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Dan langit dijadikannya (bumbung) tinggi, serta Ia mengadakan undang-

undang dan peraturan neraca keadilan, supaya kamu tidak melampaui batas 

dalam menjalankan keadilan. Dan betulkanlah cara menimbang itu dengan 

adil, serta janganlah kamu mengurangi barang yang ditimbang. Dan bumi 

pula dijadikannya rata untuk kegunaan manusia dan makhluk-makhluk-Nya 

yang lain. (55:7–10) 
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Penyusunan Al-Mizan 

Pada tahun 2019, Persidangan Menteri-Menteri Alam Sekitar Islam Kelapan 

telah meluluskan satu strategi untuk memperkukuh peranan faktor budaya dan 

agama dalam melindungi alam sekitar serta mencapai pembangunan mampan 

di dunia Islam. Hal ini mencerminkan tanggungjawab agama dan tamadun 

Islam untuk menghadapi cabaran alam sekitar. Sebagai tindak balas, 

sekumpulan organisasi Islam dan para sarjana yang terkemuka telah 

dihimpunkan melalui Faith for Earth Coalition di bawah United Nations 

Environment Programme (UNEP), yang mengambil peranan utama dalam 

memudahcara proses tersebut sejak dari awal. Pertubuhan Pendidikan, 

Saintifik dan Kebudayaan Dunia Islam (ICESCO), Yayasan Islam bagi 

Ekologi dan Sains Alam Sekitar, Universiti Üsküdar di Istanbul, Taman 

Botani al-Quran, serta Kolej Pengajian Islam di Universiti Hamad Bin Khalifa 

di Qatar membentuk pasukan teras bersama UNEP untuk membangunkan Al-

Mizan sebagai sebuah platform global bagi menghubungkan isu-isu alam 

sekitar dengan ajaran Islam dan merangkumkan pandangan Islam terhadap 

alam semula jadi. 

Inisiatif ini, yang diberi nama Al-Mizan: Perjanjian untuk Bumi, bertujuan 

untuk menunjukkan bagaimana Islam boleh menjadi pemangkin kepada 

pembangunan mampan dan pemeliharaan alam sekitar. Al-Mizan juga 

menekankan kepentingan budaya dan agama dalam mendorong perubahan 

tingkah laku, di samping penyelesaian saintifik, teknikal dan politik. 

Draf pertama Al-Mizan telah dikongsikan dengan lebih daripada 300 institusi 

Islam dan rakan antarabangsa untuk mendapatkan maklum balas serta 

rundingan. Pasukan teras menghargai usaha Majlis Hukama’ Muslimin atas 

semakan berharga mereka terhadap versi bahasa Arab. 

Al-Mizan ialah sebuah dokumen bersejarah yang mewakili suara kolektif 

komuniti Islam dalam isu-isu alam sekitar. Dokumen ini menyeru semua umat 

Islam untuk mengamalkan kelestarian dalam kehidupan seharian serta 

berganding bahu melindungi rumah bersama kita.  
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Bab 1 

 

Satu Penilaian Tentang Keadaan Bumi 

Refleksi 

1.1 Segala puji dan syukur kepada Allah Tuhan semesta alam, Tuhan 

bintang-bintang di langit, titisan hujan, gelombang di air, daun-daun di pohon-

pohon, butir-butir pasir dan segala benda yang ada di seluruh langit dan bumi. 

Alam semesta yang keluasan dan keindahannya tidak terungkapkan oleh kata-

kata mencerminkan kebesaran dan kebijaksanaan Pemilik dan Pencipta 

seluruh alam semesta yang tidak tercakup oleh pemikiran manusia. Pada inti 

patinya, Bumi yang terkandung di atas dan di dalamnya berbagai komuniti 

hidupan, yang mana kita manusia adalah sebahagian daripadanya, adalah amat 

mengagumkan, dan lebih berharga daripada apa yang manusia mampu 

memikirkan, kerana ia sebenarnya mencerminkan keindahan dan kasih sayang 

Raja sekalian makhluk. Setiap benda yang telah diciptakan-Nya merupakan 

tanda, hikmah kebijaksanaan-Nya dan kita manusia berusaha untuk mencapai 

kefahaman serta panduan daripada tanda-tanda ini. Dia telah menciptakan dan 

meletakkan setiap benda dalam keadaan mereka saling mengimbangi, saling 

memerlukan di antara satu sama lain, saling menyokong dan saling 

memanfaatkan di antara satu sama lain. Tiada satu apa pun yang dicipta 

dengan tidak sengaja atau tanpa sebab. Semuanya dicipta dengan kebenaran 

dan untuk kebaikan dan setiapnya mempunyai hak mereka ke atas kita, supaya 

kita menjaganya dalam rangka kita mengagumi Penciptanya dengan rasa belas 

kasihan dan dengan cara yang terindah dan terbaik. Untuk beribadah kepada 

Tuan punya segala yang ada dengan melakukan kebaikan yang maksimum 

adalah tujuan hidup kita yang paling hakiki kerana Tuhanmu atau Allahlah 

“.... Yang menciptakan mati dan hidup untuk menguji kamu, siapakah 

diantara kamu yang lebih baik amalnya...” (67:2). 

Warisan: Akibat Tangan Kita 

1.2 Namun dunia yang kita diami kini sudah terdegradasi, rosak, tidak 

stabil dan membahayakan. Kita telah merubah permukaan bumi, dan kita 

berusaha keras untuk menstabilkannya dan mengembalikan keseimbangannya 

semula. Toksin daripada racun perosak dan radiasi mencemar udara dan air, 

atmosfera terbeban oleh gas-gas rumah hijau dan pembakaran minyak, tanah-

tanih terhakis dan kehilangan kesuburannya, lautan dibanjiri oleh plastik, 
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glasier dan air batu kutub utara dan selatan sudah cair, paras laut telah 

meningkat, batu karang luntur dan mati, kemarau, kebakaran hutan, puting 

beliung dan banjir semuanya semakin kerap dan dahsyat. Spesies eksotik 

membiak dalam ekosistem-ekosistem yang bukan tempat asal mereka 

sementara spesies-spesies yang asal mati dalam kadar yang tidak pernah 

dilihat sebelumnya. Peperangan dan keganasan terus-menerus berlaku. Semua 

ini mengakibatkan kematian dan kesengsaraan yang berat kepada mereka yang 

sangat mudah terdedah kepada bahaya, iaitu golongan yang miskin, pelarian 

dan yang diusir, yang miskin dan yang dijajah, kanak-kanak, wanita, orang-

orang kurang upaya, iaitu mereka yang paling tidak berupaya melakukan 

kerosakan, namun merekalah mangsa yang paling terkesan. Penindasan 

terhadap penduduk asal di atas dasar ras, etnik dan golongan minoriti agama 

masih berleluasa, termanifestasi di dalam pemusnahan budaya dan sejarah 

bangsa di atas nama ‘kesatuan ideologi’, pengusiran penduduk, yang 

dianggarkan berjumlah 110 juta.1 

1.3 Kita manusia mungkin dibezakan oleh kenegaraan, agama, ras, 

budaya, etnik, suku, pertalian kekeluargaan, ideologi dan politik, tapi sejak 

awal permulaan dan pada akhirnya kita semua memijak bumi yang sama, 

menghirup udara yang sama dan meminum air yang sama dan Bumi adalah 

satu-satunya rumah kita bersama dan ia lah sahaja tempat kediaman yang kita 

ada. Dalam fasa sejarah kita yang termutakhir, teknologi, perniagaan dan 

industri-industri yang kita ada telah membuat kita sedar bahawa kita kini 

hidup dalam sebuah desa global dan kita mengalami ketidaktentuan dan impak 

perubahan iklim bersama-sama. Pandemik koronavirus menunjukkan betapa 

saling terkaitnya negara-negara kita di antara satu sama lain dan bagaimana 

krisis global tidak dapat diatasi tanpa kerjasama global jua. Krisis alam sekitar 

global yang sedang kita hadapi adalah disebabkan oleh kita sendiri, walaupun 

ada sekelompok yang harus dilihat lebih bertanggungjawab daripada yang 

lainnya. Dalam usaha cuba memahami dan mengatasi cabaran atau kesulitan 

(predicament) yang kita hadapi secara keseluruhan ini, kami yang telah 

memulakan draf perjanjian ini ingin berkongsi pandangan seperti berikut. 

1.4 Tempat kediaman kita Planet Bumi dianggarkan berumur 4.54 bilion 

tahun. Dalam sejarah panjangnya itu, ia telah menjadi tuan rumah kepada 

pelbagai tetamu. Begitu banyak jenis spesies telah muncul, beradaptasi kepada 

iklim yang sedia wujud, dan pupus apabila keadaan yang pada awalnya 

menyokong kehidupan mereka, berubah. Mengikut kajian pakar paleontologi, 

kehidupan yang kompleks yang pernah hidup di muka bumi ini telah 

mengalami kepupusan massa (mass extinction) sebanyak 5 kali, iaitu apabila 

bumi mengalami letupan-letupan gunung-gunung berapi, zaman ais atau air 

batu yang melampau, kemunculan banjaran-banjaran gunung-ganang hasil 
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pertembungan benua, impak meteorit dari angkasa lepas, 75% jenis hidupan 

musnah dan lesap. Namun setiap kali berakhirnya sesuatu pemupusan massa, 

akan muncul tatarajah bentuk-bentuk hidupan baru yang akan berkembang 

dengan makmur dan banyaknya. Kita manusia merupakan antara jenis hidupan 

yang paling terkini yang muncul di Bumi. Jika rentang masa Bumi diukur 

mengikut kitaran 12 jam di muka jam, kemunculan manusia dikira dalam 

milisaat. Dalam tempoh masa yang singkat itu, telah berakhir Zaman Ais, 

sekitar 12,000 tahun yang lalu dan keadaan ini telah membolehkan manusia 

membina komuniti-komuniti yang tetap dan seterusnya membina tamadun. 

Tamadun demi tamadun telah muncul di tengah-tengah persekitaran yang 

berbeza. Ada yang mengikut pengajaran daripada Nabi-nabi yang diutuskan 

sambil mengambil pengajaran daripada tamadun-tamadun yang lain. Apabila 

sebuah tamadun runtuh, secara alamiah, peninggalan mereka pun ditimbus 

pasir mahupun hutan belantara. Bumi terus hidup semula dan setelah berlalu 

masa, kehidupan baharu muncul lagi. 

1.5 Sekitar 500 tahun yang lalu, keberanian dan kehebatan navigasi 

pelayar-pelayar dari Iberia telah membawa mereka ke pesisiran tamadun-

tamadun baru untuk dijajah. Setelah zaman penaklukan dan penjajahan ini 

memuncak, satu pergerakan yang digelar Enlightenment atau ‘Pencerahan’ 

telah mula berkembang di Eropah yang telah mengakibatkan satu perubahan 

besar dalam konsep perhubungan manusia dengan Tuhan serta alam tabii. 

Semakin manusia memutuskan ikatan keimanannya dan bersandar lebih 

kepada kebolehan akalnya semata-mata, alam tabii mula didominasi dengan 

cara yang tidak pernah berlaku sebelumnya. Dalam kes-kes tertentu, bentuk-

bentuk kepercayaan tertentu telah diubah suai sehingga terputus ikatan-ikatan 

mahupun kepentingan spiritual alam tabii atau sekitar tersebut. Semenjak itu, 

konsep ketuhanan tidak lagi penting. Keyakinan bahawa “manusia adalah 

ukuran segala hal” membawa manusia moden meningkatkan penaklukannya 

terhadap alam, dan perkara ini diperhebatkan lagi dengan teknologi yang 

bertambah canggih, penurutan kehendak dan jumlah penduduk dunia yang 

kian meningkat. 

1.6  Kini manusia mendapati dirinya terjebak dalam suatu sistem yang 

digelar desa global, yang diuruspengaruhi secara halus oleh perusahaan-

perusahaan yang mempunyai kuasa melebihi banyak negara, di mana di saat 

perjanjian ini dicetak, 1% orang-orang yang terkaya di dunia, iaitu mereka 

yang mempunyai lebih USD 1 juta, memegang lebih 40% kekayaan global, 

dan lebih separuh penduduk atau populasi dunia memiliki hanya 1.4%.2 Di 

masa yang sama, sedikit lebih 2,000 orang jutawan di dunia memiliki 

kekayaan lebih besar daripada 4.6 bilion iaitu 60% jumlah penduduk bumi.3 

Bagaimanakah telah berlakunya ketidakadilan yang bertentangan dengan 



4 

nilai-nilai keagamaan dan kod moral ini berlaku? Hampir semua manusia telah 

turut terlibat dan kini kita perlu bersama-sama bertanggungjawab untuk 

mengatasi kesulitan ini. Tambahan pula impak kita ke atas alam sudah begitu 

besar sehingga manusia sudah digambarkan sebagai suatu kuasa alam (force 

of nature) kuasa yang memberi kesan kepada alam setelah berakhirnya Zaman 

Ais yang termutakhir yang digelar ahli geologi sebagai Holosen, kini telah 

digantikan oleh Zaman Antroposen (Zaman Manusia) pula. 

1.7 Setelah mengubah haluan alam, kini manusia terdorong untuk 

mempertimbang kemungkinan bahawa tamadun kita sekarang — kononnya 

yang tercanggih yang pernah wujud — mungkin juga sudah menghampiri 

penghujungnya. Setelah berjaya membelah atom, menemui heliks berganda, 

memetakan genom manusia, terbang ke bulan dan bercita-cita ke Marikh, 

mencipta bahan baharu yang tak terurai, menghasilkan pencemar organik dan 

sintetik yang berterusan yang menyerang tubuh kita, serta mencipta pelbagai 

kemudahan untuk memudahkan hidup, kita sekarang berdepan dengan 

kehancuran ekosistem yang mengancam kewujudan kita sendiri. Ancaman 

yang paling ketara ialah perubahan iklim dan hilangnya kepelbagaian 

hidupan. 

Perubahan Iklim Global 

1.8 Perubahan iklim sendiri bukanlah fenomena baharu dalam sejarah 

evolusi Bumi. Berbilion tahun yang lalu, perubahan iklim telah terjadi 

disebabkan oleh variasi tenaga matahari, perubahan kecondongan atau orbit 

Bumi mengelilingi Matahari, perubahan peredaran air laut, letusan gunung 

berapi dan pelepasan gas metana daripada pencairan ibun abadi (permafrost).4 

Seiring perkembangan tamadun, permintaan tenaga yang semakin meningkat 

dipenuhi melalui tenaga haiwan dan manusia, serta daripada sumber boleh 

diperbaharui seperti kincir angin, kincir air, kuasa hidro yang digerakkan oleh 

graviti untuk menggerakkan objek, serta menghasilkan haba dan cahaya. 

Kesan manusia terhadap iklim planet ini adalah kecil sehinggalah kira-kira 

dua setengah abad yang lalu, apabila arang batu dilombong secara besar-

besaran untuk menjana Revolusi Perindustrian. 

1.9  Sejak itu, peradaban yang kepenggunaan dan keperluan tenaganya 

yang sentiasa meningkat, telah merosakkan ekosistem bumi dua kali ganda–

pertama kerana menggali dan mengepam bahan bakar fosil, arang batu, 

minyak dan gas keluar dari perut bumi yang selama ini telah terkunci melalui 

proses geologi selama jutaan tahun, dan kedua, kerana melepaskan karbon 

dioksida (CO2), metana dan gas rumah kaca lainnya ke atmosfera, terutamanya 

melalui pembakaran bahan-bahan api ini. Baru-baru ini telah didapati bahawa 
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CO2 yang berlebihan di atmosfera telah memerangkap haba panas begitu 

banyak sehingga menyebabkan berlakunya perubahan iklim global.5 

Meskipun gas ini hanyalah 0.04% kandungan atmosfera, ia merupakan gas 

yang sangat kritikal untuk kehidupan di muka bumi. Kitaran karbon merentasi 

darat, laut dan atmosfera dan sekiranya kitaran ini terganggu, seperti yang 

telah berlaku, keseimbangan iklim tergugat. Tingkah laku manusia telah 

mengganggu keseimbangan, ataupun dalam Bahasa al-Qurannya mīzān, 

sistem-sistem bumi yang saling berkaitan antara satu sama lain.6 

1.10 Kami — pengarang perjanjian ini — menghargai bahawa negara yang 

bertanggungjawab di seluruh dunia telah membuat perancangan dan 

mengambil tindakan untuk mengurangkan kesan perubahan iklim dan yang 

menonjol antaranya adalah cadangan untuk melarang kereta petrol dan diesel 

dalam peralihan ke arah alternatif yang lebih hijau. Namun, adakah wawasan 

hijau ini cukup jauh? Adakah ia akan memenuhi matlamat Perjanjian Iklim 

Paris 2015 untuk “menghalang peningkatan suhu purata global kepada jauh di 

bawah 2°C di atas paras pra-industri dan meneruskan usaha untuk 

menghadkan kenaikan suhu kepada 1.5°C di atas paras pra-industri”?7 

Meskipun kegagalan proses COP berturut-turut untuk bersetuju dengan 

kerugian dan kerosakan kewangan, kami berbesar hati bahawa perjanjian 

bersejarah untuk membantu negara termiskin dan rentan di dunia membayar 

kesan tidak dapat dipulihkan daripada krisis iklim telah dipersetujui pada hari 

pertama COP28 di Dubai. Sementara kita menganggap ini sebagai mercu 

tanda dan perjanjian yang diperjuangkan, kita dapati bahawa pada masa 

pengumuman, berjuta-juta telah dijanjikan untuk dana kerugian dan kerosakan 

sedangkan sebenarnya berbilion-bilion diperlukan.8 Sewaktu negara-negara 

kaya gagal menawarkan sokongan yang mencukupi, negara-negara kepulauan 

kecil berdepan kemungkinan ditenggelami laut. Satu laporan9 dikoordinasikan 

oleh Pertubuhan Meteorologi Dunia menunjukkan “peningkatan suhu dan 

paras air laut, perubahan corak hujan dan cuaca yang lebih ekstrem 

mengancam kesihatan dan keselamatan manusia, keterjaminan makanan dan 

air serta pembangunan sosio-ekonomi di Afrika.”10 Sub-sahara dan negara-

negara pulau kecil merupakan antara pengeluar CO2 yang paling rendah,11 

namun mereka mengalami kesan CO2 yang tidak seimbang yang dijana oleh 

negara-negara perindustrian maju. Pada 9 Ogos 2021, Panel antara Kerajaan 

Mengenai Perubahan Iklim (Intergovernmental Panel on Climate Change 

[IPCC]) mengeluarkan laporan keenamnya, yang telah didrafkan oleh ratusan 

saintis, berdasarkan beribu-ribu kajian, dan disusun lebih lapan tahun, 

disimpulkan dengan satu mesej: kita kesuntukan masa. 

1.11 Sehingga kini, usaha menghalang perubahan iklim global telah 

ditumpukan pada rundingan sasaran untuk mengawal pelepasan (CO2), tetapi 
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bukan untuk menghentikan pengeluaran bahan api yang menjananya secara 

berperingkat. Pada COP28, sewaktu kita meraikan penggunaan pertama kali 

bahan api fosil (punca krisis iklim), kami merasakan bahawa seruan untuk 

‘peralihan’ dari bahan api fosil adalah jauh sekali dari ‘menghentikan secara 

berperingkat’ bahan api fosil. Para saintis telah memberi amaran bahawa 

kegagalan seruan untuk pemansuhan bahan api fosil secara berperingkat 

adalah memusnahkan dan berbahaya melihat kepada keperluan mendesak 

untuk tindakan menangani krisis iklim.12 Kerajaan berbagai negara berterusan 

meluluskan dan memberi subsidi pencarian, pengekstrakan dan penghasilan 

minyak, gas dan arang batu, mengeluarkan lebih banyak bahan api fosil 

ketimbang tekal dengan sasaran mengehadkan peningkatan pemanasan global 

kepada 1.5°C. Oleh itu, kita tidak memiliki pilihan selain menyokong 

Perjanjian Pengawalan Bahan Api Fosil, satu rangka kerja yang akan 

membolehkan negara berunding pemansuhan berperingkat pengeluaran bahan 

api dengan cara yang adil, saksama dan telus, serta komited kepada peralihan 

yang adil kepada pekerja yang terjejas dan komuniti yang terdedah terhadap 

iklim.13 

Kehilangan Kepelbagaian Hidupan 

1.12 Di saat kita mengubah muka Bumi dan iklimnya, kita memusnahkan 

habitat makhluk lain yang berkongsi Bumi dengan kita; memusnahkan habitat 

mereka bermakna memusnahkan kehidupan mereka, dan kita kini kehilangan 

kepelbagaian flora dan fauna yang penting untuk kelangsungan hidup kita 

sendiri. Kita tidak memiliki keupayaan untuk memusnahkan Bumi itu sendiri 

mahupun menghapuskan kesemua hidupan dari planet ini.14 Namun kita kini 

sebenarnya merosakkan jaringan istimewa spesies yang pelbagai, dalam 

kalangan mereka kita telah berkembang dan kepadanya nasib kita terikat 

secara mendalam. Satu konsensus sedang muncul dalam kalangan saintis 

bahawa gangguan yang disebabkan oleh tindakan manusia berkemungkinan 

besar akan mencetuskan kepupusan massa yang keenam.15 Setiap kepupusan 

massa dalam sejarah bumi membawa kepada pengaturan semula yang radikal 

terhadap himpunan bentuk kehidupan di planet; jika kita benar-benar 

mencetuskan satu lagi kepupusan massa, nampaknya mungkin kita tidak akan 

menjadi antara spesies yang hidup.16 Dan kita telah diingatkan berulang-kali 

dalam Al-Quran tentang tamadun terdahulu yang telah melampaui batas dan 

memusnahkan sumber mereka sendiri dan anugerah alam semula jadi – dan 

bahawa Tuhan boleh menggantikan kita dengan makhluk yang baru.17 

1.13 Kepelbagaian biologi atau biodiversiti merupakan ciri paling 

kompleks dan yang paling penting planet kita. Ia adalah ‘sumber semula jadi’ 

paling penting yang merangkumi semua komuniti benda hidup dan tempat 
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bergantung semua makhluk hidup. Tanpa interaksi rumit dari pelbagai bentuk 

kehidupan di dunia semula jadi, manusia tidak akan ada masa depan. 

Hubungan kompleks ini menampung kehidupan kita dengan menghasilkan 

udara yang kita sedut, air yang kita minum dan makanan yang kita makan.18 

Semua ini diancam oleh cara kita menguruskan dunia hari ini yang berlawanan 

dengan tabii alam semula jadi.19 Jika diberi masa yang mencukupi, banyak 

impak perubahan iklim boleh dimitigasi jika tidak pun menterbalikkannya 

semula untuk abad akan datang, tetapi apabila sesuatu spesies pupus, ia hilang 

selama-lamanya. Semua spesies mempunyai peranan yang sangat penting 

dalam mengekalkan kesihatan biosfera; kita tidak dapat tahu semua cara 

mana-mana spesies menyumbang kepada keseluruhannya atau spesies mana 

yang paling utama fungsinya. Kami mengambil peduli dengan perhatian 

mendalam bahawa pihak-pihak dalam Konvensyen Kepelbagaian Biologi 

belum berjaya mencapai sepenuhnya satu pun daripada 20 ‘Sasaran 

Biodiversiti Aichi’ yang membentuk sebahagian dari Dekad Biodiversiti 

2011–2020 Pertubuhan Bangsa-bangsa Bersatu (PBB).20 Walau 

bagaimanapun, kami senang hati untuk menyatakan bahawa Konvensyen 

Kepelbagaian Biologi PBB (Convention on Biological Diversity [CBD]) telah 

menerima pakai rangka kerja biodiversiti global yang terdiri dari empat 

matlamat untuk dicapai menjelang tahun 2050 dan 23 sasaran spesifik untuk 

dicapai oleh negara-negara penandatangan menjelang tahun 2030. Di antara 

tujuan sasaran-sasaran tersebut adalah untuk membawa kehilangan kawasan 

yang mempunyai kepentingan biodiversiti tinggi, termasuk ekosistem yang 

tinggi integriti ekologi, menghampiri sifar menjelang tahun 2030. Mereka juga 

menyasarkan untuk memastikan sekurang-kurangnya 30% kawasan air di 

daratan dan pedalaman, dan kawasan marin juga pantai, terutamanya kawasan 

yang mempunyai kepentingan khusus untuk kepelbagaian biologi dan fungsi 

serta perkhidmatan ekosistem, dipelihara dan diuruskan dengan cekap melalui 

sistem perwakilan ekologi bagi sesuatu kawasan terlindung, untuk 

memastikan sebarang penggunaan lestari di kawasan tersebut adalah selaras 

sepenuhnya dengan hasil konservasi, dan untuk memastikan hak penduduk 

asli dan komuniti tempatan, termasuk ke atas wilayah tradisional mereka, 

diiktiraf dan dihormati.21 

Keadilan Ekologi dan Sosial 

1.14 Keperitan yang kita hadapi merupakan kesan langsung dari keutamaan 

yang diberikan kepada pertumbuhan ekonomi berbanding penjagaan bumi dan 

komuniti hidupannya. Aspirasi kita untuk menjadi pengguna kelas 

pertengahan melebihi dari hidup harmoni dengan alam sekitar. Matlamat 

Pembangunan Mampan dirangka dengan baik dan berkualiti untuk memenuhi 

keperluan orang ramai yang kehidupannya miskin dan punah, tanpa 
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merosakkan biosfera atau menghalang kesejahteraan generasi masa hadapan. 

Kami – Pengarang Perjanjian ini – menyokong Matlamat Pembangunan 

Mampan dengan sepenuh hati, namun mereka tidak akan mengubati krisis. 

Negara kaya perlu mengurangkan tahap penggunaan mereka dengan ketara 

untuk memulihara kepelbagaian hidupan. 

1.15 Barangkali, masih belum disedari sepenuhnya betapa besarnya 

kemusnahan kepelbagaian budaya yang telah terkait dengan kerosakan 

biodiversiti.22 Peristiwa ini telah berlaku dalam batas sejarah manusia sejak 

500 tahun dahulu. Peradaban yang dilalui hari ini dibina atas pemakaman 

masyarakat penduduk asli dan tradisional yang sebahagian besarnya telah 

menjaga kepelbagaian kehidupan dengan cara mereka sendiri selama 

berkurun-kurun. Monokultur global yang dominan dikuasai oleh sebuah 

paradigma yang kurang mempedulikan kepelbagaian, sama ada biologi atau 

budaya. Ia telah dipaksakan ke atas penduduk bumi tanpa menghiraukan sama 

ada ianya sesuai dengan mereka atau keadaan setempat mereka.23  

1.16 Kita telah memasuki fasa berbahaya dan tidak menentu dalam sejarah 

manusia. Ianya jelas bahawa peradaban yang dijalani kini – dilihat membawa 

faedah material yang banyak – namun inilah punca kepada krisis hari ini.24 

Pada tahun 1992, manifesto World Scientists’ Warning to Humanity25 

mengingatkan “satu perubahan besar dalam pengawasan kita terhadap bumi 

dan hidupan di atasnya diperlukan, jika kesengsaraan manusia yang besar 

mahu dielakkan” dan mengisytiharkan bahawa “manusia dan alam semula jadi 

berada dalam landasan pertembungan... jika tidak dihentikan, banyak amalan 

semasa kita ... boleh mengubah kehidupan ke tahap Bumi tidak lagi dapat 

menampung hidup dengan cara yang kita ketahui.” Terbitan semula peringatan 

tersebut telah dikeluarkan 25 tahun kemudian pada tahun 2017. Ia 

menyimpulkan bahawa di dalam banyak langkah, manusia telah gagal untuk 

menunjukkan kemajuan dan memberi amaran bahawa “masa semakin 

suntuk.”26  

1.17 Meskipun tindak balas manusia terhadap krisis ekologi setakat ini 

adalah sangat tidak mencukupi dan tidak sepadu, kita memuji usaha berani 

agensi-agensi antarabangsa, organisasi-organisasi pakar, dan individu-

individu yang komited melindungi bumi. Krisis-krisis yang dihadapi boleh 

dianggap peluang. Ayat-ayat Al-Quran menggambarkan ribut petir sebagai 

sumber ketakutan dan harapan.27 Antara sinar harapan yang menembusi awan 

ribut gelap krisis ini adalah kebersamaan komuniti agama, masyarakat 

tradisional dan penduduk asli yang tidak pernah berlaku sebelum ini. Ini 

merupakan pakatan yang semakin berkembang mewakili lebih dari 80% 

populasi manusia di bumi, dengan pemimpin-pemimpin di akar umbi 
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masyarakat yang memiliki potensi untuk membawa perubahan pantas; 

diperlengkap dengan kebijaksanaan zaman, untuk setiap komuniti agama, 

setiap masyarakat tradisional, setiap penduduk asli merangkumi etos yang 

telah berkembang selama berabad-abad atau berkurun-kurun dari interaksi 

dengan ekosistem bumi dan kepelbagaian komuniti kehidupan mereka. 

Kepelbagaian budaya ini mengandungi kekayaan nilai dan kebijaksanaan yang 

boleh dibawa untuk mempengaruhi tindakan kita terhadap krisis.  

1.18 Namun kita perlu mengambil nota berjaga-jaga. Dalam mencari 

penyelesaian, manusia telah menangani simptom-simptom lebih dari punca 

krisis. Terdapat dua isu asas yang sangat dekat dengan kita yang diambil 

mudah hampir sepenuhnya. Ia perlu diperiksa jika kita menyasarkan untuk 

memulihkan sistem bumi kepada satu keadaan keseimbangan. Yang pertama 

ialah sikap kita terhadap alam semula jadi itu sendiri, yang telah kita takrifkan 

sebagai sumber untuk dieksploitasi. Dalam terburu-buru kita mencapai 

kemakmuran, kita telah secara membuta tuli mengikut paradigma palsu yang 

menyamakan pertumbuhan ekonomi, dan pembangunan manusia di alam 

semula jadi, sebagai satu proses linear yang berterusan, kemajuan dan 

peningkatan tiada pengakhiran. Namun, anggapan kita bahawa kita dapat 

menentang pola-pola yang telah ditakdirkan Ilahi terbukti menjadi kehancuran 

kita.28  

1.19 Isu kedua tidak hanya berhubung rapat dengan yang pertama tetapi 

juga menambah buruknya lagi. Ianya adalah wang. Ia telah membolehkan 

manusia berdagang, bertukar barangan dan servis serta membina ketamadunan 

selama beribu tahun. Kelihatan bahawa kita tidak dapat hidup tanpanya tetapi 

sejak kebelakangan ini kita telah menjelmakan perubahan asas dalam sifatnya. 

Pada masa lalu, wang benar-benar bernilai, tetapi kini semakin biasa kita 

temui penaksiran wang yang menonjol dari ahli ekonomi terkemuka, sebagai 

contoh: “…wang kekal sebagai simbol tanpa nilai intrinsik dan tiada kaitan 

langsung dengan sesuatu yang spesifik”.29 Malah, wang seperti virus yang 

memakan ke dalam struktur alam semula jadi setiap kali kita 

menggunakannya. Model pertumbuhan ekonomi yang memacu sistem 

antarabangsa adalah berasaskan kepada ilusi ini dan telah menimbulkan visi 

ngeri kejatuhan ekonomi global.  

1.20 Sebagai suatu spesies, kita telah mengubahsuai alam untuk faedah kita 

lebih beribu tahun, tetapi kita kini telah jauh melebihi had batasan dari apa 

yang ekosistem semula jadi boleh pulihkan dalam jangka masa yang boleh kita 

fahami. Kita telah diperingatkan dalam al-Quran bahawa mengubah 

sunnatullah ciptaan Tuhan merupakan kejahatan (4:119).30 Tindakan manusia 

telah menyebabkan kerosakan dan kemusnahan besar-besaran di atas Bumi, 
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fasād fī ‘lard, dalam bahasa Al-Quran: melalui pencemaran udara dan air, 

pemanasan global dan perubahan iklim, eksploitasi berlebihan sumber 

kehidupan, kerosakan dan pemusnahan habitat makhluk hidup, ketandusan 

tanah, translokasi spesies asing invasif, pengenalan organisma terubah suai 

genetik, pembasmian pemangsa dan spesies yang dianggap perosak, dan 

populasi berlebihan oleh spesies kita sendiri yang rakus, kita telah merosakkan 

ekosistem tempat bergantung kehidupan kita dan makhluk-makhluk lain. Kita 

manusia — diciptakan, menurut ajaran agama kita, untuk menjadi khalifah 

yang bertanggungjawab di bumi, diamanahkan untuk menjaganya dan 

komuniti kehidupan yang ditampungnya — bukan sahaja mengisinya dengan 

kerosakan dan pertumpahan darah, tetapi mungkin juga telah memulakan 

kepupusan besar-besaran keenam kehidupan kompleks dalam sejarah planet 

ini. Sukar untuk membayangkan dakwaan yang lebih mendukacitakan atau 

yang tidak dapat dipertahankan:  

Telah timbul berbagai kerosakan dan bencana di darat dan di laut 

disebabkan perbuatan tangan manusia, demikian itu kerana Dia 

hendak merasakan mereka sebahagian dari (akibat) perbuatan-

perbuatan mereka, supaya mereka kembali (ke jalan yang benar). 

(30:41) 

Kita Tetap Bersangka Baik! 

1.21 Dalam ayat al-Quran ini, kita mencari landasan harapan bahawa masih 

belum terlambat untuk mengubah haluan kita. Dan dengan harapan bahawa 

kita boleh berpatah balik dan menetapkan haluan dengan betul, kita kini 

meneruskan untuk mempertimbangkan bagaimana agama mengarahkan kita 

untuk berhubung dengan bumi yang didiami. Pendekatan kami adalah dari 

pelbagai sisi:  

• Sebagai Muslim, kita menanggapi bumi sebagai ciptaan Tuhan semesta 

alam yang mempertanggungjawabkan kita atas semua yang kita lakukan 

padanya. Kita berusaha mengenal pasti bagaimana, dengan 

menyalahgunakannya, kita telah menghilangkan kesucian kefahaman kita 

terhadapnya. Itu mungkin membantu kita memahami semula betapa tidak 

ternilainya apa yang kita telah hilang. 

• Kita berusaha untuk menyatakan kefahaman ontologi dan kosmologi 

hubungan di antara Pencipta dan makhluk ciptaan — serta hubungan 

manusia dengan kedua-duanya, dan kewajipan kita terhadap setia satunya 

— yang akan membolehkan kita melihat dengan jelas bagaimana boleh 

kita betulkan apakah kesilapan yang telah kita lakukan. 
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• Kita berusaha untuk menjelaskan dan menyatakan ajaran etika dan nilai 

Islam utama, yang akan memotivasikan kita untuk mengikat diri kita 

kepada perubahan tingkah laku yang diperlukan selaras dengan sunnah 

kenabian. 

• Kita melihat krisis yang melanda kehidupan di bumi melalui prisma 

ekonomi politik dan mengenal pasti apakah elemen dalam warisan Islam 

yang berkongsi manfaat sumber kehidupan di muka bumi secara adil — 

yang disebut oleh ahli ekonomi sebagai sumber semula jadi — mungkin 

boleh membantu kita menangani ketidakadilan dan mewujudkan 

pendekatan yang lebih lestari, malah, menjana semula untuk menjalani 

kehidupan yang baik tanpa menjejaskan keupayaan generasi masa hadapan 

untuk memenuhi keperluan mereka.31 

• Kita berusaha untuk mengenal pasti aspek paling penting dari tradisi 

kepercayaan yang berkaitan dengan perundangan, peraturan, amalan 

pemuliharaan, polisi dan aktivisme, supaya kita boleh mula mengambil 

tindakan yang diperlukan untuk membaik pulih keseimbangan dinamik 

(mīzān) yang telah rosak. 
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Bab 2 

 

Tanda-tanda Kewujudan Tuhan di Bumi dan di Langit 

Tuhan Yang Satu, Tuhan Sekalian Alam 

2.1 Walaupun al-Quran begitu banyak mengisahkan fenomena alam 

semula jadi, sekalipun ia tidak mengandungi secara khusus perkataan-

perkataan ‘alam sekitar’, ‘persekitaran’ atau ‘enviromentalisme’.32 Dalam 

bahasa Arab klasik, perkataan paling hampir dengan ‘alam sekitar’ ialah 

muhīt, yang bermaksud ‘merangkumi semua perkara’. Walau bagaimanapun, 

penggunaannya di dalam al-Quran lebih luas maknanya iaitu ‘Tuhan 

merangkumi segala sesuatu perkara’. Seperti yang terdapat pada ayat-ayat di 

dalam surah Al-Bāqarah (2:115) dan surah An-Nisā’ (4:126). Di dalam Islam, 

alam semula jadi berpusatkan kepada konsep penciptaan (al-khalq) dan ia 

wujud dalam pelbagai bentuk bahasa dan muncul lebih daripada 250 kali di 

dalam al-Quran.33 Di sini, kita bincangkan kosmologi teologi Islam berkaitan 

dengan alam semula jadi dalam konteks hubungan Tuhan dan makhluk-Nya 

termasuklah manusia. 

2.2 Tawhīd, keyakinan tentang keesaan Tuhan, merupakan asas utama 

dalam agama Islam. Sebagai muslim, kita meyakini bahawa keesaan Allah 

SWT adalah asas iman, dasar metafizik, etika, perundangan dan kerohanian 

kita. Al-Quran juga dibuka dengan ayat yang memuji Tuhan sebagai ‘Tuhan 

seluruh alam semesta’ (rabb al-’alamin) (1:1). Setiap solat dan doa kita 

sentiasa dimulai dengan kalimah-kalimah ini. Perkataan Rabb memberi dua 

makna iaitu (i) Tuhan dan Pemilik yang disembah oleh segala makhluk, dan 

(ii) Pemelihara yang menciptakan segala sesuatu dan kemudian, menyediakan 

keperluan mereka, menjaga, mengembang dan membimbing segala sesuatu 

sehingga semuanya menyempurnakan takdir yang telah ditentukan. Kesedaran 

bahawa Dialah Tuhan Segala Makhluk membuatkan kita sentiasa faham, dan 

patuh kepada-Nya juga bererti sentiasa berbuat baik kepada makhluk-Nya.34 

2.3 Setiap satu benda yang tercipta di dunia dari yang sekecil-kecil zarah 

sehinggalah galaksi di angkasa bersatu sebagai satu ciptaan Tuhan dan 

kesemuanya bergantung kepada-Nya. Seperti mana firman Allah SWT yang 

bermaksud “Katakanlah (Muhammad), Dialah Allah, Yang Maha Esa”, 

“Allah tempat meminta segala sesuatu” (112:1–2). Begitu juga firman Allah 

SWT yang bermaksud “Dialah Allah, Yang Menciptakan sekalian makhluk, 

Yang Mengadakan (daripada yang kosong), Yang Membentuk rupa 



13 

(makhluk-makhluk menurut Yang Dikehendaki-Nya)...” (59:24). Seluruh 

alam semesta mengakui akan keesaan Tuhan. Prinsip ini ditekankan berkali-

kali di dalam al-Quran (3:190, 30:17–27, 41:53 dan lain-lain) sebagai 

peringatan akan kewujudan Tuhan: “Dan milik Allahlah apa yang ada di 

langit dan apa yang ada di bumi, dan (pengetahuan) Allah meliputi segala 

sesuatu” (4:126). “Dan milik Allah timur dan barat. Ke mana pun kamu 

menghadap, maka di situlah wajah Allah. Sesungguhnya, Allah Maha 

Luas, Maha Mengetahui” (2:115). Dialah Pemberi Rezeki: “Wahai 

manusia! Ingatlah akan nikmat Allah kepadamu. Adakah pencipta selain 

Allah yang dapat memberikan rezeki kepadamu daripada langit dan bumi?” 

(35:3). Dialah yang berkuasa memberi kehidupan benda yang mati dan 

mengadakan kitaran antara kehidupan dan kematian: “Sesungguhnya, Allah 

yang menumbuhkan butir (padi-padi) dan biji (kurma). Dia mengeluarkan 

yang hidup daripada yang mati dan mengeluarkan yang mati daripada yang 

hidup. Itu adalah (kekuasaan) Allah, maka mengapa kamu masih 

berpaling?” (6:95). 

2.4 Tuhan itu bersifat mutlak atas segala sesuatu dan tiada keterbatasan 

kuasanya, tetapi semua ciptaan adalah bersifat sementara dan terbatas. Semua 

ciptaan telah berada pada takdir yang telah ditetapkan dan masing-masing 

mempunyai batasan yang juga telah ditetapkan oleh Tuhan. Firman Al-Quran 

yang bermaksud “...Dia menciptakan segala sesuatu, lalu menetapkan 

ukuran-ukurannya dengan tepat” (25:2). Kita menerima semua keterbatasan 

ini dengan penuh kesyukuran dan menghargainya, dan kita berusaha dalam 

lingkungan yang telah ditetapkan dengan kesyukuran dan tidak melampaui 

batas daripada yang sepatutnya, kerana “Dan Dia telah memberikan 

kepadamu segala apa yang kamu mohonkan kepada-Nya. Dan jika kamu 

menghitung nikmat Allah, nescaya kamu tidak akan mampu 

menghitungnya. Sesungguhnya, manusia itu sangat zalim dan sentiasa 

mengingkari (nikmat Allah)” (14:34). 

Nilai yang Terkandung pada Penciptaan 

2.5 Tuhan –Yang Maha Tinggi – tidak menciptakan sesuatu tanpa tujuan 

dan sia-sia, hakikatnya Tuhan menciptakan segala sesuatu mempunyai nilai 

dan keunikan pada setiap kejadiannya. Mengecualikan mana-mana makhluk 

daripada pertimbangan moral melanggar prinsip tauhid. Tambahan lagi, 

Tuhan telah menciptakan segala sesuatu bil-haqq, dengan kebenaran dan 

tujuan yang hak. Segala sesuatu yang diciptakan mempunyai hak,35 “Dan 

Kami tidak bermain-main menciptakan langit dan bumi, dan apa yang ada 

di antara keduanya. Tidaklah Kami ciptakan keduanya melainkan dengan 

hak (benar)...” (44:38–39). Kita mungkin memandang remeh kepada sekecil-
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kecil makhluk seperti seekor nyamuk, namun tidak sebaliknya kepada Allah 

yang menjadikannya sebagai perumpamaan di dalam al-Quran (2:26), begitu 

juga lebah yang mendapat ilham Ilahi (16:68–69). Tidak ada sesuatu 

penciptaan yang tidak memberi makna, tiada yang diciptakan sifatnya sia-sia, 

setiap penciptaan itu ada hak dan tempatnya. Oleh yang demikian, kita tidak 

boleh melakukan sesuatu secara zalim dan melampaui batas serta tidak 

dibenarkan mengambil nyawa sesuatu kecuali dengan cara yang betul. 

Sesungguhnya, Tuhan Semesta Alam merahmati keseluruhan bumi ini: “Dan 

Dia menjadikan di bumi, gunung-ganang yang kukuh (tersergam indah) di 

atasnya, serta Dia melimpahkan berkat padanya dan menentukan 

rezekinya…” (41:10), dan Dia yang menyempurnakan semua ciptaan dengan 

menghiasinya dengan kebaikan dan kecantikan pada ciptaan itu.36 “Dia yang 

menjadikan segala sesuatu ciptaan dengan sebaik-baiknya...” (32:7). 

“Kamu melihat gunung-ganang dan menyangkakannya tetap di tempatnya, 

sedangkan ia bergerak seperti bergeraknya awan, (demikianlah) perbuatan 

Allah yang menyempurnakan segala sesuatu” (27:88). 

2.6 Tuhan: Yang Maha Penyayang. Tuhan, Dialah Pemelihara sekalian 

makhluk, Dia Yang Maha Pengasih dan Maha Penyayang.37 Luasnya rahmat, 

anugerah dan belas kasihan-Nya yang tidak ternilai harganya daripada apa 

yang kita bayangkan38 “…Rahmat-Ku meliputi segala sesuatu…” (7:156). 

Tuhan telah menetapkan ke atas diri-Nya sifat rahmat (6:12). Dia telah 

memenuhi seluruh alam semesta dengan kemuliaan dan keindahan serta 

menganugerahkan makhluk yang berakal dengan pelbagai deria supaya 

mereka dapat merasai kemuliaan dan keindahan ini. Oleh kerana kita hidup di 

alam semesta yang dipenuhi dengan tanda-tanda kerahmatan-Nya, 

keharmonian dan keindahan di seluruh penjuru: “Wahai Tuhan kami, rahmat 

dan ilmu-Mu meliputi segala sesuatu…” (40:7).39 

2.7 Seluruh makhluk mengakui kemuliaan dan keagungan yang tidak 

terbatas Pencipta mereka, Tuhan, dan Pemelihara Segala Sesuatu:  

Langit yang tujuh, bumi dan semua yang ada di dalamnya bertasbih 

kepada Allah. Dan tidak ada sesuatu pun melainkan bertasbih dan 

memuji-Nya… (17:44) 

Tidakkah engkau (Muhammad) tahu bahawa kepada Allahlah 

bertasbih apa yang ada di langit dan di bumi, dan juga burung yang 

mengembangkan sayapnya. Masing-masing telah mengetahui cara 

berdoa dan bertasbih. Allah Maha Mengetahui apa yang mereka 

lakukan. (24:41) 
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Seluruh makhluk menyerahkan diri kepada Pencipta mereka, Tuhan dan 

Pemelihara mereka dengan penuh ketaatan dan penghambaan, kesemuanya 

tunduk mengabdikan diri kepada Tuhan dalam ibadah dan doa — kecuali 

manusia, yang walaupun tidak dapat mengelakkan diri daripada tunduk 

kepada hukum alam yang telah ditetapkan Tuhan, diberikan kebebasan untuk 

sama ada memilih mengabdikan diri dengan penuh kepatuhan kepada Tuhan 

atau menolak dan mengingkari perintah Tuhan, yang mengundang kemurkaan 

dan pembalasan-Nya:40  

Tidakkah engkau tahu bahawa semua yang ada di langit dan di 

bumi bersujud kepada Allah, juga matahari, bulan, bintang, 

gunung-ganang, pohon-pohon, haiwan-haiwan yang melata dan 

ramai di antara manusia? Tetapi banyak manusia yang layak 

mendapatkan azab… (22:18) 

…padahal segala apa yang ada di langit dan di bumi berserah diri 

kepada-Nya, (baik) dengan suka mahupun terpaksa, dan hanya 

kepada-Nyalah mereka dikembalikan. (3:83) 

Penyerahan segala sesuatu kepada Tuhan dan Pemelihara mereka meletakkan 

mereka sebagai muslim (berserah diri) yang membentuk sebuah komuniti 

islām yang luas, yang manusia sepatutnya terima dan menjadi sebahagian 

daripada komuniti tersebut.41 

2.8 Tanda-tanda daripada Tuhan. Bahawa Tuhan, Maha Bijaksana dan 

Maha Penyayang jelas dibuktikan oleh setiap makhluk yang diciptakan 

mempunyai keunikan dan kehebatan tersendiri. Setiap satunya mempunyai 

tanda-tanda yang penuh makna dan pelajaran untuk dipelajari. Seperti cermin, 

alam semula jadi mencerminkan kekuasaan, keagungan, keindahan, 

kebijaksanaan, dan rahmat Penciptanya. 

Sesungguhnya dalam penciptaan langit dan bumi, dan silih 

bergantinya malam dan siang, terdapat tanda-tanda (kebesaran 

Allah) bagi orang yang berakal. (Mereka adalah) orang yang 

mengingati Allah sambil berdiri, duduk atau dalam keadaan 

berbaring dan mereka memikirkan tentang penciptaan langit dan 

bumi (dan berkata): Ya Tuhan kami, tiadalah Engkau menciptakan 

ini sia-sia, Maha Suci Engkau… (3:190–191) 

Perkataan ‘āyah’ membawa maksud ‘tanda’ adalah perkataan yang sama 

digunakan pada ayat-ayat al-Quran. Para sarjana Islam menekankan adanya 

persamaan pada nas al-Quran yang diturunkan kepada manusia melalui para 

nabi dan rasul yang dikenali sebagai al-Qur’ān at-tadwīnī (al-Quran yang 



16 

ditulis) atau al-kitāb al-mastūr (kitab yang tertulis) dan kitab yang merupakan 

mesej Allah melalui alam semula jadi iaitu dikenali sebagai al-Qur’ān at-

takwīnī (al-Quran kosmik) atau al-kitāb al-manzūr (kitab yang 

diperhatikan).42 Setiap mesej mengandungi tanda-tanda, ayah dan mereka 

datang daripada sumber yang sama. Tanda-tanda ketuhanan melalui alam 

semula jadi menjelaskan makna yang terdapat dalam teks wahyu, manakala 

teks wahyu yang ditulis membantu kita memahami ciptaan.43 

2.9 Selain daripada mempunyai nilai yang tersendiri, setiap ciptaan juga 

mempunyai nilai praktikal atau instrumental iaitu sebagai komponen dalam 

ekosistem yang menyokong kehidupan di Bumi. Semua unsur itu adalah 

ciptaan Tuhan yang saling berinteraksi, melengkapi, dan menyokong di antara 

satu sama lain mengikut ketetapan-Nya (sunan).44 Seperti yang dijelaskan oleh 

seorang ahli fiqh abad ke-13, ‘Izz ad-Dīn ibn ‘Abd as-Salām: “Ketahuilah 

bahawa Tuhan telah menciptakan segala sesuatu dan menjadikan mereka 

saling bergantungan antara satu sama lain, hal ini supaya setiap satu kumpulan 

itu sentiasa menyokong keperluan antara satu sama lain.”45 Setiap makhluk 

patuh kepada perintah Tuhan dengan menyediakan keperluan: tanah, tumbuh-

tumbuhan, haiwan, dan alam semesta saling menyokong antara satu sama lain, 

mereka patuh sepenuhnya kepada Tuhan dan tidak menahan apa yang telah 

ditentukan untuk diberikan. Walaupun ada sebahagian makhluk memakan 

yang lain, perbezaan dan perselisihan ini hanyalah bersifat luaran dan akhirnya 

diselesaikan, kerana semua makhluk secara fitrah saling memerlukan. 

Pemberian mereka antara satu sama lain merupakan satu bentuk sedekah.46 

Melalui sunnah yang telah ditetapkan oleh Tuhan, semuanya berlangsung 

secara harmoni dan ia menyumbang kepada keseimbangan secara 

keseluruhannya. Hal ini dikenali sebagai simbiosis kosmik yang telah 

ditetapkan-Nya bagi memelihara seluruh kehidupan. Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم 

pernah bersabda dan Baginda menegaskan bahawa: “Seluruh makhluk 

bergantung sepenuhnya kepada Tuhan dan makhluk yang paling disayangi 

oleh Allah ialah mereka yang paling banyak berbuat baik kepada tanggungan-

Nya.”47 

Keseimbangan Kosmik 

2.10 Al-Mizan: Keseimbangan dan Timbal Balas. Al-Quran menjelaskan 

bahawa seluruh makhluk adalah seimbang dan bersepadu dalam satu 

keseimbangan yang saling melengkapi dan saling bergantungan antara satu 

sama lain. 
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Dan Kami telah menghamparkan bumi lalu Kami pancangkan 

padanya gunung-ganang serta Kami tumbuhkan di sana segala 

sesuatu mengikut ukuran. Dan Kami telah jadikan padanya 

sumber-sumber kehidupan untuk keperluanmu, (Dan Kami 

ciptakan pula) makhluk-makhluk yang bukan kamu memberinya 

rezeki. (15:19–20) 

Dan langit telah ditinggikan-Nya dan Dia ciptakan keseimbangan. 

Agar kamu jangan merosakkan keseimbangan itu. Dan tegakkanlah 

keseimbangan itu dengan adil dan janganlah kamu mengurangi 

keseimbangan itu. Dan bumi telah dibentangkan-Nya untuk 

makhluk-Nya. (55:7–10) 

Keseimbangan kosmik atau alam semesta di dalam al-Quran dikaitkan dengan 

perkataan al-qist iaitu kesaksamaan, keseimbangan dan keadilan. 

“Sesungguhnya Kami telah utuskan rasul-rasul Kami dengan bukti-bukti 

yang nyata dan Kami turunkan bersama mereka, kitab dan neraca 

(keadilan) agar manusia dapat berlaku adil…” (57:25).48 

2.11 Al-Quran telah memberi gambaran kepada seluruh kekayaan yang 

terdapat di muka bumi dan alam semesta yang terbentang luas itu mempunyai 

makna, tujuan, ketertiban dan keindahan tersendiri. Alam semula jadi tidaklah 

dijadikan secara kebetulan, dan tidak juga dicirikan sebagai kekacauan atau 

tidak memiliki nilai. “Padanya memiliki nilai dan struktur yang kukuh dan 

tersusun rapi, tanpa kecacatan, keretakan dan kekurangan.”49 Bagi umat Islam, 

alam semula jadi mencerminkan keagungan dan kemuliaan Allah SWT, Maha 

Pemelihara. Al-Quran menyeru kita semua agar merenung, memahami 

keseimbangan, kebergantungan antara satu sama lain dan putaran proses alam 

tersebut: siang berganti malam dan malam berganti siang, makhluk yang tidak 

hidup menjadi makhluk bernyawa, makhluk hidup akan mati dan kembali 

menjadi debu, pergerakan angin, awan, hujan, langit, bulan, bintang, serta 

planet-planet yang bergerak di angkasa yang luas. Kesemua ini saling 

bersepadu dan berkait dari segala aspek seperti keindahannya dan kita dituntut 

bertanggungjawab memelihara kesemua perkara ini. 

2.12 Umam: Komuniti-komuniti Makhluk. Al-Quran memberikan 

gambaran kepelbagaian haiwan yang hidup di muka bumi bersama kita 

merupakan komuniti seperti kita juga: 

Dan tidak ada seekor binatang pun yang ada di bumi dan burung-

burung yang terbang dengan kedua-dua sayapnya, melainkan 

semuanya merupakan umat-umat (juga) seperti kamu… (6:38) 
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Oleh kerana mereka adalah makhluk bernyawa serta komuniti seperti kita, 

maka hendaklah kita menghormati, memelihara (taqwā), mempunyai belas 

kasihan (rahmah), dan melakukan kebaikan yang tertinggi (ihsān) kepada 

mereka. Inilah etika yang terhasil daripada penghormatan daripada al-Quran 

kepada komuniti hidupan bukan manusia yang telah diakui sejak awal 

perkembangan ilmu dalam Islam.50 

2.13 Al-Fitrah: Sifat Asal Kemanusiaan. Al-Quran menjelaskan bahawa 

manusia diciptakan dalam fitrah kejadian alam semula jadi dan oleh kerana 

fitrah manusia juga telah ditetapkan sepertimana yang disebutkan oleh al-

Quran: 

Maka hadapkanlah wajahmu dengan lurus kepada agama (Islam), 

sesuai dengan fitrah Allah yang telah menciptakan manusia 

menurut fitrah itu. Tidak ada perubahan pada ciptaan Allah. Itulah 

agama yang lurus, tetapi kebanyakan manusia tidak mengetahui. 

(30:30) 

Ayat ini tidak hanya menegaskan bahawa fitrah manusia tidak boleh diubah, 

tetapi juga mencerminkan larangan lebih meluas agar manusia tidak 

mengubah ciptaan Allah. Oleh yang demikian, haruslah manusia meneliti 

kepada konteks ekologi sifat alam semula jadi. Manusia diciptakan dalam 

komuniti spesies tertentu yang saling menyesuaikan diri di antara satu sama 

lain dan dengan keadaan iklim yang pelbagai perubahannya sejak Zaman Air 

Batu yang terakhir dan selepas berlakunya pencairan glasier 12,000 tahun 

yang lalu. Gabungan lautan, glasier, hutan hujan, hutan boreal, tanah lembap, 

padang rumput, dan gurun membentuk habitat di mana kita serta makhluk lain 

berkembang dan terus hidup. Oleh itu, istilah fitrah dalam konteks ini 

mungkin merujuk kepada corak asal kejadian yang menggariskan batas-batas 

penciptaan manusia dan makhluk lain. Peringatan juga terkandung dalam 

kenyataan bahawa “ciptaan Allah tidak boleh diubah”, kerana di tempat lain 

dalam Al-Quran telah menjelaskan bahawa “mengubah (dalam erti kata 

memesongkan atau merosakkan) ciptaan Allah” adalah satu perbuatan syaitan 

– puncak kejahatan, sebagaimana syaitan telah menyatakan: “Dan aku benar-

benar akan menyuruh mereka sehingga mereka mengubah ciptaan Allah.” 

(4:119).51 

2.14 Alam semesta dan segala isinya, tidak hanya lautan, gunung-ganang, 

tumbuh-tumbuhan dan haiwan, tetapi juga siang, malam, matahari, bulan dan 

bintang digambarkan di dalam Al-Quran sebagai yang memberi khidmat 

(musakhkhar) untuk manusia.52 Kita tidak mampu menghitung nikmat Allah 

yang diberikan, jadi kita tidak seharusnya berjalan di muka bumi ini dengan 
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keangkuhan: “Dan janganlah kamu berjalan di bumi ini dengan sombong. 

Sesungguhnya kamu tidak akan dapat menembusi bumi dan tidak akan 

dapat mencapai ketinggian gunung-ganang” (17:37). “Sesungguhnya 

penciptaan langit dan bumi itu lebih besar daripada penciptaan manusia, 

tetapi kebanyakan manusia tidak mengetahuinya” (40:57).53 Allah tidak 

pernah menyatakan bahawa makhluk lain diciptakan semata-mata untuk 

melayani manusia.54 Tidak masuk akal sekiranya diciptakan semua makhluk 

hanya untuk keseronokan manusia dan lebih dahsyat lagi, untuk manusia 

menganggap mereka mempunyai hak untuk memusnahkan dan melenyapkan 

mana-mana spesies hanya kerana mereka melihat spesies-spesies tersebut 

tiada manfaatnya! Seorang pemikir abad ke-14, Taqī ad-Dīn Ahmad Ibn 

Taymīyah berkata terdapat ayat-ayat Al-Quran yang menyebutkan bahawa 

Allah menciptakan makhluk-Nya untuk anak-anak Adam: “Telah diketahui 

bahawa penciptaan makhluk-makhluk adalah atas sebab yang lebih tinggi 

tujuannya selain untuk memberi manfaat kepada manusia; (dalam ayat-ayat 

tersebut juga) Tuhan menjelaskan kepada anak Adam manfaat yang mereka 

peroleh daripadanya dan ini nikmat-Nya untuk mereka.”55 

2.15 Walaupun makhluk di dalam alam semula jadi adalah penting untuk 

kehidupan manusia, nilai kebergunaannya semata-mata tidak boleh menjadi 

sebab kepada manusia untuk mengabaikannya tanpa pemuliharaan. Ini kerana 

nilai kebergunaan makhluk-makhluk itu, tidak mampu diketahui oleh 

manusia. Apatah lagi jika manfaatnya tersembunyi, ia tetap memberikan 

manfaat kepada kesejahteraan sistem kehidupan. Oleh itu, pemeliharaan harus 

dilakukan terhadap setiap spesies kehidupan kerana nilai hakikinya adalah 

kerana ia ciptaan Allah, tanda kebesaran-Nya dan manifestasi unik pemberian 

Yang Maha Agung.56 Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم pernah menceritakan tentang 

seorang nabi yang setelah disengat oleh seekor semut, beliau telah membakar 

seluruh sarang semut tersebut. Lalu Allah menegurnya dengan berfirman, 

“Hanya kerana seekor semut menyengatmu, engkau telah memusnahkan 

seluruh komuniti (ummah) yang bertasbih kepada-Ku.”57 

2.16 Sebagai Tuhan Sekalian Makhluk, “…Yang memperindah segala 

sesuatu yang Dia ciptakan…” (32:7) dan telah memperingatkan kita agar 

tidak merosakkan keaslian fitrah kita sendiri mahupun ciptaan-Nya. Jelas, kita 

diberi amaran dengan tegas agar tidak menimbulkan fasād – iaitu kerosakan, 

kemusnahan, kehancuran dan kebinasaan – di Bumi, yang telah diatur-Nya 

dengan begitu sempurna.  
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Dan janganlah kamu melakukan kerosakan di Bumi setelah ia 

(diciptakan) dengan baik. Berdoalah kepada-Nya dengan rasa takut 

dan penuh harapan. Sesungguhnya rahmat Allah sangat dekat 

kepada orang-orang yang melakukan kebaikan. (7:56) 

Kebimbangan akan perbuatan manusia yang menimbulkan fasād di bumi serta 

bencana yang tercetus akibat pelanggaran yang dilakukannya jelas dalam 

kosmologi keadilan al-Quran. Penciptaan dunia bukanlah suatu perbuatan 

yang sia-sia atau tanpa tujuan (38:27; rujuk juga 3:191). Alam ciptaan ini 

“begitu saling bergantungan dan begitu teratur susunannya dengan 

keseimbangan yang luar biasa sehingga ia menjadi tanda keajaiban utama 

Allah: jika kebaikan dilakukan kepadanya atau di dalamnya, kebaikan akan 

kembali; tetapi jika keburukan ditimpakan kepadanya atau dilakukan di 

dalamnya, apa yang terhasil hanyalah ketakutan dan kehancuran.”58 Al-Quran 

menyuruh kita memperhatikan kesudahan bagi mereka yang melakukan 

kerosakan (mufsidūn fī ‘l-ard), iaitu mereka yang membawa kerosakan, 

kemusnahan dan kehancuran di Bumi (7:85–86): kaum Firaun, kaum ‘Ād, 

kaum Thamūd, dan Madyan, kesemuanya pernah memiliki kekuasaan dan 

kekayaan, tetapi mereka telah merosakkan Bumi dan akhirnya 

menghancurkan diri mereka sendiri. Para perosak di Bumi telah mengkhianati 

amānah yang diberikan kepada mereka, dan amat berbeza dengan golongan 

yang bertanggungjawab menjaga Bumi dengan baik.59 Sebagai Muslim, kita 

seharusnya merasa gentar akan kesan buruk daripada perbuatan merosakkan 

Bumi seperti kepupusan spesies, pemanasan global, pencemaran, kebuluran, 

dan wabak penyakit – semuanya itu manusialah yang bertanggungjawab.60 

2.17 Lawan kepada penolakan terhadap Tuhan dan melakukan kerosakan di 

Bumi terletak pada kepercayaan agama (īmān) dan amalan yang baik (al-

a’māl as-sālihah, as-sālihāt). Dalam kedua-duanya terletak pengampunan dan 

kejayaan hakiki bagi umat manusia. 

