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1. Uvod

Tema je ovoga rada prikaz hinduisti¢kih bogova u djelu Viaggio alle Indie orientali (hrv.:
Put u istocnu Indiju) $to ga na talijanskom jeziku piSe i 1796. g. objavljuje Ivan Filip Vesdin
(1748.-1806.), bosonogi karmeli¢anin redovni¢koga imena Paulinus a Sancto Bartholomaeo. Rad
takoder donosi nas prijevod sedmoga poglavlja toga Vesdinova djela, naslovljenog Religione e dei
degl’Indiani (hrv.: Religija i bogovi Indijaca) kao prvi hrvatski prijevod iz talijanskoga izvornika.

Pionir indologije te poredbenoga jezikoslovlja i filologije, Ivan Filip Vesdin najpoznatiji
je kao autor prve ikad tiskane sanskrtske gramatike. Vesdinova su djela prozeta brojnim
referencama na djela njegovih suvremenika ¢ije je radove budno pratio, komentirao te od njih ucio.

Nakon Nikole Ratkaja, Vesdin je drugi misionar s nasih prostora koji putuje u Indiju.

Vatroslav Jagi¢ o Vesdinu je zabiljezio: ,Ivan Filip Vezdin spada medju najvaznie
slavjanske muZeve prosastoga stoletja, akoprem je inace kod nas veoma malo poznat.”* Tema
je stoga osobito zanimljiva i zbog Vesdinova hrvatskog porijekla: ,,[d]a se svakomu pravo ucini;

dakle i nam da bude, §to je nase”.?

2. lvan Filip Vesdin

Filip Vesdin krsten je 25. travnja 1748. g. u gradi¢u Hof am Leithagebirge (hrv.: Cimov) u
Donjoj Austriji, u blizini mjesta Mannersdorf. Po Ivanu Slamnigu, koji medutim ne navodi izvor
tog podatka, Vesdin je roden koji dan ranije u mjestu Au am Leithaberge (hrv.: Cundrava).®

Filipovi roditelji, Juraj i Helena rod. Prekuni¢in® — Slamnig navodi da je zapisano ,,Pregunitschin®,

1 Jagié (1845:181).

2 Jagié (1865:507).

3 Slamnig (1991:4).
4 Talan (2006:5).



pa iz toga izvodi ,,Brekunié¢* ili ,,Breguni¢ ,® §to biljezi i Branko Franoli¢® — bili su seljaci, a on je

bio najstariji od $estero djece. Ime lvan uzeo je na krizmi.’

Prezime ,,Vesdin“ javlja se naj¢esc¢e upravo u tom obliku, iako u zapisu o kr$tenju Filipove
tetke Catharine stoji ,,Wesdin”.2 U Cimovu je 1845. g., u prisutnosti osoba koje su Vesdina
poznavale, na Vesdinovoj rodnoj kuéi postavljena plo¢a,® na kojoj stoji ,,Weszdin”.1° Barone
Vesdina smatra Madarom, a ime mu pise ,,Werdin”,'* Hoefer ,Weredin”, a Slamnig je nai$ao i na
oblik ,,Werzdian.'? Pisanju sa ,,I” proturjece zapisi iz mati¢ne knjige, ali nije isklju¢eno da je sam
Vesdin izgovarao svoje prezime na takav nacin.'® Varijanta ,,Vezden” zabiljezena je u Filipovcu
kraj Pakraca, u KresStelovcu kraj Daruvara i u Daruvaru, a upravo se iz tog kraja narod selio u
Gradiste (Burgerland).!* Danas u Cimovu nema Vesdina, no ima ih medu gradis¢anskim Hrvatima,
gdje jedna seoska zajednica nosi prezime Verdeni¢, a njihovi potomci u Austriji danas se zovu

Westin.’® U Cimovu se danas nalazi grobnica Marije Westin, preminule 2000. g.°

Mjesta Cimov i Cundrava nalaze se u Donjoj Austriji, na granici s Gradi$¢em (Burgerland),
a donjoaustrijski Hrvati isto su $to i gradi$¢anski. Ta su mjesta Hrvati naseljavali u prvoj polovici
16. st., bjezeéi pred Turcima, te su brzo germanizirani.'” Alois Vojtéch Sembera u svojoj raspravi

o Slavenima u Donjoj Austriji navodi da je u Hofu tada bilo 900 stanovnika hrvatske narodnosti.!8

5 Slamnig (1991:4).

& Franoli¢ (2005:3).

7 Slamnig (1991:4).

8 Slamnig (1991:4).

9 Matisi¢ (2007:11).

10 Slamnig (1991:4).

11 Barone (1888:11).

12 Slamnig (1991:4).

13 Slamnig (1991:4).

14 Slamnig (1991:4).

15 Slamnig (1991:4).

16 Usmeno Ivan Andrijanié.
17 Matigié (2007:44).

18 Sembera (1845:165).



Ti podatci dolaze, kako navodi Sembera, od sluZzbenoga popisa stanovnistva, koji je ,.c. i kr. vladin

savjetnik Johann Mayerhofer na nasu molbu izvrsio.”*°

Po Vatroslavu Jagi¢u, nema sumnje da je Filip Vesdin porijeklom Hrvat. On ¢ak tvrdi da
Vesdinova majka nije nimalo razumjela njemacki, a otac je njemacki razumio tek ponesto.” U
Vesdinovu domu ¢italo se evandelje i molio ,,O¢e nas” na hrvatskom jeziku.?! Vesdinovo hrvatsko
porijeklo potvrduje Jagicev prijatelj i profesor Pavle Zuli¢,? koji je i sam donjoaustrijski Hrvat iz

istoga sela i daleki rodak Filipa Vesdina, a ¢ija je rodbina u to vrijeme ondje Zivjela.??

Sam Vesdin u svojemu se dnevniku izjasnjava Nijemcem, vjerojatno zbog osjecaja

pripadnosti jeziénoj zajednici, koju izjedna¢ava s nacionalnom.?

...Uz jednu tako dobru ¢asu vina mogli biste zamisliti, kako bi bilo lijepo provesti pola sata u
drustvu svojih zemljaka... ...Ne mozete zamisliti kakvo je to zadovoljstvo kada stranac u
stranoj zemlji nade svog zemljaka i prijatelja. Cudi se njegovoj neodekivanoj prisutnosti,
raspituje se o njegovu zdravlju, putovanju, prilikama, sa zadovoljstvom se ¢aska o dragoj
domovini. I nije li tada u redu da se popije i ¢asa dobra vina? Ne budite sada nepravedan sudac
koji kaZe da nije jer u tom ¢u slu¢aju Vama u inat sutra popiti jednu vise! Ali §to ¢e re¢i Talijani
kada Nijemci toliko piju?... ...Ako Talijani dnevno mogu tri do Cetiri puta piti rosoli i
¢okoladu, zasto nama Nijemcima, koji smo snaznijeg i hladnog temperamenta ne bi bilo

dopusteno u Italiji popiti nekoliko ¢asa vina?...?

lako Vesdin isti¢e svoju pripadnost njemackom narodu, nije posve jasno kako razlikuje

Njemacku od Austrije koju takoder nerijetko spominje.?® U Vesdinovim se objavljenim radovima

19 Esih (1938:138).
20 Jagi¢ (1865:507).
2L Esih (1938:138).

22 pavao Zulié, roden kao Paul Schulitsch (Cimov, 1831.-1922.), hrvatski je kemi&ar koji se medu prvima
bavio ne samo nastavom nego i primjenom kemije. Prvi uvodi hrvatsko kemijsko nazivlje, a piSe i prvi izvorni
udzbenik iz kemije Obéa kemija za male realke objavljen u Zagrebu 1866. g.

23 Jagi¢ kao izvor navodi Osterreichische National-Enzyklopadie. Jagi¢ (1865:509).

24 Matigié (2007:45).

5 Zapis iz Vesdinova dnevnika (1774.-1776.), zabiljezen dana 24. travnja 1774. g., u: Matigi¢ (2007:47-48).
26 Matigié (2007:49).



na talijanskom i latinskom jeziku ne nazire pripadnost njemackom govornom podrucju, dok se
njegovo hrvatsko podrijetlo, prema Zdravki Matisi¢,?’ moze osjetiti u slavizmima koji mu se znaju
omaknuti u dnevnickim zapisima na njemackom jeziku. U svojemu latinskom djelu De Latini
sermonis origine kao primjer daje umanjenice slavenskog imena Ana i kaze: ,,0d Ana se kod nas
uéinilo ‘Anicka’, ‘Ance’, ‘Ancza’, ‘Anka’, ‘Nanka’, ‘Nanna’, ‘Nanetta’, ‘Nanenka’.”?8

U uvodu svojega djela Jornandis Vindiciae de Var Hunnorum, objavljenoga u Rimu 1800.

g., Vesdin spominje Hrvate:?° ,Madare i danas Slaveni, Bugari i Hrvati zovu Ugri...”*

2.1.  Skolovanje i zaredenje

Matisi¢ navodi podatak da su roditelji Vesdinu, kao prvorodenom sinu, bili namijenili
mjesto u vodenju gospodarstva, i da su ih ucitelj i mjesni Zupnik s mukom nagovorili da mu
dopuste daljnje $kolovanje kad su zamijetili njegove izvanredne sposobnosti.®* U svakom slu¢aju,
Filip Vesdin zavrsio je njemacku mjesnu osnovnu skolu u Készegu (Koszeg, Guns), isusovacku
gimnaziju u Sopronju (Sopron, Oedenburg), najveéem gradu zapadne Ugarske (danas Madarska),
a logiku i metafiziku izu¢avao je u isusovackoj akademiji u Gyo6ru (Janok, Pur, Raab). U obitelji
su misljenja o zvanju koje bi Filip Vesdin trebao odabrati podijeljena: otac ga je vidio u
¢inovnickom zvanju, dva ujaka, i sami €asnici, u vojnoj sluzbi, a stric Zupnik 1 majka bili su za

svecenicki poziv.3 S druge strane, Jagié¢ navodi da je otac prestrogo postupao s djecom, ¢ak ih i

27 Matigié (2007:46).

8 Ex Anna apud nos factum est ‘Anicka’, ‘Ance’, ‘Ancza’, ‘Anka’, ‘Nanka’, ‘Nanna’, ‘Nanetta’,
‘Nanenka’”, Vesdin (1802:18).

29 Vesdin je upoznat i s pionirskim djelom iz podru¢ja komparativnog jezikoslovlja Demonstratio idioma

Ungarorum et Lapponum idem esse, o odnosu madarskog i samijskih jezika, ¢iji je autor madarski jezikoslovac i
isusovac Janos Sajnovics, Franoli¢ (1991:22).

30 Hungari hodiedum a Slavis, Bulgaris et Croatis Ugri appellantur...”, Vesdin (1800:3).
31 Matigi¢ (2007:12).
32 Matii¢ (2007:12).



tukao, pa je mladi Filip pobjegao od kuce i nije bilo nikakvih vijesti o njemu ,,dok se nije ve¢ u

fratre obukao.”®?

Godine 1768. Vesdin ulazi u red bosonogih karmelicana. Godinu novicijata provodi u
samostanu u Linzu, a 1769. g. daje redovnicke zavjete. Do 1773. g. studirao je filozofiju i teologiju
u Pragu, a zatim na vlastiti zahtjev ide u Rim, u misijski seminar sv. Pankracija, kamo je stigao na
Badnji dan iste godine. Godine 1774. dekretom Kongregacije za Sirenje vjere®* poslan je u
malabarsku misiju (danas Kerala, drzava na jugozapadu Indije, na obali Arapskog mora) na

razdoblje od deset godina.

2.2. Putu Indiju

Na dan kad je izabran za misiju, 17. travnja 1774. g., Vesdin pocinje pisati dnevnik, Koji
piSe do ukrcavanja na brod za Malabarsku obalu 18. sije¢nja 1776. g. Dnevnik je pisan na
njemackom jeziku, goticom, a latinske, talijanske, engleske, portugalske i druge nenjemacke rijeci
i recenice pisane su latinicom.*® Rukopis dnevnika ¢uva se U Sredisnjoj nacionalnoj knjiznici u
Rimu (tal.: Biblioteca Nazionale Centrale di Roma) i nije bio objavljivan do 2007. g., kad ga je u
dijelovima®® na hrvatski i engleski jezik prevela Vera Andrassy — prijevod je objavljen u knjizi
Radost, strah, predanost: prilozi za biografiju Ivana Filipa Vesdina Paulina a Sancto
Bartholomaeo §to ju je uredila Zdravka Mati§i¢ — pri ¢emu se dnevnicki zapisi ne donose

kronoloski, nego su okupljeni tematski.

Vesdin otvara dnevnik rije¢ima ,veselite se”, iz C¢ega je vidljiva njegova zelja za

upoznavanjem dalekih zemalja, ljudi i obi¢aja.*” Vesdin pise dnevnik obraéajuéi se zamisljenom

3 Jagi¢ (1865:507-509).

34 Godine 1622. kao dio Rimske kurije osnovana je Kongregacija za $irenje vjere (lat.. Congregatio de
propaganda fide) kako bi organizirala i nadgledala misije u dalekim krajevima. Godine 1967. mijenja naziv u
Kongregacija za evangelizaciju naroda (lat.: Congregatio pro gentium evangelisatione). Od 2022. g. zajedno s
Papinskim vije¢em za promicanje nove evangelizacije djeluje kao Dikasterij za evangelizaciju.

3 Matigi¢ (2007:20).
3 Matigié (2007:207).
37 Matigié (2007:141).



prijatelju i sugovorniku, $to je vrsta knjiZzevnog stilskog izrazajnog sredstva, kako bi postigao
intimnost zapisa i zivost iskaza. Pritom se prisjeca stvarnih dogadaja i sugovornika, da bi se odmah
potom upustio u fiktivne razgovore s fiktivnim osobama ili sa samim sobom, kako bi aktualizirao
neku svoju zelju, nedoumicu ili ¢injenicu. Dnevnicki su mu zapisi podsjetnik na sve sto je ¢uo i
vidio, ali 1 prijatelj kojemu se obrac¢a da bi umanjio usamljenost na dugim putovanjima, olaksao

dusu ili se nasalio.®

U svibnju 1774. g. Vesdin daje misionarske zavjete u Rimu i putuje u Portugal kako bi se
odande zaputio u Indiju. U Portugalu neplanirano ostaje trinaest mjeseci zbog neprilika s
carinicima koji su mu prvo zaplijenili malabarske, latinske i portugalske knjige, iako su provjerene
i cenzurirane u Rimu. Uskoro mu oduzimaju ispravu o imenovanju te mu ne daju dozvolu da
isplovi za Indiju.®® Sto vrijeme dalje odmige, podetno odusevljenje misijom zamjenjuju
zabrinutost, neizvjesnost i strah od tamosnjih prilika. Ipak, Vesdin je odlucan sti¢i na odrediste, pa
iz Portugala putuje u Francusku gdje nakon tri i pol mjeseca iz luke Port Orient isplovljava prema
Indiji. Dana 25. srpnja 1776. g. stize u Pondichéry francuskim brodom L "aimable Nannette, nakon
6 mjeseci i 6 dana plovidbe.*® Pondichéry je od 1763. g. bio pod francuskom upravom. Ondije je
boravio kod francuskih misionara u Maison des missions étrangéres, gdje upoznaje napuljskog
jezuita Giulia Cesarea Potenzu koji je poznavao tamilski jezik. Posje¢uje Mathonovo sjemeniSte u
Virapatnamu, u Kovalanu upoznaje oca Angela, takoder bosonogog karmeli¢anina, a u Madrasu
kapucina Bonaventuru iz Foligna koji ga vodi vidjeti ,,sedam pagoda”,** hramski kompleks u
Mahabalipuramu. Portugalskim brodom Nossa Senhora de luz kre¢e u Malabar, danasnju Keralu,
gdje ¢e trinaest godina provesti zaokupljen misionarskom djelatnosc¢u, u¢enjem malajalamskog i
sanskrta te prikupljanjem podataka o zemlji, obiCajima, kulturi i vjerovanjima koje ¢e na

talijanskom jeziku zabiljeziti u djelu Viaggio alle Indie orientali.*?

3 Matigi¢ (2007:27-39).
39 Matigi¢ (2007:159).
40 Slamnig (1991:5).

41 Barone (1888:9).

%2 Matigi¢ (2007:17).



Osim talijanskoga, koji je odli¢no savladao, Vesdin pise i na portugalskom i latinskom
jeziku. Engleski je naucio putujuc¢i brodom od Genove do Lisabona 1774. g., od kapetana broda
koji je bio Englez. Koliko ga veseli savladavanje novih jezika, vidi se iz dnevnickog zapisa od 27.
lipnja 1774. g.:

... Vidi. Englez je. Kapetan uzima doglasnu cijev. ,,Well, Sir, how do you do?” ,,Very well,
Sir!” ,,Sto mu gromova, kako govorite tako dobar engleski!”” Nadam se da je tako! Ve¢ sam
pet dana na engleskom brodu, pa da ne govorim engleski dobro! Budete li se sa mnom mnogo
Salili, pisat cu Vam samo na engleskom. Tada cete se CeSati po glavi, kad nista ne budete
razumjeli. Zudnja da od mene $to novo saznate, to vise ¢e Vas muditi. Re¢i éete, ah da sam
bar i ja otiSao u misiju. Sada bih znao talijanski, engleski, a za mjesec dana portugalski. U to

rado vjerujem...*

Vesdin je odrastao na njemackom, madarskom i ¢eSkom govornom podrucju, hrvatski mu
je bio materinski jezik, njemacki jezik osnovnog obrazovanija, a latinski jezik vi$e naobrazbe.** Ne
zna se je li talijanski poc¢eo uciti tek po dolasku u Italiju. Portugalski je svladao u godinu i pol dana
boravka u Portugalu.®® Iako se podatak da je u¢io malajalamski prije dolaska u Indiju provlaéi kroz
sve radove o Vesdinu, o tome u dnevniku nema spomena. Vrlo je vjerojatno da je malajalamski
poceo uciti na brodu na putu za Indiju, a sanskrt tek u Indiji. Oba je jezika Vesdin odli¢no savladao
1 uocCio razliku u drustvenoj uporabi jezika, pri cemu je sanskrt jezik viSih slojeva druStva, a
malajalamski najsanskrtiziraniji pucki jezik. Medutim, nije uocio da je sanskrt u osnovi razlicit od
malajalamskog i da ta dva jezika pripadaju razli¢itim jezi¢nim skupinama.*® Tu je tipolosku razliku
1816. g. utvrdio Francis W. Ellis (1777.-1819.) te je malajalamski izdvojio u granu dravidskih
jezika. Uzmemo li u obzir povijesni razvoj malajamskoga, vise od polovine rije¢i u tadasnjim

indijskim govornim jezicima (80% u malajalamskom) bile su sanskrtske posudenice, te stoga ne

%3 Matisié (2007:114).
4 Matigié (2007:111).
% Matisié (2007:13-14).
46 Slamnig (1991:11).



cudi Sto je Vesdin smatrao da su malajalamski i tamilski jezik proizasli iz sanskrta ili da su ¢ak

dijalekti sanskrta.*’

U Vesdinovoj rukopisnoj ostavstini postoje zapisi i na Spanjolskom i francuskom jeziku,
medutim ne zna se kad je i gdje Vesdin naucio te jezike. Podatak da je u Rimu poceo uditi i
hebrejski po Zdravki Matisi¢ nema uporiste u dnevniku, te to tek valja istraziti.*® Giuseppe Barone,
jedan od prvih biografa Filipa Vesdina, kojeg on zove ,,Filippo Werdin”, kaze da je on jo§ u Rimu,

u samostanu sv. Pankracija, u¢io orijentalne jezike,*® no za tu tvrdnju ne navodi izvor.

2.3.  Boravak u Indiji

Vesdin stize na malabarsku obalu gdje je trebao obavljati razli¢ite crkvene duznosti. Od
obi¢nog misionara Vesdin napreduje u vikara u Anjengi, a potom postaje rektor Verapolitanskoga
seminara, sjediSta karmeli¢ana. Varapuzha (starim imenom Verapoly) je sjeverno predgrade grada
Kochija u Kerali, gdje se nalazi sjediSte rimokatolicke nadbiskupije. Vesdin zatim obnasa funkcije
vizitatora i generalnog vikara. Istaknuo se i uspje$nim rjeSavanjem sporova medu kr$¢anskim
zajednicama, a bio je i u dobrim odnosima s tamos$njim vladarima, kao §to je hinduistic¢ki vladar
Travancorea Thirunal Rama Varman (1724.-1798.) koji je bio u saveznistvu s britanskom

Isto¢noindijskom kompanijom.*

Filip Vesdin i kralj Rama Varman upoznali su se 1780. g., kad je Vesdin do8ao u kraljevsku
pala¢u u Trivandrumu kako bi kralju predao apostolsko pismo pape Klementa XIV.%! Drugi susret
dogodio se tri godine kasnije (1783.), a tre¢i 1784. g., kad je Vesdin predao kralju svoju englesko-
portugalsku gramatiku Grammatica Malavar-Ingleza e Portugueza-Ingleza para o uso de sua

Majestade el Rey de Travancor s objasnjenjima na malajalamskom pismu grantha, koju je i

47 Andrijani¢, Matovié (2019:202).
% Matigi¢ (2007:14-15).

49 Barone (1888:6).

5 Matigi¢ (2007:17).

51 Talan (2006:76).



napisao na kraljev zahtjev.>? Vesdin opisuje i kraljevo odusevljenje kad mu je gramatiku predao u
ruke (v. Prilog 2). U kraljevoj palaéi u Travanacoreu i danas se ¢uva portret Filipa Vesdina.>®
Cetvrti susret Vesdina i kralja Rame Varmana dogodio se 24. ozujka 1787. g., §to Vesdin opisuje
u dnevniku na portugalskom jeziku, u razdoblju od listopada 1786. g. do ozujka 1789. g.>* Iz
dnevnika se ¢ita i da je Vesdin imao dobar odnos s Johanom van Angelbeekom (1727.-1799.),
nizozemskim upraviteljem Malabara (1793.) i Kochina, koji ¢e ubrzo nakon toga postati
upraviteljem svih nizozemskih posjeda u Indiji. Vesdin od njega trazi pravnu potporu u sporu s

Portugalcima, koju i dobiva.>®

Treba medutim napomenuti da dnevnik to jest Vesdinove dnevne biljeske nisu pisane samo
na portugalskom jeziku, ve¢ i na latinskom 1 francuskom, sa sporadi¢nim citatima na grckom,
malajalamskom, sanskrtu i drugim jezicima.®® Iz intimnog, nepretencioznog te gramaticki i
pravopisno neukroéenog izri¢aja®’ zakljuduje se da dnevnik nije bio namijenjen objavljivanju,
nego je sluzio kao neka vrsta biljeski kako bi se autor prisjetio osoba i dogadaja pri pisanju svog
djela Viaggio alle Indie orientali® koji Nikica Talan karakterizira kao ,,svojevrsnu zemljopisnu i
kulturno-povijesnu enciklopediju izrazito publicisticke naravi, kako bi po strani ostavio europske
predrasude o navodno zaostalom indijskom potkontinentu.”™® Navodi i da je Vesdin tijekom dvije
i pol godine uspio zabiljeziti dirljiva osobna svjedocanstva, kako svoja tako i drugih protagonista
dnevnika, ali i razne afere, glasine i spletke, vezane uglavnom uz zakulisnu crkvenu i sekularnu

diplomaciju.

52 Talan (2006:61).
53 Usmeno Ivan Andrijanié.

5 Rukopis obuhvaca 74 stranice Vesdinovih dnevnih biljeski na portugalskom jeziku. Cuva se u Sredisnjoj
nacionalnoj knjiznici u Rimu pod oznakom 143/32, a pokriva razdoblje od 16. listopada 1786. g. do 2. ozujka 1789.
g. Sacuvano je pet rukopisa Vesdinova dnevnika.

