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CONTENUS DE CE DOSSIER DE
SOURCES [Rappel]

Ce dossier est provisoirel. Il assemble des informations en frangais
ou en anglais, Pessentiel demeurant caché par P’ignorance des langues
et des approches extérieutes au vécu essentiel intime 2.

Ces informations peuvent éclairer en incitant a ne pas les diffuser
largement. Car la lignée des ‘Ainés’ prend place au sein de conditions
de vie et culturelles si éloignées de notre culture que notre ignorance
peut conduire 2 bien des interprétations contradictoires3.

Une «lignée » est une petite branche d’un arbre touffu. Petite ai-
guille inaltérable bien cachée dans une botte de foin. Pour la circons-
crire, je livre plusieurs relevés détaillés rendant hommage a des soufis /
hommes du blime de tradition Naqgsbandie indienne. Ils sont parfois
contradictoires.

1 Mais déja ample et touffu ! - et en anglais - qui s'impose malgré les efforts
d’amis traducteuts.

Les références des sources reprises sont citées au fil de mes notes en bas de
pages. Elles s’ajoutent a leurs notes propres qui figurent en plein texte - en
corps normal maigre pour les distinguer du texte principal en corps gras.

2 Ainsi Phistorien reconnu Algar présentant un apercu global de la Naqsban-
diyya ne parvient pas a expliquer 'importance donnée a un dikr pratiqué silen-
cieusement : cette particularité de la Nagsbandiyya est trés généralement re-
connue et affirmée mais en fait elle s’avére peu pratiquée de nos jours : pour-
quoi ?

3 Ainsi pour l'interprétation en faveur ou contre 'attitude conservatrice de Si-
rhindi qui met au premier plan le respect de la sha’ia en doutant de la vision
d’Ibn Arabi : cette intransigeance traditionnelle rendant toute adaptation diffi-
cile fut-elle nécessaire ? Oui, si 'on analyse les oeuvres composites de Dara
Shikoh, le fils ainé d’Akbar, et de ses aides qui tentent une nouvelle approche
religieuse ? Non si 'on considere I'involution conservatrice sous le regne d’Au-
rangzeb.



Ce dossier risque de concentrer par trop Pattention sur des faits his-
toriques au détriment d’un Universel et d’introduire des distinctions se-
condaires, traces mortes d’un processus historique. Mais attesté et vécu,
des exemples permettent de situer les conditions que des ainés ont di
surmonter* - et parfois de les prendre pour modéles.

Aussi, TEXTES MYSTIQUES relevés dans les grandes anciennes
Traditions en terres musulmanes, chrétiennes et indiennes suit une
VOIE MYSTIQUE, relevé de sources historiques et humaines. Il s’agit
d’orienter « verticalement » notre vision par des témoignages de mys-
tiques « associés ». Une douzaine « d’apdtres » représentent équitable-
ment, quatre par quatre, trois Traditions mystiques (a défaut d’une qua-
tri¢me vivante en extréme-orient ). Leurs regards sont orientés vers le
méme Indicible.

Revenons 2 UNE VOIE MYSTIQUE édité papier. Deux tomes ¢
de sources convergent du cadre général historique au spécifique vécu
intime, procédant ainsi de I’écorce au fruit :

4 On lira les récits du I'historien et journaliste écossais William Dalrymple. Par-
mi eux, la traducton Anarchie / Limplacable ascension de I'East India Company fait
revivre la désintégration du grand empire Moghol conduisant a I’équivalent de
la« guerre de trente ans » européenne étendue sur un siecle - 'Inde et le Pakis-
tan ne s’en sont pas encore remis. The Anarchy (2019) offre une couverture tres
utile avant d’aborder le présent dossier ciblé.

5 Le lointain (pour nous) ‘quatricme’ monde boudho-taoiste ne figure qu’indi-
rectement et une seule fois, de par distanciation culturelle — et incompétence :
Dégen (1200-1250) apporte le nécessaire correctif a toute vision purement
spatio-temporelle (historique/géographique) — limitée a la demi-hémisphére in-
férieure dans sa représentation traditionnelle symbolique (adoptée par Ibn Ara-
bi). Le profond correctif sino-japonais du moine Ddgen est portée sur toute
chaine de transmission (il figure dans le présent tome dans la section de la sils/-
Ja décrite comme ‘vrai sens d’une filiation mystique’).
6 ~760 pages en format A4, ~2 700 000 caractéres sans espaces.




UNE VOIE MYSTIQUE Tome I

Des cadres historiques méconnus.

1. MYSTIQUES en Terres d’Islam ouvre le dossier sur une présenta-
tion frangaise large des soufis et des hommes du blime ainsi que d’une
synthése en anglais orientée par

2. HISTORY in PERSIA, CENTRAL ASIA, INDIA, introduit a deux
grands empires musulmans nés en Asie centrale.

3. HOMMES DU BLAME & NAQSBANDIYYA présente Pordre de
soufis et d’hommes du blime du nom de leur réformateur Nagsband.

UNE VOIE MYSTIQUE Tome II
Celle de notre filiation.

4. FILIATIONS dont P'une remarquable mystiquement parmi les
nombreuses silsilas de la Naqsbandiyya vit ’accomplissement intime en
une transmission silencieuse de coeur 2 coeut.

5. QUATRE ECRITS MYSTIQUES ANCIENS : La lucidité impla-
cable de Sulami, Traité de 'amour d’Ibn ‘Arabi et le Traité de I’'Unité qui

lui fut attribué, Les Jaillissements de Lumiére de Jami.

6. DEUX MYSTIQUES EN RELATION : les rapports unissant Li-
lian Silburn a son Maitre.

§

Toutes les pi¢ces regroupées en ces six sections sont présentées dans
leurs formes originelles car toute « synthese » serait mal venue. L’as-
sembleur qui assume la responsabilité des choix’ se borne alors a de
bréves présentations.

7 Des sources, des sélections en leur sein en conformité avec notre sujet, de
(rares) suppressions de notes érudites.
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4. FILIATIONS

Cette section est consacré aux silsilas telles qu’elles ont été rappor-
tées traditionnellement par leurs représentants.

Jouvre sur la belle rencontre de Nagsband et de son maitre au qua-
torziéme siécle.

Puis « notre » filiation — une parmi un trés grand nombre de silsilas
de la Nagsbandiyya - est rapportée par deux fois, en traduction fran-
gaise puis en anglais. Les deux présentations se complétent. Elles di-
vergent au vingtiéme siécle car leurs auteurs ont recueilli leurs informa-
tions aupres de sources différentes. On appréciera ’érudit T. Dahnhardt
(2002) aux précieuses notes puis le spirituel R.K. Gupta aux précieuses
citations dans son approche révisée en 2014.

Ce dernier décrit notre branche mystique dont les figures majeures
sont : Baha’uddin Nagshband m. 1389 - Sirhindi le « Mujaddid » m.1624
-_Habib Allah ‘al-Mazhar’ m.1781 - Fazl Ahmad ‘Hujur Maharaj’ m.1907
- Abdul Gani ‘le Sufi’ m.1952 - Ramchandra ‘Lalaji’ m.1931 et Raghuvar

‘Chachaji’ m.1947 - Radhamohan ‘le Guru’ m.1966 — Lilian Silburn
m.1993.

Dahnhardt et Gupta s’accordent jusqu’a Fazl Ahmad ‘Hujur Maha-
raj’ m.1907. Ensuite Abdul Gani ‘le Sufi’ m.1952 ne figure plus dans la li-
gnée chez Dahnhardt?.

Difficultés pour distinguer dans une filiation le visible de P'intérieur !
Lappropriation trés humaine de pouvoir peuvent conduire a de sé-
rieuses déviations — ces branches meurent mais la durée requise pour

8 La filiation mystique inclut Abdul Gani ‘le Sufi’ m.1952 et la filiation de
sang inclut Ramchandra ‘Talaji’ m.1931. Les dates de disparitions donnent
priorité mystique a Abdul Gani (comfortée par le respect de tous) devant
ses disciples.

On comprend lintérét d’une union musulmane-indienne encore improuvée.
C’est le beau souhait recherché par Dahnhardt et par la majorité d’indiens
disciples. Facteurs a apprécier dans une évaluation incertaine sur les seuls
indices enregistrés.



conclure un test de validité — présence ou non de séve mystique — laisse
disparaitre les témoins et réduit les traces écrites. Aussi dans ce dossier,
avertissement : « A Sectarian deviation » livre un témoignage dont 'inté-
rét dépasse sa critique envers la déviation dont Pauteur fut victime.

Suit un apparent « texte hors sujet » qui livre indirectement mais
avec profondeur le sens d’une filiation mystique. Venant d’une autre
grande Tradition il requiert un léger effort de lecture « analogique ».

Une « Critique des chaines (silsilas) » conclut a une réserve envers ce
qui ne sont que connaissances accessoires généralement inutiles (sauf
§’il faut redresser des déviations et a part une exemplarité possible de
telle ou telle biographie). Cette réserve vient a la suite de quelques rele-
vés montrant qu’un graphe d’interaction ne peut étre réduit a une suc-

cession «royale» avec certitude de nature objective et a la suite
d’exemples de querelles de succession.

Ce qui justifie de revenir a ’Essentiel dont ce dossier pourrait facile-
ment détourner.

Aussi le prochain chapitre livre deux textes mystiques, oeuvres d’un
« homme du blime » puis d’un maitre de la Naqgsbandiyya et le dernier
chapitre cl6t le dossier sur les rapports intérieurs entre deux mystiques
récents.



Autour du Daré Mansour :

L’apprentissage mystique de Baha' al-din Nagq-
shband (Marijan Molé¢) °

9 «Autour du Daré Mansour: 1’apprentissage mystique de Baha' al-din Nagq-
shband », Revue des études islamigues, 1957, 35-66. - Référence reprise
comme « SOURCES » en fin du présent texte - Il en sera de méme pour
les deux textes mystiques de ce dossier et pour ceux du tome associé II.

Marijan Molé est un auteur dont on recommande Les mystiques musulmans, PUE,
1965 parmi les innombrables présentations de safis - Les Kubrawiya entre
sunnisme et shiisme [...], Geuthner, 1961. - v. bibliographie de cet islamo-
logue disparu trop tot en ma possession, relevée a la B.N. par Ram.

Jintroduis ici en paralléle avec 'apprentissage de Nagsband un texte de Simna-
ni sur le méme theme, extrait de Molé, Les Kubrawiya entre sunnisme et shiisme
que I'on vient de citer, p.101 :

« Sache que la waldya d'un nabi correspond a la force de son enfance tandis que sa
nubuwwa correspond a sa maturité. Lorsque la waldya a atteint sa perfection, sa maturité a
commencé ; il est ainsi entré dans la voie de la maturité et est devenu nabi. C'est la méme
waldya qui, arrivée a sa perfection, a acquis la force de la nubuwwa. La waldya du nabi
n'est pas une personne différente de sa nubuwwa, pour en étre séparée. Tant que la pite
n'est pas cuite, personne ne 1'appelle « pain » ; et aucun ignorant ne dira que la pate vaut
mieux que le pain.

Ne vois-tu pas que, tant qu'il n'a pas atteint la perfection, le murid est jour et nuit
occupé a servir son shaikh et qu'il est physiquement a ses e6tés ? Certains jours il voit son
shaikh dix fois. Il est son aide aux heures des ablutions, il entre dans sa clausure et le sert
personnellement. Mais sa force est tellement dominée par lui que, méme si un mur le
sépare de son shaikh, au moment ou il éprouve une difficulté, il peut lui demander, pour
qu'il la résolve. Cela dure jusqu'a ce que sa force intérieure ait atteint sa perfection et qu'il
puisse, ou qu'il soit, tirer profit de la waldya du shaikh et que ce profit puisse &tre transmis
aux hommes. Le shaikh lui ordonne : « Vas dans telle ville guider les hommes ! » Sur
I'ordre du shaikh il s'en va et s'occupe de guider les hommes. Un autre murid,
fraichement arrivé, prend sa place et sert le maitre. Quel homme raisonnable considérerait
ce murid nouveau supérieur a celui qui s'occupe de guider les hommes, patrce que, aussi
longtemps qu'il a servi tous les jours le shaikh, son intérieur était meilleur que maintenant
ot il s'occupe de diriger les hommes ? Evidemment pas, en ce temps 1a son intérieur était
si faible que lorsqu'il échangeait quelques mots avec quelqu'un, il s'en préoccupait et
perdait le plaisir de ses rapports avec le shaikh et de son service. Il devait en conséquence
étre physiquement présent pout pouvoir jouir de la contemplation du shaikh. Lorsqu'il a
acquis la force lui permettant de se trouver toujours, ou qu'il soit, en présence du shaikh
et de jouir de sa contemplation, il n'est pas privé de la puissance du shaikh ni de la



Dans son étude consacrée a la légende halladjienne en pays turcs 1,
M. Massignon a abordé également le probleme de Porigine du meidan
initiatique des Bektashis, le Daré Mansiir. Les éléments shiites duodéci-
mains qui prédominent dans le rituel actuel peuvent remonter soit aux
hurifis, soit 2 Balim Sultdn (le second Pir et le vrai fondateur de la
congrégation sous sa forme actuelle) ; mais primitivement, a 'époque
de Yusuf Hamadani et d’Ahmad Yasawi, le meidan devait étre entiére-
ment halladjien.

Nous croyons étre en mesure d’apporter ici un argument en faveur
de cette hypothese. Yusuf Hamadéni n’est pas revendiqué seulement
par les Bektashis. Bien que nous ne soyons pas bien renseigné sur sa vie
et son activité, son rdle dans le développement du soufisme dans le Kho-
rasan et la Transoxiane apparait primordial. Directement ou indirecte-
ment, Pactivité de Sani-i et celle de "Attir paraissent se rattacher a son
enseignement. Il parait également avoir exercé une certaine influence
sur les premiers kubrawis. Mais c’est surtout une congrégation spécifi-
quement bukhariote qui revendique son patronnage spirituel : les Naq-
shbandis.

Il est caractéristique que, dans toute la tradition naqshbandie, le vé-
ritable fondateur de ’ordre n’est pas Bah4' al-din Nagshband ; il ne fait
que reprendre la tradition du dhikr exclusivement mental enseigné par
“Abd al-Khiliq Ghujdawini, le quatriéme khalifa de Yusuf Hamadani
et fondateur de la tariqa-i khwijagan. Fakhr al-din Al b. al-Husain al-
W4&’iz Kashifi, auteur des Rash4hdt ‘ain al-hayat, commence son histoire
de P'ordre par une notice consacrée a Yusuf Hamad4ani. Il parle ensuite
de ses trois premiers vicaires et de disciples d’Ahmad Yasawi. Alors
seulement il passe a ‘Abd al-Khiliq Ghujdawini désigné comme sar-i
daftar-i tabaqa-i khwijagin wa sar-i silsila-i in ‘azizan ; c’est a propos de
lui qu’il expose les principales marques distinctives de ’ordre avant de
passer a la biographie de ses successeurs jusqu’a “Ubaidullah Ahrir
dont la « Vie » occupe la seconde moiti¢ de Pouvrage. La biographie de
Bahi' al-din n’est ni plus ni moins longue que la moyenne ; il est vrai

jouissance de ses rapports avec lui de quel travail ou de quelle personne qu'il s'occupe. Il
lui soumet toutes les difficultés qui surgissent ou qu'il soit, alors qu'autrefois il fallait qu'il
soit dans la clausure ou a un endroit ou il ne pouvait le voir. Il posséde de fagon plus
patfaite tout ce qu'il possédait autrefois, et plus que cela. Sur 'ordre du shaikh, il a une
autre occupation et appelle a Dieu les autres hommes, les amenant dans la voie de son
shaikh. Comment ne serait-il pas meilleur et sa position plus élevée ?

Semblablement, les gens du commun et ceux qui vivent dans le siécle, savent bien que
le degré du chambellan n'est pas plus élevé que celui du ministre [...].

10 Omission des 147 notes justificatives donnant les sources de cette étude

A

ainsi que du Tableau donnant I'zwdd initiatique de Nagsband.
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qu’en parlant de ses devanciers, on souligne a plusieurs reprises qu’un
tel fut parmi les précurseurs directs de Baha' al-din, tandis que le nom
de la congrégation est parfois donné comme Khwajagan-i Nagshban-
diya; dans la préface on parle de Khwajagan-i silsila-i Nagshbandiya.
D’autre part, les notices sur les éléves de Baha' al-din ne font, souvent,
que rapporter les paroles du maitre par eux transmises.

Citons un document beaucoup plus récent : un guide des tombeaux
publié a Bukhira a la veille de la premiére guerre mondiale, « par les
soins du Mulld Muhammadi Makhdam » : ’énumération des tombeaux
des soufis commence par une notice consacrée a Yusuf Hamadani, sar-
1 khalqa-i masha’ikh-i Turkistan; viennent ensuite les deux premiers
successeurs du maitre — mais non Ahmad Yasawi — et on passe a
Khwija-i Khwijagin Khwija ‘Abd al-Khaliq Ghujdawani, khalifa-i caha-
rum-i hadrat khwija Yusuf wa sar-i daf far-i tabaqa-i Khwajagin wa
sar-i tabaqa-i in azizdn. La désignation du maitre a changé, conformé-
ment aux conditions ethniques nouvelles du pays ; celle de son succes-
seur n’a pas varié. Mais méme ici Bahi' al-din n’est pas présenté
comme le fondateur de la congrégation qui porte son nom.

Mentionnons encore la biographie du shaikh naqshsbandi “Alad al-
din Abiwardi Kdarani, la Rawdat al-silikin. L’ouvrage proprement dit est
précédé par des notices relatives a dix de ses prédécesseurs ; le premier
en est « Abd al-Khiliq, le cinquiéme Bahi » al-din; la préface men-
tionne ‘les paroles sacrées du Vénérable Khwija “Abd al-Khilliq Ghuj-
dawini, les paroles sacrées du Vénérable Khwija Baha’al-din Naqsh-
band, les paroles sacrées de leurs successeurs. Les deux « fondateurs »
sont mis ici sur le méme plan.

Les données fournies par la biographie de Bah4’ al-din sont a la fois
plus riches, plus variées et plus nuancées.

Citons tout d’abord le récit de P’initiation du khwija :

« On rapporte que notre Vénérable Khwija — que Dieu sanctifie
son dme ! — avait habitude de raconter : A Pépoque oti j’ai commencé 4
subir des états mystiques, des ravissements, des extases et des troubles,
j’avais habitude de me promener dans les environs de Bukhara la nuit et
de visiter tous les tombeaux. Une nuit je visite trois tombeaux de saints ;
a chaque tombeau j’apercois une lampe allumée, pleine d’huile et ayant
Ia méche comme il convient ; mais il faut donner un coup de pouce a Ia
meéche pour qu’elle sorte de I'huile, puisse se rallumer et ne s’éteigne
pas. Au début de la nuit je me rends ainsi au saint tombeau du khwija
Muhammad Wasi — Dieu ait pitié de Iui ! — On me dit de me rendre a

11



Ia tombe du khwija Mahmud Anjir Faghnawi. Arrivé 13, j’aperc¢ois deux
hommes qui tirent leurs épées devant moi et me forcent a m’asseoir sur
un cheval qu’ils dirigent vers le mausolée de Mazdikhan. En fin de nuit
nous arrivons a Mazdaikhin. La lampe et Ia méche ont le méme aspect
qu’aux deux autres tombeaux. Nous nous installons tournés vers la qi-
bla. Je perds connaissance et vois que Ia muraille s’ouvre du cété de Ia
qibla pour laisser apparaitre un grand tréne sur lequel est assis un
homme noble, caché par un rideau vert. Autour du tréne on peut voir un
groupe d’hommes parmi lesquels je reconnais le khwija Muhammad
Biba'; or, je sais qu’il est mort. Il me vient alors a Pesprit de me deman-
der : « Qui est ce Grand et qui sont ces hommes ?» — L’un d’eux me
dit : « Ce grand est le Vénérable Khwija “Abd al-Khiliq Gujdawani ; les
autres sont ses successeurs ». Il énumére alors leurs noms et me les
montre : le khwija Ahmad-i Sadiq, le khwija Awliyi-i Kalan, le khwija
‘Arif-i Rewagari, le khwija Mahmud Anjir Faghnawi et le khwija “Ali
Ramaitani — que Dieu sanctifie leurs 4mes ! En arrivant au khwija Mu-
hammad-i B4ab4a Sammadsi, il dit en me le montrant : « Tu I’as bien ren-
contré de son vivant. C’est ton maitre, il t’a donné un chapeau et tu le
connais ». Je répondis : ‘Je le connais, mais (un temps assez long s’était
écoulé depuis Ihistoire du chapeau) je ne sais rien du chapeau’. — 11
dit : « Le chapeau est chez toi. Il t’a accordé cette faveur pour qu’un
malheur puisse étre réparé par sa bénédiction. » — Les assemblés dirent
alors : « Le Vénérable Grand Khwija — que Dieu, gloire a Lui, sanctifie
son dme ! — te dira maintenant le chemin que tu dois nécessairement
emprunter dans Ia voie de Dieu ». — Je demandai alors aux assemblés
de pouvoir saluer le Vénérable Khwiéja. On retira le rideau, je saluai le
Khwija. Le Vénérable Khwija me dit alors des paroles relatives au dé-
but, au milieu et a la fin de la voie. Une de ces paroles fut : « Les lampes
que tu viens de voir indiquaient ton état et se rapportaient a lui : tu es
bien disposé et capable d’emprunter cette voie, mais il convient de don-
ner un coup de pouce a la méche de Ia disposition pour qu’elle s’allume
et révéle les mystéres ; il faut bien mettre en ceuvre une capacité pour
qu’elle produise le résultat escompté. » — Il dit également avec insis-
tance : « A toutes les étapes il faut suivre Ia voie de la Loi et observer les
commandements et les interdictions, tenir ferme a la tradition, éviter les
licences et les hérésies, suivre toujours les hadiths du Prophéte — salut
et bénédiction sur Lui, sa Famille et ses Compagnons ! — étudier et ap-
prendre les récits et les ceuvres du Prophéte — bénédiction et salut sur
Lui! — et de ses nobles Compagnons Dieu soit content d’eux ! »

Quand le Khwija eut terminé, ses disciples me dirent : ‘Voici une
preuve de ce que ton état correspond a la vérité : Tu iras auprés du
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Mawlinad Shams Aibankatawi et lui diras que dans Ila dispute qui op-
pose un certain Turc a un porteur d’eau déterminé, c’est le Turc qui a
raison. Qu’il aille Pexpliquer au porteur d’eau; si celui-ci n’admet pas
que c’est le Turc qui a raison, il faut que tu Iui dises : « O porteur d’eau
qui a soif!» Il comprend ces paroles. Une autre preuve est : Le porteur
d’eau a fauté avec une femme ; devenue enceinte, il la fit avorter et en-
terra P’avorton a tel endroit sous une vigne ». Ils dirent encore : ‘Quand
tu auras rapporté ce message au Mawlinad Shams al-Din, il faut que tu
prennes le lendemain a Paube trois raisins secs et te rende a Nasaf au-
prés du Révérend Sayyid Amir Kulil en empruntant le chemin traver-
sant le sable mort. Arrivé au désert de Fardjiin, tu rencontreras un
vieillard qui te donnera un pain chaud. Tu prendras le pain sans rien
dire. Aprés Pavoir dépassé, tu rejoindras une caravane, la dépasseras a
son tour et rencontreras un cavalier. Tu lui parleras et il se repentira de-
vant toi. Il faudra aussi que tu aménes avec toi, pour aller chez Amir
Sayyid Kulil, le chapeau de 'Azizan. »

Alors les assemblés me congédiérent et je revins a moi. Au lever du
jout, je me rendis a la hite a Ia maison, a Réwartiin, pour demander aux
miens ce qu’il en était du chapeau. Ils dirent : « Il y a bien longtemps
qu’il se trouve a tel endroit ». Voyant le chapeau de 'Azizan, je changeai
et me mis a pleurer. a2 ’heure méme, je me rendis a Aibankata et accom-
plis Ia priére du matin a Ia mosquée de Mawlina Shams al-Din. Aprés Ia
priére je me levai et dis : « Je suis chargé d’un message » ; et je racontai
Paffaire a Mawlina. Mawlina s’étonna. Le porteur d’eau était présent,
mais ne voulut pas admettre que c’était le Turc qui avait raison. Alors je
lui dis : « Voici mes preuves : tol, 6 porteur d’eau, tu as soif et tu n’as
pas de situation dans le monde ». Il se tut. « Voild mon autre preuve : tu
as fauté avec une femme ; devenue enceinte, tu la fis avorter et enterras
Pavorton a tel endroit. » Le porteur d’eau nia. Mawlina et les gens de Ia
mosquée se rendirent a Iendroit recherché et firent des recherches. Ils
trouvérent avorton. Le porteur d’eau implora pardon. Mawlina et les
gens de Ia mosquée se mirent a pleurer et le véritable état des choses se
révéla.

Le Iendemain, au lever du soleil, je pris trois raisins secs, ainsi qu’il
m’a été ordonné en songe et me rendis 4 Nasaf par le chemin du sable
mort. Mawlind, apprit ce que jenvisageais, m’appela, me témoigna
beaucoup d’amitié et dit : « Tu es devenu malade de chercher ce che-
min ; nous en possédons le reméde. Reste ici, que nous te donnions une
éducation ! » Je me permis de lui répondre : « Je suis enfant d’autres que
vous ; si vous tendez le sein de Péducation sur mon chemin, il ne faut
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pas que je le saisisse. » Le Vénérable Maw — lima se tut et me donna la
permission de m’en aller. Le matin méme je ceignis fortement ma taille
en ordonnant a deux hommes de tirer avec force de chaque c6té. Aprés
m’étre mis en route, j’arrivai dans le désert de Fardjiin et rencontrai un
vieillard qui me donna du pain chaud. Je le pris et partis sans rien dire ;
j’artivai a une caravane ; les voyageurs me demandérent d’ou je venais.
Je répondis : « D’Aibankata ». Ils demandérent : « Quand es-tu parti de
14 ?» Je dis : « Au lever du soleil » (c’est a 'heure de déjeuner que je les
rejoignis). Ils s’en étonnérent et dirent : « Il y a quatre parasanges d’ici
14 ; et c’est au début de la nuit que nous en sommes partis. » — Aprés
les avoir dépassés, je rencontrai un cavalier, le rejoignis et saluai. Le ca-
valier dit : « Qui es-tu, j’ai peur de toi ?» Je répondis : « C’est devant
moi que tu dois te repentir. » Il descendit rapidement de son cheval,
(me) supplia beaucoup et fit sa pénitence. Il avait avec lui des outres de
vin : il les renversa toutes. Ayant abandonné le cavaliet, j’arrivai a la
frontiére de Nasaf et me rendis a Pendroit ou habitait le Révérend
Sayyid Amir Kulal — que Dieu sanctifie son 4me ! Il me regut ; je dépo-
sai devant lui le chapeau sacré de ‘Azizin. L’Amir se tut un moment ; au
bout de quelque temps il dit : « C’est bien le chapeau de ‘Azizin. » Je
dis : “Si”. On décida que je le garderai entre deux rideaux ; j’y consentis
et repris le chapeau. L’Amir m’enseigna ensuite le dhikr et me fit réciter
secrétement (ba-tarig-i, khafiya) la négation et I’affirmation. Pendant un
certain temps il me fit suivre cette voie. Comme j’en étais occupé, je
n’entrepris pas le dhikr public (‘aliniya).’

Le voyage a travers le désert est un motif initiatique banal ; la révéla-
tion par un songe revient fréquemment dans les Vies soufies ; ces deux
motifs ne sont donc pas caractéristiques ici. Le contenu de la révélation
est plus important, la conformité a la shari’a est en effet un trait distinc-
tif de la tariqga naqshbandie. Un autre est ’absence du dhikr public, et
c’est 14 un trait commun aux Nagshbandis et aux Bektashis. Une allu-
sion discrete y est faite a la fin du passage traduit ; ailleurs on nous dit
que c’était 14 la différence essentielle entre Bah4' al-Din et son murshid,
comme d’ailleurs déji entre ‘Abd al-Khaliq Ghujdawini et Ahmad Yasa-
wi. Soulignons d’autre part que dans notre récit c’est “Abd al-Khaliq qui
apparait comme le véritable fondateur de la congrégation ; cela revient a
plusieurs reprises dans le Anisu «I talibin. La version abrégée de I’ou-
vrage fournit cependant une autre indication.

Tandis que la version longue donne I’isndd naqshbandi avec ses
quatre variantes, la version bréve se contente de dire :

« Et notre Vénérable Khija — que son ame soit sanctifiée ! — énu-
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mérait parfois la succession de ses maitres jusqu’au Shaikh Yusuf Ha-
madini — que son dme soit sanctifiée ! — parfois en entiet, ainsi qu’elle
est citée dans la Risdla-1 qudsiya. Mais un savant qui a fait ses débuts
auprés de lui, prit le courage de Iui demander : « Jusqu’ou aboutit, votre
chaine ? » Il sourit et dit : « La chaine de personne n’aboutit nulle part. »

La derni¢re phrase enléve évidemment beaucoup de valeur a ’isnad ;
et elle est d’accord avec ce que nous lisons ailleurs que Bah4’al-Din était
un ‘Uwaisi. Il n’en reste pas moins que les Nagshbandis se réclameront
toujours de Yusuf Hamad4ni et de son quatriéme vicaire.

Voyons maintenant les rapports entre les Khwajagan et une autre
branche des disciples de Ysuf Hamadani, ceux qui se réclament de
son troisiéme khalifa, Ahmad Yasawi.

Telle que la présentent les Rashahit, la différence est surtout d’ordre
ethnique et géographique. Yisuf Hamadani vient de I’Iran occidental et
ne pénétre pratiquement pas en pays turc. Ses disciples représentent le
milieu urbain tadjik de Bukhard. Ahmad Yasawi, en revanche, vient de
Yasi, « une ville du pays de Turkistdn ». Il commence son apprentissage
aupres d’Arslan Baba, “un des plus notables shaikh turcs”. C’est seule-
ment aprés sa mort qu’il se rend a Bukhiri pour achever sa formation
auprés de Yasuf HamadA4ni. Il devient bien son troisi¢eme khalifa, mais,
aprés avoir gouverné la petite communauté pendant un certain temps, il
passe la main 4 Ghujdawini et revient dans le Turkistin pour devenir
“le chef du cercle des shaikhs turcs” (sar-i silsila-i masheikh-i turk)
dont les plus grands se rattachent a lui.

Ahmad Yasawi est un des premiers poctes turcs ; les écrits de sa
congrégation emploient cette langue dés le début. La plus ancienne lit-
térature naqshbandie est par contre en persan, et cette langue fut em-
ployée par les membres de ’ordre jusqu’i ces derniers temps a Bukhara.
Dans la biographie de Baha’ al-Din on mentionne patfois le fait que
quelqu’un lui adresse la parole en turc, le fait parait digne d’étre men-
tionné, donc exceptionnel. On ne dit jamais que quelqu’un I’aborde en
persan, cela doit are normal. On dit aussi qu’un jour, des présents lui
posaient des questions en persan, en arabe et en turc ; il leur répondait
dans la méme langue. Il y a surtout le fait que les adhérents du maitre se
recrutent dans des milieux sociaux bien déterminés. Sa vie se passe a
Bukhira et dans ses environs, parmi des commergants ; le bazar de Bu-
khira est souvent mentionné, et tel de ses adeptes y a sa boutique. Or,
les milieux urbains sont restés le plus longtemps tadjiks, et a Pépoque
timouride ils devaient étre encore beaucoup moins turquisés que plus
tard.
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Il faut d’ailleurs se garder de porter ici des jugements trop tranchés ;
tout est en nuances. Le développement est continu, le changement lent
a se produire. Les Samanides furent la derniére dynastie aryenne qui ait
régné sur Bukhird, mais le persan était langue officielle du pays jus-
qu’en 1918 ou il dut céder la place a 'uzbek.

Au fond, la situation linguistique et les rapports ethniques a Blkhara
aPépoque de Naqshband ne devaient pas différer sensiblement de ceux
que nous connaissons de nos jours dans une ville comme Qazvin : les
deux langues coexistent, aussi bien dans la ville elle-méme que dans les
campagnes environnantes ; Téhéran, d’un cété, ou il n’y a qu’une mino-
rité turque relativement faible, constituée par des Azéris attirés par la ca-
pitale., et Tabriz, de ’autre, qui est presque enti¢rement turque, offrent
des points de comparaison beaucoup moins favorables.

Car, par ailleurs, des rapports entre Bahi' al-Din et des derviches
turcs, expressément désignés comme tels, ne sont pas niables (49). Un
d’eux, Kalil iti, joue méme un certain réle dans son initiation (50). Le
jeune homme Papergoit en songe et le raconte a sa grand-mere. Elle lui
explique que son réve signifie qu’il lui viendra du bien des shaikhs
turcs.

(49) [...] il y a la tradition selon laquelle , aprse avoir achevé son apprentis-
sage aupres de Kulal , Baha al ‘Din va servir tout d’abord, pendant huit ans, le
Mawlana ‘Arif Dikkrani ... ensuite Quttam Shaik, derviche turc de lordre
d’Ahmad Yasawi...

Il n’en reste pas moins que la distinction entre les Naqshbandis et
les Yasawis correspond d’une certaine fagon a une différence ethnique.
Et c’est aux Yasawis, que se rattachent, au moins en théorie, les Bekta-
shis. Leur fondateur présumé, HAji Bektash, passe pour avoir été dis-
ciple d’'un Yasawi, Lokman Perende ; et c’est du Khorasan qu’il serait
venu en Anatolie.

Assurément, HAji Bektash ne veut pas encore dire Bektashi ; et la ta-
riqa ne sera organisée que bien aprés sa mort. Il n’en reste pas moins
que P’isnad bukhariote de Haji Bektash fut ’'un de ceux acceptés par les
Babais et que les Bektashis devaient les suivre ici. Avec les Naqshban-
dis, ils partagent aussi bien I'isndd bakit que Pallégeance a Yéisuf Ha-
madani et, surtout, ’absence de séances du dhikr. Malgré toutes les di-
vergences de doctrine et de pratique, une certaine attitude spirituelle
commune apparait ici au point de départ.

La tradition d’une origine commune persista pendant longtemps. Au
temps de la persécution des janissaires elle eut méme des conséquences
pratiques : tandis que les Bektashis étaient persécutés, leurs cloitres. —
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au moins les moins importants parmi eux — furent donnés a des Naq-
shbandis, jugés représentants plus orthodoxes de la méme tariga des
Khwijagin. C’est de cette époque également que datait la présence d’un
shaikh naqshi dans la mosquée se trouvant a coté du cloitre central de
Pordre. D’autre part, des Bektashis sont restés dans leurs tekkes aprés
avoir obtenu une fjiza naqshie. C’est de cette époque que daterait une
certaine contamination des Naqshbandis par des idées extrémistes.

Auparavant déji, des groupes de type qalandari, tels les Bayramiya-
Malamatiya se réclamaient des Naqgshbandiya ; et Pauteur des Tard'iq
al-haqa’iq distingue parmi ces derniers trois groupes. Le premier est
formé par des galandar qui se suivent pas la loi et ménent un train de vie
errant. Les vrais Naqshbandis, par contre, sont des sunnites qui ob-
servent méticuleusement les prescriptions de la shar’fa. Un troisiéme
groupe, enfin, serait constitué par des Naqshbandis shi’ites dont ’au-
teur affirme avoir rencontré deux dans sa vie; il n’est pourtant pas
convaincu de la vérité de ce qu’ils lui ont dit. Seule une enquéte appro-
fondie sur le terrain, en des pays ou les Nagshbandis sont nombreux,
comme le Kurdistan iranien ou iraqien, pourrait nous éclairer sur ce
point précis; et cette enquéte s’avére comme une des lignes de re-
cherches possibles. Selon M. Edmonds, dans le Kurdistan iraqien, les
Nagshis seraient plus portés vers Pextrémisme que les Qadiris ; mais le
méme auteur affirme que dans le Sud, tout au moins, les premiers sont
appelés de préférence sofi, et les second dervish, ce qui fournirait une
indication dans le sens contraire. Selon des renseignements recueillis a
Téhéran, les Naqshbandis des environs de Madh4bad observeraient stric-
tement la shari’a (tout en pratiquant un ascétisme rigoureux) et seraient
versés dans les sciences islamiques, tandis que les Q4diris représente-
raient un type de derviches plus populaire, se produisant dans les foires
comme avaleurs de sabres, etc.

Quoi qu’il en soit, ’existence des galandar naqshis est attestée pour
PInde ; d’aprés les documents que nous avons pu voir, ces qalandar
gardent mieux les quatre variantes de I’isndd naqshbandi de ’époque ti-
mouride que les représentants de P’école mujaddidi qui ne se sou-
viennent plus que de leur isnid bakri.

Revenons-en maintenant aux rapports entre les Naqshis et les Bek-
tashis. Nous avons devant nos yeux un ouvrage qui vient de paraitre,
Phiver dernier, 2 Téhéran ; ouvrage sans prétention scientifique, avec le
seul souci d’apologétique, dédié en entier a la polémique contre les sou-
fis, a qui on assimile, d’ailleurs, les ismaéliens et les baha’i. Hallaj, Bis-
tami et Ibn ‘Arabi y sont attaqués en bonne place ; on reproche. aux sou-
fis aussi bien la doctrine de la wahdat al-wujiid que des doctrines chris-
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tianisantes ; "Ala' al-dawla Simnéni, avec son takfir d’Ibn ‘Arabi s’en tire
encore le mieux parmi les grands maitres du passé.

Le reproche cependant qui vient le plus souvent est le sunnisme de
la plupart des grands shaikh connus : et comment les soufis qui se pré-
tendent imamites peuvent-ils se réclamer d’un isndd initiatique ou fi-
gurent des sunnites notoires ? Car non seulement la plupart de précur-
seurs lointains de Shah Ni'matullih Wali étaient des sunnites, mais
méme son maitre direct, ‘Abdullah Yafi’i. La méme chose vaut égale-
ment pour Najm al-Din Kubri et les Dhahabi qui se réclament de lui.
Cet anti-sunnisme de P'auteur ne Pempéche d’ailleurs nullement d’em-
prunter parfois des arguments a des ‘Ulama sunnites ; et il enregistre
avec satisfaction, dans un chapitre spécial, les condamnations que Hal-
14j a encourues de leur part.

On y trouve entre autres le chapitre suivant :
«53. Sayyid Muhammad Ridawi Naqgshband.

Muhammad-i Naqshband-i Bukhari fait partie de la méme silsila ; et
c’est 4 lui qu’aboutit Ia silsila des Bektashiya. Tout le monde est d’ac-
cord que Hiji Bektash fait partie des soufis sunnites, point n’est besoin
de s’étendre a ce sujet. Les Bektashiya étaient répandus surtout dans
PInde et dans PIriq arabe. Certains affirment que c’est précisément ce
Sayyid Muhammad Ridawi qui est connu sous le nom de Hiji Bektash.

Autrefois j’ai rencontré un groupe de Bektashiya a Najaf-i Ashraf;
c’étaient des sunnites fanatiques. Ils avaient leur khanqah a Pouest du
Palais pur de Najaf-i Ashraf, connu sous le nom de Bektashiya. En fin
de journée, les fonctionnaires ottomans, en chapeaux rouges, ainsi que
leurs juges, s’y rassemblaient ; et peu de pélerins passaient de ce cOté.
La mosquée qui se trouve sous la coupole, au-dessus du tombeau du
Vénérable Ami ; était entre leurs mains et leur servait de lieu de priére
du vendredi, jusqu’au jour ou la domination ottomane sur I'Iriq s’effon-
dra. Tous ces établissements tombérent alors aux mains des shi’ites et
Ia silsila nagshbandie cessa d’exister en Iraq. H4ji Bektash est mort en
738. »

La confusion entre les deux congrégations est ici totale. Non seule-
ment leurs noms paraissent interchangeables, mais encore leurs deux
fondateurs se trouvent confondus. Cette confusion est sans doute duc
ici aux événements consécutifs a la dissolution des janissaires et ne
prouve rien pour ’époque ancienne ; elle n’en est pas moins digne d’étre
soulignée.



Le récit sur la vision de Bah4' al-Din Naqshband au tombeau de
Mazdikhan présente son affiliation mystique de deux fagons diffé-
rentes : matériellement, il est disciple du Sayyid Amir Kulél ; mais, en
esprit, il regoit son initiation directement d’Abd al-Khiliq. Bien que I’is-
nad du premier remonte au second, il s’agit ici, dans la conscience des
adeptes, de deux chaines initiatiques indépendantes. Historiquement
cela signifie que ’enseignement de Baha' al-Din ne continue pas pure-
ment et simplement celui de Kulil, mais s’en distingue par certaines
particularités.

Le biographe de Naqshband présente cependant son affiliation a Yu-
suf Hamad4ini encore d’autres fagons.

Lorsque trois jours s’étaient passés depuis la naissance du mystique,
Khwija Muhammad Baba Sammdsi vint, entouré de ses disciples, a
Qasr-i Hinduwén. Le pére de Baha' al-Din, trés attaché a la personne de
Sammasi, lui apporta ’enfant. Le Khwaja le prit, dans ses bras, déclara
qu’il P’avait accepté comme enfant et rappela a ses disciples que plu-
sieurs fois, en pissant a cet endroit, il leur fit observer qu’un parfum sor-
tait du sol ; la derniére fois le parfum était plus fort : c’est qu’un homme
y était né. I’homme en question est ’enfant qu’il tient dans ses bras, il
sera un grand chef. Une autre fois, avant méme la naissance de Baha al-
Din, Muhammad Béiba prédit que le village de Qasr-i Hinduwan de-
viendrait vite Qasr-i Arifan.

Pratiquement, c’est a ’dge de dix-huit ans que Bah4' al-Din est en-
voyé par son pére chez Muhammad Babi a Sammads et sert son maitre
avec une ferveur et un dévouement si grands que ce dernier doit tempé-
rer son ardeur.

Aprés la mort de Sammasi, Nagshband est amené par son grand-
peére, qui veut le marier, 2 Samarqand et présenté a plusieurs derviches
qui le bénissent. Revenu a Bukhadra, il se trouve possesseur du chapeau
de ‘Azizan, tandis que Savyid 4mir Kulil, fidéle a Pengagement qu’il a
pris envers son maitre, compléte son éducation.

Les personnages cités jusqu’ici font tous partie du cercle des dis-
ciples de Ghujdawani ; mais le récit suivant, cité par M. Kopriilii — mais
non par M. Gordlevskij — nous montre ’adolescent en rapport égale-
ment avec les représentants de autre branche des disciples de Yusuf
Hamadani :

“On rapporte sur notre Vénérable Kwija — que Dieu sanctifie son
ame ! — qu’il racontait : Vers le méme temps j’ia vu en réve que le Vé-
nérable Hakim Ati — que Dieu sanctifie son ime ! qui étais du nombre
des grands shaikh turcs, me confiait a un derviche. Réveillé, j’ai retenu
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le visage de ce derviche en mémoire. J’avais une grand-mére pieuse a
qui j’ai confié ce songe. Elle me dit : « Mon enfant, du bien te viendra
des shaikh turcs ». Tout le temps je cherchais a rencontrer ce derviche.
Un jour je P’ai rencontré au bazar de Bukhira. Je ’ai reconnu. Son nom
était Khalil. Mais a ce moment je ne réussis pas a lui parler. Lorsque, ef-
frayé, je revins a la maison et que le soir arriva, on vint me chercher
pour me dire que le derviche Khalil voulait me voir. Je me rendis rapide-
ment chez Iui avec impatience. Admis devant lui, je voulus Iui raconter
mon songe. Il me dit en turc : ‘Ce que tu penses, nous savons, point
n’est besoin de nous le raconter. Je n’en revins pas et éprouvai une
grande sympathie pour lui; et j’ai pu observer, en le fréquentant, des
choses étonnantes. 1l se fit qu’au bout d’un certain temps, il parvint a
s’emparer du pouvoir sur le pays de Transoxiane. On Pappelait Sultan
Khalil et par Peeuvre de ses contemporains Ia royauté lui revint. 11 fallait
le servir et peiner pour Iui. Sous son régne, il fut possible d’observer de
grandes actions, et ma sympathie envers lui augmenta encore. Il me té-
moigna beaucoup de faveurs ; et, de gré ou de force, il m’apprit les cou-
tumes du service ; le profit en fut grand pour moi. Le fait d’avoir appris
ces coutumes me servit dans la voie. Je suis resté ainsi six ans a son ser-
vice : en public j’exécutais ses ordres, dans Iintimité j’étais son confi-
dent. Je Pavais fréquenté pendant six ans qui ont précédé son arrivée au
pouvoir. Souvent, parmi les familiers de sa cour il disait : « Tous ceux
qui me servent pour plaire a Dieu Trés Haut deviendront grands parmi
les hommes ». Je comprenais a qui et a quoi se rapportait P'allusion ; et il
pensait qu’il ne fallait pas exalter et magnifier les princes pour leur
brillant et leur puissance apparents, mais parce que le Noble par excel-
lence — que son royaume soit puissant ! — les a faits manifestation de
sa propre puissance et de sa propre grandeur. Lorsque, plus tard, son
empire s’effondra, et que, dans un instant, son royaume, ses serviteurs
et ses courtisans se dissipérent, et que tout ce monde et les affaires de
ce monde devinrent sans attrait pour mon cceut, je revins a Bukhiri et
m’établis 2 Réwartun, un des villages de Bukhara.

Hakim At que Baha' al-Din voit en réve est, selon les Rashahit, le
quatrieme successeur d’Ahmad Yasawi ; Khalil a qui le jeune homme se
trouve confié est également turc : et c’est de cette fagon que se trouvent
établis les rapports avec ’autre branche de la méme congrégation dont il
n’adoptera cependant pas les usages.

L’image que donnent ces différentes traditions est claire : le milieu
ou le jeune Bah4’al-Din vit et ou il achéve sa formation est un milieu ou
restent vivantes les traditions de Yasuf Hamadéini et de ses disciples.
Son pére est lié a Sammasi, et c’est auprés de lui et de ses éleves qu’il
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commence son apprentissage. Des vicissitudes du destin ’ameénent au
contact d’un Yasawi ; mais tout profitable que fiit ce contact pour lui, il
faillit interrompre sa carriere mystique ; et, en effet, celle-ci ne commen-
cera vraiment qu’apres la chute de sultan Khalil.

§

Dexpérience de vie publique tentée par Bahi' al-Din auprés du sul-
tan s’est ainsi soldée par un échec ; et cet échec le détourne définitive-
ment de la vie de ce monde et le pousse a s’engager résolument dans la
voie mystique. Il commence a fréquenter un homme envers qui il éprou-
va une certaine attirance et a parler avec lui. Un jour, tout d’un coup,
une voix lui dit : « Le temps est arrivé pour toi de te tourner vers notre
Majesté » (84). Bouleversé, il sort de la maison ou il se trouve, prend un
bain dans le ruisseau qui coule a c6té et accomplit une priére de deux
rak’a; des années durant il n’arrivera a prier avec la méme ferveur.

(84) Version longue § 31 ; abrégé §{17. [et de méme pour les notes omises
suivantes (85) a ~(100), aux références diverses].

Le rite qu’il vient d’accomplir ainsi signifie le renouvellement de son
adhésion a P’islam, sa conversion a I’islam véritable, sa mort a la vie pro-
fane et sa naissance a la vie mystique.

Bient6t, et aprés une nouvelle épreuve, il réussira a dire sa tawba; il
a ainsi la partie gagnée, mais montre encore parfois quelques faiblesses.
La vision au tombeau de Mazdakhan, impliquant son adhésion défini-
tive 4 la congrégation des Khwijagin et I'établissement des rapports
avec Sayyid Amir Kulil, ont lieu peu apres.

Rien désormais ne pourra le détourner; des amis d’autrefois qu’il
rencontre un jour Pinvitent en vain a reprendre sa vie antérieure. Et
quand, pendant six mois la griace divine ’aura abandonné et quand il
voudra, découragé, ‘revenir au service des choses créées’, 'inscription
sur la porte d’une mosquée invitant le passant a entrer et a ne pas se
sentir étranger, lui fera retrouver son état d’Ame antérieur.

Bahi' al-Din ne tarde pas maintenant a subir des états mystiques.
Une nuit, au tombeau de Mazdikhin, son dme quitte son corps et est
transportée jusqu’au quatriéme ciel. Une autre nuit, il est a la mosquée
de Rewartiin, assis derriere une colonne, tourné vers la qibla. Il s’éva-
nouit et éprouve une fana' compléte. On lui dit qu’il a atteint son but.
Un jour il se trouve dans le jardin qui maintenant abrite son tombeau.
Une inquiétude s’empare de lui, il s’assoit tourné vers la qibla: une fa-
na' compléte s’ensuit, son esprit est transporté dans la malakit des
cieux et, sous la forme d’une étoile, se dissout dans ’océan des lumiéres
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infinies.

Ce que lon rapporte sur ses débuts comprend quelques récits ou la
ferveur se méle a une volonté d’ascese, ot aucun obstacle ne lui parait
assez fort pour P'arréter. Un jour Kuldl trace une ligne devant ses dis-
ciples en leur disant de ne pas la dépasser ; tout le monde s’arréte, mais
Bahi' al-Din passe outre, et en est loué par son maitre : c’est que, dans
la voie mystique, il doit toujours aller en avant. Ce récit a la valeur d’un
symbole. Celle de la nuit passée devant la porte de son maitre est voi-
sine, mais une nuance malamati est décelable :

« On rapporte de notre Vénérable Khwija. -- que Dieu sanctifie son
ame! -- qu’il racontait : Dans cet état de désir et d’obsession j’errais
tout autour. Mes pieds furent blessés par des épines et des copeaux.
J’avais sur moi un vieux costume en cuir. C’était Phiver et il faisait trés
froid. Une nuit j’éprouvai le désir de parler au Sayyid Amir Kulal — mi-
séricorde sur Iui ! — Lorsque je suis arrivé chez lui, il était assis dans un
coin, entouré de derviches. Son regard béni se posa sur moi ; il deman-
da qui j’étais. L’ayant appris, il ordonna de me chasser vite de sa mai-
son. J’en sortis, il s’en fallut de peu que mon ime en fiit excédée et
qu’elle déchirat la bride de Ia soumission et du respect; mais la grice
divine m’a aidé dans cette circonstance. J’ai dit : « Cette humiliation a
lieu pour satisfaire le Puissant — que sa Parole soit exaltée ! — C’est
bien cela, et il n’y a rien a faire ». J’ai posé ma téte sur le seuil de Ia puis-
sance et dit : ‘Quoi qu’il arrive, je laisse ma téte sur ce seuil ; Il neigea
un peu et il faisait trés froid. Au lever du jour, le Révérend Sayyid Amir
Kulil — que Dieu sanctifie son 4me ! — sortit de sa maison et posa son
noble pas sur ma téte. Il releva ma téte de son seuil, rentra chez lui et
m’amena. 11 dit : « Mon enfant, c’est a ta taille qu’on a cousu ce véte-
ment de bonheur ». Il retira de sa propre main bénie les épines et les co-
peaux de mon pied, lava mes blessures et me témoigna beaucoup
d’amitié.

Le Khwija, ‘Ala’ al-Haqq wa’l-Din — que Dieu parfume son lieu de
repos — rapporta de notre Vénérable Khwija — que Dieu sanctifie son
4me ! — Quand il parlait de ses exercices ascétiques et de ses efforts, il
mentionnait la paresse des postulants et finissait par dire : « Tous les
matins quand je sors de la maison, je me dis que peut-étre un postulant
a posé sa téte sur mon seuil ; mais tout le monde est maitre, il n’y a pas
de novices. »

“Si Pon n’arrive pas jusqu’a ’Ami, La régle de Pamitié est de
mourir en quéte.”
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L’attachement au maitre et ’obéissance aveugle a lui font partie de
la discipline du novice ; Bahd’ al-Din en donne des exemples éclatants.
Ainsi, en allant chez Kulal, il ne fait pas attention a Khidr qui ’aborde
dans le désert : rien ne saurait le détourner de son but, et c’est unique-
ment par son maitre qu’un novice peut atteindre les plus hauts sommets
de la vie mystique.

D’autres récits témoignent de la méme volonté de persévérance du
jeune mystique. Une nuit d’hiver, 2 Rewartiin, il a besoin d’accomplir un
ghusl.

Ne voulant pas déranger les autres, il sort et va a la recherche de
Peau. Il arrive ainsi jusqu’d Qast-i ‘Arifan ou il trouve un bassin d’eau
couvert de glace. Il la brise et prend le bain, pour revenir tout de suite a
Rewartiin.

D’autres récits font état de son service dévoué a son maitre et a
d’autres derviches, mais sont peu significatifs. Clest surtout deux
groupes de faits qui retiendront ici notre attention : tout d’abord ceux
qui trahissent une tendance malimati ; la mani¢re dont le jeune Baha al-
Din imite les anciens maitres du soufisme.

Le malimati se considére pire que toutes les créatures, et plus in-
digne qu’elles ; il ne fait pas montre de sa piété qui demeure connue de
Dieu seul, mais étale ses turpitudes — vraies ou feintes devant les
hommes. Il provoque leur mépris qui lui est gage du respect divin, la
puissance de le supporter lui prouvequ’il a dompté son dme.

Des tendances malimaties semblent avoir été répandues a Bukhara
avant le temps de Baha' al-Din ; ainsi quand il exhorte un de ses dis-
ciples a nettoyer des latrines, il donne comme exemple non seulement
lui-méme qui P’a fait pour toutes les écoles de la ville, mais aussi un
autre derviche qui s’est mis, en plus, le torchon sur la téte.

Il y a aussi le cas d’un savant qui, s’estimant indigne et craignant
souiller par sa présence les séances de Baha' al-Din, n’y venait que rare-
ment. I’ayant appris, le maitre ’amena dans la cour et lui montra son
chien : « Voila mon compagnon ».

C’est que Baha’ al-Din se considére moins qu’un chien.

Le Khwaja « Ald al-Haqq wa’l-Din — que Dieu éclaire son lieu
de repos — rapporta sur notre Vénérable Khwija — que Dieu sanctifie
son dme — qu’il disait : Dans cette voie, le fait de se nier soi-méme, de
s’annihiler et de s’humilier est une affaire importante ; c’est le fonde-
ment méme de la possibilité de prétendre réussir. C’est ainsi que je suis
passé a travers toutes les classes d’étres et que j’ai apprécié toutes les
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particules. Et j’ai vu que toutes étaient, dans leur essence, meilleures
que moi. Finalement j’en suis arrivé a traverser la classe des déchets, et
trouvé partout du profit en eux, mais aucun profit en moi-méme. J’en
vins a ce déchet de chien, j’ai cru que je n’y trouverais aucun profit;
pendant un certain temps j’ai entretenu cette conviction dans mon ime ;
mais j’ai fini par reconnaitre qu’il y avait du profit également en lui :

Je suis renseigné sur moi-méme mieux que sur personne, je ne suis
pas meilleur qu’un chien, mais pire.

Tant que je regarde mon état,

il ne vaut pas plus d’un grain, de la téte aux pieds. »

C’est ainsi qu’il peut apprendre de n’importe qui, et n’importe quelle
action humaine peut lui inspirer des pensées qui le méneront vers Dieu :

‘Le Khwiéja ‘Ald al-Haqq — que Dieu parfume son lieu de repos !
rapporta au sujet de notre Vénérable Khwija — que Dieu sanctifie son
ame ! — qu’il racontait : Au début de mon noviciat je passai, un jout, a
coté de la maison de jeux ; j’y vis un groupe d’hommes occupés a jouer ;
dans ce groupe, deux hommes étaient plongés entiérement dans leur
passion. Un d’eux avait perdu, il avait joué tout son argent et tout son
crédit. Malgré cela, sa passion et son ardeur augmentaient a chaque ins-
tant. Il disait a son ami qui avait gagné : « Mon cher, si tout est fini, je
ne bouge pas d’ici». J’ai vu son état, je fus étonné de sa passion et de
son attachement a cette activité. Depuis ce jour, mon désir et mes ef-
forts dans la Voie ont continué de progresser :

Aussi longtemps que tu ne mets pas du feu dans tout ce que tu as,

Jamais tu n’arriveras a ce que la réalité du temps t’apparaisse bien. »

Lattitude qui est a la base de ces représentations est celle qu’en-
gendre la conscience de I’absolue nullité de ’homme en face de Dieu :
toutes les créatures sont nulles, mais aucune ne vaut mieux qu’une
autre, le respect est di a toutes. De 14 1a solidarité universelle de toutes
les créatures, ’amour porté aux animaux et le désir d’en apprendre. Des
accents franciscains font aussi leur apparition :

‘On rapporte au sujet de notre Vénérable Khwaja — que Dieu sanc-
tifie son dme ! — qu’il racontait : Au début de mes ravissements et de
mon noviciat, j’ai rencontré un des amis de Dieu — que sa puissance
s’exerce ! — qui m’ordonna de suivre les connaissances (7). Je dis : «
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J’espére en arriver a connaitre Ia bénédiction du regard des Amis. » —
Ce chéri, ami de Dieu, me demanda : « Comment considéres-tu le fait
de gagner ta subsistance ?» Je dis : « Si j’en trouve, je remercie Dieu, si-
non, je patiente », Ce chéri sourit et dit : « Cela est facile, mais tu dois
amener ton 4me a la contrition, afin que, si pendant une semaine tu ne
trouves rien, elle ne se révolte pas ». Avec humilité, je Iui ai demandé de
m’aider. Il m’ordonna : ‘Sors dans le désert afin que les espoirs de ton
ame se séparent entiérement de la créature. Continue ainsi pendant
trois jours. Au lever du quatriéme jour tu artiveras aux pieds d’une mon-
tagne. Un cavalier royal viendra a ta rencontre, assis sur une monture
nue. Tu le salueras et continueras ton chemin. Quand tu te seras éloigné
de trois pas de lui, il dira : « O. jeune homme ! J’ai du pain, prends-en ! »
Ne Pacceptes pas’. Suivant ces instructions je sortis alors clans le désert
et poursuivis mon chemin de Ia sorte. Lorsque trois jours se furent pas-
sés, j’arrivai aux pieds d’une montagne ; le cavalier en question vint a
ma rencontre, tel qu’il avait été décrit. Je le saluai et continuai mon che-
min. Il m’offrit du pain, je ne P’acceptai pas.

Ce chéri m’ordonna également ; « Il faut que tu te mettes a penser
aux pauvres, aux faibles, aux malheureux, a ceux dont personne ne s’oc-
cupe, et a les servir ; et c’est ainsi que tu apprendras humilité et soumis-
sion ». D’aprés ces instructions, je me mis a pratiquer e qui m’a été dit
et ce fut pendant un certain temps Ia maniére dont j’ai suivi Ia Voie.

1l m’ordonna alors : « Il faut que tu tiennes ferme a respecter et a
servir les animaux et que tu les traites avec humilité ; car ils font égale-
ment partie des créatures de Dieu Trés-Haut et le Seigneur les a sous sa
Providence. Si tu vois des plaies ou des blessures a leur peau ou a leurs
cétes, soignes-les et occupes-toi de les guérir ! » Obéissant a cet ordre,
je me mis a le faire, et suivis pendant un certain temps cette voie.
Quand je rencontrai un animal sur mon chemin, je m’arrétais, le laissais
passer le premier et n’essayais pas de le devancer. La nuit, je frottais
mon visage contre le sol, a Pendroit ou les chevaux avaient laissé la
trace de leurs fers. J’ai pratiqué cela pendant huit ans.

Il me dit encore : « Pour thumiliet, vas servir les chiens de cette
cout, et suis-les ; tu finiras par arriver a un chien dont il te viendra du
bonheur ». Je profitai de son conseil et les servis. Une nuit j’arrivai vers
un chien; je n’étais pas dans mon état normal; accablé et humble
j’abordai le chien tandis que des pleurs puissants me secouaient. a cet
instant j’ai vu I’animal se coucher sur son dos par terre, tourner son vi-
sage vers le ciel, soulever ses quatre-pattes tandis qu’en Pentendait
pousser un cti triste et plaintif. Abattu et accablé, je tendis mes deux
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mains et disais : « Amin !» Finalement I’animal se tut et moi, je retrou-
val mes esptrits.

A Ia méme époque, par un jour d’été, au mois de tammuz, je me pro-
menais a Qasr-i ‘Arifin. J’apergus tout d’un coup P’animal que I'on ap-
pelle « adorateur du soleil ». Je ’ai vu plongé en extase devant la beauté
du soleil. Son état m’inspira un immense désir et je pensai a Iui deman-
der d’intercéder pour moi. Je me mis debout avec respect, vénération et
humilité et tendis mes deux mains. L’animal sortit de son extase, se
coucha le dos par terre, tourna son visage vers le ciel et resta ainsi pen-
dant un long moment. Cependant je disais : « Amin ».

Il m’ordonna encore : « Il faut que tu te mettes au service des routes.
Si dans les routes tu trouves quelque chose qui pourrait causer du scan-
dale aux hommes, il faut que tu le caches devant leur regard afin que le
tort n’en soit pas causé ». Je me mis a le faire, et sept années durant,
mes manches et mon chapeau ne sont jamais restés libres de poussiére.

Tout ce que m’ordonnait cet ami de Dieu, je Pexécutais fidélement
et observais le résultat de chaque action en moi ; je m’apergus que je fai-
sais de véritables progrés dans mon état. »

En ce qui concerne le respect des animaux et le désir d’en ap-
prendre, on pourrait songer ici a un substrat bouddhique : nous sommes
bien 4 Bukhiri ; et faut-il rappeler que le village natal de Bah4' al-Din
s’appelait encore au moment de sa naissance Qasr-i Hinduwin ?
M. Gordlevskij est allé jusqu’a supposer une origine bouddhique de la
méthode naqshbandie du dhikr, tandis que M. Osman Yahya croit dé-
couvrir une influence hindoue chez Hakim Tirmidhi. Tout cela devrait
étre élaboré et vérifié. En tout cas, et quoi qu’il en soit, ces éléments
sont ici incorporés dans un contexte milamati bien précis. On ne res-
pecte pas les animaux parce qu’on y voit des 4mes humaines réincar-
nées, mais parce qu’on se sent plus indigne que la plus indigne des
créatures et parce que ’on croit pouvoir en apprendre.

Le vrai malimati aspire sans doute a progresser dans la voie spiri-
tuelle, mais ne le montre pas aux autres ; son état est méprisé par les hu-
mains et il jouit d’une mauvaise réputation. Citons un verset caractéris-
tique de cet état d’esprit que le jeune Naqshband se plaisait a répéter a
Pépoque ot il commengait son apprentissage mystique :

Moi et mon ami, nous craignions de jouir de mauvaise réputation,
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De quoi aurions-nous peur maintenant que nous sommes devenus
mal famés ?

S

Des tendances malidmaties sont diffuses dans le mysticisme isla-
mique des le début; au quatrieme siecle de ’hégire elles trouvent leur
expression dans I’école de Neshapur, autour d’Abu Hafs Haddad et
Hamdin Qassir. Ce mouvement khorassanien des malimatiya consti-
tue une sorte de protestation contre la dégénérescence du soufisme bag-
dadien, qui commence. Contrairement au soufi, le malimati ne fera pas
montre de piété extérieure, ne se distinguera pas par des pri¢res suréro-
gatoires, ne participera pas aux séances du dhikr ou du sama’. Il gagne-
ra sa vie, se mélera aux autres dans les siiq. Il ne se distinguera pas du
reste des humains, sinon en se montrant plus méprisable, mais son ceeur
sera avec Dieu. Méprisé par les hommes, il se tournera vers Dieu.

‘Abd al-Rahman al-Sulami considére les malimatis comme la classe
la plus élevée des serviteurs de Dieu, au-dessus des ‘ulama et des soufis.
Il est caractéristique que le bagdadien "Umar al-Suhrawardi préférera,
en revanche, les soufis aux maldmatis. Ibn ‘Arabi, d’autre part, accepte-
ra en bloc, la distinction du Sulami, tout en lui conférant une significa-
tion différente ; car, a 'origine, le mouvement malimati n’a rien a voir
avec la doctrine de P'unicité de P’étre. Un peu plus t6t, Najm al-Din al-
Kubri, aura également accepté la distinction en dressant son schéma
classique des trois voies menant a Dieu.

Pour Sulami déja, les malimatiya ne sont pas limités a ’école de Ne-
shapir ; a Poccasion il cite d’autres maitres soufis, Sahl Tustari, Yahya b.
Ma'ad etc. Mais c’est surtout cet autre maitre du soufisme khorassa-
nien, Bayizid Bistimi qui apparait fréquemment ; et il est cité comme
un des maitres malimatis a qui sont attribuées des doctrines spécifiques
de I’école en question.

“On demanda a Abu Yazid « Quel est le signe le plus grand du
nostique ?» Il répondit : ‘Que tu le vois manger avec toi, boire avec
& q P 4 A
toi, plaisanter avec toi, vendre et acheter avec loi — tandis que son
ceeut, est dans le royaume du Saint (malakut al-quds). C’est cela le plus
5 Y. q p
grand des signes.”!

Cette attitude est restée celle des Nagshbandis. Un des onze prin-
cipes de leur tariqa, traditionnellement attribuée a ‘Abd al-Khiliq Ghuj-
duwani, est « solitude dans la foule » (khalwat dar anjaman). Ce principe
a des implications qui vont trés loin. Voici comment Baha’ 4l-Din pré-

11 |
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sente sa tariqa au roi de Hérat :

‘Le roi demanda : “Y a-t-il dans votre tatiqa dhikr public, Sama’ ou
clausure (khalwa) ?”” Le Khwaja dit : « Il n’y en a pas ». Le roi d. eman-
da : « En quoi consiste donc votre tariqa ? » Le Khwaja dit : ‘La parole
de la famille du Khwija ‘Abd al-Khaliq Ghujduwini — que Dieu sancti-
fie leurs dmes ! — est : Solitude dans Ia foule (khalwat dar anjaman)’.
Le roi demanda : ‘Qu’est-ce donc « solitude dans la foule » ? — Le
Khwaja dit : ‘Qu’on soit extérieurement avec la créature et intérieure-
ment avec Dieu :

¢ Intérieurement tourné vers le connu, extérieurement vers 1’étranger
une conduite aussi bonne est rare dans le monde.’

Le roi dit : « Comment est-ce possible ?» — Le Khwija répondit :
‘Dieu Trés-Haut dit lui-méme dans son Noble Livre : Les hommes que
ni commerce ni troc ne détournent de commémorer Dieu (s. 24 v. 37)’

Un trait caractéristique des malimatiya survit ainsi chez les Naqgsh-
bandiya, le dhikr secret ; parfois, notamment dans des derniers siécles,
le nom méme de leur congrégation devient khafiya. Et, tandis que les
Nagshbandis postérieurs tout au moins ont adopté les khinqah, ils ne
sont jamais allés jusqu’a organiser des séances de sama’ (118) .

(118) On trouve, parmi les conseils laissés par « Abd al-Khaliq a ses dis-
ciples [transmis par les Rashabat, p. 20] le passage suivant :... “Ne construis pas
de khangah ; ne t’assieds-toi dans les khangha ; ne fais pas beaucoup de sama,
parce que le sama’ séme la discorde ; et que souvent le sama tue le cceur ; mais
ne nie pas le sama, parce que nombreux sont ceux qui le pratiquent... -- On
comparera directement ici la sentence attribuée a, un malamati par Sulami,
p. 103-104 : ‘Nous n’abandonnons pas les séances de sawa’ parce que nous les
blimons ou rejetons, mais de peur que ne soit révélé notre état que nous te-
nons secret ».

Les conseils qui précedent interdisent de chercher la renommée [shuhrat ;
cf. Sulami, 103: la renommée provoque une séparation avec les autres
hommes, et c’est également la raison pour laquelle il est recommandé de se dis-
tinguer par quoi que ce soit d’eux], demandent de faire la pricre avec les autres,
défendent de vivre aux dépens des autres — tout cela se retrouve chez les ma-
lamatiya. Et le conseil de ne pas fréquenter les soufis ignorants peut étre signi-
ficatif dans ce contexte.

Je trouve, dans une petite brochure do propagande soufie, publiée le 15 dé-
cembre 1058 par le shaikh shuyiuh furuq al-sufiya d’Egypte, relevé comme
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marque distinctive de “Abd al-Khaliq, considéré comme le fondateur des Nag-
shhandiya, le fait qu’il ait caché son état.

Lattitude des malamatis recélait plusieurs dangers évidents. Le pre-
mier en fut ’antinomianisme : on ne condamnait pas seulement la dé-
monstration de piété, mais on refusait également d’accomplir ses actes ;
autrement dit, on ne faisait pas seulement montre d’impiété, mais on
abandonnait totalement les devoirs du culte.

A cela, le nagshbandisme a échappé. Ses adhérents suivaient scrupu-
leusement les prescriptions de la Loi et adhéraient a 'orthodoxie sun-
nite qu’ils ne jugeaient pas incompatible avec une vie mystique pro-
fonde. Ils ont en revanche succombé, ici et 1a, a un autre danger impli-
cite dans les principes malimatis.

Quand les anciens malimatis allaient dans les siig, ce n’était pas
seulement pour se méler a la foule, mais aussi pour gagner leur vie. Cela
leur était recommandé, et ils étaient autorisés a faire du commerce. Le
verset coranique cité par Naqgshband indique qu’il en était de méme
pour lui et ses disciples.

Cette attitude explique P’accueil fait a la tariga par des milieux ur-
bains ; et nous avons déjia mentionné le fait que plusieurs de ses adhé-
rents semblent se recruter dans le bazar de Bukhéirid. Mais si le com-
merce est considéré comme ne pouvant pas détourner de la vie mys-
tique, des abus deviennent inévitables. Ce qui, a Porigine, était un pari
héroique : vivre dans le siécle tout en lui étant étranger, peut facilement
servir de prétexte a une activité séculiere drapée d’un manteau religieux.
Il n’est pas permis de juger de ce qui se passe dans le cceur des
hommes ; mais le principe malimati téaffirmé par Baha' al-Din n’a-t-il
pas servi de justification a la richesse fabuleuse d’un Ahrar, a la puis-
sance des shaikh de JibAar, a tant d’autres choses faites par tant d’autres
ishan d’Asie Centrale ?

Le probleme se pose s’il y a une connexion historique entre les Naq-
shbandis et les anciens maldmatis. Il ne semble pas qu’il y ait eu des
rapports directs avec ’école de Neshapur proprement dite. Mais nous
avons vu que Sulami comptait Abu Yazid Bistimi parmi les maitres des
malamatis ; et ici la filiation est facile a établir, car le maitre de Bistim
figure dans I’isnad naqshbandi.

Cent années plus tard, Abu «1-Hasan Kharraqini se considérait
comme disciple spirituel de Bayazid ; or Kharraqani est regardé par les
Nagshbandis comme un des leurs (122).
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(122) Selon M. Massignon le groupe des mystiques qui s’est formé autour
de Kharraqani a constitué le noyau primitif dont sont sortis les Naqgsbandiyya,
La Passion d’Al-Halladj, 466. - On trouve souvent, dans les mss. Nagsbandis,
des priceres et des formules attribuées a Abu’-1 Hasan Kharaqgani et a ‘Abdallah
Ansari a coté ce celles attribuées a Ghujduwani ou a Baha’al-Din.

Nous arrivons ainsi dans le voisinage immédiat de Yusuf Hamada-
ni : soit par “Ali Farmadi (et Abu ‘1-Q4sim Karrakani), soit par ‘Abd al-
1ah Ansari ; celui-ci se rattache stirement a Abu’l Hasan. Nous nous
trouvons dans un milieu de stricte observance sunnite, ce qui permet de
rendre compte de ’orthodoxie des Naqgshbandis.

L’étude des éléments maldmatis dans le récit de ’apprentissage mys-
tique du jeune Bah4’al-Din nous a permis ainsi de remonter un peu
plus haut dans la préhistoire de la congrégation des Khwijagin : celle-ci
continue les traditions du mysticisme khorassanien, a tendance mala-
mati, mais strictement orthodoxe.

Le milieu khorassanien en question est pourtant encore autre chose :
il est halladjien.

N

C’est ici que nous devons considérer un autre groupe de faits rappor-
tés sur la jeunesse de Bah#’al-Din, la maniére dont il imite les anciens
maitres soufis.

Comme il se doit, cette imitation est tout d’abord celle du Prophéte
et de ses compagnons, ce qui constitue un autre témoignage de sa pat-
faite orthodoxie, mais n’est pas autrement caractéristique.

Plus significative est sa qualification de ‘Uwaisi qui a ici une double
implication ; tout d’abord en faisant allusion au fait que, tous comme
‘Uwais al-Qarani, il avait regu une instruction directe en esprit (en I'oc-
currence s’agit de la vision de Ghujduwiani au tombeau de Mazdakhan
ensuite du fait qu’il a acquis, au cours de son apprentissage, les mémes
degrés et les mémes qualités que le célébre compagnon du Prophéte.

‘On rapporte sur notre vénérable Khwija — que Dieu sanctifie son
4dme ! — Vers Ia fin de sa vie, il racontait ses débuts et relatait comment
1l s’adressait aux dmes bonnes des shaikh de la voie et des grands —
que Dieu sanctifie leurs 4mes ! — et quel était le résultat de son atten-
tion pour I’ame de chacun d’eux. II disait : Quand je me tournais vers
P4ime de ‘Uwais Qarani — Dieu soit content de Iui ! — le résultat en fut
Ia rupture compléte et la séparation parfaite d’avec les désirs extérieurs
et intérieurs. Toutes les fois que je me tournais vers I’Ame du Khwija

30



Muhammad “Ali Hakim Tirmidhi — que Dieu sanctifie leurs dmes ! -
le résultat en était que je contemplais Pétat exempt de tout attribut et
dans cet état on n’apercevait aucun résultat ni action.

En sept cent quatre-vingt-neuf, je me trouvais auprés de notre Véné-
rable Khwija — que Dieu sanctifie son dme ! — 1l dit : “Depuis vingt
ans je suis la tatiqa du Khwéija Muhammad-i “Ali Hakim Tirmidhi —
que Dieu sanctifie leurs 4mes ! Il était sans attribut ; et si quelqu’un sait
voir, je suis également, pendant ce temps, sans attribut.

Un homme pieux rapporta : Au temps de ses débuts, notre Véné-
rable Khwija — que Dieu sanctifie son 4me ! — s’adonnait a des exer-
cices ascétiques trés sévéres. Parfois j’arrivais a Iui parler. Une fois, par
un matin d’hivet, quand il faisait trés froid, il vint chez moi. On remar-
quait sur Iui des traces laissées par ses exercices ascétiques, il se trou-
vait dans un état d’esseulement et de séparation complets. 11 dit alors :
« Pendant huit mois, je m’étais tourné vers I’ime de 'Uwais Qarani —
que Dieu soit satisfait de Iui ! — et j’éprouvai tous les attributs qu’il a
éprouvés ; mais maintenant je me suis dépouillé de ses attributs. »

Le vrai mystique traverse les degrés de tous les grands maitres du
passé, mais ne s’y arréte pas. C’est un apprentissage nécessaire, mais le
but n’est pas d’atteindre la position d’un shaikh déterminé, mais de pro-
gresser toujours plus loin dans la voie. Tout cependant ne doit pas &tre
imité chez les anciens soufis.

‘Le Khwaja « Ald’al-Haqq wa’l-Din — que son lieu de repos soit par-
fumé! — rapporte au sujet de notre Vénérable Khwija — que Dieu
sanctifie son dme! — qu’il dit : On rapporte sur le prince des gnos-
tiques Abii Yazid Bistimi — que Dieu sanctifie son dme ! — qu’il dit :
Pendant ma progression j’ai traversé les attributs des Prophétes — paix
sur eux ! — et suis arrivé au chiateau de Muhammad voulant éprouver sa
qualité. Mais arrivé 14, je ne fis pas I'insolent et, en prosternation et hu-
milité, j’ai posé ma téte sur le seuil de sa puissance.

Un derviche rapporta : a Nasaf j’ai suivi notre Vénérable Khwija —
que Dieu sanctifie son 4me! — Il racontait des choses relatives a sa
progression dans la voie, en mentionnant plusieurs grands shaikhs. II
dit : J’ai atteint le degré du sultan Abu Yazid — que Dieu sanctifie son
ame ! — je suis arrivé Ia ou il est arrivé. J’ai atteint le degré du shaikh
Junaid, celui du shaikh Shibli, et celui du shaikh Mansur Halldj ; je suis
arrivé Ia ou ils sont arrivés. Finalement j’ai atteint le chateau qui était le
plus majestueux de tous ; J’ai su que c’était le chiteau de Muhammad.
Je ne fis pas Pinsolent et ne fis pas ce que le shaikh Abu Yazid a fait. »
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Cette appropriation successive de degrés atteints par les grands
maitres du mysticisme constitue la contrepartie positive de ’appropria-
tion des qualités d’étres inférieurs dont il a été question plus haut. Le
choix des maitres dont on parle est significatif, deux des trois mystiques
dont on parle un peu plus longuement sont des khorassaniens Abu Ya-
zid Bistimi et Hakim Tirmidhi. Nous avons déji parlé du premier.
Quant au second — dont on sait Pinfluence sur les malamatiya — il re-
vient plusieurs fois dans I’ Anisu‘l-tdlibin : c’est entre autres, la princi-
pale autorité citée dans la premiére partie de Pouvrage traitant du pro-
bleme de la waldya.

