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ABSTRACT - Kajian ini bertujuan mengkaji secara komprehensif model 
wakaf muaqqat sebagai salah satu instrumen ekonomi Islam kontemporari. 
Fokus kajian merangkumi empat aspek utama aspek utama: a) Hukum 
wakaf muaqqat, b) dawabit pelaksanaan wakaf muaqqat di Malaysia, c) 
prosedur penyerahan aset oleh pewakaf, d) prosedur pemberhentian dan 
pemulangan semula aset wakaf muaqqat. Kajian ini menggunakan 
pendekatan kualitatif melalui analisis literatur fiqh klasik dan kontemporari 
serta meneliti perundangan wakaf di beberapa negara Islam. Dapatan 
kajian menunjukkan bahawa wakaf tunai bertempoh mempunyai asas 
syariah yang kukuh, iaitu merangkumi sighah yang jelas serta kategori aset 
dan tempoh yang ditentukan secara munasabah. Wakaf muaqqat juga 
berpotensi menjadi instrumen kebajikan yang fleksibel serta sesuai untuk 
pembiayaan pendidikan, kesihatan dan projek komuniti, di samping 
mengatasi isu pengurusan harta wakaf kekal sedia ada yang belum dapat dimanfaatkan. 
Kesimpulannya,  wakaf muaqqat boleh dijadikan model pelengkap kepada wakaf kekal dan 
memperkukuh peranan wakaf dalam pembangunan sosioekonomi umat Islam. Diharapkan kajian 
ini mampu menjadi rujukan dan panduan kepada masyarakat Muslim dalam memahami konsep 
wakaf muaqqat serta mendorong masyarakat untuk turut serta dalam usaha merancakkan amalan 
wakaf yang akan menyokong pembangunan ekonomi umat Islam di Malaysia. Kajian ini juga 
diharapkan dapat menjadi rujukan kepada pemegang amanah wakaf di Malaysia terutamanya dalam 
proses tadbir urus wakaf supaya pengurusan bertambah dinamik dan efektif. 
 
ABSTRACT - This study aims to comprehensively examine the waqf muaqqat (temporary waqf) model as a 
contemporary Islamic economic instrument. The study focuses on four main aspects: (a) the legal ruling of waqf 
muaqqat, (b) the guidelines for its implementation in Malaysia, (c) the procedures for asset transfer by the donor 
(waqif), and (d) the procedures for the termination and return of waqf muaqqat assets. The study adopts a qualitative 
approach through the analysis of classical and contemporary fiqh literature, as well as waqf legislation in several 
Islamic countries. The findings indicate that time-bound cash waqf has a strong Shariah foundation, including a 
clear sighah (declaration), suitable asset categories and a reasonable duration. Waqf muaqqat also has strong 
potential as a flexible charitable instrument for financing education, healthcare and community projects while 
addressing issues related to perpetual waqf assets that have yet to be fully utilized. It is hoped that this study will 
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serve as a valuable reference and guide for the Muslim community in understanding the concept of waqf muaqqat and 
encourage greater participation in promoting waqf practices that contribute to the economic development of the Muslim 
ummah in Malaysia. Furthermore, this study is expected to provide a useful reference for waqf trustees in Malaysia, 
particularly in strengthening waqf governance processes to ensure that waqf management becomes more dynamic and 
effective.  
 
Keywords: Temporary waqf, Islamic commercial jurisprudence, waqf assets, waqf duration, termination of waqf, 
Islamic socio-economic development, waqf sighah. 

 
 
PENDAHULUAN 
Wakaf merupakan salah satu instrumen penting dalam sistem ekonomi Islam yang memainkan 
peranan sebagai mekanisme kebajikan sosial dan pembangunan masyarakat. Secara tradisinya, 
wakaf kekal telah lama diamalkan. Harta yang diwakafkan tidak boleh ditarik balik dan manfaatnya 
berterusan sepanjang masa. Walau bagaimanapun, perkembangan semasa menunjukkan adanya 
keperluan terhadap bentuk wakaf yang lebih fleksibel, antaranya ialah pelaksanaan wakaf muaqqat 
yang juga dikenali sebagai wakaf bertempoh atau wakaf sementara. Wakaf muaqqat membolehkan 
harta atau dana diwakafkan untuk suatu jangka masa tertentu sebelum dikembalikan semula kepada 
pemilik asal atau diwarisi oleh ahli keluarga seandainya pemilik asal telah meninggal dunia. 

Walaupun konsep wakaf muaqqat telah diperbahaskan secara akademik oleh beberapa 
institusi dan diiktiraf dalam beberapa perundangan Islam seperti enakmen wakaf negeri di Malaysia, 
namun pelaksanaannya masih sangat terbatas. Terdapat pelbagai persoalan yang memerlukan 
penelitian mendalam, termasuk pentafsiran sebenar wakaf muaqqat menurut fiqh dan perundangan 
sehinggalah kepada cara pelaksanaannya. Kajian komprehensif terhadap aspek-aspek ini penting 
bagi membina kerangka teori dan praktikal yang lebih jelas, sekali gus memperkukuh kedudukan 
wakaf muaqqat sebagai instrumen ekonomi Islam yang relevan dengan keperluan masyarakat 
moden. 

Mahamood (2025) menyatakan bahawa terdapat keperluan melaksanakan wakaf muaqqat 
dalam era moden supaya dapat diharmonikan dengan realiti ekonomi dan sosial pada hari ini. 
Pendekatan ini membolehkan harta diwakafkan secara fleksibel, iaitu sesuai dengan keperluan 
pewakaf dan pihak penerima yang tidak semestinya menuntut wakaf yang bersifat kekal. Kahf 
(1999) terlebih dahulu menyatakan bahawa para fuqaha telah membahaskan hukum wakaf muaqqat 
melibatkan harta yang sesuai pada ketika itu seperti bangunan, pokok, kuda dan juga buku. Hal ini 
menunjukkan bahawa wakaf muaqqat telah lama dibincangkan dan semakin diterima oleh ulama 
kontemporari serta diiktiraf oleh badan antarabangsa. Oleh itu, konsep ini wajar diaplikasikan 
dalam pentadbiran wakaf di Malaysia kerana sifatnya yang sesuai dengan keperluan semasa. 

Permasalahan kajian timbul daripada keperluan untuk memahami kedudukan wakaf 
muaqqat dalam fiqh serta aplikasinya dalam konteks Malaysia yang sedang giat memperkembangkan 
instrumen wakaf sebagai mekanisme pembangunan sosioekonomi umat Islam. Walaupun wakaf 
tradisional difahamkan sebagai pemberian harta kekal kepada Allah SWT untuk tujuan kebajikan, 
terdapat perbahasan dalam kalangan ulama mengenai kesahan wakaf muaqqat yang bersifat 
sementara, termasuklah isu berkaitan pentafsiran konsep, sighah pengisytiharan, jenis wakaf, bentuk 
harta yang dibenarkan, tempoh masa, kaedah pemberhentian dan pemilikan selepas tamat tempoh. 
Cabaran utama ialah ketiadaan garis panduan yang jelas tentang wakaf muaqqat dalam undang-
undang Malaysia dan penekanan lebih diberikan kepada wakaf kekal. Kekaburan ini menimbulkan 
pelbagai persoalan praktikal tentang pengurusan harta wakaf muaqqat, jaminan hak pewakaf dan 
penerima manfaat serta kesesuaian pandangan mazhab dengan realiti Malaysia, khususnya mazhab 
Syafi’i. Oleh itu, kajian yang sistematik diperlukan untuk membangunkan model wakaf muaqqat 
yang komprehensif agar dapat dijadikan sebagai panduan rasmi, sekali gus memastikan 
pelaksanaannya dapat memberikan manfaat optimum kepada masyarakat dalam kerangka syariah 
dan undang-undang negara. 
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Berdasarkan permasalahan yang telah dibincangkan di atas, maka kajian ini dijalankan 
untuk mengkaji model wakaf muaqqat berdasarkan fiqh dan juga perspektif di Malaysia merangkumi: 
a) hukum wakaf muaqqat,  b) dawabit pelaksanaan wakaf muaqqat di Malaysia, c) prosedur 
penyerahan aset oleh pewakaf d) prosedur pemberhentian dan pemulangan semula aset wakaf 
muaqqat. 

 
 

KAJIAN LITERATUR 
Wakaf muabbad yang turut dikenali sebagai wakaf kekal telah sekian lama diamalkan manakala wakaf 
muaqqat merupakan sebahagian daripada wakaf itu sendiri. Namun demikian, disebabkan faktor 
hukum seperti yang telah dibincangkan di atas, wakaf muaqqat tidak dapat diamalkan seiring dengan 
wakaf muabbad. Badlihisham dan Md Salleh (2024) menegaskan bahawa kebanyakan negeri masih 
berpegang pada mazhab Syafi‘i yang hanya mengiktiraf wakaf kekal walaupun terdapat beberapa 
negeri seperti Johor, Terengganu, Wilayah Persekutuan Kuala Lumpur dan Sarawak yang telah 
membenarkan pelaksanaan wakaf muaqqat melalui enakmen negeri masing-masing.  

Kajian mengenai aplikasi wakaf muaqqat di Malaysia telah berkembang pesat dalam dekad 
kebelakangan ini, khususnya melalui penerbitan yang meneliti aspek fiqh, undang-undang dan 
tadbir urus wakaf. Alin @ Nordin et al. (2025) menegaskan bahawa wakaf muaqqat berpotensi besar 
sebagai instrumen pembangunan ekonomi Islam kerana sifatnya yang fleksibel dan selaras dengan 
maqasid syariah. Kajian mereka menekankan bahawa wakaf muaqqat boleh menjadi pelengkap 
kepada wakaf kekal, terutamanya dalam konteks pembiayaan projek pendidikan dan komuniti di 
Malaysia. Kajian ini juga mengetengahkan satu pelaksanaan wakaf muaqqat yang telah menyediakan 
peluang pekerjaan serta meningkatkan taraf hidup masyarakat yang telah dilaksanakan oleh CIMB 
Islamic Bank Berhad (CIMB Islamic) melalui kerjasama dengan Yayasan Wakaf Malaysia, Yayasan 
Belia Malaysia dan Syarikat Foodpanda. 

Selain itu, Mohamad dan Adnan (2024) meneliti aplikasi wakaf muaqqat di Terengganu 
dengan memberikan tumpuan pada pendanaan wakaf melalui Majlis Agama Islam dan Adat Melayu 
Terengganu (MAIDAM). Perbincangan mereka turut merangkumi kebarangkalian nilai ataupun 
jumlah wang yang diwakafkan serta tempoh wakaf yang relevan dengan tujuan pewakaf, di samping 
tidak membebankan pihak Majlis Agama Islam Negeri (MAIN). Kajian ini menunjukkan bahawa 
wakaf bertempoh mampu meningkatkan hasil pendanaan wakaf melalui inovasi tadbir urus, sekali 
gus memperkukuh peranan wakaf dalam pembangunan sosioekonomi negeri. 

Kajian oleh Badlihisham dan Md Salleh (2024) meneliti isu pengiktirafan, pengukuran dan 
pendedahan wakaf bertempoh (wakaf muaqqat) dalam penyata kewangan di Malaysia. Dari sudut 
undang-undang, Ab Rahman et al. (2025) meneliti fleksibiliti wakaf muaqqat di Negeri Sembilan 
dengan menekankan cabaran perundangan dan keperluan penyesuaian terhadap kerangka 
undang-undang sivil. Kajian ini mendapati bahawa walaupun majoriti negeri di Malaysia masih 
berpegang pada konsep wakaf kekal berasaskan mazhab Syafi‘i, masih terdapat ruang untuk 
mengiktiraf wakaf muaqqat sebagai instrumen alternatif yang sah di sisi syarak.   

