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Penggunaan Bahasa Isyarat dalam Perundangan Islam

JASNI BIN SULONG

Abstrak

Bahasa 1syarat 1alah bahasa yang menggunakan komunikas: tangan, bahasa
badan dan gerakan bibir di samping kaedah biasa yang menggunakan suara
untuk menyampaikan maksud atau mesej. la kebiasaannya digunakan dalam
kalangan orang pekak dan mereka yang mengalam: masalah pendengaran,
termasuk juga penterjemah-penterjemah, kawan-kawan dan keluarga mereka.
Di samping orang yang cacat ni, orang-orang yang sihat dan sempurna juga
mengetahui bahasa isyarat dan menggunakannya dalam komunikasi.
Berasaskan keadaan ni, kertas wm bertwuan utama untuk menghuraikan
kepentingan bahasa isyarat i dalam undang-undang Islam sebagai satu
bentuk keterangan dan kesaksian bagi orang pekak sebagaimana bahasa
pertuturan menjadi keterangan dan kesaksian bagi orang yang sempurna.
Perbincangan  ditumpukan pada sejauhmana undang-undang Islam
mengiktiraf bahasa isyarat dalam undang-undang dem: menegakkan keadilan
kepada kedua belah pihak, khususnya dalam perbicaraan di mahkamah-
mahkamah pada hari in1.

The Use of Sign Language in Islamic Law
Abstract

Sign language 1s a language that uses manual communication, body language
and lip patterns instead of sound to convey meaning or message. It is
commonly developed in deaf communities, which can nclude interpreters,
Jfriends and families of deaf people as well as the deaf and those who have
hearing difficulties. Beside this disability, some normal people also know this
language and use 1t in thewr communication. In this case, this paper is
primarily intended to elaborate the significance of sign language in Islamic
law as an evidence and witness for the deaf as well as normal people. The
discourse 1s also trigerred on how far the law accepts sign language in order
to give justice to both parties, especially in our present day courts.

PENDAHULUAN

Islam merupakan agama yang lengkap dan ajarannya mencakupi
segenap bidang kehidupan manusia hari ini. Rujukan mengenai
kehidupan dan panduan dalam menjalani liku-liku hidup im telah
diterangkan oleh Allah menerusi Quran dan Sunah demi kesejahteraan
hidup manusia. Panduan ini amat berguna bukan sahaja dalam
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hubungan manusia dengan Allah, malah melibatkan hubungan manusia
dengan sesama manusia. Dua pertalian hubungan ini membina
komunikasi tertentu di antara manusia dengan Allah dan juga di antara
manusia sesama manusia sama ada secara bersuara (verbal) atau tidak
bersuara (non-verbal). Secara umumnya, Allah sebagai Pencipta dan
Tuhan yang Maha Kuasa adalah Maha Memahami segala percakapan,
gerak hati dan corak bahasa manusia walaupun perkara tersebut masih
tersimpan dalam hati. Allah berfirman (40:19)

Hakal st U B8 wse i

Berbeza dengan ketinggian ma'rifat yang dimiliki oleh Allah,
manusia sebagai makhluk tidak mampu memahami komunikasi sesama
manusia melainkan setelah dituturkan. Ini pula terbatas pada ungkapan
yang biasa mereka dengar dan gunakannya sejak kecil ataupun yang
telah dipelajari secara intensif. Oleh kerana itu, manusia tidak boleh
memahami komunikasi di antara mereka secara semulajadi melainkan
melalui pergaulan, komunikasi dan pembelajaran. Sebagai contoh,
orang Melayu tidak akan memahami bahasa Arab, Inggeris, Kantonis,
Mandarin, Jepun, Rusia, Sepanyol dan sebagainya melainkan dengan
pembelajaran. Begitu juga segala bahasa isyarat tidak akan dapat
difahami melainkan melalui pembelajaran dan komunikasi yang
berkesan di antara sesama manusia. la menjadi medium komunikasi,
penghubung dalam sistem penyampaian serta memberi impak kepada
perjalanan dan keberkesanan hidup manusia.

Justeru, perbincangan dalam artikel ini akan membincangkan satu
aspek bahasa yang tidak kurang penting ini iaitu bahasa isyarat dalam
perundangan Islam. Ia bertujuan untuk melihat sejauhmanakah bahasa
isyarat diiktiraf dalam syariat dan kewujudannya dalam perundangan
Islam pada hari ini. Di samping itu, perbincangan ini juga bertujuan
untuk mendedahkan elemen utama dalam sesuatu isyarat iaitu
kejelasan dan mengelak kekeliruan. Oleh itu, dalam konteks
pendakwaan dan kesaksian sesuatu bahasa isyarat yang digunakan
hendaklah jelas dan ini menuntut kepada kewujudan satu kaedah
bahasa isyarat yang seragam. Sedangkan pada hari ini, terdapat
pelbagai bentuk bahasa isyarat (Hoo 2006: 29) dan pelbagai ragam
bahasa ini boleh menyebabkan merit dalam pentafsiran sesuatu bahasa
isyarat tidak konsisten dan ini boleh menimbulkan keraguan dalam
menerangkan fakta sesuatu kes, dakwaan atau pembelaan. Justeru,
perbincangan ini bertujuan untuk menjelaskan kedudukan ini
khususnya daripada perspektif syariah dalam memahami garis panduan
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penerimaan bahasa isyarat dalam pentadbiran undang-undang Islam
supaya keadilan kepada semua pihak dapat dilaksanakan dengan adil
dan saksama.

