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ਨਿਵੇਦਨ 

/ਵਿਸ਼ਵਕੌਸ਼ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ ਗਿਆਨ ਦਾ ਭੰਡਾਰ / /ਏਸ਼ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ ਉਸ਼ ਨਿਤ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਸ /ਵਿਚ /ਨੈਸੇ ਆਾਸ /ਵੇਸ਼ੇ ਨਾਲ਼ 

ਸੰਬੀਧਿਤਾ ਸ਼ਾਗੀਆਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ/ਪੱਧਾਂ ਬਾਰੇ ਪਰਮਹੰਣਕਾ ਪਰ ਸੰਖਿਪਤਾ /ਏੰਦਰਾਜ ਜਾਂ /ਟੱਪਣੀਆਂ 

ਵਰਣ-ਕ੍ਮ ਅਨੁਸਾਰ ਸੰਕਲਿਤ ਹੋਣ ਅਤੇ /ਵਸ਼ੇ ਸੰਬੰਧੀ ਹਰ ਇਕ /ਜਿਗਿਆਸਾ ਨੂੰ ਸੰਤੁਸ਼ਟ 

ਕਰਦੀਆਂ ਹੌਣ //ਇਕਾ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ /ਇਸ਼ /ਵਿਚ ਸਾਠੇ ਸੰਦਰਭਾਂ ਦਾ ਨੁਚਨਾ-ਪਰਕਾ ਸਾਰ ਸ਼ਇਆ 

ਹੋਇਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ/ /ਇਸ਼ ਦੇ ਕਥਨ ਦਾ /ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ /ਇਹ ਹੌਣੰ ਚਾਗੀੰਦਾ ਹੈ /ਕ /ਇਸ਼ ਦੀ __ 

ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲਾੀ ਸ਼ਾਧਾਰਣ ਪਾਠਕ ਦਾ ਸਮਝ /ਵਚ ਆ ਸ਼ਕਣ ਲੋਗ ਹੋਂਵੇ //ਏਸ਼ /ਵਚ ਸੰਕਲਿਤ 

ਉਹ ਸ਼ਾਧਾਰਣ` ਪਾਠਕਾ ਦਾ ਲੌਗਤਾ ਅਤੇ ਝੰਹਿਕ ਪੱਹਰ ਦੇ ਉਪਲਕਾਤਾ ਹੋਵੈ ਅਤੇ /ਝਨਾ /ਕੈਸ਼ੇ 

ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾ/ਇਤਾ ਦੇ ਸ਼ਮਡਿਆ ਜਾ ਸ਼ਕੇਂ / /ਫਿਸ਼ਫਕੌਸ਼ /ਕਾਸ਼ੇ ਵਾ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਗੱਰਵ-ਗ੍ਰੰਥਾ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਾਉਂਕੇ ਇਸ ਤੱ /ਕੈਸ਼ੇ ਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਕੰਮ ਸੰਬੰਧੀ ਗਿਆਨ-ਭੰਡਾਰ ਦਾ ੫/ਨਚਯਾ 

ਪਾਪੜਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ/ 

ਵਿਸ਼ਵਕਾਸ਼ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ ਕੌਈ ਸ਼ਲਲ ਕਾਰਜ ਨਹੀੰ, ਇਹ ਅਲੂਣਾਂ ਸੈਲ ਚੱਟਣ' 

ਵਾਂਗ /ਇਕ ਕਠਿਨ ਸ਼ਾਧਨਾ ਹੈ/ /ਇਸ਼ ਪੁਕਾਰ ਦੇ ਯਤਨ /ਵਅਕਤਾਗਿਤਾ ਅਤੇ ਸੰਸ਼ਥਾਗਤਾ 

ਦਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੁੰਦੇ ਭ/ਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਪਰ /ਵਅਕਤਾਗਤਾ ਯਤਨ ਕਾਈ ਵਾਰ ਆਗ/ਲਕਾ ਸੰਕਟ 

ਅਤੇ ਸ਼ਵਿਧਾਵਾਂ ਦਾ ਘਟ ਕਾਰਣ /ਨਿਠੇਂ ਨਹੀ' ਚੜ੍ਹਦੇ / ਇਸ ਲਈ ਆਜਿਹੇ ਯਤਨ ਸੰਸਥਾਵਾਂ 

ਦੇ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਕੇ ਜਾਣ ਓੰਚਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ / ਲਿੱਖ ਪੰਥ ਵਿਚ ਆੰਜਹੇ ਪ੍ਰੰਜੈਕਟਾਂ ਉਤੇ ਕੰਮ 

ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਚਨ-ਬੱਧ /ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਬੜੀ ਘਾਟ ਹੈ ਅਤੇ ਸੰਸਥਾਵਾਂ ਪਰਚੇ ਲਈ 

ਨਿਰ-ਓੰਦਾਰ ਹਨ / ਆਜਿਹੀ ਸਤਾ /ਵਾਚ ਕੌਈ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਕੰਮ ਕਰਨਾ /ਬਨਾ ਇੰਸ਼ਿਵਗਾੀ 

ਨਿਪਾ ਦੇ ਸੰਭਵ ਨਹ ਹੋ ਸ਼ਕਦਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਤੁਤ /ਵਿਸ਼ਵਕੌਸ਼ ਦਾ ਸੰਪੂਰਣ ਹੋਣਾ ਕੰਵਲ 

ਈਿਵਗਾ ਸ਼ਿਪਾ ਦਾ ਫਲ ਹੈ / 

ਇਸ /ਵਿਸ਼ਵਕੇਸ਼ ਦੇ ਹੱਦ /ਵਚ ਆਉਂਣ ਦੀ ਆਪਣ? ਹੀ ਫਾਸ਼ਤਾਨ ਹੈ / ਸੰਨ 

7੭72 ਈਂ. /ਵੇਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ : /ਵਿਅਕਾਤਤ੍ਹ, ਲਿਤਿੜ੍ਹ ਔਰ /ਚੌਤਨ" ਝਾਠੇ ਆਪਣਾ 

ਸ਼ੋਧ-ਪ੍ਰਝੰਧ /ਨਥ' ਕੇ ਡੀ.ਲਿਟ ਉਪਾਧੀ ਲਈਂ ਪ੍ਸ਼ਤਤ ਕਰ /ਦੱਤਾ ਅਤੇ ਜਨਵਗੀ 2 ੭73 

ਈੰ. /ਵਿਚ' /ਡਿਗਾਰਾਂ ਪਾਪਤ ਕਰ ਲਈ/ ਗੁਰਮਤਾ ਕਾਮਵਿ ਝਾਰੋ ਸੰਨ 7958 ਈ. ਤਾਂ 



1੯ 

47-ਅੰਚ.ਡ7. /ਡਿਗਗੀ ਅਤੇ /ਫ਼ਰ ਡਾੰ/ਲਿਟ੍ /ਡਗਗੀ ਲਈਂ ਕਤ ਨਿਰੰਤਰ ਖੋਜ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾ 

ਨੰ ਮੰਨੂੰ ਪ੍ਰਨਿਤਾ ਕੀਤਾ /ਕੈ ਮੱ ਗ਼ਰਬਾਣਾ ਜਾਂ ਗੁਰਮਤਿ ਸਾਹਿਤ ਸੰਝੰਗਾਂ ਕੇਈ ਹਵਾਲਾ ਗੁੰਥ 

/ਤਿਆਰ ਕਰਾਂ, ਤਾਂ ਜੌਂ ਡਿਗਗੀਆਂ ਤੱ /ਡੰਨ ਕੀਤਾ ਹੋਈ ਮੇਨ ਖੋਜ ਵਾ ਕੰਮ ਆ ਸਕੇ / ਉਂਦੋੱ' 

ਤੱ ਮੱ ਗਨ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਹਿ ਦੇ ਵਖ ਵਖ' ਪੱਖਾਂ ਸੰਝੰਆੀ /ਇਦਰਾਜ /ਲੈਖ ਕੇ ਫਾਈਲਾਂ /ਵਚ 

ਸ਼ਮੰਟਣੰ ਸ਼੍ਰ ਕਰ /ਦੱਤੇ / ਉਨ੍ਹਾਂ /ਦਨਾਂ /ਵਚ ਹਾੰ ਪੂੰ. ਹਰਬੰਸ਼ /ਨਿੰਘ ਨੇ ਐਨਸਾਈਕਲੋਪਡਨਆ 

ਆਫ਼ /ਸਂਖਜ਼ਮ” ਦਾ ਪ੍ਰੰਜੈਕਟ ਉੱਤੇ ਕੰਮ ਸ਼੍ਰ ਕਰ /ਦਿੱਤਾ ਆੰ/ ਓਸ ਲਈ ਮੈ ਵੀ ਕਈੰ 

ਇੰਦਰਾਜ /ਲਿਖੇਂ / ਉਨ੍ਹਾਂ /ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਤੋਂ ਪੋਂਨਿਤ ਹੋਂ ਕੇ ਮੇਰੇ ਅਨ /ਵਿਚ /ਸਿੱਖ ਪੰਥ, ਸਮਾਜ, 

/ਇ/ਤਹਾਸ, ਸ਼ਾ/ਹਿਤ ਆਮੰਦ ਪੱਖਾਂ ਝਾਠੇਂ ਵਾ ਇੰਦਰਾਜ /ਲਖਣ ਦਾ ਰਚਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ / /ਇਸ਼ 

ਤਰਹਾਂ ਗੁੜ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਝ ਤੱ ਇਲਾਵਾ /ਲੱਖ ਪੰਥ ਨਾਲ ਸੰਥੀਹਿਤ ਬੇਸ਼ਆਰ /ਇੰਦਰਾਜ਼ ਵੀ 

/ਲ਼ਖਦਾ /ਨਹਾ / ਲਗਭਗ 25 ਸਾਲਾਂ /ਵਚ /ਲਖੇਂ /ਇੰਦਰਾਲਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸ੍ਰਪ ਦੇਣ ਲਈਂ ਅਜੇ 

ਕੰਮ ਸੜ ਕਨਤਾ 2 ਨ /ਕੇ ਸੰਨ 7597 ਇ. ਦੇ ਉਤਰਾਰਧ /ਵਿਚ #ੱ ਦਸਮ' ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਟਕਾ 

ਤਿਆਰ ਕਰਨ /ਵੇਚ ਰੁਝ /ਨਿਆ/ ਆਪਣ? ਪਤਨੀ ਦੇ ਸ਼ਹਿਲੌਗ ਨਾਲ ਟਕੇ ਦਾ ਕੰਮ 

ਫਰਵਗੀ 2000 ਈ. /ਵਾਚ ਮ/ਨਿਆ / ਉਸ ਤੱ ਸ਼ਾਦ #ੱ /ਫੋਰ /ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਨੂੰ /ਵਵਸ਼/ਲਿਤਾ ਰੂਪ 

ਦੌਣ ਵਲ ਰਾੰਚਤ ਇਆ / ਪਰ /ਇੰਦਰਾਜ ਬੇਸ਼ਮਾਰ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ੱਰੇਆਂ ਨੂੰ ਇਕ /ਵਿਸ਼ਵਕੇਸ਼ 

/ਵਚ ਸਮੇਟਣਾ ਸ਼ਰਲ ਨ ਲਗਿਆ / /ਇਸ ਲਈਂ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਹਿ ਨਾਲ਼ ਸੰਝੀਹਿਤ /ਇੰਦਰਾਜਾਂ 

ਨੂੰ ਸ਼ਤੰਤਾਰ /ਵਿਸ਼ਵਕੌਸ਼ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇਣਾ ਓ/ਚਤ ਸ਼ਮ/ਇਆ ਅਤੇ /ਏਸ਼ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਗਭਾਗ 3 ੭07 

/ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਦਾ 'ਗੁਰੂ ਗੁੰਥ /ਵਿਸ਼ਵਕੌਸ਼”/ਤਆਰ ਹੋਂ ਗਿਆ /ਜਸ਼ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੰਵਰ/ਸਟ, 

ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋਂ ਸੰਨ 2602 ਈਂ. /ਵਿਚ ਦੋ ਡਾਗਾਂ /ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾ/ਲਿਤ ਕਰ /ਦੱਤਾ /ਨਿਆ/ 

ਨੂੰ ਵਿਵਸ਼/#ਿਤਾ ਡੁਪ ਦੇਣ ਲਈ ਸੋਚਿਆ ਅਤੇ /ਏਸ਼ ਨਤੀਜੇ ਓਤੇ ਪਹੰ/ਚਿਆ /ਕ ਝਾਕ ਦੇ 

/ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਨੂੰ “ਸਿੱਖ ਪੰਥ /ਵਿਸ਼ਵਕੇਸ਼” ਦੇ ਰ੫ /ਵਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਏ / /ਏਸ਼ ਆਸ਼ੇ ਦਾ 

ਪਿਛਲੇ ਦੋਂ ਸਾਲਾਂ ਦਾ /ਨੈਰੰਤਰ ਸਾਧਨਾ ਤੋੱ' ਸ਼ਾਦ ਲੋ ਰੁਪਾਕਾਰ ਦੇ ਸਕਿਆ, ਉਹ ਆਪ ਦੇ 

ਸਾਹਮਣੇ ਹੈ //ਏਨ੍ਹਾਂ ਲਗਭਗ ਢਾਈ ਹਜ਼ਾਰ /ਏਇੰਦਰਾਜਾਂ /ਵਚੋਂ' ਝਹੁਾਤਿਆਂ ਦਾ ਆਧਾਰ ਮੇਲ 

/ਨੈਲਾਂ ਖੋਲ ਹੈ/ ਉਨ੍ਹਾਂ ਡੱ' ਭਨ /ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਲਈਂ ਮੱ ਅਨੇਕ ਪੁਸਤਕਾਂ, ਸੰਦਰਭ ਗ੍ਰੰਥਾਂ, 

'ਵਿਸ਼ਵਕੌਸ਼ਾਂ ਦ ਮਦਦ ਲਈ ਹੈ, /ਜਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨੂਚੀਂ #ਆੰਤ ਉਤੇ ਦੇ /ਦਿੱਤਾੀ ਹੈ ਅਤੇ /ਜਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਲੰਖਕਾਂ/ਸੰਪਾਦਕਾਂ ਦਾ ਮੈ" ਸੱਚੇ /ਦਲੋ' ਆਭਾਗਾੀਂ ਹਾਂ/ ਅਨੇਕਾ /ਵੇਦਵਾਨਾਂ ਤੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਸਭਾ ਦਾ ਵਾ ਧੰਨਵਾਦ ਹਾਂ/ ਕੁਝ /ਇੰਦਰਾਜ 'ਗੁਨ ਗ੍ਰੰਥ #ਵਸ਼ਵਕੇਸ਼” ਨਾਲ਼ ਸਾਂਝੇ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 



ਕੀਤੇ ਹਨ, /ਨਿਓ/ਨੇ /ਇਸ਼ /ਵਸ਼ਵਕਾਸ਼ /ਫ਼ਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਭਾਵ ਖਟਕਦਾ ਸ?/ 

ਧਾਗਮਕ ਆਨਤਾਵਾਂ, ਅਨਸ਼ਠਾਨ, ਉਪਾਸ਼ਨਾ /ਵਿਧੰਆਂ, ਲੱਕ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ, ਗਾਹਿਤਾਂ, 

ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ, ਗੁਡ-ਧਾਮ, ਲੱਖ ਜਗਤ ਨਾਲ ਸੰਝੀਂਧਤ ਨਗਰ, ਕਸ਼ਲੇ, /ਪਿੰਡ, /ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ 

/ਵਿਕਾਸ਼ /ਵਚ ਰਕਾਵਟ ਝਣਨ ਵਾਲੇ ਗ਼ੌਰ-/ਸੈੱਖ, ਆਹੰਦੇ / ਸ਼਼ਸ਼ੀਅਤਾਂ ਉੱਠੀ ਲਈਆਂ ਹਨ 

/ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੰ ਨਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ /ਵਕਾਸ਼ ਜਾਂ ਗੰਰਵ-/ਵ੍ਰਿੰ /ਵਚ /ਵਿਸ਼ੈਸ਼ ਯੋਗਦਾਨ ਪਇਆ ਹੰ 

ਅਤੇ ਜੋ /ਏਸ ਕੌਸ਼ ਦੇ ਪ੍ਕਾਲੈਤ ਹੌਣ ਤਕ ਅਲ/ਵਦਾ ਕਹਿ ਚੁਕੀਆਂ ਸ਼ਨ/ ਪੁਰਾ ਯਤਨ 

ਕੀਤਾ ਹੈ /ਨੇ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਨਾਲ਼ ਸੰਲੀਿਤ ਪ੍ਮਖ ਮੱਦਿਆਂ, ਪੱਖਾਂ, ਤੱਥਾਂ ਆਮਦ ਝਾਠੇ ਇੰਦਰਾਜ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਂ ਜਾਣ / ਇਸ ਲਈ ਲਾ/ਇਬ੍ਰੰਨੀਆਂ /ਵਿਚ ਬੰਠ ਕੇ ਅਤੇ /ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨਾਲ ਅਸ਼ਵਰਾ 

ਕਰਕੰ /ਏੰਦਰਾਜਾਂ ਨੂੰ ਸੰਪੰਨ ਕੀਤਾ ਹੈ//ਇਹ ਕੇਵਲ /ਇਕ /ਵਿਅਕਤਾ ਦੇ /ਲਿਲੇ ਹਨ //ਏਸ ਲਈ 

/ਵਾਵਰਣ /ਨੇਰਗਾ/ਰਤ ਕਰਨ ਅਤੇ ਸੰਜੌਣ ਦਾ /ਵੰ /ਇਕਾ-ਸ਼ਆਨ ਹੈ, ਤੱਥਾਂ ਦੀ ਦੌਹਰ ਅਤੇ 

ਪ੍ਹੰਚ-/ਵਆਾੰਂ ਦਾ /ਡੰਨਤਾ ਵਾ ਨਹ ਲੰਗ / ਇਨ੍ਹਾਂ £ਇਦਰਾਜਾਂ ਦੇ ਆਕਾਰ-ਪੁਕਾਰ, ਨਮ 

ਆਮਦ ਨੂੰ ਨੈਸ਼ਾਜਤ ਕਾਰਨ ਲਈਂ /ਏਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਲੌੜ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਗੱਖਿਆ ਹੈ/ 

ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਇਕ ਆਰਵਾਚਨਨ ਧਰਮ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ਼ ਟਾ ਆਪਣਾ /ਨੇਖੜਵਾਂ ਇਤਿਹਾਸ਼ 

ਹੈ, /ਜੈਸ ਕਰਕ /ਇਸ਼ ਧਰਮ ਦਾ ਆਪਣ? 2 ਸ਼ੌਤਾ ਹੈ / /ਇਸ਼ ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਵਲੋ 

/ਦੱਤਨਆਂ ਗਈਆਂ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ, ਦੋਸ਼ ਵਾਸੀਆਂ ਦੇ ਮਨ /ਵਚ ਅਣਖ ਅਤੇ ਗੰਰਵ ਦਾ 

ਸੰਚਾਰ ਕਰਨ ਵਾਲ਼ੇ ਕਾਰਨਾਨ, /ਵਿਸ਼ਵਬੰਧਤਾ ਦਾ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ /ਵਿਕ/ਸਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀ 

