
བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
བོདོ་རྒྱལ་ལ་ོ ༢༡༥༠ ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཕྱི་ིཟླ་བོརྒྱད་པ་དང་། དགུ་པ།

འདོན་ཐེངེས་ ༦༡ པ།



སྤྱི་ིཁྱབོ་ལྟ་ཞིིབོ་དང་ཞུ་དག་པ། - ཚོགོས་དྲུང་བོསདོ་ནམིས་རྡོ་ོརྗེ།ེ

རྩོམོི་སྒྲིགི་པ། - བོསྟན་འཛིནི་དཔལ་འབྱོརོ།

པར་པ་དང་དེབོ་གཟུགས་བྱུས་འགདོ།-བོསྟན་འཛིནི་དཔལ་འབྱོརོ།

འགྲེམེིས་སྤེལེ་བོ། - རིན་ཆེནེ། 



དཀར་ཆེག

ཕྱི་ིཟླ་བོརྒྱད་པ། August

༡༽ ༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ིམིང་གཙོོའ་ིའཕེལེ་རིམི་དང་འབྲེལེ་བོའ་ིབོཀའ་སློབོོ། ................................................................................................................... ༡

༢༽ རྒྱ་གར་རྒྱལ་ས་ལྡི་ིལརི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་དང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དནོ་བྱོདེ་ཕྱིགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་འདུ་ཚོགོས་པ། ......................  ༤

༣༽ དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་མིཆེགོ་གིས་ཨ་རིའ་ིཧར་ཝར་ཌ་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེརེ་ཁང་ག་ིསློབོོ་ཕྲུག་ཁག་ཅིགི་ལ་བོདོ་དནོ་སྐོོར་ང་ོསྤྲོདོ་གནང་བོ། .......................... ༡༠

༤༽ རབོ་བོརྟན་རགི་གནས་ཁང་དབུ་འབྱོདེ་མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེགོ་ཕྱིགོས་བོཞུགས་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཆེསོ་འཕེལེ་ཐུབོ་བོསྟན་མིཆེགོ་

 སྐུ་མིགྲེནོ་གཙོ་ོབོརོ་ཆེདེ་ཕེེབོས་གནང་བོ། .................................................................................................................................................... ༡༠

༥༽ རྒྱ་གར་རང་བོཙོན་ཉེནི་མི་ོཐེངེས་ ༧༧ པའ་ིདུས་ཆེནེ་སྲུང་བོརྩོིའ་ིམིཛིད་སྒོའོ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིོན་མིཆེགོ་དང་། 

  སྤྱི་ིའཐུས་ཚོ་ེརངི་དབྱོངས་ཅིན་མིཆེགོ་རྣམི་གཉེསི་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་བོ། ........................................................................................................... ༡༡

༦༽ རྒྱལ་སྤྱིའི་ིབོདོ་རང་བོཙོན་ཚོགོས་ཆེེན་ཐེངེས་དྲུག་པའ་ིཐེགོ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེབོཤེེས་ལྷ་རམིས་པ་ག་ོབོ་ོབློ་ོབོཟང་ཕེན་བོད་ེམིཆེགོ་

 དམིགིས་བོསལ་སྐུ་མིགྲེནོ་དུ་ཆེདེ་ཕེེབོས་ཀྱིསི་གསུང་བོཤེད་གནང་བོ། ................................................................................................................. ༡༢

༧༽ དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་བོདོ་ཀྱི་ིན་གཞིནོ་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཚོགོས་འདུ་ཐེངེས་ ༩ པའ་ིདབུ་འབྱོདེ་

 མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེགོ་སྐུ་མིགྲེནོ་གཙོ་ོབོརོ་ཆེདེ་ཕེེབོས་ཀྱིསི་གསུང་བོཤེད་གནང་བོ། ......................................................................................................... ༡༤

༨༽ དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིབོདོ་དནོ་འབྲེལེ་མིཐུད་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ི

  དྲ་རྒྱ་ལགེས་བོཅིོས་གནང་བོ་ད་ེབོཞིནི་དབུ་འབྱོེད་གནང་བོ། ..............................................................................................................................༡༨

༩༽ དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་རྒྱ་གར་གྱི་ིཅིནྡྲ་ཡཱན་གསུམི་པ་ཟླ་བོའ་ིསྟངེ་ལགེས་པར་བོབོས་ཐུབོ་པར་

 སྲིདི་བློནོ་མི་ོདྷི་ིམིཆེགོ་ལ་འཚོམིས་འདྲ་ིཞུས་པ། ..............................................................................................................................................༡༨

༡༠༽ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་ར་ཇ་ས་ིཐེན་དང་། གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་སྡེ་ེགཉེསི་ཀྱི་ིནང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། ....................................༡༩

༡༡༽ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་ནུབོ་བྷེངེ་གྷལ་དང་། ཨ་ོཌ་ིཤེ །  འབྲེས་ལྗོངོས་མིངའ་སྡེ་ེབོཅིས་ཀྱི་ིནང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། ................. ༢༨

༡༢༽ སྤྱི་ིལྷན་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ཞིགི་ཡུ་རོབོ་ཏུ་མིང་གཙོ་ོདང་འབྲེེལ་བོའ་ིཚོགོས་འདུ་ཞིགི་ག་ིཐེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་བོ། .........................................................༥༥

༡༣༽ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་ལྷ་ོཕྱིགོས་ཏ་མིལི་ན་དུ་དང་། ཀ་ེར་ལ་མིངའ་སྡེ་ེགཉེསི་ཀྱི་ིནང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། .......༥༥

༡༤༽ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིརི་མིངའ་སྡེ་ེདང་། ལ་དྭགས་བོཅིས་ཀྱི་ིནང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། ...............................༦༠

ཕྱི་ིཟླ་དགུ་པ། September

༡༥༽ བོདོ་མིིའ་ིམིང་གཙོ་ོདབུ་བོརྙེསེ་ཏ་ེམི་ིལ་ོ ༦༣ ཧྲིལི་པ་ོའཁརོ་བོའ་ིདུས་ཆེེན་མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེགོ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགསུང་བོཤེད། .......................... ༦༩

༡༦༽ སུད་ཝ་ིཊན་གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་པ། ..........................................................................༧༣



དཀར་ཆེག

༡༧༽ དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གིས་ཐེ་ེཝན་ནས་ཕེེབོས་པའ་ིརྒྱ་རགིས་ཚོན་རགི་པ་དང་མིཁས་དབོང་

 ཁག་ཅིགི་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་བོ། .................................................................................................................................................. ༧༥

༡༨༽ རྒྱ་ནག་ལ་ཁ་གཏད་ཆེདེ་བོཙུགས་པའ་ིརྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིམིཉེམི་འབྲེལེ་ཚོགོས་པའ་ི (IPAC) ལྷན་ཚོགོས་ཐེགོ་

 དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་མིཆེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་བོ། .................................................................................................................................༧༨

༡༩༽ ཕྱིགོས་བོཞུགས་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་བོསྟན་འཛིནི་འཇགིས་མིདེ་མིཆེགོ་བྱོང་ཨ་རིའ་ིབོདོ་རགིས་སྤྱི་ིམིཐུན་

 ཚོགོས་པའ་ིཚོོགས་ཆེནེ་ཐེངེས་ ༢༡ པའ་ིཐེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་བོ། ...................................................................................................................༨༡

༢༠༽ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ཨ་ེས་ོཊ་ོན་ེཡའ་ིགཞུང་ནས་ག་ོསྒྲིགི་ཞུས་པའ་ིདཀྱིལེ་ཡངས་སྲིདི་གཞུང་ག་ི

 མིཛིའ་འབྲེེལ་ལྷན་ཚོགོས་སུ་མིཉེམི་ཞུགས་དང་། ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེཡའ་ིསྲིདི་བློོན་མིཆེགོ་སགོས་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་བོ། .............................................................. ༨༢
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༢༣༽ དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིདབུ་མིའ་ིལམི་མི་ིམིང་ལས་འགུལ་ཁང་དབུ་བོརྙེསེ་ནས་ལ་ོང་ོ ༡༥ འཁརོ་བོའ་ི

 དུས་དྲན་མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེགོ་གསུང་བོཤེད་གནང་བོ། .......................................................................................................................................... ༨༩
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བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།

1

༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ིམིང་གཙོོའ་ིའཕེལེ་རམིི་དང་འབྲེལེ་བོའ་ིབོཀའ་སློབོོ། 

རྩོ་བོར་བོཞིག་ནས་ག་ོརིམི་བོསྒྲིིགས་པ་ཡིན་

ན་དོན་གྱིི་ཆེ་ནས་རྣམི་ཀུན་ང་ཚོོའི་ཁ་རྒྱུན་

ལ་ཡོད་པའ་ིཆེོས་སྲིིད་ཟུང་འབྲེེལ་ཞིེས་པའ་ི

ག་ོདནོ་ད་ེསློབེོས་ཐུབོ་པ་ཞིགི་ཡནི། དནོ་གྱི་ི

ཐེོག ་ནས་བོརྟག་ཡོང ་དུས་སེ་ཁུ ་ལར་ 

(Secular) ཞིསེ་པ་འད་ིཤེནི་ཏུ་རན་པ་ོཞིགི་

ཡནི། ང་རང་ཚོ་ོབོདོ་པའ་ིགནས་ཚུལ་ཐེགོ་

ཡིན་ཡང་བོསམི་བློ་ོགཏོང་རྒྱུ་ཏན་ཏན་ཡོད། 

རིགས་ཁ་ཤེས་ཀྱིིས ་སེ་ཁུ ་ལ ་རི་སིམི ་ 

(Secularism) ཞིསེ་བོརྗེདོ་དུས་ག་ོབོ་

གཅིིག་ལ་ཆེོས་མིེད་རིང་ལུགས་ལྟ་བུར་གོ་

བོཟ་ོཡདོ། ང་ཚོ་ོབོདོ་པའ་ིལ་ོརྒྱུས་ནང་དང་། 

ད་ལྟའ་ིདངོས་ཡོད་གནས་ཚུལ་ལ་ཆེ་བོཞིག་

ནའང་བོོད་ནང་མིི་མིང་པོ་ཞིིག་སངས་རྒྱས་

ཀྱི་ིབོསྟན་པ་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིགནས་ཚུལ་འོག་

ནས་དཀའ་ལས་རྒྱག་ག་ིཡདོ་པ་རདེ། ང་

རང་སྒོེར་གྱི་ིངོས་ལ་ཆེ་བོཞིག་ནའང་བོོད་ཀྱི་ི

རང་དབོང་བོསྒྲུབོ་རྒྱུ་འད་ིསྲིིད་རྐྱང་པའ་ིརང་

འདོན་ཐེངེས་སྔོནོ་མིའ་ིའཕྲིསོ། 

ཆེོས་ལུགས་ཁག་གི་བོསློབོ་བྱོའི་རྩོ་བོ་ནི་ང་

རང་ཚོ་ོལ་ལྷན་སྐྱོེས་ཀྱི་ིབོཟང་པོའ་ིཡོན་ཏན་

ཡོད་པ་འད་ིདག་གཞི་ིརྩོར་བོཞིག་ནས་ཆེོས་

ལུགས་ཀྱིི་བོསློབོ་བྱོ་རྣམིས་ཐེོན་ཡོང་བོར་

བོརྟནེ། ཡ་རབོས་ཀྱི་ིབོསམི་བློ་ོདང་བོཟང་

པོའ་ིསྤྱིོད་པ་གཞིི་ལ་བོཞིག་ནས་བོཟོས་པ་

ཡནི་ན། མིངི་ལ་ཆེསོ་བོཏགས་རུང་མི་

བོཏགས་རུང་དོན་དག་ཆེོས་ཀྱིི་སྙིིང་པོའ་ི

ཐེགོ་ནས་སློབེོས་ཀྱི་ིཡདོ། མིངི་ལ་ཆེསོ་

བོཏགས་ན་ར་བོ་ཆུང་དུ་འགྲེ་ོཡ་ིཡདོ། ད་ེ

འདྲའི་ཐེོག་ནས་བོལྟས་ན་དོན་གྱིི་ལུགས་

གཉེིས་ཟུང་འབྲེེལ་ལྟ་བུ་ཧ་ལམི་ཆེགས་ཡོང་

ག་ིཡདོ།

 སྤྱིིར་བོཏང་མིང་གཙོོའི་རྩོ་ཁྲིམིས་

འགྲེ་ོསྟངས་ད་ེཚོ་ོནང་བོཞིནི་མི་ཡནི་པར། ང་

ཚོོའ་ིའད་ིའཚོ་ེམིེད་ཞི་ིབོའ་ིཡ་རབོས་ཀྱི་ིལྟ་བོ་

དབོང་ཙོམི་མི་ཡནི་པར། ད་ེདངསོ་གནས་

སངས་རྒྱས་ཀྱི་ིབོསྟན་པ་དང་ཟུང་དུ་འབྲེེལ་

བོའ་ིརང་དབོང་ག་ིའཐེབོ་རྩོོད་ཅིིག་ཡིན་པར་

བོརྟནེ། ང་ཤཱཀྱིའ་ིདག་ེསློངོ་ཞིགི་ག་ིངསོ་ནས་

ད་ེན་ིབོསོད་ནམིས་གསོག་པའ་ིཆེ་རྐྱེན་ཞིིག་

རེད་བོསམི་པའ་ིཐེོག་ནས་ལས་ཀ་འདིའ་ིནང་

འགན་འཁུར་གྱི་ིཡདོ། ཚོགི་ག་ིག་ོབོ་ལནེ་

ཕྱིོགས་ཀྱིི་ཐེོག་ནས་སྐོབོས་རེ་མིཐེོང་སྣང་

འདྲ་མིནི་ཡངོ་སྲིདི་ཀྱིང་། ད་ེཚོོའ་ིསྐོརོ་ང་རང་

ཚོ་ོག་ོབོསྡུར་ཞིིབོ་ཕྲི་བྱོདེ་རྒྱུ་ཡངོ་ག་ིརདེ། ད་ེ

ན་ིརྩོ་དནོ་གཅིགི་ཡནི། ཞིསེ་དང་།

 ད ་ལམི ་སྤྱིི ་ འཐུས ་གསར ་པ ་

སློེབོས་པ་འད་ིདག་ད་ེསྔོ་ལམི་སྲིོལ་ཡོད་པའ་ི

ཆེོལ་གསུམི་ཆེོས་བོརྒྱུད་དང་བོཅིས་པའི་

ཐེགོ་ནས་ཡངོ་བོ་རདེ། སྔོནོ་མི་ནས་རྟག་ཏུ་

སྐོད་ཆེ་ཡངོ་ག་ིཡདོ་པ་ལྟར། རྩོ་བོའ་ིབོསྡུ་

ཁུངས་ད་ེདག་ནས་ཡངོ་བོ་ཡནི་ན་ཡང་། སྤྱི་ི

འཐུས་ནང་སློེབོས་ཚོར་རྗེེས་སྤྱིི་མིི་བྱོས་

ནས་སྡེདོ་དགསོ། ད་ེསྔོའ་ིཉེམིས་མྱོངོ་ནས་

སྐོབོས་རེ་སྤྱིི་པའི་དོན་དག་ལ་སྐོད་ཆེ་ཤེོད་

པའི་སྐོབོས་སུ་ཚོོགས་པ་ཁ་ཤེས་ཕེར་

འཚོལོ་བོར་འགྲེ་ོདགསོ་ཀྱི་ིཡདོ་པ་དང་། ས་ོ

སོའ་ིསྒོེར་གྱིི་ཐེོབོ་ཐེང་རྩོོད་རྒྱུའི་ཐེོག་སློེབོས་

ན་ཕེར་འཚོོལ་བོར་འགྲེ་ོམི་དགོས་པར་ཚུར་

སྔོོན་དང་པོར་ཐེོན་ཡོང་ག་ིཡོད་པ་ད་ེལ་ཆེ་ོམི་ི

འདུག ང་རང་ཚོོས་གང་བྱོེད་དགསོ་ཟརེ་ན། 

སྤྱིི་པ་ཚོགས་ཚུད་ཡག་པོ་ཡོང་བོ་བྱོེད་
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དགསོ། ད་ེལྟར་བྱུང་ན་སྤྱི་ིཔ་དེའ་ིཁངོས་

གཏོགས་ལ་ཡོད་པ་ཚོང་མིར་ཁེ་ཕེན་ཡོད་

ཡདོ་པ་དང་། བོད་ེསྐྱོདི་ཡདོ་ཡདོ་པ། འདདོ་

དནོ་འགྲུབོ་འགྲུབོ་པ་ཡནི། སྤྱི་ིཔ་ཚོགས་

ཚུད་པ་ོམི་བྱུང་ན། ཉེནི་གཅིགི་ཐེབོོ་ཐེང་རྩོདོ་

ས་མིདེ་པ་ཆེགས་ཀྱི་ིརདེ། ད་ལྟ་ང་ཚོརོ་ཐེོབོ་

ཐེང ་རྩོོད ་ས ་ཡོད ་པ ་འདི་སྤྱིི་པའི་སྒྲིིག ་

འཛུགས་ཤེིག་ཡོད་པ་འདི་ལ་བོརྟེན་ནས་

བྱུང་བོ་རདེ། དརེ་བོརྟནེ་སྤྱི་ིའཐུས་ནང་

སློེབོས་པ་ཁྱེད་རང་ཚོོ་ཚོང་མིས་བོསམི་པ་

རྣམི་དག་གིས་སྤྱི་ིམི་ིཞིིག་བྱོས་ཏ་ེསྤྱི་ིའཐུས་

ནང་སྡེོད་རིང་སོ་སོའ་ིརྐུབོ་སྟེགས་སྟེང་བོོད་

མིི་སྤྱིི་བོོ་གནམི་བོསྟན་ཡོངས་ཀྱིི་ཚོབོ་བྱོེད་

མིཁན་གྱིི་སྤྱིི་མིི་ཞིིག་ཡིན་བོསམི་པའི་འདུ་

ཤེེས་ག་དུས་ཡིན་ཀྱིང་མི་བོརླགས་པ་དང་། 

མི་འགྱིོད་པའ་ིཐེོག་ནས་འགན་འཁྱེར་ཐུབོ་པ་

བྱུང་ན་ཡག་པ་ོཡངོ་ག་ིརདེ། འད་ིགནད་

འགག་མིཐེངོ་ག་ིའདུག ཚོང་མིར་བོཀྲོ་ཤེསི་

བོད་ེལགེས་ཡདོ། ཧུར་ཐེག་གནང་རགོས།

ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༩༡ ཟླ་ ༥ ཚོསེ་ ༢༩ ཉེནི་སྐོབོས་

བོཅུ་གཅིིག་པའི་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་སུ་

སྩལ་བོའི་བོཀའ་སློོབོ་ལས་ཟུར་འདོན་ཞུས་

ཤེངི་། བོདོ་གཞུང་ཕྱི་ིདྲལི་ལས་ཁུངས་ནས་

པར་སྐྲུན་ཞུས་པ་༼སྤྱི་ིའཐུས་དང་བོཀའ་ཤེག་

ལ་བོསྩལ་བོའ་ིབོཀའ་སློོབོ།༽ པདོ་གཉེསི་པ་ 

༤༠ ནས་ ༤༧ བོར་དང་། ༥༤ ནས་ ༥༥ 

བོར་གསལ། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༩༡ ཟླ་ ༧ ཚོསེ་ ༤ ཉེནི་སྤྱི་ི

འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་ཚོོགས་གཞིོན་དམི་

འབུལ་སྐོབོས་ཀྱི་ིབོཀའ་སློབོོ།

ཚོོགས་གཙོོ་བོགྲེེས་གཞིོན་གཉེིས་གཏན་

ཁལེ། དམི་འབུལ་གནང་སྟ་ེཡག་པ་ོབྱུང་། 

བོཀྲོ་ཤེསི་བོད་ེལགེས་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི། འཐུས་མི་ི

ཚོ་ོཁྲིམིས་བོཟ་ོལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིང་ོབོོར་ཆེགས་

བོསྡེད་ཡོད་པ་ཁ་སང་བོཀའ་མིོལ་བྱུང་བོ་

བོཞིནི། བོར་དརེ་བོཅིའ་ཁྲིམིས་བོཟ་ོརྒྱུ་

རྣམིས་ཁྱེད་རང་ཚོ་ོཚོང་མིས་དངོས་གནས་

རང་ཁུར་བློངས་ཏ་ེམིཐེའ་མི་གཏན་འབོེབོས་

གཙོང་མི་ཡག་ཐེག་ཆེདོ་བྱུང་བོ་རདེ། བྱོས་

འབྲེས་དང་པ་ོད་ེཆེགས་ཡདོ། ཚོང་མི་ལ་

བོཀྲོ་ཤེསི་བོད་ེལགེས་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི། ཧ་ཅིང་

དགའ་པ་ོབྱུང་། ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུ་རྒྱུ་ཡནི།ཚོང་

མིས་མིཁྱནེ་གསལ་རདེ། ད་ལྟ་ང་ཚོསོ་བྱོས་

པ་ལས་བྱོ་རྒྱུ་མིང་བོ་བོསྡེད་ཡདོ། ད་དུང་མི་

འངོས་པ་ལ། ང་རང་ཚོ་ོའདརི་སྤྱི་ིའཐུས་ལ་

སློེབོས་པ་ས་ོསོར་སྤྱི་ིཚོོགས་ཀྱི་ིནང་ལ་མིིང་

ཞིགི་ཡདོ་པ་རདེ་ལ། དངསོ་གནས་ཐེོབོ་ཐེང་

དང་དབོང་ཆེ་དམིིགས་བོསལ་ཞིིག་ཡོང་གི་

ཡདོ་རདེ། ད་ེགཞིརི་བོཟུང་ག་ིའགན་ཞིགི་

ཀྱིང་སློབེོས་བོསྡེད་ཡདོ། ཕྱིགོས་གཅིགི་ནས་

མི་ིམིང་གསི་ར་ེབོ་བོརྒྱབོ་པ་དང་། ཕྱིགོས་

གཅིིག་ནས་ང་རང་ཚོོའི་དུས་ཚོོད་ཁ་སང་

བོཀའ་མིོལ་བྱུང་བོ་བོཞིིན་གཉེན་འཕྲིང་འདི་

འདྲ་ཞིིག་གི་འོག་ལ་འགན་ཁྱེར་མིཁན་གྱིི་

མིའི་ིགྲེས་ལ་ཡར་སློབེོས་དུས། དུས་ཚོདོ་

འད་ིགའ་ིཆེ་ནས་ང་ཚོོར་འགན་ཆེེན་པ་ོཞིིག་

འཁྲ་ིཡདོ་ཅིངི་། ཁྱདེ་རང་ཚོ་ོཚོང་མིས་འགན་

འཁུར་དེ་སྙིིང་ལ་བོཅིངས་ནས་ལྷག་བོསམི་

རྣམི་དག་ག་ིཐེགོ་ནས། ད་ལྟ་ལས་ཀ་འག་ོ

བོཙུགས་ཏ་ེགྲེ་འགྲེིག་པ་ོཡག་ཐེག་ཆེོད་བྱུང་

བོ་རདེ། ད་དུང་ང་ཚོསོ་ལ་ོབོསྟུད་ནས་ལས་

ཀའ་ིའགན་འཁྱེར་རྒྱུ་ད་ེཚོང་མིས་འཕྱུག་པ་

མིདེ་པ་གནང་ག་ིཡང་རདེ་ལ། ཚོང་མིས་

ཧུར་ཐེག་གནང་རགོས་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི། ད་ེངས་

གཅིགི་ཞུ་འདདོ་བྱུང་།

 དེ་ནས་དེ་རིང་འདིར་བོཀའ་བློོན་

གསུམི་མི་གཏོགས་གཞིན་ང་ཚོོ་ཚོང་མི་སྤྱིི་

འཐུས་ནང་ཚོོགས་པ་འདྲ་པ་ོའཛིོམིས་བོསྡེད་

ཡདོ། བྱོས་ཙོང་། ང་སྒོརེ་གྱི་ིཐེགོ་ནས་སྐོད་

ཆེ་ཕྲིན་བུ་བོཤེད་ན་བོསམི་པ་དྲན་བྱུང་། ད་

ལྟ་འཐུས་མི་ིག་ཚོདོ་མི་ཚོང་བོ་རདེ། ཅིསེ་

བོཀའ་འདྲ་ིགནང་བོར། ཟམི་གདངོ་རནི་པ་ོ

ཆེསེ། དམི་བོཅིའ་ཕུལ་ཚོར་གྲེས་གཉེསི་དང་། 

དམི་བོཅིའ་འབུལ་རྒྱུ་བོསྡེད་པ་གཅིིག་མི་

ཚོང་ཞིེས་ཞུས། ད་ལྟ་བོར་ག་ོབོསྡུར་བྱོདེ་

པའ་ིསྐོབོས་ལ་གང་འདྲ་ཡངོ་ག་ིའདུག ག་ོ

བོསྡུར་གསང་པ་ོདང་། འཕྲིདོ་པ་ོའདྲ་པ་ོགང་

འདྲ་ཡངོ་ག་ིའདུག ད་ེཧ་ཅིང་གལ་ཆེནེ་པ་ོ

རདེ། སྐོད་ཆེ་ཤེདོ་ས་དང་ག་ོབོསྡུར་བྱོདེ་ས་

དེར་ལྷུག་པོ་བྱོས་ནས་ཤེོད་རྒྱུ་ཡོད་པ་ཞིིག་

དང་། ཡང་མིདུན་དརེ་བོཤེད་བོཞིག་པ་ད་ེ

མིིན་ཙོམི་ཞིིག་རྒྱབོ་ལོགས་ལ་བོཤེད་རྒྱུ་

མིདེ་པ་ཞིགི་བྱུང་ན་ཡག་པ་ོའདུག གཙོང་མི་

རདེ། གཞིན་ང་རང་ཚོ་ོཚོང་མིས་མིདུན་དརེ་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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དབུགས་འདྲ་པ་ོབོསྡེམིས། འདྲ་ཆེགས་བྱོས། 

དུས་ཡུན་འཁྱོལ་ཙོམི་ཞིིག་བྱུང་ན་དེས་

འགྲེགི་པའ་ིབོཟ་ོའདྲ་ཞིགི་དང་། རྒྱབོ་ལགོས་

ལ་འདྲ་མིི་འདྲ་མིང་པོ་ཞིིག་ཐེོན་བོསྡེད་ན་

དགསོ་པ་མི་ིའདུག ཡང་ང་རང་ཚོ་ོསྐོད་ཆེ་

འཕྲིོད་པོ་དང་གསང་པོ་བོཤེད་པ་ལའང་

བོཤེད་སྟངས་རདེ། གསང་དྲགས། འཕྲིདོ་

དྲགས་ཏ།ེ གཅིགི་གསི་གཅིགི་ལ་ཁ་རྩོདོ་

བོརྒྱབོ་པར་ཐེལ་ཆེ་གང་ཡང་ཡོད་པ་མི་རེད། 

ཁྱདེ་རང་ཚོ་ོལ་ད་ེའདྲ་བྱུང་ཨ་ེཡདོ། ཐེ་ེཝན་

གྱིི་ཚོོགས་འདུའི་ས་ལ་རྒྱག་རེས་བོརྒྱབོ་

པའ་ིསྐོད་ཆེ་འདུག ང་ཚོ་ོད་ལྟ་ཕེལ་ཆེརེ་གཞུ་

རསེ་བོཏང་བོ་བྱུང་ཡདོ་ཀྱི་ིམི་རདེ། མིང་གཙོ་ོ

ཉེམིས་མྱོོང་གཞི་ིནས་གསར་པ་མྱོོང་མིཁན་

དེ་ཚོོའི་གྲེས་ཀྱིི་སྐོབོས་རེར་སྐོད་ཆེ་བོཤེད་

ནས་གྲེོད་ཁོག་མི་འགྲེང་བོའ་ིསྐོབོས་ལ་གཞུ་

རསེ་བོཏང་། ད་ེའདྲ་བྱུང་ན་ཚོགོས་གཙོ་ོརྒན་

གཞིོན་གཉེིས་ཀྱིིས་བོར་མིི་བྱོེད་རང་བྱོེད་

ཚོད་བྱོས་ཡངོ་། ག་ོབོསྡུར་ལྷུག་པ་ོདགསོ་རྒྱུ་

ད་ེཤེནི་ཏུ་གལ་ཆེནེ་པ་ོརེད། ག་ོབོསྡུར་ལྷུག་

པ་ོདང་གསང་པ་ོབྱོས། དངསོ་གནས་རང་སྤྱི་ི

པའི་དོན་དག་ལ་བོསམི་བློོ་བོཏང་ནས་ལྷག་

བོསམི་རྣམི་དག་གིས་ས་ོསོའ་ིསེམིས་འཁུར་

ཞིིག་བློངས་པའ་ིསྐོད་ཆེ་ཞིིག་བོཤེད་པ་ཡིན་

ན། སྐོབོས་རརེ་རྩོདོ་པ་ཐུག་པ་ཡངོ་མིདགོ་

ཁ་པ་ོརདེ། ད་ེཕེལ་ཆེརེ་གནད་འགག་ཡདོ་

མི་རདེ་བོསམི་གྱི་ིའདུག ཕྱིགོས་གཉེསི་ཀ་

ནས་དངོས་གནས་རང་བོསམི་པ་རྣམི་དག་

ག་ིཐེགོ་ནས་བོཤེད་པ་ཡནི་དུས། མིདུན་དརེ་

སྐོད་ཆེ་གང་བོཤེད་པ་དེ་རེད་མི་གཏོགས་

དེའ་ིཕུགས་ལ་གནས་ཚུལ་གཞིན་དག་ཅིིག་

འཚོང་བོསྡེད་པ་མིདེ་དུས། ཐེངེས་གཅིགི་

གཉེིས་ཤེིག་སེམིས་ཀྱིི་ནང་ལ་ཕེན་ཚུན་

གཅིིག་གིས་གཅིིག་ལ་རྣམི་རྟོག་འདྲ་པོ་

ཆེགས་པ་ཡནི་ནའང་། ཁ་ོཉེནི་ནས་ཉེནི་

བོསྟུད་དེ་དུས་ཚོོད་བོསྲིིངས་པའི་སྐོབོས་ལ་

གཅིིག་གིས་གཅིིག་ལ་དངོས་གནས་ཐུན་

མིོང་མི་ཡིན་པའི་སྙིིང་ཉེེ་པོ་དང་མིཛིའ་པོ་

ཆེགས་ཐུབོ་རྒྱུ་ཞིགི་ཡདོ་རདེ། ད་ེའདྲ་ཡནི་

དུས་དངོས་གནས་རང་སྐོད་ཆེ་གསང་པོ་

བོཤེད། ཕེན་ཚུན་མིསོ་པ་མི་ིའདྲ་བོ་དང་། ས་ོ

སོའ་ིལྟ་བོ་མིི་འདྲ་བོ་ཤུགས་ཆེེན་པོ་གཅིིག་

ག་ིཐེོག་ནས་རྩོོད་པ་ཐུག་པ་ཡིན་ནའང་རྩོ་བོ་

ད་ེསྤྱི་ིཔ་རང་ག་ིདོན་དག་ལ་བོསམི་བློ་ོབོཏང་

ནས་བོཤེད་པ་ཡིན་ན་ཁ་ཐུག་དེར་རྩོོད་པ་

དྲག་པོ་ཞིིག་ཐུག་པ་ཡིན་ནའང་དེས་ཕེན་

ཐེགོས་ཡངོ་རྒྱུ་ཞིགི་དང་། དག་ེམིཚོན་ཡངོ་

རྒྱུ་ཞིིག་མི་གཏོགས་སྐྱོོན་ལྷག་རྒྱུ་ཕེལ་ཆེེར་

ཡངོ་ག་ིམི་རདེ། 

 ཡང་སྐོབོས་རེར་ཁ་ནས་བོཤེད་རྒྱུ་

དའེ་ིསྦུག་རྩོ་དརེ་དནོ་དག་གཅིིག་འདྲསེ། ད་ེ

འདྲའི་ཐེོག་ནས་ནང་ལོགས་ལ་སྐོད་ཆེ་འདྲ་

མིི་འདྲ་ཡོང་དུས་གང་འཚོམིས་ཤེིག་ནས་

སེམིས་ཀྱིི་ནང་ལ་འཁོན་འཛིིན་འདྲ་པོ་ཞིིག་

སློབེོས། ད་ེའདྲའ་ིཐེགོ་ནས་ཕེར་ཚུར་གདངོ་

ཐུག་ཕེར་ཚུར་སྐོད་ཆེ་ཤེོད་རེས་བོཏང་བོའི་

འབྲེས་བུ་ལ་མིཇུག་ཏུ་གཅིིག་གིས་གཅིིག་

ལ་འཁནོ་འཛིིན་འདྲ་པ་ོཆེགས། ལྷག་པར་ད་ེ

འདྲའ་ིཐེོག་ནས་ཤེོག་ཁག་ཤེོག་སྒྲིིལ་བྱོེད་རྒྱུ་

ད་ེའདྲའ་ིགནས་ཚུལ་ཆེགས་པ་ཡནི་ན། ཧ་

ཅིང་ཐེབོས་སྐྱོ་ོཔ་ོརདེ། གང་ལྟར་ཕེན་རྒྱུའ་ི

ཚོབོ་ལ་སྐྱོོན་ལྷག་རྒྱུ་དེ་འདྲ་ཡོང་གི་རེད། 

སྤྱིིར་བོཏང་བོཤེད་དགོས་པ་ད་མི་ིའདུག་སྟེ། 

མིདོ་དོན་སྙིིང་པོ་ད་ལྟ་ཞུ་རྒྱུ་དེ་ང་རང་ཚོོས་

སྐོད་ཆེ་ལྷུག་པ་ོབོཤེད། ག་ོབོསྡུར་གསང་པ་ོ

བྱོས། རྩོ་བོའ་ིས་ོསོའ་ིཕེན་ཚུན་ཚོང་མིས་

དམི་བོཅིའ་བོཞིག་ས་ད་ེསྤྱི་ིཔའ་ིདོན་དག་ལ་

ལྷག་བོསམི་བོཅིངས་རྒྱུ་དེའི་ཐེོག་ནས་

བོཤེད་རྒྱུ་ད་ེཤེནི་ཏུ་གལ་ཆེནེ་པ་ོཡནི། ཁ་

སང་ཞུས་པ་བོཞིིན་སྤྱིི་མིི་ཞིིག་བྱོས་ནས་

བོསྡེད་རྒྱུའ་ིཆེ་རྐྱནེ་གཙོ་ོབོ་ོད་ེརདེ་འདུག ད་ེ

གལ་ཆེནེ་པ་ོརདེ།

 ད་ེརིང་སང་ཉེིན་ག་ོབོསྡུར་བྱོེད་རྒྱུ་

ག་རེའ་ིམིཚོམིས་ལ་སློེབོས་ཡདོ། ཅིསེ་

བོཀའ་འདྲ་ིགནང་བོར། ཟམི་གདངོ་རནི་པ་ོ

ཆེསེ། གནས་ལུགས་སྙིན་སངེ་ཞུས། བོར་

ལམི་ང་ཚོོའ་ིལ་ོགང་འཚོམིས་ཕྱིིན་པའ་ིརིང་

ག་ིཉེམིས་མྱོངོ་ལ་བོལྟས་ཡངོ་དུས། ལས་ཀ་

དངོས་གནས་རང་བྱོས་འབྲེས་ཐེོན་པ་ཡག་

པ་ོཡོང་རྒྱུ་ད་ེརྩོ་བོ་ལས་བྱོེད་པར་རག་ལས་

ཡདོ། ལས་བྱོདེ་པ་ཚོ་ོཕྱིགོས་གཅིིག་ནས་

སྤུས་དག་པ་ོཞིགི་དང་། ཤེསེ་ཡནོ་གྱི་ིཐེགོ་

གནས་ཚོད་ཡདོ་པ་དགསོ།

མུ་མིཐུད་འགདོ་རྒྱུ། 
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རྒྱ་གར་རྒྱལ་ས་ལྡི་ིལིར་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་དང་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དོན་བྱོེད་ཕྱིོགས་ཀྱི་ིཚོོགས་

འདུ་ཚོགོས་པ།  

དེའི་སྐོབོས་གཙོོ་བོོ་རྒྱལ་སྤྱིིའི་ནང་འབྲེེལ་

ལམི་གནང་ཕྱིགོས་དང་། གནས་ཡུལ་རྒྱ་

གར་གཙོོས་ཨེ་ཤེ་ཡའི་ནང་བོོད་དོན་དང་

འབྲེེལ་བོའི་ཐེོག་འབྲེེལ་ལམི་བྱོེད་ཕྱིོགས་ཀྱིི་

ནང་དོན་གཙོོ་བོོར་བྱོས་ནས་ཐེབོས་བྱུས་

ཚོགོས་འདུ་ཞིགི་དང་། ད་ེནས་བོཞུགས་

སྒོར་རྡོ་སར་ཐེབོས་བྱུས་ཚོོགས་འདུ་ཐེེངས་

གཉེིས་པ་དེ་འཚོོགས་སྐོབོས་བོོད་ཀྱིི་ལོ་

རྒྱུས་དང་། བོདོ་ནང་ག་ིགནས་སྟངས་གཙོ་ོ

བོརོ་བྱོས་ཡདོ་རདེ།

 ད་རེས་རྒྱལ་ས་ལྡི་ིལིར་གཙོ་ོབོ་ོརྒྱ་

གར་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་གཙོོས་པའི་

གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མི་ིརྣམིས་དང་ལྷན་ཕེན་

ཚུན་བོསམི་ཚུལ་བོརྗེ་ེརེས་ཀྱི་ིལས་རིམི་དང་

། ད་ེཡང་གནད་དནོ་གཙོ་ོབོ་ོརྒྱ་ནག་ག་ིཆེབོ་

༄༅། །ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ ༧ 

ནས་ ༡༡ བོར་ཉེནི་གྲེངས་ལྔའ་ིརངི་རྒྱ་གར་

རྒྱལ་ས་ལྡི་ིལིར་རྟེན་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིཨ་ཤེོག་

གསོལ་མིགྲེོན་ཁང་དུ་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་དང་བོོད་དོན་ཞུ་

སྐུལ་གྱིི་ལས་དོན་བྱོེད་ཕྱིོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་

འདུ་ཞིགི་ཚོགོས་གནང་ཡདོ་ཅིངི་། སྐོབོས་

དེར་དཔལ་ལྡིན་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་

ཚོོགས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསོད་ནམིས་བོསྟན་

འཕེལེ་མིཆེགོ་དང་། དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་

གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་ཚོེ་རིང་མིཆེོག་རྣམི་གཉེིས་

གཙོོས་པའི་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་

མིཉེམི་ཞུགས་གནང་ཡདོ།

 ད་ེཡང་ཕྱི་ིཚོསེ་ ༧ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོ

དཔལ་ལྡིན་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་

གཙོོ་མིཁན་པོ་བོསོད་ནམིས་བོསྟན་འཕེེལ་

མིཆེོག་གིས་འཚོམིས་འདྲི་དང་སྦྲེགས་

ཚོོགས་འདུ་དབུ་འབྱོེད་ཀྱིི་གསུང་བོཤེད་

གནང་དནོ། ད་ེསྔོནོ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཚོགོས་ནས་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༢ ཟླ་ ༩ པའ་ི

ནང་ཧར་ཡ་ན་མིངའ་སྡེེར་ཐེབོས་བྱུས་

ཚོོགས་འདུ་ཐེེངས་དང་པ་ོད་ེཚོོགས་པ་དང་། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༧ ཉེནི་ལྡི་ིལརི་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིཨ་ཤེགོ་གསལོ་མིགྲེནོ་ཁང་དུ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་
དང་བོོད་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དནོ་བྱོདེ་ཕྱིགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་འདུ་དབུ་འཛུགས་སྐོབོས་རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་
གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་སུ་ཇཏི་ ཀུ་མིར་མིཆེགོ་དང་། དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོམིཆེགོ་གསི་གཙོསོ་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་ལྷན་དུ་བོསྒྲིནོ་པའ་ིཔར། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་དང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དནོ་བྱོདེ་ཕྱིགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་
འདུ་དབུ་འཛུགས་སྐོབོས་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གིས་གསུང་བོཤེད་གནང་སྐོབོས། 
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་དང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དནོ་བྱོདེ་ཕྱིགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་
འདུ་དབུ་འཛུགས་སྐོབོསརྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིབོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་སུ་ཇཏི་ ཀུ་མིར་(Shri Sujeet 

Kumar, Convenor of All Party Indian Parliamentary Forum for Tibet)  མིཆེགོ་གསི་གསུང་བོཤེད་གནང་སྐོབོས། ་

སྲིིད་ཀྱིི་གནས་སྟངས་དང་འབྲེེལ་བོོད་དོན་

སྐོརོ་དང་། རྒྱ་ནག་ག་ིཆེབོ་སྲིདི་འགྱུར་

འགྲེོས་ཀྱིིས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་ནང་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱིི་

གནས་བོབོ། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིནང་རྒྱ་ནག་ཐེགོ་ལ་

སྲིདི་བྱུས་འཛིནི་ཕྱིགོས། འཛིམི་གླིིང་རྒྱལ་

ཁབོ་ཁག་གིས་བོོད་དོན་ཐེོག་སྲིིད་བྱུས་

འཛིནི་སྟངས། བོདོ་ཀྱི་ིལ་ོརྒྱུས་ཀྱི་ིགནས་

བོབོ་དང་། ད་ལྟའ་ིཆེར་བོདོ་རྒྱའ་ིདཀའ་རྙེགོ་

སེལ་ཐེབོས་ཐེོག་དོན་ཕེན་ལྡིན་པ་ཡོང་

ཐེབོས་སུ་གང་འདྲ་བྱོེད་དགོས་ཀྱིི་ཡོད་པ། 

བོོད་ཀྱིི་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱིི་གནས་བོབོ་ལ་ལེགས་

ཉེེས་གང་བྱུང་ཡང་རྒྱ་གར་ལ་དེའི་བོཟང་

ངན་གྱི་ིཤུགས་རྐྱེན་ཞིིག་རང་བོཞིིན་གྱི་ིཡོང་

སྡེདོ་དུས། བོདོ་ད་ེརྒྱ་གར་ལའང་གལ་ཆེནེ་

པ་ོཇ་ིལྟར་ཆེགས་ཀྱི་ིཡདོ་པའ་ིསྐོརོ། རྒྱལ་

སྤྱིའི་ིནང་གཞུང་དང་གྲེསོ་ཚོགོས། གཞུང་

འབྲེེལ་མིིན་པའ་ིཚོོགས་པ་ཁག་ལ་བོོད་དོན་

སྐོོར་གོ་རྟོགས་ཡོང་ཆེེད་ཞུ་སྐུལ་ལས་དོན་

གང་འདྲ་ཞུ་དགསོ་ཀྱི་ིཡདོ་པ། ད་ེབོཞིནི་བོདོ་

མིའི་ིསྒྲིགི་འཛུགས་དང་། ལྷག་པར་དུ་བོདོ་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ལས་དོན་

གནང་ཕྱིོགས་མིང་གཙོོའི་ལྟ་གྲུབོ་གཞིིར་

བོཟུང་ལས་དོན་ཚོགས་ཚུད་དུ་གང་འདྲ་

གཏངོ་དགསོ་ཀྱི་ིཡདོ་པ། སྤྱི་ིའཐུས་ས་ོསསོ་

ལས་འགན་སྒྲུབོ་ཕྱིོགས་ཀྱིི་ནུས་པ་ཡར་

རྒྱས་གང་འདྲ་གཏོང་དགོས་ཀྱིི་ཡོད་པ་

སོགས་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིཉེིན་གྲེངས་ལྔའ་ིརིང་

ཚོོགས་འདུ་འཚོོགས་རྒྱུ་ཡིན ་པ ་དང་ ། 

གནད་དོན་དེ་དག་ཐེོག་ཚོང་མིས་དགོངས་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་དང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དནོ་བྱོདེ་ཕྱིགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་
འདུ་དབུ་འཛུགས་སྐོབོས་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་མིཆེགོ་གསི་གསུང་བོཤེད་གནང་སྐོབོས། 

ཚུལ་གང་མིང་གསུང་གནང་ཡངོ་བོ་དང་། ད་ེ

བོཞིིན་ཉེིན་ལྔའི་རིང་གི་ཚོོགས་འདུ་ལེགས་

གྲུབོ་ཡོང་བོའི་སྨོོན་འདུན་ཞུ་རྒྱུ་ཡིན་ཞིེས་

གསུངས་གནང་རྗེསེ། ཚོགོས་འདུ་དངསོ་སུ་

ཚོགོས་གནང་སངོ་། 

 གཞིི་རྩོའི་ཉེིན་གྲེངས་ལྔའི་རིང་གི་

ཚོོགས་འདུ་འདིའ་ིཐེོག་རྒྱ་གར་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་

ཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་སུ་ཇཏི་ ཀུ་མིར་ 

(Shri Sujeet Kumar, Convenor of 

All Party Indian Parliamentary 

Forum for Tibet) མིཆེགོ་དང་། རྒྱ་གར་

གྲེོས་ཚོོགས་གོང་མིའི་འཐུས་མིི་སྐུ་ཞིབོས་

ཨ་ེ ཌ་ི སངིྒ་ (Shri. A.D. Singh, 

Member of Rajya Sabha) མིཆེགོ 

རྒྱ་གར་གྲེོས་ཚོོགས་གོང་མིའི་འཐུས་མིི་སྐུ་
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་དང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དནོ་བྱོདེ་ཕྱིགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་
འདུ་དང་བོསྟུན།  རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིབོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་སུ་ཇཏི་ ཀུ་མིར་མིཆེགོ་གསི་ཁངོ་ག་ི
གཟམིི་ཤེག་ཏུ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོམིཆེགོ་གསི་གཙོསོ་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པར་ཇ་སྟནོ་ག་ོསྒྲིགི་ཞུ་སྐོབོས། 

ཞིབོས་ཨ་ནལི་ ཧ་ེཌ་ིཇ་ི (Shri Aneel 

Hedge, Rajya Sabha MP) མིཆེགོ་

དང་། རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་

མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ཨ་ཤེགོ་ བྷེ་ཇ་པཡ་ེ (Dr. 

Ashok Bajpai, Rajya Sabha MP) 

མིཆེགོ རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་འགོ་མིའ་ི

འཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ར་ཇནི་དྷིར་ ཨ་གྷར་

ཝལ་ (Shri. Rajendra Agrawal, 

Lok Sabha) མིཆེགོ་དང་། གྲེསོ་ཚོགོས་

གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ཨ་མི་ེ ཡ་ཇ་ི

ནགི་ (Dr. Amee Yajnik, Rajya 

Sabha) མིཆེགོ་བོཅིས་རྒྱ་གར་བྷེ་ིཇ་ེཔ་ི

དང་། ཀངོ་ར་ེས་ིསགོས་སྲིིད་དནོ་ཚོགོས་པ་

མི་ིའདྲ་བོ་ལྔའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་གོང་འོག་གཉེིས་

ཀྱིི་འཐུས་མིི་རྣམིས་དང་ལྷན་བོོད་དོན་སྐོོར་

དགོངས་ཚུལ་བོརྗེེ་ལེན ་གྱིི་ལས་རིམི ་

བོསྐྱོངས་པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་ལྡི་ིལརི་རྟནེ་གཞི་ི

བྱོས་པའ་ིའཚོ་ེམིེད་ཞི་ིབོའ་ིཐེབོས་ལམི་བོསྟ་ི

གནས་ཁང་ (Foundation For Non-

Violent Alternative) ག་ིདག་ེརྩོའ་ིམི་

དངུལ་དོ་དམི་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཨོ་པི་ཊན་ཌོན་ 

(O.P Tandon) ལགས་དང་། ལྕམི་སྐུ་ར་ེ

བྷེནོ་ བྷེ་ེནར་ཇ་ི དྷིར་ (Rebon Baner-

jee Dhar) ལགས་རྣམི་གཉེསི་ནས་ “རྒྱ་

གར་གྱིིས་བོོད་ཐེོག་འཛིིན་པའ་ིསྲིིད་བྱུས་ལ་

བོསྐྱོར་ཞིབིོ།” ཅིསེ་པའ་ིསྙིན་ཐེའོ་ིཐེགོ་གསུང་

བོཤེད་དང་། དྲ་ིབོ་དྲསི་ལན། ལྡི་ིལརི་རྟནེ་

གཞི་ིབྱོས་པའ་ིམིཁས་པའ་ིབོསྟ་ིགནས་ཁང་ 

(Observer Research Founda-

tion) ཞིསེ་པའ་ིའབུམི་རམིས་པ་སྐུ་ཞིབོས་

མི་ན་ོཇ་ི ཇ་ོཤེ་ི (Dr Manoj Joshi) 

ལགས་ཀྱིསི་ “ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༡ ལརོ་རྒྱ་ནག་

གཞུང་གིས་བོོད་ཐེོག་བོཏོན་པའི་རྒྱབོ་ཤེ་

དཀར་པོའ་ིདེབོ་དང་འབྲེལེ། རྒྱ་གར་གྱིསི་རྒྱ་

ནག་ལ་འཛིིན་པའི་ཐེབོས་བྱུས་ལ་ཤུགས་

རྐྱེན།”ཞིེས་པའི་བོརྗེོད་གཞིིའི་ཐེོག་གསུང་

བོཤེད་དང་། དྲ་ིབོ་དྲསི་ལན། འཛིམི་གླིངི་

ཆུའི་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་གཙོོ་འབུམི་

རམིས་པ་ཨར་ཝནི་ཌ་ ཀུ་མིར་ (Dr. Ar-

vind Kumar, President of India 

Water Foundation& Governor at 

the World Water Council) ལགས་

ཀྱིསི་ “གནམི་གཤེསི་འགྱུར་ལྡིགོ་གསི་ལྷ་ོ

ཨ་ེཤེ་ིཡའ་ིརྒྱལ་ཁབོ་ཁག་ནང་ཉེེན་ཚོབོས།” 

ཞིེས་པའི་བོརྗེོད་གཞིིའི་ཐེོག་གསུང་བོཤེད་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ ༩ ཉེནི་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོམིཆེགོ་གསི་གཙོསོ་པའ་ིཚོོགས་བོཅིར་བོ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་
དང་། རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ཨ་ེ ཌ་ི སངིྒ་ (Shri. A.D. Singh, Member of Rajya Sabha) མིཆེགོ་ག་ིདབོར་བོདོ་
དནོ་ཐེགོ་དགངོས་ཚུལ་བོརྗེ་ེལནེ་གནང་སངོ་།
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༠ ཉེནི་དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོམིཆེགོ་དང་། རྒྱ་གར་རྒྱལ་ས་ལྡི་ིལརི་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་
པའ་ིམི་ིཊ་ིཀ་ (Mittika) ཞིསེ་པའ་ིཚོགོས་པའ་ིངསེ་སྟནོ་པ་ལྕམི་སྐུ་ཌུར་བྷེ་ གྷ་ོས་ེ (Dhurba Ghose, Co-Founder and Director of Mittika 

Enriching Lifespan) ལགས་དང་། ལྕམི་སྐུ་ཇ་ཱཡཱ་ ཨ་ཡརེ་ (Jaya Iyer) ལགས་རྣམི་གཉེསི་ལྷན། 

དང་། དྲ་ིབོ་དྲསི་ལན། རྒྱ་གར་ཧནི་དྷུ་གསར་

ཤེགོ་ག་ིརྩོོམི་སྒྲིགི་པ་ལྕམི་སྐུ་སུ་ཧ་ས་ིན་ི ཧ་ེ

དར་ (Suhasini Haider) ལགས་ཀྱིསི་ 

“རྒྱ་གར་གྱི་ིཕྱི་ིའབྲེེལ་སྲིིད་བྱུས་ལ་བོལྟ་ཞིབིོ་

དང་འབྲེལེ། རྒྱ་གར་གྱིསི་བོདོ་ཐེགོ་འཛིནི་

པའ་ིསྲིདི་བྱུས།” ཞིསེ་པའ་ིབོརྗེདོ་གཞིིའ་ིཐེགོ་

གསུང་བོཤེད་དང་། དྲ་ིབོ་དྲསི་ལན། རྒྱ་གར་

གཞུང་གི་ཕྱིི་སྲིིད་ལས་ཁུངས་ཀྱིི་དྲུང་ཆེེ་

ཟུར་པ་དང་། རྡུལ་ཕྲིན་མིཚོནོ་ཆེའ་ིགནད་

དནོ་དང་། གནམི་གཤེསི་འགྱུར་ལྡིགོ་ཐེགོ་

རྒྱ་གར་སྲིིད་བློོན་ཟུར་པའ་ིདམིིགས་བོསལ་

སྐུ་ཚོབོ་གནང་མྱོོང་མིཁན་སྐུ་ཞིབོས་ཤཱ་ཡམི་ 

སཱ་རན་ (Shyam Saran, former 

Foreign Secretary of India and 

Prime Minister’s Special Envoy 

For Nuclear Affairs and Climate 

Change) མིཆེགོ་གསི་ “རྒྱ་དཀར་ནག་

དབོར་གྱི་ིའབྲེལེ་ལམི།” ཞིསེ་པའ་ིབོརྗེདོ་

གཞིའི་ིཐེགོ་ལ་གསུང་བོཤེད་དང་། དྲ་ིབོ་དྲསི་

ལན་བོཅིས་ཀྱི་ིལས་རིམི། རྒྱ་གར་རྒྱལ་ས་

ལྡི་ིལརི་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིམི་ིཊ་ིཀ་ (Mitti-

ka) ཞིསེ་པའ་ིཚོགོས་པའ་ིངསེ་སྟནོ་པ་ལྕམི་

སྐུ་ཌུར་བྷེ་ གྷ་ོས་ེ (Dhurba Ghose, 

Co-Founder and Director of 

Mittika Enriching Lifespan) ལགས་

དང་། ལྕམི་སྐུ་ཇ་ཱཡཱ་ ཨ་ཡརེ་ (Jaya Iyer, 

Mittika Enriching Lifespan) ལགས་

རྣམི་གཉེིས་ནས་སེམིས་ཚོོར་འདུ་ཤེེས་

འཁྱརེ་སྟངས་ཀྱི་ིརགི་རྩོལ་དང་། རང་ནུས་

གངོ་སྤེལེ་གཏོང་ཕྱིགོས། རྩོདོ་རྙེགོ་འདུམི་

འགྲེིག་གནང་ཕྱིོགས་ཐེོག་སྦྱོོང་བོརྡོར་གནང་

སངོ་། 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༡ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཐེབོས་བྱུས་ཚོོགས་

འདུ་ཉེནི་མིཐེའ་མིའ་ིསྐོབོས། དཔལ་ལྡིན་བོདོ་

མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་མིཁན་པོ་

བོསོད་ནམིས་བོསྟན་འཕེེལ་མིཆེོག་དང་། 

དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་ཚོེ་རིང་

མིཆེགོ་རྣམི་གཉེསི་ཀྱིིས་ “ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ 

ནས་ ༢༠༢༦ བོར་གྱི་ིབོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཐེབོས་བྱུས་འཆེར་གཞིི།” 

ཞིེསཡིག་ཆེ་བོོད་ཨིན་གཉེིས་ནང་དབུ་

འབྱོདེ་དང་འབྲེལེ། དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་

མིཆེོག་གིས་ཐེབོས་བྱུས་འཆེར་གཞིིའ་ིགལ་

གནད་དང་། བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༡ ཉེནི་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་ཚོགོས་འདུའ་ིཐེགོ་རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་འགོ་མིའ་ིའཐུས་
མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ར་ཇནི་དྷིར་ ཨ་གྷར་ཝལ་ (Shri. Rajendra Agrawal, Lok Sabha) མིཆེགོ་དང་། གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིའབུམི་རམིས་པ་
ལྕམི་སྐུ་ཨ་མི་ེ ཡ་ཇ་ིནགི་ (Dr. Amee Yajnik, Rajya Sabha) མིཆེགོ་རྣམི་གཉེསི་དང་། དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོམིཆེགོ་གིས་གཙོསོ་བོདོ་
མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པའ་ིདབོར་ཕེན་ཚུན་བོདོ་དནོ་ཐེགོ་བོཀའ་བོསྡུར་ལྷུགས་པ་ོགནང་རྗེེས་ལྷན་དུ་བོསྒྲིནོ་པའ་ིཔར། 
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ཚོོགས་ཀྱིི་ཐེབོས་བྱུས་འཆེར་གཞིི་འདི་ཇི་

ལྟར་གཏན་འབོེབོས་གནང་བོའ་ིབོརྒྱུད་རིམི་

སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་སྙིངི་བོསྡུས་དང་། དཔལ་ལྡིན་

ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་གིས་ཐེབོས་བྱུས་འཆེར་

གཞི་ིའད་ིབོཞིིན་ད་ེསྔོོན་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོང་མིར་

གླིགོ་འཕྲིནི་ (Email) བོརྒྱུད་མིཁྱནེ་རྟགོས་

སློད་ཕུལ་ཏ་ེདགོངས་ཚུལ་ལེན་ཡོད་པ་དང་། 

དེ་རྗེེས་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་རྒྱུན་ལས་

ནས་མིཐེའ་མིའི་གཏན་འབོེབོས་གནང་བོའི་

སྐོརོ་དང་། ཡགི་ཆེ་འདའི་ིནང་དནོ་ཁག་ང་ོ

སྤྲོདོ་སྙིངི་བོསྡུས་གནང་རྗེསེ། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་སྡེེ་ཚོན་གསུམི་ལ་ཆེ་བོགོས་

ཀྱིིས་མི་འོངས་པར་ལས་འཆེར་ལག་བོསྟར་

ཞུ་ཕྱིགོས་ཐེགོ་དགངོས་ཚུལ་དང་། ཚོགོས་

ཆུང་ས་ོསོའ་ིདགོངས་ཚུལ་ཁག་ར་ེར་ེབོཞིིན་

སྙིན་སྒྲིནོ་ཞུས་གནང་སངོ་།

 ཐེབོས་བྱུས་འཆེར་གཞིིའ་ིཡིག་ཆེ་

འདི་གཙོོ་བོོ་སྡེེ་ཚོན་ཁག་མིི་འདྲ་བོ་གསུམི་

ལ་དབྱོ་ེཞིངི་། ད་ེཡང་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་རྩོ་འཛིིན་ལམི་སྟོན་དང་། 

ཐེབོས་བྱུས་དམིིགས་ཡུལ། ལག་ལནེ་

འཆེར་འགདོ་བོཅིས་ཡནི་པ་དང་། ཡགི་ཆེ་

འདིའི་ནང་བོོད ་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ཀྱིི་འབྱུང་འགྱུར་ལོ་བོཞིིའི་ནང་གི་

ཐེབོས་བྱུས་དམིིགས་ཡུལ་གཙོ་ོབོ་ོདྲུག་དང་། 

དམིིགས་ཡུལ་ད་ེདག་བོསྒྲུབོ་རྒྱུའ་ིལག་ལེན་

བོསྟར་ཕྱིོགས་ཀྱིི་ནང་དོན་ཞིིབོ་ཕྲི་ཁག་

གསལ་པརོ་བོཀདོ་གནང་འདུག

 མིཐེར་མིཇུག་བོསྡེོམིས་མིཛིད་

སྒོོའ་ིཐེོག་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཞིོན་མིཆེོག་

གསི་གསུང་དནོ། ད་རསེ་ཚོགོས་འདུ་འདིའ་ི

ཐེོག་གནད་ཡོད་མིི་སྣ་མིང་པོས་གསུང་

བོཤེད་དང། ཚོགོས་བོཅིར་བོ་སྤྱི་ིའཐུས་

རྣམི་པས་གནད་དོན་མིང་པ་ོཞིིག་ག་ིཐེོག་ག་ོ

བོསྡུར་སྦྱོངས་བོཤེད་བྱོས་ཏ།ེ དགངོས་ཚུལ་

གང་བྱུང་བོ་རྣམིས་མི་འོངས་པར་ལས་དོན་

བྱོེད་ཕྱིོགས་ཀྱིི་ལམི་སྟོན་ཞིིག་ཆེགས་ཀྱིི་

ཡདོ་པ་དང་། དསེ་མི་ཟད། ད་རསེ་རྒྱ་གར་

གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་ཞིབོས་སུ་ཇིཏ་ 

ཀུ་མིར་ (Shri Sujeet Kumar, Con-

venor of All Party Indian Parlia-

mentary Forum for Tibet) མིཆེགོ་

གིས་གཙོོས་པའི་རྒྱ་གར་གྲེོས་ཚོོགས་གོང་

འོག་གཉེིས་ཀྱིི་འཐུས་མིི་རྣམིས་དང་ལྷན་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ ༩ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་ཚོགོས་འདུའ་ིཐེགོ་རྒྱ་གར་གཞུང་ག་ིཕྱི་ིའབྲེེལ་དྲུང་ཆེ་ེ
ཟུར་པ་དང་། རྡུལ་ཕྲིན་མིཚོནོ་ཆེའ་ིགནད་དནོ་དང་། གནམི་གཤེསི་འགྱུར་ལྡིགོ་ཐེགོ་རྒྱ་གར་སྲིདི་བློནོ་ཟུར་པའ་ིདམིགིས་བོསལ་སྐུ་ཚོབོ་གནང་
མྱོངོ་མིཁན་སྐུ་ཞིབོས་ཤཱ་ཡམི་ སཱ་རན་ (Shyam Saran) མིཆེགོ་གསི་ “རྒྱ་དཀར་ནག་དབོར་གྱི་ིའབྲེལེ་ལམི།” ཞིསེ་པའ་ིབོརྗེདོ་གཞིིའ་ིཐེགོ་ལ་
གསུང་བོཤེད་དང་། དྲ་ིབོ་དྲསི་ལན་བོཅིས་གནང་སྐོབོས། 

 ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོེས་ ༩ ཉེནི་ཐེབོས་བྱུས་ཚོགོས་འདུའ་ིཐེགོ་རྒྱ་གར་ཧནི་དྷུ་གསར་ཤེགོ་ག་ིརྩོོམི་སྒྲིགི་པ་ལྕམི་སྐུ་སུ་ཧ་ས་ིན་ི ཧ་ེདར་ 
(Suhasini Haider) ལགས་ཀྱིིས་ “རྒྱ་གར་གྱི་ིཕྱི་ིའབྲེལེ་སྲིདི་བྱུས་ལ་བོལྟ་ཞིིབོ་དང་འབྲེལེ། རྒྱ་གར་གྱིསི་བོདོ་ཐེགོ་འཛིནི་པའ་ིསྲིདི་བྱུས།” ཞིསེ་
པའ་ིབོརྗེདོ་གཞིིའ་ིཐེགོ་གསུང་བོཤེད་དང་། དྲ་ིབོ་དྲསི་ལན་གནང་སྐོབོས། 



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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དགོངས་ཚུལ་བོརྗེ་ེལེན་གྱིིས་ང་ཚོོའ་ིསེམིས་

ཚོོར་གང་ཡོད་པ་རྣམིས་བོཤེད་རྒྱུའི་གོ་

སྐོབོས་བྱུང་བོ་དེས་ང་ཚོོར་དུས་ཐེོག་ལན་

འབྱོོར་མིིན་ལ་མི་ལྟོས་པར་ལན་ད་ེསློེབོས་ས་

ཞིིག་ལ་ཏན་ཏན་སློེབོས་ཡོད་རེད་བོསམི་གྱི་ི

འདུག་ཅིསེ་དང་། ཚོགོས་འདུ་ཚོགོས་པའ་ི

སྐོབོས་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོང་མིས་ས་ོསོའ་ིནུས་པ་

གང་ཡདོ་སྤུངས་ཏ།ེ ཚོགོས་ཆུང་ས་ོསོའ་ི

དགངོས་ཚུལ་གྱི་ིསྙིན་ཐེ་ོགནང་ཡདོ་རདེ། ད་ེ

ཡིན་དུས་ཚོང་མིར་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུ་རྒྱུ་དང་། 

མི་འོངས་པར་ཚོོགས་འདུ་འདི་འདྲ་བོ་ཞིིག་

འཚོགོས་དགསོ་ཚོ།ེ ང་ཚོ་ོཚོང་མི་འཐེབོ་རྩོོད་

བྱོེད་མིཁན་གྱིི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་ཞིིག་

ཡིན་པའི་ཆེ་ནས་ང་ཚོོའི་གནང་སྒོོ་ཁག་ལ་

ཡར་རྒྱས་གཏོང་དགོས་པའ་ིཆེ་ཡོད་པ་ཡིན་

ན། ས་ོསོའ་ིངསོ་ནས་བོསམི་བློ་ོགཏངོ་

དགོས་པའ་ིགནས་བོབོ་ཅིིག་ཆེགས་ཀྱི་ིརེད་

ཅིསེ་ཞུ་རྒྱུ་དང་། ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེེལ་པོའ་ིངསོ་

ནས་ད་རེས་ཀྱིི་ཚོོགས་འདུ་འདི་ཐེོག་མིར་

བོསམི་བློོ་བོཏང་བོ་ལས་ལྷག་པ་ཞིིག་བྱུང་

སངོ་བོསམི་པའ་ིག་ོབོསྡུར་བྱུང་སངོ་ལ། རྣམི་

པ་ཚོོ་ལའང་དེ་ལྟར་བྱུང་བོའི་རེ་བོ་བྱོེད་ཀྱིི་

ཡདོ། ཡནི་ནའང་། ང་ཚོའོ་ིལས་དནོ་གཙོ་ོབོ་ོ

ད་ེད་ལྟ་ལྷག་བོསྡེད་ཡདོ་རདེ། འབྱུང་འགྱུར་

ལས་འཆེར་དེ་དག་བོང་བོསྒྲིིག་ཡོང་དུས། 

རྣམི་པ་ཚོོའ་ིངོས་ནས་ཚོ་ཚོ་འུར་འུར་གྱིིས་

འགན་བོཞིེས་ཏ་ེལས་དོན་ད་ེདག་ནང་མིཉེམི་

ཞུགས་བྱོ་རྒྱུར་ཚོོགས་གཙོོ་སྦྲེེལ་པོའ་ིངོས་

ནས་རེ་བོ་བྱོེད་ཀྱིི་ཡོད་ཅིེས་གསུངས་རྗེེས། 

ཐེེངས་འདིའ་ིཉེིན་གྲེངས་ལྔའ་ིརིང་ག་ིབོོད་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཐེབོས་བྱུས་

དང་ཞུ་སྐུལ་ལས་དོན ་བྱོེད ་ཕྱིོགས་ཀྱིི་

ཚོོགས་འདུ་དེ་བོཞིིན་ལེགས་གྲུབོ་ཀྱིིས་

མིཇུག་བོསྒྲིལི་གནང་སངོ་།

 ད་རེས་བོསྐོོང་ཚོོགས་གནང་བོའི་

ཚོོགས་འདུ་ད་ེབོཞིིན་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ཚོོགས་དྲུང་ལས་ཁུངས་ནས་གོ་སྒྲིིག་ཞུས་

པའི་ཐེབོས་བྱུས་ཚོོགས་འདུ་ཐེེངས་གསུམི་

པ་ད་ེཆེགས་ཀྱི་ིཡདོ་ཅིངི་། ད་ེཡང་ཕྱི་ིལ་ོ 

༢༠༢༢ ཟླ་ ༩ པ་དང་། ཟླ་ ༡༡ པའ་ིནང་ཧར་

ཡ་ན་དང་། བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་ས་བོཅིས་ལ་

ཐེབོས་བྱུས་ཚོོགས་འདུ་ཐེེངས་དང་པ་ོདང་། 

གཉེིས་པ་བོསྐོོང་ཚོོགས་གནང་ཡོད་པ་

བོཅིས། །

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ ༡༡ ཉེནི་རྒྱལ་ས་ལྡི་ིལརི་ཐེབོས་བྱུས་ཚོགོས་འདུའ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོམིཆེགོ་གསི་གཙོསོ་
པའ་ིབོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་ལྷན་འཛིོམིས་ཐེགོ་ “ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ནས་ ༢༠༢༦ བོར་གྱི་ིབོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཐེབོས་བྱུས་
འཆེར་གཞི།ི” ཞིསེ་པའ་ིཡགི་ཆེ་བོདོ་ཨནི་གཉེིས་ནང་དབུ་འབྱོདེ་གནང་སྐོབོས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༨ ཉེནི་ཚོགོས་འདུའ་ིཐེགོ་ལྡི་ིལརི་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིའཚོ་ེམིདེ་ཞི་ིབོའ་ིཐེབོས་ལམི་བོསྟ་ིགནས་ཁང་ (Foundation 

For Non-Violent Alternative) ག་ིདག་ེརྩོའ་ིམི་དངུལ་ད་ོདམི་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཨ་ོཔ་ིཊན་ཌནོ་ (O.P Tandon) ལགས་དང་། ལྕམི་སྐུ་ར་ེབྷེནོ་ བྷེ་ེནར་
ཇ་ི དྷིར་ (Rebon Banerjee Dhar) ལགས་རྣམི་གཉེསི་ནས་ “རྒྱ་གར་གྱིསི་བོདོ་ཐེགོ་འཛིནི་པའ་ིསྲིདི་བྱུས་ལ་བོསྐྱོར་ཞིིབོ།” ཅིསེ་པའ་ིབོརྗེདོ་
གཞིའི་ིཐེགོ་གསུང་བོཤེད་དང་། དྲ་ིབོ་དྲསི་ལན་གནང་སྐོབོས། 
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༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༤ 

ཉེིན་དཔལ་ལྡིན་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་

ཚོོགས་གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་ཚོེ་རིང་མིཆེོག་གིས་

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཨ་རིའི་

ཧར་ཝར་ཌ་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་

ནས་ཕེེབོས་པའ་ིསློབོོ་ཕྲུག་གྲེངས་ ༩ དང་

ལྷན་ཐུག་འཕྲིད་གནང་སངོ་། 

 སྐོབོས་དེར་ཐེོག་མིར་དཔལ་ལྡིན་

ཚོོགས་གཞིོན་མིཆེོག་གིས་འཚོམིས་འདྲི་

དང་སྦྲེགས། བོདོ་ནང་ག་ིཛི་དྲག་གནས་

སྟངས་དང་། བོཙོན་བྱོོལ་བོོད ་མིིའི་

མིང་གཙོོའི་འཕེེལ་རིམི་སྐོོར་ངོ་སྤྲོོད་སྙིིང་

བོསྡུས་དང་། ད་ེབོཞིནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིའབྱུང་རིམི་དང་། ད་

ལྟའི་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་

གྲུབོ་ཆེ་དང་ལས་དོན་གནང་ཕྱིོགས་སོགས་

ཀྱི་ིཐེགོ་ང་ོསྤྲོདོ་གསུང་བོཤེད་དང་། ལྷག་

པར་དུ་འཛིམི་གླིིང་གནམི་གཤེིས་འགྱུར་

ལྡིོག་ཐེོག་བོོད་ཀྱིི་ཁོར་ཡུག་གི་གལ་གནད་

སྐོོར་འགྲེེལ་བོརྗེོད་ཞིིབོ་ཕྲི་གནང་བོ་དང་

སྦྲེགས། སློབོོ་ཕྲུག་ཚོསོ་ས་ོསོའ་ིགཞུང་དང་

གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་ཚོོས་མིཐེོ་སྒོང་བོོད་

ཀྱིི་ཁོར་ཡུག་གི་གལ་གནད་སྐོོར་གླིེང་སློོང་

ཡོང་ཐེབོས་སུ་འབོོད་སྐུལ་ཞུ་དགོས་སྐོོར་

སགོས་གསུངས་པ་དང་། མིཐེར་སློབོོ་ཕྲུག་

རྣམི་པའི་དོགས་འདྲི་ཁག་ལ་ལན་འདེབོས་

གསལ་གཤེད་གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས།

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༤ ཉེནི་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་སྒྲིལོ་མི་ཚོ་ེརིང་མིཆེགོ་གསི་ཨ་རིའ་ིཧར་ཝར་ཌ་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེརེ་ཁང་
ནས་ཕེེབོས་པའ་ིསློབོོ་ཕྲུག་ཁག་ཅིགི་ཐུག་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཞིོན་མིཆེོག་གིས་ཨ་རིའ་ིཧར་ཝར་ཌ་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་ག་ིསློོབོ་ཕྲུག་ཁག་ཅིིག་ལ་བོོད་དོན་སྐོོར་ང་ོ

སྤྲོདོ་གནང་བོ། 

རབོ་བོརྟན་རིག་གནས་ཁང་དབུ་འབྱོེད་མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེོག་ཕྱིོགས་བོཞུགས་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཆེོས་འཕེེལ་ཐུབོ་བོསྟན་མིཆེོག་སྐུ་

མིགྲེནོ་གཙོ་ོབོརོ་ཆེདེ་ཕེེབོས་གནང་བོ།

༄༅། །ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ལའོ་ིཟླ་ ༨ པའ་ི

ཚོསེ་ ༡༣ ཉེནི་ཕྱིགོས་བོཞུགས་བོདོ་མི་ིམིང་

སྤྱི་ིའཐུས་ཆེོས་འཕེེལ་ཐུབོ་བོསྟན་མིཆེོག་རྒྱ་

གར་ལྷོ་ཕྱིོགས་སྦེེལ་ཀོབོ་ས་གནས་གཞིིས་

གྲེངོ་དང་པའོ་ིནང་ “རབོ་བོརྟན་རགི་གནས་

ཁང་།” དབུ་འབྱོདེ་མིཛིད་སྒོོའ་ིསྐུ་མིགྲེནོ་

གཙོོ་བོོར་གདན་ཞུས་ལྟར་ཆེེད་ཕེེབོས་

གནང་ཡདོ་འདུག

 དེ་ཡང་གོང་ཚོེས་ཉེིན་གྱིི་སྔོ་དྲོ་ཆུ་

ཚོདོ་ ༡༠ པའ་ིདབུ་འབྱོདེ་མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེགོ་

མིར། སརེ་བྱོསེ་མིཁས་སྙིན་གྲྭ་ཚོང་ག་ིདག་ེ

འདུན་པས་རབོ་གནས་དང་བོཀྲོ་ཤེིས་སྨོོན་

ཚོགི་གསུངས་རྗེསེ། སྐུ་མིགྲེནོ་གཙོ་ོབོ་ོ

མིཆེོག་གིས་དར་ཚོོན་སྣ་ལྔའི་མིདུད་པ་

བོཀྲོོལ་བོ་དང་སྣང་གསལ་ཞིལ་ཕྱིེ་གནང་

འདུག

 མིཛིད་སྒོོའ་ིསྐོབོས་རབོ་བོརྟན་རིག་

གནས་ཁང་ག་ིའགན་འཛིིན་ཐུབོ་བོསྟན་རབོ་
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ལའོ་ིཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ ༡༣ ཉེནི་ཕྱིགོས་བོཞུགས་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཆེསོ་འཕེལེ་ཐུབོ་བོསྟན་མིཆེགོ་རྒྱ་གར་ལྷ་ོཕྱིགོས་སྦེལེ་
ཀབོོ་ས་གནས་གཞིསི་གྲེངོ་དང་པོའ་ིནང་ “རབོ་བོརྟན་རགི་གནས་ཁང་།” དབུ་འབྱོདེ་གནང་སྐོབོས།

བོརྟན་ལགས་ཀྱིིས་རིག་གནས་ཁང་འདི་ནི་

གཙོ་ོབོ་ོབོོད་ཀྱི་ིསྐོད་ཡིག་དར་སྤེེལ་གཏོང་རྒྱུ་

དང་། ན་གཞིནོ་ཚོསོ་བོདོ་ཡགི་ལ་བོརྟནེ་པའ་ི

ལས་དོན་མིང་དུ་གཉེེར་ཐུབོ་པའི་མིིག་དཔེ་

སྟོན་ཐེབོས་སོགས་ཀྱི་ིདམིིགས་ཡུལ་བོཟུང་

ནས་བོཙུགས་པ་ཞིིག་ཡིན་སྐོོར་གསུངས་

འདུག

 རིག་གནས་ཁང་འདིས་བོོད་ཀྱིི་

སྐོད་ཡིག་དང་འབྲེེལ་བོའི་ལས་རིགས་སྣ་

མིང་ཞིགི་བོསྒྲུབོ་འཆེར་ཡདོ་པའ་ིནང་དུ། དྲྭ་

ཐེགོ་བོདོ་ཡགི་འཛིནི་གྲྭ་དང་། ཡུལ་དངསོ་

བོདོ་ཡགི་ཟུར་ཁྲདི། བོདོ་ཀྱི་ིཁྱད་ཆེསོ་ལྡིན་

པའ་ིཐེནོ་དངསོ་གསར་འདནོ། བྱོསི་པའ་ིདཔ་ེ

དབེོ་འདནོ་སྤེལེ། བོདོ་ཀྱི་ིསྐོད་ཡགི་དང་གླུ་

གཞིས་འགྲེན་ཚོགོས་ག་ོསྒྲིགི  མིཁས་པའ་ི

བོགྲེ་ོགླིངེ་། བོདོ་ཡགི་ལ་བོརྟནེ་པའ་ིལས་དནོ་

སྣ་མིང་བྱོདེ་རྒྱུ་ཡནི་འདུག་པ་བོཅིས། །

རྒྱ་གར་རང་བོཙོན་ཉེནི་མི་ོཐེངེས་ ༧༧ པའ་ིདུས་ཆེནེ་སྲུང་བོརྩོིའ་ིམིཛིད་སྒོའོ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིོན་མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་

ཚོ་ེརངི་དབྱོངས་ཅིན་མིཆེགོ་རྣམི་གཉེསི་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་བོ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༥ 

རེས་གཟའ་མིིག་དམིར་ཉེིན་ཧ་ིམི་ཅཱལ་མིངའ་

སྡེེའི་རྫོོང་སྡེེ་ལས་ཁུངས་སུ་རྒྱ་གར་རང་

བོཙོན་ཉེནི་མི་ོཐེངེས་ ༧༧ པ་སྲུང་བོརྩོིའ་ི

མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེོག་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཞིོན་

སྒྲིལོ་མི་ཚོ་ེརངི་མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ཚོ་ེ

རིང་དབྱོངས་ཅིན་མིཆེོག་རྣམི་གཉེིས་མིཉེམི་

ཞུགས་གནང་འདུག

 མིཛིད་སྒོོའ་ིསྐུ་མིགྲེོན་གཙོ་ོབོོར་རྒྱ་

གར་ཧ་ིམི་ཅཱལ་མིངའ་སྡེེའ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་བློོན་ཆེེན་

གཞིནོ་པ་སྐུ་ཞིབོས་མུ་ཀ་ེཤེ་ི ཨགེ་ན་ིཧ་ོཏ་ིར་ི 

(Shri. Mukesh Agnihotri, Deputy 

CM of Himachal Pradesh) མིཆེགོ་

དང་། མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིསྐུ་

ཞིབོས་ཀ་ེཝལ་ སངིྒ་ (Shri. Kewal 

Singh, MLA) མིཆེགོ མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་

ཚོགོས་ཀྱི་ིདྲུང་ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ཀ་ིཤེ་ོར་ི ལལ་ 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༥ རསེ་གཟའ་མིགི་དམིར་ཉེནི་ཧ་ིམི་ཅཱལ་མིངའ་སྡེེའ་ིརྫོངོ་སྡེ་ེལས་ཁུངས་སུ་རྒྱ་གར་རང་བོཙོན་ཉེནི་མི་ོཐེངེས་ ༧༧ 
པ་སྲུང་བོརྩོའི་ིམིཛིད་སྒོའོ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིོན་སྒྲིལོ་མི་ཚོ་ེརངི་མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ཚོ་ེརངི་དབྱོངས་ཅིན་མིཆེགོ་ཆེདེ་བོཅིར་གནང་
སྐོབོས། 



གསུང་བཤད།
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༦ ཉེནི་རྒྱ་གར་རྒྱལ་ས་ལྡི་ིལརི་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ི (India International Centre) རུ་རྒྱལ་སྤྱིའི་ིབོདོ་རང་བོཙོན་
ཚོགོས་ཆེནེ་ཐེངེས་དྲུག་པ་དབུ་འཛུགས་གནང་སྐོབོས། དམིགིས་བོསལ་སྐུ་མིགྲེནོ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྒྱུན་ལས་ཀྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེ
བོཤེསེ་ལྷ་རམིས་པ་ག་ོབོ་ོབློ་ོབོཟང་ཕེན་བོད་ེམིཆེགོ་ཆེདེ་ཕེེབོས་ཀྱིསི་གསུང་བོཤེད་གནང་བོཞིནི་པ།  

(Shri Kishori Lal, Chief Parlia-

mentary Secretary) མིཆེགོ་སགོས་

སྐུ་མིགྲེནོ་དུ་ཕེེབོས་ཡདོ་འདུག

 དེ་ཡང་མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེོག་མིར་སྐུ་

མིགྲེོན་གཙོོ་བོོ་མིཆེོག་ནས་རྒྱ་གར་རྒྱལ་

དར་མིཁའ་དབྱོིངས་སུ་སྒྲིེང་འཛུགས་དང་། 

དེ་རྗེེས་མིཛིད་སྒོོ་དང་འབྲེེལ་བོའི་གསུང་

བོཤེད་གནང་འདུག

 སྐོབོས་དེར་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་

གཞིནོ་མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ཚོ་ེརངི་

དབྱོངས་ཅིན་མིཆེོག་རྣམི་གཉེིས་ནས་རྒྱ་

གར་ཧ་ིམི་ཅཱལ་མིངའ་སྡེེའ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་བློོན་ཆེེན་

གཞིོན་པ་མིཆེོག་གིས་གཙོོས་གནད་ཡོད་སྐུ་

མིགྲེོན་རྣམིས་ལ་འཚོམིས་འདྲིའ་ིམིཇལ་དར་

དང་།  ད་ེབོཞིནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོགོས་ཀྱི་ིཚོབོ་ཞུས་ཏ།ེ རྒྱ་གར་རང་བོཙོན་

ཉེནི་མི་ོཐེངེས་ ༧༧ པའ་ིཐེགོ་ཁངོ་རྣམིས་ལ་

འཚོམིས་འདྲ་ིཞུས་གནང་འདུག་པ་བོཅིས། །

རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིབོོད་རང་བོཙོན་ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་དྲུག་པའ་ིཐེོག་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེབོཤེེས་ལྷ་རམིས་པ་ག་ོབོ་ོབློ་ོབོཟང་ཕེན་བོད་ེ

མིཆེགོ་དམིགིས་བོསལ་སྐུ་མིགྲེནོ་དུ་ཆེདེ་ཕེེབོས་ཀྱིསི་གསུང་བོཤེད་གནང་བོ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོེས་ 

༡༦ ཉེནི་རྒྱ་གར་རྒྱལ་ས་ལྡི་ིལརི་རྟནེ་གཞི་ི

བྱོས་པའ་ི (India International Cen-

tre) རུ་ཉེནི་གྲེངས་བོཞིིའ་ིརངི་ག་ིརྒྱལ་སྤྱིའི་ི

བོོད་རང་བོཙོན་ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་དྲུག་པ་

ད་ེབོཞིིན་དངོས་སུ་དབུ་འཛུགས་གནང་ཞིངི་། 

སྐོབོས་དེའ་ིདབུ་འབྱོེད་མིཛིད་སྒོོའ་ིསྐུ་མིགྲེོན་

གཙོོ་བོོར་རྒྱ་གར་གྱིི་དམིག་སྤྱིི་ཟུར་པ་སྐུ་

ཞིབོས་ནཱ་ར་ཝན་ (General Dr.MM 

Naravane(Retd), the Former 

Chief of Army) མིཆེགོ་དང་། དམིགིས་

བོསལ་སྐུ་མིགྲེོན་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྒྱུན་

ལས་ཀྱིི་སྐུ་ཚོབོ་སྤྱིི་འཐུས་དགེ་བོཤེེས་ལྷ་

རམིས་པ་གོ་བོོ་བློོ་བོཟང་ཕེན་བོདེ་མིཆེོག་

ཆེདེ་ཕེེབོས་གནང་འདུག

 ད་ེཡང་མིཛིད་སྒོ་ོདབུ་འཛུགས་ཀྱི་ི

ཐེོག་མིར་ཚོང་མི་སྐུ་བོཞིེངས་ཐེོག་འཕེགས་

བོདོ་གཉེསི་ཀྱི་ིརྒྱལ་གླུ་བོཏང་བོ་དང་། ད་ེ

ནས་རྒྱལ་གཅིེས་དཔའ་བོོ་དཔའ་མིོ་རྣམིས་

ཀྱི་ིཆེདེ་མྱོ་ངན་གུས་འདུད་ཞུས་རྗེསེ། སྐུ་

མིགྲེོན་གཙོ་ོབོ་ོརྒྱ་གར་གྱི་ིདམིག་སྤྱི་ིཟུར་པ་

སྐུ་ཞིབོས་ནཱ་ར་ཝན་མིཆེགོ་དང་། དམིགིས་

བོསལ་སྐུ་མིགྲེོན་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྒྱུན་

ལས་ཀྱིི་སྐུ་ཚོབོ་སྤྱིི་འཐུས་དགེ་བོཤེེས་ལྷ་

རམིས་པ་གོ་བོོ་བློོ་བོཟང་ཕེན་བོདེ་མིཆེོག་

རྣམི་གཉེིས་ནས་སྣང་གསལ་མིར་མི་ེཞིལ་ཕྱི་ེ

དང་། ད་ེནས་སྐུ་མིགྲེནོ་གཙོ་ོབོ་ོམིཆེགོ་གསི་

མིཛིད་སྒོོ་དང་འབྲེེལ་བོའི་གསུང་བོཤེད་

གནང་ཡདོ་འདུག

 སྐོབོས་དེར་དམིིགས་བོསལ་སྐུ་

མིགྲེོན་སྤྱིི་འཐུས་དགེ་བོཤེེས་ལྷ་རམིས་པ་

གོ་བོོ་བློོ་བོཟང་ཕེན་བོདེ་མིཆེོག་གིས་ཁོང་

སྒོེར་ངོས་ནས་དུས་རྒྱུན་རང་བོཙོན་ཞིེས་

པའ་ིའབོདོ་ཚོགི་ལ་དགའ་ཞིནེ་དང་། བོརྩོ་ི

བོཀུར་ཞུ་མིཁན་ཞིགི་ཡནི་པ་དང་། ད་ེརངི་
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བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྐུ་

ཚོབོ་ཐེོག་བོཅིར་རྒྱུ་བྱུང་བོར་དགའ་ཚོོར་

ཆེནེ་པ་ོབྱུང་སྐོརོ། ཚོགོས་འདུ་ཉེནི་བོཞིིའ་ི

རིང་གི་བོརྗེོད་གཞིི་ཁག་གལ་གནད་ཅིན་ཤེ་

སྟག་ཡནི་པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་ཚོགོས་བོཅིར་བོ་

རྣམི་པ་གནའ་དེང་གི་ཤེེས་ཡོན་གཉེིས་ལྡིན་

དང་། བོདོ་མི་ིརགིས་ལ་བོརྩོ་ེབོ་ཡདོ་མིཁན། 

གཞིིས་བོཞུགས་བོོད་མིིའ་ིགནས་སྟངས་ཀྱི་ི

ཁ་ཕྱིོགས་ལ་བོསམི་ཤེེས་གནང་མིཁན་ཤེ་

སྟག་ཡིན་པར་ངོས་འཛིིན་གནང་ག་ིཡོད་པའ་ི

ཐེོག་ནས་ད་རེས་ཚོོགས་འདུའི་ཐེོག་གྲེོས་

བོསྡུར་གནང་རྗེེས་མི་འོངས་པར་རྩོ་དོན་

འཐེབོ་རྩོོད་ཀྱི་ིཁ་ཕྱིོགས་ཡག་པ་ོཞིིག་ལ་འགྲེ་ོ

རྒྱུའི་ཆེ་འཇོག་དང་གདེང་ཚོོད་ཡོད་སྐོོར། 

གཞིན་ཡང་དེ་སྔོོན་རྒྱལ་སྤྱིིའི་བོོད་རང་

བོཙོན་ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་ལྔ་པ་བོཞུགས་

སྒོར་རྡོ་སར་ཚོོགས་པའ་ིརྗེེས་ལ་བོོད་མིིའ་ིབློ་

ན་མིེད་པའི་དབུ་ཁྲིད་སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་

༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་མིཇལ་ཁ་ཞུ་

རྒྱུའ་ིག་ོསྐོབོས་བྱུང་བོ་དང་། ད་ལན་ཚོགོས་

ཆེེན་ཐེེངས་དྲུག་པའི་ཐེོག་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ངོས་ནས་སྐུ་ཚོབོ་

བོཏང་བོ་དེས། ད་བོར་ཚོགོས་བོཅིར་བོ་ཚོསོ་

ལས་དནོ་གང་བོརྩོམིས་པ་ཡནི་ནའང་། བོདོ་

མིི་རིགས་ཀྱིི་འཐེབོ་རྩོོད་ཆེེད་དུ་ལས་དོན་

སྒྲུབོ་ཀྱི་ིཡདོ་པ་དང་། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིནང་དྲང་

བོདནེ་དང་། ནུས་པ་ལྡིན་པ་ཞིགི་གནང་ག་ི

ཡདོ་པར་ངསོ་འཛིནི་གནང་ག་ིཡདོ་སྐོརོ། རྩོ་

བོའ་ི༸གོང་ས་མིཆེོག་ག་ིདགོངས་གཞི་ིདང་། 

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ནས་

གཏན་ལ་ཕེབོ་པའི་གཉེིས་སྨོན་དབུ་མིའི་

ལམི་གྱི་ིསྲིདི་བྱུས་ཡནི་ཡང་། རང་བོཙོན་

འཐེབོ་རྩོོད་བྱོས་པ་ཡིན་ན་དེའི་འགལ་ཟླར་

འགྲེ་ོག་ིམིདེ་པ་དང་། ད་ེཡང་གཉེསི་སྨོན་དབུ་

མིའ་ིལམི་གྱི་ིསྲིདི་བྱུས་ཀྱི་ིཆེ་རྐྱནེ་ནང་། རྒྱ་

ནག་དམིར་པོའ་ིགཞུང་ནས་བོོད་ནང་དྲག་

པོའ་ིསྲིིད་བྱུས་མིཚོམིས་འཇོག་དགོས་པ་

དང་། ད་ེབོཞིནི་བོདོ་ནང་ཆེསོ་དང་རགི་

གཞུང་སྲུང་སྐྱོོབོ་བྱོ་རྒྱུའི་གོ་སྐོབོས་སྤྲོོད་

དགསོ་པ་གསལ་ཡདོ། འནོ་ཀྱིང་རྒྱ་ནག་

དམིར་གཞུང་གིས་ད་བོར་དྲག་པོའ་ིསྲིིད་

བྱུས་མིཚོམིས་འཇོག་བྱོས་མིེད་པ་མི་ཟད། 

སྡུག་སྦྱོོང་མིནར་གཅིོད་སྔོར་ལྷག་གཏོང་གི་

ཡདོ་པར་བོརྟནེ་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༠༨ ལརོ་བོདོ་ནང་

ས་བྱོ་ིཞི་ིརྒལོ་ཆེནེ་མི་ོབྱུང་བོ་དང་། ད་ེནས་

བོདོ་མི་ིགྲེངས་ ༡༥༧ གྱིསི་རང་ལུས་མིརེ་

བོསྲིགེས་གནང་ཡདོ་སྟབོས། བོཙོན་བྱོལོ་

ནང་ཡོད་པ་ཚོང་མིས་ནུས་པ་མིཉེམི་སྤུངས་

གནང་དགོས་པ་དང་། རྩོ་དནོ་འཐེབོ་རྩོདོ་

ཐེགོ་ལངས་ཕྱིགོས་འདྲ་མིནི་ཡདོ་ཀྱིང་། ཕེན་

ཚུན་གུས་བོརྩོ་ིདགསོ་པ་དང་། ལྷག་པར་དུ་

རྒྱ་ནག་གཞུང་ནས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་ནང་ལ་ོརྒྱུས་

འཁྱོག་བོཤེད་བྱོས་དང་བྱོེད་བོཞིིན་པ་དེར། 

རྒྱལ་སྤྱིིའི་ནང་བོདེན་དཔང་གནང་དགོས་

སྐོོར་སོགས་གདོང་ལེན་གང་ཐུབོ་བྱོེད་

དགསོ་པ། ད་ེབོཞིནི་རྒྱལ་སྤྱིའི་ིབོདོ་རང་

བོཙོན་ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་དྲུག་པ་བོར་གྱིི་

འགྲེོ་གྲེོན་ཡང་རོགས་ཚོོགས་སོགས་ལ་མི་

བོརྟནེ་པར། ཚོགོས་མི་ིས་ོསོའ་ིངསོ་ནས་

མིཐུན་འགྱུར་གང་ཐུབོ་གནང་བོ་དེས་བོཙོན་

བྱོོལ་སྤྱི་ིཚོོགས་ནང་རང་ཁ་རང་གསོའ་ིཐེོག་

འཐེབོ་རྩོོད་བྱོེད་བོཞིིན་པའི་གནས་སྟངས་

ཤེགི་ཆེགས་ཀྱི་ིའདུག་པར། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོབོ་ཞུས་ཏེ་ཐུགས་

རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་པ་དང་། མི་འངོས་པར་མུ་མིཐུད་

ནས ་མིཇུག ་སྐྱོོང ་གནང ་རོགས ་ཞིེས ་

གསུངས་གནང་འདུག་པ་བོཅིས། །

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༦ ཉེནི་རྒྱ་གར་རྒྱལ་ས་ལྡི་ིལརི་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ི (India International Centre) རུ་རྒྱལ་སྤྱིའི་ིབོདོ་རང་བོཙོན་
ཚོགོས་ཆེནེ་ཐེངེས་དྲུག་པ་འཚོགོས་སྐོབོས། 
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དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་བོདོ་ཀྱི་ིན་གཞིནོ་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཚོགོས་འདུ་ཐེངེས་ ༩ པའ་ིདབུ་འབྱོདེ་མིཛིད་

སྒོའོ་ིཐེགོ་སྐུ་མིགྲེནོ་གཙོ་ོབོརོ་ཆེདེ་ཕེེབོས་ཀྱིསི་གསུང་བོཤེད་གནང་བོ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོེས་ 

༢༢ ཉེནི་བོདོ་ཀྱི་ིསྲིདི་བྱུས་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་

ག་ིག་ོསྒྲིགི་འགོ ས་རཱ་བོདོ་ཀྱི་ིམིཐེ་ོརིམི་སློབོོ་

གཉེེར་ཁང་དུ་ཉེིན་གྲེངས་གསུམི་རིང་ག་ིབོོད་

ཀྱིི་ན་གཞིོན་ཉེམིས་ཞིིབོ་པའི་ཚོོགས་འདུ་

ཐེངེས་ ༩ པ་དབུ་འཛུགས་གནང་སངོ་།

 དེ་ཡང་སྔོ་དྲོ་དབུ་འབྱོེད་མིཛིད་

སྒོོའ་ིསྐུ་མིགྲེོན་གཙོོ་བོོར་དཔལ་ལྡིན་བོོད་མིི་

མིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསོད་

ནམིས་བོསྟན་འཕེལེ་མིཆེགོ་དང་། དམིགིས་

བོསལ་སྐུ་མིགྲེོན་དུ་ཕྱིི་དྲིལ་དྲུང་ཆེེ་ཀརྨ་

ཆེསོ་དབྱོངིས་ལགས། བོདོ་ཀྱི་ིསྲིདི་བྱུས་

ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་གི་འགན་འཛིིན་ཟླ་བོ་ཚོེ་

རངི་ལགས། ས་རཱ་བོདོ་ཀྱི་ིམིཐེ་ོརིམི་སློབོོ་

གཉེེར་ཁང་གི་སློོབོ་སྤྱིི་པ་སངས་ཚོེ་རིང་

ལགས། རྒྱ་བོལ་གཉེསི་ནས་ཕེེབོས་པའ་ིན་

གཞིོན་ཉེམིས་ཞིིབོ་པ་རྣམི་པ་བོཅིས་ཕེེབོས་

འདུག

སྐོབོས་དེར་སྐུ་མིགྲེོན་གཙོོ་བོོ་དཔལ་ལྡིན་

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་མིཆེོག་

གིས་ཐེོག་མིར་འཚོམིས་འདྲི་དང་སྦྲེགས་

གསུང་བོཤེད་གནང་དནོ། རྩོ་བོའ་ིགངོ་དུ་

སྲིིད་བྱུས་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་གི་འགན་འཛིིན་

ནས་གསུངས་པ་ལྟར་ང་ཚོོར་ཉེམིས་ཞིིབོ་མི་

འདང་བོ་གསལ་པ་ོརདེ། ད་ེཚོོའ་ིཐེགོ་ལ་

ནུས་པ་གོང་མིཐེོར་གཏོང་དགོས་པ་ད་ེགནད་

འགག་ཅིགི་ཆེགས་ཀྱི་ིའདུག ད་ེབོཞིནི་ཕྱི་ི

དྲིལ་དྲུང་ཆེེ་ནས་གསུངས་པ་ལྟར་ང་ཚོོའི་

རིག་གཞུང་ད་ེགལ་ཆེེན་པ་ོཡིན་པ་གང་ཞིིག་

ལ་ད་ེརྩོ་ཆེེན་པ་ོརེད་ཟེར་ནས་མི་བོཞིག་པར་

ང་ཚོོ་དང་འབྲེེལ་བོ་ཡོད་མིཁན་ཚོོར་ཁྱབོ་

སྤེེལ་བྱོེད་ཐུབོ་རྒྱུའི་དགོངས་པ་བོཞིེས་

དགསོ་པ་གལ་ཆེནེ་པ་ོརདེ་འདུག ང་ཚོ་ོབོདོ་

ཀྱིི་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱིི་འགྱུར་འགྲེོས་ནང་ཉེམིས་