Sesungguhnya Kami ciptakan manusia dalam bentuk sebaik-

baiknya. Kemudian Kami kembalikan dia ke tempat yang serendah-

rendahnya. Kecuali orang-orang yang beriman dan mengerjakan 

kebajikan, maka mereka akan mendapat pahala yang tidak ada 

putus-putusnya. (95:4–6) 

Demi masa. Sesungguhnya manusia berada dalam kerugian. 

Kecuali orang-orang yang beriman dan mengerjakan kebajikan 

serta saling menasihati dengan kebenaran dan saling menasihati 

dengan kesabaran. (103:1–3) 
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Sebagaimana perbuatan merosakkan dan menghancurkan Bumi membawa 

kepada kebinasaan, begitulah juga perbuatan melakukan kebaikan, keadilan, 

amal yang baik dan bermanfaat adalah kunci kepada kelangsungan hidup serta 

kesejahteraan kita di Bumi. Sepertimana firman Allah: “…bumi ini akan 

diwarisi oleh hamba-hambaKu yang soleh” (21:105). Amal soleh begitu 

penting dalam pengabdian kepada Allah dan memenuhi tanggungjawab 

manusia di Bumi. Sepertimana istilah bagi manfaat (masālih) dalam undang-

undang Islam adalah daripada maksud kebaikan (sālih), manakala istilah bagi 

keburukan atau mudarat (mafāsid) adalah daripada maksud kerosakan 

(fasād).61 

Khalifah di Bumi: Tanggungjawab di Bumi 

2.18 Mewarisi Bumi melalui perbuatan yang benar mentakrifkan peranan 

manusia, kerana al-Quran menggambarkan manusia sebagai khalā’if fī ‘l-ard, 

iaitu wakil yang dipertanggungjawabkan atas segala perbuatan mereka di 

Bumi: 

Dan Dialah (Allah) yang telah menjadikan kamu khalifah di Bumi, 

dan meninggikan sebahagian kamu atas sebahagian yang lain 

beberapa darjat, untuk menguji kamu apa yang telah dikurniakan-

Nya kepada kamu... (6:165) 

Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم mengulangi maksud ayat ini dalam sabdanya, “Dunia ini 

indah dan subur; sesungguhnya Allah telah menjadikan kamu 

bertanggungjawab di dalamnya, dan Dia melihat bagaimana kamu 

menguruskan.”62 

2.19 Manusia haruslah berinteraksi dengan semua komponen alam sekitar 

tanpa melanggar norma atau ketetapan Allah dalam penciptaan-Nya (sunan 

Allāh fī khalqihī) atau menyalahi hukum-Nya dalam syariat (ahkām Allāh fī 

shar’ihī). Kita dibenarkan untuk mengambil manfaat daripada alam sekitar 

dan memberi kembali kepadanya, haknya (haqq), agar ia juga memberikan 

hak kita. Segala interaksi dan aktiviti ekonomi mestilah berasaskan 

keseimbangan kosmik asal (al-mīzān) yang telah Allah cipta dan pelihara 

selama ini. Melaksanakan tanggungjawab sebagai khilāfah di Bumi bererti 

menjaga dan memelihara kesejahteraannya, menegakkan kebenaran dan 

keadilan, menyebarkan kebaikan dan manfaat di muka bumi, sebagaimana 

Allah perintahkan kepada Nabi Daud: “Wahai Daud! Sesungguhnya Kami 

telah menjadikanmu khalifah di bumi, maka jalankanlah hukum di antara 

manusia dengan (hukum syariat) yang adil (yang diwahyukan kepadamu); 
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dan janganlah engkau menurut hawa nafsu yang boleh menyesatkan 

engkau daripada jalan Allah” (38:26).63 

Di sini, jelas bahawa dalam menunaikan tanggungjawab untuk melindungi 

Bumi daripada kerosakan dan kemusnahan, manusia perlu melindunginya 

daripada tangan mereka sendiri. Tanggungjawab sebagai Khilāfah di Bumi 

hanya dapat direalisasikan melalui keimanan dan amal yang bermanfaat, 

dengan berusaha mewujudkan keindahan, keunggulan dan kebaikan tertinggi 

serta menghindari segala bentuk kerosakan dan kebinasaan (fasād), diatasnya. 

2.20 Berdasarkan nilai-nilai teras agama kita, marilah kita renungkan 

tanggungjawab manusia di Bumi sebagai pemegang amanah ini. Adakah 

kekhalifahan manusia itu satu keistimewaan? Semestinya ia satu 

penghormatan kerana manusia diciptakan ‘dalam bentuk yang sebaik-

baiknya’, berpotensi besar untuk membawa kebaikan. Namun, jika potensi ini 

tidak direalisasikan, manusia boleh menjadi lebih rendah dari yang serendah-

rendahnya.64 Khilāfah bukanlah satu keistimewaan, tetapi satu amanah, 

tanggungjawab, dan ujian kerana Allah menciptakan kehidupan dan kematian 

untuk menguji siapakah di antara kita yang paling baik amalnya (67:2). 

Manusia berperanan sebagai khilāfah kerana dia diberi kuasa memastikan 

kesejahteraan ciptaan. Manusia telah dikurniakan keupayaan untuk 

melakukan kebaikan mahupun kejahatan; dan bersama keupayaan itu 

datanglah tanggungjawab. Seorang khalīfah ibarat seorang penggembala yang 

akan dipersoalkan tentang gembalaannya. Setiap manusia adalah 

penggembala yang bertanggungjawab atas setiap kehidupan yang disentuhnya 

dan setiap kebaikan atau keburukan, yang dilakukan akan 

dipertanggungjawabkan walaupun sebesar atom.65 Setiap hari, ujian berat ini 

wujud, sebagaimana yang disabdakan oleh Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم: “Setiap kali 

terbitnya fajar, manusia bangkit untuk berjual beli dengan jiwanya sendiri, ada 

yang membebaskannya dan ada yang membinasakannya.”66 

2.21 Meskipun manusia harus bersikap rendah hati dalam memahami 

peranannya sebagai khalā’if fī ‘l-ard, namun kemuliaan etika khilāfah ini amat 

menakjubkan: kita (manusia) memikul suatu tanggungjawab (amānah) yang 

langit, Bumi, dan gunung-ganang pun gentar untuk memikulnya. 
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Sesungguhnya Kami telah kemukakan tanggungjawab amanah 

(Kami) itu kepada langit, Bumi, dan gunung-ganang (untuk 

memikulnya), tetapi mereka enggan memikulnya dan bimbang tidak 

dapat menyempurnakannya (kerana tidak ada pada mereka 

persediaan untuk memikulnya). Dan (pada ketika itu) manusia 

(dengan persediaan yang ada) sanggup memikulnya. (Ingatlah) 

Sesungguhnya, tabiat kebanyakan manusia adalah suka melakukan 

kezaliman dan suka membuat perkara-perkara yang tidak patut 

dikerjakan. (33:72) 

Tanggungjawab ini difahami sebagai penerimaan tanggungjawab moral 

(taklīf) kepada Allah berdasarkan kepercayaan, niat dan tindakan seseorang 

serta kesan daripadanya—iaitu ganjaran atau hukuman yang datang 

bersamanya. Ia berkait rapat dengan tanggungjawab khilāfah fī ‘l-ard, iaitu 

kebertanggungjawaban di Bumi. Namun dalam menjaga Bumi, telah terbukti 

kita tidak berlaku adil dan jahil.67 Kita tidak akan dapat memenuhi 

tanggungjawab ini tanpa sifat kepedulian kita melangkaui ruang dan masa, 

untuk merangkumi semua spesies, individu dan seluruh makhluk Allah, pada 

hari ini hingga Hari Kiamat. Hanya dengan ini baharulah kita benar-benar 

menjadi khalīfah di Bumi.68 

2.22 Mungkin ada yang beranggapan bahawa ini adalah beban yang sukar 

untuk ditanggung oleh manusia: Siapakah yang mampu melihat semua kesan 

dan akibat perbuatan seseorang terhadap semua makhluk, bukan hanya pada 

masa kini, dan pada masa hadapan? Apakah yang dimaksudkan dengan 

memperluaskan kepedulian kita kepada masa hadapan yang tidak diketahui. 

Bagaimanakah skala masa perubahan iklim global dan kepupusan besar-

besaran mempengaruhi konsep etika kita? Apakah kewajipan etika kita 

terhadap generasi manusia yang belum lahir serta makhluk lain yang mungkin 

wujud pada masa akan datang? Bagaimana mungkin seseorang individu 

bertanggungjawab atas semua akibat perbuatannya, sedangkan hanya Allah 

yang mampu memahami semuanya? 

Jawapan kita ialah walaupun kita sedar akan keterbatasan ilmu, kekuatan, dan 

keupayaan kita sebagai manusia, niat dan aspirasi kita untuk berkhidmat 

kepada Tuhan Seluruh Alam dan Maha Agung mestilah tidak terbatas. 

Kewajipan kita adalah untuk melakukan yang terbaik dengan kejujuran dan 

keikhlasan serta memohon petunjuk dari Tuhan Sekalian Alam dan memohon 

kemaafan atas kelemahan dan kekurangan kita kerana sememangnya kita tidak 

akan mampu mencapai kesempurnaan. Sesungguhnya, Allah tidak 

membebani seseorang melainkan yang sesuai dengan keupayaannya.69 
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Berjalanlah di Bumi dengan Rendah Hati 

2.23 Al-Quran memberitahu kita agar berjalan penuh kerendahan hati dan 

berhemah di Bumi.70 “Dan hamba-hamba Tuhan Yang Maha Pengasih itu 

ialah mereka yang berjalan di muka bumi dengan penuh rendah hati...” 

(25:63). Tuhan Yang Maha Pengasih, Pemilik Seluruh Alam, telah 

menempatkan manusia bersama komuniti makhluk hidup yang lain di planet 

yang indah untuk mereka menjalani kehidupan secara harmoni bersama-sama 

dan kita diberi tanggungjawab untuk menjaganya. Kita mengakhiri bahagian 

ini dengan firman Allah yang menyeru umat manusia agar memerhatikan, 

merenungi, memahami dan mempelajari tanda-tanda kebesaran-Nya melalui 

ciptaan-Nya: 

(Setelah kamu mengetahui yang demikian) maka bertasbihlah 

kepada Allah semasa kamu berada pada waktu malam dan semasa 

kamu berada pada waktu subuh. 

Serta pujilah Allah yang berhak menerima segala puji (dari 

sekalian makhluk-Nya) di langit dan bumi, dan juga (bertasbihlah 

kepada-Nya serta pujilah Dia) pada waktu petang dan semasa kamu 

berada pada waktu zuhur. 

Ia mengeluarkan sesuatu yang hidup dari benda yang mati, dan 

mengeluarkan benda yang mati dari sesuatu yang hidup serta 

menghidupkan bumi sesudah matinya; dan sedemikian itulah kamu 

akan dikeluarkan (dibangkitkan). 

Dan di antara tanda-tanda yang membuktikan kekuasaan-Nya 

(menghidupkan kamu semula), bahawa Dia menciptakan kamu 

daripada tanah, setelah sempurna sahaja peringkat-peringkat 

kejadian kamu, kamu menjadi manusia yang hidup bertebaran di 

muka bumi. 

Dan di antara tanda-tanda yang membuktikan kekuasaan-Nya dan 

rahmatNya, bahawa Dia menciptakan bagi kamu (wahai kaum 

lelaki), isteri-isteri dari jenis kamu sendiri supaya kamu merasa 

tenteram dengannya, dan Dia menjadikan antara kamu (suami 

isteri) perasaan kasih sayang dan belas kasihan. Sesungguhnya 

pada yang demikian itu mengandungi keterangan-keterangan (yang 

menimbulkan kesedaran) bagi orang-orang yang berfikir. 
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Dan di antara tanda-tanda yang membuktikan kekuasaan-Nya dan 

kebijaksanaan-Nya ialah kejadian langit dan bumi serta perbezaan 

bahasa dan warna kulit kamu. Sesungguhnya yang demikian itu 

mengandungi keterangan-keterangan bagi orang-orang yang 

berpengetahuan. 

Dan di antara tanda-tanda yang membuktikan kemurahan-Nya dan 

kasih sayang-Nya ialah tidurnya kamu pada waktu malam dan 

siang serta usaha kamu mencari rezeki daripada kurniaan-Nya 

(pada kedua-dua waktu itu). Sesungguhnya yang demikian itu 

mengandungi keterangan-keterangan bagi orang-orang yang 

mendengar (nasihat pengajaran). 

Dan di antara tanda-tanda yang membuktikan kebesaran-Nya dan 

kekuasaan-Nya ialah Dia memperlihatkan kilat kepada kamu, yang 

menimbulkan rasa takut (dari panahan petir) dan harapan (dengan 

turunnya hujan), dan Ia menurunkan hujan dari langit, lalu Ia 

menghidupkan bumi setelah matinya dengan hujan itu. 

Sesungguhnya yang demikian itu mengandungi keterangan-

keterangan bagi orang-orang yang menggunakan akal untuk 

memahami-Nya. 

Dan di antara tanda-tanda yang membuktikan keluasan ilmu-Nya 

dan kekuasaan-Nya ialah bahawa langit dan bumi tetap teguh 

berdiri (dalam keadaan yang menakjubkan itu) dengan perintah-

Nya dan penentuan takdir-Nya; akhirnya apabila Dia memanggil 

kamu dengan satu seruan (supaya kamu bangkit semula) dari bumi, 

kamu dengan serta merta keluar (dari kubur masing-masing). 

Dan sekalian makhluk yang ada di langit dan di bumi adalah hak 

kepunyaan-Nya; semuanya tetap tunduk kepada hukum peraturan-

Nya. 

Dan Dialah yang memulakan kejadian sekalian makhluk, kemudian 

Dia mengembalikannya (hidup semula sesudah mereka mati), dan 

itu lebih mudah bagi-Nya. Dan bagi-Nyalah sifat yang paling tinggi 

di langit dan di bumi; dan Dialah Yang Maha Kuasa, lagi Maha 

Bijaksana. (30:17–27) 
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Bab 3 

 

Etos Ekologi dan Etika Islam 

Etika Tawḥīd 

3.1 Dimensi-dimensi etika dalam prinsip Keesaan Tuhan: Tawḥīd. 

Implikasi etika yang paling penting dari kefahaman terhadap keesaan Tuhan 

adalah untuk tunduk patuh kepada Tuhan Yang Satu — iaitu Tuhan Semesta 

Alam — dengan melakukan sesuatu perkara dengan sehabis baik pada kadar 

kemampuan kita kepada semua makhluk-Nya. Jika kita menyedari bahawa 

Tuhan adalah satu-satunya Tuhan bagi setiap makhluk, maka kita mesti tahu 

bahawa pengabdian kepada-Nya bermaksud melakukan kebaikan yang paling 

tinggi kepada seluruh ciptaan-Nya – dan bahawa kita mesti memperlakukan 

setiap makhluk dengan taqwā, atau sebagai tanda tunduk-hormat terhadap 

Penciptanya. Tuhan adalah Pemilik setiap spesies, setiap generasi, dan setiap 

individu merupakan makhluk ciptaan-Nya. Oleh itu, untuk menjelaskan 

kewajipan dan tanggungjawab etika kita, Rabb al-‘ālamīn mesti difahami 

sebagai ‘Tuhan Semua Makhluk’ (Lord of all beings). Semua makhluk 

ciptaan-Nya memiliki nilai dan harga diri kerana diciptakan oleh Tuhan. 

Pengecualian atau meminggirkan makhluk lain daripada pertimbangan akhlak 

adalah perbuatan yang melanggar prinsip Tawḥīd.71 

3.2 Implikasi mengamalkan prinsip ini sangat besar. Secara etika, 

seseorang tidak sepatutnya menjadikan matlamat utamanya untuk mencapai 

kesejahteraan bagi sebahagian makhluk ciptaan Tuhan sahaja, tanpa secara 

sedar dan jelas harus mempertimbangkan kesejahteraan keseluruhan makhluk 

Tuhan. Adakah boleh kita menyasarkan kesejahteraan eksklusif untuk negara 

kita sendiri dan mengandaikan perkara ini tidak akan memberi kesan buruk 

kepada negara lain? Adakah boleh kita menyasarkan kesejahteraan para lelaki 

dan mengandaikan perkara ini tidak akan menyisihkan atau merendahkan 

wanita? Adakah boleh kita menyasarkan kesejahteraan orang kaya dan 

mengandaikan perkara ini akan turut membawa kebajikan yang sama kepada 

orang miskin? Adakah boleh kita menyasarkan kesejahteraan generasi 

sekarang dan mengandaikan perkara ini tidak akan menjejaskan hak pewarisan 

khazanah alam secara sah bagi generasi akan datang? Adakah boleh kita 

menyasarkan kesejahteraan manusia semata-mata dan menganggap perkara 

ini tidak akan memusnahkan pelbagai spesies lain yang berkongsi Bumi 

bersama kita? Kerajaan dan ekonomi sebahagian besarnya dikendalikan oleh 

orang yang berpegang teguh kepada anggapan sebegini. Tetapi fikiran 
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sebegini tidak seiring dengan kasih sayang Tuhan yang Maha Pengasih — 

Tuhan Semua Makhluk. Sesungguhnya, menjadikan tujuan akhir kita kurang 

daripada kebaikan untuk semua makhluk adalah penghinaan terhadap 

keimanan kita. Ia dianggap tidak beretika dan tidak bermoral: ia melanggar 

tuntutan etika utama tawḥīd.72 

Menghormati Tuhan melalui Ciptaan-Nya 

3.3 Taqwā: Sikap Hormat, Peduli, dan Berwaspada. Allah merupakan 

Tuhan bagi setiap sesuatu, dan Dia adalah Penguasa Hari Pembalasan, Hari 

Perhitungan: pada hari itu, Dia akan menghakimi kita di atas perlakuan kita 

terhadap semua makhluk-Nya. 

Pada hari itu manusia akan keluar berselerak (dari kubur masing-

masing) untuk diperlihatkan kepada mereka (balasan) amal-amal 

mereka. Maka sesiapa berbuat kebajikan seberat zarah, nescaya 

akan dilihatnya (dalam surat amalnya)! Dan sesiapa berbuat 

kejahatan seberat zarah, nescaya akan dilihatnya (dalam surat 

amalnya)! (99:6–8) 

Perkataan Arab dharrah dalam ayat-ayat ini, biasanya difahami sebagai 

‘atom’, ‘zarah’, atau ‘habuk’, juga bermaksud semut halus, antara bentuk 

kehidupan terkecil yang boleh dilihat oleh mata manusia. Kedua-dua makna 

ini memberi implikasi bahawa Tuhan semua makhluk akan menguji dan 

menilai perlakuan kita terhadap makhluk ciptaan-Nya walau yang paling 

kecil: Oleh itu, kita hendaklah menghormati Dia melalui tingkah laku kita 

terhadap setiap makhluk, walaupun perkara tersebut kelihatan tidak penting 

dan remeh. Tiada makhluk yang tidak signifikan. Allah adalah Tuhan segala 

sesuatu, dan Dia akan menguji kita berkenaan dengan ciptaan-Nya: jadi kita 

harus menghormati Dia dalam tingkah laku kita terhadap segala sesuatu. Kita 

mesti menghormati Dia dalam perlakuan kita terhadap setiap lelaki, setiap 

wanita, setiap kanak-kanak. Kita mesti menghormati Dia dalam perlakuan kita 

terhadap setiap binatang, setiap burung, setiap serangga, setiap tumbuhan, 

setiap sungai, setiap batu... Setiap makhluk, tidak kira betapa kecilnya ia 

kelihatan kepada kita, adalah makhluk Allah yang Maha Besar. Setiap satu 

daripadanya adalah sebuah dunia yang tidak akan berulang, dan yang 

memperlihatkan keagungan Penciptanya yang melampaui segalanya.73 Tiada 

satu pun ciptaan yang sia-sia; semuanya diciptakan dengan tujuan yang benar. 

Oleh itu, kita tidak boleh memperlakukan mana-mana makhluk dengan 

sewenang-wenangnya dan tidak boleh mengambil nyawa melainkan dengan 

alasan yang benar.74 Daripada kesedaran pertemuan dengan Tuhan semua 

makhluk, yang mempertanggungjawabkan kita atas perlakuan kita terhadap 
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setiap orang dan semua, muncullah sikap taqwā: kesedaran yang mendalam 

dan penghormatan kepada Tuhan semua makhluk, ditambah/bersama dengan 

sifat berjaga-jaga dan kewaspadaan yang tinggi dalam perlakuan kita terhadap 

ciptaan-Nya. Sikap ini adalah intipati kemuliaan beretika. “Sesungguhnya 

yang paling mulia dalam kalangan kamu di sisi Allah ialah mereka yang 

paling bertakwa” (49:13). 

Kebaikan Tertinggi terhadap Semua Ciptaan Tuhan 

3.4 Ihsān: Kebaikan sepenuhnya. Sikap hormat dalam pengabdian diri 

kepada Tuhan menjadi sempurna apabila pekerjaan yang kita lakukan secara 

paling baik dan indah : manifestasi tertinggi bagi perbuatan kita ialah untuk 

tunduk-patuh kepada Tuhan Semua Makhluk dengan melakukan yang terbaik 

kepada semua makhluk-Nya. Perbuatan baik adalah tujuan utama hidup dan 

mati.75 

Yang menciptakan mati dan hidup, untuk menguji kamu, siapa di 

antara kamu yang lebih baik amalnya... (67:2) 

Tidak cukup dengan berbuat baik; kita dituntut untuk melakukan yang terbaik, 

seolah-olah kita melihat Tuhan Semua Makhluk di hadapan kita, kerana 

sesungguhnya Tuhan melihat kita.76 Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, menyatakan bahawa 

“Tuhan telah menetapkan kebaikan, keindahan, dan kecemerlangan (ihsān) 

yang paling tinggi dalam semua perkara.”77 Ayat-ayat Al-Quran yang berikut 

menunjukkan kriteria utama dalam memilih antara tindakan alternatif yang 

baik adalah kerja yang bermanfaat, atau antara ketetapan yang kononnya 

dianggap sah, ialah (dengan memilih tindakan) yang terbaik, paling 

bermanfaat, paling indah, paling cemerlang, paling luar biasa (ahsan): 

…maka sampaikanlah berita gembira kepada hamba-hamba-Ku 

yang berusaha mendengar perkataan-perkataan yang sampai 

kepadanya lalu mereka memilih dan menurut apa yang paling baik 

di antaranya (ahsanahu), mereka itulah orang-orang yang diberi 

hidayah petunjuk oleh Allah dan mereka itulah orang-orang yang 

berakal sempurna (ulul albab). (39:17–18) 

Tunjukkan Belas Kasihan terhadap Makhluk-makhluk di Bumi 

3.5 Rahmah: Belas kasihan. Tuhan dan Pemelihara semua makhluk 

adalah Tuhan Yang Maha Pengasih, Maha Penyayang. Luasnya belas kasihan, 

rahmat, dan kasih sayang-Nya luar biasa, lebih besar daripada yang dapat kita 

bayangkan. 
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…Rahmat-Ku meliputi tiap-tiap sesuatu… (7:156)78 

Tuhan telah memenuhi alam semesta dengan kemuliaan, keindahan, dan Dia 

mengurniakan kesemua makhluk hidup pelbagai deria yang dengannya 

mereka, dan kita, dapat merasai kemuliaan dan keindahan ini. Bagaimana kita 

harus bertindak balas terhadap kurniaan anugerah ini? Bagaimanakah harus 

kita menunjukkan rasa syukur kita? Bukankah cara terbaik untuk bersyukur 

ialah dengan berkhidmat kepada-Nya? Bagaimanakah kita seharusnya berabdi 

kepada Yang Maha Pengasih lagi Maha Penyayang? Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم. 

bersabda, “Orang yang penyayang dikasihi oleh Yang Maha Penyayang. 

Maka sayangilah makhluk yang ada di bumi maka kalian akan disayangi oleh 

makhluk yang ada di langit.”79 

3.6 Shukr: Rasa Syukur. Satu lagi respons terhadap kurniaan Yang Maha 

Pengasih ialah menzahirkan rasa syukur dan penghargaan, untuk berterima 

kasih di atas nikmat-Nya.80 

Tanda bagi mereka ialah bumi yang tidak bernyawa. Kami 

hidupkan dia dan Kami keluarkan daripadanya biji-bijian yang 

mereka makan. Dan Kami jadikan padanya kebun-kebun kurma 

dan anggur, dan Kami memancarkan mata air, supaya mereka 

dapat makan dari buah-buahannya dan hasil kerja tangan mereka; 

maka tidakkah mereka bersyukur? (36:33–35) 

Al-Quran menyeru kita untuk bergembira dengan keindahan alam semesta, 

untuk menyuburkan emosi kita seperti yang ditunjukkan dalam ayat-ayat Al-

Quran yang menggambarkan keindahan, perhiasan, dan kemegahan dalam 

ciptaan, dan menyedarkan kita untuk menikmatinya. Ayat-ayat ini mengajak 

kita memberi perhatian kepada keindahan dan perhiasan di langit (15:16, 37:6, 

67:5) dan di bumi: tumbuhnya tanaman di gurun selepas hujan, dan pohon 

kurma yang mekar (29:60, 22:5, 50:10), kebun dan taman, dan binatang 

ternakan seperti kuda, baghal, keldai, dan unta. Al-Quran dengan itu 

mengarahkan perasaan dan pancaindera kita untuk mencerap keindahan dan 

kesempurnaan Pencipta melampaui penciptaan-Nya (32:7, 27:88). Jika 

seorang penyair melihat keindahan dalam semua perkara melalui kepekaan 

artistiknya, seorang mukmin melihat keindahan dalam semua perkara melalui 

kepekaan rohani imannya, yang merasakan keindahan Pencipta dalam 

kesempurnaan penciptaan-Nya.81 
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Tanda-tanda Tuhan Yang Maha Pemurah 

3.7 Bertindak Balas Tanda-tanda Tuhan Yang Maha Pemurah. Al-

Quran menggambarkan tanda-tanda dalam penciptaan sebagai menjelaskan 

tentang Tuhan dan tujuan-Nya kepada orang-orang yang mahu berfikir, yang 

berakal dan yang beringat; mempertimbangkan bahawa nikmat-nikmat ini 

mewajibkan kita untuk bersyukur.82 Kita hendaklah berinteraksi dengan 

penciptaan ini dengan pertimbangan dan rasa syukur. Seperti pujian kepada 

Tuhan, syukur dirasai di dalam hati dan diungkapkan oleh bibir, tetapi ia perlu 

juga diungkapkan oleh anggota badan, dalam melakukan pekerjaan yang baik 

(al-a’māl as-sālihah, as-sālihāt) dan pada tahap yang paling baik (ihsān) 

terhadap makhluk Tuhan. Rasa syukur atas nikmat Tuhan ditunjukkan dengan 

menggunakan nikmat (rasa tersebut) sesuai dengan tujuan penciptaannya, 

serta dengan kita menjaga, memelihara, dan menyebarkan nikmat tersebut.83 

3.8 Memahami Tanda-tanda Tuhan Yang Maha Pemurah. 

Nampaknya kita mungkin tidak berjaya untuk menjaga keberkatan dan rahmat 

yang telah dicurahkan kepada kita, apatah lagi merawat bumi, tanpa 

pemahaman terhadap tanda-tanda Tuhan Yang Maha Pemurah. Pemahaman 

sedemikian memerlukan ilmu pengetahuan, daya pengamatan, dan 

kebijaksanaan. Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم menyatakan bahawa menuntut ilmu adalah 

kewajipan ke atas setiap individu Muslim,84 kerana ilmu pengetahuan tentang 

tanda-tanda pada kitab dan penciptaan membawa kepada ketaqwaan dan 

kepedulian (reverential care): 

Tidakkah kamu melihat bahawa Allah menurunkan air dari langit 

dan dengannya Kami mengeluarkan buah-buahan yang pelbagai 

warna? Dan di pergunungan, terdapat garis-garis putih dan merah, 

warna yang berbeza-beza, dan batuan hitam pekat. Dan juga 

manusia, binatang, dan binatang ternak yang berlainan warnanya. 

Hanya mereka yang berilmu dari kalangan hamba-Nya 

menunjukkan rasa hormat yang cermat kepada Tuhan…  

(35:27–28) 

3.9 Walau bagaimanapun, jelas sekali, tidak semua pembelajaran 

memupuk nilai taqwā; tidak semua pembelajaran mengukuhkan usaha untuk 

mendapatkan kebaikan dan keindahan tertinggi. Institusi pendidikan dan 

kurikulum kita saat ini, sebahagian besarnya, telah mendorong kegagalan kita 

sebagai khālifah dalam memelihara Bumi. Institusi pendidikan dan kurikulum 

semasa telah memberi kita kemahiran untuk memulakan dan mengekalkan 

krisis ekologi yang dideritai oleh manusia dan semua kehidupan di Bumi hari 

ini.85 Walaupun ramai pendidik telah berusaha dengan gigih untuk 
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membaikinya, sistem tersebut masih terlibat dalam impian manusia moden 

yang tergesa-gesa, melulu, dan berbahaya untuk menguruskan Bumi dan 

sistemnya, tanpa mempertimbangkan sama ada Bumi dan sistem 

kehidupannya yang kompleks itu boleh diurus dengan selamat.86 Marilah kita 

mengatur diri kita sendiri: keinginan, ekonomi, politik dan masyarakat kita. 

Kita boleh membentuk semula diri kita agar bersesuaian dengan planet yang 

terbatas ini, daripada cuba membentuk semula planet ini agar sesuai dengan 

kehendak kita yang tidak terhingga.87 Untuk menyembuhkan komuniti 

kehidupan yang telah dilukai dengan dahsyat, dan untuk menjadi khālifah 

yang kompeten, cekap dan peduli di Bumi, kita perlu bermula dengan 

kesedaran rohani yang mendalam tentang hubungan kita dengan Pencipta, dan 

kita juga memerlukan pengetahuan yang mendalam dan pemahaman tentang 

penciptaan, serta tempat kita di dalamnya. Untuk yang pertama, kita boleh 

memulakannya dengan menyuburkan amalan kerohanian dalam agama kita, 

dan bagi yang kedua, kita memulakannya dengan memupuk hubungan kita 

dengan ciptaan Tuhan.  

3.10 Memahami Alam Melalui Pengalaman. Dalam beberapa dekad 

kebelakangan ini, terdapat kesepakatan di seluruh dunia tentang keperluan 

bagi populasi manusia di Bumi untuk mempunyai kesedaran dan keprihatinan 

terhadap keseluruhan alam sekitar serta masalah-masalah yang berkaitan 

dengannya, dan keperluan untuk memiliki “pengetahuan, sikap, kemahiran, 

motivasi, dan komitmen untuk bertindak secara individu dan kolektif dalam 

menyelesaikan masalah semasa serta mencegah berlakunya masalah 

baharu.”88 Sebelum dihadapkan dengan masalah alam sekitar yang 

menyedihkan, manusia mesti diberi kesempatan untuk menyelami alam tabii 

untuk merasai kegembiraan dan keindahan alam tabii tersebut.89 Tetapi hal ini 

agak rumit kerana hakikatnya, lebih separuh daripada populasi manusia kini 

tinggal di pusat bandar, malah yang lebih mendukacitakan adalah, ketika 

populasi manusia berkembang, dan selera serta keperluan manusia terhadap 

barangan pengguna turut meningkat, tanah lapang semakin menyusut, dan 

kemudian menghilang dengan cepat.90 

Dalam budaya Islam, terdapat tradisi yang kukuh bahawa kawasan belantara 

melambangkan kebenaran kerohanian: Para nabi – Musa, Ilyas, Yahya, Isa, 

Muhammad, dan lain-lain, selawat dan salam ke atas semua para nabi – telah 

pergi ke kawasan belantara untuk menemui Wajah (manifestasi kekuasaan) 

Tuhan sekalian makhluk, dan kembali dengan hikmah kebijaksanaan serta 

kebenaran wahyu Ilahi.91 Kebenaran iman dan kerohanian yang wujud dalam 

alam tabii bergema dalam puisi, karya sastera, lukisan, dan seni peradaban 

Islam yang berbagai.92 
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3.11 Dalam masyarakat Islam kontemporari, seperti dalam masyarakat lain, 

telah terhakis dan hilang pengalaman dan nilai hutan belantara. Masyarakat 

luar bandar dan nomad di kebanyakan negara Islam masih serasi dan mengikut 

rentak irama padang pasir, padang rumput, gunung, hutan, tanah lembap, dan 

pantai tempat mereka tinggal, tetapi hubungan mereka dengan tanah daratan 

ini semakin lemah.93 Tetapi umat Islam tidak melupakan sepenuhnya teologi 

alam yang terkandung dalam ajaran Islam, namun mereka juga tidak 

kehilangan sepenuhnya pandangan suci mereka tentang kosmos dan Bumi.94 

Namun, kita memerlukan pengalaman sebenar manusia bersama hutan 

belantara dan mereka lebih memahami makna teologi alam ini dengan lebih 

mendalam. Kita perlu membangunkan hubungan yang tulen dengan alam 

belantara dan makhluk alam untuk menemukan sebuah pengalaman yang 

membahagiakan di alam tabii ini, secara individu dan peribadi. Pengajaran dan 

pendidikan ekologi yang terbaik bukanlah di dalam bilik darjah, tetapi di 

kawasan hutan di mana irama alam semula jadi mendominasi, dan komuniti 

kehidupan tidak dikawal oleh manusia. Insya-Allah, ini akan membantu kita 

menjadi penjaga Bumi (khalifah) yang lebih baik, dengan mempunyai 

pemahaman tentang proses-proses yang membentuk alam, dan kepelbagaian 

kehidupan dalam alam ini mengalaminya secara langsung. 

3.12 Kami menggesa para pendidik di negara-negara Islam dan di seluruh 

dunia untuk mengalami secara mendalam kegembiraan mempelajari tentang 

penciptaan seluruh makhluk ciptaan dalam alam ini, dan kemudian 

menjalankan aktiviti yang mempunyai hubungan mendalam dengan alam tabii 

dengan memastikan peserta memahami, menghormati, dan menjaga alam; hal 

ini akan memberikan pengalaman yang paling kaya, dan paling diingati 

sebagai pengalaman peserta bersama alam tabii, yang kemudiannya boleh 

membantu peserta menggabungkan pengalaman mereka dengan pengetahuan 

mereka dalam seni, pengembaraan, etika dan refleksi kerohanian, bagi 

mempersiapkan pemimpin masa hadapan dan membolehkan mereka 

mempraktikkan dan menyampaikan etika tanggungjawab yang lebih luas di 

muka bumi. 

Amalan Kerohanian 

3.13 Amalan ritual Islam memberikan asas yang amat bermakna terhadap 

nilai kerohanian dan etika, terutamanya sikap hormat, mengambil berat, dan 

berhati-hati yang diistilahkan sebagai taqwā: 

Hai manusia, sembahlah Tuhanmu yang telah menciptakan kamu 

dan orang-orang sebelum kamu, agar kamu bertakwa. (2:21) 
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Melihat penciptaan Tuhan yang sangat kreatif di dalam semua perkara, dan 

menyedari sepenuhnya kehadiran Tuhan yang melitupi dan merangkumi alam 

bumi dan budaya manusia dapat menguatkan dimensi moral manusia dan 

mendorong mereka untuk bertindak sewajarnya. Jika perkara ini diamalkan 

secara sedar, dengan ikhlas, amalan ini boleh mengubah cara hidup kita. 

3.14 Syahādah: Bersaksi. Apabila kita memeluk Islam, apabila kita 

melaungkan azan, ketika kita solat dan berdoa, dan pada waktu lain yang tidak 

terhitung jumlahnya sepanjang hidup kita, kita bersaksi tentang keesaan 

Tuhan, Tuhan semua makhluk/semesta alam, yang harus kita imani dengan 

penuh ketakwaan, dan yang wajib kita berkhidmat kepada-Nya dengan 

melakukan kebaikan yang tertinggi kepada semua makhluk, dan kita menjadi 

saksi atas kenabian dan risalah Muhammad صلى الله عليه وسلم, yang diutuskan-Nya sebagai 

rahmat bagi semua makhluk. 

3.15 Salāh: Solat. Dalam solat yang difardukan lima waktu setiap hari, kita 

menyelam secara mendalam terhadap nilai dan etika agama kita. Kita 

bergabung dengan segala makhluk di langit dan di Bumi di dalam 

menyembah, dan mengagungkan Tuhan, kerana setiap makhluk mengetahui 

doa dan tasbih masing-masing dan Tuhan mengetahui apa yang mereka 

lakukan (17:44, 22:18, 24:4). Waktu solat ialah berdasarkan kepada 

kedudukan matahari atau kesannya pada malam hari. Kita menyucikan diri 

dengan air bersih, atau jika tiada, dengan debu bersih. Kita berdiri di tempat 

solat; tempat solat di luar lebih baik kerana Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم bersabda, 

“Bumi telah dijadikan untukku sebagai tempat solat, suci lagi menyucikan, 

maka di mana sahaja seseorang dari umatku berada apabila tiba waktu solat, 

hendaklah dia solat.”95 

Kita berdiri menghadap ke arah Ka’bah di Mekah, rumah ibadat asal yang 

dibina untuk Tuhan seluruh makhluk, dan membaca doa, “Aku menghadapkan 

wajahku kepada Dia yang menciptakan langit dan bumi...” (6:79). Kita 

memulai solat dengan pembukaan ayat Al-Quran, Surah al-Fātiḥah, yang 

memberi kesan menyegarkan dan menjelaskan hubungan kita dengan Pencipta 

dan makhluk ciptaan-Nya, lima kali setiap hari ini. Solat dimulakan dengan 

pujian dan kesyukuran kepada Tuhan sekalian makhluk, Yang Maha 

Penyayang kepada semua, Pengasih kepada setiapnya dan Dia sahaja yang 

menilai setiap perbuatan. Kita mengisytiharkan pengabdian kita kepada Tuhan 

dan memohon pertolongan-Nya: pertolongan yang kita pohon adalah 

bimbingan ke jalan mereka yang telah diberkati Tuhan – iaitu mereka yang, 

melakukan penjagaan yang teliti dan belas kasihan terhadap semua makhluk, 

melakukan kebaikan yang tertinggi terhadap semua; bukan jalan orang-orang 

yang melalui keingkaran, melakukan kehancuran, kekejaman, atau 
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ketidakadilan, mendapatkan kemurkaan Tuhan semesta alam, juga bukan jalan 

mereka yang melalui kesesatan atau kelalaian, membazirkan hidup mereka 

dengan perkara sia-sia.96 

3.16 Zakāh: Kebajikan. Sekali setiap tahun, umat Islam diwajibkan untuk 

memberi zakat, apabila mencapai tahap minimum yang telah ditentukan, 

untuk golongan yang paling memerlukan (mereka yang tidak mencapai tahap 

minimum dikecualikan). Selain itu, satu perempat puluh daripada simpanan 

wang dan pelbagai bahagian tanaman dan ternakan umat Islam juga perlu 

dikeluarkan zakat untuk fakir dan miskin, bagi menyucikan harta yang 

disimpan. Kekayaan disucikan dengan berkongsi lebihan harta dengan 

golongan yang memerlukan. Jaminan hak orang miskin dalam kekayaan orang 

kaya melalui perintah wajib zakat berupaya membantu kita memerangi 

kemiskinan, penyakit dan kejahilan, iaitu tiga faktor utama yang menghalang 

pemeliharaan alam sekitar.97 

3.17 Siyām: Puasa. Selama sebulan penuh setiap tahun, umat Islam 

berpuasa setiap hari bermula dari terbitnya fajar sehingga terbenamnya 

matahari. Kita memulakan puasa dan mengakhirinya dengan melihat anak 

bulan. Kita menahan diri dari makan, minum, dan keintiman suami isteri untuk 

menyambut bulan Ramadhan, yang di dalam bulan ini Al-Quran pertama kali 

diturunkan kepada Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم di sebuah gua di Gunung Hira’ dekat 

Mekah. Puasa di bulan Ramadan menyedarkan kita tentang kebergantungan 

kita kepada Tuhan, serta bersyukur atas nikmat makanan, minuman, dan 

hubungan kasih sayang suami-isteri. Dengan mengalami rasa lapar dan dahaga 

selama sebulan, kita belajar rasa belas kasihan kepada mereka yang menderita 

lapar dan dahaga, sama ada manusia atau makhluk kehidupan yang lain. Dan 

kita belajar ketabahan, keazaman, dan kawalan diri. Kita berpuasa dalam 

semangat keraian, dan mengakhiri puasa dengan jamuan dan pemberian 

makanan dalam bentuk sedekah.98 

3.18 Hajj: Ziarah. Sekali dalam hidup, bagi yang mempunyai kemampuan, 

kita wajib melakukan ziarah ke Mekah, di Tanah Haram, tempat perlindungan 

primordial, kawasan yang dilindungi di Bumi, di mana haiwan atau tumbuhan 

asli tidak boleh dibunuh, dicedera, atau diganggu, dan semasa dalam ibadah 

haji, kita berusaha untuk hidup harmoni dengan semua makhluk, dan tidak 

menyebabkan kecederaan kepada mereka. Di sana umat Islam berjalan di 

bukit dan lembah yang sama di mana Nabi Ibrahim, Nabi Ismail, dan Nabi 

Muhammad صلى الله عليه وسلم pernah berjalan, selawat dan salam ke atas mereka, dan isteri 

dan sahabat mereka, dan semua generasi orang beriman yang datang selepas 

mereka. Kita melihat batu yang sama, menghirup udara yang sama, memijak 

pasir yang sama, meminum air Zamzam yang sama, dan melihat spesies 
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tumbuhan dan haiwan yang sama seperti mereka. Berpakaian serupa dengan 

pakaian sederhana seperti kain kafan kematian, kita berdiri dalam solat di 

dataran ‘Arafah, bermalam di bawah bintang-bintang di Muzdalifah, dan 

berkhemah tiga hari di lembah Mina. Kita melontarkan batu kepada simbol-

simbol kejahatan dan kita mengorbankan ternakan – iaitu mengambil nyawa 

ternakan untuk menyuburkan kehidupan sebagai satu persembahan suci 

kepada Tuhan.99 Umat Islam mengelilingi Ka’bah, rumah ibadat pertama yang 

didedikasikan untuk Tuhan semesta alam, dan jika bernasib baik kita 

mendapat peluang mencium batu hitam, serpihan terakhir yang tinggal dari 

rumah asal itu, melalui perlakuan paling halus yang difahami oleh umat 

manusia, di mana bibir kita secara simbolik bertemu dengan bibir Nabi 

Muhammad, selawat dan salam ke atas Baginda, dan semua jemaah haji yang 

telah mengikuti tindakan Nabi Muhammad  صلى الله عليه وسلم tersebut,100 dan semua yang 

akan melakukannya selepas kita sehingga hari kiamat. 

Teladan Yang Indah: Rahmat bagi Semua Makhluk 

3.19 Dalam Al-Quran, Tuhan menggambarkan Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, sebagai 

rahmat bagi alam semesta: rahmat kepada semua ciptaan, rahmat kepada 

semua makhluk.101 “Kami tidak mengutus kamu melainkan sebagai rahmat 

kepada seluruh alam” (21:107). 

3.20 Dalam ketetapan peraturan, pengajaran, dan tindakannya. Baginda nabi 

mempraktikkan penjagaan yang teliti, kebaikan yang tiada batasan, dan belas 

kasihan terhadap seluruh makhluk. Baginda memanggil manusia kepada 

teologi alam yang meraikan tanda-tanda kebesaran Tuhan dalam semua 

makhluk ciptaannya, menghargai dan mempertahankan mereka. Baginda 

berusaha dan membentuk suatu sistem di bawah naungan Tuhan, di mana hak 

semua makhluk ciptaan dibela dan diperjuangkan.102 Baginda mengajarkan 

satu etika kemuliaan yang tiada tandingan, penuh dengan belas kasih yang 

tiada batas, kasih sayang yang tiada batas terhadap semua makhluk—bukan 

sebagai idealisme sentimental yang mengabaikan dilema etika sebenar dalam 

kehidupan di dunia ini, di mana pengambilan nyawa (seperti haiwan atau 

tumbuhan untuk makanan) tidak dapat dielakkan, dan di mana kehidupan 

perlu bergantung kepada kehidupan lain untuk terus hidup (seperti rantaian 

makanan). Baginda bukan hanya mengajar, malah berjuang, dan meletakkan 

hukum peraturan untuk menjamin hak dan kesejahteraan semua makhluk.103 

3.21 Meskipun Baginda menjadi orang yang paling berkuasa di seluruh 

Tanah Arab, Baginda tetap menjalani kehidupan dengan sederhana dan penuh 

ihsan. Baginda hidup dengan cara yang sangat sederhana di rumah yang 

terbuat dari tanah liat, memperbaiki pakaiannya sendiri, dan hanya makan 
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daging sekali-sekala. Baginda pernah menegur isterinya ‘Aisyah tentang cara 

beliau mengendalikan unta yang belum terlatih, dengan berkata: “Wahai 

‘Aisyah, sesungguhnya Allah itu Maha Lembut dan Dia menyukai kelembutan. 

Dia memberi pahala untuk kelembutan apa yang tidak Dia berikan untuk 

kekasaran dan Dia tidak membalas apa-apa yang lain seperti itu.”104 Pernah 

suatu ketika, Baginda menenangkan seekor unta yang sedang dalam 

kepayahan, lalu bertanya kepada pemiliknya: “Tidakkah kamu takut kepada 

Allah tentang haiwan ini yang telah Allah amanahkan kepadamu? Ia telah 

mengadu kepadaku bahawa kamu membiarkannya kelaparan dan 

membebaninya sehingga keletihan.”105 Baginda melarang manusia merendah-

rendahkan makhluk hidup yang lain, terutamanya untuk hiburan, dan Baginda 

mengharamkan perbuatan merangsang haiwan supaya berlawan sesama 

sendiri.106 Meskipun beliau terkenal dengan kelembutannya, beliau melaknat 

sesiapa sahaja yang menjadikan makhluk bernyawa sebagai sasaran untuk 

latihan memanah atau menembak.107 Baginda menceritakan kepada para 

sahabat tentang seorang wanita dan seorang lelaki yang diberi ganjaran oleh 

Allah dan diampunkan dosa mereka kerana memberi air kepada seekor anjing 

yang kehausan,108 dan tentang seorang wanita yang dihukum oleh Allah 

dengan api neraka kerana membiarkan seekor kucing mati kelaparan.109 

Baginda memerintahkan salah seorang sahabatnya yang telah mengambil 

beberapa anak burung supaya mengembalikan mereka ke sarang dan kepada 

ibunya, yang sedang berusaha melindungi mereka.110 Ketika Baginda melihat 

api dinyalakan di atas sarang semut, Baginda segera memerintahkan, 

“Padamkan ia, padamkan ia!”111 

3.22 Siapakah di dalam sejarah kemanusiaan yang telah berjaya mencapai 

apa yang dia ingin capai dalam memelihara kepelbagaian kehidupan di muka 

bumi ini? Baginda Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم melarang penebangan mana-mana 

pokok di kawasan liar yang memberi naungan atau sumber makanan yang 

berharga, sama ada untuk manusia atau haiwan,112 dan Baginda bersabda: 

“Jika seseorang menanam sebatang pokok, dan dimakan oleh manusia atau 

mana-mana makhluk ciptaan Allah daripadanya maka akan dikira sebagai 

sedekah daripadanya.”113 Ketika Baginda berhijrah ke Kota Madinah, 

Baginda mewujudkan sebuah kawasan perlindungan yang terpelihara yang 

meliputi kota oasis dan kebun-kebun tamarnya, di mana tumbuh-tumbuhan 

asal tidak boleh ditebang dan haiwan liar tidak boleh diburu atau diganggu. Di 

sekeliling kawasan itu pula, Baginda menetapkan satu zon perlindungan yang 

lebih luas (ḥimā), di mana pokok dan belukar tidak boleh ditebang.114 

3.23 Dalam perjalanan dari Madinah ke Mekah bersama pasukan tentera 

seramai 10,000 orang, Baginda ternampak seekor anjing betina bersama anak-

anaknya yang baru lahir, lalu Baginda mengarahkan agar seorang penjaga 



37 

ditempatkan di situ bagi memastikan tiada sesiapa mengganggunya.115 

Apabila Baginda memasuki kota Mekah dengan kemenangan – kota yang 

telah menindas dirinya dan umat Islam yang beriman dengannya, membunuh 

ramai sahabatnya, dan berkali-kali cuba memusnahkan mereka – maka 

penduduk Mekah menjangkakan pembalasan yang dahsyat. Namun, Baginda 

memaafkan mereka, lalu mengucapkan kata-kata kemaafan yang, menurut 

wahyu, pernah diucapkan oleh Nabi Yusuf AS kepada saudara-saudaranya 

ketika mereka datang kepadanya di Mesir, “Pada hari ini, tiada sebarang 

celaan ke atas kamu. Semoga Allah mengampuni kamu – Dialah Yang 

Maha Pengasih lagi Maha Penyayang” (12:92).116 Kemudian, Baginda 

mendirikan semula tempat suci Allah yang mengelilingi dan meliputi kota 

Mekah – kawasan perlindungan paling awal di muka bumi – di mana pokok 

liar, semak belukar, dan tumbuh-tumbuhan tidak boleh ditebang, dan haiwan 

liar tidak boleh diburu atau diganggu.117 Baginda kembali sekali lagi ke Mekah 

untuk menunaikan haji sebelum kewafatannya, dan Baginda menghimpunkan 

sejumlah besar manusia untuk mendengar ucapan yang dikenali sebagai 

Khutbah Wida’, di mana Baginda menyatakan, “Wahai manusia, Tuhan kamu 

adalah Satu, dan bapa kamu juga satu: kamu semua berasal daripada Adam, 

dan Adam berasal daripada tanah. Sesungguhnya yang paling mulia di sisi 

Allah ialah mereka yang paling bertakwa: Tiada kelebihan bagi orang Arab 

ke atas bukan Arab, atau bukan Arab ke atas orang Arab, atau yang berkulit 

merah ke atas yang berkulit hitam, atau yang berkulit hitam ke atas yang 

berkulit merah, melainkan dengan takwa.”118 

3.24 Oleh kerana semua sebab ini, kami meraikan Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, 

sebagai teladan terbaik dalam sifat belas kasihan, ketakwaannya yang 

mendalam, dan kebaikannya yang paling tinggi terhadap seluruh ciptaan. 

Semoga selawat dan salam Allah dilimpahkan ke atasnya, para isterinya, dan 

para sahabatnya. Teladan mulia Baginda sentiasa ada di hadapan kita untuk 

dicontohi. Kita menyeru kepada seluruh umat Islam, khususnya mereka yang 

mendidik generasi muda, agar mendalami sirah dan teladan Baginda serta 

berusaha untuk menghayatinya dalam kehidupan mereka. Dan kami menyeru 

kepada semua yang tidak menganut agama kami agar meneladani contoh 

Baginda, sebagaimana kami menyeru seluruh umat manusia di muka bumi ini 

untuk menghargai dan meraikan segala kebaikan yang ada pada Para Nabi, 

begitu juga pada Para Bijaksana dan Guru-guru Hikmah dari Timur dan Barat, 

Selatan dan Utara, khususnya dalam memelihara bumi dan seluruh komuniti 

kehidupan yang ada di dalamnya. 
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Bab 4 

 

Kesaksamaan dan Keadilan dalam Berkongsi Kehidupan 

Perspektif Kemakmuran 

4.1 Melihat imej Bumi yang diambil dari angkasa lepas, kita menyedari 

bahawa sebagai jisim pada dasarnya ia berfungsi dalam sistem yang tertutup. 

Hampir segala-galanya yang diperlukan oleh kehidupan di Bumi untuk sekian 

lamanya telah disediakan kepada kita oleh sistem ini, didorong oleh aliran 

tenaga matahari, oleh daya tarikan bulan, dengan pelbagai unsur, habuk 

bintang, udara, air, dan nutrien yang beredar secara berterusan dalam pelbagai 

kitaran masing-masing.119 Ini membawa kita untuk menyedari bahawa Bumi 

dan segala sumber di permukaannya adalah terhad. Ia mempunyai limitasi; 

sebagaimana Al-Quran mengingatkan kita “…Tuhan telah menciptakan 

setiap sesuatu benda lalu menentukan keadaan makhluk-makhluk itu 

dengan ketentuan takdir yang sempurna” (25:2), “Sesungguhnya Kami 

menciptakan tiap-tiap sesuatu menurut takdir (yang telah ditentukan)” 

(54:49), dan Dia memberikan amaran “…dan makanlah serta minumlah, 

dan jangan pula kamu melampau; sesungguhnya Allah tidak suka akan 

orang-orang yang melampaui batas” (7:31, 6:141) untuk kita tidak 

melampaui batas. 

4.2 Kemungkinan besar tahun 2020 dan 2021 akan tercatat dalam sejarah 

sebagai tahun-tahun di mana umat manusia secara kolektif menghadapi salah 

satu cabaran yang terhebat. Dalam kebimbangan kita menghadapi perubahan 

iklim dan bencana alam sekitar, kita telah bergelut untuk mengawal virus yang 

berpotensi untuk menjejaskan setiap individu manusia. Virus COVID-19 telah 

mendedahkan kelemahan bumi yang semakin mengecil. Negara-negara kaya 

telah membeli berjuta-juta dos vaksin yang baru dibangunkan secara 

monopoli, meninggalkan negara-negara miskin tanpa bantuan kesihatan, 

sekali gus mendedahkan ketidakadilan dan ketidaksamaan yang berlaku di 

peringkat global. 

4.3 Kita kini tinggal di planet yang terlalu sarat dan terlalu panas akibat 

pertumbuhan populasi yang pesat dan pertumbuhan ekonomi yang laju. 

Jumlah populasi manusia yang semakin meningkat terus menuntut semakin 

banyak sumber yang semakin berkurangan di dunia secara tabii dalam alam 

sekitar. Dianggarkan bahawa apabila ais surut kira-kira 12,000 tahun yang 

lalu, populasi manusia di Bumi mungkin hanya 4 juta. Selepas 14,000 tahun 
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ia mencecah 1.6 bilion pada tahun 1900, dan hanya 120 tahun kemudian, 

populasi manusia kini berjumlah kira-kira 8.1 bilion orang. Populasi manusia 

dijangka memuncak pada kira-kira 11 bilion menjelang 2100.120 

Bagaimanakah jumlah ini akan diberi makan, pakaian dan tempat tinggal? Dan 

bagaimanakah keadaan planet ini menjelang 2100, jika kita terus 

mendegradasikannya seperti yang kita lakukan sekarang? 

4.4 Telah diakui bahawa populasi manusia yang berpendidikan 

menyumbang kepada berkurangnya bilangan manusia akibat ‘perancangan 

saiz keluarga’. Tetapi jangkaan bahawa penduduk yang berpendidikan akan 

menyumbang kepada mengurangkan kesan tindakan manusia terhadap alam 

sekitar tidak berlaku. Pendidikan lebih cenderung menghasilkan kumpulan 

kelas pertengahan pengguna yang makmur yang menjana pertumbuhan 

ekonomi. Tetapi bagaimana kita boleh mempunyai pertumbuhan dengan 

pangkalan sumber yang semakin mengecil? Negara-negara perindustrian maju 

dengan populasi pengguna yang berpendidikan merupakan penyumbang 

terbesar kepada perubahan iklim dan degradasi planet dan keadaan ini tidak 

berlaku dalam kalangan masyarakat yang lebih miskin. Walaupun wujud 

komitmen nasional dan antarabangsa terhadap pembangunan mampan, jurang 

antara kaya dan miskin terus melebar sementara keadaan alam sekitar terus 

merosot. Ini menimbulkan persoalan tentang ciri kehidupan yang baik yang 

telah dijanjikan oleh pelbagai institusi. Apakah had untuk kehidupan yang 

baik dan kemakmuran yang kita dambakan? Al-Quran memberitahu kita, 

“Wahai orang-orang yang beriman! Janganlah kamu haramkan benda-

benda yang baik-baik yang telah dihalalkan oleh Allah bagi kamu, dan 

janganlah kamu melampaui batas (pada apa yang telah ditetapkan halalnya 

itu); kerana sesungguhnya Allah tidak suka kepada orang-orang yang 

melampaui batas” (5:87). Bagaimanakah kita yang berjumlah 8.1 bilion 

manusia, boleh menetapkan gaya hidup yang munasabah, dan pada masa yang 

sama mengurangkan kesan sampingan terhadap alam semula jadi? Seperti 

yang pernah diungkapkan oleh Mohandas Gandhi, “Bumi dapat memberi 

secukupnya untuk keperluan setiap manusia, tetapi tidak cukup untuk 

ketamakan setiap manusia”.121 Perbincangan berikut menyerlahkan ajaran 

Islam yang berkaitan mengenai cara hidup dan sumber-sumber kehidupan, 

penghasilan dan harta, ekonomi, termasuk perdagangan, kewangan, dan tadbir 

urus.122 

Pembangunan dan Cara Hidup 

4.5 Pembangunan yang merupakan pengubahsuaian Bumi dan sumbernya 

untuk memenuhi keperluan manusia dan meningkatkan kualiti hidup, adalah 

tinggi dalam senarai keutamaan di banyak negara Islam. Sebahagian daripada 



40 

mereka ini direkodkan antara yang paling miskin dan yang paling kurang 

membangun. Jangka hayat, keupayaan celik huruf dan pendapatan adalah 

rendah di dalam kebanyakan gara-gara tersebut, manakala kadar kematian ibu 

dan bayi adalah tinggi. Tetapi apakah sebenarnya maksud pembangunan 

dalam konteks Islam, dan apakah kosnya terhadap persekitaran? Secara 

tradisinya Islam menggambarkan cara yang seimbang, tidak boros mahupun 

zuhud. Al-Quran memberitahu kita untuk mencari kebaikan dunia material 

bersama-sama dengan kebaikan rohani akhirat, dan berdoa: 

Wahai Tuhan kami, berilah kami kebaikan di dunia dan kebaikan 

di akhirat, dan peliharalah kami dari azab neraka. (2:201) 

Apakah yang dimaksudkan oleh doa ini dalam konteks cara hidup yang kita 

cita-citakan? Dalam kita mencari kebaikan dunia sekarang yang fana ini, kita 

tidak boleh melupakan hakikat bahawa kebaikan akhirat yang kekal adalah 

yang harus diutamakan. Kita tidak boleh membiarkan usaha kita untuk 

mencapai kebajikan material dengan kebajikan rohani terkorban; ia mesti 

tertakluk kepada kekangan etika.123  

4.6 Susunan (order) ekonomi kontemporari yang berdasarkan 

pertumbuhan ekonomi yang terus menerus yang disemarakkan oleh riba 

(ribā), secara dasarnya bersifat konsumtif (kepenggunaan yang tinggi), tidak 

mampan, dan bertentangan dengan prinsip Islam. Selain daripada sama ada 

kita boleh menikmati gaya hidup negara-negara perindustrian moden, perlu 

dipersoalkan sama ada, menurut ajaran Islam, cara hidup yang sedemikian 

dibenarkan. Walaupun Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم dan para Sahabatnya menikmati 

kehidupan dunia ini – dalam bentuk pasangan dan anak-anak mereka, 

minuman air sejuk, padang rumput yang menghijau, binatang tunggangan 

yang bagus, dan sentuhan hujan di bahu mereka – mengikut piawaian hari ini, 

mereka menjalani kehidupan mereka secara yang sangat sederhana dan 

berjimat. 

