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ABSTRAK

Teknologi Rahim Buatan (Artificial Womb Technology) ialah peranti yang direka untuk meniru keadaan rahim bagi 
membolehkan perkembangan janin di luar badan ibu kandung berlaku. Antara tujuan teknologi ini diperkenalkan 
adalah untuk membolehkan wanita mendapat anak tanpa perlu mengandung, khususnya kepada wanita yang berisiko, 
lanjut usia, mandul, wanita tanpa rahim dan mempunyai masalah kesihatan. Ia juga dijangka mampu menyelamatkan 
nyawa bayi yang dilahirkan dalam keadaan pramatang sebelum cukup 37 minggu. Namun begitu, ia telah menimbulkan 
pelbagai isu etika khususnya melibatkan beberapa hak seperti hak autonomi kehamilan dan reproduktif yang khusus 
bagi wanita, hak janin, serta hak dan tanggungjawab ibu bapa. Dari sudut syarak pula, ia mungkin menimbulkan 
beberapa masalah yang mungkin menyebabkan para ulama tidak bersetuju dengan perkara ini seperti mengubah 
ciptaan Allah SWT yang telah menetapkan proses kejadian bayi melalui kehamilan di dalam rahim wanita, potensi 
manipulasi nyawa manusia walaupun pada peringkat embrio dan janin dan peranan ibu yang mengandungkan bayi 
tersebut khususnya proses penasaban anak kepada ibunya sendiri. Justeru, artikel ini akan membincangkan secara 
ringkas perbincangan tersebut dari perspektif Islam. Rujukan akan dibuat kepada pelbagai konsep dan prinsip yang 
berkaitan dengan kehidupan manusia, kehamilan, kelahiran dan keibuan seperti yang dinyatakan dalam al-Quran. 
Hasil kajian menunjukkan terdapat kemungkinan ia tidak diterima oleh ulama Islam kerana ia mungkin bertentangan 
dengan beberapa prinsip Islam berkenaan kehamilan, keibuan (motherhood), penasaban dan pertimbangan maqasid 
syariah.

Kata kunci: Rahim buatan; maqasid syariah; pengubahan ciptaan Allah SWT; kehamilan 

ABSTRACT

Artificial Womb Technology (AWT) is a device designed to simulate the conditions of the uterus, allowing for fetal 
development outside the mother’s womb. This technology will enable women to have children without experiencing 
pregnancy. It is particularly useful for those at risk, older individuals, those who are infertile, women without a 
womb, or those facing health issues. It is also anticipated that this may potentially save the lives of prematurely born 
infants before they reach the 37th week of gestation. Nevertheless, it has raised numerous ethical issues, particularly 
involving various rights such as the right to pregnancy and reproductive autonomy specific to women, fetal rights, as 
well as the rights and responsibilities of parents. From an Islamic perspective, it may give rise to several issues that 
could lead scholars to disagree with it, such as altering the creation of Allah SWT, who has determined the process of 
childbirth through pregnancy within a woman’s womb. There is also the potential manipulation of human life, even at 
the embryonic and fetal stages, and the role of the mother carrying the baby, especially in the process of bonding the 
child to her. Therefore, this article aims to discuss these considerations from an Islamic perspective, drawing references 
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to various concepts and principles related to human life, pregnancy, childbirth, and motherhood as stated in the Quran 
and the Prophet’s hadith. The study’s findings suggest that contemporary Islamic scholars may not accept it, as it could 
potentially conflict with some Islamic principles related to pregnancy, motherhood, bonding, and the consideration of 
maqasid syariah.

Keywords: Artificial womb; maqasid shariah; alteration of Allah’s creation; pregnancy

PENGENALAN

Kehamilan merupakan perkara tabii yang sudah 
berlaku sejak zaman berzaman bermula dengan 
kejadian manusia. Ia merupakan satu cara 
menghasilkan keturunan dan mengekalkan spesis 
manusia. Kandungan atau janin akan menempel 
di dinding rahim wanita, berada di situ sehingga 
dilahirkan selepas mencapai tempoh tertentu, 
bergantung kepada pelbagai faktor seperti kesihatan 
ibu, kesihatan janin dan juga ketetapan dari Allah 
SWT. Kehamilan dan kelahiran juga merupakan 
suatu perkara yang bertepatan dengan maqasid 
syariah iaitu untuk memelihara keturunan dan spesis 
manusia (Ahmad & Wan Abdullah 2022; Harun 
2023). 

Malah, Nabi SAW sendiri menggalakkan 
supaya lelaki memilih wanita yang subur dan 
boleh melahirkan anak. Dalam sebuah hadis yang 
diriwayatkan oleh Ma’qil bin Yasar, beliau berkata: 
Seorang lelaki telah bertemu dengan Nabi SAW dan 
bertanya:

أفَأَتَـزََوَّجُهَا،  تلَِدُ،  لَ  وَإِنّـَهَا  وَجَاَلٍ،  حَسَبٍ  ذَاتَ  امْرَأةًَ  أَصَبْتُ  إِنِّ 
قاَلَ: لَ. ثَُّ أتَاَهُ الثَّانيَِةَ فـنَـهََاهُ، ثَُّ أتَاَهُ الثَّالثَِةَ، فـقََالَ: تـزََوَّجُوا الْوَدُودَ 

الْوَلُودَ فإَِنِّ مُكَاثرٌِ بِكُمُ الْمَُمَ

Terjemahan: “Sesungguhnya saya telah bertemu dengan 
seorang wanita yang mempunyai kedudukan dan cantik 
tetapi dia seorang yang tidak boleh melahirkan anak. 
Maka, apakah saya boleh menikahinya? Rasulullah SAW 
menjawab: “Jangan.” Kemudian lelaki itu datang kali 
kedua maka Baginda SAW juga melarangnya. Lalu lelaki 
itu datang pada kali ketiga, maka Nabi SAW bersabda: 
“Kahwinilah wanita yang penyayang dan subur kerana 
aku merasa bangga dengan memiliki umat yang ramai.” 
(Abu Dawud 1997) [Syu’aib al-Arna’ut menilai sanad 
hadis ini sebagai kuat].

Menurut Ibn Ruslan, mengahwini wanita subur 
dapat memboleh seseorang mendapat keredaan 
daripada Allah SWT dengan memperbanyakkan 
umat Islam yang menyembah Allah SWT dan 
menggembirakan Nabi SAW kerana Nabi SAW suka 
kepada umat yang ramai. Namun, bilangan yang 

ramai sahaja tidak mencukupi kerana kualiti juga 
perlu didahulukan berbanding kuantiti anak-anak. 
Oleh sebab itu, setiap pasangan wajib mempelajari 
dan mengetahui hak dan tanggungjawab masing-
masing terhadap pasangannya (Ibn Ruslan 2016; 
Khallaf 1938). 

