibn Sayyad merupakan Dajjal
berdasarkan dalil-dalil yang telah dikemukakan, bahkan tidak pelik sekiranya dia terikat di suatu pulau
pada waktu tertentu, tetapi pada waktu lain dia berada dalam kalangan para sahabat sehinggalah mereka
kehilangannya pada hari al-Harrah™®.

Dikalangan sarjana terkemudian, Muhammad bin Alf al-Syaukani (1250 H) pula mengemukakan dua
alasan bagi merungkai pertentangan riwayat larangan Nabi SAW terhadap Umar RA daripada
membunuh Ibn Sayyad dengan riwayat Umar RA bersumpah bahawa dia adalah Dajjal’, iaitu:

i.  Pada peringkat awal, Nabi SAW ragu tentang status sebenar Ibn Sayyad. Namun,
setelah Baginda SAW mengetahui status sebenarnya, maka Baginda SAW tidak
mengingkari sumpah Umar RA bahawa dia adalah Dajjal.

ii.  Dalam penggunaan Bahasa Arab, kadangkala sesuatu perkhabaran diungkapan secara
ragu walaupun keadaan sebenarnya adalah tiada keraguan.

3 Tbid.

% Al-Qurtubi, Muhammad bin Ahmad. 1425 H. al-Tazkirah bi Ahwal al-Mawta wa Umiir al-Akhirah. Hal
1342.

%5 Al-Qurtubi, Muhammad bin Ahmad. 1425 H. al-Tazkirah bi Ahwal al-Mawta wa Umiir al-Akhirah. Hal
1342.

% Al-Nawawi, Yahya bin Sharaf. 1392 H. Al-Minhaj Sharh Sahih Muslim bin al-Hajjaj. Jil 18. Hal 46.

7 Ibid. Jil 18. Hal 47.

%8 Ibid. Jil 18. Hal 48.

% Tbid.

70 Al-Syawkani, Muhammad bin ‘Ali. 1427 H. Nayl al-Awtar min Asrar Muntaqa al-Akhbar. Jil 13. Hal 543.
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Seorang penulis eskatologi Mesir, Sa‘id Ayyub (1418 H), turut menyatakan bahawa kemunculan Ibn
Sayyad pada zaman Nabi SAW tidak bercanggah dengan riwayat-riwayat kemunculan Dajjal pada akhir
zaman. Sebaliknya, kemunculannya di zaman kenabian adalah terbatas dengan penjagaan Allah SWT
terhadap peribadi Nabi serta manhaj risalah, sechingga dia tidak berupaya menzahirkan fitnahnya pada

hayat Rasulullah SAW, selari dengan firman Allah SWT"!:

P 4

%dﬂ\fw‘dj\.@__{ N @i u\fﬁUTu«Mmj%

“Dan Allah jualah yang akan memeliharamu (dari kejahatan) manusia. Sesungguhnya Allah tidak
memberi hidayah petunjuk kepada kaum kafir”7.

Juga selari dengan firman Allah SWT:
§ ol Al ST 20 %

“Sesungguhnya Kami yang menurunkan al-Quran dan Kami yang memelihara serta menjaganya™’.

Menurut beliau lagi, pendekatan Rasulullah SAW terhadap Ibn Sayyad juga adalah sejajar dengan
hakikat kemunculannya pada peringkat tersebut, iaitu sebelum fitnahnya mencapai kemuncak pada
akhir zaman. Oleh yang demikian, Rasulullah SAW berperanan sebagai benteng yang mengawal serta
membatasinya, maka Rasulullah SAW sendiri mendatangi Ibn Sayyad untuk mengujinya, meneliti
keadaannya dan menyingkap identitinya. Walaubagaimanapun, Baginda SAW tidak membunuhnya
kerana Baginda SAW tahu pembunuhan Dajjal telah ditetapkan sebagai tugas yang akan dilaksanakan
oleh Nabi Isa AS pada akhir zaman’.