% Talan (2006:91).
% Talan (2006:65).
5" Talan (2006:64).
%8 Talan (2006:64).
5 Talan (2006:99).
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U osnovi, cjelokupni sadrzaj ,,Portugalskog dnevnika” svodi se na jedan sredi$nji problem
koji se pojavljuje u gotovo svim autorovim zapazanjima: problem neuspjele inkulturacije
(rimskog) katolicanstva na golemom i gusto naseljenom indijskom teritoriju, $to je dovelo do
neprestanih sukoba ne samo izmedu kr$¢ana, hinduista i muslimana, nego i izmedu raznih

kric¢anskih crkava ili ¢ak izmedu razli¢itih suprotstavljenih strana unutar same Katolic¢ke crkve.%°

2.4. Povratak u Europu

Nakon trinaest godina boravka u Indiji, ne znaju¢i za dogadanja koja su potresala
Francusku, u ozujku 1789. 9.5 Filip Vesdin stize u Brest, glavno vojno pomorsko uporiste, tik
pred izbijanje francuske revolucije.%? Godine 1790. uplovljava u Rim te iste godine po¢inje
predavati orijentalne jezike u Misijskom seminariju. Godine 1798., nakon proglasenja Rimske
Republike, izgnan iz Rima zbog neslaganja s francuskom upravom Vesdin odlazi u Be¢, gdje
ostaje do sredine 1799. g., kad se vrac¢a u Italiju, toénije u Veneciju i Padovu.®® U Padovi djeluje

cey e

procelnikom Misijskog seminara i prefektom nauka u Collegium Urbanum de propaganda fide.®*

Filip Vesdin umro je 1806. g., u 58. godini zivota, u samostanu Maria della Scala u Rimu,

vjerojatno od upale pluéa.®®

2.5. Glavnadjela

U razdoblju od 1789. g. pa do svoje smrti 1806. g. Vesdin je stvorio impresivan opus od

74 djela, od kojih je tiskano njih svega 32, medu kojima su traktati o brahmanistickoj religiji i

80 Talan (2006:66).
61 Matigi¢ (2007:18).
62 Barone (1888:15).
8 Slamnig (1991:7)
64 Matisi¢ (2007:18).
8 Jauk-Pinhak (1984:18).
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obicajima, djela o misionarskoj povijesti, 0 zbirkama antikviteta, djela u kojima usporeduje jezike,
opisuje orijentalne rukopise i dr., dok su jo$ uvijek u rukopisu pisma, dnevnici, vjerski i pravni
spisi, djela koja se odnose na indijsku povijest i geografiju, tekstovi posveceni malajalamskom i
sanskrtu te razliciti lingvisticki spisi pisani na razli¢itim jezicima (latinski, talijanski, njemacki,

portugalski, francuski, engleski, malajalamski i sanskrt) kojima je Vesdin suvereno vladao.®

Godine 1790. objavljena je Vesdinova prva knjiga, Sidharubam seu grammatica
Samscrdamica, prva ikad objavljena sanskrtska gramatika.®” Vesdin je bio upoznat samo s
juznoindijskom tradicijom, i sanskrtske rijeci je pisao pismom grantha poput brahmana u Kerali,
ne nudeci latini¢nu transliteraciju sanskrtskih rije¢i, §to je uéenje sanskrta iz njegove gramatike

ginilo zahtjevnim.

Prije Vesdina, sanskrtske gramatike napisali su misionari Heinrich Roth (1620.-1668.),
Abraham Roger (1609.-1649.), Jean-Frangois Pons (1688.-1752.) i Johann Ernst Hanxleden
(1681.-1732.), ali su one ostale u rukopisu ili su tiskane tek u novije vrijeme.®® Vesdin se suo¢io s
optuzbama da je prepisao Hanxledenovu gramatiku i objavio ju kao svoju. On medutim nijece
optuzbe i tvrdi da su gramatike sli¢ne jer su koristeni isti izvori. Hanxledenovu rukopisnu
ostavstinu donio je sa sobom u Rim, a Hanxleden za njega ostaje veliki autoritet na kojeg se Cesto

poziva u svojim djelima.”™

Godine 1804. objavljena je i druga Vesdinova sanskrtska gramatika, Vyacaranam seu

locupletissima Samscrdamicae linguae institutio, znatno poboljsana za potrebe Europljana.’

Vesdinovo je najvaznije djelo Systema Brahmanicum (1791.), enciklopedijski traktat na

latinskom jeziku o brahmanistickom vjerskom i drustvenom sustavu. Johann Reinhold Forster

preveo je 1797. g. knjigu na njemacki jezik, uz preradbu, tumaceéi da je izvornik zakuéasto pisan.’?

% Talan (2006:61).
57 Moretti (2020:10).
8 Jauk-Pinhak (1984:132).
8 Andrijani¢ (2017:196).
70 Jauk-Pinhak (1984:131-132).
"L Andrijani¢ (2017:196).
2 Kolbas (1990:73).
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Sam Vesdin kaze da je djelo ,,0sakaceno” pri prijevodu. No Forstera to nije sprije¢ilo da 1797. g.
na njemacki jezik prevede i Vesdinovo drugo djelo, Viaggio alle Indie orientali (Rim, 1796.7%),74
pod naslovom Des Fra Paolino da S. B. Reise nach Ostindien, mit Anmerkungen von J. R. Forster.
Na engleski je isto djelo s njemackoga preveo William Johnston te u Londonu 1800. g. objavio
pod naslovom A Voyage to the East Indies: containing an account of the manners, customs... of
the natives, with a geographical description of the country (collected from observations made...
between 1776 and 1789... with notes and illustrations by J. R. Forster... ). Zalaganjem tadasnjeg
voditelja trezora Nacionalne i sveucili$ne knjiznice u Zagrebu Drazena Budise, primjerak djela
Viaggio alle Indie orientali tiskanog u Rimu 1796. g., uvezan u pergamenu i izvrsno ocuvan,

pohranjen je Nacionalnoj i sveuéili§noj knjiznici u Zagrebu.”

Nekoliko godina nakon $to je Viaggio alle Indie orientali objavljen, neki ga Marchesen
(amater, kaze Franoli¢), a ne Marchena, kako pogresno navodi Jean-Pierre Abel-Rémusat,
manjkavo prevodi na francuski.’® Anquetil-Duperron se nakon Marchesenove smrti nevoljko
upustio u prepravljanje tog prijevoda jer je bio u ,,otvorenom ratu” s misionarima, kako sam
tvrdi. Djelo je, medutim, smatrao ,,korisnim domovini”, ali svoj rad nije uspio zavrsiti.””
Anquetil-Duperron u svom stilu, kako je obi¢avao i za zivota Vesdinova, u komentaru u jednoj
od fusnota kritizira Vesdinov doprinos i upozorava na neke pogreske koje su mu se potkrale, a
zatim zakljucuje:

,Zabavlja vidjeti dvije regbi onemocale starine kako se iscrpljuju zarad napretka indijske

knjizevnosti, dok tisu¢e krepkih, ¢ilih i uhranjenih mladaca, nakon dokoli¢arenja u krevetu,

hrle u Indiju samo da bi tamo skupljali rupije.”"®

8 U Knjiznici Marucelliana (tal.: Biblioteca Marucelliana) u Firenci ¢uva se jo$ starije izdanje, iz 1791. g.,
$to je vjerojatno prvo izdanje, Barone (1888:187).

74 Barone (1888:24, 186-187).

5 Kolbas (1990: 66).

76 Barone (1888:184).

" Franoli¢ (2005:13).

8 Anquetil-Duperron (1808:508).
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Na Anquetilov rad na prijevodu nadovezuje se Silvestre de Saucy, koji dodaje i prijevod
Forsterovih komentara iz njemackog izdanja, te pod naslovom Voyage aux Indes orientales,
par le P. Paulin de S. Barthelemy, missionaire, traduit de | italien par M(archesen), avec les
observations de Mm. Anquetil-Duperron, J. R. Forster et Silvestre de Sacy, et une dissertation
de M. Anquetil sur la propriété individuelle et fonciére dans I’Inde et en Egypte djelo kona¢no

izlazi u Parizu 1808. g.”

Vrijedan je povijesni i antropoloski izvor i Vesdinovo djelo na latinskom India
Orientalis Christiana (hrv.: Krs¢anska istocna Indija) iz 1774. g., koje sadrzi i dva crteza, Koji

prikazuju boga Visnua i kralja Travancorea Thirunala Rame Varmana, te kartu Indije.

Vesdin je stvarao i u polju jezicne usporedbe, ¢ime je postao i jedan od zacetnika
poredbenoga jezikoslovlja. Prva mu je studija De antiquitate et affinitate linguae Zendicae,
Samscrdamicae, et Germanicae dissertatio (hrv.: Rasprava o starini i srodnosti zenda, sanskrta i
njemackog jezika), o podudarnosti sanskrta s avestickim i njemackim jezikom, objavljena u Rimu
1798. 9.8% Druga je studija De Latini sermonis origine et cum orientalibus linguis connexione
Dissertatio (hrv.: Rasprava o podrijetlu latinskog jezika i njegova povezanost s orijentalnim
jezicima), o podudarnosti sanskrta i latinskog jezika, objavljena u Rimu 1802. g.8! U oba djela
Vesdin na osnovi podudarnosti rijeci po prvi put na sustavan nac¢in dokazuje srodnost sanskrta,
avestickoga (ali i pehlevskoga), latinskoga i njemackoga jezika. U tom je pogledu Vesdin bio prvi

koji je objavio tako opseznu usporedbu rijeci tih genetski srodnih jezika.®

U izdanju Kongregacije za Sirenje vjere, kojoj je tada na ¢elu bio kardinal Stefano Borgia,
izlaze ¢ak dvije kriticke analize deskriptivnih kataloga indijskih rukopisa iz kolekcije u Velletriju
kojom je upravljao Vesdin:®® 1792. g. izlazi Examen historico-criticum codicum Indicorum
bibliothecae Sacrae congregationis de propaganda fide, a 1793. g. izlazi Musei Borgiani Velitris

codices manuscripti. Filip Vesdin pise i biografiju kardinala Stefana Borgie, objavljenu 1805. g. u

79 Barone (1888:187).
8 Andrijani¢ (2018:344).
81 Andrijani¢, Matovié (2019:196).
82 Andrijani¢, Matovié (2019:196).
8 Banerjee-Dube (2008:210).
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Rimu pod naslovom Vitae synopsis Stephani Borgiae... cardinalis... curante p. Paolino a s.
Bartholomaeo. Filip Vesdin bio je suradnik veletrijske akademije, a muzeju u Velletriju donirao
je minijature i rukopise. Vecinu svojih djela posvecuje svojemu pokrovitelju i prijatelju kardinalu

Stefanu Borgiji, kojemu je bio tajnik punih éetrnaest godina.

Vesdin u Rimu 1791. g. u knjizi pod naslovom Centum adagia Malabarica objavljuje izbor
malabarskih poslovica, u originalu i u latinskom prijevodu, upucujué¢i na srodne europske
poslovice. U rukopisu Bibliotheca Indica Vesdin govori o staroj indijskoj knjizevnosti. Time je

njegov rad vrijedan ne samo za jezikoslovlje nego i za komparativnu knjizevnost.%®

Vesdin se upustio i u pisanje knjizevnih djela na mjesavini sanskrta i malajalamskoga,
slijede¢i Hanxledenov primjer. Pa tako o Svetoj Tereziji Avilskoj, reformatorici karmeli¢anskog
reda, pise poemu pod naslovom Vita S. M. Theresiae a Jesu, versibus Samscrdamico-Malabaricis
composta a patre Paolino, 1783. U stihovima piSe o Sest bozanskih atributa Deva Sazgunam,
latinskim nazivom De sex divinis attributis carmen, contra polytheistas Indos, spis sa¢uvan u
rukopisu od petnaest stranica.®® Osim navedenoga, na mjesavini malajalamskog i sanskrta Vesdin
pise i dva djela kojima su predmet duhovne vjezbe: Divjaknjanam labikanela sarani (hrv.: Put do
bozanske spoznaje) | AStu divasate djanam (hrv.. Osam dana meditacije). Ova su djela ostala u
rukopisu, a spominje se i djelo Kudasapostagam (hrv.: Knjiga o krizu), no njegov rukopis nije

lociran.®
Vesdin objavljuje i niz spisa iz podrudja jezikoslovlja, numizmatike, povijesti, arhivistike,
muzeologije, te postaje ¢lanom brojnih akademskih drustava.

U 19.i 20. st. izlaze tri opsezne Vesdinove biografije, no usprkos tome njegov zivot i rad

nisu u potpunosti rasvijetljeni.® Povodom obljetnice Vesdinove smrti, 2005. g. u Velletriju izlazi

8 Franoli¢ (2005:1X).
8 Slamnig (1991:10).
8 Slamnig (1991:10-11).
87 Slamnig (1991:10).

8 Autor prve Vesdinove biografije, pod naslovom La vita di Paolino di San Bartolomeo, njegov je subrat
Joannes Francus a Conceptione. Ta je biografija izasla 1880. g. u Veneciji. Iste godine u Napulju objavljena je druga
Vesdinova biografija, pod naslovom Vita, precursori ed opera del P. Paulino da S. B. (Filippo Werdin) autora
Giuseppea Baronea. Tre¢i je Vesdinov biograf Leopold Wetzl, a njegova je knjiga objavljena 1936.
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Franoli¢eva knjiga o Vesdinu Paolino di San Bartolomeo, pioniere dell ‘indologia nell ‘Europa di

fine Settecento u talijanskom prijevodu Luce Leonija.®°

3. Glava VII. Vesdinova Puta u isto¢nu Indiju

Svoj je Put u istocnu Indiju \Vesdin posvetio papi Piju VI. (Giovanni Angelo Breschi 1717 .-
1799.) rijeCima:

Vracajuéi se iz isto¢ne Indije ne nosim mongolsko zlato ni dijamante iz Golkonde, ni cejlonske

rubine, nego kako i prili¢i poniznom propovjedniku Isusa Krista, pobjedni¢ke spomene kriza.*

Vesdin navodi da je papa ve¢ bio primio pismo kralja Travancorea u kojemu kralj obecava

¢uvati malabarsku kr$¢ansku zajednicu koju mu je povijerila Sveta Stolica.®* O djelu kaZe:

Knjiga je opsegom mala, ali vijesti koje donosi, pod okriljem velikodu$nog pape Pija VI, nisu
nebitne. U Putu u Istocnu Indiju Vasa Svetost vidjet ¢e kako i poganski kraljevi uvazavaju
dopise Prve Stolice,” saznat ¢e broj kri¢anskih Crkava koje svijetle usred tame poganstva,®
upoznat ¢e napredak koji katoli¢ka religija ¢ini u Indiji,* ¢uti za mjere koje se poduzimaju
kako bi se obratili pogani,® saznati za velik broj dusa koje jo$ uvijek ostaju izvan pojate Isusa
Krista, i kona¢no, zamrSenu laznu religiju pogana pronaci ponajve¢ma raspravljenu, $to ¢e
nadam se, posluziti borbi protiv pogana i smanjenju njihova broja.*® Neka ova knjiga bude
javno svjedocanstvo moje poslusnosti svetoj Katolickoj Apostolskoj Rimskoj Crkvi 1 trajni

znak nepovredive privrzenosti Svetoj Stolici, i kona¢no, neka dovede u zabunu uvreditelje

8 Franoli¢evo djelo izlazi u Londonu 1991. g. pod naslovom Filip Vezdin’s contribution to Indic studies in
Europe: at the turn of the 18" century, a u hrvatskom je prijevodu objavljeno u Rijeci 1996. g., Ivanjek (2008:140).

9Vesdin (1796:3-4).

% Vesdin (1796:4).

92 Vesdin se u biljesci 2 referira na Viaggio alle Indie orientali, pogl. 9, str. 124-126.

% Vesdin se u biljesci 3 referira na Viaggio alle Indie orientali, pogl. 8, str. 109, 146, 147, 31, 42.
% Vesdin se u biljesci 4 referira na Viaggio alle Indie orientali, pogl. 8, str. 11, 12, 13.

% Vesdin se u biljesci 5 referira na Viaggio alle Indie orientali, pogl. 2, str. 9 i 10 i dalje, pogl. 8, str. 140 i
dalje.

% Vesdin se u biljesci 6 referira na Viaggio alle Indie orientali, dio drugi, pogl. 7 i pogl. 8.
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religije Isusa Krista i bude spomenik dubokog postovanja s kojim ljubim noge Vasoj Svetosti,

mole¢i je za apostolski blagoslov.®”

Djelo je Vesdin napisao u dva sveska, od kojih prvi ima jedanaest, a drugi dvanaest
poglavlja. U prvome svesku Vesdin ocrtava svakodnevni zivot i prilike na malabarskoj obali, pa
tako opisuje klimu i godisnja doba, prirodna bogatstva, fiziologiju pojedinih Zivotinja i biljaka,
naseljenost, ribarski nacin zivota, povijest Malabara i plovidbu Egipéana, Perzijanaca i Grka,
drevne i moderne gradove, topografiju, industriju i upravljanje, trgovinu, svete gradevine i
hramove, indijske obicaje i vjerovanja, kr§¢anstvo na malabarskoj obali, polozaj misionara i
neprilike u kojima su se neki od njih nasli. U drugome svesku Vesdin opisuje rodenje, odgoj,
obrazovanje, drustveni i zakonodavni ustroj, drustvene odnose, religiju i bogove, pismo, kalendar

i obiljezavanje blagdana, a zatim i glazbu, poeziju, arhitekturu, znanost i ostale vjestine.

U nastavku ovoga rada slijedi na$ prijevod, popra¢en nasim komentarima, VII. poglavlja
Puta u istocnu Indiju pod naslovom Religija i bogovi Indijaca, u kojemu Vesdin opisuje
brahmanisticku religiju, bogove Indijaca, lokalna vjerovanja i obiaje te razlicita vjerska ucenja i
zajednice, smjestaju¢i brahmanizam u drustveno-vjerski kontekst svojega vremena. Vesdin
usporedbama pokusava pribliziti katoli¢anstvo i lokalna vjerovanja, ali ih nikako ne poistovjecuje.
Svaku teoriju detaljno objasnjava, potkrepljuje jezicnim 1 materijalnim primjerima, a uporista za
svoje tvrdnje nalazi u indijskoj i svjetskoj literaturi. Pri tome se Vesdin ne ustrucava kritizirati
stavove drugih pisaca koje smatra pogresnima. U prijevodu se Vesdinovo nesustavno biljezenje
sanskrtskih rije¢i zamjenjuje transliteracijom prema konvencijama IAST-a (International Alphabet
of Sanskrit Transliteration); izlomljenim se zagradama naznacuje broj stranica u izvorniku a

uglatim se zagradama naznacuju rijeci dodane radi lakSega razumijevanja teksta.

9 Vesdin (1796:6-7).
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Ivan Filip Vesdin: Put u isto¢nu Indiju

Glava VII. Religija i bogovi Indijaca

Najvise bice, beskonac¢no, vje¢no, bezmjerno, nuzno bice, koje postoji po sebi, na sanskrtu
se naziva Parabrahmanom, Tattvom, Parame$svarom, Svayambhaom. Parabrahman na istom jeziku
znaéi ‘najuzvisenije znanje’ ili “premudro Bi¢e’. Stoga otac Ernest Hanxleden,! vrlo velik znalac
ovoga jezika, u svojemu rjecniku malajamskoga jezika pod natuknicom Parabrahman kaze:
,,Parabrahman, Deos, o verdadeiro Ente Superior.”? Tattva znaci ‘esencija po sebi’ ili ‘biée koje
postoji po sebi’, tattvartha [znadi] ‘istina, ono istinito samo po sebi’. Paramesvara je rije¢ sloZzena
od parama ‘najvisi’, i isvara ‘Gospodin’, a po pravilima vyakarane, to jest sanskrtske gramatike,
stapanjem dvaju samoglasnika, a i i, to jest posljednjega samoglasnika prve rije¢i i prvoga
samoglasnika potonje, koji prelaze u e, nastaje Paramesvara, tj. ‘Najvisi Gospodin’. Doista, u
indijskim gramatikama koje su sastavili Europljani, ta sanskrtska rije¢ koriStena je potom u
znacenju ‘Bog, Najvise Bice’ Dakle, Bog se na marathskome jeziku kaze Parmesor, $to je
iskrivljeno od Paramesvara, ‘Najvisi Gospodin’. (Vidi Gramatica Marastta, Rim 1778., str. 39.)
Svayambhii je rije¢ sloZzena od svayam ‘po sebi’ i bhu ‘postojeéi’, tj. ‘Bice koje postoji po sebi’.
Parabrahman,® ‘najizvrsnije Bi¢e’, ‘najuzvisenije Bice’, parabrahmavastu [znaéi] isto. Anadi,
‘Bic¢e bez pocetka’, Ananta ‘bez kraja, beskonacan’. Anta [znaci] ‘kraj’, ananta [znaci] ‘nesto

beskonacno, §to nema kraja’. Od tih indijskih rijeci, uzetih iz vyakarane ili iz velike brahmanske

1 Johann Ernst Hanxleden (Osterkappeln, Donja Saska 1681. — Pazhuvil, Kerala, 1732.), lan DruZbe Isusove
na misiji u Goi, gdje je proveo Zivot. Bio je medu prvim Europljanima koji su pisali stihove na sanskrtu; uz to, napisao
je niz drugih djela, medu kojima se istiCe sanskrtska gramatika i rje¢nik. Vesdin se ovdje referira na Hanxledenov
sanskrtizirani malajamsko-portuglaski rje¢nik ¢&ija se kopija ¢uva u Vatikanskoj knjiznici. Osim njega, postoji i
portugalsko-malajalamski rije¢nik, koji su prosirili Vesdinov u¢enik Bernard Bischopinck i Antonio Pimentel.

2 Parabrahman, Bog, istinsko superiorno Bi¢e.” (Prevela I. D.)

3 Vesdin pie ,,Parabara”, a taj je pojam najvjerojatnije preuzeo od Bartholomiusa Ziegenbalga koji pod
njime misli Parabrahmana. Ako je tomu tako, Vesdin nije uo¢io da je Ziegenbalgov Parabara isto §to i Parabrahman.
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gramatike* te iz indijskih rjeénika, svatko vidi da Indijci priznaju samo jednoga, vje¢nog,
beskonac¢nog Boga, Visnjega, koji postoji po sebi. A gdje se vjeruje u takva boga, materijalizmu i
manihejstvu ne moze biti mjesta. Indijska knjiga Mahabharata opisuje ga ovim rije¢ima: janmesa
vindasana tj. Parabrahman kojemu je nemoguce izgubiti Cistocu, bezgresan, besprijekoran, (274.)
Karmasaksin, svjedok sveg ljudskog Cinjenja, janmandasa adihina ‘koji ne moze izgubiti svoju
esenciju i egzistenciju’, nirmala ‘bezgresan’, ‘blagotvorni Gospodin’, ili ‘kauzalni princip sve
Sisto¢e’. Otac Giuseppe iz Carignana,® misionar u Betiji u Indiji, posvetio je knjigu kralju Betije,
napisanu na hindustanskom jeziku, i na str. 3 kaze: ,,u Puranama (drevnoj pripovijesti), vas pogana,
zapisano je, i jedan dio vasih u¢enjaka naucava, da postoji jedan, vjeéni, bestjelesni Bog, Cisti
duh.” Bi li se on ikada usudio to reci u prisutnosti brahmana i pred kraljem, da su Indijci manihejci,
materijalisti, ili da ne vjeruju u jednoga, vje€noga, bestjelesnoga Boga? Otac Stefano iz misije
svetih Petra i Pavla u Malabaru, u svojim sje¢anjima iz te zemlje, koje ham je ostavio u rukopisu,
kaze to¢no ove rijeci: ,,Uglavnom svi Malabarci poznaju postojanje samo jednoga Boga, i jrianini,
tj. ‘mudraci’ znaju da je samo jedan Bog i da je posvuda i da mora biti ¢asé¢en unutarnjim i vanjskim
Stovanjem.” Gdje se Casti samo jedan Bog, ondje ne moZe biti manihejstva, koje priznaje dva Boga,
ili dva vjecna, jednaka, nezavisna, beskona¢na, medusobno suprotstavljena principa, od kojih je
jedan dobar, a drugi zao. Istina je i da neki neuki i sirovi Indijci vjeruju da Bog ima dijelove, neki
da je Sunce Visnji Bog, neki da je to zrak, neki da je to voda, neki da su Brahman, Visnu i Siva
besmrtni 1 najvisi, 1 naposljetku neki da je riZa, koja se jede, Bog. Ali svi, u svakom slucaju,
priznaju jedno boZanstvo i vjeruju u besmrtnost duse. Sto moze uéiniti mudar narod kad u svojim

njedrima nade ludake? Zar su svi Europljani ateisti, materijalisti 1 budale, samo zato $to u Europi

4 Velika sanskrtska gramatika koju Vesdin spominje jest Hanxledenova sanskrtska Gramatica granthamica
seu samascrdamica, poznatija kao Gramatica grandonica. Hanxleden ju je pisao od 1712. do 1732. g. Rukopis se do
2010. g. smatrao izgubljenim, kad ga je u karmeli¢anskom samostanu Sv. Silvestera u Monte Compatriju pronasao
Toon Van Hal.