4.7 Matlamat pembangunan sepatutnya bukan untuk menggunakan 

sebanyak mungkin, tetapi untuk membolehkan orang ramai menjalani 

kehidupan yang sihat, memuaskan dan yang memuliakan. Sememangnya kita 

sangat boleh menjalani kehidupan yang sihat dan ceria tanpa penggunaan 

sumber bumi yang berlebihan. Perkara tersebut mudah untuk diisytiharkan, 

tetapi lebih sukar untuk diamalkan, terutamanya pada skala nasional atau 

global. Kita menggesa ahli perundangan Islam, ahli ekonomi dan ahli ekologi 

untuk bekerjasama dengan pentadbiran negara dan komuniti tempatan mereka 

untuk menetapkan langkah-langkah menstabilkan dan mengurangkan 

penggunaan sumber kehidupan sambil meningkatkan kualiti hidup sebenar. 
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Kita menggesa mereka untuk memastikan pembangunan yang dilaksanakan 

memenuhi keperluan masa kini tanpa menjejaskan keupayaan generasi akan 

datang untuk memenuhi keperluan mereka pula, dan ia tidak mengancam alam 

semula jadi atau kemandirian spesies lain. 

4.8 Had pertumbuhan populasi: Jumlah penduduk yang boleh tampung di 

Bumi, atau mana-mana negara, bergantung pada bilangan penduduk dan 

jumlah tenaga serta sumber lain yang digunakan dan dibazirkan oleh setiap 

individu. Para saintis alam sekitar, bersama dengan negara yang kurang 

berkemampuan, negara miskin, dari yang bukan berindustri telah menegaskan 

bahawa melalui penggunaan sumber bumi yang berlebihan dan pembaziran, 

negara-negara perindustrianlah yang telah menyebabkan kerosakan alam 

sekitar yang lebih besar, dalam skala penilaian utama,124 berbanding daripada 

populasi yang lebih besar dari negara-negara bukan perindustrian. Ada yang 

menggesa pengagihan semula sumber secara saksama sebagai alternatif 

kepada kawalan penduduk. Tetapi walaupun dengan pengagihan sumber yang 

lebih saksama, kita mesti menyedari hakikat bahawa kadar pertumbuhan 

populasi mempunyai kaitan langsung dengan cara hidup yang kita dan 

keturunan kita boleh bayangkan secara realistik.125 Persoalan yang harus kita 

tanyakan bukanlah sekadar bilangan manusia yang boleh ditanggung oleh 

Bumi, tetapi berapakah bilangan yang boleh dikekalkan kesihatan dan 

kebahagiaannya, setelah pengagihan yang adil dapat diwujudkan.  

4.9 Kami percaya bahawa campur tangan drakonian oleh pentadbiran 

negara untuk mengehadkan bilangan keturunan keluarga adalah tidak beretika, 

seperti juga percubaan autokratik untuk menyekat akses kepada kaedah 

pengawalan kesuburan. Hak untuk menikmati anak-anak adalah asas dalam 

Islam, dan sukar untuk dihadkan kebebasan individu untuk melahirkan anak 

secara paksaan undang-undang. Mempunyai anak dan keturunan diterangkan 

dalam Al-Quran sebagai perhiasan dunia ini, dan para ahli fiqh berpendapat 

bahawa menjaga keturunan adalah salah satu matlamat penting dalam undang-

undang Islam.126 Seperti komuniti lain di dunia, keluarga Muslim berhadapan 

dengan pertimbangan antara nikmat dan amanah membesarkan sejumlah anak 

dengan menyediakan pendidikan berkualiti, proses tumbesaran dan penjagaan 

kesihatan yang sempurna. Setiap individu memerlukan kebebasan, 

pengupayaan dan maklumat yang kukuh untuk membuat pilihan yang rasional, 

beretika dan berlandaskan prinsip etika kepercayaan kita serta situasi masing-

masing.127 
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Sumber-sumber Kehidupan 

4.10 Udara yang kita sedut, air yang kita minum, tanah yang kita usahakan, 

dan semua komuniti kehidupan yang kita berkongsi Bumi dan yang kita semua 

bergantung dengannya biasanya dipanggil sumber-sumber. Tetapi jika kita 

melihat pada perkaitan perkataan Arab – mawārid – dengan mata air dan 

sumber air yang lain, sumber penting melalui mana semua makhluk yang 

hidup di Bumi dijadikan dan bergantung, kita dapat memahami bahawa pada 

dasarnya air adalah sumber kehidupan. Dalam sistem ekonomi yang 

menguasai dunia moden, sumber bahan mentah dan produk pertanian utama 

dilihat sebagai komoditi untuk dijual-beli. Sumber-sumber dan komoditi 

dilihat tidak mempunyai nilainya sendiri kecuali nilai yang diberikan oleh 

manusia semata-mata. Namun, seperti yang dinyatakan sebelum ini, Al-Quran 

menggambarkan sumber-sumber ini, baik yang hidup mahupun yang tidak 

bernyawa, sebagai tanda-tanda Tuhan, ciptaan Tuhan, yang dan mengesakan 

dan menyembah-Nya. Tidak ada sesuatu yang diciptakan oleh Tuhan Yang 

Maha Esa dan Maha Agung yang tidak bernilai. Tidak ada sesuatu yang 

diciptakan dengan sia-sia. Semua dicipta dalam Kebenaran dan Hak, dan 

masing-masing mempunyai hak ke atas kita. Semua benda yang dicipta 

mempunyai kehormatan yang tidak boleh dilanggar (hurmah), yang wajib 

dihormati oleh manusia. Kita tidak bebas untuk meremehkan mereka atau 

mengabaikan mereka, apalagi mensia-siakan, menghabiskan, merendahkan, 

atau mencemarkan mereka, untuk memperlakukan mereka secara 

sembarangan atau di luar batasan. Dalam memanfaatkan setiap sumber, kita 

diwajibkan untuk menghormati Tuhan yang mencipta mereka. 

4.11 Sebagai sesama makhluk yang hidup, haiwan liar dan ternakan yang 

kita berkongsi Bumi dengannya, Al-Quran menggambarkan mereka sebagai 

komuniti seperti kita (6:38). Nilai mereka sebagai komuniti mendahului nilai 

mereka sebagai komoditi. Tiada komoditi harus dihina atau disalahgunakan; 

semua harus dihormati dan diperlakukan dengan berhati-hati. Namun begitu, 

sebagai komuniti mereka perlu dilayan dengan tahap penghormatan dan 

penjagaan yang lebih tinggi (taqwā), belas kasihan (rahmah), dan kebaikan 

(ihsān). ‘Kebaikan bersama’ secara jelas perlu difahami sebagai merangkumi 

kebaikan terhadap semua spesies dan semua generasi. 

4.12 Dalam undang-undang Islam, unsur-unsur alam sekitar dan sumber-

sumber kehidupan seperti air, padang rumput, api (termasuk kayu api dan 

sumber tenaga lain), hutan dan rimba, ikan dan hidupan liar, tidak boleh 

dimiliki dalam keadaan semula jadinya; mereka adalah hak semua secara 

bersama. Individu berhak mendapat manfaat daripada mereka mengikut 

keperluan, selagi mereka tidak melanggar atau mengganggu hak anggota 
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masyarakat lain. Sebagai balasan mendapat kebaikan daripada sumber 

tersebut, manusia berkewajipan, seboleh-bolehnya, untuk mengekalkan nilai 

asalnya; jika mereka menyebabkan kemusnahan atau kemerosotan dan 

kerosakan, mereka bertanggungjawab untuk membaiki kerosakan itu, kerana 

mereka telah melanggar hak semua ahli masyarakat yang lain.128  

4.13 Pertanggungjawaban memulihara sumber adalah selaras dengan 

prinsip undang-undang asas yang ditetapkan oleh Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, di 

mana “manfaat sesuatu perkara adalah balasan kepada tanggungjawab ke 

atasnya,”129 dan sebaliknya “sesuatu tanggungjawab itu ada manfaatnya.”130 

Hak untuk menggunakan sumber kehidupan secara mampan untuk 

keuntungan merupakan insentif dalam bentuk melabur semula dalam 

pemuliharaan dan perkembangannya. Begitu juga, pengagihan saksama 

faedah ekonomi bersumberkan daripada pemuliharaan sumber tersebut harus 

dikembalikan kepada mereka yang telah menanggung beban 

pemuliharaannya.131 Pada pandangan kami, prinsip ini memerlukan semua 

sumber kehidupan, yang boleh diperbaharui dan yang tidak boleh 

diperbaharui, wajar digunakan dengan cekap dan berwaspada. Sumber yang 

boleh diperbaharui harus dituai secara mampan; bermaksud ia harus 

dikembangkan pada kadar yang tidak melebihi kapasitinya dalam proses 

penjanaan semula. Bagi sumber yang tidak boleh diperbaharui secara 

mampan, jangka hayatnya boleh dipanjangkan dengan cara dikitar semula 

serta berjimat-cermat dalam penggunaannya dan menggunakan sumber 

pengganti yang boleh diperbaharui.132 

4.14 Harta sebagai Hak Penggunaan Hasil. Undang-undang Islam 

mengesahkan keperluan mempunyai harta persendirian. Tetapi pemilikannya 

tidak mutlak; seumpama hak penggunaan hasil. Seperti kata-kata ahli fiqh 

abad ke-14, Abū ‘l-Faraj ‘Abd ar-Rahmān ibn Rajab, “Manusia sebenarnya 

tidak memiliki sebarang harta, kerana satu-satunya pemilik sebenar sesuatu 

adalah Pencipta mereka, yang Maha Suci dan Maha Tinggi. Bahkan, manusia 

tidak memiliki apa-apa melainkan hasil penggunaan harta mereka mengikut 

cara yang dibenarkan oleh undang-undang yang diwahyukan.”133 Walaupun 

hak untuk memiliki harta persendirian dilindungi dengan ketat, terdapat 

syarat-syarat penting ke atas penggunaannya. Antara syarat yang paling 

penting ialah sekatan yang berkaitan dengan penyalahgunaan hak ke atas harta 

tersebut.134  

4.15 Tiada Kerosakan. Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم telah menyatakan bahawa 

“Tidak boleh berlaku kerosakan dan tidak ada pembalasan melalui kerosakan 

(Lā darar wa lā dirār)”135 Sehubungan itu, fuqaha Islam telah memutuskan 

bahawa seseorang itu boleh membatalkan haknya jika dengan 
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melaksanakannya, tindakannya berniat untuk menyebabkan kerosakan kepada 

orang lain; atau jika pelaksanaan haknya mengakibatkan kerosakan kepada 

orang lain dan tanpa faedah yang sepadan kepada pemiliknya; atau jika 

walaupun membawa manfaat kepada pemiliknya, pelaksanaannya 

mengakibatkan sama ada kerosakan yang berlebihan kepada individu lain atau 

secara amnya kerosakan kepada masyarakat dan alam sekitar secara 

keseluruhan (al-khalq). Kemerosotan ekosistem dan pengurangan biodiversiti 

jelas termasuk dalam maksud kerosakan umum.  

4.16 Kepakaran fuqaha Islam dalam pengagihan hak-hak penggunaan air 

merupakan hasil dan perkiraan pengalaman yang penting dalam tamadun 

Timur Tengah di mana buminya gersang dan separa gersang selama beribu 

tahun dan ini membuktikan perlaksanaan pengurusan beretika dalam Islam. 

Sumber kehidupan yang paling penting ini – air – darinya setiap makhluk 

hidup dijadikan dan bergantung padanya, menjadi asas analogi dalam 

pengagihan hak kepada sumber kehidupan lain yang dahulunya banyak, tetapi 

kini semakin berkurangan.136 

4.17 Antara pencapaian tamadun Islam yang paling luar biasa dalam sejarah 

ialah sistem-sistem agronomi yang berkembang pesat di dalam masyarakat 

budaya Islam, dari Yaman dan Oman ke Iran dan Turkistan, Afrika Utara dan 

Andalusia, India dan Asia Tenggara, yang terbina di dalam kerangka hak air 

ini.137 Warisan pertanian dalam tamadun Islam secara umumnya dikenali 

dengan perkataan Arab filāhah, yang bermaksud ‘penanaman’, tetapi ia juga 

bermakna ‘maju dan sejahtera’.138 Pendefinisian dua makna ini dinukilkan 

oleh penulis sebuah risalah mengenai hisbah: “Penternakan adalah asas 

tamadun – semua rezeki diperoleh daripadanya, serta faedah dan keberkatan 

utama yang dinikmati oleh sesebuah tamadun.”139 Kaedah hortikultur filāhah 

disokong oleh teknik yang sangat canggih di mana penuaian air hujan telah 

dilaksanakan melalui kaedah tanah teres yang telah dibangunkan di Yaman, 

Oman, Indonesia dan negara-negara Islam yang lain. Terdapat juga saluran air 

bawah tanah dan akueduk di Iran dan Oman (dan dahulunya juga di Hijāz, 

‘Ayn Zubaydah) dan di Andalusia. Saluran air ini dikenali sebagai falaj 

(jamak: aflāj) di Semenanjung Arab dan sebagai qanāt atau kārez di negara-

negara berbahasa Parsi.140  

4.18 Khalifah ‘Alī ibn Abī Tālib menulis surat kepada Malik Al-Ashtar An-

Nakha’ī, yang dipilihnya untuk mentadbir Mesir, mengenai tadbir urus yang 

baik, di mana dia menekankan keperluan untuk mengusahakan tanah (‘imārat 

al-ard), dengan menyatakan “Kamu hendaklah...memastikan tanah 

diusahakan kerana ia lebih utama daripada memungut hasil dan hasil tidak 

akan diperolehi tanpa pengusahaan tanah. Sesiapa yang berkehendakkan hasil 
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tanpa pengusahaan tanah akan memusnahkan kawasan itu dan membawa 

kehancuran kepada rakyat. Kekuasaannya tidak akan bertahan lama.”141 

Dalam menasihati seorang lelaki yang telah mengambil alih semula dan 

membangunkan tanah terbiar, Khalifah ‘Alī telah merumuskan etika Islam 

yang berkaitan dengan penggunaan tanah dengan berkata: “Ambillah (tanah 

terbiar) dengan senang hati, selagi anda seorang pemberi manfaat, bukan 

perosak, atau seorang pengusaha, bukan pemusnah.”142 

Dunia Kita dalam Keadaan Berhutang: Pertumbuhan melalui 

Eksploitasi atau melalui Sumbangan 

4.19 Ekonomi global dibina atas suatu tipu daya yang kini memakan alam 

semula jadi. Wang adalah fiksyen dan ia digambarkan sebagai “simbol tanpa 

nilai intrinsiknya sendiri dan tiada kaitan yang langsung dengan sesuatu yang 

khusus”.143 Wang telah diiktiraf sebagai hanya token semata-mata kerana “ada 

sesuatu yang agak ajaib tentang cara wang dicipta. Tiada komoditi lain yang 

berfungsi dengan cara yang sama. Bekalan wang berkembang melalui 

penggunaan; dan ia membesar melalui hutang. Lebih banyak diberikan 

pinjaman, lebih banyak wang yang ada. Lebih banyak hutang, lebih banyak 

[wang] ada”.144 Hutang yang terlalu berpanjangan, memacu corak penggunaan 

yang didorong oleh model pertumbuhan ekonomi yang tidak mampan, 

merupakan punca langsung keruntuhan ekologi global. Untuk berapa lamakah 

kita boleh membiarkan jumlah hutang yang semakin meningkat ini 

membazirkan sumber-sumber sebenar dan nyata di dunia yang terbatas?145  

4.20 Ribā. Islam melarang riba, kerana ia merosakkan dan menimbulkan 

kezaliman, dengan keuntungan diperolehi melalui eksploitasi perdagangan 

atau perniagaan, termasuk mengambil faedah. Ribā juga terpakai untuk 

penciptaan wang daripada tiada dalam bentuk hutang yang dikenakan faedah 

ke atasnya, dan kepada ketidakadilan ekonomi secara umum. Al-Quran 

mengutuk mereka yang mengeksploitasi orang lain melalui riba dan memberi 

amaran kepada semua manusia akan bahaya riba. 

Sesuatu pemberian (riba’) atau tambahan yang kamu berikan, 

supaya bertambah kembang ia dalam harta manusia tidak sekali-

kali akan berkembang di sisi Allah (tidak mendatangkan kebaikan). 

Dan sebaliknya sesuatu pemberian sedekah yang kamu berikan 

dengan tujuan mengharapkan keredaan Allah semata-mata, maka 

mereka yang melakukannya itulah orang-orang yang beroleh 

pahala berganda-ganda. (30:39) 
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Allah susutkan (kebaikan harta yang dikembangkan dengan 

mengambil) riba dan Ia pula mengembangkan (memberkati harta 

yang dikeluarkan) sedekah-sedekah dan zakatnya. Dan Allah tidak 

suka kepada tiap-tiap orang yang kekal terus dalam kekufuran, dan 

selalu melakukan dosa. (2:276) 

Ribā memperlihatkan hubungan melalui kuasa di mana mereka yang 

mempunyainya (kuasa, kekayaan) boleh mengeksploitasi mereka yang 

memerlukan; di mana peminjam terpaksa bekerja lebih keras untuk membayar 

balik modal yang dicipta daripada tiada, yang berkembang dengan faedah 

kompaun; di mana yang berkuasa memanipulasi yang tidak berdaya. Orang 

kaya menggunakan wang yang tidak wujud untuk membolehkan mereka 

menjalani gaya hidup keterlaluan mereka, yang akhirnya merendahkan 

ekosistem di seluruh dunia.146 

4.21 Zakah. Ribā adalah sangat penting dalam sistem ekonomi global 

sehinggakan hanya segelintir sahaja ahli ekonomi yang dapat membayangkan 

sebuah dunia tanpanya; walaupun, demikian untuk masa yang lama dalam 

milenium yang lalu, mengambil riba adalah dilarang di Eropah Kristian dan 

juga di dunia Islam. Berbeza dengan ekonomi yang berasaskan eksploitasi, 

ahli ekonomi Islam menyeru kepada visi ekonomi berdasarkan prinsip 

sedekah yang mensucikan (tazkiyah), dan dicontohnya adalah zakat,147 cukai 

harta yang diwajibkan, yang setanding dengan solat. Al-Quran 

memerintahkan, “Tetaplah kamu dalam solat dan tunaikanlah zakat yang 

menyucikan…” (2:110). Sebagaimana harta disucikan dengan berkongsi 

lebihan dengan mereka yang memerlukan, masyarakat disucikan dengan 

peredaran kekayaan daripada yang kaya kepada yang memerlukan.148 

Sumbangan lain untuk penyucian ini termasuklah sadakah (sedekah sukarela, 

derma), awqāf (wakaf amal), infāq, (bantuan, di mana hak kerabat dan haiwan 

peliharaan mempunyai hak ke atas harta seseorang), dan qard hasan 

(pinjaman tanpa faedah), yang digalakkan oleh al-Quran terhadap orang kaya 

untuk diberikan kepada mereka yang memerlukan. 



47 

Oleh itu bertaqwalah kamu kepada Allah sedaya upaya kamu; dan 

dengarlah (akan pengajaran-pengajaran-Nya) serta taatlah (akan 

perintah-perintah-Nya); dan belanjakanlah harta kamu (serta 

buatlah) kebajikan untuk diri kamu. Dan (ingatlah), sesiapa yang 

menjaga serta memelihara dirinya daripada dipengaruhi oleh tabiat 

bakhilnya, maka merekalah orang-orang yang berjaya. Dan kalau 

kamu memberi pinjaman kepada Allah, sebagai pinjaman yang baik 

(ikhlas), nescaya Allah akan melipat gandakan balasan-Nya kepada 

kamu serta mengampunkan dosa-dosa kamu; dan Allah amat 

memberi penghargaan dan balasan kepada golongan yang berbuat 

baik, lagi Maha Penyabar (untuk memberi peluang kepada 

golongan yang bersalah supaya bertaubat). (64:16–17) 

Al-Quran seterusnya menegaskan; 

Kamu tidak sekali-kali akan dapat mencapai (hakikat) kebajikan 

dan kebaktian (yang sempurna) sebelum kamu dermakan 

sebahagian dari apa yang kamu sayangi. Dan sesuatu apa jua yang 

kamu dermakan maka sesungguhnya Allah mengetahuinya. (3:92) 

Di Antara Kesederhanaan dan Pembaziran Melampau 

4.22 Iqtisād dan Isrāf. Perkataan Arab Iqtisād bermaksud kesederhanaan, 

kehematan, kecermatan, dan pemuliharaan merupakan istilah yang secara 

signifikannya digunakan dalam ekonomi Islam.149 Nabi Muhammad  صلى الله عليه وسلم 

bersabda, “Berwaspadalah terhadap pembaziran melampau dalam harta dan 

perbelanjaan; wajib bagimu untuk berhati-hati, karena tidak ada orang yang 

cermat dalam perbelanjaannya menjadi miskin.”150 Al-Quran membimbing 

umat manusia menuju ke arah kesederhanaan, keseimbangan dan 

pemeliharaan.151 Ia menggambarkan hamba-hamba-Nya yang sebenar sebagai 

“orang-orang yang apabila mereka berbelanja, mereka tidak berlebihan 

dan tidak (pula) kedekut, (mereka mengimbangkan) di antara keduanya” 

(25:67). Kesederhanaan mengarah pada keadilan (qist) dan keseimbangan 

yang berkaitan dengannya, manakala berlebih-lebihan menggalakkan salah 

laku dan ketidakadilan serta mengganggu keseimbangan yang penciptaannya 

telah Tuhan tetapkan.152 Al-Quran dengan jelas mengutuk pembaziran 

melampau: “…makan serta minumlah, tetapi janganlah berlebihan. 

Sesungguhnya Dia tidak menyukai orang-orang yang berlebihan” (7:31, 

lihat juga 6:141). Sebuah hadis terkenal menunjukkan dengan jelas meskipun 

dalam penggunaan sumber yang melimpah-ruah, pembaziran sangat dibenci: 
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…Rasulullah صلى الله عليه وسلم, melintasi Saad yang sedang berwudhu’, lalu 

Baginda berkata: “Mengapa engkau berlebih-lebihan seperti ini 

wahai Saad?” Saad bertanya: “Apakah dalam berwudhu’ juga ada 

berlebihan-lebihan?” Baginda menjawab: “Ya, meskipun engkau 

berada di sungai yang mengalir.”153 

Oleh itu, pembaziran yang melampau meskipun ke atas sumber yang amat 

banyak seperti udara, tanah, lautan dan hutan yang dahulunya luas adalah 

dilarang, apatah lagi sumber lain yang lebih terhad, iaitu mineral dan sumber-

sumber biologi. 

4.23 Penggunaan yang Berlebihan. Tuhan telah menyediakan untuk 

manusia segala yang diperlukannya malah lebih, namun ketamakan manusia 

tidak mengenal batas. Dalam pandangan Islam, ketamakan dianggap sebagai 

sifat tidak bersyukur kepada, Tuhan semesta alam.  

Sesungguhnya, manusia itu sangat ingkar (tidak bersyukur) kepada 

Tuhannya. Dan sesungguhnya dia (manusia) menyaksikan 

keingkarannya. Dan sesungguhnya cintanya kepada harta benar-

benar berlebihan. (100:6–8) 

Mengumpulkan kekayaan demi kekayaan itu sendiri – yang dianggap sebagai 

matlamat yang wajar dalam beberapa sistem ekonomi – adalah tidak 

disarankan. Al-Quran menyatakan dalam surah At-Takathur, 

Perbuatan bermegah-megah dan berlumba-lumba telah melalaikan 

kamu, sampai kamu masuk ke dalam kubur. Sekali-kali tidak, kelak 

kamu akan mengetahui (akibat perbuatanmu itu)! Kemudian, 

sekali-kali tidak, kelak kamu akan mengetahui! Sekali-kali tidak! 

Sekiranya kamu mengetahui dengan pasti. Pasti kamu benar-benar 

akan melihat neraka Jahim. Kemudian, kamu benar-benar akan 

melihatnya dengan mata kepada sendiri (sehingga yakin). 

Kemudian, kamu benar-benar akan ditanya pada hari itu tentang 

kenikmatan (yang dikecapi di dunia itu). (102:1–8)153 

Hadis berikutnya mencontohkan ajaran Nabi tentang pengumpulan kekayaan 

dan sikap terhadap hutang:  

“Seandainya aku mempunyai emas sebesar gunung Uhud, tidaklah 

aku senang jika ia tinggal bersamaku lebih dari 3 hari, kecuali 

sebagai jumlah yang aku simpan untuk membayar hutang.”154 
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 4.24 Ekonomi Terbuka dan Adil. Antara ciri-ciri penting warisan 

ekonomi Islam155 ialah ketegasannya bahawa kebajikan individu dan 

masyarakat menjadi keutamaan berbanding keuntungan156 dan peraturan 

bahawa pasaran mesti bebas kepada semua peniaga, harga yang ditentukan 

melalui transaksi terbuka dan pengeluaran mesti terbuka untuk pemeriksaan. 

Penyorokan, memonopoli perdagangan, harga berlebihan dan pengiklanan 

palsu atau mengelirukan adalah dilarang. Peraturan-peraturan tersebut 

memastikan pengagihan sumber yang adil dan perniagaan berasaskan 

kesaksamaan dan keadilan berlaku. Penekanan terhadap hak-hak pekerja 

dinyatakan dalam hadis: “Berikanlah upah kepada pekerja, sebelum kering 

peluhnya.”157 Penggunaan emas dan perak sebagai medium pertukaran adalah 

lebih diterima untuk mengukur dan memastikan ketelusan, berbanding wang 

digital dan sistem perbankan rizab pecahan semasa. Pendirian ajaran ekonomi 

Islam yang menentang pembaziran melampau menyokong ekonomi edaran 

berbanding model pengeluaran yang linear. 

Pelaksanaan Melalui Perundingan Bersama 

4.25 Hak asasi bagi manusia adalah perundingan (shūrā) dalam semua hal 

yang memberi kesan terhadap kebajikan mereka.158 Setiap individu lelaki dan 

perempuan, sebagai khalifah di bumi, akan diadili pada hari kiamat atas apa 

yang dia lakukan dengan kehidupannya. Tanggungjawab yang sangat besar ini 

memerlukan kebebasan untuk penglibatan secara efektif dalam perancangan 

dan proses pembuatan keputusan.159 Al-Quran menjanjikan bahawa 

“sedangkan urusan mereka (diputuskan) dengan musyawarah di antara 

mereka akan menerima pahala yang lebih baik lagi berkekalan daripada 

Tuhan” (42:38). Rakyat dari semua kumpulan sosial dan etnik dirujuk tanpa 

diskriminasi; yang paling lemah ditempatkan sebagai yang terkuat sehingga 

hak-hak mereka dijamin sepenuhnya, dan yang terkuat ditempatkan sebagai 

yang terlemah sehingga mereka mematuhi undang-undang sepenuhnya.160 

Khalifah ‘Alī ibn Abī Tālib menyatakan, “Hak orang yang lemah hendaklah 

diambil dari orang yang kuat sehingga orang yang berakhlak mulia 

menikmati keamanan dan perlindungan dari (penindasan) orang yang 

fasik.”161 Beliau menasihati Muhammad ibn Abī Bakr, gabenornya di Mesir, 

“Berikan mereka layanan yang sama supaya orang yang besar tidak 

mengharapkan ketidakadilan daripada anda demi kehendak mereka dan yang 

rendah tidak boleh berputus asa dari keadilan anda kepada mereka.”162 

4.26 Kita menyeru pihak berkuasa yang memerintah negara-negara Islam 

dan semua negara seluruh dunia untuk mengutamakan langkah-langkah yang 

diperlukan bagi memperkasakan mereka yang tidak berupaya dan memastikan 

penglibatan berkesan mereka yang kepentingannya dipertaruhkan dalam 
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proses pembuatan keputusan supaya mereka boleh memanfaatkan sepenuhnya 

kecerdasan dan pengalaman masing-masing dan tidak dirugikan oleh 

diskriminasi atas dasar perkauman, etnik, gender, agama atau diskriminasi 

dalam bentuk lain.163 
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Bab 5 

 

Prinsip-prinsip dan Amalan-amalan Memelihara Bumi 

Syariah dan Tujuannya 

5.1 Bumi sebagai Sebuah Kapal Angkasa. Dalam beberapa tahun 

kebelakangan ini, ramai penulis membayangkan planet Bumi sebagai sebuah 

kapal, seperti bahtera Nabi Nuh yang berlayar mengelilingi matahari dengan 

membawa muatan berharga; spesies kehidupan yang saling berkait di antara 

satu sama lain dan berkongsi takdir. Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, menggunakan 

perumpamaan sebuah kapal untuk menggambarkan tanggungjawab yang lahir 

daripada keadaan saling bergantungan. Para penumpang di atas dek dan di 

bawah memerlukan kerjasama antara satu sama lain, seperti dalam pengagihan 

air minuman. Dalam kerakusannya untuk mendapatkan air, salah seorang 

penumpang di bahagian bawah kapal mula menebuk lubang di lambung kapal 

dengan kapak, mendakwa haknya untuk minum. Nabi صلى الله عليه وسلم bersabda, “Jika 

mereka (penumpang lain) menahan tangannya, mereka akan menyelamatkan 

dia dan diri mereka sendiri. Tetapi jika mereka hanya membiarkannya, 

mereka akan menyebabkan kehancuran bagi diri orang itu dan juga diri 

mereka.”164 Penumpang dalam perumpamaan ini menggambarkan tingkah 

laku manusia moden yang dalam kerakusan mereka mengeksploitasi alam 

untuk memenuhi kehendak mereka, telah mengurangkan keupayaan bumi 

dengan signifikannya untuk menampung kehidupan. Undang-undang alam 

sekitar, dasar, dan aktivisme – tajuk-tajuk dalam bahagian ini – adalah antara 

cara untuk mengekang kerakusan kita. 

5.2 Salah satu aspek unik dalam tradisi Islam adalah penekanannya 

terhadap pemeliharaan hak sesama makhluk iaitu manusia dan juga makhluk 

lain. Tidak dinafikan bahawa Islam sering disebut sebagai agama yang 

berlandaskan hukum.165 Syariah, yang secara literalnya bermaksud ‘jalan 

menuju air, sumber kehidupan’,166 berasal daripada Al-Quran dan sunnah167 

Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم. Matlamatnya adalah untuk menunjukkan bagaimana 

manusia boleh melaksanakan perintah Tuhan Yang Maha Penyayang dan 

Maha Pemurah dengan cara yang paling bermoral dan beretika. Hakikatnya, 

etika dan hukum adalah satu dan sama.168 Dalam Islam, setiap perbuatan 

dinilai mengikut lima pertimbangan (hukum taklifi); samada sesuatu perkara 

itu wajib, sunnah, harus, makruh ataupun haram.169 Syariah bukan sekadar 

hanya menetapkan larangan dan perintah tetapi juga memberi panduan etika 

tentang apa yang ‘sepatutnya’ dilakukan. Ia bukan hanya berkaitan dengan 
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sistem perundangan formal tetapi juga norma moral yang harus dipatuhi oleh 

individu dan masyarakat. Walaupun berlakunya kegagalan dalam sistem 

perundangan ataupun ketika mahkamah syariah tidak wujud, sharī‘ah masih 

menetapkan hukum-hakam, norma-norma bagi orang yang percaya 

(beriman).170 

5.3 Prinsip-prinsip sharī‘ah, apabila diterapkan secara penuh keadilan dan 

kebijaksanaan mengikut perubahan zaman dan tempat, menghasilkan 

peraturan asas untuk memastikan kerjasama dan tingkah laku yang 

bertanggungjawab. Sebagai contoh, hukum-hakam berkaitan air dalam Islam 

sering kali dilaksanakan oleh komuniti setempat tanpa campur tangan 

kerajaan, kerana peraturan tersebut hanya memerlukan kepercayaan dan 

kesediaan masyarakat untuk menerima keputusan yang dibuat oleh mereka 

yang berilmu. Melalui perbahasan dan kupasan secara tuntas oleh para ulama 

dalam tempoh lebih 1,400 tahun, sharī‘ah telah menawarkan jalan 

penyelesaian bagi mana-mana komuniti Islam dalam apa jua permasalahan.171 

Syariah berkembang dengan mengambil kira aspek nilai, prinsip, hukum-

hakam dan aturan yang terkait dengan alam sekitar serta polisi dan undang-

undang alam sekitar. Kini, perundangan Islam tentang alam sekitar semakin 

berkembang dan dikenali sebagai fiqh al-bi’ah (undang-undang alam sekitar 

Islam), yang sedang dihidupkan kembali di seluruh pelosok dunia.172 

5.4 Matlamat Utama Sharī‘ah.173 Dalam hukum Islam, sesuatu perkara 

dinilai berdasarkan matlamatnya (maqasid). Matlamat utama sharī‘ah adalah 

untuk memastikan kesejahteraan semua makhluk Tuhan (masalih al-khalq 

atau masalih al-’ibad).174 Para ulama Islam bersetuju bahawa bagi 

memastikan masyarakat dapat berfungsi dan berkembang, lima keperluan asas 

mesti dipelihara;175 Pertama, pemeliharaan agama (dīn) iaitu asas 

kepercayaan, nilai moral, dan etika yang menjadi tunjang masyarakat. Kedua, 

penjagaan nyawa (nafs) – tanpa perlindungan terhadap kehidupan, masyarakat 

tidak dapat berfungsi. Ketiga, penerusan keturunan (nasl) – memastikan 

generasi akan datang dilahirkan dan dibesarkan dalam keluarga yang stabil. 

Keempat, pemeliharaan akal (‘aql) – memelihara kewarasan untuk menjamin 

tingkah laku rasional individu dan kolektif. Kelima, perlindungan harta (māl) 

– hak milik yang membolehkan individu mencari rezeki. Prinsip ini bukan 

sahaja untuk kesejahteraan generasi sekarang tetapi juga untuk generasi akan 

datang, secara tersurat dalam hal keturunan dan secara tersirat dalam hal yang 

berkait agama, kehidupan, akal dan harta. 
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Manfaat dan Keburukan 

5.5 Dalam perundangan Islam, setiap perbuatan dinilai berdasarkan 

akibatnya—sama ada membawa manfaat (masalih) atau kemudaratan 

(mafasid).176 Melalui analisis komprehensif, para ulama terdahulu telah 

merumuskan prinsip perundangan (qawa’id usuliyah fiqhiyah) untuk 

menyelesaikan isu-isu tertentu.177 Prinsip ini penting dalam membangunkan 

undang-undang alam sekitar Islam yang semakin berkembang. Pengamal 

perundangan Islam perlu jelas akan tujuan perundangan Islam yang 

menginginkan kebaikan terhadap semua makhluk, yang mana mereka 

seharusnya berusaha untuk menyelaraskan dan memenuhi kepentingan semua 

pihak. Walaubagaimanapun, jika kepentingan semua pihak tidak dapat 

dipenuhi, kepentingan umum yang bersifat universal haruslah menjadi prioriti. 

Ilmuwan abad ke-14, Taqī ad-Dīn Ahmad ibn Taymīyah merumuskan prinsip 

asas seperti berikut: 

Apa yang dituntut adalah untuk memelihara semua kemaslahatan dan 

menyempurnakannya, serta menghapuskan semua kemudaratan atau 

sekurang-kurangnya mengurangkannya. Jika kedua-duanya tidak dapat 

disatukan, maka hendaklah diutamakan kemaslahatan yang lebih besar dengan 

mengabaikan yang lebih kecil, dan menolak kemudaratan yang lebih besar 

dengan menerima yang lebih ringan. Itulah tuntutan sharī‘ah.178 

Perenggan-perenggan berikutnya merangkumkan prinsip-prinsip yang 

digariskan oleh para fuqaha untuk memastikan kebaikan umum dengan 

menilai kemaslahatan majoriti, kepentingan pelbagai maslahat yang terlibat, 

tahap kepastian atau kemungkinan berlakunya manfaat dan mudarat, serta 

keupayaan pihak yang terlibat untuk menjaga kebajikan mereka tanpa campur 

tangan pihak berkuasa: 

• Kesejahteraan umum dan individu. Kepentingan umum179 diutamakan 

berbanding kepentingan individu dan kelompok tertentu apabila kedua-

duanya tidak dapat disatukan. Antara prinsip dalam undang-undang Islam 

ialah: “Keutamaan diberikan kepada pemeliharaan kepentingan umum 

berbanding kepentingan khusus,” dan “Kemaslahatan umum didahulukan 

berbanding kemaslahatan individu.” Berdasarkan asas ini, lahirlah prinsip 

bahawa “Kemudaratan terhadap individu boleh diterima bagi 

mengelakkan kemudaratan yang lebih besar kepada orang ramai.”180 

Namun begitu, hak individu tidak dinafikan atas nama kepentingan 

umum.181 

• Keperluan besar dan kecil. Manfaat dan mudarat dinilai berdasarkan 

kepentingan dan tahap keutamaannya.182 Keutamaan diberikan kepada 
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keperluan asas sekiranya berlaku konflik dengan keperluan yang kurang 

mendesak atau perkara-perkara pelengkap (tahsiniyyat), dan keutamaan 

diberikan kepada keperluan yang lebih rendah jika berlaku pertentangan 

dengan perkara pelengkap. Prinsip fiqh yang berkaitan termasuklah: 

“Pilihlah kemudaratan yang lebih ringan daripada dua kemudaratan,” 

“Kemudaratan yang berat dihilangkan dengan kemudaratan yang lebih 

ringan,” dan “Jika dua kemudaratan yang bertentangan tidak dapat 

dielakkan, maka kemudaratan yang lebih besar dihindari dengan 

melakukan kemudaratan yang lebih kecil.” 

• Menjaga keutamaan (al-ahamm wa’l-muhimm). Jika berhadapan 

dengan pilihan antara dua kewajipan atau larangan yang saling 

bertentangan, atau antara kewajipan dan larangan, maka perkara yang 

lebih penting didahulukan berbanding perkara yang kurang penting.183 

• Kepentingan yang nyata dan yang bersifat sangkaan. Keutamaan 

diberikan kepada kepentingan yang nyata atau yang telah diketahui 

sekiranya berlaku pertentangan dengan kepentingan yang bersifat 

sangkaan atau kemungkinan yang mempunyai tahap kepentingan yang 

sama; kos dan manfaat yang pasti diberi keutamaan berbanding kos dan 

manfaat yang belum pasti. 

• Kepentingan golongan berkuasa dan golongan lemah. Pertimbangan 

diberikan kepada keupayaan pelbagai golongan untuk menjaga kebajikan 

mereka sendiri. Adalah menjadi kewajipan untuk melindungi golongan 

yang kurang berkemampuan dan kurang berpengaruh selaras dengan 

prinsip fiqh yang menyatakan bahawa “Mengelakkan kemudaratan 

daripada golongan miskin didahulukan berbanding mengelakkan 

kemudaratan daripada golongan kaya,” dan “Kebajikan golongan miskin 

didahulukan berbanding kebajikan golongan kaya.”184  

• Mengelakkan kemudaratan. Adalah menjadi kewajipan untuk 

mengelakkan atau meminimumkan kemudaratan sebelum ia berlaku, 

selaras dengan prinsip: “Tidak boleh mengakibatkan kemudaratan dan 

tidak boleh membalas kemudaratan dengan kemudaratan,” “Kemudaratan 

hendaklah dihapuskan,” dan jika ia tidak dapat dihapuskan sepenuhnya, 

maka “Kemudaratan hendaklah dihapuskan setakat yang mampu.” 

Apabila usaha untuk memperoleh manfaat menyebabkan kemudaratan 

yang tidak dapat dielakkan dengan tahap yang sama atau lebih besar, 

prinsip fiqh yang terpakai ialah: “Mengelakkan kemudaratan didahulukan 

berbanding memperoleh manfaat.”185 Di sinilah asas yang kukuh bagi 

penerapan prinsip berjaga-jaga, iaitu segala aktiviti yang berisiko 

membawa kemudaratan yang tidak boleh dipulihkan atau yang serius perlu 

dielakkan. 
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Yang Benar dan Yang Salah  

5.6 Pemusnahan Spesies. Seperti yang dinotakan dalam perenggan di atas 

(prg. 2.5), Tuhan telah menciptakan makhluk-Nya bi ‘l-haqq, dengan 

kebenaran dan untuk tujuan yang benar, dan setiap makhluk ciptaan 

mempunyai haknya. “Dan tidaklah Kami menciptakan langit dan bumi serta 

segala yang ada di antara keduanya dengan sia-sia. Kami tidak 

menciptakan semuanya melainkan dengan kebenaran…” (44:38–39). Tiada 

satu pun ciptaan yang diciptakan tanpa tujuan; semuanya diciptakan untuk 

kebenaran. Oleh itu, kita tidak boleh memperlakukan mana-mana makhluk 

dengan sewenang-wenangnya, dan kita tidak boleh mengambil nyawa 

makhluk lain melainkan dengan alasan yang sah. Walaupun manusia mungkin 

dibenarkan untuk mengambil nyawa individu, kita tidak mempunyai hak 

untuk memusnahkan mana-mana spesies makhluk ciptaan Allah dari muka 

bumi ini186 – untuk memadamkan satu tanda kebesaran Ilahi, membisukan satu 

cara makhluk mengagungkan Allah, memusnahkan satu komuniti yang 

mewakili bentuk pengagungan, ibadah, dan penyerahan diri kepada-Nya, serta 

memusnahkan satu unsur yang unik dan tidak dapat digantikan dalam jaringan 

kehidupan di bumi. Kedahsyatan jenayah ekosid – pemusnahan keseluruhan 

ekosistem dan komuniti spesies, termasuk spesies kita sendiri – hanya dapat 

difahami sepenuhnya apabila kita mempertimbangkan kengerian jenayah 

genosid – pemusnahan etnik dan budaya. Jenayah terhadap ciptaan – al-khalq, 

al-’ālamīn – adalah seumpama jenayah terhadap kemanusiaan dan tidak 

kurang beratnya.187 Jenis kerosakan di bumi seperti ini masih belum diiktiraf, 

diadili dan dihukum dalam undang-undang nasional mahupun 

antarabangsa.188 

5.7 Kebajikan dan Hak Haiwan. Hak-hak haiwan, huqūq al-bahā’im wa 

‘l-hayawān, telah termaktub sebagai salah satu kategori huqūq al-’ibād, iaitu 

hak-hak sebagai hamba Allah, yang merangkumi manusia dan haiwan.189 Hak-

hak ini diperincikan dalam banyak hadis dan dirumuskan dalam hukum-

hakam oleh para fuqaha Islam. Sebahagian besar hak yang digariskan oleh 

para fuqaha merujuk kepada haiwan ternakan dan haiwan liar yang berada 

dalam kurungan, manakala sebahagian kecil pula berkaitan dengan perburuan 

haiwan liar. Kewajipan etika kita secara semula jadi lebih tertumpu kepada 

makhluk-makhluk yang kebajikannya sangat bergantung kepada tindakan 

kita. Pada masa lalu, kebanyakan populasi haiwan liar jauh kurang terjejas 

oleh perbuatan manusia berbanding zaman sekarang. Kini, kebajikan dan 

kelangsungan hidup mereka semakin banyak, malah kadangkala sepenuhnya 

bergantung kepada tindakan manusia.190 Hak-hak haiwan ini sepatutnya 

dilindungi oleh kekuatan undang-undang – bukan hanya melalui peranan 

muhtasib (pegawai yang bertanggungjawab memelihara kebaikan dan 
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mencegah kemungkaran – rujuk prg. 5.32), tetapi juga, menurut pandangan 

majoriti fuqaha, melalui mahkamah.191 Sekiranya hak-hak haiwan ini 

ditegakkan, ia akan membawa kesan yang amat besar terhadap amalan industri 

penternakan dan perikanan. Perubahan besar juga perlu dilakukan dalam cara 

penyelidikan biologi dan perubatan dijalankan, perdagangan hidupan liar, 

serta dalam reka bentuk dan pengurusan rumah penyembelihan, ladang 

ternakan dan pasarannya, taman dan kedai haiwan peliharaan. Para fuqaha 

Islam perlu meneliti dengan serius implikasi syariah terhadap penggunaan dan 

penyalahgunaan makhluk hidup, dan berani mengambil pendirian tegas untuk 

memperbetulkan kesilapan yang berlaku.192 

Menuai Makanan: Halāl dan Tayyib 

5.8 Mengambil kira landasan dalam dasar nilai-nilai etika agama kita, 

marilah kita mempertimbangkan makanan yang kita makan. Perhatikan dua 

ayat al-Quran ini: 

Dan makanlah daripada apa yang telah Allah berikan kepadamu 

sebagai rezeki yang halal dan baik, dan bertakwalah kepada Allah 

yang kepada-Nya sahaja kamu beriman. (5:88) 

Tidak berdosa bagi orang-orang yang beriman dan melakukan 

kebaikan tentang apa yang mereka makan (dahulu), apabila mereka 

bertakwa dan beriman serta melakukan kebaikan, kemudian mereka 

tetap bertakwa dan beriman, seterusnya mereka (tetap juga) 

bertakwa dan melakukan kebaikan. Dan Allah menyukai orang-

orang yang berbuat kebaikan. (5:93) 

Tanpa sedikit pun menidakkan hukum khusus dari teks berkenaan berhubung 

dengan pengambilan makanan yang tidak sah – tidak halāl, kita dapat lihat 

implikasi yang lebih luas terhadap makanan yang tidak sepenuhnya baik – 

tidak tayyib, dan juga berkaitan pengambilan makanan secara umum. Sebagai 

pengguna makanan dan pengeluar makanan, kita terikat secara moral untuk 

meminimumkan penderitaan dan kemusnahan.193 Pengambilan makanan 

dengan mengambil nyawa, sama ada haiwan atau tumbuhan, untuk membina 

kehidupan kita,, bukanlah perkara kecil. Apabila kita mengambil kira 

kehilangan nyawa makhluk hidup dan bukan hidup yang terkait dengan 

pertanian dan penternakan, penangkapan ikan dan pemburuan, kita tidak dapat 

menghindari fakta bahawa kehidupan manusia sebenarnya melibatkan 

kematian banyak kehidupan termasuk nyawa makhluk yang hidup.194 Kita 

terikat secara moral untuk menebus pembunuhan tersebut dengan 

menggunakan kekuatan yang diperolehi untuk mengembalikan lebih dari apa 
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yang telah kita ambil.195 Sekiranya dalam menyembelih dan memakan, kita 

menyebut nama Tuhan dengan rasa bersyukur dan menunjukkan penghargaan 

kita dengan perbuatan-perbuatan yang baik, kita dapat memberi makna kepada 

kematian makhluk-makhluk yang kita makan itu. Maka, tindakan 

penyembelihan tidak lagi menjadi tindakan pencabulan, tetapi persembahan 

korban.196 Secara signifikan, hadis tentang ihsan yang dipetik dalam prg. 3.4, 

bahawa “Allah telah mewajibkan ihsan atas segala sesuatu,” menjadi ilustrasi 

nyata dalam bidang yang biasanya tidak dikaitkan dengan kebaikan, iaitu 

pengambilan nyawa, tetapi itulah medan yang paling banyak kekurangan dari 

sudut kebaikan.197 

Tuhan telah menetapkan kebaikan, keindahan dan keunggulan (ihsān) dalam 

semua perkara. Oleh itu, jika kamu membunuh maka bunuhlah dengan cara 

terbaik dan apabila kamu menyembelih, maka sembelihlah dengan cara 

terbaik. Dan hendaklah kalian menajamkan pisaunya dan menyenangkan 

haiwan sembelihannya.198 

5.9 Sesetengah jenis pertanian, penternakan dan pemburuan lebih banyak 

membazir nyawa dan lebih merosakkan struktur kehidupan di bumi 

berbanding yang lain.199 Yang paling memusnahkan, paling membazir setakat 

ini adalah pertanian industri yang meracuni tanah, udara dan air, yang 

menggantikan kepelbagaian tumbuhan asli dengan monokultur steril, 

kemudahan pengeluaran ternakan industri, seperti penternakan unggas, fidlot 

(fedlot), rumah sembelihan, perusahaan tenusu dan industri perikanan – kapal 

pukat tunda dengan jaring besar yang menghakis dasar laut dan sistem 

akuakultur yang menggantikan ekosistem pesisir pantai dan ekosistem air 

tawar dengan sumber pencemaran yang semakin teruk. Pertanian industri, 

seperti yang dipraktikkan saat ini, barangkali merupakan satu-satunya faktor 

terbesar yang melenyapkan kepelbagaian hidupan di Bumi, dan agen 

perubahan iklim global yang paling serius.200 Bukankah ini intipati, ifsād fī ‘l-

ard, menyebabkan kerosakan, kemusnahan, degradasi dan pencemaran di 

bumi? 

5.10 Perburuan dan Penangkapan ikan. Al-Quran membenarkan 

perburuan dan penangkapan ikan untuk makanan dan keperluan sah yang 

serupa. Tetapi syariat Islam melarang makhluk Tuhan digunakan secara kejam 

atau berlebihan. Syariat Islam tidak membenarkan kerosakan di muka bumi 

(ifsād fī ‘l-ard), pembaziran melampau (isrāf). Sebarang tindakan yang 

mengancam untuk menghapuskan sesuatu spesies dari sesebuah ekosistem 

merupakan perosakan di muka bumi. Sebarang pembunuhan yang melebihi 

batas keperluan yang sah adalah pemborosan melampau. Ajaran Islam juga 

tidak mengizinkan kekejaman sewenang-wenangnya (‘abath, ta’dhīb) atau 
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mengakibatkan kesakitan yang boleh dielakkan. Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, 

mengutuk sesiapa sahaja yang “menjadikan makhluk hidup sebagai sasaran 

senjata.”201 Baginda memperingatkan bahawa, jika sesiapa membunuh seekor 

burung pipit atau sesuatu yang lebih kecil, ia akan berteriak pada hari kiamat, 

“Ya Tuhan, orang ini membunuhku dengan sembarangan – dia juga tidak 

mendapat manfaat dari pembunuhanku, dia juga tidak membiarkanku bebas 

hidup di muka bumi-Mu!”202 Menurut ajaran syariat Islam, “perburuan 

dibenarkan, kecuali untuk sukan”.203 Sebagai individu, kita diwajibkan 

meninggalkan pembunuhan remeh untuk sukan, dan sebagai masyarakat kita 

harus mengambil langkah untuk mengelakkannya.204  

5.11 Perosak dan Spesies Asing Invasif. Membunuh haiwan dan 

tumbuhan adalah sah dalam mempertahankan nyawa, kesihatan dan tanaman 

serta harta benda kita. Ancaman utama terhadap kepelbagaian biologi ialah 

pengenalan (ke dalam sesebuah ekosistem), spesies asing invasif, demi 

kesejahteraan komuniti kehidupan yang sedia ada perlu untuk mencegah 

pengenalan spesies eksotik yang mungkin mengancam ekosistem atau spesies 

tempatan, dan untuk mengawal atau menyingkirkan spesies sebegitu di mana 

kerosakan telah berlaku.205 Walau bagaimanapun, untuk mengelakkan 

berlakunya kerosakan (ifsād) dan pembaziran berlebihan (isrāf), kita 

diwajibkan untuk menggunakan cara yang paling cekap dan paling tidak 

merosakkan.206 Suatu ketika, Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم bersama beberapa 

sahabatnya berada di sebuah gua di Mina, seekor ular kapak – seekor ular 

dengan bisa yang boleh mematikan – muncul di antara mereka, Nabi 

memerintahkan untuk membunuhnya; tetapi ketika ia melarikan diri, Baginda 

tidak menyuruh mereka mengejarnya. Sebaliknya Baginda berkata, “Allah 

telah menyelamatkannya (ular) dari kejahatanmu sepertimana Dia telah 

menyelamatkanmu dari kejahatannya.”207 Kita perlu menterjemahkan prinsip 

menahan diri kepada peraturan untuk memastikan bahawa usaha 

mempertahankan kehidupan kita serta, haiwan domestik dan tanaman kita, 

kita tidak melakukan pembunuhan yang tidak perlu, apalagi pemusnahan 

sepenuhnya mana-mana spesies makhluk Tuhan.208 

5.12 Organisma Termodifikasi Genetik. Kejuruteraan genetik membawa 

bersamanya pelbagai masalah etika dan praktikal. Patutkah manipulasi genetik 

dilarang sama sekali seperti kejahatan syaitan “merubah ciptaan Tuhan,” yang 

mungkin menyebabkan malapetaka alam sekitar? Atau adakah ianya 

menawarkan cara yang sah untuk menyembuhkan penyakit genetik dan 

mencegah kelaparan dengan meningkatkan kerintangan kemarau dan penyakit 

pada tanaman kita? Kita perlu ingat bahawa kebenaran dibolehkan untuk 

kebanyakan perkara buruk atas dasar kemanfaatan yang dibawa, manakala 

jika, seperti arak dan perjudian, keburukannya melebihi kebaikan, maka 
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syariat melarangnya.209 Jika, sebaliknya, kejuruteraan genetik dibenarkan 

dalam batasan tertentu, bagaimanakah batasan tersebut ditakrifkan?210 

Melindungi Sumber Kehidupan 

5.13 Kini diakui secara meluas bahawa kita perlu belajar daripada amalan 

pemuliharaan umat Islam pada masa lalu yang hari ini hampir hilang akibat 

dari kerosakan hubungan kita dengan alam.. Institusi seperti Haramān, himā, 

Zon-zon harīm, dan waqf merupakan asas kepada konservasi bumi, tanah dan 

airnya, serta kehidupan-kehidupan yang dikandungnya, seperti yang 

diringkaskan di bawah.  

5.14 Haramān. Dalam ajaran Islam, Al-Haramān ash-Sharīfān, adalah dua 

tanah suci yang tidak boleh dicabul yang mengelilingi dan merangkumi 

Mekah dan Madinah, merupakan kawasan perlindungan yang wujud sejak 

dahulu. Setiap satunya adalah tempat perlindungan untuk manusia, hidupan 

liar dan tumbuh-tumbuhan asli yang tidak boleh diganggu.211 Di dalamnya, 

pemusnahan tumbuhan asli dan pembunuhan atau melukai – malah 

mengganggu – hidupan liar adalah dilarang.212 Pada hari penduduk Mekah 

secara keseluruhannya memeluk Islam, Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, telah 

mengumumkan tentang kesucian kawasan tersebut,  

Ianya suci kerana kesucian yang dianugerahkan oleh Allah 

kepadanya hingga Hari Kiamat. Pohon-pohon yang berduri tidak 

boleh ditebang, binatang-binatangnya tidak boleh diganggu, benda-

benda yang hilang di dalamnya hanya boleh diambil oleh mereka 

yang mengumumkannya, dan rumput-rumput segarnya tidak boleh 

dipotong.213  

Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم telah mewujudkan kawasan perlindungan yang serupa di 

antara gunung-gunung dan padang lahar yang mengelilingi Al-Madinah,214 

dengan mengatakan,  

Sesungguhnya Ibrahim telah mendeklarasikan Mekah sebagai tanah 

suci, dan aku mendeklarasikan Madinah, yang terletak di antara dua 

laharnya sebagai tanah suci, pokoknya tidak boleh dipotong dan 

binatang buruannya tidak boleh diburu.215 

Sahabatnya Abū Hurairah menyatakan, “Sekiranya aku menjumpai kijang di 

tanah antara dua saluran laharnya, aku tidak akan mengganggu mereka; dan 

Baginda صلى الله عليه وسلم juga menjadikan kawasan sekitar Madinah sekitar 12 batu216 

sebagai kawasan simpan (himā).”217 
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5.15 Perancangan Konservasi Dua Tanah Suci. Sebagaimana yang 

dinyatakan di atas, di dalam dua tanah suci tersebut, pemusnahan tumbuhan 

asli dan pembunuhan serta mencederakan – malah mengganggu – haiwan liar 

adalah dilarang. Menghindarkan kecederaan kepada tumbuhan asli dan 

hidupan liar tidak dapat dicapai tanpa melindungi habitat mereka. Dalam 

pandangan kami, ini mewajibkan semua perancangan, reka bentuk, dan 

pembinaan di kawasan suci Mekah dan Madinah dilaksanakan dengan 

sensitiviti dan penjagaan yang lebih dari biasa.218 Sekiranya ini dilaksanakan 

sepenuhnya, kedua-dua tanah suci itu akan menjadi model pemuliharaan alam 

sekitar dan pembangunan mampan, malah pembangunan regeneratif, 

demonstrasi amalan terbaik dalam perancangan alam sekitar lingkungan 

biologi bersepadu bandar dan luar bandar. Kedua-dua tempat ini dikunjungi 

oleh berjuta-juta Jemaah haji dan umrah setiap tahun serta ziarah besar dan 

kecil. Dengan menunjukkan piawai kecemerlangan alam sekitar yang 

tertinggi, sebagai jelmaan keharmonian antara manusia dan makhluk lain, dan 

pernyataan tanggungjawab manusia di muka bumi (konsep khalifah dalam 

ajaran Islam), kedua-dua tempat tersebut berpotensi menyebarkan kesedaran 

alam sekitar ke seluruh dunia Islam. Sebaliknya, jika dua tanah paling suci di 

muka bumi ini terdegradasi dan disalahgunakan, mesej yang akan tersebar ke 

seluruh negara-negara Islam ialah merosakkan seluruh planet ini tidak 

salah.219  

5.16 Himā. Dalam syariat Islam, perkataan himā220 bermaksud ‘kawasan 

terlindung’. Himā telah wujud di kawasan sejak dahulu lagi, tetapi dalam 

bentuknya yang kini, himā kekal menurut peraturan yang digariskan oleh Nabi 

Muhammad صلى الله عليه وسلم, dan dengan itu ia menjadi salah satu instrumen penting 

konservasi. Ketika mengumumkan “Tidak ada himā kecuali untuk Allah dan 

Rasul-Nya,” Baginda menghapuskan amalan pra-Islam yang menjadikan 

kawasan simpan persendirian hanya untuk kegunaan eksklusif penguasa dan 

ketua suku, dan memutuskan bahawa sesebuah himā boleh diwujudkan hanya 

untuk kebaikan umum dalam pengertian yang lebih luas.221 

5.17 Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, mendirikan dua himā: Yang pertama dikenali secara 

meluas sebagai Himā ash-Shajar (Himā Tumbuhan)222 yang mengelilingi 

Haram Al-Madinah. Kawasan Haram ini dan himā di sekitarnya adalah zon 

konservasi yang dilarang memburu dan menebang tumbuhan berkayu di 

dalam kawasan Haram tersebut, dan dilarang memotong pepohon dan pokok 

renek berkayu dalam persekitaran himā.223 Berbeza dengan Himā ash-Shajar, 

yang secara efektif ditentukan untuk memelihara biodiversiti komuniti 

tumbuhan tempatan dan fauna yang berkait dengannya, Baginda صلى الله عليه وسلم 

mewujudkan Himā an-Naqī’ yang lebih kecil, sekitar 90 kilometer ke selatan 

Madinah, untuk kegunaan (lestari – regeneratif), bertujuan untuk 
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penggembalaan kuda-kuda perang umat Islam.224 Himā ar-Rabadhah, 

berpusat 160 kilometer di timur Madinah,225 didirikan oleh Khalifah ‘Umar 

ibn Al-Khattāb, yang menyatakan prinsip bahawa himā harus diuruskan 

dengan cara yang tidak menyebabkan kemudaratan kepada penduduk 

tempatan dan beliau telah memberi arahan kepada pengurusnya,  

Berhati-hatilah, wahai Hunayy! Turunkan sayapmu ke atas rakyat! 

Waspadalah terhadap doa orang yang dizalimi kerana ia akan 

dimakbulkan. Biarkan mereka yang bergantung kepada unta dan biri-

biri masuk, serta jauhkan ternakan Ibn ‘Awf dan Ibn ‘Affān, kerana 

jika ternakan mereka terkorban, mereka akan kembali ke kebun palma 

dan ladang masing-masing, sedangkan orang miskin, jika 

ternakannya terkorban, akan datang kepadaku sambil menangis, 

“Wahai Amirul Mukminin…!” Lebih mudah bagiku menyediakan 

mereka padang ragut daripada membelanjakan emas atau perak 

untuk mereka. Sesungguhnya ia adalah tanah mereka, yang mereka 

perjuangkan di masa jahiliyah dan di atasnya mereka memeluk 

Islam.226 

5.18 Ketiga-tiga himā yang bersejarah ini adalah bentuk himā terdahulu 

utama yang merupakan asas bagi para fuqaha Muslim memperoleh keputusan 

yang berkaitan kawasan terlindung dalam syariat Islam.227 Polisi para khalifah 

yang awal berkenaan himā telah menjadi sumber perundangan tambahan 

untuk institusi tersebut. Pandangan-perundangan penting diringkaskan dengan 

baik oleh ahli perundangan Mesir abad ke-15, Jalāl ad-Dīn ‘Abd ar-Rahmān 

As-Suyūtī, yang menetapkan bahawa sesebuah himā mesti memenuhi syarat-

syarat berikut untuk sah:228  

• Ia harus ditubuhkan oleh ‘imam’ – pihak berkuasa yang sah; 

• Ia harus didirikan di jalan Allah, iaitu untuk tujuan yang berkaitan 

kebajikan awam dan kebaikan bersama; 

• Ia tidak sepatutnya menyebabkan kesulitan yang tidak wajar kepada 

penduduk tempatan – ia tidak seharusnya menghalang mereka daripada 

sumber yang amat diperlukan untuk menyara hidup mereka; 

• Ia harus terus merealisasikan manfaat sebenar yang lebih besar berbanding 

kerugian – jika hal itu tidak lagi terjadi, maka pengurusannya harus 

dibetulkan. 

