
ད ོལ ་རལ ་ཚ ོགས ་པར ་ས ོན ་བར ོད ་ཀ ི་བསགས་གཏམ །  
འདི་ག་ཨི་ཊ་ལིར་རནེ་གཞི་བས་པའི་གཤམ་འཁོད་ནང་པའ་ིཆོས་ཚོགས་ཀིས་སི་ནོར་༸གོང་ས་༸སབས་

 མགོན་ཆེན་པོ་མཆོག་ལ་དད་གས་དང་ཡིད་ཆེས་བོས་འགེལ་ཞས་པའི་ཐགོ་ནས་ དལོ་རལ་བསནེ་སོལ་བ་

 ར་ད་ེཉེན་ཁ་ཡིན་པར་མོས་མཐན་ཞ་ར་ཡིན།

  ༸གངོ་ས་༸སབས་མགོན་ཆེན་པོ་མཆོག་ཆོས་ཕོགས་ ཀ་ིདབ་ཁདི་གཅིག་ཡིན་པའི་ཐོག་ནས་ཕི་ལོ་

  ༡༩༧༨ ལ་ོནས་བཟང་མང་ཚགོས་ལ་དལོ་རལ་བསེན་སོལ་བ་ར་ཤགས་ཆེ་ དར་བཞིན་པ་དེས་ཆོས་

  ལགས་འཐེན་འཁེར་ཤགས་ཆེ་ཡོང་ར་མ་ཟད། སངས་རས་ཀི་བསན་པ་ཉམས་རད་ཕིན་ནས་ལ་སལོ་ ཀ་

 སོལ་ལ་བ་ཞིག་ཏ་གར་རའ་ིཉེན་ཁ་ཡོད་སོར་བཀའ་སོབ་ས་ཕི་སལ་ཡོད།

 དེ་ས་དལོ་རལ་སང་མའ་ིཚལ་དང་ཚེ་འདིའི་གགོས་འཕིན་ལས་བསབ་ཆེད་གཙོ་བོར་ བསེན་སོལ་བེད་

   བཞིན་ཡོད། འོན་ཀང་དལོ་རལ་གི་ངོ་ བ་ོདང་བེད་ལས་ཐོག་ལ་དས་རག་ཏ་བསམ་ཚལ་མི་མཐན་པའི་

  འགལ་ཟ་ཆེན་པོ་ཡོད། སིར་༸གོང་ས་༸སབས་མགོན་ཆེན་པོ་མཆོག་དགང་གངས་བཞི་ བཅ་བར་དོལ་

  རལ་བསེན་སོལ་མཛད་གནང་ཡང་། མགོན་པ་ོགང་ ཉདི་མཆགོ་གིས་བརག་དཔད་རམི་པར་མཛད་

    མཐར་ཕི་ལོ་ ༡༩༧༥ ལོར་རལ་བ་རང་ཉིད་ཀིས་དོལ་རལ་བསེན་སོལ་མཚམས་ འཇོག་མཛད་པ་མ་

  ཟད། ར་ཆེ་མང་ཚོགས་རམས་ལ་དལོ་རལ་གི་བང་རིམ་ལོ་རས་དང་དེ་བསེན་པས་སི་ཚོགས་ནང་གནས་

  ཚལ་གང་འད་བང་མནི་སོར་གསལ་བཤད་མཛད་འགོ་བཙགས་ཡདོ། མདོར་ན། དལོ་རལ་བསེན་ན་

 གནོད་པ་ཇི་ཡནི་གཤམ་གསལ་ལར་ཕོགས་བསོམས་རག་ཆོག

  ༡༽ དོལ་རལ་རེས་འབང་པ་ཚོས་ངོས་འཛིན་ཇི་ལར་བེད་ མིན་ལ་མ་ལོས་པར་དོལ་རལ་ལམ་ཤགས་

 ལན་ནི་འཇགི་རེན་ལས་འདས་པའ་ིསང་མ་ཞིག་མནི་པ་མ་ཟད། རའི་ཁད་པར་སོན་ལམ་ལོག་པའི་



 དབང་གིས་བང་བ་ཞགི་དང་།

  ༢༽ ང་ོབོའི་ཁད་པར་དམ་སི་འབང་པོ་ཡནི་པ།