KEDUDUKAN BAHASA DALAM ISLAM

Bahasa adalah kata-kata yang disusun menurut tatabahasa dan
digunakan oleh seseorang dalam percakapan (Dewan Bahasa dan
Pustaka, 1994: 87-88). Ia merupakan satu medium komunikasi di
antara seorang manusia dengan manusia yang lain, atau dalam sesuatu
kelompok manusia dengan menggunakan bunyi suara, intonasi atau
menggunakan isyarat sebagai tanda atau perlambangan ke atas sesuatu
yang cuba disampaikan. Kaedah-kaedah ini seterusnya dapat difahami
dan memberi penyampaian maksud dalam komunikasi di antara pihak-
pihak yang terlibat. Dalam syariat Islam, kedudukan bahasa bukan
setakat terhad kepada keperluan komunikasi di antara seorang individu
dengan yang lain (mu’amalah), tetapi ia lebih luas sehingga
melibatkan bidang akidah seperti bahasa perantaraan dalam wahyu,
medium kepada dakwah dan juga segala transaksi, persetujuan atau
kontrak. Dalam sejarah pensyariatan Islam misalnya, Allah telah
menurunkan wahyu dengan bahasa yang mudah difahami untuk
memberikan nasihat dan tegahan kepada umat manusia sebagaimana
firman-Nya (19: 97):
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Kedatangan Jibrail a.s. ketika pertama kali menemui Rasulullah
s.a.w telah menggunakan bahasa Arab yang dapat difahami dan jelas.
Ini berdasarkan komukasi dua hala yang berlaku apabila Nabi
Muhammad s.a.w menjawab suruhan Jibrail a.s supaya membaca (¢! 3).
Ini menunjukkan ‘bahasa’ memainkan peranan yang besar dalam
sejarah Islam. Jika diteliti, penggunaan bahasa dalam bidang ibadat
adalah cukup banyak seperti laungan azan, takbir ketika sembahyang,
khutbah, bacaan imam dalam sembahyang Maghrib, Isyak dan Subuh
yang dilaungkan dengan jelas dan terang, bacaan ayat suci Quran,
zikir, zanji dan sebagainya.

Dalam bidang muamalat seharian pula, komunikasi yang berlaku
di antara seorang individu dengan seorang yang lain menjadi elemen
penting dan memberi kesan hukum. Bahasa yang difahami dapat
mengesahkan sesuatu transaksi atau kontrak (‘agad) yang dijalankan di
antara pihak-pihak yang terlibat. Dalam hal ini, penggunaan bahasa
menerusi sighah yang mengandungi dua komponen iaitu ‘Gab dan
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gabil dapat menentukan maksud kedua-dua belah pihak dapat
difahamu.

‘Jjab didefinisikan sebagai ucapan pertama (Zaleha dan Raihanah
2002: 54) atau jika dalam kontrak disebut “tawaran”. Dalam
perbahasan tentang 7jab, para ulama mensyaratkan supaya sesuatu
‘7jab itu mestilah dilakukan dengan lafaz yang sarih atau jelas tentang
niat atau kehendak pihak yang membuat tawaran. Manakala gabil pula
didefimisikan sebaga1 ucapan penerimaan terhadap 7ab yang diajukan
sebelumnya (Zaleha dan Raihanah 2002: 130). Dalam istilah undang-
undang kontrak ia disebut “penerimaan” terhadap tawaran yang telah
dilakukan. Di sin1, para ulama menetapkan syarat bahawa lafaz yang
sarih perlu digunakan bagi tujuan penerimaan sesuatu gabil supaya
kandungan tawaran dapat difahami dengan jelas dan tiada unsur
keraguan (uncertainty) hingga wujud penindasan, penipuan dan
sebagainya. Kewujudan 7jab dan gqabiil sebagai lafaz sighah ini
menjadi mekanisme kepada asas tercapainya ‘keredaan bersama’
dalam sesebuah perjanjian seperti dalam jual beli, perkahwinan,
sewaan dan gadaian.

Kepentingan ‘keredaan bersama’ dalam lafaz ‘jjab dan gqabiil
sebenarnya adalah merupakan manifestasi kehendak (niat) dalam
sesuatu kontrak yang ingin dilakukan. Hadith ada merekodkan bahawa
setiap perkataan (bahasa) dan perbuatan (amalan) yang dilakukan oleh
seseorang manusia adalah berteraskan niat. Oleh itu, bahasa yang
diucap bukan ketentuan mutlak tujuan seseorang dalam melakukan
sesuatu perkara. Para ulama figh ada menggariskan kaedah ini dalam
satu maxim yang berbunyi (Zaydan 1989: 78):
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Maksudnya: Apa yang diterima dalam sesuatu kontrak ialah maksud dan
maknanya, bukannya lafaz dan susunan kata-kata.

