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Epidemija u Vesali — ponesto o uzroku
1 Buddhinoj ulozi u njezinu suzbijanju

Prvom od ukupno Cetiri buddhisticke Istine tvrdi
se da je cjelokupno ljudsko iskustvo prozeto patnjom.
Pojasnjenje toga polaziSnoga stava Buddhina nauka
nalazi se na brojnim mjestima u buddhistickim kanon-
skim i izvankanonskim tekstovima pa tako, primjerice,
u Samyuttanikayi palijskoga kanona ¢itamo:

Ovo je, o isposnici, plemenita istina o patnji: rodenje
je patnja, starost je patnja, bolest je patnja, umiranje je
patnja, zdruZenost s nevoljenim je patnja, razdvojenost
od voljenoga je patnja, ne dobiti Zeljeno patnja je.!

Kako je vidljivo iz danoga ulomka, bolest je tako-
der shvacena kao izvor ili nali¢je patnje, a uz rodenje,
starenje 1 umiranje, ona je i sastavni i neizbjezni dio
egzistencije svih bi¢a. Za razliku od sljedbenika di-
nistickoga nauka? koji su bolest smatrali ne samo
“nuznim zlom”, ve¢ i u¢inkovitim nac¢inom trapnje
koji vodi ka oslobodenju (zbog Cega su se protivili
bilo kakvom pokusaju olak$avanja tjelesnih tegoba),’®
buddhisti su naglasavali odsustvo bolesti kao bitan
uvjet za duhovno i intelektualno napredovanje pa se
njihovo inzistiranje na lijeCenju bolesti lako moze
razumjeti. U buddhizmu je bolest shvacena kao dvo-
vrsna:

Postoje, redovnici, dvije [vrste] bolesti. Koje dvije?
Tjelesna bolest i mentalna bolest.*

U'SN v. 420 i d.: Idam kho pana bhikkhave dukkham ariya-
saccam | Jati pi dukkha jara pi dukkha vyadhi pi dukkha maranam
pi dukkham sokaparidevadukkhadomanassupdydasa pi dukkha |
appiyehi sampayogo dukkho piyehi vippayogo dukkho || yam
piccham na labhati tam pi dukkham. Palijski kanonski tekstovi
dostupni su na mreznim stranicama GRETIL-a: gretil.sub.uni-
goettingen.de (pristup: rujan, 2021.). Popis pokrata nalazi se na
kraju rada.

2 Dinizam, duhovni pokret nastao u sjevernoj Indiji. Osnivac
mu je Mahavira koji je, prema predaji, bio Buddhin suvremenik.

3 Granoff (1998: 287).

4 AN 2. 143: Dve "me bhikkhave roga. Katame dve. Kayiko
ca rogo cetasiko ca rogo.

O potonjoj Buddha kaze:

Vidaju se, redovnici, bi¢a koja mogu reci da su slo-
bodna od tjelesne bolesti jednu godinu, dvije godine,
tri, Cetiri, pet, deset, dvadeset, trideset, Cetrdeset, pede-
set godina i [bic¢a] koja su liSena bolesti ¢ak i stotinu
godina. Ali, osim bica kojih su @save unistene, rijetka
su bica koja mogu re¢i da su ¢ak i za trenutak slobodna
od mentalne bolesti.’

Prema buddhistickome shvaéanju, uniStenjem
asava (skt. asrava)® ili triju korijenskih zala (osjetilna
pozuda, poZzuda za nastajanjem i neznanje)’ ukida se
i mentalna bolest, ¢ime se postiZe mentalno zdravlje
u svome najvisem obliku:

Zdravlje je najviSe postignuée, nibbana® najvise
blazenstvo,
Osmerostruki je najsigurniji medu putevima jer vodi
do besmrtnog.’

> AN 2. 143: Dissanti bhikkhave satta kayikena rogena ekam
pi vassam arogyam patijanamand, dve pi vassani arogyam patija-
namand, tini pi . . . cattari pi . . . paiica pi . . . dasa pi . . . visatim
pi...timsampi ... cattarisampi . .. pafiiiasam pi vassani arogyam
patijanamand, vassasatam pi arogyam patijanamand. Te bhikkhave
sattda dullabha lokasmim ye cetasikena rogena muhuttam pi
arogyam patijananti aiiniatra khindsavehi.

6 Tako se ovaj rad oslanja na dva izvora — palijski i sanskrtski,
primarno Ce se koristiti palijske inaCice rijeci, dok ¢e se sanskrtske,
ako se smatra potrebnim, davati u zagradi. U sluc¢aju da kontekst
zahtijeva sanskrtsku inacicu na prvom mjestu, palijska ¢e se dati u
zagradi.

7V. Oldenberg (1881/2007: 393).

8 Skt. nirvana.

® MN 1. 510: Arogyaparama labhd, nibbanam paramam
sukham | atthangiko ca magganam khemam amatagaminan-ti.
Jedan od nacina za uniStenje dsava jest slijedenje Plemenitoga
osmerostrukoga puta, a taj se sastoji od sljedecih ¢lanova: ispravno
glediste, ispravno nastrojenje, ispravan govor, ispravno djelovanje,
ispravan zivot, ispravno nastojanje, ispravno promisljanje i is-
pravno zadubljenje. Opsirnije u Oldenberg (1881/2007: 394-396).



Neznanje, pohlepa, gramzivost, mrznja, prianja-
nje uz ono $to je nestalno, Zudnja, strah, obmanjenost
itd. prema buddhistickome su shvacanju bolesti koje
mogu biti izlijeCene razumijevanjem i prihvacanjem
Buddhina nauka. S tim u skladu, u sekundarnoj lite-
raturi nerijetko se istice usporedba prema kojoj je
Buddha lijecnik, dok su Cetiri plemenite istine svo-
jevrsna dijagnoza: prva plemenita istina o patnji je
bolest; druga istina o nastanku patnje njezin je uzrok,
treca istina o nestanku patnje je stanje izlijecenosti, a
osmerostruki put je /ijek koji vodi do izljecenja.'