5 Giuseppe Maria iz Gargnana (Giuseppe Maria da Gargnano), svjetovnim imenom Giuseppe Maria Bernini
ili Bernandino Bernini (1709.-1761.), kapucin, misionar na Tibetu, napisao je 1751. g. Dijalog krséanina i hinduista
koji je posvetio kralju Betije (Betiya u dana$njem sjeverozapadnome Biharu, u blizini nepalske granice), u kojemu
indijski ucenik brahmana i krS¢anski ucenik misionara raspravljaju koja je od dviju religija istinita, a koja lazna.
Takoder spis koji spominje Vesdin, koji je ostao u rukopisu, naslovljen Notizie laconiche di alcuni usi sacrifizi ed
idoli, raccolte nell'anno 1747. Spis ne treba mijeSati sa spisom sli¢na naslova, koji tri godine ranije piSe otac
Costantino da Loro, poznatiji kao 0. Costantino iz Ascolija, Notizie laconiche di alcuni usi, sacrificij et idoli del Regno
del Nepal raccolte nell ‘'anno 1744.
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ima ateista, materijalista i mnogih idiota? Stoga, kaze Niebuhr: ,,Najrazboritiji Indijci uvjeravaju
me da medu njima najzdraviji dio Casti samo jednoga, svemogucéega, bezmjernoga, nevidljivoga
Boga, Stvoritelja i Obdrzavatelja svega” (Reisebeschreibung, sv. I, str. 22-23). Ovo zasigurno nije
ni materijalizam ni manihejstvo. A sveti Ambrozije,® (sv. V, rimsko izd., str. 426), govoreéi o
indijskim Brahmanima, kaZe: ,,Stuju uvijek Boga, o kojem tvrde da imaju jasno i istinsko znanje”.”
Isto potvrduju i Euzebije® u Praep. Evang. (knj. 6, str. 275), te Strabon u knj. 15 svoje Geografije.
Tako da ne mogu drugo, osim Zaliti, Paula Jablonskog,® Danca Ziegenbalga,® g. Baylea, dopisnika
iz Pise,!* autora djela Alphabetum Tibetanum®? i neke druge koji, neupuceni u prave vijesti s Istoka,
pogresno Indijcima pripisuju materijalizam i manihejstvo. Ludi hirovi Paula Jablonskog, ¢ovjeka
uc¢enoga no obmanutog, koji je u Egiptu vidio premnoge materijaliste i zamiSljene ateiste,
izokrenuli su nejaku pamet danskoga misionara Ziegenbalga, koji tvrdi da ih je u vrlo velikom

broju nasao i u Indiji. (275.) Pod natuknicom Zarathustra Supljim rije¢ima, ne poznavajuci ni

& Sveti Ambrozije (Trier, 337./340. — Milano, 397.), poznat i kao pisac himana, guverner sjeverne Italije,
milanski biskup, zastitnik grada Milana. Vesdin citira njegovo djelo Operum Ambrosii Mediolanensis episcopi tomus
V.

7 ,,Colunt semper Deum, cuius veram ac distinCtam notitiam se habere profitentur”.

8 Euzebije Cezarejski (?, oko 265. — Cezareja Palestinska, 340.), crkveni povjesnicar i filozof. Vesdin ovdje
citira Praeparatio Evangelica, latinski prijevod njegova djela Evayyehikn mponapackevn koje je zapoceo pisati 313.
g. te ga je sastavio u 15 knjiga, u potpunost saCuvanih.

% Paul Ernst Jablonski (Berlin, 1693. — Frankfurt na Odri, 1757.), protenstantski teolog, filolog i orijentalist.
Bio je poznavatelj koptskoga jezika koji je naucio na europskim sveuciliStima. Nema podataka da je bio u Egiptu.
Najpoznatije mu je djelo, koje navodi Vesdin, Pantheon AEgyptiorum sive de diis eorum commentarius, cum
prolegomenis de religione et theologia Aegyptiorum u tri sveska (Berlin, 1750.-1752.).

10 Bartholoméaus Ziegenbalg (Pulsnitz, Saska, 1682. — Tharangambadi, Tamil Nadu, 1719.), luteranski teolog
i prvi pijetisticki misionar u Indiji. Vesdin ga naziva Dancem, iako je zapravo Nijemac, jer Ziegenbalg dolazi u Indiju
kao misionar danske krune. Na njegov zahtjev Drustvo za promicanje krs¢anskog znanja Salje tiskarski stroj iz
Londona u Tharamgambadi (tada Tranquebar). Ziegenbalg otvara tiskaru gdje tiska materijal za $kole, a uspijeva
tiskati i na tamilskom pismu. Osim brojnih tamilskih prijevoda kr$¢anskih tekstova, Ziegenbalg prevodi i tiska Novi
Zavjet, dok mu zdravstveni problemi ne dopustaju da dovrsi tiskanje Staroga Zavjeta. Njegova indoloska djela tiskana
su tek stoljece kasnije, u Europi.

11 Piere Bayle (Carla-le-Comte, danas Carla-Bayle 1647. — Rotterdam, 1706.). filozof, teolog i kriti¢ar koji
je zagovarao vjersku toleranciju, najpoznatiji po enciklopedijskom djelu Dictionnaire historique et critique, 1692.,
koje je okupilo tekstove razli¢itih teologa, povijesnih i biblijskih li¢nosti te filozofa koje je Bayle zatim komentirao i
kritizirao. Bayleova korespondencija okupljena je u djelu Correspondance de Pierre Bayle, koje u 15 svezaka sadrzava
pisma koja je Bayle razmjenjivao s obitelji, kolegama, studentima i znamenitim ljudima svojega doba (The Voltaire
Foundation, Oxford 1999.-2017.).

Tibetanum, 1762. Autor je i djela De miraculis Sancti Coluthi et reliquis actorum Sancti Panesniu martyrum Thebaica
fragmenta duo koje je 1793. objavljeno u Rimu kod izdava¢a Antonija Fulgonija.
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perzijski jezik ni perzijske knjige, Bayle Zarathustri i magima pripisuje manihejstvo. A autor djela
Alphabetum Tibetanum ostras¢eno pronalazi manihejstvo posvuda. (Vidi primjerice De miraculis
Sancti Coluthi et reliquis actorum Sancti Panesniu martyrum Thebaica fragmenta duo [str.
CCLXVL. i dr.]). Dopisnik iz Pise, ¢ija bi zadaca bila ne postati cenzorom u prijeporima, postavlja
se za sudca u nauku brahmana i, ne poznavajuéi indijski jezik i knjige, izvjeSc¢uje o tri¢arijama
brahmana, izlaze se ruglu pred ucenjacima (Giornale dei Letterati, Pisa 1795., sv. 95, str. 209. i
dr.). Vitez Pallebot de Saint-Lubin,®® (vidi Introduction sur les Mémoires historiques etc. dans
I’Indostan, str. 7) donosi ulomak iz neke indijske knjige, a evo kako pocinje: ,,Prvo je napisano.
Bog je onaj koji je vjecno bio Stvoritelj svega Sto postoji. Bog je poput savrsene sfere, bez pocetka
1 kraja. Bog ureduje 1 upravlja stvaranjem op¢om providnoscu, koja proizlazi iz odredenih prvih
pocela itd.”.** Upitao sam jednog od sirovih Malabaraca pogana koliko je po njegovu misljenju
velik Bog. On mi je odgovorio: ,,Bog je toliko velik da ga ¢ak ni zmija Vasuki koja okruzuje sedam
mora i ¢etrnaest svjetova (koliko kazu da ih ima) ne uspijeva obujmiti poput prstena na ruci”. Jasno
je da je ovaj poganin nesavrSeno opisao veli¢inu Boga, ali njegov je nadin izrazavanja prenesen i
U njemu nema ni materijalizma ni manihejstva. Stoga ¢u svoje protivnike poslati u Malabar da se
ondje bolje raspitaju o osjecajima indijskog naroda spram Bostva. Idite i razlucujte, o velikani, i

prije nego $to krenete pisati, raspitajte se o nauku nekoga naroda.
Tri su glavna sustava o nac¢inu BoZje ¢inidbe i stvaranja svijeta.

I. Neki Indijci vjeruju da je Parames$vara stvorio bozicu Bhavani ili Prirodu stvarateljicu: ona je
stvorila Boga Brahmana, Visnua i Sivu, ne bi li prvi stvorio stvari koje su svijetu nuzne, drugi ih
obdrzavao, a tre¢i unistio kad vise ne budu nuzne. Zivot, rast, smrt, ili nastanak, obdrZavanje i
propadanje blistaju u svim bozanskim djelima na Zemlji. Stoga o. Giuseppe iz Carignana u
svojemu hindustanskom dijalogu posve¢enomu kralju Betije (na str. 30) izgovara to¢no ove rijeci:

,U va$oj najdrevnijoj (indijskoj) knjizi ¢ita se da je u pocetku Bog stvorio zenu (boZicu Bhavani

13 Joseph Alexis Pallebot de Saint-Lubin (18. st), vitez i diplomat francuskoga kralja u Indiji, autor djela
Mémoires historiques, politiques et oeconomiques sur les révolutions anglaises dans I’Indostan, Utrecht, B.Wild, oko
1782.

14 Premier écrit. Dieu est celui qui fut toujours Createur de tout ce qui est. Dieu est comme une Sphére
parfaite, sans commencement ni fin. Dieu regle et governe la creation par une providence générale, qui resulte de
premiers principes déterminés etc.” (Prevela l. D.)
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ili Prirodu) i da je ona rodila tri sina, Brahmana, Visnua i Mahadevu (isto §to i Siva)” kojima je
zadala zadacu da stvaraju, obdrzavaju i da uniStavaju, i da se zatim ta ista Zena koja ih je bila
rodila, preobrazila u tri djeve i udala za svakoga od svojih sinova. (276.) Stoga je bozica Bhavani,
to jest priroda stvarateljica, olicena u zeni, prvo bozanstvo nakon Boga u izvornom

brahmanistickom vjerskom sustavu.

I1. Bog Visnu, bozanski duh (pranin,*® dusa ili bozanski duh po knjizi Mahdabharati) stvorio je sve
iz vode, a iz njegova pupka rodili su se Brahman, Siva i drugi bogovi. Stoga hvaljeni 0. Giuseppe
kaze: ,,U vasim poganskim Puranama (drevnim knjigama) zapisano je da je onda kad nista nije
bilo stvoreno, nego je sve bilo voda, Narayana® (Visnu) u vidu lista (na listu lopo¢a) plutao na
valovima, a iz pupka tog Narayane izasao je lopoCev cvijet, a iz cvijeta izaSao je Brahman, koji je
tada stvorio sve ostalo. “Animam mundi si quis impensis Platoni faveret, posset facile defendere
illum esse spiritum, qui ferebatur super aquas.”’ (Vives u komentaru knj. X., pogl. XXIlIl, De
Civitate Dei sv. Augustina.)*®

111. Bog Parabrahman stvorio je elemente, koje je u sebi sabirao zatvoreni motta,® to jest bili su
unutar jajeta, jaje se razbilo na sedam jednakih gornjih dijelova i na sedam jednakih donjih dijelova
i dakle sedam loka® ili gornjih svjetova i na sedam donjih svjetova, kojih je zajedno &etrnaest.
Stvorivsi elemente i svjetove Najvisi Bog Parabrahman pojavio se na gori Meru ili zlatnoj planini
te je, pozvavsi sve bogove, zapovjedio Brahmanu da nastavi stvaranje, Visnuu obdrzavanje, Sivi
uniStavanje stvari na svijetu. Ova tri sustava ¢ine temelj brahmanisticke teologije i zapisani su u
Mahabharati, Bhagavata-purani, Adi-parvanu? i drugim indijskim knjigama. Oni su prikazani u

dvjema izvornim indijskim kapelicama iz Muzeja Borgia u Velletriju, urezani i isklesani dlijetom

15 prapin, m.: ‘koji ima, posjeduje dah; Zivo bice’.
16 Narayana, sin originalnog Covjeka, poistovjecen s brahmanom.

17" “Tko bi bio zakleti Platonov pristasa, mogao bi lako braniti misao da je dusa svijeta duh koji je plutao
ponad voda.” (Prevela 1. D.)

18 Juan Luis Vives (1492.-1540.), Spanjolski ucenjak i renesansni humanist. Njegov opsezni komentar djela
O drzavi Bozjoj Sv. Augustina objavljen je godine 1522.

9 mora )3, muyra: malaj. “jaje’.
20 loka, m.: ‘svijet’, ‘svemir’.
2L Adi-parvan je prva knjiga Mahabharate.
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u podzemnom hramu u Mabalipuramu,??> kod Sadrasa, i u podzemnom hramu na otoku
Elephanta,?® gdje se posvuda vidi Brahman, Visnu i Siva, to jest indijsko Trojstvo sjedinjeno u
jednom tijelu iz jednog jedinog torza i smjeSteno u lopocev cvijet. (Vidi: Niebuhr,
Reisebeschreiburg, sv. I1., sl. Vi VI, i str. 64-66 ove knjige). Da je svijet nastao iz jajeta, vjerovali
su Egip¢ani i Feni¢ani, kako nas uvjerava Euzebije u Praep. Evang., a da je svijet stvoren iz vode
naucavao je Homer: ,,Praebuit Oceanus cunctis primordia rebus.”?* (Homer kod Plutarha, vidi De
Homero, str. 41).% Dakle, jaje je simbol svijeta stvorena iz elemenata, a lopo¢ je simbol svijeta
stvorena iz vode. (Vidi gore str. 32, 40, 64 i u pogl. Il. opis lopoca). Prvi sustav ilustrirao sam
Borgijinim spomenicima u djelu Systema Brahmanicum (str. 106 i d.), drugi je opisan (na str. 200
i dalje) u Borgijinim indijskim knjigama koje sam ilustrirao, a tre¢i u Systema Brahmanicum (str.

163 i dalje). Iz svih ovih indijskih sustava proishode slijedece nepobitne istine: (277.)
I. da Indijci vjeruju da je svijet stvoren od Boga; iako se razilaze oko nacina na koji je postao;

Il. da nisu ateisti i materijalisti, jer priznaju samo jednog Najviseg Boga, koji je prvi uzrok

stvaranja i prvi Stvoritelj svijeta;

[11. da nisu manihejci jer vjeruju u jednoga jedinog najviseg Boga, koji nema sebi sli¢na i neovisan

je o bilo kojem drugom bic¢u. On je vjecan, jedan i jedini, prvi Stvoritelj svijeta.

Iz prva indijskog sustava vidi se da je Bog najprije stvorio zenu. Tko je ta Zena? Iz imena
kojima je nazivaju Brahmani i njihove knjige veoma se dobro shvaca da je ta simboli¢ka zena
Priroda, bozica u zenskom obli¢ju, personificirana i simbolizirana u liku Zene. Na sanskrtu ona se
zove Parames$vari, ‘Najvisa Gospa’, Is1, ili Isani ‘Gospa’, Bhavani ‘Stvoriteljica’, koja daje
postojanje, bhavati ‘on jest’, bhavasi ‘ti jesi’, bhavami ‘ja jesam’, bhava ‘postojanje’, ‘radanje’ ili
existir ili nascer kaze o. Hanxleden u svojem sanskrtskom rje¢niku, bhavisyata ‘ono buduée’, ‘ono

Sto ¢e imati postojati’, Bhavani ‘bozica koja daje postojanje’, ‘bozica stvoriteljica koja daje

22 Gradi¢ Mamallapuram ili Mahabalipuram, koji se nalazi 60 km juzno od Channaija u saveznoj drzavi
Tamil Nadu, poznat je po kompleksu hramova i svetista, od kojih je najznamenitiji takozvani Obalni hram.

2 Spilje Elephanta, na otoku Elephanta ili Gharapuri, u zaljevu Mumbaija. Na lokalitetu se nalaze $ivisticki
i buddhisticki $piljski hramovi.
24 Ocean je poéelo svih stvari.” (Prevela I. D.)

% De Homero je djelo Pseudo-Plutarha.
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postojanje ljudskim stvarima’; Adibhavani ‘prva stvoriteljica’, to jest ‘prva bozica koja je
postojala’, Adikumari ‘prva djevica’, ‘prva djeva’; Manasi ‘volja I§vare’ ili ‘Gospodina’, Sakti
‘mo¢’, ‘vrlina’; évépyeia ‘zbiljnost’, Saktidevi ‘bozica moéi’, I§vari ‘gospa’, Maya ‘bozica
Carolija’, Mahamaya ‘velika bozica ¢arolija’, may ‘boja’, maya ‘osjetilna varka’, ‘obmana’, ‘ono
Sto sklapa oci, vara ih’, ‘ono $to ¢ini sebe nerazumljivim’, maya ‘himba’, ‘varka’, ‘Carolija’,
‘prijevara’, mayin ‘sljepar’, ‘obmanjivac¢’, ‘varalica’, ‘tko zavarava i obmanjuje osjetila’, mayaga
‘himba’, ‘ono $to vara i obmanjuje’, maya fascinatio sensuum, ‘Carolija’, mayavastu 0ONO
Cudesno’, mayavibhava ‘Carolija’, mayastri ‘utvara’, devamaya ‘neshvatljivo Bozje djelo’,
mayunu ‘nestati’, ‘is¢iliti’, ‘isCeznuti’. Moj protivnik neka kaze da Maya, Mahamaya ili Mayadevr
nije izvorno indijska rije¢, neka korijen rije¢i maya izvodi iz Maia, po Hezihiju® i po bilo kojem
drugom gré¢kom rjecniku, neka izvodi sve te imenice iz grckoga korijena. Mai, kaze Hezihije, medu
Indijcima znaci ‘velik’. Neka dode Hezihije s mojim protivnikom u brahmansku skolu, i vidjet ¢e
da mai ne znaci ‘velik’ na sanskrtu nego ma ili maha, mahima znaci ‘veli¢ina’, a Hezihije strahotno
grijesi kad umjesto ,,ma“ ili ,,maha“ pise ,,mai*, iskrivljujuci indijsku rije¢. Dakle, ma ili maha, u
znacenju 'velik', ne dolazi ni od Hezihija ni od Grka, kao ni maya, ime bozice Maye, nego potjece
iz sanskrta.?” (278.) Maya bozica ¢arolija, boZica koja obmanjuje i zavarava osjetila, zatravljuje
&ineéi svoja djela nerazumljivima. Ta je tri boga (Brahman, Visnu i Siva) naéinio prvi bozanski
sjaj, za koji kazu da je Adibhavani, to jest Mahamaya, kao o. Giuseppe da Carignano (vidi nav.

knj,), a 0. Marco dalla Tomba? u jednom svom rukopisu u Muzeju Borgia kaZe: ,,Bhavani, Bozja

% Hezihije iz Aleksandrije (5. st.) gréki gramaticar i leksikograf, autor opseZnog antickog rjeénika Zbirka
svih rijeci po alfabetskom redu (gré.: Zvvoyoyn tac®dv AV ®aTd 6TOIYEIOV).

27 Vesdin je tu u pravu, jer se rije¢ “maya” izvodi iz sanskrtskoga glagolskoga korjena VMA, ‘mjeriti’.

28 Marco della Tomba (roden kao Pietro Girolamo Agresti, Senigallia, 1726. — Bhagalpur, 1803.) talijanski
kapucinski misionar na Tibetu. U Indiji boravi od 1757. godine, ve¢inom u gradovima Betiji blizu nepalske granice i
u Patni. O svom boravku u Indiji piSe poluautobiografske eseje Introduzione al viaggio per I’India, Diversi sistemi
della religione dell’Indostano i Piccola descrizione dell’India orientale, o Industan. Pise i poduzi kriticki esej Libro
in cui si descrivono diversi sistemi della religione dei gentili dell’Indostano e Regni circonvicini. Njegovi eseji
vrijedan su izvor informacija o Indiji toga doba. Osim toga, prevodi i indijsku knjiZevnost, izmedu ostaloga Kabirova
djela Mul Panji i Gyan Sagar te Tulsidasovo djelo Ramcaritmanas. Njegova rukopisna ostavstina Cuva se u
Vatikanskoj knjiZnici u zbirci Borgia, a djela mu nisu objavljivana do 1878. godine, kad A. de Gubernatis objavljuje
izbor iz Tombinih djela pod nazivom Gli scritti del p. Marco della Tomba missionario nelle Indie Orientali, raccolti,
ordinati ed illustrati sopra gli autografi del Museo Borgiano, Firenze 1878. Njegovi suvremenici, poput W. Jonesa, s
kojim se susreo 1784. g. u Bhagalpuru, Anquetil-Duperrona i Vesdina, Cesto ga citiraju u svojim djelima, a pisma koja
su razmjenjivali cuvaju se u arhivima Kongregacije za Sirenje vjere.
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volja koja je emanirala u obli¢ju Zene, kako bi zapocela stvaranje Svijeta”. Ona se mijenja, seli se,
preoblicuje, prerusava i1 preobrazava na tisucu nacina, i ¢as je musko, ¢as zensko. Tko u njoj ne

vidi Orfejevu Maju, egipatsku Izidu ili gréku Maju? Orfej u Himni upuéenoj Maji kaze:
Mater cunctorum augustissima caeligenarum
Huc sis Maja dea, confer Ted ad tua sacra...
Quae media mundi stas fornice quod bona terram
Ipsa tenes, homines lactans dea cicure pastu
Ex Te caeligenarum, ex Te mortalium origo est.?®

Plutarh u lzidi i Ozirisu navodi natpis $to ga je egipatska Izida, koju su Grci smatrali
Minervom, imala u hramu u Saisu,® a koji u nekoliko rije¢i opisuje Izidu, to jest Isani kod
Egipcana i Indijaca: ,,Ja sam sve ono §to postoji, ono $to jest i $to ¢e biti: nitko od smrtnika nije
razgrnuo moj veo.”3! Nije li ovo Bhavani, Maya, Priroda, velika bozica Indijaca? Bozica, kao $to
rekoh, stvoriteljica svega, personificirana Priroda, neshvatljiva u svojemu djelovanju. Na Tibetu
je jednako $tovana, a po ocu Costantinu iz Ascolija,®? misionaru u Nepalu, na tibetskom jeziku
zove se Lhamaciupral, u Nepalu Mayadevi, bozica Maja, u Bengalu Isani, tj. Gospa, a kao $to
ispravno primjecuje gospodin Jones, ona je Priroda, Isant ili Nature. (Vidi Asiatick Reaerches, sv.
1., str. 373, rukopis Notizie laconiche u knjiznici Kongregacije za Sirenje vjere, str. 156, Ovidijev

spis Kalendari, knj. IV., Ciceronov spis De natura Deorum, knj. Il., str. 222-226, Lambinova

29 Vesdin na latinskom citira nepoznati himan boZici Maji koji pripisuje Orfeju. Izvor je himna nepoznat, pa
smo ga slobodno preveli s latinskog:
NajuzviSenija majko svih nebesnika
Ti bozice Maja, ukazi se, u svojoj svetosti
Koja na sredini zemaljskog luka ¢uvas$ zemlju, o dobra bozice.
Sve obdrzavas, poji$ ljude domaéim obrocima.
Od tebe potjecu nebesnici, od tebe potje¢u smrtnici. (Prevela l. D.)
30 Sais (gré.: Tdic; koptski: Cai), drevni grad na zapadnom dijelu delte Nila, gdje — po Plutarhovu pisanju —
pociva bozica Izida. Na njegovim rusevinama danas stoji grad Sa el-Hagar.

31 Ego sum omne quod existit, est, et erit: meumque peplum nemo ad huc mortalium detexit.” (Prevela I.
D.)

32 Costantino da Loro ili Lorenzo Liberato Mochi (Loro Piceno, Macerata, 1704. — Ascoli Piceno, 1770.),
kapucin, proveo deset godina u misiji na Tibetu i Nepalu. Djelo o nepalskom hinduizmu koje Vesdin spominje zove
se Notizie laconiche di alcuni usi, sacrificij et idoli del Regno del Nepal raccolte nell ‘anno 1744, a ilustrirao ga je
nepalski umjetnik. Cuvalo se u muzeju Borgia u Velletriju, no danas je izgubljeno. Vesdin ga kritizira zbog loseg
sanskrta.
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izdanja,®® gdje savrseno prikazuje boZicu Prirodu.) Neki sirovi Indijci kazu da je ona Zena Boga,
drugi pak da je druzica Sure ili Stirye, Sunca, njihova glavnog Boga. Na nekim indijskim slikama
I spomenicima prikazana je s ogrlicom na koju su nanizane ljudske lubanje, $to znaci da je ona
gospodarica Zivota i smrti, nastajanja i propadanja stvari. Od njezine menstrualne krvi, koja je pala
na zemlju, stvoreno je cvijece 1 sve Sto jest; svi indijski bogovi potekli su od nje, pa stoga na
svojemu ¢&elu nose, kao i sami pogani, iscrtanu yoni ili medhru,® sa¢injenu od dvije bijele
postrani¢ne pruge i jedne crvene okomite pruge po sredini, koja oznacava menstrualnu krv Bozice,
od koje su sacinjeni Bogovi i sve vidljivo. (279.) (Vidi dvije indijske kapelice u muzeju Borgia u
Velletriju 1 poglavlje Hijeroglifi u ovom djelu.) Bezbrojne su pri¢e u kojima Egipcani, Indijci,
Tibetanci i Kinezi pripovijedaju o ovoj boZici. Nju se ¢asti no¢u opscenom zZrtvom, ¢ije opisivanje
prijeci kr§¢anska ¢ednost. Dovoljno je re¢i da se na tom okupljanju pojavljuje naga Zena, i da je
mrpa® slavljena i ¢aséena cvijeéem. Ova se zrtva na sanskrtu, malajalamskom i tamilskom naziva
Sakti piija, to jest Zrtva bozice Sakti, mo¢i, energije, Prirode koja rada i koja je majka svih stvari.
(Vidi Jonston,* De festis Hebraeorum et Graecorum schediasma, Vratislaviae, 1660., pogl. 3, str.
94 pod MvAoi, i str. 99 pod Elcvoiva.) Msgr. Pimentel®” u svojemu rje¢niku malabarskog jezika
biljezi ovo sramotno prinosenje Zrtve, a otac Norberto, misionar kapucin,® u jednom ga rukopisu

opisuje.

