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Abstract 
 

 

 
Addressing issues in Hajj rituals is a key priority as this pilgrimage is performed 
annually by millions of Muslims worldwide, including pilgrims from Malaysia. 
Futhermore, the implementation of Hajj today faces various challenges such as 
overcrowding, time constraints and physical limitations, which demand a legal 
approach that is flexible and practical. This study aims to analyse the 
application of the talfiq method in Hajj management in Malaysia by examining 
the decisions made by National Hajj Muzakarah. This study also aims to identify 
other fiqh approaches applied alongside talfiq. This qualitative study analyses 
classical fiqh texts, academic journals and the resolutions of the National Hajj 
Muzakarah. The findings indicate that the application of talfiq in Hajj matters 
is implemented cautiosly, taking into account current needs, hardship 
(masyaqqah) and the capacity of the pilgrims. This study also finds that the 
National Hajj Muzakarah strives to maintain solutions within the Syafie schools 
as much as possible. In certain circumstances, the approaches of taqlid to other 
mazhabs as well as the use of muqabil asah and marjuh opinions within the 
Syafie school are also applied as practical solutions. 
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Abstrak 

 

Menangani permasalahan dalam ibadah haji merupakan satu keutamaan 
kerana ibadah ini dilaksanakan saban tahun dan melibatkan jutaan umat 
Islam dari seluruh dunia, termasuklah Malaysia. Tambahan pula, pelaksanaan 
haji kini berdepan dengan pelbagai cabaran seperti isu kesesakan, kekangan 
masa dan keterbatasan fizikal yang menuntut pendekatan hukum yang 
bersifat fleksibel dan praktikal. Kajian ini bertujuan untuk menganalisis 
pengaplikasian kaedah talfiq dalam pengurusan haji di Malaysia dengan 
meneliti keputusan yang diputuskan oleh Muzakarah Haji Kebangsaan. Kajian 
ini juga bertujuan mengenal pasti kaedah fiqh yang turut diaplikasikan selain 
talfiq. Kajian ini menggunakan pendekatan kualitatif dengan menganalisis 
kita-kitab turath, jurnul akademik dan Resolusi Muzakarah Haji Kebangsaan. 
Hasil Kajian mendapati penggunaan talfiq dalam isu haji dilaksanakan secara 
berhati-hati dan mengambil kira keperluan semasa, masyaqqah dan 

 
Vol. 34.  No. 07. November Issue (2025) 



Al-Qanatir: International Journal of Islamic Studies. Vol. 34.  No. 07. Movember Issue (2025) 
eISSN: 2289-9944 

58 
 

kemampuan jemaah. Kajian turut mendapati bahawa Muzakarah Haji 
Kebangsaan berusaha mengekalkan penyelesaian dalam mazhab Syafie. Bagi 
situasi tertentu, pendekatan taklid dan penggunaan pendapat muqabil asah 
dan marjuh dalam mazhab Syafie turut diaplikasikan sebagai jalan 
penyelesaian. 
 
Kata kunci: Haji, Ibadah, Muzakarah,, Talfiq, Taklid. 

 
PENDAHULUAN   
Ibadah haji merupakan salah satu daripada lima rukun Islam yang diwajibkan ke atas setiap 
Muslim yang mencukupi syarat-syarat kemampuan. Ini berdasarkan dalil al-Quran dan 
hadis iaitu: 

﴾وأتموا۟ ٱلحج وٱلعمرة لله   ﴿ 

Maksudnya, “Dan sempurnakanlah ibadah haji dan umrah kerana Allah” (al-Quran. al-
Baqarah. 196). 

 
Rasulullah SAW juga bersabda: 

الصلاة، وإيتاء الزكاة، وصيام رمضان، والحج، فقال بني الإسلام على خمسة: على أن يوحد الله، وإقام  }
  {الحج وصيام رمضان؟ قال: لا، صيام رمضان والحج، هكذا سمعته من رسول الله صلى الله عليه وسلمرجل:  

Maksudnya, “Islam didirikan atas lima rukun: mengesakan Allah SWT, mendirikan solat, 
menunaikan zakat dan berpuasa di bulan Ramadan serta menunaikan haji. Maka berkata 
seorang lelaki: menunaikan haji dan berpuasa di bulan Ramadan? Rasulullah berkata: tidak, 
berpuasa di bulan Ramadan dan menunaikan haji. Inilah yang dia dengar daripada 
Rasulullah SAW” (Hadis. Muslim. Kitab al-Iman: Bab Bayan Arkan al-Islam wa da’aimuhu al-
‘Izam. No. 16). 
 

Dalil-dalil ini menerangkan tentang kewajipan ibadah haji. Selain menjadi 
kewajipan individu (fardhu ‘ain), ibadah ini juga mengandungi nilai-nilai spiritual, sosial 
dan simbolik yang mendalam. Seperti yang dinyatakan oleh J. Hashim (2024), haji 
merupakan bentuk ibadah ta’abbudi iaitu satu bentuk pengabdian di mana seorang hamba 
Allah menempuh perjalanan suci ke Baitullah dalam keadaan hina, tidak terurus, berdebu 
dan keletihan selepas menempuh perjalanan jauh.  

Pengalaman fizikal dan rohani ini mencerminkan cabaran hidup yang akhirnya 
mengajarkan kebergantungan sepenuhnya kepada rahmat dan bimbingan Allah SWT. 
Tambahan pula, dalam konteks Malaysia, jemaah haji turut berdepan kesukaran seperti 
kesesakan seperti di Arafah, Muzdalifah dan Mina (Bernama. 2025), kekangan masa serta 
kelemahan fizikal khususnya dalam kalangan warga emas. Jumlah jemaah haji yang semakin 
meningkat dari seluruh dunia pada setiap tahun  turut memburukkan keadaan (Jamaludin 
et al. 2022). 

Sebagai contoh, pada tahun 2019, jumlah jemaah haji dari seluruh dunia telah 
mencecah 2,489,406 orang iaitu peningkatan sekitar 4.96% berbanding tahun sebelumnya 
yang mencatatkan 2,371,675 orang (Palangkey et al. 2021). Jumlah ini jauh melebihi 
kapasiti kawasan utama seperti Padang Arafah, Mina dan Masjidil Haram yang amat terhad. 
Situasi ini menimbulkan cabaran besar dalam pengurusan haji, termasuklah bagi jemaah 
dari Malaysia.   

