FRANE PETRIC I HERMETICKA TRADICIJA

Cesare Vasoli

U Uvodu svojega izdanja Hermetike! Scott je napisao da je Fra-
ne Petri¢ bio potaknut »istinskim entuzijazmom na to da ostvari
zadatak ponovnog uspostavljanja prave vjere« i da je, upravo zato,
smatrao dokumente hermeti¢ke tradicije glavnim putem koji e
voditi ostvarenju tog cilja, predlazuéi ujedno radikalnu promjenu
doktrinalne tradicije u kojoj se je, u jeku protureformacije, potvr-
dila vodeca filozofija Crkve i to — moglo bi se dodati — ne samo
rimske.

U novije vrijeme sli¢ne je stavove ponovio na nekim svojim
poznatim stranicama i Jung?, dok je Yates-ova?, nagladavajuci ova

! Usp. Hermetica. The ancient greek and latin writings which con-
tain religious or philosophic teachings ascribed to Hermes Trismegistus,
izdana s engleskim prijevodom i biljeSkama od W. Scotta, I, Oxford,
1924, pp. 36—40.

2 Usp. Jung, C. G. Psyhcologie und Alchimie, Ziirich, 1944. ad ind.

3 Usp. F. A. Yates, Giordano Bruno and the Hermetic Tradition,
London, ad ind.; ali vidi i: D. P. Walker, The Ancient Theology. Studies
in Christian Platonism from ithe Fifteenth to the Eighteenth Century,
don, 1972, ad ind.

Bibliografija Frane Petrica vrlo je opseina (usporedi naznake ma-
kar i djelomiéne, sadrfane u: U pocast Frani Petricu s Cresa. Mostra
bibliografica, Trieste, 1957, pp. 31—39 i u: Frane Petri¢ — Franciscus
Patritius, Cres, 1979). Ogranidit éu se na to da nazna¢im samo slijedece
studije: E. Solmi, Nuove ricerche su Francesco Patrizi, u »Attie memorie
della R. Deputazione di Storia Patria delle Provincie Modenesi«, V, vii
(1913), pp. 101—146; P. M. Arcari, Il pensiero politico di Francesco Pa-
trizi da Cherso, Roma, 1953; L. Thorndike, A History of magic and expe-
rimental Science, New York, 1923—1958, VI, pp. 373—377; G. Brickman,
An Introduction to F. Patrizi’s »Nova de unicersis philosophia«, New
York, 1941; E. Garin, Noterella telesiana: Antonio Persio, u »Giornale
critico della filosofia italiana«, XXVIII, 1949, (usp. ID., La Cultura filo-
sofica del Rinascimento italiano, Firenze, 1961, pp. 432—441); ID., Note
su alcuni aspetti delle retoriche rinascimentali e sulla »Retorica« del
Patrizi, u Testi umanistici sulla retorica »Archivio di Filosofia«, 1953, br.
3, pp. 48—56 (usp. ID., Medioevo e Rinascimento. Studi e ricerche, Bari
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Petrideva nastojanja u svojoj sad veé »klasi¢noj« monografiji o
Giordanu Brunu i hermeti¢koj tradiciji ipak dobro uodila i istakla
i neke sporne aspekte povratka »izvornoj mudrosti« (»sapienza delle
origini«) na koju je ovaj potakao, te mogucu rusilacku komponentu
njegova prijedloga.

Pa i ja, u stvari, smatram da napor, koji je uloZio u sakuplja-
nje svih spisa »Corpus hermeticum-a«, u gréki tekst u Turnebea i
Foix de Candalea, Asklepija i odlomke iz Stobeja, koje je opremio
novim latinskim prijevodom da bi ih, zajedno s drugm bitnim do-
kumentima »starodrevne bogoslovije« (»prisca theologia«) ugradio
u tkivo Nove sveopde filozofije (Nova de universis philosophia),
nije samo potvrda jednog dugog intelektualnog nagnuca vec i naj-
izrazitiji na¢in izrazavanja jedne teme uvijek prisutne u njegovu
razmisljanju.

U tom smislu upravo posveta Nove sveopce filozofije papi Gr-
guru XIV* s izri¢itim pozivom upucenim najvisem katolickom au-
toritetu, da bi se, nakon $to se sa sveucili§ta i samostana ukloni
»bezboZno« aristotelovsko ucenje, kr§¢anska filozofija ponovo ute-
meljila na »bozanskoj mudrosti« (»divina sapientia«) Hermesa, Zoro-
astera i Orfeja, pruZza nam mozda klju¢ tumacenja pomocu kojega
je mogude doprijeti do najskrivenijih aspekata Petriceva djela. Si-
gurno je, naime, da je on od svoje mladosti gajio ¢vrstu nadu da de

1954, pp. 124—127, 144—149); L. Firpo, Filosofia italiana e Controriforma,
izvadak s dodacima iz »Rivista di filosofia«, XLI (1950), pp. 150—1773;
XLII (1951), pp. 30—47, Milano, s. a.; T. Gregory, »L'Apologia« e le »De-
clarationes« di Francesco Patrizi, u Medioevo e Rinascimento; Studi in
onore di B. Nardi, Firenze, 1955, I, pp. 387—442; F. Patrizi, L'amorosa
filosofia, pripremio J. C. Nelson, Firenze, 1963; J. C. Nelson, L'»Aniorosa
filosofia« di Francesco Patrizi, u »Rinascimento«, Serija II,II (1962), pp.
89—105; P. O. Kristeller, Eight Philosophers of the Italian Renaissance,
London, 1964, pp. 110—126; P. Zambelli, Anedotti patriziani, u »Rinasci-
mento«, S. IT,VII (1967), pp. 309—318; F. Patrizi, Emendatio in libros suos
Novae philosophiae, priredio P. O. Kristeller u »Rinascimentox, S. II, X
(1970), pp. 215—218; G. Marciani, Un filosofo del Rinascimento editore e
librario: Francesco Patrizi e l'incisore Giovanni Franco da Cherso, u »La
bibliofilia« LXXII (1970), br. 2, 3, pp. 178—198, 303—313; K. Whitaker,
Francesco Patrizi and Francis Bacon, u »Studies on Literary Imagina-
tionk, april 1971, pp. 106—120; D. Aguzzi-Barbagli, Un contributo di Fran-
cesco Patrizi alle dottrine rinascimentali sull'amore, u »Yearbook of
Italian Studies«, 1972, pp. 19—50; F. Purnel, Francesco Patrizi and the
critics of Hermes Trismegistus, u »The Journal of Medieval and Re-
naissance Studies«, VI (1976), br. 2, pp. 155~—174; L. Bolzoni, La »Poetica«
di Francesco Patrizi da Cherso: il progetto di un modello universale della
poesia, u »Giornale storico della Letteratura italiana«, CLI (1975), pp.
33—56; ID., A proposito di una recente edizione di inediti patriziani, u
»Rinascimento«, S. II, XVI (1976), pp. 133—156; P. Rossi, La negazione
delle sfere e l'astrobiologia di Francesco Patrizi, u Il Rinascimento nelle
corti padabe, Societa e cultura, Bari, 1977, pp. 401—437 (usp. ID., Imma-
gini della scienza, Roma, 1977, pp. 109—147).
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modi iznova otvoriti »onaj zaboravljeni put ljudskog znanja« koji
ée voditi misao i rije¢ na njihova izvorista, u mitsko doba »pjesni-
ka-bogoslova« (»poeti teologi«), u posjedu kojih bljahu sve ta]ne
svijeta®

Nije nimalo’' ¢udno, $to su poslije strogi Cuvari rimske pravo-
vjernosti dobro shvatili znalenje Jednog takvog prijedloga, procue-
nili moguce opasnosti te uocili kako ¢e se njime promaknuti izvje-
sne ideje, prevratmcke u odnosu na onaj zatvoreni teorijski ﬁklop

na kojem je polivala ¢vrsta sveza izmedu teoloskog autorlteta i
»sluZbene znanostic.

Isto Je tako prirodno, $to im nije promakla i vrle ocita cmje-
nica da se je Petri¢ opredjelio za jednu doktrinainu liniju ve¢ jasno
raspoznatljivu i osudenu, koja svakako nije imala mnogo zajedni-
¢kog s protestantsklm shvacdanjima, no koje s€ zbog toga m;e tre-
bale ni$ta manje pribojavati.

Bez obzira na to $to se filozof predstavio kao gorljivi branitelj
katoli¢ke »istine« (»veritd), u sluzbu koje je htio staviti nove i od-
lu¢ne argumente kojima de se opovr¢i teze heretika i nevjérnika,
bogoslovi Kongregacije Indeksa uvidjeli su jasno implikacije jed-
nog projekta, koji je u stvari, rastvarao katoli¢ko bogoslovlje u je-
dnu mlstlcko-magljsku magmu, svu nabujalu od opasnih ezoterij-
skih znadenja i dalekih demonijackih i idolatrijskih prizvuka.