KEHAMILAN MENURUT PERSPEKTIF ISLAM 

Di antara kaedah yang pernah dicadangkan oleh para 
ulama klasik untuk mengetahui kesuburan wanita 
adalah dengan dua cara iaitu; (i) jika wanita tersebut 
pernah berkahwin dan melahirkan anak, maka dia 
mungkin seorang yang subur, dan (ii) jika wanita 
tersebut masih belum pernah berkahwin, maka 
boleh merujuk kepada adik-beradik atau sepupu 
yang sudah berkahwin dan pernah melahirkan anak.

Justeru, kesuburan dan kehamilan merupakan 
salah satu kelebihan yang ada pada seseorang wanita 
dalam proses pemilihan pasangan. Namun, syarat ini 
juga sebenarnya turut terpakai kepada para wanita 
jika ingin berkahwin dengan lelaki yang subur dan 
tiada masalah kesihatan reproduktif. Perkara ini 
penting untuk difahami kerana terdapat banyak 
situasi yang sering menjadikan fokus kesuburan 
dalam perkahwinan kepada wanita sahaja sedangkan 
masalah kesuburan boleh jadi kepada kedua-
dua belah pihak. Pendekatan yang baik dan tidak 
menyalahkan mana-mana pihak perlu dielakkan 
dan pendekatan untuk mencari penyelesaian perlu 
disuburkan (Abdul Ghani 2023; Hasim et al. 2020).

Kehamilan dan kelahiran sering dikaitkan 
dengan kesukaran dan kesulitan. Ini kerana, proses 
kehamilan mengambil masa yang sangat lama iaitu 
lebih dari sembilan bulan bagi kelahiran normal 
di samping proses kelahiran yang sangat perit dan 
memenatkan. Proses kehamilan juga dikaitkan 
dengan ketidakseimbangan hormon yang membawa 
kepada pelbagai ketidakstabilan emosi yang boleh 
mengganggu kehidupan harian seseorang wanita. 

Oleh sebab itu, Nabi SAW menyebutkan tentang 
pahala kepada orang yang sentiasa bersabar dan 
ganjaran besar kepada wanita yang meninggal dunia 
semasa proses melahirkan bayi. Firman Allah SWT:
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 الَّذِينَ إذَِا أصََابتَْهمُْ مُصِيبةٌَ قاَلوُا  ابرِِينَ  رِ الصَّ وَبشَِّ
 أوُلئَكَِ عَليَْهِمْ صَلوََاتٌ مِنْ  ِ وَإنَِّا إلِيَْهِ رَاجِعُونَ إنَِّا لَِّ

 رَبِّهِمْ وَرَحْمَةٌ وَأوُلئَكَِ همُُ الْمُهْتدَُونَ

Terjemahan: Dan berilah khabar gembira kepada orang 
yang sabar. Iaitu orang-orang yang apabila ditimpa 
dengan sesuatu musibah (kesusahan), mereka berkata: 
Sesungguhnya kami adalah kepunyaan Allah dan kepada 
Allah jualah kami kembali. Mereka itu adalah orang 
yang dilimpahi dengan berbagai kebaikan dari tuhan 
mereka serta rahmat-Nya, dan mereka itulah orang yang 
mendapat petunjuk hidayah-Nya (al-Baqarah: 155-157)

Menurut al-Qurtubi, maksud ‘khabar gembira’ 
merujuk kepada pahala yang besar yang disediakan 
untuk orang yang bersabar. Manakala ‘musibah’ 
yang dimaksudkan pula merujuk kepada segala jenis 
kesusahan walaupun ia kecil (Al-Qurtubi 2006). 
al-Qurtubi menambah lagi bahawa pahala paling 
besar bagi orang yang bersabar ini adalah ketika 
mula-mula ditimpa musibah atau ujian tersebut. Ini 
kerana, pada waktu tersebut, tidak semua manusia 
mampu menanggung dan menangani ujian tersebut 
berbanding bersabar selepas beberapa tempoh. 
Justeru, bersabar pada waktu awal ujian menimpa 
menunjukkan ketinggian jiwa dan keimanan 
seseorang kepada Allah SWT (Al-Qurtubi 2006). 
Nabi SAW bersabda dalam hadis yang diriwayatkan 
oleh Anas bin Malik RA:

دْمَةِ الأوُْلىَ بْرُ عِنْدَ الصَّ مَا الصَّ إنِّـَ

Terjemahan: Sesungguhnya kesabaran itu adalah pada 
timpaan pertama (Al-Hajjaj n.d.).

Pahala yang besar juga disebutkan oleh Nabi 
SAW dalam sebuah hadis lain yang diriwayatkan 
oleh Abu Sa’id RA dan Abu Hurairah RA:

مَا يصُِيْبُ الْـمُؤْمِنَ مِنْ وَصَبٍ وَلَ نصََبٍ وَلَ سَقمٍَ وَلَ 
هُ إلَِّ كَفَّرَ بهِِ مِنْ سَيِّئاَتهِِ حَزَنٍ حَتَّى الْـهمََّ يهَمُُّ

Terjemahan: Tidak menimpa seseorang mukmin berupa 
rasa lelah, rasa sakit, rasa takut, rasa sedih, rasa gangguan 
atau rasa gelisah sehinggakan duri yang melukainya 
melainkan Allah SWT akan mengampuni kesalahannya 
(Al-Hajjaj n.d.).

Justeru, kesusahan mengandung dan melahirkan 
bayi melibatkan semua kesukaran yang disebutkan 
di dalam hadis Nabi SAW di atas, malah ia lebih sakit 
jika dibandingkan dengan kesakitan tercucuk duri. 
Malah, seseorang perlu bersabar sejurus sahaja rasa 

sakit contraction. Justeru, semakin besar kesakitan 
dan kesukaran, semakin besarlah pahala yang akan 
diperolehi. Hal ini bertepatan dengan hadis Nabi 
SAW:

إنَِّ لكَِ مِنَ الْأجَْرِ عَلىَ قدَْرِ نصََبكِِ وَنفَقَتَكِِ

Terjemahan: Sesungguhnya kamu akan mendapat pahala 
berdasarkan kadar kesukaran dan perbelanjaan yang 
dikeluarkan (Al-Hakim n.d.) [Hadis ini dinilai sahih oleh 
al-Albani]. 

