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Article Progress Abstract

gﬁﬁ‘:ﬁary 2018 Universiti Sains Islam Malaysia (USIM) upholds the agenda of integrating
Revised: the nagqli (revealed) and aqli (reasoned) knowledge as one of the main
jgj‘e;i:’;“ary 2018 university’s agendas as enshrined in the philosophy and vision of this
15t April 2018 university. There are many works prepared by the classical and modern

Muslim scholars, which describe the concept and the importance of this
integration. From utilising the qualitative research design and content

Vol. 1. No. 1 analysis method on Ibn Khaldun’s Muqaddimah, this article focuses on
April Issue the discourse of this integration of naqli and aqli knowledge. Ibn Khaldun
2018 (732-808H/1332-1406M) is a scholar par excellence in the field of history

and philosophy in the Muslim civilization. Whilst, Muqaddimah is Ibn
Khaldun’s magnum opus, which is until today recognised as a main
reference in the study of civilization, history and scholarship. In the
Muqaddimah, Ibn Khaldun presents his pragmatic concept and examples
of integration based on his epistemological notes of the Maghrib and its
neighbouring areas in the 16th and 17th century. There are several
scholars, who claim that Ibn Khaldun applies a secular paradigm for his
Mugaddimah, however, this article found a different finding from this
scholarly view. This article, then, concludes that Ibn Khaldun is a
proponent and practitioner of the concept of integration of naqli and aqli,
based on his epistemological discourse, as found in his Muqaddimah.

Keywords: Integration, knowledge, revealed, reasoned, Muqaddimah, Ibn
Khaldun.

Abstrak

Universiti  Sains Islam Malaysia (USIM) mengangkat agenda
pengintegrasian ilmu-ilmu nagqli dan aqli sebagai antara agenda utama
universiti melalui falsafah dan visi USIM. Terdapat pelbagai karya oleh
ilmuwan klasik dan moden yang menghuraikan berkenaan konsep dan
kepentingan integrasi ilmu-ilmu naqli dan aqli ini. Menerusi rekabentuk
kajian kualitatif dan menggunakan kaedah kajian kandungan, artikel ini
memfokuskan wacana integrasi ilmu-ilmu naqli dan aqli ini, menerusi

1 Artikel ini asalnya telah dibentangkan dalam International Seminar on Islam and Science 2018 di Universiti Sains
Islam Malaysia pada 8 Februari 2018 dan telah diterbitkan sebagai bab dalam buku di Isu-isu Semasa Islam dan Sains,
Nilai: Penerbit USIM, hal. 713-734. Artikel ini telah diubahsuai dan diedit untuk penerbitan dalam jurnal ini.
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tinfauan ke atas Muqaddimah Ibn Khaldun. Ibn Khaldun (732-
808H/1332-1406M) adalah seorang tokoh sejarawan dan ahli falsafah
Islam yang terkenal dalam tamadun Islam. Manakala, Mugaddimah pula
adalah magnum opus beliau yang sehingga ke hari ini menjadi rujukan
utama dalam kajian tamadun, sejarah, dan keilmuan. Dalam
Mugaddimah, Ibn Khaldun mengemukakan konsep dan contoh yang
pragmatik mengenai amalan pengintegrasian ini berdasarkan catatan
epistemologi di Maghrib dan kawasan-kawasan sekitarnya pada kurun
ke 16 dan 17 Masihi. Meskipun terdapat beberapa sarjanawan moden
yang mendakwa Ibn Khaldun menggunapakai pandangan sarwa yang
sekular dalam menulis Muqaddimah, dapatan artikel ini menemui
dapatan kajian yang berbeza. Artikel ini menyimpulkan bahawa Ibn
Khaldun merupakan pendokong dan pengamal konsep integrasi ilmu-
ilmu naqli dan aqli berdasarkan wacana epistemologi yang dimuatkan

oleh Ibn Khaldun dalam Muqaddimahnya.

Kata kunci: Integrasi, ilmu, naqli, aqli, Mugaddimah, Ibn Khaldun.

PENDAHULUAN
“.Islam mewajibkan kita menuntut ilmu,
dan dijelaskan bahawa ilmu yang

dimaksudkan itu dapat ditinjau dari segi
dua bahagian: yang satu ilmu pengenalan,
iaitu ilmu hakikat ruhaniah yang merujuk
kepada Tuhan dan diri, ilmu yang
sebenarnya; dan yang satu lagi ilmu
pengetahuan, iaitu ilmu pencapaian akal
yang merujuk kepada segala perkara, hal,
benda, dan sesuatu dengan maksud
mengerjakan atau mengamal dan
menggunakan ilmu itu bagi mencapai hasil
kegunaannya, baikpun bagi diri ruhaniah
mahupun bagi diri jasmaniah..” (al-Attas
2015:62-63)

Dalam kenyataan al-Attas tadi,
melalui Risalah Untuk Kaum Muslimin, ilmu
pengenalan inilah yang dikenali sebagai
ilmu naqli, manakala ilmu pengetahuan pula
adalah yang dikenali sebagai ilmu agqli.
Terdapat pelbagai rujukan ilmiah yang
menghuraikan berkenaan konsep dan
kepentingan integrasi ilmu-ilmu naqli dan
aqli ini. Antara karya-karya awal yang telah
ditulis oleh ramai ilmuwan Muslim tersohor
adalah seperti al-Farabiyy (257-339H)
melalui Ihsa’ al-<Uliim (1996), al-Ghazaliiyy
(450-505H) menerusi Kitab al-<llm dalam
Ihya’ <Uliim al-Din (1982, 1:4-89), Ibn Rushd
(520-595H) melalui Fasl al-Magal (1983),
Ibn Taimiyyah (661-728H) menerusi Dar’u
Tacarud al-<Aql Wa al-Naql (1991), dan
Ahmad Mutsafa Tashkubrazadah (901-
968H) melalui Miftah al-Sacadah wa Misbah
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al-Siyadah Fi Mawdicat al-<Uliim (1985).

Kemudian, konsep ini telah
diteruskan perbincangannya oleh para
ilmuwan moden seperti Mustafa Sabriyy
Efendi (1869-1954) melalui Mawgqif al-<Aql
Wa al-<llm Wa al-Alim Min Rabb al-<Alamin
Wa <Ibadihi al-Mursalin (1981), Abdul Halim
Mahmud (1910-1978) menerusi al-Islam wa
al-cAql (1985), Syed Muhammad Naquib al-
Attas (lahir 1931) menerusi Tinjauan
Ringkas Peri Ilmu dan Pandangan Alam
(2007), Seyyed Hossein Nasr (lahir 1933)
melalui Knowledge and the Sacred (1989),
Taha Jabir al-cAlwaniyy (1935-2014)
menerusi  al-Azamah  al-Fikriyyah  al-
Mucasirah: Tashkhis wa Mugqtarahat cllaj
(1994), Abdulhamid Abu Sulayman (lahir
1936) melalui Crisis in the Muslim Mind
(1993), Wan Mohd Nor Wan Daud (lahir
1955) menerusi Islamization of
Contemporary Knowledge And The Role Of
The University In The Context Of De-
Westernization And Decolonization (2013),
dan ramai lagi.

Pada hari ini, agenda integrasi ilmu-
ilmu naqli dan aqli ini dijelmakan dalam
pelbagai label dan penamaan seperti
Islamisasi ilmu (Islamization of knowledge),
integrasi ilmu (integration of knowledge),
Islamisisasi  ilmu (Islamicization  of
knowledge), kesepaduan ilmu, sains sakral
(sacred science), sains tawhidik (Tawhidic
science) dan pelbagai lagi. Ringkasnya,
maksud asas bagi konsep integrasi ilmu-
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ilmu naqli dan aqli ini boleh didapati dalam
usaha pelbagai pihak dan menerusi pelbagai
jenama seperti yang telah diusahakan oleh
institusi-institusi keilmuan seperti Institut
Antarabangsa Pemikiran dan Tamadun
Islam (ISTAC), Universiti Islam
Antarabangsa Malaysia (UIAM), Institut
Pemikiran Islam Antarabangsa (IIIT) dan
banyak lagi.