མྱོོང་འདྲ་པོ་ག་རེ་སློེབོས་བོསྡེད་ཀྱིི་འདུག་

ཟརེ་ན། རྩོ་བོའ་ིལ་ོརྒྱུས་ཐེགོ་ནས་བོདོ་རང་

བོཙོན་ཡནི་པ་གསལ་པ་ོརདེ། ཡནི་ནའང་

དུས་རབོས་ཉེ་ིཤུའ་ིགཡས་གཡོན་ལ་ང་ཚོོའ་ི

ཕྱི་ིའབྲེེལ་གྱི་ིསྲིིད་བྱུས་ཇ་ིབོཞིིན་བྱུང་མི་ཐུབོ་

པར་བོརྟེན་ནས་ཕྱིིའི་རྒྱབོ་སྐྱོོར་འཚོོལ་བོ་

ཡནི་ནའང་ཁག་པ་ོབྱུང་བོ་དང་། ང་རང་ཚོའོ་ི

ངོས་ནས་ཀྱིང་ཚོགས་ཚུད་པོ་བྱོས་མི་ཐུབོ་

པའི་གནས་སྟངས་བོཅིས་ལ་བོརྟེན་ནས་ད་

ལྟའ་ིགནས་བོབོ་བྱུང་བོ་དེང་སང་ཉེམིས་ཞིིབོ་

པ་མིང་པོ་ཞིིག་གིས་ངོས་འཛིིན་གསལ་པོ་

བྱོདེ་ཀྱི་ིཡདོ་རདེ། ང་ཚོརོ་ཡདོ་པ་གང་ཞིགི་

ལ་དེ་རྒྱ་སྐྱོེད་འདྲ་པོ་བྱོེད་མི་ཐུབོ་པའི་ཐེོག་

ནས་འཐུས་ཤེརོ་ཕྱིནི་འདུག ང་ཚོརོ་ནོར་བུ་

ཡདོ་པ་ད་ེནརོ་ཉེམིས་ཆེདོ་པ་ཞིིག་དང་། ད་ེ

མིི་གཞིན་གྱིིས་ཤེེས་དགོས་པ་བོཟ་ོརྒྱུ་གལ་

ཆེནེ་པ་ོརདེ་འདུག གངོ་དུ་ཁངོ་རྣམི་པ་

གཉེིས་ནས་གསུངས་པ་ད་ེགལ་ཆེེན་པ་ོའདྲ་

ཞིིག་མིཐེོང་ནས་རྣམི་པ་ཚོོའི་དགོངས་པའི་

དཔྱད་གཞིིར་དྲན་སྐུལ་འདྲ་པོ་ཞུས་ན་

བོསམིས་བྱུང་།

 རྩོ་བོའ་ིརྣམི་པ་ཚོོས་སྡེ་ེཚོན་མིང་པ་ོ

ཞིིག་ལ་སློོབོ་སྦྱོོང་གནང་ནས་ད་ཆེ་གྲུབོ་

འབྲེས་ཐེནོ་ཏ།ེ ཤེསེ་ཚོད་ཆེ་ནས་རང་རྐྱ་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༢ ཉེནི་བོདོ་ཀྱི་ིསྲིདི་བྱུས་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་ག་ིག་ོསྒྲིགི་འགོ ས་རཱ་བོདོ་ཀྱི་ིམིཐེ་ོརམིི་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་དུ་བོདོ་ཀྱི་ིན་
གཞིནོ་ཉེམིས་ཞིིབོ་པའ་ིཚོགོས་འདུ་ཐེངེས་ ༩ པ་དབུ་འཛུགས་སྐོབོས་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་གསུང་བོཤེད་གནང་བོཞིནི་པ།  



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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འཕེེལ་བོ་ཞིིག་དང་ས་ོསོའ་ིརྐང་པའ་ིསྒོང་ལ་

ལངས་ཐུབོ་མིཁན་ཞིིག་ཆེགས་བོསྡེད་ཡོད། 

དསེ་མི་ཟད། ང་ཚོོའ་ིངསོ་ནས་ཡདི་ཆེསེ་དང་། 

ཆེ་འཇོག་བྱོེད་དགོས་ས་ཞིིག་ཀྱིང་ཆེགས་

བོསྡེད་ཡདོ་རདེ། རྩོ་བོའ་ིརྣམི་པ་ཚོ་ོས་ོསོའ་ི

ངོས་ནས་རྒྱུན་དུ་ཉེམིས་ཞིིབོ་གང་གནང་བོ་

ཡིན་ནའང་དེའི་གྲུབོ་འབྲེས་འདོན་རྒྱུའི་

ཐེབོས་ཤེསེ་གནང་སྡེདོ་ཀྱི་ིཡདོ་དུས། ད་

རེས་སྡེིངས་ཆེ་འདིའ་ིཐེོག་ལ་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཀྱི་ི

གྲུབོ་དནོ་དང་། བོསམི་ཚུལ་རྣམིས་གསུང་

ཐུབོ་པ་ཡནི་ན། ད་ེམི་ིམིང་པ་ོཞིགི་ག་ི

དགོངས་པའ་ིདཔྱད་གཞིི་ལྟ་བུར་ཆེགས་ཀྱིི་

རདེ། རམིི་པས་ད་ེརྒྱ་ཆེ་ེརུ་ཕྱིནི་ནས་སྤྱི་ི

ཚོོགས་ཁྱོན་ཡོངས་ཀྱི་ིལུང་འདྲེན་བྱོ་སའམི་

ཁུངས་གཏུགས་ས་འདྲ་པོ་ཆེགས་འགྲེོ་ཡི་

རདེ། གནའ་སྔོ་མི་ོརྒྱ་གར་གྱི་ིདཔལ་ན་ལནེྜ་

གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་འདི་ཉེིད་ཆེོས་

ཕྱིགོས་དང་། རགི་གཞུང་ཐེགོ་ནས་བོཤེད་ན་

གལ་ཆེནེ་པ་ོཞིགི་ཆེགས་ཀྱི་ིཡདོ་པ་དང་། ད་ེ

བོཞིནི་ང་ཚོ་ོབོདོ་ལ་ཆེ་བོཞིག་ན། དུས་

རབོས་བོརྒྱད་པའི་ནང་བོསམི་ཡས་གཙུག་

ལག་ཁང་ནང་སྡེ་ེཚོན་མིང་པོར་ཕྱི་ེནས་སློོབོ་

སྦྱོོང་གནང་ས་ཡོད་བོསྡེད་དུས་མིཐེོ་སློོབོ་

འདྲ་པོར་ཆེ་བོཞིག་ན་མི་འགྲེིག་པ་མིི་འདུག 

ད་ེནས་བོོད་ཀྱི་ིགནས་བོབོ་ལ་བོལྟས་པ་ཡིན་

ན། བོདོ་ཀྱི་ིདགནོ་སྡེ་ེཁག་དང་འབྲེལེ་བོའ་ི

ཐེོག་ནས་གྲྭ་བོཙུན་རྣམི་པས་བོོད་ཀྱིི་རིག་

གནས་བོཅུའི་ཐེོག་སློོབོ་སྦྱོོང་གནང་བོ་མི་

གཏོགས་སྐྱོ་བོོ་ཚོོས་སློོབོ་སྦྱོོང་གནང་སའི་

བོསྟ་ིགནས་ལྟ་བུ་མིདེ་པ་དང་། སློོབོ་སྦྱོངོ་ག་ི

ག་ོསྐོབོས་མིདེ་པར་མི་ཟད། དརེ་ད་ོསྣང་ཡང་

གནང་མིཁན་མིེད་པ་འདྲ་པོ་ཆེགས་བོསྡེད་

འདུག ང་ཚོོས་ཡགི་ཆེ་མིཐེངོ་བོསྡེད་པའ་ི

གནས་བོབོ་ལ་བོལྟས་པ་ཡནི་ན། ད་ེཡནི་

དུས་ད་ལྟའི་དུས་ཚོོད་ལ་རྒྱལ་སྤྱིིའི་འགྲེོ་

སྟངས་ལ་བོལྟས་ནས་ང་རང་ཚོོའི་གནས་

བོབོ་དེ་འདྲ་བོ་ཡོང་ཐུབོ་རྒྱུར་ཚོང་མིས་

འབོད་བོརྩོནོ་བྱོདེ་ཀྱི་ིཡདོ་རདེ་ལ། ག་ོསྐོབོས་

ཀྱིང་བོསྐྲུན་གྱི་ིཡདོ་རདེ། ད་ེནང་བོཞིནི་རྣམི་

པ་ཚོསོ་མིཉེམི་ཞུགས་བྱོདེ་ཀྱི་ིཡདོ་པས། ད་ེ

ཧ་ཅིང་གི་གལ་ཆེེན་པོ་ཆེགས་ཀྱིི་ཡོད་རེད། 

ནུབོ་ཕྱིགོས་ཨ་ར་ིདང་། ཡུ་རོབོ་ཀྱི་ིགཙུག་

ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་ད་ེའདྲའ་ིནང་སློོབོ་སྦྱོོང་

ག་ིསྡེ་ེཚོན་མིང་པོར་ཕྱི་ེནས་ཉེམིས་ཞིིབོ་བྱོས་

ཏ་ེགྲུབོ་འབྲེས་བོཏནོ་ཚོར་བོའ་ིརྗེསེ་ལ། མི་

འོངས་པར་ད་ེལས་ལྷག་པའ་ིཉེམིས་ཞིིབོ་ཀྱི་ི

གྲུབོ་དནོ་ཞིགི་མི་འདོན་པར། ད་ེནས་བོཏནོ་

པའ་ིཉེམིས་ཞིིབོ་ཀྱི་ིགྲུབོ་དནོ་དང་། མིཐེངོ་

ཚུལ་གང་ཡོད་པ་དེར་ཚོང་མིས་ལུང་འདྲེན་

བྱོས་ནས་ཆེ་བོཞིག་ག་ིཡདོ་པ་མི་ཟད། ད་ེ

ཁུངས་གཏུགས་ས་འདྲ་པོ་ཆེགས་འགྲེོ་གི་

འདུག ད་ེཚོོའ་ིགྲེས་གནད་འགག་ཆེནེ་པ་ོ

མིཐེངོ་ག་ིའདུག རྣམི་པ་ཚོསོ་ཉེམིས་ཞིིབོ་

བྱོས་རྗེེས་དཔྱད་རྩོོམི་བྲེིས་ཏེ་སྒྲིོག་སྦྱོངས་

གནང་ག་ིཡདོ་པ་དང་། དརེ་ཐུན་མིངོ་ག་ིབོལྟ་

སྟངས་ཤེགི་སློབེོས་པ་ཡནི་ན། ད་ེམི་འངོས་

པར་ལུང་འདྲེན་བྱོེད་ཐུབོ་པ་དགོས་པ་དང་། 

རྒྱ་ཆེེ་རུ་གཏོང་དགོས་པ་དེ་གལ་ཆེེན་པོ་

རདེ། ས་སྐྱོ་ལགེས་བོཤེད་ལ་བོལྟས་པ་ཡནི་

ན། ང་ཚོ་ོབོདོ་པར་ས་སྐྱོ་པཎ་ཆེནེ་གྱིསི་སློོབོ་

སྦྱོོང་བྱོ་རྒྱུའི་སྐུལ་མི་མིང་པོ་བོཏང་འདུག 

ཕྱིོགས་གཅིིག་ནས་ང་ཚོོའ་ིམི་ིརིགས་འདིར་

ང་རྒྱལ་ཟརེ་ན་མི་ིའདུག རང་མིཐེངོ་ཆེནེ་པ་ོ

ཡདོ་པ་འདྲ་པ་ོའདུག ད་ེཡནི་དུས། ད་ེཚོོའ་ི

གྲེས་ཉུང་དུ་གཏངོ་དགསོ་པ་དང་། ལྷག་པར་

དུ་ཉེམིས་ཞིིབོ་པ་ཚོོས་ད་ེངེས་པར་དུ་ཉུང་དུ་

གཏངོ་དགསོ་པ་གལ་ཆེནེ་པ་ོརེད། དངསོ་

པའོ་ིཐེགོ་ནས་ར་སྤྲོདོ་དང་། ཡགི་ཆེའ་ིཐེགོ་

ནས་རྒྱུ་མིཚོན་གང་ཤེོད་ཀྱིི་ཡོད་པ་དེ་རྒྱུ་

མིཚོན་བྱོདེ་དགསོ་པ་ལས། ས་ོསསོ་མིཐེངོ་

བོ་དང་། བོསམི་བློ་ོགཅིགི་པུ་ཁུར་བོསྡེད་པ་

ཡནི་ན། དསེ་ཉེམིས་ཞིིབོ་པ་ཚོད་ལྡིན་ཞིགི་

ལ་འགྲེ་ོམི་ིཐུབོ་པ་གསལ་པ་ོརདེ།

 རྣམི་པ་ཚོོའ་ིདཔྱད་རྩོོམི་ལ་བོལྟས་

ཡངོ་དུས་མིང་ཆེ་ེབོ་ལ་ོརྒྱུས་དང་། ནང་ཆེསོ། 

ཚོད་མི་རགི་པ། བོརྡོ་སྤྲོདོ་རགི་པ་བོཅིས་བོདོ་

ཀྱིི་རིག་གནས་མིང་ཆེེ་བོ་དང་འབྲེེལ་བོ་

འདུག ད་ེཚོོའ་ིགྲེས་ཡག་པ་ོཞི་ེཔ་ོཆེགས་

བོསྡེད་འདུག ལ་ོརྒྱུས་ཟརེ་བོ་དརེ་མིཁས་པ་

མིང་པོ་ཞིིག་གི་ཤེོད་སྟངས་མིི་འདྲ་བོ་ཡོད་

རདེ་བོསམི་གྱི་ིའདུག ཀློངོ་ཆེནེ་པས་སྙིངི་

ཐེགི་ག་ིལ་ོརྒྱུས་ཆེནེ་མིོའ་ིནང་ལགོས་ལ། ལ་ོ

དུ་མི་ལོན་ཀྱིང་རྒྱུས་ད་ལྟའི་མིི་ལྟར་ཡོད་པ་

ལ་ལ་ོརྒྱུས་ཞིེས་གསུངས་ཡདོ་རདེ། ཨནི་

ཇའི་ིནང་ག་ི (History) དང་། བོདོ་སྐོད་ནང་

ལོ་རྒྱུས་ཟེར་བོ་དེ་ཏག་ཏག་བོསྡེད་ཀྱིི་མིི་

འདུག་གསུང་མིཁན་ཡང་འདུག ལ་ོརྒྱུས་
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དང་འབྲེེལ་བོ་ཡོད་མིཁན་ལྟ་བུ་རྣམི་ཐེར་དང་

། རྟགོས་བོརྗེདོ། སྐྱོསེ་རབོས་སགོས་ཡདོ། 

གསུང་རབོ་ཡན་ལག་བོཅུ་གཉེིས་ནང་ད་ེལྟ་

བྱུང་བོ་ཞིེས་འདུལ་བོའ་ིགཞུང་ནང་གླིེང་གཞི་ི

དང་དེར་བོཅིས་པ་མིཛིད་ཚུལ་བོཅིས་ཡོད། 

ངས་སྦྱོངས་པའི་རྒྱལ་རབོས་ལོ་རྒྱུས་ལ་

བོལྟས་པ་ཡནི་ན། ནང་དནོ་མིང་ཆེ་ེབོ་ཞིགི་

ཆེོས་འབྱུང་གི་རྣམི་པ་འདྲ་པོ་ཐེོན་ཡོང་གི་

འདུག དསེ་མི་འགྲེགི་པ་མིདེ་ཀྱིང་། སྐོབོས་

དེ་དུས་སྤྱིི་ཚོོགས་ཀྱིི་བྱུང་བོ་ངོ་མི་དེ་མིཐེོང་

ཐུབོ་དགསོ་པ་གལ་ཆེེན་པ་ོརདེ། ཆེསོ་རྒྱལ་

མིེས་དབོོན་རྣམི་གསུམི་ལ་ཆེ་བོཞིག་པ་ཡིན་

ན། ཆེསོ་རྒྱལ་སྲིངོ་བོཙོན་སྒོམི་པསོ་རྒྱ་

བོཟའ་དང་། བོལ་བོཟའ་བོཙུན་མིརོ་བོསུས་

ནས་ཇོ་བོོ་རྣམི་གཉེིས་གདན་འདྲེན་ཞུས་པ་

དང་། ཁྱམིི་མིཚོསེ་རྒྱལ་ཁབོ་མིཉེམི་དུ་

མིཐུན་ལམི་རྒྱ་ཆེེ་རུ་བོཏང་བོ་སོགས་ལོ་

རྒྱུས་ནང་འཁདོ་ཡདོ། ད་ེབོཞིནི་སྲིངོ་བོཙོན་

སྒོམི་པོའ་ིསྐོབོས་ལ་ཁྱིམི་མིཚོེས་རྒྱལ་ཁབོ་

ཁག་ལ་དབོང་བོསྒྱུར་བྱོེད་སྟངས་གང་ལ་

གང་འཚོམི་ཡདོ་རདེ། སྐོབོས་ད་ེདུས་ས་

མིཚོམིས་ཟེར་བོ་ད་ེབོཀའ་མིོལ་ཞི་ེཔ་ོབྱུང་མི་ི

འདུག དའེ་ིརྗེསེ་ལ་ཁྲ་ིསྲིངོ་ལྡིེའུ་བོཙོན་

སྐོབོས་ལ་ས་མིཚོམིས་ཀྱིི་བོཀའ་མིོལ་ཡོང་

ག་ིའདུག ཁྲ་ིརལ་པའ་ིསྐོབོས་ལ་ས་མིཚོམིས་

ཀྱིི་བོཀའ་མིོལ་ཡོང་བོ་ཙོམི་མི་ཟད་རྡོོ་རིང་

བོཙུགས་པ་སོགས་ས་མིཚོམིས་སྐོོར་ལ་དེ་

བོས་ཤུགས་ཆེ་ེརུ་ཕྱིིན་འདུག ད་ེཚོོའ་ིཐེགོ་

ལ་བོསམི་བློོ་གཏོང་དགོས་པ་གལ་ཆེེན་པོ་

རདེ་འདུག

 ཆེོས་ཕྱིོགས་ཐེོག་ནས་བོསམི་བློོ་

ད་ེརྗེསེ་ཆེངི་རྒྱལ་རབོས། ད་ལྟའ་ིབོར་བོདོ་

ཀྱིི་ནང་ཆེོས་ཀྱིི་ཐེོག་ནས་རྒྱ་ནག་ནང་ལ་

བོཏང་བོ་ཡནི་ན། དུས་རབོས་བོརྒྱ་ཕྲིག་དང་

པ་ོགཉེིས་པའི་ནང་ཧན་རྒྱལ་རབོས་སྐོབོས་

རྒྱ་ནག་ལ་ནང་ཆེོས་དར་འག་ོཚུགས་ཏ་ེརིམི་

པས་ཐེང་རྒྱལ་རབོས་སྐོབོས་ཤུགས་ཆེེན་པ་ོ

ཆེགས་པ་དང་། བོདོ་ལ་དུས་རབོས་བོརྒྱད་

པའ་ིསྐོབོས་ནང་ཆེོས་ཤུགས་ཆེ་ེཤེོས་དར་བོ་

འདྲ་པ་ོརེད། ཡནི་ནའང་སྐོབོས་ད་ེདུས་བོདོ་

ཀྱི་ིནང་ཆེོས་ཀྱི་ིཐེོག་ནས་རྒྱ་ནག་ལ་ཤུགས་

རྐྱནེ་བྱུང་མིདེ་པ་འདྲ་པ་ོའདུག དསེ་མི་ཟད་

རྒྱ་ནག་ནས་བོསམི་གཏན་པ་ད་ེའདྲ་བོོད་དུ་

ཡོང་ནས་བོཙོན་པོས་དཔང་པོར་བྱོས་ནས་

པཎྜིི་ཏ་དང་ཧ་ཤེང་དབོར་བོགྲེོ་གླིེང་གིས་

མིཐེར་ཧ་ཤེང་རྒྱ་ཡུལ་དུ་ཕེེབོས་དགོས་བྱུང་

བོ་གསལ་གྱི་ིཡདོ། རྗེསེ་སུ་སགོ་པ་ོཡནོ་

རྒྱལ་རབོས་ཀྱིི་སྐོབོས་སུ་བོོད་ཀྱིི་ནང་ཆེོས་

ཀྱིི་ཤུགས་རྐྱེན་ཆེེན་པ་ོསློེབོས་ཡོད་པ་དང་། 

བོག་ཆེགས་འཇོག་སྟངས་འགྱུར་བོ་འགྲེོ་

ཡདོ་པ་གསལ་པ་ོརདེ། ཆེསོ་རྒྱལ་མིསེ་

དབོོན་རྣམི་གསུམི་སྐོབོས་བོོད་ཀྱིི་ཆེབོ་

དཔལ་རིག་གསུམི་རྩོེ་མིོར་སོན་པ་འདྲ་པོ་

ཞིགི་ཡནི་ཀྱིང་། ང་ཚོསོ་ད་ེཕྱིིར་སྟནོ་ཐུབོ་

ཡདོ་མི་རདེ། དངེ་སང་ག་ིཤེདོ་སྟངས་ལ་ 

(Civilization) དཔལ་ཡནོ་ཟརེ་ནས་ཤེདོ་

བོསྡེད་ཀྱི་ིའདུག འཛིམི་གླིངི་ནང་བོལྟས་པ་

ཡནི་ན། ཨ་ིཇིབོ་ཨ་རབོ་ཀྱི་ིལུང་པ་དང་། རྒྱ་

གར། རྒྱ་ནག གྷ་ིར་ིས་ིད་ེཚོ་ོབོཤེད་ཡངོ་

དུས། དཔལ་ཡནོ་རངི་པ་ོཞིགི་ནས་དར་བོའ་ི

སྐོོར་འགྲེེལ་བོཤེད་ཞིེ་དྲག་རྒྱག་མིི་དགོས་

པར་གསལ་པརོ་ཡངོ་ག་ིའདུག བོདོ་ལ་ཆེ་

བོཞིག་ན། ཆེབོ་མིདོའ་ིཁ་རུབོ་གྲེངོ་ཚོོའ་ིནང་

ནས་རྡོ་ོཆེས་རྙེེད་སོན་བྱུང་བོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་

ཕྱིིས་སུ་བོོད་ནང་ནས་གནའ་རྫོས་རྙེིང་པ་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༢ ཉེནི་བོདོ་ཀྱི་ིསྲིདི་བྱུས་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་ག་ིག་ོསྒྲིགི་འགོ ས་རཱ་བོདོ་ཀྱི་ིམིཐེ་ོརམིི་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་དུ་བོདོ་ཀྱི་ིན་
གཞིནོ་ཉེམིས་ཞིིབོ་པའ་ིཚོགོས་འདུ་ཐེངེས་ ༩ པ་དབུ་འཛུགས་སྐོབོས་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་གསུང་བོཤེད་གནང་བོཞིནི་པ།  



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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རྙེེད་སོན་བྱུང་ཡོད་པ་དེ་ཚོོར་བོརྟག་དཔྱད་

བྱོདེ་དུས། ལ་ོསྟངོ་ཕྲིག་མིང་པ་ོསངོ་ཡདོ་པའ་ི

སྐོརོ་བོཤེད་ཡངོ་ག་ིཡདོ་ཀྱིང་། ད་ེཚོོའ་ིགྲེས་

རྒྱལ་སྤྱིིའི་ནང་ཇི་བོཞིིན་སྟོན་ཐུབོ་མིེད་པ་

དང་། དརེ་རྒྱལ་སྤྱིའི་ིསྤྱི་ིཚོོགས་ནང་ཆེ་

འཇགོ་བྱོདེ་ཐུབོ་ཀྱི་ིཡདོ་མི་རདེ། ཆེ་འཇགོ་

ཡོང་ཐེབོས་ཀྱི་ིགནས་བོབོ་ད་ེང་ཚོོས་ཇ་ིལྟར་

བོཟ་ོདགོས་འདུག ང་ཚོརོ་ཡདོ་རདེ་ཟརེ་བོ་

ཙོམི་མི་ཡནི་པར། ད་ེབོསྟན་མི་ཐུབོ་པའ་ིརྒྱུ་

མིཚོན་གང་ཡནི་པ། ཆེ་མི་འཇགོ་པའ་ིརྒྱུ་

མིཚོན་གང་ཡིན་པ་དེ་གསལ་པོ་ཤེོད་ཐུབོ་

རྒྱུར་གང་དུ་འཐུས་ཤེོར་ཕྱིིན་པའ་ིཐེོག་ཞིིབོ་

འཇུག་གནང་རྒྱུ་གལ་ཆེེན་པ་ོཆེགས་བོསྡེད་

ཡདོ་རདེ།

 ང་ཚོོས་དོ་སྣང་བྱོེད་དགོས་ས་

གཅིགི་ད།ེ དངེ་སང་བོདོ་ནང་ག་ིཉེམིས་ཞིིབོ་

པ་ཚོོར་མིཐུན་རྐྱེན་ཡོད་ཀྱིང་རང་དབོང་

གིས་ཞིིབོ་འཇུག་བྱོེད་ཐུབོ་ཀྱིི་ཡོད་མི་རེད། 

ཕྱིི་རྒྱལ་གྱིི་ཉེམིས་ཞིིབོ་པ་ཚོོ་བོོད ་ནང་

ལོགས་ལ་ཉེམིས་ཞིིབོ་བྱོེད་པར་གཏོང་རྒྱུར་

ཆེགོ་མིཆེན་སྤྲོདོ་ཀྱི་ིམིདེ་པ་དང་། ཆེགོ་

མིཆེན་སྤྲོད་ཀྱིང་རང་དབོང་ཐེོག་ཉེམིས་ཞིིབོ་

བྱོདེ་འཇུག་ག་ིམིེད་པ་རདེ། དངེ་སང་མིཁས་

པ་ཚོསོ་བོཤེད་སྲིལོ་ལ། རྒྱ་གར་གྱི་ིདཔལ་

ཡོན་དེ་སིན་དྷུ་གཙོང་པོ་ནས་དར་བོ་དང་། 

རྒྱ་ནག་གི་དཔལ་ཡོན་དེ་རྨ་ཆུ་གཙོང་པོ་

ནས་དར་བོ། བོདོ་ཀྱི་ིདཔལ་ཡནོ་ད་ེལྷ་སའ་ི

གཙོང་ཆུ་ནས་དར་བོ་རེད་ཅིེས་བོཤེད་ཀྱིི་

འདུག ཡནི་ནའང་། ཆེབོ་མིད་ོཁ་རུབོ་གྲེངོ་

ཚོོའ་ིདཔལ་ཡོན་རྫོ་ཆུ་ནས་དར་བོ་རེད་ཅིེས་

བོཤེད་ཀྱི་ིའདུག ཉེམིས་ཞིིབོ་པའ་ིབོཤེད་

སྲིལོ་ལ། ཆུ་ད་ེམིིའ་ིའཚོ་ོརྟནེ་གལ་ཆེ་ེཤེསོ་

ཆེགས་ཀྱི་ིཡདོ་དུས། དརེ་བོརྟནེ་ནས་དཔལ་

ཡོན་དར་བོ་ཚོང་མིས་ངོས་འཛིིན་བྱོེད་ཀྱིི་

ཡདོ་པ་རདེ། ཁ་རུབོ་གྲེངོ་ཚོའོ་ིགནའ་རྫོས་

ཀྱི་ིགནས་སྟངས་ད་ེརྨ་ཆུའ་ིཕྱིོགས་ནས་དར་

བོའི་རིག་གནས་དང་འབྲེེལ་བོ་ཡོད་པ་ཞིིག་

བོཤེད་འདུག ད་ེརང་བོཞིནི་གྱིསི་རྒྱ་ནག་

དང་འབྲེལེ་བོ་ཞིགི་བོཟསོ་ཡངོ་ག་ིའདུག ད་ེ

བོོད་ཀྱིི་དཔལ་ཡོན་ལ་རྒྱ་ནག་གིས་ཤུགས་

རྐྱནེ་སྤྲོདོ་ཀྱི་ིཡདོ་རདེ། མིིའ་ིགཤེསི་སྤྱིདོ་

གྲུབོ་དུས་འདྲ་བོར་ཅུང་ཟད་ཡོང་ཆེོག་གི་

རདེ། ས་སྐྱོ་པཎ་ཆེནེ་གྱིསི་གསུངས་པ་ལྟར། 

ཕྱིགོས་རརེ་འདྲ་བོ་ཀུན་ལ་ཡདོ། ། ཐེམིས་

ཅིད་འདྲ་བོ་གང་ན་མིདེ། ། འདྲ་བོ་ཏགོ་ཙོམི་

ཡདོ་ཆེགོ་ག་ིརདེ་ད།ེ ད་ེཚོོའ་ིཐེགོ་ཞིབིོ་འཇུག་

གནང་རྒྱུ་གལ་ཆེནེ་པ་ོཞི་ེཔ་ོརདེ་འདུག ང་

ཚོོས་སྔོར་ལྷག་ཤུགས་ཆེ་ེརུ་བོརྒྱབོ་དགོས་

པ་དང་། སྤྱི་ིནརོ་༧གངོ་ས་༧སྐྱོབོས་མིགནོ་

ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གིས་དུས་རྒྱུན་དུ་ནས་དེ་

ཚོོའ་ིཐེོག་ལ་ཐུགས་སྣང་ཆེེན་པ་ོགནང་ཡོད་

པ་དང་། དངེ་སང་བོདོ་ཀྱི་ིལ་ོརྒྱུས་ཐེགོ་

བོཤེད་མིཁན་བོོད་པ་གཅིིག་པུ་ཙོམི་མི་ཡིན་

པར། ནུབོ་ཕྱིགོས་པ་དང་། རྒྱ་གར་ནང་

མིཁས་པ་ད་ེའདྲ་ཡདོ་རདེ། ད་ེཡནི་དུས་ད་ེ

ཚོ་ོམིཉེམི་དུ་ཕེན་ཚུན་ག་ོརྟོགས་སྤེེལ་རེས་བྱོ་

རྒྱུའ་ིསྡེངིས་ཆེ་བོསྐྲུན་ཏ།ེ ང་ཚོོའ་ིཉེམིས་མྱོངོ་

དེ་ཚོོ་ཕེར་གོ་རྟོགས་སྤྲོོད་པ་ཙོམི་མི་ཡིན་

པར། དརེ་ངསེ་ཤེསེ་སློེབོས་ཐུབོ་པ་བོཟ་ོ

དགསོ་པ་གལ་ཆེནེ་པ་ོརདེ། ད་ེཆེབོ་སྲིདི་ཀྱི་ི

གནས་བོབོ་གཅིགི་པུ་ཙོམི་མིནི་པར། བོདོ་

མི་ིརགིས་ཀྱི་ིརིག་གཞུང་དང་། ཆེསོ། སྐོད་

ཡགི མིདརོ་ན་ང་ཚོོའ་ིའཚོ་ོགནས་དང་

འབྲེེལ་བོ་ཤུགས་ཆེེན་པ་ོཆེགས་བོསྡེད་ཡོད་

རདེ། ང་ཚོསོ་ད་ེཚོོའ་ིཐེགོ་དགངོས་པ་བོཞིསེ་

ཐུབོ་དགོས་པ་གལ་ཆེེན་པ་ོརེད་འདུག་ཅིེས་

ཞུ་རྒྱུ་དང་། མིཐེའ་དནོ་ཉེནི་གསུམི་རངི་ག་ི

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༢ ཉེནི་བོདོ་ཀྱི་ིསྲིདི་བྱུས་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་ག་ིག་ོསྒྲིགི་འགོ ས་རཱ་བོདོ་ཀྱི་ིམིཐེ་ོརམིི་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་དུ་བོདོ་ཀྱི་ིན་
གཞིནོ་ཉེམིས་ཞིིབོ་པའ་ིཚོགོས་འདུ་ཐེངེས་ ༩ པ་དབུ་འཛུགས་སྐོབོས་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེགོ་དང་། ཕྱི་ིདྲལི་དྲུང་ཆེ།ེ བོདོ་ཀྱི་ིསྲིདི་བྱུས་
ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་ག་ིའགན་འཛིནི། ས་རཱ་མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིསློབོོ་སྤྱི།ི ད་ེབོཞིནི་ཚོགོས་བོཅིར་བོ་རྣམིས་དང་ལྷན་དུ་བོསྒྲིནོ་པའ་ིཔར། 
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 ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༤ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོདཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོམིཆེགོ་གསི་གཙོསོ་པའ་ིསྤྱི་ིའཐུས་རྒྱུན་ལས་རྣམི་པ་དབུ་
བོཞུགས་ཐེགོ དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིབོདོ་དནོ་འབྲེལེ་མིཐུད་ལྷན་ཚོགོས་ (International 

Network of Parliamentarians on Tibet (INPaT)) ཀྱི་ིདྲ་རྒྱ་ (www.inpat.org) ལགེས་བོཅིསོ་གནང་བོ་ད་ེབོཞིནི་དབུ་འབྱོདེ་གནང་སྐོབོས།

དཔལ་ལྡིན་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་གིས་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་འབྲེེལ་མིཐུད་ལྷན་ཚོོགས་

ཀྱི་ིདྲ་རྒྱ་ལགེས་བོཅིསོ་གནང་བོ་ད་ེབོཞིནི་དབུ་འབྱོདེ་གནང་བོ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ 

༢༤ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོདཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་སྦྲེེལ་པོ་མིཆེོག་གིས་

གཙོོས་པའ་ིསྤྱི་ིའཐུས་རྒྱུན་ལས་རྣམི་པ་དབུ་

བོཞུགས་ཐེགོ དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསོད་ནམིས་

བོསྟན་འཕེེལ་མིཆེོག་གིས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་

ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་འབྲེེལ་མིཐུད་

ལྷན་ཚོགོས་ (International Network 

of Parliamentarians on Tibet 

(INPaT)) ཀྱི་ིདྲ་རྒྱ་ (www.inpat.org) 

ལེགས་བོཅིོས་གནང་བོ་ད་ེབོཞིིན་དབུ་འབྱོེད་

གནང་སངོ་།

 སྐོབོས་དེར་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་

གཙོོ་མིཆེོག་གིས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་འབྲེེལ་མིཐུད་ལྷན་

ཚོགོས་འད་ིཉེིད་ཐེགོ་མིར་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༠༩ 

ལོར་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་ལྔ་པའི་

སྐོབོས་གསར་འཛུགས་གནང་བོ་དང་། རམིི་

པས་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༡༢ ལརོ་ཁ་ེན་ཊ་གྲེསོ་

ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཚོགོས་པ་དང་། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོགོས། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ི

བོོད་དོན་འབྲེེལ་མིཐུད་ལྷན་ཚོོགས་བོཅིས་

མིཉེམི་རུབོ་ཐེགོ ཁ་ེན་ཌའ་ིརྒྱལ་ས་ཨ་ོཊ་

ཝར་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་དྲུག་པ་ག་ོ

སྒྲིགི་ཞུས་ཡདོ་པ། ད་ེནས་ཕྲིན་བུ་ཉེམིས་

ཆེག་ལྟ་བུར་ཕྱིནི་པ་དང་། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༢ 

ལོར་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་བོརྒྱད་

པའི་སྐོབོས་ལྷན་ཚོོགས་འདི་ཉེིད་སློར་གསོ་

བྱུང་བོ་སོགས་རྒྱབོ་ལྗོོངས་ལོ་རྒྱུས་ཁག་

སྙིངི་བོསྡུས་དང་། ད་ེབོཞིནི་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ི

གལ་གནད་དང་། མི་འངོས་པའ་ིལས་དནོ་

སགོས་ཀྱི་ིཐེགོ་གསུངས་པ་དང་། འབྲེལེ་

མིཐུད་ལས་བྱོེད་བློོ་བོཟང་མིཚོོ་མིོ་ལགས་

ཀྱིིས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་

བོོད་དོན་འབྲེེལ་མིཐུད་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་དྲྭ་

རྒྱའ་ིནང་དོན་སྐོོར་ཞིིབོ་ཕྲི་ང་ོསྤྲོོད་གནང་ཡོད་

པ་བོཅིས། །

དཔལ་ལྡིན་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་གིས་རྒྱ་གར་གྱི་ིཅིནྡྲ་ཡཱན་གསུམི་པ་ཟླ་བོའ་ིསྟེང་ལེགས་པར་བོབོས་ཐུབོ་པར་

སྲིདི་བློནོ་མི་ོདྷི་ིམིཆེགོ་ལ་འཚོམིས་འདྲ་ིཞུས་པ།  

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ 

༢༤ ཉེནི་དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ཚོོགས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསོད་ནམིས་བོསྟན་

འཕེེལ་མིཆེོག་གིས་རྒྱ་གར་གྱིི་ཚོན་རིག་

ཉེམིས་ཞིིབོ་ལྷན་ཚོགོས་ (Indian Scien-

tific Research Organisation 
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༡) རྒྱ་གར་ར་ཇ་ས་ིཐེན་མིངའ་སྡེེའ་ིནང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་དང་རྒྱ་གར་མིཐེ་ོསློོབོ་ཀྱི་ིསློབོོ་ཕྲུག་ཚོརོ་བོདོ་དནོ་ག་ོརྟགོས་སྤེལེ་བོ། 

བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་ར་ཇ་ས་ིཐེན་དང་། གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་སྡེ་ེགཉེསི་ཀྱི་ིནང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་

གནང་བོ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༢ 

ནས་ ༡༧ བོར་ཉེནི་གྲེངས་དྲུག་རངི་བོདོ་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་རྡོོ་རྗེེ་ཚོེ་བོརྟན་མིཆེོག་དང་། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༤ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ར་ཇ་ས་ིཐེན་མིངའ་སྡེེའ་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་ཀལ་ར་ཇ་ མི་ིཤེ་ར་ 
(Shri Kalraj Mishra, Hon’ble Governor of Rajasthan) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།  

སྤྱིི་འཐུས་ཚོེ་རིང་ལྷ་མིོ་མིཆེོག་རྣམི་གཉེིས་

ཀྱིིས་རྒྱ་གར་མིངའ་སྡེེ་ར་ཇ་སི་ཐེན་མིངའ་

སྡེེའི་སྲིིད་སྐྱོོང་མིཆེོག་སོགས་དང་མིཇལ་

འཕྲིད་ཀྱིིས་མིངའ་སྡེེའ་ིནང་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་

གནང་ཡདོ། 

 ད་ེཡང་ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༢ ཉེནི་གྱི་ིཕྱི་ིདྲ་ོ

སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེསི་དང་། ར་ཇ་ས་ིཐེན་

གྱི་ིགྲེོང་ཁྱེར་ཇ་ེཔུར་ས་གནས་བོོད་དོན་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ིདྲུང་ཆེ་ེས་ོརབོ་ ས་ར་ས་ོཝ་

ཏ་ི (Advocate Saurabh Saras-

wat, Core Group of Tibetan 

Cause, Jaipur Rajasthan) ལགས། 

བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པ་ (Bharat 

Tibbat Sangh) ཞིསེ་པའ་ིདངུལ་གཉེརེ་

ཨ་ོཔ་ི ཏ་ིར་ིཔ་ཏ་ི (O P Tripathi, trea-

surer) ལགས་ཀྱིསི་གཙོསོ་པའ་ིཚོགོས་མི་ི

(ISRO)) ནས་བོཟོས་པའ་ིཅིནྡྲ་ཡཱན་གསུམི་

པ་ (Chandrayaan-3) ཟླ་བོའ་ིསྟངེ་

ལེགས་པར་བོབོས་ཐུབོ་པར་སྲིིད་བློོན་མི་ོདྷི་ི

མིཆེོག་ལ་དགའ་བོསུའི་འཚོམིས་འདྲི་ཞུས་

འདུག

 ད་ེཡང་འཚོམིས་འཕྲིིན་ནང་འཁོད་

དནོ། རྒྱ་གར་གྱི་ིཅིནྡྲ་ཡཱན་གསུམི་པ་ཟླ་བོའ་ི

སྟངེ་ལགེས་པར་བོབོས་ཐུབོ་པ་དང་། ད་ེ

བོཞིིན་དེ་ལྟར་མིཛིད་རྗེེས་འཇོག་མིཁན་

འཛིམི་གླིིང་གི་རྒྱལ་ཁབོ་ཨང་བོཞིི་པ་དེ་

ཆེགས་པ། ཟླ་བོའ་ིལྷ་ོཕྱིགོས་ལ་བོབོས་

མིཁན་རྒྱལ་ཁབོ་ཨང་དང་པོར་ཆེགས་པ་

བོཅིས་ཀྱིི་མིཛིད་རྗེེས་ལ་དགའ་བོསུའི་

འཚོམིས་འདྲ་ིཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 གཞིན་ཡང་རྒྱ་གར་གྱིི་ཚོན་རིག་

ཉེམིས་ཞིིབོ་ལྷན་ཚོགོས་དང་། དའེ་ིཐེགོ་སྐུ་

ལས་བོསྐྱོོན་མིཁན་འབྲེེལ་ཡོད་ཡོངས་ལའང་

འཚོམིས་འདྲ་ིཞུ་རྒྱུ་དང་། ཁངོ་རྣམི་པས་སྐུ་

ལས་བོསྐྱོནོ་པའ་ིགྲུབོ་འབྲེས་ཐེནོ་ཏ།ེ རྒྱ་གར་

གྱིི་རྒྱལ་ཁབོ་དེ་བོཞིིན་འཛིམི་གླིིང་ནང་

སྤེབོོས་པ་སྐྱོ་ེའསོ་པ་ཞིགི་ཆེགས་ཡདོ། ད་ེ

ལྟར་གཟེངས་སུ་ཐེོན་པའི་གྲུབོ་འབྲེས་ཐེོན་

པར། ང་ཚོ་ོབོདོ་མི་ིཚོའོང་དགའ་ཚོརོ་ཆེནེ་པ་ོ

བྱུང་། མི་འངོས་པར་ཡང་ལས་དནོ་ཐེམིས་

ཅིད་ད་ེལྟར་ལམི་ལྷོངས་དང་ལྡིན་པ་ཡོང་བོའ་ི

སྨོནོ་འདུན་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི་ཞིསེ་འཁདོ་པ་བོཅིས། 

རྒྱ་གར་གྱི་ིཚོན་རགི་ཉེམིས་ཞིིབོ་ལྷན་ཚོགོས་ (ISRO) ནས་བོཟསོ་
པའ་ིཅིནྡྲ་ཡཱན་གསུམི་པ་ (Chandrayaan-3) ཟླ་བོའ་ིསྟངེ་ལགེས་པར་
བོབོས་སྐོབོས། 
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རྣམི་པ་ལྷན་འཛིོམིས་ཀྱིསི། ར་ཇ་ས་ིཐེན་ནང་

ག་ིབོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་དང་འབྲེལེ། ད་ེགའ་ིམིཐེ་ོ

སློོབོ་ཁག་ནང་བོོད་དོན་ངོ་སྤྲོོད་བྱོེད་ཕྱིོགས་

སགོས་ཀྱི་ིལས་རིམི་བོང་བོསྒྲིགི་པ་དང་། ཕྱི་ི

ཚོསེ་ ༡༤ ཉེནི་ར་ཇ་ས་ིཐེན་མིངའ་སྡེེའ་ིསྲིདི་

སྐྱོངོ་ཀལ་ར་ཇ་ མི་ིཤེ་ར་ (Shri Kalraj 

Mishra, Hon’ble Governor of 

Rajasthan) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་

འཕྲིད་ཀྱིསི། ཆུ་ཚོདོ་ཕྱིདེ་ཙོམི་རངི་བོདོ་ནང་

ག་ིཛི་དྲག་ག་ིགནས་སྟངས་སྐོོར་ང་ོསྤྲོོད་དང་། 

རྒྱ་གར་གཞུང་མིང་གཉེིས་ནས་བོོད་དོན་

ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་བོར་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་

པ་དང་ཆེབོས་ཅིགི དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོ

མིཆེོག་གི་མིཚོན་ཐེོག་ནས་གནང་བོའི་བོོད་

དོན་ཞུ་ཡིག་མིངའ་སྡེེའ་ིསྲིིད་སྐྱོོང་མིཆེོག་ལ་

ཕུལ་རྗེསེ། མིངའ་སྡེའེ་ིགཞུང་ག་ིས་ཁང་

འགན་འཛིནི་སྐུ་ཞིབོས་པ་ཝན་ ཨ་ར་ོར་ 

(Shri Pawan Arora) མིཆེགོ་གསི་

གཙོོས་འབྲེེལ་ཡོད་ལས་བྱོེད་རྣམིས་དང་

ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྟ།ེ ཆུ་ཚོོད་གཅིགི་

ལྷག་རིང་བོོད་དོན་དང་འབྲེེལ་བོའི་གནད་

དནོ་ཁག་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། དྲ་ིབོ་ཁག་ལ་ལན་

འདབེོས། ད་ེབོཞིནི་མིངའ་སྡེའེ་ིགཞུང་ག་ི

ངོས་ནས་བོོད་མིི་སུད་ཚོོང་བོ་རྣམིས་ལ་

མིཐུན་འགྱུར་དང་རོགས་རམི་གནང་བོར་

ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་པ་དང་། ལྷག་པར་དུ་ཇ་ེ

པུར་ནང་མིངའ་སྡེེའི་ས་ཁང་འགན་འཛིིན་

མིཆེོག་ནས་བོོད་མིི་སུད་ཚོོང་བོ་རྣམིས་ལ་

གཏན་འཇགས་ཀྱིི་ཁྲོམི་སའི་མིཐུན་འགྱུར་

སྦྱོར་བོར་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུས་གནང་འདུག 

བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་སྐོབོས། བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་

ཚོགོས་པ་ (Bharat Tibet Sangh) 

ཞིསེ་པའ་ིཚོགོས་མི་ིཨ་ོ པ་ི ཏ་ིར་ིཔ་ཏ་ི (Sh. 

O P Tripathi) ལགས་དང་། སྐུ་ཞིབོས་བྷེ་ི 

ཨ་ེས་ི ར་ཝ་ཏ་ (Sh. B. S. Rawat, Di-

rector, Rawat Group of College) 

ལགས་རྣམི་གཉེིས་མིཉེམི་བོཅིར་ཞུས་གནང་

འདུག 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༥ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ 

༡༠།༣༠ ཐེགོ་ཇ་ེཔུར་གྲེངོ་ཁྱརེ་དུ་རྟནེ་གཞི་ི

བྱོས་པའ་ིར་ཝཏ་མིཐེ་ོསློོབོ་ (Rawat 

Group of Colleges Jaipur) ནས་

བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་གདན་

ཞུས་ལྟར་ཆེེད་བོཅིར་གྱིིས་ད་ེགའ་ིདག་ེསློོབོ་

ཕེ་མི་ཡོངས་དང་ལྷན་རྒྱ་གར་རང་བོཙོན་

ཉེནི་མི་ོཐེངེས་ ༧༧ པ་སྲུང་བོརྩོ་ིཞུས་གནང་

ཞིངི་། སྐོབོས་དརེ་དག་ེསློོབོ་འདུ་འཛིམོིས་

ཐེོག་སྤྱིི་འཐུས་རྡོོ་རྗེེ་ཚོེ་བོརྟན་མིཆེོག་གིས་

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོབོ་

ཞུས་ཏེ་ཐེོག་མིར་འཚོམིས་འདྲི་དང་སྦྲེགས། 

འཕེགས་བོོད་དབོར་མི་ིལ་ོསྟོང་ཕྲིག་ལྷག་ག་ི

འབྲེལེ་བོ་དམི་ཟབོ་ཡདོ་པའ་ིསྐོརོ་དང་། ད་

ལྟའ་ིཆེར་བོོད་རྒྱལ་ཁབོ་ད་ེབོཞིིན་རྒྱ་དམིར་

གྱི་ིབོཙོན་དབོང་དུ་ཡདོ་པའ་ིགནས་བོབོ། ད་ེ

བོཞིིན ་རྒྱ ་གར ་གྱིི་ཆེབོ ་སྲིིད ་དང ་བོདེ་

འཇགས་ཐེོག་བོོད་ཀྱིི་གནད་དོན་གྱིི་གལ་

གནད་སོགས་ཀྱིི་སྐོོར་ལ་གསུང་བོཤེད་

གནང་ཡདོ་འདུག གཞིན་ཡང་མིཛིད་སྒོའོ་ི

ཐེོག་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་

ནས་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་

ཀྱི་ིའགན་འཛིནི་སྐུ་ཞིབོས་བྷེ་ི ཨ་ེས་ི ར་ཝ་ཏ་ 

(Shri B. S. Rawat, Chairman, 

Rawat Group of College) ལགས་

ལ་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིདྲན་

རྟནེ་ཕྱིག་རྟགས་དང་། ད་ེབོཞིནི་མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ི

དཔ་ེམིཛིོད་ཁང་ལ་ཨིན་ཡིག་ཐེོག་ཡོད་པའ་ི

༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་རྣམི་ “ངསོ་ཀྱི་ི

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༤ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ར་ཇ་ས་ིཐེན་མིངའ་སྡེེའ་ིགཞུང་ག་ིས་ཁང་འགན་འཛིནི་སྐུ་
ཞིབོས་པ་ཝན་ ཨ་ར་ོར་ (Shri Pawan Arora) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།  



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།

21

ཡུལ་དང་ངསོ་ཀྱི་ིམི་ིམིང་།” དང་། ཞྭ་སྒོབོ་

པས་བོརྩོམིས་པའ་ི “བོདོ་ཀྱི་ིསྲིདི་དོན་རྒྱལ་

རབོས།” ཀྱི་ིཕྱིག་དེབོ་ར་ེར།ེ སློོབོ་སྤྱི་ིདང་

བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་བོ་གཞིན་ཁག་ཅིིག་ལ་

མིཇལ་དར་བོསྒྲིོན་འབུལ་དང་ཆེབོས་ཅིིག 

བོོད་དོན་ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་བོར་ཐུགས་

རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་གནང་འདུག མིཛིད་སྒོ་ོགྲུབོ་རྗེསེ། 

སློོབོ་གྲྭའི་གསར་འགྱུར་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་བོཅིར་

འདྲིར་དང་ལེན་གྱིིས་བོོད་དོན་དང་འབྲེེལ་

བོའི་དྲི་བོ་ཁག་ལ་ལན་འདེབོས་གསལ་

བོཤེད་གནང་བོ་དང་། ད་ེནས་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་མིིའི་ཕྱིག་རོགས་

འགོ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་

ནས་ཇ་ེཔུར་ལ་ཡོད་པའ་ིབོོད་མིིའ་ིསུད་ཚོོང་

ཁྲམོི་ས་གསར་པར་གཟགིས་སྐོརོ་དང་། ད་ེ

གའ་ིགནས་ཚུལ་ཁག་རྒྱུས་ལོན་གནང་ཡོད་

འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༦ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོས་

གནས་ཧིན་བོོད་མིཛིའ་འབྲེེལ་ཚོོགས་པའི་

ག་ོསྒྲིིག་འགོ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་

གཉེིས་ནས་རྒྱ་གར་བྷེི་ཇེ་པི་སྲིིད ་དོན ་

ཚོགོས་པ་དང་། དབུས་གྲེསོ་ཚོགོས་འགོ་

མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་རམི་ཅཱ་རཱ་ན་ བྷེ་ོརཱ་ 

(Shri Ramcharan Bohra, Mem-

ber of Lok Sabha (BJP)) མིཆེགོ་

དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིསི། བོོད་དོན་སྐོརོ་

ང་ོསྤྲོདོ་དང་སྦྲེགས། ར་ཇས་ིཐེན་མིངའ་སྡེེའ་ི

ནང་གི་བོོད་མིི་སུད་ཚོོང་བོའི་བོདེ་སྡུག་ལ་

གཟགིས་སྐྱོངོ་དང་། རྒྱབོ་སྐྱོརོ་གནང་སྐྱོངོ་

ཡངོ་བོའ་ིར་ེསྐུལ་ཞུས་པར། གྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མིི་ཁོང་གིས་ཕྱིག་ཡིག་ཅིིག་གནང་

ནས་བོོད་དོན་ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་རྒྱུའི་

ཞིལ་བོཞིསེ་གནང་། ཉེནི་རྒྱབོ་གྱིན་ ཝ་ིཧར་ 

(Gyan Vihar Univeristy) གཙུག་ལག་

སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་ནས་གདན་ཞུས་ལྟར། སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་དེ་གའི་གཙུག་ལག་

སློོབོ་གཉེེར་ཁང་ལ་ཆེེད་ཕེེབོས་གནང་ཞིིང་། 

སྐོབོས་དེར་མིཐེོ་སློོབོ་ཀྱིི་ཉེེ་བོའི་རིགས་

བོདག་འབུམི་རམིས་པ་ཨ་རུ་ན་ཅཱལ་ ཧལ་

ཌར་ (Dr. Arunachal Haldar, Vice 

Chancellor) ལགས་དང་། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ི

འབྲེལེ་མིཐུད་པ་འབུམི་རམིས་པ་ཌིབོ་ མི་

ཐུར་ (Dr Deep Mathur, Director 

of Global Outreach) ལགས་རྣམི་

གཉེསི་ནས་སྣ་ེལེན་ཞུས་རྗེསེ། ད་ེགའ་ིདག་ེ

སློབོོ་ ༤༠༠ ཙོམི་ལ་བོོད་དོན་སྐོརོ་ལ་གསུང་

བོཤེད་གནང་ཞིིང་། སྐོབོས་དརེ་བོདོ་མི་ིམིང་

སྤྱི་ིའཐུས་ཚོ་ེརིང་ལྷ་མི་ོམིཆེོག་གིས་བོོད་ནང་

གི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོོར་ངོ་སྤྲོོད་དང་། 

སྤྱིི་འཐུས་རྡོོ་རྗེེ་ཚོེ་བོརྟན་མིཆེོག་གིས་ལོ་

རྒྱུས་ཐེོག་བོོད་རང་བོཙོན་ཡིན་པའི་གནས་

བོབོ་དང་། ད་ལྟའ་ིཆེར་བོདོ་ད་ེརྒྱ་ནག་ག་ི

བོཙོན་པོའ་ིདབོང་བོསྒྱུར་འོག་ཏུ་ཡོད་པའི་

གནས་སྟངས། ད་ེབོཞིནི་འཛིམི་གླིངི་ག་ིཆེབོ་

སྲིིད་འགྱུར་ལྡིོག་འོག་རྒྱ་ནག་ག་ིགནས་བོབོ་

དང། བོཙོན་བྱོལོ་བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་

དང་། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱིའིཐུས་ལྷན་ཚོགོས་

སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་སགོས་གནང་འདུག ད་ེརྗེསེ་ས་

གནས་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་གོ་

སྒྲིགི་འགོ སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེསི་ནས་ར་

ཇསི་ཐེན་མིངའ་སྡེེའི་དབུས་ཉེེན་རྟོག་ལས་

ཁུངས་ཀྱི་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་འགན་འཛིིན་སྐུ་ཞིབོས་ཨུ་

མི་ེཤེ་ི མི་ིཤེ་ིརཱ་ (IPS Umesh Mishra, 

Director General of Police, Raj-

asthan) ལགས་དང་། ལས་རགོས་ཁག་

ཅིིག་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་དོན་སྐོོར་ང་ོ

སྤྲོདོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་ར་ཇས་ིཐེན་མིངའ་སྡེེའ་ི

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་འགོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྲིས་མི་ོདྷི་ིཡ་ ཀུ་
མི་ར་ི (Km. Diya Kumari, Member of Parliament) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།  
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ནང་གི་བོོད ་མིི་སུད་ཚོོང ་བོ ་རྣམིས་ལ་

གཟིགས་སྐྱོོང་དང་མིཐུན་འགྱུར་གང་ཐུབོ་

གནང་རགོས་ཞུས་གནང་ཡདོ་འདུག ད་ེ

ནས་རྒྱ་གར་གསར་ཁང་ (Dainik Bhas-

kar) ག་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་རྩོོམི་སྒྲིགི་པ་མུ་ཀ་ེཤེ་ི མི་

ཐུར་ (Mukesh Mathur, State Edi-

tor, Rajasthan) ལགས་དང་མིཇལ་

འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ནས་བོོད་དོན་ང་ོསྤྲོོད་དང་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཆེེད་རྒྱ་གར་མིངའ་སྡེ་ེཁག་ནང་བོོད་དོན་ཞུ་

སྐུལ་ལས་འགུལ་སྤེེལ་ཕྱིོགས་སྐོོར་འགྲེེལ་

བོརྗེདོ་གནང་ཡདོ་འདུག 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༧ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོསྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་གཉེིས་ཇེ་པུར་རྒྱལ་ཁང་ནང་

ཆེེད་བོཅིར་གྱིིས་རྒྱ་གར་གྲེོས་ཚོོགས་འོག་

མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྲིས་མི་ོ་དྷི་ིཡ་ ཀུ་མི་ར་ི 

(Km. Diya Kumari, Member of 

Parliament) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་

འཕྲིད་གནང་སྟ།ེ བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། 

བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོོགས་གཙོོའ་ིམིཚོན་

ཐེགོ་ག་ིཞུ་ཡགི་ཕུལ་བོ། ད་ེབོཞིནི་སྲིས་མི་ོ

མིཆེོག་ནི་དུས་རྒྱུན་ནས་བུད་མིེད་ཀྱིི་ཐེོབོ་

ཐེང་དང་བོད་ེསྡུག  སྤྱི་ིཚོགོས་ཞིབོས་ཞུ་

སོགས་ལ་དམིིགས་བོསལ་ཐུགས་སྣང་ཆེེན་

པ་ོགནང་མིཁན་ཞིགི་ཡནི་སྟབོས། བོདོ་ཕྱི་ི

ནང་གཉེིས་ཀྱིི་བུད་མིེད་ཀྱིི་གནས་སྟངས་

སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་ཀྱིང་ཞུས་གནང་འདུག སྐོབོས་

དེར་སྲིས་མི་ོམིཆེོག་ནས་མི་འོངས་པར་གྲེོས་

ཚོགོས་དང་། སྤྱི་ིཚོགོས་ཀྱི་ིསྡེངིས་ཆེའ་ིཐེགོ་

བོདོ་དནོ་སྐོརོ་གླིངེ་སློངོ་དང་། རྒྱབོ་སྐྱོརོ་

གནང་རྒྱུའི་ངོས་བོཞིེས་གནང་ཡོད ་པ་

སོགས་ཐེེངས་འདིའི་རྒྱ་གར་ར་ཇ་སི་ཐེན་

མིངའ་སྡེེའ་ིནང་ག་ིབོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་

དོན་ཁག་ལེགས་པར་གྲུབོ་གནང་ཡོད་པ་

བོཅིས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༢ ནས་ ༡༧ བོར་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ར་ཇ་ས་ིཐེན་མིངའ་སྡེེའ་ིམིཐེ་ོསློབོོ་ཁག་ག་ིསློབོོ་
ཕྲུག་ཚོརོ་བོདོ་དནོ་ང་ོསྤྲོདོ་གསུང་བོཤེད་གནང་སྐོབོ། 

༢) གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་སྡེེའ་ིནང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་དང་། བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་གནང་བོ། 

༄༅། །བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྡོ་ོརྗེ་ེཚོ་ེ

བོརྟན་མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ཚོ་ེརིང་ལྷ་མི་ོ

མིཆེགོ་རྣམི་གཉེསི་ནས་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ 

པའ་ིཚོསེ་ ༡༧ ནས་ ༢༤ བོར་ཉེནི་གྲེངས་

བོརྒྱད་ཙོམི་རིང་གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་སྡེེའི་བློོན་

ཆེེན་སོགས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་དོན་ཞུ་

སྐུལ་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་ཁག་ནང་བོདོ་དོན་སྐོརོ་

ང་ོསྤྲོདོ་གནང་ཡདོ། 

 ད་ེཡང་ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༧ ཉེནི་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་སྡེེའ་ི

གྲེངོ་ཁྱརེ་ཨམེི་དྷི་བྷེ་དྷི་ (Ahmedabad) 

ལ་ཕེེབོས་ཐེོན་གྱིིས་དེ་གའི་གནམི་ཐེང་དུ་

འབྱོརོ་སྐོབོས། ས་གནས་རྒྱ་གར་བོདོ་དནོ་

རྒྱབོ་སྐྱོོར ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ ་

ཞིབོས་ཨ་མི་ིཏ་ ཇ་ཡ་ོཊ་ིཀར་ (Dr. Amit 

Jyotikar, Regional Convener of 

Core Group for Tibetan Cause 

– India) ལགས་དང་། ཧནི་བོདོ་མིཛིའ་

འབྲེེལ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་མིི་སྐུ་ཞིབོས་ཇ་

ཡནེ་དྷི་ར་ སུ་ཊ་ར་ིཡ་ (Jayendra Su-

tariya, ITFS) ལགས་རྣམི་གཉེསི་ནས་

ཕེབེོས་བོསུའ་ིསྣ་ེལནེ་དང་། ད་ེནས་ཁངོ་རྣམི་

གཉེིས་ཀྱིི་སྣེ་ལེན་ཐེོག་རླངས་འཁོར་བོརྒྱུད་

བྷེ་ར་ོཌ་ (Baroda) གྲེངོ་ཁྱེར་ལ་ཕེབེོས་
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༡ ཉེིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་སྡེེའ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་བློོན་ཆེནེ་གཞིནོ་པ་ཟུར་པ་སྐུ་
ཞིབོས་ནར་ཧ་ར་ི ཨ་མིནི་ (Shri Narhari Amin, Member of Parliament, Rajya Sabha and Former Deputy Chief Minister of Gujarat) 
མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།  

ཐེནོ་གནང་ཞིངི་། དརེ་མཱ་ཧ་ར་ཇ་ཱ ས་ཡ་ཇ་ི

རའ་ོ གཙུག་ལག་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་ (Maha-

raja Sayajirao University) ནང་སློབོོ་

གཉེེར་གནང་མིཁན་ས་གནས་བོོད་ཀྱི་ིགཞིོན་

ནུ་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་གཙོོ་ཐུབོ་བོསྟན་

སྒྲིོལ་མི་ལགས་ཀྱིིས་གཙོོས་རྒྱུན་ལས་

རྣམིས་ནས་མིགྲེོན་ཁང་ལ་ཕེེབོས་བོསུ་ཞུས་

འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༨ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོམཱ་ཧ་ར་

ཇ་ཱ ས་ཡ་ཇ་ིརའ་ོ གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེརེ་

ཁང་ག་ིསྲིདི་དནོ་ཚོན་རགི་སྡེ་ེཚོན་དང་། ཨ་

ཏལ་ བྷེ་ིཧ་ར་ི ཝ་ཇ་བྷེ་ེསྲིདི་བྱུས་ཉེམིས་ཞིིབོ་

དང་། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིཤེསེ་ཡནོ་བོསྟ་ིགནས་ཁང་

ཟུང་འབྲེལེ་གྱི་ིག་ོསྒྲིགི་འགོ མིཐེ་ོསློོབོ་ཀྱི་ིཆེབོ་

སྲིདི་སྡེ་ེཚོན་དང་། ཁྲམིིས་ལུགས་སྡེ་ེཚོན། 

ལ་ོརྒྱུས་སྡེ་ེཚོན། གསར་འགྱུར་སྡེ་ེཚོན། 

བོདོ་པའ་ིསློབོོ་མི་བོཅིས་ཁྱནོ་དག་ེསློོབོ་ ༡༠༠ 

ལྷག་འདུ་འཛིོམིས་གནང་བོའི་ཐེོག་དེ་གའི་

མིཐེོ་སློོབོ་ཀྱིི་སྲིིད་དོན་ཚོན་རིག་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་

སློབོོ་དཔནོ་ཨ་ེམི་ིཏ་ དྷི་ོལ་ཀ་ཡ་ (Profes-

sor Amit Dholakia, Head of De-

partment, Political Science De-

partment) ལགས་ནས་ཚོགོས་འདུ་དབུ་

འཛུགས་ཀྱི་ིགསུང་བོཤེད་དང་། ས་གནས་

རྒྱ་གར་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་

ཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཨ་མི་ིཏ་ ཇ་ཡ་ོཊ་ི

ཀར་ལགས་ཀྱིིས་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་

པ་གཉེསི་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ཁངོ་གསི་བོདོ་དོན་

ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་བོའི་སྐོོར་ལ་གསུང་

བོཤེད། སྤྱི་ིའཐུས་ཚོ་ེརངི་ལྷ་མི་ོམིཆེགོ་གསི་

བོོད་ནང་རྒྱ་དམིར་གཞུང་གིས་ཁོར་ཡུག་

གཏརོ་སྐྱོནོ་དང་། འགྲེ་ོབོ་མིིའ་ིཐེངོ་ཐེང་ཁག་

ལ་རྩོིས་མིེད་རྡོོག་རོལ་བོཏང་དང་གཏོང་

བོཞིིན་ཡོད་པའི་གནས་སྟངས་སྐོོར་ངོ་སྤྲོོད་

དང་། སྤྱི་ིའཐུས་རྡོ་ོརྗེ་ེཚོ་ེབོརྟན་མིཆེགོ་གསི་

ཐེོག་མིར་ད་རེས་ས་གནས་རྒྱ་གར་བོོད་དོན་

རྒྱབོ་སྐྱོོར ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ ་

ཞིབོས་ཨ་མི་ིཏ་ ཇ་ཡ་ོཊ་ིཀར་ (Dr. Amit 

Jyotikar, Regional Convener of 

Core Group for Tibetan Cause 

India) ལགས་ཀྱིསི་འབྲེལེ་མིཐུད་གནང་

བོའི་ཐེོག་དེ་གའི་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་

ཁང་དུ་བོོད་དོན་གཏམི་བོཤེད་ཀྱི་ིལས་རིམི་

ག་ོསྒྲིིག་ཞུས་ཐུབོ་པར་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་པ་

དང་སྦྲེགས། ལ་ོརྒྱུས་ཐེགོ་བོདོ་རང་བོཙོན་

གྱི་ིགནས་བོབོ་དང་། ད་ལྟའ་ིཆེར་བོདོ་ད་ེརྒྱ་

དམིར་གཞུང་ག་ིབོཙོན་དབོང་འོག་ཡོད་པའ་ི

གནས་སྟངས། ད་ེབོཞིནི་འཛིམི་གླིངི་ག་ིཆེབོ་

སྲིིད་འགྱུར་ལྡིོག་ཁྲོད་རྒྱ་ནག་ག་ིགནས་བོབོ་

དང། བོཙོན་བྱོལོ་བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་

དང་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་སྐོོར་

ང་ོསྤྲོདོ་སགོས་གནང་རྗེསེ། ཚོགོས་བོཅིར་བོ་

སློོབོ་མི་ཁག་ཅིིག་གིས་བོོད་དོན་དང་འབྲེེལ་

བོའི་དྲི་བོ་གནང་བོར་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་

གཉེིས་ནས་ལན་འདེབོས་གསལ་བོཤེད་

གནང་འདུག

 མིཐེར་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་

ཁང་འདིའི་སྒྱུ་སྩལ་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་འགན་འཛིིན་

སློབོོ་དཔནོ་ཨ་དྷི་ིཡ་ སགེ་ས་ིན་ (Prof 

Adhya Saxena, Dean Faculty of 

Arts) ལགས་ནས་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུའ་ིགསུང་

བོཤེད་གནང་བོའ་ིནང་། གཙོ་ོབོ་ོཁངོ་གསི་

མིཐེ་ོསློོབོ་འདིའ་ིནང་ཡོད་པའ་ིབོོད་པའ་ིསློོབོ་

མི་ཚོོའ་ིསློབོོ་སྦྱོངོ་དང་། སྤྱིདོ་ལམི་སགོས་

གང་ཅིིར་ཡག་པོ་ཡོད་པར་བོསྔོགས་བོརྗེོད་

དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་ངསོ་ནས་མུ་མིཐུད་བོདོ་པའ་ི

སློབོོ་མི་རྣམིས་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་དང་། གཟགིས་
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༩ ཉེནི་བྷེ་ར་ོཊ་ས་གནས་སུ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ནས་མཱ་ཧ་ར་ཇ་ཱ ས་ཡ་ཇ་ིརའ་ོ གཙུག་ལག་
སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་ (Maharaja Sayajirao University) ནང་སློབོོ་གཉེརེ་གནང་མིཁན་བོདོ་པའ་ིསློོབོ་ཕྲུག་རྣམིས་དང་ལྷན་ཐུག་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

སྐྱོོང་ཡག་པོ་གནང་རྒྱུའི་ཞིལ་བོཞིེས་དང་། 

འཕེགས་བོོད་གཉེིས་དབོར་ཡུན་རིང་གི་

འབྲེེལ་བོའ་ིལ་ོརྒྱུས་ཁག་ཤེེས་རྟོགས་དགོས་

པ་གལ་ཆེནེ་པ་ོཡནི་པ། བོདོ་དནོ་ཐེགོ་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་གནང་དགསོ་པ། མིཐེ་ོསློོབོ་ནང་དུ་འད་ི

ལྟ་བུའི་གཏམི་བོཤེད་ཀྱིི་ལས་རིམི་གོ་སྒྲིིག་

ཞུ་རྒྱུ་དང་། ད་ེའབྲེལེ་གྱི་ིགནད་དནོ་ཁག་ལ་

ཞིིབོ་འཇུག་གནང་རྒྱུ་གལ་གནད་ཆེེན་པོ་

ཡིན་སྐོོར་གསུངས་རྗེེས་གཏམི་བོཤེད་ཀྱིི་

ལས་རིམི་མིཇུག་བོསྒྲིལི། ཉེནི་རྒྱབོ་མིཐེ་ོ

སློབོོ་ཀྱི་ིགནའ་རྫོས་རྟགོ་ཞིིབོ་སྡེ་ེཚོན་ (De-

partment of Archaeology and 

Ancient History) དུ་ཕེབེོས་ཏ།ེ ཕྱི་ིལ་ོ 

༢༠༡༠ ལརོ་སྤྱི་ིནརོ་༸གངོ་ས་༸སྐྱོབོས་

མིགནོ་ཆེནེ་པ་ོམིཆེགོ་དང་། རྒྱ་གར་སྲིདི་

བློོན་མིོ་དྷིི་མིཆེོག་རྣམི་གཉེིས་ནས་དབུ་

འབྱོེད་གནང་བོའི་སློོབོ་གྲྭའི་འགྲེེམི་སྟོན་ཁང་

ལ་གཟགིས་སྐོརོ་དང་། སློོབོ་གྲྭ་འདའི་ིགནའ་

རྫོས་རྟོག་ཞིིབོ་པས་གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་སྡེ་ེནས་

འཚོོལ་ཞིིབོ་བྱུང་བོའི་སྟོན་པའི་རིང་བོསྲིེལ་

ལ་མིཇལ་རྒྱུའ་ིག་ོསྐོབོས་བྱུང་ཡདོ་འདུག

ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༩ ཉེནི་སྔོ་དྲ་ོསྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་

གཉེིས་ནས་བོོད་དོན་ཐེོག་ཡུན་རིང་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་གནང་མིཁན་སྐུ་ཞིབོས་བྷེ་ས་ཀར་ ཝ་ི

ཡ་ས་ེ (Dr Bhaskar Vyas) ལགས་དང་། 

ཁངོ་ག་ིབོཟའ་ཟླ་རཱཇ་ཱ ཝ་ིཡ་ས་ེ (Dr Rajni 

Vyas) ལགས་རྣམི་གཉེསི་དང་མིཇལ་

འཕྲིད་ཀྱིིས་ཁོང་རྣམི་གཉེིས་ཀྱིིས་མི་ིཚོ་ེཧྲིིལ་

པོར་བོོད་དོན་ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་བོ་དང་། 

ད་ེབོཞིིན་བོོད་དོན་འཐེབོ་རྩོོད་ཀྱི་ིལས་འགུལ་

ནང་དངསོ་སུ་ཞུགས་པ། བོདོ་དནོ་འཐེབོ་

རྩོོད་དང་འབྲེེལ་བོའི་ཕྱིག་དེབོ་བོཅིས་བྲེིས་

གནང་ཡདོ་པར། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོབོ་ཞུསཏེ་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུས་

གནང་བོ་དང་སྦྲེགས། སྐུ་ཞིབོས་བྷེ་ས་ཀར་ 

ཝི་ཡ་སེ་ལགས་དགུང་ལོ་བོགྲེེས་པོར་

ཕེབེོས་ཡདོ་ཀྱིང་། བོདོ་ཀྱི་ིགནད་དནོ་ཐེགོ་ད་

དུང་ཡིན་ནའང་ཐུགས་ཁུར་དང་ད་ོསྣང་ཆེེན་

པ་ོགནང་ག་ིཡདོ་པ་དང་། ཁངོ་ནས་བོདོ་ཀྱི་ི

གཞིོན་སྐྱོེས་ཚོོས་བོོད་དོན་འཐེབོ་རྩོོད་ཐེོག་

འབོད་བོརྩོོན་ཆེེན་པ་ོགནང་དགོས་སྐོོར་ནན་

པརོ་གསུངས་འདུག ཉེནི་རྒྱབོ་བྷེ་ར་ོཊ་ས་

གནས་བོོད་ཀྱིི་གཞིོན་ནུ་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་གོ་

སྒྲིགི་འགོ མཱ་ཧ་ར་ཇ་ཱ ས་ཡ་ཇ་ིརའ་ོ གཙུག་

ལག་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་ (Maharaja Say-

ajirao University) ནང་སློབོོ་གཉེརེ་

གནང་མིཁན་བོོད་པའ་ིསློོབོ་ཕྲུག་རྣམིས་དང་

ལྷན་ཐུག་འཕྲིད་ཀྱིིས་ཆུ་ཚོོད་གསུམི་ལྷག་

རིང་རྒྱ་གར་གྱིི་གཞིོན་སྐྱོེས་ཚོོས་བོོད་དོན་

ཐེགོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཡངོ་ཐེབོས་དང་། སློབོོ་མི་མི་ི

རེ་ངོ་རེ་ནས་རྒྱ་གར་གཙོོས་པའི་རྒྱལ་ཁབོ་

གཞིན་གྱི་ིགཞིོན་སྐྱོེས་ཤེེས་ཡོན་ཅིན་ཚོ་ོདང་

འབྲེེལ་ལམི་བོཙུགས་ནས་བོོད་ནང་གི་ཛི་

དྲག་གནས་སྟངས་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ཁངོ་ཚོའོ་ི

རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཐེོབོ་ཐེབོས་ཀྱི་ིའགན་ཁུར་གཙོ་ོབོ་ོ

བོཞིེས་དགོས་རྒྱུའི་འབོད་བོརྩོོན་གནང་

དགསོ་པའ་ིལམི་སྟོན་དང་། སློོབོ་ཕྲུག་ཚོོའ་ི

དོགས་འདྲི་ཁག་ལ་ལན་འདེབོས་གསལ་

བོཤེད་གནང་ཡདོ་འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༠ ཉེནི་བྷེ་ར་ོཌ་གྲེངོ་

ཁྱེར་གྱིི་ལས་རིམི་ཡོངས་རྫོོགས་ལེགས་

གྲུབོ་ཟནི་རྗེསེ། སྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༡༡ ཐེགོ་ཨམེི་

དྷི་བྷེ་ད་ (Ahmedabad) གྲེངོ་ཁྱརེ་ལ་

ཕེབེོས་ཐེནོ་གནང་ཡདོ་པ་དང་། ཉེནི་རྒྱབོ་ཆུ་

ཚོདོ་ ༤ པའ་ིཐེགོ་ཧནི་བོདོ་མིཛིའ་འབྲེལེ་

ཚོགོས་པའ་ིག་ོསྒྲིིག་འགོ ས་གནས་བོདོ་དནོ་

རྒྱབོ་སྐྱོོར ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ ་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཞིབོས་ཨ་མིེཏ་ི ཇའ་ོཊ་ིཀར་ (Dr. Amit 

Jyotikar, Regional Convener of 

Core Group for Tibetan Cause, 

Ahmedabad) ལགས་ཀྱིསི་གཙོསོ་པའ་ི

བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པ་ཧིན་བོོད་

མིཛིའ་འབྲེལེ་ཚོགོས་པ་ (India Tibet 

friendship society) དང་། (Bharat 

Tibbat samvad Manch) (Bharat 

Tibbat samnvay Sangh) རྒྱ་གར་

ནང་པའ་ིམིཐུན་ཚོོགས་ (Buddhist So-

ciety of India) བོཅིས་ཀྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་འཐུས་

མི་ིཉེ་ིཤུ་ལྷག་དང་ལྷན་འཛིོམིས་ཀྱིསི། བོདོ་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་ཕྱིོགས་དང་ཤུགས་རྒྱ་

ཆེ་ེརུ་གཏངོ་ཕྱིགོས། ལྷག་པར་དུ་རྒྱ་གར་

གཞིོན་སྐྱོེས་ཚོོས་བོོད་དོན་ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཡོང ་ཐེབོས་ལ་ཤུགས་རྒྱག་དགོས་པ ་

སོགས་ཀྱིི་སྐོོར་ལ་ཕེན་ཚུན་དགོངས་ཚུལ་

བོརྗེ་ེལནེ་ལྷུགས་པ་ོབྱུང་ཡདོ་པ་དང་། ད་ེ

བོཞིིན་བོོད ་དོན ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་

ཚོོགས་མིི་རྣམིས་ལ་བོོད་ནང་གི་ད་ལྟའི་ཛི་

དྲག་གནས་སྟངས་དང་། བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་

འཛུགས་དང་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ཀྱིི་སྐོོར་སོགས་ངོ་སྤྲོོད་ཞུས་གནང་

ཡདོ་འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༡ ཉེནི་ས་གནས་བོདོ་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་

ཞིབོས་ཨ་མིེཏ་ི ཇའ་ོཊ་ིཀར་ལགས་ཀྱི་ིག་ོ

སྒྲིགི་འགོ སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེསི་ནས་རྒྱ་

གར་སྲིིད་བློོན་མིོ་དྷིི་མིཆེོག་སློོབོ་གཉེེར་

གནང་ས་ཤྲི་ིར་ི ས་ཝའ་ོམི་ིནཱ་རཱ་ཡན་ 

(Shree Swaminarayan Arts Col-

lege) མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིདག་ེསློབོོ་གྲེངས་ ༢༠༠ 

ལྷག་ལ་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ད་ེརྗེསེ་

གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་སྡེེའི་བློོན་ཆེེན་ཟུར་པ་སྐུ་

ཞིབོས་པར་དིབོ་ པར་མིར་ (Shri Pradip 

Parmar, Former minister of Gu-

jarat) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྟ།ེ 

སྐུ་ཞིབོས་ཁོང་གིས་བོོད་དོན་ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

དང་ཐུགས་ཁུར། ད་ེབོཞིནི་བོདོ་མི་ིསུད་ཚོངོ་

བོ་རྣམིས་ལ་གཟིགས་སྐྱོོང་གནང་བོ་བོཅིས་

ལ་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་པ་དང་ཆེབོས་ཅིགི མུ་

མིཐུད་བོོད་དོན་ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་རྒྱུའི་

ར་ེསྐུལ་ཞུས། ཕྱི་ིདྲ་ོབོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྡོ་ོ

རྗེ་ེཚོ་ེབོརྟན་མིཆེགོ་གསི་ (GTPL Guja-

rat News Channel) ཞིསེ་པའ་ིགསར་

འགྱུར་ལས་ཁུངས་ཀྱིི་བོརྙེན་འཕྲིིན་ཐེད་

གཏོང་ལས་རིམི་ཞིིག་ག་ིཐེོག་མིཉེམི་ཞུགས་

ཀྱིིས་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ལས་རིམི་ཁག་ང་ོ

སྤྲོདོ་དང་། བོདོ་ནང་ག་ིའགྲེ་ོབོ་མིིའ་ིཐེབོོ་ཐེང་

ག་ིགནས་སྟངས། འཕེགས་བོདོ་དབོར་གྱི་ི

འབྲེལེ་ལམི། བོདོ་ཀྱི་ིགནད་དནོ་ད་ེབོཞིནི་རྒྱ་

གར་གྱི་ིབོད་ེའཇགས་དང་ཆེབོ་སྲིདི། ཁརོ་

ཡུག་སོགས་དང་ཐེད་ཀར་འབྲེེལ་བོ་ཆེགས་

བོསྡེད་ཡོད་པའི་སྐོོར་སོགས་ཀྱིི་ཐེོག་བོགྲེོ་

གླིངེ་དང་། ལྷག་པར་དུ་རྒྱ་གར་མི་ིརབོས་

གསར་པ་རྣམིས་ཀྱིིས་བོོད་ཀྱིི་གནད་དོན་

ཤེསེ་དགསོ་པ་གལ་ཆེནེ་པ་ོཡནི་པ་དང་། རྒྱ་

གར་གཞུང་དང་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་ངོས་ནས་

བོོད་དེ་ལོ་རྒྱུས་ཐེོག་རང་བོཙོན་གཙོང་མིའི་

རྒྱལ་ཁབོ་ཅིགི་ཡནི་པ་དང་། ད་ལྟའ་ིཆེར་རྒྱ་

དམིར་གཞུང་ག་ིཁྲིམིས་འགལ་དབོང་བོསྒྱུར་

འོག་གནས་ཡོད་པར་ངོས་འཛིིན་བྱོེད་དགོས་

པའ་ིདུས་ལ་བོབོ་ཡོད་པའ་ིསྐོོར་སོགས་ནན་

བོརྗེདོ་གནང་། ད་ེརྗེསེ་རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་

གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིདང་། གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་

སྡེེའི་སྤྱིི་ཁྱབོ་བློོན་ཆེེན་གཞིོན་པ་ཟུར་པ་སྐུ་

ཞིབོས་ནར་ཧ་ར་ི ཨ་མིནི་ (Shri Narhari 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྡོ་ོརྗེ་ེཚོ་ེབོརྟན་མིཆེགོ་ནས་མཱ་ཧ་ར་ཇ་ཱ ས་ཡ་ཇ་ིརའ་ོ གཙུག་ལག་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་ག་ི
དག་ེལས་སློབོོ་ཕྲུག་རྣམིས་ལ་བོདོ་དནོ་གསུང་བོཤེད་གནང་སྐོབོས། ་
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Amin, Member of Parliament, 

Rajya Sabha and Former Depu-

ty Chief Minister of Gujarat) 

མིཆེོག་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་མིི་

མིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིཞུ་ཡིག་ཕུལ་

བོ་དང་སྦྲེགས། རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་ནང་

བོདོ་དནོ་ཐེགོ་གླིངེ་སློངོ་དང་། གྲེསོ་འཆེར་

འདོན་རྒྱུ་སོགས་བོོད་དོན་ཐེོག་མུ་མིཐུད་

རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་རྒྱུའི་རེ་སྐུལ་ཞུས་གནང་

འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༢ ཉེནི་གུ་ཇ་ར་ཏ་

མིངའ་སྡེེའི་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་

ག་ོསྒྲིིག་འགོ སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེསི་ནས་

གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་སྡེེའ་ིརྒྱལ་ས་གྷན་དྷི་ིན་གྷར་

དུ་རྟེན་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིཨ་ནན་ཊ་སྨོན་ཞིབོས་

མིཐེ་ོསློབོོ་ (Ananta Institute of Nurs-

ing) དང་། ཀམི་ལ་ ཨམི་རུ་ཏ་སྨོན་ཞིབོས་

མིཐེ་ོསློབོོ་ (Kamla Amrut Institute of 

Nursing) བོཅིས་གཉེསི་ལ་ཕེེབོས་ཏ།ེ 

དག་ེསློབོོ་གྲེངས་ ༣༠༠ ལྷག་ལ་བོདོ་ཀྱི་ིལ་ོ

རྒྱུས་དང་། ད་ལྟའ་ིབོདོ་ཀྱི་ིགནས་སྟངས་

སགོས་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ད་ེརྗེསེ་གུ་ཇ་ར་ཏ་

མིངའ་སྡེེའ་ིདཔལ་འབྱོོར་བློོན་ཆེེན་སྐུ་ཞིབོས་

ཀ་ནུ་བྷེ་ེ དྷི་ེསའ་ེ (Shri. Kanubhai De-

sai, Gujarat Finance Minister) 

མིཆེོག་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་མིི་

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་བོོད་དོན་ཞུ་

ཡགི་ཕུལ་བོ་དང་སྦྲེགས། བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོ

སྤྲོདོ་དང་། མི་འངོས་པར་མུ་མིཐུད་བོདོ་དནོ་

ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་སྐྱོོང་ཡོང་བོའ་ིར་ེསྐུལ་

ཞུས། ཕྱི་ིདྲ་ོཨམེི་དྷི་བྷེ་དྷི་ལ་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་

པའ་ིབོོད་ཀྱི་ིསྨོན་རྩོིས་ཁང་ལ་གཟིགས་སྐོོར་

དུ་ཕེབེོས་གནང་འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༣ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོསྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་གཉེསི་ལགོ་མིན་ཡཱ་ (Lok-

manya College) མིཐེ་ོསློབོོ་ཏུ་ཆེདེ་

བོཅིར་གྱིིས་དེ་གའི་དགེ་སློོབོ་རྣམིས་ལ་རྒྱ་

གར་གྱིི་གཞིོན་སྐྱོེས་ཚོོའི་ངོས་ནས་བོོད་ཀྱིི་

ལ་ོརྒྱུས་དང་། འཕེགས་བོདོ་དབོར་གྱི་ིའབྲེལེ་

ལམི་སྐོོར་ཤེེས་རྒྱུ་གལ་ཆེེན་པོ་ཡིན་པའི་

སྐོརོ་ལ་གསུང་བོཤེད་དང་། ད་ེནས་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་གུ་ཇ་ར་ཏ་མིངའ་སྡེེའ་ི

ནང་ག་ིགཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་ཆེ་ེཤེོས་ 

(Gujarat University) ནས་གདན་ཞུས་

ལྟར་དརེ་ཕེེབོས་ཤེངི་། སྐོབོས་དརེ་ད་ེགའ་ི

མིཐེ་ོསློོབོ་ཀྱི་ིསེམིས་ཁམིས་རགི་པ་དང་། ལྟ་

གྲུབོ། ཤེསེ་ཡནོ་སྡེ་ེཚོན་གྱི་ིའགན་འཛིནི་

སློབོོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོམི་ན་ོཇ་ི ཤེ་ས་ཏྲི་ི (Prof. 

Manoj Shastri, Head of School 

of Psychology, Philosophy and 

Education Department) ལགས་

ཀྱིསི་སྣ་ེལནེ་ཞུས་རྗེསེ། དག་ེསློོབོ་འདུ་

འཛིོམིས་ཐེོག་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་ངོ་

སྤྲོདོ་དང་། ས་གནས་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་

ཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཨ་མི་ིཏ་ 

ཇའ་ོཊ་ིཀར་ (Dr. Amit Jyotikar, Re-

gional Convener of Core Group 

for Tibetan Cause, India) ལགས་

ཀྱིིས་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་གུ་ཇ་ར་ཏ་

མིངའ་སྡེེའ་ིནང་ཕེེབོས་དགོས་པའ་ིདམིིགས་

ཡུལ་དང་། བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ི

ལས་དོན་བྱོེད་ཕྱིོགས་སྐོོར་སོགས་ངོ་སྤྲོོད། 

སྤྱི་ིའཐུས་ཚོ་ེརིང་ལྷ་མི་ོམིཆེོག་གིས་རྒྱ་ནག་

དམིར་གཞུང་གིས་བོོད་ཀྱིི་སྐོད་ཡིག་དང་། 

རིག་གཞུང་རྩོ་མིེད་བོཟོས་དང་བོཟོ་བོཞིིན་

པའ་ིསྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་རྡོ་ོརྗེ་ེཚོ་ེ

བོརྟན་མིཆེོག་གིས་བོརྙེན་པར་གཟིགས་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོ་ེརངི་ལྷ་མི་ོམིཆེགོ་ནས་མཱ་ཧ་ར་ཇ་ཱ ས་ཡ་ཇ་ིརའ་ོ གཙུག་ལག་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་ག་ི
དག་ེལས་སློབོོ་ཕྲུག་རྣམིས་ལ་བོདོ་དནོ་གསུང་བོཤེད་གནང་སྐོབོས། ་ 
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འབུལ་དང་འབྲེལེ། ལ་ོརྒྱུས་ཐེགོ་བོདོ་རང་

བོཙོན་གྱི་ིགནས་བོབོ་ཡིན་པའ་ིཁུངས་སྐྱོེལ་

དཔང་རྟགས་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ད་ལྟའ་ིཆེར་བོོད་

དེ་རྒྱ་ནག་གི་བོཙོན་པོའ་ིདབོང་བོསྒྱུར་འོག་

ཡདོ་པའ་ིགནས་སྟངས། ད་ེབོཞིནི་འཛིམི་

གླིིང་ག་ིཆེབོ་སྲིིད་འགྱུར་ལྡིོག་ཁྲོད་རྒྱ་ནག་ག་ི

གནས་བོབོ་དང། བོཙོན་བྱོལོ་བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་

འཛུགས་དང་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིིའཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ཀྱིི་སྐོོར་ངོ་སྤྲོོད་སོགས་གནང་ཡོད་

འདུག  ཉེནི་རྒྱབོ་རྒྱ་གར་ནང་སྲིིད་ལས་

ཁུངས་ཁྱབོ་ཁངོས་ཀྱི་ིམིཐེ་ོསློོབོ་ (Rashtri-

ya Raksha University) ཀྱི་ིདག་ེརྒན་

འབུམི་རམིས་པ་ཨལེ་ ཝན་ཀ་ཏ་ིས་ཝ་རན་ 

(Dr. L. Venkateswaran, Director 

of School of International Coop-

eration, Security and Strategic 

Languages) ལགས་ཀྱི་ིག་ོསྒྲིགི་འགོ ད་ེ

གའ་ིམིཐེ་ོསློོབོ་ཏུ་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་ལ་

གསལོ་ཚོགིས་འདགེས་འབུལ་དང་། ད་ེརྗེསེ་

མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིཉེ་ེབོའ་ིརགིས་བོདག་དང་། རྒྱ་

གར་བོད་ེའཇགས་སློོབོ་སྟོན་ཚོོགས་ཆུང་ག་ི

ཚོགོས་མི་ིསློོབོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོབྷེ་ིམིལ་ ནན་ 

པ་ཊལེ་ (Professor (Dr.) Bimal N. 

Patel, Vice-Chancellor, Rashtri-

ya Raksha University, and Mem-

ber, National Security Advisory 

Board of India) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་

འཕྲིད་ཀྱིིས་ཕེན་ཚུན་སྐོར་མི་ཉེི་ཤུ་ཙོམི་གྱིི་

རིང་དགོངས་ཚུལ་བོརྗེེ་ལེན་གནང་ཡོད་པ་

དང་། ད་ེནས་སློབོོ་དཔནོ་ཀལ་པ་ིཤེ་ི ཨ་ེཇ་ི 

ཝན་དྷིར་པ་ོར་ོ (Prof.(Dr.) Kalpesh. 