Pa ipak, ni oni nisu do kraja sagledali posljedice jednog inte-
lektualnog stava, koji je u biti mogao voditi do korjenitog obrata
u odnosima §to su postojali izmedu harizmatske moci i ljudske »mu-
drosti« («sapienzac), obarajuci se na podredenost »adoktriniranih«
neprijepornom naucavanju institucija. ) i

Ne zelim redi da je Petri¢ bio u potpunosti svjestan sviju mo-
guéih ishoda potpunog povratka na »starodrevno bogoslovlje« (»pn-
sca theologia«) i da je svjesno stavio preda se jedan prevratnicki
zadatak, koji je istovremeno bio i tako osjetljiv i tako glasan. Ne
moze se kao dokaz prihvatiti ni ono $to je rekao Giordano Bruno,
da je u »rimskoj« sudbini dalmatinskog filozofa, kojega je smatrao
nevjernikom, vidio »znak vremena« (»segno dei tempi«) uoti otpo-
¢injanja novog toka ljudske sudbine®. ‘

Cini se ipak ¢udnim, u svakom slu¢aju da Petri¢ objavljujuci
1591. Novu sveopéu filozofiju nije bio svjestan Cinjenice da su dale-
ko vremena Marsilia Ficina i njegova poziva — pa i u ono vrijeme
vrlo opreznog — na povratak magijsko-religijskim mitovima herme;
tizma. Povrh svega jo$ i nedavna osuda stav]janjem na indcks djela

$ Usp. dalje od str. br. 23. ) C
¢ Usp. A. Mercati, Il sommario del processo dz Gior c’arzo Bnma
Citta del Vatlcano 1942, pp. 56—57.
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Harmonia mundi (Sklad svijeta) i Problemata Francesca Giorgia
Veneta morala ga je odvratiti od pretjeranog uzdanja u jedan kor-
jeniti preokret kulturne politike Rimske crkve, koja je, premda
spremna da prihvati jedan »knjiZevni« i »petrarkeskni« platonizam,
izvjestan, nimalo neprilican, akademski »konkordizam«, pa ¢ak i
izlete u predjele tajnih umijeca, ipak bila uvijek vrlo odlu¢na u
pobijanju svakog nezgodnog uplitanja u podrudje »nauke o bozZan-
skom« (»scientia de divinis«) i svakog onog ucenja koje bi dovelo
u pitanje ustaljenu »sliku svijeta« (»imago mundi«) ve¢ posve sraslu
sa (svim) teolo$kim pretpostavkama. Uostalom, ve¢ znatno prije
teorijskog ukrudivanja i stege koje je sa sobom donijela Proture-
formacija, slavni slu¢aj Giovanni Pica® bio je jasno i grubo upozo-
renje, od strane bogoslova i rimske hijerarhije, svima onima iz re-
dova »laika« i »svjetovnjaka«, koji bi pokusali osporiti »ucliteljima«
(»magistri«) vlast, u koju se nije smjelo dirnuti. '

Takva razmisljanja — a u nastavku ¢u ih pokusati pojasniti —
sama su po sebi dostatna da naznace vaznost trajne vjernosti her-
meti¢koj tradiciji u cjelokupnom Petricevu djelu, njegovu razvoju
i povijesnom utjecaju. Ona nas, s druge strane, navode na to da po-
kusamo odrediti barem bitne momente (te vjernosti) i njihov ne-
posredan utjecaj na neke najtipi¢nije stavove.

Nije lako, bar u sadasnjoj fazi istraZivanja, naznaditi koji je
bio najneposredniji put Petriéeve hermeticke »vjere« (»fede«), koja
se je zasigurno temeljila na Ficinovim i Picovim tekstovima, ne za-
nemarujuéi ni uéenja Paracelza i Agrippe, no koju su isto tako
morali podsticati neposredni utjecaji, $to su dolazili iz krugova u
kojima se kretao kao mladi¢. Doista, vrlo oskudni podaci $to ih
posjedujemo o njegovu filozofskom razvoju, o njegovim prvim in-
telektualnim vezama, ni u ovom slu¢aju ne mogu nas zadovoljiti, jer
jos uvijek samo upucuju na neke moguce pravce istraZivanja.

Ipak vjerujem da treba usmjeriti paZznju prije svega na neke
dosta poznate autore i djela, koje je Petri¢ mogao lako upoznati
u vrijeme kad je stjecao prva iskustva u onom intelektualnom svi-
jetu izmedu Venecije i Padove, u svjetovnim i crkvenim krugovima,
medu knjiZevnicima i ljudima »od vjere«, umjetnicima i patriciji-
ma, poligrafima i poklonicima astrologije i alkemije, svijetu, koji

7 U vezi s osudom djela Francesca Giorgia Veneta usp. A. Rotondo,
Nuovi documenti per la storia dell’Indice dei libri proibiti, u »Rinasci-
mentoc, S. I, III (1963), pp. 145—212, djelom. str. 165; ID., La censura
ecclesiastica e la cultura, u Storia d’Italia, V, Documenti, 2, Torino, 1973,
pp. 1428, 1436—1438, 1456, 1457.

¢ U vezi »slu¢aja« Giovanni Pica, usp. E. Garin, Giovanni Pico della
Mirandola. Vita e dottrina, Firenze, 1937, pp. 21—36; ID., Giovanni Pico
della Mirandola, Mirandola-Parma, 1963, pp. 37—45 (sada u Ritratti di
umanisti, Firenze, 1967, pp. 204—209); vidi takoder L. Dorez-L. Thuasne,
Pic de la Mirandole et la France (1485—1488), Paris, 1897.
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je toliko bio pogodovao izuzetno sretnoj sudbini neoplatonickih,
hermeti¢kih i kabalistickih ucCenja.

Nije ovdje potrebno podsjecati na svima ve¢ dobro poznate
stvari koje su struénjaci dosad opsirno obradili, jer bi nas obnav-
ljanje takovih istraZivanja odvelo isuviSe daleko od naSeg predme-
ta.

To ipak ne prije¢i da i u zasebnom Petricevom slu¢aju ne izro-
ne na povriinu barem neki znaci koji ¢e nas uputiti na odredene
li¢nosti. Pritom je, nesumnjivo, prvo ime koje ¢ovjeku pada na um
— ime Francesca Giorgia Veneta, venecijanskog fratra iz samostana
»Sv. Franje od Vinograda«, koji je 1525. u Veneciji objavio djelo
Harmonia mundi, a 1536. djelo In Sacram Scripturam problemata,
djela, u kojima su ucenje Ficina i Pica, te hermeti¢ke i kabalisticke
tema isprepletene s aluzijama magijskog i eshatoloSkog znacaja
(karaktera) bile usadene u temelje jedne nove, sumnjive »poboZne
filozofije« (»pia philosophia«)®.

Postoje mnoga znalajna svjedolanstva o Sirenju i sudbini tih
spisa, u ¢itavom tom stoljecu pa i kasnije, sve do trenutka dok ih
P. Mersenne® nije onako pedantno pobio, a poznate su i reakcije
koje su ideje ovoga fratra izazvale u najnaprednijim krugovima tzv.
sreformatorske stranke« (»partito riformatore«), kod Contarinija,
Cortesea i Fregosa, te iscrpne osude na koje su naisle zbog nekih
s dogmatskog!! stanovista krajnje osjetljivih tocaka.

Ne moZemo, doduse navesti dokumente ili odlu¢ne dokaze koji
bi potvrdili na izri¢it nadin neposredan Zorzijev utjecaj na Petri-
éev razvoj i njegove ideje. Njegovo se ime, koliko je meni poznato,
ne pojavljuje u Cresaninovu djelu (premda je lako objasniti izostav-
ljanje imena jednog kompromitiranog pisca, koji je ve¢ bio predme-
tom napadaja kako Sista iz Sijene? tako i Bellarmina®® i Cija su
djela bila na indeksu).

Sama pak Nova sveopca filozofija ne pridaje ni kabali ni heb-
rejskim »secretiores theologi« onako istaknuto mjesto i znacaj ka-
kove imaju u razmi$ljanjima franjevackog filozofa. Smatram ipak
da je te$ko povjerovati kako Petri¢ nije poznavao tu vrstu spisa,
uostalom dosta poznatih u raznim drustvima i venecijanskim vjer-
skim i filozofskim »akademijama«, a teme kojih su privladile napo-
se one, koji su se kao i on, vrlo brzo udaljili od filozofskih ucenja
spadovanskih peripatetiara«, da bi se priklonili ne¢em drugom.

® 8to se tice Francesca Giorgia Veneta dozvoljavam si da uputim
na izvje$ée i bibliografiju koju sam sakupio u Profezia e ragione. Studi
sulla cultura del Cinquecento e del Seicento. Napoli, 1917, pp. 129—403.

 {J vezi s o$trom kritikom P. Mersennea upucéenom ucenjima Fran-
cesca Giorgia Veneta (1623), usp. R. Lenoble, Mersenne ou la naissance
du mécanisme, Paris, 1971%, pp. 103—105.

U Usp. Profezia e ragione, cit., pp. 224—228.

2 Tbid., p. 136.

& Ibid.



122 Cesare Vasoli

S tim u vezi neizbjezno je pitanje: je li vjerojatno da onaj fra-
njevac iz Padove, koji je, kako ¢itamo u njegovu (sc. Petricevom
— op. prev.) poznatom pismu autobiografskog sadrzaja — »podrza-
vao platonisticke stavove«!* te naveo mladog studenta da cita djelo
Theologia platonica, nije poznavao djela jednog svog subrata toliko
zadojenog fi¢inijanskim »duhom« (»spiriti« ficiniani).

Uostalom, kad se bolje pogleda, postoji jo$ jedna nit koja bi
nas mogla voditi do veze izmedu Petrideve mladosti i onih, koji su
nastavili sa $tovanjem Zorzijeva lika i koji su jo$ uvijek Sirili nje-
gove ideje. Onaj, naime, pop »Andrea Fiorentino« ispravlja¢ teksto-
va Giunta (Junctae), koji je bio njegov prvi ucitelj »gramatike« ista
je ona osoba, koja je popularizirala Zivot vizionarke — venecijan-
ske redovnice Chiare Bugni, djela koje je napisao upravo France-
sco Giorgio®s.

U naglasavanju Zorzijeve uloge ne zZelim iéi tako daleko, da bi
nas to onemogudilo da se podsjetimo na jedan drugi put, ovaj put
siguran i neprijeporan, koji nas vodi do izvjesnih Petriéevih nagnu-
¢a. Radi se o autoru kojega je on sam Cesto spominjao i hvalio, ci-
tirajuéi upravo ona njegova djela koja su puna magijsko-hermeti-

* Usp. Francesco Patrizi, Lettere ed opuscoli inediti, priredio D.
Aguzzi Barbagli, Firenze, 1975, p. 47.