Seiring dengan perubahan zaman, pelaksanaan haji kini memerlukan pendekatan 
yang lebih fleksibel dan berkesan bagi mengimbangi antara tuntutan hukum dan realiti 
pelaksanaan. Salah satu pendekatan yang diketengahkan ialah kaedah talfiq iaitu 
menggabungkan pendapat-pendapat para mujtahidin silam dalam satu isu untuk 
mengeluarkan pendapat yang baharu, tanpa terkeluar daripada pendapat-pendapat ulama 
silam dan tanpa menyalahi ijma’ (Mufti Wilayah Persekutuan).  
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Menurut Muzakarah Haji Kebangsaan ke-41, talfiq merujuk kepada amalan 
menggabungkan atau menyatukan hukum daripada dua atau lebih mazhab yang berbeza. 
MMJ Shamsuddin dan M. Sitris (2018) pula menghuraikan talfiq sebagai satu bentuk 
adaptasi hukum yang membolehkan penyimpangan daripada kerangka mazhab yang asal 
disebabkan oleh faktor situasi tertentu dalam sesuatu isu fiqh.  

Kaedah ini mula diterima dalam sejarah hukum Islam sebagai satu bentuk adaptasi 
terhadap keperluan zaman terutamanyaa ketika era kemerosotan ijtihad dan dominasi 
taqlid selepas abad ke-4 Hijrah. Dalam era penjajahan dan pemodenan, para ulama mula 
menyedari bahawa penyelesaian baharu perlu dicari bagi isu-isu yang tidak dibincangkan 
dalam al-Quran, hadis dan kitab-kitab klasik (Jamaludin et al. 2024). Maka lahirlah 
pendekatan ijtihad tanzili iaitu pencarian penyelesaian baharu dengan berpandukan 
prinsip mazhab termasuk melalui kaedah talfiq (Saputra et al. 2022). 

Kajian ini dijalankan bagi mengisi kelompangan yang wujud dalam kajian 
berkenaan talfiq. Berdasarkan penelitian terhadap kajian terdahulu, kebanyakan kajian 
lebih menumpukan kepada aspek teori talfiq, manakala pengaplikasiannya sering dikaitkan 
dengan bidang muamalat dan undang-undang. Kajian dalam konteks ibadah pula, 
khususnya ibadah haji masih sangat terbatas.  

Sebagai contoh, kajian oleh Sirajuddin et al. (2017) menumpukan kepada aplikasi 
talfiq dalam sektor Halal Supply Chain Operations manakala Jamaludin dan Buang (2019) 
membincangkan talfiq dalam konteks institusi kewangan Islam. Kajian yang mengaitkan 
kaedah talfiq dengan ibadah juga banyak dilakukan secara umum seperti kajian daripada 
Arsjad (2015) dan Istiqamah et al. (2023).  

Oleh itu, kajian ini tampil sebagai sumbangan baharu yang meneliti aplikasi talfiq 
dalam ibadah haji serta mengkaji pendekatan fiqh yang digunakan dalam Muzakarah Haji 
Kebangsaan dalam menyelesaikan permasalahan yang dihadapi oleh jemaah Haji Malaysia. 
 
DEFINISI TALFIQ  

Perkataan talfiq merupakan kata terbitan daripada kata kerja laffaqa ( َلَفَّق), yang membawa 

beberapa maksud iaitu menghimpunkan, bersesuaian dan pendustaan yang ditokok tambah 

(Jamaludin et al. 2017). Contohnya, frasa  َالث َّوْبَ ل ف َّقَتْ   bermaksud menghimpunkan satu 

bahagian kain dengan bahagian yang lain sebelum menjahitnya, manakala   القَوْم  pula تَلَافَقَ 

merujuk kepada situasi di mana sesuatu kaum bersepakat dalam urusan mereka. Dalam 

penggunaan lain pula, seperti م لَفَّقَة  membawa maksud yang ditokok-tambah agar أَحَادِيث  

kelihatan indah (Ibn Manzur. t.th).  
Dari sudut istilah, para ulama dan sarjana moden memberikan pelbagai takrifan 

terhadap talfiq. Ketiadaan satu definisi yang standard bagi talfiq disebabkan oleh gambaran 
dan pendekatan yang berbeza dalam kalangan sarjana Muslim dalam membincangkan isu 
ini (Krawietz. 2002). Gerber (1998) mendefinisikan talfiq sebagai peminjaman 
penyelesaian hukum daripada mazhab lain manakala Hassan (2007) pula mentakrifkannya 
sebagai peminjaman pendapat secara bebas daripada pelbagai mazhab tanpa terikat 
dengan mana-mana mazhab tertentu.  

Feenar (2002) pula mentakrifkan talfiq sebagai proses perbandingan antara 
beberapa pandangan mazhab dan memilih pendapat yang paling sesuai bagi tujuan untuk 
memberi kemaslahatan kepada masyarakat dan bersesuaian dengan tuntutan semasa. 
Namun begitu, takrif-takrif ini dianggap terlalu longgar dan tidak memberikan gambaran 
yang menyeluruh kerana seolah-olah semua bentuk pengambilan hukum daripada pelbagai 
mazhab adalah dibenarkan. 

Dalam kalangan ulama, al-Zuhaili (1993) memberikan definisi yang lebih terperinci 
dengan menyatakan bahawa talfiq ialah menghimpunkan antara taqlid dua imam atau lebih 
dalam satu perbuatan, yang mana setiap perbuatan itu memiliki rukun dan juz’iyyat yang 
saling berkait. Menurut beliau, setiap mazhab memiliki hukum tersendiri terhadap setiap 
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perkara dan apabila seseorang mengambil hukum dari mazhab yang berbeza dalam satu 
hukum yang lain, maka tindakan itu dianggap sebagai talfiq antara dua mazhab atau lebih.  

Di samping itu, Muhammad Sa‘id al-Bani (1997) juga memberikan definisi iaitu 
talfiq bermaksud menghasilkan satu bentuk penyelesaian hukum yang tidak diakui oleh 
mana-mana mujtahid. Al-Bani menghuraikan bahawa talfiq berlaku apabila seseorang 
mencampur adukkan satu permasalahan di antara dua pendapat atau lebih sehingga 
menghasilkan satu gabungan penyelesaian hukum yang tidak diperakui oleh mana-mana 
mazhab.  

Beliau juga menjelaskan bahawa tindakan menggabungkan pendapat daripada 
beberapa mazhab atau ulama dalam satu urusan boleh menghasilkan satu bentuk hukum 
baharu yang tiada asal dalam mana-mana mazhab muktabar (Al-Bani, M. S. 1997; Jamaludin 
et al. 2019). Berdasarkan penelitian, penulis berpendapat bahawa talfiq merujuk kepada 
gabungan dua atau lebih mazhab dalam satu juzu’ hukum.  