Universiti Sains Islam Malaysia
(USIM) mengangkat agenda pengintegrasian
[Imu-ilmu naqli dan aqli sebagai antara
agenda utama universiti menerusi falsafah
dan visi universiti seperti berikut:

i. Falsafah universiti: paduan di antara
ilmu naqli dan aqli serta budi pekerti
yang mulia adalah teras utama
membentuk generasi cemerlang dan
masyarakat berilmu.

ii.  Visi universiti: mengintegrasikan ilmu
naqli dan agli untuk mentransformasi
dan menghasilkan nilai kepada
negara, ummah dan manusia sejagat.

Sebagai contoh, Allah SWT. telah
berfirman mengenai kepentingan integrasi
ilmu-ilmu naqli dan aqli menerusi
penjelasan keutamaan amali zikir dan fikir
seperti berikut:
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Maksudnya: “Sesungguhnya pada kejadian
langit dan bumi dan pada pertukaran malam
dan siang, ada tanda-tanda (kekuasaan,
kebijaksanaan dan keluasan rahmat Allah)
bagi orang-orang yang berakal (laitu)
orang-orang yang menyebut dan mengingati
Allah semasa mereka berdiri dan duduk dan
semasa mereka berbaring mengiring dan
mereka pula memikirkan tentang kejadian
langit dan bumi (sambil berkata): Wahai
Tuhan kami! Tidaklah Engkau menjadikan
benda-benda ini dengan sia-sia, Maha Suci
Engkau, maka peliharalah kami dari azab
Neraka” (Surah Ali cImran 3: ayat 190-191).

Menerusi mafhum ayat tadi,
dapatlah difahami bahawa Allah SWT telah
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menciptakan pelbagai tanda (ayat) kepada
kebesaran dan keagungan Allah SWT.
Wasilah ataupun jalan bagi seseorang untuk
memahami realiti keagungan dan kebesaran
Allah SWT ini hanya dapat difahami oleh
mereka yang mempunyai akal (ulii al-Albab)
melalui instrumen zikir dan fikir seperti
yang diisyaratkan dalam ayat-ayat tadi.

Di sini jugalah letaknya isyarat
penting mengenai kepentingan dan kaedah
pengintegrasian ilmu-ilmu naqli dan aqli, di
mana Allah SWT. menjelaskan fungsi hamba
yang sentiasa mengingati Allah SWT. dalam
setiap keadaan: berdiri, duduk, dan
berbaring. Kemudian, dalam keadaan
berzikir mengingati Allah SWT. ini, hamba-
Nya juga berfikir mengenai penciptaan
langit, bumi dan lain-lain petanda kebesaran
dan keagungan Allah SWT.

Dalam erti kata yang lain, elemen
zikir tadi diwakili oleh ilmu-ilmu naqli yang
bervisikan mengingati Allah SWT. dan
wahyu-Nya yang Maha Agung. Manakala,
elemen fikir tadi pula diwakili oleh ilmu-
ilmu aqli yang bervisikan pengetahuan
rasional, saintifik dan sistematik mengenai
pelbagai fenomena dan kejadian yang
berlaku dalam alam semesta ini. Contoh
ilmu-ilmu naqli yang dapat dipelajari hari
ini adalah seperti ilmu akidah, ilmu tafsir al-
Quran, ilmu syarah hadis, dan ilmu usul figh.
Manakala, contoh ilmu-ilmu aqli pula adalah
seperti ilmu falsafah, bahasa, biologi, fizik,
kimia, psikologi, dan matematik.

Kedua-dua jenis ilmu inilah yang
perlu diintegrasikan oleh hamba-hamba
Allah SWT. untuk mencapai kedudukan
orang-orang yang berakal (uli al-Albab)
dalam menyingkap maksud sebenar
penciptaan alam semesta ini, yakni untuk
beribadat kepada Allah SWT. Artikel ini akan
menghuraikan berkenaan konsep integrasi
ilmu-ilmu naqli dan aqli dari sudut sejarah
dan falsafah ilmu (epistemologi). Huraian ini
dibuat bermula dengan konsep ilmu dalam
Islam, diikuti dengan penjelasan berkenaan
wacana integrasi ilmu-ilmu naqli dan aqli
dalam Muqaddimah Ibn Khaldun.

KONSEP ILMU DALAM ISLAM

“Sains yang sepatutnya disifatkan sebagai
alat yang berguna telah menjadi senjata
yang Dberbahaya di tangan manusia
demikian, dan Kketertiban seluruh dunia
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terancam...Justeru pada hakikatnya sains
kini serta teknologi yang dilahirkannya
seolah-olah telah kehilangan sifatnya
sebagai ilmu dan telah menjelmakan dirinya
seakan-akan sihir.  Seperti juga sihir
menyarukan kepalsuan sebagai yang benar,

sebagaimana juga sihir mempesona
membenihkan aneka khayalan yang
menggugat kepercayaan, yang

menyelewengkan insan dari jalan yang
benar, begitu jugalah sains masa kini serta
teknologinya telah mengelirukan yang hak
dengan yang Dbatil, dan meragukan
kebolehan akal insani mencapai kebenaran
yang hak, dan menafikan kebenaran yang
diyakini oleh iman” (Al-Attas, 2007:12).

Dalam  petikan atas, al-Attas
menjelaskan bagaimana ilmu sains yang
sepatutnya menjadi ilmu alat yang berguna
kepada mereka yang beriman dan umat
manusia umumnya, telah berubah menjadi
sihir yang boleh menyelewengkan umat
manusia. Untuk memahami isu inij,
selanjutnya dihuraikan secara ringkas
berkenaan konsep ilmu dalam Islam dan
perbezaannya seperti yang difahami dalam
pandangan alam barat.

Definisi Ilmu

Apakah maksud ilmu? Adakah ilmu itu
semata-mata pengetahuan mengenai
sesuatu (knowledge of something)? Atau
kepercayaan yang benar dan dibenarkan
(justified truth belief)? Atau adakah ilmu itu
setakat kemampuan kognitif (cognitive
ability) untuk menggarap dan mengolah
sesuatu pengetahuan? Persoalan mengenai
hakikat dan definisi ilmu ini telah menarik
perhatian ramai ahli falsafah, spesifiknya
kalangan ahli epistemologi, sejak daripada
zaman tamadun Yunani lagi. Ini dapat
ditelusuri bermula daripada dialog Plato
bersama murid-muridnya dalam Theaetetus
(1881), sehinggalah ke Warrant and Proper
Function (1993) oleh Alvin Platinga (lahir
1932) (Quinton 2006, 5:91-100).

Dalam konteks Islam, seperti yang
dihuraikan oleh al-Raghib al-Asfahaniyy (m.
502H / 1108M), ilmu didefinisikan sebagai
mengetahui hakikat sesuatu (idrak al-Shay’i
bi haqiqatihi) dan merupakan salah satu
daripada sifat-sifat Allah SWT yang Maha
Indah (t.th., 2:446-447). Ini menunjukkan
ilmu asalnya adalah bersumber daripada
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Allah SWT yang Maha Mengetahui dan
bukanlah setakat mengetahui sesuatu
perkara semata-mata. Akan tetapi, ilmu
adalah mengetahui hakikat, realiti atau
kebenaran tentang sesuatu. Dalam erti kata
yang lain, mengetahui sesuatu tanpa
mencapai hakikatnya bukanlah ilmu. Tanpa
mencapai hakikat sesuatu itu, perkara itu
boleh jadi sekadar maklumat yang separuh
benar, seakan-akan benar (quasi-truth) atau
langsung tidak benar, yakni palsu. Definisi
yang sama juga boleh dilihat dalam
kalangan cendekiawan Islam lainnya seperti
ahli Kalam, al-Sharif al-Jurjaniyy (740-816H
/1339-1413M) dalam al-Tacrifat
(1985:161), dan ahli bahasa Arab (Arabic
lexicographers) seperti Ibn Manzir (630-
711H / 1232-1311M) dalam Lisan al-
cArabnya (t.th. 12:416-417) dan al-Murtada
al-Zabidiyy (1145-1205H / 1732-1790M)
melalui Taj al-<Ards Min Jawahir al-
Qamisnya (2000, 33:126-127).

