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Politicke poslanice, odnosno savetnicki dvorski spisi, ¢ine veoma ozbiljan
segment islamske intelektualne bastine, pogotovu kada je re¢ o socijalnoj
misli. Takvi spisi su bili uobic¢ajeni i pre pojave islama, u predelima gde su
vladali Persijanci, a ponovo su se pojavili tek u periodu seldzuckih vladara.
Prvu zvani¢nu politicku poslanicu u islamu napisao je slavni seldzucki vezir
Persijanac HadZe Nizamul-Mulk. Njegova poslanica nosila je naziv Sijasat-
name, $to doslovno znaci ,,politicka poslanica” - pa otuda i taj novi naziv
takve prozne literature. Ove poslanice su zapravo bile knjige ili leci napisani
vladarima, i obuhvatale su poruke i savete o nac¢inu vodenja drzave, o dru-
§tvenom Zzivotu, o socijalnoj pravdi, o odnosu izmedu religije i drustvenog
zivota, o obrazovanju i vaspitanju, o lecenju, o ekonomiji i 0 mnogim dru-
gim aspektima socijalnoga zivota. Pisali su ih najcesce veziri, savetnici, mi-
nistri, ali gdekada i pravnici, verski autoriteti, filozofi, pa ¢ak i mistici.

Postoje tri vrste politickih poslanica. Prvu grupu ¢ine poslanice koje su
pisali veziri, savetnici i druga izvr$na lica unutar vladalacke garniture. Osnov-
na karakteristika ovakvih poslanica jeste njihov pogled iznutra na vlast. Dru-
gu grupu politickih poslanica ¢ine eseji u stilu danasnjih otvorenih pisama
koje su za sobom ostavljali istaknuti predstavnici religijske misli. Ovu gru-
pu zbog normativnog karaktera njenog sadrzaja treba jasno razlikovati od
naucnih traktata o socijalnim naukama ili drugim drustvenim temama.
Treca grupa politickih poslanica vise se osvrée na proteklo stanje. U toj gru-
pi poslanica autor ne nudi jasan uvid u buduénost, ne daje konkretne pre-
poruke niti spominje bilo kakve normativne vrednosti ka kojima bi vladari
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ili njihovi veziri trebalo da se kre¢u. On samo napominje tradiciju predasnjih
kraljeva i sultana dinastije iz koje potice vladar, i tako implicitno ukazuje na
ono $to se ocekuje od njegove vlasti.

Mi u ovom radu nastojimo najpre da razjasnimo razne karakteristike i
svojstva politickih poslanica kako bismo istrazili kakav je bio njihov uticaj
na razvoj opste socijalne misli u islamu. Da bismo postigli §to bolje rezultate,
osvrnucemo se detaljnije na doprinos dve najznacajnije licnosti u istoriji
politickih poslanica. Prvi je bio Nizamul-Mulk, slavni seldzucki vladar, a
drugi je HadZe Rasidudin Fazlulah, veliki vezir u ilkanatskom periodu.

Kljucne redi: politicke poslanice, socijalna misao, kalifat, Nizamul-Mulk, Rasi-
dudin Fazlulah, Seldzuci, Mongoli

1. Uvod - sustina politickih poslanica

Politicke poslanice ili savetnicki dvorski spisi, kako ih neki istoric¢ari na-
zivaju, ¢ine veoma ozbiljan segment islamske intelektualne bastine, pogotovu
kada je re¢ o socijalnoj misli. Takvi spisi su bili uobicajeni i pre pojave isla-
ma, najcesce u predelima gde su vladale iranske dinastije. U prvim stole¢ima
muslimanskog kalifata doslo je do privremenog obustavljanja tradicije pisa-
nja takvih poslanica, da bi se one ponovo pojavile u periodu pokrajinske
vlasti seldzuckih vladara tursko-persijskog porekla. Mozemo re¢i da je prvu
zvani¢nu politicku poslanicu u tom periodu napisao renomirani seldzucki
vezir, Persijanac HadZe Nizamul-Mulk. Njegova poslanica nosila je naziv
Sijasatname, $to doslovno znaci ,,politicka poslanica” - pa otuda i taj novi
naziv takve prozne literature u postislamskom periodu.

Ove poslanice su zapravo bile knjige ili leci napisani vladarima, i obu-
hvatale su poruke i savete o nacinu vodenja drzave, o drustvenom zivotu, o
socijalnoj pravdi, o odnosu izmedu religije i drustvenog Zivota, o obrazova-
nju i vaspitanju, o lecenju, o ekonomiji i 0 mnogim drugim aspektima soci-
jalnoga zivota. Nekada su te poslanice pisane odredenom vladaru, a nekada
svim vladarima, mada su u oba slucaja manje-vise bile upotrebljive velikom
broju ljudi. Vrednost svake poslanice skoro potpuno je zavisila od nau¢nog
i drustvenog kredibiliteta njenog autora, zato $to one nisu bile izvedenice iz
drugih dela, ve¢ iskljucivo autorska zapazanja. Pisali su ih najcesce veziri,
savetnici, ministri, ali gdekada i pravnici, verski autoriteti, filozofi, pa ¢ak i
mistici. Da bi bile $to privlacnije, poslanice su uglavnom bile preplavljene
pricama i anegdotama nekih ranijih slavnih vladara, koje su tada ve¢ mogle
da posluze kao neprevazidene legende. Selekcija prica bila je pravljena sho-
dno naklonostima vladara ili dinastije kojima bi ta poslanica bila namenjena.
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A takve naklonosti bi ujedno odredivale i nivo uplitanja verskih predanja —
ako bi vladari odredene dinastije bili naklonjeni religiji i verskim propisima,
onda bi poslanice bile ispunjene predanjima verovesnika i drugih verskih
prvaka, u protivnom, poslanice bi se vise fokusirale na tradiciju predasnjih
kraljeva i vladara.

1. 1. Poreklo politickih poslanica

Veoma je vazno da ve¢ na pocetku ovoga rada razjasnimo odakle potice
tradicija pisanja ovakvih poslanica. Stavovi su o tom pitanju razliciti. Sejed
Dzavad Tabatabai, savremeni iranski istoricar i sociolog, veruje da su ove
poslanice zapravo predstavljale nastavak drevne persijske tradicije kojom su
tadasnji mislioci pokusavali da potkrepe ideju iranizma. U tom ruhu, pise
Tabatabai, muslimanski veziri iranskog porekla nastojali su da iskoriste ne-
$to povoljnije okolnosti iz XI veka, kada je znatno oslabljeni centralni abasid-
ski kalifat bio prinuden da regionalnim vladavinama preda gotovo potpunu
autonomiju, te da u okviru pretezno turskih dinastija ipak ozive nekadasnju
bujnu persijsku kulturu (Tabatabai 2003: 34). Nizamul-Mulk je, recimo, na
tom polju ulozio zaista veliki trud. No, postoji i drugaciji stav kada je re¢ o
poreklu politickih poslanica. Davud Fejrahi istice da sustinu ovih poslanica
ne bi trebalo traziti izvan granica muslimanskog kalifata, one su nastale u
okvirima islamske ideologije. Mozda su poprimile i odredene uticaje sa stra-
ne, ali te poslanice nikada ne mozemo izdvojiti iz ostale literature koja ¢ini
bastinu islamske socijalne misli (Fejrahi 2011: 45). U nastavku ¢emo pokusati
detaljnije da objasnimo ova dva suprotstavljena stava.

Ono $to je izazvalo ovu razliku u stavovima jeste ¢injenica da su musli-
mani politicke poslanice poceli u velikom broju da pisu u periodu koji je
kod istoricara poznat kao ,,srednje doba” islamske civilizacije. To je period
u kojem centralni abasidski kalifat gubi znacaj, i ne uspeva da odrzi domi-
naciju nad svojim pokrajinskim predelima. Tako se sve ¢eS¢e u tim mestima
pojavljuju autohtone vladavine koje zvani¢no deluju pod pokroviteljstvom
centralnog kalifata, ali koje ipak prakti¢no ¢uvaju svoju samostalnost. Tahi-
ridi, Safaridi, Samanidi, SeldZuci, Gaznavidi i mnoge druge dinastije uspevali
su da zauzmu odredene gradove i delove kalifata, te da vladaju gotovo neo-
metano. A posebno je zanimljivo $to su sve te pokrajinske vlasti ¢inile strane
porodice i dinastije, koje ili nisu imale nikakvih rodbinskih veza sa Arapima,
ili je to bilo samo delimi¢no. U takvim okolnostima, bilo je jasno da ¢e Turci,
Persijanci, a zatim i Mongoli pokusati da preuzmu inicijativu i da puste ko-
rene u administraciji muslimanskog drustva. Jer ideja islama spocetka nije
bila to da se esencijalno poveze s Arapima, a nazalost, kasnije je u mnogim
predelima upravo tako bilo.
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Tahir ibn Husein, pastir iz Horasana, a kasnije i visoki sluzbenik u vojsci
abasidskog kalifa Mamuna, uspeo je da oformi prvu unekoliko samostalnu
iransku dinastiju nakon pojave islama i da tako svima najavi mogucnost
utemeljenja autonomnih pokrajinskih dinastija. Tahir je 821. godine progla-
sio neposlusnost centralnom abasidskom kalifatu. Prestonica tahiridske di-
nastije od samog pocetka bio je Nisapur, drevni grad koji se danas nalazi na
severoistoku Irana. Tahiridi su vrlo brzo osvojili delove Sistana i Mesopo-
tamije, ali njihova slava nije predugo potrajala. Sesti i poslednji tahiridski
vladar, Muhamed ibn Tahir ibn Abdulah, nije uspeo da o¢uva mo¢nu vlada-
vinu svojih predaka i ve¢ 873. godine porazen je u borbi protiv vojske koju
je predvodio Jakub ibn Lejs Safari.! No, zanimljivo je da ¢e upravo Jakub
Safari nastaviti tradiciju utemeljenja autonomnih pokrajinskih vladavina na
teritoriji abasidskog kalifata. Jakubova licnost ¢e kasnije nadahnuti i Niza-
mul-Mulka, velikog seldzuckog vezira, koji je o njemu imao samo reci hvale:

Jakub se svojim hrabrim i junackim postupcima za vreme vladavine
Saliha ibn Nasra proslavio u narodu. Narod ga je mnogo voleo i postovao,
a ni on se nikada nije udaljavao od njega. Uvek je bio uz njega. Iz njega
je crpeo svoju snagu (Nizamul-Mulk 1955: 134).

Jakub je bio jedan od najvernijih prijatelja Saliha ibn Nasra, ¢uvenog
iranskog heroja koji je nepunih sedam godina uspevao da se protivi izasla-
nicima abasidskog kalifata u Sistanu, na jugozapadu danasnjeg Irana. Salih
nikada nije formirao zvani¢nu dinastiju, ali je njegov polozaj u narodu omo-
gucio Jakubu da kasnije to i ucini. Jakub je Saliha pratio u svim njegovim
odbrambenim borbama, a kada je osetio da on i njegove pristalice imaju
moc¢ iza odredene napade, odlucio je da se licno oproba u tome. Uz kona¢nu
Salihovu dozvolu krenuo je u pohod. Najpre je zauzeo Herat i Kabul. ,,Period
od 862. do 868. godine”, smatra Velajati, savremeni iranski istoricar, ,bio je
posebno znacajan za Jakuba. On se tada fokusirao na utemeljenje nove sa-
mostalne dinastije u gradovima koje je osvojio” (Velajati 2016: 789). Tako
nastaje safaridska dinastija koja ce, kao $to spomenusmo, vrlo brzo preuzeti
slavu Tahiridima. Jakub je Kerman zauzeo bez velikog truda i zalaganja, ci-
me je sebi omogucio svestrani prodor u Horasan, $to je bilo klju¢no u pobedi
nad poslednjim tahiridskim vladarom 873. godine. Nedugo posle toga, Ja-
kub objavljuje pohod na Gorgan i Tabaristan i izbija na Kaspijsko more.
Dve godine kasnije on zauzima i Fars, nakon ¢ega odlucuje da se privremeno
usredsredi na teritoriju kojom je zavladao. Obavestio je Mutamida, abasid-

1 Pre Muhameda ibn Tahira, u sklopu tahiridske dinastije vladali su jo§ Talha ibn Tahir, Ali
ibn Tahir, Abdulah ibn Tahir i njegov otac Tahir ibn Abdulah.
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skog kalifa u Bagdadu, da je raspolozen za mirovni sporazum. Mutamid je
prihvatio Jakubovu ponudu, pa mu je poslao zvanic¢an dopis u kojem je na-
glasio da on u ime centralnog abasidskog kalifata imenuje Jakuba Lejsa Sa-
farija za svog zastupnika u Persiji sve do reke Ind.

