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西藏自治区市场监督管理局

  藏市监办案字〔2023〕3号         签发人：多吉欧珠

对自治区政协十二届一次会议

第293号（C类041号）提案的答复

江村委员：

您提出的“关于严把质量关，推进西藏特色产业发展的提案”收悉，现答复如下：
一、特色产业发展情况

（一）旅游业方面。围绕“地球第三极”打造西藏旅游区域公共品牌，不断提升旅游服务质量。2022年落实资金2.71亿元，实施27个旅游基础设施项目，重点完善旅游厕所、停车场、游步道等公共服务设施，有效提升了我区旅游公共服务水平。制定完成全区旅游强县建设实施方案。有序推进西藏博物馆5A级旅游景区创建，新增象雄美朵文化旅游景区等４家4A级旅游景区，完成拉萨市达孜区等3个县区自治区级全域旅游示范区创建与评定。拉萨市藏游坛城、山南市昌珠广场获评第二批国家级夜间文化和旅游消费集聚区，6个乡村获评全国乡村旅游重点村，4个镇（乡）获评全国乡村旅游重点镇（乡），“拉萨乡村休闲之旅”等3条线路入选2022年全国乡村旅游精品线路。规范行业建设，印发旅行社、导游、星级饭店3项等级评定标准和旅游从业人员思想政治教育读本。开展文明旅游示范单位创建活动，启动西藏导游品牌形象网络宣传计划，持续开展“美丽公约·擦亮天路”公益活动。维护市场秩序，2022年全区各级旅游执法部门共开展执法检查2067次，检查旅游企业6352家次，吊销注销11家旅行社经营资质，作出行政处罚10起，受理旅游投诉1844起，退赔金额539.23万元，办结率达100%，有效维护了旅游市场正常秩序。
（二）藏医药业方面。自治区高度重视藏医药产业发展，我区藏医药产业规模不断发展壮大，形成了甘露、奇正、诺迪康、神水、神猴等藏药产业知名品牌。大力挖掘藏医药特色优势，拓展藏医药健康产品及相关药食同源产品的研究和市场转化，优化市场准入政策，推动藏医药产业品牌创新、产品创新。推进藏医药标准化、规范化建设，进一步夯实“藏药标准三年行动计划”，加强地方药材标准及藏成药的质量标准。加强藏医药品牌宣传推广，组织藏医药品牌参加藏博会等展会，促进藏医药品牌走出去引进来，强健藏医药生产链。借鉴蒙、维、苗、瑶、壮等民族医药品牌发展经验，加快藏医药品牌发展。引导藏医药企业树立产权保护意识，指导藏医药企业建立健全知识产权管理制度，协助开展藏医药专利申请、商标注册和著作权保护等国内外布局。
（三）绿色食（饮）品业方面。大力发展天然饮用水产业，制定印发《西藏自治区天然饮用水产业高质量发展行动方案（2022-2025年）》，组织召开全区重点天然饮用水企业经济运行调度会，协调解决企业生产经营中遇到的突出问题，加强质量管理，举办西藏好水推介会，促进天然饮用水产业发展。西藏5100先后获得“中国优质矿泉水水源”、“世界最佳矿泉水奖”等称号，珠峰自涌天然活水荣获中国品茶鉴水大赛梅花雪奖，卓玛泉荣获2014年德国纽伦堡国际啤酒饮料设备展最佳PET瓶奖、最佳生产（工艺）创新奖、最佳科技创新奖三项入围奖。
（四）特色农牧产业方面。积极推进“西藏青稞”“西藏羊绒”“西藏牦牛”农牧业区域公用品牌创建。推动青稞标准化生产，全区现有藏家金谷、圣禾、吉祥粮、雪域圣谷等60多家青稞加工业企业品牌，实现加工产值11.57亿元。截至2022年底，在有效期内的“三品一标”农产品累计达到1315个，制修订各类现行农牧业地方标准123项，“西藏”绿色农畜产品品牌体系初步建成。预计2023年粮食产量稳定在100万吨以上，其中青稞产量达到84万吨，肉蛋奶产量达到92.8万吨，建设连片人工饲草基地11.5万亩，全区农畜产品加工业总产值达到75亿元。
（五）民族手工业方面。制定印发《西藏自治区民族手工业发展行动方案（2022-2025年）》《关于支持推动西藏自治区民族手工业高质量发展的若干政策措施》，通过自治区中小企业发展、文化产业发展、非遗保护等专项资金扶持，培育西藏长荣娜秀制衣有限公司等行业龙头企业。鼓励有条件的企业通过合并和股权、资产收购等多种形式实施重组整合。支持企业申报自治区“专精特新”企业和国家专精特新“小巨人”企业。建立藏香产业园精准扶贫示范基地并投入使用，基本建成“藏香生产中心+研发中心+非遗展示中心+藏香现代产业园”的藏香产业体系。2022年，尼木县藏香产值3240.03万元，藏香销售收入1620.6万元。推荐5名自治区级工艺美术大师参加第八届中国工艺美术大师评选，金属锻造师次噶获得第八届中国工艺美术大师称号。
（六）建筑建材业方面。制定印发《西藏自治区“十四五”时期石材产业发展规划》《关于进一步推动水泥产业高质量发展的通知》，发展适应西藏高原环境建设需求的专用水泥，从源头上提高水泥质量，完善企业内部管理制度、生产操作和控制规程，确保出厂水泥产品质量可靠、性能稳定。我区建材产品进一步丰富，产能进一步提升，水泥制品和轻钢结构装配式建筑新业态催生建材产业上下游深度融合。编制水泥行业碳达峰实施方案，出台绿色建材生产骨干企业培育认定管理办法，推动建材产业绿色发展，逐步形成以水泥等生产类（主要原材料由区内保障）为主，以装配式建筑加工类（主要原材料靠区外供应）为辅的“7+8”建材产业体系。将落实好《原材料工业“三品”实施方案》，引导企业以区内经济建设需求为牵引，推动建材产业补齐短板，加强上下游产业联动，强化建材产品品牌培育，进一步拓展市场潜力。
二、严把质量关，推动质量品牌建设情况

（一）指导企业加强质量管理和质量文化建设。一是加快推进我区工业质量品牌建设，提升工业企业品牌竞争力，积极开展全国质量标杆活动，组织质量品牌提升培训班暨经验交流考察学习活动，打造企业质量文化。二是开展西藏质量奖评选，引导激励更多企业创新质量管理模式和方法，落实企业首席质量官制度，加强质量管理，推动质量提升。三是宣贯“一流企业做标准”理念，坚持以企业为主体开展标准化工作，指导企业不断提升标准化能力，鼓励企业主动将技术领先、市场前景好的创新技术融入标准，提高企业竞争力。
（二）加强质量认证。采取事业单位和第三方机构技术互补方式，建立社会公用计量标准119项，2021年至今检定各类计量器具73511台/件，减免检定费用2197.7万元。鼓励引导企业积极获得质量管理体系认证等自愿性认证，获得ISO9001认证的机构678家。深化检验检测机构市场化改革，累计取得资质认定检验检测机构237家。深化检验检测机构市场化改革，实施检验检测机构资质认定告知承诺制度，截至目前，获得资质认定的检验检测机构共237家，其中民营机构175家，占比73.8%。
（三）加强质量政策供给。出台贯彻落实《质量强国建设纲要》的实施意见，对建设质量强区作出了系统规划和部署，推进质量强区建设政策体系更加系统、科学、具体。发布实施《西藏自治区产品质量监督管理暂行办法》，不断健全质量规章。制定颁布《西藏自治区促进中小企业发展条例》，编制发布“十四五”石材产业发展规划、盐湖锂资源开发及综合利用产业发展规划，制定出台采矿、建材、农畜产品加工、高新技术制造、数字经济等20余个产业政策文件，政策体系更加完善。把质量基础设施建设、质量提升行动纳入自治区国民经济和社会发展十四五规划，统筹推进质量发展。出台《西藏自治区高质量发展综合绩效评价办法（试行）》《西藏自治区“十四五”工业高质量发展规划》《关于开展特色产品质量标准提升行动的意见》等政策文件，加大财政金融扶持，促进特色产业发展。
（四）推动产加销一体化。在生产基地建设方面，实施粮食产能提升行动，不断完善青稞良种繁育体系，加大青稞良种繁育基地建设和青稞良种推广力度，建立健全自治区、地市、县（区）三级高标准农田建设体系，着力在“稳粮”上下功夫。实施畜禽种业提升、集中式牲畜棚圈、人工饲草基地、粪污资源化利用整县推进等畜牧业工程，推动畜禽规模化、标准化养殖，调整优化畜群结构，提高牲畜出栏率、商品率，着力在“兴牧”上下功夫。大力发展高原特色经济作物，建设蔬菜优势核心区、藏猪生产基地、林下资源基地、冷水鱼养殖示范基地、优质油菜生产基地、水果生产基地、茶叶“产加销”基地等，着力在“强特色”上下功夫。在加工基地建设方面，坚持产业融合发展，全区成功申报创建国家现代农业产业园7个，涉及青稞、蔬菜、牦牛、肉羊、葡萄等，累计落实中央财政资金5亿元；优势特色产业集群5个，涉及七地（市）青稞、藏鸡、藏系绵羊、绒山羊、牦牛等5个主导产业，累计落实中央财政资金6.5亿元；成功申报创建农业产业强镇项目23个，累计落实中央财政投资1.11亿元。销售方面，组织涉农企业、农牧民专业合作社等参加中国绿色食品博览会等展会，开拓国内外市场，提升品牌知名度。引导和组织农畜特产品产销企业入驻脱贫地区农副产品网络销售平台（“832平台”），通过线上推介、定向采购等方式，拓宽特色农畜产品销售渠道。加快推进县域商业体系建设，完善县乡村三级商贸体系、物流体系、农产品上行体系，活跃乡村消费市场。
（五）发挥企业示范带动作用。支持企业申报中国质量奖和西藏质量奖，鼓励更多企业应用质量管理新模式和新方法。支持自治区级产业园区对标国家新型工业化产业示范基地申报工作。支持产业园区中示范企业参加APEC中小企业技术交流暨展览会、中国国际中小企业博览会以及中国西藏旅游文化国际博览会等国际性展会，增强示范企业品牌影响力，发挥示范企业在产业园区中的带动作用。在自治区科技计划项目中设置“技术创新引导”类别，支持以企业为主体，联合高校、科研机构等开展产学研合作，开展相关技术攻关和成果转化应用。2022年度通过各类科技计划支持企业承担相关项目28个，支持经费2645万元。支持科技型企业在藏医药、高原特色产品、生物医药、水电工程等领域建成7个自治区级工程技术研究中心，支持4家企业在清洁能源、绿色矿业、藏医要领域牵头组建自治区级技术创新中心。2022年认定备案35家高新技术企业，区内有效期内高新技术企业达到112家，评价入库234家科技型中小企业。下一步将开展自治区级绿色产品、绿色工厂、绿色供应链、节水型企业等认定工作，打造一批绿色示范标杆。开展国家级专精特新“小巨人”企业、自治区级“专精特新”中小企业培育认定工作，举办“创客中国”中小企业创新创业大赛，打造一批创新示范标杆。
（六）发挥标准引领发展作用。出台《西藏自治区贯彻落实〈国家标准化发展纲要〉的实施意见》，推动标准供给从政府主导向政府与市场并重转变，鼓励企业和社会积极参与，全区已发布《藏青2000》、《藏香》等我区特色产品地方标准306项，为助推我区特色产业创新发展起到了引领作用。自我声明公开团体标准103 项、企业标准831项，市场驱动、政府引导、企业为主、社会参与、开放融合的标准化工作格局基本形成。大力推进标准化基础研究和应用服务，目前我区拥有南亚标准化拉萨研究中心、自治区标准化研究所、自治区农科院质量标准与检测研究所等3家专门从事标准化研究的技术机构，成立了农牧业、藏医药等6个省级专业标准化技术委员会，获批建立了《岗巴羊养殖》、《娘亚牦牛养殖》、《国家枸杞种植》等国家级标准化试点示范项目53个，《谢雄藏鸡养殖》、《羊达蔬菜种植》等省级标准化试点示范项目13个，为推动乡村振兴、服务县域经济发展起到了示范引领作用，标准化基础支撑能力显著提升。
（七）运用商标品牌促进产业发展。出台《关于强化知识产权保护的实施意见》《西藏自治区贯彻<知识产权强国建设纲要（2021-2035年）>的实施意见》《西藏自治区“十四五”知识产权保护和运用规划》等政策性文件，推动知识产权创造运用。截至2022年底，全区商标有效注册量55810件，较2021年同比增长17.6%。加强高原特色地理标志培育，引导各地市积极申报地理标志保护产品，支持帕里牦牛、勒布茶叶、亚东鲑鱼、朗县辣椒等4个产品申报地理标志保护。“十四五”期间，新增林芝茶叶、白朗辣椒等25个地理标志证明商标，全区地理标志证明商标、集体商标达到146件，地理标志保护产品36件。指导“地球第三极”、“蓝天圣洁”等区域品牌，完成全部45大类商标注册，在6个国家注册8个类别65件商标。持续关注推动“地球第三极”区域品牌的全链条知识产权保护，将“地球第三极”商标列入全区重点产品关注目录，开展“地球第三极”商标侵权动态监测，运用商标品牌促进产业发展。加强特色产品原产地保护，2022年至今，为3家企业签发原产地证明书12份，签发证书种类有《一般原产地证明书》、《中国-东盟自贸区原产地证明书》、《亚太贸易协定原产地证明书》、《RCEP原产地证明书》，签证产品有羊绒、羊毛、手工藏毯，签证国别有印度、印度尼西亚、日本。今年2月，指导1家企业申领《亚太贸易协定原产地证明书》，享惠货值303.88万元，企业凭原产地证明书进口关税将由25%降为零，减让税款约75.97万元。
（八）加强产品质量监管。一是将西藏地产产品纳入《西藏自治区重点工业产品质量安全监管目录》实施重点监管。采取监督抽查、风险监测等方式，对西藏特色产品、西藏地理标志产品和获证生产工业产品加大监管力度。每年监督抽查西藏地产产品不少于150批次，对不合格产品生产企业采取责令整改、行政约谈等方式进行处理，鼓励生产企业改进工艺、强化质量管理，监督引导落实好生产者、销售者的质量主体责任，依法依规经营。二是及时共享抽检结果。对建筑和装饰装修材料等涉及西藏本土生产企业较多的产品抽检结果，及时推送给住建、经信等行业主管部门，从源头上强化质量监管治理，促进合格产品有效供给，倒逼企业提高质量管理水平，提升产品质量，维护西藏本地产品良好声誉。三是加大质量法律法规宣传力度。每年在3.15消费者权益日、5.10中国品牌日、5.20世界计量日、9月质量月等，集中宣传质量法律法规。坚持“谁执法、谁普法”，在开展重点产品专项检查整治及消费品质量安全“进社区、进校园、进乡镇”消费者教育活动之机，广泛开展质量安全宣传教育引导活动，不断提高生产者、经营者和消费者的质量法律意识，形成全社会共同关注质量的良好氛围。
下一步，自治区市场监管局将会同自治区有关单位建立健全质量制度，协调推进产加销一体化发展，发挥地理标志商标、标准和标杆企业示范引领作用，打造质量品牌，督促企业落实质量主体责任，严把产品质量关，推进西藏特色产业发展。