Bertitik tolak daripada definisi ilmu
tadi, dapatlah difahami bahawa Islam
menitikberatkan kebenaran dan hakikat
bagi satu-satu pengetahuan. Sesuai dengan
sifat agama Islam sebagai agama ilmu

pengetahuan, Allah SWT mengutuskan
ramai Nabi dan Rasul A.S. untuk
menyebarkan kebenaran dan hakikat
mengenai segala sesuatu, terutamanya

mengenai ajaran-ajaran agama seperti yang
dapat dipelajari dalam mauduk akidabh,
syariat dan akhlak Islam (Surah al-Nisa 4:
ayat 164-165; Surah Ghafir 40: ayat 78).
Malah, tugasan para Nabi dan Rasul
AS dalam menyebarkan kebenaran dan
hakikat ini telah disambung pula oleh para
alim ulama dan ahli pengetahuan, sesuai
dengan maksud sabda Baginda SAW dalam
sebuah hadis sahih yang berbunyi: “Para
ulama itu pewaris para Nabi. Dan para Nabi
tidak mewariskan dinar dan tidak juga
dirham. Sesungguhnya para Nabi hanya

mewariskan ilmu pengetahuan. Maka
barangsiapa  yang  mengambil  ilmu
pengetahuan ini telah mengambil

keuntungan yang sangat besar” (Hadis. al-
Tirmidhiyy. No. 2682).

Budaya ilmu Islam yang dapat
dilihat dalam catatan sejarah, iaitu semenjak
lebih kurang tahun 600 sehinggalah 2000
Masihi ini, sebenarnya telah dibina
berasaskan semangat dan falsafah kalimah
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iqgra’ yang bermaksud ‘bacalah.” Firman
Allah SWT. dalam Surah al-Alaq 96: ayat 1-5:

St 2 S gl als o0 st 2y B
R PCNE ISRy 07

il d
Maksudnya: “Bacalah dengan (menyebut)
nama Tuhanmu yang menciptakan. Dia telah
menciptakan manusia dari segumpal darah.
Bacalah, dan Tuhanmulah Yang Maha Mulia.
Yang mengajar (manusia) dengan pena. Dia
mengajarkan manusia apa yang tidak
diketahuinya” (al-Quran. Al-cAlaq: 1-5).

Igra’ dapat difahami sebagai
membaca al-Quran al-Karim sebagai sumber
panduan kehidupan dunia dan akhirat (Ibn
Kathir 2000; al-Zuhayliyy 1418H). Iqra’ juga
dapat difahami sebagai membaca buku-
buku  pengetahuan lainnya, seperti
keagamaan, kemanusiaan, kejuruteraan dan
perubatan. Pengetahuan-pengetahuan inilah
yang membina kehidupan manusia dan
menjadi pemangkin kepada pelbagai inovasi
yang diperlukan oleh umat sejagat (al-
Zuhayliyy 1418H). Dengan itu, budaya ilmu
Islam adalah budaya igra’ atau mudahnya,
budaya membaca.

Meskipun iqra’ adalah membaca,
namun budaya igra’bukanlah terhad setakat
pembacaan bahan bertulis semata-mata.
Akan tetapi, apa yang dibaca seperti yang
digagaskan oleh budaya iqra’ adalah
‘membaca’ diri sendiri, daripada mana asal
kejadiannya. ‘Membaca’ alam ini
bagaimanakah alam ini telah dicipta, bukan

‘tercipta’ dengan sendirinya. ‘Membaca’
setiap makhluk, di langit, di atas bumi,
mahupun  yang  di dalam  bumi,

bagaimanakah asal usul kejadian makhluk-
makhluk ini dan apakah fungsi segala
ciptaan yang terdapat di alam semesta ini di
hadapan Allah SWT (Wan Mohd Nor Wan
Daud, 2003).

‘Membaca’ ini juga bukanlah semata-
mata untuk kepuasan eksistensialisme
manusiawi, seperti dalam lafaz Cartesian,
cogito ergo sum, iaitu aku tahu, maka aku
wujud (Descartes 1903:35). ‘Membaca’ juga
bukan untuk menundukkan yang lain,
ataupun knowledge for power (le savoir-
pouvoir), iaitu mengeksploitasi segala
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kewujudan demi meneruskan penguasaan
tamadun manusia ke atas tumbuhan,
haiwan dan alam keseluruhannya (Foucault
1980:78-108; Watt 1991:42, 130-131). Akan
tetapi, amali membaca ini adalah penting
didasarkan atas ‘nama Allah’ (bi ismi
Rabbika), berasaskan paradigma tawhid
(mengesakan Allah SWT.), demi mencari
keredaan Allah SWT. dan mendapatkan
keberkatan-Nya.

Berdasarkan huraian yang telah
dijelaskan sebelum ini, nyatalah bahawa
konsep ilmu dalam Islam adalah sebuah
konsep yang bukan sahaja menekankan
kemampuan kognitif dan intelektual
manusia semata-mata.

Konsep ilmu dalam Islam turut
terbina berasaskan paradigma tawhid
(mengesakan Allah SWT.), iaitu yang
menekankan kepatuhan kepada sumber asal
ilmu pengetahuan iaitu Tuhan yang Maha
Mengetahui Segala Sesuatu dan Maha
Bijaksana (al-<Alim wa al-Hakim), cara
mendapatkan ilmu pengetahuan, perbezaan
nilai ilmu pengetahuan, serta faedah yang
diperolehi daripada ilmu pengetahuan ini
adalah untuk kejayaan hidup di dunia dan di
akhirat. Konsep ini jelas berbeza daripada
paradigma yang difahami oleh masyarakat
Barat yang humanis, sekular, liberal dan
moden.

Konsep Ilmu Dalam Pandangan Alam
Barat
Secara ringkas, ilmu di Barat difahami
sebagai suatu komoditi, barang dagangan
dan senjata penunduk masyarakat dunia
ketiga atau dunia membangun lainnya.
Malah, ilmu telah dibentuk menurut
kerangka falsafah humanisme, sekularisme
dan materialisme seperti dalam pandangan
alam Barat. [lmu bukanlah ajaran Tuhan.
Dakwaan ilmu sebagai ajaran Tuhan adalah
kepercayaan mitos dan khayalan para Nabi
yang cuba mencipta utopia sebagai candu
kepada masyarakat (Vries, 1967:9; DiCenso,
1999:31; Raines, 2002:72; Dawkins, 2006).
Contoh yang paling baik untuk
menggambarkan konsep ilmu dalam
pandangan alam Barat ini dapat dirujuk
dalam telahan Bertrand Russell (1872-
1970), di mana beliau mengungkapkan
seperti berikut:

Dalam dunia sains, semua ini berbeza.
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Bukanlah menerusi doa dan kesopanan yang
membuatkan anda boleh  menjalani
kehidupan anda, tetapi dengan memperoleh
pengetahuan tentang hukum tabii. Kuasa
yang anda peroleh secara ini lebih besar dan
lebih dipercayai daripada menerusi kaedah
doa, kerana anda memang tidak dapat
memberitahu sama ada doa anda akan
dimakbulkan atau sebaliknya di syurga.
Lebih-lebih lagi, kuasa doa mempunyai had;
tidaklah dianggap salih jika seseorang itu
meminta terlampau banyak. Tetapi kuasa
sains tidak ada batasannya. Kita pernah
diberitahu bahawa iman boleh
menggerakkan gunung-ganang, tetapi tiada
seorang pun mempercayainya; kita sekarang
diberitahu bahawa bom atom boleh
menggerakkan gunung-ganang, dan setiap
orang mempercayainya (Russell, 1992:15).

Di Barat,  penggunaan  akal
(rasionalisme, bukan rasionalistik) dan
metodologi saintifik dalam setiap amalan
keilmuan adalah sangat ditekankan. Amalan
inilah yang menjadi tradisi keilmuan dalam
masyarakat Barat semasa. Meskipun
pendekatan rasional dapat dikesan sebelum
zaman Pencerahan, tapi kemuncak kepada
bentuk ini hanya dapat dikesan secara
meluas pada tahun-tahun selepas kurun ke-
18. Ini menandakan bermulanya satu tren
baru dalam budaya ilmu dan kesarjanaan
dalam masyarakat Barat. Kewujudan tren
baru rasionalisme ini mengangkat akal
rasional sebagai penentu kepada kebenaran
sesuatu perkara, serta tujuan segala maujud
(atau penciptaan) seluruhnya. Tradisi ilmu
yang dibawa oleh agama rata-ratanya
diragui kesahihannya, dianggap tidak
mencapai tahap kebenaran mutlak dan
diletakkan setaraf dengan mitos, dongeng
dan khayalan orang-orang terdahulu (Wan
Mohd Fazrul Azdi et al, 2017).