§

C’est dans ce contexte qu’est mentionné Manstir Hall4j :

« Le Khwija ‘Ala’ al-Haqq wa’l-Din — que Dieu parfume son lieu de
repos ! — rapporta sur notre Vénérable Khwija — que Dieu sanctifie
son dme ! — qu’il disait : ‘Pendant que je traversais les étapes et les de-
meures, Ia qualité de Mansiir Hallij apparut deux fois en moi ; et le cri
qu’il avait poussé, je faillis le pousser. Il y avait a Bukhiri, un gibet, les
deux fois je me rendis a ses pieds et dis : Ta place est au sommet de ce
gibet. Avec la grice de Dieu j’ai traversé ce degré ».

On rapporte du Vénérable ‘Azizan « — miséricorde et clémence sur
lui! — Au temps ou il traitait avec compassion la rupture d’habitudes
d’un derviche qu’il formait, et que, par sa compassion parfaite, le sortit
des difficultés de Iétre et empécha la manifestation de cet état en lui, il
dit : « Si sur toute la surface de Ia terre il y avait eu un seul des descen-
dants du Khwija "Abd al-Khaliq — que Dieu sanctifie leurs dmes! —
jamais Mansiir n’aurait été exposé au gibet. »

Le récit sur ‘Azizin permet de situer la représentation en question
dans son cadre idéologique : celui du mysticisme orthodoxe, opposé a
Pincarnationisme de Halldj comme a la doctrine de Punicité de I’étre
d’Ibn ‘Arabi. L’état dans lequel Halldj fut amené a s’exclamer « Ana I-
Haqq » est considéré ici comme passager ; il faut le dépasser pour pro-
gresser dans la voie mystique, et ’aide d’un bon maitre est indispen-
sable pour arracher le postulant a ses illusions. I’argument est clas-
sique, la prétention de Hall4j (et de Bistim{) est souvent comparée aux
affirmations de la divinité du Christ par les chrétiens. Sous cette forme,
le raisonnement est trés répandu, il revient chez Ghazzali, chez « Ala’al-
Dawla Simnéni (132),

(132) Analysé de facon pénétrante par M. Corbin [...] ‘Si Mansar avait
connu la vérité de la gnose, sa parole aurait été ; ‘Je suis la poussiére, au lieu de
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Je suis la Vérité. 12

mais aussi chez des ennemis déclarés des soufis comme Ibn Tai-
miya. Or, les Naqshbandis resteront toujours opposés (malgré Jamf)
aux doctrines d’Ibn « Arabi; et avec ImAm Rabbani, mujaddid-i alf-i
Thani, Ahmad Faraqi Sarhindi, la doctrine simninienne, transformée,
deviendra la doctrine officielle de ordre.

Mais cela ne représente qu’un c6té du probleme. La maniére dont
est mentionné la gibet de Mansur nous permet de tirer certaines conclu-
sions d’ordre historique et de revenir ainsi a notre point de départ.

C’est au moment ou il atteint le degré atteint par Hall4j que Baha’
al-Din se rend au pied d’un gibet. Il est tentant de voir ici un gibet ini-
tiatique, comparable au Daré Manstir des Bektashis. Si tel est le cas, ce
dernier remonte bien a Yusuf Hamadani, ainsi que I’a soupgonné
M. Massignon ; et c’est 13 une nouvelle preuve de la connexion des deux
congrégations.

Structurellement, la place du meidan hallajjien est analogue ici et 14.
Chez les Bektashis aussi le fait d’étre placé au Dar équivaut a ’acquisi-
tion d’un certain degré mystique. On n’a qu’a rappeler ici le rituel d’ini-
tiation bektashi traduit par M. Birge dans son ouvrage consacré a cette
congrégation.

Le postulant se place tout d’abord au post d’Ahmad Mukhtir : tous
ceux qui aspirent a atteindre la Vérité doivent passer par la ; il passe au
post de « Ali : c’est la premiére porte menant a la shari’at, la tariqat, la
ma rifat et la haqiqat, on passe ensuite au post du Khrasan et au Qanun
¢irdgi. La derniere station est celle du gibet de Mansur. On n’arrive
nulle part sans passer par la, mais en arrivant la on atteint la Réalité di-
vine.

On s’apergoit aisément ici en quoi consiste la différence entre les
Bektashis et Bahd’ al-Din. Chez les premiers, ’état mystique atteint par
Hallij représente le degré supréme de Pexpérience mystique. Chez les
Nagshbandis, il s’agit d’un état passager qu’il faut dépasser si ’on veut
continuer de progresser dans la voie.

Or, chez ces mystiques tardifs, Pexpérience de Hall4j symbolise émi-
nemment la wahdat al-wujiid. Cette derniere est admise par les Bekta-
shis, mais rejetée par les Naqshbandis. Cela nous explique a la fois la
place subordonnée que le gibet de Mansir occupe déji chez Baha' al-

12 Discutable et discuté !
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Din et la disparition compléte du rituel chez les Naqshbandis posté-
rieurs.

Il reste que la tradition n’a pas tout a fait tort en attribuant aux deux
congrégations, dont les idées et la structure différent si profondément,
les Nagshbandis et les Bektashis, une origine commune.

S

Selon M. Massignon, le meidan initiatique des Bektashis est indé-
niablement apparenté a celui de la futuwwa. Y a-t-il des traces de I'in-
fluence de la futuwwa chez les Naqshbandis ? Ici encore nous croyons
étre en mesure de donner une réponse affirmative. Deux indices surtout
Pindiquent avec une clarté suffisante : les rapports avec les malamatiya
que nous avons relevés plus haut ; ’isnad salmanien.

Il y a quarante ans déja, M. Richard Hartmann attira ’attention des
orientalistes sur les rapports étroits entre la futuwwa et la malama ; cela
semble aujourd’hui généralement admis. M. Affifi, pour sa part, consi-
deére que les malimatiya du Khorasan sont issus directement d’une or-
ganisation de la futuwwa ; leurs principes se rattacheraient davantage a
Pidéologie de cette derniére qu’a celle des groupements soufis plus an-
ciens.

Quoi qu’il en soit de ce dernier point, les rapports sont indéniables.
Sulami écrit non seulement une Risala al-malamatiya, mais aussi un Ki-
tab al-futuwwa ; et, dans le premier ouvrage, il semble traiter parfois les
deux phénomenes comme équivalents.

La parenté du naqshbandisme avec les maldmatiya n’exclut donc pas
des rapports étroits avec la futuwwa, plutét les rend plus compréhen-
sibles. L’isnad bakrti est une particularité commune aux Bektashis et
aux Nagshbandis. Il est possible que cet isnad soit imité de I’isnad gé-
néalogique des Suhrawardi; mais en tout cas cette imitation se limite
aux deux ou trois premiers chainons, le dernier descendant en ligne
maile d’Abu Bakr qui apparait dans I’isnad nagshbandi est son petit-fils
Qisim a qui succéde imam Ja'far al-Sidiq. On voit mal, d’autre part,
ce que vient faire Salman Farsi dans une généalogie siddiqi.

Ot, d’un c6té, Salmén joue un réle de premier plan en tant que pa-
tron des corporations de la futuwwa; de ’autre — M. Massignon nous
le fait remarquer — ‘Umar Suhrawardi était un agent du calife al-Nasir
dont on sait le réle dans la réorganisation de la futuwwa. 1’isnad bakri
n’a pas ici, primitivement, ce caractére ostensiblement sunnite qu’il as-
sumera dans I’école mujaddidi.
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Il convient, d’autre part, de souligner que cet isnad bakri-salmani est
spécifiquement naqshbandi et n’apparait que sporadiquement chez les
Qadiris. Aussi bien la tradition indienne (D4ra Shikéh, Khazinatu « I-as-
fiya, etc.) qu’anatolienne consideére les Q4adiris comme devant leur affi-
liation spirituelle a ‘Ali b. Abi-Talib et réserve Paffiliation bakri aux Na-
gshbandis. Que cette branche aberrante et aujourd’hui shiite des Qadi-
riya, les Ni'matullahiya, ne connaisse que I’isnad alide n’a par contre

rien d’étonnant et ne saurait &tre invoqué ici.

I1 est possible que I’apparition de Pisnad bakri chez les QAadiris
est due simplement a la pratique de double affiliation, fréquente encore
aujourd’hui chez les Kurdes et attestée pour les Naqshbandis au moins
a partir d’Ahmad Farugi Sarhindi. C’est ainsi que le ms. Esad Efen-
di 1419 mentionne aussi bien I’isndd naqshbandi de Muhammad Murad
Ma’stimi Bukhdri, un éléve de Muhammad Ma’stim, fils du Mujaddid,
que son isnad qadiri. Le premier est donné avec ses quatre variantes, le
second aboutit uniquement a ’imam ‘Ali.

Rien n’interdit ainsi la supposition que certains Q4diris aient reven-
diquée un isnad bakri parce que, en tant que Naqshbandis, ils s’en ré-
clamaient. Un dernier fait doit é&tre mentionné ici. Nous avons déja dit
que, tout en recevant une signification nouvelle, le terme des malima-
tiya fut accepté par Ibn ‘Arabi pour désigner la classe la plus élevée des
setviteurs de Dieu. Or, d’autre part, Ibn ‘Arabi considére Salmin
comme le prototype de qutb. Il est en conséquence possible qu’il en fut
de méme chez les anciens malimatiya, bien que ce ne soit pas une certi-
tude. §’il en est ainsi, nous disposons d’un autre indice de la parenté
entre les Naqshbandis, les malamatis et la futuwwa.

Ainsi les faits disparates a premiére vue que nous avons analysés au
cours de cette étude concourent a former une image cohérente et nous
permettent de reculer de quelques siécles les origines du naqshban-
disme, issu du mouvement mystique sunnite du Khorasan, ou les ten-
dances maldmatis étaient trés fortes et ou les traditions de la futuwwa et
le souvenir de Hall4j étaient vivants. Ce groupe se divisera plus tard en
deux. Les Yasawiya-Bektashiya accentueront les tendances antinomia-
nistes latentes du malimatisme et finiront par adopter des doctrines
shiites extrémistes, allant jusqu’a la déification compléte de la double
personnalité de Muhammad-’Ali. Les Nagshbandiya, par contre, reste-
ront fidéles a la grandeur austére de l’islam sunnite et, notamment a
partir d’Ahmad Fartqi Sarhindi, se feront champions de son orthodoxie.

Istanbul, Téhéran, novembre 1958-janvier 1959, M. MOLE.
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[Tableau de I’isnad initiatique de Nagsband omis]

Soutrce

Revu des Etudes Islamiques, 1957, pages 35-66. Marijan Molé, « Autout du
Daré Mansour : ’pprentissage mystique de Baha’ al-din Naqgsband »,

Jédite ce rare article tres révélateur — ses traductions ici reproduites au fil
du texte en italiques — de Marijan Molé.

J’omet la plupart de ses notes malgré leur grand intérét.
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Une branche Naqsbandi-Mujaddidi dans le
contexte Hindou (T.Dahnhardt)

« Traduction frangaise privée, achevée en janvier 2019, de '"Change
and Continuity in Indian Sufism" par Thomas Dahnhardt réalisée
d'aprés la seconde édition anglaise (2007) 3. »

De cette traduction par ces Amis, je me limite a I’Avant-propos,
PIntroduction, le premier chapitre de "Change and Continuity in Indian
Sufism" : [Chapitre] 1. Les maitres de la Nagqshbandiyya Mujaddidiyya
Mazhariyya Na’imiyya.

AVANT PROPOS

Dans les années 1970, alors jeune indianiste, je me suis consacté a
I'étude comparative de quelques aspects de la bhakti Hindoue et du
Soufisme. Pendant cinq ans, j'ai passé les mois de la mousson le long
des rives de la Yamuna, allant visiter les 4srams de la tradition sant,
notamment dans Braj, et les khdnaqdths des Cisti ainsi que la branche
Nagshbandi. J'avais le privilége de connaitre et d'étre proche du pir de
la Nagshbandiyya, Shah Abul Hasan Zaid Farugqi, un intellectuel raffiné
doté d'une surprenante et abondante connaissance des domaines
yogiques et Vedantiques de la spiritualit¢ Hindoue. Pendant mes séjours
a Delhi, je visitais le vieux Sufi a l'aube, et je conserve encote
soigneusement quelques cahiers dans lesquels j'ai écrit les profonds et
sages enseignements qu'il m'a donnés pendant nos conversations. Il me
parlait souvent de quelques yogins Hindous, venant de 1'Uttar Pradesh
et du Bengale (?), qui avaient 1'habitude de venir en pélerinage sur la
tombe de son prédécesseur Mazhar Jan-i-Janan, précisemment située
dans la cour du khinaqih ou il vivait, I'honorant en psalmodiant des
hymnes et répandant des pétales et de 1'eau. En dépit du lien profond

13 Références bibliographiques :

Thomas Dahnhardt, Mutation et Continuité dans le Soufisme Indien /
Une branche Nagshbandi-Mujaddidi dans le contexte Hindou, Tra-
duction frangaise par Ram, Serge Acchiardi, Léo Centofanti [Lulu.-
com — déposé a la SGDL]]

Traduction de: Change and Continuity in Indian Stfism, Islamic Heritage in
Cross-Cultural Perspectives, ~ Thomas Dahnhardt, = D.K.Printworld
Ltd,New Delhi, 2002, 2007
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qui m'unissait a Shah Abul Hasan et qui a duré jusqu'a sa mort, je n'ai
jamais eu la chance de rencontrer un adepte Hindou du grand Mazhar
dans le khinaqih. Le pir, lui-méme, qui s'est souvenu avec une
mémoire prodigieuse de l'interprétation Mazhariyya de la doctrine
Vedantique de Sankara, fit preuve d'une curieuse amnésie concernant
les lieux précis ou se

v

trouvaient les yogins du Bengale et de 1'Uttar Pradesh. Néanmoins,
le destin me mettra, par la suite, plusieurs fois en contact avec ce Sant
parampari particulier. Vers la fin des années 1980, mon plus cher ami
indien, Hazari Mull Banthia, un vieux monsieur Jain de Kanpur, m'a
confié tout a fait par hasard 1'existence, dans sa ville, d'un sampradaya
Hindou qui suivait une méthode spirituelle sufi. Quelques années plus
tard, je fus attiré par I'étude de quelques stances dans le Mah4bhdrata,
recherche qui m'a conduit a entreprendre une campagne archéologique
d'excavation dans le District de Farrukhabad. C'est ainsi que je
découvris que je marchais le long des chemins du pélerinage qui
menent aux monuments funéraires de Maulana Fadl Ahmad Khan et Sri
Ramchandrji Fatehgarhi. Mais j'eus la meilleure des surprises lorsque le
Dr. Thomas Dahnhardt, - maintenant mon collegue, mais a4 ce moment-
lIa I'un de mes étudiants les plus brillants - m'a rendu visite,
m'informant que pendant I'un de ses séjours en Inde il avait rencontré
Shah Abul Hasan Sahab. Avec lui il avait longuement discuté au sujet de
ces yogins qui ont suivi la méthode Nagshbandt. Etant allé 2 Kanpur, il
fut ainsi capable d'identifier leur milieu et devint assez proche d'eux.
En fait, le jeune chercheur était venu me voir précisément pour me
proposer ce théme comme sujet de sa recherche. Il semblait qu'une
main invisible avait guidé ses pas : en effet, il n'était pas informé de mes
antécédents cat, en la matiére, j'avais été aussi discret que Shah Abul
Hasan. La recherche du Dr. Dahnhardt s'est poursuivie en Inde comme
en Europe, surtout a Venise, Londres et Oxford, au travers d'échanges
avec des spécialistes vivants et par 1'analyse des textes fondamentaux
des deux traditions, a savoir : les traditions sufi et yogique. Dans cette
voie, un important patrimoine spirituel de 1'Inde a été sauvé, qui illustre
I'intime identité de vision a propos des vérités ultimes entre un contexte
Hindou et un contexte

VI

Musulman. Ceci montre, finalement, comment I'amour et la
connaissance conduisent a 1'union, alors qu'a l'inverse la séparation
mene les étres humains a la haine réciproque et l'ignorance. Dans les
dsramas de Puri, Kanpur et Mathura comme dans les khdnaqihs de
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Delhi, Sirhind et Quetta, cette synthése qu'ont cherchée en vain les
empereurs Mogols, s'est réellement réalisée.

Ce livre et son auteur ont le mérite de mettre au jour, pour le
bénéfice des chercheurs, un important composant de la culture
indienne qui est pratiquement resté inconnu jusqu'a maintenant. Ce
livre et son auteur ont aussi le mérite de révéler un trésor spirituel que
les chroniques, les politiques et les idéologies ignorent totalement.

Venise, 20 mars 2002 Gian Giuseppe Filippi

Préface

La présente étude' est un essai dont 'objet est de circonscrire la
réunion de deux courants ésotériques différents, dans une rencontre
inter-culturelle entre Islam et Hindouisme, sur le sous-continent indien
de la seconde moitié du 19¢me siécle jusqu'a nos jours. Concernant
I'arri¢te plan de la cohabitation millénaire de ces deux religions
majeures dans cette partie du monde, cette étude décrit les
circonstances particuliéres, extérieures et internes, qui ont rendu
possible une telle rencontre en essayant, par ailleurs, de se centrer sur
I'histoire spirituelle des traditions concernées. Fondé, en grande partie,
sur les données collectées pendant huit mois de recherche en 1995-6,
parmi les représentants Musulmans et Hindous de la lignée indienne de
la Nagshbandiyya généralement connue sous le nom de Mujaddidiyya,
I'ouvrage cherche a mettre en valeur, a travers un exemple concret, la
possibilité d'une symbiose spirituelle intense entre les deux principales
communautés de 1'Inde, ce qui contraste nettement avec l'idée
répandue de prédominance sociale et de tension religieuse.

Aprés avoir établi le contexte social et historique des composants
culturels impliqués, a savoir : une lignée de la Naqgshbandiyya
Mujaddidiyya d'un cété et I'héritage contemporain de la tradition sant
de l'autre, et avoir fourni une biographie de certains membres de cette
chaine particuliére d'initiation, la recherche se concentre sur les
élaborations théoriques qui, d'un point de vue doctrinal, se trouvent a la

14 Reproduction de la traduction francaise du premier chapitre couvrant la
premiére des deux filiations étudiées. L’étude comprend quatre parties. Les
notes sont incluses avec des abbréviations dont MgM (Maqamat al-Mazha-
tiyya), MuM (Ma’mulat-i-Mazhariyya), etc. (v. liste p. XVII de 'ouvrage de
Dahnhardt).
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base de la synthése opérée par les personnes directement partie-
prenantes de ce processus. Une attention particuli¢re est accordée aux
paralléles possibles qu'on peut retrouver dans les symboles et
métaphores utilisés par les points de vue respectifs du Soufisme et du
Yoga dans la formulation de leurs théories cosmogoniques et
métaphysiques. Ce panorama gnostique prédominant est ensuite
intégré par une description des aspects méthodologiques provenant de
cet arriére-plan théorique. La partie finale de 1'étude porte sur une bréve
description de différentes sous-branches dans 1'environnement Hindou
qui commencérent a se développer, depuis la lignée principale, au cours
des cinquante derniéres années, et participérent au processus graduel
d'absorption culturelle et d'Indianisation progressive d'un corpus
d'enseignements qui, originairement, provenait d'un milieu Sunnite
orthodoxe.

Introduction

On a beaucoup écrit sur les relations entre Hindouisme et Islam, et
sur l'influence mutuelle qu'ils ont exercé 1'un sur l'autre durant les dix
siécles de leur cohabitation en Asie du Sud. Les innombrables travaux
qui gravitent autour de ce thé¢me incluent une large gamme d'études qui
s'accordent avec 1'un ou I'autre aspect de cette rencontre qui contribua,
de fagon si décisive, a la formation de I'environnement culturel actuel
du sous-continent indien.

C'est, notamment, a la suite de développements récents tels que la
destruction du Babri Masjid a Ayodhyid en décembre 1992 et des
tensions politiques constantes entre les deux puissances nucléaires
récemment émergées, 1'Inde et le Pakistan, sur la question du
Cachemire, que la situation actuelle de cette région et la division de ses
sociétés le long de frontiéres communes ont attiré 1'attention de la
communauté internationale. De fait, 'accent majeur est mis sur les
facteurs de division qui ont entrainé une distance croissante entre
Hindous et Musulmans au cours du dernier siécle. S'ils constituent,
indubitablement, un trait continu dans 1'histoite du sous-continent au
vingtiéme-siécle, il n'en est pas moins vrai que cette situation ne refléte
pas toute la réalité et relégue, au second plan, de nombreux contacts
fertiles entre ces deux communautés.

Dans la vague d'enthousiasme pour la politique laique menée par la
République de 1'Inde aprés 1'Indépendance en 1947, de nombreux
chercheurs du pays avaient commencé a exalter le glorieux passé du
moyen-ige de 'Inde durant lequel une intense symbiose impliquant de
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nombreuses personnalités charismatiques,
1

des deux c6tés, a stimulé et produit quelques-unes des réalisations
culturelles les plus raffinées de 'histoire indienne. Celles-ci allaient du
développement d'un style architectural Indo-Islamique et de la tradition
musicale classique caractéristique de 1'Inde du Nord, aux courants
poétiques largement acclamés et une gastronomie richement variée,
tout ceci persiste sous diverses formes jusqu'a notre époque et
contribue largement a 1'image attrayante de la culture exotique de
I'Inde.

Hors des cercles académiques, une moindre attention fut accordée
aux contacts spirituels souvent intenses entre les élites représentatives
des deux traditions, opérant depuis le sommet vers le niveau de
compréhension populaire ou ils ont contribué, pour une grande part, a
la création d'une base commune de cohabitation paisible des membres
des deux groupes religieux. C'était aussi dans ce domaine que
I'extraordinaire capacité d'assimilation de 1'Inde a engendté quelques
exemples extrémement stimulants de collaboration et de synthése
dépassant les nombreuses divisions qui caractérisent les particularités
religieuses, sociales et ethniques de chaque tradition.

A partir du treizieme siécle aprés J.-C., le mouvement bhakti, orienté
vers la dévotion, nous donne une succession de saints exceptionnels,
tant Hindous que Musulmans, distingués du fait de leur amour sincére
issu des profondeurs de leurs coeurs, a 1'égard de l'immuable vérité
Divine, et qui furent capables de réduire 1'écart entre leurs
communautés respectives en soulignant 1'objectif commun que toutes
les traditions sacrées ont exprimé depuis des temps immémoriaux.
Culminant au quinzieme et seiziémes si¢cles avec Kabir et Guri Nanak,
appartenant tous deux au courant nirguna qui exalte l'aspect non
qualifié, transcendant, du Divin tout en ironisant ouvertement sur le
ritualisme rigide de l'orthodoxie sacerdotale, considéré comme étroite
d'esprit et hypocrite, de

2

nombreux sants, bien que provenant des couches inférieures de la
société, furent capables de maintenir une véritable vision de synthése
qui allait au-dela des barriéres formelles de la religion institutionnalisée.
Fondant leurs enseignements sur l'affirmation d'un fonds commun
sous-jacent de 1'étre humain, indépendant de l'origine religieuse et
sociale et de toute connaissance érudite en Saintes Ecritures, qui s'il est
cultivé dans son aspect le plus pur d'amour pour Dieu et pour le monde,
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permettrait a chaque chercheur sérieux d'éprouver la présence de son
Seigneur et de ce fait rendrait dénuée de sens toute discrimination
religieuse. Leur proximité avec les gens s'est exprimée dans leur art
poétique, en style simple et direct, comme les natifs de 1'Inde du nord
I'utilisaient dans leur poésie. De cette fagon, ils contribuérent de fagon
décisive a la formation d'une société multiculturelle et multi-religieuse
bien avant que les idées séculieres modernes aient commencé a pénétrer
dans le sous-continent depuis le monde occidental.

En pratique, depuis des siécles la haine religieuse, 1'intolérance et
les divisions communautaires étaient des phénomenes en grande partie
inconnus de la société indienne. S'ils se produisaient, ils restaient
confinés aux initiatives sporadiques de souverains zélés ou de
gouverneurs désireux de promouvoir leur image de potentats
Islamiques orthodoxes intransigeants. Ce fut avec le début de l'dge
moderne, introduit en Inde durant la période coloniale, que beaucoup
d'intellectuels du pays, qui grandirent dans le systtme pédagogique
importé par leurs souverains étrangers, commencerent a réinterpréter
les enseignements de nombreux chefs religieux et spirituels du passé,
d'une fagon qui contrastait avec la perspective traditionnelle, encline a
encourager une division croissante entre les deux communautés. Bien
qu'initialement cela n'ait pas atteint les centaines de milliers de villages
indiens ou les

3

Hindous et Musulmans partageaient depuis longtemps les
inqui¢tudes et les besoins de vie commune, ils ont néanmoins
commencé a gagner du terrain dans les cercles de la bourgeoisie
indienne naissante. Plus tard, pendant les années de lutte pour la liberté
politique, aidé par les moyens de plus en plus efficaces de la
propagande, ces idées pénétrerent progressivement dans les masses. Ce
processus de division croissante a finalement conduit a la partition du
sous-continent en deux nations séparées : un Pakistan presque
entie¢tement Musulman, orienté suivant une ligne de cohésion
religieuse, et une Inde laique dont la Constitution, de modé¢le
occidental, refléte le souci de ses fondateurs de garantir la liberté
d'expression a ses innombrables groupes religieux.

La montée d'une idéologie nationaliste avec ses deux dimensions,
communautaire et laique, qui accompagna le passage de 1'Inde,
pendant la fin du dix-neuviéme siécle, d'une société féodale depuis des
centaines d'années, gouvernée en grande partie par les dynasties
musulmanes, a un systéme colonial soucieux d'imposer une mentalité
européenne moderne, est un exemple impressionnant de 1'impact de ce
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processus. Il démontre en méme temps, de fagon frappante, la perte
d'influence des autorités traditionnelles sur la politique et la société.
Cela s'applique en particulier aux Musulmans atteints par les
conséquences désastreuses de la guerre de 1856-57 5. L'affaiblissement
de l'influence des chefs Sifi sur toutes les classes sociales apparait
particulié¢rement frappante dans le cas de la Mujaddidiyya, la branche
indienne dominante de 1la Nagshbandiyya, fondée sur les
enseignements de Sheikh Ahmad Sirhindi (1564-1624), le 'rénovateur du
deuxi¢me millénaire de 1'Islam' (d'ou le titre de Mujaddid), dont les
guides avaient essayé, non sans difficulté, d'exercer leur influence sur la
classe dominante durant la période

4

Mogol./1 Les fréquentes lettres adressées par Sheikh Ahmad et ses
successeurs a 'empereur et aux membres de la noblesse de Cour les
invitant a régler leur mani¢re de vivre et leurs politiques selon les
normes Islamiques, montrent leur intérét et leur implication dans les
affaires du monde au-dela de leurs responsabilités immeédiates dans le
champ de 1'éducation spirituelle. En accord avec la vision particuliére
tenue par cet ordre qui désirait encourager les réformes a l'intérieur de
la tradition, principalement fondée sur la Sunna du prophete
Muhammad, ces autorités ont été regardées avec la plus grande
suspicion par les dirigeants britanniques comme potentiellement
réactionnaires contre leur propre concept d'un nouvel ordre./2 Comme
résultat et réaction de l'impact laissé par ce dernier, au tournant du
siécle actuel et sur la vague de protestation musulmane aprés la
Premiére Guerre mondiale, la signification de la figure de Sheikh
Ahmad Sirhindi et de ses successeurs en tant que réformateurs
religieux, sociaux et politiques, commencga a prendre du poids parmi les
intellectuels musulmans. Dans une phase suivante, ceci conduisit a la
représentation de Sirhindi, en des termes négatifs ou positifs selon leurs
auteurs pakistanais ou

/1 Pour linfluence Nagshbandisur les souverains Musulmans, voir
Yohanan Friedmann : Sheikh Ahmad Sirhindi : An Outline of His Thought
and a study of His Image in the Eyes of Posterity (1971), pp. 77-87, et son
article: "The Nagshbandis and Aurangzeb : a reconsideration', dans Vatia
Turcica : Nayshbandis (1990), pp. 209 -20. Voir aussi K.A. Nizami
'Nagshbandi influence on Mughal rulers and politics' dans IC 38 (1965), pp. 41
-53.

/2 En fait, certaines factions revivalistes de la branche Mujaddidi autour de

15 Souvent connue en Occident sous le nom de « révolte des Cipayes ».
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Sheikh Isma'il 'Shahid' (1779 -1831) et Sayyid Ahmad Barelawi (d. 1831) ont
encouragé l'action violente contre tous les incroyants y compris les Sikhs du
Pendjab, les Marathas de l'lnde du nord et les Anglais, organisant les
volontaires armés pour combattre dans le Nord-est du sous-continent et dans
les guerres anglo-afghanes. Pour les détails, voir S.A.A. Rizvi : Shah Abd
al'Aziz : Puritanism. Sectatian Polémics and Jihad (1982).

(NDT) Vingtiéme siecle.
5

indiens, comme défenseur des Musulmans contre la communauté
majoritaire et ainsi précurseur indirect du nationalisme musulman qui,
finalement, entraina la création du Pakistan. Mais en dépit du réle
politique, souvent trés exalté, joué par le 'rénovateur du deuxieme
millénaire de 1'Islam', on a trés justement fait observer, en conformité
avec son image au dix-septieme et dix-huitiéme siécle, que Sirhindi
""était a 1'origine un Soufi et devait &tre considéré comme tel"./3

Ce qui est particulié¢rement dérangeant dans 1'image donnée de
Sheikh Ahmad et de ses successeurs par quelques chercheurs indiens
modernes, c'est I'hypothése souvent réitérée selon laquelle sa conduite
fut guidée par une intransigeante et radicale position Islamique
cherchant a briser la coexistence pacifique entre Hindous et
Musulmans./4 Une telle position est difficilement défendable au vu des
sources existantes et parait étre, elle-méme, politiquement orientée. Elle
oublie de prendre en compte le changement de mentalité qui s'est
produit pendant les quatre derniers siécles, méme s'il est vrai que, dans
une récente période, quelques responsables affiliés a la Naqshbandiyya
ont adopté une attitude que 1'on qualifie de nos jours de 'positions
fondamentalistes'. Ceci contraste avec l'attitude affectée par les
autorités de 1'ordre qui se consideérent comme les héritiers spitituels de
Sirhindi, ainsi que j'ai pu m'en rendre compte durant ma recherche sur
le terrain. Celles-ci refusent généralement de se prononcer en public sur
les problémes politiques et, apparemment, ne nourrissent aucune
malveillance ni aversion particuliére envers les Hindous. Conformément
a l'attitude traditionnelle mentionnée

3 Friedmann (1971), p. 330.

4 S.A.A. Rizvi, Muslim Revivalist Mouvements in northern India in the Sixteenth
and Seventeentl Centuries, 1965, p. 330. Cf. aussi M. Mujeeb, The Indian Muslins,
1967.

6

par Friedmann, elles sont plutét indifférentes a ces deux questions et
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préférent s'occuper d'instruire le nombre toujours décroissant de
disciples dans les sciences spirituelles et garder vivante la tradition
Nagshbandi.

Compte tenu de 1'idée qui prévalait au sujet des Mujaddidis comme
étant des Sunnites intolérants et rigides, peu disposés au compromis, il
peut paraitre surprenant, par conséquent, que ce soit par des
descendants de Sheikh Ahmad Sirhindi et de son célebre héritier a
Delhi, Mirza Mazhar Jan-i Janan (d. 1780), que des contacts furent
établis avec des non-Musulmans, contacts qui ont finalement mené a
une collaboration spirituelle intense et a la transmission des
enseignements et des méthodes de la tariga dans un environnement
Hindou. Cela s'est produit pendant la seconde moitié¢ du dix-neuviéme
siécle, c'est a dire 2 un moment ou les relations entre les deux
communautés commengcaient a étre de plus en plus tendues, et, de fait,
ceci donne un exemple concret de comportement qui contredit
ouvertement les assertions précédentes au sujet de la Mujaddidiyya. Les
successeurs de ces sheikhs et de ces gurus avaient coutume d'enseigner
leur propre élaboration d'une discipline spirituelle commune a une
assistance formée d'Hindous et de Musulmans, imperturbables quant
aux troubles croissants et a l'agitation qui avaient saisi la société
indienne du nord durant les derniéres décennies. De fait, ils s'inscrivent
dans le contexte du sant médiéval initié par leur illustre prédécesseur
Kabir duquel ils revendiquent leur propre affiliation, donnant de cette
fagon la preuve de la continuité de cette tradition, depuis des si¢cles
jusqu'a nos jours.

Pendant les huit mois de recherche de terrain, j'ai travaillé en Inde
d'octobre 1995 a mai 1996. J'ai été accueilli par les membres des deux
groupes religieux affiliés au Mujaddidiyya en différents endroits de
1'Uttar Pradesh, du Pendjab, du Rajasthan et de Delhi.

7

Grice a leur généreuse hospitalité, il me fut possible de participer a
leurs réunions et satsangs, écoutant leurs enseignements oraux et
participant a l'expérience des méthodes utilisées dans leur pratique
quotidienne. L'ouverture naturelle et spontanée et la tolérance que je
pus constater chez ces maitres, qui rendaient un hommage régulier
dans leurs priéres aux ancétres de la tariga Nagshbandiyya
Mujaddidiyya incluant Sheikh Ahmad Sirhindi, prétendument
méprisant a 1'égard des Hindous, sur la tombe duquel ils accomplissent
annuellement priéres et méditations, m'a ainsi convaincu de la vivacité
de la culture spirituelle de 1'Inde et de son incessante capacité a
contredire les stéréotypes courants des catégories mentales édifiées de
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fagon intransigeante.

Une lecture attentive des sources textuelles de ces Hindous
Nagshbandis a révélé que leurs enseignements consistent en un curieux
mélange d'éléments qui originairement appartiennent d'une part a
'arriére plan Islamique de leurs ancétres Mujaddidis et d'autre part aux
nirguna sants, notamment a Kabir et ses successeurs dans le panth qui
porte son nom. Il devenait donc clair que méme un environnement a
tendance conservatrice, comme celui des Mujaddidis, a réagi de
différentes fagons au défi de la modernité, et qu'au moins quelques-uns
de ses responsables ne pergurent pas de contradiction avec les
enseignements du Mujaddid dans l'extension de leur richesse spirituelle
a des membres extérieurs a la communauté Sunnite.

La présente étude a été encouragée par I'une des grandes autorités
spirituelles de la silsila de Delhi, feu Shah Abul Hasan Zaid Farugi
Mujaddidi (d.1993), qui le premier m'a informé de l'existence d'une
branche Hindoue et m'a orienté vers Kanpur afin de rechercher ces
personnes qui ont I'habitude de venir, de temps a autre, sur la tombe de
leur ajeul spirituel révéré Mirza Mazhar Jan-i Janan. Elle tente
d'identifier les facteurs qui ont rendu possible un tel lien interculturel,
d'un point de vue religieux, social et historique, essayant ainsi
d'esquisser la petspective retenue par ceux qui ne tiennent aucun
compte des divisions conventionnelles entre une doctrine si
profondément liée aux principes du Din Islamique et les partisans du
Sandtana Dharma de 1'Inde.

Les Maitres de la Naqshbandiyya Mujaddidiyya
Mazhariyya Na'imiyya

Sheikh Mirz4 Jan-i Janan (1111/1701-1195/1780)

Le recensement de cette branche particuliere de la Nagshbandiyya
Mujaddidiyya commence avec la figure de Mirza Jan-i Janan. En
premier lieu parce qu'il joua un rdle central dans 1'histoire du dix-
huitieme siécle de la tariga en réunifiant plusieurs lignées de
transmission provenant de Sheikh Ahmad Sirhindi./1 Mirza Jan-i Janan
inversa réellement, avec succes, la tendance a la fragmentation graduelle
qui se produit habituellement dans le vide laissé au sein de la hiérarchie
spirituelle aprés la mort d'un chef charismatique. A travers son
caractére vigoureux et son acuité intellectuelle Mirza Jan-i Janan fut
capable de revitaliser le patrimoine spirituel et social dont il avait hérité
de ses illustres aieux dans la silsila 2 une époque ou d'importantes
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parties de la société Islamique de 1'Inde du nord faisaient face a des
menaces de ruine et de désintégration. En reconnaissance du rdle
important qu'il joua, sa filiation dans l'ordre fut par la suite connue
comme

/1 Pout une illustration graphique des différentes filiations qui convergent
en la personne de Mirza Jan-i Janan, voir I'étude de W.E.Fusfeld: The shaping of
Siifi Leadership in Delbi The Nagshbandiyya Mujaddidiyya, 1750 a 1920, PhD thesis,,
Dept. of History, University of Pennsylvania, 1981, p. 127. Ce travail fournit
une analyse détaillée du double réle de Mirza Jan-i Janan comme chef spirituel
et réformateur social, et donne un état de l'histoire ultérieure de sa lignée a

Delhi.
1

Shamsivya Mazhariyya, mettant 1'accent sur 1'empreinte particuliere
dont il marqua I'histoire de la lignée.

En second lieu, ce fut une chaine initiatique que développa Mirza
Jan-i Janan ; par la suite celle-ci se propagea dans un environnement
Hindou, se sépara de la branche principale laquelle, de son khdnaqih a
Shahjahanabad, donna de fagon ininterrompue une direction spirituelle
a ses filiales jusqu'a ce jour. De fait, Mirza Jan-i Janan constitue le point
de départ de la lignée distincte a laquelle nous nous sommes intéressés
et il est considéré par ses successeurs comme l'aieul de leur propre
tradition.

Il y a aussi une troisiéme raison, non moins importante, qui justifie
le role prédominant de Mirza Jan-i Janan dans le cadre biographique
donné par ce chapitre. Elle confirme une relation directe avec la
précédente et consiste en ce qu'il fut probablement le premier, parmi les
autorités Mujaddidi accréditées, a se prononcer ouvertement sur la
tradition Hindoue d'un point de vue juridique Islamique. En 1'un de ses
épitres,/2 le savant lettré Sunnite et chef Safi reconnu a donné un récit
assez détaillé des principes fondamentaux de la tradition Hindoue, le
menant a la conclusion que les Hindous ont eu, dans le passé, leur part
dans la révélation Divine et que celle-ci fut délivrée a 1'humanité a
travers des messagers (bashir) comme les prophétes comprenant
Ramacandra et Krsna.

Si la possibilité qui en résulte, d'inclure les Hindous parmi les

/2 Pour la version otiginale de cette lettre, voir Kalimt-i Tayyibat, Matha '-
#'Ulum, Muradabad, 1891, lettre n°. 14, pp. 27 -9. Sa version Ourdoue, est
rendue par Khaliq Anjum dans : Mirzd Jan-i Jandan ke kbutit (1989), pp. 131-4 et
Shah Abtl Hasan Zaid Faraqi dans : Hindsistani qadim Madhahib (1986), pp. 9 -
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13. Une version anglaise en a été proposée par plusieurs chercheurs modernes

parmi lesquels S.A.A. Rizvi dans Shab Wali Allah and bis times (1980), pp. 332-4.
12

'Gens du Livre' (ahl-i kitdb) ne reptésente pas une radicale
innovation dans les perceptions Islamiques de 1'Hindouisme, c'est
I'attitude pratique de Mirza Jan-i Janin envers les Hindous qui
constitue un aspect surprenant de ce sheikh Naqgshbandi orthodoxe.
Plusieurs indices suggérent qu'il admit un certain nombre d'Hindous
parmi ses disciples ; quelques allusions contenues dans ses lettres
laissent penser qu'il procura une direction spirituelle a plusieurs d'entre
eux, sans insister sur leur conversion préalable a 1'Islam, bien qu'il soit
impossible de déduire du peu de sources a notre disposition jusqu'a
quel point ces disciples Hindous furent autorisés a accéder aux
enseignements ésotériques de sa silsila, leur simple présence dans son
halqga montre que Mirzi Jan-i J4nidn n'avait aucune objection
fondamentale a donner l'initiation (bai'af) 2 des non-Musulmans. /3

La pertinence de Mirza Jan-i Janin pour la présente étude, devient
dés lors évidente, et le fait qu'il soit tenu en haute estime et grande
vénération parmi les membres Hindous contemporains de 1'ordre, n'est
certainement pas le fait du hasard : beaucoup considérent sa tombe
dans l'enceinte du khdnaqih de Delhi comme une destination
importante de l'itinéraire de leur pelerinage rituel, une source de
bénédictions et d'inspiration spirituelle.

Cependant, une estimation du réle joué par cet important chef

/3 Dans les sources disponibles, le fait que l'affiliation des Hindous ait été
soumise 2 une condition préalable n'est pas tout a fait clait car toute mention
explicite de ce sujet a été soigneusement évitée dans les textes a notre
disposition. Comme m'en a informé le chef actuel et sajjida nashin du
khanaqah de Delhi, Hadrat Anas Abul Nasr Faraqi Mujaddidi, une condition
préliminaire qui, trés probablement, incombait aux disciples Hindous de Mirza
Jan-i Jandn, et consistait dans la déclaration du kalima-i tawhid, c'est-a-dite :
proclamer 'unicité du Principe métaphysique et Sa projection comme Créateut.
Cela n'impliquait pas automatiquement de conversion a I'Islam dans son
ensemble et n'aurait probablement pas entrainé d'obstacle pour tout Hindou
enclin a la spiritualité.

13

Saf du dix-huitiéme siécle dans un contexte spécifique doit prendre
en considération les circonstances sociopolitiques qui prédominaient en
Inde du notd, et surtout 2 Delhi, pendant sa vie./4 Le rapide déclin de
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I'autorité impériale Moghol qui suivit la mort de I'empereur Aurangzeb
en AD 1707, accéléré par l'apparition de forces régionales non-
Islamiques et de puissances étrangeres (Sikhs, Jats, Marathas et
colonialistes européens), a contraint les Musulmans de 1'Inde a affronter
une situation sans précédent dans laquelle une autorité temporelle
guidée par des principes Islamiques et endossant ses valeurs
traditionnelles pour le maintien d'un ordre mondial Islamique ne
pouvait plus é&tre tenu pour acquis. En conséquence, plusieurs
intellectuels Musulmans qui reconnurent le danger d'une perte possible
d'identité Musulmane et qui attestaient de la désintégration de grands
segments de cette structure sociale autour d'eux, luttérent pour fournir
une réponse a différents niveaux de cette profonde crise, notamment
dans la vieille capitale Moghol de Delhi ou ces tendances y étaient le
plus fortement percues. Des noms connus tels que Shah Wall Allah
Dihlawi (1114/1703-1176/1762)5 et son fils Shah ‘Abd al-'Aziz
(1159/1746-1239/1824),/6 Khwaja Muhammad Nasir 'Andalib'
(1105/1694-1172/1759), et son fils Khwaja Mir ‘Dard' (1133/1721-

/4 Pour un état détaillé des circonstances socio-histotiques du dix-huitieme
siecle avec un regard particulier sur la sociét¢é Musulmane dans la capitale
Moghol de Delhi, voir les premiers chapitres de S.A.A. Rizvi (1980), pp. 3-203.
Pour une appréciation des mouvements intellectuels dans la société
Musulmane, voir aussi Muhammad Umar : Islam in northern India during the
ezghteently century (1993), et William Irvine : The Later Mugals (1972).

/5 Sur celui-ci et ses travaux, voit G.N. Jalbani : Life of Shah Walyullah
(1980), J.M.S. Baljon : Religion and Thought of Shah Walr Allah Diblawi (1703 -
1762) (1986), et I'article de A. Bausani: 'Note su Shah Wall Allah di Delhi', dans
AIO X (1961), pp. 93 -147.

/6 A son sujet, voir SA.A. Rizvi : Shah "Abd ul-'Aziz : Puritanism, Sectarian
polemics and Jibad (1982).

14

1199/1785),/7 Sheikh Kalim Allah Shahjahanabadi (1060/1650-
1142/1729) et son disciple Maulana Fakhr al-Din Dihlawi (1126/1714-
1199/1785)/8 pour n'en nommer que quelques-uns, prouvent
amplement la vitalit¢é intellectuelle qui caractérisait la société
Musulmane de la capitale a cette époque.

La florissante culture littéraire raffinée, Persane et Ourdoue, dans
I'environnement de la Cour Moghole et de son aristocratie, encouragea
et répandit pendant les fréquents rassemblements du mush4'ira parmi
les plus belles expressions de cette époque touchée par la décadence, et
qui témoignaient de la présence de poétes remarquables comme Mirza
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'Abd al-Qadir ‘Bedil' (1054/1644- 1133/1721), Mirza Muhammad Rafi'
‘Sauda' (d. 1195/1781), Mir Taqi ‘Mir' (1137/1724-1225/1810) et
beaucoup d'autres./9 Le déclin continu de l'autorité politique ne fut
pas, de fait, immédiatement accompagné d'une brusque interruption de
la vie culturelle de Delhi. Il fournit plutét le stimulant d'une période
d'activité florissante parmi les intellectuels Musulmans qui entraina un
ensemble de réalisations uniques dans de nombreux domaines
culturels.

Cependant, les invasions de Nadir Shah en 1739, suivies par celles de
Shah Ahmad Durrani en 1761, portérent un coup décisif au statut de la
ville. La dispersion simultanée des richesses matérielles contraignit de
nombreux intellectuels musulmans a émigrer vers les centres
provinciaux naissants a la périphérie de l'empire précédent, tel
qu'Awadh dans la plaine gangétique du notrd et Golkonda / Hyderabad
dans le Deccan.

/7 A leur sujet, voir Annematie Schimmel : As troughs a Veil, and Pain and
Grace (1976).

/8 Pour ces deux, voir Muhammad Umar (1993).

/9 Pour ces deux derniers, voir Ralph Russell et Khurshidu'l-islam : Three
Mughal Poets (1991), pp. 37-69 (Saudd) et pp. 95-271 (Mir Taqi Mir).
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Le sentiment croissant d'insécurité qui commengait 4 envahir une
grande partie de la population de Delhi, entraina des troubles sociaux
qui se manifestérent par 1'éclatement de conflits ouverts entre factions,
principalement entre groupes rivaux Shi'a et Sunni et fut, en plus,
alimenté par les politiques religieuses incohérentes des empereurs et de
leurs influents courtisants./10 Méme si ces conflits n'étaient qu'une
partie du contexte plus large d'une lutte pour le pouvoir politique entre
les deux groupes prédominants des Shi'a Iranis et des Sunni Turanis
d'origine afghane, la netteté de leur sous-entendu idéologique indiquait
la fragilité de 1'équilibre intérieur qui caractérisait la société musulmane
citadine d'un bout a I'autre du pays.

Dans un tel climat beaucoup de gens ont cherché refuge dans la
présence de chefs spirituels et religieux qui, depuis l'environnement
isolé de leurs khanaqihs et de leurs madrasas, continuaient a
représenter un élément de stabilité et de continuité de 1'ancien
régime./11 De nombreux chefs SGfi observaient avec attention

NDT : Chiites.
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/10 Le fils et successeut de I'empereur Aurangzeb, connu sous son titre de
Shah-i ‘Alam Bahadur Shah (r. AD 1707-12) se serait déplacé, officieusement,
de la politique sunnite orthodoxe de son pere vers un soutien plus ou moins
ouvert a la faction Shi'a, modifiant la &butba traditionnelle lue dans le Jama
Masjid de Delhi. Ceci offensa fortement les sentiments des érudits Sunnites en
éloignant une grande partie d'entre eux de leur idée d'un empereur garant de
l'orthodoxie. Sur un plan populaire, la croissante populatité des célébrations du
Mubarram pour commémorer le martyre des petits-fils du prophete Hasan et
Husain, introduites en 1'Inde depuis le Deccan, constitue un exemple
important de la nouvelle confiance en soi démontrée par la population Shi'a
sous le patronage de la récente dynastie régionale émergente d'Awadh.

/11 Pour une desctiption plus détaillée de la situation sociopolitique
changeante et du déplacement du leadership des autorités profanes aux
autorités spitituelles pendant le dix-huitiéme et le début du dix-neuvieme siécle
jusqu'au dernier échec de la vieille société musulmane apres 1857/8, voir WLA.
Fusfeld (1981), introduction et chapitre 1, pp. 1 -52.

16

I'accroissement de la crise atteignant le monde extérieur et pergurent
l'urgence de contrecarrer ses tendances centrifuges. Ainsi,
commencerent-ils a assumer un role plus général de direction en
étendant leur précédente position, exclusivement de maitres spirituels, a
un genre de morale et d'instruction sociale plus contingent dans
I'intention de fournir aux gens un refuge, a tous les niveaux de société.
Ce nouveau modéle de comportement explique qu'un grand nombre
d'adeptes fut attiré dans le giron de plusieurs de ces sheikhs. Ceux-ci
commencerent par enrdler un nombre croissant d'affiliés dans les rangs
de leur tariga, en nommant d'innombrables adjoints, délégués et
successeurs spirituels (khulafd') qui furent envoyés dans les coins les
plus reculés du pays afin de prodiguer une direction optimale par
sensibilisation, au moyen d'une dense couverture du territoire. Reflétant
la tendance Naqgshbandi caractéristique d'exercer une influence
corrective sur les dirigeants du monde, il n'est pas difficile de
comprendre comment un remarquable chef Sifi tel que Mirzd Jan-i
Janan pergut comme son strict devoir de s'inscrire dans les pas de ses
prédécesseurs en essayant de prévenir le processus de dégradation
auquel il assistait de toutes parts.

Mirza 'Mazhar' Jan-i Janan : Vie et pensée

Comme de nombreuses figures dans la culture indienne musulmane,
Mirza Jan-i Janan affirmait descendre d'une noble lignée (ashrafi)
provenant, a 1'origine, de 1'extérieur du sous-continent. D'aprés les
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propres déclarations du sheikh, il descendait, en 28e génération, d'une
famille dont la généalogie remonte, par Imadm Abd Hanifa (d. 150/767),
a 'Ali ibn AbG Talib, le quatriéme calife de 1'Islam./12 Mieux
identifiables dans les sources historiques,

/12 Thana al-Haqq Amin consacra un chapitre de son livte Mir wa Saudra
ki daur

17

ses aieux paternels étaient membres de la tribu afghane Q4qshal qui
accompagna l'empereur Mogol Humdytlin sur son trajet de Kaboul a
Delhi en vue de reconquérir le tréne perdu de 1'Hindustan.

Apres qu'Humayiin eut regagné le pouvoir a Delhi en 1555, les deux
freres Qaqshal Amir Majniin Khan et Amir Bab4a Khan regurent des
postes en tant que jigirdir a Narnaul (approximativement 25 milles au
sud-ouest de Delhi). Plus tard sous le régne d'Akbar (r. AD 1556-1605)
certains de leurs descendants regurent un jigir a Ghoraghat, au
Bengale, en récompense de leur loyauté au cours d'une série de
campagnes militaites. Mais cette loyale relation s'est brusquement
terminée en 1580-1, lorsque la noblesse Turani, dans ces régions de I'est,
prit part 4 une révolte contre 1'autorité impériale et dans laquelle Amir
Jabbari Khan, fils de Majniin Khan, et d'autres QA4qshils furent
convaincus d'y avoir pris une partie active. Une fois la rébellion écrasée,
ses chefs ont été disgraciés./13

On ne sait rien sur les générations suivantes du clan aprés la perte de
son statut privilégié. La chronique de la famille demeure encore
perceptible avec la figure de Mirzad Jan, le pere du nétre, qui aurait
censément tenu un mansab, dans 'armée d'Aurangzeb, (1.1658-1707) qui
lui permit d'accompagner 'empereur dans ses expéditions militaires
étendues au Deccan. La, Mirza Jan se distingua apparemment en
réprimant une rébellion gridce a son habileté diplomatique/14.
Cependant, il décida bient6t de

a Mirza Jan-i Janan (pp. 185 -211), fournissant un compte rendu détaillé sur
les derniers ascendants.

/13 Akbar-Nama, vol. 111, pp. 469-70 et 567.

/14 Cet événement se référe, probablement, a la rébellion d'une faction
Marathe emmenée par un certain Raja Ram a l'intérieur de la forteresse de Jinji
(dist. Arcot, Tamil Nadu) qui, du point de vue chronologique et géographique,
correspond au récit donné par Mulawi Na'im Allah Bhardichi dans son ouvrage
biographique sur Mirza Jan-i Janan, Basharit-i Mazhariyya, folio 118. Cf 'Abd
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démissionner de son poste et de quitter le camp impérial pour sa
ville natale d'Akbaribad (actuelle Agra). En route vers le nord, sa
femme /15 donna naissance a leur fils unique qui fut pour cette raison
nommé, aprés son pére, Mirza Jan-i Jan./16. Progressivement, ce nom
évolua en Mirza Jan-i JAn4n qu'il adopta finalement lui-méme, comme
en témoigne la signature sur ses lettres. Son pseudonyme (takhallus)
'Mazhar', utilisé pour signer les vers qu'il composait en Persan et en
Ourdou, est devenu une partie intégrale de son nom. En ajoutant le titre
qui lui fut conféré comme chef Naqshbandi Mujaddidi du khdnaqih de
Delhi, et le titre honorifique de shahid qui lui fut attribué par de
nombreux Musulmans Sunnites aprés sa mort, son nom complet
apparait comme Shams al-Din Habib Allah Mirza Jan-i Janin Mazhar
'Alwi Shahid.'/17

Mirza Jan-i Jan4n vécut sa petite enfance dans la ville natale de son
pere, Agra, recevant une éducation conforme a son statut social.
Encouragé par son pere, il passa par une formation

al-Razzaq Quraishi: Mirzd 'Mazhar'Jan-i Janidn aur unkd kalam (1979)
pp.27-30.

/15 D'aptés l'auteur du Ma'malat-i Mazhariyya, la femme de Mitzd Jan et
mere de Mirza Jan-i Janan descendait de la famille régnante du Royaume
Bahmani de Bijapur dans le Deccan ; si c'est le cas, leur mariage s'est
probablement produit pendant le séjour de Mirza Jan au sein de la suite de
l'empereur du Mogol dans cette région. Cf. MuM, p.19.

/16 Alors que le lieu de cet événement est mentionné dans la plupart des
sources autorisées comme Kalabagh, petite gasba dans la région Malwa, il existe
des différences concernant la date exacte de la naissance : d'apres ses deux
principaux disciples et biographes, Shah Na’im Allah Bahraichi, auteur du
Ma'miilat-i Mazhariyya et le Bdsharat-i Maghariyya, et Shah Ghulam "Ali Dihlawi,
auteur du Magamat-i Mashari, sa date de naissance fut le 11 Ramadan
1111/February 1700. Les proptres déclarations de Mirza Jan-i Janan dans ce
contexte contredisent légérement l'un et l'autre et donnent AH 1110 (cf.
Ghulam Ali Azad Bilgrami dans Sarw-i Azad) a AH 1113 (voir Khaliq Anjum
(1989), lettre n° 1, p. 96-7). Cf. aussi 'Abd al-Razzaq Quraishi (1989), pp. 31-2
et Ab-i Hayat de Maulana Muhmmad Husain Azad , pp. 137 -8.

17 Cf. Hindsistini qadim madhabib. p. 4, MuM, p. 12.
19

intensive dans les sciences traditionnelles, religieuses, littéraires,
martiales et artistiques typiques de ces temps, Mirza jan dispensant lui-
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méme une grande partie des directives jusqu'a sa mort en 1130/1717,
lotsque son fils cut seize ans./18

On ne sait quand et dans quelles circonstances Mirza Jan-i Janin se
déplaga d'Agra a Delhi, mais cela eut lieu trés probablement durant les
derniéres années de la vie de son pére ou peu aprés sa mort. La, il
poursuivit son éducation religieuse sous la direction de Qé4ri 'Abd al-
Rasil Dihlawi qui lui enseigna l'exégése Qur'adnic (tafsir) et l'instruisit
dans la récitation Qur'anic (qird'af). Il étudia, en outre, les hadith et la
jurisprudence (figh) avec HA4ji Muhammad Afdal Siyalkoti (d.
1146/1733), petit-fils de Sheikh Ahmad Sirhindi et autorité reconnue
dans les sciences religieuses traditionnelles,/19 auquel il demeura
longtemps attaché aprés le début de sa propre carriére spirituelle quand
il commencga, lui-mé&me, a instruire ses disciples dans la science des
hadith.

De nombreuses sources rapportent que l'inclination de Mirza Jan-i
Janan vers la voie Sifi de darweshi o faqr apparut vers 1'dge de dix-huit
ans a la suite d'une vaine tentative pour obtenir la restauration du
mansab de son pére a la Cour de 'empereur Farrukhsiyar (r. AD 1712 -
19). /20. L'empereur fut censément dans l'incapacité d'assister a
I'audience de Cour, obligeant Mirza Mazhar a repartir les mains vides.
La nuit suivante, ce dernier eut un songe dans lequel le saint Chishti
Qutb al-Din Bakhtiyar (d. 654/1256) 1'appelait vers une vie consacrée
aux recherches

/18 MgM, p. 260.
NDT : Coranique.

/19 Pour un exposé biographique détaillé de ce grand savant, voir parmi
d'autres MgM, pp. 244-6, et Muhammad Umar (1993), p. 140 (notes au
chapitre II).

/20 MuM, p. 20.
20

spirituelles./21 Profondément impressionné par cette puissante
vision, Mirza tenonga a toute autre dessein de carriete matérielle et
finalement devint le disciple de Sayyid Nur Muhammad Badaytni (d.
1135/1722), un descendant de Sheikh Sa’if' al-Din, de la lignée de Sheikh
Ahmad Sirhindi, qui I'initia dans la Nagqshbandiyya Mujaddidiyya. /22

Mirza Jan-i Janidn demeura quatre ans avec son maitre spirituel
jusqu'au décés de ce dernier en 1722. Durant cette période il aurait
accompli de rapides progrés sur la voie spirituelle le désignant pour la
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compléte investiture (khilifat) et 1'autorisation d'initier de nouveaux
disciples dans 1'ordre (fjazat)./23 Aptés la mort de son maitre il resta
presque six ans immergé dans une profonde meéditation prés de la
tombe de son sheikh jusqu'a atteindre le degré de 'sainteté supréme'
(wildyat-i 'uliyd), apparemment sous la secréte direction de son
sheikh./24 Puis, une nuit son maitre lui apparut dans une vision (rii’ya)
pour lui demander de persister dans sa quéte de Vérité et de chercher
un nouveau maitre vivant.

Mirza Jan-i Janan devint alors le disciple de Shah Hafiz Sa'd Alldh
(d. 1152/1739),/25 une autorité renommeée de la lignée

/21 Mg, p. 282.

/22 Pour les détails biographiques de ce saint dont la tombe est située dans
les pourtours du cimetiére, aux limites du dargdh de Nizam al-Din Awliya' a
New Delhi, voir MgM, pp. 280 -5. Pour sa place dans la généalogie spirituelle
de l'ordre, voir I'Appendice I du travail cité.

/23 MuM, p. 20
/24 Mub, p. 20.

/25 Pour des détails biographiques sur celui-ci, voir MgM, pp. 293 -7.
D'apres cette biographie, Mirza Mazhar fut aidé par l'esprit de son maitre
décédé, une méthode souvent décrite et caractéristique de cet ordre depuis les
premiers temps dirigés par les Khwajagan du onziéme au quatorzieme siccle
incluant Khwaja 'Abd al-Khaliq al-Gujdawani, Khwaja'Arif Riwgari et Khwija
Yisuf al-Hamadani. Sur ce modele typique de transmission spirituelle parmi
les chefs Nagshbandi, voir : l'article de Hamid Algar 'A brief history of the
Nagshbandi Otdet' dans Varia Turcca : Nagshbandis (1990), pp. 6-12, et
Stéphane Ruspoli

21

Mujaddidi de Delhi a cette époque, et de Shah Muhammad Zubair
(d. 1152/1739)/26 un petit-fils de Shah Hujjat Allah Naqshbandi et
précepteur de nombreux aristocrates a la Cour impériale. Toutefois, le
maitre qui acheva 1'éducation spirituelle de Mirza fut le Sheikh
Muhammad ‘Abid Sunami ‘Gulshan' (d. 1160/1747),/27 une auttre
remarquable autorité Nagshbandi, ayant de nombreux disciples, qui
était venu a Delhi depuis Sirhind, apreés la destruction de cette ville par
les Sikhs./28. Le sheikh initia son disciple dans les silsilas QAadiri,
Chishti et Suhrawardi, portant ainsi vers la perfection sa carriere
spirituelle et le préparant a son rdle d'autorité indépendante.

Au moment de la mort du Sheikh, Mirza Jan-i Jan4n avait passé une
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période d'approximativement trente ans sous la direction de plusieurs
autorités Nagshbandi remarquables, réunissant ainsi les principales
lignées qui s'étaient développées depuis Sheikh Ahmad Sithindi a
travers ses deux fils et successeurs, Muhammad Ma'sum (d. 1079/1668)
et Muhammad Sa'id (d. 1070/1659).29 Ayant

'Reflexions sur la voie spirituelle des Nagshbandis', dans supra, pp. 95 -109.
Un autre exemple de ce cette voie de transmission spirituelle a l'extérieur du
contexte Nagshbandiest celle du Stfi algérien Amir *Abd-al Qadir al-Djizairi
(d.1867) qui disait avoir été relié a son instructeur spirituel Sheikh al-Akbar al
Ibn al-"Arabi par une 'initiation occulte.' Pout une reconnaissance générale de
ce rapport spirituel avec un maitre décédé, voir l'article de A.S. Husaini 'Uways
al-Qarani and the Uwaysi Sufis' dans MV 57 (1967), pp. 103 -14.

/26 Pour les détails biographiques, voir MuM, pp. 21-2.
/27 Pour les détails biographiques, voir Mg, pp. 293-97.

/28 Cet ancien centte de la Mujaddidiyya au Pendjab qui s'est développé
autour de la tombe de Sheikh Ahmad a été pillé par les armées Sikh en 1710, et
de nouveau en 1758, entrainant un exode des autorités de l'ordre a Delhi,
Rampur et autres emplacements. Voir aussi Arthur F Buehler : Sufi Heirs of the
Prophet : The indian Nagshbandiyya and the rise of the Mediating Sufi Sheikh (1997),
pp- 170 -1.

/29 Pour une estimation de la vie, des travaux et du réle de ces deux fils
remarquables de Sheikh Ahmad Sirhindi, voir l'article de Yohanan Friedmann
"The Nagshbandis and Aurangzeb : a reconsideration' dans Varia Turcica :
Nagshbandis (1990), pp. 209-20.

22

acquis une pleine maturité en tant que sheikh et doté d'une solide
connaissance en matiére religieuse et spirituelle, Mirz4 Jan-i Janan était
prét a réaliser la mission de propager le message de la tariqa repris dans
la maxime 'solitude au sein de la foule' (khilwat dar anjuman)."

Deés le milieu du dix-huitiéme siécle, le centre d'activité de 1'ordre
avait déja quitté Sirhind, la ville natale de Sheikh Ahmad, le Mujaddid.
Ses principales régions comprenaient maintenant la capitale Delhi, les
centres provinciaux du Rohilkhind y compris Rampur, Muradabad et
Badayun, et le Pendjab./31 Ce fut depuis Delhi que Mirza Jan-i Janan
commenga a exercer une influence qui finit par s'étendre bien au dela
des limites de la ville. Son importance en tant que leader autochtone, en
un sens comparable a celle des sheikhs Chishti dans la période initiale
du Sultanat de Delhi, se manifestait par la présence de son khulafd' et
de disciples partout dans le pays, du Pendjab et du Gujarat jusqu'au
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Deccan, bien qu'il ait concentré ses efforts, en grande partie, sur le
Rohilas afghan qui s'était établi dans 1'ancienne contrée de Katehar
dans la plaine nord-ouest du Gange./32 Son influence spirituelle
rayonna de Delhi aux divers centres secondaires de la périphérie,
entretenant

30 Pour une explication supplémentaire de ce principe fondamental qui,
dans un sens, résume l'attitude des sheikhs Nagshbandi, voir le traité de Shah
Abel Hasan Manahij a/-Sair... (Version Ourdou), pp. 42 -4. Voir aussi de Qadi
Thana Allah Panipati Kitdb al-najati 'an tarigi al-ghairati, dont l'essentiel
concernant les onze principes fondamentaux de l'ordre est donné dans MuM,

pp. 70 -6.

31 Voir, par exemple, la description de plusieurs lignées venant de Sheikh
Ahmad, exposée dans Hadrit al-Quds de Badr al-Din Sirhindi et le Zubdat al-
magqamat de Muhammad Hashim Kishmi ; tous deux fournissent un compte
rendu détaillé de I'évolution de I'ordre a pattir du sheikh Ahmad jusqu'aux trois
générations suivantes.

32 Pour un exposé précis sur les Afghans Rohila et leur accession au
pouvoir au dix-huitieme siecle, voir Jos J.L. Gommans : The Rise of the Indo-
Afghan Empire, ¢. 1710-1780, E. ]. Brill, Leiden 1995.
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une correspondance soutenue avec ses représentants délégués dans
ces lieux, qui fut encore renforcée par la transmission directe de
I'attention spirituelle (tawajjuh)./33 Ce concept d'action par la présence
mis a part, il ressort de plusieurs des lettres de Mirza Mazhar qu'il était
inquiet au sujet de la détérioration du climat social et politique dans la
capitale, et quitta parfois Delhi pour rendre personnellement visite a ses
principaux délégués et a ses amis de confiance dans des endroits ou il
se trouvait une présence signficative de disciples comme Sambhal,
Amroha, Panipat, etc./34 Un tel comportement illustre 2 quel point
I'impact des événements historiques dramatiques, qui ont entrainé un
exode de la population de Delhi vers les nouvelles capitales provinciales
émergentes, n'a méme pas épargné ce chef charismatique.

Malgré le grand nombre de ses disciples,/35 Mirz4a Jan-i Janan resta
trées prudent dans le choix de ceux qui étaient admis dans son cercle
intime. Vu l'implication du maitre et du disciple dans 1'établissement
d'un tel lien,/36 il est décrit comme extrémement réticent a accorder
I'initiation (bai'af). Conscient des risques de dégénérescence implicites
dans 1'augmentation sans discernement!é du nombre d'adhérents a

16 !
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I'halga, il commenga d'abord par décourager tous les postulants
potentiels pour tester la fermeté de

/33 Pour plus de détails concernant cette méthode, voir les chapitres 3 et 4
de la présente étude. Pour les propres références de Mirza Jan-i Janan
concernant la transmission du ‘fawajjub, voir lettres n® 30 et n® 42 de la
collection de lettres dans Khaliq Anjum (1989), pp. 172 et 191.

/34 Voir lettres n° 40 (p. 189), n° 52 (p. 202), n° 74 (p. 235) du rendu en
Ourdou par Khaliq Anjum de la collection de lettres de Mirza Jan-i Janan.

/35Mirza Jan-i Janan lui-méme fait parfois référence, dans ses lettres, au
nombre croissant de disciples présent au Kbanagih a qui il devait donner
assistance spirituelle et zawajjuh. Cf. Khaliq Anjum (1989), lettres n°27 et 57.

/36 Pour la procédure conventionnelle du guide spitituel de Mirza Jan-i
Janan, Sayyid Nar Muhammad Badayani, pour enrdler de nouveaux disciples,
voir MuM p. 21.
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leur détermination. Une fois ceci vérifié, il testait attentivement
I'aptitude de chaque candidat avant d'accorder une pleine assistance
spirituelle au néophyte./37

Par ailleurs, il était également important que 1'aspirant reconnaisse
le maitre parfait (shaikh-i kdmil) et le différencie d'autres personnes
offrant des cotés censément attractifs. Qadi Thani Alldh Panipati, 1'un
des principaux disciples et successeurs de Mirza Jan-i Jan4n, tout a fait
dans la ligne de la perspective Mujaddidi, écrivait a cet égard :

"... Le critére, en cherchant un guide spirituel patfait, ne devrait pas
rester cantonné aux capacités de produire des choses extraordinaires
(kharq-i 'ddat), étant conscient des dangers et distractions qui affligent
le coeur, ou l'obtention d'états spirituels et de ravissement (hil, wajd),
car beaucoup de ces choses peuvent étre atteintes également par des
Yogis et des Brahmins; par conséquent, ces facteurs a eux seuls ne
constituent aucune garantie pour la réussite (dalil-i sa'ddat). La vraie
preuve et le signe distinctif par lesquels un maitre parfait peut étre
reconnu est son intégre accomplissement de la Révélation (shar’) et son
action en parfaite concordance avec la Sainte Ecriture (al-Kitab) et la
Tradition du prophéte (sunnai)..." /38

Ce passage repose 1'éternel probléme, rencontré par de nombreux
sheikhs antérieurs, y compris Sheikh Ahmad Sirhindi, de la sauvegarde
de la tradition ésotérique d'une dégénérescence vers une sorte de
sorcellerie bon marché, populaire au sein des masses. En fait, le critere
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pour la reconnaissance d'un sheikh authentique, que l'auteur explique
en détail dans ce texte, reconfirme Mirzd Jan-i Jandn comme trés
enraciné dans la tradition Mujaddidi, pour

37 C£. MuM, pp. 38 -41.
38 CEf. MuM, p. 35.
25

lequel un sheikh de la plus haute perfection spirituelle (shaikh-i
kamil wa mukammal) agit extérieurement comme un partisan parfait de
la Loi représentée par le prophéte Muhammad (itib4' al-sunnat). Toutes
les soutces conviennent de l'insistance de Mirzd Jan-i JAnin a une
adhésion minutieuse aux prescriptions de la shari’at. I demanda
officieusement a ses disciples de lui signaler tout défaut dans son
propre comportement qui pourrait contredire les principes de 1'Islam
Sunnite orthodoxe. /39

Un autre aspect qui émerge, encore, de la déclaration précitée met
Mirza Jan-i Janin dans la ligne avec son célébre prédécesseur de Sirhind
: sa tentative de purifier I'Islam en éradiquant les nombreuses coutumes
indigénes, croyances populaires et superstitions qui s'étaient glissées
dans les nombreuses habitudes quotidiennes des Musulmans pendant
les sieécles de cohabitation avec d'autres traditions de 1'Inde. Méme s'il
était certainement bien disposé a 1'égard des accomplissements
spirituels des Hindous, il percevait la voie pure des Sunnites, incarnée
par les comportements et les pratiques de la confrérie Mujaddidi
(Khindén), comme le chemin le plus siir pour les membtes de sa propre
communauté. Respectant strictement le modele établi par les archétypes
du comportement parfait : Muhammad, ses compagnons (sahidba) et
ses premiers disciples (¢4bi’in), il étendit

/39 Shah Ghulam 'Ali, rapporte qu'un jour alors que Mirzd Jan-i Janan
emmenait son fils 4 son sheikh, un maitre Qadin, (Shah 'Abd al-Rahman
Qaditi) celui-ci se trouvait si absotbé par son amour du sama' qu'il négligea la
représentation ponctuelle de 'aprés-midi et les prietes du soir. Le jeune Mirza
Jan-i Janan fut secrétement si impressionné par cette évidente négligence des
devoirs d'un Musulman qu'il dit, plus tard, a son pere qu'il ne consentirait
jamais a devenir disciple d'un maatre ayant de telles inclinations coupables Voir
MgM, p. 262, et MuM, p. 12. Pour les autres anecdotes qui démontrent
l'adhésion stricte de Mirza Jan-i Janan a la shari’at et a la sunnat, voir 'Abd al-
Razzaq Quraishi (1989), pp. 114 -25.
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son effort missionnaire a l'ensemble de la société, y compris les
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femmes, auxquelles il accorda patfois méme l'initiation dans I'ordre./40
17

Mais en dépit des preuves documentées selon lesquelles Mirza Jan-i
Jinan s'est considéré lui-méme, a bien des égards, comme héritier et
propagateur de la tradition Mujjaddidi préexistante, on peut discerner
chez lui une position un peu moins austére que celle adoptée par Sheikh
Ahmad Sirhindi./41 Compte tenu de la rateté des matériaux
disponibles, il est extrémement difficile d'établir une conclusion
exhaustive quant au fait de savoir si les raisons de cet état de fait
résident davantage dans 1'évolution historique des circonstances ou
plutét dans une différence d'attitude individuelle et de caractére des
deux chefs, ou une combinaison des deux./42 Certes, on peut admettre
que le rdéle de Mirz4 Jan-i Jan4n était plus prudent et, par conséquent,
moins enclin a préconiser des changements radicaux, tant d'un point de
vue spirituel que tout

/40 Voir MuM, pp. 41-50, S.A.A. Rizvi (1980), pp. 321-3 et Muhammad
Umar : Mirza Mazhar Jan-i Janan : a religious reformer of the eighteenth century, dans
StI 6 (1969), p. 130.

/41 A la différence de nombreux chefs Sufi contemporains, Mirza Jan-i
Jandn n'a pas laissé, systématiquement, de témoignage écrit de ses pensées et
de sas enseignements concernant des problemes spécifiques, ¢ l'exception de
ses lettres qui, comparées a celles de Sheikh Ahmad Sirhindl, sont cependant,
trés peu nombreuses et leur contenu extrémement concis.

/42 11 serait trés intéressant de compater ces deux caractéres tout en
essayant d'établir si la nature de Sheikh Ahmad Sithindi était essentiellement
intellectuelle et inclinée vers les recherches analytiques, comme il I'exprime
dans ses nombreux traités et dans ses doctrines nouvellement formulées, et si
la nature de Mirza Jan-i Janan était plus émotionnelle ; comparativement ce
dernier produisit peu d'élaborations théoriques mais il était renommé pour ses
efforts inlassables dans linstruction des disciples, pout un fawajub réputé
puissant, et une poésie émotionnellement chargée reflétant la force de son
ravissement spirituel (jadhba). Interprétées de cette facon, ces deux
personnalités incorporent les deux aspects complémentaires de sulik et jadhba
qui caractérisent la Voie Nagshbandi.
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simplement social. La fagon dont il percut la répartition des rbles
dans le rapport pir-muridi, bien que non exclusive, s'exprime dans la
mise en évidence de l'attention spirituelle accordée aux organes subtils

17 ! avant Huzur
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(latd’tf; pl. de Iatifa) de ses disciples des le début de leur cheminement
spirituel./43 La centration sur le coeur-organe subtil (latifa-i galb)
comme essence intime du composant immortel et supra humain de
I'Homme révéle une adaptation de la direction spirituelle pour la
ramener 2 'essentiel. La distance!® prise a I'égard des spéculations trés
intellectuelles de Sheikh Ahmad Sirhindi pour une approche plus
pratique mettant 1'accent sur une participation plus active du maitre
spirituel vis-a-vis d'un disciple de plus en plus passif mais réceptif,
constitue probablement I'une des contributions majeures de Mirza Jan-i
Janan a la revivification et a la popularité de 1'ordre, perpétuée parmi ses
successeurs en tant que Naqgshbandiyya Mujaddidiyya Mazhariyya, et le
met en phase avec l'ére nouvelle dont il obsetva si clairement
I'avénement autour de lui./44

Quoi qu'il en soit, la plus grande attention fut accordée par les
chercheurs au Sift Mirza Jan-i Janin en raison de son attitude estimée
tolérante et compatissante envers les Hindous et 1'Hindouisme, par
contraste avec l'hostilité alléguée de Sheikh Ahmad Sirhindi. Ici la
prudence est encore de mise, afin d'éviter les deux interprétations zélées
qui favorisent la promotion de 1'idéal

43 Ceci est clairement exprimé dans MuM, pp. 40-1, ou 'auteur décrit la
facon particuliére dont ses maitres accordent l'initiation.

44 Cette nouvelle définition du rapport maitre-disciple prend une
importance croissante dans toutes les branches dérivées de Mirza Jan-i Janan,
que ce soit dans la branche Hindoue décrite dans cette étude, ou que ce soit
dans les branches Musulmanes strictement orthodoxes en Inde moderne ou au
Pakistan. (Cf. les plus récents traités doctrinaux comme celui de Maulana Shah
Abll Hasan Zaid FarGqi : Mandby al-Sair wa Maddirij al-Khair ou celui de
Mauland Abu Said : Hiddgyat al-Talibin.)
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moderne d'harmonie communautaire cheére a beaucoup de
contemporains,/45 et le rejet de tout élément de conciliation pertinente
dans la pensée de ce saint a 1'égard de ce probléeme./46

En réalité, I'une des rares déclarations ouvertes de Mirz4 Jan-i Janan
sur cette question réside dans la lettre déja mentionnée, dans laquelle
I'auteur émet des remarques sur divers aspects de la tradition
Hindoue./47 Le contenu de 1'épitre qui répond a la question d'un
demandeur anonyme quant au statut juridique des Hindous du point de
vue Islamique constitue, techniquement parlant, un avis juridique

18 mystique
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(istiftd) et exprime la familiarité de l'auteur avec les fondements du
dharma Hindou. Comme l'implique cette question, la subtile différence
entre les incroyants (kuffir) et les polythéistes (mushrikin) représente
un point important dans le contexte de la lettre car elle fait référence a
deux catégories différentes de non-Musulmans, chacune étant dotée
d'un statut 1égal différent. En conséquence, 1'auteur, reconnait 1'origine
céleste du Veda et la provenance directe des six doctrines fondamentales
(darsana, litt. 'point de vue') qui constituent la doctrine Hindoue
universelle, conduisant a la conclusion que

« ... toutes les classes d'Hindous conviennent, 2 1'unanimité, de
1'Unité (tawhid) de Dieu Le Trés Exalté (khudiwand - i ta'dld),
regardent le monde comme éphémere (hddith) et créé

/45 Voir l'article de Musshir al-Haqq 'Muslim uninderstanding of Hindu
Religion', dans Islam and the modern Age (1973), pp. 71-7, et de Muhammad
Mujeeb "The Indian Muslims"", p. 281.