感谢您对我区市场监管工作的关心支持。上述答复是否满意，请填写《征询意见表》并与我们电话联系。

联系单位及电话：自治区市场监管局，18908997340。

                      西藏自治区市场监督管理局

                            2023年8月1日

抄报：自治区人民政府办公厅，自治区政协提案委员会。

  抄送：自治区发展改革委、科技厅、经济和信息化厅、农业农村厅、

        商务厅、卫生健康委、旅游发展厅、拉萨海关。                         

 西藏自治区市场监督管理局办公室            2023年8月1日印发    

རང་སྐྱོང་ལྗོངས་སྲིད་གྲོས་སྐབས་བཅུ་གཉིས་པའི་ཚོགས་འདུ་ཐེངས་དང་པོའི་
གྲོས་གཞི་ཨང་༢༩༣པའི་(རིགས་C ༠༤༡པ་) ཞུ་ལན།
ཨུ་ཡོན་རྒྱལ་མཚན་ལགས།
        ཁྱེད་ནས་བཏོན་གནང་བའི་“སྤུས་ཚད་དམ་འཛིན་བྱས་ནས་བོད་ཀྱི་ཁྱད་ལྡན་ཐོན་ལས་ཀྱི་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་གཏོང་བའི་སྐོར་གྱི་གྲོས་གཞི་”འབྱོར་བྱུང་།    ད་ལྟ་ཞུ་ལན་འབུལ་རྒྱུ་གཤམ་གསལ།
དང་པོ།  ཁྱད་ལྡན་ཐོན་ལས་ཀྱི་འཕེལ་རྒྱས་བཏང་ཚུལ།
(གཅིག་) ཡུལ་སྐོར་ཐོན་ལས་སྐོར།  “སའི་གོ་ལའི་གླིང་སྣེ་གསུམ་པར་”དམིགས་ནས་བོད་ཀྱི་ཡུལ་སྐོར་ཁྱབ་ཁོངས་ཀྱི་སྤྱི་པའི་ཚོང་རྟགས་འཛུགས་གཏོད་བྱས་ཏེ། ཡུལ་སྐོར་ཞབས་ཞུའི་སྤུས་ཚད་ཟམ་མི་ཆད་པར་གོང་མཐོར་བཏང་ཡོད།   ༢༠༢༢ལོར་མ་དངུལ་སྐོར་དུང་ཕྱུར་༢.༧༡དོན་འཁྱོལ་བྱུང་ཞིང་།  ཡུལ་སྐོར་རྨང་གཞིའི་སྒྲིག་ཆས་རྣམ་གྲངས་ཁག་༢༧ལག་བསྟར་བྱས་ཏེ།  ཡུལ་སྐོར་གསང་སྤྱོད་དང་།  འཁོར་རིགས་འཇོག་ས།  ཡུལ་སྐོར་འགྲོ་ལམ་སོགས་སྤྱི་པའི་ཞབས་ཞུའི་སྒྲིག་ཆས་འཐུས་སྒོ་ཚང་དུ་བཏང་ནས།  རང་ལྗོངས་ཡུལ་སྐོར་གྱི་སྤྱི་པའི་ཞབས་ཞུའི་ཆུ་ཚད་གོང་མཐོར་མངོན་གསལ་དོད་པོ་བཏང་བ།  ལྗོངས་ཡོངས་སུ་སྟོབས་ཆེ་བའི་ཡུལ་སྐོར་རྫོང་འཛུགས་གཏོད་བྱེད་པའི་ཇུས་གཞི་གཏན་འབེབས་དང་ལག་བསྟར་བྱས་པ།  གོ་རིམ་ལྡན་པའི་ངང་ནས་བོད་ལྗོངས་རྟེན་མཛོད་ཁང་གི་AAAAAརིམ་པའི་ཡུལ་སྐོར་ཡུལ་ལྗོངས་འཛུགས་གཏོད་བྱེད་པར་སྐུལ་འདེད་དང་།   ཞང་ཞུང་མེ་ཏོག་རིག་གནས་ཡུལ་སྐོར་ཡུལ་ལྗོངས་སོགས་AAAAརིམ་པའི་ཡུལ་སྐོར་ཡུལ་ལྗོངས་༤གསར་སྣོན།   ལྷ་ས་གྲོང་ཁྱེར་སྟག་རྩེ་ཆུས་སོགས་རྫོང་དང་ཆུས་༣ལ་ལྗོངས་རིམ་པའི་ཁུལ་ཡོངས་ཡུལ་སྐོར་དཔེ་སྟོན་ཁུལ་འཛུགས་གཏོད་དང་དཔྱད་འབེབས་བྱས་པ།   ལྷ་ས་གྲོང་ཁྱེར་བོད་སྐོར་དཀྱིལ་འཁོར་དང་།  ལྷོ་ཁ་གྲོང་ཁྱེར་ཁྲ་འབྲུག་ཐང་ཆེན་གཉིས་རྒྱལ་ཁབ་རིམ་པའི་མཚན་མོའི་རིག་གནས་དང་ཡུལ་སྐོར་འཛད་སྤྱོད་ཁུལ་ཁག་གཉིས་པའི་ཁོངས་སུ་བདམས་ཐོན་བྱུང་བ་དང་།  གྲོང་ཚོ་༦རྒྱལ་ཡོངས་གྲོང་གསེབ་ཡུལ་སྐོར་ལྟེ་གནས་གྲོང་ཚོར་བདམས་པ།  གྲོང་རྡལ་(ཤང་)༤རྒྱལ་ཡོངས་གྲོང་གསེབ་ཡུལ་སྐོར་གཙོ་གནད་གྲོང་རྡལ་(ཤང་)དུ་བདམས་པ།  “ལྷ་སའི་གྲོང་གསེབ་སྤྲོ་གསེང་ཡུལ་སྐོར་”སོགས་ལམ་ཐིག་གསུམ་༢༠༢༢ལོའི་རྒྱལ་ཡོངས་གྲོང་གསེབ་ཡུལ་སྐོར་ལམ་ཐིག་སྤུས་ལེགས་ལ་བདམས་ཐོན་བྱུང་བ།   ལས་རིགས་འཛུགས་སྐྱོང་ཚད་ལྡན་དུ་གཏོང་ཆེད།  ཡུལ་སྐོར་ལས་དོན་ཁང་དང་།  སྣེ་ཤན་པ།  སྐར་རིམ་མགྲོན་ཁང་བཅས་ལ་རིམ་པའི་དཔྱད་འཇོག་ཚད་གཞི་གསུམ་དང་ཡུལ་སྐོར་ལས་ཞུགས་པར་བསམ་བློ་དང་ཆབ་སྲིད་སློབ་གསོའི་ཀློག་དེབ་དཔར་འགྲེམ་བྱས་པ།  ཤེས་དཔལ་ཡུལ་སྐོར་དཔེ་སྟོན་ཚན་པ་འཛུགས་གཏོད་བྱེད་པའི་བྱེད་སྒོ་སྤེལ་བ་དང་།  བོད་ལྗོངས་སྣེ་ཤན་པའི་གཟུགས་བརྙན་དྲ་ཐོག་དྲིལ་བསྒྲགས་བྱེད་འགོ་བཙུགས་པ།  “ཚིག་གནས་སྤྱི་ཆིངས།  མཁའ་ལམ་ཡོངས་ཁྱབ་”ཅེས་པའི་སྤྱི་ཕན་བྱེད་སྒོ་ཟམ་མི་ཆད་པར་སྤེལ་བ།   ཁྲོམ་རའི་སྒྲིག་ལམ་སྲུང་སྐྱོང་བྱ་ཆེད།  ༢༠༢༢ལོར་ལྗོངས་ཡོངས་ཀྱི་རིམ་པ་ཁག་གི་ཡུལ་སྐོར་ཁྲིམས་བསྟར་ཚན་པས་ཁྲིམས་བསྟར་བརྟག་དཔྱད་ཁྱོན་ཐེངས་༢༠༦༧དང་།  ཡུལ་སྐོར་ཁེ་ལས་ལ་བརྟག་དཔྱད་ཐེངས་༦༣༥༢བྱས་ཤིང་།   ཡུལ་སྐོར་ལས་དོན་ཁང་༡༡གི་ལས་གཉེར་ཐོབ་ཐང་རྩིས་མེད་བཟོས་པ།  སྲིད་འཛིན་ཆད་གཅོད་ཐེངས་༡༠ བྱས་པ།  ཡུལ་སྐོར་ཞུ་སྦྱོར་༡༨༤༤བདག་སྤྲོད་བྱས་པ།  སྒོར་ཁྲི་༥༣༩.༢༣སྐྱིན་ཚབ་འཇལ་བ།  ཐག་གཅོད་ཐུབ་ཚད་བརྒྱ་ཆ་༡༠༠ཟིན་ཞིང་།   ཡུལ་སྐོར་ཁྲོམ་རའི་སྒྲིག་ལམ་ལ་སྲུང་སྐྱོང་གང་ལེགས་བྱས་ཡོད།
 (གཉིས་) བོད་སྨན་ཐོན་ལས་སྐོར།  རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ནས་བོད་སྨན་ཐོན་ལས་ཀྱི་གོང་འཕེལ་ལ་ཚད་མཐོའི་མཐོང་ཆེན་བྱས་ཏེ།  རང་ལྗོངས་ཀྱི་བོད་སྨན་ཐོན་ལས་ཀྱི་གཞི་ཁྱོན་ཟམ་མི་ཆད་པར་གོང་འཕེལ་བྱུང་ཞིང་།   བདུད་རྩི་དང་།  ཆེས་བྲིན། ནུའོ་ཏི་ཁང་།  ལྷ་ཆུ།  ལྷ་སྤྲེལ་སོགས་བོད་སྨན་ཐོན་ལས་གྲགས་ཅན་ཁག་ཅིག་ཆགས་ཡོད།  བོད་སྨན་གྱི་བདེ་ཐང་ཐོན་རྫས་དང་བཟའ་སྨན་ཁུངས་གཅིག་པའི་ཐོན་རྫས་ལ་ཞིབ་འཇུག་དང་ཁྲོམ་རར་བསྒྱུར་བར་ཤུགས་སྣོན་དང་།  ཁྲོམ་རར་འཐུས་ཞུགས་སྲིད་ཇུས་ལེགས་བཅོས་བྱས་ནས།  བོད་སྨན་ཐོན་རྫས་ཀྱི་ཚོང་རྟགས་གསར་གཏོད་དང་ཐོན་རྫས་གསར་གཏོད་བྱེད་པར་སྐུལ་འདེད་བཏང་བ།    བོད་སྨན་ཚད་ལྡན་ཅན་དུ་གཏོང་བར་སྐུལ་འདེད་དང་།  གོམ་གང་མདུན་སྤོས་ཀྱིས་“བོད་སྨན་ཚད་གཞིའི་ལོ་གསུམ་བྱ་སྤྱོད་འཆར་གཞི་”ཏན་ཏིག་སྤེལ་ནས།  ས་ཁུལ་སྨན་རྒྱུ་ཚད་ལྡན་དང་བོད་སྨན་གྱི་སྤུས་ཚད་ཚད་གཞིར་དམ་འཛིན་བྱས་པ།   བོད་སྨན་གྱི་ཚོང་རྟགས་དྲིལ་བསྒྲགས་ལ་ཤུགས་སྣོན་དང་།  བོད་སྨན་ཚོང་རྟགས་སྒྲིག་འཛུགས་བྱས་ནས་བོད་ལྗོངས་འགྲེམ་ཚོགས་སོགས་འགྲེམ་སྟོན་ཁག་ལ་ཞུགས་ནས།  བོད་སྨན་ཚོང་རྟགས་ཕྱེར་འདྲེན་བྱེད་པར་སྐུལ་འདེད་བཏང་སྟེ།  བོད་སྨན་གྱི་ཐོན་སྐྱེད་ཕྲེང་འབྲེལ་བརྟན་དུ་བཏང་བ།  སོག་པོ་དང་།  ཡུ་གུར། ཡའོ་རིགས། མེའོ་རིགས།  ཀྲོང་རིགས་སོགས་མི་རིགས་སྨན་རྫས་ཚོང་རྟགས་ཀྱི་འཕེལ་རྒྱས་ཉམས་མྱོང་ལ་དཔེ་བལྟས་ནས།  བོད་སྨན་ཚོང་རྟགས་འཕེལ་རྒྱས་ཇེ་མགྱོགས་སུ་བཏང་བ། བོད་སྨན་ཁེ་ལས་ཀྱི་བདག་དབང་སྲུང་སྐྱོབ་བྱེད་པའི་འདུ་ཤེས་འཛུགས་པར་མཛུབ་ཁྲིད་དང་།  བོད་སྨན་ཁེ་ལས་ཀྱི་ཤེས་རིག་བདག་དབང་སྲུང་སྐྱོབ་དོ་དམ་ལམ་ལུགས་བཙུགས་ནས་འཐུས་ཚང་དུ་གཏོང་བར་ཁྲིད་སྟོན་བྱས་ཏེ།   རྒྱལ་སྤྱི་རྒྱལ་ནང་དུ་བོད་སྨན་ཆེད་ཁེའི་རེ་ཞུ་དང་ཚོང་རྟགས་ཐོ་འགོད་དང་བདག་དབང་སྲུང་སྐྱོབ་སོགས་བྱེད་པར་རམ་འདེགས་བྱས་ཡོད།