Ab Rahman dan Amanullah (2017) menyorot cabaran aplikasi wakaf muaqqat di beberapa 
negeri Malaysia, termasuk Johor dan Negeri Sembilan. Kajian mereka menekankan isu praktikal 
seperti sighah pengisytiharan, tempoh masa dan pemilikan harta selepas tamat tempoh wakaf. 
Dapatan menunjukkan bahawa walaupun terdapat cabaran dari sudut fiqh dan pentadbiran, wakaf 
muaqqat tetap relevan sebagai instrumen kontemporari yang boleh memperkukuh ekonomi umat 
Islam.  

Secara keseluruhan, literatur menunjukkan bahawa aplikasi wakaf muaqqat di Malaysia 
bukan sahaja sah dari perspektif fiqh, tetapi juga mempunyai potensi besar dalam pembangunan 
sosioekonomi. Walaupun telah banyak kajian komprehensif meliputi perbahasan dan 
perbandingan fiqh klasik dengan keperluan kontemporari, masih terdapat kekurangan dari aspek 
model praktikal, penerimaan masyarakat dan impak sosial serta kerangka tadbir urus wakaf muaqqat.  
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METODOLOGI 
Penyelidikan ini menggunakan pendekatan kualitatif kerana kajian berkaitan wakaf muaqqat 
memerlukan penelitian yang mendalam terhadap aspek hukum, pelaksanaan dan pengalaman 
institusi. Pandangan informan yang terlibat secara langsung dalam pengurusan dan pembangunan 
wakaf juga perlu diambil kira sebagai data yang akan diteliti untuk membolehkan penyelidik 
memahami fenomena wakaf muaqqat secara holistik dari aspek pelaksanaannya. Selain itu, 
pendekatan kualitatif memberikan ruang kepada penerokaan isu yang kompleks dan fleksibel tanpa 
terikat pada pengukuran statistik semata-mata. Penggunaan data primer dan data sekunder secara 
serentak bertujuan memperkukuh dapatan kajian melalui proses triangulasi data. Data primer 
diperoleh melalui temu bual separa berstruktur bersama informan yang mempunyai autoriti dan 
kepakaran dalam bidang wakaf, manakala data sekunder diperoleh menerusi analisis dokumentasi 
seperti buku, jurnal, fatwa, laporan rasmi, tesis dan dokumen berkaitan wakaf muaqqat. Pendekatan 
gabungan ini selaras dengan pandangan Creswell dan Poth (2018) yang menegaskan bahawa kajian 
kualitatif sesuai digunakan untuk memahami sesuatu fenomena sosial secara mendalam melalui 
pengalaman dan pandangan peserta. Kaedah yang sama turut digunakan dalam kajian-kajian lepas 
berkaitan wakaf dan kewangan Islam yang menggabungkan temu bual serta analisis dokumen bagi 
menghasilkan dapatan yang lebih menyeluruh dan sahih (Kahf, 2003; Mahamood et al., 2018; 
Mahamood, 2025). 

Proses pengumpulan data dijalankan selama sepuluh bulan bermula Mei 2023 sehingga 
Mac 2024 melibatkan beberapa negeri, iaitu Selangor, Terengganu dan Johor. Pemilihan negeri-
negeri tersebut dibuat secara persampelan kerana negeri berkenaan telah mengeluarkan fatwa yang 
mengharuskan pelaksanaan wakaf muaqqat dan mempunyai pengalaman dalam pelaksanaan wakaf 
pada peringkat institusi. Demografi informan bagi kajian ini melibatkan empat kategori utama, 
yang dipilih secara persampelan bertujuan (purposive sampling) berdasarkan kepakaran, 
pengalaman dan penglibatan langsung dalam bidang wakaf. Informan tersebut merangkumi mufti 
yang berperanan sebagai autoriti dalam penentuan hukum syarak berkaitan wakaf. Seterusnya, 
pegawai wakaf daripada MAIN yang terlibat dalam pengurusan, pentadbiran dan pembangunan 
aset wakaf Kategori ketiga ialah pakar kewangan Islam yang mempunyai kepakaran akademik dan 
profesional dalam instrumen kewangan Islam. Informan yang terakhir ialah daripada institusi 
kewangan Islam yang terlibat dalam pembangunan dan pelaksanaan produk berasaskan wakaf. 
Pemilihan informan daripada pelbagai latar belakang profesional ini bertujuan memperolehi 
pandangan yang komprehensif mengenai aspek hukum, tadbir urus, pengurusan dan aplikasi 
kewangan wakaf, sekali gus meningkatkan kesahan dan kebolehpercayaan dapatan kajian. Sesi temu 
bual dijalankan secara separa berstruktur, iaitu secara bersemuka dan dalam talian berdasarkan 
persetujuan informan. Kesemua informan dihubungi melalui e-mel, panggilan telefon dan aplikasi 
WhatsApp sebelum sesi temu bual dijalankan. Data temu bual direkodkan menggunakan rakaman 
audio dengan persetujuan informan dan kemudiannya ditranskripsikan secara verbatim untuk 
tujuan analisis. Dari aspek etika penyelidikan, penyelidik terlebih dahulu mendapatkan surat 
kebenaran rasmi daripada universiti dan persetujuan informan sebelum temu bual dijalankan, di 
samping menjaga kerahsiaan identiti serta maklumat yang diberikan oleh informan.  

Data kajian dianalisis menggunakan kaedah analisis kandungan secara manual kerana 
pendekatan ini sesuai untuk meneliti data berbentuk teks daripada temu bual dan dokumentasi. 
Proses analisis dimulakan dengan membaca keseluruhan transkripsi temu bual dan dokumen 
berkaitan secara berulang bagi memahami konteks data secara menyeluruh. Seterusnya, proses 
pengekodan dijalankan dengan mengenal pasti tema, subtema dan kategori yang berkaitan dengan 
objektif kajian seperti hukum wakaf muaqqat, dawabit pelaksanaan, prosedur penyerahan aset, 
cabaran pelaksanaan dan potensi pembangunan wakaf. Pengekodan ini dilakukan secara berterusan 
melalui pendekatan induktif dan deduktif sehingga terbentuk tema utama yang menggambarkan 
fenomena kajian secara sistematik. Bagi meningkatkan kesahan dapatan, kajian ini turut 
menggunakan triangulasi data dengan membandingkan maklumat yang diperoleh daripada pelbagai 
kategori informan dan sumber dokumentasi seperti fatwa, laporan rasmi dan penulisan akademik. 
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Selain itu, dapatan temu bual juga dibandingkan dengan literatur terdahulu bagi memastikan 
konsistensi dan ketepatan interpretasi data. Pendekatan ini selaras dengan 
pandangan Krippendorff (2018) yang menegaskan bahawa analisis kandungan memerlukan proses 
pengekodan, pengelasan tema dan interpretasi data secara sistematik untuk menghasilkan dapatan 
yang sahih dan boleh dipercayai.  
 

 
 

Rajah 1: Kerangka Cadangan Kajian 
 
 
HASIL KAJIAN 
Pensyariatan Wakaf Muaqqat 
Takrif Wakaf Muaqqat 
Istilah wakaf muaqqat merujuk wakaf yang diikat dengan satu jangka masa yang dihadkan oleh 
pewakaf. Setelah tamat atau luput tempoh yang ditetapkan, harta yang diwakafkan itu akan 
diserahkan kepada pewakaf (Al-Kasynawi, 1999). Al-Dardir (1995) dari mazhab Imam Maliki 
membincangkan takrif yang diutarakan oleh Ibnu Abdu al-Salam ialah seperti berikut: 

 

حْبَسُ 
َ
غَةأ مُدَّةأ مَا يَ راَهُ الم ، بَصَي ْ جْرةٍَ أوَْ غُلَّتأهأ لأمُسْتَحَقٍ  فَعَةَ مََلُْوكًْا وَلَوْ بِأُ َن ْ

 جَعَلَ الم
Maksudnya: Menjadikan manfaat sesuatu harta sebagai milik, walaupun dengan 
upah atau hasilnya kepada orang yang berhak dengan kenyataan (sighah) yang 
menetapkan tempoh sebagaimana yang ditentukan oleh pewakaf. 

 
Berdasarkan frasa di atas, wakaf muaqqat bermakna pemberian manfaat atau keuntungan 

daripada suatu harta yang diwakafkan kepada pihak yang ditentukan, sama ada dalam bentuk upah 
ataupun hasil daripada harta tersebut. Manfaat ini diberikan berdasarkan perjanjian atau sighah 
untuk tempoh yang ditentukan oleh pewakaf. Wakaf tidak semestinya kekal dan pewakaf boleh 
memilih untuk menetapkan jangka masa tertentu supaya membolehkan orang lain memanfaatkan 
harta tersebut. Ab Rahman dan Amanullah (2017) mengutarakan takrif seperti berikut: 
 

لضَّوَابأطأ التِأ تََُد أدُهَا اللاتََْدأيْدُ الْ  نتْأهَاءأ الْوَقَفأ بِأ لطَّبَ قَةأ لِأأ لزَّمَنأ أوَْ بِأ ئحَةَ الت َّنْفأيْذأيَّةَ وَقْ فًا وَاقأفُ غَايةًَ مُعَيَّةً إأمَّا بِأ
َحْكَامأ الشَّرأيْ عَةأ وَمَصَالأحَ الوَاقأفَ وَالْمَوْقُ وْفَ عَلَيْهأ وَالَِعْيَانَ الْمَوْقُ وْ   فةََ لِأ

Maksudnya: Satu bentuk wakaf yang membenarkan pewakaf untuk menetapkan 
sebarang syarat sama ada wakaf itu bersifat bertempoh (ta`qit) atau mengehadkan 
kepada keturunan tertentu pewakaf dan syarat tersebut harus selari dengan prinsip 
serta peruntukan perundangan yang telah diperuntukkan oleh Lembaga Wakaf 

Kajian perpustakaan

Kajian lapangan

Penyelidikan Kualitatif

Sesi temu bual

soalan semi-struktur

4 kategori informan

Proses Pengumpulan Data

Transkrip temu bual

Analisis kandungan

Pengekodan

Ttriangulasi data

Pengesahan Data

Analisis Data

Cadangan Dawabit Pelaksanaan 
Wakaf Muaqqat di Peringkat MAIN

Hasil Kajian 
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Negeri bertepatan dengan hukum syarak serta bertepatan dengan masalah pewakaf, 
penerima wakaf (mawquf alaihi) dan harta wakaf (mawquf). 
 