ਸਰਲ ਸਾਂਝੀਵਾਲਤਾ ਦਾ /#ਰਤਾ ਨੰ /ਏਸ਼ ਪੰਥ ਦੀ /ਇਕਾ ਨਵੈਕਲ ਪਛਾਣ ਝਣਾਈਂ ਹੈ ਅਤੇ 

ਵਿਸ਼ਵ ਭਰ ਦੇ ਲੌਕਾਂ ਦਾ /ਿਆਨ ਆਪਣੇ ਵਲ /੪/ਓਿਆ ਹੈ / ਫਲਸ੍ਰਪ /ਇਸ ਮਹੱਤਾਵੁਰਣ 

ਧਰਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਸਾਥਤਾਂ ਨੂੰ ਸਹੀ /ਦਿਸ਼ਾ /ਵ਼ਚ ਜਾਣਨ ਲਈਂ /ਨੈਸ਼ੇ /ਵਸ਼ਵਕੰਸ਼ ਦੀ ਲੌੜ 

7, /ਜਸ਼ ਦੀ ਪਰਤਾਂ ਪ੍ਰਸਤੁਤ /ਵਸ਼ਵਕੌਸ਼ ਰਾਗੰ' ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ/ /ਏਸ਼ ਤੋ 

ਗਿਆ ਹੈ, ਜੋ /ਨੱਖ ਧਰਮ ਸੰਝੰਧਾੰ ਅੰਗ੍ਰੰਜੀਂ ਭਾਸ਼ੀਆਂ ਲਈਂ ਜਾਣਕਾਗੀ ਪ੍ਰਸ਼ਤਤ ਕਰਦਾ ਹੈ / 

ਉਸ ਦੀਆਂ ਆਪਣੀਆਂ ਹੀ ਸ਼ੰਆਾਵਾਂ ਅਤੇ ਊਣਤਾਈਆਂ ਹਨ / ਮੂਲ ਸਰੌਤਾਂ ਨਾਲ ਰਾਲਤਾ 

ਕਾ/ਇਮ ਕਰਕੇ ਆਧਾਰਭੂਤਾ /ਵਿਸ਼ਵਕੌਸ਼ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ ਸ਼ਇਦਾ ਮੇਰੇ /ਹਿੱਸ਼ੇ ਆਉਣਾ ੭, 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰਕੇ ਮੈਂ ਆਪਣਾ ਕਰੱਤਵ /ਨੇਭਾਇਆ ਹੈ //ਇਹ ਮੁੱਢਲਾ ਯਤਨ ਹੰ, ਕਈ 



ਘਾਟਾਂ ਗੰਹ ਗਈਆਂ ਹੌਣਗੀਆ, ਜੋ ਸਮੇ ਸ਼ਮੇਂ ਪੁਠੀਆਂ ਹੰਦੀਆਂ ਗੰਹਿਣਗੀਆਂ / /ਵਿਸ਼ਵਕੌਸ਼ 

/ਵਾਕਸ਼ਨਸ਼ੀਲ /ਗਿਆਨ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ, ਇਸ ਦਾ ਸ਼ੋਧ-ਕਾਰਜ ਚਲਦਾ ਗਹੈਂਦਾ ਹੈ #ਤੇ ਨਵੀ 

ਸ਼ਾਮਗਾ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦਾ ਗਹਿੰਦਾੰ ਹੈ/ /ਇਸ਼ ਦੀ ਸਫ਼ਲਤਾ ਵਕਤ ਦਾ ਨੁਹਾਰ ਅਨੁਸਾਰ 

ਢਲਣ /ਵਿਚ ਹੈ / ਸਮੇ' ਦਾ ਹਾਣੀ ਹੋਣਾ /ਵਿਸ਼ਵਕੌਸ਼ ਲਈਂ ਲਾਜ਼ਨੰ ਹੈ / 

ਰ੍ /ਇੰਦਰਾਲ਼ਾਂ ਦੀ ਚੌਣ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਂ ਆਪ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ /ਛਰ /ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨਾਲ 

ਸਲਾਹ ਕਰਕੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉੰਚਿਤਤਾ /ਨੈਰਧਾ/ਰੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ / ਸੰਭਵ ਹੈ /ਕੇਸੇ ਪੱਖ ਬਾਠੇ ਕੋਈ 

/ਇੰਦਰਾਜ ਗਹਿ ਗਿਆ ਹੋਵੇਂ ਜਾਂ ਸ਼ਾਆਲ ਕਰਨਾ ਮੈੱ' ਉੱਚਿਤ ਨ ਸਮਝਿਆ ਹੋਵੇ / ਉਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਠੇ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਲੋ ਆਉਂਣ ਵਾਲੇ ਸੁਝਾਵਾਂ ਨੂੰ ਅਗਲੇ ਸੰਸਕਰਣ /ਵਚ ਸ਼ਥਾਨ ਦੇਣ ਦਾ 

ਯਤਨ ਕਰਾਂਗਾ / 

ਇਸ ਗ੍ਰੰਛ ਨੂੰ ਪਰਾ ਕਰਨ ਲਈਂ ਅਨੰਕ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ, ਸੰਤਾਂ, ਫਕਨਰਾਂ, ਸੁਹਿਰਦਾਂ 

ਦੀਆਂ ਸ਼ਭ-/ਇੱਛਾਵਾਂ ਮੇਠੇ ਅੰਗ-ਸੰਗ ਠਹਆਂ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਦੀ ਨਾ ਦਾ ਧੰਨਵਾਦੀ 

ਹਾਂ/ ਸ. ਹਰਜੀਤ ਸੰਘ ਆਗਟਿਸ਼ਟ ਦਾ ਵੀ ਆਭਾਨਾੰ ਹਾਂ ਜਨਾਂ ਨੇ ਛੜਾ ਰਲੀ ਨਾਲ਼ /ਇਸ਼ 

ਦਾ ਜੰਕਟ ਟਾ ਸ਼੍ਰਪ /ਨੈਖਾ/ਰਿਆ ਹੈ / ਓਹ ਸ਼ਾਠੇਂ ਵੀ ਸਮੁੱਚੇ ਤੰਰ 'ਤੇ ਮੇਠੇ ਧੰਨਵਾਦ ਦੇ ਪਾਤਰ 

ਹਨ /ਜੈਨਾਂ ਨੇ /ਇਸ਼ /ਵਿਸ਼ਵਕੌਸ਼ ਦੇ ਸੰਪੰਨ ਹੋਣ /ਵਿਚ /ਕੈਸ਼ੇ ਨ /ਕੇਸ਼ੇ ੫ /ਵਿਚ ਆਪਣਾ 

ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਹੈ / 

_ ਲੱਖ ਪੰਥ ਦੇ ਧਰਾਤਲ ਨੂੰ ਦਿੜ੍ਹ ਕਰਨ ਲਈ 'ਿਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੰ 
ਆਪਣੰ ਆਪ ਨੂੰ ਕੁਰਬਾਨ ਕੀਤਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੀ ਤੰਨੈਨੀੰ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਦੈ ਪਾਵਨ 

ਅਆਵਸ਼ਰ 'ਤੇ /ਇਹ /ਵਿਸ਼ਵਕੇਸ਼ ਝੜੇ ਅਦੜ ਨਾਲ਼ ਪੰਥ ਨੂੰ ਸ਼ਮਗਪਿਤ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਨਨਲੇ 

ਘੰੜੋ ਦੇ ਸ਼ਾਹ-ਸ਼ਵਾਰ ਅਗੇ ਅਰਜ਼ੋਈ ਕਰਦਾ ਹਾਂ /ਕੈ' ਪੰਥ ਨੂੰ ਸ਼ਦਾ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ /ਵੇਚ ਰਖੇ / 

ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਜੱਗੀ 



ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ 

ਭਾਗਾ-ਘਆਹਿਲਾ 





ਉੰ 
ਉਗਾਣੀ (ਪਿੰਡ) : ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ 

ਰਾਜਪੁਰੇ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਦਸ ਕਿ ਮੀ . ਦੂਰ “ਸਰਾਇ ਬਣਜਾਰਾ” 

ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੋਵੇਂ ਹੀ 

ਆ ਕੇ ਟਿਕੇ ਸਨ। ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਇਕੋ ਇਹਾਤੇ ਵਿਚ 

ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਸੱਜੇ ਪਾਸੇ ਨੌਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਦਾ ਅਤੇ ਖੱਬੇ ਪਾਸੇ 

ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 

ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਰਵਾਂਈ ਸੀ। 

ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਦੇਖ ਰੇਖ ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਉਗ੍ਰਦੰਤੀ (ਕਾਵਿ) : ਦਸਮ ਗੰਥ ਦੀਆਂ ਸੈਗਰੂਰ ਅਤੇ 

ਪਟਨਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਇਕ 

ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਛਕਾ ਭਗੌਤੀ ਜੂ ਕਾ” ਹੈ ਪਰ 

ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਮੰਨ 

ਕੇ ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਪਾਠ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਸ ਦਾ 

ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਪਟਨੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ','ਸੈਗਰੂਰ 

ਵਾਲੀ ਬੀੜ”। ਰ 

ਉੱਚ ਕਾ ਪੀਰ : ਇਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਕ 

ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਂ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਚਮਕੌਰ 

ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਛਡਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਦੇ ਜੈਗਲ 

ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ। ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ ਨੇ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ 

ਘੇਰ ਲਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪੁਰਾਣੇ ਜਾਣਕਾਰ ਦੋ ਰੁਹੇਲੇਂ ਪਠਾਣ 

ਭਰਾਵਾਂ- ਨੱਬੀ ਖ਼ਾਂ ਅਤੇ ਗ਼ਨੀ ਖ਼ਾਂ - ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਉਸ 

ਘੇਰੇ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਠਾਣਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸਿੱਖਾਂ (ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਮਾਨ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਦਇਆ ਸਿੰਘ) ਨੂੰ ਨੀਲੇ ਬਸਤ੍ਰ ਪਵਾਏ ਅਤੇ ਕੇਸ 

ਪਿਛੇ ਨੂੰ ਖੁਲ੍ਹ ਛਡਵਾ ਦਿੱਤੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪਾਲਕੀ (ਕਿਤੇ 

ਕਿਤੇ ਪਲੰਘ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ) ਵਿਚ ਬਿਠਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਉਹ ਪਾਲਕੀ ਦੋ ਪਠਾਣ ਭਰਾਵਾਂ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਾਨ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਚੁੱਕੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਦਇਆ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਚੌਰ ਕਰਨ ਦਾ ਕੰਮ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਰਾਹੀਆਂ 

ਨੂੰ ਉਹ ਕਹਿੰਦੇ ਜਾਂਦੇ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ “ਉੱਚ ਕਾ ਪੀਰ” 

ਸਵਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਉਕਤੀ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਪਾਲਕੀ ਵਿਚ 

ਸਵਾਰ (ਗੁਰੂ ਜੀ) ਉੱਚ-ਸ਼ਰੀਫ ਦੇ ਸੱਯਦ ਫ਼ਕੀਰ ਹਨ । 

ਜਦੋਂ' ਉਹ ਸਾਰੇ ਫ਼ੌਜੀ ਘੋਰੇ ਕੋਲ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਸ਼ਕ ਕਾਰਣ ਰੋਕ ਲਿਆ ਗਿਆ ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀਂ 

ਦੇ ਉਸਤਾਦ ਕਾਜ਼ੀ ਪੀਰ ਮੁਹੰਮਦ ਵਲੋਂ ਤਸੱਲੀ ਕਰਵਾਏ 

ਜਾਣ 'ਤੇ ਕਿ ਇਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚੋਂ ਸਹੀ ਸਲਾਮਤ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲ 

ਗਏ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਵੀ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਉੱਚ-ਸ਼ਰੀਫ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਦੇ ਦੱਖਣੀ ਕੰਢੇ 'ਤੇ 

ਵਸਿਆ ਇਕ ਕਸਬਾ ਹੈ ਜੋ ਬਹਾਵਲਪੁਰ (ਪਾਕਿਸਤਾਨ) 

ਤੋਂ ਲਗਭਗ 60 ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ 

ਦੇਵਗੜ੍ਹ ਸੀ ਜੋ ਰਾਜਾ ਦੇਵ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਪਿਆ ਸੀ। 

ਬਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਸੱਯਦ ਜਲਾਲੁੱਦੀਨ ਬੁਖ਼ਾਰੀ 

ਨੇ ਦੇਵਗੜ੍ਹ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਰਾਜਾ ਹਾਰ ਖਾ ਕੇਂ 

ਮਾਰਵਾੜ ਨੂੰ ਭਜ ਗਿਆ। ਬੁਖ਼ਾਰੀ ਨੇ ਕਸਬੇ ਨੂੰ ਖ਼ੂਬ ਲੁਟਿਆ 

ਅਤੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਸੁੰਦਰਪਰੀ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰਕੇ 

ਉਥੇ ਇਕ ਉੱਚੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਕਿਲ੍ਹਾ ਉਸਾਰਿਆ। ਉਸ ਕਿਲ੍ਹ ਦੇ 

ਉੱਚੇ ਹੋਣ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਕਸਬੇ ਦਾ 

ਨਾਂ ਵੀ ਦੇਵਗੜ੍ਹ ਦੀ ਥਾਂ “ਉੱਚ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਕਸਬੇ ਉਤੇ ਸੱਯਦਾਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਕਾਰਣ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਮੰਨੇ- 

ਪ੍ਰਮੰਨੇ ਸੱਯਦ, ਪੀਰ, ਫ਼ਕੀਰ ਇਥੇ ਆ ਵਸੇ। ਫਲਸਰੂਪ, 



ਉੱਚਾਰਣ 

ਇਸ ਕਸਬੇ ਨੂੰ ਆਦਰ ਨਾਲ “ਉੱਚ-ਸ਼ਰੀਫ਼' ਕਿਹਾ ਜਾਣ 

ਲਗਿਆ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਸੱਯਦ-ਪੀਰ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਨੀਲੇ ਬਸਤ 

ਪਾਉਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਕੇਸ ਪਿਛੇ ਨੂੰ ਖੁਲ੍ਹ ਛਡਦੇ ਸਨ। 

ਉੱਚਾਰਣ (ਬਾਣੀ) : ਵੇਖੋ “ਬਾਣੀ ਉੱਚਾਰਣ'। 

ਉਜਲ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ (1895-1983 ਈ.): 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਮੁਖ ਸਿੱਖ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਜਿਸ ਨੇ 
ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਉਨਤੀ ਲਈ ਕਈ 

ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਉਦਮ ਕੀਤੇ। ਆਪ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਪਿਛੋਕੜ 

ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਸੈਠ 

1705 ਈ. ਵਿਚ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਸ਼ਹੀਦੀ 

ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਸੁਜਾਨ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਘਰ ਬੀਬੀ ਲਕਸ਼ਮੀ ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਹਡਾਲੀ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਸ਼ਾਹਪੁਰ ਸਰਗੋਧਾ (ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ) ਵਿਚ 27 ਦਸੈਬਰ 

1895 ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਮੁੱਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਪਿੰਡ ਦੀ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ 
ਅਤੇ ਮਦਰਸੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜੀਏਟ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ। ਤਦ 

ਉਪਰੈਤ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ ਕੇ ਸੈਨ 

1916 ਈ. ਵਿਚ ਐਮ.ਏ. (ਇਤਿਹਾਸ) ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ 

ਕੀਤੀ।ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ ਅਤਿ ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਆਪ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲੈਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ 

ਕਾਲਜ ਦੀ ਹਾਕੀ ਦੀ ਟੀਮ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ 

ਵਿਆਹ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਦੋਹਤੀ ਅਤੇ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ 

ਧੂਪੀਆ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਸੈਤਸੇਵ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 

ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਆਪ 

ਬਾਗ਼ਾਂ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਲੱਗੇ। ਸੈਨ 1918 

ਈ. ਦੇ ਨੌੜੇ ਤੇੜੇ ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਵੱਡਾ ਭਰਾ ਸ. ਸੋਭਾ 

ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦੇ ਠੇਕਿਆਂ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਏ। ਸ. ਉਜਲ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਪਿਛੇ ਰਹਿ ਕੇ ਖੇਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾ ਕੰਮ-ਕਾਰ 

ਖੇਤਾਂ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਨੇ ਸੈਨ 1924 ਈ. ਤੋਂ 

ਹੀ ਮਸ਼ੀਨਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਖੇਤੀ ਕਰਕੇ ਬੜੇ ਪ੍ਰਗਤੀਸ਼ੀਲ 

ਉਜਲ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ 

ਕਦਮ ਚੁਕੇ। ਆਪ ਇੰਡੀਅਨ ਸੈਂਟਲ ਕਾਟਨ ਕਮੇਟੀ ਦੇ 

ਤਿੰਨ ਵਾਰ ਮੈਂਬਰ ਰਹੇ ਅਤੇ ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ 

ਯੂ.ਐਨ.ਓ. ਦੁਆਰਾ ਆਯੋਜਿਤ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਹੋਈ 

'ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ ਆਨ ਫੂਡ ਐਂਡ ਐਗਰੀਕਲਚਰ” ਵਿਚ ਹਿੰਦ 
ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਵਜੋ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। 

ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਤੋ' ਬਾਦ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ, ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਅਤੇ 

ਵਿਦਿਅਕ ਮਾਮਲਿਆਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, 

ਦੀ ਕਾਰਜ-ਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਬਣੇ ਰਹੇ। ਲਗਭਗ 

30 ਵਰ੍ਹੇ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਮੈਨੇਜਿੰਗ 

ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਰਹੇ ਅਤੇ ਗਵਰਨਿੰਗ ਕੌਂਸਲ ਦੇ ਪੰਜ ਸਾਲ 

ਪ੍ਰਧਾਨ ਵੀ ਰਹੇ । ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ, ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਬੀ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵੀ 

ਭਰਪੂਰ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਸੈਨ 1972 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ 

ਵਿਚ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਸਦਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਪਿਛੇ ਵੀ 

ਆਪ ਦੀ ਸੂਝ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਰ ਵੀ ਅਨੇਕ 

ਵਿਦਿਅਕ ਸੰਸਥਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਰਹੇਂ। ਸਿੱਖ 

ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫੁੰਸ ਦੀ ਵੀ ਦੋ ਵਾਰ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕੀਤੀ। 

ਆਪ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਸੈਨ 1969 ਈ. ਵਿਚ ਮਦਰਾਸ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। 

ਸੈਨ 1926 ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸ਼ਹਿਰੀ ਹਲਕੇ ਤੋਂ ਆਪ 

ਚੁਣੇ ਗਏ, ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਕੈਦ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਨ ਛਡਣ ਕਾਰਣ ਆਪ ਨੇ 

ਤਿਆਗ ਪੱਤਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਫਿਰ ਬਿਨਾ ਮੁਕਾਬਲੇ ਮੈਂਬਰ 

ਚੁਣੇ ਗਏ ਅਤੇ 1956 ਤਕ ਲਗਾਤਾਰ ਚਲਦੇ ਰਹੇ । ਸੈਨ 

1937 ਤੋਂ 1942 ਈ. ਤਕ ਆਪ ਯੂਨੀਅਨਿਸਟ ਮੰਤਰੀ 
ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਪਾਰਲੀਮਾਨੀ ਸਕੱਤਰ (ਗਿਹ) ਵੀ ਰਹੇ ਅਤੇ 

ਦੇਸ਼ ਵੈਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋ ਵਾਰ ਮੰਤਰੀ ਵੀ ਬਣੇ। ਸੈਨ 1930 

ਦੀ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਪਹਿਲੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1931 ਵਿਚ ਹੋਈ 



ਉੱਤਰ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਬੋਰਡ 

ਦੂਜੀ ਗੋਲ ਮੇਜ਼ ਕਾਨਫਰੰਸਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਪ੍ਤਿਨਿਧੀ ਵਜੋਂ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਸੈਨ 1932 ਈ. ਪੰਜਾਬ ਸਿੱਖ ਪੋਲੀਟੀਕਲ 