Berkaitan pertemuan Tamtm al-DarT dengan Dajjal, Sa’id Ayyub (1418 H) menyatakan: “kemunculan
Dajjal tidak terhad kepada bentuk kemunculan sewaktu pertemuan dengan Tamim di sebuah pulau,
malah dia turut muncul sekali lagi dengan bentuk lain dengan tujuan yang lain, pada rupa lelaki yang
dipanggil Ibn Sayyad. Malah kemunculan berkenaan kekuatan ghaib sebegini tidak hanya berlaku pada
al-Masth Dajjal, sebelumnya Jibril AS pernah datang pada rupa Dihyah al-Kalbi™”.

Pada tempat lain, Sa‘id Ayyub (1418 H) menjelaskan bahawa setiap ketetapan Allah SWT berkaitan
perkara ini, termasuk pertemuan Tamim dengan Dajjal, kemunculan Dajjal sebagai Ibn Sayyad di
tengah-tengah masyarakat, persoalan yang diajukan Dajjal kepada Tamim, serta tingkah laku Ibn
Sayyad yang penuh misteri, semuanya mengandungi tujuan dan hikmah yang tersendiri’®. Pada konteks
umat, beliau berpandangan bahawa kemunculan Dajjal di tengah-tengah masyarakat pada zaman
kenabian merupakan manifestasi kasih sayang Allah SWT terhadap sekalian hamba-Nya, agar mereka
dapat meneliti dan memahami soal pengakhiran memandangkan umat ini adalah umat akhir zaman”’.
Dalam konteks Dajjal pula, beliau menjelaskan bahawa kemunculannya pada peringkat awal pada
zaman kenabian tersebut adalah berperanan sebagai kemunculan bersifat peringatan, manakala
kemunculannya pada akhir zaman adalah untuk membawa kerosakan dan kemusnahan’s.

Sebagai rumusan, didapati bahawa pandangan yang mengidentifikasi Ibn Sayyad sebagai Dajjal sebenar
bukanlah suatu pandangan terpencil, bahkan merupakan salah satu pandangan yang dipegang oleh
sebahagian para sahabat dan dipertahankan oleh sejumlah sarjana terkemuka. Oleh itu, tidak hairan
sekiranya sebahagian para sarjana membidas sarjana lain yang cuba menggambarkan kelemahan
pandangan ini, seperti bidasan Ala’uddin Mughlatay (762 H) terhadap al-Mizz1 (742 H) ketika mengulas
biografi Umarah anak Ibn Sayyad, katanya: “pada ungkapan al-Mizzi berkenaan bapanya bahawa

"' Sa’1d Ayyib. 1991. Aqidah al-Masth al-Dajjal fi al-Adyan: Qiraah fi al-Mustagbal. Hal 399.
2 Al-Maidah: 67

> Al-Hijr: 9

4 Sa’1d Ayyib. 1991. Aqgidah al-Masth al-Dajjal fi al-Adyan: Qiraah fi al-Mustagbal. Hal 399.
75 Ibid. Hal 391.

76 Ibid. Hal 409.

77 Ibid. Hal 391.

78 Ibid. Hal 392.
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dikatakan (gila) dia adalah Dajjal, perlu dilihat semula. Hal ini kerana pandangan tersebut merupakan
pandangan terpilih disisi sekumpulan para imam, sehigga Abii Dzar bersumpah dia adalah Dajjal, begitu
juga Umar, anaknya Abdullah, Jabir bin Abdullah, ia juga adalah pandangan Abiu Sa’id al-Khudr,
A’ishah Umm al-Mukminin, al-Zubayr bin al-‘Awwam, Abi Bakrah, Abt Saburah, dan al-Nu’man.
Sekumpulan para ulama mentarjihkan pandangan ini serta mensahihkannya. Justeru, sekiranya begini
halnya, maka sama sekali tidak boleh disebut: dikatakan dengan sighah tamrid””.