Sinovi boZice Isani ili Bhavani, tj. Prirode, jesu Brahman, Visnu i Mahadeva ili Siva. Prvi

stvara, drugi obdrzava, a tre¢i uniStava, $to je na sanskrtu Systi, sthiti, samvara, tj. ‘stvaranje’,

33 Denis Lambin (1520.-1572.), francuski klasi¢ni filolog, poznat po komentarima i priredivanju izdanja
klasi¢nih autora, medu kojima su djela Horacija, Lukrecija, Cicerona i Demostena.

¥ meghra (fr. Vmih + tra, dosl. ‘sredstvo za uriniranje’): membrum virile, penis.

35 Mntpa: ‘maternica’.

% Jan Jonston (Szamotuty, 1603. — Legnica, 1695.), poljski lije¢nik i znanstvenik. Djelo koje Vesdin navodi
zove se De festis Hebraeorum et Graecorum schediasma (V. J. Trescheri, Bratislava 1660.).

37Antonio Pimentel, S. J. (?-1752.) isusovac, nadbiskup Cranganorea (Kodungallur, Kerala) od 1721 do 1752.
godine, zavrSio Hanxledenov malajalsko-portugalski rje¢nik, koji je Hanxleden napisao do slova t. Pimentel ga je
dovrsio i svoj dio objavio pod nazivom Vocabulario de lingua Malavar.

3 Norbert de Bar-le-Duc (1703.-1769.), poznat i pod imenima Norbert de Lorraine, Abbé Jacques Platel,
Pierre Parisot i Pierre Curel, Kapucinski misionar u Podicheryju od 1737. g. do 1740. g. Autor je djela Oraison funébre
iz 1742. g. i Mémoires utiles et necessaires iz 1744. g., u kojima se zalaze za to da kapucinski svecéenici brinu o misiji
u Pondicheryju, a isusovci da ju napuste. Djelo iz kojega Vesdin citira zove se Mémoires historiques sur les missions
des Indes, Lucca 1744.
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‘obdrzavanje’, ‘uniStenje’. To su dakle tri sile stvaranja, obdrzavanja i uniStenja, simboli¢no
prikazane trima elementima, zemljom, vodom i vatrom. Zemlja stvara zemaljske stvari, voda ih
obdrzava, a vatra uniStava. Stoga kazu Malajalamci ili Tamilci da je Brahmanova priroda bhii, ili
Bhami, Zemlja, Visnuova apas ili gelam, Voda, a Sivina, agni ili Oganj. Prvi od navedenih
bogova, kaZe o. Norberto, zove se Rudra ili Mahadeva (takoder Siva), Indijci ga poistovjecuju s
vatrom jer, poput vatre, ima uniStava¢ku snagu. Drugi se zove Visnu, usporeduje se s vodom, a
tre¢i, Brahman, zazivan je kao stvoritelj cijele prirode, i zbog toga ga se usporeduje sa zemljom.
(V. Mémoires historiques sur les missions des Indes, Lucca 1744., str. 4.) Sva trojica, budu¢i da
su stvoreni, i da su sinovi Bhavani ili Prirode, na ¢elu nose znak pntpa ili yoni njihove majke
Bhavani, te stoga ovim znakom ukazuju na to da su stvorenja, elementi i upravitelji postanka i
uni$tenja stvari, ¢iji je uzrok i pocelo, prema Indijcima, vitalna menstrualna krv Bhavani, njihove
majke. Brahman je Caturmukha, to jest ‘onaj koji ima &etiri lica’, kao $to zemlja ima &etiri djela.
On jase na labudu, koji je simbol vode, na isti na¢in na koji Zemlja pluta na vodi.*® Visnu lezi na
listu lopoca, simbolu vode, Siva u ruci nosi vatru i grmljavinu, (280.) a istovremeno je i Vatra i
Sunce, jer Sunce sja i gori. Dovoljno je pregledati njihove slike i kipove kako bismo se uvjerili u
ovu indijsku alegoriju. Oni se preobliuju i preobrazavaju u musko i zensko, u isto su vrijeme

supruznici, sinovi i bra¢a Bhavani, kao §to je Junona bila Zena, majka i sestra Jupitera.*! (Vidi gore

39 Caturmukha, ‘Onaj koji ima &etiri lica’, jedno od imena boga Brahmana.
40 Vesdinova biljeska (1):
Gospodin Forster smatra da je indijski hamsa plamenac ili Linneov Phoenicopterus Ruber.

Johann Georg Adam Forster (1754.-1794.), njemacki prirodoslovac i istraziva¢; Carl Linnaeus (1707.-1778.),
poznat i kao Carl von Linné, $vedski botani¢ar i zoolog, autor djela Species plantarum (1753.), utemeljitelj je sustava
taksonomije za imenovanje zivih organizama. (Op. I. D.)

41 Vesdinova biljeska (2):

Sv. Augustin (De Civ. Dei, knj. IV., pogl. 10) prenosi misljenje poganih Rimljana o Junoni i kaze:
‘Non solum Juno soror et coniunx, sed etiam mater est lovis” (Junona nije samo sestra i supruga
nego i majka Jupiterova), a u knj. VII., pogl. 5, pripovijeda kako je Varon, najuceniji i najo§troumniji
medu poganima, povezivao svoje bogove s fiziologijom i prirodom, kao Sto to ¢ine i Brahmani.
(‘Fatetur vir iste doctissimus animam mundi ac partes ejus esse veros deos: unde intelligitur totam
ejus theologiam, eam ipsam scilicet naturalem, cui plurimum tribuit, usque ad animae rationalis
naturam se extendere potuisse’). Sv. Augustin, Klement Aleksandrijski, Arnobije, Laktancije, bore
se protiv tih sistema i tih ludosti, i to s pravom, no ipak je istina, i bit ¢e istina, da su pogani neke
bogove povezivali s prirodom, druge s planetima, trece s afekcijama duse, Cetvrte s nuznoscu, a vrlo
malo njih sa Stovanjem stvarnih ljudi ili znamenitih velikana.
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nastr. 8, 9, 65, 66.) Oni su razli¢iti, no sjedinjeni u jedan torzo ili trup i tvore ¢udovi$no Trojstvo
ili trimarti Indijaca, te su na taj nacin prikazani u drevnom hramu na otoku Elephanta, ¢iji nam je
tocan crtez dao Niebuhr u drugom svesku djela Reisebeschreioung (tabla V, str. 31 i dalje), te u
dvjema indijskim kapelicama u muzeju Borgia u Velletriju; Caylus** (Recueil d’antiquités
égyptiennes, sv. 1, str. 12, tabla I1, br. 1) donosi egipatski kip boga Ozirisa koji se ledima sljubljuje
s Izidom, a to je Bhavani ili stvarateljica, kojom se Oziris koristi u svojim ¢inidbama. U sv. VI.,
tabla I, br. 4 donosi egipatsko trojstvo s tri glave, koje prikazuje tri osobe sjedinjene u jednom
tijelu, kao $to su Brahman, Visnu i Siva sjedinjeni u jedno jedino tijelo na otoku Elephanta blizu
Bombaja u Indiji. Na egipatskom prikazu jedan od bogova u ruci drzi lingu ili falus, simbol
koji je jednako tako predstavljen u znaku falusa. (Vidi gore, str. 48 i 77-78.) Drugi egipatski bog
drzi uza se kobca, a kobac je pomagac indijskome bogu Visnuu, drugom bogu indijskoga Trojstva.

Sva tri egipatska boga sjedinjena u jednom tijelu nalaze se u ladici, a ladica na vodi.

Ovaj egipatski prikaz dokazuje dakle da se i medu starim Egipéanima Castilo svojevrsno
Trojstvo, a voda, u kojoj stoje ova tri boga dolje sjedinjena, pokazuje da su ova tri stvoritelja
saCinila Svijet iz vode, $to je i pristup indijskih filozofa. (281.) S tim u svezi vidi bakrorez indijskog
Trojstva, kakvo je prikazano u drevnom hramu na otoku Elephanta. Prvi lik predstavlja bozicu
Bhavani koja sjedi na volu ili kravi, koji su simbol stvaranja i plodnosti. Pri dnu je cvijet lopoca,
simbol vode, koja je nuzna za postanak svega zemaljskog. Bozica nosi ogrlicu s nanizanim
ljudskim lubanjama koja joj seze do krila, a simbol je Zivota i smrti koji su u njezinim rukama. Na
¢elu nosi pntpa, znak prvog pocela stvaranja u nerazboritoj filozofiji ovih Indijaca. Na drugom
bakrorezu prikazani su Brahman, Visnu, Siva, vidljivo i tjelesno Trojstvo. Dva boga u ruci drze
zmiju, simbol Zivota i smrti, koja se nalazi dakle u ruci bogovima, jer oni stvaraju, obdrzavaju i

unistavaju sve.*® Po izduljenim i probusenim usima u koje je udjenut cilindri¢ni nakit ¢itatelj moze

42 Anne Claude de Tubiéres-Grimoard de Pestels de Lévis, comte de Caylus (1692.-1765.), francuski
staretinar i pionir arheologije. Njegovo djelo u 7 svezaka koje Vesdin navodi nosi naslov Recueil d’antiquités
égyptiennes, étrusques, grecques et romaines, a objavljivano je od 1761. g. do 1767. g.

43 Vesdinova biljeska (3):

Poznato je da ugriz ljutice zacjeljuje kad se na ranu odmah priljubi smrskana glava iste te ljutice
koja je ranila ¢ovjeka. Doista, poznajem jednog zmijara koji je na ovaj nacin, bez ikakva drugog
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izvesti zakljucak da ovo Trojstvo nije preuzeto iz egipatske religije. Medu svim drevnim i
modernim istocnim narodima, samo Indijci imaju vrlo izduljene 1 probusene usi s velikim zlatnim
cilindri¢nim uresom U njih umetnutim, a taj obi¢aj odrzao se u Malabaru do danas. Hram na otoku
Elephanta takoder je vrlo star te bi trebalo provijeriti nadmasuju li ona Caylusova posuda** i
egipatske piramide starinu ovog podzemnog hrama. Indijsko Trojstvo na sanskrtu se naziva
trimarti od tri “tri’ | marti “tijelo’, punya murti ‘sveto tijelo’, Visnu murti ‘idol, tijelo Visnua’.
Takvo je znacenje rijeci miirti u sanskrtskom rje¢niku o. Hanxledena, monsinjora Pimentela te u
knjizi Mahabharata. Dakle, Trimarti ne znaci ‘tri boga’ ili “tri sile’, nego ‘tri tijela’, vidljiva,
stvorena od bozice Bhavani, tri idola sjedinjena u jedan torzo. Mnogo godina prije rodenja Isusa
Krista Orfej je imao nejasnu i nesavrSenu ideju nekakva Trojstva. Ono se sastojalo od tri dijela, po
imenu BovAy, péc, i Lom, ‘promisao’, ‘svjetlo’, ‘zivot’. (Vidi Suidae Lexicon,* sv. I1., natuknica
‘Opoeevg, str. 720.) Hermes Trismegistos poznavao je svojevrsno Trojstvo (vidi natuknicu ‘Eppiig
u Sudi, sv. 11, str. 859, izd. Cambridge, 1705.); Jamblih,*® (De Mysteriis Aegyptiorum, dio 8, pogl.
2, str. 158, izd. Oxford, 1678.) izvjestava o jo$ jednom drevnom Trojstvu Egipéana, a ono je Ikton,
Emef i Amon. Zarathustra medu svojim proro¢anstvima (v. Stanley,*” The History of Philosophy,
str. 1176) kaze:*® ,,6mov matpicy Movég éotn Tavay, Eott Movdg kou 00 yevved.”(282.) ,,Gdje je

jedinstvo po Ocu, proteZe se Jedinstvo, koje stvara dva”, itd. (Vidi cijeli odlomak u vrlo u¢enoj

melema, izlije¢io Cetiri osobe od ugriza ljutice. Tako da je prislanjanjem glave ljutice otrov ubrizgan
u ranu ujedno otrov i lijek, smrt i zivot. Vidjeti gore L. dio, II. poglavlje.

4 Vjerojatno se misli na takozvanu Caylusovu vazu od alabastera posveéenu Kserksu I. Velikom, u ¢iji je
posjed izmedu 1752. g. i 1756. g. doSao grof Caylus. Vaza ima na sebi natpise na egipatskim hijeroglifima i
staroperzijskom klinastom pismu.

4 Gr¢. Zodda, lat. Suidae Lexicon, opsirna enciklopedija antickog Mediterana, nastala u 10. st. u Bizantu,
vazna za poznavanje anticke knjizevnosti. Bavi se, izmedu ostalog, biblijskim i poganskim temama, pa se pretpostavlja
da je djelo plod visebrojnih krs¢anskih mislilaca. Kriticko izdanje sastavila je i uredila danska klasi¢na filologinja i
knjiznicarka Ada Adler (1878.-1946.). Djelo je objavljeno u pet svezaka 1928.-1933. g.

46 Jamblih, gre. TapBiyog (Halkida u Siriji oko 245. — oko 320.), greki novoplatonisticki filozof, upuéen u
egipatska vjerovanja. Djelo koje Vesdin spominje, objavljeno u Veneciji 1497. g., nosi naslov Ilepi 1@v Atyvrtiov
pvotpiov ili lat. Theurgia ili De Mysteriis Aegyptiorum.

47 Thomas Stanley (1625.-1678.), engleski pjesnik, pisac i prevoditelj. Vesdin citira njegovo djelo The
History of Philosophy, koje u tri sveska izlazi u Londonu od 1655. g. do 1660. g., a 1662. g. izlazi &etvrti svezak pod
naslovom The History of the Chaldaick Philosophy.

48 Vesdin re¢enicu navodi na grékom uz svoj prijevod na talijanski.

29



dogmatsko-filoloskoj besjedi o Trojstvu, koju je u 1795. izgovorio izobraZeni plemi¢ iz Canose,*°

a koja je tiskana u Napulju 1795. g., str. 157, 104, 121.) Drevni Perzijanci, Stovatelji Sunca, u
njemu su prepoznavali nedjeljivo Trojstvo, to jest Boju, Svjetlo, Plamen, a neki drugi Mitru, Ahura
Mazdu i Ahrimana, to jest Sunce, sklad i nesklad, to je prijateljstvo i neprijateljstvo izmedu
elemenata, svjetla i tame. (Vidi Ibn Sbahana kod Pocockea® u Specimen Historiae Arabum, str.
147-148, Asiatick Researches, sv. I, str. 274.) Platon je nau¢avao 0 trojstvu, a po njegovu misljenju
to su Najvise Dobro, Razbor i Dusa.”® Tko moZe sumnjati da su istoéni narodi sacuvali neke
starodrevne predaje, poput one o opéem potopu i 0 Bogu koji se ima roditi i otpustiti bezakonje
ovoga svijeta? Ovo ucenje vidjet cemo malo kasnije u indijskim knjigama. Dakle, vrlo nejasna i
nesavrSena ideja ili spoznaja o svojevrsnom Trojstvu oduvijek se cuvala medu istocnim
mudracima: Egipcani, Perzijanci, Indijci uvijek su zadrzali i $tovali nekakvo Jedno i Trojedno,
koje izlazi iz Jednog, ili Trojedinstveno, koje prebiva u Jednom. Ovo ucenje i predaja prethodili

su viSe stolje¢a rodenju Isusa Krista i svetom pismu Novoga Zavjeta, iz kojih su jedino kr$¢ani

49 Antonio Capece Minutolo (Napulj, 1768. — Pesaro, 1838.), plemi¢ iz Canose kraj Napulja, ¢lan
plemenitaske obitelji, politi¢ar i pisac. Vesdin spominje njegov dogmatsko-filoloski govor o Trojstvu (tal.: La Trinita)
koji je odrzao 1795. g. u Napulju.

50 Edward Pococke (Oxford, 1604. — Oxford, 1691.), engleski orijentalist i bibli¢ar. Godine 1663. objavljuje
djelo o arapskoj povijesti Al-Mukhtasar fi-I-Duwal sirijsko-kr§¢anskog biskupa, pisca, filozofa i povjesni¢ara Bar
Hebraeusa (1226.-1286.) pod naslovom Specimen Historiae Arabum, koje je preveo, uredio i komentirao na latinskom
jeziku.

51 Vesdinova biljeska (4):

Razlicite su tvrdnje uc¢enjaka o Trojstvu kod Platona i nekih drugih filozofa. V. komentare Ludovica
Vivesa uz De Civitate Dei, knj. X., pogl. 23 Sv. Augustina. ‘Pitagorejci su savrSenstvo stvari
rasporedili na troje (piSe Aristotel), naime na pocetak, sredinu i kraj (kao i Brahmani u stvaranju,
obdrzavanju i uni$tavanju) i taj broj se koristio u bozanskim svetim djelima.” Te iste rije¢i kaze mag

[Ekloga VIII, redci 73-75, preveo Tomo Mareti¢, op. I. D.]:
Najprije tri obavijam oko tebe trobojne ove
Zice i oko ovog oltara obnosim lik ti
Tri put: lih broj bogu je drag.
Veliko prorocanstvo Serapisovo [egipatskom kralju] Thulisu glasilo je:
Principio Deus est, tum sermo et spiritus istis
Additur: aequaeva haec sunt et sendentia in unum.”

[“Bog je u pocetku, zatim duh i rije¢ / Neka se doda: oni su jednaki i presjedaju u jednomu”, prevela
I.D.]
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izvukli savr$eniju spoznaju o ovomu presvetome otajstvu. Orfej, Hermés,>? Zarathustra, Platon
zivjeli su prije rodenja Isusa Krista i njihova su djela nastala prije ovoga vaznog razdoblja.
Podzemni hram na otoku Elephanta nesumnjivo je stariji od kr$éanske ere® — ako Trojstvo
Orfejevo, Herme&sovo, Zarathustrino, Platonovo, kao Trojstvo Egipcana i drevnih Perzijanaca nije
preuzeto i nije se moglo preuzeti iz kr§¢anskih knjiga nakon rodenja Isusa Krista, zaSto i na temelju
cega se moze tvrditi da je brahmanisticko Trojstvo preuzeto nakon rodenja Isusa Krista iz
apokrifnih kr$¢anskih knjiga? (283.) Da bi se iznijela takva tvrdnja, valja imati krajnje neznanje o
jazu koji dijeli brahmanisticko od krs¢anskoga Trojstva, neznanje, kazem, neoprostivo, koje ne
zna razlikovati misljenja drevnih filozofa o njihovu laznom Trojstvu od objave i bozanske
svjetlosti preuzvisenog otajstva koju su krS¢ani dobili u svetim knjigama Novoga Zavijeta.
Brahmanisticko Trojstvo na hindustanskom je jeziku mirti, martti na juznoindijskom pismu i
jeziku. Maurti je vidljivo i djeljivo tijelo, idol sastavljen od tri idola, bogovi rodeni od bozice
Bhavani, kako kazu sve indijske knjige, a posebno knjiga Mahabhdarata u Sambhavi,> to jest u
indijskoj knjizi postanka. Ova su se tri boga nalazila u jajetu koje je stvorio Parames$vara, oni ¢e
umrijeti kad svijet bude unisten, po knjizi Candrodaya, $to se moze vidjeti u mojoj Sanskrtskoj
gramatici, str. 175. Brahman na sanskrtu znac¢i ‘znanje o zakonu’, Brahman ili Brahmava, Bog
Brahman, kaze o. Hanxleden u svom sanskrtskom rje¢niku: ,,Deos dos Gentios, Creador que
nasceo da fula do Tanque nascida no embigo do Visnu” to jest ,,Brahman bog pogana, tvorac koji
se rodio iz lopoca, koji je niknuo iz pupka Visnuova”. On je ‘znanje o zakonu’ kao tvorac, jer
mudro po zakonima prirode upravlja poretkom svega stvorenoga i onime §to ima nastati. Knjiga
Veda, koju on drzi u ruci, nije drugo doli knjiga ‘prirode’ koju mu je ona dala da bi upravljao
stvaranjem po nuznosti, po tezini i mjeri. Suidae Lexicon, pod natuknicom Bpayudv, smatra da je

on Kralj i Zakonodavac; Sveti Epifanije Salaminski, Postel®® i drugi smatraju ga Abrahamom. Ova

52 Gré.: ‘Eppig.

53 Danas znamo da tome nije tako jer je spomenuti hram nastao oko 5. st. te je nadogradivan do 9. st.
5 Sambhava-(upa)parvan &ini poglavlja 65-142 Adi-pravana, prve knjige Mahabharate.

% Djelo Prabhavacandrodaya autora Krsnamisre.

% Guillaume Postel (1510.-1581.), francuski isusovac, lingvist i astronom. Poznat po tome $to je zagovarao
jednu univerzalnu svjetsku religiju. Po povratku s istoka piSe djela Les Tres Merveilleuses Victoire des Femmes du
Nouveau Monde i La Vergine Venetiana, koja ga dovode u sukob s inkvizicijom te biva proglasen ludim — posteden
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misljenja padaju u vodu ako vidimo indijske knjige i spomenike. Brahmana znaci ucenjak, doktor.
Bog Brahman &esto je prikazan unutar jajeta u ljudskom liku, kao da stvara iz jajeta. (Vidi Pivati,>’
sv. 1.) Arapi su nakon prodora u Indiju u sedmom stoljecu neobi¢no iskvarili indijska imena i
ucenje koje nisu razumjeli uslijed manjka znanja o indijskim jezicima. Po ovim barbarima, bog
Brahman jest Dzibril ili arkandeo Gabriel, bog Visnu jest Mihael, a Mahadeva ili Siva jest Rafael.
Vidi Anquetil-Duperronovu indijsku knjigu Oupnek hat koju su Arapi sasvim iskrivili i izobli¢ili*®
(Recherches historiques sur I’Inde, sv. I1., str. 297, 298 i dalje). Tako je vecina perzijskih knjiga,
koje je sam Anquetil-Duperron pripisao Zarathu$tri i perzijskim autorima, nepatvoreno i
neprekidno iskrivljavanje jezika sanskrtskog 1 indijskog u€enja zakrinkanog u arapsko i perzijsko.
Indijske knjige Mahabharata | Amarakosa, Ramayana i druge nigdje ne spominju Arape, a one
koje ih spominju sumnjive su, napisane nedavno, iskrivljene i sastavljene nakon (284.) prodora tih

barbara u Indiju, koji se dogodio, kao $to rekoh, u sedmom i osmom stoljecu.

Brahmanova je Zena Sarasvati, bozica slovni¢kog umijecéa, pjesnistva i sklada. U knjizi
Amarakosa ona se zove Brahmi ili ‘bozica znanosti’, Bharati ‘bozica povijesti’, jer se drevna
indijska pripovijest zove Bharata ili Mahabharata, po kralju imena Bharaden ili Bharata, prvom
indijskom kralju u Anquetilovu Katalogu,*® od kojega Indijci izvode rasu, narastaj i niz svojih
drevnih kraljeva, koja je uostalom ¢udesna. V. Mahabharata u knjizi Sambhava ili indijskoj knjizi

postanka na listu 11 mojega rukopisa na palminu lis¢u. Bhasa [je] bozica slovni¢koga umijeéa, jer

je optuzbe za krivovjerje jer je ona ¢esto sa sobom nosila smrtnu kaznu — i pritvoren u samostanu St. Martin des
Champs u Parizu, gdje je i umro.