Ipak, svima je bilo jasno da Jakub ne Zeli da Persijom vlada u ime aba-
sidskog kalifata. On je jo§ od samog pocetka svojih osvajanja trazio potpunu
samostalnost. Otuda, samo godinu dana nakon $to ga je Mutamid imenovao
za svog zastupnika, Jakub se sa svojom vojskom uputio ka Bagdadu preteci
da ¢e abasidsku dinastiju potpuno pokoriti. Mutamid je pokusao da Jakuba
odgovori od rata, ali su njegovi izaslanici u tome bili neuspesni. Nakon toga,
Mutamid je nagovorio svoje dousnike da u redove Jakubove vojske unesu
sumnju u versku legitimnost ovakvog ustanka, jer je Mutamid, navodno,
kalif i vladar svih muslimana i duznost svakog muslimana je da ga sledi i
podrzava. Ovaj pokusaj se pokazao plodotvornim, kao $to je to cesto bio
slucaj i u ranijim periodima istorije islama, pa ¢ak i u doba umajadskog ka-
lifata. Na taj nacin, Jakubova vojska se za samo nekoliko dana znacajno osu-
la, pa je Jakub lako porazen u tom ratu, nakon cega se vratio u Horasan.
Mutamid je bio svestan toga da nije u mogucnosti da potpuno ugusi safa-
ridsku dinastiju, pa je zato odlucio da Jakuba ponovo predlozi za svog speci-
jalnog zastupnika, ali ovoga puta za Horasan i Sistan. No, Jakub je taj predlog
odlu¢no odbacio. U Istoriji Sistana ¢itamo da je Jakub pred kalifovim iza-
slanikom ,,zatrazio da mu na skromnom starom posluzavniku serviraju ko-
ru hleba, pecenu ribu, nekoliko glavica luka i mali struk praziluka. Zatim se
obratio kalifovom izaslaniku i rekao mu: "Prenesi kalifu da sam ja sin kazan-
dzije i da sam od oca naucio da svojim rukama pravim kazane i posude. Od
rane mladosti sam jeo jecmeni hleb, pecenu ribu i luk, a to i sada ¢inim. Ovu
mo¢ i vladavinu zasluzio sam mukotrpnim trudom, hrabrosc¢u i junastvom.
Niti sam ih nasledio od svojih oceva, niti sam ih dobio tvojom blagonaklo-
noscu. Zato se necu smiriti sve dok tebe i druge ¢lanove tvoje porodice ne
svrgnem s vlasti nad muslimanima. Mozda ¢u uspeti da u¢inim ono §to sam
naumio, a mozda i ne¢u. U oba slucaja, bi¢u zadovoljan ovom korom je¢me-
nog hleba, ovom ribom i ovim glavicama luka™ (Nepoznati autori 1935:
175-176). Jakub nije uspeo u svojoj nameri, njegova dinastija je potrajala
izuzetno kratko. Nakon smrti zamenio ga je brat Amr, koji se suocavao s
velikim problemima, a ponajvise s pretnjom Samanida koji su postajali sve
snazniji. Kona¢no, poraz od Samanida oznacio je ujedno i kraj sataridske
dinastije.

Ovakvih pokrajinskih vlasti, ¢iji vladari bi nekoliko godina blesnuli pa bi
se zatim povukli, bilo je sve vise. A centralni abasidski kalifat nije bio u sta-
nju da se izbori s njima, pa im je zato vrlo ¢esto nudio mogu¢nost zastupnistva.
Neki su to zastupnistvo prihvatali, drugi nisu, ali jedno je bilo sigurno -
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dinastije koje bi se odlucile za formalno zastupnistvo abasidskog kalifata
mogle bi znacajno da nadzive svoje protivnike. Nije to bilo samo zbog pretnje
abasidske vojske, mada je i toga bilo, ve¢ vise zbog opSsteg uverenja u narodu
da je kalifat ipak neki oblik krovne politicke organizacije svih muslimana
koji mora da se postuje, kakav god bio. Samanidi i SeldZuci, dve dinastije
iranskog i turskog porekla, upravo zbog ovoga uspevale su da svoju prakti-
¢nu samostalnost o¢uvaju mnogo duze od ostalih pokrajinskih dinastija.

To je, dakle, bila glavna karakteristika razdoblja koje istoricari neretko
nazivaju ,srednjim periodom” islamske civilizacije. U takvim okolnostima
napisane su prve politicke poslanice iz islamskog perioda. Preciznije, prvu
takvu znacajnu poslanicu napisao je veliki seldzucki vezir iranskog porekla
Nizamul-Mulk. SeldZuci su vladali od 1038. do 1157. godine dobrim delom
zapadne i centralne Azije, ukljucujuci delove danasnjeg Avganistana, TadzZi-
kistana, Irana, Jermenije, Azerbejdzana, Sirije i Turske. Maleksah, najveci
seldzucki vladar, prosirio je granice svoje teritorije i do zapadnih obala Sre-
dozemnog mora. A zanimljivo je da je Nizamul-Mulk obavljao funkciju veli-
kog vezira bas u periodu Maleksahove vladavine.

No, zasto nam je toliko bitno sto se prve politicke poslanice pojavljuju
bas u ovom razdoblju, i zasto smatramo da je upravo to razlog razilazenja
stavova o pitanju sustine i izvora tih poslanica?

Oslabljen centralni kalifat omogucio je nearapskim dinastijama - da ih
tako nazovemo, a u njih ponajvise ukljucujemo iranske i turske porodice
- da slobodnije deluju. Zbog toga jedan deo sociologa i istoricara veruje da
su predstavnici tih naroda i porodica pokusali da iskoriste priliku i da se
kroz politicke poslanice prisete drevnih tradicija, obicaja i kulture svoga
naroda koji je neko vreme bio zaboravljen zbog takozvane arapske domi-
nacije. Medutim, s druge strane, sasvim opravdano mozemo da iznesemo i
drugaciji zakljucak. Oslabljen centralni kalifat nije uspevao valjano da or-
ganizuje drustveni zivot u pokrajinskim gradovima i teritorijama, pa je
zato bilo neophodno da se na tim mestima detaljnije analiziraju temelji
islamske kulture i modeli dru$tvenog Zivota. Stavide, mnogi muslimanski
mislioci su bas na takvim mestima, gde kalifat nije imao apsolutnu domi-
naciju, uspevali ostro da kritikuju neke tradicije koje su Abasidi utemeljili,
te da pokazu da te tradicije i takva kultura ne poticu iz srzi islama. Shodno
ovakvom tumacenju i stavu, koji posebno zagovara Davud Fejrahi u svojim
delima, politicke poslanice ne samo da nisu neki oblik nastavka staroper-
sijske literature, ve¢ naprotiv, one predstavljaju povratak izvornoj ideji isla-
ma na polju socijalne misli.

Predstavnici svakog od ova dva suprotstavljena stava iznose i relativno
valjane i logi¢ne argumente kako bi potvrdili svoje uverenje. Autori ovih
poslanica uglavnom su bili iranskog porekla, nezavisno od toga da li je re¢
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o vezirima, pravnicima, filozofima, istori¢arima ili misticima. Ova ¢injenica
i te kako ide u prilog tvrdnji da su politicke poslanice u sebi krile neki ob-
lik divljenja staropersijskom obliku vladavine i vodenja drzave i drustvenog
zivota. Nizamul-Mulk, Gazali, Rasidudin Fazlulah i mnoge druge li¢nosti
koje su za sobom ostavile dragocene politicke poslanice, svi su bili Persi-
janci. Naravno, njihova dela su preplavljena kuranskim ajetima i verovesni-
¢kim predanjima, ali to ipak ne sprecava jednu grupu sociologa i analiticara
da zauzmu stav da su oni pokusali da naprave neki oblik ,,mesavine” islam-
ske 1 staropersijske socijalne misli. To se pogotovu moze primetiti u mno-
gobrojnim pricama o persijskim predislamskim vladarima i njihovom pra-
vednom modelu vladavine. S druge strane, sadrzaj politickih poslanica
gotovo nikada se ne suprotstavlja osnovnim nacelima islama. Naprotiv, ta
nacela su u poslanicama i te kako zastupljena. To drugoj grupi analiticara
daje pravo da zakljuce da su poslanice zapravo samo jedan novi segment
literarne bastine na polju socijalnog saznanja muslimana, te da ih ni po ce-
mu ne mozemo odvojiti od te bastine. To $to su njihovi autori pretezno bili
Iranci nije dovoljan razlog za to da zatvorimo oci pred njihovim sadrzajem
i da slepo tvrdimo da je u pitanju neki oblik stranog uticaja, pogotovu na-
mernog i planiranog.

Cini nam se da je sasvim moguce ova dva stava sjediniti. Politicke po-
slanice zaista ne izlaze iz okvira strukture islamske socijalne misli, zbog cega
ih niposto ne mozemo smatrati nosiocima neke ,,uvozne” misli. No, i pored
toga, ne treba prevideti ¢injenicu da su autori tih poslanica, nadahnuti drev-
nom bastinom naroda kojem su pripadali - u ovom slucaju persijskog naro-
da - nastojali da, gde god bi to bilo moguce, povezu islamsku i staropersijsku
socijalnu misao. Takav postupak je imao dva jasna rezultata. S jedne strane,
to je dovelo do jo$ veceg procvata islamske socijalne misli, buduci da je tra-
dicionalna islamska misao bila uporedena s nekim drugim oblikom razume-
vanja drustva i drustvenog zivota. A s druge strane, posto su te poslanice bile
najcesce pisane vladarima turskih i iranskih pokrajinskih dinastija, njima je
taj osvrt na predislamsku istoriju veoma znacio. Stavise, mnogi vladari bi bas
zbog takvog osvrta odlucili da prihvate celokupnu strukturu ideje koja bi
bila zagovarana u toj poslanici. A posto bi ona u celini bila zasnovana na
islamskim nacelima, to bi znacilo da turski, iranski pa kasnije i mongolski
vladari koji nisu odrastali u islamskom ambijentu, vremenom neprimetno
poprime uticaj islamske kulture (Kaderi 2016: 35). Mozda najbolji primer
takvog uticaja vidimo u slucajevima Nizamul-Mulka i Maleksaha, Rasidudi-
na Fazlulaha i OldzZejtua, i Nasirudina Tusija i Hulagu-kana. U sva tri slucaja
veliki veziri su kroz svoje politicke poslanice upucene tadasnjim vladarima
uspevali da latentno predstave nacela islamske socijalne misli, a da ovi to ja-
sno i ne primete.
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Sada kada smo razjasnili poreklo politickih poslanica, vrlo je vazno da
primetimo znacajnu razliku izmedu tih poslanica i razlicitih eseja o socijalnoj
filozofiji, koje su najcesce pisali predstavnici muslimanske racionalne misli.
Glavna razlika je u njihovom pristupu muslimanskom drustvu. U politickim
poslanicama predmet analize je konkretno drustveno stanje, govori se o
aktuelnim problemima i eventualnim resenjima, o moguc¢im oblicima na-
pretka i o razvoju, o pretnjama s kojima se zajednica suocava i o potencijal-
nim kapacitetima koji bi trebalo sto pre da se aktualizuju (Tabatabai 2007:
51). A to nije slucaj s filozofskim esejima. Mi smo ranije pisali o Farabijevoj
socijalnoj misli. Videli smo da je osnovna karakteristika takvih eseja ideali-
zacija drustvenog Zivota. Dakle, cilj je da se prikaZe idealni oblik drustva, sa-
vréeni oblik kojem bi trebalo svi da tezimo (videti: Halilovi¢, M. 2018: 70-84).
Medutim, da li je i u kojoj meri taj model praktican i dostupan? Na ovo pi-
tanje socijalni filozof nije duzan da odgovori. On samo razmatra sustinu
idealnog drustvenog sistema i razjasnjava odnos izmedu tog sistema i onto-
loskih realnosti koje nas okruzuju. Tek u sledecem koraku trebalo bi da se
objasni na koji nacin se stize do takvog idealnog poretka, ali filozofi vrlo
retko o tome govore i pisu. U tome je glavna razlika izmedu filozofskih eseja
o drustvu i politickih poslanica. Cilj u politickim poslanicama prvenstveno
je da se drustvo neposredno suoci s konkretnim problemima, potesko¢ama
i komplikacijama koje ga okruzuju i koje mu ne dozvoljavaju da napreduje i
da se valjano razvija. Na te probleme autori politickih poslanica ukazuju ne-
kada potpuno direktno zahtevajuci od vladara da se suoci s njima, a nekada
kroz posebne price i anegdote, kako bi vladar sam shvatio $ta bi trebalo da
preduzme u datom momentu.