Berdasarkan maxim ini, bahasa hanyalah sebagai mekanisme
untuk membawa kepada penyatuan maksud yang terdapat dalam hati
manusia. Justeru, terdapat kes yang berlaku yang mempunyai kesan
hukum yang berbeza sekalipun lafaz atau bahasa yang digunakan
adalah sebaliknya. Ini kerana maksud menjadi fokus kepada
komunikasi manusia dan semua manusia mempunyai maksud yang
sama apabila melakukan jual beli iaitu keinginan untuk menjual dan
membeli sekalipun mereka menggunakan bahasa perantaraan yang
berbeza. Misalnya, apabila A menyatakan kepada B bahawa dia ingin
meng-hibah (memberi) seekor kuda dengan harga RM1000 dan
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diterima oleh B, maka perbuatan tersebut dianggap sebagai “jual beli”
kerana menghendaki balasan wang sekalipun perkataan yang
digunakan adalah “hibah” (pemberian tanpa balasan).

Dalam aspek undang-undang pula, penggunaan bahasa adalah
penting bagi melaksanakan sesuatu proses pendakwaan, pembelaan,
pembuktian dan penetapan hukuman. Proses perundangan yang
dijalankan adalah sangat teliti bagi memastikan keadilan dapat
ditegakkan dan ini sesuai dengan semangat Islam yang bertujuan
memberi keadilan kepada semua manusia. Terdapat dua bentuk
penggunaan bahasa dalam bidang im yang biasa digunakan iaitu igrar
(pengakuan) dan shahadah (kesaksian). Dalam suatu prosiding
kehakiman, kebiasaannya igrar hendaklah secara bersuara (lafaz).
Kepentingan igrar secara bersuara ini sangat penting khususnya dalam
kesalahan hudud bagi mengelak keraguan (shubhat) (Zaydan 1989:
157-168). Manakala syahadah pula bermaksud kesaksian atau kata-
kata yang digunakan untuk memberikan kesaksian. Ia mestilah bersifat
“penerang” atau “khabar yang putus (pasti) supaya maklumat dan
penerangan yang diberikan mempunyai kekuatan dan boleh disabitkan
dalam sesuatu kes (Zaleha dan Raihanah 2002: 143). Para ulama
sepakat menerima kesaksian sebagai salah satu cara pembuktian kes
dalam Islam sebagaimana dinukilkan dalam Kitab Mawahib al-Jalil
(al-Ru’ayni 1995 dan Zaydan 1984: 58):
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Maksudnya: Bahawa seseorang kadi apabila mendengar pengakuan daripada
pihak yang bertikai, hendaklah dia tidak menghukum sehingga pengakuan 1tu
disaksikan di hadapannya dengan dua orang saksi. Kehadiran saksi1 1m1 adalah
wajib dan jika tidak maka tiada guna kadi tersebut dilantik.

Cuma mereka khilaf dalam meletakkan syarat sebagai seorang
saksi itu apabila sebahagian ulama meletakkan syarat “boleh berkata-
kata dan melihat”, manakala sebahagian lagi meletakkan syarat “boleh
melihat” sahaja. Oleh kerana itu, sebahagian ulama menyatakan
bahawa kesaksian seorang yang bisu dan buta adalah ditolak kerana ia
menimbulkan “tohmah” atau prasangka sebagaimana dinukilkan dalam
kitab al- ‘Asybah wa al-Naza'ir (al-Suyiiti 1996: 391):

PN Y. JE Y g
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Maksudnya: Kesaksiannya tidak diterima secara 1syarat mengikut pandangan
yang paling benar.

Ini kerana sebahagian ulama mensyaratkan kepada saksi ketika
memberi kesaksian dengan melafazkan kata-kata “ ‘ashhadu” (4421) dan
kenyataan ini tidak akan tercapai dengan menggunakan isyarat atau
tulisan. Keutamaan dan keperluan kepada kesempurnaan anggota lidah
dan penglihatan ini dapat dilihat dalam syarat penerimaan kesaksian
dalam kes gadhaf (hudud) sehingga begitu teliti dan cermat agar yang
tertuduh benar-benar dibuktikan dengan melampaui keraguan yang
munasabah (Haydar, 'Ali 1991). Bagaimanapun dalam kes bukan
hudud, sebahagian ulama memberi pengecualian kesaksian orang buta
dalam empat keadaan iaitu ketika mereka menterjemah bahasa,
mensabitkan nasab, menjadi saksi ketika masih boleh melihat (sebelum
buta) dan iqrar seseorang di hadapannya dengan disaksikan hakim (al-
Suyiiti 1996). Ini kerana kesaksian bagi seorang yang buta walaupun
boleh mendengar, namun masih ada keraguan pada membezakan suara
orang yang berkata-kata dan boleh jadi berlaku peniruan suara dan
sebagainya.