ਕਾਨਫ੍ਰੰਸ, ਸੈਨ 1933 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਯੂਥਸ ਕਾਨਫੈਂਸ 

ਅਤੇ ਸੈਨ 1942 ਦਈ. ਵਿਚ ਆਲ ਇੰਡੀਆ ਸਿੱਖ ਯੂਥ 

ਲੀਗ ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ 

ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1942 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਡੈਪੂਟੇਸ਼ਨ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਏ ਜੋ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਲਈ ਸਰ ਸਟੈਫਰਡ ਕ੍ਰਿਪਸ 

ਨੂੰ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਮਿਲਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1947 

ਈ. ਦੇ ਦੰਗਿਆਂ ਵੇਲੋਂ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਤੋ' ਹਿੰਦੂਆਂ ਅਤੇ 

ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਨਾਲ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਜੁੜ ਰਹੇ। ਕਾਂਗਰਸੀ ਨ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਉਸ 

ਪਾਰਟੀ ਵਲੋਂ ਚਲਾਈਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਨੂੰ ਹਮਾਇਤ ਦਿੱਤੀ। 

ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ 

ਆਪ ਨੂੰ “ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਵਾਸਤੇ ਲੜਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ 

ਲਈ ਅਨੁਚਿਤ ਸਮਝ ਕੇ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। ਸਤੰਬਰ, 1965 

ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਗਵਰਨਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਫਿਰ 28 ਜੂਨ 1966 ਤੋਂ 25 ਮਈ 1971 ਤਕ 

ਆਪ ਮਦਰਾਸ ਵਿਚ ਗਵਰਨਰ ਦੇ ਔਹਦੇ ਉਤੇ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ 
ਰਹੇ। ਅਨੇਕ ਸੈਨਤੀ ਅਤੇ ਵਪਾਰਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨਾਲ ਬੜੇ 

ਲੋਬੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਏਕੜ 

ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਲਈ ਅਲਵਿਦਾ ਕਹਿ ਕੇ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਟਿਕਾਉ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ 12 ਕਰਜ਼ਨ ਰੋਡ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਥਾਈ ਨਿਵਾਸ 

ਬਣਾਇਆ। ਉਥੇ ਹੀ 15 ਫਰਵਰੀ 1983 ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਾਣ 

ਤਿਆਗੇ। ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹਿੱਤਾਂ ਨੂੰ ਸੁਚੱਜੇ ਢੈਗ 

ਨਾਲ ਪ੍ਸਤੁਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਆਪ ਇਕ ਬੇਗ਼ਰਜ਼ ਲੀਡਰ 

ਸਨ। 

ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਬੋਰਡ : ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ 

ਦੀ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਇਕ ਸਾਲ 

ਪਹਿਲਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਰਖਣ ਉਤੇ ਪਾਬੰਦੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ 

ਉਥਾਨਕਾ/ਉਥਾਨਿਕਾ 

ਸੀ। ਉਸ ਪਾਬੇਦੀ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ ਲਈ ਜਨਵਰੀ 1947 

ਈ. ਵਿਚ ਸੂਬੇ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਦਾ ਇਕ 

ਇਕੱਠ ਲਖਨਊ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 19 

ਜੁਲਾਈ 1947 ਨੂੰ ਇਹ ਬੋਰਡ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਇਸ 

ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪ੍ਧਾਨ ਭਾਈ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਨ ਅਤੇ 

ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸ. ਅਜਮੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਿਭਾਈ ਸੀ। 

ਇਸ ਬੋਰਡ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਦਿਆਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ 

ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਆਦਿ ਸ਼ਾਮਲ 

ਸਨ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਇਕ ਸੌ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ 

ਅਤੋ ਸਿੱਖ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪੁਚਾਰ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸਭਾਵਾਂ/ 

ਸੋਸਾਇਟੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਇਸ ਬੋਰਡ ਦਾ 

ਮੁੱਖ ਦਫ਼ਤਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰੋਡ ਲਖਨਊ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। 

ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਅਕਸਰ ਕੈਂਪ 

ਲਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਵੱਡੇ ਪੱਧਰ ਤੇ ਕਾਨਫ੍ਰੰਸਾਂ ਦਾ 

ਆਯੋਜਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਨ 1948 ਈ. ਤੋਂ ਇਸ 

ਦੇ ਮੁੱਖ ਦਫ਼ਤਰ ਤੋਂ ਯੂ.ਘੰ. /ਿੱਖ ਗ਼ਜ਼ਟਨਾਂ ਦਾ ਸਪਤਾਹਿਕ 

ਪੱਤਰ ਕੱਢਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਉਥਾਨਕਾ/ਉਥਾਨਿਕਾ : ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ (ਉਤ੍ਥਾਨਿਕਾ) 
ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਭੂਮਿਕਾ, ਪਿਠਭੂਮੀ, 

ਪ੍ਸਤਾਵਨਾ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

_ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਜਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਸਭਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਉਚਾਰੇ ਗਏ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀਆਂ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਲਿਖੀਆਂ 
ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਉਹ ਪਿਛੋਕੜ ਹੈ ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉੱਚਾਰਣ 

ਕੀਤਾ ਸੀ। ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਜੇ ਧਿਆਨਪੂਰਵਕ ਅਧਿਐਨ 

ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ 

ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀਆਂ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ (50025) ਵਜੋਂ ਆਯੋਜਿਤ 

ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ ਪਰ ਉਥੇ ਸਾਰੀਆਂ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ 

ਜਨਮਸਾਖੀ-ਕੁਮ ਵਿਚ ਆਈਆਂ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ 'ਸਾਖੀਆਂ” ਕਹਿਣਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਸਰਣੀ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ 



ਉਥਾਨਕਾ/ਉਥਾਨਿਕਾ 

ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੁਝ ਕੁ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਅਜੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਭਾਸ਼ਾ 

ਵਿਭਾਗ ਦੀ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਵਿਚ, ਦੂਜੀ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਚੇਡੀਗੜ੍ਹ ਦੀ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਵਿਚ ਅਤੇ ਤੀਜੀ ਪ੍ਰੇ. ਸਸ.ਨਰੂਲਾ 
ਪਾਸ ਲੁਧਿਆਣੇ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਉਪਰ 

ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਦੀ ਜੋ ਪਰੈਪਰਾ ਚਲੀ, ਉਸ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੇ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਕਥਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅਧਿਕ 

ਰੋਚਕ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਜਾਂ ਵਿਸਤਾਰ ਦੇਣ ਲਈ ਉਥਾਨਿਕਾ 

ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗ ਗਈ। ਇਹ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ 

ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 

ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਆਰੈਭਿਕ ਪੰਕਤੀਆਂ 

ਤੋਂ ਹੀ ਇਹ ਤੱਥ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ : 

(1) ਮਨ ਗੁਰ ਗਰੰਥ ਲੀ ਉਥਾਨਕਾ ਸੰਹਤ /ਪਰਿਯਾ 

/ਨੈਖਯਤੇ / ਦਸ਼ਆ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਤੇ ਭਾਈ ਮਨਾਂ ਸਿੰਘ 

ਜੰ ਪੜ੍ਹੀ... 

ਰ੍ - (ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ) 

(2) ਵਓੱ ਉਥਾਨਕਾ ਗੰਥ ਸ਼ਹਿ ਜੀ ਕਨੈ/ ਭਾਈ ਮਨ? 

/ਸੈਘ ਜੀ ਗੁਰੂ ਦਸ਼ਮ ਪਾ/ਤਿਸ਼ਾਹ ਕੇ ਹਜੂਰ ਨ ਆਇ 
ਕੰ ਅਰਜ਼ ਕਰੀ... 

- (ਧ੍ਰੰ. ਸ.ਸ.ਨਰੂਲਾ) 
(3) ਵੇਓਂ' ਸਤਿਗੁਰੂ ਪ੍ਰਸਾਦ / ਓੱਥਾਨਕਾ ਗੁਰੂ ਗੁੰਥ 

ਸ਼ਹਿ ਕੀਆ ਜੰਨਸੀਆ ਸੰਪੂਦਾ£ ਗਰ ਗੰਦਾ 

/ਨੈਘ ਸ਼ਭਹਿਬ ਨੰ ਕਥਨ ਕਰਕੇ ਅਨ? ਨਿੰਘ ਕੌ ਸ਼ਵਨ 

ਕਾਰਾਈਆ ਹੈ ... 

- (ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ) 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਦਾ ਅਸਲ ਲੇਖਕ ਕੌਣ ਹੈ ? 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਰਾਹੀਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕਿਸ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ 

ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਨ ਜਾਂ ਕਿਸ ਪਰਥਾਇ ਉਚਾਰੇ ਗਏ ਸਨ। ਸ਼ੈਲੀ 

ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਬੜੀਆਂ ਸੈਖਿਪਤ, 

ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤਿਕ ਅਤੇ ਨਾਟਕੀ ਰੈਗ ਵਾਲੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਹਿੰਦਵੀਂ ਦੀ ਰੈਗਣ ਤੋੰ 

ਉਦਮ 

ਬਚ ਨਹੀਂ ਸਕੀ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਵੀ 

ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਪ੍ਰਤਿ ਰੁਚੀ ਬੜੀ 

ਘਟ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਸੁੰਦਰ ਸੈਵਾਦ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਵਾਕ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਅਤੇ ਚੁਸਤ ਚਾਲ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਭਾਸ਼ਾ 

ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ 18ਵੀ' ਸਦੀ ਦੀਆਂ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ ਸੋ ਦਰੁ” 

ਵਾਲੀ ਪਉੜੀ ਦੀ ਉਥਾਨਿਕਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੱਤੀ ਮਿਲਦੀ 
ਹੈ - 

ਨੇਂ ਦਰ ਕੰਹਾ ਸੋ ਘਰ ਕੰਹਾ”//ਇਹ ਸਬਦੁ ਬਾਝ 

ਨਾਨਕਾ ਅਪਨਾ ਭੰਨ ਕੰ ਸ਼ੁਣ/ਇਆ ਹੈ ਸ਼ਲਤਾਨ੪ਰ ਕੇ 

ਘੀਚ ਜਬ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਈ # ਹੋ ਕਰ ਕੇ ਮਹਾ /ਝਸ਼ਨੂੰ ਪਾਸ਼ 

ਗਾਏ ਫੋਰ #ੜ ਕੇ ਆਏ ਤਾਂ ਲੀਲਾ ਨੇ ਕਹਾ ਭਾਈ ਆਪ 

/ਕਾਧਰ ਗਏ ਲੌ ਤਾਂ ਆਹਾਰਾਜ ਬੋਲੇ ਬੀਬੀ ਜੀ ਮਹਾ /ਓਸ਼ਨੂੰ 

ਪਾਸ਼ ਗਏ ਥੰ/ ਲੰਬੀ ਜੀ ਨੇ ਕਹਾ ਓਸ਼ ਦਾ ਦਰ ਕੰਸਾ ਹੈ 

ਅਰ ਘਨ ਕੰਸ਼ਾ ਹੈ / ਉਸ ਪੁਥਾਾਇ /ਇਹ ਸਬਦੁ ਹੈਇਆ/ 

-(ਪੰਤਰਾ 2, ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ) 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਉਥਾਨਿਕਾ “ਮਿਹਰਬਾਨ 

ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਭਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਲਿਖੀ ਹੈ। 

ਇਕੋ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਇਹ ਦੌਵੇ' 

ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਪਰਸਪਰ ਮੇਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦੀਆਂ। ਇਸ ਲਈ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਕਲਪਨਾ-ਪ੍ਸੂਤ ਹਨ। 

ਸਚ ਕੀ ਹੈ? ਇਹ ਹੁਣ ਨਿਤਾਰਾ ਕਰ ਸਕਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਰਾਹੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ 

ਕਲਪਨਾ ਰਾਹੀ' ਕਥਾ-ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਅਤੇ ਸੈਦਰਭ ਅਨੁਸਾਰ 

ਬਾਣੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਦੀ ਰੁਚੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਉਦਮ : ਉਦਮ ਪਤਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਖਿਚ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕਰਤੱਵ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ-ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ 

ਹੈ -ਯਤਨ, ਪੁਰਸ਼ਾਰਥ ਜਾਂ ਕੋਸ਼ਿਸ਼। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ “ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਤੌਮੁਖੀ ਕਰਤੱਵ 
ਦਸਿਆ ਹੈ।ਜਾਂ ਇਜ ਕਹੋ ਕਿ ਇਸ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰਜੀ- 

ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ - ਉਦਮ ਕਗੇਦਿਆ ਜੀਓ 

ਤੂੰ ਕਆਵਾਦਿਆ ਸੁਖ ਭੰਚ / /ਨਿਆ/ਇ/ਦਿਆ ਤੂੰ ਪ੍ਡੂ ਨਲ 

ਨਾਨਕ ਉਤਨਾ /ਚੌਂਤ / (ਗੁ .ਰੌ੍‌.522)। ਇਸ ਬਾਣੀ ਸੈਦਰਭ 



ਉਦਮ 

ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਕਰਤੱਵ ਹੈ 

ਕਿ ਪੁਰਸ਼ਾਰਥ ਸਹਿਤ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਦਾ 

ਸੰਬੈਧ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਸੁਭਾ ਨਾਲ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਆਲਸ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਕਰਤੱਵ ਹੈ 
ਕਮਾਈ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੁਖ ਪੂਰਵਕ ਜੀਵਨ ਜੀਉਣਾ। ਇਸ 

ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਨਿਭਾਉਣ ਨਾਲ 
ਹੈ। ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 

ਰਖਦੀ ਹੈ। ਤੀਜਾ ਕਰਤੱਵ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਧਿਆਨ 

ਕਰਨਾ, ਉਸ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 

ਵੀ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬਧ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਸ਼ 

ਸੁਧਾਰਨ ਨਾਲ ਹੈ। ਜ਼ਾਹਿਰ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 

ਨੂੰ ਪਰਮ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਉਦਮ ਸਮਝਦੀ ਹੈ। 
ਉਕਤ ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਕਰਤੱਵ ਤੀਜੇ ਕਰਤੱਵ ਦੀ 

ਭੂਮਿਕਾ ਤਿਆਰ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਕਰਤੱਵ-ਪਰਾਇਣ 

ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਪੁਰਸ਼ਾਰਥ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ 

ਸੈਬੰਧਾਂ ਪ੍ਤਿ ਜਾਗਰੂਕ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਆਪਣੀ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸੈਪੰਨ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਆਲਸੀ 
ਵਿਅਕਤੀ ਜੋ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਤੋਂ ਭਜਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸੈਨਿਆਸੀ ਬਣ ਕੇ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, 

ਉਹ ਆਪਣੇ ਕਿਸੇ ਵੀ ਮਨੋਰਥ ਵਿਚ ਸਫਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ 

ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਜ਼ਾਇਆ ਕਰ ਦਿੰਦਾ 

ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰਵਾਕ ਹੈ ਕਿ ਇਹੀ ਜੋਨਿ ਦੁਰਲਭ ਹੈ ਅਤੇ 

ਰਨੈਬਿੰਦ /ਮਲਣ ਕਾ /ਇਹ ਤੇਗ ਝਨੀੰਆ। (ਗੁ ਰੈ .12) 

ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਉਦਮ ਕਰਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਵੀ 

ਵਿਅਕਤੀ ਤਦ ਤਕ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਪਿਆ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਦ ਤਕ 

ਉਹ ਹਰਿ-ਗੁਣ-ਗਾਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ- ਓਦਮ ਕਗ/ਹ ਅਨੰਕਾ 

ਹਾਰ ਨਾ# ਨ ਗਾਵਹਾ/ ਭਰਆ/ਹ ਜੋਨਿ ਅਸੰਖ ਮਹਿ ਜਨਆਂਹ' 

ਆਵਹ/ (ਗੁ .ਗੰੰ.705)। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਹੋਰ ਉਦਮ ਤਦ 

ਹੀ ਅਰਥ-ਪੂਰਣ ਹਨ ਜੇ ਹਰਿ-ਭਗਤਿ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਉਦਮ 

ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਬਾਕੀ ਸਾਰਾ ਮਾਇਆਵੀ ਪਰਪੰਚ ਹੈ 

ਜਾਂ ਜਿੰਨਾਂ ਭੂਤਾਂ ਵਾਲਾ ਕਰਮਾਚਾਰ ਹੈ - ਕਟੰਝ ਜਤਨ 

ਕਰਣ ਮਾਇਆ ਅਨਕ ਓਦਮਹ / ਹ/ਨੇ ਭਗਤਿ ਭਾਵ ਹੀਣੰ 

ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਭਾ /ਝੈਸ਼ਰਤ ਤੇ ਪੁੰਤਤਹਾ/ (ਗੁ .ਰੌ੍‌ .706)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ 

ਉਦਾਸੀ ਅਖਾੜੇ 

ਵਿਚ ਨਿਰਣਾਇਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰਿਆਂ ਉਦਮਾਂ 

ਵਿਚ ਸ੍ਰਸ਼ਨ ਉਦਮ ਹਰਿ-ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਹੈ - ਸ਼ਗਲ ਉਦਮ 

ਮਹ ਉਦਮ ਭਲਾ / ਹਨ ਕਾ ਨਾਮ ਜਪਹ ਜੀਆ ਸ਼ਦਾ/(ਗੁ. 