H. Wandra Pro) མིཆེགོ་གསི་སྣ་ེཁྲདི་

འགོ མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིསྡེ་ེཚོན་ཆེ་ེཁག་ལྔའ་ིའགན་

འཛིིན་རྣམིས་དང་ལྷན་སྐོར་མི་བོཞིི་ཅུ་ལྷག་

རངི་ཚོགོས་འདུ་ཚོགོས་པ་དང་། འགན་

འཛིིན་རྣམིས་ནས་སྡེེ་ཚོན་རེ་རེ་བོཞིིན་ངོ་

སྤྲོདོ་གནང་རྗེསེ། སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་

ནས་བོདོ་དནོ་དང་། བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་

ཀྱིི་ལས་དོན་བྱོེད་ཕྱིོགས་སྐོོར་ངོ་སྤྲོོད་དང་། 

མི་འོངས་པར་མིཐེ་ོསློོབོ་དང་མིཉེམི་དུ་འབྲེེལ་

ལམི་གནང་ཕྱིགོས་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིསྡེ་ེ

ཚོན་ཁག་ནང་བོོད་པའི་སློོབོ་མི་སློོབོ་འཇུག་

ཡོང་ཐེབོས་སོགས་ཀྱི་ིསྐོོར་ལ་བོཀའ་བོསྡུར་

ལྷུགས་པ་ོགནང་བོ་དང་། ད་ེརྗེསེ། མིཐེ་ོསློབོོ་

འདིའ་ིནང་བོདོ་ཡགི་དང་། རྒྱ་ཡགི་དག་ེརྒན་

གནང་མིཁན་བོོད་དགེ་ནོར་བུ་དབོང་རྒྱལ་

ལགས་ཀྱིསི་སྣ་ེཁྲདི་འགོ སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་

གཉེིས་ནས་མིཐེོ་སློོབོ་དེའི་རྒྱལ་སྤྱིིའི་འབྲེེལ་

ལམི་དང་། བོད་ེའཇགས། སྐོད་ཡགི་སྡེ་ེཚོན་ 

(School of International Coop-

eration, Security and Strategic 

Languages) ནང་ལ་གཟགིས་སྐོརོ་

གནང་རྗེསེ། སྡེ་ེཚོན་དེའ་ིསློབོོ་མི་ལྔ་བོཅུ་

ཙོམི་ལ། གངོ་གསལ་བོཞིིན་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོ

སྤྲོདོ་དང་། སློོབོ་ཕྲུག་ཚོོའ་ིདྲ་ིབོ་ཁག་ལ་ལན་

འདེབོས་གསལ་བོཤེད་གནང་འདུག  

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༤ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོཀར་ན་

ཝ་ཊ་ི (Karnavati University) གཙུག་

ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་ག་ིདག་ེསློོབོ་བོརྒྱད་ཅུ་

ལྷག་ལ་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ཁངོ་རྣམི་

པའི་དོགས་འདྲི་ཁག་ལ་ལན་འདེབོས་ཞུས་

རྗེསེ། དག་ེརྒན་ཆེནེ་མི་ོལྕམི་སྐུ་བོསདོ་

ནམིས་ མིན་སུ་ཁ་ན་ི (Dr. Sonam 

Mansukhani) ལགས་ཀྱིསི་ད་ལན་བོདོ་

མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་མིཐེ་ོསློོབོ་ལ་

ཕེེབོས་ནས་གསུང་བོཤེད་གནང་བོར་

ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་པ་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིདྲན་

རྟེན་ཕྱིག་རྟགས་སོ་སོར་ཕུལ་གནང་འདུག  

ཉེིན་རྒྱབོ་སྤྱིི་འཐུས་རྡོོ་རྗེེ་ཚོེ་བོརྟན་མིཆེོག་

དང་། བོདོ་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ི

ཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཨ་མིིཏ་ ཇའ་ོཊ་ིཀར་

ལགས་རྣམི་གཉེསི་ཀྱིསི་ (Jamawat.

com) ཞིསེ་པའ་ིགསར་ཁང་ག་ིབོརྙེན་

འཕྲིནི་བོཅིར་འདྲརི་དང་ལནེ་གྱིསི། སྐོར་མི་

བོཞིི་བོཅུ་ལྷག་རིང་བོོད་ཀྱིི་ལོ་རྒྱུས་དང་། 

བོོད་ནང་གི་ད་ལྟའི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས། 

བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་དང་། བོཙོན་བྱོལོ་

བོདོ་མིིའ་ིམིང་གཙོོའ་ིའཕེལེ་རམིི། འཕེགས་

བོདོ་དབོར་གྱི་ིའབྲེལེ་ལམི། ད་ེབོཞིནི་སྤྱི་ི

ཡོངས་ཀྱིི་བོོད་དོན་འཐེབོ་རྩོོད་སོགས་ཀྱིི་

སྐོརོ་ལ་བོགྲེ་ོགླིངེ་གནང་རྗེསེ། སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་

པ་གཉེསི་ཀྱིསི་རྒྱ་གར་ར་ཇ་ིས་ིཐེན་དང་། གུ་

ཇ་རཏ་མིངའ་སྡེེ་གཉེིས་ནང་བོདུན་ཕྲིག་

གཉེསི་རངི་ག་ིབོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་དང་། མིཐེ་ོ

སློོབོ་ཁག་ནང་བོོད་དོན་ང་ོསྤྲོོད་ཀྱི་ིལས་རིམི་

ཡངོས་སུ་ལགེས་གྲུབོ་བྱུང་ཡདོ། 

 ད་ཐེེངས་ཀྱིི་གུ་ཇ་རཏ་མིངའ་སྡེེ་
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ནང་ག་ིབོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་སྐོབོས་ས་གནས་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཨ་མིཏི་ ཇའ་ོཊ་ིཀརོ་ (Dr Amit Jyotikar, 

Regional Convener of Core Group for Tibetan Cause – India) ལགས་ནས་མིཐུན་འགྱུར་གང་ལགེས་གནང་ཡདོ་

འདུག་པ་བོཅིས། 

༡) རྒྱ་གར་གྱི་ིནུབོ་བྷེངེ་གྷལ་མིངའ་སྡེེའ་ིརྒྱལ་ས་ཀལོ་ཀ་ཏ་རུ་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། 

བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་ནུབོ་བྷེངེ་གྷལ་དང་། ཨ་ོཌ་ིཤེ །  འབྲེས་ལྗོངོས་མིངའ་སྡེ་ེབོཅིས་ཀྱི་ིནང་བོདོ་

དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། 

༄༅། ། སྐོབོས་ ༡༧ པའ་ིབོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ནས་རྒྱ་གར་མིངའ་སྡེ་ེས་ོ

སའོ་ིནང་ག་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་དང་། གྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ི

ཚོགོས་གཙོ།ོ སྤྱི་ིཁྱབོ་བློནོ་ཆེནེ། དབུས་དང་

མིངའ་སྡེའེ་ིབློོན་ཆེེན་དང་གྲེོས་ཚོགོས་འཐུས་

མི་ིརྣམི་པ། བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པ་

ཁག མིཐེ་ོསློབོོ་དང་རྒྱ་གར་མིང་ཚོོགས་

བོཅིས་ལ་བོོད་ཀྱིི་དངོས་ཡོད་གནས་སྟངས་

ངོ་སྤྲོོད་དང་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་རྒྱ་གང་ཆེེ་

གནང་རྒྱུ་དང་། ད་ེབོཞིནི་བོརྒྱུད་ལམི་ཁག་

ཏུ་འབྲེེལ་བོ་གནང་རྒྱུ་སོགས་ཀྱིི་ལས་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༤ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ི
ཚོགོས་མི་ིདང་། (TMC) སྲིིད་དནོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་མི།ི རྒྱ་གར་དབུས་གཞུང་གྲེངོ་ཁྱརེ་ཡར་རྒྱས་ཀྱི་ིབློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ། རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་
འགོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་སའུ་གྷ་ཏ་ ར་ོཡ་ེ (Shri. Saugata Roy) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

འགུལ་གཞི་ིརྒྱ་ཆེ་ེབོ་ཞིིག་སྤེེལ་ཆེེད་ཞུ་སྙིན་

དནོ་ཚོན་ ༡༠ འཁདོ་ཅིན་དང་། བོདོ་ཀྱི་ིལ་ོ

རྒྱུས་དང་ད་ལྟའི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་

སོགས་འཁོད་པའི་ལྟེབོ་ཤེོག་ཡིག་ཆེ་མིངའ་

སྡེེ་ཁག་མི་འདྲ་བོ་སོ་སོའ་ིསྐོད་ཡིག་ནང་

བོསྒྱུར་བོ། ༸གོང་ས་མིཆེོག་ག་ིམིཛིད་རྣམི་

ཕྱིག་དེབོ། ཞྭ་སྒོབོ་པའ་ིཕྱི་ིབོསྐྱོདོ་ལམི་ཡགི་

སོགས་དགོས་ངེས་ཀྱིི་ཡིག་ཆེ་རྣམིས་སྤྱིི་

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ནས་ག་ོསྒྲིིག་གནང་སྟ་ེརྒྱ་

བོལ་གཉེིས་སུ་ཡོད་པའ་ིསྤྱི་ིའཐུས་རྣམིས་སྡེ་ེ

ཚོན་ ༡༡ ལ་ཆེ་བོགསོ་གནང་ཡདོ་པའ་ི

ཁངོས་སྡེ་ེཚོན་ ༡༠ པ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་སྒྲིནོ་མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ི

འཐུས་དགེ་བོཤེེས་སྨོོན་ལམི་མིཐེར་ཕྱིིན་

མིཆེགོ སྤྱི་ིའཐུས་བོཀྲོ་ཤེསི་དནོ་གྲུབོ་མིཆེོག་

བོཅིས་ལས་གྲུབོ་པའི་ཚོོགས་མིི་རྣམིས་ཕྱིི་

ལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༢ ནས་ ༡༩ བོར་

ཉེིན་གྲེངས་བོདུན་རིང་ནུབོ་བྷེེང་གྷལ་མིངའ་

སྡེེའི་རྒྱལ་ས་ཀོལ་ཀ་ཏ་རུ་གལ་ཆེེའི་མིི་སྣ་

མིཇལ་འཕྲིད་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་ཁག་ཏུ་བོདོ་

དནོ་ག་ོརྟགོས་སྤེལེ་བོ། སྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པ་

ཁག་ག་ིལས་ཁུངས་སུ་ཆེེད་བོཅིར་གནང་བོ་

སགོས་བོོད་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་ཡདོ།  

 ད་ེཡང་ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༢ ཉེནི་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་རྒྱལ་ས་ལྡི་ིལ་ིནས་ཀོལ་ཀ་ཏ་

གནམི་ཐེང་དུ་ཕེེབོས་འབྱོོར་གནང་བོ་དང་། 

སྐོབོས་དརེ་ཁུལ་དེའ་ི (Ganasaman-

nay, Kolkata) ཚོགོས་པའ་ིག་ོསྒྲིགི་འགོ་

འབྲེལེ་མིཐུད་པ་ལྕམི་སྐུ་ རུ་པ་ི ཁམེི་ཀ་ 

(Rupee Khemka) མིཆེགོ་དང་། སྐུ་

ཞིབོས་ ཨན་ཀིཏ་ གུབོ་ཏ་ (Ankit Gup-

ta) ལགས་རྣམི་གཉེསི་ཀྱིསི་ཕེེབོས་བོསུའ་ི



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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སྣ་ེལནེ་དང་བོཅིས་ཆུ་ཚོདོ་ ༧།༤༠ ཐེགོ་

སྡེོད་གནས་མིགྲེོན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་འབྱོོར་

སྐོབོས་ (Ganasamannay, Kolkata) 

ཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་གཙོ་ོདང་བོོད་དོན་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་བོ་ལྕམི་སྐུ་ རུ་བྷེ་ེ མུ་ཁར་ཇ་ེ (Ruby 

Mukherjee) མིཆེགོ་ནས་སྣ་ེལནེ་ཞུས་

འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༣ ཉེནི་གྱི་ིཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ 

༤།༠༠ ནས་ ༧།༠༠ བོར་ (The Ramak-

rishna Mission Institute) ཞིསེ་པའ་ི

བོསྟི་གནས་ཁང་གི་བྷེར་མི་ནན་དྷི་ཚོོམིས་

ཆེནེ་ (Brahmananda Hall) དུ་རྒྱ་

གར་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་ལྕམི་སྐུ་ རུ་བྷེ་ེ 

མུ་ཁར་ཇ་ེམིཆེགོ་ག་ིགཙོ་ོསྐྱོངོ་འགོ་ (R K 

Mission) གྱི་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་དྲུང་ཆེ་ེསློབོོ་དཔནོ་ 

སུ་པར་ན་ ནན་དྷི་ (Swami Supar-

nananda ji) མིཆེགོ་དང་། སློབོོ་དཔནོ་

ཨན་ཏར་ ཧ་ིམི་ལ་ཡ་ (Swami Antar 

Himalaya) མིཆེགོ སློོབོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོ 

ཕུ་ལཀ་ ན་རན་ཡན་ དྷིར་ (Prof. Pulak 

Narayan Dhar) མིཆེགོ སློོབོ་དཔནོ་

འཇིགས་མིེད་ཡེ་ཤེེས་མིཆེོག་བོཅིས་ལྷན་

བོཞུགས་ཐེོག་གལ་ཆེེའི་གནད་ཡོད་མིི་སྣ་ 

༣༠ ཙོམི་འདུ་འཛིམོིས་ཀྱིསི་བོདོ་དནོ་ང་ོ

སྤྲོོད་ཚོོགས་འདུ་ཞིིག་གོ་སྒྲིིག་ཞུས་ཏེ་ཐེོག་

མིར་འཕེགས་བོོད་གཉེིས་ཀྱིི་རྒྱལ་གླུ་བོཏང་

བོ་དང་། ད་ེནས་སློབོོ་དཔནོ་ སུ་པར་ན་ ནན་

དྷི་མིཆེོག་གིས་ཕེེབོས་བོསུའ་ིགསུང་བོཤེད་

དང་འབྲེལེ། བོདོ་དནོ་བོདནེ་མིཐེའ་གསལ་

ཐེབོས་ཆེེད་འཚོེ་མིེད་ཞིི་བོའི་ཐེབོས་ལམི་

གལ་ཆེ་ེཡནི་པའ་ིསྐོརོ་དང་། བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་བོཀྲོ་ཤེིས་དོན་གྲུབོ་མིཆེོག་ནས་སྤྱིི་

ལྷན་གྱིི་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གནང་དགོས་དོན་

གྱི་ིང་ོསྤྲོདོ། སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེབོཤེསེ་སྨོནོ་ལམི་

མིཐེར་ཕྱིིན་མིཆེོག་གིས་བོོད་ཀྱིི་ལོ་རྒྱུས་

དང་། བོདོ་ནང་ག་ིཛི་དྲག་གནས་སྟངས་

སྐོརོ། ༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ིཐུགས་བོསྐྱོདེ་

དམི་བོཅིའ་བོཞི་ིཡ་ིསྐོརོ་སགོས་ང་ོསྤྲོདོ། སྤྱི་ི

འཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་སྒྲིོན་མིཆེོག་

གིས་བོོད་དེ་རྒྱལ་སྤྱིི་དང་རྒྱ་གར་བོཅིས་

པར་གལ་གནད་ཇ་ིལྟར་ཆེགས་ཀྱི་ིཡོད་པའ་ི

སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ། སློབོོ་དཔནོ་ ཨན་ཏར་ ཧ་ིམི་ལ་

ཡ་མིཆེོག་ནས་བོོད་དོན་བོདེན་པའི་འཐེབོ་

རྩོོད་ལ་གདུང་སེམིས་མིཉེམི་བོསྐྱོེད་ཞུ་

ཕྱིོགས་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིགཏམི་བོཤེད་བོཅིས་

གནང་རྗེསེ། ཚོགོས་ཞུགས་པའ་ིདྲ་ིབོར་ལན་

འདབེོས་དང་། སློོབོ་དཔནོ་འཇགིས་མིེད་ཡ་ེ

ཤེེས་མིཆེོག་ནས་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུའི་གསུང་

བོཤེད། སྐོབོས་བོསྟུན་གྱི་ིཡགི་ཆེ་ཁག་

འགྲེམེི་སྤེལེ། གསར་འགདོ་པའ་ིབོཅིར་འདྲརི་

དང་ལནེ་སགོས་གནང་ཡདོ། 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༤ སྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ 

༡༠།༠༠ ཐེགོ་རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་བོདོ་དནོ་

རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་མིི་དང་། 

(TMC) སྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་མི།ི 

རྒྱ་གར་དབུས་གཞུང་གྲེོང་ཁྱེར་ཡར་རྒྱས་

ཀྱི་ིབློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ། རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་

འགོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་སའུ་གྷ་ཏ་ ར་ོ

ཡ་ེ (Shri. Saugata Roy) མིཆེགོ་དང་

མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་སྤྱིི་ལྷན་གྱིི་ཞུ་ཡིག་དོན་

ཚོན་ ༡༠ འཁདོ་ཅིན་དང་། ཨནི་སྐོད། ཧནི་

སྐོད། བྷེངེ་གྷལ་ལ་ིགསུམི་ནང་འཁདོ་བོོད་

ནང་ག་ིཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོརོ་དང་། ད་ེ

སྔོོན་རྒྱ་གར་གནད་ཡོད་མིི་སྣ་རྣམིས་ཀྱིིས་

བོོད་དོན་སྐོོར་གླིེང་སློོང་གནང་བོ་སྙིིང་བོསྡུས་

སགོས་འཁདོ་པའ་ིལྟབེོ་ཤེགོ་ཡགི་ཆེ། སྤྱི་ི

ལྷན་གྱི་ིཕྱིག་རྟགས་བོཅིས་ཕུལ་ཏ་ེངག་ཐེོག་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་ (CPI) སྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་མི་ིདང་། 
དབུས་གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་བྷེ་ིཀཤེ་ རན་ཇན་ བྷཱ་ཊཱ་ ཅིར་ིཡ་ (Shri. Bikashranjan Bhattacharyya, Member of Rajya 

Sabha) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 
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ནས་ཀྱིང་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་ཐེབོས་

དང་། རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་སུ་བོདོ་དནོ་གླིངེ་

སློོང་ཡོང་ཐེབོས་སོགས་ཀྱིི་རེ་སྐུལ་ཞུས་

པར། ཁངོ་གསི་རྒྱ་གར་གྱི་ིསྲིདི་བློནོ་དང་པ་ོ

ནེཧ་རུ་ནས་བོཟུང་རྒྱ་གར་གཞུང་གིས་བོོད་

དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་མུ་མིཐུད་གནང་བོཞིིན་

ཡོད་པ་ལྟར་ཁོང་ནས་ཀྱིང་དེ་ལུགས་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་ཡདོ་གནས་དང་། གྲེསོ་ཚོགོས་སུའང་

བོོད་དོན་གླིེང་སློོང་ཡོང་ཐེབོས་སོགས་ལ་

ཐུགས་ཁུར་བོཞིེས་རྒྱུ་ཡིན་ཞིེས་གསུངས་

འདུག ད་ེཉེནི་ཕྱི་ིདྲ་ོཀལོ་ཀ་ཏར་ཆེགས་པའ་ི

ནའིུ་ ཨ་ལ་ིཔོར་ེ མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིསློབོོ་སྤྱི་ིའབུམི་

རམིས་པ་ ཇོཡ་ེ དྷིེབོ་ ས་རན་གྷ་ི (Dr. Joy 

Deep Sarangi, Principal, New 

Alipore College) མིཆེགོ་ག་ིལས་

ཁུངས་སུ་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་

གསུམི་དང་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་བོ་ལྕམི་རུ་བྷེ་ེ 

མུ་ཁར་ཇ་ེ གཏན་ཞིལ་གཉེསི་བོཅིས་ཆེདེ་

བོཅིར་གྱིིས་ད་ལན་གྱི་ིབོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་སྐོོར་

གྱིི་གནད་དོན་རྣམིས་གསལ་བོཤེད་དང་། 

མིཐེོ་སློོབོ ་ཏུ ་གནའ་རབོས་ནས་བོཟུང་

འཕེགས་བོོད་ཀྱིི་རྒྱལ་རབོས་དང་རིག་

གཞུང་འབྲེེལ་ལམི་སྐོོར་གྱིི་ངོ་སྤྲོོད་གཏམི་

བོཤེད་བྱོ་རྒྱུའ་ིག་ོསྒྲིིག་གནང་བོར་ཐུགས་རྗེ་ེ

ཆེ་ེཞིསེ་ཞུས་ཤེངི་། ད་ེབོཞིནི་༸གངོ་ས་

མིཆེོག་གི་མིཛིད་རྣམི་གཙོོས་འབྲེེལ་ཡོད་

ཡིག་ཆེ་ཁག་མིཐེོ་སློོབོ་ཀྱིི་དཔེ་མིཛིོད་ཆེེད་

ཕུལ་གནང་ཡདོ། ཆུ་ཚོདོ་ ༣།༠༠ ནས་ 

༥།༠༠ བོར་མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིཚོགོས་ཁང་ཨང་ 

༢༠༩ ནང་བོདོ་ཀྱི་ིཆེསོ་དང་རགི་གཞུང་དང་། 

རྒྱལ་རབོས་ལ་ོརྒྱུས། བོདོ་ནང་ག་ིཛི་དྲག་

གནས་སྟངས་སོགས་ང་ོསྤྲོོད་ཀྱི་ིཚོོགས་འདུ་

ཞིིག་ག་ོསྒྲིིག་གནང་བོར་ད་ོསྣང་ཅིན་གྱི་ིདག་ེ

སློབོོ་ ༣༠ ལྷག་མིཉེམི་ཞུགས་སྐོབོས་ཐེགོ་

མིར་འཕེགས་བོོད་གཉེིས་ཀྱིི་རྒྱལ་གླུ་ཕུལ་

རྗེསེ། མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིསློབོོ་སྤྱི་ིམིཆེགོ་ནས་

ཕེབེོས་བོསུའ་ིགསུང་བོཤེད་དང་། ༸གངོ་ས་

མིཆེོག་ག་ིརླབོས་ཆེེན་གྱི་ིམིཛིད་འཕྲིིན་ཁག་

ལ་ཡ་ིརངས་ཀྱི་ིཆེ་ེབོསྟདོ་གནང་། སྤྱི་ིའཐུས་

བོཀྲོ་ཤེིས་དོན་གྲུབོ་མིཆེོག་གིས་བོོད་དོན་ཞུ་

སྐུལ་གྱི་ིདགསོ་དམིགིས་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། སྤྱི་ི

འཐུས་དགེ་བོཤེེས་སྨོོན་ལམི་མིཐེར་ཕྱིིན་

མིཆེགོ་ནས་ ༡༩༥༩ གངོ་བོདོ་རང་བོཙོན་

ཡནི་པའ་ིགནས་བོབོ་དང་། ༸གངོ་ས་མིཆེགོ་

གི་དབུ་ཁྲིད་པའི་བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མིི་རྣམིས་

ལ་རྒྱ་གར་ཇི་ལྟར་བོཀའ་དྲིན་ཆེེ་ཚུལ། 

བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མི་ིརྣམིས་ཀྱིིས་བོོད་དང་རྒྱ་

གར་གྱིི་ཆེོས་རིག་བོདག་སྐྱོོང་མིི་དམིན་པ་

ཞུས་ཡདོ་ཚུལ། གཞིསི་བོཞུགས་བོདོ་མི་ི

རྣམིས་རྒྱ་དམིར་གཞུང་ག་ིབོཙོན་དབོང་འོག་

དཀའ་སྡུག་མྱོོང་བོཞིིན་པའི་གནས་སྟངས། 

མི་འོངས་པའི་སྣེ་ཁྲིད ་མིཁན་མིི་རབོས་

གསར་པ་ཁྱེད་རྣམིས་ཀྱིིས་བོོད་དོན་མི་

བོརྗེེད་པ་གནང་རྒྱུའ་ིར་ེསྐུལ་བོཅིས་ཞུས་པ། 

སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་སྒྲིོན་མིཆེོག་

གིས་བོོད་རང་བོཙོན་ཡིན་པའ་ིསྐོབོས་ཀྱི་ིས་

ཁྱནོ་དང་གནས་བོབོ། མིཐེ་ོསྒོང་བོདོ་ཀྱི་ིཁརོ་

ཡུག་ག་ིགལ་གནད་དང་རྒྱ་གཞུང་གིས་བོོད་

ཀྱིི་ཁོར་ཡུག་ལ་གནོད་སྐྱོོན་ཇི་ལྟར་གཏོང་

བོཞིནི་པ། བོདོ་ཀྱི་ིགཙོང་ཆུ་ཁག་ལྷ་ོཤེར་ཨ་ེ

ཤེ་ེཡའ་ིརྒྱལ་ཁབོ་རྣམིས་ལ་གལ་ཆེེན་པ་ོཇ་ི

ལྟར་ཆེགས་ཀྱིི་ཡོད ་ཚུལ་སོགས་ལས་

འཕྲིསོ་ཏ་ེབོདོ་དནོ་ང་ོསྤྲོདོ། བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་བོ་ལྕམི་སྐུ་ རུ་བྷེ་ེ མུ་ཁར་ཇ་ེ མིཆེགོ་

ནས་གོང་གསལ་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམིས་ཀྱི་ིགསུང་

བོཤེད་དང་འབྲེེལ་ནས་བོོད་ཀྱིི་ཆེོས་དང་

རགི་གཞུང་། རྒྱལ་རབོས་ལ་ོརྒྱུས། བོདོ་

ནང་ག་ིཛི་དྲག་གནས་སྟངས། རྒྱ་དམིར་

གཞུང་གིས་བོོད་ནང་དམི་བོསྒྲིགས་ཇི་ལྟར་

བྱོེད་ཀྱི་ིཡོད་པ་སོགས་ཀྱི་ིསྐོོར་བྷེེལ་གྷལ་གྱི་ི

སྐོད་ནང་ང་ོསྤྲོདོ་ཞིབིོ་ཕྲི་གནང་བོ་དང་། མིཐེ་ོ

སློོབོ་དེའི་བྷེེང་གྷལ་སྐོད་ཡིག་དང་རྩོོམི་རིག་

ག་ིསློབོོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོའབུམི་རམིས་པ་ ཨ་

ན་ི ཀཊེ་ མི་ཧཱ་ པཏ་རཱ་ (Dr. Aniket Ma-

hapatra, the Professor of Ben-

gali Language and literature. 

New Alipore College) མིཆེགོ་ནས་

དེ་རིང་གི་གཏམི་བོཤེད་རྣམིས་སློོབོ་ཕྲུག་

ཚོོས་གལ་ཆེེ་དོན་ཆེེར་བོརྩོི་དགོས་ཚུལ་

དང་། ཁ་ོརང་ཡང་རྒྱ་གར་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་མིི་ཡིན་པས་རྒྱུན་

དུ་བོོད་ཀྱི་ིཆེོས་སྲིིད་གང་ཐེད་ལ་ཐུགས་སྣང་

དང་འགན་ཁུར་གནང་གི་ཡོད་ཚུལ་ལས་

འཕྲིོས་ཏེ་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུའི་གཏམི་བོཤེད་

གནང་སྟེ་ཚོོགས་འདུ་མིཇུག་སྒྲིིལ་ཡོད། 

ཚོོགས་འདུའ་ིསྐོབོས་བོོད་དོན་དྲིལ་བོསྒྲིགས་

ཀྱིི་ཡིག་ཆེ་སྐོད་ཡིག་མི་འདྲ་བོ་གསུམི་ནང་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།

31

འཁོད་པ་རྣམིས་འགྲེེམི་སྤེེལ་ཞུས་གནང་

འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༥ རྒྱ་གར་རང་བོཙོན་

གྱིི་དུས་དྲན་ཉེིན་སྤྱིི་འཐུས་རྣམིས་རྒྱ་གར་

གྱི་ིརྒྱལ་གླུ་རྩོོམི་པ་པ་ོར་བྷེིན་དྷིར་ནཐེ་ཋགོར་ 

(Shri Rabindranath Tagore) གྱི་ི

གཟིམི་ཁང་ངམི་འགྲེེམི་སྟོན་ཁང་ག་ིསྒོ་ོའགྲེམི་

དང་། རྒྱལ་སའ་ིཁྲོམི་ར་ལྟ་ེབོ་སགོས་སུ་

ཕེེབོས་ནས་སྐོད་རིགས་གསུམི་ནང་འཁོད་

པའི་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ལྟེབོ་ཤེོག་ཡིག་ཆེ་

ཁག་མིི་མིང་ཁྲོད་འགྲེེམི་སྤེེལ་ཞུས་ཡོད་པ་

དང་། ཕྱི་ིཚོེས་ ༡༦ ཉེནི་ཀ་ལ་ིཀ་ཏ་གཙུག་

ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་གི་ནང་ཆེོས་སློོབོ་

གཉེརེ་ཚོན་པ་ (Department of Bud-

dhist Studies, University of Cal-

cutta) དང་། (Ganasamannay) 

ཚོོགས་པ་གཉེིས་ཟུང་འབྲེེལ་གྱི་ིག་ོསྒྲིིག་འོག་

འཕེགས་བོདོ་དབོར་གྱི་ིལ་ོརྒྱུས་དང་། རགི་

གཞུང་སོགས་ཀྱི་ིའབྲེེལ་བོའ་ིསྐོོར་ལ་ཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་

ཚོདོ་ ༣།༠༠ནས་ ༥།༣༠ བོར་ཚོགོས་འདུ་

གོ་སྒྲིིག་ཞུས་སྐོབོས་ཐེོག་མིར་ཚོན་པའི་

འགན་འཛིནི་འབུམི་རམིས་པ་སྐུ་ཞིབོས་ ཨུ་

ཇ་ཝལ་ ཀུ་མིར་ (Dr. Ujjwal Kumar) 

མིཆེགོ་དང་། འབུམི་རམིས་པ་ལྕམི་སྐུ་ ཨསི་

ཝར་ཡ་ བྷེསི་ཝཱས་ (Dr. Aiswarya 

Biswas) མིཆེགོ འབུམི་རམིས་པ་ལྕམི་སྐུ་ 

པ་ིཡ་ལ་ི ཅིཀ་ར་ བྷེརོ་ཏ་ི (Dr. Piyali 

Chakraborty) མིཆེགོ་བོཅིས་དང་

མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་

ཁང་ག་ིསྐོརོ་ལ་རྒྱུས་ལནོ་དང་། ནང་ཆེསོ་

ཚོན་པས་མིཐུན་འགྱུར་འོག་ཚོོགས་འདུ་ག་ོ

སྒྲིགི་གནང་བོར་བོཀའ་དྲནི་ཆེ་ེཞུས། ཚོགོས་

འདུར་དག་ེསློབོོ་གྲེངས་ ༤༠ ཙོམི་འདུ་

འཛིོམིས་སར་འཕེགས་བོོད་གཉེིས་ཀྱི་ིརྒྱལ་

གླུ་བོཏང་རྗེསེ། ཚོན་པའ་ིའགན་འཛིནི་སྐུ་

ཞིབོས་ ཨུ་ཇ་ཝལ་ ཀུ་མིར་མིཆེགོ་ནས་

ཕེེབོས་བོསུའ་ིགསུང་བོཤེད་སྐོབོས་བོོད་དོན་

དང་། ནང་ཆེསོ་གལ་ཆེ་ེཡནི་པའ་ིསྐོརོ་

སོགས་གསུངས་པ་དང་།བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

བོ་ལྕམི་སྐུ་ རུ་བྷེ་ེ མུ་ཁར་ཇ་ེ མིཆེགོ་ནས་སྤྱི་ི

འཐུས་གསུམི་གྱི་ིང་ོསྤྲོདོ། སྤྱི་ིའཐུས་བོཀྲོ་

ཤེིས་དོན་གྲུབོ་མིཆེོག་ནས་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིིས་ག་ོསྒྲིིག་གནང་བོའ་ི

རྒྱ་གར་མིངའ་སྡེ་ེཁག་ནང་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་

ཀྱི་ིལས་རིམི་ཇ་ིལྟར་སྤེེལ་བོཞིིན་པའ་ིསྐོོར་ང་ོ

སྤྲོདོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེབོཤེསེ་སྨོནོ་ལམི་

མིཐེར་ཕྱིིན་མིཆེོག་གིས་བོོད་རང་བོཙོན་

སྐོབོས་ཀྱི་ིལ་ོརྒྱུས་དང་། འཕེགས་བོདོ་ཆེསོ་

རགི་ག་ིའབྲེལེ་ལམི་སྐོརོ། རྒྱ་གར་ནང་ཡདོ་

བོོད་ཀྱིི་དགོན་སྡེེ་ཁག་གཙོོས་རིག་གཞུང་

བོསྟི་གནས་རྣམིས་ཀྱིིས་རྒྱ་གར་གྱིི་གནའ་

བོོའ་ིརིག་གཞུང་འཛིིན་སྐྱོོང་སྤེེལ་གསུམི་

འབུར་དུ་ཐེནོ་པ་གནང་ཡདོ་པའ་ིསྐོརོ། རྒྱ་

དམིར་གྱི་ིབོཙོན་དབོང་འོག་ཡོད་པའ་ིབོོད་མི་ི

རྣམིས་ལ་ད་ེལྟ་བུའ་ིག་ོསྐོབོས་ཐེོབོ་ཀྱི་ིམིེད་པ་

སགོས་ང་ོསྤྲོདོ་དང་།

 སྤྱིི་འཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་

སྒྲིོན་མིཆེོག་ནས་རྒྱ་གར་གྱི་ིཔཎ་གྲུབོ་རྣམིས་

བོོད་ལ་བོཀའ་དྲིན་ཆེེན་པོ་ཡིན་པའི་ཚུལ་

དང་། བོོད་རང་བོཙོན་སྐོབོས་ཀྱི་ིཆེངིས་ཡགི་

ཁག་ག་ིང་ོསྤྲོདོ། རྒྱ་གཞུང་གསི་བོདོ་ཀྱི་ིརགི་

གཞུང་རྩོ་གཏོར་གཏོང་ཚུལ་སྤྱི་ིདང་བྱོ་ེབྲེག་

དེང་སྐོབོས་བོོད་ཕྲུག་རྣམིས་རྒྱ་ནག་གི་

གཏན་འཇགས་སློོབོ་གྲྭར་ཆེེད་བོཅུག་བྱོས་

ཡོད་པ་སོགས་བོོད་ནང་གི་ཛི་དྲག་གནས་

སྟངས་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ། སློབོོ་དཔནོ་ ཨན་ཏར་ 

ཧི་མི་ལ་ཡ་མིཆེོག་ནས་བོོད་ཀྱིི་ཆེོས་དང་

རིག་གཞུང་རྣམིས་རྒྱ་ནག་གིས་རྩོ་གཏོར་

གཏོང་བོཞིིན་པ་ཛི་དྲག་གི་གནས་སྟངས་

ཤེགི་ཡནི་པ་དང་། རྒྱ་གར་གྱི་ིབོད་ེའཇགས་

ཆེེད་བོོད་ལ་རང་དབོང་ཐེོབོ་དགོས་རྒྱུ་གལ་

ཆེེ་ཡིན་སྐོོར་སོགས་གསུངས་རྗེེས་ཚོོགས་

ཞུགས་པ་ཚོོའི་དྲི་བོར་ལན་འདེབོས་དང་

༸གོང་ས་མིཆེོག་གི་མིཛིད་རྣམི་གཙོོས་

འབྲེེལ་ཡོད་ཡིག་ཆེ་ཁག་འགྲེེམི་སྤེེལ་ཞུས་

གནང་ཡདོ། མིཐེར་འབུམི་རམིས་པ་ལྕམི་སྐུ་ 

པ་ིཡ་ལ་ི ཅིཀ་ར་ བྷེརོ་ཏ་ིམིཆེགོ་ནས་ཐུགས་

རྗེ་ེཆེ་ེཞུའ་ིགསུང་བོཤེད་གནང་ཡདོ། 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༧ ཉེནི་ཁུལ་དརེ་རྟནེ་

གཞི་ིབྱོས་པའ་ི བྷེ་ཇ་ བྷེ་ཇ་ འཕྲུལ་རགིས་

མིཐེ་ོསློབོོ་ ཁང་ (Budge Budge Insti-

tute of Technology) དང་། གྷ་ན་ས་མི་

ན་ེ (Ganasamannay) ཚོགོས་པ། ས་ོ

ཧ་ོ བྷེ་རཏ་ (Soho Bharat Founda-

tion) ཚོགོས་པ་བོཅིས་ཐུན་མིངོ་ག་ིག་ོསྒྲིགི་

འགོ་ “རྒྱ་དམིར་གྱིསི་བོདོ་བོཙོན་བོཟུང་

བྱོས་པ་དེས་རྒྱ་གར་གྱིི་བོདེ་འཇགས་ལ་
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ཉེནེ་ཁ།” ཞིསེ་པའ་ིབོརྗེདོ་གཞིིའ་ིཐེགོ་གསུང་

བོཤེད་དང་འབྲེེལ་བོོད་དོན་ག་ོརྟོགས་དང་ཞུ་

སྐུལ་གྱི་ིག་ོསྐོབོས་བོསྐྲུན་གནང་བོ་ལྟར། སྔོ་

དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༡༡།༠༠ ཐེགོ་མིཐེ་ོསློབོོ་ (BBIT) 

ཀྱིི་ཚོོགས་ཁང་ཆེེན་མིོར་སློོབོ་ཕྲུག་གསར་

ཞུགས་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིགལ་ཆེེའ་ིམིཛིད་སྒོོར་

དག་ེལས་སློབོོ་ཕྲུག་ ༥༠༠ ལྷག་འདུ་

འཛིོམིས་སར་འབྲེེལ་ཡོད་སྡེེ་ཚོན་ཁག་གི་

སློོབོ་དཔོན་ཆེེན་མིོ་རྣམིས་ཀྱིིས་སྐོབོས་

བོསྟུན་གསུང་བོཤེད་རིགས་གྲུབོ་མིཚོམིས། 

འཕེགས་བོོད་གཉེིས་ཀྱིི་རྒྱལ་དར་སྒྲིིག་

བོཤེམི་དང་བོཅིས་འཕེགས་བོོད་གཉེིས་ཀྱིི་

རྒྱལ་གླུ་བོཏང་བོ་དང་། གྷ་ན་ས་མི་ན་ེ (Ga-

nasamannay) ཚོགོས་པའ་ིདྲུང་ཆེ་ེབོདོ་

དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་སྐུ་ཞིབོས་ པར་ཏབོ་ གྷ་ོཤེ་ི 

(Pratap Ghosh) མིཆེགོ་དང་སྤྱི་ིའཐུས་

དགེ་བོཤེེས་སྨོོན་ལམི་མིཐེར་ཕྱིིན་མིཆེོག་

རྣམི་གཉེིས་སོ་སོ་ནས་རང་རང་གི་ལུགས་

སྲིོལ་ལྟར་འཛིམི་གླིིང་ཞི་ིབོདེས་ཁྱབོ་ཅིིང་སྐྱོ་ེ

འགྲེོའ་ིབོདེ་སྐྱོིད་གོང་འཕེེལ་ཡོང་བོའི་སྨོོན་

ལམི་གྱིསི་སྣ་ེདྲངས་ཏ།ེ གྷ་ན་ས་མི་ན་ེ 

ཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་གཙོ་ོབོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

བོ་ལྕམི་སྐུ་ རུ་བྷེ་ེ མུ་ཁར་ཇ་ེ (Ruby 

Mukherjee) མིཆེགོ་ནས་སྤྱི་ིའཐུས་

རྣམིས་དང་འབྲེེལ་ཡོད་ཚོོགས་མིི་ཁག་ངོ་

སྤྲོདོ། ས་ོཧ་ོ བྷེ་རཏ་ (Soho Bharat 

Foundation) ཞིེས་པའ་ིཚོགོས་པ་ཐེགོ་

མིར་གསར་འཛུགས་གནང་མིཁན་སློོབོ་

དཔནོ་ཨན་ཏར་ ཧ་ིམི་ལ་ཡ་ (Swami 

Antar Himalaya) མིཆེགོ་ནས་བོདོ་དནོ་

དེ་རྒྱ་གར་ལ་གལ་ཆེེ་ཆེགས་ཀྱིི་ཡོད་པའི་

སྐོརོ། སྤྱི་ིའཐུས་བོཀྲོ་ཤེསི་དནོ་གྲུབོ་མིཆེོག་

གིས་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ལས་དོན་ངོ་སྤྲོོད། 

སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེབོཤེེས་སྨོོན་ལམི་མིཐེར་ཕྱིིན་

མིཆེོག་གིས་བོོད་ཀྱིི་རྒྱལ་རབོས་ལོ་རྒྱུས་

དང་། རྒྱ་དམིར་གྱི་ིབོཙོན་དབོང་འགོ་བོདོ་མི་ི

རྣམིས་ཀྱིིས་དཀའ་སྡུག་མྱོོང་བོཞིིན་པའི་

གནས་སྟངས། དངེ་སྐོབོས་རྒྱ་ནག་ག་ིའཕྲུལ་

རིགས་ལག་རྩོལ་རྣམིས་དྲག་གནོན་དང་། 

སུན་གཙོརེ། ས་ོཉུལ་སགོས་ཀྱི་ིཆེདེ་དུ་བོེད་

སྤྱིོད་ཤུགས་ཆེེ་གཏོང་བོཞིིན་ཡོད་པས་

འཛིམི་གླིིང་འདིའི་ཐེོག་མིི་འབོོར་མིང་ཤེོས་

ཡིན་པའི་རྒྱ་གར་གྱིི་མིི་རབོས་གསར་པ་

རྣམིས་ཀྱིིས་འཕྲུལ་རིགས་ལག་རྩོལ་གང་

ཐེད་ནས་སློོབོ་སྦྱོོང་ཕུལ་དུ་ཕྱིིན་པ་གནང་སྟ་ེ

རྒྱ་ནག་ལ་རེ་མིི་དགོས་པ་ཞིིག་བྱོ་རྒྱུ་གལ་

ཆེ་ེཡནི་པའ་ིསྐོརོ་དང་། གཞིནོ་སྐྱོེས་རྣམིས་

ཀྱིིས་དེང་རབོས་སྤྱིི་ཚོོགས་དྲ་ལམི་བོརྒྱུད་

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་ག་ི

མིཛིད་འཕྲིིན་སོགས་བོོད་དོན་ལ་དམིིགས་

བོསལ་ཐུགས་སྣང་དང་འགན་ཁུར་ཡོང་བོའ་ི

ར་ེསྐུལ་ཞུས། སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་

གཡུ་སྒྲིོན་མིཆེོག་གིས་འཕེགས་བོོད་ཆེོས་

རགི་ག་ིའབྲེལེ་ལམི་སྐོརོ་དང་། བོདོ་རང་

བོཙོན་ཡིན་པའ་ིགནས་སྐོབོས་སུ་རྒྱལ་ཁབོ་

མིང་པོའ་ིལྷན་དུ་བོཞིག་པའི་ཆེིངས་ཡིག་

ཁག་དང་བོོད་པའི་ཕྱིི་བོསྐྱོོད་ལམི་ཡིག་ངོ་

སྤྲོདོ། བོདོ་དནོ་ད་ེརྒྱ་གར་གྱི་ིབོད་ེའཇགས་

ལ་ཇི་ལྟར་གལ་ཆེེ་ཡིན་པའི་སྐོོར་སོགས་ངོ་

སྤྲོདོ་ཞུས་གནང་འདུག ད་ེབོཞིནི་མིཐེ་ོསློབོོ་

ཀྱིི་སྤྱིི་ཁྱབོ་གཙོོ་འཛིིན་ལས་ཚོབོ་དང་ལས་

འཆེར་འགན་འཛིནི་ བྷེར་ཇནི་དྷིར་ གུབོ་ཏ་ 

(Brajindra Gupta, Development 

Manager, BBIT) མིཆེགོ་དང་། ངསེ་

སྟནོ་པ་འབུམི་རམིས་པ་ པ་ོར་ོབྷེཤེ་ བྷེསོ་ 

(Dr Probhas Bose, Director, 

BBIT) མིཆེགོ སློོབོ་སྤྱི་ིསྐུ་ཞིབོས་ ན་རན་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༩ ཉེནི་ཀལོ་ཀ་ཏ་གསར་འགྱུར་སྡེ་ེཚོན་གྱི་ིལྟ་ེགནས་ (Press Club Kolkata) སུ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་
ཚོགོས་ཆུང་ནས་བོདོ་དནོ་སྐོོར་གསར་འགདོ་ལྷན་ཚོགོས་ཤེགི་བོསྐོངོ་ཚོགོས་གནང་སྐོབོས། 
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དྷིརཱ་ ནཐེ་ ཇ་ཱནཱ་ (Mr Narendra Nath 

Jana, Principal, BBIT) མིཆེགོ་

བོཅིས་ལ་མིཇལ་དར་དང་༸གོང་ས་མིཆེོག་

ག་ིམིཛིད་རྣམི་ཕུལ་བོ་དང་། སྐོད་ཡགི་

གསུམི་ནང་འཁོད་པའི་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་

ཡིག་ཆེ་རྣམིས་འགྲེེམི་སྤེེལ་ཞུས་པ་སོགས་

བྱོས་ཏ་ེཆུ་ཚོདོ་ ༡།༣༠ བོར་འགརོ་ནའང་

དགེ་ལས་སློོབོ་ཕྲུག་ཚོང་མིས་ཐུགས་སྣང་

དང་ཆེེ་མིཐེོང་ཚོད་མིཐེོན་པོ་གནང་ཡོད་

འདུག ཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༥།༣༠ ནས་ ༦།༤༠ 

བོར་རྒྱ་གར་ (CPI) སྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ི

ཚོགོས་མི་ིདང་། དབུས་གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་

མིའ་ིའཐུས་མི་ི བྷེ་ིཀཤེ་ རན་ཇན་ བྷཱ་ཊཱ་ ཅིར་ི

ཡ་ (Shri. Bikashranjan Bhat-

tacharyya, Member of Rajya 

Sabha) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཕྱིག་རྟགས་དང་། 

ཚོོགས་གཙོོའ་ིམིཚོན་རྟགས་འཁོད་པའ་ིསྙིན་

ཞུ་དནོ་ཚོན་ ༡༠ ཅིན། བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ི

ཡགི་ཆེ་ཁག་ཕུལ་ཞིངི་། རྒྱ་གར་གྲེསོ་

ཚོོགས་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་

ཚོོགས་མིིར་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་སྟེ་དེ་

འབྲེེལ་གྱིི་ལས་དོན་ཁག་ལ་ཐུགས་ཁུར་

མིཉེམི་བོཞིསེ་ཡངོ་བོའ་ིར་ེསྐུལ་དང་། བོདོ་

མིའི་ིསྒྲིགི་འཛུགས་ཀྱི་ིང་ོསྤྲོདོ། བོདོ་ནང་ག་ིཛི་

དྲག་གནས་སྟངས་སགོས་གསུངས། ཁངོ་

གིས་ཆེབོ་སྲིིད་དང་འབྲེེལ་བོའི་གནད་དོན་

ཐེོག་ཐེད་ཀར་རྒྱབོ་སྐྱོོར་བྱོ་ཐེབོས་དཀའ་

ནའང་བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མིིར་མིཐུན་འགྱུར་

རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཇ་ིདགོས་གནང་རྒྱུའ་ིཞིལ་བོཞིེས་

གནང་བོ་ལྟར། རྒྱ་གར་དབུས་གཞུང་ནས་

བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མིིར་མིཐུན་རྐྱེན་སྦྱོོར་སྤྲོོད་

བྱོདེ་ཕྱིགོས་ཀྱི་ིསྲིདི་བྱུས་ ༢༠༡༤ ཞིསེ་པ་

གཏན་འབོེབོས་གནང་ཡོད་པ་ད་ེད་བོར་ནུབོ་

བྷེེང་གྷལ་མིངའ་སྡེེའི་ནང་ལག་བོསྟར་ཐུབོ་

མིེད་པས་སྲིིད་བྱུས་ད་ེཉེིད་ལག་བོསྟར་ཡོང་

ཐེབོས་ཆེེད་ཐུགས་ཁུར་ཆེ་ེབོཞིེས་ཡོང་བོའ་ི

ར་ེསྐུལ་དང་། བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་ཀྱི་ི

བོསྟི་གནས་བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་རམི་ས་ལར་

ཆེེད་ཕེེབོས་ཡོང་བོའི་མིགྲེོན་འབོོད་ཞུས་

འདུག གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིཁངོ་དང་

མིཇལ་འཕྲིད་སྐོབོས་རྒྱ་གར་དབུས་ཁྲིམིས་

ཁང་ག་ིཁྲིམིས་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོཟུར་པ་ ཨ་

ཤེགོ་ ཀུ་མིར་ གྷང་གུ་ལ་ི (Ashok Ku-

mar Ganguly, Retired Supreme 

Court judge) མིཆེགོ་དང་། གཙུག་ལག་

སློོབོ་གྲྭ་ཆེེན་མིོའ ་ིཉེེ་བོའི་རིགས་བོདག་

གཞིནོ་པ་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ པ་བྷེ་ིཏྲི་ སར་

ཀར་ (Pabitra Sarkar, Ex Vice 

chancellor, Rabindra Bharati 

University) མིཆེགོ གཞུང་ག་ིསྒྱུ་རྩོལ་

མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིསློབོོ་སྤྱི་ིཟུར་པ་ ལྕམི་ དྷི་ིཔ་ལ་ི 

བྷཱ་ཊཱ་ ཅིརྱ་ (Dipali Bhattacharya, 

Former Principal of Government 

Art College) མིཆེགོ ནུབོ་བྷེངེ་གྷལ་ 

CPI སྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་

ཞིབོས་ བྷེ་ིམིན་ བྷེསུ་ (Biman Basu, 

The Chairman Left Front, West 

Bengal) མིཆེགོ ནུབོ་བྷེངེ་གྷལ་མིངའ་སྡེའེ་ི

ཕྱིོག་འགལ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་

ཞིབོས་ ཨབོ་དྷུལ་ མཱན་ནན་ (Abdul 

Mannan, Opposition Leader) 

མིཆེོག་བོཅིས་ཀྱིང་གདན་འདྲེན་ཞུས་འདུག་

པས་ཁོང་རྣམིས་ཀྱི་ིལྷན་རྒྱ་དམིར་གྱིིས་བོོད་

བོཙོན་བོཟུང་བྱོས་པ་དང་འབྲེེལ་ནས་རྒྱ་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༧ ཉེནི་ཁུལ་དརེ་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ི བྷེ་ཇ་ བྷེ་ཇ་ འཕྲུལ་རགིས་མིཐེ་ོསློོབོ་ ཁང་ (Budge Budge Institute of 

Technology) དང་། གྷ་ན་ས་མི་ན་ེ (Ganasamannay) ཚོགོས་པ། ས་ོཧ་ོ བྷེ་རཏ་ (Soho Bharat Foundation) ཚོགོས་པ་བོཅིས་ཐུན་མིངོ་ག་ི
ག་ོསྒྲིིག་འགོ་ སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པས་ད་ེགའ་ིམིཐེ་ོསློབོོ་ཏུ་ “རྒྱ་དམིར་གྱིསི་བོདོ་བོཙོན་བོཟུང་བྱོས་པ་དསེ་རྒྱ་གར་གྱི་ིབོད་ེའཇགས་ལ་ཉེནེ་ཁ།” ཞིསེ་
པའ་ིབོརྗེདོ་གཞིིའ་ིཐེགོ་གསུང་བོཤེད་གནང་སྐོབོས། 
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གར་དང་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིཐེོག་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་བྱོ་

ཕྱིགོས་ཀྱི་ིལམི་སྟནོ་དང་། རྒན་རབོས་ཁངོ་

རྣམི་པས་༸གོང་ས་མིཆེོག་གི་མིཛིད་འཕྲིིན་

གཙོོས་བོོད་དོན་ལ་ཐུགས་སྣང་ཇི་ལྟར་

གནང་བོཞིིན་ཡོད་པའ་ིགནས་སྟངས་སོགས་

ཕེན་ཚུན་བོཀའ་བོསྡུར་ལྷུག་པ་ོབྱུང་བོ་དང་། 

འབྲེེལ་ཡོད ་ཡིག་ཆེ་ཕུལ་བོ་རྣམིས་ལ་

ཐུགས་སྣང་ཆེནེ་པ་ོགནང་འདུག དགངོ་མི་ོ

ཆུ་ཚོདོ་ ༧།༠༠ ནས་ ༡༠།༠༠ བོར་གསར་

འགདོ་པ་ཟུར་པ་ མི་ན་ོཇ་ི མི་ོཧན་ཀཱ་ 

(Manoj Mohanka) ལགས་ཀྱིསི་དགངོ་

ཚོིགས་གོ་སྒྲིིག་དང་བོསྟུན་གལ་ཆེེའི་མིི་སྣ་

མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིི་ལས་རིམི་ཞིིག་བོསྒྲིིགས་

གནང་བོ་ལྟར། སྐོབོས་དརེ་ཀལོ་ཀ་ཏར་རྟནེ་

གཞིི་བྱོས་པའི་ཨ་རིའི་གཞུང་ཚོབོ་ལྕམི་སྐུ་ 

མི་ེལནི་དྷི་ པ་ཝཀེ་ (Melinda Pavek, 

Consulate General of the United 

States of America) མིཆེགོ་དང་། ནུབོ་

བྷེེང་གྷལ་མིངའ་སྡེ་ེགཞུང་ག་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་དྲུང་ཆེ་ེ

འཕེར་མི་སྐུ་ཞིབོས་ སུབོ་ར་ཏ་ གུབོ་ཏ་ (Dr. 

Subrata Gupta, Additional Chief 

Secretary, Food Processing In-

dustries and Horticulture De-

partment, Government of West 

Bengal) མིཆེགོ སྤྱི་ིཁྱབོ་དྲུང་ཆེ་ེའཕེར་མི་

སྐུ་ཞིབོས་ ཨ་ཏྲི་ི བྷཱ་ཊཱ་ ཅིརྱ་ (Atri Bhat-

tacharya, Additional Chief Sec-

retary, Sundarban Affairs De-

partment, Government of West 

Bengal) མིཆེགོ སྤྱི་ིཁྱབོ་དྲུང་ཆེ་ེའཕེར་མི་

སྐུ་ཞིབོས་ ཀརིྴ་ན་ གུབོ་ཏ་ (Dr. Krishna 

Gupta, Additional Chief Secre-

tary, Mass Education Extension 

and Library Services, Govern-

ment of West Bengal) མིཆེགོ རྩོོམི་

པ་པ་ོགྲེགས་ཅིན་ ཨ་མིིཏ་ ཅིའོ་དྷུ་ར་ི (Amit 

Chaudhuri, Well Known Author) 

བོཅིས་སགོས་གནད་ཡདོ་མི་ིསྣ་ ༢༠ ལྷག་

མིཇལ་འཕྲིད་གནང་ཞིངི་། སྐོབོས་དརེ་ཁངོ་

རྣམིས་ལ་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡིག་ཆེ་ཁག་

ཕུལ་བོ་དང་འདས་པའི་ཉེིན་ཤེས་རིང་བོོད་

དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་རིམི་ཇ་ིཕྱིིན་སྐོོར་དང་། 

ད་ལྟའི་བོོད་ནང་གི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་

སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ། རྒྱ་གར་མིངའ་སྡེ་ེས་ོསའོ་ི

གཞུང་དང་མི་ིམིང་། སློབོོ་ཕྲུག་བོཅིས་ནས་

བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་དགོས་རྒྱུ་སོགས་

གལ་ཆེེའ་ིགནད་དོན་མིང་པོའ་ིསྐོོར་ལ་བོཀའ་

བོསྡུར་ལྷུག་པ་ོབྱུང་འདུག 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༨ ཉེནི་གྱི་ིཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ 

༤།༠༠ ཐེགོ་ (TMC) སྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ི

ཚོགོས་མི་ིདང་། རྒྱ་གར་དབུས་གྲེསོ་ཚོགོས་

འོག་མིའ་ིའཐུས་མི་ིལྕམི་སྐུ་སཇ་དྷི་ཨཧ་མིེདྷི་ 

(Smt. Sajda Ahmed) མིཆེགོ་མིཇལ་

འཕྲིད་ཞུས་ཏ་ེསྤྱི་ིལྷན་གྱི་ིཞུ་ཡགི་དང་། བོདོ་

དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ཡིག་ཆེ་རྣམིས་ཕུལ་ནས་

བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་བོའི་རེ་སྐུལ་དང་། 

རྒྱ་གར་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་

རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་འཐུས་མིིར་མིཉེམི་

ཞུགས་ཡངོ་ཐེབོས་སགོས་ཞུས་པར། ལྕམི་

སྐུ་ཁོང་གིས་བོོད་དོན་སྐོོར་ལ་ད་ེསྔོོན་ནས་ད་ོ

སྣང་དང་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོད་གནས་དང་མུ་

མིཐུད་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་གནང་རྒྱུ་ཡནི་ཚུལ། མི་

འོངས་པར་དགུན་ཁའི་གྲེོས་ཚོོགས་སྐོབོས་

རྒྱལ་ས་ལྡིི་ལིར་ཡང་བོསྐྱོར་མིཇལ་འཕྲིད་

ཡངོ་རྒྱུ་ཡནི་པ། གཞིན་ཡང་སྲིདི་དནོ་

ཚོོགས་པའི་འགོ་ཁྲིད་གྲེས་ཀྱིི་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མི་ིཁག་ལ་ཐུག་འཕྲིད་བྱུང་ན་ལེགས་

གནས་ཀྱིི་ལམི་སྟོན་ཡང་གནང་ཡོད་འདུག 

དགངོ་མི་ོཆུ་ཚོདོ་ ༥།༠༠ ནས་ ༦།༣༠ བོར་

ནུབོ་བྷེངེ་གྷལ་མིངའ་སྡེའེ་ིབྷེ་ིཇ་ེཔ་ི (BJP) 

སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་ལས་ཁུངས་སུ་སྤྱིི་

འཐུས་གསུམི་དང་། ལྕམི་རུ་བྷེ་ེམུ་ཁར་ཇ་ེ

ལགས་བོཅིས་ཆེེད་བོཅིར་གྱིིས་སྲིིད་དོན་

ཚོོགས་པའ་ིའཛིིན་སྐྱོོང་འགན་ཁུར་གྲེས་དྲུང་

ཆེ་ེཇ་ཱགྷན་ནཐེ་ཆེ་ཏ་ོཔཱ་དྷྱེ་ེ (Shri. Jagan-

nath Chattopadhyay, West Ben-

gal BJP General Secretary) 

མིཆེོག་གི་གཙོ་ོསྐྱོོང་འོག་དམིག་དཔོན་ཟུར་

པ་ཇཏི་སནེ་ (Mj. Jit Sen) མིཆེགོ་དང་། 

རྩོསི་ཞིིབོ་པ་པཱ་ར་ི (Mr Pari CA, Ac-

countant BJP, Himalaya Pari-

war) མིཆེགོ སྨོན་པའ་ིའབྲེལེ་མིཐུད་འགན་

ཁུར་བོ་ ཏ་པན་ སར་ཀར་ (Dr Tapan 

Sarkar, Convenor Doctor Cell) 

མིཆེགོ ཁྲམིིས་རྩོདོ་པའ་ིའབྲེལེ་མིཐུད་འགན་

ཁུར་བོ་སཝ་ཏ་ིགྷ་ོཤེ་ི (Swati Ghosh 

Co – Convenor legal Cell) མིཆེགོ་
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སགོས་བོོད་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་དང་། ཁྲམིིས་

རྩོདོ་པ། སྨོན་པ་བོཅིས་གནད་ཡདོ་མི་ིསྣ་ ༡༥ 

ལྷན་ཚོོགས་འདུ་ཚོོགས་ཏེ་བོོད་དོན་དེ་རྒྱ་

གར་ལ་གལ་གནད་ཇི་ལྟར་ཆེེ་ཚུལ་དང་། 

རྒྱུན་དུ་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་ཐེབོས། 

ད་ལན་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་སྐོབོས་ཚོོགས་

ཁོངས་དེའི་དབུས་དང་མིངའ་སྡེེའི་གྲེོས་

ཚོོགས་འཐུས་མི་ིསུ་ཡང་ཐུག་འཕྲིད་མི་བྱུང་

ནའང་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡིག་ཆེ་དང་ང་ཚོ་ོ

ལས་ཁུངས་སུ་ཆེེད་བོཅིར་ཞུས་པའ་ིགནད་

དོན་རྣམིས་འབྲེེལ་ཡོད་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་

མི་ིརྣམིས་ལ་སྙིན་གསན་ཞུ་ཐེབོས་ཡོང་བོའ་ི

ར་ེསྐུལ་ཞུས་པ་དང་། ཚོགོས་ཞུགས་པའ་ི

ལྷན་བོོད་དོན་སྐོོར་ཕེན་ཚུན་སྦྱོངས་བོཤེད་

དང་དམིིགས་བོསལ་གནས་སྟངས་ཁ་ཤེས་

ཐེད་དོགས་སློོང་བྱུང་བོ་རྣམིས་ལ་གསལ་

བོཤེད་ཁ་གསལ་ཞུས་གནང་འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༩ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ 

༡༡།༣༠ ཐེགོ་ཀངོ་ར་ེས་ེ (INC) སྲིདི་དནོ་

ཚོགོས་པའ་ིཚོོགས་མི་ིདང་། རྒྱ་གར་དབུས་

གྲེོས་ཚོོགས་གོང་མིའི་འཐུས་མིི་སྐུ་ཞིབོས་

པར་དྷིེབོ་བྷེ་ཊཱ་ཅིརྱ་ (Prof. Pradeep 

Bhattacharya – MP, Rajyasabha 

– INC Party) མིཆེགོ་མིཇལ་འཕྲིད་ཞུས་

ཏེ་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཞུ་ཡིག་དོན་

ཚོན་ ༡༠ ཅིན་དང་། བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ི

ཡིག་ཆེ་རྣམིས་ཕུལ་ནས་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཡངོ་བོའ་ིར་ེསྐུལ་དང་། རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་

ལས་འཆེར་ཁག་ལ་མིཉེམི་ཞུགས་ཀྱིིས་

འགན་ཁུར་བོཞིསེ་ཐེབོས།  བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་

རམི་ས་ལར་ཆེེད་ཕེེབོས་ཡོང་ཐེབོས་སོགས་

ཞུས་ཤེངི་།  ཁངོ་དང་ཚོགོས་ཞུགས་པ་

རྣམིས་ནས་རྒྱ་གར་གཞུང་འཛིིན་སུ་འདྲ་

ཞིིག་སློེབོས་ནའང་ཕྱིི་འབྲེེལ་གྱིི་སྲིིད་བྱུས་

གཅིགི་གྱུར་ཡནི་སྐོརོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ནས་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ལས་དོན་

རྒྱ་གར་མིངའ་སྡེ་ེག་ཚོོད་ལ་སྤེེལ་བོཞིིན་ཡོད་

མིདེ། ལས་འགུལ་འད་ིརགིས་ལ་རྒྱ་གར་

གཞུང་ནས་གཟགིས་ཚུལ་ཇ་ིཡདོ། འཕེགས་

བོོད་ས་མིཚོམིས་ཀྱིི་གནས་སྟངས་སོགས་

ལས་འཕྲིོས་ཏེ་བོོད་དོན་དང་འབྲེེལ་བོའི་

གནས་ཚུལ་མིང་པོའ་ིསྐོོར་ལ་བོཀའ་བོསྡུར་

ལྷུག་པ་ོབྱུང་ཡདོ་པ་དང་། དམིགིས་བོསལ་

ཁོང་ནས་བོོད་ཀྱིི་རྒྱལ་ས་ལྷ་སར་རྒྱ་གར་

གཞུང་ཚོབོ་ཡན་ལག་ཅིིག་འཛུགས་ཐུབོ་ན་

དགེ་མིཚོན་ཆེེན་པོ་ཡོད་སྐོོར་དང་དེ་འབྲེེལ་

ཁོང་ནས་ཀྱིང་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཞུ་རྒྱུ་ཡིན་གནས་

སགོས་གསུངས་གནང་འདུག སྐོབོས་དརེ་

སྐུ་ཞིབོས་ཁོང་གི་ལྷན་མིངའ་སྡེེའི་གྲེོས་

ཚོོགས་འཐུས་མིི་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་སུཁ་བྷེི་

ལས་བྷེར་མི་ (Mr. Sukhbilas Barma 

– Former MLA, Jalpaiguri AC, 

WBLA – INC Party) མིཆེགོ་དང་། 

དྲུང་ཆེེ་ཟུར་པ་སུ་བྷེན་ཀར་སར་ཀར་ 

(Subhankar Sarkar – Former 

AICC Secretary, AICC Member) 

མིཆེགོ སྨོན་པ་མི་ཡཱ་གྷ་ོཤེ་ི (Dr. Maya 

Ghosh – Member, Indian Medi-

cal Association, & AICC Mem-

ber) མིཆེགོ དངུལ་ཁང་འགན་ཁུར་བོ་ཟུར་

པ་སྐུ་ཞིབོས་སུ་ཇཏི་མུ་ཁར་ཇ་ེ (Sujit 

Mukherjee – Retd. Bank Em-

ployee & Leader of Bank Em-

ployee Federation) མིཆེགོ ཚོངོ་པ་སྐུ་

ཞིབོས་ཨན་ནིཝ་ེཏ་ིཡ་ (Mr. N. Nivetia 

– Industrialist) མིཆེགོ སློབོོ་དཔནོ་ཆེནེ་

མི་ོལྕམི་སྐུ་སན་གྷ་མིཏི་རཱ་སར་ཀར་ (Prof. 

Sanghamitra Sarkar – Interna-

tional & Foreign Affairs) མིཆེགོ 

ཀངོ་ར་ེསེའ་ིཚོགོས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ར་ན་ཅིན་དྷི་ 

(Rana Chanda – PCC Member) 

མིཆེགོ ཀལོ་ཀ་ཏ་ཀངོ་ར་ེསེའ་ིདྲུང་ཆེ་ེསྐུ་

ཞིབོས་ཀུ་ནལ་བྷེ་ནརེ་ཇ་ེ (Kunal Ba-

nerjee, National CS, RGPRS) 

མིཆེགོ་སགོས་གནད་ཡདོ་མི་ིསྣ་ ༡༠ ཙོམི་

བོསྡུ་སྐོོང་གནང་འདུག་པ་ལྟར་ཀུན་གྱིིས་ད་ོ

སྣང་དང་ཐུགས་ཁུར་ཆེེ་བོཞིེས་གནང་ཡོད་

འདུག གུང་ཡལོ་ཆུ་ཚོོད་ ༡།༠༠ ཐེགོ་ཀལོ་

ཀ་ཏ་གསར་འགྱུར་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་ལྟེ་གནས་ 

(Press Club Kolkata) སུ་གསར་

འགོད་ལྷན་ཚོོགས་ཤེིག་བོསྐོོང་སྟེ་བོོད་དོན་

ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིགནད་དོན་སྙིིང་བོསྡུས་དོན་ཚོན་ 

༥ འཁདོ་པའ་ིགསར་འགདོ་གསལ་བོསྒྲིགས་

སྙིན་སྒྲིནོ་དང་། འདས་པའ་ིབོདུན་ཕྲིག་

གཅིིག་ལྷག་ག་ིརིང་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་ཁྲོད་མི་ི

སྣ་མིཇལ་འཕྲིད་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་ཁག་ཏུ་བོདོ་



བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ། 

36

དོན་ག་ོརྟོགས་ཇ་ིསྤེེལ་སོགས་འགྲེེལ་བོརྗེོད། 

གསར་འགོད་པའ་ིདྲ་ིབོར་སྐོབོས་བོསྟུན་ལན་

འདབེོས་བོཅིས་གནང་ཡདོ། སྐོབོས་དརེ་ 

(The Telegraph) གསར་ཁང་ག་ིགསར་

འགདོ་པ་ (Meghdeep Bhattacha-

ryya) ལགས་དང་།  (PTI)  གསར་ཁང་ག་ི

གསར་འགདོ་པ་ (Amitava Roy) 

ལགས། (Dainik Vishwamitra, Hin-

di Daily) གསར་ཁང་ག་ིགསར་འགདོ་པ་ 

(Subhadyuti Dutta ,Reporter) 

ལགས། (Hindustan Fatafat) གསར་

ཁང་ག་ིགསར་འགདོ་པ་ (Naresh Sriv-

astava) ལགས། གཞིན་ཡང་ (TV 9) 

དང་། (Bangal TV)  (On TV) སགོས་

ཀྱིི་གསར་འགོད་པ་བོཅིས་ཁྱོན་མིི་གྲེངས་ 

༣༥ ཙོམི་འདུ་འཛིམོིས་བྱུང་ཡདོ་འདུག

 ཀོལ་ཀ་ཏར་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་

ལས་དནོ་སྤེལེ་རངི་གྷ་ན་ས་མི་ན་ེ (Gana-

samannay) ཚོགོས་པ་དང་། ས་ོཧ་ོ བྷེ་

རཏ་ (Soho Bharat Foundation) 

ཚོོགས་པ་གཉེིས་ནས་མིཐུན་འགྱུར་གང་

ལགེས་གནང་ཡདོ་པ་དང་། ལྷག་པར་དུ་གྷ་

ན་ས་མི་ན་ེཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་གཙོ་ོབོོད་དོན་

རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་ལྕམི་སྐུ་རུ་བྷེ་ེ མུ་ཁར་ཇ་ེ

མིཆེོག་ནས་ལས་རིམི་གང་མིང་འཆེར་

བོསྒྲིིགས་ཀྱིིས་གལ་ཆེེའ་ིམི་ིསྣ་མིཇལ་འཕྲིད་

སྐོབོས་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་ཁག་ཏུ་མིཉེམི་བོཅིར་

སོགས་ཀྱིི་གཙོོ་འགན་བོཞིེས་གནང་ཡོད་

འདུག་པ་དང་། ཁངོ་ག་ིསྐུ་ཟླ་གྷ་ན་ས་མི་ན་ེ

ཚོགོས་པའ་ིདྲུང་ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་པར་ཏབོ་ གྷ་ོ

ཤེི་མིཆེོག་ནས་མིཐེོ་སློོབོ་ཁག་ཏུ་བོོད་དོན་

བོགྲེོ་གླིེང་སྐོབོས་འཕེགས་བོོད་གཉེིས་ཀྱིི་

རྒྱལ་དར་དང་། རྒྱལ་གླུའ་ིརལོ་དབྱོངས་གྲེ་

སྒྲིིག་གནང་བོ་སོགས་ཀྱི་ིའགན་ཁུར་བློངས་

ཡདོ་འདུག་པ་བོཅིས། 

 

༢) ཨ་ོཌ་ིཤེ་མིངའ་སྡེའེ་ིནང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དོན་སྤེེལ་བོ། 

༄༅། །བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་

ཚོང་གཡུ་སྒྲིནོ་མིཆེོག་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེ

བོཤེསེ་སྨོནོ་ལམི་མིཐེར་ཕྱིནི་མིཆེགོ སྤྱི་ི

འཐུས་བོཀྲོ་ཤེིས་དོན་གྲུབོ་མིཆེོག་བོཅིས་

ནས་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ ༢༠ 

ནས་  ༢༣ བོར་ཉེནི་གྲེངས་གསུམི་རངི་ཨ་ོ

ཌི་ཤེ་མིངའ་སྡེེའི་ནང་དཔོན་རིགས་མིཇལ་

འཕྲིད་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་ཁག་ཅིིག་ག་ིབོདོ་དནོ་

སྐོོར་ངོ་སྤྲོོད་སོགས་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་

ལས་དནོ་སྤེལེ་གནང་ཡདོ། 

 ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ 

༢༠ ཉེནི་གྱི་ིཕྱི་ིདྲ་ོནུབོ་བྷེངེ་གྷལ་གྱི་ིམིངའ་

སྡེེའི་རྒྱལ་ས་ཀོལ་ཀ་ཏ་ནས་ཕེེབོས་ཐེོན་

གནང་སྟ།ེ ཆུ་ཚོདོ་ ༥།༠༠ ཐེགོ་རྒྱ་གར་ཤེར་

ཕྱིོགས་ཨ་ོཌ་ིཤེ་མིངའ་སྡེེའ་ིརྒྱལ་ས་བྷུ་བུ་ན་ེ

ཤེ་ེཝར་གནམི་ཐེང་དུ་འབྱོརོ་བོ་དང་། ཨ་ོཌ་ི

ཤེ་ཕུན་ཚོོགས་གླིིང་ག་ིས་གནས་འག་ོའཛིིན་

མིཁན་པོ་པདྨ་བོསྟན་འཕེེལ་ལགས་ཀྱིིས་

ཕེབེོས་བོསུ་ཞུས་གནང་འདུག ད་ེནས་ཀ་

ལིང་གྷ་བོཟ་ོལས་དང་འཕྲུལ་རིགས་སྡེ་ེཚོན་

ལྟ་ེགནས་ (Kalinga Institute of In-

dustrial Technology (KIIT)) མིགྲེནོ་

ཁང་ནས་ག་ོསྒྲིིག་གནང་བོའ་ིསྣུམི་འཁོར་ནང་

ཕེེབོས་ཐེོན་གྱིིས་སྤྱིི་ཚོོགས་དང་ན་གཞིོན་

ཡར་རྒྱས་ཚོགོས་པ་ (Center for 

Youth and Social Development 

(CYSD)) ཞིསེ་པའ་ིལྟ་ེགནས་ཁང་དུ་

ཕེབེོས་ཏ།ེ ད་ེགའ་ིའགན་འཛིནི་སྐུ་ཞིབོས་ 

ཇགྷ་དྷི་ ནན་དྷི་ མིཆེགོ་ནས་ཕེེབོས་བོསུ་

དང་སྣ་ེལནེ་ཞུས་གནང་རྗེསེ། དགངོ་མི་ོཆུ་

ཚོདོ་ ༦།༣༠ ནས་ ༧།༤༥ བོར་ལྟ་ེགནས་

ཁང་དེའི་ཚོོགས་ཁང་དུ་འགན་འཛིིན་སྐུ་

ཞིབོས་ ཇགྷ་དྷི་ ནན་དྷི་ (Shri Jagadan-

anda, Mentor & Co-founder, 

Center for Youth and Social De-

velopment (CYSD)) མིཆེགོ་ག་ིགཙོ་ོ

སྐྱོོང་འོག་བོོད་དོན་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིགལ་ཆེེའ་ི

ཚོོགས་འདུ་ཞིིག་ཆེེད་སྐོོང་གནང་ཞིིང་། 

ཚོོགས་ཞུགས་པ་རྒྱ་གར་གྲེོས་ཚོོགས་བོོད་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ། 

གྲེོས་ཚོོགས་གོང་མིའི་འཐུས་མིི་སྐུ་ཞིབོས་ 

སུ་ཇཏེ་ ཀུ་མིར་ (Shri Sujeet Kumar, 
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༠ ཉེིན་སྤྱི་ིཚོགོས་དང་ན་གཞིནོ་ཡར་རྒྱས་ཚོགོས་པ་ (Center for Youth and Social Development (CYSD)) 
ཞིསེ་པའ་ིལྟ་ེགནས་ཁང་དུ་བོདོ་དནོ་དང་འབྲེལེ་བོའ་ིགལ་ཆེའེ་ིཚོགོས་འདུ་ཞིགི་ཆེདེ་སྐོངོ་གནང་སྐོབོས། ཚོགོས་ཞུགས་པ་རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་
བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་གཙོ།ོ གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ སུ་ཇཏེ་ ཀུ་མིར་ (Shri Sujeet Kumar, Hon’ble 

Member of Parliament, RS) མིཆེགོ་དང་ལྷན། 

Hon’ble Member of Parliament, 

RS) མིཆེགོ་དང་། སློོབོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོ སུ་དྷཱ་

ཀར་ པན་དྷི་ (Prof. Sudhakar Pan-

da  Ex-Vice Chancellor Birla 

Global University) མིཆེགོ ངསེ་སྟནོ་པ་

ཟུར་པ་ བྷེ་སནཏ་ མི་ོཧན་ཊ་ི (Basant 

Mohanty, Former Director, 

CARE-Odisha) མིཆེགོ ས་ི ཨསེ་ ཨར་

གྱི་ིའགན་ཁུར་བོ་སྐུ་ཞིབོས་ ཨམི་བྷེ་ིཀ་ པར་

སདྷི་ ནན་དྷི་ (Shri Ambika Prasad 

Nanda, CSR Head, TATA Steel) 

མིཆེགོ བུད་མིེད་ཀྱི་ིའགན་ཁུར་བོ་ལྕམི་སྐུ་ 

ལཱ་ལ་ིཏ་ མི་ིསལ་ (Ms. Lalita Misal, 

National Alliance for Women) 

མིཆེགོ གཞུང་ཞིབོས་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ མི་

དྷུ་ སུ་དྷིན་ མི་ིཤེ་ (Sri Madhusudan 

Misha, IAS (Retd.), Registrar, JK 

University) མིཆེགོ་སགོས་དང་གསར་

འགོད་པ་བོཅིས་གལ་ཆེེའ་ིགནད་ཡོད་མི་ིསྣ་ 

༤༥ ཙོམི་ལྷན་འཛིོམིས་ཐེགོ་སྐུ་ཞིབོས་ སུ་

ཇཏེ་ ཀུ་མིར་ མིཆེགོ་ནས་རྒྱ་གར་གྲེོས་

ཚོོགས་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ངོ་

སྤྲོདོ་དང་། བོདོ་དནོ་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཡངོ་ཐེབོས་

སགོས་ཀྱི་ིསྐོརོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་རྣམིས་ནས་

བོདོ་ཀྱི་ིརྒྱལ་རབོས་ལ་ོརྒྱུས་དང་། འཕེགས་

བོདོ་དབོར་གྱི་ིརགི་གཞུང་འབྲེལེ་ལམི། བོདོ་

དནོ་ད་ེརྒྱ་གར་ལ་གལ་གནད་ཆེནེ་པ་ོཆེགས་

ཀྱི་ིཡདོ་གནས། ད་ལྟའ་ིབོདོ་ནང་ག་ིཛི་དྲག་

གནས་སྟངས་ང་ོསྤྲོདོ། འབྲེལེ་ཡདོ་ས་ོསསོ་

རྣམི་པ་མི་འདྲ་བོའི་ཐེོག་ནས་བོོད་དོན་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཡོང་ཐེབོས་སོགས་ཀྱིི་གསུང་བོཤེད་

གནང་བོ་དང་། ཚོགོས་ཞུགས་པ་རྣམིས་

ནས་ཐུགས་སྣང་ཆེེན་པོས་གླིེང་སློོང་དང་དྲི་

བོ་གནང་བོ་རྣམིས་ལ་ལན་འདེབོས་གནང་བོ་

སོགས་ཚོོགས་འདུ་དོན་སྙིིང་དང་ལྡིན་པ་

བྱུང་འདུག

 སྐོབོས་དེའི་གནས་ཚུལ་ཕྱིི་ཚོེས་ 

༢༡ ཉེནི་གྱི་ི (The Telegraph) གསར་

འགྱུར་ནང་བོཀདོ་ཐེནོ་བྱུང་ཡདོ། སྐུ་ཞིབོས་ 

སུ་ཇཏེ་ ཀུ་མིར་ མིཆེགོ་ལ་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོགོས་ཀྱི་ིཞུ་ཡགི་ཕུལ་བོ་དང་། གཞིན་བོདོ་

ཡགི་དང་། ཨནི་ཡགི ཨ་ོཌ་ིསྐོད་ཡགི་བོཅིས་

ནང་འཁོད་པའ་ིབོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡིག་ཆེ་

རྣམིས་འགྲེེམི་སྤེེལ་ཞུས་རྗེེས་དགོང་མིོ་ཆུ་

ཚོདོ་ ༨།༡༥ ཙོམི་གྱི་ིཐེགོ་སྡེདོ་གནས་ཀ་

ལིང་གྷ་བོཟ་ོལས་དང་འཕྲུལ་རིགས་སྡེ་ེཚོན་

ལྟེ་གནས་ཀྱིི་མིགྲེོན་ཁང་དུ་ཕྱིིར་ཐེོན་གནང་

ཡདོ་འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༡ སྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༡༡།༡༥ 

ཙོམི་ཐེོག་བྷུ་བུ་ནེ་ཤེེ་ཝར་དུ་ཡོད ་པའི་ 

(NIC) ཀངོ་ར་ེས་ེསྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ི

ལས་ཁུངས་སུ་ཆེདེ་བོཅིར་ཞུས་ཤེངི་། མི་

འོངས་དབུས་དང་མིངའ་སྡེེའི་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མིིའ་ིའོས་བོསྡུའ་ིལས་དོན་དང་འབྲེེལ་

སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་ཆེེན་ཚོོགས་

བོཞིིན་པར་བོརྟེན་འབྲེེལ་ཡོད་རྣམིས་ལ་བྲེེལ་

བོ་ཧ་ཅིང་ཆེནེ་པ་ོཡདོ་ནའང་། མིངའ་སྡེའེ་ི

གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ དྷིས་ ར་ཐེ་ི 

གྷ་ོམིན་གྷ་ོ (Shri Dasarathi Goman-

go, MLA) མིཆེགོ་དང་། སྐུ་ཞིབོས་ ས་

རཏ་ པཊ་ནགི་ (Shri Sarat Patnaik, 

President, OPCC) མིཆེགོ སྐུ་ཞིབོས་ 

སུ་དྷིར་ཤེན་ དྷིས་ (Shri Sudarshan 

das, Social Activist, chairman of 

RGPRS) མིཆེགོ སྐུ་ཞིབོས་ སམི་རནེ་



བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ། 

38

དྷིར་ (Shri Samarendra, MP Can-

didate) མིཆེགོ མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ སུ་རནེ་དྷིར་ རའུ་ཊ་ེ 

(Shri Surendra Routray, MLA) 

མིཆེགོ སྐུ་ཞིབོས་ པར་དྷི་ེཡམི་ན་ དྷིས་ 

(Pradyumna Das, Social Activ-

ist)  མིཆེགོ སྐུ་ཞིབོས་ ཀུ་ནལ་ བྷེན་ནར་ཇ་ེ 

(Shri Kunal Bannerjee, National 

Coordinator RGPRS) མིཆེགོ སྐུ་

ཞིབོས་ ཀ་ེ ར་ཇུ་ (Shri K Raju CWC 

Member)  མིཆེགོ་སགོས་ནས་ཆེདེ་

མིངགས་དུས་ཚོོད་བོཏང་སྟེ་ཆུ་ཚོོད་གཅིིག་

ཙོམི་རིང་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིི་གོ་སྐོབོས་གནང་

ཡདོ་ཅིངི་། སྐོབོས་དརེ་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པས་

བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ཡིག་ཆེ་ཁག་ཕུལ་བོ་

དང་སྦྲེགས། བོདོ་དནོ་དང་འབྲེལེ་བོའ་ིགནད་

དོན་མིང་པོའ་ིཐེོག་ལ་བོགྲེ་ོགླིེང་ལྷུག་པ་ོབྱུང་

བོ་མི་ཟད། མི་འངོས་པར་བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་

རམི་ས་ལར་ཆེེད་ཕེེབོས་ཡོང་བོའི་མིགྲེོན་

འབོདོ་བོཅིས་ཞུས་གནང་འདུག ཉེནི་གུང་ཆུ་

ཚོདོ་ ༡།༠༠ ཙོམི་ཐེགོ་ (BJP) སྲིིད་དནོ་

ཚོོགས་པའ་ིལས་ཁུངས་སུ་ཆེེད་བོཅིར་གྱིིས་

མིངའ་སྡེེའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་རྣམིས་

མིངའ་སྡེེ་གཞིན་ཞིིག་ཏུ་ཟབོ་སྦྱོོང་ལ་ཕྱིིན་

ཟནི་ཡདོ་ཅིངི་། མིངའ་སྡེའེ་ིསྲིདི་དནོ་ཚོགོས་

པའ་ིདྲུང་ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ མི་ནས་ེ ཀུ་མིར་ མི་ོ

ཧན་ཏ་ེ (Shri Manas Kumar Mo-

hanty, St. Gen. secretary (Org) 

BJP) མིཆེགོ་དང་། སྐུ་ཞིབོས་ མི་ཧེཤེ་ 

ཅིན་དྷིར་ མི་ོཧན་ཏ་ེ (Shri Mahesh 

Chandra Mohanty, SEM, BJP) 

མིཆེོག་གཉེིས་དང་མིཇལ་འཕྲིད་ཞུས་ཏ་ེབོོད་

དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ཡིག་ཆེ་ཁག་ཕུལ་བོ་དང་། 

སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའ་ིཁྱབོ་ཁོངས་དབུས་དང་

མིངའ་སྡེེའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་སོགས་

གནད་ཡོད་མིི་སྣ་རྣམིས་ལ་བོོད་དོན་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཡོང་བོའི་འབོོད་སྐུལ་གནང་རོགས་

ཞུས་གནང་འདུག ཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོོད་ ༥།༡༥ ཐེགོ་

བྷུ་བུ་ན་ེཤེ་ེཝར་ནས་ཀ་ིལ་ོམི་ིཊར་ ༧༠ ཙོམི་

གྱིིས་རྒྱང་ཐེག་ཆེོད་པའ་ིཔུ་ར་ིས་གནས་སུ་

བོཞུགས་པ་ཧནི་དྷུའ་ིབློ་ཆེནེ་ ཇ་གྷཌ་ གུ་རུ་ 

ཤེན་ཀར་ ཨཅིརྱ་ ཤྲི་ི ནསི་ཀ་ལན་དྷི་ ས་རཱ་

སྭཏ་ི (Shri Nischalananda Saras-

wati, 145th Jagadguru Shanka-

racharya of Govardhan Math) 

མིཆེོག་མིཇལ་འཕྲིད་ཞུས་ཏེ་མིཇལ་དར་

དང་། ༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་རྣམི་ཕྱིག་

དབེོ། བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡགི་ཆེ་བོཅིས་

ཕུལ་ནས་བོོད་དོན་བོདེན་མིཐེའ་གསལ་

ཐེབོས་ཆེེད་ཐུགས་སྨོོན་དང་སྐྱོབོས་འཇུག་

གནང་སྐྱོོང་ཡོང་བོའི་གསོལ་འདེབོས་ཞུས་

ཡདོ་པ་དང་། ཧནི་དྷུའ་ིལྷ་ཁང་གྲེགས་ཅིན་ 

ཇ་གྷན་ནཐེ་ རུ་མིཆེོད་མིཇལ་ཞུས་གནང་

ཡདོ།

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༠ དང་ ༢༡ གཉེསི་ཀྱི་ི

བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ལས་རིམི་ཁག་ནང་ཨོ་

ཌི་ཤེ་ས་གནས་འགོ་འཛིིན་མིཆེོག་ཀྱིང་

མིཉེམི་ཞུགས་གནང་ཡདོ་འདུག 

  ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༢ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ 

༡༡།༠༠ ཐེགོ་ཨ་ོཌ་ིཤེའ་ིམིངའ་སྡེའེ་ིཀ་ཊག་ 

(Cuttack) གྲེངོ་ཁྱརེ་དུ་གནས་ཆེགས་

པའ་ིཤྲི་ིཤྲི་ིགཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེརེ་ (Sri Sri 

University) ཁང་དུ་ཕེབེོས་འབྱོརོ་བྱུང་བོ་

དང་། སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་དེའ་ིཉེ་ེབོའ་ིརགིས་

བོདག་སློོབོ་དཔོན་ཆེེན་མིོ་འབུམི་རམིས་པ་ 

བྷེ་ི ཨར་ ཤེར་མི་ (Prof (Dr.) B. R. 

Sharma Vice-Chancellor, Sri Sri 

university) མིཆེགོ་དང་། རྒྱ་གར་གྱི་ིསྒྱུ་

རྩོལ་དང་འབྲེེལ་ལམི་སློོབོ་སྦྱོོང་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་

འགན་ཁུར་བོ་སློོབོ་དཔནོ་ ར་ཏ་ིཀནཏ་ མི་ོཧ་ 

པཏ་རཱ་ (Guru Ratikant Mohapa-

tra, Dean, Faculty of Arts, Com-

munication & India Studies, Sri 

Sri university) མིཆེགོ ངསེ་སྟནོ་པ་སྐུ་

ཞིབོས་ ར་ཀེཤེ་ ཀུ་མིར་ ཏྲི་ིཔ་ཐེ་ི (Rakesh 

Kumar Tripathi Director, Centre 

for Indian Knowledge systems, 

Sri Sri university) མིཆེགོ་བོཅིས་ནས་

ཉེེ་བོའི་རིགས་བོདག་གི་ལས་ཁུངས་སུ་

ཕེེབོས་བོསུ་དང་སྣ་ེལེན་ཞུས་སྐོབོས་༸གོང་

ས་མིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་རྣམི་དང་། བོདོ་དནོ་ཞུ་

སྐུལ་གྱི་ིཡགི་ཆེ་ཁག་ཕུལ་རྗེསེ། གཙུག་

ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་དེའ་ིརྒྱ་གར་གྱི་ིགནའ་

བོོའ་ིརིག་གཞུང་ཉེམིས་ཞིིབོ་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་གོ་

སྒྲིིག་འོག་འཕེགས་བོོད་དབོར་རིག་གཞུང་

དང་། མི་འངོས་འབྲེལེ་ལམི་སྐོརོ་ (India 

and Tibet: Shared Heritage and 
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༠ ནས་ ༢༣ བོར་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ཨ་ོཌ་ིཤེ་མིངའ་སྡེའེ་ིནང་ཆེགས་པའ་ིརྒྱ་གར་གྱི་ི
མིཐེ་ོསློོབོ་ཁག་ལ་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ག་ོརྟགོས་སྤེལེ་སྐོབོས། 

Shared Future) གྱི་ིཚོགོས་འདུ་ཚོགོས་

ཡུལ་ཤེ་རུ་ཏ་ིཚོགོས་ཁང་ (Shruti Hall) 

དུ་སྤྱིི་འཐུས་རྣམིས་གདན་འདྲེན ་ཞུས་

མིཚོམིས་བློ་ཆེནེ་ཤྲི་ིཤྲི་ི ར་ཝནི་ ཤེན་ཀར་ 

(Sri Sri Ravi Shankar) མིཆེགོ་ག་ིསྐུ་

པར་མིདུན་དུ་མིཆེོད་མིེ་ཞིལ་འབྱོེད་དང་། 

གཙོ་ོསྐྱོངོ་བོ་སྐུ་ཞིབོས་ ར་ཀེཤེ་ ཀུ་མིར་ ཏྲི་ི

པ་ཐེ་ི མིཆེགོ་ནས་ད་ེརངི་ག་ིཚོགོས་འདུའ་ི

བོརྗེོད ་གཞིི ་སྙིིང ་བོསྡུས ་ངོ ་སྤྲོོད ་ཞུས ་

མིཚོམིས་རྒྱ་གར་གྱིི་གནའ་བོོའ་ིབྲེོ་གར་

གཟགིས་འབུལ་ཞུས་རྗེསེ། ཉེ་ེབོའ་ིརགིས་

བོདག་སློོབོ་དཔོན་ཆེེན་མིོ་འབུམི་རམིས་པ་ 

བྷེ་ི ཨར་ ཤེར་མི་ མིཆེགོ་ནས་ཕེེབོས་བོསུའ་ི

གསུང་བོཤེད་དང་འབྲེེལ་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་

ང་ོསྤྲོདོ་དང་། འཕེགས་བོདོ་ལ་ོརྒྱུས་དང་

ཆེོས་རིག་འབྲེེལ་ལམི་སྐོོར་ལ་གསུང་བོཤེད་

གནང་། ད་ེནས་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེ

བོཤེེས་སྨོོན་ལམི་མིཐེར་ཕྱིིན་མིཆེོག་ནས་

གནའ་རབོས་འཕེགས་བོོད་ཆེོས་རིག་འབྲེེལ་

ལམི་སྐོརོ་དང་། ལྷག་པར་དུ་བོོད་མི་ིབོཙོན་

བྱོོལ་བོ་རྣམིས་ཀྱིིས་འཕེགས་བོོད་ཀྱིི་ཆེོས་

དང་རིག་གཞུང་ལ་བོདག་གཅིེས་ཇ་ིགནང་། 

༸གོང་ས་མིཆེོག་གི་ཐུགས་བོསྐྱོེད་དམི་

བོཅིའ་བོཞིའི་ིསྙིངི་དནོ། བོདོ་ནང་དུ་རྒྱ་དམིར་

གྱི་ིབོཙོན་དབོང་འོག་དགོན་སྡེ་ེསྟོང་ཕྲིག་དྲུག་

ལྷག་གཏརོ་བོཤེིག་བོཏང་བོ་དང་། ད་ལྟའ་ི

ཆེར་དགོན་སྡེེ་ཁག་ཏུ་བོཅིའ་སྡེོད་ལས་དོན་

རུ་ཁག་སོགས་ཀྱིིས་སུན་གཙོེར་དྲག་གནོན་

ཤུགས་ཆེ་ེབྱོེད་བོཞིིན་པ་སོགས་ང་ོསྤྲོོད་དང་། 

སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་སྒྲིོན་མིཆེོག་

ནས་བོོད་བོཙོན་པོའ་ིདུས་རབོས་ནས་བོཟུང་

དཔལ་ན་ལེནྜའི་ཆེོས་རིག་རྣམིས་བོོད་དུ་

དར་ཁྱབོ་བྱུང་སྟངས་དང་། བོདོ་རང་བོཙོན་

སྐོབོས་ཀྱིི་འཕེགས་བོོད་འབྲེེལ་བོའི་གནས་

སྟངས། བོདོ་དནོ་ད་ེརྒྱ་གར་ལ་གནད་འགག་

གལ་ཆེ་ེཆེགས་ཀྱི་ིཡདོ་པ། འཕེགས་བོདོ་ས་

མིཚོམིས་ཀྱི་ིགནས་སྟངས། བོདོ་ཀྱི་ིགཙོང་

ཆུ་ཁག་གིས་ལྷོ་ཤེར་ཨེ་ཤེེ་ཡའི་སྤྱིི་ཚོོགས་

ལ་ཕེན་ཐེོགས་ཇི་ལྟར་འབྱུང་གི་ཡོད་པའི་

གནས་སྟངས་སོགས་ངོ་སྤྲོོད་གནང་བོ་མི་

ཟད། མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིསློབོོ་མི་རྣམིས་མི་འངོས་

པར་གུ་རུ་ཀུལ་སྡེེ་ཚོན་ནང་མིཉེམི་ཞུགས་

ཀྱིིས་བོཞུགས་སྒོར་དུ་ཆེེད་ཕེེབོས་ཡོང་བོ་

བོཅིས་གསུངས། སྤྱི་ིའཐུས་བོཀྲོ་ཤེསི་དནོ་

གྲུབོ་མིཆེོག་ནས་བོོད་མིིའ་ིསྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱི་ི

གནས་བོབོ་དང་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ལས་

དནོ་ང་ོསྤྲོདོ་བོཅིས་གནང་། གཙོ་ོསྐྱོོང་བོ་སྐུ་

ཞིབོས་ ར་ཀེཤེ་ ཀུ་མིར་ ཏྲི་ིཔ་ཐེ་ི མིཆེགོ་

ནས་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུའ་ིགསུང་བོཤེད་གནང་

མིཚོམིས་རྒྱ་གར་གྱིི་རྒྱལ་གླུ་བོཏང་བོ་དང་

མིཉེམི་འཛིོམིས་ཀྱིི་འདྲ་པར་བློངས་ཡོད་

འདུག ཚོགོས་ཐེགོ་དརེ་དག་ེསློོབོ་ ༡༥༠ 

ཙོམི་མིཉེམི་ཞུགས་བྱུང་ཡོད་པས་སྐོད་ཡིག་

མི་འདྲ་བོ་གསུམི་ནང་འཁོད་པའ་ིབོོད་དོན་ཞུ་

སྐུལ་གྱི་ིཡིག་ཆེ་རྣམིས་འགྲེེམི་སྤེེལ་གནང་བོ་

དང་། ད་ེརྗེསེ་ཆུ་ཚོདོ་ཕྱིདེ་ལྷག་རངི་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམིས་སྣུམི་འཁོར་ནང་གདན་ཞུས་

ཀྱིིས་མིཐེོ་སློོབོ་ཀྱིི་སྡེེ་ཚོན་ཁག་ལ་གཟིགས་

སྐོརོ་ཁྲདི་གནང་ཡདོ། གཞི་ིརྩོའ་ིགཙུག་ལག་

སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་དརེ་རགིས་སྡེ་ེམི་འདྲ་བོ་ ༩ 

དང་། སློབོོ་ཕྲུག་ ༣༠༠༠ ལྷག ས་ཆེ་ཨ་ེཀར་ 

༢༠༠ ལྷག་བོཅིས་ཡདོ་འདུག

 ཉེནི་རྒྱབོ་ཆུ་ཚོདོ་ ༢།༣༠ ཐེགོ་ཨ་ོ

ཌ་ིཤེའ་ིམིངའ་སྡེའེ་ིཀ་ཊག་ (Cuttack) 

གྲེོང་ཁྱེར་དུ་གནས་ཆེགས་པའ་ིར་ཝེན་ཤེའ་ོ

གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེརེ་ (Ravenshaw 

University) ཁང་དུ་ཕེབེོས་འབྱོརོ་བྱུང་བོ་
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དང་། སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་དེའ་ིཉེ་ེབོའ་ིརགིས་

བོདག་སློབོོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོ སང་ཇའེ་ ཀ་ེ ན་

ཡཀ་ (Prof. Sanjay K. Nayak, 

Vice-Chancellor, Ravenshaw 

University) མིཆེགོ་དང་། སློབོོ་སྤྱི་ིསློབོོ་

དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོ ལུ་ན་ སཱ་མིན་ཏཱ་ (Prof 

Luna Samanta, Chairperson, 

Post-graduate Council, Raven-

shaw University) མིཆེགོ སྲིདི་དནོ་

ཚོན་རིག་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་འགན་འཛིིན་འབུམི་

རམིས་པ་ ན་ེཏ་ཇ་ེ ཨ་བྷེ་ིནན་དྷིན་ (Dr. 