Keempat-empat syarat ini selaras dengan pemikiran semasa mengenai prinsip 

kesaksamaan di kawasan-kawasan perlindungan. 
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5.19 Meskipun himā adalah unsur budaya awal paling penting dalam syariat 

Islam untuk melindungi tanah belantara dan kepelbagaian hidupan yang 

terkandung di dalamnya, ia adalah sebenarnya salah satu daripada banyak 

amalan pemuliharaan serupa dalam masyarakat yang telah berkembang, 

selama berabad-abad, malahan selama beribu tahun, dalam tamadun Islam dan 

tamadun lain di seluruh dunia, untuk melindungi dan memulihara ekosistem 

semula jadi tempatan yang menjadi kebergantungan kelangsungan hidup 

mereka.229 Antara contoh amalan pemuliharaan tradisional tersebut ialah 

lubuk larangan Minangkabau dan hutan larangan dalam sistem adat230 di 

Indonesia, agdal di Afrika Utara dan hawtah di Oman. Dalam usaha untuk 

menghidupkan semula amalan pemuliharaan tradisional, perlu diingat bahawa 

kejayaan amalan tradisional dan teknologi bergantung kepada adanya 

pengurusan yang membolehkan komuniti tempatan yang merupakan penjaga 

dan pengamal kepada tradisi-tradisi ini untuk terlibat secara adil dan saksama 

dalam menjaga sumber kehidupan yang menjadi tempat bergantung mata 

pencarian mereka.231 

5.20 Kita menyeru agensi pemuliharaan, pertubuhan bukan kerajaan, 

penyokong pemuliharaan, kumpulan berasaskan kepercayaan, dan masyarakat 

tempatan di negara-negara Islam untuk mengiktiraf nilai himā dan kawasan 

perlindungan tradisional yang serupa dan kawasan pemuliharaan lain yang 

diurus dengan berkesan seperti lubuk larangan dan hutan larangan, agdal, 

hawtah dan seumpamanya, dan untuk memperkasakan pengelola-pengelola 

adat yang pada mereka itu terkumpul pengetahuan dan amalan-amalan budaya 

warisan untuk terus mengurusnya. Kita juga menggesa agensi, kumpulan dan 

komuniti di negara-negara Islam dan di semua negara untuk mendirikan 

sebuah kawasan perlindungan yang diurus secara berkesan dan adil serta lain-

lain langkah pemuliharaan berasaskan kawasan yang efektif, apa pun nama 

diberikan, yang merangkumi prinsip etika himā, yang memulihara kawasan 

penting untuk biodiversiti serta perkhidmatan ekosistem, mewakili sistem-

sistem ekologi dan berintegrasi dengan landskap-landskap yang lebih luas 

serta lautan.232  

5.21 Nilai Tanah Liar dan Belantara. Dalam perundangan, dasar dan 

perancangan untuk kawasan perlindungan, lebih banyak perhatian harus 

diberikan kepada nilai belantara, atau tanah liar, yang dengan kini pantas 

menghilang di bawah serangan ‘peradaban’ – di negara-negara Islam dan 

semua negara di bumi.233 Bukankah patut kita mengharapkan ahli etika 

Muslim, yang disemai dengan ajaran bahawa semua makhluk adalah tanda-

tanda unik yang mengagungkan Maha Pencipta, dan setiap satunya dicipta 

dengan kebenaran dan keadilan, menjadi yang paling utama berusaha 

melindungi tanah belantara yang masih berbaki di bumi? Di dalam tanah 
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belantara yang masih utuh itulah kita masih memiliki prospek terbaik untuk 

melakukan pemerhatian, kajian, dan menyelami keagungan tanda-tanda dan 

proses semula jadi – sunnatullah – yang dengannya Dia memerintahkan dan 

menampung ciptaan-Nya. Dalam budaya Islam, terdapat tradisi yang kuat di 

mana belantara mewakili kebenaran spiritual kerana para nabi – Musa, Ilyas, 

Yahya, Isa, Muhammad dan lain-lain, AS – telah pergi ke tanah belantara 

untuk merasakan dengan lebih dekat Tuhan semesta alam, dan kembali dengan 

kebenaran dan kebijaksanaan wahyu Ilahi.234  

5.22 Zon-zon Harīm: Kemudahan Alam Sekitar dan Jajaran Hijau. 

Dalam amalan pemuliharaan warisan Islam, terdapat zon terlarang yang 

digelar harīm, di mana pembangunan dilarang atau dibataskan untuk 

mengelakkan kerosakan utiliti dan sumber asli. Sumber air, sama ada semula 

jadi, seperti laut dan tasik, sungai, anak sungai, dan mata air, atau yang dibina 

seperti telaga, tangki, dan terusan di permukaan tanah atau bawah tanah, juga 

memiliki zon yang tidak boleh diganggu dalam syariat Islam. Harīm tersebut 

menyerupai kemudahan; ia ditetapkan untuk mengelakkan kerosakan sumber 

air, untuk memudahkan pengurusannya, dan membendung gangguan dan 

bahaya.235 Menurut sesetengah ahli fiqh, setiap penempatan (‘āmir) harus 

memiliki harīm di sekelilingnya sebagai jajaran hijau di mana hak 

memperoleh tanah kosong untuk dibangunkan adalah terhad. Tanah-tanah 

umum milik perbandaran hendaklah diurus oleh penduduk setempat untuk 

menyediakan keperluan mereka, seperti makanan ternakan, kayu api, dan 

seumpamanya, juga bagi memudahkan penggunaan serta pembangunan tanah 

dengan cara paling kondusif untuk kebajikan penduduk.236 

5.23 Awqāf: Wakaf Amal. Awqāf (wakaf sekiranya satu) merupakan wakaf 

amal yang didedikasikan selama-lamanya untuk jalan Allah. Dalam peradaban 

Islam, ianya adalah institusi terpenting yang membolehkan individu membuat 

wasiat untuk kepentingan awam.237 Wakaf bermula ketika ‘Umar ibn al-

Khattāb bertanya kepada Nabi  صلى الله عليه وسلم apa yang patut dibuat ke atas tanah yang 

diperolehinya di Khaibar. Rasulullah صلى الله عليه وسلم menyarankan agar dia menjadikan 

tanah itu sebagai wakaf dan menyedekahkan hasilnya. Anak lelaki ‘Umar iaitu 

‘Abd-Allāh meriwayatkan bahawa ayahnya menyedekahkan harta itu, dengan 

mengisytiharkan: “Ia tidak boleh dijual atau dihadiahkan atau diwariskan, dan 

hasil tuaian darinya dikhususkan untuk orang miskin, kaum kerabat, untuk 

memerdekakan hamba, untuk jalan Allah, untuk musafir dan tetamu.”238 

5.24 Sesuatu wakaf boleh didedikasikan khas untuk kepentingan awam 

secara am atau ditumpukan untuk sebarang tujuan yang sah yang ditentukan 

oleh pewakaf. Biasanya ia merupakan amanah yang terdiri dari tanah atau 

bangunan yang dikhaskan selama-lamanya untuk tujuan amal yang ditetapkan 
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oleh penyumbang. Ia juga boleh merupakan amanah kewangan, perniagaan, 

atau bahagian dari hasil perniagaan. Telaga dan tangki juga sering 

disumbangkan untuk kepentingan umum, seperti contoh Uthmān ibn ‘Affān 

yang membeli telaga Rawmah dan mewakafkannya untuk kegunaan awam.239 

Meskipun telah lama wujud wakaf untuk memberi makan burung dan 

penjagaan haiwan domestik, wakaf masih hampir belum diterokai sebagai 

instrumen konservasi. Sebuah wakaf boleh berbentuk tanah yang 

diamanahkan untuk tujuan amal, seperti penyelidikan ekologi dan pelbagai, 

pembiakan dan pengenalan semula hidupan liar, pembangunan habitat, hutan 

desa atau padang ragut, atau sebagai kemudahan untuk pendidikan dan 

rekreasi alam semula jadi. Sebagai alternatif, wakaf boleh digunakan untuk 

membiayai penyelidikan dan pengenalan semula spesies endemik, 

mendapatkan tanah untuk tujuan pemuliharaan, atau untuk membiayai 

pemulihan dan penambahbaikan habitat di dalam atau di luar kawasan 

perlindungan. Nilai dari sistem wakaf dapat difahami dari hakikat bahawa 

penguasa Syria pada abad ke-12, Nūr ad-Dīn Mahmūd Zangī, telah 

menubuhkan sebuah wakaf untuk menjaga haiwan-haiwan tua di Damsyik, 

yang berfungsi sehingga ke pertengahan abad ke-20. 

5.25 Di dalam banyak negara di dunia, sumbangan-sumbangan amal 

merupakan sumber utama sokongan material dan kewangan untuk konservasi. 

Kerajaan tidak dapat menanggung sepenuhnya kos pemuliharaan, 

terutamanya di negara-negara miskin. Memang selalunya kerajaan tidak 

menanggungnya. Melalui sumbangan peribadi, individu boleh menjalankan 

peranan mereka sebagai khalifah di Bumi dan menyokong projek-projek yang 

mereka anggap paling bermanfaat. Kita menggesa negara-negara Islam – dan 

bahkan semua negara – untuk menggalakkan penggunaan wakaf dan bentuk-

bentuk amal-amal yang lain, amanah dan hadiah-hadiah yang serupa demi 

menjaga bumi dan komuniti kehidupannya. 

5.26 Kerjasama Antarabangsa dan Konflik. Prinsip-prinsip umum siyar 

(tatacara negara Islami) mengakui bahawa tiada negara berhak merampas 

sumber sara hidup pihak lain dan pembangunan yang dijalankan di sesebuah 

negara tidak boleh menyebabkan kerosakan atau perosotan alam semula jadi 

negara lain.240 Negara-negara dan para pemimpinnya harus menolak 

kecenderungan untuk membalas dengan cara yang sama apabila dianiaya, 

kerana Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم menyatakan, “Tidak boleh melakukan perbuatan 

yang memudaratkan atau membalas dengan kemudaratan.”241 Baginda juga 

mengajarkan kita, “Jangan menjadi orang yang berkata, ‘jika orang lain 

berbuat baik kepada kita, kita akan berbuat baik kepada mereka, dan jika 

mereka menganiaya kita, kita akan menganiaya mereka pula.’ Sebaliknya 

tekadkan fikiranmu untuk berbuat baik kepada orang yang berbuat baik 
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kepadamu, dan janganlah menganiaya orang yang berbuat jahat 

kepadamu.”242 Sarjana undang-undang Islam melarang pemusnahan alam 

sebagai taktik ketenteraan243 dan menetapkan ketidakbolehcabulan (hurmah) 

makhluk Allah tidak terbatal dengan perang.244 Taktik bumi hangus yang biasa 

digunakan dalam peperangan moden adalah antitesis terhadap larangan 

tersebut dan lambang penghancuran tanah dan kesuburan (halāk al-harth wa 

‘n-nasl). Kami menyeru kerajaan dan pakar undang-undang di negara-negara 

Islam dan semua negara di bumi untuk mengutuk taktik bumi hangus dan 

penggunaan nuklear dan lain-lain senjata pemusnah besar-besaran, serta 

berusaha untuk memastikan kerajaan mereka menolaknya, dan bekerjasama 

untuk menghapuskannya. 

Dasar-Dasar Berteraskan Etika Syariah 

5.27 As-Siyāsat ash-Shar’īyah. Pakar undang-undang Islam 

mendefinisikan tanggungjawab pihak berkuasa dengan prinsip “Pengurusan 

hal ehwal rakyat oleh penguasa hendaklah sesuai dengan kebajikan 

mereka.”245 Dengan peningkatan impak oleh manusia, terdapat keperluan 

yang sentiasa meningkat untuk membuat perancangan secara berwawasan 

berdasarkan pemahaman yang baik tentang proses-proses semula jadi serta 

kesesuaian dan kekangan yang wujud di tempat-tempat yang berbeza dengan 

penggunaan yang berbeza. Perancangan untuk pembangunan harus sentiasa 

merangkumi penilaian impak alam sekitar, untuk meminimakan kerosakan 

alam sekitar dan yang akan mengurangkan sumber asli.246 Pihak berkuasa juga 

berkewajipan untuk membuat perundingan (shūrā) dengan orang-orang yang 

terkesan oleh perancangan mereka. Di peringkat tempatan, ini sebaiknya 

direalisasikan melalui perancangan dengan penyertaan dan pengurusan 

kolaboratif yang melibatkan pihak berkepentingan utama,, iaitu penduduk 

setempat.  

5.28 Perancangan Ekologi: Mereka Bentuk bersama Alam Semula 

Jadi. Kami menggesa pembuat dasar, perancang dan pereka di negara-negara 

Islam dan seluruh dunia untuk menyokong visi bahawa manusia patut 

merancang dan mereka bentuk sesuai dengan aturan dan pola alam yang telah 

diciptakan Tuhan semesta alam, dalam kewaspadaan terhadap tanda-tanda 

ketuhanan yang meliputinya, serta selaras dengan sifat semula jadinya (fitrah), 

tidak mendominasi dan tidak meremehkannya. Kita memahami bahawa unsur-

unsur alam dan komuniti kehidupan yang membentuk setiap kawasan sebagai 

sebuah ekspresi kehendak Ilahi; maka itu bekerja selaras dengan mereka 

adalah sangat diperlukan untuk sebarang usaha mendapatkan kebaikan dan 

keindahan mutlak dalam pengabdian kita kepada Tuhan semesta alam. Sikap 

responsif terhadap bumi yang sedemikian mungkin kurang bermakna dalam 
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abstrak; ia perlu diasaskan secara realiti dan spesifik di setiap tempat.247 

Matlamatnya ialah untuk kita dapat berkembang maju dalam kekayaan dan 

keterbatasan kawasan-kawasan tersebut, untuk menggalakkan pengambilan 

makanan tempatan, penggunaan bahan tempatan, penanaman tumbuhan asli 

serta pemuliharaan hidupan liar tempatan.  

5.29 Reka Bentuk Ekologi: Tradisi Reka Bentuk Taman Islami. Tradisi 

taman Islam boleh menyediakan kerangka kosmologi, estetika dan etika untuk 

umat Islam seluruh dunia untuk mereka membuat reka bentuk alamiah. Asas 

tradisi ini adalah warisan filāhah di oasis, kebun buah-buahan, dan teres 

pertanian di tanah gersang dan semi gersang, yang airnya terhad dan sangat 

berharga. Menurut istilah klasik dan berbagai bahasa daerahnya, hal tersebut 

memiliki makna yang sama, iaitu sebuah tradisi berakar umbi dalam 

penanaman makanan: ia, pada dasarnya menampung kehidupan, dengan buah-

buahan dan herba, makanan untuk haiwan ternakan, rumah burung merpati 

dan sarang lebah, kawasan bersarang untuk burung dan air untuk semua – 

ianya bermanfaat tetapi pada masa yang sama indah.248 Reka bentuk yang 

sedemikian memperlihatkan usaha kesedaran untuk mencapai ihsān – 

kebaikan dan keindahan yang terbaik, syurga di Bumi. Ia adalah pernyataan 

kekhalifahan manusia, dan tanggungjawabnya menjaga Bumi. Dalam usaha 

memakmurkan alam hingga mencapai kesejahteraan, manusia harus 

menikmati dan membangun dengan alam sebaik mungkin, dalam hubungan 

takāful (tolong-menolong), timbal-balik, simbiosis dapat direalisasikan agar 

kita dapat menuju ke arah objektif asas sharī‘ah, maslahah (kebaikan) untuk 

semua. Tiada jenis perkebunan lain yang lebih mulia lagi yang menambah baik 

landskap alam untuk membawa lebih banyak kehidupan kepada tanah. Nabi 

Muhammad صلى الله عليه وسلم bersabda, “Barang siapa menghidupkan tanah yang tidak 

bernyawa, baginya pahala di dalamnya, dan apa pun makhluk yang mencari 

makan di tanah itu akan dihitung sebagai sedekah darinya.”249 

Menjamin Kebaikan, Mencegah Kesalahan  

5.30 Hisbah. Satu aspek unik dalam ajaran Islam ialah semua individu 

bertanggungjawab untuk menyuruh kepada kebaikan dan mencegah 

keburukan, setakat yang mereka mampu. Amr bermaksud ‘suruhan’; 

memperkasakan individu, baik lelaki mahupun perempuan:  

Dan hendaklah ada di antara kamu ada segolongan yang menyeru 

kepada kebaikan, menyuruh (berbuat) makruf, dan mencegah 

daripada mungkar, dan mereka itulah orang-orang yang beruntung. 

(3:104, lihat juga 3:110, 114; 9:71, dan 22:41)  
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Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم bersabda, “barang siapa yang melihat kemungkaran, 

maka ubahlah ia dengan tangannya. Jika tidak mampu, maka gunakanlah 

lisannya. Jika belum mampu, maka cegahlah dengan hatinya. Namun, yang 

demikian itu adalah selemah-lemahnya iman.”250  

5.31 Kewajipan untuk menegakkan kebaikan dan mencegah kesalahan ini 

dikenali dalam syariat Islam sebagai hisbah. Ajaran etika mesti disokong 

dengan sekatan, kerana tuntutan terhadap kesedaran beretika tanpa dorongan 

dan penguatkuasaan yang positif meletakkan mereka yang bertindak 

berasaskan naluri etika yang lebih mulia dengan pengendalian diri pada 

kedudukan yang merugikan berbanding mereka yang gagal mengatasi 

keinginan diri yang paling kecil dan kehendak yang mementingkan diri, 

melampaui batas keadilan, serta mengambil hak orang lain dengan sesuka hati. 

Oleh itu, kuasa undang-undang dan kuasa politik amat diperlukan untuk 

mewujudkan keadilan dan kesaksamaan.251 Khalifah ‘Uthmān ibn ‘Affān 

mengatakan: “melalui sultān (pemerintah), Allah membendung kejahatan 

yang tidak dibendung-Nya melalui Al-Quran.”252  

5.32 Muhtasib. Salah satu institusi terpenting yang mempunyai kuasa untuk 

menjaga hak masyarakat apabila kesedaran individu dan sosial gagal dicapai 

ialah jabatan muhtasib, yang dipertanggungjawabkan untuk melaksanakan 

hisbah. Muhtasib merupakan pakar undang-undang yang benar-benar 

memahami hukum-hukum syarak yang berkaitan dengan kedudukannya 

sebagai penyelia pasaran, jalan, bangunan, saliran air, himā, dan yang 

seumpamanya. Banyak tanggungjawab perlindungan dan pemuliharaan alam 

sekitar berada di bawah bidang kuasa muhtasib seperti pelaksanaan peraturan 

dan piawaian berkaitan dengan keselamatan dan kebersihan, penyingkiran 

bahan pencemar, penghapusan bahaya dan gangguan, perlindungan himā dari 

pelanggaran dan pencerobohan, dan melindungi hak-hak haiwan. Muhtasib 

mempunyai kuasa budi bicara yang luas untuk membuat pertimbangan segera 

berdasarkan syariat bersama-sama adat dan amalan tempatan (‘urf wal-’adah) 

yang tidak melanggar tujuan dan tanggungjawabnya, menilai kerosakan, dan 

mengenakan denda serta hukuman lain demi menjamin kesejahteraan 

awam.253 Berfungsi sebagai tambahan kepada mahkamah syariah yang rasmi, 

jabatan ini memiliki kelebihan penguatkuasaan yang segera.254 Dilaporkan 

bahawa muhtasib pertama yang dilantik oleh Khalifah ‘Umar ibn Al-Khattāb, 

ialah seorang wanita dikenali sebagai Ash-Shifā’ bint ‘Abd-Allāh.255  

5.33 Di peringkat individu, setiap lelaki dan perempuan bertanggungjawab 

atas tingkah laku masing-masing dan berkewajipan mempengaruhi keluarga, 

jiran, serta masyarakatnya, sesuai dengan kesedaran yang tinggi. Kesedaran 

sosial berpotensi menjadi sangat penting dan sekiranya ia berfungsi dengan 
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berkesan, tidak memerlukan campur tangan oleh pemerintah. Nabi 

Muhammad صلى الله عليه وسلم bersabda, “Orang-orang beriman yang kuat lebih baik dan 

lebih dicintai Allah daripada orang-orang beriman yang lemah.”256 Setiap 

individu lelaki dan perempuan adalah khalīfah di Bumi dan masing-masing 

akan diadili di Hari Pembalasan atas apa yang dilakukan dengan 

kehidupannya. 

5.34 Aktivisme Alam Sekitar. Kewajipan individu untuk menjamin 

kebaikan dan mencegah keburukan menjadi lebih menonjol apabila institusi 

yang mentadbir gagal menghalang berlakunya kesalahan besar atau malah 

membenarkannya, sama ada melalui ketidakupayaan, ketidakcekapan, 

kejahilan, rasuah atau penindasan dan kezaliman yang disengajakan. Hal ini 

menjadi lebih serius apabila ancaman menjadi lebih teruk. Umat Islam diajar 

untuk mempertahankan hak mereka – dan hak orang lain – untuk iman, nyawa, 

keturunan, kesihatan mental dan harta. Ini perlu dicapai melalui dorongan 

sebanyak mungkin apabila bersesuaian dan dengan tindakan yang lebih tegas, 

sekiranya diperlukan. Apa yang menjadi pertaruhan sekarang jauh lebih besar 

dari kebebasan untuk mengamalkan kepercayaan, atau mempertahankan harta 

atau nyawa seseorang kerana keseriusan krisis alam sekitar yang semakin 

mengancam mungkin mengatasi semua krisis lain dalam sejarah manusia. 

Apakah warisan yang kita, generasi yang lebih tua, wariskan kepada anak-

anak dan cucu-cicit kita? Tidak hairanlah jika mereka menuduh kita 

melakukan ketidakadilan antara generasi melalui legasi kita yang telah 

merosakkan alam semula jadi. Mereka tiada pilihan selain merebut segala cara 

pemberdayaan untuk menjamin masa depan mereka dan komuniti kehidupan 

yang lebih luas di bumi. Bukti yang semakin bertambah menunjukkan 

perbuatan manusialah yang telah menyebabkan kepupusan besar-besaran pada 

skala yang tidak pernah dilihat sejak bencana yang membawa berakhirnya 

Zaman Kapur (Cretaceous),257 akibat kepada kehancuran kehidupan kita dan 

bentuk kehidupan lain di Bumi boleh mengatasi semua jenayah perang, 

jenayah terhadap kemanusiaan, pembunuhan beramai-ramai yang telah 

berlaku di sepanjang sejarah manusia sehingga kini.258  

5.35 Apakah kewajipan individu dan kumpulan dalam keadaan ini? 

Aktivisme membela makhluk Allah mencapai kemuncak etikanya di dalam 

bentuk-bentuk perjuangan di jalan Allah, mengabdikan hidup kerana Allah, 

seperti yang diperintahkan kepada Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم: Katakanlah: 

“Sesungguhnya solatku, ibadahku, hidupku, dan matiku hanyalah untuk 

Allah, Tuhan semesta alam” (6:162). Umat Islam semakin menumpukan 

kehidupan mereka untuk menghapuskan kesan kerosakan di Bumi dan 

berjuang demi kesejahteraan komuniti kehidupan yang gemilang tetapi 

terancam. Untuk melakukan yang sedemikian, pendekatan yang paling lembut 
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dan berharmoni perlu diutamakan berbanding pendekatan yang lebih keras 

dan tegas. Pendidikan kesedaran, advokasi, dan menggunakan kaedah 

dorongan yang lain untuk menjaga ciptaan Yang Maha Pengasih di Bumi 

adalah kewajipan setiap lelaki dan wanita Muslim yang waras. Jika 

pendekatan ini gagal, apakah yang perlu dilakukan? Bantahan aman mungkin 

perlu, tetapi ia mestilah bantahan yang paling beretika. Dan jika bantahan 

aman juga gagal? Perjuangan seorang Muslim di jalan Allah mesti diselimuti 

keihsanan kerana Nabi Muhammad  صلى الله عليه وسلم menyatakan bahawa Allah telah 

menetapkan ihsan ke atas segala perkara, dan tidak boleh dilakukan 

kemudaratan atau membalas dengan kemudaratan. Terdapat batasan-batasan 

yang tidak boleh dilepasi oleh seseorang, kerana sebagaimana yang 

dipertahankan oleh para fuqaha dan pemimpin spiritual tradisi kepercayaan 

lain, serta para cendekiawan dan budiman, cara yang tidak beretika tidak boleh 

dibenarkan untuk mencapai matlamat etika. Pendekatan positif Islam dalam 

menghadapi musibah dicontohkan dalam sabda Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, 

“Sekiranya berlaku Kiamat sedangkan di tangan salah seorang dari kamu ada 

sebiji benih kurma, maka tanamlah!”259 
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Lampiran 

Langkah Ke Hadapan 

Memandangkan Muslim hari ini merupakan satu perlima penduduk bumi, kita 

sepatutnya menyumbang sekurang-kurangnya satu daripada lima bahagian 

dalam usaha menyelesaikan krisis-krisis global. Sebenarnya, ada beberapa 

aspek tersendiri dalam agama kita yang menunjukkan keharusan kita untuk 

menyumbang lebih daripada itu. 

1. Kosmologi keimanan kita berasaskan pengiktirafan bahawa semua unsur 

di langit dan di bumi saling menyokong di antara satu sama lain sebagai 

tanda keagungan Tuhan semesta alam, Tuhan yang 

mempertanggungjawabkan manusia untuk membuat kebaikan di Bumi 

dan menjauhi kerosakan terhadapnya. 

2. Etos dan etika keimanan berakar pada pengagungan terhadap Tuhan 

seluruh alam dalam cara kita memperlakukan setiap makhluk, 

pengabdian kepada Tuhan dengan melakukan segala kebaikan dan 

keindahan sebaik mungkin, serta menyambut rahmat Tuhan yang Maha 

Pengasih, yang meliputi segala sesuatu melalui kasih sayang yang tidak 

mengenal batas.  

3. Nilai-nilai ekonomi dalam keimanan kita terkandung dalam sikap 

sederhana dan berhemat, sambil mensyukuri sumber kehidupan bagi 

manusia dan makhluk lain, menghormati batas alam semula jadi dengan 

meninggalkan pembaziran demi perkongsian hasil yang adil dan 

saksama, serta menjauhi eksploitasi terhadap Bumi dan penghuninya 

demi amal kebajikan dan pemeliharaan.  

4. Hukum Islam atau syariat, serta dasar dan amalan yang berpaksikan 

kepada hukum tersebut bertujuan untuk menjamin hak dan kebajikan 

semua makhluk, menegakkan kebaikan dan menolak kemudaratan, serta 

merealisasikan tanggungjawab manusia sebagai khalīfah di Bumi.  

Sekurang-kurangnya dua perkara boleh mengancam dan menghalang 

kejayaan kita. Pertama, kita mungkin gagal menghayati ajaran ini dalam 

kehidupan kita; bahawa kita mungkin membiarkan ketamakan, kemalasan, 

atau mementingkan hal yang remeh, melencongkan kita dari kemuliaan ajaran 

agama kita. Satu lagi perkara adalah paradigma ekonomi dominan yang 

berasaskan pertumbuhan dan penggunaan tanpa batas.  

Tidak ramai yang benar-benar memahami ekonomi globalisasi, dan hanya 

segelintir yang mengendalikannya serta memperoleh manfaat daripadanya. 
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Namun, kegagalan untuk menanganinya akhirnya mungkin akan 

menghancurkan kampung global kita.  

Keparahan krisis alam sekitar yang melanda mengatasi semua krisis lain 

dalam sejarah manusia. Kesan-kesannya tidak membezakan bangsa, agama, 

budaya, atau sempadan yang kita lukis di atas peta. Ia seharusnya 

mengingatkan kita bahawa kita terikat secara mutlak dengan Tuhan semesta 

alam.  

Dan milik Allahlah apa yang ada di langit dan apa yang ada di 

bumi, dan (pengetahuan) Allah meliputi segala sesuatu. (4:126) 

Berasaskan pertimbangan semua perkara di atas, kami membuat ikrar seperti 

berikut: 

1. Menggesa para pendidik untuk merasai secara mendalam kegembiraan 

mempelajari penciptaan tabii di dalam alam semula jadi, dan kemudian 

membolehkan pengalaman yang sama dirasai oleh orang lain agar 

mereka dapat memahami, menghormati, dan memeliharanya (lihat prg. 

3.11). 

2. Menggesa para muslimin, khususnya mereka yang mendidik golongan 

muda, untuk mengkaji secara mendalam tauladan Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم 

dalam memelihara Bumi serta komuniti kehidupan di dalamnya, dan 

berusaha menghayati serta mengamalkan contoh tauladan Baginda 

dalam kehidupan mereka sendiri (lihat prg. 3.23). 

3. Menggesa para ahli fiqh, ahli ekonomi, dan ahli ekologi Muslim untuk 

bekerjasama dengan pentadbiran negara masing-masing serta komuniti 

setempat bagi merumuskan langkah-langkah yang tidak menjejaskan 

keupayaan generasi akan datang memenuhi keperluan mereka sendiri, 

dan yang tidak mengancam keutuhan alam tabii atau kemandirian hidup 

spesies lain (prg. 4.7).  

4. Mengingatkan para pemimpin dan pembuat dasar bahawa adalah amat 

penting untuk memastikan semua lapisan masyarakat dan kumpulan 

etnik, termasuk masyarakat tradisional dan penduduk asal, dirunding 

tanpa sebarang diskriminasi; bahawa golongan lemah harus dianggap 

sebagai yang terkuat sehingga hak mereka benar-benar terjamin; dan 

golongan terkuat dianggap sebagai yang terlemah sehingga mereka 

mematuhi sepenuhnya undang-undang (prg. 4.26). 

5. Menyeru pihak autoriti dan syarikat di negara-negara Islam serta negara 

lain untuk mengambil tindakan yang perlu bagi mempercepat peralihan 

daripada bahan api fosil, menuju ke arah ekonomi global yang 

digerakkan oleh tenaga matahari, angin, dan air, serta beransur-ansur 
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mengurangkan kesan ekologi daripada sumber tenaga hijau ini (prg. 

1.11).  

6. Menyeru pihak berkuasa dan syarikat di negara-negara Islam dan 

negara-negara lain untuk mengambil tindakan yang perlu bagi 

mempercepat peralihan daripada kaedah pengeluaran dan penuaian 

makanan yang tidak lestari serta tidak beretika (prg. 5.8). 

7. Menyeru agensi pemuliharaan, pertubuhan bukan kerajaan (NGO), 

kumpulan advokasi konservasi, kumpulan berasaskan agama, serta 

komuniti tempatan di negara-negara Islam untuk mengiktiraf nilai himā 

dan kawasan perlindungan tradisional lain yang seumpamanya, 

termasuk kawasan yang diurus serta dipelihara dengan berkesan; dan 

mengupayakan para pengurus tradisional yang memiliki warisan 

pengetahuan budaya turun-temurun yang terkandung dalamnya amalan 

perlindungan ini, agar mereka dapat terus mengurusnya (prg. 5.20). 

8. Menggesa agensi pemuliharaan, pertubuhan bukan kerajaan (NGO), 

kumpulan advokasi konservasi, kumpulan berasaskan agama, serta 

komuniti tempatan di semua negara untuk mewujudkan kawasan 

perlindungan dan langkah pemuliharaan yang diurus secara berkesan 

dan saksama, dengan menghayati prinsip etika himā, iaitu memelihara 

kawasan yang penting dari aspek biodiversiti atau kepelbagaian 

kehidupan, juga perkhidmatan ekosistem, mewakili sistem ekologi 

secara menyeluruh serta saling berhubung, dan diintegrasikan dalam 

landskap darat dan perairan yang lebih luas (prg. 5.20). 

9. Menggesa komuniti Islam di seluruh dunia untuk berusaha 

menghidupkan semula sistem waqf (wakaf) yang telah berjaya menjadi 

contoh tauladan yang cemerlang di masa lampau (para. 5.24). 

10. Menggesa semua kerajaan dan ahli fiqh di negara-negara Islam untuk 

mengeluarkan kecaman yang tegas terhadap taktik bumi hangus serta 

penggunaan senjata nuklear dan senjata pemusnah massa yang lain, dan 

berusaha memastikan kerajaan menolak penggunaan senjata; dan 

bekerjasama dengan negara-negara lain untuk menghapuskannya (prg. 

5.26). 

11. Menggesa para pembuat dasar, perancang dan pereka bentuk di negara-

negara Islam dan di seluruh dunia untuk mendukung visi bahawa 

manusia hendaklah merancang dan mereka bentuk dengan cara yang 

selaras dengan alam tabii, iaitu nilai al-Mizan yang sejagat yang 

diciptakan oleh Allah (prg. 5.28). 

Kami juga berikrar: 

1. Untuk menubuhkan sebuah akademi bagi pengajaran dan pembelajaran 

tentang alam sekitar dari perspektif Islam. 
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2. Untuk membangunkan sebuah pertubuhan atau organisasi masyarakat 

sivil (NGO) yang berteraskan agama untuk memimpin pelaksanaan 

prinsip dan saranan Al-Mizan. 

3. Untuk melaksanakan Dekad Tindakan Al-Mizan dengan pelbagai 

inisiatif dan kempen yang digerakkan oleh bandar, universiti, sekolah, 

institusi, masyarakat sivil, dan lain-lain pihak. 

4. Untuk menubuhkan Majlis dan Sidang Kemuncak Belia Al-Mizan 

bagi menggalakkan pemimpin muda dan belia Islam atau yang 

berteraskan keagamaan untuk memimpin tindakan pemeliharaan alam 

sekitar. 

5. Untuk mewujudkan Anugerah Global Al-Mizan bagi mengiktiraf 

pencapaian dalam usaha tindakan pemeliharaan alam sekitar. 

6. Untuk menubuhkan Tabung Amanah Al-Mizan bagi menyokong 

pelaksanaan projek-projek di peringkat tempatan yang menepati saranan 

inisiatif tersebut. 

7. Untuk menubuhkan Rangkaian Al-Mizan bagi menghubungkan umat 

Islam di seluruh dunia serta berkongsi pengetahuan dan pengalaman 

mereka. 

8. Untuk mewujudkan Hari Antarabangsa Al-Mizan, iaitu satu hari yang 

didedikasikan untuk meraikan usaha-usaha menjayakan dan 

meningkatkan kesedaran berkenaan Al-Mizan. 

9. Untuk menganjurkan Persidangan Dwitahunan Global Al-Mizan 

sebagai platform pertemuan para sarjana, institusi, dan aktivis bagi 

membincangkan isu serta topik yang berkaitan. 

10. Untuk melaksanakan Inisiatif Masjid Al-Mizan, iaitu setiap masjid 

yang mengambil bahagian akan mengadakan pengajaran dan 

pembelajaran berkaitan Islam dan alam sekitar. 

11. Untuk memperkasa belia Muslim menjadi pemimpin masa hadapan Al-

Mizan serta memberi kepercayaan kepada mereka untuk meneruskan 

usaha ini mengikut hala tuju yang mereka anggap paling sesuai.  

 

Doa 

Kami memohon kepada Tuhan seluruh alam agar membimbing kami – seluruh 

umat manusia – untuk memperbaiki kerosakan di Bumi yang telah kami 

lakukan, sama ada sebagai spesies mahupun sebagai individu, untuk berhenti 

merosakkan ciptaan-Nya, untuk kembali kepada fitrah Ilahi tempat asal 

kejadian kami, dan untuk sentiasa mengingati bahawa “Hamba-hamba 

Tuhan Yang Maha Penyayang ialah mereka yang berjalan di muka bumi 

dengan penuh kelembutan…” (25:63). 
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Kami memohon kepada Tuhan seluruh alam agar membimbing kami ke jalan 

yang benar dalam memelihara bumi yang indah dan mulia ini serta segala 

makhluk yang hidup di atasnya — dan agar Dia membantu kami untuk 

sentiasa mengingati-Nya, mensyukuri nikmat-Nya, dan mempersembahkan 

pengabdian kepada-Nya dengan seindah-indahnya.260 

 

Pengiktirafan 

Pasukan Inti:  

Dr. Iyad Abumoghli 

(Pengerusi) 

Pengasas dan Pengarah Program Alam Sekitar, Agama untuk 

Bumi, Program Alam Sekitar Pertubuhan Bangsa-bangsa 

Bersatu 

Dr. Abdelmajid Tribak Pegawai Kanan, ICESCO 

Aishah Ali Abdallah Pemimpin Wilderness (Kawasan Liar); Ahli Suruhanjaya 

Pendidikan dan Komunikasi IUCN 

Dr. Evren Tok Profesor Madya dan Timbalan Dekan Inovasi dan Kemajuan 

Komuniti; Penyelaras Program, Kolej Pengajian Islam, 

Universiti Hamad bin Khalifa 

Dr. Fatima Saleh Al-

Khulai 

Pengurus Taman Botani Qurani Qatar 

Sidi Fazlun Khalid Pengasas Yayasan Ekologi dan Sains Alam Sekitar Islami UK 

(IFEES) 

Dr. Ibrahim Özdemir Profesor Falsafah dan Dekan Fakulti Kemanusiaan dan Sains 

Sosial, Universiti Üsküdar; Presiden Forum Etika Alam Sekitar, 

Universiti Üsküdar 

Sidi Kamran Shezad Pengarah Yayasan Ekologi dan Sains Alam Sekitar, Pemaju 

Kelestarian Tabung Amanah Bahu UK 

Othman Abd-ar-

Rahman Llewellyn 

Ahli Suruhanjaya Kawasan Terlindung dan Ahli Suruhanjaya 

Undang-undang Alam Sekitar IUCN; Perancang Ekologi Pusat 

Kehidupan Liar Negara Arab Saudi  

Pasukan Penyediaan Deraf: 

Sidi Fazlun Khalid 

(Pengerusi dan Penulis 

Bersama) 

Pengasas Yayasan Ekologi dan Sains Alam Sekitar Islami UK 

(IFEES) 
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Othman Abd-ar-

Rahman Llewellyn 

(Penulis Utama) 

Ahli Suruhanjaya Kawasan Terlindung dan Ahli Suruhanjaya 

Undang-undang Alam Sekitar IUCN; Perancang Ekologi Pusat 

Kehidupan Liar Negara Arab Saudi 

Dr. Abdelmajid Tribak Pegawai Kanan ICESCO 

Aishah Ali Abdallah 

(Penulis Bersama) 

Pemimpin Wilderness (Kawasan Liar); Ahli Suruhanjaya 

Pendidikan dan Komunikasi IUCN 

Datuk Prof. Dr. Azizan 

Baharuddin 

Pengarah Pusat Dialog Peradaban Universiti Malaya; 

Penyandang Kursi Kelestarian UKM-YSD; Ahli IKIM 

Dr. Evren Tok Profesor Madya dan Timbalan Dekan Inovasi dan Kemajuan 

Komuniti; Penyelaras Program Kolej Pengajian Islam, 

Universiti Hamad bin Khalifa 

Prof. Fachruddin 

Mangunjaya 

Environmentalis; Penulis; Pensyarah Kanan Sekolah 

Pascaijazah, Universitas Nasional; Pengerusi Pusat Pengajian 

Islam, Universitas Nasional 

Dr. Ibrahim Özdemir Profesor Falsafah dan Dekan Fakulti Kemanusiaan dan Sains 

Sosial, Universiti Üsküdar; Presiden Forum Etika Alam Sekitar, 

Universiti Üsküdar 

Shaykh Jaffer Ladak Pensyarah Pengajian Jurispudens dan Fiqh Islam 

Sidi Kamran Shezad Pengarah Yayasan Ekologi dan Sains Alam Sekitar, Pemaju 

Kelestarian Tabung Amanah Bahu UK 

Prof. Odeh Al-Jayoussi Penulis; Profesor dan Ketua Inovasi dan Pengurusan Teknologi, 

Universiti Arabian Gulf, Bahrain 

Imam Saffet Catovic Penganjur Komuniti Muslim US; Pemimpin Alam Sekitar; Ahli 

Pasukan Task Force Perubahan Iklim dan Lembaga Pemegang 

Amanah Parlimen Agama-agama Sedunia 

Pasukan Penterjemah dan Penyunting (Teks Bahasa Inggeris ke Bahasa Arab) 

Zina Alani Mougharbel 

Zainab A. Alsuhaibany, PhD 

Ali As-Sammani Muhammad Umar 

Randa Hamwi 

M. Anas Zarka, PhD 

Hany M. A. Tatwany 

Tarek Abul Hawa 

Samir Boudinar 

Amal Salem Alhadrami 

Othman Abd-ar-Rahman Llewellyn 

Aishah Ali Abdallah 
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Penelaah (Teks Bahasa Inggeris) 

Samir Boudinar Executive Director, Al-Hokama Center for Peace Research, 

Rabat, Morocco 

Tarek Abul Hawa Consultant, Protected Area Management and Community 

Outreach, Amman 

Md. Abu Sayem, PhD  Associate Professor, World Religions and Culture, University of 

Dhaka 

Azizah Al-Hibri, PhD  Professor Emerita, The Law School, University of Richmond 

Azmaira Alibhai Faith and Ecosystems Coordinator (Consultant), UNEP Faith 

for Earth Initiative 

Wardah Alkatiri, PhD Universitas Nahdlatul Ulama Surabaya; Amani Institute 

Indonesia 

Hassane Bendahmane, 

PhD 

Environmental Consultant in Environmental Policy and 

Sustainable Development 

Mohammad Khalil 

Elahee, PhD 

Professor, The University of Mauritius 

Atallah FitzGibbon  Islamic Relief Worldwide 

Muhammed Nizaar 

Gardee 

Consultant, United Ulama Council of South Africa 

Karenna Gore, J.D. Founder and Executive Director, Center for Earth Ethics, Union 

Theological Seminary 

Mumtaz Hussain Chief Editor, The Environ Monitor 

Mawil IzziDien, PhD Professor, Islamic Studies, SOAS University of London 

Samira Idllalene, PhD University Cadi Ayyad, Marrakech; Consultant, Environmental 

Law 

David Solomon Jalajel, 

PhD 

Prince Sultan Institute for Environmental, Water and Desert 

Research, King Saud University 

Hajj Muhammad Amir 

Kpakpo Addo  

Federation of Muslim Councils, Ghana; Ghana Conference of 

Religions for Peace 

Farhana Mayer, DPhil  Researcher, Qur’anic Studies, Faculty of Oriental Studies, St 

Stephen’s House, University of Oxford 

Patricia Musick Environmental Artist and Educator 

Alesandra Safiyah 

Palange 

University College London, Founding Member of Muslims 

Declare 

Mothiur Rahman Founder of New Economy Law; Member of Muslims Declare 

Muhammad Tariqur 

Rahman 

Islamic Circle of North America (ICNA) 

Reza Shah-Kazemi, PhD Research Associate, Institute of Ismaili Studies, London 

Joyce d’Silva Ambassador Emeritus and former Chief Executive of 

Compassion in World Farming 

Sarra Tlili, PhD Associate Professor of Arabic Language and Literature, 

University of Florida 

Risikatu Usman Muslim Women’s Association in Nigeria 

Rianne C ten Veen Green Creation, GreenFaith, and IFEES 

Nafi Yalçın, PhD Istanbul Foundation for Science and Culture 

M. Anas Zarka, PhD Advisor, Shariah Compliance at The International Investor Co, 

Kuwait 

Rekacipta oleh starline / Freepik 
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Pasukan Penterjemah dan Penyunting (Teks Bahasa Inggeris ke Bahasa Melayu) 

Prof. Emeritus Datuk Dr. 

Azizan Baharuddin 

Jabatan Pengajian Sains dan Teknologi, Fakulti Sains, Universiti 

Malaya; Penyandang Kursi Kelestarian UKM-YSD; Ahli Faith 

for Earth Women Interfaith Council, UNEP 

Dr. Fatin Nur Majdina 

Nordin 

Program Sains Gunaan dengan Pengajian Islam, Akademi 

Pengajian Islam Universiti Malaya (APIUM); Naib Presiden 

ABIM (HELWA) 

Dr. Aemy Elyani Mat 

Zain 

Jabatan Dakwah dan Usuluddin, Fakulti Pengajian Peradaban 

Islam, Universiti Islam Selangor (UIS); Ketua Unit Penyelidikan 

Jaringan Komuniti dan Industri, Pusat Kajian Etnik Orang Asli 

UIS 

Dr. Mohd Faridh Hafez 

Mhd Omar 

Fakulti Kepimpinan dan Pengurusan, Universiti Sains Islam 

Malaysia (USIM) 

Mohd Khairul Ridhwan 

Addha Akhiar 

Pertubuhan Alam Sekitar Sejahtera Malaysia (GRASS 

Malaysia) 

Hawa Mas Azmar 

Ahmad 

Ahli Majlis Jawatankuasa Hal Ehwal Wanita (MAJWA 

HELWA) ABIM 

Azizul Haniff Abdul 

Aziz 

Fakulti Kepimpinan dan Pengurusan, Universiti Sains Islam 

Malaysia (USIM) 

 

Nota Pengenalan 

Walaupun kami memilih untuk tidak menulis Pengenalan kepada Al-Mīzān, kami telah 

menyertakan sebagai lampiran dua elemen yang kebiasaannya tergolong di dalamnya, iaitu 

penjelasan tentang sistem yang kami gunakan untuk merujuk sumber klasik dan nota 

mengenai pendekatan kami terhadap terjemahan ayat-ayat al-Quran. 

 

Antara elemen lain yang sepatutnya dimasukkan ialah penjelasan mengenai sistem 

Transliterasi Piawai serta tanda diakritik yang kami berhasrat untuk gunakan. 

 

Sistem yang Digunakan untuk Merujuk Sumber Utama dalam Bahasa Arab 

Salah satu cabaran yang kami hadapi dalam merangka Perjanjian ini ialah sumber utama 

dalam bahasa Arab yang telah kami gunakan, seperti koleksi ahādīth, tafsīr, serta kitab fiqh 

dan uṣūl al-fiqh, yang telah diterbitkan oleh pelbagai penerbit di banyak negara, dari Mesir 

hingga Lubnan, negara-negara Teluk, Iraq, Iran, Maghribi, dan lain-lain. Penomboran 

halaman dalam sumber-sumber ini berbeza mengikut edisi, dan kebanyakan pembaca tidak 

mempunyai akses kepada lebih daripada satu edisi, atau dua edisi sahaja. Walaupun banyak 

sumber ini kini tersedia di Internet, namun tidak semuanya ada, dan sebahagian ulama 

tradisional masih bergantung sepenuhnya kepada salinan fizikal kitab-kitab tersebut. 

 

Atas sebab ini, dalam rujukan kami, kami memilih untuk merujuk kepada tajuk bab dalam 

sumber-sumber utama, yang biasanya seragam dalam semua edisi, dan bukannya merujuk 

kepada nombor halaman edisi tertentu. Kaedah ini mempunyai kelemahan kerana memakan 

lebih banyak ruang, tetapi kami percaya bahawa hal tersebut diimbangi oleh manfaatnya, 

menjadikan rujukan ini lebih mudah diakses oleh para sarjana dan pembaca lain di seluruh 

dunia Islam. 
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Pada masa yang sama, kami juga berusaha untuk menyertakan rujukan digital yang boleh 

dipercayai kepada sumber-sumber ini di dalam bahagian nota hujung, serta versi digital seperti 

dokumen PDF di bawah bahagian Rujukan dan Cadangan Pembacaan, supaya pembaca yang 

mempunyai komputer dan akses Internet dapat merujuknya dengan segera. 

 

Pendekatan Kami di dalam Menterjemah Ayat-ayat al-Quran 

Dalam dokumen ini, kami tidak berpegang kepada satu terjemahan al-Quran sahaja. Banyak 

terjemahan yang baik tersedia, namun setiap satunya mempunyai kelemahan tersendiri. Jika 

kami mengehadkan diri kepada satu terjemahan, kami akan terputus daripada pandangan 

mendalam yang dikemukakan oleh penterjemah lain. Seperti mana-mana penulis yang 

berusaha mencapai penghampiran terbaik terhadap teks Arab, kami memperlakukan setiap 

ayat secara tersendiri, berusaha menyampaikannya secara komprehensif atau menyeluruh 

semampu mungkin, dengan penekanan pada implikasi terpentingnya dan nuansa paling sesuai 

berkaitan dengan topik yang dibincangkan. 

 

Dalam usaha ini, kami menggunakan hampir semua terjemahan bahasa Inggeris yang terkenal 

dan diterima secara meluas, sama ada yang tersedia dalam talian mahupun dalam 

perpustakaan kami. Antara terjemahan yang paling banyak kami rujuk ialah oleh Muhammad 

Asad (1980), Abdal Hakim Murad et al. / Nawawi Foundation (2002), Muhammad 

Marmaduke Pickthall (1930), dan Abdullah Yusuf Ali (1934). Antara terjemahan yang kurang 

dikenali tetapi turut kami gunakan termasuk oleh A. J. Arberry (1955), Syed Abdul Latif 

(1969/1993), Muhammad Abdel-Haleem (2004), dan Tarif Khalidi (2009). Kami juga 

merujuk kepada terjemahan baharu seperti oleh Mustafa Khattab (2015) dan The Study Qur’an 

oleh Seyyed Hossein Nasr et al. (2015). Kami mendapati laman sesawang Islam Awakened 

(https://www.islamawakened.com/quran/) sangat berguna untuk membuat perbandingan 

terjemahan. Kami juga merujuk beberapa kitab tafsir yang diiktiraf secara meluas, khususnya 

tafsir awal bersifat ensiklopedia karya al-Ṭabarī, dan tafsir yang seimbang serta indah oleh al-

Qurṭubī, yang terkenal dengan penekanannya terhadap hukum-hakam. 

Istilah Utama Bahasa Arab (Glosari) 

Dalam mentakrifkan istilah bahasa Arab utama yang akan membantu pembaca memahami 

mesej Perjanjian ini, kami telah menggunakan leksikon komprehensif Lisan al-’Arab, yang 

disiapkan oleh Ibn Manzur pada tahun 1290, Arabic-English Lexicon oleh Edward William 

Lane, dan A Dictionary of Modern Written Arabic oleh Hans Wehr (1974). Untuk setiap 

istilah, kita mula-mula mempertimbangkan akar bahasa Arab dan maknanya, dan kemudian 

istilah seperti yang digunakan dalam Al-Mizan. 

 

Allāh (lihat prg. 1.1, 2.1–2.9, 2.23, 3.1-3.8, 4.10, 5.28, 5.35; nota hujung 32, 35, 37–39, 40–

43, 46, 47, 71–73, 76–82, 95, 96, 189; istilah utama bahasa Arab: Rabb al-’ālamīn, tawhīd, 

‘ibadah, islām)  

Perkataan utama bagi Tuhan dalam bahasa Arab, Allāh dianggap oleh kebanyakan ahli filologi 

sebagai penguncupan daripada kata takrif bahasa Arab al- ‘the’ dan ilāh ‘tuhan’ kepada al-

lāh bermaksud ‘Tuhan’. Ia secara linguistik berkaitan dengan perkataan Aram Elah dan 

perkataan Ibrani El (Elohim) untuk Tuhan. Umat Islam menganggap Allāh sebagai 

merangkumi nama-nama Tuhan yang paling utama dan terkemuka, kerana tidak seperti nama-

nama lain, yang masing-masing memfokuskan pada sifat ketuhanan tertentu, nama Allāh 
adalah menyeluruh dan agung. 

 

https://www.islamawakened.com/quran/
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Al-Amānah (lihat prg. 2.16, 2.20, 2.21; nota hujung 67; istilah utama bahasa Arab: khalīfah 

fī ‘l-ard / khilāfah fī ‘l-ard, islāh fi ‘l-ard, fasād fī ‘l-ard / ifsād fi ‘l-ard, ibadah, īmān) 

Berasal daripada akar bahasa Arab a–m–n, yang bermaksud setia, boleh dipercayai, amanah, 

serta keselamatan, perkataan amānah bermaksud kebolehpercayaan dan amanah. Al-Amānah 

adalah amanah yang menurut ajaran Al-Quran, Tuhan tawarkan kepada Langit, Bumi, dan 

gunung-gunung, tetapi mereka takut dan enggan memikulnya, sedangkan manusia dengan 

bodohnya menyanggupinya (33:72). Amanah biasanya difahamkan sebagai 

kebertanggungjawaban moral (taklīf) kepada Tuhan di atas kepercayaan, niat, dan tindakan 

seseorang dan akibatnya – dengan ganjaran dan hukuman yang setimpal. Ia berkait rapat 

dengan konsep khilāfah fī ‘l-ard, tanggungjawab dan akauntabiliti di Bumi (lihat di bawah) 

terhadap kerosakan, kemusnahan, dan kehancuran di Bumi (ifsād fi’l-ard). 

 

Al-Amr bi ‘l-Ma’rūf (lihat prg. 4.17, 5.7, 5.30-5.34; Langkah ke Hadapan; nota hujung 252; 

istilah utama bahasa Arab: an-nahy ‘an al-munkar, hisbah, muhtasib) 

Berasal daripada kata akar Arab a–m–r, menandakan kuasa, perkataan amr bermaksud 

memerintah, mengarah, dan mempengaruhi; ia melibatkan kuasa, autoriti, dan pengaruh. 

Perkataan ma’rūf berasal daripada akar bahasa Arab ‘–r–f, yang bermaksud mengetahui 

melalui pengalaman, mengenali, menyetujui, dan mengakui sebagai benar dan baik, dan 

bermaksud sesuatu yang diketahui baik, benar, dan terhormat. Al-amr bi ‘l-ma’rūf bermaksud 

memerintah dan menetapkan apa yang diketahui baik dan benar. Aspek tersendiri dalam 

ajaran Islam ialah semua individu, baik lelaki mahupun perempuan, diberi kuasa dengan 

tanggungjawab untuk memerintahkan kebaikan dan mencegah kemungkaran setakat yang 

mereka mampu (3:104; lihat juga 3:110, 114; 9:71, dan 22:41). Kewajipan untuk mewujudkan 

kebaikan dan mencegah kemungkaran ini juga dikenali dalam undang-undang dan etika Islam 

sebagai hisbah (lihat di bawah). 

 

An-Nahy ‘an al-Munkar (lihat prg. 4.17, 5.30–5.34; Langkah ke Hadapan; nota hujung 252; 

istilah utama bahasa Arab: al-amr bi ‘l-ma’rūf, hisbah, muhtasib) 

Berasal daripada kata akar Arab n–h–w, yang bermaksud larangan dan pencegahan, perkataan 

nahy membawa maksud melarang, mengharamkan, mencegah, menghindarkan, dan menahan. 

Perkataan munkar pula berasal daripada kata akar Arab n–k–r, yang bermaksud tidak 

mengenal, menolak, mencela, tidak bersetuju, menafikan, menyalahkan, menegur, 

mencemuh, membenci, jijik, dan menolak, serta merujuk kepada sesuatu yang ditolak kerana 

dianggap jahat, salah, tercela, menjijikkan, keji, atau tidak bermaruah. Maka, an-nahy ‘an al-

munkar bermaksud melarang dan menghindarkan perkara yang diketahui umum sebagai jahat 

dan salah. Aspek tersendiri dalam ajaran Islam ialah semua individu, baik lelaki mahupun 

perempuan, diberi kuasa dengan tanggungjawab untuk memerintahkan kebaikan dan 

mencegah kemungkaran setakat yang mereka mampu (3:104; lihat juga 3:110, 114; 9:71, dan 

22:41). Kewajipan untuk mewujudkan kebaikan dan mencegah kemungkaran ini juga dikenali 

dalam undang-undang dan etika Islam sebagai hisbah (lihat di bawah). 

 

Āyah / āyāt (lihat prg. 1.1, 2.8, 2.10, 2.15, 2.23, 3.7, 3.8, 3.20, 4.10, 5.6, 5.21, 5.28; nota 

hujung 42, 43, 83, 233; istilah utama bahasa Arab khalq, īmān, Rabb al-’ālamīn, Allāh) 

Perkataan āyah, jamak āyāt bermaksud tanda, keajaiban, karya agung, atau mukjizat. Dalam 

ajaran Islam, setiap makhluk ciptaan adalah tanda ajaib yang menunjuk di luar dirinya kepada 

Penciptanya, kebijaksanaan-Nya, dan rahmat-Nya; masing-masing adalah petanda yang 

penuh dengan makna dan pengajaran untuk dipelajari. Perkataan yang sama āyah digunakan 

juga untuk ayat-ayat Al-Quran. Ulamak Muslim telah menekankan persamaan antara wahyu 

teks bertulis yang diturunkan kepada manusia melalui para nabi, utusan Tuhan, dan wahyu 

Tuhan di dalam alam. Masing-masing adalah wahyu yang terdiri daripada tanda-tanda, āyāt, 
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dan ia datang dari sumber yang sama. Tanda-tanda sifat Ilahi menjelaskan makna-makna yang 

terdapat dalam teks dan teks bertulis membimbing kita untuk memahami tanda-tanda dalam 

penciptaan. 

 

‘Ahd (lihat tajuk, prg. 1.2, 1.3, 1.6, 1.10, 1.14; Nota Pengenalan; nota hujung 29, 176) 

Perkataan Arab ‘ahd berasal daripada akar kata ‘–h–d, yang bermaksud memerhati dengan 

teliti, memberi perhatian, mematuhi, menjaga, atau mempertahankan sesuatu, menganjurkan, 

merayu, memberi kuasa, membebankan, atau mempercayakan seseorang dengan, menyuruh, 

mewajibkan, atau berjanji kepada diri sendiri, atau berjanji untuk melaksanakan sesuatu, 

menepati janji. Perkataan ‘ahd bermaksud akad, khususnya dalam pengertian perjanjian atau 

perjanjian yang sungguh-sungguh, ikrar, atau pemenuhan janji. Dalam kes Al-Mīzān: A 

Covenant for the Earth, kami telah memilih perkataan ‘ahd daripada perkataan mīthāq, yang 

cenderung untuk menandakan perjanjian dalam erti kata yang lebih formal sebagai kontrak, 

perjanjian, pakatan, atau piagam yang mengikat, kerana kami, pengarang Perjanjian ini, tidak 

mempunyai kuasa untuk membuat perjanjian kepercayaan sedemikian bagi pihak komuniti 

kami. 

 

Fasād fī ‘l-ard / Ifsād fi ‘l-ard (lihat prg. 1.20, 2.16, 2.17, 2.19, 5.9, 5.10, 5.11; nota hujung 

59, 63, 232; istilah utama bahasa Arab islāh fi ‘l-ard, khalīfah fī ‘l-ard / khilāfah fī ‘l-ard, 

mafāsid / mafsadah) 

Perkataan Arab fasād berasal daripada akar kata f–s–d, yang bermaksud kerosakan, 

kemerosotan, penodaan, kemusnahan, dan kehancuran. Oleh itu, fasād fī ‘l-ard bermaksud 

kerosakan, kemerosotan, kemusnahan, dan kehancuran di dalam atau di Bumi, dan ifsād fi’l-

ard bermaksud menimbulkan kerosakan, kemerosotan, kecemaran, dan kehancuran di Bumi. 

Kemungkinan manusia melakukan fasād di Bumi dan malapetaka yang ditimbulkan oleh 

pelanggaran seperti itu kelihatan tergambar kosmologi keadilan Al-Quran: jika kebaikan 

dilakukan kepadanya atau di dalamnya, kebaikan akan kembali; jika kejahatan ditimpakan 

kepadanya atau di dalamnya, apa yang terkumpul ialah ketakutan yang besar. Al-Quran 

mengarahkan kita untuk melihat apa yang telah berlaku pada akhirnya kepada mufsidūn fī ‘l-

ard, mereka yang melakukan kerosakan, kemusnahan, dan kehancuran di Bumi (7:85–86, dsb) 

orang-orang Firaun, ‘Ad, Thamud, dan Madyan semuanya berkuasa dan kaya tetapi 

melakukan kerosakan di Bumi dan dengan itu membinasakan diri mereka sendiri. Para 

perosak di Bumi menyalahgunakan amanah dan ini jelas bertentangan dengan tanggungjawab 

mereka sebagai khalīfah di Bumi. 