Pandangan ini turut disokong oleh definisi yang diberikan oleh Abdullah al-Su’aidi 
yang mendefinisikan talfiq sebagai menggabungkan mazhab-mazhab fiqh yang berbeza 
dalam bahagian-bahagian hukum fiqh yang sama. Pandangan ini juga selari dengan definisi 
yang dikemukakan oleh al-Zuhaili dan al-Bani yang turut menekankan bahawa talfiq 
berlaku apabila menghimpunkan dua mazhab atau lebih dalam satu permasalahan serta 
ianya bakal menghasilkan satu hukum yang tidak diiktiraf oleh mana-mana mazhab. 

 Oleh itu, pemahaman yang tepat terhadap konsep talfiq serta memahami batasan 
talfiq sangat penting bagi mengelakkan kekeliruan dengan konsep lain seperti tatabbu’ al-
rukhas serta bagi memastikan kesahihan hukum yang diamalkan. 
 
BENTUK TALFIQ  
Para ulama berbeza pandangan dalam membahagikan bentuk talfiq. Menurut al-Sanhuri, 
talfiq terbahagi kepada dua bentuk utama iaitu talfiq dalam ijtihad dan talfiq dalam taqlid. 
Talfiq dalam ijtihad atau dinamakan al-ijtihad al-murakkab (ijtihad bertindih) berlaku 
apabila seorang mujtahid berijtihad dalam beberapa masalah yang telah dibincangkan oleh 
para mujtahid terdahulu.  

Talfiq jenis ini membawa kepada terhasilnya satu ijtihad yang baharu atau 
menghimpunkan sebahagian ijtihad mujtahid terdahulu dengan sebahagian hasil ijtihad 
mujtahid yang lain. talfiq dalam ijtihad dibenarkan selagi ianya tidak menyalahi ijma’ dan 
tidak bertentangan dengan hukum kerajaan atau hakim. Contoh talfiq yang dilarang ialah 
apabila seseorang menggabungkan pendapat daripada mazhab Hanafi, Maliki dan Syafie 
dalam isu perkahwinan.  

Sebagai contoh, perkahwinan dibuat tanpa wali dengan berpegang kepada 
pendapat mazhab Hanafi, dalam masa yang sama perkahwina turut dilangsungkan tanpa 
kehadiran saksi serta tanpa menyebut mahar ketika akad dengan berpegang kepada 
pendapat mazhab Maliki dan Syafie. Gabungan ketiga-tiga pendapat ini dalam satu 
perkahwinan menghasilkan satu bentuk akad yang tidak sah kerana menyalahi ijma’ (Jaya.J. 
1999). 

Bentuk talfiq kedua oleh al-Sanhuri ialah talfiq dalam taqlid. Talfiq jenis ini 
terbahagi kepada dua iaitu ianya berlaku apabila seseorang menyaring hukum-hakam 
daripada pelbagai mazhab yang muktabar dan bertaqlid dengannya. Ianya berlaku dalam 
bentuk memilih hukum-hakam umum untuk diamalkan dan diyakini pendapat tersebut 
rajih tanpa melihat kepada furu’ hukum.  

Kebanyakan ulama membenarkan bentuk talfiq ini berdasarkan keharusan 
berpindah mazhab dalam sesuatu masalah. Dengan kata lain, seseorang itu dibenarkan 
untuk mengikuti pendapat daripada mazhab yang berbeza selagi mana tidak membawa 
kepada percanggahan yang membawa kepada pembatalan hukum. Selain itu, talfiq dalam 
taqlid juga boleh berlaku dalam bentuk memilih pendapat mazhab tertentu bagi satu 
masalah dan menggabungkannya dengan pendapat mazhab yang lain untuk diamalkan 
secara serentak.  
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Walau bagaimanapun, talfiq jenis ini menimbulkan perselisihan dalam kalangan 
ulama. Al-Shatibi mensyaratkan bahawa talfiq jenis ini hanya dibenarkan jika tidak 
menyalahi ijma’. Manakala al-Qarafi mensyaratkan ianya tidak boleh membawa kepada 
amalan yang telah disepakati akan kebatalannya (Jaya.J. 1999). Sementara itu, Wahbah al-
Zuhaili (1997) hanya mengiktiraf satu bentuk talfiq iaitu talfiq dalam taqlid sahaja.  

Beliau menjelaskan bahawa talfiq berlaku apabila seseorang pengamal taqlid 
menggabungkan dua atau lebih pendapat mujtahid dalam satu masalah dengan cara yang 
tidak pernah diakui oleh mana-mana mujtahid. Bahkan, jika gabungan itu menghasilkan 
amalan yang dianggap batal oleh semua mazhab yang terlibat, maka talfiq tersebut adalah 
tidak sah dan tidak dibenarkan syarak.  

Talfiq ini berlaku apabila pengamal taqlid mengamalkan satu masalah dengan dua 
pendapat secara serentak atau mengamalkan satu pendapat yang memberi kesan kepada 
pendapat kedua dalam amalan tersebut. Pandangan ini sejajar dengan ketetapan yang 
dikeluarkan oleh Majma’ al-Fiqh al-Islami yang mentakrifkan talfiq sebagai gabungan dua 
atau lebih pandangan dalam satu permasalahan fiqh yang saling berkait tetapi tidak pernah 
dinyatakan oleh mana-mana mujtahid.  

Dalam erti kata lain, talfiq berlaku apabila menghimpunkan amalan dalam satu 
masalah dengan dua pendapat secara serentak atau dengan salah satu pendapat tetapi 
masih terdapat kesan pendapat yang kedua (Jaya.J. 1999; Zuhaili. 1997). 
 
PANDANGAN ULAMA TERHADAP KAEDAH TALFIQ  
Perbahasan mengenai konsep talfiq dalam kalangan ulama telah bermula sejak sebelum 
kurun ke-10 Hijrah. Pada era ini, para ulama mula mengemukakan syarat yang ketat 
terhadap penggunaan taqlid termasuklah larangan terhadap amalan talfiq sebagai usaha 
untuk menjaga disiplin dalam bermazhab (Jamaludin et al. 2019). Sesetengah kajian 
menunjukkan bahawa kecenderungan untuk menolak talfiq sudah pun wujud seawal kurun 
ke-5 Hijrah iaitu ketika meningkatnya sifat taksub terhadap mazhab dan berlakunya 
campur tangan politik yang mewajibkan rakyat hanya mengikut satu mazhab tertentu 
(Ayah Abd al-Salam. t.th).  