Iako je u buddhistickim tekstovima naglasak
stavljen prvenstveno na mentalne bolesti, velika paz-
nja posvecena je i lijeCenju bolesti tijela.!" Brizan
odnos spram tjelesnoga zdravlja oCituje se posebno u
Vinayapitaki, kanonskoj knjizi redovnicke discipline,
pa se u njoj, izmedu ostaloga, iznosi i niz pragmaticnih
i jasnih savjeta, procedura i lijekova koji redovniku
mogu pomoci da povrati naruseno zdravlje. Tu se
takoder susrecu i brojni propisi kojima se osiguravaju
higijenski uvjeti Zivota i ¢ijim se pridrZavanjem moze
sprije¢iti pojava bolesti.'? Tjelesna bolest u buddhisti¢-
kim tekstovima nerijetko se prikazuje kao posljedica
ili sazreli plod loSega djelovanja u nekom od prijasnjih
Zivota (karmavipaka). Eksplikacija toga stava moze
se naéi, izmedu ostaloga, i u Cilakammavibhanga-
sutti.®

Primjerice, mladi¢u, neki muskarac ili Zena ozljeduje
bi¢a rukom, maljem, Stapom ili noZem. Tim ¢inom,
nakanom i izvrSenjem, kad se tijelo raspadne, nakon
smrti, on [ili ona] se ponovno rada u lo$oj sudbini,'*
na nesretnom odrediStu, u mjestu prepunom bola, u
paklu. Ali, ako se nakon raspada tijela, nakon smrti,
on [ili ona] ponovno rodi kao covjek, tada, gdjegod da
se ponovno rodi, biva podloZan mnogim bolestima. To
je, mladiéu, put koji vodi do bolesti: ozljedivanje bica
rukom, maljem, $tapom ili noZem.'

10U Gethin (1998: 63-64). Usp. Krug (2019): The relation-
ship between Buddhism and medicine has since become so deeply
engrained in the eld that the popular analogy of the Buddha as a
“king of physicians” and his four noble truths as pathology, diag-
nosis, and prescription is a common didactic in many introduc-
tory courses on Buddhist traditions. V. i Collins (2014).

! Valja istaknuti i da u buddhizmu nije moguce govoriti o
dihotomiji umaii tijela. Ono Sto se konvencionalno naziva osobom
ili pojedincem ustvari je svojevrsni konglomerat (khandha, skt.
skandha) tjelesnosti (ripa), osjecanja (vedana), predodzbi (sarifia),
mentalnih uoblicenja (sarikhara) i spoznajne svijesti (vififiana).
Sve sastavnice uvjetovane su i nestalne i upravo zato proZete
patnjom. Bolest tijela, kao i bolest uma, samo je jedan vid patnje
koja proizlazi iz nerazumijevanja Cetiriju plemenitih istina i koja
moze biti ublazena ili ¢ak uklonjena prihvacanjem i prakticiranjem
Buddhinih ucenja. OpSirnije o pet khandhi u Boisvert (1995: 4).

12V. poglavlje Bhesaddakkhandhaka u Vin. 1. 199 i d.

BMN 3.2021id.

14 Pet sudbina ili sfera (gati) u kojima se pojedinac moze,
ovisno o svojim djelima, preroditi nakon smrti. Dvije su sudbine
povoljne (ponovno rodenje u sferi nebesnika ili ljudi), a tri
nepovoljne (ponovno rodenje u sferi Zivotinja, duhova ili pakla).

IS MN 3. 204: Idha, manava, ekacco ittht va puriso va satta-
nam vihethakajatiko hoti panindva ledduna va dandena va satthena
va. So tena kammena evam samattena evam samadinnena kayassa

Medutim, zarazne bolesti koje istovremeno poga-
daju velik broj ljudi neovisno o njihovom drustvenom
statusu, spolu, obrazovanju, fizickome izgledu, karak-
teru, dobi itd. imaju u buddhistickoj misli i knjizev-
nosti drugaciji karakter. Iako bi se pojava kolektivne
bolesti, odnosno epidemije, vrlo lako mogla objasniti
teorijom o uzro¢no-posljedic¢noj vezi izmedu proslosti
i sadasnjosti (kao sto je to slucaj s pojedinac¢nim slu-
Cajem bolesti), buddhisti nisu bili skloni pripisati
epidemiji karmicki uzrok.'® O tome Granoff kaZze:

Cini se da su epidemije postale zasebna kategorija bo-
lesti buduci da su otvarale specificna pitanja unutar
indijskoga vjerskoga shvacanja. Za razliku od bolesti
za koju se opcenito smatralo da je uzrokovana indivi-
dualnim posljedicama djelovanja u proslosti, epidemije
su se Cinile moralno slijepe buduci da su bez razlike
pogadale i dobre i loSe [pojedince]. (Granoff 1998: 290)

Moze biti da je upravo to “moralno sljepilo”
razlog iz kojeg se u buddhistickoj knjiZzevnosti epide-
mije rijetko spominju. Uz relativno kratak opis epide-
mije u gradu Radagahi (skt. Radagrha), a tijekom koje
su uglavnom umirala djeca, medu rijetkim spomenima
epidemija u buddhistickoj knjiZevnosti istice se epide-
mija u gradu Vesali (skt. Vaisali). Opisana je u
Paramatthadotiki (1. 160-165), djelu koje se tradicio-
nalno pripisuje slavnom komentatoru Buddhaghosi
(5. st.) i Mahavastuu (Mv. 1. 253-301), opseZnome
Buddhinome Zivotopisu zaklju¢enome najvjerojatnije
do 5. stoljeca. Valja naglasiti da je Pramatthadotika
komentar uz theravadske kanonske knjige Suttanipatu
i Khuddakapathu i da je ulomak u kojem se opisuje
epidemija u Vesalt komentar uz Ratanasuttu (Sn.
222-238; Khp. 1. 168 i d.).

U daljnjim poglavljima rec¢i e se nesto vise o
uzroku epidemije u Vesall, kao i o Buddhinoj ulozi u
njezinu suzbijanju. Citatelju ¢e se takoder ponuditi
prijevod odabranih ulomaka iz spomenutih djela. Kao
svojevrsni zakljucak ovoga rada, posluzit ¢e prijevod
spomenute Ratanasutte, Buddhine propovijedi koja
u okvirima buddhistickoga vjerovanja ima status
paritte, odnosno teksta za kojega se vjeruje da ima
mo¢ zastiti onoga koji ga recitira, ¢ita ili slusa.

bhedd param marand apayam duggatim vinipatam nirayam
uppajjati. No ce kdayassa bheda param marana apayam duggatim
vinipatam nirayam uppajjati, sace manussattam agacchati, yattha
yattha paccajayati bavhabadho hoti. Bavhabadhasamvattanika esd,
manava, patipada yadidam sattanam vihethakajatiko hoti panina
va ledduna va danddena va satthena va.

