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Main Text:     ༄༅། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རོྡའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གིྱ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ མོད་ཁ་ཀ ས་ཕིྱ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་

  སོྤྲད་གཤེར་གིྱ་བུད་ལྡོངས་ས་ཞིང་ཤས་ཁར་སེླབས་པའི་ཤོགས་བིྲལ་གསུམ་དང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ས་ཁག་སེྒར་སོགས་སྨད་པ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ མཆོད་སེྟན་པ་
  གཉིས་སིྐྱ་གསོན་རིགས་དང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ་་་ ་་་པ་ངོ་འདོན་བུད་སོྟངས་བཅས་ཀྱི་ཞིང་ནས་ཁར་སེླད་པའི་ཤོག་དྲིལ་གསུམ་བཅས་བྲུལ་སོྐྱན་

 ཆེད་གཤིས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ཀུན་དགའ་ཞེས་པ་ཤིང་ཁོ་སྟན་པོའི་གྲལ་ཚེས་མཆོག་་་་་་་་་་་་་་་་་་བསོྟད་ཀྱི་མ་དེབ་་་་་་་་་་་་་་་ཀྱི་གྲུལ་ཐོར་ཆོད་བར་
བརྟེན་དྲན་པོ་ཞོས་པ་ལྕགས་སོྤྲད་ལོ་གསར་ཤུ་བྱས་པ་ལ༎
Main Text 2:   ༄༅། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་དིང་རིང་རྒྱ་མཚོ་ནས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ སེྒར་སེྤ་ལེགས་པ་ངོ་འདོན་གསུམ་འཁིྲ་ཁུངས་ནས་གཡོག་
བཀྲོས་ལྷ་མ་རྟོགས་ངོ་གཡོག་བིྱངས་བུད་སོྟང་སུ་སོང་བར་བརྟེན་རྒྱ་བའི་དོན་བཞིན་མོད་རྟ་ལྗོང་ཡོང་ནས་རྒན་མནར་གིྱས་མཐའ་

   འདོམ་དང་བཅས་ཐོ་བཀོད་འདུན་པའི་ནང་ལ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ མེད་ལུག་ལྗོང་ཡོངས་ནས་ཀྱང་རོྣག་རྟོར་ཞིབ་འཇུག་གནོས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ས་ཁང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ དབང་
 རིགས་བདག་ཐོབ་འཚེམས་ལུས་འདུས་མིན་དང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ སོྐར་ཤག་བྱང་ས་ཞིང་བིྱངས་ཆོད་ཐ་ཁ་རིྩ་ཆགས་ལ་སོང་བག་དིང་རོ་རྒྱ་མཚོ་

དང་ཁད་འབྱངས་པ་བཅས་འཆོལ་མེད་བེད་ཐུབ་འདུག་གཤིས་སོྐལ་བེར་ཐུབ་རིགས་ལ་ལྡད་གོྲང་ཁོྱད་འཛིན་བཀྲིས་ལྷ་མེད་དང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་
 དིང་རི་བརྒྱང་ཁོངས་ནས་འབབས་སྒྲུབ་བཆར་ལ་ཞིང་བཀོད་ནང་འདིར་གསལ་དང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ལྡད་གོྲང་རྐང་པོར་ཞུང་རྒྱུན་དཔེ་འདྲེའི་

སྒྲུབ་ཆ་དགོས་པར་འདྲེལ་མཚུང་གཞུང་བརྒྱུན་ལ་སོ་སོའི་ས་བབས་ལ་རྟེན་པའི་ལག་འབབས་མཐམ་སྨར་ཚོགས་ལས་དཔེ་
འགེབས་ཐུབ་ལ་ཞིགས་མི་འདུག་པས་སེྤལ་ལེགས་པ་ངོ་གཡོན་རང་ནི་སྔར་འབབས་ནས་ཆ་ཤག་ཀྱི་རང་ཆ་སྐལ་བ་གཉིས་པོ་

 ཡངོས་འདྲ་ཚུལ་བྱུང་བ་བཅས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ དེ་ཁ་ལྟར་བྱས་ཚེ་གཞུང་གུན་ཐལ་ལུག་འདུན་མིན་སོགས་རེྗས་འབེྲང་སུ་མ་སོང་བའི་རྩ་བ་ཞིབ་
  བཅད་ངོས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ གྲུབས་ཆགས་ཡང་ཏིན་གི་མཆན་འགེབས་བྱས་མཆོས་བའི་རྒྱུ་མཚན་ཁུང་ཐུབ་ཡོང་བ་གིྱས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ མེ་ལུན་ཟླ་ཚེས་ལ་