KEDUA: IBN SAYYAD BUKAN DAJJAL SEBENAR

Berbeza dengan pandangan pertama yang menyatakan bahawa Ibn Sayyad adalah Dajjal, pandangan
kedua pula menafikan dia sebagai Dajjal sebenar. Beberapa sarjana Islam berpandangan dengan
pandangan ini berdasarkan beberapa hujah utama, seperti berikut:

Percanggahan dengan Hadis Jassasah

Menurut Abii Bakr al-Bayhaqt (458 H), hadis Jassasah berkenaan pertemuan Tamim al-Dart dengan
Dajjal merupakan petunjuk jelas bahawa Dajjal akhir zaman bukan Ibn Sayyad®. Beliau menyatakan
bahawa keraguan berkenaan identiti Ibn Sayyad hanya berlaku pada peringkat awal pertemuan
Rasulullah SAW dengannya, adapun selepas didatangkan kisah Tamim al-DarT maka Baginda SAW
dapat memastikan bahawa dia adalah bukan Dajjal®'. Sumpah Umar bin al-Khattab RA bahawa dia
adalah Dajjal juga berkemungkinan sebelum beliau mengetahui kisah Tamim, selepas beliau
mengetahuinya maka beliau tidak lagi mengulangi sumpah tersebut®>.

Ibn Hajar (852 H) turut menukilkan ungkapan al-Bayhaqt (458 H) yang berkata: “seolah-olah mereka
yang bertegas mengatakan Ibn Sayyad adalah Dajjal tidak mendengar tentang kisah Tamim. Sekiranya
mereka tahu, nescaya amat jauh untuk diharmonikan antara kedua-dua (riwayat) tersebut. Bagaimana
mungkin seorang yang berada pada zaman kenabian belum mencapai umur baligh, kemudian Nabi SAW
bertemu dengannya dan mengujinya, tetapi dalam masa yang sama dia juga merupakan seorang tua
yang terpenjara di sebuah pulau di laut dirantai dengan besi? Kemudian bertanya pula tentang khabar
Nabi SAW adakah telah diutuskan atau belum?”%3.

Hujah yang sama juga dikemukakan oleh Ibn Kathir (774 H), ketika mengulas riwayat Fatimah binti
Qays berkenaan kisah Tamim al-Darf, beliau berkata: “...secara pasti, bermaksud Ibn Sayyad bukanlah
Dajjal yang akan keluar di akhir zaman berdasarkan hadis Fatimah binti Qays al-Fihriyyah,
sesungguhnya (hadis tersebut) adalah pemutus bagi perbahasan ini”*.

Behujahkan hadis ini juga, Umar Sulayman al-Asyqar (1433 H) merumuskan bahawa Ibn Sayyad bukan
Dajjal sebenar®, sepertimana pandangan al-Bayhaqi (458 H) dan Ibn Kathir (774 H). Malah, al-Asyqar
(1433 H) menyatakan bahawa Dajjal sebenar berkemungkinan merupakan syaitan yang dipenjarakan
oleh Nabi Sulaiman AS sebagaimana pandangan sebahagian ahli ilmu, kerana sangat sukar bagi seorang
manusia untuk hidup dalam tempoh terlalu lama®.

Dajjal Menyerupai Abdul ‘Uzza bin Qatan

Salah satu hujah al-Bayhaqt (458 H) bagi menafikan Ibn Sayyad sebagai Dajjal adalah kewujudan
sebuah riwayat yang menyatakan bahawa Dajjal menyerupai Abdul ‘Uzza bin Qatan®’, bukan Ibn
Sayyad®. Walaubagaimanapun, hal ini tidak juga dapat menafikan bahawa sebahagian sifat Ibn Sayyad
adalah menyerupai sifat Dajjal, sebagaimana sebahagian sifat Dajjal menyerupai Abdul ‘Uzza bin

7 Ala’uddin Mughlatay bin Qalij. 2001. Ikmal Tahdhib al-Kamal. Jil 10. Hal 19-20.

80 Al-Bayhaqt, Abii Bakr Ahmad bin al-Husayn. 1986. Al-Ba’th wa al-Nusydr. Hal 174.

81 Ibid. Hal 167.

82 Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ahmad bin ‘Ali. 1390 H. Fath al-Bari Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 13. Hal 327.
8 Ibid.

8 Tbn Kathir, Isma’il bin Umar. 1420 H. Al-Bidayah wa al-Nihayah. Jil 19. Hal 129.

85 Al-Asyqar, Umar bin Sulayman. 1991. Al-Qiyamah al-Sughra. Hal 258.

8 Al-Asyqar, Umar bin Sulayman. 1991. Al-Qiyamah al-Sughra. Hal 258.

87 Lihat: Ahmad bin Hanbal. 2001. Musnad Ahmad. Musnad Uthman bin ‘Affan RA. Jil 4: 48. No hadis
2148. Kata Syu’aib al-Arna’at: “sahih lighairih”.