Malah, al-Nawawi membuat komentar bahawa 
hadis ini menunjukkan pahala dan ganjaran ibadah 
akan bertambah dengan peningkatan kesukaran dan 
perbelanjaan yang dikeluarkan. Namun, ia masih 
bergantung kepada faktor lain jika terdapat dalil lain 
yang menunjukkan sebaliknya (Al-‘Asqalani 2001; 
Al-Nawawi 2004). Dalam sebuah hadis yang lain, 
diriwayatkan bahawa Jabir bin ‘Atik berkata:

الْـمَطْعُوْنُ  اللهِ:  سَبيِْلِ  فيِ  الْقتَْلَ  سِوَى  سَبْعَةٌ  هدََاءُ  الشُّ
شَهِيْدٌ،  الْـجَنْبِ  ذَاتِ  وَصَاحِبُ  شَهِيْدٌ،  وَالْغَرِيْقُ  شَهِيْدٌ، 
يـَمُوْتُ  وَالَّذِي  شَهِيْدٌ،  وَالْـحَرِيْقُ  شَهِيْدٌ،  وَالْـمَبْطوُْنُ 

تـَحْتَ الْـهدَْمِ شَهِيْدٌ، وَالْـمَرْأةَُ تـَمُوْتُ بـِجَمْعٍ شَهِيْدٌ

Terjemahan: Rasulullah SAW bersabda: Tujuh golongan 
yang dikira sebagai syahid selain dari berperang 
fisabilillah adalah: Orang yang mati disebabkan wabak 
taun adalah syahid, orang yang mati lemas adalah syahid, 
orang yang mati kerana masalah pernafasan adalah 
syahid, orang mati kerana sakit perut adalah syahid, 
orang yang mati ditimpa runtuhan adalah syahid, wanita 
yang mati ketika melahirkan anak adalah syahid dan 
orang yang mati kerana kebakaran adalah syahid (Abu 
Dawud 1997; Ibn Majah 2000).

Maksud syahid di sini adalah syahid akhirat 
kerana jenazah semua tujuh golongan tersebut 
masih perlu dimandikan dan diuruskan seperti biasa. 
Al-Nawawi membuat komentar terhadap hadis 
ini dan berkata: “Semua kematian ini diberikan 
pahala mati syahid oleh Allah SWT disebabkan 
tahap kesukaran dan kesakitan yang besar” (Al-
Nawawi 2004). Ibn al-Tin pula menambah: “Ia 
juga sebagai salah satu bentuk penghapus dosa 
dan menambah pahala mereka sehingga mencapai 
tahap kematian para syuhada’.” (Al-‘Asqalani 
2001). Walaupun kehamilan dipandang tinggi 
di sisi Islam, namun masih terdapat wanita yang 
tidak boleh mengandung disebabkan masalah 
kesihatan dan masih belum diberikan rezeki oleh 
Allah SWT untuk mengandung. Oleh sebab itu, 
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pelbagai teknologi telah diperkenalkan oleh para 
saintis untuk mengatasi masalah ini dan sebahagian 
daripada teknologi tersebut mungkin perlu dinilai 
dari neraca syarak sebelum boleh diperkenalkan 
kepada para pesakit muslim. Antara teknologi yang 
diperkenalkan adalah Teknologi Rahim Buatan atau 
Artificial Womb Technology (AWT). Justeru, artikel 
ini akan membincangkan tentang konsep teknologi 
ini, isu syariah yang timbul dan sudut pandang Islam 
dalam mendepani isu ini.

TEKNOLOGI RAHIM BUATAN 

Teknologi Rahim Buatan (Artificial Womb 
Technology), juga dicadangkan dengan istilah 
ectogenesis oleh JBS Haldane pada tahun 1923 
(Gelfand & Shook 2006), adalah alat yang 
direka untuk meniru keadaan sebenar rahim dan 
memberikan sokongan untuk perkembangan janin 
di luar badan seseorang wanita. Ia terdiri daripada 
ruang berisi bendalir yang membekalkan janin 
dengan nutrien dan oksigen yang diperlukan, 
dan ia mungkin melibatkan teknologi untuk 
mensimulasikan proses dan nutrien yang diperlukan 
oleh janin semasa proses kehamilan bermula dari 
embrio sehinggalah menjadi janin dan dilahirkan 
sebagai bayi. 

Konsep ini sebenarnya telah lama dibincangkan 
oleh para saintis, namun telah dipopularkan oleh 
Hashem Al-Ghali, salah seorang pempengaruh di 
media sosial. Beliau memuatnaik sebuah video di 
dalam laman sesawang facebooknya dan berkata, 
“Introducing EctoLife, the world’s first Artificial 
Womb Facility” (Memperkenalkan EctoLife, Fasiliti 
Rahim Buatan yang pertama di dunia) (Hashem Al-
Ghali 2022). Video beliau telah menerima pelbagai 
reaksi dari para pelayar media sosial, malah terdapat 
sebahagian pihak yang menyangka ia benar-benar 
sudah wujud. Hakikatnya, ia masih dalam bentuk 
konsep sahaja (Tulp 2022). 

Teknologi Rahim Buatan ini mungkin 
melibatkan beberapa tahap perkembangan embrio 
dan janin bermula dari peringkat awal lagi iaitu 
selepas persenyawaan benih sperma dan ovum, 
pada peringkat pertengahan kehamilan atau selepas 
kelahiran. Namun begitu, perkara ini bukan sesuatu 
yang mustahil berdasarkan perkembangan teknologi 
sains pada hari ini yang memungkinkan pelbagai 
perkara untuk dilaksanakan lebih-lebih lagi selepas 
ia sudah berjaya dilakukan kepada haiwan (Partridge 
et al. 2017).  

Antara cadangan aplikasi penggunaan rahim 
buatan ini adalah ia boleh menggantikan kehamilan 
normal wanita bermula seawal pembentukan embrio 
lagi. Selain itu, ia turut boleh menjadi alternatif kepada 
inkubator neonatal bagi bayi yang dilahirkan dalam 
keadaan pramatang dan memerlukan penjagaan 
khusus yang sangat kompleks. Wanita yang 
mengandung juga boleh memilih untuk melakukan 
pembedahan pada peringkat tertentu kehamilan dan 
memindahkan janinnya ke dalam rahim buatan ini 
untuk mengelakkannya dari bersalin secara normal 
(Bulletti et al. 2011) serta mengelakkan komplikasi 
kehamilan. Ia juga membolehkan wanita mendapat 
anak tanpa perlu mengandung, khususnya kepada 
wanita yang berisiko, lanjut usia, mandul, wanita 
yang dilahirkan tanpa rahim atau turut dikenali 
dengan sindrom Mayer – Rokitansky – Kuster – 
Hauser (MRKH syndrome) dan mempunyai masalah 
kesihatan lain. 