5 U vezi s firentinskim popom Andrea Pillolinijem, usp. G. Degli
Agostini, Notizie istorico-critiche intorno la vita e le opere degli scrittori
viniziani, 11, u Veneciji, 1754, p. 358, gdje se, izmedu ostalog Cita iz teksta
kojega je Pallolini stavio ispred jedne kopije latinskog teksta o Zivotu
Chiare Bugni: »Zivot blaZene Clare Bugni, redovnice Sv. Gorba u Vene-
ciji, koji je opisao brat Francesco Giorgio, brat Svetoga Franje. A ja,
sveéenik firentinski Andrea inace korektor knjiga u tiskarskoj radioni
Junct, vjerno sam ga prepisao, zapocev$i u spomenutom samostanu
1541. svoju boZansku stvar...

Isto sam tako ja, gore spomenuti sveéenik Andrea preveo ovo isto
djelo na materinji tj. firentinski jezik, i to za utjehu redovnica spome-
nutog samostana 1562., a u drugoj knjizi, koju redovnice kod sebe cuva-
ju, a koju sam posudio nekom peruzijskom sveéeniku Gregoriju, koji je
Cetiri lista ove knjige tako umrljao, morao sam ponovo napisati.«

Prema onom $to navodi Degli Agostini kodeks Zivota Chiare Bugni
nalazio se, jo$ u njegovo vrijeme, u samostanu Sv. Groba kojega je An-,
drea, ¢ini se, postao kapelanom 1541, godinu dana nakon smrti Zorzijeve
(1. travanj 1540) koji je dugo bio ispovjednikom i duhovnim vodom onih
redovnica, ostajuéi umijeSan u onaj izuzetni slucaj Bugnijeve. Bio je,
dakle, veé upoznat s tim ambijentom, u kojem je jo§ uvijek bilo prisutno
sjec¢anje na venecijanskog fratra i njegove ideje, i to godinu dana prije
negoli ¢e u Veneciju sti¢i mladi Petrié, da bi »ufio gramatiku« kod fi-
rentinskog klerika. Rukopis talijanske verzije Zivota koju je sa-
sstav;irobPillolini nalazio se, medutim, u samostanu franjevaca u sluzbi

v. Joba.

Jo$ u vezi s popom Andreom vidi: P. Camerini, Il testamento di
Tommaso Giunti, u »La Bibliofilia«, XXXI (1929), pp. 401—413, napose
str. 411: »za Andreu Pillolinija nasSeg korektora u tiskari da me se sjeti
u svojim besjedama« (slijedi zavjeStanje od 130 dukata u knjigama;
testament nosi datum 27. srpnja 1564.
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¢ko-kabalisti¢kih natruha. To je Giulio Camillo Delminio. Ni u vezi
s tim neéu ponavljati sve ono §to sam ¢ak i nedavno rekao o piscu
djela Idea del Teatro®, o njegovim vjerskim stajaliStima koja su sve
prije negoli jasna i o njegovim vezama s odredenim osobama dosta
karakteristiénim za venecijanske krivovjernic¢ke struje.

Nedu isto tako, kad govorim struénjacima za ove probleme,
spominjati koliko su o njemu i njegovim vezama s hermeticko-ka-
balistickom tradicijom te tradicijom djela Ars memoriae (Umijece
pamdenja) pisali opée poznati znanstvenici kao Paolo Rossi, Yates-
ova i Frangois Secret!.

Dodat ¢éu samo da je i sam Camillo bio pod vrlo snaznim Zor-
zijevim utjecajem, a da je on opet sa svoje strane izvrSio na Petrica
utjecaj koji se ne moZe ograni¢iti samo na podrucje retorickih
ulenja i na isto toliko odvazan koliko i ponesto nejasan plan da se
»topika« preobrazi u jedan »sveopdi teatar« (»Teatro universale«)
svijeta, u kojem bi se sakupljala i ¢uvala »istina« (»verita) ezote-
rijskog tipa oslanjajudi se na preciznu hermetizirajucu simbologiju.

Vrlo je vjerojatno da je »boZanski« (»divino«) Delminio-tipi¢ni
predstavnik vatrenog vjerskog »spiritualizma« usmjerenog na oso-
bno »obogotvorenje« (»deificazione«) mogao najmladem »literati«
dati i podsticaje drukcije naravi, podrzavajuéi ga u ideji o iskon-
skoj magijsko-vjerskoj prirodi ljudske rije¢i i njene modi, koja je
toliko svojstvena upravo Petriéu i toliko jasno izreCena u posljed-
njim Dekadama (Deche) Poetike.

Kako bilo da bilo, mislim da nam o prisustvu hermetickih utje-
caja sve od prvih iskustava mladog Petriéa moze nesto viSe reci dje-
lo La citta felice (Sretan grad 1551—1553)'%, spis koji bi trebalo Ci-
tati u jednoj perspektivi posve druké¢ijoj od one koju su u svojoj
obradi djela usvojili povjesniéari politike misli, a koji su u njemu

v §to se tiCe religioznih ideja Giulia Camilla Delminia dopustam si
da u%utsim na ono $to sam napisao u I miti e gli astri, Napoli, 1977, pp.
185—245.

Y Usp. P. Rossi, Studi sul lullismo e l'arte della memoria: i teatrt
del mondo e il lullismo di Giordano Bruno, u »Rivista critica di storia
della filosofia«, XIV (1959), pp. 28—59; ID., Clavis universalis. Arti mne-
moniche e logica combinatoria da Lullo a Leibniz Milano-Napoli, 1960,
pp. 82, 83, 96—101, 107, 112, 133, 184, 187, 295; F. A. Yates, The Art of Memo-
ry, Harmondswort, 1970% cap. 6 i 7; ID., Theatre of the World, London,
1969, pp. 11, 38, 165; F. Secret, Les cheminements de la Kabbale a la Rena-
issance: le Théatre du monde de Giulio Camillo Delminio et son influ-
ence, u »Rivista critica di storia della filosofia«, XVI (1959), pp. 418—436;
ID., Les Kabbalistes chrétiens de la Renaissance, Paris, 1964, pp. 186,
291, 302, 309—311, 314, 318/ID., Le Zohar chez les Kabbalistes chrétiens de
la Renaissance, Paris, 1964, pp. 49—50.

® Francesco Patrizi, La citta felice, 11 Barignano o dialogo dell’
onore. Discorso della diversita de'furori poetici. Lettura sopra il sonetto
del Petrarca: »La gola el sonno, e I'ociose piumes, Venezia, Giov. Griffio,
1553. Ipak citiram izdanje koje je priredio C. Curcio, u Utopisti e rifor-
matori sociali del Cinquecento, Bologna, 1941, pp. 119—142.
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vidjeli samo jedan od brojnih izraza Cinkvelentesknog »venecijan-
skog mita« (»mito di Veneziac).

Sigurno je, da je autor ove »utopije« imao pred ocima veneci-
janski model, kao primjer najbolje aristokratske vladavine, preo-
braZen u klasi¢ne oblike platoni¢kog mita. Pa ipak, kad dodemo do
stranica koje se bave »srec¢om gradana« (»felicita de’cittadini«) te
¢itamo da u »blaZzeni grad« (»citta beata«) imaju pristup tek »rat-
nici, upravljadi i svecenici« (»guerrieri, governatori e sacerdoti«)
koji su jedini dostojni da obuku »svadbeno ruho« (»vesta nuziale«)
te sjednu uz stol znanja, uzdizudéi se do spekulativnog blaZenstva,
tesko je ne pomisliti na tipi¢éno hermeti¢ko shvacanje o jednoj
»skrovitoj istini« (»veritad segreta«), povjerenoj samo malom broju
posveéenih (u tajne upudenih), koji nisu tek slu¢ajno upravo »sve-
éenici« (»sacerdoti«) i oni predodredeni da upravljaju svima neiza-
branima (»non eletti«).!?

Cini mi se ipak dosta znacajnim, da ta vjera koju propagiraju
ovi svedenici-mudraci ne samo da nema nikakva izri¢ita kr§éanska
obiljezja, koja bi bila oznacdena u dogmi ili nekim posebnim obre-
dima ili vezana uz svojevrsnu »objavu« (»rivelazione«), nego je $to-
viSe prikazana kao jedna »prirodna vjera« (»fides naturalis«) {ije
»tajne i Zrtvovanja ... umilostivljuju bogove« (»misteri e sacrifi-
ci... facciano benigni e placabili i Dei«).0

Pritom itekako pazim da ne pretjeram u nastojanju oko jednog
odviSe jednostranog tumacenja teksta, u kojem se, kao u svim pra-
vim utopijskim tekstovima, izmjenjuju vrlo potanko obradeni dije-
lovi s onima koji nuZno ostaju nejasni.

Uza sve to, slika toga grada u kojem ¢itav jedan narod Zivi i
radi, da bi nekolicina mudrih mogla u potpunosti uZivati u istini i
sreci ¢ini se da je povezana s mitom o nepromjenljivoj mudrosti,
koju u to vrijeme propagira »genealogija« filozofa-svedenika i maga.

S druge strane, djelo Discorso sulla diversita dei furori poetici
(Besjeda o razli¢nosti pjesnic¢kih zanosa)?! iz 1553. ¢ini se da potvr-
duje opravdanost takvog tumadenja, jer je u njemu veé prisutno
poistovjedivanje pjesnickog »zanosa« (»furore«) s izuzetnom modi
spoznavanja i zdruzivanjem s bozanskim ($to je, povrh svega, pro-
uzrofeno i odredenim astralnim utjecajima) sli¢nim onima, §to se
pripisuju ¢uvenim »starodrevnim bogoslovima« (»prisci theologi«).