Jelas bahawa proses memberikan keterangan, pembuktian,
penafian dan penyaksiaan dalam perundangan Islam memerlukan
komunikasi yang berkesan melalui pertuturan bahasa yang jelas dan
boleh difahami. Ini bagi memastikan keadilan sejagat dapat
direalisasikan. Dalam hal ini, Saidina 'Umar al-Khattdb pernah
menasihati Abii Miisa al-‘Asy’ar ketika melantiknya sebagai Gabenor
di Basrah dengan berkata (Zaydan 1984: 138; Mawardi t.th: 241):
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Maksud: Jadikanlah teladan di antara manusia (dengan menunjukkannya)
pada muka kamu, majlis kamu dan keadilan kamu sehingga tidak
menyebabkan rasa selamat orang yang mulia daripada ketegasan kamu dan
rasa putus asa orang lemah (cacat atau miskin) daripada keadilan kamu.

Walaupun demikian, sebenarnya agama Islam yang bersifat
samhah (i=s~), universal dan sesuai dengan penciptaan manusia ini
memberi pengiktirafan kepada keadaan semasa manusia yang terdiri
daripada pelbagai keadaan, kekurangan dan kecacatan. Firman Allah
(2: 286):

sy Card Ly
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Islam datang sebagai agama fitrah yang memahami keadaan
kejadian manusia. Sesuai dengan keimanan kita bahawa Allah yang
menjadikan manusia, maka Allah Maha Mengetahui mengenai
kemampuan yang mampu dilakukan mereka. Firman Allah (22: 78):
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Maksud yang hampir sama juga difirmankan Allah (2: 185) berbunyi:
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Justeru, setiap manusia mempunyai ruang dan kapasiti yang
sewajarnya untuk bermuamalat dalam kehidupan mereka. Walaupun
setengah daripada manusia mempunyai kecacatan dan keupayaan yang
terbatas, namun masih ada ruang bagi mereka menjalani kehidupan
normal dan memberi sumbangan kepada masyarakat dalam bentuk
kesaksian, igrar dan sebagainya. Dalam hal ini, syariat Islam tidak
pernah membebankan mereka melainkan mengikut kemudahan dan
kemampuan mereka (al-Qurtubi t.th.: 274-275).

PENGGUNAAN BAHASA ISYARAT DALAM ISLAM

Terdapat dua keadaan yang dibincangkan oleh ulama berhubung
penggunaan bahasa isyarat oleh seseorang mukallaf, iaitu penggunaan
bahasa isyarat bagi mereka yang masih boleh bertutur dan
penggunaannya bagi mereka yang benar-benar cacat dan tidak boleh
bertutur langsung.

Isyarat oleh Mereka yang Boleh Bertutur

Isyarat oleh mereka yang boleh bertutur atau berkata-kata mempunyai
beberapa pandangan ulama iaitu, terdapat keadaan yang tidak
diharuskan dan terdapat juga keadaan yang diharuskan. Pada
umumnya, mereka yang boleh berkata-kata adalah tidak diharuskan
untuk melakukan isyarat dan tidak diterima dalam undang-undang
melainkan dalam keadaan yang sangat memerlukan. Dalam hal ini,
maxim figh ada berbunyi (Zaydan 1989: 80):
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Maksudnya: Tidak diletakkan ke atas orang yang diam 1tu sebagai berkata-

kata, melainkan diam dalam keadaan berhajat maka 1a (diterima sebagai) satu
keterangan.
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al-Sukiit atau diam ialah keadaan di mana tiada perkataan atau
reaksi ditunjukkan oleh seseorang dan tidak memberi apa-apa maksud.
Hukum syarak menganggap asal keadaan seseorang yang boleh
bercakap tetapi bersikap mendiamkan diri adalah tidak memberikan
apa-apa makna. Dalam hal ini, hanya ungkapan kata-kata yang
dikeluarkan akan menjadi akuan, nafian atau natijah bagi sesuatu
perkara. Justeru, seseorang yang mempunyai kemampuan untuk
berkata-kata adalah menjadi kewajipan kepada mereka untuk berkata-
kata secara biasa. Dalam hal ini, sebarang penggunaan isyarat adalah
tidak diterima dan merupakan sesuatu yang sia-sia. Keperluan berkata-
kata ini juga turut diwajibkan bagi mereka yang mempunyai lidah yang
pelat atau telor (yang sukar difahami) (Ibn Nujaym 1997).

Bagaimanapun berdasarkan maxim im juga, terdapat beberapa
pengecualian menggunakan bahasa isyarat bagi mereka yang mampu
berkata-kata. Antaranya ialah berdasarkan amalan adat setempat
seperti dalam keadaan yang sepatutnya seseorang itu berkata-kata
(keadaan berhajat atau darurat), tetapi mengambil sikap mendiamkan
diri atau membert isyarat. Dalam keadaan ini, kelaziman sesuatu
tempat menterjemahkan bahawa keadaan ini telah memberikan satu
makna tertentu maka keadaan berdiam diri tersebut dianggap telah
memberikan satu bentuk keterangan (bayyinah). Contoh mudah yang
boleh dilihat ialah seperti keadaan diam diri seorang wanita yang
berstatus “anak dara” dalam sesuatu peminangan sebagai menunjukkan
persetujuan. Jika amalan setempat memang mengiktiraf keadaan
berdiam diri itu sebagai satu isyarat yang mempunyai maksud
bersetuju dengan pmangan tersebut, maka berdasarkan hukum syarak
isyarat tersebut adalah diterimapakai dan harus dilaksana. Hukum ini
selaras dengan prinsip figh yang mengambilkira amalan atau adat
sesuatu tempat (S# 5>WJ) iaitu sesuatu amalan yang sudah menjadi
kebiasaan akan menjadi hukum yang mengikat.