METODOLOGI

Kajian ini menggunakan metodologi kualitatif 
dengan menjadikan kajian kepustakaan dan 
analisis kandungan sebagai pendekatan utama. Ia 
merupakan kajian konseptual yang membincangkan 
isu kontemporari yang masih dalam peringkat 
konsep dan penyelidikan iaitu Teknologi Rahim 
Buatan. Disebabkan teknologi ini masih belum 
berada di pasaran, maka metodologi fiqh iftiradi 
digunakan dalam kajian ini yang disusun dalam 
empat langkah dalam kajian kefatwaan iaitu (i) 
taswir iaitu mendapatkan gambaran jelas tentang 
sesuatu isu yang dikaji, (ii) takyif iaitu mencari 
perbincangan hukum yang paling hampir disebutkan 
di dalam al-Quran, hadis atau perbincangan fiqh para 
fuqaha klasik dan kontemporari, (iii) bayan hukm 
iaitu memutuskan cadangan hukum yang sesuai 
berdasarkan taswir dan takyif yang dipilih, dan (iv) 
ifta’ iaitu langkah terakhir yang digunakan dalam 
keadaan tertentu yang mengecualikan isu tersebut 
dari hukum asal yang diputuskan dalam langkah 
ketiga seperti situasi darurah atau ‘umum al-balwa 
(Mohd Nasri & Hamdan 2023).

Pengurusan metodologi kajian pula dibahagikan 
kepada dua peringkat iaitu (i) pengumpulan data dan 
(ii) analisis data. Peringkat pengumpulan data berada
pada langkah taswir dan takyif melibatkan data-data
dari artikel saintifik, laporan majalah dan akhbar
mengenai teknologi Rahim Buatan. Langkah taswir
ini sangat penting kerana salah faham mengenai
konsep, risiko dan prosedur Rahim Buatan boleh
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membawa kepada hukum yang diputuskan. 
Namun, disebabkan konsep dan teknologi 
Rahim Buatan masih diperingkat kajian konsep 
dan penyelidikan makmal, maka pengkaji 
memilih pendekatan fiqh iftiradi sebagai 
kerangka. Hal ini kerana, cadangan keputusan 
hukum mana-mana penyelidikan fiqh iftiradi 
mungkin berubah selepas teknologi ini betul-betul 
berjaya dilakukan selaras dengan kaedah fiqh:

 نامزالأو صاخشالأو لالأحوا رتغيب ماكالأح رغيت
نكاالأمو

Terjemahan: Perubahan hukum disebabkan perubahan 
keadaan, individu, masa dan tempat (al-Zuhaili 2006).

Peringkat analisis data pula melibatkan takyif, 
bayan hukm dan ifta’. Antara analisis yang dilakukan 
untuk memutuskan takyif bagi Rahim Buatan 
adalah melibatkan isu hak autonomi kehamilan dan 
reproduktif, hak janin dan tanggungjawab ibu bapa, 
pertimbangan maqasid melibatkan risiko kecacatan 
dan kematian kepada janin, mengubah ciptaan 
Allah SWT (taghyir khalqillah), potensi manipulasi 
kehidupan manusia, peranan ibu dan status keibuan 
(motherhood), dan aplikasi kaedah sadd al-dhara’i.

ISU ETIKA YANG TIMBUL DARI TEKNOLOGI 
BUATAN RAHIM

Walaupun Teknologi Rahim Buatan masih dalam 
fasa penyelidikan dan pembangunan, dan masih 
belum digunakan untuk kehamilan manusia (De 
Bie et al. 2023), teknologi ini telah menimbulkan 
pelbagai isu etika khususnya melibatkan beberapa 
hak seperti hak autonomi kehamilan dan reproduktif 
yang khusus dan sinonim bagi wanita, ketidaksamaan 
akses kepada teknologi ini, hak janin, hak dan 
tanggungjawab ibu bapa, risiko kematian dan 
kecacatan kepada janin tersebut dan tempoh yang 
dibenarkan untuk menggunakan sel tunjang.

HAK AUTONOMI KEHAMILAN DAN 
REPRODUKTIF

Kehamilan merupakan hak autonomi kepada 
wanita sahaja sebelum ini, namun hak ini 
telah mula dibincangkan dengan kemunculan 
gerakan transgender yang turut menuntut hak 
untuk mengandung dengan menggunakan alasan 
bahawa mereka juga mempunyai autonomi ke 
atas badan mereka sendiri. Ini kerana, teknologi 

Islāmiyyāt 47(1(

pemindahan rahim yang mula mendapat tempat 
dalam kajian sains reproduktif turut memberikan 
sinar kepada lelaki yang menukar jantina kepada 
wanita. Justeru, konsep yang sama turut digunakan 
dalam perbincangan kehamilan melalui teknologi 
Teknologi Rahim Buatan ini (Editorial 2021; Jones 
et al. 2019; Romanis 2021; Yaakob 2022).

Bagi masyarakat Islam, isu seperti ini tidak 
pernah dibincangkan kerana perbuatan menukar 
jantina adalah tidak dibenarkan berdasarkan hadis 
Nabi SAW yang diriwayatkan oleh Anas bin Malik 
RA:

َالِ  رِلا نَْ مِنَ ج نثِيَّ لاَ اللهِ (ص) خُمـْ َنَ رَسُوْ لُ  لعَ
. تكِمُْ ِنْ بیوُُْ ْ همُمْ  رجُوِ َالأَ :خَْ ق ِ. وَ ِّسءَا ِنَنلا   َلتمِ 
ُمـْلارَجَِ وتَ

Terjemahan: Rasulullah SAW melarang lelaki yang 
menyerupai wanita dan wanita yang menyerupai lelaki. 
Lalu Rasulullah SAW bersabda: Keluarkan mereka 
daripada rumahnya (Bukhari 2001). Arahan Nabi SAW 
yang menyuruh supaya mereka dihalau keluar menjadi 
bukti bahawa perbuatan tersebut tidak disukai oleh 
Nabi SAW dan berdosa. Malah, Akademi Fiqh Islami 
(2023) turut mengeluarkan resolusi yang mengharamkan 
perbuatan menukar jantina pada pertemuan ke-25 pada 
20-23 Februari 2023 di Jeddah.