Netajee Abhinandan Head, De-

partment of Political Science, 

Ravenshaw University) མིཆེགོ་

བོཅིས་ནས་ཉེེ་བོའི་རིགས་བོདག་གི་ལས་

ཁུངས་སུ་ཕེེབོས་བོསུ་དང་སྣེ་ལེན་ཞུས་

རྗེསེ། གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེརེ་ཁང་དའེ་ིསྲིདི་

དོན་ཚོན་རིག་སྡེེ་ཚོན་ནས་གོ་སྒྲིིག་གནང་

བོའི་འཕེགས་བོོད་དབོར་རིག་གཞུང་དང་། 

མི་འངོས་འབྲེལེ་ལམི་སྐོརོ་ (India and 

Tibet: Shared Heritage and 

Shared Future) ཞིསེ་པའ་ིབོརྗེདོ་གཞི་ི

དང་འབྲེེལ་བོའ་ིཚོོགས་འདུ་ཚོོགས་ཡུལ་དུ་

སྤྱིི ་ འཐུས ་རྣམིས ་གདན ་ འདྲེན ་ཞུས ་

མིཚོམིས་ཕེན་ཚུན་ཕྱིག་རྟགས་འབུལ་རེས་

སྐོབོས་ཉེེ་བོའི་རིགས་བོདག་མིཆེོག་ལ་

༸གོང་ས་མིཆེོག་གི་མིཛིད་རྣམི་ཕྱིག་དེབོ་

དང་། བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡགི་ཆེ་ཁག་ཕུལ་

བོ་དང་། སྲིདི་དནོ་ཚོན་རགི་སྡེ་ེཚོན་གྱི་ི

འགན་འཛིནི་འབུམི་རམིས་པ་ ན་ེཏ་ཇ་ེ ཨ་བྷེ་ི

ནན་དྷིན་ མིཆེགོ་ནས་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམིས་ང་ོ

སྤྲོདོ་དང་། སློོབོ་སྤྱི་ིསློབོོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོ ལུ་ན་ 

སཱ་མིན་ཏཱ་ (Prof. Luna Samant, 

CPGC, Ravenshaw University) 

མིཆེགོ་ནས་མིཐེ་ོསློོབོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། འཕེགས་

བོོད་འབྲེེལ་ལམི་སྐོོར་གྱི་ིགལ་གནད་རྣམིས་

ང་ོསྤྲོདོ་གནང་ཡདོ། སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེབོཤེསེ་

སྨོོན་ལམི་མིཐེར་ཕྱིིན་མིཆེོག་གིས་ལོ་རྒྱུས་

ཡུན་རིང་ལྡིན་པའི་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་

ཁང་དུ་བོོད་དོན་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིཚོོགས་འདུ་

ག་ོསྒྲིིག་གནང་བོར་ཐུགས་རྗེ་ེལེགས་གསོལ་

དང་། འཕེགས་བོདོ་གནའ་རབོས་ལ་ོརྒྱུས་ང་ོ

སྤྲོདོ། བོཙོན་བྱོལོ་ནང་བོདོ་ཕྲུག་རྣམིས་ལ་

སློབོོ་སྦྱོངོ་སོགས་ཀྱི་ིག་ོསྐོབོས་ཇ་ིཐེོབོ། རྒྱ་

ནག་དམིར་པོའ་ིབོཙོན་གནོན་འོག་བོོད་མིི་

འབུམི་ ༡༢ ལྷག་དུས་མིནི་རྐྱནེ་འདས་ཕྱིནི་

པའ་ིསྐོརོ་དང་། བོདོ་ཀྱི་ིམི་ིརབོས་གསར་པ་

རྣམིས་ཀྱིིས་རྒྱལ་ཞིེན་ལྷག་བོསམི་ལ་འགྱུར་

བོ་མིདེ་པའ་ིཐེགོ་ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༨༠ ནང་དང་། 

༢༠༠༨ ལ།ོ ༢༠༠༩ ལ་ོནས་བོཟུང་རང་ལུས་

མིེར་སྲིེག་ག་ིགནས་སྟངས་སོགས་བོོད་དོན་

ལས་འགུལ་སྐོརོ་དང་། མི་འངོས་མི་ིརབོས་

གསར་པའི་འགོ་ཁྲིད་ཁྱེད་རྣམིས་ཀྱིིས་སོ་

སོའ་ིརྣམི་དཔྱོད་དང་ལས་རིགས་སོགས་

དང་མིཐུན་པའི་ཐེོག་ནས་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་ཡངོ་ཐེབོས་སྐོརོ་གསུངས་པ་དང་།

སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་སྒྲིོན་མིཆེོག་

ནས་གནའ་རབོས་འཕེགས་བོོད་ཆེོས་རིག་

ག་ིའབྲེལེ་ལམི་སྐོརོ་དང་། བོདོ་རང་བོཙོན་

སྐོབོས་ཀྱི་ིཆེངིས་ཡགི་ཁག་ང་ོསྤྲོདོ། འཕེགས་

བོདོ་མིཐེའ་མིཚོམིས་ཀྱི་ིགནས་བོབོ། བོདོ་ཀྱི་ི

གཙོང་ཆུ་ཁག་ལྷ་ོཤེར་ཨ་ེཤེ་ེཡའ་ིརྒྱལ་ཁབོ་

རྣམིས་ལ་གལ་གནད་ཇ་ིཆེགས། བོདོ་ཕྲུག་

རྣམིས་རྒྱ་ནག་ག་ིགཏན་འཇགས་སློོབོ་གྲྭར་

བོཅུག་པའི་གནས་སྟངས་སྐོོར་བོཅིས་ངོ་

སྤྲོདོ། སྤྱི་ིའཐུས་བོཀྲོ་ཤེསི་དནོ་གྲུབོ་མིཆེགོ་

གིས ་བོཙོན ་བྱོོལ ་ནང ་བོོད ་མིིའི ་ སྒྲིིག ་

འཛུགས་ཇ་ིལྟར་ཆེགས་ཡོད་པའ་ིསྐོོར་དང་། 

ད་ལན་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དོན་ང་ོསྤྲོོད་

བོཅིས་གནང་ཡདོ། སྐུ་མིགྲེནོ་གཙོ་ོབོ་ོགཙུག་

ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་གི་ཉེེ་བོའི་རིགས་

བོདག་སློབོོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོ སང་ཇའེ་ ཀ་ེ ན་

ཡཀ་ མིཆེགོ་ནས་འཕེགས་བོོད་ཆེསོ་རགི་

འབྲེལེ་ལམི་སྐོརོ་དང་། ༸གངོ་ས་༸སྐྱོབོས་

མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གི་རླབོས་ཆེེན་གྱིི་

མིཛིད་པ་ཁག་ཅིིག་ང་ོསྤྲོདོ། སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་

པས་གསུངས་པའི་གནད་དོན་གལ་ཆེེ་

འགའ་ནན་བོརྗེདོ་བོཅིས་གནང་འདུག ད་ེ

རྗེསེ་སྐོར་མི་ ༡༥ རངི་གངོ་གསལ་དནོ་

གནད་ཁག་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིདོགས་འདྲ་ིབྱུང་

བོ་རྣམིས་ལ་ལན་འདེབོས་དང་སྐོད་ཡིག་

གསུམི་ནང་འཁོད་པའི་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་

ཡིག ་ཆེ་འགྲེེམི ་སྤེེལ ་གནང་ཡོད ་འདུག 

སྐོབོས་དརེ་མི་ིགྲེངས་ ༧༠ ལྷག་ཚོགོས་

ཞུགས་གནང་ཡོད་པ་དང་ཚོང་མིའི་མིཉེམི་

པར་ཡང་བློངས་ཡདོ་པ་རདེ། ཚོགོས་འདུ་

གྲེོལ་མིཚོམིས་མིཐེ་ོསློོབོ་དེའ་ིསྡེ་ེཚོན་ཁག་ལ་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༠ ཉེིན་སྤྱི་ིཚོགོས་དང་ན་གཞིནོ་ཡར་རྒྱས་ཚོགོས་པ་ (Center for Youth and Social Development (CYSD)) 
ཞིསེ་པའ་ིལྟ་ེགནས་ཁང་དུ་བོདོ་དནོ་དང་འབྲེལེ་བོའ་ིགལ་ཆེའེ་ིཚོགོས་འདུ་ཞིགི་ཆེདེ་སྐོངོ་གནང་སྐོབོས།

གཟགིས་སྐོརོ་དང་། ལྷག་པར་དུ་ལངོ་ཡགི་

ཐེོག་འཁོད་པའ་ིཨིན་ཇིའ་ིཚོིག་མིཛིོད་ཆེེན་མི་ོ

སོགས་གལ་ཆེེའི་དེབོ་རིགས་ཁག་ངོ་སྤྲོོད་

གནང་ཡདོ་འདུག མིཐེ་ོསློོབོ་ཀྱི་ིལྟ་ེབོར་ས་ཆེ་

ཨ་ེཀར་ ༩༠ ཙོམི་དང་། ཉེ་ེའགྲེམི་སྡེ་ེཚོན་

གཞིན་ལ་ས་ཆེ་ཨ་ེཀར་ ༤༠༠ ལྷག་ཡདོ་

འདུག་ཅིངི་། མིཐེ་ོསློབོོ་འད་ིཉེདི་ཕྱི་ིལ་ོ ༡༨༦༨ 

ལོར་གསར་འཛུགས་གནང་བོ་ཞིིག་དང་ད་

ལྟའི་ཆེར་སློོབོ་ཕྲུག་ཁྲི་གསུམི་ལྷག་ཡོད་པ་

ཞིགི་རདེ་འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༣ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ 

༩།༠༠ ཐེགོ་ཨ་ོཌ་ིཤེའ་ིམིངའ་སྡེའེ་ིརྒྱལ་ས་བྷུ་

བུ་ནེ་ཤེེ་ཝར་དུ་ཆེགས་པའི་ཀ་ལིང་གྷ་སྤྱིི་

ཚོོགས་ཚོན་རིག་སྡེེ་ཚོན་བོསྟི་གནས་དང་། 

ཀ་ལིང་གྷ་བོཟོ་ལས་དང་འཕྲུལ་རིགས་སྡེེ་

ཚོན་ལྟེ་གནས་ཀྱིི་གཙུག་ལག་སློོབོ་གྲྭ་ཆེེན་

མི་ོ (Kalinga Institute of Industrial 

Technology (KIIT) University) 

གཉེིས་ཀྱི་ིངེས་སྟོན་པ་གཞིོན་པ་ཨ་པ་རཱ་ཏིམི་ 

ཏ་ིཝར་ར་ི (Apratim Tiwari Deputy 

Director (RIS), KIIT & KISS) མིཆེགོ་

ག་ིསྣ་ེཤེན་གནང་སྟ།ེ བོཟ་ོསྐྲུན་འཕྲུལ་རིགས་

སྡེ་ེཚོན་དང་། སྤྱི་ིཚོགོས་ཚོན་རགི་སྡེ་ེཚོན་

གཉེསི་ཀྱི་ིས་ཁངོས་མི་འདྲ་བོ་ (Campus) 

༢༥ ཙོམི་འདུག་པ་ཕེལ་ཆེ་ེབོར་གཟགིས་

སྐོརོ་དང་། ད་ེརྗེསེ་ཀ་ལངི་གྷ་སྤྱི་ིཚོགོས་ཚོན་

རིག་སྡེེ་ཚོན་བོསྟི་གནས་ཀྱིི་གཞིི་རིམི་སློོབོ་

གྲྭར་གཟགིས་སྐོརོ། སློོབོ་ཕྲུག་བོརྒྱད་སྟོང་ 

(༨༠༠༠) ཙོམི་ཞིགོས་པའ་ིའདུ་འཛིམོིས་ཀྱི་ི

སར་སྤྱིི་འཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་སྒྲིོན་

མིཆེོག་ནས་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་

པ་ོམིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་འཕྲིནི་སྐོརོ་དང་། བོོད་

དནོ་ང་ོསྤྲོདོ་མིདརོ་བོསྡུས། སློོབོ་ཕྲུག་ཚོོའ་ིམི་ི

ཚོེ་དོན་ལྡིན་ཡོང་བོའི་རེ་སྨོོན་བོཅིས་ཀྱིི་

གསུང་བོཤེད་སྙིིང་བོསྡུས་གནང་ཡདོ། ཆུ་

ཚོདོ་ ༡༠།༡༠ ནས་ ༡༡།༠༠ བོར་ཀ་ལངི་གྷ་

སྤྱིི་ཚོོགས་ཚོན་རིག་སྡེེ་ཚོན་བོསྟི་གནས་ཀྱིི་

གཙུག་ལག་སློབོོ་གྲྭ་ (Kalinga Institute 

of Social Sciences (KISS) 

(Deemed to be University) ཆེནེ་

མིོར་ཉེེ་བོའི་རིགས་བོདག་མིཆེོག་གིས་

གཙོོས་དོན་གཉེེར་ཅིན་གྱིི་དགེ་ལས་དང་། 

མིཐེ་ོརམིི་སློབོོ་མི། གཞི་ིརིམི་སློབོོ་ཕྲུག་

བོཅིས་མི་ིགྲེངས་ ༡༠༠ ལྷག་འདུ་འཛིོམིས་

ཐེོག་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་

ཆུང་དང་ལྷན་དུ་གླིངེ་མིལོ་ (Interaction 

with Tibetan Parliamentarian 

Delegation) ཞིསེ་པའ་ིབོརྗེདོ་གཞི་ིདང་

འབྲེེལ་བོའི་ཚོོགས་འདུའི་ནང་གཙུག་ལག་

སློོབོ་གཉེེར་ཁང་ག་ིཉེ་ེབོའ་ིརིགས་བོདག་སློབོོ་

དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོ དྷི་ིཔཀ་ ཀུ་མིར་ བྷེ་ེཧ་ེར་ 

(Prof. Deepak Kumar Behera, 

Hon’ble Vice-Chancellor, KISS 

DU) མིཆེགོ་གསི་ཕེེབོས་བོསུའ་ིགསུང་

བོཤེད་སྐོབོས་མིཐེ་ོསློོབོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ཁངོ་

ཉེིད་༸གོང་ས་མིཆེོག་དང་མིཇལ་འཕྲིད་བྱུང་

བོ་ལས་འཕྲིོས་ཏེ་མིགོན་པོ་གང་ཉེིད་ཀྱིི་

མིཛིད་འཕྲིནི་ལ་ཆེ་ེབོསྟོད། བོདོ་དནོ་ལ་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཡོད་པའ་ིསྐོོར་སོགས་གསུངས་པ་དང་། 

སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་སྒྲིོན་མིཆེོག་

ནས་གནའ་རབོས་འཕེགས་བོོད་ཆེོས་རིག་

འབྲེལེ་ལམི་སྐོརོ་དང་། ད་ལྟ་བོདོ་དནོ་ད་ེརྒྱ་

གར་ལ་གལ་གནད་ཇ་ིལྟར་ཆེ་ེཚུལ། བོདོ་

ནང་གི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་བོཅིས་ངོ་སྤྲོོད་

ཀྱིིས་དག་ེསློོབོ་ཡོངས་ལ་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཡངོ་བོའ་ིར་ེསྐུལ་ཞུས་པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་

ཚོོགས་ཞུགས་པའི་དྲི་བོ ་ཁག་ལ་ལན་
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འདབེོས་གནང་ཡདོ། གཙུག་ལག་སློོབོ་

གཉེེར་ཁང་གི་རིགས་དྲུང་འབུམི་རམིས་པ་ 

པརཱ་ཤེན་ཏ་ ཀུ་མིར་ རའུ་ཊར་ེ (Dr 

Prashanta Kumar Routray, Reg-

istrar, KISS DU) མིཆེགོ་ནས་ཀྱིང་བོདོ་

དོན་གྱིི་གལ་གནད་སྐོོར་དང་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་

ཞུའ་ིགསུང་བོཤེད་གནང་། གཙུག་ལག་སློོབོ་

གཉེེར་ཁང་དེའ་ིཉེ་ེབོའ་ིརིགས་བོདག་མིཆེོག་

ལ་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཕྱིག་རྟགས་

དང་། ༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་རྣམི། སྤྱི་ི

ལྷན་གྱི་ིཞུ་ཡགི བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡགི་ཆེ་

ཁག་སགོས་ཕུལ་བོ་དང་། ཡགི་ཆེ་གཞིན་

རྣམིས་འགྲེམེི་སྤེལེ་དང་། ད་ེརྗེསེ་ཚོགོས་

ཞུགས་པའི་ལྷན་མིཉེམི་པར་བློངས་ཡོད་པ་

རདེ། སྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༡༡།༣༠ ནས་ ༡༢།༤༥ 

བོར་བྷུ་བུ་ན་ེཤེ་ེཝར་དུ་ཆེགས་པའ་ིརཱ་མཱ་དྷི་ེ

ཝ་ིབུད་མིེད་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་དུ་ 

(RAMA DEVI WOMEN’S UNI-

VERSITY) འཕེགས་བོདོ་དབོར་རགི་

གཞུང་དང་། མི་འངོས་འབྲེལེ་བོའ་ིསྐོརོ་ (IN-

DIA AND TIBET: SHARED HER-

ITAGE AND SHARED FUTURE) 

ཞིེས་པའི་བོརྗེོད་གཞིི་དང་བོསྟུན་བོགྲེོ་གླིེང་

ཚོགོས་འདུ་ཚོགོས་སྐོབོས་དག་ེསློོབོ་ ༢༠༠ 

ཙོམི་འདུ་འཛིམོིས་བྱུང་ཞིངི་། ཐེགོ་མིར་མིཐེ་ོ

སློོབོ་ཀྱིི་གླུ་གཞིས་དབྱོངས་སུ་གྱིེར་བོ་དང་

སྐུ་མིགྲེོན་ཚོོས་མིཆེོད་མིེ་ཞིལ་འབྱོེད་དང་། 

གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་གི་ཉེེ་བོའི་

རགིས་བོདག་སློོབོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོ ཅིན་དྷི་ི ཅི་

རན་ རཱཐེ་ (Prof. Chandi Charan 

Rath Chairperson PG Council, 

RDWU) མིཆེགོ་ནས་ཕེེབོས་བོསུའ་ི

གསུང་བོཤེད་དང་བོསྟུན་མིཐེོ་སློོབོ་ངོ་སྤྲོོད་

དང་། འཕེགས་བོདོ་ཆེསོ་རགི་ག་ིའབྲེལེ་ལམི་

སྐོརོ་སགོས་གསུངས་པ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་

དགེ་བོཤེེས་སྨོོན་ལམི་མིཐེར་ཕྱིིན་མིཆེོག་

གིས་ཨ་མིའི་བྱོམིས་བོརྩོེ་ལ་བོརྩོི་མིཐེོང་

འཇོག་སྟངས་དང་སྦྲེེལ་ཏེ་༸གོང་ས་མིཆེོག་

ག་ིཐུགས་བོསྐྱོེད་དམི་བོཅིའ་བོཞི་ིཡ་ིསྐོོར་ལ་

འགྲེལེ་བོརྗེདོ་དང་། གཞིསི་བོཞུགས་བོདོ་མི་ི

ཚོོས་དམྱོལ་བོ་མིི་ཡུལ་དུ་འཕེོས་པ་ལྟ་བུའི་

དཀའ་སྡུག་མྱོོང་བོཞིིན་པ་རྣམིས་བྱོམིས་དང་

སྙིིང་རྗེེའི་གཞིི་རྩོ་བོཟུང་སྟེ་རྒྱུས་ལོན་དང་། 

ད་ེའབྲེེལ་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་བོའ་ིར་ེ

སྐུལ་ཞུས། སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་

སྒྲིོན་མིཆེོག་གིས་འཕེགས་བོོད་ཆེོས་རིག་

འབྲེལེ་ལམི་སྐོརོ་དང་། བོདོ་དནོ་ད་ེརྒྱ་གར་

ལ་གལ་གནད་ཇ་ིལྟར་ཆེ་ེཚུལ། རྒྱ་དམིར་གྱི་ི

བོཙོན་དབོང་ལ་མི་བོཟདོ་པར་ ༡༩༥༩ ལརོ་

བུད་མིེད་སྒོེར་ལངས་ཇ་ིལྟར་བྱོས་པའ་ིསྐོོར། 

ད་ལྟའི་བོོད་ནང་གི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས། 

བོོད་ཀྱི་ིཁོར་ཡུག་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིལྷ་ོཤེར་ཨ་ེ

ཤེ་ེཡའ་ིགནས་བོབོ་སྐོརོ་སོགས་ང་ོསྤྲོདོ། སྤྱི་ི

འཐུས་བོཀྲོ་ཤེིས་དོན་གྲུབོ་མིཆེོག་གིས་བོོད་

དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ལས་དོན་ལ་ཀུན་གྱིི་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་ཡངོ་ཐེབོས་དང་། མི་འངོས་པར་

འཕེགས་བོོད་རིག་གཞུང་བོརྗེེ་ལེན་ཆེེད་

བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་རམི་ས་ལར་ཆེེད་བོཅིར་

ཡོང་ཐེབོས་སྐོོར་བོཅིས་གསུངས་འདུག 

གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་གི་སྤྱིི་ཁྱབོ་

འགན་ཁུར་བོ་སློོབོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོ སུ་ཆེ་ེཏཱ་ 

པྲི་ིཝ་བྷེ་ དྷི་ིན་ི (Prof. Sucheta Priv-

abadini, Chair Professor, Maa 

Rama Devi Chair, RDWU) མིཆེགོ་

ནས་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམིས་ཀྱིིས་བོཤེད་པའ་ིགལ་

གནད་སྙིངི་དནོ་བོསྐྱོར་ནན་དང་། ༸གངོ་ས་

༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་ལ་མིཇལ་

བོཅིར་ཞུ་རྒྱུའི་གོ་སྐོབོས་ཐེོབོ་པའི་དགའ་

སྤྲོའོ་ིཚོོར་སྣང་། ཐེགེ་པ་ཆེ་ེཆུང་ཅི་ིརགིས་

དང་འབྲེེལ་བོའ་ིནང་ཆེོས་ཀྱི་ིདག་ེམིཚོན་དང་

འབྲེེལ་ནས་དག་ེསློོབོ་ཚོང་མིས་བོོད་དོན་ལ་

རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོད་སྐོོར་དང་བོཅིས་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེ

ཞུའ་ིགསུང་བོཤེད་གནང་འདུག

 ཉེེ་བོའི་རིགས་བོདག་མིཆེོག་ལ་

༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་རྣམི་དང་། སྤྱི་ི

ལྷན་གྱི་ིབོདོ་དནོ་ཞུ་ཡགི སྐོད་ཡགི་ཁག་

གསུམི་ནང་འཁོད་པའི་ལྟེབོ་ཤེོག་ཡིག་ཆེ་

སོགས་ཕུལ་བོ་དང་ཚོོགས་ཐེོག་ཏུ་བོཀྲོམིས། 

ཚོོགས་འདུ་གྲེོལ་མིཚོམིས་ཚོོགས་ཞུགས་

པ་རྣམིས་མིཉེམི་པར་བློངས་ཡདོ་པ་དང་། ཉེ་ེ

བོའ་ིརགིས་བོདག་མིཆེགོ་དང་། ནང་ཆེསོ་སྡེ་ེ

ཚོན་གྱི་ིའགན་ཁུར་བོ་སགོས་ལྷན་ཕྱི་ིཟླ་ ༩ 

པའ་ིནང་དག་ེསློོབོ་ཁག་ཅིིག་རིག་གཞུང་བོརྗེ་ེ

ལེན་ཆེེད་བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་རམི་ས་ལར་

བོཅིར་ཕྱིོགས་སྐོོར་བོཅིས་ཀྱིི་ཐེོག་བོཀའ་

བོསྡུར་གནང་འདུག 

 ཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༣།༠༠ ནས་ ༤།༠༠ 



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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བོར་ཤེཀི་ཀྵ་ ཨ་ོ ཨ་ནུ་སན་དྷིན་ གཙུག་

ལག་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་དུ་ (SIKSHA ‘O’ 

ANUSANDHAN UNIVERSITY) 

འཕེགས་བོདོ་དབོར་རགི་གཞུང་དང་། མི་

འངོས་འབྲེལེ་བོའ་ིསྐོརོ་ (INDIA AND TI-

BET: SHARED HERITAGE AND 

SHARED FUTURE) གྱི་ིཚོགོས་འདུ་

གོ་སྒྲིིག་གནང་བོའི་སར་དགེ་ལས་སློོབོ་མི་ 

༡༥༠ ཙོམི་འདུ་འཛིམོིས་བྱུང་བོ་དང་། ཐེགོ་

མིར་མིཆེོད་མིེ་ཞིལ་འབྱོེད་དང་མིཐེ་ོསློོབོ་ཀྱིི་

གླུ་དབྱོངས་གྱིེར་འདོན་གྲུབོ་མིཚོམིས་མིཐེོ་

སློོབོ་ཀྱི་ིའཛིིན་སྐྱོོང་འགན་འཛིིན་སློོབོ་དཔོན་

ཆེནེ་མི་ོ ཇཡ་ོཏ་ི རན་ཇན་ དྷིས་ (Prof. 

Jyoti Ranjan Das, Ph.D, Dean-

Students’ Welfare Professor-

Faculty of Management Scienc-

es SOADU) མིཆེགོ་ནས་ཕེེབོས་བོསུའ་ི

གསུང་བོཤེད་གནང་། སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེ

བོཤེེས་སྨོོན་ལམི་མིཐེར་ཕྱིིན་མིཆེོག་གིས་

འཕེགས་བོོད་གནའ་རབོས་ཆེོས་དང་རིག་

གཞུང་། ཆེབོ་སྲིདི་དང་བོཅིས་པའ་ིའབྲེལེ་

ལམི་སྐོརོ་དང་། རྒྱ་དམིར་གྱི་ིབོཙོན་དབོང་

འོག་༸གོང་ས་མིཆེོག་རྒྱ་གར་དུ་ཞིབོས་

སོར་འཁོད་དགོས་བྱུང་རྗེེས་ཆེོས་དང་རིག་

གཞུང་བོདག་སྐྱོངོ་གནང་ཕྱིགོས་དང་། ལྷག་

པར་དུ་རྒྱ་དཀར་ནག་གཉེིས་ཀྱིི་ཆེབོ་སྲིིད་

སྐྱོོང་སྟངས་ལ་གཤེིབོ་བོསྡུར་རྗེེས་བོཙོན་

བྱོོལ་བོོད་མིི་རྣམིས་མིང་གཙོོའི་ལམི་དུ་ཇི་

ལྟར་ཁྲིད་གནང་བོའ་ིསྐོོར་བོཅིས་ང་ོསྤྲོོད་དང་། 

རྒྱ་གར་གཞིོན་སྐྱོེས་རྣམིས་ཀྱིིས་དེང་རབོས་

འཕྲུལ་རིགས་སོགས་ཀྱི་ིལམི་ནས་བོོད་དོན་

ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོང་ཡོང་བོའ་ིར་ེསྐུལ་ཞུས་པ་དང་། 

གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་གི་དངོས་

ཁམིས་རིག་པའ་ིསྡེ་ེཚོན་གྱི་ིངེས་སྟོན་པ་སློོབོ་

དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོ ཨན་ ཀ་ེ ཤེར་མི་ (Prof. 

N.K. Sharma, Director UOP 

,SOADU) མིཆེགོ་ནས་གཙུག་ལག་སློོབོ་

གཉེེར་ཁང་འདིར་འཕེགས་བོོད་རིག་གཞུང་

བོརྗེ་ེལེན་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིག་ོསྒྲིིག་ཞུ་རྒྱུ་བྱུང་

བོར་དགའ་ཚོརོ་དང་། ༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ི

ཞིལ་གསུང་ཁག་ཅིིག་ལུང་འདྲེན་དང་བོཅིས་

མིཛིད་འཕྲིནི་གལ་ཆེ་ེང་ོསྤྲོདོ། སློོབོ་ཕྲུག་

རྣམིས་ནས་བོོད་དོན་ལ་དོ་ཁུར་དང་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་དགོས་པའི་གསལ་འདེབོས་བོཅིས་

གནང་། སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་

སྒྲིོན་མིཆེོག་གིས་འཕེགས་བོོད་ཆེོས་རིག་ག་ི

འབྲེལེ་ལམི་སྐོརོ་དང་། བོདོ་རང་བོཙོན་

སྐོབོས་ཀྱི་ིཆེངིས་ཡགི་ཁག་ང་ོསྤྲོདོ། འཕེགས་

བོོད་མིཐེའ་མིཚོམིས་ཀྱིི་གལ་གནད་སྐོོར། 

བོོད་ཀྱིི་གཙོང་ཆུ་རྣམིས་ལྷོ་ཤེར་ཨེ་ཤེེ་ཡའི་

ས་གནས་སུ་གལ་གནད་ཇ་ིལྟར་ཆེ་ེཚུལ། ད་

ལྟའི་བོོད ་ནང་གི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་

བོཅིས་ང་ོསྤྲོདོ། སྤྱི་ིའཐུས་བོཀྲོ་ཤེསི་དནོ་གྲུབོ་

མིཆེོག་གིས་བོོད་མིིའི་སྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱིི་

གནས་བོབོ་དང་། ད་ལྟའ་ིབོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་

གྱི་ིལས་དོན་བོཅིས་ང་ོསྤྲོོད་གནང་མིཚོམིས་

དྲ་ིབོ་ཁག་ལ་ལན་འདབེོས་གནང་། སློབོོ་

དཔོན་ཆེེན་མིོའ་ིལས་རོགས་འབུམི་རམིས་

པ་ ཨ་ཤེ་ིཤེ་ མི་ོཧན་ཊ་ེ (Dr. Ashish 

Mohanty, Asso. Professor, 

IBCS.) མིཆེགོ་ནས་བོདོ་དནོ་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་

ཡོད་སྐོོར་དང་སློོབོ་ཕྲུག་རྣམིས་ཀྱི་ིལྷན་རིག་

གཞུང་བོརྗེ་ེལེན་གྱི་ིག་ོསྐོབོས་གང་མིང་ཐེོབོ་

ཚོེ་དགེ་མིཚོན་ཆེེན་པོ་ཡོང་རྒྱུ་བོཅིས་ཀྱིིས་

ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུའ་ིགསུང་བོཤེད་གནང་རྗེེས་

མིཉེམི་དུ་པར་བློངས་ཡདོ་པ་དང་། ད་ེརྗེསེ་

༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་རྣམི་དང་། སྤྱི་ི

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ ༢༢ ཉེནི་ཨ་ོཌ་ིཤེའ་ིམིངའ་སྡེའེ་ིཀ་ཊག་ (Cuttack) གྲེངོ་ཁྱརེ་དུ་གནས་ཆེགས་པའ་ིཤྲི་ིཤྲི་ིགཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེརེ་ 
(Sri Sri University) ཁང་དུ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པས་བོོད་དོན་སྐོརོ་ག་ོརྟགོས་སྤེེལ་རྗེསེ། ལྷན་དུ་བོསྒྲིནོ་པའ་ིཔར། 
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ལྷན་གྱི་ིཞུ་ཡགི བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡགི་ཆེ་

ཁག་རྣམིས་ཕུལ་བོ་བོཅིས་ཀྱིིས་རྒྱ་གར་

ཤེར་ཕྱིོགས་ཨ་ོཌ་ིཤེ་མིངའ་སྡེེར་བོོད་དོན་ཞུ་

སྐུལ་གྱི་ིལས་དནོ་མིཇུག་བོསྒྲིལི་གནང་ཡདོ།

རྒྱ་གར་གྲེོས་ཚོོགས་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཚོགོས་པའ་ིཚོོགས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ སུ་ཇཏེ་ 

ཀུ་མིར་མིཆེགོ་ག་ིསྒོེར་དྲུང་ རྒན་པ་ སྭཝ་

དྷིཤེེ་ ཀུ་མིར་ (Swadesh Kumar, 

Senior Private Secretary to Shri. 

Sujeet Kumar, Rajya Sabha MP) 

མིཆེོག་ནས་ཨོ་ཌི་ཤེར་མིངའ་སྡེེའི་ནང་བོོད་

དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ལས་འཆེར་ཕེལ་ཆེེར་གོ་

སྒྲིིག་ག་ིའགན་ཁུར་སོགས་ཀྱི་ིམིཐུན་འགྱུར་

གནང་བོ་དང་། ཁངོ་ག་ིབོརྒྱུད་ཀ་ལངི་གྷ་བོཟ་ོ

ལས་འཕྲུལ་རིགས་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་རྒྱ་སེའི་མིེ་

ཏགོ་ལྡུམི་རའ་ིམིགྲེནོ་ཁང་ (KIIT, Rose 

Garden Cottage) ནས་སྤྱི་ིའཐུས་

རྣམིས་ཀྱིི་བོཞུགས་གནས་དང་འགྲེིམི་

འགྲུལ་སྣུམི་འཁོར་སོགས་ཀྱིི་མིཐུན་རྐྱེན་

རིན་མིེད་དུ་སྦྱོར་གནང་ཡོད་འདུག་པ་

བོཅིས། ། 

༣) ནུབོ་བྷེེང་གྷལ་མིངའ་སྡེའེ་ིཁངོས་གཏགོས་རྡོ་ོརྗེ་ེགླིངི་ས་གནས་སུ་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དནོ་སྤེལེ་བོ།

༄༅། ། བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་

ཚོང་གཡུ་སྒྲིནོ་མིཆེོག་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེ

བོཤེསེ་སྨོནོ་ལམི་མིཐེར་ཕྱིནི་མིཆེགོ སྤྱི་ི

འཐུས་བོཀྲོ་ཤེིས་དོན་གྲུབོ་མིཆེོག་བོཅིས་

ནས་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ ༢༤ 

ནས་ ༢༥ བོར་ཉེནི་གྲེངས་གཉེསི་རངི་ནུབོ་

བྷེེང་གྷལ་མིངའ་སྡེེའི་ཁོངས་གཏོགས་རྡོོ་རྗེེ་

གླིིང་ས་གནས་སུ་དཔོན་རིགས་མིཇལ་

འཕྲིད་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་ཏུ་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོ

སྤྲོདོ་སགོས་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་ཡདོ། 

 ད་ེཡང་ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༤ ཉེནི་གྱི་ི

ཞིགོས་པ་ཆུ་ཚོདོ་ ༤།༠༠ ཐེགོ་ཨ་ོཌ་ིཤེ་

མིངའ་སྡེེའི་རྒྱལ་ས་བྷུ་བུ་ནེ་ཤེེ་ཝར་ནས་

ཕེེབོས་ཐེོན་གྱིིས་ཀོལ་ཀ་ཏ་དང་བྷེག་ཌོ་ར་

གནམི་ཐེང་བོཅིས་བོརྒྱུད་ཤེི་ལི་གྷུ་རི་ཤེེས་

རིག་ཕུན་ཚོོགས་གླིིང་གངས་ཅིན་ཏ་ིས་ེརྒྱལ་

སྤྱིིའི་སློོབོ་གྲྭ་ནས་སྒོེར་འཁོར་ནང་ཐེོན་ཏེ་ཕྱིི་

དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༤།༠༠ པའ་ིཐེགོ་རྒྱ་གར་བྱོང་

ཤེར་རྡོོར་གླིིང་ས་གནས་སུ་ཕེེབོས་འབྱོོར་

སྐོབོས་ས་གནས་འགོ་འཛིིན་འདན་མི་ཚོང་

པདྨ་ཚོ་ེརིང་ལགས་དང་། རང་བོདནེ་ཚོགོས་

གཙོོ་དང་བོཀའ་འགྱུར་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་

གཙོོ་གཅིིག་ལྕོགས་འགྱུར་མིེད ་བོརྩོོན ་

འགྲུས་ལགས། སློོབོ་སྤྱི་ིསྐོལ་བོཟང་ཆེསོ་

སྒྲིནོ་ལགས། འཇམི་དབྱོངས་བོོད་ཀྱི་ིརགི་

གཞུང་གཅིེས་འཛིིན་ཁང་གི་དྲུང་ཆེེ་ཚོེ་རིང་

ནརོ་བུ་ལགས། རང་འཚོ་ོབོཟ་ོགྲྭའ་ིའགན་

འཛིནི་རྡོ་ོརྗེ་ེཚོ་ེབོརྟན་ལགས། ལྕགས་པ་ོར་ི

དྲན་རྟེན་བོོད་སྨོན་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་ག་ིའགན་

འཛིིན་སྨོན་པ་འཕྲིིན་ལས་དཔལ་བོཟང་

ལགས། གཞིན་ཡང་གཞུང་འབྲེལེ་མི་ཡནི་

པའི་ཚོོགས་སྐྱོིད་ཁག་གི་ཚོོགས་གཙོོ་དང་

རྒྱུན་ལས། ས་གནས་འག་ོའཛིནི་ལས་

ཁུངས་ཀྱི་ིལས་དྲུང་བོཅིས་ནས་ཕེེབོས་བོསུ་

དང་ཕེན་ཚུན་མིཚོམིས་སྦྱོོར་བོཅིས་ཞུས་པ་

དང་། དགངོ་མི་ོས་གནས་འག་ོའཛིནི་ལས་

ཁུངས་ནས་ཕེེབོས་བོསུའ་ིགསོལ་སྟོན་ཕུལ་

གནང་ཡདོ།

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༥ སྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ 

༡༠།༠༠ ནས་ ༡༢།༣༠ བོར་ནུབོ་བྷེངེ་གྷལ་

མིངའ་སྡེེའི་ཁོངས་རྡོོར་གླིིང་ས་གནས་སུ་

ཆེགས་པའ་ིསནེ་ཊ་ི ཇ་ོསིབོ་ མིཐེ་ོསློབོོ་ཁང་ 

(St. Joseph’s College) དུ་འཕེགས་

བོདོ་དབོར་ལ་ོརྒྱུས་དང་། རགི་གཞུང་འབྲེལེ་

བོའ་ིསྐོརོ་ (India and Tibet: Histori-

cal Legacies and Cultural Con-

nections) གྱི་ིཚོགོས་འདུ་ཞིགི་བོསྡུ་སྐོངོ་

ཞུས་སྐོབོས་སློོབོ་སྤྱི་ིཕེ་དྷིར་འབུམི་རམིས་པ་ 

ཌ་ོན་ཊས་ེ ཀུ་ཇུར་ ཨསེ་ ཇ་ེ (Fr. Dr. Do-

natus Kujur, S. J. Principal) 

མིཆེོག་ནས་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པར་ཁ་བོཏགས་

ཕུལ་བོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པའ་ིངསོ་ནས་

སློོབོ་སྤྱིི་ཕེ་དྷིར་མིཆེོག་ལ་མིཇལ་དར་དང་། 

ཚོོགས་གཙོོའི་མིཚོན་འཁོད་སྤྱིི་ལྷན་གྱིི་ཞུ་

ཡགི ༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་རྣམི། ཞྭ་

སྒོབོ་པའ་ིལམི་ཡགི ཨནི་སྐོད་དང་། ཧནི་

སྐོད། བོལ་པའོ་ིསྐོད་བོཅིས་ནང་འཁདོ་པའ་ི
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༥ ཉེནི་ནུབོ་བྷེེང་གྷལ་མིངའ་སྡེའེ་ིཁངོས་རྡོརོ་གླིངི་ས་གནས་སུ་ཆེགས་པའ་ིསནེ་ཊ་ི ཇ་ོསིབོ་ མིཐེ་ོསློབོོ་ཁང་ (St. 

Joseph’s College) དུ་འཕེགས་བོདོ་དབོར་ལ་ོརྒྱུས་དང་། རགི་གཞུང་འབྲེལེ་བོའ་ིསྐོརོ་ (India and Tibet: Historical Legacies and Cultural 

Connections) གྱི་ིཚོགོས་འདུ་ཞིགི་བོསྡུ་སྐོངོ་གནང་སྐོབོས། ་

བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡིག་ཆེ་རྣམིས་ཕུལ་བོ་

དང་། གསུང་བོཤེད་གནང་མིཁན་སློོབོ་

དཔོན ་རྣམིས་ལའང་མིཇལ་དར་ཕུལ། 

ཚོོགས་འདུའ་ིགཙོ་ོསྐྱོོང་བོ་འབུམི་རམིས་པ་ 

པ་ཋགི་ རཡོ་ེ (Dr. Pathik Roy, Mod-

erator) མིཆེགོ་ནས་ཕེེབོས་བོསུའ་ིགསུང་

བོཤེད་དང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པའ་ིལ་ོརྒྱུས་སྙིན་

སྒྲིནོ་གནང་།

 སྤྱིི་འཐུས་དགེ་བོཤེེས་སྨོོན་ལམི་

མིཐེར་ཕྱིིན་མིཆེོག་གིས་༸གོང་ས་མིཆེོག་ག་ི

ཐུགས་བོསྐྱོེད་དམི་བོཅིའ་བོཞིི་ཡི་སྙིིང་དོན་

དང་། བོཙོན་བྱོལོ་དུ་གནའ་དངེ་ཤེསེ་ཡནོ་སྡེ་ེ

ཚོན་ཁག་གསར་འཛུགས་གནང་བོའི་སྐོོར། 

གྲེགས་ཅིན་མིཐེ་ོསློོབོ་འད་ིཉེིད་དང་བོོད་པའ་ི

མིི་རབོས་མིང་པོའ ་ིདབོར་འབྲེེལ་ལམི་

ཆེགས་ཡདོ་གནས། གཞིནོ་སྐྱོེས་ཁྱདེ་

རྣམིས་ཀྱིང་ཤེེས་ཡོན་ཕུལ་དུ་ཕྱིིན་པ་ཆེགས་

རྒྱུ་ཡིན་པའ་ིཡིད་ཆེེས་ཡོད་པ་ལྟར་མི་འོངས་

པར་བོོད་ནང་གི་ཆེོས་དང་རིག་གཞུང་

སོགས་ལ་རྒྱ་གཞུང་ནས་བོཙོན་གནོན་ཇི་

ལྟར་བྱོེད་ཀྱིི་ཡོད་པའི་སྐོོར་ལ་ཉེམིས་ཞིིབོ་

སོགས་ཀྱིིས་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་

ཐེབོས་སྐོརོ་དང་། རྡོརོ་གླིངི་ས་ཾབྷེ་ོཊ་སློོབོ་གྲྭ་

དང་། འཇམི་དབྱོངས་བོདོ་ཀྱི་ིརགི་གཞུང་

གཅིེས་འཛིིན་ཁང་བོཅིས་སུ་རིག་གཞུང་

བོརྗེེ་ལེན་བྱོ་ཐུབོ་ན་དགེ་མིཚོན་ཆེེ་སྐོོར་

བོཅིས་གསུངས་པ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་

དཀར་ཚོང་གཡུ་སྒྲིོན་མིཆེོག་གིས་འདས་

པའི་ཉེིན་གྲེངས་བོཅུ་ལྷག་ནང་སྤྱིི་འཐུས་

གསུམི་ནས་ཀལོ་ཀ་ཏ་དང་། བྷུ་བུ་ན་ེཤེ་ེཝར་

བོཅིས་སུ་ལས་དོན་ཇ་ིསྤེེལ་སྙིིང་བོསྡུས་དང་། 

རྡོོར་གླིིང་དུ་ལས་དོན་སྤེེལ་དགོས་དོན་ཡང་

གྲེོང་ཁྱེར་འདི་དང་བོོད་དབོར་གནའ་རབོས་

ནས་ཆེསོ་དང་རགི་གཞུང། ཚོངོ་ལམི་

སོགས་ཀྱིི་འབྲེེལ་བོ་དམིིགས་བོསལ་ཡོད་

པས་གནད་འགག་ཆེེན་པ་ོཆེགས་པའ་ིསྐོོར། 

སྤྱི་ིཡོངས་འཕེགས་བོོད་ཆེོས་རིག་ག་ིའབྲེེལ་

ལམི་སྐོརོ། བོདོ་ནང་ག་ིཛི་དྲག་གནས་སྟངས་

སྐོརོ་བོཅིས་ང་ོསྤྲོདོ། སྤྱི་ིའཐུས་བོཀྲོ་ཤེསི་དནོ་

གྲུབོ་མིཆེོག་ནས་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ཀྱིིས་གཞིིས་བྱོེས་བོོད་མིི་ཡོངས་ཀྱིི་

ཚོབོ་ཞུས་ཏ་ེརྒྱ་གར་མིངའ་སྡེ་ེཁག་ནང་བོོད་

དོན་ཞུ་སྐུལ་གནང་ག་ིཡོད་པའ་ིསྐོོར་སོགས་

ང་ོསྤྲོདོ་གནང་། སྤྱི་ིཚོགོས་རགི་གནས་སྡེ་ེ

ཚོན་གྱིི་སློོབོ་དཔོན་ལས་རོགས་འབུམི་

རམིས་པ་ལྕམི་སྐུ་ ཤྲིིས་ཊ་ི ཀཱ་ལཱ་ ཆེེའ་ེཏྲི་ི 

(Dr. Shristi Kala Chettri, Asst. 

Prof., Dept, of Sociology) མིཆེགོ་

ནས་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་དགོས་རྒྱུ་དེ་

གལ་ཆེ་ེཡནི་པའ་ིསྐོརོ་དང་། སྐྱོབོས་བོཅིལོ་

བོོད་མིི་རྣམིས་ཀྱིིས་ང་ཚོོའི་སྤྱིི་ཚོོགས་ལ་

ཆེོས་དང་རིག་གཞུང་གང་ཐེད་ནས་ཕེན་

ཐེོགས་ཆེེན་པ་ོབྱུང་ཡོད་པའ་ིསྐོོར་སོགས་ཀྱི་ི

གསུང་བོཤེད་གནང་། སྲིདི་དོན་ཚོན་རིག་སྡེ་ེ

ཚོན་གྱིི་འགན་འཛིིན ་སློོབོ ་དཔོན ་ལས་

རགོས་འབུམི་རམིས་པ་ སཱ་མིརི་ ཤེར་མཱ་ 

(Dr. Samir Sharma, Head & 

Asst. Prof. Dept. of Political Sci-

ence) མིཆེགོ་ནས་ཁ་ོརང་རྒྱ་ནག་ཏུ་འགྲེ་ོ

མྱོངོ་བོའ་ིསྐོརོ་དང་། རྒྱ་ནག་གསི་བོོད་ལ་

དཀའ་ངལ་སྤྲོད་པ་ནང་བོཞིིན། བོལ་ཡུལ་

དང་། བྷེང་ལ་དྷིེཤེ  ཤྲི་ིལངྐ་། འབྲུག་ཡུལ་

བོཅིས་སུ་བོཙོན་དབོང་གཏོང་གི་ཡོད་པའི་

སྐོརོ། རྒྱ་ནག་ག་ིལས་གཞི་ིགསར་པ་གྲེངས་

འཛིནི་དང་། དར་གསོ་ཚོངོ་ལམི་ལ་ད་ོསྣང་

དགསོ་པ། ཏགོ་དབྱོིབོས་ནད་ཡམིས་སྐོབོས་

འཛིམི་གླིིང ་སྤྱིི་ཡོངས་ལ་རྒྱ་ནག་གིས་
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གཅིིག་སྡུད་དབོང་འཛིིན་བྱོས་པ་སོགས་ལ་

བོརྟེན་ཚོང་མིས་རྒྱ་ནག་གི་གནད་དོན་སྐོོར་

ལ་ད་ོཁུར་དགསོ་རྒྱུ། དམིགིས་བོསལ་ཁ་ོ

རང་སྒོེར་གྱི་ིངོས་ནས་༸གོང་ས་མིཆེོག་ཞིལ་

མི་བོཞུགས་པའི་གནས་ཚུལ་བྱུང་ཚོེ་བོོད་

དོན་ལ་ཐུགས་འཚོབོ་ཡོད་སྐོོར་སོགས་ཀྱིི་

གསུང་བོཤེད་གནང་། འཇམི་དབྱོངས་བོདོ་

ཀྱི་ིརིག་གཞུང་གཅིེས་འཛིིན་ཁང་ག་ིཚོོགས་

གཞིོན་འཇིགས་མིེད་ལགས་ནས་གཅིེས་

འཛིིན་ཁང་དེའ་ིབོོད་དང་ཧ་ིམི་ལ་ཡའ་ིའགྲེེམི་

སྟོན་ཁང་དུ་གཞིོན་སྐྱོེས་རྣམིས་ཕེེབོས་ན་

བོོད་ཀྱི་ིགནད་དོན་གང་ཅིིའ་ིཐེད་རྒྱུས་མིངའ་

ཡོང་རྒྱུ་ཡིན་པའི་སྐོོར་སོགས་གསུངས། 

གཙོ་ོསྐྱོངོ་བོ་འབུམི་རམིས་པ་ པ་ཋགི་ རཡོ་ེ 

མིཆེོག་གིས་སྤྱིི་འཐུས་རྣམིས་ཀྱིི་གསུང་

བོཤེད་སྙིངི་དནོ་བོསྐྱོར་ནན་དང་། དམིགིས་

བོསལ་གཡུང་དྲུང་བོོན་གྱི་ིསྤྱི་ིའཐུས་འདིར་

ཕེེབོས་ཡོད་པས་དེ་ལྟ་བུའི་བོོད་ཀྱིི་གནའ་

བོོའ་ིརིག་གཞུང་གཅིེས་འཛིིན་གནང་ཐུབོ་པ་

དེ་ནི་དགེ་མིཚོན་ཆེེན་པོ་ཡིན་པའི་སྐོོར། 

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་ག་ི

རླབོས་ཆེེན་གྱི་ིམིཛིད་འཕྲིིན་ཁག་ན་ིགཞིལ་

དུ་མིདེ་པ་ཞིགི་ཡནི་པ་དང་། རྒྱ་གཞུང་གསི་

བོོད་ལ་འཛིིན་པའི་སྲིིད་བྱུས་ནི་དྲག་གནོན་

དང་གདུག་རྩུབོ་ཅིན་ཡནི་པ། གཞིསི་

བོཞུགས་བོོད་མིི་རྣམིས་ཀྱིིས་མྱོོང་བོཞིིན་

པའི་དཀའ་སྡུག་ལ་གདུང་སེམིས་མིཉེམི་

སྐྱོདེ་ཡདོ་པ། རྒྱུན་དུ་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་གྱི་ིརྩོོམི་

ཡིག་ལ་ཐུགས་སྣང་གནང་གི་ཡོད་པ་དང་

དགེ་སློོབོ་ཚོང་མིས་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

དགོས་རྒྱུ་གལ་ཆེེ་ཡིན་སྐོོར་སོགས་ཀྱིི་

གསུང་བོཤེད་གནང་། གསར་འགདོ་ལས་

རིགས་དང་རྒྱ་ཁྱབོ་འཕྲིིན་སྤེེལ་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་

འགན་འཛིནི་སློབོོ་དཔནོ་ལས་རགོས་ ཝཀི་

རམི་ རཡ་ི (Mr. Vikram Rai, Head & 

Asst. Prof, Dept. of Mass Com-

munication & Journalism) མིཆེགོ་

ནས་རྒྱ་གར་བོོད་ཀྱིི་གྲེོགས་པོ་ཚོོགས་པ་

དང་། རྩོམོི་པ་པ་ོབོསྟན་འཛིནི་བོརྩོནོ་འགྲུས་

ལགས་ཀྱིི་ལྷན་བོོད་དོན་ལས་འགུལ་ནང་

མིཉེམི་ཞུགས་གནང་བོའ་ིསྐོོར་དང་། ཁངོ་

ཉེིད་ཀྱི་ིལས་ཀའ་ིང་ོབོ་ོདང་མིཐུན་མིིན་ལ་མི་

ལྟོས་པར་བོར་སྐོབོས་བོརྒྱུད་ལམི་སོགས་

ནས་༸གོང་ས་མིཆེོག་ལ་མིཚོན་སྨོད་ཞུ་

མིཁན་བྱུང་བོའི་དུས་དེར་སྤྱིི་ཚོོགས་དྲ་རྒྱ་

སོགས་ནང་གདོང་དུ་ཐེོན་ཏེ་བོདེན་དོན་

གསལ་བོཤེད་གནང་བོ་སོགས་ལས་འཕྲིོས་

ཏེ་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུའི་གསུང་བོཤེད་གནང་

ཡདོ་པ་རདེ། སྐོབོས་དའེ་ིཚོགོས་ཐེགོ་ཏུ་དག་ེ

སློབོོ་ ༡༣༠ ཙོམི་ཕེེབོས་ཡདོ་པ་རྣམིས་ལ་

བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ཡིག་ཆེ་རྣམིས་འགྲེེམི་

སྤེལེ་གནང་། གཞིན་ཡང་ས་གནས་འག་ོ

འཛིནི་མིཆེགོ་དང་། ས་ཾབྷེ་ོཊ་སློབོོ་གྲྭའ་ིསློབོོ་

སྤྱིི་སོགས་གནད་ཡོད་བོོད་མིི་ཁག་ཅིིག་

མིཉེམི་ཞུགས་གནང་ཡདོ། ཚོགོས་འདུ་གྲེལོ་

མིཚོམིས་མིཐེོ་སློོབོ ་ཀྱིི་སྡེེ་ཚོན་ཁག་ལ་

གཟགིས་སྐོརོ་དང་། སློོབོ་སྤྱི་ིམིཆེགོ་ལ་གྱིེས་

མིཇལ་ཞུས་གནང་ཡདོ།

 ཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༣།༣༠ ཐེགོ་འཇམི་

དབྱོངས་བོོད་ཀྱིི་རིག་གཞུང་གཅིེས་འཛིིན་

ཁང་གི་དཔེ་མིཛིོད་དུ་རྡོོར་གླིིང་གྲེོང་སྡེེ་ལྷན་

ཚོགོས་ཀྱི་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་སྐུ་ཞིབོས་ དྷི་ིཔནེ་ ཋ་ཀུ་

ར་ི (Shri Dipen Thakuri Chair-

man, Municipality, Darjeeling) 

མིཆེོག་དང་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་སྤྱིི་འཐུས་

ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཞུ་ཡགི་དང་། བོདོ་དནོ་ཞུ་

སྐུལ་གྱི་ིཡགི་ཆེ་རྣམིས་ཕུལ་ཞིངི་། བོདོ་དནོ་

ལ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་གནང་ཐེབོས་དང་། ལྷག་པར་

དུ་ས་གནས་འདིར་ཆེགས་པའི་བོོད་མིི་

རྣམིས་ལ་མིཐུན་འགྱུར་རོགས་རམི་ཡོང་

ཐེབོས་སྐོརོ་སགོས་ཞུས་པ་དང་། ཁངོ་ནས་

ཛི་དྲག་ལས་དོན་དུ་མིའི་དབོང་གིས་དུས་

ཁམོི་དཀའ་ནའང་། ཁངོ་ན་ིབོདོ་གཞུང་སློབོོ་

གྲྭ་འགྲེིམི་མྱོོང་མིཁན་ཞིིག་ཡིན་པ་དང་། 

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་ལ་

འད་ིཕྱི་ིགཏན་གྱི་ིསྐྱོབོས་གནས་སུ་བོརྩོིས་ཏ་ེ

བོོད་མིི་རྣམིས་ལ་ནང་མིི་གཅིིག་ནང་བོཞིིན་

གྱིི་ཤེ་ཚོ་ཞིེན་ཁོག་ཡོད་མིཁན་ཞིིག་ཡིན་

པས་དུས་ཚོོད་ཐུང་ངུ་ཞིིག་ལས་བོཏང་མི་

ཐུབོ་ནའང་ཆེེད་བོཅིར་གནང་བོ་ཡིན་སྐོོར་

དང་། རྒྱུན་དུ་བོདོ་མི་ིརྣམིས་ལ་མིཐུན་

འགྱུར་རོགས་རམི་གང་ཐུབོ་གནང་གི་ཡོད་

པ་མི་ཟད། མི་འངོས་པར་ཡང་ད་ེབོཞིནི་

གནང་རྒྱུར་ཐེེ་ཚོོམི་མིི་དགོས་པ་དང་ ། 

བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་རམི་ས་ལར་ཆེེད་བོཅིར་

ཐུབོ་པའི་འབོད་བོརྩོོན་གནང་རྒྱུ་ཡིན་པ་

སགོས་ཀྱི་ིཞིལ་བོཞིསེ་གནང་འདུག ད་ེརྗེསེ་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༥ ཉེནི་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་འཇམི་དབྱོངས་བོདོ་ཀྱི་ིརགི་གཞུང་གཅིསེ་འཛིནི་ཁང་ག་ིདཔ་ེམིཛིདོ་དུ་
རྡོརོ་གླིངི་གྲེངོ་སྡེ་ེལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་སྐུ་ཞིབོས་ དྷི་ིཔནེ་ ཋ་ཀུ་ར་ི (Shri Dipen Thakuri ) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།  

སྤྱིི་འཐུས་རྣམིས་འཇམི་དབྱོངས་བོོད་ཀྱིི་

རིག་གཞུང་གཅིེས་འཛིིན་ཁང་ག་ིབོོད་དང་ཧ་ི

མི་ལ་ཡའ་ིའགྲེེམི་སྟོན་ཁང་དུ་གཟིགས་སྐོོར་

ཕེབེོས་ཡདོ། དགོང་མི་ོཆུ་ཚོདོ་ ༧།༣༠ ཐེགོ་

རྡོོར་གླིིང་དུ་ཡོད་པའ་ིབོོད་མིིའ་ིགཞུང་འབྲེེལ་

མི་ཡིན་པའི་ཚོོགས་སྐྱོིད་ཁག་ནས་དགོང་

ཚོགིས་འདགེས་འབུལ་དང་བོསྟུན། ཇ་ི ཊ་ི 

ཨ་ེ ཚོགོས་པའ་ིསློབོོ་སྟནོ་པ་རྒན་པ་སྐུ་

ཞིབོས་ ཨ་མིར་བློ་མི་ (Shri Amar 

Lama, Principal Advisor, Gork-

haland Territorial Administration) 

(GTA) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཕྱིག་རྟགས་དང་། 

སྐོད་རིགས་གསུམི་ནང་འཁོད་པའ་ིབོོད་དོན་

ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ཡིག་ཆེ་སོགས་ཕུལ་གནང་བོ་

དང་། ཁངོ་ག་ིལྷན་དུ་ཀལོ་ཀ་ཏའ་ིཉེེན་རྟགོ་

སྤྱིི་ཁྱབོ་ཟུར་པ ་བོསྟན་འཛིིན ་བྷེོ་ཊི་ཡ ་ 

(Tenzing Bhutia, Retired Deputy 

Commissioner Of Kolkata Po-

lice) མིཆེགོ་དང་། གྲེངོ་སྡེ་ེལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ི

སྤྱི་ིཁྱབོ་ཟུར་པ་བོསྟན་འཛིིན་ཁམིས་པ་ཆེའ་ེ 

(Tenzin Khampachay, Ex mu-

nicipal commissioner) མིཆེགོ་རྣམི་

གཉེིས་མིཉེམི་བོཅིར་ཡོད་པ་རྣམིས་སུ་སྤྱིི་

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིབོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་ལས་

དནོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། བོདོ་དནོ་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཡངོ་

ཐེབོས། རྡོརོ་གླིངི་དུ་གནས་སྡེདོ་བོདོ་མི་ི

རྣམིས་ལ་མིཐུན་འགྱུར་རོགས་རམི་གནང་

སྐྱོོང་ཡོང་བོ་སོགས་ཀྱིི་རེ་སྐུལ་ཞུས་པས་

དགའ་སྤྲོོ་ཆེེན་པོས་དང་ལེན་གནང་འདུག 

བོོད་མིིའི་སྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱིི་གནས་བོབོ་སྤྱིི་

དང་བྱོེ་བྲེག་སྐོོར་སོགས་ལ་བོཀའ་འདྲི་

གནང་བོ་དང་། ཁངོ་རྣམིས་ཀྱི་ིམི་ིརྒྱུད་བོདོ་

པ་ཡིན་སྐོོར་སོགས་ཆུ་ཚོོད་གཉེིས་ཙོམི་རིང་

ནང་མིལོ་ལྷུག་པ་ོབྱུང་ཡདོ་པ་དང་། བོདོ་མིིའ་ི

གཞུང་འབྲེེལ་དང་གཞུང་འབྲེེལ་མི་ཡིན་པའ་ི

ཚོོགས་སྡེ་ེཁག་ག་ིའགན་ཁུར་བོ་རྣམིས་ཀྱིིས་

དགའ་སྐྱོེལ་གནང་བོ་བོཅིས་ཀྱིིས་ནུབོ་བྷེེལ་

གྷལ་མིངའ་སྡེེའ་ིཁོངས་སུ་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་

གྱི་ིལས་དནོ་མིཇུལ་བོསྒྲིལི་ཡདོ་པ་བོཅིས། 

༤) འབྲེས་ལྗོངོས་མིངའ་སྡེའེ་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་དང་སྤྱི་ིཁྱབོ་བློནོ་ཆེནེ་མིཆེགོ་སགོས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིསི་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། 

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ 

༢༦ ནས་ ༢༩ བོར་ཉེནི་གྲེངས་བོཞིིའ་ིརངི་

བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་

སྒྲིནོ་མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེབོཤེསེ་

སྨོནོ་ལམི་མིཐེར་ཕྱིནི་མིཆེགོ སྤྱི་ིའཐུས་བོཀྲོ་

ཤེིས་དོན་གྲུབོ་མིཆེོག་བོཅིས་ནས་འབྲེས་

ལྗོངོས་མིངའ་སྡེའེ་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་དང་། སྤྱི་ིཁྱབོ་

བློོན་ཆེེན་སོགས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་

དནོ་ཞུ་སྐུལ་དང་། ད་ེབོཞིནི་མིཐེ་ོསློབོོ་ནང་

བོོད་དོན་སྐོོར་ངོ་སྤྲོོད་སོགས་གནང་ཡོད་པ་

རདེ། 

 ད་ེཡང་ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༦ ཉེནི་གྱི་ི

ཞིོགས་པ་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་རྡོོར་གླིིང་ནས་

ཕེབེོས་ཐེནོ་གནང་སྟ་ེསྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༡༡།༠༠ 

ཐེོག་འབྲེས་ལྗོོངས་མིངའ་སྡེེའི་རྒྱལ་ས་སྒོང་
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༦ ཉེིན་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་འབྲེས་ལྗོོངས་མིངའ་སྡེེའ་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་མིཆེགོ་ག་ིཕེ་ོབྲེང་ (Raj Bhavan) དུ་
སྲིདི་སྐྱོངོ་སྐུ་ཞིབོས་ ལཀྴི་ིམིན་ པརཱ་སདྷི་ ཨཅིརྱ་ (Shri Laxman Acharya ji, Governor of Sikkim) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།

ཏོག་བོོད་ཀྱིི་གསོལ་མིགྲེོན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་

འབྱོརོ་བྱུང་བོ་དང་། ས་འཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོ

སྦྱོནི་པ་ཕུན་ཚོགོས་ལགས་དང་། ས་གནས་

འགོ་འཛིིན་ལྷག་པ་ཚོེ་རིང་ལགས་ཀྱིིས་

གཙོོས་སྒོང་ཏོག་ཁུལ་གྱིི་བོོད་མིིའི་ཚོོགས་

སྐྱོིད་ཁག་དྲུག་སོགས་གཞུང་འབྲེེལ་དང་

གཞུང་འབྲེེལ་མི་ཡིན་པའ་ིཚོོགས་སྡེ་ེཁག་ག་ི

ཚོགོས་གཙོ་ོདང་། རྒྱུན་ལས་བོཅིས་ནས་

ཕེབེོས་བོསུའ་ིསྣ་ེལནེ་ཞུས། ཆུ་ཚོདོ་ ༡༢།༠༠ 

ཐེོག་མིངའ་སྡེེའི་སྲིིད་སྐྱོོང་མིཆེོག་གི་ཕེོ་བྲེང་ 

(Raj Bhavan) དུ་སྲིདི་སྐྱོངོ་སྐུ་ཞིབོས་ 

ལཀྴི་ིམིན་ པརཱ་སདྷི་ ཨཅིརྱ་ (Shri Lax-

man Acharya ji, Governor of 

Sikkim) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་ཞུས་ཏ་ེ

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཕྱིག་

རྟགས་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེགོ་

གི་མིཚོན་རྟགས་འཁོད་པའི་ཞུ་སྙིན་དོན་

ཚོན་ ༡༠ ཅིན། ཞྭ་སྒོབོ་པའ་ིཕྱི་ིབོསྐྱོདོ་ལམི་

ཡགི སྐོད་རིགས་གསུམི་ནང་འཁདོ་པའ་ི

བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ཡིག་ཆེ་རྣམིས་ཕུལ་ཏེ་

བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་དང་ཐུགས་ཁུར་

གནང་སྐྱོངོ་ཡངོ་བོ་དང་། ལྷག་པར་དུ་འབྲེས་

ལྗོོངས་མིངའ་སྡེེའ་ིནང་ཡོད་བོོད་མི་ིརྣམིས་ལ་

མིཐུན་འགྱུར་དང་རོགས་མིགོན་གནང་སྐྱོོང་

ཡངོ་བོ་ཞུས། ཁངོ་ནས་འདས་པའ་ིལ་ོབོཅུ་

ཕྲིག་གཅིིག་ལྷག་གོང་བོཀའ་བློོན་ཁྲི་ཟུར་

ཟམི་གདོང་རིན་པ་ོཆེ་ེམིཆེོག་ག་ིབོཀའ་སློོབོ་

གསན་རྒྱུའི་སྐོལ་བོཟང་བྱུང་བོས་དེ་འབྲེེལ་

བོོད་དོན་ལ་རྒྱུས་མིངའ་གང་འཚོམིས་ཡོད་

ཚུལ་དང་། ད་ེབོཞིནི་ཁངོ་ག་ིབོཞུགས་ཡུལ་

ཉེེ་འགྲེམི་ཝཱ་ཎ་བོོད་ཀྱིི་ཆེེས་མིཐེོའ་ིགཙུག་

ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་དུ་ཞིབོས་སོར་ཐེེངས་

ཁ་ཤེས་བོསྐྱོངས་མྱོངོ་བོའ་ིསྐོརོ། རྒྱ་གར་

དབུས་སའ་ིགཞུང་ནས་བོོད་མི་ིདང་བོོད་དོན་

ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་རྒྱུ་དེ་ཁུར་དུ་འཁྲི་བོའི་

ལས་འགན་ཡིན་པ་བོཞིིན་འདས་པའ་ིམི་ིལ་ོ 

༦༠ ལྷག་རངི་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་གནང་ཡདོ་པ་ལྟར་

མི་འོངས་པར་མུ་མིཐུད་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་རྒྱུ་

ཡནི་པའ་ིསྐོོར། སྒོང་ཏགོ་ཏུ་ཡདོ་པའ་ིརྣམི་

རྒྱལ་བོོད་ཀྱི་ིརིག་གཞུང་ཞིིབོ་འཇུག་ཁང་དུ་

བོོད་པའི་ཕྱིག་དཔེ་གཙོོས་རིན་བྲེལ་གྱིི་རྟེན་

མིཚོོན་མིང་པ་ོགཅིེས་ཉེར་གནང་ཡོད་པ་དང་

དེ་བོཞིིན་གསོ་བོ་རིག་པའི་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་ལས་

གཞིི་འགྲེོ་བོཞིིན་པ་སོགས་འཕེགས་བོོད་

ཆེོས་རིག་འབྲེེལ་བོའི་ལས་དོན་ཁག་ལ་

མིཐུན་འགྱུར་གང་ལེགས་གནང་གི་ཡོད་

པའ་ིསྐོརོ། འབྲེས་ལྗོངོས་སུ་གནས་སྡེདོ་བོདོ་

མིི་རྣམིས་ཀྱིིས་བོདེ་སྡུག་ཞུ་དགོས་རིགས་

འཛིེམི་ཟོན་མིེད་པར་སྙིན་འབུལ་ཞུ་དགོས་

རྒྱུ། ཆེསེ་མིཆེགོ་ཏུ་བོཀུར་བོར་འསོ་པའ་ི

བོོད་མིིའི་བློ་ན་མིེད་པའི་དབུ་ཁྲིད་སྤྱིི་ནོར་

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་

སྒོང་ཏོག་ཏུ་༸ཞིབོས་སོར་བོཀའ་དྲིན་བོསྐྱོང་

གནང་མིཛིད་ཚོེ་སྲིིད་སྐྱོོང་ཕེོ་བྲེང་རང་དུ་

བོཞུགས་གནས་ག་ོསྒྲིིག་ཞུ་རྒྱུའ་ིསྐོལ་བོཟང་

ག་ིདུས་ཚོོད་ངང་སྒུག་གནང་བོཞིིན་ཡོད་པ་

མི་ཟད། ཁངོ་ཡང་བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་རམི་ས་

ལར་ཆེེད་བོཅིར་གནང་རྒྱུའི་ཐུགས་རེ་

འཆེང་བོཞིིན་ཡོད་པ་སོགས་བོོད་དོན་ལ་

རྒྱབོ་སྐྱོོར་དང་ཐུགས་ཁུར་གནང་བོཞིིན་

ཡོད་པའ་ིསྐོོར་སོགས་བོཀའ་མིོལ་ལྷུག་སྩོལ་

གནང་བོ་དང་། ང་ཚོའོ་ིངསོ་ནས་ཁངོ་དང་

མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱི་ིག་ོསྐོབོས་གནང་བོ་མི་ཟད། 

བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་རྒྱུས་མིཚོོན་

བོཀའ་མིོལ་ལྷུག་སྩོལ་གནང་བོ་ལ་བོཀའ་

དྲནི་བློ་ན་མིདེ་པ་ཆེ་ེཞིསེ་དང་། བོཞུགས་

སྒོར་རྡོ་རམི་ས་ལ་དང་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་
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 ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༩ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་འབྲེས་ལྗོངོས་མིངའ་སྡེའེ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་བློོན་ཆེནེ་ པ་ེརམི་སངིྒ་ 
རྟ་མིང་ གྷ་ོལ་ེ (Shri. Prem Singh Tamang-Golay, Chief Minister of Sikkim) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

ལྷན་ཚོོགས་བོཅིས་སུ་ཞིབོས་སོར་ངེས་པར་

དུ་བོཀདོ་རགོས་ཞུས་པ་དང་། ཉེ་ེཆེར་རྒྱ་

གར་གྱིིས་མིཁའ་དབྱོིངས་འཕུར་གྲུ་ཅིནྡྲ་

ཡཱན་གསུམི་པ་ཟླ་བོའི་གོ་ལའི་ཐེོག་ཏུ་བོདེ་

བློག་ངང་བོབོས་ཐུབོ་པ་དེར་སྤྱི་ིནོར་༸གོང་

ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་དང་། 

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་མིཆེོག་

བོཅིས་ནས་རྒྱ་གར་སྲིིད་བློོན་མིཆེོག་གི་

མིཚོན་ཐེོག་འཚོམིས་འདྲི་ཞུས་གནང་ཡོད་

པ་ལྟར་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྐུ་ཚོབོ་

ཚོོགས་ཆུང་ག་ིངོས་ནས་སྐུ་ཉེིད་དང་རྒྱ་གར་

གཞུང་མིང་ཡོངས་ལ་དགའ་སྤེོབོས་ཆེེན་

པོའ་ིངང་ནས་འཚོམིས་འདྲ་ིཞུ་རྒྱུ་ཡིན་སྐོོར་

ཞུས་པས་ཁོང་ཐུགས་དགྱིེས་ཚོོར་ཆེེན་

པོས་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞིེས་ཡང་ཡང་གསུངས་

གནང་འདུག

 མིངའ ་སྡེེའི ་སྲིིད ་སྐྱོོང ་མིཆེོག ་

མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིི་སྐོབོས་སུ་སྒོང་ཏོག་ས་

གནས་འགོ་འཛིིན་ལྷག་པ་ཚོེ་རིང་ལགས་

ལྷན་བོཅིར་གནང་ཡདོ་པ་དང་། སྲིདི་སྐྱོངོ་

མིཆེོག་མིཇལ་འཕྲིད་གྲུབོ་མི་ཐེག་སྲིིད་སྐྱོོང་

ལས་ཁུངས་ཀྱིི་ཕྱིི་འབྲེེལ་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་ལས་

བྱོེད་བོོད་པའི་བུ་མིོ་བོཀྲོ་ཤེིས་ལགས་ནས་

སྲིིད་སྐྱོོང་ཕེོ་བྲེང་དུ་ཡོད་པའི་བོོད་ཀྱིི་མིིང་

འཁདོ་ཁང་པར་ (Tibet) མིཇལ་སྐོརོ་དུ་

ཁྲདི་གནང་བོ་དང་། སྤྱི་ིནརོ་༸གངོ་ས་

༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་སྲིིད་སྐྱོོང་ཕེ་ོ

བྲེང་དུ་བོཞུགས་ཞིག་གནང་ཚོེ་བོཞུགས་

གནས་ད་ེཉེདི་ཡནི་པའ་ིང་ོསྤྲོདོ་གནང་འདུག 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༧ ཞིགོས་པ་ཆུ་ཚོདོ་ 

༨།༠༠ ཐེགོ་འབྲེས་ལྗོངོས་མིངའ་སྡེའེ་ིཤེསེ་

རིག་བློོན་ཆེེན་སྐུ་ཞིབོས་ཀུན་དགའ་ཉེི་མི་ 

ལབེོ་ཅི་ (Shri. Kunga Nima Lep-

cha, Education Minister of Sik-

kim) མིཆེགོ་མིཇལ་འཕྲིད་ཞུས་ཏ།ེ སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཕྱིག་རྟགས་དང་། 

ཚོོགས་གཙོོའི་མིཚོན་རྟགས་འཁོད་པའི་ཞུ་

ཡགི གཞིན་ཡང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་དང་

འབྲེེལ་བོའི་ཡིག་ཆེ་ཁག་ཕུལ་ནས་སྤྱིི་ལྷན་

སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ནས་ད་བོར་རྒྱ་གར་

མིངའ་སྡེེ་ཁག་ནང་ལས་དོན་ཇི་སྤེེལ་སྙིིང་

བོསྡུས་སྙིན་འབུལ་དང་། བོདོ་དནོ་ལ་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཡོང་ཐེབོས་སོགས་ཞུས་པར་ཁོང་ནས་

སྔོ་ཕྱིི་བོར་གསུམི་དུ་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

གནང་ཡོད་པ་ལྟར་ད་དུང་ཡང་བོོད་ཀྱི་ིགནད་

དོན་དང་འབྲེེལ་བོའི་ལས་དོན་ཆེེ་ཕྲི་ཆུང་

གསུམི་གང་ཞིིག་ཡིན་ཡང་རང་འཁྲིའི་ལས་

འགན་རང་ལ་བོརྩོིས་ནས་ཐུགས་འགན་

བོཞིསེ་རྒྱུ་ཡནི་པ་དང་། ཉེ་ེཆེར་འཕྲིདོ་བོསྟནེ་

གྱི་ིགནས་སྟངས་ལ་ཕྲིན་བུའ་ིསྐུ་ངལ་འཕྲིད་

སྐོབོས་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་

མིཆེོག་ལྷོད་མིཇལ་གྱིི་སྐོལ་བོཟང་ཐེོབོ་པའི་

སྐོརོ། མི་འངོས་པར་མིགནོ་པ་ོགང་ཉེདི་

འབྲེས་ལྗོོངས་སུ་༸ཞིབོས་སོར་བོཀའ་དྲིན་

བོསྐྱོང་རྒྱུར་རེ་སྒུག་ཞུས་ཡོད་པའི་སྐོོར་

སགོས་ནང་མིལོ་ཞིིབོ་ལྷུག་བྱུང་ཡདོ།

 ད་ེཉེིན་རྣམི་རྒྱལ་བོོད་ཀྱི་ིཤེེས་རིག་

ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་དུ་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམིས་མིཇལ་

སྐོརོ་དང་། སློོབོ་ཕྲུག་རྣམིས་ལ་བོདོ་དནོ་ག་ོ

རྟོགས་ཀྱིི་གཏམི་བོཤེད་གནང་རྒྱུའི་ལས་

འཆེར་ཡོད ་པ་ལྟར་མིཐུན་འགྱུར་གང་

ལེགས་དགོས་པའི་སྐོོར་འབྲེེལ་ཡོད་བློོན་

ཆེེན་ལས་ཁུངས་བོརྒྱུད་ཆེེད་དུ་མིངགས་བྱོ་

གནང་སངོ་། ཤེསེ་རགི་བློནོ་ཆེནེ་མིཇལ་

འཕྲིད་སྐོབོས་ས་གནས་འགོ་འཛིིན་ལྷག་པ་

ཚོེ་རིང་ལགས་ལྷན་བོཅིར་གནང་ཡོད་པ་

རདེ། སྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༡༠།༠༠ ནས་ ༡༡།༣༠ 
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བོར་སྒོང་ཏོག་བོོད་མིིའ་ིས་གནས་འག་ོའཛིིན་

ལས་ཁུངས་ཀྱིི་ཚོོགས་ཁང་དུ་རྒྱ་གར་

འབྲེས་ལྗོོངས་ཁུལ་གྱིི་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཚོགོས་པ་ (Bharat Tibet Sahyog 

Manch, BTSM) ཡ་ིཚོགོས་མི་ིརྣམིས་

ཀྱི་ིལྷན་དུ་བོཞུགས་མིོལ་ཚོོགས་འདུ་ཚོོགས་

ཏ།ེ སྤྱི་ིའཐུས་རྣམིས་ནས་དངེ་སྐོབོས་རྒྱ་

གར་མིངའ་སྡེ་ེཁག་ནང་སྤེེལ་བོཞིིན་པའ་ིབོོད་

མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ལས་དོན་

སྤྱི་ིདང་། བྱོ་ེབྲེག་ཏུ་ཞུ་སྐུལ་ཡ་ིགའེ་ིནང་

འཁོད་དོན་ཚོན་ཁག་སོ་སོའ་ིནང་དོན་དང་

དགསོ་འདུན་རྣམིས་ང་ོསྤྲོདོ། བོདོ་ནང་ག་ིཛི་

དྲག་གནས་སྟངས་སྐོོར་བོལ་པོའ་ིསྐོད་ཡིག་

ནང་འཁདོ་པའ་ིཡགི་ཆེ་འགྲེམེི་སྤེལེ། ད་བོར་

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་གསུམི་ནས་

མིངའ་སྡེ་ེཁག་གསུམི་ནང་ལས་དོན་ཇ་ིསྤེེལ་

སྐོརོ་སྙིངི་བོསྡུས། བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་

ཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་མི་ིརྣམིས་ཀྱིིས་བོོད་དོན་

དང་འབྲེེལ་བོའི་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱིི་ལས་དོན་ཁག་

ནང་མིཉེམི་ཞུགས་དང་། འབྲེས་ལྗོངོས་སུ་

གནས་སྡེོད་བོོད་མིི་རྣམིས་དང་འབྲེེལ་བོའི་

མིཐུན་སྦྱོརོ་རགོས་རམི། དངེ་རབོས་དྲ་ལམི་

སོགས་བོརྒྱུད་བོོད ་དོན ་གྱིི ་སྐོོར ་ཁྱབོ ་

བོསྒྲིགས། དུས་དེབོ་དང་ཚོགས་པར་སོགས་

ནང་བོོད་དོན་དང་འབྲེེལ་བོའི་རྩོོམི་ཡིག་

འགདོ་སྤེལེ། གཞིན་ཡང་བོདོ་དནོ་གྱི་ིལས་

འགུལ་སོགས་ཀྱིི་སྐོབོས་མིི་རྒྱུ་གང་ཐེད་

ནས་རྒྱབོ་སྐྱོོར་རོགས་རམི་ཡོང་ཐེབོས་

དགསོ་པ་སགོས་གསུངས་པ་དང་། བོདོ་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་མི་ིརྣམིས་

ནས་དབུས་སའ་ིབོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་

པ་ཁག་གི་དྲ་འཕྲིིན་ཚོོགས་པའི་ནང་ལྷག་

དཀར་ཉེིན་མིོར་བོོད་དོན་སྐོོར་དང་༸གོང་ས་

མིཆེོག་གི་མིཛིད་འཕྲིིན་སོགས་དང་འབྲེེལ་

བོའ་ིབོགྲེ་ོགླིངེ་གནང་ག་ིཡདོ་གནས་དང་། རྟ་

དབོང་གི་གོམི་བོགྲེོད་སོགས་རྒྱ་གར་རྒྱལ་

ཡོངས་དང་བྱོེ་བྲེག་ཏུ་འབྲེས་ལྗོོངས་ས་

གནས་ཀྱིི་བོོད་དོན་ལས་འགུལ་ཁག་ནང་

མིཉེམི་ཞུགས་གནང་ག་ིཡདོ་ཚུལ། འཕེགས་

བོོད་མིཐེའ་མིཚོམིས་ཀྱི་ིགནད་དོན་དང་བོོད་

ཀྱི་ིགཙོང་ཆུ་རྣམིས་ལྷ་ོཤེར་ཨ་ེཤེ་ེཡའ་ིརྒྱལ་

ཁབོ་རྣམིས་ལ་གལ་གནད་ཇ་ིཆེགས་སྐོོར་ལ་

ད་ོཁུར། ལྷག་པར་དུ་ཉེ་ེཆེར་འབྲེས་ལྗོངོས་

ཁུལ་ནས་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་

གྲེོས་ཆེོད་གཞིིར་བོཟུང་འགན་ཁུར་བློངས་ཏ་ེ

༸གོང་ས་མིཆེོག་ལ་རྒྱ་གར་གྱིི་གཟེངས་

རྟགས་མིཐེ་ོཤེསོ་ བྷེ་རཏ་ རཌྞ་ (Bharat 

Ratna) འབུལ་རྒྱུའ་ིཆེེད་ས་རྟགས་བོསྡུ་

རུབོ་ཞུས་པའི་སྙིན་ཞུའི་ཡིག་ཆེ་རྒྱ་གར་

ནང་སྲིིད་བློོན་ཆེེན་མིཆེོག་ག་ིམིཚོན་ཐེོག་ལ་

ཕུལ་ཟནི་པའ་ིསྐོརོ་དང་། བོོད་མི་ིརྒན་གཞིནོ་

བོར་གསུམི་ཀུན་ནས་བོོད་དོན་ལ་འགན་

ཁུར་ལེན་ཕྱིོགས་སྐོོར་གྱིི་དགོངས་འཆེར་

སོགས་དང་འབྲེེལ་ནས་ཕེན་ཚུན་དགོངས་

ཚུལ་བོརྗེེ་རེས་དང་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

གནང་ཕྱིོགས་སྐོོར་སོགས་ཀྱིི་བོཀའ་མིོལ་

ཞིབིོ་ལྷདོ་བྱུང་ཡདོ། 

 ཚོོགས་འདུ་དེར་ས་གནས་རྒྱ་

གར་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་

གཙོ་ོའབུམི་རམིས་པ་སྐུ་ཞིབོས་ ཨལེ་ པ་ི 

ཤེར་མི་ (Dr. L. P. Sharma, BTMS 

President) ལགས་དང་། བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་མིི་ཟུར་པ་འབུམི་

རམིས་པ་ ཨར་ པ་ི པའོུ་ཌལེ་ (Dr. R. P. 

Poudel, BTMS Executive mem-

ber) ལགས། བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་

པའ་ིབུད་མིདེ་ཀྱི་ིའགན་འཛིིན་ལྕམི་སྐུ་ རཱ་དྷི་ 

པན་ཌེའ་ེ (Mrs. Radha Pandey, 

BTMS Women’s Wings Presi-

dent) ལགས། བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་

པའ་ིདྲུང་ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ ཨམེི་ ཨནེ་ ཌུན་གྷལེ་ 

(Mr. M. N. Dhungel, BTMS Gen-

eral Secretary) ལགས། འབྲེས་ལྗོངོས་

དང་། ནུབོ་བྷེངེ་གྷལ། ཨ་ོཌ་ིཤེ་བོཅིས་ཀྱི་ིབོདོ་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའ་ིའབྲེེལ་མིཐུད་པ་

སྐུ་ཞིབོས་ རམི་མིེཤེ་ བྷེ་ཊཱ་རཡ་ེ (Mr. Ra-

mesh Battarai, Coordinator for 

West Bengal, Odisha and Sik-

kim) ལགས། བུད་མིདེ་ཀྱི་ིསྣ་ེཁྲདི་པ་ལྕམི་

སྐུ་ བྷེ་ིན་ིཏཱ་ ཤེར་མི་ (Binita Sharma, 

Women Wings working at 

Beltech Al) ལགས་བོཅིས་དང་། སྒོང་

ཏོག་ས་གནས་འཐུས་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་

གཙོ་ོསྦྱོནི་པ་ཕུན་ཚོགོས་ལགས། ས་གནས་

འག་ོའཛིིན་ལྷག་པ་ཚོ་ེརངི་ལགས། རང་

བོདེན་ཚོོགས་གཙོ་ོཀརྨ་འཕྲིིན་ལས་ལགས། 

དབུས་གཙོང་ཚོོགས་གཙོོ་བོསྟན་འཛིིན་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་འབྲེས་ལྗོངོས་མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་ཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་
ཨ་རུན་ ཀུ་མིར་ ཨུ་པར་ེཏ་ི (Arun Kumar Upreti, Speaker of Sikkim Legislative Assembly) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།

ལགས། མིད་ོསྟདོ་ཚོགོས་མི་ིདཔལ་ལྡིན་ཚོ་ེ

རངི་ལགས། མིད་ོསྨོད་ཚོགོས་གཙོ་ོདང་བོདོ་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་མིི་པདྨ་

དབོང་གྲེགས་ལགས། ས་གནས་གཞིནོ་ནུའ་ི

ཚོོགས་གཙོ་ོབོསྟན་འཛིིན་ཚོ་ེའཕེེལ་ལགས། 

ས་གནས་བུད་མིེད་ཚོོགས་གཙོོ་ཚོེ་རིང་

དབྱོངས་འཛིོམིས་ལགས་བོཅིས་ཆེེད་བོཅིར་

གནང་ཡདོ་པ་རདེ།

 ཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༥།༠༠ ནས་ར་ོཡལ་

པོ་ཏ་ལ་ཞིེས་པའི་གསོལ་མིགྲེོན་ཁང་གི་

བོདག་པོ་ཐུབོ་བོསྟན་དྲི་མིེད་ལགས་ཀྱིི་

ཚོོགས་ཁང་དང་གསོལ་ཚོིགས་སོགས་

མིཐུན་འགྱུར་འོག་འབྲེས་ལྗོོངས་མིངའ་སྡེེའ་ི 

(BJP) སྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་གཙོ་ོ

དང་མིངའ་སྡེེའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་སྐུ་

ཞིབོས་ ཌ་ི ཨར་ ཐཱ་པ་ (D. R. Thapa, 

MLA and State BJP President) 

མིཆེགོ་དང་། རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་འགོ་མིའ་ི

འཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། (SKM) སྲིདི་དནོ་

ཚོགོས་པའ་ིཚོོགས་གཞིནོ་སྐུ་ཞིབོས་ ན་

ཀུལ་ དྷིས་ རའ་ི (Nakul Das Rai, For-

mer MP Lok Sabha and Vice 

President, Ruling SKM Party) 

མིཆེགོ རྒྱ་གར་དབུས་གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ི

འཐུས་མི་ིཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ པ་ི ཊ་ི རྒྱམི་

མིཚོ་ོ (P T Gyamtso, Former MP, 

Rajya Sabha) མིཆེགོ་བོཅིས་དང་མིཇལ་

འཕྲིད་ཞུས་པ་དང་། ཌ་ི ཨར་ ཐཱ་པ་ མིཆེགོ་

ལ་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཞུ་ཡགི་དང་། ཞྭ་

སྒོབོ་པའ་ིཕྱི་ིབོསྐྱོདོ་ལམི་ཡགི བོདོ་དནོ་ཞུ་

སྐུལ་གྱི་ིཡིག་ཆེ་བོལ་ཨིན་གཉེིས་ནང་འཁོད་

པ་བོཅིས་ཕུལ་ཏེ་ཁོང་དང་ཁོང་གི་ཚོོགས་

ཁོངས་མིངའ་སྡེེའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་

སོགས་གནད་ཡོད་མིི་སྣ་རྣམིས་ནས་བོོད་

དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་ཐེབོས་བོརྒྱུད་སྐུལ་

ཡངོ་བོའ་ིསྙིན་གསན་ཞུས་ཤེངི་། ཁངོ་ནས་

རྒྱ་གར་དབུས་གཞུང་དང་ཁོང་གི་སྲིིད་དོན་

ཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་མི་ིརྒན་གྲེས་རྣམིས་ནས་

བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་མུ་མིཐུད་གནང་

བོཞིིན་ཡོད་པ་ལྟར་མིཇུག་སྐྱོོང་གང་ཐུབོ་ཞུ་

རྒྱུ་དང་། འབྲེས་ལྗོངོས་ས་གནས་སུ་ནང་

ཆེོས་སོགས་གནའ་རབོས་ཀྱིི་རིག་གཞུང་

རྣམིས་བོོད་དོན་དང་ཐེད་ཀར་འབྲེེལ་བོ་ཡོད་

པ་རྣམིས་གཅིེས་འཛིིན་བྱོ་རྒྱུ་གལ་ཆེེ་ཡིན་

སྐོརོ་སགོས་གསུངས། དབུས་གྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མི་ིཟུར་པ་གཉེིས་ལ་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་

གྱི་ིཡགི་ཆེ་ཁག་ཕུལ་བོ་དང་། ཁངོ་རྣམི་པ་

གཉེིས་རྒྱ་གར་དབུས་གྲེོས་ཚོོགས་ནང་

ཐུགས་འགན་བོཞིེས་པའ་ིསྐོབོས་སུ་རྒྱ་གར་

གྲེོས་ཚོོགས་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའ་ི

ཁོངས་སུ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་སྟ་ེཕྱིག་ལས་

གནང་ཡདོ་པའ་ིསྐོོར་དང། ལྡི་ིལིར་བོདོ་ཀྱི་ི

གྲེོས་ཚོོགས་དང་སྲིིད་བྱུས་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་ 

(TPPRC) གསར་འཛུགས་གནང་སྐོབོས་

སྐུ་ཞིབོས་ པ་ི ཊ་ི རྒྱམི་མིཚོ་ོལགས་ཀྱི་ིལས་

ཁུངས་ནས་མིཐུན་འགྱུར་སྣ་ཚོོགས་གནང་

བོ་དང་། འབྲེས་ལྗོངོས་ས་གནས་སུ་བོདོ་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པ་གསར་འཛུགས་

གནང་མིཁན་དང་ཚོགོས་གཙོ་ོདང་པ་ོ པ་ི ཊ་ི 

རྒྱམི་མིཚོ་ོམིཆེགོ་ཡནི་པའ་ིསྐོརོ། ཁངོ་

གཉེིས་ཀྱིི་བོོད་དོན་ལ་འགན་ཁུར་གནང་

ཕྱིོགས་ན་ིབོོད་མི་ིཚོ་ོདང་གཅིིག་གྱུར་ཡིན་པ་

ལས་ཟུར་དུ་དབྱོ་ེརྒྱུ་མིདེ་པའ་ིསྐོརོ། རྒྱ་གར་

གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཚོོགས་པ་རྒྱུན་གནས་ཐུབོ་དགོས་རྒྱུ་གལ་

ཆེ་ེཡནི་པ། རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ི

རྣམིས་ལ་འབྲེེལ་མིཐུད་ཞུ་ཕྱིིར་རྒྱལ་ས་ལྡིི་
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ལིར་ལས་ཁུངས་ཤེིག་ཡོད་དགོས་རྒྱུ་གལ་

ཆེེ་ཡིན་པའི་སྐོོར་སོགས་ལམི་སྟོན་གནང་

ཡདོ་པ་དང་། བོདོ་རྒྱ་ཞི་ིམིལོ་གྱི་ིགནས་

སྟངས་ཇ་ིཆེགས་དང་། རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་

ལས་འཆེར་ཇ་ིཡོད་སྐོོར་སོགས་གནད་དོན་

མིང་པོའ་ིཐེད་བོཀའ་འདྲ་ིགནང་བོ་རྣམིས་ལ་

གསལ་བོཤེད་ཞུས་ཡོད་པ་སོགས་བོཀའ་

མིལོ་ཞིིབོ་རྒྱས་བྱུང་ཡདོ། སྐོབོས་དརེ་ས་

འཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོདང་། ས་གནས་འག་ོ

འཛིནི། མིད་ོསྨོད་ཚོགོས་གཙོ་ོབོཅིས་མིཉེམི་

བོཅིར་ཞུས་ཡདོ།

 ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༨ སྔོ་

དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༡༠།༠༠ ཐེགོ་འབྲེས་ལྗོངོས་མིངའ་

སྡེེའི་སྤྱིི་ཁྱབོ་དྲུང་ཆེེ་འཕེར་མི་དང་ནང་སྲིིད་

དྲུང་ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ ཨ་ེ སུ་དྷཱ་ཀར་ རའ་ོ (A. 

Sudhakar Rao, IPS Additional 

Chief Secretary, Home Depart-

ment Government of Sikkim) 

མིཆེོག་དང་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་སྤྱི་ིལྷན་གྱི་ིཞུ་

ཡགི་དང་། ཞྭ་སྒོབོ་པའ་ིཕྱི་ིབོསྐྱོདོ་ལམི་ཡགི 

བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ཡིག་ཆེ་ཁག་སོགས་

ཕུལ་ཏ་ེབོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་སྔོར་ལྷག་ཡོང་

བོའ་ིར་ེསྐུལ་དང་། རྒྱ་གར་དབུས་གཞུང་

ནས་གཏན་འབོེབོས་གནང་བོའ་ིབོཙོན་བྱོོལ་

བོོད་མིིར་མིཐུན་རྐྱེན་སྦྱོོར་སྤྲོོད་བྱོེད་ཕྱིོགས་

ཀྱི་ིསྲིདི་བྱུས་ ༢༠༡༤ དང་འབྲེལེ་བོའ་ིཐེགོ་

འབྲེས་ལྗོོངས་སུ་གནས་སྡེོད་བོོད་མི་ིསྐྱོབོས་

བོཅིོལ་བོ་རྣམིས་ལ་མིཐུན་འགྱུར་རོགས་

མིགོན་ཡོང་བོའ་ིསྙིན་གསན་ཞུས་པར་ཞིལ་

བོཞིསེ་གང་ལགེས་གནང་ཡདོ་པ་མི་ཟད། ཕྱི་ི

ལ་ོ ༢༠༡༨ ལརོ་མིངའ་སྡེེའ་ིགཞུང་ནས་ད་ེ

འབྲེེལ་ཡིག་ཆེ་ཁག་ཅིིག་གཏན་འབོེབོས་

གནང་འདུག་པའི་ངོ་བོཤུས་བོསྩལ་གནང་

གིས་རྒྱུན་དུ་སྐུལ་འདེད་དགོས་པའི་ལམི་

སྟནོ་སགོས་གནང་ཡདོ་འདུག སྔོ་དྲ་ོ 

༡༡།༣༠ ཐེགོ་འབྲེས་ལྗོངོས་མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་

ཚོོགས་ཚོོགས་གཙོོ་གཞིོན་པ་སྐུ་ཞིབོས་ 

སང་ཇའ་ེ ལབེོ་ཅི་ (Sangay Lepcha, 

Deputy Speaker of Sikkim Leg-

islative Assembly) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་

འཕྲིད་ཞུས་ཏ་ེསྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིཕྱིག་

རྟགས་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིསྙིན་

ཞུ། བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡགི་ཆེ་གཞིན་

བོཅིས་ཕུལ་བོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་བོཙོན་བྱོལོ་

བོོད་མིིའི་མིང་གཙོོའི་འཕེེལ་རིམི་སྐོོར་དང་། 

རྒྱ་གར་དབུས་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་

དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ིསྐོརོ། བོདོ་ཀྱི་ི

གནད་དནོ་དང་། བོདོ་ནང་ག་ིཛི་དྲག་གནས་

སྟངས་སྐོོར་སོགས་སྙིན་གསན་ཞུས་ཏེ་སྤྱིི་

ལྷན་གྱི་ིསྙིན་ཞུའ་ིནང་གསལ་བོོད་དོན་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་ཡངོ་ཐེབོས་དང་། མི་འངོས་པར་མིངའ་

སྡེེའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཚོོགས་པ་འཛུགས་ཐུབོ་རེ་ཡོང་བོའི་

སྙིན་གསན་སོགས་ཞུས་པར་ཁོང་ནས་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་གནང་རྒྱུར་ཞིལ་བོཞིསེ་དང་། མིངའ་

སྡེེའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་སྐོོར་ཚོོགས་གཙོོ་ལ་སྙིན་

གསན་ཞུས་ན ་ལེགས་གནས་སོགས་

གསུངས་འདུག

 ཉེནི་གུང་ ༡།༣༠ ཐེགོ་འབྲེས་

ལྗོོངས་མིངའ་སྡེེའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་ཚོོགས་གཙོ་ོ 

སྐུ་ཞིབོས་ཨ་རུན་ ཀུ་མིར་ ཨུ་པར་ེཏ་ི 

(Arun Kumar Upreti, Speaker of 

Sikkim Legislative Assembly) 

མིཆེོག་དང་མིཇལ་འཕྲིད་ཞུས་ཏ་ེསྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཕྱིག་རྟགས་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིསྙིན་ཞུ། བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ི

ཡགི་ཆེ་རྣམིས་ཕུལ་ཏ།ེ བོདོ་ཀྱི་ིགནད་དནོ་

དང་། བོདོ་ནང་ག་ིད་ལྟའ་ིཛི་དྲག་གནས་

སྟངས་སྐོརོ། སྤྱི་ིལྷན་གྱི་ིསྙིན་ཞུའ་ིནང་

གསལ་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་ཐེབོས་སྐོོར། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༡༨ ལརོ་འབྲེས་ལྗོངོས་མིངའ་སྡེའེ་ི

གཞུང་ནས་གཏན་འབོེབོས་གནང་བོའི་

བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མིིར་མིཐུན་རྐྱེན་སྦྱོོར་

ཐེབོས་སྐོོར་གྱིི་ཡིག་ཆེ་ཕྱིག་བོསྟར་ཡོང་

ཐེབོས་སྐོརོ། རྒྱ་གར་དབུས་གྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་

སྐོརོ། མི་འངོས་པར་མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་

བོོད ་དོན ་རྒྱབོ་སྐྱོོར ་ཚོོགས་པ ་གསར་

འཛུགས་གནང་ཐེབོས་ཡོང་བོ་སོགས་ཞུས་

པས་ཁོང་གིས་བོོད་པ་དང་འབྲེས་ལྗོོངས་པ་

ན་ིགཅིནེ་གཅུང་ལྟ་བུ་ཡནི་པ་དང་། ཆེསོ་

དང་རིག་གཞུང་གང་ཐེད་ནས་དབྱོེ་འབྱོེད་

བྱོེད་ཐེབོས་མིེད་པ་ཞིིག་ལ་ངོས་འཛིིན་གནང་

གི་ཡོད་པས་བོོད་དོན་གང་ཡིན་རང་ཉེིད་ཀྱིི་

ལས་འགན་རང་ལ་བོསམི་ནས་རྒྱབོ་སྐྱོོར་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྣམི་རྒྱལ་བོོད་ཀྱི་ིཤེསེ་རིག་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་ག་ིཚོགོས་ཁང་
དུ། “འཕེགས་བོདོ་དབོར་ལ་ོརྒྱུས་དང་རགི་གཞུང་ག་ིའབྲེལེ་བོ། ད་ེབོཞིིན་གས་ོབོ་རགི་པ་དང་། ཧ་ིམི་ལ་ཡའ་ིཁརོ་ཡུག་ག་ིགལ་གནད།” ཅིསེ་
པའ་ིབོརྗེདོ་གཞིིའ་ིཐེགོ་གསུང་བོཤེད་གནང་སྐོབོས། 

གནང་རྒྱུ་ཡནི་པ་དང་། ༢༠༡༨ ལརོ་འབྲེས་

ལྗོོངས་གཞུང་ནས་གཏན་འབོེབོས་གནང་

བོའ་ིཡིག་ཆེ་ཁག་ག་ིའབྲུ་དོན་ལ་ཐུགས་སྣང་

གིས་འབྲེེལ་ཡོད་ཁག་ལ་གསལ་བོཤེད་ནན་

པོ་བྱོས་ཏེ་ལག་བོསྟར་ཡོང་ཐེབོས་དགོས་

པའི་སྐོོར་སོགས་ཀྱིི་ལམི་སྟོན་གནང་ཡོད་

འདུག

 ཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༢།༢༠ ཐེགོ་རྣམི་

རྒྱལ་བོོད་ཀྱིི་ཤེེས་རིག་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་དུ་

ཆེེད་བོཅིར་གྱིིས་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་གི་འགྲེེམི་

སྟནོ་དང་། དཔ་ེམིཛིདོ་ཁང་དུ་མིཇལ་སྐོརོ་

དང་། ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་ག་ིངསེ་སྟནོ་པ་མིཆེགོ་

ནས་སྣ་ེལེན་གནང་། ཁངོ་ལ་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོགོས་ཀྱི་ིསྙིན་ཞུ་དང་། བོདོ་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ི

ཡགི་ཆེ་ཁག་ཕུལ། ཆུ་ཚོདོ་ ༣།༠༠ པ་ནས་ 

༤།༤༥ བོར་རྣམི་རྒྱལ་བོདོ་ཀྱི་ིཤེསེ་རགི་

ཉེམིས ་ཞིིབོ ་ ཁང ་གི ་ ཚོོགས ་ཁང ་ དུ ། 

“འཕེགས་བོོད་དབོར་ལོ་རྒྱུས་དང་རིག་

གཞུང་ག་ིའབྲེལེ་བོ། ད་ེབོཞིནི་གས་ོབོ་རགི་

པ་དང་། ཧ་ིམི་ལ་ཡའ་ིཁོར་ཡུག་ག་ིགལ་

གནད།” ཅིསེ་པའ་ིབོརྗེདོ་གཞི་ིདང་འབྲེལེ་

བོའི་སྐོོར་གྱིི་ཚོོགས་འདུ་ཚོོགས་སྐོབོས། 

ངསེ་སྟནོ་པ་འབུམི་རམིས་པ་ པ་སངས་ ཌ་ི 

ཕེམེི་པུ་ (Dr. Passang D Phempu, 

Director of Namgyal Institute of 

Tibetology) མིཆེགོ་ནས་ཉེམིས་ཞིིབོ་

ཁང་ག་ིང་ོསྤྲོདོ་སྙིངི་བོསྡུས་དང་། ཁངོ་ལ་

མིཛིད་བྲེེལ་ཆེེན་པ་ོཡོད་ནའང་འབྲེས་ལྗོོངས་

མིངའ་སྡེེའི་ཆེོས་རིག་དང་ཤེེས་རིག་བློོན་

ཆེེན་གཉེིས་ནས་བོཀའ་ཕེེབོས་པ་གཞིིར་

བོཟུང་མིཛིད་སྒོ་ོའདིར་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་

ཡོད་སྐོོར་སོགས་ཕེེབོས་བོསུའི་གསུང་

བོཤེད་གནང་བོ་དང་། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

དགེ་བོཤེེས་སྨོོན་ལམི་མིཐེར་ཕྱིིན་མིཆེོག་

ནས་ཤེེས་རིག་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་ག་ིམིིང་བྱོང་

ལས་འཕྲིོས་ཏེ་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་འདི་ནི་བོོད་

ཀྱིི་ལ་ོརྒྱུས་དང་ཁ་བྲེལ་ཐེབོས་མིེད་པ་དང་། 

ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་འདིའ་ིརྨང་གཞི་ིབོོད་ཀྱི་ིབློ་ན་

མིེད་པའ་ིདབུ་ཁྲིད་སྤྱི་ིནོར་༸གོང་ས་སྐུ་ཕྲིེང་ 

༡༤ པ་ཆེནེ་པ་ོམིཆེགོ་གསི་བོཏངི་གནང་བོ་

ཡནི་པ། འབྲེས་ལྗོངོས་ཆེསོ་རྒྱལ་ཆེནེ་པོའ་ི

མི་ིརྒྱུད་ཀྱིང་བོོད་རང་ནས་མིཆེེད་པ་ཡིན་པ། 

ད་ེབོཞིིན་གས་ོབོ་རིག་པའ་ིརྒྱུད་རིམི་གྱི་ིཐེོག་

ནས་འབུམི་བོཞི་ིདང་རྒྱུད་བོཞི་ིགང་ལ་གཞི་ི

རྩོ་བོཟུང་ཡང་བོོད་ཀྱིི་གསོ་བོ་རིག་པ་ཞིེས་

པ་གལ་ཆེ་ེཡནི་པའ་ིསྐོོར། གས་ོབོ་རགི་པ་

ཞིེས་པའ་ིཐེ་སྙིད་ཀྱི་ིམིིང་ཚོིག་འད་ིཡང་བོོད་

སྐོད་རང་ཡིན་པས་དེ་ལུགས་ཐུགས་ལ་

འཇགོ་དགསོ་རྒྱུ། དངེ་སྐོབོས་མིཉེམི་འབྲེལེ་

རྒྱལ་ཚོོགས་སུ་གསོ་བོ་རིག་པའི་སྐོོར་ལ་

དེབོ་སྐྱོེལ་འདྲ་མིིན་བྱོེད་ཀྱིི་ཡོད་ཀྱིང་དོན་ངོ་

མི་བོོད་ཀྱིི་གསོ་བོ་རིག་པ་ཞིེས་འགོད་ཐུབོ་

ན་དག་ེམིཚོན་ཆེནེ་པ་ོཡདོ་པའ་ིསྐོརོ། གས་ོ

བོ་རིག་པའི་རྒྱུན་འཛིིན་གྱིི་སྨོན་པ་རྣམིས་

ནས་འགྲེ་ོབོ་ཉེམི་ཐེག་སོགས་ལ་ཕེན་ཐེོགས་

ངསེ་ཅིན་བོསྐྲུན་དགསོ་པའ་ིསྐོརོ། བོདོ་དནོ་

ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཞིེས་པ་དེ་རྔམི་སྟོན་ཁྲོམི་སྐོོར་

དང་། ཟས་བོཅིད་ང་ོརྒལོ་སགོས་གཅིགི་པུ་

མི་ཡིན་པར་བོོད་ཀྱིི་སྐོད་ཡིག་དང་རིག་

གནས་ཆེེ་ཆུང་གང་ལའང་རྒྱུན་འཛིིན་དང་

འགན་ཁུར་གནང་ཚོེ་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

མིཚོོན་གྱིི་ཡོད་པ་སོགས་ཀྱིི་གསུང་བོཤེད་

དང་། སྤྱི་ིའཐུས་དབུ་དཀར་ཚོང་གཡུ་སྒྲིནོ་

མིཆེོག་གིས་རྒྱ་གར་མིངའ་སྡེེ་ཁག་གསུམི་

ནང་སྤེེལ་ཟིན ་པའི་ལས་དོན ་སྐོོར ་སྙིིང ་

བོསྡུས་དང་། འཕེགས་བོདོ་ཆེོས་རགི་འབྲེལེ་

བོའ་ིསྐོརོ། བོདོ་རང་བོཙོན་སྐོབོས་ཀྱི་ིཆེངིས་
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ཡགི་དང་ལམི་ཡགི་སགོས་ང་ོསྤྲོདོ། བོདོ་དང་

ཧ་ིམི་ལ་ཡའ་ིཁོར་ཡུག་དང་འབྲེེལ་ནས་བོོད་

ཀྱི་ིགཙོང་ཆུ་རྣམིས་ལྷ་ོཤེར་ཨ་ེཤེ་ེཡའ་ིརྒྱལ་

ཁབོ་ཁག་ལ་གལ་གནད་ཇི་ཆེགས་སོགས་

ཀྱི་ིསྐོརོ་ལ་གསུང་བོཤེད། སྤྱི་ིའཐུས་བོཀྲོ་

ཤེིས་དོན་གྲུབོ་མིཆེོག་ནས་སྤྱིི་ལྷན་གྱིི་བོོད་

དནོ་ཞུ་སྐུལ་ལས་དནོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། རྣམི་

རྒྱལ་བོོད་ཀྱིི་ཤེེས་རིག་ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་གི་

གས་ོབོ་རིག་པའི་སྡེེ་ཚོན་འདི་ཉེིད་ལ་མིངའ་

སྡེའེ་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་མིཆེགོ་དང་། ཤེསེ་རགི་བློནོ་

ཆེེན་མིཆེོག་སོགས་ཀྱིིས་ཐུགས་ཁུར་ཆེེན་

པོ་གནང་བོཞིིན་འདུག་པ་ལྟར་རྣམི་པ་ཚོོའི་

ངོས་ནས་ཀྱིང་བོོད་ཀྱི་ིགས་ོབོ་རིག་པའ་ིསྐོོར་

གལ་གནད་ཆེེན་པོར་བོཟུང་སྟེ་ཕྱིག་བོསྟར་

གནང་དགོས་སྐོོར་སོགས་ཀྱི་ིགསུང་བོཤེད་

གནང་རྗེསེ། ཚོགོས་ཞུགས་པའ་ིཁྲདོ་ནས་དྲ་ི

བོ་གནང་བོ་རྣམིས་ལ་ལན་འདེབོས་དང་། 

ཉེམིས་ཞིིབོ་ཁང་ག་ིགས་ོབོ་རིག་པའ་ིསྡེ་ེཚོན་

གྱིི་འགན་འཛིིན་སྨོན་པ་བོསྟན་འཛིིན་ཆེོས་

སྒྲིོན་ལགས་ནས་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུའི་གསུང་

བོཤེད་གནང་། ད་ེནས་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ི

ཡིག་ཆེ་ཁག་འགྲེེམི་སྤེེལ་དང་མིཉེམི་པར་

བློངས། ཚོགོས་འདུ་དརེ་དག་ེསློོབོ་གྲེངས་ 

༤༥ ཙོམི་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་ཡདོ་པ་དང་

ཚོོགས་འདུ་གྲུབོ་མིཚོམིས་གས་ོབོ་རིག་པའ་ི

སྡེ་ེཚོན་གྱི་ིསྨོན་ཁང་དང་། སྨོན་སྦྱོརོ་ཁང་། 

དཔ་ེམིཛིོད་སོགས་ལ་གཟིགས་སྐོོར་ཕེེབོས་

གནང་ཡདོ། བོདོ་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དནོ་

ཚོང་མིའི་ནང་ས་གནས་འགོ་འཛིིན་ལྷག་པ་

ཚོ་ེརངི་ལགས་མིཉེམི་བོཅིར་ཞུས་ཡདོ། 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༩ ཉེནི་གྱི་ིཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ 

༣།༤༥ ནས་ ༤།༥༥ བོར་འབྲེས་ལྗོངོས་

མིངའ་སྡེའེ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་བློནོ་ཆེནེ་ པ་ེརམི་སངིྒ་ 

རྟ་མིང་ གྷ་ོལ་ེ (Shri. Prem Singh Ta-

mang-Golay, Chief Minister of 

Sikkim) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཕྱིག་རྟགས་དང་། སྤྱི་ི

འཐུས་ཚོོགས་གཙོོའི་མིཚོན་རྟགས་འཁོད་

པའ་ིསྙིན་ཞུ། བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡགི་ཆེ་

གཞིན་རྣམིས་བོཅིས་ཕུལ་ཏ།ེ ཞུ་སྐུལ་ཡགི་

ཆེའི་ནང་གསལ་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་མུ་

མིཐུད་ཡངོ་ཐེབོས་དང་། དམིགིས་བོསལ་རྒྱ་

གར་དབུས་གཞུང་ནས་གཏན་ལ་ཕེབོ་པའི་

བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མིིར་མིཐུན་རྐྱེན་སྦྱོོར་སྤྲོོད་

བྱོདེ་ཕྱིགོས་ཀྱི་ིསྲིདི་བྱུས་ ༢༠༡༤ དགངོས་

དནོ་ ༢༠༡༨ ལརོ་འབྲེས་ལྗོངོས་གཞུང་ནས་

གཏན་ལ་ཕེབོ་པའི་ཡིག་ཆེ་ཁག་གཞིིར་

བོཟུང་རྒྱལ་ས་སྒོང་ཏོག་དང་ར་ཝང་ལ་

བོཅིས་སུ་གནས་སྡེོད་སྐྱོབོས་བོཅིོལ་བོོད་མི་ི

རྣམིས་ལ་མིཐུན་འགྱུར་དང་རོགས་མིགོན་

གནང་སྐྱོངོ་ཡངོ་བོ། ཉེ་ེཆེར་ལ་དྭགས་སྡེ་ེ

དཔོན་མིཆེོག་ནས་བོོད་མིི་སྐྱོབོས་བོཅིོལ་

བོའི་འབྲེེལ་མིཐུད་གནང་ཆེེད་མིི་སྣ་ཆེེད་

འཛུགས་གནང་འདུག་པ་ལྟར་འབྲེས་ལྗོོངས་

གཞུང་ནས་དེ་ལུགས་དགོངས་བོཞིེས་ཡོང་

ཐེབོས་སགོས་ཀྱི་ིསྙིན་གསན་ཞུས་པར། སྤྱི་ི

ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་

མིཆེོག་གི་ཐུགས་རྗེེ་བོཀའ་དྲིན་དང་མིཛིད་

འཕྲིིན་ཁག་དུས་དང་རྣམི་པ་ཀུན་དུ་སྙིིང་

དབུས་སུ་བོཅིང་ནས་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

སྒོོ་ཀུན་ནས་གནང་བོཞིིན་ཡོད་པ་ལྟར་ལ་

འགྱུར་བོ་གང་ཡང་མིདེ་སྐོརོ་དང་། དམིགིས་

བོསལ་ཧི་མི་ལ་ཡའི་རི་རྒྱུད་དང་འབྲེེལ་

ཆེགས་རྒྱ་གར་གྱིི་མིངའ་སྡེེ་ཨ་རུ་ན་ཅིལ་

དང་། འབྲེས་ལྗོངོས། ཧ་ིམི་ཅིལ། ནུབོ་བྷེངེ་

གྷལ། ལ་དྭགས་བོཅིས་ཀྱི་ིམིངའ་སྡེེའ་ིསྤྱི་ི

ཁྱབོ་བློོན་ཆེེན་དང་སྡེེ་དཔོན་བོཅིས་ལྷན་

འཛིོམིས་ཐེོག་བོོད་དོན་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་

ཕྱིགོས་ཀྱི་ིརྩོ་འཛིནི་ལྟ་བུའམི། ཡང་ན་མིངའ་

སྡེ་ེས་ོསོའ་ིནང་གནས་འཁོད་བོོད་མི་ིསྐྱོབོས་

བོཅིོལ་བོ་རྣམིས་ལ་རོགས་མིགོན་གནང་

ཕྱིོགས་གཅིིག་གྱུར་ཞིིག་ཡོང་ཐུབོ་ན་དགེ་

མིཚོན་ཆེེན ་པོ་ཡོད ་པས་དེ་ལུགས་ཀྱིི་

ཚོོགས ་ འདུ ་ཞིིག ་རྒྱལ ་ས ་ལྡིི ་ ལིའམི ་

བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་རམི་ས་ལ་གང་རུང་ལ་བོོད་

མིིའ་ིསྒྲིིག་འཛུགས་ནས་ག་ོསྒྲིིག་གནང་ཐུབོ་

ཚོ་ེཁོང་གིས་སྣ་ེཁྲིད་གནང་རྒྱུ་ཡིན་པའ་ིསྐོོར་

དང་། འབྲེས་ལྗོོངས་སུ་གནས་འཁདོ་བོདོ་མི་ི

སྐྱོབོས་བོཅིོལ་བོ་རྣམིས་ཀྱིི་ཆེེད་གཏན་

འབོེབོས་གནང་བོའི་ཡིག་ཆེ་ཁག་གི་འབྲུ་

དོན་ལག་བོསྟར་ངེས་པར་གནང་རྒྱུ་ཡིན་

སྐོརོ་དང་། འབྲེལེ་མིཐུད་པ་ཞིགི་ཀྱིང་བོསྐོ་ོ

འཛུགས་གནང་ཐེབོས་བྱོ་རྒྱུ་ཡིན་པའ་ིཞིལ་

བོཞིསེ་བོཟང་པ་ོཐེོབོ། གཞིན་ཡང་བོདོ་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྒྲིོམི་གཞིི་

སོགས་གནད་དོན་མིང་པོའ་ིསྐོོར་ལ་བོཀའ་

འདྲི་གནང་བོ་རྣམིས་ལ་གསལ་བོཤེད་ཞུ་
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༡) རྒྱ་གར་ལྷ་ོཕྱིགོས་ཏ་མིིལ་ན་དུ་དཔནོ་རགིས་མིཇལ་འཕྲིད་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་ཁག་ཏུ་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་གནང་བོ།  

བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་ལྷ་ོཕྱིགོས་ཏ་མིལི་ན་དུ་དང་། ཀ་ེར་ལ་མིངའ་སྡེ་ེགཉེསི་ཀྱི་ིནང་

བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། 

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ 

༡༦ ནས་ ༡༩ བོར་ཉེནི་གྲེངས་བོཞིིའ་ིརངི་

བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་མི་ིའགྱུར་རྡོ་ོརྗེ་ེམིཆེོག་

དང་། སྤྱི་ིའཐུས་བློ་ོབོཟང་རྒྱ་མིཚོ་ོསྲི་ིཐེར་

མིཆེོག་རྣམི་གཉེིས་ནས་རྒྱ་གར་ལྷ་ོཕྱིོགས་ཏ་

མིལི་ན་དུ་ (Tamil Nadu) མིངའ་སྡེའེ་ིནང་

བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་ཡདོ། 

 ད་ེཡང་ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༦ ཉེནི་རྒྱ་གར་

རྒྱལ་ཡོངས་འཕྲུལ་རིག་གཙུག་ལག་སློོབོ་

གཉེརེ་ཁང་ (Indian Institute of 

Technology Madras) ག་ིབོདོ་དནོ་

དང་འབྲེལེ་བོའ་ིཉེམིས་ཞིིབོ་ཚོན་པ་ (Tibet-

scapes) ཡ་ིག་ོསྒྲིགི་དང་། མིཐེ་ོསློབོོ་འདའི་ི

རྒྱ་ནག་དང་། རྒྱལ་སྤྱིའི་ིསྲིདི་དནོ་སློབོོ་

གཉེེར་ཚོན་པའ་ིསློོབོ་དཔོན་ལྕམི་སྐུ་ས་ོན་ིཀ་ 

རྒྱུའ་ིག་ོསྐོབོས་སགོས་ཕེན་ཚུན་ནང་ཚོགས་ཀྱི་ིབོཀའ་མིལོ་དུ་མི་བྱུང་བོ་དང་། མིཐེར་འབྲེས་ལྗོངོས་མིངའ་སྡེའེ་ིཆེ་ེབོསྟདོ་སྐུ་མིགྲེནོ་གྱི་ིང་ོབོོའ་ི

ཚུལ་དུ་གསལོ་ཚོགིས་དང་ཕྱིག་རྟགས་སགོས་དགྱིསེ་བོསྩལ་གནང་ཡདོ། ས་གནས་འག་ོའཛིནི་ལྷག་པ་ཚོ་ེརངི་ལགས་དང་། མིད་ོསྨོད་

ཚོགོས་གཙོ་ོཔདྨ་དབོང་གྲེགས་ལགས་གཉེསི་ཀྱིང་ལྷན་བོཅིར་ཞུས་ཡདོ་པ་བོཅིས།  

སྤྱི་ིལྷན་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ཞིིག་ཡུ་རོབོ་ཏུ་མིང་གཙོ་ོདང་འབྲེེལ་བོའ་ིཚོགོས་འདུ་ཞིགི་ག་ིཐེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་བོ།

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༩ ནས་ ༢༣ བོར་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེསི་དང་། ཚོགོས་དྲུང་ལས་ཁུངས་ཀྱི་ིལས་བྱོདེ་གཉེསི་བོཅིས་ལས་གྲུབོ་
པའ་ིཚོགོས་ཆུང་ཞིགི་ཡུ་རོབོ་ཏུ་མིང་གཙོ་ོདང་འབྲེེལ་བོའ་ིཚོགོས་འདུ་ཞིགི་ག་ིཐེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་སྐོབོས། 

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༩ 

ནས་ ༢༣ བོར་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེ

བོཤེསེ་རྔ་བོ་གངས་ར་ིམིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ི

འཐུས་འབུམི་རམིས་པ་རིག་འཛིིན་ལྷུན་

གྲུབོ་མིཆེགོ ཚོགོས་དྲུང་ལས་ཁུངས་ཀྱི་ི

ལས་བྱོེད ་བོསྟན་འཛིིན ་ཆེོས ་དབྱོིངས་

ལགས་དང་བོསྟན་འཛིིན་ཤེེས་རབོ་ལགས་

བོཅིས་ལས་གྲུབོ་པའི་ཚོོགས་ཆུང་ཞིིག་ཡུ་

རོབོ་ཏུ་མིང་གཙོ་ོདང་འབྲེེལ་བོའ་ིཚོོགས་འདུ་ 

(Global Democratic Peer Ex-

change Conference) ཞིསེ་པའ་ིཐེགོ་

མིཉེམི་ཞུགས་ཀྱིསི་བོདོ་ཀྱི་ིལ་ོརྒྱུས་དང་། ད་

ལྟའི་བོོད་ནང་གི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས། 

བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མིིའ་ིམིང་གཙོོའ་ིའཕེེལ་རིམི་

སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་གནང་འདུག 

 ཐེེངས་འདིའི་ཚོོགས་འདུའི་ཐེོག་

འཛིམི་གླིིང་རྒྱལ་ཁབོ་ཁག་མི་ིའདྲ་བོ་དགུ་ཡ་ི

སྐུ་ཚོབོ་ཕེེབོས་ཡདོ་པ་དང་། ཚོགོས་བོཅིར་

བོ་རྣམི་པའ་ིདབོར་ས་ོསོའ་ིརྒྱལ་ཁབོ་ཀྱི་ིམིང་

གཙོོའི་གནས་བོབོ་སོགས་ཀྱིི་ཐེོག་དགོངས་

ཚུལ་བོརྗེ་ེལནེ་གནང་ཡདོ་འདུག་པ་བོཅིས། །
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གྷུབོ་ཏ་ (Dr. Sonika Gupta, Asso-

ciate Professor in Chinese Stud-

ies and Global Politics at De-

partment of Humanities) ལགས་

ཀྱིིས་གསུང་བོཤེད་ལས་རིམི་གཙོ་ོསྐྱོོང་འོག 

བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་མི་ིའགྱུར་རྡོ་ོརྗེ་ེམིཆེོག་

དང་། སྤྱི་ིའཐུས་བློ་ོབོཟང་རྒྱ་མིཚོ་ོསྲི་ིཐེར་

མིཆེོག་རྣམི་གཉེིས་ནས་མིཐེ་ོསློོབོ་འདིའ་ིསློོབོ་

ཕྲུག་རྣམིས་ལ་སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་

མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གིས་གསོལ་སྩལ་

གནང་བོའ་ིམིང་གཙོོའ་ིའཕེེལ་རིམི་སྐོོར་དང་། 

རྒྱ་གར་གཞུང་མིང་གཉེིས་ནས་བོཙོན་བྱོོལ་

བོོད་མི་ིརྣམིས་ལ་མིཐུན་འགྱུར་གནང་བོཞིིན་

པའ་ིསྐོརོ། བོདོ་ནང་ག་ིད་ལྟའ་ིཛི་དྲག་ག་ི

གནས་སྟངས་བོཅིས་ཀྱིི་ཐེོག་གསུང་བོཤེད་

དང་། ཕེན་ཚུན་དགངོས་ཚུལ་བོརྗེ་ེལནེ། ད་ེ

བོཞིིན་དེ་གའི་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་

ག་ིསྒྱུ་སྩལ་དང་། སྤྱི་ིཚོགོས་ཚོན་རགི་ཚོན་

པའི་འགན་འཛིིན་སློོབོ་དཔོན་ཆེེན་མིོ་ཇོ་ཡོ་

ཏརི་མཱ་ཡཱ་ ཊ་ིར་ིཔ་ཐེ་ི (Professor Jy-

otirmaya Tripathy, the Head of 

Department of Humanities and 

Social Sciences) མིཆེགོ་དང་ལྷན་

མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་མི་འོངས་པར་མིཐེོ་སློོབོ་

ཀྱིི་ཚོན་པ་འདི་བོརྒྱུད་དོ་སྣང་ཅིན་གྱིི་སློོབོ་

ཕྲུག་རྣམིས་ལ་བོོད་ཀྱི་ིགནད་དོན་ག་ོརྟོགས་

སྤེེལ་རྒྱུའི་ལས་འཆེར་ཐེོག་བོཀའ་བོསྡུར་

གནང་འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་ནས་ཏ་མིིལ་ན་དུ་

མིངའ་སྡེེའི་ཀོང་རེ་སི་སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་

ལས་ཁུངས་སུ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཞིོན་

སྐུ་ཞིབོས་པནོ་ ཀ་ིར་ིཤེ་ིན་མུར་ཐེ་ི (Shri. 

