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The	History	and	Benefit	of	Protection	Tsatsas	
	
In	the	10th	century,	the	master	Mritri	Jana	instructed	his	disciples	to	make	tsatsas,	which	he	
promised	to	bless	and	consecrate	for	the	protection	and	benefit	of	all	beings.	Under	his	
guidance,	innumerable	tsatsas	were	made,	occasioning	many	miraculous	phenomena.	As	they	
baked,	rainbows	appeared	in	the	sky.	Sometimes	gods,	nagas,	and	other	non-humans	took	the	
tsatsas	away,	leaving	the	tsatsa	oven	empty.	On	one	occasion,	when	the	tsatsa	workshop	was	
struck	by	lightning	that	destroyed	the	top	layers	of	earth	and	scorched	everything	nearby,	the	
tsatsas	within	remained	completely	undamaged.	Some	of	these	tsatsas	still	retain	marks	of	
meteorite	flames,	as	well	as	a	five-colored	light.	Also,	as	many	witnessed,	there	was	once	no	
need	to	light	a	fire	to	bake	the	tsatsas,	as	the	Dharma	Protector	Rahula	had	come	to	kindle	the	
flame.	
	
For	those	who	could	not	receive	tsatsas	directly	from	the	master,	regardless	of	whether	they	
were	near	or	far,	tsatsas	were	miraculously	received	solely	by	virtue	of	their	faith	and	devotion.	
On	the	other	hand,	if	one	had	received	a	tsatsa	and	doubted	its	value,	it	merely	flew	back	to	the	
master.	
	
Holy	Substances	in	the	Migyur	Dorje	Tsatsas	
	
The	Migyur	Dorje	protection	tsatsa	is	made	from	Mriti	Jana’s	tsatsa,	and	from	the	clothes,	
bones,	and	relics	of	Terton	Tulku	Migyur	Dorje.	These	relics	were	obtained	when	cleaning	the	
holy	body	of	Migyur	Dorje	at	Mugsang	monastery,	which	occurs	only	every	few	years,	and	were	
then	offered	to	HH	Karma	Kuchen	Rinpoche.		
	
In	addition,	the	tsatsas	contain	about	4,000	substances,	made	up	of	blessed	objects,	samaya	
substances,	sacred	bones,	and	other	relics.	These	include	the	relics	of	Buddha	Kashyapa,	the	



clothing	of	Guru	Rinpoche,	Orygen	Lingpa,	Karma	Chagme	Rinpoche,	and	Mipham	Rinpoche,	
the	hair	of	Palchen	Dupa,	the	clothing,	sacred	bones,	and	hair	of	Penor	Rinpoche,	the	dharma	
robe	of	Palyul	Karma	Tashi,	the	sacred	bones	of	Ratna	Lingpa,	Yeshi	Bum	and	Jampa	Bum,	the	
yellow-scroll	of	Rinchen	Lingpa,	the	clothing	of	Minling	Terchen,	Drubchen	Pema	Duddul,	gold	
from	the	deerskin	bag	of	the	great	translator	Vairochana,	the	sacred	bones	of	Jangchub	Pal,	the	
holy	flesh	of	Nyangral	Nima	Odzer	and	Gyatso	Nyingpo,	the	clothing	and	walking	stick	of	
Jamgon	Kongtrul,	the	clothing	of	Jigme	Lingpa,	hair	of	the	previous	Palyul	Kuchen	Rinpoche,	
hair	of	the	previous	Palyul	Mugsang	Kuchen	Rinpoche,	clothing	of	Khenchen	Jigme	Phuntsok,	
the	sacred	salt	from	the	Kundun	and	clothing	of	Chadral	Sangye	Dorje	Rinpoche,	the	sacred	
bones	of	Sonam	Bum	and	Khaleg	Tulku,	the	sacred	clothing	of	Mingling	Chung	Rinpoche,	
Maitreya	of	Drapung	Monastery	and	Penchen	Rinpoche,	the	cloth	of	Situ	Rinpoche,	the	clothes	
of	Situ	Chokyi	Gyatso,	the	sacred	bones	of	Drodul	Pawo	Dorje,	the	all-in-one		pills	of	Palyul,	
Manjushri	pills,	Long	Life	pills	of	Palyul,	all-in-one	sacred	pills	and	clothing	of	Khyentse	,	seven-
life	nectar	pills,	the	treasure	revelation	of	seven-life	nectar	pills	by	Pema	Lingpa,	all-in-one	
nectar	pills	of	Tarthang	monastery,	nectar	pills	of	Gawang,	Mani	pills	and	Sarasvati	pills	of	His	
Holiness	Dalai	Lama,	body-speech-mind	nectar	pills,	the	relics	of	Buddha	Sakyamuni,	and	many	
other	relics.	
	