Potvrdi takvog tumacenja moze doprinijeti i ¢itanje jednog od
najpoznatijih Petri¢evih djela, objavljenog devet godina kasnije,
tj. 1562. Radi se o djelu Dialoghi della Retorica (Dijalozi o reto-
vici). 2

v Cit. izd., pp. 136—138.

» Tbid., p. 134.

2 Usp. br. 18.

2 ¥, Patrizi, Della retorica dieci dialoghi, nelli quali si favella dell’
arte oratoria con ragioni repugnanti all’openione che intorno a quella
hebbero gli antichi scrittori, Venezia, kod Francesca Senese, 1562.
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Po mom mis$ljenju radi se o tekstu koji nije lako protumaditi.
U njemu se, naime, kritika ¢esto radikalna u odnosu na opdu reto-
ri¢ku tradiciju i iznad svega njenu »civilnu uporabu« (»uso civile«)
ispreplide s iznalaZenjem mitova i pri¢d znatne prlvlacnostl $to
Citatelja mozZe navesti na krive zakljucke.

Petri¢ doista razra¢unava ovdje odlu¢no s nizom ucenja, tehni-
ka i metoda, duboko ukorijenjenih u humanisti¢koj kulturi, a koje
su po njegovu misljenju »unizile« (hanno svilito«) jezik, svodedi ga,
od dragocjenog puta kojim se dopire do najskrovitijih istina i kojim
se izvode »Cudesne« (»mirabili«) radnje, na puko orude polititkog
uvjeravanja, a ¢esto i prijevare.

Upravo zato nastoji on da toj dvojakoj i varavoj uporabi modi
jezika suprotstavi nacrt jedne »nebeske retorike« (»retorica cele-
ste«), obdarene spoznajnim modima matematike, koja ¢e biti u sta-
nju da, pomodu razuma, ponovo uspostavi iskonsku vrijednost je-
zika.

Mislim, ipak da najdublje znaéenje ovog djelca lezi u onom
mitu kopm zavrSava drugi dijalog, koji, iza svoga prov1dn0g alego-
rijskog privida otkriva upravo hermeti¢ku i orfi¢ku jezgru Petriéeva
promisljanja. Mit pria o jednom zamisljenom vremenu prije stra-
$ne propasti zemlje, kojom bijaSe kaZnjena ohola teznja ljudi za
spoznajom, te otad bijahu prisiljeni da Zive odvojeni od neba, osu-
deni na znanje koje ée uvijek biti jadno i varavo.?

U to davno doba o kojem se ni sjeéanje ne zadrZa, dodirivahu
se nebo i zemlja, a bogovi stanovahu zajedno s ljudima i druZzahu
se s njima, i nad svime vlada$e jedinstven boZanski duh, na kojemu
udjela imadahu i mudrost ljudska i rijeg.

Perzijanci, Egipéanni, Tradani — pise Petrié, ladajuéi se teme veé
tako omiljene u mitskoj historiografiji — posjedovali su »moé da
i najokorjelije zlo¢ince privode k vrlini, da ozdravljuju bolesne,
ozivljavaju mrtve, pa ih ¢ak i besmrtnima &ine«. Svopm su rljecnna
mogli krotiti »divlje zvijeri« (»fiere selvaggie«) i »jezovitim $uma-
mac (»orridi bosci«) gospodariti, mogli su uéiniti da procvjetaju sta-
bla i urode plodom, da se zazelene polja ili osuse trave, mogli su
podlc1 ili umiriti silinu rijek4, uéiniti da potede voda ili presahnu
izvori, podizati ili smirivati oluje, pomicati planine, privuéi mjesec
i zadrzati sunce u mjestu.

Vrlo modan i tajnovit gospodar kozmic¢kih sila — ljudski jezik
bio je sposoban za svako ¢udo. No, sad nakon propasti zemlje i »ve-
likog uniStenja ljudskog jezika« (»gran ruina del linguaggio uma-
no«) izgubila se »istina stvari« (»la verita delle cose«), koju posje-
dovahu drevni mudraci, a na$ duh dodiruju tek »daleke prispodobe«
(»lontane simiglianze«) istinitog, koje nam nejak i mraéan jezik
tek teSkom mukom uspijeva uobliéiti.

® Ibid., p. 5.
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Redi ée se — a i istina je — da Petri¢ na tim svojim stranica-
ma ocrtava tek jedan platonic¢ki mit, alegorijsku pri¢u, jednu od
mnogih koje bijahu tako omiljene u knjiZzevnosti, koja se uvijek
iznova zanosila svakim oblikom parabolickog i ukrasnog izraza.

Svejednako se i taj sud moze promijeniti kad na jednoj drugoj
stranici Dijaloga proditamo ove rije¢i koje nam otkrivaju mnogo
toga:

»Reéi ¢éu zatim, $to mi je kazivao jedan mudrac i veliki Mag;
da bi blaZen bio svijet, da nijesu unijeti u nj toliki ukrasi jezi¢nih
izraza, koji su zamradili znanje o stvarima. I jo$§ kazivase veliki
Mag: da su se zadrZala drevna svojstva imena stvari, zadrzali bismo
i znanje o njima? a s tim znanjem, napokon, i izgubljenu moc¢ da
¢inimo »&udesa» (»meraviglie«), ona, o kojima govore teurgijski tek-
stovi hermeti¢ke tradicije.

CeZnja za mitskim vremenom u kojem rije¢ bijase ¢udo, a pjev
pjesnika-bogoslova prosvjetljavase stvari i upravljase njima, podre-
dujuéi ih covjeku, Zelja za ponovnim uspostavljanjem, pa makar
1 pomocu znanstvene retorike, sakrivene snage jezika — to su sre-
diSnje teme ovoga spisa, koji je sav u znaku alegorije i price.

Upravo takvo intelektualno nastrojenje pomaze da se shvati
neobic¢an trud Discussiones peripateticae (PeripatetiCke rasprave)
(1571),% ono potanko, neumoljivo istrazivanje i kritika sviju teorij-
skih slabosti, nesigurnosti i unutarnjih proturjetja aristotelovske
filozofije i njene predaje, koje je izveo s neumornom sitni¢avos¢u
i polemickim Zarom bez premca.

U vodenju te svoje bitke (koja u izvjesnom smislu podsjeca na
sli¢ne suvremene motive polemike Pietra Rama) Petri¢ postupa
tako da pazljivo ra$¢lanjuje aristotelitke tekstove kao i tekstove
komentatora, ne zaustavljajuéi se na analizi ve¢ ih podrobno raz-
glaba, suprotstavljajudi pojedine dijelove jedne drugima uz nepre-
stano otkrivanje filozofskih »toaka optuZbe«, $to ima pokatkad
karakter pravnicke istrage.

Shvatljivo je otud zasto je Giordano Bruno izrekao onako os$tar
sud na ra¢un toga napora, svrstavajudi njegova autora u »smede cje-
pidlaka« (»sterco de’pedanti«).?

Isto tako i sama primjenjena metoda biva jasnijom kad se pomi-
sli na to da za Petriéa aristotelicka filozofija nije samo krivo i na-
dasve »bezboZno« (»empia«) ulenje nego je prije svega krajnji ishod
propadanja i kvarenja, koje je zapofelo napustanjem »mudrosti«

# Tbid., p. 31.
» Citiram iz slijededeg izdanja: Discussionum peripateticarum tomi
VI, Basileae, kod Pernae Luythum, 1581.
% Usp. Giordano Bruno, Dialoghi italiani, s biljeSkama G. Gentilea
éreic:e izdanje, koje je priredio G. Aquilecchia, Firenze, 1958, pp. 260 i
alje.
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(»sapientia«) a koje je ljude stajalo gubitka kako »prave spoznaje«
(»vera conoscenza«) tako i »prave vjere« (»vera religione«).

No, ni to nije sve: postovanje, naime, koje se opdenito iskazu-
je Aristotelu jedna je od najvedih, ako ne i glavna prepreka neop-
hdonikom povratku jednoj predugo odbacivanoj istini.

Nije slu¢ajno da upravo iz neprestanog suprotstavljanja naj-
znafajnijim temama aristoteli¢ke tradicije izvire uvijek iznova im-
plicitan poziv na povratak jednoj tradiciji koju Cresanin nalazi jos
objasnjenu u filozofa predsokratika, u Heraklita i Parmenida,
Pitagore, Anaksagore i Demokrita a onda i u Platona, a koja u stvari
vude svoje korijenje iz daleke zemlje prvotnog otkrivenja mudro-
sti. Mitski likovi Hermesa, Zoroastera i Orfeja uvijek su u pozadini
neumoljivog rusenja jedne filozofije koja je bila vladajudom filo-
zofijom kroz tako dugo vrijeme, a to je ruSenje trebalo osloboditi
ljudsku sudbinu od tisuégodi$nje zablude vodeéi je na pravi put.

Rusenje temelja sluzbenog udenja, osnovano upravo na naj-
osjetljivijim dijelovima njegove kozmologije, koje je ve¢ nagrizala
rastuca povijesna svijest o njihovim protivrje¢nostima, izvedeno je
do svojih krajnjih konzekvenci s ciljem, koji jo$ nije izricito izra-
Zen, no koji se veé nazire.”

Jer, Petri¢ ne ide samo za tim da iz svakog podrucja znanja
protjera »¢udovi$nost« (»monstruosita«) i »ludilo« (»deliri«) te bes-
krajne »zablude« (»erramenti«) koji su, po njemu, i ono malo uce-
nih ljudi odvratile od njihova istinskog zadatka, veé Zeli obnoviti
onaj jezik i ideje koje ée omogudéiti razumijevanje duboke i tajne
bozanskosti svemira, i to pomocu jedne sporne filologije i neumo-
ljive kritike.

U tom smislu najrjecitijim su primjerom upravo one stranice
koje pripremaju smione teze »Pankozmije« (a koje nisu tek slu¢ajno
privukle paznju znanstvenika).