/46 Yohanan Friedmann, par exemple, aprés un examen prudent de la
position de Mirzd Jan-i Jandn dans son article 'Muslim Views of Indian
Religions' dans A0S 95 (1975), pp. 117-26, en vient a la conclusion que 'les
vues de Mirza Jan-i Janan... constituent vraiment... une rechute dans des
attitudes médiévales conventionnelles comparées aux réflexions de penseurs
tels que al-Birani et Dara Shakoh.' (p. 121).20

/47 Kalimat-i Tayyibit, lettre n° 14, pp. 25-37, cité dans Khaliq Anjum
(1989), pp. 131 -4.

29

(makhliiq), considérent sa dissolution ultime (fand) et croient en la
résurrection physique (hashr-i jismani) du corps et la récompense des
bonnes actions, comme dans la punition des mauvaises actions. Leur
coutume d'adorer les idoles (but-parasti) ne trepose pas sur l'attribution
d'un rang divin a celles-ci, toutefois leur vérité est un peu
différente... »/48

Dans cette déclaration sans équivoque, Mirzid Jan-i Janan attribue
une place fondamentalement différente aux Hindous comparés aux
polythéistes de 1'ancienne Arabie et, donc, décharge ceux-ci de
I'accusation communément exptimée de polythéisme. Si cette
déclaration représente, en un sens, la réitération d'un concept déja
anticipé par al-Bir(ini dés le onzieme si¢cle AD, le sheikh Naqshbandi,

19 I, excellent

20 Explication intérieure préférable.
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sept siécles plus tard, assume un point de vue plus radical.
Reconnaissant 1'origine Divine du Veda et l'intime parenté que les
doctrines Hindoues orthodoxes entretiennent avec celui-ci, il va plus
loin que son illustre ajeul idéologique en affirmant que, pour l'essentiel,
tous les Hindous conservent la vision de 1'unité et de I'unicité
fondamentale du Principe transcendant, sous-jacente a l'apparente
diversité et devant lequel toutes les créatures terrestres

/48 Cf. lettre n°. 14 dans Khaliq Anjum (1989), p. 132. II existe de
nombreuses versions anglaises de cette lettre. J'ai cependant préféré proposer
ma propre traduction de celle-ci, compte tenu de son importance dans le
contexte de la pensée de Mirza Jan-i Janan sur ce sujet. De plus la derniere
phrase citée manque dans la version originale donnée dans la Magdmait-i
Mazhari : par conséquent tous les auteurs qui ont fondé leurs traductions
exclusivement sur cette version (Abdul Wali (1923) et S.A.A. Rizvi (1980)) ont
également laissé de coté cette partie. La version citée dans le Bashdrit-i
Maghariyya trouvée dans l'lndia Office Library 2 Londres (Or. 220) inclut cette
phrase, elle est rapportée par Friedmann (p. 218) dans l'article susmentionné
ainsi que dans la traduction Ourdou présentée par Khaliq Anjum (page 132)
qui s'est fondé sur un manuscrit de ces lettres en possession de la Maulana
Azad Library de 'AMU, fragment supposé d'une ancienne version manuscrite
de la Magamat-i Mazhari sont, en fin de compte, relatives et contingentes.

30

Bien que Mirzi Jan-i JanAn s'abstienne soigneusement de toute
déclaration compromettante concernant la position des Hindous d'un
point de vue spirituel, il approfondit davantage son concept de vérité
derriére leur présumée adoration d'idole dans un passage ultérieur de la
méme lettre :

« ... la vérité inhérente (haqiqatf) a leur adoration d'idole est [selon
leur croyance] qu'il y a certains étres angéliques (mal4'ika) qui, suivant
le décret Divin, peuvent orienter leurs pouvoirs vers ce monde créé et
corrompu (‘4lam-i kawn wa farad). Ceux-ci incluent les esprits d'étres
parfaits (arwdh-i kimildn) qui, aprés 1'abandon de la relation avec leur
forme physique, continuent a exercer leur influence dans cet univers
contingent (k4'inat). Il existe d'autres &tres vivants qui, selon 1'opinion
[des Hindous], sont dotés de la vie éternelle (zinda-yi jivid) comme
Hadrat Khidr - la paix soit sur lui ! -. Ayant fagonné des statues-idoles
de ceux-ci, ils y concentrent leur intention spirituelle, a travers laquelle,
au bout d'un certain temps, ils développent une intime relation (rdbita)
avec la force inhérente a cette représentation externe (sdhib-i an siirat);
sur la base de cette relation particuliére ils sont capables de répondre
aux impératifs de ce monde et au-dela (hawid'i -i ma'dshi wa
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ma'adi). » /49

Dans ce passage, la familiarité de 1'auteur avec les représentations
intellectuelles qui sous-tendent la fagon dont les Hindous vénérent,
devient suffisamment claire et confirme sa vision universaliste du
monde qui va bien au-dela de celle de la

/499 Cf. Kalimiti Tayyibat, lettre n°. 14, et aussi Maulavi Abdul
Wali :'Hindouism according to Muslim Sufis', dans Journal of the Royal Asiatic
Society 19 (1923). p. 248.
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plupart des Hindous et des Musulmans qui ne parviennent pas a
pénétrer les apparences extérieures. Elle révele la perspective
métaphysique de Mirzd Jan-i Janidn qui appréhende les aspects
fondamentaux profonds des doctrines Hindoues et illustre sa capacité a
réconcilier les valeurs intérieures des deux traditions par-dela leurs
attitudes religieuses, rituelles et sociales trés contrastées. Il poursuit
dans sa lettre

" Cet entrainement ressemble de prés a la méthode de ribita,

procédé communément utilisée par les Sifis, qui consiste a se
concentrer intérieurement sur la figure du sheikh afin d'obtenir
I'émanation de la grice spirituelle qui irradie (faid) de celui-ci. La seule
différence [entre cette méthode et la voie de 1'adoration fréquente parmi
les Hindous] étant que [les Safis] ne construisent aucune image
extérieure de leur sheikh." /50

Ainsi, du point de vue ésotérique, la différence entre 1'Islam
exotérique et I'Hindouisme s'est encore réduite et la distance entre les
deux grandes traditions se limite 4 une divergence de forme./51 Méme
I'acte de prosternation (sijda, dandavat) pratiqué par les Hindous
devant ces figurations visibles de puissances suprahumaines n'induit
pas Mirza Jan-i Janan a les étiqueter comme polythéistes puisqu'il
souligne,

.. plutét qu'a l'instar d'un acte cultuel, cette coutume doit &tre
interprétée comme une sorte de salutation respectueuse, semblable a
celle faite aux ainés en guise de politesse." /52

/50 Abdul Wali (1923) p. 248.

/51 La méthode de zasawwur-i shaikh ou visualisation intérieure du
précepteur spirituel qui a connu une importance particuliére dans l'histoire de
la fariga, a provoqué quelques séveres critiques du milieu non-initié qui le
considere irréconciliable avec les points-de-vues orthodoxes de la loi
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Islamique.

/52 Si cela refléte la véritable position de Mirza Jan-i Amin concernant la
question de la prosternation respectueuse, sa légitimité demeure confinée aux
seuls

32

Mais quelle que soit I'éventuelle dissemblance qui puisse apparaitre
dans l'explication de Mirz4 Jan-i Jandn d'un point de vue ésotérique,
cela pose une question fondamentale au regard du dogme Islamique qui
ne peut étre ignorée par une autorité de la Nagshbandiyya
Mujaddidiyya. Aprés avoir réitéré dans des termes semblables, plus
neutres, 1'idée de Cheikh Ahmad Sirhindi qui admet que, selon certains
versets du Qur'an (9:48, 11:78, 35:24), de grands et parfaits prophétes
ont été aussi envoyés dans des pays comme 1'Inde et dont mention peut
étre trouvée dans les Vedas, Mirz4 Jan-i Janidn conclut:

«. .. apres I'avénement de notre messager (zuhiir-i paighambar-i
mi) qui fut le dernier sceau de tous les législateurs (khdtim al-
mursalin), dont la loi a aboli les lois de tous les temps et pour tous les
si¢cles jusqu'a la fin de ce monde, il doit &étre maintenant obéi et suivi
par chacun. Par conséquent, depuis 1'avénement du prophéte jusqu'a
nos jours (1180/1766), quiconque ne suit pas les principes de la vraie foi
qu'il délivra (mu'taqid), est un non-croyant (kafir)." /53

Ce passage définit, en termes conventionnels, la limite qui sépare le
croyant légitime de l'infidéle dont le franchissement équivaudrait a
déposséder 1'Islam de 1'un de ses piliers les plus fondamentaux. De fait,
en dépit de quelques concessions surprenantes a une tradition non-
Islamique, Mirza Jan-i Janan reste fidele a la ligne orthodoxe adoptée
par son célébre prédécesseur, au moins en

Hindous alors qu'elle est encore considérée comme illégale pour les
Musulmans. En fait, une anecdote bien connue dans 1'hagiographie des
Mujaddidi nous apprend que Sheikh Ahmad Sirhindi a refusé de se
prosterner devant l'empereur Jahangir et a protesté avec véhémence
contre cette coutume non Islamique a la Cour des Mogols. Pour une
controverse intéressante concernant ce sujet, voir MnS, p. 47.

(NDT) Coran.
53 MnS, p. 133.
33

termes dialectiques. En revanche, la position de Mirza Jan-i Janan
doit étre considérée comme la plus proche de celle qu'un Musulman
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orthodoxe puisse adopter dans la reconnaissance d'une autre tradition
religieuse, sans causer d'irritation parmi les fidéles orthodoxes. La
différence avec Sheikh Ahmad Sirhindi réside donc moins dans une
nouvelle position vis-a-vis des Hindous que dans une élaboration plus
explicite de certains points doctrinaux particuliers qui témoignent de
I'intérét partiel de Mirza Jan-i Janan a 1'égard de leurs saintes écritures.
Un grand nombre d'entre elles avaient été traduites en Arabe ou en
Persan a cette époque, et faciles d'acces. Il est également possible que
Mirza Jan-i Janén ait requ des informations orales supplémentaires de
ses disciples Hindous ou d'autres autorités.

Maulawi Na'im Alldh Bahriichi rapporte une autre anecdote
intéressante fournissant d'autres preuves de la familiarité de Mirz4 Jan-i
Janan avec certains aspects de la doctrine Hindoue. Au cours d'une
discussion tenue en présence de Héaji Muhammad Afdal, le maitre de
Mirza Jan-i JaAnan, quelqu'un présent dans le halga parla d'un réve qu'il
avait eu d'un désert englouti par un immense feu. A l'intérieur du feu,
Krsna apparut, tandis que Ridmacandra se trouvait au bord de celui-ci.
Les personnes présentes ont interprété ce réve comme symbolisant le
feu de 1'enfer mais Mirza Jan-i JAndn plaida pour une interprétation
différente et plus sophistiquée. A son avis, il serait illicite de se référer
aux anciens sages de I'Inde comme infideles en 1'absence de toute base
concréte scripturaire ; en effet, le verset coranique qui précise qu'a
chaque pays il fut dépéché un émissaire, rend probable que le pays des
Hindous fut témoin de l'envoi d'un messager divin (bashiri) ou
prophéte (naziri) détenant le rang d'un walfi ou d'un nabi. Rimacandra,
qui est né au commencement de la création des étres subtils (jinn), a
une époque ou les gens étaient dotés de longévité ('umrhd-yi dariz) et
de

34

pouvoirs extraordinaires (quwwath4 yi bisyir) /54, était capable de
diriger les gens de son temps sur la '"Voie de sulik' (nisbat-i suliik).

Cependant, Krsna, qui dans les textes sacrés Hindous est mentionné
parmi les derniers de la série de ces personnalités exceptionnelles, est
apparu a une époque ou la durée de vie et les pouvoirs spirituels
inhérents de I'humanité avaient notablement diminué. Par conséquent,
selon Mirza Jan-i Janan, Krsna a instruit ses contemporains dans la 'voie
de l'attraction divine' (nisbat-i jadhbi), en harmonie avec leur nature et
leur tempérament. La fréquente indulgence de ce prophéte pour la
musique vocale et instrumentale (ghind wa sama’) doit étre considérée
comme une preuve de 1'adhésion de Krsna a la voie de l'attraction
Divine.
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Dans le contexte du réve, Mirza Jan-i Janan interpréte le feu dans le
désert comme une allégorie de la chaleur de 1'amour passionné (ishq-o
muhabbat). Ainsi, Krsna, associé a l'amour d'ou survient 1'état de
ravissement spitituel, apparaissait a l'intérieur du feu, tandis que
Ramacandra, associé a la fraicheur tempérée caractérisée par la
perception intérieure et l'austérité, apparaissait a la lisiére du feu.
D'aprés les biographes de Mirza Jan-i Janin, Haji Muhammad Afdal fut
trés satisfait de l'interprétation (ta'bir) de son disciple favori. /55

Bien que cette histoire ait été fréquemment citée par des chercheurs
intéressés par Mirzi Jan-i Janan, l'importance qui lui est attribuée est
restée limitée a la reconnaissance implicite de Rima et Krsna comme
prototypes de prophétes indiens avant 1'avénement du prophéte de
I'Islam. Méme si Mirza Jan-i Janan insiste a

/54 MnS, p.133.

/55 Cf. Shah Na'im Allah Bahriichi : Bashdrit-i Mazhariyya dar fada’il-i
Hadprit-i tariga-i Mujaddiddiyya, OICL, Ms. Bm. Or. 220, folio 43a-43b, et aussi
Abdul Wali (1923), Appendix B, pp. 248-9.
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plusieurs reprises sur la nécessité du silence a cet égard, 1'idée de
son approbation tranquille semble plausible en considération de
I'interprétation susmentionnée. Cependant, la signification qu'elle
renferme montre d'autres éléments importants, notamment a la lumiere
des développements ultérieurs de la tariga qui eurent lieu a partir de lui.
L'élément le plus frappant est peut-étre 1'intégration de Rama et de
Krsna, par Mirza Jan-i Janén, dans différentes époques de 1'histoire de
I'humanité. Une telle déclaration exige une certaine prise de conscience
de la place que tiennent ces deux messagers divins dans la mythologie
Hindoue. Elle présuppose, d'ailleurs, une certaine familiarité avec la
théorie étroitement liée de 1'avatarana, qui envisage les dix descentes
terrestres (dasdvatdra) du dieu Hindou Visnu envoyées a 1'humanité
pour rétablir 1'équilibre cosmique mis en danger par la montée en
puissance des asuras qui constituent la puissance des ténébres et

de l'ignorance. Ce qui est, de fait, en étroit rapport avec la
conception traditionnelle cyclique du temps dans le présent manvantara
ou cycle humain, complétée par la théorie des caturyuga, les quatre eres
cosmiques qui consacrent 1'histoire de 1'Univers, a laquelle Mirza Jan-i
JanAn fait brié¢vement allusion dans sa lettre./56

De plus, l'interprétation du réve de Mirz4 Jan-i Janan associe

/56 11 existe un accord général, sinon unanime, selon lequel Rimacandra, le
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fils semi-historique du roi Dasaratha d'Ayodhya, héros de 1'épopée Hindoue
Ramdyana de Valmiki, est considéré comme la septiecme descente de Visnu. 11
accomplit sa mission dans une période correspondant au tiers des quatre dges
cosmiques ou yzxgas, tandis que Krsna, huitieme dans la série de dix avataras, est
censé inaugurer le début de l'actuel kali-ynga qui marque la derniére et la plus
instable des quatre périodes. Il serait extrémement intéressant a cet égard
d'analyser le contenu du Yoga-17dsistha, inclus dans le Ramdyana, avec celui de la
Bhagavad Gita, qui fait partiec de la seconde des grandes épopées de
I'Hindouisme, le Mahdbhéirata.
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Rimacandra a la 'voie de suliik' et Krsna avec la 'voie de jadhba'.
Les deux conceptions sont des éléments étroitement liés de la
meéthodologie des Nagshbandi et reliés a 1'idée que, ponctuellement, la
tariga a besoin de s'adapter aux exigences particuliéres de chaque
période afin de faciliter 1'accés aux mystéres Divins d'un plus grand
nombre de personnes contemporaines. Selon les autorités de 1'ordre, on
y parvient en anticipant au tout début du voyage spirituel ce qui, dans
d'autres ordres initiatiques, ne peut étre atteint qu'a la fin./57

La tradition Naqshbandi affirme que c'est grice a l'intervention
d'al-Khidr, le guide invisible de Moise mentionné dans le Qur 'an , 58
que de nombreuses autorités dirigeantes de 1'ordre regurent conseils et
inspiration spirituelle pour 1'instauration de nouvelles méthodes. Parmi
celles-ci, le changement graduel vers 1'élément jadhba devint de plus en
plus important avec 1'évolution du temps./59 La lettre de Mirza Jan-i
Janan associe al-Khidr au

/57 Ces deux étapes complémentaires cortespondent aux aspects actifs et
passifs assumés par le disciple lors de son voyage intérieur (sair al-batini)
considéré comme sdlik (celui qui parcourt la voie spitituelle, sulik,
progressivement comme voyageur, de maqgdm a maqém, par ses propres efforts,
ou mujihadat), ou bien comme majdhib, terme qui dans le contexte technique
de la doctrine de Nagshbandi prend le sens de « celui qui est attiré vers le But,
par la grace de Dieu ou de son sheikh ».

/58 Cf. Qur. 18 : 60-82. Cette figure énigmatique est souvent incluse parmi
les quatre prophetes immortels, avec Enoch (Idris), Elias (Ilyas) et Jésus (‘Isa).
Pour ceux-ci, voir A. Schimmel : Mystical Dimensions of Islam (1976), p. 202. On
dit qu'Al-Khidr a étanché sa soif au « printemps de la vie éternelle » (chashma-
i ab-i hayat) et possede des qualités prophétiques particulicres liées a un type
particulier de connaissance. Sur celui-ci, voir Irfan Omar : « Khidr dans la
tradition Islamique », dans MW 83 (1993), pp. 279-91.

(INDT) Coran.
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/59 Le plus connu d'entre eux est probablement Khwija 'Abd al-Khalliq
al-Gujdawani (d. 606/1220) a qui, dit-on, aurait été révélée la méthode du
recueillement silencieux (dbikr-i khafi) par al-Khidr. Pour plus de détails, voir
'Nafahdt al-Uns d'Abd al-Rahman Jami, l'article de Marijan Molé *Autour du
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pouvoir subtil cristallisé dans les statues sacrées Hindoues.

Bien que ce ne soit guere plus que des allusions voilées (ishdrd) et,
comme telles, doivent étre interprétées avec prudence, elles révelent le
degré de perspicacité de Mirza Jan-i Jandn sur certains aspects
particuliers de la doctrine Hindoue ; elles suggérent non seulement son
intérét pour ces sujets, mais peut-étre aussi la perception d'un lien
subtil entre les deux traditions ésotériques impliquées. Depuis, on
considére que cet épisode s'est produit pendant la vie du directeur
spirituel de Mirza Jan-i Janan, Haji Muhammad Afdal (1146/1733) ; il en
ressort que la connaissance de Mirzd Jan-i Jandn de ces thémes
Hindous est antérieure a sa pleine réalisation de la voie Nagshbandi, et
il est possible qu'il soit entté en contact, déja a ce moment-la, avec
certains membres appartenant au milieu Sant qui se trouvait dans et
autour de Delhi.

Il a peut-étre acquis, en effet, la plupart de ces notions a cette
époque, ou peu de temps aprés la mort de son premier sheikh, Sayyid
Nuar Muhammad Badayuni, période sur laquelle nous disposons de trés
peu d'informations. Tandis que 1'absence de preuves concrétes doit
inciter a la prudence, il est révélateur que chez les descendants Hindous
de Mirza Jan-i Janan a Kanpur, la plupart appartenant a une tradition
dévotionnelle Vaisnava, Ramacandra et Krsna occupent le rang de
divinités trés vénérées, les plagant dans la ligne de la tradition sant.

Retenons qu'une telle position conciliante n'est pas pergue comme
une déviation radicale des positions antérieures des Mujaddidi aux yeux
des autorités ultérieures de 1'ordre. Cela ressort clairement d'un
commentaire du principal chef contemporain du

Dare Mansour : l'apprentissage mystique de Baha 'al-Din Nagshband',
Revue

des Etudes Islamiques 27 (1959), pp. 35-60, et Stéphane Ruspoli (1990), p.
98107.
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Khanagah Naqshbandi de Delhi, Shah Abul Hasan Zaid Fariagi
Mujaddidi (1324/1906 - 1412/1993). Dans 1'un de ses nombreux écrits, il
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mentionne sa rencontre avec un groupe d'Hindous venus visiter la
tombe de Mirza Jan-i Janan dans le but d'en obtenir un bienfait spirituel
par la contemplation (murdqaba). Rappelant la prétendue hostilité du
Sheikh Ahmad Sirhindi envers les Hindous, ce vénérable saint soufi,
héritier orthodoxe de sa lignée spirituelle observe :

« Si le vénéré Mujaddid avait ressenti une totale aversion (nafrat)
envers tous les Hindous, il aurait certainement laiss¢, a cet égard, des
instructions a ses successeurs et descendants qui, a leur tour, auraient
agi en conséquence. Il n'a pas laissé de telles instructions, ni les
personnes les plus respectées n'ont agi de la sorte... » /60

L'auteur décrit alors en détail la rencontre avec ces Hindous et
conclut par deux phrases du Maktiibat de Sheikh Ahmad Sirhindi qui
disent :

«Le second groupe doit &tre concerné par 1'amour et, pour une
raison ou une autre, ils sont aimés.... » /61

Et plus loin :
«...Il est possible que les vérités intérieures des infidéles

/60 Cf. Shah Abu I Hasan Zaid Faruqi : Hadrat Mujaddid anr unke nagadin
(1977), p. 223. Voir aussi l'article de Marc Gaborieau sur une recension
détaillée de ce livre : 'Les protestations d'un soufi indien contemporain..., in
Varia Turcica: Nagshbandis, pp. 237-67. 11 convient de noter que le traducteur
pakistanais du livte de Shah Abul Hasan, Miyan Mir, a omis le passage entier
dans sa version anglaise. De ce fait, l'opinion citée prend d'autant plus
d'importance dans ce contexte, puisqu'il n'est pas possible d'attribuer des
tendances séculiéres a notre auteur Safi qui, au contraire, ne cache pas sa
position critique envers ces interprétations modernes.

/61 Mak. 11 1:100.
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aient, d'une certaine maniére, pris part a I'amour du bien-aimé, cc
qui peut étre la raison de leur atteinte de I'attraction Divine ... »/62

Aux yeux de ce saint Naqgshbandi contemporain, I'attitude de Mirza
Jan-i Janan est donc pergue dans une perspective de continuité.
Concluant dans cette ligne de pensée, il demande enfin :

« ... et pour quelle raison ceux qui se référent a [ses enseignements]
(mutawassilin) ont-ils conféré l'initiation spirituelle aux Hindous ? » /63

L'auteur fait donc remarquer que si les autorités de la lignée de
Mirza Jan-i Jandn, elles-mémes, le firent et ne pergurent aucune

70



contradiction dans cette attitude tolérante vis-a-vis des Hindous avec les
principes traditionnels de la tariga, pourquoi devrait-elle (cette
contradiction) étre argumentée par d'autres personnes de 1'extérieur ?

D'autre part, il existe de nombreux exemples de sheikhs Chishti des
dix-septieme et dix-huitiéme siécle, comprenant Shah 'Abd al-Rahman
Chishti (vers 1095/1683)," Shah Kalim Allah Shahjahanabadi (1060/1650
-1142/1729) /65 et Shah Fakhr al-Din Dihlawi (1126 / 1714-1200
/1784) /66, qui ont montré une certaine ouverture pour de semblables
considérations intercommunautaites. Mais alors que 1'on reconnait
généralement a la Chishtiyya une 'attitude compréhensive, ouverte et de
tolérance profondément

/62 Mak. 111:121, cités par Shah Abul Hasan, op. cit., p. 223.
/63 Lbidem, p. 223

/64 Pour des détails sur cette figure, voir Roderic Vassie : ""Abd al-Rahman
Chishti and the Bhagavad Gita : 'unity of religion' theory and practice" dans The
Legacy of Mediaeval Persian Sufism (1992), pp. 367 -77.

/65 Voir S.A.A. Rizvi (1980), pp. 358-70, et Muhammad Umar (1993),
pp.54 -66.

/66 Sur celui-ci, voit Muhammad Umar (1993), pp. 66 -70

enracinée' prénant une coexistence pacifique avec les Hindous,/67
et propice a promouvoir I'harmonie commune sans encourir de fortes
critiques de I'orthodoxie, la Naqshbandiyya est habituellement associée
a une interprétation sunnite rigide et orthodoxe de 1'Islam qui n'autorise
aucune concession a d'autres communautés, et moins encore a des
Hindous.

Selon Yohanan Friedmann, qui évoque en termes érudits actuels
I'opinion du Sheikh traditionnel de Delhi, cette image ne devint
dominante que dans des temps plus récents, culminant avec
I'appropriation et le lancement de Sheikh Abmad Sithindi et de ses
enseignements comme précurseur idéologique de la thése des deux
nations/patries musulmanes séparées dans les premiéres décennies du
siécle actuel . A ce titre, elle demeure la doctrine dominante parmi de
nombreux érudits qui interprétent différemment cette position alléguée,
en fonction de leur propre point de vue.

Mirzi Jan-i Janan et plusieurs de ses autorités soufies
contemporaines, qui, dans d'autres occasions, ont pris une position
résolument défavorable a 1'égard de 1'adoption par les musulmans des
rituels et des coutumes Hindouistes/68, ont montré que la tolérance,

71



venue d'en haut, envers les non-musulmans n'implique pas
nécessairement de quitter les positions sunnites orthodoxes. C'est une
caractéristique assez intéressante du dix-huitiéme si¢cle qui veut que si,
d'un point de vue ésotérique, nous trouvons un certain nombre de
personnalités éminentes prétes a réduire 1'écart entre musulmans et non
musulmans, par contre I'antagonisme

67 Voir S.A.A. Rizvi (1980), p. 358, de K.A. Nizami Some Aspects of Religion
and Politics during the thirteenth century (1961), et aussi Muhammad Habib: 'Sheikh
Nasir al-Din Chiragh Dehlawi' (1950).

(NDT) : 20eme siecle.
(NDT) : Chiites.

/68 Cf. par exemple, le Wasiyatnama de Shah Wali Allah, et aussi MuM,
pp.41-4.

11

exotérique entre Sunnites et Shi'as demeure croissant et fut
envenimé par ces mémes autorités qui se sont prononcées en faveur
d'une plus grande souplesse envers les Hindous. L'aversion déclarée du
Sheikh Abmad Sirhindi envers les Shi'as , documentée de fagon
remarquable dans son petit mais influent traité, intitulé Radd-i
Rawifid /69, anticipe les vues de son héritier et successeur Mirza Jan-i
Janan, mais également celles de Sheikh Chishti Shah Kalim Allah
Shahjahanabadi, lui-méme auteur d'un traité portant le méme titre, qui
s'est prononcé ouvertement contre 1'octroi de I'initiation aux Shi'as ./70
Cette attitude peut s'expliquer, vraisemblablement, par une influence
grandissante de la culture Shi'a , en Inde, sous les successeurs
d'Aurangzeb. A l'origine, en remontant aux temps d'Akbar et de
Jehangir/71, celle-ci regut une nouvelle impulsion par l'inclination
ouvertement déclarée de ces Mogols, comme Muhammad Shah (r.1718-
44) et Ahmad Shah (vers 1748-54), envers les doctrines et les coutumes
de Shi'a, ce qui entraina 1'émergence d'une influente classe politique
Shi'a dirigée par des leaders comme Safdar Jang et Mirza Najaf Khéan ;
ceci a considérablement réduit le pouvoir du parti Sunni Turrini, a la
fois au centre et dans les provinces. La guerre de Rohilld en 1748,

(NDT) : Chiites.

/69 Le terme rawdfid, litt. " déserteurs ", fut appliqué aux Shi'as en raison
de la désertion présumée du fils d'Al- ibn Husain, Zaid, quand il leur a
reproché de patler contre les Compagnons du Propheéte (sahdba). 1'utilisation
de ce terme par le Sheikh reflete donc le conflit en couts entre les deux plus
grandes factions de I'Islam. La version Ourdou de ce traité a été publiée sous le
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titte Risdla dar kawd'if Shi'a, ed. par Ghulam Mustafa Khan, Rampur, 1388/
1965.

/70 Voir S.A.A. Rizvi (1980) qui cite le Maktibit-I Kalimi, Delhi,
1315/1897-8, compilé pat Maulawi Muhammad Kalimi, pp.13 et 76.

/71 Tandis que le premier commencga 2 encourager le recrutement d'un
grand nombre de fonctionnaires iraniens pour le service impérial, ce fut le
dernier qui, par son mariage avec la fille de son trésorier iranien Ghiyath Begh,
Mihr al-Nisi en AD 1611, marqua le début d'une période d'influence
croissante des Shi'as iraniens a la Cour du Mogol et sur sa politique.
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opposa de nombreux nobles sunnites influents, comme Intizim al-
Daulat et 'Imad al-Mulk 72, qui soutenaient le parti Rohill4, a 1'alliance
de Safdar Jang et du leader Mardthi Suraj Mal,/73 et contribua
certainement a créer une atmosphére de tension entre les membres de
ces deux groupes religieux, qui parvint jusqu'au niveau populaire.

C'est dans ce contexte sociopolitique que la position de nombreux
leaders Sifi de Delhi doit étre comprise, d'autant plus que les ordres
Safi établis, loin de contester un rang honorifique a 'Ali Ibn Abu
Talib/74 et ses deux fils, Hasan et Husain, accordaient une importance
et une vénération extrémes au prophéte de 1'Islam et ses
Compagnons/75. De fagon explicite, dans 1'une de ses lettres, Mirz4
Jan-i Janin, en accord avec son attitude conciliante a 1'égard de
nombreuses questions fondamentales, tout en répondant a la question
de savoir ce qu'il faut penser des controverses entre Shi'as et Sunnites
au sujet des Compagnons (sahdba) et des membres de la famille du
Prophete (ahl-i baif), évite soigneusement toute polémique ouverte et se
borne a affirmer que cela ne figure pas au sein des fondamentaux de
I'Islam orthodoxe.

/72 11 est significatif que les deux fonctionnaires de la Cour des Mogol
étaient des disciples dévoués de Mirza Jan-i Janan, comme cela ressort d'un
certain nombre de lettres que ce dernier leur avait écrites les exhortant a rester
fideles au respect envers les darwishes et les fagirs. Voir les lettres n° 60-5 de
Mirza Jan-i Janan.

/73 Cf. Richard B. Barnett: North India between empires: Awadh, The Mughals
and the British 1720-1807 (1980).

/74 1 suffit de se rappeler que dans la plupart des généalogies de Safi 'Ali
est considéré comme le chainon venant immédiatement apres Muhammad.
Ceci atteste de l'importance considérable qui lui est attribuée dans la hiérarchie
spirituelle et dans les généalogies spirituelles des ordres Sufi. Mirza Jan-i Janan,
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lui-méme, retrace son ascendance jusqu'au quatriéme calife de 1'Islam.
bl

/75 Cf. Khaliq Anjum (1989), lettre n°. 20, pp. 149-51 pour Mirza Jan-i
Janan sur la nécessité de suivre l'exemple des Compagnons du Prophéte.

(NDT) Chiites.
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Bien qu'il ait confirmé, plus tard, la faute des Shi'as (dénommeés
nufus-i khabthiya, littéralement les « 4mes corrompues ») déniant le réle
exceptionnel des Compagnons et des membres de la famille dans la
mission prophétique, sa tentative de maintenir la modération dénote la
sensibilité du sujet dans un environnement chargé de tension sociale et
d'anarchie dominante./76 Néanmoins, la prudence de Mirzad Jan-i
Janan ne peut masquer le fait que ses convictions personnelles étaient
déterminées par un fort sentiment anti-Shi'a résultant de sa stricte
adhésion a la Sunna et de son opposition a l'infiltration des coutumes
Shi'a importées d'Iran.

Plus tard, Mirz4 Jan-i Janin insista a maintes reprises dans ses
lettres sur la détérioration de sa santé et les difficultés croissantes
rencontrées dans la poursuite de ses activités a Delhi. En 1183/1769, il
décida de migrer vers Rohilkhand, bastion traditionnel de Ila
Mujaddidiyya et de ses alliés afghans. Mais, dégu par l'absence de
réponse a ses efforts, il resta attaché a la ville ou il passa la plus grande
partie de sa vie et a laquelle il demeura émotionnellement li¢ du fait de
la présence de sa famille et de ses amis proches/77. Il passa les
derniéres années de sa vie dans l'isolement au sein de son Khdnaqah de
Delhi, concentrant son attention sur l'instruction d'un petit nombre de
disciples.

Sa santé se détériora sans cesse, comme en témoigne une lettre
adressée a Mir Muhammad Muin Khan, un de ses disciples de Panipat,
dans laquelle il observe :

« ... Ma faiblesse est devenue telle que je suis contraint de donner
mes enseignements en m'allongeant ; bien qu'il ne reste aucun plaisir
dans ma vie, l'existence d'un Safi est une bénédiction divine
(ghanimat), tant pour moi-méme que pour

76 Khaliq Anjum (1989), lettre n°. 18, pp. 145 -6.
77 Lettre n°54, p.204.
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les autres... » /78
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Ailleurs, il demande a ses disciples de ne pas attendre d'autres
réponses a leurs lettres, étant trop faible pour écrire et méme pour
atteindre la proche Jama Masjid pour la priere du Vendredi./79

Durant le mois de Mubarram 1195/1780, un groupe de Shi'a
accompagnant un cortége funébre et transportant des icones ta'ziya en
procession dans les rues de Delhi passa par le khdnaqdh de Mirza Jan-i
Janan /80. Egal a lui-méme, Mirza aurait fait quelques remarques
sarcastiques 2 ses disciples critiquant cette coutume Shi'a comme une
'action hérétique dérisoire, d'innovation illégale'. Ces paroles parvinrent
aux oreilles de quelques membres de la procession et bientdt une vague
d'indignation balaya leurs imdmbdras et leurs mahfils./81

Dans la nuit du 7 Muharram 1195/ janvier 1781, trois hommes se
présenterent a la résidence de Mirza Jan-i Janan, prétextant étre venus
pour rendre hommage au célébre sheikh. Lorsqu'ils vinrent devant lui,
I'un d'eux sortit un pistolet et lui tira dans la poitrine. Tous trois ont
réussi a s'échapper sans étre reconnus et, bien qu'aucun d'entre eux
n'ait jamais été arrété, il ne fait aucun doute que ces hommes
appartenaient a4 une faction extrémiste Shi'a qui avait juré de se venger
des propos offensants du sheikh. /82

/78 Lettre n°56, p.207.
/79 Lettres no. 31 (p- 175), n°. 35 (p. 181) et n°. 51 (p. 201).

/80 Pour un desctiptif, par d'autres autorités Sufi, de la popularité
croissante des processions du Zz'giya pendant Muharram, voir de Shah 'Abd
al-'Aziz Sirr Al-shahddatain et son Tubjat-i ithnd'-i "Ashariyya.

/81 Mum, Part 11, pp.37-8.

/82 ILa seule source fiable qui interpelle séricusement sur lidentité
religieuse des agresseurs est 1'4b-s Hayat de Muhammad Husain Azad (pp. 144-
5), mais a part sa biographie de style zadhkira écrite environ un siecle apres
l'événement réel, il semble évident que son intention, en tant que chiite, est de
décharger la communauté des Shia du blame de cette action. De plus, comme
I'a démontré
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Bien que gri¢vement blessé, Mirza Jan-i JAndn resta en vie encore
trois jours, au cours desquels il aurait refusé tout traitement médical
d'un médecin européen (firangi) que lui proposa l'empereur Shah-i
‘Alam IT (r. 1759-1802) et demandé que ses agresseurs ne fussent pas
poursuivis puisqu'il leur avait pardonnés.

Le soir du 10 Muhatram 1195/6, MirzA Jan-i Janan finit par
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succomber a ses blessures et fut enterré quelques jours plus tard dans
I'enceinte d'une grande demeure située dans le Chitli Qabar Bazar,
acquise peu de temps avant par sa femme./83 Ce site allait devenir le
lieu ou ses disciples, sous la direction du successeur officiel de Mirza,
Shah Ghulam 'Ali Dihlawi (1156/17491240/1824), établitent le nouveau
khinaqih de la Naqshbandiyya Mujaddidiyya Mazhariyya qui existe
jusqu'a présent au méme endroit sous le nom de Dargdh-i Shah Abul
Khair.

Shah Na'im Allih Bahraichi (1153/1740-
1218/1803)

Le décés de Mirza Mazhar Jan-i Janan laissa un vide dans la
direction de la Nagshbandiyya de Delhi dans une période de crise
croissante et d'instabilité au sein des milieux culturels et politiques de

Quraishi, la version d'Azad est principalement fondée sur une
interprétation déformée d'un passage du Majmi-i Naghg de Qudrat Allah
Qiasim (op. Cit., p. 75). Méme Rizvi, lui-méme Shi'a, 4 fortiori, non suspect de
grandes sympathies pour les dirigeants de la Nagshbandiyya, admet: «... c'était
certainement un fanatique Shi'a d'Iran», op. cit. 1980), p. 341.

/83 Dans son wasiyatnima Mirza Jan-i Janan exprima le souhait que son
enterrement soit accompli d'apres la Sunna du Prophete, dans les moindres
détails. I1 montra également son aversion pour le haweli acquis par sa femme
demandant avec insistance aux membres de sa famille de ne pas y étre enterré.
Ce testament a été remis a son khalifa Shah Naim Allah Bahraichi qui assuma
la responsabilité de superviser la construction du magbara de son maitre. Pour

plus de détails, voir MgM, pp. 157-9.
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la ville. Bien qu'il ait largement réussi a constituer ailleurs/84 un
réseau de délégués, 1'inébranlable Sunnite Mirzd Jan-i Janan n'avait
appatemment pas prépaté sa succession a son siége de Delhi./85

Outre les biographes de Mirzd Jan-i Janan, Shah Ghulam 'Ali
Dihlawi et Shah Naim Allah Bahraichi, deux autres disciples sont
remarquables parmi ses principaux successeurs : Qadi Thana Allah
Panipati (1138 / 1725-1225 / 1810), éminent érudit en figh et Hadith qui
avait étudié avec Shah Wall Allah Muhadith Dihlawi avant
d'entreprendre le chemin spirituel sous la direction de Sayyid
Muhammad 'Abid Sunidmi et plus tard avec Mirza Jan-i Janan. Aprés
avoir terminé son éducation spirituelle a 1'4ge de 18 ans, il est revenu
dans sa ville natale de Panipat tout en maintenant d'étroits contacts
avec son percepteut spirituel. Qadi Thana Allah Panipati était parmi les
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disciples les plus intimes et les plus estimés de Mirzi Jan-i Janan et fut
apprécié pour son caractére vertueux et sa connaissance approfondie.
Mirza Jan-i Janin lui-méme, a plusieurs reprises, demeura avec lui a
Panipat et lui confia, plus tard, le soin de sa femme et de son fils malade
mental, aptés sa mort./86

Un autre éminent khulafi' de Mirz4 Jan-i Janan fut Maulawi Ghulam
Yahya Azimabadi (né en 1186/ 1772), originaire d'une petite localité prés
de la moderne Patna, qui passait le plus clair de son temps a Lucknow.
Initialement admis dans la Qadiriyya par un

/84 Shéh Ghulam 'Ali rapporte que le nombre de &bulafi de Mirza Jan-i
Janan était tres élevé, impossible de les mentionner tous. MgM p. 388.

Néanmoins, l'auteur donne un compte rendu détaillé de 45 &bulafi, en
introduisant chacun d'eux avec une bréve notice biographique (op cit.,
p.394473). Muhammad Umar énumere 76 £hulafi ct. (1993), pp. 81-3.

/85 Cette négligence inhabituelle poutrait étre attribuée a son idéal :
adopter les us et coutumes du Prophete dans chaque détail ; en effet, les
Sunnites pensent que le Prophete n'a pas clairement désigné I'un des membres
de sa communauté comme successeur.

/86 MgM, pp. 390-3, S.AA. Rizvi (1980), pp. 558-73, 'Abd al-Razzaq
Quraishi (1989), pp. 87-9.
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descendant de Shah Pir Muhammad Lakhnawi (vers 1085/1674), il
entreprit sa formation dans la Naqshbandiyya avec Mirza Mazhar et,
aprés avoir obtenu le khilifat et 1'ijizat, revint a Lucknow pour propager
les enseignements de son maitre./87

Manifestement, un différend survint a la suite du décés de Mirza
Jan-i Janidn entre deux de ses autres principaux successeurs, Shah
Ghulam 'Ali Batilwi et Shah Na'im Allah Bahriichi, qui, finalement, vit
le ptemier 1'emporter./88 Shah Ghulam “Ali, 'auteur de Maquimat-i
Mazhari est né en 1158 /1745 dans la ville Punjabi de Batala. Il arriva a
Delhi, encore enfant, accompagné de son peére qui cherchait une
éducation adéquate pour son fils ainé. Aprés avoir étudié le hadith avec
Shah “Abd al-"Aziz, en 1180/ 1767 il s'engagea comme disciple de Mirza
Jan-i Janan avec qui il demeura durant la période restante de la vie de ce
dernier. Selon les sources, Shah Ghulam Ali contribua notamment a
I'établissement du khinaqih de Delhi et en a largement diffusé la
réputation, attirant des chercheurs des quatre coins du pays, sa
renommée s'étendant bien au-dela de 1'Inde. Aprés sa mort en
1240/1824, il fut enterré a coté de son sheikh dans le méme khdnaqih
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qu'il avait présidé pendant prés d'un demi-siécle et qui, sous sa
direction, devint le centre de l'enseignement ésotérique connu partout
dans le monde Islamique./89 Bien que Shah Ghulam 'Ali se soit chargé
d'établir une

/87 Auteur prolifique d'oeuvres religieuses, son traité le plus célébre est le
Risdlat-i kalimdt-I Hagq, apparemment écrit a la demande de Mirza Jan-i Janan,
qui aborde largement le probleme du wabdat al-wujiid vs. wabdat al-shubiid, dans
lequel il défend fermement la doctrine du Sheikh Ahmad Sirhindi.

/88 Fusfeld mentionne l'existence d'un manuscrit éctit par Na'im Alldh
Bahrdichi et commenté par Shah Ghulam 'Ali dont le contenu reflete les
sentiments de malaise entre ces deux dirigeants. Ce manuscrit est en la
possession du professeur Nizami, ex-professeur au département d'histoire de

I'AMU. Voir Fusfeld (1981), p. 153.

/89 Un de ses éminents disciples et député fut le sheikh kurde Maulana
Khalid al-Kurdi (1193 /1776 - 1242 /1827), qui introduisit la Mujaddidiyya
dans les
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base permanente pour la silsila a Delhi, ce fut la responsabilité de
Maulawi Shah Na'im Allah Bahriichi de garantir la continuité et le
rayonnement de la tariqa dans 1'Awadh.90

Sayyid Maulawi Shah Naim Allah Bahraichi est né en 1153 / 1740
dans le petit siége provincial de Bahraich/91 au sein d'une famille qui
revendique sa descendance du calife "Ali par Ghaz- Salar Ma'siad qui lui
valu le titre de mulk de la part des dirigeants Islamiques postérieurs.
Son pére, Ghulam Qutb al-Din 'Arif Kake fut un zamindar de haut rang
(ra'is), localement renommé/92. Pour son éducation traditionnelle,
Nain Allah fut d'abord confié a Muhammad Roshan Bahraichi aupreés
duquel il resta jusqu'en 1171 /1757. Cette armée 13, son pére I'emmena 2
Lucknow, la capitale

régions de l'empire Ottoman ou il gagna un large et important accueil
favorable sous l'appellation de Khalidiyya. Il passa une année de 1810-11 au
Khanaqih de Delhi dirigé par Shah Ghulam “Ali avant de retourner dans sa
ville natale de Sulaymaniya et plus tard se rendit a Bagdad et Damas ou il est
enterré. Pour son role de guide spirituel et son influence sur l'essor du
nationalisme kurde, voir les articles de Joyce Blari, Butrus Abu Maneh et
Martin van Bruinessen dans Varia Turcica : Nagshbandzs, pp. 289-370.

/90 1 est important de souligner que malgré la présence 2 Delhi d'autres
personnalités exceptionnelles liées a la Mujaddidiyya, comme Shah Wall Allah
et ses fils Shah 'Abd al-'Aziz (1721-1823) et Shah Rafi' al Din (vers 1749) ),
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ainsi que Khwaja Muhammad Nasir et son fils Khwaja Mir Dard (1721-1785),
fondateurs de la tariga-i mubammadiyya, c'est la lignée généalogique de Mirza
Mazhar héritée par Shah Nir Muhammad BadayGni qui sera considérée
comme la plus authentique de la sisia. Ce lien fut encore renforcé par la
relation de Mirza avec d'autres sheikhs Nagshbandi, tous ditectement

descendus de l'un des fils du Mujaddid.

/91 Ce petit centre proche de la frontiére népalaise est suttout connu pout
le tombeau et le # de Ghazi Salar Ma'sid (né en 405 /1015), neveu et
commandant en chef de I'armée de Mahmud Ghaznawi, qui est localement
vénéré pour ses actions miraculeuses par les Hindous et les Musulmans. Son
dargdh est le centre d'une grande féte annuelle ou des milliers de fideles des
deux communautés se rassemblent autour de sa tombe. Pour plus de détails,
voir Christian Troll: Muslim shrines in India: their character, bistory and significance
(1989), pp. 24-33.

/92 Mg, p. 420.
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de I'Awadh et centre intellectuel émergent du temps des Nawabs,
entre les dix-huitiéme et dix-neuviéme siécles, ou il fut formé par
diverses autorités religieuses telles que Maulawi Khalil. /93

En 1186/1772, peu de temps aprés avoir terminé son programme
religieux, il rencontra Muhammad Jamil, 1'un des khulafi'de Mirza Jan-
i JAnidn a Lucknow. Sur l'insistance de Na'im Allah, il l'initia dans la
tariqa lui fournissant les premiers éléments de direction spirituelle./94
Le désit de rencontrer Mirzd Jan-i Janan l'incita, en 1189/1775, a
demander la permission de son maitre pour se rendre a Delhi afin de se

présenter au service de 1'éminent sheikh.

Les biographies nous disent que lorsqu'il se ptésenta pour la
premiere fois a MirzA Jan-i Janin avec la demande d'initiation
spirituelle, celui-ci s'enquit de son nom, a quoi il répondit : " Les gens
m'appellent Maulawi Naim Allah." En entendant cela, I'humeur de
Mirza Jan-i Janan s'émut de 1'orgueil de ton du jeune homme, et lui
ordonna de s'éloigner, car il n'avait pas besoin d'un Maulawi dans sa
khanaqih. Na'im Allah, bien qu'humilié par le traitement sévére,
demeura inébranlable et décida de rester. Quelques jours plus tard, le
regard de Mirza Jan-i JAndn se porta a nouveau sur le jeune érudit de
Bahraich et, avec la méme intonation de colére, il lui demanda pourquoi
il était encore 13, Na'im Allah Bahraichi inclina humblement sa téte en
repentance et s'excusa de son mauvais comportement, implorant le
pardon du maitre. En conséquence il a finalement été pardonné et
officiellement admis dans 1'ordre./95
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Shah Na'im Allah Bahraichi est resté avec son précepteur
/93 Ibid.; Cf. Tadbkira-i 'ulama'-i Hind, pp. 528-9.
/94 Ibid., p. 421 ; cf. aussi Nugbat al-Kbawidtir, vol. 7, pages 507-8.

/95 Dibécha-i Ma'mildt-i Mazhariyya by Shah Abul Hasan Nasirabadi, pp.
10-11.
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spirituel a peu pres quatre ans au cours desquels il se consacra sans
réserve a la discipline spirituelle. Son ravissement dévotionnel (jadhba)
aurait atteint un tel degré qu'il ne lisait méme pas les lettres de sa
maison afin d'éviter les distractions. Sous la direction experte de Mirza
Jan-i Janan, il parvint finalement au plus haut degré de réalisation
spirituelle (maqdm-i'aliyd), atteignant la réception du khilifat et de
1'ijdzat./96 Sur le conseil de son maitre, il choisit de retourner dans son
pays natal pour guider, 1a-bas, les chercheurs de Vérité. On dit que le
jour méme ou il prit congé, Mirza Jan-i Jan4n 1'a béni avec les mots : "
Aujourd'hui, vous retournez dans votre pays comme Maulania Na'im
Allah ! Que Dieu vous bénisse et vous permette d'éclairer le monde
(munawwar-i 'dlam)." /97 I1 présenta ensuite, a son Kkhalifa
nouvellement nommé, les trois volumes du Maktiibdt-i Rabbaéni,
soulignant la faveur spéciale que ce don impliquait et lui demandant de
lire ces lettres pour guider ses futurs disciples apres la priére de 1'apreés-
midi (namdz-i 'asr)./98

De retour a Bahraich, son pére lui donna un terrain pour
I'établissement d'une petite retraite spirituelle (zawiya). Cependant,
Na'im Allah décida bient6t de se déplacer a Lucknow ou il commenga
son activité missionnaire dans une région appelée Bangili Tol4,
fournissant les fonds pour 1'édification d'une mosquée et d'un petit abri
mitoyen pour lui-méme et ses disciples./99

/96 Shah Ghulam 'AIT rapporte dans Magamat-i Mazhari (p. 420) que
Mirza Jan-i Janan fut tellement impressionné pat son application qu'il lui dit
que les progres qu'il avait accomplis en quatre ans étaient équivalents 2 ceux
réalisés par d'autres en douze ans.

/97 MuM, p. 88.

/98 1bid. p.87.

/99 MgM, p. 421. Dans la lettre n°® 33, Mirza Jan-i Jinin exptime sa
satisfaction a l'égard de ce transfert et encourage son khalifa 2 demeurer
confiant dans le succes de I'octroi de bienfaits au plus grand nombre possible.
Une fois de plus, il insiste sur la nécessité de suivre la sunnat pour une
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éventuelle récompense dans ce monde et le suivant (pp. 177-8).
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Loué par ses disciples pour sa Patience et sa confiance en Dieu,
Shah Na'im Allah Bahraichi commencga a exercer son rdle de précepteur
spirituel tandis qu'il maintenait contact avec le khdnaqgih de Delhi./100
Aprés le déces de Mirzad Jan-i Janadn avec Shih Ghulam 'Ali et Qadi
Thana Allah Panipati, il reprit la responsabilit¢é des transactions
juridiques et administratives conduisant a l'institution du khdnaqih de
Delhi. Il mourut dans son Bahraich natal en 1218 /1803 ou il est enterré
dans un petit tombeau (maqbara) situé a la périphérie de la ville
moderne.

Son héritage littéraire comprend deux biographies (tadhkira) de son
guide spirituel Mirz4a Jan-i Janan, le Ma'muildt-i Mazhariyya et le moins
connu Bashdridt-i Mazhariyya. /101 Une copie manuscrite du Qur'an par
Shah Naim Allah est conservée par un descendant spirituel dans sa
lignée, Shah Manzir Ahmad Khan, dans la demeure de ce dernier a
Bhopal. L'actuel sajjdda-nishin, dans la résidence de la famille a
Bahraich comprenant une mosquée voisine et 1'ancienne khdnaqah,
Maulana Aghraz al-Husn, conserve encore une partie de la bibliotheque
privée et des biens de son aieul qui comportent deux précieuses reliques
attribuées a Mirza Jan-i Janan : la simple robe portée au moment de son
assassinat, maculée

/100 MgM, p.157

/101 Le premier donne, avec le Magdmat-i Mazhari de Shah Ghilam 'Alj, le
récit biographique le plus méthodique, le plus détaillé et le plus renommé de
Mirza Jan-i Janan, et de sa version persane originale, a l'exception d'un certain
nombre de manuscrits dont quelques uns sont conservés dans l'ancienne
bibliothéque de Bahraich ; il fut publié pour la premicre fois a Kanpur en
1275/1859 sous le titre Ma'miilit-i Mazhariyya-Mahbib al-'Arifin, Nizami Press,
Patkapur (Kanpur). D'autres éditions suivirent au tournant du siécle depuis la
méme ville et le méme éditeur.

Le second texte est une sorte de biographie-cum-alfiizit supplémentaire
du fondateur de la branche Shamsiyya Mazbhariyya de la Nagshbandiyya et se
trouve, 2 ma connaissance, dans trois manuscrits authentifiés : a Bahraich, a
Aligarh Muslim University, et 2 Londres (OIOC/IOL, Ms. Bm. Or. 220).
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de son sang, et le lit (cdrpdi) sur lequel on dit qu'il se reposait. Bien
qu'il soit difficile d'affirmer 1'historicité de ces objets, leur authenticité
m'a été assurée par le chef du monasteére Naqshbandi du Vieux Delhi,
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lequel perpétue la longue tradition de visites régulieres a Bahraich a
I'occasion de 1' ‘urs de Shah Na'im Allah qui est célébré, de fagon trés
simple, par les membres locaux de I'ordre.

Shah Murad Allah Thanesari Faruqi Mujaddidi
(1166 /1752 1248 /1833)

Considéré dans la plupart des généalogies comme le principal
khalifa de Shah Naim Allah Bahriichi,/102 Shah Murad Allah
descendait d'une famille noble de la petite ville Pundjabi de Thanesar
(maintenant en Haryana 2 120 miles environ au notd de Delhi). /103
Revendiquant la parenté du calife "Umar Farlq, la famille porte le titre
Farigqi ( Fariigf al-nasb)/104. Son pére, Maulana Qalandar Bakhsh, qui
aurait été une personne de haut rang dans sa ville natale, fut un disciple
dévoué de Mirza Jan-i Janan ; il effectua des visites réguliéres a son
khinaqih dans la capitale des Mogols. Plus tard, il fut nommé khalifa
pat l'illustre maitre/105 et envoyé chez

/102 Outte les généalogies produites dans les diverses hagiographies
compilées par les disciples ultérieurs de cette sifsila particuliere, il est a noter
que la derniére édition de Ma'milit-i Mazghariyya en persan, éditée a Kanpur,
présente une liste des maitres qui constituent la chaine initiatique de Mirza Jan-
i Janan pour les trois générations suivantes, y compris les membres mentionnés
dans la présente étude. Voir MuM, pp. 158-9.

/103 Pour des détails sur celui-ci, voir aussi Tudbkira-i 'nlami'i Hind,

pp-490- 1.
/104 MuM, p.90
/105 Cf. Muhammad Umar (1993), p. 82.
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lui pour y servir de délégué de la tariga.

Depuis son enfance, Shah Murad Allah accompagnait parfois son
peére lors de ses visites a Delhi. La, on 1'autorisait a assister au halqa des
disciples intimes de Mirzd Jan-i Janan et fut honoré par 1'attention
spirituelle (tawajjuh) de celui-ci. A 1'époque des guerres Sikh contre le
Shah Afghan Ahmad Durrani et ses alliés Rohilla (AD 1762-8),
Thanesar, comme beaucoup d'autres centres de la culture Musulmane
dans la région, a subi les attaques des armées d'envahisseurs Sikhs
menées par le Budha Dal, au cours desquelles Maulana Qalandar
Bakhsh fut tué./106

Laissé orphelin, le jeune Murad Allah fut forcé d'abandonner
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Thanesar et de migrer 2 Lucknow/107 ou il continua 2 recevoir son
éducation religieuse d'un certain nombre d'autorités locales tout en
vivant avec la famille de son grand-pére maternel/108. Certaines sources
nous apprennent que le pére de Murad Allah avait souhaité

/106 Pour un compte rendu détaillé des événements tumultueux au
Pendjab durant cette période, voir entre autres le témoignage de Qadi Nur
Muhammad, le Jang-Ndma (traduction anglaise par Ganda Singh, Amritsar,
1939) et Life of Najib al- Dawla de Nur al-Din Husain. Un apercu des
événements de la seconde moitié du XVIlle siecle est également fourni par
S.A.A. Rizvi (1982), pages 974.

/107 Les sources disponibles ne donnent pas d'information au sujet du
destin des autres membres de la famille, ni ne mentionnent de date pour le
déplacement du Shah du Pendjab en Awadh. Cependant, depuis que nous
savons des mémes sources que Shah Murad Allah est mort en 1248/1833 a
l'age de 82 ans d'apres le calendrier lunaire Islamique, sa date de naissance
tombe trés probablement en l'an 1166-7/1752-3; de fait, au temps de la
migration a Lucknow, il ne devait pas avoir plus de 12 ans. Ce qui concorderait
avec les descriptions de ses hagiographes qui déclarent que Murad Allah était
encore étudiant 2 ce moment 1a.

/108 Voir les extraits d'un discours tenus par Omkar Nath dimanche, 6
juillet 1975 a4 Kanpur, tapé et édité avec une série d'autres discours par son
disciple B.K. Singhania a Delhi (p. 270).
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que son fils fit formé aux sciences médicales traditionnelles (al-
tibb), ce qui lui permettrait d'exercer une profession respectée. Le jeune
gargon était donc devenu apprenti aupres de divers médecins locaux,
mais, faute d'enthousiasme, il fut renvoyé chez lui avec la
recommandation, a son grand-pére, de chercher un précepteur
spirituel. /109

Cependant, lorsque le désir de Murad Allah d'entreprendre le
chemin spirituel se renforga, Mirza Jan-i Janan était déja décédé. Dés
lors, il décida de faire le chemin de Lucknow a Bahraich pour
rencontrer Shah Naim Allah avec l'intention d'étre initié dans la tariga.
Toutefois, le sheikh a cette époque vivait déja a Lucknow, forgant Murad
Allah a y revenir, accompagné d'un groupe de dévots locaux ;
finalement il réussit a s'affilier comme disciple du Shah./110

Apres une période globale de douze ans avec son maitre, il fut
désigné comme son khalifa a Lucknow et chargé du perfectionnement
(islih) et de la direction (hiddyat) d'un certain nombre de disciples de
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son maftre. Au moment de sa mort en 1218/ 1803, Maulana Shah Naim
Allah aurait transféré la "couronne de compléte succession' (tdj-i
khilifat-i khiss) a son adjoint privilégié¢ lui conseillant de concentrer
son attention spirituelle sur la plus parfaite parmi les sublimes stations
de suldk.' /111

Aprés la mort de son sheikh, Shah Murad Allah demeura quelques
années a Bahraich pour superviser les disciples de son précepteur. Plus
tard, cependant, il les confia a Shah Basharat Allah

/109 Ibidem, pp. 270 -1.

/110 Gulzdr-i Murad, tadbkira de Shah Murad Allah Thanesati par Bashir
Faraqi (1988), p.8, et Damima-i Mishaikh-i Nagshbandiyya Mujaddidiyya, une
annexe tardive du travail biographique par Molina Muhammad Hasan, écrit par
Maulana Sheikh Fadl Ahmad Khan (1943), p. 3.

/111 Tbidem, p.9.
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Bahraichi, khalifa et gendre de Shah Ghulam 'Ali Dihlawi qui avait
passé plusieurs années avec son maitrte a Delhi. Bien qu'il fit
douloureux pour lui de quitter la tombe de son maitre, Shah Murad
Allah décida finalement de retourner a Lucknow pour le bien de la
communauté spirituelle locale dont il aurait pris soin pendant une
période d'environ 40 ans./112

Selon Maulana Muhammad Hasan, 1'auteur du HA4l4t-i M4shaikh-i
Nagshbandiyya Mujaddidiyya, Shah Murad Allah était marié a une
jeune fille de Ronahi (dist. Faizabad) dont le neveu, un certain Shah
Wall Allah, devint un favori du Shah. Bien qu'il fiit trop jeune pour étre
présenté comme son disciple, le pir fit prendre soin de lui par son
principal délégué, Shah Abidl Hasan Nasirabadi, qui le nomma son
successeur officiel et gardien a Bahraich et Lucknow avant de se retirer
pour une vie de retraite dans sa ville natale de Nasirabad./113 Certaines
sources nous indiquent que Shah Murad Allah a passé quelque temps
dans l'ancienne capitale d'Awadh, Faizabad, a laquelle il était lié par des
attaches parentales. La, il fut hébergé dans la cellule du saint patron
local, T4t Shah, située au sein de 1'éponyme Mosquée du centre
ville./114

/112 Nuzhat al-Khawdtir, vol. 7, p. 469.

/113 L'actuel sajjdda-nishin de la modeste tombe de Shah Murad Allah 2
Lucknow, Bashir Faraql, prétend étre un descendant direct de Shah Wali Allah,
de la sixieme génération. La courte biographie de Shah Murad Allah, un livret
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intitulé Gulzdr-i Murad, montre que I'un des principaux objectifs de I'auteur est
d'établir un lien entre lui-méme et le Shah, par Shah Wali Allah. La généalogie
qu'il produit semble authentique, mais appatemment les successeurs de Wali
Allah n'ont joué aucun role significatif dans l'histoire spitituelle de l'ordre, bien
que certaines parties de la tradition soient encore préservées avec l'actuel
gardien. De fagon précise, Bashir FarGqi recut son initiation de Shah Abul
Hasan Zaid Faraql, chef du &bdnagih de Delhi jusqu'en 1993, un fait qui
indique la survie de liens anciens jusqu'a aujourd'hui.

/114 Avec le mausolée de Nawab Shuja al-Dawla (1754-75), fils et
successeur de Safdar Jang, et celui de son épouse, Bahti Begum Shah, cette
mosquée, avec
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Selon les éditions ultérieures révisées du Ma'mildt-i Mazhariyya,
que semblent suivre les sources Hindoues ainsi que 1'auteur du
Damima, la mort du Sheikh s'est produite le samedi 21 Dhi'l-Qa'da
1248/14 avril 1833, a son khdnaqih dans le Qandahari Bazar de
Lucknow a 1'dge de 82 ans/115. Son corps fut enterré dans les enceintes
de ce qui devait devenir plus tard le mausolée de son successeur, Karim
Allah Shah, dans un quartier populaire qui est maintenant densément
peuplé, au centre de Lucknow. A I'occasion de I'anniversaire de sa mort,
'actuel sajjdda-nishin organise un festival annuel qu'un certain nombre
d'autorités Nagshbandi influentes, de diverses sous-branches locales
provenant du Sheikh, utilise pour se réunir deux ou trois jours mahfil.

Parmi le nombre, non précisé, de successeurs de Shah Murad Allah,
deux sont mentionnés unanimement dans toutes les sources: Shah
Ghulam Rastlnuma Kanpuri (vers 1318 = 1900) connu sous le nom de
Dada Miyan dont le tombeau et le complexe dargdh-cum-mosquée
contiennent encore une petite madrasa fonctionnelle dans le quartier de
Begumpur au centre de Kanpur/116, et Maulana Shah Abul Hasan
Nasirabadi, chef khalifa de Shah Murad Allah et chainon suivant dans
le courant principal de la silsila de 1'Awadh. /117

ses caractéristiques architecturales particuliéres et sa peinture
extrémement colorée, constitue 1'un des plus remarquables batiments
de cette ville.

115 MuM, p. 90; Gulzar-i Murad, p. 16.

116 Le khddim actuel du dargih, Abul Barakit, m'a informé que la lignée
spirituelle de son ancétre s'est éteinte et passée a d'autres branches de la
Mujaddidiyya de I'Awadh, principalement par les disciples de Shah Abut Hasan
Nasirabadi. Lui-méme, ainsi que ses fréres et afeux, s'occupaient surtout de
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diriger la madrasa établie par le Shah, de fournir une éducation de base aux
enfants des familles indigentes de la région, et de l'entretien du dargih.
Interview du 24 janvier 1996.

117 MuM, p. 90 (version Ourdou) et p. 159, Damima ..., p. 4. Sifi Santmat ki
Nagshbandiyya silsila (1984), vol 2, p. 169. Le Gulzdr-i Murad, trés
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Savyid Mauldna Shah AbaGl Hasan Nasirabadi
(1198/1784-1272/1856)

Avec ce sheikh remarquable, le centre spirituel de cette lignée se
déplaga vers un autre lieu d'importance naissante a 1'époque des
derniers Nawibs. Ce qui conforte I'évidence que la caractéristique
particuliere de la tariqa est d'étre active non seulement dans les lieux ou
sa présence était soutenue par un climat socio-religieux favorable
(comme au Rohilkhand a la fin du XVIIIe et au début du XIXe siécle,
sous la domination de Najib al-Dawla /118), mais aussi dans les centres
de pouvoir Musulman qui n'offraient pas un tel environnement propice.
La tiche des autorités dirigeantes de 1'ordre était de garantir 1'intégrité
de l'orthodoxie Sunnite constituant un point de référence pour la
population locale ordinaire (al-'awimm) tout en donnant une direction
spirituelle a ceux qui étaient qualifiés pour entrer dans la voie initiatique
(al-khawiss).

Dans notre cas particulier, les développements en Awadh qui ont vu
la montée en puissance de la dynastie Shia des Nawibs dans la
premiere moitié du XVIIIe siecle, constituaient un autre symptéme de
I'influence croissante de la noblesse iranienne en différentes parties du
sous-continent./119 La propagation et la

probablement pour souligner la 1égitimité de la présente lignée menant a
l'actuel gardien du magbara et auteur de la biographie, mentionne aussi le nom
de son ancétre Sheikh Ilahi Bakhsh Siddiqi parmi ses &bulafd. L'auteur de la
tadbkira de Shah Murad Allah souligne qu'en 1305/1887-8, Shah Ilahi Bakhsh
désigna le grand-pere paternel de l'auteur, Shah Hakim Karim Allah, comme
son khalifa fournissant aussi a cet égard un &halifitnima (Gulzar-i Murad, p. 17).
Celui-ci est enterré a coté de Shah Murad Allah.

/118 Pour un exposé détaillé sur ce chef afghan, voir Nar al-Din Husain:
A detailed history of Najib al-Dawla, OIOC, Add. 24, 410.

/119 Pour une analyse détaillée des divers facteurs qui menérent a la
montée du
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croissance du chiisme safavide, qui contestait ’hégémonie sunnite
établie depuis longtemps sur la plupart des régions de 1'Inde
musulmane. étaient percues comme un danger concret par les
dirigeants Naqgshbandi des la fin du XVIe si¢cle avee Khwija Baqi
Billah (d. 1012/1603), qui fut telayé par son illustre disciple Sheikh
Ahmad Sirhindi. Cette situation acquit une réelle actualité sous les
régnes des derniers empereurs mogols Bahadur Shah et Shah-i 'Alam II
et atteignit un sommet avec la montée en puissance de Mirza Najaf
Khan AD 1708-82, a 1a Cour Mogols de Delhi, qui était un Shii'a fervent
et un ennemi tésolu des Afghans Rohillas./120

C’est dans ce contexte que 1'envoi d'un des khulaf4' les plus proches
de Mirza Jan-i Janan a Lucknow doit étre interprété comme faisant
partie d'une tentative consciente de créer un avant-poste influent de
I'ordte dans une région ou l'ordre sunnite établi était menacé par
I'afflux croissant de Shi'as iraniens. Le déplacement fréquent de Shah
Murad Allah entre Lucknow, Faizabad et Bahraich, tous les centres
importants de la culture Awadhi a cette époque, semble aussi étre
motivé par le désir de maintenir un point d'ancrage dans ces lieux
d'émergence de la culture intellectuelle Shi’a. /121

Par conséquent, il semble que ce soit plus qu'une coincidence que le
principal héritier de cette tradition dans cette région, et khalifa de Shah
ura a anesari, provenait de la petite mais
Murad Allah Tha P t de la petit

pouvoir Shi'a en Awadh, voir J.R.I. Cole : Roots of North India Shi'ism in Iran
and Irak (1988) et Muhammad Umar (1993), pp. 177.

/120 Sa participation présumée a l'assasinat de Mirza Jan-i Janan, bien que
n'ayant jamais ¢été définitivement établie, constitua depuis une donnée
essentielle rapportée par tous les hagiographes Nagshbandi.

/121 Faizabad, la premicre capitale des Nawabs, devint bientdt, en 1756,
un siége de pouvoir politique durant le regne de Shuja al-Dawla (r. 1754 -73),
sous le pouvoir duquel il se développa en un foyer intellectuel important,
renommé pour I'érudition de sa tradition médicale. Cf. Cole (1988), pp. 55 -8.
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importante gasba de Nasirabad (dist. Rae Bareli), a environ 50 miles
a l'est de Lucknow, qui prospéra sous le patronage des Nawabs, en
particulier Asaf al-Dawla (AD 1775-97)./122 La politique tolérante et
généreuse de ce souverain encouragea un grand nombre d'influents
Sayyids locaux a adopter le Shi'isme Imami, développant Nasirabad en
un centre renommé de religieux chiites, tels que Sayyid Dildar 'Ali (AD
1753-1820) et son fils Sayyid Muhammad Nasirabadi (AD 1785-1867),
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principal mujtahid de Lucknow de 1820 a 1867 et ferme adversaire de la
communauté Sunnite./123

Maulani Sayyid Abll Hasan Nasirabadi bin Maulawi Nir al-Hasan
bin Maulawi Muhammad Mahdi Husain est issu d'une famille influente
revendiquant une généalogie qui remonte a Husain fils de Ali./124
Malgré son ascendance, sa famille n'a pas suivi I'exemple de nombreux
clans locaux Sayyid en adoptant le credo Shi'a : elle est restée fidéle a
leur tradition Sunnite d'origine. Né en 1198/1783-4, Sayyid Abul Hasan
fut envoyé par son pére étudier avec un ensemble de savantes autorités a
Nasirabad, Salon, Rae Bareli et enfin Lucknow ou il termina ses études
en hadith, jurisprudence et théologie a 1'dge de 18 ans avec les plus
hauts

/122 Comme beaucoup d'autres places dans la région, Nasirabad, avec la
ville voisine de Jais, prit de 'importance grice a l'installation de la classe Sayyid
des Musulmans 'Ashrafi enrichie par de généreuses dotations foncieres regues
des premiers souverains Islamiques et d'influents gamwindirs dans de
nombreuses régions de la plaine Gangétique. Les Sayyids Nasirabadi qui font
remonter leur ascendance a la lignée de Sayyid Najm al-Din al-Sabzawari, un
compagnon présumé de Ghazi Salar Ma'sud de Bahriich, ont commencé a se
convertir au Shi'isme sous l'empereur Mogol Bahddur Shah, et sous le
patronage de la dynastie Nishapurti d'Awadh. Cf. Cole (1988), p. 77.

/123 Cole donne un compte rendu détaillé du réle que ces deux savants
ont joué¢ dans la formation d'une classe bien organisée de clercs chiites dans
I'Awadh et mentionne également la position parfois plutdt agressive que cette
derniére a prise envers les Sunnites et les Sufis. (op. cit., pp. 146-59).

/124 Voit Nuzhat al-Khawatit, vol. 7, p. 12; Tadhkira-i 'ulamé-i Hind, pp.
74 -5.

60

niveaux de réussite (dastir-i fadilat) du Firangi Mabhal, la principale
institution d'orientation sunnite demeurée dans la capitale Awadhi a
cette époque. C'est durant ces années que le jeune Sayyid est entré en
contact avec un groupe de disciples de Shih Murid Alldh qui ont éveillé
son intérét pour la voie de réalisation spirituelle. Malgré ses liens directs
avec la famille de Shah Na'im Alldh Bahriichi - son pére Maulawi Nir
al-Hasan avait épousé 'une de ses derniéres filles/125 - il ne fut pas en
mesure de s'engager comme son disciple car le Shih décéda peu de
temps aprés en 1218/1803, non sans avoir, cependant, recommandé son
neveu a son khalifa Murad Allah.

En conséquence, le jeune Sayyid fit voeu d'allégeance (bai'af) a
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celui-ci et passa les seize années suivantes aux pieds de son sheikh dans
le khidnaqih de Lucknow./126 L'extraordinaire capacité du jeune
disciple lui permit de progresser si rapidement, sous la direction du
Shih Murad Alldh, que son maitre 1'invita 4 conférer son attention
spirituelle (tawajjuh) a ses propres disciples, la puissance de celui-ci
était apparemment d'une intensité inhabituelle. Le fils d'Abil Hasan
obtint rapidement le plus haut degré d'autorisation spirituelle (ijizat-i
mutlaq), reprenant plusieurs disciples de son maitre et les conduisant
aux étapes de fand wa baqa./127 Toutes les sources conviennent, en
outre, de sa capacité a

/125 B.B. Basuk: Laksya vedhi vamsivali ke santon kd simskrtik _jivan paricaya
(1992), p. 113.

/126 Damima..., p. 4.

/127 Ces deux étapes complémentaites du voyage spitituel sont
fondamentales pour les doctrines de tous les ordres Sufi et correspondent a
des degrés étroitement liés de réalisation intérieure. Leur sens sera analysé dans
le prochain chapitre, y compris le concept de fawajub, qui prend une
importance capitale dans les doctrines de la Nagshbandiyya postérieure et
constitue un pilier essentiel dans la relation maitre-disciple.
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diriger tous ceux qui le regardaient, avec une juste détermination
(irddat) et une ferme conviction ('aqidat), vers leur but./128

Conformément a la tradition Naqshbandi et sur la base de son
autorité en tant que 'alim et maulawi, le disciple et khalifa de Shah Abiil
Hasan, H4ji Ahmad' Ali Khén, confirme 1'orthodoxie rigoureuse de son
maitre et son adhésion a la Sunna quand il se réfere a lui,
métaphoriquement, comme " tenant le Qur'dn , dans une main et
I'ahddith  dans l'autre.." /129  Ses  biographes  soulignent
systématiquement son effort pour agir en stricte conformité avec les
préceptes de la Loi révélée (al-Din) et des Traditions, attendant de ses
disciples et partisans qu'ils se conforment a ces principes. Dans les
premiéres étapes de la formation d'un disciple, des sessions matinales
régulieres consacrées a I'étude des sciences exotériques (uliim al-z4hir)
faisaient partie de sa routine quotidienne, comme la direction
ponctuelle des cinq priéres canoniques dans la mosquée, chacune suivie
d'une session de recueillement prolongé au cours de laquelle il
accordait son tawajjuh a un nombre restreint de disciples résidant dans
ses khdnaqihs de Lucknow et Nasirdbad.

L'importance que Shah Abil Hasan attribuait a son réle de chef
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influent d'une faction SGfi-Sunnite transparait dans le fait qu'il passait
la plupart de son temps en compagnie de ses nombreux disciples ou
simples adeptes, y comptis ses repas et le repos de

128 11 est important de noter que l'attention spirituelle du sheikh atteint le
disciple par le contact établi au moyen de la vision. Il est évident que ce type de
contact se produit a un niveau subtil, au-dela des modalités qui régulent la
réalité brute a laquelle s'appliquent les sens communs.

(INDT) Coran.

129 11 convient de rappeler que, dans les sources consultées pour l'étude
présente, le titre traditionnel de 'a/im est progressivement remplacé par le terme
plus récent maulawi.
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I'aprés-midi. Il a ainsi permis 4 un grand nombre de personnes de
bénéficier de fagon passive de sa présence. Ce qui peut &tre interprété
comme faisant partie d'une tentative d'exercer son influence sur de
grandes couches de musulmans Sunnites d'Awadh de plus en plus
fragiles. C'est précisément dans cette combinaison d'autorité spirituelle
puissante, pour son halga, celle d'un savant érudit, pour les gens pieux,
et d'un centre de refuge charitable pour les nécessiteux que nous
reconnaissons une attitude typiquement Mujaddidi depuis Mirza Jan-i
Janan. Comme 1'on sait trés peu sur les élaborations doctrinales du
Sayyid de Nasirabad, c'est plut6t 'attitude de plus en plus extériorisée,
tournée vers toutes les parties du monde environnant, qui caractérise les
sheikhs au début de la période moderne et devient particulierement
évidente dans la premiére période de Shah Abul Hasan, qui est la plus
significative./130 L'usage du rawajjuh comme moyen privilégié de
propager les efforts de réorientation et, simultanément, d'élever les
membres de la tariga a un plus haut degré dans leur quéte spirituelle,
constitue un signe non équivoque de cette tendance et prendra encore
plus d'importance avec les sheikh ultérieurs. /131 !

/130 Que cette attitude représente une adaptation graduelle du rdle joué
pat le sheikh plutét que l'abandon radical des positions détenues par les
autorités traditionnelles Naqgshbandi, est ainsi relevé par l'un des maitres
Hindous héritiers de la lignée: "Aucun des maitres Nagshbandi n'a modifié la
tariga jusqu'a nos jours, c'est par l'intermédiaire de cet ancien ordre qu'apres
avoir captivé les coeurs du peuple par leur amour affectueus, ils continuent a
accomplir leur devoir sans aucune attache, transmettant l'essentiel dans le
coeur de tous. Cette mission comporte de multiples risques et dangers, c'est

21 Approfondissement mystique dans laVoie.
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pourquoi ils ont fait preuve d'un grand soin, et Khwaja al-Nagshband en a mis
toute la responsabilité sur les épaules du pir, afin qu'il puisse faire le plus gros
du travail pour le murid ... ", dans Disconrses ... p. 288.