From	all	these	precious	relics	His	Holiness	fashioned	these	tsatsa	pendants	for	the	protection	of	
those	who	wear	them,	to	bring	peace	and	harmony	to	their	immediate	environment,	as	well	as	
to	spread	blessings	throughout	the	world.		
	
Because	of	its	age	and	unstable	foundation,	the	Palyul	Monastery’s	three-year	retreat	facility	in	
Tibet	is	currently	unsafe	for	retreatants.	Most	of	the	proceeds	generated	by	the	Tsatsa	
Protection	Pendant	are	therefore	directed	toward	renovation	of	the	retreat	facility,	with	the	
remainder	supporting	the	growth	of	Palyul’s	pure	dharma	worldwide.	

 

 

 

 

 

 



༄།	ལ་	་མི་འ	ར་	-་	/འི་སʦ་འི་ལོ་	ས་མདོར་བ	ས།	 

༄།།	 ོན་ཆད་ཇ*་བ*་	-་ཏི་	་ནས་ག	ལ་	འི་	ག་མ་	 ོང་བའི་ཚ<་	 ེའི་ཞལ་ནས་ཚ་ཚ་གདབ་དགོས།	དེ་	མས་ལ་ངས་	 ིན་	བས་དང་	རབ་གནས་མཛད་འོང་།	ག	

ངས་པ་དེ་ཡིས་མཚG	ན་སʦ་ནི་y ོགས་བ	འི་	ལ་བ་	ས་དང་བཅས་པས་	 ིན་	 ིས་བ	བས་པའི་དད་	 ེན་	དང་དམ་	ས་yད་པར་འཕགས་པ་ཞིག་ཡིན།	

ཚ་ཚ་དེ་དག་མེར་	 ེག་པའི་ཚ<་ཚ་uང་ལ་འཇའ་འོད་	 ི་	ར་uབ་པ་དང་།	ལ་	་ལ་ལར་	་	་གཉན་སོགས་	 ིས་གདན་	ངས་ནས་ཚ་uང་ཁ་y ེ་	ས་གཅིག་	ང་མ་	ག་པ་	ང་བ་དང་།	ཡང་	

ལ་	ང་ག་ཤེད་	་ཚ་uང་གི་ཐོག་	་ཐོག་བ	བས་	ས་y ིའི་ས་དང་	 ེག་ཆས་གཏོར་ཡང་ནང་གི་སʦ་ལ་ཅི་ཡང་གནོད་པ་མ་	ང་བ་གནམ་	གས་y ེ་མ་དང་ཁ་དོག་	་	འི་	མདོག་ད་	

འི་བར་ཡང་མངོན་གསལ་ཡོད།	ཡང་ཚ་ཚ་ལ་ལ་མེ་ལ་	 ེག་པའི་ཚ<་མེ་འ	ད་མི་དགོས་པར་	་	་ལས་མེ་འ	ད་ནས་བ	 ེགས་	པ་སོགས་མང་པ*འ-་མཐོང་	ང་	་	ར་ཡོད།	

དད་པ་ཡོད་པའི་མི་ལ་	་མས་དངོས་	་མ་གནང་ཡང་ས་ཐག་ཉེ་རིང་ལ་མ་	 ོས་པར་སʦ་	r ེད་པ་དང་།	དད་པ་མེད་མཁན་དང་ཐེ་ཚGམ་ཅན་	མས་	 ིས་	ངས་	ང་y ིར་	་མའི་yག་	

་y ིན་པ་དང་འuར་བ་སོགས་དང་།	ནད་	གདོན་	 ི་རིགས་ཞི་བ་དང་y ི་ནང་གི་འགལ་	 ེན་བར་ཆད་བ	ངས་ཏེ་བསམ་དོན་ཆོས་བཞིན་	བ་པ་སོགས་སʦའི་ཡོན་ཏན་	 ི་ལོ་	ས་ངོ་	

མཚར་བ་འདི་ན་བ	 ོད་	 ིས་མི་ལང་བ་ཡོད།	མདོར་ན་དེང་	ས་བ	ན་འཛoན་	 ི་	 ེས་ཆེ	ན་	མས་	 ི་	་ག	ང་uགས་	 ི་	 ེན་	་འཇོག་པ་	དང་དད་པ་ཅན་	མས་	 ི་	 ེ་ལ་འདོགས་པ་ལ་	

ང་བ་གཞན་	ན་ལས་མཆོག་	་	ར་པ་ཞིག་ཡིན།	བས་བབས་	 ི་སʦ་འདི་དག་གཙu་བ*་ཇ*་བ*་	-་ཏིའི་རང་	ང་	 ིན་	 ེན་དང་གཏེར་	 ོན་	ལ་	་མི་འ	ར་	*་	xའི་ག	ང་	