KETIDAKSAMAAN AKSES KEPADA AWT

Isu seterusnya yang dibincangkan oleh penyelidik 
bidang etika barat adalah ketidaksamaan akses 
kepada teknologi ini yang mungkin hanya digunakan 
oleh pihak tertentu sahaja (De Bie et al. 2023; Hooton 
& Romanis 2022). Situasi ini sebenarnya banyak 
dibincangkan jika ia melibatkan teknologi atau 
kaedah baharu yang mungkin mampu digunakan 
atau dibayar oleh pihak tertentu yang lebih kaya 
atau negara tertentu yang lebih membangun dan 
maju. Contohnya adalah pengedaran vaksin kepada 
negara atau golongan tertentu sewaktu dunia 
dilanda serangan Covid-19. Negara yang lebih 
kaya dan berpengaruh akan mendapat dahulu 
vaksin tersebut berbanding negara miskin. 
Begitu juga dengan golongan tertentu yang lebih 
berpengaruh mungkin akan mendapat dahulu 
suntikan vaksin tersebut berbanding masyarakat 
awam (Jecker et al. 2021). 

Dari perspektif Islam pula, tahap keperluan 
untuk menggunakan teknologi AWT ini mungkin 
bergantung kepada situasi bayi atau janin dan 
tujuan ia digunakan. Perkara ini penting dalam 
menentukan tahap penggunaannya sama berada 
pada tahap daruriyyah dan hajiyyah seperti 
menyelamatkan nyawa atau tahsiniyyah sahaja. 
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HAK JANIN DAN TANGGUNGJAWAB IBU 
BAPA

Terdapat juga kemungkinan bahawa teknologi ini 
boleh memberi impak psikologi dan emosi kepada 
bayi yang dilahirkan melalui teknologi ini serta 
ibu bapanya yang menjadi sumber sperma dan 
ovum (Romanis 2020). Hal ini kerana, hubungan 
emosi antara ibu dengan janin yang dikandungnya 
besar kemungkinan berbeza jika ibu tersebut tidak 
mengandungkan anak tersebut. Perkara yang 
sama turut berlaku kepada ibu tumpang yang 
mengandungkan bayi dari benih pihak ketiga. Ibu 
tumpang tersebut mempunyai kebarangkalian 
yang sangat besar untuk mempunyai hubungan 
emosi dengan anak tersebut yang akhirnya boleh 
menyebabkan kesan negatif kepadanya selepas 
menyerahkan bayi tersebut kepada ibu bapa biologi 
bayi (Ahmari Tehran et al. 2014). Hal ini kerana, 
tempoh sembilan bulan kehamilan merupakan suatu 
tempoh yang lama dan mampu menguatkan ikatan 
emosi antara ibu tumpang dengan bayi di dalam 
rahimnya (de Waal et al. 2023). Namun begitu, 
walaupun terdapat ibu tumpang yang mendakwa 
sudah tiada hubungan emosi dengan bayi yang 
dikandungnya, mereka tetap meminta agar tidak 
diputuskan terus perhubungan dengan anak 
tumpang. (Jadva et al. 2015).

Nabi SAW menyebutkan di dalam hadis yang 
diriwayatkan oleh Abdullah bin Umar RA:

ألََ كُلُّكُمْ رَاعٍ، وَكُلُّكُمْ مَسْئوُلٌ عَنْ رَعِيَّتهِِ، فاَلْأمَِيرُ الَّذِي 
جُلُ  وَالرَّ رَعِيَّتهِِ،  عَنْ  مَسْئوُلٌ  وَهوَُ  رَاعٍ،  النَّاسِ  عَلىَ 
رَاعٍ عَلىَ أهَْلِ بيَْتهِِ، وَهوَُ مَسْئوُلٌ عَنْهمُْ، وَالْمَرْأةَُ رَاعِيةٌَ 
عَلىَ بيَْتِ بعَْلهِاَ وَوَلدَِهِ، وَهِيَ مَسْئوُلةٌَ عَنْهمُْ، وَالْعَبْدُ رَاعٍ 
عَلىَ مَالِ سَيِّدِهِ وَهوَُ مَسْئوُلٌ عَنْهُ، ألََ فكَُلُّكُمْ رَاعٍ، وَكُلُّكُمْ 

مَسْئوُلٌ عَنْ رَعِيَّتهِِ

Terjemahan: Sesungguhnya kamu semua adalah ketua, 
dan kamu semua akan ditanya mengenai bawahan 
kamu. Ketua negara menjaga rakyat akan ditanya 
mengenai rakyatnya, orang lelaki adalah ketua ke atas 
ahli keluarganya dan dia akan ditanya mengenai mereka, 
wanita adalah ketua di rumahnya dan anak-anaknya, 
dia akan ditanya mengenai mereka, hamba adalah 
ketua yang menjaga barang milik tuannya dan dia akan 
ditanya mengenainya. Maka, kamu semua adalah ketua 
dan bertanggungjawab di atas jagaan masing-masing 
(Bukhari 2001; al-Hajjaj n.d.).

Justeru, akan timbul persoalan mengenai pihak 
yang perlu bertanggungjawab ke atas janin dan bayi 
tersebut, sama ada diletakkan di atas bahu ibu pemilik 
ovum, syarikat yang mengendalikan teknologi AWT. 
Selain itu, terdapat juga kemungkinan persoalan dari 
perspektif syarak mengenai tahap yang dibenarkan 
oleh seseorang untuk tasarruf pada badan sendiri 
(al-Madhaji 2011). Persoalan seperti inilah yang 
akan menjadi alasan ia dilarang oleh para ulama.

RISIKO KEMATIAN DAN KECACATAN 
KEPADA JANIN

Selain itu, kehamilan melibatkan Teknologi 
Rahim Buatan berpotensi untuk berdepan dengan 
kebarangkalian berlaku risiko kematian dan 
kecacatan. Seperti yang dimaklumi bahawa janin 
dan bayi sangat mudah berdepan dengan risiko, 
khususnya bagi kehamilan normal di dalam rahim 
wanita. Risiko tersebut mungkin berlaku semasa 
proses kelahiran normal atau pembedahan yang 
akhirnya boleh membawa kepada kecacatan seumur 
hidup atau kematian walaupun janin tersebut normal 
sepanjang proses kehamilan. Justeru, persoalan yang 
sama juga timbul terhadap Teknologi Rahim Buatan 
mengenai risiko kecacatan dan kematian terhadap 
bayi AWT ini (De Bie et al. 2023). Antaranya 
adalah persoalan mengenai nilai kehidupan janin 
yang dikandungkan di dalam rahim wanita normal 
dengan janin yang ‘dihasilkan’ secara in-vivo iaitu 
di luar rahim bermula dari proses persenyawaan 
sehinggalah ‘dilahirkan’ dari Rahim Buatan ini 
sebagai seorang bayi.