57 Gianfrancesco Pivati (1689.-1764.), talijanski politi¢ki teoretiGar i enciklopedist. Djelo koje Vesdin citira
nosi naslov Nuovo dizionario scientifico e curioso sacro-profano, sv. 1, a-b, Venezia, per Benedetto Milocco, 1746.,
tabla XL VI, fig. 2. Vesdin isto djelo ¢esto spominje i citira, a “tepa” mu nazivajuci ga “znanstveni rjecnik”.

%8 Abraham Hyacinthe Anquetil-Duperron (1731.-1805.) francuski prevoditelj i jedan od pionira indologije.
1z Indije u Europu donio je mnostvo rukopisa. Poznavao je hebrejski, perzijski, arapski i avesticki jezik. U Suratu je
medu Parsima proveo 7 godina te je uz njihovu pomo¢ preveo Avestu pod nazivom Zend-Avesta, Ouvrage de
Zoroastre na francuski jezik 1771. g. Anquetil-Duperron prvo prevodi Upani$adi s perzijskog na francuski
(neobjavljeno), a zatim i na latinski jezik. UpaniSadi je sa sanskrta na perzijski preveo najstariji sin mogulskog vladara
Saha Pahana, Dara Sikoh 1657. g., no uzeo si je slobode te promijenio neke dijelove teksta i zna¢enja. Anquetilov
latinski prijevod pod naslovom Oupnek 'hat izlazi u Strasbourgu u dva sveska 1801. g. i 1802. g. Djelo na koje upucuje
Vesdin, pod naslovom Recherches historiques et géographiques sur |’Inde, prvi je puta objavljeno 1786. g.

%9 Abraham Hyacinthe Anquetil-Duperron, Catalogue des livres, Veuve Tilliard et Fils, Paris 1805.
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bhdsa s posljednjim kratkim a znaci ‘jezik’, ‘narjeéje’, ‘govor’. Ghi® [je] bozica glasova, pjeva,
sklada, Vak-rani vladarica rijec¢i, a Sarasvati, boZica sklada, bila je dana kao nevjesta Brahmanu
Stvoritelju kako bi On dodao tezinu, mjeru, sklad onome §to stvara po nalogu svoje majke Prirode.
Ova bozica jest Minerva starih Rimljana i Grka, a ve¢ sam je opisao u ovom djelu u pogl. IX.
Simboli¢na Visnuova Zena jest Laksmi ili krasotica, Ma [je] velika, Velika Majka Rimljana, Sri
[je] bogata, obdarena, Lokamata [je] majka Svijeta ili Zemlje, Lokajanani [je] roditeljica Svijeta
to jest svega zemaljskog, Mangaladevi [je] bozica obilja, sreée, Ksirasa [je] mlije¢na, mila,
Padmalaya [je] bozica koja sjedi u cvijetu lopoca, simbolu vode koja je neophodna Zemlji za
njezine plodove, Rama [je] pozudna, plodna, putena, spremna propupati, Indira [je] zapaZljiva,
opipljiva, na latinskom sensus afficiens. Ova je bozica nesumnjivo bozica Zemlja, nevjesta Visnua,
elementa vode. Rea, Telura, Vesta, Ops, Cerera, Velika Majka Grka i Rimljana jesu jedna te ista
bozica Laksmi, zena Visnuova. (Vidi Sv. Augustin, O drzavi Bozjoj, knj. 4, pogl. 10.) Ona vlada
zlatom i srebrom, poljima, drve¢em, rizom, vo¢em, biljem i Zivinom, vatrom, koju sprje¢ava u
kuéi i na polju, zbog &ega su je Grci nazvali Alwéc.5! Opisao sam je u pogl. O brakovima i u
Systema Brahmanicum (str. 93 i dalje). (Vidi Kalimahov Himnus ad Cererem, str. 23, obj. u Rimu
1795. g.) Nju se prikazuje kako sjedi unutar cvijeta lopoca ili kako stoji i doji novorodence, ili s
vre¢om iz koje rasipa plodove zemlje. Simbol joj je krava. (Vidi gore str. 14 i 15.) Ovo je druga
egipatska lzida. (V. Plutarh, O Izidi i Ozirisu.) Zena boga Mahadeve, Sive ili Rudre jest bozZica
Parvati to jest Gospodarica planina, I$ani ili Gospa, Gauri [je] blistavo zuta ili gaurT bijela, Kalt
[je] gospodarica godisnjih doba i vremena, Haimavati [je] gospodarica vlage, hladnoc¢e, Rudrani
[je] bozica koja tjera na plac¢ rodilje i one u groznici, oboljele od kuge, boginja i drugih bolesti §to
ih ona zadaje smrtnicima. Sarvamangala [je] bozica (285.) sladostras¢a, dobrote i veselja, koja ¢ini
da sve zemaljsko Klija i raste. Nju sam opisao na str. 15, 79 i 80 ovoga djela, a osobito u pogl. XI.,
gdje ée Citatelj pronaéi njezin opis. Kao nevjesta je dana Sivi to jest Suncu, jer Mjesec je obasjan
Suncem, a po indijskoj filozofiji Mjesec stvara, obdrzava, uniStava i utjeCe na sve zemaljsko,

zajedno sa Suncem. (Vidi Plutarhovo djelo O lzidi i Ozirisu). Dakle, kako je u davnini bozicu

% Nije jasno na koju Vesdin boZicu misli, ali je o&ito da se radi o imenu povezanom s glagolskim korijenom
gai ‘pjevati’ ili imenicom geya ‘pjesma’, ‘pjev’, ‘pjevanje’.

81 Jedno od imena bozice Cerere, zastitnice poljoprivrede i zita. Vesdin od Teokrita preuzima i ime Alwag
koje znac¢i ‘ona koja ima veze s gumnom, tj. vrienjem Zita’.
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Bhavani, to jest Prirodu, predstavljao simbol pntpa, tako i bozicu Parvati, to jest Mjesec,
simbolizira ista uftpa, simbol stvaralatke mo¢i Mjeseca, kao $to je liriga Simbol stvaralatke moci
Sunca. (V. gore str. 48, i Seldenovo djelo® De dis Syris syntagmata |1, dio 1., pogl. 6 i dio 1., c.
3% Druga knjiga Ljetopisa, pogl. 15, redak 16: ,Maacham, matrem Asae Regis ex augusto

» )84 Zenski organ na sanskrtu kod

deposuit imperio, eo quod fecisset in luco simulacrum Priapi
Amarasimhe u pogl. Manusyavarga djela Amarakosa naziva se yoni, sisna, medhra, ramana,
mehana, a ovdje Citatelj treba uociti da se gréko ime puntpo podudara sa sanskrtskim imenom
medhra, Koje su stari Indijci i Perzijanci uzeli i usvojili za bozicu Mjesec, uzimaju¢i simboliku
stvaralacke moé¢i Mjeseca umjesto samoga Mjeseca. Stoga Herodot u prvoj knjizi svoje Povijesti
na str. 27 kaze: ,,Uranija je takoder Stovana u Perziji. Asirci su Veneru prozvali Milita, Arapi istu
nazivaju Alita,% Perzijanci Mitra”. Eto kako su Perzijanci, Indijci i Grci usvojili ime przpa ili
medhra i Cesto ga uzimali u znacenju ‘Venera’, ‘Uranija’ ili ‘Nebo’, sto je indijska Sarvamangala
to jest Mjesec, bozica sladostraséa i radanja, jer se vjeruje da utjeCe na radanje covjeka i Svega
zemaljskog. Mntpa se jos uvijek Stuje u Indiji, kako 0. Costantino iz Ascolija, misionar u Nepalu,
biljezi u svom rukopisu koji se nalazi u knjiznici Kongregacije za Sirenje vjere. (Vidi sl. 58. i 34.)
Razlog zbog kojega su stari Kaldejci, Arapi, Perzijanci i Indijci Stovali Sunce, Mjesec i druge
planete jasan je; ne shvacaju ga samo dopisnik iz Pise i stanoviti arapski profesor. Barbari, kao $to
kaze Platon, u knj. 35 svojega dijaloga Filozof®® (str. 923-924 izdanja objavljenog u Baselu), bili

su prvi promatraci Neba. Oni su gledali kako se nebeska tijela krecu, jure, vracaju, uvijek se drzeci

82 John Selden (1584.-1654.), engleski pravni povjesnidar i orijentalist. Godine 1617. objavljeno je njegovo
djelo De dis Syris syntamata kojim se potvrdio kao pionir poredbenog proucavanja religije i indoeuropske lingvistike.
U svojemu djelu dokazuje podudarnosti izmedu semitskog i europskih jezika.

83 3. c. je kod Seldena Syntagma I, str. 21, De diis Syris Syntagmata I1.

64 I Maaku, majku kralja Ase ukloni sa vlasti jer je u Sumarku bila na¢inila kip Prijapu.” (Prevela I. D.)
Vesdin se poziva na Drugu knjigu Ljetopisa, pogl. 15, redak 16, gdje medutim stoji: ,,I svoju mater Maaku ukloni
kralj Asa s vlasti jer je bila nacinila gada ASeri. Asa je sasjekao njezina gada, satro ga i spalio u potoku Kidronu.” U
Bibliji se navodi boZica ASera ili Astarta ili IStar koja je Stovana u Siriji, Feniciji i Kanaanu. ASera je bozica rata i
ljubavi, a poznata je i kao bozica Mjeseca to jest pratilja boga Sunca Baala. Simbol ASere jest deblo bez grana, a
Stovanje je katkad ukljucivalo i obrednu prostituciju. Mozda je to razlog zbog kojega Vesdin ovdje umece boga
Prijapa.

85 Gré.: Alrto ili AMAér. Vesdin nazivlje preuzima od Herodota.

% Spis Epinomis, poznat i pod naslovom Filozof, Vesdin — kao i neki drugi autori — pripisuje Platonu. Vesdin
navodi jedno od izdanja Platonovih sabranih djela na latinskom jeziku koje je objavio §vicarski tiskar i izdava¢ Johann
Froben u Baselu u 16. st. Po Diogenu Laertiju, autor Epinomisa jest Filip iz Opunta, Platonov suvremenik i u¢enik.
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zadanoga i pravilnog reda, kako izazivaju mijene godi$njih doba, rast svega zemaljskog, kisSe,
bolesti itd. Dakle, vjerovali su da su nebeska tijela obdarena zivotom, da ih pokrece i njima
upravlja neki Bog, neki um, neki bozanski duh i da on izaziva gore navedeno. Dakle, Platon nas u
navedenom djelu poucava: ,,Haec caelestia putamus animalia esse, divinum astrorum genus,
corpore pulcherrimo, animaque beatissima et optima constitutum.”®” I nesto dalje: ,,Oportebat
hominibus argumento esse, quod astra, universusque ille circuitus mentem habeant, quia eadem
semper agunt.”®® (286.) (Ciceron, De natura deorum, knj. Il., str. 220 i 221 Lambinova izdanja.)
Plutarh, u De placitis philosophorum, knj. I., bio je istog misljenja: ,,Cum viderent stellas perpetuo
moveri, et in causa nobis esse, ut solem et lunam contemplaremur, deorum iis nomen fecerunt a
cursu dictum.”®® A jos jasnije Knjiga Mudrosti iz Svetoga Pisma, pogl. 13: ,,Po naravi su glupi svi
ljudi koji ne upoznase Boga, oni koji iz vidljivih ljepota ne mogu spoznati onoga koji jest — nisu
sposobni prepoznati umjetnika po djelima njegovim; nego smatraju bogovima koji svijetom
vladaju, oganj ili vjetar ili hitri zrak, zvjezdan krug ili silnu vodu ili svjetlila nebeska.”’”® Da su
pravljeni likovi, prikazi, znamenja 1 obli¢ja ovih prirodnih bogova, sigurno je. ,,Non facies tibi
sculptile, neque omnem similitudinem quae est in Caelo desuper, et quae in terra deorsum, neque
eorum quae sunt in aquis sub terra.”’* (Knjiga Izlaska, pogl. 20, redci 4. i 5.) To je upravo slucaj
kod Indijaca. U pocetku su Castili gola nebeska tijela, elemente i golu prirodu koja je djelovala u
njima, zatim su podigli likove, prikaze, znamenja, obli¢ja, figure, slike, kipove, idole u kojima su
priprosto nastojali izraziti njihove kreposti, djelovanja i ucinke. IIrpocexvvnoav fjiov mg Tvool

kol oedpvnv ¢ ®poysg, Indi Soli, Phryges Lunae divinos honores tribuerunt.”? Klement

67,,Ova nebeska tijela smatramo Zivim bi¢ima, rodom boZanskih zvijezda, prelijepa tijela, preblazene duse.*
Vesdin citat navodi na latinskom bez prijevoda na talijanski. (Prevela l. D.)

8 _Da su nebeska tijela i cijeli svemir obdareni duhom, dokazuje to, $to uvijek jednako djeluju.” Vesdin citat
navodi na latinskom bez prijevoda na talijanski. (Prevela I. D.)

8 »Kad su vidjeli zvijezde kako se neprestano kre¢u i da im to omogué¢ava promatranje Sunca i Mjeseca, dali
su im imena bogova, nazvavsi ih jure¢ima.” Vesdin citat navodi na latinskom bez prijevoda na talijanski. (Prevela I.
D))

0 Knjiga Mudrosti, pogl. 13, redci 1, 2, 3.

" Ne pravi sebi lika ni obli¢ja bilo éega §to je gore na nebu, ili dolje na zemlji, ili u vodama pod zemljom.”
Vesdin citira na latinskom Knjigu Izlaska, pogl. 20, redke 4. i 5.

72 “Indijci su §tovali Sunce, a Frigijci Mjesec.” (Prevela I. D.)

35



Aleksandrijski” (Cohortatio ad gentes, str. 22, izdano u Veneciji) jasno biljezi da su se Indijci dali
zavesti promatranjem nebeskih tijela i gledanjem Neba: ,,Caeclorum contemplatione decepti
sunt”.” Plinije Stariji (u knj. 7 svojega spisa Prirodoslovlje) kaze: ,,Philosophos eorum (Indorum)
quos Gymnosophistas vocant, ab exortu ad occasum perstare contuentes Solem, immobilibus
oculis, ferventibus arenis, tota die alternis pedibus insistere”.” Dodaje Solin:’®,In globo igneo
rimantes secreta quaedam”.”” Sto su bile te zagonetke i tajne koje su indijski filozofi u sunéevoj
kugli proucavali i istrazivali, ako ne njezina bozanska svojstva, za koja su vjerovali da isijavaju iz
ovoga njihovog velikog bozanstva? Zatim, Celio Rodigino’® (u spisu Antiquae lectiones, str. 867)
tvrdi, kao i Arijan,”® da su Indijci Gastili Sunce, i poskakivali pred njim ujutro kad bi izlazilo,
Caste¢i ga skokovima i molitvama, na isti na¢in na koji ga dan danas $tuju svojim jutarnjim
molitvama i ¢iséenjem. Jambul,® stari gréki putnik, kojega spominje Diodor Sicilski®! u spisu
Knjiznica (knj. 1., pogl. 13) pronasao je kult Sunca i Mjeseca u Indiji. Benjamin iz Tudele® u

svojoj Knjizi puta (objavljenoj u Antwerpenu, na str. 93) govoreci o Indijcima kaze: ,,Colitur ab

8 Klement Aleksandrijski ili Tit Flavije Klement (Atena, 150. — Kapadocija, 215.) gréki crkveni pisac i
voditelj katehetske skole, djelovao u Aleksandriji. Bio je Origenov uditelj, a glavna su mu djela Nagovor
(Mpotpentindg), Odgojitelj (Moudaywyodc) i Sagovi (Zrpopata).

4 ,Obmanjeni su promatrajuéi nebesa.” (Prevela I. D.)

5 Filozofi medu njima (Indijcima), zvani gimnosofisti, gledaju postojano u Sunce, od izlaska do zalaska,
nepomicnih o€iju, i na uzarenom pijesku po cijeli dan stoje naizmjenice na jednom pa na drugom stopalu sa stopala
na stopalo.” (Prevelal. D.)

76 Gaj Julije Solin (3. st.), rimski geograf poznat po djelu Zbirka spomena vrijednih stvari (lat.: Collectanea
rerum memorabilium), koje je preradeno u srednjem vijeku i objavljeno pod naslovom Mnogoznanac (Polyhistor).

7 Uzarena kugla ¢uva tajnu.” (Prevela 1. D.)

8 LLudovico Maria Ricchieri (1469.-1525.), poznatiji kao Celio Rodigino, lat. Caelius Rhodiginus, talijanski
klasi¢ni filolog i humanist. Godine 1516. objavljen je njegov spis Antiquae lectiones u Sesnest svezaka, a posthumno
1542. g. izlazi drugo izdanje u dvadeset svezaka kod Frobena u Baselu.

™ Arijan (oko 86.-146.), rimski povjesnicar i filozof, pisao i o povijesti Indije.

80 Jambul (? - 3. st. pr. Kr.), gréki knjizevnik i autor fiktivnog putopisa Otoci Sunca (gré.: ‘HAiov vijoor) koji
je poznat iz sazetka u povjesnic¢ara Diodora Sicilskog. Putopis se odnosi na otok koji se nalazi ,,juzno od Arabije”, pa
se pretpostavlja da se radi o Sri Lanki, Baliju ili Javi.

8 Diodor Sicilski (90.-27. g. pr. Kr.), gréki povjesnicar. Napisao djelo Bibliotheca historica (hrv.: Povijesna
knjiznica) u Cetrdeset knjiga.

82 Benjamin iz Tudele (oko 1130.-1183.), zidovski putnik, koji se 1160. g. uputio u Svetu zemlju. U djelu

Knjiga puta, pisanom na hebrejskom jeziku, koje je 1575. g. prevedeno na latinski jezik, donosi detaljan opis srednje
Azije.
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his Sol aris frequentibus et magnis extra urbem per omnia loca”. 8 Bernier,2* Roger, Budeo,®®
Sonnerat,® 0. Marco della Tomba, 0. Costantino iz Ascolija i Britanci u Indiji takoder su pronasli
kult nebeskih tijela. Stoga Francesco Pivati (znanstveni rjecnik, sv. 8, str. 135) kaze: ,,Indijci
vjeruju da su nebeska tijela ne samo obdarena zivotom i razumom, nego i da su bozanstva, te da
imaju bracne druzice i djecu®. (287.) Stoga prikazi tih bozanstava imaju ljudski lik i obli¢je u
hramu na otoku Elephanta u Mahabalipuramu, u muzeju Borgia u Velletriju, na modernim i
drevnim kovanicama, draguljima, u novim i starim kamejama. (Vidi gore na str. 56, 57, 41, 64,
66), a kako nitko ne bi mogao pogrijesiti u smislu i znacenju ovih likova, prikaza i idola, knjiga
Amarakosa ih, kao $to smo vec vidjeli, opisuje po njihovim kvalitetama, krepostima te tjelesnim i
prirodnim svojstvima povezanima sa Suncem, Mjesecom i drugim nebeskim tijelima. Vidi A
descriptive catalogue of a general collection of ancient and modern engraved gems, cameos etc.
koji je sastavio R. E. Raspe®’ (sv. Il., London 1791., pogl. 1., str. 74, red. br. 713, tabla XI11), gdje
se opisuje lapis lazuli na kojem je prikazan drevni lik Sive te Parvati, zatim jo$ (red. br. 714 i red.
br. 715 na istoj tabli) i drugi indijski bogovi urezani i ugravirani u drevno drago kamenje, a kako
bi se uklonila svaka mogucnost zabune oko njihova znacenja i tumacenja, indijski je umjetnik uz
njih urezao nebeska tijela, Sunce, Mjesec i zvijezde. Stoga, zbog njegova loSeg mozgovnoga
sklopa, ne mogu nego sazalijevati dopisnika iz Pise koji, posve neupucen u povijest Istoka, odrice

sabaizam Brahmanima, vergla uvijek istu pjesmu 0 manihejstvu koju su drugi ve¢ promaseno do

8 Caste Sunce &esto i sve&ano i izvan grada, posvuda.” (Prevela I. D.)

8 Frangois Bernier (1620.-1688.), francuski lije¢nik i putnik, u Indiji proveo 12 godina (1658.-1669.) u sluzbi
Dare Sikoha i njegova brata Aurangzeba. Napisao je djela Histoire de la derniére révolution des états du Grand Mogol,
Paris 1671., a 1684. g. objavljuje Nouvelle division de la terre par les différentes espéces ou races qui | ‘habitent, koje
se smatra prvim postklasi¢nim djelom klasifikacije ljudi po rasi.

Trilingue, koji kasnije postaje College de France, te knjiznice u Fontainebleauu, iz koje se po preseljenju u Pariz
razvila Bibliothéque Nationale. Slavu je stekao djelom De Asse et Partibus Eius objavljenom 1514. g., o rimskim
kovanicama i mjerama.

8 Pierre Sonnerat (1748.-1814.), francuski prirodoslovac, istraziva¢ i kolonijalni upravitelj. Od 1774. g. do
1781. g. putovao je po Indiji i Kini. U Parizu 1782. g. izlazi njegovo dvosveséano djelo pod naslovom Voyage aux
Indes orientales et la Chine.

Narrative of His Marvellous Travels and Campaigns in Russia, Oxford 1786. Vesdin navodi njegovo djelo A
Descriptive Catalogue of a General Collection of Ancient and Modern Engraved Gems, Cameos as Well as Intaglios:
Taken from the Most Celebrated Cabinets in Europe; and Cast in Coloured Pastes, White Enamel, and Sulphur,
London 1791.
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iznemoglosti opjevavali. Za njega sam ja ,,mlad pisac” i nikad nisam ispravno razumio religijski
kult brahmana: ,,Quantillo hoc mihi sermone persuadet. Homo est non nauci”.® Evo dakle Parvati,
ili Mjeseca, Gospodarice planina, ili Dijane, alegorijske supruge Sunca. Sunce se jo$ zove
Mahadeva, veliki Bog, Siva, dobri, Rudra, bog koji nagoni smrtnike na pla¢ kaznjavajuéi ih raznim
bolestima, I$a Gospodin Sili, koji nosi trozubac, simbol triju svjetova, neba, zemlje i pakla, gdje
on posvuda utjece, Pasupati Gospodar ili muz krave, ili gospodar vola koji je njegov simbol, Girisa
Gospodar planina, Ugra ognjeni, Sricanda gospodar svjetla, bog Vamadeva, bog okruglog, oblog
tijela, Candrasekhara bog koji nosi mjesec na glavi, Trilocana bog koji ima tri oka, Bara razaratelj,
Andhakarihan neprijatelj tame, Vyomakésa gospodar nebeskog svoda, Umapati muz Gospe,
suprug Mjeseca, itd. U ovim imenima i likovima nemoguce je ne prepoznati na prvi pogled Sunce,
koje je i Orfej u Himnu Suncu® opisao sli¢nim svetim epitetima koji su se u anti¢ko doba u Grékoj
izgovarali u javnom i privatnom bogostovlju; kako se i danas izgovaraju u svakodnevnom
bogostovlju brahmana. (V. Systema Brahmanicum, str. 85 i d.) Sva ta ¢udna no Indijcima vrlo
sveta imena zabiljeZena su kod Amarasimhe U Amarakosi, pogl. Svargavarga, gdje se ¢ak i oblaci
nazivaju Dhiimayoni, to jest Zenska utroba koja prima zemaljske pare i isparavanja, a zrak ili
nebeski svod zove se Surapadma ili Lotos, lopo¢, u kojem prebiva Sunce. Dakle, Oziris, Siva i svi
indijski bogovi kao stanovnici nebeskog svoda (288.) prikazuju se u sjede¢em poloZaju u cvijetu
lopoca. Ove alegorije i sveta imena dovoljni su da dokazu da je Amarakosa drevna knjiga i ona je
klju¢ brahmanisticke i egipatske teogonije. To su dakle glavni bogovi Indije. (O Lopocu V.
poglavlje X1 gore.) On se otvara navecer, a zatvara ujutro: Sunce izlazi ujutro, a zalazi navecer.

Otud je ta analogija indijski 1 egipatski simbol radanja.

Sinovi i kéeri Mahadeve ili Sunca i Mjeseca jesu: 1) Ganesa ili Janus, kojeg sam opisao na
str. 44- 47; 2) Kartikeya ili Skanda, najvisi zapovjednik Nebeske vojske; 3) Hanumant to jest bog
Pan, simbol zraka i vjetra. (V. gore pogl. X.). Gosp. P.% grijesi kad tvrdi da je Hanumant, ili Pan,

cijela priroda koja upravlja Svijetom. Orfej izricito kaze da je on ,,Portio aeria, pervagus, collega

8 «Kako me neznatnim govorom u ovo uvjerava. On je beznacajan ¢ovijek.” (Prevela I. D.)