/131 Pour la premiére fois, nous trouvons de nombreux indices pointant
vers l'hypothese qu'un seul coup d'oeil peut amenet le murid a la plus haute
station du chemin, un facteur qui va, désormais, accompagner les descriptions
de la plupart des autorités ultérieures, en particulier dans le contexte Hindou.
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Cette démocratisation publique de 1'ordre va de pair avec l'image
que donne le biographe de Shah Abal Hasan, celle d'un personnage
contemplatif, amical et doux (jamali), qui contraste avec les figures
impulsives, colériques et souvent impressionnantes (jaldli) de beaucoup
de ses prédécesseurs. Confiant dans son subtil pouvoir de persuasion, le
Shah n'aurait jamais réprimandé ouvertement aucun de ses disciples
intimes, mais préférait adopter une attitude paternelle en disant :

" 8i ma compagnie (suhbat) ne leur fait aucun effet, que peut faire
une simple réprobation verbale (nasihat). Le vrai faqir est celui qui
infuse sa couleur dans le coeur du disciple, le rendant semblable a soi-
méme." /132 22

En fait, la plus grande munificence (karidmat) attribuée au Shah était
que quiconque prenait part a sa compagnie se repentait, dans les
quelques jours, de toutes les transgressions commises dans le passé
('amal khilif-i shar’), se conformant dés lors a 1'exemple donné par le
maitre./133 Bien que ceci ressemble a une tentative stéréotypée, de la
part de ses hagiographes, d'exalter les vertus de leur sheikh,
conformément a la vision Mujaddidi , elle s'intégre bien dans la

situation générale et refléte les angoisses qui prévalaient a son époque.?

Le haut rang occupé par Sayyid Abhl Hassan dans la hiérarchie
Mujaddidi est confirmé dans les déclarations attribuées a son sheikh,
Shah Murad Allah, qui n'a pas hésité a reconnaitre la supériotité de son

talentueux disciple./134 Il avait 1'habitude
132 Damima.. ., p-6
133 Ibidem, p. 3.

134 En raison de son importance centrale dans l'histoire de la Na'imiyya (la
branche Awadhi de la Mujaddidiyya), il porte le titre de qutb al-Zaman, désignant

22 Clair!
23 ?
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une position tres élevée au sein de la hiérarchie Stfi. Pour les différents degrés
de la hiérarchie Sufi, voit M.E. Blochet : Etudes sur ['ésotérisme musulman (1979).
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d'envoyer plusieurs de ses disciples au Sayyid, en ces termes :

" Maulawi Abat Hasan nous est supérieur de plusieurs fagons: avant
tout, il descend d'une authentique famille Husaini Sayyid; en second
lieu, il nous surpasse dans la connaissance des sciences exotériques,
troisitmement, il nous égale dans les sciences ésotériques et
quatriémement, il n'a jamais commis d'infraction majeure (gunih-i
kabira)." /135

En signe de révérence, Shah Murad Allah remit a son successeur les
affaires de sa khdnaqah de Lucknow et lui transmit de la maniére la plus
intime (rii ba rd) toute la richesse spirituelle de la silsila et la
responsabilité de ses affaires. /136

Pendant les années suivantes, Sayyid Abiil Hasan Nasirabadi
demeura le leader incontesté de la silsila d'Awadh. S'abstenant de toute
participation aux activités politiques promues par son compatriote
Sayyid Ahmad Barelwi (AD 1786-1832),/137 il se

135 Gulzar-i Murad, p. 17.

136 Ce rituel, en général, a lieu peu de temps avant la mort du vieux pir et
marque le passage de l'autorité a son successeur désigné. Pendant le rite, le pir
ordonne a son &balifa de s'asseoir devant lui en récitant les noms des autorités
incluses dans la chaine de l'ordre (khatm-i kbwajagin), accompagné de différents
versets Qur'aniques et d'autres formules de dévotion. Enfin, le maitre met sa
poitrine devant celle du disciple, prenant sa main droite et l'embrassant
profondément.

Etonnamment, certaines sources ajoutent que, tout en acceptant le
leadership spirituel de son sheikh, Shah Abul Hasan transmit toutes les
donations matérielles (futitha?) concernées a son disciple Shah Wall Allah, un
parent de Shah Murad Allah. M#M, p. 92.

137 Pour plus de détails sur ce disciple excentrique de Shah '"Abd al-"Aziz
et son célebre contemporain, Shah Ismail Shahid, au sujet de leur
interprétation politique de la doctrine Nagshbandi, et du déshonorant
mouvement jihad dérivé qui se battit principalement contre les Sikhs, voir
S.ALA. Rizvi (1982), p. 471-541, et Aziz Ahmad : Studies in Islamic Culture in the
Indian Environment (1964). Pour une position Nagshbandi traditionnelle a leur
égard, voir
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consacra entierement au renforcement du réseau spirituel dans
I'Awadh voyageant dans de nombreux endroits (Faizabad, Ghaziput,
Sultanpur, etc.) afin d'encadrer les activités de ses délégués. Au cours de
la derni¢re année de sa vie, avec un certain nombre de disciples choisis,
il se retira dans son Nasirabad natal ou il s'immergea en une
contemplation prolongée dans un isolement presque complet. Au cours
de ces années de turbulences qui précéderent 'annexion Britannique
d'Awadh, il donna la responsabilité du khdnaqih de Lucknow au neveu
de son guide spirituel, Shah Wali Allih, a qui il confia également
I'éducation ésotérique de son fils Miyan Hadi Hasan./138

Le dernier grand dirigeant régional de la Mujaddidiyya a Awadh,
bien qu'ayant été a la téte d'un dense réseau de délégués, étendu
jusqu'a Gorakhpur et méme jusqu'au Bengale, est décédé, retiré du
monde, le lundi 1 Sha'ban 1272/mai 1856 2 Nasirabad ou il est enterré
dans une simple tombe de I'ancien cimetiére de ce village aujourd'hui
oublié./139

Alors que la distribution géographique de la plupart de ses députés
tend a indiquer un mouvement vers la périphérie orientale d'Awadh,
Haji Ahmad "Ali Khan fut, manifestement, 1'un des principaux
successeurs de Sayyid Abul Hasan dans 1'ouest

également Shah Abul Hasan Zaid Faruqi Mujaddidi : Mauland Isma'il
Dihlawi(1983).

/138 Damima..., p. 7. Rien de précis n'a pu étre recueilli, a pattir des
sources, concernant l'histoire subséquente du &bdnagih de Lucknow, mais il
semble probable qu'il fut détruit pendant ou peu de temps apres la guerre de
1857-8 et que ses hotes furent dispersés ou tués. Seules de trés vagues
informations me furent accessibles a ce sujet par l'actuel sajjdda-nishin, Bashir
Faragqi, qui réside pres de la tombe de Shah Murad Allah.

/139 La date de déces, en 1768, donnée par Cole dans la note de bas de
page p. 234 de son travail, apparemment fondé sur Tadbkira-i 'ilama’-i Hind de
Rahman'Ali, est inexacte.
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d'Awadh aprés la dissolution du khidnaqih de Lucknow. Il constitue
le lien suivant dans la chaine spirituelle examinée dans la présente
étude. Evoqué, par ses biographies, comme un poéte passionné, on lui
attribue les vers suivants, en 1'honneur de son défunt pir, gravés sur la
tombe de ce dernier a Nasirabad :

" Oh Abul Hasan, chef de 1'ordre Nagshbandi
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qu'aucune des autres autorités de la tarika ne pouvait égaler
Lorsqu' il décéda, les anges du monde caché déclamaient :

L'Un des fideles de Dieu, un homme de Vérité, a rencontré

Ce Seigneur.

Maulawi Sayyid Abul Hasan, sheikh de son temps,

quand, par la faveur de Dieu, il prit sa place dans la demeure du ciel,

Je ne 1'ai pas considéré comme mort, il échangea ce monde pour le
paradis

ou son désir ultime était de résider;

Quand la fin de ses jours s'approcha, les anges repentants
s'adressérent a lui :

Celui qui a changé de demeure, rentre chez lui, de la terre aux

Cieux." /140

Maulania Khalifat al-Rahnam Ahmad ‘Ali Khan
Mah Rashidabadi (d. 1307 /1889)

Contraitrement a ses prédécesseurs, Shah Ahmad 'Ali Khan provenait
de I'humble milieu social d'un petit village proche de la gasba de
Kéimgaiij, dans le district de Farrukhabad. L'agitation

/140 Damima .., p. 8. Un couplet préféré souvent récité par Shah Abul
Hasan était le suivant : Diél~i man dinad o danam-o dinad dil-i man.
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politique de la guerre de 1856-8 diminua considérablement la place
de la Mujaddidiyya en Awadh, ce qui s'agrava encore par la disparition
de sa figure la plus autorisée, Sayyid Abual Hasan Nasirabadj,
conduisant finalement a la division de 1'ordre en plusieurs branches
mineures, d'importance purement locale, a la périphérie de la région.

La figure d'Ahmad 'Ali Khan illustre, d'une certaine fagon, la
dispersion de 1'ordre a partir des grands centres urbains d'Awadh, alors
sous le régime colonial britannique direct, et sa survie a une échelle
réduite dans les zones rurales éloignées des centres du pouvoir
politique. Il est intéressant de noter que ces tendances centrifuges, qui
ont emmené la tariga des centres cosmopolites de la vie culturelle et
intellectuelle vers les petites villes et les villages?, coincident avec un

24 |
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changement de la direction autoritaire détenue par des membres de la
haute société musulmane 'ashrafi revendiquant une plus noble
descendance que ceux qui sont issus d'un plus humble milieu social
indigene. En conséquence, pour la premicre fois, les sources
hagiographiques, concernant ce sheikh, ne possédent pas les récits
coutumiers d'éloge de 1'ascendance du maitre.

Le pére d'Ahmad 'Ali Khan, Shihdmat Khan, lui-méme affilié 4 un
pir Chishti local prétendant descendre de Shah Mina Lakhnawi (d.
874/1470), aurait mené une vie austére et détachée, gagnant sa vie grice
a un emploi occasionnel. Malgré les ressources limitées de sa famille,
Shahdmat Khan prit grand soin de fournir une éducation adéquate a son
fils. Apparemment bien versé en Arabe et en Persan, le jeune gargon
aurait acquis des compétences considérables dans 1'art de réciter le
Qur'an et dans l'investigation de problemes théologiques subtils. Poéte
passionné durant toute sa vie, Ahmad 'Ali revendique la paternité de
deux recueils de poésie et d'un petit volume intitulé Muhdsaba-i Kabul
contenant une série
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de passages insh4 louant les combattants afghans contre les infidéles
pendant la premiére guerre anglo-afghanc (1839-42)./141

Comme la plupart des biographies et des hagiographies
Nagshbandj, les sources soulignent la grande importance accordée par
Ahmad 'Ali Khan a l'adhésion méticuleuse aux principes de la Loi
Islamique, comme a la Sunna du Prophéte, alimentée par une aversion a
I'égard de tous les Stfis analphabétes (fuqara-i jahil).) /142

Une anecdote intéressante nous informe de la rencontre qui 1'aurait,
prétendument, incliné vers la voie spirituelle. Pendant son séjour a
Lucknow, Ahmad 'Ali Khan fréquentait souvent un endroit appelé Ku'a
Khaira qui était occupé par un faqir qui gardait un certain nombre de
chiens avec lui. Animé d'un zéle orthodoxe, Ahmad 'Ali Khan
s'approcha un jour du faqir désapprouvant son habitude d'admettre ces
animaux impurs prés de lui. Le faqir demeura peu impressionné.
Soudainement, le jeune Ahmad 'Ali Khan se sentit honteux de son
comportement irrespectueux et s'excusa auprés du saint qui lui
répondit : " Ce n'est pas 4 vous a prononcer ces paroles." L'effet de
cette réponse sur le jeune étudiant fut apparemment dévastateur.
Surpassé par une vague d'oubli de lui-méme (be-khudj) il expérimenta,
selon les notes de son disciple Fadl Ahmad Khan, un état de joie et de
bonheur intérieur (lazzat wa masarrat) et son souffle s'écoula au rythme
des mots Allih Hi. Lorsqu'il se remit de cet état de ravissement
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/141 Seuls des fragments de ces manuscrits ont survécu, dont cettains sont
conservés par Shah Manzir Ahmad Khan, un descendant du &ba/jfa de Shah
Ahmad 'Ali Khan, Shah Fadl Ahmad Khan, dans sa résidence de Bhopal. Par
ailleurs, un petit traité intitulé Famwd-i Abmadi, traitant certains aspects de
l'importance accordée a 'adhésion a la Sunna du point de vue Nagshbandi, lui
a été attribué.

/142 Damima ... p. 9. Bien que cela ressemble a I'énoncé stéréotypé
habituel, il acquiert néanmoins une certaine importance dans le contexte socio-
historique de Lucknow avant 1887. II fournit également quelques indices sur le
développement futur de la silsila.

69

spitituel spontané (wajd), le jeune érudit s'excusa une fois de plus
auprés du saint inconnu pour recevoir la méme réponse qui le plongea
de nouveau dans I'état précédent, encore plus intense qu'auparavant. Le
faqir finalement 1'embrassa, lui murmurant dans les oreilles : "Que ton
souffle ne s'écoule pas en vain", et quitta les lieux /143

Apres avoir séjourné quelque temps auprés d'un Sheikh Chishti de la
région de Gorakhpur, un certain Amir 'Ali Khan Chilauli, Ahmad 'Alf
Khan entra en contact avec Sayyid Miyan Afdal Raipuri, un khalifa
contemporain de Sayyid Abil Hassan Nasirabadi a Lucknow, qui fut
impressionné par la ferveur du jeune étudiant et le garda a son service.
Il le recommanda ensuite 4 son pir, mais le jeune Ahmad 'Ali Khan ne
se sentant pas encore prét pour la tiche a accomplir, déclina la
proposition.

Contrari¢ de cette réticence, Miyan Afdal le renvoya avec
I'avertissement que tous les états agréables qu'il avait vécus jusqu'a
présent disparaitraient bient6t. Cela se passa exactement comme prévu,
et une fois de plus il se repentit de son erreur. Ahmad 'Alf Khan chercha
refuge dans le dargdh de Shah Mina Lakhnawi. Durant la méme nuit, il
eut un réve dans lequel Shah Mina' le dirigea vers un endroit ou une
personne, initialement inconnue,

/143 Ibidem, pp. 10-11. 11 est 2 noter que cet événement clé dans la vie
d'Ahmad'Ali Khan est rapporté, pat son biographe, en utilisant la terminologie
traditionnelle des Safi que nous connaissons des descriptions précédentes. Une
autre source Hindoue beaucoup plus tardive, clairement fondée sur la
premiere, emploie une terminologie enticrement Hindoue pour décrire le
méme événement. Ces substitutions, désormais une tendance régulicre
rencontrée dans les sources Hindoues, fournissent un moyen trest utile pour
d'autres considérations doctrinales et constituent une clé importante pour la
compréhension du passage progressif vers un nouvel environnement culturel.
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Voir LI'T/, p. 119.

/44 D'aprés d'auttes sources, ce fut Shah Abual Hasan, lui-méme, qui
apparut dans cette vision nocturne a son futur disciple.
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l'attendait avec la promesse de restaurer sa richesse perdue. A la
suite de la répétition de ce méme réve pendant trois nuits consécutives,
il décida, enfin, de rencontrer Sayyid Abil Hassan a Nasirabad pour
qu'il I'accepte comme disciple.

Pendant son séjour 2 Lucknow, Ahmad 'Alf Khan entreprit de gagner
sa vie comme enseignant d'Arabe et de Persan dans différentes
madrasas locales tout en restant attaché au halqa de Sayyid Miyan Afdal
Raipuri a qui avait été confié la supervision du khdnaqih de son maitre
aprés la retraite de celui-ci a2 Nasirabad. /146

Selon son biographe Fadl Ahmad Khan, Shah Ahmad ‘Ali
Khan passa une période compléte de quatre fois quarante jours
d'isolement (cilla)/147 avec son percepteur spitituel a Nasirabad, au
cours de laquelle il recut une intense formation spirituelle. A la fin, son
sheikh 1'honora d'une pleine autorité spirituelle (jjdzat-i mutlaq)
marquée extérieurement par la remise des couvre-chefs traditionnels
(dastér), robe (kurta) et chapelet (tashih)./148 Il regut, ensuite, I'ordre
de retourner dans son pays natal pour commencer a enseigner et
diffuser le message de la tariga sous sa propre autorité.

Ahmad 'Ali Khan passa les trente-cinq derniéres années de sa vie
dans son village natal de Mau Rashidabad, menant une vie

145 Discourses..., p. 293.

146 Apres la mort de Miyan Afdal, la responsabilité du khanaqah passa a
Shah Wall Allah Lakhnawi, le neveu de Shah Murad Allah Thanesati et &balifa
de Sayyid Abul Hasan, lequel, néanmoins, gardait un oeil attentif sur ses
affaires en passant des périodes prolongées dans les lieux.

147 Plut6t inhabituel dans un contexte Nagshbandi, cela peut indiquer une
initiation aux méthodes de la Chishtiyva dans le cadre de la discipline spirituelle
impartie 2 Ahmad 'Ali Khan ; celles-ci étaient depuis longtemps une partie du
patrimoine des sheikhs Mujaddidi.

/148 Damima..., p. 11.
71

simple en tant qu'enseignant dans la madrasa locale et tuteur privé
pour les enfants des principales familles locales. En 1303/1886, il partit
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pour 1'Arabie afin d'effectuer le hajj au cours duquel il rencontra, parmi
d'autres, Shah 'Abd Allah AbGl Khair Fariqi Mujaddidi/149 qui, d'apres
certaines informations, fut trés impressionné par ses réalisations
spirituelles./150 En revenant de Hijaz a Safar en 1304/ décembre 1886 -
janvier 1887, Ahmad 'Ali Khan visita Sirhind ou il passa une période de
quarante jours sur la tombe du Sheikh Ahmad Sirhindi. Pendant ces
jours-1a, il se serait consacré a 1'absorption contemplative sur la tombe
de l'illustre ancétre de la tariga et aurait regu les bénédictions du
'seigneur de la tombe' (sdhib-i mazar) et d'autres autorités renommeées
de la silsila. /151

/149 Shah Abtl Khair Faraqi Mujaddidi (1272/1856-1341/1923) était un
descendant de la neuvieme génération de Sheikh Ahmad Sirhindi par son
neveu Saif al-Din et la lignée de ce dernier perpétuée a Rampur. Son pére,
Shah Ahmad Sa'id (1217/1802-1277/1860), apres une pétiode a Lucknow et
Rampur, fut nommé chef du £bdnagih de Delhi en 1834, peu avant que son
propre pére quitte I'Inde pour le Aagj, jusqu'en 1858 lorsqu'il fut forcé de migrer
vers Hijaz au lendemain d'événements violents qui suivirent la guerre de 1857.

Auprés de son pére, Muhammad Umar (vers 1298/1880), il s'éleva dans le
haramain avant de reprendre, en avril 1889, la direction du &bdnakdh Mujaddidi
de Delhi jusqu'a sa mort en 1923. 11 fut le pere du célebre Shah Abdl Hasan
Zaid Fartqi Mujaddidi, encore récemment chef du siege du Mujaddidiyya de
Delhi et biographe de son pere Shah Abal Khair, Magdimat-al-Khair
(réimpression 1409/1989).

/150 L'attitude révérencieuse qui transparait par la mention de Shah Abul
Khair dans ces sources, et l'importance attribuée 4 son jugement visant 2
exalter la réputation de Maulawi Ahmad 'Ali Khan, suggerent la reconnaissance
de la lignée Faraqii a Delhi comme l'autorité spirituelle supréme a cette
époque, apres l'extinction de la lignée Na’imiyya a Lucknow.

/151 Les expériences spitituelles que le Maulawi traversa durant cette
période, ainsi qu'une collection de notes biographiques et ésotériques
concernant Sheikh Ahmad Sirhindi, ont été décrites, par lui-méme, dans un
petit traité portant le titre Twhfat al-Mujaddidain, conservé par Shah Manzar
Ahmad Khan a Bhopal.
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Deux ans plus tard, le 9 Rabi' al-Awwal 1307 / 4 Novembre 1889,
Shah Ahmad 'Ali Khan mourut 4 un 4ge avancé dans sa ville natale de
Mau Rashidabad. Sa tombe se trouve dans le cimetiére de la localité,
aujourd'hui appelée Kuberpur, juste a Il'extérieur des ruines de
I'ancienne mosquée de la congrégation.
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Les sources écrites encore existantes nous disent trés peu sur les
activités du Maulawi pendant les années qui suivirent sa désignation par
Sayyid Abtl Hasan Nasirabadi, et nous n'apptenons pas beaucoup plus
sur ses disciples, a 1'exception de Shah Fadl Ahmad Khan par qui la
silsila devait continuer. Les rares sources écrites qu'il laissa, tout en
confirmant son érudition, n'apportent aucune information précieuse sur
son rdle de guide spirituel. Un petit nombre d'anecdotes biographiques
transmises par son successeur Shah Fadl Ahmad Khan sont trop
fortement hagiographiques dans leur contenu, lequel ne renferme
pratiquement pas de matériel utile ; il en est de méme pour les derniéres
sources Hindoues qui ne révélent rien de substantiel sur les dernieres
phases de sa vie./152

Des quelques événements signalés, il ressort néanmoins qu'avec le
passage générationnel de Sayyid Abil Hasan Nasirabadi a Shah Ahmad
'Ali Khan, la lignée s'est trouvée réduite d'une position d'importance
régionale, bien reliée au réseau global des

152 La plupart des événements décrits, a partir de la conversion d'un
préteur (sid-khor) qui se serait repenti de son piteux comportement consistant
a prendre des intéréts pour le sauvetage d'un imam Shi'a local dont
l'embarcation venait de rencontrer des ecaux tumultueuses pendant le
pelerinage, sont de nature assez ordinaire et dessinent l'image d'une autorité
localement respectée, typique pour l'environnement rural de I'Inde. Le Shah
entretenait cependant des contacts avec d'autres autorités Nagshbandi et de
nombreux saints locaux affiliés a d'autres ordres. Voit Damima ..., p. 13-14.
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Mujaddidi, a une ramification rurale d'une importance limitée dans
I'histoire globale de la tariga./153

Ce resserrement refléte les effets dévastateurs de la guerre de 1857-8,
non seulement sur I'"Awadh mais sur tout le nord du sous-continent,
marquant la fin officielle de pres de sept siécles de domination
musulmane ininterrompue sur ces régions. Ce tournant qui consacra la
pénétration de la modernité dans la société nord-indienne a
considérablement affaibli la position de toutes les institutions
Islamiques traditionnelles. Les quartiers généraux des Naqshbandi a
Delhi et Lucknow, toujours soupgonnés par les autorités britanniques,
ont gravement souffert des répressions qui suivirent la rébellion et les
deux furent abandonnés, 4 Lucknow en permanence et a Delhi jusqu'en
1889, obligeant leurs ditigeants a un exil prolongé./154

Cependant, malgré une certaine présence de dirigeants revétus
d'autorité, 1'Awadh, contrairement a Delhi, Rohilkhand et certaines
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parties du Punjab, ne pouvait étre considéré a aucun moment comme
place forte de la Mujaddidiyya. L'introduction de la tariga dans ces
territoires revient principalement a plusieurs délégués de Mirza Jan-i
Man, tels que Haji Muhammad Yar/155, Mir Ghuldm Yahya,/156
Ghulam Hasan,/157 Muhammad Jamal/158 et Shah Na'im Allah
Bahraichi. Seul ce dernier tenait le rang d'autorité centrale

/153 Le district de Farrukhabad, en dépit de la forte présence afghane, n'a
jamais constitué un centre important d'activités Nagshbandi.

/154 Pour une description des événements a lintérieur et autour du
khanagah de Delhi pendant cette période, et la réaction de ses chefs, voir MgK,
pp- 32-85.

/155 Voir Kalimit-i Tayyibat, lettre n°. 50.
/156 Voir Muhammad Umar (1993), p. 82, MgM, pp. 416-19.
/157 MgM, pp. 402 -3.

/158 Basharit-i Marbariyya, folio 1a. Ce fut lui qui introduisit initialement le
Shah Na'im Allih dans la tariqa.
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dont l'influence rayonnait sur une vaste zone environnante. Ses
successeurs, Shah Murad Allah et Shah Ab#l Hasan, deux personnalités
charismatiques dotées des qualités requises pour une direction
autorisée, ont réussi a étendre la présence de l'ordre méme lors de
circonstances de plus en plus épineuses. Mais apres la mort du dernier
qutb al-zamin reconnu en 1856 AD, aucun de ses successeurs n'a pu
combler le vide au sommet de la direction régionale Mujaddidi.
Finalement, ceci entraina la scission, en un certain nombre de sous-
branches isolées, dans différentes parties de la région, qui
commencerent a se développer de fagon indépendante a 1'échelle locale
ou elles survécurent souvent jusqu'a nos jours./159

Le khinaqah de Lucknow, qui avait servi de base principale de la
Mujaddidiyya Mazhariyya dans la région au cours des trois derniéres
générations, avait été confiée aux disciples et aux successeurs les plus
proches du qutb, d'abord a Sayyid Afdal Miyan Ra'ipuri et, plus tard, a
Shah Wali Allih Lakhnawi. Celui-ci fut victime de circonstances
historiques, son destin demeurant dissimulé dans les ténébres des
années suivantes. Privés de ce point de repére essentiel, les dirigeants
des nombreuses branches secondaires devaient se fier a leur autorité
propre dans leurs zones d'influence respectives, bien qu'il semblit que
des contacts ultérieurs renouvelés avec le siége réactivé de Delhi
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offraient

/159 En dehors de la sisila examinée dans la présente étude, j'ai suivi trois
autres descendants spitituels survivants de l'ordre qui revendiquent la
légitimité, émanant de différents Ahulafi de Shah Abll Hasan Nasirabadi ;
aucun d'entre eux n'ayant, toutefois, une relation avec un environnement non-
musulman ; deux d'entre eux se trouvent a Tanda et Jalalpur dans le district de
Faizdbad, descendants de Shah Bakhsh Allah Nagpuri (d. 1298 /1881) et
Chand Shah Tandawi, et un a Madarpur (dist. Azamgarh) par Hadrat Nazir
Allah Ghazipuri.
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quelques occasions de rétablir d'anciens liens./160

Dans ce contexte, la relation entre Sayyid Ab#l Hasan Nasirabadi et
son khalifa Shah Ahmad 'Ali Khan acquiert une importance particuli¢re
car elle contient un élément essentiel pour le développement ultérieur
de la lignée. Ceci est attesté dans un certain nombre de lettres que le
premier a écrit entre 1270 /1853-4 et 1272/1856 a son adjoint, a
Kaimgafj, contenant des instructions spirituelles spécifiques. Avec des
conseils plus généraux sur les questions doctrinales, il s'agit d'allusions
voilées concernant une tiche spéciale confiée au Maulawi qui constitue
certainement un écart sans précédent vis-a-vis des principes de la
tariga. Sayyid Abll Hasan écrit dans 1'une de ses lettres :

« Par la grice de Dieu, un nouveau monde sera illuminé par votre
essence la plus intime. Certains parmi les Hindous (ahl-i huniid)
viendront apprécier votre compagnie ... et puisqu'ils possédent les
qualités [nécessaires a cette tiche], ne leur refusez pas ce trésor
incomparable [de notre patrimoine spirituel] »/161

Dans une autre lettre, se référant au méme point il ajoute :

«... cette question constituera la preuve que vous étes un pole
d'instruction divine (qutb al-irsid) ; ... si votre attention spirituelle
particuliére (tawajjuh-i khdss) s'étend sur les infideles et les
transgresseurs du droit chemin (kuffar wa fisiq-i rih-i mustaqim), ils
atteindront la

/160 Voir MgK, pp. 188 -200.

/161 Makatib-i Sayyid Shab Abil-Hasan, lettre n°. 1 . Cf. aussi Damima..., p.
11.
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petfection de la vraie foi (kdmil al-iman)... » /162
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Il apparait donc que ce fut le "Pdle d'Awadh", Sayyid Abil Hasan
Nasirabadi, qui peu de temps avant sa mort, décida de confier un réle
particulier a 1'un de ses successeurs, allant bien au-dela de 1'approche
prudente initiée par Mirza Jan-i Janan. Cette mission devait non
seulement permettre aux non-Musulmans, et plus précisément aux
Hindous, encore largement définis comme 'infideles' (kuffdr), de
s'engager comme disciples dans l'ordre et donc de bénéficier
passivement de l'influence spirituelle de ses maitres, mais comprend
une invitation plut6t explicite a remettre 1'autorité spirituelle, inhérente
a l'un de ses représentants légaux, aux membres d'une autre
communauté leur permettant ainsi de la perpétuer entre eux de fagon
indépendante.

Bien que les motifs d'une telle décision, censément fondés sur une
intuition suprahumaine (kashf) accordée a Sayyid Abul Hasan,
demeurent du domaine de la spéculation en 1'absence de toute autre
preuve explicite de 1'auteur de ces lettres,/163 certains des dirigeants
Hindous contemporains de l'ordre affirment que le Sayyid accompagna
ses instructions de l'affirmation selon laquelle le fait de conférer des
bénédictions spirituelles (wazifa) aux Hindous signifierait le retour d'un
trésor perdu a sa source originelle et devrait donc étre considéré comme
un développement naturel dans

/162 Ibidem, lettre n°. 3. Cf. Damima..., p. 11.

/163 Concrétement, non seulement j'ai trouvé les autorités contemporaines
de l'ordre extrémement réticentes 2 m'accorder l'accés aux sources liées 2 ce
sujet délicat, mais elles étaient également peu disposées a donner une réponse
claire et directe a mes questions, essayant de minimiser l'importance de
'événement et cherchant refuge dans des déclarations vagues sur les valeuts
universelles des vérités spirituelles.
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I'histoire de la tariqa./164

Quelles que soient les implications qu'une telle déclaration pourrait
avoir, si elle était corroborée par d'autres éléments de preuve, il est
important de garder a l'esprit que ces instructions étaient transmises a
I'un des successeurs secondaires de la tradition Mujaddidi en Awadh, et
représente un exemple unique de ce type parmi les nombreuses autres
sous-branches qui se sont développées a 1'époque, dans cette région et
ailleurs. Pour une évaluation correcte de ce phénomene, il est donc
essentiel d'attribuer son importance, moins a une prétendue
dégénérescence générale ou a un changement radical des principes
établis de 1'ordre en tant que tel, qu'au fait qu'une des autorités
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éminentes de la silsila, dans la lignée de Mirza Jan-i Janan, en dépit de
son orthodoxie incontestée en matiere religieuse, ne ressentait aucune
contradiction dans l'attribution, a4 I'un de ses députés, de la mission
d'introduire dans l'ordre 'des infideles et des transgresseurs du droit’,
allant jusqu'a autoriser leur promotion au gré des autorités dirigeantes.
Il convient d'ailleurs de noter qu'afin de réduire le risque d'une
éventuelle défaillance de ce que nous préférons définir comme une
expérience audacieuse qui pourrait sérieusement mettre en danger la
continuité d'une chaine réguliére de transmission initiatique, la
principale lignée de filiation a été garantie par les dépositaires des
nombreux khulafd' de Sayyid a Lucknow et ailleurs. Ceci contredit
clairement la possible objection qui nierait la validité de ce fait en jouant
sur I'ensemble de 1'événement, le jugeant comme un signe

/164 Cette discussion émergea lors d'une entrevue avec le leader actuel de
la silsila de Kanpur, Omkar Nath Saksena, a l'occasion du bbanddri annuel tenu
a la mémoire de Mahatma Raghubar Dayal pour Vasant Paficami, le 24 janvier
1996, et fut confirmée ultérieurement par certaines autorités Musulmanes de la
méme lignée. Voir aussi les références textuelles dans Disconrses ..., p. 158.
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de dégénérescence d'une branche mineure a la périphérie de
I'histoire dominante de l'ordre et donc vide de tout intérét réel.
L'autorité intrinséque de Sayyid Abdl Hasan, comme qutb de son
temps, et son choix conscient de I'un de ses intimes a cet effet (mais pas
seulement le successeur), suggérent que ni une surévaluation de cette
question pour la situation générale et les perspectives futures du
Mujaddidiyya Mazhariyya, ni une sous-estimation de celle-ci visant a
réduire son importance ne constituerait une évaluation correcte. /165
Notre exposé des développements ultérieurs sera trés utile pour mieux
comprendre, d'un point de vue ésotérique, le cas intéressant de
symbiose culturelle Hindou-Musulmane qui allait se développer ici.

Néanmoins, Shah Ahmad 'Ali Khan, érudit sunnite orthodoxe
réputé, n'a pas été en mesure de réaliser les instructions regues de son
maitre. Le Damima-i Haldt-i Mashaikh-i Nagshbandiyya Mujaddidiyya
Mazhariyya nous informe, sur un ton fortement hagiographique, au
sujet de la délégation conférée par le Maulawi a son disciple pendant les
derniéres années de sa vie :

" Lorsque mon guide spirituel Hadrat Ahmad 'Ali Khan a décerné
I'honneur de son autorisation (ijazat) et de sa délégation (khildfat) a cet
humble serviteur [Shah Fadl Ahmad Khan], il mit la premiere de ces
lettres [écrites par
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/165 1l est a noter que le dernier grand sheikh de la Mujaddidiyya Mazhariyya
de Delhi, Shah Abal Hasan Zaid Faraqi, lequel mentionne les Nagshbandis
Hindous 2 Kanpur dans I'un de ses livres et qui fut le premier 2 m'informer de
leur existence, prend une position plutdt neutre sinon trés sympathique a leur
égard; le fait méme qu'ils soient mentionnés est hautement significatif dans ce
contexte de défense du Sheikh Ahmad Sirhindi contre la position présumée
anti-Hindoue de ce célebre chef Nagshbandi indien. Cf. Hadrat Mujaddid anr
unke na-qadin, p. 223.
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Sayyid Abul Hasan] devant moi, me demandant de la lire. Ce moins
que rien lut donc la lettre. Quand je l'eus terminée, il me dit : "Fadl
Ahmad, je n'aurai pu accomplir ces directives !" J'ai répondu
""Maintenant, si Dieu le Trés-Haut le veut, elles seront manifestées''. Le
Hadrat répondit : " Le temps est venu pour moi d'atteindre le bord de
I'au-dela, il ne reste que peu de temps et rien d'important ne va plus se
produire ". Quand ce moins que rien entendit ces paroles, il se mit a
pleurer mais fut interrompu par la brusque réponse du maitre : " Ce
n'est pas le moment de pleurer." Aussitét mon coeur devint gai et
joyeux. I poursuivit : " Ce ne seront pas des mots sans contenu, 2
présent ils se manifesteront a travers vous-méme ... "

Puis, mon vénéré maitre continua : " Jusqu'a ce jour, votre r6le a été
facile et confortable, mais a partir de maintenant, je vais vous confier un
mandat difficile et fastidieux (amr-i azim wa fakhim), si vous lui étes
fidele, vous deviendrez renommé comme les prophetes et les saints,
différemment vous trainerez ce khirga méme [c'est-a-dite lui-méme,
Shah Ahmad 'Ali Khan] dans les régions de 'enfer ... "

En écoutant ces paroles, ce pauvre homme se mit a pleurer et a
demander de l'indulgence, mais son maitre le consola en lui rappelant
que Dieu lui rendrait la tiche facile. 11 récita quelques pri¢res pour le
bien de son disciple et lui présenta les objets bénis (tabarrukat) des
ancétres de 1'ordre, y compris quelques anciens effets de Sayyid Abiil
Hasan Nasirabadi et ses lettres avec les mots : " Chaque sheikh offre
son tabarruk a son khalifa. Pour votre bonne fortune, vous tecevez
également ceux qui sont bénis par
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Sayyid Abul Hasan ... "' /166

La responsabilité d'accorder aux Hindous l'accés aux mystéres de
I'ordre devait donc attendre la génération suivante sans avoir été
accomplie par Shah Ahmad 'Ali Khan 2 qui elle fut initialement confiée.
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Maulana Shah Fadl Ahmad Khan Ra'ipuri (AD
1838-1907)

Maulana Fadl Ahmad Khan est né en 1838 dans le petit village de
Raipur Khas, environ quatre miles a I'ouest de la gasba Kdimgaiij sur la
route de Kampilya, 1'ancienne capitale du royaume de Paficila, dans le
district de Farrukhibad. Sa famille provenait d'un clan d'Afghans
Qilzai, faisant remonter leur ascendance au Sultan Mahmid Ghaznawi
(AD 1030)/167. Son pére, Shah Ghuldim Husain Khan, était affilié au
khalifa d'un sheikh Chishti appel¢ Shih Wali al-Din Kashmiri.
Conformément aux traditions martiales de sa famille, il avait été au
service d'un chef militaire de haut rang du Mogol./168 Sa meére était
disciple d'Afdal Miyin Ra'ipuri, le khalifa de Sayyid Abtl Hasan
Nasirdbadi a Lucknow, qui provenait initialement du méme village.

Tout en étudiant dans une école de langue anglaise a Kiimgaij,
Shah Fadl Ahmad Khéin acquit son éducation Islamique traditionnelle
en partie de son pére, et de Maulawi Ahmad 'Ali Khén. Les biographies
racontent que dés les premiers jours, le

/166 Damima..., p. 11.
/167 Pout la généalogie de la famille, voir 1171/, p. 125.

/168 Mahén Siifi Sant Hazrat Maulini Fadl Ahmad Khin Ra’ipurf :
unki dhirmik evam sidmpradiyik ekatd, Sarvoday Sahitya Prakashan
(1981), p. 23.
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Maulawi et sa femme ont ressenti une profonde affection pour le
jeune éleve et aprés la mort prématurée de leur fils unique, sa femme
aurait été si affligée que son mari lui proposa de considérer Fadl Ahmad
comme son fils adoptif./169 Alors qu'il était encore trés jeune, Fadl
Ahmad Khin a ainsi établi une intime relation avec son professeur et
suivit une formation intensive dans les sciences religieuses sous sa
direction. Enfin, en 1867, a I'4ge de 29 ans, il fut initié dans la tariqa par
le Shah, demeurant a son service jusqu'a sa mort en 1889.

Durant cette période, Shih Fadl Ahmad renonga a l'emploi du
gouvernement en tant que maitre d'école et préféra rester pres de son
percepteur spirituel tout en donnant des lecons occasionnelles et en
vivant principalement de gratifications non sollicitées (futuhat) regues
pour ses services./170 Ce fut seulement aprés le déceés de Shah Ahmad
'Ali Khan qu'il décida de se déplacer de son village natal au quartier

105



général de district de Farrukhabad ou il recut un poste comme
professeur de Persan et d'Ourdou 2 1'Ecole de la Mission locale./171
C'est 1a qu'il rencontra son futur disciple Rimcandra Sakseni qui allait
devenir le premier Hindou initié?> par Shah Fadl Ahmad et par qui les
instructions de Sayyid Abdl Hasan Nasiribadi allaient se réaliser. Peu a
peu, un nombre croissant

169 LT, p. 124.

170 Sa situation financiére était extrémement tendue, comme en témoigne
une anecdote analogue, par le méme Fadl Ahmad Khan, qui décrit ses grandes
difficultés au choémage et l'intervention miraculeuse des prietes de son maitre
pour le sauver. Destinée a exalter les pouvoirs miraculeux du Maulawi,
l'histoire jette quelques lumieres sur les difficultés économiques de sa famille
en dépit de sa noble ascendance. Voir Damima ..., p. 13.

171 Outre l'emploi gouvernemental a I'école, Fadl Ahmad Khan enseignait
I'Arabe et le Persan dans la madrasa du Muafti de Farrukhabad. En échange, le
mdifti lui attribua une petite demeure (&othi) adjacente a la madrasa, Mahdn Sifi
Sant ..., p. 29.
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d'Hindous fut attiré dans sa sphére d'influence, se rendant aupreés de
lui (suhbat) et s'affiliant comme disciples.

Ce comportement non conventionnel exposa rapidement le Shah a la
critique ouverte des autorités musulmanes locales qui commencérent a
le harceler publiquement. On rapporte qu'un jour il fut battu par un
groupe de jeunes érudits musulmans. D'autres sources nous apprennent
qu'une foule musulmane jeta des morceaux de viande pourtie a travers
la fenétre de son habitation./172

Probablement en raison de ces difficultés, Shah Fadl Ahmad Khan
décida enfin de quitter Farrukhabad et de revenir a Ra'ipur ou il
continua d'exercer comme enseignant et recevoir ses nombreux
disciples pour l'instruction spirituelle. /173 Au début de 1325/1907, sa
santé commenga a se détériorer, 1'obligeant a interrompre sa routine
quotidienne pour un traitement médical a Kanpur. Quand toutes les
tentatives pour stopper un cancer avancé se furent révélées inutiles, il
retourna chez lui pour passer ses derniers jours parmi ses proches. Il
mourut au début de la nuit du 22 Sha'ban 1325 / 30 novembre 1907 en
présence d'un certain nombre de disciples musulmans et fut enterré au
sommet d'un petit monticule juste a 1'extérieur du village./174

25 Avec son frere cadet.
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Bien que la présente étude demeure centrée sur les disciples
/172 LT, p. 125 JC, p. 26.

/173 D'apres l'une des lettres du Shah écrites 2 Raimcandra, nous savons
qu'en Muharram 1316/ mai 1898, il était 4 Delhi pour visiter le dargih de
Mirza Mazhar Jan-i Janan. Voir JC, p. 38.

/174 Le petit-fils de Shih Fadl Ahmad Khan et actuelle autorité de la
lighée musulmane, Maulawi Shah Manzir Ahmad Khan (b.1344/1925),
ordonna ces derniéres années la construction d'un mausolée pour son grand-
pere et d'autres parents proches, y comptis des installations annexes pour le
'urs annuel durant les jours de Paques, en mémoire du saint.
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Hindous de Shih Fadl Ahmad Khén, il convient de mentionner le
nombre considérable de ses khulafd' musulmans. Les biographies
énumérent un total de dix-sept députés officiellement investis, dont
quinze étaient membres de la communauté sunnite, la plupart d'entre
eux vivant dans le district de Farrukhabad ou dans les environs
immédiats./175 Trois d'entre eux, seulement, présentent un certain
intérét pour 1'histoire de la lignée. Néanmoins, la présence considérable
de musulmans locaux parmi ses délégués conduit a la conclusion que,
malgré la volonté de dispenser les enseignements ésotériques de la
tariga 2 un petit nombre d'Hindous, Shih Fadl Ahmad Khin était
conscient de I'importance de garantir la continuité et la survie du cadre
socio-culturel original de 1'ordre dans 1'envitonnement Islamique, et
que ses affiliés Musulmans semblaient préts a accepter son attitude
inhabituelle en dépit d'oppositions provenant d'ailleurs.

Quelques jours avant sa mort, Shah Fadl Ahmad Khan aurait investi
son jeune frére Wilaydit Husain Khan en tant que son principal
successeur, assurant ainsi la continuité de la silsila dans son contexte
Islamique./176

/175 Du joutnal de Rimcandra, en possession de son petit-fils Dinesh
Kumar Saksena a Bareilly, cf. aussi LI/, p. 126.

/176 LI7T/, p. 126. Les soutces biographiques nous en disent peu sur la
famille de Shah Fadl Ahmad. Il était marié a une femme qui donna naissance a
deux fils et deux filles avant de décéder a un age relativement jeune. Le fils
ainé, Niydz Ahmad Khan, bien que trop jeune au moment de la mort de son
pere pour recevoir l'initiation, aurait requ les bénédictions du Shah en priant
sur sa tombe. Il quitta ensuite R&’ipur pour Bhilward (Rajasthan) ou il acquit
une certaine notoriété en tant que saint errant connu sous le nom de Nabban
Miyan Jalali, mais on ne sait rien au sujet de son affiliation spirituelle. Selon
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d'autres sources, il fut maudit par son pére pour mener une vie de troubles
continuels, apres avoir acheté des bonbons avec de 'argent volé. 1l serait mort
dans une forét pres d'Ajmer. Le fils cadet du Shah, Mahmud Ahmad Khan, né
en 1316/1898, n'avait que neuf ans lorsque son pére mourut. En conséquence,
il recut son éducation traditionnelle

Avec l'aide de Wilaydt Husain Khin,/177 la tresponsabilité dc
perpétuer la tradition de 1'ordre tomba sur Shih 'Abd al-Ghani Khin
(1283/1867-1374/1953), qui avait obtenu l'accés a la silsila patr Shih
Ahmad 'Ali Khin et fut, plus tard, confié a2 Shah Fadl Ahmad Khéin pour
patfaire sa formation spirituelle. /178 2

de son oncle Wilayat Husain Khan avant de rejoindre la famille de sa soeur
a Gwalior ou il travailla dans I'hépital local de I'armée. En 1931, il obtint zdzat
et Abildfat du frere cadet de son pere, mais il mourut trois ans plus tard a
Gwalior. Son fils, Manzir Ahmad Khan (6.1344/1925) recut l'initiation dans
l'ordre par Shah 'Abd al-Ghani Khén suite a un peletinage au dargih de Hadrat
Mu'in al-Din Chishtl 2 Ajmer. Il est toujours vivant (1996) et tient le rang de
l'une des principales autorités spirituelles de la zariga, entretenant des contacts
intimes avec les dirigeants Hindous contemporains de l'ordre.

/177 Wilayat Husain Khan recut des enseignements en arabe et en Persan,
d'abord de sa mere et plus tard de Shah Ahmad 'Ali Khan qui lui délivra un
dipléme et un certificat d'autorité avec distinction (dastir-i fagilal) dans ce
domaine. En 1892, il réussit I'examen de formation de professeur d'Arabe, de
Persan et d'Ourdou de 1'Université du Pendjab a Lahore, mais il continua a
étudier les sciences traditionnelles, en particulier le figh, aupres de différentes
autorités alors qu'il était affecté 2 Kanpur et Bijnor. En 1894, il fut nommé
professeur a l'école secondaire de Muzaffarnagar et, deux ans plus tard,
déplacé a Bijnor il continua a enseigner jusqu'a sa retraite. Aprés son
investiture par son frere ainé, il commenca a propager la fariga dans cette
région ou il aurait eu plus de 500 disciples. Autorité dans les deux domaines
exotériques et ésotériques, il est décrit comme un personnage plutot ascétique
avec une grande passion pour le jetne et la priere. Durant les dernieres années
de sa vie, il retourna 2 Réi'pur, ou il mourut le 28 Muhatram 1356/ 7 avril
1937. Son fils unique et successeur, Ghaffar Husain Khan, vit actuellement a
Malerkotla (Punjab) comme professeur retraité, cf. Dharmik evam simpradayik
ekatd .... pp. 77-9, LI'T/, pp. 129-31.

175 'Abd al-Ghani Khan était le seul fils de Haji Muhammad Hasan Khan,

26 ‘Le guru’ par lequel est passé Iessentiel mystique. Chargé de la direction
des disciples. Lilian lui fut présenté peu de temps avant sa mort. Devrait fi-
gurer dans la filiation en parallele avec les deux fréres hindous Ramachan-
dra et Raghubar.
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un zehsildar de Pathan, a Kdimgaflj. Depuis sa plus tendre enfance, son pere
l'envoyait 2 Ahmad 'Ali Khan pour son éducation religieuse, mais en 1883 il
devint également son disciple spirituel. Décrit comme tres intelligent, il ne put,
cependant, atteindre la perfection pendant les six années passées avec son
premier maitre, aussi fut-il confié¢ a Shah Fadl Ahmad Khan dont il recut, en
1897, la pleine délégation de la tariga et s'est vu chargé de la direction de ses
disciples Hindous. Voir Mahdn Sifi Sant ..., pp. 70-1.
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Par ces deux autorités, la direction de la tariqa restait donc conforme
a la coutume traditionnelle, avec ceux qui étaient liés soit par un lien
direct de parenté, soit par un lien étroit qui fournissait les conditions
nécessaires a une garantie fiable pour la survie de la tradition. Aprés la
mort de Shih Fadl Ahmad Khin, tous ses disciples Hindous, y compris
Ramcandra Saksena, ont continué a rendre hommage a ces deux
délégués Musulmans/179. De plus, nous apprenons de sources
Hindoues que, tout comme Rimcandra et son frére cadet Raghubar
Dayal ont été admis dans la tariga par l'intervention de Shih Fadl
Ahmad Khin, leurs fils, plus jeunes, se tournérent vers Shah 'Abd al-
Ghani Khan pour leur voeu d'allégeance spirituelle, recevant de sa part
des directives périodiques.?’

La figure de Shih Fadl Ahmad Khin apparait donc comme
constituant une autre étape exceptionnelle dans le développement
particulier de cette branche Mujaddidi apreés Mirza Mazhar Jan-i Janan
et Sayyid Abal Hasan Nasirabadi. Son initiative entraina un nouveau
type de développement dans I'histoire de la tariga, car ce fut son
interprétation inédite des attitudes conventionnelles de plusieurs de ses
prédécesseurs qui ouvrit la voie d'une étroite association des Hindous
avec cet ordre Sunnite prétendument conservateur et puritain. Il n'est
donc pas surprenant que toutes les hagiographies Hindoues le louent
comme leur Hudiir Maharij et que leurs dirigeants rendent
régulie¢rement hommage a sa tombe a 1'occasion de Purs tenu chaque
année pour commémorer 1'anniversaire de son départ de ce monde.

La fagon, dont beaucoup d'Hindous, liés a la Naqshbandiyya par
cette sous-branche, congoivent son attitude, est

/179 Dhérmik evam simpraddyik... , p 85.
86

27 | circuit coutt.
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reprise de fagon caractéristique dans le paragraphe suivant par 1'un
des biographes les plus sobres, Bdl Kumar Khare :

« ... probablement, Huddr Maharaj [Shah Fadl Ahmad Khan] fut-il le
premier saint SGfi de la silsila Naqshbandi a divulguer la science
spirituelle secréte (gupta 4ddhyitmik vidyd) appartenant aux saints
Musulmans, sans aucune discrimination religieuse. Bien qu'il ait lui-
méme adhéré a la foi Islamique, il était totalement libre de tout parti
pris religieux. Il ne s'est jamais livté 4 aucune controverse sur les
différentes religions ni n'a jamais réprimandé quelqu'un pour son
appartenance religieuse. Chaque fois qu'il rencontrait une critique de
quelque religion que ce soit, il était trés contrarié et cherchait a éviter la
compagnie de telles personnes. Il disait que la composante spirituelle
(tarz-i  riihdniyat ddhyitmikatid ki paddhati) de tout étre humain est
Une, tandis que les moeurs de la vie sociale (tarz-i mu'4sharat) peuvent
étre multiples. Il respectait toutes les traditions sacrées et répétait que la
vie spirituelle est libre de toutes les frontieres institutionnelles, se
pronongant contre tout vacarme extérieur et toute rivalité... » /180

Une telle attitude de tolérance religieuse, bien que n'étant pas tout a
fait sans précédent parmi les autres autorités Shfi dans le passé, va au-
dela de I'objectif proposé par la tariqa de préserver I’ ‘umma Islamique
en mettant I'accent sur le principe prophétique. Ceci ressort clairement
de la partie finale du paragraphe cité ci-dessus :

"[...] un de ses disciples Hindous avait adopté les moeurs et le mode
de vie Islamiques... Lorsque ce disciple s'approcha

/180 Ibidem, p. 33.
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(de Shiah Fadl Ahmad Khin] avec cette manie, le Shah le réprimanda
: " La, vous ne vous conformez pas 4 mon travail. Je ne tolérerai aucun
reproche sur mon réle d'adepte religieux : Restez comme vous étiez
avant ! ... Chacun devrait mener la vie extérieure selon la tradition
héritée a sa naissance ..." Il n'appréciait aucune conversion religieuse.
Affirmant la distinction entre la vie sociale extérieure et la vie spirituelle
intérieure, Huddar Maharaj récitait souvent les versets suivants [de

Kabir]:

jati na piichai sidhu ki piich lijiye jndn /
kam karo talvir se, pati rahan do miyin //

" Ne demandez pas la caste d'un siAdhu, recherchez sa
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connaissance,

Accomplissez votre tAche avec 1'épée, laissez la gaine 1a ou elle se
trouve." /181

D'autres sources nous apprennent que le premier disciple Hindou
de Shih Fadl Ahmad Khan, Rimcandra, a un certain moment se sentait
prét a se convertir a 1'Islam, mais en a été fortement dissuadé par son
sheikh. Khare raconte cette anecdote de la fagon suivante :

"[...] Une fois, un disciple musulman de L4l4ji Sihib [RAmcandra]
dit a [Shih Fadl Ahmad Khin] qu'aucun progrées spirituel ne pouvait
étre atteint dans le suliik Naqshbandi sans adhérer aux principes de la
loi Islamique. En présence de Hudiir Mahirij, le Mahatmaji répondit
que, dans ce cas, il était prét a2 embrasser 'Islam. En entendant cela, les
yeux de Hudiir Mahdrij devinrent

/181 Tbidem, p. 33.
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rouges de colere et, immédiatement, il quitta 1'endroit. Apres un
moment, il revint et demanda a L4l4ji S4hib : Quel genre de vaurien
vous a dit ¢a ? S'étant calmé, il expliqua a L4l4ji que la connaissance
spirituelle ne dépend pas d'une observance religieuse particuli¢re
(madhhab), puisque la pure spiritualité est bien au-dela de la sphére
religieuse." /182

Une telle attitude refléte clairement un changement vis a vis des
positions antérieures, comme celles tenues par Sheikh Ahmad Sirhindi
et Mirza Jan-i Jan-an envers les Hindous ou les non-Musulmans en
général, dans la mesure ou ceci crée une nette distinction entre les
aspects exotériques et ésotériques de la tradition Islamique. Un tel point
de vue serait moins surprenant chez les tenants du point de vue wuyiidi,
comme beaucoup de Chishti ou sheikhs Qadiri, que chez une autorité
spitituelle de la Naqshhandivya Mujaddidivva dont 1'édifice doctrinal
entier avait été construit depuis Sheikh Ahmad Sirhindi sur une position
shuhiidi, laquelle envisage 1'intégration des principes de la loi Islamique
parmi les vérités intérieures (haqd'iq al-batini) du chemin initiatique.
Les implications d'un tel changement radical de perspective dans les
petceptions doctrinales de 1'ordre remis aux disciples Hindous,
exigeront une enquéte approfondie a la lumiere des enseignements
donnés par les autorités Islamiques contemporaines, ainsi que ceux
transmis par les descendants Hindous de la tariga.
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Quoi qu'il en soit, Shih Fadl Ahmad Khén a réalisé, a sa fagon, les
instructions recues de Shah Ahmad 'Ali Khin et commenga a

/182 Ibidem, p. 33.
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partager les secrets initiatiques sauvegardés par les maitres de la
Nagshbandiyya avec des membres de la communauté Hindoue. Depuis
cette époque, les relations entre Musulmans et Hindous de cette petite
branche de la tariga devaient rester intimement liées.

Mahatma Ramcandraji Maharaj (AD 1873-1931)

Avec Riamcandra Sakseni, l'histoire de cette lignée se transforme
résolument en un nouveau contexte culturel, depuis son ancrage
religieux original dans la tradition Islamique jusqu'au cadre plus large
constitué par le dharma Hindou. Bien que n'ayant pas les
caractéristiques intellectuelles de 1'orthodoxie brahmanique, cet
environnement a provoqué une série d'adaptations doctrinales et
sociales intéressantes. A partir de ce moment, ce rejeton extra-
Islamique, tout en maintenant des contacts intimes avec la direction
SGfi paralléle, commenga a se développer selon ses propres voies et
transmit les secrets du savoir divin (brahma-vidyd) a un nombre
croissant de disciples Hindous dont l'arriere plan social et religieux
appelait a de prudentes adaptations doctrinales, et des reformulations,
tout en laissant intacte son intégrité d'origine.

Cette tendance se manifestera, au cours des générations suivantes,
lorsque le degré de réussite et de survie de la rariga, en tant que
tradition exotérique vivante, dépendra en grande partie des capacités
intellectuelles et de 1'autorité charismatique de chaque membre admis
dans la chaine spirituelle, a en saisir les vérités ésotériques sous-jacentes
et a les transmettre au moyen de formulations verbales adéquates, sans
perdre de vue les différences naturelles de perspectives impliquées dans
les deux traditions distinctes regues.

En premier lieu, une bréve introduction biographique des maitres les
plus éminents de la généalogie Hindoue de 1'ordre, choisie dans
I'énorme quantité de matériel hagiographique produit par leurs
disciples, sera précieuse pour donner le cadre extérieur du tableau.

Réimcandra Sakseni était membre d'une riche et influente famille
Kayasth dont les ancétres provenaient, a 1'origine, de la petite commune
d'Adhaul prés de Delhi./183 Pendant le tégne de l'empereur mogol
Akbar (vers 1556-1605), quatre fréres de ce clan auraient été nantis d'un
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certain nombre de jigirs, dans des secteurs situés aujourd'hui dans les
districts de la fertile Do4b, Mainpuri et Farrukhabad. entre les riviéres
Ganges et Yamuni, et se sont installés a l'intérieur et dans les environs
de la ville de BiigrAm, la moderne Bhogaon. L'ainé de ces quatte, connu
sous le nom de Sambharidis, requt probablement un jigir de 555
villages, avec une épée d'or, une robe (khil’at) et 1'attribution du titre
de'Caudhari' héréditaire pour les futures générations de son clan. /184
L'un de ses

/183 Selon certaines traditions, les Kayasths (le terme est dérivé du sanskrit
kdya et sthd, portant littéralement le sens de 'situé dans le corps', 'incorporé', se
réfere au paramatmd) descendent, initialement, d'un ancétre commun issu de
l'union d'un pére ksatriya et d'une mere stdra. Son nom était Citragupta, le
légendaire scribe au service du dieu de la mort, Yama, en charge de la rédaction
des bonnes et mauvaises actions de chaque étre humain, présentée au jugement
de son Seigneur au moment de la mort.

D'ou l'activité traditionnelle des Kavasths comme scribes et clercs au
service du gouvernement. particulicrement a I'époque de l'empire Mogol ; une
profession qui leur permit d'acquérir la connaissance des langues de la classe
dirigeante, Arabe et Persan dans un premier temps, puis plus tard 'Ourdou,
ainsi que nombre de leurs coutumes conduisant inévitablement 4 leur étroite
affinité avec les différents aspects de la culture Islamique.

/184 Ce ditre honortifique (du Sansktit cakratdbirin, littéralement le
'porteur de disque') désigne habituellement un chef de village, d'une caste ou
d'une profession patticuliere et en tant que tel, comporte une connotation
ksatriya distinctive, comme reflet mineur du cakravartin, le monarque universel
dans les conceptions Hindoues traditionnelles. Comme telle, 'ascendance de
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descendants de la douzieme génération, Caudhari Brndavan Babd,
quitta sa ville natale de Bhogaon, aprés le total anéantissement de celle-
ci lors du soulévement de 1857, et s'installa, avec sa femme et ses deux
fils, Haribakhsh Ray et Ulfati Ray, dans le quartier Nitgafj de
Farrukhabad. /185

Le pere de Rimcandra, Haribakhsh R&y, bien qu'il soit décrit
comme un personnage intégre, ce qui lui permit de s'élever au rang de
surintendant des douanes locales (curgi), dilapida pour ses plaisirs une
grande partie de la fortune de famille dont il avait hérité. Les dettes
laissées aprés sa mort obligerent ses fils a vendre les terres et
possessions de leurs ancétres, lors d'une vente aux enchéres forcée a

Mainpuri, les réduisant 2 une vie de relative pauvreté./186
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Selon les hagiographies, les naissances de Ramcandra a Vasant
Paficami, le 4 février 1873, et de son frere cadet Raghubar Dayil, deux
ans plus tard, furent miraculeusement propitiées par les bénédictions
d'un saint musulman inconnu, dispensées apteés I'offrande d'un plat de
poisson préparé par la mere de Ramcandra, que le pieux caractére
incitait a faite la charité sous forme de ‘dons discrets' (gupta dina).
Contrairement aux inclinations mondaines de son mari, elle est décrite
comme profondément imprégnée d'esprit de dévotion, ce qui I'amenait
a consacrer une grande partie de son temps au culte domestique
comme au récit du Rdmacaritmdnasa de Tulsidas./187 On rapporte
qu'elle éprouvait

Ramcandra Saksend comporte certains éléments évidents relatifs a
I'environnement ksatriya bien que, probablement en raison de certaines
infractions rituelles, cette caste soit aujourdhui considérée dans un
contexte social plus proche de I'environnement vaisya.

/185 Prem Bahadut Sharma : Bhogay : atit se vartamin (1989), p. 77.
/186 Lbidem, p. 78.

/187 JC, pp. 2 -3.
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une grande vénération pour Kabir dont elle chantait les versets
(sakhi) a ses fils, dans leur berceau. /188

Ramcandra et son frére cadet ont ainsi passé les premiéeres années de
leur vie dans un confort relatif, au sein de I'atmosphére dévotionnelle de
cette famille strictement Vaisnava. Aprés la mort soudaine de leur mere
en 1880, les deux fréres ont été confiés aux soins d'un ancien serviteur
musulman vivant avec la famille. Apres le rituel vidydrambha qui
marque le début de l'apprentissage pour les jeunes hommes de castes
supérieures Hindoues, Rimcandra regut son éducation de base, en
Ourdou et Persan, d'un vieux Maulawi qui lui enseigna également
I'habileté poétique, passion qu'il conservera pour le restant de ses jours.
Plus tard, a l'dge de dix ans, il entra a I'Ecole de la Mission, 2
Farrukhibad, ou il obtint son dipléme d'Anglais-moyen en 1891. /189

Quelques mois avant sa mort, la méme année, Haribakhsh Ray
arrangea le mariage de ses deux fils. En raison d'importantes
contraintes financiéres résultant d'un jugement défavorable dans un
proces relatif aux dettes de son pere, Ramcandra fut obligé de donner la
presque totalité des biens de la famille et d'accepter un poste mineur en
tant que greffier au bureau du percepteur, a proximité de Fatehgarh. 190
En tant que membre de la famille le plus 4gé, la responsabilité de
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I'entretien de son frére cadet et de son cousin Krsnasvarap lui incomba,
leur vie basculant de fagon abrupte de son ancien confort dans une lutte
pour la survie.191

/188 JC, p. 5.
/189 JC pp. 16 -17.
/190 L IV, P. 143,

/191 Krsnasvarap était le plus jeune des deux fils du frére de Haribakhsh
Ray, Caudhati Ulfati Ray, l'administrateur des biens de la famille. Né en 1879, il
fut adopté avec son frére ainé Ramsvarap par Haribakhsh Ray aprés la mort de
leur pere en 1884. Depuis. la famille vivait rassemblée a Farrukhabad. Apres
cing
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A partir de ses années d'études, Rimcandra aurait passé beaucoup
de temps en compagnie d'un certain SvAmi Brahmananda, vieux sage
Hindou affili¢é au Kabir-panth qui vivait prés du Gange, proche de
Fatehgarh. De lui, Rdmcandra regut non seulement des notions
générales concernant le dharma Hindou mais également l'initiation
formelle au sein du Kabir-panth, un fait de grande importance pour son
futur réle d'autorité spirituelle. Il est intéressant de noter que les sources
nous informent, en outre, que le Svimi avait 1'habitude de rencontrer
réguliérement Shah Fadl Ahmad Khéin auquel il se référait avec respect
comme le ‘qufb de Farrukhabad'. Celui-ci vivait alors prés de la
madrasalocale./192

Dans la méme période, Ramcandra, obligé de chercher son propre
logement, parvint a louer une petite pi¢ce prés de la méme madrasa.
L'épisode de sa premiére rencontre avec son futur sheikh a été
longuement décrit par ses hagiographes, car il constitue le point de
départ du parampari Hindou qui devait se développer avec lui :

« Un jour [en 1891], Mahitma RAmcandraji Mahirij était en retard
sur le trajet de la maison au bureau quand, soudainement, un violent
orage éclata, accompagné d'une pluie abondante. C'était 1'hiver et ses
vétements furent complétement trempés. Quand le Mah4dtmaji, selon
son habitude quotidienne, passa devant la résidence du Maulawi, il
exprima respectueusement ses salutations,

ans comme officier médical a Ratlam (M.P) de 1915 a 1920, il devint
médecin a Ajmer et Jaipur ou il s'installa avec sa famille. Apres avoir recu bai’at
de Shah Fadl Ahmad Khan et &biifat de son cousin Ramcandra en 1931, il
commenga a répandre les enseignements de l'ordre au Rajasthan, ou il mourut
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a Jaipur, en 1958. Pour des avis le concernant, voir LT pp. 164-9.
/192 JC, p. 18 ; JC, p. 14 ;L1717 p. 143.
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tremblant de tout son corps. Le Maulawi lui demanda
affectueusement : 'D'ou viens-tu dans cette tempéte et sous cette pluie?
Allez viens ! Change de vétements et viens t'assoir avec moi. Pendant ce
temps, je vais préparer le feu'. Peu apres, le Mahdtmdji revint chez le
Maulawi qui le couvrit d'une couverture chaude. Alors, soudainement le
Mahatma perdit connaissance, et sans aucune hésitation, le Maulawi
révéla toute sa richesse [spirituelle] au moyen d'une projection
d'énergie subtile (sakti pat) jusqu'au coeur de Rimcandraji, remplissant
ainsi les voeux de son vénéré maitre spirituel H4ji Ahmad 'Ali Khan,
selon lequel un jour un gargon Hindou viendrait rencontrer le Shah qui
devrait lui accorder cette Divine connaissance, puisque cette science, a
I'origine, avait appartenue aux Hindous." /193

Cette rencontre changea radicalement la vie de Ramcandra qui
depuis ce jour demeura fortement attiré par le saint Naqshbandi. De
fagon remarquable, ses hagiographes décrivent la vision nocturne qu'il
expérimenta immédiatement apres cette premiére rencontre en des
termes trés semblables a ceux qui caractérisent les visions
prémonitoires communément vécues par les novices musulmans avant
leur affiliation a un maitre spirituel: le jeune initié apparait dans une
assemblée de saints, le tout sous forme lumineuse, au milieu de laquelle
un tréne rayonnant descend d'en haut et sur lequel est assis le sheikh
concerné par l'initiation dans I'ordre, en 'occurence Shiah Fadl Ahmad
Khin. Le futur guide spirituel se léve du trone et introduit le nouveau
disciple auprés des autres membres présents dans 1'assemblée qui sont,
en fait, les principaux

193 Bhogiv - atit se vartaman, p.79. Pour plus de détails, voir JC, pp. 20-2.
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dirigeants de I'ordre. /194

Le sens impliqué dans ce genre de vision nocturne prémonitoire
(rii’ya) indique 1'établissement d'un lien spirituel (nisbat) entre maitre et
novice, traditionnellement considéré comme le déploiement de la
'semence spirituelle' implantée par le sheikh dans le coeur du disciple,
prouvant qu'elle est tombée sur un sol fertile.

A partir de ce jour, Shah Fadl Ahmad commenga a diriger son
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énergie spirituelle (tawajjuh) sur Ramcandra pendant les visites
réguliéres de ce dernier. Toutefois, ce n'est que quatre ans plus tard, le
23 janvier 1896, que le jeune Hindou regut son initiation formelle
(bai'at) dans la Mujaddidiyya./195 Un tel écart de temps, entre le
premier contact et l'inscription formelle, est peu fréquent dans cet
ordre. Il doit étre attribué aux circonstances exceptionnelles du passage
interreligieux, impliqué dans la relation entre le maitre et le disciple,
particuliérement en raison de l'attention spirituelle continue (tawajjuh)
que Rimcandra regut de son précepteur Musulman pendant la période
antérieure a son initiation, clairement destinée a préparer le fond
intérieur de son futur successeur.

Dans son journal, Rimcandra décrit le changement produit dans sa
vie, a la suite de la rencontre avec le sheikh Nagsbandhi:

" La toute premiére lumiére de la direction spirituelle (hiddyat) a été
infusée dans mon coeur pendant que j'étais encore dans le ventre de ma
mere. La chaleur de cette luminosité m'a nourri pendant sept ans
[jusqu'a sa mort]. O Trés Miséricordieux ! Ta clémence ne m'a pas
laissé longtemps sans assistance, mais en ce jour béni de ma dix-
neuviéme année, tout mon étre a été livré a Ta miséricorde
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incarnée, guide spirituel de l'ordre (hddi-q tarigar) et soleil de
connaissance (shams-i ma'rifat) [Shih Fadl Ahmad Khan] ... "' /196

Il convient de souligner qu'en dehors de son éducation religieuse,
conformément aux coutumes de sa caste, Ramcandra ne mentionne
aucune formation en science sacrée, du genre de celle que 1'on attend
d'un Hindou deux fois né. Par ailleurs, 1'éloquent style Ourdou et le
choix du vocabulaire utilisé dans ses écrits trahissent la familiarité
typique d'un Kayasth Hindou, non seulement avec le langage mais
aussi avec le fond religieux de ses maitres Islamiques. Son autorité et sa
connaissance doctrinales semblent étre dues, en grande partie, a son
affiliation spirituelle au Kabir-panth et a 1a Naqshbandiyya. Importante
pour une analyse de son élaboration doctrinale ultérieure, sa synthése
doit étre appréhendée dans le contexte de son milieu social comme
membre de la communauté Kayasth nord-indienne qui avait entretenu,
pendant des siécles, d'étroits contacts avec la classe Islamique
dirigeante et son inhérente culture Musulmane bien plus favorable a un
tel lien. /197

Shah Fadl Ahmad Khin avait clairement observé le jeune Hindou,
pendant un certain temps, avant de choisir le moment d'établir le
contact qui remplirait le désir de son maitre. Dans son journal,
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Ramcandra écrit :

" Le tout premier jour [de notre rencontre] mon directeur [spirituel]
m'a chuchoté al'oreille : ""Votre vie s'est

/196 Tiré des carnets personnels de Rimcandra, en possession de son
neveu Dinesh Kumar Saksena. Voyez aussi JC, p. 24.

/197 En fait, le déclin social de la famille de RAmcandra, dont les richesses
étaient étroitement liées 2 celles de leurs chefs musulmans, coincide avec le
terme officiel du pouvoir temporel Islamique a la fin du XIXe siecle et la perte
contemporaine de nombreux privileges acquis sous le régime colonial
européen.
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inclinée vers le chemin de la Vérité déja depuis longtemps, pour
cette raison Elle vous sera révélé. Et vous dispenserez, vous-méme, la
Vérité aux autres. Exprimez la Vérité, dispensez les secrets du principe
[Divin], de maniére a faire de sa transmission et son refuge, votre
épée ... Aidez-vous de l'ombre pour créer votre propre écran et ne
comptez sur rien d'autre que 1'Essence pure (dhdt-i mutlaq)".

Aprés m'avoir confié cet indice, mon précepteur ne m'a pas
abandonné a moi-méme, mais agissant comme une ombre il me donna
lui-méme son attention intérieure et extérieure pendant une période de
seize ans. Il m'ordonna de me tenir toujours a 1'écart des principes
extérieurs de la tarigdt, et enfin me confia la tiche d'étendre sa mission
ala population..." /198

Ramcandra Saksena devint ainsi le premier disciple Hindou du Shah
Fadl Ahmad Khin, qui ait accompli la tiche que Sayyid Abiil Hasan
Nasirabadi avait confiée a son khalifa un demi-siécle plus t6t. Il ouvrit,
par la-méme, la porte a I'établissement, dans le contexte de la
Nagqshbandiyya Mujaddidiyya, d'une nouvelle tradition de relation
Hindou-Musulmane qui, au cours du siécle suivant, se répandit en de
nombreuses régions du nord de I'Inde.

Le 11 octobre 1896, aprés seulement dix mois de formation intensive
a la suite de son initiation, Shah Fadl Ahmad Khan conféra a son
disciple Hindou une pleine autorisation et une délégation compléte
(kulli ijazat o khilifat, piirna adhikiri ou dcirya padavi) jetant les bases
de la perpétuation de la silsila dans

/198 JC. p. 24.
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I'environnement majoritairement Hindou de Ramacandra. /199 28

Fin 1896, Rimcandra fut transféré de Fatehgarh a Aligarh, un village
du district de Farrukhabad situé sur la rive nord du Gange, en tant
qu'inspecteur adjoint (n4'ib nazir) du bureau local des recettes fiscales,
ou il resta jusqu'en 1903./200 Pendant cette période, il commenga la
mise en pratique les instructions que lui donnait son sheikh afin de
guider un nombre croissant d'Hindous dans la région, et engager
I'organisation de ses réunions spirituelles (satsang) en tant qu'autorité
indépendante. Conformément au principe Naqshbandi de khilwat dar
anjuman (‘solitude au milieu de la foule'),/201 il passait la journée a son
bureau et consacrait la soitée a l'instruction de ses disciples./202 Au
cours des premiéres étapes de sa mission, il se limita cependant a la
transmission de son pouvoir spirituel intérieur (tawajjuh), un procédé
propre aux Nagshbandis consistant a infuser 1'énergie subtile du sheikh
dans 1'état intérieur du disciple; celui-ci doit s'abandonner
intégralement a son maitre afin d'en recevoir passivement un bienfait.
Cette méthode avait gagné une importance croissante dans la tariqa, au
cours des trois

/199 JC., p. 30.

/200 En dépit du transfert de pouvoitr du gouvernement Islamique des
Mogols au régime colonial européen, Ramcandra et ses disciples Hindous,
presque tous issus de l'arricre plan Kayasth, purent conserver leur emploi
traditionnel dans I'administration locale, bien qu'a un niveau inférieur. La
famille illustre les effets laissés par ces modeles sociaux altérés sur cette
communauté, et la perte de prestige dans leur adaptation forcée aux nouvelles
circonstances de la situation. Pour une étude de cas détaillée des Kayasth du
notd de 1'Inde qui ont émigré en recherche d'emploi a Hyderabad, voir Katren
Isaksen Leonard : Social history of an Indian caste : the Kayasths of Hyderabad
(1994).

/201 Un principe similaire dans la terminologie Hindoue est grhastha-yogi,
dénotant ceux qui accomplissent leur role de perfecteurs spirituels au sein du
peuple, selon un idéal qui se rapproche du bodhisattva dans le bouddhisme
Mahéyina comme supérieur a l'arhat des doctrines Hinaydna. Pour un récit
destiné a illustrer la supériorité des grbasthi par rapport aux samnydsin, voir JC, p.
233.

/202 LIV, p. 147
99

derniers siecles, comme moyen de faciliter le progres spirituel du

28 Et le frere cadet ?
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disciple au cours des premicres étapes de son itinéraire initial et allait
devenir le trait dominant de la transmission de leurs enseignements aux
responsables Hindous./203

/203 Voir infra chapitre 2.

L'un des anciens disciples de Ramcandra présents a 1'octroi rituel du
khilifat pendant lequelle le maitre Saksenid devait témoigner de sa
capacité d'instructeur spécial, décrit les effets du tawajjuh de son maitre
de la fagon suivante :

" Hudiir Maharaj [Shah Fadl Ahmad Khian] demanda au MahAtma :
« Mon fils Pattulil, confeére ton tawajjuh a toutes ces personnes et
réponds a toutes leurs questions. Que Dieu vous accorde le succes ... «
Le Mahitmi commencga a nous accorder son tawajjuh. Au début, je
commengais a éprouver une sorte de bonheur (4nanda), tandis que peu
a peu mon esprit fut vidé de toutes les pensées, enfin, rien ne resta que
la souvenance de 1'Etre Supréme (paramatmi), puis tous les grands
maitres de la silsila apparurent devant moi. Lentement la luminosité
commenga a transparaitre jusqu'a ce que, finalement, rien d'autre que la
lumiére ne subsiste, tout autour de moi disparut de ma vue, ciel et terre,
tous ont disparu dans une lumiére radieuse unique qui était
accompagnée d'une agréable sensation d'amour et d'attraction. Nous
étions tous dans un état d'ivresse (mast), et 1'écho d'un son trés
attrayant atteignit mon oreille. Notre esprit devint effervescent. Je sentis
le désir de mon corps d'éclater et d'immerger mon moi intérieur dans
cette source de lumiere

100

... Un peu plus tard, cet état changea et la lumiere disparut
progressivement. Ni conscience, ni absence de conscience ne
demeuraient dans cet état qui était au-dela de toute description possible
. /204

Cette description typique de l'impact suscité par le pouvoir spirituel
d'un saint Nagshbandi sur les états intérieurs d'un novice se retrouve,
selon des versions similaires, dans de nombreux traités des autorités de
I'ordre et ressemble de trés prés a l'expérience personnelle de
Ramcandra lors de sa premiére rencontre avec son maitre. Elle
constitue un trait constant de l'effet immédiat qu'un disciple éprouve
avec son sheikh, et suit le principe Naqgshbandi consacré qui consiste a
induire, en premier lieu, une expérience spirituelle directe (h4l), induit
par l'intention du maitre, avant toute préparation doctrinale et toute
élaboration intellectuelle du suliik. Il est toutefois significatif que, bien

\ \

qu'il fut autorisé a transmettre son tawajjuh a d'autres disciples,

120



Riamcandra ne commenga a initier de nouveaux adeptes de sa propre
initiative que bien des années plus tard. C'est seulement en 1914, c'est-a-
dire sept ans aptés la mort de son maitre, qu'il entreprit de donner des
instructions sur les différentes étapes du chemin spirituel dérivé de la

doctrine Naqshbandi, mais intégrées a des éléments appartenant a
I'arriere plan Kabir-panthi./205

Ce n'est pas le moment d'exposer les adaptations faites par
Rimcandra de l'enseignement et des méthodes traditionnelles des
Nagshbandi a partir d'un contexte Islamique vers un contexte Hindou.
Néanmoins, de toute évidence, une telle tiche exige des changements
fondamentaux dans la perspective doctrinale et dans

/204 XV, pp. 146 -7.
/205 LW, pp. 148 -9.
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les applications techniques. Privé du cadre homogeéne de la shari'at
qui fournissait a la fois un code formel de comportement rituel et social,
ainsi qu'un élément essentiel de la vision ésotérique des sheikhs
Nagshbandi, le processus de diffusion des enseignements de la tariga a
un grand nombre de non-Musulmans, sans tenir compte de leurs
origines sociales et de leurs capacités intellectuelles, impliquait une
démocratisation croissante, ou une plus large divulgation, d'au moins
une partie de son message. Fidele a la recommandation de son maitre
selon laquelle tous les nouveaux membres Hindous devraient adhérer
extérieurement aux coutumes religieuses et sociales dont ils avaient
hérité de naissance, le maitre Sifi Hindou élabora un nouveau code de
discipline externe (yama-niyama) fondé sur des éléments appartenant
aux traditions Vaisnava de son propre arriére plan Kayasth,/206 qui
incluait des régles comme : abstention de consommation de vin et de
viande, éviter les jeux d'argent, et l'accomplissement de prie¢res
quotidiennes (sandhy3) et d'ablutions rituelles (sauca)./207

Que cette relation, nouvellement établie, entre wun sheikh
Nagshbandi et un disciple Hindou ait été défavorablement pergue dans
certains milieux Musulmans conservateurs a Farrukhabad, a déja été
mentionné. De semblables objections, bien que n'ayant pas atteint le
degré d'intimidation auquel faisait face Shah Fadl Ahmad Khén,
s'élevérent vraisemblablement aussi contre le maitre

/206 Bicn que la communauté Kayasth ait été percue, dans toute 1'Inde,
comme "fortement Islamisée" (KI Leonard, 1977, p.14), leurs pratiques
religieuses domestiques, leur style de vie et leur relation avec d'autres Hindous
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de haute caste (c'est-a-dire les Kannaujiyd brdhmanas) indiquent clairement
leur intégration dans la société Hindoue.