Antara pengecualian lain lagi, seseorang yang tidak cacat (bisu)
harus menggunakan bahasa isyarat dalam hal-hal berikut (al-Suytti
1996: 392):

1. Isyarat guru dalam meriwayatkan hadith mengambil keadaan
berkata-kata, begitu juga isyarat oleh mufti dalam memutuskan
sesuatu hukum

2. Orang kafir yang inginkan kedamaian daripada berlaku
pertumpahan darah seperti dengan cara mengangkat bendera
putih, menyerah diri dan sebagainya.
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3. Menceraikan ister1 dan menunjukkan bilangan talak dengan jari
sama ada satu, dua atau tiga (bersama miat) maka jatuhlah talak
tersebut menurut bilangan isyarat jari yang ditunjukkan sama ada
satu, dua atau tiga

4. Menceraikan salah seorang daripada isteri-isteri secara umum dan
kemudian menunjukkan secara isyarat kepada isteri tertentu, maka
isteri yang ditunjukkan tersebut akan tertalak

Jika seorang berihram menunjukkan isyarat ke atas seekor
binatang buruan, lalu binatang tersebut telah diburu dan disembelih,
maka haram ke atasnya memakan binatang buruan tersebut.

Hakikatnya, penggunaan bahasa isyarat oleh orang yang mampu
berkata-kata berlaku bukan setakat dalam bentuk hubungan
kemanusiaan dan keduniaan, malah juga diterima dalam perkara ibadat
dan ketuhanan. Ini dapat dilihat apabila seorang yang sakit ketika
mengerjakan ibadat sembahyang di mana mereka boleh
menunaikannya berdasarkan kemampuan yang ada ataupun secara
1syarat. Sabda Rasulullah s.a.w. (Haydar 1991: 106):
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Maksudnya: Seorang yang sakit hendaklah sembahyang berdiri, sekiranya
tidak mampu hendaklah duduk, sekiranya tidak mampu hendaklah dengan

tengkuknya member: isyarat, sekiranya tidak mampu juga maka Allah lebih
berhak menerima (cara-cara) orang yang uzur.

Hadith ini menunjukkan bahawa isyarat boleh digunakan dalam
ibadat sembahyang untuk menunjukkan rukuk, sujud dan menghadap
kiblat sekiranya tidak mampu melakukannya seperti biasa. Di samping
itu, terdapat juga 1syarat yang tidak diwajibkan tetapi dilakukan dalam
ibadat sepertt menggerakkan jari ketika dalam tahiyyat dan 1syarat
kepada Hajar al-‘Aswad dan Rukun al-Yamani ketika tawaf
mengerjakan haji apabila tidak mampu melakukan istislam secara
langsung (al-Suyiiti: 1996). Ini menunjukkan Iluasnya ruang
penerimaan bahasa isyarat dalam Islam sekalipun dalam perkara ibadat
kepada Allah.

Isyarat ketika ibadat bukan sahaja untuk berkomunikasi dengan
Allah, malah diharuskan juga untuk berkomunikasi dengan sesama
manusia. Sebagair contoh 1alah hukum menjawab salam ketika

menunaikan ibadat sembahyang. Riwayat Ibn ‘Umar ada menceritakan
bahawa (al-Suyiiti: 1996):
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Maksudnya: Bahawa Nabi s.a.w datang ke (Masjid) Quba’ dan perkara 1m
telah didengan oleh orang-orang Ansar, maka mereka mendatangi Baginda
s.a.w sambil memberi salam sedangkan (Rasulullah s.a.w) sedang
bersembahyang. Maka (Rasululullah s.a.w) memberi 1syarat dengan
tangannya dengan melapangkan tapak tangannya sebagai menunjukkan
(Baginda) sedang sembahyang.

Dalam riwayat yang lain, Ibn 'Umar bertanyakan Bilal r.a. dan
Suhayb dengan katanya (al-Nasa’1 1991: 193/194; Sabiq 1990: 2/176):

Sl 06 ¢ el T flle 85 L I A L 05 i LS

o

o

Maksudnya: Bagaimana kamu lihat Rasulullah s.a.w menjawab (salam)
mereka pada waktu Baginda s.a.w bersembahyang? Mereka menjawab:
(Baginda s.a.w) memberi 1syarat dengan tangannya.

Ja’far ibn *Aun ketika menceritakan kaedah isyarat tapak tangan
ini menjelaskan bahawa:
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Maksudnya: Tapak tangannya (mestilah dengan) menjadikan perut tapak
tangan ke bawah dan meletak belakang (tapak tangan) ke atas.