Ved i samo uniStenje peripatetickog »svjetskog stroja« (»machi-
na mundi«) moglo je voditi ne samo do radikalnog preokreta u kla-
si¢noj astronomiji veé i do shvadanja da su »i zvijezde Ziva biéa i
to bozanska ziva bi¢a« (»animali e animali divini«) i da sve u svemiru
zivi beskonaénim i savr§enim Zivotom.?

Iza nesumnjivo sjajne i dosljedne kritike nasluduje se veé, sve
u svemu, drevna hermeticka vizija, jedina istina, koja bi nas mogla
spasiti od poplave laznog i zamracdenog znanja i jezika.

Ne moZe nas stoga zacuditi, $to u svom djelu koje moZda naj-
vise govori o njegovim najskrovitijim nastojanjima, u Poetici, na-

# Usp., narodito, Discussiones peripateticae, ed, cit., pp. 180, 198, 200,
208, 291, i dalje.
% Ibid., pp. 251, 252, 463, 464.
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staloj izmedu 1586. i 1588., te napose u njenim posljednjim Deka-
dama (Deche), tek nedavno izdanima, Petrié izrazava tu sigurnost
na dosta jasan nadin.

A ¢ini to predlazuéi ideju o radanju pjesniStva, koja u stvari
proglasava duboko magijsko-vjerski znadaj pjesnistva, zahtijevajudi
od njega iskonsku mo¢ (»potenzac) tako usko povezanu s prvotnom
»mudro$céu« (»sapientia«). Upravo kad govori o »podrijetlu i napre-
dovanju pjesnistva« (»origini e progressi della poesia«) filozof pise
u stvari, da »pjesni$tvo otpole tad’, kad Covjek zapoce pjevati...
pjevom rijedi« (»ch’allora comincid la poesia quando huom comin-
ci0 a cantare... con canto di parole«) i da je ta sveta uporaba rije-
*i, izgubljena u »velikom razaranju« (»gran rovina«) potopa bila
obnovljena ne samo Zoroasterovim »proroitvima« (»oraculi«), ve¢ i
u Egiptu, i to, »ako ne prije, a ono u vrijeme Ozirisovo«.®

Kakvi su poslije bili snaga i znacenje tog pjesni$tva naznaceno
je u preuzimanju orfickog mita, u onoj slici »pjevaca« (»cantore«),
koji je znao pokoriti »i ljude i zvijeri, i Sume i planine«, a koji nije
tek slu¢ajno od egipatskih svedenika preuzeo znanja i zZrtve i ma-
gijske obrede i koji se tim darom Zelio posluZiti, da bi ublaZio Ze-
stoki gnjev bogova te izlijetio ljude od sviju zala tijela i duse™

Smisao pri¢e o Orfeju, olito izlozene u svom najpunijem ale-
gorijskom znalenju, kao aluzija na snagu i »¢udesa« (»meraviglie«)
$to su se jo§ saduvala u ljudskoj rijec¢i, nije zasigurno ni nov ni
stran, buduéi tako usko vezan uz dugu knjiZevnu tradiciju, koju
kultura Quattrocenta i Cinquecenta (petnaestog i Sesnaestog sto-
ljeéa) nije slucajno toliko uzvisivala.

Ostaje Cinjenica da u Svetoj dekadi® (Deca sacra) Petrié odlug-
no potvrduje da su prvi medu svim rodovima pjesnistva bili onaj
»bozanski« (»divino«) i onaj »prorocki« (»profetico), i da je pjesni-
$tvo u svojim zadecima bilo uvijek objava, gatanje i proricanje, za-
kriveno velom zagonetke i tajne, pa ipak razumljivo svakom onom,
tko bi bio sudionikom istog »zanosa« (»furore«).

Creski filozof 'dobro zna da su mitska vremena prosla, da su
proricateljske i magijske modi iscrpljene, te da je pjesnistvo postalo
stvar ljudskog »umijeda« (»arte«), $§to se oslanja na tehniku, &iju
retori¢ku narav i nuzno »umjetan« znacaj on dobro poznaje.

Sa svim tim, njegova teorija o »¢udesnom« (»mirabile«) kao
svojstvenom i karakteristicnom elementu pjesnistva ima, po mom
misljenju, za njegova opda filozofska uvjerenja dublje znacenje
nego li se priznaje.

» Francesco Patrizi da Cherso, Della Poetica, prir. D. Aguzzi Barba-
gli, sv. 3, Firenze, 1969—19771.

* Ibid., I, pp. 9—10.

3 Ibid., pp. 23 i dalje.

# Ibid., III, p. 267.
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Cini se, stvarno, da kroz svoju klasifikaciju raznih »izvora«
(»fonti«) i topickih »mjesta« (»luoghi«) »¢udesnog« (»mirabile«) i
knjiZevnih rodova koji iz toga slijede Petri¢ nastoji oslobediti pje-
sni¢ku rije¢ iz »ropstva« (»servitii«) na koje ju je osudio Aristotel
zatvorivsi je u bijednu tamnicu »oponaSanja« (»imitazione«). Kad
se bolje pogleda, cijela povijest pjesnistva, kako je naznadena u
Poetici proteie se izmedu dva bitna momenta: vremena postanka,
u kojem je jezik sam po sebi ¢inio »¢udesa« (»meraviglie«) te po-
sjedovao bozansko, i sadasnjeg vremena, u kojem treba ponovno
uspostaviti, pa i sredstvima ljudske umjetnosti, ono »¢udesno« (»me-
raviglioso«), koje je jedna slijepa filozofija izagnala iz svijeta.

Posljednje Dekade Poetike koje ¢ine tako jasnim Petridevo izla-
ganje i u prva dva dijela, a koje su jedine objavljene, potjecu iz
1587—88. Tri godine kasnije Petri¢ isku$ava svoj najsmioniji plan,
za ostvarenje kojega se uzda u pomoé mocénih prijatelja a mozda i
u povoljnost izuzetnih okolnosti, koje su Rimsku crkvu trebale
uvjeriti da promijeni svoju kulturnu politiku, kake bi izmakla tada
vec sve otitijoj krizi aristoteli¢ke kozmologije.

U najmanju ruku veé¢ od 1580. — kako priopéava Girolamu
Mercurialu i svom protestantskom prijatelju i ramisti Jakobu Zwin-
geru — sakuplja on Tesoro (Riznicu) drevne istine, dragocjene ostat-
ke onog znanja o kojem svjedote hermeti¢ki tekstovi, kaldejska
prorostva i orfi¢ka tradicija, i sad je spreman da to blago preda
onom, tko ¢e moéi osigurati da se to znanje prosiri slavodobitnim
pohodom, jer je uvjeren, kako se ¢ini, da je nakon velike vjerske
i kulturne krize, koja je na djelu bila ve¢ cijelo stoljece, dogao &as
povratka na savrieno jedinstvo.

Mora da je kasnije, objavljivanje u Krakovu 1585—90. onih
Sest velikih svezaka, u kojima je talijanski kapucin Annibale Re-
selli¥ sakupio i prokomentirao Pimandera s &isto poboZnim i apeo-
logeti¢kim namjerama, jo§ viSe podstaklo njegove nade na osnovi
kojih se dotad veé konstituirao jedan zaokruzeni dektrinalni kor-
pus, koji je u o¢itom neskladu s ucenjem $to je vladalo na sveuti-
litima i u velikim intelektualnim institucijama Crkve.

Tako Petri¢ ne oklijeva da se obrati neposredno poglavaru
Rimske crkve, kako bi i on postao zagovarateljem i Siriteljem obno-
vljene »mudrosti« (»sapientia«), onog oblika spoznaje svijeta, ¢iji
misticko-magijski prizvuci nisu nikako mogli promadi filozofu, a

% Usp. narocito: Ibid., pp. 3—125.

* Usp. Lettere ed opuscoli inediti, cit., pp. 25 i dalje. A o odnosima
izmedu Petri¢a, Mercuriala i Zwingera usp. $to pi¥e A. Rotondo, Studi e
ricerche di storia ereticale italiana del Cinquecento, 1, Torino, 1974, Pp.
398 i dalje, s vaZnim naznakama o odnosima izmedu Petriéa i Agostina
Dona.

» Pymander Hermetis Mercurii Trismegisti, cum commentariis, Cra
coviae, 1585—1590.
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koja je istodobne trebala biti u skladu s duboko magijskom i sa-
kralnom naravi protureformatorskog pokreta.

Izvori su .toga. znanja tada ve¢ uredeni i sakupljeni te
sloZeni u jedan zbir tekstova i ucenja, koji mora da je bio u opticaju
ne samo- u katoli¢koj Evropi veé i u »odvojenim« (»separati«) ze-
mljama, preko granica stvorenih konfesionalnim rascjepom, gdje
se Petri¢ nadao da ée naiéi na prijateljski prijem. Slaganje, pak,
polela toga udenja s dogmama jednog »prosvijetljenog« (»illumi-
nato«) kr$éanstva, sposobnog da se uzdigne do prvobitnog izvora
»vjerec (»rehglo«) ¢ini se i o¢itim i dokazanim.-

Na kraju se iz ru$evina »bezboZne« (»empia«) filozofije, koju je
svu ras¢lanio i razrije$io Peripatetickim raspravama (Discussiones
peripateticae) izdize nova zgrada jedne enciklopedije »in nuce« koja
ée dati kona¢ne odgovore na sve bitne probleme te, prije svega,
predloziti »sliku svijeta« (»imago mundi«) koja, niSte¢i onu opasnu
»bezboznost« (»empietac) peripateti¢ke fizike, razracunava defini-
tivno s njenim tako opasnim teOl’l]Skln’l zabludama i potom se onda
nastoji nadovezati na temelje pravovjernog bogoslovlja.

Doslo je, dakle, vrijeme, da se otkriju u svom kona¢nom obliku
one istine kOJe su se tek nazirale u dosada$njim Petricevim dje-
lima. .