 

Filāhah (lihat prg. 4.17, 5.29; nota hujung 137–139; istilah utama bahasa Arab ibādah) 

Warisan pertanian tamadun Islam secara umumnya dikenali dengan perkataan Arab filāhah, 

yang bermaksud penanaman, dan dengan lanjutan pertanian, penternakan, dan fallāh 

bermaksud suami, penggarap tanah, petani, berasal dari bentuk verbal akar kata f–l–h yang 

bermaksud membelah, dan khususnya bererti ‘mengusahakan tanah’. tetapi juga bermaksud 

berjaya, bertuah, atau bahagia. Lihat Fitzwilliam Hall, Filāha, “Penternakan, kesejahteraan 

(di dunia dan akhirat) dan ibadah adalah berkait rapat dalam bahasa Arab.” Tradisi taman 

Islam berakar umbi daripada warisan filāhah di oasis, kebun, dan teres pertanian di tanah 

gersang dan separuh kering, di mana air adalah terhad dan berharga. 

 

Fiqh (lihat prg. 5.3, 5.5; nota hujung 133, 172, 177, 236; istilah utama bahasa Arab sharī’ah, 

haqq / huqūq, masālih / maslahah, mafāsid / mafsadah) 

Berasal daripada kata akar Arab f–q–h, yang bermaksud kefahaman, fiqh ialah istilah untuk 

ilmu undang-undang dan etika, usaha manusia untuk memahami syari’ah (lihat di bawah). Ia 

juga digunakan untuk cabang undang-undang dan etika, seperti fiqh al-bī’ah iaitu undang-
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undang dan etika alam sekitar dan fiqh al-’umrān ialah undang-undang dan etika yang 

berkaitan dengan pembangunan. Istilah ūsul al-fiqh yang bermaksud ‘akar-akar fiqh’ 

bermaksud perundangan, teori undang-undang, dan metodologi undang-undang, meliputi 

sumber dan kaedah mendapatkan ketetapan daripada kajian sumber teks serta pelbagai kaedah 

penaakulan hukum. Fiqh juga terpakai kepada disiplin tertentu, seperti fiqh al-muwāzanāt 

iaitu ilmu mengukur kebaikan dan keburukan, dan fiqh al-awlawīyāt iaitu ilmu penetapan 

keutamaan, serta fiqh al-’umrān iaitu perancangan dan reka bentuk seni bina yang bersesuaian 

dengan nilai-nilai Islam. 

 

Fitrah (lihat prg. 2.13, 5.28; nota hujung 189; istilah utama bahasa Arab khalq, islām) 

Berasal daripada kata akar bahasa Arab f–t–r, yang bermaksud membelah, retak, berpecah, 

pecah, melahirkan, dan mewujudkan, perkataan fitrah bermaksud corak primordial atau 

pembawaan semula jadi sesuatu atau seseorang. Al-Quran memberitahu kita bahawa manusia 

diciptakan dalam pola primordial (fitrah) dari penciptaan semula jadi dan bahawa watak 

bawaannya (fitrah) ditentukan oleh corak itu. Manusia diperintahkan untuk tidak mengubah 

atau memutarbelitkan fitrah mereka sendiri atau fitrah ciptaan semula jadi. Al-Quran 

mengajar bahawa ‘ciptaan Tuhan tidak akan diubah’ (30:30) dan memberitahu kita bahawa 

mengubah (dalam erti kata memutarbelitkan atau menyelewengkan) ciptaan Tuhan adalah 

syaitan – lambang kejahatan, kerana dalam Al-Quran, Syaitan menyatakan, “Aku akan 

memerintahkan mereka supaya mereka mengubah ciptaan Tuhan” (4:119). 

 

Ḥaqq / Ḥuqūq (lihat prg. 2.5, 2.17, 2.19, 5.6, 5.7; nota hujung 35, 160, 184, 189; istilah utama 

bahasa Arab khalq: sharī’ah, fiqh) 

Perkataan Arab ḥaqq, berasal dari akar kata ḥ–q–q, yang bermaksud sekaligus kebenaran, 

realiti, hak, undang-undang, dan wajar, menandakan kebenaran, realiti, dan hak. Dari 

perkataan ini muncul pengertian hak yang kita berhutang kepada setiap makhluk, dinyatakan 

sebagai hak (ḥuqūq). Menurut ajaran Islam, setiap makhluk wujud berdasarkan kebenaran 

(ḥaq) dan juga terhutang (ḥaqq) mengikut fitrahnya; manusia mesti menghormati dan 

membayar apa yang patut kepada setiap makhluk, dan setiap makhluk mempunyai hak yang 

sewajarnya. Kita tidak boleh mencabut haqq pelbagai makhluk yang diberikan Allah kepada 

mereka. Lihat S. H. Nasr, Islam, Dunia Kontemporari, dan Krisis Alam Sekitar, hlm. 97. 

Dalam ajaran Islam, Tuhan telah menciptakan setiap perkara bi ‘l-haqq, dalam kebenaran dan 

untuk hak, dan semua makhluk mempunyai hak (44:38–39). Hak haiwan, huqūq al-bahā’im 

wa ‘l-hayawān, termaktub sebagai salah satu daripada kategori huqūq al-’ibād, hak hamba 

Allah, contohnya, manusia dan haiwan. Hak-hak ini diperincikan dalam banyak hadis dan 

diringkaskan dalam ketetapan oleh fuqaha Muslim. 

 

Ḥaram (lihat prg. 3.18, 5.13, 5.14, 5.17; nota hujung 72, 211-219, 221-223; istilah utama 

bahasa Arab hurmah) 

Istilah haram berasal daripada akar bahasa Arab h–r–m, yang bermaksud perkara yang 

dilarang, ditegah, suci, tidak boleh dilanggar, atau tidak boleh diceroboh, dan menandakan 

tempat yang suci, tidak boleh dilanggar, atau tidak boleh diganggu – ringkasnya, tempat suci. 

Dalam ajaran Islam, Al-Haramān ash-Sharīfān, dua tempat perlindungan yang tidak boleh 

diganggu-gugat yang mengelilingi dan meliputi Mekah dan Al-Madinah, adalah kawasan 

perlindungan purba di Bumi. Setiap daripada mereka adalah tempat perlindungan yang tidak 

boleh diceroboh, untuk manusia, hidupan liar, dan tumbuh-tumbuhan asli di dalamnya. Di 

dalamnya, pemusnahan tumbuhan asli dan pembunuhan, kecederaan, dan gangguan haiwan 

liar adalah dilarang. 
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Himā (lihat prg. 3.22, 5.13, 5.14, 5.16-5.20, 5.32; Langkah ke Hadapan; nota hujung 217, 

220–228, 231, 232; istilah utama bahasa Arab muhtasib) 

Perkataan himā berasal daripada akar bahasa Arab h–m–y, yang bermaksud perlindungan, 

pertahanan, perisai, menjaga, dan berdiri untuk seseorang atau sesuatu. Ia kadang-kadang 

telah ditransliterasi sebagai ‘hema’ tetapi ‘himā’ lebih mencerminkan sebutannya dalam 

dialek Semenanjung Arab dan sesuai dengan transliterasi kedua-dua bahasa Arab standard 

klasik dan moden, yang mana kedua-duanya tidak menggunakan huruf ‘e’, kerana vokal yang 

diwakilinya tidak wujud dalam bahasa Arab. 

 

Hisbah (lihat prg. 4.17, 5.30-5.34; nota hujung 251-255; istilah utama bahasa Arab al-amr bi 

‘l-ma’rūf, an-nahy ‘an al-munkar, muhtasib) 

Aspek tersendiri dalam ajaran Islam ialah semua individu bertanggungjawab untuk 

memerintahkan yang baik dan mencegah kemungkaran, setakat yang mereka mampu (3:104; 

lihat juga 3:110, 114; 9:71, dan 22:41). Kewajipan untuk mewujudkan kebaikan dan 

mencegah perbuatan salah ini dikenali dalam undang-undang Islam sebagai hisbah, istilah 

yang berasal daripada akar bahasa Arab h–s–b, yang bermaksud perakaunan, pengiraan, 

anggaran, dan penilaian, serta mempertimbangkan, menganggap, menghargai, dan dalam 

pelbagai bentuknya, untuk berhati-hati, mengambil kira pertanggungjawaban seseorang, dan 

untuk memeriksa hati nurani seseorang. Pada peringkat individu, setiap lelaki dan wanita 

adalah khalifah di Bumi dan akan dihakimi sendiri pada Hari Kiamat atas apa yang dia lakukan 

berkenaan dengan ia mempengaruhi keluarga, jiran, dan masyarakat pada umumnya dan sama 

ada ia melakukan kebaikan dan meninggalkan kejahatan. Pada peringkat kolektif, campur 

tangan pihak berkuasa juga diperlukan, kerana rayuan kepada hati nurani tanpa dorongan dan 

penguatkuasaan positif adalah tidak berkesan. Kuasa undang-undang amat diperlukan untuk 

mewujudkan keadilan dan kesaksamaan; maka pejabat muhtasib telah ditubuhkan (lihat di 

bawah). 

 

Ḥurmah (lihat prg. 4.10, 5.26; nota hujung 243, 244; istilah utama bahasa Arab ḥaqq / ḥuqūq, 

ḥaram) 

Berasal seperti perkataan ḥaram, daripada akar bahasa Arab h–r–m, menandakan perkara 

yang dilarang, suci, tidak boleh dilanggar, atau tidak boleh diceroboh, perkataan ḥurmah 

menunjukkan status undang-undang menandakan tidak boleh dilanggar kesucian dan 

kehormatan. Para ahli fiqh dan ahli teologi Islam telah mengakui bahawa semua benda yang 

dicipta mempunyai asas yang tidak boleh diceroboh, yang wajib dihormati oleh manusia. Kita 

tidak bebas untuk meremehkan mereka atau mengabaikan mereka, apalagi mensia-siakan, 

memupuskan, merendahkan, atau mencemarkan mereka, untuk memperlakukan mereka 

secara sembarangan atau berlebihan. Kita wajib menghormati dan menghormati Pencipta 

mereka dalam menggunakan mereka. Sarjana undang-undang Islam telah memutuskan 

bahawa ketidakbolehcabulan makhluk Tuhan tidak terbatal oleh peperangan dan melarang 

pemusnahan alam sekitar sebagai taktik ketenteraan. Taktik bumi hangus yang biasa 

digunakan dalam peperangan moden adalah antitesis kepada pengekangan tersebut dan 

penjelmaan kemusnahan tanah dan kesuburan (halāk al-harth wa ‘n-nasl). 

 

Iḥsān (lihat prg. 1.1, 2.5, 2.12, 2.16, 2.19, 3.1, 3.4, 3.7, 3.9, 3.14, 3.15, 3.20, 3.24, 4.11, 4.21, 

5.8, 5.28, 5.29, 5.35; nota hujung 36, 69, 77, 97; Langkah ke Hadapan; ; istilah utama bahasa 

Arab ibadah, taqwā, rahmah, Rabb al-’ālamīn, Allāh, tawhīd, khalq, islāh fi’l-ard) 

Berasal daripada akar kata h–s–n, yang bermaksud kebaikan, keindahan, kecemerlangan, dan 

kesempurnaan. Perkataan ihsān bermaksud mengerjakan sesuatu dengan cara yang terbaik, 

tercantik, dan paling cemerlang. Ia menyatakan darjat kebaikan yang tertinggi seperti yang 

dijelaskan dalam sabda Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, seolah-olah kita melihat Tuhan Semua Makhluk 
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di hadapan kita, kerana sesungguhnya Tuhan melihat kita. “Untuk menyembah Tuhan seolah-

olah kamu melihat-Nya, dan jika kamu tidak dapat melihat-Nya, Dia melihat kamu.” Dalam 

ajaran Islam, tidak cukup dengan berbuat baik; kita dituntut untuk melakukan yang terbaik. 

Perbuatan kebaikan dan keindahan adalah tujuan hidup dan mati (67:2). Nabi Muhammad  صلى الله عليه وسلم 

menyatakan bahawa “Tuhan telah mewajibkan kebaikan, keindahan, dan kemuliaan (ihsan) 

yang tertinggi dalam segala sesuatu.” Ini termasuk kebaikan yang terbaik dalam tingkah laku 

kita terhadap setiap makhluk yang dicipta dan kebaikan atau kecemerlangan tertinggi dalam 

setiap perbuatan; manifestasi tertingginya dalam perbuatan kita adalah mengabdi kepada 

Tuhan semua makhluk dengan melakukan yang terbaik kepada semua makhluk-Nya. 

 

īmān (Rujuk prg. 2.17, 2.19, 3.6, 5.8, 5.30; nota hujung 92; istilah utama bahasa Arab islām, 

ihsān, al-amānah, islāh fi ‘l-ard) 

Berasal daripada akar kata a–m–n, yang membawa maksud setia, boleh dipercayai, amanah, 

taat, berakhlak mulia dan jujur, serta merujuk kepada makna kepercayaan, kesetiaan, 

kejujuran, keamanan, keselamatan dan kedamaian. Perkataan īmān merujuk kepada keimanan 

dan kepercayaan. Ia digunakan dalam dua konteks, iaitu merujuk kepada rukun kepercayaan 

atau akidah dalam Islam, dan juga merujuk kepada keadaan iman, iaitu kesetiaan, komitmen 

dan dedikasi yang berada di antara islām (lihat di bawah) penyerahan kepada kehendak Allah 

dan ihsān (lihat di atas) tahap tertinggi kebaikan, keindahan dan kecemerlangan seperti yang 

disebut dalam Surah Al-Ḥujurāt (49:14). Al-Quran sering menggandingkan iman dengan amal 

soleh (īmān dan al-a’māl as-sālihah, as-sālihāt), sebagai lawan kepada kekufuran dan 

kerosakan di muka bumi (kufr dan ifsād fi’l-ard). Sepertimana kerosakan dan kehancuran di 

muka bumi membawa kepada kebinasaan kita, begitu jugalah keimanan serta amal kebaikan 

dan kerja-kerja yang betul, sihat dan bermanfaat menjadi jalan kepada penyelamatan dan 

kejayaan hakiki manusia (rujuk 95:4–6 dan 103:1–3). 

 

Iqtisād (Rujuk prg. 4.22, nota hujung 149–153; istilah utama bahasa Arab mīzān, tazkiyah, 

zakāh, isrāf.) 

Perkataan Arab iqtisād berasal daripada akar kata q–s–d, yang bermaksud berniat, bertujuan, 

berazam, bercita-cita, dan menuju terus ke arah sesuatu matlamat, bergerak terus untuk 

mencapai suatu tujuan, maksud, atau sasaran. Iqtisād bererti berjimat cermat, berhemah, 

berwaspada, bersederhana, dan memelihara, dan yang penting, ia juga merupakan istilah yang 

digunakan untuk ekonomi dalam ajaran Islam yang berkaitan dengan kewangan, perbankan, 

perdagangan, perniagaan, dan industri. Al-Quran membimbing manusia ke arah 

kesederhanaan, keseimbangan, dan pemeliharaan. Ia menggambarkan hamba-hamba Tuhan 

Yang Maha Pengasih sebagai “orang-orang yang apabila membelanjakan (harta), mereka 

tidak boros dan tidak pula kedekut, tetapi berada di antara kedua-duanya secara 

pertengahan” (25:67). Kesederhanaan cenderung kepada keadilan (qist) dan keseimbangan 

(mīzān) yang berkait dengannya, manakala sikap melampaui batas (isrāf) mendorong kepada 

kezaliman dan ketidakadilan serta merosakkan keseimbangan yang telah ditetapkan oleh 

Allah dalam penciptaan. 

 

Islāḥ fi’l-ard (Rujuk prg. 2.16–2.19, 3.6, 3.7; nota hujung 61, 63, 68, 83; istilah utama bahasa 

Arab khalīfah fī ‘l-ard / khilāfah fī ‘l-ard, fasād fī ‘l-ard / ifsād fi ‘l-ard, masālih / maslahah) 

Perkataan Arab islāh berasal daripada akar kata s–l–h, sebagaimana juga perkataan sālih, dan 

kedua-duanya membawa maksud kebaikan, manfaat, kesihatan, keutuhan, dan kebenaran. 

Daripada akar kata yang sama juga terbit perkataan al-a’māl as-sālihah dan as-sālihāt yang 

bermaksud amalan yang baik dan bermanfaat. Iman dan amalan yang bermanfaat adalah 

lawan kepada kekufuran dan kerosakan di Bumi; di dalamnya terkandung penyelamatan dan 

kejayaan hakiki manusia (95:4–6, 103:1–3). Sebagaimana kerosakan dan kemusnahan di 
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muka bumi membawa kepada kebinasaan kita, melakukan amalan yang baik, benar, sihat dan 

bermanfaat adalah kunci kepada kelangsungan hidup dan kemakmuran kita di bumi, kerana 

Allah berfirman, “Hamba-hamba-Ku yang soleh akan mewarisi bumi” (21:105). Amalan 

yang baik adalah teras kepada pengabdian kepada Allah dan pelaksanaan tanggungjawab 

manusia di bumi – amalan yang bermanfaat dengan berusaha mewujudkan keindahan, 

kecemerlangan dan kebaikan tertinggi, serta menjauhi dan menghalang segala yang membawa 

kepada kerosakan, kehancuran, dan kebinasaan (fasād) di dalamnya, seperti yang disebut 

dalam al-Quran (7:56). 

 

Islām (Rujuk prg. 2.7; nota hujung 40, 41; istilah utama bahasa Arab īmān, ihsān, ‘ibādah, 

khalq, fitrah) 

Berasal daripada akar kata Arab s–l–m, yang bermaksud selamat, sihat, aman, terpelihara, 

tidak cedera, tidak rosak, sempurna, utuh, lengkap, sihat tubuh badan, dalam keadaan damai, 

harmoni, serta dalam keadaan berintegriti; ia juga membawa maksud tunduk, menyerah diri, 

menerima, meredai, berdamai, dan menyerahkan. Perkataan islām bererti penyerahan diri 

secara sukarela dan sepenuh hati kepada Allah, Tuhan Sekalian Alam. Menurut ajaran Islam, 

semua makhluk tunduk kepada Pencipta, Tuhan, dan Pemelihara mereka dengan penuh 

kepatuhan dan pengabdian (3:83). Semua makhluk sujud kepada-Nya dalam ibadah dan doa 

– kecuali manusia, yang walaupun tidak dapat lari daripada tunduk kepada hukum alam yang 

ditetapkan oleh Tuhan mereka untuk memelihara segala sesuatu, tetap dikurniakan kehendak 

bebas. Mereka boleh memilih untuk berkhidmat dengan penuh kerelaan dan pengabdian, atau 

menentang dengan mengingkari perintah Tuhan mereka, yang menyebabkan kemurkaan dan 

pembalasan-Nya (22:18). Daripada penyerahan sukarela semua makhluk kepada Tuhan 

mereka inilah lahir pengiktirafan bahawa mereka adalah muslim, dan menjadi sebahagian 

daripada komuniti besar islām, yang mana manusia juga boleh memilih untuk menyertainya 

secara sukarela dan menjadi sebahagian daripada komuniti tersebut. 

 

Isrāf (Rujuk 4.22, 5.10, 5.11; nota hujung 149-153, 206, 208; istilah utama bahasa Arab fasād 

fī ‘l-ard / ifsād fī ‘l-ard, mafāsid / mafsadah) 

Berasal daripada akar kata Arab s–r–f, yang bermaksud melampaui batas atau had, isrāf 

membawa maksud pembaziran yang berlebihan, penyalahgunaan, dan penggunaan secara 

berlebihan. Al-Quran melarang perbuatan melampaui batas ini (isrāf). “…Makan dan 

minumlah, dan janganlah berlebih-lebihan. Sesungguhnya Allah tidak menyukai orang 

yang berlebih-lebihan” (7:31; rujuk juga 6:141). Sebuah hadis yang masyhur jelas 

menunjukkan bagaimana pembaziran amat ditegah walaupun terhadap sumber yang 

melimpah: 

  

… Rasulullah صلى الله عليه وسلم melalui Sa’d ketika beliau sedang berwuduk, lalu Baginda bersabda: 

“Apakah ini pembaziran, wahai Sa’d?” Sa’d menjawab: “Adakah terdapat 

pembaziran dalam berwuduk?” Nabi bersabda: “Ya, walaupun kamu berada di tepi 

sungai yang mengalir.”  

Penggunaan yang membazir walaupun terhadap sumber kehidupan yang melimpah seperti 

udara, tanah, lautan, dan hutan yang dahulunya luas adalah dilarang, apatah lagi terhadap 

sumber mineral dan biologi lain yang lebih terhad. Mengambil nyawa tanpa justifikasi yang 

sah juga termasuk dalam kategori isrāf yang diharamkan. 

 

‘Ibādah (Rujuk prg. 1.1, 2.2, 2.7, 2.9, 2.17, 2.22, 2.23, 3.1, 3.2, 3.4, 3.5, 3.13–3.18, 4.10, 4.22, 

5.6, 5.7, 5.28; Arah Ke Hadapan, Sebuah Doa; nota hujung 40, 41, 44–47, 61, 63, 84, 139, 
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175, 233, 260; istilah utama bahasa Arab ihsān, islām, islāh fi ‘l-ard, khalīfah fī ‘l-ard / 

khilāfah fī ‘l-ard, Allāh, Rabb al-’ālamīn, tawhīd, taqwā, rahmah, syukr, khalq, filāhah) 

Berasal daripada akar kata Arab ‘–b–d, yang membawa maksud perkhidmatan, pengabdian, 

penyembahan, pemujaan, penghormatan, dan keterikatan, serta juga bermaksud kepatuhan, 

istilah ‘ibādah bererti khidmat dan penyembahan kepada Allah, Tuhan Sekalian Alam. Semua 

makhluk tunduk kepada Pencipta, Tuhan dan Pemelihara mereka dengan penuh kepatuhan 

dan pengabdian; semuanya sujud kepada-Nya dalam ibadah dan doa – kecuali manusia, yang 

walaupun tidak dapat lari daripada tunduk kepada hukum alam yang ditetapkan oleh Tuhan 

mereka bagi memelihara segala sesuatu, tetap diberikan kehendak bebas: mereka boleh 

memilih untuk berkhidmat dan mengabdikan diri dengan kerelaan, atau menolak serta 

menentang perintah Tuhan mereka, lalu menyebabkan kemurkaan dan pembalasan-Nya 

(22:18, 3:83). Matlamat utama kehidupan manusia ialah untuk berkhidmat dan beribadah 

kepada Allah, Tuhan Sekalian Alam. Khidmat dan ibadah ini merangkumi segala perkara yang 

disukai Allah, sama ada berupa kata-kata mahupun perbuatan, dalam semua bidang 

kehidupan. 

 

‘Ilm (Rujuk prg. 2.22, 2.23, 3.7–3.9, 3.12; nota hujung 84–87; istilah utama bahasa Arab 

khalq, āyah / āyāt) 

Berasal daripada akar kata Arab ‘–l–m, yang bermaksud mengetahui, memiliki pengetahuan, 

menyedari, memahami, mempelajari, dan membezakan, lalu merujuk kepada makna 

pengetahuan yang benar, pembelajaran, kognisi, pemahaman akal, persepsi, serta sesuatu 

yang ditanda, digariskan, dan dibezakan. ‘Ilm adalah istilah umum bagi pengetahuan yang 

benar dan juga merujuk kepada sains. Ia juga digunakan untuk merujuk kepada bidang-bidang 

ilmu dan seni yang khusus, seperti ‘ilm al-hisāb (matematik), ‘ilm al-ahyā’ (biologi), ‘ilm an-

nafs (psikologi), dan ‘ilm al-akhlāq (etika). 

 

Khalīfah fī ‘l-ard / khilāfah fī ‘l-ard (Rujuk prg. 1.20, 2.16-2.22, 3.9, 4.25, 5.15, 5.25, 5.29, 

5.33; nota hujung 85, 159, 176, 193; istilah utama bahasa Arab al-amānah, ihsān, islāh fi ‘l-

ard, fasād fī ‘l-ard / ifsād fi ‘l-ard, ‘ibādah, Allāh, Rabb al-’ālamīn, khalq, taqwā, rahmah) 

Dalam ajaran al-Quran, konsep khilāfah fī ‘l-ard (khilāfah di bumi) adalah pusat kepada 

pemahaman tentang peranan manusia di bumi, khususnya mengenai tanggungjawab dan 

pertanggungjawaban manusia: 

 

“Dan (ingatlah) ketika Tuhanmu berfirman kepada para malaikat: ‘Sesungguhnya 

Aku hendak menjadikan seorang khalīfah di bumi.’ Mereka berkata: ‘Adakah Engkau 

hendak menjadikan di dalamnya orang yang akan membuat kerosakan di dalamnya 

dan menumpahkan darah, padahal kami sentiasa bertasbih dengan memuji-Mu dan 

menyucikan-Mu?’ Allah berfirman: ‘Sesungguhnya Aku mengetahui apa yang kamu 

tidak ketahui.’” (2:30) 

Apakah itu khalīfah? Perkataan ini mempunyai pelbagai tafsiran yang sangat berbeza, yang 

sering menjadi perbahasan hangat. Dalam penyusunan Piagam ini, kami berusaha untuk 

memahami makna khilāfah fī ‘l-ard mengikut penggunaannya dalam ayat-ayat al-Quran dan 

hadis-hadis Nabi صلى الله عليه وسلم, dan tidak melampaui batas tersebut. 

 

Perkataan khalīfah berasal daripada akar kata kh–l–f, yang bermaksud datang selepas, 

menggantikan, mewarisi, atau mengambil tempat seseorang yang telah tiada atau tidak hadir; 

ia juga boleh bermaksud bertindak bagi pihak orang lain, seperti dalam doa Nabi Muhammad 

 Ya Allah, Engkaulah khalīfah atas keluargaku.” Makna kedua daripada akar kata ini ialah“ ,صلى الله عليه وسلم

untuk memelihara, mengusahakan, memajukan, dan menyuburkan. 
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Khilāfah adalah amanah etika yang diberikan kepada manusia secara individu dan kolektif 

oleh Tuhan Yang Maha Pengasih, Pemelihara sekalian alam. Ini jelas kelihatan dalam bentuk 

kata terbitan istikhlāf yang muncul dalam ayat-ayat al-Quran (rujuk 6:133, 7:129, 11:57, 

24:55). Ia berlaku di atas Bumi, menunjukkan hubungan langsung manusia dengan bumi, dan 

diwariskan oleh satu individu kepada individu lain, satu generasi kepada generasi lain, dan 

satu umat kepada umat yang lain. Ia adalah ujian dan cubaan (ibtilā’) untuk melihat apa yang 

kita lakukan di bumi ini. Khilāfah berkait dengan pengetahuan tentang yang benar dan yang 

salah serta kemampuan untuk bertindak dan mempengaruhi makhluk serta bumi itu sendiri 

sama ada untuk kebaikan atau keburukan, kerana setiap kemampuan membawa bersamanya 

pertanggungjawaban, dan tahap ini berbeza-beza bergantung kepada sejauh mana kekuasaan 

yang diberikan kepada khalīfah tersebut. Namun, sekalipun memiliki kuasa yang besar, 

tanggungjawab khalīfah tetap terbatas kepada menegakkan keadilan di dalam tindakan 

manusia, bukan untuk memerintah atau menguruskan Bumi sepenuhnya. 

 

Tuhan Yang Maha Pengasih dan Maha Pemelihara sekalian alam adalah Pemilik Hari 

Pembalasan dan Dia menetapkan khalīfah bertanggungjawab untuk beriman (īmān) dan 

beribadah (‘ibādah) kepada-Nya melalui amal-amal kebaikan (al-a’māl as-sālihah, as-

sālihāt) terhadap semua makhluk di Bumi – sama ada manusia, makhluk hidup lain, benda 

mati, mahupun bumi itu sendiri. Allah telah menjadikan bumi ini baik dan subur, dan Dia 

menetapkan khalīfah bertanggungjawab serta memberi amaran keras agar manusia tidak 

melakukan kerosakan, kemusnahan, dan kebinasaan (fasād) di Bumi – kejahatan yang 

menjadi kebimbangan para malaikat. Allah mengancam orang-orang yang melakukan fasād 

di Bumi dan Dia boleh menggantikan mereka dengan kaum yang lain, yang akan menerima 

amanah etika khilāfah ini. Oleh itu, khilāfah di bumi menghendaki manusia menjauhi dan 

mencegah ifsād di dalamnya serta mengekalkan islāh melalui amalan-amalan sālihāt, agar 

manusia terus mewarisi bumi ini. Ia sangat berkait rapat dengan amanah Ilahi atau 

tanggungjawab moral – al-amānah. Justeru, khilāfah ialah pemeliharaan yang teliti dan penuh 

tanggungjawab terhadap sesuatu yang diamanahkan, dan seorang khalīfah ialah orang yang 

mewarisi atau dipertanggungjawabkan terhadap sesuatu urusan dan akan dipersoalkan tentang 

bagaimana dia menunaikan amanah tersebut. Sejak penggunaan gelaran khalīfah (caliph) oleh 

para pemimpin politik umat Islam, konsep ini menjadi rumit apabila dikaitkan dengan 

anggapan bahawa khalīfah mewakili Tuhan di bumi, namun itu bukanlah antara maksud 

asalnya. Penting untuk dinyatakan bahawa al-Quran tidak pernah menyebut istilah khalīfat 

Allah – khalīfah Tuhan. Anggapan bahawa khalīfah adalah wakil, pemegang kuasa, atau naib 

Tuhan di Bumi yang diberi kuasa penuh ke atas Bumi adalah tafsiran yang salah dan 

berbahaya terhadap istilah ini. Konsep ‘pengurus’ steward dan ‘pengurusan’ stewardship 

lebih hampir kepada makna khalīfah dan khilāfah kerana ia membawa maksud tanggungjawab 

yang terkandung dalam istilah Arab ini. Namun begitu, istilah stewardship juga sering 

dikaitkan dengan gambaran sebagai wakil tuan tanah yang tidak hadir untuk menguruskan 

hartanya, sedangkan khilāfah sebahagian besarnya direalisasikan melalui tindakan tidak 

mencampuri dan mengelak daripada merosakkan proses semula jadi yang telah Allah tetapkan 

untuk memelihara dan memakmurkan Bumi. 

 

Bagi memastikan ketepatan, kejelasan dan keaslian, kami tidak menggunakan istilah steward 

dan stewardship, dan kami menterjemahkan khilāfah fī ‘l-ard sebagai tanggungjawab, 

pertanggungjawaban, atau pemegang amanah di Bumi, dan khalīfah fī ‘l-ard sebagai orang 

yang dipertanggungjawabkan, diberi amanah, atau dipersoalkan atas amanah di Bumi. Kami 

mengucapkan terima kasih kepada Dr. Sarra Tlili dan Dr. David Solomon Jalajel atas 

pandangan dan nasihat mereka berhubung tafsiran khilāfah. 
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Khalq / khalīqah / khalā’iq / makhlūqāt (Rujuk prg. 1.1, 2.1, 2.8, 2.9, 2.13–2.16, 2.19, 2.23, 

3.1–3.3, 3.9, 3.10, 4.15, 5.4, 5.6; 5.12, 5.21, 5.28, 5.35; Langkah ke Hadapan, Doa; nota 

hujung 30, 33, 34, 37, 47, 77, 174, 233; istilah utama bahasa Arab haqq / huqūq, hurmah, 

ihsān, islāh fi ‘l-ard, āyah / āyāt, Rabb al-’ālamīn, taqwā, rahmah, ‘ibādah, islām) 

Perkataan Arab khalq yang bermaksud ciptaan, berasal daripada akar kata kh–l–q, yang 

merangkumi makna membentuk, merangka, menaksir, mengira, dan mengukur, membawa 

maksud bahawa ciptaan adalah sebuah sistem yang rumit, saling berkaitan dengan perincian 

dan ketepatan. Al-Quran mengandungi lebih daripada 250 ayat yang menggunakan perkataan 

ini dalam pelbagai bentuk nahu. Perkataan khalq kadangkala digunakan untuk merujuk kepada 

manusia, tetapi berbeza dengan perkataan seperti insān atau bashar, khalq tidak terhad atau 

eksklusif kepada manusia sahaja; ia terbuka dan meliputi semua makhluk ciptaan. Perkataan 

khalīqah pula cenderung merujuk kepada ciptaan dalam pengertian kosmos atau alam 

semesta, dan kata jamak khalā’iq dan makhlūqāt merujuk kepada makhluk-makhluk ciptaan. 

 

Mafāsid / Mafsadah (Rujuk prg. 2.17, 5.5; nota hujung 176, 178, 184, 185, 188, 189; istilah 

utama bahasa Arab fasād fī ‘l-ard / ifsād fi ‘l-ard; masālih / maslahah, sharī’ah, fiqh)  

Istilah yang merujuk kepada kemudaratan dalam undang-undang dan etika Islam ialah 

mafāsid (mufrad: mafsadah). Ia berasal daripada akar kata f–s–d, sama seperti perkataan 

fasād, dan membawa maksud kerosakan, kemerosotan, penodaan, kemusnahan, kehancuran, 

dan kebinasaan. Dalam fiqh Islam, semua tindakan dinilai berdasarkan kesannya sama ada 

sebagai manfaat atau kemudaratan. Konsep masālih (manfaat) dan mafāsid (kemudaratan) 

adalah hampir dengan konsep sekular tentang kos dan faedah, tetapi tidak sama sepenuhnya. 

Setiap individu Muslim, pentadbir, penggubal undang-undang, dan fuqaha diwajibkan untuk 

mencegah kemudaratan yang berpunca daripada tindakan manusia terhadap semua makhluk 

ciptaan. Dalam melaksanakan tugas ini, mereka perlu mengenal pasti kemudaratan yang 

paling dominan, serta menimbang keutamaan dan kepentingan pelbagai kemudaratan tersebut, 

tahap kepastian atau kemungkinan berlakunya kemudaratan dan manfaat, serta keupayaan 

pihak yang terjejas untuk mengelakkan kemudaratan itu tanpa bantuan pihak lain. Dalam 

keadaan di mana usaha untuk mendapatkan manfaat membawa kepada kemudaratan yang 

tidak dapat dielakkan dengan tahap yang sama atau lebih besar, maka mengelakkan 

kemudaratan hendaklah didahulukan. Ini selaras dengan prinsip berhati-hati (precautionary 

principle), iaitu segala aktiviti yang berisiko membawa kerosakan yang besar atau tidak boleh 

dipulihkan haruslah dicegah. 

 

Masālih / Maslahah (Rujuk prg. 2.17, 5.4, 5.5; nota hujung 45, 166, 174, 176, 178–185, 189, 

236; istilah utama bahasa Arab islāh fi ‘l-ard, mafāsid / mafsadah, sharī’ah, fiqh) 

Istilah bagi manfaat dalam undang-undang dan etika Islam ialah masālih (mufrad: maslahah). 

Ia berasal daripada akar kata s–l–h, sama seperti perkataan sālih, dan membawa maksud 

kebaikan, manfaat, kesihatan, keutuhan, dan kebenaran. Inilah konsep amalan kebaikan yang 

mewakili pelaksanaan khilāfah yang bertanggungjawab di bumi dan yang akan diberikan 

ganjaran berupa pewarisan bumi (rujuk prg. 2.18–2.19); ia adalah lawan kepada mafāsid. 

Amalan yang baik adalah teras dalam beribadah kepada Allah dan dalam memenuhi 

tanggungjawab manusia di bumi. Dalam fiqh Islam, setiap perbuatan dinilai dari sudut kesan 

dan akibatnya sama ada sebagai manfaat (masālih) atau kemudaratan (mafāsid). Konsep 

masālih dan mafāsid ini hampir menyerupai idea sekular tentang kos dan faedah, namun tidak 

sama sepenuhnya: kebajikan makhluk Allah meliputi bukan sahaja kesejahteraan kita di dunia 

ini tetapi juga kesejahteraan kita yang hakiki di akhirat, kerana tidak semua yang memberi 

manfaat material kepada manusia dibenarkan oleh syariah. Ia juga merangkumi kebajikan 

seluruh ciptaan (masālih al-khalqi kāffah). Tiada spesies atau generasi yang boleh diketepikan 

daripada pertimbangan. Setiap individu Muslim, pentadbir, penggubal undang-undang, dan 



88 

fuqaha wajib berusaha mencapai kebaikan bersama bagi semua makhluk ciptaan; mereka 

perlu berusaha untuk menyelaraskan dan memenuhi semua kepentingan yang ada. Sekiranya 

mereka tidak mampu memenuhi semua kepentingan tersebut, mereka perlu menilai tahap 

keutamaan dan kepentingan pelbagai maslahat yang terlibat, menilai tahap kepastian atau 

kemungkinan berlakunya manfaat atau mudarat, serta kemampuan pihak yang terlibat untuk 

memenuhi keperluan mereka tanpa bantuan pihak lain. 

 

Mīzān (Rujuk Tajuk, prg. 1.1, 1.2, 1.9, 1.21, 2.10, 2.11, 2.19, 4.22; Langkah ke Hadapan; nota 

hujung 48, 151, 152; istilah utama bahasa Arab khalq, āyah / āyāt, fitrah, haqq / huqūq, islāh 

fi ‘l-ard, iqtisād) 

Perkataan Arab mīzān yang bermaksud keseimbangan dan kesepadanan, berasal daripada akar 

kata w–z–n yang membawa maksud menimbang, keseimbangan, keharmonian, kesepadanan, 

kesalingan, keadilan, kesaksamaan, dan kebenaran. Al-Quran menggambarkan kewujudan 

keseimbangan kosmik (al-mīzān) di mana semua makhluk yang saling berkaitan dan 

bergantung antara satu sama lain disatukan dalam keharmonian (15:19–20, 55:7–10). 

Keseimbangan kosmik atau keseimbangan alam ini dikaitkan dalam al-Quran dengan al-qist, 

iaitu keadilan, kesaksamaan, dan ketelusan (57:25, 6:152). Segala interaksi kita serta semua 

aktiviti ekonomi haruslah berlandaskan keseimbangan kosmik asal ini (al-mīzān) 

sebagaimana ia telah dicipta dan dipelihara oleh Allah. 

 

Muhtasib (Rujuk prg. 5.7, 5.32; nota hujung 253–255; istilah utama bahasa Arab al-amr bi 

‘l-ma’rūf, an-nahy ‘an al-munkar, hisbah, haqq / huqūq) 

Berasal daripada istilah hisbah (rujuk di atas), perkataan muhtasib merujuk kepada pegawai 

yang bertanggungjawab melaksanakan sistem hisbah. Muhtasib adalah seorang ahli fiqh yang 

perlu mempunyai pengetahuan yang mendalam tentang hukum-hukum Islam yang berkaitan 

dengan tugasnya sebagai penyelia pasaran, jalan raya, bangunan, saluran air, kawasan himā 

dan seumpamanya. Banyak tanggungjawab berkaitan perlindungan alam sekitar dan 

pemuliharaan berada di bawah bidang kuasa muhtasib, termasuk pelaksanaan peraturan dan 

piawaian berkaitan keselamatan dan kebersihan, penghapusan pencemaran, pengurangan 

bahaya dan gangguan, perlindungan kawasan himā daripada pencerobohan, serta 

pemeliharaan hak dan kebajikan haiwan. Sebagai pelengkap kepada mahkamah Islam, 

muhtasib diberikan kuasa budi bicara yang luas untuk membuat dan menguatkuasakan 

keputusan segera berdasarkan syariah bersama dengan adat tempatan dan amalan setempat 

(‘urf wa-’ādah) yang tidak bercanggah dengan tujuan dan nilai-nilai syariah, menilai 

kerosakan, serta mengenakan denda dan hukuman lain demi menjaga kebajikan umum. 

 

Rabb al-’ālamīn (Rujuk prg. 1.1, 1.21, 2.2, 2.5, 2.6, 2.16, 2.22, 2.23, 3.1–3.5, 3.8, 3.10, 3.14, 

3.15, 4.23, 5.2, 5.6, 5.21, 5.28, 5.35; Langkah ke Hadapan, Doa; nota hujung 32, 73, 80, 95, 

96, 165, 193, 206, 233; istilah utama bahasa Arab Allāh, tawhīd, islām, ‘ibādah, taqwā, ihsān, 

rahmah, shukr, khalīfah fī’l-ard / khilāfah fī ‘l-ard, khalq) 

Al-Quran dibuka dengan pujian kepada Allah sebagai ‘Tuhan sekalian alam’ (Rabb al-

’ālamīn) (1:1). Ungkapan ini terdiri daripada dua perkataan. Perkataan rabb, berasal daripada 

akar kata Arab r–b–b, yang membawa maksud Tuhan dan Penguasa yang kita sembah, dan 

juga sebagai Pemelihara yang menciptakan setiap makhluk, kemudian memberikannya rezeki, 

memelihara, membangunkan dan membimbingnya sehingga ia mencapai takdirnya. Perkataan 

kedua ialah al-’ālamīn, berasal daripada akar kata ‘–l–m, yang bermaksud mengetahui, 

mempunyai ilmu, menyedari, memahami, mempelajari dan membezakan; oleh itu kata nama 

‘ālam bermaksud sesuatu yang boleh diketahui, yang wujud: alam kewujudan. Kata jamak 

‘ālamīn bermaksud semua alam atau seluruh makhluk yang wujud. Dalam menafsirkan al-

‘ālamīn, tafsir At-Tabarī memetik kata-kata Ibn ‘Abbās, “Katakanlah, segala puji bagi Allah, 
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milik-Nya semua ciptaan – seluruh langit dan apa yang ada di dalamnya, dan seluruh bumi 

serta segala yang ada di dalamnya, sama ada yang diketahui atau yang tidak diketahui.” 

Tafsiran ini juga menyatakan bahawa perkataan ‘ālam (alam) merujuk kepada sejenis ummah 

atau komuniti: ada alam manusia, alam jin, dan setiap jenis atau spesies makhluk yang 

diciptakan adalah satu alam; malah, setiap zaman atau generasi manusia, jin, dan setiap jenis 

makhluk yang lain adalah satu alam. Oleh itu, istilah al-’ālamīn merangkumi semua makhluk 

ciptaan. Satu dimensi penting dari perkataan ‘ālamīn (alam-alam) ini ialah ia meluaskan 

kesedaran kita untuk mempertimbangkan pelbagai dimensi realiti yang tidak kita ketahui. 

Dalam banyak keadaan, kami menterjemahkan Rabb al-’ālamīn sebagai ‘Tuhan seluruh 

makhluk’ bagi menekankan makna moral dan etika yang terkandung dalam istilah ini. Allah 

adalah Tuhan bagi setiap spesies, setiap generasi, dan setiap makhluk yang diciptakan. Jika 

kita mengakui bahawa Allah adalah satu-satunya Tuhan bagi semua makhluk ciptaan, maka 

kita faham bahawa pengabdian kepada-Nya memerlukan kita berbuat kebaikan yang terbaik 

terhadap seluruh ciptaan-Nya – kerana semua makhluk mempunyai nilai dan kehormatan yang 

wujud secara semula jadi semata-mata kerana mereka diciptakan oleh Allah. 

 

Rahmah (Lihat prg. 1.1, 2.6, 2.8, 2.12, 2.16, 2.23, 3.5, 3.14, 3.17, 3.19, 3.20, 3.24, 4.11,5.2; 

Langkah Ke Hadapan: nota hujung 37–39, 47, 69, 78, 79, 103, 189; istilah utama bahasa Arab 

ihsan, taqwa, shukr, khalq, ayah/ayat, Rabb al-’alamin, ‘ibadah) 

Perkataan Arab rahmah berasal daripada akar kata r–h–m, yang bermaksud rahmat, belas 

kasihan, serta rahim (rahim wanita). Ia membawa maksud kasih sayang dan belas kasihan, 

merangkumi anugerah Ilahi, rahmat, dan belas kasihan Tuhan, serta kasih sayang dan belas 

kasihan dalam kalangan manusia dan segala makhluk ciptaan lain. Tuhan dan Pemelihara 

sekalian makhluk adalah Maha Pemurah, Maha Penyayang. Luasnya rahmat, anugerah, dan 

belas kasihan-Nya mengatasi segala yang mampu kita fahami (7:156). Allah telah memenuhi 

alam semesta ini dengan keagungan dan keindahan serta menganugerahkan kepada makhluk 

hidup pelbagai deria untuk menyedari keagungan dan keindahan ini. Cara terbaik untuk 

bersyukur kepada-Nya adalah dengan berkhidmat kepada-Nya. Bagaimana kita dapat 

berkhidmat kepada Yang Maha Pemurah dan Maha Penyayang? Rasulullah Muhammad صلى الله عليه وسلم 

bersabda: “Orang-orang yang penyayang akan disayangi oleh Yang Maha Penyayang. 

Sayangilah mereka yang berada di bumi, nescaya Dia yang berada di langit akan menyayangi 

kamu.” (Lihat: Umar Abd-Allah, Mercy) 

 

Ribā (Lihat prg. 4.6, 4.20, 4.21; nota hujung 146; istilah utama bahasa Arab fasad fil-ard / 

ifsad fil-ard; israf, tazkiyah, zakah)  

Perkataan ribā, yang berasal daripada akar kata Arab r–b–w, yang bermaksud bertambah, 

berkembang, atau melebihi, merujuk kepada riba dan faedah. Islam mengharamkan riba, iaitu 

keuntungan yang tidak adil dan bersifat eksploitasi dalam perdagangan atau perniagaan, 

termasuk pengambilan faedah. Riba juga merangkumi penciptaan wang daripada tiada dalam 

bentuk hutang dan mengenakan faedah ke atasnya, serta ketidakadilan ekonomi secara umum. 

Al-Quran mengecam mereka yang mengeksploitasi orang lain melalui ribā dan memberi 

amaran tentang hukuman di dunia dan akhirat (2:275–281). Ribā memperlihatkan hubungan 

kuasa di mana golongan kaya mengeksploitasi golongan yang memerlukan; di mana 

peminjam terpaksa bekerja lebih keras untuk membayar balik modal yang dicipta daripada 

tiada, yang terus meningkat dengan faedah berganda; di mana golongan berkuasa 

memanipulasi mereka yang tidak berdaya. Golongan kaya menggunakan wang yang tidak 

wujud untuk membolehkan mereka menjalani gaya hidup yang berlebihan, yang akhirnya 

merosakkan ekosistem di seluruh dunia. Sistem ekonomi moden, yang berasaskan 

pertumbuhan ekonomi berterusan yang didorong oleh ribā, secara fitrahnya bersifat 

ketamakan yang tidak terhad, tidak lestari, dan bertentangan dengan prinsip Islam. Berasal 
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daripada akar kata r–b–w, yang bermaksud bertambah atau meningkat. Dalam Islam, ribā 

merujuk kepada riba atau transaksi eksploitasi seperti faedah ke atas pinjaman dan 

perdagangan tidak adil. Ia melibatkan penciptaan wang daripada hutang dengan faedah yang 

membebankan, yang akhirnya membawa kepada ketidakadilan ekonomi. Al-Quran mengutuk 

mereka yang mengeksploitasi orang lain melalui ribā dan memberi amaran mengenai akibat 

buruknya di dunia dan akhirat (2:275–281). Ribā mewujudkan ketidakseimbangan kuasa, di 

mana golongan kaya mengeksploitasi golongan miskin, mengakibatkan jurang sosial yang 

luas dan ketidakstabilan ekonomi. 

 

Sharī’ah (Lihat prg. 5.2–5.7, 5.12, 5.27–5.29; 5.32; nota hujung 165–175, 186, 189, 191, 192; 

istilah utama bahasa Arab fiqh, haqq/huquq, masalih/maslahah, mafasid/madsadah) 

Dari segi etimologi, istilah sharī‘ah, yang berasal daripada akar kata Arab sh–r–’, bermaksud 

jalan luas atau laluan yang membawa kepada air, iaitu sumber kehidupan, serta anak sungai 

yang mengalir menuju ke sumber utama seperti sungai atau laut. Kepentingan dan nilai semua 

bentuk kehidupan tersirat dalam kedua-dua konotasi simbolik istilah ini. Syariah juga 

berkaitan dengan kematian dan alam akhirat, kerana manusia hanyalah musafir yang 

mengembara antara dua dunia, dengan syariah sebagai peta yang menjadi panduan untuk 

mencari jalan paling selamat menuju kebahagiaan rohani di akhirat. Matlamatnya adalah 

untuk menentukan cara melaksanakan kehendak Tuhan Yang Maha Pengasih lagi Maha 

Penyayang; untuk menjalani kehidupan – secara individu dan kolektif – dengan cara yang 

paling bermoral dan beretika. Sesungguhnya, ilmu etika dan undang-undang pada hakikatnya 

adalah satu dan sama. 

 

Sharī‘ah sering diterjemahkan sebagai ‘undang-undang Islam’; namun, bagi masyarakat 

sekular, konsep undang-undang berasaskan agama mungkin membingungkan. Undang-

undang secara umumnya dianggap sebagai sesuatu yang kering dan agak tidak 

menyenangkan, meskipun diakui sebagai elemen penting bagi kelangsungan masyarakat 

bertamadun serta perlindungan kebebasan individu. Ia sering dilihat hampir sebagai suatu 

kejahatan yang perlu. Lagipun, mengapa seseorang mencari khidmat peguam? Mungkin untuk 

memfailkan saman atau mempertahankan diri daripada tuntutan, mencari jalan untuk 

membayar cukai seminimum mungkin, atau mendapatkan terma terbaik dalam kontrak 

perniagaan atau perceraian. Betapa jauhnya perkara ini daripada nilai rohani dan etika 

keimanan! Namun, dalam peradaban Islam, sharī‘ah dilihat dengan cara yang berbeza. Sebab 

paling lazim seseorang merujuk kepada seorang mufti atau pakar undang-undang Islam adalah 

untuk bertanya apakah tindakan yang paling beretika dan bermoral dalam sesuatu situasi, 

tindakan yang paling diredai oleh Tuhan sekalian alam dan yang paling menjamin 

kebahagiaan abadi di akhirat. 

 

Al-Quran dan sunnah – amalan normatif Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم – menjadi asas kepada sharī‘ah, 

yang meliputi setiap aspek perbuatan manusia, termasuk ibadah dan persoalan etika, serta 

pelbagai bidang undang-undang seperti undang-undang perlembagaan dan antarabangsa, 

undang-undang keluarga, undang-undang jenayah, undang-undang kontrak, undang-undang 

harta, dan undang-undang alam sekitar. Setiap perbuatan dinilai untuk menentukan sejauh 

mana ia membawa kebaikan atau keburukan, bukan sahaja dalam dunia material dalam 

kehidupan sekarang, tetapi juga dalam alam rohani di akhirat. Semua perbuatan dikategorikan 

mengikut skala lima peringkat: wajib, sunat, harus, makruh, atau haram. Oleh itu, sharī‘ah 

bukan sahaja bersifat melarang dan mengarahkan, tetapi juga bersifat normatif, menetapkan 

hala tuju etika tentang apa yang “sepatutnya” dilakukan: selain kewajipan undang-undang 

yang berada dalam bidang kuasa mahkamah, ia juga menetapkan piawaian akhlak yang ideal, 

yang pelaksanaannya bergantung kepada kesedaran individu dan masyarakat. Malah, apabila 
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mahkamah gagal atau apabila tiada sistem kehakiman Islam, sharī‘ah tetap menjadi rujukan 

norma yang harus dicapai oleh setiap mukmin. 

 

Matlamat utama sharī‘ah adalah untuk memelihara kesejahteraan seluruh makhluk Tuhan 

(masalih al-khalq atau masalih al-’ibad). Berbeza dengan fiqh, yang merujuk kepada ilmu 

undang-undang dan etika serta usaha manusia dalam memahami sharī‘ah, termasuk fatwa 

para ulama yang merupakan hasil usaha ini, sharī‘ah merujuk kepada Jalan Ilahi yang 

ditetapkan, yang tidak terjejas oleh kelemahan manusia yang bersifat fana. Oleh itu, ahli fiqh 

abad ke-14, Ibn Qayyim Al-Jawziyyah, menyatakan bahawa: 

 

Asas dan teras sharī‘ah adalah kebijaksanaan dan kesejahteraan bagi hamba-hamba Allah 

(manusia dan makhluk lain) di dunia ini dan di akhirat. Ia sepenuhnya keadilan, sepenuhnya 

rahmat, sepenuhnya manfaat, dan sepenuhnya hikmah. Oleh itu, sebarang perkara yang 

menyimpang daripada keadilan kepada kezaliman, daripada rahmat kepada sebaliknya, 

daripada manfaat kepada kemudaratan, atau daripada kebijaksanaan kepada kebodohan, maka 

ia bukan sebahagian daripada sharī‘ah, meskipun ia mungkin dimasukkan ke dalamnya 

melalui tafsiran. Kerana sharī‘ah adalah keadilan Allah dalam kalangan hamba-Nya, rahmat-

Nya kepada seluruh makhluk-Nya, dan naungan-Nya di atas bumi-Nya. (I’lam al-Muwaqqi’in 

‘an Rabb al-’Alamin, fasl fi taghyir al-fatwa wa ikhtilafihā). 

 

Shukr (Lihat prg. 2.4, 3.5, 3.6, 3.7, 5.8; Doa; nota hujung 80–83, 196, 259; istilah utama 

bahasa Arab Rabb al-’ālamīn, ihsān, khalq, iṣlāḥ li-’l-arḍ) 

Berasal daripada akar kata Arab sh–k–r, yang bermaksud penghargaan, rasa syukur, dan 

pujian, perkataan shukr merujuk kepada perbuatan menunjukkan rasa syukur, memberikan 

penghargaan, mengakui, mengenali, serta menzahirkan nikmat yang datang daripada Allah, 

Tuhan sekalian alam. Lawan kepada shukr ialah kufr – yang secara harfiah bermaksud 

keingkaran: menyembunyikan, menutupi, melupakan, mengabaikan, atau menafikan nikmat. 

Oleh itu, kufr dalam Islam digunakan untuk merujuk kepada keingkaran dan ketidakpercayaan 

kepada Tuhan. Sebagai respons terhadap rahmat Allah Yang Maha Penyayang, kita harus 

menunjukkan rasa syukur dan penghargaan dengan mengakui serta berterima kasih atas 

nikmat-Nya (36:33–35). Al-Quran membangkitkan kesedaran kita tentang keindahan alam 

semesta, dengan menggambarkan kecantikan, keindahan dan keagungan ciptaan-Nya, serta 

mengajak kita untuk menikmatinya dengan penuh kesyukuran. Seperti pujian kepada Allah, 

shukr bukan hanya diungkapkan melalui hati dan bibir tetapi juga perlu diterjemahkan melalui 

perbuatan, iaitu dengan melakukan amalan soleh (al-a’māl aṣ-ṣāliḥa, as-ṣāliḥāt) serta ihsan 

(iḥsān) terhadap makhluk Allah. Bersyukur atas nikmat Allah ditunjukkan dengan 

memeliharanya, menambahkannya, serta menggunakannya dengan sebaik-baiknya mengikut 

tujuan ia diciptakan. 

 

Shūrā (Lihat prg. 4.25, 5.27; nota hujung 158–163; istilah utama bahasa Arab ḥaqq / ḥuqūq, 

maṣāliḥ / mafsadah, mafāsid / mafsadah) 

Berasal daripada akar kata Arab sh–w–r, yang bermaksud menandakan, memberi isyarat, 

menunjuk, dan memanggil, shūrā merujuk kepada perundingan dan musyawarah bersama. 

Salah satu hak asasi manusia ialah hak untuk bermusyawarah dalam segala urusan yang 

memberi kesan kepada kehidupan mereka. Setiap individu, lelaki atau wanita, sebagai 

khalifah di muka bumi, akan dihakimi secara individu pada Hari Kiamat atas apa yang telah 

mereka lakukan dalam kehidupan ini. Tanggungjawab besar ini memerlukan kebebasan untuk 

mengambil bahagian secara berkesan dalam proses perancangan dan membuat keputusan. Al-

Quran menjanjikan bahawa “mereka yang mengurus urusan mereka melalui perundingan 

bersama (syura)” (42:38) akan memperoleh ganjaran yang lebih baik dan berkekalan 
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daripada Allah. Semua golongan, tanpa mengira latar belakang sosial dan etnik, harus 

dilibatkan dalam perundingan tanpa diskriminasi. Golongan yang lemah mesti dilindungi 

sehingga hak mereka dipenuhi dan yang kuat mestilah membantu yang lemah sehingga 

mereka benar-benar patuh kepada hukum. Pihak berkuasa juga mempunyai kewajipan untuk 

bertindak berdasarkan shūrā dengan rakyat yang terkesan oleh keputusan mereka. Di 

peringkat tempatan, amalan ini boleh direalisasikan melalui perancangan yang bersifat 

penyertaan dan pengurusan secara kolaboratif, di mana pihak berkepentingan utama atau 

wakil mereka turut serta dalam proses membuat keputusan. 

 

Taqwā (Lihat prg. 1.1, 2.12, 2.21, 2.22, 3.1, 3.3, 3.4, 3.8, 3.9, 3.13–3.15, 3.20, 3.21, 3.23, 

3.24, 4.10, 4.11, 4.21, 5.8; nota hujung 69, 73, 103, 118; istilah utama bahasa Arab Allāh, 

Rabb al-’ālamīn, khalq, ḥurmah, iḥsān, raḥmah, tawḥīd) 

Berasal daripada akar kata t–q–y, perkataan Arab taqwā membawa maksud ketakwaan dan 

rasa takut yang penuh penghormatan kepada Allah, iaitu kesedaran tentang-Nya serta 

kepekaan terhadap perbuatan yang boleh menyebabkan kemurkaan-Nya. Khalifah ‘Umar ibn 

Al-Khattāb membandingkan taqwā dengan perjalanan melalui hutan pokok bidara (sidr) yang 

dipenuhi dengan duri tajam. Sesiapa yang pernah mengalaminya pasti memahami betapa 

berhati-hatinya seseorang perlu bergerak melalui rintangan itu untuk mengelakkan kesakitan 

akibat terkena duri. Ahli bahasa, Radin Hamwi Duwaji, telah memperkenalkan istilah 

‘berhati-hati’ (bewareness) untuk menterjemahkan taqwā. Kata sifat taqīy sering 

diterjemahkan sebagai ‘takut kepada Tuhan’ (God-fearing) dan ‘kesedaran terhadap Tuhan’ 

(God-conscious). Di laman sesawang Islam4u, ia diterjemahkan dengan lebih lembut sebagai 

‘kesedaran ketuhanan’ (Godwary). Dalam ajaran Islam, taqwā boleh ditafsirkan sebagai 

‘penghormatan’, ‘kesedaran hormat’, atau ‘kesedaran penuh hormat’ bergantung kepada 

konteksnya. Kata kerja ittaqá bermaksud ‘menghormati’ atau ‘berhati-hati’, manakala kata 

sifat taqīy bermaksud ‘penuh hormat’, ‘prihatin’, atau ‘berhati-hati’. Oleh kerana Allah adalah 

Tuhan sekalian alam, kita harus menghormati-Nya dalam tingkah laku dan perbuatan kita. 

Sikap taqwā merangkumi kesedaran yang mendalam serta penghormatan terhadap Tuhan dan 

semua makhluk-Nya, berserta dengan keprihatinan dan kehalusan dalam setiap tindakan. 

Sikap ini melambangkan kemuliaan sejati. “Sesungguhnya, yang paling mulia di sisi Allah 

ialah mereka yang paling bertakwa” (49:13). 

 

Taskhīr (Lihat prg. 2.14, 2.15; nota hujung 52–55; istilah utama bahasa Arab khalq, shukr) 

Berasal daripada akar kata Arab s–kh–r, yang bermaksud khidmat atau kegunaan 

(serviceability). Al-Quran menerangkan bahawa alam semesta dan segala isinya—lautan, 

gunung-ganang, tumbuh-tumbuhan, haiwan, siang dan malam, matahari, bulan, serta 

bintang—telah ditundukkan (musakhkhar) untuk memberi manfaat kepada manusia. Namun, 

ini tidak bermaksud bahawa makhluk-makhluk tersebut berada di bawah kekuasaan mutlak 

manusia atau diciptakan semata-mata untuk mereka. Malah, jelas bahawa siang, malam, 

matahari dan bulan juga memberi khidmat kepada makhluk hidup lain di bumi. Tiada satu pun 

ayat dalam Al-Quran yang menyatakan bahawa makhluk-makhluk ini diciptakan hanya—atau 

bahkan terutamanya—untuk melayani manusia. Sebaliknya, makhluk-makhluk ini memiliki 

peranan yang lebih tinggi di sisi Allah berbanding sekadar menjadi khadam kepada manusia. 