Kahf (2003) turut mengemukakan takrif wakaf yang secara langsung memasukkan istilah 

taʿqīt dalam sighah wakaf. Beliau mendefinisikan wakaf sebagai tindakan menahan harta sama ada 
untuk tempoh kekal ataupun sementara daripada sebarang bentuk agihan peribadi seperti jualan, 
hadiah, pewarisan dan lain-lain. Tindakan ini bertujuan agar manfaat daripada harta tersebut dapat 
dimanfaatkan secara berulang untuk tujuan kebajikan, sama ada bersifat umum ataupun khusus 
serta tertakluk pada syarat pewakaf dalam menentukan hukum wakaf. Berdasarkan ketiga-tiga takrif 
yang dibincangkan, konsep wakaf muaqqat sebenarnya telah terkandung dalam pengertian wakaf 
secara umum, di mana menurut pandangan fuqaha tidak terdapat sebarang halangan (mani) atau 

kekurangan dalam sifat menghimpunkan (jami). Takrif jamiʿ dan maniʿ berkaitan wakaf muaqqat 
menurut kefahaman pengkaji merujuk had masa yang ditentukan oleh pewakaf, sama ada 
berbentuk jangka masa tertentu ataupun generasi yang menjadi penamat tempoh wakaf supaya 
pelaksanaan wakaf dapat dijalankan dengan teratur dan selaras dengan ketetapan syariat Islam. 
 
Hukum Wakaf Muaqqat 
Dalam perbahasan wakaf muaqqat, terdapat dua pandangan utama. Sebahagian fuqaha menolak 
wakaf tersebut kerana dianggap memutuskan pahala berpanjangan daripada harta wakaf. Namun 
begitu, sebahagian fuqaha lain lebih fleksibel dengan mengharuskan wakaf muaqqat demi meraikan 
keperluan pemilik yang tidak mampu berwakaf secara kekal, berpegang pada kaedah bahawa 
hukum asal sesuatu perkara adalah harus selagi tidak terdapat nas yang mengharamkannya. 

Pensyariatan wakaf muaqqat menjadi perbahasan dalam kalangan ulama fiqh dan hukumnya 
ditetapkan melalui proses ijtihadi. Maka, situasi ini membolehkan para fuqaha untuk 
membincangkan pandangan mereka. Terdapat dua hukum yang begitu ketara berkenaan dengan 
wakaf muaqqat, iaitu sah dan tidak sah. Wakaf muaqqat hanya diharuskan oleh fuqaha daripada 
mazhab Imam Maliki, sebaliknya ketiga-tiga mazhab yang lain, iaitu mazhab Imam Syafi’i, mazhab 
Imam Hambali dan mazhab Imam Hanafi berpendapat bahawa wakaf muaqqat tidak diharuskan. 
Mereka juga menyatakan bahawa wakaf yang dibatasi dengan waktu tertentu adalah tidak sah. 

Para fuqaha membawakan beberapa pendekatan yang berbeza untuk mengutarakan 
pendapat masing-masing mengenai ta’bid dalam lafaz sighah wakaf serta memberikan perincian 
dalam membahaskan masalah ini. Oleh itu, kajian ini cuba mengutarakan pandangan dan 
perbahasan setiap mazhab serta pendapat pakar ekonomi kontemporari dalam dua bahagian, iaitu 
pendapat yang tidak mengharuskan ta’qit dan pendapat kedua yang mengharuskannya, kemudian 
diikuti dengan menyatakan pendapat yang rajih seperti berikut: 

 
Wakaf Muaqqat Tidak Sah 
Majoriti fuqaha daripada mazhab Hanafi, mazhab Syafi’i dan mazhab Hambali menolak wakaf 
muaqqat kerana mereka mensyaratkan wakaf mestilah berkekalan. Mereka berhujah bahawa konsep 
amal jariah menerusi wakaf hanya boleh direalisasikan sekiranya wakaf dilaksanakan untuk selama-
lamanya. 

Fuqaha daripada mazhab imam Hanafi, antaranya Al-Musilli (n.d.), Abidin (2003)  dan Al-
Hummam (n.d) menyatakan bahawa syarat sah wakaf adalah dengan mewakafkan harta itu secara 
kekal. Jika diwakafkan untuk sementara, wakaf itu tidak sah. Menurut Al-Sarakhsyi (1994), mazhab 
ini meletakkan syarat sah wakaf ialah harta berkenaan diwakafkan secara berkekalan kerana wakaf 
merupakan satu bentuk sedekah. Maka, sedekah tidak sah jika dihadkan masanya (Al-Syafi’i, 1990). 
  

Menurut Al-Musilli (n.d.), wakaf yang ditetapkan tempohnya turut dibahaskan dalam 
kalangan fuqaha mazhab Imam Syafi’i. Imam Syafi’i sendiri telah membincangkan tentang wakaf 

secara terperinci dan menafikan pelaksanaan wakaf muaqqat melalui penggunaan kata abadan (ابدا) 
yang membawa maksud selama-lamanya. 
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بأكَلَامأ الْمُعْطأي دُوْنَ أنَْ يَ قْبأضَهَا الْمُعْطَى مَا كَانَ إأذَا خَرجََ بأهأ الْكَلَامُ مأنَ )قاَلَ الشَّافأعأي( وَالعَطاَيَ الَّتِأ تَ تَمُّ 
نْهُ فأيْهأ الْكَلَامُ بأوَجْهٍ أبَدًَا اتُ وَهَذأهأ الْعَطأيَّةُ الصَّدَقَ  الْمُعْطَى لَهُ جَائأراً عَلَى مَا لََْ يَكُنْ لألْمُعْطأي أنَْ يََلْأكَ مَا خَرجََ مأ

عَْيَانِأأمْ، أوَْ قً وْمٍ مَوْصُوْفأيَْْ وَمَا كَانَ فِأ مَعْنََ هَذأهأ الْعَ  طاَيََ مَأَّا  سُب ألَ مََْبُوسًا الْمُحَرَّمَاتُ الْمَوْقُوفاَتُ عَلَى قَ وْمٍ  بِأ
سْمأ   الْْبَْسأ  عَلَى قً وْمٍ مَوْصُوْفأيَْْ، وَإأنْ لََْ يُسَمَّ ذَلأكَ مََُرَّمًا فَ هُوَ مَأَرَّمٌ بِأ

Terjemahan: Imam Syafi’i menyatakan bahawa pemberian yang sempurna berlaku 
melalui lafaz daripada si pemberi tanpa memerlukan lafaz penerimaan oleh si 
penerima apabila si pemberi mengeluarkan lafaz untuk memberikan sesuatu harta. 
Maka, si pemberi itu tidak lagi boleh memiliki semula harta tersebut. Pemberian ini 
ialah sedekah yang diharamkan untuk diambil kembali kepada orang lain kerana 
telah diwakafkan kepada kaum tertentu atau kaum yang diterangkan sifatnya. 
Seagala yang terdapat dalam pemberian ini ditahan bagi tujuan kebajikan kepada 
kaum yang disifatkan tersebut. Jika tidak disebutkan, wakaf itu haram digunakan 
oleh orang lain dan wakaf itu ditahan untuk orang-orang tertentu sahaja. 

 
Imam Syafi’i dan Al-Syirazi (n.d.) berpendapat bahawa apabila seseorang itu mewakafkan 

hartanya, pemilikan harta tersebut telah beralih kepada Allah dan tertahan daripada pemilik asal 
buat selama-lamanya. Harta yang diwakafkan itu pula mestilah boleh dimanfaatkan secara 
berkekalan dan tidak lupus. Menurut Al-Syirazi, tidak sah sekiranya wakaf dikaitkan dengan had 
masa yang tertentu, sebaliknya mensyaratkan wakaf itu diwakafkan buat selama-lamanya. 
Berdasarkan pernyataan oleh Al-Syirazi, “tidak harus dihadkan masa kerana wakaf bermaksud 
mengeluarkan harta untuk mendekatkan diri kepada Allah, maka tidak harus dihadkan masa dalam 
perihal membebaskan hamba dan juga sedekah. Oleh hal yang demikian, wakaf adalah tidak sah 
jika disebutkan tamat tempoh oleh pewakaf”(Al-Syirazi, n.d.). 

Sekiranya seseorang mewakafkan harta tanpa melafazkan ta’bid sekalipun, wakaf itu akan 
dikira untuk selama-lamanya. Berdasarkan perbincangan Al-Syirazi (n.d.), “Dan di dalam apa yang 
tidak dinyatakan tentangnya, wakaf tersebut akan dianggap wakaf untuk selama-lamanya”.  
Pernyataan ini merupakan perincian yang berlainan dengan mazhab Imam Hanafi yang tidak 
menyebutkan ta’bid  dalam sighah secara langsung. 

Mazhab Imam Hambali turut meletakkan ta’bid sebagai syarat secara mutlak, iaitu wakaf 
mestilah bersifat selama-lamanya. Oleh hal yang demikian, jika wakaf diniatkan sebagai pemberian 
sementara, dijual, dijadikan sebagai hadiah atau dikembalikan semula kepada pewakaf, maka wakaf 
itu tidak sah syaratnya dan tidak dianggap sebagai wakaf (Qudamah, 1968; Al-Buhuti, 1997 & Al-
Buhuti, 2000). Dari segi ketiadaan lafaz ta’qit dalam sighah wakaf, Imam Ahmad bin Hanbal 
bersependapat dengan Imam Syafi’i (Qudamah, 1968), iaitu secara automatik wakaf itu membawa 
makna ta’bid. 
 

ٍ وَسَكَتَ، صَحَّ وكََانَ مُؤَبَّدًا   فإَنْ وَقَ فَهُ عَلَى رَجُلٍ مُعَيَّْ
Maksudnya: Sekiranya seseorang itu mewakafkan hartanya dan berdiam diri, 
wakafnya sah dan dikira untuk selama-lamanya. 

 
Pakar ekonomi Islam kontemporari, antaranya ialah Bik (1943), Muhammad Kamal al-Din 

(1998), ‘Ashub (2000), Hilmi (2000), Husain (2003) dan Al-Syalabi (1982) bersependapat dan 
bersetuju bahawa wakaf mestilah berkekalan untuk selama-lamanya. Jika terdapat sebarang 
perkaitan ta’qit dalam sighah, maka wakaf itu terbatal kerana tujuan wakaf ialah sedekah yang 
berpanjangan. Senario ini tidak akan terjadi jika wakaf dihadkan jangka masanya.  