Keadaan ini mendorong ulama untuk menegaskan bahawa perpindahan antara mazhab 
tidak boleh berlaku secara bebas sehingga membuka ruang kepada talfiq yang tidak 
terkawal (Mustafa. 1998). 

 
Golongan Yang Menolak Talfiq 
Golongan ulama yang menolak talfiq berpendapat bahawa ia membuka ruang kepada 
kerosakan dalam agama. Antara tokoh yang menegaskan penolakan terhadap talfiq ialah 
Inarah Ahmad Farid, Saadan Man, Samuela Pagani, Fareeha Khan, Saminaz Zaman, Aharon 
Layish, Tawfīq Aḥmad al-Ghalbazūrī dan Sulayman al-Syaihan (Jamaludin et al. 2019). 
Mereka berpandangan bahawa amalan mencampurkan hukum daripada mazhab yang 
berbeza boleh membawa kepada satu bentuk hukum yang tidak diterima oleh mana-mana 
mazhab secara keseluruhan, malah dalam sesetengah kes, bertentangan dengan ijmak para 
ulama. 

Dalam hal ini, hukum yang terhasil melalui talfiq dianggap terbatal kerana tidak 
memenuhi syarat sah dalam mana-mana mazhab. Al-Qarafi (1995), meskipun 
membenarkan perpindahan daripada satu mazhab ke mazhab yang lain, secara tegas 
menolak amalan talfiq. Beliau berhujah bahawa campuran antara dua pandangan dari dua 
mazhab yang berbeza sering kali akan menghasilkan satu bentuk hukum yang tidak boleh 
diterima oleh mana-mana mazhab tersebut.  

Contohnya, al-San‘ani (1988) membawakan kes seorang lelaki yang berkahwin 
tanpa wali dengan bertaqlid kepada mazhab Hanafi dan tanpa saksi iaitu dengan bertaqlid 
kepada mazhab Maliki. Perkahwinan itu dianggap fasid oleh kedua-dua mazhab kerana 
tidak memenuhi rukun yang ditetapkan menjadikan perkahwinan itu tidak sah di sisi 
kedua-duanya. talfiq dengan tatabbu‘ al-rukhas, dan menganggapnya sebagai satu bentuk 
penyalahgunaan terhadap kelonggaran dalam mazhab.  
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Beliau menegaskan bahawa seseorang yang hanya memilih pendapat yang 
memudahkannya, tanpa mematuhi keseluruhan disiplin mazhab, telah tergelincir daripada 
prinsip keilmuan fiqh yang sebenar. Al-Zarkashi (2000) juga membenarkan seseorang 
mengambil pendapat daripada mazhab lain, namun dengan syarat tidak mengamalkan 
tatabbu‘ al-rukhas. Sekiranya seseorang memilih pendapat daripada mazhab lain kerana 
terdapat kemudahan, tetapi pada masa yang sama mematuhi keseluruhan syarat dan 
disiplin mazhab tersebut, maka ia tidak dianggap sebagai tatabbu‘ al-rukhas.  

Pandangan al-Nawawi (2002) turut menegaskan perkara ini. Beliau menyatakan 
bahawa seseorang tidak diwajibkan untuk berpegang kepada mana-mana mazhab tertentu 
secara mutlak. Namun begitu, beliau mensyaratkan bahawa seseorang itu tidak boleh 
memilih-milih pendapat yang ringan semata-mata berdasarkan kehendaknya. Menurut 
beliau, sebab utama mengapa sesetengah ulama mewajibkan seseorang itu bermazhab 
adalah kerana bimbang kecenderungan untuk mengamalkan tatabbu‘ al-rukhas, yang sering 
kali berlaku apabila talfiq dibenarkan secara bebas. 

Penolakan terhadap talfiq juga didorong oleh kebimbangan bahawa ia boleh 
membawa kepada kerosakan agama dan mempermain-mainkan hukum (Jamaludin et al. 
2023). Hal ini kerana apabila seseorang bebas menggabungkan pendapat dari mana-mana 
mazhab mengikut kehendaknya, ia akan meninggalkan prinsip pengambilan dalil dan lebih 
cenderung kepada mengikuti hawa nafsu. 

 Sebahagian pengkaji menyifatkan penggunaan talfiq dalam bentuk ini sebagai satu 
bentuk juristic opportunism iaitu tindakan mengambil kesempatan terhadap perbezaan 
pandangan mazhab demi kepentingan peribadi. Al-Safarini (1998) membawakan contoh 
ekstrem di mana talfiq boleh membawa kepada perubahan hukum yang diharamkan 
menjadi harus.  

Beliau menyebut syair terkenal oleh Abu Nuwwas yang secara sarkastik 
menggabungkan pandangan Imam Abu Hanifah yang mengharuskan tuak dan pandangan 
Imam Syafie yang menyamakan tuak dengan arak, lalu menyimpulkan bahawa hukum 
meminum arak adalah harus. Walaupun contoh ini bersifat sindiran, namun ia 
menggambarkan potensi bahaya apabila talfiq diamalkan tanpa disiplin, kerana ia boleh 
meruntuhkan struktur hukum Islam yang kukuh dan bersistem.  

Dalam konteks moden, kebimbangan terhadap penyalahgunaan talfiq turut sejajar 
dengan pandangan fiqh sosial yang diketengahkan oleh Rasyid (2021). Beliau menegaskan 
bahawa walaupun fiqh perlu bersifat responsif dan adaptif terhadap tuntutan zaman, ia 
tidak wajar dijadikan alat untuk mengabsahkan segala-galanya atas nama keperluan. Fiqh, 
menurut beliau adalah tanggungjawab moral dan sosial yang berpaksikan kemaslahatan, 
bukan ruang untuk mempermainkan hukum secara fleksibel tanpa batas. 

Kesimpulannya, para ulama yang menolak talfiq bukan sekadar menolak konsep itu 
secara mutlak, tetapi lebih kepada kebimbangan terhadap penggunaannya yang terlalu 
longgar sehingga menyebabkan penyalahgunaan hukum jika tidak dikawal dengan syarat 
yang ketat dan kefahaman yang mendalam terhadap maqasid syariah dan struktur mazhab. 