(གསུམ་) འབྱུང་འཕྲོད་བཟའ་བཅའི་ཐོན་ལས་སྐོར།   རང་བྱུང་འཐུང་ཆུའི་ཐོན་ལས་འཕེལ་རྒྱས་ཤུགས་ཆེན་བཏང་སྟེ།   《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་རང་བྱུང་འཐུང་ཆུའི་ཐོན་ལས་སྤུས་ཚད་མཐོ་བའི་གོང་འཕེལ་གཏོང་བའི་ཇུས་གཞི་(༢༠༢༢ལོ་ནས་༢༠༢༥ལོའི་བར་)》གཏན་འབེབས་དང་དཔར་འགྲེམ་བྱས་ཤིང་།   ལྗོངས་ཡོངས་ཀྱི་རང་བྱུང་འཐུང་ཆུའི་ཁེ་ལས་གཙོ་བོའི་དཔལ་འབྱོར་ལས་གཉེར་བཀོད་གཏོང་ཚོགས་འདུ་འཚོགས་ནས།   ཁེ་ལས་ཐོན་སྐྱེད་ལས་གཉེར་ཁྲོད་དུ་འཕྲད་པའི་གནད་དོན་ཁག་མཐུན་སྦྱོར་ཐག་གཅོད་དང་།  སྤུས་ཚད་དོ་དམ་ལ་ཤུགས་སྣོན་བྱས་ཤིང་།  བོད་ལྗོངས་ཆུ་གཙང་འོས་སྦྱོར་འདུ་ཚོགས་སྤེལ་ནས།  རང་བྱུང་འཐུང་ཆུའི་ཐོན་ལས་ཀྱི་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་བ།  བོད་ལྗོངས་༥༡༠༠ལ་སྔ་རྗེས་སུ་“ཀྲུང་གོའི་གཏེར་ཆུའི་ཆུ་འགོ་སྤུས་ལེགས་” དང་“འཛམ་གླིང་ཕུལ་བྱུང་གཏེར་ཆུའི་བྱ་དགའ་”སོགས་མཚན་སྙན་ཐོབ་པ་དང་།  ཇོ་རིའི་གཏེར་ཆབ་ལ་ཀྲུང་གོའི་ཇ་ཆུའི་བྲོ་བའི་འགྲན་བསྡུར་ཐོག་དཔྱིད་མགོའི་མེ་ཏོག་གི་བྱ་དགའ་ཐོབ་པ།   སྒྲོལ་མ་ཆུ་མིག་གི་ཆུར་༢༠༡༤ལོའི་འཇར་མན་ཉུའུ་རུན་པུར་རྒྱལ་སྤྱིའི་སྦི་རག་དང་འཐུང་བྱའི་སྒྲིག་ཆས་འགྲེམ་སྟོན་ཐོག་ཕུལ་བྱུང་PETབུམ་པའི་བྱ་དགའ་དང་ཐོན་སྐྱེད་བཟོ་རྩལ་གསར་གཏོད་བྱ་དགའ་དང་ཕུལ་བྱུང་ཚན་རྩལ་གསར་གཏོད་བྱ་དགའ་བཅས་ཐོབ་པ་རེད། 
(བཞི་) ཁྱད་ལྡན་ཞིང་འབྲོག་ཐོན་ལས་སྐོར།  “ནས་”དང་།  “བལ་”  “གཡག་”སོགས་ཞིང་འབྲོག་ས་ཁུལ་གྱི་སྤྱི་པའི་ཚོང་རྟགས་འཛུགས་གཏོད་ལ་སྐུལ་འདེད་ཧུར་ཐག་བཏང་བ།   ནས་ཚད་དང་ལྡན་པའི་སྒོ་ནས་ཐོན་སྐྱེད་བྱེད་པར་སྐུལ་འདེད་དང་། བོད་ཁྱིམ་གསེར་སྙེ་དང་།  ཧྲེང་ཧེ།  ཁ་བྲོའི་འབྲུ་རིགས།  གངས་ལྗོངས་སྙེ་མཆོག་སོགས་ལྗོངས་ཡོངས་ཀྱི་ནས་ལས་སྣོན་བྱེད་པའི་ཁེ་ལས་ཚོང་རྟགས་༦༠ལྷག་ཙམ་ལ་ལས་སྣོན་ཡོང་འབབ་སྒོར་དུང་ཕྱུར་༡༡.༥༧ མངོན་གྱུར་བྱུང་བ།  ༢༠༢༢ལོའི་ལོ་མཇུག་བར།  གོ་ཆོད་དུས་ཡུན་ནང་གི་“རྫས་གསུམ་རྟགས་གཅིག་”གི་ཞིང་ལས་ཐོན་རྫས་༡༣༡༥ཟིན་པ་དང་།  ཞིང་འབྲོག་ལས་ཀྱི་ས་གནས་ཚད་གཞི་ཁག་༡༢༣གཏན་འབེབས་དང་བཟོ་བཅོས་བྱས་ཏེ།  བོད་ཀྱི་འབྱུང་འཕྲོད་ཞིང་ཕྱུགས་ཐོན་རྫས་ཚོང་རྟགས་ཀྱི་མ་ལག་སྤྱིའི་ཆ་ནས་ལེགས་གྲུབ་བྱུང་བ།  སྔོན་དཔག་བྱས་པར་གཞིགས་ན།  ༢༠༢༣ལོའི་འབྲུ་རིགས་ཐོན་འབབ་ཏུན་ཁྲི་༡༠༠བརྒལ་ཐུབ་པ་དང་།  དེའི་ནང་ནས་ཀྱི་ཐོན་འབབ་ཏུན་ཁྲི་༨༤དང་།   ཤ་དང་སྒོ་ང་འོ་མའི་ཐོན་འབབ་ཏུན་ཁྲི་༩༢.༨ཟིན་ཐུབ་པ།  མིས་བཟོས་གཟན་རྩྭའི་རྟེན་གཞི་མུའུ་ཁྲི་༡༡.༥འཛུགས་སྐྲུན་བྱ་རྒྱུ་དང་།  ལྗོངས་ཡོངས་ཀྱི་ཞིང་ཕྱུགས་ཐོན་རྫས་ལས་སྣོན་བཟོ་ལས་ཀྱི་སྤྱིའི་རིན་ཐང་སྒོར་དུང་ཕྱུར་༧༥ཟིན་གྱི་ཡོད།
 (ལྔ་) མི་རིགས་ལག་ཤེས་ཐོན་ལས་སྐོར།  《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་མི་རིགས་ལག་ཤེས་ཐོན་ལས་གོང་འཕེལ་གཏོང་བའི་ཇུས་གཞི་(༢༠༢༢ལོ་ནས་༢༠༢༥ལོའི་བར་)》དང་《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་མི་རིགས་ལག་ཤེས་ཐོན་ལས་སྤུས་ཚད་མཐོ་པོའི་གོང་འཕེལ་ལ་རྒྱབ་སྐྱོར་དང་སྐུལ་འདེད་གཏོང་བའི་སྐོར་གྱི་སྲིད་ཇུས་འགའ་ཞིག་》གཏན་འབེབས་དང་དཔར་འགྲེམ་བྱས་ཤིང་།   རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཁེ་ལས་ཆུང་འབྲིང་གི་འཕེལ་རྒྱས་དང་།  རིག་གནས་ཐོན་ལས་ཀྱི་འཕེལ་རྒྱས།  དངོས་མིན་རིག་གནས་ཤུལ་བཞག་སྲུང་སྐྱོབ་སོགས་ལ་ཆེད་དོན་མ་དངུལ་རོགས་སྐྱོར་བྱས་ནས།  བོད་ལྗོངས་ཁྲང་རུང་ནགས་ཤོད་གོས་བཟོ་ཚད་ཡོད་ཀུང་སི་སོགས་ལས་རིགས་སྣེ་འདྲེན་ཁེ་ལས་ཁག་ཅིག་གསོ་སྐྱོང་བྱས་པ།   ཆ་རྐྱེན་ཡོད་པའི་ཁེ་ལས་ཁག་ཅིག་ཟླ་སྒྲིལ་གཏོང་བའམ་རྐང་དབང་དང་མ་རྩ་ཉོ་སྒྲུབ་བྱེད་པའི་རྣམ་པའི་ཐོག་ནས་བསྐྱར་སྒྲིག་དང་ལེགས་སྒྲིག་བྱ་རྒྱུར་སྐུལ་མ་བཏང་བ།  ཁེ་ལས་ཀྱིས་ལྗོངས་རིམ་པའི་“ཆེད་ལེགས་ཁྱད་གསར་”ཁེ་ལས་དང་རྒྱལ་ཁབ་རིམ་པའི་ཆེད་ལེགས་མཁས་གསར་ཁེ་ལས་སུ་སྙན་ཞུ་འབུལ་བར་རྒྱབ་སྐྱོར་བྱས་པ།  བོད་སྤོས་ཐོན་ལས་སྡེ་གླིང་གནད་འཕིགས་དབུལ་སྐྱོར་དཔེ་སྟོན་རྟེན་གཞི་བཙུགས་ནས་ལས་འགོ་ཚུགས་པ་དང་།  “བོད་སྤོས་ཐོན་སྐྱེད་ལྟེ་གནས་+ཞིབ་འཇུག་གསར་སྤེལ་ལྟེ་གནས་+དངོས་མིན་རིག་གནས་ཤུལ་བཞག་འགྲེམ་སྟོན་ལྟེ་གནས་+བོད་སྤོས་དེང་རབས་ཐོན་ལས་སྡེ་གླིང་”བཅས་ཀྱི་བོད་སྤོས་ཐོན་ལས་མ་ལག་སྤྱིའི་ཆ་ནས་སྐྲུན་ཟིན་པ།  ༢༠༢༢ལོར་སྙེ་མོ་རྫོང་བོད་སྤོས་ཀྱི་ཐོན་འབབ་རིན་ཐང་སྒོར་ཁྲི་༣༢༤༠.༠༣དང་།  བོད་སྤོས་ཕྱིར་འཚོང་ཡོང་འབབ་སྒོར་ཁྲི་༡༦༢༠.༦ཟིན་པ།  ལྗོངས་རིམ་པའི་བཟོ་རིག་མཛེས་རྩལ་དབུ་ཆེན་༥ཀྲུང་གོའི་བཟོ་རིག་མཛེས་རྩལ་སྐབས་བརྒྱད་པའི་དབུ་ཆེན་དཔྱད་འདེམས་ལ་ཞུགས་ཤིང་།  ཟངས་ཆས་རྡུང་བཟོའི་དབུ་ཆེན་ཚེ་དགའ་ལ་ཀྲུང་གོའི་བཟོ་རིག་མཛེས་རྩལ་སྐབས་བརྒྱད་པའི་དབུ་ཆེན་གྱི་མཚན་སྙན་ཐོབ་པ་རེད།