88 Al-Bayhaqi, Abii Bakr Ahmad bin al-Husayn. 1986. Al-Ba’th wa al-Nusyfir. Hal 167.
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Qatan®. Oleh yang demikian, identiti Ibn Sayyad lebih dekat untuk dikategorikan sebagai salah satu
Dajjal kecil yang akan muncul sebelum kemunculan Dajjal sebenar di akhir zaman®, sepertimana yang
diriwayatkan oleh Abii Hurayrah RA, daripada Nabi SAW:

ng @ 2

B st 81 485 1alS (Gt 1e B3 OIS OES Er B Bl 205 V!

“Tidak akan berlaku kiamat sehinggalah diutuskan Dajjal-dajjal yang penipu, bilangannya menghampiri
30, semuanya mendakwa sebagai utusan Allah™!.

Ibn Sayyad adalah Dukun atau Syaitan

Ketika mengulas berkenaan bantuan syaitan yang berbeza dengan karamah para sahabat, Ibn Taimiyyah
(728 H) menjadikan peribadi Ibn Sayyad sebagai contoh. Beliau berpandangan bahawa Ibn Sayyad
tergolong dikalangan dukun (kahin) yang menggunakan bantuan syaitan untuk mengetahui sebahagian
daripada perkara-perkara ghaib®’.

Adapun Ibn Hajar (852 H), beliau merumuskan bahawa Ibn Sayyad adalah syaitan yang muncul dengan
rupa Dajjal, kata beliau: “pendapat yang paling hampir untuk mengharmonikan antara hadis Tamm
dengan pandangan bahawa Ibn Sayyad sebagai Dajjal adalah: Dajjal sebenar ialah individu yang dilihat
oleh Tamtm dalam keadaan dirantai. Manakala Ibn Sayyad pula ialah syaitan yang menjelma dalam
rupa Dajjal sepanjang tempoh tersebut, sehinggalah dia menuju ke Isfahan. Setelah itu, syaitan tersebut
bersembunyi sehingga tiba waktu yang telah ditentukan oleh Allah SWT untuk keluarnya Dajjal™-.

Berasaskan hujah-hujah yang dikemukakan ini, maka pandangan bahawa Ibn Sayyad adalah bukan
Dajjal sebenar merupakan pandangan majoriti sarjana Islam®®. Namun begitu, beberapa hujah bagi
pandangan ini juga sebenarnya tidak sunyi daripada bidasan balas. Kenyataan al-Bayhaqt (458 H)
bahawa mereka yang bertegas menyatakan Ibn Sayyad sebagai Dajjal adalah tidak mendengar tentang
kisah Tamim; boleh dipersoalkan semula memandangkan Jabir bin Abdullah adalah salah seorang yang
meriwayatkan kisah Jassasah tersebut® dan dalam masa yang sama beliau juga adalah individu yang
bersumpah Ibn Sayyad merupakan Dajjal sekalipun dia memeluk Islam dan meninggal dunia.
Pandangan Ibn Hajar (852 H) bahawa Ibn Sayyad adalah syaitan yang muncul dengan rupa Dajjal turut
wajar dipersoalkan kembali memandangkan Ibn Sayyad mempunyai anak bernama ‘Umarah bin
Abdullah yang tergolong dalam kalangan tabi’in®®, juga merupakan ashab Sa’id bin Musayyib dan
Imam Malik bin Anas meriwayatkan daripadanya®’.

PENUTUP

Rentetan perbincangan hadis-hadis berkaitan Ibn Sayyad dan polemik identitinya membuktikan bahawa
topik ini merupakan satu wacana ilmiah yang dinamik dan tidak mempunyai konklusi mutlak.
Sebaliknya, perbahasan ini berada dalam ranah ijtihad yang anjal, terbuka, dan sentiasa terdedah kepada
kritikan berterusan. Realiti ini secara tidak langsung mendedahkan wujudnya ruang ketidakpastian
dalam skop perbahasan ilmu tertentu. Dinamika perbincangan sebegini seharusnya menjadi pemangkin
dalam mendidik jiwa manusia untuk mengiktiraf keterbatasan akal dalam menyingkap hakikat mutlak,
terutama dalam perbahasan ghaibiyyat dan fitan yang penuh dengan kesamaran. Walau bagaimanapun,

8 Al-Nawawi, Yahya bin Sharaf. 1392 H. Al-Minhaj Sharh Sahih Muslim bin al-Hajjaj. Jil 18. Hal 48.

% Al-Bayhagqi, Abii Bakr Ahmad bin al-Husayn. 1986. Al-Ba’th wa al-Nusyfir. Hal 174.