 
Golongan Yang Menerima Talfiq 
Selain daripada golongan yang menolak konsep talfiq, terdapat juga sebahagian ulama dan 
pengkaji semasa yang membenarkan penggunaan talfiq dengan syarat tertentu. Antara 
tokoh yang mengharuskan pengggunaan talfiq ialah Michael Feener (2002), Abdullah@Alwi 
(2007), Ghani et al. (2007), Maszlee Malik (Malik. 2005), Ibrahim, Safiyyah, al-‘Anzi, dan 
Muhammad Fadil Mustafa (Jamaludin et al. 2019).  

Dalam kalangan ulama pula, tokoh-tokoh seperti Ibn Nujaym, Hasan al-Shatti, Amir 
Badi Shah dan Mar’I al-Hanbali (Jamaludin et al. 2017) juga berpendapat bahaawa talfiq 
dibenarkan selagi ia memenuhi beberapa syarat yang telah digariskan. Para ulama ini juga 
berhujah bahawa jika berpindah mazhab dibenarkan dalam taqlid, maka secara asasnya, 
talfiq juga wajar diharuskan dengan syarat-syarat yang sama. Antara dalil yang dijadikan 
sandaran oleh golongan ini ialah firman Allah SWT:  
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  ﴾فاَسْألَ وا أهَْلَ الذ كِْرِ إِن ك نت مْ لَا تَ عْلَم ونَ ﴿
Maksud, “Maka bertanyalah kamu kepada Ahlu Zikri jika kamu tidak mengetahui” (al-Quran. 
al-Anbiya’. 21). 

 
  Ayat ini menunjukkan bahawa seseorang dibenarkan merujuk kepada mana-mana 
ulama tanpa diwajibkan terikat kepada satu mazhab tertentu. Ini secara tidak langsung 
memberikan ruang kepada fleksibiliti dalam pengambilan hukum daripada pelbagai 
sumber mazhab (Mustafa. 1998). Selain itu, mereka juga merujuk kepada kaedah fiqh yang 
menyatakan bahawa hukum asal bagi sesuatu perkara adalah harus selagi tidak terdapat 
dalil yang jelas mengharamkannya.  

Oleh kerana tiada dalil qat‘i yang melarang secara langsung penggunaan talfiq, maka 
konsep ini dikira harus (Malik. 2005). Tambahan lagi, prinsip umum dalam syariat yang 
menyatakan bahawa “Allah tidak menjadikan kesusahan dalam agama” turut digunakan 
sebagai hujah. Menurut Rohim (2022),  Allah SWT tidak membebani hambaNya melampaui 
kemampuan mereka.  

Semua peraturan yang ditetapkan dalam syariat bertujuan membawa kebaikan dan 
kemaslahatan kepada Umat islam ini menggambarkan kelembutan dan kasih sayang Allah 
terhadap hambaNya sebagaimana yang ditegaskan dalam al-Quran, Allah tidak membebani 
seseorang melainkan sesuai dengan kesanggupannya. Berdasarkan prinsip ini, larangan 
mutlak terhadap penggunaan talfiq dikhuatiri akan membawa kepada kesukaran dalam 
pelaksanaan ibadah, terutamanya dalam kalangan masyarakat awam (Jamaludin et al. 
2017).  

Sebahagian pengkaji juga menyatakan bahawa sekiranya talfiq diharamkan, ia boleh 
membawa kepada implikasi besar, iaitu membatalkan banyak ibadat dan muamalat yang 
dilakukan oleh masyarakat awam, kerana realitinya ramai yang tanpa sedar telah 
mengamalkan bentuk talfiq dalam kehidupan beragama mereka. Maka, pengharaman 
secara mutlak boleh membawa kepada kesempitan yang bercanggah dengan syariat. 

Dari sudut taklid pula, perbincangan dalam usul fiqh menunjukkan bahawa tidak 
wajib bagi seorang muqallid untuk berpegang dengan satu mazhab secara keseluruhan. 
Bahkan, pendapat rajih menyatakan bahawa seseorang boleh bertaklid kepada satu mazhab 
dalam sesuatu isu dan kepada mazhab lain dalam isu yang lain. Oleh itu, apabila taklid 
kepada mazhab lain dibenarkan, maka talfiq yang lahir daripadanya juga sewajarnya 
diharuskan.  

Namun, pandangan ini juga tidak bebas daripada kritikan. Antara kritikan yang 
dilontarkan ialah walaupun seseorang dibenarkan berpindah mazhab, namun tindakan 
tersebut tidak boleh membawa kepada pencampuran hukum yang bertentangan antara 
satu sama lain dalam satu isu yang sama, yang akhirnya melahirkan hukum baru yang tidak 
diiktiraf mana-mana mujtahid.  

Kebenaran untuk bertaqlid kepada mana-mana mazhab sepatutnya memberikan 
kelonggaran kepada seorang muqallid. Namun larangan mutlak terhadap talfiq akan 
menyempitkan ruang ijtihad dan pelaksanaan syariat, terutama dalam konteks masyarakat 
majmuk dan isu kontemporari. Bahkan sejarah juga mencatatkan bahawa para imam 
mazhab sendiri pernah menerima pandangan mazhab lain yang bertentangan dengan 
pandangan asal mereka dalam isu-isu tertentu.  

Sebagai contoh, Imam Malik pernah memberikan fatwa kepada Khalifah Harun al-
Rashid bahawa berbekam tidak membatalkan wuduk, sedangkan Imam Abu Hanifah 
berpendapat sebaliknya. Namun Abu Yusuf, murid kepada Abu Hanifah, tetap solat di 
belakang khalifah tanpa mengulangi solatnya, menunjukkan penerimaan terhadap 
perbezaan pandangan (Jamaludin et al. 2017). 