(དྲུག་) འཛུགས་སྐྲུན་རྒྱུ་ཆའི་ཐོན་ལས་སྐོར། 《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་“ལྔ་བཅུ་བཞི་བའི་”རྡོ་རྒྱུའི་ཐོན་ལས་གོང་འཕེལ་གཏོང་བའི་ཇུས་གཞི་》དང་《གོམ་གང་མདུན་སྤོས་ཀྱིས་ཨར་འདམ་ཐོན་ལས་སྤུས་ཚད་མཐོ་བའི་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་གཏོང་བའི་སྐོར་གྱི་བརྡ་ཐོ་》གཏན་འབེབས་དང་དཔར་འགྲེམ་བྱས་ཤིང་།   བོད་ཀྱི་ས་མཐོའི་ཁོར་ཡུག་འཛུགས་སྐྲུན་གྱི་དགོས་མཁོ་དང་འཚམ་པའི་ཆེད་སྤྱོད་ཨར་འདམ་འཕེལ་རྒྱས་དང་།  འབྱུང་རྩ་ནས་ཨར་འདམ་གྱི་སྤུས་ཚད་གོང་མཐོར་བཏང་སྟེ།   ཁེ་ལས་ནང་ཁུལ་གྱི་དོ་དམ་ལམ་ལུགས་དང་།  ཐོན་སྐྱེད་བྱ་ཐབས།  ཚོད་འཛིན་ལས་རིམ་སོགས་འཐུས་ཚང་དུ་བཏང་ནས།  བཟོ་གྲྭ་ནས་ཐོན་པའི་ཨར་འདམ་ཐོན་རྫས་ཀྱི་སྤུས་ཚད་བློས་འགེལ་ཆོག་པ་དང་གཤིས་ནུས་ཡག་པོ་ཡོད་པའི་འགན་ལེན་བྱས་པ།  རང་ལྗོངས་ཀྱི་འཛུགས་སྐྲུན་ཐོན་རྫས་ཕུན་སུམ་ཇེ་ཚོགས་སུ་བཏང་བ་དང་།  ཐོན་སྐྱེད་ནུས་ཤུགས་སྔར་ལས་གོང་འཕེལ་བྱུང་ཞིང་།  ཨར་འདམ་ཐོན་རྫས་དང་ཡང་ལྕགས་སྒྲིག་གཞིའི་སྒྲིག་སྦྱོར་འཛུགས་སྐྲུན་ཐོན་ལས་ཀྱི་རྣམ་པ་གསར་པའི་འོག་འཛུགས་སྐྲུན་རྒྱུ་ཆའི་ཐོན་ལས་ཀྱི་གོང་འོག་མཉམ་འདྲེས་དམ་ཟབ་བྱུང་བ།  ཨར་འདམ་ལས་རིགས་ཀྱི་ཐཱན་ཚད་མཐོ་ཤོས་ལག་བསྟར་ཇུས་འགོད་དང་།   འབྱུང་འཕྲོད་འཛུགས་སྐྲུན་རྒྱུ་ཆ་ཐོན་སྐྱེད་ཀྱི་ཁེ་ལས་གཙོ་བོ་གསོ་སྐྱོང་དང་ངོས་འཛིན་བྱེད་པའི་དོ་དམ་བྱ་ཐབས་ཁྱབ་བསྒྲགས་བྱས་ཏེ།   འཛུགས་སྐྲུན་རྒྱུ་ཆའི་ཐོན་ལས་འབྱུང་འཕྲོད་གོང་འཕེལ་ཡོང་བར་སྐུལ་འདེད་བཏང་ནས།  རིམ་བཞིན་ཨར་འདམ་སོགས་ཐོན་སྐྱེད་རིགས་(ཐོག་མའི་རྒྱུ་ཆ་གཙོ་བོ་ལྗོངས་ནང་ཁུལ་ནས་འགན་སྲུང་ཐུབ་པ་)ཀྱིས་གཙོ་བོ་བྱས་ཤིང་།  སྒྲིག་སྦྱོར་འཛུགས་སྐྲུན་ལས་སྣོན་ཐོན་ལས་རིགས་(ཐོག་མའི་རྒྱུ་ཆ་གཙོ་བོ་ལྗོངས་ཕྱིའི་མཁོ་སྤྲོད་ལ་བརྟེན་དགོས་པ་)ཀྱིས་རམ་འདེགས་བྱས་པའི་“༧+༨”འཛུགས་སྐྲུན་རྒྱུ་ཆའི་ཐོན་ལས་མ་ལག་གྲུབ་པ།  《ཐོག་མའི་རྒྱུ་ཆའི་བཟོ་ལས་ཀྱི་“རྫས་གསུམ་”ལག་བསྟར་ཇུས་གཞི་》དོན་འཁྱོལ་གང་ལེགས་བྱས་ནས།   ཁེ་ལས་ལ་ཁྲིད་སྟོན་བྱས་ནས་ལྗོངས་ནང་ཁུལ་དཔལ་འབྱོར་འཛུགས་སྐྲུན་དགོས་མཁོའི་སྣེ་ཁྲིད་འོག་འཛུགས་སྐྲུན་རྒྱུ་ཆའི་ཐོན་ལས་ཀྱི་ཆད་སྐྱོན་ཁ་གསབ་བྱེད་པར་སྐུལ་འདེད་དང་།  ཐོན་ལས་ཀྱི་གོང་འོག་མཉམ་འགུལ་དང་འཛུགས་སྐྲུན་རྒྱུ་ཆའི་ཐོན་རྫས་ཚོང་རྟགས་གསོ་སྐྱོང་ལ་ཤུགས་སྣོན་བརྒྱབ་སྟེ།   གོམ་གང་མདུན་སྤོས་ཀྱིས་ཁྲོམ་རའི་གདིང་ཤུགས་རྒྱ་སྐྱེད་བྱས་པ་རེད། 
གཉིས་པ།  སྤུས་ཚད་དམ་འཛིན་བྱས་ནས་སྤུས་ལེགས་ཚོང་རྟགས་ཀྱི་འཛུགས་གཏོད་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་ཚུལ།
(གཅིག་) ཁེ་ལས་ལ་ཁྲིད་སྟོན་བྱས་ནས་སྤུས་ཚད་དོ་དམ་དང་སྤུས་ཚད་རིག་གནས་ཀྱི་འཛུགས་སྐྱོང་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་བ།  གཅིག་ནས་རང་ལྗོངས་ཀྱི་བཟོ་ལས་སྤུས་ཚད་དང་ཚོང་རྟགས་ཀྱི་འཛུགས་གཏོད་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་ནས་བཟོ་ལས་ཁེ་ལས་ཀྱི་ཚོང་རྟགས་ཀྱི་འགྲན་རྩོད་ནུས་པ་གོང་མཐོར་བཏང་བ་དང་།  རྒྱལ་ཡོངས་སྤུས་ཚད་ཚད་ཤིང་གི་བྱེད་སྒོ་ཧུར་ཐག་སྤེལ་ཞིང་།  སྤུས་ཚད་དང་ཚོང་རྟགས་མཐོར་འདེགས་ཀྱི་གསོ་སྦྱོང་འཛིན་གྲྭ་སྒྲིག་འཛུགས་བྱས་པ་དང་།  ཉམས་མྱོང་སྤེལ་རེས་དང་རྟོག་ཞིབ་སློབ་སྦྱོང་གི་བྱེད་སྒོ་སྤེལ་ནས། ཁེ་ལས་ཀྱི་སྤུས་ཚད་རིག་གནས་འཛུགས་སྐྱོང་བྱས་པ།  གཉིས་ནས་བོད་ལྗོངས་སྤུས་ཚད་བྱ་དགའི་དཔྱད་འདེམས་སྤེལ་ནས།  སྔར་ལས་མང་བའི་ཁེ་ལས་ཀྱིས་སྤུས་ཚད་དོ་དམ་རྣམ་པ་དང་བྱ་ཐབས་ལ་གསར་གཏོད་བྱེད་པར་སྐུལ་ལྕག་བྱས་པ་དང་།  ཁེ་ལས་ཀྱི་དབུ་བཞུགས་སྤུས་ཚད་དཔོན་གྱི་ལམ་ལུགས་དོན་འཁྱོལ་བྱས་ཏེ།  སྤུས་ཚད་དོ་དམ་ལ་ཤུགས་སྣོན་དང་།  སྤུས་ཚད་མཐོར་འདེགས་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་བ།  གསུམ་ནས་“ཁེ་ལས་རྩེ་གྲ་ཚད་གཞིར་བཟུང་བ་” བསམ་བློ་དྲིལ་བསྒྲགས་ལག་བསྟར་བྱས་ཏེ།  ཁེ་ལས་བྱེད་པོར་བཟུང་ནས་ཚད་ལྡན་ཅན་གྱི་ལས་དོན་མཐའ་འཁྱོངས་སྤེལ་བ་དང་།   ཁེ་ལས་ལ་ཁྲིད་སྟོན་བྱས་ནས་ཚད་ལྡན་ཅན་གྱི་ནུས་པ་གོང་མཐོར་བཏང་ཞིང་།  ཁེ་ལས་ཀྱིས་རང་འགུལ་གྱིས་ལག་རྩལ་སྔོན་ཐོན་དང་ཁྲོམ་རའི་མདུན་ལམ་བཟང་བའི་གསར་གཏོད་ལག་རྩལ་ཚད་གཞིའི་ཁྲོད་དུ་འཇུག་པར་སྐུལ་མ་བཏང་ནས།  ཁེ་ལས་ཀྱི་འགྲན་རྩོད་ནུས་པ་གོང་མཐོར་བཏང་ཡོད།
(གཉིས་) སྤུས་ཚད་ར་སྤྲོད་ལ་ཤུགས་སྣོན་བརྒྱབ་པ།  བྱ་གཞག་ཚན་པ་དང་ཕྱོགས་གསུམ་པའི་ལས་ཁུངས་བར་ལག་རྩལ་གསབ་རེས་བྱས་ནས།  སྤྱི་ཚོགས་ཀྱི་སྤྱི་པའི་ཚད་འཇལ་ཚད་གཞི་ཁག་༡༡༩བཟོས་ཤིང་།  ༢༠༢༡ལོ་ནས་ད་བར་འཇལ་ཆས་འདྲ་མིན་༧༣༥༡༡བཤེར་དཔྱད་བྱས་པ་དང་།  བཤེར་དཔྱད་གྲོན་དངུལ་སྒོར་ཁྲི་༢༡༩༧.༧རྩ་ཆག་བཏང་བ།   ཁེ་ལས་ཀྱིས་སྤུས་ཚད་དོ་དམ་མ་ལག་ར་སྤྲོད་སོགས་རང་འགུལ་རང་བཞིན་གྱི་ར་སྤྲོད་ཧུར་ཐག་བྱེད་པར་སྐུལ་ལྕག་བྱས་ཤིང་།   IS༠༩༠༠༡ར་སྤྲོད་ཐོབ་པའི་ལས་ཁུངས་༦༧༨ཟིན་པ།  ཞིབ་བཤེར་བརྟག་དཔྱད་ལས་ཁུངས་ཁྲོམ་ར་ཅན་དུ་བསྒྱུར་བ་གཏིང་ཟབ་བཏང་ནས།  ཞིབ་བཤེར་བརྟག་དཔྱད་ལས་ཁུངས་༢༣༧ལ་འོས་ཐོབ་ར་སྤྲོད་བྱུང་བ།   ཞིབ་བཤེར་བརྟག་དཔྱད་ལས་ཁུངས་ཁྲོམ་ར་ཅན་དུ་བསྒྱུར་བ་གཏིང་ཟབ་བཏང་ནས།  ཞིབ་བཤེར་བརྟག་དཔྱད་ལས་ཁུངས་ཀྱི་འོས་ཐོབ་ར་སྤྲོད་འགན་ལེན་ལམ་ལུགས་ལག་བསྟར་བྱས་ཤིང་།  མིག་སྔའི་བར་འོས་ཐོབ་ར་སྤྲོད་ཐོབ་པའི་ཞིབ་བཤེར་བརྟག་དཔྱད་ལས་ཁུངས་༢༣༧ཟིན་པ།  དེའི་ནང་དམངས་གཉེར་ལས་ཁུངས་༡༧༥དང་དེས་ཁྱོན་ཡོངས་ཀྱི་བརྒྱ་ཆ་༧༣.༨ཟིན་ཡོད།