Ovde se pokazuje i jos jedna razlika izmedu politickih poslanica u islam-
skom periodu i svega onoga $to pronalazimo u persijskoj drevnoj literaturi.
Naime, u kraljevinama pre islama vladari i kraljevi nisu bili samo izvrsioci
zakona, ve¢ su ga sami i stvarali. Kraljevi bi odredivali zakonik i sistem po
kojem bi trebalo drustvo da se organizuje i ponasa. Pa stoga, ovakve poslanice
su mogle direktno da uticu na volju vladara, te da samim tim iniciraju sasvim
nove zakone i principe stvarajuci tradicije koje dotad nisu bile zastupljene.
No, to nije bio slucaj s politickim poslanicama u islamskom periodu. Jer su
vladari, pa ¢ak i sam kalif, bar teorijski gledano, bili samo izvrsitelji bozjeg
zakona. Njihova uloga nije bila da donose nove zakone, da iznose svoje mi-
$ljenje o dobru i zlu, da nalazu kako bi drustvo trebalo da se ponasa i da
stvaraju nove kodekse ponasanja i delovanja (Tabatabai 2008: 28). Sve to je
vec postojalo u verskim tekstovima, u Kuranu i predanjima, i bilo je potrebno
samo istraziti tu literaturu i pronaci zakonike. Naravno, ne negiramo mo-
gucnost razlicitih tumacenja pa cak i zloupotrebe istog teksta, zbog cega bi
dolazilo i do ne tako sli¢nih zakona i principa u raznim periodima istorije
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islama. Takode, podse¢amo i da se nisu svi kalifi i vladari pridrzavali ove
islamske dogme, te da je zbog toga cesto dolazilo do zanemarivanja verskih
i Serijatskih odredaba od strane vladalacke strukture. No, mi sada ne govo-
rimo o izuzecima, ve¢ o principima na osnovu kojih su se politicke poslanice
u islamskom periodu pisale. Te poslanice su zapravo mogle da budu samo
razotkrivaci islamskog Serijata.

Ipak, ne treba zaboraviti ni slede¢u okolnost: politicke poslanice nisu pi-
sane u centru muslimanskog kalifata, ta¢nije u Bagdadu. Naprotiv, ta tradicija
je nastala na marginama kalifata, u pokrajinskim predelima gde vlast aba-
sidskih kalifa nije bila tako dominantna. Na pocetku ovoga rada videli smo
da su Abasidi imali velike probleme s predstavnicima tih pokrajinskih vlasti
i da im ovi nisu bili nimalo poslusni. I upravo u tome lezi poseban identitet
— da ga tako nazovemo - politickih poslanica. Istina, te poslanice su imale
snazni verski karakter, bile su preplavljene kuranskim ajetima i verovesnickim
predanjima. Medutim, to nije znacilo da su nuzno morale da slede i norme i
tradicije koje su uspostavili kalifi u decenijama i vekovima koji su nastupili
nakon smrti verovesnika Muhameda. Stavise, autori tih poslanica Cesto su
nastojali da pokazu kako te tradicije ne poticu iz srzi islama, te kako su to
samo abasidske - a gdekada i umajadske — novotarije. Pa zato, mada u njima
ne pronalazimo proizvoljne zakljucke i neka individualna poimanja socijal-
nog zivota, te mada se one sustinski ne odvajaju od srzi islamske drustvene
misli, ipak treba reci da u njima postoji odredena doza teznje za predstavlja-
njem novog oblika islamskog zakona, koji ¢e se u odredenoj meri razlikovati
od onoga abasidskog koji je bio dominantan u Bagdadu i u centralnim delo-
vima kalifata. Shodno tome, mozemo reci da su te poslanice bile neki oblik
prkosenja abasidskim tradicijama, ali da su ujedno predstavljale i pokusaj
povratka izvornom islamu. Ali $ta je to izvorni islam? Rekli bismo da je sva-
ka grupa muslimana na ovo pitanje odgovarala drugacije. Pa tako stizemo i
do nove karakteristike ovih poslanica. U nastavku ¢emo se detaljnije posvetiti
toj karakteristici.

Prve politicke poslanice u islamskom periodu napisane su u asaritskom
duhu'. Tako moZemo pretpostaviti da je taj ,,izvorni islam” koji je zagovaran

1 Agariti su teoloski pravac u islamu koji je utemeljio Abul-Hasan Ali ibn Ismail Asari (umro
942). Asari je dugi niz godina bio uc¢enik Abdul-DzZebara Mutazilija, ali je njegova preda-
vanja napustio pocetkom X veka. Poceo je da iznosi inovativna i sasvim drugacija teoloska
misljenja i tako pokusao da utemelji novu teolosku tradiciju. Glavni cilj mu je bio da pro-
nade sredinu izmedu ekstremnog tradicionalizma, koji su u to vreme zagovarali zahiriti i
predstavnici $kole zvane ahlu hadis, i nedovoljno autenti¢nog racionalizma pripadnika
mutazilitskih redova. On je navodno zagovarao umereni racionalni pristup razumevanju
kuranskih ajeta i verovesnikovih predanja, kojim se nece promeniti sustina njihovog do-
slovnog znacenja. Nedugo kasnije, pokrenuo je i samostalna predavanja. Vrlo brzo oko
njega se okuplja veliki broj ucenika koji su verovali u istinitost njegovih ideja. Upravo zato
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u pocetnim modelima ovih poslanica bio asaritsko tumacenje islama. To je,
zapravo, bio jedan od politickih nacina da se predstavnici asaritske misli
izbore sa jakim kritikama svojih rivala. A to se najjasnije vidi u delima Niza-
mul-Mulka i Abu Hamida Gazalija. Obojica su ziveli u XI veku, doduse Ga-
zali je Cetrdeset godina mladi, on je roden 1058, a Nizamul-Mulk 1018. No,
vazno je da su obojica vrlo dobro poznavali model vlasti seldzuckog sultana
Alpa Arslana za vreme njegovog vezira Amidul-Melika. Amidul-Melik je po-
malo ostras¢eno sledio hanefijski juridicki pravac. Toliko je na tom svom
uverenju insistirao da se javno suceljavao sa svim pripadnicima drugacijih
juridickih i teoloskih pravaca. Njegov gnev i ostras¢enu narav ponajvise su
trpeli Safijski muslimani koji su u teolo§kom smislu uglavnom sledili asaritski
pravac. Nizamul-Mulk i Gazali spadaju u tu grupu. Sve dok je Amidul-Melik
bio vezir u seldzuckoj dinastiji, safije i asarije nisu dobijale ni najmanju pri-
liku da javno iznose svoja verovanja i svoje posebno tumacenje islama. Kad
god bi tako nesto pokusavali, seldzucki vojnici bi ih strogo kaznjavali (Azad-
-Armaki 2013: 254). Takve okolnosti su izrazito smetale Nizamul-Mulku, pa
je bilo sasvim ocekivano da se on osveti ¢im za to dobije priliku. A dobio ju
je veoma brzo. Nizam uspeva da utice na grupu sultanovih savetnika i da ih
ubedi da Amidul-Melik postaje sve veca pretnja za seldzucku vlast. Sve vece
nezadovoljstvo sultanovih nizih savetnika napokon rezultira smaknucem i
ubistvom velikog vezira. A nije bilo tesko pretpostaviti da ¢e njegovo mesto
zauzeti njegov glavni protivnik, Nizamul-Mulk.

Nizamul-Mulk, u svojstvu velikog seldzuckog vezira, pokusao je da $afij-
skom juridickom i asaritskom teoloskom pravcu povrati nekadasnju slavu.
Uostalom, ta njegova verska i pravna uverenja i opredeljenja i te kako su
uticala na njegovo poimanje socijalnog poretka u muslimanskom drustvu.
Pritom, ne treba zaboraviti ni njegove persijske korene i njegovu podsvesnu
zadivljenost iranskom drevnom kulturom. Sve to je svestrano uticalo na
glavnu orijentaciju prve politicke poslanice u istoriji islama - njegove Sija-
satname. O toj knjizi, kao i o osnovama Nizamove socijalne misli, pisacemo

su ovo teolosko usmerenje istoricari nazvali asarizmom. ASariti veruju u bozje neograni-
&eno predodredenje. Stavise, oni smatraju da je Bog stvorio ¢ovekova dela i da ¢ovek u
tome nema nikakvog udela jer ¢emo u suprotnom ograniciti bozje postojanje i delokrug
Njegove modi. Takode, oni smatraju da bozja pravda ne znaci da imamo pravo da odre-
dujemo Sta je pravedno a $ta nije. Naprotiv, bozja pravda ima svoju posebnu definiciju.
Svoja uverenja oni obja$njavaju tvrdnjom da je dobro ono $to Bog kaze da je dobro, a ne
ono $to nas razum zakljuci da je dobro, kao i da je zlo ono $to Bog odredi da je zlo, a ne
ono $to na$ razum zakljuci da je zlo. A kada su u pitanju filozofske doktrine, asariti su ve-
rovali da materijalni svet ima pocetak, tj. da nije postojao oduvek. Takode, oni smatraju da
Bog nema nikakav cilj u stvaranju jer bi to znacilo da On ima neki nedostatak i da zeli da
stvaranjem otkloni taj nedostatak (videti: Velajati 2016: 181-182). Ovakve ideje su znacajno
uticale i na njihove socijalne stavove.
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na narednim stranama, ali pre toga razjasnicemo razlicite vrste politickih
poslanica.

Dosad smo videli da su politicke poslanice nastale u takozvanom ,,sred-
njem periodu” istorije islama, u razdoblju kada je centralni kalifat znatno
oslabio i kada su pograni¢nim predelima vladale pokrajinske nearapske di-
nastije, uglavnom turskog, mongolskog ili iranskog porekla. Osnovna tema
koju su te poslanice razmatrale bila je socijalna pravda, odnosno pitanje ka-
ko je moguce u datim i postoje¢im okolnostima postic¢i najveci nivo socijalne
pravde. Pritom, ta pravda je morala da ima jasno uporiste u religijskoj misli,
u sakralnim tekstovima. Takode, ona je morala da bude prakti¢no dostupna.
Idealisticka pravda koja bi razmatrala savrSeni oblik verskog, politickog i
drustvenog zivota, ali do koje je bilo gotovo nemoguce stici, nije bila predmet
o kome bi se pisalo u ovim poslanicama. To su, dakle, okvirne karakteristike
svih vrsta politickih poslanica u islamskom periodu. No, da li tu postoje i
potkategorije i podgrupe?