Dalam telahan Al-Attas, sains moden
yang sepatutnya menjadi pembantu dan
pemudah kepada kehidupan manusia hari
ini telah bertukar menjadi suatu bentuk
bencana ilmu. Sains moden yang menolak
perkara yang tidak empirikal dan
bersumberkan keagamaan adalah umpama
sihir di mata masyarakat awam (Al-Attas,
2007:12).

Di sinilah letaknya kepentingan
konsep integrasi ilmu naqli dan aqli dalam
Islam. Integrasi ini menyatukan antara
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kedua-dua sumber ilmu ini,
mengharmonikan hubungan antara kedua-
duanya, serta menggabungkan kebaikan
yang dapat dihasilkan daripada kaedah-
kaedah aqli dengan petunjuk-petunjuk
daripada naq]li.

Kedua-dua bidang ilmu naqli dan
aqli ini diintegrasikan ~ berasaskan
paradigma tauhid iaitu pengiktirafan
bahawa Allah SWT adalah Tuhan yang Maha
Mengetahui sebagai sumber ilmu dan
amalan keilmuan keseluruhannya adalah
suatu bentuk ibadat kepadanya. Seterusnya,
artikel ini akan menghuraikan latar
belakang ringkas Ibn Khaldun dan
Mugqaddimahnya. Setelah itu, tinjauan akan
dibuat ke atas wacana integrasi ilmu-ilmu
naqli dan aqli oleh Ibn Khaldun.

LATAR BELAKANG RINGKAS
KHALDUN DAN MUQADDIMAHNYA
Sepertimana yang telah dinyatakan oleh
pelbagai sejarawan dan ahli ilmu tersohor,
Ibn Khaldun adalah tokoh sejarawan Arab
yang terulung dalam tamadun Islam. Beliau
telah memperkenalkan pelbagai maklumat
baru dan analisis yang segar berkenaan
sejarah Arab, <4jam dan Barbar melalui
Muqaddimahnya. Antara maklumat dan
konsep baru yang telah diperkenalkan
melalui pendahuluan kitab Tarikhnya ini
adalah seperti: konsep cumran, casabiyyah,
teori  perkembangan dan  kejatuhan
tamadun, dan banyak lagi.

IBN

Ibn Khaldun

Nama penuh Ibn Khaldun, seperti yang
dinyatakan dalam autobiografinya, adalah
cAbd al-Rahman Ibn Muhammad Ibn
Muhammad Ibn Muhammad Ibn al-Hasan
Ibn Muhammad Ibn Jabir Ibn Muhammad
Ibn Ibrahim Ibn <¢Abd al-Rahman Ibn
Khaldin (Ibn Khaldun t.th.:2043-2055; Ibn
Khaldun 2001 7:503-532).

Secara umum, Ibn Khaldun dikenali
dengan singkatan Waliyy al-Din Abu Zayd
cAbd al-Rahman Ibn Khaldin. Berdasarkan
nama singkat tadi, maka nama sebenar
beliau adalah <¢Abd al-Rahman. Gelaran
‘Khaldun’ yang terpakai pada beliay,
asalnya, adalah gelaran yang dinisbahkan
kepada nama datuknya yang kesembilan,
iaitu Khalid ibn <Uthman. Khalid ibn
cUthman adalah moyang Ibn Khaldun yang
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pertama memasuki Andalus (kini Sepanyol)
ketika peperangan pembukaan negara-
negara  Islam (al-Fath  al-Islamiyy).
Ditukarkan nama Khalid ini kepada Khaldun
adalah kerana mengikut adat orang Arab, di
mana ditambah perkataan khalid dengan
huruf ‘waw’ dan ‘nun’ untuk menunjukkan
kebesaran seseorang itu apabila digunakan
dengan kata jamak. Maka terkenallah
selepas itu keturunan Khalid ini dengan
gelaran Bani Khaldun yang bermaksud
keturunan Khaldun (Ali <Abd al-Wahid Wafi,
1962:13).

Ibn Khaldun dilahirkan di Tunis
pada 1 Ramadhan 732 H / 27 Mei 1332M
dan telah mengembara ke pelbagai daerah
di Benua Afrika, negara-negara Arab dan
Eropah seperti Maghribi, Sepanyol, Mesir,
Palestin dan Arab Saudi (Syed Farid Alatas
2014:1-4). Menerusi pemerhatian yang
mendalam ke atas sejarah kehidupan Ibn
Khaldun, beliau terlibat secara aktif dalam
dua bidang karier sepanjang hayatnya iaitu
keilmuan dan politik. Ibn Khaldun telah
dibesarkan dalam keluarga yang
menekankan kepentingan ilmu pengetahuan
dan mempunyai kedudukan yang tinggi
dalam masyarakat sekitarnya ketika itu. Ini
telah memberi pengaruh kepada Ibn
Khaldun untuk meneruskan legasi keilmuan
dan penglibatan dirinya dengan hal-ehwal
perjalanan politik di istana (Fischel 1967:2).

Ibn Khaldun menerima pendidikan
secara tradisional di rumahnya daripada
ahli keluarganya sendiri dan daripada
beberapa guru lain yang ternama di Tunisia.
Antara guru-guru ini adalah Abu cAbdillah
Muhammad ibn Sacd ibn Burral al-Ansariyy.
Beliau mempelajari daripada gurunya ini
pelbagai ilmu-ilmu asas dalam pengajian
Islam seperti ilmu al-Quran, ilmu Qiraat dan
ilmu Rasm al-Quran menurut Matan al-
Lamiyyah dan al-Ra’iyyah oleh Imam al-
Shatibiyy (538-590H), ilmu Hadis menerusi
kitab Muwatta’ Imam Malik (93-179H), ilmu
Nahu Arab daripada Kitab al-Tashil oleh Ibn
Malik (600-672H), ilmu Figh daripada kitab
al-Mukhtasar oleh Imam Ibn al-Hajib (570-
646H) (Ibn Khaldun 1979:18-19).

Ibn Khaldun juga menyatakan
beberapa nama guru beliau yang lain seperti
ayahnya sendiri iaitu Muhammad ibn
Muhammad, Abt cAbdillah ibn al-cArabi al-
Hasayiriyy, Abi cAbdillah Muhammad ibn al-
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Shawwash al-Zarzaliyy, Abi al-cAbbas
Ahmad ibn al-Qassar, Abi cAbdillah
Muhammad ibn Bahr Shams al-Din Abu
cAbdillah Muhammad ibn Jabir ibn Sultan al-
Qaysi  al-Wadiyashiyy, Abiu  cAbdillah
Muhammad ibn cAbdillah al-Jayyaniyy, Abii
al-Qasim Muhammad al-Qasir and Qadi Aba
cAbdillah Muhammad ibn ¢Abd al-Salam al-
Hawariyy dan ramai lagi, sehingga beliau
berjaya diijazahkan dengan pelbagai ijazah

sanad ilmu (knowledge licenses) (Ibn
Khaldun, 1979:19-20).
Percampuran beliau dengan

kehidupan politik di istana dan para
pembesar Arab juga telah mempertemukan
beliau dengan pelbagai ilmuwan dalam
pelbagai bidang daripada serata dunia.
Dalam kalangan mereka ini, ada yang mahir
dengan ilmu-ilmu Islam, ilmu bahasa, ilmu
falsafah, ilmu sejarah dan pelbagai lagi. Ibn
Khaldun menggunakan manfaat berjumpa
dengan para ilmuwan ini dan menghadiri
majlis-majlis ilmu mereka serta
menggunakan khazanah ilmiah yang dibawa
bersama.