 (གསུམ་) སྤུས་ཚད་སྲིད་ཇུས་མཁོ་སྤྲོད་ལ་ཤུགས་སྣོན་བརྒྱབ་པ།  《སྤུས་སྟོབས་ཆེ་བའི་རྒྱལ་ཁབ་འཛུགས་སྐྲུན་བྱེད་པའི་རྩ་གནད་》ལག་བསྟར་དོན་འཁྱོལ་བྱེད་པའི་བསམ་འཆར་ཁྱབ་བསྒྲགས་བྱས་པ་དང་།  སྤུས་ཚད་ལེགས་ཁུལ་འཛུགས་གཏོད་བྱེད་པའི་འཆར་གཞི་དང་བཀོད་འདོམས་ཆ་ཚང་བར་བྱས་ཤིང་།  སྤུས་ཚད་ལེགས་ཁུལ་འཛུགས་གཏོད་བྱེད་པའི་སྲིད་ཇུས་མ་ལག་དེ་བས་འཐུས་ཚང་དང་།  ཚན་རིག་དང་མཐུན་པ།  ཞིབ་ཚགས་པ་ཡོང་བར་སྐུལ་འདེད་བཏང་བ།  《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཐོན་རྫས་སྤུས་ཚད་ཀྱི་ལྟ་སྐུལ་དོ་དམ་གནས་སྐབས་ལག་བསྟར་བྱ་ཐབས་》ཁྱབ་བསྒྲགས་ལག་བསྟར་བྱས་ཤིང་།   སྤུས་ཚད་སྒྲིག་སྲོལ་ཟམ་མི་ཆད་པར་འཐུས་སྒོ་ཚང་དུ་བཏང་བ།  《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཁེ་ལས་ཆུང་འབྲིང་གི་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་གཏོང་བའི་སྲོལ་ཡིག་》གཏན་འབེབས་ཁྱབ་བསྒྲགས་དང་།  “ལྔ་བཅུ་བཞི་བའི་”རྡོ་རྒྱུའི་ཐོན་ལས་གོང་འཕེལ་འཆར་འགོད་དང་།   ཚྭ་ཁའི་ལིས་རྒྱུའི་ཐོན་ཁུངས་གསར་སྤེལ།   ཕྱོགས་བསྡུས་བེད་སྤྱོད་ཐོན་ལས་གོང་འཕེལ་འཆར་འགོད་གཏན་འབེབས་དང་ཁྱབ་བསྒྲགས།   གཏེར་ཁ་འདོན་པ་དང་།  འཛུགས་སྐྲུན་རྒྱུ་ཆ།  ཞིང་ཕྱུགས་ཐོན་རྫས་ལས་སྣོན།  མཐོ་གསར་ལག་རྩལ་སྒྲིག་བཟོ།  གྲངས་འཛིན་དཔལ་འབྱོར་སོགས་ཐོན་ལས་ཀྱི་སྲིད་ཇུས་ཡིག་ཆ་ཁག་༢༠ལྷག་ཙམ་གཏན་འབེབས་དང་ཁྱབ་བསྒྲགས་བྱས་ནས།  སྲིད་ཇུས་མ་ལག་དེ་བས་འཐུས་སྒོ་ཚང་དུ་བཏང་བ།  རྨང་གཞིའི་སྒྲིག་ཆས་ཀྱི་འཛུགས་སྐྲུན་དང་སྤུས་ཚད་གོང་མཐོར་གཏོང་བའི་བྱ་སྤྱོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་རྒྱལ་དམངས་དཔལ་འབྱོར་དང་སྤྱི་ཚོགས་གོང་འཕེལ་གཏོང་བའི་ལྔ་བཅུ་བཞི་བའི་འཆར་འགོད་ནང་བཅུག་ནས།  གཅིག་འགྱུར་ཐོག་སྤུས་ཚད་དང་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་བ།  《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་སྤུས་ཚད་མཐོ་བའི་གོང་འཕེལ་གཏོང་བའི་ཕྱོགས་བསྡུས་ལས་རྗེས་དཔྱད་དཔོག་བྱ་ཐབས་(ཚོད་ལྟ་)》དང་《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ལྔ་བཅུ་བཞི་བའི་བཟོ་ལས་སྤུས་ཚད་མཐོ་བའི་གོང་འཕེལ་གཏོང་བའི་འཆར་འགོད་》 《ཁྱད་ལྡན་ཐོན་རྫས་སྤུས་ཚད་ཚད་གཞི་གོང་མཐོར་གཏོང་བའི་བྱ་སྤྱོད་སྐོར་གྱི་བསམ་འཆར་》སོགས་སྲིད་ཇུས་ཡིག་ཆ་ཁྱབ་བསྒྲགས་བྱས་ཤིང་།   ནོར་སྲིད་དང་དངུལ་རྩའི་རོགས་སྐྱོར་ཤུགས་ཆེན་བྱས་ཏེ།  ཁྱད་ལྡན་ཐོན་ལས་ཀྱི་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་ཡོད།
 (བཞི་)  ཐོན་སྐྱེད་དང་ལས་སྣོན་དང་ཕྱིར་འཚོང་བཅས་གསུམ་གཅིག་འཐུས་ཡོང་བར་སྐུལ་འདེད་བཏང་བ།  ཐོན་སྐྱེད་རྟེན་གཞིའི་འཛུགས་སྐྲུན་ཐད་ལ།  འབྲུ་རིགས་ཐོན་འབབ་གོང་མཐོར་གཏོང་བའི་བྱ་སྤྱོད་སྤེལ་བ་དང་།   ཟམ་མི་ཆད་པར་ནས་ཀྱི་སོན་བཟང་གསོ་སྤེལ་བྱེད་པའི་མ་ལག་འཐུས་ཚང་དུ་བཏང་ནས།  སོན་བཟང་གསོ་སྤེལ་བྱེད་པའི་རྟེན་གཞི་འཛུགས་སྐྲུན་དང་སོན་བཟང་ཁྱབ་གདལ་གཏོང་བར་ཤུགས་སྣོན་བརྒྱབ་སྟེ།  རང་སྐྱོང་ལྗོངས་དང་།  ས་ཁུལ་གྲོང་ཁྱེར།  རྫོས་ཆུས་བཅས་རིམ་པ་གསུམ་གྱི་ཚད་གཞི་མཐོ་བའི་ས་ཞིང་འཛུགས་སྐྲུན་མ་ལག་འཐུས་ཚང་དུ་བཏང་ནས།   “འབྲུ་རིགས་བརྟན་པོ་”ཡོང་བའི་ཐད་ལ་ཤུགས་སྣོན་བརྒྱབ་པ།  སྒོ་ཕྱུགས་དང་ཁྱིམ་བྱའི་ཐོན་ལས་ཀྱི་གོང་འཕེལ་དང་།  གཅིག་བསྡུས་རྣམ་པའི་ཕྱུགས་ར།  མིས་བཟོས་གཟན་རྩྭའི་རྟེན་གཞི།  ལུད་ཀྱི་ཐོན་ཁུངས་སོགས་ཕྱུགས་རིགས་ཐོན་ལས་ཀྱི་ལས་གཞི་སྤེལ་ནས།  སྒོ་ཕྱུགས་དང་ཁྱིམ་བྱ་གཞི་ཁྱོན་ཅན་དང་ཚད་ལྡན་ཅན་གྱི་སྒོ་ནས་གསོ་ཚགས་བྱེད་པར་སྐུལ་འདེད་དང་།  ཕྱུགས་ཁྱུའི་སྒྲིག་གཞི་ལེགས་སྒྲིག་བྱས་ནས་སྒོ་ཕྱུགས་དང་ཁྱིམ་བྱ་བཤས་ལ་གཏོང་ཚད་དང་ཚོང་ཚད་གོང་མཐོར་བཏང་ནས།  “འབྲོག་ལས་དར་སྤེལ་”གཏོང་བར་ཤུགས་སྣོན་བརྒྱབ་པ།   ས་མཐོའི་ཁྱད་ལྡན་དཔལ་འབྱོར་ལོ་ཏོག་གོང་འཕེལ་ཤུགས་ཆེར་བཏང་ནས།  ལེགས་ཆ་ལྡན་པའི་སྔོ་ཚལ་རྟེན་གཞི་དང་།  བོད་ཕག་གསོ་ཚགས་རྟེན་གཞི།  ནགས་ཁྲོད་ཐོན་ཁུངས་རྟེན་གཞི། ཉ་རིགས་གསོ་ཚགས་དཔེ་སྟོན་རྟེན་གཞི།  པད་སྣུམ་སྤུས་ལེགས་ཐོན་སྐྱེད་རྟེན་གཞི།  ཤིང་ཏོག་ཐོན་སྐྱེད་རྟེན་གཞི།  ཇ་ལོའི་“ཐོན་སྣོན་ཚོང་”གསུམ་གྱི་རྟེན་གཞི་སོགས་འཛུགས་སྐྲུན་བྱས་ནས།  “ཁྱད་ལྡན་ཡུལ་ཟོག་སྟོབས་ཆེར་གཏོང་བའི་”ཐད་ལ་ཤུགས་སྣོན་བརྒྱབ་པ།   ལས་སྣོན་རྟེན་གཞིའི་འཛུགས་སྐྲུན་ཐད་ལ།  ཐོན་ལས་མཉམ་འདྲེས་གོང་འཕེལ་གཏོང་བ་མཐའ་འཁྱོངས་ཀྱིས།  ལྗོངས་ཡོངས་ལ་ནས་དང་།  སྔོ་ཚལ། འབྲི་གཡག  ར་ལུག  རྒུན་འབྲུམ་སོགས་ཚུད་པའི་རྒྱལ་ཁབ་རིམ་པའི་དེང་རབས་ཐོན་ལས་སྡེ་གླིང་༧འཛུགས་གཏོད་བྱ་རྒྱུའི་རེ་ཞུ་བྱས་པར།  ཀྲུང་དབྱང་ནོར་སྲིད་ཀྱི་མ་དངུལ་སྒོར་དུང་ཕྱུར་༥དོན་འཁྱོལ་བྱུང་བ།  ས་ཁུལ་དང་གྲོང་ཁྱེར་བདུན་གྱི་ནས་དང་།  བྱ་དེ།  ལུག  ར།  གཡག་སོགས་ཚུད་པའི་ཁྱད་ལྡན་ཐོན་ལས་༥ལ་ཀྲུང་དབྱང་ནོར་སྲིད་ཀྱི་མ་དངུལ་སྒོར་དུང་ཕྱུར་༦.༥དོན་འཁྱོལ་བྱུང་བ།  ཞིང་ལས་ཐོན་ལས་གྲོང་རྡལ་སྟོབས་ཆེ་བའི་རྣམ་གྲངས་༢༣རེ་ཞུ་བྱས་པར་ཀྲུང་དབྱང་ནོར་སྲིད་ཀྱི་མ་འཇོག་སྒོར་དུང་ཕྱུར་༡.༡༡དོན་འཁྱོལ་བྱུང་བ།  ཕྱིར་འཚོང་ཐད་ལ།  ཞིང་འབྲེལ་ཁེ་ལས་དང་ཞིང་འབྲོག་པའི་ཆེད་ལས་མཉམ་ལས་ཁང་སོགས་སྒྲིག་འཛུགས་བྱས་ནས་ཀྲུང་གོའི་འབྱུང་འཕྲོད་བཟའ་བཅའི་འགྲེམས་ཚོགས་སོགས་ཀྱི་འགྲེམ་སྟོན་ལ་ཞུགས་ནས།  རྒྱལ་སྤྱི་རྒྱལ་ནང་གི་ཁྲོམ་ར་རྒྱ་སྐྱེད་དང་།  ཚོང་རྟགས་ཀྱི་སྐད་གྲགས་ཆོད་ཚད་གོང་མཐོར་བཏང་བ།   ཞིང་ཕྱུགས་ཁྱད་ལྡན་ཐོན་རྫས་ཀྱི་ཐོན་སྐྱེད་དང་ཕྱིར་འཚོང་ཁེ་ལས་ལ་སྣེ་ཁྲིད་དང་སྒྲིག་འཛུགས་བྱས་ནས།  དབུལ་གྲོལ་ས་ཁུལ་གྱི་ཞིང་ཞོར་ཐོན་རྫས་དྲ་ཐོག་ཕྱིར་འཚོང་བྱེད་པའི་སྟེགས་བུར་(༨༣༢སྟེགས་བུ་)ཞུགས་ཏེ།  དྲ་ཐོག་འོས་སྦྱོར་དང་ཕྱོགས་ངེས་མངག་ཉོ་བྱེད་པའི་རྣམ་པའི་ཐོག་ནས་ཁྱད་ལྡན་ཞིང་ཞོར་ཐོན་རྫས་ཀྱི་ཕྱིར་འཚོང་ལམ་བུ་རྒྱ་སྐྱེད་བྱས་པ།  རྫོང་ཁོངས་ཚོང་ལས་མ་ལག་གི་འཛུགས་སྐྲུན་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་ནས།  རྫོང་དང་ཤང་དང་གྲོང་ཚོ་བཅས་རིམ་པ་གསུམ་གྱི་ཚོང་དོན་མ་ལག་དང་།  ཟོག་འགྲུལ་མ་ལག  ཞིང་ལས་ཐོན་རྫས་རིམ་སྤར་མ་ལག་སོགས་འཐུས་ཚང་དུ་བཏང་ནས།  གྲོང་གསེབ་ཀྱི་འཛད་སྤྱོད་ཁྲོམ་ར་འཁྲུག་ཆ་དོད་པོ་ཆགས་པ།
(ལྔ་) ཁེ་ལས་ཀྱི་དཔེ་སྟོན་སྣེ་ཁྲིད་ཀྱི་ནུས་པ་འདོན་སྤེལ་ཐུབ་པ།