   ཟེར་བ་མ་དེབ་མགོ་མཆན་དམ་སིྤྱར། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ སོྒ་དེབ་གྲངས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ༦༦ གསལ་སེྒར་སེྤལ་ལེབ་ཡ་ངོ་གམོན་གི་ཁོངས་ནས་གཡོན་དབང་པོ་
 རྐང་༡་མ་རྟོགས་དེ་ཕིྱན་ཚང་མ་བུད་སོྟང་གི་ས་ཞིང་མེ་རྟ་བལྡུད་པས་ཤས་བཀྲམ་ཀྱི་ས་བུམ་འདི་ནང་ལ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ མེ་ལུས་བལྡུད་པག་

 ཞིབ་དཔྱད་ཕིྱ་དེ་ཐོག་ནས་སོྒ་དེབ་འབབས་དེབ་སོགས་ལ་མཆན་འབེབས་དང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ས་ཐོར་རྟོར་བོགས་འདྲེའི་བོགས་སྒྲུབ་བཅས་བེྱད་
 རྒྱུ་ཡིན་ཀྱང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ གཟིར་བའི་ལྷབས་ཀྱི་དེ་ལམ་དུ་ད་བར་རིམས་འགྱངས་ཀྱི་ལྡད་གོྲང་རྐང་གཅིག་སོར་ཕྲལ་གོྱགས་ཀྱི་ཆགས་འཛིན་

 ལ་རྒྱ་ཚུལ་བྱུང་བ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ལྕགས་ཁག་བལྡུད་པས་རྩ་བ་ཞིབ་བཅད་ཀྱི་གཡོག་ལྡད་གོྲང་རྐང་༡་པོ་ལས་མོད་ངེས་ཁུང་བདག་ཡིན་ན་
  སོྐར་ཐོན་དང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ བཤམ་གིྱ་འཆར་བཞི་ལྟར་གིྱ་བོགས་སྒྲུབ་གཞུང་སེླབས་གང་ཆོད་འགེལ་བཀོད་ངོས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ རྐང་འགོྲད་ལག་འདོན་གིྱ་

འབབ་རྣམས་བུད་ལྡོང་རང་ཆ་བུད་ངོས་ལྡད་གོྲད་རྐང་གཅིག་སོས་གཞུང་རྒྱུག་དཔེ་དྲི་དགོས་པ་སོྤྲད་མཆག་འབེབས་བྱས་ཆོག་པ་
   གིྱས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ཟླ་ཚེས་ལ་ཟེར་བ་མ་དེབ་མགོ་མཆན་དམ་འབྱར། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ལྕགས་ཁག་མགོ་མཆན་དམ་འབྱར་ཕེབས་པའི་དོན་བཞིན། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ རྒན་

 མགར་མཐའ་འདོམས་ངོས་ཡང་ཏིན་གི་སྒྲུབ་འཆག་བཀོད་པར། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ལག་འབབས་ཀྱི་ཁུངས་སོ་སོར་ཆག་མཆན་ཟུར་དུ་གསལ་
 ཞིང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ བུད་སོྟངས་གི་ས་ཞིང་ལ་ད་ལྟ་ངོ་བོའི་ལག་འདེབས་གང་ཡིན་ཐ་བ་ལིང་འབུམས་ཀྱི་འཕེལ་བེད་བརྟན་ནས་མི་འདུག་པས་



   ལོའི་ཡངོ་བལྡུད་པས་ཞིབ་འཇུག་གི་འཁོལ་ན། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ དགོས་དང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ རྩ་རིན་མེད་རྟ་འཆར་བཀོད་ལྟར་གིྱ་ལུག་ཁོ་གཅིག་དང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ མ་མོ་
 གཉིས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ཁ་ལྕགས་བཞི་བཅས་དེ་དོན་དང་བོགས་ཇུའི་ཁལ་༡༨/༡༠་ཐམ་པ་འདུག་ཀྱང་བྲུ་སོྐྱད་ཆོད་བ་རང་མི་འདུག་ཀྱང་རྐང་

གྲྭངས་ལ་ཆ་རྐོར་རུའི་ཁལ་པ་༢༢/   ༡༠། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ངོ་བོའི་ཁང་པར་བོགས་ཁལ་པ་བཅས་བླང་པ་ཡིན། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ གོང་གསལ་ལྕགས་ཁག་ཐོགས་
 སོང་ཞིང་འབབས་གོང་གསལ་གཞུང་བདུན་ཡོད་མེད་དང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ངོ་བོའི་ཁག་འདེབས་ཐ་བར་ལུས་ངེས་ཡིན་མིན་སོགས་ཆུ་བིྱ་བལྡུད་