16 Naime, iako se u sekundarnoj i popularnoj literaturi buddhi-
zam nerijetko opisuje kao “individualisticki” duhovni pokret u
kojem je naglasak stavljen na pojedinca i njegovo individualno
djelovanje, buddhisticki tekstovi donose nam pregrst primjera iz
kojih se moze iscitati da su buddhisti bili svjesni da svaki ¢in
pojedinca ima utjecaj na njegovu okolinu kao i da okolina utjece
na djelovanje pojedinca. To medusobno proZimanje pojedinca i
njegove okoline detaljno je opisao Jonathan S. Walters u svome
utjecajnome ¢lanku Communal Karma and Karmic Community in
Theravada Buddhist History (2003), a u kojem to proZimanje
naziva sociokarma. Za “kolektivnu karmu” vidi jo§ i Krishan (1989)
i McDermott (1976).



IL.

Ako je vjerovati izvorima, Vesall je u vrijeme
Buddhina Zivota (c. 4. st. pr.n.e.) bila razvijen i bogat
grad i srediSte konfederacije osam plemena medu
kojima je najistaknutije bilo pleme Li¢¢havia. Ta
konfederacija svoj teritorij imala je na podrucju
danasnje savezne drzave Bihar u sjeveroistocnoj
Indiji, a vjerojatno je bila i jedna od najranijih demo-
kratskih republika na svijetu. O njezinu sustavu uprav-
ljanja pohvalno govore i buddhistic¢ki tekstovi.!”
Gotama je i prije pojave epidemije u nekoliko navrata
posjetio Vesali, a buddhisticki tekstovi biljeze njegovo
divljenje spram ljepote tamosnjih perivoja, kao i rijeci
kojima je hvalio snagu i plemenitost njezinih stanov-
nika.'® Nakon napustanja obiteljskoga doma i odlaska
u beskucnistvo, dosao je u Vesalt kako bi se naukovao
pod vodstvom tamosnjega ucitelja Alare Kalame.
Usprkos pohvalama svoga ucitelja i molbama da
preuzme vodstvo zajednice, Gotama je, nezadovoljan
postignutim i nau¢enim, napustio Alaru, svoju zajed-
nicu i grad.!” Ipak, Vesall je upamcena kao grad u
kojem je Gotami prvi put ponudeno vodstvo neke
zajednice, kao i mjesto kojemu se Gotama redovito
vracao i nakon svoga preobrazavajuceg iskustva
odnosno probudenja. Tu je imao i velik broj uc¢enika
i laickih sljedbenika, a medu njima se posebno istak-
nula Ambapali, kurtizana legendarne ljepote, koja je
Buddhi i njegovoj zajednici darovala perivoj zvan
Ambapalivana, smjeSten u okolici grada.”® U Vesali
je iznio i neke od svojih vaZznijih propovijedi,?! a jedna
od njih nosi upravo ime grada (Vesalisutta).”> U Vesali
je odobrio i osnivanje Zenskoga reda pod vodstvom
svoje pomajke Mahapadapati GotamT i proveo svoje
posljednje “razdoblje kiSa”, najavivsi redovnicima
skora$nju smrt.?

III.

Prema palijskome izvoru, Paramatthadotiki (1.
1601 d.), medu stanovnicima Vesali pojavila se bolest
zvana ahivataka ili u prijevodu zmijski dah.* 1z teksto-
va se ne moze zakljuciti o kakvoj je bolesti rijec, ali
se izbijanje bolesti toga imena spominje u palijskim
tekstovima na jo§ nekoliko mjesta.? Izazvali su je ne-

V. npr. DN 2. 72-75.

8 DN 2. 74-75.

9 Myv. 2. 118.

20 DN 2.98.

2! Npr. Teviddasutta, Mahasacééakasutta, Mahalisutta,
Mahdasthanadasutta.

228N 5. 320.

2 Osnivanje Zenskoga reda u: Vin. 2. 253 i d.; posljedni
boravak u Vesali u: DN 2. 94-123.

V. PED, str. 92.

% Primjerice, u komentaru uz palijsku knjigu Ddtaka, to¢nije
u Kacéchapadataki, navodi se kako je ta bolest izbila u vrijeme

ljudi ili demoni (amanussa) koji su u grad dosli
privuceni mirisom raspadajucih ljudskih tijela:

U to vrijeme Vesall je bila mo¢an, bogat, napucen,
gusto naseljen i hranom dobro opskrbljen [grad]. [Bilo
je tamo] sedam tisu¢a sedam stotina i sedam palaca,
sedam tisu¢a sedam stotina i sedam palaca s kupolastim
krovovima, sedam tisu¢a sedam stotina i sedam peri-
voja zarazonodu i sedam tisu¢a sedam stotina i sedam
jezera.?® Kasnije je [u gradu zavladala] glad zbog suse
iloseg uroda. Prvo su umirali siromasni, njih su bacali
izvan [grada]. Zbog smrada truljenja mrtvih tijela u
grad su usli demoni (amanussa) $to je ubilo jos mnoge.
[Kao posljedica] te odvratnosti izbila je medu bi¢ima
bolest ahivataka (zmijski dah).”’

U Mahavastuu se pak tvrdi da je u gradu izbila
epidemija bolesti zvane adhivasa. lako ni ovaj izvor
ne opisuje ni simptome ni nacin Sirenja bolesti, navodi
se da je adhivdsa, uz bolest zvanu mandalaka, jedna
od dvije bolesti koje izazivaju neljudske sile (ama-
nusya vyadhi). Mahdvastu ne objasnjava zaSto su
neljudska bi¢a (u Mahavastuu je rije¢ o yaksama)
doslau grad, vec¢ se jednostavno tvrdi da su dosli kako
bi stanovnike “lisili snage”.

Na obroncima Himalaye Zivjela je yaksini imenom
Kundala. Ta je u dvije godine rodila po pet stotina
sinova. Kada je rodila tih tisu¢u sinova, doSla je do
kraja svoga vremena [i umrla]. Ti su [njezini sinovi]
poslani u Vaisali da [stanovnike] liSe snage. OtiSavsi
u Vaisal, lisili su ljude njihove snage. [Dvije] bolesti
javljaju se [kao posljedica] demonske sile (rogajata
arddha): mandalaka i adhivasa. Kada ude u kucu,
bolest [zvana] mandalaka nikoga ne $tedi, odnosi cijelu
obitelj. Bolest zvana adhivasa napada pokrajinu. Dodir-
nuti tom bole$¢u [zvanom] adhivasa, stanovnici su
Vaisalt umirali.?