ཁེ་ལས་ཀྱིས་ཀྲུང་གོའི་སྤུས་ཚད་བྱ་དགའ་དང་བོད་ཀྱི་སྤུས་ཚད་བྱ་དགའ་རེ་ཞུ་བྱེད་པར་རྒྱབ་སྐྱོར་དང་།   སྔར་ལས་མང་བའི་ཁེ་ལས་ཀྱིས་སྤུས་ཚད་དོ་དམ་གྱི་རྣམ་པ་གསར་པ་དང་བྱ་ཐབས་གསར་པ་སྤྱོད་པར་སྐུལ་མ་བཏང་ཡོད།  ལྗོངས་རིམ་པའི་ཐོན་ལས་སྡེ་གླིང་གིས་རྒྱལ་ཁབ་ཀྱི་བཟོ་ལས་ཅན་གསར་པའི་ཐོན་ལས་དཔེ་སྟོན་རྟེན་གཞི་དང་དཔེ་བསྡུར་བྱེད་པའི་རེ་ཞུ་ལ་རྒྱབ་སྐྱོར་དང་།  ཐོན་ལས་སྡེ་གླིང་གི་དཔེ་སྟོན་ཁེ་ལས་དེ་དག་APECཆུང་འབྲིང་ཁེ་ལས་ལག་རྩལ་སྤེལ་རེས་དང་འགྲེམ་སྟོན་ལ་ཞུགས་པར་རྒྱབ་སྐྱོར་དང་།  ཀྲུང་གོའི་རྒྱལ་སྤྱིའི་ཆུང་འབྲིང་ཁེ་ལས་ཀྱི་འགྲེམས་ཚོགས་དང་།  དེ་བཞིན་ཀྲུང་གོའི་བོད་ལྗོངས་ཡུལ་སྐོར་རིག་གནས་རྒྱལ་སྤྱིའི་འགྲེམས་ཚོགས་སོགས་ཀྱི་འགྲེམས་ཚོགས་ལ་ཞུགས་པར་རྒྱབ་སྐྱོར་བྱས་ནས།  དཔེ་སྟོན་ཁེ་ལས་ཀྱི་ཚོང་རྟགས་ཀྱི་ཤུགས་རྐྱེན་ཇེ་ཆེར་གཏོང་བ་དང་།  ཐོན་ལས་སྡེ་གླིང་ཁྲོད་དུ་དཔེ་སྟོན་ཁེ་ལས་ཀྱི་སྣེ་ཁྲིད་ནུས་པ་འདོན་སྤེལ་བྱས་པ།  རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཚན་རྩལ་འཆར་གཞིའི་རྣམ་གྲངས་ཁྲོད་དུ་“ལག་རྩལ་གསར་གཏོད་ཀྱི་སྣེ་ཁྲིད་”རྣམ་གྲངས་བཀོད་སྒྲིག་བྱས་པ་དང་།  ཁེ་ལས་བྱེད་པོར་བཟུང་ཞིང་།  སློབ་ཆེན་དང་ཚན་རིག་ཞིབ་འཇུག་ལས་ཁུངས་སོགས་དང་མཉམ་འབྲེལ་ཐོག་ཐོན་ལས་དང་།  སློབ་གྲྭ།  ཚན་ཞིབ་ལས་ཁུངས་བཅས་མཉམ་ལས་བྱེད་པར་རྒྱབ་སྐྱོར་དང་།  འབྲེལ་ཡོད་ལག་རྩལ་འགག་གྲོལ་དང་གྲུབ་འབྲས་དངོས་ཐོག་བེད་སྤྱོད་བྱས་པ།   ༢༠༢༢ལོར་ཚན་རྩལ་འཆར་གཞི་མི་འདྲ་བ་བརྒྱུད་ནས་ཁེ་ལས་ཀྱིས་འབྲེལ་ཡོད་རྣམ་གྲངས་༢༨འགན་ཁུར་བའི་རྒྱབ་སྐྱོར་དང་།  གྲོན་དངུལ་ཁྲི་༢༦༤༥རྒྱབ་སྐྱོར་བྱས་པ།  ཚན་རྩལ་རྣམ་པའི་ཁེ་ལས་ཀྱིས་བོད་སྨན་དང་།  ས་མཐོའི་ཁྱད་ལྡན་ཐོན་རྫས།  སྐྱེ་དངོས་སྨན་རྫས།  ཆུ་གློག་ལས་གྲྭ་སོགས་ཁྱབ་ཁོངས་སུ་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་རིམ་པའི་ལས་གྲྭའི་ལག་རྩལ་ཞིབ་འཇུག་ལྟེ་གནས་༧སྐྲུན་པར་རྒྱབ་སྐྱོར་དང་།  ཁེ་ལས་༤ཡིས་སྣེ་ཁྲིད་ནས་གཙང་དག་ནུས་ཁུངས་དང་།  འབྱུང་འཕྲོད་གཏེར་ལས།  བོད་སྨན་ཁྱབ་ཁོངས་སུ་ལྗོངས་རིམ་པའི་ལག་རྩལ་གསར་གཏོད་ལྟེ་གནས་འཛུགས་པར་རྒྱབ་སྐྱོར་བྱས་པ།   ༢༠༢༢ལོར་མཐོ་གསར་ལག་རྩལ་ཁེ་ལས་༣༥ངོས་འཛིན་དང་ཐོ་འགོད་སྙན་སེང་ཞུས་ཤིང་།  ལྗོངས་ནང་ཁུལ་དུ་གོ་ཆོད་པའི་མཐོ་གསར་ལག་རྩལ་ཁེ་ལས་༡༡༢ཟིན་པ་དང་།  ཚན་རྩལ་རྣམ་པའི་ཁེ་ལས་ཆུང་འབྲིང་༢༣༤གདེང་འཇོག་དང་མཛོད་འཇུག་བྱས་པ།  ཕྱིས་སུ་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་རིམ་པའི་འབྱུང་འཕྲོད་ཐོན་རྫས་དང་། འབྱུང་འཕྲོད་བཟོ་གྲྭ།  འབྱུང་འཕྲོད་མཁོ་སྤྲོད་འཁོར་འབྲེལ།  ཆུ་བསྲིའི་ཁེ་ལས་སོགས་ངོས་འཛིན་བྱེད་པའི་ལས་དོན་སྤེལ་ནས།  འབྱུང་འཕྲོད་དཔེ་སྟོན་ཁེ་ལས་ཁག་ཅིག་འཛུགས་གཏོད་བྱ་རྒྱུ་དང་།  རྒྱལ་ཁབ་རིམ་པའི་ཆེད་ལེགས་ཁྱད་གསར་གྱི་ཁེ་ལས་ཆུང་འབྲིང་དང་།  རང་སྐྱོང་ལྗོངས་རིམ་པའི་ཆེད་ལེགས་ཁྱད་གསར་གྱི་ཁེ་ལས་ཆུང་འབྲིང་གསོ་སྐྱོང་དང་ངོས་འཛིན་བྱེད་པའི་ལས་དོན་སྤེལ་རྒྱུ་དང་།  “ཀྲུང་གོའི་གསར་གཏོད་པ་”ཞེས་པའི་ཁེ་ལས་ཆུང་འབྲིང་གི་གསར་གཏོད་ལས་གཏོད་འགྲན་ཚོགས་སྤེལ་ནས།  གསར་གཏོད་དཔེ་སྟོན་ཁེ་ལས་ཁག་ཅིག་འཛུགས་གཏོད་བྱ་རྒྱུ་ཡིན།
 (དྲུག་) ཚད་གཞིས་གོང་འཕེལ་གྱི་སྣེ་ཁྲིད་པའི་ནུས་པ་འདོན་སྤེལ་བྱས་པ། 《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་<རྒྱལ་ཁབ་ཚད་ལྡན་ཅན་གོང་འཕེལ་རྩ་གནད་>ལག་བསྟར་དོན་འཁྱོལ་བྱེད་པའི་བསམ་འཆར་》ཁྱབ་བསྒྲགས་བྱས་པ་དང་།  ཚད་གཞིའི་མཁོ་སྤྲོད་དེ་ཉིད་སྲིད་གཞུང་གིས་གཙོ་ཁྲིད་བྱེད་པ་ནས་སྲིད་གཞུང་དང་ཁྲོམ་ར་མཉམ་འཛིན་བྱེད་པར་བསྒྱུར་ནས།  ཁེ་ལས་དང་སྤྱི་ཚོགས་ལས་རིགས་ཁག་ཧུར་ཐག་ཞུགས་པར་སྐུལ་ལྕག་བྱས་པ་དང་།  ལྗོངས་ཡོངས་ལ་《ནས་༢༠༠༠》དང་《གཟིམ་སྤོས་》སོགས་རང་ལྗོངས་ཀྱི་ཁྱད་ལྡན་ཐོན་རྫས་ཀྱི་ས་གནས་ཚད་གཞི་ཁག་༣༠༦ཁྱབ་བསྒྲགས་བྱས་ཤིང་།  རང་ལྗོངས་ཀྱི་ཁྱད་ལྡན་ཐོན་ལས་གསར་གཏོད་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་གཏོང་བར་སྣེ་ཁྲིད་ཀྱི་ནུས་པ་འདོན་སྤེལ་བྱས་པ།  ཚོགས་པའི་ཚད་གཞི་༡༠༣དང་ཁེ་ལས་ཚད་གཞི་༨༣༡རང་ངོས་ནས་གསལ་བསྒྲགས་བྱས་པ་དང་།   ཁྲོམ་རའི་འདེད་སྐུལ་དང་།  སྲིད་གཞུང་གི་སྣེ་ཁྲིད།  ཁེ་ལས་ཀྱི་བྱེད་པོ།  སྤྱི་ཚོགས་ཀྱི་ཐེ་ཞུགས།  སྒོ་དབྱེ་མཉམ་འདྲེས་ཀྱི་ཚད་ལྡན་ཅན་གྱི་ལས་ཀའི་རྣམ་པ་སྤྱིའི་ཆ་ནས་གྲུབ་ཟིན་པ།  ཚད་ལྡན་ཅན་གྱི་རྨང་གཞིའི་ཞིབ་འཇུག་དང་ཉེར་སྤྱོད་ཞབས་ཞུར་སྐུལ་འདེད་ཤུགས་ཆེན་བཏང་བ།  མིག་སྔར་རང་ལྗོངས་སུ་ལྷོ་ཨ་ཤེ་ཡའི་ཚད་ལྡན་ཅན་ལྷ་སའི་ཞིབ་འཇུག་ལྟེ་གནས་དང་།  རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཚད་ལྡན་ཅན་ཞིབ་འཇུག་ཁང་།  རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཞིང་ཚན་ཁང་གི་སྤུས་ཚད་ཚད་གཞི་དང་བརྟག་དཔྱད་ཞིབ་འཇུག་ཁང་བཅས་ཆེད་མངགས་ཚད་ལྡན་ཅན་ལ་ཞིབ་འཇུག་བྱེད་པའི་ལག་རྩལ་ལས་ཁུངས་༣ཡོད་པ་དང་།  ཞིང་འབྲོག་ལས་དང་བོད་སྨན་སོགས་ལྗོངས་རིམ་པའི་ཆེད་ལས་ཚད་ལྡན་ཅན་གྱི་ལག་རྩལ་ཨུ་ཡོན་ལྷན་ཁང་༦བཙུགས་ཤིང་།  《གམ་པའི་ལུག་གསོ་ཚགས་》དང་།  《ཉང་གཡག་གསོ་ཚགས་》 《རྒྱལ་ཁབ་འདྲེ་ཚེར་འདེབས་འཛུགས་》སོགས་རྒྱལ་ཁབ་རིམ་པའི་ཚད་ལྡན་ཅན་གྱི་ཚོད་ལྟའི་དཔེ་སྟོན་རྣམ་གྲངས་༥༣དང་།  《བཞད་གཞུང་བོད་བྱའི་གསོ་ཚགས་》དང་《ཡབ་མདའི་སྔོ་ཚལ་འདེབས་འཛུགས་》སོགས་ལྗོངས་རིམ་པའི་ཚད་ལྡན་ཅན་གྱི་ཚོད་ལྟའི་དཔེ་སྟོན་རྣམ་གྲངས་༡༣ འཛུགས་སྐྲུན་བྱེད་པའི་ཆོག་མཆན་ཐོབ་ནས།  གྲོང་གསེབ་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་དང་།  རྫོང་ཁོངས་དཔལ་འབྱོར་གོང་འཕེལ་གཏོང་བར་དཔེ་སྟོན་སྣེ་ཁྲིད་ཀྱི་ནུས་པ་ཐོན་ཞིང་།  ཚད་ལྡན་ཅན་གྱི་རྨང་གཞིའི་འདེགས་སྐྱོར་ནུས་པ་མངོན་གསལ་དོད་པོས་གོང་མཐོར་སོང་ཡོད།
(བདུན་) ཚོང་རྟགས་སྤྱད་ནས་ཐོན་ལས་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་བ།  《ཤེས་རིག་བདག་དབང་གི་སྲུང་སྐྱོབ་ཤུགས་ཆེར་གཏོང་བའི་བསམ་འཆར་》དང་། 《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་<ཤེས་རིག་བདག་དབང་སྟོབས་ཆེའི་རྒྱལ་ཁབ་འཛུགས་གཏོད་བྱེད་པའི་རྩ་གནད་>（༢༠༢༡ལོ་ནས་༢༠༣༥ལོ་བར་）ལག་བསྟར་དོན་འཁྱོལ་བྱེད་པའི་བསམ་འཆར་》 《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་“ལྔ་བཅུ་བཞི་པའི་”ཤེས་རིག་བདག་དབང་སྲུང་སྐྱོབ་དང་བཀོད་སྤྱོད་འཆར་འགོད་》སོགས་སྲིད་ཇུས་རང་བཞིན་གྱི་ཡིག་ཆ་ཁྱབ་བསྒྲགས་བྱས་ནས།   ཤེས་རིག་བདག་དབང་གསར་གཏོད་དང་བཀོལ་སྤྱོད་བྱེད་པར་སྐུལ་འདེད་བཏང་བ།   ༢༠༢༢ལོའི་ལོ་མཇུག་བར།  ལྗོངས་ཡོངས་ལ་ཚོང་རྟགས་ཐོ་འགོད་བྱེད་ཚད་༥༥༨༡༠ཟིན་ཞིང་།  ༢༠༢༡ལོའི་དུས་མཉམ་ལས་བརྒྱ་ཆ་༡༧.