Pon. Krishnamurthy, Vice Presi-

dent of Tamil Nadu Congress 

Committe) ལགས་དང་། ཚོགོས་གཞིནོ་

སྐུ་ཞིབོས་ཨ་ེ གྷ་ོཔ་ནཱ་ (Shri. A. Gopa-

na, Vice President of Tamil Nadu 

Congress Committe) ལགས་རྣམི་

གཉེིས་ཀྱིིས་གཙོོས་ཚོོགས་པའ་ིདྲུང་ཆེ་ེརྣམི་

པ་དང་། ཚོགོས་མི་ིརྣམི་པ་མིཇལ་འཕྲིད་

གནང་སྟ།ེ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོགོས་ཀྱི་ིདྲན་རྟནེ་ཕྱིག་རྟགས་དང་། ཚོགོས་

གཙོོའ་ིམིཚོན་ཐེོག་ནས་གནང་བོའ་ིབོོད་དོན་

ཞུ་ཡགི་བོཅིས་ཕུལ་བོ་དང་སྦྲེགས། བོདོ་

དནོ་སྐོརོ་སྤྱི་ིདང་། ལྷག་པར་དུ་བོདོ་ཀྱི་ིགནད་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ནས་ཏ་མིལི་ན་དུ་མིངའ་སྡེེའ་ིཀངོ་ར་ེས་ིསྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ི
ལས་ཁུངས་སུ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་གཞིནོ་སྐུ་ཞིབོས་པནོ་ ཀ་ིར་ིཤེ་ིན་མུར་ཐེ་ི (Shri. Pon. Krishnamurthy, Vice President of Tamil Nadu 

Congress Committe) ལགས་སོགས་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༦ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་རྒྱལ་ཡངོས་འཕྲུལ་རགི་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེརེ་
ཁང་ (Indian Institute of Technology Madras) ག་ིསློབོོ་ཕྲུག་རྣམིས་ལ་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་གནང་སྐོབོས། 



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།

57

དོན་རྒྱ་གར་ལ་གལ་ཆེེན་པ་ོཇི་ལྟར་ཆེགས་

ཀྱི་ིཡོད་པའ་ིསྐོོར་སོགས་འགྲེེལ་བོརྗེོད་གནང་

རྗེསེ། མིངའ་སྡེའེ་ིཀངོ་ར་ེས་ིསྲིདི་དནོ་ཚོགོས་

པའ་ིཚོགོས་གཞིོན་པནོ་ ཀ་ིར་ིཤེ་ིན་མུར་ཐེ་ི

ལགས་ཀྱིསི་ (Vasant Media) ཞིསེ་པའ་ི

གསར་འགོད་པར་བོོད་དོན་སྐོོར་གསུངས་

འདུག ཉེནི་རྒྱབོ་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་

ནས་མིངའ་སྡེེའི་བྷེི་ཇེ་པི་སྲིིད་དོན་ཚོོགས་

པའ་ིཚོགོས་གཞིོན་སྐུ་ཞིབོས་ཝ་ི པ་ི ཌུ་ར་ེས་

མི་ི (Shri. V. P. Duraisamy, Vice 

President, BJP, Tamil Nadu) 

ལགས་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་མིི་

མིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིདྲན་རྟེན་ཕྱིག་

རྟགས་དང་། ཚོགོས་གཙོོའ་ིམིཚོན་ཐེགོ་ནས་

གནང་བོའི་བོོད་དོན་ཞུ་ཡིག་བོཅིས་ཕུལ་བོ་

དང་སྦྲེགས། བོདོ་དནོ་སྐོོར་འགྲེལེ་བོརྗེདོ་

གནང་རྗེསེ། སྐུ་ཞིབོས་ཁངོ་གསི་འབྱུང་

འགྱུར་བྷེ་ིཇ་ེཔ་ིདབུས་ཀྱི་ིདབུ་ཁྲིད་རྣམི་པར་

བོོད་དོན་སྐོོར་ཐེད་ཀར་གསུང་རྒྱུའི་ཞིལ་

བོཞིསེ་གནང་ཡདོ་འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་ནས་རྒྱ་གར་ལྷ་ོཕྱིོགས་

ཏ་མིིལ་ན་དུ་མིངའ་སྡེེའི་རྒྱལ་ས་ཅིི་ནཡེ་ 

(Chennai) ལ་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིཐེ་ེཝན་

གཞུང་ཚོབོ་ཁང་ག་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་འགན་འཛིིན་སྐུ་

ཞིབོས་ར་ིཅིར་ཌ་ི ས་ི ཨལེ་ ཆེནེ་ (Mr. 

Richard C. L. Chen, the Direc-

tor-General of the Taipei Eco-

nomic and Cultural Center) 

ལགས་དང་། ཁངོ་ག་ིཕྱིག་རགོས་ད་ེགའ་ི

འགན་འཛིནི་སྐུ་ཞིབོས་ཌ་ེན་ིས་ི ཨམེི་ ཨ་ེས་ི 

ཚོཡ་ེ (Mr. Dennis M. S. Tsai (Di-

rector)) ལགས་དང་ལྕམི་སྐུ་སུ་ སནེ་ ཆེངེ་ 

(Ms. Su-Hsien Cheng (Director)) 

ལགས། འགན་འཛིནི་གཞིནོ་པ་ལྕམི་སྐུ་ཨནེ་

ཇ་ིལ་ ཏུང་ (Ms. Angela Tung (Dep-

uty Director)) ལགས་བོཅིས་དང་ལྷན་

མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་ནང་ག་ིད་ལྟའ་ིགནས་

སྟངས་སྐོརོ་དང་། བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་

དང་ཐེེ་ཝན་གཞུང་དབོར་གྱིི་འབྲེེལ་ལམི་

སྐོརོ་ལ་གསུངས་པ་མི་ཟད། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་མིངའ་སྡེེའི་ནང་བོོད་དོན་ཞུ་

སྐུལ་གནང་རྒྱུའི་དགོས་དམིིགས་ཁག་

གསུངས་འདུག ད་ེརྗེསེ་ས་གནས་བོདོ་ཀྱི་ི

སྨོན་རྩོིས་ཁང་ལ་གཟིགས་སྐོོར་ཕེེབོས་

གནང་འདུག

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་ལྷ་ོཕྱིགོས་ཏ་མིལི་ན་དུ་མིངའ་སྡེེའ་ིརྒྱལ་ས་ཅི་ིནཡ་ེ 
(Chennai) ལ་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིཐེ་ེཝན་གཞུང་ཚོབོ་ཁང་ག་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་འགན་འཛིནི་སྐུ་ཞིབོས་ར་ིཅིར་ཌ་ི ས་ི ཨལེ་ ཆེནེ་ (Mr. Richard C. L. 

Chen, the Director-General of the Taipei Economic and Cultural Center) ལགས་སོགས་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་མིངའ་སྡེེའ་ིབྷེ་ིཇ་ེཔ་ིསྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་གཞིོན་སྐུ་
ཞིབོས་ཝ་ི པ་ི ཌུ་ར་ེས་མི་ི (Shri. V. P. Duraisamy, Vice President, BJP, Tamil Nadu) ལགས་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 
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 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༩ ཉེནི་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་

པ་གཉེསི་ནས་ལ་ོཡ་ོལ་ (Loyola Col-

lege) མིཐེ་ོསློབོོ་ཀྱི་ིསློབོོ་སྤྱི་ིའབུམི་རམིས་པ་

ཨ་ེ ལའེ་ོས་ི ཨ་རགོ་ཀ་ེརཱ་ཇ་ཱ (Principal 

Rev. Dr A. Louis Arockiaraj SJ) 

ལགས་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་མིཐེོ་

སློོབོ་འདི་ནས་བོོད་པའི་སློོབོ་ཕྲུག་བོརྒྱ་ཕྲིག་

ལ་ཤེེས་ཡོན་མིཐུན་འགྱུར་གནང་སྟེ་སློོབོ་

མིཐེར་སོན་པར་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུས་པ་དང་

སྦྲེགས། ཨནི་ཡགི་ཐེགོ་ཡདོ་པའ་ིསྤྱི་ིནརོ་

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་ག་ི

མིཛིད་རྣམི་”ངསོ་ཀྱི་ིཡུལ་དང་། ངསོ་ཀྱི་ིམི་ི

མིང་།” ཞིསེ་པ་ཕུལ་གནང་འདུག མིཇལ་

འཕྲིད་སྐོབོས་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་

མིཁན་སློབོོ་དཔནོ་ཝ་ི ཨན་ཊ་ོ (Professor 

V. Anto) ལགས་དང་། ཁྲམིིས་རྩོདོ་པ་ཨར་

ཝནི་ཊ་ (Arvind) ལགས་རྣམི་གཉེསི་ལྷན་

བོཅིར་ཞུས་འདུག ད་ེབོཞིནི་ཡུན་རངི་བོདོ་

དོན་ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་མིཁན་ཡ་ིཤུ་ཆེོས་

དཔནོ་སྐུ་ཞིབོས་མི་ེཁལེ་ཧ་བྷེར་ཌ་ེ (Mi-

chael Hubert) ལགས་དང་ལྷན་མིཇལ་

འཕྲིད་གནང་སྟ།ེ ཏ་མིལི་ན་དུ་མིངའ་སྡེའེ་ི

ནང་གི་ལས་རིམི་ཁག་ཡོངས་སུ་ལེགས་

གྲུབོ་བྱུང་ཡདོ། 

༢) རྒྱ་གར་ལྷ་ོཕྱིགོས་ཀ་ེར་ལ་མིངའ་སྡེེའ་ིནང་དཔནོ་རགིས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིསི་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། 

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ 

༢༡ ནས་ ༢༤ བོར་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

མི་ིའགྱུར་རྡོ་ོརྗེ་ེམིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་བློ་ོ

བོཟང་རྒྱ་མིཚོོ་སྲིི་ཐེར་མིཆེོག་རྣམི་གཉེིས་

ནས་ཀ་ེར་ལ་ (Kerala) མིངའ་སྡེའེ་ིནང་

མིངའ་སྡེའེ་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་དང་། སྤྱི་ིཁྱབོ་བློནོ་ཆེནེ་

སོགས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་

གནང་ཡདོ། 

 ད་ེཡང་ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༡ ཉེནི་བོདོ་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་ནས་རྒྱ་གར་

གྲེོས་ཚོོགས་འོག་མིའ་ིའཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། 

(CPM) སྲིིད་དོན་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་མི་ིསྐུ་

ཞིབོས་ཨ་ེ ཀ་ེབྷེ་ལན་ (Shri. A. K. Ba-

lan, CPM Central Committee 

member and former Lok Sabha 

member) མིཆེགོ་དང་། ཀ་ེར་ལ་མིངའ་

སྡེེའི་བྷེི་ཇེ་པི་སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་

གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཀ་ེ སུ་རནེ་དྷི་རན་ (Shri. 

K. Surendran, President, BJP 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢༡ ཉེིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ཀ་ེར་ལ་མིངའ་སྡེེའ་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་བོཞུགས་གནས་སུ་སྲིདི་སྐྱོངོ་
སྐུ་ཞིབོས་ཨ་རིབོ་ མི་ོཧ་མི་ེདྷི་ི ཁན་ (Hon’ble Shri Arif Mohammed Khan, Governor of Kerala) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་
སྐོབོས། 

Kerala) མིཆེགོ་དང་ལྷན་ས་ོསརོ་མིཇལ་

འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་ནང་གི་ཛི་དྲག་གནས་

སྟངས་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་ཨནི་ཡགི་

ཐེོག་ཡོད་པའི་སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་

མིགནོ་ཆེནེ་པ་ོམིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་རྣམི་ “ངསོ་

ཀྱི་ིཡུལ་དང་། ངསོ་ཀྱི་ིམི་ིམིང་།” དང་། 

ཚོོགས་གཙོོའི་མིཚོན་ཐེོག་ནས་གནང་བོའི་

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་བོོད་

དནོ་ཞུ་ཡགི་བོཅིས་ཕུལ་གནང་རྗེསེ། རྒྱ་

གར་གྲེོས་ཚོོགས་གོང་མིའ་ིའཐུས་མི་ིཟུར་པ་

དང་། མིངའ་སྡེའེ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་བློོན་ཆེནེ་མིཆེགོ་

ག་ིསྒོརེ་དྲུང་སྐུ་ཞིབོས་ཀ་ེ ཀ་ེ རཱ་གྷ་ེཤེ་ 

(Shri. K. K. Ragesh, former MP 

of Rajya Sabha and Private sec-

retary to the Chief Minister) 

མིཆེོག་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་མིི་
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མིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིམིངའ་སྡེེའ་ིཞུ་

སྐུལ་ལས་དོན་གྱིི་དགོས་དམིིགས་སྐོོར་

འགྲེལེ་བོརྗེདོ་གནང་འདུག

 ད་ེཉེིན་ཕྱི་ིདྲ་ོབོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

རྣམི་པ་གཉེིས་ནས་ཀ་ེར་ལ་མིངའ་སྡེེའ་ིསྲིིད་

སྐྱོོང་བོཞུགས་གནས་སུ་སྲིིད་སྐྱོོང་སྐུ་ཞིབོས་

ཨ་རིབོ་ མི་ོཧ་མི་ེདྷི་ི ཁན་ (Hon’ble Shri 

Arif Mohammed Khan, Gover-

nor of Kerala) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་

འཕྲིད་ཀྱིིས་མིངའ་སྡེེའ་ིནང་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་

གྱི་ིལས་དནོ་སྐོརོ་དང་། བོདོ་ནང་ག་ིད་ལྟའ་ི

ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་ཐེོག་ངོ་སྤྲོོད་གནང་

རྗེསེ། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ི

ཞུ་ཡགི་དང་། དྲན་རྟནེ་ཕྱིག་རྟགས་ཕུལ་

གནང་ཞིངི་། དགངོ་དྲ་ོམིངའ་སྡེའེ་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་

མིཆེོག་གིས་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པར་

གསལོ་སྟནོ་ཞིགི་བོཤེམིས་པ་དང་། སྐོབོས་

དེར་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་ནས་ཡུ་པི་

མིངའ་སྡེའེ་ིདཔལ་འབྱོརོ་དང་། གྲེསོ་ཚོགོས་

ཀྱི་ིལས་དནོ་བློནོ་ཆེནེ་སྐུ་ཞིབོས་སུ་ར་ེཤེ་ི ཁཱ་

ན་ (Shri. Suresh Khanna, Minis-

ter of Finance and Parliamenta-

ry Affairs, Uttar Pradesh) མིཆེགོ་

དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༢ ཉེནི་ཀ་ེར་ལ་མིངའ་

སྡེེའ་ིཀོང་ར་ེས་ིསྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའ་ིདྲུང་ཆེ་ེ

སྐུ་ཞིབོས་ཇ་ི ཨ་ེས་ི བྷེ་བུ་ (Shri. G. S. 

Babu) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིསི་

བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིམིངའ་

སྡེ་ེཁག་ནང་ག་ིབོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་ལས་དནོ་གྱི་ི

དམིགིས་ཡུལ་དང་། བོདོ་ནང་ག་ིད་ལྟའ་ིཛི་

དྲག་གནས་སྟངས་ཁག་ངོ་སྤྲོོད་གནང་ཡོད་

པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་ཨནི་ཡགི་ཐེགོ་ཡདོ་པའ་ི

སྤྱིི་ནོར་༧གོང་ས་༧སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་

མིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་རྣམི་ “ངསོ་ཀྱི་ིཡུལ་དང་། 

ངསོ་ཀྱི་ིམི་ིམིང་།” དང་། ཚོགོས་གཙོོའ་ི

མིཚོན་ཐེོག་ནས་གནང་བོའི་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་བོོད་དོན་ཞུ་ཡིག་

བོཅིས་ཕུལ་རྗེསེ། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

རྣམི་པས་ཝར་ཀ་ལ་ (Varkala) ས་གནས་

སུ་ཡོད་པའི་བོོད་རིགས་མིང་ཚོོགས་ཀྱིང་

ཐུག་འཕྲིད་གནང་འདུག 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༣ ཉེནི་སྔོ་དྲ་ོསྤྱི་ིའཐུས་

རྣམི་པ་གཉེིས་ནས་ཀ་ེར་ལ་མིངའ་སྡེེའ་ིརྒྱལ་

ས་ཏ་ིརུ་ཝ་ནན་ཐེ་པུ་རམི་ (Thiruvanan-

thapuram) ལ་མིངའ་སྡེའེ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་བློནོ་

ཆེནེ་སྐུ་ཞིབོས་པ་ིན་ར་ཡ་ི ཝ་ིཇ་ཡན་ (Shri. 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༣ ཉེིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ཀ་ེར་ལ་མིངའ་སྡེེའ་ིརྒྱལ་ས་ཏ་ིཏུ་ཝ་ནན་ཐེ་པུ་ཏམི་ 
(Thiruvananthapuram) ལ་མིངའ་སྡེའེ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་བློོན་ཆེནེ་སྐུ་ཞིབོས་པ་ིན་ར་ཡ་ི ཝ་ིཇ་ཡན་ (Shri. Pinarayi Vijayan, Hon. Chief Minister of 

Kerala) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༣ ཉེིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནསམིངའ་སྡེེའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཨ་ེ ཨནེ་ 
ཤེམི་སརེ་ (Shri. A. N. Shamseer, Hon. Speaker of Kerala Legislative Assembly) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 
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Pinarayi Vijayan, Hon. Chief 

Minister of Kerala) མིཆེགོ་དང་ལྷན་

མིཇལ་འཕྲིད་དང་། ཉེནི་རྒྱབོ་མིངའ་སྡེའེ་ི

གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་ཞིབོས་ཨེ་ 

ཨནེ་ ཤེམི་སརེ་ (Shri. A. N. Sham-

seer, Hon. Speaker of Kerala 

Legislative Assembly) མིཆེགོ་དང་

ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་ཞིངི་། སྐོབོས་ས་ོ

སོར་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་གཉེིས་ནས་བོོད་ནང་

ག་ིཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོརོ་དང་། རྒྱ་

གཞུང་གིས་བོོད་ནང་འཛིིན་པའི་མིི་རིགས་

མིཉེམི་བོསྲིསེ་ཀྱི་ིསྲིདི་བྱུས་སྐོརོ། ད་ེབོཞིནི་

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་བོོད་

དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་རིམི་སྐོོར་བོཅིས་ང་ོསྤྲོོད་

གནང་ཡདོ་འདུག་པ་མི་ཟད། སྤྱི་ིལྷན་གྱི་ིཞུ་

ཡགི་དང་། ཕྱིག་རྟགས་བོཅིས་ས་ོསརོ་ཕུལ་

གནང་འདུག ད་ེརྗེསེ། སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་ཀ་ེ

ར་ལ་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་ཁང་ནང་

གཟིགས་སྐོོར་སྣེ་ཁྲིད ་བོཅིས་གནང་སྟེ། 

ཐེེངས་འདིའ་ིརྒྱ་གར་མིངའ་སྡེ་ེགཉེིས་ཀྱི་ིབོོད་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༣ ཉེིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ཀ་ེར་ལ་མིངའ་སྡེེའ་ི (CPI)  སྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ིའག་ོཁྲདི་
དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་བོཞིནི་པ། 

༡) ཇ་མུ་ནང་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། 

བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིརི་མིངའ་སྡེ་ེདང་། ལ་དྭགས་བོཅིས་ཀྱི་ིནང་བོོད་དནོ་ཞུ་སྐུལ་

གནང་བོ། 

༄༅། ། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཟླ་བོ་ཚོ་ེ

རངི་མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ཡ་ེཤེསེ་སྒྲིལོ་མི་

མིཆེགོ སྤྱི་ིའཐུས་བོསྟན་པ་ཡར་འཕེལེ་

མིཆེགོ་བོཅིས་ནས་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ 

ཚོསེ་ ༢༧ ནས་ཕྱི་ིཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༡ བོར་ཉེནི་

གྲེངས་ལྔའི་རྒྱ་གར་བྱོང་ཕྱིོགས་ཇ་མུ་ནང་

དཔོན་རིགས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་དོན་ཞུ་

སྐུལ་གནང་ཡདོ། 

 ད་ེཡང་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་

དནོ་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིལས་དནོ་ཡངོས་སུ་ལགེས་གྲུབོ་བྱུང་ཡདོ་པ་བོཅིས། ། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༣ ཉེིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་རྣམི་པ་ཀ་ེར་ལ་གྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་ཁང་ནང་གཟགིས་སྐོརོ་
ཕེབེོས་སྐོབོས། 
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པ་ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༧ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོབོཞུགས་སྒོར་

རྡོ་ས་ནས་ཕེེབོས་ཐེོན་གྱིིས་ཉེིན་གུང་ཇ་མུར་

ལ་ཕེབེོས་འབྱོརོ་བྱུང་ཞིངི་། སྐོབོས་དརེ་ཇ་

མུར་ཧིན་བོོད་མིཛིའ་འབྲེེལ་ཚོོགས་པས་

ཕེབེོས་བོསུ་སྣ་ེལནེ་ཞུས་པ་དང་། ཉེནི་རྒྱབོ་

ཇ ་མུ ་ཀ ་ཤེི་མིིར ་ཁུལ་གྱིི་གསར་ཁང ་ 

(PERFECT TIME LINE) དང་། ད་ེ

བོཞིནི་ (JAMMU DASTAN NEWS) 

(J.L VISION) (THE KASHMIR 

TALK) བོཅིས་ཀྱི་ིགསར་འགདོ་པ་འདུ་

འཛིོམིས་ཐེོག་གསར་འགོད་ལྷན་ཚོོགས་

ཤེགི་བོསྐྱོངས་ཏ།ེ ཐེེངས་འདིའ་ིབོདོ་དནོ་ཞུ་

སྐུལ་ཕྱིོགས་བོསྐྱོོད་ཀྱིི་ལས་དོན་གཙོ་ོབོ་ོརྒྱ་

གར་དབུས་སའ་ིགཞུང་དང་། མི་ིམིང་ནས་

བོོད་དོན་ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་སྔོར་ལྷག་ཡོང་

ཐེབོས་གནང་རྒྱུ་ཡནི་པ་དང་། དའེ་ིཞུ་སྐུལ་

ཆེེད་རྒྱ་གར་མིངའ་སྡེ་ེཁག་ཚོང་མིར་བོོད་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྐུ་ཚོབོ་

ཚོོགས་ཆུང་ཆེེད་བོཅིར་ཞུས་དང་ཞུ་མུས་

ལྟར། ད་ལན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་

ས་གནས་ཇ་མུ་དང་ཀ་ཤེ་ིམིརི། ཤྲཱི་ིན་གྷར། 

ལ་དྭགས་བོཅིས་སུ་ཕེེབོས་ཏ།ེ བོདོ་དནོ་ཞུ་

སྐུལ་གྱིི་ལས་དོན་དངོས་སུ་དབུ་འཛུགས་

གནང་ཡོད་པའི་སྐོོར་གསར་འགོད་གསལ་

བོསྒྲིགས་དང་། ད་ེབོཞིནི་གསར་འགདོ་པའ་ི

དོགས་འདྲི་ཁག་ལ་ལན་འདེབོས་གསལ་

བོཤེད་གནང་། ད་ེཉེནི་ཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༦ པ་

ཙོམི་ལ་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཟླ་བོ་ཚོེ་རིང་

མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ཡ་ེཤེེས་སྒྲིལོ་མི་

མིཆེགོ སྤྱི་ིའཐུས་བོསྟན་པ་ཡར་འཕེལེ་

མིཆེོག་བོཅིས་ནས་རྒྱ་གར་དབུས་གཞུང་ག་ི

ཐེད་ཀར་འཛིིན་སྐྱོོང་འོག་ཡོད་པའི་ཇ་མུ་ཀ་

ཤེི་མིིར་གྱིི་སྤྱིི་ཁྱབོ་བློོན་ཆེེན་གཞིོན་པ་ཟུར་

པ་སྐུ་ཞིབོས་ནརི་མིལ་ སངིྒ་ (Dr Nirmal 

Singh, Former Deputy CM of 

Jammu & Kashmir) མིཆེགོ་དང་། ཇ་

མུ་ཀ་ཤེི་མིིར་གྲེངས་ཉུང་མིི་རིགས་ལྷན་

ཚོགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཨར་ ཀ་ེ 

ཀལ་ས་ོཊ་ར་ (R. K. Kalsotra, Presi-

dent, All India Confederation of 

SC/ST/OBC Organisation, 

Jammu and Kashimir) མིཆེགོ་རྣམི་

གཉེིས་དང་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་རྒྱ་གར་

གཞུང་མིང་གཉེིས་ནས་བོོད་དོན་ཐེོག་སྔོར་

ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་སྐྱོོང་ཡོང་བོའི་སྐོོར་

ཞུས།

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པས་ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིིར་གྱི་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་

བློནོ་ཆེནེ་གཞིནོ་པ་ཟུར་པ་དང་། གྲེསོ་

ཚོོགས་ཀྱི་ིཚོོགས་གཙོ་ོཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཀ་

ཝནི་དྷིར་ གྷུབོ་ཏ་ (Shri. Kavinder 

Gupta, Former Deputy Chief 

Minister and Former Speaker Of 

Jammu and Kashmir Assembly) 

མིཆེགོ་དང་། གྲེངོ་སྡེ་ེལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་

གཞིནོ་པ་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཅིན་དྷིར་ གྷུབོ་ཏ་ 

(Shri. Chander Mohan Gupta, 

Former Deputy Mayor) མིཆེགོ ས་

གནས་བྷེི་ཇེ་པི་སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་བུད་

མིེད་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་གཞིོན་ལྕམི་སྐུ་

ཀམི་ལ་ གྷུབོ་ཏ་ (Mrs Kamal Gupta, 

Vice president of BJP Women 

Association) མིཆེགོ ཇ་མུ་ཁུལ་གྱི་ིགྲེངོ་

སྡེེ་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྤྱིི་ཁྱབོ་གཞིོན་པ་སྐུ་

ཞིབོས་བྷེལ་ཌེབོ་ སངིྒ་ (Shri Baldev 

Singh, Deputy Mayor of Jam-

mu) མིཆེགོ ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིིར་ཁྲིམིས་ཞིིབོ་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༡ ཉེིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་དབུས་གྲེསོ་ཚོགོས་འགོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ཇུ་
གྷལ་ཀ་ིཤེརོ་ཤེར་མི་ (Shri Jugal Kishore Sharma, BJP MP Lok Sabha) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 
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ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་གཙོ་ོ (President 

of J&K High Court bar associa-

tion) མིཆེགོ ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིརི་ཁུལ་གྱི་ིབྷེ་ིཇ་ེ

པི་སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་

ཞིབོས་ར་ཝནི་དྷིར་ རཡ་ེན་ (Ravinder 

Raina, President of BJP state 

J&K) མིཆེགོ་དང་། ཚོགོས་གཞིནོ་སྐུ་

ཞིབོས་ཨ་སིམི་ བྷེ་ེ (Asim bai, Vice 

president of BJP state J&K) 

མིཆེགོ ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིརི་ཚོངོ་དནོ་ལྷན་

ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་ཞིབོས་ཨ་རུན་ 

གྷུབོ་ཏ་ (Mr Arun Gupta, President 

of Chamber of commerce J&K) 

མིཆེགོ་དང་། ཚོགོས་གཞིནོ་སྐུ་ཞིབོས་ཨ་

ནལི་ ཀུ་མིར་ (Mr Anil Kumar, Se-

nior vice president) མིཆེགོ སྤྱི་ིཁྱབོ་

དྲུང་ཆེ་ེམི་ན་ེཤེ་ི གྷུབོ་ཏ་ (Mr Manesh 

Gupta General Secretary) མིཆེགོ 

བྷེ་ིཇ་ེཔ་ིསྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའ་ིདྲུང་ཆེ་ེཨ་ཤེོག་ 

ཀལོ་ (Shri. Ashok Koul, BJP 

General Secretary) མིཆེགོ་བོཅིས་

དང་ལྷན་རིམི་པས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་

དོན་ཐེོག་སྔོར་ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་ཐེབོས་

སྐོརོ་སགོས་ཞུས་གནང་བོ་དང་སྦྲེགས། བོདོ་

མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིབོོད་དོན་ཞུ་

ཡགི་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིདྲན་

རྟནེ་ཕྱིག་རྟགས་བོཅིས་ས་ོསརོ་ཕུལ། 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢༩ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པས་རྒྱ་གར་དབུས་གཞུང་གི་

བློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་རཱ་མིན་ བྷེ་ལ་ 

(Shri. Raman Bhalla, Former 

Minister Jammu-Kashmir 

Pradesh Congress Committee 

and Former Cabinet Minister) 

མིཆེགོ་དང་། ཇ་མུ་ཁུལ་གྱི་ིཝ་ིཤེ་ཝ་ཀར་མི་

ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་ཞིབོས་ཤེ་ཤེི་ 

ཝར་མི་ (Shri. Shashi Verma, 

President of Vishwakarma Sab-

ha Jammu and Kashmir) མིཆེགོ 

(National Conference) སྲིདི་དནོ་

ཚོགོས་པའ་ིདྲུང་ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ཤེ་ཡགེ་ ཨ་ེ

མིཌ་ (Shri Sheikh Ahmad) མིཆེགོ 

རྒྱ་གར་རྒྱལ་ཡོངས་དང་བློངས་སྤྱིི་ཚོོགས་

ཞིབོས་ཞུ་ཚོགོས་པ་ (RSS) ཡ་ིཚོགོས་མི་ི

ཁག་ཅིགི དམིག་སྤྱི་ིཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ར་ ཀ་ེ 

ཤེར་མི་ (Lt General R K Sharma 

retd) མིཆེགོ ཇ་མུ་ཁུལ་གྱི་ིཝ་ིཤེ་ིཝ་ཧནི་དྷུ་

པ་ར་ཤེཏ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་

ཞིབོས་ར་ཇ་ེཤེ་ི གྷུབོ་ཏ་(Shri. Rajesh 

Gupta, State President of Vish-

va Hindu Parshad, Jammu) 

མིཆེགོ ས་གནས་གྲེོས་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ི

འཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། (National Con-

ference) སྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་

གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ར་ཏན་ ལལ་ གྷུབོ་ཏ་ (Shri. 

Ratan Lal Gupta, Former MLC 

and President of National Con-

ference of Jammu) མིཆེགོ (Aam 

Aadmi Party) སྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ིདྲུང་

ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ཨ་ནལི་ ལན་གྷར་ (Mr Anil 

Langer) མིཆེགོ་བོཅིས་དང་ལྷན་རིམི་

པས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་དོན་ཐེོག་སྔོར་

ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་ཐེབོས་སྐོོར་སོགས་ཞུས་

གནང་བོ་དང་སྦྲེགས། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིབོདོ་དནོ་ཞུ་ཡགི་དང་། སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་དྲན་རྟེན་ཕྱིག་རྟགས་

བོཅིས་ཕུལ་གནང་ཡདོ།

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་གྷུ་ལམི་ 
ཨ་ལ་ི (Shri. Gulam Ali, MP Rajya Sabha, J&K) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།
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 གཞིན་ཡང་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

རྣམི་པས་རྒྱ་གར་གསར་ཁང་ (News X) 

དང་། (Republic TV) (Jammu 

News) (India Daily) (Times Now) 

བོཅིས་ཀྱི་ིགསར་འགོད་པའ་ིབོཅིར་འདྲ་ིཁག་

ལ་ལན་འདབེོས་གནང་ཡདོ། 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༣༠ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པས་རྒྱ་གར་དབུས་གཞུང་གི་

བློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ་དང་། མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་

ཚོོགས་འཐུས་མིི་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཤེམི་ 

ལལ་ (Shri Sham Lal, Former 

Minister and MLA) མིཆེགོ་དང་། ཇ་

མུ་ཀ་ཤེི་མིིར་ཁུལ་གྱིི་ཝི་ཤེི་ཝ་ཧིན་དྷུ་པ་ར་

ཤེཏ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་ཞིབོས་ཝི་

ཀ་རམི་ རན་དྷི་ཝ་ (Shri. Vikram 

Randhawa, President of Vishwa 

Hindu Prashad, JK) མིཆེགོ་སགོས་

དང་ལྷན་རིམི་པས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་

ནང་གི་ད་ལྟའི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོོར་ང་ོ

སྤྲོདོ་དང་སྦྲེགས། བོདོ་དནོ་ཐེགོ་སྔོར་ལྷག་

རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་སྐྱོོང་ཡོང་བོ་ཞུས་གནང་

ཡདོ་པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོགོས་ཀྱི་ིབོོད་དནོ་ཞུ་ཡགི་དང་། དྲན་རྟནེ་

ཕྱིག་རྟགས་བོཅིས་ས་ོསརོ་ཕུལ་གནང་ཡདོ།

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༣༡ ཉེནི་ཇ་མུ་གཙུག་

ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་གི་འཛིིན་སྐྱོོང་འགན་

འཛིནི་སློབོོ་དཔནོ་ར་ཧུལ་ གྷུབོ་ཏ་ (Prof. 

Rahul Gupta, Registrar of Uni-

versity of Jammu) ལགས་དང་། 

འབུམི་རམིས་པ་པཱ་ཐཱ་ ན་ིཡ་ (Dr. Patha-

nia, Central University of Jam-

mu) ལགས་རྣམི་གཉེསི་དང་ལྷན་མིཇལ་

འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ་མི་

ཟད། ཇ་མུ་ས་གནས་ཀྱི་ིགསར་འགདོ་པ་

ཁྱནོ་ ༥༠ ལྷག་ལྷན་འཛིོམིས་ཐེགོ་རྒྱ་གར་

གཞུང་མིང་གཉེིས་ནས་བོོད་དོན་ཐེོག་སྔོར་

ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཡངོ་བོ་དང་། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་ག་ིམིཚོན་རྟགས་

འཁོད་པའ་ིདོན་ཚོན་བོཅུ་ཅིན་གྱི་ིབོོད་དོན་ཞུ་

ཡགི་སྒྲིགོ་སྦྱོངས་དང་། གསར་འགདོ་པའ་ིདྲ་ི

བོར་ལན་འདབེོས་བོཅིས་གནང་། 

 ཕྱི་ིཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་

དྲོ་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པས་ཇ་མུར་གནས་

བོཞུགས་རྒྱ་གར་དབུས་གྲེོས་ཚོོགས་འོག་

མིའི་འཐུས་མིི་སྐུ་ཞིབོས་ཇུ་གྷལ་ཀི་ཤེོར་

ཤེར་མི་ (Shri Jugal Kishore Shar-

ma, BJP MP Lok Sabha) མིཆེགོ་

དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིབོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་དོན་

ཚོན་བོཅུ་ཅིན་གྱིི་ཡིག་ཆེ་སྤྱིན་བོསྟར་ཞུས་

ཏ།ེ རྒྱ་གར་གཞུང་མིང་གཉེསི་ནས་བོདོ་དནོ་

ཐེོག་སྔོར་ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་སྐྱོོང་ཡོང་བོ་

བོཅིས་ཞུས་རྗེསེ། རྒྱལ་ས་ཤྲཱི་ིན་གྷར་ཕེེབོས་

ཐེནོ་གནང་ཡདོ། 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༢ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པས་ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིིར་གྱི་ིརྒྱལ་ས་

ཤྲཱི་ིན་གྷར་དུ་རྒྱ་གར་གྲེོས་ཚོོགས་གོང་མིའ་ི

འཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་གྷུ་ལམི་ ཨ་ལ་ི (Shri. 

Gulam Ali, MP Rajya Sabha, 

J&K) མིཆེགོ་དང་། ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིརི་མིང་

གཙོོ་མིཉེམི་འབྲེེལ་སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་

ཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ར་ཁིབོ་ ཨུལ་ ར་ཤེ་ི 

(Raquib-ul-Rashi, State Presi-

dent,  All alliance Democratic 

Party, J&K) མིཆེགོ ཀ་ཤེ་ིམིརི་ས་གནས་

གཞིོན་སྐྱོེས་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་

ཞིབོས་ཨ་བྷེཏི་ ར་ཤེ་ཌ་ི བྷེཏ་ (Aabid 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༤ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ཤྲི་ིན་གྷར་བོདོ་རིགས་ཁ་ཆེེའ་ིསློབོོ་གྲྭར་གཟགིས་སྐོརོ་
ཕེབེོས་གནང་སྐོབོས།
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Rashid Bhat, Provincial Youth 

President Kashmir) མིཆེགོ མིངའ་

སྡེའེ་ིདྲུང་ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ཌནི་ མིའ་ོམི་དྷི་ ཝ་ན་ི 

(Mr Deen Mohammad Wani, 

State Secretary) མིཆེགོ སྐུ་ཞིབོས་རཱ་

ཇ་ཱ ཨ་ིཧྥིཏི་ིཀར་ ཧུ་སན་ (Mr Raja If-

tikhar Hussain Maqpon, Zonal 

President) མིཆེགོ ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིརི་ 

(Awami Tehreek Party) སྲིདི་དནོ་

ཚོགོས་པའ་ིདབུ་ཁྲདི་སྐུ་ཞིབོས་ས་ོཧིབོ་ ཁན་ 

(Shri. Soheb khan, Party Patron 

of J&K) མིཆེགོ མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། ཀ་ཤེ་ིམིརི་གཅིགི་

སྒྲིིལ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་ཞིབོས་ཨི་

ཤེ་ིཧྥིག་ ཇ་བྷེར་ (Shri. Ishfag Jabbar 

Ex MLA, and Chairman of Jab-

bar Foundation & President of 

Jammu Kashmir United Move-

ment) མིཆེགོ་བོཅིས་དང་ལྷན་རིམི་པས་

མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་ནང་གི་ད་ལྟའི་ཛི་

དྲག་གནས་སྟངས་སྐོོར་ངོ་སྤྲོོད་ཀྱིིས་བོོད་

དོན་ཐེོག་སྔོར་ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་བོའི་ཞུ་

སྐུལ་གནང་བོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་ཚོགོས་གཙོོའ་ི

མིཚོན་རྟགས་འཁོད་པའི་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིདོན་ཚོན་བོཅུ་ཅིན་གྱི་ི

བོདོ་དནོ་ཞུ་ཡགི་དང་། དྲན་རྟནེ་ཕྱིག་རྟགས་

བོཅིས་ས་ོསརོ་ཕུལ་གནང་ཡདོ།  

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༣ ཉེནི་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་

པས་བྷེ་ར་མུ་ལ་ས་གནས་ཀྱིི་མིངའ་སྡེེའི་

གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཇ་

ཝ་ིཌ་ི ཧ་སན་ བྷེགེ་ (Shri Javid Has-

san Beigh, former MLA Baram-

ulla) མིཆེགོ་དང་། ས་གནས་རྫོངོ་ག་ི

ཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ས་སིབོ་ ལནོ་ (Sa-

sif Lone, PC District President, 

Baramulla) མིཆེགོ་རྣམི་གཉེསི་དང་ལྷན་

སོ་སོར་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་ནང་གི་ད་

ལྟའ་ིཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོོར་ང་ོསྤྲོོད་དང་། 

བོོད་དོན་ཐེོག་སྔོར་ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་

སྐྱོངོ་ཡངོ་བོའ་ིཞུ་སྐུལ་གནང་བོ་དང་། ད་ེ

བོཞིིན་ཚོོགས་གཙོོའི་མིཚོན་རྟགས་འཁོད་

པའི་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་

དོན་ཚོན་བོཅུ་ཅིན་གྱི་ིབོོད་དོན་ཞུ་ཡིག་དང་། 

དྲན་རྟེན་ཕྱིག་རྟགས་བོཅིས་སོ་སོར་ཕུལ་

གནང་ཡདོ། 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༤ ཉེནི་སྐོབོས་བོཞིིའ་ི

རིང་རྒྱ་གར་བློོན་ཆེེན་གནང་མྱོོང་མིཁན་

དང་། མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ི

ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཏཇ་ མི་ོཧ་ིདྷིནི་ (Shri. 

Taj Mohiuddin, who has served 

four times as Minister, and for-

mer MLA) མིཆེགོ་དང་། ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིརི་

གྱིི་ཀོང་རེ་སི་སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་

གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཤེའ་ོཀཏ་ བྷེཏ་ (Shri. 

Showkat Bhath, President of 

Congress J&K) མིཆེགོ ཨམི་ ཨ་ེདྷི་ིམི་ི 

སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་གཞིོན་སྐྱོེས་འགོ་ཁྲིད་

སྐུ་ཞིབོས་ཇ་ིབྷེ་ེརན་ ཌར་ (Shri. Jibran 

Dar, Youth Leader of Aam Aad-

mi Party J&K) མིཆེགོ ཇ་ེཌ་ིཡུ་སྲིདི་

དོན་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་ཞིབོས་ཇི་ 

ཨམེི་ ཤེ་ཧིན་ (Shri. G.M Shaheen, 

President of JDU J&K) མིཆེགོ གྲེངོ་

གསེབོ་ཀྱི་ིའག་ོཁྲིད་སྐུ་ཞིབོས་ཏ་རགི་ ཨ་ེ

མིཏ་ (Tarig Ahmad, Village Sar-

panch) མིཆེགོ སྤྱི་ིཚོགོས་ཞིབོས་ཞུ་བོ་ཊ་

པརེ་ ཨབོ་དྷུལ་ ནཊ་ལ་ེ (Tapper Abdul 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༤ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་སྐོབོས་བོཞིིའ་ིརངི་རྒྱ་གར་བློནོ་ཆེནེ་གནང་མྱོངོ་མིཁན་དང་། 
མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཏཇ་ མི་ོཧ་ིདྷིིན་ (Shri. Taj Mohiuddin, who has served four times as Minister, and 

former MLA) མིཆེགོདང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 
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Natalie, Social worker in pattan) 

མིཆེོག་བོཅིས་དང་ལྷན་རིམི་པས་མིཇལ་

འཕྲིད་གནང་སྟ།ེ ད་ལྟའ་ིབོདོ་ནང་ག་ིཛི་དྲག་

གནས་སྟངས་སྐོོར་ངོ་སྤྲོོད་ཀྱིིས་བོོད་དོན་

ཐེོག་སྔོར་ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་སྐྱོོང་ཡོང་

བོའ་ིཞུ་སྐུལ་དང་། ཚོགོས་གཙོོའ་ིམིཚོན་

རྟགས་འཁོད་པའ་ིབོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ཀྱི་ིདོན་ཚོན་བོཅུ་ཅིན་གྱི་ིབོོད་དོན་ཞུ་

ཡགི་དང་། དྲན་རྟནེ་ཕྱིག་རྟགས་བོཅིས་ས་ོ

སརོ་ཕུལ་གནང་ཡདོ་པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་ཤྲི་ི

ན་གྷར་ལ་ཡོད་པའི་བོོད་པའི་སློོབོ་གྲྭར་

གཟགིས་སྐོརོ་དང་། གནས་སྡེདོ་བོདོ་རགིས་

རྣམིས་དང་ཐུག་འཕྲིད་གནང་ཡདོ། 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༥ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པས་ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིིར་མིངའ་སྡེེའ་ི

སྤྱི་ིཁྱབོ་བློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ་དང་། རྒྱ་གར་

དབུས་གཞུང་གི་བློོན་ཆེེན་ཟུར་པ་ཧྥི་རོག 

ཨབོ་དྷུ་ལ་ (Dr Farooq Abdulla, for-

mer Chief minister of J&K and 

former Union Minister) མིཆེགོ་དང་། 

ཁོང་གི་སྲིས་མིངའ་སྡེེའི་སྤྱིི་ཁྱབོ་བློོན་ཆེེན་

ཟུར་པ་དང་། རྒྱ་གར་དབུས་གཞུང་ག་ིབློནོ་

ཆེནེ་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཨུ་མིར་ ཨབོ་དྷུ་ལ་ 

(Shri. Omar Abdulla, former 

Chief minister of J&K and for-

mer Union Minister, JKNC party) 

མིཆེགོ ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིརི་ཁུལ་གྱི་ིསྲིིད་དནོ་

ཚོོགས་པ་ཆེེ་ཤེོས་གསུམི་པ་ཨབོ་ནི་སྲིིད་

དོན་ཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཨལ་

ཊབིོ་ བྷུ་ཁཱ་ར་ི (Shri Altif Bukhari, 

President of Apni Party, third 

biggest political party in J&K) 

མིཆེགོ་དང་། ཚོགོས་གཞིནོ་ཇ་ི ཨཇེ་ ཧ་

སན་ (Shri G. H Hassan, Vice 

President, Apni Party)མིཆེགོ དྲུང་

ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ར་ཧྥི་ི མིརི་ (Rafi Mir, Gen-

eral Secretary) མིཆེགོ མིངའ་སྡེའེ་ིགྲེསོ་

ཚོོགས་འཐུས་མིི་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཡ་ཝར་ 

མིརི་ (Shri Yawar Mir, former 

MLA, J&K) མིཆེགོ་བོཅིས་དང་ལྷན་རིམི་

པས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་ད་ལྟའི་བོོད་ནང་གི་

ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། བོདོ་

དོན་ཐེོག་སྔོར་ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་སྐྱོོང་

ཡངོ་བོའ་ིཞུ་སྐུལ་དང་། ཚོགོས་གཙོའོ་ི

མིཚོན་རྟགས་འཁོད་པའི་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིདོན་ཚོན་བོཅུ་ཅིན་གྱི་ི

བོདོ་དནོ་ཞུ་ཡགི་དང་། དྲན་རྟནེ་ཕྱིག་རྟགས་

བོཅིས་ས་ོསརོ་ཕུལ་རྗེསེ། ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིརི་

གྱིི་རྒྱལ་ས་ཤྲཱིི་ན་གྷར་ཁུལ་གྱིི་བོོད་དོན་ཞུ་

སྐུལ་གྱིི་ལས་དོན་ཁག་ལེགས་གྲུབོ་བྱུང་

ཡདོ་པ་དང་། ད་ེནས་རྒྱ་གར་གྱི་ིགསར་ཁང་ 

(JK Vision) དང་། (The voice of 

Kashmir) (ANI) (ABP) (News 18 

Kashmir) (Zee) (PTA) (DENAK 

Sevaera News) (Kashmir Ob-

server) (India Today) (Daily Excel 

Share) སགོས་ཁྱནོ་གསར་ཁང་ ༣༠ 

ལྷག་ཙོམི་གྱིི་གསར་འགོད་པ་འདུ་འཛིོམིས་

ཐེོག་བོོད་དོན་སྐོོར་གསར་འགོད་ལྷན་ཚོོགས་

ཤེགི་བོསྐྱོངས་གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༥ ཉེནི་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ཇ་མུ་ཀ་ཤེ་ིམིརི་མིངའ་སྡེའེ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་བློོན་ཆེནེ་ཟུར་པ་དང་། རྒྱ་གར་
དབུས་གཞུང་ག་ིབློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ་ཧྥི་རགོ ཨབོ་དྷུ་ལ་ (Dr Farooq Abdulla, former Chief minister of J&K and former Union Minister) 
མིཆེགོ་དང་། ཁངོ་ག་ིསྲིས་མིངའ་སྡེའེ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་བློོན་ཆེནེ་ཟུར་པ་དང་། རྒྱ་གར་དབུས་གཞུང་ག་ིབློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཨུ་མིར་ ཨབོ་དྷུ་ལ་
(Shri. Omar Abdulla, former Chief minister of J&K and former Union Minister, JKNC party) མིཆེགོ་རྣམི་གཉེསི་མིཇལ་འཕྲིད་སྐོབོས།
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༢) ལ་དྭགས་དབུས་འཛིནི་མིངའ་ཁུལ་གྱི་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་སགོས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིསི་བོདོ་དནོ་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོ། 

༄༅། །བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཟླ་བོ་ཚོ་ེརངི་

མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ཡ་ེཤེེས་སྒྲིལོ་མི་

མིཆེགོ སྤྱི་ིའཐུས་བོསྟན་པ་ཡར་འཕེལེ་

མིཆེོག་བོཅིས་ལས་གྲུབོ་པའ་ིབོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ནས་ཕྱིི་ལོ་ 

༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༦ ནས་ ༡༡ བོར་ཉེནི་

དྲུག་རིང་ལ་དྭགས་སུ་རྒྱ་གར་དབུས་གྲེོས་

ཚོོགས་གོང་མིའི་འཐུས་མིི་ཟུར་པ་ཁྲེག་རྩོེ་

རནི་པ་ོཆེ་ེམིཆེགོ་དང་། ལ་དྭགས་དབུས་

འཛིིན་མིངའ་ཁུལ་གྱིི་སྲིིད་སྐྱོོང་སོགས་

མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གནང་

ཡདོ།  

 ད་ེཡང་ཕྱི་ིཚོསེ་ ༦ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོ

ལ་དྭགས་ཀྱིི་རྒྱལ་ས་སློེ་ཡི་བོ་ཀུ་ལ་གནམི་

ཐེང་དུ་ཕེབེོས་འབྱོརོ་བྱུང་བོ་དང་། སྐོབོས་

དེར་ལ་སྤྱིི་ལས་ཁུངས་ཀྱིི་རྩོིས་དྲུང་ཀརྨ་

བོསདོ་ནམིས་དར་རྒྱས་ལགས་དང་། ས་

གནས་ཁྲིམིས་དཔོན་པདྨ་བོཟང་པོ་ལགས། 

ས་འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་དོན་གྲུབོ་ཚོེ་རིང་

ལགས་བོཅིས་ནས་ཕེེབོས་བོསུའི་སྣེ་ལེན་

ཞུས་པ་དང་། ཉེནི་རྒྱབོ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་

ནས་ལ་དྭགས་རྒྱལ་ས་སློེའི་རྫོོང་དཔོན་སྐུ་

ཞིབོས་སན་ཏ་ོཤེ་ི སུག་དྷིེབོ་ (Shri. San-

tosh Sukdev, District Magis-

trate, Leh-Ladakh) མིཆེགོ་དང་ལྷན་

མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་ཐེེངས་འདིའི་ལ་དྭགས་

ཁུལ་གྱིི་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ལས་དོན་སྐོོར་

ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་བོདོ་ནང་ག་ིད་ལྟའ་ིཛི་

དྲག་གནས་སྟངས་དང་། ས་གནས་སུ་

གནས་སྡེོད་བོོད་མིི་ཚོོར་གཟིགས་རྟོག་སྔོར་

ལྷག་གནང་སྐྱོོང་ཡོང་བོའི་རེ་སྐུལ་ཞུས་པ་

དང་ཆེབོས་ཅིགི བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་ག་ིམིཚོན་རྟགས་འཁོད་

པའ་ིདོན་ཚོན་བོཅུ་ཅིན་གྱི་ིབོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་

གྱི་ིཡགི་ཆེ་བོཅིས་ཕུལ་ཏ།ེ རྒྱ་གར་གཞུང་

མིང་གཉེིས་ནས་བོོད་དོན་ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཤུགས་ཆེེ་གནང་སྐྱོོང་ཡོང་བོ་བོཅིས་ཞུས་

གནང་ཡདོ་འདུག 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ལ་དྭགས་དབུས་འཛིནི་མིངའ་གཞུང་ག་ིསྲིདི་སྐྱོངོ་རྒྱ་
གར་དམིག་སྤྱི་ིཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ བྷེ་ི ཌ་ི མི་ིཤེ་ིརཱ་ (Brig (Dr) B. D Mishra (Retd), Honourable Lieutenant Governor of Ladakh) མིཆེགོ་
དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡༡ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་དབུས་གྲེསོ་ཚོགོས་འོག་མིའ་ི
འཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་འཇམི་དབྱོངས་ཚོ་ེརིང་རྣམི་རྒྱལ་ (Shri Jamyang Tsering Namgyal, Member of Parliament Lok Sabha) མིཆེགོ་དང་
ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།

67

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་

ནས་ལ་དྭགས་ཀྱིི་ཡུལ་སྐོོར་བློོན་ཆེེན་ཟུར་

པ་འཇ་ོར་ངག་དབོང་རགི་འཛིནི་ (Shri 

Ngawang Rinzin Jorba, former 

Minister for Tourism) མིཆེགོ་དང་། 

རྒྱ་གར་དབུས་གྲེོས་ཚོོགས་གོང་མིའ་ིའཐུས་

མི་ིཟུར་པ་ཁྲགེ་རྩོ་ེརནི་པ་ོཆེ་ེམིཆེགོ ཇ་མུ་ཀ་

ཤེི་མིིར་མིངའ་སྡེེའི་བློོན་ཆེེན་ཟུར་པ་དང་། 

ལ་དྭགས་རང་སྐྱོོང་ར་ིལྗོོངས་ཡར་རྒྱས་ལྷན་

ཚོགོས་ཀྱི་ིསྡེ་ེདཔནོ་ཟུར་པ། ལ་དྭགས་ནང་

པའ་ིམིཐུན་ཚོོགས་ཀྱི་ིཚོོགས་གཞིོན་ཚོ་ེརིང་

རྡོ་ོརྗེ་ེ (Shri Tsering Dorjee, Vice 

president of Leh Ladakh Bud-

dhist Association, and former 

Chairman of Ladakh Autono-

mous Hill development council 

and Former Cabinet Minister, 

J&KState) མིཆེགོ་བོཅིས་དང་ལྷན་རིམི་

པས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་ནང་གི་ད་ལྟའི་

ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོོར་ང་ོསྤྲོོད་ཀྱིིས་བོོད་

དོན་ཐེོག་སྔོར་ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་སྐྱོོང་

ཡངོ་བོའ་ིཞུ་སྐུལ་དང་། ད་ེབོཞིནི་བོདོ་མི་ིམིང་

སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་མིཆེོག་གི་མིཚོན་

རྟགས་འཁོད་པའ་ིདོན་ཚོན་བོཅུ་ཅིན་གྱི་ིབོོད་

དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡིག་ཆེ་སོགས་ཕུལ་གནང་

ཡདོ་འདུག གཞིན་ཡང་ད་ེཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་

སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་ལ་དྭགས་སུ་ཐེེངས་དང་པ་ོ

གོ་སྒྲིིག་ཞུས་པའི་གནམི་གཤེིས་ཕེོར་པའི་ 

(Climate Cup, the first-ever pro-

fessional football event in Lada-

kh) རྐང་སྤེལོ་རྩོདེ་འགྲེན་མིཐེའ་མིའ་ིའགྲེན་

བོསྡུར་སྐོབོས་སྐུ་མིགྲེོན་དུ་གདན་ཞུས་ལྟར་

ཆེདེ་ཕེེབོས་གནང་ཡདོ། 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ནས་ལ་དྭགས་

དབུས་འཛིིན་མིངའ་གཞུང་གི་སྲིིད་སྐྱོོང་རྒྱ་

གར་དམིག་སྤྱི་ིཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ བྷེ་ི ཌ་ི མི་ི

ཤེ་ིརཱ་ (Brig (Dr) B. D Mishra 

(Retd), Honourable Lieutenant 

Governor of Ladakh) མིཆེགོ་དང་

ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་ནང་གི་ད་ལྟའི་

ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ད་ེ

བོཞིིན་ས་གནས་སུ་གནས་སྡེོད་བོོད་མི་ིཚོོར་

གཟིགས་རྟོག་སྔོར་ལྷག་གནང་སྐྱོོང་ཡོང་བོའ་ི

ར་ེསྐུལ་ཞུས་པ་དང་ཆེབོས་ཅིགི བོདོ་མི་ིམིང་

སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་མིཆེོག་གི་མིཚོན་

རྟགས་འཁོད་པའ་ིདོན་ཚོན་བོཅུ་ཅིན་གྱི་ིབོོད་

དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ཡིག་ཆེ་བོཅིས་ཕུལ་ནས་

བོོད་དོན་ཐེོག་སྔོར་ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༦ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ལ་དྭགས་རྒྱལ་ས་སློེའ་ིརྫོངོ་དཔོན་སྐུ་ཞིབོས་སན་ཏ་ོཤེ་ི སུག་
དྷིབེོ་ (Shri. Santosh Sukdev, District Magistrate, Leh-Ladakh) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་རྒྱ་གར་དབུས་གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིཟུར་པ་ཁྲགེ་
རྩོ་ེརནི་པ་ོཆེ་ེམིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 
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སྐྱོངོ་ཡངོ་བོ་བོཅིས་ཞུས་གནང་འདུག   

 གཞིན་ཡང་དེ་ཉེིན་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་

པ་ལ་དྭགས་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་ལ་

ཆེེད་ཕེེབོས་ཀྱིིས་དགེ་སློོབོ་རྣམིས་ལ་བོོད་

དནོ་སྐོརོ་གསུང་བོཤེད་གནང་ཡདོ།

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༩ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པས་ལ་དྭགས་ཁུལ་གྱིི་བྷེི་ཇེ་པི་

སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་ཕུན་

ཚོགོས་བོསྟན་འཛིིན་ (Phunchok 

Stanzin, State President 

Bharatiya Janata Party Ladakh) 

མིཆེགོ་དང་། ལ་དྭགས་ཁུལ་གྱི་ིབྷེ་ིཇ་ེཔ་ིསྲིདི་

དོན་ཚོོགས་པའི་དྲུང་ཆེེ་བོསོད་ནམིས་ནོར་

བུ་ (Sonam Norbu, General Sec-

retary of State Kisan morcha, 

BJP) མིཆེགོ ལ་དྭགས་རང་སྐྱོངོ་ར་ིལྗོངོས་

ཡར་རྒྱས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྡེེ་དཔོན་ཟུར་པ་

སྐུ་ཞིབོས་རྒྱལ་པ་ིདབོང་རྒྱལ་ (Gyal P 

Wangyal, Former CEC of Leh 

Ladakh) མིཆེགོ ལ་དྭགས་ཁུལ་གྱི་ིགླིགོ་

བོརྙེན་འཁྲབོ་སྟོན་པ་དང་གཞིས་པ་གྲེགས་

ཅིན། ད་ེབོཞིནི་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་ཕུན་

ཚོགོས་ (Renowned Ladhaki Ac-

tor & Singer, and Tibet support-

er Phuntsok Ladhaki) མིཆེགོ ལ་

དྭགས་ཕེན་བོདེ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་མིི་སྐུ་

ཞིབོས་པར་མིཏི་ (Parmeetji, Ladakh 

Phendey Tsokpa, JK&Ladakh 

Pracharak) མིཆེགོ ལ་དྭགས་རང་སྐྱོངོ་

རི་ལྗོོངས་ཡར་རྒྱས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་

མི་ིདང་། ཀངོ་ར་ེས་ིསྲིདི་དནོ་ཚོགོས་པའ་ི

དབུ་ཁྲདི་ཚོ་ེརངི་རྣམི་རྒྱལ་ (Tsering 

Namgyal, Lower Leh councillor 

and leader of Opposition) མིཆེགོ་

བོཅིས་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་ད་བོར་

རྒྱ་གར་གཞུང་མིང་གཉེིས་ནས་སྐྱོབོས་

བོཅིོལ་བོོད ་མིི་རྣམིས་ལ་མིཐུན་འགྱུར་

གནང་བོར་བོཀའ་དྲིན ་ཆེེ་ཞུས་པ་དང་

སྦྲེགས། བོདོ་ནང་ག་ིད་ལྟའ་ིཛི་དྲག་གནས་

སྟངས་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། བོདོ་དནོ་ཐེགོ་སྔོར་

ལྷག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་སྐྱོོང་ཡོང་བོའ་ིཞུ་སྐུལ་

དང་། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོ

མིཆེོག་ག་ིམིཚོན་རྟགས་འཁོད་པའ་ིདོན་ཚོན་

བོཅུ་ཅིན་གྱིི་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ཡིག་ཆེ་

སགོས་ཕུལ། 

  ཕྱི་ིཚོསེ་ ༡༡ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པས་རྒྱ་གར་དབུས་གྲེོས ་

ཚོོགས་འོག་མིའ་ིའཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་འཇམི་

དབྱོངས་ཚོ་ེརངི་རྣམི་རྒྱལ་ (Shri Jamy-

ang Tsering Namgyal, Member 

of Parliament Lok Sabha) མིཆེགོ་

དང་། ལ་དྭགས་རང་སྐྱོངོ་ར་ིལྗོངོས་ཡར་

རྒྱས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིཚོགོས་མི་ིདང་། ས་

གནས་བོོད་མིིའི་བོདེ་དོན་གཟིགས་སྐྱོོང་

འགན་འཛིནི་བོཀྲོ་ཤེསི་རྣམི་རྒྱལ་ (Shri. 

Tashi Namgyal Yakzee, Execu-

tive Councillor and Special Wel-

fare Coordinator for Tibetans) 

མིཆེགོ ལ་དྭགས་ནང་པའ་ིམིཐུན་ཚོགོས་ཀྱི་ི

ཚོགོས་གཙོ་ོདང་། རྒྱ་གར་དབུས་གྲེསོ་

ཚོགོས་འཐུས་མི་ིཟུར་པ། ད་ེབོཞིནི་ལ་

དྭགས་རང་སྐྱོོང་རི་ལྗོོངས་ཡར་རྒྱས་ལྷན་

ཚོོགས་ཀྱིི་སྡེེ་དཔོན་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཐུབོ་

བོསྟན་ཚོ་ེདབོང་ (Shri Thupten Che-

wang, President of Ladakh 

Buddhist Association and for-

mer MP& CEC) མིཆེགོ མིངའ་སྡེའེ་ི

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ལ་དྭགས་གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེརེ་ཁང་ལ་ཆེདེ་ཕེབེོས་ཀྱིསི་
དག་ེསློབོོ་རྣམིས་ལ་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་གསུང་བོཤེད་གནང་སྐོབོས།
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གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་ཟུར་པ་སྐུ་ཞིབོས་

ཌལེ་ཌ་ རྣམི་རྒྱལ་ (Shri Delda Nam-

gyal, former MLA and Sarpanch) 

མིཆེགོ ལ་དྭགས་རང་སྐྱོངོ་ར་ིལྗོངོས་ཡར་

རྒྱས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྡེེ་དཔོན་བོཀྲོ་ཤེིས་

རྒྱལ་མིཚོན་ (Shri Tashi Gyaltsen, 

Chief Executive Councillor, UT 

Ladakh) མིཆེགོ རྒྱལ་སྲིས་འཇགིས་མིདེ་

དབོང་ཕྱུག་རྣམི་རྒྱལ་ (Prince Jigmey 

Wangchuk Namgyal) མིཆེགོ སྦེངེ་

ལོར་ནས་ཡིན་པའ་ིབོརྙེན་ཐུང་བོཟ་ོམིཁན་སྐུ་

ཞིབོས་མི་ན་ིཤེ་ (YouTuber Mr Mani-

shi from Banglore) ལགས་བོཅིས་

དང་ལྷན་རིམི་པས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་

ནང་གི་ད་ལྟའི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོོར་ང་ོ

སྤྲོདོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་རྒྱ་གར་དབུས་སའ་ི

གཞུང་མིང་གཉེིས་ནས་བོོད་དོན་སྤྱིི་དང་། 

ལྷག་པར་དུ་ས་གནས་སུ་གནས་སྡེོད ་

སྐྱོབོས་བོཅིོལ་བོོད་མིི་རྣམིས་ལ་མིཐུན་

འགྱུར་གང་ལེགས་གནང་བོར་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེ

ཞུས་པ་དང་སྦྲེགས། བོདོ་དནོ་དང་། བོདོ་མི་ི

རྣམིས་ལ་སྔོར་ལྷག་མིཐུན་འགྱུར་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

གནང་སྐྱོངོ་ཡངོ་བོའ་ིཞུ་སྐུལ་དང་། བོདོ་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་མིཆེོག་གི་

མིཚོན་རྟགས་འཁོད་པའ་ིདོན་ཚོན་བོཅུ་ཅིན་

གྱི་ིབོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱི་ིཡིག་ཆེ་སོགས་ཕུལ་

གནང་སྟ།ེ ཐེངེས་འདའི་ིལ་དྭགས་ཁུལ་གྱི་ི

བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་གྱིི་ལས་དོན་ཁག་ལེགས་

གྲུབོ་ངང་མིཇུག་བོསྒྲིལི་གནང་ཡདོ། དཔནོ་

རིགས་མིཇལ་འཕྲིད་སྐོབོས་ལ་དྭགས་

བོསོད་ནམིས་གླིིང་གཞིིས་ཆེགས་ཀྱིི་ས་

འཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོདོན་གྲུབོ་ཚོ་ེརིང་ལགས་

དང་། ལ་སྤྱི་ིལས་ཁུངས་ཀྱི་ིརྩོསི་དྲུང་ཀརྨ་

བོསོད་ནམིས་དར་རྒྱས་ལགས་རྣམི་གཉེིས་

ལྷན་བོཅིར་གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས། ། 

བོདོ་མིིའ་ིམིང་གཙོ་ོདབུ་བོརྙེསེ་ཏ་ེམི་ིལ་ོ ༦༣ ཧྲིལི་པ་ོའཁརོ་བོའ་ིདུས་ཆེནེ་མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེགོ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ི

གསུང་བོཤེད།

༄༅། །བོོད་མིིའ་ིབློ་ན་མིདེ་པའ་ིདབུ་ཁྲདི་

སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་

མིཆེོག་གིས་ཡང་དག་པའ་ིམིང་གཙོོའ་ིལམི་

ལུགས་བོོད་མིིར་གསོལ་སྩལ་གནང་འབྲེས་

ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༦༠ ལའོ་ིཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢ ཉེནི་མིང་

ཚོོགས་ཀྱིིས་འོས་འདེམིས་བྱོས་པའི་ཆེོལ་

གསུམི་ཆེོས་བོརྒྱུད་བོཅིས་ལས་གྲུབོ་པའི་

བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཐེོག་མིར་

གསར་འཛུགས་བོསྐྱོངས་ཏེ་དེ་རིང་བོོད་

རྒྱལ་ལ་ོ ༢༡༥༠ ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ 

༢ ཉེནི་མི་ིལ་ོཧྲིལི་པ་ོ ༦༣ འཁརོ་བོའ་ིདུས་

ཚོིགས་ཁྱད་པར་ཅིན་སྲུང་བོརྩོི་ཞུ་བོའི་ཉེིན་

མིརོ། མིགནོ་པ་ོགང་ཉེདི་མིཆེགོ་ག་ིབོཀའ་

དྲིན་རྗེེས་སུ་དྲན་པའ་ིསྒོ་ོནས་བོོད་མི་ིཡོངས་

དང་། བོདོ་དང་བོདོ་མིརི་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་གནང་

མིཁན་གྱི་ིགཞུང་དང་གྲེསོ་ཚོགོས། བོདོ་དནོ་

རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པ་ཁག ཞི་ིབོད་ེདང་དྲང་

བོདེན་ལ་དགའ་མིོས་བྱོེད་མིཁན་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ི

མིང་ཚོོགས་ཡོངས་ལ་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིིས་མིཛིའ་བོརྩོེའ་ིའཚོམིས་འདྲ་ི

དང་བོཀྲོ་ཤེསི་བོད་ེལགེས་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱི་ིལྟ་གྲུབོ་ལྡིན་པའ་ིམིང་

གཙོོའི་རིང་ལུགས་ནི་མིིའི་རིགས་ཀྱིི་ལོ་

རྒྱུས་བྱུང་རབོས་ནང་བོཙོན་གཉེོམི་དང་། 

དབུལ་ཕྱུག ཕེ་ོམི།ོ རགིས་རུས་སགོས་མིིའ་ི

སྤྱིི་ཚོོགས་སུ་མིཆེོག་དམིན་གྱིི་དབྱོེ་བོ་

འབྱོེད་པའ་ིའདུ་ཤེེས་ད་ེམིེད་པར་བྱོས་ནས། 

སྤྱིི་ཡོངས་སམི་ཐུན་མིོང་ལ་ལྟ་བོའི་འདྲ་

མིཉེམི་གྱིི་སྤྱིི་ཚོོགས་ཤེིག་ཏུ་འགྱུར་བོར་མིི་

མིང་ག་ིའདོད་མིོས་གཙོ་ོབོོར་འཛིིན་པའ་ིརིང་

ལུགས་ཤེིག་ལ་ངོས་འཛིིན་ཞུ་བོཞིིན་ཡོད་ལ། 

རླབོས་ཆེེན་གྱིི་རིང་ལུགས་དེ་འདྲ་ཞིིག་

མིངོན་འགྱུར་བྱོ་རྒྱུར་འཛིམི་གླིིང་རྒྱལ་ཁབོ་

མིང་པའོ་ིལ་ོརྒྱུས་བོརྒྱུད་རིམི་ཁྲདོ། བློསོ་

གཏོང་མིང་པ་ོབྱོས་ནས་གྲུབོ་འབྲེས་ལྡིན་པ་

བྱུང་ཡདོ་མིདོ། བོདོ་མིིའ་ིམིང་གཙོ་ོན་ིམིང་

ཚོོགས་ནས་རང་གི་མིངོན་འདོད་འགྲུབོ་

ཐེབོས་ཀྱི་ིབོསམི་ཚུལ་དང་བློོས་གཏོང་ཕྲི་མི་ོ

ཙོམི་ཡང་བོཏང་མི་དགོས་པར་བོོད་རྒྱལ་
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ཁབོ་ཀྱིི་བློ་ན་མིེད་པའི་དབུ་ཁྲིད་༸གོང་ས་

༸སྐྱོབོས་མིགོན་༸རྒྱལ་དབོང་སྐུ་ཕྲིེང་བོཅུ་

བོཞིི་པ་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གིས་དགོས་པ་དང་

དགོངས་གཞིི་གལ་ཆེེར་བོཟུང་སྟེ་བོོད་མིི་

མིང་ཚོོགས་ལ་གསོལ་རས་གནང་བོ་ཞིིག་

ཡནི།

 ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༥༠ ལརོ་༸གངོ་ས་

༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གིས་བོོད་

ཆེོས་སྲིིད་གཉེིས་ཀྱིི་མིཛིད་འགན་བོསྐྱོེད་

བོཞིེས་གནང་འཕྲིལ་སྤྱིི་ཚོོགས་ཀྱིི་འགྲེོ་

སྟངས་ལ་དུས་བོསྟུན་བོསྒྱུར་བོཅིོས་མིཛིད་

ཆེདེ་ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༥༢ ལརོ་ལགེས་བོཅིསོ་ལས་

ཁུངས་གསར་འཛུགས་མིཛིད། བོསྒྱུར་

བོཅིོས་དེའི་གོ་རིམི་དངོས་གཞིི་ཆེ་ཚོང་མི་

བོསློེབོ་གོང་རྒྱ་དམིར་བོཙོན་འཛུལ་བོས་

བོོད་ས་ཡོངས་རྫོོགས་ཧམི་བོཟུང་དང་

འགོག་རྐྱེན་བོཟོས་པར་བོརྟེན་དགོངས་དོན་

ཇ་ིབོཞིནི་འགྲུབོ་ཐུབོ་མིདེ། འནོ་ཀྱིང་རྒྱ་གར་

འཕེགས་པའ་ིཡུལ་དུ་བོཙོན་བྱོོལ་དུ་ཕེེབོས་

ཟིན་མི་ཐེག་བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་གཞུང་རྒྱ་གར་

དུ་གཞི་ིཚུགས་པ་དང་མིཉེམི་ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༦༠ 

ལོར་མིང་ཚོོགས་ཀྱིིས་འོས་འདེམིས་བྱོས་

པའི་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་

གསར་འཛུགས་བོསྐྱོངས། ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༦༡ 

ལོར་མི་འོངས་བོོད་ཀྱིི་རྩོ་ཁྲིམིས་སྙིིང་དོན་

དང་། ༡༩༦༣ ལརོ་བོདོ་ཀྱི་ིརྩོ་ཁྲིམིས་ཡངོས་

ཁྱབོ་གསལ་བོསྒྲིགས་གནང་། ༡༩༩༡ ལརོ་

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་

ནས་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་མིིང་

དོན་མིཚུངས་པའི་ཁྲིམིས་བོཟོ་ལྷན་ཚོོགས་

སུ་བོསྒྱུར་གནང་མིཛིད་པ་ལྟར། སྤྱི་ིའཐུས་

སྐོབོས་བོཅུ་གཅིིག་པས་གཏན་ལ་ཕེབོ་པའི་

བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མིིའི་བོཅིའ་ཁྲིམིས་ཕྱིི་ལོ་ 

༡༩༩༡ ཟླ་ ༦ ཚོསེ་ ༢༨ ཉེནི་སྤྱི་ིནརོ་༸གོང་

ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གིས་

ཆེོག་མིཆེན་སྩལ་བོ་བོཅིས་ལ་བོརྟེན་ནས། 

བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་གཞུང་གཞིི་རྩོའི་ཁྲིམིས་

ཡིག་ཡོད་པའི་དེང་རབོས་མིང་གཙོོའི་འགྲེོ་

ལུགས་དང་མིཐུན་པ་ཞིིག་ཏུ་བོསྒྱུར་གནང་

མིཛིད། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༠༡ ལརོ་བོཀའ་བློནོ་ཁྲ་ིཔ་

མི་ིམིང་གིས་ཐེད་ཀར་འོས་འདེམིས་བྱོས་ཏ་ེ

མིང་གཙོོའི་འཕེེལ་རིམི་ནང་མིདུན་བོསྐྱོོད་

ཆེནེ་པ་ོཞིགི་བྱུང་ཡདོ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༡༡ ལརོ་

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་

གིས་ཆེབོ་སྲིིད་དང་འཛིིན་སྐྱོོང་གི་འགན་

དབོང་ཡོངས་རྫོོགས་མིི་མིང་གིས་ཐེད་ཀར་

འོས་འདེམིས་བྱོས་པའི་འགོ་ཁྲིད ་ཚོོར ་

བོསྩལ་ཏ་ེད་ེདག་གཞིིས་བྱོེས་བོོད་མི་ིཡོངས་

ཀྱིི་ངོ་ཚོབོ་དང་སྲིི་ཞུ་སྒྲུབོ་པའི་ནུས་ལྡིན་དུ་

གྱུར་ནས་བོོད་མིིའི་སྒྲིིག་འཛུགས་འདི་ཉེིད་

དེང་དུས་ཀྱིི་མིང་གཙོོའི་ཆེ་ལག་ཡོངས་སུ་

ཚོང་བོའ་ིསྒྲིམོི་གཞི་ིཞིགི་ཏུ་སྐྲུན་གནང་བོཀའ་

དྲནི་བོསྐྱོངས་ཡདོ།

 ལ་ོང་ོབོཅུ་ཕྲིག་དྲུག་ལྷག་ག་ིརིང་ང་

ཚོ་ོབོཙོན་བྱོོལ་དུ་གྱིར་ཡོད་ཀྱིང་རང་དབོང་

རང་བོཙོན་ལྡིན་ཞིིང་ཡར་ཐེོན་ཅིན་གྱིི་མིང་

གཙོོའ་ིརྒྱལ་ཁབོ་ཆེ་ེགྲེས་ལྟར། བོཙོན་བྱོལོ་

གཞུང་ངམི་བོོད་མིིའི་སྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱིི་འགོ་

ཁྲིད་རྣམིས་གཞིི་རིམི་བོོད་མིི་མིང་ཚོོགས་

ཀྱིིས་འོས་བོསྡུའི་ལམི་ནས་འདེམིས་བོསྐོོ་

གནང་ག་ིཡདོ་པ་ལྟ་ཅི་ིསྨོསོ། ཁྱབོ་ཁངོས་

བོོད་མིིའི་འདུ་སྡེོད་ས་གནས་ཁག་གི་ས་

གནས་འཐུས་ཚོགོས་དང་། ས་གནས་འག་ོ

འཛིནི་ཁག་ཅིགི རང་བོདནེ་ཚོགོས་ཆུང་

ཁག་བོཅིས་ཀྱིང་མིང་གཙོོའི་འགྲེོ་ལུགས་

ལྟར་འོས་བོསྡུ་བྱོས་ཏེ་འདེམིས་བོསྐོོ་གནང་

ལམི་ཡདོ་པ་མི་ཟད། ལས་དནོ་བྱོདེ་སྐོབོས་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢ ཉེནི་བོཞུགས་སྒོར་གཙུག་ལག་ཁང་ག་ིམིདུན་དུ་བོདོ་མིིའ་ིམིང་གཙོ་ོདབུ་བོརྙེསེ་ནས་ལ་ོང་ོ ༦༣ འཁརོ་བོའ་ིདུས་
ཆེནེ་སྲུང་བོརྩོ་ིམིཛིད་སྒོོའ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གིས་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགསུང་བོཤེད་
སྒྲིགོ་སྦྱོངས་གནང་བོཞིནི་པ། 



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཐེག་གཅིོད་རྣམིས་ཀྱིང་མིང་གཙོོའི་འགྲེོ་

ལུགས་ལྟར་མིང་མིོས་འོས་བོསྡུའ་ིལམི་ནས་

འགྲེ་ོབོའ་ིགནང་ལམི་ད་ེདག་ན།ི ༸གངོ་ས་

༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་གིས་བོོད་མི་ི

མིང་ཚོོགས་ལ་མིང་གཙོོའི་སྲིོལ་བོཟང་

གསོལ་རས་གནང་བོ་ནས་བོཟུང་བོཙོན་

བྱོལོ་དུ་མིང་གཙོོའ་ིའགྲེ་ོལུགས་དང་། སྒྲིམོི་

གཞི།ི དའེ་ིནང་མི་ིམིང་གསི་མིཉེམི་ཞུགས་

བྱོེད་ཕྱིོགས་བོཅིས་ཀྱི་ིཐེོག་ལ་དུས་ཚོོད་དང་

ཉེམིས་མྱོོང་གིས་བོསྲིེགས་བོཅིད་བོརྡོར་

གསུམི་གྱིི་སྒོོ་ནས་རིམི་གྱིིས་འཕེེལ་རྒྱས་

ཕྱིིན་པ་རྣམི་པ་མིངོན་གསལ་དུ་གྱུར་ཅིིང་། 

མི་འོངས་བོོད་ཀྱི་ིབོདེན་མིཐེའ་གསལ་ཏ་ེབོོད་

ལ་ལོག་པའི་བོསྐོལ་བོཟང་གི་ཉེི་མི་འཆེར་

སྐོབོས་གཞིིས་བོཞུགས་སྤུན་ཟླ་རྣམིས་ལ་

མིང་གཙོོའི་ཉེམིས་མྱོོང་བོརྗེེ་ལེན་བྱོ་རྒྱུའི་

རིན་ཐེང་ལྡིན་པའ་ིལེགས་སྐྱོེས་ཡག་ཤེོས་ད་ེ

ཆེགས་ཡདོ།

 མིང་གཙོོའ་ིཁྱད་ཆེོས་མིང་པ་ོཡོད་

པའི་ཁོངས་ནས་གལ་གནད་ཆེེ་བོ་ཞིིག་ནི། 

འགྲེ་ོབོ་མིིའ་ིགཞི་ིརྩོའ་ིཐེབོོ་ཐེང་དང་། ཁྲམིིས་

ཀྱི་ིདབོང་སྒྱུར་བོཅིས་ལ་གུས་བོརྩོ་ིཞུ་རྒྱུ་ད་ེ

ཡནི། མི་ིསུ་འདྲ་ཞིགི་ཡནི་ཡང་ས་ོསོའ་ིརང་

དབོང་དང་ཐེོབོ་ཐེང་གལ་ཆེེན་པོར་འཛིིན་གྱི་ི

ཡདོ་པ་ནང་བོཞིནི། མི་ིགཞིན་གྱི་ིགཞི་ིརྩོའ་ི

རང་དབོང་དང་། ཐེབོོ་ཐེང་། ད་ེབོཞིནི་ཁྲིམིས་

ཀྱིི་དབོང་སྒྱུར་བོཅིས་ལ་གུས་བོརྩོི་དགོས་

རྒྱུ་ཧ་ཅིང་གི་གལ་གནད་ཡིན་པ་མི་ཟད་སྤྱིི་

ཚོོགས་ལྷིང་འཇགས་ཀྱིི་གཞིི་རྩོའང་ཡིན། 

བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མི་ིརྣམིས་ཀྱིིས་དྲན་གས་ོབྱོ་

དགོས་པ་ཞིིག་ལ་གཞིན་ཡུལ་དུ་སྐྱོབོས་

བོཅིོལ་བོའ་ིགནས་བོབོ་འོག་ནས་རང་དབོང་

དང་འདྲ་མིཉེམི་གྱིི་ག་ོསྐོབོས་ཐེོབོ་པ་དེ་དག་

གཅིེས་འཛིིན་ཐེོག་དེང་གི་མིང་གཙོོའི་ཁྱད་

ཆེོས་དང་བོོད་མིིའི་རིག་གཞུང་གི་བོཟང་

སྤྱིོད་སྔོར་ལྷག་ལྡིན་པའི་བོོད་མིིའི་མིང་གཙོོ་

ཞིིག ་ཡོང ་ཐེབོས་བྱོ་དགོས་པ་གལ་ཆེེ་

ཆེགས་ཡདོ།

 བོདོ་ནང་ལ་ཆེ་མིཚོནོ་ན། བོདོ་མི་ི

རྣམིས་ལ་མིང་གཙོོའི་རང་དབོང་ལྟ་ཞིོག 

འཛིམི་གླིིང་མིཉེམི་འབྲེེལ་རྒྱལ་ཚོོགས་ཀྱིིས་

གཏན་འབོེབོས་ཁྱབོ་བོསྒྲིགས་བྱོས་པའ་ིགཞི་ི

རྩོའ་ིའགྲེ་ོབོ་མིིའ་ིཐེོབོ་ཐེང་ཚུན་ཆེད་ཀྱིང་མིེད་

པར། རྒྱ་ནག་དམིར་པོའ་ིགཞུང་གསི་འདས་

ལོ་བོཅུ་ཕྲིག་མིང་པོའ ་ིརིང་ལ་མིཁྲེགས་

འཛིིན་གྱིི་སྲིིད་བྱུས་འདྲ་མིིན་འོག་བོོད་མིི་

རྣམིས་ཀྱིི་འགྲེོ་འདུག་སྤྱིོད་གསུམི་ཐེོག་

དཀའ་ངལ་རབོ་དང་རིམི་པ་བོཟོས་པས་མི་

ཚོད། བོདོ་རྒྱལ་ཁབོ་དང་མི་ིརིགས་ཀྱི་ིང་ོབོ་ོ

མིཚོོན་བྱོདེ་སྐོད་ཡགི་དང་། ཆེསོ་ལུགས། 

རགི་གཞུང་། ཡུལ་གོམིས་གཤེསི་ལུགས། 

ཁོར་ཡུག་སོགས་བོོད་ཀྱིི་ཁྱད་ཆེོས་རྣམིས་

རྨགེ་མིདེ་རྩོ་གཏརོ་གཏོང་ཕྱིརི། བོདོ་མི་ི

རྣམིས་ལ་མི་ཉེེས་ཁག་གཡོགས་ཀྱིིས་གང་

བྱུང་འཛིནི་བོཟུང་བོཙོན་འཁྲདི་དང་། བོཙོནོ་

འཇུག་བོཀག་ཉེར། གཅིར་རྡུང་སགོས་ད་

དུང་མུ་མིཐུད་ལག་བོསྟར་བྱོེད་བོཞིིན་ཡོད། 

རྒྱ་ནག་གཞུང་གིས་གཏན་འཇགས་སློོབོ་གྲྭ་

བོརྒྱུད་བོོད ་ཕྲུག་ས་ཡ་གཅིིག་ལྷག་རྒྱ་

རིགས་སུ་བོཙོན་སྒྱུར་གཏོང་བོའ་ིསྲིིད་བྱུས་

ལག་བོསྟར་བྱོས་པར་བོརྟནེ། རྒྱ་གཞུང་ག་ི

འབྲེེལ་ཡོད་དཔོན་རིགས་ཁག་ཅིིག་གི་

ཐེོངས་མིཆེན་ལ་དམི་དྲག་གནང་རྒྱུ་ཡིན་

པའ་ིཨ་རིའ་ིཕྱི་ིསྲིིད་ལས་ཁུངས་ཀྱིིས་ཉེ་ེཆེར་

ཕྱི་ིཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༢༢ ཉེནི་བོསྒྲིགས་གཏམི་

ཞིགི་སྤེལེ་བོར་དགའ་བོསུ་ཞུ་རྒྱུ་དང་། རྒྱ་

ནག་གཞུང་གིས་བོོད་རྒྱལ་ཁབོ་དང་མིི་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢ ཉེནི་བོཞུགས་སྒོར་གཙུག་ལག་ཁང་ག་ིམིདུན་དུ་བོདོ་མིིའ་ིམིང་གཙོ་ོདབུ་བོརྙེསེ་ནས་ལ་ོང་ོ ༦༣ འཁརོ་བོའ་ིདུས་
ཆེནེ་སྲུང་བོརྩོ་ིམིཛིད་སྒོའོ་ིསྐོབོས། 
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རགིས། ཆེསོ་ལུགས། རགི་གཞུང་དང་