Antara tokoh ilmuwan ini adalah
Abu cAbdillah Muhammad ibn Sulayman al-

Sittiyy, Abu Muhammad ibn ¢Abd al-
Muhaymin ibn <¢Abd al-Muhaymin al-
Hadramiyy, Abu al-cAbbas Ahmad al-

Zawawiyy, Abu cAbdillah Muhammad ibn
Ibrahim al-Abiliyy, Abii al-Qasim cAbdullah
ibn Yasuf ibn Ridwan al-Maliqiyy dan
pelbagai nama lagi (Ibn Khaldun, 1979:20-
56).

Sepanjang hayat Ibn Khaldun, beliau
pernah terlibat secara langsung dalam dunia
politik dengan menjadi setiausaha kerajaan,
hakim, duta, pengutip cukai, penasihat
sultan dan wakil rasmi kerajaan dalam

melakukan pelbagai kerja-kerja
perundingan. Pada akhir hayat beliau,
tumpuan  banyak diberikan  kepada

kehidupan ilmiah di mana beliau menjadi
Mufti dan tenaga pengajar di beberapa pusat
pengajian di Mesir. Pengembaraan beliau ke
pelbagai negara juga turut memperkayakan

pengalaman dan pengetahuan beliau
tentang pelbagai perkara.

Oleh itu, Ibn Khaldun sangat
berpengetahuan dan berpengalaman
mengenai pelbagai kawasan di sekitar

benua Arab dan Afrika. Menurut Syed Farid
Alatas, secara umumnya, terdapat tiga fasa
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utama dalam kehidupan Ibn Khaldun iaitu:
fasa pertama (1332-352) di rantau Maghrib;
fasa kedua (1352-1385) di sekitar rantau
Afrika dan Arab; dan akhir sekali, fasa ketiga
(1385-1406) di sekitar benua Arab seperti
Mesir, Mekah dan Syam (Syed Farid Alatas
2014). Ibn Khaldun meninggal dunia pada
26 Ramadhan 808H / 16 Mac 1406M dan
dikuburkan di Perkuburan Sufi Bab al-Nasr
di Kaherah, Mesir.

Mugqaddimah

Sepertimana yang telah dijelaskan sebelum
ini, kitab Mugaddimah ini asalnya adalah
pendahuluan atau jilid pertama kepada
kitab sejarah karangan Ibn Khaldun (Tarikh
Ibn Khaldiin) yang bertajuk Diwan al-
Mubtada’ wa al-Khabar Fi Ayyam al-Arab
wa al-“Ajam wa al-Barbar wa Man
cAsarahum Min Dhawi al-Sultan al-Akbar
(t.th). Dalam mengungkapkan raison d’etre,
mengapa beliau menulis Muqgaddimah ini,
beliau menjelaskan:

Ketika saya membaca karya para sarjana itu,
dan menyelidiki pengerjaan bahan hari-hari
kelmarin dan kini, saya berusaha
menyedarkan diri daripada berasa berpuas
hati dan bersikap alpa. Meskipun tidak
banyak menulis, saya berusaha setakat yang
terdaya dan kemudian saya menghasilkan
sebuah buku tentang sejarah. Melalui buku
ini saya berusaha menyingkap keadaan yang
wujud di  pelbagai generasi. Saya
menyusunnya dengan teratur mengikut bab-
bab berhubung dengan fakta sejarah dan
gambaran-gambarannya. Di dalamnya saya
jelaskan bagaimana dan mengapa kerajaan-
kerajaan dan peradaban tumbuh. Buku itu
saya tulis berdasarkan fakta-fakta sejarah
tentang dua bangsa yang menjadi penduduk
kota Mahgribi pada masa itu dan mereka
yang tinggal di pelbagai daerah dan bandar.
Juga tentang Kkerajaan-kerajaan  yang
memerintah bertahan lama atau yang
singkat zamannya termasuk raja-raja dan
sekutu-sekutu yang digauli pada masa
dahulu. Mereka itu adalah dua bangsa, iaitu
orang-orang Arab, dan orang-orang Barbar.
Mereka adalah dua bangsa yang diketahui
telah bermastautin di Maghribi dalam
jangka waktu yang agak lama sehingga
hampir membuatkan kita tidak terfikirkan
bahawa mereka pernah menetap di suatu
tempat yang lain. Dan penduduknya
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bagaikan tidak mengenal akan wujudnya
bangsa-bangsa yang lain (Ibn Khaldun,
2002:xiii-xiv).

Dalam mengumpulkan penelitian
beliau mengenai sejarah bangsa Arab, <Ajam
dan Barbar di Maghrib ini, Ibn Khaldun
turut menghimpunkan pelbagai maklumat
menarik  berkenaan bermacam-macam
subjek seperti kajian agama, sosiologi,
kebudayaan, ekonomi, psikologi dan
epistemologi. Secara ringkas, Muqaddimah
ini terdiri daripada bahagian pembukaan

(khutbah  atau  dibajah iftitahiyyah),
pengenalan berkenaan kelebihan sebuah
kajian sejarah atau historiografi

(Muqaddimah fi fadl c<ilm al-Tarikh) dan

enam fusul atau bab. Huraian ringkas

mengenai tajuk keenam-enam bab ini

adalah seperti berikut ) (Ibn Khaldun 1967

1:-xvii; Al-Husriyy 1968:110-117; Al-Azmeh

1981:3-40; Diya’ Al-Din 1995:32-39; Ibn

Khaldiin 2014 1:176-178):

1wl o amlys o oS abs
(pembukaan buku Mugaddimah)

2. aalde 3uidy sl Wle ab 3 dadll
gLl o* s> (Pengenalan kepada

kelebihan ilmu sejarah, penentuan
aliran-aliranya, dan hurian ringkas
berkenaan pelbagai kesalahan yang
dibuat oleh sejarawan awal dan
alasan-alasan mengapa kesalahan ini
berlaku)

3. e sl Ohedt 3 Y e
aed! (Bab Satu: Tamadun manusia

secara umum)
4. Yy e Ol 3 ipW eadl
Jldly ai>4)) (Bab Dua: Tamadun

masyarakat Badwi, kumpulan-
kumpulan nomad dan kabilah-
kabilah)

5. Gy wldl Jedl 3 e e
Llkll) Collle @My (Bab Tiga:

Mengenai kerajaan-kerajaan umum,
kesultanan, kekhalifahan dan tahap-
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6. Slos sladly Ol @ tml) Ladl
O)e)l (Bab Empat: Mengenai negara-

negara, tempat-tempat dan seluruh
tamadun)

Sl «.JI (Bab Lima: Mengenai

kehidupan dan cara-cara mencari
rezeki serta perusahaan-perusahaan)

8. ety Ldlisly pslall (3 1 eslid) L2
3

ang>g Slwg 43 b (Bab Enam: Mengenai

pengetahuan-pengetahuan, jenis-
jenisnya, pengajaran, kaedah-
kaedahnyadan  pelbagai  perkara

WACANAKINTEGRYEStaIMY-ILMU NAQLI
DAN AQLI OLEH IBN KHALDUN DALAM
MUQADDIMAH
Pengklasifikasian ilmu oleh Ibnu Khaldun
secara umumnya mempunyai persamaan
dengan tokoh-tokoh sebelumnya seperti al-
Farabi di dalam kitabnya lhsa’ al-Ulum dan
al-Ghazali secara khususnya di dalam kitab
al-‘llm (Kamaruddin Haji Salleh 2015:30).
Pada tahun 2015, sebuah
ensiklopedia unik telah diterbitkan oleh
Ja’izah Dubai al-Dawliyyah Li al-Qur’an al-
Karim yang bertajuk al-Jamicin Bayna al-
cUlum al-Sharciyyah  Wa al-<Ulum  al-
Tajribiyyah yang bermaksud ‘para ulama
yang mengintegrasikan antara ilmu syariah
dan ilmu empirikal. Dalam ensiklopedia
yang telah disusun oleh c<Awwad al-Khalaf
dan Qasim cAliyy Sacd ini, seramai 1066
tokoh ulama telah dipilih dan dihuraikan
secara ringkas biografi mereka dan
sumbangan mereka dalam pengintegrasian
ilmu-ilmu syariah dan empirikal. Dalam erti
kata yang lain, mereka inilah juga yang telah
mengorak langkah dalam mengintegrasikan
ilmu-ilmu naqli dan aqli. Malah, Ibn Khaldun
juga telah dimasukkan dalam senarai tokoh-
tokoh ternama ini (2015: 192-193).
Sepertimana yang telah dinyatakan
oleh Kamaruddin Haji Salleh (2015), Osman
Bakar (1998), Seyyed Hossein Nasr (1989)
dan beberapa tokoh ilmuwan yang lain,
ramai ulama I[slam yang telah
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membincangkan secara umum dan khusus
berkenaan integrasi ilmu-ilmu naqli dan aqli
ini. Adakalanya, mereka menggunakan
ta’biran yang berbeza dalam
menggambarkan amali integrasi ini. Begitu
juga, adakalanya, mereka menggunakan
terminologi yang berbeza dalam pelabelan
satu-satu ilmu itu seperti naqli dan aqli,
syariah dan empirikal, sharciyyah dan ghayr
sharciyyah, akhirat dan dunia, agama dan
bukan agama, ukhrawiyy dan dunyawiyy, al-
Samcu dan al-Ra’y dan banyak lagi.