Al-Quran menyatakan bahawa penciptaan langit dan bumi lebih agung daripada penciptaan 

manusia (40:57). Beberapa kajian mengenai konsep taskhīr oleh para sarjana, seperti Tilili 

Sarra dalam Animals in the Qur’an (Cambridge University Press, 2012, hlm. 92–115) dan Izzi 

Dien dalam Environmental Dimensions of Islam (hlm. 78, 128), turut menggariskan bahawa 

konsep ini tidak seharusnya disalah tafsir sebagai dominasi manusia terhadap alam. Al-Quran 

menyatakan: “Dialah yang menciptakan untuk kamu segala yang ada di bumi” (2:29). Izzi 

Dien menjelaskan bahawa istilah ‘kamu’ dalam ayat ini merujuk kepada semua makhluk yang 
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menghuni bumi, tanpa had masa atau tempat. Ini menegaskan prinsip umum dalam tafsiran 

teks suci, selagi tiada dalil lain yang menentangnya (hlm. 87–88). 

 

Tawḥīd (Lihat prg. 2.2, 2.5, 3.1, 3.2; nota hujung 34, 35, 71, 72; istilah utama bahasa Arab 

Allāh, Rabb al-’ālamīn, taqwā, iḥsān, khalq, ‘ibādah, islām) 

Tawḥīd, iaitu penegasan keesaan Allah, berasal daripada akar kata w–ḥ–d, yang membawa 

maksud keesaan, kesatuan, keunikan, ketunggalan dan tiada bandingan. Tawḥīd adalah asas 

utama dalam ajaran Islam—mendasari kepercayaan, metafizik, etika, perundangan, serta 

kerohanian Muslim. Allah, yang Maha Mulia dan Maha Tinggi, tidak menciptakan mana-

mana makhluk tanpa nilai. Hakikat bahawa Dia mencipta sesuatu makhluk sudah cukup untuk 

memberikan makhluk tersebut nilai dan kehormatan yang wajar. Implikasi etika utama 

daripada tawḥīd ialah kesedaran bahawa hanya ada satu Tuhan—Tuhan bagi seluruh 

makhluk—dan cara terbaik untuk menghormati-Nya ialah dengan mengasihi semua ciptaan-

Nya. Apabila kita mengakui bahawa Allah adalah satu-satunya Tuhan dan Pemilik segala 

sesuatu, maka kita juga harus memahami bahawa beribadah kepada-Nya menuntut kebaikan 

tertinggi terhadap seluruh ciptaan-Nya. Oleh itu, setiap makhluk harus diperlakukan dengan 

penuh hormat, kerana semuanya diciptakan oleh Allah dan memiliki nilai yang tersendiri. 

Mengecualikan mana-mana makhluk daripada pertimbangan moral bertentangan dengan 

prinsip tawḥīd. Bahkan, menjadikan matlamat akhir kita lebih rendah daripada kesejahteraan 

seluruh makhluk adalah tindakan yang tidak beretika dan bercanggah dengan tuntutan utama 

dalam ajaran ini. 

 

Tazkiyah (Lihat prg. 4.20, 4.21; nota hujung 147, 148; istilah utama bahasa Arab zakāh, iṣlāḥ 

fī ‘l-arḍ, khalq, iqtīṣād, ribā) 

Seperti perkataan zakāh, istilah tazkiyah berasal daripada akar kata z–k–w, yang bermaksud 

kesucian moral, penyucian, justifikasi, kebebasan daripada kesalahan, serta pertumbuhan dan 

peningkatan. Oleh itu, tazkiyah membawa makna gabungan antara penyucian dan 

pertumbuhan. Istilah ini digunakan dalam konteks pembangunan ekonomi melalui amalan 

amal (zakāh dan tazkiyah), suatu konsep yang diketengahkan oleh ahli ekonomi Pakistan, 

Khurshid Ahmad. Beliau menekankan visi ekonomi yang berkembang melalui penyucian 

kekayaan, berbeza dengan sistem ekonomi berasaskan eksploitasi terhadap golongan miskin, 

seperti yang dilihat dalam amalan riba (ribā). Sama seperti kekayaan menjadi lebih bersih 

melalui perkongsian lebihan dengan mereka yang memerlukan, masyarakat juga menjadi 

lebih suci apabila kekayaan beredar daripada golongan kaya kepada golongan yang kurang 

bernasib baik. Izzi Dien dalam Environmental Dimensions of Islam (hlm. 132–133) 

menegaskan bahawa pertumbuhan ekonomi melalui amal jariah membawa kepada 

kesejahteraan ekologi, ekonomi, sosial, dan kerohanian (falāḥ). 

 

Zakāh (Lihat prg. 2.9, 3.16, 4.20, 4.21; nota hujung 46, 97, 147, 148; istilah utama bahasa 

Arab tazkiyah, ḥaqq / ḥuqūq, khalq, ‘ibādah, iqtīṣād, ribā) 

Perkataan Arab zakāh, yang berasal daripada akar kata z–k–w, membawa maksud kesucian 

moral, penyucian, pembenaran, kebebasan daripada dosa, serta pertumbuhan dan 

peningkatan. Zakāh mempunyai makna umum dan khusus, tetapi kedua-duanya menekankan 

konsep penyucian dan pertumbuhan. Makna khusus zakāh merujuk kepada sedekah wajib atau 

cukai amal yang diwajibkan ke atas Muslim yang memiliki lebihan harta melebihi jumlah 

tertentu. Setiap tahun, mereka diwajibkan mengeluarkan sebanyak 2.5% daripada lebihan 

simpanan kewangan mereka, termasuk sebahagian daripada hasil pertanian, ternakan dan 

harta lain, untuk diberikan kepada golongan miskin dan memerlukan. Harta menjadi suci 

apabila ia dikongsi dengan mereka yang lebih memerlukan. Dalam pengertian yang lebih luas, 

zakāh merujuk kepada segala bentuk amal yang menyumbang kepada kesejahteraan dan 



94 

pertumbuhan komuniti yang lebih luas. Melalui zakāh, seseorang mengambil bahagian dalam 

solidariti sosial, sambil membersihkan jiwa daripada sifat tamak dan kedekut. Izzi Dien dalam 

Environmental Dimensions of Islam (hlm. 48) menjelaskan bahawa zakāh mengajarkan 

bahawa wang dan kekayaan bukanlah tujuan utama kehidupan. Sebaliknya, ia adalah alat yang 

harus digunakan untuk mencapai kebaikan yang lebih besar. Lihat juga Ri’āyat al-Bi’āh, hlm. 

241–245. 
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Kerajaan mengenai Perubahan Iklim (IPCC) di https://www.ipcc.ch/2021/08/09/ar6-wg1-20210809-pr/   
7 https://unfccc.int/process-and-meetings/the-paris-agreement/the-paris-agreement  
8 https://unfccc.int/sites/default/files/resource/cp2023_L1_cma2023_L1.pdf  
9 https://library.wmo.int/index.php?lvl=notice_display&id=21778#.X7YSIS-I3s2 Dicapai pada 

12.08.2021. 
10 https://unfcc.int/news/climate-change-is-an-increasing-threat-to-africa Dicapai pada 12.08.2021. 
11 https://www.wri.org/blog/2020/02/greenhouse-gas-emissions-by-country-sector Dicapai pada 

12.08.2021. 
12 https://unfccc.int/sites/default/files/resource/cma2023_L17_adv.pdf; https://unfccc.int/news/cop28-

agreementsignals-beginning-of-the-end-of-the-fossil-fuel-era; 

https://www.theguardian.com/environment/2023/dec/14/failure-cop28-fossil-fuel-phase-out-

devastating-say-scientists   
13 https://fossilfueltreaty.org Dicapai pada 03.08.2022; 

https://www.ted.com/talks/tzeporah_berman_the_bad_math_of_the_fossil_fuel_industry Dicapai pada 

10.08.2022. Dasar Iklim telah direka berdasarkan premis bahawa permintaan yang berkurangan dan 

kenaikan harga bahan api fosil, bersama dengan ketersediaan sumber tenaga bersih yang lebih murah 

akan menyebabkan pasaran mengekang sumber. Tetapi itu tidak berlaku dengan cukup pantas; pasaran 

diputarbalikkan oleh pelepasan cukai dan subsidi, menyebabkan pengekstrakan bahan api fosil 

diteruskan dengan pantas, iaitu bahan api yang pihak kerajaan telah berjanji untuk tidak dibakar! 

Pengekstrakan ini berterusan merosotkan dan merosakkan baki habitat utama komuniti tumbuhan dan 

haiwan liar yang berkongsi Bumi dengan kita. 
14 Dalam bencana nuklear yang paling apokaliptik yang pernah dihipotesiskan, banyak bakteria dan 

microbiota lain dijangkakan dapat bertahan hidup, dan mungkin juga beberapa bentuk kehidupan 

kompleks yang lain.  
15 Richard Leakey dan Roger Lewin, The Sixth Extinction: Biodiversity and its Survival (London: 

Widenfeld dan Nicolson, 1996), 245. 
16 Kebanyakan bentuk kehidupan yang terselamat daripada kepupusan massa sebelum ini terdiri daripada 

mikroorganisma dan invertebrata (haiwan tidak bertulang belakang); hanya sedikit bentuk kehidupan 

kompleks yang kekal. Sebagai mamalia berdarah panas yang besar dengan kadar metabolisme yang 

pantas, manusia terdedah kepada gangguan dalam rantaian makanan; tempoh pembiakan kita yang agak 

perlahan dan bilangan anak yang sedikit – walaupun berada dalam krisis populasi – memperlahankan 

kadar penyesuaian biologi kita. Kepelbagaian geografi kita yang luas, merangkumi habitat yang pelbagai 

di semua benua, populasi kita yang jauh lebih banyak daripada spesies vertebrata liar, keupayaan kita 

https://www.unhcr.org/refugee-statistics/
https://inequality.org/gacts/global-inequality/
https://www.oxfam.org.en/press-releases/worlds-billionaires-have-more-wealth-46million-people
https://www.bbc.co.uk/education/guides/z3bbb9q/revision/6
https://unfccc.int/process-and-meetings/the-paris-agreement/the-paris-agreement
https://unfccc.int/sites/default/files/resource/cp2023_L1_cma2023_L1.pdf
https://library.wmo.int/index.php?lvl=notice_display&id=21778#.X7YSIS-I3s2
https://unfcc.int/news/climate-change-is-an-increasing-threat-to-africa
https://www.wri.org/blog/2020/02/greenhouse-gas-emissions-by-country-sector
https://unfccc.int/sites/default/files/resource/cma2023_L17_adv.pdf
https://unfccc.int/news/cop28-agreementsignals-beginning-of-the-end-of-the-fossil-fuel-era
https://unfccc.int/news/cop28-agreementsignals-beginning-of-the-end-of-the-fossil-fuel-era
https://www.theguardian.com/environment/2023/dec/14/failure-cop28-fossil-fuel-phase-out-devastating-say-scientists
https://www.theguardian.com/environment/2023/dec/14/failure-cop28-fossil-fuel-phase-out-devastating-say-scientists
https://fossilfueltreaty.org/
https://www.ted.com/talks/tzeporah_berman_the_bad_math_of_the_fossil_fuel_industry
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sebagai omnivor yang memakan pelbagai jenis sumber makanan, dan yang lebih utama, keupayaan 

budaya kita untuk menyesuaikan diri, mungkin membolehkan spesies kita untuk terus hidup dalam 

kepupusan massa. Walaubagaimanapun, sekadar menjalani kelangsungan hidup semata-mata kelihatan 

seperti matlamat yang lemah, dan gangguan serta kemusnahan akibat kehilangan lebih daripada tiga 

perempat bentuk hidupan di Bumi sukar untuk digambarkan. 
17 Lihat Al-Qur’ān: 6:133, 56:61, 46:20, dll. Walaupun para pentafsir Al-Qur’ān telah memahami ayat-

ayat Al-Qur’ān yang menerangkan Tuhan berkuasa untuk menggantikan manusia dengan ciptaan baru 

dalam erti kata menggantikan negara atau generasi manusia dengan yang lain – mungkin pertambahan 

kefahaman yang melibatkan penggantian manusia dengan spesies lain memerlukan pertimbangan 

berdasarkan bukti saintifik yang apa sahaja mungkin berlaku – dan bahkan Tuhan berkuasa berbuat apa 

sahaja yang dimahukan-Nya; kita manusia tidak boleh meletakkan batas atas apa yang boleh dibuat oleh 

Tuhan Sekalian Alam.  
18 Bahan api fosil dan sumber mineral, walaupun penting, adalah tambahan kepada kepelbagaian biologi, 

yang merupakan asas kehidupan kita. Kita telah membangunkan ekonomi moden dengannya, tetapi 

akhirnya, kehidupan kita tidak bergantung pada bahan dan sumber tersebut seperti yang ia lakukan pada 

jaringan kehidupan: Manusia mencapai kemakmuran. sebelum bahan api fosil dan sumber  mineral 

tersebut dimanfaatkan untuk kegunaan kita dan pasti boleh makmur jika ianya tiada lagi.  
19 “Mengabaikan nada kertas saintifik yang biasanya tenang, para penyelidik menyebut ‘pemusnahan 

biologi’ sebagai mewakili ‘serangan menakutkan ke atas asas tamadun manusia’”. Dicapai pada 

12.08.2021. 
20 Perjanjian pelbagai hala yang dikenali sebagai Konvensyen Kepelbagaian Biologi (CBD), yang telah 

dilancarkan pada tahun 1992, tidak mendapat perhatian yang sewajarnya. Konvensyen tersebut 

mengeluarkan 20 objektif yang dikenali sebagai ‘Sasaran Biodiversiti Aichi’ sewaktu Dekad 

Biodiversiti PBB 2011–2020. Dalam laporan September 2020, Global Biodiversity Outlook 5 mendapati 

bahawa “…tiada satu pun dari 20 sasaran telah dicapai sepenuhnya…” dan menambah dengan 

kebimbangan, “…dunia ini tidak berada di landasan untuk mencapai kebanyakan sasaran semasa yang 

dipersetujui secara global untuk biodiversiti, atau untuk kemerosotan tanah atau perubahan iklim, 

mahupun Matlamat Pembangunan Mampan yang lain.” Lihat hlm. 131. 

https://www.cbd.int/gbo/gbo5/publication/gbo-5-en.pdf. Namun penyebab kekecewaan yang lain ialah 

kegagalan terbaharu pada Ogos 2022 oleh pihak-pihak dalam Perjanjian Laut Tinggi PBB untuk 

bersetuju menangani impak penangkapan ikan berlebihan, perlombongan laut dalam, dan trafik 

perkapalan melalui langkah-langkah yang akan meningkatkan konservasi perairan antarabangsa bumi 

dari 1.6% kepada 30% di kawasan perlindungan marin, meliputi aktiviti komersial ke penilaian impak 

alam sekitar, menyediakan kewangan dan pembangunan kapasiti kepada negara-negara membangun, 

dan pemberian akses yang lebih adil kepada negara membangun dan tanpa laut untuk sumber genetik 

marin. 
21 https://www.cbd.int/gbf/goals/  
22 Berdasarkan pemerhatian kami, terdapat kekurangan kertas kajian yang menghubungkan 

kepelbagaian biologi dengan kepelbagaian budaya. Aktiviti ilmiah lanjut amat diperlukan dalam bidang 

ini. Lihat kajian yang jarang dibuat untuk subjek ini melalui pautan 

https://www.jstor.org/stable/26392968. 
23 Fazlun Khalid, Signs on the Earth: Islam, Modernity and the Climate Crisis (Leicester, UK: Kube, 

2019), hlm. 23.  
24 Kami dapati bahawa organisasi antarabangsa yang berprestij dan komuniti saintifik serta akademik 

menyuarakan kebimbangan mereka terhadap akibat serangan manusia yang tidak pernah berlaku 

sebelum ini ke atas sistem bumi yang sensitif. Pertubuhan Kerjasama Ekonomi dan Pembangunan 

(OECD) mendapati bahawa akibat tidak bertindak tanpa polisi baru mengenai (a) Perubahan iklim akan 

meningkatkan suhu purata global antara 3°C ke 6°C di atas paras pra-industri menjelang akhir abad ini, 

melepasi matlamat yang dipersetujui di peringkat antarabangsa untuk mengehadkannya ke 2°C, dan (b) 

kehilangan biodiversiti yang lebih banyak akan berlaku akibat peluasan perhutanan komersial, 

pembangunan infrastruktur, pencerobohan manusia dan pemecahan habitat semula jadi, serta 

pencemaran dan perubahan iklim. Rujuk OECD Environmental Outlook to 2050: The Consequences of 

Inaction: Key Facts and Figures melalui pautan https://www.oecd.org/env/indicators-

modellingoutlooks/oecdenvironmentaloutlookto2050theconsequencesofinaction-

keyfactsandfigures.htm.  

https://www.cbd.int/gbo/gbo5/publication/gbo-5-en.pdf
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https://www.jstor.org/stable/26392968
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https://www.oecd.org/env/indicators-modellingoutlooks/oecdenvironmentaloutlookto2050theconsequencesofinaction-keyfactsandfigures.htm
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25 World Scientists ‘Warning to Humanity: A Second Notice’. BioScience, Jld 67, Isu 12, 1 Disember 

2017, hlm. 1026–1028, Institut Sains Biologi Amerika, 13.11.17. 

https://academic.oup.com/bioscience/article/67/12/1026/4605229. Dicapai pada Januari 2018. 
26 Pada Disember 2020, Setiausaha Agung Pertubuhan Bangsa-bangsa Bersatu mengisytiharkan, “planet 

kita sedang mengalami kerosakan.” https://www.un.org/sites/un2.un.org/files/sgspeech-the-state-of-

planet.pdf. Dicapai pada 12.08.2021. 
27 13:12, 30:24. 
28 Dunia kita pada hari ini kelihatan lebih hebat, lebih berkuasa, lebih berpengetahuan dan lebih makmur 

berbanding tamadun sebelumnya, menikmati tahap kecanggihan teknologi yang belum pernah ada 

sebelumnya, sedangkan realitinya ia lebih tidak stabil berbanding tamadun-tamadun besar zaman 

lampau. Ahli sejarah alam sekitar mendapati bahawa, “sehingga abad ke-17 baharulah terdapat 

peningkatan berterusan dalam pengetahuan saintifik dan kemajuan teknologi yang mantap…mula 

meyakinkan beberapa pemikir bahawa sejarah mungkin merupakan suatu babad (chronicle) kemajuan 

dan bukannya kemunduran.” Telah diterima oleh para intelektual Eropah “bahawa sejarah adalah suatu 

siri perubahan yang tidak dapat diubah dalam satu arah – kemajuan berterusan” dan ditandai pada abad 

ke-18 dengan “gelombang optimisme tentang masa depan dan kemajuan yang tidak dapat dielakkan 

dalam setiap bidang.” Lihat Clive Ponting, A New Green History of the World: The Environment and 

Collapse of Great Civilisations (London: Vintage Books, 2007), hlm. 1, 56, 57, 69–72, 125. 
29 Joel Kurtzman, The Death of Money: How the Electronic Economy Has Destabilised the World’s 

Markets and Created Financial Chaos (Toronto: Little Brown & Co., 1993), 71. Joel Kurtzman 

merupakan ahli ekonomi Amerika yang prolifik, dan bekas ketua pengarang Harvard Business Review.  
30 Lihat prg. 2.14. Mengubah sifat ciptaan Tuhan dan menimbulkan kerosakan di bumi secara jelas 

merujuk kepada kesan antropogenik – “apa yang telah dilakukan oleh tangan manusia” (30:41).  
31 Khalid, Signs on the Earth, 149, 150. 

 

Bab 2 

 
32 Di dalam Al-Quran tidak terdapat perkataan seperti ‘alam sekitar’, ‘persekitaran’, atau 

‘environmentalisme’. Istilah terdekat bagi ‘alam sekitar’ dalam bahasa Arab klasik ialah muhīt, yang 

bermaksud sesuatu yang meliputi segala yang ada. Namun dalam konteks bahasa al-Quran, ia merujuk 

kepada kehadiran dan pengetahuan Ilahi yang meliputi segala sesuatu (rujuk 2:115 dan 4:126). Perkataan 

untuk ‘alam sekitar’ dalam bahasa Arab moden ialah bī’ah, yang menggambarkan persekitaran semula 

jadi setiap individu akan pulang semula secara naluri atau pun secara sedar (lihat Ri’āyat al-Bī’ah fī 

Sharī’ati ‘l-Islām, Dār ash-Shurūq, 2006, hlm. 12–14). Beberapa perkataan yang berasal daripada akar 

kata ini muncul dalam al-Quran (29:58, 59:9, 10:87, 2:187), tetapi bukan perkataan bī’ah itu sendiri. 

Gerakan ideologi yang dikenali sebagai ‘environmentalisme’ hanya wujud pada separuh kedua abad 

yang lalu. Ketika itulah manusia mula sedar bahawa usaha membangunkan dunia moden telah membawa 

kita ke ambang keruntuhan alam sekitar. Masyarakat tradisional dan pribumi tidak mempunyai istilah 

environmentalisme dalam kosa kata mereka, begitu juga dengan istilah ‘holistik’ kerana gaya hidup 

mereka sememangnya bersifat demikian. Hal yang sama boleh dikatakan tentang agama-agama besar 

sebelum pengaruh moden merubah kefahaman penganutnya, dan Islam tidak terkecuali. Al-Quran juga 

tidak menggunakan perkataan Arab ṭabī’ah (alam semula jadi), satu bentuk abstraksi yang berasal dari 

falsafah Yunani dan Rom. 
33 Tentang perkataan Arab khalq (ciptaan), lihat bahagian Istilah Utama Bahasa Arab (Glosari) dan 

Mawil Izzi Dien, The Environmental Dimensions of Islam (Cambridge:The Lutterworth Press) 2000, 

50–51. Terdapat lebih daripada 250 ayat dalam al-Quran yang menggunakan perkataan ini dalam 

pelbagai bentuk, dan sekitar 500 ayat lain merujuk secara langsung kepada penciptaan. 
34 Dalam mentakrifkan al-’ālamīn, tafsir at-Ṭabarī memetik kata-kata Ibn ‘Abbās: “Katakanlah, segala 

puji bagi Allah, yang memiliki semua ciptaan seluruh langit dan seisinya, dan seluruh bumi dan seisinya, 

yang diketahui dan yang tidak diketahui.” Ia juga menyatakan bahawa perkataan ‘ālam (dunia) 

bermaksud satu jenis umat atau komuniti: terdapat dunia manusia, dunia jin, dan setiap jenis makhluk 

ciptaan lain adalah satu dunia; selain itu, setiap zaman dan generasi manusia, jin dan makhluk lain juga 

adalah satu dunia. Dimensi penting perkataan ‘ālamīn (segala alam) ialah ia meluaskan kesedaran dan 

etika untuk mempertimbangkan pelbagai alam realiti yang tidak dapat kita ketahui. 
35 Dari perkataan ḥaqq – yang membawa makna kebenaran, realiti, dan hak, muncul juga makna 

tanggungjawab yang perlu kita tunaikan terhadap setiap makhluk ciptaan, yang dinyatakan sebagai 

https://academic.oup.com/bioscience/article/67/12/1026/4605229
https://www.un.org/sites/un2.un.org/files/sgspeech-the-state-of-planet.pdf
https://www.un.org/sites/un2.un.org/files/sgspeech-the-state-of-planet.pdf
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ḥuqūq (hak-hak). Semua makhluk ciptaan memiliki hak-hak mereka. Dalam makalah Islam, the 

Contemporary World, and the Environmental Crisis, yang dimuatkan dalam karya Islam and Ecology: 

A Bestowed Trust (Harvard University Press, 2003), Seyyed Hossein Nasr menghuraikan makna-makna 

yang saling berkait bagi ḥaqq seperti berikut: 

Satu konsep utama dalam Islam yang sering disebut dalam al-Quran ialah ḥaqq 

(jamaknya: ḥuqūq), yang membawa maksud kebenaran, realiti, hak, undang-undang, dan 

kewajipan. Istilah al-Ḥaqq juga merupakan Nama Allah dan juga merujuk kepada al-

Quran. Konsep ini sangat penting dalam memahami pandangan Islam tentang hubungan 

manusia dengan alam semula jadi apabila digunakan dalam konteks makhluk. Menurut 

Islam, setiap makhluk wujud berdasarkan kebenaran (ḥaqq) dan ia juga mempunyai 

haknya (ḥaqq) mengikut fitrahnya. Pokok-pokok mempunyai hak mereka, begitu juga 

haiwan, bahkan sungai dan bukit bukau. Dalam konteks hubungan manusia dengan alam 

semula jadi, setiap individu bertanggungjawab untuk menghormati dan menunaikan 

hak-hak yang sewajarnya kepada setiap makhluk, kerana setiap makhluk mempunyai 

hak tersendiri yang perlu diakui dan dipelihara. Islam menolak sepenuhnya idea bahawa 

manusia memiliki semua hak dan makhluk lain tidak mempunyai sebarang hak 

melainkan apa yang kita berikan kepada mereka. Hak-hak makhluk telah ditetapkan oleh 

Allah dan bukannya oleh kita, dan hak tersebut tidak boleh ditarik balik sesuka hati 

apabila kita berkehendak demikian... Kita tidak boleh merampas hak-hak makhluk yang 

telah diberikan kepada mereka oleh Allah, sebaliknya kita wajib menunaikan hak 

masing-masing mengikut sifat dan fitrah makhluk tersebut.” (hlm. 97) 
36 Kata kerja ahsana dalam ayat al-Quran (32:7) menghimpunkan makna kebaikan yang paling 

sempurna, keindahan yang paling tinggi, kecemerlangan dan kesempurnaan. Manakala kata kerja atqana 

dalam ayat al-Quran 27:88 membawa maksud menyempurnakan sesuatu dengan ketepatan, ketelitian 

dan kemahiran yang sempurna. 
37 Dalam Islam, nama Allah Ar-Rahman (Maha Pemurah) dan Ar-Rahim (Maha Penyayang) dianggap 

sebagai nama Tuhan yang paling agung selepas nama Allah itu sendiri, dan merupakan yang paling 

menggambarkan hubungan-Nya dengan makhluk ciptaan. Semua surah dalam al-Quran, kecuali satu 

surah, dimulakan dengan ayat pendek dan puitis “Dengan nama Allah Yang Maha Pemurah lagi Maha 

Penyayang” yang merangkumkan intipati sebenar al-Quran dan diulang sebanyak 114 kali bahkan ia 

juga muncul dalam Surah An-Naml. Sumber-sumber Islam menyatakan bahawa sifat yang melebihi 

segala sifat ketuhanan lain, adalah rahmat – belas kasihan Ilahi – adalah penanda ciptaan Tuhan dan 

kerangka utama hubungan-Nya dengan alam sejak awal hingga ke akhirat. Lihat Umar Abd-Allah, 

Mercy, 2004. 
38 Segala yang berlaku – termasuk penderitaan, kesakitan, kemudaratan, kematian dan kejahatan – pada 

akhirnya akan berada di bawah kerangka rahmat alam semesta. Ayat yang menyatakan: “Allah telah 

menetapkan rahmat ke atas diri-Nya” (6:12) menekankan bahawa rahmat merupakan satu sunnah 

(hukum tetap) yang bersifat sejagat, tema utama dalam alam ciptaan, dan tujuan asas perbuatan 

penciptaan. Lihat Umar Faruq Abd-Allah, Mercy: The Stamp of Creation (Nawawi Foundation, 2004), 

Mohammed Rustom, The Triumph of Mercy: Philosophy and Scripture (Mulla Sadra, Suny Press, 2015). 
39 “Dalam ayat al-Quran 40:7, rahmat – yang secara teknikalnya merupakan sifat perbuatan – lebih 

utama daripada ilmu – yang merupakan sifat intipati – sekali lagi menekankan kedudukan rahmat 

sebagai unsur yang mendominasi dalam perancangan sejagat.” (Umar Abd-Allah, Mercy, 2004). 
40 Manusia dikurniakan kebebasan untuk memilih sama ada mentaati atau mengingkari perintah Allah. 

Perbezaannya ialah “sedangkan setiap makhluk lain mengikuti fitrahnya secara automatik, manusia 

sepatutnya mengikuti fitrah mereka; perubahan daripada ‘adalah’ (is) kepada ‘sepatutnya’ (ought) 

merupakan keistimewaan unik dan juga risiko unik menjadi manusia.” (Ibrahim Özdemir, Towards an 

Understanding of Environmental Ethics from a Qur’anic Perspective, dalam Foltz, Denny dan 

Baharuddin [Pnyt.], Islam and Ecology, 2003, hlm. 17). Keupayaan untuk memilih sama ada untuk 

beribadah secara rela atau menolak perintah Tuhan mereka, serta menentang atau cuba 

menggagalkannya, juga terpakai kepada jin selain manusia (51:56). 
41 Walaupun makhluk selain manusia tidak mempunyai keupayaan untuk mengingkari Tuhan, menurut 

pengajaran al-Quran, mereka tetap tunduk dengan rela: “Kemudian Dia menetapkan langit sedang ia 

masih berupa asap, lalu Dia berfirman kepadanya dan kepada bumi: ‘Datanglah kamu berdua, sama 

ada dengan rela atau terpaksa.’ Keduanya menjawab: ‘Kami datang dengan rela.’” (41:11). Oleh itu, 

al-Quran menggunakan istilah islām (penyerahan) terhadap seluruh alam semesta kerana ia secara pasti 
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mematuhi hukum Tuhan. Oleh kerana setiap sesuatu dalam alam ini berfungsi mengikut hukum yang 

ditetapkan oleh Tuhan, maka seluruh alam adalah muslim – tunduk kepada kehendak Allah. (Ibrahim 

Ozdemir, Towards an Understanding of Environmental Ethics…,16–17). 
42 Rujuk Ri’āyat al-Bī’ah fī Sharī’ati ‘l-Islām (Kaherah: Dar ash-Shuruq, 2006), 31, dan Seyyed Hossein 

Nasr, Islam and the Environmental Crisis, serta The Need for a Sacred Science (Albany, NY: State 

University of New York Press, 1993), 130–133. 
43 Tentang tanda-tanda kebesaran Allah dalam penciptaan, rujuk Ri’āyat al-Bī’ah, 31, 33–34, 155; Nasr 

dalam Islam and the Environmental Crisis, 95–96, dan dalam Sacred Science, 130–133; Izzi Dien, 

Environmental Dimensions of Islam, 27, 98, 100; Ozdemir, Environmental Ethics, 10–11, 19–22; 

Nomanul Haq, Islam and Ecology: Toward Retrieval and Reconstruction dalam Foltz, Denny dan 

Baharuddin (pynt.), Islam and Ecology (2003), 126, 130; and ‘Ali Gomaa, Al-Bī’ah wa’l-Hifāz ‘alayhā 

min Manzūr Islāmī (Kaherah: Al-Wābil As-Sayyib, 2009), 33–34. Said Nursi, The Supreme Sign (terj. 

Hamid Algar), Berkeley, California, 1979.  
44 Lihat Ri’āyat al-Bī’ah, hlm. 12–14. 
45 ‘Izz ad-Dīn ibn ‘Abd as-Salām (w. 660 H/1262 M), Qawa’id al-Ahkam fi Masalih Al-An’ām, fasl fi 

bayan masalih al-mu’amalat wa’t-tasarrufat. Pemerhatian ini tentang masyarakat manusia yang juga 

terpakai kepada makhluk, termasuk pemangsa dan mangsa; walaupun nampak seperti bertentangan, 

hakikatnya mereka saling bergantung antara satu sama lain sebagai spesies. 
46 ‘Abd ar-Ra’ūf Muhammad al-Munāwī 952–1031 H/ 1545–1621 M) menyebut dalam Fayd al-Qadīr 

Sharh al-Jami’ as-Saghir bahawa segala makhluk hidup adalah sebahagian daripada ciptaan yang saling 

terkait. 
47 Sebuah hadis yang tidak disahkan kesahihannya telah diriwayatkan oleh Abū Bakr Ahmad ibn Husayn 

al-Bayhaqī (w. 458 H / 1066 M) daripada Anas ibn Mālik dan ‘Abd-Allāh ibn Mas’ūd, dalam Shu’ab 

al-Īmān, bab ke-49 (bāb fī tā’at ulī al-amr): fasal mengenai nasihat kepada para pemerintah dan 

peringatan kepada mereka (fasl fī nasīhat al-wilāt wa wa’zihim), hadis bernombor 7444–7449; dan juga 

oleh Walī ad-Dīn Muhammad ibn ‘Abd-Allāh al-Khatīb at-Tabrīzī dalam Mishkāt al-Masābīh, disusun 

pada tahun 737 H / 1337 M, kitāb al-ādāb, bab mengenai belas kasihan dan rahmat terhadap makhluk 

(bāb ash-shafaqah wa ar-rahmah ‘alā al-khalq), hadis bernombor 4998 dan 4999. Rujuk Othman Abd-

ar-Rahman Llewellyn, The Basis for a Discipline of Islamic Environmental Law dalam Foltz, Denny 

dan Baharuddin (Pnyt.), Islam and Ecology, 2003, hlm. 185–247. Lihat juga Abubakr A. Bagader, 

Abdullatif T. E. El-Sabbagh, Mohamed A. Al-Glayand, dan Mawil Y. I. Samarrai, dengan kerjasama 

Othman A. Llewellyn, Environmental Protection in Islam, edisi semakan ke-2, IUCN Environmental 

Policy and Law Paper no. 20 Rev, World Conservation Union / Meteorology and Environmental 

Protection Administration of the Kingdom of Saudi Arabia (Gland, Switzerland dan Cambridge: IUCN, 

1994), hlm. 1–2. https://cmsdata.iucn.org/downloads/eplp_020reven.pdf. Lihat juga Othman A. 

Llewellyn, Islamic Jurisprudence and Environmental Planning, Journal of Research in Islamic 

Economics (Jeddah), Jld. 1, no. 2 (1984): hlm. 29; dan Othman Llewellyn, Shari’ah-Values Pertaining 

to Landscape Planning and Design, dalam Islamic Architecture and Urbanism (Dammam, Saudi Arabia: 

King Faisal University, 1983), hlm. 32. 
48 Gabungan dua istilah al-Quran, mīzān (imbangan) dan qist (keadilan) turut digunakan dalam konteks 

penjagaan anak yatim: “…dan janganlah kamu dekati harta anak yatim, melainkan dengan cara yang 

baik, sehingga dia dewasa; dan sempurnakanlah takaran dan timbangan dengan adil.” (6:152) 
49 Fazlur Rahman menyebut dalam Themes of the Qur’an bahawa keadilan dan imbangan merupakan 

tema utama dalam wahyu Ilahi. 
50 ‘Abd-Allāh ibn Ziyādah al-Bakrī pernah bertanya kepada anak-anak lelaki Bishr al-Māzinī sama ada 

mereka mengetahui sebarang ketetapan daripada Nabi  صلى الله عليه وسلم berkenaan memukul haiwan tunggangan 

dengan cemeti atau mengawalnya secara kasar menggunakan tali kekang. Mereka menjawab bahawa 

mereka tidak mengetahui apa-apa tentang hal itu. Lalu seorang wanita menjawab dari dalam rumah: 

“Wahai orang yang bertanya, sesungguhnya Allah telah berfirman: ‘Tiada satu makhluk pun yang 

melata di bumi, dan tiada pula seekor burung yang terbang dengan kedua-dua sayapnya, melainkan 

semuanya adalah umat (masyarakat, komuniti) seperti kamu juga.’” (6:38). Mereka memberitahunya 

bahawa wanita itu ialah kakak mereka yang lebih tua, yang pernah mengenali Rasulullah. Riwayat ini 

adalah sahih dan telah diriwayatkan oleh al-Bayhaqī dalam Shuʿab al-Īmān dan oleh Imām Aḥmad 

daripada ‘Abd Allāh ibn Ziyādah. Rujukan https://quranpedia.net/ar/surah/1/6/book/273 
51 Dalam al-Quran, syaitan mengisytiharkan bahawa dia akan menyuruh manusia “memotong telinga 

haiwan ternakan” (4:119). Oleh itu, perbuatan mencacatkan haiwan seperti memotong telinga anjing 

https://cmsdata.iucn.org/downloads/eplp_020reven.pdf
https://quranpedia.net/ar/surah/1/6/book/273


99 

 

atau mematahkan ekor kuda untuk tujuan peragaan ditolak dalam peradaban Islam. Maka, betapa lebih 

besar dan lebih bersifat syaitan suatu kejahatan itu apabila melibatkan viviseksi, iaitu pembedahan ke 

atas haiwan hidup dalam eksperimen makmal, apatah lagi dengan rasuah, kemusnahan dan pencemaran 

seluruh ekosistem yang berlaku akibat penggunaan peranggas, racun perosak beradiasi, dan kesan-kesan 

lain yang telah dilakukan oleh spesies kita terhadap Bumi ini? 
52 Untuk kupasan menyeluruh tentang konsep taskhīr, lihat Sarra Tlili, Animals in the Qur‘an, 

Cambridge University Press, 2012, hlm. 92–115. Menjadi musakhkhar (diperuntukkan untuk khidmat) 

bermaksud bahawa siang dan malam, matahari dan bulan, bintang, laut, gunung-ganang, tumbuh-

tumbuhan dan haiwan memberi manfaat kepada manusia; ia tidak bermaksud bahawa semua ini tunduk 

sepenuhnya di bawah penguasaan atau dominasi manusia. Malah, ia tidak menafikan bahawa makhluk-

makhluk ini juga berkhidmat kepada spesies lain selain manusia; bahkan jelas bahawa mereka memberi 

manfaat kepada semua makhluk hidup di bumi secara umum. Lihat: Tlili, hlm. 92, 100, 111–115; Izzi 

Dien, Environmental Dimensions of Islam, hlm. 128; dan Ri‘āyat al-Bī‘ah, hlm. 34–35. 
53 Manusia dan seluruh makhluk ciptaan yang lain adalah sama dan setara dalam hakikat kejadian mereka 

sebagai makhluk yang diciptakan. Maka, mendakwa bahawa manusia lebih tinggi atau mulia daripada 

makhluk lain dianggap sebagai satu bentuk ketidaktaatan kepada Allah – sepertimana keengganan Iblis 

untuk sujud kepada Adam atas dasar rasa dirinya lebih mulia: “Dia berkata: ‘Aku lebih baik 

daripadanya; Engkau menciptakan aku daripada api, sedangkan dia Engkau ciptakan daripada 

tanah.’” (7:12). Rujuk: Izzi Dien, Environmental Dimensions of Islam, hlm. 78. 
54 Izzi Dien, Environmental Dimensions of Islam, hlm. 128: 

Meskipun manusia mendapat manfaat daripada khidmat makhluk lain, ia bukanlah satu 

proses sehala. Konsep taskhīr mungkin membawa makna sebegitu jika penilaian hanya 

tertumpu kepada ayat-ayat yang menunjukkan haiwan berkhidmat untuk manusia. 

Namun, maksud sebenar menjadi lebih jelas apabila kita meneliti unsur-unsur alam yang 

lain seperti siang dan malam, matahari, bulan dan bintang. Walaupun unsur-unsur ini 

digambarkan dalam al-Quran sebagai berkhidmat kepada manusia, adalah nyata bahawa 

ia juga berperanan terhadap makhluk-makhluk lain – dan al-Quran tidak menunjukkan 

sebaliknya. 

Demikian juga berkenaan ayat al-Quran: “Dialah yang menciptakan untuk kamu segala yang ada di 

bumi.” (2:29), Izzi Dien menjelaskan bahawa “perkataan ‘kamu’ di sini merujuk kepada semua makhluk 

yang mendiami bumi tanpa had dari segi masa atau tempat. Kesimpulan ini tidak melampaui maksud 

asal ayat tersebut, seperti yang mungkin didakwa oleh sesetengah pihak, kerana para ulama Islam 

menerima prinsip umum dalam penafsiran teks, selagi tiada alasan yang menentang prinsip ini” (hlm. 

87–88). 
55 Taqī ad-Dīn Aḥmad ibn Taymiyyah, Majmū’ al-Fatāwā, Jld. 11, hlm. 96–97. Untuk perbincangan 

berkenaan fatwa ini, rujuk Samarrai, Environmental Protection and Islam, hlm. 37–38; Izzi Dien, 

Environmental Dimensions of Islam, hlm. 99–100; Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 36–37; 

dan Bagader et al., Environmental Protection in Islam, hlm. 5. 
56 Samarrai, Environmental Protection and Islam, hlm. 37; Izzi Dien, Environmental Dimensions of 

Islam, hlm. 27, 97–100. Lihat juga Bagader et al., Environmental Protection in Islam, hlm. 5–6, 33–34; 

serta Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 37. 
57 Hadis sahih yang diriwayatkan oleh al-Bukhārī, Muslim dan lain-lain daripada Abū Hurairah. Semut 

sering disebut dalam pelbagai contoh etika Islam, barangkali kerana ia antara makhluk hidup terkecil 

yang dapat dilihat oleh mata manusia. Beberapa hukum yang dikenakan ke atasnya mungkin juga 

terpakai kepada makhluk yang lebih kecil, seperti arkaea, bakteria, dan mikroorganisma lain. Spesies-

spesies ini merupakan antara bentuk kehidupan paling meluas dan pelbagai di muka bumi, dan mungkin 

merangkumi lebih separuh daripada jumlah biojisim bumi. Tambahan pula, surah ke-27 dalam al-Quran 

dinamakan dengan nama semut – An-Naml (Semut). 
58 Nomanul Haq, Islam and Ecology, hlm. 132. Al-Quran mengajar bahawa apabila Allah 

mengumumkan kepada para malaikat, “Sesungguhnya Aku akan melantik seorang khalifah di muka 

bumi,” para malaikat bertanya: “Adakah Engkau akan menjadikan di dalamnya orang yang akan 

melakukan kerosakan dan menumpahkan darah?” (2:30). Ini menunjukkan bahawa para malaikat dapat 

menjangkakan bahawa anak-anak Adam akan memiliki kebebasan dan kuasa untuk melakukan kebaikan 

mahupun kejahatan. 
59 Abdal Hamid [Fitzwilliam-Hall], Exploring the Islamic Environmental Ethics, dalam A. R. Agwan 

(Pnyt.), Islam and the Environment, (New Delhi, India: Institute of Objective Studies, 1997), hlm. 55. 
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Al-Quran menegaskan bahawa fasād (kerosakan) berkait rapat dengan kemusnahan pertanian dan 

kesuburan tanah (rujuk 2:205, 7:85), dan bahawa fasād telah muncul di darat dan di laut (30:41). 
60 Özdemir, Environmental Ethics, hlm. 203. 
61 Lihat prg. 5.5. Ayat al-Quran: “Hamba-hamba-Ku yang soleh akan mewarisi Bumi” (21:105) sangat 

mirip dengan ayat ke-29 dalam Mazmur 37 mengikut penomboran Masoretik dalam Bible Ibrani 

(Mazmur 36 dalam Septuaginta Yunani dan Vulgata Latin): “Orang-orang yang benar akan mewarisi 

tanah itu, dan tinggal di dalamnya selama-lamanya.” 
62 Hadis sahih yang diriwayatkan oleh Muslim daripada Abū Sa’īd al-Khudrī. Hadis ini sejajar dengan 

ayat al-Quran: “Demikianlah Kami menjadikan kamu khalifah-khalifah di bumi supaya Kami melihat 

bagaimana kamu bertindak” (10:14). 
63 Pemikir abad ke-11, Ar-Rāghib al-Iṣfahānī berpendapat bahawa matlamat utama Allah terhadap 

manusia sebagai makhluk yang bertanggungjawab dan dipertanggungjawabkan dapat dirumuskan dalam 

tiga fungsi utama: (i) Beribadah dan berkhidmat kepada Allah merangkumi segala bentuk perkataan dan 

perbuatan yang dikasihi Allah dalam segenap aspek kehidupan; (ii) melaksanakan tugas khilāfah di 

bumi, iaitu memeliharanya, menegakkan keadilan dan kebaikan, serta menyebarkan manfaat. Ini seperti 

yang diperintahkan Allah kepada Nabi Dāud: “Wahai Dāud! Sesungguhnya Kami telah menjadikan 

engkau khalifah di bumi, maka jalankanlah hukum di antara manusia dengan adil, dan janganlah 

menurut hawa nafsu, kerana ia akan menyesatkan engkau dari jalan Allah” (38:26); dan (iii) 

memakmurkan dan menghidupkan bumi (‘imārat al-ard), seperti firman Allah: 

“Dialah yang menjadikan kamu dari bumi dan menjadikan kamu memakmurkannya…” (11:61). 

Pemakmuran ini meliputi penanaman pokok, penaburan benih, pembinaan, pemulihan dan pemeliharaan 

bumi, serta menjauhi kerosakan (fasād) dan kemusnahannya (ikhlāl). Dipetik daripada Ri’āyat al-Bī’ah, 

hlm. 23. 
64 At-Tīn, 95:4–8. 
65 Llewellyn, Islamic Environmental Law; al-Quran, 99:7–8; dan hadis sahih yang diriwayatkan oleh al-

Bukhārī dan Muslim daripada ‘Abd-Allāh ibn ‘Umar. 

Lihat juga Abū ‘Ubayd al-Qāsim ibn Sallām (w. 224H), Kitāb al-Amwāl, Bab: Hak Imam terhadap 

Rakyat dan Hak Rakyat terhadap Imam (bāb ḥaqq al-imām ‘alā ar-ra’iyyah wa ḥaqq ar-ra’iyyah ‘alā 

al-imām). 
66 Hadis sahih yang diriwayatkan oleh Muslim daripada Abū Mālik al-Ash’arī. 
67 33:72.  
68 Llewellyn, Letter to Aishah; Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 6; Bagader et al., 

Environmental Protection in Islam, hlm. 30. 
69 2:286. Nabi Muhammad  صلى الله عليه وسلم sendiri – insan yang menjadi lambang ihsan, kasih sayang, dan akhlak 

yang paling sempurna, yang diutus sebagai rahmat kepada sekalian alam, serta dipelihara daripada dosa 

– telah bersabda: “Lakukanlah amal dengan betul, ikhlas dan sederhana, dan terimalah berita gembira 

bahawa sesungguhnya tidak ada seorang pun yang dapat masuk syurga dengan amalannya.” Para sahabat 

bertanya, “Walaupun engkau, wahai Rasulullah?” Baginda menjawab: “Ya, sekalipun aku, kecuali jika 

Allah melimpahkan keampunan dan rahmat-Nya kepadaku” (Hadis sahih yang diriwayatkan oleh al-

Bukhārī daripada ‘Ā’ishah; Kitab 76 – Ar-Riqāq, hadis no. 474). 
70 ‘Melangkah dengan lembut di Bumi’ membawa maksud bahawa kita hendaklah mengurangkan kesan 

buruk terhadap bumi sejauh yang kita mampu, dengan tidak mengambil lebih daripada keperluan untuk 

hidup secara baik dan indah – baik untuk diri kita mahupun makhluk lain yang hidup bersama kita. Ia 

turut menuntut agar kita mengambil daripada sumber kehidupan sekadar yang perlu, tanpa menafikan 

hak makhluk lain – sama ada manusia atau bukan manusia, generasi hari ini mahupun yang akan datang. 

Ia bermaksud kita harus menjalani kehidupan yang menjauhi kerosakan dan kehancuran di bumi, 

termasuk pencemaran udara dan air, kemerosotan kesuburan tanah, serta kepupusan kepelbagaian 

spesies yang berkongsi Bumi dengan kita. Ia mengajak kita untuk hidup secara sederhana, menjauhi 

pembaziran makanan dan perjalanan yang berlebihan, mengurangkan aktiviti yang membawa kepada 

pemanasan global dan kehilangan biodiversiti. Tambahan lagi, ia juga membawa makna bahawa kita 

perlu berusaha secara aktif untuk memperbaiki apa yang telah rosak — dengan apa jua cara yang kita 

mampu. 
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71 Llewellyn, Reverence and Utmost Good: Merciful Harvests yang disampaikan dalam persidangan: 

Halal and Tayyib: Rethinking the Ethical, Zaytuna College Center for Ethical Living and Learning, 

2019. 
72 Othman Llewellyn, kenyataan yang belum diterbitkan yang disediakan bagi pihak Pasukan Penggubal, 

Islamic Declaration on Global Climate Change, 2015; variasi kenyataan ini terdapat dalam Llewellyn, 

Reverence and Utmost Good (2019) dan dalam Othman A. Llewellyn dan Abdallah R. Altlasat, The 

Haraman and the Hima: Inviolable Sanctuaries and Protected Areas in Islam dalam Proceedings of 

Delos4 Workshop, 23–27 April 2017, Malta (IUCN/WCPA Specialist Group on Cultural and Spiritual 

Values of Protected Areas, dalam proses penerbitan). Berkenaan keburukan nasionalisme dan 

perkauman, Khalifah ‘Alī ibn Abī Tālib dilaporkan telah menyatakan bahawa “keadilan adalah perisai 

sesebuah bangsa.” Rujuk Ghurar al-Hikam wa Durar al-Kalim, ʿ Abd al-Wāhid b. Muhammad al-Āmidī, 

hadis no. 1873. 
73 Llewellyn, Islamic Environmental Law; Samarrai, Environmental Protection and Islam, 37–39; 

Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 5–6, 9–10. Satu lagi aspek taqwā adalah kesedaran 

bahawa Tuhan seluruh makhluk akan menguji dan menilai kita dalam penggunaan sekecil-kecilnya 

ciptaan walaupun sekecil molekul dan gen, kerana tiada satu pun yang tidak mempunyai nilai dan 

kepentingan. 
74 Llewellyn, Islamic Environmental Law; al-Quran 44:38–39, 21:16–18, 38:26–28, 3:190–191, 14:19,  

16:3, 25:68, 29:44, 45:22, 64:3, dan lain-lain. 
75 Lihat Ibrāhīm ibn Mūsā Ash-Shātibī (w. 790H/1388M), Al-Muwāfaqāt fī Usūl ash-Sharī’ah: kitāb al-

maqāsid, bahagian pendahuluan. 
76 Hadis sahih yang diriwayatkan oleh Al-Bukhārī, Muslim, dan Ibn Mājah daripada ‘Umar ibn al-

Khattāb dan Abū Hurairah (Sahīh al-Bukhārī, no. 4777, dan lain-lain). 
77 Hadis sahih yang diriwayatkan oleh Muslim dan Abū Dāwūd daripada Shaddād ibn Aws. Dalam 

konteks ini, “kebaikan yang terbaik terhadap segala sesuatu” merangkumi akhlak mulia terhadap setiap 

makhluk ciptaan dan kecemerlangan dalam setiap perbuatan. Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم  bersabda, “Makhluk-

makhluk yang dicipta Allah, semuanya bergantung kepada-Nya, dan makhluk-makhluk yang paling 

dikasihi Allah ialah mereka yang paling banyak berbuat baik kepada tanggungan-Nya” (Rujuk nota 

hujung 47 untuk sumber hadis ini). 
78 Lihat juga Umar Abd-Allah, Mercy. 
79 Hadis yang diriwayatkan oleh Abū Dāwūd dan At-Tirmidhī daripada ‘Abd-Allāh ibn ‘Amr (Mishkāt 

al-Masābīh, hadis no. 4969). 
80 Shukr ialah menunjukkan rasa berterima kasih, mengakui, menyedari, dan menzahirkan nikmat 

daripada Tuhan, Penguasa seluruh alam. Lawannya ialah kufr – secara harfiah bermaksud tidak 

bersyukur: menyembunyikan, menutup, melupakan, mengabaikan atau mengingkari nikmat, dan ia juga 

merupakan istilah untuk kekufuran dan keingkaran dalam Islam. Antara ayat al-Quran yang menyeru 

kita agar bersyukur, dua ayat ini sangat menonjol: “Dialah yang mengeluarkan kamu dari perut ibu-ibu 

kamu sedang kamu tidak mengetahui sesuatu pun dan Dia mengurniakan kepada kamu pendengaran, 

penglihatan dan hati, supaya kamu bersyukur.” (16:78) “Tidakkah kamu melihat air yang kamu minum 

itu? Kamukah yang menurunkannya dari awan atau Kami? Sekiranya Kami kehendaki, nescaya Kami 

jadikan ia masin, mengapa kamu tidak bersyukur?” (56:68–70). 
81 Al-Qaradawi, Ri’āyat al-Bī’ah, 35–37.  
82 Al-Qaradawi, Ri’āyat al-Bī’ah, 33–34.  
83 Al-Qaradawi, Ri’āyat al-Bī’ah, 34–35. Selanjutnya, setiap karya agung seni bukan hanya layak 

menerima perhatian, penghargaan, dan kekaguman kita, malah juga penjagaan dan perlindungan. Maka, 

betapa lebih layaknya Bumi ini, yang penuh dengan tanda-tanda kebesaran Allah, merupakan karya 

agung ciptaan-Nya, dan menampung semua makhluk hidup yang kita kenali dalam alam semesta, layak 

untuk dipelihara dan dilestarikan oleh kita. Lihat Özdemir, Environmental Ethics, 20–22.  
84 Hadis sahih dan ditahkik dengan teliti, diriwayatkan oleh Ibn Mājah daripada Anas ibn Mālik (no. 

224). Teks penuh hadis tersebut berbunyi: “Menuntut ilmu adalah kewajipan individu bagi setiap 

Muslim, dan semua makhluk memohon keampunan bagi penuntut ilmu, bahkan ikan-ikan (atau paus) di 

lautan sekalipun.” Banyak sumber teks Islam menunjukkan betapa pentingnya menuntut ilmu. Ayat 

pertama yang diturunkan kepada Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم ialah perintah: “Bacalah dengan nama Tuhanmu 

yang menciptakan” (96:1), dan Baginda turut diajarkan untuk berdoa: “Ya Tuhanku, tambahkanlah 

https://www.ifees.org.uk/wp-content/uploads/2020/01/climate_declarationmmwb.pdf
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kepadaku ilmu pengetahuan” (20:114). Baginda juga bersabda bahawa kelebihan orang yang berilmu 

berbanding dengan ahli ibadah biasa adalah seperti kelebihan bulan purnama berbanding bintang-

bintang (hadis sahih diriwayatkan oleh Abū Dāwūd dan At-Tirmidhī daripada Abū al-Dardā’). Baginda 

bersabda lagi bahawa sesiapa yang menempuh jalan untuk mencari ilmu, maka Allah memudahkan 

baginya jalan ke syurga, dan para malaikat membentangkan sayapnya sebagai tanda reda kepada 

penuntut ilmu tersebut (hadis sahih dan ditahkik, diriwayatkan oleh Muslim daripada Abū Hurairah). 

Tujuan utama ilmu ialah untuk mengajarkan kebaikan, sebagaimana disebut dalam hadis: 

“Sesungguhnya Allah, para malaikat-Nya, serta semua makhluk di langit dan di bumi – bahkan semut 

di dalam lubangnya, semuanya berselawat (mendoakan rahmat) ke atas orang yang mengajarkan 

manusia akan kebaikan.” (hadis diriwayatkan oleh At-Tirmidhī dari Abū Umāmah Al-Bāhilī).  
85 Tampaknya jelas bahawa sistem pendidikan di negara-negara Islam yang dibentuk oleh mentaliti 

negara-bangsa abad ke-20 tidak mampu mempersiapkan kita untuk kembali kepada cara hidup yang 

lebih baik di atas muka bumi ini. Oleh itu, sistem pendidikan semasa mungkin memadai untuk 

menawarkan penyelesaian bersifat teknikal yang hanya merawat gejala, tetapi penyelesaian teknikal 

tidak dapat menghapuskan punca sebenar krisis ini. Kita amat memerlukan satu bentuk pendidikan yang 

benar-benar baharu, yang mengutamakan nilai-nilai ekologi dan membekalkan kita serta generasi akan 

datang dengan literasi ekologi yang mampu menangani dan menyelesaikan krisis ini serta menjadikan 

kita khalīfah di bumi yang penyayang dan berwibawa. Lihat David Orr, Earth in Mind: On Education, 

Environment, and the Human Prospect (Washington, DC: Island Press, 2004), 5–25.  
86 Orr, Earth in Mind, 9. Berkenaan persoalan sama ada bumi dan sistemnya yang kompleks itu boleh 

diurus dengan selamat atau tidak, lihat Jack Turner, The Abstract Wild (Tucson, AZ: U. of Arizona Press, 

1996), 107–125.  
87 Orr, Earth in Mind, 9.  
88 UNESCO, Tbilisi Declaration, 1978. Dalam tempoh empat puluh tahun sejak Pengisytiharan Tbilisi, 

lima objektif asal pendidikan alam sekitar telah dikembangkan dan diperhalusi, sebagai suatu 

kesinambungan daripada kesedaran kepada tindakan. Lihat Joel Barnes, Awareness to Action: The 

Journey toward a Deeper Ecological Literacy, dalam The Journal of Sustainability Education, 2013. 

Boleh didapati di http://www.jsedimensions.org/wordpress/wp-

content/uploads/2013/05/JoelBarnesAtoAarticle.2013-JSE-copy-PDF-Ready.pdf    
89 Kami amat bimbang dengan paradoks yang wujud, iaitu walaupun kita kini mempunyai buku, filem, 

imej, dan permainan komputer interaktif yang lebih baik berbanding sebelum ini untuk mempelajari 

tentang Bumi dan komuniti kehidupan di dalamnya, setiap generasi menjadi semakin kurang berhubung 

secara langsung dengan alam. Buku, filem, imej, dan permainan interaktif, walau sebaik mana pun 

kualitinya, tidak dapat menggantikan hubungan secara langsung dengan alam semula jadi. Lihat Aishah 

Abdallah, Islamic Values relating to Wildlands and Wildlife, dan Wilderness Leadership (dibentangkan 

dalam Zawiyah Rosales, Sepanyol, 2017). Lihat juga Jack Turner, The Abstract Wild, 89–90.  
90 Aishah Abdallah, Wildlands and Wildlife. 
91 Nilai-nilai kehidupan di tanah belantara (wildland) telah membentuk budaya dan masyarakat di tempat 

kelahiran Nabi Muhammad  صلى الله عليه وسلم dan para sahabat. Salah satu amalan biasa pada waktu itu ialah 

menghantar anak-anak kecil untuk dibesarkan oleh kaum Badwi di tanah belantara yang sihat, dalam 

suatu tempoh tertentu. Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم sendiri telah menghabiskan kira-kira empat tahun di 

pergunungan Banū Sa’d berhampiran Ṭā’if bersama ibu susuan Baginda, Ḥalīmah binti Abī Dhu’ayb. 
92 Aishah Abdallah, Wildlands and Wildlife. Dalam puisi, watak kekasih Majnūn, yang menjadi gila 

kerana derita cinta tidak berbalas, menemukan perlindungan di padang pasir, di mana makhluk liar 

menjadi teman setianya. Dalam kesusasteraan falsafah pula, watak Ḥayy ibn Yaqẓān, seorang anak yang 

hidup dengan alam semula jadi, dibesarkan oleh seekor kijang di sebuah pulau yang tiada manusia. 

Hidup dalam pelukan alam, beliau menjalani kehidupan penuh pemerhatian, renungan, dan eksperimen 

terhadap dunia alam tabii, lalu belajar untuk menghormati dan menjaga ciptaan Tuhan dengan penuh 

takzim. Beberapa dekad kemudian, seorang sarjana bernama Abṣāl datang ke pulau itu untuk bertafakur. 