Berdasarkan perbahasan ketiga-tiga mazhab di atas dan pakar ekonomi kontemporari, 
secara tuntasnya dapat disimpulkan bahawa mereka berpendapat syarat sah wakaf adalah dengan 
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mewakafkan harta untuk selama-lamanya dan menafikan sebarang had masa. Bagi menyokong 
pendapat ini, mereka berpegang pada dalil dari hadis qiyas seperti berikut: 
 

هَا فَ قَالَ يََ رَسُو عَنْ ابْنأ عُمَرَ قاَلَ  َّ صَلَّى اُلله عَلَيْهأ وَسَلَّمَ يَسْتَأْمأرهُُ فأي ْ يَْبَََ فأَتََى النَّبِأ لَ اللهأ إأنّ أ أَصَابَ عُمَرَ أرَْضًا بِأ
نْهُ فَمَا تََْمُرُنّأ بأهأ قاَلَ إأنْ  بْ مَالًً قَط  هُوَ أنَْ فَسُ عَنْدأي مأ يَْبَََ لََْ أَصأ ئْتَ حَبَسْتَ أَصْلَهَا وَتَصَدَّقَ أَصَبْتُ أرَْضًا بِأ شأ

تَاعُ وَلً يوُرَثُ وَلً يوُهَبُ قاَلَ فَ تَصَدَّقَ  اَ عُمَرُ أنََّهُ لًَ يُ بَاعُ أَصْلَهَا وَلً يُ ب ْ اَ قاَلَ فَ تَصَدَّقَ بِأ عُمَرُ فِأ الْفُقَراَءأ وَفِأ  بِأ
لْمَعْرُوفأ أوَْ الْقُرْبََ وَفِأ الر أقاَبأ وَ فِأ سَبأيْلأ اللهأ وَابْنأ السَّ  هَا بِأ ن ْ بأيْلأ وَالضَّيْفأ لً جُنَاحَ عَلَى مَنْ وَلأيَ هَا أَنْ يََْكُلَ مأ

 يطُْعأمَ صَدأيْ قًا غَيَْْ مُتَمَو ألٍ فأيْهأ 
Terjemahan: Daripada Ibn `Umar beliau menyebut bahawa ‘Umar r.a. telah 
memperoleh tanah di bumi Khaibar.  Beliau lalu bertanya kepada Rasulullah SAW: 
“Wahai Rasulullah, saya telah memperoleh tanah di bumi Khaybar yang nilainya 
tinggi dan tidak pernah saya peroleh sesuatu yang lebih tinggi nilai daripadanya. 
Apakah yang tuan ingin saya lakukan terhadapnya?” Rasulullah SAW bersabda: 
“Kalau kamu mahu, bekukan sumbernya dan bersedekahlah dengannya.” Lalu 
Umar menyedekahkan tanah tersebut kepada fakir miskin, kaum keluarganya, untuk 
memerdekakan hamba, para tetamu dan orang musafir. Tanah tersebut tidak boleh 
dijual, dihibah atau dijadikan pusaka. Tetapi, tanah tersebut boleh digunakan dengan 
cara yang munasabah oleh pihak yang menguruskannya tanpa menjadikannya 
sebagai sumber harta. (Sahih al-Bukhari, Kitab al-Wasaya, Bab al-Waqaf Kayfa 
Yaktubu, No. Hadis 2587) 
 
Menerusi hadis Sahih Al-Bukhari ini dapat difahamkan bahawa Rasulullah SAW 

menyarankan sahabat baginda, iaitu ‘Umar al-Khattab supaya memanfaatkan sebidang tanah yang 
paling berharga dan disayanginya bersama masyarakat dengan mewakafkannya (Siddiqi, 1996). 
Dalam menetapkan hukum, para fuqaha menggunakan dua frasa, iaitu “bekukan sumbernya” yang 
bermaksud mengekalkan tanah tersebut dan menjadikan hasilnya untuk kebajikan serta menafikan 
perkaitan dengan had masa. Frasa kedua, iaitu “tidak boleh dijual, dihibah atau dijadikan pusaka”. 
Oleh itu, kedua-dua frasa ini membawa erti yang sangat jelas bahawa wakaf tersebut bersifat 
berkekalan kerana tiada perpindahan milik dibenarkan.  

Majoriti fuqaha menegaskan bahawa wakaf mesti berkekalan kerana wakaf itu 
berlandaskan pada hukum membebaskan hamba, jual beli dan sedekah. Hamba yang dibebaskan 
tidak boleh kembali menjadi milik tuannya dan barang yang dijual tidak boleh dituntut semula. 
Dalam amalan sedekah pula, harta tidak boleh dikembalikan kepada pemilik asal kerana telah 
berlaku perpindahan milik dengan tujuan mendekatkan diri kepada Allah secara berterusan. Maka, 

wakaf yang dihadkan tempoh dianggap menafikan maksud taʿbĩd dan tidak memenuhi syarat sah 
wakaf. 

 
Wakaf Muaqqat Sah 
Imam Abu Yusuf (Al-Hummam, n.d.), Ibnu Muslim al-Ra’yi dari mazhab Imam Hanafī, fuqaha 
mazhab Imam Maliki (Al-Dardir, 1995), sebahagian daripada mazhab Imam Syafi’i (Al-Nawawi, 
1985) dan Imam Hanbalī (Al-Mardawi, 1997)  membenarkan pewakaf menentukan had masa 
dalam sighah wakaf dan tidak meletakkan ta’qit sebagai syarat sah wakaf. Selain itu, konsep amal 
jariah tetap akan berlaku ketika harta berkenaan berada dalam keadaan wakaf. 

Menurut Imam Abu Hanifah, wakaf merupakan akad yang tidak tetap (Al-Syalabi, 1982). 
Pewakaf boleh menarik semula harta yang telah diwakafkan. Maka, wakaf tersebut boleh dijual, 
digadai, dihibahkan dan sebagainya. Seperti yang dinyatakan: 
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وَْتأهأ فَ يَ قُولَ إأذَا مأتُّ فَ قَدْ قاَلَ أبَوُ حَنأيفَة: لًَ يَ زُولَ مأ  لْكُ الْوَاقأفأ عَن الْوَقْفأ إألً أَنْ يََْكُمَ بأهأ الْْاَكأمُ أوَْ يُ عَل أقَهُ بِأ
 وَقَ فْتُ دَارأي عَلَى كَذَا

Terjemahan: Abu Hanifah berkata bahawa pemilikan wakif ke atas harta yang 
diwakafkannya tidak akan hilang melainkan ditentukan oleh hakim atau sebelum 
pewakaf meninggal dunia, dia mengatakan, “Sekiranya saya mati, saya wakafkan 
rumah saya.” 
 
Imam Abu Hanifah (Al-Syalabi, 1982; Al-Syaybani, 1997) juga menyatakan bahawa harta 

boleh diwakafkan secara bertempoh dan statusnya berbentuk pinjaman seperti teks berikut: 
 

زُ ذَلأكَ وَمُراَدُهُ أنَْ لً يَُْعَلُهُ لًزأمًا. فأََ  ي ْ يَ اللهُ تَ عَالََ عَنْهُ لًَ يُأُ وَازأ ثََبأتُ عأنْدَهُ، مَّ أَصْلُ الَْ فَ نَ قُولُ أمََّا أبَوُ حَنأي ْفَة رَضأ
فَعَةأ إألََ الأْهَّةأ الَّتِأ سَََّاهَا ف َ  بًا لألْعَيْْأ عَلَى مَلْكأهأ صَارأفاً لألْمَن ْ نََّهُ يَُْعَلُ الْوَاقأفَ حَاسأ نَْزألَةأ الْعَارأيَّةأ، وَالْعَارأيَّةُ لِأ يَكُونُ بِأ

ذََا قاَلَ لَوْ أوَْصَ  فَعَةأ بَ عْدَ الْمَوْتأ جَائأزةٌَ غَيُْْ لًَزأمَةٍ، وَلِأ لْمَن ْ يَّةأ بِأ نَْزألَةأ الْوَصأ  ى بأهأ بَ عْدَ مَوْتأهأ يَكُونُ لًزأمًا بِأ
Terjemahan: Maka kami berkata bahawa Imam Abu Hanifah tidak membolehkan 
wakaf, tetapi yang dimaksudkan ialah beliau tidak menganggap wakaf itu sebagai 
akad yang lazim. Pada asalnya, wakaf dibolehkan kerana Imam Abu Hanifah 
menganggap wakaf itu hanya sebagai penahanan harta yang masih dimiliki, manakala 
manfaatnya diagihkan untuk tujuan yang dikehendaki oleh pewakaf. Oleh itu, wakaf 
sama seperti ‘ariyah (pinjaman) dan pinjaman itu hukumnya ja’iz (harus) dan 
bukannya lazim. Jika seseorang berwasiat: “Aku mewasiatkan barang ini selepas 
kematianku”, maka wakaf tersebut menjadi lazim kerana menyerupai wasiat yang 
boleh dimanfaatkan setelah pewasiat meninggal dunia. 
 

Abu Yusuf berpendapat bahawa taʿbid bukan syarat sah wakaf dan harta wakaf muaqqat 
boleh kembali kepada pewakaf atau pewaris selepas tamat tempoh kerana wakaf disamakan dengan 
akad pinjaman yang tidak lazim. Dalam pandangannya, wakaf tetap boleh menjadi jalan taqarrub 
kepada Allah walaupun tidak berkekalan.  

Menurut mazhab Imam Maliki antaranya Imam Malik sendiri (Al-Dardir, 1995), Al-
Kasynawi (n.d.), Al-Sarakhsyi (1994) dan Al-Sawi (1959), wakaf adalah sah jika pewakaf memilih 
sama ada mewakafkan harta untuk selama-lamanya ataupun untuk satu had masa tertentu dan 
wakaf itu tidak tertakluk kepada ta’bid sebagai syarat.  

Imam Malik mempunyai pendapat dan hujahnya sendiri berkaitan dengan batasan waktu 
atau tempoh wakaf. Sekiranya wakaf merupakan ibadah berbentuk sosial yang dikategorikan 
sebagai sedekah, maka wakaf tidak wajib untuk diamalkan buat selama-lamanya. Begitu juga dengan 
syarat ta’bid  yang tidak dinyatakan secara tegas, bahkan tidak ada juga larangan secara tegas 
terhadap ta’qid. Berikut ialah pernyataan fuqaha berkenaan tempoh wakaf dalam karangan mereka 
(Al-Sarakhsyi, 1994; Al-Dardir; 1995; Al-Sawi, 1959): 
 

لْكَا لَهُ اوَْ لأغَيْْأهأ وَلًَ يُشْتََطَُ فأيْهأ التَّأْبأيْدُ بَلْ يَُُوْزُ وَقَ فُهُ سَنَةً أوَْ  عُ مأ َجَلٍ مَعْلُوْمٍ ثَُُّ يَ رْجأ  اكَْثَ رَ لًأ
Terjemahan: Dan tidak disyaratkan ta’bid dalam wakaf. Oleh itu, boleh mewakafkan 
sesuatu untuk tempoh setahun atau lebih (dalam tempoh tertentu). Kemudian, 
setelah tamat tempohnya wakaf itu kembali kepada pemiliknya atau orang lain.  

 

حَاجَةأ الْمَوْقُ وْف عَلَيْهأ لًَ  أنََّهُ يَ تَ وَسَعَ فِأ أمَْرأ الْوَقَفأ فَلَا يُشْتََطَُ التَّأْبأيْد وَاشْتََطُ الْعَوْدَةَ إألََ الْوَرثَأهأ عأنْدَ زَوَالأ 
بأ الْعَقْدأ عَنْهُ   يَ فُوْتُ مُوْجأ

Terjemahan: Dia, Abu Yusuf memberikan kelonggaran dalam pelaksanaan wakaf, 
dia tidak memasukkan unsur berkekalan sebagai syarat kerana tujuan akad tidak akan 
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terbatal walaupun terdapat syarat pemulangan harta kepada pewaris sekiranya 
penerima wakaf tidak lagi perlu menggunakan harta wakaf tersebut. 

  

جْرَ  نََّهُ مأنَ الْبَأ أ وَفأعْلأ الَْْيْْأ وَشَََلَ قَ وْلُهُ وَلَوْ بِأُ ةٍ مَا إأذَا اسْتأأْجَرَ دَاراً مََلُْوكَْةً أوَْ أرَْضًا فَلَا يُشْتََطَُ فأيْهأ التَّأْبأيْدأ )مَنْدُوْب( لِأ
ةً مَعْلُوْمَةٍ وَأقََ  دَ فَِْ تألْكَ الْمُدَّةمُدَّ فَعَتَ هَا وَلَوْ مَسْجأ  فُ مَن ْ

Terjemahan: Maka tidak disyaratkan ta’bid dalam wakaf kerana wakaf itu ialah 
perkara sunat dan tergolong dalam berbuat baik. Hal ini juga merangkumi wakaf 
seperti hasil sewaan rumah yang dimiliki atau sewaan tanah yang bertempoh atau 
manfaat hasilnya diberikan kepada masjid untuk tempoh tertentu dan semuanya 
adalah dibolehkan. 
 