ས་དང་ན་བཟའ།	གཞན་ཡང་	ལ་བ་རིག་འཛoན་	བ་ཐོབ་གོང་མ་	་མའི་རིང་བ	 ེལ་ག	ང་	ས་སོགས་དམ་	ས་	 ིན་ཅན་yད་པར་འཕགས་པ་དག་ལས་	བ	ས་བ	

བས་བ	 ིས་པའི་དཀར་ཆག་གཤམ་འཁོད་	ར་ཏེ།	སངས་	ས་འོད་	ང་གི་རིང་བ	 ེལ།	་	འི་ན་བཟའ།	ཨོ་	ན་	 ིང་པའི་ན་	བཟའ།	ཆགས་མེད་རིན་པ*་ཆxའི་ན་བཟའ།	

མི་ཕམ་རིན་པ*་ཆxའི་ད	་	།	དཔལ་ཆེན་འ	ས་པའི་ད	་ལོ།	བ་དབང་རིན་པ*་ཆxའི་ན་བཟའ།	ག	ང་	ས།	ད	་	།	ག	ང་w།	དཔལ་	ལ་ཀ	་བ	 ིས་	 ི་ཆོས་གོས།	ར	་	 ིང་པའི་ག	ང་	ས།	

ཡེ་ཤེས་འ	མ་	 ི་ག	ང་	ས།	མས་	པ་འ	མ་	 ི་ག	ང་	ས།	རིན་ཆེན་	 ིང་པའི་ཤོག་སེར།	གཏེར་ཆེན་	 ི་ན་བཟའ།	བ་ཆེན་པ	་བ	ད་འ	ལ་	 ི་ན་བཟའ།	བཻ་ར*འ-་གསེར་	འ	་ཤ་	 ོ་མ།	

ང་uབ་དཔལ་	 ི་ག	ང་	ས།	ཉང་རལ་	་ཤ།	འཇའ་ཚGན་	་ཤ།	ཀོང་	ལ་ན་བཟའ།	འཇམ་མགོན་རིན་པ*་ཆxའི་yག་	འཁར།	འཇིགས་མེད་	 ིང་པའི་ན་བཟའ།	དཔལ་	ལ་	

་ཆེན་གོང་མའི་ད	་ལོ།	གས་སངས་	་ཆེན་གོང་མའི་ད	་ལོ།	མཁན་འཇིགས་	མེད་uན་ཚGགས་	 ི་ན་བཟའ།	་	ལ་སངས་	ས་	*་	xའི	་ད	་	་དང་ག	ང་w།	བསོད་ནམས་འ	མ་	 ི་ག	

ང་	ས།	ཁ་ལེགས་	ལ་	འི་	ག	ང་	ས།	 ིན་	 ིང་ག	ང་རིན་པ*་ཆxའི་ག	ང་	ས།	འ	ས་	ངས་	མས་པའི་ན་བཟའ།	པཎ་ཆེན་ན་བཟའ།	སི་	འི་ན་བཟའ།	སི་	་	ཆོས་	 ི་	

་མཚuའè་ན་བཟའ།	འ	 ོ་འ	ལ་དཔའ་བ*་	*་	xའི	་ག	ང་	ས།	དཔལ་	ལ་འཇམ་ད	ངས་རིལ་	།	ཚ<་	བ་རིལ་	།	 ེན་བ	ས་	རིལ་	།	མy ེན་བ	 ེ	འི་	 ེན་འ	ས་རིལ་	་དང་ག	ང་	ས།	 ེ་བ	

ན་རིལ་	།	པད་	 ིང་གཏེར་	 ོན་	 ེ་བ	ན་རིལ་	།	དར་ཐང་	 ེན་	འ	ས་རིལ་	།	གར་དབང་རིལ་	།	བས་མགོན་	ལ་བའི་ད	ངས་ཅན་རིལ་	་དང་མ་ཎི་རིལ་	།	་ག	ང་uགས་	 ི་རིལ་	།	uབ་	

དབང་སོགས་	 ི་རིང་བ	 ེལ་བཞི་	 ོང་y ོགས་བ	ས་དང་།	གཞན་ཡང་	 ིན་	 ེན་དང་དམ་	ས་ག	ང་	ས་རིང་བ	 ེལ་བཅས་པ་ལེགས་	པར་ཚང་ཡོད།	ཚ་ཚ་འདི་	མས་	བ་པ་ཚད་	

ན་དང་འ	 ེལ་གནམ་ལ*་མx་	་ལོར་དཀར་y ོགས་གཟའ་དཀར་དགེ་བའི་ཉིན་བ	 ིས་རབ་	གནས་ལེགས་པར་	བ་	 ེ་	ས་ཚ<ས་yད་པར་ཅན་ལ་	 ེལ་བའོ།།	 

ས	་མ	་ལཾ།།	 



  



  



  
	