8 Orficki himni jesu pretklasiéni himni koji se pripisuju mitskom pjevacu Orfeju kroz koje je on ljudima
objavio imena bogova i njihovu ulogu u postanku.

% Nejasna referenca. Moguéa greska, koja se prenijela u razli¢ita izdanja i u prijevode Vesdinova djela na
druge jezike.
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temperiarum, ignipotens, alimonia rerum, mundi substautia totus”.%* Tako da je Pan vjetar, roden
djelovanjem Sunca i Mjeseca, kako dobro kazu Indijci. Vjetar posvuda prodire, umjerava zemlju
zajedno sa Suncem i Mjesecom, hrani sve zemaljsko i prenositel;j je vatre. Bio je pomaga¢ Rame,
indijskog Bakha, u ratu protiv Ravane, boga tame; 4) k¢i Mahadeve i Parvati jest Bhagavati (koju
sam opisao na str. 79-80 i opSirnije u pogl. X). Ona je indijska Hekata. U redu nebeskih bogova
slijedi Buddha ili inteligentni, pronicavi, ostroumni bog, bliski prijatelj i tajnik boga Sunca. Budu¢i
da su u indijskoj teogoniji svi planeti obdareni Zivotom, na isti nacin na koji Suncu i Mjesecu
pripisuju razum, bozanski karakter, um, bozanski duh koji njima upravlja i pokreée ih, tako
pridodaju um, bozanski karakter, razum planetima Merkuru, Jupiteru, Saturnu, Veneri, koji su
shodno tome bogovi, i kao takve su ih prepoznavali ¢itav stari svijet i svi drevni poganski narodi.
Imena ovih bogova jo$ su ouvana u svjetovnim kalendarima, a dani u tjednu razlikuju se po tim
imenima. Sto je neoboriv dokaz kulta nebeskih tijela drevnih naroda, §to god vjetrenjasta

dopisnikova glava o tome mislila. Zatim, Vergilije, Eneida, Ill. [sic] pjevanje:
Najprije da znas: nebo i zemlju i prostrane vode
Mjesecev sjajni kolut i takoder Titan-zvijezdu:
Sve to ozivljuje duh, a po gomili svoj razlivena
Pamet je, koja je mi¢e i s veljim se svemirom m’je3a.%
Eto duha i bozanskog uma koji upravlja planetima. Jos je jasniji Platon u Filozofu (knj. 35)
,,S1 quis caelestia ab alio quoque facta (praeterquam a Deo) fuisse, nec ex anima et corpore constare

contendat, stultus omnino imperitusque habendus est”.%® Evo ovdje duse i tijela planeta, a Platon

drzi budalom onoga tko to porice. Mnogi komentatori tumace da je Salomon iznio isto ucenje

91 Dio zraka, lutalica, pomaga¢ godi$njih doba, obdaren vatrom, obdrzavatelj svih stvari, svojstvo svega
zemaljskoga.” (Prevela l. D.)

92 Vesdin citira na latinskom: ,,Lucentem globum Lunae, Titaniaque astra / Spiritus intus alit, totamque infusa
per artus / Mens agitat molem et magno se corpore miscet”, no kao izvor — umjesto V1. pjevanja (stihovi 724-727) —
pogresno navodi III. pjevanje Vergilijeve Eneide, v.: Vergilius Maro, Publius (1994). Eneida, u: Djela P. Vergila
Marona (1994), preveo i protumacio Tomo Maretié, Papir, Velika Gorica, str. 253.

% Vesdin ovdje pogresno navodi Platona kao autora navoda. Zapravo se radi o citatu iz Sume teologije sv.
Tome Akvinskoga (sv. 2, pitanje 46): ,,Onoga tko tvrdi da je ono nebesko, stvoreno na drugi na¢in (osim od Boga)
nego ujedinjenjem duse i tijela, treba uzeti za budalu i neznalicu.” (Prevela l. D.)
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(289.) kad u Propovjedniku® (pogl. 1, redak 6) kaze:®® ,,Vjetar puse na jug i okreée se na sjever
[Sunce], kovitla sad ovamo sad onamo, i vraca se U novom vrtlogu”. Dakle, planeti su po misljenju
Indijaca umna bica i tijela koje su dusi obdarili Zivotom, i oni ih $tuju. O. Costantino iz Ascolija u
svojemu nepalskom spisu Notizie laconiche dao nam je (sl. 48-52) izvorne crteze i likove bogova
u ljudskom obli&ju §to su ih naslikali pogani, a to su Buddha ili Merkur, Brhaspati ili Jupiter, Sani
ili Saturn, Venera ili Sukra, koji je kod Indijaca musko, a ne Zensko. U svojemu djelu Systema
Brahmanicum (tab. XXX, str. 235-236) dao sam lik Sanija koji je Saturn, koji jase na pijetlu i
naznacuje vrijeme, koje pripada bogu Saturnu. Danski misionar Walther,*® u Doctrina temporum
Indica (str. 153 kod Bayera)®’ u djelu Historia regni Graecorum Bactriani, i 0. Marco dalla
Tomba, u rukopisu (str. 116 i 127) u muzeju Borgia u Velletriju, spominju i opisuju Stovanje ovih
planeta. Oni su po misljenju Indijaca svecenici, u€itelji, mani ili tihovatelji, mudroslovci i pjesnici.
Imaju Zene, djecu, uéenike, svoje nauke i autori su knjiga. Brhaspati i Sukra su pjesnici, Buddha
ili Merkur, pomoénik Suncu kao njemu najblizi planet, napisao je mnoge knjige, izumio
aritmetiku, pismo, geometriju, astronomiju, nacin sadnje stabala, nacin trgovanja i sve ono §to
ovisi o ljudskim djelatnostima. Vidjeti gore XI. poglavlje, gdje je dan njegov opis. Platon u Fedru
(str. 463) naziva ga daemon, to jest duh koji pokreée planet Merkur. Dakle, gospodin Jones odli¢no
je zakljucio kad je rekao da je Buddha sin Maye, upravitelj planeta: ,,Buddha the son of Maya,
Regent of a Planet” (Asiatick Researches, sv. Il., str. 375). Upravo tako je okarakteriziran u knjizi
Amarakosa u poglavlju Svargavarga i u knjizi Mahabharata. Smijem se, i uvijek ¢u se smijati,
onim piscima koji od njega ¢ine pravog kralja, pravog ucenjaka i pravog izumitelja umjetnosti.

Smijem se i onima koji ga uzimaju za herezijarha Manija ili za Isusa Krista, kojeg su iskvarili i

% Starozavijetna knjiga Ecclesiastes ili Propovjednik pripisuje se kralju Salomonu (oko 970. — 931. pr. Kr.).

% Vesdin navodi biblijske retke na latinskom jeziku: ,,Gyrat per Meridiem et flectitur ad Aquilonem (Sol):
lustrans universa in circuitu pergit spiritus, et in circulos suos revertitur”. Hrvatski prijevod iz: Biblija: Stari i Novi
Zavjet (1995). Zagreb: Krsc¢anska sadasnjost, str. 637.

% Christoph Theodosius Walther (1699.-1741.), pijetisticki misionar u Tanquebaru u sluzbi danske krune
(stize u Indiju sa Ziegenbalgom). Djelo koje Vesdin navodi nosi naslov Doctrina temporum Indica ex libris Indicis et
Brahmarum cum paralipomenis recentioribus, a otisnuto je zajedno s djelom Historia regni Graecorum Bactriani T.
S. Bayera objavljenim u Sankt Peterburgu 1738. g.

9 Theophilus Siegfried Bayer (1694.-1738.), klasi¢ni filolog i sinolog. U Europu se vra¢a s mno$tvom
teluskih, tamilskih i kineskih rukopisa. Djelo koje Vesdin navodi, Historia regnum Graecorum Bactriani in qua simul
Graecarum in India coloniarum vetus memoria, objavljeno je u Sankt Peterburgu 1738. g.
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izobli¢ili krivovjerci i pogani. Cudworth,*® Mosheim,®® Brucker,® Huet'® uzimaju ga za stvarnu
0sobu, a ovaj potonji nas uporno uvjerava da je Buddha ili Toth Mojsije. Jablonski je osporavao
njegovo toboznje stvarno ljudsko postojanje, i u pravu je. V. Court de Gébelinl% (Histoire de
Mercure ou Thot, allegories orientales, sv. Il., str. 101 i d.). Indijski Buddha jest egipatski
Thoth, % Greki Hermes,*% Platonov Teut, kineski Fohi,'® tibetski Butta ili Boudda, paganski®
Fout, Godama Burmanaca iz Kraljevine Ava, Sakya ili Somanacodam Sijamaca i Peguanaca,*?’
Saka, Xaka ili Chekia Japanaca, Thica Tonkineza [Vijetnamaca]. V. La Loubére,'®® Du Royaume

de Siam (sv. 1., str. 516 pariskog izdanja iz 1691. g.).1%° (290.) Svi ti narodi smatraju ga Bogom,

% Ralph Cudworth (1617.-1688.), engleski anglikanski pastor, klasi¢ni filolog i judaist, teolog i filozof
platonist. Mnoga su mu djela ostala u rukopisu ili su objavljena posthumno, a najpoznatije mu je filozofsko-religijsko
djelo The True Intellectual System of the Universe iz 1671. g.

% Johann Lorenz von Mosheim (1693.-1755.), njemacki luteranski povjesnicar crkve. U nizu djela o povijesti
crkve, 1726. g. objavio je Institutiones historiae ecclesiasticae Novi Testamenti gdje se bavi povijeséu crkve do 15.
st.

100 johann Jakob Brucker (1696.-1770.), njemacki povjesnicar filozofije. Pet svezaka njegova glavnog djela
naslovljenog Historia critica philosophiae izlazilo je u Liepzigu od 1742. g. do 1744. g. Godine 1791. prevedeno je
na engleski jezik (Critical History of Philosophy).

101 pierre-Daniel Huet (1630.-1721.), francuski biskup, staretinar i znanstvenik. Bavio se astronomijom,
anatomijom, matematikom i filozofijom. Poznat po kritiziranju Renéa Descartesa u polemic¢kim djelima Censura
philosophiae Cartesianae iz 1679. g. i Nouveaux memoires pour servir a [ ’histoire iz 1692. g. Svojim najboljim djelom
smatrao je Traité philosophique de la foiblesse de [’esprit humain iz 1723. g.

102 Antoine Court de Gébelin (1719.-1784.), francuski pastor reformirane crkve, u¢enjak, filolog, prozni pisac
i okultist. Nedovrseno je ostalo njegovo djelo Le Monde primitif, analysé et comparé avec le monde moderne (1773.-
1784.), adjelo iz 1777. g. koje Vesdin navodi nosi naslov Allégories orientales, ou le fragment de sanchoniaton, qui
contient | histoire de saturne, suivie de celles de Mercure et d 'Hercule.

1083 Gre.: On9.
104 Gre.: ‘Eppfic.

105 Fuxi (kineski: {K2), prema kineskoj mitologiji, stvoritelj ljudske rase.

106 pagan (danas Bagan), selo u Mjanmaru iz kojega se razvio Mjanmar kakav danas poznajemo. Kralj

Anawratha uspio je ujediniti okolne regije i utemeljiti kraljevstvo i dinastiju Pagan (849.-1297.). Godine 1826. bio je
srediSte rata izmedu Britanaca i Burmanaca.

07 Naziv kojim su zapadnjaci nazivali narod juznog Mjanmara (Burma) iz grada Bago (stari naziv Pegu).
Etnicka grupa kojoj pripada naziva se Mon, po jeziku mon kojim njezini pripadnici govore.

198 Simon de la Loubére (1642.-1729.), francuski diplomat u Sijamu (Tajland), pisac, matematidar i pjesnik.
Na zahtjev kralja Luja XIV. piSe putopis Du royaume de Siam objavljen u Parizu 1691. g. U Pariz donosi vi$e indijskih
rukopisa, a jedan od njih pridonosi pocetku istraZivanja indijske astronomije.

109 Vesdinova biljegka (5):

Valja napomenuti da Indijci Tamili i Malabarci, kao i sam sanskrtski jezik, nemaju na§ glas ili slovo
f, te stoga piSu “pranco” umjesto “franco”, “Pohi” umjesto “Fohi”. Tamili nemaju slova b i s, pa
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izumiteljem znanosti, prvim piscem i utemeljiteljem vlastite nacije. Kako je moguce da je to bio
[samo] ¢ovjek koji je formirao tolike narode, prosao po tolikim kraljevstvima, koji se ubraja u
njihove bogove i navodi u njihovu poretku, i kojega Stuju kao boga, ako je on ¢ovjek, pravi Kralj,
Mojsije, Mani, izobli¢en i iskvaren Isus Krist? Nije li on prije duh koji obdrzava planet, kojeg su
po prvobitnoj podjeli dana u tjednu, odmah nakon Opceg potopa, spoznali najraniji stanovnici
Kaldeje i Parthije, a zatim postupno i uz basnoslovne dodatke i drugi narodi te susjedne nacije?
Svi istocni narodi, kao Perzijanci, Indijci, Tibetanci, Kinezi, Peguanaci i drugi, uvijek su vjerovali
I vjeruju da neki bogovi ili duhovi upravljaju planetima, elementima, zemljom, vodom, vatrom,
nebom, rijekama, gradom i selom. V. Thomas Hyde,'° De religione veterum Persarum (pogl. 6.),
te La Loubére, De rouyame de Siam (sv. 1., str. 504, 536) gdje on dobro u¢i da je Buddha ili Sakya
isto¢nih naroda Merkur, bog umjetnosti i znanosti. U indijskim knjigama u muzeju Borgia (koje
sam opisao na str. 60 i dr.) zabiljezio sam sva sveta imena koje Amarasimha pripisuje ovom
bozanstvu, razlucio dva indijska Merkura i naveo pet razlicitih oblika ovoga Boga kojega Stuju

1sto¢ni narodi.

I. Drugi su indijski bogovi Indra ili Devendra koji upravlja kiSom i zrakom, a otud indijski Jupiter
pluvius o kojem govore Strabon (knj. 15.,) te Rodigino (Antiquae lectiones, str. 867): “Indos vero
imprimis deos eximie venerari Jovem pluvium, Gangem fluvium: et indigentes genios.“!! | eto

Stovanja duhova i vode.

piSu “putti” umjesto “budhi”, “Putta” umjesto “Buddha”. Kinezi i Sijamci, kako tvrdi Benjamin
Schulze, jednako tako nemaju slovo b, pa pisu “Fohi” ili “Foe”, “Put”, “Pout” ili “Pott” umjesto
“Buddha”. Bengalci nemaju slovo v, pa pisu “Bed” umjesto “Veda”, kako potvrduje William
Chambers. Naposljetku, alfabet jezika rejang na otoku Sumatri jednako tako nema slovo f. V.
William Marsden, The History of Sumantra, str. 165-166; v. tamilsku gramatiku o. Constantina
Giuseppea Beschija; v. Benjamin Schultz, Orientalischer und occidentalischer Sprachmeister,
Leipzig 1748., str. 101; v. Chambers u Asiatick Reaserches, sv. I., str. 145 i dalje. Sve nam to
pokazuje kako su i zbog kojih razloga mnogi sanskrtsku rije¢ “Buddha” tako ¢udno iskvarili. Ista se
stvar dogada s imenom “Shakya” koje na sanskrtskom jeziku znaéi ‘o§trouman’, ‘prodoran’,
‘pronicljiv’ i epitet je boga Merkura. Buddha je keltski Odin, njemacki Wod i kineski Foe.

110 Thomas Hyde (1636.-1703.), engleski orijentalist, poznavatelj turskog, arapskog, perzijskog, sirijskog,
hebrejskog i majalajskog jezika. Pripisuje mu se prva upotreba termina ,,dualizam”, godine 1700. U djelu Historia
religionis veterum Persarum, objavljenom 1700. g., uz pomo¢ istoénih izvora ispravlja pogres$ne navode grékih,
rimskih i opéenito europskih pisaca o religiji bliskoga i dalekoga istoka.

11 Sto se tice Indijaca, prije svega $tuju bogove, pogotovo ki$nog Jupitera, rijeku Gangu, i potrebite
duhove.” (Prevela l. D.)
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I1. Yama, duh koji upravlja mrtvima, bog smrti, koji nagraduje i kaznjava. (291.)
I11. Agni, Oganj. Stoga se zrtva bogu Ognju naziva homa.

IV. Kama-deva ili Manmatha, bog Kupid, koji opija um i volju, bog pozude.

V. Varuna, upravlja vodama, rijekama, morem, moc¢varama i barama.

V. Visrava, upravlja riznicama, pe¢inama, Spiljama, gdje su skrivena blaga.
VII. Visvakarman, upravlja zanatskim umije¢ima.

VIII. Taksa, sluga Visrave, Guvara peéina i Spilja.

IX. Gandharve, nebeski glazbenici.

X. Kinnara, glazbenici bozica.

Xl. Raksase, noéne utvare, neprijatelji bogova, sinovi bozice Aditi, zli, nakazni. Ovim imenom
Brahmani podrugljivo ¢aste Europljane, a vazno je napomenuti da se u drevnim brahmanskim
knjigama prema Asircima i Medijcima ophodi kao prema Raksasama i Asurama, kao onima koji

obitavaju izvan planine Imau ili Himalaje, kao surovim i okrutnim ljudima, neprijateljima Indijaca.
XII. Bhite, s dugim i, jesu noéne utvare, Mahdadevine sluge.

XII. Pisace, gresni davli, zlodusi.

XIV. Asvinideva, nebeski ljecitel;i.

XV. Apsare, nebeske i zemaljske nimfe.

Po indijskom ucenju, ovi dobri 1 zli dusi kruze i ponekad se daju vidjeti. Onda ih se poziva na
objed, a dom se drzi &istim da ih se primi. Diogen Laertije*'? u predgovoru djelu Zivoti i misljenja
grckih filozofa (1., 7) primjecuje da su perzijski magi vjerovali u istu stvar: ,,Sibi deos apparere
asserentes”.!® Plutarh je uocio ovaj nauk medu filozofima stoicima. V. De Homero, str. 45

pariSkog izdanja, kao i samo ucenje u Homerovoj Odiseji, 486:114 ,, Namque peregrini sub forma

112 Djogen Laertije (180. — 240.) greki doksograf, autor djela Zivoti i mi§ljenja istaknutih filozofa.
113 | Tvrdeéi da su im se bogovi ukazali.” (Prevela l. D.)

114po naginu na koji Vesdin navodi referencu (Odiseja, 486) moze se pretpostaviti da mu je izvor Plutarchi
Chaeronensis Moralia njemackoga klasi¢nog filologa i humanista Wilhelma Holtzmana (1532.-1576.), poznatog i
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saepe, vagique / Hospitis occulte superi plerumque latentes / Perlustrant Urbes, hominumque
immitia facta / Justitiamque vident coram*.1*

Upravo tomu sli¢na su indijska ukazanja boga Visnua. On se po ucenju visnuista U Knjizi
Mahabharata zove pranin to jest bozanski duh, dusa Svijeta, prvi Bog, koji je plutao na povrsini
vode, ili u Kaosu, prije nego sto je Svijet stvoren 1 dovrSen. Ovaj se bog, kao obdrzavatelj svijeta,
pojavio devet puta u razliCitim oblicima i1 u tim je ukazanjima sadrzana drevna sveta i profana
povijest visnuistickih Brahmana. (292.) Budué¢i da su [utjelovljenja Visnuova] veoma zanimljiva,

prenijeti ¢u ih zajedno s malabarskim tekstom?!!®

onakvima kakva su zapisana u mojim dvjema
knjigama koje sadrze indijsku knjigu Mahabharatu. Zovu se Avatare to jest silasci bozanstva,

silasci u nekom obliku, ukazanja ili inkarnacije u vidljivu obliku.

I.  Pobjeda tebi, 0 Visnu, koji si pobijedio Hayagrivu (davao, izvor grijeha), i koji si, da bi nas
oslobodio iskonskoga straha (od Potopa), uzeo obli¢je ribe (Matsya), vracajué¢i nam
izgubljenu Vedu.

Il.  Pobjeda, o Visnu, koji si, u moru mlijeka u kojemu je Svijet pod svojom velikom teZinom
tonuo i iS€ezavao, uzeo oblik divovske kornjace (Kurma) da ga podignes i spasi§ od
njegova skorog iS¢eznuca.

I1l.  Pobjeda, o Visnu, koji si uzeo lik vepra (Varaha) u kojem si ubio Hiranyu Koji je u svojoj

zlo¢i kuSao strovaliti 1 unistiti svijet koji si mudro spasio i vratio u njegovo teziste.

pod greciziranim imenom Xylander. Upravo je Holtzman naime tako preveo te stihove (usp. frankfurtsko izd. nav. dj.
iz 1619. g., str. 77).

115 Vesdinova biljeska (6):

Korisna obmana, kojom su stari filozofi nastojali uliti u puk strah od bogova, pravdu, vjeru; naprotiv,
nasi samozvani filozofi nastoje odvratiti Covjeka od straha od Boga, od pravde, od pobozZnosti i
preobraziti ga u zvijer. Uostalom, nakon ovog preciznog opisa poganske religije, neka citatelj
promotri ponor u koji je ljudski rod utonuo prije rodenja Isusa Krista i §to je ¢ovjek bez objave i
milosti Isusa Krista.

116 Tekst §to ga Vesdin donosi, pisan na mjesavini sanskrta i malajamskoga, nije bilo moguée pobliZe odrediti.
Ovdje donosimo samo hrvatski prijevod Vesdinova teksta na talijanskom. Za malajalamsko-sanskrtski tekst, v. Vesdin
(1796:292).
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Ocito je da su ova tri ukazanja obavijena velom tajne kojim indijski filozofi prekrivaju
pricu o Opéemu potopu, u Koji vjeruju svi drevni narodi i nacije, te pad zlih andela koji su, kako

izri¢ito potvrduje 1 knjiga Mahabharata, zarko 1 halapljivo zeljeli Bozanstvo.

Asure, zIi andeli, hlepili su za Bozanstvom. V. Mahabharata, u parvanu Sambhava to jest

u indijskoj Knjizi Postanka, (str. 13 u mojemu primjerku knjige).

Niz izvornih indijskih slikovnih prikaza ukazanja pohranjen je u muzeju Borgia u
Velletriju. Opisao sam prva tri u Systema Brahmanicum (str. 279 i d.), gdje ¢e Citatelj pronaci
bistre i jasne argumente kako bi se uvjerio da su drevni Brahmani imali nejasne vijesti o0 Mojsijevoj
Knjizi Postanka. Toliko su bile postojane, opce i raSirene medu svim isto¢nim narodima da se ¢ak
neovisno o Svetom pismu posvuda pronalaze tragovi stvaranja svijeta, (293.) stvaranja prvoga
covjeka, opéeg potopa, pada ljudi, Noina SpaSavanja od tog potopa i gubitka iskonske pravde 1
nevinosti. Bog Visnu ovdje je nesumnjivo dusa svijeta, koje se spas svijeta tice. Platon je priznavao

slicnu dusu svijeta, kako biljezi Sv. Augustin (De Civitate Dei, knj. 13, pogl. 17).

IV.  Pobjeda, o Visnu, koji si uzeo obli¢je napola lava, a napola ¢ovjeka (Narasimha) kako bi
ubio Hiranyakasipua, vodu zloduha koji je silno htio biti oboZavan.
V. Pobjeda o Visnu, koji si uzeo lik (obli¢je) patuljka (Vamana) pretvarajuéi se da si sin bozice

Aditi, kako bi prevario i kaznio kralja Balija, princa medu sinovima bozice Aditi.

Bozica Aditi ili Didi majka je zlih bogova ili zloduha, koji se na sanskrtu zovu Asura, i
koji su neprijatelji bogova. Vidi u rje¢niku o. Hanxledena rije¢i Aditi i Asura. Bali je medu tim
Asurama, bio ALdotopt’ i pun oholosti proganjao je ljude i bogove. Visnu ga je u obliku patuljka
(Vamana) pobijedio i kaznio. Ovo ukazanje se, po mnogim piscima, odnosi jo$ i na Bela ili
Balija,'!® prvoga asirskog kralja, koji je poceo kraljevati Babilonijom 1322. g. pr. Kr. Kaze Sv.

Ciril, on je prvi koji se nazvao bogom. Ovdje navedene Asure mogu se uzeti za Asirce. Autor

17 Alastor, od gré. AMdotwp, u znadenju ‘osvetnik’, koristio se kao epitet grékih bozanstava, poput Zeusa,
kad su bila u sluzbi izvrsitelja pravde. U srednjem vijeku oznacava demona krvne osvete. Prema demonologu Johannu
Weyeru (1515.-1588.), glavni je krvnik u paklu. U Paklenom rjecniku (franc. Dictionnaire Infernal, 1818.) Collina de
Placyja (1793.-1881.) opisuje se kao strog i surov krvnik koji djeluje pod zapovjednistvom paklenog gospodara.