Berdasarkan tiga pernyataan di atas, didapati bahawa ta’bid bukanlah syarat untuk 

mewakafkan harta. Meskipun pendapat jumhur menyatakan bahawa wakaf secara bertempoh adalah 
tidak sah. Penetapan ta’bid ialah berdasarkan daripada pernyataan yang dikeluarkan oleh Saidina 
Umar. Namun begitu, pada ketika itu tiada kenyataan tambahan daripada Nabi Muhammad SAW 
berkaitan ta’bid. Maka, di sinilah terletaknya hujah bahawa kekal tidak menjadi syarat dalam hukum 
wakaf. 

Al-Syarbīnī daripada mazhab Syafi’i menyatakan bahawa wakaf dengan had masa tertentu 
dibolehkan kerana tidak disyaratkan lafaz qabul. Namun begitu, apabila tempoh tamat, manfaat 
berpindah kepada golongan lain yang layak. Sebagai contoh, wakaf buku untuk seribu tahun 
dianggap sah kerana tempoh itu hanya majazi, yakni wakaf masih berkuat kuasa selagi mana buku 
masih elok dan boleh dimanfaatkan. Contoh yang lain, iaitu Ahmad mewakafkan hartanya kepada 
Abu untuk tempoh satu tahun dan selepas itu diwakafkan untuk dimanfaatkan oleh fakir miskin, 
maka wakaf sebegini adalah sah. Terdapat dua benefisiari wakaf yang berbeza dengan cara wakaf 
yang berbeza, iaitu benefisiari pertama menerima manfaat wakaf untuk satu tempoh dan wakaf 
terakhir adalah untuk selama-lamanya kepada benefisiari yang kedua. Seperti yang dinyatakan: 
 

وَلََْ يزَأدْ فاَلَِظْهَارُ صأحَّةُ  وَلَوْ قاَلَ وَقَ فْتُ هَذَا سَنَةً فَ بَاطألٌ، وَلَوْ قاَلَ وَقَ فْتُ عَلَى أوًْلًَدأي أوًْ عَلَى زَيْدٍ ثَُُّ نَسْلأهأ 
 الوَقْف

Terjemahan: Dan sekiranya seseorang berkata, “Aku mewakafkan ini untuk tempoh 
setahun”, maka wakaf tersebut adalah batal. Namun begitu, jika dia berkata, “Aku 
mewakafkan harta ini kepada anak-anakku atau kepada Zaid kemudian 
keturunannya”, tanpa menetapkan had yang melebihi itu, maka wakaf tersebut 
adalah sah. 

 
Walaupun fuqaha daripada mazhab Imam Hanbali bersepakat bahawa hukum wakaf 

muaqqat adalah tidak sah, namun Al-Mardawi (1997) membincangkan bahawa wakaf muaqqat adalah 
sah disebabkan pemindahan agihan manfaat harta wakaf kepada beberapa benefisiari. Contoh 
pertama yang dinyatakan adalah seperti berikut: 

 

سَاكأيْأ: صَح. 
َ
ت أصَالأهأ ابتْأدأاء وَانتْأهَاءلَوْ وَقَ فَهُ عَلَى وَلَدأهأ سَنَةً، ثَُُّ عَلَى عَمْرُو سَنَةً، ثَُُّ عَلَى الم  لًأ

Terjemahan: Jika seseorang itu mewakafkan hartanya kepada anaknya untuk 
tempoh satu tahun dan selepas itu diwakafkan kepada ‘Amru selama satu tahun 
kemudian kepada golongan miskin, wakaf tersebut adalah sah kerana wakaf itu 
bersambung dari waktu bermula hingga waktu wakaf berakhir.  
 

Manakala contoh kedua pula menyatakan tempoh yang tidak diketahui seperti berikut: 
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سَاكأيْأ: صَح
َ
ةَ حَيَاتأى، ثَُُّ عَلَى زَيْدٍ، ثَُُّ عَلَى الم  وَقَ فْتُهُ عَلَى وَلَدأى مُدَّ

Terjemahan: “Aku mewakafkan hartaku kepada anakku sepanjang hidupku dan 
selepas itu diwakafkan kepada Zaid kemudian kepada golongan miskin”, wakaf 
itu adalah sah.  
 

Kedua-dua contoh ijab di atas melibatkan tiga benefisiari sebelum berakhir dengan 
pemindahan harta wakaf untuk dimanfaatkan oleh golongan miskin. Walaupun tidak dinyatakan 
dengan jelas, wakaf kepada benefisiari yang terakhir, iaitu golongan miskin merupakan wakaf yang 
membawa maksud wakaf yang bersifat kekal selama-lamanya. 

Dalam era kontemporari, perubahan demografi, migrasi, mobiliti fizikal dan sistem politik 
turut mempengaruhi persepsi manusia terhadap harta serta cara pengurusannya. Walaupun majoriti 
fuqaha tidak mengharuskan wakaf muaqqat, instrumen ini kini dilihat berpotensi besar untuk 
menyokong pembangunan ekonomi umat Islam seperti yang diamalkan di Turki. Situasi ini tidak 
bertujuan menafikan pandangan fuqaha terdahulu, tetapi bagi menilai semula hukum wakaf muaqqat 
supaya sesuai dengan keperluan semasa. Sarjana fiqh kontemporari dan pakar ekonomi Islam turut 
berhujah bahawa wakaf muaqqat wajar dipertimbangkan semula demi menjaga permasalahan umat 
Islam pada masa kini. 

Menurut Al-Zuhayli (1987), wakaf muaqqat ini telah dimasukkan dalam peruntukan 
Undang-Undang Negara Mesir, iaitu Perkara 5 yang menetapkan bahawa wakaf selain daripada 
masjid boleh dilakukan secara berkekalan ataupun bertempoh. Al-Sariti (1997) mengambil hukum 
dalam mengharuskan wakaf muaqqat daripada pendapat mazhab Imam Maliki dan memperincikan 
bahawa terdapat perihal yang membolehkan wakaf muaqqat, iaitu dalam aspek kebajikan selain 
daripada wakaf masjid dan apa sahaja untuk masjid. Beliau turut menyatakan bahawa wakaf ahli 
pula tidak sah melainkan secara bertempoh, iaitu tidak lebih dari 60 tahun atau dua keturunan. 

Mohammad dan Mar Iman (2006) berpendapat bahawa wakaf muaqqat adalah sah kerana 
jika syarat kekal menyebabkan harta tidak dimanfaatkan, wakaf itu tidak sesuai diwakafkan. Hukum 
syarak perlu ditentukan berdasarkan masalah awam selaras dengan maqasid syariah. Al-Qardawi 
pula menekankan bahawa fatwa mesti berasaskan dalil rajih, justifikasi kukuh, memudahkan 
masyarakat, menjaga kebajikan umum dan menolak kemudaratan tanpa terlalu longgar atau ketat. 
Berpandukan pendapat fuqaha dan pakar ekonomi kontemporari, ta’qit dalam sighah wakaf adalah 
sah wakaf. Mereka berpegang pada dalil naqli dari hadis, qiyas dan dalil ‘aqli seperti berikut: 
 
Dalil Naqli 
Antara hadis yang dibincangkan oleh para fuqaha yang mengharuskan wakaf muaqqat ialah hadis 
yang sama diriwayatkan oleh Imam Bukhari dan Imam Muslim dalam perbahasan fuqaha yang 
menafikan kesahan wakaf muaqqat. Berdasarkan hadis tersebut, wakaf muaqqat diharuskan kerana 
dalam pelaksanaan wakaf kekal, harta tersebut ditahan daripada pewakaf sebagaimana pelaksanaan 
wakaf muaqqat. Pelaksanaan kedua-dua jenis wakaf ini menunjukkan ‘illah yang sama, iaitu hukum 
mengeluarkan harta untuk kebajikan. 

Frasa  َئْت  daripada hadis tersebut bermaksud pewakaf mempunyai hak untuk (in shi’ta)  إأنْ شأ

memilih sama ada untuk berwakaf secara mu’abbad atau muaqqat kerana tiada pernyataan khusus 

yang menganjurkan wakaf mestilah secara kekal. Frasa َا  habbasta aslaha wa) حَبَسْتَ أَصْلَهَا وَتَصَدَّقَ بِأ

tasaddaqta biha) ini juga tidak membawa makna bahawa wakaf itu mesti berlaku secara berkekalan. 
Maka, anjuran menahan harta untuk berwakaf ini bersifat umum dan boleh dilakukan secara kekal 
ataupun untuk tempoh tertentu. 

Penggunaan qiyas terhadap hukum pembebasan hamba seperti yang dibincangkan sebelum 
ini dianggap tidak tepat menurut fuqaha yang berpegang pada qawl kedua. Hal ini demikian kerana 

terdapat perbezaan pada dalil qiyas tersebut, iaitu qiyas ma‘a al-fāriq )قياس مع الفارق). Perbezaan yang 

dimaksudkan ialah pembebasan hamba merupakan akad yang berkaitan dengan fizikal hamba 
manakala akad wakaf pula tidak hanya tertakluk kepada ‘ain atau fizikal sesuatu aset yang 
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diwakafkan, bahkan turut melibatkan manfaatnya. Oleh itu, pemilikan manfaat tidak semestinya  
melucutkan hak pemilikan fizikal dan tidak juga wajib dilakukan secara berkekalan. Qiyas wakaf 
dengan hukum jual beli juga dianggap kurang tepat, sebagaimana qiyas wakaf dengan hukum 
pembebasan hamba seperti yang telah dibincangkan sebelum ini. 

Abu Zahra (1959) dan Al-Sarakhsyi (1994) turut membincangkan hukum wakaf yang 
ditentukan menerusi kaedah qiyas wakaf dengan sedekah. Walaupun tujuan asal wakaf adalah sama 
seperti sedekah, iaitu untuk mendekatkan diri kepada Allah, wakaf ini tidak disyaratkan untuk 
selama-lamanya. Amalan bersedekah juga boleh dilakukan dengan pelbagai cara dan pada bila-bila 
masa. Untuk bersedekah, tiada dalil yang menyatakan wajib dilakukan selama-lamanya dan tiada 
larangan untuk mengehadkan masa. Oleh itu, sama ada harta itu diwakafkan secara mu’abbad atau 
muaqqat, sedekah tetap berlaku. 

 
Dalil ‘Aqli  
Pendapat Imam Malik dilihat amat signifikan untuk diaplikasikan dalam membangunkan ekonomi 
umat Islam, khususnya di Malaysia yang mempunyai banyak hartanah berbentuk pajakan 
(leasehold) dengan had masa selama 99 tahun. Wakaf muaqqat memberikan peluang kepada mereka 
yang tidak memiliki hartanah kekal untuk berwakaf berdasarkan tempoh pemilikan yang dimiliki. 
Imam Malik juga berpendapat bahawa wakaf ialah kalimah yang bersifat lazim, namun tidak 
membawa maksud perlunya ta’bid dan boleh diwakafkan untuk satu jangka masa tertentu. Walau 
bagaimanapun, wakaf tersebut tidak boleh ditarik balik selagi tempoh yang dinyatakan oleh 
pewakaf belum tamat. Lafaz lazim dalam kalimah waqafa membawa pengertian bahawa harta 
tersebut tidak boleh dituntut semula atau dikembalikan kepada pewakaf sepanjang tempoh yang 
dinyatakan secara khusus masih berkuat kuasa.  