    ༣༽ བེད་ལས་ཀི་འབས་བ་ནི། བསན་པ་དང་འགོ་བ་ལ་འཚེ་བ་ བེད་མཁན། དོལ་རལ་བསེན་སོལ་བས་

 ན་ཉནེ་ཁ་ཇ་ིཡོད་དོན་གནད་གསམ་ནང་བས་ཆོག

   ༡༽ ལ་སོལ་ཀ་སལོ་ལ་བ་ཞགི་ཏ་གར་ནས་བོད་བརད་ ནང་བསན་ཉམས་རད་འགོ་ར་ཡིན། གང་ཡིན་

 བརོད་ན་དོལ་རལ་རེས་འབང་པ་ཚོས་དོལ་རལ་དེ་སངས་རས་བཅོམ་ལན་ འདས་ལས་ལག་པ་ཞིག་ངོས་

 འཛིན་བེད་བཞིན་ཡོད

  ༢༽ ཆསོ་ལགས་རིས་མདེ་ཡང་དག་པ་ཞིག་ཡངོ་བར་དོལ་རལ་ བསེན་སལོ་བས་པ་དེས་འགེགས་བེད་

  བཞིན་ཡོད་པ་མ་ཟད། ༸གངོ་ས་༸སབས་མགོན་ཆནེ་པོ་མཆགོ་གིས་ཆོས་ལགས་མཐན་ བསིལ་གོང་

 མཐོར་གཏོང་གནང་མཛད་རའ་ིསའི་མཛད་འགན་དང་ཡོངས་ས་འགལ་བཞིན་ཡོད།

  ༣༽ ༸གངོ་ས་ལ་པ་ཆེན་པོའ་ིས་དས་ས་༼དས་རབས་བཅ་ བདན༽མ་འགིག་པའི་གནས་ཚལ་ཞིག་བང་

 ཡོད།

  ར་མཚན་དེ་དག་ལ་བརེན་ནས། གཤམ་འཁོད་ཆོས་ཚོགས་ནང་ སོབ་གཉེར་བདེ་བཞིན་པ་རམས་ཀི་

 ཉམས་ཞིབ་ཐིལ་ཕིན་པ་བས་ནས་མང་ཚོགས་རམས་ལ་དས་རག་ཏ་དོལ་རལ་སོར་ དངོས་ཡོད་ལན་པའི་

 གནས་ཚལ་ཇི་ཡིན་གསལ་བཤད་ཞ་ར་ཡནི།

 ༸གངོ་ས་༸སབས་མགོན་ཆེན་པོ་མཆོག་གིས་རང་ཉིད་ཆོས་ ཕགོས་ཀི་དབ་འཁིད་གཅིག་ཡིན་པས་ཆ་

 ནས་རེས་འཇག་འདལ་བ་རམས་ལ་ཐགས་བརེ་བ་ཆེན་པོས་བང་དོར་གི་ལམ་ བཟང་འདོན་གནང་

 མཛད་དགོས་པ་བརནེ་དམ་དག་མཛད་ཡདོ།



 ༸གངོ་ས་མཆགོ་གིས་དལོ་རལ་བསེན་སོལ་བེད་ན་ཉེན་ཁ་ཡོད་པ་ ཧ་ཅང་གསལ་པོ་གཟགིས་ནས་དམ་

  བསགས་མཛད་པ་ཞིག་ཡིན་པ་ལས། ས་སེར་གི་ཁེ་ཕན་ཆེད་ད་དེ་ལར་ནམ་ཡང་མཛད་མེད། དརེ་བརེན་

 དོལ་རལ་རེས་འབང་པ་ཚོས་༸གོང་ས་༸སབས་མགོན་ཆེན་པོ་མཆོག་ལ་གཞི་མེད་སོ་འདོགས་དང་སར་

 འདེབས་ཀ་ིམཚན་སད་ཞས་པ་དེར་གཤམ་འཁོད་ཆོས་ཚོགས་ཀི་ ཚོགས་མི་རམས་ནས་མཐའ་ཅིག་ཏ་ངོ་

 རོལ་བ་ར་མ་ཟད།

