
 



MAKNA LAFADZ “HAKAMA” DAN KATA-KATA BENTUKANNYA 

DALAM AL-QUR’AN DAN IMPLIKASINYA TERHADAP PEMBELAJARAN ILMU SEMANTIK 

 

 

 

Disusun oleh: 

Wildah Himmatur Rahmi 

2715080133 

 

Skripsi Diajukan kepada Jurusan Bahasa dan Sastra Arab 

UnJURUSAN BAHASA DAN SASTRA ARAB  

FAKULTAS BAHASA DAN SENI 

UNIVERSITAS NEGERI JAKARTA 

2013 M/1434 H 



 

 

  



 

 

 

 
 

 

 

 



 

 

LEMBAR PENGESAHAN 

 

Skripsi ini diajukan oleh: 

Nama   : Wildah Himmaatur Rahmi  

No.Reg            : 2715080133 

Program Studi  : Pendidikan Bahasa dan Sastra Arab 

Jurusan  : Bahasa dan Sastra Arab 

Fakultas            : Bahasa dan Seni 

Judul Skripsi        : Makna Lafadz “Hakama” dan Kata-Kata Bentukannya 

Dalam Al-Qur’an dan Implikasinya Terhadap 

Pembelajaran Ilmu Semantik. 

                                    

Telah berhasil dipertahankan dihadapan Dewan Penguji pada hari senin 15 

Juli 2013 dan diterima sebagai bagian persyaratan yang diperlukan untuk 

memperoleh gelar Sarjana pada Fakultas Bahasa dan Seni Universitas 

Negeri Jakarta. 

 

DEWAN PENGUJI 

 

 

Pembimbing I 

 

 

 

 

 

Shafruddin Tadjuddin, M.A 

NIP. 195907131992031001    

Pembimbing II 

 

 

 

 

 

Drs. Chakam Failasuf, M.Pd 

NIP. 1965103019911031001 

 

 

 

 

 

 

 

 



 

 

Ketua Sidang 

 

 

 

 

 

Muhammad Sarip, M.A 

NIP. 196901012006041001   

Penguji I 

 

 

 

 

 

Prof. Dr. Yumna Rasyid, M.Pd 

NIP. 19510316197502201 

 

 

 

 

 

Jakarta, 24 Juli 2013 

Dekan Fakultas Bahasa dan Seni 

 

 

 

 

Dr. Aceng Rahmat, M.Pd 

NIP. 195712141990031001 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



 

 



 

 

LEMBAR PERNYATAAN 

 

Yang bertanda tangan dibawah ini, 

Skripsi ini diajukan oleh : 

Nama   : Wildah Himmatur Rahmi 

No.Reg            : 2715080133 

Program Studi  : Pendidikan Bahasa dan Sastra Arab 

Jurusan  : Bahasa dan Sastra Arab 

Fakultas            : Bahasa dan Seni 

Judul Skripsi        : Makna Lafadz “Hakama” dan Kata-Kata Bentukannya 

Dalam Al-Qur’an dan Implikasinya Terhadap 

Pembelajaran Ilmu Semantik. 

 

Menyatakan bahwa benar skripsi ini adalah hasil karya sendiri. Apabila saya 

mengutip dari karya orang lain, maka saya mencatumkan sumbernya sesuai 

dengan ketentuan yang berlaku. Saya bersedia menerima sanksi dari 

Fakultas Bahasa dan Seni Universitas Negeri Jakarta, apabila terbukti saya 

melakukan plagiat. 

 

Demikian saya buat pernyataan ini dengan sebenarnya. 

 

Jakarta, 24 Juli 2013 

 

 

 

Wildah Himmatur Rahmi 

No.Reg: 2715080133 



 

 



FAKULTAS BAHASA DAN SENI 
UNIVERSITAS NEGERI JAKARTA 

 ح

LEMBAR PERNYATAAN PERSETUJUAN PUBLIKASI 
KARYA ILMIAH KEPENTINGAN AKADEMIS 
  
Sebagai civitas akademik Universitas Negeri Jakarta, saya yang bertanda 
tangan di bawah ini : 
 
Nama   : Wildah Himmatur Rahmi 

No.Reg            : 2715080133 

Program Studi  : Pendidikan Bahasa dan Sastra Arab 

Jurusan  : Bahasa dan Sastra Arab 

Fakultas            : Bahasa dan Seni 

Judul Skripsi        : Makna Lafadz “Hakama” dan Kata-Kata Bentukannya 

Dalam Al-Qur’an dan Implikasinya Terhadap 

Pembelajaran Ilmu Semantik. 