Mozda se je i u njemu kao uostalom u mnogih njegovih obrazo-
vanih suvremenika ucvrstilo uvjerenje da su nedavna astronomska
»Cudac (»pr0d1g1«) (kao npr. »nova zvijezda«.(»stella nova«) iz 72.
ili konjunkcija iz. 84. godine) znaci velike »promjene« (»mutazione«)
i da otitovanje veli¢anstvenih nebeskih dogadaja oznacava skori po-
vratak drevnog »¢uda« (»prodigio«).

. Uvodna posveta Nove sveopée filozofije ne ostavlja mjesta sum-
nji u pogledu namJere njena autora. Piduéi Grguru XIV., Petri¢ iz-
javljuje kako ée u-ovom djelu izloZiti (pred ditatelja) Cetiri »pobo-
7ne« (»ple«) filozofije, koje su sve u skladu s katolickom vjerom,
i to svoju vlastitu, onu Zoroasterovu, zatim Hermesovu i Platonovu.

On zahtijeva od pape da ih zastiti i podrZi kao 11]ek protiv za-
bluda koje su toliko dugo uni$tavale ljudsko znanje i samu krscan-
sku filozofiju.

Njegova je optuzba protiv aristotelicke »bezboznostl« (»empi-
eta«) kogjenita i odlucna:

- »Uobiéajilo se misljenje medu svjetinom i mnogim ljudima od
knjige, kako vedéina onih §to se bave filozofijom o katoli¢koj vjeri
ne misle ni dobro ni poboino te niti ispravno, niti iSta vjeruju, pa
na sve strane 1sm1]avaju filozofe ved poznatom uzrecicom: Ovaj je
filozof. pa u Boga ne vjeruje. A to zaista nije sluc¢ajno. Vide kako
sé u svim gimnazijama Evrope, u svim samostanima, s velikim na-

. +% Usp., u vezi s tim $to piSe A. Ingegno, Cosmologia e filosofia nel
pensiero di Giordano Bruno, Firenze, 1978, pp. 1—25.
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gradama i silnim Zarom naudava jedino Aristotelova filozofija. I
doznaju i sluSaju da ona jedina (jer Epikurova, koja jedva preosta-
de u Lukreciju, leZi gotovo nepoznata) oduzima Bogu i svemo¢ i
providnost.*” (prijevod citata iz: Nova sveopda filozofija, izd. »Liber,
Zagreb 1979., Posveta, prijevod T. Ladan)

No, pronaden je lijek i za to zlo, a to je upravo jedna druga
filozofija, ona, $to je po rije¢ima Trismegista — nezaobilaziv put
za pravu poboznost, pa bi ga svaki mudrac trebao slijediti. Danas
pagani i muhamedanci preziru istinu BoZje rije¢i — piSe Petrié, a
Zidovi i heretici odbacuju autoritet rimske Stolice i ne mogu ih
uvjeriti ni odluke koncila ni pravovjerne dogme a niti ih mogu
sklonuti primjeri izuzetne svetosti niti privudi obecanja &asti i iz-
vanrednih probitaka.

No nijedan pametan ¢ovjek nede modi ostati ravnodusan pred
razumskim dokazima jednog uéenja istodobno i tako starog a opet
i novog, koje u¢i da je Bog stvoritelj, upravitelj, skrbnik i nadzor-
nik sviju stvari, koji nam otkriva kako ¢emo ga spoznati te ujedno
spoznati i sami sebe i u¢i nas na koji ée se na¢in nase duse vratiti
Bogu stvoritelju, da bi pored njega uzivale u vjeitom blazenstvu.®

Petri¢ ne sumnja da ¢e papa ne samo prihvatiti ovu »poboZnu«
(»pia«) filozofiju veé udiniti i to da se ona podu¢ava u svom kr§éan-
skom svijetu pod njegovom vla3éu, a prije svega u Rimu i u svim
kric¢anskim $kolama i samostanima.

Nema, zapravo, nikakve sumnje da i sasvim neznatan spis Her-
mesa Trismegista sadrzi viSe filozofskih istina i poboZnih uenja
nego li cjelokupno Aristotelovo djelo, tako puno laznih uéenja, za-
bluda i ocite bezboZnosti, te da Pimander pripovjeda priéu o stva-
ranju svijeta »gotovo« (»quasi«) na isti na¢in kako ju je iznio i sam
Mojsije (nadahnut) neposrednim boZanskim nadahnuéem i da go-
vori o Trojstvu jasnije nego li je govorio i sam »zakonodavac« (»le-
gislatore«) izabranog naroda.

Sve to znaci da se uspostavljanje »prave vjere« (»vera religi-
one«) zbiva kroz zamjenu pogresnog peripateti¢kog uéenja »instin-
skom pobozZno$éu« (»vera pieta«) i »istinskom hermeti¢kom filozo-
fijom« (»vera filosofia«), usvajanjem egipatske »misti¢ke filozofi-
je« (»philosophia mystica«), ¢iji su teoloski dokazi rijetko snaZne
uvjerljivosti, i zatim potpunim prihvadanjem jedne spekulativne
»predaje« (»traditio«) koja obuhvaca, uz Plotinove dijaloge, toliko
ispunjene »pobozno$cu« (»pieta«), sve Plotinove knjige, Proklova
TeoloSka pocela (Elementatio theologica), te divljenja dostojne Da-
mascijeve oglede o Bogu, Trojstvu i bozanskim redovima.

¥ Francisci Patricii Nova de universis philosophia in qua aristote-
lica methodo, non per motum, sed per lucem et lumina, ad primam
causam_ascenditur, Ferrariae, Kod Benedikta Marella, god. 1591. pp
od 2 dalje.

® Ibid. str od 2 v.
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Razotkrivajuéi skandaloznu ¢&injenicu da su veé¢ barem Cetiri
stotine godina bogoslovi, ne poznavajuéi starih jezika, zavedeni »bez-
boZno3c¢u« aristotelicke filozofije zivjeli u uvjerenju da de na toj
filozofiji modi utemeljiti obranu kriéanske vjere, Petri¢ toj njihovoj
zabludi suprotstavlja uenja koja je veé Cetrnaest godina poducavao
u Ferrari, a koja su trebala osigurati potpunu obnovu boZanske
istine.

Petri¢ ne sumnja ni najmanje da de, jednom kad se izvrsi ovaj
neophodni izbor, svi uceni kricéani, kako »o$troumni« Spanjolci i
»vatreni« Gali tako i one »njemacke $kole« (»scuole tedesche«) koje
se sad bore protiv Rima i koje sila oruzja neée nikad slomiti, slije-
diti ovaj put.

I svi mudri nevjernici vratit ée se vjeri, ali ne nagnani silom
oruZja veé uvjereni sigurnim i neoborivim hermeti¢kim i neopla-
toni¢kim dokazima.

Petri¢ drZi sigurnim da ¢e takav program prihvatiti i isusovci,
koje u zakljucku svoje posvete papi uzvisuje kao najupornije bra-
nitelje katolicke vjere, pozivajuéi ih otvoreno na savezniStvo u
ostvarenju njegove reforme pravovjernog znanja.”

Ove Petrideve tvrdnje i prijedloge treba vrednovati krajnje
oprezno. Prije svega, treba ih dovesti u neposrednu vezu s vrlo smi-
onim i »prevratni¢kime« (»eversivo«) teolo$kim, filozofskim i kozmo-
logkim ulenjima, kojih ima dosta u Novoj sveopdoj filozofiji, a koje
su crkveni cenzori ubrzo jasno uodili i izdvojili.

Smatram da se, prije svega, radi o takvom prikazivanju odnosa
izmedu katolickog ucenja i hermeticke istine punog dvosmislenosti
i neizbjezive dvoznalnosti, koje ée pokazati da cjelokupno razlaga-
nje filozofa, koje on razvija u Novoj sveopéoj a i u drugim svojim
djelima, odaje uvjerenje da je sluzbena teologija u biti samo »popu-
larniji« oblik savrSenog udenja sauvanog u hermeti¢koj tradiciji.

Petri¢ izricito izjavljuje, i to ne slucajno, da su hermeticki tek-
stovi stariji i od same Biblije kojoj su najvjerojatnije sluzili kao
knjiZevni predlozak, pun alegorijskih znadenja.

On naglasava da egipatska religija, koje Hermes bijase prvim
prorokom, sadrzi u sebi apsolutnu srz istine, kojoj je sudeno da
bude shvadena tek od nekolicine izabranih, ali koja je istodobno u
stanju da privu¢e narode svojom carobnom »cudesnos$éu« (»mera-
viglia«).

Ne ¢udi nas stoga $to tvrdnja o prirodnom slaganju, ¢ak $to
viSe i podudaranju hermetizma i katolicizma u svakom slucaju pod-
razumijeva jasnu distinkciju stupnjeva razumijevanja same istine
kojoj uleni ljudi teZze u svoj njenoj vjecitoj Cistoci, oslobadajudi je
od »privida« (»infingimenti«), kojima se, medutim, nuzno zaodjeva,

¥ Tbid. str.od 3 r —r.
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kad se u vidu »zakona« (»legge«) i stroge »discipline« pruZa neu-
kima.

Sve u svemu, ¢ini se da je Petrié¢ svjestan da najvisi »politicki«
razum nalaZe i nalagat e uvijek da ostanu sakrivenima najskrovi-
tija znafenja one vje¢ne istine koja se prosjetnim ljudima pred-
stavlja u obliku dogme, obreda i autoriteta, upravo onako kao sto
se i sam jezik od magijske moéi preobrazio u orude viasti i vlada-
nja ljudima.

To je tako $to se tife sviju onih, kojima je sudeno da Zive
svoj svakodnevni Zivot ispunjen uobic¢ajenim ljudskim bavljenjima,
daleko od svakog udenja i znanja; uleni, pak, ljudi treba da traZe
ono, $to su im u nasljedstvo ostavili istinski mudraci i da upravo
na tome temelje jedno vi¥e razumijevanje onih istih pocela koja
ée drugi tek naknadno prihvatiti.