Buddhina zivota i u gradu Savatthi (PatA. 2. 79). U biljeski uz
prijevod te datake Rouse (1895) piSe: Ahivatarogo occurs in the
Comm. on Therigatha (P.T. S. 1893), p. 120, line 20, but no hint
as to its meaning is given. The word should mean, snake-wind-
disease, perhaps malarial fever, which e.g. in the Terai is believed
to be due to snakes breath. Or is it possible that ahi, which may
mean the navel, could here be the bowels, and some such disease
as cholera be meant? Za ostala mjesta v. npr. Vin. 1. 178, DatA.
2.79,4.200; DhA. 1. 169, 187, 231, 3. 437.

26 Ovaj opis grada surece se i u Vin. 1. 268.

2 Paramatthadotika 1.161: Tena kho pana samyena Vesalt
iddha c eva hoti phitd ca bahujand akinnamanussa subhikkhd ca,
satta ca pasadasahassani satta ca pasadasatani satta ca pasada
satta ca kitagarasahassani satta ca kiitagarasatani satta ca
kutagarani satta ca aramasahassani satta ca aramasatani satta
ca aramd satta ca pokkharanisahassani satta ca pokkharanisatani
satta ca pokkharaniyo ca ti. Sa aparena samayena dubbhikkha
ahosi dubbutthika dussassa, pathamam duggatamanussa maranti,
te bahiddha chaddenti, matamanussanam kunapagandhena
amanussa nagarm pavisimsu tato bahutard miyanti, taya patiku-
lyataya ca sattanam ahivatakarogo upajji.

B Mv. 1. 253: anuhimavante kundala nama yaksini prativasati
/| sd@ dani samam samam ca putrasSatd pamca prajayati | putra-
sahasram prajata sa kalam karoti // te pi vaisalim ojoharaka presita
[/ vaisalim gatva manusyanam ojam haranti // rogajata arddha
mandalako ca adhivaso ca | mandalako rogajato yahim kule nipa-



Oba izvora slazu se da su epidemiju izazvale
neljudske sile odnosno demoni. U palijskome izvor-
niku rije¢ je o klasi bi¢a koja se nazivaju amanussa.
Rije¢ amanussa (negacija a + manussa) u doslovnome
prijevodu znaci neljudsko, nad-ljudsko ili demonsko
bice.” To je rijec Sirokoga znacenja, medutim, Misra
se (1979: 2, bilj. 3) poziva na komentatorsku knji-
Zevnost i tvrdi da su amanusse “ili yakkhe ili ljudi
koji su se nakon smrti pozeljeli vratiti u nas svijet”. U
sanskrtskome izvoru rijec je o yaksama (pali yakkha),
zasebnoj i u buddhisti¢koj knjizevnosti vrlo istaknutoj
i Cesto spominjanoj podvrsti neljudskih bi¢a. Iako ih
je tesko precizno odrediti, moze se prihvatiti DeCa-
rolieva definicija i reci da su yakse “htonska stvorenja
blisko povezana sa specifi¢nim mjestima u fizickome
krajoliku kao Sto je primjerice odredeno stablo ili
jezero” (DeCaroli 2004: 9). Njihova je priroda ambi-
valentna pa se u buddhisti¢koj knjiZevnosti susrecu i
dobronamjerni i zlonamjerni yakse.*° Iako oba izvora
epidemiji pripisuju demonski uzrok, u Paramattha-
dotiki se navodi jos jedan moguéi razlog za pojavu
epidemije:

Pogodeni trima uzasima; gladu, demonima i bolescu,
stanovnici Vesalt oti$li su do kralja i rekli: “Veliki
kralju, pojavio se trovrstan uZas u naSem gradu. Nikada
se to, unazad sedam generacija kraljevske loze, nije
dogodilo. Da se nije [ovaj uZas] pojavio tvojom kriv-
njom?” Kralj je, naredivsi da se svi okupe u gradskoj
vijecnici, rekao: “IstraZite jesam li kriv”. IstraZili su
cijelu lozu, ali nikakvu [krivicu] nisu nasli.*!

U Paramatthadothiki se odbacuje mogucnost da
je epidemija krivica vladara, odnosno da je uzrok epi-
demije karmicke naravi, a u Mahavastuu se ta mogué-
nost niti ne spominje. Ukratko, u oba izvora koji
donose opis epidemije u Vesalt — Paramatthadotiki i
Mahavastuu — epidemija nije imala karmicki uzrok,
vec su je izazvala neljudska ili demonska bica.

Iv.

U vrijeme epidemije, Gotama Buddha boravio je
u Radagahi (skt. Radagrha), gradu udaljenom od
Vesali nesto vise od sto kilometara, na dvoru kralja
Bimbisare. Nakon §to su se stanovnici grada uvjerili

tati na kimci Seseti sarvam harati | adhivaso nama rogajato prade-
Sam harati |/ tadani vaisalika adhivdsena rogajatena sprsta maran-
1.

V. PED, str. 73.

30U DN 2. 258 njihov je voda nebesnik Kubera.

31 Paramatthadotika 1. 161: Iti tthi dubbhikamanussaro-
gabhayehi upaddutaya Vesaliya nagaravasino upasamkamitva
rajanam ahamsu: “maharaja imasmim nagare tividhabhayam
uppannam, ito pubbe yava sattama rajakulaparivatta evariipam
anuppannapubbam tumhakam maiine adhammikattena etarahi
uppannanti. Raja sabbe santhagare sannipatapetva “mayham
adhammikabhavam vicinatha” ti aha. Te sabbam pavenim vici-
nanta na kinci addasamsu.

da epidemija nije kraljeva krivica, pomislili su najprije
da bi Sestorica onovremenih istaknutih ucitelja mogla
biti od pomo¢i. U konacnici, odlucili su pozvati
Buddhu:

Ne nasavsi krivicu u kralja, mislili su: “Kako da se
otkloni ovaj nas uzas?”’ Neki su predlozili Sest ucitelja:
“Otklonit ¢e se ¢im dodu.” Drugi pak rekose: “Pojavio
se, zaista, na svijetu Probudeni. Blazeni poucava dham-
mu radi dobrobiti [svih] bi¢a, mocan je i velikoga
dostojanstva. Cim dode, otklonit ¢e se svi uzasi.” To
ih je obradovalo pa rekose: “Gdje sada boravi Blazeni?
Posaljemo li po njega, hoce li do¢i?”” Neki rekosSe: “Oni
koji se nazivaju probudenima proZeti su suosjecanjem,
za§to ne bi do§ao?”"3

U Mahavastuu nailazimo na nesSto detaljniji opis
odluke o pozivanju Buddhe u pomo¢.