                                       
Demi pengembangan ilmu pengetahuan, saya menyetujui untuk memberikan 
kepada Universitas Negeri Jakarta Hak Bebas Royalti Non-Eksklusif ( Non-
Exclusive Royalty Free Right) atas karya ilmiah saya. Dengan Hak Bebas 
Royalti Non–Eksklusif ini, UNJ berhak menyimpan, 
mengalihmedia/memformatkan, mengelolanya dalam bentuk pangkalan data 
(database), mendistribusikannya, dan menampilkan/mempublikasikan di 
internet atau media lainnya untuk kepentingan akademis tanpa perlu meinta 
izin dari saya selama tetap mencantumkan nama saya sebagai 
penulis/pencipta dan sebagai pemilik Hak Cipta. Segala bentuk tuntutan 
hukum yang timbul atas pelanggaran Hak Cipta dalam karya ilmiah ini 
menjadi tanggung jawab saya pribadi. 
Demikian pernyataan ini saya buat dengan sebenarnya. 
 
Dibuat di Jakarta 
Pada tanggal 23 Juli 2013 
 
Yang Menyatakan, 
 
 
 
Wildah Himmatur Rahmi 

No.Reg. 2715080133 

 



 ‌ط

 



 ‌ي

 



 ‌ك

 

 

 

 



 ‌ل

 

ABSTRAK 

 

Wildah Himmatur Rahmi. Makna kata “Hakama” dan Kata-kata 
Bentukannya dalam al-Qur’an al-Karim dan Implikasinya Terhadap 
Pembelajaran Ilmu Semantik. Skripsi. Jakarta: Jurusan Bahasa dan Sastra 
Arab Fakultas Bahasa dan Seni Universitas Negeri Jakarta, Juni 2013. 
 

Penelitian ini bertujuan untuk memperoleh deskripsi yang jelas 

mengenai makna kata “hakama” dan bentukannya dalam al-Qur’an al-karim 

melalui kajian semantik. 

Penelitian ini merupakan penelitian kualitatif, oleh karena itu penelitian 

ini merupakan bagian dari kajian pustaka yang menggunakan metode 

deskriptif dengan cara menganalisa kata-kata hakama yang terdapat dalam 

al-Qur’an, dan fokus penelitian adalah menganalisa makna kata hakama dan 

bentukannya dalam al-Qur’an. 

Untuk mengetahui makna kata-kata ini, peneliti merujuk pada disiplin 

ilmu semantik karena ilmu tersebut merupakan ilmu yang membahas tentang 

konteks kata dan maknanya, baik melalui penelitian semantik leksikal, 

semantik kontekstual dan lain sebagainya.  

Dari hasil penelitian, terungkaplah bahwa dalam al-Qur’an terdapat

260 kata “hakama” dan bentukannya di 57 surat. Surat yang memiliki kata 

“hakama” lebih dari 15 kata adalah surat Al-Baqarah, An-Nisa, dan surat Al-

Maidah. Surat yang memiliki kata hakama diantara 10 – 14 adalah surat Al-

Imran dan Al-An`am.  



 ‌م

 

Surat yang memiliki kata hakama diantara 5-9 adalah surat Al-Anfal, 

At-Taubah, Yusuf, Al-Anbiya, dan An-Nuur. Dan Surat yang memiliki kata 

hakama lebih sedikit dari 5 adalah surat Al-A`raf, Yunus, Hud, Ar-Ra`d, 

Ibrahim, Al-Hijr, An-Nahl, Al-Isra, Al-Kahfi, Maryam, Al-Haj, Asy-Syu`ara, An-

Naml, Al-Qashash, Al-Ankabut, Ar-Rum, Luqman, Al-Ahzab, Sabaa, Fathir, 

Yaasin, Ash-Shafaat, Shaad, Az-Zumar, Ghafiir, Fushiolat, Asy-Syuwara, Az-

Zukhruf, Ad-Dukhon, Al-Jastiyah, Al-Ahqaf, Muhammad, Al-Fath, Al-Hujraat, 

Adz-Dzariyat, Ath-Thur, Al-Qamar, Al-Hadid, Al-Hasyr, Al-Mumtahanah, Ash-

Shaf, Al-Jumu`ah, At-Taghabun, At-Tahrim, Al-Insan, dan At-Tin. 

Adapun dari segi bentukan kata terdapat 10 bentukan kata, yaitu : 

Berbentuk fi’Il madhi ada 3 kata, berbentuk fi’il mudhari’ ada 38 kata, 

berbentuk fi’il amar ada 7 kata, berbentuk fi’il madhi dalam bentuk pasif ada 1 

kata, berbentuk mashdar ada 50 kata, berbentuk isim fai`il ada 11 kata, 

berbentuk isim maf`ul ada 2 kata, berbentuk isim tafdhil ada 2 kata, berbentuk 

shigah mubhalaghah ada 85 kata, berbentuk shifat musyabahah ada 7 kata. 