Kesimpulannya, golongan yang menerima talfiq menekankan bahawa 
penggunaannya mestilah dilakukan dengan penuh berhati-hati dan oleh pihak yang 
berkelayakan serta berpandukan kepada keperluan syarak dan maqasid syariah. Ianya 
tidak boleh diamalkan secara sewenang-wenangnya oleh individu awam tanpa ilmu dalam 
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bidang fiqh dan usul yang mendalam. Justeru, terdapat dawabit yang mesti dipatuhi dalam 
mengaplikasikan kaedah talfiq agar ianya tidak disalahgunakan iaitu: 

i. Tidak bercanggah dengan ijma’, nas yang qat’i dalalah atau qiyas jali. Contoh: 
perkahwinan yang berlaku tanpa mas kahwin, wali atau saksi. 

ii. Tidak menghasilkan satu bentuk hukum yang tidak diterima oleh mana-mana 
mazhab dalam isu yang sama. Contoh: Mengusap sebahagian kepala ketika 
berwudhu mengikut mazhab Syafie tetapi berpegang kepada mazhab Hanafi dalam 
hukum niat wudhu iaitu sunnah. 

iii. Tidak membawa kepada perkara yang haram secara jelas di sisi syarak. 
iv. Tidak membawa kepada pembatalan keputusan hakim yang telah dijatuhkan. 
v. Mesti wujud keperluan atau darurat yang mengharuskan talfiq. Talfiq yang 

dilakukan semata-mata mengikut hawa nafsu atau bagi mengelakkan kewajipan 
syarak adalah tidak dibenarkan malah membawa kepada tatabbu’ al-rukhas. 

vi. Tidak bercanggah dengan maqasid syariah (Dar Ifta’ Jordan. 2024; Jamaludin et al. 
2017) 

 
METODOLOGI KAJIAN  
Kajian ini menggunakan pendekatan kualitatif berbentuk kajian kepustakaan yang 
memberi tumpuan kepada dokumen-dokumen utama berkaitan fiqh haji dan 
pengaplikasian talfiq dalam amalan haji di Malaysia. Data dikumpulkan melalui dua sumber 
utama iaitu sumber primer dan sumber sekunder. Sumber primer terdiri daripada 
dokumen Resolusi Muzakarah Haji Kebangsaan, buku fiqh haji kontemporari serta kitab-
kitab turath yang membincangkan konsep talfiq dan fiqh haji.  

Sumber sekunder diperoleh daripada artikel jurnal akademik, tesis dan disertasi 
serta laman sesawang rasmi seperti Tabung Haji dan portal fatwa dalam dan luar negara. 
Data yang diperoleh dianalisis menggunakan dua pendekatan utama iaitu analisis 
kandungan dan analisis tematik. Analisis kandungan digunakan untuk meneliti secara 
mendalam konsep dan prinsip talfiq.  

Seterusnya, analisis tematik dijalankan untuk mengenal pasti pendekatan talfiq 
yang digunakan dalam Resolusi Muzakarah Haji Kebangsaan serta pendekatan fiqh lain 
yang turut diaplikasikan bagi menangani permasalahan semasa jemaah haji. Penggunaan 
pendekatan ini membantu menghasilkan dapatan yang berstruktur, relevan dan sistematik. 
Metodologi ini memastikan kajian dilaksanakan secara teliti dan menyumbang kepada 
pemahaman yang lebih mendalam dan menyeluruh terhadap isu talfiq dalam konteks 
pengurusan haji di Malaysia. 
 
DAPATAN KAJIAN  
Analisis Aplikasi Kaedah Talfiq Dalam Badah Haji 
Di Malaysia, institusi yang memainkan peranan penting dalam pengurusan ibadah haji ialah 
Lembaga Tabung Haji. Antara usaha Tabung Haji dalam memastikan jemaah haji dapat 
melaksanakan ibadah dengan sempurna adalah dengan menyediakan pelbagai modul dan 
kursus bimbingan. Di samping itu, Lembaga Tabung Haji turut mengadakan Muzakarah Haji 
Peringkat Kebangsaan bagi menghasilkan resolusi sebagai panduan utama kepada para 
pembimbing haji (Mohd Hafiz. 2016).  
 Muzakarah ini juga merupakan platform tahunan yang mengumpulkan pakar-pakar 
fiqh, para Pengkursus Ibadah Haji Tanah Air (PEKTA) (Tabung Haji. 2022), para ilmuan 
agama dan pembimbing haji terpilih. Mereka akan berkumpul untuk membincangkan 
permasalahan semasa yang dihadapi oleh jemaah serta menyelaraskan panduan hukum-
hakam untuk memastikan keseragaman penyampaian di seluruh Malaysia (MSS Suhardi. et 
al. 2024).  
 Menurut Datuk Mohd Na’im Mokhtar, muzakarah haji berperanan sebagai satu 
platform untuk membincangkan dan memberi ijtihad berpandukan dapatan semasa selain 
mengkaji teks-teks syariah dan fiqh haji (Awani. 2023). Berdasarkan penelitian terhadap 
Resolusi Muzakarah Haji Kebangsaan dan perbincangan dalam buku-buku fiqh haji, 
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didapati bahawa pendekatan penyelesaian masalah fiqh haji di Malaysia melibatkan tiga 
bentuk utama iaitu talfiq (menggabungkan dua atau lebih mazhab satu masalah hukum), 
bertaklid kepada mazhab lain serta penggunaan pendapat kedua atau dhaif dalam mazhab 
Syafie.  
 Berdasarkan definisi talfiq yang telah dibincangkan sebelum ini, terdapat dua 
contoh aplikasi talfiq yang diamalkan dalam ibadah haji di Malaysia. Contoh pertama ialah 
amalan wuduk bagi yang menghidap daimul hadath (sentiasa berhadath) yang 
menggabungkan mazhab Syafie dan Maliki dalam permasalahan wuduk. Golongan ini 
dibenarkan untuk mengambil wuduk dengan mengikut mazhab Syafie tetapi mengikut 
mazhab Maliki dalam hukum memperbaharui wuduk iaitu sunat.  
 Selain itu, dalam situasi wanita istihadhah yang ingin melakukan jama’ tamam di 
Mina yang mengalami masyaqqah untuk mengulang wuduk untuk solat kedua selepas solat 
pertama selesai. Muzakarah Haji Kebangsaan 2017 membenarkan jemaah bertaklid kepada 
mazhab Hanafi dan Hanbali yang berpendapat wanita istihadhah wajib memperbaharui 
wuduk setiap kali masuk waktu solat fardhu.  
 Kemudian, pada Muzakarah Haji Kebangsaan 2022, perkara ini diperkukuhkan lagi 
dengan mengambil pandangan mazhab Maliki yang mengatakan boleh meneruskan solat 
dengan wuduk yang sama selagi mana wuduknya tidak terbatal disebabkan perkara-
perkara lain yang membatalkan wuduk. 
 Jadual berikut merumuskan dua contoh aplikasi talfiq dalam ibadah haji di Malaysia: 

Bil. Permasalahan Penyelesaian Talfiq 
1.  Amalan wuduk bagi yang 

menghidap daimul hadath. 
- Mengambil wuduk dengan mengikut 

mazhab Syafie 
- Hukum memperbaharui wuduk bagi setiap 

solat adalah sunat mengambil pandangan 
daripada mazhab Maliki 

2.  Memperbaharui wuduk untuk 
solat kedua bagi wanita 
istihadhah yang melakukan 
jama’ tamam di Mina. 

- Bertaklid kepada mazhab Hanafi dan 
Hanbali, di mana wanita istihadhah hanya 
wajib memperbaharui wuduk setiap kali 
masuk waktu solat fardhu, bukan untuk 
setiap kali solat fardhu. 