1. 2. Razlicite vrste politickih poslanica

Politicke poslanice u islamskom periodu mozemo podeliti u tri obuhvat-
ne grupe. Prvu grupu ¢ine poslanice koje su pisali veziri, savetnici i druga
izvrsna lica unutar vladalacke garniture. Osnovna karakteristika ovakvih
poslanica jeste njihov pogled iznutra na vlast. Veziri i savetnici svakako su
bili bitan deo vladalacke strukture, ne samo da su dobro poznavali sve okol-
nosti drustvenog zivota, te pozitivne i negativne strane vladara i njihovih
dinastija, ve¢ su imali priliku da licno direktno ili indirektno uti¢u na bu-
ducnost svojih zajednica. Sve to je, naravno, zavisilo i od njihove uloge, od-
nosno od njihovog uticaja na vladara i na druge ¢lanove njegove porodice.
Pa tako, vezirske poslanice — da ih tako nazovemo - bile su specificne po
tome $to bi vezir vrlo ¢esto imao mo¢ da nakon pisanja poslanice dobar deo
njenog sadrzaja sprovede i u praksi. Poslanice HadZe Nizamul-Mulka i Rasi-
dudina Fazlulaha spadaju u ovu grupu. Jasno je da je ova grupa politickih
poslanica najznacajnija jer je bila najbliza politickim i drustvenim previra-
njima. Mi ¢emo u nastavku ovoga rada nastojati da detaljnije opiSemo susti-
nu ovakvih poslanica na primerima pomenuta dva velika vezira.

Drugu grupu politickih poslanica ¢ine eseji u stilu danasnjih otvorenih
pisama koje su za sobom ostavljali istaknuti predstavnici religijske misli.
Ovu grupu treba jasno razlikovati od naucnih traktata o socijalnim naukama
ili o drugim drustvenim temama. Ovi eseji su normativnog karaktera, a ne
striktno naucne prirode, nisu pisani u skladu s definisanim nau¢nim metoda-
ma, ve¢ slobodnim stilom. Oni su prepuni razli¢itih preporuka i anegdota koje
se uglavnom zasnivaju na verskim nacelima, ali koje ipak kao takve sluze
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iskljucivo za to da citaoca - a to su u ovom konkretnom slucaju vladari -
podstaknu da postupa u skladu s moralnim i verskim normama. Zavisno od
toga da li je re¢ o dinastiji koja postuje Serijat kao osnovnu platformu na
kojoj je zasnovana njena vlast ili je ipak u pitanju dinastija ¢iji clanovi nisu
mnogo privrzeni islamskom verozakonu, autori ove grupe politickih posla-
nica osvrcu se direktno na islamske norme ili na univerzalne moralne ko-
dekse. Najznacajnije primere ovakvih poslanica vidimo kod Gazalija i Na-
sirudina Tusija. Naravno, ovo ne znaci da osnove socijalne misli ova dva
muslimanska velikana mozemo da potrazimo isklju¢ivo u njihovim politi-
¢kim poslanicama. Oni su pisali i nau¢na dela na tu temu (videti: Halilovic,
M. 2017: 80-94), ali u spektar njihovih interesovanja, svakako, spadale su i
pomenute poslanice.

Najzad, trec¢a grupa politickih poslanica viSe se osvrce na proteklo stanje.
U toj grupi poslanica autor ne nudi jasan uvid u buduc¢nost, ne daje konkret-
ne preporuke niti spominje bilo kakve normativne vrednosti ka kojima bi
vladari ili njihovi veziri trebalo da se kre¢u. On samo napominje tradiciju
predasnjih kraljeva i sultana dinastije iz koje potice vladar. Na taj nacin, au-
tor tom vladaru i njegovim kasnijim naslednicima nudi jasan uvid u to kako
su u razli¢itim sluc¢ajevima i problemima postupali njihovi ocevi i preci,
kako su se ophodili prema narodu, kako su kontrolisali imetak svojih bliZnjih,
kako su donosili vazne odluke, kako su pristupali ratovima, odbrambenim i
osvajackim, i jednom recju kako su vladali. Nista viSe od ovoga ne spominje
se u ovim poslanicama. Takve poslanice su primarno napisane za potrebu
vladara, ali danas one mogu da posluze i kao partikularne istorijske zbirke o
zivotu i razdoblju odredene dinastije. Naravno, ovakve poslanice uvek treba
uzimati s rezervom jer je vrlo verovatno da se u njima u odredenim slucaje-
vima preteruje u korist dinastije koja se obraduje. Vladari su prekomerno
hvaljeni a njihove sposobnosti su prenaglasene, nekada i izmisljene. No,
osnovni tokovi su svakako postojali. Verovatno najznacajniji primer ovakvih
poslanica jeste opsezno delo malocas pominjanog Rasidudina Fazlulaha o
istoriji Mongola, koje su na teritorijama muslimanskog kalifata kasnije na-
sledili ilkanatski vladari. Ovo delo je dragoceno i zbog toga sto je Rasidudin
kao vrsni istoricar ujedno bio i ilkanatski vezir.

Na osnovu recenog mozemo zakljuciti da su Nizamul-Mulk i Rasidudin
Fazlulah odigrali najznacajniju ulogu u razvoju tradicije pisanja politickih
poslanica. Nizam je utemeljio tu tradiciju u istoriji islama, a Rasid ju je
znatno preobrazio, nacinivsi od nje neki oblik kombinovanog socijalnog i
istorijskog spisa. Upravo zato, mi ¢emo u nastavku ovoga rada nastojati da se
nesto detaljnije posvetimo doprinosima ta dva muslimanska vezira kolektiv-
noj socijalnoj misli u islamu.
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2. Nizamul-Mulk i njegov Sijasatname
2. 1. Zivot i politicke okolnosti

Hasan ibn Ali ibn Ishak, kasnije poznatiji kao HadZe Nizamul-Mulk,
roden je 10. aprila 1018. godine u naselju Nukan kod Tusa u Horasanu. De-
da mu se bavio stocarstvom i poljoprivredom, ali ne i otac koji ¢e duzi
period raditi kao zapisnicar predstavnika gaznavidske vlasti u Tusu. Po-
slovne duznosti su Hasanovog oca prisilile da napusti rodni Bejhak, te da
se naseli u ne tako daleki Tus, gde ¢e se Hasan i roditi. Tako je mladom Ha-
sanu omoguceno kvalitetno $kolovanje u Tusu i Nisapuru. Hadze je ve¢ u
NiSapuru dobio priliku da se upozna s istaknutim mistikom sejhom Abu
Saidom Abul-Hajrom, ¢ija slava je vec¢ za njegova zivota prevazilazila gra-
nice Horasana. Hadze ¢e kasnije priznati da mu je upravo taj susret probu-
dio veliku ljubav prema misticizmu i sufizmu, ljubav koja ¢e u njegovom
srcu ostati do kraja zivota.

Ta prva polovina XI veka bila je ujedno i period krupnih politickih i
drustvenih promena u Horasanu. Gaznavidi, za ¢iji dvor je Hasanov otac
mnogo godina radio, a gde je pokusavao da zaposli i svog mladog sina, po-
celi su znatno da slabe. Za kratko vreme oni su izgubili dominaciju i vlast
nad mnogim horasanskim gradovima, kako bi ih napokon Seldzuci potpu-
no pokorili. Sultan Masud Gaznavi, njihov poslednji vladar, nije uspeo da
odbije snazan seldzucki napad, pa je tako 1038. godine okoncana gotovo
stotinu godina duga gaznavidska vladavina. Nizamul-Mulk je te burne go-
dine boravio u Gazniju, ali sre¢com po njega jo$ uvek nije bio zvani¢no
primljen na gaznavidski dvor. Takva okolnost mu je otvorila mogucnost da
se u godinama koje ¢e nastupiti priblizi seldzuckim vladarima. Nizam je
bio veoma ucen i talentovan za drzavnicke poslove, $to nije bilo tesko pri-
metiti. Zbog te svoje sposobnosti vrlo brzo je napredovao u seldzuckoj
administraciji. Napokon, usled velikog truda i napora, Nizam ¢e 1052. biti
imenovan za velikog seldzuckog vezira, najvecu i najuticajniju funkciju
nakon sultana.

Naravno, put do vezirskog polozaja bio je veoma trnovit. Da bi se stiglo
do cilja, nije bila dovoljna samo naucna i politicka kvalifikacija, ve¢ i od-
redena doza hrabrosti, pa mozda i srece. Ve¢ smo spomenuli neprijateljske
odnose izmedu Nizamul-Mulka i prethodnog vezira Amidul-Melika. Bilo
je tu, naravno, i razmimoilazenja po pitanju veroskolskih pravaca, jedan je
bio hanefija, drugi Safija, jedan je podrzavao mutazilitsku teolosku skolu,
dok je drugi preferirao asarite, ali je pritom najvece neprijateljstvo medu
njima bilo na politickom nivou. Istina, borba za vlast nije uvek hirovita
borba, borba dva pojedinca za bolji individualni polozaj. Ta borba nekada
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moze da bude i borba za prevlast odredene ideje, borba za narod i za pra-
vedniji sistem. Mi ovde ne¢emo pokusavati da razluc¢imo da li je borba iz-
medu ove dvojice vezira spadala u prvu ili u drugu grupu. Postoje argu-
menti koji bi mogli da idu u korist i jedne i druge tvrdnje. U svakom slucaju,
Nizam je uspeo sve vi§e da utice na savetnike i clanove porodice sultana
Alpa Arslana, kako bi se stvorila slika o Stetnosti Amidovih poslovanja, pa
tako sultanu Amidovo ubistvo nije tesko palo. Naprotiv, verovatno je zbog
stvorene slike o Amidovom politickom neverstvu i o njegovoj navodnoj
teznji da obori seldzucku dinastiju, to pogubljenje ¢ak i dobro doslo. A bi-
lo je jasno da ¢e funkciju vezira nakon Amidove smrti preuzeti njegov naj-
veci rival.

Ovde je vazno da napomenemo da je centralni abasidski kalifat snazno
podrzavao seldzucke sultane. A koliko god to na prvi pogled ¢udno izgledalo,
imalo je smisla. Na prethodnim stranama pisali smo o tome koliko je aba-
sidski kalifat imao problema sa pokrajinskim dinastijama, konkretno sa Ta-
hiridima i Safaridima, a sada govorimo da su sli¢cne okolnosti preslikane i na
njihove odnose sa Bujidima i Gaznavidima. Gaznavidi su dugo suvereno
vladali nad Horasanom, Isfahanom i Rejom. A Bujidi su zauzimali centralne,
severne i zapadne delove danasnjeg Irana. U takvim okolnostima Abasidi
gotovo da nisu imali nikakav konkretan pristup velikom delu kalifata. A ni
finansijski ni vojno nisu bili u mogu¢nosti da se izbore s tim dinastijama.
Selzuci su napali isto¢ne granice kalifata, i zahvaljujuci svojim borbenim ve-
Stinama i snaznoj vojsci uspeli su da za kratak period pokore i Gaznavide i
Bujide i mnoge druge manje pokrajinske vlasti i dinastije. Tako su oni suve-
reno zauzeli sve one predele koji su ve¢ neko vreme bili gotovo nedostupni
Abasidima. Pritom, SeldZuci su odlucili da definisu konkretne i pozitivne
odnose s centralnim kalifatom. Naravno, njihova namera je bila da prakti¢no
zavladaju i Bagdadom, u ¢cemu su delimicno i uspeli. Ali, uprkos tome, oni su
zvanicno prihvatali da abasidski kalifat ostane krovna organizacija, da njihov
kalif jos uvek bude kalif svih muslimana, i da SeldZuci samo na papiru budu
predstavnici tog centralnog kalifata. To je, dakle, bio dugorocni dogovor u
korist obe strane — Seldzuci su prakticno dobili apsolutnu mo¢, dok je Aba-
sidima ostalo zvani¢no postovanje i titula kalifa ne samo u Bagdadu, Iraku i
arapskim predelima, ve¢ i na podrucju danasnjeg Irana, Avganistana, Paki-
stana, Tadzikistana, Azerbejdzana i Jermenije. A to je bilo nesto $to nisu ima-
li pre Seldzuka.