Dodirnuti tom bole$¢u [zvanom] adhivasa, stanovnici
su Vaisalt umirali. Zazivali su jednoga boga za drugim
i govorili: “Tko bi mogao do¢i i iskorijeniti muku
stanovnika Vais§ali?” Pozvali su tada PGranu Kasyapu:
“Dodi, pojavila se demonska bolest medu stanovnicima
Vaisali. Dodes i, [ta ¢e se bolest] povuéi.” Dosao je
Purana Kasyapa u Vaisali, ali ta se bolest nije povukla.
Ljudi tada rekoSe: “DoSao je Purana Kasyapa u Vaisali,
ali se demonska bolest medu stanovnicima Vaisali nije
povukla.” PozvaSe tada Maskarina Gosalipttru. T on
je dosao, ali se demonska bolest medu stanovnicima
Vaisalt nije povukla. PozvaSe tada Kakudu Katyayanu.
I on je doSao, ali se demonska bolest medu stanovnici-
ma Vaisali nije povukla. Pozvase tada Aditu Kesakam-
balu. I on je doSao, ali se demonska bolest medu
stanovnicima Vaisali nije povukla. Pozvase tada Sam-
dayu Verattiputru. I on je doSao, ali se demonska bolest
medu stanovnicima Vaisali nije povukla. Pozvase tada
Nigranthu Piatiputru. I on je dosao, ali se demonska
bolest medu stanovnicima Vaisali nije povukla.

Neki su stanovnici Vaisali imali rodake koji su umrli i
[ponovno] se rodili medu nebesnicima. Medu njima
su se neki obratili stanovnicima Vaisalt: “Oni koje ste
pozvali nisu ucitelji, ne govore kao ucitelji niti su
[dovoljno] mocni da iskorijene demonsku bolest medu
stanovnicima Vaisali. Postoji Buddha koji je blazen,
koji se pojavio nakon nebrojenih kalpi,® dostojnik,
savrSeno probudeni, koji ima uvid u potpuno znanje,
koji ima velike moc¢i i veliko dostojanstvo, sveznajuci
jeisvevideci. Kada boravi na rubu polja uz selo, svaka
se kuga, nasilje, nemir, nevolja i bolest smiruje. Njega
pozovite! Kad dode, demonska ¢e se bolest medu sta-
novnicima Vaisali povudi.”*

32 Paramatthadotika 1. 161: Tato rafifio dosam adisva “idam
bhayam amhdakam katham viipasameyya” ti cintesum. Tattha
ekacce cha satthare apadisimsu: “etehi okkantamatte vipasamma-
1" ti, ekacce ahamsu: “buddho kira loke upanno, so Bhagava
sattahitaya dhammam deseti mahiddhiko mahanubhavo, tena
okkantamatte sabbabhayani vippasameyyun” ti. Tena te attamand
hutva: “kaham pana so Bhagava etarahi viharati, amhehi va pesite
agaccheyya” ti ahamsu. Athapare ahamsu: “buddha nama anu-
kampaka, kissa nagaccheyyun” ti.

3 Kalpa, vremensko razdoblje, preko Cetiri milijarde godina.

3 Mv. 1. 253-254. Izvornik nije dan zbog duljine odlomka.
Dostupan je na mreznim stranicama GRETIL-a.



U oba izvora spomenuta Sestorica ucitelja Buddhi-
ni su suvremenici ¢iji je nauk, medu ostalim izvorima,
iznesen i u Samannaphalasutti Dighanikaye. Za
razliku od Paramatthadotike u kojoj ucitelji niti ne
dolaze, u Mahdavastuu se tvrdi da su dosli u grad, ali
da nisu bili dovoljno moéni da iskorijene bolest. Na
taj nacin buddhisticki autori, ne odvec suptilno,
naglasili su Buddhinu premo¢ nad rivalskim uciteljima
i njihovim sljedbama.

Cuvsi za nevolju koja je zadesila grad, Buddha
se odazvao pozivu koji mu je upuéen i krenuo prema
Vesalt. U Paramatthadotiki se navodi da je put od
Radagahe do Vesali, po zapovijedi kralja Bimbisare,
bio do visine koljena posut cvije¢em i ukraSen tkani-
nama i barjacima,* dok se u Mahavastuu tvrdi jos i
da je kralj uz cestu dao postaviti Satore opskrbljene
hranom, vodom i leZajevima i sagraditi most preko
Gangesa.’” Kada su ¢uli na koji je na¢in Bimbisara
ispratio Buddhu i ukrasio cestu od Radagahe do
Gangesa, stanovnici Vesalt odlucili su nadmasiti kralja
i na jos$ veli¢anstveniji naCin ukrasiti cestu od svoga
grada do Gangesa te do¢ekati Buddhu uz dvostruko
vece pocasti. Prema Paramatthadotiki, trenutak
Buddhina stupanja na teritorij grada obiljezila je kiSa
nebeskih lotosa, dok Mahavastu opisuje i okupljanje
gradana i razlicitih nebeskih bi¢a koja su dosla pozdra-
viti Buddhu i iskazati mu svoje poStovanje, noseci u
rukama suncobrane koje su drzali nad Buddhom i
njegovim ucenicima. Buddha se zahvalio izvevsi “Cu-
do umnozavanja” odnosno umnogostrucio je svoj lik
tako da se svakom cinilo da Buddha stoji upravo pod
njegovim suncobranom.

Oba izvora sloZna su da je velina demona ili
neljudskih bi¢a napustila Vesali u trenutku kada je
Buddha krocio na teritorij grada. Paramatthadotika,
doduse, tvrdi da su neljudska bic¢a pobjegla vidjevsi
vrhovnoga nebesnika Sakku (skt. Sakra) koji je bio u
Buddhinoj pratnji. U Mahdvastuu se pak zasluga tje-
ranja demona pripisuje Buddhi:

Kada je BlaZeni preSao Ganges, doSao je na granicu
Vaisall i natjerao neljudska bi¢a u bijeg.*

Naucivsi, Anando, ovu Ratanasuttu, uzmi §to je po-
trebno za prinos gradskim boZanstvima pa obilaze¢i s
princevima [iz plemena] Li¢¢havia prostor izmedu triju
gradskih zidina recitiraj parittu.*°

S DN 2.471id.