བོཅིས་པར་རྒྱ་ནག་ཅིན་དུ་སྒྱུར་བོའི་སྲིིད་

བྱུས་དང་། བོདོ་ནང་བོདོ་མི་ིཚོོའ་ིའགྲེ་ོབོ་མིའི་ི

ཐེོབོ་ཐེང་བོརྩོ་ིམིེད་རྡོོག་རོལ་གཏོང་བོའ་ིཡ་ང་

བོའི་ཛི་དྲག་གནས་ཚུལ་བྱུང་དང་འབྱུང་

བོཞིནི་ཡདོ།

 ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༨ ཚོསེ་ ༡༠ 

ཉེིན་འཛིམི་གླིིང་མིཉེམི་འབྲེེལ་རྒྱལ་ཚོོགས་

ཀྱིི་འགྲེོ་བོ་མིིའི་ཐེོབོ་ཐེང་སྲུང་སྐྱོོབོ་པའི་

གནས་སྟངས་རྟོགས་ཞིིབོ་གནང་མིཁན་

དམིིགས་བོསལ་ཆེེད་མིཁས་པ་ལྕམི་མཱེ་རཱི་

ལའུ་ལཱརོ་ (Mary Lawlor) ལགས་དང་། 

ཞིི་བོའི་འདུ་འཛིོམིས་ཀྱིི་རང་དབོང་སྐོོར་

རྟོགས་ཞིིབོ་གནང་མིཁན་དམིིགས་བོསལ་

ཆེེད་མིཁས་པ་སྐུ་ཞིབོས་ཀ་ེལ་ེམིེན་ན་ེཡ་ལ་ེ

ཚོ་ོས་ིཝ་ོལུ་ (Cle’ment Nyaletsossi 

Voule) ལགས། ཉེནེ་ཁ་མིདེ་ཅིིང་འཕྲིདོ་

བོསྟེན་ལྡིན་པའི་ཁོར་ཡུག་ལོངས་སུ་སྤྱིོད་

རྒྱུའི་རང་དབོང་སྐོོར་རྟོགས་ཞིིབོ་གནང་

མིཁན་དམིིགས་བོསལ་ཆེེད་མིཁས་པ་ཌེ་

ཝཌི་བྷེ་ོཡཌི་ (David Boyd) ལགས་

བོཅིས་གསུམི་ཐུན་མིོང་གིས་བོསྒྲིགས་

གཏམི་ཞིགི་སྤེལེ་བོའ་ིནང་། རྒྱ་ནག་གཞུང་

ནས་བོོད་མིི་ཁོར་ཡུག་སྲུང་སྐྱོོབོ་པ་དགུ་

འཛིིན་བོཟུང་གིས་ལ་ོམིང་རིང་བོཙོོན་འཇུག་

ཁྲམིིས་ཐེག་བོཅིད་པའ་ིསྐོརོ་དྲ་ིརྩོད་དང་། རྒྱ་

གཞུང་གིས་གནམི་གཤེིས་འགྱུར་ལྡིོག་ལ་

གདོང་ལེན་བྱོ་རྩོིས་ཡོད་ན་ཁོང་རྣམིས་

འཕྲིལ་དུ་བོཙོོན་གྲེོལ་གཏོང་དགོས་པའི་རེ་

སྐུལ་གནང་བོར། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ནས་བོསྔོགས་བོརྗེོད་ཞུ་རྒྱུ་དང་

སྦྲེགས། བོོད་ནང་བོདོ་མི་ིཚོསོ་ས་ོསོའ་ིཆེསོ་

དང་། རགི་གཞུང་། སྐོད་ཡགི འགྲེ་ོབོ་མིིའ་ི

གཞི་ིརྩོའ་ིཐེབོོ་ཐེང་། ཁརོ་ཡུག་སྲུང་སྐྱོོབོ་

སོགས་ཀྱིི་ཆེེད་ལས་འགུལ་སྤེེལ་རྒྱུར་རང་

དབོང་དང་ཐེོབོ་ཐེང་སྤྲོོད་དགོས་པའི་རྒྱལ་

ཚོོགས་དང་སྲིིད་གཞུང་ཁག་ནས་རྒྱ་ནག་

གཞུང་ལ་གནོན་ཤུགས་དང་སྐུལ་མི་བྱོ་

དགསོ་པའ་ིའབོདོ་སྐུལ་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 ད་ལྟ་སྤྱི་ིའཐུས་སྐོབོས་བོཅུ་བོདུན་

པའི་ལས་ཡུན་ལོ་གཉེིས་འཁོར་ལ་ཉེེ་བོའི་

དུས་ཡུན་རངི་། ཐེགོ་མིར་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམིས་

ནས་ས་བོགོས་ལྟར་བོོད་མིིའི་འདུ་སྡེོད་ས་

གནས་ཁག་ཏུ་འཚོམིས་གཟགིས་དང་། ས་

བོགོས་ཕྱིོགས་བོསྐྱོོད་ཀྱི་ིལས་རིམི་བོསྐྱོངས་

དང་སྐྱོོང ་བོཞིིན་པར་དུས་མིཚུངས་ས་

གནས་ཁག་ཏུ་༸གོང་ས་མིཆེོག་གི་མིཛིད་

འཕྲིནི་དང་། ཆེབོ་སྲིདི་ཀྱི་ིལས་དནོ། མི་ིམིང་

གི་བོདེ་སྡུག་གཟིགས་ཞིིབོ་བྱོ་རྒྱུ་བོཅིས་

བོརྒྱུད་བོོད་མིི་མིང་ཚོོགས་དང་འཛིིན་སྐྱོོང་

གཉེིས་ཀྱིི་དབོར་ཟམི་པ་ལྟ་བུའི་ཕྱིག་ལས་

གནང་དང་གནང་མུས་ཐེོག་མིང་ཚོོགས་ཀྱིི་

དཀའ་ངལ་མི་ིཉུང་བོ་ཞིིག་སེལ་ཐུབོ་པ་བྱུང་

ཡདོ།

 བོོད་ཀྱིི་རྩོ་དོན་དང་འབྲེེལ་བོར་ཕྱིི་

རྒྱལ་ཡུལ་གྲུ་ཁག་ནང་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་

ལས་འགུལ་དང་། རྒྱ་གར་དང་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ི

གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིདང་། རྒྱལ་ཁབོ་ས་ོ

སའོ་ིགཞུང་འཛིནི་མི་ིསྣ། བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་

ཚོོགས་པ་དང་ཚོོགས་མིི་བོཅིས་མིཇལ་

འཕྲིད་དང་ཞུ་སྐུལ་ལས་འགུལ། རྒྱལ་སྤྱིའི་ི

གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཚོོགས་ཆེེན་བོསྡུ་བོསྐོོང་སོགས་ཀྱི་ིལས་དོན་

མིང་དག་ཅིིག་ཐེོག་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱི་ིལས་འགུལ་

འདྲ་མིིན་བོཅིས་སྤེེལ་དང་སྤེེལ་མུས་ཡིན། 

སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པའ་ིཕྱིག་ལས་གནང་ཕྱིོགས་

སྔོར་ལྷག་ཚོགས་ཚུད་ཡོང་ཕྱིིར་ཟབོ་སྦྱོོང་

དང་འཐེབོ་བྱུས་ཚོོགས་འདུ་རིམི་པ་མིང་པོ་

ཚོགོས་ཐུབོ་པ་བྱུང་ཡདོ། བོདོ་མི་ིགནས་

ཡུལ་གཞིིས་སྒོར་ཁག་ཏུ་ས་གནས་འཐུས་

ཚོོགས་རྣམིས་ཀྱིང་མིང་གཙོོའི་སྒྲིོམི་གཞིིའི་

ནང་སྒྲིིག་འཛུགས་གལ་འགངས་ཆེེ་གྲེས་

ཡནི་པར་སངོ་། ད་ེདག་ཚོགས་ཚུད་ཡར་

རྒྱས་གཏོང་ཕྱིིར་སྤྱིི་ལྷན་ནས་ས་གནས་

ཁག་སོ་སོར་ས་འཐུས་རྣམི་པར་དུས་ནས་

དུས་སུ་ལས་དོན་བྱོེད་ཕྱིོགས་ཀྱིི་ཟབོ་སྦྱོོང་

ཕུལ་དང་འབུལ་མུས་ཡནི། རྒྱ་གར་གྱི་ི

མིངའ་སྡེེ་ཁག་ནང་མིཐེོ་སློོབོ་གཙོོ་བོཟུང་

གཞིོན་སྐྱོེས་རྣམིས་ལ་བོོད་དོན་གོ་རྟོགས་

སྤེེལ་བོའི་ལས་རིམི་འདི་ལོར་གསར་གཏོད་

ཀྱིིས་སྤྱིི་འཐུས་རྣམིས་ནས་སོ་སོའ ་ིས་

བོགོས་བོཞིིན་ལས་དོན་ཞུས་དང་ཞུ་མུས་

ཡནི། མིདརོ་ན་སྐོབོས་ ༡༧ པའ་ིབོདོ་མི་ིམིང་

སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ནས་བོོད་དོན་བོདེན་

མིཐེའ་གསལ་ཐེབོས་དང་། བོདོ་མི་ིམིང་

ཚོོགས་ཀྱིི་བོདེ་སྡུག་དཀའ་སེལ་བོཅིས་ཀྱིི་

ཐེོག་ལ་ཕྱིག་ལས་གང་ཐུབོ་ཞུས་དང་ཞུ་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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མུས་ཡིན་པའི་ལས་དོན་སྙིན་གསན་ཞུ་

འདོད་བྱུང་།

 བོཙོན་བྱོོལ་དུ་ལག་བོསྟར་བྱོེད་

བོཞིིན་པའ་ིབོོད་མིིའ་ིམིང་གཙོ་ོད་ེཉེིད་༸གོང་

ས་མིཆེོག་གིས་རིང་ནས་ཐུགས་ལ་བོརྣགས་

པའ་ིདྲང་བོདནེ་དང་། བོཟང་སྤྱིདོ་གཞི་ིརྩོར་

འཛིིན་པའ་ིམིང་གཙོོའ་ིརིན་ཐེང་ཆེ་འཇོག་བྱོ་

འོས་ཀྱིི་ལམི་ལུགས་ཤེིག་གཞིི་ཚུགས་ཡོད་

པའ་ིཐེོག་རང་རེས་ནུས་པ་གང་ཡོད་སྤུངས་

ཏ་ེམིང་གཙོོའ་ིལམི་ལུགས་ཐེོག་ཉེམིས་མྱོོང་

རིམི་གསོག་གིས་གོམི་པ་མིདུན་སྤེོས་བྱོེད་

བོཞིནི་ཡདོ་ཀྱིང་། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༠ ལ་ོའག་ོ

ནས་རྒྱ་ནག་ག་ིགྲེོང་ཁྱེར་ཝུ་ཧན་ནས་མིཆེེད་

པའ་ིཏགོ་དབྱོིབོས་གཉེན་རིམིས་ ༡༩ ཡསི་

རྐྱེན་པས་འཛིམི་གླིིང་ཡོངས་ལ་དཀའ་ངལ་

འཕྲིད་པ་ལྟར། རང་རེའ་ིབོཙོན་བྱོལོ་སྤྱི་ི

ཚོོགས་ནང་ལ་ཡང་ཁྲིམིས་སྒྲིིག་གི་ཆེ་ནས་

གྲེོས་ཚོོགས་ཚུགས་མི་ཐུབོ་པ་སོགས་

དཀའ་ངལ་ཆེནེ་པ་ོབྱུང་ཡདོ། ད་ཆེ་སྐོབོས་

བོཅུ་བོདུན་པའི་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ཀྱི་ིགྲེོས་ཚོོགས་ཚོོགས་དུས་ལྔ་པར་

སྣོལ་འཇོག་གནང་བོའི་གྲེོས་ཆེོད ་ཨང་ 

༢༠༢༣།༡༧།༥།༥ དགངོས་དནོ་སྤྱི་ིའཐུས་

ལྔ་ལས་གྲུབོ་པའ་ིཁྲིམིས་སྒྲིིག་བོསྐྱོར་བོཅིོས་

འཆེར་ཟིན་ཚོོགས་ཆུང་ཞིིག་བོསྐོོ་གཞིག་

ཟནི་ཞིངི་། གྲེསོ་ཆེདོ་གཞིརི་བོཟུང་ཚོགོས་

ཆུང་གི་གྲུབོ་དོན་སྙིན་ཐེོ་དང་འཆེར་འབུལ་

གྱི་ིཟནི་བྲེསི་བོཅིས་འཆེར་ལོའ་ིཕྱི་ིཟླ་ ༢ པའ་ི

ཟླ་མིཇུག་ཏུ་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་དྲུང་ལས་

ཁུངས་སུ་ཕུལ་ཟིན་པ་དགོས་པ་ལྟར་ལས་

དོན་ཞུ་མུས་ཡིན་པས་བོརྒྱུད་རིམི་འདིའི་

ཐེོག་ནས་ཁྲིམིས་སྒྲིིག་དགོངས་དོན་ལས་

དོན་ཞུ་ཕྱིོགས་ཁ་གསལ་ཡོང་རྒྱུར་རེ་བོ་

འཆེང་བོཞིནི་ཡདོ།

 བོོད་མིིའི་བློ་ན་མིེད་པའི་དབུ་ཁྲིད་

སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་

མིཆེོག་གི་ཐུགས་རྗེེ་བོཀའ་དྲིན་ཉེག་གཅིིག་

ལ་བོརྟེན་ནས་བོོད་དང་བོོད་མིིར་མིཐུན་

འགྱུར་དང་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་མིཁན་རྒྱ་གར་

དང་། ཨ་ར།ི ཡུ་རོབོ་གཙོསོ་འཛིམི་གླིངི་

ཡུལ་གྲུ་གང་སའ་ིགཞུང་དང་། གྲེསོ་ཚོགོས། 

ཚོོགས་སྡེེ་དང་མིི་སྒོེར་མིང་དག་ཅིིག་བྱུང་

ཡོད་པ་རྣམིས་ལ་ག་ོསྐོབོས་འད་ིབོརྒྱུད་ནས་

བོཀའ་དྲནི་ཆེ་ེཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 མིཐེའ་དོན་བོོད་མིི་རྣམིས་ཀྱིི་ཚོེ་

འད་ིཕྱི་ིགཉེིས་ཀྱི་ི༸སྐྱོབོས་གནས་དང་བློ་ན་

མིེད་པའ་ིདབུ་ཁྲིད་༸རྒྱལ་དབོང་སྐུ་ཕྲིེང་བོཅུ་

བོཞིི་པ་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་སྐུ་ཚོེ་༸ཞིབོས་པད་

བོསྐོལ་བོརྒྱར་བོརྟན་ཅིངི་། རླབོས་ཆེེན་

ཐུགས་བོཞིེད་མིཐེའ་དག་གེགས་མིེད་ལྷུན་

གྱིསི་འགྲུབོ་པ་དང་། མིང་གཙོོའ་ིལམི་བོཟང་

འཕེེལ་རྒྱས་ཀྱིིས་བོོད་དོན་བོདེན་མིཐེའ་མྱུར་

དུ་གསལ་བོའ་ིསྨོནོ་འདུན་ཞུ་རྒྱུ་བོཅིས། བོདོ་

མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིིས་ཕྱིི་ལོ་ 

༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢ ལ། །

སུད་ཝ་ིཊན་གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་པ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ 

༤ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོསུད་ཝ་ིཊན་གྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མི་ིམིར་གྷ་ིཊ་ཨ་ིལ་ིཛི་ིབོཊ་ (Mar-

gareta Elisabeth Cederfelt) མིཆེགོ་

གིས་སྣེ་ཁྲིད་པའི་སུད་ཝི་ཊན་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མིིའ་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་དང་། སུད་

ཝི་ཊན་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ 

(Swedish Tibet Committee) 

ཚོགོས་གཙོ་ོཀལ་མི་ིཊ་ི (Carl Mattias 

Bjornerstedt) ལགས་དང་། ཚོགོས་མི་ི

ཀརི་ས་ིཊ་ིན་ (Kristina Eva Marie 

Bjornerstedt) ལགས་བོཅིས་བོདོ་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་གནང་

འདུག

 སྐོབོས་དེར་དཔལ་ལྡིན་བོོད་མིི་

མིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསོད་

ནམིས་བོསྟན་འཕེེལ་མིཆེོག་གིས་གཙོོས་

པའི་སྤྱིི་འཐུས་རྒྱུན་ལས་རྣམི་པ་དང་། 
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ཁྲིམིས་སྒྲིིག ་བོསྐྱོར་བོཅིོས་འཆེར་ཟིན ་

ཚོོགས་ཆུང་གི་ཚོོགས་མིི་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་

པས་སྤྱིི་འཐུས་རྒྱུན་ལས་ཚོོགས་ཁང་ནང་

ཁོང་རྣམིས་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་

དོན་སྐོོར་ལ་བོཀའ་བོསྡུར་ལྷུགས་པོ་གནང་

ཡདོ་འདུག

 མིཇལ་འཕྲིད་སྐོབོས་ཐེོག་མིར་

དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་གིས་བོོད་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་རྒྱུན་ལས་རྣམི་པ་དང་། 

ཁྲིམིས་སྒྲིིག ་བོསྐྱོར་བོཅིོས་འཆེར་ཟིན ་

ཚོོགས་ཆུང་ག་ིཚོོགས་མི་ིསྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་

ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ད་ེནས་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགྲུབོ་ཆེ་དང་། ད་ེབོཞིནི་

བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མིིའི་བོཅིའ་ཁྲིམིས་དང་། 

ཁྲིམིས་སྒྲིིག་ཁག་གཏན་འབོེབོས་གནང་རྒྱུའ་ི

ལས་དནོ་དང་། རྒྱལ་སྤྱིའི་ིགཞུང་དང་། གྲེསོ་

ཚོགོས། གཞུང་འབྲེེལ་མིནི་པའ་ིཚོགོས་པ་

ཁག་དང་ལྷན་འབྲེེལ་བོ་གནང་སྟེ་བོོད་དོན་

ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོང་ཐེབོས་སོགས་བོོད་མིི་

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ལས་དོན་

ཁག་ང་ོསྤྲོདོ། གྲེསོ་ཚོགོས་ཚོགོས་དུས་

གཉེསི་ཀྱི་ིསྐོརོ། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་ཆུང་ཁག རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་

ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་འབྲེེལ་མིཐུད་

ལྷན་ཚོགོས་ (INPaT) ཀྱི་ིང་ོབོ་ོདང་། 

དགསོ་དམིགིས་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་སྦྲེགས། སྐུ་

མིགྲེོན་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་རྣམི་པ་ལྷན་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༤ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོསུད་ཝ་ིཊན་གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིམིར་གྷ་ིཊ་ཨ་ིལ་ིཛི་ིབོཊ་ (Margareta Elisabeth Cederfelt) 

མིཆེགོ་གསི་སྣ་ེཁྲདི་པའ་ིསུད་ཝ་ིཊན་གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་སགོས་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་སྐོབོས་དཔལ་
ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་གཙོསོ་པའ་ིསྤྱི་ིའཐུས་རྒྱུན་ལས་རྣམི་པས་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

ཚོོགས་ནང་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་སྐྱོོང་ཡོང་

བོ་ཞུས་པར། ཁངོ་རྣམི་པས་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་

ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་འབྲེེལ་མིཐུད་

ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་མིི་གནང་རྒྱུའི་ཞིལ་

བོཞིསེ་གནང་འདུག

 སུད་ཝི་ཊན་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་

མི་ིམིར་གྷ་ིཊ་ཨ་ིལ་ིཛི་ིབོཊ་ (Margareta 

Elisabeth Cederfelt) མིཆེགོ་གསི་

སུད་ཝ་ིཊན་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིའི་ིསྐུ་ཚོབོ་

ཚོགོས་ཆུང་ག་ིཚོབོ་ཞུས་ཏ།ེ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ནས་སྣ་ེལེན་གཟབོ་རྒྱས་

ཞུས་པར་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུས་པ་དང་སྦྲེགས། 

ཁོང་རྣམིས་རྡོ་སར་ཕེེབོས་ཏ་ེབོོད་མིིའ་ིབློ་ན་

མིེད ་པའི ་དབུ ་ཁྲིད ་སྤྱིི ་ནོར ་༸གོང ་ས ་

༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་མིཇལ་ཁ་

ཞུས་པ་དང་། ད་ེརྗེསེ་དཔལ་ལྡིན་སྲིདི་སྐྱོོང་

མིཆེོག་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་བོ་སོགས་རྡོ་

སའི་ལས་རིམི་ཁག་གི་སྐོོར་ལ་གསུངས་

འདུག

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༤ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོསུད་ཝ་ིཊན་གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིམིར་གྷ་ིཊ་ཨ་ིལ་ིཛི་ིབོཊ་ (Margareta Elisabeth Cederfelt) 

མིཆེགོ་གསི་སྣ་ེཁྲདི་པའ་ིསུད་ཝ་ིཊན་གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་སགོས་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་སྐོབོས་དཔལ་
ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་གནང་སྐོབོས། 



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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 གཞིན་ཡང་མིཇལ་འཕྲིད་སྐོབོས། 

རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་

འབྲེེལ་མིཐུད་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་འབྲེེལ་མིཐུད་

པ་ཚོོགས་དྲུང་ལས་བྱོེད་བློོ་བོཟང་མིཚོོ་མིོ་

ལགས་ཀྱིིས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་

མིིའི་བོོད་དོན་འབྲེེལ་མིཐུད་ལྷན་ཚོོགས་ 

(INPaT) ཀྱི་ིདམིིགས་དནོ་འགྲེལེ་བོརྗེདོ་

དང་། དམིགིས་ཡུལ་དང་ལས་དནོ་ཁག དའེ་ི

ཚོགོས་ཆུང་ལྟ་ེབོ་དང་། ལས་ཁུངས་ཀྱི་ིང་ོ

སྤྲོདོ་སགོས་གནང་འདུག

 ཐེེངས་འདིའི་སུད་ཝི་ཊན་གྲེོས་

ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་གི་

ཚོོགས་མིི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་རྣམིས་ནི། 

མི་ོཊ་ིརཊེ་ (Moderate) སྲིིད་དོན་ཚོགོས་

པའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མི་ིམིར་གྷ་ེཊ་ཨ་ིལ་ི

ས་ིབོཊ་ (Margareta Elisabeth 

Cederfelt) ལགས་དང་། ཇ་ོཧ་ན་ཧོམི་

བྷེར་གར་ (Johanna Hornberger) 

ལགས། མི་ེར་ིཅིར་ལ་ོཊ་ིན་ིཀལོ་སོན་ (Ma-

rie Charlotte Nicholson) ལགས། 

མི་ེར་ིཝགི་ཀྲོ་ོར་ིཡ་ཨསི་ཀྲོོག་ཧསོ་ (Marie 

Viktoria Stockhaus) ལགས། ཨ་ེ

ལགེ་སནེ་ཊར་ཨན་ཨསི་ཀྲོལེ་ (Alexan-

dra Anstrell) ལགས། ཨན་ས་ོཕེ་ིལ་ིཝན་

ཧ་ེཇ་ (Ann-Sofie Lifvenhage) 

ལགས། ཇནོ་ཝ་ེནརི་ཧལ་ (John E 

Weinerhall) ལགས། སུད་ཝ་ིཊན་མིང་

གཙོོ་ཚོོགས་པའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་རི་

ཅིཊ་ཇ་ོན་ས་ིཇོམི་ཤེབོོ་ (Richard Jo-

hannes Jomshof) ལགས། བོ་ོཇནོ་ས་ོ

ཊར་ (Bjorn Soder) ལགས། ཡ་ེཤུའ་ི

མིང་གཙོ་ོཚོོགས་པའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མི་ི

གུ་གྲུམི་མིར་གྷ་ེཊ་བུ་རུ་ན་ེགཊ་ (Gudrun 

Margareta Brunegard) ལགས། གྷ་ི

རིན་སྲིིད་དོན་ཚོོགས་པའི་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མི་ིཇ་ེན་ིས་ོཕེ་ིཨམི་ཨ་ིརིག་སོན་(Ja-

nine Sofie Alm Ericson) ལགས་

བོཅིས་དང་། ཁངོ་རྣམི་པ་ལྷན་དུ་སུད་ཝ་ིཊན་

བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ི (Swed-

ish Tibet Committee) ཚོགོས་གཙོ་ོ

ཀལ་མི་ིཊ་ི (Carl Mattias Bjorner-

stedt) ལགས་དང་། ཚོགོས་མི་ིཀརི་ས་ིཊ་ི

ན་ (Kristina Eva Marie Bjorner-

stedt) ལགས། ཨནི་ཡུལ་སྐུ་ཚོབོ་དནོ་

གཅིོད་ཕེར་ས་ིབོསོད་ནམིས་ཚོ་ེརིང་ལགས་

དང་། དྲུང་ཆེ་ེབློ་ོབོཟང་ཆེསོ་སྒྲིནོ་ལགས་

བོཅིས་ཕེེབོས་གནང་འདུག་པ་བོཅིས། །

དཔལ་ལྡིན་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་གིས་ཐེ་ེཝན་ནས་ཕེེབོས་པའ་ིརྒྱ་རིགས་ཚོན་རིག་པ་དང་མིཁས་དབོང་ཁག་

ཅིགི་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་བོ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༥ 

ཉེིན་རྒྱབོ་དཔལ་ལྡིན་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ཚོོགས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསོད་ནམིས་བོསྟན་

འཕེེལ་མིཆེོག་གིས་སྤྱིི་འཐུས་རྒྱུན་ལས་

ཚོོགས་ཁང་ནང་ཐེ་ེཝན་གཞུང་ག་ིཚོན་རིག་

དང་། འཕྲུལ་རགི་བློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ་དང་། 

དངོས་ཁམིས་ཚོན་རིག་གི་སློོབོ་དཔོན་ཆེེན་

མི་ོསྐུ་ཞིབོས་ཡཱང་ ཧུང་ཏྲུ ན་  (Mr. Hung-

Duen Yang, Former Minister of 

Science and Technology and 

Distinguished Professor of De-

partment of Physics in Chung-

Sheng University) མིཆེགོ་གསི་

གཙོོས་པའི་ཐེེ་ཝན་ནས་ཕེེབོས་པའི་རྒྱ་

རིགས་ཚོན་རིག་པ་དང་མིཁས་དབོང་ཁག་

ཅིགི་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སངོ་།

 དེ་ཡང་ཐེོག་མིར་དཔལ་ལྡིན་བོོད་

མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་གིས་

ཁོང་རྣམིས་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཁང་

དུ་ཕེེབོས་པར་དགའ་ཚོོར་ཆེེན་པ་ོབྱུང་ཞིེས་

དང་། ཁངོ་རྣམིས་འདརི་ཕེེབོས་པར་ཐུགས་

རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་པ་དང་སྦྲེགས། དཔལ་ལྡིན་

ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༠༦ ནས་ད་

བོར་སྐོབོས་བོཞིིའི་རིང ་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་

ཚོགོས་སུ་ཕྱིག་ལས་གནང་ཡུན་རངི་། ཐེ་ེ

ཝན་རྒྱལ་ཁབོ་ནང་ཐེེངས་གཉེིས་ཆེེད ་

ཕེབེོས་གནང་བོའ་ིསྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། རྒྱ་ནག་
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༥ ཉེིན་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསདོ་ནམིས་བོསྟན་འཕེལེ་མིཆེགོ་གསི་ཐེ་ེཝན་གཞུང་ག་ིཚོན་རགི་
དང་། འཕྲུལ་རིག་བློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ་དང་། དངསོ་ཁམིས་ཚོན་རགི་ག་ིསློོབོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོསྐུ་ཞིབོས་ཡཱང་ ཧུང་ཏྲུ ན་  (Mr. Hung-Duen Yang) 

མིཆེགོ་གསི་གཙོསོ་པའ་ིཐེའ་ེཝན་ནས་ཕེེབོས་པའ་ིརྒྱ་རགིས་ཚོན་རགི་པ་དང་མིཁས་དབོང་ཁག་ཅིགི་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། ་

དམིར་གཞུང་གིས་བོོད་ས་བོཙོན་བོཟུང་

བྱོས་རྗེསེ། ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༥༩ ལརོ་རྒྱ་གར་ནང་

བོཙོན་བྱོོལ་དུ་སློེབོས་པ་ནས་བོཟུང་ད་བོར་

ལ་ོང་ོ ༦༤ ལྷག་འགྲེ་ོབོཞིནི་ཡདོ་པ་དང་། 

དུས་ཚོོད་དེའི་རིང་རྒྱ་གར་གཞུང་མིང་

གཉེིས་ནི་བོོད་མིི་ཚོོར་ཧ་ཅིང་བོཀའ་དྲིན་

ཆེནེ་པརོ་ཚོརོ་བོཞིནི་ཡདོ་པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་

ཐེའེ་ཝན་ཕྱིོགས་ནས་ཀྱིང་བོོད་ཀྱིི་ཆེོས་

ཕྱིོགས་ཀྱི་ིབོསློབོ་པ་སློོབོ་གཉེེར་ཐེོག་ལ་ཕེན་

ཐེགོས་ཆེནེ་པ་ོབོསྐྲུན་ཡདོ་པར། ག་ོསྐོབོས་

འདི་བོརྒྱུད་ནས་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུས་གནང་

སངོ་།

 ད་ེབོཞིནི་ཆེབོ་སྲིདི་ཀྱི་ིཐེགོ་ལ། རྒྱ་

ནག་ནང་འགྱུར་བོ་ཞིིག་འགྲེོ་དགོས་པ་

གསལ་པོ་ཡིན་པ་ཚོང་མིས་ངོས་འཛིིན་

གནང་ག་ིཡདོ་པ་དང་། བོདོ་མི་ིཚོསོ་༸རྒྱལ་

བོ་རིན་པ་ོཆེེའ་ིདགོངས་བོཞིེད་གཞིིར་བོཟུང་

འཚོེ་མིེད་ཞིི་བོའི་ཐེབོས་ལམི་ཐེོག་གཉེིས་

སྨོན་དབུ་མིའི་ལམི་གྱིི་སྲིིད་བྱུས་བོཟུང་སྟེ། 

རྒྱ་ནག་མིཉེམི་དུ་འབྲེལེ་མིལོ་ཐེངེས་ ༩ བྱུང་

བོའ་ིསྐོརོ་དང་། རྒྱལ་སྤྱིའི་ིསྤྱི་ིཚོོགས་ཐེགོ་

ནས། ཞི་ིཅིནི་ཕེངི་ག་ིསྐོབོས་ལ་སྔོར་ལྷག་

དམི་བོསྒྲིགས་དང་། མིཁྲགེས་འཛིནི་གྱི་ིསྲིདི་

བྱུས་འཛིིན་བོཞིིན་ཡོད་པར་ངོས་འཛིིན་བྱོེད་

ཀྱི་ིཡདོ་པ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༢ ལརོ་རྒྱལ་སྤྱིའི་ི

གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་བོརྒྱད་པ་ཚོོགས་པའི་

རྗེསེ་ལ། ཨ་རིའ་ིནའིུ་ཡགོ་གྲེངོ་ཁྱེར་དུ་རྒྱ་

ནག་དང་ཐེའེ་ཝན་གྱིི་རྒྱ་རིགས་མིང་གཙོོ་

དོན ་གཉེེར ་ཅིན ་ཁག་ཅིིག ་དང ་མིཇལ་

འཛིམོིས་གནང་སྐོབོས། རྒྱ་རགིས་གཅིགི་

གསི་གསུངས་དནོ་ལ། བོོད་མི་ིརྣམིས་ལ་

༸རྒྱལ་བོ་རིན་པོ་ཆེེ་ཡོད་པ་དེས་བོོད་ཀྱིི་

ཆེསོ་དང་། རགི་གཞུང་། ཆེབོ་སྲིདི་སགོས་

ལ་ཧ་ཅིང་གི་བོཀའ་དྲིན་ཆེེན་པོ་ཆེགས་

བོསྡེད་ཡདོ་པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་རྒྱ་ནག་མི་ི

མིང་ལ་ཐེེ་ཝན་གྱིི་མིང་གཙོོ་ཡོད་པ་དེས་

མིིག་དཔ་ེབོལྟ་ས་འདྲ་པ་ོཞིིག་ཆེགས་ཡོད་པ་

དེའང་གལ་ཆེེན་པོ་ཡིན་པ་གསུངས་བོའི་

སྐོརོ་དང་། བོཀའ་མིལོ་དརེ་ག་ོརྒྱུ་ཆེནེ་པ་ོ

ཡདོ་པ་དང་། གལ་ཆེནེ་པ་ོའདྲ་པ་ོཞིགི་ཚོརོ་

བོའ་ིསྐོརོ། རྒྱ་ནག་ནང་ག་ིསྲིདི་བྱུས་འཛིནི་

སྟངས་དང་ང་ཚོ་ོཚོང་མི་ཐེད་ཀར་འབྲེེལ་བོ་

ཆེགས་བོསྡེད་དུས། རྒྱ་ནག་ནང་ལགོས་ལ་

བོཟང་ཕྱིོགས་ཀྱིི་འགྱུར་བོ་འགྲེོ་རྒྱུའི་ཐེོག་

འབོད་བོརྩོོན་བྱོ་རྒྱུའི་ཐེོག་བོསམི་བློོ་གཏང་

རྒྱུ་ཧ་ཅིང་གི་གལ་ཆེེན་པ་ོཆེགས་བོསྡེད་ཀྱིི་
ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༥ ཉེིན་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསདོ་ནམིས་བོསྟན་འཕེལེ་མིཆེགོ་གསི་ཐེ་ེཝན་གཞུང་ག་ིཚོན་རགི་
དང་། འཕྲུལ་རིག་བློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ་དང་། དངསོ་ཁམིས་ཚོན་རགི་ག་ིསློོབོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོསྐུ་ཞིབོས་ཡཱང་ ཧུང་ཏྲུ ན་  (Mr. Hung-Duen Yang) 

མིཆེགོ་གསི་གཙོསོ་པའ་ིཐེའ་ེཝན་ནས་ཕེེབོས་པའ་ིརྒྱ་རགིས་ཚོན་རགི་པ་དང་མིཁས་དབོང་ཁག་ཅིགི་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཡདོ་རདེ་ཅིསེ་གསུངས་གནང་སངོ་།

 ཐེེ་ཝན་གཞུང་གི་ཚོན་རིག་དང་། 

འཕྲུལ་རགི་བློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ་དང་། དངསོ་

ཁམིས་ཚོན་རིག་གི་སློོབོ་དཔོན་ཆེེན་མིོ་སྐུ་

ཞིབོས་ཡཱང་ ཧུང་ཏྲུ ན་  མིཆེགོ་གསི་ཐེགོ་

མིར་ད་རེས་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ནས་ཁོང་རྣམིས་ལ་སྣེ་ལེན་གཟབོ་

རྒྱས་གནང་བོར་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུས་པ་དང་། 

ཁོང་རྣམིས་བོཞུགས་སྒོར་དུ་རེས་གཟའ་

སྤེནེ་པར་ཕེེབོས་འབྱོརོ་བྱུང་བོ་དང་། ཁ་སང་

༸རྒྱལ་བོ་རིན་པོ་ཆེེའི་མིཇལ་ཁ་ཐེོབོ་པ་མི་

ཟད། ད་ེརངི་གསུང་ཆེསོ་ལ་བོཅིར་རྒྱུའ་ིག་ོ

སྐོབོས་བྱུང་བོའ་ིསྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། དཔལ་

ལྡིན་ཚོོགས་གཙོོ་མིཆེོག་གིས་རྒྱ་ནག་གི་

ཆེབོ་སྲིདི་དང་། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིནང་རྒྱ་ནག་ག་ི

གནས་བོབོ་སགོས་ཀྱི་ིསྐོརོ་དང་། ཚོགོས་

དྲུང་ནས་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་

ཀྱི་ིགྲུབོ་ཆེ་དང་། སྒྲིམོི་གཞི་ིསགོས་ཀྱི་ིསྐོརོ་

གསུངས་གནང་བོ་དེས་ཧ་ཅིང་གོ་རྟོགས་

ཆེནེ་པ་ོབྱུང་སྐོརོ་དང་། ཁངོ་རྣམི་པའ་ིངསོ་

ནས་ལེགས་ཆེ་ལེན་དགོས་ཁག་ལེན་རྒྱུ་

ཡནི་པའ་ིསྐོོར། ད་ེསྔོནོ་ལ་ོབོཞིིའ་ིསྔོནོ་ཐེ་ེཝན་

སྲིིད་འཛིིན་འོས་བོསྡུའི་སྐོབོས་དཔལ་ལྡིན་

ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་

རྒྱུ་བྱུང་བོ་དང་། ད་ེརངི་ལ་ོབོཞིིའ་ིརྗེསེ་ལ་

སློར་ཡང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་རྒྱུ་བྱུང་བོར་

དགའ་ཚོརོ་ཆེནེ་པ་ོབྱུང་སྐོརོ་དང་། མི་འངོས་

པར་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་ཐེ་ེཝན་

ལ་ཕེབེོས་རྒྱུའ་ིར་ེའདུན་དང་། ཐེ་ེཝན་མི་ིམིང་

རྣམིས་རྟག་ཏུ་བོོད་མི་ིམིཉེམི་དུ་ཡོད་པ་དང་། 

བོོད་དོན་ཐེོག་རྟག་ཏུ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཡོད་སྐོོར་

སགོས་གསུངས་གནང་རྗེསེ། བོདོ་རྒྱ་འབྲེལེ་

མིལོ་དང་། དའེ་ིགྲུབོ་འབྲེས་ཀྱི་ིསྐོརོ། ཞི་ིཅིནི་

ཕེིང་གི་སྲིིད་འཛིིན་ལས་ཡུན་རིང་བོོད་ནང་

ག་ིགནས་སྟངས་སྐོོར་སོགས་ཀྱི་ིཐེོག་བོཀའ་

འདྲི་ཞུས་པར་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཙོོ་

མིཆེོག་གིས་ལན་འདེབོས་གསལ་བོཤེད་

གནང་སངོ་།

 གཞིན་ཡང་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ཚོོགས་དྲུང་ལས་ཁུངས་ཀྱིི་སྤྱིི་ཁྱབོ་དྲུང་ཆེེ་

བོསོད་ནམིས་རྡོོ་རྗེེ་ལགས་ཀྱིིས་སྐུ་མིགྲེོན་

རྣམི་པ་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་ཁང་ནང་

གཟགིས་སྐོརོ་སྣ་ེཁྲདི་དང་སྦྲེགས། བོདོ་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་གྲུབོ་ཆེ་དང་། 

ལས་དོན་གནང་ཕྱིོགས་སྐོོར་སོགས་ང་ོསྤྲོོད་

སྙིངི་བོསྡུས་ཞུས་གནང་སངོ་།

 ཐེེངས་འདིར་དངོས་ཁམིས་ཚོན་

རགི་ག་ིསློབོོ་དཔནོ་སྐུ་ཞིབོས་གྲེན་ ཡུའུ་ 

ཀའོ་ོ (Mr. Cheng-Yu Kuo, Associ-

ate Professor of Department of 

Physics in Chung-Sheng Uni-

versity) ལགས་དང་། ཐེ་ེབོོད་བོརྗེ་ེལནེ་

ཐེེབོས་རྩོའི་ཚོོགས་ཆུང་གི་དྲུང་གཞིོན་སྐུ་

ཞིབོས་ཝངོ་ སུའུ་ ཅིལ་ (Mr. Su-Jei 

Own, Former Deputy Secretary 

General of Taiwan-Tibet Ex-

change Foundation) ལགས། གླིགོ་

འཕྲུལ་རིག་པའི་སློོབོ་དཔོན་ལས་རོགས་

ཝང་ ཅཱ་ དབྱོནི་ (Mr. Jia-Yin Wang, 

Assistant Professor of Depart-

ment of Electronic Engineering) 

ལགས།  ཚོངོ་ལས་སྡེ་ེཚོན་གྱི་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་

འགན་འཛིནི་སྐུ་ཞིབོས་ལིན་ ཀྲོའ་ོ གཡུང་ 

(Mr. Chao-Yong Lin, CEO of 

Technology company) ལགས་

བོཅིས་ཕེེབོས་གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས། །

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༥ ཉེིན་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསདོ་ནམིས་བོསྟན་འཕེལེ་མིཆེགོ་གསི་ཐེ་ེཝན་གཞུང་ག་ིཚོན་རགི་
དང་། འཕྲུལ་རགི་བློནོ་ཆེནེ་ཟུར་པ་དང་། དངསོ་ཁམིས་ཚོན་རགི་ག་ིསློོབོ་དཔནོ་ཆེནེ་མི་ོསྐུ་ཞིབོས་ཡཱང་ ཧུང་ཏྲུ ན་  (Mr. Hung-Duen Yang) 

མིཆེགོ་གསི་གཙོསོ་པའ་ིཐེའ་ེཝན་ནས་ཕེེབོས་པའ་ིརྒྱ་རགིས་ཚོན་རགི་པ་དང་མིཁས་དབོང་ཁག་ཅིགི་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། ་
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རྒྱ་ནག་ལ་ཁ་གཏད་ཆེདེ་བོཙུགས་པའ་ིརྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིམིཉེམི་འབྲེལེ་ཚོགོས་པའ་ི (Inter-Parliamentary Alli-

ance on China (IPAC)) ལྷན་ཚོགོས་ཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་མིཆེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་བོ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡ 

ནས་ ༢ བོར་ཉེནི་གྲེངས་གཉེསི་རངི་ཅིགེ་སྤྱི་ི

མིཐུན་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱིི་རྒྱལ་ས་པ་རག་ཏུ་རྟེན་

གཞིི་བྱོས་པའི་ཅིེག་གྲེོས་ཚོོགས་གོང་འོག་

གཉེིས་སུ་རྒྱ་ནག་ལ་ཁ་གཏད་ཆེེད་བོཙུགས་

པའི་རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་

མིཉེམི་འབྲེེལ་ཚོགོས་པའ་ི (Inter-Parlia-

mentary Alliance on China 

(IPAC)) ལྷན་ཚོགོས་ག་ོསྒྲིིག་ཞུས་པའ་ི

ཐེོག་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཞིོན་

སྒྲིོལ་མི་ཚོེ་རིང་མིཆེོག་གདན་ཞུས་ལྟར་

མིཉེམི་ཞུགས་གནང་ཡདོ་པ་དང་། ཐེངེས་

འདིའི་ལྷན་ཚོོགས་སྐོབོས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་

ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་མིཉེམི་འབྲེེལ་ཚོོགས་

པའ་ིནང་ཧྥི་ིལ་ིཧྥིན་ (Philippines) དང་། 

ཀནེ་ཡ་ (Kenya) པཱ་ེརཱ་ཀོའ་ེ (Para-

guay) བོཅིས་རྒྱལ་ཁབོ་གསུམི་ཚོགོས་

མིའི་ིཁངོས་གསར་ཞུགས་གནང་འདུག

 དེ་ཡང་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཞིོན་

མིཆེགོ་ཕྱི་ིཟླ་ ༨ པའ་ིཚོསེ་ ༢༩ ཉེནི་

བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་ས་ནས་ལྡིི་ལི་བོརྒྱུད་ཅིེག་

སྤྱིི་མིཐུན་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱིི་རྒྱལ་ས་པ་རག་ཏུ་

ཕེབེོས་ཐེནོ་གནང་ཡདོ་པ་རདེ།

 ཕྱི་ིཟླ་ ༩ པའ་ིཚོེས་ ༡ ནས་ ༢ 

བོར་རྒྱལ་ཁབོ་ ༣༠ ཙོམི་ནས་གྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མི་ིཁྱནོ་མི་ིགྲེངས་ ༥༠ ཅིགེ་སྤྱི་ིམིཐུན་

རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱིི་གྲེོས་ཚོོགས་གོང་འོག་གཉེིས་

སུ ་ལྷན ་འཛིོམིས་ཐེོག ་རྒྱལ་སྤྱིིའི ་གྲེོས ་

ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་མིཉེམི་འབྲེེལ་ཚོོགས་

པའི་ངོས་ནས་འདས་ལོའ་ིནང་གི་ལས་དོན་

ཐེགོ་གྲུབོ་འབྲེས་ཇ་ིབྱུང་དང་། གདངོ་ལནེ་ཇ་ི

བྱོས་ཐེགོ་བོསམི་ཚུལ་བོརྗེ་ེལནེ་དང་། ད་ེ

བོཞིིན་རྒྱ་ནག་དམིར་གཞུང་གིས་རྒྱ་སྐྱོེད་

རིང་ལུགས་ཀྱིི་སྲིིད་བྱུས་ཐེོག་ནས་རྒྱལ་

སྤྱིའི་ིནང་ཁྲམིིས་དང་། ཞི་ིབོད།ེ བོད་ེའཇགས། 

རང་དབོང་། མིང་གཙོ་ོབོཅིས་ལ་ཉེནེ་ཁ་འདྲ་

མིིན་བོཟོས་དང་བོཟ་ོབོཞིིན་པར་གདོང་ལེན་

བྱོེད་ཕྱིོགས་ཀྱིི་ཐེབོས་བྱུས་ཐེོག་བོགྲེོ་གླིེང་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡ ནས་ ༢ བོར་ཉེནི་གྲེངས་གཉེསི་རངི་ཅིགེ་སྤྱི་ིམིཐུན་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱི་ིརྒྱལ་ས་པ་རག་ཏུ་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིཅིགེ་
གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་འགོ་གཉེསི་སུ་རྒྱ་ནག་ལ་ཁ་གཏད་ཆེདེ་བོཙུགས་པའ་ིརྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིམིཉེམི་འབྲེལེ་ཚོགོས་པའ་ི  (IPAC) 
ལྷན་ཚོགོས་ག་ོསྒྲིིག་ཞུས་པའ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་སྒྲིལོ་མི་ཚོ་ེརངི་མིཆེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་སྐོབོས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡ ནས་ ༢ བོར་ཉེནི་གྲེངས་གཉེསི་རངི་ཅིགེ་སྤྱི་ིམིཐུན་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱི་ིརྒྱལ་ས་པ་རག་ཏུ་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིཅིགེ་
གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་འགོ་གཉེསི་སུ་རྒྱ་ནག་ལ་ཁ་གཏད་ཆེདེ་བོཙུགས་པའ་ིརྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིམིཉེམི་འབྲེལེ་ཚོགོས་པའ་ི  (IPAC) 
ལྷན་ཚོོགས་ག་ོསྒྲིིག་ཞུས་པའ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་སྒྲིལོ་མི་ཚོ་ེརངི་མིཆེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་སྐོབོས། 



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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གནང་ཡདོ་འདུག

 ཐེེངས་འདིའ་ིཚོོགས་འདུ་དེར་གཙོ་ོ

བོོ་རྒྱ་ནག་དང་འབྲེེལ་བོའི་བོརྗེོད་གཞིི་དྲུག་

ག་ིཐེགོ་བོགྲེ་ོགླིངེ་གནང་ཞིངི་། ད་ེཡང་ཐེ་ེཝན་

དང་། བོསྐྱོར་གས་ོརུང་བོའ་ིཐེནོ་ཁུངས་

གཞིན་རྟནེ། རྒྱལ་མིཚོམིས་ལས་བོརྒལ་བོའ་ི

དྲག་གནནོ། ཧངོ་ཀངོ་། རྒྱུད་གཅིགི་ལམི་

གཅིགི འགྲེ་ོབོ་མིའི་ིཐེབོོ་ཐེང་བོཅིས་ཡནི་

འདུག

 རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་

མིིའི་མིཉེམི་འབྲེེལ་ཚོོགས་པའི་ལྷན་ཚོོགས་

གསུམི་པ་དེ་བོཞིིན་ཚོོགས་པའི་ཟུང་འབྲེེལ་

ཚོོགས་གཙོོ་ཅིེག་སྤྱིི་མིཐུན་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱིི་

གྲེོས་ཚོོགས་འོག་མིའི་འཐུས་མིི་ལྕམི་སྐུ་ཨི་

ཝ་ ཌ་ིཁ་ོརགོ་ས་ི (Rep. Eva Decroix) 

མིཆེགོ་དང་། ཚོགོས་པའ་ིཟུང་འབྲེེལ་ཚོགོས་

གཙོོ་ཅིེག་སྤྱིི་མིཐུན་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱིི་གྲེོས་

ཚོོགས་གོང་མིའི་འཐུས་མིི་སྐུ་ཞིབོས་པ་

ཝལེ་ ཧྥི་ིས་ིཆེར་ (Sen. Pavel Fischer) 

མིཆེོག་རྣམི་གཉེིས་ནས་གཙོོ་སྐྱོོང་གནང་

ཞིངི་། ད་ེཡང་ཐེགོ་མིར་ཅིགེ་སྤྱི་ིམིཐུན་རྒྱལ་

ཁབོ་ཀྱི་ིཕྱི་ིསྲིདི་བློནོ་ཆེནེ་ཇན་ ཨ་ིཔ་ཝ་ིས་ི

ཀཡ་ེ (Jan Lipavsky, Foreign Min-

ister of Czech Republic) མིཆེགོ་

གིས་ཕེེབོས་བོསུའི་གསུང་བོཤེད་དང་

སྦྲེགས། ཅིགེ་སྤྱི་ིམིཐུན་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱི་ིསྲིདི་

འཛིནི་ཐེགོ་མི་སྐུ་ཞིབོས་་ཝ་ིས་ིལབོ་ ཧཱ་ཝིལ་ 

(Vaclav Havel, first President of 

Czech Republic) མིཆེགོ་དང་། བོདོ་

མིིའི་བློ་ན་མིེད་པའི་དབུ་ཁྲིད་སྤྱིི་ནོར་༸གོང་

ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གཉེིས་

དབོར་གྱི་ིའབྲེེལ་བོའ་ིསྐོོར་ལ་གསུངས་རྗེེས། 

ཚོོགས་བོཅིར་བོ་རྣམི་པ་སྡེེ་ཚོན་གསུམི་ལ་

ཆེ་བོགོས་ཀྱིིས་གོང་གི་བོརྗེོད་གཞིི་དང་པོ་

ནས་གསུམི་པ་བོར་གྱི་ིཐེོག་གྲེོས་བོསྡུར་དང་། 

ཉེིན་རྒྱབོ་བོརྗེོད་གཞི་ིལྷག་མི་གསུམི་གྱི་ིཐེོག་

གྲེསོ་བོསྡུར་གནང་ཡདོ་འདུག

 ཕྱི་ིཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༢ ཉེནི་རྒྱལ་

སྤྱིིའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་མིཉེམི་འབྲེེལ་

ཚོོགས་པའ་ིཟུང་འབྲེེལ་ཚོོགས་གཙོ་ོཅིེག་སྤྱི་ི

མིཐུན་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱིི་གྲེོས་ཚོོགས་གོང་མིའི་

འཐུས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་པ་ཝལེ་ ཧྥི་ིས་ིཆེར་

མིཆེོག་གིས་ཐེེངས་འདིའི་ཚོོགས་འདུའི་པ་

རག་ག་ིབོསྒྲིགས་གཏམི་ (Prague IPAC 

communique) གཏན་འབོེབོས་མི་

གནང་བོའ་ིསྔོནོ། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོགོས་དང་། ཧངོ་ཀངོ་རང་དབོང་། རྒྱལ་

སྤྱིིའ་ིཡུ་གུར་ལྷན་ཚོོགས་བོཅིས་ཀྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་

རྣམི་པའི་དགོངས་འཆེར་ཁག་གསན་ཡོད་

ཅིངི་། མིཐེར་ཐེ་ེཝན་གྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་

གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཡུ་ ཤེསི་ ཀུན་ (You Si-

Kun, President of the Legislative 

Yuan of the Republic of China) 

མིཆེོག་གིས་དྲྭ་ཐེོག་ནས་གསུང་བོཤེད་

གནང་འདུག

 སྐོབོས་དེར་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་

གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་ཚོེ་རིང་མིཆེོག་གིས་བོོད་མིི་

མིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིཚོབོ་ཞུས་ཏེ། 

བོོད་ནང་གི་ད་ལྟའི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་

ཐེགོ་གསུང་བོཤེད་གནང་ཡདོ་ཅིིང་། ད་ེཡང་

གཙོ་ོབོ་ོགསུང་དནོ། འཛིམི་གླིངི་རྒྱལ་ཁབོ་

ཁག་གིས་བོོད་ཀྱིི་དངོས་ཡོད་ལོ་རྒྱུས་ལ་

རྒྱུས་མིངའ་དང་གོ་རྟོགས་མིེད་པའི་ཐེོག་

ནས་རྒྱ་ནག་དམིར་གཞུང་ག་ིལོག་འགྲེེལ་ལ་

ཡདི་ཆེསེ་བྱོས་པ་དསེ། རྒྱ་ནག་དམིར་

གཞུང་གིས་ལོ་རྒྱུས་ལ་འཁྱོག་བོཤེད་བྱོས་

ཏེ་བོོད་ས་བོཙོན་བོཟུང་བྱོས་པ་ལྟར་ཉེེ་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡ ནས་ ༢ བོར་ཉེནི་གྲེངས་གཉེསི་རངི་ཅིགེ་སྤྱི་ིམིཐུན་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱི་ིརྒྱལ་ས་པ་རག་ཏུ་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིཅིགེ་
གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་འགོ་གཉེསི་སུ་རྒྱ་ནག་ལ་ཁ་གཏད་ཆེདེ་བོཙུགས་པའ་ིརྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིམིཉེམི་འབྲེལེ་ཚོགོས་པའ་ི  (IPAC) 
ལྷན་ཚོགོས་ག་ོསྒྲིིག་ཞུས་པའ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་སྒྲིལོ་མི་ཚོ་ེརངི་མིཆེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་སྐོབོས།  
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འཁོར་ཁྱིམི་མིཚོེས་རྒྱལ་ཁབོ་ཁག་གི་ས་

ཁོངས་ཀྱིང་དེ་ལྟར་ཧམི་བོཟུང་བྱོ་རྒྱུར་

ཤུགས་རྐྱནེ་སྤྲོདོ་ཀྱི་ིཡདོ། དངེ་ག་ིདུས་སུ་

འཛིམི་གླིིང་རྒྱལ་ཁབོ་ཚོང་མིས་རྒྱ་དམིར་

གཞུང་ན་ིམིང་གཙོོར་ཉེེན་ཁ་ཆེ་ེཤེོས་ཡིན་པ་

ད་ེཤེསེ་དགསོ་པར་མི་ཟད། བོདོ་ཀྱི་ིགནད་

དོན་ད་ེཧ་ཅིང་ག་ིགལ་འགངས་ཆེེན་པ་ོཞིིག་

ཀྱིང་ཆེགས་ཀྱི་ིཡདོ། དརེ་བོརྟནེ། བོདོ་ནང་

གི་འགྲེ་ོབོ་མིིའི་ཐེོབོ་ཐེང་གི་གནས་སྟངས་དེ་

བོཞིིན་ཡུན་རིང་སེལ་མི་ཐུབོ་པར་ལྷག་པའ་ི

བོོད་རྒྱའི་དཀའ་རྙེོག་གི་ངོ་བོོའ་ིནང་འཇུག་

རྒྱུའི་འབོོད་སྐུལ་ཞུ་རྒྱུ་ཡིན་ཞིེས་གསུངས་

པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིདབུ་ཁྲདི་རྣམི་

པས་འཛིམི་གླིིང་སྤྱི་ིལ་མིཐེ་ོསྒོང་བོོད་ཀྱི་ིཁོར་

ཡུག་གི་གལ་གནད་རང་བོཞིིན་ལ་ངོས་

འཛིནི་དགསོ་པར་མི་ཟད། མིཉེམི་འབྲེེལ་

རྒྱལ་ཚོོགས་ནས་འཛིམི་གླིིང་གནམི་གཤེིས་

འགྱུར་ལྡིོག་ལ་མིཐེ་ོསྒོང་བོོད་ཀྱི་ིཁོར་ཡུག་ག་ི

གལ་གནད་དང་། ཤུགས་རྐྱནེ་ཐེགོ་ཚོན་

རིག་དང་མིཐུན་པའི་ཉེམིས་ཞིིབོ་གནང་

དགསོ་པའ་ིའབོདོ་སྐུལ་ཞུས་གནང་འདུག

 གཞིན་ཡང་འཛིམི་གླིིང་ནང་ཞི་ིབོད་ེ

དང་། རང་དབོང་། ཁྲམིིས་དང་ལྡིན་པ་ཞིིག་

ཡོང་ཐེབོས་སུ་རྒྱ་ནག་དམིར་གཞུང་ག་ིའག་ོ

ཁྲིད་རྣམི་པ་འགན་ཁུར་ལྡིན་པ་བོཟ་ོརྒྱུ་ན་ིརྒྱ་

དམིར་འོག་སྡུག་སྦྱོོང་མིནར་གཅིོད་མྱོོང་

མིཁན་གྱི་ིཁ་ེཕེན་ཙོམི་མི་ཡནི་པར། རྒྱ་

རགིས་མི་ིམིང་དང་། རྒྱ་ནག་ག་ིཁ་ེཕེན་

ལའང་ཐུག་ཡདོ་སྟབོས། རྒྱལ་ཁབོ་ཚོང་

མིས་མིཉེམི་རུབོ་ཀྱིིས་འཛིམི་གླིིང་དེ་བོཞིིན་

ཞི་ིབོད་ེདང་། འཆེམི་མིཐུན་ལྡིན་པ་ཞིགི་ཡངོ་

ཐེབོས་གནང་དགསོ་པ། ད་ེབོཞིནི་རྒྱ་ནག་

དམིར་གཞུང་གསི་བོདོ་མིིའ་ིང་ོབོ་ོདང་། ཆེསོ་

དང་རགི་གཞུང་། སྐོད་ཡགི་བོཀལོ་སྤྱིདོ་

སོགས་ཀྱིི་ཐེོག་དམི་བོསྒྲིགས་ཤུགས་ཆེེ་

བྱོེད་བོཞིིན་ཡོད་པ་སོགས་ཀྱི་ིསྐོོར་གསུངས་

པ་དང་། མིཐེར་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགཞུང་དང་། གྲེསོ་

ཚོགོས་འཐུས་མི་ིརྣམི་པ། མི་ིམིང་བོཅིས་

ནས་བོོད་ཀྱི་ིབོདེན་པའ་ིའཐེབོ་རྩོོད་ཐེོག་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་གནང་བོར་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་འདུག

 ཚོོགས་འདུའི་ཞིོར་དུ་དཔལ་ལྡིན་

ཚོོགས་གཞིོན ་མིཆེོག ་གིས ་ཅིེག ་གྲེོས ་

ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཚོགོས་པའ་ིཚོོགས་གཙོ་ོཔ་ེརིམི་སལི་ ར་བྷེ་

ས་ེ (Senator Premysl Rabas, 

Chair of Czech Parliament Tibet 

Group) མིཆེགོ་དང་། ཚོགོས་མི་ིགྲེསོ་

ཚོགོས་འགོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིཧ་ཡ་ཊ་ོ ཇ་ོསིབོ་ 

ཨ་ོཀ་མུ་ར་ (Hayato Josef Okamu-

ra, Member of Chamber of dep-

uties) མིཆེགོ དྲུང་ཆེ་ེགྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་

མིའ་ིའཐུས་མི་ིཀ་ེཊ་ིར་ིནཱ་ ཇ་ེཁུ་ས་ི (Sena-

tor Katerina Jacques, Secretary 

of Czech Parliamentary Tibet 

Support Group) མིཆེགོ བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་བོ་སྐུ་ཞིབོས་མིར་ཊནི་ བྷུར་སགི་ (Mr. 

Martin Bursik, Supporter of Ti-

bet) མིཆེགོ བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་ཨ་ིཌ་ིཊ་ 

ཀ་ེལགེ་ཀ་ེར་ོཝ (Edita Kleckerova 

Director of Lungta) མིཆེགོ བོོད་དནོ་

རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་གྷ་བྷེ་ེར་ིལ་ གྷ་ཛི་ཌ་ིཀ་ོཝ་ 

(ProTibet Gabriela Gazdikova) 

མིཆེོག་བོཅིས་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་

བོོད་ནང་གི་ད་ལྟའི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་

སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། བོདོ་དནོ་ཐེགོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་

གནང་བོར་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་འདུག

 དེ ་བོཞིིན ་དཔལ ་ལྡིན ་ཚོོགས ་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡ ནས་ ༢ བོར་ཉེནི་གྲེངས་གཉེསི་རངི་ཅིགེ་སྤྱི་ིམིཐུན་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱི་ིརྒྱལ་ས་པ་རག་ཏུ་རྟནེ་གཞི་ིབྱོས་པའ་ིཅིགེ་
གྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་འགོ་གཉེསི་སུ་རྒྱ་ནག་ལ་ཁ་གཏད་ཆེདེ་བོཙུགས་པའ་ིརྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མིིའ་ིམིཉེམི་འབྲེལེ་ཚོགོས་པའ་ི  (IPAC) 
ལྷན་ཚོགོས་ག་ོསྒྲིིག་ཞུས་པའ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་སྒྲིལོ་མི་ཚོ་ེརངི་མིཆེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་སྐོབོས། 
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གཞིོན་མིཆེོག་གིས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མིིའི་མིཉེམི་འབྲེེལ ་ཚོོགས་པའི་

ཚོགོས་གཙོ་ོདང་། འཛིིན་སྐྱོངོ་གནང་མིཁན་

གྱི་ིཚོོགས་མི་ིརྣམི་པས་ཁོང་ཉེིད་བོོད་མིིའ་ིསྐུ་

ཚོབོ་ཏུ་གདན་ཞུས་གནང་བོར་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེ

ཞུས་པ་དང་། འབྱུང་འགྱུར་ཡང་ད་ེལྟར་བོདོ་

མིིའ་ིསྐུ་ཚོབོ་མིགྲེོན་འབོོད་གནང་རྒྱུའ་ིའབོོད་

སྐུལ་ཞུས་གནང་འདུག་ཅིངི་། སྐོབོས་དརེ་

ཚོོགས་པའ་ིའཛིིན་སྐྱོོང་གནང་མིཁན་ཚོོགས་

མི་ིདང་། གཞིན་ཚོགོས་མི་ིརྣམི་པས་དཔལ་

ལྡིན་ཚོོགས་གཞིོན་མིཆེོག་ད་རེས་ཚོོགས་

བོཅིར་དུ་ཕེེབོས་པར་བོསྔོགས་བོརྗེོད་ཞུས་

གནང་འདུག

 རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་

མིིའི་མིཉེམི་འབྲེེལ་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་འདུ་

ལགེས་པར་གྲུབོ་རྗེསེ། དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་

གཞིནོ་མིཆེགོ་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ི

ཚོསེ་ ༥ ཉེནི་བོཞུགས་སྒོར་རྡོ་སར་ཕེེབོས་

འབྱོརོ་བྱུང་ཡདོ་འདུག་པ་བོཅིས། །

ཕྱིོགས་བོཞུགས་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་བོསྟན་འཛིིན་འཇིགས་མིེད་མིཆེོག་བྱོང་ཨ་རིའ་ིབོོད་རིགས་སྤྱི་ིམིཐུན་ཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་

ཆེནེ་ཐེངེས་ ༢༡ པའ་ིཐེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་བོ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༢ 

ནས་ ༤ བོར་ཁ་ེན་ཌའ་ིགྲེངོ་ཁྱརེ་ཊ་ོརནོ་ཊ་ོ

གངས་ལྗོོངས་ཆེོས་ལྡིན་གླིིང་དུ་བྱོང་ཨ་རིའ་ི

བོོད་རིགས་སྤྱིི་མིཐུན་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་

ཆེནེ་ཐེངེས་ ༢༡ པ་ཚོོགས་པའ་ིཐེགོ་ལྷ་ོབྱོང་

ཨ་རིའི་ཕྱིོགས་བོཞུགས་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་

འཐུས་བོསྟན་འཛིིན་འཇིགས་མིེད་མིཆེོག་

མིཉེམི་ཞུགས་གནང་འདུག

 ཉེིན་གསུམི་རིང་གི་ཚོོགས་ཆེེན་

ཐེགོ བོདོ་མིིའ་ིསྤྱི་ིཚོོགས་སྲི་བོརྟན་ཡངོ་

ཐེབོས་དང་། བོདོ་ཀྱི་ིཆེསོ་དང་རགི་གཞུང་

སྐོད་ཡིག་བོཅིས་མིི་ཉེམིས་རྒྱུན་འཛིིན་

གནང་ཕྱིགོས། བྱོང་ཨ་རིའ་ིནང་བོདོ་དནོ་ཞུ་

སྐུལ་སྤེེལ་ཕྱིོགས་སོགས་དང་འབྲེེལ་བོའི་

ཐེོག་གྲེོས་བོསྡུར་གནང་ཡོད་འདུག་པ་དང་། 

ཐེེངས་འདིར་བོོད་རིགས་སྤྱིི་མིཐུན་ཚོོགས་

པ་ཁག་ ༡༩ ནས་ཚོགོས་བོཅིར་བོ་མི་ིགྲེངས་ 

༤༠ སྐོརོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་འདུག

ཚོོགས་ཆེེན་ད་ེབོཞིིན་ཊ་ོརོན་ཊ་ོབོོད་རིགས་

སྤྱི་ིམིཐུན་ཚོགོས་པ་དང་། བྱོང་ཨ་རིའ་ིབོདོ་

ཀྱིི་སྐུ་ཚོབོ་དོན་གཅིོད་ཁང་གཉེིས་ཟུང་

འབྲེལེ་ཐེགོ་ག་ོསྒྲིིག་ཞུས་པ་ཞིགི་རདེ་འདུག

 གཞིན་ཡང་ཕྱི་ིཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༢ 

ཉེིན་སྔོ་དྲོ་གངས་ལྗོོངས་ཆེོས་ལྡིན་གླིིང་དུ་

མིང་གཙོོའ་ིདུས་ཆེེན་སྲུང་བོརྩོ་ིཞུས་སྐོབོས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༢ ནས་ ༤ བོར་ཁ་ེན་ཌའ་ིགྲེངོ་ཁྱརེ་ཊ་ོརནོ་ཊ་ོགངས་ལྗོངོས་ཆེསོ་ལྡིན་གླིངི་དུ་བྱོང་ཨ་རིའ་ིབོདོ་རགིས་སྤྱི་ི
མིཐུན་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་ཆེེན་ཐེངེས་ ༢༡ པ་ཚོགོས་པའ་ིཐེགོ་ལྷ་ོབྱོང་ཨ་རིའ་ིཕྱིགོས་བོཞུགས་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་བོསྟན་འཛིནི་འཇགིས་
མིདེ་མིཆེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་སྐོབོས། 

བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་བོསྟན་འཛིིན་འཇིགས་

མིེད་མིཆེོག་ཆེེད་ཕེེབོས་ཀྱིིས་བོཙོན་བྱོོལ་

བོདོ་མིིའ་ིམིང་གཙོོའ་ིསྐོརོ་དང་། དང་བློངས་

དཔྱ་དངུལ་ལག་དེབོ་ཀྱི་ིགལ་གནད། བོདོ་

མི་ིཚོང་མིས་རྩོ་དོན་འཐེབོ་རྩོོད་ཐེོག་ནུས་པ་

མིཉེམི་སྤུངས་གནང་དགོས་སྐོོར་སོགས་ཀྱིི་

ཐེགོ་གསུངས་གནང་འདུག་པ་བོཅིས། །
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བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ཨ་ེས་ོཊ་ོན་ེཡའ་ིགཞུང་ནས་ག་ོསྒྲིིག་ཞུས་པའ་ིདཀྱིེལ་ཡངས་སྲིིད་གཞུང་

ག་ིམིཛིའ་འབྲེལེ་ལྷན་ཚོགོས་སུ་མིཉེམི་ཞུགས་དང་། ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེཡའ་ིསྲིདི་བློནོ་མིཆེགོ་སོགས་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་བོ། 

༄༅། །བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་དག་ེབོཤེསེ་

སྨོནོ་ལམི་མིཐེར་ཕྱིནི་མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷ་རྒྱ་ར་ིརྣམི་རྒྱལ་སྒྲིོལ་དཀར་མིཆེོག 

སྤྱིི་འཐུས་ཙོ་ནེ་ཚོང་དོན་གྲུབོ་བོཀྲོ་ཤེིས་

མིཆེགོ སྤྱི་ིའཐུས་རྒྱལ་ལྡིོང་ཕུར་པ་རྡོ་ོརྗེ་ེ

མིཆེོག་བོཅིས་ལས་གྲུབོ་པའ་ིབོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་

ཞིགི་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༤ ཉེནི་

ཞིོགས་པ་རྒྱ་གར་གྱིི་རྒྱལ་ས་ལྡིི་ལི་ནས་

ཕེབེོས་ཐེནོ་གྱིསི་དགངོ་མི་ོཆུ་ཚོདོ་ ༨།༣༠ 

ཙོམི་ལ་ཡུ་རོབོ་རྒྱལ་ཁབོ་ཨེ་སོ་ཊོ་ནེ་ཡའི་ 

(Estonia) རྒྱལ་ས་ཏཱ་ལནི་ (Tallinn) 

གནམི་ཐེང་དུ་ཕེེབོས་འབྱོོར་བྱུང་བོ་དང་། 

སྐོབོས་དེར་གནམི་ཐེང་དུ་ཨ་རིའི་རྒྱལ་

ཡོངས་མིང་གཙོ་ོབོསྟ་ིགནས་ཁང་ག་ིརྒྱ་གར་

སྡེ་ེཚོན་གྱི་ིའགན་འཛིནི་ར་ིཤྲི་ི དྷི་ཏཱ་ (Rishi 

Datta) ལགས་དང་། ལས་བྱོདེ་དཔལ་ལྡིན་

ཕུན་ཚོགོས་ལགས། ད་ེབོཞིནི་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེ

ཡར་གནས་སྡེོད་དག་ེབོཤེེས་གྲེགས་པ་རྒྱལ་

མིཚོན་ལགས་དང་། ཁངོ་ག་ིཕྱིག་རགོས་

བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་བོ་བོཅིས་ནས་སྣེ་ལེན་

ཕེབེོས་བོསུ་ཞུས་འདུག

 ད་ེཡང་ཕྱི་ིཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༥ ཉེནི་གྱི་ི

ཞིོགས་པ་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་ཨ་རིའི་རྒྱལ་

ཡོངས་མིང་གཙོོ་བོསྟི་གནས་ཁང་གིས་ 

(SOKOS HOTEL VIRU) ཞིསེ་པའ་ི

མིགྲེོན་ཁང་དུ་གོ་སྒྲིིག་ཞུས་པའི་བོཞུགས་

མིོལ་ཚོོགས་འདུ་ཞིིག་ག་ིཐེོག་མིཉེམི་ཞུགས་

གནང་ཡདོ་པ་དང་། ཚོགོས་ཐེགོ་ཏུ་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པས་ཚོོགས་བོཅིར་བོ་རྣམིས་

དང་ལྷན་ཕེན་ཚུན་ང་ོསྤྲོདོ་དང་། དགངོས་

ཚུལ་བོརྗེ་ེལནེ་གནང་ཡདོ་འདུག

 ཉེནི་རྒྱབོ་ཆུ་ཚོདོ་ ༢།༠༠ ཐེགོ་

དཀྱིེལ་ཡངས་སྲིིད་གཞུང་གི་མིཛིའ་འབྲེེལ་

ལྷན་ཚོགོས་ (2023 OGP Global 

Summit) ཀྱི་ིཚོགོས་འདུ་ད་ེཉེིད་རྒྱལ་ས་
ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེཡའ་ིསྙིན་གྲེགས་ཆེ་ེབོའ་ིའཛིནི་སྐྱོངོ་བོརྡོ་འཕྲིནི་ཤེསེ་ཡནོ་བོསྟ་ིགནས་ ˌ(e-Governance Academy) ཞིསེ་པའ་ིལས་ཁུངས་ཀྱི་ིའཛིནི་
སྐྱོངོ་འགན་འཛིིན་སྐུ་ཞིབོས་ཨར་ཝ་ོ ཨ་ོཊ་ི (Arvo Ott, PhD) ལགས་དང་། རྨང་གཞིའི་ིའཛུགས་སྐྲུན་སྡེ་ེཚོན་གྱི་ིལས་བྱོདེ་སྐུ་ཞིབོས་ཧ་ེཀ་ོ ཝནེ་
སཱ་ལུ་ (Heiko Vainsalu) ལགས། ད་ེབོཞིནི་འབྲེལེ་ལམི་སློབོོ་སྟནོ་སྡེ་ེཚོན་གྱི་ིལྕམི་སྐུ་ཊ་ིནཱ་ ཝ་ིཌརེ་ཧྥིལེ་ཌ་ི (Tiina Viiderfeld) ལགས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ནས་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེཡ་ (Estonia) རུ་ག་ོལ་ཧྲིལི་པའོ་ིདཀྱིལེ་ཡངས་
སྲིདི་གཞུང་ག་ིམིཛིའ་འབྲེལེ་ལྷན་ཚོགོས་ (Open Government Partnership Global Summit 2023) ཐེགོ་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེཡའ་ིསྲིདི་བློནོ་ལྕམི་སྐུ་ 
ཀཱ་ཇ་ ཀ་ལ་ས་ི (Kaja Kallas) མིཆེགོ་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས།



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཏཱ་ལིན་ལ་ཡོད་པའི་མིི་ལོ་བོརྒྱ་ལྷག་གི་ལོ་

རྒྱུས་ལྡིན་པའ་ི (Riigikogu) ཞིསེ་པའ་ི

གྲེོས་ཚོོགས་དཀྱིིལ་འཁོར་གྱིི་ཚོོགས་ཁང་

ཞིིག་ཏུ་དངོས་སུ་དབུ་འབྱོེད་མིཛིད་སྒོོ་

བོསྐྱོངས་ཡདོ་ཅིངི་། སྐོབོས་དའེ་ིདབུ་འབྱོདེ་

མིཛིད་སྒོོར་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་མིཁན་བོོད་

མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་སྤྱིི་འཐུས་

རྣམི་པ་བོཞི་ིདང་། གཞིན་འཛིམི་གླིིང་རྒྱལ་

ཁབོ་ཁག་འདྲ་མིིན་ནས་ཕེེབོས་པའི་གྲེོས་

ཚོགོས་འཐུས་མི་ིདང་། ད་ེདག་དང་འབྲེལེ་

ཆེགས་ཡནི་འདུག དབུ་འབྱོེད་མིཛིད་སྒོོའ་ི

ཐེོག་ཚོོགས་འདུ་གོ་སྒྲིིག་ཚོོགས་ཆུང་ནས་

ཚོགོས་འདུའ་ིབྱུང་རམིི་དང་། དམིགིས་ཡུལ། 

ད་ེབོཞིིན་འབྱུང་འགྱུར་གྱི་ིའཆེར་སྣང་སོགས་

དང་འབྲེལེ་ནས་གསུང་བོཤེད་གནང་འདུག

ད་ེརྗེེས་ཚོོགས་འདུ་དངོས་སུ་འག་ོའཛུགས་

གནང་བོ་དང་། ཐེགོ་མིར་ད་ེརངི་དཀྱིལེ་

ཡངས་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་དྲྭ་ཐེོག་འབྲེེལ་ལམི་ 

(Open Parliament e-Network) 

ཞིེས་པའི་སྒྲིོམི་གཞིིའི་འོག་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མིིའ་ིའགན་འཁྲའི་ིསྐོརོ་དང་། གྲེསོ་

ཚོོགས་ནང་རུལ་སུངས་འགོག་རྒོལ་གྱི་ིསྲིིད་

བྱུས་གཏན་འབོེབོས་བྱོེད་ཕྱིོགས་ཞིེས་པའི་

བོརྗེདོ་གཞི་ིགཉེསི་ཀྱི་ིཐེགོ་ཐེ་ེཝན་དང་། མིའོ་ོ

ར་ོཀ་ོསོགས་ཀྱིི་སྐུ་ཚོབོ་རྣམིས་ནས་གསུང་

བོཤེད་དང་། དྲ་ིབོ་དྲསི་ལན་གནང་ཡདོ་ཅིངི་། 

སྐོབོས་དེར་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷ་རྒྱ་རི་

རྣམི་རྒྱལ་སྒྲིོལ་དཀར་མིཆེོག་ནས་བོོད་མིིའ་ི

སྐུ་ཚོབོ་ཀྱི་ིང་ོབོོའ་ིཐེོག་ནས་བོོད་ནང་རྒྱ་ནག་

དམིར་གཞུང་གིས་བོོད་པའི་ཕྲུ་གུ་རྣམིས་

རྒྱའི་བོཅིའ་སྡེོད་སློོབོ་གྲྭར་བོཙོན་ཤེེད་ཐེོག་

བོཅུག་སྟེ་བོོད་མིིའི་ང་ོབོ་ོརྩོ་བོརླག་ཏུ་གཏོང་

རྒྱུའི་ལས་གཞིི་བོརྩོམིས་དང་རྩོོམི་བོཞིིན་

ཡདོ་པའ་ིགནས་སྟངས་དང་། ཞི་ིཅིངི་ཕེངི་

གིས་ལྐོོག་ཟ་རུལ་སུངས་ལ་རྡུང་རྡོེག་གཏོང་

གི་ཡོད་ཚུལ་ལ་བོསྙིད་དེ་ཁོ་རང་དང་ལྟ་བོ་

མི་ིམིཐུན་པའ་ིཆེབོ་སྲིིད་མི་ིསྣ་རྣམིས་ལ་ཉེེས་

མིིང་སྣ་ཚོོགས་བོཏགས་ཏེ་འཛིིན་བོཟུང་

བོཙོོན་འཇུག་བྱོེད་བོཞིིན་ཡོད་པ་སོགས་དང་

འབྲེེལ་ནས་བོོད་དོན་སྐོོར་ང་ོསྤྲོོད་དང་སྦྲེགས་

དྲ་ིབོ་དྲསི་ལན་གནང་འདུག

 གཞིན་ཡང་། སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པས་

ཚོོགས་བོཅིར་བོ་ཐེ་ེཝན་དང་ཕྱི་ིརྒྱལ་ཁག་ག་ི

གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་ཁག་ཅིིག་དང་ལྷན་

ཟུར་དུ་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་ནང་གི་ཛི་

དྲག་གནས་སྟངས་སྤྱི་ིདང་། བྱོ་ེབྲེག་ཏུ་བོདོ་

མིིའ་ིསྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱི་ིལས་དོན་བྱོེད་ཕྱིོགས་

ཕྱི་ིཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༥ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོགོས་ཆུང་ག་ིཚོགོས་མི་ིསྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་ཨ་རིའ་ིརྒྱལ་ཡངོས་མིང་གཙོ་ོ
བོསྟ་ིགནས་ཁང་གསི་ (SOKOS HOTEL VIRU) ཞིསེ་པའ་ིམིགྲེནོ་ཁང་དུ་ག་ོསྒྲིགི་ཞུས་པའ་ིབོཞུགས་མིལོ་ཚོགོས་འདུ་ཞིགི་ག་ིཐེགོ་མིཉེམི་ཞུགས་
གནང་སྐོབོས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༧ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པས་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༡ ལརོ་ན་ོསྦེལེ་ཞི་ིབོདེའ་ིགཟངེས་རྟགས་བོཞིསེ་མྱོངོ་མིཁན་
གསར་འགདོ་པ་གྲེགས་ཅིན་ལྕམི་སྐུ་ མཱ་ར་ེཡ་ (Maria) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 



སྤྱི་ིའཐུས་ཕྱིགོས་ཕེེབོས། 
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སགོས་ང་ོསྤྲོདོ་གནང་ཡདོ་འདུག ཚོགོས་

འདུ་གྲེོལ་མིཚོམིས་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་

རྣམི་པ་ཨ་ེས་ོཊ་ོན་ིཡའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་ཚོོགས་

ཁང་དུ་གཟགིས་སྐོརོ་ཕེེབོས་གནང་ཡདོ།

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༦ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ 

༨།༤༥ ཐེགོ་ག་ོལ་ཧྲིལི་པའོ་ིདཀྱིལེ་ཡངས་

སྲིིད་གཞུང་གི་མིཛིའ་འབྲེེལ་ལྷན་ཚོོགས་ 

(Open Government Partnership 

Global Summit 2023) ཀྱི་ིདངསོ་

གཞིིའ་ིཚོོགས་འདུ་ད་ེཉེིད་ཡུ་རོབོ་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེ

ཡའ་ིརྒྱལ་ས་ཏཱ་ལཱན་གྱི་ི (Telliskivi 

Loomelinnak) ཞིསེ་པའ་ིཚོགོས་ཁང་

ཆེེན་མིོའ་ིནང་དངོས་སུ་དབུ་འཛུགས་ཞུས་

ཤེངི་། སྐོབོས་དརེ་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེཡའ་ིསྲིདི་བློནོ་

ལྕམི་སྐུ་ ཀཱ་ཇ་ ཀ་ལ་ས་ི (Kaja Kallas) 

མིཆེགོ་དང་། ཁཱ་ོས་ོབོ་ོ (Kosovo) རྒྱལ་

ཁབོ་ཀྱི་ིསྲིདི་བློནོ་སྐུ་ཞིབོས་ ཨཱལ་བྷེནི་ ཁུར་

ཊ་ི (Albin Kurti) མིཆེགོ་བོཅིས་ནས་

ཚོོགས་ཐེོག་ཏུ་དངོས་སུ་གསུང་བོཤེད་

གནང་ཡདོ་པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་ཨ་རིའ་ིཕྱི་ིསྲིདི་

དྲུང་ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ ཨན་ཊ་ོན་ེ བྷེ་ིལནེ་ཁནི་ 

(Antony Blinken) མིཆེགོ་དང་། ཡུག་

ཀུ་རན་གྱི་ིསྲིདི་བློནོ་སྐུ་ཞིབོས་ དྷི་ེན་ེས་ི 

སམི་ཧ་ེ (Denys Shmyhai) མིཆེགོ ལྷ་ོ

ཨ་ཧྥི་ིར་ིཁའ་ིརྒྱལ་ཁབོ་མི་ལ་ཝ་ི (Malawi) 

ཡ་ིསྲིདི་འཛིནི་སྐུ་ཞིབོས་ཅིག་བོ་ེར་ (Chak-

wera) མིཆེགོ ཌ་ོམི་ིན་ེཁན་སྤྱི་ིམིཐུན་རྒྱལ་

ཁབོ་ (Dominican Republic) ཀྱི་ིསྲིདི་

འཛིནི་སྐུ་ཞིབོས་ལུའ་ེས་ི ཨ་བྷེ་ེན་ཌར་ 

(Luis Abinader) བོཅིས་ནས་དྲྭ་ལམི་

བོརྒྱུད་གསུང་བོཤེད་གནང་ཡདོ་འདུག

 ད་ེརྗེེས་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་

པ་རིམི་པར་བྱོས་ནས་བོརྗེོད་གཞི་ིཁག་མིང་

པོར་ཚོོགས་བོཅིར་གྱིིས་མིཉེམི་ཞུགས་

གནང་ཡདོ་ཅིངི་། ཚོགོས་ཐེགོ་ཏུ་སྐོབོས་

བོསྟུན་བོརྗེོད་གཞི་ིཁག་དང་འཕྲིོས་ནས་བོོད་

ནང་གི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོོར་གླིེང་སློོང་

གནང་རྒྱུའང་བྱུང་ཡདོ་པ་མི་ཟད། སྤྱི་ིའཐུས་

རྣམི་པས་ཟུར་དུ་རྒྱལ་ཁབོ་མི་འདྲ་བོ་ཁག་

ནས་ཕེེབོས་པའི་གཞུང་འབྲེེལ་དང་གཞུང་

འབྲེེལ་མི་ཡིན་པའི་མིི་མིང་གི་སྐུ་ཚོབོ་གང་

མིང་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྟ།ེ རྒྱ་ནག་

དམིར་གཞུང་གིས་བོོད་ནང་དུ་སྡུག་རྩུབོ་

རང་བོཞིིན་གྱི་ིཐེབོས་བྱུས་སྣ་ཚོོགས་སྤེེལ་ཏ་ེ

བོོད་མིི་རིགས་རྩོ་མིེད་གཏོང་ཐེབོས་བྱོེད་

བོཞིནི་ཡདོ་པའ་ིདཀའ་ངལ་སྤྱི་ིདང་། བྱོ་ེབྲེག་

ཏུ་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་གཙོོ་

བོོར་བྱོས་པའི་བོོད་མིིའི་སྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱིི་

ལས་དོན་བྱོེད་ཕྱིོགས་སོགས་ཀྱིི་སྐོོར་ལ་ངོ་

སྤྲོདོ་གང་མིང་ཞུས་གནང་འདུག

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༧ ཉེནི་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་

རིམི་པར་བྱོས་ནས་བོརྗེོད་གཞིི་ཁག་མིང་

པོར་ཚོོགས་བོཅིར་གྱིིས་མིཉེམི་ཞུགས་དང་། 

དྲ་ིབོ་དྲིས་ལན་གྱི་ིཆེ་ཤེས་བློངས་ཡོད་པ་མི་

ཟད། ཟུར་དུ་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༡ ལརོ་ན་ོསྦེལེ་ཞི་ི

བོདེའི་གཟེངས་རྟགས་བོཞིེས་མྱོོང་མིཁན་

གསར་འགདོ་པ་གྲེགས་ཅིན་ལྕམི་སྐུ་ མཱ་ར་ེ

ཡ་ (Maria) མིཆེགོ་དང་ཟུར་མིཇལ་ཞུས་

ཏ།ེ ད་ེསྔོནོ་སྤྱི་ིནརོ་༸གངོ་ས་༸རྒྱལ་བོ་རནི་

པོ ་ཆེེ ་མིཆེོག ་གིས ་ལྕམི ་སྐུ ་མིཆེོག ་ལ ་

འཚོམིས་འཕྲིནི་གནང་སྟ།ེ ན་ོསྦེལེ་གཟངེས་

རྟགས་ཚོགོས་ཆུང་ག་ིཐེག་གཅིདོ་དང་། ལྕམི་

སྐུ་མིཆེོག་གི་ཕྱིག་ལས་ལ་ཡི་རངས་ཞུས་

པའ་ིགནས་ཚུལ་སོགས་དྲན་སྐུལ་ཞུས་པར། 

ལྕམི་སྐུ་མིཆེོག་ནས་ཀྱིང་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་

པ་དང་སྦྲེགས། ལྷན་ཚོགོས་འདརི་བོདོ་མིིའ་ི

སྐུ་ཚོབོ་རྣམིས་དང་མིཇལ་འཕྲིད་བྱུང་བོར་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༨ ཉེནི་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ིཡའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པའ་ིཚོགོས་གཙོ་ོསྐུ་ཞིབོས་ཇུ་ཀུ་ ཀ་ལ་ེ རཱཌ་ 
(Juku-Kalle Raid) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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དགའ་སྤྲོ་ོཆེེན་པ་ོབྱུང་སྐོོར་སོགས་གསུངས་

འདུག

 གཞིན་ཡང་། སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པས་

ཨ་རིའི་གཞུང་གི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་

ཟུར་པ་དང་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་བོ་ལྕམི་སྐུ་ 

རྗེ་ེཁ་ེ ས་ིཔ་ེཨར་ (Jackie Speier) 

མིཆེོག་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་ད་བོར་

བོོད་མིིའི་རང་དབོང་འཐེབོ་རྩོོད་ཐེོག་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་གནང་བོར་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་ཞུས་པ་དང་

སྦྲེགས། མུ་མིཐུད་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་གནང་དགསོ་

པའི་སྐོོར་སྐུལ་མི་ཞུས་པར་ལྕམི་སྐུ་མིཆེོག་

ནས་ཀྱིང་ཞིལ་བོཞིེས་གནང་ཡོད་པ་མི་ཟད། 

ཚོོགས་ཐེོག་ཏུ་བོོད་མིིའི་སྐུ་ཚོབོ་རྣམིས་

མིཇལ་རྒྱུ་བྱུང་བོར་དགའ་སྤྲོོ་ཆེེན་པོ་བྱུང་

སྐོརོ་གསུངས་འདུག

 ད་ེཉེནི་ཕྱི་ིདྲ་ོཆུ་ཚོོད་ ༧།༣༠ ཙོམི་

གྱི་ིཐེོག་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པར་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེཡའ་ི

སྲིདི་བློནོ་ལྕམི་སྐུ་ ཀཱ་ཇ་ ཀ་ལ་ས་ི (Kaja 

Kallas) མིཆེགོ་མིཇལ་འཕྲིད་ཞུ་རྒྱུའ་ིག་ོ

སྐོབོས་ཐེབོོ་ཡདོ་པ་དང་། སྐོབོས་དརེ་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི ་པས་སྲིིད ་བློོན ་མིཆེོག ་ལ ་

འཚོམིས་འདྲིའི་མིཇལ་དར་ཕུལ་བོ་དང་

སྦྲེགས། ཚོགོས་ཆེནེ་འདརི་བོདོ་མིིའ་ིསྐུ་ཚོབོ་

ཐེོག་ནས་བོཅིར་དགོས་དོན་སོགས་སྙིན་

སངེ་དང་། ད་ེབོཞིནི་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པས་སྲིདི་

བློོན་མིཆེོག་ལ་བོོད་ནང་གི་ཛི་དྲག་གནས་

སྟངས་དང་། བོདོ་ཀྱི་ིཆེསོ་བོརྒྱུད་ཆེནེ་པ་ོ

བོཞི་ིདང་གཡུང་དྲུང་བོནོ་གྱི་ིང་ོསྤྲོདོ། བོདོ་ཀྱི་ི

ཁརོ་ཡུག་ང་ོསྤྲོདོ། ཞྭ་སྒོབོ་པ་དབོང་ཕྱུག་བོད་ེ

ལྡིན་གྱིིས་དེ་སྔོོན་བོཀོལ་སྤྱིོད་བྱོས་པའི་ཕྱིི་

སྐྱོདོ་ལག་འཁྱེར་གྱི་ིང་ོབོཤུས། ད་ེབོཞིནི་

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་བྱུང་

རིམི ་གྱིིས ་གཙོོས ་པའི ་བོོད ་མིིའི ་སྒྲིིག ་

འཛུགས་ཀྱིི་ངོ་སྤྲོོད་ཡིག་ཆེ་རྣམིས་ཕུལ་

འདུག

 ཚོོགས་འདུ་གྲེོལ་མིཚོམིས་བོོད་མི་ི

མིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པས་མིཉེམི་འབྲེེལ་རྒྱལ་

ཚོོགས་ཀྱིི་ཨ་རིའི་གཞུང་ཚོབོ་སྐུ་ཚོབོ་ཟུར་

པ་དང་ཨ་རིའ་ིརགོས་ཚོགོས་ (USAID) 

ཀྱིི་སྤྱིི་ཁྱབོ་འགན་འཛིིན་ལྕམི་སྐུ་སཱ་མཱན་ཐེ་ 

པ་ཝརོ་ (Samantha Power) མིཆེགོ་

ལ་མིཇལ་དར་སྒྲིནོ་འབུལ་དང་། བོདོ་མིིའ་ིསྐུ་

ཚོབོ་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་ངོ་སྤྲོོད་ཞུས་པ་དང་། 

གཞིན་ཡང་ (OGP) ཚོགོས་པའ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་

འགན་འཛིནི་སན་ཇ་ེ པར་དྷིན་ (Sanjay 

Pradhan) མིཆེགོ་དང་། ཐེངེས་འདིའ་ི

ཚོོགས་ཆེེན་གོ་སྒྲིིག་ཚོོགས་ཆུང་གི་འགན་

འཛིིན་རྣམི་པར་ཐུགས་རྗེ་ེལེགས་གསོལ་གྱི་ི

མིཇལ་དར་དང་བོོད་དོན་ཞུ་ཡིག་བོཅིས་

ཕུལ་འདུག

 ད་ཐེེངས་ཀྱིི་ཚོོགས་འདུའི་ཐེོག་

བོདོ་དང་། ཐེ་ེཝན་གྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚུད་པའ་ིརྒྱལ་

ཁབོ་མི་འདྲ་བོ་བོརྒྱ་ལྷག་གི་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མི་ིདང་། གཞུང་འབྲེལེ་མིནི་པའ་ི

ཚོགོས་པ། ད་ེབོཞིནི་མི་ིམིང་ག་ིསྐུ་ཚོབོ་

མིཚོོན་པའ་ིཚོོགས་སྡེེའ་ིསྐུ་ཚོབོ་དང་སྒོེར་པ་

སགོས་ཁྱནོ་ཚོགོས་བོཅིར་བོ་གྲེངས་ ༢༠༠༠ 

ཙོམི་མིཉེམི་ཞུགས་གནང་ཡདོ་འདུག 

 ཕྱི་ིཚོསེ་ ༨ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་དང་། ཨ་རིའ་ིརྒྱལ་ཡངོས་

མིང་གཙོ་ོབོསྟ་ིགནས་ (NDI) རྡོ་སའ་ིཡན་

ལག་ལས་ཁུངས་ཀྱི་ིའགན་འཛིནི་ར་ིཤཱ་ེ ཌ་

ཏཱ་ (Rishi Datta) ལགས་དང་། ལས་

འཆེར་འགན་འཛིིན་དཔལ་ལྡིན་ཕུན་ཚོོགས་

ལགས་བོཅིས་ནས་ཨེ་སི་ཊོ་ནེ་ཡའི་སྙིན་

གྲེགས་ཆེེ་བོའི་འཛིིན་སྐྱོོང་བོརྡོ་འཕྲིིན་ཤེེས་

ཡནོ་བོསྟ་ིགནས་ (e-Governance 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༥ ནས་ ༧ བོར་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེཡ་ (Estonia) རུ་ཚོགོས་པའ་ིག་ོལ་ཧྲིལི་པོའ་ིདཀྱིལེ་ཡངས་སྲིདི་གཞུང་ག་ིམིཛིའ་འབྲེལེ་
ལྷན་ཚོགོས་ (Open Government Partnership Global Summit 2023) སྐོབོས་ཚོགོས་བོཅིར་བོ་རྣམི་པ་ལྷན་དུ་བོསྒྲིནོ་པའ་ིཔར། 



སྤྱི་ིའཐུས་ཕྱིགོས་ཕེེབོས། 
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༥ ནས་ ༧ བོར་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ེཡ་ (Estonia) རུ་ཚོགོས་པའ་ིག་ོལ་ཧྲིལི་པོའ་ིདཀྱིལེ་ཡངས་སྲིདི་གཞུང་ག་ིམིཛིའ་འབྲེལེ་
ལྷན་ཚོགོས་ (Open Government Partnership Global Summit 2023) སྐོབོས། 

Academy) ཞིསེ་པའ་ིལས་ཁུངས་ཀྱི་ི

འཛིིན་སྐྱོོང་འགན་འཛིིན་སྐུ་ཞིབོས་ཨར་ཝོ་ 

ཨ་ོཊ་ི (Arvo Ott, PhD) ལགས་དང་། 

རྨང་གཞིིའི་འཛུགས་སྐྲུན་སྡེེ་ཚོན་གྱིི་ལས་

བྱོདེ་སྐུ་ཞིབོས་ཧ་ེཀ་ོ ཝནེ་སཱ་ལུ་ (Heiko 

Vainsalu) ལགས། ད་ེབོཞིནི་འབྲེལེ་ལམི་

སློབོོ་སྟནོ་སྡེ་ེཚོན་གྱི་ིལྕམི་སྐུ་ཊ་ིནཱ་ ཝ་ིཌརེ་

ཧྥིལེ་ཌ་ི (Tiina Viiderfeld) ལགས་

བོཅིས་དང ་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་ཞིིང ་ ། 

སྐོབོས་དེར་ཁོང་རྣམིས་ནས་འཛིིན་སྐྱོོང་བོརྡོ་

འཕྲིནི་ཅིན་དང་དྲྭ་རྒྱའ་ིཉེནེ་སྲུང་། ཡགི་

ཚོགས་ད་ོདམི། འཕྲུལ་ལས་ཀྱི་ིརྨང་གཞིིའ་ི

འཛུགས་སྐྲུན་དང་དཀའ་རྙེོག་སེལ་ཐེབོས་

སགོས་ང་ོསྤྲོདོ་གནང་ཡདོ་པ་དང་། བོདོ་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པས་བོོད་མིིའི་སྒྲིིག་

འཛུགས་ཀྱིིས་འཛིིན་སྐྱོོང་བོརྡོ་འཕྲིིན་ཅིན་དུ་

སྒྱུར་བོཞིནི་ཡདོ་པ་དང་། ད་ེསྔོནོ་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ི

ཡའ་ིའཛིིན་སྐྱོོང་བོརྡོ་འཕྲིིན་ཤེེས་ཡོན་ཚོན་པ་

དང་། བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་དབོར་ལས་

དོན་ཁག་ཅིིག་མིཉེམི་ལས་མིཐུན་འགྱུར་

བྱུང་བོར་ཐུགས་རྗེེ་ཆེེ་བོཅིས་ཞུས་གནང་

ཡདོ་འདུག

 ཉེིན་རྒྱབོ་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་

རྣམི་པས་ཨེ་སི་ཊོ་ནི་ཡའི་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མི་ིདང་། ད་ེགའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་བོདོ་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་པའི་ཚོོགས་གཙོོ་སྐུ་

ཞིབོས་ཇུ་ཀུ་ ཀ་ལ་ེ རཱཌ་ (Juku-Kalle 

Raid) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་

སྟ།ེ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ི

དྲན་རྟེན་ཕྱིག་རྟགས་དང་བོོད་དོན་ཡིག་ཆེ་

ཁག ད་ེབོཞིནི་༸གངོ་ས་མིཆེགོ་ག་ིཕྱིག་དེབོ་

དང་། དབྱོནི་ཡགི་ཐེགོ་བོསྒྱུར་ཡདོ་པའ་ིབོདོ་

ཀྱི་ིསྲིིད་དོན་རྒྱལ་རབོས་ཀྱི་ིདཔ་ེདེབོ་བོཅིས་

ཕུལ་གནང་ཡདོ་པ་དང་། གྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མི་ིཁོང་གིས་བོོད་དོན་ཐེོག་མུ་མིཐུད་

ཕྱིག་ལས་གང་ཐུབོ་གནང་འཆེར་ཡོད་སྐོོར་

གསུངས་གནང་འདུག

 མིཇུག་ཏུ་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་

རྣམི་པ་ཨེ་སི་ཊོ་ནི་ཡའི་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་

ཚོགོས་ཁང་དང་། ཁངོ་ག་ིཆེབོ་སྲིདི་ཚོགོས་

པའ་ིལས་ཁུངས་བོཅིས་སུ་གཟིགས་སྐོོར་སྣ་ེ

ཁྲདི་གནང་རྗེེས། ཡུ་རོབོ་ཨ་ེས་ིཊ་ོན་ིཡའ་ི

རྒྱལ་ཁབོ་ནང་གི་ལས་དོན་ཁག་ཡོངས་སུ་

ལགེས་གྲུབོ་བྱུང་སྟ།ེ ཕྱི་ིཚོསེ་ ༩ ཉེནི་བོདོ་མི་ི

མིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་ཕྱིིར་རྒྱ་གར་རྒྱལ་ས་

ལྡི་ིལརི་ཕེེབོས་ཐེནོ་གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས། །

རྩོསི་ལ་ོ ༢༠༢༢་་་་་༢༣ ལའོ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་རྩོསི་ཞིིབོ་ལས་ཁང་མི་ལག་དང་བོཅིས་པའ་ིརྩོསི་ཁྲར་ཞིིབོ་འཇུག་ཚོགོས་ཆུང་ག་ིལས་དནོ་

ཡངོས་སུ་ལགེས་གྲུབོ་ཀྱིསི་མིཇུག་བོསྒྲིལི་བོ། 

༄༅། ། སྤྱི་ིཁྱབོ་རྩོསི་ཞིིབོ་ལས་ཁང་མི་

ལག་དང་བོཅིས་པའ་ིརྩོསི་ལ་ོ ༢༠༢༢་་་༢༣ 

ལོའ་ིརྩོིས་ཁྲ་ཁག་ལ་རྩོིས་ཞིིབོ་བྱོེད་པོའ་ི

ཚོགོས་ཆུང་ནས་ཟླ་བོ་ ༤ ལྷག་ཙོམི་རངི་

རྩོསི་ཞིིབོ་གནང་རྗེསེ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ 

ཚོསེ་ ༡༣ ཉེནི་ལས་དནོ་ཡངོས་སུ་ལགེས་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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གྲུབོ་ཀྱིསི་མིཇུག་བོསྒྲིལི་གནང་ཡདོ།