Pertimbangan risiko adalah antara komponen 
utama dalam penilaian sesuatu hukum yang dikenali 
sebagai maslahah dan mafsadah. Secara umum, 
Islam tidak membenarkan perkara yang boleh 
membawa kepada kebinasaan termasuklah juga 
aktiviti yang berisiko tinggi. Nabi SAW menyebutkan 
di dalam sebuah hadis yang diriwayatkan oleh Abu 
Sa‘id al-Khudri RA:

سْلَمِ لَ ضَرَرَ وَلَ ضِرَارَ فيِْ الِْ

Terjemahan: Tiada mudarat dan tidak memudaratkan 
orang lain di dalam Islam (Ibn Majah 2000).

Justeru, pertimbangan antara risiko dan faedah 
dari teknologi AWT ini perlu dijalankan oleh pakar 
dengan adil dan saksama supaya keputusan untuk 
membenarkan, melarang atau dibenarkan dengan 
syarat atau kondisi tertentu.
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TEMPOH YANG DIBENARKAN UNTUK 
MENGGUNAKAN SEL TUNJANG

Isu etika seterusnya adalah melibatkan penggunaan 
sel tunjang pada peringkat yang lebih daripada 14 
hari sedangkan terdapat syarat daripada International 
Society for Stem Cell Research yang menghadkan 
tempoh kajian yang melibatkan embrio kepada 14 
hari sahaja. Namun, syarat ini sudah dilonggarkan 
untuk membuka peluang yang lebih besar melibatkan 
kajian berkaitan embrio. Hasilnya, terdapat 
dua kajian pada tahun 2016 yang telah berjaya 
memastikan sel embrio hidup selama 30 hari dalam 
persekitaran ecto-uterine iaitu persekitaran luar 
badan manusia yang menyamai keadaan di dalam 
rahim wanita (Deglincerti et al. 2016; Shahbazi et 
al. 2016). Tempoh ini tidak dibincangkan secara 
terperinci di dalam Islam namun ia boleh diadaptasi 
dari keputusan pakar perubatan atau institusi lain 
jika ia tidak bertentangan dengan prinsip syariah.

Walaupun terdapat perbincangan mengenai 
Teknologi Rahim Buatan dari perspektif Kristian 
(Daniel Rodger & Bruce 2023; Ioan Veres 2021), 
adalah mencabar untuk mencari perbincangan 
serupa dari sudut pandangan Islam. Artikel ini akan 
fokus kepada perbincangan beberapa isu etika yang 
mungkin ditimbulkan oleh para ulama kontemporari 
dengan merujuk kepada pelbagai konsep dan 
prinsip yang berkaitan dengan kehidupan manusia, 
kehamilan, kelahiran, dan keibuan seperti yang 
disebutkan di dalam al-Quran dan hadis Nabi SAW, 
yang merupakan rujukan utama untuk umat Islam, 
sama ada secara explisit atau implisit. Di samping 
itu, resolusi yang diputuskan oleh badan fatwa 
antarabangsa juga akan dirujuk.

SUDUT PANDANGAN ISLAM TERHADAP 
TEKNOLOGI INI

MENGUBAH CIPTAAN ALLAH SWT

Islam melihat penciptaan manusia sebagai sesuatu 
yang ajaib dan ia berada di bawah kawalan 
dan pengawasan Allah SWT. Justeru, terdapat 
kemungkinan terdapat ulama yang mungkin tidak 
bersetuju dengan teknologi ini kerana ia mengubah 
ciptaan Allah SWT atau taghyir khalqillah (al-
Madhaji 2011; Zahrah 1993) seperti yang disebutkan 
oleh Allah SWT di dalam surah al-Baqarah, ayat 119:

همُْ فلَيَغَُيِّرُنَّ خَلْقَ اللهِ وَلَمُرَنّـَ

Terjemahan: Dan syaitan akan menyuruh mereka untuk 
mengubah ciptaan Allah SWT (al-Baqarah: 119).

Mengubah ciptaan Allah SWT boleh dibenarkan 
dalam situasi tertentu, seperti campur tangan yang 
difikirkan perlu atau dalam kes kecemasan yang 
disebut sebagai darurah dalam konteks maqasid 
syariah, yang merupakan objektif tertinggi 
perundangan Islam, bertujuan untuk memelihara 
lima elemen asas kesejahteraan manusia iaitu; 
agama, nyawa, harta, akal, dan keturunan (Hamdan 
et al. 2021, 2022). Sebagai contoh, pemindahan 
organ daripada penderma kepada pesakit juga 
merupakan pengubahan ciptaan Tuhan, tetapi 
disebabkan keadaan darurah pesakit, terutamanya 
apabila perlu untuk menyelamatkan nyawa mereka, 
majoriti ulama Islam kontemporari membenarkan 
pemindahan organ (al-Madhaji 2011; Bakari et 
al. 2012; ). Persoalan yang timbul ialah sama 
ada Teknologi Rahim Buatan ini selari dengan 
maqasid syariah dan menegakkan lima elemen 
asas kesejahteraan manusia ini. Para ulama juga 
mungkin mempersoalkan tahap keperluan untuk 
memperkenalkan bentuk baharu kehamilan manusia 
ini dan sama ada Teknologi Rahim Buatan layak 
dianggap sebagai tahap darurah, hajah atau 
tahsinah, ataupun ia langsung tidak berada di salah 
satu daripada tiga tahap tersebut.

POTENSI MANIPULASI KEHIDUPAN 
MANUSIA

Kedua, para ulama juga mungkin menyatakan 
kebimbangan terhadap potensi manipulasi kehidupan 
manusia, kerana kajian dengan Rahim Buatan 
mungkin melibatkan penggunaan embrio dan janin 
manusia. Kehidupan dan ‘maruah’ (حرمة) embrio 
dan janin manusia telah dibincangkan secara meluas 
semasa simposium di Kuwait yang dianjurkan oleh 
Pertubuhan Sains Perubatan Islam (IOMS) pada 15 
hingga 17 Januari 1985. Sekitar 80 saintis, pakar 
perubatan pakar rujuk syariah menyertai simposium 
tersebut yang membawa tema “Kehidupan Manusia: 
Permulaan dan Pengakhirannya dari Perspektif 
Islam”, meliputi topik seperti pengguguran, 
penyelidikan embrio dan penyelidikan sel tunjang 
(Ghaly 2012). 
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Para peserta membuat kesimpulan bahawa 
kehidupan manusia bermula pada saat persenyawaan 
(fertilisation) dan layak mendapat tahap ‘maruah’ 
yang diiktiraf oleh syarak selepas zigot atau 
embrio tersebut menempel di dalam rahim wanita. 
Apabila janin mencapai tahap peniupan ruh, tahap 
kehormatan atau ‘maruah’nya semakin tinggi. Oleh 
sebab itu, Islam tetap menganggap sesuatu tindakan 
yang menyebabkan keguguran dan kematian ke 
atas janin sebagai jenayah dan terdapat denda yang 
perlu dibayar oleh pelaku tersebut. Hujah mengenai 
pengiktirafan ‘maruah’ janin tersebut adalah 
berdasarkan firman Allah SWT:

سَمَّى ثـُمَّ نـُخْرِجُكُمْ  وَنقُرُِّ فيِ ٱلۡأرَۡحَامِ مَا نشََاءُٓ إلِىَٰٓ أجََل مُّ
طِفْلً

Terjemahan: Dan Kami pula menetapkan dalam 
kandungan rahim (ibu yang mengandung itu) apa yang 
Kami rancangkan hingga ke suatu masa yang ditentukan 
lahirnya, sehinggalah kami mengeluarkannya dalam 
keadaan bayi (Surah al-Hajj 2: 5).