U tom smislu (promatran) onaj poziv na kraju upuden isusov-
cima znak je Petrieve o$troumne domis$ljatosti. On, naime, znade
da se obrada onima upravo, koji su dobro shvatili politi¢ku funkciju
vjerskih »institucijac, i koji su, po svom aristokratskom ustrojstvu
»elite« mogli ponajbolje razumjeti ezoterijsku vrijednost jednog
znanja, koje je trebalo predstavljati zajedni¢ko »blago« (»tesorox)
»gospode« i smudraca« (»signori« e »sapientix).

U ovom se Petri¢evu stavu (a ¢ini mi se da ga potvrduju uvod-
ne stranice u tekstove Hermesa i Zoroastera, tako olito usmjerene
na obranu jedne neprolazne »jezgre« (»nucleo«) istine posvecéenih, u
tajne upudenih zakljutuje ¢itav jedan krug misljenja, preuzimanje
jedne intelektualne tradicije veé prilagodene odredenom drustve-
nom modelu i povijesnom redu, te pozivanje ucenih ljudi na jedan
»vi$i« (»superiore«) zadatak, koji zajedni¢koj sudbini vecéine 1ljudi
ostaje posve stran.

Uvjeren da je do$ao €as da se ponovo udévrsti pravedna i plodna
vladavina »boZanskog« (»divino«) znanja, koje je magijskom rjelju
iskupljeno iz svog dugotrajnog propadanja, filozof se nada da ce
najodli¢niji ¢uvari »reda« (»ordine«) razumjeti njegovo izlaganje,
te da neée oklijevati da ga prihvate, kako bi se uzdigli do samih
izvora »poboZnosti« (»pietas«) i »istine« (»veritas«).

No, izmi¢e mu iz vida ¢injenica, da je katolicizam Proturefor-
macije, ma kako bio spreman da pregovara s vladarima i njihovim
politi¢kim mitovima, ipak jedinstven blok, nerazdvojiv i totalitaran,
u kojem nad svime treba da vlada apsolutni autoritet sveéenicke
hijerarhije, jedinog ¢uvara i tumada same »istine« (»verita«), kojoj
su se svi duZni povinovali, a koja se oprezno ali neumoljivo pocinje
protezati nad svaki oblik spoznaje i znanja.

On ne shvada da &ak i vladavina jezika, »Cudesnog« (»mera-
viglioso«) i »uzviSenog« (»sublime«) jest i mora ostati podloZna
zajedni¢koj modi (commune potere) i da svaki doktrinalni zahvat
koji bi ugrozio kompaktnost jedne ve¢ »posvecene« (»consacratac)
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slike svijeta predstavlja, u stvari, napad na ideolo$ko jedinstvo
»redax, jer je sad veé fizika poglavlje »bogoslovije« (»teologia«), a
sustav nebeski tek bitan vid sveopée hijerarhije i svaka magija, pa
bila ona i najpoboZnija (»pill pia«), predstavlja opasnost za jedin-
stvenu i nepovredivu karizmu.

U svijetu, u kojem se katolicko sveéenstvo postavlja kao kraj-
nji temelj i garancija svake institucije sigurno je da nema mjesta za
one »mudre« (»sapienti«) koji snuju o povratku hermeticke objave
a s njom i »Cudesa« (»prodigi«), te magijske moci jednog jezika
koji nije utvrden obrednim rijec¢ima.

Za onoga tko vodi kulturnu politiku protureformatorske Crkve,
medutim, nemoguca je bilo kakva neizvjesnost ili sumnja u pogledu
izbora izmedu jedne filozofije, koja je ve¢ barem tri stoljeca osigu-
ravala, ako ne potpunu vladavinu nad njima, a ono barem kontrolu
intelektualnih institucija i centara znanja, i naputaka jednog uce-
nja ¢iji su daleki demonski korijeni (le lontane radici demoniche)
dosta poznati i koje bi bilo u stanju ¢ak i »svjetovnome« (»profano«)
pripisati »ugled« (»prestigio«) i »modé« (»potere«), te intervenciju u
sam vjerski zivot, koji bi bili ¢ak i iznad svelenickog.

Bez obzira, dakle, na posvete papi i kardinalima, sudbina Nove
sveopée filozofije bijase zapeladena veé¢ od njenog objavljivanja,
upravo zbog implicitno prevratnickog znadaja onoga $to predlaze,
a to je zahtijevalo energi¢an odgovor.

MozZe se pretpostaviti da je upravo poziv Petriéu da dode u
Rim, koji mu je uputio tek izabrani papa Klement VIII. pospjesio
izricanje osude, uperene, u vidu upozorenja, ne samo protiv starog
filozofa s dvora obitelji d’Este, ve¢ i protiv svakog onog tko bi se
zavaravao da ¢e nekom »novo$éu« (»novita«) ili sumnjivim i dvoja-
kim udenjima slomiti »disciplinu« koju je »uciteljstvo« veé bilo
nametnulo.

A da je, s druge strane, kratkotrajna sreda Petrideva podstakla
na dosta neosnovane nade, na to ukazuju neoprezne rije¢i koje
Giordano Bruno upuduje Mocenigu, a kojima i za sebe predvida
sliénu sudbinu, u okrilju jednog katolicizma koje, koliko je bilo
kruto na »politi¢kom« planu toliko je bilo blago i tolerantno prema
»uéenim ljudimac«.®

U svakom slucaju osuda knjige od strane Kongregacije Indeksa
pokazala je, da »veliki Hermes« nije viSe mogao imati ono mjesto,
koje mu je pripadalo medu bijelim mramorima sijenske katedrale
i da drevna »egipatska vjera« (»religio aegyptiaca«) nede modi biti
preporodena u vidu integralnog obnavljanja katolicke »poboZnosti«
(»pietas«). Bijase to ujedno znakom da su blizu jo$ teza vremena
koja ée nametnuti varke, popustanja te vrlo te$ko zastupanje i
obranu svake »zastranjujuée« (»deviante«) zamisli a ubrzo zatim i

“ Usp. br. 6
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obnavljanje sustavnog suzbijanja takvih ideja, koje ée zavrsititako
dramati¢nim slu¢ajevima Giordana Bruna i Galilea Galileja.

Petri¢ je na prijetnju osudom reagirao odlu¢nom Apologijont,
u kojoj se brani od optuzbe cenzora, »druga« (»socius«) »mestra od
Svete palace«, Juan Pedra od Saragoze, predbacujuéi mu da je iz
vrnuo znalenje njegova djela i iskrivio ga navodenjem izdvojenih
recenica, istrgnutih iz njihova konteksta, i dok pokusava pojasniti
smisao inkriminiranih stavova na nadin, koji je u najve¢em mogu-
¢em skladu sa shvadanjima Svetog Uficija potvrduje, ipak, vlastitu
nakanu da utemelji jednu novu filozofiju, poloZenu na sigurne i
pobozZne temelje »starodrevna bogoslovlja« (»prisca theologia’).

Napisao je — kao §to je poznato — i Declarationes (Izjave),
da bi potvrdio svoje potpuno pokoravanje odlukama -crkvenog
autoriteta, ali i da bi u prilog vlastitoj obrani naveo tekstove Otaca,
Sv. Pisma te navode doktora. Ostao nam je i koncept jednog nje-
govog pisma papi kojim zaziva njegovu »pravednost« i »poboZnost«
da mu prizna pravovjernost pri ¢emu ne zaboravlja podsjetiti da
su Declarationes, koje je odobrio isusovac P. Azor bile nap'scmp
upravo na nJegov zaht]ev

No, ni ti spisi ni Emendatio in Zlbros suos novae philosophiae
(Popravak knjiga njegove nove filozofije) nisu sprijec¢ili da Kon-
gregacija, na ¢elu s kardinalom Franciscom od Toleda 2::srpnja
1594. godine donese odluku »quod liber omnino prohibiretur« (»da
se knjiga potpuno zabrani«), premda je kasnije osuda ublaZena for-
mulacijom »donec corrigatur« (»dok se ne popravi«).

Cak ni odustajanje, naime, od nekih $kakljivih i proturjeénih
dijelova njegova udenja (poput nekih sumnjivih postavki o troj-
stvu i stvaranju, zatim odlu¢no izrefenih teza da postoji jedno
jedino nebo, da se zemlja okrede, da zvijezde Zive i obdarene su
razumom, te da izvan svijeta postoji beskonadni prostor ispunjen
»svjetlom« (»lumenc) zvijezda koje se i samo pruZa u beskraj itd.)
koje je iznio u Emendatio, nije zadovoljilo rimske cenzore koji su
vjerojatno, i pored pojedinih tofaka udenja, dobro uodili bitnu
namjeru djela*.

Sve to, medutim, nije sprijecilo da i tekstovi Nove sveopde fi-
lozofije, zahvaljujuéi €ak i izdavalkim smicalicama, koje je ne-
davno osvijetlila Paola Zambelli®?, pridonesu ponovnom uspjehu
hermetizma, koji je, u periodu izmedu kraja Cinquecenta i podetka
novog vijeka jo$ tako Ziv i to kako u katoli¢kom, tako i u protes-
tantskom svijetu.

Necu na ovom mjestu, naravno, posizati za dokazima koji pre-
laze okvire nasSeg simpozija, a koji su jo$ uvijek u ZariStu Zivih

# Usp. F. Patrizi, Emendatio in libros suos. .., cit. ‘

# Usp. P. Zambelli, Anedotti patriziani, cit.,, gdje se nalaze vaini
detalji o tiskanju Novae de universis phzlosoprlzae io samom udavanyu
djela.