118 Agur-ubalit 1., kralj Asirije od oko 1353. do 1317. pr. Kr. Udao kéi za babilonskoga kralja, pa tako njegov
unuk postaje vladar Babilonije.
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Mahabharate dodaje da je Bali ili Mahabali, to jest veliki Bal, imao sto sinova, medu kojima je

prvorodenac bio Bana, $to je sadrzano u slijede¢em stihu:

VI.  Pobjeda o Visnu, koji si uzeo oblik heroja po imenu Parasurama, Obdrzavatelja svijeta,
koji si ubio dvadeset i jednog kralja od onih koji su mrzili nebeske bogove, i koji si uklonio
ovu nedacu i teret sa Zemlje.

VIl.  Pobjeda, o Visnu, koji si inkarniran, pod imenom Raghava, u obitelji kralja Raghua, i koji
si ubio Panktikanu (Divovskog Ravanu) i oslobodio svijet ove nedace. (294.)
VIIl.  Onda su takva ukazanja prestala... Sad se pojavio Visnu, roden od oca Vasudeve i majke
Devagni. Po molitvama svih bogova koji, ¢uvsi za to, svi udose u Nebo... roden je u obliku
Krsne; i tako, Visnua, gospodara svijeta, Caste 1 Stuju svi vjernici.

IX.  Deveto ukazanje boga Visnua u osobi je Buddhe, paZljivog, budnog i mudrog boga, koji

promatra dobra i zla djela ljudi kako bi ih kaznio ili nagradio u budu¢em desetom ukazanju

samog Visnua. ,,On ¢e kazniti zle, a nagraditi dobre”, kaze Mahabharata.

Ovo je dakle redom devet ukazanja Visnua preuzetih iz moje dvije malabarske knjige
Mahabharate. Jedna je napisana na palminu lis¢u, a druga na papiru, i obje se podudaraju u
rije¢ima i naglascima. Znam da se ostali pisci razli€ito referiraju na njih, §to se moze vidjeti u
Asiatick Reaserches (sv. 11,) Britanaca u Calcutti, kod Sonnerata (sv. V., str. 24 i d.,) i Pivatija u
njegovu znanstvenom rjec¢niku (sv. 8., str. 119 i d.). Ali uvijek je bolje slijediti izvorne indijske
knjige nego ostati zateCen osobnim i nepouzdanim pripovijedanjem nepazljivih utegnutih putnika.
Na tim ukazanjima temelji se gotovo sva drevna indijska povijest, bilo istinita, bilo izmisljena.
Uklesana su u kamen hramova Elephanta i Mahabalipurama, a buduéi da je hram Elephanta po
sudu i mi§ljenju svih putnika stariji od kr$¢anske ere, ova ukazanja nadilaze ovu epohui i moraju
se odnositi na vrijeme obli¢ja i simbola, kojima su stari filozofi prikazivali svoju teologiju i
mistiénu povijest u peéinama i $piljama. V. Strabon''® (knj. 15) gdje kaze: Brahmani nalazu ono

Sto prili¢i Stovanju bogova, a ne drugacije, Sto obiCavaju upraznjavati magi kod Perzijanaca. (V. i:

119 Strabon (63. pr. Kr. — 24.), gréki geograf i putnik, filozofski obrazovan. Njegova Geografija u 17 knjiga
vazan je izvor za anticku geografiju.
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Cudworth, The True Intellectual System of the Universe, sv. |., str. 727); Kelso*?° kod Origena,*?*

knj. 1; Klement Aleksandrijski, Sagovi (knj. IV.); Mosheim, Dissertatio de creatione ex nihilo (str.
333); Knjiga Mudrosti (pogl. XV., redak 18): ,,A c¢ak S$tuju i najgadnije zivotinje,
$to su, po gluposti svojoj, gore od ostalih.”*?2 Ovdje predstavljen bog Visnu onaj je bozanski duh,
obdrzavatelj svijeta i pobjednik nad zlom, kao §to je [to] egipatski Jupiter, ‘sveprozimajuéi’,*?3
kako Euzebije tvrdi u Praep. Evang. (knj. 3, 8 II, str. 87), koji je i kod Grka uzimao razli¢ite oblike.
On zasigurno nije ni ¢ovjek ni Isus Krist, kako neki pisci pogresno tvrde, iako po devetom i
desetom ukazanju (295.) Visnua ostaje dokazano da su stari Indijci, kao i drugi isto¢ni narodi,
imali neku ideju o dolasku Isusa Krista, kako je obe¢ano Abrahamu. ,,Presque tous les peuples de
la Terre ont vecu dans I’attente d’un Dieu. Les Romains attendoient un Roy predit par les Sybilles.
L’oracle de Delphes etoit depositaire d’une ancienne et secrette prophetie sur la naissance d’un
fils d’Apollon, qui devoit ramener le regne de la justice.”*?* (Sonnerat, sv. 1., str. 304). Stoga ne
treba Cuditi Sto su ukazanja Visnua u raznim oblicima obavijena misticnim velom isklesana prije
kr§¢anske ere u starodrevnom hramu Elephanta, kako je opisao Niebuhr (Reisebesbreibung, sv.
I, str. 321 d., table V, VII, VIII, IX kopenhaskog izdanja).

Besmrtnost duse indijska je dogma, u koju se uvijek vjerovalo, a i danas vjeruju filozofi i
indijski narod. Pauzanija'® (knj. 4, str. 512 lyonskog izdanja) navodi da su kaldejski i indijski
filozofi bili prvi koji su naucavali ovu istinu. ,,Primos omnium Chaldaeos et Indorum Magos

memoriae prodidisse novi, esse hominum animos immortales. Assensi deinde sunt eis tum alii

120 Kelso (2. st. pr. Kr.), greki platonisticki filozof, kriticar ranog kr$éanstva. Njegovo djelo Adyog Andng
(hrv.: Istinita rijec) nije sauvano, osim U Origenovim navodima u apologiji Protiv Kelsa (gr¢.: Kata Kéhoov) kojom
Origen opsirno nastoji pobiti Kelsove teze.

121 Origen (185.-253.), kri¢anski uditelj, propovjednik, reformator aleksandrijske $kole, plodonosan
ranokr$c¢anski autor. Pise spis Protiv Kelsa (gré.: Kot Kéloov), u kojem naSiroko pokusava pobiti Kelsove teze
protiv kr§¢anstva.

122 Sed et animalia miserrima colunt (nationes); insensata enim comparata bis, illis sunt deteriora.”
123 \/esdin ovdje koristi latinski izraz cuncta pervadens.

124 Gotovo svi narodi na svijetu is¢ekivali su dolazak jednoga Boga. Rimljani su &ekali kralja kojega je
prorekla Sibila. Prorociste u Delfima Cuvalo je drevno i sveto prorcanstvo o rodenju Apolonova sina koji je trebao
vratiti vladavinu pravde.” (Prevela l. D.)

125 pauzanija (110.-180.), greki putnik i geograf, poznat po djelu Opis Gréke (gré.: EAladog Mepuiymoic) u
10 knjiga, od kojih je svaka posvefena nekom dijelu Gréke. Pauzanija povezuje gréke lokalitete s grékom
knjizevno$éu i mitologijom, $to ga ¢ini vrijednim izvorom i za suvremene arheologe.
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Graecorum, tum Aristonis filius Plato.”'?® Diogen Laertije u djelu Zivoti i misljenja istaknutih
filozofa (VI, 7-8) kaze: ,, Theopompus'?’ et Magorum sententia in vitam quoque redituros homines
dicit, immortalesque futuros.”*?® Josip Flavije'?® (O zidovskom ratu, Knj. 7, str. 867) bio je toliko
uvjeren u ovo uéenje indijskih filozofa, da ih navodi i daje kao primjer Zidovima, poti¢u¢i ih na
snoSljivost i strpljenje u njihovim nedacama. Peguanski filozof Dharmaraja guru u svojemu

kratkom pregledu barmanskih zakona,**°

koji je pohranjen u muzeju Borgia (br. Il1), kaze to¢no
ove rijeci: ,,Oni koji $tuju Boga i njegove zakone i svecenike imat ¢e sudbinu dobrih. Dakle, buduci
da ne postoji nista drugo negoli sudbina po zasluzi i krivnji, u sva¢ijem zivotu, poput sjene vlastita
tijela, koja se nikad od nas ne odvaja i slijedeci nas uvijek nas prati, uvijek se dogada: da se od
zivih stvorova jedni rode zli, a drugi dobri; da se od ¢ovjeka postaje Nat'® (duh) ili skot; da se iz
skota seli u covjeka ili u Nata; da se iz Nata rada skotom ili se postaje covjekom; i kona¢no, da se
svi oni koji jo§ nisu zasluzili prijeé¢i u Niban'®? (slavu, nebesko blazenstvo) naizmjeniéno penju i
spustaju.” Eto kamo je razmatranje prirode ¢ovjeka dovelo indijske filozofe, prepustene iskljucivo

prirodnom svjetlu razuma bez svjetla objave. 1z prirodnog rasudivanja 0 bogu osvetniku i

nagradivacu, iz nejednakosti dobrocinstava i zlo€instava, iz intimnog osjecaja duha koji prethodi

126 Od svih su prvi Kaldejci i indijski magi ustvrdili i obznanili da su ljudske duse besmrtne. S njima su se
slozili i Grei, a zatim i Aristonov sin Platon.” (Prevela . D.)

127 Teopomp iz Hija (oko 380. pr. Kr. — 315. pr. Kr.), gréki povjesnicar, geograf i retori¢ar. Fragment njegova
djela ‘EAAnvikad, o povijest Gréke, sauvan je na papirusu, dok je djelo Filipika u 58 knjiga, o vladavini Filipa Velikog
(339. pr. Kr. — 336. pr. Kr.), satuvano kod drugih pisaca.

128 Teopomp prenosi misljenje maga po kojemu ¢e se ljudi vratiti u Zivot i postati besmrtni.” (Prevela I. D.)

129 Josip Flavije (37./38. — oko 100.), pravim imenom Josef ben Matatias, zidovski farizej i povjesni¢ar. Djelo
koje navodi Vesdin, Iepi 100 Tovdaixod morépov (hrv.: O Zidovskom ratu) prvotno je napisano na aramejskom, a
zatim je prevedeno na gréki.

130 Vesdinova je referenca nejasna. Mozda je u pitanju Wareru Dhammathat, pravni traktat koji govori o
razdoblju carstva Pagan, pisan po uzoru na indijsku Manusmrti iako je od nje potpuno razliit, i Koji oponasa
Dammavisala Dhammathat, pravni traktat iz 12. st. Pripisuje se kralju Wareruu (1253.-1357.), pisan je na jeziku mon,
a na njemu se temelji i danas$nji mjanmarski i tajlandski zakon.

131 Nat (mjanm.: @org), duhovi u koje se vjerovalo i danas se vjeruje u Mjanmaru i okolnim zemljama gdje

dominira buddhizam. Ipak, vjerovanje u duhove Nat prakticira se ve¢inom u ruralnim podru¢jima i medu etni¢kim
manjinama od kojih je jedna u Mjanmaru dominantna, a to je narod Bamar, domorodacki narod Mjanmara. Vjerovanje
u Nat duhove sluzbenim je u¢inio utemeljitelj Paganskog (Baganskog) kraljevstva, Kralj Anawrahta (1014.-1077.),
propisavsi listu Nat duhova, medu kojima je 37 Velikih Nata. Kraljevstvo Pagan ili Bagan prvo je burmansko
kraljevstvo koje je uspjelo ujediniti regije koje danas ¢ine moderni Mjanmar te se kralja Anawrahtu smatra ocem
Burme.

132 Pali.: nibbana; skr.: nirvana.
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svakoj politici i drustvenom ugovoru, §to ih je Spedalieri®*® izvodio i zamisljao, iz razmatranja
razli¢itosti izmedu duse uzdrmane griznjom savjesti i dobre i mirne duse, nastala je, ¢ak i u
najguséim Sumama, dogma o duhovnosti i besmrtnost duse. (296.) No buduéi da puki razum i
ljudski um nisu mogli dovoljno dokuciti i povezati njezina pocela i ucinke, uveli su v
uetepyoyoow ili seobu duse iz tijela u tijelo sve dok ne plati sve duge u koje je usla zbog
zlo¢instava, sve dok — posvema oc¢isc¢ena od svake zlo¢e — ne bude dostojna pokazati se u nibbani
ili moksi to jest u nebeskom blaZenstvu. Preporadanje ili seoba duse iz tijela u tijelo zove se
punarjanma. Tijelo u kojemu se dusa Cisti jest yatanadeha ili tijelo muke i jada. Ono koje je vec
ocis¢eno, blazeno i blistavo, zove se punyadeha. Kreposti ili zasluge jesu: utkrsta velike zasluge,
madhyama srednje, samanya male ili obi¢ne. Tako se i grijesi dijele, i po tim stupnjevima dusa
mora trpjeti. |1 bogovi, to jest dusi, podlozni su tim seobama. Otud 999 Buddhinih seoba ili
inkarnacija, Visnuovih deset, Sivinih bezbroj, bezbroj onih boZice Bhavani, a ta su javljanja ili
seobe neispravno uzeta za inkarnacije; dok kod Grka nikad nije re¢eno da se dusa Zarathustre,
Semiramide, Pitagore reinkarnirala, nego da se preselila u drugo tijelo. Kad je dusa ve¢ savrSeno

ocis¢ena, ona je sposobna za pet stupnjeva slave ili blazenstva:

134 li bozja prisustnost;

|. Sannidhya
I1. Samipya ili primicanje, pribliZavanje Bogu;
I11. Sayujya ili spajanje s Bogom;

IV. Salokya ili intuitivni zor Boga;

V. Sariipya ili sudjelovanje u boZanskom obliku.

133 Nicola Spedalieri (1740.-1795.), talijanski filozof i teolog, sveéenik i profesor. Najpoznatije mu je djelo
Dei diritti dell’'uomo libri sei nei quali si dimostra che la piu sicura custode dei medesimi nella societa civile é la
religione cristiana iz 1791. g. gdje brani prava ¢ovjeka i zakone iza kojih stoji francuska revolucija (i katoli¢ka vjera),
ali osuduje njezin deisti¢ki i ateistiki karakter. Ondje iznosi tezu da je suverenitet naroda temelj vladine mo¢i. Djelo
je bilo predmet brojnih rasprava diljem europskih dvorova, a Spedalieri je prozvan jakobinskim sve¢enikom.

134 pet tipova mokse jesu: sarsti, samipya, sayujya, sialokya i sariipya. Nije jasno za§to Vesdin umjesto sarsti
piSe sannidhya, ali daje ispravno tumacenje.
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Ovo je pet stupnjeva radosti koju blazeni ¢ute na nebu u nibbani, mukti ili moksi, Sto je ‘blazenstvo’
ili ‘nebeska slava’ na sanskrtu. 1zgubljene su duse pak podvrgnute ogromnim mukama u naraki ili

u paklu. Ono $to ih ondje preta®®® to jest [$to] izgubljene duse trpe jesu:
I. Tapana, bol;

Il. Avici, unutarnje muke;

I1l. Samhara, uniStenje i kazna zbog njihovih grijeha;

IV. Kalasitra, duzina vremena, koje ¢e zavrsiti samo savrSenim zadovoljstvom, tivravedana muke

u vatri;

V. Pida, golema tuga i duhovna kivnost. Bog Yama to jest bog koji uvijek bdije, ili Sraddhadeva

[to jest] bog placa, upravlja kaznama izgubljenih dusa.
Pet je glavnih mjesta na kojima se nagraduju dobrocinstva:

I. nibbana ili moksa, istinsko blazenstvo u posljednjem nebu gdje prebiva Parabrahman, Bog nad

bogovima;

Il. Brahmaloka, nebo boga Brahmana, u koje se uspinju $tovatelji boga Brahmana;
lI. Kailasa, Sivino ili Mahadevino nebo, kamo pristupaju njegovi tovatelji;

IV. Vaikuntha, Visnuovo nebo, u koje bivaju pripusteni njegovi Stovatelji;

V. Indraloka ili Svarga, Devendrino nebo, najniZe, u zraku, u koje idu svi oni koji su stovatelji

nekog bozanstva.

Jedino se iz mokse ili nibbane duse ne vrac¢aju na ovaj svijet da bi trpjele jos§ jednom, jer su savrSene
i blistave. (297.) S drugih nebesa one se spustaju i sele po zasluzi i krivnji koja se ponijela u ranijim
naraStajima. Dusa se seli i U tijela zivotinja kao §to su krava, svinja, tigar, jelen, riba, crvi. Otud

zakon koji zabranjuje ubijanje Zivotinja. Lucije Filostrat!3 u Zivotu Apolonija iz Tijane, u rukopisu

135 preta: preminuo; truplo; gladni duh. Radi se o izgubljenim dusama koje u paklu prolaze kroz tesku glad i
zed zbog zloCinstava u prethodnom Zivotu.

136 Filostrat (170.-240.), poznatiji kao “Atenjanin”, gréki sofist. Napisao je biografsko djelo Zivot Apolonija
iz Tijane (gré.: Ta é¢ tov Tvavéa AmoAldviov), koje je glavni izvor podataka o Zivotu grékoga pitagorejskog filozofa
i asketa Apolonija iz Tijane koji je izmedu 41. g. i 54. g. boravio u Indiji da bi prou¢avao hinduizam i buddhizam.
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24 kod Focija,**” govoreéi o Apoloniju i njegovim suputnicima kaze: ,,De quibus (Brahmanibus)
se dicunt vidisse et audisse, quae nemo sanus crederet, impium dogma de transmigratione
animarum per Aegyptios ad Pythagoram hinc credunt emanasse”.*3® Apolonije je prodro ¢ak do
grada Tatta u Indiji, koji je drevna Patalena,'*® i pronasao Brahmane Mage na obalama rijeke Ind.

Mnogi drugi indijski magi bili su u Kanaudu, drugi u Cassidiji, koja je danas Kasi ili Benares,**

tre¢i u Kaficipuramu u Karnataci,**! jednom od starodrevnih indijskih svetista. (V. d’Anville,'#?
Antiquité géographique de I’Inde et de plusieurs autres contrées de la Haute-Asie.) Dogma o0 seobi

dusa bila je zajednicka Egip¢anima, Indijcima i perzijskim Magima.

137 Focije 1. (810.-891./8.), carigradski patrijarh i bizantski teolog. Posebno je razvio misionarsku djelatnost
bizantske crkve, pa je tako zasluzan za djelovanje braée Cirila i Metoda u Moravskoj (864.), pokritenje Bugara (864.),
te autonomiju bizantske crkve. Napisao je djela Biblioteka (BifAo97xn), koje je poznato i kao Myriobiblion (gr¢.
MopoBifiiov, “tisucu knjiga™), s biljeskama i komentarima o 279 procitanih knjiga, i koje je vrijedan izvor podataka
0 izgubljenim djelima. Od dogmatskih spisa isti¢e se Mistagogija (Mvotaywyia), spis napisan protiv latinske crkve.
Poznate su mu propovijedi, egzegetski radovi, leksikon, a pisao je i himne.

138 O njima (Brahmanima) kazu da su vidjeli i ¢uli stvari u koje nitko zdrav ne bi povjerovao, bezbozno
ucenje o preseljenju dusa prosirilo se odavde preko Egip¢ana do Pitagore.” (Prevela l. D.)

139 Podrugje Sindha i Gudarata, danas Pakistan.
140 yaranasi.
141 Danas Tamil Nadu.

142 Jean-Baptiste Bourguignon d’Anville (1697.-1782.), francuski geograf i kartograf. Godine 1775. u Parizu
je objavljeno njegovo djelo Antiquité géographique de I’Inde et de plusieurs autres contrées de la Haute-Asie u
kojemu geografski opisuje Indiju i sjevernu Aziju.
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4, Zakljucéak

Vesdinov je Viaggio alle Indie orientali jezi¢no jasan i sadrzajno pitak, no glatko citanje
teksta otezava brojnost referenci. Usprkos naslovu koji moze zavarati, Vesdinov Viaggio nije samo
putopis i puko prepri¢avanje indijskih prilika, nego traktat koji se tematikom doti¢e svega $to je 0
Indiji dotada pisano, a ¢emu je Vesdin imao pristup. Vesdin svojim temama pristupa eruditski i
obraduje ih metodoloski rigorozno. Budu¢i da je bio vrlo uc¢en, a njegovi su interesi bili raznoliki,
opseg literature koju Vesdin pri pisanju konzultira te u Viaggiu navodi i citira toliki je da cak i
otezava Citanje teksta. Vesdin se pritom ne libi citirati izvore na mnogobrojnim jezicima: od
latinskog, grékog, sanskrta, pa sve do engleskog i francuskog, ponekad i bez prijevoda. Mozda je
to razlog Sto Viaggio alle Indie orientali, iako slovi kao Vesdinovo najzanimljivije i najprevodenije
djelo, i iako je pisan na jednom od najpoznatijih europskih jezika, jo$ uvijek nije dosljedno
preveden ni na jedan jezik u cijelosti. Johann Reinhold Forster prvi prevodi Viaggio 1798. g. na
njemacki jezik, preskacuci pritom ¢itave stranice, a Cesto i dijelove teksta koji zahtijevaju
mukotrpan prevoditeljski i1 filoloski rad te njegov tekst gdjegdje nalikuje vise slobodnomu
prepri¢avanju nego prijevodu. A to podsje¢a na Forsterov prijevod Vesdinova djela Systema
Brahmanicum (1797.), za koji je Vesdin rekao da je ,,0sakatio” njegovo djelo. William Johnston
1800. g. prevodi na engleski jezik Forsterov njemacki prijevod iz 1798. g., tako da engleska verzija
ima sve mane kao i Forsterov njemacki prijevod. Francuski prijevod nekog Marchesena (1808.)
ureduju Anquetil-Duperron i Silvestre De Saucy. Oni, medutim, ne diraju Marchesenove
prevedene dijelove teksta, nego pridodaju svoje komentare — pri ¢emu komentari gdjegdje
zauzimaju cijelu stranicu — i prilazu uz to prijevod njemackih komentara Johanna Reinholda
Forstera. Filip Vesdin intrigira svojim likom i dijelom generacije ne samo svjetskih nego i
hrvatskih indologa, filologa i filozofa te iako je veoma ¢itan na jezicima na kojima je pisao, slabo

je prevoden, a nijedno Vesdinovo djelo nije u cijelosti prevedeno na hrvatski jezik.

Vesdin smatra da mnoga neispravna shvacanja indijske religije i obicaja proizlaze upravo
iz nepoznavanja jezika i izvornih indijskih knjiga, pa svaku novu pojavu tumaci pocevsi od
rjeCnika, objasnjava uz pomoc¢ indijskih izvora Mahabharate, Amarakose | Ramayane. Zatim svoje
tvrdnje potkrepljuje antickim i suvremenim djelima iz podrucja jezikoslovlja, povijesti, filozofije
i religije. Njegov Viaggio alle Indie orientali zapravo je putovanje literaturom, svime $to je ikada

napisano o Indiji.
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Vesdin je pri pisanju temeljit, detaljan, britak i neustraSiv. Spremno propitkuje stajaliSta i
tvrdnje svojih suvremenika, a ¢ak se s njima i obra¢unava. Djelo daje uvid i u dinamiku odnosa
izmedu pionira indologije u Europi. Tako znamo da je Vesdin, posredstvom oca Marca dalla
Tombe, razmjenjivao pisma i rukopise s Williamom Jonesom. Po svojim doprinosima Vesdin je
ravan indolozima iz imperijalne sile, usprkos oskudnijim resursima i ¢injenici da njegova primarna
funkcija nije bila proucavanje indijskih jezika i kulture, ali i u tome je bio jako uspjeSan. Filip

Vesdin, iako vrlo ¢itan i proucavan, jo$ je uvijek nedovoljno istrazen, pa ¢ak i podcijenjen.
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Prilog 1. Vesdinova saznanja o Vedama

Jedan od najranijih europskih pisaca o Indiji, Magellanov suputnik Duarte Barbosa, u
svojemu djelu Livro de Duarte Barbosa, koje se dugo smatralo izgubljenim i koje je objavljeno

tek u 19. st.,* spominje idolopoklonstvo brahmana i njihove svete knjige.