U ovakvim okolnostima bilo je jasno da ¢e i HadZze Nizamul-Mulk kao
veliki vezir tri seldzucka sultana, koji se na toj poziciji zadrzao ¢ak dvadeset
i devet godina, prakti¢no odlucivati o sudbini celokupnog kalifata. Verovatno
¢emo najbolju potvrdu za ovu izjavu pronaci u Cinjenici da je Nizam bez
velikih poteskoca sagradio veliki univerzitet u Bagdadu, koji je upravo po
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njemu dobio ime - nizamija. To je zapravo bio prvi u nizu univerziteta koje
je gradio seldzucki vezir. Ve¢ smo pisali o tome da je nastojao da asaritsku
teolosku misao predstavi kao izvornu islamsku misao. A da bi u tome uspeo,
odlucio je da se posveti organizovanju novog sistema visokog obrazovanja.
Taj sistem je bio olicen u njegovim nizamijama. Zanimljivo je da je i model
izgradnje tih nizamija bio takav da studente potpuno uvede u novi oblik
drustvenog Zivota koji bi bio podrzan od Nizamul-Mulka. Velajati na sledeci
nacin opisuje strukturu bagdadske nizamije:

Bagdadska nizamija je bila sagradena na prostranom zemljistu. Kom-
pleks se sastojao od nekoliko vecih i manjih prostorija. Manje prostorije
su zapravo bile sobe u kojima su stanovali profesori, predavaci i elitni
muslimanski naucnici iz tog perioda. U centralnom delu kompleksa bile
su dzamija i velika biblioteka. Tu su se nalazili i drugi veci objekti koji su
bili neophodni za vrhunski kvalitet edukacije i vaspitanja [...]. Nizamul-
-Mulk je jo$ od samog osnivanja nizamije u Bagdadu tezio da razvije i
sistematizuje razne teoloske diskusije. Svemu tome je posebnu boju dala
i njegova teoloska opredeljenost. Naime, on je bio jedan od istaknutih
predstavnika asaritske teoloske kole. Otuda, bilo je sasvim ocekivano da
¢e i programi njegove nizamije biti usredsredeni na asaritske osnovne
ideje (Velajati 2016: 181-182).

Nakon bagdadske nizamije, u kojoj je svojevremeno predavalo vise od
85 istaknutih muslimanskih mislilaca — poput Abu Ishaka Sirazija, Abu Ab-
dulaha Taberija, Abu Hamida Gazalija, Abu Muhameda Horezmija (Nizamul-
-Mulk 1887: 6) — sagradene su i druge nizamije u Nisapuru, Isfahanu, Balhu,
Basri i drugim velikim gradovima $irom muslimanskog kalifata. Sve to po-
kazuje koliko je drustveni uticaj Nizamul-Mulka bio velik i znacajan. A tu se
ujedno i vidi korist seldzuckog dogovora sa abasidskim kalifatom. Prihva-
tili su abasidski kalifat kao vrhovnu politicku strukturu, ali su samim tim
prakti¢no preuzeli vlast nad celokupnim kalifatom.

Nizamul-Mulk je tokom perioda dok je bio veliki vezir nastojao da do-
brim delom ogranici delovanje ismailitskih aktivista. Smatrao ih je velikom
pretnjom za seldzucku dinastiju i asaritsku misao uopste, zbog cega bi se
vrlo cesto odlucivao i za surovo kaznjavanje njihovih predstavnika. Zbog
takvih postupaka stvorio se veliki gnev u ismailitskim redovima, sve to je
probudilo veliku Zelju za osvetom u njima. Napokon, 1092. godine, na putu
od Isfahana prema Bagdadu, Abu Tahir Arani, ismailitski mladi¢ dejlamskog
porekla, koji je obukao sufijsku odoru i tako usao u Nizamov $ator, uspeva
da ga usmrti (Kisaji 1979: 181).
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2. 2. Socijalna misao - analiza poslanice Sijasatnama
2.2. 1. Kalifat i sultanat

Nizamul-Mulk ne spada u grupu muslimanskih nau¢nika, filozofa ili prav-
nika. On nije predavao ni na jednom od univerziteta koje je osnovao, nije
imao ucenike niti naslednike svoje misli. On je politicar, drzavnik, savetnik i
vezir. Zato njegove ideje i stavove treba da posmatramo iskljucivo kao takve.
To su zapravo njegova prakticna gledista o tome kako bi trebalo da se re-
$avaju konkretna pitanja i problemi unutar muslimanske zajednice. Pritom,
on je strogo postovao politicku i vladalacku strukturu tadasnjeg kalifata, ka-
ko abasidskog kalifa tako i seldZzuckog sultana. Vladalacka garnitura i hije-
rarhija za njega su predstavljale principe koje nije moguce menjati, a ne bi ih
ni trebalo menjati. Pa zato, ako je i imao kakve predloge, nastojao je da ih
predlozi u ve¢ postoje¢im okvirima, a ne da im prkosi ili ih remeti. Takav nje-
gov pristup se, uostalom, moze jasno primetiti i u njegovoj poslanici. Naime,
on nije Zeleo da napiSe naucno §tivo, ve¢ poslanicu vladaru, odnosno vlada-
rima. To nam jasno govori o njegovom svesnom prihvatanju strukture vlasti.
Dakle, promene moraju da krenu od vladara, sultan treba da ih unese u dru-
$tvo, a ne neko drugi. Zato jedini nacin razvoja i progresa muslimanskog
drustva jeste dobronamerno savetovanje vladara. Uostalom, to i jeste bio po-
sao vezira. Osim toga, za tu poslanicu on je izabrao persijski naslov Sijasat-
nama, dakle ,,Politicka poslanica’, odnosno ,,Poslanica o politici”. Taj naslov
nam dovoljno govori o ¢injenici da je HadZe prvenstveno politicar. Njega ne
interesuje socijalna nauka kao skup apstrahovanih ideja upakovanih u dve
korice. Njegov cilj je samo da unapredi ve¢ postojecu politicku strukturu.
Zato se njegov rad i ne pojavljuje na univerzitetima, na predavanjima, ve¢ u
dvorovima i sultanskim palatama (Hedajati 1999: 210). No, uprkos tome,
nama je i to sasvim dovoljno da bismo iz njegovih politickih ideja izvukli i
apstrahovali njegove socijalne ideje.

Pojmovi ,,vlast’, odnosno ,,vladar’, i ,,dinastija’, odnosno ,kralj” ili ,,sultan’,
¢ine osovinu Nizamove poslanice, pa tako i njegove misli uopste. On nastoji
da pokaze kako je moguce sjediniti ideju kraljevstva s idejom kalifata. Dru-
gim recima, te dve platforme nisu nuzno suprotstavljene. Kalif je primarno
odgovoran za organizovanje verskog zivota muslimana, to je njegova glavna
duznost i to je ono sto se od njega ocekuje (Nizamul-Mulk 1979: 8). Ukoliko
u tom aspektu bude neuspesan, njegov kalifat cemo smatrati beskorisnim, a
njegov trud jalovim. Sve ostale funkcije dolaze nakon ove prve, jedino je ona
primarna. I to je jedina funkcija koju kalif ne moze da prepusti nikome dru-
gom. Jer kalif znaci zamenik, namesnik, pa ako je neko zamenik ili namesnik
verovesnika Muhameda, onda bi to znacilo da je on duzan da obavlja ve-
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rovesnikove duznosti, da organizuje verski zivot svog naroda, da ga podstice
na dobro i da ga odvraca od zla. A druge, drugorazredne duznosti, u koje
Nizamul-Mulk ubraja i svetovnu vlast i sve $to dolazi s njom, kalif moze da
prepusti osobama u koje ima potpuno poverenje. Na taj nacin, kalif moze
sasvim legitimno i u skladu s asaritskom mislju da odobri formiranje kraljev-
stava i dinastija s ograni¢enim odgovornostima koje ¢e na raznim mestima
kalifata ili mozda cak i celokupnim kalifatom vladati u njegovo ime i s nje-
govim dopustenjem (isto: 11).

Ovde ipak treba primetiti da HadZe ne navodi nikakav razlog kako bi
potkrepio svoju tvrdnju da je verovesnikova primarna duznost samo to da
organizuje verski zivot svoga naroda, a ne da vodi svetovnu politiku njegovog
drustva. Tako nesto nije moguce dokazati ni kuranskim ajetima ni verove-
snickom usmenom ili pisanom tradicijom. Verovesnik je formirao drzavu
¢im mu se za to ukazala prilika, i licno se brinuo o njoj. Pitanje vlasti nije
prepustao drugim osobama, ne zato $to je imao Zelju da vlada nad svojim
narodom, ve¢ zato §to je jedini nacin uspe$nog organizovanja verskog zivota
u jednom drustvu to da se pobrinemo i o svim drugim socijalnim aspektima
njegovog zivota. Da li je uopste moguce da drustvom vlada neko ko nije
pozvan da se brine o kolektivnom verovanju i o drugim drustvenim implika-
cijama verskog Zivota, a da pritom ocekujemo da ce se u toj zajednici religija
sprovoditi bez ikakvih prepreka i sasvim valjano? Apsurdno je tako nesto
ocekivati, jer neko ko dobije apsolutnu vlast i mo¢ od kalifa, prakti¢no vise
nece biti u obavezi da c¢eka kalifovo versko odobrenje za svoje postupke. Jer
ako njegove odluke zavise od kalifovog odobrenja, onda nije on vladar ve¢ je
to kalif. A ako je on apsolutni vladar, onda mu nicije odobrenje nece trebati.
Dakle, ideja da kalif moze vlast nad muslimanskim drustvom da prepusti
bilo kom vladaru u kog ima poverenja u sebi krije jasnu kontradikciju. Na-
ravno, Hadze u nekim delovima svoje poslanice podseca da je sultan, odno-
sno kralj, koji od kalifa dobije duznost da organizuje politicki i drustveni
zivot muslimana, u obavezi da se vodi nacelima Serijata i islamskog veroza-
kona (isto: 12). Medutim, Sta ako sultan odluci da prkosi toj svojoj obavezi i
da se vodi licnim hirovima potpuno zanemarujudi islam i Serijat? Da li u
tom slucaju postoji ikakav organ, institucija ili osoba u drustvu koja ¢e moci
da smeni sultana ili da spreci njegova zlodela i nepravde? Rekli smo da Ni-
zam zvanicno nije bio ni filozof ni pravnik, ve¢ drzavnik. Pa upravo zato od
njega ocekujemo prakti¢na i konkretna reSenja. A u ovom slucaju ne postoji
nikakvo resenje. Pa zato, njegova molitva na pocetku poslanice u kojoj od
Boga trazi ,da nas spase i zastiti od nepravednih vladara i sultana” deluje ve-
oma naivno. Molitve su sastavni deo verskog Zivota, ali one bez prakticne
potpore, truda i delovanja ne mogu biti od velike koristi. Ono sto se od Ni-
zama kao politickog prakticara i velikog muslimanskog vezira ocekuje jeste
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da predlozi jasno politicko reSenje i socijalnu strukturu koja ¢e spreciti mo-
gucnost da vladar i sultan deluju po svojoj volji, nepravedno i nasilnicki, a ne
da se za to samo moli Bogu. Nizam, nazalost, ne nudi nikakvo resenje. Vero-
vatno zato §to u takvoj politickoj teoriji, zasnovanoj na platformi asaritskih
misli i uverenja, istinsko resenje i ne postoji. Kada se temelji kuce postave
ukrivo, krov nece biti stabilan.

Ovu Nizamovu ideju moguce je kritikovati i sa sasvim drugacije tacke
gledista. Naime, veoma je upitna i Nizamova konstatacija da je kalif zaduzen
da organizuje verski zivot muslimanskog drustva, i da u toj svojoj duznosti
dobija potpuni legitimitet od Serijata i vere. Pitanje kalifata je izuzetno kom-
pleksno pitanje u istoriji islama i mi ovde ne zelimo da ulazimo u detaljnu
raspravu o tome. Ali ¢emo samo da kazemo da je nemoguce osvrtom na
kuranski tekst i verovesnikova predanja dokazati da su ¢lanovi umajadske i
abasidske dinastije imali bilo kakav Serijatski legitimitet da predstavljaju ,,za-
stupnika” - §to re¢ ,kalif” i znadi — verovesnika Muhameda. Stavise, postoje
mnogobrojne istorijske ¢injenice koje im to pravo oduzimaju. Razulareno
ponasanje mnogih kalifa tokom istorije najbolji je pokazatelj da oni ni u
kom slucaju ne predstavljaju verovesnika i vrednosti koje je on zagovarao.!
Zato je upitan i sam pocetak Nizamove socijalne i politicke misli da je kalif
odgovoran za organizovanje verskog zivota muslimanskog drustva. Ta kon-
statacija za mnoge muslimane nije bila prihvatljiva.