136 Cesare Vasolt

rasprava povjesnidara filozofije, znanosti i kulture, no koji su
sasvim sigurno bitni u prosudivanju utjecaja Petri¢a i njegove fi-
lozofije na intelektualni Zivot XVIL stoljeca i na zbivanja, koja su
od izuzetne vaZnosti za rekonstrukciju povijesti toga stoljeca.

Nije ovo mjesto ni ¢as da se postavi veliki historiografski pro-
blem, koji upravo proizlazi iz duge prisutnosti hermeticke tradicije,
¢ak i poslije izdavanja djela De rebus sacris et ecclesiasticis exer-
citationes XVI (VjeZbe u svetim i crkvenim stvarima) Isaaca Ca-
saubona®, koje je ukazivalo na podrijetlo i pravo znafenje one »vrlo
stare teologije« (»antichissima teologia«) (1614).

Kako je Petri¢ s mnogo povjerenja izrazio nadu da ¢e ga gor-
ljivi i nadareni sinovi Ignacija Loyole podrzati u njegovoj herme-
ti¢ckoj obnovi katoli¢ke filozofije, bit ¢e dobro da se podsjetimo da
se jo§ polovicom Seicenta (sedamnaestog stoljeca) jedan upravo
tipi¢an a slavan predstavnik isusovacke kulture, Atanazije Kircher#,
ponovo lada mnogih najtipi¢nijih hermeti¢kih tema s ciljem koji
mozda i nije mnogo drukc¢iji od onoga kojim se rukovodio autor
Nove sveopée filozofije.

No, P. Atanazije bijaSe ¢ovjek Crkve, predstavnik jednog moc¢-
nog reda koji je spretno i bez predrasuda vodio akciju kulturnog
prodiranja usmjerenog na to da se osigura jog ¢vr$éa previast i u
onim podrudjima intelektualnih iskustava i tradicija, ¢ija se du-
boko ukorijenjena i zabrinjavajucda prisutnost jo§ uvijek osjecala.

U stvari, kad se pazljivo procita njegov Oedipus Aegyptiacus®
teSko je oteti se dojmu da je i to bio samo jedan od puteva da se
dode do onih »ezoterijskih kanala«, u kojima su nastavljali Zivjeti
mitovi i tradicija, koji su uskoro trebali poprimiti i izric¢ito politi-
¢ki znadaj ili pak jedan od nacina da se udvrsti jedna druga linija
obrane protiv nadirudeg od-svedenja (desacrazione) svijeta.

Prevela s talijanskoga: Erna Banié-Pajnié

# Usp. Isaaci Casauboni ... Exercitationes XVI ad Cardinalis Baroni
Paollqgomena in Annales, Londini..., MDCXIIII. Exercit. I, 10, pp. 70
i dalje.

“ Usp., s tim u vezi D. Pastine, La nascita dell'idolatria. L'Oriente
religioso di Athanasius Kircher, Firenze, 1978.

“ Usp. Oedipus Aegyptiacus hoc est Universalis Hieroglyphicae Ve-
terum doctrinae temporum iniuria abolitae instauratio. Opus ex omni
Orientalium doctrina et sapientia conditum, nec non vigenti diversarum
linguarum authoritate stabilitum, Romae, 1652—1654. Usp. jo$ $to piSe
o odnosu Petrié-Kircher P. Rossi, Le sterminate antichita. Studi vichiani,
Pisa, 1969, pp. 134—135.
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Riassunto
FRANCESCO PATRIZI E LA TRADIZIONE ERMETICA

Nell'introduzione alla sua edizione degli Hermetica, lo Scott
scrive che il Patrizi fu spinto «da un genuino entusiasmo religioso
ad assumersi il compito di restaurare la vere religione»; ed aggi-
unge che, proprio per questo, il filosofo Chersino considero i docu-
menti della tradizione ermetica uno strumento indispensabile per
attuare questo suo disegno. Sono giudizi questi che, nella sostanza,
sono stati fatti propri dalla Yates, nella sua notissima monografia
su Giordano Bruno e la tradizione ermetica, ove, peraltro, non ha
taciuto gli aspetti pili ambigui e inquietanti della ripresa ermetica
cosi sollecitata dal Patrizi. E, invero, la faticosa opera di raccolta
di tutti gli scritti del »Corpus Hermeticumg, nel testo greco del
Turnebe e di Foix de Candale, dell’Asclepius e dei frammenti tratti
da Stobeo, e la nuova traduzione latina, e il loro complessivo inse-
rimento come parte integrante della Nova de universis philosophia
non & soltanto un episodio della sua lunga attivita di filologo e fi-
losofo, bensi I'indicazione di un dei temi dominanti del suo pen-
siero, forse il pitt costante e coerente. La lettura della dedica deila
Nova de universis philosophia, con il notissimo invito al Pa-
pa affinché espella dalle scuole e dalle istituzione religiosi 1'>em-
pia» dottrina di Aristotele e rifondi la filosofia cristiana su una
tradizione che, al di 14 di Platone, risale ad Ermete, a Zoroastro, a
Orfeo e ai primi favolosi poeti-teologi dell'umanita, conferma piena-
mente questa opinione. Né stupisce che una proposta di questo
genere fosse presto condannata dai custodi della «fides romana»
che ne compresero chiaramente la portata eversiva e le temibili
implicazioni ideologiche.

Tutto cid induce a indagare pilt a fondo il legame tra il Patrizi,
e la tradizione ermetica, a cercare di individuarne le origini, e a
segnalarne la crescente importanza nello sviluppo della sua rifles-
sione filosofica. Certo, & ancora oggi difficile individuare il tramite
pitt diretto della «fede» ermetica del Patrizi che non pud essere
ricondotta soltanto alle influenze ficiniane e pichiane. Giacche
alcuni indizi inducono a ritenere che su di lui abbia pesato, e in
maniera notevole, I’esempio di Francesco Giorgio Veneto, il cui
De harmonia mundi presenta, spesso, singolari affinita con l'opera
conclusiva del Patrizi; mentre un altra via diretta ¢ forse costituita
dagli scritti di un autore che il Patrizi ebbe assai caro, Giulio Ca-
millo Delminio, anch’egli legato all'influenza dello Zorzi e che, con
il suo «Teatro del mondo» offri I’esempio di uno schema di sapere
«totale» fondato, appunto, principalmente su temi ermetici e cabba-
listici, suggestioni astrologiche e una considerazione dell’ordine
cosmico ispirata al principio dell’assoluta, organica corrispondenza
di tutti i suoi elementi, ugualmente partecipi della comune potenza
vitale. Comunque, influenze ermetiche sono gia presto visibili anche
se non chiaramente dichiarate; e danno anche a talune delle prime
opere del Patrizi quella tipica impronta che le distingue dalle
espressioni, ormai «accademiche», di molta filosofia platoneggiante
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del tempo. In questo senso, anche certi tipici atteggiamenti di un’
opera apparentemente «politica» come La citta felice, possono
essere meglio interpretati sullo sfondo di una convinzione filoso-
fico-religiosa che induce il Patrizi a porre la piu rigida e precosti-
tuita separazione tra i «sapienti» detentori della «verita» e percio
fruitori della vera «foelicitas» e coloro che di tale verita e felicita
maj potranno essere capaci. Né escluderei — anzi vi sono molte
tracce che inducono a riflettere anche su questo tema — che pro-
prio la certezza dell’esistenza di un’eterna verita, gia posta alle ori-
gini del mondo civile umano e coincidente con la piena rivelazione
dei segreti del mondo influisca sulla stessa posizione del Patrizi nei
confronti della retorica, non tanto radicalmente condannata e di-
strutta, quanto piuttosto ricondotta a strumento dell’espressione
poetica, allinterno di una concezione che tende inevitabilmente a
identificare la poesia con la religione o, almeno, a coglierne le co-
muni origini primordiali. Sono idee queste delle quali €, del resio,
agevole seguire lo sviluppo nelle ultime Deche della Poetica, nelle
quali gia sono avanzati esplicitamente temi di singolare interesse,
come l'antichitd dell’esperienza ermetica, pili antica della stessa
sapienza biblica, I'indicazione delle profonde affinita anche «strut-
turali» fra i testi ermetici e quelli della tradizione ebraica e la par-
ticolare valutazione della religione «egiziana» come forma iniziatica
di conoscenza, suscettibile delle interpretazioni pili riposte e pil
ricche di significati inaccessibili alle menti comuni. Ma, soprattutto,
queste certezze fondamentali (che si estendono, naturalmente, a
tutto il complesso dei documenti della «prisca theologia» e alle
manifestazioni di un’originaria conoscenza umana, ricca di possi-
bilith e poteri eccezionali) alimentano anche la lunga polemica
antiaristotelica del Patrizi che nell’opera dello Stagirita riconosce
appunto la fine e la meditata distruzione di quel «sacro sapere».
L’'immane polemica affidata alla Peripateticae discussiones (e non
ignara, forse, della pili limitata critica condotta da un altro umani-
sta, anch’egli attratto dalla tradizione platonico-ermetica, Pietro
Ramo) ha forse, suprattutto, questo significato: vuole essere il mo-
mento negativo di un lungo processo al cui termine sta il sicuro
ritorno dell’antica veritd e dell’antica religione. Ma si comprende
che, in questa prospettiva, il Patrizi possa poi procedere alla sua ri-
costruzione filosofica, ossia alla ripresa, adattamento e rinnovata
presenza della tradizione ermetica e «caldea» destinata a costituire
il fondamento di una «filosofia cattolica», interpretabile a diversi
livelli e il cui nucleo essenziale sia ben comprensibile a quei dotti
che sanno guardare oltre l'esteriore apparenza delle dottrine e dei
miti. In altre parole, il filosofo dalmata sembra mirare a svuotare
il cristianesimo dei suoi caratteri specifici, annegandolo in una
comune teologia di cui & evidente il segreto carattere magico e
teurgico.