Ayat tersebut menyebutkan tentang dua perkara 
yang perlu dilalui sebelum kewujudan seorang 
bayi iaitu keberadaan janin di dalam rahim dan 
kelahiran sebagai seorang bayi (طِفْل). Justeru, jika 
Teknologi Rahim Buatan digunakan bermula dari 
pembentukan embrio sehingga pembentukan janin 
dan kelahiran seorang bayi, maka ia mungkin tidak 
menepati kaedah kehamilan dan kelahiran yang 
disebutkan di dalam ayat tersebut. Justeru, terdapat 
kemungkinan berlaku konflik dari perspektif Islam. 
Hal ini juga disebabkan rahim yang dirujuk di dalam 
ayat tersebut merujuk kepada rahim wanita normal 
dan terdapat perbezaan yang ketara di antara rahim 
semulajadi dengan rahim buatan.

Namun begitu, jika Teknologi Rahim Buatan 
digunakan kepada bayi yang dilahirkan secara 
pramatang, maka berkemungkinan penggunaan 
Teknologi Rahim Buatan boleh menjadi alternatif 
kepada inkubator yang digunakan secara meluas 
pada hari ini di hospital. Justeru, ‘keahlian’ (أهلية) 
bayi tersebut mungkin bermula selepas kelahiran 
pertama sama ada dilahirkan secara normal atau 
pembedahan kerana AWT hanyalah alat yang 
digunakan untuk menyelamatnya nyawa bayi 
tersebut, bukan berfungsi sebagai rahim sebenar.

STATUS KEABSAHAN PENYELIDIKAN SEL 
TUNJANG

Persoalan seterusnya yang mungkin timbul adalah 
sama ada status penyelidikan Teknologi Rahim 
Buatan boleh dianggap sebagai penyelidikan 
sel tunjang yang sah atau sebaliknya. Hal ini 
kerana resolusi Akademi Fiqh Islam (IFA) 2003 
menyatakan: 

وتنميتها  الـجذعية  الـخليا  على  الـحصول  يـجوز 
واستخدامها بـهدف العلج أو لجراء الأبـحاث العلمية 

الـمباحة، إذا كان مصدرها مباحا

Terjemahan: “Adalah dibenarkan untuk mendapatkan, 
membangun, dan menggunakan sel tunjang untuk 
rawatan perubatan atau penyelidikan saintifik yang sah 
jika sumber sel tunjang juga dibenarkan” (Akademi Fiqh 
Islami 2003; Ghaly 2012). 

Hal ini kerana, kebenaran menggunakan sel 
tunjang disyaratkan dengan ‘penyelidikan saintifik 
yang sah’ iaitu dibenarkan oleh syarak dengan 
tujuan, kaedah dan proses yang diperakui oleh 
syarak juga. Justeru, perlu ada penilaian terhadap 
penyelidikan Teknologi Rahim Buatan ini dahulu 
sebelum dibenarkan penggunaan sel tunjang tersebut 
sepanjang penyelidikan Teknologi Rahim Buatan.

Selain itu, resolusi IFA pada 2003 ini 
perlu disemak dan dikemas kini selari dengan 
perkembangan kemajuan sains dan teknologi sejak 
20 tahun yang lalu. Semakan ini akan menyelaraskan 
resolusi dengan penyelidikan dan teknologi sel 
tunjang terkini.

PERANAN IBU DAN STATUS KEIBUAN

Teknologi Rahim Buatan juga mungkin 
menimbulkan kebimbangan mengenai peranan 
ibu terhadap seseorang bayi. Al-Qur’an al-Karim 
menyebutkan tiga perkara penting bagi ibu dan 
peranan keibuannya terhadap bayi atau janin iaitu 
(i) menjadi sumber ovum (konsep التبعيضية), (ii)
mengandung anak, dan (iii) melahirkan anak. Allah
berfirman:
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فلَْينَْظرُِ الِنْسَانُ مِمَّ خُلقَِ. خُلقَِ مِنْ مَاءٍ دَافقٍِ. يـخَْرُجُ مِنْ 
لْبِ وَالتَّرَائبِِ. بيَْنِ الصُّ

Terjemahan: Maka hendaklah manusia memikirkan 
daripada apa dia diciptakan. Dia diciptakan dari air mani 
yang memancut ke dalam rahim. Yang keluar dari ‘tulang 
sulbi’ lelaki dan ‘tulang dada’ wanita (Surah al-Tariq 86: 
5-7).

Menurut al-Qurtubi, maksud دافق  di dalam ماء 
ayat tersebut adalah merujuk kepada benih dari 
kedua-dua lelaki dan perempuan kerana manusia 
tercipta dari pencantuman benih lelaki dan 
perempuan tetapi digunakan kata tunggal kerana 
kedua-dua benih tersebut telah bergabung dan 
menjadi satu ‘air’ sahaja (Al-Qurtubi 2006). Justeru, 
ayat ini menjadi sumber penting dalam menjelaskan 
konsep التبعيضية bagi penghasilan manusia melalui 
pencantuman benih lelaki dan perempuan dan 
penasaban atau penisbahan kepada empunya benih 
tersebut juga berdasarkan konsep ini. Firman Allah 
SWT lagi:

كُرْهاً  هُ  أمُُّ حَمَلتَْهُ  إحِْسَاناً  بوَِالدَِيْهِ  الِنْسَانَ  يْناَ  وَوَصَّ
وَوَضَعَتْهُ كُرْهاً

Terjemahan: Dan Kami wajibkan manusia berbuat 
baik kepada kedua ibu bapanya, ibunya telah 
mengandungkannya dengan menanggung susah payah 
dan telah melahirkannya dengan menanggung susah 
payah (Surah al-Ahqaf 46:15).