Perbezaan-perbezaan ini  boleh
diteliti daripada karya-karya yang telah
dinyatakan dalam bahagian pendahuluan
artikel ini iaitu daripada karya al-Farabiyy
(257-339H) sehinggalah ke Wan Mohd Nor
Wan Daud (lahir 1955).

Misalnya, al-Ghazaliyy telah
menjelaskan dalam al-Mustasfa Min <Ilim al-
Usul (1997) Dberkenaan kepentingan
pengintegrasian antara ilmu-ilmu naqli
dengan ilmu-ilmu aqli, serta menggunakan
beberapa terminologi yang berbeza. Kata
beliau:

V5 b £20 SZ Y e e B0 A %
e Bl pady anddy oLl ) LA

B ek by sy w8 osb i b ol
e AL 3505 d il Y Bl ol s
ot et g A sl wis Y ol
)15 s B o s Tl B0 s D
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BB 3 it 3 s a3 By
I B el i Y S el
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Maksudnya: “Kemudiannya, ilmu itu ada tiga
jenis: pertama adalah aqli mutlak, di mana
syarak tidak mengajak mahupun
mencelanya seperti ilmu  matematik,
kejuruteraan, astronomi dan sebagainya.
[Imu dalam kategori ini terletak di antara
zan-zan (syak wasangka) yang menipu, di
mana zan (syak) yang sedikit itu adalah
berdosa, dengan ilmu-ilmu yang benar yang
tidak ada manfaat padanya, dan kita
berlindung dengan Allah daripada ilmu yang
tidak bermanfaat. Hal ini kerana perkara
yang bermanfaat tidak terdapat pada
perkara syahwat dan nikmat dunia yang
mendatangkan kebanggaan, bahkan perkara
ini adalah tidak kekal dan akan berlalu.
Perkara yang bermanfaat adalah perkara
yang membawa kepada pahala Hari Akhirat.
Keduanya, naqli mutlak iaitu seperti ilmu
hadis dan tafsirr di mana penjelasan
mengenai perkara ini adalah sangat mudah.
Setiap orang, tidak kira muda ataupun
dewasa, boleh memahami ilmu ini dengan
secukupnya kerana ilmu dalam kategori ini
memerlukan kekuatan hafazan dan tidak
memerlukan taakulan. [lmu yang paling
mulia adalah ilmu yang menggabungkan
antara aqli dan naqli, di mana pemikiran
dan syarak disatukan. [lmu figh dan usul
figh adalah daripada kategori ini kerana
ilmu-ilmu ini mengambil apa yang terbaik
daripada syarak dan pemikiran. [lmu-ilmu
ini tidak dibina hasil manipulasi akal kerana
syarak tidak akan membenarkan manipulasi
ini. Malah, ilmu-ilmu ini juga tidak
dihasilkan daripada taklid semata-mata
kerana perkara ini tidak akan disokong dan
dipersetujui oleh pemikiran (Ahmad Zaki
Mansur Hammad, 1987 2:302-303).
IImu-ilmu dan dalam
Muqaddimah
Sepertimana yang telah dijelaskan sebelum
ini berkenaan kandungan Muqaddimah,
penjelasan  Ibn  Khaldun = mengenai
pengintegrasian ilmu-ilmu naqli dan aqli ini
tidak tersusun secara sistematik dalam
sebuah bab yang spesifik. Hal ini kerana
Mugaddimah  bukanlah ditulis secara
spesifik untuk menjelaskan berkenaan isu
integrasi ilmu-ilmu naqli dan aq]li.

Dalam erti kata yang lain, wacana

Naqgli Aqli
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integrasi ilmu-ilmu naqli dan aqli oleh Ibn
Khaldun dalam Mugaddimah ini terdapat di
pelbagai tempat dan bab dalam kitabnya.

Oleh itu, menerusi rekabentuk
kajian kualitatif dan menggunakan kaedah
kajian kandungan ke atas Mugaddimah,
artikel ini mempersembahkan tiga tema
utama yang telah dimuatkan oleh Ibn
Khaldun mengenai wacana integrasi ini. Ibn
Khaldun telah menyebut perkataan caqliyy
sebanyak 57 kali dalam pelbagai bentuk
(seperti caqliyy dan caqliyyat) dan di
pelbagai tempat dalam Mugaddimahnya.

Manakala perkataan nagqliyy disebut
sebanyak 10 kali dalam pelbagai bentuk
(seperti naqliyy dan nagqliyyat) dan di
pelbagai tempat. Ibn Khaldun juga
mengemukakan konsep dan contoh yang
pragmatik mengenai amalan
pengintegrasian ini berdasarkan catatan
epistemologi di Maghrib dan kawasan-
kawasan sekitarnya pada kurun ke 16 dan
17 Masihi.

Secara umumnya, perbahasan Ibn
Khaldun mengenai epistemologi dan
pendidikan merangkumi hampir satu
pertiga daripada keseluruhan kandungan
kitab Muqaddimah. Ini menunjukkan betapa
signifikannya epistemologi dan pendidikan
dalam pemikiran Ibn Khaldun, yang
seterusnya menterjemahkan kepentingan
ilmu untuk kehidupan bertamadun (Zaid
Ahmad 2003:161).

Secara khususnya pula, dalam bab
keenam  Muqaddimah, Ibn  Khaldun
menjelaskan pelbagai isu dan maklumat
berkenaan epistemologi dan pendidikan. Ini
termasuklah berkenaan keupayaan manusia
untuk Dberfikir, kepentingan keupayaan
berfikir untuk pembinaan tamadun
manusia, dasar manusia yang asalnya adalah
jahil,  kemahiran pengajaran, tradisi
pengajaran dalam Islam, hubungan antara
pertumbuhan peradaban dengan kepesatan
perkembangan ilmu pengetahuan, jenis-
jenis ilmu pengetahuan dalam peradaban,
kepentingan karya-karya ilmiah dan jenis-
jenisnya, adab-adab pengajar dan pelajar,
perbezaan bentuk-bentuk pengajaran di
pelbagai tempat dalam peradaban Islam,
larangan menggunakan kekerasan ke atas
pelajar,  kelebihan  merantau  dalam
memperkasakan ilmu pengetahuan, dan
kebanyakan ilmuwan Islam adalah dalam
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kalangan bukan Arab (Ibn Khaldun, 1967;
Ibn Khaldun, 2002; Ibn Khaldiin, 2014).

Pada fasal bertajuk: pelbagai macam
ilmu pengetahuan yang terdapat dalam
peradaban semasa, dalam bab keenam
Muqaddimah, Ibn Khaldun memuatkan
definisi ilmu naqli dan ilmu aqli. Dari sudut
bahasa, naqliyy berasal daripada perkataan
naql yang bermaksud: pindah, bawa,
sampai, beri, sebut dan lapor (Ibn Manzir.
t.th,; al-Fayruz’abadiyy, Muhammad Ibn
Yacqiib. 1980; al-Bacalbakiyy, Ruhiyy. 1995).
Manakala cagliyy pula, dari sudut bahasa,
berasal daripada perkataan caql yang
bermaksud: akal, minda, intelek, dan
kefahaman.