No, ostavicemo zasad kritike Nizamove politicke ideje po strani. Ono $to
je ovde bitno jeste to da je Nizam nastojao da poveze ideju kalifata s idejom
kraljevstva, navodeci da je sasvim legitimno i Serijatski dozvoljeno da u
sklopu kalifata postoji jedno kraljevstvo ili vise kraljevstava, odnosno sul-
tanata. Uzimajuci u obzir istorijski i drustveni kontekst u kom je Nizam zi-
veo, nije tesko zakljuciti zasto je on uopste o tome govorio. On je bio pred-
stavnik seldzuckog sultanata, a taj sultanat je delovao u okvirima abasidskog
kalifata. Stoga, njegova politicka i drzavnicka duznost bila je da pokaze kako se
ove dve platforme medusobno upotpunjuju (videti: Tabatabai 1996: 85-123).
A kao neko ko je podrzavao asaritsku teolosku skolu, nastojao je da celokupnu
svoju politicku teoriju bazira na nacelima asaritske misli, u kojoj je kalif, ka-
kav god on bio, predstavljao verovesnikovu senku medu muslimanima. Sve
ove faktore, dakle, treba posmatrati zajedno kako bismo pojmili sustinu Ni-
zamove socijalne misli.

1 Postoji ideja u islamskom svetu da su upravo muslimanski vladari i kalifi ,,bili glavna pre-
preka na putu razvoja politicke nauke u islamskom svetu i da ucenjaci zbog njihovih pri-
tisaka nisu mogli da u ovoj oblasti ilustruju svoju briljantnu ostrinu razuma i zadivljuju¢u
saznajnu ozbiljnost onako kako su to ucinili u brojnim drugim nau¢nim disciplinama”
(Halilovi¢, S. 2018: 14)
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2.2.2.Savr$eno poznavanje drustvenog stanja

Ono $to posebno krasi Nizamovu politicku poslanicu, pa i njegovu so-
cijalnu misao uopste, jeste njegovo besprekorno poznavanje drustva kom je
pripadao. On je savrseno predstavljao probleme s kojima se muslimanska
zajednica suocavala. Veliko neprijateljstvo izmedu pristalica razlicitih vero-
skolskih i teoloskih pravaca, veliki uticaj sultanove i kalifove rodbine na do-
noSenje konacnih i drzavnicki veoma vaznih odluka, nepostojanje harmonije
i jedinstva u redovima muslimanske vojske, mogu¢nost militarnih napada i
unutrasnjih pobuna i ustanaka, finansijske poteskoce i mnogi drugi problemi
koji su mucili muslimansko drustvo - savr§eno su opisani u njegovoj po-
slanici. A pritom, ponudena su i konkretna resenja, bar za neke od tih pro-
blema. Hadze je zbog nekih ponudenih resenja imao i brojne probleme, po-
gotovu od strane kalifove i sultanove rodbine, ali ga to nije ometalo u nameri
da jasno izgovori ono $to je smatrao prikladnim i povoljnim za svoj narod.

Ovakav pristup mu je, napokon, mozda i dosao glave. Abul-Ganaim
Marzban ibn Hosrov Firuz, poznatiji kao Tadzul-Mulk Komi, bio je jedan od
sporednih savetnika seldzuckog sultana Maleksaha I. Uvek je zavideo velikom
sultanovom veziru Nizamul-Mulku na posebnom polozaju koji ovaj ima u
palati. Zato je iskoristio priliku kada je sultan privremeno bio gnevan na Ni-
zama da sultanovu paznju skrene na sebe i svoje potencijale. Nizam je ne-
dugo posle toga razreSen svih duznosti, a na njegovo mesto je dosao Tadzul-
-Muluk. On je Nizama otpratio do Bagdada kako bi se licno uverio da se ovaj
nece vratiti. No, pre nego sto je stigao do Bagdada, Nizama je, kao §to smo
spomenuli, ubio ismailitski mladi¢ prerusen u sufiju. Mnogi istoricari terete
Tadzul-Mulka za Nizamovu tajanstvenu smrt, ali nije lako utvrditi istinitost
njihovih tvrdnji. Stavise, ni okolnosti u vezi sa Tadzovom smréu nisu bile
potpuno rasvetljene. Preminuo je samo nekoliko dana posto je zvani¢no po-
stao veliki vezir (Velajati 2016: 892).

2.2.3.Vlast i apsolutna moc¢

Ve¢ smo spomenuli da Nizamul-Mulk svoju socijalnu i politicku misao
zasniva na pojmovima kalifata, sultanata i vlasti uopste. Sultani, vladari i
kraljevi u njegovoj politickoj teoriji zauzimaju osovinsku ulogu. To je dalo
povoda pojedinim savremenim istrazivac¢ima i sociolozima da njegove sta-
vove uporede sa idejama koje je svojevremeno iznosio italijanski politicki
filozof Nikolo Makijaveli (1469-1527) u svom najpoznatijem delu Viadalac.
Ta knjiga je zapravo namenjena da bude prirucnik za vladare, u cemu se
zaista priblizava Nizamovoj Sijasatnami. Medutim, treba reci da je to jedna
od retkih sli¢nosti u drustvenom, politickom i nau¢nom radu njih dvojice.
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Pre svega, Nizamul-Mulk nikada nije nameravao da predstavi neki oblik po-
liticke filozofije — o tome smo ve¢ dovoljno pisali — dok je Makijaveli ipak za
sobom ostavio jasan sistem na polju politicke filozofije. S druge strane, Ma-
kijaveli je politiku posmatrao kao jedini izvor iz kojeg vladari moraju da
crpu svoje nadahnuce. Otuda i njegov sada ve¢ opsStepoznati stav da ,cilj
opravdava sredstvo” (Heller 2015: 415), iz kojeg proistice i zakljucak da po-
litika ne podleze etickim principima jer je ona cilj drustvenog Zivota i kao
takva mora bez ikakvih ogranicenja da odreduje i sredstva pomocu kojih ce
delovati. Prema tome, vladar kod njega ima apsolutnu mo¢, bez ikakvih
ogranicenja. On odreduje $ta je dobro a sta je loSe, $ta je eticki a Sta nije. To,
medutim, nije slucaj kod Nizamul-Mulka. Vladar u njegovoj Sijasatnami nije
apsolutni delatnik, on nije merilo istine. Vladar, naravno, jeste osovina dru-
§tvenog zivota, ali njegova duznost je da sprovodi bozju re¢ na Zemlji, i nista
viSe od toga. U nastavku ¢emo spomenuti nekoliko ogranicavajucih okolno-
sti kojima je Nizam Zeleo da ogranici vladarevu moc¢:

o Vlast mora biti dinastijska, sto znaci da su monarhije najbolji oblik
vladavine, ali to ne znaci da kraljevi i sultani odreduju istinu; oni je
samo sprovode.

» Narod je vrlo bitan faktor koji, ukoliko bude potrebno, moze da kon-
trolise vladarevu moc¢ (nije, doduse, jasno oznacio kako narod moze
da utice na dinastijsku vlast, pa mnogi veruju da to moze ¢initi kroz
razlidite savete i narodne ustanove).

« Vladari su duzni da svom narodu jasno iznesu zakon, pred kojim ¢e
oni i svaki drugi ¢lan zajednice biti potpuno jednaki.

o Zakon predstavlja Serijat, ne obrazuje ga vladar.

« Glavna svrha vladavine jeste kolektivno sticanje bozjeg zadovoljstva.

o Postoji kriterijum koji ¢e vrednovati ucinak svakog vladara; taj kri-
terijum je nivo socijalne pravde.

o Osnova religijske vlasti mora da bude Serijat, odnosno verozakon.
Vlast koja nije zasnovana na $erijatu nema nikakav legitimitet i mora
biti odbacena (videti: Azad-Armaki 2013: 266-267).

Ovo su, dakle, neki faktori koji koliko-toliko ogranic¢avaju apsolutnu
moc¢ vladara. No, kao $to smo i ranije napomenuli, ovi faktori samo nacelno
uticu na vladarevu volju. Ponovo ¢itaocima skrecemo paznju na to da Ni-
zamul-Mulk ne predlaze konkretna i prakti¢na resenja koja ¢e moci da se
realizuju ukoliko vladar odstupi od etickih, verskih i pravnih kriterijuma.
Takav predlog ne pojavljuje se ni u jednom delu Nizamove poslanice.
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2.2.4. Pitanje odnosa izmedu religije i politike

Gotovo svi predstavnici islamske socijalne misli, nezavisno od toga da li
su tu misao izrazavali sistematski i naucno ili su se njome bavili prakti¢no i
kroz samu politiku, suocavali su se manje ili vi§e s pitanjem o odnosu izmedu
religije i politike. A izuzetak nije bio ni Nizamul-Mulk. Na osnovu onoga s§to
smo dosad pisali, mozemo zakljuciti kakav je odnos izmedu politike i religije
on zamisljao. Naime, politika u njegovim mislima nije mogla da bude odvo-
jena od religije. No, rekli bismo da ovaj stav ostaje samo u teoriji, u nacelima
njegove misli, i ne pojavljuje se u svim njegovim zakljuccima. Njegova ideja
o povezanosti kalifata i sultanata, odnosno o tome da je kalifova primarna
duznost to da organizuje verski zivot muslimana, ne podrzava njegovo ba-
zi¢no uverenje o neodvojivosti religije i politike (Behzadi 2016: 18; Amiri
2013: 7). To uverenje ne dobija pokri¢e ni onda kada Nizam nalaze da kalif
moze svetovnu vlast da preda sultanima i drugim vladarima. Jer $ta je ta
svetovna vlast? Trebalo bi da je to politika. Ako je moguce da kalif bude od-
govoran za religiju, a sultan za politiku, zar to ne znaci da Nizamul-Mulk im-
plicitno i mozda nesvesno prihvata ideju o razdvojenosti politike od religije?

Mi ne¢emo odgovoriti na ovo pitanje, to cemo prepustiti ¢itaocima. Uo-
stalom, Nizam je bio vezir, a ne naucnik i zvani¢ni predstavnik islamske so-
cijalne misli. Zato od njega treba vise ocekivati prakticno delovanje, a manje
apstraktne i logicki validne teorije. No, pitanje je koliko je on kao vezir bio
uspesan ako je propagirao samo jedan model razumevanja islama, odnosno
asaritsku Skolu.

3. Rasidudin Fazlulah i njegov DZami at-tavarih
3. 1. Zivot u doba ilkanatske vlasti

Slavni vezir iz perioda ilkanatske vlasti Rasidudin Fazlulah Hamedani ro-
den je 1247. godine u Hamedanu. Njegov deda Muvafak ad-daula proveo je
nekoliko godina prognanstva u ismailitskoj tvrdavi Alamut, zajedno sa cuve-
nim Nasirudinom Tusijem. Kada je Hulagu-kan konacno osvojio dotad nesa-
vladivu tvrdavu Alamut, ova dvojica su oslobodena, pa su neko vreme sluzili
mongolskom sultanu. Tako su Mongoli jo§ iz perioda Rasidovog dede pozna-
vali tu porodicu i koristili njihovo znanje i politicko umece (Hemdani 1995: 7).