Beliau bertemu dengan Ḥayy dan mengajarnya berbicara. Mereka akhirnya mendapati bahawa Ḥayy 

telah sampai kepada kebenaran asas tentang iman, akhlak, dan hikmah — yang sama seperti apa yang 

telah dicapai oleh Abṣāl melalui pengajian wahyu, falsafah, dan tasawuf. 
93 Aishah Abdallah, Wildlands and Wildlife. Hanya dua atau tiga generasi yang lalu, masyarakat bandar 

masih peka terhadap perubahan musim, air hujan yang mereka tadah, air bawah tanah yang mereka 

ambil, dan ladang-ladang yang menghasilkan makanan mereka. Ramai orang gemar berkhemah di tanah 

belantara. Namun kini, semakin ramai yang terpisah dan terasing daripada tanah, daripada komuniti 

http://www.jsedimensions.org/wordpress/wp-content/uploads/2013/05/JoelBarnesAtoAarticle.2013-JSE-copy-PDF-Ready.pdf
http://www.jsedimensions.org/wordpress/wp-content/uploads/2013/05/JoelBarnesAtoAarticle.2013-JSE-copy-PDF-Ready.pdf
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makhluk hidup, dan bahkan, dalam beberapa hal, terasing daripada sesama manusia. Golongan 

perempuan, khususnya, sering dipisahkan daripada dunia belantara oleh masyarakat yang menganggap 

alam itu berbahaya atau tidak sesuai untuk golongan wanita.  
94 Nasr, Sacred Science (1993), 142. Lihat juga Reza Shah-Kazemi, Seeing God Everywhere Qur’anic 

Perspectives on the Sanctity of Virgin Nature (Cambridge Central Mosque, 2019).  
95 Hadis sahih dan ditahkik dengan teliti, diriwayatkan oleh al-Bukhārī daripada Jābir ibn ‘Abd-Allāh.  
96 Othman Llewellyn, Surah Al-Fātihah (dibentang dalam Zawiyah Rosales, Sepanyol, 2017). Selepas 

ayat-ayat ini, kita membaca apa-apa sahaja ayat al-Quran yang kita pilih, lalu kita rukuk, sebagaimana 

bintang-bintang dan pokok-pokok tunduk sujud (55:6), kemudian kita meletakkan wajah kita ke bumi, 

dari debunya kita diciptakan. Kita berdoa dan bersolat dengan seluruh jasad dan jiwa, hati dan akal, lidah 

dan anggota badan. Jika kita bersolat secara berjemaah, kita berdiri bersama, bahu bertemu bahu. 
97 Al-Qaradawi, Ri’āyat al-Bī’ah, 241–245.  
98 Izzi Dien, Environmental Dimensions of Islam, 48; Said Nursi, On Fasting: Meanings and Messages 

from the Month of Ramadan (diterjemahkan oleh Colin Turner), Nursi Society, Windsor, CT, 2021. 
99 Muhammad Asad dan para sarjana lain telah menyatakan bahawa tawaf kita mengelilingi Ka’bah 

merupakan cerminan kepada peredaran bumi mengelilingi matahari, dan bulan mengelilingi bumi. Lihat 

Muhammad Asad, The Road to Mecca (Gibraltar: Dar al-Andalus, 1980), 370.  
100 Muhammad Asad, The Road to Mecca, 368–369. Batu Hajarul Aswad telah menjadi lekuk 

disebabkan oleh sentuhan bibir jutaan jemaah yang telah menciumnya sepanjang lebih daripada seribu 

empat ratus tahun.  
101 Lihat tafsīr dari ayat Al-Quran ini (1:1) oleh At-Tabarī dan Ibn Kathīr.  
102 Oleh kerana peranan dwifungsi Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم — sebagai pemimpin rohani serta sebagai 

pemerintah dan pembaharu masyarakat — penulis Michael H. Hart telah meletakkan Baginda sebagai 

insan paling berpengaruh dalam sejarah kemanusiaan. Hart, yang mengakui dirinya sebagai seorang 

pemisah kulit putih, bukanlah seorang Muslim dan bukan pula penyokong nilai-nilai Islam. Namun 

begitu, pengaruh ajaran Islam terhadap layanan terhadap haiwan di negara-negara Muslim turut 

diperhatikan oleh para pengunjung dari Eropah. Penyair, pengembara, dan diplomat Perancis, Alphonse 

de Lamartine (1790–1869), yang melakukan ziarah ke Baitulmaqdis pada tahun 1832–1833 melalui 

Istanbul dan Turki, telah membuat pemerhatian berikut: 

“Orang Islam mempunyai hubungan yang baik dengan semua makhluk, sama ada yang 

bernyawa mahupun tidak: pokok-pokok, burung-burung, anjing — ringkasnya, mereka 

menghormati segala ciptaan Tuhan. Mereka meluaskan kasih sayang dan belas ihsan 

kepada semua jenis haiwan malang yang di negara kami dibiarkan atau dianiaya. Di 

semua jalan, pada jarak-jarak tertentu, mereka meletakkan mangkuk berisi air untuk 

anjing-anjing di kawasan tersebut. Ada dalam kalangan orang Islam yang menubuhkan 

wakaf amal sebaik sahaja mereka meninggal dunia, khusus untuk merpati yang mereka 

beri makan sepanjang hidup, agar biji-bijian terus ditabur untuk (burung-burung itu) 

selepas mereka tiada.” (Alphonse de. Lamartine, Travels in the East, 1850, hlm. 160.)  

Edward William Lane (1801–1876) turut mencatat dalam karyanya Manners and Customs of the Modern 

Egyptians (1836), “Saya berasa sangat gembira apabila melihat sifat perikemanusiaan mereka terhadap 

haiwan yang tidak berakal.” Apabila beliau menyedari wujudnya penurunan kepekaan terhadap haiwan, 

beliau menyatakan bahawa ia mungkin berpunca daripada pengaruh perlakuan orang Eropah, “Saya 

tidak ingat pernah melihat perbuatan zalim terhadap haiwan yang tidak berakal kecuali di tempat-tempat 

yang didiami atau sering dikunjungi oleh orang-orang Franks (orang Jerman Barat dulukala).” Lihat 

Nomanul Haq, Islam and Ecology 148).  
103 Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, seorang yang yatim sejak kecil, telah mengalami sendiri kezaliman dan 

kekasaran masyarakat pada zamannya, iaitu suatu era yang dikenali dalam Islam sebagai Zaman Jahiliah, 

iaitu zaman kejahilan, di mana golongan lemah berada di bawah belas ihsan golongan yang berkuasa. 

Anak yatim seperti Baginda, balu, hamba, wanita, orang asing, ras dan etnik minoriti, serta haiwan 

peliharaan dan haiwan liar tidak memiliki sebarang hak atau perlindungan yang kukuh, selain daripada 

perlindungan ketua kabilah yang berubah-ubah dan tidak menentu. Walaupun teguh, tegas, dan kuat 

dalam perjuangannya menentang kezaliman dan ketidakadilan, kelembutan Baginda dalam melayani 

golongan lemah, sama ada manusia atau makhluk ciptaan lain, benar-benar mengagumkan. Baginda 

menjadi contoh dalam menghidupkan ikatan cinta dan kasih sayang yang Allah ciptakan antara suami 

dan isteri, seperti dalam doa al-Quran, “Wahai Tuhan kami, anugerahkanlah kepada kami daripada 

pasangan-pasangan kami dan zuriat keturunan kami penyejuk mata (kami), dan jadikanlah kami 
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pemimpin bagi orang-orang yang bertakwa.” (25:74). Baginda mengucapkan doa kepada pasangan 

pengantin, “semoga Allah memberkatimu, semoga Dia melimpahkan baraqah kepadamu, dan 

menyatukan kamu berdua dalam kebaikan.” Baginda juga menunjukkan sikap mesra dan penuh humor 

dalam berinteraksi bersama ahli keluarganya, para sahabat, jiran tetangga, dan haiwan peliharaan. 

Baginda pernah berlumba lari dengan isterinya ‘Ā’ishah, kadangkala kalah, kadangkala menang, dan 

apabila menang, Baginda berseloroh, “ini sebagai ganti yang dulu.” Baginda juga memanjangkan 

sujudnya dalam solat apabila anak kecil memanjat belakangnya. Ketika seorang wanita dengan 

bersungguh-sungguh meminta seekor unta daripadanya, Baginda bersabda, “aku akan berikan kamu 

anak unta.” Wanita itu merasa kecewa dan berkata, “apa yang aku mahu dengan anak unta?” Lalu 

Baginda bersabda, “bukankah setiap unta itu adalah anak kepada unta juga?” Salah satu tunggangan 

Baginda tidak begitu selesa untuk ditunggang, lalu Baginda menamakannya Duldul, yang bermaksud 

‘landak’. Lihat juga Ibrahim Ozdemir, Muhammed, dalam Encyclopedia of Religion and Nature, pnyt. 

Bron Taylor dan Jeffrey Kaplan (New York: Continuum, 2003), hlm. 1124–1125.  
104 Hadis sahih dan ditahkik dengan teliti, diriwayatkan oleh Muslim (no. 2593) daripada ‘Ā’ishah; Lihat 

juga Al-Bukhārī No. 6528.  
105 Sunan Abī Dāwūd; Lihat Abdal Hamid [Fitzwilliam-Hall], Islamic Environmental Ethics, 62.  
106 Hadis yang diriwayatkan oleh At-Tirmidhī from ‘Abd-Allāh ibn ‘Abbās.  
107 Hadis sahih dan ditahkik dengan teliti, diriwayatkan oleh Al-Bukhārī dan Muslim daripada ‘Abd-

Allāh ibn ‘Umar.  
108 Hadis sahih dan ditahkik dengan teliti, diriwayatkan oleh Al-Bukhārī dan Muslim daripada Abū 

Hurairah.   
109 Hadis sahih dan ditahkik dengan teliti, diriwayatkan oleh Al-Bukhārī daripada ‘Abd-Allāh ibn ‘Umar 

(Sahīh Al-Bukhārī, 2365).  
110 Hadis yang diriwayatkan oleh Abū Dāwūd daripada ‘Āmir Ar-Rām.  
111 Hadis yang tidak disahkan kesahihannya, diriwayatkan oleh Imām Aḥmad daripada ‘Abd-Allāh ibn 

Mas’ū (Lihat Majma’ az-Zawā’id: kitāb as-sayd wa ‘dh-dhabā’ih, bāb ma nahā ‘an qatlihī min an-

naml…); Llewellyn, Islamic Jurisprudence and Environmental Planning, 35.  
112 Hadis yang diriwayatkan oleh Abū Dāwūd dan At-Tabarānī daripada ‘Abd-Allāh ibn Hubshī 

(Mishkāt al-Masābīh, no. 2970); lihat juga hadis dalam Nūr ad-Dīn ‘Alī ibn Abī Bakr Al-Haythamī (w. 

807H), Majma’ az-Zawā’id wa Manba’ al-Fawā’id: Kitāb al-buyū’, bāb fīman qata’a as-sidr and kitāb 

al-adab, bāb fīman qata’a as-sidr.  
113 Hadis yang diriwayatkan oleh Ahmad ibn Hanbal dan At-Tabarānī daripada Abū ‘d-Dardā’.  
114 Lihat prg. 5.14–5.17.  
115 Muhammad ibn ‘Umar Al-Wāqidī, Kitāb al-Maghāzī. Lihat Abdal Hamid [Fitzwilliam-Hall], Islamic 

Environmental Ethics, 63.  
116 Hadis yang diriwayatkan oleh Abū ash-Shaykh dalam Akhlaq an-Nabī (no. 80) daripada ‘Umar ibn 

al-Khaṭṭāb. 
117 Lihat prg. 5.14–5.15.  
118 Lihat Musnad dari Imām Ahmad (hadis no.19774), juga Sahīh Muslim dan Al-Bayhaq, Shu’ab al-

Īmān. Dalam Khutbah Perpisahannya (Wida’), Nabi Muhammad  صلى الله عليه وسلم turut bersabda, “Bertakwalah 

kepada Allah dalam urusan wanita! Sesungguhnya kamu telah mengambil mereka sebagai amanah 

daripada Allah, dan kamu menikahi mereka secara halal dengan kalimah Allah… Kamu mempunyai 

hak ke atas isteri-isteri kamu, dan mereka juga mempunyai hak ke atas kamu. Maka bertakwalah kepada 

Allah dalam urusan wanita, dan peliharalah kebajikan mereka. Sudahkah aku sampaikan (pesanan ini)? 

– Ya Allah, saksikanlah.” 
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119 Lihat Carl Sagan, The Pale Blue Dot, “Lihat semula pada titik itu. Itu di sini. Itu rumah. Itu kita... 

setiap orang beriman dan pendosa dalam sejarah spesies kita tinggal di sana – di atas sebutir debu yang 

digantung di bawah sinar matahari...” Dengan mereplikasi sistem kelangsungan hidup bumi, 

membolehkan angkasawan  hidup di angkasa, para saintis secara paradoks telah memberikan kita 

penghargaan yang mendalam terhadap bumi. 
120 https://ourworldindata.org/world-population-growth  
121 Mohandas K. Gandhi, dipetik oleh E. F. Schumacher dalam Small Is Beautiful: A Study of Economics 

as if People Mattered (London: Blond and Briggs, 1973), hlm. 29. 

https://ourworldindata.org/world-population-growth
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122 Khalid, Signs on the Earth, hlm. 159. Mengenai pembangunan mampan dalam konteks Islam, lihat 

Safei-Eldin A. Hamed, Capacity Building for Sustainable Development: The Dilemma of Islamisation 

of Environmental Institutions dalam Foltz, Denny and Baharuddin (Pnyt.), Islam and Ecology, 2003. 
123 Selaras dengan visi ini, pembangunan dikaitkan dengan konsep utama lain dalam konteks ini, 

pembangunan mampan dan aspek rohani serta etikanya diperlukan untuk menyelesaikan dilema 

menguruskan sumber-sumber dalam jangka panjang. Kita dapati hal ini berasal daripada perbuatan para 

sahabat, seperti penangguhan pembahagian tanah yang ditakluki oleh Khalifah ‘Umar ibn Al-Khattāb 

r.a., yang mengambil kira hak generasi masa hadapan. 
124 Terdapat beberapa pengecualian kepada peraturan tersebut bahawa negara industri yang 

menyebabkan kebanyakan kerosakan alam sekitar di Bumi, seperti sejumlah besar plastik yang 

memasuki lautan dari negara bukan industri, penebangan dan pembakaran hutan hujan, dan penggurunan 

tanah kering.  
125 Kesederhanaan dalam menggunakan sumber kehidupan di Bumi, digabungkan dengan pengagihan 

akses yang adil serta pemeliharaan ekosistem liar, mungkin membolehkan manusia bertambah 

bilangannya tanpa menyebabkan kerosakan besar kepada biosfera. Namun, kemungkinan ini akan kekal 

sebagai teori semata-mata selagi kita tidak membuat perubahan radikal terhadap cara hidup kita. Kecuali 

bagi segelintir dari kita yang mengamalkan pertanian lestari (permakultur), setiap kehidupan yang 

dibawa ke dunia akan menjadi beban kepada alam ini. Sementara itu, tanah belantara Bumi dan 

kebanyakan habitat bagi spesies terancam semakin menyusut dengan pantas. 
126 Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم menggalakkan lelaki Muslim untuk “mengahwini wanita yang penyayang dan 

subur, kerana aku berbangga dengan ramainya umatku.” Hadis sahih yang diriwayatkan oleh Abū 

Dāwūd, An-Nasā’ī, dan Ahmad daripada Ma’qal ibn Yasār (Mishkāt al-Masābīh, hadis no. 3091). 

Baginda juga bersabda, “Menikahlah, beranaklah, dan aku akan berbangga dengan kamu di antara 

manusia pada Hari Kiamat.”  

Sesungguhnya, dalam dekad yang mendatang, Islam akan mempunyai bilangan penganut yang lebih 

ramai berbanding agama lain, jika unjuran populasi boleh dipercayai; dan ini sebahagian besar 

disebabkan oleh kadar kelahiran kita. Tetapi adakah hadis ini harus ditafsirkan sebagai perintah atau 

kebenaran untuk menambah populasi tanpa batasan? Kami berpendapat tidak, melihat kepada pertukaran 

nilai yang dibincangkan dalam teks ini. Dalam merancang untuk memiliki anak, setiap pasangan Muslim 

seharusnya mempertimbang cara untuk mengurangkan jejak karbon keluarga mereka di atas Bumi, 

penghuninya, dan generasi akan datang, serta memberi komitmen untuk memastikan kehidupan baharu 

yang dibawa ke dunia tidak akan menambah beban kepada biosfera. 
127 Prinsip-prinsip yang relevan termasuk ini, dipetik dalam Llewellyn, Islamic Environmental Law, 

“Jika dua perkara yang baik terbukti saling eksklusif, kebaikan yang lebih besar harus diutamakan 

dengan mengetepikan kebaikan yang lebih kecil,” “jika dua kewajipan bercanggah, yang lebih asas perlu 

dipenuhi,” “jika sesuatu manfaat tidak dapat mengelak dari membawa kemudaratan, mengelakkan 

kemudaratan lebih diutamakan daripada memperoleh.” Lihat prg. 5.5 untuk penjelasan prinsip-prinsip 

tersebut. 
128 Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 19; Llewellyn, Islamic Jurisprudence and 

Environmental Planning, 42. 
129 Hadis diriwayatkan oleh Abū Dāwūd, At-Tirmidhī dan An-Nasā’ī daripada ‘Ā’ishah. Lihat juga 

Majallat al-Ahkām al-‘Adlīyah, no. 85, 87, dan 88; Mahmassani, Falsafat al-Tashrī‘ fī al Islām: The 

Philosophy of Jurisprudence in Islam, 203–204; Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 19; 

Llewellyn, Islamic Environmental Law, 14. 
130 Llewellyn, Islamic Environmental Law, 14. 
131 Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 30–31. 
132 Lapisan tanah atas, air permukaan dan tanah bencah, perikanan, hutan, padang ragut dan tanah 

pertanian, serta spesies liar dan domestik dan ekosistem tempat mereka berada merupakan sumber boleh 

diperbaharui. Ini bermakna ia boleh digunakan secara mampan, dengan syarat ia dituai pada kadar yang 

tidak melebihi kapasiti pemulihannya. Proses penghasilan, penyimpanan, dan kitaran kebanyakan 

mineral, termasuk bahan api fosil dan air bawah tanah, berlaku dalam jangka masa yang sangat panjang 

sehingga ia tidak boleh diperbaharui, menurut perspektif manusia. Oleh itu, tidak mungkin untuk 

menggunakannya secara mampan. Namun begitu, jangka hayat sumber-sumber ini boleh dipanjangkan, 

melalui proses kitar semula, penggunaan secara berhemat, dan menggunakan bahan gantian yang boleh 

diperbaharui. Lihat Caring for the Earth: A Strategy for Sustainable Living (Gland, Switzerland: IUCN, 

UNEP, dan WWF, 1991), 9–10. Lihat juga Llewellyn, Islamic Environmental Law, 15. 



106 

 

133 Abū ‘l-Faraj ‘Abd ar-Rahmān ibn Rajab (w. 795 H/1393 M), Al-Qawā’id: qā’idah no. 86, dengan 

merujuk kepada Al-Wādih fi Usūl al-Fiqh oleh Ibn ‘Aqīl. Di sini, ‘hak guna hasil’ difahami sebagai hak 

untuk memanfaatkan harta milik orang lain (milik Allah) tanpa merosakkannya. 
134 Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 18; Llewellyn, Islamic Jurisprudence and 

Environmental Planning, 39, 43.  
135 Hadis yang disahihkan dengan baik diriwayatkan oleh Ibn Mājah, Ad-Dāraqutnī, dan lain-lain 

daripada Abū Sa’īd al-Khudrī dan oleh Imām Mālik dalam Al-Muwatta’. 
136 “Air, pada takat tertentu merupakan sumber yang tidak tetap dan oleh kerana itu merupakan contoh 

yang sesuai untuk sumber lain seperti hidupan liar dan juga kawasan ragut, dengan sifat-sifat tidak 

tetapnya di tanah gersang. Secara konsep, terdapat persamaan ketara antara manfaat yang diperoleh  

daripada pengagihan dan penggunaan aliran air yang terbaik dengan manfaat yang boleh dituai daripada 

aliran tenaga dalam ekosistem semula jadi.” Graham Child dan John Grainger, A System Plan for 

Protected Areas for Wildlife Conservation and Sustainable Rural Development in Saudi Arabia (Gland, 

Switzerland: National Commission for Wildlife Conservation and Development and IUCN, 1990), 107. 

Sumber tidak tetap tidak terikat dalam masa atau ruang, ia boleh bergerak dari satu tempat ke satu tempat 

dan bersifat sekejap, sementara atau tidak kekal. 
137 Orang Arab mungkin lebih dikenali sebagai penggembala berbanding petani, dan tamadun Islam 

yang mereka lahirkan mungkin lebih terkenal kerana pencapaian mereka dalam seni bina serta ilmu 

falsafah, matematik, perubatan dan sains, berbanding dengan kepakaran dalam bidang pertanian. Namun 

begitu, mereka adalah pewaris kepada tradisi pertanian teres dan pengairan banjir di Yaman serta 

pertanian intensif di kawasan oasis yang diairi melalui saluran air bawah tanah dan permukaan yang 

dikenali sebagai aflāj di Oman. Lihat Abdal Hamid Fitzwilliam Hall, An Introductory Survey of the 

Arabic Books of Filāha and Farming Almanacs (2010). http://www.filaha.org/introduction.html  
138 Perkataan Arab filāhah, ‘perusahaan tanah, pemugaran’, dan selanjutnya ‘pertanian, perladangan, 

penternakan’, dan fallāh, ‘pesawah, pembajak tanah, petani, peladang’, berasal daripada bentuk verbal 

falaha yang bermaksud ‘berkembang maju, makmur, berjaya, beruntung, atau bahagia.’ Lihat 

Fitzwilliam Hall, Filāha. 
139 Tambahan pula, perkataan falāh dilaungkan dari menara setiap masjid di seluruh dunia Islam, lima 

kali setiap hari semasa azan — hayya ‘ala ‘l-falāh: “Marilah menuju kejayaan, marilah menuju 

kebahagiaan.” Penternakan, kesejahteraan (di dunia dan akhirat) dan ibadah berkait rapat dalam bahasa 

Arab. “Pertanian Islam yang diterapkan di Andalus menunjukkan bahawa ia adalah sistem pertanian 

campur intensif dan organik, yang menampung populasi yang besar dan tamadun yang berkembang 

selama sekitar 400 tahun (dan sehingga 700 tahun di Granada) tanpa bantuan baja agrokimia atau racun 

perosak.” Fitzwilliam Hall, Filāha. 
140 Lihat M. K. Suleiman, et al, Towards an Implementation  Strategy  for  the  Human  Integrated  

Management  Approach Governance  System: Theories,  Concepts,  Methodologies,  Case  Studies  and 

Action  Plans. https://manualzz.com/doc/18375749/proceedings-towards-an-implementation-strategy-

for-thehu Dicapai pada 12.08.2022. 
141 (Ar-Radhī, Muhammad ibn al-Husayn ash-Sharīf, Nahj al-Balāghah, surat no. 53). Khalifah ‘Alī r.a. 

juga menyatakan, “Sesungguhnya sara hidup makhluk Allah terdapat dalam lima perkara: kepimpinan 

yang baik, penanaman yang baik, perniagaan yang adil, penyewaan, dan sedekah. Berkenaan dengan 

penanaman, Allah berfirman, “Dia telah menciptakan kamu dari bumi (tanah) dan menjadikan kamu 

pemakmurnya.” (11:61) Dia mengajar kita, Maha suci Allah, Dia memerintahkan mereka untuk 

bercucuk tanam, yang akan menjadi sumber penghidupan dengan apa yang keluar dari bumi berupa biji-

bijian dan buah-buahan dan seumpamanya, dari apa yang dijadikan Allah sebagai sumber kehidupan 

bagi makhluk-Nya.” Muhammad ibn al-Ḥasan Al-Ḥurr al-ʿĀmilī, Wasā’il ash-Shī’ah, Jld. 13, Kitāb al-

Muzāra’ah, Bab 2, hadis no.10. 
142 Athar diriwayatkan oleh Yahyā ibn Ādam Al-Qurashī (w. 203H) dalam Kitāb al-Kharāj, daripada 

Sa’īd ad-Dabbī. Lihat juga Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 3; Llewellyn, Islamic 

Jurisprudence and Environmental Planning, 36. 
143 Kurtzman, The Death of Money, 71. 
144 Kurtzman, The Death of Money, 85. 
145 Dilihat dari perspektif ini, wang, seperti yang dicipta oleh dunia moden, menyerupai ciri-ciri seperti 

virus yang memakan struktur asas planet ini. Lihat Khalid, Signs on the Earth, 29–30. 
146 https://www.economist.com/content/global_debt_clock 

http://www.filaha.org/introduction.html
https://manualzz.com/doc/18375749/proceedings-towards-an-implementation-strategy-for-thehu
https://manualzz.com/doc/18375749/proceedings-towards-an-implementation-strategy-for-thehu
https://www.economist.com/content/global_debt_clock
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Hutang global kini dengan pantas menghampiri paras $100 trilion. The Global Footprint Network 

melaporkan, kita kini memerlukan 1.6 bahagian planet untuk ‘menampung keperluan manusia terhadap 

ekosistem bumi’ dan mengira bahawa, ‘hari melampaui batas dunia telah jatuh pada 22 Ogos 2020.’ Ini 

bermakna, kita mungkin telah menggunakan dalam masa kurang dari lapan bulan apa yang diperlukan 

oleh planet ini untuk menjana dalam masa 12 bulan.  
147 Zakat ialah 2½% daripada lebihan simpanan wang dan lebihan daripada pelbagai bahagian modal 

yang lain, seperti hasil tanaman dan ternakan, yang wajib diberikan oleh umat Islam yang mempunyai 

simpanan melebihi paras minimum yang ditetapkan kepada golongan fakir dan miskin setiap tahun untuk 

menyucikan baki harta mereka. 
148 Izzi Dien, Environmental Dimensions of Islam, 132–133. Melalui zakat, kita mengambil bahagian 

dalam kebersamaan sosial dan ia menyucikan jiwa dengan menyasarkan keserakahan manusia (Izzi 

Dien, Environmental Dimensions of Islam, 48) dan mengajar kita bahawa wang dan kekayaan bukanlah 

objektif kehidupan (Izzi Dien, 17). 
149 Iqtisād berkaitan dengan ajaran Islam mengenai kewangan, perbankan, ekonomi, perdagangan, 

perniagaan dan industri.  
150 Hadis diriwayatkan oleh Jalāl ad-Dīn As-Suyūtī dalam Al-Jāmi’ al-Kabīr dan disusun oleh ‘Alī ibn 

‘Abd al-Malik Al-Hindī dalam Kanz al’Ummāl, hadis no. 5454. 
151 Abdal Hamid [Fitzwilliam-Hall], Islamic Environmental Ethics, 57. 
152 Abdal Hamid [Fitzwilliam-Hall], Islamic Environmental Ethics, 58. 
153 Hadis lemah yang kesahihannya tidak berasas diriwayatkan oleh Imām Ahmad dalam Musnad dan 

oleh Ibn Mājah daripada ‘Abd-Allāh ibn ‘Amr (Mishkāt al-Masābīh, hadis no. 427). Sunan Ibn Mājah 

425: Sahīh (disahihkan dengan teliti) menurut Ahmad Shākir. Untuk penjelasan menyeluruh tentang 

hadis ini lihat Õzdemir, Environmental Ethics, hlm. 14-15. 
154 Sahīh Al-Bukhārī, 2389/ https://sunnah.com/bukhari/43/5  
155 Perdagangan: Beberapa contoh kewajipan kontrak yang adil yang dibenarkan dalam Islam ialah: 

shirkah, perkongsian di mana yang pemberi pinjaman yang berkongsi risiko; mudārabah, perjanjian 

antara pemodal dan tenaga kerja; bay’ as-salam, bayaran pendahuluan berdasarkan berat hasil dan masa 

penghantaran; perdagangan niaga hadapan yang diamalkan hari ini adalah dilarang.  
156 Konsep-konsep seperti pembiayaan sosial dan pembasmian kemiskinan yang digunakan pada masa 

ini dinyatakan dalam Al-Quran dan dicontohkan oleh amalan Nabi صلى الله عليه وسلم. Asutay, Mehmet. 2013. Islamic 

Moral Economy as the Foundation of Islamic Finance, hlm. 55–68, dalam Valentino Cattelan, Islamic 

Finance in Europe: Towards a Plural Financial System (Cheltenham: Edward Elgar Publishing). 
157 Sunan Ibn Mājah, Buku 16, hadis no. 2537 (Sunnah.com, n.d.). https://sunnah.com/urn/1267610 

Diakses pada 9 Mei 2018. 
158 Syariat Islam mensyaratkan pihak berkuasa yang memerintah bermusyawarah dengan pakar-pakar 

(ahl al-hall wa ‘l-’aqd) dalam pelbagai bidang kepakaran, kerana mungkin ada orang tidak memiliki 

semua fakta untuk membentuk pendapat yang bernas; namun begitu, perlindungan diperlukan untuk 

memastikan ianya tidak menyebabkan peminggiran mana-mana komuniti atau kumpulan. Tidak kira 

betapa berhematnya orang, mereka tahu keperluan dan kepentingan sendiri serta rakan mereka yang 

bersaing dengan mereka lebih baik lagi daripada keperluan dan kepentingan orang dan kumpulan sosial 

lain yang bersaing dengan mereka; maka, dorongan moral boleh melawan kebaikan bersama. Itulah salah 

satu sebab mengapa semua kelompok manusia dan individu, terutamanya yang paling rentan, 

memerlukan pemberdayaan. Lihat Llewellyn, Islamic Environmental Law, 29. 
159 Llewellyn, Islamic Environmental Law, 30–31. Antara aspek terburuk pemerintahan totalitarian ialah 

ia mendorongkan manusia untuk mengabaikan peranan mereka sebagai khalifah di Bumi: ia 

merendahkan martabat mereka kepada sesuatu tahap yang kurang daripada sifat kemanusiaan sebenar. 
160 Abū ‘Ubayd Al-Qāsim ibn Sallām, Kitāb al-Amwāl: bāb haqq al-imām ‘alā ‘r-ra’īyah wa haqq ar-

ra’īyah ‘alā ‘l-imām; Llewellyn, Islamic Jurisprudence and Environmental Planning, 45. Wanita juga 

lelaki bersumpah setia kepada Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم. Setelah kematian khalifah jawatankuasa yang 

beliau lantik untuk memilih penggantinya segera berunding bukan hanya dengan orang-orang berilmu 

dan ketua kabilah, tetapi juga rakyat biasa, termasuk wanita di rumah mereka, pemuda di sekolah dan 

musafir yang berkunjung. Lihat Ibn Kathīr, Al-Bidāyah wa ‘n-Nihāyah: khilāfat ‘Uthmān, Pnyt. ‘Abd 

al-Hamīd Hindāwī (Sidon; Beirut: Al-Maktabat al-’Asrīyah, 2001) 5:373. Lihat Llewellyn, Islamic 

Environmental Law, 30. 
161 (Ar-Radhī, Nahj al-Balāghah, Khutbah no. 40). 
162 (Ar-Radhī, Nahj al-Balāghah, Surat 27, Arahan kepada Muhammad ibn Abī Bakr). 

https://sunnah.com/bukhari/43/5
https://sunnah.com/urn/1267610
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163 Perundingan yang saksama dan berkesan menuntut agar wanita dan lelaki, penduduk luar bandar dan 

bandar, golongan buta huruf dan berpendidikan diberikan kedudukan dalam proses kehakiman dan 

pentadbiran, agar mereka dapat menyuarakan pandangan serta mendapatkan keadilan terhadap 

kerosakan alam sekitar. Ia memerlukan akses awam kepada maklumat, supaya masyarakat dapat 

membuat keputusan yang berasaskan pengetahuan. Ia juga memerlukan agensi yang berperanan dalam 

pelaksanaan dan penguatkuasaan undang-undang alam sekitar untuk bertanggungjawab ke atas tindakan 

dan kelalaian mereka. Komuniti tempatan juga perlu diberi keupayaan untuk menjaga sumber yang 

menjadi asas kepada kelangsungan hidup mereka. 

 

Bab 5 

 
164 Hadis yang disahkan secara teliti dan diriwayatkan sahih oleh Muhammad ibn Ismā’īl Al-Bukhārī 

(194–256H) daripada An-Nu’mān ibn Bashīr. 
165 Rujuk Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 2–3: Namun begitu, konsep “undang-undang 

Islam” itu sendiri mungkin mengelirukan, terutamanya bagi individu dari masyarakat sekular. Di 

kebanyakan tempat di dunia, undang-undang dianggap sesuatu yang membosankan dan kurang 

menyenangkan, walaupun ia penting untuk kelangsungan masyarakat bertamadun dan bagi 

mempertahankan kebebasan individu. Ia dilihat hampir seperti satu keperluan yang tidak 

menyenangkan. Lagipun, mengapa seseorang itu perlu mencari khidmat peguam? Mungkin untuk 

memfailkan tuntutan mahkamah, mempertahankan diri daripada satu tuntutan, untuk mengetahui cara 

membayar cukai pada kadar minimum, atau untuk mendapatkan terma syarat yang paling 

menguntungkan dalam kontrak perniagaan, perceraian, dan seumpamanya. Betapa jauhnya hal ini 

daripada nilai-nilai kerohanian dan etika keimanan! Namun dalam konteks tamadun Islam, undang-

undang, atau syari’ah, difahami dengan cara yang berbeza. Sebab yang paling lazim seseorang merujuk 

kepada mufti atau pakar undang-undang Islam adalah untuk mengetahui apakah tindakan yang paling 

beretika dan bermoral dalam sesuatu keadaan, iaitu perbuatan yang paling diredai Tuhan sekalian alam, 

dan yang paling pasti membawa kepada kebahagiaan rohani yang abadi. 
166 Al-Quran dan sunnah merupakan asas utama undang-undang dan etika Islam, yang secara umum 

dikenali sebagai sharī'ah. Apabila tamadun Islam berkembang, para ulama memperkenalkan konsep 

ijmak (kesepakatan ulama) dan pelbagai kaedah ijtihad (usaha intelektual) untuk menangani isu-isu 

baharu. Kaedah utama dalam kebanyakan mazhab ialah qiyās (analogi). Namun begitu, dalam 

sesetengah mazhab, keputusan berdasarkan analogi boleh diketepikan jika terdapat nilai yang lebih 

kukuh atau lebih penting yang diutamakan (istihsān); manakala dalam keadaan tiada nas atau contoh 

terdahulu, keputusan boleh dibuat berdasarkan kepentingan awam (al-masalih al-mursalah), iaitu 

manfaat umum yang tidak terikat secara langsung kepada teks al-Quran dan sunnah serta tidak boleh 

dikaitkan melalui analogi. Kaedah ijtihad lain termasuk sadd adh-dharā’i’, iaitu menghalang cara yang 

zahirnya sah tetapi mungkin digunakan sebagai alasan untuk tujuan yang salah; dan istishāb al-’urf as-

sālih, di mana amalan dan adat kebiasaan (‘ādah dan ‘urf) boleh diangkat menjadi hukum selagi ia selari 

dengan tujuan syariah. Rujuk Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 6–7. 
167 Dari segi etimologi, sharī'ah bermaksud jalan yang luas menuju air, iaitu sumber kehidupan. 

Kepentingan dan nilai semua bentuk kehidupan tersirat dalam makna simbolik istilah sharī'ah sebagai 

‘jalan menuju air’ (rujuk ‘Izzi Dien, Environmental Dimensions of Islam, hlm. 101). Sharī'ah juga 

berkait dengan kematian dan kehidupan selepas mati, kerana manusia dianggap sebagai pengembara 

yang sedang dalam perjalanan antara dua alam, dan sharī'ah berperanan sebagai peta rujukan untuk 

mencari jalan yang paling selamat menuju kebahagiaan abadi di akhirat (rujuk ‘Izzi Dien, Environmental 

Dimensions of Islam, hlm. 79). Lihat juga Asutay, Islamic Moral Economy. 
168 Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 2–3.  
169 Skop syariah merangkumi setiap perbuatan manusia, termasuk ibadah dan isu-isu etika murni, serta 

pelbagai bidang undang-undang seperti yang dikenali dalam dunia moden seperti undang-undang 

perlembagaan dan antarabangsa, undang-undang kekeluargaan, jenayah, kontrak, pemilikan harta, 

malah undang-undang alam sekitar. Setiap perbuatan dinilai dari segi sejauh mana ia membawa kebaikan 

atau kemudaratan, bukan sahaja di alam dunia ini tetapi juga dalam alam rohani di akhirat kelak. Rujuk 

Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 3. Lihat juga Asutay, Islamic Moral Economy. 
170 Lihat Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 3. 
171 J. C. Wilkinson, Islamic Water Law with special Reference to Oasis Settlement, Journal of Arid 

Environments (London) 1 (1978):95. Petikan ini diteruskan dengan: “Atas sebab ini, masyarakat 
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terpencil yang tinggal di pelbagai kawasan gersang dan separa gersang dari Sahara hingga Asia Tengah 

mengamalkan satu kod peraturan yang mengawal asas kehidupan ekonomi mereka tanpa campur tangan 

kerajaan pusat.” 
172 Rujuk juga Mawil Izzi Dien, The Environmental Dimensions of Islam (Cambridge: The Lutterworth 

Press, 2000) dan Othman Llewellyn, The Basis for a Discipline of Islamic Environmental Law, dalam 

Islam and Ecology: A Bestowed Trust, disunting oleh Richard C. Foltz et al. (Cambridge, Mass.: Harvard 

Divinity School, 2003). 
173 Maqāsid ash-sharī’ah, atau matlamat utama undang-undang Islam, merupakan cabang ilmu yang 

tersendiri, malah dalam banyak hal dianggap lebih tinggi daripada ilmu usul fiqh. Kepentingan maqāsid 

semakin diberi perhatian oleh para sarjana Islam masa kini. Untuk maklumat lanjut, lihat Jasser Auda, 

Maqasid Al-Shariah as Philosophy of Islamic Law: A Systems Approach dan Maqasid Al-Shariah: A 

Beginner’s Guide (Washington, DC: IIIT, 2008). 
174 Kesejahteraan makhluk ciptaan Allah merangkumi kebajikan kita di dunia ini dan di akhirat. Tidak 

semua yang memberi manfaat material kepada manusia dibenarkan. Kebajikan itu juga meliputi seluruh 

ciptaan (masālih al-khalq kāffah). Tiada satu pun spesies atau generasi yang harus diketepikan kerana 

setiap zarah kebaikan atau kejahatan yang kita lakukan akan dihitung pada Hari Pembalasan (rujuk al-

Quran 99:7-8; juga 45:15, 53:31). Lihat Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 7–8; Islamic 

Jurisprudence and Environmental Planning, hlm. 27–28; Bagader et al., Environmental Protection in 

Islam, hlm. 17, 20, 30. 
175 Sharī'ah menjaga keperluan asas bukan sahaja untuk manusia, malah untuk makhluk lain. Dalam al-

Quran, Allah menyatakan: “Tiada satu pun haiwan di bumi, atau burung yang terbang dengan 

sayapnya, melainkan semuanya adalah umat seperti kamu” (6:38). Semua makhluk diiktiraf sebagai 

makhluk yang turut memuji dan beribadah kepada Tuhan mereka. Syariah juga melindungi haiwan 

daripada pembunuhan tanpa sebab. Islam juga menggalakkan pemeliharaan biodiversiti. Pembiakan 

haiwan dalam kurungan dibenarkan, dan sebahagian fuqaha menolak pemandulan melalui pembedahan. 

Kesejahteraan mental dan fizikal haiwan turut diberi perhatian – seperti larangan mengurung haiwan 

dalam tempat sempit, larangan menyembelih anak haiwan di depan ibunya, serta larangan perlawanan 

haiwan untuk hiburan. Haiwan memang tidak mempunyai hak milik, tetapi mereka ada hak untuk dijaga 

dengan baik. Lihat Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 8. Untuk kajian lebih mendalam, lihat 

Sarra Tlili, Animals in the Qur’an (Cambridge: Cambridge University Press, 2012). 
176 Istilah masālih (kebaikan) dan mafāsid (kemudaratan) berasal dari akar kata bahasa Arab s–l–h  

(bermaksud baik, sihat, berguna) dan f–s–d (kerosakan dan kemusnahan). Dua konsep ini mencerminkan 

perbezaan antara amal baik yang membawa kepada kejayaan di bumi dan kerosakan yang membawa 

kepada kebinasaan. Walaupun konsep ini tidak sama sepenuhnya dengan konsep untung rugi dalam 

sistem sekular, terdapat banyak titik persamaan. 
177 Prinsip-prinsip perundangan ini penting dalam ilmu menimbang manfaat dan mudarat (fiqh al-

muwāzanāt) serta dalam menetapkan keutamaan (fiqh al-awlawīyāt). Antara ulama yang 

membangunkannya ialah As-Subkī, As-Suyūtī dan Ibn Nujaym. Lihat Tāj ad-Dīn, ‘Abd al-Wahhāb ibn 

‘Alī As-Subkī (w. 771H); Al-Ashbāh wa ‘n-Nazā’ir, Jalāl ad-Dīn As-Suyūtī (w. 199H); Al-Ashbāh wa 

‘n-Nazā’ir, Zayn al-’Ābidīn ibn Nujaym (w. 970H); Al-Ashbāh wa ‘n-Nazā’ir; Majallat al-Ahkām al-

’Adlīyah; Subhi Mahmassani, Falsafat al-Tashrī’ fī al-Islām, terj. Farhat J. Ziadeh (Leiden: E. J. Brill, 

1961), hlm. 149–159. Untuk penerapan prinsip ini dalam isu alam sekitar, rujuk Bagader et al., hlm. 13, 

18–23, dan S. Waqar Ahmed Husaini, Islamic Environmental Systems Engineering (London: 

Macmillan, 1980), hlm. 76–79. 
178 Taqī ad-Dīn Ahmad ibn Taymīyah (w. 728 H/1328 M), As-Siyāsat ash-Shar‘īyah: al-bāb ath-thānī: 

al-amwāl, al-fasl al-khāmis: az-zulm al-wāqi‘ min al-wilāt wa ’r-ra‘īyah; rujuk juga Bagader et al., 

Environmental Protection in Islam, hlm. 20. 
179 Kepentingan awam sejagat sering dikelirukan dengan kepentingan individu atau negara. Namun 

kepentingan negara tidak sepatutnya mengatasi kepentingan umat manusia sejagat. Lihat Izzi Dien, 

Environmental Dimensions of Islam, hlm. 144. 
180 Ash-Shātibī dalam Al-I’tisām membincangkan perbezaan antara bida’ah, maslahat mursalah dan 

istihsān; As-Suyūtī dipetik dalam karya ‘Uthmān ibn Fūdī (w. 1817M), Bayān Wujūb al-Hijrah ‘alā ‘l-

’Ibād, pnyt. dan terj. F. H. El-Masri (Khartoum: Khartoum University Press; New York: Oxford 

University Press, 1978), teks Arab hlm. 82, terjemahan Inggeris hlm. 104; Bagader et al., hlm. 20. 
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181 Mengorbankan kepentingan individu demi kebaikan umum adalah sesuatu yang diterima dalam 

semua sistem undang-undang kecuali yang paling ekstrem seperti ideologi libertarian. Cabarannya ialah 

bagaimana menentukan batasnya supaya hak individu tidak diketepikan atas nama kepentingan awam. 
182 Keperluan hidup manusia dibahagikan kepada tiga tahap: 

• Daruriyyāt (keperluan asas): perkara yang mesti ada untuk menjaga agama, nyawa, keturunan, 

akal dan harta; 

• Hājiyyāt (keperluan sekunder): jika tidak dipenuhi boleh menyebabkan kesulitan dan 

kesusahan; 

• Tahsīniyyāt (pelengkap atau kemewahan): untuk memperindah akhlak dan meningkatkan 

kualiti hidup. 
183 Ini bertujuan untuk menjaga keutamaan yang telah ditetapkan, kerana mengabaikannya boleh 

membawa kepada kerosakan atau memperlekeh perkara yang penting untuk kesejahteraan umum. 

Memilih perkara yang kurang penting boleh menyebabkan tindakan itu sendiri menjadi tidak sah, kerana 

pemilihan tersebut adalah salah. 
184 ‘Izz ad-Dīn ibn ‘Abd as-Salām dalam Qawā’id al-Ahkām fī Masālih al-Anām menyatakan bahawa 

tindakan pemerintah yang zalim atau pemberontak boleh diterima jika ia selari dengan kebenaran dan 

demi keperluan umum. Lihat juga Bagader et al., Environmental Protection in Islam, hlm. 21. 
185 Berdasarkan prinsip ini, kilang yang gagal mematuhi piawaian alam sekitar boleh diarahkan tutup, 

lesen perlombongan boleh ditolak, atau projek perumahan tidak dibenarkan di kawasan yang sensitif 

terhadap alam sekitar. 
186 Lihat Bagader et al., hlm. 6, 10, 23–24, 29; Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 3–4, 36; 

Izzi Dien, Environmental Dimensions of Islam, hlm. 98. Nasr, Islam and the Environmental Crisis, hlm. 

95–96. 
187 Llewellyn, Reverence and Utmost Good. 
188 Llewellyn, Reverence and Utmost Good. Niat jahat yang tidak wujud tidak sepatutnya dijadikan 

alasan untuk melepaskan seseorang daripada tanggungjawab terhadap jenayah ekosid (kerosakan alam 

sekitar besar-besaran) atau genosid dan kekejaman lain. Umat Islam juga tidak boleh menggunakan 

alasan tidak tahu, kerana nilai setiap makhluk ciptaan telah dijelaskan dalam al-Quran. 
189 Dalam karya Qawā’id al-Ahkām fī Masālih al-Anām, ‘Izz ad-Dīn ibn ‘Abd as-Salām membincangkan 

keutamaan mencegah kemudaratan dan menggalakkan kebaikan. Llewellyn juga menjelaskan dalam 

Islamic Jurisprudence and Environmental Planning dan Journal of Research in Islamic Economics 

bahawa haiwan liar perlu dilayan mengikut fitrah dan hak semula jadi mereka. Ini bermaksud kita tidak 

patut menyekat kehidupan semula jadi mereka. Kita bertanggungjawab untuk menjaga habitat mereka 

agar kekal sihat dan utuh. Kita wajib menghormati cara hidup mereka sebagai individu, sebagai spesies, 

dan sebagai anggota ekosistem mereka. 

Campur tangan manusia terhadap proses semula jadi yang ditetapkan oleh Allah - sunan Allah - adalah 

satu pelanggaran. Proses-proses ini termasuk kerjasama, simbiosis, persaingan, pemangsaan, kelaparan, 

dan penyakit. Walaupun dari sudut pandang manusia ia mungkin tampak kejam, hakikatnya ia adalah 

sebahagian daripada rahmat Tuhan yang menjadikan makhluk lebih kuat, cekap dan tahan uji dari 

semasa ke semasa. Ulama sejak dahulu lagi menyedari bahawa memelihara haiwan liar dalam kurungan 

boleh jadi bermasalah dan hanya boleh dibenarkan jika tujuannya sah dan tidak merendahkan martabat 

serta fitrah makhluk itu. Lihat juga Holmes Rolston, Challenges in Environmental Ethics dalam 

Environmental Philosophy: From Animal Rights to Radical Ecology, Edisi ke-2. 
190 Apabila kita mengeluarkan haiwan liar dari habitat asal dan meletakkannya di bawah kawalan kita, 

kita telah merendahkan martabatnya sebagai makhluk Allah yang bebas. Maka kita bertanggungjawab 

sepenuhnya terhadap kebajikan mereka. Kita wajib menyediakan persekitaran yang sesuai agar mereka 

boleh hidup dengan baik, sekurang-kurangnya kehidupan yang bermaruah: makanan, air, tempat tinggal 

yang selesa, kehidupan sosial bersama spesiesnya, rawatan veterinar apabila diperlukan, dan menurut 

kebanyakan fuqaha’, hak untuk mengawan dan membiak. 

Khalifah ‘Alī ibn Abī Tālib pernah menasihati anak perempuannya: “Burung-burung ini tidak boleh 

berkata-kata. Maka jagalah mereka dengan memberi makan. Jika kamu tidak mampu, maka 

bebaskanlah mereka agar mereka boleh mencari makanan sendiri di muka bumi.” (Ja’far Husayn, 

Seerah Ameer al-Mo’mineen, Ansariyan Publications, 2006, hlm. 707). 
191 Dalam mazhab Hanafi, seperti dalam undang-undang Barat moden, haiwan tidak boleh diwakili di 

mahkamah kerana dianggap setara dengan tumbuhan. Namun Muwaffaq ad-Dīn Ibn Qudāmah (w. 
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620 H) berpendapat bahawa haiwan lebih sesuai diumpamakan seperti hamba, dan kerana itu hak mereka 

patut dipelihara melalui mahkamah. Lihat Ibn Qudāmah, Al-Mughnī, Kitab an-Nafaqah. 

Pada tahun 1972, Christopher Stone berhujah bahawa objek semula jadi seperti pokok harus diberikan 

hak perundangan seperti syarikat, kapal laut, atau majlis perbandaran (Christopher D. Stone, Should 

Trees Have Standing?) 

Lihat juga Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 39; Bagader et al., hlm. 39. Pihak berkuasa 

bertanggungjawab untuk campur tangan apabila berlaku penderaan terhadap haiwan, melarang 

pembunuhan secara tidak sah, dan melindungi mereka daripada kekejaman dan pemusnahan yang sia-

sia. Jika pemilik haiwan gagal menjaga keperluannya seperti makanan, air, tempat tinggal, maka pihak 

berkuasa wajib memaksa si pemilik menunaikan tanggungjawab tersebut. 
192 Llewellyn, Islamic Environmental Law, hlm. 40; Reverence and Utmost Good. 
193 Menjadi suci, tayyib, kami percaya, bermaksud bahawa makanan harus ditanam dan dituai secara 

etika dan benihnya mampu hidup semula, sama ada berasal dari tumbuhan, kulat, haiwan vertebrata atau 

invertebrata, dan tanpa mengira sama ada ia diternak, dikumpul, atau diburu. Makhluk yang berperasaan 

harus diberikan peluang untuk menjalani kehidupan yang sihat dan semula jadi, serta kematian yang 

cepat dengan penderitaan yang paling minimum. Kesan ekologi daripada penggunaan racun perosak, 

baja, makanan ternakan, dan tangkapan sampingan harus dielakkan, begitu juga dengan eksploitasi 

terhadap petani dan pekerja. Secara umumnya, kos ekologi dan alam sekitar dalam membela haiwan 

ternak itu jauh lebih tinggi daripada menanam tumbuh-tumbuhan dan kulat, walaupun kawasan padang 

ragut dunia kebanyakannya terletak di ekosistem separa kering yang kurang sesuai untuk pertanian. 

Invertebrata seperti belalang memerlukan jauh lebih sedikit tanah, makanan, air dan tenaga berbanding 

haiwan ternakan, serta jauh lebih mudah untuk diternak secara lestari. Nabi Muhammad  صلى الله عليه وسلم memakan 

daging tetapi sangat jarang, dan kita sepatutnya mencontohi Baginda dalam hal ini. Amalan yang tidak 

beretika dan tidak lestari harus dicegah melalui undang-undang, peraturan dan dasar. Peletakan harga 

harus mencerminkan sepenuhnya peranan alam sekitar yang terlibat dalam kos pengeluaran. Pelabelan 

yang telus membolehkan pengguna membuat pilihan yang beretika, selaras dengan nilai yang dipegang 

dan dengan kesedaran tentang tanggungjawab mereka di sisi Tuhan sekalian alam. Akhirnya, setiap 

individu bertanggungjawab dan dipertanggungjawabkan sebagai khalīfah di Bumi dalam membuat 

pilihan yang diyakini terbaik, memohon petunjuk daripada Tuhan sekalian alam, serta keampunan atas 

segala kekurangan. 
194 Kita mesti mengambil kira bukan sahaja haiwan yang disembelih dan diburu, tetapi juga parasit yang 

hidup di atas atau di dalamnya, tangkapan sampingan dari hasil tangkapan ikan, semua serangga, burung, 

dan mamalia perosak yang mesti dihapuskan untuk menghasilkan tanaman yang menjadi, serta semua 

makhluk dalam tanah yang kecil dan halus yang dihancurkan dek pembajakan atau pemijakan, juga 

semua kehidupan yang terjejas oleh kawalan biologi dan bahan kimia yang kita gunakan… Llewellyn, 

Reverence and Utmost Good; Llewellyn, Islamic Environmental Law, 38. 
195 Kami tidak bermaksud untuk memandang rendah organisma parasit, yang mempunyai peranan 

tersendiri yang telah ditetapkan dalam jaringan kehidupan; namun, kami percaya bahawa peranan 

manusia tidak sepatutnya didefinisikan sebagai parasitisme. 
196 Lihat Llewellyn, Islamic Environmental Law; Llewellyn, Islamic Environmental Law, 38; Llewellyn, 

Reverence and Utmost Good. “Begitu besar pengorbanan dalam penyediaan harian roti dan daging 

yang menjadi sumber kekuatan tubuh badan kita. Jadi bagaimana harus kita menebus pengorbanan ini? 

Jika kita tidak menggunakan kekuatan ini untuk menyumbang semula lebih daripada yang telah kita 

guna, bukankah itu menjadikan kita parasit? Tetapi jika, dalam menyembelih dan memakan, kita 

menyebut nama Tuhan dengan penuh syukur dan mengucapkan terima kasih dengan membina 

keindahan, mengajarkan kebenaran, membawa kehidupan baru kepada bumi, atau berjuang di jalan-

Nya, kita dapat menukarkan kehidupan tersebut menjadi lebih banyak, lalu memberikan makna 

terhadap pengorbanan tersebut serta menyucikannya. Maka, perbuatan menyembelih itu sendiri tidak 

lagi menjadi satu pencemaran, tetapi menjadi satu persembahan pengorbanan.” Mengambil bahagian 

dalam kitaran hidup dan mati secara beretika menuntut kita untuk tidak memejamkan mata. Ghaflah – 

kelalaian, kecuaian, kealpaan – bukanlah sifat yang terpuji. Penuaian tanaman dan haiwan ternakan 

mungkin boleh dilakukan dengan cara terbaik oleh profesional terlatih, tetapi bukankah lebih mulia, dari 

sudut pengalaman, untuk kita bertanggungjawab sepenuhnya terhadap daging yang kita makan dengan 

membesarkan dan menjaganya sendiri, serta menyembelih atau memburunya sendiri, dan dengan 

menanam serta menjaga tanaman sendiri atau memetik dari semak dengan tangan sendiri? 
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197 Llewellyn, Reverence and Utmost Good; untuk penjelasan lebih mendalam tentang hadis ini, lihat 

Patrick Bensen, The Meaning of Ihsan: Excellence in All Things https://beyondhalal.org/meaning-of-

ihsan/ dan Friedlander, Nuri. 2020. Sharpen Your Blade and Put Your Animal at Ease: Islamic Ethics 

and Rituals of Killing Non-Human Animals. Tesis PhD, Graduate School of Arts & Sciences, Universiti 

Harvard, pp. 5–7. https://nrs.harvard.edu/URN-3:HUL.INSTREPOS:37365851  
198 Hadis sahih diriwayatkan oleh Muslim dan Abū Dāwūd daripada Shaddād ibn Aws. 
199 Llewellyn, Reverence and Utmost Good. Kita boleh menjadi mulia atau keji sebagai pemangsa, dan 

juga sebagai pengguna tumbuhan. Ia bukanlah perkara mudah untuk memilih sama ada makan – atau 

menanam – tumbuhan berbanding haiwan. Kita mesti sedar bahawa penanaman tanaman boleh menjadi 

sama mahal dari segi penderitaan dan kehilangan nyawa – serta impak kepada alam sekitar – seperti 

penternakan haiwan ternakan. Lihat Llewellyn, Reverence and Utmost Good. 
200 Sumber: Llewellyn, Reverence and Utmost Good. Kami tidak berhujah bahawa semua ladang industri 

dan perikanan itu pasti bertentangan dengan ajaran beretika Islam, tetapi kebanyakan daripadanya, 

seperti yang diamalkan sekarang, memang sedemikian. 
201 Hadis sahih diriwayatkan oleh Al-Bukhārī dan Muslim daripada ‘Abd-Allāh ibn ‘Umar. 
202 Hadis diriwayatkan oleh At-Tabarānī dalam Al-Mu’jam al-Kabīr, daripada ‘Umar ibn Yazīd. Lihat 

Majma’ az Zawā’id: Kitāb as-sayd wa ‘dh-dhabā’ih, bāb fīman qatala hayawānan bi-ghayri manfa’ah. 
203 Ibn Nujaym, Al-Ashbāh wa ‘n-Nazā’ir: al-fawā’id: kitāb as-sayd wa ‘dh-dhabā’ih wa ‘l-udhīyah. 
204 Ini sebahagian besarnya berkaitan dengan niat pemburu, dan ia bukan sesuatu yang mudah untuk 

dikawal. Pada tahap manakah keseronokan pemburu terhadap kemahiran menjejak dan memburu, atau 

kegembiraan mengejar buruan, menjadikan sesuatu pembunuhan yang tercela untuk hiburan semata-

mata? Lihat Llewellyn, Islamic Environmental Law, 40; Llewellyn, Reverence and Utmost Good; 

Özdemir, Muhammed. 
205 Ekosistem bukanlah statik, dan setiap spesies, di mana-mana pun di Bumi, pada suatu masa dahulu 

tidak wujud di situ – tetapi dalam alam semula jadi, pengenalan spesies biasanya berlaku secara 

beransur-ansur dalam tempoh yang lama, supaya ekosistem dapat menyesuaikan diri dan beradaptasi. 

Pengenalan oleh aktiviti manusia telah menyebabkan pengurangan ketara kepada kepelbagaian biologi 

Bumi. Adalah mustahil dan tidak wajar untuk menghalang setiap pengenalan – spesies tanaman dan 

haiwan ternakan yang diperkenalkan boleh menjadi penting untuk kelangsungan hidup kita, walaupun 

banyak alasan baik untuk mengutamakan tanaman dan haiwan asli. Lihat Llewellyn, Islamic 

Environmental Law, 37; Llewellyn, Reverence and Utmost Good. 
206 Llewellyn, Reverence and Utmost Good. Racun perosak pada asasnya berkait rapat dengan kerosakan 

di muka Bumi; sebagai racun, ia antara pencemar yang paling toksik. Antara akibat tidak disengajakan 

penggunaannya ialah kematian dan penyakit yang menimpa ramai pekerja ladang dan komuniti 

setempat, apatah lagi kemusnahan besar terhadap spesies yang tidak disasarkan dan kepada jaringan 

kehidupan di Bumi. Malah kesan yang diingini daripada penggunaannya pun jarang bebas daripada 

keburukan. Racun serangga, herbisid, dan racun perosak lain harus dielakkan seboleh mungkin; jika 

tidak dapat dielakkan, bahan yang boleh terurai secara biologi dan toksin spektrum terhad lebih baik 

daripada alternatif yang lebih merosakkan. Dan bila kita anggap penggunaan racun seperti itu tidak dapat 

dielakkan, gunakanlah dengan penuh berhemat dan mohonlah keampunan daripada Tuhan sekalian 

makhluk. Lihat juga Llewellyn, Islamic Environmental Law, 12, 37. 
207 Hadis sahih yang diriwayatkan oleh Al-Bukhārī dan Muslim daripada ‘Abd-Allāh dan Al-A’mash 

(Sahīh Al-Bukhārī, abwāb al-muhsar wa jazā’ as-sayd, dll.; Sahīh Muslim, kitab as-salām, hadis no. 