༦འཕར་ཡོད་པ།   ས་མཐོའི་ཁྱད་ལྡན་ས་གནས་མཚོན་བྱེད་ཀྱི་གསོ་སྐྱོང་ལ་ཤུགས་སྣོན་བརྒྱབ་སྟེ།  ས་ཁུལ་དང་གྲོང་ཁྱེར་ཁག་ལ་ས་གནས་མཚོན་བྱེད་ཀྱི་སྲུང་སྐྱོབ་ཐོན་རྫས་སྙན་ཞུ་ཧུར་ཐག་འབུལ་དགོས་པའི་ཁྲིད་སྟོན་བྱས་པ་དང་།  ཕག་རིའི་ཚགས་ཤ་དང་།  ལེགས་པོའི་ཇ་ལོ།  གྲོ་མོའི་ཉ།  སྣང་རྫོང་གི་སུར་པན་བཅས་ཐོན་རྫས་༤ས་གནས་མཚོན་བྱེད་སྲུང་སྐྱོབ་བྱེད་པའི་སྙན་ཞུ་ཕུལ་བ།   “ལྔ་བཅུ་བཞི་པའི་”རིང་།  ཉིང་ཁྲིའི་ཇ་ལོ་དང་པ་སྣམ་གྱི་སུར་པན་སོགས་ས་གནས་མཚོན་བྱེད་ཚོང་རྟགས་ཁག་༢༥གསར་སྣོན་བྱས་ཤིང་། ལྗོངས་ཡོངས་ལ་ས་གནས་མཚོན་བྱེད་ཚོང་རྟགས་དང་ཐུན་མོང་ཚོང་རྟགས་ཁྱོན་༡༤༦ཟིན་པ་དང་།   ས་གནས་མཚོན་བྱེད་སྲུང་སྐྱོབ་ཐོན་རྫས་༣༦ཟིན་པ།   “སའི་གོ་ལའི་གླིང་སྣེ་གསུམ་པ་”དང་“དགུང་སྔོན་དྭངས་གཙང་”སོགས་ས་གནས་ཚོང་རྟགས་ལ་ཁྲིད་སྟོན་བྱས་ནས།  ཚོང་རྟགས་ཐོ་འགོད་རིགས་༤༥ཆ་ཚང་ལེགས་གྲུབ་བྱུང་ཞིང་།  རྒྱལ་ཁབ་༦ལ་རིགས་མི་འདྲ་བ་༨ཀྱི་ཚོང་རྟགས་༦༥ཐོ་འགོད་བྱས་པ།    “སའི་གོ་ལའི་གླིང་སྣེ་གསུམ་པའི་”ས་གནས་ཚོང་རྟགས་ཀྱི་རྒྱུན་འཁོར་ཧྲིལ་པོའི་ཤེས་རིག་བདག་དབང་སྲུང་སྐྱོབ་ལ་ཟམ་མི་ཆད་པར་དོ་ཁུར་དང་སྐུལ་འདེད་བཏང་ནས།     “སའི་གོ་ལའི་གླིང་སྣེ་གསུམ་པའི་”ཚོང་རྟགས་ལྗོངས་ཡོངས་ཀྱི་གཙོ་གནད་ཐོན་རྫས་དོ་ཁུར་མིང་ཐོའི་ཁོངས་སུ་བཅུག་པ་དང་།  “སའི་གོ་ལའི་གླིང་སྣེ་གསུམ་པའི་”ཚོང་རྟགས་ཀྱི་དབང་གནོད་འགུལ་རྣམ་ལ་ལྟ་ཞིབ་བྱས་ཏེ།  ཚོང་རྟགས་སྤྱད་ནས་ཐོན་ལས་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་བ།   ཁྱད་ལྡན་ཐོན་རྫས་ཀྱི་ཐོག་མའི་ཐོན་ཁུལ་ལ་སྲུང་སྐྱོབ་ཤུགས་ཆེར་བྱས་པ་དང་།   ༢༠༢༢ལོ་ནས་ད་བར།   ཁེ་ལས་༣ལ་ཐོག་མའི་ཐོན་ཁུལ་ལག་ཁྱེར་ཡིག་ཆ་༡༢མཆན་སྤྲོད་བྱས་པ་དང་།  མཆན་སྤྲོད་བྱས་པའི་ལག་ཁྱེར་ལ་《སྤྱིར་བཏང་གི་ཐོག་མའི་ཐོན་ཁུལ་ལག་ཁྱེར་》དང་། 《ཀྲུང་གོ་དང་ཤར་མནའི་རང་མོས་ཚོང་དོན་ཁུལ་གྱི་ཐོག་མའི་ཐོན་ཁུལ་ལག་ཁྱེར་》 《ཨ་ཞི་ཉོ་ཚོང་གྲོས་ཆོད་ཀྱི་ཐོག་མའི་ཐོན་ཁུལ་ལག་ཁྱེར་》 《RCEPཐོག་མའི་ཐོན་ཁུལ་ལག་ཁྱེར་》སོགས་ཡོད་པ།   མཆན་སྤྲོད་ཐོན་རྫས་གྲས་སུ་ལུག་བལ་དང་།  ར་སྤུ།  བོད་རུམ་སོགས་ཡོད་པ།  མཆན་སྤྲོད་མཁན་ནང་རྒྱ་གར་དང་།  ཧིན་རྡུ་ཉི་ཞི་ཡ།  ཉི་ཧོང་སོགས་རྒྱལ་ཁབ་གཞན་དག་ཡོད།  ད་ལོའི་ཟླ་༢པར།  ཁེ་ལས་༡ལ་《ཨ་ཞི་ཉོ་ཚོང་གྲོས་ཆོད་ཀྱི་ཐོག་མའི་ཐོན་ཁུལ་ལག་ཁྱེར་》ཞུ་ལེན་བྱེད་པའི་ཁྲིད་སྟོན་བྱས་པ་དང་།   ཟོག་རིན་སྒོར་ཁྲི་༣༠༣.༨༨ལ་གཟིགས་སྐྱོང་ཐོབ་ཅིང་།  ཁེ་ལས་ཀྱིས་ཐོག་མའི་ཐོན་ཁུལ་ལག་ཁྱེར་བསྟན་ན་ནང་འདྲེན་སྒོ་ཁྲལ་བརྒྱ་ཆ་༢༥ནས་ཀླད་ཀོར་ལ་བཅོག་གི་ཡོད་པ་དང་།  སྒོ་ཁྲལ་རྩ་ཆག་གཏོང་ཚད་སྒོར་ཁྲི་༧༥.༩༧ཟིན་ཡོད་པ་རེད།
 (བརྒྱད་) ཐོན་རྫས་ཀྱི་སྤུས་ཚད་ལྟ་སྡོམ་ལ་ཤུགས་སྣོན་བརྒྱབ་པ།  གཅིག་ནས་བོད་ཀྱི་ཡུལ་ཟོག་ཐོན་རྫས་《བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་གཙོ་གནད་བཟོ་ལས་ཐོན་རྫས་སྤུས་ཚད་བདེ་འཇགས་ལྟ་སྡོམ་མིང་ཐོའི་》ཁོངས་སུ་བཅུག་ནས་གཙོ་གནད་ལྟ་སྡོམ་བྱས་པ།   ལྟ་སྐུལ་ཟུར་བཤེར་དང་ཉེན་ཁ་ལྟ་ཞིབ་བྱེད་པའི་བྱ་ཐབས་སྤྱད་ནས།  བོད་ཀྱི་ཁྱད་ལྡན་ཡུལ་ཟོག་དང་།  བོད་ཀྱི་ས་གནས་མཚོན་བྱེད་ཀྱི་ཐོན་རྫས།  ལག་ཁྱེར་རགས་ནས་ཐོན་སྐྱེད་བྱས་པའི་བཟོ་ལས་ཐོན་རྫས་སོགས་ལ་ལྟ་སྡོམ་བྱེད་ཤུགས་ཆེ་རུ་བཏང་བ།  ལོ་ལྟར་བོད་ཀྱི་ཡུལ་ཟོག་ཐོན་རྫས་ལ་ལྟ་སྐུལ་ཟུར་བཤེར་ཐེངས་༡༥༠ཡན་བྱས་པ་དང་།  ཐོན་རྫས་ཚད་གཞི་མ་ལོན་པའི་ཐོན་སྐྱེད་ཁེ་ལས་ལ་དག་ཐེར་ལེགས་བཅོས་དང་སྲིད་འཛིན་བསྐོང་འདྲི་སོགས་བྱ་ཐབས་སྤྱད་ནས་ཐག་གཅོད་བྱས་ཏེ།  ཐོན་སྐྱེད་ཁེ་ལས་ནས་བཟོ་རྩལ་ལེགས་བཅོས་དང་སྤུས་ཚད་དོ་དམ་ཤུགས་ཆེན་བྱས་ནས།  ཐོན་སྐྱེད་པ་དང་ཕྱིར་འཚོང་བའི་སྤུས་ཚད་བྱེད་པོའི་འགན་འཁྲི་དོན་འཁྱོལ་དང་། ཁྲིམས་སྲོལ་གཞིར་བཟུང་ལས་གཉེར་བྱེད་པར་ལྟ་སྐུལ་ཁྲིད་སྟོན་བྱས་པ།  གཉིས་ནས་དུས་ཐོག་ཏུ་ཟུར་བཤེར་འབྲས་བུ་མཉམ་སྤྱོད་བྱས་པ།  འཛུགས་སྐྲུན་དང་རྒྱན་སྤྲོས་རྒྱུ་ཆ་སོགས་བོད་ཀྱི་རང་ཡུལ་ཐོན་སྐྱེད་ཁེ་ལས་དང་འབྲེལ་བ་ཆེ་བའི་ཐོན་རྫས་ལ་ཟུར་བཤེར་བྱས་པའི་འབྲས་བུ་དུས་ཐོག་ཏུ་སྡོད་ཁང་འཛུགས་སྐྲུན་ཐིང་དང་འབྱོར་འཕྲིན་ཐིང་སོགས་ལས་རིགས་གཙོ་གཉེར་ཚན་པར་རྒྱུད་སྐྱེལ་བྱས་ཏེ།  འབྱུང་རྩ་ནས་སྤྲུས་ཚད་ལྟ་སྡོམ་བཅོས་སྐྱོང་ལ་ཤུགས་སྣོན་དང་།   ཚད་གཞི་ལོན་པའི་ཐོན་རྫས་ཀྱི་མཁོ་སྤྲོད་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་ནས།  ཁེ་ལས་ཀྱིས་སྤུས་ཚད་དོ་དམ་ཆུ་ཚད་གོང་མཐོར་གཏོང་བར་ལྡོག་སྐུལ་བྱས་ཏེ།  ཐོན་རྫས་སྤུས་ཚད་ལེགས་སུ་བཏང་ནས།  བོད་ཀྱི་ཡུལ་ཟོག་ཐོན་རྫས་ཀྱི་མཚན་སྙན་བཟང་པོ་སྲུང་སྐྱོང་བྱས་པ།   གསུམ་ནས་སྤུས་ཚད་ཀྱི་ཁྲིམས་ལུགས་ཁྲིམས་སྲོལ་དྲིལ་བསྒྲགས་ལ་ཤུགས་སྣོན་བརྒྱབ་པ།   ལོ་རེའི་༣.༡༥སྟེ་འཛད་སྤྱོད་པའི་ཁེ་དབང་སྲུང་བའི་ཉིན་མོ་དང་།  ༥.༡༠ཏེ་ཀྲུང་གོའི་ཚོང་རྟགས་ཉིན་མོ།  ༥.༢༠ཏེ་འཛམ་གླིང་ཚད་འཇལ་ཉིན་མོ།  ཟླ་༩པ་སྟེ་སྤུས་ཚད་ཟླ་བ་སོགས་ལ་སྤུས་ཚད་ཀྱི་ཁྲིམས་ལུགས་ཁྲིམས་སྲོལ་ཕྱོགས་བསྡུས་དྲིལ་བསྒྲགས་བྱས་པ།  “བཅའ་ཁྲིམས་ལག་བསྟར་སུས་བྱས་ཀྱང་། དེ་ཡིས་ཁྱབ་གདལ་གཏོང་འགན་འཁུར་རྒྱུ་”འཐའ་འཁྱོངས་བྱས་ཏེ།  ཐོན་རྫས་གཙོ་བོར་ཆེད་དུ་ཞིབ་བཤེར་བཅོས་སྐྱོང་དང་ཐོན་རྫས་ཀྱི་སྤུས་ཚད་བདེ་འཇགས་“སྡེ་ཁུལ་དང་།    སློབ་གྲྭ།  གྲོང་གསེབ་སོགས་ལ་བསྐྱོད་”ནས་འཛད་སྤྱོད་པའི་སློབ་གསོའི་བྱེད་སྒོ་སྤེལ་བའི་གོ་སྐབས་དང་བསྟུན་ཏེ།  སྤུས་ཚད་བདེ་འཇགས་ཀྱི་དྲིལ་བསྒྲགས་སློབ་གསོ་དང་ཁྲིད་སྟོན་བྱེད་སྒོ་རྒྱ་ཆེར་སྤེལ་ནས།  ཐོན་སྐྱེད་པ་དང་། ཕྱིར་འཚོང་བ།  འཛད་སྤྱོད་པའི་སྤུས་ཚད་ཁྲིམས་ལུགས་ཀྱི་འདུ་ཤེས་ཟམ་མི་ཆད་པར་ཇེ་ཟབ་ཏུ་བཏང་ནས།  སྤྱི་ཚོགས་ཡོངས་ཀྱིས་ཐུན་མོང་ཐོག་སྤུས་ཚད་ལ་དོ་ཁུར་བྱེད་པའི་ཁོར་ཡུག་བཟང་པོ་ཆགས་པ།
རྗེས་སུ།  རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཁྲོམ་ར་ལྟ་སྐུལ་དོ་དམ་ཅུད་ནས་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཀྱི་འབྲེལ་ཡོད་ཚན་པ་དང་ལྷན་དུ་སྤུས་ཚད་ལམ་ལུགས་འཐུས་ཚང་དུ་བཏང་ནས།  “ཐོན་སྣོན་ཚོང་གསུམ་”གཞི་གཅིག་ཅན་དུ་གོང་འཕེལ་ཡོང་བར་མཐུན་སྦྱོར་སྐུལ་འདེད་དང་།  ས་གནས་མཚོན་བྱེད་ཐོན་རྫས་ཀྱི་ཚོང་རྟགས་དང་ཚད་གཞི་དང་གཙོ་གནད་ཁེ་ལས་ཀྱི་དཔེ་སྟོན་སྣེ་ཁྲིད་ནུས་པ་འདོན་སྤེལ་བྱས་ཏེ།  སྤུས་ལེགས་ཚོང་རྟགས་འཛུགས་གཏོད་བྱེད་པ་དང་།  ཁེ་ལས་ཀྱིས་སྤུས་ཚད་བྱེད་པོའི་འགན་འཁྲི་དོན་འཁྱོལ་བྱེད་ཚུལ་ལ་སྐུལ་འདེད་བཏང་སྟེ།  ཐོན་རྫས་ཀྱི་སྤུས་ཚད་དམ་འཛིན་བྱས་ནས་བོད་ཀྱི་ཁྱད་ལྡན་ཐོན་ལས་ཀྱི་གོང་འཕེལ་ལ་སྐུལ་འདེད་གཏོང་རྒྱུ་ཡིན།
ཁྱེད་ཀྱིས་རང་ལྗོངས་ཀྱི་ཁྲོམ་རའི་ལྟ་སྡོམ་ལས་དོན་ལ་ཐུགས་ཁུར་དང་རྒྱབ་སྐྱོར་གནང་བར་ཐུགས་རྗེ་ཆེ།  གོང་དུ་ཕུལ་བའི་ཞུ་ལན་ཐུགས་ལ་བབ་མིན་《བསམ་འཆར་བསྡུ་ལེན་རེའུ་མིག་》འདི་སྐོང་བ་དང་སྦྲགས་ཁ་པར་ནས་ང་ཚོར་འབྲེལ་གཏུགས་གནང་རོགས།
འབྲེལ་གཏུག་གནང་ཡུལ་ཚན་པ།  རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཁྲོམ་ར་ལྟ་སྐུལ་དོ་དམ་ཅུད།
ཁ་པར་ཨང་གྲངས།  ༡༨༩༠༨༩༩༧༣༤༠
རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཁྲོམ་ར་ལྟ་སྐུལ་དོ་དམ་ཅུད་ནས།
༢༠༢༣ལོའི་ཟླ་༦པའི་ཚེས་༢༥ཉིན།
                                  