Ipak, ono sto je konkretno Rasida najpre dovelo do mongolskog, odno-
sno ilkanatskog', dvora bila je njegova lekarska vestina. Godine 1265, kada je

1 Ilkanat je bio jedna od Cetiri drzave koje su nastale nakon raspodele Mongolskog carstva
medu potomcima Dzingis-kana. Sediste ilkanatske vlasti nalazilo se u danasnjem Iranu,
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imao samo osamnaest godina, pozvan je na dvor Abaga-kana (poznatog i
kao Abakatan), Hulaguovog sina i naslednika, kao dvorski lekar. Istu funkciju
¢e obavljati i za vreme njegovog naslednika Argona, sve do 1295. godine.
Naime, tada ilkanatsku vlast preuzima Gazan-kan (vladao 1295-1304) koji
Rasida sve vise koristi kao svog politickog savetnika, a ne samo kao dvorskog
lekara. Neki istoricari veruju da je islam postao zvanicna religija ilkanata za
vreme Gazana, i da je na tu Gazanovu odluku ponajvise uticao Rasidudin,
mada je poznatije da se to ve¢ dogodilo u periodu vladavine njegovog dede
Hulagu-kana, zaslugom HadZze Nasirudina Tusija. U svakom slucaju, tri go-
dine nakon ustolic¢enja, Gazan razresava duznosti dotadasnjeg vezira Sadru-
dina Zandzanija, pa tako Rasidudin postaje jedan od dvojice velikih vezira,
zajedno sa Hadze Sadudinom. Naime, Gazan je Zeleo da tu poziciju dele dve
osobe jer je ilkanat ve¢ postao veoma prostran, a osim toga smatrao je da ¢e
tako odbaciti mogucnost da vezir prakticno preuzme sve poslove u svoje ruke.

Gazan je uz Rasidovu pomoc svoju prestonicu Tabriz pretvorio u centar
islamske nauke i umetnosti. Po njegovom nalogu, na jugu ondasnjeg Tabriza
izgraden je novi gradi¢ u kojem se nalazilo nekoliko verskih skola, jedna
biblioteka, jedna bolnica i jedna palata. Slican projekat je finansirao i Rasi-
dudin kao jedan od dva glavna vezira ilkanata. U isto¢nom delu Tabriza Ra-
$idudin je izgradio kompleks koji je kasnije dobio naziv ,,Rasidova cetvrt’, a
koji su ¢inili mnogobrojni objekti namenjeni nau¢nim i kulturnim aktivno-
stima, kao i veliki broj kuca i stanova za studente, istrazivace, slikare, kaligra-
fe, minijaturiste i druge umetnike. Ovakvi poduhvati podstakli su mnoge
umetnike, naucnike i lekare iz drugih delova Persije i Mesopotamije da se
dosele u Tabriz i neke obliznje gradove kao §to su Maraga i Sultanija (Price
1985: 97).

Okolnosti se nisu znacajno promenile ni za vreme Gazanovog nasledni-
ka Oldzejtua (vladao 1304-1316), osim $to 1312. dolazi do promene u vezir-
skoj grupi. Sadudin je ubijen, a na njegovo mesto dolazi Alisah Gilani, za
koga se smatra da je bio umesan u Sadudinovu pogibiju. Alisah nije name-
ravao da saraduje sa Rasidudinom, pa su nesuglasice izmedu njih dvojice
krenule vrlo rano. Jedan drugog su optuzili za proneveru i nanosenje namer-
ne Stete drzavnom budzetu. To je prisililo Oldzejtua da njihove poslove od-
voji, te da svakog zaduzi za jedan deo ilkanata. Tih godina je Oldzejtu pre-
minuo a vlast je nasledio njegov sin Abu Said Bahadur-kan. Bahadur se nije
mnogo trudio da razresi nesuglasice izmedu dva vezira, pa je taj animozitet

najcesce u Tabrizu, Sultaniji i Kazvinu, a obuhvatalo je i delove Azerbejdzana, Jermenije,
Turske, Sirije, Iraka, Pakistana, Avganistana, Turkmenistana, Tadzikistana i Rusije. Ilkanat
je postojao od 1256.do 1353. godine. Iako su vojno pokorili muslimansku vojsku, ilkanatski
vladari su gotovo odmah po ustoli¢enju primili islam, te je tako ilkanat postao deo islamske
vladavine i civilizacije.
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rastao iz dana u dan. Napokon, Alisah uspeva da optuzi Rasidudina da je
pokusao da izvrsi atentat na prethodnog ilkana OldzZejtua. To je bio neopro-
stiv greh, mada nikada nije dokazan, pa je Bahadur naredio da se pogube
Rasdidudin i njegov Sesnaestogodisnji sin Ibrahim. Naravno, ne treba zabo-
raviti da je Alisah zloupotrebio i ¢injenicu da Rasidudin potice iz jevrejske
porodice, te da se jo$ uvek druzio s pojedinim uticajnim Jevrejima. To je
moglo samo da potvrdi Alisahovu izjavu da je Rasid planirao da smakne
Oldzejtua. Nakon Rasidove smrti porodica mu je prognana a celokupno bo-
gatstvo zaplenjeno i oduzeto (Hamedani 1995: 9).

3. 2. DZami at-tavarih i socijalna misao

Suprotno od Nizamul-Mulka koji se proslavio iskljucivo kao vezir i po-
liticar, Rasidudin je ujedno bio i vrli naucnik. Bio je vest lekar — videli smo
da je zbog toga i krocio u ilkanatski dvor - a dobro je poznavao teologiju i
egzegezu, a pogotovu istoriju. Za sobom je ostavio nekolicinu knjiga i trak-
tata (videti: isto: 14-25), ali je svakako najznacajnija njegova istorija DZami
at-tavarih. Ovu istorijsku zbirku napisao je po Gazanovoj naredbi. Gazan je
uvideo da ¢e mongolski narod za vreme ilkanata vrlo brzo biti integrisan u
iransko i muslimansko drustvo, pa je odlucio da se podaci o njihovim pre-
cima i korenima zabeleZe kako nikada ne bi bili zaboravljeni. Zeleo je da
njegova osvajanja i osvajanja njegovih predaka, kao i svi drugi njihovi do-
prinosi razvoju nekada mongolskog a sada ilkanatskog carstva budu upisa-
ni, uknjizeni i ovekoveceni. A takav projekat je zeleo da poveri jedino Ra-
$idudinu Fazlulahu, koji je s jedne strane bio izrazito pismen, a s druge
strane mnogo godina je proveo na ilkanatskom dvoru. Pritom, ¢ak su i nje-
govi preci sluzili ilkanima $to ga je ¢inilo najkvalifikovanijim za obavljanje
te duznosti.

Rasid je vrlo brzo otpoceo projekat pisanja te zbirke, ali uprkos velikom
trudu nije uspeo da je zavrsi za Gazanova zivota. Gazan je umro 17. maja
1304, ali je njegov naslednik Oldzejtu ipak odlucio da se ta knjiga zavrsi i da
bude posvecena njegovom ocu. Upravo zato prvi tom ove zbirke poznat je i
kao Tarihu Gazani, odnosno Gazanova istorija. Rasid je svojoj zbirci kasnije
pridodao jo$ dva toma - jedan je bio o opstoj istoriji ilkanata, a drugi o ge-
ografskom polozaju i klimatskim okolnostima prostrane teritorije kojom su
vladali ilkani. Ovaj poslednji tom, nazalost, nije sacuvan, pa neki istoricari
veruju da zapravo nije ni dovrsen.

Knjiga DZami at-tavarih vrlo brzo je prerasla u glavno literarno stivo
ilkanata. Mnogo je ulozeno u njenu afirmaciju, pa je bilo prirodno da ¢e
upravo ona privlaciti paznju i kaligrafima, slikarima i mnogim drugim
umetnicima. Fotografije pojedinih stranica nekih primeraka delimi¢no su
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objavljivali Etjen Mark Katrmer, Ilija Nikolajevi¢ Berezin i drugi evropski
orijentalisti. Takode, vrlo vredan rukopis ove knjige ¢uvao se i u bivsoj iran-
skoj kraljevskoj biblioteci. U poznatim svetskim bibliotekama postoje delovi
drugih rukopisnih primeraka koji zbog ilustracija, kaligrafski napisanih re-
¢enica na glosama i pozla¢enih poveza imaju posebnu umetnicku vrednost
(videti: Mortazavi 2013: 405-413).

No, pitanje je da li je DZami at-tavarih zaista samo istorijska zbirka. Kada
detaljno pregledamo nacin Rasidovog pisanja i njegove ceste preporuke bu-
du¢im ilkanatskim vladarima kako bi trebalo da se ponasaju i funkcionisu,
mozemo zakljuciti da je ta knjiga dobrim delom normativnog karaktera, ¢i-
me se znatno priblizava tradiciji politickih poslanica. Da bi dovoljno pri-
vukao paznju ilkana, on je morao da navodi i odredene legende u kojima su
Mongoli predstavljeni kao herojski narod, pa ¢ak i da napomene da su vla-
dari mongolskog porekla zapravo predodredeni da vladaju nad ¢itavom Azi-
jom. A to je njegovu zbirku jo$ vise priblizilo strukturi politickih poslanica.
Njemu je, naravno, islo u prilog i to §to je ilkanat jos iz perioda Hulagu-kana
- ili, prema nekim podacima, nesto kasnije, za vreme Gazan-kana - postao
sastavni deo islamskog carstva i bastine. On je tako pronasao opravdanje da
kaze da su ilkani zapravo pozvani da sprovode bozju re¢ na Zemlji,i da su u
tome veoma uspesni (Hamedani 1995: 169). Pritom, on pokusava da ¢ak i za
Dzingis-kana pronade cistu i Cestitu lozu, zaboravivsi da je upravo on samo
pola veka ranije harao teritorijom muslimanskog kalifata, palio bolnice i bi-
blioteke, pljackao gradove i ubijao neduzni narod (Randzbar 2008: 148). No,
mi smo ve¢ i ranije spomenuli da je ovakva ideologija odbrane kalifa i sul-
tana od svih mogucih kritika bila podrzana u pojedinim teoloskim $kolama.
Dakle, umesto da ideja sultanata, kalifata pa i ilkanata bude pravovremeno
kritikovana, i da se skrene paznja na nepravedno, nasilnicko i neeticko po-
nasanje mnogih kalifa i vladara, istoricari, a pogotovu veziri, nastojali su da
na sve moguce nacine opravdaju njihove postupke pa cak i zlodela. Mozda
¢e neko reci da su oni tako nastojali da privuku njihovu paznju kako bi im
kasnije neprimetno ukazali na greske. No, da li je takav postupak uopste
opravdan?

Rasidudin je sledio $afijsku pravnu skolu, dok je u teologiji podrzavao
asarije. U tome je bio veoma slican Nizamul-Mulku. Ve¢ smo rekli da asarije
ozbiljno zagovaraju filozofski determinizam. Jasnije receno, oni isticu da sa-
ma cinjenica da je Bog apsolutni i jedini uzrok svakog postojanja dovoljno
govori o tome da ¢ovek ni na koji nacin nece moc¢i da utice na svoju sudbinu.
Stavise, oni smatraju da ¢ovek ni sopstvena dela ne obavlja sam, ve¢ da ih
zapravo ¢ini Bog. Nesto kasnije, kada se pojavila konstatacija da ¢e u tom
slucaju Bog biti odgovoran i za svako nase zlodelo, oni su pokusali da kori-
guju svoju primarnu deterministicku ideju pisuci da Bog stvara covekovo
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delo, ali ga ¢ovek usmerava i ¢ini dobrim ili losim. Nije tesko uvideti koliko
je ova tvrdnja besmislena, pa su zato pristalice drugih teoloskih skola, kao i
muslimanski filozofi, vrlo lako odbacivali ove asaritske izgovore. Resenje je,
zapravo, bilo u tome da se covekova samostalna volja prizna, ali da se isto-
vremeno prihvati i ¢injenica da je i sama ta volja bozje stvorenje (videti:
Halilovi¢, T. 2018: 20-24; Hadzajli¢ 2012: 55-56). No, u tom slucaju bi asarit-
ski determinizam bio poljuljan, a oni to ni u kom slucaju nisu zeleli.