/207 Santmat Pravesikd, pp. 2-5. Le végétarisme et l'abstinence d'alcool, bien
que typique des Vaisnavas orthodoxes, n'étaient pas trés répandus chez les
Kayasths, réputés pour leurs habitudes de boisson et un régime alimentaire
comprenant la plupart des types de viande.
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Kayasth par certains de ses collegues Hindous, en particulier
quelques membres de la caste sacerdotale. Un de ceux qui auraient
soulevé de fortes objections contre cette relation interculturelle était un
certain Matd Prasid, un vieil ami de la famille et membre actif de I'Arya
Samaj qui, a plusieurs reprises, essaya de dissuader Ridmcandra de
maintenir des contacts avec les membres de la communauté
Musulmane. /208

Mais le principal obstacle auquel Ramcandra dut faire face, pendant
la période initiale de son activité missionnaite?®, concerna sutout
I'indifférence manifestée par la plupart des gens de son entourage vis-a-
vis du message qu'il tentait de dispenser, comme le montrent certaines
lettres écrites a son sheikh en 1899./209

La réponse du Shah indique l'attitude de son maitre a 1'égard du
probléme :

" De nos jours, la relation pir-muridf n'est plus connue, méme de
nom. Ce n'est pas a cause des insuffisances des gens, mais le résultat de
nos propres faiblesses ... Rencontrer un vrai disciple (murid-i sidiq) est
aussi rare que rencontrer un phénix, et on peut en dire autant d'un vrai
pir. A Dieu ne plaise, il ne reste que trés peu de gens

/208 D'apres l'histoire, le pandit essaya une fois de forcer Rimcandra a
consommer une boisson ennivrante (bbang-tanddi) préparée a l'occasion d'une
féte Hindoue. Plus tard le pandit se convertit officieusement au message de
Ramcandra et assista méme a son satsang. Cf. Bhogav - atit se vartaman, p. 80.

/209 Cette attitude trahit le vif désir de Raimcandra de répandre le message
de la fariga qui lui a été confié par son maitre, et refléte 1'éloignement radical,
de cette silsila particuliere, vis a vis du mode¢le traditionnel suivi par les
générations précédentes de maitres Nagshbandi: La prudence dans l'inscription
de disciples suffisamment qualifiés pour leur tache spirituelle ardue est
remplacée par le désir d'atteindre le plus grand nombre de personnes. Une telle

29 Ici on s’écarte du silence requis dans notre pratique en France telle que
transmise par L.S.
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attitude indique le processus de divulgation poursuivi par les derniéres
autorités de l'ordre. Ce développement typiquement moderne est associé aux
exigences de survie des ordres ésotériques.’
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dévoués et se sacrifiant. Que ferons-nous ? Si 1'époque ne s'adapte
pas a vous, adaptez-vous a elle ! ... Donc, si vous le pouvez, ne diffamez
pas 1'honneur de nos ancétres spirituels respectés et n'hésitez pas a
traiter les créatures de Dieu avec bonté, affabilité et compréhension.
Méme si les gens montrent de I'aversion a cet égard, priez pour eux, car
le diable les a fourvoyés. Ils méritent de la compassion ..." /210

Le sheikh indique donc, clairement, qu'en ces temps difficiles les
anciens principes qui régissent la tradition spirituelle ne peuvent plus
&tre tenus pour acquis ; il est donc nécessaire que 1'autorité dirigeante
s'adapte aux circonstances extérieures dominantes afin de préserver la
tradition et sauver ceux qui sont tombés sous I'emprise de la négligence
et des aberrations diaboliques (shaitin unko maghlib kar liya hai)
propres ales égarer.

Ceci peut sembler écarter le principe fondamental selon lequel, dans
le passé, la qualification spirituelle de 1'aspirant était soigneusement
déterminée par I'autorité présidant I'ordre, comme critére essentiel pour
une éventuelle admission dans la tariqa. Il est néanmoins possible de
reconnaitre ici l'implication pratique de la vision établie par Sheikh
Ahmad Sirhindi et Mirz4 Jan-i JAnén qui firent, de 1'effort de réformer la
société, un devoir essentiel du sheikh Mujaddidi. Dans ce sens, la
maxime "si 1'époque ne vous convient pas, convenez vous-méme 2a
I'époque" prend une signification centrale dans cette sous-branche
particuliére®! et fournit un élément clé des positions assumées pat ses
dirigeants a la suite des changements profonds, provoqués par l'arrivée
de la modernité et l'affajiblissement des valeurs traditionnelles dans la
société indienne. Le passage de 1'Islam a I'Hindouisme, bien qu'adouci

par
/210 JC, p. 36.
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la familiarité des Kayasths avec plusieurs valeurs culturelles de la

30 Et c’est ce qui nous écarte vigoureusement d’une évolution aboutissant au
dévoiement sectaire de la Ramchandra Mission (témoignage dans ce dossier).
Et a écarté Dahnhardt.

31 Qui n’est pas la notre.
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tradition Islamique, a laissé un impact profond sur les développements
ultérieurs de 1'ordre. Mais les sources justifient la thése selon laquelle
les graines de ces adaptations avaient déja été semées dans
I'environnement Islamique original de 1'ordre. On peut aussi supposer
que les contacts entre Musulmans et Kayasth Hindous, grice a I'emploi
de ces derniers dans 1'administration des Mogols et d'autres dynasties
locales, avaient permis des relations antérieures entre les Kiyasths et le
milieu Naqgshbandi, peut-étre dés 1I'époque de Sheikh Ahmad.

Les développements de cette lignée, au cours des cinquante années
suivantes, doivent également &tre considérés dans le contexte d'une
certaine proximité des Kaiyasths et des dirigeants coloniaux. Avec
I'imposition de 1'idéologie coloniale perpétrée par les dirigeants
européens, toute 1'administration civile et militaite du pays passa sous
contrdle britannique direct et les employés indiens, de cette immense
machine bureaucratique, furent les plus directement exposés a toute
sorte d'expressions culturelles liées a la nouvelle mentalité./211 Bien
qu'on ne trouve pas de référence explicite pour soutenir 1'idée de
I'implication directe de Ramcandra a 1'un ou l'autre des divers
mouvements de réformes sociales et religieuses qui ont fleuri au
tournant de ce siécle dans les milieux culturels Hindou et Islamique,
ses solides positions en faveur de 1'abolition des barriéres de castes et
du remariage des veuves

/211 Le travail de K.I. Leonard fait ressortir une participation croissante de
Kayasths d'Hyderabad dans les activités publiques et des organisations qui ont
été, dans une large mesure, influencées par 'occident, ou au moins par une
mentalité occidentalisée mais avec des objectifs légerement différents : activités
littéraires Ourdou et Persane, I'"Arya Samij déja mentionné, et aussi des
associations Kayasth telles que All India Kiyasth Conference (AIKC)
organisée en 1887 par Munshi Kali Prasad dans le but d'unifier les Citragupta
Kayasths du nord de I'Inde. Voir K.I. Leonatd (1977), pp. 198-9 et pp. 200-2.
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Hindoues (vidhavi-vedin) semblent influencées non seulement par
sa relation avec un milieu musulman/212, mais reflétent aussi les idées
promues par les nombreux mouvements de réformes sociales et les
partis politiques, c'est-a-dire 1'Arya Samaj et le Congreés national
indien./213

En 1898, 1'épouse de Ramcandra, Brija Rani Sakseni, originaire
d'une famille pieuse mais pauvte de Kamalainpur, dans le district de
Shahjahanpur/214, donna naissance a son fils ainé Jag Mohan
Narayan./215 En 1903, Rimcandra fut transféré d'Aligarh a Kdimgaiij,
comme comptable du trésor (siydha-navis), lui permettant de rester
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auprés de Shih Fadl Ahmad Khin jusqu'a la mort de ce dernier en
1907./216 Plus tdt, cette année 1a, lorsque 1'état physique du Shah s'est
détérioré, celui-ci décida d'aller 2 Kanpur

/212 La seule relation rappottée avec une association politique que j'ai
rencontrée dans les sources examinées, suggere la participation de Raimcandra
et de certains membres de sa famille 2 de la réunion annuelle de la session du
Congres de 1'Inde qui s'est tenue a Kanpur en décembre 1925; un mouvement
politique auquel les autorités actuelles de l'ordre et les membres de la famille
adherent encore. Cf. JC, pp. 103 et 369.

/213 Pour un rapport sur I'Arya Samaj et d'autres associations avec des
intentions et des objectifs similaires, voir Kenneth Jones : Arya Dharm, (1976)
et le récit, un peu obsoléte mais encore intéressant, de JN. Farquhar dans son :
Modern Religions Movements in India (1918).

/214 Elle décéda en 1955 a l'age de 85 ans. Pour plus d'information la
concernant et le reste de la famille, voir JC, Appendice II.

/215 Jag Mohan Narayan, bien que fils unique de son peére, ne fréquenta
jamais I'école, mais recut une éducation a domicile chez son pere ; plus tard
plusieurs activités lui furent offertes par des membres du sazsang de son pere,
mais il s'est contenté d'ouvrir une petite boutique a Fatehgarh. Il recut son
initiation dans l'ordre de Shah “Abd al-Ghani Khén, mais n'assuma jamais de
réle important dans la hiérarchie spirituelle. A partir de son troisieme mariage
en 1923, il eut deux fils, Akhiles Kumar (d.1974) et Dines Kumar. Ce dernier
vit actuellement avec sa femme et ses enfants a Bareilly ou il travaille dans le
département ferroviaire. Voir aussi L1, pp. 208-9; JC, Annexe IV.

/216 JC, pp. 44-5. Pendant cette période, il aurait couvert, a pied tous les
jours, les trois miles séparant Kaimgafij de Raipur pour rendre hommage a son

sheikh.
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pour un traitement médical, Ramcandra demeura prés de son maitre
lui rendant visite, en train, tous les week-ends./217 De retour 4 Raipur,
quelques jours avant sa mort, le sheikh convoqua son disciple et délégué
Hindou a son lit de mort et lui conseilla de considérer Shiah "Abd al-
Ghani Khian, comme son khalifa-i khass, son futur guide et sa base de
référence en matiére spirituelle/218. Il apparait donc que, malgré
I'autorité de Ramcandra aprés son investiture de khalifa, en tant que
non-Musulman, il comptait toujours sur 1'autorité ultime et 1'expertise
d'un maitre musulman de la tariqa et ne pouvait pas encore prétendre a
l'indépendance totale.3?

32 !
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En 1908, peu apres la mort de son satguru, Rdmcandra fut transféré
de Kdimgafij a2 Fatehgarh ou il demeura en poste jusqu'a sa retraite en
1929; il y vécut jusqu'a sa mort dans une maison spacieuse, assez pour
contenir le nombre croissant de satsafigis qui se rassemblaient autour
de leur maftre./219 D'aucun rapporte que pendant ces premiéres
années, aprés la mort de son maitre, Rimcandra effectua des visites
réguliéres a Shih “Abd al-Ghani Khan, a2 Bhogaon ou Mainpuri,
dirigeant ses propres disciples aspirants vers le Shah pour 1'initiation.
Encouragé par l'insistance de ce dernier, il gagna en confiance et
commenga peu a peu a assumer la responsabilité de 1'enseignement
doctrinal et technique. Avec 1'augmentation continue du nombre de
ceux qui

/217 JC, P. 49.

/218 Une curieuse anecdote hagiographique raconte I'histoire d'un maitre
Sufi de Farrukhabad qui désapprouvait le comportement non conventionnel
du Shiah envers les Hindous et aurait jeté le mauvais oeil sur Ramcandra, le
privant temporairement de ses pouvoirs spirituels, mais qui se repentit par la
suite de son mauvais comportement. Cela confirme que jusqu'a la fin, Shdh
Fadl Ahmad Khan dut faire face a une vive opposition de la part de la
communauté Musulmane locale. Cf. JC, pp. 45-8.

/219 11 acheta, plus tard, cette demeure que les descendants de sa famille
possedent encore. A présent (19906), elle est habitée par la veuve du petit-fils de
Ramcandra, Akhiles Kumar (d. 1974).
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commengaient a le considérer comme un saint doté de capacités
extraordinaires, il surmonta finalement sa réticence et, en 1914, a 1'dge
de 41 ans, il commenga a oeuvrer comme autorité spirituelle
indépendante. /220

Au cours des quinze années suivantes, le quotidien de Rimcandra
reflétait fidelement celui de ses prédécesseurs spirituels, y compris pour
les séances d'enseignement réguliéres de sept a neuf heures du matin et
de six a dix heures du soit, interrompues par ses heures de travail au
service des imp6ts. De temps en temps, il parcourait les Provinces-
Unies pour superviser ses disciples.

Apres sa retraite en 1929, la plus grande partie de la journée fut
consacrée a l'instruction de ses disciples et la compilation d'une série
de livres, de traités et d'articles en Ourdou traitant de différents aspects
de la discipline spirituelle./221 Ceux-ci offtent une précieuse source
d'information sur la fagon dont ce maitre Hindou, de premiere
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génération, a congu les enseignements recus de son sheikh
Nagshbandi, et apportent des précisions sur le degré que le processus
d'Hindouisation avait déja atteint au cours de cette période initiale. I
est important de noter que la plupart de ces écrits datent de la derniére
période de la vie de Rimcandra et, de ce fait, peuvent étre considérés
comme la somme de son élaboration doctrinale. /222

/220 JC, pp. 59-63. 11 tessort des notes biographiques sur Radmcandra, que
ce processus trés lent de reconnaissance, apres la méfiance initiale, fut accéléré
par son influence positive sur le comportement nuisible de nombreux jeunes
gens du quartier, ce qui suscita la curiosité de leurs parents et d'autres
habitants.

/221 En 1928, il commenca a publier une revue mensuelle a Fatehgarh
appelée "Farrukhsiyat" qui, jusqu'a sa mort en 1931, poursuivit la publication
d'articles et d'essais sur des probleémes spirituels et sociaux.

/222 Le chapitre 3 de la présente étude examinera leur contenu en essayant
d'évaluer, dans quelle mesure, ces travaux refletent une adhésion a la doctrine
Nagshbandi [non reproduit dans le présent dossier].
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Aprés deux ans d'intense activité, en mai 1931 la santé de RAmcandra
commenga a se détérioret, le laissant considérablement affaibli. Aprés
avoir subi un traitement Ayurvédique a Lucknow et Kanpur, il retourna
a Fatehgarh ou il expira le 14 Aot 1931./223 Le lendemain, il regut ses
derniers rites (antyesti), selon la coutume Hindoue, sur les bords du
Gange a Fatehgarh ou ses cendres furent dispersées dans la riviere aprés
la crémation.

11 est difficile d'établir le nombre exact de disciples de Rdmcandra
ou d'évaluer la diffusion de ses enseignements appelant a une réforme
morale et a I'émancipation spirituelle parmi les grandes catégories de la
société Hindoue. Les listes contenues dans ses biographies donnent les
noms de 65 disciples. La plupart vivaient soit dans les environs
immédiats de Fatehgarh, Farrukhabad, soit dans les districts voisins,
tels que Etah, Shahjahanpur, Hardoi et Kanpur, ou dans des lieux ayant
une relation directe avec 1'histoire de sa propre famille, comme Jaipur et
Lucknow./224 11 est significatif qu'en dépit de l'intention exprimée
d'ouvrir les enseignements ésotériques a tous ceux qui se sentaient tout
naturellement attirés ceux-ci, indépendamment du contexte social ou
religieux, son influence restait largement confinée aux membres de sa
propre communauté. De loin, les noms les plus courants qui
apparaissent dans ces listes sont Sakseni, Srivdstava, Bhatnigar et
Kulsrestha, tous appartenant aux douze sous-castes qui constituent la
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communauté Kiyasth nord-indienne. Ils montrent jusqu'a quel point
'affinité sociale continuait a représenter un facteur déterminant dans
les contacts de RAmcandra. /225 Parmi ses

originale qu'il a regue, et comment et pourquoi elle fut modifiée ou
adaptée.

/223 JC, pp. 62 -3.
/224 L1V, pp. 155 -7.

/225 La plupatt des disciples non-Kayasth étaient des brahmanes souvent
influencés par des idées modernes, comme celles promues par Dayanand
Sarasvati dans
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disciples intimes qui regurent le plus haut degré de certification en
tant qu'autorités spirituelles (ijidzat-i ta'amma ou piirndcirya padavi)
figurent, outre son frére cadet Raghubar Dayil, son neveu Brja Mohan
Lal, le Dr Chaturbhuj Sahay Kulsrestha de Mathura, le Dr Krsna Lal
Bhatnagar de Sikandarabad et RAimcandra3® de Shahjahanpur.

Mahatma Paramsant Brja Mohan Lal Maharij
(AD 1898 —1955)

[voir note 3]

Selon les récits hagiographiques, la naissance du fils ainé de
Raghubar Dayal Saksena (d. 1947), Brj Mohan Lal, eut lieu le 31 mars
1898 a la suite des bénédictions de Shih Fadl Ahmad Khin sur sa
femme Jaya Devi, aprés que le jeune couple ait longtemps échoué a
engendrer un enfant./226 Il semble aussi que dés la naissance il fut
choisi par le Sheikh Naqshbandi comme héritier désigné dans la lignée
Hindoue de transmission spirituelle. En raison du manque de
ressources de la famille, les soins de l'enfant ont été confiés 2
Ramcandra qui était responsable non seulement de son éducation

33 mis en cause par la ‘sulfureuse’ Ramachandra mission, v. témoignage #nfra .
Ramcandra de Shahjahanpur ne doit pas confondre avec son maitre Ram-
candra qui fait I'objet de la présente notice. Sans lien de parenté, il fut 'un
de nombreux disciples.

34 Ici on s’écarte de notre filiation passant par ‘le guru’ desiéme fils de Rag-
hubar puis par L.ilian Silburn (diagramme en fin de filiation en anglais par
R.K. Gupta - Je maintiens la notice relative au fils ainé pour finaliser le
premier chapitre de Dahnhardt.
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laique, 4 la maison et plus tard a 1'école, mais qui

son Arya-Samaj partageant, dans une certaine mesure, les idées contre le
systeme des castes et de nombreuses coutumes sociales Hindoues. Un certain
nombre de disciples de Rimcandra auraient été d'anciens disciples de 1'Arya
Samaj.

/226 Jayadevi fut convaincue, par sa mére, de réaliser un pélerinage a
Ramesvaram et de prier pour obtenir un fils. Quand elle et son mari étaient sur
le point de partir, le Shah lui aurait offert, a boire, une tasse d'eau bénite. Dix
mois plus tard, elle donna naissance a son premier fils qui allait devenir
I'héritier du parampari Hindou apres son pere. Cet épisode, fortement
hagiographique, illustre l'attitude religieuse prévalant dans la famille de ces
saints Hindous, leur tradition Ramaite, et le trés grand accent qu'ils mirent sur
leur nouveau lien personnel avec les saints de la Nagshbandiyya. Voir, Bhogav -
atit se vartamin, p. 85 et L VV, p. 197.

110
I'a aussi initié a la discipline ésotérique.

Nous savons que Brja Mohan Lil partageait la passion de son pere
pour la musique classique indienne et qu'il était un chanteur talentueux
qui accompagnait ses propres hymnes religieux et dévotionnels a
I'harmonium ; au cours de réunions avec leurs disciples,/227 il était
souvent rejoint par son pere, qui jouait du tabla. Mais son principal
intérét revenait a la peinture (citrakald), en particulier pour les motifs
religieux Hindous et les divinités. Il consacra beaucoup de temps a
cette aptitude et travailla quelque temps comme un professeur 2 1'Ecole
d'Art de 1'état de Gwalior, avant que lui soit proposé, en 1925, un poste
permanent comme officier de police 2 Kanpur, qu'il devait conserver
jusqu'a sa retraite en 1951./228

Quand Brja Mohan L7l devint plus 4gé, Rimcandra le présenta a
Shh "Abd al-Ghani Khan qui l'initia a la tariqa et l'instruisit, pendant
environ trois ans, dans les enseignements et les méthodes de la
Nagshbandiyya Mujaddidiyya Mazhariyya./229 Shah "Abd al-

/227 Bhogav - atit se vartaman, p. 86 et Roshan-i Chiragh, pp. 7 -8.

/228 Selon les hagiographies, son diplome d'études secondaites lui a
permis de recevoir un emploi d'officier de police (thanedar) a Kanpur, mais
son oncle Rdmcandra souhaitait qu'il commence par une position plus humble,
aussi renoncga-t- il a cette offre, mais fut promu, plus tard, du fait de son
honnéteté et de sa candidature. Ce récit hagiographique semble douteux a la
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lumiere de ses revenus élevés. Voir LVV, p. 200 et Roshan-i Chiragh, p. 11.

/229 Aucune date exacte n'est mentionnée dans les hagiographies, mais sa
présentation au successeur principal de Shah Fadl Ahmad Khan suggere que
cela eut lieu aprés la mort de ce dernier en 1907. 1 est intéressant de noter que
pendant le rite d'initiation on lui donna le nom Islamique de Muhammad Sa’id.
Cela montre a quel point la relation de cette famille Kayasth avec les Sheikhs
Nagshbandi modifia ses traditions Hindoues préexistantes. Par ailleurs, une
source souligne que ce fut le principal successeur de Shah Fadl Ahmad Khan,
qui intervint lors des préparatifs d'un pélerinage, soulignant la futilité de telles
coutumes, car « Allah est présent partout et sans limite dans Ses volontés
d'accorder Sa miséricorde a qui que ce soit qu'll aime, en tout lieu et a en tout
temps ». Voir Roshan-i Ciragh, p.2.
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Ghani Khan aurait, alors, eu un réve, dans lequel son maitre lui
aurait ordonné de mettre sa toque sur la téte de son jeune disciple
Hindou, image métaphorique conventionnelle, parmi les Stfis, pour
attribuer le rang de khilifat a2 un disciple. Ce réve prémonitoire
conduisit, en automne 1928, a I'attribution de 1'ijjizat o khilidfat par le
Sheikh Naqgshbandi de Bhogaon, suivi en janvier et juillet 1929 de celles
de Ramcandra et de son pére Raghubar Day4l, respectivement. /230 A
I'age de 31 ans, Brja Mohan Ll avait ainsi hérité et unifié¢, dans sa
petsonne, 1'autorité et la responsabilité de toute la lignée Hindoue en
assumant la direction de ce parampara, alors que son pére était encore
en vie3%, /231

Une remarque extrémement intéressante relative a 1'attribution
rituelle du Khilifat par Réamcandra émerge du message
d'accompagnement de ce dernier :

" Par la grice du Tout-Puissant, aujourd'hui, j'ai été soulagé du
poids de mes responsabilités. Cette mission (amdnaf) vous est
maintenant confiée. A partir de ce moment, la charge de la tariqa
demeurera sur votre téte ... Toutes les connexions et autorisations
(nisbat wa ijazat) que ce serviteur pécheur a obtenues dans le Kabir-
panth, Néinak-panth, et de plusieurs saints musulmans avec leurs
compétences respectives, vous

/230 LT, pp. 198-9 et JC, pp. 10-12. La succession rapide avec laquelle
les trois Sheikhs contemporains ont transmis leur autorité au jeune chef de
l'ordre reproduit précisément la hiérarchie établie de haut en bas dans la
direction de cette sous-branche Nagshbandi. Ceci est encore plus important si
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l'on considére que Brja Mohan Lal était le fils de Raghubar Dayal et, ainsi, qu'il
avait déja remplacé son pére de son vivant?’.

'/231Cette éminente position, qui dépasse celle de son pére, se reflete
extérieurement dans l'accession a la direction du satsaig de son pere et du
bbandird annuel a TFatehgarh établi par Ramcandra en 1923. Dans sa
wasiyatnamd, Rimcandra confia également son fils Jag Mohan Nardyan a la
direction de Brj Mohan Lal afin de poursuivre son instruction spirituelle.

112
sont remises ..."" /232

Ce court passage contient la seule référence explicite au lien de
Ramcandra avec les traditions spirituelles non-Naqgshbandi, bien que
leur influence se reflete dans de nombreuses idées et références
présentes dans ses oeuvres. Nous avons déja mentionné les premiers
contacts que Rimcandra aurait maintenus avec Svimi Brahminanda, le
saint affilié au Kabir-panth qui, manifestement, entretenait des contacts
réguliers avec Shih Fadl Ahmad Khin. Bien que les biographes gardent
le silence sur la nature des relations entre le Svimi et le sheikh
Nagshbandi, d'une part, et entre le SvAmi et dmcandra, d'autre part;
selon l'information contenue dans le passage cité ci-dessus, on peut en
déduire que, malgré son autorit¢ dans une branche de Ila
Nagshbandiyya Mujaddidiyya Mazhariyya, Shih Fagil Ahmad Khin
conserva des relations régulieres avec une instance, plutbt
oecuménique, du Kabir-panth; un fait qui a certainement contribué a
son ouverture vis-a-vis des Hindous, et le désir connexe de conférer aux
enseignements Naqgshbandi un wuniversalisme et une dimension
supraconfessionnelle. On peut aussi en déduire que Ramcandra avait un
accés direct aux enseignements et aux méthodes du Kabir-panth et du
Ninak-panth a partir d'une autorité vivante de ces deux lignées
spirituelles, seul moyen d'obtenir une autorisation pour transmettre plus
profondément la doctrine et la méthodologie incluse en celles-ci, ainsi
qu'un lien spirituel régulier (nishat).

En dehors de ces deux traditions initiatiques, dont les partisans
partagent une attitude tolérante qui tente de combler le fossé entre
I'Hindouisme et 1'Islam en insistant sur leurs éléments communs, il
n'est pas moins important de noter que le khildfat conféré par les

232 JC, p. 11 et L'V, p. 199.
113
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sheikhs Nagqgshbandi a leurs disciples Hindous comprend le lien,
(nishat) avec d'autres ordres Siff ; celui-ci est traditionnellement détenu
par les principales autorités de la tariga, y compris 1'accés a certaines
méthodes spécifiques actuellement utilisées par les membres de ces
ordres. En fait, il existe certains éléments qui témoignent d'une
influence d'autres ordres Safi que la Naqshbandiyya sur leurs
enseignements.

Le premier mariage de Bd Mohan Lal fut arrangé, alors qu'il était
encore étudiant, avec la jeune fille d'une famille Kiyasth respectée de la
ville de Tirva (dist. Farrukhibad). Apres la mort prématurée de celle-ci
en 1927, suivie de celle de sa fille Susama quelques mois plus tard, il se
remaria en 1928 sur les conseils de son oncle. Sakuntald Devi Saksena de
Farrukhidbad demeura aupres de lui pour le restant de sa vie et,
ultérieurement, eut son mot a dire dans les affaires du satsang aprés
avoir regu de Shih 'Abd al-Ghani Khén l'initiation dans la tariqa, en
plus d'une certaine formation spirituelle par Rimcandra. /233

Apres réception de l'investiture complete de la part des trois maitres
de la silsila en 1928-9, Brja Mohan LAl assuma un rdle de premier plan
dans les affaires spirituelles de 1'ordre. Tous les Hindous nouvellement
initiés lui étaient envoyés, ou étaient au final approuvés par son
consentement explicite./234 L'importance

/233 Brj Mohan Lal attribua une grande importance a ce mariage d'un
point de vue spitituel ; en effet, Sakuntald Devi avait I'habitude d'assister les
membres féminins du satsang de son époux. Elle et son mari eurent un certain
nombre d'enfants dont Orimkar Néth et son jeune frére Devendra Nith qui
sont encore vivants. Ce dernier occupe actuellement le rang de premiere
autorité spirituelle de l'ordre. Sakuntala Devi est décédée en 1974 a Kanpur.
See Roshan-i Chiragh, pp. 9-1 1 et JC, pp. 386-7.

/234 Pendant le grand satsang a Kanput, en janvier-févtier 1929, quand
Ramcandra lui conféra son khilafat, il transmit officiellement la responsabilité
d'initier de nouveaux membres dans le tatiga, en instruisant son successeur de
la procédure.
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de son rdle fut encore renforcée apres la mort de Rimcandra, deux
ans plus tard, lorsque le centre de la branche Hindoue de la
Nagshbandiyya se déplaga de Fatehgarh a Kanpur et que nombre de ses
anciens disciples commencerent a assister, la, au cercle de Raghubar
Day4l et de son fils/235.3 Quelques mois avant sa mort, Rimcandra
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convoqua son successeur désigné, de Jhansi a Fatehgarh, afin qu'il reste
a ses cOtés ; il lui transmit, en privé, les derniers détails et les points
subtils des enseignements spirituels et des méthodes qu'il avait lui-
méme regues, autrefois, de son sheikh./236

Les activités de Brj Mohan Lal, au cours des années suivantes, furent
partagées entre la maison de sa famille a Kanpur, siege du principal
satsang de 1'ordre dirigé par son pere, et ses divers postes a Fatehput,
Jhansi, Etah et Lucknow. Les mutations fréquentes, qui coincidaient
avec son émergence comme propagateur charismatique du message
hérité de ses prédécesseurs, ont contribué a l'expansion rapide du
parampari dans les années trente

correcte de cet important rituel.¥ A cette méme occasion, Brja Mohan 1.4l
admit deux nouveaux disciples dans l'ordre, Baba Durgd Svarap et Sti Ganga
Prasad, les deux étant de Kanpur. La longue description que les sources nous
offrent de cet événement révele que la méthode adoptée suivait encore
fidelement le rituel Nagshbandi original. Cf. Roshan-i Chirdgh, pp. 13 -18.

/235 La mort de Rimcandra entraina la dissolution graduelle du satsang a
Fatehgarh. Son fils Jag Mohan Narayan ne parut jamais suffisamment qualifié
pour la tiche de direction spirituelle, tandis que ses disciples commencerent a
organiser leurs propres cercles dans d'autres lieux, et dans de nombreux cas
allant au-dela de l'autorisation inhérente a leur degré de réalisation intérieure,
altérant souvent considérablement la doctrine et les méthodes, en fonction de
leurs propres criteres.

/236 11 procéda de la méme fagon avec le Dr. Krsa Lal Bhatnagar de
Sikandarabad, l'un de ses disciples les plus anciens et les plus intimes qui, d'un
bout a l'autre de sa vie, maintint d'étroits contacts avec Brj Mohan Lal. Ces
deux personnes doivent étre considérées comme les principaux successeurs de
Ramcandra. Voir JC, pp. 410 -14.

115

et quarante et entrainérent une augmentation sans précédent du
nombre d'adhérents. Lors de ses visites occasionnelles a Kanpur,
Raghubar Dayil présenta son fils a ses disciples choisis, qualifiés pour
I'initiation officielle, le rite solennel étant alors accompli par son
fils./237 Parmi ceux-ci, Bab(, Prasid Dayal 'Pesakir' d'Urai et le Prof.
Rajendra Kumir Saksena de Lucknow en 1932 sont considérés comme

39 °?

40 Difficultée de transfert en Inde qui sait ‘digérer’ les envahisseurs !
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les disciples les plus proches de Raghubar Dayail.

En 1938, apres 'achévement de la nouvelle demeure, 4 Arya Nagar,
acquise apres sa nomination comme fonctionnaire de police a Kanpur,
toute la famille est allée y vivre. Sur l'insistance de Raghubar Dayail, Brj
Mohan Lal réussit a se faire transférer de Fatehpur a Kanpur ou il reprit
la direction de la communauté spirituelle édifiée par son pére.
Cependant, la famille n'est pas restée réunie tres longtemps. Un an plus
tard, Brj Mohan Lail décida de partir avec sa famille pour un petit
appartement a Philbagh, au centre de Kanpur, ou il continua a diriger
son satsafig jusqu'en 1944, Pannée ou, en collaboration avec Babi
Prasid Dayéil ‘Pesakir', il entama la publication d'une collection de
lettres de son oncle Ramcandra sous le titre R4m Sandesa (Le Message
de Ram).

/ici une note omise*/238. Plus tard cette année-l3, il fut transféré a

41 Note omise par nos traducteurs Amis tres soucieux d’éviter tout exposé
pouvant suggérer une rivalité persistante : il s’agit de la note 238 dans ’édi-
tion anglaise de Dahnhard (ce dernier informé d’un seul c6té). Nous la ré-
tablissons :

« The break may have been caused by the jealousy of his younger brother, and
is perpetuated in the continuing rivalry between their respective sons ; Wi-
thout any need to go in further details of this querry of which I was a di-
rect witness during my stay at Kanpur in winter 1995-6, il may be noted
that theses symptoms of aparent decadence do not diminish the spiritual
authority of Brja Mohan Lal and his son and successor Omkar Nath, but
may throw some light on the Sufi guide of Irina Tweedie, the co-founder
of the Golden Sufi cenre at London who unfortunately has contributed
very negatively to the image of this order in the eyes of both Indian and
Western scholar. »

The ‘younger brothet’ est le pere du ‘guru’ de notre filiation...

Voir sur le ‘guru’ Pexposé rédigé en anglais sous le titre Golden Chain of Nags-
bandi Sufis en 2014 par R. K. Gupta. Voir 7ufra sa notice « Radhamohan
‘Le Gurw’ = Mahatma Shri Radhamohan Lalji (-1966) ».

Notre filiation par le sang passe par le frere cadet Raghubar et mystiguement par
«le Suafi» Hazi Maulana Abdul Ghani Khan Saheb 1867-1952. Ce dernier
est souvent cité — par autorité il est consulté par les deux freres indiens a
Bhogaon - mais il n’apparait pas en titre dans la chaine chez Dahnhardt
ou Gupta puisque la filiation ne passerait plus par les fréres indiens : filia-
tion mystigne donc cachée, atteignant directement hors d’une filiation par
le sang Radhamohan et Lilian Silburn présentée par ce dernier. En fait il
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Bulandshahr pendant environ six mois, utilisant la proximité de cette
ville et de la capitale Delhi pour y organiser son satsang. C'est la que les

/237 Un changement significatif entre l'ancien modéle SAfi et son dérivé
Hindou est sa réinterprétation depuis un ordre ésotérique, réservé a 1'élite
intellectuelle, en un mouvement de masse avec admission immédiate. Ce
changement explique le grand nombre d'adeptes susceptibles de tirer certains
bienfaits de leur présence dans le safsang sans avoir obtenu wagifa. Seul un
nombre beaucoup plus restreint de ces derniers fut, plus tard, reconnu comme
qualifié pour l'engagement réel, bien qu'il s'agisse d'un changement essentiel
par rapport aux anciennes coutumes.

/238 Sa premiére édition fut publiée en 1944 par Tandari Press, Kanpur.
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premiers disciples musulmans commencérent a fréquenter son
cercle, demandant 4 Brj Mohan L4l d'étre initiés a la silsila qui avait
commencé son mouvement vers 1'est depuis Delhi, deux sié¢cles plus t6t
avec les disciples de Mirz4 Mazhar Jan-i Janan. /239

Brj Mohan Lal fut transféré en différents sites comprenant
Hamirpur, Unnao et Fatehpur jusqu'a ce qu'il soit finalement nommé a
Lucknow ou il devait rester en poste comme Directeur de la police
jusqu'a sa retraite en 1951. Dans tous ces lieux, mais surtout a Fatehpur
ou il consacra un total de onze ans, il attira un large public de disciples
assidus. Seuls quelques-uns faisaient partie de son cercle intérieur
recevant une formation importante dans la discipline spirituelle tandis
que la plupart étaient de simples adeptes attirés par son caractere
charmant et son sympathique message social ; un fait soulignant que la
double fonction inhérente aux sheiks Naqshbandi fut perpétuée parmi
ses autorités Hindoues. /240

Aprés la mort de Raghubar Dayil en 1947, Brj Mohan Lil, auquel ses
disciples se référaient respectueusement en tant que Hudiirwala,
demeura 1'autorité incontestée de 1'ordre dans 1'environnement Hindou,
second dans la hiérarchie initiatique aprés Shih 'Abd al-Ghani Khén
Bhogionvi, décédé en 1952, ayant laissé son fils unique (d.1957) comme
son successeur./241 Bien que le

/239 Le premier parmi ses disciples Musulmans était le Dt. Hasan Ahmad
‘Abbasi, un ancien directeur du Collége Tibbiya de Delhi. Il quitta I'Inde en

n’est pas possible de représenter tout par une simple séquence linéaire,
modele royal limité.
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1947 et passa le reste de ses jours a Lahore.

/240 Roshan-i Chiragh, pages 27-8. Un récit détaillé de ses activités a
Fatehpur est donné sous la forme d'un journal hagiographique par son proche
disciple Siva Pratap Narayan, publié et édité sous le titre Yddon ke njale (1973).

/241 La succession officielle de Raghubar Dayal par son fils ainé fut
officiellement ratifiée le treiziéme jour apres la mort du premier, le jour ou les
Hindous orthodoxes célebrent le rite de pindadin pour 'ame du défunt ; en
suivant les indications revues en réve par ses plus proches disciples, le rite
dastirbandi ou "réalisation du turban" a été célébré par un certain nombre de
personnes choisies et de membres de la famille, lui conférant le rang de
délégué pleinement reconnu. Ce rite est généralement célébré pendant la vie du
prédécesseur et sous sa supervision directe. Voir JC, pp. 522-3.
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satsafig de Kanpur ait été, officiellement, maintenu en vie par Jaya
Devi, veuve du défunt Cacéji, /242 le nombre de ses auditeurs diminua
en I'absence d'une figure centrale tandis que plusieurs de ses fideles les
plus proches commenceérent a suivre les rassemblements organisés par
Brj Mohan Lil a Fatehpur. Au printemps 1949, ce dernier contracta une
grave maladie mais se rétablit aprés avoir fait un séjour a la station
d'altitude de Nainital dans la région Himilayenne de Kumaun.

En 1951, sa femme Sakuntala Devi tomba gravement malade et fut
envoyée a Lucknow pour traitement médical. A la fin de cette année 13,
Brja Mohan Lal prit sa retraite de son poste au gouvernement et
s'établit 2 Lucknow avec sa famille, dans la maison d'un fidéle local ; il
décida de consacrer les derniéres années de sa vie a l'instruction de ses
disciples, 'organisation du satsang et du bhandaira annuel. De la fin de
1951 au début de 1955, Lucknow redevint alors une fois de plus, aprés un
siecle, le centre de la Mujaddidiyya ou les membres de 1'Uttar Pradesh,
de Delhi, du Madhya Pradesh, du Rajasthan et du Bihar avaient
I'habitude d'affluer pour assister aux réunions du dernier saint
remarquable de la silsila. Ce furent les années de la plus grande
popularité de l'ordre pendant lesquelles Brja Mohan Lil entreprit de
multiples voyages vers les nombreux sites ou se concentraient ses
disciples, aidant ses successeurs désignés, instruisant ses nombreux
fidéles dans les principes de base de sa méthode. La forte autorité de ce

/242 Elle est décédée en juin 1950, des suites de blessutes subies lors de la
chute l'un cyclopousse. Cf. JC p. 529.
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dernier personnage remarquable de la lignée Hindoue, lui permit de
constater les tendances centrifuges qui s'étaient manifestées aprés la
mort des deux saints de la génération précédente, et de maintenir avec
succes la communauté étendue de fidéles, unifiée sous son autorité. Les
grands bhandhirds tenus a Lucknow en 1951, 1952 et 1953, sous le
patronage de Shih ‘Abd al-Ghani Khin et de son fils Shah 'Abd al-
Ghaffar Khan/243, furent probablement les plus grandes rencontres de
I'histoire de cette tariqa. Ils ont vu un grand nombre de fidéles, y
compris de nombreux musulmans, participer a un programme de trois
jours qui comprenait des conférences publiques sur les épopées
Hindoues par des prétres brahmana, sur le Corin et sur le Mathnawi de
Mauléna Jalal al-Din Rimi par des érudits musulmans. /244

Au début de 1'été 1954, apres le bhandhéiri annuel a Fatehgarh, Brja
Mohan Lil partit, avec une centaine de disciples, a Rishikesh ou ils
resteérent en retraite spirituelle pendant pres de deux semaines. Durant
les derniers jours, une réunion de trois ou quatre heures se tenait
chaque aprés-midi, au cours de laquelle il livra, 2 un auditoire choisi,
des directives détaillées au sujet des principes essentiels, des méthodes
et des secrets spirituels (asrdr-i riihdniyat, 1'ddhvitmika rahasya) de
1'ordre /245.

/243 Le Shah 4gé n'était plus capable, 2 ce moment la, d'assister a la
réunion mais lui 2 donné ses bénédictions.

/244 Bien que les hagiographies affirment que ce programme fut établi
selon les instructions secretes de Raghubar Dayal, l'authenticité de ces
affirmations est trés discutable et tout cela apparait plutét comme une
contribution a la constitution laique de la République de 1'Inde, nouvellement
née, afin de promouvoir l'harmonie communautaite au sein du peuple,
conformément a l'idéologie dominante du Parti du Congrés au pouvoir. En
fait, les réunions de 1952 et de 1953 seront les seules de ce type.

/243 Roshan-i Chirdgh, pp. 50-1.
119

Cette réunion et les suivantes a Lucknow et Bhogdon devaient titre
ses derni¢res apparitions publiques importantes. Au début de janvier
1955, Brja Mohan Lal partit pour ce qui allait étre son dernier voyage
qui le conduisit a Shajahanpur, Bareilly, Muradabad, Delhi/246 et
finalement Bombay, ou il mourut des conséquences d'une tuberculose
prolongée dans la soirée du 18 Janvier 1955, tout en étant immergé dans
la méditation au milieu d'un groupe de fideles locaux. Son corps fut

137



ramené par train a Lucknow ou les derniers rites (namiz-i janiza,
antyesti) lui furent administrés par un ecclésiastique musulman, puis
incinéré selon la coutume Hindoue./247

Aprés sa mort, la direction de la tariqa est passée a Omkar Nith (né
en 1933), fils ainé de Brja Mohan Lil et sdhib-i waqt a la résidence son
grand-pére a Kanpur, jusqu'a nos jours. Cependant, cette décision
posthume, prise par les disciples les plus intimes peu de temps aprés la
mort de Brja Mohan Lal, ne pouvait empécher le processus graduel de
dissolution et de dispersion de ce cercle, jadis trés nombreux. L'absence
d'un successeur distingué parmi les disciples et les fidéles de
Hudiirwilad laissa de nouveau un vide qui, inévitablement, entraina
encore des divisions envenimées par les tensions factionnelles et les
ambitions individuelles de quelques disciples. Un certain nombre de
petites assemblées de satsang ont néanmoins survécu dans différentes
parties du pays. Dans le quartier Arya Nagar de Kanpur, 2 Raghubar
Bhavan, 1'ancienne tésidence de Raghubar Day4l, plusieurs traditions
originales semblent étre restées trés vivantes et n'attendent, peut-étre,
qu'un moment propice pour leur résurrection.

/246 A cette occasion Brj Mohan L4l incita un groupe de fidéles a rendre
hommage aux tombes des saints Naqshbandi, ancétres de la si/si/a, comprenant
Khwiaja Baqi Billah, Shah Nar Muhammad Badayani et Mirza Mazhar Jan-i
Janan. Ibidem, p. 53.

247 Ibidem, pp.62-4
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The Golden Chain of Naqsbandi Sufis (R.K.
Gupta)

[C’est Ia version étendue et modifiée # d’un exposé antérieur titré

« Yogis in silence — The Great Sufi masters » 3,

Lire « The_Golden_Chain.pdf » rend compte du parfum propre a la
Voie mystique®. Aprés sa belle Préface on reprend ici les sections rela-
tives a quelques figures jugées importantes. Elles ponctuent une filia-
tion qui en comporte quarante.

« The_Golden_Chain.pdf » avec images téléchargeable
sous /M. Voie mystique /téléchargements histoires de filiations.

Il s’agit de Naqshband -1389 qui donne son nom a la lignée des
maitres, de Baqi Billah -1603 qui introduisit la filiation en Inde, de Sa-
hindi -1624 le « Mujaddid » refondateur, de Pinfluant al-Mazhar assassi-
né en 1781, de Hujur maharaj -1907 qui opére un premier transfert élar-

42 Version étendue pour la lignée depuis Mohammed, modifiée profondé-
ment pour la section consacrée a Radhamohan.

Cette version a été depuis peu éditée reliée, sous le titre : « Nagshbandi Su-
fis: the golden chain Prophet Muhammad to Indian Sufis », (Author: Gupta,
R.K. - ISBN 13: 9789387587144 - ISBN 10: 938758714 - Year: 2018 - Pages
etc.: xiv+396p., (110)b/w illus., 25cm. - Binding: Hardbound - Place of pu-
blication: Delhi Publisher: B.R. Publishing Corporation.)

Je m’en suis tenu a la forme antérieure titrée simplement « The Golden Chain
of Nagsbandi sufis », impression lulu.com

43 Version traduite en francais par L.éo Centofanti, édité HC sous Lulu.com

44 Consulter également le site « www.sufisaints.net » aux bons parfums ! R.K.
Gupta met libéralement en téléchargements « The_Golden_Chain.pdf » et
d’autres textes en pdf non protégés.
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gissant hors religion Ia Voie aux fréres indiens Ramchandra -1931 et
Raghuvar -1947, parallélement a son fils ‘Le Sufi’ -1952 , ce dernier véné-
ré par Radhamohan -1966.

Radhamohan opéra un deuxiéme transfert en élargissant P’accés a la
Voie a ’Occident grice a Lilian Silburn -1993.]

Preface

“In the name of Allah, the most Gracious, the most Merciful”
The treasure of all attributes and qualities,

All the praise be upon You,

Whatever is there in all the universes,

It has all been given by You;

The most Gracious, the most Merciful,
Lord of all the universes is You,
It is You, we worship and call,

Our Guide to straight path is You;

Lead us to the path of blessed ones,
Not of those, who are misguided,
We seek Your Grace and Mercy,

Let us be protected and be guided.

O the most Gracious and Merciful! Shower a part of the Mercy and
Grace on Your this humble servant, which You have showered on the el-
ders of this Silsila-e-Aaliya Naqshbandiya Mujaddidiya Mazhariya
Ramchandriya. Amen! Amen! Amen!

Sufism is no ism; it is neither any cult nor any creed. Simply stated it
is ancient wisdom. Sufism is as old as humanity. Traditionally, however,
Sufism has been associated with Islam. Although Sufi saints existed
even before Prophet Muhammad, but before the Prophet they were not
called Sufis. It was only after a few centuries that they were called Sufis.
Sufism means acquiring inner knowledge, the enlightenment that could
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enable one to realise the Truth, which is also the underlying objective of
all the religions. This being central to all religions, the Sufi fundamen-
tals existed in all religions and, therefore, Sufism travelled beyond the
borders of religion. The Sufis have been assimilating the best of various
practices and thoughts in order to attain perfection. Sufism is spiritual
activation and evolution through participation, practice and self-expe-
rience. The essence of Sufism lies in keeping to the right path and attai-
ning perfection.

Hajrat Abu Yazid al-Bistami (Bayazid) has said that the only way to
the Almighty is to ‘leave yourself and come’, which means to leave one’s
self interest in this world and the Hereafter, leaving everything other
than the Almighty behind. The Sufi is one, who has emptied himself of
everything, who has left everything behind, except what he really is. He
has removed all the dust and the rusting from the mirror of his heart,
which now shines with Divine Glory and reflects God’s Presence.

The Sufis want to be nothing. It is their ideal to lose all their identity
i.e. the complete sacrifice of the self, the ego. But then the Sufi is a
complete man, with his essential personality reflecting from deep wi-
thin. Sirajudin, a scholar from Kashmir has said, the Sufi is a rose
among roses and a thorn among thorns. Khwaja Hasan Sani Nizami,
Sajjadanashin (page 5) of Hajrat Nizamuddin’s Dargah has said: ‘A Sufi
is liberal like the ocean, kind like the Sun and humble like a river.’ As
Maulana Rumi has said, the Sufi is drunk without wine; he is lost in his
Master’s love. He is sated without food; shows opulence in poverty; joy
in sorrow and loves even his enemies.

They are the people from this world but still not of this world. Their
ideal is to be free from ego manifested in various forms such as ambi-
tion or pride. They live for social harmony with equal respect for all reli-
gions, for they see the same quest for the Truth underlying all religious
practices but at the same time not having blind obedience to customs
and rituals. Sufis, therefore, lay stress on the unity of inner teachings of
all religions rather than on their outer form. Conforming to the outer
form of religion is important for Sufis only to the extent that it does not
inhibit their spiritual progress. Their real objective is to grow beyond re-
ligion, to understand the real meaning of the religion and to realize the
Truth through their own experience.

The spiritual progress is based on knowledge, which in turn is based
on movement. The capability to act lies in the soul. Contact of soul with
the physical matter is, therefore, necessary so that on the basis of expe-
rience, it may acquire knowledge of the world and thereafter the know-
ledge of the Truth. A physical body is necessary for realisation. The
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soul needs an outer covering, the physical body; just as for a seed the
outer shell is necessary. If a seed is sown without its outer covering, it
will not sprout; it will not grow into a tree. Similarly, the soul also cannot
realise the Truth without a physical body. The experience of pain and
suffering enables one to understand pain and suffering of others and
develop sympathy and kindness for them. It is a process of constant
evolution and achieving perfection as a true human being.

This desire to become perfect, to remove all imperfection is love.
Spiritual petfection lies in removing imperfection of one’s conduct. The
love for the saints of God is explained because of their perfection in
conduct and, therefore, people are attracted towards them. The love for
God is also explained similarly, because the God is the most Perfect. He
has created the universe and He runs it perfectly. One, who does not un-
derstand it, lives in the world with anguish, pain, suffering and sorrow;
he lives miserably. One, who has this knowledge, also lives like an ordi-
nary person in the world, but he lives with the understanding that the
world has been created by the God, the Lord of the universe, who is
running it perfectly. This understanding makes him live happily in the
world in accordance with His desire and it results in love for God, re-
flecting in universal love.

Sufis are lovers; they are Beloved of God and for lovers observing
proper etiquettes (Adab) is the first necessity. Sufis, therefore, attach a
lot of importance for respect towards their Master and believe in a very
strong Master-disciple relationship. For Sufis the existence of God is re-
flected in the existence of their Master and in the form of their Master
it is the God, who guides them on the way. Mahatma Radha Mohan Lal-
ji has said that ‘the way of training of Sufis is not exclusive to them
alone; in Gita it is described in a similar way. Except that the Sufis deve-
loped a system of Tavajjoh (transmission of spiritual energy from heart
to heart by focusing one’s attention), which is the only difference.
Through Tavajjoh, (page 6) the spiritual experiences of the Master and
other elders of the chain and secrets are revealed in the heart of the dis-
ciple and he makes very fast progress. While in other systems seekers
generally have to make effort themselves, Sufi seekers receive their spiri-
tual nourishment through their Masters, which helps them to grow and
bloom fast. Various Sufi Orders adopt different practices for Sadhana
(effort) and for transmission of spiritual vitality and based on that they
are known to belonging to different Orders, which are about forty-one,
the main being Naqshbandi, Chishti, Qadri and Suhuravardi.

The first Sufi to visit the undivided India was Hajrat Ali al-Hujviri
(Data Ganj Bakhsh). Sufism, however, entered in the present day India
with Khwaja Muinuddin Chishti (Khwaja Garib Nawaj), who came to
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India in the middle of twelfth century AD. It is said that pleased with
Khwaja Muinuddin, Sheikh Ibrahim Qandozi transmitted to him his
spititual energy. This sacramental act of ‘transmission’ of spiritual
energy was symbolized by an outward act of handing over a piece of
bread, which Sheikh Ibrahim first chewed it himself and then gave it to
Khwaja Muinuddin for him to eat. This caused in one moment, a com-
plete and lasting transformation in Khwaja Muinuddin’s life. Khwaja
Muinuddin thereafter sold all that belonged to him and distributed the
money so realized among the poor and needy and entered India through
Samarqand and Bukhara, taking initiation on the way at the hands of
Sheikh Uthaman Haruni. Chishti saints observe ‘Chilla’ of forty days,
during which they try to observe silence, eat little and try to spend most
of their time in prayers and meditation. Music (Qawwali) also forms an
important part of their Sadhana, through which they enter in a state of
ecstasy. Some of the other famous saints of this Order are Sheikh Qutu-
buddin Kaki, Baba Farid, Hajrat Nizamuddin Auliya and Sheikh Nasi-
ruddin (Chirag Delhi), whose followers run into millions and this is now
the most popular Sufi Order in India.

The other main Sufi Orders to enter India after Chishti were Suhura-
vardi, Qadri and Naqgshbandi. Sheikh Bahauddin Zakariya introduced
Suhuravardi Order in India. He was a contemporary of Sheikh Qutu-
buddin Kaki and maternal grandson of Hajrat Abdul Qadir Jilani, the
founder of the Qadri Order of Sufis. The Qadri Order was introduced
by Sayyed Muhammad Ghawth in the beginning of the fifteenth century
AD. Hajrat Miya Mir (1550- 1635) of this Order acquired great fame in
Punjab. It is well known that the Sikh saint Guru Ramdas had requested
Hajrat Miya Mir to lay the foundation stone of Hari-Mandir Sahib in
Amritsar and Hajrat Bulleh Shah is one of the most famous saints of
the Qadri Order, whose songs and verses have captured everyone’s heart
in India.

Nagshbandi Sufi saints were the last to enter India. They moved
from Mecca-Medina to Iran, Uzbekistan and from there to India. Sa-
madhis (tombs) of many of the great saints of this Order namely Hajrat
Ghujdawani, Hajrat Ajijan, Shah Baha’udin Naqshband and others are
located in Uzbekistan, which during the last two decades have been re-
novated by the President of Uzbekistan and made beautiful. Lots of
seekers visit these tombs to receive their grace. The first Naqshbandi
Sufi saint to visit India was Hajrat Baqi Billah, who came to India in the
sixteenth century AD and resided in Delhi. This Order is a little dif-
ferent than others in that it lays more stress on silent Sadhana. To create
love in the heart of seekers is the peculiarity of this Order. The Satguru
through his higher spiritual energy creates love in the heart of the dis-
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ciple. The soul attracts the soul in this Order. The essence of the Sadha-
na in (7) this Order is to empty oneself of everything so that the Truth
can be realized in one’s heart. Spiritual progress in this Order is based
on activation and energisation of spiritual chakras (solar plexus), which
is done through Tavajjoh. To perceive the Unity of God in one’s heart is
the essence of the Sadhana in this Order.

The great revolutionary saint of this Order, Hajrat Shah Maulana
Fazl Ahmad Khan (Hujur Maharaj) appointed Mahatma Shri Ramchan-
draji Maharaj (Janab Lalaji Maharaj), a Hindu, as his spiritual heir and
gave him ‘Izazat Tamma’ (the complete authorization) and through him
promulgated this Order amongst the Hindus. He also said that this eso-
teric knowledge of Sufi Saints in fact belonged to the ancient Hindu
saints, which was lost in oblivion and is being now reintroduced among-
st them. The Gita was revealed in the battlefield with both the sides fa-
cing each other and after the conch had been blown. Gita has 700
verses, which would take at least a hour or two even to simply recite
them, and it is most unlikely that the enemy would have waited for them
to finish their dialogue. In fact it is an example of one of the most po-
werful Tavajjoh by Lord Sri Krishna to Arjun, where the transmission of
Gita took place at the spiritual level. In this context it is also important
to mention that Lord Sri Krishna states in Chapter 4 (Shloka 1 and 2) of
Gita states that, ‘This knowledge was given in the past to Vivaswan,
from Vivaswan it passed on to Manu and Manu passed it on to Ikshwa-
ku. This knowledge thus passed on in succession from one to another,
but was lost in oblivion with the passage of time.’ It was once again lost
after it was given to Arjun, which has been reintroduced by Hajrat Pai-
gamber Muhammad Sahab.

The essential elements of Sufi Sadhana are found in abundance in
the Qur’an. The mystique tendencies seen in some of the companions
of Hajrat Muhammad Sahab are supported and justified by the Qur’an.
The tendency to deny worldly pleasures and immense fear of God is
found in abundance in the early Muslims and especially in the Sufis. In
their spiritual progress Japa, Tapa and Sadhana occupied a prominent
place. The Nagshbandi Sufi Order, however, has been continuously ma-
king improvements and as a result love, devotion and blessings of Mas-
ter have been gaining more and more importance in the spiritual pro-
gress of seekers.

This Otrder acquired its name ‘Naqgshbandi’ after Hajrat Shah Ba-
ha’uddin Naqgshband (Rah.). It is said that Shah Baha’uddin Nagqsh-
band (Rah.) insisted that he be given a Path that will lead anyone who
travels on it straight to the Divine Presence. He was asked why he was
entering this path. Shah Baha’uddin replied, “Whatever I say or wish
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should happen.” He was answered, “That would not be. Whatever We
say and whatever We want is what will happen.” Shah Baha’uddin said
that he could not do that and that he must be permitted to say and do
whatever he liked; otherwise he would not want this path. He then recei-
ved the answer “No. It is whatever We want to be said and whatever We
want to be done that must be said and done.” Shah Baha’uddin again
insisted on whatever he says or whatever he does is what must be. He
was then left alone for fifteen days and he entered a state of tremendous
depression. Finally he experienced a great vision and heard a voice
saying, ‘O Baha’uddin! You are granted what you have asked.” He was
overjoyed as he was given the path that led anyone traveling on it
straight to the Divine Presence and this was the path of activation of
the Qulb and thereby entering into constant remembrance of God
through ‘Anahad Nad’. (8) Activation of Hriday Chakra (Qulb) by lea-
ving aside the lower chakras helps the seeker in making very fast spiri-
tual progress as the Hriday Chakra in turn activates and energizes all
other higher chakras.

Further improvement was made by Hajrat Mujaddid Alifsani (Rah.),
who adopted the practice of moving from Hriday Chakra directly to
Agya Chakra, leaving aside the in between chakras. Hajrat Mirza Janja-
na gave prominence to the grace and blessings of the Master in the
above process and gradually the role of the Master became more and
more important in the spiritual progress of the disciple. Keeping the
needs of present time in view Mahatma Ramchandraji Maharaj, further
simplified the path making love for the Master alone sufficient for the
seeker to reach the God. Mahatma Dr. Chandra Gupta moved a step
ahead by saying that there was no difference between the Master and
the God; the Master is only a mask, behind which was the God, the es-
sence of the Master being the essence of God. Thus this Order has em-
braced the principle of non-duality (Unity of Existence) of the Vedanta
and developed into a simple but extremely effective way of Sadhana.
Because of their contribution in simplifying and bringing it to the
present form this branch of the Order is known as te Naqgshbandiya
Mujaddidiya Mazhariya Ramchandriya (NaqshMuMRa) branch of the
Nagshbandi Sufi Order.

In the book some abbreviations have been used with the names of
the Sufi saints to show proper respect to them. These are: (Sal.) for Sal-
lahu Alaihivassalam, which is used with the name of Hajrat Paigamber
Muhammad and it means the Grace and Protection of God be with him;
(Raj.) for Raji Allah Anahu, which is used for the family members of
Hajrat Paigamber Muhammad and his companions and it means that
the God be pleased with them; (Rah.) for Rahmatullah Alaihi, which is
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used with the names of great Sufi saints and it means that the Mercy of
God be upon them; (Q.S). for Quddas Sirrahu, which is used with the
names of Sufi saints and it means that their nature and habits be pure
and (Ala.) for Alaihissalam, which is used for other prophets and angels
and it means that the God’s protection be for them.

I am obliged and pay my sincere thanks to all the authors and wri-
ters whose books and web-sites have provided me the invaluable mate-
rial for this book. My previous book “Yogis in Silence” provides some
material about their lives and their preaching in respect of saints from
Hajrat Bayazid up to Dr. Chandra Gupta. The present book, however,
begins with Hajrat Prophet Muhammad and covers the Sufi saints of
the NaqgshMuMRa branch of the Golden Chain of Naqshbandi Sufis up
to Mahatma Shri Krishna Kumar Gupta and has been written in simple
language keeping in mind the ease of reading and the liking of the
present day readers. Material in respect of saints before Hajrat Fazl Ah-
mad Khan Sahab is generally not available easily and, therefore, attempt
has been made to include information about them in some details. In
this effort details about their birth, death, their preaching, photos of
their tombs and location thereof etc. has been given to the extent pos-
sible with a hope that this would make the reading of the book a bit
more interesting and useful. Keeping the volume of the book in mind
information in respect of saints from Hajrat Fazl Ahmad Khan Sahab
onwards has been given in brief. (9)

This work of my Guru Bhagwan is presented at his pious feet. Mis-
takes and shortcomings, if any, are due to my unworthiness, for which I
seek the forgiveness of the wise readers. They are invited to visit the
website www.sufisaints.net and are welcome to give their suggestions
and comments on tkgupta5l@yahoo.com or on +91-9899666200/011-
22718010. His humble servant, R.K.Gupta

[-]
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Shah Baha’uddin Naqgshband (-1389)

“YA ILAHI! MUJHSE AMALE SHANIYA KO CHUDA, SHAH
BAHA’UDDIN AKMAL BADSHAH KE VASTE”

(O God! Make me free from all the vices,
For the sake of pious and perfect Shah Baha’uddin)

Hajrat Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) was born in a village cal-
led Qasr-al-Hinduvan, which later came to be known as Qasr-al-Arifan,
near Bukhara in 717 AH (year 1317) or on 14th of Muharram 718 AH (18
March 1318). Before his birth, when Hajrat Baba as-Samasi (Rah.) used
to pass by Qasr al-Arifan, he used to say that “Here I smell the fra-
grance of a Spiritual Knower who is going to appear and after whose
name this entire Order will be known.” One day he passed the village
and said, “I smell the fragrance so strongly as if the Knower has now
been born.” After three days the grandfather of a child visited him with
his grandson. This child was Muhammad Baha’uddin. Hajrat Muham-
mad Baba as-Samasi (Rah.) looked at the child and said to his followers
that this child is the Knower about whom he was talking. He also said
that the child is going to be a guide of all humanity, whose attainments
are going to benefit every sincere and pious person and that “The hea-
venly knowledge that Allah is going to shower on him will reach every
house in Central Asia. Allah’s name is going to be engraved (Naqsh) on
his heart and the Order will take its name from this engraving.”

At the age of eighteen, Shah Baha’uddin (Rah.) visited Hajrat Baba
as-Samasi (Rah.) and received his blessings. By this time Hajrat Baba
as-Samasi (Rah.) had grown quite old and was about 130. Shah Baha’ud-
din (Rah.) was already a recipient of his grace. He was, therefore, ac-
cepted by Hajrat Baba as-Samasi (Rah.) as his spiritual son. Hajrat Ba-
ba asSamasi (Rah.) asked Hajrat Amir Kulal (Rah.) to take him (Shah
Baha’uddin) under his tutelage and to take care of his spiritual progress
saying that he (Hajrat Amir Kulal) should not relax in teaching him, fai-
ling which he (Baba Samasi) would not forgive him.

It is said that in the beginning Shah Baha’uddin (Rah.) was attracted
towards someone. Once when he was sitting in seclusion with his friend,
heavens opened and suddenly he heard a grand voice asking him, “O
Baha’uddin! Is it not enough for you to leave everyone and to come to
Our Presence alone?” This voice had a deep impact on him reducing
him to a state of trembling. He ran away from that house and in the
darkness of night jumped in a river and took bath as a token of his re-
pentance. With a wailing heart he offered the prayers (Namaz) as if he
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was in Divine Presence. Everything was opened to his heart in a state of
unveiling. All this had a great impact on him. He felt as if the whole
world had disappeared from his eyes and he is praying in the Presence
of God.

In respect of time spent by him with Hajrat Baba as-Samasi (Rah.),
he used to say that he would get up three hours before the time of mor-
ning prayers (Namaz-e-Fajr), take ablution, and after making Sunnah
prayers, go into prostration, supplicating God praying: ‘O my Lord, give
me the power to carry the difficulties and the pain of Your Love.” One
day Baba as- (101) Samasi (Rah.) looked at him and asked him to
change the method of his supplication. He asked him to say, ‘O Allah,
grant Your Pleasure to this weak servant.” Baba as-Samasi (Rah.) said
that the God doesn’t like ‘His’ servants to be in difficulties. Although
‘He’ in His Wisdom might give some difficulties to His servants to test
them, the servant must not ask to be in difficulties. This would be dis-
respectful to the Almighty. His servant should pray, O God, grant Your
pleasure to this weak setvant.'

It is said that Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) insisted that he
be given a Path (Tariqat) that will lead anyone who travels on it straight
to the Divine Presence. He was asked why he was entering this path.
Shah Baha’uddin replied, “Whatever I say or wish should happen.” He
was answeted, “That would not be. Whatever We say and whatever We
want is what will happen.” Shah Baha’uddin said that he could not do
that and that he must be permitted to say and do whatever he liked,
otherwise he would not want this path. He then received the answer
“No. It is whatever We want to be said and whatever We want to be done
that must be said and done.” Shah Baha’uddin again insisted on whate-
ver he says or whatever he does is what must be. He was then left alone
for fifteen days and he entered into a state of tremendous depression.
Finally he experienced a great vision and heard a voice saying, ‘O Ba-
ha’uddin! You are granted what you have asked.” He was overjoyed as he
was given the path that led anyone traveling on it straight to the Divine
Presence.

[Tomb premises of Khwaja Shah Baha’uddin Naqshband (Bukha-
ra)]

Shah Baha’uddin said that “Once I was in such a mental state that I
lost all interest in Ibadat (the state of spiritual constipation), which
continued for six-months. I developed firm belief that spiritual know-
ledge was not for me. In that state of helplessness I thought of taking
(102) to some worldly occupation that on the way I saw this couplet writ-
ten on the gate of a mosque: : E DOST BEYA KI MA SURAEM, BE-
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GANA MASHAU KI AASHNAEM”- meaning thereby that “We are
your friend, come back to Us, Do not behave like strangers, We love
you.” This immediately changed my mental state.

Shah Baha’uddin Naqgshband (Rah.) said that once he was in a state
of Attraction and absent-mindedness, moving here and there, not kno-
wing what he was doing. In that condition he got an inspiration to go to
the house of his Sheikh, Sayyed Amir Kulal (Rah.). It was a pitch-dark
night with no moon or stars showing. When he reached his Sheikh’s
house, his feet were torn and bleeding from thorns. Sayyed Amir Kulal
(Rah.) was sitting with his friends. On seeing him there, he asked his
followers to take him out, as he did not want him in his house. They put
him out. The air was very cold and Shah Nagshband had nothing on
him but an old leather cloak. He felt that his ego was revolting, trying to
betray his trust in his Sheikh. Shah Naqshband, however, overcame his
ego with Almighty’s Divine care and His Mercy, which were his only
support in carrying this humiliation in the Cause of Allah and the
Cause of his Sheikh. Shah Naqshband felt so tired and depressed that
he put the state of humbleness at the door of pride, placed his head on
the threshold of the door of his Sheikh with a firm resolve that he would
not remove it until his Sheikh took him back under his kind care. Snow
and the chilled air froze Shah Naqshband. His heart, however, was filled
with the warmth of the love for the Divine and the love for the door of
the Divine, his Sheikh. In the early morning Hajrat Sayyed Amir Kulal
(Rah.) stepped out of the door and without seeing him physically put
his foot on Shah Nagshband’s head, which was still on his threshold.
His heart was filled with pity. He immediately withdrew his foot, took
Shah Nagshband inside his house and blessed him to be dressed with
the dress of Happiness. He said, ‘You have been dressed with the dress
of Divine Love. You have been dressed with a dress that neither my
Sheikh nor I have been dressed with. Allah is happy with you. The Pro-
phet is happy with you. All the Sheikhs of the Order (Silsila) are happy
with you...” Then with great care and delicacy he pulled the thorns from
Shah Naqgshband feet and washed his wounds, filling his heart with di-
vine knowledge and bestowing upon him the most valuable spiritual
treasure.

Shah Naqgshband said that in the beginning of his journey on the
path, he was inspired to visit the grave of Sheikh Ahmad al-Ajgharawa.
When he reached there, two unknown persons were waiting for him
with a horse. They put him on the horse and directed the horse to the
grave of Sheikh Mazdakhin. On reaching there Shah Naqshband star-
ted meditating and connecting his heart to the heart of Sheikh Mazda-
khin. He entered into a vision that a huge throne appeared with a gigan-
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tic man sitting on the throne. He felt that he knew the gigantic man,
who was appearing in all the directions wherever Shah Nagshband tur-
ned his face in this universe. A large crowd surrounded him including
Sheikh Muhammad Baba as-Samasi and Sayyed Amir Kulal. Shah Naq-
shband felt bewildered with both fear of his exalted presence and love
for the beauty and attraction of the gigantic man. It was revealed to
Shah Baha’uddin Naqgshband that this great man who nurtured him on
the spiritual path was Sheikh Abdul Khaliq Ghujdawani, who was loo-
king at his soul when it was still an atom in the Divine Presence and
that he was under his spiritual training. It was also revealed to him that
the crowd included the Sheikhs of the Order, Sheikh Ahmad; Kabir al-
Auliya; Arif Rewakari; (103) Ali Ramitani; and Shah Naqgshband’s
Sheikh, Muhammad Baba Samasi, who in his life gave him Hajrat Azi-
zan’s cloak.

It was revealed to him that this cloak, which was given to him a long
time ago and was still lying in his house, had saved him from many af-
flictions in his life. He was asked to give this cloak to his Sheikh Sayyed
Amir Kulal. He then learnt about Sulook (wayfaring), its beginning,
middle and end from Sheikh Abdul Khaliq Ghujdawani, who also said,
‘You have to adjust the wick of your self in order that the light of the
unseen can be strengthened in you and its secrets can be seen.’

The next day Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) went to his house
and enquired about the cloak. When he saw the cloak a state of ecstasy
(internal melting) overpowered him. He took the cloak to his Sheikh
Sayyed Amir Kulal (Rah.). He kept silent for some time and then he
said, “This is the cloak of Hajrat Azizan. I was informed last night that
you would be bringing it to me, and I have been ordered to keep it in ten
different layers of covering.”’ Then he ordered Shah Naqgshband to enter
his private room and blessed him with the Silent Jikr in his heart.

As ordered in the vision Shah Naqshband kept the way of Silent Jikr,
which is the highest form of Jikr. In addition, he used to spend time in
the company of other external scholars to learn the Sciences of Divine
Law (Shariya) and the Traditions of the Prophet (Hadits), and to learn
about the character of the Prophet and his Sahaba (companions), which
resulted in a big change in his life.

[Thousand year old mulberry tree in the Tomb premises of Shah
Nagshband (Bukhara)]

(104) It is mentioned in the book ‘al-Bahjat as-Saniyya’ that from the
time of Mahmud al-Faghnavi to Sayyed Amir Kulal they practiced loud
Jikr when in assembly and silent Jikr when alone. However, Shah Ba-
ha’uddin Naqgshband (Rah.) kept only the silent Jikr. Shah Baha’uddin
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Nagshband (Rah.) used to leave and go to his room to practice silent Ji-
kr even when his Sheikh Sayyed Amir Kulal (Rah.) and his other dis-
ciples were engaged in practicing loud Jikr. The other disciples were so-
mewhat upset with it. It is reported that Sayyed Amir Kulal (Rah.) once
said, “Whoever was keeping bad thoughts about my son Baha’uddin
was wrong. Allah has given him a secret that no one was given before.
Even I was unable to know it.” Sayyed Amir Kulal (Rah.) then told Shah
Baha’uddin Naqshband that he had fulfilled the order of Sheikh Mu-
hammad Baba as-Samasi to raise him and nurse him until he (Shah Na-
qshband) surpassed him. Sheikh Sayyed Amir Kulal then gave him com-
plete permission to obtain knowledge from other Sheikhs.

Shah Nagshband once said that he met a lover of Allah who advised
him to burden his ego and to test it. If it loses food for one week, he
must be able to keep it from disobeying him. He also asked him to help
the needy, to serve the weak, to motivate the heart of the brokenhearted
and to keep humbleness, humility and tolerance. Shah Naqshband kept
his orders and spent many days in that manner. Then he ordered him to
take care of animals, to cure their sicknesses, to clean their wounds, and
to assist them in finding their provision. Shah Naqshband kept on that
way until he reached the state that if he saw an animal in the street, he
would stop and make way for the animal.

Shah Naqgshband was then asked to look after the dogs of this Asso-
ciation with truthfulness and humility, and to ask them for support, as
because of his service to one of them he would reach great happiness.
Shah Nagshband followed this order. One day when he was in the com-
pany of one of them, he felt a great state of ecstasy. Shah Naqgshband
began to cry in front of the dog until he fell on his back and raised his
forepaws to the skies and started emanating a very strange voice. Shah
Nagshband raised his hands in supplication and began to say ‘Amen’ in
support of him until he became silent. This opened a vision for Shah
Baha’uddin Naqgshband (Rah.), which brought him to a state in which
he felt that he was part of every human being and part of every creation
on this earth.

When Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) got new clothes he would
give them to someone else to wear. After they were used by him he
would borrow them back.

Shah Baha’uddin Naqgshband (Rah.) took all kinds of precautions in
regard to his food. He would grow barley himself for his food, harvest
it, grind it, make the dough, knead it and bake it himself. Scholars and
seekers of his time considered themselves to be fortunate to eat from
his table. He cooked for the poor and invited them to his table, serving
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them with his own holy hands and urging them to take the food in re-
membrance of the Almighty. He said that one of the foremost ways to
the Presence of Allah is to eat with Awareness. The food gives strength
to the body, and to eat with consciousness gives purity to the body. He
loved the poor and the needy and urged his followers to earn money
through lawful means and to spend that money for the poor.

(105) He used to fast most of the days. If, however, a guest visited
him and he had something to offer him, he would give him company,
break his fast and eat with the guest. He followed Sheikh Abul Hasan
Khirqani (Rah.), who said in his book-The Principles of the Way and
the Principles of Reaching Reality, “Keep harmony with friends, but not
in sinning”, which meant that if you were fasting and someone came to
you as a friend, you must sit with him and eat with him in order to keep
proper company with him. The reason behind the principle is that one
should conceal fasting, and Ibadat. If one reveals it, for example by
saying to the guest, ‘I am fasting,” then pride may enter and ruin the
fast.

One day Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) was offered a cooked
fish, which he gave to poor people with him. Among them was a very
pious boy who was fasting. Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) gave
the fish to them and asked the boy to sit and eat. The boy, howevet, re-
fused in spite of repeatedly being told. Shah Baha’uddin Naqshband
(Rah.) offered to give him reward of the whole of his Ramdan, but the
boy still refused. He then said, “Bayazid alBistami was once burdened
with a person similar to you.” The boy was thereafter seen running after
the worldly life.

The incident referred to by Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.)
concerned Hajrat Bayazid’s servant and Sheikh Abu Turab an-Naqsha-
bi, who invited the servant to sit and eat with him. The servant said,
“No. I am fasting.” The servant refused to eat even for the reward of
two years of fasting. Hajrat Bayazid (Rah.) then said, “Leave him. He
has been dropped from Allah’s care.” Later his life degenerated and he
became a thief.