བཤུ་འབུལ། རང་སྐྱོང་ལྗོངས་མི་དམངས་སྲིད་གཞུང་གཞུང་ལས་ཁང་།   རང་སྐྱོང་ལྗོངས་སྲིད་གྲོས་གྲོས་འདོན་ཨུ་ཡོན་ལྷན་ཁང་།
བཤུ་སྐྱེལ།  རང་སྐྱོང་ལྗོངས་འཕེལ་བསྒྱུར་ཨུ་ལྷན།  ཚན་རྩལ་ཐིང་།  དཔལ་འབྱོར་དང་ཆ་འཕྲིན་ཅན་ཐིང་།  ཞིང་ལས་གྲོང་གསེབ་ཐིང་།  ཚོང་དོན་ཐིང་།  འཕྲོད་བསྟེན་བདེ་ཐང་ཨུ་ལྷན།  ཡུལ་སྐོར་འཕེལ་རྒྱས་ཐིང་།  ལྷ་ས་འགག་སྒོ།
                              

བོད་རང་སྐྱོང་ལྗོངས་ཁྲོམ་ར་ལྟ་སྐུལ་དོ་དམ་ཅུད་གཞུང་ལས་ཁང་ནས།   ༢༠༢༣ལོའི་ཟླ་༦པའི་ཚེས་༢༥ཉིན་དཔར་འགྲེམ་བྱས།
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