/перевод с яп. Сергея Коростелева/

Аватамсака-сутра

гл.33, 7-й разд.

"Отдалившиеся от сансары"

...Сыны Будды! Есть десять видов мары для бодхисаттвы-махасаттвы. Каковы эти десять? Итак, [это] мара пяти скандх, ибо пять скандх привязывают и заблуждают. Мара желаний, ибо желания загрязняют. Мара кармы, ибо [карма] способна препятствовать [на Пути]. Мара сознания, ибо само [сознание] делает [человека] высокомерным. Мара смерти, ибо [смерть] отдаляет от обретения жизни. Мара небес, ибо [небеса] пробуждают высокомерие и леность. Мара утраты добрых корней, ибо [это делает] невозможным раскаяние в сердце. Мара самадхи, ибо привязывает ко вкусу самадхи. Мара доброго знакомого, ибо рождает к нему привязанность. Мара неведения Истинной Дхармы [обретения] бодхи, ибо [из-за этого] никогда не выявятся различные великие клятвы. Сыны Будды! Это десять видов мары для бодхисаттвы-махасаттвы.

Сыны Будды! Есть десять видов кармы (действий, дел) мары. Каковы эти десять? Итак, забыв и потеряв бодхичитту, взращивать различные добрые корни - это карма мары. Делать подношения, имея плохие мысли; хранить заповеди, имея злобные мысли; наставлять [на лучшее] живых существ с плохим характером и ленивых, [и в то же время] презирать и ненавидеть живых существ с неустойчивыми мыслями и глупых, плохо относится [к ним] - это карма мары. Удерживая Истинную Дхарму для себя [одного], осуждать живых существ[, способных] перенять линию преемственности Дхармы; в жадных поисках подношений и славы проповедовать Дхарму с такими [мотивами другим] людям; проповедовать глубокую и чудесную Дхарму людям, не [способным ее] перенять - это карма мары. Не слышать о парамитах; [или же] даже и слышать [о них], но не практиковать; [или] породив ленивые мысли, не искать глубокое и чудесное бодхи (просветление) - это карма мары. Отдаляясь от добрых знакомых, сближаться с плохими знакомыми; [или] с радостью искать две колесницы; [или] пробудить мысли о нирване, избавлении от желаний, собственном исчезновении - это карма мары. Из-за того, что у бодхисаттвы имело место пробуждение в мыслях злобы, возвещать об этих плохих сторонах [того бодхисаттвы]; предотвращая получение им подношений, всегда требовать [от него] извинений и расплаты, смотреть на него предубежденным (злым, плохим) взглядом - это карма мары. Понося и клевеща на Истинную Дхарму, не слушать правильные сутры; [или] даже слушая  не восхвалять [их]; [или] если есть [какой-то другой] Учитель Дхармы, проповедующий Дхарму, не почитать [его], не быть смиренным [перед ним], говоря себе: "Мое учение - правильное, а его учение - неправильное" - это карма мары. Изучать мирские трактаты, овладевать [искусством] сочинительства (литературы), быть искусным в изяществе фраз, каллиграфии, поэзии; с радостью проповедуя две колесницы, прятать и скрывать глубокую Дхарму; проводить лекции со смешанными словами; [или] проповедовать глубочайшую Дхарму там, где [ее не в состоянии] перенять; отдаляясь от бодхи, спокойно пребывать на ошибочных путях - это карма мары. С теми, кто уже [обрел] освобождение и успокоение, сближаться, почитать [их] и делать им подношения; а с теми, кто еще не освобожден и еще не спокоен, не сближаться, не почитать [их] и не делать [им] подношения, и даже не пробовать их учить - это карма мары. Впав в высокомерие, все больше увеличивать всяческую надменность; презирать живых существ; не ища истинную мудрость Истинной Дхармы, [стать] всячески разнузданным и потерянным, [таким, кого] невозможно спасти (безнадежным) - это карма мары.

Сыны Будды! Это десять видов кармы (действий, дел) мары для бодхисаттвы-махасаттвы. Бодхисаттва-махасаттва должен быстро отдалиться [от них] и правильно (истинно) искать карму (дела) Будды. 