- Diperkukuhkan lagi dengan mengambil 
pendapat mazhab Maliki, boleh meneruskan 
solat dengan wuduk yang sama. 

(Resolusi Muzakarah Haji Kebangsaan 2017, 2022; J. Hashim. 2024) 
 
Kaedah lain yang Digunakan dalam Ibadah Haji 
Selain talfiq, terdapat beberapa kaedah lain yang turut digunakan dalam menyelesaikan 
permasalahan ibadah haji dalam kalangan jemaah Malaysia. Antaranya ialah dengan 
menggunakan pendapat muqabil asah atau pendapat marjuh dalam mazhab Syafie. 
Pendekatan ini diambil bagi mengelakkan kekeliruan dalam kalangan jemaah yang ragu-
ragu dalam mengamalkan pendapat daripada mazhab selain Syafie (Ghani. 2007).  

Selain itu, terdapat juga permasalahan yang diselesaikan dengan bertaklid kepada 
mazhab lain seperti mazhab Hanafi, Maliki dan Hanbali. Kaedah ini diaplikasikan apabila 
pandangan dalam mazhab syafie tidak mampu menyelesaikan masalah yang timbul atau 
tidak mampu mengangkat masyaqqah yang dihadapi oleh jemaah (Ghani. 2007).  Sebagai 
contoh, dalam isu sentuhan antara bukan mahram ketika tawaf, mazhab Syafie dalam 
pendapat asah berpendapat bersentuhan antara lelaki dan perempuan bukan mahram 
membatalkan wuduk secara mutlak sama ada dengan kehadiran syahwat atau tidak.  

Namun, amalan ini menimbulkan kesukaran kerana sentuhan sukar dielakkan dalam 
situasi yang sesak ketika tawaf. Oleh itu, muzakarah haji pada ketika itu memutuskan supaya 
jemaah bertaklid kepada mazhab Maliki dan Hanbali yang berpendapat bahawa sentuhan 
antara lelaki dan perempuan bukan mahram hanya membatalkan wuduk jika disertai 
dengan syahwat.  
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Keputusan ini telah diamalkan sehingga tahun 2004. Namun, pelaksanaan keputusan 
ini menimbulkan kekeliruan dari segi cara mengambil wuduk, di mana mereka perlu 
mengambil wuduk mengikut mazhab Maliki dan Hanbali. Bagi menyelesaikan kekeliruan ini, 
Jawatankuasa Penasihat Ibadat Haji menasihati supaya jemaah mengamalkan pendapat 
muqabil asah dalam mazhab Syafie yang berpendapat wuduk hanya batal bagi orang yang 
menyentuh sahaja.  

Walau bagaimanapun, pendekatan ini juga mendatangkan kekeliruan kerana sukar 
untuk menentukan siapa yang menyentuh dan siapa yang disentuh dalam keadaan sesak. 
Akhirnya, jawatankuasa telah memutuskan supaya jemaah beramal dengan pendapat 
marjuh dalam mazhab Syafie di mana wuduk hanya batal jika disertai dengan syahwat. 
Pendapat ini telah diterima pakai dan diamalkan hingga sekarang (Ghani. 2007).  

Jadual berikut menunjukkan hukum-hukum yang menggunakan pendapat muqabil 
asoh atau marjuh dalam mazhab Syafie. 

Bil. Permasalahan Penyelesaian 
1.  Persentuhan kulit antara lelaki 

dan perempuan bukan mahram. 
- Menggunakan pendapat marjuh di mana 

wuduk hanya batal jika disertai dengan 
syahwat (Resolusi Muzakarah Haji 
Kebangsaan 2005; Ghani. 2007; J. Hashim. 
2024) 

2.  Tawaf wanita ketika naqa’. - Menggunakan pendapat kedua dalam 
mazhab Syafie, di mana sah ibadat yang 
dilakukan dalam tempoh naqa’ jika darah 
tidak kembali semula. 

- Muzakarah Haji Kebangsaan 2018 
menyatakan pendapat ini hanya diguna 
pakai jika wanita tersebut kesuntukan masa 
dan tidak dapat melakukan tawaf rukun (J. 
Hashim. 2024). 

- Muzakarah Haji Kebangsaan 2023 
menerangkan wanita yang dalam keadaan 
naqa’ boleh terus melakukan tawaf tanpa 
perlu menunggu sehingga saat akhir sebelum 
ke Arafah atau ke Madinah atau pulang ke 
tanah air, dengan syarat ketujuh-tujuh 
pusingan tawaf dilakukan dalam keadaan 
yakin suci (Resolusi Muzakarah Haji 
Kebangsaan 2023).  

3.  Wanita yang keluar kekuningan 
atau keruh selepas hari 
kebiasaan haid tetapi masih 
dalam tempoh maksimum haid. 

- Mengikut pendapat sebahagian al-
Syafi’iyyah yang mengatakan kekuningan 
dan keruh yang keluar selepas hari 
kebiasaan haid tidak dikira haid. Oleh itu, 
harus tawaf dalam keadaan ini kerana 
mengambil hukum wanita suci (Resolusi 
Muzakarah Haji Kebangsaan 2006). 

- Hanya diamalkan jika wanita tersebut 
kesentukan masa yang tidak dapat 
melakukan tawaf rukun haji (J. Hashim. 
2024). 

4.  Solat jamak secara tamam di 
Arafah, Muzdalifah dan Mina. 

- Pendapat lain dalam mazhab Syafie 
mengharuskan pelaksanaan solat secara 
tamam ketika di masya’ir walaupun pada 
ketika itu para jemaah berstatus bermukim. 
Harus jamak kerana nusuk (Resolusi 
Muzakarah Haji Kebangsaan 2006 & 2009) 
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5.  Waktu melontar jamrah pada 
hari-hari Tasyriq. 

- Pendapat pertama dalam mazhab Syafie 
menyatakan tidak boleh melontar kecuali 
selepas gelincir matahari (Al-Yaum al-Sabi’. 
2019). 

- Namun, operasi haji Malaysia mengamalkan 
pendapat daripada Imam al-Rifa’I dan Imam 
al-Isnawi daripada mazhab Syafie yang 
berpendapat waktu melontar jamrah pada 
hari-hari Tasyriq bermula daripada terbit 
fajar sehingga terbit fajar pada hari 
berikutnya (J. Hashim. 2024). 