Mnogi istoricari su pisali o tome koliko je ovakva ideja na politickom i
socijalnom nivou odgovarala kalifima i vladarima. Jer oslanjajuci se na deter-
minizam, oni su mogli jednostavno da kazu da su morali da ucine sve te
nepravde, i da to oni nisu mogli nikako da sprece. Takode, to §to su oni na
vlasti a ne neko drugi, bozje je predodredenje i protiv toga ne bi trebalo niko
ni da se buni, a kamoli da ustane. Ovakva ideja jasno se primecuje i kod
Rasidudina Fazlulaha. Gotovo na svakih nekoliko stranica svoje istorijske
zbirke o Mongolima on pise da su mongolski i ilkanatski vladari sudbinom
izabrani da vladaju nad narodom, i da su oni pozvani da obezbede socijalnu
pravdu i prosperitet, kako za svoj otadzbinski narod, tako i za sva ona drustva
koja su im kasnije pridodata. Pa zato, kada ovu teolosku asaritsku platformu
uzmemo u obzir, ne¢emo moc¢i da tvrdimo da je Rasidovo hvalisanje Mon-
gola i ilkana bio samo njegov poseban metodoloski pristup ilkanatskom dvoru
kako bi zaradio njihovo poverenje i tako ih usmerio ka verskom i etickom
obliku vladavine. Jednostavno, teoloska i ideoloska platforma njegove soci-
jalne misli bila je takva da je zaista verovao u deterministicki skrojenu ne-
promenljivu sudbinu.

U senci takvog uverenja on je definisao i socijalnu pravdu. Socijalna
pravda je, sudeci prema njegovim delima, znacila da se u jednom drustvu
svako valjano bavi poslom za koji je zaduzen. Vladari, veziri, savetnici, na-
ucnici, vojnici, administrativni radnici, trgovci, poljoprivrednici i svi drugi
trebalo bi da rade ono sto se od njih ocekuje, i da ne zalaze duboko u posao
drugih ¢lanova zajednice. Ova ideja mozda ne bi bila toliko ¢udna kad joj
ne bismo pridodali Rasidovo prethodno uverenje u socijalni determinizam.
Prema tom verovanju, preporuceno je da svako ovo zanimanje ostane u
krugu odredenih porodica. Nije dobro, smatra Rasidudin, da neko iz trgo-
vacke porodice ude u vojsku, niti da neko ko se bavi naukom pozeli da za-
vlada. Poljoprivrednici treba to i da ostanu, vojnici savesno da obavljaju svoj
posao, a vladari da brinu o svima njima. Kolektivna odgovornost ¢e tako
biti pravedno raspodeljena, pa ¢e i rezultati samim tim biti povoljniji (vi-
deti: Hamedani 1945: 130-143). No, problem je u tome $to ovakva ideja
umnogome podseca na tradicionalne kaste i drustvene klase koje su odlu-
¢no odbacene u islamu. U islamskoj socijalnoj platformi ne postoje zani-
manja niti funkcije koje su rezervisane za odredene porodice. To $to su
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kasnije pojedine dinastije uzurpirale vlast i prebacivale je s kolena na kole-
no ne pokazuje sustinu islamske drustvene misli. To je verovatno bila naj-
veca Rasidova greska.

Ipak, uprkos svemu re¢enom, treba priznati da se Rasid, pogotovu u pe-
riodu dok je bio ilkanatski vezir, veoma trudio kako bi poboljsao ekonomski
status svoga naroda. Mnogo se zalagao za narod, za resavanje njegovih pro-
blema, gradio je bolnice, a posto je i sam bio izvrstan lekar, uticao bi i na
stru¢no organizovanje medicinskog rada tih bolnica, lecio je bolesnike, ne
samo one slavne i imucne, ve¢ vrlo Cesto i obi¢nu svetinu. Pridavao je veliku
paznju poljoprivredi i razvoju sela i zaselaka. Smatrao je da su koristi od po-
ljoprivrede mnogostruke. Ona poboljsava kolektivno zdravlje, umnogostru-
¢ava drzavni budzet, a pritom rezultira i boljim finansijskim stanjem seljaka
i naroda. Samim tim, poljoprivreda moze bez pomoci ikakvih udruzenih
faktora da finansira izgradnju edukativnih, vaspitnih, administrativnih i
medicinskih ustanova. Dakle, za ne tako dug period, poljoprivreda moze da
pokrene i preokrene Citavu jednu drzavu. Zato je nastojao da svakom selu
obezbedi cistu vodu i to u velikim koli¢inama, da ih snabdeva potrebnim
materijalimaipomagacima za obradu zemljeiobavljanje svih poljoprivrednih
procesa. A sve to bi pazljivo pisao i objasnjavao i u svojoj istorijskoj zbirci.
Takve njegove drzavnicke usluge nemoguce je osporiti.

4. Zakljucak

Videli smo, dakle, da su pomenuta dva vezira ostavila veliki trag u razvoju
onoga §to danas nazivamo politickim poslanicama, Nizam je pokrenuo ovu
tradiciju koja ¢e se kasnije razvijati i u nau¢nim krugovima, a Rasidudin ju
je uveo u novu sferu, vezujuci je za istoriju i tako joj daruju¢i novi smisao,
dugotrajni vek kako bi nadzivela mnoge dinastije i generacije i potrajala sve
do nas. Zbog velikog truda ova dva znacajna vezira, mislioca i istori¢ara mi
danas mozemo da govorimo o pokretu pisanja politickih poslanica kao o
konkretnom izvoru muslimanske socijalne misli. A to je misao koja je odmah
bila pretocena u delo, u praksu, koja je vrlo brzo pokazala svoje dejstvo na
drustvo i drustveni Zivot. Jer je bila praktic¢na i izvodljiva.

No, da li je ta zamisao zaista ostavila dalekosezni uticaj? Koliko su te
poslanice uspele da promene osnovne tokove sultanata i kalifata? Prakti-
¢no gledajudi, rekli bismo da nisu mnogo. Mozda su u nekom svom prvom
razdoblju intenzivno i entuzijasticki krenule, pune vere u to da ce na taj na-
¢in nesto $to je vise li¢ilo na tradicionalnu monarhiju preokrenuti i od njega
saciniti neki oblik verske vlasti. Ali kako je prolazilo vreme, umesto da se
vladari menjaju, menjali su se veziri. Oni su sve vise licili na vladare, pa su
tako upravo oni bili osobe koje su nastojale da ocuvaju trenutno stanje.
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Ako je za vreme Seldzuka postojala kakva-takva nada da se nesto ucini,
u periodu ilkanata nije bilo ni toga. Rasidudin gotovo da nije ni verovao da
je moguce napraviti bilo kakvu promenu u strukturi vlasti, pa je zato odlucio
postepeno da utice na ve¢ postojecu garnituru. On je odustao od pisanja ve¢
ustaljenih politickih poslanica i upustio se u prikupljanje istorije. I to ne op-
Ste istorije islama, ve¢ istorije Mongola. Prihvatamo da je pritisak ilkanatskih
vladara bio prevelik i da su se oni tek upoznavali s islamom, ali ipak od oso-
be s Rasidovim potencijalima ocekivalo se znatno viSe, a ne da preterano
hvali mongolske kraljeve i Dzingisove pretke. Pogled koji je on imao na po-
litiku bio je uobicajen u monarhijama gde je kralj bio izvor i merilo istine i
svih etickih nacela, gde je on sam odlucivao o zakonu, o njegovom sprovo-
denju, gde je svojevoljno resavao sporove i sudio. Ali socijalna platforma
koju predstavlja islam, a koju su ponajbolje pokazivali muslimanski pravnici
i filozofi, ni u kom slucaju nije podrzavala takav pogled. Vladari su prema
islamskoj socijalnoj platformi predstavljeni kao osobe koje su duzne da sluze
svome narodu, pritom vodeci se ne licnim hirovima i prohtevima ve¢ isklju-
¢ivo bozjim zakonima. Setimo se reci Alija ibn Abi Taliba koji je govorio da
je ,duznost vladara da zavlada nad sobom pre nego $to po¢ne da vlada nad
svojim podanicima” (Meskini 2003:124; Halilovi¢, S. 2013: 94).

Cini se da su te redi, kao i redi i tradicija verovesnika Muhameda, vrlo
brzo zaboravljene, da je sustinska socijalna struktura islama ostala zarobljena
u knjigama i prsima pravovernih, a da je situacija na terenu otisla u potpuno
drugacijem smeru. Kalifi i vladari postali su najbogatiji clanovi muslimanske
zajednice, njihova rec je postala presudna, pa ¢ak znacajnija i od kuranskih
ajeta i verovesnikovih predanja. Vlast svakog od njih trajala je dok su bili
zivi, a nakon njih kalifat bi u principu preuzimao njihov sin ili brat. Niko tu
nije ni spominjao da li su ti kalifi i njihovi naslednici zaista zasluzili da ih
smatramo ,namesnicima” i ,zamenicima” verovesnika i drugih prvaka isla-
ma. Niko se ne bi ni pitao zasto vlast nakon smrti jednog kalifa preuzima
neko iz njegove porodice a da se prethodno ne ispita da li on zaista zasluzuje
da zavlada nad muslimanima. Drugim re¢ima, vlast u islamu je dobila apso-
lutnu boju tradicionalnih monarhija i dinastija. Jedino $to je tome pridodato
bio je jedan debeli plast religije pod kojim su isti ti vladari jo§ lakse prikrivali
svoja zlodela i talozeno bogatstvo.

U takve okolnosti, na veliku zalost, dobrim delom su se stopili i veziri,
medu kojima je zaista bilo i u¢enih ljudi. Rasidudin je bio jedan od tih vezira.
Od njega se ocekivalo da napravi znacajniju promenu nabolje u strukturi
muslimanske vlasti. I ne samo od njega, to je trebalo da ocekujemo od ce-
lokupne tradicije pisanja politickih poslanica. Jer to i jeste bila primarna
namera i svrha tih poslanica. No, da li su vladari zaista bili toliko surovi da
nisu dozvoljavali gotovo nikakvu promenu ili su i ovi veziri delom trazili
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sopstvenu korist, pitanje je na koje necemo odgovoriti, to ¢emo prepustiti
¢itaocima. Uostalom, u jednom islamskom predanju se govori da se ,ljudi
menjaju u tri slucaja: kada su bliski vladarima, kada dobiju drustvenu funkci-
ju i kada dobiju imetak nakon siromastva” (Amidi 1987: 342-343).

Primljeno: 18. oktobra 2019.
Prihvacéeno: 15. novembra 2019.
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Political epistles, or advisory court papers, form a very serious segment
of Islamic intellectual heritage, especially when it comes to social thought.
Such scriptures were common even before the advent of Islam, in areas where
Persians ruled, and they only reappeared during the period of Seljuk rulers.
The famous Seljuk vizier, Persian Nizam al-Mulk, wrote the first official po-
litical message in Islam. His epistle was called Siyasat-nama, which literally
means “political epistle” — hence the new name of such prose literature. These
epistles were actually books or leaflets written for rulers, and contained mes-
sages and advice on how to run the country, about social life, social justice,
the relationship between religion and social life, education and care, healing,
economy and many other aspects of social life. They were mostly written by
viziers, advisers, ministers, but sometimes lawyers, religious authorities, phi-
losophers, and even mystics.

There are three types of political epistles. The first group consists of epistles
written by viziers, advisers, and other executives within the ruling set. The
basic characteristic of such epistles is their inward view of power. The second
group of political epistles consists of essays in the style of today’s open letters,
which were left behind by prominent representatives of religious thought.
Because of the normative nature of its content, this group should be clearly
distinguished from scientific treatises on social sciences or other social top-
ics. The third group of political epistles rather looks back on the past. In this
group of epistles, the author does not offer a clear insight into the future, does
not make specific recommendations, nor does he mention any normative val-
ues towards which rulers or their viziers should move. He merely points to
the tradition of the earlier kings and sultans of the dynasty from which the
ruler originated, and thus implicitly indicates what is expected of his rule.

In this paper, we first seek to elucidate various features and characteristics of
political epistles, in order to find out what their impact on the development of
general social thought in Islam was. In order to achieve the best results, we will
look more closely at the contributions of the two most significant figures in the
history of political epistles. The first was Nizam al-Mulk, the famous Seljuk ruler,
and the second, Rashid al-Din Fazlullah, the great vizier in the period of lkhanate.

Keywords: political epistles, social thought, caliphate, Nizam al-Mulk, Rashid
al-Din Fazlullah, Seljuk, Mongols