 དོལ་རལ་རེས་འབང་པའི་ཚོགས་པ་དང་འབེལ་བ་གཏན་ནས་མེད་པ་གསལ་བཤད་ཞ་ར་ཡིན།

  ༡ ༸གོང་ས་༸སབས་མགནོ་ཆེན་པོ་མཆོག་ལ་བསེན་སོལ་དེ་ བཀག་འགོག་བདེ་ཀི་ཡདོ་པའི་སོན་

    འཛགས་བས་ཡོད་པ་ནི་དངོས་ཡོད་གནས་ཚལ་མིན། གང་ཡིན་ཞེ་ན། དེ་ ཏ་ལའ་ིབ་མ་ མཆོག་ནས་

 བསེན་སོལ་བེད་མིན་མཐའ་མའི་ཐག་གཅོད་དེ་གང་ཟག་སེར་སོ་སོས་ཐག་གཅདོ་བ་ར་ཡིན་པ་དང་།

 ཁོང་གི་གང་

གསངས་པ་དེ་ལ་ཞིབ་འཇག་མཐིལ་ཕིན་བས་ཏེ་ཐག་གཅོད་བ་དགོས་པའི་བཀའ་སོབ་ཐེངས་མང་སལ་

 ཡོད་༸གོང་ས་མཆོག་ནས་དོལ་རལ་བསེན་ན་ངོས་ཀ་ིསར་ནས་དབང་ ལང་དང་སོམ་པ་ཞ་ར་སོགས་མ་

 བེད་རོགས་ཞེས་ཞ་དགོས་པའི་ར་མཚན་ནི་བ་མ་དང་སོབ་མའ་ིབར་གི་དམ་ཚིག་ཉམས་ པའི་ཉེན་ཁ་

 ཡོད།

 ཁོང་ནི་ཆོས་ཕོགས་ཀི་དབ་འཁིད་ཞགི་ཡིན་པའི་ཆ་ནས་དེ་ལར་ཞ་རའི་ཐོབ་ཐང་ཡོད།

  ༢ ༸གོང་ས་མཆོག་ནས་དོལ་རལ་རེས་འབང་པ་རམས་ལ་ཆོས་དད་ རང་དབང་སོད་ཀ་ིམེད་པའ་ིསོན་

  འཛགས་བས་ཡོད། ད་ེནི་དངོས་ཡོད་གནས་ཚལ་ཞིག་མནི། དོལ་རལ་རེས་འབང་པ་ཚོས་རང་ཉིད་ཀི་

    ཁིམ་དང ་དགོན་པ། ག་ཚང་ད་དེགས་པ་བསེན་སལོ་བས་པར་བཀག་ འགོག་བེད་ཀི་མདེ།



 དོལ་རལ་རེས་འབང་པ་ཁག་ཅིག་རང་གི་ཐགོ་མའི་དགོན་སེ་ཁག་ནས་ཐོན་པའི་གནས་ཚལ་རིགས་

 བང་ཡདོ་པ་དེ་འདལ་བ་དང་མཐན་པའི་ཐགོ་ནས་མང་མོས་འོས་བས་བས་པ་ལ་བརེན་ནས་བང་ཡོད

 ཁོང་ཚོར་དངལ་དང་ས་ཁང་གི་ཐོབ་སལ་སད་ཡོད་པ་དང་། ཁོང་ཚོའི་བ་སདོ་ཐད་ཉེན་ཁ་ས་ཙམ་མདེ་

  པའི་ཐགོ་ནས་དལོ་རལ་བསེན་སོལ་གི་རང་དབང་སད་ཡོད། གང་ཞིག་དོལ་ རལ་རེས་འབང་པ་ཚོར་

   ཆོས་དད་ཀི་རང་དབང་མདེ་ན། གནད་ དོན་དེའི་ཐོག་གེང་སོང་དང་རབ་སོར་འཚལོ་སབ་ ཆེད་འཛམ་

 གིང་ཡལ་ག་ཁག་ད་འགོ་འོང་བེད་ཀི་ཡོད་པ་དེ་གང་འད་ཡིན་ནམ། དེ་དག་ཐོབ་ཐང་མེད་པར་བཀག་

 འགོག་བས་པ་རེད་དམ།