Adapun dari segi makna dari kata-kata tersebut, ditemukan 17 makna,  

antara lain: Bermakna “memutuskan / keputusan”, ada 60 kata. Bermakna 

“keputusan mereka yang buruk”, ada 3 kata. Bermakna “menjadikan hakim”, 

ada 2 kata. Bermakna “makna-maknanya yang sempurna dan jelas”, ada 1 

kata. Bermakna “hikmah”, ada 11 kata. Bermakna “ilmu yang bermanfaat”, 

ada 2 kata. Bermakna “pelajaran dan hikmah”, ada 3 kata. Bermakna 

“kebenaran perkataan dan perilaku”, ada 14 kata. Bermakna “paling adil” ada 
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2 kata. Bermakna “nama-nama dan sifat-sifat allah”, ada 87 kata. Bermakna 

“orang yang menegakkan hukum”, ada 6 kata. Bermakna “hakim”, ada 3 kata. 

Bermakna “menetapkan”, ada 1 kata. Bermakna “makna tertentu dan jelas 

dan tidak ada yang menyerupainya”,ada 1 kata. Bermakna “disusun kata-

katanya, dan menjadi jelas maknanya”, ada 1 kata. Bermakna “mengangkat 

perkara”, ada 1 kata. Bermakna “dengan kebijaksanaan”, ada 6 kata. 

Ilmu Dalalah (Semantik) akan membantu memudahkan memahami 

makna-makna lafadz “hakama” di dalam Quran. karena ilmu Dalalah adalah 

ilmu yang mengkaji makna. Ilmu Dalalah pun terdiri dari 4 macam, yaitu: 

Dalalah shorfiyah, Dalalah Nahwiyah, Dalalah Siyaqiyah, dan Dalalah 

Mu`jamiyah. Makna-makna yang terdapat di lafadz “hakama” dan bentukan 

katanya di dalam Quran merupakan dari dalalah siyaqiyah dan dalalah 

mu`jamiyah. Demikianlah penelitian ini, semoga bermanfaat khususnya bagi 

penulis dan umumnya bagi seluruh mahasiswa bahasa Arab dan para 

penggemarny
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   

     

  

      

       
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   

 

       

       

       

   

       

    

    

       

       
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  

       

     

       

 

       

     

  

     

  
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    

      

 

    

     

 

     

     

 



 

  
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  

    

    

    

    

    

    

     

  
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    

    

       

    

    

     

    

   

    

   
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    

   

  

       

    

  

     

   

    

      

   
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    

       

     

    

        



    

 

    
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

    

 

  

   

 

   

 

   

   

  

   
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   

  

     

     

       

     

 

       

    
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   

       

    

 

    

   

     

   

         

    

     
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     

 

    

        

  

 

      

          

         

         

       
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        

         

        

 

     

   

     

    

       

    



   
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    

   

      

      

    

      

      

       

     

       

  

  
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       



     

  

     

     

     

        

     

       

 
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  

      

       

    

        

  

     

        

   

       

       

   
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 

        

     

      

  

     

   



      

       

  
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       

   

     

     

     

         

     

        

  

  

        

      
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    

       

     

  

   

      

     

  

    

  
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      

         

  

     

    
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   

   

  

        

        

     

   

     

     

    

    
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     

         

    

   

  

   

   

     

   
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   

   

 

    

     

  

    

    

     

  

    
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     

   

       

   

  

     

   

     

    



   
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 

    

    

   

   



     



     

    

     

   
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      

    

    

      

     

    

   

       

      

    

      

    
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          

     

       

  

 

  

   

    

        

   

    

   
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 

    

     



    

      

    

    

    

   

        

   
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   

  

       

 

   

   

   

   

   

        

   

    



147  

 

 

 

   

   

  

      



        

     

      

   

  

       

    



148  

 

 

 

   

     

   

    

     

   

   

     

      

  

       

     
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       

       

   

     

     

   

    

     

   

      
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  

      

   

     

       

       

     

 

    

     

  
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 

 

   

     

      

    

  

   

   

   

      

    
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        

      

     

     

      

       

  

   

        

  
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   

     

    

      

    

      

      

  

      

    

   

        



154  

 

 

 

 

   

         

 

       

      

   

   

    

       
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     

      

 

     

    

    

      

      

  

    

       

    
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      

 

     

    

    

     

       

       

   

          

    
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      

 

  

 

       

      

    

    

   

 