36 Paramatthadotika 1. 162.

7 My 1. 258.

¥ My. 1. 266.

¥ Mv. i. 270: bhagavam gamgam uttirno vaisaliye ca simam
akranto I/ bhagavata te amanusyaka palana.

0 Paramatthadotika 1. 164: (...) imam Ananda Ratanasuttam
uggahetva balikammiipakaranani gahetva Licchavikumarehi

Buddha je potom izrekao Ratanasuttu koja u
buddhizmu ima status paritte. Paritta je formula ili
kraci tekst (naj¢esée u stihovima) za koji se vjeruje
da posjeduje posebne modci. Naime, svrha recitiranja
paritte jest dobiti ili pruZiti zastitu, sigurnost, olaksa-
nje od neke patnje ili blagoslov, a Ratanasutta se
ubraja medu najpoznatije takve tekstove.

U Mahavastuu se, medutim, nakon tvrdnje da je
Buddha, presavsi Ganges, doSao pred grad i potjerao
demone, opisuje njegov susret s napasnikom ili demo-
nom Marom koji se pojavljuje kako bi ga odgovorio
od ulaska u grad.*! Buddha se, o¢ekivano, ne obazire
na Maru i nastavlja svoj put prema gradskim vratima
gdje ga cekaju stanovnici grada koji njemu i njegovim
ucenicima nude smjestaj i hranu. Buddha odgovara
da je ve¢ primio poziv od Zene zvane Gosringi, i to
preko papige koja umije govoriti i ima ljudski glas.
Ta usputna primjedba posluZit ¢e kao povod za dataku,
odnosno pripovijest o nekom od Buddhinih prijasnjih
Zivota, a u kojoj Ce se, na desetak stranica Jonesova
prijevoda, objasniti kako je moguée da GoSringina
papiga govori ljudskim glasom.** Naracija se prekida
jos jednom, i to trima pripovijestima o Buddhinim
prijasnjim Zivotima. U svim trima pripovijestima opi-
suju se epidemije i uloga koju je Buddha, u tim Zivo-
tima jo§ bodhisattva ili bice koje je tek na putu prema
Probudenju, imao u njihovu suzbijanju. U prvoj pripo-
vijesti, demonska bolest izbija u pokrajini Kampilli.
U to vrijeme Buddha je roden kao isposnik Raksita
koji na poziv kralja Brahmadatte dolazi u Kampillu i
suzbija bolest. U drugoj pripovijesti, Zariste epidemije
je Mithila, a Buddha je roden u tijelu moénoga i su-
osjecajnoga slona koji ima mo¢ ukloniti bolest. Goto-
vo istovjetnoga sadrzaja je i treca pripovijest; epide-
mija izbija u Radagrhi, a Buddha je bik iznimne snage
i moci ¢ija pojava tjera demone. U svim trima pripo-
vijestima naglaSava se da su ondasnji vladari bili bez
krivice i da su svojim kraljevstvom upravljali praved-
no, ¢asno i samilosno, ¢ime se otklanja mogucnost
da je epidemija “karmicka odmazda” za kraljeva losa
djela. Naracija se nastavlja iznoSenjem stihova koji
su verzija palijske Ratanasutte. Za razliku od Mahda-
vastua u kojem se tvrdi da je Rattanasuttu iznio sam
Buddha, u palijskome izvoru Buddha Ratanasuttu
izgovara pred redovnikom Anandom koji ¢e potom
oti¢i u grad i recitirajuci stihove natjerati ostatak
demona u bijeg:

Naucivsi Ratanasuttu, kojoj je svrha otklanjanje ne-
volje i izreCenu na gradskim vratima na dan dolaska
BlaZenoga u Vesali, poStovani je Ananda, izgovarajuéi
ju sa svrhom zastite, primio zdjelu BlaZenoga i obisao
&itav grad Skropeéi ga vodom. Cim je starjeina izgo-
vorio [rije¢i] “koja god”,** neljudska bica, koja nisu

41 Ovaj detalj ne nalazi se u palijskome izvoru.

42 Mv. 1. 271-283 = Jones (1949/2007: 225-235). Ta pripo-
vijest svoju paralelu ima u DatA. 5. 109 i d. (Tesakunadataka).

4 V. nize prijevod Ratanasutte.



ve¢ bila ranije pobjegla i koja su se skrivala u hrpama
smeca, zidovima i slicnim mjestima, pojurila su prema
Cetirima gradskim vratima. Ali vrata nisu bila dovoljna
[za sva neljudska bica] pa su neka, ne uspjevsi [proci
kroz vrata], probijala zidine i tako bjeZala. Nestalo je
bolesti u tijelima ljudi pa su izasli [iz kuca/ na ulice?]
i svakovrsnim mirisima i cvije¢em iskazali poStovanje
starjeSini.*

V.

Iako je na Zapadu indijski buddhizam nerijetko
predstavljen kao duhovno-filozofski pokret u kojemu
nema mnogo mjesta za nadnaravno ili iracionalno, u
istrazivanjima novijega datuma pozornost se sve cesce
skrece upravo na te elemente buddhisticke tradicije.
U jednoj od najopseznijih studija o neljudskim, polu-
bozanskim, odnosno demonskim bi¢ima u buddhistic¢-
koj knjizevnosti i umjetnosti Robert DeCaroli (2004:
10) istice da su buddhisticki tekstovi “prepuni bica
kao sto su yakse, nage, guhyake, bhiite, prete, gand-
harve, pitri, kumbhande, pisaci, vrksadevate (rukkha-
devate), vetale, mahorage, devaputre, vidyadhare,
kimpuruse, apsare, raksase, kinndre i asure”. Mnogi
autori koji su se u svojim radovima bavili temom ne-
ljudskih ili nadnaravnih bic¢a njihovu prisutnost uglav-
nom su objasnjavali kao puki ustupak ili podilazenje
zahtjevima ili ukusu laika, medutim, DeCaroli (2004:
311d.) naglasava da u buddhistickoj knjiZevnostiiu
razvojnome putu buddhizma neljudska bica imaju
specifi¢nu i vaznu ulogu. Naime, tijekom svoga raz-
vojnog puta i geografskog Sirenja, buddhizam je
prihvacao razlicita lokalna vjerovanja i kultove, davao
im “buddhisticki pecat” i na taj nacin gradio mostove
izmedu redovnicke zajednice i lokalnoga stanovnistva
te osvajao nove teritorije i pridobivao nove sljedbenike
i pokrovitelje. Drugim rije¢ima, inzistirajui na su-
periornosti Buddhe i njegova nauka u otklanjanju
svakovrsne patnje, buddhizam nije potirao lokalna
vjerovanja, ve¢ im je mijenjao status, podredujuci ih
superiornijem buddhistickom ucenju.