Menerusi pandangan ini, harta yang diwakafkan masih menjadi milik pewakaf, namun 
manfaatnya tidak boleh dinikmati oleh pewakaf. Walau bagaimanapun, pemilikan harta tersebut 
akan berubah dan menjadi mu’abbad sekiranya pewakaf tidak menetapkan tempoh dengan jelas 
berdasarkan sebuah hadis: 
 

ثَ نَا  ثَ نَا مََُمَّدُ بْنُ عَبْدأ اللهأ الِْنَْصَارأيُّ حَدَّ بَةُ بْنُ سَعأيدٍ حَدَّ ثَ نَا قُ تَ ي ْ ابْنُ عَوْنٍ قاَلَ أبَْ نَأَنّأ نََفأعٌ عَنْ ابْنأ عُمَرَ حَدَّ
َّ صَلَّى اللهُ عَلَيْهأ وَسَ  يَْبَََ فأَتََى النَّبِأ هُمَا أنََّ عُمَرَ بْنأ الَْْطَّابأ أَصَابَ أرَْضًا بِأ يَ اللهُ عَن ْ هَا فَ قَالَ رَضأ لَّمَ يَسْتَأْمأرهُُ فأي ْ

ئْتَ حَبَسْتَ يََ رَسُولَ اللهأ إأنّ أ أَصَبْتُ أرَْ  بْ مَالًً قَطُّ أنَْ فَسَ عأنْدأي مأنْهُ  فَمَا تََمُرُ بأهأ قاَلَ إأنْ شأ يَْبَََ لََْ  أُصأ ضًا بِأ
اَ عُمَرُ أنََّهُ لًَ يُ بَاعُ وَلًَ يوُهَبُ وَلًَ يوُرَثُ وَتَصَدَّقَ بِأَ  اَ قاَلَ فَ تَصَدَّقَ بِأ وَفِأ الْقُرْبََ  ا فِأ الْفُقَراَءأ أَصْلَهَا وَتَصَدَّقْتَ بِأ

هَا بِأ  ن ْ لْمَعْرُوفأ وَيطُْعأمَ وَفِأ الر أقاَبأ وَفِأ سَبأيلأ اللهأ وَابْنأ السَّبأيْلأ وَالضَّيْفأ لًَ جُنَاحَ عَلَى مَنْ وَلأيَ هَا أنَْ يََْكُلَ مأ
يْأينَ  فَ قَالَ غَيَْْ مُتَأثَ ألٍ مَا ثْتُ بأهأ ابْنَ سأ  لًً غَيَْْ مُتَمَو ألٍ قاَلَ فَحَدَّ

Terjemahan: Qutaibah bin Sa’id telah meriwayatkan kepada kami bahawa 
Muhammad bin Abdullah al-Ansari telah meriwayatkan kepada kami daripada 
Ibnu ‘Auf, beliau berkata bahawa Nafi’ menyampaikan kepadaku daripada Ibnu 
Umar RA bahawa Umar RA mendapat sebidang tanah di Khaibar. Lalu beliau 
bertemu dengan Nabi Muhammad SAW untuk meminta pendapat Baginda 
tentang tanah tersebut dengan berkata; “Wahai Rasulullah, aku mendapat 
sebidang tanah di Khaibar. Aku tidak pernah mendapat harta yang lebih bernilai 
selain itu. Oleh itu, apakah yang tuan perintahkan untuk aku lakukan terhadap 
tanah tersebut?” Baginda menjawab: “Jika kamu mahu, tahanlah yang asal dan 
bersedekahlah dengan hasilnya.” Ibnu ‘Umar RA berkata: “Maka ‘Umar pun 
menyedekahkan hasilnya. Tanah tersebut tidak dijual, tidak dihibahkan dan juga 
tidak diwariskan. Dia menyedekahkannya untuk fakir, ahli keluarga, untuk 
membebaskan hamba, fi sabilillah, ibnu sabil dan untuk menjamu tetamu. Dan 
tidak dianggap berdosa untuk orang yang menguruskan tanah tersebut untuk 
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memakan hasilnya dengan kadar yang sepatutnya. Perawi berkata: “Kemudian 
aku menceritakan hadis ini kepada ibnu Sirin dan dia berkata: “Tidak boleh 
mengambil harta anak yatim untuk digabungkan dengan hartanya sendiri.” 

 
Berpandukan kisah dalam hadis ini, Saidina Umar telah mewakafkan hasil yang diperoleh 

daripada tanahnya, manakala tanah itu sendiri tidak diserahkan kepada pihak lain sebaliknya masih 
dimiliki oleh Saidina Umar RA sendiri. Oleh hal yang demikian, Imam Malik menetapkan hukum 
wakaf berdasarkan situasi wakaf Saidina Umar tersebut. Wakaf yang dinyatakan Nabi Muhammad 
SAW ini berbentuk saranan dan tiada nas yang jelas tentang pengharaman wakaf muaqqat, 
menjadikannya isu khilaf yang berpanjangan dalam kalangan fuqaha bergantung pada tahap 
ketegasan atau kelonggaran pandangan mereka. 

Institusi wakaf telah lama diiktiraf sebagai salah satu mekanisme kebajikan dan 
pembangunan sosioekonomi dalam tradisi Islam. Secara konvensional, wakaf ditakrifkan sebagai 
penyerahan harta secara kekal untuk tujuan kebajikan, namun perkembangan fiqh kontemporari 
telah memperkenalkan konsep wakaf muaqqat atau wakaf bertempoh, iaitu wakaf yang diikat 
dengan jangka masa tertentu. Pensyariatan wakaf muaqqat menjadi perbahasan penting dalam 
kalangan fuqaha kerana perkara ini telah menimbulkan persoalan tentang kesahihan dan keabsahan 
wakaf yang tidak bersifat kekal berbanding dengan definisi klasik yang menekankan unsur 

berkekalan (taʾbid). Perbahasan ini melibatkan analisis dalil-dalil syarak, pandangan mazhab utama 

serta pertimbangan maqasid al-sharīʿah dalam menilai keperluan semasa masyarakat Islam. Oleh itu, 
kajian terhadap pensyariatan wakaf muaqqat bukan sahaja signifikan dari sudut teori fiqh, tetapi juga 
relevan dalam konteks pengurusan harta wakaf moden yang menuntut fleksibiliti, keberkesanan 
dan kesesuaian dengan realiti kontemporari. 
 
Wakaf Muaqqat di Malaysia 
Keperluan umat Islam berubah mengikut masa, maka bentuk bantuan yang diberikan juga mestilah 
relevan dengan situasi semasa. Dana zakat kadangkala tidak mencukupi kerana bantuan tersebut 
terhad kepada asnaf yang tertentu. Sifat murah hati masyarakat Islam di Malaysia dipupuk melalui 
ajaran belas ihsan dan amalan bantu-membantu. Bagi golongan berada, kemungkinan tiada 
halangan untuk mewakafkan harta secara kekal, namun terdapat juga yang memilih untuk tidak 
berwakaf selama-lamanya kerana ingin menjaga kelangsungan hidup dan mewariskan harta kepada 
keturunan. Hal ini bertepatan dengan sebuah hadis yang diriwayatkan oleh Sa’ad bin Abi Waqqas 
bahawa Nabi Muhammad SAW bersabda: 
 

ُّ صَلَّى  يَ اللََُّّ عَنْهُ قاَلَ جَاءَ النَّبِأ كََّةَ وَهُوَ يَكْرهَُ أنَْ عَنْ سَعْدأ بْنأ أَبِأ وَقَّاصٍ رَضأ اللََُّّ عَلَيْهأ وَسَلَّمَ يَ عُودُنّأ وَأنَََ بِأ
اَلأ  هَا قاَلَ يَ رْحَمُ اللََُّّ ابْنَ عَفْراَءَ قُ لْتُ يََ رَسُولَ اللََّّأ أوُصأي بِأ ن ْ لَِْرْضأ الَّتِأ هَاجَرَ مأ كُل أهأ قاَلَ لًَ قُ لْتُ   يََوُتَ بِأ

نْ أَنْ تَدَعَهُمْ عَالَ  فاَلشَّطْرُ قاَلَ لًَ قُ لْتُ  ةً الث ُّلُثُ قاَلَ فاَلث ُّلُثُ وَالث ُّلُثُ كَثأيٌْ. إأنَّكَ أَنْ تَدعََ وَرثََ تَكَ أغَْنأيَاءَ خَيٌْْ مأ
اَ صَدَقَةٌ حَتََّّ اللُّقْمَةُ الَّ   تَ رْفَ عُهَا إألََ فِأ امْرأَتَأكَ تِأ يَ تَكَفَّفُونَ النَّاسَ فِأ أيَْدأيهأمْ وَإأنَّكَ مَهْمَا أنَْ فَقْتَ مأنْ نَ فَقَةٍ فإَأنَِّ

تَفأعَ بأكَ نََسٌ وَيُضَرَّ بأكَ آخَرُونَ وَلََْ يَكُنْ لَهُ يَ وْمَئأذٍ إألً  ابْ نَةٌ  ُ أنَْ يَ رْفَ عَكَ فَ يَ ن ْ  وَعَسَى اللََّّ
Maksudnya: Daripada Sa’ad bin Abi Waqqas RA, beliau berkata, Nabi SAW 
datang menziarahiku ketika aku berada di Mekah. Baginda tidak suka untuk mati 
di tempat yang baginda berhijrah daripadanya. Baginda berkata: “Semoga Allah 
merahmati Ibn ‘Afra’”. Aku berkata: “Ya Rasulullah, aku mewasiatkan hartaku 
kesemuanya”. Baginda menjawab: “Tidak boleh”. Aku berkata: “Separuh?” 
Baginda menjawab: “Tidak boleh”. Aku berkata: “Sepertiga?” Baginda: “Ya, 
sepertiga dan sepertiga itu sudah banyak. Sesungguhnya jika engkau 
meninggalkan waris engkau dalam keadaan kaya itu lebih baik daripada engkau 
tinggalkan mereka dalam keadaan meminta-minta kepada manusia. 
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Sesungguhnya engkau akan membelanjakan harta engkau dan ia akan 
sesungguhnya adalah sedekah hatta makanan yang engkau suapkan ke mulut 
isteri engkau. Allah akan memanjangkan umur engkau lalu orang ramai akan 
mendapat manfaat daripada engkau dan sebahagian orang (iaitu musyrikin) akan 
mendapat mudarat daripada engkau”. Beliau tidak memiliki waris kecuali seorang 
anak perempuan. (Sahih al-Bukhari, Kitab al-Wasoya, hadis no: 259) 

 
Terdapat larangan untuk menginfakkan semua harta tanpa meninggalkan sebahagian untuk 

waris menerusi hadis di atas. Rasulullah SAW dengan jelas menyatakan bahawa had maksimum 
pemberian harta kepada orang lain adalah sebanyak satu pertiga. Larangan ini selaras dengan 
maqasid syariah, iaitu menjaga keturunan dan harta agar waris tidak miskin atau bergantung pada 
orang lain. Dalam konteks semasa, golongan berpendapatan rendah dan sederhana sukar untuk 
berwakaf secara kekal kerana tidak memiliki aset bernilai tinggi. Malah, wakaf berkekalan 
kadangkala membantutkan hasrat mereka untuk turut sama dalam amalan berwakaf. 