In regard to the limit worship can reach, Shah Baha’uddin Naqsh-
band (Rah.) once narrated an incidence concerning Muhammad Zahid
who was a truthful seeket, and himself. They had gone out to a desert
for digging. While working they entered into such intense spiritual dis-
cussion that they forgot about the digging. Muhammad Zahid desired to
know the limit that worship can reach. Shah Baha’uddin Naqgshband
(Rah.) said, ‘Worship reaches such perfection that the worshipper can
say to someone ‘die,” and that person will die’. Saying this he inadver-
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tently pointed at Muhammad Zahid. Immediately Muhammad Zahid
fell down dead. Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) was very worried as
due to heat of the desert Muhammad Zahid’s body was deteriorating
fast. Just then an inspiration came to his heart that he should say to him,
‘Ya Muhammad, Be Alive!” Shah Baha’uddin Nagshband (Rah.) said it
to him thrice and slowly Muhammad Zahid’s spirit began to enter his
body, and life began to show its sign. When Shah Baha’uddin Naqsh-
band (Rah.) informed his Sheikh about this incident, he said that the
God had given him a secret that was not given to anyone else.

Sheikh Alauddin al-Attar (Rah.), the successor and spiritual heir of
Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) said that once when Shah Nagqgsh-
band was sitting on top of a hill near a village, it came to his heart that
all Kings of this world should bow to saints because of the honor given
to them by the Almighty. Hardly this thought had crossed his mind that
the King of Transoxiana, Sultan Abdullah Kazgan, who had come
around for hunting, appeared before Shah Baha’uddin Naqshband
(Rah.) with great humility. The King mentioned that he smelled a very
pleasant fragrance, following which he had come there in the presence
of Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.), who was sitting in the midst of
a powerful light.

(106) It is related to Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) that one of
his followers received news that his brother Shamsuddin had died.
When this was mentioned before Shah Baha’uddin Naqgshband (Rah.),
he said it was impossible, as he could presence. He had hardly finished
these words that Shamsuddin appeared there.

One of Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.)’s disciples Sayyed Mah-
mud narrated that one night he saw the Prophet (Sal.) in his dream,
with a man of majest him. He urged to the Prophet (Sal.) that he did
not have the honor to be his companion and asked him what he could
do to approximate that honor. The Prophet (Sal.) told him to follow
Shah Baha’uddin Nagshband sitting by his side and to keep company
with him. Sayyed Mahmud had never seen him before. On waking
up he wrote his name and his description in a book and kept it in his li-
brary. After a long time, when Sayyed Mahmud was standing in a shop,
he saw a man with luminous and majestic appearance come into the
shop and sit in a chair. When he saw him, he recollected that dream and
asked him if he would honor him by visiting and staying with him in his
house. He accepted and began to walk in front of Sayyed Mahmud, who
was overawed by his presence. He took the path directly to Sayyed Mah-
mud’s house, walked inside and went straight to the library and took out
one book from amongst the hundreds of books. He gave the book to
Sayyed Mahmud telling him what he had written in the book. This cau-
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sed Sayyed Mahmud to be engulfed with divine light. Shah Baha’uddin
Nagshband (Rah.) then initiated and accepted him as his disciple.

[Tomb of Khwaja Shah Baha’uddin Naqgshband (Bukhara)]

Once a person requested Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) to
make spiritual progress. His answer was strange. He asked that man to
stop reading any religious book or scriptures and leave his presence at
once. Another person, who was also (107) present there, was very upset
with the behavior of Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.). He expressed
his annoyance to Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.), who desired to
demonstrate the reason behind his peculiar behavior to that man. Im-
mediately a bird entered that room. Not finding the way out, it started
flying around in the room. Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) was loo-
king at the bird and just when the bird sat near the only window open in
the room, he clapped loudly. Confused by the sudden noise, the bird im-
mediately fled towards the open sky through the window. Shah Ba-
ha’uddin Naqgshband (Rah.) then said, “Surely the sudden noise would
have not only confounded the bird but would have also frightened it and
that resulted in finding the way to escape, don’t you agree?”

Once an envoy was scheduled to visit the Sultan of Bukhara. The
Sultan invited Shah Baha’uddin Naqgshband (Rah.) for consultation and
advice but he refused stating that he was dependant on the air of Qasr
al-Arifan, which he cannot bring with him. Sultan got annoyed with this
reply of Shah Baha’uddin Naqshband (Rah.) but it so happened that
the visit of the envoy got cancelled due to some unforeseen circum-
stances and the matter got diluted. A few months later when the Sultan
was sitting in his court, someone jumped at the Sultan to kill him. At
once Shah Baha’uddin Naqgshband (Rah.) appeared in the court and
snatched away the sword from that man. Sultan expressed his gratitude
saying, “In spite of your impudence (refusal to attend the court at the
time of visit of that envoy), I am indebted to you.” Shah Baha’uddin
Nagshband (Rah.) replied, “Those, who know, their humility is in ap-
pearing at the time of need and not in waiting upon people, who are not
going to come.”

Shah Baha’uddin Nagshband (Rah.) twice went on Haj pilgrimage.
He passed away in 1389. His tomb is in Bukhara and is grandly built.
Thousands of people visit the tomb daily seeking his blessings and
grace.

Some of his main sayings/teachings atre given below:

Shah Nagshband said that the physical distance between a disciple
and his Sheikh in this Way does not mattet, as one who follows and
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loves his Sheikh, is nourished from the stream of love and given light in
his daily life.

Shah Naqgshband also said, “The permission for the Jikr must be gi-
ven by the Petfected One in order to influence the one who is using it,
just as the arrow from a Master of Archery is better than the arrow
thrown from the bow of an ordinary person.”

Shah Nagshband laid a lot of stress on keeping proper manners with
one’s Sheikh and said that if the follower is confused about something
his Sheikh has said or done, he should be patient and should not be-
come suspicious. While a beginner might ask; a disciple has no reason
to ask and should remain patient with what he doesn’t yet understand.

[108 Tomb of Khwaja Shah Baha’uddin Naqshband (Bukhara)]
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Hajrat Muhammad al-Baqi Billah (Rah.)
“YA ILAHI! EK TU BAQI RAHE AUR SABKO JAAUN BHOOL,
KHWAJA ABDUL BAQI MURSHID RAHNUMA KE VASTE”
(O God! Make me forget everything else except You alone,

For the sake of great guide and Satguru Khwaja Abdul Baqi)

The Naqgshbandi Sufi order has been introduced in India by Hajrat
Muhammad al-Baqi Billah, who was spiritually linked to and was the
ablest disciple of Khwaja Muhammad al Amkanki (Rah.). He was born
in 972 H (1562 AD) in the city of Kabul in the land of Ajam, which was
then a colony of the Sultanate of India.

Hajrat Baqi Billah (Rah.) was an ocean of esoteric knowledge, anni-
hilated in God (Fana Billah) and existing in ‘His’ Existence (Baqa
Billah), who was lifted to the highest state of vision. He combined in his
person both the outer or the worldly knowledge and the esoteric know-
ledge. Sheikh Ahmad al-Faruqi (his vicegerent) said that his Master
Muhammad al-Baqi Billah achieved the highest states of Wilayat
(Friendship of God) and that he was the Qutub (Spiritual Pole) of his
time, who supported every creature on this earth.

Hajrat Baqi Billah (Rah.) right from his early childhood exhibited si-
gns of a great saint, living a life of austerity. He spent most of his time
in solitude. His father was a judge. He received his formal education
from Maulana Muhammad Sadik Hawai Rahamatulla-al-Elahi (Rah.),
who was a great scholar of his time and in a short period because of his
sharp intellect Hajrat Muhammad al-Baqi Billah surpassed his col-
leagues. It was during this period of his learning that he got attracted
towards spirituality and presented himself in the service of many great
saints of Mawralnahar (Shakhrisabz, Uzbekistan) but was not satisfied
with his progress. One day when he was engrossed in reading a book on
Sufi way, he encountered a divine light, which made him restless. At that
moment, he was blessed by the spirit of Shah Baha’uddin Naqshband
(Rah.), who created in his heart the capability of reciting the name of
the divine and filled his heart with divine love. This made him to look
for an accomplished Master in the search of whom he made such an ef-
fort, which was beyond human capability. His holy mother used to pray
for him that either the Almighty should fulfill her son’s desire or take her
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away, as she could not withstand the restlessness of her son.

Hajrat Baqi Billah (Rah.) used to say that whatever he attained in his
life, it was all due to the prayers of his mother. He visited the entire Ma-
wralnahar, Bulkh, Budkhshawn, LLahore and Kashmir etc. and received
the grace of alot of saints in these places. It is said that when he was in
Lahore, a Majjub whom he visited used to often scold and pelt stones at
him, but Hajrat Baqi Billah did not stop visiting him. At last this Majjub
prayed for Hajrat Baqi Billah. Hajrat Baqi Billah (Rah.) used to say that
though he did not indulge in austerities and selfrestraints like the see-
kers of earlier days but he had spent lot of his time in great restlessness
to find an accomplished Master to guide him. He then went to Maulana
Shergani and on way to Samarqand he wrote a letter to his friends men-
tioning this couplet:

MAN AJ] MUHIT MUHABBAT NISHAN HAMI DIDUM;
KI USTKHWANE AZIZAN BASAHIL UFTA DAAST

(Meaning thereby-I looked at the river of love only to find that at its
bank were lying the skeletons of lovers)

During this journey, he got an inspiration from Hajrat Khwaja Ahrar
(Rah.) that he should visit Maulana Khwajgi Amkanki and thereafter he
saw Hajrat Maulana Amkanki in his dream saying that he was waiting
for him. This made Hajrat Baqi Billah very happy and he uttered:

ME GUZSHTAM JE GUM ALUDA KI NALA JAMGI,
ALEME AASHOB NIGAHE SARERAHAM BAGIRAFT

(Meaning thereby-I was walking sadly but someone, who had stirred
(created a revolution) the world attracted me towards him)

Hajrat Baqi Billah (Rah.) found his destiny at the pious feet of his
Master Khwaja Amkanki (Rah.) and spent three nights in meditation
with him and explained him his internal condition. Khwaja Amkanki
(Rah.) told him that by the grace of the God and the Masters of this Or-
der, he (Hajrat Baqi Billah) had been blessed with the complete esoteric
knowledge of the Order (Naqshbandi Sufi Order). Khwaja Amkanki
(Rah.) then asked him to go to India and to introduce and spread this
spiritual Order in India. At first Hajrat Baqi Billah (Rah.) humbly tried
to express his inability but later he proceeded to India in compliance
with the order of his Master.

On his way to Delhi, he first stayed at Lahore for about a year where
he was welcomed and received with love and affection by the scholars
and saints. In Delhi he started living in Qila Firozi and made Delhi his
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permanent home. He did not reveal his internal state to anyone and
kept his spiritual attainments a secret, spending most of his time in so-
litude. Rather than looking towards others, he contemplated about his
own faults and always behaved with great humility. He would usually
avoid people approaching him for spiritual teaching but if he found so-
meone really eager, desperate and having the right inclination, he would
accept and teach him.

It is said that a person, who lived at the Mazar (tomb-the place of
burial) of Khurasani Hajrat Khwaja Bakhtiyar Kaki (Rah.) used to pray
him for the guidance of a competent Master. When Hajrat Baqi Billah
(Rah.) reached Delhi, this man got an inspiration from Hajrat Khwaja
Bakhtiyar Kaki (Rah.) that a saint of the Naqshbandi Order has arrived
in the city and he should go and visit him. This man visited Hajrat Baqi
Billah (Rah.) and expressed his desire to be guided. Hajrat Baqi Billah
(Rah.) declined saying that he was not competent to initiate him. Hajrat
Bagqi Billah (Rah.) stated this so politely and humbly that this man ac-
cepted his words and returned. In the night he saw Hajrat Khwaja Ba-
khtiyar Kaki (Rah.) in his dream telling him that Hajrat Baqi Billah was
the person to whom he was asked to go. The next day he again visited
Hajrat Baqi Billah (Rah.) and narrated him what he had seen in his
dream. Hajrat Baqi Billah (Rah.) again told him that it was not he and if
he (this man) finds such a saint then he would also like to visit him.
Next night again this man saw Hajrat Khwaja Bakhtiyar Kaki (Rah.) in
his dream, asking him again to visit Hajrat Baqi Billah. When next day
he visited Hajrat Baqi Billah (Rah.) he with great humility and eager-
ness requested Hajrat Baqi Billah to accept him saying that now he
would not go anywhere else. 143 Hajrat Baqi Billah (Rah.) this time ac-
cepted him but took a promise from him that he would not tell anyone
else about him (Hajrat Baqi Billah).

A similar incidence is related to his vicegerent Khwaja Hisamuddin
Ahmad (Rah.). Hajrat Baqi Billah told him also that he was not com-
petent and that if he (Khwaja Hisamuddin Ahmad) found someone
then Hajrat Baqi Billah would also like to visit him. It was said with
such humility that Khwaja Hisamuddin Ahmad believed it and procee-
ded to Agra. He did not know what to do that he heard someone reci-
ting this couplet of Hajrat Sheikh Sadi (Rah.):

TU KHWAHI AASTIN AFSHAN VA KHWAHI DAMAN ANDAR
KUSH,

MAGAS HARGIJ NA KHWAHAD RAFT AJ DUKAN-E-HALWAI

(Meaning thereby-Whether you wipe your hands or shake your
clothes, the fly is not going to leave the sweet-maker’s shop)
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He then immediately returned to Delhi and visited Hajrat Baqi
Billah (Rah.), who accepted and initiated him.

If Hajrat Baqi Billah (Rah.) accepted someone, he would instruct
him according to his inclination. If he found someone to be an emotio-
nal person, he would teach him ‘Tariqa-eRabita’ (focusing one’s atten-
tion on one’s Master feeling the presence of the Master in his heart-love
for the Master; Rabita literally means nearness, contact or establishing a
relation). To some others he would ask to engage in ‘Jikr-e-Qulb? or re-
cite ‘La-Ilaha-Illallal’ and to some others to engage in ‘Ism-Jaaf (the
essential name of the God), depending upon their individual suitability
and inclination. His ‘Nisba? was full of ‘Jajb/??’. Whosoever was fortu-
nate to get his attention, he would become eager and worthy to receive
the divine grace.

It is related to him that once a soldier, who came to visit him, left his
horse with the groom (ostler) outside the mosque and went himself in-
side to meet Hajrat Baqi Billah. By chance Hajrat Baqi Billah (Rah.)
just then went out of the mosque for ablution and he spotted the groom.
By the time Hajrat Baqi Billah re-entered the mosque after ablution,
this man was so impacted by his glance that he entered into an ecstasy
and went away from the mosque, after which no one could know his
whereabouts. Many such incidences are related to him. He used to im-
part seekers with ‘Talim-e-Himmat' and used to bestow upon them his
‘Tavajjol’. Seekers used to be lifted to great spiritual heights; some used
to gain access to ‘Alam-e-Misal *, some others would gain access to
‘Alam-e-Arvah * and some others used to turn into Majjub or Maglub’
%, Through him the Nagshbandi Order spread with great swiftness
throughout the Indian Subcontinent. People in the Subcontinent were
attracted to his knowledge, his Heavenly Power and his Prophetic Cha-
racteristics.

It is related to him that once a muezzin went up the minaret of the
mosque and by chance Hajrat Baqi Billah looked at the muezzin. The
spiritual flux was so strong that the muezzin could not withstand it and
fell down from the minaret.

22 Jajb-Emotion or the power to attract one towards divinity through one’s
own spiritual vitality.

23 Alam-e-Misal-That world, which is a part of the heavens and in which all
the worldly things exist as they are.

24 Alam-e-Arvah- The abode of spirits.

25Maglub-A Fakir in trance-totally absorbed and, therefore, outwardly looking
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as if intoxicated or lost somewhere.

144 It is also related to him that his vicegerent Hajrat Mujaddid Alif-
sani (Rah.) in the month of Ramzan, one night sent his servant with
some Faluda (a sweet dish) to him. This servant, a simple person, went
straight and knocked at the main door. In order not to trouble anyone
else, Hajrat Baqi Billah (Rah.) himself opened the door and asked the
servant about his name. He mentioned his name as ‘Baba’. Hajrat Baqi
Billah picked up the Faluda and said, ‘A servant of Miyan Mujaddid
Alifsani is as much mine’. Now, by the time this servant returned, he
had been deeply impacted by the glance of Hajrat Baqi Billah and with
difficulty could reach back to Hajrat Mujaddid Alifsani (Rah.). On
being asked, he narrated what had happened and stated that he was
seeing all the cosmos full of divine light, every particle so illuminated
that he cannot explain. Hajrat Mujaddid Alifsani (Rah.) then said-“This
man has faced the Shining Sun (Hajrat Baqi Billah Sahab) as a result of
which he is dazzling.”

Hajrat Baqi Billah was full of compassion and pity. Once when he
was in Lahore, people did not have food to eat because of famine. When
food used to be served to Hajrat Baqi Billah (Rah.), he would say that it
was not proper that he should eat while people outside were hungry and
he would distribute his food amongst them. Similarly, if he saw any old
or tired man traveling, he would offer his conveyance to that man and
would himself walk on foot and when they were about to reach the
town, he would again ride on his conveyance in order that no one should
come to know of it. Once in winters when he came to sleep after offe-
ring midnight prayers (Namaz), he saw a cat lying under his quilt. Haj-
rat Baqi Billah (Rah.) did not disturb the cat. Instead he himself spent
the night keeping awake. If any of his disciples did anything wrong by
mistake, he would not scold or point out his mistake and would rather
only hint at it.

One of his neighbours used to trouble him in various ways but Haj-
rat Baqi Billah ignored and lived peacefully with him. One of his dis-
ciples, howevet, could not tolerate it and got this neighbour arrested.
When Hajrat Baqi Billah came to know about it, he was annoyed with
his disciple. The disciple pleaded that that man was mischievous and a
trouble maker. Hajrat Baqi Billah (Rah.) took a mournful sigh
saying-‘you consider yourself to be a noble and well behaved person and
that is why you look at others as mischievous and trouble makers but
what can I say; to me he in no way is worse than me’. The disciple got
him released immediately.

Once Hajrat Baqi Billah (Rah.) went to visit the tomb of Hajrat
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Khwaja Bakhtiyar Kaki (Rah.). The caretakers of the tomb laid a sheet
for him to sit on. A hot-tempered fakir, who happened to be present
there enquired about it and on learning that it was laid for Hajrat Baqi
Billah, started abusing him. Just then Hajrat Baqi Billah reached there
and the fakir turning towards him started abusing him more furiously.
Hajrat Baqi Billah asked the fakir to forgive him saying that whatever
had happened was without his knowledge and that whatever he (the fa-
kir) had said about him (Hajrat Baqi Billah), he was just like that.
People accompanying Hajrat Baqi Billah wished to warn the fakir but
Hajrat Baqi Billah stopped them from doing so. He then comforted the
fakir, gave him some money and said that he (the fakir) should not
waste his time and energy on a person like him (Hajrat Baqi Billah).

145 It is said about Hajrat Baqi Billah (Rah.) that if any of his dis-
ciples committed some mistake, he would say that it had happened be-
cause of his (Hajrat Baqi Billah) fault; if this was not his (Hajrat Baqi
Billah) fault, it would not have reflected in the disciple. If someone
spoke ill of another person before him, he would start praising that per-
son. Hajrat Baqi Billah emphasized upon the transitory nature of life
and the world and insisted upon looking at only one’s own vices.

It is said that Sheikh Taj Samhali (belonging to Samhal), who was
one of the vicegerents of Hajrat Baqi Billah (Rah.) was first initiated by
Sheikh Allah Bakhsh (vicegerent of Mir Sayyed Ali Quam Jaunpuri). A
person named ‘Diwana’ Abu Bakr was also a disciple of Sheikh Allah
Bakhsh, who also was from Samhal. When Sheikh Taj Samhali having
been authorised by Hajrat Baqi Billah to guide others returned to Sam-
hal and started teaching people, they were very much impressed by him
and, therefore, some people out of jealousy provoked Diwana Abu Bakr
against him. Sheikh Taj Samhali explained him the matter and reported
the matter to Hajrat Baqi Billah through a letter. Hajrat Baqi Billah re-
sponded:

“I have gone through the letter you wrote relating to Sheikh Abu Ba-
kr. Writing such things does not show maturity and grace. When even
highly accomplished saints cannot rest assured that they are free from
such vices, then how could poor Abu Bakr be expected to be free from
them, who has hardly treaded the path only for a short while and how
could he be expected not to oppose you? And then especially if he is a
‘Diwana’ (insane, mad), he should not be expected to behave properly
though he may have attained Wilayat (the status of a Wali-saint or Ma-
hatma). Only the God knows that some improper thoughts may have
entered his mind and he may have been denied proper understanding at
that moment. Any action, even if it be against the dictates of scriptures,
is punishable only if the doer was in senses. The conclusion is that one
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should be considered pardonable taking his condition and circum-
stances into account and one should look only towards the God.

People live in different states of mind. Some are inclined towards
evil, some have faith in God and yet some others are in an intermediary
state. Their conscience condemns them on doing wrong. These people
also can attain the state of Auliya (saint or Mahatma), if they are wise.
People with evil mind also need to be considered pardonable and should
be treated kindly. One should develop a habit of seeing the brighter side
of their deeds. Taunts and fancies of the people of Samhal should also
not be objected and they should be looked upon with mercy because
they are following the path of wisdom and have given up their vices. If
out of compulsion they commit some mistake and behave badly, why
should you forget their good deeds? One should be thankful to the God
that Auliyas also have to bear with their share of condemnation. I my-
self adopt the other way when facing criticism and considering it to be a
divine blessing, I enter into introspection and pray for the removal of
my vices, which was the basis for the criticism. Kindly tell me what
would be the outcome of the criticism by the people of Samhal. Would
it result in non-acceptance of veneration or stopple of Khalis Tavajjoh
(paying attention)? Their case would be before the Almighty.

Couplet: E MASHUKA TURA BUR SARE ALAM KHAK WASSA-
LAM

146 (Meaning thereby: O beloved! Let you and the whole world be
buried under ashes)”

He was so detached that no one would dare engage in any worldly
discussion in the mosque nor would he ever engage in collecting world-
ly belongings for himself or for his dervishes. He wished nothing except
Fagqr (poverty), Faka (hunger), Kanaat (gratitude), Juhd (austerity) and
Masqanat (humility) for himself and his disciples. If someone wished
to donate something for the dervishes residing in the Dargah (the her-
mitage), he would not accept it saying that he prays the Almighty that
they should spend a life in gratitude, humility and observing austerities.
He used to say that if someone expects that he should be blessed with
worldly possessions because of him, he should understand that it would
only mean snapping of the divine link between him and that man. But
others (other than his associates) used to receive worldly benefits
through him.

The depth of his love and dedication to his Sheikh is revealed by this
incidence: In the spiritual assembly (Satsang) of Hajrat Baqi Billah,
other Sheikhs together with their followers also used to participate.
Once when all of them were engrossed in deep meditation, all of a sud-
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den Hajrat Baqi Billah stood up. His body was trembling and it appea-
red that he might fall. One of the persons got up and gave him support.
After sometime when he was somewhat composed, one of the Masters,
with great humility enquired “Hajrat Qibla (your honour)! What divine
blessing have you received today that you are prepared even to sacrifice
your life for it.” Hajrat Baqi Billah replied, “Brother, what can I say.
When all were deeply absorbed in meditation, my eyes opened for a
while. I saw a dog passing in front of the door. This dog resembled the
one, which used to visit the place of this slave’s Master. My Master used
to feed the dog with the food left over from his own dish. This slave used
to feel jealous of that dog and used to think that dog to be more fortu-
nate than him. Seeing this dog, I was reminded of my Master and that
dog and I was overpowered by a flux of love. I, therefore, could not
control myself.” On listening to this narration, the Master who had as-
ked this question himself got into such a state of ecstasy that he remar-
ked, “Hajrat Khwaja Sahab, only a person like you can be a Sheikh
(Master).”

It is said that once he wished to proceed on Hajj pilgrimage. He was
sent a lac of rupees by the Khanqah, but he declined to accept saying
that it was not appropriate that he should spend money belonging to so-
meone else on himself. He did not bother about his food and clothes; he
would live happily with whatever was served to him. If for days together
he was served food not to his liking even then he would not complain or
ask for food of his liking and similarly he would not ask for fresh
clothes. The house in which he lived was very small and in a dilapidated
condition but he did not mind it. He had grown very weak and feeble
but devoted himself keenly to remembrance and veneration. After the
Isha Namaz (prayers at night) he would retire to his room and sit in me-
ditation. If he felt weak, he would take ablution and again sit in medita-
tion and thus spend the whole night in prayers.

He exercised such great care in his food that he used to take loan
from his wife for the food for himself and his dervishes and used to re-
pay it from Fatooh ? . He attached great

26 Fatooh-Worldly or other blessings received by a devotee from the Almighty
is called.

importance to purity of heart while eating and to remembrance
while cooking. He used to say that cooking without remembrance gene-
rates such fumes, which choke the way through which the divine grace
descends and h were, therefore, particularly warned to be careful about
the food they ate. If someone was not vigilant in doing so, he used to
immediately feel the adverse effect. It is said that once a dervish felt
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some lack of interest in his spiritual this to Hajrat Baqi Billah, who as-
ked him to enquire about the purity of his food. When he said that he
had exercised due care in his food, deeply. It then came to his notice
that there was some negligence in the fuel used for cooking. His holy
mother was one amongst possesses esoteric knowledge) and that is why
in spite of servan house, she herself used to cook.

[Tomb premises of Hajrat Khwaja Baqi Billah (Delhi)]

He used to engage in spiritual practices and Ibadat with full concen-
tration and firm determination. He did not like music or Jikr-Jahar
(chanting in his satsang (spiritual assembly). Once a dervish in his Maj-
Iis (spiritual assembly) uttered ‘Allah’ loudly. He asked him to be infor-
med of the etiquettes of his Majlis. Once having noticed in the books
on Hadits (the collection of the saying of the Prophet), he started reci-
ting Fatiha (the first Surrah 77 of the Holy Qut’an) according to the tra-
dition of Khalf Imam Shafai (Rah.). One night he (Hajrat Baqi Billah )
saw him (Khalf Imam Shafai) in his dream praising himself (Khalf
Imam Shafai) which made him (Hajrat Baqi Billah) understand that he
(Khalf Imam Shafai) was saying that many persons have attained sain-
thood following his tradition. After this Hajrat Baqi Billah stopped rea-
ding the above Fatiha. Though Hajrat Baqi Billah was such a highly ac-
complished saint yet he always mentioned of his incapability and used
to say

27 Surrah-Surrah or Surat-a Chapter of the holy Qur’an.

148 that he has not attained anything in the field of spirituality. The
following verse in Persian is written by him:

DAR RAHE KHUDA JUMLA ADAB BAYAD BOOD,
JAJAN BAKIST DAR TALAHD DAYAD BOOD,

DAR DARIYA AGAR BAQAMAT REJAND,

GUM BAYAD KARD WA KHUSHK LUB BAYAD

(Meaning thereby: One should fully comply with the etiquettes on
the path to divine and make all efforts to attain esoteric knowledge.
Even if one is submerged up to neck and if water is poured in his
mouth, one should feel as if he has not drunk at all and should feel
thirsty. The real meaning is that a seeker should always be eager to at-
tain more and more esoteric knowledge. He should always be desirous
of rising higher and higher)

It is said that someone wrote a letter to one of his disciples, on the
back of which Hajrat Baqi Billah wrote: “It is sad that this helpless ser-
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vant (Hajrat Baqi Billah) is now not left with much strength otherwise
by the grace of God, in this short life spanning over few days, he would
have mourned like mad over his helplessness and would have made all
efforts in search of the ‘Kimia-e-Marfa? (the nectar of spirituality) and
would have sacrificed his life for it. May God bless this helpless servant
with strength and capability to leave all matters pertaining to this world
and the Hereafter unto Him and get rid of all botheration?”

[Tomb of Hajrat Baqi Billah (Delhi)]

There are many miracles associated with Hajrat Baqi Billah (Rah.),
some of which are mentioned below:

149 Once one of his neighbours was taken away by an officer and
was being tortured severely. When this man felt helpless, he remembe-
red Hajrat Baqi Billah (Rah.) in his heart and prayed him for help. Right
at that moment this incidence was revealed to Hajrat Baqi Billah (Rah.).
He asked his vicegerent to go and tell that officer that he was unneces-
sarily torturing that man, who should be freed immediately and if he
does not comply with it then he should remember that the Khwajgan
(the saints and Mahatmas belonging to the Naqgshbandi Order) have
great self-respect and for this impudent act not only he but his family
members would also be punished. The officer did not listen to him and
said that he wanted to see what they (the Khwajgan) could do to him. It
so happened that before the evening, this officer was charged with many
allegations against him by the emperor and with great disrespect and
insult he along with many of his family members was killed by the em-
peror’s soldiers.

Once a person with a view to test him presented thousands of ru-
pees to Hajrat Baqi Billah for his own use or for the use of his der-
vishes. Hajrat Baqi Billah refused to accept the money saying that ‘fa-
kirs do not need money. Give this money to someone else’. When he in-
sisted, Hajrat Baqi Billah said, ‘Do you want that when you die I should
pray-O! The Razik (the Provider), living in the heavens, the Razzak (the
benefactor) living on the earth has died. Send someone else in place of
him. The One, Who provides you, also provides us’. This man, however,
kept on insisting and the more Hajrat Baqi Billah refused, more he kept
on insisting. At last, Hajrat Baqi Billah (Rah.) lifted a corner of the mat
he was sitting on and asked this man to look what was there. This man
saw rivers full of silver and gold flowing under the mat. He immediately
fell at the feet of Hajrat Baqi Billah (Rah.), begged for his forgiveness
and gave up the idea of testing any fakir in future. Later this man tur-
ned into a great devotee.

When Hajrat Baqi Billah (Rah.) was nearing his death, a Maulana
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approached him and requested him to explain the meaning of “Bagqi
Billah”. Hajrat Baqi Billah (Rah.) told him that he would be explained
the meaning of Baqi Billah after his (Hajrat Baqi Billah’s) death. A few
days later Hajrat Baqi Billah fell ill and this Maulana visited him and as-
ked him again to explain the meaning of Baqi Billah. Hajrat Baqi Billah
(Rah.) told him that the one, who would offer the last prayers (Namaz-
e-Zanaza) for him would answer his question. A few days later Hajrat
Baqi Billah died, the dead body had been given a bath, wrapped in
shroud and people were waiting for the Imam to come and offer the last
prayers. Just then the people around saw that a man covered with a
sheet of cloth was coming from far away. He came and offered the last
prayers and when he was going back this Maulana followed him and as-
ked him to explain the meaning of Bagqi Billah. The Imam turned back
and lifted the veil from his face. The Maulana was stunned to see that it
was Hajrat Baqi Billah himself, who then disappeared behind the trees
around. Baqi Billah means the one, who has attained the state of ‘Baqa’
with the God (Existence in the Existence of the God, i.e. one, who is
firmly rooted as one in the God). Through this incidence Hajrat Bagqi
Billah explained that though he had given up his physical body but his
soul is eternally one with the God. He thus gave the proof of that he
was rooted in eternity by appearing in his physical body after death for
offering the last prayers.

Once a child fell on floor from a high rise wall and was seriously
hurt; blood was oozing out from his ears and it appeared that he might
die soon. His mother started crying in desperation. No Hakim dared
touch the boy. In utter desperation and as the last resort she came to
Hajrat Baqi Billah (Rah.) and put the child at his feet begging him to
save her child. Hajrat Baqi Billah did not let his spiritual powers to be
revealed to public and, therefore, 150 asked one of his servants to bring
him a certain medical book. He spent a little while turning the pages of
the book and then said to the mother that he had seen in the book that
her child would not die and would be alright in a short while. He had
hardly uttered these words that the boy started recovering and a little la-
ter both the mother and the son went away happily.

Several miracles are related to Hajrat Baqi Billah and it is difficult to
mention about all of them. It is no less a miracle that within a short
span of three to four years occupying the seat of ‘Satguru’ Hajrat Baqi
Billah (Rah.) guided many people and his name and fame was wide
spread. Many of the Masters of his time used to attend his Satsang and
get benefitted in his company because of his spiritual Faiz (spiritual
flux). Because of his popularity many of his contemporary Masters
(Mashayakh) started getting jealous of him and desired to harm him in

166



various ways using occult powers but to no effect and, being tired many
of them later turned his disciples.

It is said that when he was about forty, whenever he heard of anyo-
ne’s demise, he used to take a mourning sigh and would say, ‘What a re-
lief getting away from the world’. Around then Hajrat Baqi Billah (Rah.)
said to his wife that when he would turn forty an important event would
take place in his life. One day he said that he had seen in dream so-
meone saying him that the purpose for which he had been sent to the
world has been accomplished. After a few days he stated that in a few
days someone from the Naqshbandi Order would depart from this
world. One day he said that someone has said that the ‘Qutub-e-Waq?
(the Spiritual Pole of that time) has died and that I am reciting the Mar-
sia (the words spoken in praise of the dead) in my own praise. After a
few days in the middle of the month of Jamadi-ul-Sani, he fell terminal-
ly ill. One day he said that he has seen Hajrat Khwaja Ahrar (Rah.) in
his dream, who was asking him to put on the robes and then smilingly
he said that now his robe would be the shroud. During his illness one
day he got into such a state of unconsciousness that people around him
thought that he had breathed his last. When he regained consciousness,
Hajrat Baqi Billah (Rah.) said that if this was the truth of death then it
was a gift, a great blessing and that he did not want to come out of that
state. On Roz Do Shamba 25 Jamadiul Sani, 1012 Hijri (1603 AD) he
breathed his last uttering “Allah”. ‘INNA LILLAHE WA INNA ILAHE
RAZEUN’-Everything has originated from the God and would return to
Him.

His Samadhi (tomb-mausoleum) is in Nabi Karim, on Idgah Road,
near New Delhi Railway station on the Ajmeri gate side. It is said that
he had once visited this place along with his disciples. He liked this
place, took ablution and offered Namaz there. The dust of this place
had stuck to his cloak. He had then said that the dust of this place
catches hold of you.

Some of his main sayings/teachings are given below:

Hajrat Baqi Billah used to say that this couplet of Hajrat Khwaja
Amkanki (the spiritual Master of Hajrat Baqi Billah) is worth ponde-
ring:

MADHO JAMAT GAR TAFAUAT MI KUNAD,

BANGARI WASHI KI ADBAT MI KUNAD

[Meaning thereby: If you feel difference between your praise and cri-
ticism, i.e. if you feel happy when someone praises you and feel upset
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on your criticism and do not take them equally, you must wait for so-
meone to teach you a lesson of ‘Adab’ (etiquettes)]

151 Hajrat Baqi Billah (Rah.) said that the meaning of ‘Yad-Kard’ 28
is chanting with tongue. Baj Gasht means to remind oneself that his
real objective is God and Yad Dasht means to garner a feeling of the
omnipresence and omnipotence of the God in one’s heart. Tauba means
to get out of the clutches of sins and to remove the veil of ignorance.
The perfection of Tauba involves getting deep into oneself and getting
rid of vices. ‘Rugbat’ means getting trapped in worldly desires and Juhd
means getting over desires. Perfection of Juhd lies in being completely
free from all desires.

CHU PAIVAND HA BAGSALI WASALI

[Meaning thereby: When you get rid of attachment with the world
or wot esires), you would meet the Go
1dly desi V! 1d he God

In regard to ‘Tawakkul he said that Tawakkul means giving up of all
worldly hopes and leaving all matters to the will of God. Its perfection
lies in giving up trust even on one’s own physical body through which
one enjoys all the worldly possessions and which is a means for the ma-
nifestation of the Supreme Soul. In regard to Kanaat he stated that it
means being content and grateful for whatever one is blessed with and
giving up extravagancy, all luxuries and living only on whatever is mini-
mum necessary and that the perfection of Kanaat lies in considering the
love and the support of the God to be sufficient for oneself and to feel
happy and content with it. In regard to ‘Ujlat’ (solitude) he stated that
solitude means giving up intimacy with the world and its perfection lies
in giving up all worldly worries and thoughts. Jikr means giving up all
other thoughts except that of the God and perfection of Jikr lies in get-
ting out of Jikr but radiating the divinity. ‘VAJJAKIR VAL MAJKUR’-
i.e. the one who is remembering is the same who is being remembered.
‘Tavajjoh’ means withdrawing one’s attention from all other things and
focusing entirely on the divine. ‘Sabr’ (contentment) means getting over
the feeling of worldly pleasures and refraining from deriving pleasure
from things and people dear to one. ‘Muraqaba’ (Dhyan; contemplation
and meditation) means having no pride in one’s virtues and good deeds
and being eager to receive the grace of the God. Surrender unto the God
(Tafvij Ilallah) refers to the state of ignoring one’s own pleasure, being
content with the pleasure of the God and to follow His dictates.

One, who is inclined to committing sins, or who is after worldly de-
sires, or who is not content with bare living, or who opposes people, or
whose time is not spent in contemplation or Jikr, or who seeks some-
thing else other than God from the God, or who does not observe auste-
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rity, or who takes pride in his virtues and capability or who does not fol-
low His dictates is surely distracted from the spiritual path. It should,
however, be kept in mind that some fully accomplished saints, who have
conquered their ego and won over their desires, have voluntarily not fol-
lowed the path of exercising restraint over spending, solitude or austeri-
ties.

Hajrat Baqi Billah has stated that the Sheikhs of the Nagshbandi
Otrder have said that those, who wish to follow the Naqshbandi Sufi way
should after seeking forgiveness with all sincerity (Tauba) for their past
sins, engage themselves according to their capability in Juhd, Tawakkul,
Kanaat, Ujlat, Sabr, Tavajjoh and devote their time in contemplation and
remembrance. Following these principles and living in accordance with
them is called ‘Safar Dar Watar’ (returning to one’s home or the Ori-

gin).
28 Yad Kard, Baj Gasht and Yad Dasht-these are three of the eleven principles

of Sufi practices given by Hajrat Abdul Khalig-al Ghujdawani and Shah
Baha’uddin Nagshband

152 Hajrat Baqi Billah also stated that in our tradition (the Naqsh-
bandi Sufi way), the state of ‘Jajb’ (the sublime feeling of absorption in
Divine—Brahmleenta ki Bhavanubhuti) is induced through Jikr, which in
turn easily and surely confers the worthiness of attaining all spiritual
states. He also stated that if someone is so attracted towards a Master
of this Order, who possesses these peculiar characteristics, as approved
by the great ones of this Order, that even when away from the Master he
feels the presence of the Mastet, he should resort to ‘Shagal Rabita’ (the
practice of meditating upon the physical appearance of the Master-also
known as ‘Tassuvar-e-Sheikh’). One engaged in Tassuvar-e-Sheikh
should, however, particularly take care that he commits no such action
that may arouse a feeling of dislike in the mind of the Master. It is desi-
rable that the seeker forgets what he desires and surrenders to the plea-
sure of his Master. In conclusion, the success of this Sadhana (practice)
depends upon both the Master and the disciple. The relation between
the disciple and the Master in this tradition is similar to cotton and
convex lens (magnifying glass) which gathers and focuses sunlight on
the cotton to light it up. Similarly, the Master acts as the media through
which the divine grace flows to the disciple. Through the Tavajjoh of
the Master, the disciple attains the ability to realize the Truth. This tra-
dition (the Nagshbandi Sufi way) has its beginning associated with Haj-
rat Abu Bakr Siddiki (Raj.) because the link (Nisbat) of Hajrat Abu Ba-
kr with Hajrat Muhammad Rasool Allah (Sal.) was his unfettered love
for the Prophet and he received the Faiz (the spiritual flux) of the Holy
Prophet through this link. The tradition of transmission of spiritual vi-

169



tality through the link of love between the Master and the disciple follo-
wed by the Naqgshbandi Sufis is, therefore, related to Hajrat Abu Bakr
Siddiki (Raj.).

Hajrat Baqi Billah stated that ‘Davam Muraqaba’ (continuance of
meditation) is a great blessing, which leads to Qubuliyat (being dear to
all-he is liked by all and he likes all) and this is also a sign of Qubuliyat
(acceptance) by the God. Attraction or love is directed only towards the
God and is sure to lead one to the ultimate goal of life, realization of the
Truth. As opposed to this tradition of the Naqshbandi Sufi way, the fo-
cus of other traditions is more on miracles and attaining Riddhi-Siddhis
(miraculous or occult powers) because of which some seekers get stuck.
Attraction or love is the characteristic quality of every human being but
remains hidden. The Naqshbandi Sufi saints pay their attention towards
it and bring it forth and strengthen it in the seekers.

Hajrat Baqi Billah also stated that saints guide seekers because of
three reasons- divine inspiration, their Master’s order or taking pity at
the wicked and degraded condition of people. Mercy and compassion
demand that people should be guided to follow the dictates of scrip-
tures and they be exhorted and encouraged to abide by religious disci-
pline and to follow the same in their day-to-day life. But this condition
does not apply to those saints, who lead seekers to self-realisation, since
leading seekers to self-realisation is far superior to mercy and compas-
sion. The spiritual teaching in this tradition is directed towards guiding
people to self realisation and all the Avatars (incarnations of God) come
on the earth for this purpose only.

He stated that ‘ TawakkuP does not mean that one should sit idle and
not make an effort to earn his livelihood. It would amount to being im-
pudent. One may adopt any means like writing books for earning one’s
livelihood. An occupation for earning the livelihood should be conside-
red like a door or threshold. If one closes the door and desires to go
across by climbing on the wall, it would be stupidity. The true meaning
of detachment is being unconcerned with all mundane and ultra mun-
dane things, being unmindful of all spiritual states and attainments and
eagerly keeping his eye only on the divine.

153 A disciple should give himself at the hand of his Master like a
dead body is given to the washer of dead bodies, who treats it in whate-
ver manner he likes. The seeker does not have a right to suggest his
Master that he should be guided in a particular manner or be instructed
for any particular Sadhana. Expressing one’s own preference is being
discourteous towards the Master. One desirous to move ahead on the
path should be careful to live only on honest money. The path of Jajb is

170



lighted by the pure wisdom gained through hard earnings. Dishonest
money obstructs the path. If someone, who does not distinguish bet-
ween honest and dishonest money enters this tradition, he should be ex-
plained the matter and persuaded to give up dishonest means. He
should be told that the Almighty is Omnipresent, Omniscient and Om-
nipotent, Who keeps an eye on all deeds of man. It may happen that he
may correct himself and start following the right path. If even after per-
suasion and explanation, one does not mend his way, the Master should
suck back the spiritual warmth that was produced in him (RUHANI
NISBAT SULB KAR LE).

Hajrat Baqi Billah (Rah.) related it to Sultan Abu Said Abul Khair
that Tasawwufand Sulook means that the seeker’s mind should be com-
pletely free from any sort of disobedience and all pride or ego, he
should give away all his worldly belongings to others and face all that
comes before him gladly without getting disturbed. The fact is that a
true seeker (or Muslim), is one, who has nothing else in his mind belon-
ging to this or the other world except the God and has committed him-
self to obedience.

Hajrat Baqi Billah (Rah.) also stated that the ¢ Talab Haqiqr (search
for the Truth or desire to seek the Divine) arises as a result of divine
will. It is a fact that such a desire or eagerness for the Truth cannot be
garnered in any other manner. This is the mercy of the Almighty that
He blesses man with such a desire, which makes him a completely dif-
ferent person in a moment. Hajrat Pirjam (Rah.) has said it beautifully
that ‘The treasures of both the wotlds lie in their hands, who enjoy the
luxuries of the world throughout their life and spend a life, which is cal-
led the life of Gaflat (carelessness or forgetfulness) in the language of
Sufis, but towards the end of their life the Almighty warns them (shakes
them up) and gives them the strength to beg His forgiveness (Tauba)
and arouses in them the desire to turn towards Him’. Hajrat Baqi Billah
(Rah.) says that this is in fact true since if towards the end of their life
the desire to turn towards Truth would not have guided them, they
would have earned only condemnation in both the worlds. This capabi-
lity to turn towards the God to such persons engrossed in the worldly
chores, however, is conferred only by the God.
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Khwaja Baqi Billah

Ici je privilégie Papport de Phistorien Rizvi #* en reprenant les pages
consacrées a Baqi Billah ainsi que celles consacrées a ses disciples qui
éclairent les difficultées rencontrées lors de successions dans une li-
gnée.

On comparera ces données trés objectives de Phistorien chiite avec
Ia notice précédente plus simple et hagiographique de Gupta.

KHWAJA BAQI BILLAH

The other eminent saint through whose influence the Nagshbandi-
Silsila gained popularity in India was Khwaja Muhammad Baqi who
claimed to have drunk deep at the fountain of the teachings of Khwaja
Ubaidullah Ahrar. He was born in about 971/1563-64 at Kabul./2 His fa-
ther Qazi Abd us-Salam Khalji Samarqandi Quraishi was an Alim and a
Sufi of fame and had settled in Kabul where he married in a family rela-
ted to Khwaja Ubaidullah Ahrar. Khwaja Baqi Billah was devoted to
pious life from his very childhood and spent most of his time in medita-
tion in some secluded quarter. He started his early education under
Maulana Sadiq Halwai, an eminent scholar of Samargand who was
staying in Kabul after his return from pilgrimage in 978/1570-71, at the
request of Akbar's younger brother Mirza Muhammad Hakim. When,
after some time, the Maulana left for Transoxiana, Baqi Billah also ac-
companied him. None of the disciples of Maulana Sadiq was a match
to Baqi Billah in intellect. He would explain all the controversial and
subtle points of theology with masterly case, but he could not concen-
trate on traditional learning for long. He used to visit Sufis and Dar-
weshes regularly and would practise devotional exercises of a severe na-
ture, but even all these failed to quench his spiritual yearning./3

The quest for spiritual satisfaction turned Baqi Billah's mind to-
wards India, and he reached Lahore. Some of his relations, who held
high ranks in the military service and were well-off and resourceful,
tried to attract him towards their profession but he did not yield to their
persuasions. Meanwhile he had an unsuccessful love affair with a

2. Muhammad Hashim : Zubdat ul-Magamat (Kanpurz, 1890),
pp- 127, 5-10 ; Hazrat ul-Quds (Urdu Translation), Vol. I, pp.
215-216.

3. Muhammad Hashim : Zubdat ul-Maqamat (Kanpur, 1890),

45 Rizvi, Muslim revivalist movements in northern India,
Chap.5 The Nagsbandis, Munshiram, New Delhi, 1965, 2014.
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pp- 127, 5-10; Hazrat ul-Quds (Urdu Translation), pp. 215-
216.
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beautiful girl. This unhappy episode had a dampening effect upon
his spirits and turned him all the more away from worldly life. Study of
mystic literature sparked off the love for asceticism in him and he was
seen wandering about in the streets and vicinity of Lahore, undergoing
untold hardship. He would wade through mud and water in the streets
of Lahore and its vicinity in search of eminent mystics, majzubs and a
petfect saint who could put him on the right path. He seemed rather
frantic about his mission when he often visited grave-yards, and deser-
ted places in search of reputed saints./1 His mothet, a pious lady, would
remain distressed on account of his constant vigil, restlessness and
weak constitution. She used to pray for the fulfilment of her son's spiri-
tual desires. Khwaja Baqi Billah's painstaking quests convinced him
that, "The essence of Suluk or mystic path lies in toning up one's mo-
rals, and if that is achieved there is no use going into the details of Su-
Iuk." A number of important saints, mostly the Naqshbandis, adminis-
tered Tauba to him and he spent most of his time in Zikr, meditation
and contemplation./2

He, later on, went to Kashmir and was greatly benefited by the com-
pany of Shaikh Baba Wali./3 On account of his influence the Khwaja
was convinced of the benefits which he could derive from the Naqsh-
bandi order./4 After the death of Baba Wali in 1592 he left for Amkana,
a

1. Zubdat ul-Magamat, pp. 7-8.

2. Ibid., pp. 8-9 ; Hazrat ul-Quds (Urdu Translation), Vol. I,
p- 216.

3. Baba Wali originally belonged to Khwarizm and reached
Kashmir in 999,1590-91 and stayed in the khanqah of Amir
Kabir Saiyid Mi Hamadani (d. 1383 A.D.). People were at-
tracted towards him in large numbers. But he soon courted
the wrath of Yadgar, the cousin of Mirta Yusuf, which mani-
fested itself in fatal consequences. He not only took up sides
with the imperialists but also actively organised a revolt to
counter the rebellious measures of Yadgar against Akbar's
officials in 1592. Bitterly offended at this Yadgar resorted to
felony and he dismissed his rival by poisoning him in the
same year. [Akbar Nama, Vol. 111, (Bib. Ind.), p. 617 ; Khwaja
Muhammad Azam Shah : Tarikh i-Kashmir Azami (Lahore,
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1303H), p. 110; Ghulam Sarwar : Khazinat ul-Asfiya, Vol. 11,
(Lucknow, 1290H), pp. 337-338]. Some modern scholars have
given a religious basis to this movement which is not suppor-
ted by authentic sources. [Maulana Muhammad Miyau : Ul-
mai Hind Ka Shandar Mazi Jadid, Pt. I (Delhi), p. 433. It was
a revolt organised by such elements as were dissatisfied with
revenue administration.

4. Zubdat ul-Maqamat, pp. 10-11, Biographical note in Malfu-
zat i-Khwaja Abdul Bali Nagshbandi (I. O. Delhi, 1058H), ft.
135a-135b.
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village in the vicinity of Samargand, where he became the disciple of
Maulana Khwajgi/1, an eminent Nagshbardi saint, and completed the
discipline of the Naqshbandi order under his care within three days./2
It is said that Khwaja Ubaidullah Ahrars directed him in a dream to pay
a visit to the Khwaja and the latter too was informed in a similar vision
of Khwaja Baqi Billah's artival./4 However his discipleship under Mau-
lana Khwajgi confirmed his formal associations with the Naqgshbandi
Ahrari Silsila, but Baqi Billah claimed to have depended directly on the
teachings of Khwaja Uhaidullah Ahrar and Khwaja Baha ud-Din Naq-
shband./5 He was ordered by his preceptor to leave for India again and
to preach the principles of the Nagshbandi order there./6

On reaching India he stayed in Lahore for some time and then he set
out for Delhi where he took up his residence in the Firuzi

1. He was a son and disciple of Maulana Darwesh (d.
970/1562) a Khalifa of Maulana Muhammad Zahid Wakhshi
(d. 936/1539), who was one of the principal Khalifas of
Khwaja Ubaidullah Ahrar. It is said that he was held in great
reverence by Abdullah Khan Uzbek of Turan. Baqi Muham-
mad Khan is also said to have defeated Pir Muhammad
Khan, who possessed a large army, on account of the bles-
sings of the saint. He died at the ripe old age of ninety years
in 1008. 1599-1600. Hazrat ul-Quds, Vol. I, (Urdu Translation)
pp-210-213.

2. Zubdat ul-Maqamat, p. 13; Hazrat ul-Quds, Vol. I (Urdu
Translation), p. 220.

3. Emphasising his indebtedness to Khwaja Ubaidullah Ah-
rat, Khwaja Baqi Billah would remark that Khwaja always
helped him in all circumstances. (Hazrat ul-Quds,Vol. I, p.
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214).

4. A number of anecdotes are recounted in contemporary ha-
giological literature of the Naqshbandi saints which tell how
through divine inspiration Maulana Khwajgi was able to
know about the arrival of Baqi Billah and how he welcomed
him and kept in a secluded place devoted to the Almighty in
accordance with the Naqshbandi discipline and made him
perfect within three days. It is said that Maulana Khwajgi
would remark that Khwaja Baqi Billah had brought the oil
and wick with him and it was only left to him to light the
lamp. This aroused the jealousy of the senior disciples of
Maulana Khwajgi but he silenced them all with the remark
that Baqi Billah had already completed his work prior to his
coming to him and he had only rectified his affairs under
him. The guide is also said to have made him agree that he
would intercede for him if he vas admitted to the proximity
of the Almighty. Majma ul-Auliya, pp.-12; Hazrat ul-Quds, Vol.
I, (Urdu Translation), p. 220.]

5. Zubdat ul-Maqamat, p. 11.

6. Zubdat ul-Magamat, pp. 14-32 ; Hazrat-ul-Quds (Urdu
Translation), Vol. I, pp. 220-231 ; Ali Akbar Ardistani : Majma
ul-Auliya (Ethe 645), f. 432b.
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fort and resided there till his death on Saturday the 25 Jamada II,
1012/30 Novembet, 1603 at the age of forty years./1

He was not spared by illness to exercise his influence for more than
three to four years at Delhi and generally remained sick during the last
two or three years. Right faith, obedience to Shariat, sincerity of pur-
pose and constant meditation on the Almighty were regarded by him as
the highest bliss. He attached little importance to ecstasy and other
mystical experiences.

Like most of the Sufis of the Naqshbandi order he laid great stress
on Shariat. He has said, '"One of the following things helps the Sufis in
guiding and educating the people : divine inspiration, divine ordinances
or compassion for the people. When they find people troubled and af-
flicted due to the want of proper guidance, they should, motivated by
compassion, try to rescue them from torture. Feelings of compassion
should inspire Sufis to treat the propagation of Shariat as obligatory and
through their teachings they should persuade the people to look after
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the protection and furtherance of Shariat, i.e. to the dissemination of
the knowledge of Figh and Hadis and translating them into action." /2
He declared, "Human beings have been ordained to follow the Shariat
and not the Haqaiq and Maarif. The Prophet never required the people
to follow the Maarif of the Sufis but always preached the Shariat. The
highest form of blessing for a man lies in ungrudging obedience to Pro-
phet Muhammad and his compani-ons." /3 Discoursing on the progress
attainable after death, he said, ""Shaikh Ibn Arabi has remarked that if a
devotee, who treads the path to the Almighty with unsullied motives and
unflinching faith, and who properly fulfils the obligations of the Shariat,
fails to attain to the bliss and ecstasy yearned by the Sufis, during his
life time, they ate bestowed upon him after his death." He after a little
meditation added to this aphorism : "A devotee should consider the
right type of faith, the fulfilment of the obligations to the Shariat and
constant

1. Zubdat ul-Maqamat, pp. 14, 32 ; Hazrat ul-Quds (Urdu
Translation), VolI, p. 221 ; Majma ul-Auliya, ff. 432a-434 b ;
Abdus Samad b. Afzal Muhammad : Akhbar ul-Asfiya (Aliga-
rh University Mss); Muhammad Sadiq Hamadani Tabaqat i-
Shah Jahani (Habibgani, Aligarh University Mss).

2. Zubdat ul-Maqamat, p. 57; Kalimat i-Taiyibat (Mss.), ff.9a-
9b.

3. Baqi Billah : Kalimat i-Taiyibat, f. 8a.

attention towards the Almighty, as the greatest of all the blessings on
this earth,- for no mystic grace and ecstasy can compete with these." /1

However, if he found someone violating the principles of the Shara,
he never reprimanded and pressed him to follow the right path but he
would bring home the lawful act to him through metaphors and pa-
rables. According to him, it was the duty of the Ulama and the Muhta-
sibs to enforce the Shariat through compulsion. No one could have the
courage to insult any Muslim in his presence, and back-biting was out
of question./2 To discourage this tendency he would start praising in
advance the man intended to be made the target of back-biting. To so-
meone who complained to him that his followers did not bear any hard-
ship in prayers and devotion, he retorted that they were helpless for he
was himself blessed with eminence without much difficulty./3 He per-
sonally observed the laws of Shariat meticulously and did not allow food
obtained from doubtful sources to be cooked for himself. His mother
therefore herself cooked food for him. He did not indulge in such acts
as were permitted by the Shara but were not obligatory./4
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He shunned publicity, tried to conceal his spiritual attainments and
led a secluded life./5 He was, howevet, opposed to inactivity. He asset-
ted, " Tawakkul does not mean sitting idle to the utter neglect of one's
own affairs and resources, for that is immoral. People should engage
themselves in pursuits as permitted by the Shara viz. copying out the
books etc. They should not abandon the means, for the means were like
a door. God has provided the door for the attainment of this goal. If so-
meone closes the door and seeks entrance above it or through some
unusual passage, it would amount to showing bad manners, for he has
chosen not to make a proper use of the door created by Him. It would
be the height of folly if we were to close what has been opened by
Him." /6

1. Kalimat-i-Taiyibat, t. 11a; Zubdat ul-Maqamat, p. 58.
2. Kalimat i-Taiyibat, f. 21a.
3. Zubdat ul-Magamat, pp. 22, 24.

4. Hagrat ul-Quds (Urdu Translation), Vol. I, p. 225. He was
highly inflamed when a Hindu physician was brought for his
treatment at his death bed and could be comforted only
when it was reported that he was brought at the instance of
his mother. (Kalimat i-Taiyibat, f. 19b).

5. Hazrat u!-Quds (Urdu Translation), Part I, p. 222
6. Zubdat ul-Maqamat, p. 54.
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He was no ‘miracle monger'. He differentiated between Walayat and
Wilayat. " Walayat", he explained, "is that nearness to the Almighty
which a devotee acquires while Wilavat is that perfection which is a
cause of popularity amongst people. People in general are impressed
only by that. This is related to takwin (genesis). Miracles and superna-
tural powers belong to Wilayat." One from amongst the audience ques-
tioned about the source of the blessings which were received by the de-
votees. He answered, "They emanate from Walayat ;" and added, "of
the two, Walayat and Wilayat some have acquired only one while a few
others have acquired both in ample measure. It also happens that out of
the two, one acquires either of the two in greater measure. The Naqsh-
bandi saints possessed more of the Walayat than Wilayat. If the saint
possessing Wilayat passes away, he leaves it behind for some of his loyal
disciples, but the saint who possesses Walayat invariably carries it with
him." /1

177



Nor did he rule out the possibility of eminent saints committing
sins, but said, "Even the casual commission of a sin by a saint should
not lead to the presumption that the saint is no longer to be regarded as
an eminent one. On the other hand, his relative position in the realm of
spiritualism should be studied and considered." /2 He conceded that
the saints on some occasions wrongly interpreted the utterances of each
other, but he was not prepared to believe that they erred in understan-
ding the real matter. He rather asserted that on fundamentals they were
unanimous. ""The cause of the error' he said, ""may be ascribed to their
shaky expression or to a disparity in the measure of perfection in regard
to mystic state of different saints. One examines the mystic state of the
other in accordance with his own achievements and begins to accuse
him for having committed mistakes." He illustrated his point of view
with the controversy of Wahdat ul-Wujud as propounded by Shaikh Mu-
hi ud-Din Ibn Arabi and Wawdat i-Shuhud as held by Shaikh Alaud-
daula Simnani. Like all other eminent saints he also believed that the
criticisms of Shaikh Alaud-Daula were superficial, and so he generally
supported the point of view of Muhi ud-Din Ibn Arabi. But it seems
that in the closing years of his life he tended to lean towards orthodoxy.
A week before his death, he is said to have remarked, " Tauhid is a nar-
row lane while the wide road is another

1. 1bid., p. 60.
2. Zubdat ul-Magamat, p. 61.
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one." /1 This does not however mean a condemnation of Tauhid i-
Wujudi, but the remark seeks to emphasise the dangers associated with
it. Practice of Tauhid i-Wujudi within the frame-work of the Shariat was
the favourite doctrine of a large number of Sufis in India and it was to
this school that Khwaja Baqi Billah, his sons and some other disciples
adhered.

Khwaja Baqi Billah was extremely courteous and highly forbearing.
A story goes that on one occasion he put up with the uncharitable re-
marks, about his dress and manners, of an ignorant Faqih, himself a
defaulter. in the observance of the laws of Shariat, without giving way to
anger ; he contented himself with saying, ""You are a peculiar specimen
of humanity having no duplicate. I have yet to meet a man like you. It
would be desirable to keep you in my company." The Faqih failed to
grasp the import of the Khwaja's sarcasm and persisted in his critical
utterances even with greater intensity for a long time, though the Khwa-
ja tried to humour him with all his humility and without showing any
bad temper or displeasure. Ultimately the Khwaja silenced him by refer-
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ring to the relevant works of Figh and the Faqih was seen no mote./2
He was so considerate to other human beings that once during a famine
in Lahore he did not take food for several days out of sympathy for the
hardships which the people were suffering. He would distribute his food
to the needy and the poor./3 He never talked unnecessarily and his
doors would, however, always remain open for the poor and the indi-
gents./4

It was his usual practice not to enrol any disciple; rather he would
advise them to find out some other suitable guide. He would even go to
the extent of asking them to report to him if any of them came across a
petfect guide./5 Though he was shy of, rather allergic to, every kind of
publicity, and always preferred to live in seclusion, still his piety and
learning drew towards him some important disciples from every walk of
life. Shaikh Farid Bukhari appears to have come in his contact after his
return to Agra with Emperor Akbar from the Deccan

1. Maktubat i-Imam Rabbani, Vol. I, Letter no. 43. Mujaddid
has quoted Shaikh Abdul Haq Muhaddis Dehlawi as his au-
thority for the above statement.

2. Kalimat i-Taiyibat, f. 22b ; of Khwaja Baqi Billah's humili-
ty towards an unrestrained Faqir who had been ceaselessly
abusing him at Khwaja Qutb ud-Din Bakhtiyar Kaki's tomb.
(Zubdat ul-Magamat, p. 23).

3. Zubdat ul-Magamat, p. 20 ; Nazrat ul-Quds (Urdu Trans-
Iation), Vol. I, p. 223.

4. Nazrat ul-Quds, Vol. I, p. 222.
5. Zubdat ul-Maqamat, p. 16.
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campaign early in 1010/1601. It was about the end of 1601 that La-
hore routes were entrusted to Shaikh Farid Bukhati with a view to che-
cking the levy of unauthorised dues by avaricious officials./1 It seems
that in connection with the visits to Lahore and Delhi, he came in close
contact with Khwaja Baqi Billah. The small collection of Khwaja Baqi
Billah's letters contains several letters addressed to Shaikh Farid Bukha-
ri. This accounted for the existence of a common belief among the
people that the popularity of Khwaja Baqi Billah depended upon Shaikh
Farid. To those who criticised him for paying undue consideration to-
watds Shaikh Farid, Baqi Billah's reply was that he was not in the least
shy of his indebtedness to Shaikh Farid and that he had certainly no
reason, supported by or based on Shara, to sever his connections with
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him./2 The benefits which Khwaja Bagqi Billah and his descendants de-
rived from Shaikh Farid were acknowledged by Mujaddid also./3 Accoz-
ding to Gulzar i-Abrar all the expenses of Baqi Billah were defrayed by
Shaikh Farid Bukhari./4

Miran Sadr i-Jahan approached Khwaja Baqi Billah with the request
to accept him as his disciple but the Khwaja on account of his ill health
and indisposition, could train Sadr i-Jahan only in the Zikr and recom-
mended him to Mujaddid for instructions in Muraqgiba (meditation)./5
Abdur Rahim Khan i-Khanan is also said to have become attracted to
the Khwaja though he was never able to pay a visit to him. It is said that
once he was informed of the fact that the Khwaja and some of his dis-
ciples intended to go on pilgrimage. Khan i-Khanan accordingly sent a
lac of rupees to cover the travelling expenses of the Khwaja and his dis-
ciples ; but the Khwaja declined saying he was not in favour of making
the pilgrimage on the strength of money collected from Muslims./6

Some other nobles were also devoted to him and used to send him
money for the expenses of his khanqah and for distribution amongst
the poor and deserving ones. Baqi Billah, despite his detachment from
the worldly affairs had assumed this responsibility on account of his af-
fection towards them. He would not permit any worldly conversation

1. Akbar Nama, Vol. III, p. 802.

2. Kalimat i-Taiyibat, f. 24b.

3. Maktubat i-Imam Rabbani, Vol. I, Letter nos. 46,54.
4. Ghausi Shattari : Gulzar i-Abrar, £. 305b.

5. Maktubat i-Khwafa Baqi Billah, (Personal collection of the
author),f. 8a.

6. Zubdat ul-Maqamat, pp. 24-25.
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to creep into his assemblies unless it pertained to the well being of
his destitute followers. He, however, did not desire anything for his own
self or for his other important disciples and remained contented with
his lot of poverty, asceticism and resignation. The offers of his wealthy
disciples, keen to make provisions for the saints of his khanqgah, were
not generally accepted for those who had obtained high spiritual status
but were accepted for the lesser fry./1 It appears that the distribution of
charities to the needy and the destitute of Delhi and Sirhind was offi-
cially entrusted to him./2
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The success which Khwaja Baqi Billah gained within a short period
of three or four years was regarded as one of his greatest miracles. Due
to his influence, the Ahrari discipline of Naqshbandi order became very
popular. The main reason for his astounding success lay in the populari-
ty which this branch of the Naqshbandi order had already gained under
the Mughul Emperors and in his own life of poverty, resignation and
humane approach to the problems of the Muslims.

Disciples of khwaja Baqi Billah

Born at Qunduz in/3 977/1569-70, Husain ud-Din Ahmad, an
eminent disciple of Khwaja Baqi Billah, was the son of Qazi Nizam of
Badakhshan, who had migrated from his native land to India in
982/1544 and was granted the title of Qazi Khan and later of Ghazi
Khan by the Emperor, Akbar. He also wrote some standard works of
scholastic theology and Sufism. According to Mulla Abdul Qadir Ba-
dauni, Ghazi Khan was the first to suggest the performance of the cere-
mony of Sijda before the Emperor/5 Khwaja Husam ud-Din had

1 Ibid., p. 24.

2. Maktubat i-Imam Rabbani, Vol. I, Letter nos. 19 and 20.
3. Hazrat ul-Quds (Urdu Translation), Vol. I, p. 270.

4. Akbar Nama, Vol. III, pp. 108-109.

5. Mundakhab ut-Tawarikh, Vol. II1, pp. 153-154. Mulla Alim
of Kabul (Muntakhab ut-Tawarikh, Vol. III, pp. 270-272),
who nurtured a strange sense of envy against Qazi Nizam,
used to say regretfully, "Alas, that I was not the inventor of
this ordinance." He died on 4 Amardad (about 15 July, 1584)
in Awadh (Faizabad) at the age of seventy. Abul Fazl says,
""To the sword he added the high dignity of the pen. Though
stupid in conventional learning, yet by the blessing of his
discipleship of the world's Lord he, in company with the illu-
minate sages (danishwaran i-ishy) and the pure Sufis, perfor-
med his devotions (to Akbar) . . He always had a weeping eye
(chashm i-giryan) and a burning heart." [H. Beveridge: The
Akbar Nama of Abul Fazl, Vol. III (Bib. Ind.), p. 655; Maasir
ul-Umara, Vol. I1, pp. 572-879].
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attained to the rank of 1000 and was attached with Abdur Rahim
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Khan i-Khanan in the Deccan, but he became so much enamoured of
the ascetic way of life that neither the mansab nor his matrimonial rela-
tions with the sister of Shaikh Abul Fazl—the most important grandee
of Akbat's reign—and the persuasions of Khan i-Khanan could restrain
him from abandoning worldly pursuits and adopting the calling of a
Shaikh. He told the Khan i-Khanan, ""A desire to forsake the world has
taken possession of my soul. If you prevent me, I shall become a luna-
tic. Write to His Majesty and send me to Delhi in order that I may spend
the rest of my life at the shrine of Sultan ul-Mashaikh." Next he started
wandering in the streets and bazaars, and, stripping himself naked, bes-
meared his body with mud. When the incident was reported to the Em-
peror, he was allowed to retite to Delhi./1 His wife also gave away to
Darweshes all cash and property that she possessed and remained devo-
ted to her husband throughout her life.

A number of anecdotes to the effect that Shaikh Abul Fazl restrained
him from leading the life of a Sufi arc recorded in Naqshbandi Tazkiras.
The authors of Zubdat ul-Maqamat and Hazrat ul-Quds relate that
Shaikh Abul Fazl harassed Husam ud-Din to the extent that the latter
had to seek the protection of Khwaja Baqi Billah, who predicted that
Abul Fazl's influence would shortly come to a close; subsequently the
news of the death of Shaikh Abul Fazl was received./2 Shaikh Abul Fazl
was deputed to the Deccan in January 1599 where he remained till he
was killed on Rabi I, 1011/22 August, 1602 while on his way back to
Agra. The story of the harassment of Khwaja Husam ud-Din by Shaikh
Abul Fazl and the blessings of Bagqi Billah, therefore, holds no water.

Subsequent to his first contact with Khwaja Baqi Billah, Husam ud-
Din Ahmad, according to the Naqshbandi sources, was not enrolled as a
disciple but, as was the practice with the Khwaja, was asked to find
some other suitable guide. This did not satisfy Husam ud-Din Ahmad ;
so he took to wandering. After spending some period in Agra, he again
repaired to Delhi and was admitted by Baqi Billah to the fold of his dis-
ciples. /3

1. Shaikh Farid Bhakkari : Zakhirat ul-Khawanin, Vol. I (Kara-
chi, 1961),K).242-943; Maasir ul-Umara, Vol. II, pp. 878-
879 ;Vol. 1II, pp. 323-324 ; English Translation by H. Beve-
ridge and -Baini Prasad, Vol. 1, pp. 586-587, 649-650.

2. Zubdat ul-Magamat, p. 79, Hazrat ul-Quads (Urdu Transla-
tion), Vol. 1, p. 271.

3. Zubdat ul-Maqamat, p. 16.
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He was profoundly devoted to his preceptor and served him very
loyally at his death-bed. He also brought up and educated the two sons
of his preceptot, Khwaja Ubaidullah and Khwaja Abdullah, both of
whom were born, in 1010/1601-2, of different mothers. He preferred an
ascetic life and did not generally mix with people ; but if they would ap-
proach him to intercede on their behalf with some noble or the other he
would recommend them to the authorities concerned. He was not
contemptuous of the nobles and the rich./1

In the controversy which arose with the death of Khwaja Baqi Billah
regarding the spiritual succession of the Khwaja, he though played the
role of a peace-maker yet always remained a partisan of Shaikh Alah-
dad./2 His indifference towards paying any serious attention to the tea-
chings of Mujaddid, his following in the footsteps of Baqi Billah along
with Shaikh Alandad, and their reconciling themselves to the popular
practice of sama prevalent amongst other Sufis of Delhi are facts borne
out in the works of Khwaja Abdullah and Ubaidullah and the letters of
Mujaddid to Khwaja Husam ud-Din and Abdullah and Ubaidullah./3
Khwaja Husam ud-Din for some time avoided writing letters to Mujad-
did but the latter continued conveying his spiritual attainments to
him./4 Khwaja Husam ud-Din's entrusting the education of Abdullah,
the son of Khwaja Baqi Billah, to Muhammad Qulich afforded no satis-
faction to Mujaddid as he feared that Muhammad Qulich might impose
on Abdullah's mind his own venomous thoughts which were opposed to
those of Mujaddid./5 Howevet, they could not remain unaffected with
the traditions of his father and the pantheistic trends of the times and
Mujaddid considered it essential to write a long letter to them, which
may be regarded as an

11t is said that someone amongst his audience once complai-
ned that the contemporary nobles and rich people did not
pay proper respect to the saints like their predecessors He re-
plied, ""This should also be treated as part of the divine bles-
sing to the contemporary saints ; for the saints in the past
shunned the company of the nobles and rich people even
though they would anxiously yearn for the saints. Now-a-
days if the nobles and rich people choose to contact them,
the Sufis arc bound to change their ways and manners. The
coldness of the nobles towards the saints is therefore a boon
to them." (Hazrat ul-Quds: Urdu Translation, p. 274).

2. Maktubat i-Imam Rabbani, Vol. I, Letter no. 32.
3. Ibid., Letter nos. 207, 216, 229, 266.
4. Ibid., Letter nos. 207, 216.
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5. Ibid., Letter no. 229,
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independent treatise in its own right and a concise account of Sunni
beliefs comprising twenty one points./1 Mujaddid referred to this cor-
respondence in a letter to Khwaja Husam ud-Din, bitterly criticising
him for permitting innovations relating to sama. He informed him, "I
hold that innovations in the Tariqat are as bad as they are in religion, for
they lead to the closure of the doors of the divine bliss." /2 By innova-
tions he meant sama, indulged in by the sons of Baqi Billah, and the sa-
ma assemblies organised by them on Friday eves, which were joined by
other disciples of Bagqi Billah too. Mujaddid had written to them, "It is
highly amazing that the members of other Silsilas indulge in this act
(sama) on the pretext of following in the footsteps of their Pirs. They
seek to avert the evil consequences flowing from its illegality through
the traditions of their Pirs Iittle realising that they do no justice through
it. What pretext will you people find for practising this innovation ? It is
illegal not only from the point of view of Shara but is also against the
traditions of your Pirs. Neither the followers of the Shariat approve of it
nor do the followers of the Tarigat. Even if the Shara does not put the
seal of illegality on it, an innovation in the Tariqatis detestable. This all
the more enhances its illegality from the point of view of the Shara. I
am sure that Mirza Jeo (Khwaja Husam ud-Din) must be equally dissa-
tisfied with it even though he might not have openly stopped you in
consideration of your position nor might have stopped other Sufis from
associating themselves with these assemblies. Since this Faqir will not
be able to reach there in the near future he has jotted down the above
few lines for your guidance in order that you should learn this lesson
from beginning to end in presence Mirza Jeo." The letter failed to pro-
duce any effect worth mentioning and sama with its different forms for-
med the main subject matter of several subsequent letters. Mujaddid
kept trying to bring home to Khwaja Husam ud-Din the advisability of
strongly protecting the Tariqat from extraneous influences and undesi-
rable practices./3 Obsessed with strong feelings of despondency, Mu-
jaddid had to write to Khwaja Husam ud-Din, "Since the practices, op-
posed to the tradition of this Tariqat, take place in Firuzabad which is
the asylum and place of refuge for we the Fagqirs and a model for the
disciples, it is a matter

1. Ibid., Letter no. 266.
2. Ibid., Letter no. 267.
3.1bid., Letter no. 266.

184



197

of great anxiety for us. The sons of the Master should protect the
traditions of their revered father. The sons of Khwaja Ahrar, after the
death of their father, were the protectors of the original form of their fa-
ther's mystic path and they jealously guarded it against any modifica-
tion at the hands of those who sought to do so, did not matter even if
they had to fight stubbornly for it. You might have heard this... you
should look into the matter with a sense of equity. Had our Master been
alive by now, could he have approved of these assemblies and gathe-
rings? The Fagqir is certain that he could never have seen eye to eye with
them, rather must have expressed his resentment. The Fagqir is only
concerned with conveying the correct teachings. It matters little whe-
ther .you accept it or not. He cannot quarrel with you. If the sons of the
Master and the Sufis of that place do not give up their line of action, di-
sappointment in their companionship is the Faqit's lot." /1 Even this
strong letter of protest appears to have hardly cut any ice, for, in another
letter of Volume II, Mujaddid bitterly complains of the attitude of
Khwaja Husam ud-Din, sons of Khwaja Baqi Billah and Shaikh Alan-
dad./2 The Firuzabadi or Delhi branch of the Nagshbandis thus conti-
nued to follow the principles of Tauhid i-Wujudi under the fostering
care of Khwaja Husam ud-Din and Alahdad. They went on pressing
their own interpretation in regard to the teachings of Khwaja Baqi
Billah and reconciled the rigid principles of the Master with the eclectic
trends of the time, keeping of course a stronger grip over the Shariat as
compared with other Silsilas.

However, Mujaddid and Khwaja Husam ud-Din appear to have ulti-
mately clung to their respective view-points, though Mujaddid did not
give up his effoits to convert him to his philosophy /3 but with the lapse
of time the bitterness too had softened. Since Khwaja Husam ud-Din,
like Shaikh Abdul Haq, had strong leanings towards the revivalism of
orthodoxy, he sympathised with Mujaddid and prayed for his success./4
He remained worried due to the imprisonment of Mujaddid and conse-
quently wrote several letters to him enquiring of his welfate /5 Towards
the end of his life he wished to migrate to Mecca and settle down there
permanently with his family, but Mujaddid

1. Ibid., Letter no. 273.
2. Maktubat i-Imam Rabbani, Vol. II, Letter no. 26.
3. Maktubat i-Imam Rabbani, Vol. 111, Letter no. 72.

4. Zubdat ul-Magamat, p. 83, Khwaja Husain ud-Din's letter
to Khwaja Taj ud-Din.
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5. Makitubat i-Imam Rabbani, Vol. II, Letter no. 72 ; Zubdat
ut-Maqamat, pp. 84-85.
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discouraged him from taking his family with him./1 The intended
pilgrimage could not however be carried out. Towards the close of Ja-
hangir's reign he had to pass his days in very restrained circumstances
as Jahangir never tolerated the activities of the saints and Alims which
he considered subversive. He was summoned by the Emperor to Kash-
mit alongwith Shaikh Abdul Haq Muhaddis Dehlawi,/2 but, to their
good luck, the storm gathering round them subsided due to the death of
Jahangir and he returned to Delhi. It seems that Shahjahan too did not
allow him to live in Delhi and he had to shift to Agra where he died
on/Safar, 1043/7 August, 1633 and was buried there ; but later on his
earthly remains were taken to Delhi and consigned to the grave near the
tomb of his preceptors /3.