9! Al-Bukhari, Muhammad bin Isma’il. 1993. Sahih al-Bukhari. Kitab al-Managqib. Bab ‘Alamat al-Nubuwwah
f1 al-Islam. Jil 3:1320. No hadis 2413.

%2 Ibn Taymiyyah, Ahmad bin Abdul Halim. 1985. Al-Furqan Bayna Awliya’ al-Rahman wa Awliya’ al-Syaitan.
Hal 166-167.

% Ibn Hajar al-‘Asqalani, Ahmad bin ‘Ali. 1390 H. Fath al-Bari Sharh Sahih al-Bukhari. Jil 13. Hal 328.

%% Al-Dubaykhi, Sulayman bin Muhammad. 2001. Ahadith Aqidah allati Yahim Zahiruha al-Ta’ariid fI al-
Sahthayn: Dirasah wa al-Tarjth. Universiti Umm al-Qura: Tesis Master. Hal 405.

% Lihat: Abli Dawud, Sulayman bin al-Asy’ath. 2009. Sunan Abi Dawud. Awwal Kitab al-Malahim. Bab fi
Khabar al-Jassasah. Jil 6:384. No hadis 4328.

% Ibn Kathir. Al-Bidayah wa al-Nihayah. Jil 19. Hal 204..

7 Tbn al-Athir, ‘Al bin Ahmad. 1994. Usud al-Ghabah fi Ma’rifah al-Sahabah. Jil 3. Hal 283.
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keterbatasan ini juga tidak wajar dijadikan alasan untuk melemahkan usaha intelektual, sebaliknya ia
berfungsi memupuk sikap merendah diri dalam menerima kepelbagaian pandangan ilmiah.

Pada sudut yang lain, keterbatasan manusia untuk mencapai suatu keputusan yang muktamad dalam
perbahasan seperti isu ini turut perlu dilihat pada dimensi spiritual. Perbahasan sebegini mendidik
manusia agar lebih berserah dan bergantung kepada Allah SWT dalam menghadapi pelbagai fitnah akhir
zaman, khususnya fitnah Dajjal. Hakikat ini turut menjelaskan kepentingan memperbanyakkan doa
memohon perlindungan daripada Allah SWT agar dipelihara daripada fitnah terbesar dalam sejarah
kemanusiaan”®. Kesedaran tersebut diterjemahkan melalui penekanan syariat terhadap amalan membaca
doa memohon perlindungan daripada fitnah Dajjal pada setiap penghujung solat®, di samping melazimi
Surah al-Kahf sebagai benteng menghadapi fitnah tersebut'®. Dimensi spiritual ini memperlihatkan
bahawa wacana eskatologi dalam Islam bukan sekadar menjadi medan perdebatan intelektual, bahkan
bertujuan memperkukuh akidah, menyuburkan sikap tawakal kepada Allah SWT, dan membina
ketahanan rohani umat dalam mendepani realiti akhir zaman.

%8 Lihat: Muslim bin al-Hajjaj. 1955. Sahth Muslim. Kitab al-Fitan wa Asyrat al-Sa’ah. Bab Fi Baqiyyah min
Ahadith al-Dajjal. Jil 4:2266. No hadis 2946.

9 Ibid. Kitab al-Masajid wa Mawadi’ al-Solah. Bab Ma Yust’adz Minhu fi al-Solah. Jil 1:412. No hadis 588.
100 Abi Dawud, Sulayman bin al-Asy’ath. 2009. Sunan Abu Dawud. Awwal Kitab al-Malahim. Bab Khurij al-
Dajjal. Jil 6:376. No hadis 4323. Dinilai sahih oleh Syu’aib al-Arna’at
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