Dalam konteks
membuat pendefinisian secara istilah
kepada kedua-dua perkataan ini
berdasarkan kepada sumber asal ilmu-ilmu.
Pertama, terdapat jenis-jenis ilmu yang
bersumberkan ketuhanan, wahyu atau
syariah. “Kesemuanya itu bergantung
kepada maklumat yang didasarkan daripada
kuasa undang-undang syariat tertentu. Di
dalamnya tidak ada tempat bagi keupayaan
akal (intelek), kecuali bilamana akal itu
dipengunakan dalam hubungannya dengan
persoalan-persoalan yang ada sangkut-
pautnya dengan keterperincian prinsip-
prinsip dasar” (Ibn Khaldun, 2002:549).

Keduanya, terdapat ilmu-ilmu yang
asalnya adalah daripada pemikiran atau
intelek manusia. “la merupakan sesuatu
yang dapat dibiasakan oleh manusia melalui
kemampuan semulajadinya untuk berfikir
dan kepada objek-objeknya permasalah-
permasalahan, penghujahan-penghujahan,
dan kaedah-kaedah pengajaran yang
dibantu oleh kemampuan tanggapan
manusianya, agar dia dapat membuat
perbezaan di antara yang benar dan di mana
pula salah  melalui spekulasi dan
penyelidikannya, tambahan pula dirinya
adalah makhluk yang berakal fikir” (Ibn
Khaldun, 2002:549).

Dalam analisis ke atas Mugaddimabh,
selain daripada pendefinisian, dapat
dikatakan =~ bahawa  penjelasan  dan
penghuraian yang dibuat oleh Ibn Khaldun
berkenaan wacana integrasi ilmu-ilmu naqli
dan aqli ini berkisarkan kepada fenomena
keilmuan yang berlangsung pada kurun ke 8
Hijrah di Maghrib, Tunisia, Sepanyol dan

ini, Ibn Khaldun
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Mesir. Contohnya, Ibn Khaldun
mengungkapkan  di  sini: “Sesudah
runtuhnya  Daulah  Muwahiddun  di

Marakesh, Qadi Abu al-Qasim bin Zaitun
berkelana dari Ifrigiyah ke Timur pada
tahun-tahun pertengahan abad ke-7. Dia
pun bertemu dengan murid-murid Imam
Ibnul Khatib, sempat meneguk pengetahuan
dan menerima pengajaran dari mereka,
sehingga dia menjadi mahir dalam ilmu-
ilmu akal (agliyyat) dan ilmu-ilmu agama
(naqliyyat)” (Ibn Khaldun, 2002:541-542).

Menurut Ibn Khaldun lagi, tradisi
pengajaran dan pembelajaran pada kurun
ke 8 Hijrah di Maghrib, Tunisia, Sepanyol
dan Mesir adalah meliputi kedua-dua jenis
ilmu naqli dan aqli ini. Namun begitu, akibat
peperangan, kematian dan terputusnya
tradisi, maka amalan integrasi ilmu-ilmu
naqli dan aqli ini tidak lagi bersambung
kepada generasi-generasi seterusnya. “Dia
(Qadi Abu al-Qasim bin Zaitun) pun kembali
ke Tunisia dengan membawa bekal ilmu
yang banyak dan pengajaran yang baik. Dari
Timur, Abu ‘Abdillah bin Syu’aib al-Dakkali
datang mengikuti jejaknya. Dia berangkat ke
sana dan Maghribi, belajar ilmu dari syeikh-
syeikh Mesir dan kembali ke Tunisia serta
menetap di sana. Pengajarannya memberi
manfaat.

Daripada mereka berdua, iaitu Qadi
Abu al-Qasim dan Abu ‘Abdillah, penduduk
Tunisia banyak mereguk ilmu pengetahuan.
Tradisi  pengajaran  mereka  berdua
bersambung terus dari generasi ke generasi
dan berakhir pada Qadi Muhammad bin Abd
al-Salam, seorang komentator dan murid al-
Hajib” (Ibn Khaldun 2002:542). Tradisi
integrasi ilmu inilah yang telah dilalui oleh
Ibn Khaldun berdasarkan huraian beliau
sendiri melalui autobiografinya dalam jilid
terakhir Tarikh Ibn Khaldiin (tth) dan
melalui komentar-komentar para ilmuwan
mengenai tahap keilmuan beliau.

Melalui bab keenam
Mugaddimahnya yang bertajuk “Berkenaan
[Imu Pengetahuan dan Jenis-jenisnya” (Ibn
Khaldun 2002:549-853; Ibn Khaldun 2014

3:915-1213), Ibn Khaldun menjelaskan
bahawa terdapat sembilan belas jenis
disiplin pengetahuan yang dapat

diklasifikasikan dalam kategori ilmu-ilmu
naqli dan aqli. Pengklasifikasian ini adalah
seperti berikut:
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Ilmu Wahyu (Nagli)

1. Ilmu-ilmu al-Quran (<Ulim al-Qur’an
min al-Tafsir wa al-Qira’at).

2. Ilmu Hadith (cUliim al-Hadith).

3. Ilmu Figh dan Perwarisan (al-Figh wa
al-Fara’id).

4. Ilmu wusul Figh, Perdebatan dan
Perbezaan pendapat (Usil al-Figh wa
al-Jadal wa al-Khilafiyyat).

5. Ilmu Kalam (¢Ilim al-Kalam).

6. Tasawuf (</lm al-Tasawwuf).

7. lmu Tafsir Mimpi (<Ilm Tacbir al-Ru’ya).
Ilmu Rasional (Aqli)

1. Matematik (al-Ulim al-<Adadiyyah).

Geometri (al-<Ulum al-Handasiyyah).

Astronomi (</lm al-Hay’ah).

[Imu Logik (¢llm al-Mantiq).

Fizik (</lm al-Tabiciyyat).

[Imu Perubatan (¢<IIm al-Tibb).

[Imu Pertanian (</Im al-Falahah).

[Imu Metafizik (cllm al-Ilahiyyat).

[Imu Sihir dan Tangkal (cUlim al-Sihr

wa al-Talsamat).

10. [lmu Rahsia Huruf (¢llm Asrar al-Hurtf).

11. [lmu Kimia (¢</Im al-Kimiya’).

12. llmu-ilmu Bahasa Arab (<Ulim al-Lisan
al-<Arabi).

O ON A W

Dalam mengilustrasikan
penguasaannya kepada ilmu-ilmu naqli dan
aqli ini, Ibn Khaldun telah memperuntukkan
lebih banyak halaman bagi bab keenam
Muqaddimah ini, berbanding lima bab yang
lain. Kesemua sembilan belas jenis ilmu ini
dihuraikan oleh Ibn Khaldun dengan
diberikan definisi, mauduk atau skop ilmu,
contoh-contoh tokoh dan rujukan yang
digunakan.

Agak menarik, Ibn Khaldun telah
memasukkan ilmu tafsir mimpi (</Im Tacbir
al-Ru’ya) dalam senarai klasifikasi ilmu
naqli kerana “ilmu ini adalah salah satu
daripada cabang undang-undang syariat. Ia
berkembang dalam Islam apabila ilmunya
menjadi suatu bidang keahlian dan para
sanjana menulis tentangnya itu. Nabi Yusuf
juga mentafsirkan mimpinya sebagaimana
dinyatakan dalam al-Quran” (Ibn Khaldun,
2002:652).

Dalam Klasifikasi ilmu-ilmu aqli

pula, Ibn Khaldun turut memasukkan
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beberapa ilmu yang unik seperti: ilmu
metafizik (¢</lm al-Ilahiyyat), ilmu sihir dan
tangkal (¢Uliim al-Sihr wa al-Talsamat), dan
ilmu rahsia huruf (<llm Asrar al-Hurtf).
Tindakan beliau ini telah mencetuskan
kekeliruan dan kritikan dalam kalangan
pembaca kitab Muqaddimah. Namun begitu,
apa yang perlu difahami oleh para pembaca,
tujuan Ibn Khaldun memasukkan ilmu-ilmu
ini dalam Kklasifikasi ilmu aqli adalah kerana
sikap objektif dan amanah ilmu yang beliau
miliki dan amalkan.