   ༣ ཁོང་ཚོས་ཏ་ལའི་བ་མ་སག་རན་བཤད་ཀི་འདག་ཅེས་ བརོད་ཡོད་པ་ཡིན། འདི་ནི་གཞ་ིར་གང་ཡང་

 མེད་པའི་སོན་བརོད་དོལ་རལ་རེས་འབང་པ་དང་མི་མཐན་པའི་བསམ་ཚལ་ འཁེར་བ་ན་རང་རང་སོ་

 སོའི་བསམ་ཚལ་གི་རང་དབང་ཡིན་པ་ལས་རན་མ་མིན།

  ༤ ཁོང་ཚོས་དོལ་རལ་ཐོག་དེ་འད་བའི་ལ་ཚལ་འཁེར་ མཁན་ཏ་ལའི་བ་མ་གཅིག་པོ་ཡིན་པའི་སོན་

    འཛགས་བས་ཡོད། ད་ེནི་དངོས་ཡོད་གནས་ཚལ་གཏན་ནས་མིན། གང་ཡིན་ཞེ་ན། གནད་ དནོ་འད་ི

 དང་འབེལ་བའི་རོད་རོག་ཐོག་མ་དས་རབས་བཅ་བདན་པའི་ནང་བང་ཡོད། དོལ་རལ་རེས་འབང་པ་ཁ་

     ཤས་ནས་ཁིམས་འགལ་གི་བ་སདོ་ཀང་སལེ་ཡོད ། དཔེར་ན། ཕི་ལོ་ ༡༩༩༧ ལོར་དལོ་རལ་རེས་འབང་

  པ་གཉིས་ཀིས་ར་རམ་ས་ལར་མཚན་ཉིད་སོབ་དཔོན་དང་ཁོང་གི་སོབ་མ་ གཉིས་བཀོངས་པ་རདེ།

(Interpol)  རེས་འབང་པ་དེ་གཉིས་རལ་སའིི་ ཨི་ཊར་པོལ་ཐགོ་ནས་འཛིན་བཟང་བ་རའི་བཀདོ་ 
  ཁབ་ཀང་བཏང་ཡོད་དེས་ཀང་མ་ཟད། ནབ་ཕོགས་པའ་ིརལ་ཁབ་ཁག་གི་དཔོན་རིགས་ རམས་ར་ནག་

གཞང་གི་ཆབ་སདི་དང་དཔལ་འབོར་ག་ིགནོན་ཤགས་འགོ་༸གངོ་ས་མཆགོ་དང་མཇལ་འཕད་མ་གནང་



 བར་ཉེ་ཆར་ནོར་ཝེ་ལ་བང་བ་ལར་སོར་བས་ཡོད།

   ༼དཔེར་ན།༽ དལོ་རལ་་ཚོགས་པས་རབ་ དེས་ཆོས་དད་རང་དབང་ཙམ་མ་ཡིན་པར་རབ་ ཏ་དགོས་

མཁོ་  གཞན་ཞགི་ཀང་ཡོད་པ་གསལ་པོར་མངནོ་ཐབ། གནད་དོན་འདིའི་ཐོག་མཁེན་རགོས་གང་ཡང་

 མེད་པ་ཚོས་ཆོས་ཕོགས་ཀི་ལམ་ད་འཇག་སབས་རོག་ཞིབ་མཐིལ་ཕིན་པ་གནང་ རེས་འདེམས་ག་བེད་

   དགོས་པའ་ིའབོད་སལ་དང་། འཛམ་གངི་ ཞི་བདའེི་དེད་དཔོན་༸གོང་ས་༸སབས་མགོན་ཏ་ལའི་བ་མ་

མཆོག་གིས་འཛམ་གིང་ཡོངས་ལ་བསངས་པའི་མཛད་འཕིན་རབས་ཆེན་ཁག་ལ་རབ་སོར་ཆ་ཚང་ཡོད་པ་ 
བསར་ནན་ཞ་ར་ཡནི། 
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