 ད་ེཡང་རྩོསི་ལ་ོ ༢༠༢༢་་་༢༣ ལའོ་ི

སྤྱིི་ཁྱབོ་རྩོིས་ཞིིབོ་ལས་ཁང་མི་ལག་དང་

བོཅིས་པའི་རྩོིས་ཁྲར་རྩོིས་ཞིིབོ་བྱོེད་པོའ་ི

ཚོོགས་ཆུང་གི་ཚོོགས་གཙོོ་སྤྱིི་འཐུས་ཚོེ་

རངི་ལྷ་མི་ོམིཆེགོ་དང་། ཚོགོས་མི་ིཆེསོ་རགི་

ལས་ཁུངས་ཀྱི་ིདྲུང་གཞིོན་བོསྟན་འཛིནི་སྒྲིལོ་

དཀར་ལགས། ཚོགོས་མི་ིཤེསེ་རགི་ལས་

ཁུངས་ཀྱིི་དྲུང་གཞིོན་ཟླ་བོ་ལགས་བོཅིས་

ནས་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༥ ཚོསེ་ ༢ ཉེནི་ནས་

ལས་དོན་དངོས་སུ་འག་ོའཛུགས་གནང་སྟེ། 

སྤྱིི་ཁྱབོ་རྩོིས་ཞིིབོ་ལས་ཁང་མི་ལག་དང་

བོཅིས་པའ་ིརྩོསི་ལ་ོ ༢༠༢༢་་་༢༣ ལའོ་ིརྩོསི་

ཁྲ་ཁག་ལ་ད་བོར་ཟླ་བོ་བོཞི་ིདང་། ཉེནི་

གྲེངས་ ༡༡ ཙོམི་གྱི་ིརངི་ཞིབིོ་བོཤེརེ་དང་། 

འབྲེེལ་ཡོད ་ལས་བྱོེད ་ཐེེངས་མིང་ཆེེད ་

འགུགས་ཀྱིིས་དོགས་འདྲི་སོགས་གནང་

སྤྱི་ིཁྱབོ་རྩོིས་ཞིིབོ་ལས་ཁང་མི་ལག་དང་བོཅིས་པའ་ིརྩོསི་ལ་ོ ༢༠༢༢་་་༢༣ ལའོ་ིརྩོསི་ཁྲ་ཁག་ལ་རྩོསི་ཞིིབོ་བྱོདེ་པོའ་ིཚོོགས་ཆུང་ནས་ཟླ་བོ་ ༤ 
ལྷག་ཙོམི་རངི་རྩོསི་ཞིིབོ་གནང་རྗེསེ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༡༣ ཉེནི་ལས་དནོ་སྙིན་ཐེ་ོཚོགོས་དྲུང་ལས་ཁུངས་སུ་འབུལ་སྐོབོས། 

ནས་ཚོོགས་ཆུང་གི་ལས་དོན་ཡོངས་སུ་

ལགེས་གྲུབོ་བྱུང་བོ་དང་། བོཙོན་བྱོལོ་བོདོ་

མིའི་ིགཞུང་དངུལ་འདུ་འགདོ་དང༌། ལ་ོ

འཁརོ་སྔོནོ་རྩོསི། དངུལ་རྩོསི་སྟངས་འཛིནི་

བོཅིས་ཀྱི་ིསྒྲིགི་གཞི།ི ལའེུ་བོཞི་ིཔ། དནོ་ཚོན་

བོཅུ་པའི་ནང་གསེས་གཉེིས་པའི་དགོངས་

དནོ་ལྟར། ད་ེཉེནི་སྔོ་དྲ་ོཚོགོས་ཆུང་ག་ི

ཚོགོས་གཙོ་ོདང་། ཚོགོས་མི་ིརྣམི་པ་ལྷན་

འཛིོམིས་ཐེོག་ཚོོགས་ཆུང་ག་ིལས་བོསྡེོམིས་

དང་། སྙིན་ཐེ་ོདྲུང་ཆེ་ེབོསདོ་ནམིས་རྡོ་ོརྗེ་ེ

ལགས་བོརྒྱུད་ཚོོགས་དྲུང་ལས་ཁུངས་སུ་

ཕུལ་གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས།

དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོམིཆེགོ་གསི་ཨ་ོས་ིཀྲོ་ོལ་ིཡའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་

ལྕམི་སྐུ་ལ་ིསཱ་ སངིྒ་ མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་བོ། 

༄༅། །ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༡༥ 

རེས་གཟའ་པ་སངས་ཉེིན་གྱིི་སྔོ་དྲོ་ཆུ་ཚོོད་ 

༡༡།༠༠ ཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསོད་ནམིས་

བོསྟན་འཕེལེ་མིཆེགོ་དང་། དཔལ་ལྡིན་

ཚོོགས་གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་ཚོེ་རིང་མིཆེོག་རྣམི་

གཉེིས་ཀྱིིས་ཚོོགས་གཙོོའི་ལས་ཁུངས་སུ་

ཨོ་སི་ཀྲོོ་ལི་ཡའི་གྲེོས་ཚོོགས་གོང་མིའི་

འཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། ཨ་ོས་ིཀྲོ་ོལ་ིཡ་དང་

རྒྱ་གར་དབོར་འབྲེེལ་ལམི་གོང་འཕེེལ་བོསྟི་

གནས་ཁང་ (Australia India Insti-

tute) ཞིསེ་པའ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་འགན་འཛིནི་བོདོ་

དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་ལྕམི་སྐུ་ལ་ིསཱ་ སངིྒ་ 

(Hon.  Lisa Singh, former Aus-

tralian Senator and CEO of Aus-

tralia India Institute) མིཆེགོ་དང་ལྷན་

མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སོང་།

 སྐོབོས་དེར་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་

གཙོ་ོསྦྲེེལ་པ་ོམིཆེོག་གིས་གསུངས་དོན་སྙིིང་

པརོ། རྒྱ་ནག་དམིར་གཞུང་གིས་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ི

ནང་ལ་ོརྒྱུས་ཐེོག་བོོད་རང་དབོང་རང་བོཙོན་

གྱི་ིགནས་བོབོ་ལ་འཁྱོག་བོཤེད་ལོག་འགྲེེལ་

བྱོས་དང་བྱོདེ་བོཞིིན་ཡདོ་པ་དང་། དརེ་

འཛིམི་གླིིང་རྒྱལ་ཁབོ་ཁག་ག་ིདབུ་ཁྲིད་རྣམི་

པས་རྒྱ་ནག་དང་ལྷན་འབྲེེལ་བོ་གནང་

སྐོབོས་སོ་སོའ་ིརྒྱལ་ཁབོ་ཀྱིི་དཔལ་འབྱོོར་

གྱི་ིཁ་ེཕེན་ཁ་ོན་བོསམི་པ་ལས། བོདོ་ཀྱི་ི
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དངོས་ཡོད་ལ་ོརྒྱུས་ལ་ད་ོསྣང་གནང་ག་ིམིེད་

པའ་ིརྐྱེན་གྱིིས་གཉེིས་སྨོན་དབུ་མིའ་ིལམི་གྱི་ི

སྲིིད་བྱུས་ཐེོག་ནས་བོོད་མིིའི་རྩོ་དོན་འཐེབོ་

རྩོོད་གནང་ཕྱིོགས་ལའང་དཀའ་ངལ་འཕྲིད་

ཀྱི་ིཡདོ་པའ་ིསྐོརོ་དང་། ལ་ོང་ོསྟངོ་ཕྲིག་མིང་

པོའ་ིསྔོོན་ནས་བོོད་ད་ེརང་དབོང་རང་བོཙོན་

གྱི་ིརྒྱལ་ཁབོ་ཅིིག་ཡིན་པ་གཞིིར་བོཞིག་པའ་ི

ཐེོག་ནས་ང་ཚོོས་རྒྱ་ནག་དང་ལྷན་གཉེིས་

སྨོན་དབུ་མིའ་ིལམི་གྱི་ིསྲིིད་བྱུས་འཛིིན་པའ་ི

ཐེོག་གྲེོས་མིོལ་ཡོང་རྒྱུར་འབོོད་སྐུལ་བྱོེད་

བོཞིནི་ཡདོ་པ། ད་ེབོཞིནི་རྒྱལ་སྤྱིའི་ིདབུ་ཁྲདི་

རྣམི་པ་དང་། ལྷག་པར་དུ་གྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མིི་སོགས་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་

གནང་སྐོབོས་རྒྱ་ནག་དང་ལྷན་ཚོོང་འབྲེེལ་

སོགས་གནང་དུས་ས་ོསོའ་ིརྒྱལ་ཁབོ་ཀྱིི་ཁེ་

ཕེན་དང་ཆེབོས་ཅིིག བོདོ་ཀྱི་ིགནད་དོན་ངསེ་

པར་དུ་གསལ་སྟོན་དགོས་པའི་ཞུ་སྐུལ་

གནང་ག་ིཡདོ་པའ་ིསྐོརོ། བོདོ་དནོ་བོདནེ་

མིཐེའ་མི་གསལ་བོར་བོོད་ཀྱི་ིརྩོ་དོན་ཐེོག་མུ་

མིཐུད་འབོད་བོརྩོོན་གནང་དགོས་སྟབོས་

དེར་རྒྱལ་སྤྱིིའི་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཤུགས་ཆེེ་དགོས་

ལུགས། འདས་པའ་ིལ་ོཤེས་ནང་འཕྲུལ་རགི་

དང་། སྤྱི་ིཚོགོས་དྲྭ་ལམི་ཡར་རྒྱས་ཤུགས་

ཆེེར་ཕྱིིན་པ་དང་བོསྟུན་རྒྱ་ནག་དམིར་

གཞུང་གིས་དྲྭ་ལམི་ཁག་བོརྒྱུད་གནས་ཚུལ་

རྫུན་བོསྒྲིགས་བྱོེད་རྒྱུ་སྔོར་ལྷག་ཤུགས་

ཆེརེ་བོཏང་བོཞིནི་པ་མི་ཟད། བོདོ་ནང་

གསང་ཉུལ་བོལྟ་ཞིབིོ་དང་། དམི་བོསྒྲིགས་

ཤུགས་ཆེརེ་བོཏང་ཡདོ་པའ་ིསྐོརོ། བོདོ་ནང་

བྱོིས་པ་ས་ཡ་གཅིིག་ལྷག་རྒྱའི་གཏན་

འཇགས་སློོབོ་གྲྭའ་ིནང་བོཙོན་ཤེེད་ཐེོག་སློོབོ་

འཇུག་བྱོདེ་བོཅུག་སྟ།ེ བོདོ་ཀྱི་ིསྐོད་ཡགི་དང་

། རགི་གཞུང་། མི་ིརགིས་ཀྱི་ིང་ོབོ་ོདང་བོཅིས་

པ་རྩོ་མིེད་བོཟོ་རྒྱུའི་སྲིིད་བྱུས་ལག་བོསྟར་

བྱོདེ་བོཞིནི་ཡདོ་པ་དང་། དརེ་ཨ་རིའ་ིཕྱི་ིསྲིདི་

ལས་ཁུངས་ཀྱི་ིཐེོག་ནས་རྒྱ་གཞུང་ག་ིའབྲེེལ་

ཡོད་དཔོན་རིགས་ཁག་ཅིིག་གི་ཐེོངས་

མིཆེན་ལ་དམི་བོསྒྲིགས་གནང་བོའ་ིསྐོརོ།

 ཏགོ་དབྱོིབོས་གཉེན་རིམིས་ ༡༩ 

འཛིམི་གླིིང་ཁྱོན་ཡོངས་ནང་ཁྱབོ་གདལ་

ཤུགས་ཆེ་ེབྱུང་སྟ།ེ མི་ིཁྲ་ིཕྲིག་མིང་པོའ་ིཚོ་ེ

སྲིོག་ཤེོར་བོ་སོགས་མིི་རྒྱུ་གཉེིས་ལ་དཀའ་

ངལ་ཆེནེ་པ་ོའཕྲིད་པའ་ིརྗེསེ། རྒྱལ་སྤྱིའི་ིཐེགོ་

རྒྱ་ནག་ལ་བོལྟ་ཚུལ་འགྱུར་བོ་ཤུགས་ཆེེན་

པོ ་ཕྱིིན ་ཡོད ་པ ་དེས ་དཔལ་འབྱོོར ་མི ་

འཛུགས་བྱོདེ་ཕྱིོགས་དང་། ས་ཁམིས་ཆེབོ་

སྲིདི་ཀྱི་ིཐེགོ་ལའང་འགྱུར་བོ་ཐེབེོས་ཏ།ེ རྒྱ་

གར་རྒྱལ་ཁབོ་སོགས་ལ་ག་ོསྐོབོས་གསར་

པ་བྱུང་བོཞིནི་ཡདོ་པ་དང་། ད་ལྟའ་ིཆེར་རྒྱ་

ནག་ནང་དཔལ་འབྱོོར་དང་། ཆེབོ་སྲིདི་གང་

གི་ཐེད་ནས་ཀྱིང་དཀའ་ངལ་འཕྲིད་བོཞིིན་

ཡདོ་སྐོརོ། ད་ེབོཞིནི་ཉེ་ེཆེར་དཔལ་འབྱོརོ་

ཡར་ཐེནོ་ཅིན་གྱི་ིརྒྱལ་ཁབོ་ ༢༠ ཡ་ིཚོགོས་

འདུ་རྒྱ་གར་རྒྱལ་ས་ལྡིི་ལིར་བོསྐོོང་ཚོོགས་

གནང་སྐོབོས་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཙོོ་

མིཆེོག་གིས་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་ཡི་གེ་བོཏང་

བོའ་ིསྐོརོ་དང་། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་

པས་རྒྱ་གར་གྱི་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མི་ིརྣམི་

པ་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་

གནང ་བོཞིིན ་ཡོད ་ པའི ་ སྐོོར ་སོགས ་

གསུངས་པ་དང་། བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཚོོགས་ནས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་འབྲེེལ་མིཐུད་ལྷན་

ཚོགོས་ (INPaT) སློར་གས་ོདང་འབྲེལེ་

གྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིདང་། གྲེསོ་ཚོགོས་

འཐུས་མི་ིཟུར་པ་ཚོོགས་མིིའ་ིཁོངས་འཛུལ་

ཞུགས་གནང ་རྒྱུ་བོཟོས ་ཡོད ་པ ་ལྟར། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༡༥ ཉེིན་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོམིཆེགོ་གསི་ཨ་ོས་ིཀྲོ་ོལ་ིཡའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། 
ཨ་ོས་ིཀྲོ་ོལ་ིཡ་དང་རྒྱ་གར་དབོར་འབྲེལེ་ལམི་གངོ་འཕེལེ་བོསྟ་ིགནས་ཁང་ (Australia India Institute) ཞིསེ་པའ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་འགན་འཛིནི་བོདོ་དནོ་
རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་ལྕམི་སྐུ་ལ་ིསཱ་ སངིྒ་ (Hon.  Lisa Singh) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 
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ཚོོགས་མིིའ་ིཁོངས་སུ་འཛུལ་ཞུགས་གནང་

སྐྱོངོ་ཡངོ་བོ་ཞུས་པར། ལྕམི་སྐུ་ཁོང་གིས་

ཞིལ་བོཞིསེ་གནང་སངོ་།

 སྐོབོས་དེར་ཨ་ོསི་ཀྲོ་ོལི་ཡའི་གྲེོས་

ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། ཨ་ོ

སི་ཀྲོོ་ལི་ཡ་དང་རྒྱ་གར་དབོར་འབྲེེལ་ལམི་

གངོ་འཕེལེ་བོསྟ་ིགནས་ཁང་ (Australia 

India Institute) ཞིསེ་པའ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་འགན་

འཛིིན་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་བོ་ལྕམི་སྐུ་ལི་སཱ་ 

སངིྒ་ (Hon.  Lisa Singh, former 

Australian Senator and CEO of 

Australia India Institute) མིཆེགོ་

གསི་ད་རསེ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོ

མིཆེོག་གིས་སྣེ་ལེན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་

བོར་དགའ་ཚོོར་ཆེེན་པོ་བྱུང་སྐོོར་དང་། 

རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིདབུ་ཁྲིད་དང་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་

མི་ིརྣམི་པ་སོགས་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིིས་བོོད་ཀྱི་ི

གནས་ཚུལ་མིཁོ་སྤྲོོད་གནང་རྒྱུ་གལ་ཆེེ་

ཡནི་ལུགས། ཨ་ོས་ིཀྲོ་ོལ་ིཡའ་ིནང་ག་ིགྲེསོ་

ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་སྟངས། ཨ་ར་ིདང་ཨ་ོགླིངི་

རྒྱལ་ཁབོ་དབོར་འབྲེེལ་བོ་དམི་ཟབོ་ཡོད་

སྐོརོ། འགྲེ་ོབོ་མིིའ་ིཐེབོོ་ཐེང་ག་ིརནི་ཐེང་ལ་

ཡིད་ཆེེས་ཡོད་པའི་ཐེོག་ནས་བོོད་ཀྱིི་བོདེན་

པའི་འཐེབོ་རྩོོད་ལ་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་བོཞིིན་

ཡདོ་པ་སགོས་གསུངས་གནང་རྗེསེ། དཔལ་

ལྡིན་ཚོོགས་གཙོོ་སྦྲེེལ་པོ་མིཆེོག་གིས་བོོད་

མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་དྲན་རྟེན་

ཕྱིག་རྟགས་དང་། ཐེབོས་བྱུས་འཆེར་གཞིིའ་ི

ཡིག་ཆེ་བོོད་དོན་ཡིག་ཆེ་ཁག་ཅིིག་ཕུལ་

གནང་སངོ་བོ་བོཅིས། 

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༡༥ ཉེིན་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པ་ོམིཆེགོ་གསི་ཨ་ོས་ིཀྲོ་ོལ་ིཡའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། 
ཨ་ོས་ིཀྲོ་ོལ་ིཡ་དང་རྒྱ་གར་དབོར་འབྲེལེ་ལམི་གངོ་འཕེལེ་བོསྟ་ིགནས་ཁང་ (Australia India Institute) ཞིསེ་པའ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་འགན་འཛིནི་བོདོ་དནོ་
རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་ལྕམི་སྐུ་ལ་ིསཱ་ སངིྒ་ (Hon.  Lisa Singh) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིདབུ་མིའ་ིལམི་མི་ིམིང་ལས་འགུལ་ཁང་དབུ་བོརྙེསེ་ནས་ལ་ོང་ོ ༡༥ འཁརོ་བོའ་ིདུས་

དྲན་མིཛིད་སྒོའོ་ིཐེགོ་གསུང་བོཤེད་གནང་བོ།

༄༅། །ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ 

༡༦ ཉེནི་རྡོ་ས་མིགེ་གྷན་བོདོ་ཀྱི་ིཟླསོ་གར་

ཚོོགས་ཁང་དུ་རྒྱལ་སྤྱིིའི་དབུ་མིའི་ལམི་མིི་

མིང་ལས་འགུལ་ཁང་དབུ་བོརྙེེས་ནས་ལ་ོང་ོ 

༡༥ འཁརོ་བོའ་ིདུས་དྲན་སྲུང་བོརྩོ་ིཞུས་

སངོ་།

 སྐོབོས་དེའི་མིཛིད་སྒོོའ་ིསྐུ་མིགྲེོན་

གཙོ་ོབོོར་བོཀའ་བློོན་ཁྲ་ིཟུར་སློབོོ་དཔོན་ཟམི་

གདངོ་རནི་པ་ོཆེ་ེམིཆེགོ་དང་། དམིགིས་

བོསལ་སྐུ་མིགྲེོན་དུ་དཔལ་ལྡིན་བོོད་མི་ིམིང་

སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་གཙོོ་

མིཁན་པ་ོབོསོད་ནམིས་བོསྟན་འཕེེལ་མིཆེོག་

དང་། བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་ཀྱི་ིདཔལ་ལྡིན་

སྲིདི་སྐྱོངོ་སྤེེན་པ་ཚོ་ེརངི་མིཆེགོ གཞིན་སྐུ་

མིགྲེོན་དུ་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་

ཚོ་ེརངི་མིཆེགོ་དང་། སྤྱི་ིའཐུས་ཚོ་ེརངི་

དབྱོངས་ཅིན་མིཆེགོ སྤྱི་ིའཐུས་ཐུབོ་བོསྟན་

རྒྱ་མིཚོ་ོམིཆེགོ ད་ེབོཞིནི་སྤྱི་ིཟུར་དང་། 

གཞུང་དང་གཞུང་འབྲེེལ་མིིན་པའ་ིཚོོགས་པ་

ཁག་ག་ིལས་སྣ་ེརྣམི་པ། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིདབུ་མིའ་ི

ལམི་མིི་མིང་ལས་འགུལ་ཁང་གི་དབུས་ས་

གཉེིས་ཀྱིི་ཚོོགས་གཙོོ་གཙོོས་པའི་ཚོོགས་

མི་ིརྒྱུན་ལས་རྣམི་པ་བོཅིས་ཕེེབོས་འདུག

 མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེོག་དཔལ་ལྡིན་བོོད་

མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་མིཁན་པོ་

བོསོད་ནམིས་བོསྟན་འཕེེལ་མིཆེོག་གིས་

ཐེོག་མིར་འཚོམིས་འདྲི་དང་སྦྲེགས་གསུང་
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དནོ། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིདབུ་མིའ་ིལམི་མི་ིམིང་ལས་

འགུལ་ཁང་འདི་ཐེོག་མིར་བོཙུགས་དགོས་

པའ་ིདམིགིས་ཡུལ་ན།ི སྤྱི་ིནརོ་༸གངོ་ས་

༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གི་རླབོས་

ཆེནེ་གྱི་ིདགངོས་གཞིིའ་ིའགོ བོདོ་རྒྱའ་ིདཀའ་

རྙེོག་ད་ེབོཞིིན་ཞི་ིབོའ་ིཐེོག་འགྲེིག་ཐེབོས་ཡོང་

ཐེབོས་དང་། རྒྱ་ནག་དང་བོདོ་མི་ིརགིས་

དབོར་འདྲ་མིཉེམི་ཐེོག་ནས་ཐེག་གཅིོད་ཅིིག་

ཡོང་རྒྱུར་མིང་གཙོོའ་ིབོརྒྱུད་རིམི་ཐེོག་ནས་

སྲིིད་བྱུས་གཏན་འབོེབོས་བྱོས་པ་གཞིིར་

བོཟུང་གཞུང་འབྲེེལ་གྱིི་སྲིིད་བྱུས་ཤེིག་

ཆེགས་བོསྡེད་ཡོད་པ་དེར་མིཐུན་འགྱུར་

རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཟརེ་ནའང་འདྲ། དའེ་ིལངས་

ཕྱིོགས་དང་མིཐུན་པའི་ཐེོག་ནས་གོ་རྟོགས་

སྤེེལ་རྒྱུའི་ཆེེད་བོཙུགས་བོསྡེད་པ་ཞིིག་

ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་རདེ། ད་བོར་ཚོགོས་པ་

འདིའི་ནང་རྒྱུན་ལས་རིམི་པས་ཕྱིག་ལས་

གནང་ཡདོ་རདེ་ལ། མི་འངོས་པར་ཡང་ད་ེ

ལྟར་ཡངོ་ག་ིརདེ་བོསམི་གྱི་ིཡདོ།

 གཉེིས་སྨོན་དབུ་མིའ་ིལམི་གྱི་ིསྲིིད་

བྱུས་ན་ིབོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མིིའ་ིསྒྲིིག་འཛུགས་

ཀྱིི་གཞུང་འབྲེེལ་སྲིིད་བྱུས་ཤེིག་ཆེགས་

བོསྡེད་ཀྱི་ིཡདོ། དའེ་ིསྒྲིམོི་གཞི་ིའདྲ་པ་ོད་ེགང་

རདེ་ཟརེ་ན། ད་ལྟའ་ིརྒྱ་དམིར་གཞུང་ག་ི

དབོང་བོསྒྱུར་དང་བོོད་ཀྱི་ིས་ཁྱོན་ཆེ་བོགོས་

བྱོས་པའི་གནས་བོབོ་དེར་ཁས་ལེན་བྱོེད་

ཐུབོ་ཀྱི་ིམིདེ་པ་དང་། བོདོ་ཀྱི་ིལ་ོརྒྱུས་ཀྱི་ི

གནས་བོབོ་རང་བོཙོན་ཡནི་པ། འནོ་ཀྱིང་ང་

ཚོོས་ད་ཆེ་རང་བོཙོན་རྩོོད་ལེན་བྱོེད་ཀྱི་ིམིེད་

པ། མིཐེའ་གཉེསི་སུ་མི་ལྷུངས་པའ་ིཐེགོ་ནས་

འགྲེིག་ཐེབོས་ཡོང་རྒྱུའི་སྲིིད་བྱུས་ཤེིག་

ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་རདེ། ད་ེལ་ཕྱིགོས་

གསུམི་ཙོམི་ལ་དགོངས་པ་བོཞིེས་རྒྱུ་དང་ག་ོ

རྟོགས་སྤེེལ་རྒྱུ་གལ་ཆེེན་པོ་ཆེགས་བོསྡེད་

ཡདོ་རདེ། ཕྱིགོས་གཅིགི་ནས་རྒྱ་ནག་དང་

རྒྱ་མིི་རིགས་ལ་ཁེ་ཕེན་གང་ཡོད་མིེད། 

ཕྱིོགས་གཉེིས་ནས་བོོད་དང་བོོད་མིིར་ཁེ་

ཕེན་གང་ཡདོ་མིདེ། ཕྱིགོས་གསུམི་པར་ང་

ཚོོའ་ིཁྱིམི་མིཚོེས་རྒྱལ་ཁབོ་ཁག་ལ་ཁ་ེཕེན་

གང་ཡོད་མིེད་བོཅིས་ཀྱི་ིཐེོག་ལ་དགོངས་པ་

བོཞིསེ་དགོས་པ་ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ། ད་ེ

བོཞིིན་རྒྱལ་སྤྱིིའི་སྤྱིི་ཚོོགས་ནང་འགྱུར་བོ་

ཤུགས་ཆེནེ་པ་ོའགྲེ་ོག་ིཡདོ་པ་དང་། ཆེབོ་

སྲིིད་ལངས་ཕྱིོགས་མིཐུན་པ་རྣམི་པས་

མིཉེམི་སྦྲེེལ་གྱིི་ཚོོགས་པ་མིང་པོ་ཞིིག ་

བོཙུགས་ཀྱི་ིཡདོ་རདེ། དཔརེ་ན། རྒྱ་གར་

དང་། ཨ་ོས་ིཀྲོ་ོལ་ིཡ། ཉེ་ིའངོ་། ཨ་ར་ིབོཅིས་

རྒྱལ་ཁབོ་བོཞིསི་ (QUAD) ཞིསེ་པའ་ི

ཚོོགས་པ་ལྟ་བུ་མིང་པོ་ཞིིག་ཡོང་གི་ཡོད་

རདེ། དབུ་མིའ་ིལམི་གྱི་ིསྲིདི་བྱུས་ཐེགོ་ནས་

གྲུབོ་འབྲེས་མིངནོ་དུ་གྱུར་བོ་ཡནི་ན། དསེ་

རྒྱལ་སྤྱིིའི་སྤྱིི་ཚོོགས་ལ་ཐུགས་ཕེན་གང་

གས་ོཐུབོ་ཀྱི་ིརེད་ཟེར་བོ་འདྲ་པ་ོད་ེཚོོའ་ིགྲེས་

ལ་དགོངས་པ་བོཞིེས་རྒྱུ་གལ་ཆེེན ་པོ་

ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་རདེ། ང་ཚོོའ་ིསྤྱི་ིཚོོགས་

ནང་དབུ་མིའི་ལམི་གྱིི་སྲིིད་བྱུས་ལ་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་མི་ཐེོབོ་པ་དང་། ང་ཚོོའ་ིངསོ་ནས་

འཐུས་ཤེོར་ཕྱིིན་པའི་གནས་བོབོ་གང་ཡང་

ཡངོ་ག་ིཡདོ་མི་རདེ། ད་ལྟའ་ིཆེར་རྒྱལ་སྤྱིའི་ི

སྤྱིི་ཚོོགས་ནས་རྒྱབོ་སྐྱོོར་མི་ཐེོབོ་པ་ཡང་

ཡངོ་ག་ིཡདོ་མི་རདེ། ཡནི་ནའང་། ང་ཚོསོ་

སྲིིད་བྱུས་ད་ེའཛིིན་དགོས་པའ་ིརྒྱུ་མིཚོན་དེ། 

ད་ལྟའ་ིརྒྱ་ནག་དམིར་གཞུང་གིས་སྲིིད་བྱུས་

འཛིིན་སྟངས་ཀྱི་ིགནས་བོབོ་ལ་བོལྟས་ནས་

ཡངོ་བོ་ཞིགི་ཡནི་དུས། ང་ཚོསོ་ད་ེདང་ཕེན་

ཚུན་གྲེོས་མིོལ་བྱོས་ནས་ཞིི་འགྲེིག་ཡོང་

ཐེབོས་བྱོ་རྒྱུ་དེ་དམིིགས་ཡུལ་གཙོོ་བོོ་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡༦ ཉེནི་རྡོ་ས་མིེག་གྷན་བོདོ་ཀྱི་ིཟླསོ་གར་ཚོགོས་ཁང་དུ་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིདབུ་མིའ་ིལམི་མི་ིམིང་ལས་འགུལ་ཁང་དབུ་
བོརྙེསེ་ནས་ལ་ོང་ོ ༡༥ འཁརོ་བོའ་ིདུས་དྲན་སྲུང་བོརྩོ་ིཞུ་སྐོབོས། 
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ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་རདེ། ད་ེཡངོ་ཐེབོས་སུ་ང་

ཚོོས་གང་བྱོེད་དགོས་ཀྱིི་འདུག་ཟེར་བོའི་

གནས་བོབོ་གཅིིག་ཆེགས་བོསྡེད་ཡོད་རེད། 

ད་ེཡནི་དུས། མི་འངོས་པར་ཡནི་ནའང་། 

བོོད་མིིའི་སྒྲིིག་འཛུགས་ངོས་ནས་སྔོར་

བོཞིནི་དེའ་ིཐེགོ་ཕྱིག་ལས་གནང་ག་ིརདེ། ད་ེ

བོཞིིན་གཞུང་འབྲེེལ་མིིན་པའི་ཚོོགས་པ་སྤྱིི་

དང་། ལྷག་པར་དུ་དབུ་མིའ་ིལམི་མི་ིམིང་

ལས་འགུལ་ཁང་ག་ིཐེོག་ནས་ད་ེཚོོའ་ིཐེོག་ལ་

རྣམི་དཔྱོད་བོཏོན་ནས་ཕྱིག་ལས་གནང་ཐུབོ་

པ་ཡནི་ན། ཏན་ཏན་ཐུགས་ཕེན་གས་ོཡ་ི

རདེ་བོསམི་གྱི་ིཡདོ།

 དེ་བོཞིིན་གཉེིས་སྨོན་དབུ་མིའི་

ལམི་གྱིི་སྲིིད་བྱུས་ཀྱིིས་ང་ཚོོའི་འདས་པའི་

ལ་ོརྒྱུས་ཀྱི་ིགནས་བོབོ་ལ་ད་ོཕེོག་གང་ཡང་

འགྲེ་ོཡ་ིམིདེ་པ་མི་ཟད། མི་འངོས་པའ་ིབོདོ་

མིིའ་ིམིདུན་ལམི་ལའང་ད་ོཕེོག་གང་ཡང་འགྲེ་ོ

ཡ་ིཡདོ་མི་རདེ། དངསོ་ཡདོ་གནས་ཚུལ་གྱི་ི

ཐེགོ་ནས་ཞི་ིའགྲེགི་ཅིགི་ཡངོ་བོ་ཡནི་ན། ད་ེ

ཧ་ཅིང་གི་མིདུན་ལམི་ཆེེན་པོ་ཡོད་པའི་

གནས་བོབོ་ཅིགི་ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་རདེ། ད་ེ

ཡནི་དུས། ང་ཚོོའ་ིསྤྱི་ིཚོོགས་ནང་རང་བོཙོན་

གྱི་ིལྟ་གྲུབོ་ཡདོ་མིཁན་ཡདོ་རདེ་ལ། རང་

བོཙོན་གྱིི་སྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱིང་ཡོད་པ་རེད། 

རྣམི་པ་ཚོོས་གོ་རྟོགས་སྤེེལ་བོ་དང་ཆེབོས་

ཅིགི རྣམི་པ་ཚོ་ོནང་ཁུལ་ཕེན་ཚུན་བོགྲེ་ོགླིངེ་

ཡོང་ཐུབོ་རྒྱུའ་ིའབོད་བོརྩོོན་ཞུས་ན་ཏན་ཏན་

ཐུགས་ཕེན་གས་ོཡ་ིརདེ་བོསམི་གྱི་ིའདུག ང་

ཚོོའ་ིསྤྱི་ིཚོོགས་ད་ེམི་ིར་ེགཉེསི་དང་། སྤྱི་ི

ཚོོགས་ཕྱིོགས་སུ་ལྷུངས་བོའ་ིགནས་བོབོ་ཀྱི་ི

ཐེོག་ནས་ཐེག་གཅིོད་བྱོེད་ཐུབོ་ཀྱིི་མི་རེད། 

སྤྱི་ིཚོོགས་སྤྱི་ིཡོངས་ཀྱི་ིཐེོག་ལ་དགོངས་པ་

བོཞིེས་དགོས་པའི་གནས་བོབོ་ཅིིག་ཆེགས་

བོསྡེད་ཡདོ་རདེ། དབུ་མིའ་ིལམི་གྱི་ིསྲིདི་

བྱུས་ཀྱི་ིབྱུང་རིམི་ལ་བོལྟས་པ་ཡནི་ན། ཕྱི་ི

ལ་ོ ༡༩༧༤ ཙོམི་ནས་༸རྒྱལ་བོ་རནི་པ་ོ

ཆེའེ་ིདགངོས་པ་འཁྲུངས་ཡདོ་པ་དང་། ད་ེ

ནས་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་ཚོོགས་གཙོོ་ཚོོགས་

གཞིནོ། བོཀའ་ཤེག འབྲེལེ་ཡདོ་མིཁྱནེ་རྒྱ་

ཡོད་མིཁན་ཚོང་མིར་བོཀའ་བོསྡུར་གནང་སྟ་ེ

མིཐེའ་མིར། ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༩༧ ལརོ་གྲེསོ་

ཚོོགས་ནས་གྲེོས་ཆེོད་ཀྱིི་ལམི་ནས་གཏན་

ལ་ཕེབོ་ནས་ཡར་༸རྒྱལ་བོ་རིན་པོ་ཆེེར་

སྙིན་སངེ་ཞུས་རྗེསེ། ལ་ོརྗེསེ་མི་དརེ་༸རྒྱལ་

བོ་རིན་པོ་ཆེེའི་གསུམི་བོཅུའི་དུས་དྲན་གྱིི་

གསུང་བོཤེད་ནང་ལགོས་ལ། ང་ཚོ་ོབོདོ་

རྒྱའ་ིའཐེབོ་རྩོདོ་ད་ེའགྱིོད་པ་མིདེ་པ་ཞིགི་བྱོེད་

ཐུབོ་དགསོ་པ་ཞིགི་སྟ།ེ དངསོ་ཡདོ་ཀྱི་ི

གནས་སྟངས་ལ་དཔག་པའ་ིཐེག་གཅིོད་ཅིིག་

ཡོང་ཐུབོ་དགོས་པ་གལ་ཆེེན་པོར་གཟིགས་

ནས་མུ་མིཐུད་གཉེིས་སྨོན་དབུ་མིའ་ིལམི་གྱི་ི

སྲིདི་བྱུས་རྒྱུན་འཁྱངོས་གནང་རྒྱུ་དང་། རྒྱ་

ནག་དང་ལྷན་འབྲེེལ་བོ་མིཐུད་ཐུབོ་རྒྱུའི་

ཐེབོས་ཤེེས་གནང་ག་ིཡིན་ཞིེས་ཞིལ་བོཞིེས་

གནང་བོའི་སྐོོར་གསུང་བོཤེད་ནང་གསལ་

པརོ་བོཀདོ་ཡདོ་རདེ། ད་ེནང་བོཞིནི་ད་ལྟའ་ི

ཆེར་བོོད་མིིའ་ིསྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱི་ིབོཀའ་ཤེག་

རདེ། གྲེསོ་ཚོགོས་རདེ། ང་རང་ཚོ་ོལ་ོགཅིགི་

ལ་གཞུང་འབྲེེལ་དུས་དྲན་སྲུང་བོརྩོི་ཞུ་

བོཞིནི་པ། གསུམི་བོཅུའ་ིདུས་དྲན་དང་། 

༸སྐུའ་ིའཁྲུངས་སྐོར། མིང་གཙོོའ་ིདུས་ཆེེན། 

ནོ་སྦེེལ་ཞིི་བོདེའི་གཟེངས་རྟགས་འབུལ་

བོཞིེས་ཉེིན་མི་ོབོཅིས་མི་ིའདྲ་བོ་བོཞི་ིཡོད་པ་

རདེ། ད་ེཚོ་ོཚོང་མིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ིགསུང་

བོཤེད་ནང་ལགོས་ལ། གཉེསི་སྨོན་དབུ་མིའ་ི

ལམི་གྱི་ིསྲིིད་བྱུས་དང་མིཐུན་པའ་ིཐེོག་ནས་

བོོད་རྒྱ་གཉེིས་དབོར་ཞིི་འགྲེིག་ཡོང་ཐུབོ་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡༦ ཉེནི་རྡོ་ས་མིེག་གྷན་བོདོ་ཀྱི་ིཟླསོ་གར་ཚོགོས་ཁང་དུ་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིདབུ་མིའ་ིལམི་མི་ིམིང་ལས་འགུལ་ཁང་དབུ་
བོརྙེསེ་ནས་ལ་ོང་ོ ༡༥ འཁརོ་བོའ་ིདུས་དྲན་སྲུང་བོརྩོ་ིཞུ་བོའ་ིམིཛིད་སྒོའོ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་གསུང་བོཤེད་གནང་བོཞིནི་པ།



གསུང་བཤད།
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རྒྱུར་རྒྱ་གཞུང་ནས་དགོངས་པ་བོཞིེས་

དགོས་པ་གལ་ཆེེན་པ་ོཡིན་པའ་ིསྐོོར་བོཀོད་

ཀྱི་ིཡདོ་པ་རདེ། རྒྱ་གཞུང་ག་ིཕྱིགོས་ནས་རྒྱ་

ནག་མིི་རིགས་ཆེེན་པོའ་ིསྲིིད་བྱུས་འཛིིན་

བོཞིིན་པ་ད་ེཤུགས་ཆེ་ེརུ་འགྲེ་ོབོཞིིན་པ་དང་། 

ད་ེབོཞིིན་གྲེངས་ཉུང་མི་ིརིགས་རྣམིས་ལ་རྒྱ་

བོསྒྱུར་གྱིི་སྲིིད་བྱུས་ཤུགས་ཆེེ་རུ་གཏོང་

རྒྱུའི་འབོད་བོརྩོོན་སྔོར་ལྷག་བྱོེད་ཀྱིི་ཡོད་

ཀྱིང་། ང་ཚོའོ་ིངསོ་ནས་༸རྒྱལ་བོ་རནི་པ་ོ

ཆེེའ་ིདགོངས་པ་གཞིིར་བོཟུང་གཞུང་འབྲེེལ་

ཐེོག་གཏན་ལ་ཕེབོ་པའ་ིསྲིིད་བྱུས་ཐེོག་ནས་

ཐེག་གཅིོད་ཅིིག་ཡོང་དགོས་ཀྱིི་འདུག་ཅིེས་

དུས་རྒྱུན་དུ་གཞུང་འབྲེེལ་གྱི་ིགསུང་བོཤེད་

ཁག་ནང་བྲེསི་བོསྡེད་ཀྱི་ིཡདོ་རདེ། གཞིན་

ཡང་ང་ཚོོས་བོོད་དོན་ཞུ་སྐུལ་བྱོེད་དུས་ཡིག་

ཐེོག་ནས་གསལ་པོར་བོཀོད་དེ་འབྲེེལ་ཡོད་

ཚོང་མིར་ད་ེའབྲེེལ་སྐོོར་སྙིན་སེང་ཞུ་ཡ་ིཡོད་

རདེ། ཡནི་ནའང་། ༡༩༩༧ ནས་ད་ལྟ་བོར་

བོརྩོིས་པ་ཡིན་ན་ལོ་ཉེི་ཤུ་རྩོ་གྲེངས་ཤེིག་

འགྲེ་ོཡ་ིའདུག ཁ་ཡདོ་ལག་ཡདོ་ཀྱི་ིདབུ་མིའ་ི

ལམི་གྱིི་སྲིིད་བྱུས་ཀྱིི་ཐེོག་ནས་བོོད་རྒྱ་

འབྲེེལ་མིོལ་ཡོང་ཐུབོ་རྒྱུའ་ིབོཟང་ཕྱིོགས་ཀྱི་ི

ཁོར་ཡུག་ཅིིག་ད་བོར་ཡོང་ཐུབོ་ཀྱིི་ཡོད་མི་

རདེ། ད་ེམི་ཡངོ་བོའ་ིརྒྱུ་མིཚོན་རྩོད་གཅིདོ་

བྱོས་ནས་ལས་འགུལ་གང་སྤེེལ་རྒྱུ་ཡོད་

མིེད་ཐེོག་ཚོང་མིས་དགོངས་པ་བོཞིེས་

དགསོ་པ་གལ་ཆེནེ་པ་ོརདེ་བོསམི་གྱི་ིའདུག

 དེ་བོཞིིན་ཕྱིོགས་གཞིན་ཞིིག་ནས་

བོསམི་བློ་ོབོཏང་བོ་ཡནི་ན། ༧རྒྱལ་བོ་རནི་

པ་ོཆེའེ་ིདགངོས་གཞི་ིརདེ། ང་ཚོ་ོབོདོ་མིིའ་ི

སྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱིི་སྲིིད་བྱུས་ལངས་ཕྱིོགས་

རདེ། རྒྱ་ཆེེའ་ིམིང་ཚོགོས་ངསོ་ནས་ཀྱིང་

རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཆེ་ཚོང་ཡདོ་རདེ། ཡནི་ནའང་། རྒྱ་

གཞུང་ག་ིསྲིིད་བྱུས་འཛིིན་སྟངས་ལ་བོལྟས་

པ་ཡནི་ན། བོདོ་ས་མི་ཤེརོ་བོའ་ིགནས་བོབོ་

དང་། ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༥༡ ལརོ་ཆེངིས་ཡགི་དོན་

ཚོན་བོཅུ་བོདུན་ཞིེས་པ་བོཙོན་དབོང་ཐེོག་

བོཞིག་བོཅུག་པ་རདེ། དའེ་ིརྗེསེ་ལ་ོབོརྒྱད་

རིང་མིེར་འཚོིག་མིེར་གཏུག་གིས་རྒྱ་གཞུང་

དང་མིཉེམི་གནས་བྱོས་ནས་བོཟང་ཕྱིོགས་

ཀྱིི་འགྱུར་བོ་ཞིིག་ཡོང་རྒྱུར་འབོད་བོརྩོོན་

བྱོས་ཡོད་ཀྱིང་དེ་ལམི་ལྷོངས་བྱུང་ཡོད་མི་

རདེ། ད་ེན་ིབོདོ་ལ་མིཚོནོ་ན་ཉེམིས་མྱོངོ་ཆེནེ་

པ་ོཞིགི་རདེ་བོསམི་གྱི་ིའདུག ཁྱམིི་མིཚོསེ་

རྒྱལ་ཁབོ་རྒྱ་གར་དང་ལྷན་ཞི་ིབོའ་ིདོན་ཚོན་

ལྔ་ཅིན་ (Panchsheel) ཞིསེ་པའ་ིཆེངིས་

ཡགི་ཅིགི་ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༥༤ ལརོ་བོཞིག་ཡདོ་

རདེ། དའེ་ིདནོ་ཚོན་དང་པ་ོརང་ལ་ས་

མིཚོམིས་ཐེོག་ལ་དཀའ་ངལ་མིི་ཡོང་བོའི་

སྐོརོ་འཁདོ་ཡདོ་ཀྱིང་། ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༦༢ ལརོ་

རྒྱ་དམིར་གཞུང་གིས་ཚུར་རྒྱ་གར་ལ་

དམིག་བོརྒྱབོ་ནས་དཀའ་ངལ་ཆེེན་པོ་ཞིིག་

བོཟསོ་ཡདོ་རདེ། ད་ེཚོོའ་ིགྲེས་མིའ་ོཡ་ིདུས་

སྐོབོས་རངི་བྱུང་བོ་རདེ། དའེ་ིརྗེསེ། ༡༩༩༧ 

ལོར་ཨིན་ཇིས་ཧོང་ཀོང་རྒྱ་ནག་ལ་རྩོིས་སྤྲོོད་

བྱོས་པ་རདེ། ད་ལྟའ་ིཆེར་རྒྱ་གཞུང་ག་ི

དབོང་འཛིིན་པ་ཚོོས་ཧོང་ཀོང་གི་གནས་

བོབོ་ད་ེཇ་ིལྟར་བོཟསོ་འདུག ད་ེཡནི་དུས་རྒྱ་

དམིར་གཞུང་གི་སྲིིད་བྱུས་འཛིིན་མིཁན་གྱི་ི

འག་ོཁྲིད་ད་ེཚོོའ་ིགནང་ཕྱིོགས་ལ་ཇ་ིལྟར་ང་

ཚོརོ་ཡདི་ཆེསེ་སློེབོས་ཐུབོ་རྒྱུ་དང་། ད་ེཚོོའ་ི

ཐེོག་བློ་ོསྤེོབོས་སྐྱོ་ེཐུབོ་རྒྱུའ་ིདགོངས་པ་གང་

འདྲ་འཁོར་དགོས་ཀྱིི་ཡོད་མིེད་ཐེོག་བོསམི་

བློ་ོགཏངོ་དགསོ་པ་གལ་ཆེནེ་པ་ོརདེ་འདུག

 ༸རྒྱལ ་བོ ་རིན ་པོ ་ཆེེས ་བོར ་

སྐོབོས་རྒྱ་ནག་གཞུང་ལ་ཡིད་ཆེེས་ཀྲོབོ་རུ་

ཀྲོབོ་རུ་འགྲེ་ོཡ་ིའདུག ཡནི་ནའང་རྒྱ་ནག་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡༦ ཉེནི་རྡོ་ས་མིེག་གྷན་བོདོ་ཀྱི་ིཟླསོ་གར་ཚོགོས་ཁང་དུ་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིདབུ་མིའ་ིལམི་མི་ིམིང་ལས་འགུལ་ཁང་དབུ་
བོརྙེསེ་ནས་ལ་ོང་ོ ༡༥ འཁརོ་བོའ་ིདུས་དྲན་སྲུང་བོརྩོ་ིཞུ་སྐོབོས།  
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མིང་ཚོགོས་ལ་ཡདི་ཆེསེ་ཡདོ་པ་དང་། ང་

ཚོོས་མུ་མིཐུད་འབྲེེལ་བོ་གནང་དགོས་པའི་

བོཀའ་སློབོོ་ཕེེབོས་ཡདོ་རདེ། དངེ་སང་དུས་

ཚོོད་ལ་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིསྤྱི་ིཚོོགས་ནང་རྒྱ་དམིར་

གཞུང་གིས་བྱོེད ་ཕྱིོགས་ལ་ཡིད ་ཆེེས་

སློེབོས་མི་ཐུབོ་པའི་གནས་སྟངས་འདྲ་པོ་

ཆེགས་ཡདོ་རདེ། ད་ེབོཞིནི་སྔོནོ་མི་ཉེམིས་

ཞིིབོ་པ་ཁག་ཅིིག་གིས་ཞིི་ཅིིན་ཕེིང་སྲིིད་

འཛིིན་གྱི་ིལས་ཡུན་གསུམི་པ་ལ་སློབེོས་པའ་ི

སྐོབོས་ལ་རྒྱལ་སྤྱིིའི་སྤྱིི་ཚོོགས་དང་འབྲེེལ་

བོ་ཇ་ིཙོམི་ཡངོ་ག་ིཡོད་པ། བོདོ་དནོ་དང་། རྒྱ་

ནག་ནང་ཁུལ་གྱིི་གནད་དོན་ཐེག་གཅིོད་

གནང་རྒྱུར་དུས་ཚོོད་ཇི་ཙོམི་རག་མིིན་

སོགས་ལ་དྲ་ིབོ་དང་ཐེ་ེཚོོམི་གནང་ག་ིཡོད་པ་

རདེ། གང་ཡནི་ཟརེ་ན་རྒྱ་གཞུང་ག་ིཆེབོ་

སྲིིད་ནང་ཁུལ་ལ་རྙེོག་དྲ་རྒྱུན་མི་ཆེད་པར་

ཡངོ་བོསྡེད་ཀྱི་ིཡདོ། དུས་རབོས་ཉེེར་གཅིགི་

ནང་ལ་མི་ིགཅིིག་གིས་མི་ིཚོ་ེཧྲིིལ་པོར་རྒྱལ་

ཁབོ་ཀྱིི་འགོ་ཁྲིད་གནང་རྒྱུའི་བོསམི་བློོ་

གཏངོ་རྒྱུ་དང་། ས་ོསོའ་ིརྗེསེ་འཛིནི་བོཟ་ོརྒྱུ། 

སོ་སོ་དང་ལྟ་གྲུབོ་མི་མིཐུན་པ་རྣམིས་མིེད་

པར་བོཟ་ོརྒྱུ་སོགས་གཞིན་ལ་གནོན་ཤུགས་

སྤྲོདོ་རྒྱུའ་ིབོསམི་བློ་ོབོཏང་ཡངོ་དུས། མིང་པ་ོ

ཞིིག་ལ་རང་བོཞིིན་གྱིི་ཁག་པོ་ཆེགས་འགྲེོ་

ཡ་ིཡདོ་རདེ། དཔེར་ན། རྒྱ་ནག་ག་ིཕྱི་ིསྲིདི་

བློནོ་ཆེནེ་དང་། བོད་ེསྲུང་བློནོ་ཆེནེ་གྱི་ིགནས་

སྟངས་སོགས་ལ་བོལྟ་དུས་རྒྱ་ནག་ནང་གི་

གནས་སྟངས་དཔ་ེམི་ིསྲིིད་པའ་ིཛི་དྲག་དང་། 

ང་ཚོོས་ཚོོད་དཔག་བྱོེད་མི་ཐུབོ་པའ་ིགནས་

སྟངས་ཤེགི་ཆེགས་བོསྡེད་འདུག ད་ེབོཞིནི་

རྒྱ་ནག་གཞུང་ག་ིཕྱི་ིསྲིིད་བློོན་ཆེེན་ཆེིང་ཀང་

ཟརེ་བོ་ད་ེའགྱུར་བོ་གཏངོ་དུས། གསར་

འགདོ་པ་དང་། གཞུང་འབྲེལེ་གྱི་ིཐེགོ་ནས་

དའེ་ིརྒྱུ་མིཚོན་སྐོད་ཆེ་དྲསི་དུས། རྒྱུ་མིཚོན་

ད་ེརེད་ཅིེས་སུ་གང་ལ་ཤེོད་རྒྱུ་ཡོད་མི་རེད། 

དེ་འདྲའི་ཕྱིི་གསལ་ནང་གསལ་མིེད་པའི་

གནས་སྟངས་ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་རེད། ད་ེ

ཚོོའི་གྲེས་ང་ཚོོས་ཁ་གསལ་པོ་ཡོང་ཐུབོ་

རྒྱུའ་ིའབོད་བོརྩོནོ་གནང་དགསོ། རྒྱ་མི་ི

རིགས་མིཉེམི་དུ་འབྲེེལ་བོ་བྱོས་ནས་ཕེ་གིར་

ཤུགས་རྐྱེན་སྤྲོོད་ཐུབོ་རྒྱུར་དགོངས་པ་

བོཞིསེ་དགོས་འདུག ད་ེལ་གནས་བོབོ་གང་

བོསྐྲུན་དགོས་པ་བོཅིས་ཀྱི་ིཐེོག་ལ་ང་ཚོོས་ད་ོ

སྣང་ཤུགས་ཆེེན་པོ་བྱོ་རྒྱུ་ཡོད་རེད་བོསམི་

གྱི་ིའདུག

 ང་ཚོོ་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱིི་འཐེབོ་རྩོོད་པ་

ཞིིག་ཡིན་པའ་ིཆེ་ནས་ཕེན་ཚུན་ཁོག་རྒྱ་ཆེེན་

པ་ོདགསོ་པ་ད་ེགལ་ཆེནེ་པ་ོརདེ་འདུག ས་ོ

སའོ་ིསྤྱི་ིཚོགོས་དང་། ལས་ཀ་བྱོདེ་སའ་ིཁརོ་

ཡུག་ནང་ལ་ལྟ་གྲུབོ་མིཐུན་མིིན་ཡོང་ག་ིཡོད་

རདེ། ཕེན་ཚུན་ཁགོ་རྒྱ་ཆེ་ེཙོམི་བྱོས་ནས་

ཁྱོན་ཡོངས་ཀྱིི་སྤྱིི་ཚོོགས་སྣེ་ཁྲིད་ཐུབོ་པ་

བྱོེད་དགོས་པ་དེ་གལ་ཆེེན་པོ་ཞིེ་པོ་རེད་

འདུག དཔརེ་ན། བོདག་ཉེདི་ཆེནེ་པ་ོགྷན་དྷིིའ་ི

སྐུ་པར་གཅིགི་པུར་བོལྟས་ན། ཁངོ་དང་ཐེགོ་

ལོན་ཊོན་ལ་སློོབོ་གཉེེར་གནང་བོའི་སྐོབོས་

སུ་དངེ་དུས་ཀྱི་ི (Suit) དང་། (Tie) གྱིནོ་

ནས་ནུབོ་ཕྱིོགས་པའི་བྱོེད་སྟངས་ཆེ་ཚོང་

གནང་འདུག དའེ་ིརྗེསེ་ལ་འཐེབོ་རྩོོད་ནང་ལ་

ཞུགས་ཡངོ་དུས་རས་རྐྱང་པ་ (Dhoti) 

དང་། སལི་ལྷམི་ཞིགི་གྱིནོ་ནས་ས་ོསོའ་ིམི་ི

རགིས་ཀྱི་ིབོསམི་བློ་ོདང་། ཁྱད་ཆེསོ་ཀྱི་ིཐེགོ་

སྣེ་ཁྲིད་གནང་ཐུབོ་རྒྱུའི་དགོངས་པ་བོཞིེས་

ནས་རྒྱ་གར་གྱིི་བོདེན་དོན་གསལ་པོ་བྱོས་

ནས་རྩོོད ་ཐུབོ་པའི་གནས་སྟངས་ཤེིག་

ཆེགས་འདུག ས་ོསོའ་ིམི་ིརགིས་སྐྱོ་ོཔ་ོདང་། 

མི་ིརིགས་མིང་བོ་མིཉེམི་དུ་ཁྲིད་ཐུབོ་རྒྱུ་གལ་

ཆེནེ་པ་ོརདེ། མི་ིར་ེགཉེསི་ཀྱི་ིགནས་བོབོ་

གཅིིག་པུར་བོསམི་བློ་ོབོཏང་བོ་མི་ཡིན་པར། 

འཐེབོ་རྩོོད་ཀྱིི་ཐེོག་ལ་སྤྱིི་ཡོངས་ཀྱིི་སྣེ་ཁྲིད་

གནང་ཐུབོ་དགོས་པ་གལ་ཆེེན་པ་ོརེད་འདུག 

དེ་ལྟར་སྣེ་ཁྲིད ་ཐུབོ་པ་ཡིན ་ན་ང ་ཚོོས་

སེམིས་ཤུགས་མི་ཆེག་པའ་ིཐེོག་ནས་བོདེན་

དོན་གྱིི་འཐེབོ་རྩོོད་མིངོན་དུ་འགྱུར་རྒྱུའི་

གནས་བོབོ་ཅིིག་ཏན་ཏན་ཡོང ་གི་རེད ་

བོསམི་གྱི་ིའདུག ང་ཚོ་ོསེམིས་ཤུགས་དུས་

ནམི་ཡང་ཆེག་རྒྱུ་མི་ིའདུག ཐེེངས་གཅིགི་ང་

རང་ཨ་རརི་གཞུང་འབྲེལེ་འགྲེ་ོདུས། ནའིུ་

ཡོག་མིཉེམི་འབྲེེལ་རྒྱལ་ཚོོགས་ཀྱིི་མིདུན་

ཐེང་དུ་བྱོང་ཨ་རའི་ིམི་ིམིང་ག་ིཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༡༧ 

ལརོ་ལས་འགུལ་ཞིགི་སྤེལེ་བོ་རདེ། ད་ེཡང་

ལས་འགུལ་སྤེེལ་སྐོབོས་བོདག་ཉེིད་ཆེེན་པ་ོ

གྷན་དྷི་ིདང་། མིར་ཊནི་ལུ་ཐེར་ཀངི་། ནལེ་

སནོ་མིན་ཌ་ིལ། ༸རྒྱལ་བོ་རནི་པ་ོཆེ་ེབོཅིས་

ཀྱིི་སྐུ་པར་ཁུར་རྒྱུའི་བོང་བོསྒྲིིག་འདུག 

སྐོབོས་དེ་དུས་གནམི་གཤེིས་གྲེང་མི་ོའདུག 

སམེིས་པ་སྐྱོ་ོཔ་ོའདྲ་པ་ོབྱུང་། གང་ཡནི་ཟརེ་
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ན། བོདག་ཉེདི་ཆེནེ་པ་ོགྷན་དྷི་ིདང་། མིར་ཊནི་

ལུ་ཐེར་ཀིང་། ནལེ་སནོ་མིན་ཌ་ིལ་བོཅིས་

ཀྱིིས་སོ་སོའ་ིམིི་རིགས་ཀྱིི་བོདེན་དོན་གང་

རྩོོད་པ་ད་ེས་ོསོའ་ིསྐུ་ཚོེའ་ིརིང་བོསྒྲུབོས་ཐུབོ་

ཡདོ་རདེ། ༸རྒྱལ་བོ་རནི་པ་ོཆེ་ེདགུང་ལ་ོ

མིཐེ་ོཔརོ་ཕེེབོས་ཡདོ་པ་དང་། མིགནོ་པ་ོགང་

ཉེིད་ཀྱིིས་སྐུ་ངལ་ཆེེན་པོ་བོསྐྱོོན་ནས་བོོད་

རྒྱའ་ིདཀའ་རྙེོག་སེལ་རྒྱུའ་ིཁོར་ཡུག་རྒྱ་ཆེེན་

པ་ོབོསྐྲུན་ཡདོ་ཀྱིང་། བོདོ་ཀྱི་ིགནས་སྟངས་

གང་འདྲ་ཆེགས་ཀྱིི་རེད་བོསམི་བོསམི་གྱིི་

སམེིས་པ་ོསྐྱོ་ོཔ་ོབྱུང་། ཆེབོ་སྲིདི་ཀྱི་ིའཐེབོ་

རྩོོད་ལ་རིགས་གཅིིག་ལོ་བོརྒྱ་ཕྲིག་མིང་པོ་

འགརོ་གྱི་ིཡདོ་རདེ། དའེ་ིརྒྱུན་ད་ེཡངོ་ག་ི

ཡདོ་རདེ། ༸རྒྱལ་བོ་རནི་པ་ོཆེེའ་ིདགངོས་པ་

བོཞིེས་སྟངས་དང་འབྲེེལ་ལམི་གནང་སྟངས་

སགོས་ལ་བོལྟས་པ་ཡནི་ན། བོདོ་རྒྱའ་ི

དཀའ་རྙེོག་ད་ེམི་ིགཅིིག་ག་ིམི་ིཚོེའ་ིནང་སེལ་

ཐུབོ་རྒྱུའི་ཁོར་ཡུག་ཡོང་དགོས་པ་དེ་གལ་

ཆེནེ་པ་ོཆེགས་བོསྡེད་ཀྱི་ིཡདོ་རདེ། ད་ེཡངོ་

ཐེབོས་སུ་ང་ཚོོས་གང་བྱོེད་དགོས་པའ་ིཐེོག་

དུས་རྒྱུན་དུ་ནས་བོསམི་བློ་ོགཏོང་དགོས་པ་

གལ་ཆེེན་པོ་རེད་བོསམི་གྱིི་འདུག་ཅིེས་

གསུངས་གནང་སངོ་།

 མིཐེར་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིདབུ་མིའ་ིལམི་མི་ི

མིང་ལས་འགུལ་ཁང་གི་གོ་སྒྲིིག་ཞུས་པ་

རྩོོམི་ཡིག་འགྲེན་བོསྡུར་གྱིི་ཨང་རིམི་རྩོེར་

སོན་གསུམི་ལ་སྐུ་མིགྲེོན་གཙོ་ོབོ་ོབོཀའ་བློོན་

ཁྲི་ཟུར་སློོབོ་དཔོན་ཟམི་གདོང་རིན་པོ་ཆེེ་

མིཆེོག་བོརྒྱུད་བྱོ་དགའ་གསོལ་སྩལ་གནང་

བོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་རྩོོམི་ཡགི་འགྲེན་བོསྡུར་གྱི་ི

རྩོེ་ཕུད་མིི་སྣ་བོཅུ་གསུམི་གྱིི་རྩོོམི་ཡིག་

ཕྱིགོས་བོསྡུས་གནང་བོ་ “དབུ་མིའ་ིལམི།” 

ཞིེས་པའ་ིདཔ་ེདེབོ་དབུ་འབྱོེད་གནང་བོ་དང་། 

དམིིགས་བོསལ་སྐུ་མིགྲེོན་དཔལ་ལྡིན་བོོད་

མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཙོོ་མིཆེོག་

བོརྒྱུད་ནས་རྩོོམི་ཡིག་འགྲེན་བོསྡུར་གྱིི་རྩོེ་

ཕུད་མི་ིསྣ་བོཅུ་གསུམི་ལ་བྱོ་དགའ་གནང་བོ། 

དམིིགས་བོསལ་སྐུ་མིགྲེོན་དཔལ་ལྡིན་སྲིིད་

སྐྱོོང་མིཆེོག་བོརྒྱུད་ནས་རྩོོམི་ཡིག་དཔྱད་

འདམེིས་པ་གསུམི་ལ་བྱོ་དགའ་གནང་སངོ་།

 གཞིན་ཡང་མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེོག་སྐུ་

མིགྲེོན་གཙོ་ོབོ་ོབོཀའ་བློོན་ཁྲ་ིཟུར་སློོབོ་དཔོན་

ཟམི་གདངོ་རནི་པ་ོཆེ་ེམིཆེགོ་དང་། དམིགིས་

བོསལ་སྐུ་མིགྲེོན་དཔལ་ལྡིན་སྲིིད་སྐྱོོང་

མིཆེོག་རྣམི་གཉེིས་ནས་མིཛིད་སྒོ་ོདང་འབྲེེལ་

བོའ་ིགསུང་བོཤེད་གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས། །

དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཆེོག་གིས་སྐོབོས་བོཅུ་བོདུན་པའ་ིབོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱི་ིགྲེོས་ཚོོགས་ཚོོགས་དུས་དྲུག་

པའ་ིཚོགོས་འདུ་དབུ་འཛུགས་ཀྱི་ིགསུང་བོཤེད་གནང་བོ།

༄༅། །འགྲེ་ོབོ་ལྷ་དང་བོཅིས་པའ་ིམིགནོ་

སྐྱོབོས་མིཚུངས་ཟླ་མི་མིཆེིས་པ་འཇིག་རྟེན་

ཞི་ིབོདེའ་ིདེད་དཔོན་བོོད་མི་ིཡོངས་ཀྱི་ིམིགོན་

སྐྱོབོས་དང་བློ་ན་མིདེ་པའ་ིདབུ་ཁྲདི། སྤྱི་ིནརོ་

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་ལ་

སྒོོ་གསུམི་གུས་ཕྱིག་སྔོོན་དུ་ཕུལ་བོའི་ཐེོག་

ནས། ད་ེརངི་སྐོབོས་བོཅུ་བོདུན་པའ་ིབོོད་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་གྲེོས་ཚོོགས་

ཚོོགས་དུས་དྲུག་པའི་ཐེོག་ཆེིབོས་བོསྒྱུར་

གནང་མིཁན་དཔལ་ལྡིན་སྲིིད་སྐྱོོང་མིཆེོག་

གསི་དབུས་པའ་ིབོཀའ་བློནོ་རྣམི་པ་དང་། ད་ེ

བོཞིིན་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཙོོ་གཞིོན་པས་

དབུས་པའི་བོཀུར་འོས་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་

འཐུས་མིི་རྣམི་པ་ཚོང་མིར་འཚོམིས་འདྲི་

དང་། ང་ཚོ་ོཟླ་བོ་དྲུག་ག་ིརྗེསེ་སུ་བོསྐྱོར་དུ་

བོོད་སྤྱིི་པའི་ལས་དོན་ཐེོག་ལ་ཞུགས་པའི་

བོསྐོལ་བོ ་བོཟང་པོ་དེར ་འཚོམིས་འདྲི་

དམིགིས་བོསལ་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 དེ་རིང་སྐོབོས་བོཅུ་བོདུན་པའི་

གྲེོས་ཚོོགས་ཚོོགས་དུས་དྲུག་པའ་ིལས་ཉེིན་

ད་ེརིང་ནས་རྩོིས་པའ་ིལས་ཉེིན་དགུ་ཚོོགས་

འདུ་བོསྐྱོང་རྒྱུའི་དུས་ཚོོད་ཆེགས་བོསྡེད་

ཡདོ། ད་ེསྔོནོ་མིང་གཙོོའ་ིདུས་ཆེནེ་ཐེགོ་བོདོ་

མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་གསུང་

བོཤེད་ནང་གསལ་བོ་གཞིིར་བོཟུང་རེད། 

སྐོབོས་བོཅུ་བོདུན་པའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་ཀྱི་ིཐེོག་

ནས་བོོད་ཀྱི་ིཆེབོ་སྲིིད་ཀྱི་ིགནས་སྟངས་དང་

འབྲེལེ་བོའ་ིཐེགོ་ནས་རདེ། ད་ེག་ནང་བོཞིནི་

ང་རང་ཚོོའ་ིསྤྱི་ིཚོོགས་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིལས་

དོན་གནང་ཕྱིོགས་ང་ཚོོས་མིང་གཙོོའི་དུས་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཆེེན་གྱིི་གསུང་བོཤེད་ནང་སྙིན་སེང་ཞུས་

ཡདོ། སྐོབོས་བོཅུ་བོདུན་པའ་ིབོཀུར་འསོ་

གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་འཐུས་མིི་རྣམི་པས་ང་ཚོོའི་

བོོད་མིིའ་ིའདུ་སྡེོད་ཁག་ལ་ས་བོགོས་ཕྱིོགས་

བོསྐྱོདོ་ཕེེབོས་རྒྱུ། ད་ེག་ནང་བོཞིནི་ཚོགོས་

གཙོོ་སྦྲེེལ་པོ་གཉེིས་ཀྱིིས་དམིིགས་བོསལ་

གྱིི་ག་ོབོསྡུར་བྱོས་ནས་ཐེབོས་བྱུས་ཚོོགས་

འདུ་ཐེངེས་གསུམི་ཙོམི། ད་ེག་ནང་བོཞིནི་གྱི་ི

ཞུ་གཏུགས་ཀྱིི་ཟབོ་སྦྱོོང་དང་དེ་འདྲའི་ཐེོག་

ནས་གྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ིའཐུས་མི་ིརྣམི་པ། ང་

ཚོོས་སྤྱིི་པའི་ལས་དོན་ཞིིག་བྱོེད་དགོས་ཀྱིི་

ཡོད་དུས་སྤྱིི་པའི་ལས་དོན་དང་འབྲེེལ་བོའི་

ཐེོག་ནས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱིི་གནས་

སྟངས་ཡནི་ནའང་འདྲ། ད་ེག་ནང་བོཞིནི་གྱི་ི

རྒྱ་ནག་གི་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱིི་གནས་སྟངས་ཡིན་

ནའང་འདྲ། བོདོ་ནང་ག་ིགནས་སྟངས་ཡནི་

ནའང་འདྲ། ད་ེབོཞིནི་བོདོ་ཀྱི་ིལ་ོརྒྱུས་ཀྱི་ི

གནས་བོབོ་རདེ། ཆེསོ་རདེ། རགི་གཞུང་

རདེ། སྐོད་ཡགི་རདེ། ད་ེདང་འབྲེལེ་བོའ་ིཐེགོ་

ནས་མིཁྱེན་པ་རྒྱས་པ་ོཞིིག་ཡོང་ཐུབོ་དགོས་

རྒྱུ་འདི་གལ་ཆེེན་པོ་ཞིེ་དྲག་ཅིིག་ཆེགས་

བོསྡེད་ཡདོ་པ་རདེ། ད་ེའདྲའ་ིདམིགིས་

བོསལ་གྱི་ིརགོས་ཚོགོས་ཁག་རདེ། ད་ེཚོ་ོ

མིཉེམི་དུ་གོ་བོསྡུར་བྱོས་ནས་ང་ཚོོས་ལས་

དོན་དེ་ཚོོ་ཚོགས་ཚུད་པོ་དང་ཡག་པོ་བྱུང་

ཡདོ་ཅིསེ་སྙིན་སངེ་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི། ད་ེག་ནང་

བོཞིིན་གྱིི་ས་བོགོས་ཕྱིོགས་བོསྐྱོོད་སྐོབོས་

སུ་ཡནི་ནའང་། རྒྱ་བོལ་འབྲུག་གསུམི་རདེ། 

དེ་བོཞིིན་ཕྱིི་རྒྱལ་གྱིི་བོོད་རིགས་ཁག་རེད། 

དེ་ཚོོའི་ནང་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་

ཚོགོས་ཀྱི་ིལས་དནོ་བྱོདེ་ཕྱིོགས་རདེ། སྤྱི་ི

ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་

མིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་འཕྲིནི་རདེ། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིཆེབོ་

སྲིིད་ཀྱིི་གནས་བོབོ་ཀྱིི་ཐེོག་ནས་གོ་རྟོགས་

སྤེལེ་རྒྱུ་དང་། མིང་ཚོགོས་ཐེགོ་ནས་བོད་ེ

སྡུག་ག་ིགནས་སྟངས་ད་ེདག་གསན་བོཞིེས་

གནང་རྒྱུ། ད་ེདང་འབྲེལེ་བོའ་ིཐེགོ་སྙིན་ཐེ་ོ

ཡར་ཕེབེོས་རྒྱུ་དང་། ད་ེནས་འཛིནི་སྐྱོངོ་

བོཀའ་ཤེག་ལ་ཕེར་ཕུལ་ནས་མིཇུག་སྐྱོོང་

གནང་རྒྱུ་དེ་དག་ཧ་ཅིང་ཡག་པོ་བྱུང་ཡོད་

ཅིསེ་སྙིན་སངེ་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 དེ་ནས་མིང་པོ་ཞིིག་གི་མིཁྱེན་གྱིི་

ཡདོ་པ་རདེ། སྐོབོས་བོཅུ་བོདུན་པའ་ིགྲེསོ་

ཚོོགས་འདིའ་ིཐེོག་ནས་རྒྱ་གར་གྱི་ིམིངའ་སྡེ་ེ

ཁག་ལ་བོོད་དོན་ཞུ་གཏུགས་བྱོ་རྒྱུ་འདི་

གལ་ཆེེན་པ་ོཞི་ེདྲག་ཅིིག་མིཐེོང་ག་ིཡོད་རེད། 

རྒྱ་གར་རྒྱལ་ཁབོ་འདི་བོོད་ཀྱིི་ཁྱིམི་མིཚོེས་

རྒྱལ་ཁབོ་ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་པ་རདེ། ལྷག་

པར་དུ་བོཙོན་བྱོོལ་གྱིི་གནས་བོབོ་ཀྱིི་ཐེོག་

ནས་སྤྱི་ིནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་

པ་ོམིཆེགོ་ག་ིབོཞུགས་སྒོར། བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་

འཛུགས་ཀྱིི་བོསྟི་གནས་ཆེགས་ས་འདི་རྒྱ་

གར་གྱིི་ས་གནས་ནང་ཆེགས་སྡེོད་དུས་ང་

ཚོོས་རྒྱ་གར་གྱིི་གནད་ཡོད་མིི་སྣ་ཙོམི་མི་

ཟད་རྒྱ་གར་མིང་ཚོོགས་ཐེོག་ནས་བོོད་དོན་

ཐེོག་ལ་མིཁྱེན་པ་ཡོང་དགོས་རྒྱུ་དང་བློ་ོཉེ་ེཔ་ོ

ཡོང་ཐུབོ་དགོས་རྒྱུ་འདི་གལ་ཆེེ་པོ་ཞིེ་དྲག་

མིཐེོང་ནས་ང་ཚོོའ་ིསྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་སྡེ་ེཚོན་

ཁག་ ༡༡ ལ་ཆེ་བོགསོ་བྱོས་ནས་ལ་ོགཅིགི་

གི་དུས་ཚོོད ་བོཞིག་ནས་སྤྱིི་འཐུས་ཀྱིི་

ཚོོགས་ཆུང་ཁག་བོཞི་ིཙོམི་ཞིིག་ད་ལྟའ་ིཆེར་

ཕེབེོས་ཟནི་པ་ཞིགི་རདེ། ད་ེཚོོའ་ིཐེགོ་ནས་

ཡིན་ནའང་གནད་ཡོད་མིི་སྣ་ཐུག་རྒྱུ་རེད། 

ལྷག་པར་དུ་མིཐེ་ོསློབོོ་ཁག་ག་ིསློོབོ་ཕྲུག ད་ེ

སྔོོན་ཡིན་ན་སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་

མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གི་མིཛིད་འཕྲིིན་དང་

འབྲེེལ་བོ་ཙོམི་ཞིིག་མི་གཏོགས་དེ་འདྲའི་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༡༨ ཉེནི་དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་གྲེསོ་ཚོགོས་ཚོགོས་དུས་དྲུག་པའ་ིཚོགོས་
འདུ་དབུ་འཛུགས་ཀྱི་ིགསུང་བོཤེད་གནང་བོཞིནི་པ། 
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ཡངོ་རྒྱུ་ཁག་པ་ོཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་རདེ། ད་

ཆེ་ང་ཚོོས་དེ་འདྲའི་སྡེེ་ཚོན་ལ་སྙིོབོ་ཐུབོ་རྒྱུ་

ད་ེདམིིགས་བོསལ་གྱི་ིབྱོས་རྗེེས་ཟེར་ནའང་

མི་ིའདུག གྲུབོ་འབྲེས་ཟརེ་ནའང་མི་ིའདུག ད་ེ

ཚོ་ོང་ཚོོས་གལ་ཆེེན་པ་ོཞིིག་ཏུ་རྩོིས་ཀྱི་ིཡོད། 

མི་འོངས་པར་ཡིན་ནའང་བོཀུར་འོས་སྤྱིི་

འཐུས་རྣམི་པས་ལས་འཆེར་དེ་ཚོོའི་ཐེོག་

ནས་དམིིགས་བོསལ་མི་འདྲ་བོ་ཡོང་རྒྱུའ་ིར་ེ

བོ་དང་ཡིད་ཆེེས་ཞུ་ཡི་ཡོད་ཅིེས་དེ་གཅིིག་

ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 ད་ེག་ནང་བོཞིིན་ང་ཚོོས་ལས་དོན་

གང་དང་གང་བོརྩོམིས་པ་ཡནི་ནའང་། སྡེ་ེ

ཚོན་ཟརེ་ནའང་མི་ིའདུག གནད་དནོ་རྒྱུ་

མིཚོན་ཁག་གསུམི་ལྟ་བུར་བོསམི་བློ་ོབོཏང་

ན་མི་འགྲེིག་པ་མིི་འདུག་བོསམི་གྱིི་འདུག 

གཅིིག་འདི་བོོད་ནང་གི་བོོད་མིིའི་ཆེབོ་སྲིིད་

ཀྱི་ིགནས་སྟངས་རདེ། གཉེསི་པ་འད་ིང་ཚོོའ་ི

སྒྲིགི་འཛུགས་ཀྱི་ིགནས་སྟངས་རེད། གསུམི་

པ་འདི་རྒྱལ་སྤྱིིའི་ཁྱོན་ནང་ལ་བོོད་དོན་གྱིི་

ཐེགོ་ལ་སྡེ་ེཚོན་མི་འདྲ་བོ། ད་ེག་ནང་བོཞིནི་

སྒྲིགི་འཛུགས་མི་ིའདྲ་བོ། གཞུང་དང་གཞུང་

འབྲེལེ་མི་ཡནི་པ་ག་ར་ེཡནི་ནའང་། ད་ེཚོརོ་

སྙིོབོ་ཐུབོ་པར་བྱོ་དགོས་རྒྱུ་གལ་ཆེེན་པ་ོཞི་ེ

དྲག་ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་པ་རདེ། ད་ེའདྲའ་ིརྒྱུ་

མིཚོན་དང་གནད་འགག་ད་ེགསུམི་ལ་བོརྟེན་

ནས་ང་ཚོོའི་ལས་དོན་རྩོོམི་ཐུབོ་དགོས་རྒྱུ་

གལ་ཆེནེ་པ་ོམིཐེངོ་ག་ིཡདོ། ད་ེག་ནང་བོཞིནི་

བོོད་ནང་གི་བོོད་མིིའི་གནས་སྟངས་ལྟ་བུ་

ཡནི་ནའང་། ང་ཚོའོ་ིནམི་རྒྱུན་གསུང་བོཤེད་

ཁག་དེ་ཚོོའི་ནང་ལ་ཡོང་གི་ཡོད་པ་རེད། 

“དམྱོལ་བོ་མི་ིཡུལ་ཏུ་འཕེོས་པ་ལྟ་བུ།” ད་ེ

བོརྒྱ་ཆེ་བོརྒྱ་ཐེ་ེཚོོམི་མིེད་པའ་ིགནས་སྟངས་

ཆེགས་བོསྡེད་ཀྱི་ིའདུག ཉེནི་འཁྱལོ་ཡང་

མིཚོན་མིི་འཁྱོལ་བོའི་གནས་སྟངས་ལྟ་བུ་

ཞིགི ཆུ་ཚོདོ་ ༢༤ ཟརེ་ནའང་འགྲེགི་ག་ིཡདོ་

པ་རདེ། ད་ེའདྲའ་ིཡ་ང་བོའ་ིགནས་སྟངས་

ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་པ་རདེ། ད་ད་ེཞིིབོ་

ཚོགས་ཞུས་པ་ཡནི་ན། ཆེསོ་དད་རང་དབོང་

ག་ིགནས་སྟངས། ད་ེག་ནང་བོཞིནི་འགྲེ་ོབོ་

མིའི་ིཐེབོོ་ཐེང་ག་ིགནས་སྟངས། ད་ེག་ནང་

བོཞིིན་འགྲེོ་འདུག་སྤྱིོད་གསུམི་གྱིི་གནས་

སྟངས། ས་ོསོའ་ིསྐོད་ཡགི་དང་། ཐེ་ན་ས་ོསའོ་ི

བོཟའ་རྒྱུ། འཐུང་རྒྱུ། བོསྡེད་ས་ཚུན་ཆེད་

བོཀའ་འཁྲལོ་ཞུ་དགསོ་རྒྱུ། ས་ོསརོ་བོདག་

དབོང་ཡོད་པའི་སོ་སོའ་ིས་གནས་ལ་དེ་

འདྲའི་གནས་བོབོ་མིང་པོ་ཞིིག་མིིར་བོསྟུན་

ནས་བྱོ་དགོས་རྒྱུའི་གནས་སྟངས་མིང་པོ་

ཞིགི་ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་པ་རདེ། ད་ེཡནི་

དུས་ད་ེའདྲའ་ིཐེོག་ནས་བོོད་ནང་ག་ིབོོད་མིིའ་ི

གནས་ཚུལ་དེ་ཚོོ་དངོས་གནས་ཀྱིི་གལ་

ཆེནེ་པརོ་བོརྩོ་ིཡ་ིཡདོ།

 ད་ེག་ནང་བོཞིིན་གྱི་ིརྩོོམི་པ་པ་ོརེད། 

ཤེསེ་ཡནོ་ཅིན་རདེ། གནད་ཡདོ་མི་ིསྣ་མིང་

པོར་རྒྱ་མིི་གཞུང་གི་ཐེོག་ནས་མི་ཉེེས་ཁ་

གཡགོས་བྱོ་རྒྱུ། བོཙོནོ་འཇུག་བྱོ་རྒྱུ། མིནར་

གཅིདོ་གཏང་རྒྱུ། ད་ེའདྲའ་ིདཀའ་ངལ་མིང་པ་ོ

ཡངོ་བོསྡེད་ཀྱི་ིའདུག ད་ེཚོོའ་ིགྲེས་ང་ཚོསོ་

དུས་རྒྱུན་དུ་སེམིས་ནང་དུ་འཁོར་དགོས་རྒྱུ་

ཞིགི་དང་། བོདོ་ནང་ག་ིབོདོ་མིིའ་ིགནས་

སྟངས་དེ་དག་ད་ལྟ་ཡིན་ནའང་ཛི་དྲག་

གནས་སྟངས་ཆེགས་ཡོད་པ་འད་ིགསལ་པ་ོ

ཞི་ེདྲག་ཅིགི་ཆེགས་བོསྡེད་ཀྱི་ིའདུག

 ང་ཚོོས་གཤེམི་དུ་གདུང་སེམིས་

མིཉེམི་བོསྐྱོེད་ཀྱིི་གྲེོས་ཆེོད་ནང་ལའང་ཡོང་

ག་ིརདེ། སྐོབོས་ད་ེདུས་བོཀུར་འསོ་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པའི་ཐེོག་ནས་བོགྲེ་ོགླིེང་ཡོང་གི་

རདེ། ད་ེཚོོའ་ིགྲེས་གནས་སྟངས་ཡངོ་རྒྱུའ་ི

རྒྱུ་མིཚོན་གཙོོ་བོོ་འདི་རྒྱ་ནག་གཞུང་གིས་

སྲིིད་བྱུས་འཛིིན་སྟངས་ལ་རག་ལས་པ་ཞིིག་

ཆེགས་བོསྡེད་ཀྱི་ིའདུག རྒྱ་ནག་གཞུང་གསི་

སྲིིད་བྱུས་འཛིིན་སྟངས་དང་འབྲེེལ་བོའ་ིཐེོག་

ནས་ས་གནས་ཁག་ག་ིདཔོན་རིགས་ཀྱི་ིཐེོག་

ནས་དགོངས་པ་བོཞིེས་ཕྱིོགས་ཟེར་ནའང་མི་ི

འདུག བོསམི་བློ་ོགཏངོ་ཕྱིགོས་དང་སྟངས་

འཛིིན་བྱོེད་ཕྱིོགས་ད་ེཚོོར་ཡང་རག་ལས་ཀྱི་ི

འདུག ད་ེཚོ་ོགྲེས་རྒྱ་ནག་གཞུང་གསི་དངསོ་

གནས་ཀྱིི་བོོད་ནང་གི་བོོད་མིིའི་བོདེ་སྡུག་

དང་གནས་སྟངས་ལ་བོརྟེན་ནས་བོསྐྱོར་ཞིིབོ་

ཅིིག་བྱོེད་ཐུབོ་དགོས་རྒྱུ་གལ་ཆེེན་པོ་ཞིེ་

དྲག་ཆེགས་བོསྡེད་འདུག རྒྱ་ནག་གཞུང་

གསི་བོདོ་ཀྱི་ིགནས་སྟངས་དང་། བོདོ་ཀྱི་ི

དཀའ་རྙེོག་ད་ེཟུར་ཞིིག་ལ་བོཞིག་ནས་རྒྱལ་

སྤྱིའི་ིནང་འདྲ་མིཉེམི་དང་། གཟངེས་སུ་ཐེནོ་

པའ་ིབོསམི་བློ་ོབོཏང་བོ་ཡནི་ན། ཕེལ་ཆེརེ་

ནོར་བོ་རེད་ཟེར་ན་ངོས་འཛིིན་ཞུ་ཐུབོ་རྒྱུའི་

གནས་སྟངས་ཆེགས་ཀྱི་ིཡདོ་པ་རདེ། ད་ེ

ཡིན་དུས་བོོད་ནང་གི་བོོད་མིིའི་གནས་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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སྟངས་དེ་ཚོ་ོགྲེས་རྒྱལ་སྤྱིིའི་སྤྱིི་ཚོོགས་ནང་

དུ་ཡིན་ནའང་གལ་ཆེེན་པ་ོབོརྩོ་ིཐུབོ་དགོས་

རྒྱུ་གནས་བོབོ་ཅིིག་ཆེགས་བོསྡེད་ཡོད་པ་

རདེ། ད་ེའདྲའ་ིཐེགོ་ནས་རྒྱ་ནག་གཞུང་ག་ི

འགོ་འཁྲིད་མིཁན་རྣམི་པས་དུས་རྒྱུན་དུ་

བོོད་ཀྱིི་གནས་སྟངས་ཐེོག་ལ་ཐུགས་སྣང་

གནང་ནས་བོོད་ནང་གི་བོོད་མིིའི་མིངོན་

འདོད་སྒྲུབོ་ཐུབོ་པ་བྱོེད་དགོས་རྒྱུ་དེ་གལ་

ཆེེན་པོ་ཞིེ་དྲག་ཆེགས་ཀྱིི་རེད་བོསམི་གྱིི་

འདུག ད་ལྟ་བོར་དུ་རྒྱ་ནག་གཞུང་གསི་སྲིདི་

བྱུས་འཛིིན་ཕྱིོགས་ལ་བོརྟེན་ནས་ཕྱི་ིལ་ོཆེིག་

སྟོང་དགུ་བོརྒྱ་བོརྒྱད་ཅུ་གྱི་གྲེངས་ནས་

བོཟུང་སྟ།ེ ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༠༨ ནས། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༡༩ 

ནས་རང་ལུས་མིེར་སྲིེག་གཏོང་མིཁན་ད་ལྟ་

ང་ཚོརོ་ར་འཕྲིདོ་བྱུང་བོ་འད་ི ༡༥༧ ཆེགས་

བོསྡེད་ཡདོ། ཁངོ་རྣམི་པའ་ིམིངནོ་འདདོ་འད་ི 

“བོདོ་ལ་རང་དབོང་དགསོ། སྤྱི་ིནོར་༸གངོ་

ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་བོོད་ལ་

གདན་འདྲནེ་ཞུ་དགསོ་ཀྱི་ིཡདོ།” དནོ་དག་

གཙོ་ོབོ་ོའད་ིརདེ། ཡནི་ནའང་། རྒྱ་ནག་

གཞུང་གིས་དེ་ལས་ལྡིོག་སྟེ་འགྲེེལ་བོཤེད་

ལགོ་པ་རྒྱག་རྒྱུ་དང་། བོདོ་ནང་ག་ིདངསོ་

ཡོད་གནས་ཚུལ་དེ་འགེབོས་སྲུང་བྱོེད་རྒྱུ། 

དྲལི་བོསྒྲིགས་ལགོ་པ་སྤེེལ་རྒྱུ་ད་ེའདྲ་ཡངོ་ག་ི

འདུག་པཱ། ད་ེཚོོའ་ིགྲེས་རྒྱལ་སྤྱིའི་ིསྤྱི་ིཚོོགས་

ཀྱིསི་ཧ་ག་ོཡ་ིཡདོ་པ་རདེ། ད་ེཡནི་དུས་རྒྱ་

ནག་ག་ིབྱོེད་ཕྱིོགས་དེར་ཡིད་ཆེེས་མིེད་པའ་ི

གནས་སྟངས་ཧ་ག་ོཡ་ིཡདོ་པ་རདེ། མུ་

མིཐུད་ནས་དེ་འདྲ་བྱོེད་བོསྡེད་པ་ཡིན་ན་

ཁུངས་འཁྱོལ་རྒྱུ་ཁག་པོ་ཞིེ་དྲག་ཆེགས་

བོསྡེད་ཀྱི་ིརདེ་བོསམི་གྱི་ིའདུག ད་ལྟའ་ིརྒྱ་

ནག་གི་སྤྱིི་ཚོོགས་ནང་དུ་ཧ་ཅིང་གི་ཉེེན་ཁ་

ཆེ་ེབོའ་ིགནས་སྟངས་ད་ེའདྲ་རྒྱ་ནག་ཐེོག་ལ་

ཉེམིས་ཞིིབོ་བྱོེད་མིཁན་ཚོོས་བོཀའ་མིོལ་

ཡངོ་ག་ིའདུག ད་ལྟའ་ིརྒྱ་ནག་ག་ིསྲིདི་འཛིནི་

ཞིི་ཅིིང་ཕེིང་ལྟ་བུ་ཡིན་ན་ལས་ཡུན་གསུམི་

པའ་ིནང་དུ་ཡངོ་ག་ིཡདོ་པ་རདེ། འགན་

འཁུར་ནས་གང་ལ་གང་འཚོམི་འགྲེ་ོཡ་ིཡོད་

པ་རདེ། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིསྤྱི་ིཚོོགས་ནང་ག་ི

གཟིགས་ཕྱིོགས་ད་ེཤུགས་ཆེེན་པ་ོའགྱུར་བོ་

ཐེབེོས་ཡདོ་པ་རདེ། རྒྱ་ནག་ག་ིདཔོན་རགིས་

མིང་པོ་ཞིིག་ལ་གནས་སྟངས་ཁ་གསལ་པོ་

མིདེ་པ། ཕྱི་ིགསལ་ནང་གསལ་མིདེ་པའ་ི

གནས་སྟངས་མིང་པོ་ཞིིག་ཡོང་དང་ཡོང་

བོཞིིན་པའ་ིགནས་སྟངས་ཤེིག་ཆེགས་བོསྡེད་

ཡདོ་པ་རདེ། ད་ེཚོོའ་ིཐེགོ་ལ་བོལྟས་ནས་ང་

ཚོོའི་མི་འོངས་པའི་བྱོེད་ཕྱིོགས་ལ་གྲེ་སྒྲིིག་

དང་ག་ོསྐོབོས་ད་ེའཛིནི་ཐུབོ་རྒྱུ། རྒྱལ་སྤྱིིའ་ི

སྤྱི་ིཚོགོས་ནང་དུ་ཡནི་ནའང་འདྲ། ང་རང་

ཚོོའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་ཡནི་ནའང་འདྲ། ད་ེག་

ནང་བོཞིིན་བོོད་ནང་གི་བོོད་མིི་རྣམི་པ་ཡིན་

ནའང་འདྲ། ང་ཚོསོ་ག་ོསྐོབོས་ད་ེཚོ་ོའཛིནི་

ཐུབོ་དགསོ་རྒྱུ་ད་ེགལ་ཆེནེ་པ་ོརདེ་འདུག ད་ེ

ཡནི་དུས་ད་ེཚོའོ་ིཐེགོ་ལ་ངས་དྲན་གས་ོལྟ་བུ་

ཞུས་ན་བོསམིས་སངོ་།

 དེ་ག ་ནང ་བོཞིིན ་བོོད ་མིིའི་སྤྱིི་

ཚོགོས་ཟརེ་ནའང་མི་ིའདུག བོཙོན་བྱོལོ་གྱི་ི

སྤྱིི་ཚོོགས་དེ་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱིི་བོཙོན་བྱོོལ་བོའི་

གནས་སྟངས་ཤེིག་ཆེགས་བོསྡེད་ཡོད་པ་

རདེ། ལ་ོབོཅུ་ཕྲིག་དྲུག་ལྷག་འགྲེ་ོཡ་ིཡདོ་པ་

རདེ། དའེ་ིནང་ལས་དནོ་རླབོས་ཆེནེ་པ་ོཟརེ་

ནའང་འགྲེགི་ག་ིཡདོ་པ་རདེ། ལས་དནོ་

གཟེངས་སུ་ཐེོན་པ་ཟེར་ནའང་འགྲེིག་ག་ིརེད། 

མིང་པ་ོཞིགི་ང་ཚོསོ་སྒྲུབོ་ཐུབོ་ཡདོ་རེད། ད་ེ

ཡང་གཙོ་ོབོ་ོ༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་

པ་ོམིཆེགོ་ག་ིམིཛིད་པ་འཕྲིནི་ལས་རདེ། ད་ེ

བོཞིིན་ཁོང་གི་ཐུགས་རྗེེ་བྱོིན་རླབོས་ལ་

བོརྟནེ་ནས་བོདོ་ཀྱི་ིཆེསོ་དང་། རགི་གཞུང་། 

སྐོད་ཡགི བོདོ་ཀྱི་ིའཐེབོ་རྩོདོ་དང་རྩོ་དནོ་ཐེད་

རྒྱལ་སྤྱིའི་ིསྤྱི་ིཚོོགས་རདེ། མིང་པ་ོཞིགི་ག་ི

ཐེགོ་ནས་ད་ོསྣང་དང་། རྒྱབོ་སྐྱོརོ་གནང་བོ། 

ད་ེའདྲའ་ིགནས་སྟངས་སློབེོས་ཡདོ་རདེ། ད་ེ

འདྲ་ཡིན་དུས་ང་རང་ཚོོའི་ངོས་ནས་ཡིན་

ནའང་སྤེོབོས་པ་དང་གཟི་བོརྗེིད་ལྡིན་པའི་

ཐེོག་ནས་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱི་ིའཐེབོ་རྩོོད་ཀྱི་ིགནས་

སྟངས་དེ་གལ་ཆེེན་པོ་ཞིིག་ལ་བོརྩོི་དགོས་

རྒྱུ་དང་། ད་ེལས་གཞིན་པའ་ིབོདོ་ཀྱི་ིསྐོད་

ཡགི་དང་། རགི་གཞུང་རླབོས་ཆེནེ་པ་ོམིང་

པ་ོཡདོ་རདེ། སྤྱི་ིནརོ་༸གངོ་ས་༸སྐྱོབོས་

མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་ནས་དུས་རྒྱུན་དུ་

བོཀའ་སློབོོ་ཕེེབོས་པ་ད་ེརདེ། བོདོ་ཀྱི་ིསྐོད་

ཡིག་འདི་དམིིགས་བོསལ་མིི་འདྲ་བོ་ཞིིག་

ཡདོ་པ། ལགེས་སྦྱོར་གྱི་ིསྐོད་དང་དདོ་

མིཚུངས་པ། ད་ེབོཞིནི་ནང་ཆེསོ་ལ་བོལྟས་

པ་ཡིན་ནའང་འཛིམི་གླིིང་ག་ིགཅིེས་ནོར་ཞིིག་

ལ་ངསོ་འཛིིན་བྱོདེ་ཀྱི་ིཡདོ་རདེ། ང་ཚོརོ་ནརོ་

བུ་འད་ིཡདོ་རདེ། དངེ་སང་སྤྱི་ིནརོ་༸གངོ་ས་
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༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གི་བོཀའ་

སློབོོ་ཡང་ཡང་ཕེབེོས་ཀྱི་ིཡདོ་རདེ། རྒྱ་ནག 

སགོ་པ།ོ བོདོ་ད་ེདག་ལ་ནང་ཆེསོ་འད་ིམི་ི

ཉེམིས་གོང་འཕེེལ་དང་ཉེམིས་པ་སློར་གསོ་

ཞིགི་ཡངོ་ཐུབོ་དགསོ་ཀྱི་ིའདུག འད་ིཏན་ཏན་

ཡོང་གི་རེད་ཅིེས་རླབོས་ཆེེན་པོའ་ིདགོངས་

པ་བོཞིསེ་བོཞུགས་ཡདོ་རདེ། ད་ེངས་ཧ་ཅིང་

གསི་གལ་ཆེནེ་པ་ོཞིགི་ཏུ་མིཐེངོ་ག་ིའདུག ང་

ཚོོ་བོོད་མིིའི་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱིི་དཀའ་རྙེོག་འདི་

སལེ་དགསོ་ན། ཆེབོ་སྲིདི་རང་ག་ིཐེགོ་ནས་

ང་ཚོོས་བོདེན་མིཐེའ་ག་ཚོོད་ཙོམི་གསལ་

ཐུབོ་ཀྱིི་ཡོད་མིེད་འདིའང་རྒྱུ་མིཚོན་བོསམི་

བློ་ོགཏངོ་དགསོ་པ་ཞིགི་རདེ། ད་ལྟ་བོར་དུ་ང་

ཚོོའ་ིཆེསོ་དང་རགི་གཞུང་འདསི། བོདོ་མི་ི

རགིས། བོདོ་ཀྱི་ིབོསྟན་སྲིདི་ལ་རླབོས་ཆེནེ་

གྱི་ིབྱོས་རྗེསེ་མིང་པ་ོབྱུང་ཡདོ་རདེ། སགོ་པ་ོ

རདེ། རྒྱ་ནག་རདེ། དའེ་ིཐེགོ་ནས་གུས་

བོཀུར་ཆེེན་པོའ་ིཐེོག་ནས་བོོད་མིཐེོ་སྒོང་ལ་

གནས་ཐུབོ་རྒྱུའི་དགེ་མིཚོན་མིང་པོ་ཞིིག་

བྱུང་ཡདོ་རདེ། འད་ིབོདོ་ཀྱི་ིཆེསོ་དང་རགི་

གཞུང་ལ་བོརྟནེ་ནས་བྱུང་བོ་ཞིགི་རེད། ད་ེ

དག་ཧ་ཅིང་གིས་གལ་ཆེེན་པོ་ཆེགས་དུས་

ང་ཚོོས་བོསམི་བློ་ོད་ེལས་མི་འདས་པའ་ིཐེོག་

ནས་དགངོས་པ་བོཞིསེ་ཕྱིགོས་ད།ེ སྤྱི་ིནརོ་

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་ག་ི

དགངོས་གཞི་ིརདེ། བོདོ་མི་ིཡནི་པ་ཚོང་མིས་

ད་ེདག་ལ་ཐུགས་སྣང་གནང་བོའ་ིཐེོག་ནས། 

གལ་ཆེནེ་པརོ་བོརྩོིས་ནས། དརེ་བོརྟནེ་ནས་

དགོངས་གཞིི་དེ་ཡར་རླབོས་ཆེེ་རུ་འགྲེོ་རྒྱུ་

དང་། དགངོས་གཞི་ིསྒྲུབོ་ཐུབོ་རྒྱུར་ཐུགས་

ཕེན་ག་ར་ེགས་ོས་རདེ། དའེ་ིཐེགོ་ལ་

དམིིགས་བོསལ་ཞིབོས་འདེགས་ག་རེ་ཞུ་

དགསོ་ཀྱི་ིའདུག ད་ེདག་གལ་ཆེནེ་པ་ོཆེགས་

བོསྡེད་ཀྱི་ིཡདོ་རདེ། ད་ེརངི་ང་ཚོོའ་ིགྲེསོ་

ཚོགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་མི་ིརྣམི་པ་རདེ། རྒྱ་ཆེེའ་ི

མིང་ཚོོགས་ཀྱིི་ཐེོག་ནས་ཀྱིང་དེར་དགོངས་

པ་བོཞིེས་དགོས་པ་གལ་ཆེེན་པ་ོརེད་འདུག་

ཅིསེ་ད་ེཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 ད་རེས་ཀྱིི་གྲེོས་ཚོོགས་ཚོོགས་