Oleh itu, di sinilah peranan wakaf muaqqat. Wakaf muaqqat  merupakan salah satu instrumen 
yang sangat relevan dalam menggalakkan masyarakat Muslim untuk berwakaf mengikut 
kemampuan masing-masing. Harta yang akan kembali kepada pemilik setelah tamat tempoh bukan 
sahaja dapat menarik minat individu yang memiliki harta, malahan mereka yang berpendapatan 
rendah dan sederhana juga berpeluang serta mampu untuk berwakaf. Di samping itu, wakaf 
muaqqat turut membantu pembangunan ekonomi masyarakat Muslim serta memperkasa wakaf 
yang sedia ada. Dengan ini, tiada lagi keraguan untuk berlumba-lumba dalam berjihad melalui aspek 
harta dan bertaqarub kepada Allah Ta’ala. Bertepatan dengan firman Allah Taala:   

 
يعًا إأنَّ ا ُ جَأَ َ عَلَى كُل أ شَيْءٍ قَدأيرٌ وَلأكُلٍ  وأجْهَةٌ هُوَ مُوَل أيهَا فاَسْتَبأقُوا الَْْيْْاَتأ أيَْ نَمَا تَكُونوُا يََْتأ بأكُمُ اللََّّ  للََّّ

Maksudnya: Dan bagi tiap-tiap umat ada kiblatnya (sendiri) yang ia menghadap 
kepadanya. Maka berlumba-lumbalah (dalam membuat) kebaikan. Di mana saja 
kamu berada pasti Allah akan mengumpulkan kamu sekalian (pada hari kiamat). 
Sesungguhnya Allah Maha Kuasa atas segala sesuatu. (Surah al-Baqarah,  2: 148) 
 

Ayat ini menggalakkan umat Islam bukan sekadar berbuat baik, tetapi melakukannya 
dengan semangat berlumba-lumba. Setiap individu perlu berusaha lebih gigih, tidak cepat berpuas 
hati serta menjadikan amalan kebaikan sebagai jalan memperolehi keredaan Allah. Apabila 
masyarakat berlumba-lumba melakukan kebaikan, situasi ini akan mewujudkan suasana yang 
harmoni dan maju. 

Dalam meraikan keperluan ummah,  terdapat beberapa aspek yang wajar diberi perhatian 
untuk membentuk dawabit pelaksanaan wakaf muaqqat di Malaysia. Hal ini amat penting bagi 
memastikan pelaksanaannya memenuhi kerangka asas cadangan instrumen tersebut. Perkara ini 
turut diperkuatkan melalui kenyataan informan berikut: 
 

“Prasyarat dia mesti ada dalam cadangan pelaksanaannya. Ciri-ciri itulah yang 
perlu ada dalam dawabit ni. Sebab daripada hukum syarak itulah yang kita akan 
transform dalam bentuk dawabit. Lepas tu disesuaikan dalam konteks 
pelaksanaan di Malaysia dalam undang-undang. Walaupun tak lengkap dan dia 
tak spesifik. Kalau ada cadangan di akhir, wakaf muaqqat ini peruntukannya 
ditambah ataupun dalam Enakmen Wakaf Negeri Selangor ke mana-mana, 
sebenarnya peruntukan tu boleh dikembangkan lagi. Biar sesuai untuk 
pelaksanaan. Sebab, kalau ada undang-undang, barulah boleh dilaksana dengan 
baik. Kalau tak de undang-undang, dia kena buat garis panduan lain.” 
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Informan di atas turut menekankan kepentingan merangka pelaksanaan wakaf muaqqat 
secara sistematik dengan mengambil kira prasyarat serta ciri-ciri yang selaras dengan prinsip hukum 
syarak. Prasyarat tersebut perlu dinyatakan dengan jelas dalam cadangan pelaksanaan agar dapat 
diterjemahkan kepada dawabit yang sah dan berfungsi. Dawabit ini merupakan hasil daripada 
transformasi prinsip-prinsip syarak yang kemudiannya disesuaikan dengan konteks perundangan 
semasa di Malaysia. Walaupun peruntukan berkaitan wakaf muaqqat dalam undang-undang sedia 
ada masih bersifat umum dan belum lengkap, Mahamood (2025) mencadangkan agar 
penambahbaikan melalui penggubalan atau pengembangan Enakmen Wakaf negeri wajar 
dipertimbangkan. Langkah ini bertujuan memastikan pelaksanaan wakaf muaqqat dapat dijalankan 
secara sah, tersusun dan efisien. Tanpa kerangka perundangan yang jelas, pelaksanaan wakaf 
muaqqat berisiko bergantung semata-mata pada garis panduan pentadbiran yang mungkin tidak 
mempunyai kekuatan undang-undang yang memadai. Oleh itu, penambahbaikan dasar dan 
perundangan amat penting bagi menjamin keberkesanan serta kelestarian instrumen wakaf muaqqat 
dalam sistem pentadbiran Islam di Malaysia. Sehubungan dengan itu, dawabit pelaksanaan wakaf 
muaqqat turut dibincangkan bersama pakar penilai dalam bidang perbankan Islam dan beliau 
memberikan respon berikut: 
 

“Saya nampak kajian yang dibuat ni dari segi aa nak membawa kepada aplikasi 
wakaf tu boleh dicapai, which is saya nampak lengkap end to end bermula daripada  
sebelum aa penyerahan mawquf tu ada perbincangan dia. Ketika mana 
penyerahan dibuat, ada dicadangkan ada perbincangan tersebut. Dan juga aa dia 
tak berhenti setakat itu, sebab wakaf muaqqat ni dia ada satu lagi aa flow ataupun 
layer seterusnya iaitu penyerahan kembali aa wakaf tersebut.” 

 
Kenyataan di atas menjelaskan bahawa kerangka yang menyeluruh dan holistik yang 

meliputi keseluruhan proses pelaksanaan wakaf muaqqat dari peringkat awal hingga ke peringkat 
akhir perlu dibentuk. Kajian ini bukan sahaja meneliti aspek sebelum penyerahan mawqūf, tetapi 
turut menekankan keperluan wujudnya perbincangan serta persetujuan yang jelas antara pewakaf 
dan penerima manfaat sebelum pelaksanaan dilakukan. Elemen ini amat penting bagi menjamin 
ketelusan dan kesefahaman dalam pengurusan wakaf bertempoh. Lebih daripada itu, kajian ini 
tidak terbatas pada tahap penyerahan semata-mata, sebaliknya turut mengambil kira fasa lanjutan, 
iaitu proses penyerahan semula harta wakaf setelah tempoh tamat. Pendekatan ini mencerminkan 
kefahaman yang mendalam terhadap dinamik wakaf muaqqat yang merangkumi pelbagai prosedur 
pelaksanaan, sekali gus menunjukkan potensi aplikasi yang realistik dan berdaya guna dalam 
konteks pentadbiran wakaf di Malaysia. Kedua-dua informan di atas berpendapat bahawa wakaf 
muaqqat mempunyai potensi yang jelas untuk diterjemahkan dalam bentuk aplikasi praktikal 
berpandukan konteks pengurusan wakaf. Melalui pendekatan yang holistik, wakaf muaqqat ini 
melibatkan beberapa proses, iaitu dari peringkat awal pembentukan dawābit dan perancangan 
hingga ke fasa akhir, iaitu penamatan atau penyerahan kembali manfaat wakaf. Dawābit ini telah 
dibangunkan oleh pengkaji sendiri berdasarkan hasil temu bual bersama para informan serta 
penelitian terhadap dokumen rasmi seperti Manual Pengurusan Jabatan Wakaf, Zakat dan Haji 
(JAWHAR) dan Enakmen Wakaf Negeri Johor (2004). 

 
Dawabit Pelaksanaan Wakaf Muaqqat di Malaysia 
Untuk melaksanakan amalan wakaf muaqqat di Malaysia, wakaf tersebut mestilah memenuhi kriteria 
dawābit yang ditetapkan oleh pihak pengurusan wakaf seperti berikut: 
 
i) Perundangan 
Aspek perundangan sangat penting dalam urusan wakaf di Malaysia dan undang-undang tersebut 
bergantung pada jenis aset yang terlibat. MAIN berfungsi sebagai pemegang amanah tunggal dalam 
menguruskan wakaf berdasarkan perundangan yang ditetapkan di Malaysia. Namun begitu, setiap 
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negeri mempunyai enakmen dan peraturan wakaf tersendiri kerana kuasa penentuan terletak di 
bawah bidang kuasa negeri. Oleh itu, kaedah pengurusan wakaf juga berbeza antara negeri. 
Walaupun terdapat undang-undang yang mengawal wakaf secara umum, masih belum wujud 
peraturan khusus bagi wakaf muaqqat.  

Aset di Malaysia pula tertakluk pada skop perundangan yang berbeza seperti Kanun Tanah 
Negara (KTN) dan peraturan Jabatan Pengangkutan Jalan (JPJ). KTN mengawal segala urusan 
berkaitan tanah termasuk pendaftaran hak milik, pindah milik, premium cukai dan persempadanan 
semula. Oleh itu, setiap tanah yang diwakafkan perlu melalui proses pindah milik di bawah 
kerangka ini sebelum MAIN dapat didaftarkan sebagai pemegang amanah yang sah. Begitu juga 
dengan JPJ dan Pusat Pemeriksaan Kenderaan Berkomputer (PUSPAKOM) yang mengawal aset 
alih seperti kenderaan, di mana proses wakaf mesti melalui pertukaran nama dan pemeriksaan 
teknikal yang ditetapkan. 

 Wang tunai merupakan aset yang boleh diserahkan terus kepada pihak MAIN tanpa perlu 
terikat dengan perundangan sivil. Menurut Mohamad dan Adnan (2024), penelitian yang amat 
terperinci perlu dilakukan kerana perkara ini akan melibatkan kadar atau nilai yang berbeza 
mengikut kemampuan pewakaf. Sekiranya nilai yang terlalu rendah diwakafkan seperti RM10.00 
secara potongan gaji selama dua tahun, kemungkinan besar wakaf tersebut tidak dapat memberikan 
peluang yang optimum kepada pihak MAIN kerana jumlah yang terkumpul akhirnya adalah 
rendah. Selain itu, kebarangkalian jumlah bakal pewakaf menjadi ramai adalah tinggi kerana amaun 
RM10.00 untuk setiap bulan ialah nilai yang mampu diwakafkan. Pada masa yang sama, nilai ini 
perlu dikaji dengan teliti agar manfaatnya lebih menyeluruh serta dinyatakan dengan jelas dalam 
peruntukan undang-undang wakaf negeri, termasuklah dari aspek tempoh dan kaedah 
pemanfaatannya. 