Sementara dalam riwayat yang lain dinyatakan bahawa bahawa
Baginda s.a.w memberi isyarat dengan jari-jemarinya (u_‘ZoL a5,
Manakala Imam Bayhaqi dalam riwayatnya ada merekodkan:
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Maksudnya: “Sesungguhnya Nabi s.a.w (memberi i1syarat) dengan
menggerakkan kepalanya.”

Keadaan-keadaan ini menunjukkan bahawa harus menjawab
salam dengan menggunakan isyarat. Bagaimanapun, kaedah isyarat
sebegini tidak dianggap oleh para ulama bahawa isyarat mengambil
hukum berkata-kata. Ini kerana sekiranya isyarat mengambil hukum
sedemikian, maka sebarang isyarat dalam sembahyang boleh
membatalkan sembahyang kerana hukum berkata-kata ketika
sembahyang adalah batal.
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Bagaimanapun, dalam satu riwayat daripada Ibn Mas’id
menyatakan bahawa Rasulullah s.a.w tidak menjawab salam yang
diberikan oleh beliau kerana Baginda s.a.w bersabda:

Wk al 3 0]
Maksudnya: Sesungguhnya dalam sembahyang itu adalah sibuk.

Berasaskan pandangan ini, sebilangan ulama menyatakan bahawa
sekiranya isyarat tadi boleh difahami sebagai maksud berkata-kata
maka batallah sembahyang dan perlu diulangi dengan sembahyang
yang lain. Rasulullah s.a.w ada bersabda lagi menerusi riwayat AbQl
Hurayrah yang berbunyi (al-Nasa’1 1991: 193; al-’Asqalani: 3/86):

o
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Maksudnya: Tasbih bagi orang lelaki dan tepuk tangan bagi wanita, dan
sesiapa yang memberi 1syarat dalam sembahyangnya yang difaham
daripadanya (dengan kata-kata) maka hendaklah diulang (solatnya).

Bagaimanapun sebahagian ulama yang lain menyatakan tidak
batal berdasarkan hadith daripada riwayat Ibn ’'Umar di atas
(menjawab salam dengan isyarat). Malah, hadith yang terakhir ini
menunjukkan bahawa isyarat juga boleh dilakukan secara melaungkan
“tasbih™ (bagi makmum lelaki) atau bertepuk tangan (bagi makmum
wanita) apabila berlaku khilaf pada imam ketika sembahyang
berlangsung. Menurut ulama Syafi’iyyah, wanita harus bertepuk
tangan untuk menegur kekhilafan imam ketika solat (al-Bayjart t.t.:
181; Raihanah, 1997). Imam al-Ramli menyatakan hukum bertepuk
tangan ini adalah makruh sekiranya dilakukan dalam perkara-perkara
yang tidak diperlukan melainkan untuk tujuan tertentu seperti
menaikkan semangat berpasukan atau memeriahkan suasana.

Dalam bidang muamalat seperti jual-beli pula, sebahagian besar
ulama mengharuskan penggunaan isyarat melalui amalan secara
berunjuk (Bay’ bi-Ta’ati) di mana pembeli memberikan wang dan
penjual memberikan barang sebagai tukaran. Amalan ini atas asas
masyarakat secara uruf menerimanya sebagai lambang kerelaan hati
semasa berkontrak (al-Zuhayli, 1997: 101). Asas kerelaan inilah yang
menjadi titik-tolak kesahan sesuatu agad dalam Islam sebagaimana
firman Allah (4: 29):
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Walau bagaimanapun, Imam al-Nawawi (t.th.) ada menyatakan
bahwa jual beli secara berunjuk tidak sah kerana tiada ‘Tjab dan gabil
sama ada pada jual beli yang banyak ataupun sedikit.

Pandangan ini bagaimanapun adalah sukar untuk dilaksanakan
pada hari ini apabila urusniaga global diterima secara besar-besaran
berdasarkan kemajuan dan kecanggihan teknologi dunia. Ini dapat
dilihat seperti penerimaan transaksi yang berasaskan jual beli melalui
internet dan penggunaan kad kredit, kad debit dan sebagainya.

Isyarat oleh Mereka yang Cacat (Bisu)

Jumhur ulama bersepakat bahawa penggunaan bahasa isyarat
dalam kalangan mereka yang bisu adalah diterima dan diharuskan.
Lebih-lebih lagi apabila seorang itu adalah bisu dan pekak sekaligus
hingga tidak dapat mendengar bunyi-bunyian untuk ditiru percakapan.
Dalam hal 1ni1, para ulama telah meletakkan satu kaedah berhubung
isyarat orang bisu, iaitu kedudukan isyarat yang difahami daripada
orang bisu 1alah seperti memberi keterangan dengan secara berkata-
kata (Haydar, 1991).

Sebarang penggunaan isyarat sama ada pergerakan anggota badan,
mimik muka ataupun tulisan akan mengambil hukum berkata-kata atau
ibarat (3Gl p 5, Yl). Ini kerana 1syarat menjadi satu-satunya medium
komunikasi bagi orang bisu untuk menyatakan hasrat dan kehendak.
Sehingga kini, terdapat sistem yang khusus mengenai corak
komunikasi secara isyarat yang boleh dipelajari seperti Malaysian Sign
Language (MSL) atau Bahasa Isyarat Malaysia (BIM). Isyarat-isyarat
yang dipamerkan akan dapat difahami dan penerimaan isyarat ini
adalah bersifat meluas dan sejagat.