དུས་དྲུག་པའི་ལས་རིམི་ནང་མིདོ་སྟོད་སྤྱིི་

འཐུས་ཟུར་པ་ཚུལ་ཁྲིམིས་བོསྟན་འཛིིན་

དམི་པ་སྐུ་གཤེེགས་པ་ཁོང་གི་ཆེེད་དུ་མྱོ་

ངན་གུས་འདུད་ཀྱིི་གྲེོས་ཆེོད་ཅིིག་འཁུར་

ཡདོ། ཁངོ་ལྟ་བུ་ཡནི་ན་གྲེསོ་ཆེདོ་ནང་

གསལ་ཡདོ་པ་རདེ། ལ་ོ ༡༨ ནས་མི་གྲེངོས་

བོར་ཟརེ་ནའང་འགྲེགི་ག་ིརདེ། བོདོ་བོསྟན་

སྲིིད་ཀྱིི་ཆེེད་དུ་ཞིབོས་འདེགས་ཞུ་མིཁན་

ཞིགི་ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་རེད། གྲེསོ་ཆེདོ་ཀྱི་ི

སྐོབོས་སུ་གསལ་པ་ོཡངོ་ག་ིརདེ། ད་ེགཅིགི་

ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 དེ་བོཞིིན་ལས་དོན་གཅིིག་དེ་བོོད་

ནང་ག་ིཛི་དྲག་གནས་སྟངས་ཐེོག་ལ་གཞུང་

འབྲེེལ་གདུང་སེམིས་མིཉེམི་བོསྐྱོེད་ཀྱིི་གྲེོས་

ཆེདོ་གྲེསོ་འཆེར་ཞིགི་འཁུར་ཡདོ་རདེ། ད་ེ

སྔོོན་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་ནང་དུའང་ཐེེངས་མིང་

པ་ོཞུས་ཡདོ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༠༨ ནས་ད་ལྟ་བོར་

དུ་བོོད་ནང་ག་ིཛི་དྲག་ག་ིགནས་སྟངས་ཐེོག་

ལ་དམིིགས་བོསལ་བོགྲེ་ོགླིངེ་བྱོས། དའེ་ིཐེགོ་

ལ་འཛིནི་སྐྱོངོ་དང་གྲེསོ་ཚོགོས་རདེ། མིང་

ཚོོགས ་ཀྱིི ་ ཐེོག ་ནས ་ཡིན ་ནའང ་འདྲ ། 

དམིིགས་བོསལ་འདི་ཐེོག་ལ་ཞུ་དགོས་པ་

དང་། ཁ་གསལ་པ་ོབོཟ་ོདགསོ་པ་ག་ར་ེ

འདུག ད་ེའདྲའ་ིཐེགོ་ནས་གཞུང་འབྲེལེ་

གདུང་སེམིས་མིཉེམི་བོསྐྱོེད་ཀྱིི་གྲེོས་ཆེོད་

ཅིགི་འཁུར་ཡདོ་རེད། དའེ་ིཐེགོ་ལ་བོཀུར་

འསོ་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་རདེ། འཛིིན་སྐྱོངོ་

བོཀའ་ཤེག་རདེ། ང་ཚོ་ོག་ོབོསྡུར་དང་བོགྲེ་ོ

གླིེང་ཞིིབོ་ཚོགས་པ་ོཡོང་ཐུབོ་པའ་ིར་ེབོ་བྱོེད་

བོཞིནི་ཡདོ།

 ལས་རིམི་གཞིན་ཞིིག་ལ་འཛིིན་

སྐྱོོང་བོཀའ་ཤེག་གི་བོརྒྱུད་ནས་ཁྲིམིས་

བོཟོའ་ིལས་རིམི་ཁག་གཅིིག་གཉེིས་ཤེིག་

ཕེབེོས་སངོ་། དའེ་ིཐེགོ་ལ་ཁྲམིིས་སྒྲིགི་

བོསྐྱོར་ཞིིབོ་ཚོོགས་ཆུང་གི་ལས་དོན་དང་

འབྲེེལ་བོ་ཡོད་མིེད་དེའ་ིཐེོག་ནས་ཞིིབོ་འཇུག་

བྱོདེ་བོཞིནི་པ་ཡནི།

 དེ་བོཞིིན་མིང་གཙོོའི་དུས་ཆེེན་

ཐེངེས་ ༦༣ པའ་ིཐེགོ་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་

ཀྱིི་གསུང་བོཤེད་ནང་དུའང་ཡོངས་གྲེགས་

གནང་བོ་གཞིརི་བོཟུང་རདེ། ཁྲམིིས་སྒྲིགི་

བོསྐྱོར་ཞིིབོ་ཚོོགས་ཆུང་འདི་སྐོབོས་བོཅུ་

བོདུན་པའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་ཚོོགས་དུས་ལྔ་པའ་ི

སྐོབོས་སུ་ང་ཚོོས་གྲེོས་ཆེོད་བོཞིག་ནས་

གྲེོས་ཆེོད་དགོངས་དོན་གྱི་ིཐེོག་ནས་ཁྲིམིས་

སྒྲིིག་བོསྐྱོར་ཞིིབོ་ཚོོགས་ཆུང་ག་ིལས་དོན་ད་

ལྟ་འགྲེ་ོབོཞིནི་པ་རདེ། འད་ིའཆེར་ལོའ་ིཕྱི་ིཟླ་

གཉེིས་པའ་ིཟླ་མིཇུག་ལ་ཁྲིམིས་སྒྲིིག་འཆེར་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཟནི་དང་། ལས་བོསྡེོམིས་གཉེསི་ཀ་སྐོབོས་

ད་ེདུས་འབུལ་གྱི་ིརདེ། འད་ིསྙིན་སྒྲིནོ་ཞུ་རྒྱུ་

ཡནི།

 དེ་བོཞིིན་མིང་ཚོོགས་རྩོིས་ཁྲའི་

ཚོགོས་ཆུང་སྐོབོས་ ༡༢ པ་འཛུགས་རྒྱུའ་ི

གྲེསོ་ཆེདོ་ཅིིག་འཁུར་ཡདོ། ད་ེནམི་རྒྱུན་ལྟར་

ཆེགས་ཡདོ་རདེ། ད་ེསྙིན་སངེ་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 དེ་བོཞིིན་དེ་རིང་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་

ཚོོགས་དུས་དྲུག་པ་འདི་ནམི་རྒྱུན་ང་ཚོོའི་

བོསམི་བློོའ་ིནང་འཁརོ་བོཞིིན་པ། ཕྱི་ིཟླ་ ༣ 

པའི་གྲེོས་ཚོོགས་ཟེར་དུས་སྔོོན་རྩོིས་ཀྱིི་

གྲེསོ་ཚོགོས་འདྲ་པ་ོཞིགི་དང་། ཕྱི་ིཟླ་ ༩ པའ་ི

གྲེོས་ཚོོགས་ཟེར་དུས་ལས་བོསྡེོམིས་ཀྱིི་

གྲེོས་ཚོོགས་ཞིེས་མིིང་དེ་འདྲ་བོཏགས་

བོསྡེད་ཡདོ་རདེ། ད་ེཡནི་དུས་བོཀའ་བློནོ་

ལྷན་ཁང་བོདུན་གྱིི་ལས་བོསྡེོམིས་སྙིིང་

བོསྡུས་འད་ིསྙིན་སྒྲིནོ་གནང་ག་ིརདེ། ད་ེག་

ནང་བོཞིིན་འདིའི་སྔོོན་དུ་སྤྱིི་འཐུས་རྒྱུན་

ལས་ལ་ལྷན་ཁང་ཁག་གི་ལས་བོསྡེོམིས་

རྒྱས་པ་འད་ིཚུར་གནང་ཟནི་པ་རདེ། དརེ་སྤྱི་ི

འཐུས་རྒྱུན་ལས་སྡེེ་ཚོན་གསུམི་ལ་ཆེ་

བོགསོ་བྱོས་ནས་གཟགིས། དརེ་གཟགིས་

པའ་ིརྗེེས་སུ་དོགས་འདྲ་ིདང་བོསམི་ཚུལ་ད་ེ

ཚོ་ོརྒྱུན་ལས་ལ་འཁུར་ནས་རྒྱུན་ལས་ཀྱིིས་

གཏན་འབོེབོས་གནང་ནས་འཛིིན་སྐྱོོང་

བོཀའ་ཤེག་ལ་ཕེར་ཕུལ། ད་ེནས་འཛིནི་སྐྱོངོ་

བོཀའ་ཤེག་གིས་ཀྱིང་ལན་འདེབོས་གསལ་

བོཤེད་ད་ེཚོ་ོའདརི་ཕེེབོས་ཀྱི་ིཡདོ་པ་རདེ། ད་ེ

ཡིན་དུས་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་ལས་ཉེིན་མིང་ཆེེ་

བོ་ཞིིག་འདིའི་ཐེོག་ལ་གཏོང་དགོས་པའི་

གནས་སྟངས་ཆེགས་བོསྡེད་ཡདོ་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 དེ་ག་ནང་བོཞིིན་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་

ལས་རིམི་སྐྱོོང་བོའི་སྐོབོས་སུ་གྲེོས་ཚོོགས་

ནང་ག་ིལས་དནོ་ཡནི་ནའང་འདྲ། སྤྱི་ིཚོགོས་

ནང་ག་ིགནད་དནོ་ཡནི་ནའང་འདྲ། ད་འད་ི

གླིངེ་སློངོ་བྱོདེ་དགསོ་དང་མི་དགསོ། འད་ི

སློེབོས་ན་ཕེན་ཐེོགས་འདུག་གམི་མིི་འདུག 

དེ་བོཀུར་འོས་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་དང་འཛིིན་

སྐྱོོང་སོ་སོས་དགོངས་པ་བོཞིེས་རྒྱུ་རེད། 

གླིངེ་བོ་ཡནི་ནའང་། སྡེགིས་ར་ལྟ་བུ་དང་། 

ཟུར་ཟ་ལྟ་བུ་དང་། ཚོགི་རྩུབོ་དང་། ཁ་ངན་

དང་། ཁངོ་ཁྲ་ོདང་། ང་རྒྱལ་ད་ེའདྲའ་ིརྣམི་པ་

དེ་མི་ཐེོན་པ་བྱོེད་ཐུབོ་དགོས་རྒྱུ་དེ་གལ་

ཆེནེ་པ་ོཞི་ེདྲག་ཅིགི་རདེ་འདུག ང་རང་ཚོརོ་

རགི་གཞུང་བོཟང་པ་ོཞིགི་ཡདོ་པ་རདེ། ས་ོ

སོས་རྒྱུ་མིཚོན་ཡོད་པ་ཡིན་ན་ག་རེ་ཡིན་

ནའང་གསུང་ཆེགོ་ག་ིཡདོ་པ་རདེ། གསུང་

རྒྱུའ་ིག་ོསྐོབོས་ཡདོ་པ་རདེ། རྒྱུ་མིཚོན་མིེད་

པའ་ིཐེོག་ནས་འཛིིན་སྐྱོོང་ལ་ཡིན་ནའང་འདྲ། 

གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་ནང་ཕེན་ཚུན་ཡིན་

ནའང་འདྲ། ད་ེའདྲའ་ིཟུར་ཟ་ལྟ་བུ་བྱོདེ་བོསྡེད་

པ་ཡིན་ན་ང་ཚོོའ་ིརིག་གཞུང་རང་ལ་ཉེམིས་

ཆེག་འགྲེ་ོཡ་ིའདུག ཆེ་ེམིཐེངོ་ལ་ཉེམིས་ཆེག་

འགྲེོ་རྒྱུའི་གནས་སྟངས་ཆེགས་བོསྡེད་ཡོད་

པ་རདེ། གྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ིཆེ་ེམིཐེངོ་ཡནི་ནའང་

འདྲ། གྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ིཐེག་གཅིདོ་ཡནི་ནའང་

འདྲ། ཚོགོས་གཙོ་ོགཉེསི་གཅིགི་པུར་འགན་

ཡདོ་པ་མི་རདེ། གྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ིའཐུས་མི་ི

ཚོང་མིར་འགན་ཡདོ་པ་རདེ། ད་ེཡནི་དུས་

ཚོང་མིས་དགོངས་པ་བོཞིེས་ནས་གྲེོས་

ཚོགོས་ཀྱི་ིཆེ་ེམིཐེངོ་ཡནི་ནའང་འདྲ། གྲེསོ་

ཚོོགས་ཟེར་དུས་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོགོས་ཟརེ་དགསོ་ཀྱི་ིཡདོ་རདེ་པཱ། ད་ེབོདོ་

མིིའི་སྤྱིི་ཚོོགས་ཀྱིི་མིེ་ལོང་ལྟ་བུ་ཆེགས་

བོསྡེད་ཡདོ་པ་རདེ། མི་ིམིང་པ་ོཞིགི་གསི་

འདིར་ངསོ་འཛིནི་བྱོདེ་ཀྱི་ིཡདོ་པ་རདེ། འདརི་

དོ་སྣང་གནང་མིཁན་མིང་པོ་ཞིེ་དྲག་ཅིིག་

ཡདོ་པ་རདེ། ང་ཚོ་ོབོདོ་མིིའ་ིསྤྱི་ིཚོོགས་ཙོམི་

མི་རདེ། ང་ཚོ་ོདང་འབྲེལེ་བོ་ཡདོ་པ་དང་མིདེ་

པ་མིང་པོ་ཞིིག་གིས་དོ་སྣང་བྱོེད་བོསྡེད་ཀྱིི་

ཡདོ་པ་རདེ། རྣམི་པ་ཚོོས་མིཁྱནེ་གྱི་ིརདེ། ང་

ཚོོས་ཞུ་གཏུགས་ལས་འགུལ་དེ་འདྲ་སྤེེལ་

དུས་གནད་ཡོད་མིི་སྣ་མིང་པོ་ཞིིག་གིས་དོ་

སྣང་བྱོས་པའི་གནད་དོན་མིང་པོ་ཞིིག་ཚུར་

གསུང་ཡངོ་ག་ིའདུག་པཱ། ད་ེཡནི་དུས་ད་ོསྣང་

བྱོདེ་མིཁན་ཞི་ེདྲག་ཅིགི་ཡདོ་པ་རདེ། ད་ོསྣང་

བྱོེད་མིཁན་དེར་ཐུགས་ཕེན་གསོ་རྒྱུ་ཞིིག་

དང་། ང་ཚོོའ་ིགནས་བོབོ་དང་གནས་སྟངས་

དེ་འདྲ་ཞིིག་རེད་འདུག་བོསམི་རྒྱུའི་གནས་

ཚུལ་འདྲ་མི་སོང་ན་ཆེ་ཚོང་ཞིིག་སྤྲོོད་ཐུབོ་

དགོས་རྒྱུ་འདི་གལ་ཆེེན་པོ་ཞིེ་དྲག་རེད་

འདུག

 ད་ེག་ནང་བོཞིིན་ང་ཚོོའ་ིསྤྱི་ིཚོོགས་

ཡིན་ནའང་དགོངས་པ་བོཞིེས་དགོས་རེད་

བོསམི་གྱི་ིའདུག སྤྱི་ིཚོགོས་ཟརེ་རྒྱུ་ད་ེསྤྱིརི་

བོཏང་གལ་ཆེནེ་པ་ོརདེ། ཡནི་ནའང་། སྤྱི་ི

ཚོོགས་ཀྱིི་ནང་ཞིེ་དྲག་གི་ཆེོལ་ཁའི་རྣམི་པ་
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ལྟ་བུ་ཐེོན་བོསྡེད་པ་ཡིན་ན་ཡག་པ་ོརྩོ་བོ་ཉེིད་

ནས་མི་རདེ་བོསམི་གྱི་ིའདུག བོར་སྐོབོས་

ཤེགི་ནས་ད་ེའདྲ་ཡངོ་བོསྡེད་ཀྱི་ིའདུག དརེ་

ང་རང་ཚོོའི་ཆེབོ་སྲིིད་ཀྱིི་གནས་བོབོ་རྩོ་བོ་

ཉེདི་ནས་རྩོ་ེཐུབོ་ཀྱི་ིམི་རདེ། ང་ཚོརོ་མི་ི

འབོརོ་ཡདོ་མི་རདེ། ང་ཚོརོ་དཔལ་འབྱོརོ་གྱི་ི

ནུས་པ་ཡདོ་མི་རདེ། ང་རང་ཚོ་ོའདརི་མིིའ་ི

ལུང་པར་བོསྡེད་ཡདོ་པ་རདེ། ང་ཚོརོ་

༸སྐྱོབོས་མིགོན་རིན་པོ་ཆེེའི་ཐུགས་རྗེེ་

བོཀའ་དྲནི་དང་། གཅིགི་ལ་གཅིགི་བོརྟནེ་གྱི་ི

ཐེགོ་ནས་གནས་བོསྡེད་ཀྱི་ིཡདོ་པ་རདེ། ད་ེ

འདྲའ་ིགནས་བོབོ་དེར་བོསམི་བློ་ོབོཏང་ནས་

མིི་ཚོང་མིས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་རིན་པོ་ཆེེའི་

དགོངས་པ་བོཞིེས་བོསྡེད་ཀྱིི་ཡོད་པ་རེད། 

དུས་རྒྱུན་དུ་ནས་ང་ཚོོ་ཆེོལ་ཁ་གསུམི་ལྟ་

བུར་མིཚོོན་ན་དུས་དང་རྣམི་པ་ཀུན་ཏུ་སྐྱོིད་

ན་མིཉེམི་སྐྱོིད་དང་སྡུག་ན་མིཉེམི་སྡུག་ཡིན་

དཱ། མི་གཏགོས་པའ་ིདེར་སྡེ་ེཚོན་དང་ཆེ་

བོགོས་ལྟ་བུ་བྱོས་བོསྡེད་ན་ཕེན་ཐེོགས་ཡོད་

མི་རདེ། ༸སྐྱོབོས་མིགནོ་རནི་པ་ོཆེེའ་ི

དགངོས་གཞི་ིའགྲུབོ་པ་ཡནི་ན། མིཚོམིས་ར་ེ

ཏན་ཏན་ང་ཚོོར་ཏོག་ཙོམི་སོ་སོའ་ིའདོད་པ་

མི་ཁངེས་པ་ཡངོ་སྲིདི་ཀྱི་ིརདེ། དའེང་འདདོ་

པ་མི་ཁེངས་པ་ཡོང་སྲིིད་པ་དེ་ལའང་སོ་

སོས་བོསམི་བློོ་བོཏང་ནས་འདོད་པ་ཁེངས་

པ་བོཟ་ོཆེོག་ག་ིརདེ་བོསམི་གྱི་ིའདུག རྒྱལ་

སྲིས་ཞིི་བོ ་ལྷས་གསུངས་ཡོད ་རེད ་པཱ། 

“གལ་ཏ་ེབོཅིསོ་སུ་ཡདོ་ན་ན།ི །ད་ེལ་མི་ི

དགར་ཅི་ིཞིགི་ཡདོ། །གལ་ཏ་ེབོཅིསོ་སུ་མིདེ་

ན་ན།ི །ད་ེལ་མི་ིདགའ་བྱོས་ཅི་ིཕེན།།” བོཅིསོ་

སུ་ཡདོ་པའ་ིལས་ཀ་ཞིགི་ཡདོ་ན། དརེ་ང་

ཚོསོ་ར་ེབོ་རྒྱག་ཆེགོ་ག་ིརདེ་པཱ། བོཅིསོ་སུ་

མིདེ་པའ་ིགནས་བོབོ་ཡནི་ན། དརེ་ར་ེབོ་ཡང་

བོརླག་འགྲེ་ོཡ་ིརེད་པཱ། ད་ེཡནི་དུས་ད་ེཚོ་ོ

བོསམི་བློོ་བོཏང་ནས་སོ་སོའ་ིརིག་གཞུང་

དང་འབྲེེལ་བོའི་ཐེོག་ནས་སྤྱིི་ཚོོགས་ཀྱིི་

གནས་བོབོ་དེའང་གོང་མིཐེོར་གཏོང་ཐུབོ་

དགོས་རྒྱུ་ད་ེགལ་ཆེེན་པ་ོཞི་ེདྲག་རེད་འདུག 

ད་ེཡནི་དུས་ང་ཚོོའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་རེད། སྤྱི་ི

ཚོོགས་ནང་ང་ཚོོར་རྒྱབོ་སྐྱོོང་བྱོེད་མིཁན་

མིང་པ་ོཞིིག་གིས་སེམིས་ཚོོར་བྱོེད་ཀྱི་ིའདུག 

དེ་ཡིན་དུས་དེ་ཚོོའི་གྲེས་ང་ཚོོས་ཕྱིོགས་

ཡོངས་ཀྱི་ིཐེོག་ནས་དགོངས་པ་བོཞིེས་ནས་

ང་ཚོོའི་གནས་བོབོ་འདི་སོར་ཆུད་ཐུབོ་

དགསོ་རྒྱུ། སྔོར་ལས་ལྷག་པ་ཡངོ་ཐུབོ་

དགོས་རྒྱུ་འདི་གལ་ཆེེན་པོ་རེད་བོསམི་གྱིི་

འདུག

 དེ་ག་ནང་བོཞིིན་གྲེོས་ཚོོགས་ནང་

ལའང་བོཀུར་འོས་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་པ་རེད། 

འཛིིན་སྐྱོོང་བོཀའ་ཤེག་གི་ལན་འདེབོས་

གསལ་བོཤེད་རདེ། ཁ་ཤེས་ཀྱིསི་སྤྱི་ིཚོགོས་

ནང་ལ་བོཅིད་བོཏུབོ་བྱོས་ནས་ས་ོསོའ་ིའདོད་

པ་གང་ཡདོ་བྱོས་ནས། དརེ་དྲ་ཚོོམིས་ད་ེ

འདྲའ་ིནང་བོཏང་། ད་ེནས་ཁ་ངན་བོཤེད། 

སྡེགིས་ར་བོཏང་། ཞི་ེདྲག་ད་ེའདྲ་བྱོདེ་ཀྱི་ིཡདོ་

པ་ག་ོཡངོ་ག་ིའདུག ད་ེཚོོའ་ིགྲེས་རྩོ་བོ་ཉེདི་

ནས་མི་བྱོདེ་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི། ད་ེཚོ་ོཕེན་ཐེགོས་

གང་ཡང་ཡདོ་མི་རདེ། ད་ེཚོསོ་གྲེསོ་ཚོགོས་

ཀྱིི་ལས་རིམི་ལ་རྩོ་བོ་ཉེིད་ནས་ཕེན་ཐེོགས་

ཀྱི་ིམི་ིའདུག ད་ེརྣམི་པ་ཚོ་ོས་ོསོས་འགན་

བོཞིེས་ནས་རྣམི་པ་ཚོོའི་མིདུན་ལམི་དེར་

བོསམི་བློ་ོགཏོང་ཐུབོ་ན། ད་ེབོས་ང་ཚོོའ་ིསྤྱི་ི

ཚོགོས་ལ་ཕེན་ཐེགོས་ཀྱི་ིཡདོ་པ་རདེ། གྲེསོ་

ཚོགོས་ལ་དསེ་ཕེན་ཐེགོས་ཀྱི་ིརེད་པཱ། ད་ེམི་

གཏོགས་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱི་ིབོཀའ་མིོལ་ཚོང་མི་

སྲིང་ལམི་གྱི་ིསྐོད་ཆེ་ལྟ་བུ་བོཟསོ། ས་ོས་ོད་ེ

ལས་ལྷག་པ་ལྟ་བུ། ཞི་ེདྲག་ཅིགི་ཡནི་པའ་ི

བོཟ་ོའདྲ་པ་ོབོཤེད་ནས་ད་ེའདྲ་ཡོང་ག་ིའདུག་

པཱ། ད་ེབོརྒྱ་ཆེ་བོརྒྱ་ནརོ་བོསྡེད་ཡདོ་པ་རདེ། 

གྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ིའཐུས་མི་ིརྣམི་པ། འཛིནི་

སྐྱོངོ་བོཀའ་ཤེག་རདེ། ད་ེམིང་ཚོགོས་ཀྱིསི་

འོས་འདེམིས་བྱོས་ནས་ཡར་ཡོང་བོ་ཞིིག་

རདེ་མི་གཏགོས། ད་ེག་ཟརེ་གནམི་ནས་བོབོ། 

ས་ནས་སྐྱོསེ་པ་གང་ཡང་མི་རདེ་པཱ། མི་ིམིང་

དང་བློོ་ཉེེ་བོའི་ཐེོག་ནས་འབྲེེལ་ཡོད་པ་རེད། 

ད་ེཧ་ག་ོདགསོ་ཀྱི་ིརེད་པཱ། དརེ་རནི་ཐེང་ཞིགི་

འཇགོ་དགསོ་ཀྱི་ིརདེ། མི་གཏགོས་མི་ིམིང་

ཁ་ཁ། གྲེསོ་ཚོགོས་ཁ་ཁ་འདྲ་པ།ོ ད་ེའདྲའ་ི

བོསམི་བློོ་བོཏང་བོསྡེད་ན་ག་པར་ཡོང་གི་

རདེ། མིང་གཙོོའ་ིལྟ་གྲུབོ་ཀྱི་ིཐེགོ་ནས་ཏག་

ཏག་བོསྡེད་ཀྱི་ིམི་རདེ་པཱ། ད་ེཡནི་དུས་ད་ེ

ཚོོའི་ཐེོག་ལ་མིང་ཚོོགས་ཡིན་ནའང་འདྲ། 

བོཀུར་འོས་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་འཐུས་མིི་ཡིན་

ནའང་འདྲ། དགངོས་པ་རྒྱ་ཆེནེ་པ་ོབོཞིེས་

རགོས་གནང་ཞིསེ་འད་ིགཅིགི་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 དེ་ནས་དེ་ག་ནང་བོཞིིན་གྱིི་འཛིིན་

སྐྱོངོ་བོཀའ་ཤེག་རདེ། བོཀུར་འསོ་གྲེསོ་



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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ཚོགོས་ཀྱི་ིའཐུས་མི་ིརྣམི་པ་རདེ། ད་ལྟ་བོར་

དུ་ཚོོགས་གཙོོ་སྦྲེེལ་པོར་མིཉེམི་རུབོ་ཀྱིིས་

མིཐུན་འགྱུར་ཧ་ཅིང་ཡག་པོ་གནང་སོང་། 

མི་འོངས་པར་ད་ེག་རང་མིཐུན་འགྱུར་གནང་

རྒྱུའ་ིར་ེབོ་དང་ཡདི་ཆེསེ་ཆེ་ཚོང་ཡདོ། ད་ེ

ཡིན་དུས་དེ་ཚོོའི་གྲེས་མུ་མིཐུད་ནས་ང་

ཚོརོ་འབྲེལེ་བོ་ཡནི་ནའང་འདྲ། ལས་དནོ་

བྱོེད་ཕྱིོགས་ཀྱིི་ཐེོག་ལ་ཡིན་ནའང་འདྲ། 

དགོངས་པ་བོཞིེས་ཐུབོ་དགོས་རྒྱུ་གལ་ཆེེན་

པ་ོཞི་ེདྲག་ཆེགས་ཀྱི་ིའདུག ད་ང་ཚོའོ་ིགྲེསོ་

ཚོགོས་ཀྱི་ིཚོགོས་ཁང་རདེ། གྲེསོ་ཚོགོས་

ནང་ག་ིབོཀདོ་པ་རེད། ཁ་ཤེས་ཀྱིསི་སྒོ་ོསྟནོ་

ཕྱིོགས་ཀྱི་ིབོཟུང་སྟ་ེང་ཚོོའ་ིནང་ཁུལ་དུ་གྲེ་མི་

འགྲེིག་པ་ཡོང་བོསྡེད་པའི་གནས་སྟངས་དེ་

འདྲ་ཆེགས་ཀྱིི་འདུག་ཟེར་ནས་སྐུལ་མི་

ཐེངེས་མིང་པ་ོཞུ་མིཁན་བྱུང་སངོ་། དརེ་

བོརྟེན་ནས་ང་ཚོོའི་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་སྒོོ་ཆེེན་

ཡནི་ནའང་མིདུན་དུ་ཁ་བོསྟན་རྒྱུ། ནང་ཁུལ་

ཡིན་ནའང་བོཀོད་པ་དེ་ཚོོ་གང་ལ་གང་

འཚོམི་ཡར་རྒྱས་བོཏང་ནས་བོཅིོས་ཐེབོས་

བྱོས་པ་ཡནི། སངོ་ཙོང་ཚོང་མིས་དགངོས་

པ་བོཞིེས་ནས་སྤྱིི་ཚོོགས་ཡིན་ནའང་འདྲ། 

གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་ལས་དོན་ཡིན་ནའང་འདྲ། 

བོཀྲོ་ཤེིས་པ་ཡོང་ཐུབོ་དགོས་རྒྱུ་འདི་གལ་

ཆེནེ་པ་ོརདེ། ང་ཚོོའ་ིངསོ་ནས་བྱོདེ་དགསོ་

རྒྱུ་དང་ནུས་པ་བོཏོན་དགོས་རྒྱུ་ཆེ་ཚོང་

ཞིགི་བྱོས་ཡདོ། ད་ལྟ་བོར་དུ་ཧམི་པ་འདྲ་

ཞིིག་ཆེགས་ཀྱི་ིཡོད་ན་མི་གཏོགས་སྔོར་བྱུང་

མི་མྱོངོ་བོ་ལྟ་བུ། གྲེསོ་ཚོགོས་ཚོགོས་འདུ་

སྐྱོངོ་ཕྱིགོས་རེད། ལས་དནོ་ཚོགས་ཚུད་

ཕྱིགོས་རདེ། གནད་ཡདོ་མི་ིསྣ་ཐུགས་

ཕྱིོགས་རེད་ཚོང་མི་ཧ་ཅིང་ཡག་པོ་འགྲེོ་

བོསྡེད་ཡདོ། ད་ེཡནི་དུས་ང་རང་ཚོ་ོཚོང་

མིས་མིཉེམི་རུབོ་ཀྱིི་ནུས་པར་བོརྟེན་ནས་

ཡོང་བོ་ཞིིག་རེད་མི་གཏོགས་ཚོོགས་གཙོོ་

ཚོོགས་གཞིོན་གཅིིག་པུས་ཡོང་རྒྱུ་གང་ཡང་

ཡདོ་མི་རདེ། དརེ་འཛིནི་སྐྱོངོ་ག་ིཐེགོ་ནས་

ཡནི་ནའང་མིཐུན་འགྱུར་ཡདོ་རདེ། གྲེསོ་

ཚོོགས་ཀྱིི་འཐུས་མིི་རྣམི་པས་ཀྱིང་མིཐུན་

འགྱུར་ཡདོ་རདེ། ད་ེཡནི་དུས་ད་ེམུ་མིཐུད་

ནས་དེ་ག་རང་དགོངས་པར་ཉེར་རོགས་

གནང་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 དེ་རིང་གི་གྲེོས་ཚོོགས་ཚོོགས་

དུས་དྲུག་པའ་ིཐེགོ་ལ་སྤྱི་ིའཐུས་གཅིགི ཁངོ་

ག་ིམི་ཡུམི་འདས་སངོ་པ་གྲེགས། ད་ེཡནི་

དུས་ཁངོ་ལ་ཐུགས་གས་ོཞུ་རྒྱུ་དང་། ཁངོ་

གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་ལས་ཉེིན ་ཆེ་ཚོང་ཞིིག་

དགངོས་པ་ཞུས་སངོ་། ད་ེག་ནང་བོཞིནི་གྱི་ི

བོཀུར་འོས ་གྲེོས ་ཚོོགས་ཀྱིི་འཐུས་མིི་

གསུམི་ཙོམི་ཞིིག་ཚོོགས་ཐེེངས་འགའ་ཤེས་

ཤེགི་ཡངོ་ཐུབོ་ཀྱི་ིཡདོ་ས་མི་རདེ། ད་ེམི་

གཏོགས་བོཀུར་འོས་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱི་ིའཐུས་

མིི་ཚོང་མི་དེ་རིང་གྲེོས་ཚོོགས་ལ་བོཅིར་

ཐུབོ་ཡདོ་ཅིསེ་འད་ིཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 མིཐེའ ་དོན ་སྤྱིི་ནོར ་༸གོང ་ས ་

༸སྐྱོབོས་མིགོན ་ཆེེན ་པོ་མིཆེོག ་སྐུ ་ཚོེ་

༸ཞིབོས་པད་བོསྐོལ་བོརྒྱར་བོརྟན་པ་དང་། 

བོོད་དོན་བོདེན་མིཐེའ་མྱུར་དུ་གསལ་བོའི་

སྨོནོ་འདུན་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི། ཐུགས་རྗེ་ེཆེ།ེ

རྒྱ་གར་རྒྱལ་ཡངོས་སྤྱི་ིཚོགོས་ཞིབོས་ཞུ་ཚོགོས་པ་དང་། རྒྱ་གར་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པ་བོཅིས་གཉེསི་ཀྱི་ིཚོགོས་མི་ིཁག་

ཅིགི་ལས་གྲུབོ་པའ་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ཞིགི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་པ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ 

༢༡ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོརྒྱ་གར་རྒྱལ་ཡངོས་སྤྱི་ི

ཚོགོས་ཞིབོས་ཞུ་ཚོགོས་པ་ (Rashtriya 

Swayamsewak Sangh) དང་། རྒྱ་

གར ་ བོོད ་ དོན ་རྒྱབོ ་སྐྱོོར ་ཚོོགས ་ པ ་ 

(Bharat Tibbat Sangh) བོཅིས་

གཉེིས་ཀྱིི་ཚོོགས་མིི་ཁག་ཅིིག་ལས་གྲུབོ་

པའ་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ཞིིག་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཁང་དུ་ཕེབེོས་སྐོབོས། དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་

གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་ཚོེ་རིང ་མིཆེོག་གིས་སྤྱིི་

འཐུས་རྒྱུན་ལས་ཚོོགས་ཁང་ནང་སྣེ་ལེན་

མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སོང་།

 སྐོབོས་དེར་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་

གཞིོན་མིཆེོག་གིས་ཐེོག་མིར་འཚོམིས་འདྲི་

དང་སྦྲེགས་གསུངས་དནོ་སྙིངི་པརོ། སྤྱི་ིནརོ་

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་ག་ི

དབུ་ཁྲདི་ལམི་སྟནོ་འགོ ཕྱི་ིལ་ོ ༡༩༦༠ ཟླ་ ༩ 

པའ་ིཚོསེ་ ༢ ཉེནི་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༢༡ ཉེནི་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་མིཆེགོ་གསི་རྒྱ་གར་རྒྱལ་ཡངོས་སྤྱི་ིཚོགོས་ཞིབོས་ཞུ་ཚོགོས་པ་ 
(Rashtriya Swayamsewak Sangh) དང་། རྒྱ་གར་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཚོགོས་པ་ (Bharat Tibbat Sangh) བོཅིས་གཉེསི་ཀྱི་ིཚོགོས་མི་ིཁག་
ཅིགི་དང་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིསི་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་གནང་སྐོབོས། 

ཚོོགས་གསར་འཛུགས་གནང་བོ་ནས་

བོཟུང་ད་བོར་བོཙོན་བྱོོལ་བོོད་མིིའི་མིང་

གཙོོའི་འཕེེལ་རིམི་ཇི་བྱུང་སྐོོར་ང་ོསྤྲོོད་དང་། 

དེ་བོཞིིན་བོོད་ནང་རྒྱ་ནག་དམིར་གཞུང་

གིས་བོོད་མི་ིརྣམིས་ཀྱིི་ཆེོས་དད་རང་དབོང་

དང་། སྐོད་ཡགི་བོཀལོ་སྤྱིདོ་སོགས་གཞི་ི

རྩོའི་འགྲེོ་བོ་མིིའི་ཐེོབོ་ཐེང་ཁག་ཡོངས་སུ་

འཕྲིོག་སྟ་ེསྡུག་སྦྱོོང་མིནར་གཅིོད་མུ་མིཐུད་

གཏངོ་བོཞིནི་ཡདོ་པ་དང་། བྱོསི་པ་ས་ཡ་

གཅིིག་ལྷག་རྒྱ་ནག་དམིར་གཞུང་གི་བོཅིའ་

སྡེོད་སློོབོ་གྲྭའི་ནང་བོཙོན་ཤེེད་ཐེོག་སློོབོ་

འཇུག་བྱོདེ་བོཅུག་སྟ།ེ བོདོ་མི་ིརྣམིས་རྒྱ་

རིགས་སུ་བོསྒྱུར་ཐེབོས་བྱོེད་བོཞིིན་ཡོད་པ་

སོགས་བོོད་ནང་གི་ད་ལྟའི་ཛི་དྲག་གནས་

སྟངས་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ། སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་རྒྱ་

གར་མིངའ་སྡེ་ེཁག་ནང་ཆེ་བོགོས་ཀྱིིས་བོོད་

དོན་སྐོོར་ཞུ་སྐུལ་གནང་བོཞིིན་ཡོད་པའི་

སྐོརོ། བོདོ་ཀྱི་ིགནད་དནོ་ད་ེབོཞིནི་རྒྱ་གར་

རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱི་ིབོད་ེའཇགས་ལ་གལ་གནད་ཇ་ི

ཙོམི་ཆེགས་ཀྱི་ིཡདོ་པ། ཉེ་ེཆེར་དཔལ་

འབྱོརོ་ཡར་ཐེནོ་ཅིན་གྱི་ིརྒྱལ་ཁབོ་ ༢༠ ཡ་ི

ཚོོགས་འདུ་རྒྱ་གར་རྒྱལ་ས་ལྡིི་ལིར་བོསྐོོང་

ཚོོགས་གནང་སྐོབོས་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་

གཙོ་ོམིཆེོག་ག་ིམིཚོན་ཐེོག་ནས་བོོད་དོན་ཞུ་

སྐུལ་ཡ་ིག་ེབོཏང་བོའ་ིསྐོོར་སོགས་གསུངས་

གནང་བོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་སྐུ་མིགྲེནོ་རྣམི་པས་

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིིས་

རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིནང་བོོད་དོན་ཐེོག་ལས་དོན་གནང་

ཕྱིོགས་སྐོོར་ལ་བོཀའ་འདྲི་ཞུས་སྐོབོས། 

དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཞིོན་མིཆེོག་གིས་རྒྱལ་

སྤྱིིའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་བོརྒྱད་ཀྱི་ིསྐོོར་དང་། 

རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའ་ིབོོད་དོན་

འབྲེལེ་མིཐུད་ལྷན་ཚོགོས་ (INPaT) ཀྱི་ི

སྐོརོ་སགོས་ཀྱི་ིཐེགོ་གསུངས་གནང་སངོ་།

རྒྱ་གར་གྱི་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ནས་བོོད་ཀྱི་ི

བོདནེ་པའ་ིརྩོ་དནོ་ཐེགོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་དང་། ཕྱིག་

ལས་གནང་རྒྱུར་སྤེོབོས་པ་ཆེེན་པོ་ཡོད་

གནས་དང་། བོདོ་རྒྱའ་ིདཀའ་རྙེགོ་སལེ་

ཐེབོས་སུ་མུ་མིཐུད་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་རྒྱུའི་

ཞིལ་བོཞིསེ་བོཅིས་གནང་རྗེསེ། ཁངོ་རྣམི་

པའ་ིཚོགོས་པའ་ིསྐོརོ་ང་ོསྤྲོོད་དང་། མི་འངོས་

པར་མིཉེམི་རུབོ་ཐེོག་ཕྱིག་ལས་གནང་རྒྱུ་

གལ་ཆེེན་པོ་ཡིན་སྐོོར་སོགས་གསུངས་

གནང་སངོ་། གཞིན་ཡང་སྐུ་མིགྲེནོ་རྣམི་པ་

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་གྲེོས་

ཚོགོས་ཀྱི་ིཟུར་ཉེན་དུ་ཕེེབོས་ཤེངི་། སྐོབོས་

དེར་གྲེོས་ཚོོགས་ནས་དགའ་བོསུ་ཞུས་

གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས། །

རྒྱ་གར་རྒྱལ་ཡོངས་སྤྱི་ིཚོོགས་ཞིབོས་ཞུ་ཚོོགས་པའ་ིཚོོགས་མི་ིཁག་ཅིིག་ལས་གྲུབོ་པའ་ིསྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ཞིིག་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་གཟགིས་སྐོརོ་ཕེེབོས་པ།

༄༅། །ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོེས་ 

༢༣ ཉེནི་གྱི་ིཕྱི་ིདྲ་ོརྒྱ་གར་རྒྱལ་ཡངོས་སྤྱི་ི

ཚོགོས་ཞིབོས་ཞུ་ཚོགོས་པ་ (Rashtriya 

Swayamsewak Sangh) ཡ་ིབྱོང་

ཕྱིོགས་ས་ཁུལ་གྱི་ིཚོོགས་མི་ིཁག་ཅིིག་ལས་

གྲུབོ་པའི་སྐུ་ཚོབོ་ཚོོགས་ཆུང་ཞིིག་བོོད་མིི་

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་གཟིགས་སྐོོར་

ཕེབེོས་སྐོབོས། དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ཚོོགས་གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་ཚོ་ེརིང་མིཆེོག་
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ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༢༣ ཉེནི་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་མིཆེགོ་གིས་རྒྱ་གར་རྒྱལ་ཡངོས་སྤྱི་ིཚོགོས་ཞིབོས་ཞུ་ཚོགོས་པ་ 
(Rashtriya Swayamsewak Sangh) ཡ་ིཚོགོས་མི་ིཁག་ཅིགི་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་ཀྱིསི་བོདོ་དནོ་སྐོརོ་ང་ོསྤྲོདོ་གནང་སྐོབོས། 

གསི་སྣ་ེལནེ་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སངོ་།

 མིཇལ་འཕྲིད་སྐོབོས་དཔལ་ལྡིན་

ཚོོགས་གཞིོན་མིཆེོག་གིས་ཐེོག་མིར་ཁོང་

རྣམིས་གྲེོས་ཚོོགས་སུ་ཕེེབོས་པར་འཚོམིས་

འདྲ་ིདང་སྦྲེགས། བོདོ་ནང་ག་ིད་ལྟའ་ིཛི་དྲག་

གནས་སྟངས་སྐོརོ་དང་། བོཙོན་བྱོལོ་ནང་སྤྱི་ི

ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་

མིཆེོག་གིས་ཐེོག་མིར་ཇི་ལྟར་མིང་གཙོོ་

གསལོ་སྩལ་གནང་བོ་དང་། རམིི་པས་

མིགནོ་པ་ོགང་ཉེདི་ཀྱི་ིལམི་སྟནོ་འགོ མིང་

གཙོོའ་ིའཕེེལ་རིམི་ཐེོག་སྐོབོས་དུས་ས་ོསོར་

བོསྒྱུར་བོ་ཇ་ིབྱུང་བོཅིས་ཀྱི་ིསྐོོར་ང་ོསྤྲོོད་དང་། 

ད་ེབོཞིིན་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་

ཀྱིི་གྲུབོ་ཆེ་དང་ལས་དོན་གནང་ཕྱིོགས། 

གྲེོས་ཚོོགས་ཚོོགས་དུས་གཉེིས་ཀྱིི་སྐོོར། 

བོོད་ཀྱིི་གནད་དོན་དེ་བོཞིིན་རྒྱ་གར་རྒྱལ་

ཁབོ་ཀྱི་ིབོད་ེའཇགས་ལ་གལ་གནད་ཆེེན་པ་ོ

ཡནི་པ། བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་ཀྱི་ིབོསྒྲུབོ་

བྱོའི་དམིིགས་ཡུལ་སོགས་ཀྱིི་ཐེོག་འགྲེེལ་

བོོད་མིིའི་སྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱིི་ལས་དོན་གནང་

ཕྱིགོས་དང་། བོཙོན་བྱོལོ་ནང་འསོ་བོསྡུ་

གནང་ཕྱིགོས། བོཙོན་བྱོལོ་བོདོ་མིིའ་ིསློབོོ་

གྲྭའི་སྐོོར་སོགས་ཀྱིི་ཐེོག་དོགས་འདྲི་ཕུལ་

བོར། དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་མིཆེགོ་གིས་

ལན་འདེབོས་གསལ་བོཤེད་གནང་ཡོད་པ་

བོཅིས། །

དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་མིཆེགོ་གིས་དྲ་རྒྱའ་ིབོད་ེའཇགས་ཚོགོས་པ་ (Zeropoint Security Corp) ཞིསེ་པའ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་འགན་

འཛིནི་མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་བོ།

༄༅། །ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢༦ 

ཉེནི་སྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༩།༣༠ ཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་

བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོོགས་གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་

ཚོེ་རིང་མིཆེོག་གིས་སྤྱིི་འཐུས་རྒྱུན་ལས་

ཚོོགས་ཁང་ནང་ཁེ་ན་ཌར་རྟེན་གཞིི་བྱོས་

པའ་ིདྲ་རྒྱའ་ིབོད་ེའཇགས་ཚོོགས་པ་ (Ze-

ropoint Security Corp) ཞིསེ་པའ་ིསྤྱི་ི

བོརྗེདོ་སྙིིང་བོསྡུས་གནང་རྗེསེ། བོདོ་དནོ་

ཐེོག་རྒྱ་གར་གཞུང་མིང་གཉེིས་ནས་ད་བོར་

མིཐུན་འགྱུར་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཤུགས་ཆེེ་གནང་

བོར་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུས་པ་དང་། ཆེབོས་ཅིགི་

ཁོང་རྣམིས་བོརྒྱུད་བོོད་ཀྱིི་གནད་དོན་སོ་

སོའ་ིཁྱབོ་ཁོངས་ས་གནས་སུ་སྔོར་ལྷག་

ཁྱབོ་སྤེེལ་གནང་རྒྱུར་འབོོད་སྐུལ་ཞུས་

གནང་སངོ་།

 གཞིན་ཡང་སྐུ་མིགྲེོན་རྣམི་པས་

ཁྱབོ་འགན་འཛིནི་སྐུ་ཞིབོས་ར་ཧྥིལ་ ར་ོཧ་ོ

ཛིནི་ས་ིཀ་ི (Rafal Rohozinski) མིཆེགོ་

དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སངོ་།

 མིཇལ་འཕྲིད་སྐོབོས་སྐུ་ཞིབོས་ར་

ཧྥིལ་ ར་ོཧ་ོཛིནི་ས་ིཀ་ིམིཆེགོ་གསི་ (Zero-

point Security Corp) ཞིསེ་པའ་ིདྲ་

རྒྱའི་བོདེ་འཇགས་ཚོོགས་པའི་ངོས་ནས་

བོོད ་མིིའི ་སྒྲིིག ་འཛུགས་ཀྱིི་དྲ ་རྒྱ ་བོདེ་

འཇགས་ཡོང་ཐེབོས་ཐེོག་མིཉེམི་རུབོ་ཀྱིི་

ལས་གཞིི་འགྲེོ་བོཞིིན་ཡོད་པའི་སྐོོར་ངོ་སྤྲོོད་

དང་སྦྲེགས། དྲ་རྒྱའ་ིབོད་ེའཇགས་ཀྱི་ིགལ་

གནད་དང་། ད་ེབོརྒྱུད་བོདོ་ཀྱི་ིསྐོད་ཡགི་དང་། 

རགི་གཞུང་། བོདོ་ཀྱི་ིགནད་དནོ་སྲུང་སྐྱོོབོ་བྱོ་

རྒྱུའ་ིསྐོརོ་གསུངས་པ་དང་། དཔལ་ལྡིན་
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ཚོོགས་གཞིོན་མིཆེོག་གིས་བོོད་མིིའི་སྒྲིིག་

འཛུགས་ཀྱི་ིལས་འཆེར་འགོ བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ནས་ཀྱིང་ (e-parlia-

ment) ཡ་ིབོརྒྱུད་རིམི་མིཁྱནེ་རྟགོས་སློད་

ཧི་མི་ཅིལ་མིངའ་གཞུང་གི་གྲེོས་ཚོོགས་ལ་

ཕེབེོས་ཡདོ་པའ་ིསྐོརོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་བོདོ་

མིའི་ིསྒྲིགི་འཛུགས་དང་། བོདོ་མི་ིརྣམིས་དྲ་

རྒྱའ་ིཉེནེ་ཁ་ལས་སྲུང་སྐྱོབོོ་སློད་ (Zero-

point Security Corp) ངསོ་ནས་བོདོ་

མིིའི་སྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱིི་ཀམི་པུ་ཊར་སྡེེ་ཚོན་

གྱི་ིདྲ་རྒྱའ་ིབོད་ེའཇགས་སྲུང་སྐྱོོབོ་ཀྱི་ིནུས་པ་

གོང་མིཐེོར་གཏོང་དགོས་གལ་སོགས་ཀྱིི་

ཐེགོ་གསུངས་གནང་སངོ་།

 གཞིན་ཡང་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་

གཞིོན་མིཆེོག་གིས་སྐུ་ཞིབོས་ཁོང་གྲེོས་

ཚོོགས་ཀྱི་ིཚོོགས་ཁང་ནང་གཟིགས་སྐོོར་སྣ་ེ

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢༦ ཉེིན་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་སྒྲིལོ་མི་ཚོ་ེརངི་མིཆེགོ་གིས་སྤྱི་ིའཐུས་རྒྱུན་ལས་ཚོགོས་ཁང་ནང་ཁ་ེན་ཌར་རྟནེ་
གཞི་ིབྱོས་པའ་ིདྲ་རྒྱའ་ིབོད་ེའཇགས་ཚོགོས་པ་ (Zeropoint Security Corp) ཞིསེ་པའ་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་འགན་འཛིནི་སྐུ་ཞིབོས་ར་ཧྥིལ་ ར་ོཧ་ོཛིནི་ས་ིཀ་ི 
(Rafal Rohozinski) མིཆེགོ་དང་ལྷན་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

ཁྲིད་དང་སྦྲེགས་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་

ཚོོགས་ཀྱི་ིལས་དོན་སྐོོར་ང་ོསྤྲོོད་སྙིིང་བོསྡུས་

གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས། །

དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཞིོན་མིཆེོག་གིས་རྒྱ་གར་གྱི་ིཕྱི་ིའབྲེེལ་གསར་འགོད་མིཐུན་ཚོོགས་ཀྱི་ིགསར་འགོད་པ་རྒན་པ་གསུམི་དང་

མིཇལ་འཕྲིད་གནང་བོ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ 

༢༦ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༡༡།༣༠ ཐེགོ་རྒྱ་

གར་གྱིི་ཕྱིི་འབྲེེལ་གསར་འགོད་མིཐུན་

ཚོགོས་ (Indian Association of 

Foreign Affairs Correspondents 

(IAFAC)) ཞིསེ་པའ་ིཚོགོས་མི་ིརྒྱ་གར་ཧནི་

རྡུ་གསར་ཤེོག་ག་ིརྩོོམི་སྒྲིིག་པ་ལྕམི་སྐུ་སུ་ཧ་

ས་ིན་ི ཧ་ེཌར་ (Suhasini Haider) 

ལགས་དང་། ཚོོགས་མི་ིརྒྱ་གར་ (ABP 

Live) གསར་ཁང་ག་ིརྩོོམི་སྒྲིགི་པ་ལྕམི་སྐུ་

ན་ཡ་ན་ིམི་ བྷེ་སུ་ (Ms. Nayanima 

Basu) ལགས། ཚོགོས་མི་ིསྐུ་ཞིབོས་ས་

ཆེནི་ བྷུ་ཌའ་ོལཡེ་ (Sachin Bhud-

haulia) ལགས་བོཅིས་གསུམི་བོདོ་མི་ིམིང་

སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཕེབེོས་གནང་སངོ་།

 སྐོབོས་དེར་དཔལ་ལྡིན་བོོད་མིི་

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ཚོོགས་གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་ཚོེ་

རིང ་མིཆེོག་གིས་སྤྱིི་འཐུས་རྒྱུན་ལས་

ཚོོགས་ཁང་ནང་ཁོང་རྣམིས་དང་ལྷན་མིཇལ་

འཕྲིད་ཀྱིིས་ཐེོག་མིར་འཚོམིས་འདྲི་དང་

སྦྲེགས། ཁངོ་རྣམིས་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་

ལྷན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་པ་འདིས་བོོད་དོན་ཐེོག་ད་ོ

སྣང་དང་གདུང་སེམིས་མིཉེམི་སྐྱོེད་ཡོད་པ་

མིཚོོན་གྱི་ིཡདོ་པ་དང་། དསེ་རྒྱ་ནག་དམིར་

གཞུང་ལ་བོོད་དོན་ཐེོག་བོོད་མིི་ཙོམི་མིིན་

པར་དྲང་བོདེན་ལ་དགའ་མིཁན་ཚོོས་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་གནང་གི་ཡོད་པ་གསལ་སྟོན་བྱོེད་ཀྱིི་

ཡདོ་པའ་ིསྐོརོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་བོདོ་ནང་རྒྱ་

ནག་དམིར་གཞུང་གིས་སོ་ལྟའི་པར་ཆེས་

གང་སར་བོཙུགས་ཏ།ེ བོདོ་མི་ིརྣམིས་ཀྱི་ིའགྲེ་ོ

འདུག་སྤྱིོད་གསུམི་ལ་དམི་བོསྒྲིགས་དང་། 

བོདོ་ཀྱི་ིཆེསོ་དང་། རགི་གཞུང་། སྐོད་ཡགི 

མི་ིརིགས་ཀྱི་ིང་ོབོ་ོདང་བོཅིས་པ་རྩོ་མིེད་བོཟ་ོ

རྒྱུའ་ིསྲིིད་བྱུས་ལག་བོསྟར་བྱོེད་བོཞིིན་ཡོད་

པའ་ིསྐོརོ། བོདོ་ནང་བྱོསི་པ་ས་ཡ་གཅིགི་

མིན་ཙོམི་རྒྱ་གཞུང་གི་སྟངས་འཛིིན་འོག་

ཡོད་པའི་བོཅིའ་སྡེོད་སློོབོ་གྲྭའི་ནང་བོཙོན་

ཤེདེ་ཐེགོ་སློབོོ་འཇུག་བྱོདེ་བོཅུག་སྟ།ེ བོོད་མི་ི

རྣམིས་རྒྱ་རིགས་སུ་བོསྒྱུར་ཐེབོས་དང་། 



བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགནས་འཕྲིནི།
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བོདོ་མིིའ་ིརགིས་རྫོས་ (DNA) བོསྡུ་ལནེ་

བྱོས་དང་བྱོེད་བོཞིིན་ཡོད་པ་སོགས་ད་ལྟའ་ི

བོོད་ནང་གི་ཛི་དྲག་གནས་སྟངས་སྐོོར་སྤྱིི་

དང་། ད་ེབོཞིནི་མིཐེ་ོསྒོང་བོདོ་ཀྱི་ིཁརོ་ཡུག་

ག་ིགལ་གནད་དང་། ལྷག་པར་དུ་རྒྱ་ནག་

དམིར་གཞུང་གིས་བོོད་ནང་ཚོད་ལས་

འདས་པའི་ཤེིང་ནགས་གཅིོད་འབྲེེག་དང་། 

བོོད་ནས་རྒྱ་གར་གཙོོས་ལྷ་ོཤེར་ཨ་ེཤེ་ེཡའ་ི

ནང་བོབོས་པའི་རྒྱུགས་ཆུ་རྣམིས་ལ་ཆུ་

མིཛིོད་མིང་པོ་བོརྒྱབོ་ནས་ཆུ་ཁ་བོསྒྱུར་

ཐེབོས་སགོས་བྱོདེ་ཀྱི་ིཡདོ་པའ་ིསྐོརོ། ཕྱི་ིལ་ོ 

༡༩༥༩ ལརོ་རྒྱ་ནག་དམིར་གཞུང་གསི་

བོོད་ས་བོཙོན་བོཟུང་མི་བྱོས་པའི་སྔོོན་ལ་

ཧིན་བོོད་ས་མིཚོམིས་ལས་རྒྱ་དཀར་ནག་

ག་ིས་མིཚོམིས་ཟེར་བོ་ཞིིག་གཏན་ནས་མིེད་

པ་དང་། རྒྱ་དམིར་གཞུང་གསི་བོདོ་ས་

ཡོངས་རྫོོགས་བོཙོན་བོཟུང་བྱོས་པའི་རྗེེས་

རྒྱ་གར་གྱི་ིས་མིཚོམིས་ལ་རྒྱ་དམིར་གཞུང་

གིས་ཡང་ཡང་དཀའ་ངལ་བོཟོ་བོཞིིན་ཡོད་

གནས། བོོད་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་ངསོ་ནས་

འཚོེ་མིེད་ཞིི་བོའི་ཐེབོས་ལམི་ཐེོག་ནས་

གཉེིས་སྨོན་དབུ་མིའི་ལམི་གྱིི་སྲིིད་བྱུས་

བོརྒྱུད་བོོད་ཀྱིི་གནད་དོན་སེལ་ཐེབོས་སུ་

འབོད་བོརྩོོན་གནང་བོཞིིན་ཡོད་སྐོོར་སོགས་

ཀྱི་ིཐེགོ་གསུངས་གནང་བོ་མི་ཟད། ཁངོ་རྣམི་

པས་༸གོང་ས་མིཆེོག་གི་༸སྐུའི་ཡང་སྲིིད་

སྐོརོ་དང་། བོདོ་ནང་ག་ིརང་ལུས་མིརེ་

བོསྲིེགས་དང་འབྲེེལ་བོའི་སྐོོར་སོགས་ཀྱིི་

ཐེོག་དོགས་འདྲ་ིཕུལ་བོ་ཁག་ལ་དཔལ་ལྡིན་

ཚོོགས་གཞིོན་མིཆེོག་གིས་ལན་འདེབོས་

གསལ་བོཤེད་གནང་སངོ་།

 གཞིི་རྩོའི་ཁོང་རྣམིས་བོཞུགས་

སྒོར་རྡོ་སར་ཕྱི་ིཚོེས་ ༢༤ ནས་ ༢༧ བོར་

བོདོ་ཀྱི་ིགནད་དནོ་དང་། བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་

འཛུགས་ཀྱི་ིལས་དོན་གནང་ཕྱིོགས་སོགས་

ཀྱི་ིཐེགོ་རྒྱུས་མིངའ་དང་། མིཁྱནེ་རྟགོས་སློད་

ཕེབེོས་གནང་ཡདོ་འདུག མིཇལ་འཕྲིད་

སྐོབོས་སྐུ་མིགྲེོན་རྣམིས་དང་ལྷན་འཕེགས་

བོོད་འབྲེེལ་མིཐུད་ལས་ཁུངས་ཀྱིི་འགན་

འཛིིན་ཐུབོ་བོསྟན་རིག་འཛིིན་ལགས་དང་། 

ལས་བྱོེད་ཆེོས་ཉེིད་ཚོེ་རིང་ལགས་རྣམི་

གཉེསི་ལྷན་བོཅིར་ཞུས་འདུག་པ་བོཅིས།

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོསེ་ ༢༦ ཉེནི་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་མིཆེགོ་གསི་རྒྱ་གར་གྱི་ིཕྱི་ིའབྲེེལ་གསར་འགདོ་མིཐུན་ཚོོགས་ (Indian 

Association of Foreign Affairs Correspondents (IAFAC)) ཞིསེ་པའ་ིཚོགོས་མི་ིརྒྱ་གར་ཧནི་རྡུ་གསར་ཤེགོ་ག་ིརྩོོམི་སྒྲིགི་པ་ལྕམི་སྐུ་སུ་ཧ་ས་ི
ན་ི ཧ་ེཌར་ (Suhasini Haider) ལགས་སགོས་དང་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སྐོབོས། 

སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་དབུ་བོཞུགས་ཐེོག་ཁམིས་སྒོར་འབྲུག་མིཐེོ་སློོབོ་དྷིརྨ་ཀཱ་རའི་གཙུག་ལག་སློོབོ་

གཉེརེ་ཁང་གསར་པ་དབུ་འབྱོེད་མིཛིད་སྒོ་ོཚོགོས་པའ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་གསུང་བོཤེད་གནང་བོ།

༄༅། ། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢༧ 

ཉེིན་གྱིི་སྔོ་དྲོ་བོོད་མིིའི་བློ་ན་མིེད་པའི་དབུ་

ཁྲིད་སྤྱི་ིནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་

པོ་མིཆེོག་གིས་འཕེགས་ཡུལ་བོཀྲོ་ཤེིས་

ལྗོོངས་གདན་ས་ཁམིས་པ་སྒོར་གྱི་ིབོཤེད་གྲྭ་

ཁམིས་སྒོར་འབྲུག་མིཐེོ་སློོབོ་དྷིརྨ་ཀཱ་རའི་

གཙུག་ལག་སློོབོ་གཉེེར་ཁང་གསར་པ་རྟེན་

དང་བོརྟེན་པ་བོཅིས་པ་གསར་བོཞིེངས་

ལེགས་གྲུབོ་བྱུང་བོ་དེ་བོཞིིན་དབུ་འབྱོེད་

རབོ་གནས་དང་། མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེགོ་བོཀའ་

སློབོོ་བོཀའ་དྲནི་སྩལ་གནང་སངོ་།
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སྐོབོས་དེའི་དབུ་འབྱོེད་མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེོག་

༸སྐྱོབོས་རྗེེ་ཁམིས་སྤྲུལ་རིན་པོ་ཆེེ་མིཆེོག་

དང་། དམིགིས་བོསལ་སྐུ་མིགྲེནོ་དུ་དཔལ་

ལྡིན་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་

ཚོོགས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསོད་ནམིས་བོསྟན་

འཕེལེ་མིཆེགོ བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་ཀྱི་ི

དཔལ་ལྡིན་སྲིིད་སྐྱོོང་སྤེེན་པ་ཚོེ་རིང་མིཆེོག 

ཆེ་ེབོསྟོད་སྐུ་མིགྲེོན་དུ་ཧ་ིམི་ཅིལ་མིངའ་སྡེེའ་ི

གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱི་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་དྲུང་ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ཀ་ི

ཤེ་ོར་ི ལལ་ (Shri Kishori Lal, Chief 

Parliamentary Secretary, HP) 

མིཆེགོ གཞིན་སྐུ་མིགྲེནོ་དུ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་རྣམི་པ་དང་། ཆེསོ་རགི་ལས་ཁུངས་

དང་ཤེེས་རིག་ལས་ཁུངས་ཀྱི་ིདྲུང་ཆེ་ེསོགས་

ཕེབེོས་གནང་འདུག

 སྐོབོས་དེར་དམིིགས་བོསལ་སྐུ་

མིགྲེོན་དཔལ་ལྡིན་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་

ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གིས་གསུང་དནོ། ས་

བོསྟན་རྒྱལ་བོསྟན་ཡོངས་རྫོོགས་ཀྱིི་མིངའ་

བོདག་འགྲེོ་བོ་ལྷ་དང་བོཅིས་པའི་མིགོན་

སྐྱོབོས་མིཚུངས་ཟླ་མི་མིཆེིས་པ་སྤྱིི་ནོར་

༧གོང་ས་༧སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་ལ་

སྒོོ་གསུམི་གུས་ཕྱིག་སྔོོན་དུ་ཕུལ་བོའི་ཐེོག་

ནས་ད་ེརིང་བྱོེས་ཀྱི་ིགདན་ས་ཁམིས་པ་སྒོར་

གྱི་ིབོཤེད་གྲྭའ་ིགཙུག་ལག་ཁང་ཆེེན་པ་ོདབུ་

འབྱོེད་ཀྱི་ིམིཛིད་སྒོོའ་ིཐེོག་ཕེེབོས་པའ་ིཁམིས་

སྒོར་བོསྟན་པའི་བོདག་པོ་༸སྐྱོབོས་རྗེེ་

ཁམིས་སྤྲུལ་རིན་པོ་ཆེེ་མིཆེོག་གིས་དབུས་

པའ་ིརྒྱལ་སྲིས་བློ་སྤྲུལ་དང་། དག་ེའདུན་པ་

བོསྐྱོངས་ནས་མིཛིད་སྒོོའ་ིཚོོགས་མིགོན་དུ་

དབུ་ཞུགས་གནང་ཐུབོ་པ་ད་ེང་རང་ཚོོའ་ིསྐྱོ་ེ

བོ་མིང་པོའ་ིརིང་བོསོད་ནམིས་ཀྱིི་ཚོོགས་

བོསགས་པའི་འབྲེས་བུ་ཞིིག་ལ་ངོས་འཛིིན་

ཞུ་ཡ་ིཡདོ། ད་ེབོཞིནི་གདན་ས་འདིའ་ིཐེགོ་

ནས་བོསྟན་པ་སྤྱི་ིདང་བྱོ་ེབྲེག ལྷག་པར་དུ་

འབྲུག་པ་བོཀའ་བོརྒྱུད་ཀྱིི་བོཤེད་སྒྲུབོ་

གཉེིས་ཀྱི་ིའབྱུང་ཁུངས་ལྟ་བུ་ཆེགས་ཐུབོ་པ་

འདི་ཧ་ཅིང་གི་རླབོས་ཆེེན་པོའ་ིབྱོ་གཞིག་

ཅིིག་ཡིན་དུས་དེའི་འབྲེེལ་ཡོད་ཚོང་མི་ལ་

བོསྔོགས་བོརྗེདོ་དང་ཐུགས་རྗེ་ེཆེ་ེཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 གཙོོ་བོོ ་སློོབོ ་དཔོན ་དབྱོིགས ་

གཉེནེ་གྱིསི་གསུངས་པ་བོཞིནི་རདེ།  རྒྱལ་

བོའི་བོསྟན་པ་རིན་པོ་ཆེེ་འདི་ཉེིད་ལུང་དང་

རྟོགས་པའི་བོསྟན་པ་གཉེིས་སུ་བོསྡུས་པ་

ཞིགི་ཡནི་དུས། དའེ་ིཐེགོ་ང་རང་ཚོསོ་བོཤེད་

སྒྲུབོ་གཉེིས་ཀྱིི་ཐེོག་ནས་བོསྟན་པ་འཛིིན་

སྐྱོོང་སྤེེལ་གསུམི་བྱོེད་དགོས་པ་ད་ེགལ་ཆེེན་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢༧ ཉེིན་བོདོ་མིའི་ིབློ་ན་མིདེ་པའ་ིདབུ་ཁྲདི་སྤྱི་ིནརོ་༸གངོ་ས་༸སྐྱོབོས་མིགནོ་ཆེནེ་པ་ོམིཆེགོ་གསི་འཕེགས་ཡུལ་
བོཀྲོ་ཤེསི་ལྗོངོས་གདན་ས་ཁམིས་པ་སྒོར་གྱི་ིབོཤེད་གྲྭ་ཁམིས་སྒོར་འབྲུག་མིཐེ་ོསློོབོ་དྷིརྨ་ཀཱ་རའ་ིགཙུག་ལག་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་གསར་པ་རྟནེ་དང་
བོརྟནེ་པ་བོཅིས་པ་གསར་བོཞིངེས་ལགེས་གྲུབོ་བྱུང་བོ་ད་ེབོཞིནི་དབུ་འབྱོདེ་རབོ་གནས་མིཛིད་སྐོབོས།  

རྣམི་པ་དང་། བོདོ་མིིའ་ིསྒྲིགི་འཛུགས་ཀྱི་ི

དཔལ་ལྡིན་སྲིིད་སྐྱོོང་མིཆེོག་གིས་དབུས་

པའ་ིསྐུ་མིགྲེནོ་རྣམི་པ། ད་ེབོཞིནི་རྒྱ་གར་གྱི་ི

གནད་ཡདོ་སྐུ་ཞིབོས་ཀ་ིཤེ་ོར་ི ལལ་མིཆེགོ 

དད་ལྡིན་སྦྱོནི་བོདག་རྣམི་པ། མིང་ཚོགོས་

སློོབོ་ཕྲུག་བོཅིས་ལ་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་

ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིཚོབོ་ཞུས་ཏ།ེ ཐེགོ་མིར་

འཚོམིས་འདྲིའ་ིབོཀྲོ་ཤེིས་བོད་ེལེགས་ཞུ་རྒྱུ་

ཡནི།

 ད་ེརིང་བོཀྲོ་ཤེིས་ལྗོོངས་ཁམིས་པ་

སྒོར་གྱིི་བོཤེད་གྲྭའི་གཙུག་ལག་ཁང་རྟེན་

དང་བོརྟེན་པ་བོཅིས་པ་ལེགས་པར་གྲུབོ་པའ་ི

དབུ་འབྱོེད་ཀྱི་ིམིཛིད་སྒོོའ་ིཐེོག་ལ་འགྲེ་ོབོ་ལྷ་

དང་བོཅིས་པའི་མིགོན་སྐྱོབོས་སྤྱིི་ནོར ་

༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་

ཞིབོས་ཀྱིི་མིངོན་པར་འཁོད་པའི་དེ་རིང་

བོཀའ་དྲིན་ཆེེན་པོའ་ིཐེོག་ནས་ང་ཚོོ་གདུལ་

བྱོ་རྣམིས་ཀྱིི་ངོར་དངོས་སུ་ཆེིབོས་བོསྒྱུར་
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པ་ོཆེགས་ཀྱི་ིཡདོ། ད་ེཡང་གཙོ་ོབོ་ོགངོ་དུ་

༸སྐྱོབོས་རྗེ་ེཁམིས་སྤྲུལ་རིན་པ་ོཆེེས་གཙུག་

ལག་ཁང་དང་། བོཤེད་གྲྭའ་ིའབྱུང་རིམི་ད་ེཚོ་ོ

ཁམིས་སྤྲུལ་སྐུ་གོང ་འོག ་གི་ཐེོག ་ནས་

དམིིགས་བོསལ་གྱིིས་སྐུ་ལས་ཞིེ་པོ་བོསྐྱོོན་

གནང་འདུག ད་ེཡནི་དུས། རྗེསེ་འཇུག་

རྣམིས་ཀྱིིས་སྐུ་གོང་འོག་ག་ིདགོངས་པ་གང་

ཡོད་པ་དེ་དག་བོསྐོང་ཐུབོ་རྒྱུར་ཚོང་མིས་

ལྷག་བོསམི་རྣམི་དག་གིས་ཞིབོས་ཏོག་

བོསྒྲུབོ་ཐུབོ་དགོས་པ་གལ་ཆེེན་པོ་རེད་

འདུག་ཅིསེ་གསལོ་འདེབོས་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

 ད་ེབོཞིིན་གཙུག་ལག་ཁང་ཆེེན་པ་ོ

འདི་ལྟ་བུ་ཞིིག་ང་ཚོོའི་མིིག་གི་ཡུལ་དུ་

མིཇལ་ཐུབོ་པ་དེའི་རྒྱུ་རྐྱེན་གཙོོ་བོོ་གཅིིག་

བོསྟན་པའ་ིསྦྱོིན་བོདག་རྣམི་པའ་ིབོཀའ་དྲིན་

ལ་བོརྟནེ་ནས་བྱུང་བོ་ཡནི་ཞིངི་། བོསྟན་པའ་ི

སྦྱོིན་བོདག་རྣམི་པར་དེ་རིང་འདི་འདྲ་བོའི་

བོསྐོལ་བོ་བོཟང་པོའ་ིགོ་སྐོབོས་ཤེིག་བྱུང་

ཐུབོ་པ་འདིར་ཚོང་མིས་དགའ་བོ་སྒོོམི་

དགསོ་པ་ཞིགི་དང་། ས་ོསོའ་ིབོསདོ་ནམིས་

ཀྱི་ིཚོོགས་ཀྱི་ིརྒྱུ་ཆེེན་པ་ོཞིིག་ཆེགས་པ་ཡིན་

དུས། དུས་རྒྱུན་དུ་ས་ོསོའ་ིངསོ་ནས་བོསྔོ་ོབོ་

འདྲ་པོ་རྒྱ་ཆེེན་པོ་བྱོེད་ཐུབོ་དགོས་པ་གལ་

ཆེནེ་པ་ོརདེ་འདུག་ཅིསེ་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི། ད་ེ

བོཞིིན་སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་

ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གི་ཐུགས་རྗེེ་བོཀའ་དྲིན་ལ་

བོརྟེན་ནས་ང་རང་ཚོོའི་བོོད་གངས་ཅིན་གྱིི་

བོསྟན་པ་འད་ིཐེོག་མིར་མིད་ོལུང་ནས་ཟིན་པ་

ནང་བོཞིནི། བྱོང་ནས་བྱོང་དུ་དར་ཞིསེ་པ་

ལྟར་རྒྱ་གར་ནས་བོདོ་ལ་དར་བོ་དང་། བོདོ་

ནས་སགོ་པ་ོདང་། དངེ་སང་ག་ིདུས་ཚོདོ་ལ་

འཛིམི་གླིིང་ཁྱོན་ལ་ནང་པའི་བོསྟན་པ་འདི་

ཉེདི་དར་ཡདོ་པ་རདེ། དར་བོ་གཞིརི་བོཟུང་

ག་ིཐེོག་ནས་གཙོ་ོབོ་ོབོོད་ཀྱི་ིལ་ོརྒྱུས་ལ་བྱུང་

མི་མྱོངོ་བོའ་ིགནས་སྟངས་ཤེགི་སྟ།ེ བོདོ་ཀྱི་ི

ཆེོས་བོརྒྱུད་ཚོང་མི་འཆེམི་མིཐུན་གྱིི་ཐེོག་

ནས་དམི་ཚོིག་འ་ོཆུ་གཅིིག་འདྲེས་ལྟ་བུ་བྱུང་

ཐུབོ་པ་དེ་ཡང་གཙོོ་བོོ་སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་

༸སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གི་རླབོས་

ཆེེན་གྱི་ིམིཛིད་པ་འཕྲིིན་ལས་ལ་བོརྟེན་ནས་

བྱུང་བོ་ཡིན་དུས་ང་རང་ཚོོས་མུ་མིཐུད་ནས་

རྒྱལ་བོའ་ིབོསྟན་པ་རིན་པ་ོཆེ་ེའད་ིཉེིད་འཛིམི་

གླིིང་ཕྱིོགས་ཀུན་ལ་མི་ིཉེམིས་གོང་སྤེེལ་དང་། 

ཉེམིས་པ་སོར་ཆུད་གནང་ཐུབོ་དགོས་པ་ད་ེ

གལ ་ཆེེན ་པོ ་རེད ་འདུག ་ཅིེས ་གསོལ ་

འདབེོས་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི།

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢༧ ཉེིན་སྤྱི་ིནརོ་༸གངོ་ས་༸སྐྱོབོས་མིགནོ་ཆེེན་པ་ོམིཆེགོ་དབུ་བོཞུགས་ཐེགོ་འཕེགས་ཡུལ་བོཀྲོ་ཤེསི་ལྗོངོས་
གདན་ས་ཁམིས་པ་སྒོར་གྱི་ིབོཤེད་གྲྭ་ཁམིས་སྒོར་འབྲུག་མིཐེ་ོསློོབོ་དྷིརྨ་ཀཱ་རའ་ིགཙུག་ལག་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་གསར་པ་རྟནེ་དང་བོརྟནེ་པ་བོཅིས་པ་
གསར་བོཞིངེས་ལགེས་གྲུབོ་བྱུང་བོ་ད་ེབོཞིིན་དབུ་འབྱོདེ་མིཛིད་སྒོོའ་ིཐེགོ་དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་གསུང་བོཤེད་གནང་སྐོབོས།

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོསེ་ ༢༧ ཉེིན་སྤྱི་ིནརོ་༸གངོ་ས་༸སྐྱོབོས་མིགནོ་ཆེེན་པ་ོམིཆེགོ་དབུ་བོཞུགས་ཐེགོ་འཕེགས་ཡུལ་བོཀྲོ་ཤེསི་ལྗོངོས་
གདན་ས་ཁམིས་པ་སྒོར་གྱི་ིབོཤེད་གྲྭ་ཁམིས་སྒོར་འབྲུག་མིཐེ་ོསློོབོ་དྷིརྨ་ཀཱ་རའ་ིགཙུག་ལག་སློབོོ་གཉེརེ་ཁང་གསར་པ་རྟནེ་དང་བོརྟནེ་པ་བོཅིས་པ་
གསར་བོཞིེངས་ལགེས་གྲུབོ་བྱུང་བོ་ད་ེབོཞིིན་དབུ་འབྱོདེ་ཀྱི་ིམིཛིད་སྒོོའ་ིསྐོབོས།  
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 མིཐེའ ་དོན ་སྤྱིི་ནོར ་༧གོང ་ས ་

༧སྐྱོབོས་མིགོན་ཆེེན་པ་ོམིཆེོག་སྐུ་ཚོ་ེཞིབོས་

པད་བོསྐོལ་བོརྒྱར་བོརྟན་པ་དང་། ད་ེབོཞིནི་

༧སྐྱོབོས་རྗེེ་ཁམིས་སྤྲུལ་རིན་པོ་ཆེེ་མིཆེོག་

གིས་དབུས་པའ་ིགདན་ས་ཁམིས་པ་སྒོར་གྱི་ི

བྱོ་བོ་ཐེམིས་ཅིད་གོང་ནས་གོང་དུ་འཕེེལ་

བོའི་སྨོོན་འདུན་ཞུ་རྒྱུ་ཡིན་ཞིེས་གསུངས་

གནང་སངོ་།

 གཞིན ་ཡང ་མིཛིད ་སྒོོའ ི་ ཐེོག ་

༧སྐྱོབོས་རྗེེ་ཁམིས་སྤྲུལ་རིན་པོ་ཆེེ་མིཆེོག་

གིས་ཕེེབོས་བོསུའི་གསུང་བོཤེད་དང་། 

དམིིགས་བོསལ་སྐུ་མིགྲེོན་དཔལ་ལྡིན་སྲིིད་

སྐྱོངོ་མིཆེགོ་དང་།  ཆེ་ེབོསྟོད་སྐུ་མིགྲེནོ་ཧ་ིམི་

ཅིལ་མིངའ་སྡེེའ་ིགྲེོས་ཚོོགས་ཀྱི་ིསྤྱི་ིཁྱབོ་དྲུང་

ཆེ་ེསྐུ་ཞིབོས་ཀ་ིཤེ་ོར་ི ལལ་མིཆེགོ་ནས་

མིཛིད་སྒོོ་དང་འབྲེེལ་བོའི་གསུང་བོཤེད་

གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས།

ན་ིཐེར་ལན་ཌ་ིརྒྱལ་ཁབོ་ཀྱི་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིཟུར་པ་བོདོ་དནོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་བོ་ལྕམི་སྐུ་ཨ་ིར་ིཀ་ ཇརོ་ཇ་ིན་ེ ཊརེ་པ་ེས་ིཊ་ར་མིཆེོག་

བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་པ།

༄༅། །ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ིཚོེས་ 

༢༩ ཉེནི་གྱི་ིསྔོ་དྲ་ོཆུ་ཚོདོ་ ༡༠།༤༥ ཐེགོ་ན་ི

ཐེར་ལན་ཌི་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱིི་གྲེོས་ཚོོགས་

འཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། བོདོ་དནོ་ཐེགོ་རྒྱབོ་

སྐྱོོར་ཤུགས་ཆེེ་གནང་མིཁན་ལྕམི་སྐུ་ཨི་རི་

ཀ་ ཇརོ་ཇ་ིན་ེ ཊརེ་པ་ེས་ིཊ་ར་ (Erica 

Georgine Terpstra) མིཆེགོ་བོདོ་མི་ི

མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་ཤེིང་། 

སྐོབོས་དེར་དཔལ་ལྡིན་བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་

འཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསོད་ནམིས་

བོསྟན་འཕེལེ་མིཆེགོ་དང་། དཔལ་ལྡིན་

ཚོོགས་གཞིོན་སྒྲིོལ་མི་ཚོེ་རིང་མིཆེོག་རྣམི་

གཉེིས་ཀྱིིས་ཚོོགས་གཙོོའི་ལས་ཁུངས་སུ་

སྣ་ེལནེ་མིཇལ་འཕྲིད་གནང་སངོ་།

 མིཇལ་འཕྲིད་སྐོབོས་དཔལ་ལྡིན་

ཚོོགས་གཙོོ་སྦྲེེལ་པོ་མིཆེོག་གིས་འཚོམིས་

འདྲི་དང་སྦྲེགས་བོོད་དོན་སྐོོར་ལ་གཙོོ་བོོ་

གསུང་དནོ། བོདོ་ནང་རྒྱ་ནག་དམིར་གཞུང་

གསི་བོདོ་ཀྱི་ིསྐོད་ཡགི་དང་། རགི་གཞུང་། 

མི་ིརིགས་ཀྱི་ིང་ོབོ་ོདང་བོཅིས་པ་རྩོ་མིེད་བོཟ་ོ

རྒྱུའི་སྲིིད་བྱུས་འཛིིན་བོཞིིན་ཡོད་པའི་སྐོོར་

དང་། མིཉེམི་འབྲེེལ་རྒྱལ་ཚོགོས་ཀྱིསི་

དམིིགས་བོསལ་ཞིིབོ་འཇུག་མིཁན་བོཞིིས་ 

(Four UN Special Rapporteurs) 

སྙིན་ཐེ་ོབོཏནོ་པ་གཞིརི་བོཟུང་། རྒྱ་གཞུང་

གིས་བོོད་ནང་ཕྲུ་གུ་ས་ཡ་གཅིིག་མིན་ཙོམི་

རྒྱའི་བོཅིའ་སྡེོད་སློོབོ་གྲྭའི་ནང་བོཙོན་ཤེེད་

ཐེགོ་སློབོོ་འཇུག་བྱོདེ་བོཅུག་སྟ།ེ བོདོ་མི་ི

རྣམིས་རྒྱ་རིགས་སུ་བོསྒྱུར་ཐེབོས་བྱོེད་

བོཞིིན་ཡོད་པ་སོགས་ད་ལྟའ་ིབོོད་ནང་ག་ིཛི་

དྲག་གནས་སྟངས་སྤྱི་ིདང་། ལྷག་པར་དུ་

མིཐེོ་སྒོང་བོོད་ཀྱིི་ཁོར་ཡུག་གི་གལ་གནད་

དང་། བོདོ་ནས་བོབོས་པའ་ིགཙོང་ཆུ་རྣམིས་

ལ་རྒྱ་ནག་དམིར་གཞུང་གིས་ཆུ་མིཛིོད་མིང་

པ་ོབོརྒྱབོ་སྟ་ེཆུ་ཁ་བོསྒྱུར་ཐེབོས་བྱོེད་བོཞིིན་

ཡདོ་པ་སགོས་བོདོ་དང་། ཉེ་ེའཁརོ་ཁྱིམི་

མིཚོེས་རྒྱལ་ཁབོ་ཁག་གི་ཁོར་ཡུག་ལའང་

ཉེེན་ཁ་ཚོབོས་ཆེེན་བོཟ་ོབོཞིིན་ཡོད་པའ་ིསྐོོར་

ང་ོསྤྲོདོ་དང་། ད་ེབོཞིནི་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༢ 

ཟླ་ ༦ པའ་ིནང་ཨ་རིའ་ིརྒྱལ་ས་ཝ་ཤེངི་ཊནོ་

ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་༩ ཚོསེ་ ༢༩ ཉེིན་ན་ིཐེར་ལན་ཌ་ིརྒྱལ་ཁབོ་ཀྱི་ིགྲེོས་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིཟུར་པ་དང་། བོོད་དནོ་ཐེགོ་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་ཤུགས་ཆེ་ེགནང་
མིཁན་ལྕམི་སྐུ་ཨ་ིར་ིཀ་ ཇརོ་ཇ་ིན་ེ ཊརེ་པ་ེས་ིཊ་ར་ (Erica Georgine Terpstra) མིཆེགོ་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཁང་དུ་ཕེེབོས་སྐོབོས།  
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ལ་རྒྱལ་སྤྱིིའི་གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་བོོད་

དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་བོརྒྱད་པ་

འཚོགོས་སྐོབོས། ཨ་རིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་ཀྱི་ི

ཚོོགས་ཁང་ནང་ཨ་རིའི་གྲེོས་ཚོོགས་ཀྱིི་རྒྱ་

ནག་ལས་དནོ་ཚོགོས་ཆུང་ (Congres-

sional-Executive Commission 

on China) ག་ིམིདུན་དུ་ “བོདོ་དནོ་དཀའ་

རྙེོག་སེལ་ཐེབོས་སུ་འཕྲིད་བོཞིིན་པའ་ིདཀའ་

ངལ།” ཞིསེ་པའ་ིབོརྗེདོ་གཞིིའ་ིཐེགོ་བོདོ་དནོ་

ཉེན་ཞིིབོ་ཀྱི་ིལས་རིམི་ཞིིག་བོསྐྱོངས་ཡོད་པ་

དང་། དའེ་ིསྐོབོས་རྒྱལ་སྤྱིའི་ིལ་ོརྒྱུས་མིཁས་

དབོང་སྐུ་ཞིབོས་མི་ེཀལ་ ཝན་ ཝལ་ཊ་ པཱ་

རག་ (Michael Van Walt) ལགས་དང་། 

རྒྱ་རིགས་ལོ་རྒྱུས་རིག་པའི་སློོབོ་དཔོན་སྐུ་

ཞིབོས་ཧནོ་ ཤེངི་ ལའུ་ (Hon-Shiang 

Lau) ལགས་རྣམི་གཉེསི་ཀྱིསི་ལ་ོརྒྱུས་ཐེགོ་

བོོད་འདི་རང་བོཙོན་གཙོང་མིའི་རྒྱལ་ཁབོ་

གཅིིག་ཡིན་པའ་ིསྐོོར་ཁུངས་སྐྱོེལ་བྱོས་ཡོད་

པ་ལུང་འདྲེན་གྱིིས་ལོ་རྒྱུས་ཐེོག་བོོད་རང་

བོཙོན་གཙོང་མི་ཡིན་པའི་གནས་བོབོ་དང་། 

བོོད་མིིའ་ིསྒྲིིག་འཛུགས་ཀྱི་ིངོས་ནས་གཉེིས་

སྨོན་དབུ་མིའ་ིལམི་གྱི་ིསྲིིད་བྱུས་བོརྒྱུད་བོོད་

རྒྱའི་དཀའ་རྙེོག་སེལ་ཐེབོས་གནང་བོཞིིན་

ཡདོ་པ་མི་ཟད། ད་བོར་བོདོ་རྒྱ་འབྲེལེ་མིལོ་

ཐེེངས་དགུ་བྱུང་ཡོད་པ་སོགས་བོོད་དོན་

སྐོརོ་གསུངས་གནང་བོ་དང་། ལྕམི་སྐུ་ཨ་ིར་ི

ཀ་ ཇརོ་ཇ་ིན་ེ ཊརེ་པ་ེས་ིཊ་ར་མིཆེོག་གསི་

གཙོོ་བོོ་སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་མིགོན་

ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གི་བོཀའ་སློོབོ་གསན་པ་

བོརྒྱུད་བོོད་དོན་ཐེོག་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་རྒྱུར་

སམེིས་ཤུགས་བོསྐྱོདེ་པའ་ིསྐོརོ་དང་། ད་ེསྔོ་

ལྕམི་སྐུ་མིཆེོག་ནི་ཐེར་ལན་ཌི་རྒྱལ་ཁབོ་ཀྱིི་

གྲེོས་ཚོོགས་འཐུས་མིི་གནང་སྐོབོས་ཀྱིི་

ལས་དོན་ཇི་བྱོས་སྐོོར་སོགས་ངོ་སྤྲོོད་དང་། 

ད་ེབོཞིིན་བོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ལྷན་ཚོོགས་

ཀྱིི་ཚོོགས་གཙོོ་སྦྲེེལ་པོ་དང་སྤྱིི་འཐུས་རྣམི་

པའ་ིའསོ་བོསྡུ་གནང་ཕྱིགོས་དང་། ཡུན་ཚོད། 

བོཙོན་བྱོོལ་སྤྱི་ིཚོོགས་ཁྱོན་ཡོངས་ནང་བོོད་

མིི་ཚོོས་བོོད་ཀྱིི་ཐུན་མིོང་མི་ཡིན་པའི་རིག་

གཞུང་ཇི་ལྟར་རྒྱུན་འཛིིན་གནང་མིིན་སྐོོར་

སགོས་ཀྱི་ིཐེགོ་བོཀའ་འདྲ་ིཞུས་པར། དཔལ་

ལྡིན་ཚོོགས་གཙོོ་སྦྲེེལ་པོ་མིཆེོག་གིས་ལན་

འདབེོས་གསལ་བོཤེད་གནང་སངོ་།

 དེ་ནས་དཔལ་ལྡིན་ཚོོགས་གཙོོ་

སྦྲེེལ་པ་ོམིཆེོག་གིས་ལྕམི་སྐུ་མིཆེོག་ལ་བོོད་

མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ཀྱིི་དྲན་རྟེན་

ཕྱིག་རྟགས་དང་། ཐེབོས་བྱུས་འཆེར་གཞི་ི

སོགས་བོོད་དོན་ཡིག་ཆེ་ཁག་ཅིིག་ཕུལ་

རྗེསེ། སྤྱི་ིའཐུས་རྒྱུན་ལས་ཚོགོས་ཁང་ནང་

གཟགིས་སྐོརོ་སྣ་ེཁྲདི་གནང་ཡདོ་པ་བོཅིས། 

བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་སྐོབོས་ ༡༧ པའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་ཚོགོས་དུས་ ༦ པའ་ིལས་དནོ་ལྷག་མི་བོསྐྱོང་རྒྱུའ་ིཚོོགས་འདུ་འཕེར་འགྱིངས་

གནང་བོ།

༄༅། །བོཀུར་འོས་སྐོབོས་ ༡༧ པའ་ིབོོད་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་རྣམི་པ་ལྷན་རྒྱས་མིཆེགོ་ལ།

        ཆེདེ་ཞུ། བོཙོན་བྱོལོ་བོདོ་མིིའ་ིབོཅིའ་ཁྲམིིས་དནོ་ཚོན་ཞི་ེདགུ་

པའ་ིནང་གསསེ་ ༢ པར། “སྤྱི་ིའཐུས་ཉུང་མིཐེའ་ིགྲེངས་ཚོད་མི་ལངོས་པར་ཚོགོས་འདུ་ཉེནི་གྲེངས་བོདུན་ལྷག་འཕེར་འགྱིངས་བྱོདེ་དགསོ་

བྱུང་ན་ཚོགོས་གཙོ་ོསྦྲེལེ་པསོ་ཚོགོས་འདུ་འཕེར་འགྱིངས་ཀྱི་ིཐེག་གཅིདོ་བྱོ་རྒྱུ།” ཞིསེ་གསལ་བོ་བོཞིནི། སྐོབོས་ ༡༧ པའ་ིབོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ལྷན་ཚོགོས་ཀྱི་ིགྲེསོ་ཚོགོས་ཚོགོས་དུས་ ༦ པ་མུ་མིཐུད་བོསྐྱོང་རྒྱུར་སྤྱི་ིའཐུས་ཉུང་མིཐེའ་ིགྲེངས་ཚོད་ལངོས་མིནི་དབོང་གསི་ར་ེཞིགི་

ཚོགོས་འདུ་འཕེར་འགྱིངས་བྱོ་རྒྱུ་དང་། ཚོགོས་དུས་འདིའ་ིལས་དནོ་ལྷག་མི་རྣམིས་མུ་མིཐུད་བོསྐྱོང་རྒྱུའ་ིདུས་ཚོདོ་གཏན་འཁལེ་བྱུང་

མིཚོམིས་འབྲེེལ་ལམི་ཞུ་རྒྱུ་ལགས་ན་ཚོོགས་མི་ིརྣམིས་དུས་ཐེོག་ཚོོགས་བོཅིར་གནང་དགོས་ཞིེས་ཕེེབོས་སོང་བོ་དགོངས་མིངའ་མིཁྱེན།     

སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་དྲུང་ལས་ཁུངས་ནས། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ ཚོེས་ ༢༨ ལ།

             ཕུལ།།
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དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ིའཐུས་ཚོགོས་གཙོ་ོམིཆེགོ་གསི་ཨ་རིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་འཐུས་མི་ིལྕམི་སྐུ་ཌཡ་ེན་ེ ཕེ་ཧནེ་ས་ིཊནི་མིཆེགོ་

འདས་གྲེངོས་སུ་གྱུར་བོར་ཐུགས་གས་ོཞུས་པ།

༄༅། །ཨ་རིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ི

འཐུས་མི་ིདང་། བོདོ་དནོ་ཐེགོ་ཡུན་རངི་རྒྱབོ་

སྐྱོརོ་གནང་མིཁན་ལྕམི་སྐུ་ཌཡ་ེན་ེ ཕེ་ཧནེ་

ས་ིཊནི་ (Dianne Feinstein) མིཆེགོ་

འདས་གྲེོངས་སུ་གྱུར་བོའ་ིཡིད་སྐྱོོའ་ིགནས་

ཚུལ་ཐེནོ་པར། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༣ ཟླ་ ༩ པའ་ི

ཚོསེ་ ༣༠ ཉེནི་དཔལ་ལྡིན་བོདོ་མི་ིམིང་སྤྱི་ི

འཐུས་ཚོོགས་གཙོ་ོམིཁན་པ་ོབོསོད་ནམིས་

བོསྟན་འཕེེལ་མིཆེོག་གིས་གཞིིས་བྱོེས་བོོད་

མི་ིཡོངས་ཀྱི་ིཚོབོ་ཞུས་ཏ་ེཐུགས་གས་ོཞུས་

གནང་འདུག

 དེ་ཡང་ཐུགས་གསོའ་ིའཕྲིིན་ཡིག་

ནང་འཁདོ་དནོ། ཨ་རའི་ིགྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་

མིའ་ིའཐུས་མི་ིདང་། བོདོ་དོན་ཐེགོ་ཡུན་རངི་

རྒྱབོ་སྐྱོརོ་གནང་མིཁན་ལྕམི་སྐུ་ཌཡ་ེན་ེ ཕེ་

ཧནེ་ས་ིཊནི་ མིཆེགོ་འདས་གྲེངོས་སུ་གྱུར་

བོའི་ཡིད་སྐྱོོའ་ིགནས་ཚུལ་ཐེོས་འཕྲིལ་ཧ་

ཅིང་ག་ིབློ་ོཕེམི་བྱུང་། ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༢༢ ལརོ་

བོོད་མིི་མིང་སྤྱིི་འཐུས་ལྷན་ཚོོགས་ནས་ཨ་

རིའ་ིརྒྱལ་ས་ཝ་ཤེིང་ཊོན་ལ་རྒྱལ་སྤྱིིའ་ིགྲེོས་

ཚོོགས་འཐུས་མིིའི་བོོད་དོན་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

ཚོོགས་ཆེེན་ཐེེངས་བོརྒྱད་པ་བོསྐོོང་ཚོོགས་

གནང་སྐོབོས། དཔལ་ལྡིན་ཚོགོས་གཞིནོ་

མིཆེོག་དང་ལྷན་དམི་པ་ཁོང་ག་ིལས་ཁུངས་

སུ་ཆེེད་བོཅིར་གྱིིས་མིཇལ་མིོལ་གནང་རྒྱུའ་ི

ག་ོསྐོབོས་བྱུང་བོ་མི་ཟད། སྐོབོས་ད་ེདུས་

ཁོང་གིས་བོོད་ཀྱི་ིབོདེན་པའ་ིའཐེབོ་རྩོོད་ཐེོག་

ཨ་རིའ་ིགྲེསོ་ཚོགོས་གངོ་མིའ་ིའཐུས་མི་ིདང་། བོདོ་དནོ་ཐེགོ་ཡུན་རངི་རྒྱབོ་སྐྱོརོ་གནང་མིཁན་ལྕམི་སྐུ་ཌཡ་ེན་ེ ཕེ་ཧནེ་ས་ིཊནི་ (Dianne 

Feinstein) མིཆེགོ

ཇ་ིཙོམི་ཐུགས་ཁུར་རྒྱབོ་སྐྱོོར་གནང་ག་ིཡོད་

པ་དངསོ་སུ་མིཇལ་བྱུང་། གཞི་ིརྩོའ་ིདམི་པ་

ཁོང་ནི་ཨ་རིའི་ཁེ་ལི་ཕེོར་ནི་ཡའི་ཁུལ་ནས་

གྲེོས་ཚོོགས་གོང་མིའི་འཐུས་མིི་ལས་ཡུན་

རིང་ཤེོས་གནང་མིཁན་ཞིིག་ཡིན་པར་མི་

ཟད། ཨ་རིའ་ིལ་ོརྒྱུས་ནང་བུད་མིདེ་གྲེསོ་

ཚོོགས་གོང་མིའི་འཐུས་མིི་ལས་ཡུན་རིང་

ཤེསོ་གནང་མིཁན་ཞིགི་དང་། གྲེསོ་ཚོགོས་

གོང་མིའི་མིང་གཙོོ་ཚོོགས་པའི་འཐུས་མིི་

རྒན་པ་ཞིགི་ཀྱིང་ཆེགས་ཀྱི་ིཡདོ།

 ལྕམི་སྐུ་ཁངོ་གསི་ཕྱི་ིལ་ོ ༢༠༠༢ 

ལའོ་ིཨ་རིའ་ིབོདོ་དནོ་སྲིདི་བྱུས་ (Tibetan 

Policy Act 2002) དང་། ཨ་རིའ་ིགྲེསོ་

ཚོོགས་ནས་སྤྱིི་ནོར་༸གོང་ས་༸སྐྱོབོས་

མིགོན་ཆེེན་པོ་མིཆེོག་གི་རླབོས་ཆེེན་གྱིི་

མིཛིད་རྗེེས་ལ་ངོས་འཛིིན་གྱིིས་ཨ་རིའ་ིགྲེོས་

ཚོོགས་ཀྱིི་གསེར ་གྱིི་རྟགས་མི་འབུལ་

བོཞིེས་གནང་རྒྱུའི་གྲེོས་ཆེོད་བོཅིས་གཏན་

འབོེབོས་གནང་རྒྱུར་ཐུགས་འགན་ཆེེན་པོ་

བོཞིསེ་གནང་ཡདོ།

 དམི་པ་ཁོང ་སྐུ་འཚོོ་བོཞུགས་

སྐོབོས་བོདོ་མི་ིདང་། བོདོ་ཀྱི་ིརྩོ་དནོ་ཐེགོ་

ལྷག་བོསམི་གཡོ་བོ་མིེད་པར་རྒྱབོ་སྐྱོོར་

གནང་བོ་རྣམིས་ང་ཚོོས་རྟག་ཏུ་དྲན་ངེས་

ཡནི། ལྕམི་སྐུ་ཁངོ་སྐུ་གཤེགེས་པ་དསེ་བོདོ་

ཀྱི་ིབློ་ོཉེ་ེབོའ་ིགྲེགོས་པ་ོཞིགི་དང་། འཛིམི་

གླིིང་ག་ིརླབོས་ཆེེན་གྱི་ིདབུ་ཁྲིད་གཅིིག་མིེད་

པར་ཆེགས་ཡདོ། ད་ལྟའ་ིདུས་ཚོདོ་འདརི་

འཛིམི་གླིིང་གང་སར་བོཞུགས་པའི་བོོད་མིི་

ཚོོས ་ཁྱེད ་ནང ་མིི་ལྷན ་རྒྱས་ལ་གདུང་

སམེིས་མིཉེམི་བོསྐྱོདེ་ཞུ་རྒྱུ་ཡནི། ངས་སློར་

ཡང་གཞིིས་བྱོེས་བོོད་མིི་ཡོངས་ཀྱིི་ཚོབོ་

ཞུས་ཏ།ེ ཁྱདེ་ནང་མི་ིལྷན་རྒྱས་ལ་ཐུགས་

གས་ོཞུ་རྒྱུ་ཡནི་ཞིསེ་འཁདོ་འདུག་པ་བོཅིས།
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