Kada je rije¢ o uzroku i nacinu lije¢enja epidemija,
buddhisti, kako piSe Granoff (1998: 290), “nisu bili
jedini u onovremenoj Indiji koji su epidemiju smatrali
blizom prirodnoj katastrofi kao Sto je susa negoli
obic¢noj bolesti”. Naime, tragedije velikih razmjera i
prirodne katastrofe u indijskoj tradiciji nerijetko se
objasnjavaju kao posljedica vladarevih losih djela.
Primjerice, Hopkins je (1906: 587) ukazao na pojedine
ulomke u Mahdabharati, u kojima se tvrdi da su susa,
poplava i epidemija nedvojbeno posljedice loSeg
djelovanja vladara.* T u pojedinim buddhisti¢kim

* Paramatthadotika 1. 164: Izvornik nije dan zbog duljine
odlomka. Dostupan je u: Smith (1915: 164).

4 Ovdje valja napomenuti da se u filozofskoj $koli sankhye i
djelima kao Sto su Mahabharata i Bhagavadgita susrece koncept
triju bijeda ili triju muka, zala, nevolja (tapatraya). Te su: bijeda

tekstovima takoder se nailazi na vjerovanje da losa
vladavina vladara moze izazvati bolest medu njego-
vim podanicima. Primjerice, u Manicoradataki se
tvrdi sljedece:

Ako je kralj nepravedan, bog Salje kisu kad nije vrijeme
i ne Salje kisu kad jest vrijeme pa se javljaju tri straha:
strah od gladi, strah od bolesti, strah od nasilja (dosl.
od maca).*

Ipak, u opisu epidemije u Vesali epidemija nije
bila posljedica vladareve krivnje. Takva je moguénost
nedvojbeno odbacena u Paramatthadotiki, Mahava-
stuu 1 u tri datake sadrzane u potonjem djelu, a isto
vrijedi i za epidemiju u Radagahi tijekom koje su
umirala uglavnom djeca.*’ Granoff (1998: 286) nudi
moguci odgovor na pitanje zaSto se epidemiji nije
pripisao karmicki uzrok. Autorica piSe da bolesti
kojima je uzrok karma uglavnom ne mogu biti izlije-
¢ene, osim u slucaju kada se ta karma spontano iscrpi.
Takvo stajaliste potkrepljuje i Cinjenica da cak ni
savrSeni Buddha nije mogao izbjeci kaznu za losa
djela koja je poc¢inio u nekima od svojih mnogobrojnih
prijasnjih egzistencija i da je u svojoj posljednjoj
egzistenciji povremeno patio od bolova i, u konacnici,
umro iscrpljen kratkom, ali teSkom bole$¢u.*® Ne
ulazeéi dublje u problem uzroka epidemija, za kraj
valjareci sljedece. Epidemiji u Vesali pripisao se nad-
naravni uzrok. Pripisav$i odgovornost za izbijanje
epidemije demonima ili neljudskim bi¢ima, buddhi-
sticki autori: 1. vjeSto su izbjegli mogucu neuvjerlji-
vost argumenta prema kojem, u slucaju pojave
epidemije, velik broj razlicitih ljudi istovremeno
odraduje istovjetnu “karmicku kaznu” i 2. izbjegli su
mogucnost da Buddhu upletu u izvodenje cuda
masovnoga ozdravljenja koje bi, s pozicije “karmicke
pravednosti” i nuznosti otplate karmickoga duga, bilo
problematicno. S druge strane, ako bolest izazivaju
demoni, onda se bolest moZe izlijeciti tjeranjem demo-
na. Buddha, neprikosnoveni ucitelj velikih mo¢i,
svojom je pojavom ne samo natjerao demone u bijeg
i tako, ne krSeéi karmicke zakone, vratio zdravlje
stanovnicima Vesali, ve¢ je ucenjem koje je dao svo-
jim ucenicima pokorio ta neljudska bica i potvrdio

koja proizlazi iz tijela i uma (adhyatmika), bijeda koju uzrokuju
druga ziva bica (@dhibhautika) i bijeda koju uzrokuju nebeska bica
i demoni (adhidaivika). U kasnijem buddhizmu postoji koncept
triduhkhata (tri patnje/muke), medutim pod tim se podrazumijeva
nesto drugo: tjelesna i mentalna patnja prouzrokovana “patnjom
samom”, odnosno rodenjem, bolesc¢u, staroscu i smréu (dukkha-
dukkhata); patnja prouzrokovana nestalnos¢u/promjenjivoséu
(viparinamadukkhata); patnja prouzrokovana uvjetovanoscu
(sankharadukkhata) (SN 4. 259).

‘0 PatA. 2. 124: sace hi raja adhammiko hoti devo akale
vassati kale na vassati, chatakabhayam rogabhayam satthabhayan
ti imani tini bhayani upagatan’ (...). Usp. Kurudhammadataka
(batA. 2. 367).

Y7 Avadanakalpalata, poglavlje 12 (Haritikadamanavada-
nam). Izvornik je dostupan na mreZnim stranicama GRETIL-a.

4 O Buddhinoj “loSoj karmi” v. u: Walters (1990).



nadmo¢ buddhistickoga nauka nad hirovitim, pakos-
nim i mrac¢nim silama koje borave medu ljudima.
Propovijed koju je Buddha dao svome u¢eniku Anandi
da njome pridobije i preobrati demone i da time donese
blagostanje ljudima dajem u nastavku.

DRAGULJ-PROPOVIJED¥

Koja god su [neljudska] bi¢a danas i ovdje prisutna,
Bila ona zemaljska ili nebeska,
Neka sva budu radosna,
Neka pazljivo saslusaju ove rijeci.

Sva vi bi¢a, obratite paznju!
Budite blaga spram ljudskoga roda,
Taj vam i danju i noCu prinosi Zrtvu.

Stitite ga zato pazljivo.

Ni blago ovoga ni onoga svijeta
Ni na nebesima najizvrsniji dragulj
Nisu ravni Tathagati.*
Najizvrsniji je dragulj u Buddhi.
Ta istina neka donese blagostanje.