Maka, Enakmen Wakaf Negeri berfungsi untuk menentukan kesahan wakaf dari sudut 
syariah, menetapkan MAIN sebagai pemegang amanah tunggal serta menguruskan aset wakaf 
mengikut hukum Islam. Titik pemisahan berlaku apabila undang-undang sivil menekankan aspek 
pemilikan dan pendaftaran aset manakala Enakmen Wakaf Negeri menekankan aspek kesahan 
syariah dan pengurusan amanah. Walaupun wakaf sah dari sudut agama, wakaf tersebut tidak dapat 
dimanfaatkan tanpa melalui prosedur sivil, sekali gus menimbulkan isu kelewatan, kos yang tinggi 
dan ketidakseragaman antara negeri. Oleh itu, bagi mewujudkan satu produk wakaf muaqqat di 
Malaysia, keharmonian dari kedua-dua kerangka perundangan ini amat diperlukan. 
 
ii) Tempoh Masa 
Tempoh mewakafkan aset secara muaqqat mestilah sesuai dengan keadaan aset serta 
penyelenggaraan semasa wakaf supaya pihak pengurusan wakaf dapat memantau dan 
menyelenggara aset berkenaan dengan kadar yang munasabah. Tempoh tersebut juga mestilah 
mengambil kira jangka masa yang sesuai untuk dimanfaatkan oleh penerima. Tempoh maksimum 
yang boleh ditetapkan ialah selama 60 tahun atau selama dua generasi dan masa ini juga bergantung 
dengan niat pewakaf. 
 
iii) Tujuan Wakaf 
Aset yang diwakafkan secara muaqqat juga perlulah bersesuaian dengan niat pewakaf supaya wakaf 
tersebut boleh direalisasikan dan dimanfaatkan dengan sebaiknya. Hal ini juga akan memberi 
implikasi kepada pihak pengurusan agar aset tersebut dapat dipantau dengan lebih efisien. Menurut 
Abu Zahra (1971), amalan wakaf tidak hanya terhad pada pembinaan masjid tetapi boleh disalurkan 
kepada apa sahaja perkara yang membawa kebaikan. Misalnya, pembinaan hospital, pembiayaan 
pendidikan dan apa-apa inisiatif yang sesuai dan mampu menyumbang ke arah pembangunan 
sosioekonomi umat Islam.  
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iv) Pengurusan Aset 
Dawabit wakaf muaqqat juga boleh mengambil kira kaedah pengurusan. MAIN sebagai pemegang 
amanah wakaf tunggal bukan sahaja perlu merancang, tetapi juga perlu menjalankan pemantauan 
dan proses pemulangan semula aset kepada pewakaf. Selain itu, langkah penyelenggaraan perlu 
dilaksanakan jika diperlukan. Pada masa yang sama, penyelenggaraan ini akan bergantung pada 
jenis aset yang diwakafkan. Seterusnya, penyediaan laporan juga penting supaya pihak MAIN boleh 
bersedia sekiranya diperlukan oleh mana-mana pihak.  
 
Kaedah Penyerahan Aset Wakaf Muaqqat di Malaysia 
Untuk individu yang berhasrat mewakafkan aset mereka secara muaqqat kepada Majlis Agama Islam 
Negeri (MAIN), mereka perlu melalui beberapa prosedur penyerahan seperti berikut: 
 
i) Permohonan Wakaf dan Niat Pewakaf 
Proses serahan aset wakaf muaqqat bermula dengan permohonan yang dikemukakan oleh pewakaf 
sebagai bukti yang menyatakan niat wakaf secara rasmi melalui secara lisan dan dokumentasi. 
Dalam borang permohonan tersebut, pewakaf hendaklah menjelaskan jenis aset yang diwakafkan 
serta status aset, sama ada masih dalam tempoh bayaran ansuran atau telah dilunaskan sepenuhnya. 
Seandainya aset tersebut berbentuk wang tunai, saham atau aset tak alih, pewakaf juga perlu 
mengemukakan bukti pemilikan. Selain itu, borang tersebut turut mengandungi maklumat 
berkaitan tempoh wakaf yang ditetapkan serta tujuan wakaf agar permohonan tersebut selari 
dengan ketetapan syarak dan enakmen negeri. Langkah awal ini akan memberi peluang kepada 
pihak MAIN untuk menjalankan prosedur seterusnya, iaitu penilaian dan pengesahan aset. 
 
ii) Penilaian dan Pengesahan Aset 
MAIN akan menjalankan penilaian terhadap aset yang diserahkan untuk memastikan kesesuaian 
dan nilai semasa aset wakaf dalam satu tempoh yang ditetapkan. Penilaian ini merupakan langkah 
penting untuk menentukan kewujudan, nilai sebenar dan cara pengurusan aset sepanjang tempoh 
wakaf. Seterusnya, pihak MAIN akan dapat menentukan kaedah penggunaan aset, sama ada secara 
langsung untuk manfaat masyarakat atau dilaburkan bagi menjana pulangan. Pengesahan aset ini 
juga bertujuan memastikan tiada pertikaian hak milik yang boleh menjejaskan kelancaran 
pentadbiran wakaf.   
 
iii) Ikrar Wakaf (sighah) dan Niat Pewakaf 
Setelah proses penilaian dan pengesahan selesai, pewakaf akan hadir bersama dengan iringan dua 
atau tiga orang waris untuk menjalankan prosedur serahan aset wakaf kepada MAIN. Pada 
peringkat ini, ikrar wakaf ataupun dikenali sebagai sighah yang menjadi salah satu rukun wakaf perlu 
dibuat di hadapan Pejabat Pembuat Akta Ikrar Wakaf (PPAIW) atau pegawai yang dilantik oleh 
MAIN.  
 
iv) Dokumentasi dan Pendaftaran Serahan Amanah kepada MAIN 
Pada masa yang sama, pihak MAIN perlu menyediakan dokumen seperti borang serahan aset dan 
salinan hak milik berdasarkan jenis aset. Pewakaf akan menandatangani dokumen serahan sebagai 
bukti sah dan mengiktiraf MAIN sebagai mutawalli (pemegang amanah) yang bertanggungjawab 
mengurus, memelihara dan menyalurkan manfaat wakaf kepada penerima sepanjang tempoh yang 
ditetapkan.  
 
v) Rekod, Agihan dan Pemantauan 
MAIN akan mendaftarkan wakaf tersebut dalam rekod rasmi wakaf negeri supaya dapat 
memastikan wakaf tersebut diiktiraf secara sah. Institusi ini juga akan menyimpan rekod lengkap 
mengenai aset wakaf muaqqat, termasuk tempoh wakaf, jenis aset dan tujuan penggunaannya serta 
cara pengagihan mengikut niat pewakaf yang boleh dipantau sepanjang tempoh wakaf. Rekod ini 



187 
 

juga menjadi asas kepada pemantauan berkala untuk memastikan aset digunakan mengikut syarat 
pewakaf dan prinsip syariah. Kemudian, pihak MAIN juga bertanggungjawab menyediakan 
laporan tahunan atau berkala kepada pewakaf sebagai tanda ketelusan dalam pengurusan wakaf.   
 

Rumusannya, prosedur serahan aset wakaf muaqqat daripada pewakaf kepada MAIN 
melibatkan ikrar wakaf, dokumentasi rasmi, penilaian aset, serahan amanah dan pemantauan 
berterusan. Proses ini memastikan wakaf ini dapat dilaksanakan secara sah, telus dan memberi 
manfaat kepada masyarakat sepanjang tempoh wakaf. 
 
Kaedah Pemberhentian Wakaf Muaqqat 
i) Pengesahan Tempoh Tamat 
Penamatan wakaf muaqqat bermula dengan proses pengesahan bahawa tempoh wakaf telah 
berakhir. Pihak MAIN sebagai mutawalli akan menyemak rekod rasmi ikrar wakaf dan memastikan 
tarikh tamat selari dengan syarat yang ditetapkan oleh pewakaf. Pihak MAIN juga akan 
menghubungi pewakaf untuk memaklumkan penamatan tempoh wakafnya dan menentukan status 
pewakaf sama ada masih hidup ataupun telah meninggal dunia. Langkah ini penting bagi 
memastikan penamatan dan serahan semula aset wakaf berlaku secara sah menurut enakmen negeri 
dan prinsip syariah. Proses ini juga membantu serahan semula aset wakaf dapat dilakukan dengan 
tepat pada tarikh akhir wakaf muaqqat atau setelah tamat tempoh wakaf. 
 
ii) Audit dan Semakan Harta 
Sebelum harta dikembalikan, MAIN akan menjalankan audit secara menyeluruh terhadap aset 
wakaf bergantung pada jenis aset. Audit ini bertujuan memastikan harta wakaf berada dalam 
keadaan baik, tidak susut nilai secara tidak sah dan sesuai untuk diserahkan semula berdasarkan 
sighah pewakaf. Laporan audit yang disediakan ini menjadi bukti ketelusan pentadbiran wakaf dan 
sebagai dokumen sokongan dalam proses serahan semula.   
 
iii) Dokumentasi Penamatan 
Setelah pengesahan dan audit selesai, pihak MAIN akan mengeluarkan dokumen rasmi penamatan 
wakaf muaqqat. Dokumen ini mengandungi maklumat lengkap seperti tarikh tamat wakaf, jenis 
harta yang diwakafkan serta identiti pewakaf atau waris yang berhak menerima semula harta 
tersebut. Dokumentasi ini berfungsi sebagai bukti sah yang boleh dirujuk oleh pewakaf atau 
mahkamah syariah sekiranya timbul sebarang pertikaian.   
 
iv) Serahan Semula Harta 
Proses serahan semula dilakukan secara rasmi oleh MAIN kepada pewakaf asal atau waris yang 
sah. Harta boleh dikembalikan dalam bentuk asal seperti tanah, wang tunai atau dalam bentuk nilai 
yang setara sekiranya berlaku perubahan sepanjang tempoh wakaf. Serahan ini dilakukan dengan 
kehadiran pewakaf dan pihak MAIN untuk menandatangani borang penyerahan rasmi. Proses ini 
perlu dilakukan dengan saksi di kedua-dua belah pihak supaya ketelusan dan keabsahan proses 
serahan semula ini berlangsung tanpa sebarang pertikaian.   
 
v) Pengesahan Penerimaan 
Sebagai langkah akhir, pewakaf atau waris akan menandatangani dokumen penerimaan harta wakaf 
sebagai bukti sah bahawa harta telah dikembalikan. Salinan dokumen ini disimpan oleh MAIN 
sebagai rekod pentadbiran rasmi. Proses pengesahan penerimaan ini bertujuan memastikan 
penamatan wakaf muaqqat berlaku dengan sempurna dan tidak menimbulkan sebarang keraguan 
dari segi undang-undang atau syariah.  
 

Walau bagaimanapun, pewakaf atau warisnya boleh memilih sama ada untuk tidak 
menerima kembali aset ini pada waktu tersebut atau mereka boleh memilih untuk melanjutkan 
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tempoh wakaf muaqqat bagi satu tempoh. Mereka juga boleh mewakafkan aset tersebut secara 
wakaf muabbad kepada pihak MAIN ataupun kepada mana-mana benefisiari lain. Dalam keadaan 
ini, prosedur serahan akan berulang semula. 
 
 
KESIMPULAN 
Wakaf muaqqat merupakan salah satu instrumen yang sangat relevan dalam menggalakkan 
masyarakat Muslim untuk berwakaf mengikut kemampuan masing-masing. Harta yang akan 
kembali kepada pemilik setelah tamat tempoh bukan sahaja boleh menarik minat individu yang 
memiliki harta, malah turut membuka peluang kepada mereka yang berpendapatan rendah dan 
sederhana untuk berwakaf. Di samping itu, wakaf ini juga dapat membantu merangsang 
pembangunan ekonomi dalam kalangan masyarakat Muslim. 

Sebagai instrumen yang baharu diperkenalkan di Malaysia dan peruntukan undang-undang 
atau enakmen yang bersifat umum,  pihak Majlis Agama Islam Negeri (MAIN) sebagai mutawalli 
memainkan peranan yang sangat penting. Pelbagai langkah perlu disusun untuk memastikan 
pelaksanaan wakaf muaqqat dapat dilakukan dengan mengharmonikan keperluan ummah dan 
peruntukan undang-undang yang sedia ada. 
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