Shaikh Taj ud-Din, another eminent disciple of Khwaja Baqi Billah,
hailed from Sambhal and was formerly a disciple of Shaikh Ilah Ba-
khsh, the Khalifa of Mir Saiyid Ali Qiwam of Jaunpur. Shaikh Taj ud-
Din's first contact with Khwaja Bagqi Billah dated back to the time when
the latter, during his first visit to India, reached Sambhal in the quest of
an eminent saint. Shaikh Taj ud-Din was highly impressed with the
Khwaja. When Khwaja Baqi Billah again came back to Delhi from
Transoxiana, Shaikh Ilah Baksh had breathed his last. Shaikh Taj ud-
Din reached Delhi and became one of the most intimate companions of
the Khwaja. He was the first to be permitted by the Khwaja to initiate
disciples into the Nagshbandi order and was allowed to go to Sambhal
and popularise the Naqshbandi discipline there./4 He was advised by
his preceptor to initiate the disciples exclusively in the Naqshbandi Sil-
sila and to scrupulously avoid the disciplines of other orders./5

At Sambhal, Taj ud-Din came in conflict with a majzub named Abu
Bakr, who in the formet's eyes had gone astray from the path of righ-
teousness. To bring him back to the right path, the Shaikh resorted to
harsh dealings. This not only accounted for a setback in his popularity
with the local people but also earned for him a severe reprimand from
his preceptor, who could not approve of such corrective measures. He
was cautioned against any forthright condemnation of the

1. Maktubat i-Imam Rabbani, Vol. 111, Letter nos. 40, 115.

2. Dara Shukoh : Sakinat ul-Auliya (Rampur Mss.), f . 202a-
202b ; Supra, p. 283.
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3. Hazrat ul-Quds, Vol. I, (Urdu Translation), p. 275 ; Zubdat
ul-Alaqamat, p. 86 ; Maasir ul-Umara, Vol. 111, p. 824.

4. Zubdat ul-Maqamat, pp. 70-71.
5. Maktubat i-Khwaja Bali Billah, f. 4a.
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lapses and mistakes on the part of the people ; and to retrieve his
prestige he was advised by his preceptor to be more patient and tolerant
and to view the shortcomings of the people sympathetically./1

After the death of Khwaja Baqi Billah, Shaikh Taj ud-Din along with
Shaikh Alandad struggled for some time to obtain supreme spiritual po-
sition as successor of the Khwaja but, faring no better, he soon abando-
ned his efforts and sought contentment in his own lot. He is said to
have not only written letters of regret to Mujaddid but also to have pu-
blicly apologised, when Mujaddid revisited Delhi on the occasion of the
first death anniversary of Khwaja Baqi Billah./2 However, he did not
prefer to stay at any particular place and so, after wandering about dif-
ferent places in India and Kashmir, went on pilgrimage. In Mecca one
Shaikh Muhammad Ilan, who was reputed for his piety, learning, and
asceticism and was attracted by the Naqshbandi Silsila, became his dis-
ciple. There he translated Kashifi's Rashahat i-Ain ul-Hayat, from Per-
sian to Arabic,/3 in otder to popularise the teachings of Nagshbandi or-
der among the Arabic speaking people. After the death of Shaikh Mu-
hammad Ilan in 1031/1621-22, he again repaired to India/4 but left for
Iraq and Arabia very shortly and was seen in Mecca in 1037/1627-28 .
He translated some other treatises written by the saints of the Naqsh-
bandi order from Persian into Arabic and wrote a treatise on the justifi-
cation of the practices of the Sufis/5 which were subjected to a strong
criticism there./6

He purchased a plot of land in 1049/1639-40 at the age of ninety
near the Kaba and lived a secluded life there./ He died at the ripe old
age of ninety years on 22 Rabi I, 1052/20 June, 1642 in Mecca..

1. Ibid., £.17a ; Zubdat ul-Alagamat, pp. 73-14.
2. Hazrat ul-Quds, Vol. II (Riza Library Rampur Mss.)
3. Zubdat ul-Alaqamat, p. 76.

4. Mujaddid also wrote to him after his arrival in India to pay
a visit to him in Sirhind. As a matter of fact he was anxious
to obtain first hand informations regarding Mecca. (Maktu-
bat i-Imam Rabbani), Vol. 1, Letter no. 263.
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5. Piri Muridi.
6. Zubdat ul-Maqamat, p. 77.

7. Hazrat ul-Quds (Urdu Translation), Vol. I, pp. 268-269. He
is said to have been very popular in Mecca. (Shah Wali ullah :
Anfas ul-Amin, p. 19).

8. Hazrat ul-Quds (Urdu Translation), Vol. I, p. 270.
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Shaikh Alahdad was one of the very old companions of Khwaja Baqi
Billah. He had come in contact with the Khwaja when the latter was
staying in Lahore during his first visit to India. When he decided to go
to Transoxiana, Shaikh Alahdad did not accompany him but Khwaja Ba-
qi Billah entrusted the care of his associates to him.

After the Khwaja's return to Lahore he began to supetrvise the affairs
of the Khwaja's khanqah earnestly. On account of his long association
with Khwaja Baqi Billah and the services rendered by him to his precep-
tor, as also the respect he was held in, it was but natural foi him to
consider himself his successor. His claims were supported by Khwaja
Husam ud-Din too, but Mujaddid did not accept them. In reference to
Khwaja Husam ud-Din's letter that Baqi Billah had entrusted his dis-
ciples of Delhi to Shaikh Alahdad's care, he wrote to him, "Your words
require clarification. If ‘entrusting' means serving the disciples, I have
nothing to comment against it ; but if it involves acquiring the status of
a Shaikh, I strongly disapprove of the stand. During my last visit to the
Khwaja, he had asked me to direct Shaikh Alahdad to keep his disciples
engaged on his behalf in religious exercises and to report their ‘mystic
states' to him. The Khwaja had made this arrangement in view of his
serious indisposition which had prevented him from calling them to his
presence, keeping them engaged in ascetic exercises and acquainting
himself with their mystic progress. I was hesitant even to yield to this.
To impart instruction in this way falls within the scope of the duties of
an ambassador, especially so when it is imparted on account of certain
specific needs. This performance of the duties of the ambassador re-
mained confined to the lifetime of our Preceptor. Since the Preceptor is
no more, the act of keeping the disciples devoted to ascetic exercises
and of enquiring their ‘mystic states' amounts to the encroachment
upon the rights of others." Mujaddid clearly brought home to Hussein-
hud-Din, that, as Shaikh Alandad was impetfectly acquainted with the
high spiritual attainments of Khwaja Baqi Billah, he, by virtue of the
authority vested in him by his Preceptor, could deprive Alandad of all
the accomplishments the latter had acquired through his Preceptor./1
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Shaikh Alahdad persisted in his open hostility towards Mujaddid for
some time ; but subsequently a sort of ‘patch up' was effected

1.Maktubat i-Imam Rabbani, Vol. 1, Letter no. 32.
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through the good offices of Khwaja Husain ud-Din though Mujad-
did was scarcely satisfied with Alahdad's alleged expressions of regret.
He insisted on a complete change in his attitude and behaviour but
Alahdad never came around to this. He along with Khwaja Husain ud-
Din and the sons of Baqi Billah, continued to follow the teachings of
the Master independently and Mujaddid could do nothing but taunt him
about his claim to be a Pir Parast./1 He died in Ramzan, 1049/ Decem-
ber 1639 January, 1640./2

1. Devoted to his Pir. (Maktubat i-Imam Rabbani, Vol. II,
Letter no. 26).

2. Zubdat ul-Maqamat, pp. 85-88 ; Hazrat ul-Qsds (urdu
Translation), Vol. I, pp. 275-276 ; Vol. II (Rampur Mss).
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Sirhindi le « Mujaddid » -1624 = Sheikh Ahmad
al-Faruqi

“YA ILAHI! YA KARIB KURB KAR APNA ATA, GAUSLE AJAM
SHEIKH AHMAD PESHVA KE VASTE”

(Bless me with Your Nearness, O God!,
For the sake of crown of saints Sheikh Ahmad)

Hajrat Imam Rabbani Mujaddid Alifsani Sheikh Ahmad al-Faroqi
as-Sarhindi (Rah.) was the main Khalifa and spiritual heir of Hajrat Ba-
qi Billah (Rah.). He was born on 14th of Shawwal 971 AH (25/26 May,
1564) in Sihar-Nidbasin (Sarhind, Punjab). Hajrat Baqi Billah (Rah.)
was sent to India by Hajrat Khwaja Amkanki (Rah.) saying that this Or-
der would be introduced in India through him and one of his followers
would shine like the Sun. Hajrat Sheikh Ahmad Faruqi (Rah.) was that
person, who was brilliant like the Sun.

He belonged to the family of Hajrat Umar Farooq (Raj.). It is men-
tioned in the book ‘Rauztulqayyumiya’ that his revered father Hajrat
Makhdum (Rah.) had seen in a dream before his birth that it was dark-
ness all over the world and boars, monkeys and bears are killing people.
Just then a beam of light emanated from his chest in which he saw a
glorious person seated on a throne in whose presence all the heretics
and oppressors were being killed and somebody was saying loudly that
‘Make the announcement that Truth has arrived, falsehood has vanished
and falsehood is short-lived. He asked Hajrat Shah Kamal Khataili
(Rah.) about his dream, who explained that you would be blessed with a
son, who would remove the darkness of ignorance and innovation (Bi-
dat) in religion (Islam).

When he was a child, he fell seriously ill and there was no hope of
his survival. His father called Hajrat Shah Kamal Khataili (Rah.) for
exorcism. He put his tongue in the mouth of Sheikh Ahmad Faruqi.
(Rah.), which he kept on sucking for long. Hajrat Shah Kamal Khataili
(Rah.) told his father not to worry since his son was going to live long
and he was going to be a great scholar and Knower (Brahm-Gyani). He
used o say that though this incidence relates to my childhood but I re-
member it very well.

He had sharp intellect and in his childhood in a short period he me-
morized the Qur’an by heart. Thereafter he received most of his educa-
tion from his father. He visited Sialkot where he was taught by Maulana
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Kamaal Kashmiri, who was one of the great scholars of his time. He
then went through all the main books on Hadits and also various trea-
tises on Qur’an through various scholars. At the age of seventeen he
started teaching with great dedication and commitment.

During this period he had an occasion to visit Agra, which then was
the capital city and there he met the famous scholar Abul Fazl but as
Abul Fazl did not attach much importance to religion, this meeting did
not prove useful and he returned to Sarhind. In spirituality he was given
permission to guide people in Suhuravardi, Qadriya and Chishti Orders
by his father but he did not like the tradition of music and reaching the
state of ecstasy through music (Wajd or Haal) prevalent in the Chishti
Otrder.

(155) He fell seriously ill during this period. His wife was very upset.
She prayed a lot with tears in her eyes and with great expectation. She
heard a divine voice asking her not to be upset and saying that ‘He has
to do a lot of work for Us.” After this he regained his health very quickly.

His father passed away in 1007 AH. The next year, i.e. in 1008 AH he
proceeded on Haj pilgrimage. On the way in Delhi he met his friend
Maulana Hasan Kashmiri, who aroused a desire in his heart to visit Ha-
jrat Baqi Billah (Rah.). When he went to visit him, Hajrat Baqi Billah
(Rah.), against his nature immediately accepted him and within a week
he was deeply influenced by the Naqshbandi Order. When he mentio-
ned his state of affairs to Hajrat Baqi Billah (Rah.), he initiated him and
started giving him sittings (Tavajjoh) in seclusion. Hajrat Sheikh Ahma-
d’s heart was activated ? immediately. He stayed for about two months
with Hajrat Baqi Billah (Rah.) during which period he was given all the
secrets of the Naqshbandi Order and was given full authorization as a
Master to guide people by Hajrat Baqi Billah (Rah.). Hajrat Baqi Billah
(Rah.) also told him about the order of his Sheikh (Khwaja Amkanki) to
visit India and many other things, which indicated that all this was desi-
gned to serve this purpose.

It is said that Prophet Muhammad (Sal.) has mentioned about him
in one of his Hadits. Sheikh Husamuddin (Q.S.) also mentioned about
him that ‘I have seen Hajrat Paigamber (Sal.) in my dream praising
Sheikh Ahmad Sarhindi.” Sheikh Ahmad al-Jami also was one of the per-
sons, who foretold about him. He said, “After me there would be seven-
teen Godlovers, all of whom would be named ‘Ahmad’ and last of them
would be born towards the end of the first millennium and he would be
the best of all and would revive the religion.” The closest of all in them
(in terms of time) was Khwaja Amkanki (Rah.), who had sent his vice-
gerent Hajrat Baqi Billah (Rah.) to India to nurture him spiritually. Haj-
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rat Baqi Billah (Rah.) used to say that this was the reason for which I
came from Bukhara to India. When he first met Sheikh Ahmad, he had
told him that “You are the one about whom Hajrat Khwaja Amkanki
had made the forecast. The moment I looked at you, I had known that
you would be the ‘Qutub’ (spiritual pole) of your time. When I entered
the Sarhind area, I saw a beam of light which was touching the sky. All
were drawing light from it and you are that beam of light.”

It is said that Sheikh Abdul Aad, who belonged to the Qadri Order,
and who was the Sheikh of Hajrat Sheikh Ahmad’s father was given a
cloak of Hajrat Abdul Qadir Jilani, the founder of the Qadri Order. Haj-
rat Abdul Qadir Jilani had asked that cloak to be kept safely for the one,
who was going to appear at the end of the first millennium and who
would be named ‘Ahmad’.

There is another interesting story related with the birth of Shaikh
Ahmad Farugqji, which was told by Hajrat Yahya Sahab belonging to Haj-
rat Sheikh Ahmad’s family. Sarhind, Punjab, where Hajrat Sheikh Ah-
mad (Rah.) was born, was a deep forest those days. Before his birth, one
night a platoon of the then Emperor in Delhi was passing through Sa-
rhind area

/29 Activated-Spiritual activation of the heart (the Heart Plexus getting spiti-
tually activated enabling one to experience the ‘Anahad Nad).

(156) when the head of the platoon saw a beam of light falling at a
particular place. He was a wise person. He stopped over there and pon-
dered over this strange phenomenon when it was revealed to him that a
great soul was to descend at that place and that the Emperor be asked
to build a town there. On reaching Delhi, the head of the platoon men-
tioned this incident to the Emperotr, who immediately ordered some
masons to be sent to start building a town at that place. The masons
started their work but whatever they built during the day used to get de-
molished in the night and no one was able to spot who was doing this.
This continued for about fifteen days before the news reached Delhi.
This was considered as an act of some super-natural power. The Empe-
ror knew that the brother of the head of that platoon was a Wali (saint).
He, therefore, deputed him to look into the matter. The Wali on rea-
ching there saw that on the head of one of the labours, the load was lif-
ted up in the air. He understood that this man was a great fakir. In those
days any person could be summoned to work for the Emperor. This fa-
kir was a Sufi in the Order of great Sufi Master Abdul Qadir Jilani in
which the famous Bulle Shah later descended in Punjab. The Wali made
out that the demolitions were his act. He immediately went up to him
and begged for his forgiveness. The fakir, however, told him that the
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purpose of demolitions was only to call him (the wali) to that place, as it
was in his family that a great saint was to be born. In due course Sheikh
Ahmad al-Faruqi descended in this family.

Sheikh Ahmad Farugqi is the Sun, said his Master Hajrat Baqi Billah,
in whose light stars like himself become invisible. Such words from a
Master for his disciple have perhaps never been heard of. On the other
hand, the able disciple was so humble and respectful to his Master that
once when his Master asked for him for some ordinary matter, he star-
ted shivering out of respect and fear, his face changed and he was stun-
ned. Hajrat Sheikh Ahmad Faruqi had written in the Journal ‘Muddae
Ulmaad’ that “I believed that such Satsang, teaching and words were
never to be heard after the time of Prophet Muhammad (Rah.) and I
used to thank the God a thousand times that though I was not fortunate
to be born in the time of Prophet Muhammad (Sal.) to be in his compa-
ny but I was not deprived of this fortune, i.e. I am receiving all that un-
der the kind tutelage of Hajrat Baqi Billah (Rah.).”

His Master placed him in the category of ‘Murad i.e. one, who is
beloved of his Master (and with whom the Master himself has merged).
Hajrat Baqi Billah (Rah.) got both his sons Khwaja Ubaidullah and
Khwaja Abdullah and other family members initiated by Sheikh Ahmad
Faruqi.

After getting permission to guide people (Izazat and Khilafat )
Sheikh Ahmad Farugqi (Rah.) chose Sarhind as his seat. He, however, vi-
sited Lahore where people rich or poor, young or elderly and even scho-
lars took initiation at his hands and entered the Naqshbandi Order. In-
fluence of Sheikh Ahmad Faruqi (Rah.) was spreading very fast. Just
then he got the news of the demise of Hajrat Baqi Billah (Rah.). Great-
ly upset he immediately left for Delhi and consoled everyone. All the
seekers started to attend his Satsang (spiritual assembly) and within a
few days the warmth and pleasantness which was there in the time of
Hajrat Baqi

/30 Izazat and Kbilafat-Permission to guide people and authotization to work
as the Khalifa (vicegerent) of the Sheikh.

(157) Billah (Rah.) was restored through his Tavajjoh. Because of
this some people also started to feel jealous of him and attempted to
harm in various ways but failed.

Sheikh Ahmad Faruqi (Rah.) returned to Sarhind and spent the rest
of his life in great pain of separation from his Sheikh Hajrat Baqi Billah
(Rah.). Those, who were against him, they also realized their mistake
and sought his forgiveness. He forgave them all and from then on he
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used to attend the annual Urs31 of Hajrat Baqi Billah (Rah.) in Delhi.

Shaikh Ahmad al-Farugqi (Rah.) has described one of his great expe-
riences in his book and has named it as “Dayra Gazab Ilahi” or the vi-
sion of the ‘Almighty in Gigantic Form’ (Viraat Roop Darshan). He has
described at length various appearances of the Almighty, including the
furious and the alluring forms, similar to that described in the Srimad
Bhagvad Gita by Arjun when he in the battlefield sees the divine univer-
sal appearance of the Lord Sri Krishna. Thereafter Sheikh Ahmad al-Fa-
ruqi has described in detail the journey further up from this state and
has mentioned that “I travelled to the highest station, which is beyond
words, for which I am profoundly thankful to the Almighty.”

Sheikh Ahmad al-Faruqi (Rah.) mentioned that the Heavenly Guar-
dians facilitated for him passage through time and space. He realised
the God to be the Essence of all matter and God in all matter without
incarnation. Then he realised God together with all matter, God ahead
of everything and thereafter following everything. Finally he reached a
state where he saw God and nothing else. This is what he said to be the
state of Witnessing the Oneness, which is also the state of Annihilation
(Fana). Then he was lifted to the state of Subsistence (‘Baqa’), which is
the second step in Sainthood after Fana. Sheikh Ahmad al-Faruqi (Rah.)
described that in the state of Subsistence he realised that the essence of
all creations is the Almighty and ‘His’ essence is the ‘Essence of My-
self’. He was lifted to the state of Annihilation, and then to the state of
Existence, then he was brought back to be with people in the Station of
the common people. This he described to be the highest state in gui-
ding people to the Presence of God, as it matches the understanding of
human beings.

Sheikh Ahmad al-Faruqi (rah.) said that with the grace of his Master
Hajrat Baqi Billah (Rah.) he received incredible blessings, and by his
blessing he was granted a power of attraction that allowed him to reach
every human being that the Almighty had created. He mentioned of at-
taining a state that combines the state of the Ending with the state of
the Beginning and of achieving all the states of Seeding and the En-
ding. With the support of the great Masters he was raised further up to
the state of the Throne, then to the state of Beauty and to the state of
the Greatest Spiritual Poles (al-Qutubiyyati-I-Cuzma). Sheikh Ahmad al-
Farugqi said that the Almighty’s Heavenly Care then attracted him to as-
cend to a State that is beyond that of the Qutubs (spiritual poles) the
Special Original State. Here the support of Hajrat Abdul Qadir Jilani
pushed him up to the State of the Origin of Origins. Then he was orde-
red to come back down, and as he descended he passed by all 39 tari-
qats other than the Naqshbandia and the Qadiria. The Sheikhs of these
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Orders threw on him all their treasures of divine knowledge, which un-
veiled to him realities, which had never been unveiled to any person in
his time.

/31 Urs-The annual function held in the memory of a saint, generally on the
day of his death.

(158) The spiritual journey is divided in three parts, namely ascent
(Fana), staying atop (Baqa) and descent (Baqa-ul-Baqa). The first part
of the journey involves ascending to the higher stations of Truth, also
called ‘Uruyp. This is moving towards God, which is a movement verti-
cally upwards until the movement surpasses time and space and all the
states dissolve into what is called the ‘Necessary Knowledge of Truth’.
It takes the seeker away from the multiplicity of creation towards unity
of existence, in which the individual consciousness that gives rise to the
sense of separation (Ananiyat) is annihilated (‘Fana’).

The next stage involves co-presence with the God, known as moving
in God. This is the stage beyond the state of Names and Attributes,
where the seeker moves to a state, which neither word nor sign can des-
cribe. This is the state of ‘Existence in Truth’ called Baqa. This is like
completely realising the state of annihilation and absorbing that state
deep within. The presence of individual, however, remains with the Pre-
sence of the God.

The third stage involves moving from God in which the seeker re-
turns from the heavenly world to the world of cause and effect, descen-
ding from the highest station of knowledge to the lowest that matches
the understanding of human beings. Here he forgets God by God, and
he knows God with God, and he returns from God to God. This is called
the State of the ‘Farthest and the Nearest’. Moving in things is a move-
ment within creation. This involves knowing intimately all elements and
states in this world after the stage of Fana. Here the seeker can attain
the ‘State of Guidance’, which is the state of the prophets and saints. It
brings the Divine Knowledge into the world of creation in order to Esta-
blish Guidance.

Sheikh Ahmad Faruqi (rah.) has described the entire process like
threading a needle. The thread seeks the eye of the needle, passes
through and then meets with its beginning. The two ends meet there,
form a knot and secure the entire thread. They form a whole; thread,
eye and needle, sewing in any material they catch into the fabric of the
unity.

In the Nagshbandi Order, the grace of God works through the Tava-
jjoh of the Master, which helps the seeker to achieve his goal in an ef-
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fortless manner and in the shortest time. The Master lifts the conscious-
ness of the seekers to higher states through his grace. This experience
of the seeker not only makes him believe in the truth of these higher
states but also the impression of this experience constantly propels him
towards this state. The Naqgshbandi Masters thus guide their disciples
first through the movement from God, travelling from the higher states
to the lower. They, therefore, maintain the common veils over the spiri-
tual vision of the seeker, removing the veil of ordinary consciousness
only at the final stage. All other systems begin with the movement to
God, moving from the lowest states to the highest, and removing the
common veils first.

It is said by the Naqshbandi Masters that their beginning is from a
point where the other Tarigats end their journey and the end of their
journey is at the point where the others begin. In effect, therefore, all
the methods of spiritual practices lead to the same goal, but from the
point of view of time and effort on the part of the disciple, the method
followed by the Naqgshbandi Masters is far simpler and advantageous
for the seekers.

159 Once in the month of Ramzan, he was invited by ten of his follo-
wers. He accepted the invitation of each of them. At the time of brea-
king the fast, he was present at each of their houses simultaneously
breaking fast with them.

Sheikh Ahmad al-Faruqi (Rah.) wrote many books, the most famous
of which is ‘Maktubat’ (collection of letters). Some of the important in-
formation that flows from the book is given below:

His (Sheikh Ahmad Faruqi) essential character and temperament
(Teenat) were carved out of the same clay, which was left over after the
molding of Prophet Muhammad (Sal.). It should not appear strange as
Hajrat Prophet Muhammad (Sal.) himself has stated that ‘I, Abu Bakr
and Umar are born with the same Teenat and he said to Ubaidullah bin
Jafar that you are born with my Teenat and your father used to fly in sky
with angels (Abdal).’

The Almighty and Exalted blessed him with the status of
“Qayyum”. ‘Qayyum’ is a title of God, which means the one who sup-
ports everything in the universe. Existence of the entire creation is ba-
sed on the God and He alone is the Essence of everything. He (Sheikh
Ahmad Farugqi) said that ‘Once I was sitting in Muraqaba (meditation)
after the afternoon prayers (Namaz-e-Zuhar) and reading the Holy
Qur’an that suddenly I found a radiant Khilat (a piece of cloth given as
a symbol of honor) covering me. It occurred to me that this was given to
me as a present on being appointed the supporter (Qayyumiyat) of all
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that exists, being obedient to and heir of Prophet Muhammad (Sal.).
Just then Prophet Muhammad (Sal.) appeared who tied a turban on my
head with his own hands and congratulated me for ¢ Qayyumiya? having
been conferred on me.’

He was born a thousand years after the birth of Prophet Muhammad
(Sal.) and as he renewed all the spiritual knowledge, he was known as
‘Mujaddid’ (the one who renews or reinstates) ‘Alifsan? (the second
thousand or millennium). The Mujaddid appearing after a hundred
years and that after a thousand years differ between them the same way
as hundred and thousand. Mujaddid is one, who is capable of transmit-
ting the spiritual energy (Faiz) received by him to the community, even
if they are great Auliyas or saints.

One day when he was sitting in meditation, some mistake commit-
ted by him came to his mind. Just then he received a divine inspiration,
“You are forgiven and everyone else who directly or through someone
seeks your intercession.” He also said that those, who would enter the
Order directly or otherwise till Qiyamat (the Day of Judgment), were
presented before me. If I so wish I can reveal their names, family, place
of birth, residence etcetera.

Once he entertained a strong desire to visit the Ka’aba. What he sees
is that the entire world, men and Jinns (supernatural beings-Muslim
ghosts) are offering prayers and are bowing down (in Sijda) pointing to-
wards him. Through ‘Kashf (knowing the hidden things through one’s
spiritual power) he came to know that the Ka’aba Sharif has come to vi-
sit him and has surrounded him and because of that people are bowing
down in Sijda pointing towards him. He then got a divine inspiration
saying that, “You wished to visit Ka’aba, We have sent the Ka’aba to vi-
sit you.”

160 It is said that once when he was sitting in Satsang, Shah Sikandar
(Rah.) and Shah Khataili (Q.S.) visited him and put a Khirqa (a cloak,
which had been worn by a saint) on his shoulders. He got up in honor
of Shah Sikandar (Rah.) and embraced him. Shah Sikandar (Rah.) sta-
ted that this Khirqa, which belongs to Hajrat Abdul Qadir Jilani (Rah.)
was kept with our family for generations. My grandfather (Rah.) had as-
ked me to give it to the one, whom he indicates. He asked me to give it
to you but I did not want to part with this blessed gift. But this time he
has strictly asked me to give it to you and, therefore, I have brought it to
you out of compulsion. Sheikh Ahmad Farugqi (Rah.) put on the cloak
on him and went in seclusion. There a thought (Khatra, evil-thought)
occurred in his mind that ‘It is a strange behavior of Mashayakh (Shei-
khs) that they make their Khirqa to be worn by the one they wish and
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appoint him as their Khalifa, whereas they should first bless him with
their spiritual treasure. Immediately Hajrat Abdul Qadir Jilani (Rah.)
along with all his Khalifas (spiritual heirs, vicegerents) appeared there
and illuminated his (Sheikh Ahmad Farugqi’s) heart with the light of the
Nisbat (spiritual nexus) of his (the Qadri) Order. A thought occurred to
his mind that I have been nurtured in the Nagshbandi Order and imme-
diately the saints of the Nagshbandi Order from Hajrat Abdul Khaliq
Ghuldawani (Rah.) to Hajrat Baqi Billah (Rah.) appeared there and sat
along with Hajrat Abdul Qadir Jilani (Rah.). Hajrat Abdul Khaliq Ghuj-
dawani said that he (Hajrat Faruqi) has attained excellence and perfec-
tion through their spiritual teaching and asked Hajrat Jilani what was
his connection with him? The saints of the Qadri Order stated that to
begin with he first tasted the flavor of our Order (pointing towards Haj-
rat Faruqi’s childhood incidence when he had sucked the tongue of Ha-
jrat Khataili) and now he has put on our Khirqa also. While this dialogue
was going on Hajrat Chishtiya and Hajrat Suhuravardi also appeared
there and started putting their claim as well on Hajrat Faruqi since at
the age of seventeen he was given the permission to guide people in
these Otrders, as well. Maulana Badruddin Sarhindi (Rah.), who was a
Khalifa of Hajrat Sheikh Ahmad Sarhindi (Rah.) has written in his book
‘Hajratui Qudas’ that he had heard it from Hajrat Sheikh Ahmad Sa-
rhindi (Rah.) that the whole of the neighborhood was occupied by the
crowd of the holy spirits of the great saints and this discussion conti-
nued from morning till afternoon. At that time Hajrat Prophet Muham-
mad (Sal.) appeared, consoled everyone by showering his grace and
blessings and said that Sheikh Ahmad should spread the teachings of
Nagshbandi Order because he has attained perfection through this or-
der but he should also keep the Nisbat (spiritual nexus) of other Orders
in mind, as their right over him is also established. This settled the mat-
ter and everyone departed.

Once, while reading the Qur’an, an evil thought (Vasvasa) occurred
in his mind. Immediately according to this Ayat of Qur’an that ‘I seek
refuge from the evils of Satan (Vasvasa of Satan)’, a strange-looking
bird was pulled out of his heart making him free from such evil
thoughts forever. After this incidence there was a tremendous increase
in the effect and extent of his spiritual transmission (Faiz).

Once in his dream he was given an Izazatnama (letter of permis-
sion) by ‘Yamrap (the god of death) in the presence of Hajrat Prophet
Muhammad (Sal.), which was incomplete. Hajrat Prophet Muhammad
(Sal.) himself corrected it stamped it and gave it to him. Through this
he was blessed with the unparalleled capability that if he would pray for
someone at the time of 161 Qiyamat (the Day of Judgment) he would be
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forgiven by the God. He also had a glimpse of Hajrat Khadija (Raj.) like
a son and was blessed by her to fructify that permission.

Once he had a vision that the name of Sheikh Tahir Lahori (Rah.)
was taken out of the list of good people and included in the list of evil-
hearted men. He got very upset because the punishment of any wrong-
doing written down in the “Lauh Mahfoop’ (in one’s fate) is unchan-
geable and final. He was reminded of Hajrat Abdul Qadir Jilani (Rah.),
that such a special favor was granted to him. He immediately started to
pray saying, ‘O God! You have granted a special favor to one of Your de-
votees and if You grant a similar favor to Your this humble servant, it
would be Your great Blessing.” Immediately Sheikh Tahir Lahori (Rah.)
was pardoned by the Grace of God.

One of his disciples, who got initiation at his hands in the Qadri Or-
der, requested him for a glimpse of Hajrat Abdul Qadir Jilani (Rah.),
who came out of the Polar Star like an arrow and appeared before that
disciple.

He used to admit even the dead in the Order. The dead body of a
person, as per his will, was brought before Hajrat Sheikh Ahmad Faruqi
(Rah.) and the next day he was seen in the Satsang sitting near Hajrat
Sheikh Ahmad, doing Jikr.

Because of the influence of Noorjahan, wife of the then Badshah,
Shia Muslims had gained prominence. Hajrat Sheikh Ahmad (Rah.)
wrote against their mistaken presumptions and beliefs. Besides his fame
and popularity had reached far and wide, because of which some scho-
lars of his time had started feeling jealous of him. They started backbi-
ting against him and compelled the then Badshah Jahangir to put him
in prison. They prejudiced the Badshah against him telling him that
Hajrat Sheikh Ahmad thinks himself superior to Hajrat Abu Bakr Sid-
dik (Rah.) and in this context they showed him a letter written by him in
which he had written about his spiritual ascension. Hajrat Sheikh Ah-
mad Faruqi (Rah.) explained to the Badshah that if the King calls so-
mebody and whispers something in his ear, would that man be conside-
red superior to all those sitting in the court of the King? No. Same is the
matter with spiritual ascension. Though the Badshah was satisfied with
this explanation, the people around asked him (Hajrat Sheikh Ahmad)
to bow before him in Sijda. On his refusal to do so the Badshah got an-
noyed and detained him in prison in the fort of Gwalior.

His son Hajrat Masum Raza (Rah.) in this regard has written that
his father was put under very strict security in jail. Yet every Friday he
was seen in the big mosque. In spite of reinforcing the security, he
would disappear from the prison and appear in the mosque. He spent a
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lot of his time in the prison and whatever benefit was intended for the
people there, reached them. He, however, never cursed the Badshah nor
did he allow any of his followers to do so. Having failed in his efforts,
the Badshah realised that he could not be detained and, therefore, he
sought his forgiveness and released him.

During his last days Hajrat Sheikh Ahmad Faruqi (Rah.) was in Aj-
mer with the royal army. When it appeared to him that his end was nea-
ring, he wrote to his sons asking them to visit him. He conferred the
status of Qayyum on Hajrat Masum Raza (Rah.) saying that *The status
of Qayyum’ be granted to you and that the world (animate and inani-
mate) is pleased

162 more with your Qayyumiyat than mine. On seeing that Hajrat
Masum Raza (Rah.) was greatly upset, Hajrat Faruqi said that I have
been granted a few days and during this period the world would draw
support (Qayam) from you and you would be supported by me. Hajrat
Ahmad Faruqi (Rah.) then desired to spend his time in solitude and,
therefore, the royal force was withdrawn. He returned to Sarhind and as-
signed the work of guiding people entirely to Hajrat Masum Raza
(Rah.). %

In the year 1624, Hajrat Sheikh Ahmad Faruqi (Rah.) had foretold
that within the next 40-50 days he would depart from the world. After
forty days passed, he said look for the next 5-7 days and during this per-

46 On consultera Ihistoire de ce temps par Rizvi qui n’est pas favorable a
Masum. Son histoire «_A socio-intellectnal History of the Isna Ashari Shi'is in
India Vol.1 and Vol2 équilibre I’'admiration en fidele Nagsbandi exprimée
par Gupta. On ne devine pas chez lhistorien trés rigoureux, précis et fort
large d’esprit, comment...

...otiginaire d’une famille shiite, « Athar Abbas Rizvi soon transformed from
an agnostic into a godfearing mystic. He grew a beard, established a library
and an Imambada in his Aligarh house, where he would return each Mubar-
ram during the last decades of his life. I very well remember Athar Sahib
coming to my house for the majlis with a bundle of books wrapped in a
red cloth. And till the start of majlis he would sit on a sofa with that
bundle of papers, busy in making corrections. I once asked what was it?
He said proofs of a book on the Indian Shias. He would also sometimes
after the majlis go to where my father’s books were kept in our home libra-
ry and sit there for hours. He would fast every thursday, recite ‘amal i
Ashiir every week. He ultimately died in Mashhad, Iran and is now buried
within the precincts of the Shrine of Imam i Reza, from whom he traced
his descent. (témoignage October 25, 2020 by nadeemrezavi fils d’un
proche de Rizvi).
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iod one day after offering the prayers, he said that this was his last Na-
maz. After a little while he passed away on 28th of Safar 1034 AH (9/10
December, 1624). His tomb is located in a huge premises near the fa-
mous Gurudwara Fatehgadh Sahab in Sarhind. People from distant
places visit Sarhind to seek his blessings. Tomb of Sheikh Ahmad Faru-
qi-Extreme left (Sarhind, Punjab) Some of his main sayings/teachings
are given below: Before beginning to teach a seeker, the

(Sheikh) should augur (consider the omen or find through his spiri-
tual power whether God-willing the effort would fructify or not) three to
seven times and then ask him to seek forgiveness of the God (Tauba).
But he should take care that the seeker is not unnecessarily unsettled.
Then he should start teaching him keeping his inclination in mind.
Have pity on him and teach him the etiquettes of the way. Teach him
the Holy Qur’an and the Sunnah and ask him to follow the elders and be
obedient. The seeker should seek forgiveness of the God for his sins
and wrong-doings and pray for the correct belief.

Seeker should acquaint himself with divine commands and follow
them. Both these are important for making progress on the way. Avoid
doubtful and unlawful things.

163 Seekers intending to acquire esoteric knowledge while moving
ahead on the path (BrahmGyani) and those who wish to move straight
ahead without bothering about knowledge, none of them is superior to
the other. Deficiency in impact (of spiritual radiations) does not mean
lacking in capability. Generally those who make fast progress fall prey of
ego.

Etiquettes and manners and to follow instructions (of the Pir) are
important things in this Way, which opens the way to learn and guide.
Without this simply sitting in the company of Pir would not help.

While in the company of the Pir, one’s attention should be totally fo-
cused on the Pir and one should not engage in any other Sadhana or in
prayers. In the presence of the King if his minister starts mending his
clothes, would it not be showing disrespect to him? Avoid walking over
his shadow and putting your feet on his prayer-mat. Do not wash at the
place of his ablution, nor eat or drink in his presence. Even in the ab-
sence of the Pir do not point your feet towards his seat, nor should one
spit in that direction. Have faith in what the Pir says as his orders are
based on divine inspiration and with the permission of God. One
should follow the Pir in all matters, ordinary or important.

“One in whose heart resides the Beloved,

201



Why should he look at anything else?”

One should not have even the slightest of objection against the
conduct of one’s Pir. By raising an objection, one would meet nothing
else but misfortune. Do not expect any miracles from him. Miracles are
done to defeat the enemy; faith should not be based on miracles, mi-
racles turn one away from the God.

If one entertains any doubt in his mind, one should tell it to his Pir.
If it is resolved, it is fine otherwise one should consider it as his inability
to understand it. Request your Pir to interpret your dreams. Do not
consider yourself to be clever. Do not compare your Pir with others. If
one receives any Faiz (spiritual transmission or energy) from somew-
here, he should consider it from his Pir only. One should stand firm in
love for his Pir. No impudent has ever reached the God. If one is hel-
pless, one can be forgiven, but one has to accept one’s deficiency.

It is the Pir, who gives life or takes it away. Here the reference is to
the spirit and not to the body. Giving life is in reference to taking one to
the state of Fana and Baqa, which is in the hands of the Pir. The dis-
ciple is attracted towards the Pir because of spiritual attachment and
one who follows him, receives his share.

Being human, saints and Mahatmas also suffer from human needs.
They also get annoyed like others. Same is the case in respect of food
and affection for their children. The God has said, ”We have not made
their body in such a way that they may not need food.”

It is necessary for fakirs to consider themselves small, be humble
and worship God. Protect the sanctity of scriptures and Sunnah of Pai-
gamber. Keep good intention and purity of heart. Fear God while loo-
king at their vices and faults. Consider their good deeds to be nothing
and be away from praise. They should not depend upon their spiritual
state or

164 knowledge, even if they be true. Turning people towards God
should also not be considered great as even bad people do so. He
should consider the spiritual seeker like a tiger and be afraid of him lest
he may be ruined and be subjected to the punishment by God. Feeling
happy or pleased when a seeker comes for guidance should be conside-
red as ‘Kuff and ‘Shirk’ (disbelief in God and in His Unity) and he
should seek forgiveness in order to mitigate that feeling of happiness
and pleasure. Do not expect anything worldly from the disciples, as that
would ruin both of them. To reach God, it is only spirituality; there is no
place for anything else. The darkness and dust from the heart can be re-
moved by repenting (Tauba) and seeking forgiveness for one’s sins but

202



it is difficult to get rid of the darkness cast because of attachment to-
wards the world. Hajrat Paigamber (Sal.) has said that attachment to-
wards the world is the beginning of all sins. God save us all from the
worldly attachments and attachment towards the people of world be-
cause these are like poison and terminal illness.

[At the tomb premises of Sheikh Ahmad Faruqi with Hajrat Fayyaz
Sahab, one of his descendants (Sarhind)

[
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Hajrat Shamsuddin Habib Allah (al-Mazhar) -
1781

“YA ILAHI! GAIB SE ROZI DE E ROZI RASA,
SHAMSUDDIN MAHBUB MAZHAR MIRZA KE VASTE”
(O God! Kindly give me livelihood, O Provider!,

For the sake of Shamsuddin Mahbub Mazhar Mirza)

Hajrat Shamsuddin Habib Allah Janjana al-Mazhar (Mirza Mazhar
Janjana) (Rah.) was the main Khalifa and spiritual heir of Hajrat Nur
Muhammad al-Badayuni (Rah.). He was born on Friday the 11th of
Ramzan 1111 AH (2/3 Matrch, 1700) at a place called Kala Bagh. His fa-
ther, Mirza Jan was an official in the court of Badshah Aurangzeb. His
father was disinterested in the world and had resigned from the court of
Aurangzeb before the birth of Hajrat Mirza Mazhar Janjana. While he
was on the way to Agra, his home town, Hajrat Mirza Mazhar Janjana
was born at Kala Bagh, a village of Malwa. Aurangzeb was then had
gone to the Deccan. On receiving the news of the birth of Hajrat Mirza
Mazhar Janjana, he was very pleased and named the new born child as
‘Jan Jan’ because a son is the ‘Jan’ (life or beloved) of his father and his
father’s name was Jan so Aurangzeb named him ‘Jan Jan’. He was very
handsome like Hajrat Yusuf (the famous character of Qur’an-refer Sur-
rah Yusuf) and his face was radiant. Slowly people started calling him by
the name ‘Janjana’ and later he used to compose poetry in the nick
name of ‘Mazhar’ and, therefore, he became famous as “Mirza Mazhar
Janjana”.

He was of very loving nature right from his early childhood. He used
to say that when I was just six months old, a beautiful lady took me in
her lap and in her absence I used to cry for her.

His father took good care of his education and he himself took in-
terest in it. He (his father) attached a lot of importance to punctuality
and excellence in everything. He brought up Hajrat Mirza Mazhar Jan-
jana making him an expert in various arts, warfare, science and crafts-
manship. He was very brave and an expert swordsman, who could fight
twenty persons at a time.

At the age of sixteen, Hajrat Mirza Mazhar Janjana lost his father.
Some people thought of getting him inducted to the royal court. He
went to meet the King but on that day Aurangzeb, being unwell, did not
attend the court. At night he saw a great saint, probably Khwaja Qutu-
buddin Bakhtiyar Kaki (Rah.), in his dream coming out of his grave and
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keeping his Kulah (cap) on his head. The thought of joining the court
of Aurangzeb disappeared from his mind and its place was occupied by
the thought of serving saints. He visited Sheikh Wali Mullah (Rah.),
Mir Hashim Jalesari and Shah Majfar Qadri. He used to say that once
when he was in the service of Shah Majfar Qadri, someone asked him
whether one could find ‘Autaad and ‘AbdaP (great devotees of God and
fully accomplished saints) in the present time also. Shah Majfar Qadri
pointed out towards him (Hajrat Mirza Janjana) and said, “You should
look at this young man’ though till then he had not entered into any
path.

177 Once during a celebration at his house, Hajrat Mirza janjana
(Rah.) heard about Hajrat Nur Muhammad (Rah.) from someone. He
got so impatient that leaving the guests alone, he immediately procee-
ded to meet Hajrat Nur Muhammad (Rah.), who also adopted him at
once and in the first meeting itself all of his spiritual chakras (energy
centers - the loci of the Naqshbandi Sufi Way of practice) were energi-
sed and activated. When he reached back home and looked at the mir-
ror, he saw the face of Hajrat Nur Muhammad (Rah.) in place of his
own face. In four years he was fully accomplished and was conferred the
status of Satguru.

He used to say that mere constant remembrance of the Master (Pir,
Sheikh) fills up disciple’s heart fully with spirituality and divine know-
ledge. He stood fast in serving his Sheikh with complete truthfulness.
He continued to progress by entering into seclusions in the desert and
in the jungle on the orders of his Sheikh. His only food used to be grass
and leaves of trees and he used to wear only that which would cover his
nakedness. One day, after many days of seclusion when he looked in the
mirror, he saw the face of Hajrat Nur Muhammad (Rah.) in place of
himself.

Hajrat Nur Muhammad (Rah.) bestowed upon him the status of Sat-
guru and gave him one of his apparels®. After a few days Hajrat Nur
Muhammad (Rah.) passed away. Hajrat Mirza Janjana used to visit his
tomb regularly. After his death, Hajrat Nur Muhammad (Rah.) once ap-
peared in Hajrat Janjana’s dream and asked him to attend Satsang of
saints (benefit from the company of saints) saying that the divine attri-
butes and qualities are innumerable. Accordingly, following the order of
his Sheikh, Hajrat Mirza Janjana (Rah.) started visiting Hajrat Khwaja
Juvair (Rah.), Sheikh Muhammad Afjal (Rah.), who was one of the Kha-
lifa’s (vicegerent) of Sheikh Saifuddin (Rah.), Sheikh Hafij Sayyed Allah
(Rah.) and Sheikh Muhammad Abid (Rah.), served them for twenty
years and benefitted from their company. He received special benefit in
the company of Sheikh Muhammad Abid (Rah.). He learnt Hadits from
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Sheikh Abdul Ahad (Q.S.). When Sheikh Abdul Ahad (Q.S.) would ex-
plain some Hadit, Hajrat Mirza Janjana used to enter the state of Fana
and it would appear to him that he was in the presence of Hajrat Pro-
phet Muhammad (Sal.) and was hearing that Hadit directly from the
Prophet (Sal.). If there was any mistake in Sheikh Abdul Ahad’s narra-
tion he (Hajrat Janjana) would correct it and thus he was considered a
scholar of Hadits.

Hajrat Mirza Janjana (Rah.) said that “One day I requested Hajrat
Sheikh Muhammad Abid (Rah.) for permission to guide people in the
Qadriya Order. He said, come on, let me get you honored by getting the
permission directly from Hajrat Rasool Allah (Sal.) and sat in medita-
tion with his attention fixed on Hajrat Rasool Allah (Sal.) and asked me
to do the same. I saw Hajrat Rassol Allah seated in a majestic court with
Hajrat Gausul Saqlin (Hajrat Abdul Qadir Jilani) and other great saints
being present there in an exalted state. When Hajrat Sheikh Muham-
mad Abid (Rah.) requested Hajrat Rasool Allah (Sal.) to grant me per-
mission in the Qadriya Order, Hajrat Rassol Allah (Sal.) asked him to
request Hajrat Abdul Qadir Jilani (Rah.). On making a request to Hajrat
Abdul Qadir Jilani (Rah.), he blessed me with his cloak and granted me
the permission to guide people in the Qadri Order. Immediately the se-
crets and spiritual experiences of the Qadri Order were revealed in my
heart.”

/34 Sufi saints usually give a piece of their apparel to the disciple when ap-
pointing him their spiritual heir.

178 He (Hajrat Janjana) was counted amongst very dear ones to God
in His court and the saints and Mahatmas of his time used to greatly
respect him. He used to say that though Sheikh Muhammad Afjal
(Rah.) was older to me in age, yet on my arrival he would stand up and
welcome me. He used to say that this he did in the honor of the Order I
belonged to (Naqshbandi Order).

Besides the Naqshbandi Order, Hajrat Mirza Janjana was permitted
to guide people in the Suhuravardi, Qadariya and Chistiya Orders by
Hajtat Nur Muhammad (Rah.) and other saints and he was an especial-
ly distinguished Master of these orders. He used to say that my Satguru
Hajrat Nur Muhammad (Rah.) raised me from the Abrahimic state to
Muhammadan state, which made me feel that I was sitting in place of
Hajrat Prophet (Sal.) and Hajrat Prophet (Sal.) is sitting in my place. Af-
ter this I saw that I disappeared from both the places and at both the
places Hajrat Paigamber (Sal.) is seated. Thereafter Hajrat Paigamber
disappeared and I was present at both the places.

Hajrat Mirza Janjana (Rah.) came to be known as an abysmal ocean
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of esoteric knowledge and his fame reached far and wide like the light
of the Sun at high noon. Sheikh Muhammad Afjal (Rah.) used to say
about him that “Sheikh Mazhar Habib Allah is given the place of the
Qutub (Pole Star) of his time and he is the central pivot of all the Sufi
Orders of this time.” People from all over the subcontinent were pulled
towards him and they used to get what they wanted. His presence had
turned Indian subcontinent as the Ka’aba, which was surrounded by
saints and Mahatmas.

Hajrat Mirza Janjana (Rah.) said that once he visited the grave of
Sheikh Muhammad Hafij Mohsin (Rah.) for pilgrimage. He disappea-
red from his eyes and as a divine inspiration he saw the body of Sheikh
Muhammad Hafij Mohsin (Rah.), which had suffered no deterioration
and his shroud was also dazzling except that near his foot, there was a
spot of mud. He enquired the reason for that spot, in reply to which
Hajrat Mohsin (Q.S.) said that once he had picked up a piece of stone
belonging to his neighbour with the intention of returning it next mor-
ning but he forgot and the spot was because of that.

Once someone from the family of Hajrat Alifsani (Rah.) intended to
visit the Samadhi (tomb, grave) of Hajrat Alifsani (Rah.) in Sarhind.
Hajrat Mirza Janjana (Rah.) told him to offer his salutation, as well.
When this man visited the Samadhi of Hajrat Alifsani (Rah.) and offe-
red the salutation of Hajrat Mirza Janjana, Hajrat Alifsani (Rah.) raised
his head up to his chest and said, ‘Who? Mirza! He is our beloved and
mad in love.” Hajrat Alifsani (Rah.) accepted his salutation and blessed
him profusely. When this man returned from Sarhind, he thanked Hajrat
Mirza Janjana (Rah.) that because of him, his pilgrimage also became
auspicious.

Hajrat Mirza Janjana (Rah.) served Sheikh Muhammad Abid (Rah.)
for seven years, till he passed away and thereafter he engaged in pro-
mulgation and promotion of the Naqgshbandi Sufi Order.

Many miraculous events are associated with Hajrat Mirza Janjana
(Rah.). One lady used to sit in meditation at her house and used to ask
her servant to inform Hajrat Mirza Janjana 179 (Rah.). Hajrat Mirza Jan-
jana (Rah.) used to give her Tavajjoh (transmit spiritual energy). Once
the servant came on his own and requested Hajrat Mirza Janjana (Rah.)
to give her Tavajjoh. Hajrat Mirza Janjana (Rah.) said that she is slee-
ping and you have come here without her asking. The servant was asto-
nished and greatly embarrassed.

Once a person told him that his brother had been taken in custody
and requested him to pray for the release of his brother. Hajrat Mirza
Janjana (Rah.) said that he has not been taken in custody. There was
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some quarrel with brokers and in a day or two he would receive his letter
and it turned out to be true. Once he happened to visit the grave of a
dissolute woman. He said that the grave is burning with the fire of hell.
He took pity on her and prayed for her, as a result of which she was
freed from the hell-fire. Similarly one of his neighbours fell seriously ill
and was about to die. He prayed for him saying, “O God! I do not have
strength to bear the pain of his death, restore his health.” His prayer
was accepted and that neighbour recovered soon.

It is said that the daughter of a lady had no issue. She compelled
Hajrat Mirza Janjana (Rah.) to bless her daughter to beget a child. Haj-
rat Mirza Janjana (Rah.) kept quiet for a little while and then said that
her daughter would be blessed with a son. By the grace of God she gave
birth to a son. When this boy attained youth, he desired to enter the Chi-
shtiya Order. The same night he saw Hajrat Shah Baha’uddin Nagqsh-
band (Rah.) in his dream, who said, “Where do you want to go my son,
leaving our home” and then gave him Tavajjoh, which resulted in activa-
tion of his Qulb (the Hriday Chakra or heart Plexus). He visited Hajrat
Mirza Janjana (Rah.) and entered the Naqshbandi Sufi Way.

Hajrat Mirza Janjana (Rah.) was unparalleled in exercising self-re-
straint and in keeping trust in God. The then Nawab Asif Shah offered
him thirty thousand rupees, which he refused to accept. The Nawab
then requested him to distribute this money amongst those in need. Ha-
jrat Mirza Janjana (Rah.) refused this also stating that, ‘I am not your
servant that I should engage myself in handling your money.’

It is reported that once he traveled with some of his followers wi-
thout any food or provision. When they needed food he would call them
and say, “This food is for you,” and tables of food would appear in front
of them. One day during the trip there was terrible storm. It was free-
zing making everyone shiver because of the cold. Their situation worse-
ned until it appeared that they were going to die in that frozen dessert.
Hajrat Mirza Janjaana then raised his hands in prayer to the Almighty.
Immediately the clouds lifted from around them, and though the free-
zing rain continued to fall a little away, the temperature around them
rose to a comfortable level.

Hajrat Mirza Janjana (Rah.) said, “Existence is an Attribute of the
Almighty alone. This world is a mere shadow of realities existing in the
Divine Presence. The reality of all possible creations results from the
action of the Divine Attributes and Qualities on the Void. The Real
Existence of all that manifests in physical creation is confirmed as a
light in the Divine Presence.”

180 He also said that all physical creation arises from a combination
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of Almighty’s Divine Qualities and the Void. The creation thus partakes
of two origins of opposite nature. The dense qualities of physical sub-
stance that produce darkness, ignorance and evil, result from the nature
of the void of non-existence and nothingness. Light, Knowledge and
Good results from the Divine Attributes. Sufi sees all that is good in
him, as a light from the Divine that is reflected on him, but that is not of
him. Conversely, he sees himself as base substance, full of darkness and
ignorance, with a nature worse than that of an animal. This dual per-
ception helps him loosen his attachment and turn towards the Divine
Source of all Good. With this turning, the Almighty fills his heart with
love and yearning for the Divine Presence.

His thinking about Hindu religion was different than conservative
hard liners. Most of the Muslims considered Hindus as infidels (Kafir)
because of idol-worship. His idea, however, was altogether different. He
said that “Hindus could not be called Kafir in any way. Their religion
was based on good principles and rules, which indicated that the reli-
gion was duly given to them. There is no mention of the scriptures be-
longing to religions other than Judaism and Christianity in Qur’an
though many religions have been dismissed and many have disappea-
red. It should be kept in mind that according to Qur’an every religion
has come into existence through some angel, i.e. every community has
its own Rasool. Nabis and Rasools (Messengers and Incarnations) have
been sent to India also, as described in scriptures. From these descrip-
tions it is revealed that they were great people. God has never deprived
the inhabitants of this land of His Grace and Mercy. This is supported
by an Ayat in Qur’an, which states, ‘Out of them some of the angels
have been described to you and some not.” When our Shariat is silent
about some of the angels, it is befitting for us also to keep silence. And
if there is no communal prejudice, one should have liberal attitude and
think high of them. The secret of their idol-worship is that they make
images of some angels having their influence as per God’s command or
of some great personalities whose influence is absorbed in the society
or of some sages and seers, who are eternal like Hajrat Khijr (Ala.) and
get attracted towards them and through them towards the Divine. It is
similar to ‘Jikr-Raabta’, which is popular in Sufis in the name of “Tasav-
vur-e-Sheikh” (meditating upon the image of one’s Satguru) and
through which the disciple seeks the Grace of God. Hindus also consi-
der the gods and goddesses as such and not the God. Bowing down be-
fore their images does not mean that they consider them the God but for
showing their regard for them like they show respect to their parents
and teachers by bowing down before them.”

During his last days, thousands and thousands of seekers entered in-
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to the Tariqat (the Naqshbandi Sufi Way). Hajrat Mirza Janjana had
predicted his death and shortly before his death he was in a state of
great emotion and intense love of God. He said that the Almighty had
fulfilled all his desires and had accomplished him fully. He was so des-
perate to meet his Beloved, the Almighty, and to be in ‘His’ Presence
continuously that he wanted ‘to go to ‘Him’ today, before tomorrow’.
He, however, wanted to go to ‘Him’ not as an ordinary person but as a
martyr, who is always alive, as Allah has described in the Holy Qur’an.

On the fateful day of the seventh of Muharram 1195H (year 1781) his
servant came to him and informed him of three visitors seeking to meet
him. He asked them to be brought in. One of them took a knife out of
his pocket and stabbed him in the back, piercing his kidney. He 181 fell
on the ground. Hajrat Abu Bakr Siddik (Raj.) is considered to be the
founder of the Naqshbandi Sufi Order and his followers are called Sun-
ni. He was appointed as the first Khalifa after Hajrat Prophet Muham-
mad (Sal.). One group of the Muslims, who are called Shias, however,
think that Hajrat Ali (Raj.) should have been appointed as the Khalifa in
his place. With the passage of time this difference between them took a
violent form. From the time of Jahangir and Nurjahan onwards Shias
started gaining prominence and strength under the Mughal rulers and
this difference between Shias and Sunnis was the root cause of this inci-
dence also. The King sent him a doctor but he sent him back saying, “I
do not need him. As for the men who stabbed me, I forgive them, be-
cause I am glad to die as a martyr and they came as an answer to my
prayer.”

He passed away on the 10th of Muharram 1195 AH (Friday, the 5th
January, 1781). His tomb is located in Chitli Kabar, near Jama Masjid in
Delhi and is known as ‘Shahid Sahab ki Mazar’ or the Grave of the Mar-
tyr. He had twenty-two very famous vicegerents Hajrat Naimullah
(Rah.) was one of them, through whom the NagshMuMRa (Nagshban-
di Mujaddidi Mazhari Ramchandriya) branch of the Golden Chain of
Nagshbandi Sufis sprouted, which later took lots of Hindus in its fold
grounding its roots firmly in India. Through his another famous vice-
gerent Hajrat Abdullah ad-Dehlavi, the Nagshbandi Order was again ta-
ken towards its origin [i.e. Byzantium (present Istanbul), Iraq, Khura-
san, Transoxiana, Syria, Damascus and even up to North Africa).

[The mosque at the tomb premises of Mirza Janjana (Delhi)]
Some of his main sayings/teachings are given below:

The foundation of this Order lies on the constant remembrance of
God in the company of Satguru (Satsang) and ‘Jikr Quilby’ (the silent Ji-
kr) with attentiveness.
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If some evil thought arises in mind, one should focus on the image
of his humbly to the God to remove it from his mind. One should deve-
lop humility and modesty and live in the world with endurance.

[At the tomb premises of Shamsuddin Habib Allah (Delhi) ]

One should consider the treatment meted out to him as his fate and
should not quarrel with people. Enduring all afflictions is decency and
virtuous conduct in keeping with the qualities of Hajrat Rasool Allah

(Sal.).

One should consider the treatment meted out to him as his fate and
should not quarrel with people. Enduring all afflictions is decency and
virtuous conduct in keeping with the qualities

183 It is difficult to give-up habits. One should, therefore, change
their direction towards good.

It is difficult to find the middle path and balance in the duets of life.
The conduct of great persons serves to guide people to find this ba-
lance.

By focusing one’s attention on the Satguru, who turns one towards
the God, such grace flows that the heart is filled with bliss.

[Tomb of Shamsuddin Habib Allah (Delhi) (On the Right)]

One should always keep a watch on one’s deeds and seek hearty for-
giveness for his sins. One should not feel proud on what one receives by
the grace of God, nor should one take it as a fruit of his effort. It should
be considered as God’s grace. One should be fearful of God’s indiffe-
rence and eminence. Feeling helpless, firm belief on the Mercy of God
and humbly seeking forgiveness from God for one’s sins and wrong
doings should be taken as the way to gain favor of Satguru and the God.

One should consider even a pretty sin as a great sin, small Mercy of
the God as great Mercy, thank God for everything that unfolds and take
rejoice in the will of God.

Hajrat Shah Baha’uddin Naqgshband (Rah.) did not consider it ne-
cessary to hold the breath during recital (Japa) but considered it benefi-
cial.

Exercising restraint over mind is fine but it is not proper to supptress
it lest one may lose interest in Sadhana (spiritual practices or effort). It
is virtuous to entertain one’s mind at times but it should not be against
the dictates of religion or scriptures. It is not proper to make tasty food
tasteless. One should not look towards anyone with disdain and consi-
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der oneself the lowest. Do not postpone things for the next day.

184 The essence of all spiritual exercises (Sadhana) is to attain purity
of conduct and the essence of piety is not to be haughty and not to be
afraid of difficulties.

[
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Hujur Maharaj = Maulana Fazl Ahmad Khan
(Hujur Maharaj - 1907)

“YA ILAHI! TEERE VAHDAT SE MUJHE MAJROOH KAR,
FAZL AHMAD KHAN IMAMUL ASFIYA KE VASTE”
(O God! Pierce my heart with the arrow of Unity,

For the sake of foremost of revered, Fazl Ahmad Khan)

Hajrat Maulana Fazl Ahmad Khan alias Hujur Maharaj (Rah.) was a
dear disciple and spiritual heir of Hajrat Maulvi Ahmad Ali Khan
(Rah.). He was a great revolutionary saint, who through his boundless
spiritual awareness and liberal approach simplified the Naqshbandi Sufi
Way and made the priceless spiritual knowledge of Naqshbandi Order
available to all, including non-Muslims, without conversion i.e. without
accepting Islam. He distinguished religion (the outer or the material
form of religion) and spirituality and held that spirituality is beyond re-
ligious prejudices.

Hujur Maharaj was born in the year 1837 at Raipur in district Faru-
khabad, Uttar Pradesh and spent most of his time in Raipur except for a
few years when he served in Farukhabad. His father was Hajrat Gulam
Hussain (Rah.), who was a disciple and Khalifa of the Great Sufi Saint
Hajrat Maulana Waliuddin (Rah.) of Kashmir. He was employed in the
army. His mother also was a disciple of Hajrat Maulana Afjal Shah Na-
gqshbandi Mujaddidi, who was a Khalifa (vicegerent) of Hajrat Abul Ha-
san (Rah.). Hajrat Maulana Afjal Shah (Rah.) used to say about her that,
‘My daughter by the Grace of God is capable of changing the destiny.’
She was a simple, noble, detached and very loving person who conside-
red the whole world as her own family. Once Hajrat Maulvi Wilayat
Hussain Khan, younger brother of Hujur Maharaj and Hajrat Abdul
Gani Khan (Rah.) both were to appear in some examination. Both of
them separately requested her to pray for them. She said to both of
them that, “God willing I shall pray for you.” When both of them retur-
ned after examination, Hajrat Abdul Gani Khan enquired with her, she
told him that she had prayed for him but when her own son enquired
with her she replied, “Whenever I wished to pray for you, I uttered his
(Hajrat Abdul Gani Khan’s) name instead of you.”
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Hajrat Fazl Ahmad Khan’s parents thus were great saints and true
human beings. It is, therefore, no wonder that a person like Maulana
Fazl Ahmad Khan was born in their family, which ushered in a new era
of religious and communal harmony and brought about a spiritual revo-
lution, culminating in a new era of spirituality beyond religion.

Hujur Maharaj passed the middle school and thereafter the ‘Normal
Training’ also in the first division. He learnt the Arabic and Persian lan-
guages from his revered Master Hajrat Maulvi Ahmad Ali Khan Sahab.
Those days one was appointed as a teacher after the ‘Normal Training’
but Hujur Maharaj did not join as a teacher lest it would have taken him
away from his Master. Instead he started teaching the Arabic and Per-
sian languages freely to children and lived on the money paid by the
children belonging to well to do families. He has mentioned an interes-
ting anecdote about his livelihood in his book ‘Jamima Haalat Ma-
shayakh Nagqshbandiya’. He writes: “Once I was unemployed. It was
10th of December.

198 My Master enquired as to how much money I required for my li-
ving. I requested him to pray for five rupees per month, besides food.
My Master thought for a little while and then said, ‘You are employed
from the First on this emolument.’ I did not believe it. My Master made
it out and remarked that I did not believe it. I mentioned that it will be
true but it is strange that I am not aware of my employment till the
Tenth of the month. On hearing my reply my Master ordained me, 'Se-
crets revealed to you, as a result of your spiritual attainments not be
made known to others. When a dedicated disciple like you does not be-
lieve, what can be expected of others?” When I left my Master’s pre-
sence, I came to know that Munshi Badri arranged a job for me in Jarad.
I joined the job. After twenty days when I was paid the salary, it was for
the whole month i.e. from 1st to 31st of December.”

When he had grown old and his financial condition was not good, he
accepted teaching in ion school of Farukhabad. There he had taken a
room on rent in the ‘Mufti Sahab’s °. Here also he taught Urdu and Per-
sian to the students of the Madarsa.

[Hujur Maharaj’s room in Mufti Sahab’s Madarsa (Farukhabad)]

Initially Hujur Maharaj had come to Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab
for academic but gradually he got interested in the esoteric knowledge
and took initiation in the Naqshbandi Sufi Order at the hands of Hajrat
Ahmad Ali Khan (Rah.) at the age of nineteen and served him for twen-
ty years ; He has written, “The exaltation of Hajrat Khalifa (Hajrat
Sayyed Abul Hasan Naseerabadi (Rah.), revered Master of Hajrat Ah-
mad Ali Khan Sahab) to him and which 199 were given to this fakir (Hu-
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jur Maharaj) by him saying that you should keep these letters with you
as they would prove useful to you. In one of the letters Hajrat Sayyedna
writes, “You will be a beacon for many and this is the proof of your
being a fully competent Master.” In another letter he wrote, “Atheists,
by passers, wicked and even sinners will turn into firm believers through
your Tavajjoh (if you focused your attention on them).” In yet another
letter he wrote, “Whatever you have been blessed with perhaps would
have not been received by anyone in this era.” All these letters Hajrat
Ahmad Ali Khan Sahab handed over to Hujur Maharaj at the time of
granting him full authorization telling him, “I could not come up to the
expectation of my Master. Now my end is near.” Hujur Maharaj writes
that on hearing these words of his Master he started crying. Hajrat Ah-
mad Ali Khan Sahab consoled him saying, ‘Is it the occasion to cry?’
Immediately my condition changed and I started to feel a sort of bliss
in my heart. My Master then said, “Words of my Master cannot be hol-
low. They will come true through you.” He writes that the words of my
Master came to be true. Often Hindus, Christians and Shias benefitted
through this humble servant. ‘Alhamdu Lilllah’ (all the praise be upon
God).

Hujur Maharaj has further written that “Hajrat Murshidna Khalifaji
Sahab then said, “Till now you have lived comfortably but now I am cas-
ting on you a great and honorable responsibility. If you would discharge
it faithfully, you would be counted with the Ambiya and Auliyas (i.e. you
would be resurrected on the Day of Judgment), otherwise this very
Khirq (cloth, dress) would drag you to the hell.’ This humble servant
cried a lot and sought to excuse himself from the responsibility cast on
him. Khalifaji Sahab then said, ‘The God will make it easy for you’ and
prayed for me. Then he called for the gifts received by him as blessings
from Hajrat Sayyedna and out of them he gave me his rosary, sleeve of
his cloak, a piece of his turban and a Kulah (cap) together with his own
Kurta (cloak) and said, ‘Every Buzurg (Master) gives something in gift
as his blessings to his Khalifa. Wow! You are fortunate that you got the
gifts belongings to Hajrat Sayyedna. You should be grateful for these
gifts.”

From the above it is abundantly clear that the blessings of Hajrat
Khalifa Sahab have come completely true and materialized in the form
of Naqshbandi Mujaddidi Mazhariya Ramchandriya branch of the Or-
der, which is serving the humanity rising above the narrow considera-
tions of cast, creed and religion.

Hujur Maharaj was the first person in this Order, who without any
discrimination promulgated and promoted the teachings of this Order
amongst the Hindus. He was completely free from religious bias and
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never participated in any religious debates or disputes, nor did he ever
criticise any religion. If someone criticised any religion in his presence,
he would leave that place. He pronounced that religions are many but
their essence, spirituality is same. One should follow the dictates of
one’s religion without being guided by religious prejudices. The social
or religious rituals do not bind spiritual life. If anyone suggested that he
would convert and adopt Islam, he would feel very upset. He disappro-
ved of conversion, rejecting it outright. He used to admonish the person
concerned saying that, “Now you are of no use to me. I shall not allow
anyone to put a spot on me. You should continue to abide by the dic-
tates of your religion and attain spirituality.”

200 Once one of his Hindu disciples adopted Islam. When he visited
Hujur Maharaj, Huzur Maharaj told him that he was no longer worth vi-
siting him. Hujur Maharaj asked him to readopt the Hindu traditions,
the religion in which he was born.

Similarly, once a Muslim co-disciple of Mahatma Ramchandraji Ma-
haraj (the spiritual heir of Hujur Maharaj) told him that without conver-
sion to Islam, he cannot make spiritual progress. Mahatma Ramchan-
draji Maharaj mentioned this to Hujur Maharaj and proposed to convert
to Islam saying that ‘I belong to you and if you permit I may adopt Is-
lam as well and become one amongst you.” Hujur Maharaj was taken
aback. He said, ‘Never again think so absurdly. Spirituality is not related
to customs and rituals, which are a part of Shariat (cult), which depends
upon the social and geographical conditions. Majhub (spirituality) in
fact relates to Truth and Gyan (knowledge), which is related to soul,
which is same in all and is above all these things. One should follow the
traditions of one’s religion according to the country and religion one is
born in. You are a Hindu, you should follow the Hindu scriptures and I
am a Muslim, I should follow the Islamic Shara: (Shariat). You have to
rise above these petty things. Majhub teaches broad-mindedness rather
than narrow-mindedness. If you converted to Islam, consider yourself
to be deprived of spirituality.’

Hujur Maharaj lived a very simple and pious life. He used to put ve-
ry clean and dazzling clothes. He had no prejudice against any religion
or caste. Persons from all classes and belonging to all religions inclu-
ding Hindu, Muslim and Christians used to visit him. He used to say to
Hindus, “You have come to me for spiritual knowledge. Stick to that
and live in accordance with the traditions of your society. Your relation
with me is not worldly but spiritual.”

As ‘untouchablity’ was prevalent during those days, Hujur Maharaj
did not touch even dried chilies meant for the consumption of his Hin-

216



du followers. Separate food used to be cooked for them. When he visited
Mahatma Ramchandraji’s house he would eat using separate utensils or
Pattal (a plate made up by tagging broad tree leaves) and at times eat
without any utensils or Pattal, taking the food in hand.

Hujur Maharaj said that the Sufi tradition was prevalent amongst an-
cient Hindu saints, which is now being reintroduced amongst Hindus.
In this context Mahatma Dr. Chandra Gupta also used to say that this
method of spiritual practice was prevalent amongst Hindus in the past.
He related it to Lord Sri Krishna, who was known as ‘Yogeshwar’, being
the greatest exponent of ‘Anahad Nad’. ‘His’ flute in reality represented
the ‘Anahad Nad’, which echoed in the form of ‘heartbeat’ in the hearts
of thousands of Gopis and Gwalas (cowherds and their wives) who were
devotees and were fortunate to receive ‘His’ grace.

Here it would be relevant to mention that the Naqshbandi Sufi Way
is based on Tavajjoh and the example of the most powerful Tavajjoh in
the history of mankind so far is the preaching of Gita by Lord Krishna
to Arjun in the battlefield. Gita comprises of 700 verses and the dialogue
between Lord Krishna and Arjun would have taken at least a few hours,
if it were to be a physical dialogue. For that long and that too after the
conch had been blown the enemy forces would not have waited for them
to finish their conversation. It, therefore, 201 indicates that this dialogue
was not at physical plane but a transmission from heart-to-heart ( Tavaj-
joh) and this was a very powerful spiritual transmission, which simulta-
neously was received by Sanjay (a character of the Mahabharat, who re-
vealed it to Dhrutrashtra), as well, who was miles away from the battle-
field.

In this context Hajrat Khalifa Sahab had once mentioned to Hujur
Maharaj that his Master (Hajrat Abul Hasan Sahab) had told him, “A
Hindu boy will come to you, who will promulgate this Naqshbandi Sufi
Way amongst many, but no such Hindu boy came to me. Perhaps he
would have seen your reflection in me and now you must carry out this
order.”

The life of Hujur Maharaj’s was an example of living scriptures. His
behavior and conduct was perfect. His life had been full of extra-ordina-
ry events. He was always content and happy and thankful to the God for
everything, in all situations and circumstances. His Tavajjoh (spiritual
radiations) resembled exactly to that of Hajrat Baqi Billah (Rah.). His
Master chose him as his main Khalifa (vicegerent) and said, ‘One like
you is better thatn thousands.’

He neither accepted offerings from anyone nor did he allow anyone
to touch his feet. Instead he himself often comforted his disciples by ta-
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king care of their needs. Often for days together his family lived on
scanty food or with no food at all. Even then if he received some money
from someone, he would give it to others. He spent most of his time in
meditation.

Hujur Maharaj was very kind hearted. If he saw anyone in difficulty,
he would be more than eager to help him immediately with all that was
at his command. His own financial condition was weak yet he would not
hesitate helping the needy. Leave aside asking for repayment of debt, he
would hesitate passing through the street inhabited by his debtor so as
to avoid face-to-face confrontation lest his debtor would feel embarras-
sed. Once he received eight and a half rupee from somewhere. It so
happened that day that many needy people visited him and he gave
away eight rupees to them though his family was without provisions for
three days. He kept on tossing the remaining eight Aanas (half a rupee
in the form of coins) in his hands. This money was also spent by his
mother in buying bangles for the wives of Mahatma Ramchandraji Ma-
haraj and Mahatma Raghuvar Dayalji Sahab, who had come to meet her,
though they already were wearing lots of bangles®. This is an example
of Hujur Maharaj’s munificence and his mother’s affection for her
daughters in law.

Similarly, leave aside eating meat he would not take even cow milk.
Due to illness or weakness if he was compelled to take milk, he would
ask the cowherd to milk the cow in his presence and when it would ap-
pear to him that half of the milk is left, he would ask him to stop mil-
king the cow and would ask that milk to be fed to the calf but would pay
him for the entire quantity of milk. He would thus take care of the in-
terest of both the milkman and the calf. He also had a strange habit.
Even if he would have money in hand, he would take loan. He used to
say that ‘By doing so, not only I remain grateful to him but it saves me
from being arrogant that I am not a debtor of anyone.’

35 It is customary in Hindu tradition that elderly ladies bless the younger ones
(like their daughter in law) by giving them bangles, which are considered a
sign of auspiciousness.

202 Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab once asked Hujur Maharaj to beg
alms. Hujur Maharaj followed the orders of his Master and begged alms
for many days without any hesitation or embarrassment. One day his
Master asked him to stop begging and told him, “I am very pleased with
you. You have passed this test”.

In the beginning, four persons used to visit Hujur Maharaj for Sat-
sang. One of them, a young person, used to visit a dancing girl. Some
friends brought this to the notice of Hujur Maharaj. He told them to in-
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form him when this young man visits the lady next time. When next
time this young man went to visit the lady Hujur Maharaj was informed.
Hujur Maharaj took bath, changed his dress, applied some perfume and
proceeded along with others to the brothel. It was a small place and the
lady knew Hujur Maharaj. She was surprised to see Hujur Maharaj at
her door. Hujur Maharaj asked her to sing some song. She sang some
songs, which to her understanding could be of interest to Hujur Maha-
raj. After hearing the songs Hujur Maharaj enquired about her charges
for the night and paid her the money. Hujur Maharaj was around sixty
then. The lady and everyone else were baffled that such a saint would
stay in the brothel for the night. Hujur Maharaj, however, asked all
others to return. After everyone else left, Hujur Maharaj told the lady,
‘For tonight you are in my service and you will have to obey my orders. I
do not like your jewelry, remove them first and then take bath.” Hujur
Maharaj had carried with him a pair of his wife’s clothes, which he as-
ked the lady to put on after the bath. The lady complied with it. After
that Hujur Maharaj asked her to offer five prayers with him (five Na-
maz). The lady thought for a moment what a trouble she had invited for
herself by accepting the fees and then told Hujur Maharaj that she did
not know how to offer prayers. Hujur Maharaj told her, “You are in my
service tonight and you shall have to do what I say. It does not matter
that you do not know how to offer prayers. Follow me in what I do.” She
started imitating Hujur Maharaj. When Hujur Maharaj put his head on
the ground (in Sijda), she also did the same. At that moment Hujur Ma-
haraj prayed, “O Almighty, with Your kind grace I have brought this la-
dy up to this point. Now it is ‘You’ and she.” Hujur Maharaj then left
that place and returned to his house but that lady was frozen in that pos-
ture. Throughout the night she lied in that posture. In the morning her
mother woke her up. On opening her eyes, she was baffled. She looked
around and told her mother, “Whatever I could earn for you, I have al-
ready handed it over to you. Your jewelry is lying there. These clothes
are not yours and now I am going away.”

There was a Neem tree (the margosa tree or Azadirachta-indica)) in
front of Hujur Maharaj’s house. At around eleven in the morning she
came there and sat under the tree. Hujur Maharaj spotted her and told
his wife to bring her inside the house and to give her some food. After
she had finished with the food, Hujur Maharaj asked her whether she
wanted to leave that life and spend a pious life in future. She immediate-
ly agreed to it. Hujur Maharaj then asked her to pray the Almighty to
forgive her for her past sins and called that young man and asked him if
he liked that lady and wished to marry her. Hujur Maharaj then arran-
ged for them to marry and initiated both of them. They spent a pious
life thereafter.
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Mahatma Ramchandraji Maharaj (Rah.) used to say that “My Master
was so large hearted that whoever he would meet, he would sow the
seed of spirituality in him by transmitting his spiritual energy and he
would say, ‘What do I lose in doing so. It sows the seed of spirituality
203 in him and when the time comes it would sprout.”” In this context
his fellow-disciple Hajrat Maulvi Abdul Gani Khan Sahab (Rah.) said
that once he was going with Hujur Maharaj (Rah.) somewhere. On the
way he came across one of his childhood friends, who used to make fi-
reworks. He spotted him from a distance and calling him by his nick-
name he said to him joyously, “I have heard that you have become a
‘Wali’ (saint). Take care not to forget your old friends.” This he had said
jokingly but later he actually made his friend a Wali. Similarly, once he
prayed and read ‘Fatiha’ at the grave of a prostitute thinking that it was
the grave of one of his servants and her spirit was granted liberation.

Once during his early days, Hujur Maharaj had gone to Badayun.
He had heard that a ‘Majjub’ (a saint in trance and totally absorbed-
Avdhut) who was aged about 111 years resided there. He searched for
him but could not find him. Ultimately, he found him in an old building.
He bought some sweets and offered it to him after saluting him. When
Hujur Maharaj saw that the he was not responding at all, Hujur Maharaj
approached him spiritually by focusing his attention at him. After some-
time the Majjub opened his eyes, which were so glowing that an ordina-
ry person could not even dare to look at them. He turned his face to-
wards Hujur Maharaj and started enchanting something. Hujur Maharaj
felt as if some power was pulling him with great force towards the Maj-
jub. He could not control himself and got frightened. He then remem-
bered his Master Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab and immediately felt as
if Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab has taken his place. The Majjub was
now not able to have any impact on Hujur Maharaj. When he got tired,
he said, “You are very fortunate. Often one comes across Fanafil-
Sheikh® but rarely a Fanafil-Murid®. A disciple should be like you and a
Master like your Master. You will enlighten the world.”