Godine 1542. Franjo Ksaverski stize u Gou te slanjem pisama zapocinje sustavno

obavjestavanje iz misija. U jednom od pisama piSe o Brahmanima ovako:

Na ovim sam obalama sreo samo jednog brahmana koji je bio obrazovan: pricalo se da je
studirao na vrlo poznatoj akademiji. Zatrazio sam susret bez svjedoka. Tada mi je otkrio ono
$to je smatrao velikom tajnom. Iznad svega, u¢enici ove akademije bili su pod zakletvom, od
strane svojih ucitelja, da ne otkrivaju njezine tajne: ipak je on bio dovoljno dobar, iz
prijateljstva prema meni, da pristane da mi ih otkrije. Jedna od tih tajni bila je: da postoji samo
jedan Bog, stvoritelj neba i zemlje, i da mu se ljudi moraju klanjati: da su idoli samo lik

demona.?

Brahmani imaju nekoliko spomenika svoje svete knjizevnosti, za koje tvrde da sadrze
bozanske zakone. U¢itelji poducavaju na znanstvenom jeziku, kao §to mi radimo na latinskom

jeziku.®

! Djelo je objavljeno u kolekciji putopisnih izvjestaja Giovannija Battiste Ramusa koja nosi naslov Delle
navigazioni e viaggi (1550.-1559.).

2 Je ne rencontrai sur ces rivages qu’un seul brahme qui fut instruit : il passait pour avoir étudié dans une
trés fameuse académie. Je pris les moyens de 1’entretenir sans témoins. Alors il me découvrit ce qu’il regardait comme
un tres grand secret. Avant tout, les disciples de cette académie étaient obligés sous serment, par leurs maitres, de n’en
point découvrir les mystéres : cependant il voulut bien, par amitié pour moi, consentir a me les révéler. Un de ces
mystéres était qu’il n’existe qu’un seul Dieu, créateur du ciel et de la terre, et que les hommes doivent lui rendre un
culte : que les idoles ne sont que la figure des démons.” Pisma sv. Franje Ksaverskoga sa $panjolskog izvornika na
latinski jezik preveo je Roque Menchaca i pod naslovom S. Francisci Xaverii e Soc. J. Indiarum Apostoli epistolarum
omnium libri quatuor objavio u Bologni 1795. g. To je latinsko izdanje na francuski jezik preveo, za tisak priredio i
pod naslovom Lettres de S. Frangois Xavier u Parizu 1855. g. objavio Léon Pagés.

3, Les brahmes ont quelques monuments de leur littérature sacrée, qu’ils affirment contenir les lois divines.
Les maitres enseignent dans une langue savante, ainsi que nous dans la langue latine”. lzvor je opet francuski prijevod
pisama sv. Franje Ksaverskoga iz 1855. g. U ranijem prijevodu na francuski, iz 1660. g., stoji: ,,une espéce de Bible,
ou ils tiennent que les Lois Divines sont contenues”, v. Lettres de s. Francois Xavier, De la compagnie de Jesus,
Apotre des Inde et du Japon, traduites de nouveau en francois par M. Lovys Abelly, Pariz: Georges losse, 1660., str.
68.
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To je bilo dovoljno da uvjeri Europu u postojanje indijskih svetih knjiga i otada su
misionari, pustolovi i ucenjaci neumorno trazili izvor indijske mudrosti. Kao S§to je ranije
spomenuto, prvi u Europi koji je imenovao Vede i identificirao ih kao Cetiri dijela istoga korpusa
bio je kalvinisticki misionar Abraham Rogerius, koji je u Indiju stigao 1630. g. (0 prvim
saznanjima u Europi o Vedama, v. Prilog 1). Tek stoljeée kasnije, isusovac Etienne le Gac iz
juznoindijske kanarske misije postize sporazum sa Francuskom istocnoindijskom tvrtkom i
dogovara financiranje prijepisa indijskih rukopisa, pa izmedu 1729. g. i 1735. g. 287 indijskih
tekstova stize u Kraljevsku knjiznicu u Parizu. Medu njima je i rukopis Rg-vede na pismu grantha
iz 1731. g. Godine 1732. u Europu su poslane Aitareya Brahmana i Yajurveda, a 1735. g. i
Samaveda. Cak i le Gac, koji je odgovaran §to su rukopisi Vede stigli u Europu, ulaganje u vedske

tekstove smatra nepotrebnim troskom, pa pise Soucietu:*

Izmedu nas, to je nepotreban trosak. Ove knjige mogu posluziti samo kao spektakl u knjiznici.
Sumnjam da bi ih itko u Europi mogao ispravno razumieti, bez obzira koliku sklonost imao za

jezike.®

Le Gac je bio djelomiéno u pravu: nitko u Europi te tekstove ne prevodi sve do polovice
18. stoljeca. Naime, tekstovi su, iako na sanskrtu, bili napisani teluskim pismom, pa ¢ak i netko
tko je poznavao sanskrt i devanagarsko pismo ne bi ih mogao prevesti bez poznavanja teluskoga
pisma. Jedan od rijetkih koji bi bili u stanju progitati tekst Veda bio je upravo Filip Vesdin.® On je
poznavao i sanskrt 1 tamilsko 1 malajalamsko pismo, a prepoznao bi 1 telusko pismo, cak i ako ga
nije ucio. Krajem 1789. g. Vesdin posjecuje Kraljevsku knjiznicu u Parizu, gdje je vidio tekstove,
no — kako je Francusku ve¢ bio zahvatio plamen revolucije — nije mu bilo dano dovoljno vremena

da ih poblize istrazi:

ey .

kolegiju Louis-le-Grand. Njegov doprinos zbirci isusovackih pisama znaajan je jer se redovito dopisivao s
isusovcima u misijama u Kini, Indiji, Americi i na Levantu. Pisma u 34 sveska, pod naslovom Lettres édifiantes et
curieuses, izlazila su od 1702. g. do 1776. g.

5 .Between ourselves, this is a useless expense. These books can serve as nothing more than a spectacle in a
library. For | cannot believe that anyone in Europe could come to understand them properly, whatever aptitude one
may have for languages.” Sweetman (2019:797).

& Sweetman (2019:800).
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Najveci dio ovih rukopisa pregledao sam godine 1789. u istoj Kraljevskoj knjiznici, no zbog

kratkoc¢e vremena nije ih se dalo podvrgnuti ispitivanju.’

O tome piSe u poglavlju VI, a znacenje pojedinih naslova tumaci etimoloski. Tako navodi da je
pod brojem 31 pohranjena Rougouveda (Rg-veda), ¢ije ime znaci ,,mysteriorum, dogmatum, rerum
caelestium lex”; pod brojem 51 pohranjena je Adharavaveda, ¢ije ime znaci ,,infima lex”, a to je
Cetvrti indijski zakon koji sadrZi propise i zakone za ,,najniZa plemena”; i kona¢no, pod brojem 81
pohranjena je na devanagarskom pismu® pisana Samaveda, to jest ,,lenitatis, mansuetudinis lex”,
koja zabranjuje ubijanje Zivotinja, nareduje obuzdavanje osjetila i sve $to ulazi u ljudske zakone.
Vesdin precizno navodi da je rukopis Samavede pisan na devanagarskom pismu,® za razliku od

ostalih koji su pisani na teluskom pismu.°

Iz svega navedenoga jasno izlazi da je Vesdin bio odli¢no informiran o rukopisima koji su
pristizali iz Indije. Stoga mu Jauk-Pinhak ne ¢ini pravdu kad kaze da su mu ,,oskudni pojmovi o
Vedi”, iako brahmana koji su njegovali vedske obrede ima jo$ i danas i to u upravo u Kerali, gdje
je boravio Vesdin.!! Naime, keralski su brahmani Nambiidiri ortodoksna zajednica koja najstroze
cuva tajne vjere i €iji su sveti obredi zatvoreni za javnost. Kako god bilo, heterogene tradicije koje
¢ine hinduisticku kulturu ionako nemaju jedan osnovni tekst, pa ¢ak ni kanonski korpus tekstova.
U mnoStvu usmene i pisane literature sastavljene na viSe od dvadeset jezika, epske pri¢e Ramayana
i Mahabharata temelj su indijskog drustva i religije.’? Vesdin je to prepoznao i ¢esto napominjao

u svojim djelima.

" U svojemu deskriptivnom katalogu u kojem opisuje 36 indijskih knjiga i rukopisa Examen historico-
criticum codicum Indicorum Bibliothecae Sacrae Congregationis de Propaganda Fide, Filip Vesdin u biljesci (1) o
tome kaze: ,,Maximam horum codicum partem ego anno 1789 in ipse Bibiliotheca Regia Parisiis inspexi, ob temporis
tamen angustias, eos examini fubiicere non licuit”.

8 Vesdin (1796:270).

® Samaveda na palminu lis¢u na devanagarskom pismu:
https://gallica.bnf.fr/ark:/12148/btv1b10083261v/f7.item (datum pristupa: 27. 6. 2023.)

10 Rg-veda na palminu liséu na teluskom pismu: https://gallica.bnf.fr/ark:/12148/btv1b525096445/f12.item
(datum pristupa: 27. 6. 2023.)

11 Jauk-Pinhak (1990:255-258).
12 Stoler Miller (1991:786).
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Vesdin je o Vedama bio itekako dobro informiran, ali i oprezan, o ¢emu svjedo¢i i ¢injenica

da je prepoznao ,,Jaznu” Vedu o kojoj ¢e biti rije¢i u nastavku.

Vesdin je uvjeren da Veda znaci zakon, te svojemu djelu Viaggio alle Indie orientali, u

tre¢em poglavlju pod naslovom Legislazione degli Indiani, u biljesci (1) kaze:

Veda na sanskrtskom jeziku zna¢i zakon, a ne knjiga Veda, kako predmnijevaju neka europska

natucala.®

Pritom upucuje na Hanxledenov rje¢nik, a dalje u tekstu kaze:

Vidjevsi ove engleske ludorije, opovrgnuo sam drevnost Vede, koja se razumijeva kao

napisana knjiga, koja sadrzava svete zakone.**

Rijec¢ ,,Veda“, koju neki Englezi pogresno pisu ,,Bed*, ,,Beadh®, ne znaci ‘sveta knjiga’, kako
promaseno predmnijevaju Wilkins, Jones i 0. Marco dalla Tomba, nego znaci sveti zakon, koji
pripada bogostovlju te se, prema tome, sve knjige koje govore o bogostovlju mogu zvati
Veda.®

Taj termin mozZe se upotrebljavati u bilo kojoj religiji, pa i u krs¢anstvu.® Vesdin zatim navodi
primjere u kojima Veda stoji za ‘zakon’, kao primjerice Ajurveda — upucujuci na rje¢nike
Pimentela i Hanxledena — §to znaci ,,zakon medicine”, pa zakljucuje:

1z svega ovoga lako je razumjeti koliko su daleko od istine g. Jones, 0. Marco i neki drugi, koji

predmnijevaju da je Veda jedna jedina sveta knjiga, koju su vidjeli i pronasli u Indiji. Sama

etimologija rije¢i Veda dokazuje da Veda nije pravo ime knjige, nego apstraktna rije¢ koja po

ER)

18 Veda in lingua samscrda significa legge e non il libro Veda, come pretendono alcuni farlingotti europei.
Vesdin (1796:214).

14 Vedendo io queste stravaganze Angliche, confutai I’antichita del Veéda preso per un libro scritto,
contenente le leggi sagre.” Vesdin (1796:215).

15 | Questo vocabolo Veda, che alcuni Inglesi scrivono malamente Bed, Beadh, non significa un libro sagro,
come vanamente pretendono Wilkins, lones, ed il P. Marco dalla Tomba, ma significa legge sagra, appertenente al
culto divino. Adunque tutti i libri che trattano in qualche maniera del culto divino si possono chiamare Veda.” Vesdin
(1796:269).

16 Rocher (1984:65).
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svojoj naravi znaci zakon, i koja se odnosi na bilo koji nauk i zakon koji sadrzi bozanske

stvari.t’

Vesdin iznosi pricu koja ide u prilog njegovom misljenju da Vedu treba metaforicki

shvatiti:

Davao Hayagriva ukrao je Vedu usnulom bogu Brahmanu u vrijeme sveopceg potopa i bacio
je umore. Veda bi bila zauvijek izgubljena, da je bog Visnu, utjelovljen u ribi, nije trazio i u
moru nasao. Ovaj bog vratio je Vedu ljudima, koji su bili spaseni s kraljem Manuom u yinapitri
ili hodajuéem brodu. Cini se da se g. Jones inkarnirao u indijsku jesetru kad takoder
predmnijeva da je pronasao Vedu, za koju tvrdi da je jako drevna. A tko to moze nijekati,
bududi da se ta knjiga Veda, koju je davao ukrao, nasla pod morem u vrijeme opcéeg potopa?
Ali g. Jones, premda je pjesnik, ne vidi da je to brahmanska alegorija, te da Veda u ovom
slu¢aju znac¢i prirodni zakon ili dobar poredak elemenata, koji je u vrijeme potopa bio

izgubljen, poremecen, a zatim ga je bog Visnu povratio i opet uspostavio.®

Vesdin u svojemu djelu posebno proziva Williama Jonesa mozda i zbog njihove prepiske
koju takoder prepri¢ava. Naime, Vesdin je posredstvom 0. Marca dalla Tombe Jonesu poslao svoje
djelo Systema Brahmanicum. Buduc¢i da se nije slagao s Vesdinovim navodima o Vedi i ostalim

drevnim knjigama, Jones pise pismo u kojemu Vesdina naziva ,,éovjek od tri slova”,’® a ovaj

17 Da tutto questo si comprende facilmente, quanto dal vero si allontanino il Sig. Iones, il P. Marco, ed alcuni
altri, che pretendono, che Veda ¢ un solo codice sagro, che essi hanno veduto e trovato nell’India. L’etimologia stessa
del vocabolo Veda prova, che Veda non é nome proprio d’un libro, ma un vocabolo astratto che per sua natura significa
legge, e che applicasi a qualunque dottrina e legge contenente cose divine.” Vesdin (1796:270).

18 Hayagriva il diavolo rubbo in tempo del diluvio universale il Veda al dio Brahma che dormiva, e lo gitto
in mare. Veda andava perduto affatto, se il dio Visnu incarnandosi in un pesce non avesse cercato e ritrovato nel mare.
Questo dio restitui il Veda agli uomini, che furono salvati col Re Manu nel yinapitra, o nella nave ambulante. 1l Sig.
Jones, che sembra essersi incarnato in uno storione Indico, pretende anche esso di aver trovato questo codice Veda,
che asserisce essere antichissimo. E chi lo puo negare, giacché questo codice Veda rubbato dal diavolo si trovo nel
mare in tempo del diluvio universale? Ma il Sig. Jones, benché poeta, non vede, che questa ¢ una allegoria Brahmanica,
e che il Veda in questo caso significa la legge di natura, od il buon ordine degli elementi, il quale in tempo del diluvio
fu perduto, conturbato, e poi dal dio Visnu restituito e rifatto.” Vesdin (1796:270).

19 U latinskom je izraz “homo trium litterarum” oznacavao lopova jer rije¢ lopov, lat. fur, ima tri slova. Jones,
vrlo vjerojatno, naziva Vesdina lopovom jer ga je citirao, ali nije navodio da je citat od njega preuzeo, sve do 1795.
g., vidi Rocher, po Andrijani¢ (2017:200). Vesdin je bez iznimke navodio kad bi preuzeo citat iz ¢asopisa Asiatick
Reaserches, pa tako i kad bi navodio Jonesove tvrdnje, ali nije naveo poimence Jonesa.
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zauzvrat Jonesa ¢asti epitetom ,,éovjek od jednoga slova”.2° Vesdin naravno nije jedini koji sumnja
u postojanje Veda kao takvih. Nijemac Ziegenbalg, kojega Vesdin i hvali i kritizira u svojemu
djelu Viaggio alle Indie orientali, navodi u svojim pismima da je razgovarao s Brahmanima koji

su mu potvrdili postojanje Veda, ali ni oni sami nemaju im pristup.?

O pogresnom prepoznavanju Veda svjedoci i rukopis naslovljen Ezour Vedam Ou Ancien
Commentaire Du Vedam: Contenant | ‘exposition des opinions religieuses et philosophiques des
Indiens, traduit du Samscretan par un Brame, Yverdon 1778., koji je priredio i tiskao Jean Pierre
de Batz, barun Sainte-Croix (1754.-1822.). Sastavio ga je uz pomo¢ Voltairove i Anquetil-
Duperronove kopije teksta. Naime, Louis Laurent de Féderbe, poznatiji kao grof Maudave, donio
je u Francusku 1759. g. nepoznat tekst na francuskom naslovljen Ezour Vedam, koji je 1760. g.
poklonio je Voltaireu.?? Maudave je bio ¢asnik u sluzbi Francuske isto¢noindijske tvrtke, poznavao
je utjecajne ljude i imao brahmana za prijatelja. Voltaire nije bio siguran tko je autor teksta, no
uvjeren je da je tekst autenti¢an, i ¢ak navodi da je nastao prije Aleksandrovih osvajanja.?® Voltaire
je uspio prepoznati da tekst ne moze biti Veda, te ga je tumacio kao sazetak ili komentar Cetiriju

Veda,?* i ¢ak ga je prepisao te poklonio Kraljevskoj knjiznici u Parizu 1761. g.%

Tekst je djelomi¢no preveden na sanskrt, ali taj je rukopis izgubljen u Pondichéryju. Rijec¢
Ezour nema nikakve veze s rije¢i Yajur kako se bilo pretpostavljalo, nego je to sanskrtizirani oblik
rije¢i Isus. Rocher je unaprijedio izdanje rekonstruirajuéi francuski tekst pomocu poznatih
rukopisa Anquetil-Duperrona i Voltairea te dotad nepoznatog rukopisa otkrivenog u Francuskoj

nacionalnoj knjiznici u Parizu.?® Anquetil-Duperron je takoder prepoznao da tekst ne moze biti

2 Vesdin Jonesa ¢asti epitetom ,,homo unius litterae”, a u biljesci (9) ¢ita se da cijeni Jonesov plodonosan
rad iako mu zamjera $to je paznju raspr$io na mnoga podrucja, umjesto da se posvetio jednomu. Vesdin (1796:216).

21 Sweetman (2019:792).

22 Rocher (1984:3).

23 Voltaire (1878:192-195).
% \Voltaire (1878:192).

%5 Rocher (1984:4).

26 Cabezon (1988:925).
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Veda, nego eventualno sazetak brahmanisticke doktrine, te da je tekst sigurno nastao nakon Veda,

ali brani tezu o njegovoj autenti¢nosti.?’

O tome tko je autor teksta postoji vise hipoteza. Sam grof Maudave, koji je i donio Ezour
Vedu Voltaireu, kaze da je autor teksta filozof Chumontou, a na francuski ga je preveo isusovac
Pierre Martin (1665.-1716.). No Martin je umro 1716. g. u Rimu, pa je to malo vjerojatno.?® Da je
napisao Ezour Vedu godine 1733. g., tvrdi francuski isusovac Jean Calmette, koji je uz le Gaca bio
zaduZen za slanje indijskih tekstova u Europu. Njegov je cilj bio, kako navodi, uvjeriti Indijce uz
pomo¢ njihovih vlastitih svetih knjiga u temeljne istine te tako unistiti idolopoklonstvo.? Osim
njega, kao mogudéi autor teksta spominje se i treéi isusovac, Antoine Mosac.>® Barone, koji je tekst
i konzultirao, pripisuje ga isusovcu Robertu de Nobiliju (1577.-1656.), i kaze da tekst sadrzi
mjesavinu brahmanisticke i kri¢anske doktrine.3! Kako prenosi Barone, Max Miiller tvrdi da je

tekst napisao neki Indijac prerusen u isusovacko ruho, ali Barone ne nalazi tome uporiste u tekstu. 32

Filip Vesdin slaZe se s Pierreom Sonneratom, Koji je 1782. g. objavio Voyage aux Indes
Orientales et & la Chine, da je autor teksta Ezour Vede katoli¢ki misionar,* te da prema tome tekst
nije ni drevan, ni indijski.>* U barem &etiri svoja djela opovrgava autenti¢nost teksta,® a u djelu
Systema Brahmanicum osobno proziva Voltairea.*® Vesdin ispravno prepoznaje da je tekst nastao
na temelju informatora koji su isusovcima davali neke ne sasvim to¢ne informacije kako bi
potkrijepili ideju monoteizma te tako pribliZili krS¢anstvo Indijcima. To je neke isusovce
potaknulo da se upuste u pisanje vlastitih ,,vedskih tekstova” u prilog monoteizmu. Tekst Francisa

Whytea Ellisa pod naslovom Account of a Discovery of a modern imitation of the Vedas, with

27 Rocher (1984:10).
28 Rocher (1984:49).
29 Rocher (1984:43).
30 Rocher (1984:48).
31 Barone (1888:82-83).
32 Barone (1888:82).
33 Vesdin (1796:66).
34 Banerjee-Dube (2008:223).
% Rocher (1984:16).
3 Vesdin (1797:315).
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Remarks of the Genuine Works, koji posthumno izlazi u ¢asopisu Asiatick Reaserches 1822. g.,
razotkriva Ezour Vedu i isusovacke pokuSaje imitiranja Veda. Ellis piSe kako u isusovackom
samostanu u Pondichéryju postoje imitacije svake od Veda, sve napisane na loSem sanskrtu koji
ima obiljezja bengalskog dijalekta s francuskim prijevodom. Kao dokaz prilaze ulomke iz rukopisa

pseudo-Veda koje prevodi i analizira.®’

Prvi rukopis Cetiriju Veda, sa sjevera Indije, prikupio je francuski pustolov Antoine Polier
de Bottens (1741.-1795.) uz pomo¢ Pratapa Singha, kralja Jaipura, prije 1787. g., kad se Polier
vratio u Europu. Polier je svoju kolekciju Veda poslao Williamu Jonesu te su tekstovi bili dio

njegove privatne zbirke prije nego $to su dospjeli u British Museum.®

Tek 1830. g. Friedrich Rosen objavljuje dijelove Rg-vede na latinskom jeziku, a prvo
tiskano izdanje objavljuje Max Miiller Londonu pod naslovom Rig-Veda-samhita: The Sacred
Hymns of the Brahmans (6 sv., 1849.-74).%°

7 Ellis (1822:4).
38 Jain (2008:7).
39 Lorenzen (2005:71-72).
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Prilog 2. Susret Vesdina i kralja Travancorea

Vesdin je kralju Travancorea Rami Varmanu darovao svoju englesku i portugalsku

gramatiku na malajalmskome jeziku, i taj je susret zabiljeZio u djelu Viaggio alle Indie orientali:*

Godine 1784. mjeseca travnja, opskrbnici Sivina hrama Tirumala Devaswom, u
Mattancherryju, zabranise ocima misionarima sadnju rize na polju koje su imali u najmu.
Bijase teSko odmah naci drugo polje. Spor je bio iznesen pred koCinskim upraviteljstvom,
ali kako polje bijaSe na zemlji kralja Travancorea, opet je zapalo mene da odem u
Padmanabhapuram s pismima gospodina J. G. van Angelbeeka, upravitelja Koc¢ina, kako
bih ishodio jos jedan kraljev dopis. Stigavsi u Padmanabhapuram 21. dana mjeseca travnja
— sa sobom sam nosio malabarsko-englesko-portugalsku gramatiku sastavivsi ju, na
trazenje kralja, u Ciattiyatiju,’ kako bi on putem malabarskog dao nauéiti engleski i
portugalski jezik svoje dvorjanike. Saznavs$i za moj dolazak, kralj smjesta posla po mene
Padmanabhenpulla i Payampalija Curipa, dva mlada plemica sa svitom, kako bi mi iskazali

postovanje prije nego $to ga vidim.

DopratiSe me na kraljevu audijenciju unutar palace, gdje je kralj na verandi, ili
trijemu, sjedio na perzijskom sagu na tlu, podbocen o velik barSunasti jastuk optocen
zlatnim vrpcama. Neizreciva je radost koju kralj iskazase kad sam mu gramatiku predao u
ruke. Odmah zapovijedi da pred njega dodu spomenuta dva mlada plemica 1, pokazavsi im
gramatiku, preporucivao im je da iz nje uce, ukazujuc¢i im na potrebu ucenja ovih jezika
zbog trajnih veza Kralja i ministara s Europljanima. Tom prilikom dobih od kralja na dar
zlatnu grivnu, zlatnu pisaljku za pisanje na palminom li§¢u, te zlatni nozi¢ za pripravu tog
lis¢a, zajedno s njegovim pismom poglavaru Parura kako bi obznanio da me kralj pocastio
I proglasio vitezom svojega dvora. Sve ovo zlato masom ne premasuje 12 cekina. To je dar

koji kralj daje zasluznim muzevima, a zove se Viracangala, to jest grivna zasluznika.

! Vesdin (1797:131-132).

2 Moguce je da Vesdin misli na grad Kovalam.
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