5553, 5554, 5556). 
208 Llewellyn, Islamic Environmental Law, 12, 37; Llewellyn, Reverence and Utmost Good. Sebagai 

contoh, Skim Pengurusan Perosak Bersepadu – yang menggunakan gabungan kawalan budaya (seperti 

tanaman yang berbagai dan bergilir, serta penetapan masa penanaman dan penuaian untuk mengelak 

tempoh kemuncak perosak), kepelbagaian tanaman yang berdaya tahan, kawalan biologi yang sesuai, 

dan kawalan kimia yang terpilih serta tidak berlarutan – sudah pasti diwajibkan oleh prinsip beretika 

Islamik, yang melarang pembunuhan tanpa sebab. 
209 Seyyed Hossein Nasr, temubual (di persidangan mengenai Islam dan ekologi, Universiti Harvard), 

dengan merujuk kepada al-Quran, 2:219. 
210 Llewellyn, Islamic Environmental Law, 37–38. 
211 Istilah haram berasal daripada akar kata Arab h–r–m dan membawa maksud tempat yang suci, sakral, 

kudus, terlarang, tidak boleh dicemari, atau tidak boleh diganggu – ringkasnya, sebuah tempat 

perlindungan. Lihat Istilah Utama Bahasa Arab (Glosari). 

https://beyondhalal.org/meaning-of-ihsan/
https://beyondhalal.org/meaning-of-ihsan/
https://nrs.harvard.edu/URN-3:HUL.INSTREPOS:37365851
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212 Larangan membunuh dan mencederakan merujuk kepada haiwan liar dan tumbuh-tumbuhan liar, 

tetapi tidak terpakai kepada haiwan ternakan atau tanaman yang diusahakan, yang boleh disembelih dan 

dituai (walaupun pembaziran dan kekejaman adalah dilarang dalam semua keadaan). Kawasan haram di 

Mekah meliputi kira-kira 560 km2, membentang kira-kira 30 kilometer dari timur ke barat pada bahagian 

terlebarnya, dan dua puluh dua kilometer dari utara ke selatan. Selain daripada bandar Mekah dengan 

populasi melebihi satu juta orang, ia juga merangkumi beberapa kawasan tanah lembap kekal dan 

bermusim di Wādī ‘Uranah serta puncak gunung granit yang masih terpelihara, antaranya yang paling 

terkenal ialah Jabal Thawr dan Jabal Hirā’ (juga dikenali sebagai Jabal an-Nūr). Kawasan Haram ini 

menjadi habitat kepada kepelbagaian hidupan liar asli yang luar biasa, termasuk kira-kira 157 spesies 

tumbuhan berbunga, sekurang-kurangnya 172 spesies burung, 20 spesies reptilia, 2 spesies amfibia, dan 

13 spesies mamalia, antaranya serigala Arab, haiwan belang hyena (dubuk), babun hamadryas, musang 

madu, dan rock hyrax. Rujuk Llewellyn dan Altlasat, The Haraman and the Hima. Lihat juga Llewellyn, 

Islamic Environmental Law, 19-20 dan Bagader, et al., Environmental Protection in Islam, 26. 
213 Hadis sahih diriwayatkan oleh Al-Bukhārī dan Muslim daripada ‘Abd-Allāh ibn ‘Abbās. Hadis ini 

turut menyatakan bahawa ketika Nabi mengisytiharkan bahawa tumbuhan hijau di dalam kawasan 

Haram tidak boleh dipotong, bapa saudara dan Sahabat Baginda, Al-’Abbās, memohon pengecualian 

berkenaan rumput serai wangi tempatan, Cymbopogon schoenanthus, yang dipanggil idhkhir dalam 

bahasa Arab, kerana masyarakat memerlukannya untuk kegunaan rumah dan kubur mereka, dan dalam 

beberapa riwayat, untuk tukang besi atau tukang emas mereka. Nabi kemudiannya membenarkan 

pengecualian tersebut. 
214 Haram Al-Madinah meliputi kawasan seluas kira-kira 230 km2 dan terletak di antara Jabal ‘Ayr di 

barat daya bandar dan Jabal Thawr di timurnya (bukan Jabal Thawr di Mekah). Dalam beberapa dekad 

kebelakangan ini, kawasan ini telah menjadi seperti kebanyakannya bandar, namun ia masih 

mengekalkan dusun-dusun kurma yang menjadi habitat pelbagai spesies burung tetap dan burung 

berhijrah. Ia juga mengandungi beberapa formasi batuan dengan komuniti tumbuhan asli yang 

didominasi oleh pokok Akasia; yang terbesar ialah Jabal Uhud, sebuah gunung batu riolit merah yang 

kasar, mengenai yang mana Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم pernah bersabda, “Uhud adalah gunung yang 

mencintai kami, dan kami mencintainya.” Spesies hidupan liar bertulang belakang yang baru-baru ini 

direkodkan di Haram Al-Madinah termasuk serigala Arab, musang merah, hiraks batu, landak gurun, 

kelawar buah Mesir, kodok Arab, serta pelbagai spesies burung dan reptilia. 
215 Hadis sahih yang diriwayatkan oleh Muslim daripada Jābir ibn ‘Abd-Allāh; Bagader et al., 

Environmental Protection in Islam, 26. 
216 Mīl Arab ataupun batu adalah hampir sama dengan batu nautika antarabangsa, yang diambil 

daripadanya. 
217 Hadis sahih yang diriwayatkan oleh Muslim daripada Abū Hurairah; Bagader et al., Environmental 

Protection in Islam, 26. Llewellyn dan Altlasat, The Haraman and the Hima (dalam cetakan); lihat juga 

Llewellyn, Islamic Environmental Law, 19-20; Bagader, et al., Environmental Protection in Islam, 26. 
218 Llewellyn dan Altlasat, The Haraman and the Hima (dalam cetakan); lihat juga Llewellyn, Islamic 

Environmental Law, 19–20. 
219 Llewellyn dan Altlasat, dalam cetakan; lihat juga Llewellyn, Islamic Environmental Law, 2003. 
220 Perkataan himā berasal daripada akar kata Arab h–m–y, yang bermaksud perlindungan, pertahanan, 

perlindungan, tempat berlindung, perlindungan, penjagaan, dan membela seseorang atau sesuatu. 

Kadangkala ia ditransliterasikan sebagai ‘hema’, tetapi ‘himā’ lebih mencerminkan sebutannya dalam 

dialek Semenanjung Arab dan selari dengan transliterasi Arab klasik dan standard moden, yang kedua-

duanya tidak menggunakan huruf ‘e’, kerana vokal yang diwakilinya tidak wujud dalam bahasa Arab. 
221 Abū Yūsuf (w. 182 H/798 M), Kitāb al-Kharāj: fasl fī ‘l-kala’ wa ‘l-murūj; Ibn Qudāmah, Al-

Mughnī: kitāb ihyā’ al-mawāt: fasl fī ‘l-himā; lihat juga Llewellyn, Islamic Environmental Law, 22; 

Llewellyn dan Altlasat, The Haraman and the Hima (dlm cetakan). Untuk maklumat lanjut mengenai 

himā, lihat John Grainger dan Othman Llewellyn, Sustainable Use: Lessons from a Cultural Tradition 

in Saudi Arabia, Parks: The International Journal for Protected Area Managers (Gland, Switzerland) 

4, no. 3 (1994); Hala Kilani, Assad Serhal, dan Othman Llewellyn, Al-Hima: A Way of Life (Amman, 

Jordan: IUCN West Asia Regional Office and Beirut, Lebanon: SPNL, 2007); Lutfullah Gari, A History 

of the Hima Conservation System, Environment and History 12(3) (2006), 213–228. 

[DOI:10.3197/096734006776680236]; Mohammed A. Eben Saleh, Land Management Systems in the 

Highlands of the Southwestern Saudi Arabia: Indigenous vs. State Experiences (Riyadh, Arab Saudi: 



114 

 

Universiti King Saud, 1997); dan Hala Kilani, Al-Hima: A Way of Being (London: University College 

of London, tesis Sarjana, 2009). 
222 Mengenai Hima ash-Shajar, lihat Abdullah M. Al-Shanqiti, Ahma’ al-Madinah al-Munawwarah: 

Hima ash-Shajar, Hima an-Naqi’, Hima ar-Rabadhah (Al-Madinah: Almahmoudia Press, 2013), 21–

99 and Llewellyn dan Altlasat, The Haraman and the Hima (dlm cetakan). 
223 Bersama-sama dengan 230 km2 kawasan Haram Al-Madinah yang dikelilinginya, Himā ash-Shajar 

meliputi kawasan seluas kira-kira 1,300 km2, lebih dua kali ganda keluasan Tanah Haram Mekah. Himā 

ash-Shajar merupakan kawasan hijau yang kaya biodiversiti dan pemandangan yang indah, meliputi 

kawasan lava gunung berapi yang berbatu, bukit dan puncak gunung dari batu gunung berapi dan granit, 

ngarai yang subur, serta kawasan paya bermusim. Ekosistem Jibāl Tiyam dan Wādī al-Khanaq yang 

bersebelahan masih kekal utuh, manakala Jabal al-Malsā’ dan kon gunung berapi bersebelahan di Harrat 

Rahat di bahagian tenggara himā ini masih berada dalam keadaan semula jadi yang mengagumkan, 

terlindung daripada ragutan berlebihan oleh lapangan lava yang sukar diakses. Himā ash-Shajar secara 

signifikan memperkukuh Haram Al-Madinah sebagai tempat perlindungan bagi tumbuhan, burung, 

mamalia, reptilia, amfibia, dan invertebrata, menjadikannya setaraf dengan Tanah Haram Mekah dari 

segi spektrum biodiversiti yang dimilikinya. Lihat Llewellyn dan Altlasat, The Haraman and the Hima 

(dlm cetakan). 
224 Khalifah ‘Umar ibn al-Khattāb dan ‘Uthmān ibn ‘Affān juga pernah menggembala unta-unta yang 

digunakan sebagai pengangkutan ketenteraan di situ. Dari masa ke masa, Himā an-Naqi’ telah diperluas 

lagi untuk menampung bilangan haiwan ternakan yang bertambah; penanda sempadan, diletakkan oleh 

sebuah jawatankuasa agensi kerajaan, menggariskan keluasan maksimum himā, iaitu sekitar 90 km2 

(Lihat Al-Shanqiti, Ahma’ al-Madinah, 101–185). Tapak ini menerima banyak aliran air hujan dan 

selepas hujan turun, ia menjadi hijau dengan tumbuh-tumbuhan herba. Lihat Llewellyn dan Altlasat, The 

Haraman and the Hima (dalam cetakan). 
225 Llewellyn dan Altlasat, The Haraman and the Hima (dalam cetakan). 
226 Abū Yūsuf, Kitāb al-Kharāj: fasl fī ‘l-kala’ wa ‘l-murūj; Ibn Qudāmah, Al-Mughnī: kitāb ihyā’ al-

mawāt: fasl fī ‘l-himā. Himā ar-Rabadhah telah diperluas kawasannya oleh Khalifah ‘Uthmān ibn 

‘Affān, dan Sahabat Abū Dharr Al-Ghifārī menghabiskan akhir hayatnya di Ar-Rabadhah. Di bawah 

pemerintahan seterusnya, Himā ar-Rabadhah telah diperluas lagi sehingga meliputi kawasan seluas kira-

kira 4,000 km2 (Lihat Al-Shanqiti, Ahmā’ al-Madīnah, 187–313). 
227 Sepanjang beberapa abad selepas era kenabian dan para khalifah terawal, kerajaan-kerajaan 

seterusnya – seperti Kerajaan Umayyah, ‘Abbasiyyah, Uthmaniyyah, Ashraf, dan Al-Sa’ud – telah 

menubuhkan dan menyelenggara himā. Ada himā yang ditetapkan dan dikendalikan secara langsung 

oleh kerajaan pusat, namun kebanyakannya diurus oleh kampung dan suku kaum. Pemerintah sering 

memberi kuasa kepada ketua suku untuk memantapkan dan menyelenggara himā. Sehingga pertengahan 

abad ke-20, hampir setiap kampung di kawasan pergunungan barat daya Semenanjung Arab dikaitkan 

dengan satu atau lebih himā. Himā lain pula terdapat secara berselerak di kawasan utara dan tengah. Saiz 

Himā berbeza antara 10 hingga lebih 1,000 hektar. Kebanyakan himā adalah kecil, tetapi secara 

keseluruhan ia membentuk kawasan tanah yang luas yang berjaya dipelihara dan digunakan secara lestari 

oleh komuniti setempat (Eben Saleh, Land Management Systems, hlm.; Gari, History of the Hima, hlm.; 

Kilani, A Way of Being, hlm.). Namun dalam beberapa dekad kebelakangan ini, kebanyakan himā ini 

telah lenyap akibat penswastaan tanah, pertambahan populasi penduduk dan perubahan guna tanah. 

Berkemungkinan hanya belasan himā yang masih dipelihara dengan efektif oleh pengurus tradisional 

mereka. Himā merupakan satu teladan budaya yang penting dalam melindungi dan mengurus tanah 

awam di mana individu mempunyai hak guna hasil, seperti hak meragut, menuai, dan menternak lebah. 

Hal ini sangat signifikan di negara-negara yang mempunyai pegangan tanah persendirian yang sedikit 

dan kebanyakan tanah digunakan untuk ragutan komuniti (Grainger dan Llewellyn, Sustainable Use, 

hlm.; Kilani, et al., Al-Hima, hlm.; Llewellyn, Islamic Environmental Law, 22–26; Llewellyn dan 

Altlasat, The Haraman and the Hima (dalam cetakan). 
228 Jalāl ad-Dīn ‘Abd ar-Rahmān As-Suyūtī (1445–1505 H), dipetik dalam ‘Uthmān ibn Fūdī, w. 

1817 M; Himā adalah salah satu amalan sharī’ah yang diterapkan oleh Kerajaan Sokoto abad ke-19 di 

wilayah yang kini menjadi Nigeria Utara. 
229 Lihat M. K. Suleiman, et al., Towards an Implementation Strategy for the Human Integrated 

Management Approach Governance System: Theories, Concepts, Methodologies, Case Studies and 

Action Plans. https://manualzz.com/doc/18375749/proceedings-towards-an-implementation-strategy-

for-the-hu Dicapai pada 12.08.2022. 

https://manualzz.com/doc/18375749/proceedings-towards-an-implementation-strategy-for-the-hu
https://manualzz.com/doc/18375749/proceedings-towards-an-implementation-strategy-for-the-hu
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230 Sistem Adat di dalam hukum adat di Indonesia dinamakan mengikut istilah Arab ‘ādāt, yang 

bermaksud duluan budaya yang sesuai dengan tujuan undang-undang dan etika Islami. 
231 Llewellyn, Islamic Environmental Law; lihat juga Aishah Abdallah, A Process to Establish 

Traditional Himas as Community Conserved Areas: Essential Skills Required, dalam M. K. Suleiman, 

et al. (Eds), Human Integrated Management Approach. 
232 Llewellyn dan Altlasat, The Haraman and the Hima (dalam cetakan); lihat juga sasaran 1 dan 3 dari 

Kerangka Biodiversiti Global melalui laman sesawang: https://www.cbd.int/gbf/goals/. 
233 Kami berasa sangat merisaukan melihat begitu sedikit pemimpin dan pemikir di negara-negara Islam 

yang menunjukkan keprihatinan yang signifikan terhadap hilangnya kawasan liar di Bumi. Mungkin 

mereka tidak mempunyai pengalaman mengenali alam liar dan tidak tahu apa yang mereka hilang. Atau 

mungkin, dalam semangat mereka untuk merawat Bumi dan menjaganya, mereka membayangkan 

bahawa manusia, sebagai khalā’if di Bumi, dapat dipercayai untuk mengelolanya; tidakkah mereka 

melihat bahawa usaha manusia untuk mengelola Bumi adalah apa yang menyebabkan kerosakannya 

(fasād, ifsād) dan mengancam untuk membawa kepunahan komuniti kehidupan yang kita juga adalah 

sebahagian daripadanya? (Lihat Jack Turner, The Abstract Wild). Jika, seperti yang dikatakan dalam Al-

Quran, ciptaan alam adalah wahyu dari tanda-tanda dan sifat-sifat Tuhan, manifestasi dari kemuliaan 

Tuhan, dan menyembah serta memuji Tuhan dari segala makhluk; jika kerosakan di Bumi adalah 

kejahatan yang sangat besar, yang hukumannya dari Tuhan sangat menakutkan sehingga harus dihindari 

dengan segala cara; maka nilai kawasan liar yang tidak terganggu harus sangat besar dan pelestarian 

sisa-sisanya yang semakin berkurang harus menjadi keutamaan. Lihat Aishah Abdallah, Wildlands and 

Wildlife. 
234 Aishah Abdallah, Wildlands and Wildlife. Ibn Qayyim Al-Jawzīyah (691–751 H/1292–1350 M) 

menerangkan nilai kawasan liar dan gurun sebagai habitat haiwan liar dalam bukunya Miftāh Dār as-

Sa’ādah (Riyadh, n.d., Jld. 1, hlm. 223). Dia melihat keperluan haiwan liar untuk ruang terbuka di darat 

dan laut, serta keperluan mereka untuk habitat bermusim yang berbeza, dan dia memuji rahmat Tuhan 

dalam menyediakan keperluan mereka. Lihat Izzi Dien, Environmental Dimensions of Islam, hlm 25–

26. Juga lihat Reza Shah-Kazemi, Seeing God Everywhere. 
235 Mengenai zon harīm, lihat Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 26–27; Llewellyn, 

Conservation in Islamic Law, 51–52; Abū Yūsuf, Kitāb al-Kharāj; Ibn Qudāmah, Al-Mughnī: kitāb 

ihyā’ al-mawāt: fasl fī ahkām al-miyāh; ‘Uthmān ibn Fūdī, Bayān Wujūb al-Hijrah ‘alā ‘l-’Ibād, teks 

Arab, hlm. 40–41, terj. bahasa Inggeris, hlm. 72–73.  
236 Dalam kesusasteraan fiqh – bergantung kepada mazhab – harīm untuk sungai boleh meliputi separuh 

lebar sungai di kedua-dua tebing; untuk telaga, jejari 40 hasta dari pusat telaga dengan kepelbagaian 

yang bergantung kepada keadaan setempat; dan untuk mata air terdapat kepelbagaian yang bergantung 

kepada keadaan setempat. Lihat, sebagai contoh, Ibn Qudāmah, Al-Mughnī: kitāb ihyā’ al-mawāt: fasl 

wa mā qaruba min al-’āmir wa ta’allaqa bi-masālihihī... Pokok yang memberikan naungan yang 

dianggap memberi manfaat kepada orang ramai boleh menjadi sebahagian daripada harīm.  
237 Dari sudut sejarah, peranan sumbangan amal amatlah besar; awqāf telah menjadi sumber pembiayaan 

utama untuk masjid, sekolah, hospital, dan kerja-kerja umum yang lain di dunia Islam. Malah sekarang, 

selepas kerajaan memikul tanggungjawab utama membiayai kebajikan awam, sumbangan amal 

dipandang remeh, termasuk, terutamanya, sumbangan wanita, yang aset kewangannya mungkin kurang 

terikat dalam nafkah keluarga. Pada masa kini, awqāf sebahagian besarnya ditadbir oleh pihak berkuasa 

yang mentadbir di kebanyakan negara Islam, tetapi pada asalnya, ini tidak berlaku.  
238 Hadith sahih yang diriwayatkan oleh Al-Bukhārī dan Muslim daripada ‘Abd-Allāh ibn ‘Umar. Lihat 

Llewellyn, Conservation in Islamic Law, 26–27; Bagader, et al., Environmental Protection in Islam, 27.  
239 Bagader, et al., Environmental Protection in Islam, 27; Llewellyn, Conservation in Islamic Law, 52–

53.  
240 Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 11, 31. Mineral dan proses semula jadi yang 

menyokong kehidupan di Bumi tidak mengiktiraf sempadan politik yang dibentuk oleh manusia. Ini 

boleh dilihat dengan jelas menerusi spesies yang berhijrah, lembangan sungai antarabangsa, ekosistem 

marin, dan pencemaran udara, termasuk pemanasan global dan hujan asid. Pendekatan kreatif untuk 

penyelesaian konflik diperlukan dalam menyelesaikan pertikaian antarabangsa mengenai kesan alam 

sekitar dan penggunaan sumber asli yang dikongsi. Lebih serius lagi ialah keperluan untuk melindungi 

persekitaran semula jadi dan sumber kehidupan di Bumi daripada kerosakan yang teruk atau tidak boleh 

diperbaiki yang disebabkan oleh tindakan ketenteraan, Lihat Llewellyn, Islamic Environmental Law, 

40–41.   

https://www.cbd.int/gbf/goals/
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241 Hadis yang disahkan dengan baik yang diriwayatkan oleh Ibn Mājah, Ad-Dāralqutnī, dan lain-lain 

daripada Abū Sa’īd al-Khudrī, dan Imām Mālik dalam Al-Muwatta’.  
242 Hadis dhaif, diriwayatkan oleh At-Tirmidhī daripada Hudhayfah (Mishkāt al-Masābīh, hadis no. 

5129); sebuah isnād yang disahkan kembali kepada ‘Abd-Allāh ibn Mas’ūd (mawqūf).  
243 Khalifah Abū Bakr menasihati jeneral-jeneralnya iaitu Zayd ibn Thābit dan Abū Sufyān, seperti yang 

diceritakan dalam Al-Muwatta’, “Saya bersumpah kepada kamu 10 perkara: Jangan membunuh kanak-

kanak atau wanita atau orang tua yang lemah; jangan menebang pokok yang berbuah atau memusnahkan 

tanah yang berkembang maju (‘āmir); jangan mencederakan biri-biri atau unta kecuali untuk 

memakannya; jangan menenggelamkan lebah atau membakarnya, jangan mencuri harta rampasan, dan 

jangan jadi pengecut” (Al-Muwatta’, 965). Lihat juga Ri’āyat al-Bī’ah, hlm. 149; Gomaa, Al-Bī’ah wa’l-

Hifāz ‘alayhā, hlm. 78–79.  
244 Sarjana undang-undang Islam memutuskan bahawa tidak boleh dicabuli (hurmah) makhluk Tuhan 

yang berkaitan walaupun dalam peperangan; lihat prg. 2.13. Ibn Qudāmah menyatakan bahawa hurmah 

memberikan haiwan status bukan pejuang, seperti wanita dan kanak-kanak. Lihat Ibn Qudāmah, Al-

Mughnī: kitāb al-jihād: mas’alah: qāla wa lā yughriq an-nahl; lihat juga Izzi Dien, Environmental 

Dimensions of Islam, ms 90-91; Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 11; Samarrai, 

Environmental Protection and Islam, 39; dan Tlili, Animals in the Qur‘an. Penggunaan haiwan sebagai 

senjata untuk menyebarkan penyakit atau untuk menghantar dan meletupkan bahan letupan amat 

menjijikkan.  
245 Majallat al-Ahkām al-’Adlīyah, artikel no. 58; Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 19.  
246 Ini selaras dengan preseden yang ditetapkan dalam larangan pembinaan dan penempatan di kawasan 

yang terdedah kepada banjir, amalan dan aktiviti penggunaan tanah yang tidak sesuai tidak boleh 

dibenarkan di kawasan yang sememangnya atau berpotensi berbahaya kepada kehidupan, dan juga tidak 

boleh dibenarkan di kawasan yang terdedah kepada gangguan proses semula jadi. Lihat Ibn Qudāmah, 

Al-Mughnī: kitāb ihyā’ al-mawāt: fasl wa mā nadiba ‘anhū al-mā’ min al-jazā’ir... Bagader et al., 

Environmental Protection in Islam, 24, 31; Llewellyn, Islamic Jurisprudence and Environmental 

Planning, 44–46. Pendekatan komprehensif terhadap perancangan alam sekitar dikenali sebagai 

perancangan biowilayah; lihat Global Biodiversity Strategy (n. p., WRI, IUCN, UNEP, 1992), 97–100.  
247 Asas ini boleh direalisasikan dalam visi dan strategi untuk kehidupan dan tadbir urus yang mampan, 

regeneratif yang dikenali sebagai Bioregionalisme. Ia menegaskan bahawa unit pentadbiran harus 

ditakrifkan oleh sempadan bentuk bumi, kawasan tadahan air dan komuniti biotik, bersama-sama dengan 

budaya yang dibentuk oleh dan disesuaikan dengan entiti tersebut. Dalam metodologi reka bentuk 

dengan perancangan alam semula jadi dan biowilayah, biowilayah (juga dipanggil ecoregion) 

ditakrifkan dengan memetakan dan menindih faktor semula jadi seperti geologi, topografi, iklim, 

hidrologi, tanah, komuniti tumbuhan dan hidupan liar sesebuah tempat, dan peta dilapisi untuk mencari 

tapak yang sememangnya sesuai dan tidak sesuai untuk setiap kegunaan tanah. Rujukan klasik mengenai 

perancangan dan reka bentuk ekologi termasuk: Ian L. McHarg, Design with Nature (New York: John 

Wiley & Sons, 1967); Kirkpatrick Sale, Dwellers in the Land: The Bioregional Vision, Athens, GA: U. 

of Georgia Press, 2000; Bill Mollison, Permaculture: A Designer’s Manual, Tyalgum, Australia: 

Penerbitan Tagari.  
248 Secara konseptual, tradisi taman Islam mencerminkan corak yang ditetapkan Ilahi dalam alam semula 

jadi, tertumpu pada corak geometri pengairan “di mana air ditunjukkan secara simbolik dan fizikal 

sebagai sumber kehidupan.” Geometri ini diselang-seli dan dilapisi oleh kebebasan pertumbuhan 

tumbuhan yang berleluasa, dan di mana ia bertembung dengan bentuk batu yang berani atau bergerigi 

tipikal tanah kering, batuan itu diguna pakai. Dari segi estetik, ia mencerminkan imej Al-Quran tentang 

taman-taman duniawi dan terutamanya taman-taman Syurga yang digambarkan dalam Al-Quran. 

Taman-taman Islam berlimpah dengan keindahan untuk semua deria, intensifikasi kesuburan dan 

kelimpahan yang sepenuhnya. Llewellyn, Shari‘ah-Values Pertaining to Landscape Planning and 

Design (1983). Lihat juga Safei El-Deen Hamed, Paradise on Earth: Historic Gardens of the Adry 

Middle East, Arid Lands Newsletter No. 36, Fall/Winter 1994. 

https://cals.arizona.edu/OALS/ALN/aln36/Hamed.html Dicapai pada 12.08.2021  
249 Diriwayatkan oleh Ibn Hibbān di dalam kitab Sahīh, daripada Jābir ibn ‘Abd-Allāh.  
250 Hadis diriwayatkan oleh Muslim daripada Abū Sa’īd al-Khudrī.  
251 Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 30; Llewellyn, Islamic Environmental Law, 29.  
252 Athar diriwayatkan oleh Ibn al-Qāsim daripada Imām Mālik. Lihat Yūsuf ibn ‘Abd-Allāh ibn ‘Abd 

al-Barr, Tajrīd at-Tamhīd limā fī ‘l-Muwatta’ min al-Asānīd, 1:118; ‘Uthmān ibn Fūdī, Bayān Wujūb 

https://cals.arizona.edu/OALS/ALN/aln36/Hamed.html
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al-Hijrah ‘alā ‘l-’Ibād, Teks Arab, hlm. 143, terjemahan Bahasa Inggeris, hlm. 163. Ahli undang-

undang telah menegaskan bahawa kerajaan diperlukan kerana kewajipan asas untuk memerintahkan 

yang betul dan melarang yang salah tidak boleh dilaksanakan tanpa kuasa. Lihat Ibn Taymīyah, As-

Siyāsat ash-Shar’īyah. Lihat juga Erwin I. J. Rosenthal, Political Thought in Medieval Islam 

(Cambridge: Cambridge University Press, 1958), 51–61; Husaini, Islamic Environmental Systems 

Engineering, 92.  
253 Bagader et al., Environmental Protection in Islam, 21; Mengenai hisbah dan muhtasib, lihat Tāj ad-

Dīn As-Subkī, Mu’īd an-Ni’am wa Mubīd an-Niqam, ‘Abd ar-Rahmān ibn Nāsir Ash-Shayzarī (w. 

589 H/1193 M), Nihāyat ar-Rutbah fī Talab al-Hisbah, dan Diyā’ ad-Dīn Muhammad ibn Muhammad 

ibn Al-Ukhūwah (w. 729 H/1329 M), Ma’ālim al-Qurbah fī Ahkām al-Hisbah. Di bandar-bandar besar, 

muhtasib akan dibantu oleh kakitangan pakar dalam bidang yang berkaitan. Dia mempunyai kuasa budi 

bicara yang luas untuk mengambil langkah-langkah yang perlu untuk memastikan kebajikan awam. 

Sesetengah ahli undang-undang berpendapat bahawa muhtasib harus mempunyai kepakaran dalam 

ijtihād melebihi yang diperlukan daripada seorang hakim.  
254 Abū’l Hassan al-Māwardī (Terjemahan oleh Assadullah Yate), Al-Ahkam As-Sultaniyyah: The Laws 

of Islamic Governance (London: Ta-Ha, 1996), 337–362.  
255 Laylā binti ‘Abd-Allāh, lebih dikenali sebagai Ash-Shifā’ kerana kepakaran perubatannya, adalah 

salah seorang sahabat Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم yang paling berpendidikan, ke atasnya berkat dan kedamaian. 

Dia mengajar orang lain membaca dan menulis, antaranya isterinya Hafsah, anak perempuan ‘Umar ibn 

Al-Khattāb. Beliau didakwa dengan tanggungjawab hisbah dipertikaikan. Lihat Ibn Hajar al-’Asqalāni 

(1372–1449 M/773–852 H), Al-Isābah fī Tamyīz as-Sahābah.  
256 Hadis sahih diriwayatkan oleh Muslim daripada Abū Hurairah.  
257 Zaman Cretaceous, yang terkenal dengan dinosaur dan pterosaurus kemudian dan kemunculan 

tumbuhan berbunga, berlangsung dari kira-kira 145 hingga 66 juta tahun yang lalu. Pengakhirannya 

secara tiba-tiba dipercayai disebabkan oleh kesan asteroid di mana kira-kira 76% daripada bentuk 

hidupan Bumi lenyap, ini merupakan kepupusan massa kelima dan terbaharu dalam sejarah kehidupan 

kompleks di Bumi.  

Kami sama sekali tidak berniat untuk mengurangkan kengerian jenayah perang, jenayah terhadap 

kemanusiaan, dan pembunuhan beramai-ramai. Penderitaan mangsa tidak boleh dipandang rendah 

dalam apa cara sekalipun; mereka benar-benar kekejaman yang mengerikan. Namun kami berasa 

terdorong untuk menunjukkan bahawa kepupusan massa berkemungkinan akan memadamkan hampir 

semua bentuk hidupan vertebrata, sebahagian besar invertebrata dan tumbuhan, dan melepaskan 

penderitaan yang tidak dapat dibayangkan ke atas manusia dan bentuk hidupan lain — pada skala yang 

tidak pernah disaksikan oleh manusia sebelum ini. Badan undang-undang antarabangsa telah mengutuk 

jenayah perang, jenayah terhadap kemanusiaan, dan pembunuhan beramai-ramai, dan telah 

memperkenalkan prosedur untuk litigasi dan sekatan, walaupun tidak sempurna. Namun, tiada institusi 

sedemikian telah mengiktiraf bahawa membawa kepupusan massa adalah satu jenayah!  
259  Hadis sahih diriwayatkan oleh Ahmad daripada Anas ibn Mālik (no. 12902); juga oleh Al-Bukhārī 

dalam Al-Adab al-Mufrad (no. 479), dan Al-Bazzār (no. 7408).  
260 Lihatlah doa yang Nabi Muhammad صلى الله عليه وسلم, menasihati kita untuk memohon kepada Allah selepas setiap 

solat fardu: “Ya Tuhan, tolonglah aku untuk mengingat-Mu, bersyukur kepada-Mu, dan berkhidmat 

kepada-Mu dengan seindahnya” (hadis sahih diriwayatkan oleh Abū Dāwūd (no. 1522) dan An-Nasā’ī 

(no. 9937) daripada Mu’ādh ibn Jabal). 



118 

Rujukan 

HASIL KERJA YANG DIRUJUK 

 

Al-Quran Terjemahan Bahasa Inggeris: 

A. J. Arberry, The Koran Interpreted: A Translation (1955). 

Abdal Hakim Murad, et al. The Majestic Quran, an English Rendition of Its Meanings, Starlatch Press, 

US; Revised edition (2002). 

Abdullah Yusuf Ali, The Holy Qur‘an: Text, Translation and Commentary (1934). 

Muhammad Abdel-Haleem, The Qur‘an, Oxford World Classics, (2004).  

Muhammad Asad, The Message of the Qur‘an (1980). 

Muhammad Marmaduke Pickthall, The Meaning of the Glorious Koran (1930). 

Mustafa Khattab. The Clear Quran, Books of Signs Foundation, (2015) 

Seyyed Hossein Nasr et al. The Study Qur’an. The Study Quran Translation, (HarperOne: New York 

and San Francisco, 2015). 

Syed Abdul Latif, Al-Quran – Rendered into English, The Academy of Islamic Studies (1969/1993). 

Tarif Khalidi. The Qur‘an: A New Translation, Penguin Classics, (2008).  

 

********* 

A.R. Agwan, (Ed.), Islam and the Environment, (New Delhi, India: Institute of Objective Studies, 1997). 

Abdal Hamid Fitzwilliam Hall, An Introductory Survey of the Arabic Books of Filāha and Farming 

Almanacs, (2010). http://www.filaha.org/introduction.html (20.02.2022). 

Abdullah M. Al-Shanqiti, Ahma’ al-Madinah al-Munawwarah: Hima ash-Shajar, Hima an-Naqi’, Hima 

ar-Rabadhah (Al- Madinah: Almahmoudia Press, 2013), 21–99. 

Abū Dāwūd, https://sunnah.com/abudawud  

Abū’l Hassan al-Māwardī (Translation by Assadullah Yate), Al-Ahkam As Sultaniyyah: The Laws of 

Islamic Governance (London: Ta-Ha, 1996). 

Ahmad ibn Hanbal, https://sunnah.com/ahmad  

Aishah Abdallah, “A Process to Establish Traditional Himas as Community Conserved Areas: Essential 

Skills Required,” dlm. M. K. Suleiman, et al. (Pnyt.), Human Integrated Management Approach. 

Al- ‘Izz ad-Dīn ibn ‘Abd as-Salām, Qawā’id al-Ahkām fī Masālih al-Anām. 

Ali Gomaa, Al-Bī’ah wa’l-Hifāz ‘alayhā min Manzūr Islāmī (Cairo: Al-Wābil As-Sayyib, 2009). 

Alphonse de. Lamartine, Travels in the East, Including A Journey in The Holy Land, vol. 2. Edinburgh: 

William and Robert Chambers, 1850, 160. 

An-Nasā’ī, https://sunnah.com/nasai  

At-Tirmidhī, https://sunnah.com/tirmidhi  

Bill Mollison, Permaculture: A Designer’s Manual, Tyalgum, Australia: Tagari Publications. 

Caring for the Earth: A Strategy for Sustainable Living (Gland, Switzerland: IUCN, UNEP, and WWF, 

1991). 

Christopher D. Stone, Should Trees Have Standing? Toward Legal Rights for Natural Objects (New 

York: Avon Books, 1975). 

http://www.filaha.org/introduction.html
https://sunnah.com/abudawud
https://sunnah.com/ahmad
https://sunnah.com/nasai
https://sunnah.com/tirmidhi


119 

Clive Ponting, A New Green History of the World: The Environment and Collapse of Great Civilisations 

(London: Vintage Books, 2007). 

David Orr, Earth in Mind: On Education, Environment, and the Human Prospect (Washington, DC: 

Island Press, 2004. 

Edward William Lane, An Account of the Manners and of the Customs of the Modern Egyptians, edited 

by Jason Thompson. Cairo: American University in Cairo Press, 2003. 

Erwin I. J. Rosenthal, Political Thought in Medieval Islam (Cambridge: Cambridge University Press, 

1958), 51–61.  

Fazlun Khalid, Signs on the Earth: Islam, Modernity and the Climate Crisis (Leicester, UK: Kube, 

2019). 

Graham Child and John Grainger, A System Plan for Protected Areas for Wildlife Conservation and 

Sustainable Rural Development in Saudi Arabia (Gland, Switzerland: National Commission for 

Wildlife Conservation and Development and IUCN, 1990). 

Global Biodiversity Strategy (n. p., WRI, IUCN, UNEP, 1992), 97–100. 

Hala Kilani, Al-Hima: A Way of Being (London: University College of London, Master’s thesis, 2009). 

Hala Kilani, Assad Serhal, and Othman Llewellyn, Al-Hima: A Way of Life (Amman, Jordan: IUCN 

West Asia Regional Office and Beirut, Lebanon: SPNL, 2007). 

Ian L. McHarg, Design with Nature (New York: John Wiley & Sons, 1967). 

Ibn Kathīr, Al-Bidāyah wa ‘n-Nihāyah: khilāfat ‘Uthmān, ed. ‘Abd al-Hamīd Hindāwī (Sidon; Beirut: 

Al-Maktabat al-’Asrīyah, 2001). 

Ibn Mājah, Sunan, https://sunnah.com/ibnmajah  

Ibn Taymiyah, Ahmad. Kutub wa Rasa’il wa Fatwa, ed. Abdul-Rahman al-Najdi, 2nd ed. (Riyadh: 

Maktabah ibn Taymiyah, n.d.). 

Ibrahim Ozdemir, “Towards an Understanding of Environmental Ethics from a Qur’anic Perspective”, 

in Foltz, Denny and Baharuddin (Eds), Islam and Ecology (2003). 

Ibrahim Ozdemir. “Muhammad”, in Encyclopedia of Religion and Nature, ed. Bron Taylor and Jeffrey 

Kaplan (New York: Continuum, 2003), pp. 1124-1125. 

Imam Bukhārī, Sahīh al-Bukhārī, https://sunnah.com/bukhari/43/5  

Imam Mālik, Muwatta, https://sunnah.com/malik  

J. C. Wilkinson, Islamic Water Law with Special Reference to Oasis Settlement, Journal of Arid 

Environments (London) 1 (1978): 95. 

Ja’far Husayn, Seerah Ameer al-Mo’mineen (Ansariyan Publications, 2006).  

Jack Turner, The Abstract Wild (Tucson, AZ: U. of Arizona Press, 1996). 

Jasser Auda, Maqasid Al-Shariah as Philosophy of Islamic Law: A Systems Approach (Washington, DC: 

International Institute of Islamic Thought, 2008). 

Jasser Auda, Maqasid Al-Shariah: A Beginner’s Guide (Washington, DC: International Institute of 

Islamic Thought, 2008). 

Joel Kurtzman, The Death of Money: How the Electronic Economy Has Destabilised the World’s 

Markets and Created Financial Chaos (Toronto: Little Brown & Co., 1993). 

John Grainger and Othman Llewellyn, “Sustainable Use: Lessons from a Cultural Tradition in Saudi 

Arabia,” Parks: The International Journal for Protected Area Managers (Gland, Switzerland) 4, no. 

3 (1994). 

Kirkpatrick Sale, Dwellers in the Land: The Bioregional Vision, Athens, GA: University of Georgia 

Press, 2000. 

Lutfullah Gari, A History of the Hima Conservation System, Environment and History 12(3) (2006), 

213–228. [DOI:10.3197/096734006776680236] 

https://sunnah.com/ibnmajah
https://sunnah.com/bukhari/43/5
https://sunnah.com/malik


120 

Majallat al-Ahkām al-’Adlīyah (the Ottoman Corpus of Judicial Rules, compiled on the basis of major 

Hanafī legal works and enacted in 1293 H. / 1876 G.) 

http://legal.pipa.ps/files/server/ENG%20Ottoman%20Majalle%20(Civil%20Law).pdf (20.02.2022). 

M. K. Suleiman, et al, Towards an Implementation Strategy for the Human Integrated Management 

Approach Governance System: Theories, Concepts, Methodologies, Case Studies and Action Plans, 

https://manualzz.com/doc/18375749/proceedings-towards-an-implementation-strategy-for-the-hu... 

(12.08.2022) 

Mawil Izzi Dien, The Environmental Dimensions of Islam (Cambridge: The Lutterworth Press, 2000). 

Mehmet Asutay, Islamic Moral Economy as the Foundation of Islamic Finance. 2013, pp. 55–68. 

Mohammed A. Eben Saleh, Land Management Systems in the Highlands of the Southwestern Saudi 

Arabia: Indigenous vs. State Experiences (Riyadh, Saudi Arabia: King Saud University, 1997). 

Mohammed Rustom, The Triumph of Mercy: Philosophy and Scripture in Mullā Ṣadrā, SUNY Press, 

2015. 

Muhammad Asad, The Road to Mecca (Gibraltar: Dar al-Andalus, 1980).  

Muslim, https://sunnah.com/muslim  

Nomanul Haq, “Islam and Ecology: Toward Retrieval and Reconstruction”, in Foltz, Denny and 

Baharuddin (Eds), Islam and Ecology (2003). 

Nuri Friedlander.”Sharpen Your Blade and Put Your Animal at Ease”: Islamic Ethics and Rituals of 

Killing Non-Human Animals. Doctoral dissertation, Harvard University, Graduate School of Arts & 

Sciences, 2020. https://nrs.harvard.edu/URN-3:HUL.INSTREPOS:37365851 (20.02.2022). 

OECD, Environmental Outlook to 2050: The Consequences of Inaction – Key Facts and Figures. 

https://www.oecd.org/en/topics/environmental-statistics-accounts-and-indicators.html 12.08.2021. 

Othman Llewellyn, “Shari’ah-Values Pertaining to Landscape Planning and Design,” in Islamic 

Architecture and Urbanism (Dammam, Saudi Arabia: King Faisal University, 1983) 

Othman Llewellyn, “The Basis for a Discipline of Islamic Environmental Law.” Islam and Ecology: A 

Bestowed Trust, edited by Richard C. Foltz et al. (Cambridge, Mass.: Center for the Study of World 

Religions, Harvard Divinity School, 2003). 

Othman A. Llewellyn, Islamic Jurisprudence and Environmental Planning, Journal of Research in 

Islamic Economics (Jeddah) 1, no. 2 (1984). 

Patrick Bensen, The Meaning of Ihsan: Excellence in All Things https://beyondhalal.org/meaning-of-

ihsan/  

Reza Shah-Kazemi, Seeing God Everywhere Qur’anic Perspectives on the Sanctity of Virgin Nature, 

(Cambridge Central Mosque, 2019). 

Ri’āyat al-Bī’ah fī Sharī’ati ‘l-Islām (Cairo: Dār ash-Shurūq, 2006). 

Richard C Foltz, Frederick M Denny and Azizan Baharuddin (Eds), Islam and Ecology: A Bestowed 

Trust (Cambridge, MA: Harvard University Press, 2003). 

Richard Leakey and Roger Lewin, The Sixth Extinction: Biodiversity and its Survival (London: 

Widenfeld and Nicolson, 1996). 

Safei El-Deen Hamed, Paradise on Earth: Historical Gardens of the Arid Middle East, Arid Lands 

Newsletter No. 36 Fall/Winter 1994. https://cals.arizona.edu/OALS/ALN/aln36/Hamed.html 

(12.08.2021) 

Safei-Eldin A. Hamed, “Capacity Building for Sustainable Development: The Dilemma of Islamisation 

of Environmental Institutions,” in Foltz, Denny and Baharuddin (Eds), Islam and Ecology (2003).  

Said Nursi, The Supreme Sign (trans. Hamid Algar), Berkeley, California, 1979. 

Samarrai, Environmental Protection and Islam, Journal of the Faculty of Arts and Humanities, King 

Abdulaziz University (Jeddah) 5 (1985). 

http://legal.pipa.ps/files/server/ENG%20Ottoman%20Majalle%20(Civil%20Law).pdf
https://manualzz.com/doc/18375749/proceedings-towards-an-implementation-strategy-for-the-hu
https://sunnah.com/muslim
https://nrs.harvard.edu/URN-3:HUL.INSTREPOS:37365851
https://www.oecd.org/en/topics/environmental-statistics-accounts-and-indicators.html
https://beyondhalal.org/meaning-of-ihsan/
https://beyondhalal.org/meaning-of-ihsan/
https://cals.arizona.edu/OALS/ALN/aln36/Hamed.html


121 

Sarra Tlili, Animals in the Qur’an (Cambridge Studies in Islamic Civilization). Cambridge: Cambridge 

University Press, 2012. 

 Seyyed Hossein Nasr, “Islam, the Contemporary Islamic World, and the Environmental Crisis,” in 

Islam and Ecology: A Bestowed Trust, edited by Richard C. Foltz, Frederick M. Denny and Azizan 

Baharuddin, 85-105. Cambridge, Mass.: Harvard University Center for the Study of World Religions 

[Harvard Divinity School] with Harvard University Press, 2003. 

Seyyed Hossein Nasr, Man and Nature: The Spiritual Crisis of Modern Man. London: Unwin, 1990.  

Seyyed Hossein Nasr, The Need for a Sacred Science. Albany: State University of New York Press, 

1993. 

Sayed Ali Reza, Imam Ali Bin Abi-Taalib’s Sermons, Letters & Sayings as Compiled by Sayyid Shareef 

Ar-Razi in Nahjol- Balaagha, Peak of Eloquence (PDF). Translated by World Organization for Islamic 

Services. 1987. 

Subhi Mahmassani, Falsafat al-Tashrī’ fī al Islām: The Philosophy of Jurisprudence in Islam, tr. Farhat 

J. Ziadeh (Leiden: E. J. Brill, 1961). 

Taqī ad-Dīn Ahmad ibn ‘Abd al-Halīm ibn Taymīyah, As-Siyāsat ash-Shar’īyah: al-bāb ath-thānī: al-

amwāl, al-fasl al-khāmis: az-zulm al-wāqi’ min al-wilāt wa ‘r-ra’īyah. (n.d.) 

Umar Faruq Abd-Allah, Mercy: The Stamp of Creation (Nawawi Foundation, 2004).  

UNESCO, Tbilisi Declaration, 1978. 

Valentino Cattelan, Islamic Finance in Europe: Towards a Plural Financial System. Cheltenham: 

Edward Elgar Publishing. Cheltenham: Edward Elgar. 

Walī ad-Dīn Muhammad ibn ‘Abd-Allāh Al-Khatīb at-Tabrīzī, Mishkāt al-Masābīh. (n.d.)  

William J. Ripple, et al., World Scientists’ Warning to Humanity: A Second Notice. BioScience, vol. 67, 

Issue 12, 1 December 2017, pp. 1026–1028. https://doi.org/10.1093/biosci/bix125 Accessed January 

2018. 

 

Laman sesawang: 

https://www.unhcr.org/refugee-statistics/ Retrieved 12.08.2021 

https://inequality.org/facts/global-inequality/ Retrieved 12.08.2021 

https://www.oxfam.org/en/press-releases/worlds-billionaires-have-more-wealth-46-billion-people 

Retrieved 12.08.2021 

http://www.bbc.co.uk/education/guides/z3bbb9q/revision/6 Retrieved 12.08.2021 

https://wmo.int/news/media-centre/greenhouse-gas-concentrations-surge-again-new-record-2023 

12.08.2021 

https://unfccc.int/process-and-meetings/the-paris-agreement/the-paris-agreement 12.08.2021 

https://library.wmo.int/index.php?lvl=notice_display&id=21778#.X7YSlS-l3s2 Retrieved 12.08.2021 

https://unfccc.int/news/climate-change-is-an-increasing-threat-to-africa Retrieved 12.08.2021 

https://www.wri.org/blog/2020/02/greenhouse-gas-emissions-by-country-sector Retrieved 12.08.2021  

https://www.theguardian.com/news/2018/mar/12/what-is-biodiversity-and-why-does-it-matter-to-us 

Retrieved 12.08.2021 

https://www.cbd.int/gbo/gbo5/publication/gbo-5-en.pdf 12.08.2021 

https://www.jstor.org/stable/26392968?seq=1#metadata_info_tab_contents 12.08.2021 

https://www.un.org/sites/un2.un.org/files/sgspeech-the-state-of-planet.pdf Retrieved 12.08.2021 

https://www.cbd.int/gbf/goals/  

 

 

https://doi.org/10.1093/biosci/bix125
https://www.unhcr.org/refugee-statistics/
https://inequality.org/facts/global-inequality/
https://www.oxfam.org/en/press-releases/worlds-billionaires-have-more-wealth-46-billion-people
http://www.bbc.co.uk/education/guides/z3bbb9q/revision/6
https://wmo.int/news/media-centre/greenhouse-gas-concentrations-surge-again-new-record-2023
https://unfccc.int/process-and-meetings/the-paris-agreement/the-paris-agreement
https://library.wmo.int/index.php?lvl=notice_display&id=21778#.X7YSlS-l3s2
https://unfccc.int/news/climate-change-is-an-increasing-threat-to-africa
https://www.wri.org/blog/2020/02/greenhouse-gas-emissions-by-country-sector
https://www.theguardian.com/news/2018/mar/12/what-is-biodiversity-and-why-does-it-matter-to-us
https://www.cbd.int/gbo/gbo5/publication/gbo-5-en.pdf
https://www.jstor.org/stable/26392968?seq=1#metadata_info_tab_contents
https://www.un.org/sites/un2.un.org/files/sgspeech-the-state-of-planet.pdf
https://www.cbd.int/gbf/goals/


122 

CADANGAN PEMBACAAN berkenaan Etika Islami dan Ajaran Alam Sekitar Islami: 

Islam, the Contemporary World, and the Environmental Crisis by Seyyed Hossein Nasr. From R. 

Foltz, et al. (Eds.). Islam and Ecology: A Bestowed Trust (2003). Cambridge, MA: Harvard Divinity 

School Center for the Study of World Religions. A lucid assessment of practical steps that Muslims 

need to take to meet the environmental crisis, with a synopsis of philosophical observations on the 

relationship between God, humankind, and nature. View or Download PDF. 

Islam and Ecology: Toward Retrieval and Reconstruction by Syed Nomanul Haq. From R. Foltz, et 

al. (Eds.). Islam and Ecology: A Bestowed Trust (2003). Cambridge, MA: Harvard Divinity School 

Center for the Study of World Religions. View or Download PDF. 

Focuses on key Qur’anic doctrinal concepts and imperatives from the Prophetic Sunnah and 

reconstructs them to illuminate contemporary environmental concerns. View or Download PDF.  

Metaphysical Dimensions of Muslim Environmental Consciousness by Jihad Hashim Brown (2013). 

Tabah Foundation. Introduces a wide spectrum of metaphysical concepts that underpin the Islamic 

discourse on the theophany of nature. English and Arabic. View or Download PDF.  

Toward an Understanding of Islamic Environmental Ethics from a Qur’anic Perspective by Ibrahim 

Ozdemir. From R. Foltz, et al. (Eds.). Islam and Ecology: A Bestowed Trust (2003). Cambridge, MA: 

Harvard Divinity School Center for the Study of World Religions. Explores the metaphysical 

foundations for an environmental ethic as expressed in the Qur'an, with references to Rumi, Al-

Ghazali, Yunus Emre, and Sa'id Nursi. View or Download PDF.  

Exploring the Islamic Environmental Ethics by Abdal Hamid Fitzwilliam-Hall. From A.R. Agwan, 

(Ed.), Islam and the Environment (1997). New Delhi, India: Institute of Objective Studies. A little-

known but well-informed and articulate examination of the concept of the trust of stewardship in Islam, 

with a critique of unsustainable economic growth and of the current model of development, as well as 

a warning of divine retribution against those who cause corruption in the earth. View or Download 

PDF. 

The Basis for a Discipline of Islamic Environmental Law by Othman Llewellyn. From R. Foltz, et al. 

(Eds.). Islam and Ecology: A Bestowed Trust (2003). Cambridge, MA: Harvard Divinity School 

Center for the Study of World Religions. An overview of the sharī'ah (Islamic ethics and law, including 

its philosophy and aims) as it pertains to the environment, raising questions and issues to stimulate 

Muslim thinkers and practitioners to address environmental problems in all their complexities and 

paradoxes. View or Download PDF. 

Reverence and Utmost Good: Merciful Harvests by Othman Llewellyn. A paper delivered at the 

Zaytuna College Center for Ethical Living and Learning conference on Halal and Tayyib: Rethinking 

the Ethical, in 2019. Ethical teachings and issues that pertain to the growing, raising, and harvesting 

of the foods we eat.  

Letter to Aishah by Othman Llewellyn. Exhortations on living well.  

Seeing God Everywhere: Qur’anic Perspectives on the Sanctity of Virgin Nature by Reza Shah-

Kazemi. Cambridge Central Mosque. Reflections on the sacredness of the natural environment, the 

spiritual roots of the environmental crisis, deepening the sense of personal responsibility, and 

practical ethics.  

Mercy: The Stamp of Creation by Umar Faruq Abd-Allah. (2004). Chicago, IL: Nawawi Foundation.  

Restoring the Amanah through Earth Repair: Islam, Permaculture, & Ecosystem Restoration Work 

by Rhamis Kent. An introduction to the practical actions that we as individuals can do toward healing 

our lifestyles and the land we live on. View or Download PDF. 

 

Cadangan Pembacaan Bahasa Arab: 

Ri’āyat al-Bī’ah fī Sharī’ati ‘l-Islām (Care for the Environment in the Shari’ah of Islam) (2006). Cairo, 

Egypt: Dār ash- Shurūq. A comprehensive overview of Islamic theology, ethics, tasawwuf, fiqh, usūl 

al-fiqh, and maqāsid ash-Sharī’ah as they pertain to the environment. View or Download PDF.  

https://static1.squarespace.com/static/54e6208ee4b05860a4600103/t/59457f8237c581ba041805ab/1497726873276/S-H-Nasr_Islam-Contemporary-World-Env-Crisis.pdf
https://static1.squarespace.com/static/54e6208ee4b05860a4600103/t/59457fcae4fcb5d444fc6b23/1497726964143/S-Nomanul-Haq_Islam-%26-Ecology-Retrieval-%26-Reconstruction.pdf
http://www.thezawiyah.org/s/S-Nomanul-Haq_Islam-Ecology-Retrieval-Reconstruction.pdf
http://www.thezawiyah.org/s/Jihad-Brown-Metaphysical-dimensions-Tabah-Essay-En.pdf
http://www.thezawiyah.org/s/I-Ozdemir_Islamic-Env-Ethics-Quranic-Perspective.pdf
http://www.thezawiyah.org/s/Abdal-Hamid_Exploring_Islamic_Environmental_Ethics.pdf
http://www.thezawiyah.org/s/Abdal-Hamid_Exploring_Islamic_Environmental_Ethics.pdf
http://www.thezawiyah.org/s/O-Llewellyn_Islamic-Env-Law_no-diacritics-rev_corrected.pdf
http://www.thezawiyah.org/s/R-Kent_restoring-the-amanah.pdf
https://static1.squarespace.com/static/54e6208ee4b05860a4600103/t/5945814e1b10e3b144da1d30/1497727397748/Y_Al-Qaradawi_Ri%27ayat_al-Bi%27ah.pdf


123 

Al-Bī’ah wa’l-Hifāz ‘alayhā min Manzūr Islāmī (The Environment and its Conservation from an 

Islamic Perspective) by Ali Gomaa. (2009). Cairo, Egypt: Al-Wābil As-Sayyib. A treatise that focuses 

on the metaphysics and philosophical concepts that underpin Islamic theology and jurisprudence 

pertaining to the environment. View or Download PDF. 

 

Pembacaan Tambahan berkenaan Etika Alam Sekitar, Falsafah, dan Penternakan Secara Umum: 

Revolution and American Indians: Marxism is as Alien to My Culture as Capitalism by Russel Means: 

an indictment of the Eurocentric civilization that has given rise to the global environmental crisis. 

View or Download PDF. 

The Land Ethic, from A Sand County Almanac and Sketches Here and There by Aldo Leopold: The 

classic essay articulating ecological ethics. View or Download PDF.  

Challenges in Environmental Ethics by Holmes Rolston III. From Zimmerman, M. E., Callicott, J. B., 

Warren, K. J., Klaver, I., and Clark, J., (Eds.). Environmental Philosophy: From Animal Rights to 

Radical Ecology (4th ed.). (2005). Upper Saddle River, NJ: Pearson.: a theory of value in nature, by 

one of the foremost contemporary environmental ethicists, whose approaches resonate well with the 

Abrahamic traditions. View or Download PDF.  

The Abstract Wild: A Rant and Wildness and the Defense of Nature from The Abstract Wild by Jack 

Turner. (1996). Tucson, AZ: University of Arizona Press.: An eloquent challenge to the way 

conservation agencies manage wildlands to the point where they are no longer wild. View or 

Download PDF. 

 

Etika Islami dan Etika Alam Sekitar Islami:  

A. A., Bagader, A. T. E., El-Sabbagh, M.A., Al-Glayand, & M. Y. I. Samarrai, in collaboration with 

Othman A. Llewellyn, Environmental Protection in Islam, 2nd rev. ed., IUCN Environmental Policy 

and Law Paper No. 20 Rev (1994). (Gland, Switzerland: IUCN). (In Arabic, English, and French). 

Ali Ahmad and Carl Bruch, Maintaining Mizan: protecting biodiversity in Muslim communities, 

Environmental Law Institute, [Washington, D.C.], 2000. 

Azizah Al-Hibri, The Islamic Worldview: Islamic Jurisprudence – An American Muslim Perspective. 

(2015). American Bar Association. 

Fazlun M. Khalid, Islam and the Environment. In T. Munn (Ed.-in-Chief), Encyclopedia of Global 

Environmental Change, (Vol. 5: Social and economic dimensions of global environmental change), 

(2002). Chichester, UK: John Wiley & Sons. 

Fazlun M. Khalid, Signs on the Earth: Islam, Modernity, and the Climate Crisis (2019). Markfield, 

UK: Kube Publishing.  

Ibrahim Ozdemir, The Ethical Dimension of Human Attitude towards Nature: A Muslim Perspective 

(2008). Istanbul, Turkey: Insan Publications. 

Khaled Abou El Fadl, Reasoning with God: Reclaiming Shari’ah in the Modern Age (2014). Lanham, 

MD: Rowman & Littlefield. 

Khaled Abou El Fadl, The Search for Beauty in Islam: A Conference of the Books (2006). Lanham, 

MD: Rowman & Littlefield. 

Mawil Y. Izzi Dien, The Environmental Dimensions of Islam (2000). Cambridge, UK: Lutterworth. 

Musa Furber, Rights and Duties Pertaining to Kept Animals (2016). Tabah Foundation. English and 

Arabic. 

Mustafa Abu-Sway, “Towards an Islamic Jurisprudence of the Environment”, in Islam: the 

Environment and Health (Islamic Medical Association of South Africa: Qualbert, 1999). 

Nadeem Haque, Animals in Islam: Masri’s Book and Scholarly Reflections on His Work. Lantern 

Publishing & Media (2022). 

https://static1.squarespace.com/static/54e6208ee4b05860a4600103/t/594581bad2b8579c7611e596/1497727591494/A-Gomaa_Al-Bi%27ah-wa%27l-Hifaz-%27Alayha.pdf
https://static1.squarespace.com/static/54e6208ee4b05860a4600103/t/5945827fdb29d63f7447ef57/1497727622349/Revolution+and+American+Indians.pdf
https://static1.squarespace.com/static/54e6208ee4b05860a4600103/t/5945829a9f7456d2faec5010/1497727643030/Aldo-Leopold_Land-Ethic-1949.pdf
https://static1.squarespace.com/static/54e6208ee4b05860a4600103/t/594582b06b8f5b80fa05c51a/1497727665945/H-Rolston_challenges-in-environmrntal-ethics.pdf
https://static1.squarespace.com/static/54e6208ee4b05860a4600103/t/594582caff7c50eb3adcfb35/1497727725983/J-Turner_Abstract-Wild.pdf
https://static1.squarespace.com/static/54e6208ee4b05860a4600103/t/594582caff7c50eb3adcfb35/1497727725983/J-Turner_Abstract-Wild.pdf


124 

Nawal H. Ammar, Islam and Deep Ecology. In Deep Ecology and World Religions: New Essays on 

Sacred Ground, Eds. D. L. Barnhill and R. S. Gottlieb. (2001). Albany, NY: State University of New 

York Press. 193-211. 

Odeh Rashed Al-Jayyousi, Islam and Sustainable Development: New Worldviews (2016). London & 

New York: Routledge.  

Safei El-Deen Hamed, Paradise on Earth: Historical Gardens of the Arid Middle East, Arid Lands 

Newsletter No. 36 Fall/Winter 1994. 

Safei-Eldin A. Hamed, Capacity Building for Sustainable Development: The Dilemma of Islamization 

of Environmental Institutions. In R. Foltz, et al. (Eds.). Islam and Ecology: A Bestowed Trust 

(2003). Cambridge, MA: Harvard Divinity School Center for the Study of World Religions. 

Sarra Tlili, Animals in the Qur’an (Cambridge Studies in Islamic Civilization) (2012) Cambridge: 

Cambridge University Press. 

Seyyed Hossein Nasr, The Need for a Sacred Science (1993). Albany, NY: State University of New 

York Press. 

Syed Nomanul Haq, (with T. Peters and M. Iqbal) God, Life, and the Cosmos: Theistic Perspectives, 

(2002). Aldershot: Ashgate, 2002. 

 

Etika Alam Sekitar Am, Falsafah, dan Penternakan: 

Albert Schweitzer, Albert Schweitzer: An Anthology. Ed. C. Joy. (1947). New York, NY: Harper. 

Aldo Leopold, A Sand County Almanac and Sketches Here and There (1949/1989). New York, NY: 

Oxford University Press.  

Bernard E. Rollin, Animal Rights and Human Morality (3rd ed.). (2006). Amherst, NY: Prometheus 

Books. 

Bill Mollison, Permaculture: A Designer’s Manual (1988). Tyalgum, Australia: Tagari. 

David W. Orr, Earth in Mind: On Education, Environment and the Human Prospect (2004). 

Washington, D.C.: Island Press.  

 Erazim V. Kohak, The Green Halo: A Bird’s-eye View of Ecological Ethics (2000). Chicago, IL: Open 

Court / Carus. 

Holmes Rolston, III, Conserving Natural Value (1994). New York, NY: Columbia University Press.  

Holmes Rolston, III, Environmental Ethics: Duties to and Values in the Natural World (1988). 

Philadelphia, PA: Temple University Press. 

Holmes Rolston, III, Genes, Genesis, and God (1999) Cambridge, UK: Cambridge University Press.  

Ian L. McHarg, Design With Nature: 25th anniversary ed. (1992). New York: J. Wiley & Sons. 

J. Baird Callicott, Thinking like a Planet: The Land Ethic and the Earth Ethic (2013). Oxford, UK: 

Oxford University Press. 

Jack Turner, The Abstract Wild (1996). Tucson, AZ: University of Arizona Press. 

Kirkpatrick Sale, Dwellers in the Land: The Bioregional Vision (2000). Athens, GA: U. of Georgia 

Press.  

Paul W. Taylor, Respect for Nature: A Theory of Environmental Ethics (1986). Princeton, NJ: 

Princeton University Press.  

Peter Singer, Animal Liberation (4th ed.). (2009). New York, NY: Harper Collins. 

Tom Regan, The Case for Animal Rights (1983). Berkeley, CA: University of California Press. 



125 

 