Bagaimanapun, Ibn al-Humam mensyaratkan bahawa sesuatu
isyarat seorang yang bisu hanya diterima dan diiktiraf apabila mereka
menggayakan bahasa isyarat tersebut dengan iringan bunyi suara
(Haydar, 1991).

Pandangan ini dihujahkan berdasarkan keadaan seseorang yang
berkata-kata-kata 1aitu melibatkan pergerakan bibir dan mengeluarkan
suara. Justeru, seorang yang bisu ketika ingin menyatakan sesuatu
hendaklah melakukan sedemikian juga melalu1 mimik muka, bentuk
gerak bibir dan bunyian bagi menguatkan isyarat yang digambarkan.
Mengguna pakai pandangan ini, Imam al-Rafi’l telah mengeluarkan
pandangan bahawa seseorang yang bisu apabila melakukan
sembahyang hendaklah menggerakkan lidah ketika melakukan bacaan
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dalam sembahyang tersebut sebagai 1syarat ke atas kata-katanya (al-
Suyiitt: 1996, 393):
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Maksudnya: Orang bisu wajib menggerakkan lidahnya (ketika solat).

Berasaskan keadaan im1 juga, haram ke atas orang bisu yang
sedang berhadas menggerakkan lidah membaca ayat-ayat suci al-
Qur’an kerana pergerakan lidah secara isyarat tersebut mengambil
hukum lisan sebagai berkata-kata.

Jumhur ulama mengharuskan penerimaan isyarat daripada
golongan bisu tanpa syarat iaitu tanpa melihat sama ada mereka boleh
menulis atau tidak, bisu sejak kecil ataupun tidak. Sementara al-
Mutawalli daripada Mazhab Syafi’iyyah mensyaratkan hanya mereka
yang bisu yang tidak mampu menulis sahaja yang diterima 1syaratnya.
Menurut pandangan ini, sekiranya orang bisu ini baik dalam
penulisannya, maka mereka hendaklah menggunakan tulisan sebagai
medium komunikasi dan dihukumkan tidak jatuh talak apabila
menceraikan isteri mereka dengan isyarat. Begitu juga ulama
Hanafiyyah mensyaratkan isyarat orang bisu hanya boleh diterima
apabila mereka dilahirkan sedemikian atau menjadi bisu dan
berkekalan sedemikian sehingga mati, atau mereka tidak mampu
menulis langsung. Bagaimanapun, pandangan yang muktamad ialah
ketidakmampuan menulis bukanlah satu syarat untuk menggunakan
isyarat.

Dalam undang-undang keterangan Islam, syarak menerima igrar
(pengakuan) yang dilakukan secara isyarat yang boleh difahamu
ataupun melalui penulisan bagi semua kes selain hudud (Ibn Farhiin
1995: 40 dan Zaydan,1984: 157-168). Sebagai contoh, seorang yang
berigrar meli’an isterinya dengan isyarat kemudian lidahnya boleh
berkata-kata semula, beliau tidak boleh menarik balik igrar tersebut
dan hukum /i an telah berlaku iaitu perkahwinan mereka terbatal dan
tidak boleh berkahwin lagi selama-lamanya (al-Khin 2002: 715). Igrar
secara isyarat juga diterima dalam Akta Keterangan Mahkamah
Syarniah (Wilayah-wilayah Persekutuan) 1997 melalui seksyen 17 (1)
yang berbunyi:

“Igrar ialah suatu pengakuan yang dibuat oleh seseorang, secara
bertulis atau lisan atau dengan isyarat, menyatakan bahawa dia
mempunyar obligasi atau tanggungan terhadap seseorang lain
berkenaan dengan sesuatu hak.”
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Manakala berhubung kesaksian, Imam Hanafi dan sebahagian
Hanbali menyatakan bahawa penggunaan isyarat tidak akan
mengambil kedudukan berkata-kata kerana terdapatnya syubhat.
Bagaimanapun Imam Malik, Syafi’i dan sebahagian Hanbali
mengatakan sebaliknya 1aitu kesaksian boleh mengambil tempat
berkata-kata melainkan dalam kes hudud (Ibn Nujaym 1997). Mereka
berpandangan syarat saksi tidaklah bergantung sepenuhnya kepada
kemampuan berkata-kata kerana meraikan keadaan sesetengah
manusia dan kes-kes yang berlaku tanpa dirancang. Sebagai contoh,
isyarat oleh seseorang yang tidak pekak sepenuhnya (mengikut
pandangan Abii Sa’dd al-‘Imadiyyu) juga boleh diterima berdasarkan
keadaan sesuatu kes sepert1 saks1 ke atas igrar yang dilaungkan dengan
kata-kata yang kuat dan jelas (Haydar, 1991). Malah bagi mengatasi
segala kesulitan yang bakal dihadapi dalam mahkamah, para hakim
boleh melantik pembantu bagi menolongnya memahami keterangan
daripada orang yang bisu seperti melantik penterjemah (Zaydan, 1984:
57). Akta Keterangan Mahkamah Syariah Wilayah Persekutuan 1997
meletakkan kedudukan “penterjemah” 1m di bawah peruntukan
mengenal “pendapat pakar”. Seksyen 33 memperuntukkan (Akta 561:
1997):