Dosegao je mudrac iz plemena Sakya usredotocen
UniStenje [Zudnje], bestrasce, izvrsno besmrtno [stanje].
Nista nije ravno [Buddhinu] nauku.
Najizvrsniji je dragulj u [Buddhinu] nauku.

Ta istina neka donese blagostanje.

Zadubljenje koje najodli¢niji Buddha opisuje kao Cisto,
Zadubljenje je za koje kazu da vodi pravo do cilja.
Ne postoji nista ravno tom zadubljenju.
Najizvrsniji je dragulj u [Buddhinu] nauku.

Ta istina neka donese blagostanje.

Onu osmoricu ili Cetiri para,”
Hvale oni ¢ije je srce mirno.

Vrijedni su [milodara] u€enici Sugate.>
Dani [milodari] [radaju] mnogo plodova.
Najizvrsniji je dragulj u [Buddhinoj] zajednici.
Ta istina neka donese blagostanje.

Koji su se snagom uma, a liSeni Zudnje,
posvetili ucenjima Gotame,

Ti su, uronivsi u besmrtno, dosli do ostvarenja cilja:
UZivaju u spokoju, dosegavsi ga bez naknade.
Najizvrsniji je dragulj u [Buddhinoj] zajednici.

Ta istina neka donese blagostanje.

4 Tzvornik dostupan na stranicama GRETIL-a. Prijevod na
engleski jezik u: Norman (1992/2001: 28-30). Ratanasutta u
Mahavastuu: Mv. 1. 290-296.

30 Tathagata, dosl. tako otiSao ili tako doSao, jedan od
Buddhinih epiteta.

St Ariya-puggala, skt. arya-pudgala, plemenita bi¢a/pojedinci,
odnosi se na Cetiri vrste pojedinaca koji su na putu do probudenja:
sotapanna (koji je stupio na [buddhisticki] put), sakadagami (koji
¢e se nakon smrti preroditi jo§ jednom), andgami (za kojeg nema
ponovnih vra¢anja, odnosno rodenja) i arahant (dostojnik, najvisi
stupanj). Vise o idealu arahanta v. u Bond (1984).

32 Sugata, dosl. dobro oti$ao, jedan od Buddhinih epiteta.

KaZem, istinski ¢ovjek koji jasno razumije plemenite istine
nalik je stupu ¢vrsto ukopanom u zemlju
Koji ni Cetiri vjetra ne [mogu] uzdrmati.
Najizvrsniji je dragulj u [Buddhinoj] zajednici.
Ta istina neka donese blagostanje.

Koji jasno shvacaju plemenite istine
Sto ih je izrekao Dubokoumni,
Ti se, ¢ak 1 ako budu zaboravni,
Nece osmi put preroditi.
Najizvrsniji je dragulj u [Buddhinoj] zajednici.
Ta istina neka donese blagostanje.

Tko jasno shvati [Buddhino] ucenje,

Tri su mu pogres$na svojstva uniStena:
Vjera u sepstvo, sumnja, ritualizam.
Oslobada se taj jos i Cetiriju loSih stanja,
Ne moze izvrsiti ni Sest velikih prijestupa.
Najizvrsniji je dragulj u [Buddhinoj] zajednici.
Ta istina neka donese blagostanje.

Koje god da lose djelo izvrsi
Svojim tijelom, rije¢ju ili mislju,
To djelo on ne¢e moci sakriti.
Tko vidi Put ne mozZze sakriti takvo djelo.
Najizvrsniji je dragulj u [Buddhinoj] zajednici.
Ta istina neka donese blagostanje.

Kao $to Suma cvjeta u punom sjaju
U toplini prvoga mjeseca ljeta,
Tako je izloZen najizvrsniji nauk
Koji vodi do nibbane, najvise dobrobiti.
Najizvrsniji je dragulj u Buddhi.

Ta istina neka donese blagostanje.

Najbolji, koji zna najbolje i daje najbolje,
IzloZio je najbolji i nenadmasni nauk.
Najizvrsniji je dragulj u Buddhi.

Ta istina neka donese blagostanje.

UniStena su stara, nema novih rodenja,
Um im ne prianja uz buduéa rodenja.
Unisteno je sjeme [novoga rodenja], nema ni Zelje za rastom.
Mudri se gase poput plamena!
Najizvrsniji je dragulj u [Buddhinoj] zajednici.
Ta istina neka donese blagostanje.

O [neljudska] bi¢a danas i ovdje prisutna,
Bila vi zemaljska ili nebeska,
[Naklonimo se] Tathagati kojeg Stuju ljudi i nebesnici
Naklonimo se Buddhi, neka bude blagostanje!

O [neljudska] bi¢a danas i ovdje prisutna,
Bila vi zemaljska ili nebeska,
[Naklonimo se] Tathagati kojeg Stuju ljudi i nebesnici
Naklonimo se [Buddhinu] nauku, neka bude blagostanje!

O [neljudska] bi¢a danas i ovdje prisutna,

Bila vi zemaljska ili nebeska,
[Naklonimo se] Tathagati kojeg Stuju ljudi i nebesnici
Naklonimo se [Buddhinoj] zajednici, neka bude
blagostanje!



POPIS POKRATA
AN - Anguttaranikaya
DhA. — Dhammapadatthakatha
DN - Dighanikaya

batA. — Patakatthakatha

Khp. — Khuddakapatha

MN - Maddhimanikaya

Mv. —Mahdavastu

PED - Pali-English Dictionary

skt. — sanskrt, sanskrtski
SN — Samyuttanikaya
Sn.  — Suttanipata

Vin. - Vinayapitaka
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SUMMARY

THE PLAGUE IN VESALI -
NOTES ON ITS CAUSE AND BUDDHA’S ROLE
IN ITS SUPPRESSION

Relying on two sources, Paramatthajotika and
Mahavastu, this paper offers a brief study of the plague
in Vesall. According to sources, the outbreak of the
disease, which is called ahivataka in Paramatthajotika
and adhivasa in Mahavastu, occurred during Buddhas
life. Summoned by the frightened and worried citi-
zens of Vesalt, Buddha, at that time staying with king
Bimbisara in Rajagaha, agrees to come to the city and
free it from the demons who caused the disease. The
paper deals with the cause of the plague by showing
that this kind of cause, for some reasons, was more
convenient for buddhist authors than karmic one.
Translation of selected passages from both sources is
provided, together with the translation of Ratanasutta.

Key words: Vesali, plague, Buddhist literature, de-
mons, Ratanasutta