Ibn Khaldun bukan menjelaskan
mengenai ilmu ini untuk diamalkan oleh
para pembaca, tetapi sekadar makluman
dan penjelasan mengenai jenis-jenis ilmu
yang terdapat dalam tradisi pengetahuan
pada zamannya. Malah, terdapat dalam
beberapa tempat, di mana Ibn Khaldun
turut meletakkan penolakan dan
penghujahan syariah ke atas ilmu-ilmu yang
unik ini.

Misalnya dalam membandingkan
antara ilmu astrologi dan ilmu figh, Ibn
Khaldun menjelaskan seperti berikut: “Dan
selanjutnya, astrologi sebenarnya
merupakan ilmu yang cukup rumit dengan
pelbagai cabang dan bahagian-bahagiannya
yang sukar untuk dimengertikan.
Bagaimana mungkin seseorang dalam
keadaan itu boleh mendapatkan kemahiran
tentangnya. [lmu fikah adalah berguna baik
dalam hal-hal keagamaan dan masalah-
masalah dunia; sumbernya mudah didapati
dari al-Quran dan Sunnah, dan ianya telah
dipelajari dan diajar oleh ramai orang Islam.

Sudah banyak dilakukan kajian dan
perbincangan tentang fikah. Begitu banyak
kuliah-kuliah dan perbincangan tentangnya.
Begitu banyak pengajaran mengenainya dan
begitu juga syarahan-syarahan. Dan hanya
segelintir insan di dalam setiap masa dan
generasi yang mampu menguasainya.

Bagaimana mungkin, seseorang
dapat mempelajari suatu perkara (seperti
astrologi) yang dibuang oleh syariat agama,
dilarang sebagai sesuatu yang ditegah dan
(haram), dilindung daripada pengetahuan
umum, sumbernya sukar ditembusi dan
setelah dipelajari dan mendapatkan prinsip-
prinsip dasar serta perinciannya,
memerlukan sejumlah besar sokongan yang
bersifat dugaan dan perkiraan oleh para
pelajarnya” (Ibn Khaldun, 2002:738-739).
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Dengan menjelaskan kedudukan
(mawqif) serta memberikan huraian
(bayan) berkenaan perkara-perkara yang
mencetuskan kekeliruan dan Kkritikan ini,
dapatlah dikatakan bahawa Ibn Khaldun
menzahirkan amali (tatbiq) integrasi ilmu-
ilmu naqli dan aqgli bukan sahaja dalam
karyanya, malah dalam penghayatannya.
Oleh itu, meskipun terdapat pelabelan
sekularis (¢ilmaniyy) dan materialis ke atas
Ibn Khaldun yang telah diberikan oleh
beberapa sarjanawan Muslim dan bukan
Muslim, seperti Fuad Baali, Ali Wardi,
Gumplovicz, dan A. Von Kremer (Fuad Baali
& Ali Wardi 1981: 28; Ali Husayn Wardi
1950; Lutfi Sunar & Faruq Yaslicimen 2008:
415); penjelasan kedudukan (mawqif) serta
huraian (bayan) yang dibuat oleh Ibn
Khaldun adalah mencukupi untuk menepis
pelabelan ini.

Ringkasnya, dapat dikatakan bahawa
Ibn Khaldun merupakan pendokong dan
pengamal konsep integrasi ilmu-ilmu nagqli
dan aqli berdasarkan wacana epistemologi
yang dimuatkan oleh Ibn Khaldun dalam
Muqaddimahnya (Wan Mohd Fazrul Azdi &
Jaffary Awang 2017 1:67-79).

PENUTUP

Dalam konteks Islam, ilmu didefinisikan
sebagai mengetahui hakikat tentang sesuatu
(idrak  al-Shay’i  bi  haqiqatihi) dan
merupakan salah satu daripada sifat-sifat
Allah SWT. [lmu adalah bersumber daripada
Allah SWT yang Maha Mengetahui dan
bukanlah setakat mengetahui sesuatu
semata-mata. Ilmu adalah mengetahui
hakikat, realiti atau kebenaran tentang
sesuatu.

Konsep ilmu dalam Islam adalah
sebuah konsep yang bukan sahaja
menekankan kemampuan kognitif dan
intelektual manusia semata-mata. Konsep
ilmu dalam Islam terbina berasaskan
paradigma tawhid (mengesakan Allah SWT.),
yang menekankan beberapa perkara utama
iaitu menekankan kepatuhan kepada
sumber asal ilmu pengetahuan daripada
Tuhan yang Maha Mengetahui, cara
mendapatkan ilmu pengetahuan, perbezaan
nilai ilmu pengetahuan, serta faedah
mempelajari ilmu pengetahuan untuk
kejayaan hidup di dunia dan di akhirat.

Jika konsep ilmu Islam diasaskan
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menurut paradigma tawhid (mengesakan
Allah SWT.), maka konsep ilmu di Barat pula
difahami sebagai suatu komoditi, barang
dagangan dan senjata penunduk masyarakat
dunia ketiga atau dunia membangun
lainnya. Malah, ilmu telah dibentuk menurut
kerangka falsafah humanisme, sekularisme
dan materialisme seperti dalam pandangan
alam Barat. lImu bukanlah ajaran Tuhan.
Dakwaan ilmu sebagai ajaran Tuhan adalah
kepercayaan mitos dan khayalan para Nabi
yang cuba mencipta utopia sebagai candu
kepada masyarakat.

Nama penuh Ibn Khaldun adalah
cAbd al-Rahman Ibn Muhammad Ibn
Muhammad Ibn Muhammad Ibn al-Hasan
Ibn Muhammad Ibn Jabir Ibn Muhammad
Ibn Ibrahim Ibn c<¢Abd al-Rahman Ibn
Khaldin. Beliau telah dilahirkan di Tunis
pada 1 Ramadhan 732 H / 27 Mei 1332M
dan telah mengembara ke pelbagai daerah
di Benua Afrika, negara-negara Arab dan
Eropah seperti Maghribi, Sepanyol, Mesir,
Palestin dan Arab Saudi. Menerusi
pemerhatian yang mendalam ke atas sejarah
kehidupan Ibn Khaldun, beliau terlibat
secara aktif dalam dua bidang karier
sepanjang hayatnya iaitu keilmuan dan
politik.

Selain  daripada  belajar dan
mengajar, berkhidmat kepada pelbagai
kerajaan, mengembara ke pelbagai ceruk
rantau, Ibn Khaldun juga turut berkarya.
Secara ringkasnya, terdapat sebelas buah
karya yang dapat dinisbahkan kepada Ibn
Khaldun. Kitab Muqaddimah yang menjadi
fokus dalam artikel ini asalnya adalah
pendahuluan atau jilid pertama kepada
kitab sejarah karangan Ibn Khaldun (Tartkh
Ibn Khaldiin) yang bertajuk Diwadn al-
Mubtada’ wa al-Khabar Fi Ayyam al-<Arab
wa al-Ajam wa al-Barbar wa Man
cAsarahum Min Dhawi al-Sultan al-Akbar
(t.th).

Sebagai kesimpulan, dalam
penelitian ke atas wacana integrasi ilmu-
ilmu naqli dan aqli oleh Ibn Khaldun dalam
Mugqaddimah, terdapat beberapa isu yang
telah beliau ketengahkan dan bincangkan.
Isu-isu ini termasuklah definisi ilmu-ilmu
naqli dan aqli, tradisi pengajaran dan
pembelajaran ilmu-ilmu naqli dan aqli pada
zaman beliau, serta pengklasifikasian
beberapa contoh bidang ilmu-ilmu naqli dan
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aqli.

Melalui penelitian yang mendalam
ke atas kedudukan (mawgqif) serta huraian
(bayan) yang dibuat oleh Ibn Khaldun dalam
Muqaddimah, dapat dikatakan bahawa
beliau merupakan pendukung dan pengamal
konsep integrasi ilmu-ilmu naqli dan aqli
berdasarkan wacana epistemologi yang
dimuatkan olehnya dalam Muqaddimah. Ini
juga sekaligus menolak pelabelan sekularis
(cilmaniyy) dan materialis yang telah
diberikan oleh beberapa sarjanawan Muslim
dan bukan Muslim ke atas beliau.
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