1. Apabila Mahkamah perlu membuat sesuatu pendapat atas sesuatu
perkara mengenar undang-undang negara asing atau mengenai
sains atau seni, atau tentang 1dentit1 atau ketulenan tulisan tangan
atau cap jarn atau berhubungan dengan penentuan rnasab, maka
pendapat atas perkara itu daripada orang yang mempunyai
kemahiran khusus dalam undang-undang negara asing, sains atau
seni itu, atau dalam soal tentang identiti atau ketulenan tulisan
tangan atau cap jar1 atau berhubungan dengan penentuan nasab,
1alah garinah.

2. Orang sedemikian itu dipanggil pakar.

Dua orang pakar atau lebih hendaklah dipanggil untuk

memberikan keterangan jika boleh tetap: jika tidak terdapat dua

orang pakar, maka keterangan seorang pakar adalah memadai.

Jika dua orang pakar memberikan pendapat yang berlainan, maka

pakar yang ketiga hendaklah dipanggil untuk memberikan

keterangan.

=

Dalam Akta ini juga memperuntukkan bahawa keterangan yang
difahami secara terjemahan daripada seorang yang bisu adalah menjadi
satu keterangan (bayyinah)” (Seksyen 3). Seksyen 84 pula ada
menyatakan mengenai hal 1ni:
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Seseorang saks1 yang tidak dapat bercakap boleh memberikan bayyinahnya
mengikut apa-apa cara yang menjadikannya boleh difahami seperti dengan
tulisan atau dengan 1syarat.

Jelasnya, keterangan orang bisu dan penggunaan bahasa 1syarat
adalah diterima dalam perundangan Islam. Ini penting bagi
memastikan keadilan undang-undang dapat dicapai dengan adil dan
saksama.

Keseluruhannya, jelas bahawa penggunaan isyarat akan
mengambil tempat berkata-kata dalam member1 keterangan
(bayyinah). Ia boleh mengesahkan akad, menyempurnakan kontrak dan
member1 kesan perundangan. Bagaimanapun dalam beberapa kes,
Imam al-Suyiiti (1996) dan al-Zarkashi (1997) mengecualikan 1syarat
daripada mengambil tempat berkata-kata sebagaimana yang telah
dibincangkan di atas, iaitu:

1. Jika dia bercakap dengan isyarat dalam sembahyang, maka tidak
membatalkan sembahyang yang sedang dilakukan.

2. Jika bernazar dengan isyarat, maka nazhar tersebut tidak dikira.

3. Jika bersaks: dalam kes hudud dengan isyarat, kesaksian tersebut
tidak diterima kerana beban pembuktian dalam hudud adalah
berat.

4. Jika bersumpah untuk tidak bercakap dengan seseorang tetap: dia
berbicara dengan 1syarat, maka tidak dianggap melanggar
sumpah.

5. Jika bersumpah dengan isyarat, tidak sah sumpah 1tu melainkan
dalam /i’an.

6. Jika seorang yang bisu menganut Islam dengan melakukan
isyarat, maka Islamnya tidak dikira melainkan setelah menunaikan
ibadat sembahyang. Tetapi, pandangan yang lebih tepat oleh
sebahagian ulama lain 1alah diterima Islamnya.

KESIMPULAN

Perbincangan in1 juga menunjukkan bahawa hukum syarak adalah
bergerak selari dengan fitrah manusia dan pada masa yang sama,
bertujuan untuk kemudahan serta menjamin kemaslahatan manusia di
dunia 1ni. Oleh kerana 1tu, hukum syarak membuka ruang yang luas
kepada komunikasi yang tidak terbatas mengikut kefahaman dan
kebiasaan masyarakat semasa. Apa yang diutamakan ialah maksud
yang cuba disampaikan dapat difahami dengan jelas oleh masyarakat
umum dan tidak menimbulkan tuhmah di kemudian hari. Im
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bergantung kepada budaya, kebiasaan dan sosio-budaya persekitaran.
Dalam hal i, kebiasaan dalam penggunaan bahasa isyarat sesuatu
tempat menjadi “keterangan” (bayyinah) yang boleh mengikat
(binding) sesuatu fakta kes. Kefleksibelan hukum syarak 1m
menunjukkan sifat murinah yang terdapat pada syariat. Amalan ibadat
dan muamalat manusia jelas mempunyai keserasian dengan aktiviti
dan sifat kejadian manusia. Hakikatnya, Allah mencipta manusia demi
kesenangan dan keselesaan mereka untuk mengharungi hidup ini
dengan harmoni dan teratur. Penting untuk difaham, tiada syariat yang
ditaklifkan oleh Allah melainkan untuk kemaslahatan manusia secara
umum.
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