6.  Tayamum dan wuduk bagi 
anggota berbalut atau ditampal 
simen (sohibul jabirah) 

- Menurut pandangan muqabil al-azhar dalam 
mazhab Syafie, sohibul jabirah hendaklah 
berwuduk seperti biasa pada anggota yang 
sihat dan menyapu air pada balutan dan 
digalakkan untuk melakukan i’adah 
(mengulang) solat yang dilakukan dengan 
wuduk sohibul jabirah (Resolusi Muzakarah 
Haji Kebangsaan 2004). 

 
Selain mengamalkan pendapat muqabil asah dan marjuh dalam mazhab Syafie, 

terdapat juga beberapa permasalahan ibadah haji yang diselesaikan melalui taklid kepada 
mazhab lain seperti mazhab Hanafi, Maliki dan Hanbali. pendekatan taklid ini diambil dalam 
keadaan yang mendesak khususnya apabila hukum dalam mazhab Syafie tidak mampu 
memberi penyelesaian secara praktikal kepada jemaah. 

Jadual berikut menunjukkan permasalahan yang diselesaikan melalui pendekatan 
taklid dalam pelaksanaan ibadah haji. 

Bil. Permasalahan Penyelesaian Taklid 
1.  Darah yang keluar ketika sudah 

putus haid (menopause). 
- Menurut pandangan mazhab Syafie, darah 

yang keluar selepas putus haid bagi wanita 
yang tiada haid selama 6 bulan atau lebih 
dalam keadaan biasa dikira haid (J. Hashim. 
2024). 

- Dikira sebagai istihadhah dengan bertaklid 
kepada mazhab Hanafi, Maliki dan Hanbali 
jika wanita tersebut menghadapi masalah 
seperti kesentukan masa (Resolusi 
Muzakarah Haji Kebangsaan 2006).  

2.  Tawaf ifadah ketika haid. - Sah tawaf ketika haid dengan bertaklid 
kepada mazhab Hanafi (Resolusi Muzakarah 
Haji Kebangsaan 2018; J. Hashim. 2024). 

- Dikenakan dam seekor unta, jika tidak 
mampu, dikenakan dam seekor kambing. 

- Tetapi tetap berdosa kerana masuk ke dalam 
Masjidil Haram dalam keadaan berhaid (J. 
Hashim. 2024). 

3.  Pelaksanaa dam. - Secara umumnya, jika kesalahan berulang 
pada masa atau tempat yang berlainan, maka 
pelaksanaan dam juga berulang. 

- Menurut mazhab Hanbali, jika kesalahan 
berulang, hanya dikenakan satu kali dam 
sahaja dengan syarat dam bagi kesalahan 
pertama belum sempat diselesaikan. 
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- Pendapat mazhab Hanbali sama dengan qawl 
qadim Imam Syafie (J. Hashim. 2024). 

4.  Wanita yang mengerjakan haji 
tamattu’ mengalami haid semasa 
tawaf. 

- Menurut mazhab Syafie, orang yang 
melakukan umrah boleh memasukkan niat 
haji dalam ihram umrah untuk melakukan 
haji qiran sebelum memulakan tawaf  (J. 
Hashim. 2024). 

- Haji wanita yang mengalami haid setelah 
memulakan tawaf walaupun baru selangkah 
dan beliau tidak akan suci sehingga masa 
berangkat wuquf di Arafah, maka hajinya 
tidak sah. 

- Boleh bertaklid kepada mazhab Maliki yang 
membolehkan seseorang melakukan umrah 
memasukkan niat haji dalam ihram umrah 
sebelum melakukan solat sunat tawaf (J. 
Hashim. 2024). 

- Perbuatan ini adalah makruh. 
 
PENUTUP 
Perbincangan dalam kajian ini menunjukkan bahawa pendekatan talfiq merupakan salah 
satu solusi penting dalam pengurusan ibadah haji di Malaysia bagi menyelesaikan pelbagai 
permasalahan fiqh yang dihadapi jemaah. Melalui analisis yang dikemukakan, jelas bahawa 
penggunaan talfiq dalam fiqh haji di Malaysia tidak dilakukan secara sewenang-wenangnya, 
sebaliknya ianya adalah hasil penelitian mendalam oleh para pakar fiqh dalam Muzakarah 
Haji Kebangsaan dengan mengambil kira faktor-faktor seperti masyaqqah, kemampuan 
jemaah serta keperluan semasa. 
 Selain talfiq, Muzakarah Haji Kebangsaan juga berusaha mencari penyelesaian 
dalam mazhab Syafie melalui penerimaan pendapat muqabil asah dan marjuh sebagai 
kaedah yang lebih dekat dengan pegangan mazhab majoriti jemaah Malaysia. Pendekatan 
ini diambil bagi mengelakkan kekeliruan terutama sekali dalam kalangan jemaah yang 
sukar menerima pandangan daripada mazhab lain (Ghani. 2007).  

Namun, dalam beberapa isu yang tidak dapat diselesaikan melalui pandangan 
mazhab Syafie, pendekatan taklid kepada mazhab lain seperti mazhab Hanafi, Maliki dan 
Hanbali turut digunakan secara terpilih bagi mengangkat kesulitan dan mencapai 
kemaslahatan jemaah (Ghani. 2007). Dapatan kajian ini jelas membuktikan bahawa 
Muzakarah Haji Kebangsaan berusaha untuk mengekalkan solusi dalam mazhab Syafie 
sejauh yang boleh, tetapi keterbukaan terhadap anjakan hukum melalui kaedah talfiq dan 
taklid tetap perlu diperlukan dalam menghadapi cabaran semasa yang kompleks.  

Hal ini memperlihatkan hukum fiqh yang fleksibel dan sentiasa relevan dan 
menolek persepsi bahawa talfiq membawa kepada kecelaruan hukum. Sebaliknya, 
pengaplikasian talfiq dengan syarat dan kawalan yang betul mampu menjadikan 
pendekatan ini salah satu jalan penyelesaian yang harmoni, sistematik dan memudahkan 
urusan ibadah jemaah haji. 
 Oleh itu, proses penyelarasan hukum melalui Muzakarah Haji Kebangsaan adalah 
sangat penting dan perlu diperkasa bagi memastikan setiap keputusan yang dihasilkan 
bukan sahaja sah dari sudut hukum malah bersifat praktikal untuk dilaksanakan.  
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