  པས་རྩ་བ་ཞིབ་བཅད། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ཀིྱ་རིྩས་དུས་རྒྱུན་མཚན་ཡོངས་བ་བོྱད་དུ་ཆུ་བིྱ་ཟླ་ཚེས་ལ་ཟེར་བ་མ་དེབ་སྦྱར་མཆན་དམ་སྦྱར༎
Main Text 3:   ༄༅། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་སེྒར་སེྤྱ་ལེབ་པ་རང་ངོ་བོའི་ཁང་པ་ཕིྱ་སོྒ་ཤར་སྟ་རུ་བཞི། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ དེའི་ནང་དུ་དཔལ་ར་གྱང་རྐོངས་

  རུའི་སོན་བེྲད་བཅུ་འགོྲ་ཚོད། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ལྷོ་ནུབ་དུ་དཔལ་སོན་བེྲད་དོ་འགོྲ་ཚོད་སོྒ་ཁུང་ཤར་ལྟ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ བར་སོྒ་ཤར་ལྟ་ཁུང་མེང་ཕིྱ་ནགན་དུ་བཟུང་
  དཀྲི་གསལ་ཤིང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ དའེི་ནང་དུ་འཁྱམས་ག་བ་གཅིག་དང་གདུང་བཞིའི་ས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ དེའི་བྱང་རྩྭ་རལ་གདུད་མ་གཉིས་ཀྱི་ས་སོྒ་ཁུང་ལྷོ་

   ལྟ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ དེའི་ནུབ་ར་བ་སོྒ་ཁུངས་ལྷོ་ལྟ་གང་བཞི་དང་ལྡེན་ག་གཉིས་མོད། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ཀ་བ་གཅིག་གི་ས་སོྒ་ཁུང་ཤར་ལྟ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ཡང་དའེི་ལྷིར་རྩ་
  རགས་ཐོག་མེད་སོྒ་བུངབྱང་སྟ་འོག་རྐས་དངོས་བུ་༡༡་ཡོད་པ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ དེའི་མགོར་གཅིག་དང་གདུད་མ་གཅམ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ཤར་དུ་སེྒ་ཁུང་ལྟབ་

   གཅིག དེའི་བྱང་དུ་ནང་ཆུང་གདུང་གཉིས་ས་སོྒ་ལྷོ་ལྟ་རུ་བཞི་མེད་པོང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ཤར་དུ་དགེ་ཁུངས་ལྟབ་གཅིག དེའི་ནུབ་ཆོམ་ཀ་བཞི་
 མ་དཀར་ཁུང་སེང་གཡབས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ སོྒ་ལྷོ་ལྟ་ཞུ་མོད་བཟུང་དཀྲིས་དེའི་ལྷོར་ཐབ་ཚང་ཀང་བ་གསུམ་གི་ས་སོྒ་ཤར་ལྟ་རུ་བཞི་མེང་བཟུང་

  དཀྲི དེའི་སྦུག་རང་ཆུང་ལྕམ་ནང་མ་སོྒ་ཁུང་བྱང་ལྟ། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ དེའི་ལྷོ་ཤར་སོྤྱད་ལྕམ་གང་མ་སོྒ་ཁུང་ནུབ་ལྟ་ནུད་སོྟང་ཚེ་འཕེལ་གཉིས་ཀྱི་
   རྔ་རྩྭ་ན་མ་མདུན་དེར་ཐ་སོན་ཁལ་ལྔ་འགོྲ་ཆོད་རྩ་རོྐྱད་འགིྲང་། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ལག་འདེབས་གྲས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ཞིང་འདག་ས་ཐ་སོན་ཁལ་གཅིག ཐ་རིྩ་

ཤག་ཁང་སོན་བེྲ་བརྒྱད་(རིྩ)   སེྒར་སེྤ་ལེབ་པ་ངོ་གཡོག་བུད་སོྟངས་ཤས་སོླབས་མ་ཙམ་ངོ་ཤུས་དེབས། །ཤེལ་དཀར་མི་འགྱུར་རྡོའི་ལྗོང་མ་ཁ་ཕུལ་གྱི། མོད་ཁ་ཀ ས་ཕྱི། ལྕགས་་་བཅས་ལྗོང་ལྡོད་ ཝ པ་འདི་བཞིན་ པ་འདི་བཞིན་
ལྕགས་སོྤྲའི་ཡོངས་བལྡུད་སོྔ་མ་ལུང་པས་གསར་ཤུས་བྱས་བའི་འདུག་པ་ད་དུང་ལྕགས་བྱའི་ལྗོངས་ཡོང་ནས་ཐལ་ལུས་ཡོད་
མོད་ཞིབ་འཇུག་ལྕགས་བྱང་རིྩས་དུས་ཞུ་དག་ལྕི་འབེབས་བྱས་པའི་གཏན་གླིང་འཕེལ་བསྟུ་ར་མ་ཁིྱ་ནང་དུ་བལྡུད་ཆེན་པ་བེྱད་ཟླ་

 ཚེས་ལ༎ ༎