In the evening when Hujur Maharaj appeared in the presence of Ha-
jrat Ahmad Ali Khan Sahab, he enquired of the incident. Hujur Maharaj
narrated the entire incidence. Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab asked Hu-
jur Maharaj not to repeat such an act ever in future, as it was not proper
to disturb a fakir and told him that there are two categories of Majjubs.
One category is called Avdhut and the others ‘Kalandar.’ A person turns
to be an Avdhut as a result of a strong flux of love and divine light
beyond his capacity. His mind loses control and he forgets about him-
self or about his ultimate objective. Kalandars are at a higher platform
than Avdhuts. Kalandars are those who have reached the stage of
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‘Hans’ or ‘Param Hans.’ They even in that condition remain like a child
in the lap of the Almighty and have the knowledge of that love and
bliss. While Avdhuts are not able to proceed further on their own, Ka-
Iandars keep on making progress. In the company of both Avdhuts and
Kalandars, a person becomes one like them or at times his entire spiri-
tual attainments are absotbed by them. The reason behind this is that
such Avdhuts transmit their boundless energy of love, which is beyond
the capacity of the other person, which turns him into a state of inertia
or a sort of madness. Company of such Avdhuts, therefore, often results
in a harm rather than benefit. One should try to keep away from them or
if that is not possible, one should not look into their eyes or should not
sit close or in front of them. A Fanafil-Sheikh, however, is saved from
such dangers as in his case the Master takes his place.

36 Fanafil-Sheikh-One who has merged his self with his Master.
37 Fanafil-Murid-One in whom his Master is absorbed.

204 Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab then said, “You had also come
across such a Kalandar who started transmitting such energy of love
and so suddenly that you could not withstand it. It was quite possible
that he could have swayed you away with him in his flow, but right than
that energy which you have embedded in yourself as your Master, blo-
cked that effort. However, that energy of love transmitted by the Kalan-
dar is lying with me, which will be transmitted to you gradually in due
course.”

Hujur Maharaj was a fearless person. During the days when he used
to reside in the Madarsa Mufti Sahab, Mahatma Ramchandraji and
some other Hindus had started visiting him for Satsang. The conserva-
tive Muslims were upset and had resentment against him. Some of
them asked a rogue to attack him. One day that rogue approached close
to Hujur Maharaj in a street to attack him. As soon as Hujur Maharaj
spotted him, he shouted at him loudly. Although that rogue was much
heavily built than Hujur Maharaj, he was frightened and ran away. While
running away he fell down in the street at one or two places. From that
day no one dared misbehave with him.

Hujur Maharaj had a habit of comforting the tired Satsangis. He
would even massage their feet and if someone hesitated, he would com-
fort by saying that now you have acquired a right to massage my feet.
He used to treat everyone equally and did not like giving more impor-
tance to anyone over others. He would sit along with others at the same
level and did not like any special treatment for himself. He would not
point his feet towards his disciples. At times he would ask his disciples
to sit towards his head-rest and if someone hesitated, he would show
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annoyance. While going somewhere he would walk along with others
and did not like walking in front. He would eat with others the same
food as was served to them. He had no preference for any particular
food; whatever was served, he would eat it gladly. He was very frank and
would not keep anything in his mind. Once he visited Mahatma Ram-
chandraji Maharaj with an intention to stay with him for three-four days
but on seeing that special arrangement was made for his food, he deci-
ded to return saying, “Till this food remains in my memory, I would not
come here.

He liked cleanliness very much. Often he would go for taking a bath
in the Ganges before the Sunrise and would return while it was still
dark. In summers he used to bathe in the evenings as well. He used to
wash his clothes himself and used to put on clean dazzling clothes. He
would play with children as a child and often gave them sugar-bite but
they would sit quietly and orderly when he asked them and would get
busy with teaching them. He never punished his students. He used to
say, ‘Ba-Adab, Ba Naseeb, Be Adab, Be Naseeb’, meaning thereby that
one following the etiquettes is blessed and one behaving rudely invites
misfortune.

Hujur Maharaj (Rah.) was also a good poet and he used ‘Majrooh’,
as his nickname. The Shijr-Sharif (the genealogy) of the Naqshbandi
Sufi Order, which he composed in the form of an Urdu poem, stands
the testimony that he was a great poet. It is not only a poem but a col-
lection of the principles of the Naqgshbandi Sufi Order, which have been
beautifully embodied in the verses of the poem.

205 He had collected information about the lives of the Sufi Masters
of the Nagshbandi Order with an idea to get them published in the
form of a book. While he was in the process, it came to his knowledge
that an appropriate book titled ‘Haalat Mashayakh Naqshbandiya Mu-
jaddidiya’ had been authored by Maulana Muhammad Hasan Sahab of
Bijnaur. He, therefore, dropped the idea. This book, however, did not
have information about three saints of the Order. He, therefore, got an
annex (Jamim:) published with the title ‘Jamim: Haalat Mashayakh Na-
qshbandiya Mujaddidiya, Mazhariya’ including the lives of these three
saints Hajrat Shah Muradullah Sahab (Rah.), Hajrat Sayyed Abul Hasan
Sahab (Rah.) and Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab (Rah.).

Hujur Maharaj used to teach Persian. A young boy, son of a rich per-
son, used to visit him to learn Persian. One day Hujur Maharaj asked
him of his real intention, as the boy did not seem interested in learning
Persian. The boy did not say anything initially, but after sometime told
Hujur Maharaj that he wanted to marry a lady and wanted to learn some
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‘Mantra’, which could make her agree to marry him. Hujur Maharaj
kept quiet. Later, on one moon-lit night when he was sitting on the roof
with this boy and many others wearing clean and dazzling clothes and
some perfume with flowers around, he suddenly turned towards this boy
and asked him, “My son, see towards me. Is that lady more beautiful
than me?” Hujur Maharaj was looking very charming. The boy looked
towards Hujur Maharaj and was frozen as if he was a statue. From that
day the things changed entirely for him. In place of the desire for that
lady the boy’s heart got filled with the love for Hujur Maharaj. In that
one moment, his destiny had been changed.

A relative of Nawab Shamshabad was attracted towards a lady and
wanted to marry her but she was not agreeing to the marriage. He came
to seek help of Hujur Maharaj. Hujur Maharaj told him a Mantra and
asked him to practice it. After some days, in place of attraction for that
lady, this person found himself attracted towards Hujur Maharaj. He vi-
sited Hujur Maharaj, who very kindly accepted and initiated him.

Similarly, an advocate who had earlier an affair with a lady used to
visit Hujur Maharaj. Once this advocate happened to meet the lady in
seclusion. Both of them could not control themselves. But just then they
saw Hujur Maharaj standing at the door. They thought it to be their
imagination as it was impossible that Hujur Maharaj would be present
there. As they moved closer, this time they found Hujur Maharaj stan-
ding between them. They moved apart and thus were saved from falling
prey to lust in that weak moment.

Mahatma Ramchandraji Maharaj used to hand over his salary to Hu-
jur Maharaj and Hujur Maharaj used to send it back to his residence
through someone. Once Hujur Maharaj was without provisions for
some days. He got a money order of fifteen rupees from somewhere,
out of which he sent ten rupees to Mahatma Ramchandraji’s house and
five rupees were sent to his mother to enable her to arrange for provi-
sions. In the evening, when he reached home and saw no signs of food
being ready, he enquired about it. His holy mother informed him that
she had sent the money to Mahatma Ramchandraji’s house, thinking
that money was required there (not knowing that Hujur Maharaj had al-
ready sent some money there). Hujur

206 Maharaj laughed and remarked, ‘Well done, mother’. That day
also both of them remained without food.

A Hindu goldsmith used to visit Hujur Maharaj sometimes and dis-
cuss with him about the existence of God. He thought that there was
nothing like God. The power that emerges as a result of combination of
various elements is what is known as the God. When the body decays
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and physical elements get separated, this power also ceases to exist and
disappears. Otherwise neither there is soul, nor the God and this world
is the only exis nothing before this, nor would there be anything after it.
All other things are imaginary. Hujur Maharaj used to explain him, but
he did not change his views. One day he sent a message to Hujur Maha-
raj through someone to visit him. Hujur Maharaj saw that he was in a
bad shape and his end was near. He (the Goldsmith) told Hujur Maha-
raj, ‘Now I feel that definitely there is some power. I shall now be puni-
shed severely.” Hujur Maharaj felt that he was caught in a dilemma,
which was not good for him. Hujur Maharaj told him to be firm in his
belief and not to change his views. Hujur Maharaj then asked him to
look towards him and within a moment through his will power restored
his belief. A little later the Goldsmith passed away peacefull

[Tomb premises of Hujur Maharaj (Raiput, Kaimgunj)]

Once Hujur Maharaj needed fifty rupees very badly. He wrote a let-
ter to Maulvi Abdul Gani Khan Sahab. Maulvi Sahab replied back that
he himself was coming with the money. He came and stayed for two
days with Hujur Maharaj but neither did Hujur Maharaj for the money
nor did he himself remember to give the money to Hujur Maharaj and
returned without handing over the money to Hujur Maharaj and retur-
ned without handing over the money. Hujur Maharaj was very upset.
Later he repented that he did mighty and instead had faith on man. For
quite some time he prayed the Almighty to forgive him. On reaching
home when Maulvi Sahab changed his clothes, he

207 found the money. He immediately returned to Hujur Maharaj,
offered the money to him and requested him to forgive him for not han-
ding over the money. Hujur Maharaj told Maulvi Sahab, “It was not your
fault but the Almighty desired to teach me a lesson through this inci-
dent.”

Hujur Maharaj (Rah.) passed away on 30 November 1907. His tomb
is situated in Raipur Khas, a village of Kaimgunj, about five KMs from
Kaimgunj on the road leading to Kampil, on the left side of the road
about two KMs inside.

[Tomb of Hujur Maharaj (Raipur, Kaimgunj) (On the left)]
Some of his main sayings/teachings atre given below:

Every person should be free from religious prejudices but should
abide by the dictates of his religious scriptures.

If the disciples keeps in his mind and caters to the needs of his
Master, his progress would be fast.
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The condition at the time of death is beyond description. What is
mentioned in Qur’an about the body and the spirit is all true but in spite
of all this the reality of God is something else.

‘Murid’ (disciple) literally means slave, but no one is a slave of ano-
ther, all are brothers.

208 Guru (Master or the teacher) is a guide. One should not take the
physical body as the Pir. It is what it is, i.e. the spiritual power of the
Master, which removes the darkness from the heart of the disciple and
enlightens it with divinity.

One, who prepares the food and eats it in His remembrance, is sure
to reach Him one day.

One, who has complete trust in one God (Unity of God), he is a true
Muslim, whatever religion he may belong to.

Do not indulge in publicity in this Way. Sit quiet, God would send
whoever He wishes to for Satsang. By running after fame, one loses the
thing (‘gift of God’) and becomes blank.

The best thing to do in illness or in difficulty is to pray the God, in
the language known to him. If ‘He’ wishes, ‘He’ would cure.

To show miracles is inappropriate. In case of need, however, one
may resort to it secretly, under some cover up. Obliging someone direct-
ly does not look good for devotees.

Learn serving others rather than taking their service.

One, who is still attached to religion (customs and rituals of reli-
gion), is surely not a true fakir.

Till one is worried about sacrificing his life in the service of his Pir,
it is not coming true to his Bai’at (initiation or the oath of allegiance)
and how the Pir can be responsible for him?

Jikr-e-Qulb (remembrance in heart in the manner ordered by one’s
teacher) together with Tasuvvar-e-Sheikh (focusing attention on the
image of Master) and Muraqaba (contemplation and meditation) is the
main thing in this Order. It is very helpful in attaining one’s goal. When
one starts feeling bliss in Jikr-e-Qulb, then one should in between resort
to Tasuvvar-e-Sheikh with love so that the conscious spiritual power
which is illuminated in his (Sheikh’s) heart, its lightening effect may
illuminate his heart as well and the emotions of love of God keep arou-
sing in his heart. When Qulb would be activated and energized by medi-
tating upon the Satguru and through his Tavajjoh leading to spiritual
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emotions, one would really feel the bliss of the love of Sheikh and God.
The love prior to this state was only in mind like an emotion. The
conscious energy that would now erupt in heart would convert into love
and Brahm-Leenata (absorption in the divine).

One should engage in spiritual Abhyaas (practice, effort), as ordered
by his Master, keeping the sequence and the etiquettes and not in the
manner one likes lest it may prove harmful instead of proving benefi-
cial. The seeker may turn crazy or into a Majjub.

This science should be given only after exercising due care and cau-
tion to people, who are argumentative.

There is nothing in the world that cannot be attained if one firmly
resolves to attain it.

[Maulana Fazl Ahmad Khan (Hujur Maharaj)]
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‘Le Suf’ = Maulvi Abdul Gani Khan (‘le Sufi’ -
1952)

“YA ILAHI! SHAAD HON DAREN ME ABDUL GANI,
FAZL AHMAD KHAN MURSHIDE BERIYA KE VASTE”
(O God! Bestow all happiness in heavens on Abdul Gani,
For the sake of guileless guide Fazl Ahmad Khan)

Maulvi Abdul Gani Khan Sahab was a very dear disciple of Maulvi
Ahmad Ali Khan Sahab, and a great Sufi Master of the Naqshbandi Or-
der. He was a fellow disciple of Maulana Fazl Ahmad Khan (Hujur Ma-
haraj) and attained perfection also through him. He was born on 7 Fe-
bruary 1867 in Kaimgunj, Farukhabad in a rich Pathan family. Before his
birth an astrologer had predicted about his features and said that he
would be endowed with extraordinary genius. He was the lone child of
his parents. He received his initial education in a Madarsa of Kaimgun,j.
A few years later his revered father took him to Hajrat Ahmad Ali Khan
Sahab, who also used to live in Kaimgunj and was known as a great
scholar of the Arabic and Persian languages.

Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab agreed to teach him and in a few days
made him expert in worldly sciences so much so that no one of his age
could compete with him in studies. After attaining competence in the
Arabic, Urdu and Persian languages, he took admission in the Vernacu-
lar Middle School. He passed the final examination of the School in the
first division with distinction in four subjects. When he was going to ap-
pear in the Middle examination, he mentioned to Hajrat Ahmad Ali
Khan Sahab that he had not prepared well for the examination. Hajrat
Ahmad Ali Khan Sahab, however, said, ‘Do not worry. I have prepared
well’ and in this examination he stood first in the whole of the State (Ut-
tar Pradesh).

Thereafter he passed the Normal Training examination also in the
first division and stood first in the province. He was appointed as an as-
sistant teacher in the Middle School, Shikohabad. He was transferred at
different places and promoted to the post of Head Master and ultimate-
ly retired from the post of Sub Deputy Inspector of Schools.

He was known for his erudition and for his teaching. People were at-
tracted towards him because of his simplicity but his personality was so
dignified that no one dared misbehave or do anything wrong in his pre-
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sence. Whoever met him was impressed by him. Wherever he looked, it
started dazzling. If he looked at someone with affection, his life was
made. His self-confidence and determination was such that he did not
consider anything impossible. His faith in his Satguru was so firm and
unmoved that everything would happen the way he wished. If some
dear one approached him with a request, he used to say that God-
willing his wish would be fulfilled and it used to be so. It is no wonder
since a true devotee meets with such a treatment in the court of his Be-
loved (God).

The house where he lived in Shikohabad during his posting as the
head Master was haunted by a ghost. He used to trouble the residents.
There was a tree in the courtyard of the house. One day when he was
resting in the courtyard, the tree started shaking and then it started sha-
king violently. He got up from the cot [le lit] saying, ‘Oh! It is you’ pi-
cked up a hunter 211 and started striking the tree vigorously with it. He
would recite some Mantra and strike the tree. The branches of the tree
would bend down and touch the ground but he kept on striking the tree
until he was tired. He then lied down on the cot. The ghost, who was
shattered by the beating, started serving him by massaging his feet. Ha-
jrat Abdul Gani Khan Sahab told him, “If I see you creating any trouble
again, I would burn you.” The ghost continued serving him, till he lived
there and when he left Shikohabad he prayed for the ghost and got him
freed from that form.

In the beginning Hajrat Abdul Gani Khan Sahab had come to Hajrat
Ahmad Ali Khan Sahab for academic education only but soon it was re-
vealed that Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab is a great Sufi saint. On his
humble request he accepted Hajrat Abdul Gani Khan Sahab as his dis-
ciple and initiated him. Hajrat Abdul Gani Khan Sahab was one of the
dearest disciples of Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab. A little before his
death, Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab had asked Hujur Maharaj to take
special care of him. After the death of Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab,
he (Hajrat Abdul Gani Khan Sahab) accepted Hujur Maharaj as his Pir-
o-Murshid (teacher and guide) and attained perfection under his tute-
lage. How he attained perfection and the full authority in the Naqsh-
bandi Sufi Order was narrated by him in the year 1942 in these words:

“It made no difference to Janab Khalifa Sahab whether one was alive
or dead, his Tavajjoh had the same impact on them. One of his follo-
wers requested him for initiation and Tavajjoh, but he neither initiated
him nor did he bestow his Tavajjoh on him. After his death, however,
Hajrat Sahab (Hajrat Ahmad Ali Khan Sahab) visited his grave, besto-
wed his Tavajjoh on him, initiated him and then and there made him a
Wali (saint). Anyone who wants to verify this can do so. A similar inci-
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dence took place in regard to conferring authorisation on me. The only
son of a rich Police officer used to visit and serve me. He used to ask
me for Tavajjoh but I used to decline saying that I am not authorised to
do so. He used to say that in that case you would also bestow your Tava-
jjoh on me after my death as was done by Dada Guru (Hajrat Janab
Khalifa Sahab). I used to say, ‘Do not say like this. May God bless you
with long life?’ It, however, so happened that what he used to say came
true and he died at a young age. His parents were very sad. When I was
laying down his body in the grave I started weeping saying, ‘My son, if 1
was authorised, I would have, here and now itself filled you with divini-
ty. This incidence had made me very sad and perturbed. One day his
father insisted that I should visit Hujur Maharaj. When I reached at the
residence of Hujur Maharaj, I saw people waiting for me. Hujur Maha-
raj had told them that I shall be visiting him and as I shall stay for only
two days, it would not be possible for me to visit all of them individual-
ly. He had asked them to prepare one dish each for me and asked me to
eat at least a little from each dish. At ten in the night he asked all others
to return to their home and then enquired with me about that boy. He
said, ‘Why were you so sad and perturbed. That boy has been blessed by
our Master (Hajrat Khalifa Sahab) and filled with divinity. When I asked
him how he knew of this, he told me, ‘You have not come here on your
own. You have come here as per his (Hajrat Khalifa Sahab’s) wish. He
has revealed everything to me in dream and has ordered me to confer
authorisation on you.”

212 From this incidence it is clear that after the death of Hajrat Ah-
mad Ali Khan Sahab, Hujur Maharaj had acted on his orders. Later Hu-
jur Maharaj bestowed ‘Izazat-Tamma’ (full authority) on Maulvi Abdul
Gani Khan Sahab.

[Tomb of Maulvi Abdul Gani Khan (Bhogaon, Mainpuri) (In the
middle)]

A few days before his death Hujur Maharaj had asked Mahatma
Ramchandraji to respect and obey him in the same manner as he (Hu-
jur Maharaj) himself and told him that I am sure he (Maulvi Abdul Gani
Khan Sahab) would also treat you similarly.

Following these orders of their Master Mahatma Ramchandraji Ma-
haraj and Mahatma Raghuvar Dayalji Maharaj (his younger brother)
both considered him as their ‘Pir-o-Murshid’ and they used to visit him
and be present in his service from time to time and received his grace.
They also got their sons Mahatma Shri Brijmohan Laljji, Shri Jagmohan
Narayan ji, Shri Radhamohan Lal ji, Shri Jyotindra Mohan ji and Shri
Narendra Mohan ji initiated by him. Hajrat Abdul Gani Khan Sahab al-
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so authorized Mahatma Shri Brijmohan Laljji, Shri Jagmohan Narayan ji
and Shri Radhamohan Lal ji in the Order.

Mahatma Shri Dinaysh Kumar Saxena, the younger son of Mahatma
Shri Jagmohan Narayanji says that he has seen Hajrat Abdul Gani Khan
Sahab many times at their residence, 213 when he was a young boy. He
used to smell a fragrance coming out of him and it was also strange that
his clothes were never wrinkled nor the bed-sheet even in the morning
when he got up from the bed. It appeared as if he had not slept at all.

Hajrat Abdul Gani Khan Sahab used to lovingly say to Mahatma
Ramchandraji Maharaj and Mahatma Raghuvar Dayalji Maharaj that I
have been sold to your house. Once he indicated that if he was buried in
the common burial ground, Hindu seekers would hesitate visiting his
grave. Mahatma Raghuvar Dayalji Maharaj immediately offered him a
piece of his land in Bhogaon, in the Mainpuri district.

Once one of his Hindu followers sought permission to take his pho-
tograph. He, however, replied, “My photo! Insha-Allah (God willing) no
one will be able to take a photo even of my coffin. Who can take my
photograph?” This turned out to be true.

He passed away on 30th March, 1952 and his tomb is located at Bho-
gaon, Mainpuri district on the same piece of land. The tomb is surroun-
ded by Guava mangroves and is about 2 KMs from Bhogaon on the road
leading to Bewar, on the left side of the road. Now a sign board with his
name has also been put on the main road.

[Tomb of Maulvi Abdul Gani Khan (Bhogaon, Mainpuri)]
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‘Lalaji’ (Ramchandra) = Mahatma Shri Ram-
chandraji Maharaj (-1931)

“YA ILAHI! FAZL SE DE MUJHKO FAZLE AHMADI,
RAM FAZLI AUR RAGHUVAR BAATA KE VASTE”

(O God! Bless me with the grace of Fazl Ahmad Khan,

For the sake of blessed Ramchandraji and Raghuvar Dayalji)

Mahatma Shri Ramchandraji Maharaj alias Janab Lalaji Maharaj was
the first non-Muslim (Hindu) fully authorized saint of the Naqshbandi
Sufi Order, who was duly declared by Hujur Maharaj (Maulana Fazl Ah-
mad Khan Sahab), as his successor, with the consent of saints and Ma-
hatmas belonging to various traditions and with that he made the words
of his Master come true that “Words of my Master cannot be hollow.
They will come true through you.” Through Mahatma Shri Ramchan-
draji Maharaj and his younger brother Mahatma Shri Raghuvar Dayalji
alias ‘Chachchaji Maharaj’ and their disciples this ‘Naqshbandi Mujad-
didi Mazhariya Naqshbandiya Ramchandriya’ (NagshMuMRa) Order
has now reached in all the nooks and corners of the world.

The revered father of Janab Lalaji Maharaj, Chaudhary Hatbakhsh
Rai was employed at the post of Superintendant in the Octroi depart-
ment. He earlier lived in Bhogaon but after the Mutiny of 1857 he shif-
ted to Farukhabad. He was well to do and had all comforts of life but he
had no children. His wife was a pious and religious lady, who used to
spend time in Satsang and at times saints and Mahatmas also used to
stay with them.

Once a Muslim fakir (Majjub), who kept himself wrapped in a black
blanket came to Farukhabad. One day while passing through the street
in which Ch. Harbaksh Rai lived, he sat at the door of his house and as-
ked for food. Ch. Harbaksh Rai’s wife with great respect and devotion
offered him some food and sweets. The fakir, however, told her that he
desired to eat some fish. As she was a vegetarian, she started thinking
how to fulfill his demand that suddenly it came to her mind that perhaps
some fish may have been cooked for her husband, who was a non-vege-
tarian, and for whom food was cooked separately. On enquiry she came
to know that two fish, which were specially sent by Nawab Sahab, had
been cooked for Ch. Harbaksh Rai. She immediately got both the fish
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and served them to the fakir. He gladly ate both the fish. An old maid,
who was close to the family and was present there humbly mentioned to
him that there was everything in the house with the grace of the God
except that Chowdhary Sahab had no children and requested him to
pray to the Almighty to bless them to beget children. The fakir laughed
loudly and raising his hands in prayer said, “Allah-o-Akbar. One, two”
and went away. No one saw him thereafter. By the grace of the God and
in answer to the prayer of the fakir, Mahatma Shri Ramchandraji was
born on the 3rd February, 1873, on the day of Basant Panchami and af-
ter two years his younger brother Mahatma Shri Raghuvar Dayalji was
born on the 7th October, 1875.

Janab Lalaji Maharaj was brought up with great care and affection. A
number of servants always attended on him. A separate transport was
also provided for him. His mother used to read ‘Ramayan’, which he
used to listen and as a result thereof he also developed a 215 melodious
voice and religious bent of mind. His voice was so sweet and melodious
that if someone heard him singing, he would not forget it for the rest of
his life. He once said that ‘My singing is spiritual and I can imitate
anyone by hearing him singing just once.” At times absorbed in divine
love when he used to sing in Satsang, it used to cast a spell on people.
People used to get absorbed in divine love and all their spiritual chakras
(plexus) would get activated.

[Horoscope of Mahatma Shri Ramchandraji Maharaj]

At the age of seven, however, he lost his mother. Thereafter a Mus-
lim lady looked after and brought him up. Janab Lalaji Maharaj used to
respect her as his mother and looked after her throughout her life. Whe-
never she came to visit him, he used to offer her gifts. A Maulvi Sahab
(Muslim teacher) taught him Urdu and Persian and composition of
poetry. Thereafter he was admitted in the Mission School in Farukha-
bad. Since the house where he resided was small he had hired a room in
Mufti Sahab’s Madarsa when he was in the Eighth standard for studies.
This was adjoining the room where Hujur Maharaj used to live, who
taught students privately for his livelihood. At times, Lalaji Maharaj
used to take Hujur Maharaj’s guidance to solve his difficulties and Hu-
jur Maharaj used to gladly help him. Hujur Maharaj used to treat Lalaji
Mabharaj very affectionately, as he liked the mannerism and etiquettes of
Lalaji Maharaj very much. Lalaji Maharaj also used to get a special plea-
sure in his company. He, however, did not know that Hujur Maharaj
was a great Sufi. Once Lalaji was very upset, as he could not do his Geo-
metry paper well. On enquiry when he mentioned this to Hujur Maha-
raj, he told him not to worry and have faith in the Almighty. He was de-
clared successful in the examination.
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Lalaji Maharaj was later married in a good family. A few days later
his father passed away. Although his father had already sold a lot of pro-
perty, still Lalaji Maharaj had inherited 216 some property. Unfortunate-
ly, he got involved in litigation over property with the Raja (King) of
Mainpuri. This case went on for quite some time and ultimately was de-
cided against Lalaji Maharaj. In discharge of the decree against him,
Lalaji Maharaj had to sell off most of his valuables and the house.
Around that time he also lost his elder brother who was adopted by his
father and, therefore, the entire responsibility of the family fell upon his
young shoulders. There was no source of income and the financial
condition of the family had started deteriorating very fast. Lalaji Maha-
raj, who used to always go in palanquin or in a horse-cart, now started
walking barefooted. He started wearing a ‘Tahmar (loin-cloth, a small
piece of cloth wrapped around the waist) instead of ‘Dhot? (traditional
Indian wrap around the waist and of full length). The District Collector
of Fatehgadh, however, was known to Lalaji Maharaj’s father and had
sympathy with Lalaji Maharaj. He called Lalaji Maharaj and appointed
him as a paid apprentice on a remuneration of ten rupees per month.
Fatehgadh and Farukhabad are at a distance of about four miles, which
Lalaji Maharaj used to walk on foot, covering about 8-10 miles daily. The
house was running entirely on this meager salary of ten rupees.

The spiritual beginning of Lalaji Maharaj had taken place in the lap
of his holy mother. Later Lalaji Maharaj with his friends often used to
visit Swami Brahmanandji, who used to live on the bank of Holy
Ganges. Swamiji was a great saint, who was supposed to be about 150
years old then. Lalaji Maharaj used to try to follow Swamiji’s teachings.
Swamiji and Hujur Maharaj used to have Satsang with each other. Often
Swamiji talked about Hujur Maharaj stating that he is the crown of
saints in Farukhabad but Lalaji Maharaj did not know that the Sufi saint
about whom Swamiji used to talk is the Maulvi Sahab living next to his
room in Mufti Sahab’s Madarsa.

A few months after he had joined the service in the Collector’s office
at Fatehgadh, Lalaji Maharaj returned from his office late in the eve-
ning. It was a dark winter night with thundering clouds and heavy rains.
With his clothes completely drenched, Lalaji Maharaj was shivering. He
was in a very pathetic condition. When he was proceeding towards his
room, Hujur Maharaj spotted him. Hujur Maharaj took pity on him and
said, -‘Oh! You are returning at this hour in this stormy weather?’ Lalaji
Mabharaj used to say that these words were filled with lot of love. He po-
litely greeted Hujur Maharaj who blessed him and told him, “Go,
change your clothes and come to me. Warm up yourself before the fire
and then go to your home.” These words of Hujur Maharaj were charis-
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matic and were pulling Lalaji Maharaj towards him. Lalaji Maharaj after
changing his clothes came to Hujur Maharaj. By then Hujur Maharaj
had lighted up an Angithi (an earthen stove fired with coal). Lalaji Ma-
haraj saluted Hujur Maharaj. Hujur Maharaj raised his eyes and looked
in his eyes. As both of them saw in to each other’s eyes, a current pas-
sed through Lalaji Maharaj’s body from head to toe, which stunned him.
Hujur Maharaj very kindly asked him to sit in his bed and covered him
with his quilt. Lalaji Maharaj used to say that he felt very light as if he
was flying in the sky and his entite body was sparkling with light. For
about two hours, he set in this state, which was full of bliss. By that time
it stopped raining. With the permission of Hujur Maharaj, he returned
to his room. While entering in his room, he felt as if light was engulfing
everything and that trees, animals, walls, everything was dancing in that
light.

217 ‘Anahad Nad’ (Aum) was reverberating in every cell of his body.
All his spiritual chakras were activated and energised and he felt as if
Hujur Maharaj had taken his place.

When he returned home, he did not wish to eat anything and slept
without having dinner. In dream he saw a group of saints, Hujur Maha-
raj and himself. A throne descended from the Skies on which a great
saint was sitting. All the saints stood up in his honour. Hujur Maharaj
presented Lalaji Maharaj before him. He looked at him attentively and
said, ‘From his childhood his inclination is towards the Divine.’

Next day Lalaji Maharaj mentioned about his dream to Hujur Maha-
raj. Hujur Maharaj was very pleased to hear about it. He closed his eyes
and meditated for some time. He then opened his eyes and said to Lala-
ji Maharaj, “What you saw was not a dream but was the truth. Your in-
clination right from the birth is towards the Divine. You are very fortu-
nate, as the elders (great Masters) of this Order have accepted you. You
have taken birth to show path to others. Such souls descend on this
earth after centuries. The experience you have had in the first sitting it-
self, one can seldom have after practicing for decades. Whenever you
passed through me, and greeted me, I used to feel an attraction and lot
of love for you. Thus, you were continuously getting my attention (Tava-
jjoh). God-willing very soon you will not only be Fanafil-Sheikh but a
Fanafil-Murid. If you have no objection, and if you so wish, keep on vi-
siting this fakir (Hujur Maharaj).”

In his autobiography (published in the name ‘Autobiography of a
Sufi), Janab Lalaji Maharaj has written, “Just a few days later an impor-
tant and unforgettable incidence occurred again in my life. That eve-
ning I was accompanying my Rahnuma (guide) Hujur Maharaj on the
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road that leads from Farukhabad to Fatehgadh. Walking slowly down
the road I, lost in the memories of my past, was narrating him the story
of my life in my own style-form a royal and luxurious living to wooden
sleepers, from costly dresses to a ‘Markin Tahmat’ (loin cloth made of
cheap cotton) and half-sleeve Kurta (shirt), and from beautiful palaces
to the small room in the school premises then occupied by me. I do not
know how in frenzy I had narrated all this to him. In the meanwhile we
had left behind the city and reached a place where the village named
Badhpur is situated by the side of the main road. There is a small
culvert over here. By now my story had melted the heart of my Hajrat
Qibla. A mixed feeling of pain and prayer aroused in his heart like a
storm and in that surge of emotions he kept his left hand on my shoul-
der. With this both of us turned back like a machine. Then addressing
to me he said, “It is enough. I cannot listen to it any more. Let us go
back.” After a little while he broke the silence saying, “Brother! You are
very fortunate and promising! You should thank God that you have re-
ceived this priceless treasure cheaply.”

I was fully aware even amidst that surrender to my Master. I clearly
felt that up to that culvert while I was narrating to him my painful and
sad past, he was listening to it quietly. Till then the world in its gross
form occupied my mind but the moment I turned back on his order, I
entered a door where it was only faith and truth. All the worries and sor-
rows disappeared for ever. I felt as if someone has taken upon him all
my responsibilities and it appeared that something loving and extremely
peaceful has entered deep within me. It was this support of a wonderful
and invaluable help that took me to a different world.”

218 After this Lalaji Maharaj started visiting Hujur Maharaj regular-
ly. On 23 January, 1896 Hujur Maharaj took him completely in his shelter
and initiated him and on 11 October 1896 he was given Izazat Tamma
(full authotization) by Hujur Maharaj.

Mahatma Ramchandraji Maharaj wrote about his wife that he was
fortunate to get a wife like her. In his own words:

“This divine soul, my wife, an incarnation of devotion and love, is
Chir-Suhagan (everfortunate, a lady whose husband is alive). It would
not be an exaggeration if I compare her with any Mahasati (great la-
dies) of the world. I have not seen such a beautiful combination of all
the qualities that a virtuous lady should have in anyone else. She is my
life-companion, who is always prepared to offer all that belongs to her in
the sacramental fire of my life. Inspiring me to follow the right path, she
herself being righteousness personified, kept me always alert.

This incidence relates to a time about one year after the birth of my
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last child, my youngest daughter Sushila. One night a man, who was as
bright as Sun, wearing red clothes and a crown on his head, dark com-
plexioned and with a Pash (a cord used for tying) in his hands appeared
in the dream of my wife. She asked him-“Who are you and why have
you come here?” He replied-“I am Yamraj (the lord of death) and I have
come to take you away with me, as your life has now come to an end”.
She again asked him, “Lord! It is your Doot (representatives or servants)
who come to take away human beings at the time of their death; how is
it that you have come yourself? Yamraj told her, “You are a Pativrata
Devi (a lady observing fidelity to her husband) and possess various di-
vine qualities. You, therefore, cannot be taken away by my servants so I
have come myself.” Thereafter Yamraj pulled away the thumb sized Jee-
vatma (embodied soul) from the body of my beloved wife and procee-
ded in southern direction.

Right from the beginning I used to get up early at four o’clock in the
morning. The first thing in the morning we used to sit together for Sat-
sang and morning prayers. So, when I saw her on the cot and not follo-
wing with the daily routine, out of anxiety I pulled the sheet covering
her. I was wonderstruck. She was dull and dead. I was perturbed and for
the first time I felt as if I am myself the wife and she is my husband. My
world was lost and I felt that there was no meaning in my living alone.

It is said that once a Gopi mad in love of Krishna got into a dilemma
that I, who continuously remember Krishna, might perhaps myself be-
come Krishna. If it so happens that I myself become Krishna how
would then I enjoy this bliss of love with my beloved Krishna? Another
Gopi told her, “You ought not to worry about it. Thinking about Shri
Krishna when you would become Shri Krishna, Shri Krishna then also
would become you (Gopi) thinking about you. This bliss of love bet-
ween the lover and beloved would continue in the same manner. So you
be engrossed in Shri Krishna’s thoughts.”

Whether it was me, who was her husband or it was she, who was my
husband, whatever be the truth, this moment of separation was very
frightening and difficult for me. At last, with the grace of my revered
Master I saw another strange thing. She woke up again, alive. When 219
she was a little composed, after salutation, she told me about her dream.
She then told me that the place where she was taken, there was light all
around and nothing else. There was indescribable peace. Her
consciousness then heard some divine voice addressing her, ‘“Your life
no doubt has ended but Our work is still unfinished. You are a religious
person so be a Chir-Suhagan (ever-fortunate, a lady whose husband is
alive). Your husband, a very fortunate person, who is a Satpurush (roo-
ted in Truth), go assist him and be his support. You have the divine
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blessing with you. Go now as a liberated person and act in accordance
with the scriptures. Your veil of attachment has been destroyed with the
Truth-consciousness. Like a moving dead, liberated from all attach-
ments, you may live as long as you wish and come back when you desire
(Ichcha Mrityu).’ After narrating what she had seen in her dream, she
showed me a red circular mark which was put on the lower part of her
waist, before leaving that vision. The Lila (play) of God cannot be un-
derstood and, therefore, there is no question of any surprise. After this
day our relationship was something else than that of a husband and
wife.

She through her unblemished character bestows purity to our Sat-
sang family. She has all the qualities like loyalty, modesty, decency, for-
giveness, affection, natural beauty, irrepressible courage, sacrifice, re-
straint and firmness of character. The revolution to which I want to give
a shape, she not only understands that well but also wants to participate
in all my activities. As a wife she does not want to become a burden on
me. Rather she reduces my difficulties and to the extent possible she
tries to keep me happy and desires to see me succeed in my efforts. Ac-
cordingly, at one point of time she not only promised to assist me but
also promised to lead a life of celibacy, and she is firm on her promise.
Residing with me, a fakir, she is absorbed in the bliss of a lover and be-
loved. She has forgotten the royal luxuries that were available to her at
her father’s house, which I could never provide to her. Now she is a
complete Yogini (firmly established in Yoga). She is an ocean of forgive-
ness. In her character I see the firmness of the Himalayas.”

Mahatma Ramchandraji Maharaj in his autobiography has further
written that “In age she is a few months older than me. She is a serious
person and an embodiment of purity. Observing rituals is ingrained in
her right from the beginning. What to talk of eating nonvegetarian food,
it is not possible for her to eat things like turnip, jackfruit, and Masur
Dal (a small grained pulse, red in colour ) which even slightly resembled
non-vegetarian food. Thus in the backdrop of her seriousness, her com-
mitment towards the Panth (path), fearlessness in her character and her
calmness etcetera for quite some time I was hesitant with her, in spite of
her complete devotion to me. It was the reason because of which al-
though she was able to talk to me frankly, but I had kept a great truth of
my life hidden from her. It was a sin and unjust to her.

My Hajrat Qibla-Maulvi Fazl Ahmad Khan Sahab Raipuri, my reve-
red Master, is my guide and all in all for me. At one moment I felt that
amidst all these emotions, which absorb me in great joy, I do not know
from where a false thought had entered my mind. I used to look for it
but was unable to understand its existence. I got tired of looking for it
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but I could not find it. Exhausted, I gave up and felt as if I was losing
everything. I started entertaining a thought that all my Sadhana (spiri-
tual effort) was a waist and the only reason for thinking so

220 was that false thought. There was none else to take me out of
this dilemma except my wife. I felt that someone was reproaching me,
hurting me and was laughing at my pain. I felt that there was no one
weaker than me in this world. Amidst this scolding I also felt as if the
thief within me was none else than my own inferiority complex. I do not
know from where this inferiority complex had entered in my sub-
conscious mind that my revered Master, whom I considered as my all in
all, my guide and on whom I have cast the burden of my both the
worlds and on whose hands I have even taken the initiation, he is a
Muslim also. This was not only a contradiction but the biggest sin of
my life.

Because of my worthless intelligence I kept on thinking of that
great man, who was above all religious and communal prejudices, only
as a Muslim; ‘only a Muslim alone, a communal! Till then I had not un-
derstood Islam in its real sense. I was familiar neither with the Hin-
duism nor with Islam. When I was exposed, it immediately appeared
that the entire philosophy was staring at me.” It was she, who is fortuna-
tely my wife, who exposed my falsehood towards him ‘whom I conside-
red a strict communal’.

Till now it was my dilemma, the biggest falsehood of my life, the
greatest sin. The thief within me used to say that the leader of the path
chosen by you is a Muslim. Your beloved wife, except whom you have
no one else in the world, is a person born and brought up in strict Hin-
du tradition. When she would come to know that her life-partner has ac-
cepted a Muslim as his Master, what would she think of you? Engros-
sed in these thoughts, I was standing at such a juncture, where my mind
was unable to help me.

Gathering all the courage that I could muster, I the greatest coward
of this world, ultimately decided that whatever be the consequences
now I would not let this secret to remain a secret any more. Converting
all my cowardice into strength when I appeared before my wife my men-
tal state was no different than that of a thief. Thief and that too such a
thief, who was about to surrender. Like a child I narrated my entire sto-
ry to her and also what I had been thinking about her.

She was still the same, quiet and serious. She was perhaps not aware
what was passing through my mind and behaved as if nothing had hap-
pened. She heard me like a wise judge and then she announced her brief
judgment, ‘You have done a wonderful thing.’ And then like a true com-
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panion she insisted, “Take me also to that Param Sant (great saint). I am
a servant at your feet. Let my life be also auspicious. For a lady the big-
gest religion is her husband and nothing else. Without this servant your
goal would not be achieved, this is what the scriptures also state.’

Forgetting about my guilt, now I was happy that she was happy. She
not only saved me from sinking but in fact showed me the path. Her
silent but lively expression was getting engraved on my mind, ‘Saints do
not belong to any caste, they do not belong to any race, and they are
above all such considerations’. What could not have been achieved even
after taking several births, I was able to achieve that in a moment by the
grace of God, although I did not deserve it. By the grace of my Master,
I was taken out of this dilemma.

On her insistence when I took her to my Master’s residence in the
morning, he was very happy. Unknowingly I had done some such thing
which he had liked. The entire day we 221 enjoyed his hospitality. All
through the day he was telling our Guru-Mata (wife of the Master),
‘Look our daughter-in-law has come; our children have come’. In spite
of all his instructions being followed, he was saying, ‘How fortunate are
we today that we are seeing our daughters and children. The Almighty
has filled our house with joy. Bring bangles for them; fry Puris (deep
fried pancakes) for them. She should remember that it is her mother-in-
law’s house’. He was over-whelmed with love and that flux of love was
engulfing me too in its fold. I had not seen him so over-whelmed with
love before. Humanity had embraced humanity and the soul was eager
to merge with its origin.

Now both of us had taken shelter at his feet in this atmosphere of
love. Till now I was alone. It was the fructification of the entire effort of
life. My Hajrat Qibla accepted and initiated her as well in the Order.
This day was like a great festival in our life and the one never to forget.”

In regard to the authorization given to him to carry forward the mis-
sion of his Master, Mahatma Ramchandraji has mentioned: “All the
gestures of Hujur Maharaj were elegant. I came to know that on 9, 10
and 11 Oct. 1896, he was himself organizing an Urs (ceremony) wherein
saints and Mahatmas from all religions and sects were invited to partici-
pate. The Urs ceremony started in the morning of the first day i.e. 9th
Oct. 1896, as already decided in which Hujur Maharaj had made me his
right hand (trusted lieutenant) and accordingly I was made responsible
for the execution of many of the programs.

In the evening of the last day of Urs i.e. on 11th Oct. 1896, a meeting
of specially distinguished persons was called in which the Pir-o-Mur-
shadna (Masters), great saints Satgurus, Mathadhish (heads of monas-
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teries) and other accredited with such high status belonging to various
religions and sects including Hindus, Muslims, Sikhs, Christians, Ka-
birpanthis, Jains, Buddhists and others, from distant places were inclu-
ded. Presenting this humble servant before them Hujur Maharaj an-
nounced, ‘This fakir has been ordered by the Buzurgan-e-Silila-e-Aliya
Nagshbandiya Mujaddidiya Mazhariya (great Masters of the Naqsh-
bandyia Mujadiddiya Mazhariya Order) that dear Ramchandra be
conferred with full authorization (lzazat-Tamma). So, the great ones!
After testing him you may like to kindly concur in it or reject it.” The-
reafter my lord (Hujur Maharaj) addressed me with my pet name and
said, ‘My son Putulal! Give them Tavajjol’ and whatever questions they
ask you, give them appropriate and satisfactory answer. The Almighty
may give you success.’

I did not take any time in complying with the orders of my Hajrat
Qibla . My eyes closed. Thereafter like fumes a stream of thoughts
erupted from deep within me, which possibly was a gross expression of
my gratitude towards my Master. ‘It was enough that you gave me shel-
ter at your feet and accepted me, a worthless person. The shower of
your love on me, an undeserved person, comforts me every moment. I
am getting immersed in the ocean of your boundless affection and love.
Whatever has been done through me till now or ever since you have
been showering your grace without any expectation from me, there is
nothing that can be attributed to me; not even this attempt is mine.
Whatever is there, it is only a fructification of your everlasting inspira-
tion. Perhaps you would not have noticed. Whatever your love expected
of me, I acted accordingly. The lord of my entire being! I am looking
only at you. Thy will be done.’

222 Then the clouds of grossness started to disappear and after a
few moments it looked as if dawn had arrived. A dim light was seen and
across that light, I had recognized, it was the subtle form of the Master
of my Master, which had moved from the grossness of emotions and
was now showing its glimpse on this side. It was my first encounter with
such an enchanting and thrilling dance of the grace of Satguru. What
did I know that these were the very moments of getting face to face
with ‘Pralay’ (dissolution); it was beyond imagination. The state of
thoughtlessness was now reaching new heights and had reached the
state of ‘Tam? (the state of darkness or non-beingness or non-exis-
tence). I felt as if my own existence and even its feeling were disappea-
ring. In between whenever my attention returned to the state of being, I
found there nothing except the existence of my Master. Slowly and
slowly it (his existence) appeared to extend and to such an extent as if
the entire creation would get merged in it. It was the state of a wonder-
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ful and divine bliss. All the Masters of this Order were being clearly
seen twinkling across a transparent shield of light. It appeared as if the
‘Prakrit? (nature) was in a state of full bloom and all over it was bliss
and bliss alone. For some time ‘Satnan?’ (the divine vibration) echoed in
that scene with its charming and melodious presence. Thereafter even
that also disappeared. Whatever it was; there was neither light nor dark-
ness; no colour , no sound. Colouless melting light appeared to take the
entire creation in its fold. Such a sparkling light in comparison to which
the light of several Suns would appear dim. In this ocean of love and
bliss all of them were completely immersed. After about an hour it ap-
peared that all of us were returning to our conscious state. Amongst all
this, I felt that Hujur Maharaj was playing his role and then I heard him
saying, “It is enough now”.

Slowly everyone opened their eyes. An extra-ordinary happiness and
satisfaction was clearly visible on their faces. Now my Hajrat Qibla was
being profoundly congratulated. Words were falling short to express
their feelings which were being communicated through wet eyes. The
whole atmosphere was filled with ‘Hol? (the festival of colors) like gaie-
ty. All of them had given a combined verdict, ‘He (i.e. this humble ser-
vant) has achieved marvel. Not only has he gained access to the ‘Satpad
(the abode of Truth) but he has established himself there and is firmly
rooted in that state.” After these compliments, now the session of ques-
tions and answers had begun. The first question was, “Dear Son, tell us
what is the meaning of ‘Shukr (gratitude).” I answered, ‘Using every-
thing (given by the God) appropriately in accordance with the scriptures
is ‘Shukr’. The next question was, ‘What is the meaning of ‘Yaft”’. This
humble servant first explained the literal meaning of the word ‘Yaf?
which means a ‘benefit’ or ‘gain’ etc. and then explained that this word
is used in conjunction with some other word. The context in which this
question was asked, I had understood that it was asked with reference to
the just finished meditation. I, therefore, continued, ‘Its Hindi (Sans-
krit) translation is ‘Samyukta’ (joined-united), from which is derived the
word-‘Samyojta’. Samyojta is that spiritual state in which the lover and
the one he loves i.e. the beloved, their existence becomes one, there is
no difference (or separate identity) left between them. On reaching this
state of ‘Yaft' or ‘Samyojta’, there remains no fear of falling down. The
true realization of ‘Truth’ occurs only in this state. In the sequence of
questions and answers now it was the turn of “Tajjali-e-Joat”. Tajjali li-
terally means light or brilliance. In the context in which the question
was asked it referred to “Adhyatm Jyotr” 223 (the spiritual light) or
“Noor-e-Haq” (the Divine Light). It is that state of illumination where
the ‘Mayavi Prakash’ (the physical light) has no access. Such a bond of
love exists only when one gets absorbed in true love. It is a way of Sa-
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madhi or ‘Muraqaba’ (meditation) and the purpose is to evoke “Jaukiya
Prem”. ‘Jauk’ is the name of a special state that comes after relishing
something i.e. the state where one retains the memory of the thing reli-
shed and longs for it. Such a meditation takes one to his goal.

From ordinary questions it was now the turn of complicated and dif-
ficult questions about which ordinarily a person like me could not be ex-
pected to have first-hand knowledge or self experience. The question
that was put before me was, ‘What is death? What is the state of affairs
after death?” My Hajrat Qibla stroked my back and sat behind on one
side. Our eyes exchanged a glance and like a machine I started to ans-
wer. Those were the most valuable moments of my life and I was feeling
that behind my words it was none else except my Hujur Maharaj, who
was speaking through me. I spoke for about one hour and everyone was
listening with apt attention. When the words started falling short of ex-
pression, their place was taken by charged emotions and I do not know
under whose influence and on whose strength I had announced, ‘O
Greatly revered scholars and saints! Whatever could be expressed
through words about death I have mentioned it to you. Now this
humble servant is making an attempt to take you all through the expe-
rience of death ------ ‘. And while I was saying so, their eyes closed and
amidst total silence they all experienced the reality of death. The silence
was broken by Hujur Maharaj asking them to open their eyes. It was in-
describable; tears were rolling out of their eyes. What madness was this?
What an obsession it was? The experience of and encounter with the
‘Causal body’ by the embodied soul while still in the gross-physical bo-
dy, the experience of death while still alive and the experience of the
state beyond death, it was all not only astonishing but a new and unbe-
lievable chapter in the history of spirituality. People had once again be-
come vocal. They were talking to each other and congratulating my
lord. Yes, they were once again congratulating my lord, my Master. I
was dumbstruck and not knowing what to do, was waiting for some
such thing to happen that I, including all my physical existence may get
completely absorbed in him. I do not know for how long this all went
on.

After a little while the discussions took a new turn and now they all
wanted to know in one voice not from me but from my Master. They
were asking, what kind of love it was, what kind of madness it was, and
what a strange transmission of energy this was that the one to whom a
Nagshbandi Sufi is nominating his successor is a ‘Vedant’. How can
this happen? Some Vedantis (scholars of Vedas) were also present there.
They were desitous to know how such a practical knowledge of Vedas
and Upanishads could be kept a secret with Sufis and that too in such a
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peaceful and quiet manner that no one had even an idea of it that why
such a great necessity could not convert into a revolution so far?

It was the last and concluding session of the full three days conclave.
The enthusiasm and happiness which he was exhibiting all through
these days now had been replaced by stillness and then with great ease
he addressed, ‘In all the human beings of the world, spirituality flows in
the same manner but their way of living differs.” In his brief address he
also revealed one more thing to them all. It was an old incidence rela-
ting to the time when Swami 224 Dayanand ji Maharaj had come to Ka-
rimganj. A lot of people had gathered. Besides Aryasamajis, scholars
and saints belonging to other religions had also gathered to listen to
him. He (Hujur Maharaj) along with his Pir-o-Murshadna (his spiritual
Master) Hajrat Maulana Shah Ahmad Ali Khan Sahab (Rah.) also had
gone to listen to him. When both of them were returning after attending
the last seminar, on the way Hajrat Khalifaji Sahab (my Master’s Master)
had asked my Rev. Master (Hujur Maharaj), ‘You must also raise a simi-
lar vibrant personality (Jawan-Mard) for the progress of the mission of
this “Silsila-e-Aliya”. My Dada Guru (Master’s Master) had asked him
to raise a person “exactly like Swami Dayanand”. In reply my Master
bowing his head down had said, ‘This servant has grown only a ‘ Babool
tree (the acacia tree)’. The Rev. Dada Guru Dev had raised his hands to-
wards the sky in prayer and then he made this forecast, ‘God willing, he
would so bloom that he would take upon himself all the pains and diffi-
culties of the world to bear them in his heart and would spread greenery
and comfort all over.’ Then after narrating this incidence, Hujur Maha-
raj once again said ‘Amen’ and for about two minutes he kept silence,
absorbed in the past. My Rev. Master then looked at his hands on both
the sides and thereafter rubbed them well on his face. Then he murmu-
red something, looked at me intently and after closing his eyes for a few
moments, he spoke in calculated words, ‘After that day, waiting for the
arrival of dear Ramchandra had become my Ibadat (worship). The eve-
ning when it had become dark because of thundering and raining, that
day was very satisfying for me. It was winters. That day he (this humble
servant) got late in returning from the Collector’s Office, perhaps due to
bad weather and his condition was very pitiable. When he having ente-
red from the gate towards Madarsa-Muft Sahab was proceeding towards
his room, he was completely drenched and his entire body was shivering
because of cold. This fakir (Hujur Maharaj) was anxiously waiting for
him in that stormy evening. I remember it very well. My looking at him;
him getting perturbed and looking down; stopping a bit; a little hesita-
tion; then first turning away his eyes and thereafter saluting me with
great Shaistagi (respect). All this is fresh in my mind even today. I had
instantly remarked-‘Oh! You are returning at this hour in this stormy
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weather?’ I remember it well. I remember the satisfaction and peace I
got when he had come to my room for the first time. He had gone to his
room for changing his clothes on my asking and to please me he had
come back again after changing his dress along with a cap on his head
with full Sufi etiquettes; and how eager I too was for him. Hastily I had
raked up the fire in my Barosi (earthen stove). Nothing has faded from
my memory that how passionately I had covered him with my quilt. I do
not know whether it was done to comfort him from the cold and shive-
ring or whether it was because of the eagerness to establish him in the
eternity of my Pir-o-Murshadna.’ And like this he was refreshing his
memories of our past. Now, perhaps he was getting emotional too. I
was unsuccessful in my attempt to gather courage to look at his moist
eyes. Amidst this I was also not unaware of the emotions of the gathe-
ring. I was reminded of a line by a poet in which he had said it on be-
half of a beloved- “AB TUMSE RUKHSAT HOTA HOON, LO AAO
SAMBHALO SAAJ-E-GAJAL; NAYE TARANE CHEDO, MERE
NAGMON KO NIND AATI HAIL” (I now take leave of you, come on
and take charge of the floor; sing new songs, I want to take rest).

I can understand, no one had expected that the reply of Hujur Ma-
haraj to tell them what they were anxious to know would make everyone
so emotional. I was feeling clearly that the 225 blessing of the entire
chain of the great Masters of this Order was drizzling like the pearls of
dew, which while on the one hand covered the entire atmosphere with
golden- moonlight, on the other hand it had filled every one’s heart with
an ocean of divine bliss in which they were fully immersed and were
thrilled.

After a little while the mood of the assembly started changing and
now everyone was sitting peacefully and quietly. My revered Master cal-
led me to sit very close to him. A file was kept near him in which some
letters and documents already written in very good and attractive hand-
writing were lying. Out of these, he took out two, which he considered
to be extremely important; and started reading one of them, himself.
This document was concerning this humble servant and contained de-
tails of those aspects of Brahm Vidya (esoteric knowledge) which were
told by my revered Master to me and the details of spiritual centers
which had been brought within my access and wherein I had been esta-
blished firmly.

The letter had also indicated what ability and competence had been
acquired by this humble servant for other seekers to take them to va-
rious chakras (spiritual centers) and to establish them there. The second
document was an Izazatnama (letter of authorization) in favor of this
humble servant, which was based on the narration in the first document.
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All the saints and great scholars present there endorsed both the certifi-
cates with unanimity and I was blessed profoundly. Since they were re-
presenting various sects and religions, they also having satisfied them-
selves, wrote Izazatnamas on their own behalf and requested Hujur Ma-
haraj to give them to this humble servant. It was certified in all those
Izazatnamas that this servant named Ramchandra has accessed and
rooted himself in the state of ‘Hiranyagarbh’ (the golden cosmic egg).
My revered Master Hujur Maharaj read each one of them, laying his fin-
ger on every word. Thereafter, he requested one of the Vedanti saints
present over there to briefly describe the state of ‘Hirnyagarbl’. He ex-
plained-“HIRNYAGARBHE ASTI YASYA SA HIRNYAGARBH. Mea-
ning thereby that one who has ‘Hirnya’ in its womb is ‘Hirnyagarbh’.
Hirnya is the power of brilliance, superiority and sovereignty, which can
be called ‘Parmatma’ (the Supreme Soul) or ‘Paramsatta’ (the Supreme
Authority). This power is working in the Sun and in its nuclei because
of which it is Hirnyagarbh.” The expression and glow on the face of my
revered Master was now worth seeing. He said-“Ramchandra, today you
have brought glory to your parents and enhanced the status of all the
Buzurgan-e-Silsilae-Aliya Nagshbandiya Mujaddidiya Mazhariya. If I
would have allowed you to accept Islam, you would have become merely
an ordinary Muslim. But today what is being talked because of you rela-
ting to the heavens, the Sun and the Earth, I am exhilarated. My son! A
time would come and surely it would come that you would shine like the
Sun. God willing, a new era would dawn with you. Your generations af-
ter generations, grandsons after grandsons would attain sainthood and
Masterhood. My son! This is a great thing.” All those present there said
“Amen”. Hujur Maharaj then stood up and with him I and all others al-
so stood up. My Hajrat Qibla embraced me and then after clearing his
throat said in a very sweet voice, ‘Take this my son. Be always happy. Be
this be very auspicious to you’ and handed over the Izazatnama (the let-
ter of authorization) to me. All others were also getting emotional. Hu-
jur Maharaj then continued, ‘My son, this fakir is handing over to you all
that he has earned in his life. All the auspiciousness is waiting for your
Tavajjoh (attention).” Thereafter he got a bit serious and 226 said, ‘My
son, from today, nay right from now onwards, there is no difference left
between you and me. My existence has annihilated in your existence
and your existence has annihilated in that Ajim Hasti (Glorious Being)
where my Qibla-o-Ka’aba (revered Master) was looking for you for long.’
And then after a while he said, ‘My son you must keep the following
things always in your mind:

Always try to avoid being a Makhadam (a lord or master) and be
away from it;
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Try to be a servant and serve others;

Never promise or make a commitment to any one that in so much
time I would take you to such a spiritual state or experience. Instead al-
ways render whatever service you can render without any discrimination
and never make any claim.

After saying all this he stroked his charming beard gently and then
said further, ‘My son, one who wishes to seek the world, you should dis-
pose him off as early as possible and you should not initiate him. God
willing, this Order would never discontinue.” While leaving Hujur Maha-
raj handed over all those invaluable inheritances to me (cap, turban,
sleeve of Kurta etc.) which he had received from Janab Khalifa ji Sahab
(his revered Master). It was my fortune.”

[Samadhi of Mahatma Shri Ramchandraji Maharaj (Fatehgadh)]

After the departure of Hujur Maharaj for his heavenly abode, Janab
Lalaji Maharaj was transferred from Kaimgunj to Fatehgadh. He started
living in seclusion and spending all his spare time in remembrance of
God. On holidays he often used to visit Hajrat Maulvi Abdul Gani Khan
Sahab at Bhogaon or Mainpuri and he also came to visit him occasional-
ly.

In the beginning some teachers got attracted towards him and then
some boys also started visiting him. The change in the behaviour and
conduct of these boys drew attention of others 227 and gradually more
and more people started visiting him for Satsang. People used to be im-
pressed by his virtuous conduct and no one returned without gaining
something. He used to say that, ‘My job is that of a sweeper or washer
man, to wash the mind of visitors and clean it of impurities. On removal
of impurities, they would find some or the other one to guide them ac-
cording to their inclination.’ It was seen that his Satsang for a little while
had a deep impact on people and it changed their lives.

Many interesting and miraculous anecdotes are related to him. His
revered grandson Mahatma Shri Dinaysh Kumar Saxena narrated one
such anecdote. Once he was going by train from Fatehgadh to Kanpur
and some Muslim co-travellers were there with him in the same com-
partment. He did not know them. When the train was passing in front
of Janab Lalaji Maharaj’s Samadhi (the Samadhi is located along the
railway track on the other side of the road), they saluted him and started
talking about him amongst themselves saying that he was a great saint.
One of them narrated an incidence relating to Janab Lalaji Maharaj. In
1906 Fatehgadh and surrounding areas were afflicted by plague, which
was taking lives of many. Many Sadhu and Saints after pondering over
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the problem arrived at a conclusion that only Janab Lalaji Maharaj could
help them. When people approached him, he first declined to intervene
but when people insisted, he asked them to find a person, who was not
only brave but also strong. He told him to go to certain nearby village,
which was sparsely inhabited at midnight and gave him three sealed en-
velopes saying that he would be stopped at three gates, where he should
hand over one envelope at each of the gates and they would allow him
to go inside. When this man reached that village he saw people celebra-
ting and rejoicing, as if it was a marriage ceremony. He was stopped at
the three gates but on handing over the envelopes, he was allowed to go
inside, where their chief was sitting on a plank. He opened all the three
envelopes and read through what was written therein. After reading the
same, he struck his hand down with force. The celebrations stopped im-
mediately. On his return this man found no one around nor the decora-
tion or the gates. The next day onwards people stopped dying of plague
and the epidemic was over.

It is an incidence of 1929. Janab Lalaji Maharaj was working as Re-
cord Keeper in the office of Distt. Collector, Fatehgadh. An important
file was misplaced and could not be traced in spite of all efforts. Being
Record Keeper, it was his responsibility to trace the file. In the evening
at home he was thinking about the file that the face of a frightened clerk
appeared before him. Lalaji Maharaj understood the matter; he went to
that clerk’s residence and asked for the file. In fact that clerk had taken
the file home for some work and had forgotten about it thereafter. Now
he was afraid that the Collector would punish him. Lalaji Maharaj pro-
mised him that he would not tell about him to anyone. The clerk then
handed over the file to Lalaji Maharaj, who produced it before the Col-
lector but did not reveal the name of that clerk to him in spite of Collec-
tor’s insistence.

Around the same time once some Satsangis came to visit him. He
got busy with them and in the process forgot to go to office. By chance
on that day the Commissioner was to inspect the office of the Collector.
In the afternoon when it struck to him, he almost went running to the
office. He enquired one of the staff members whether the inspection
was over. That person was surprised and said, ‘Are you joking with me.
You were yourself presenting all the 228 files immediately on asking.’
Lalaji Maharaj understood the matter that in his place his Master had
attended to his duty. Lalaji Maharaj was in tears. He submitted his resi-
gnation to the Collector and left the service for devoting himself fully to
the mission of his Master.

Janab Lalaji Maharaj passed away on the 14th August, 1931. His Sa-
madbhi is located at Fatehgadh, on the road leading to Kanpur in Nive-
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diya on the left side of the road. Janab Lalaji Maharaj wrote a lot on
matters relating to spirituality out of which two books titled ‘Majhub
and Tahkikat’ and ‘Kamal Insani’ are very renowned. Some of his litera-
ture has been published in new get up under different titles such as
‘Tatv Prabodhini, and ‘The Path of Sufis and Saints’ but a lot of it is
now not available. His autobiography has been published under the title
‘Divya Kranti Ki Kahani’ in Hindi and ‘Autobiography of a Sufi’ in En-
glish.

Janab Lalaji Maharaj made the words of his Master come true that,
‘My son! A time would come and surely it would come that you would
shine like the Sun. God willing, a new era would dawn with you.” In his
work he was greatly helped by his fellow disciples, his own and their dis-
ciples and the progeny of these disciples, who by way of Satsang (gui-
ding others), writings and through other means have promulgated and
spread the mission far and wide. Some of the well known names are:
Mahatma Shri Raghuvar Dayalji Sahab (Janab Chachchaji Maharaj), Pa-
ramsant Dr. Shri Krishan Swarropji Sahab, Shri Chimmanlalji Sahab
(Mukhtiyar Sahab), Mahatma Shri Brijmohan Lalji Sahab, Mahatma
Shri Radhamohan Lalji Sahab, Mahatma Shri Jagmohan Narayanji Sa-
hab, Dr. Chaturbhuj Sahayji Sahab, Paramsant Thakur Ramsinghji Sa-
hab, Mahatma Shri Prabhudayalji Peshkar, Dr. Shri Krishanlalji Sahab,
Mahatma Shri Ramchandraji of Shahjahanpur (Babuji Maharaj), Dr.
Harnarayan Saxenaji Sahab, Mahatma Shri Harivansh Lal Tripathiji,
Shri Shivnarayandas Gandhiji Sahab, Shri Bhavani Shankarji Sahab, Dr.
Shyamlalji Sahab, Mahatma Dr. Chandra Guptaji Sahab, Pundit Mihilalji
Sahab, Paramsant Kartar Singhji Sahab, Hajrat Manjoor Ahmad Khan
Sahab, Hajrat Abdul Jalil Khan Sahab, Mahatma Shri Akhilesh Kumarji
Sahab, Shri Bholenathji Bhalla Sahab, Shri Achutyanandji Sahab, Shri
Yashpalji Sahab, Dr. Harfool Singhji Sahab, Mahatma Shri Ravindra Na-
thji Sahab, Mahatma Shri Dinaysh Kumarji Saxena Sahab and his wife
Shrimati Suman Saxenaji, Mahatma Shri Narendra Nathji Saxena Sa-
hab, Mahatma Shri Satyendra Nathji Sahab, Mahatma Shri Onkar Nath-
ji Sahab, Pundit Rameshvar Prasadji, Dr. Sharda Prasadji Srivastava,
Shri Parthasarthi Rajagopalachariji Sahab (Shri Chariji Sahab), Swami
Shri Satyanarayanji Chilpa Sahab, Shrimati Kasturiji, Dr. K.C.Vardacha-
riji, Mahatma Shri Krishna Kumarji Gupta, Shri Bal Kumarji Khare Sa-
hab, Dr. Prakash Chandraji Verma, Shri Vinod Bihari Lalji, Dr. Virendra
Kumarji Saxena, Shri Nand Kishoreji Pareek, Dr. Prem Sagarji, Shri Go-
vardhan Lalji Gupta, Shri Chiranjilal Bohra Sahab, Shri Shardul Singhji
Kaviya, Shri Yashpalji Jolly Sahab and Shri Krishna Kumarji Mahrotra
etc. Today this Nagshbandiya Mujaddidiya Mazhariya Ramchandriya
(NagshMuMRa) branch of the Golden Chain of Naqshbandi Sufis in
different names viz. ‘Lalaji Nilayam’, ‘Ramraghuvar Ashram’, ‘Akhil
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Bhartiya Sant-Mat’, ‘Shri Ramchandra Mission’, ‘Sahaj Marg’, ‘Ramash-
ram Satsang, Mathura’, ‘Ramashram Satsang, Ghaziabad’, ‘Ramashram
Satsang, Sikandrabad’, ‘Ramsamadhi Ashram Satsang, Jaipur’, ‘Soham
Dhyan Kendra, Jaipur’ and without any name is promulgating and
spreading the message of the elders of the Order amongst the 229 see-
kers. The family members and Satsangis of the above mentioned people
are also extending their invaluable support in this work.

Some of his main sayings/teachings ate given below:

Reading books alone is not going to help much unless one also en-
gages in internal practices.

One should exercise control over tendencies of mind.

Remembrance of God with unbounded love with no breath in heed-
lessness is the sure way to reach Him.

Remembrance in heart is better than all other things. Some impor-
tant things to be followed before engaging in Jikr or Jaap are:

1. Tauba or seeking forgiveness for the past sins and wrong-doings
and to resolve firmly not to repeat the same in future.

2. Keeping the mind quiet and peaceful.
3. Take ablution, put on clean clothes and sit at a clean place.
4. Seeking the help of one’s Sheikh (Master).

5. Having the belief that seeking help of the Master is like seeking
the Divine help. Some important things to be kept in mind during Jikr
or Jaap are:

1. To sit in a posture, depending upon one’s liking. The best is to sit
in ‘Siddhasan’ (cross-legged) with both the hands on thighs.

2. Light some incense etc. or keep flowers to make the place fra-
grant.

3. Keeping the Presence of Sheikh in heart.
4. To try and hear the ‘Shabd (vibration, Anahad Nad).

5. To know the reality and keep away from things those draw one’s
attention to the world.

6. As the seeker makes progress, he keeps on attaining purity of
mind and he moves away from worldly affairs. On making further pro-
gress, he may even be disinterested in life. In such a situation, he should
resort to making some positive resolution (called ‘Shiv Sankalp’) kee-
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ping with his Sadhana.

7. On being firmly established in Jikr, the seeker should pray for ri-
sing above bodyconsciousness, attachment and ego.

8. While in prayers, the seeker should try to attain the state of Pre-
sence and he should feel that all desires have dissolved and his heart is
illuminated.

9. With the feeling of divine love in heart, the seeker should get ab-
sorbed in the idea that neither he nor the world exists; the only existence
is that of God. Some important things to be kept in mind after Jikr or
Jaap are:

230 1. After Jikr or Jaap, one should sit quietly for some time.
2. For some time the seeker should breath slowly.

3. The seeker should avoid cold breeze and cold water for a little
while so that the warmth produced in heart is not gone and cold does
not set in through the opened up nerves.

Till one does not develop virtuous tendencies, one should take it that
he is far away from the heavenly kingdom. Satogun (one of the three
modes of nature, the virtuous one) is the threshold of that ladder
through which one shall reach there. Saints attain the Dhruvpad, the Po-
lar state, which is beyond Maya (illusion) and the Panchkosh (the five
sheaths cast over the soul). This in fact is known as ‘Mauksh’ (libera-
tion).

Serving the humanity is in fact worshipping the God, it is highly re-
warding. One, who serves others truly and avoids being served, he re-
ceives the Love of God. Do not be selfcentered; whatever you do, keep
others in mind. Serving the creation is the culmination of all spiritual
effort.

It is the duty of man to discharge his obligations faithfully according
to the need of time. If he does not comply with it, he would be liable to
be punished.

[Mahatma Shri Ramchandraji Maharaj (Janab Lalaji Maharaj)]
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‘Chachaji’ Raghuvar = Mahatma Shri Raghuvar
Dayalji Maharaj (-1947)

“HOON FANAFIL SHEIKH MEIN BAR SADKE RAGHUVAR
DAYAL,

YA ILAHI! RAMCHANDRAJI RAHNUMA KE VASTE”
(I seek merger with my Master, as an offering to Raghuvar Dayal,

For the sake of the great guide Mahatma Ramchandraji, O God!)

Mahatma Shri Raghuvar Dayal ji, popularly known as Chachchaji
Mabharaj, was the younger brother of Mahatma Shri Ramchandraji Ma-
haraj, both of whom were initiated by Hujur Maharaj (Rah.). He used
to live with Mahatma Shri Ramchandraji Maharaj till about 1924 when
he moved to Kanpur where his sons Mahatma Shri Brij Mohan Lalji Sa-
hab and Mahatma Shri Radha Mohan Lalji Sahab, were employed in go-
vernment service. His nature was very simple, pleasant and jovial. He
always used to be cheerful and lived like an ordinary family person. He
neither liked to show-off nor did he desire to be revered though he had
a number of disciples always surrounding him on whom he showered
his boundless love. The way he imparted spiritual knowledge to seekers
was unique and he used to take the seekers through great spiritual expe-
riences without any effort on their part.

He was very dear to Hujur Maharaj (Rah.), who used to say about
him that, ‘He is like a toy for me.” Before his death, Hujur Maharaj
(Rah.) asked him to serve and obey his elder brother Mahatma Shri
Ramchandraji Maharaj like his father and Guru (Master) and he faith-
fully followed this order throughout his life.

As ordered by Hujur Maharaj, Chachchaji Maharaj used to live with
his elder brother with utmost humility and regards for him till Janab La-
laji Maharaj moved to Farukhabad on transfer in 1903. Chachchaji Ma-
haraj was asked to stay back in Aligarh (a town of Farukhabad district
near Fatehgadh) in the service of one Shri Chimmanlalji alias Mukhtar
Sahab (Court-official) and to attend his Satsang. Mukhtar Sahab was a
Satsangi of Hujur Maharaj but a strict man and Chachchaji Maharaj
was his Muharir (a cletk working on job work basis). He used to keep
Chachchaji Sahab busy throughout the day and at times even late in the
night, hardly giving him any time to look after his family. Often Mukh-
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tar Sahab deliberately insulted and ill-treated him in presence of others.
He also used to deliberately find fault with his work, as a result people
did not want to give him job. On top of this Mukhtar Sahab also used to
discourage them to go to him. As a result Chachchaji Sahab was hardly
able to earn his livelihood and was not even able to give regular meals to
his family members. He neither had any other source of income nor any
money with him with which he could manage two square meals for his
family. Mukhtar Sahab, knowing his condition fully well never enquired
as to how was he living. He, however, as asked by Janab Lalaji Sahab,
used to regularly attend to Mukhtar Sahab and his Satsang. He suffered
all this humiliation till about 1911. During this period his wife developed
some infection, which aggravated so much that her legs were covered
with septic boils. She was bed ridden. Janab Chachchaji Sahab could not
attend to Mukhtar Sahab for two days. Mukhtar Sahab instead of sho-
wing any sympathy towards him removed him from the job. Janab Cha-
chchaji Sahab, who was all along living with this inhuman behavior in
compliance with his elder brother’s order, got into 232 tears looking at
his own pathetic condition. He managed to survive by selling his wife’s
ornaments and later started working independently in the Court as a do-
cument writer. Here also Mukhtar Sahab instigated people not to give
him work. In spite of all this he did not entertain any ill thought against
Mukhtar Sahab in his mind and took it as a part of his spiritual training.
Later Shri Chimmanlalji himself said, ’Brother! I shall continue to be a
Mukhtar only but you have to become a great teacher (Master) of your
time.’

In regard to the high place of the Master and the regard for his fami-
ly, Chachchaji Sahab once narrated an anecdote relating to Hajrat Mo-
hammed Umar Faruqi, who was the second Khalifa of Prophet Moham-
med (Sal.). The fourth Khalifa of Prophet Mohammed (Sal.) was Pro-
phet Mohammed’s nephew Hajrat Ali who also was his son-in-law.
Once during the Khalifat of Hajrat Umar Faruqi, their sons were
playing together. While playing, Hajrat Ali’s son taunted at Hajrat Umar
Faruqi’s son saying, ‘Although you are a slave of a slave but talk of
being equal to me.” His son felt very upset and complained to his father.
Hajrat Umar Farugqi asked his son to get this in writing from Hajrat Ali’s
son so that there was no doubt in what was said. Hajrat Umar Faruqi’s
son again went to Hajrat Ali’s son and said, ‘If you dare repeat those in-
sulting words, give it to me in writing.’ Hajrat Ali’s son without any hesi-
tation wrote what he had said on a piece of paper and handed it over to
Hajrat Umar Faruqi’s son.

When Hajrat Umar Faruqi’s son brought that paper to his father, he
was so excited as if he had found a treasure and started kissing and put-
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ting that paper on his head. He embraced his son and prayed the Al-
mighty to bless every one with a son like him. Then he said to his son,
“O my son! Hajrat Ali’s son is the son of my Master’s daughter. He, the-
refore, is our Master and I am a slave of that family. I make the will that
when I die, this paper be kept on my chest so that if the angels look at
me, they may know that I am a slave of my Master (Hajrat Prophet) and
let me rest in peace at the feet of my Master.”

Janab Chachchaji Sahab used to be lost in remembrance of his Mas-
ter and in meditation. Once when he had gone to Shahjahanpur to his
in-law’s place, he was resting in the night in the house of Nemchandra
Sahab. Somehow his cot caught fire but he kept on sleeping quietly. One
Munshiji, who was sleeping on a nearby cot, however, got alerted. He
made noise and somehow woke up Janab Chachchaji Maharaj. He
quietly got up and came out of his cot, as if nothing had happened. Lot
of water was sprinkled to extinguish the fire. The cot and the carpet
were burnt badly but he did not suffer even a scratch by the grace of
God. This is an example of Guru-Krupa (grace of the Master).

He used to explain the complex spiritual issues in very simple words
during routine conversations, which made even scholars wonder. He
used to take deserving seekers to great spiritual experiences through his
spiritual power and used to explain them what they had gone through.
Anyone, who visited him, did not return empty handed and received his
spiritual blessings.

He smoked using a hookah (Hubble bubble; the tobacco pipe where
the smoke is inhaled through water) and used to say that it is a wonder-
ful thing. When you inhale the sound of ‘Allah’ is produced and when
you exhale the sound of ‘Hoo’ is produced. He used to say:

233 “HUKKE KA PINA KHALAL ABROO HAI,
MAGAR ISME EK BADI NEK KHOON HAI,
KHICHON TO ALLAH FUNKON TO HOO HAI”

Once Thakur Shinayak Singhji got an opportunity to visit Rajasthan.
He visited Chachchaji Sahab on the way. When he was leaving, Chach-
chaji Sahab asked him to visit the shrine of Khwaja Muinuddin Chishti
(Rah.) when he visits Ajmer. When Thakur Sahab reached Ajmer railway
station, he was received on the platform by Khwaja Muinuddin Chishti
(Rah.) and Khwaja Sahab’s nephew. After exchanging greetings, Khwaja
Muinuddin Chishti (