Ayat ini pula menunjukkan tentang dua lagi 
peranan ibu iaitu mengandung dan melahirkan anak 
bagi melengkapkan peranan keibuan seseorang 
wanita. Perbincangan tentang keibuan dalam Islam 
di kalangan sarjana Islam kontemporari sebelum 
ini telah berlaku semasa perbincangan mengenai 
hukum bayi tabung uji melalui persenyawaan in 
vitro pada Persidangan ke-7 Pertemuan IFA di 
Arab Saudi pada 14 hingga 19 Januari 1984, dan 
Persidangan ke-8 pada 19 hingga 28 Januari 1985. 
Semasa Persidangan ke-7 Majlis IFA, jawatankuasa 
bersetuju untuk membenarkan ibu tumpang di antara 
suami dan dua isterinya, di mana persenyawaan 
akan berlaku menggunakan sperma suami dan ovum 
isteri pertama, yang kemudian akan ditanam atau 
ditempelkan ke dalam rahim isteri kedua. Dalam 
kes ini, keibuan akan menjadi milik isteri pertama 
kerana dia adalah pemilik ovum berdasarkan konsep 
 yang telah dibincangkan sebelum ini. Walau التبعيضية
bagaimanapun, semasa Persidangan ke-8 Majlis 

IFA, keputusan resolusi ini telah ditarik balik, dan 
diputuskan bahawa telur yang disenyawakan hanya 
boleh ditanam pada pemilik ovum, kerana status 
keibuan bayi tidak jelas apabila kedua-dua ibu, iaitu 
isteri pertama dan kedua, tidak memenuhi tiga syarat 
keibuan tersebut (Muslim World League 2004).

Terdapat juga sebahagian pihak yang 
berpandangan bahawa Teknologi Rahim Buatan 
boleh menyebabkan peranan wanita sebagai ibu 
hilang dan peranan utama wanita sebagai ibu adalah 
mengandungkan janin di dalam kandungan (al-
Madhaji 2011) seperti yang disebutkan di dalam 
firman Allah SWT:

هُ وَهْناً عَلىَ وَهْنٍ حَمَلتَْهُ أمُُّ

Terjemahan: Ibu membawa (janin di dalam rahimnya) 
dengan kesulitan dan atas kesulitan yang lain (Surah 
Luqman 14).

Namun begitu, penisbahan atau penasaban ‘ibu’ 
dan ‘bapa’ kepada bayi tersebut juga berbeza jika 
dilihat dari pertimbangan etika barat dengan etika 
Islam. Mereka mungkin memerlukan pengesahan 
dari mahkamah untuk diiktiraf sebagai ‘ibu’ dan 
‘bapa’ berbanding syariat Islam yang bergantung 
kepada penilaian lain. Oleh sebab itu, anak angkat di 
dalam sesetengah negara di Barat boleh dinisbahkan 
kepada ibu angkat dan bapa angkatnya melalui 
prosedur mahkamah. Justeru, walaupun ibu tersebut 
tidak mengandungkan anak angkatnya, dia boleh 
diiktiraf sebagai ibu kepada anak angkatnya.

APLIKASI KAEDAH SADD AL-DHARA’I DAN 
PERTIMBANGAN MASLAHAH

Sehingga kini, terdapat banyak risiko yang mungkin 
berlaku daripada teknologi ini, tanpa menafikan 
faedah daripadanya. Justeru, pertimbangan di 
antara maslahah dan mafsadah melalui beberapa 
kaedah fiqh dan usul fiqh seperti sadd al-dharai‘ 
dan mendahulukan mana-mana yang rajih di antara 
maslahah dan mafsadah. Sebagai contoh, Rahim 
Buatan boleh dilarang jika mempunyai risiko yang 
besar dan boleh membawa kepada banyak mudarat 
berbanding faedah daripadanya dengan alasan 
sadd al-dharai‘ iaitu menutup pintu kerosakan 
dari berlaku. Pertindihan di antara maslahah dan 
mafsadah sering berlaku dalam kehidupan manusia, 
malah ia turut berlaku dalam pelaksanaan sesuatu 
hukum. 
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Ibn Taimiyyah berkata: “Kebanyakan perkara 
haram seperti syirik, arak, judi, zina dan zalim, 
berkemungkinan memberi manfaat dan kebaikan 
kepada pemilik/ pelakunya, namun disebabkan 
mafsadah lebih rajih berbanding maslahah, maka 
Allah SWT dan Rasul-Nya melarang perkara 
tersebut. Sama seperti kebanyakan perkara ibadat, 
jihad dan infak harta, ia boleh memberi mudarat 
kepada pelakunya, namun disebabkan 
maslahahnya lebih rajih berbanding 
mafsadahnya, maka syarak menyuruh perkara 
ini” (Ibn Taimiyyah 2004).

KESIMPULAN

Sebagai kesimpulan, perbincangan ini adalah 
berdasarkan maklumat semasa Teknologi Rahim 
Buatan dan mungkin memerlukan semakan 
semula kerana teknologi ini masih baharu dan di 
peringkat awal. Malah, pertimbangan etika dan 
hukum syarak mengenainya adalah bersifat 
spekulatif. Namun begitu, berdasarkan konsep 
fiqh iftiradi yang diaplikasikan oleh ulama klasik 
yang menimbulkan dan membayangkan 
permasalahan baharu untuk pertimbangan fiqh 
boleh dilakukan juga bagi isu ini.

Penulisan ini juga tidak berfungsi sebagai 
fatwa tetapi bertujuan untuk memulakan 
perbincangan di kalangan sarjana Islam tentang 
kemajuan baharu dalam teknologi terkini 
berkaitan pembiakan manusia. Kebimbangan 
etika yang mengelilingi Teknologi Rahim 
Buatan dari perspektif Islam tertumpu kepada 
pengubahan ciptaan Allah SWT, potensi 
manipulasi kehidupan manusia, keserasian 
Teknologi Rahim Buatan dengan garis panduan 
penyelidikan sel tunjang, potensi penurunan 
nilai keibuan semulajadi dan penisbahan atau 
penasaban anak kepada ibunya. Kebimbangan 
ini selaras dengan prinsip Islam tentang kesucian 
hidup manusia dan penekanan al-Quran terhadap 
peranan ibu dalam proses pembiakan. Sebaliknya, 
etika Barat mungkin mengutamakan autonomi dan 
kebaikan individu sambil mengiktiraf kepentingan 
melindungi hak dan kesejahteraan semua individu 
yang terlibat, termasuk janin. Memahami dan 
menganalisis pelbagai perspektif ini boleh 
memupuk perbincangan yang bermakna dalam 
kalangan sarjana Muslim dan menyumbang kepada 
pembangunan rangka kerja etika yang 
komprehensif untuk menilai teknologi pembiakan 
yang muncul seperti Teknologi Rahim Buatan.
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