ਰੰ.266)। ਉਦਮੀ ਬਣਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਗਵਾਈ ਦਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ 
- ਸਾਧ ਸੰਗਿ ਭਇਆ ਅਆਨਿ ਉਦਮ ਨਾਨ ਰਤਨ ਜਸ 

ਗਾਈ /(ਗੁ.ਰੰ.619)। 

ਉਦਾਸੀ ਅਖਾੜੇ : 'ਅਖਾੜਾ' ਸ਼ਬਦ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ 
ਸਾਧਾਂ, ਸੈਤਾਂ, ਸੈਨਿਆਸੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਰਣ ਸਥਲਾਂ 

ਜਾਂ ਡੇਰਿਆਂ ਲਈ ਵਰਤਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ 

ਸੰਤਾਂ/ਸਾਧਾਂ ਨੂੰ ਰਹਿਣ-ਬਹਿਣ ਦੀਆਂ ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਪਾਪਤ 

ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ ਅਤੇ ਉਹ ਇਕ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 

ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਜਾਂ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵੇਖਾ- 

ਵੇਖੀ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣਾ “ਅਖਾੜਾ” ਕਾਇਮ 

ਕਰਨ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਬਣਾਇਆ। ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਪੀਤਮ ਦਾਸ 

ਨਿਰਬਾਣ ਨੇ ਨਜ਼ਾਮ ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਦੇ ਵਜ਼ੀਰ ਚੰਦੂ ਲਾਲ ਦੇ 

ਚਾਚੇ ਨੂੰ ਪਰਿਆ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੇ ਅਖਾੜੇ ਦੀ ਕਾਇਮੀ 

ਲਈ ਸੱਤ ਲਖ ਰੁਪਿਆ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਤ ਪੀਤਮ ਦਾਸ ਨੇ ਇਹ 

ਰੁਪਿਆ ਪ੍ਰਯਾਗ ਵਿਚ ਲਿਆ ਕੇ ਆਪਣੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ 

ਸਾਧਾਂ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਰਾਮਰਸ਼ ਨਾਲ ਪਹਿਲਾ 

ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ ਸੈਨ 1779 ਈ. (ਸੈਮਤ 1836 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਯਾਗ (ਇਲਾਹਾਬਾਦ) ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ 

ਅਖਾੜੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਉਦਾਸੀ ਸੋਤਾਂ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ 

ਅਤੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸੁਧਾਰ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ ਇਸ 

ਅਖਾੜੇ ਦੇ ਚਾਰ ਮਹੈਤ ਥਾਪੇ ਗਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੈਮ ਅਖਾੜੇ 

ਦੀ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਪ੍ਰਯਾਗ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਕਾਸ਼ੀ ਅਤੇ ਕਨਖਲ (ਹਰਿਦੁਆਰ) ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦੀਆਂ 

ਬਣਾਈਆਂ ਗਈਆਂ। ਹੋਰ ਵੀ ਅਨੇਕ ਨਗਰਾਂ/ਤੀਰਥਾਂ ਵਿਚ 

ਅਖਾੜੇ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ ਗਏ, ਪਰ ਉਹ ਕੇਵਲ ਨਾਮ ਦੇ ਹੀ 

ਅਖਾੜੇ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਡੇਰੇ ਕਹਿਣਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਆਪਸੀ 

ਮਤ-ਭੇਦ ਕਾਰਣ ਸੈਗਤ ਸਾਹਿਬ (ਭਾਈ ਫੇਰੂ) ਦੇ ਸਾਧੂ 



ਉਦਾਸੀ/ਸੈਨਿਆਸੀ ਸਾਧੂ 

ਕਨਖਲ ਵਿਚ 'ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਯਾ ਅਖਾੜਾ ਉਦਾਸੀਨ” ਨਾਂ ਦਾ 

ਅਖਾੜਾ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲੇ ਅਖਾੜੇ ਵਾਲੇ ਛੋਟਾ 

ਅਖਾੜਾ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 16 ਅਗਸਤ 2003 ਈ. ਤਕ ਇਸ 

ਅਖਾੜੇ ਦੇ ਮਹਾ-ਮੰਡਲੇਸ਼ਵਰ ਸੁਆਮੀ ਈਸ਼ੂਰ ਦਾਸ ਸਨ, 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਉਦਾਸੀਨ ਆਸ਼੍ਮ, ਗੋਪਾਲ 

ਨਗਰ, ਜਲੈਧਰ ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਅਖਾੜਾ”। 

ਉਦਾਸੀ/ਸੈਨਿਆਸੀ ਸਾਧੂ : ਉਦਾਸੀ (ਉਦਾਸਿਨ੍‌) 
ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਵਿਰਕਤ, 

ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੈਧਨਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਵੇ। ਪ੍ਰਾਚੀਨ 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਆਸ਼ਮ-ਵਿਵਸਥਾ ਦੇ ਚਾਰ ਵਿਕਾਸ-ਕੁਮਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਤੀਜਾ ਬਾਨਪ੍ਰਸਥ ਸੀ। 'ਮਨੁ-ਸਮਿ੍‌ਤੀ” (6/1-2) 

ਹੋ ਕੇ ਤਪ, ਵੇਦ-ਅਧਿਐਨ, ਯੱਗ, ਦਾਨ ਆਦਿ ਕਰਕੇ 

ਬਨ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਬਿਤਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਬਾਨਪ੍ਰਸਥ ਦੀ 

ਅਵਧੀ ਸਮਾਪਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨਿਆਸ ਆਸ਼ਰਮ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ।“ਮਨੁ-ਸਮਿ੍‌ਤੀ” (6/33) ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੇਬੰਧਾਂ ਦਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਅ-ਨਾਗਰਿਕ ਹੋ ਕੇ ਇਕ ਥਾਂ ਤੋਂ 

ਦੂਜੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਘੁੰਮਦੇ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ, ਸੈਨਿਆਸ-ਆਸ਼੍ਮ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੀ ਕਈ ਲੋਕ ਸੈਨਿਆਸੀ ਬਣ 

ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਈ ਸੈਨਿਆਸੀ ਦਲ ਭਾਰਤ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ ਤੋਂ ਮੌਜੂਦ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਬੈਰਾਗੀ, 

ਕਾਪੜੀ, ਨਾਗੇ, ਉਦਾਸੀ, ਮੋਨੀ ਆਦਿ ਨਾਂ ਵਾਲੇ ਕਈ 

ਵਰਗ-ਉਪਵਰਗ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਏ । 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਨਿਆਸੀ ਸਾਧੂ ਵਰਗ ਦੇ 
_ “ਉਦਾਸੀ” (ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਪ-ਵਰਗ) ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ 

- ਸੋਂ ਰਹੀ ਸੋ ਦਾਸ਼ ਉਦਾਸੀ ਜਿਨੇ ਗੁਰਮ/ਖ ਆਪ 

ਪਛਾ/ਨੈਆ/ (ਗੁਰੀ .1332)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ -- ਅੰਨੀ #ਨਿਧਾਨੀ/ 

ਸਨਿਆਸਾਂ ਬੁਹਮਚਾਗਾੰ / ਉਦਾਸੀ ਉਂਦਾ/ਨੈ ਰਾਤਾ /(ਗੁ .ਰੰ. 

71)। ਪਰ ਇਸ ਉਦਾਸੀ ਵਰਗ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦੇ ਨਾਮ-ਲੇਵਾ ਉਦਾਸੀ-ਮਤ (ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ) ਦਾ 

ਉਦਾਸੀ ਮਤ/ਸੈਪਦਾਇ 

ਕੋਈ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਬੋਬਈ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਗਜ਼ਟੀਅਰ (ਸੈੱਚੀ 9, ਭਾਗ 

ਪਹਿਲਾ) ਵਿਚ ਇਕ “ਉਦਾਸੀ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੈਪਦਾਇ 

ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਸੂਰਤ ਦੇ ਬਰਦੋਲੀ ਇਲਾਕੇ ਦੇ 

ਉਦਾਕਾਂਬਲੀਆ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਚਲਨ ਸੀ। 
ਉਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕਿਸੇ ਗੋਪਾਲਦਾਸ ਨਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੇ 

ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਉਸ ਦਾ ਵੀ 
ਨਾਨਕ-ਪੰਥੀ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸੋਬੈਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਉਦਾਸੀ ਮਤ/ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ : ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਆਰੰਭ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਕੀਤੀਆਂ 

ਯਾਤ੍ਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਲਭਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਯਾੜਾਵਾਂ 

(ਉਦਾਸੀਆਂ) ਵੇਲੇ ਜੋ ਭੇਖ ਜਾਂ ਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੋ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ “ਉਦਾਸੀ 

ਭੇਖ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ -- ਬਾਝ ਭੱਖ ਝਣਾ/ਇਆ ਉਂਦਾਸਾ ਕਾ 

ਰੇਤਾ ਚਲਾਈ(1/24)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕ 

ਮੋਹ ਮਾਇਆ ਅਤੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਸੈਬੰਧਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚੇ ਉਠ ਕੇ 

ਲੌਕ-ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਜਨਮਸਾਖੀ-ਸਾਹਿਤ ਤੋ ਸਹਿਜ ਹੀ 

ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉਦਾਸੀਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਆ ਕੇ ਉਦਾਸੀ ਭੇਖ ਉਤਾਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਗਿ੍‌ਹਸਥੀਆਂ 

ਵਾਲੇ ਬਸਤ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲਏ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 

- ਬਾਬਾ ਆਇਆ ਕਰਤਾਰਪਰ ਭੇਖ ਉਦਾਸੀ ਸ਼ਗਲ 

ਉਤਾਰਾ / ਪਹਿਰ ਸੰਸਾਗੀ ਕਪੜੇ ਮੰਜੀ ਸ਼ੰਠਿ ਕੀਆ 

ਅਆਵਤਾਰਾ /(1/38)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਗਿਆ 

“ਉਦਾਸੀ ਭੇਖ” ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵੱਡੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੋਦ (ਵੇਖੋ) 

ਨੇ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਗਿ੍‌ਹਸਥੀਆਂ ਵਾਲੇ ਜੀਵਨ 

ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਏ । ਇਥੋਂ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪੰਥ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ-ਮਤ ਵਿਚ ਇਕ ਬੁਨਿਆਦੀ 

ਅੰਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਨਿਵਿੱਤੀਮੂਲਕ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਵ੍ਰਿੱਤੀਮੂਲਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਹਨ। ਉੱਜ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੋਦ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ 
ਅਤੇਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਬਾਣੀ ਤਥਾ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰ੍੍‌ਥ 

ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 



ਉਦਾਸੀ ਮਤ/ਸੰਪ੍ਦਾਇ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਵਲੋਂ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੋਦ ਨੂੰ ਮਾਣ-ਸਤਿਕਾਰ ਮਿਲਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ 

ਚਲਾਈ ਜਾ ਰਹੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਣ 

ਲਈ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ 

ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੇ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ 

ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਚਾਰ ਧੂਣਿਆਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਚਾਲਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਸਿਦਕੀ ਸੇਵਕਾਂ - 

ਅਲਮਸਤ, ਬਾਲੂ ਹਸਨਾ, ਫੂਲ ਅਤੇ ਗੋਇਦਾ- ਨੂੰ ਨਿਯੁਕਤ 

ਕੀਤਾ। (ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਗੌੜ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸਨ)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਨਾਨਕਮੱਤਾ, ਡੇਰਾਦੂਨ, ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਅਤੇ 

ਬਹਾਦਰਗੜ੍ਹ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ। 

ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਲੋਂ ਛੇ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ ਵੀ ਹੋਈਆਂ, 

ਜਿਵੇਂ ਸੁੱਥਰੇਸ਼ਾਹੀਏ, ਸੈਗਤ-ਸਾਹਿਬੀਏ, ਜੀਤਮੱਲੀਏ, 

ਬਖ਼ਤਮੱਲੀਏ, ਭਗਤ-ਭਵਾਨੀਏ ਅਤੇ ਮੀਹਾਂ-ਸ਼ਾਹੀਏ। ਇਹ 

ਸੈਬਧਿਤ ਸਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਖੇਤਰ ਸਨ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਧੂਣਿਆਂ ਅਤੇ ਛੇ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ ਵਾਲੇ ਇਹ ਦਸ 

ਸਾਧ “ਦਸਨਾਮੀ ਸਾਧੂ” ਅਖਵਾਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਤਰ 

ਬਾਹਮਣ ਸਨ। ਇਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਪੁਜਾਰੀ ਅਤੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ 

ਲਗੀਆਂ ਅਤੇ ਪੰਚ-ਦੇਵ ਉਪਾਸਨਾ (ਬ੍ਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਣੂ, ਸ਼ਿਵ, 

ਦੁਰਗਾ ਅਤੇ ਗਣੇਸ਼ ਦੀ ਪੂਜਾ) ਨੇ ਆਪਣਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ 
ਬਣਾ ਲਿਆ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਉਦਾਸੀ 

ਸੈਪਦਾਇ ਵਿਚ ਸਗੁਣ ਉਪਾਸਨਾ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਈ। 

ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਪੀਤਮ ਦਾਸ ਅਤੇ 

ਕਰਕੇ ਵੱਡੇ ਅਖਾੜੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਾਂਤ 

ਵਿਚ ਸਾਧੂ-ਬੇਲਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਮਹੈਤ 

ਸਗੁਣ-ਉਪਾਸਨਾ ਅਤੇ ਪੰਚ-ਦੇਵ ਉਪਾਸਨਾ ਨੇ ਉਦਾਸੀ 

ਸੈਪੁਦਾਇ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਦਿ੍‌ੜ੍ਹ ਸਥਾਨ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 

1900 ਈ. ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ 

ਸਰੂਪ ਉਹ ਨ ਰਿਹਾ ਜੋ ਇਸ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵੇਲੇ ਸੀ। ਪਰ ਉਦੋ 

ਉਦਾਸੀ ਮਤ/ਸੈਪਦਾਇ 

ਤਕ ਇਹ ਸਿੱਖ-ਪੰਥ ਦੀ ਸ਼ਾਖਾ ਹੀ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਸੀ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਸੈਨ 1925 ਦੇ ਪਾਸ ਹੋਣ 

ਨਾਲ ਸੈਨ 1926 ਈ. ਤੋਂ ਕਾਨੂੰਨੀ ਤੌਰ ਤੇ ਉਦਾਸੀ 

ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਤੋਂ ਵਖ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉਦਾਸੀ ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋਣਾ ਬੰਦ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਹੁਣ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਡੇਰੇ 

ਸਨਾਤਨੀ ਮੰਦਿਰਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਚੁਕੇ ਹਨ। 
ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਦੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਅਤੇ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ “ਉਦਾਸੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਅਤੇ ਇਸ 

ਦਾ ਉਦਭਵ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ 

ਸੈਬੈਧ ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸਨਤਕੁਮਾਰ ਨਾਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ 

ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਇਕ 

ਨਵੇਂ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਾਧੂ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਵਾਸਤਵ 

ਵਿਚ ਲੁਪਤ ਹੋਏ ਨਾਥ-ਪੰਥ ਦੀ ਸਥਾਨ-ਪੂਰਤੀ ਕਰਦੀ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਧਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈ ਜਟਾ-ਧਾਰੀ, ਕਈ ਮੋਨੇ , ਕਈ 

ਭਸਮਧਾਰੀ ਨਾਗੇ ਹਨ। ਅਧਿਕਤਰ ਗੇਰੂਏ ਬਸਤ੍ਰ ਧਾਰਣ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ-ਧਰਮ 

ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸੈਬੈਧੀ ਜਿਤਨੇ ਵੀ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣੇ, ਦੇਸ਼ ਦੇ ਜਿਸ ਕੋਨੇ ਵਿਚ ਬਣੇ , ਦੇਸ਼ ਤੋਂ 

ਬਾਹਰ ਵੀ ਬਣੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵਿਚ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ 

ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਭੂਮਿਕਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੀ 

ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਬੀੜਾਂ ਲਿਖ ਕੇ 

ਗੁਰੂਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 

ਮੌਖਿਕ ਅਤੇ ਲਿਖਿਤ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ। 

ਸਾਹਿਤਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਮੁਢਲੇ ਸਾਧਾਂ ਦਾ ਇਤਨਾ ਯੋਗਦਾਨ 

ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਅਧਿਕ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੋਏ 

ਸਾਧਾਂ ਵਿਚ ਹਰੀਆ ਜੀ, ਆਨੈਦਘਨ , ਅਮੀਰਦਾਸ, ਸੁਖਬਾਸੀ 

ਰਾਮ, ਸੈਤ ਰੇਣ, ਰਾਮਦਾਸ (ਵੇਖੋ) ਆਦਿ ਨੇ ਅਨੌਕ ਸਾਹਿਤਿਕ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਕੀਤੀਆਂ। ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰਲੇ ਉਦਾਸੀਆਂ ਵਲੋ 

ਤਿਆਰ ਕੀਤੀਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਹਿਤਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ 

ਬਿਰਤੀ ਸਨਾਤਮ-ਧਰਮ ਵਾਲੀ ਹੈ। __ 



ਉਦੈ ਸਿੰਘ 

ਉਦੈ ਸਿੰਘ (ਮ. 1705 ਈ .) : ਮੁਲਤਾਨ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅਲੀਪੁਰ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਇਕ ਜੋ ਬਹੁਤ ਸੂਰਵੀਰ ਯੋਧਾ ਸੀ। ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਪੰਜ ਪੁੱਤਰ (ਸਰਵ ਭਾਈ ਬਚਿਤ੍ਰ ਸਿੰਘ, ਉਦੈ ਸਿੰਘ, ਅਨਿਕ 

ਸਿੰਘ, ਅਜਬ ਸਿੰਘ, ਅਜਾਇਬ ਸਿੰਘ) ਸਨ ਅਤੇ ਉਹ ਪੰਜੇ 

ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੇ 

ਸਨ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਾਜ਼ਨਾ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਹੀ ਪੰਜਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਣਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਹਰ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੇ ਅੰਗ ਰਖਿਅਕ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਦਾ 

ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1693 ਈ. ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਘਰ ਸੱਤ ਪੁੱਤਰਾਂ- ਸਰਵ ਭਾਈ ਮਹਿਬੂਬ 

ਸਿੰਘ, ਅਜੂਬ ਸਿੰਘ, ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ, ਅਲਬੇਲ ਸਿੰਘ, ਮੋਹਰ 

ਸਿੰਘ, ਬਾਘ ਸਿੰਘ, ਅਨੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਨੇ ਚਪੜ ਚਿੜੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ, ਇਕ ਨੇ 

ਬਿਲਾਸਪੁਰ ਅਤੇ ਇਕ ਨੇ ਸਢੌਰੇ ਵਿਚ ਹੋਏ ਧਰਮ-ਯੁੱਧਾਂ 

ਵਿਚ ਵੀਰ-ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਵਾਰ ਇਕ ਸ਼ੇਰ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਖਲ੍ਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਛਡ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ੇਰ ਸਮਝ ਕੇ ਸਭ ਡਰਨ ਲਗੇ ਪਰ 

ਜਦ ਹੀਂਗਣ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਅਸਲੀਅਤ ਦਾ ਪਾਜ 
ਉਘੜਿਆ, ਤਾਂ ਘੁੰਮਿਆਰ ਨੇ ਥੜਾ ਪਾ ਲਿਆ। ਇਸ 

ਘਟਨਾ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਬਣਨ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਪਿਛਲੀ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ 

ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਧਸਣਾ ਚਾਹੀਦਾ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਮਾੜੀ ਦਸ਼ਾ ਹੋਏਗੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਵਾਰ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਦਿਆਂ ਇਕ 

ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਬਲੀਆ ਚੰਦ ਨੂੰ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਉਤੇ ਘਾਤ ਲਾਈ ਸੀ। ਸੈਠ 1700 ਈ. ਵਿਚ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 

ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸੌ ਸੈਨਿਕਾਂ ਸਹਿਤ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਅਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਇਹ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਇਆ, 

ਪਰ ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਹੀ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਕੇਸਰੀ ਚੰਦ ਦਾ ਸਿਰ ਵੱਢ 

ਕੇ ਅਤੇ ਨੌਜ਼ੇ ਵਿਚ ਪਰੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਲੈ 

ਆਇਆ। 15 ਮਾਰਚ, 1701 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ ਅਗਵਾਈ 

ਉਦੈ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਅਧੀਨ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਬਜਰੂੜ ਦੇ ਗੁਜਰਾਂ ਨੂੰ ਸੋਧਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ਹ, ਬਸੋਲੀ ਅਤੇ ਕਲਮੇਟ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 

ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਰਾਸ਼ਨ 

ਦੀ ਲਗਾਤਾਰ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਈ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ 

ਛਡਣ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪਿਛਲੇ ਦਸਤੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ ਜਿਸ 

ਦੀ ਕਮਾਨ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਜੀ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। 

ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨਾ 

ਚਾਹੁੰਦੀ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਹੋਰਨਾਂ ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 

ਵੈਰੀ ਦਲ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦੁਰੀ ਨਾਲ ਠਲ੍ਹ ਪਾਈ ਰਖੀ 

ਅਤੇ 6 ਦਸੈਬਰ, 1705 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋਂ ਛੇ ਮੀਲ ਦੱਖਣ ਵਲ 

ਸ਼ਾਹੀ ਟਿੱਬੀ ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਉਦੈ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1843 ਈ.) : ਕੈਥਲ ਰਿਆਸਤ 
ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਹੁਕਮਰਾਨ ਜਿਸ ਦੀ ਕੁਲ-ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 

ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲੜਕੇ ਭਾਈ ਦੇਸੂ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਇਲਾਕਾ ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ 

ਅਧੀਨ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1767 ਈ. ਵਿਚ ਕੈਥਲ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 

ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। ਫਿਰ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਲਾਲ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਰਾਜ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਵੱਡਾ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ 

ਬੈਠਾ, ਪਰ ਉਹ ਜਲਦੀ ਹੀ ਮਰ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ 

ਨਰੀਨਾ ਔਲਾਦ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਾਈ ਉਦੈ 

(ਉਦਯ) ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਇਹ ਬੜਾ ਹੋਨਹਾਰ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲਾ 

ਹੁਕਮਰਾਨ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਮਹਾਕਵੀ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) 

ਨੂੰ ਸੰਨ 1825 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ ਤੋ" ਕੈਥਲ 
ਬੁਲਵਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਬੜੇ 

ਆਦਰ ਮਾਣ ਨਾਲ ਰਖਿਆ। ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੇਰਣਾ 

`ਤੇ ਮਹਾਕਵੀ ਨੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸੁਆਮੀ ਆਨੰਦਘਨ ਦੇ ਜਪੁਜੀ 

ਦੇ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਗਏ ਵਿਅੰਗਾਂ ਦਾ ਉਤਰ ਗਰਬ ਲੰਜਨ 

ਟੀਕੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ ਇਸ ਮਹਾਕਵੀ ਤੋਂ 

ਗੁਰੂ ਪ੍ਤਾਪ ਸੂਰਜ ਗ੍ਰੰਥ ਨਾਂ ਦੇ ਵਡਾਕਾਰੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 



ਉੱਦੋਕੇ 

ਗੰਥ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਵਾਈ ਜੋ ਸੈਨ 1843 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਤਮ 

ਹੋਈ। 15 ਮਾਰਚ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਉਪ-ਅਵਤਾਹ 

ਹੈ। ਭੱਟਾਂ ਦੇ ਲਿਖੇ ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਚਉਥੇ ਕੇ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਦੀ ਸਦ੍ਿਸ਼ਤਾ ਜਨਕ ਰਾਜੇ ਨਾਲ ਦਸਦਿਆਂ 

ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਦੀ ਵੀ ਨਰੀਨਾ ਔਲਾਦ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ` 

ਕੈਥਲ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ ਅਰਨੰਲੀ ਦੇ ਭਾਈ ਗੁਲਾਬ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੁਪਰਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੇ ਭਾਗ ਨੂੰ 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੌ ਆਪਣੇ ਪੇਟੇ ਪਾ ਲਿਆ। 

ਉੱਦੋਕੇ (ਪਿੰਡ) : ਦੋ ਪਿੰਡਾਂ ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਜਿਸ ਵਿਚੋਂ ਇਕ 

ਦਾ ਨਾਂ 'ਉੱਦੋਕੇ ਕਲਾਂ” ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਨਾਂ 'ਉੱਦੋਕੇ ਖ਼ੁਰਦ' 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚਾਲੇ ਕੋਈ ਸੀਮਾ-ਰੇਖਾ ਨ ਖਿਚੇ ਜਾ 

ਸਕਣ ਕਾਰਣ 'ਉੱਦੋਕੇ” ਹੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਬਟਾਲੇ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 10 ਕਿ ਮੀ. ਅੰਮ੍ਿਤਸਰ-ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਸੀਮਾਂ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਤੋਬਰ 1487 ਈ. 

ਵਿਚ ਬਟਾਲੇ ਨੂੰ ਵਿਆਹ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਜਾ ਰਹੇ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ 

ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜੰਡੀ ਕਟੀ ਸੀ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੀ ਰੁਕਣ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕੋਠਾ ਸਾਹਿਬ” ਰਖਿਆ 

ਗਿਆ ਪਰ ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਨਾਂ 'ਥੈਮ ਸਾਹਿਬ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧" ਅਤੇ 'ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੬” 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦਾ 

ਵਿਆਹ ਕਰਨ ਲਈ ਬਟਾਲੇ ਜਾ ਰਹੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਗੋਬਿੰਦ ਜੀ 

ਵੀ ਇਥੇ ਹੀ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਸ ਸੈਯੁਕਤ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 

ਦੇਖ-ਭਾਲ ਦੋਹਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਸਾਂਝੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਉਨਮਨਿ/ਉਨਮਨੀ ਅਵਸਥਾ : ਹਠਯੋਗ ਦੀ ਇਕ ਮੁਦਾ 
ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਵਿਰਕਤ ਹੋਣ ਦੀ 

ਕ੍ਰਿਆ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਕਰਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਮੁਦਾ 

ਵਿਚ ਦਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਨਕ ਦੀ ਨੋਕ ਉਤੇ ਟਿਕਾ ਕੇ ਭੌਹਾਂ ਨੂੰ 
ਉਪਰ ਵਲ ਖਿਚਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੋਰਖ-ਬਾਣੀ, ਕਬੀਰ-ਬਾਣੀ 

ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉੱਲੌਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ 

ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਨਾਲੋ” ਰਿਸ਼ਤਾ ਤੋੜ ਕੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ 

ਦੇ ਭੇਦ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 

ਇਸ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਅੰਕਿਤ ਹੈ - ਜਨਕ ਆਇ ਸੰਨ ਜਾਣਿਆ ਓਨਮਨਿ ਰਲ਼ 

ਧਾਰਿਆ / ਸ਼ਤ ਸੰਤੌਖ ਸ਼ਮਾਚਰੇ ਅਭਰਾ ਸ਼੍ਰ ਭਾਨਿਆ / 

(ਗੁ.ਰੰ.1398)। ਰ 

ਅਜ ਕਲ ਕਈ ਸਿੱਖ ਸੈਤ ਜਾਂ ਡੇਰੇਦਾਰ ਸਾਧਕ 

ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਨਾਮ-ਅਭਿਆਸ ਦੁਆਰਾ ਉਨਮਨਿ 

ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਦਾ ਦਾਵਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ 

ਸਭ ਮਨਮਤ ਹੈ। 

ਉਪ-ਅਵਤਾਰ : ਸਿੱਖ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 

ਅਵਤਾਰ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਉੱਲੇਖ “ਦਸਮ-ਗੰਥ” ਵਿਚ ਹੋਇਆ 

ਹੈ।“ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ” ਪ੍ਰਸੈਗ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੇ ਅਵਤਾਰ- 

ਪ੍ਰਸੈਗ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਦਿਆਂ ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ - ਗਨ 

ਚਉਥੇ ਆਵਤਾਰ / ਝਹੁ ਕੰ ਕਹੰ /ਓਇਸ਼ਲਾਰ/ ਅਥ ਗਨੇਂ ਉਪ 

ਅਵਤਾਰ / /ਜੋਮ ਧਰੇ ਰੂਪ ਮੁਰਾਰ/ 

“ਉਪ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੌਣ। ਸੋਲ੍ਹਾਂ ਕਲਾ ਤੋਂ ਘਟ 

ਵਾਲੇ “ਅਵਤਾਰ” (ਵੇਖੋ) ਨੂੰ ਗੌਣ-ਅਵਤਾਰ ਜਾਂ ਉਪ- 

ਅਵਤਾਰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਤਾਂ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਉਪ-ਅਵਤਾਰਾਂ 

ਬਾਰੇ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਉੱਲੇਖ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਉੱਜ ਇਹ ਵੀ 

ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

“ਦਸਮ ਰੀਥ” ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੇ ਅਵਤਾਰ 

ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਪਿਛੇ ਉਸ ਦੇ ਹੈਕਾਰ ਨੂੰ ਖਤਮ ਕਰਨ ਦੀ 

ਬਿਰਤੀ ਰਹੀ ਹੈ।“ਕਾਲ-ਪੁਰਖ” ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਬ੍ਹਮਾ 

ਨੇ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਜੋ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ, ਉਸ ਕਾਰਣ ਉਹ ਹੰਕਾਰੀ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨੇ ਹੈਕਾਰ ਨਿਵਾਰਣ ਲਈ ਬ੍ਹਮਾ ਨੂੰ 

ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਨੇ ਲੱਖਾਂ ਵਰ੍ਹੇ ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ 

ਮੁੜ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਪ੍ਸੈਨ ਕੀਤਾ। ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨੇ ਉਸ 

ਨੂੰ ਪਰਮ-ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਧਰਤੀ ਉਤੋਂ ਸੱਤ 

ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ - ਗੱ ਸਪਤ 

ਭੂਮ ਵਤਾਰ/ ਤਝ ਹੋਇ ਤਹ ਓੰਧਾਰ / ਸ਼ੋਈੀ ਆਨ ਬ੍ਹਮਾ 

ਲਨ/ ਧੰਨ ਜਨਮ ਜਗਤ ਨਵੀਨ /35 /ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬ੍ਹਮਾ 

ਨੇ ਸੱਤ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ - ਬਾਲਮੀਕ , ਕਸਪ, ਸੁਕ , 

ਬਾਚੇਸ (ਬ੍੍‌ਹਸਪਤਿ), ਬਿਆਸ, ਸਾਸਤ ਧਾਰਕ ਅਤੇ 



ਉਪਦੇਸ਼ 

ਕਾਲੀਦਾਸ। ਵੇਖੋ 'ਬ੍ਹਮਾ ਅਵਤਾਰ'। 
ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਉਪ-ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਸੰਗ ਤੋ ਬਾਦ 

'ਦਸਮ-ਗੰੰਥ` ਵਿਚ ਰੁਦ ਦੇ ਉਪਾਵਤਾਰ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਰੁਦ੍ਰ 

ਦੇ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਵੀ ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਕਾਰਣ 

ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਕ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਰੁਦੁ ਹੈਕਾਰੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਪਰਮ-ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਰੁਦ੍ਰ ਨੂੰ ਵੀ 

ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨੇ ਪਏ। ਪਰ ਉਸ ਨੇ ਕਿਤਨੇ 

ਉਪ-ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਸੈਖਿਆ ਦਾ 

ਉੱਲੇਖ ਪਾਠ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ। ਉੱਜ ਕੇਵਲ ਦੋਂ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ -- ਦਤਾੜੇਯ ਅਤੇ ਪਾਰਸਨਾਥ। 

ਪਾਰਸਨਾਥ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਕੋਈ ਸਮਾਪਨ-ਸੂਚਕ ਉਕਤੀ 

ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ, ਇਸ ਲਈ ਰੁਦ੍ ਦੀ ਉਪ-ਅਵਤਾਰ 

ਸੈਖਿਆ ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਰੁਦ੍-ਅਵਤਾਰ'। 

ਉਪਦੇਸ਼ : ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ - ਨਸੀਹਤ, 

ਸਿਖਿਆ, ਹਿਤ ਦੀ ਗੱਲ। ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਦੇ ਉਹੀ ਸਮਰਥ 

ਹੈ ਜੋ ਆਪ ਮਹਾਨ ਹੋਵੇ, ਸ੍ਰਸ਼ਠ ਕਰਟੀ ਵਾਲਾ ਹੋਵੇ , ਜੀਵਨ 

ਦੀ ਯਥਾਰਥਤਾ ਨੂੰ ਸਮਝਦਾ ਹੋਵੇ। ਜਿਸ ਨੇ ਆਪ ਕਮਾਈ 

ਕੀ=ੀ ਹੋਵੇ, ਉਹ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੋ ਸਕਦਾ 

ਹੈ - ਆਪ ਕਮਾਓਉਂ ਅਵਰਾ ਉਪਦੇਸ / (ਗੁ ਗੰ. 185)। 

ਗੁਰ-ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਾਰੀ ਮਾਨਵਤਾ ਦਾ ਹਿਤ- 

ਚਿੰਤਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਮੁਖ ਵਿਚੋਂ ਉਚਰੀ 

ਹੋਈ ਬਾਣੀ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ ਵਿਚ 

ਹੈਡਾਇਆ ਹੋਇਆ ਅਨੁਭੂਤ ਸਚ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਸਾਰੀ 

ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੱਚਾ, ਸੁੱਚਾ ਅਤੇ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਮਾਨਵ-ਹਿਤਕਾਰੀ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਦਾ ਸੈਗ੍ਹਿ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸਾਧੂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦਿਆਂ ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ-- ਸਾਧੋਂ ਆਨ ਕਾ ਮਾਨ /ਤਆਗਉਂ / ਕਾਮ ਲੰਧ ਸੰਗਤ 

ਦੁਰਜਨ ਕੀ ਤਾ ਤੇ ਆਹਨ/ਨੋਨਿ ਭਾਗਇਂ / ਸੁ ਦੁਖ ਦੋਨੇ 

ਸ਼ਮਕਾ/ਰੈ ਜਾਨੰ ਆਓਨ ਆਠ ਅਪਮਆਾਨਾ/ ਹਰਥ ਸੋਗ ਤੇ ਰਹੈ 

%ਤਾੀਤਾ /ਤਾਨੇ ਜਗਿ ਤਤ ਪਛਾਨਾ/(ਗੁ ਗੰ. 219) 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਮਨ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦਿਆਂ 

ਦਸਿਆ ਹੈ--ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਰਨ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਅਨ ਤਾਕ ਓਟ 

10 ਉਪਦੇਸ਼ਕ 

ਗਗੀਜੈ ਰ//ਜਿ/ਨੈ ਧਾਰੇ ਬੁਹਮੰਡ ਖੰਡ ਹਰੈ ਤਾਕਾਂ ਨਾਮ ਜਪੰਜੀ 

ਰੈ/ ਮਨ ਕਾਂ ਆਤਿ /ਤਿਆਗਹੁ ਹਰੈ ਜਨ ਹਕਮ ਲਾਡ ਸਥਾ 
ਪਾਈਆ ਨ/ ਜੋ ਪਭ ਕਠੈ ਸੋਈ ਭਲ ਆਨਹ ਸਾਖ ਦਾ 

ਓਹੀ ਧਿਆਈਐ ਰੇ / (ਗੁ .ਰ੍‌.209) 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਵੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ 

ਸਮੇਂ ਸਮੇ' ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਕ 

ਵਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਗੇ ਕੁਝ' ਪ੍ਰਸ਼ਨ 

ਕੀਤੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਉਤਰ ਇਸ 

ਪ੍ਕਾਰ ਹੈ- ਭਾਈਂ ਲੱ, ਚਾਰ ਉਪਦੇਸ਼ ਆਲਸੇ ਨੂੰ ਮੰਨਣ 

ਲੌਗ ਹਨ -/6) ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰਨਾ / /ਇਸ਼ ਸਮਾਨ ਕੌਈ 

ਸਪ-ਤਪ ਧਰਮ ਨਠਾੰ' ਹੈ/(ਅ) ਸ਼ਚਨ ਤੱ ਨਹੀਂ /ਫਰਨਾ/ 

('ਏ) ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੱ ਵਧ ਕੇ ਵੈਦ ਸ਼ਾਸ਼ਤ ਆਮੰਦਾ ਆੱਰ 

/ਕਾਸ਼ੀਂ ਪਸ਼ਤਕ ਕੌ ਨਹੀਂ ਜਾਣਨਾ / (8) ਖਆ ਕਰਨਾ), 

/ਜਿਉਂ-/ਜਿਉਂ' ਬੜੀ ਹੋਣਾ /ਤਉ-/ਤਿਓ' /ਨੋਮ੍ਤਾ ਰਖਣ? 
/ਨੈਰਧਨ ਨੂੰ ਆਦਰ ਦੇਣਾ; /ਜਿਸ਼ ਦਾ ਕੋਈ ਵਾਲ ਨਹਾ 

ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਹਾ/ਇਤਾ ਕਰਨ?; ਮਰਾਤਬੇ ਨੂੰ ਪਾਇ ਕੰ ਗਰੜਾ 

ਨਹਾ ਕਰਨਾ / ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤ ਆਲਾ, ਜਨਮਸਾਖੀ 

ਸਾਹਿਤ ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਉਪਦੇਸ਼ ਭਰੇ ਪਏ 

ਹਨ। ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਵੀ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਸੈਗਹਿ ਹੀ 

ਹਨ। 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਮੁਜਸਮਾ 

(ਪ੍ਤਿਮੂਰਤੀ) ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਕੇਵਲ ਕਥਨੀ ਦਾ 

ਸੁਆਮੀ ਵਕਤਾ ਤਾਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਨਹੀਂ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਮਾਝ ਦੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- 

'ਜਿਸ਼ ਦੇ ਅੰਦਾਰ ਸ਼ਚ ਹੈ ਸੰ ਸ਼ਚਾ ਨਾਮ “ਮੇ ਸਚ ਅਲਾਏ / 

ਓਹ ਹ/ਨ ਮਾਗਗਿ ਅੰ ਚਲਦਾ ਹੌਰਨਾਨੇ ਗਠਿ ਆਗੱਗ 

ਪਾਏ /(ਗੁ.ਰੀ.!40)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਕਿਹਾ 

ਹੈ-ਆੰਮਿ੍‌ਤ ਬੋਲੰ ਸ਼ਦਾ ਮੁਖ ਵੈਣੰ/ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਵੇਖੈ ਪਰਥੰ 

ਸਦਾ ਨੌੰਣਾੀ/ ਆਮਰਤਿ ਕਥਾ ਕਹੈ ਸ਼ਦਾ /ਇਨ ਰਾਤੀ ਅਵਰਾ 

ਆਖ ਸ਼ਨਾਵਾਣਿਆ/ (ਗੁ ਗੰ .118)। “ਸੁਖਮਨੀ ਸਾਹਿਬ” 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਚੇ ਅਤੇ ਝੂਠੇ ਉਪਦੇਸ਼ਕ 

ਦੇ ਆਚਰਣ ਉਤੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ--ਆਵਰ 

ਉਪਦੇਸ ਆਮ ਨ ਕਰੈ /ਆਵਤਾ ਜਾਵਤ ਜਨਮੰ ਮਨੋਂ //#ਜਿਸ 



ਕੰ ਅੰਤਾਨ ਬਸੰ /ਨਿਰੰਕਾਨ / /ਤਿਸ਼ ਕਾਂ ਸੰਖ ਤਨ ਸੰਸਾਰ / 

(ਗੁਰ 269)! 

ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਸਾਹਿਤ : “ਉਪਨਿਸ਼ਦ” ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ 

ਹੈ 'ਨੇੜੇ ਬੈਠਣਾ'। ਨੇੜੇ ਬੈਠਣ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ 

ਵਿਚ ਸ਼ਿਸ਼ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂਆਂ (ਅਧਿਆਪਕਾਂ) 

ਕੋਲ ਬੈਠ ਕੇ ਤੱਤ੍ਰ-ਜਿਗਿਆਸਾ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਗਿਆਨ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਹੀ ਤੱਤ੍ਰ-ਗਿਆਨ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦਾ 

ਮੂਲ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ। ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ 

ਜੀਵ, ਜਗਤ ਅਤੇ ਮੋਕਸ਼ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਵੇਚਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਵੇਦਾਂਤ-ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਹੀ ਹਨ। . 

ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਕਿਸੇ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਨਾਂ 
ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਇਹ ਪਾਚੀਨ ਭਾਰਤੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਾਹਿਤ ਦੀ 

ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਵਿਚ 

ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਇਕ ਸੌ ਤੋਂ ਵਧ ਮੰਨੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤੀਆਂ ਨਵੀਆਂ ਹਨ। 

ਨੇ ਭਾਸ਼ਯ ਲਿਖੇ ਹਨ ਜਾਂ ਜੋ ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ 

ਪਹਿਲਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਜਾ ਚੁਕੀਆਂ ਸਨ, ਜਿਵੇਂ ਈਸ਼ਵਾਸ੍ਯ, 

ਛਾਂਦੋਗ੍ਯ, ਬ੍ਹਦਾਰਣਯਕ, ਸ਼੍ਰੇਤਾਸ਼ੂਤਰ। ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ 

“ਕੌਸ਼ੀਤਕਿ” ਅਤੇ “ਮਹਾਨਾਰਾਯਣ” ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ 

ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਸੂਚੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਨੂੰ ਅਕਸਰ “ਵੇਦਾਂਤ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਵੀ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 

ਇਕ ਤਾਂ ਇਹ ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਭਾਗ ਹਨ ਅਤੇ ਦੂਜੇ 

ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਅੰਤ ਜਾਂ ਸਿਖਰ 

ਤਕ ਪਹੁੰ ਚਾਉ'ਦੀਆਂ ਹਨ। ਵੇਦਾਂਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਤਿੰਨ 

ਉਪਦੇਸ਼-ਸਾਧਨ (ਪ੍ਸ੍ਥਾਨ-ਤ੍ਈ) ਹਨ -- ਉਪਨਿਸ਼ਦ, 

ਬ੍ਹਮਸੂਤ ਅਤੇ ਗੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦਾ 
ਪਹਿਲਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ 

ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂ ਦਾ 'ਗਿਆਨ-ਕਾਂਡ” ਵੀ 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਯੱਗਾਂ, ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਅਤੇ 

ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਪਰਾ ਜਾਂ ਬ੍ਹਮ-ਵਿਦਿਆ (ਬ੍ਹਮ, 

ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਸਾਹਿਤ 

ਜੀਵ, ਜਗਤ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਸਾਧਨਾਂ) ਦਾ ਵਿਵੇਚਨ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤੀਆਂ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 

ਵੇਦਾਂ, ਆਰਣ੍ਯਕਾਂ ਅਤੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਕਈ 

ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁੰਥਾਂ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਹੀ ਹਨ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 

/ਆਚਾਰਯਾਂ ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਰਹੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ 

ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਆਚਾਰਯਾਂ ਨੌ ਆਪਣੈ ਆਪਣੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਮੂਲ 

ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਲਭਿਆ ਹੈ। 

ਸਗੁਣ ਭਗਤਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਨਿਰਗੁਣ ਸੰਤਾਂ ਨੇ 

ਵੀ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦੇ ਪਰਾ-ਗਿਆਨ ਤੋ` ਕਾਫ਼ੀ ਲਾਭ 

ਉਠਾਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ 
ਕਥਨ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੇ ਹਨ। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਜੀਵਨ, ਸਭਿਆਚਾਰ 

ਕਰਕੇ ਚਲਿਆ ਹੈ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਹੇਠ 

ਲਿਖੀਆਂ ਟੂਕਾਂ : 

(1) ਡੰ /ਵਿਚਿ ਪਵਣ ਵਹੈ ਸ਼ਦ ਵਾਉ / ਭੰ /ਵ/ਚ ਚਲਹਿ 

- ਲਖ ਦੀਆ / ਡੰ #ਵ/ਚਓ ਅਗਨ ਕਢੰ ਵੇਗਾ/ਨ / ਡੰ 

/ਵਿਾ/ਓਚ ਧਰਤੀ ਦਬਾ ਭਾਨ / ਡੰ /ਵਚਾ /ਇੰਦੁ /ਫ਼ਨੈ ਸਿਰ 

ਭਾਰ / ਭੈ /ਵਾਚਿ ਰਾਜਾ ਧਰਮ ਦੁਆਰ /(ਗੁ ਰੀ .464) 

(2) ਸਰਬ ਡੂਤਾ ਆ/ਮ ਵਰਤਾਰਾ / ਸ਼ਰਝ ਨੰਨ ਆਪਿ 

ਪੱਖਨਹਾਰਾ / ਸਗਲ ਸਮਗ੍ੰ ਜਾ ਕਾ ਤਨਾ/ ਆਪਨ 
ਜਸ ਆਪ ਹੀ ਸ਼ਨਾ/ ਆਵਨ ਜਾਨ ਇਕ ਖੋਲ 

ਝਨਾ/ਇਆ / ਆ7ੰਗਆਕਾਗਾ ਕੰਨ ਮਾਇਆ / 

(ਗੁ.ਰ੍੍‌.2੭4) 

ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀ ਵਿਚਲੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਤੈਤਿੱਰੀਯ 

ਉਪਨਿਸ਼ਦ (ਅਧਿ. 2-8-1 ਅਰਥਾਤ -ਪਰਮੇਸ਼ੂਰ ਦੇ ਭੈ 
ਨਾਲ ਪਵਨ ਚਲਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਦੇ ਭੈ ਤੋਂ ਸੂਰਜ ਉਦੋ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ, ਉਸੇ ਦੇ ਭੈ ਨਾਲ ਅਗਨੀ, ਇੰਦ ਅਤੇ ਪੰਜਵਾਂ ਮਿ੍‌ਤੂ 

ਦੌੜਦਾ ਹੈ ...। ਅਤੇ ਅਧਿ. 2-3-3 ਅਰਥਾਤ --ਪਰਮੇਸ਼ੂਰ 

ਦੇ ਭੈ ਨਾਲ ਅਗਨੀ ਤਪਦੀ ਹੈ, ਉਸੇ ਦੇ ਭੈ ਨਾਲ ਸੂਰਜ 

ਤਪਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਦੇ ਭੈ ਨਾਲ ਇੰਦ੍ਰ , ਵਾਯੂ ਅਤੇ ਪੰਜਵਾਂ 

ਮਿ੍‌ਤੂ ਦੌੜਦਾ ਹੈ ...। ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਟੂਕ ਦੀ ਮੁੰਡਕ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ 
(2-1-4 ਅਰਥਾਤ -- ਅਗਨੀ ਹੀ ਜਿਸ ਦਾ ਮਸਤਕ ਹੈ, 
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ਹਨ, ਵੇਦ ਆਦਿ ਬੋਲ ਹਨ, ਵਾਯੂ ਪਾਣ ਹੈ, ਚਰ-ਅਚਰ 

ਜਗਤ ਹਿਰਦਾ ਹੈ, ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਪੈਰ ਹਨ, ਉਹ ਪਰਮੇਸ਼ੂਰ ਸਭ 

ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ।) ਵਿਚ ਸਰਲਤਾ ਪੂਰਵਕ ਵੇਖੀ ਜਾ 
ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਰਗੀਆਂ ਸੈਂਕੜੇ ਟੂਕਾਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਕ 

ਸਦ੍ਸ਼ਤਾ ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਚ 

ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਨਿਰਗੁਣ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨਾਲ 

ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਹੋ ਕੇ ਵਿਚਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੀ 

ਨਿਰਗੁਣ ਧਰਮ-ਚੇਤਨਾ ਲਈ ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਸਾਹਿਤ ਇਕ 

ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਉਪਾਉ : ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਕਿਸੇ ਸਮਸਿਆ ਦੇ 

ਸਮਾਧਾਨ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬੇਬਸ ਸਮਝਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 

ਉਹ ਉਸ ਨੂੰ ਨਿਪਟਾਉਣ ਦੀ ਜੁਗਤ ਆਪਣੇ ਤੋ' ਜ਼ਿਆਦਾ 

ਸਿਆਣਿਆਂ ਨੂੰ ਪੁਛਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਜੁਗਤ ਨੂੰ ਹੀ “ਉਪਾਉ” 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਮਾਨਸਿਕ ਜਾਂ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਰੋਗ ਵਿਚ ਗ੍ਰਸਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਾਂ 

ਕਿਸੇ ਭਰਮ ਵਿਚ ਫਸ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਨਿਵਿੱਤੀ 

ਲਈ ਉਹ ਸਿਆਣਿਆਂ, ਜੋਗੀਆਂ, ਸਾਧਾਂ, ਸੈਤਾਂ ਪਾਸ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋ ਪੁਛੀ ਜੁਗਤ ਵੀ “ਉਪਾਉ” ਹੀ 

ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਉਪਾਉ” ਸ਼ਬਦ ਭਰਮਾਂ, 

ਵਹਿਮਾਂ ਜਾਂ ਦੁਖਾਂ ਤੋਂ ਨਿਵਿੱਤ ਹੋਣ ਲਈ ਕੀਤੇ ਗਏ ਯਤਨ 

ਲਈ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਕੇ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮਨ ਨੂੰ 

ਹਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਰਵਾਈ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਤੌਖਲਾ ਪ੍ਰਗਟ 

ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਅਬ ਮੰ ਕਉਨ ਉਪਾਇ ਕਰਉਂ / 

ਜਿਹ 'ਬਿਹਿ ਮਨ ਕੌ ਸੰਸਾ ਚੁਕ ਭਉ /ਨੋ/ਧਿ ਪਰੇ ਪਰ / 

(ਗੁ.ਰੰ.685)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉਨਤੀ 

ਲਈ ਸਾਰੇ ਉਪਾਉ ਛਡ ਕੇ ਨਾਮ ਰੂਪ ਦਾਰੂ ਵਰਤਣ ਦਾ 

ਸੁਝਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਸਭ ਦੁਖ ਕਲੇਸ਼ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ -- ਅਵ/ਰ ਉਪਾਵ ਸ਼ਡਿ 'ਤਿਆਗਿਆ ਦਾਰ ਨਾ 
੧. ੨ 
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ਲਇਆ /ਤਾਪ ਪਾਪ ਸ਼ੰਭਿ ਮਿਟੇ ਰੋਗ ਸੰਤਲ ਮਨੁ ਭਾਇਆ / 

(ਗੁਰ. 817) 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸੋਚ ਜਾਂ ਉਪਾਉ ਨੂੰ 
ਛਡ ਦੇਣ ਲਈ ਸੁਝਾਵ ਦਿੰਦੀ ਹੋਈ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ 

ਜਿਸ ਉਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਿਹਰ ਹੋਵੇ , ਉਸ ਨੂੰ ਫਿਰ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰਵਾਹ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਜਾਂਦੀ - 

/ਕਾਆ ਤੂੰ ਸ਼ੌਚਹ /ਕੀਆ ਤੂ /ਚਤਾਵ/ਹ /ਕਾਆ ਤੂੰ ਕਗ/ਹ 
ਉਪਾਏ / ਤਾ ਕਾਉਂ ਕਹਹੁ ਪਰਵਾਹ ਕਾਹੂ ਕਾਂ /ਜਹ ਗੌਪਾਲ 

ਸ਼ਹਾਏ /(ਗੁ.ਰੰ. 1266) 

ਉਪਾਸਨਾ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸੇਵਾ, ਪੂਜਨ-ਕ੍ਰਿਆ, 
ਭਗਤੀ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਭਗਤੀ ਭਾਵ-ਬੋਧਕ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਰੋਤ ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਨੇ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਚਹੁੰਆਂ ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਤਿੰਨ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਦੀ ਹੈ -ਕਰਮ-ਕਾਂਡ , ਗਿਆਨ- 

ਕਾਂਡ ਅਤੇ ਉਪਾਸਨਾ-ਕਾਂਡ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਉਪਾਸਨਾ-ਕਾਂਡ 

ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਨਾਲ ਹੈ ਜਿਸ ਰਾਹੀ 

ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀਆਂ ਇਛਿਤ ਕਾਮਨਾਵਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਕਰ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਉਪਾਸਨਾ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਕੌਲ ਬੈਠਣ ਦੀ ਕਿਆ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ ਤੇ ਦੇਵਤਾ ਜਾਂ 

ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਪਾਸ। ਇਹ ਪਾਸ ਬੈਠਣਾ ਨਿਰਪ੍ਰਯੋਜਨ ਨਹੀਂ 

ਹੁੰਦਾ, ਸਗੋਂ ਦੇਵਤਾ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਸੈਨ ਕਰਨਾ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ “ਉਪਾਸਨਾ” ਪੂਜਨ ਜਾਂ ਭਗਤੀ ਲਈ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਸ਼ਬਦ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਉਪਾਸ' 

ਨੂੰ ਭਗਤੀ ਲਈ ਹੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਅਨ 

ਚਰਣਾਗ/ਬੰਦ ਉੰਘਾਸ਼ / ਕਾਲ ਕਲੇਸ਼ 9ਟੰਤ ਨਿਮਗੰਤ ਕਾਟ 

ਜਮਦੁਤ ਫਾਸ਼ /(ਗੁ ਗੰ. 502) 

ਉਲਟਬਾਂਸੀ (ਕਾਵਿ ਵਨਗੀ) : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ 

ਕਾਵਿ-ਉਕਤੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਾਧਾਰਣ ਤੋਂ ਉਲਟ ਢੋਗ ਨਾਲ 

ਗੱਲ ਕਹੀ ਗਈ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧਾਭਾਸ ਅਲੈਕਾਰ 

ਦਾ ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਰੂਪਾਕਾਰ ਦੋਂ 

ਪਿਛੋਕੜ ਨੂੰ ਘੋਖਣ 'ਤੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ 
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ਵਰਤੋਂ ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਆਮ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਅਨੁਸਾਰ ਯੋਗੀਆਂ ਦੀ ਸਾਧਨਾ 

“ਤੀਨ ਲੋਕ ਸੇ ਨਿਆਰੀ? ਸੀ। ਉਹ ਸਾਧਾਰਣ ਜਨਤਾ ਤੋਂ 

ਵਖਰੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਗੱਲ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਰਾ 

ਸੈਸਾਰ ਗ਼ਲਤ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਉਲਟ 

ਕਾਰਵਾਈ ਹੀ ਯੋਗੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਸਾਹਿਤ ਜਾਂ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਲਟੇ ਢੰਗ ਦੀ 

`_ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਸਾਧਾਰਣ ਗੱਲ ਨੂੰ ਅਸਾਧਾਰਣ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਕਹਿਣ 'ਤੇ ਹੀ ਉਹ ਆਪਣੇ ਪਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸ਼ਰਧਾ ਪੈਦਾ ਕਰ 

ਸਕੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਰੀ ਸਾਧਨਾ ਹੀ “ਗੋਰਖ-ਧੈਧਾ' ਸੀ। 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਕੁਲ-ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ 

ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਜੁੜੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੱ 

ਬਚ ਨ ਸਕੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਨੁਭਵ 

ਦੇ ਗੂੜ੍ਹ ਰਹੱਸਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਲਈ “ਉਲਟਬਾਂਸੀ' ਰੂਪਾਕਾਰ 
ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋ' - ਪਹਿਲਾ ਪਤ /ਮਛੰਗਾੰ 

ਮਾਈ / ਗਰ ਲਾਗੋ ਚੋਲੇ ਕ7 ਪਾਈਂ /੧ / ਏਕਾ ਅਚੰਭਾਉਂ ਸ਼ਨਹਾ 

ਤਮ ਭਾਈ / ਦੇਖਤ /#ਘ ਚਰਾਵਤਾ ਗਾਈ /3 / ਰਹਾਂ / ਜਲ 

ਕ ਮਛਲੀ ਤਰਵ/ਨ /ਝਿਆਈ/ ਦੌਖਤ ਕਾਤਰਾ ਲੰ ਗਈੰ 

'ਬੈਲਾਈ/₹/ ਤਲੰ ਰੇ ਬੈਸ਼ਾ ਊਪਰਿ ਨੂਲਾ/ /ਤਿਸ਼ ਕੰ ਘੈਂਡਾ 

ਲਗੇ ਫਲ ਫੂਲਾ /ਤ /ਘਨੋਂ ਚੰਨ ਭੈਸ਼ ਚਰਾਵਨ ਜਾਈਂ /ਬਾਹ/ਰ 

ਬੈਲ ਗੀਨਿ ਘਰੇ ਆਈ,£/ ਕਹਤ ਕਲਰ ਜੁ /ਇਸ ਪਦਾ 

ਬੁਝੈ /ਰਾਮ ਰਮਤ /ਤਲ਼ ਸਭੁ /ਕਿਛਾ ਸੂਝ / /(ਗੁ.ਰੀ . 481) 
ਇਸ ਉਲਟਬਾਂਸੀ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਜੀਵਾਤਮਾ (ਪੁੱਤਰ) ਪਹਿਲਾਂ 

ਸੀ ਅਤੇ ਮਾਇਆ (ਮਾਈ) ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ।ਪਰ ਵਿਚਿਤ੍ 

ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਵੱਡੇ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲਾ (ਗੁਰੂ) ਛੋਟੇ ਚੇਲੇ ਦੇ 

ਪੈਰੀਂ ਲਗ ਰਿਹਾ ਹੈ (ਅਰਥਾਤ-- ਜੀਵਾਤਮਾ ਮਾਇਆ ਦੇ 

ਪ੍ਰਭਾਵ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ ਹੈ)। ਹੇ ਭਾਈ! ਅਚੌਭੇ ਦੀ ਇਕ 

ਗੱਲ ਸੁਣੇ ਕਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਕਤੀ ਵਾਲਾ ਜੀਵਾਤਮਾ (ਸਿੰਘ) 

ਇੰਦੀਆਂ (ਗਊਆਂ) ਨੂੰ ਪ੍ਸੈਨਤਾ ਪੂਰਵਕ ਪਾਲ ਰਿਹਾ ਹੈ 

(ਅਰਥਾਤ -- ਜੀਵਾਤਮਾ ਸ਼ਕਤੀ ਸੈਪੰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ 

ਇੰਦੀਆਂ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ।) ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਦੇ 

ਆਸਰੇ ਜੀਉਣ ਵਾਲੀ ਜੀਵਾਤਮਾ (ਮੱਛਲੀ) ਸੈਸਾਰਿਕ 

ਪ੍ਪੰਚ (ਤਰਵਰ) ਵਿਚ ਉਲਝ ਗਈ ਹੈ (ਅਰਥਾਤ- 

ਜੀਵਾਤਮਾ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਉਲਝ ਕੇ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਤੋਂ 

ਉਚੀ ਬਾਣੀ 

ਬੇਮੁਖ ਹੋ ਗਈ ਹੈ) ਅਤੇ ਸਾਡੇ ਵੇਖਦਿਆਂ ਵੇਖਦਿਆਂ ਤ੍ਰਿਸ਼ਣਾ 

ਰੂਪੀ ਬਿੱਲੀ ਸੈਤੋਖ ਰੂਪੀ ਕਤੂਰੇ ਨੂੰ ਫੜ ਕੇ ਲੈ ਗਈ ਹੈ 

(ਅਰਥਾਤ-ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ ਸੈੜੋਖ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ।)। 

ਗਈਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਤਣੇ ਨੂੰ ਫੁਲ ਫਲ ਲਗੇ ਹੋਏ ਹਨ 

(ਅਰਥਾਤ - ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਮਾਇਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਵਿਚ ਫਸਣ 

ਕਾਰਣ ਸਾਰੀ ਸਥਿਤੀ ਉਲਟੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ)। ਵਾਸਨਾ ਰੂਪ 
ਭੈੱਸ ਮਨ ਰੂਪੀ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇ ਭੋਗਣ 

ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ।ਹੁਣ ਸਥਿਤੀ ਅਜਿਹੀ ਬਣ ਗਈ 

ਹੈ ਕਿ ਧੀਰਜ ਰੂਪ ਬਲਦ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਰੂਪੀ ਛਟ ਅੰਦਰ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸਮਝ ਸਕਣ ਵਾਲਾ ਹੀ ਸਿਮਰਨ 

ਦੁਆਰਾ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਉੜੀ (ਕਸਬਾ) : ਕਸ਼ਮੀਰ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਕਸਬਾ ਜੋ 

ਬਾਰਾਮੂਲਾ ਤੋਂ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਲਗਭਗ 50 ਕਿ.ਮੀ. 

ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਨੇੜੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੀ ਕਸ਼ਮੀਰ ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ ਠਹਿਰੇ 

ਸਨ ਅਤੇ ਇਕ ਵੱਡੀ ਸਿਲ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਕੁਝ ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਦਰਵੇਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਹੁਣ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੁੰ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਰਮਪੀਲਾਂ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਭ ਤੋੱ 

ਪਹਿਲਾਂ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1983 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ 

ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਤਜ਼ਾਮ 

ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੋਰਡ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਉਚੀ ਬਾਣੀ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸ੍ਰਸ਼ਠ ਬਾਣੀ! ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਹੀ “ਉਚੀ ਬਾਣੀ” ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ 

ਸਭ ਤੋਂ ਉੱਚੀ, ਪਰਮ ਸੱਤਾ ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰ ਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ - ਉਚੀ ਝਾਣਾ 

ਉਚਾ ਹੋਇ/- ਇਸ ਨੂੰ “ਸੱਚੀ ਬਾਣੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

“ਅਨੰਦੁ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇਂ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਆਵਹੁ ਸਿਖ. ਸਤਿਗੁਰ ਕੇ /ਪਆਹਹੋਂ ਗਾਵਾ 

ਸਚਾ ਸ਼ਾਣ/ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਖਸਮ ਕੀ 



ਉਦਾ, ਭਾਈ 

ਬਾਣੀ” ਦਸਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਧੁਰ 

ਕੀ ਬਾਣੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਧਰ ਕਾਂ ਝਾਣੀ ਆਈ //ਤਿਨਿ 

ਸਗਲਾ /ਚੰਤ #ਟਾਈੰ/ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪੈਟਰਨ 'ਤੇ ਲਿਖੀ 

ਗਈ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ “ਕਚੀ ਬਾਣੀ” ਕਿਹਾ 

ਗਿਆ ਹੈ - ਸਤਿਗੁਰ /#ਨਾ ਹੌਰ ਕਚਾੰ ਹੈਂ ਝਾਣ7/... ਕਹਦੇ 

ਕਾਚੇਂ ਸ਼ਣਦੇ ਕਦੋਂ ਕਚਾੰ ਆਮ ਵਖਾਣਾੰਂ /(ਗੁ ਗੰ .੭20)। 

ਉਦਾ, ਭਾਈ (ਮ. 1688 ਈ.) : ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਦਿੱਲੀ 
ਵਿਚ ਹੋਈ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ 

ਇਕ ਚਸ਼ਮਦੀਦ ਸਿੱਖ ਸੇਵਕ ਜੋ ਜਾਤਿ ਦਾ ਰਾਠੌਰ ਰਾਜਪੂਤ 

ਸੀ। ਉਸ ਦੁਖਦਾਇਕ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਤੁਰਤ ਬਾਦ ਉਹ 

ਦਿਲਵਾਲੀ ਮਹੱਲੇ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਇਕ ਛੀਂਬੇ ਸਿੱਖ 

ਭਾਈ ਨਾਨੂ ਦੇ ਘਰ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਹੋਰ ਵੀ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ ਦੇ 
ਸਿੱਖ ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਸੋਚਣ ਲਗੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਦੇਹ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕਿਵੇਂ ਕੀਤਾ ਜਾਏ ? ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਫ਼ੈਸਲਾ 

ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਰਾਇਸੀਨਾ ਦੇ ਭਾਈ ਲੱਖੀ 

ਸ਼ਾਹ ਵਣਜਾਰਾ ਦੀ ਮਦਦ ਲਈ ਜਾਏ। ਭਾਈ ਊਦਾ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਲਭਣ ਵਿਚ ਭਾਈ ਲੱਖੀ ਸ਼ਾਹ ਦੀ 
ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਸਸਕਾਰ 

ਕਰਵਾਇਆ। 

ਸਸਕਾਰ ਤੋ ਬਾਦ ਉਹ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਲ ਚਲ 

ਪਿਆ ਜਿਧਰ ਨੂੰ ਭਾਈ ਜੈਤਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸੀਸ ਲੈ ਕੇ ਜਾ 

ਰਿਹਾ ਸੀ। ਉਹ ਭਾਈ ਜੈਤੇ ਨੂੰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋ' ਕੁਝ ਪਹਿਲਾਂ 

ਹੀ ਮਿਲ ਪਿਆ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ। ਉਸ ਉਪਰੈਤ ਭਾਈ ਊਦਾ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1688 ਈ. 

ਵਿਚ ਹੋਏ ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਵੈਰੀ ਨਾਲ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਜੂਝਦਾ ਹੋਇਆ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਹ ਬੜੇ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਆਚਾਰ 

ਅਤੇ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਇਰਾਦੇ ਵਾਲਾ ਸਿੱਖ ਸੀ। 

ਉਧ-ਕਮਲ : ਇਥੇ “ਉਧ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਉਲਟਾ ਅਤੇ 
“ਕਮਲ” ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ ਮਨ ਦਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ 

ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਉਲਟਾ ਮਨ। ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਮਨ ਨੂੰ ਹਰਿ- 

ਭਗਤੀ ਤੋ ਹਟਾ ਕੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੁਖ-ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਵਿਚ ਮਗਨ 

_ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਉਲਟੇ ਮਨ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ 

ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ “ਮਨਮੁਖ” ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਚਿੰਤਾ-ਫ਼ਿਕਰ ਮਿਟਣ ਉਪਰੈਤ ਉਲਟਿਆ 

ਹੋਇਆ ਮਨ ਖਿੜ ਗਿਆ ਭਾਵ ਸਹੀ ਹੋਂ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਹਿਜ 

ਅਵਸਥਾ ਕਾਰਣ ਇੰਦੀਆਂ ਸਥਿਰ ਹੋ ਗਈਆਂ - ਸਹਜ 

ਸੈਨ ਅਰ ਸ਼ਖਮਨ ਨਾਗੀ ਉਧ ਕਮਲ /ਝਗਸਾਇਆ / (ਗੁ . 

ਰੀ੍‌.612)। 'ਉਧ” ਲਈ ਕਈ ਵਾਰ ਉਧਉ, ਉਰਧ, ਉਰਧ, 

ਊਧੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਮਨਮੁਖ'। 

ਊਧਮ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ (1899-1940 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਜਗਤ ਦਾ ਇਕ ਬਹਾਦਰ ਸਪੂਤ, ਜਿਸ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ 

ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਸ਼ਹਾਦਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਊਧਮ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਜਨਮ 26 ਦਸੰਬਰ 1899 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਟਹਿਲ ਸਿੰਘ 
ਜੰਮੂ (ਕੰਬੋਜ) ਦੇ ਘਰ, ਸੁਨਾਮ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਦੀ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਨਰੈਣ ਦੇਵੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਨਾਂ 
ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਯਤੀਮ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 

ਨੂੰ ਅਕਤੂਬਰ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਂਟਰਲ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਯਤੀਮਸ਼ਾਨਾ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਕਰਵਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਉਥੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕ ਕੇ ਇਹ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ। 

ਉਥੇ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1917 ਈ. ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ ਤਕ 

ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਪਰ ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਮਕੋਨਿਕ ਬਣਨ 

ਵਿਚ ਵਿਖਾਈ। 

ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਜਲਿਆਂ ਵਾਲਾ ਬਾਗ਼” ਦਾ 13 

ਅਪ੍ਰੈਲ 1919 ਈ. ਨੂੰ ਵਾਪਰਿਆ ਖ਼ੂਨੀ ਸਾਕਾ ਆਪਣੀਆਂ 
ਅੱਖਾਂ ਨਾਲ ਦੇਖਿਆ। ਲਾਸ਼ਾਂ ਦੇ ਢੇਰ ਵਿਚ ਖੜੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 
ਪਤਿਗਿਆ ਕੀਤੀ ਕੀ ਇਸ ਹਤਿਆ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਬਦਲਾ 

ਲਵਾਂਗਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਜਾ ਕੇ ਪ੍ਣ ਕੀਤਾ। 

ਆਪਣੇ ਆਸ਼ੇ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਇਹ ਪਹਿਲਾਂ ਨੈਸ਼ਨਲ 

ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਦੇ ਸ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਕੋਲ ਗਿਆ। 

ਉਸ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ। 2 ਫਰਵਰੀ 1922 

ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਕੈਲੇਫੋਰਨੀਆ ਵਿਚ ਕਲੇਅਰ ਮਾਊਂਟ 

ਪਹੁੰਚਿਆ, ਜਿਥੇ ਇਹ ਗਦਰੀ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀਆਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆਇਆ। ਕੁਝ ਸਾਲ ਉਥੇ ਠਹਿਰਣ ਉਪਰੈਤ ਇਹ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਕਿਰਾਏ ਦੇ ਇਕ ਨਿੱਕੇ 



ਲਈ ਮਿੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਪਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ। ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਤੋਂ ਬਚਣ 

ਲਈ ਇਥੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਨਾਂ ਬਦਲ ਕੇ “ਰਾਮ ਮੁਹੰਮਦ 

ਸਿੰਘ ਆਜ਼ਾਦ” ਰਖ ਲਿਆ। 30 ਅਗਸਤ 1927 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪੁਲਿਸ ਨੇ ਪਕੜ ਲਿਆ। ਇਸ ਪਾਸੋਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ 

ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਪਿਸਤੌਲ ਬਰਾਮਦ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜ ਸਾਲ ਦੀ ਬਾ-ਮੁਸ਼ਕਤ ਸਜ਼ਾ ਹੋਈ ਜੋ 

ਇਸ ਨੇ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀਆਂ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਟੀ। 

ਕੈਦ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਉਪਰੈਤ ਸੈਨ 1932 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮੁਲਾਕਾਤ ਸੁਭਾਸ਼ ਚੰਦਰ ਬੋਸ ਨਾਲ ਹੋਈ। 

ਬੋਸ ਦੀ ਪੇਰਣਾ, ਸ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਅਤੇ 

ਜਰਮਨੀ ਅਤੇ ਸਵਿਟਜ਼ਰਲੈਂਡ ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਸੁੰਤਤਰਤਾ 

ਲਈ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਇਹ ਯਾੜ੍ਾ 

ਊਧਮ ਸਿਘ ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਪਾਸਪੋਰਟ ਬਣਵਾ ਕੇ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਇਸ ਦਾ ਇਹੀ ਨਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਫਿਰ ਸੈਨ 1933 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਇੰਗਲੈਂਡ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਇੰਗਲੈਂਡ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਹ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ 

ਪੂਰੀ ਕਰਨ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। 13 ਮਾਰਚ 1940 ਈਂ, 

(ਬੁੱਧਵਾਰ) ਨੂੰ ਕੈਕਸਟਨ ਹਾਲ, ਲੰਡਨ ਵਿਚ ਈਸਟ 

ਸੁਸਾਇਟੀ ਵਲੋਂ ਸਾਂਝੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਯੋਜਿਤ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ 

ਜਦੋਂ ਫਰਾਂਸਿਸ ਮਾਈਕਲ ਓ'ਡਵਾਇਰ (ਸਾਬਕਾ ਲੈਫ਼ਟੀਨੈੱਟ 

ਗਵਰਨਰ ਪੰਜਾਬ), ਜਿਸ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ 

ਬਾਗ਼ ਦਾ ਹਤਿਆ-ਕਾਂਡ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਭਾਰਤ ਪ੍ਰਤਿ 

ਘਿਰਣਾਜਨਕ ਭਾਸ਼ਣ ਦੇ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਉਦੋ' ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਢੇ ਚਾਰ ਵਜੇ ਗੋਲੀ ਮਾਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਮਾਈਕਲ ਓ”ਡਵਾਇਰ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਉਪਰੰਤ 

ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਉਥੇ ਹੀ ਪੂਰੇ ਤਾਣ ਨਾਲ ਡਟਿਆ ਰਿਹਾ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਉਪਰੈਤ ਮੁਕਦਮਾ ਚਲਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਫਾਂਸੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 31 ਜੁਲਾਈ 1940 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਹ ਸਵੇਰੇ ਉਠਿਆ। ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਜਪੁ ਜੀ 

ਅਤੇ ਸਲੋਕ ਮ. ੯ ਦਾ ਪਾਠ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਾਂਸੀ ਦਾ ਰੱਸਾ 

_ ਚੁੰਮਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਦਿਨ ਸਵੇਰੇ 9 ਵਜੇ 

15 ਉਧਮ ਸਿੰਘ ਨਾਗਕੇ 

ਉਸ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ 1 ਵਜੇ ਬਾਦ ਦੁਪਹਿਰ ਦਫ਼ਨਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਇੱਛਾ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਦੀਆਂ ਅਸਥੀਆਂ ਨੂੰ 

ਦੇਸ਼ ਪਰਤਾਇਆ ਜਾਏ। 

23 ਜੁਲਾਈ 1974 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 

ਮੰਗਵਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਇੱਛਾ ਨੂੰ ਪੂਰਾ 

ਕਰਦਿਆਂ ਸਰਕਾਰੀ ਸਨਮਾਨ ਨਾਲ ਅਸਥੀਆਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ 

31 ਜੁਲਾਈ 1974 ਨੂੰ ਸੁਨਾਮ ਵਿਚ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਧੁਨ 

ਦਾ ਪੱਕਾ, ਸਚਾ, ਸੁੱਚਾ ਦੇਸ਼-ਭਗਤ ਸੀ। 

ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਨਾਗੋਕੇ (1894-3966 ਈ.> ਮਾਝੇ ਦੇ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਪੰਥ ਸੇਵਕ ਸ. ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

28 ਅਪ੍ਰੈਲ 1894 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਬੇਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 

ਮਾਈ ਆਸ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਨਾਗੋਕੇ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਤਕੜੇ ਕਦ-ਕਾਠ ਵਾਲੇ ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਪਹਿਲਾਂ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਉਥੋਂ ਦੇ ਕਠੋਰ 

ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਨਾਲ ਨ ਪੁਗ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਛਡ ਕੇ, ਸੈਨ 

1920 ਈ. ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਏ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਲਗ ਗਏ। 

ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਦੀਆਂ 

ਚਾਬੀਆਂ ਲੈਣ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਕੈਦ 

ਹੋਈ। ਫਿਰ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਇਕ 

ਸਾਲ ਕੈਦ ਕਟੀ। ਜੱਥੇਦਾਰ ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ ਦੀ ਹੈਸੀਅਤ 

ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਲਈ ਪਹਿਲੇ ਜੱਥੇ ਦੀ 

ਅਗਵਾਈ ਕਰਨੀ ਸੀ, ਪਰ ਇਕ ਦਿਨ ਪਹਿਲਾਂ 8 ਫਰਵਰੀ 

1924 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੋ 

ਸਾਲ ਦੀ ਕੈਦ ਭੁਗਤਣੀ ਪਈ । 

ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਕੈਦ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ 'ਤੇਂ 

ਆਪ ਨੂੰ ਫਿਰ ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 ਦੇ ਬਣਨ 'ਤੇ 

ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 

ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1954 ਈ. ਤਕ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 

ਹੈਸੀਅਤ ਵਿਚ ਆਪ ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਹੇ। 

ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਵੀ 

ਰਹੇ ਅਤੋਂ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਨਿਵਾਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 



ਊਨਾ 

ਉਸਰਵਾਉਣ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਭੂ ਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1948 ਈ. ਅਤੇ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪੁਧਾਨ ਵੀ ਰਹੇ। 

ਕਾਂਗੁਸ ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਆਪ ਸੈਨ 1920 ਈ. 

ਤੋਂ ਸੈਬਧਿਤ ਚਲੇ ਆਏ। ਕਾਂਗਸ ਵਲੋਂ ਚਲਾਏ “ਸਿਵਲ 

ਨਾਫ਼ਰਮਾਨੀ ਅੰਦੋਲਨ” ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈ ਕੇ ਇਕ ਸਾਲ ਦੀ 

ਸਜ਼ਾ ਪਾਈ। ਸੈਨ 1942 ਵਿਚ “ਭਾਰਤ ਛੋੜੋ ਅੰਦੋਲਨ” 

ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈ ਕੇ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਭੁਗਤੀ। ਜੇਲ੍ਹੋਂ 

ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਤੇ ਸੈਨ 1946 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ 

` ਕੌਸਲ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣੇ ਗਏ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਸੇਵਕ ਸਮਾਜ ਦਾ 

ਮੁੱਖੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਂਗੂਸ 

ਪਾਰਟੀ ਵਲੋਂ ਰਾਜ੍ਯ ਸਭਾ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਹੋਏ ਅਤੇ 
ਸੈਨ 1960 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਪਦੀ ਨੂੰ ਮਾਣਦੇ ਰਹੇ। ਸੈਨ 

1960 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਗੋਪਾਲ ਆਚਰਯ ਵਲੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ 

ਸੁਤੰਤਰ ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਆਪ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ 

ਪੰਜਾਬ ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਮੁਖੀ ਬਣੇ। 

ਅਕਾਲੀ ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਆਪ 

ਸਬੰਧਿਤ ਰਹੇ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1942 

_ ਈ. ਤੋਂ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਤ-ਵਿਰੋਧ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਧੜੇ ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ 1948 ਈ. ਵਿਚ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਚੋਣ ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ 

ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਹਰਾਇਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਦੇ ਦੌੰਗਿਆਂ 

ਵੇਲੇਂ ਆਪ ਨੇ ਦਰਾਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਦੇਗਈਆਂ ਤੋ' ਬਚਾਉਣ 

ਲਈ ਉਚੇਚੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 

ਅਨੌਕ ਵਾਰ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਟਣ ਕਾਰਣ 

ਆਪ ਦੀ ਸਿਹਤ ਖ਼ਰਾਬ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਈ। ਫਲਸਰੂਪ 11 
ਜਨਵਰੀ, 1966 ਈ. ਨੂੰ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 

ਹੋ ਗਿਆ। 

ਊਨਾ (ਨਗਰ) : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੈਸ਼ ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

“ਊਨਾ” ਨਗਰ ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 

ਸੀ, ਪਰ ਹਿਮਾਚਲ ਦੇ ਸੂਬਾ ਬਣਨ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ 

ਓਅੰ/ਓਅੰਕਾਰ 

ਇਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੋਂ 

ਹੀ ਬੇਦੀ ਸਾਹਿਬ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਸੈਨਿਕ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਉਤੇ 

ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਜੀਵਨ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਦਹਾਕਾ ਉਹ ਲਗਭਗ ਇਥੇ 

ਹੀ ਰਹਿ ਕੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਸਨ। ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ 

ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਦੇ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟੇ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਬਿਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਜਦੋਂ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ ਲੜਨ ਲਈ ਦੀਵਾਨ 

ਮੂਲ ਰਾਜ ਅਤੇ ਸਰਦਾਰ ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ ਵਾਲੇ ਨਾਲ 

ਸੈਪਰਕ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਅੰਗੁਜ਼ੇਂ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਜ਼ਬਤ 

ਕਰ ਲਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਨਗਰ ਦੇ ਬਾਹਰ “ਦਮਦਮਾ” ਨਾਂ ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ 

ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਓਅੰ/ਓਅੰਕਾਰ : ਭਾਰਤੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਰੋਪਰਾ ਵਿਚ 
“ਓਅੰ” ਜਾਂ “ਓਅੰਕਾਰ” ਬ੍ਹਮ-ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। “ਪ੍ਣਵ” 

ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 

ਸੈਤ ਸਾਹਿਤ ਤਕ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 

ਰਹੀ ਹੈ। “ਮਾਂਡੂਕਯ ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (1) ਵਿਚ “ਓਅੰਕਾਰ” ਨੂੰ 

ਨਿੱਤ ਵਸਤੂ ਕਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਵ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਦਸਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਭੂਤ, ਭਵਿਖ ਅਤੇ ਵਰਤਮਾਨ ਵਿਚ ਓਅੰਕਾਰ 

ਹੀ ਹੈ। ਤੈਕਾਲ ਤੋ' ਪਰੇ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ ਬ੍ਹਮ ਵੀ ਓਅੰਕਾਰ 

ਹੀ ਹੈ। ਇਸੈ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਛਾਂਦੋਗ੍ਯ ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (2/237/3) 

ਵਿਚ ਓਅੰਕਾਰ ਤੋਂ ਸਾਰੀ ਸਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਅਤੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।“ਯਾਗ੍ਯਵਲ੍ਕ੍ਯ 
ਸਮਿਤੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਵੇਂ ਪਲਾਸ਼ ਦਾ ਪਤਾ ਇਕ ਤੀਲੇ ਨਾਲ 

ਉਠਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸੈਸਾਰ ਓਅੰਕਾਰ 

ਨਾਲ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਰੂਪਗਤ 

ਭਾਵਨਾ ਨਿਰਗੁਣ ਵਾਲੀ ਹੈ। 

ਤਿੰਨ ਵਰਣਾਂ (ਅਕਾਰ, ਉਕਾਰ, ਮਕਾਰ) ਨਾਲ 

ਬਣੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨਾਲ ਸਗੁਣ 

ਭਾਵਨਾ ਵੀ ਜੋੜ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਕਰਦਿਆਂ “ਅਕਾਰ” ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਣੂ , “ਉਕਾਰ' ਨੂੰ ਮਹੇਸ਼ ਅਤੇ 

“ਮਕਾਰ' ਨੂੰ ਬ੍ਹਮਾ ਦਾ ਬੋਧਕ ਮੰਨ ਕੇ ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਤੌਦੇਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਤੀਕ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ 



ਓਅੰਕਾਰ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦਾ ਭਾਵਾਤਮਕ ਸਰੂਪ ਨਿਰਗੁਣੀ ਅਤੇ ਸਗੁਣੀ 

ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਨਾਲ 

ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

“ਓਅੰ! ਅਤੇ ਓਅੰਕਾਰ” ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਵਾਚਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ 

ਹਨ - 6ਓ%#ੰ /ਪਿਆ ਪ੍ਰੰੱਤ ਚੰਨਿੱਤਾ ਪਨਿਲਗੀਆ (ਗੁ .ਰੀ . 

1213); ਓਅੰਕਾ/ਨ ਏਕੇ ਗੰਢ ਗੱਹਿਆ ਸਭੁ ਏਕਸ਼ ਮਾਹਿ 

ਸ਼ਮਾਵੰਗੇ / (ਗੁ .ਗੰ .1310)। ਇਸ ਬਾਰੇ ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਸਗੁਣਵਾਦੀ ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ਰ ਦੇ 

ਆਰੰਭ ਵਿਚ “੧" ਅੰਕ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ “ਓਅੰ” ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਏਕਾ ਲਿਖ 

ਕੇ ਕਰਤਾਰ ਨੂੰ ਇਕ ਅਤੇ ਅਦੁੱਤੀ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਥਿਤੀ” (1) ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਓਅੰਕਾਰ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ ਨਿਰਾਲਾ, ਵਿਲੱਖਣ, ਅਮਰ ਅਤੇ 

ਅਜੂਨੀ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਜਾਤਿ-ਮੁਕਤ ਅਤੇ 

ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਤੋਂ ਅਤੀਤ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਘਟ-ਘਟ 

ਵਾਸੀ ਵੀ ਹੈ। 

ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ “ਓਅੰਕਾਰ” ਨਾਂ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਹੀ ਇਹ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਹੈ ਕਿ ਓਅੰਕਾਰ ਤੋਂ ਹੀ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ, ਉਸ 

ਨੇ ਓਅੰਕਾਰ ਦਾ ਹੀ ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ ਚਿੰਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਓਅੰਕਾਰ ਤੋਂ ਹੀ ਪਰਬਤ, ਯੁਗ, ਵੇਦ ਆਦਿ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 

ਆਏ ਹਨ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸੁਧਾਰ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਓਨਮ ਅੱਖਰ ਹੀ ਤਿੰਨ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਸਾਰ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ - 

ਓਅੰਕਾ/ਰ ਬੂੁਹਆਾ ਓੰਤਪਾਤਿ / ਓਅੰਕਾਰ ਕਨਆ /ਜਿ/ਨੇ 

/ਚ/ਤਿ / ਓਅੰਕਾਰ ਸੈਲ ਜੁਗ ਭਏ / ਓਅੰਕਾ/ਨ ਬੰਦ ਨਿਰਮਏ / 

ਓਅੰਕਾ/ਰ ਸ਼ਬਦ ਉਧਰੇ / ਓਅੰਕਾ/ਰ ਗੁਰਮ/ਖ ਤਠੇਂ / ਓਨਮ 

ਅਥਰ ਸੁਣਹੁ ਬੀਚਾਰ / ਓਨਮ ਅਥਰ /ਤ੍ਰਿਤਿਵਣ ਸਾ / / 

ਓਅੰਕਾਰ (ਤੀਰਥ/ਮੰਦਿਰ) : ਇਹ ਸ਼ੈਵ-ਮਤ ਦਾ ਇਕ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਤੀਰਥ ਹੈ। “ਕਪਿਲ ਤੌੜ੍' ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 

ਅਠਾਹਠ ਤੀਰਥਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ (ਵੇਖੋ “ਅਠਸਠ- 

ਤੀਰਥ”)। ਇਹ ਮੱਧ-ਭਾਰਤ ਦੇ ਨਿਮਾੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਅੰਦਰ 

ਨਰਮਦਾ ਨਦੀ ਵਿਚ ਮਾਂਧਾਤਾ ਟਾਪੂ ਉਪਰ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਪੁਰਾਣ 

-ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਨੁਸਾਰ ਸੂਰਜ ਵੈਸ਼ ਦੇ ਪ੍ਰਤਾਪੀ ਰਾਜਾ ਮਾਂਧਾਤਾ 

ਓਅੰਕਾਰ 

ਨੇ ਇਥੇ ਸ਼ਿਵ (ਸ਼ੈਕਰ) ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਅਤੇ ਤਪਸਿਆ ਕੀਤੀ 

ਸੀ। ਸ਼ਿਵ ਦੇ 12 ਜੋਤਿਰਲਿੰਗਾਂ ਵਿਚੋਂ ਓਅੰਕਾਰੇਸ਼੍ਹਰ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਇਸ ਤੀਰਥ ਵਿਚ ਹੋਂਈ ਦੇਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ 
ਅਮਲੇਸ਼ੂਰ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਸ਼ਿਵ-ਲਿੰਗ ਵੀ ਹੈ। 

ਇਕ ਹੋਰ ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿੰਧਿਆਚਲ ਦੀ 

ਆਰਾਧਨਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਸ਼ਿਵ ਇਥੇ ਓਅੰਕਾਰੇਸ਼੍ੂਰ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਵਿਰਾਜਮਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਤੀਰਥ ਦਾ ਨਾਂ ਓਅੰਕਾਰੇਸ਼ੂਰ 

ਇਸ ਲਈ ਹੀ ਪਿਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 

ਟਾਪੂ ਦੀ ਸ਼ਕਲ 'ਓਅੰ” ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਤੀਰਥ ਉਤੇ 

ਗਏ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਰਵਾਇਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ “ਓਅੰਕਾਰ” (ਵੇਖੋ) 

ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਇਥੇ ਹੀ ਉੱਚਾਰਣ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਓਅੰਕਾਰ (ਬਾਣੀ) : ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਅਧੀਨ ਸੈਕਲਿਤ 
ਇਕ ਵਡਾਕਾਰੀ ਬਾਣੀ, ਜਿਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ 'ਦਖਣੀ 

ਓਅੰਕਾਰ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਅਸਲ ਵਿਚ, “ਦਖਣੀ” 

ਸ਼ਬਦ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਦੀ ਦਖਣੀ ਜਾਤਿ ਜਾਂ ਪਰਕਾਰ ਲਈ 

ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਨ ਕਿ “ਓਅੰਕਾਰ” ਬਾਣੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ 
ਵਜੋਂ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਅਤੇ ਰਚਨਾ- 

ਸਥਾਨ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤ-ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ 

ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ” 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵਲੋਂ ਪੰਡਿਤ ਬੈਜ ਨਾਥ 

ਪ੍ਤਿ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਉਚਾਰਿਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਨੇ “ਗੁਰਮਤਿ 

ਨਿਰਣਯ ਸਾਗਰ” ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਨੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਨਰਮਦਾ ਨਦੀ 

ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਸਥਿਤ “ਓਅੰਕਾਰ ਤੀਰਥ/ਮੰਦਿਰ” (ਵੇਖੋ) ਦੇ 

ਪਾਂਡੇ ਪ੍ਤਿ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਗਿਆਨੀ ਅਤੇ ਭਾਈ 
ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਵੀ ਇਸੇ ਮਤ ਦੇ ਹਨ। “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 

ਦੀ ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਾਖੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਬਾਣੀ ਬਨਾਰਸ ਦੇ ਪੰਡਿਤ 

ਚਤੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਸੈਥੋਧਨ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। 'ਪ੍ਰਾਣਸੈਗਲੀ” ਦੇ 

35ਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜਕੁਮਾਰਾਂ ਨੂੰ 

ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਵਾਲੇ ਪੰਡਿਤ ਪ੍ਰਤਿ ਉਚਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ 
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-ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਹਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ ਨਿਰਣੇ ਉਤੇ ਨਹੀਂ 

ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਓਅੰਕਾਰ ਮੰਦਿਰ (ਤੀਰਥ) ਨਾਲ 

ਕੁਝ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਉਂਦਾ ਹੋਵੇ , ਪਰ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਰਾਗ ਦੀ ਜਾਤਿ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਦਾ ਹੈ, ਨ ਕਿ ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ ਨਾਲ। 

“ਓਅੰਕਾਰ” ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਓਅੰਕਾਰ ਤੀਰਥ ਨਾਲ ਵੀ ਨਹੀਂ 

ਕਾਰਣ ਆਰੈਭ ਵਿਚ “ਓ” ਅੱਖਰ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਾਵ- 

ਭੂਮੀ ਨੂੰ ਓਅੰਕਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ। 54 
ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ ਦੋ ਸ਼ਾਂਵਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ 

ਹੋਰ ਕਿਤੇ ਵੀ ਅੱਖਰਾਂ ਜਾਂ ਮਾਤਾਵਾਂ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਨਹੀਂ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਹਰ ਇਕ ਪਦੇ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਬਦ ਤੋ' ਹੀ ਉਸ 

ਵਿਚਲੇ ਅੱਖਰ ਜਾਂ ਮਾਤਾ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾਉਣਾ ਪੈਂਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਵਰਣਮਾਲਾ “ਦੇਵਨਾਗਰੀ” ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ 

ਵਰਣਮਾਲਾ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ “ਪਟੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਆਸਾ 

ਰਾਗ ਵਿਚ ਵਖਰੇ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਾਰੇ 

ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਚਾਰ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟਾਏ ਹੋਏ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਮੂਲ 

ਬਿਰਤੀ “ਰਹਾਉ” ਵਾਲੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ 

ਹੇ ਪਾਂਡੇ ! ਜੇ ਕੁਝ ਲਿਖਣਾ ਹੀ ਹੈ ਤਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਜੋਜਾਲਾਂ ਨੂੰ 
ਛਡ ਕੇ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਲਿਖ - ਸ਼ਾਟੇ ੫ਾਡੇ ਨਿਆ /ਲਿਥਹ 

ਜੰਜਾਲਾ //ਲਿਖ ਰਾਮ ਨਾਮ ਗਰਾਮ ਗੋਪਾਲਾ /(ਗੁ.ਰੀ.930)। 

ਇਸ 'ਰਾਮ-ਨਾਮ” ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਓਅੰਕਾਰ ਸਰੂਪ ਬ੍ਰਹਮ ਤੋਂ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ, 

ਗਿਆਨ, ਜੋਤਿ ਅਤੇ ਚਿੱਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਦੁਆਰਾ ਨਾਮ ਰੁਪੀ ਵਸਤੁ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਨਾਮ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਕੱਚਾ ਅਤੇ ਨਿਰਾਧਾਰ ਹੈ। 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਨਾਲ ਮਨ ਨੂੰ ਧੀਰਜ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦੈਤ 

-ਭਾਵ ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਨਸ਼ਟ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ 

ਸੈਭਵ ਹੈ। ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਉਤੇ ਜਿਤ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 

ਮੂਲ ਸਾਧਨ ਮਨ ਨੂੰ ਵਸ ਵਿਚ ਕਰਨਾ ਹੈ।ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ 

ਓਅੰਕਾਰ 

ਅਗਿਆਨੀ ਅਤੇ ਮੂਰਖ ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਮਾਇਆ 
ਦੁਆਰਾ ਠਗਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਯਮ ਦੇ ਮਾਰਗ 

ਉਤੇ ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ 

ਕਰਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਉੱਤਮ ਕਰਮਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸਚ ਅਤੇ ਸੁਖ ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ।ਮੁਕਤੀ ਲਈ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ 

ਹੈ। ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਲੈਣ 'ਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ 

ਹਉਮੈ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਚਿੱਤ ਸਥਿਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਮਨ ਦੁਆਰਾ ਜੋਤੀਮਾਨ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਣੀ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੂੰ ਗਾਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੁਖ-ਸੁਖ ਨੂੰ ਧੁਪ ਅਤੇ ਛਾਂ ਵਾਂਗ ਸਮਝ ਕੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੈਧਨਾਂ 

ਨੂੰ ਭਟਦਾ ਹੋਇਆ ਹਰਿ ਦੇ ਨਾਮ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਰੀਰ ਰੂਪੀ ਬ੍ਿਛ ਉਤੇ ਮਨ (ਜੀਵਾਤਮਾ) ਰੂਪੀ ਪੰਛੀ 

ਨਿਵਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬਿਛ ਉਤੇ ਟਿਕ ਹੋਰ ਸੇਰਸ਼ਠ ਪੰਛੀ 

(ਅਰਥਾਤ ਪਰਮਾਤਮਾ) ਵੀ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਜਦ ਉਹ 

ਤੱਤ੍ਰ ਨੂੰ ਚੁਗਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੰਧਨ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੇ। 

ਪਰ ਜੇ ਉਹ ਪੰਛੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਵਖ ਹੋ ਕੈ ਵਿਸ਼ੇ-ਰੂਪੀ 

ਸੁੰਦਰ ਚੋਗੇ ਨੂੰ ਵੇਖਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਖੰਭ ਟੁਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਉਹ ਮਾਇਆ ਦੇ ਫੰਦੇ ਵਿਚ ਫਸ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ ਨੂੰ ਤਰਨਾ ਬਹੁਤ ਔਖਾ ਹੈ। ਆਸਾ 

-ਨਿਰਾਸ਼ਾ ਤੋਂ ਉਚੇ ਉਠ ਕੇ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਸਥਿਰ ਹੈ, 

ਬਾਕੀ ਸਭ ਕੁਝ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ। ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਅਵਗੁਣਾਂ ਦੇ 

ਨਾਲ ਨਾਲ ਗੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਰਹਿੰਦੇਹਨ, ਪਰ ਅਗਿਆਨ 

-ਵਸ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਗੁਣ ਨਹੀਂ ਦਿਸਦੇ। ਇਹ ਗੁਣ 

ਕੇਵਲ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਦਿਸ ਪੈਂਦੇ ਹਨ। ਸਿ੍‌੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਦਾ ਭੇਦ ਕੋਈ ਵੀ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਦਾ। 
ਉਸੇ ਪਾਂਧੇ ਨੂੰ, ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ , ਪੜ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ 

ਕਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸਹਿਜ ਭਾਵ ਨਾਲ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਦਿਆ 

ਨੂੰ ਜਾਣਦਾ ਹੋਵੇ। ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਵਿਦਿਆ ਨੂੰ ਵੇਚਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਵਿਸ਼ ਕਮਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ ਦਾ ਹੀ 

ਸੇਵਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਨਹੀਂ ਪਛਾਣਦਾ 

ਕਿਉਕਿ ਅਜਿਹਾ ਕਰ ਸਕਣ ਲਈ ਉਸ ਕੋਲ ਸੂਝ ਨਹੀਂ 



ਓਠੀਆਂ 

ਹੈ। ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਸੱਚਾ ਸਿਖਿਅਕ ਹੈ ਜੋ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਸਹੀ ਬੁੱਧੀ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉੱਦੇਸ਼ ਹੈ ਕਿ 

ਬ੍ਹਮ-ਵਿਦਿਆ, ਅਦ੍ਰੈਤਾਵਸਥਾ . ਗੁਰਮੁਖਤਾ, ਸ਼ਬਦ-ਰੂਪ 

ਆਤਮ-ਧਨ ਆਦਿ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 

ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਸ਼ ਉਜਲਾ ਕਰ 

ਲਿਆ ਜਾਏ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 54 ਪਦਿਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦੋ 

ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ 10 ਪਦੇ ਚਾਰ 

ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲੇ, 41 ਅੱਠ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਤਿੰਨ 

ਨੌਂ ਨੌਂ ਤੁਗਾਂ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਪਦਿਆਂ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਛੰਦ ਦੇ 

ਲੱਛਣ ਲਾਗੂ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ। ਹਾਂ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਦੌਹਰੇ, ਚੌਪਈ 

ਰੇ ਦੁਵੈਯੇ ਦੀ ਛਾਇਆ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਧੁੱਕੜੀ ਹੈ। ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ 

ਸ਼ਬਦ ਦੋ ਦਰਜਨ ਤੋ ਵਧ ਨਹੀਂ ਹਨ। 

ਓਠੀਆਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੇਜਾਬ ਦੇ ਬਟਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋ' 6 ਕਿ.ਮੀ. 

ਉਤਰ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ , ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਬਾਰਠ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ 
ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਇਥੇ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਹ ਹੁਣ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 

ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਹਰ ਐਤਵਾਰ ਅਤੇ ਹਰ ਮਸਿਆ 

ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 

ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ ਸਮਾਗਮ ਵਜੋ ਮਨਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਅ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀ : ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਛੰਦ-ਵਿਧਾਨ ਜਾਂ ਪਦੀ- 

ਸਮੁੱਚ ਜਿਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਅੱਠ ਪਦੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ। 

ਇਸ ਉਤੇ ਭਾਵੇ' ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਛੰਦ ਦੇ ਲੱਛਣ ਤਾਂ ਆਰੋਪਿਤ 

ਨਹੀਂ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਤੋਲ ਅਤੇ ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ 
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ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰ ਨਿਭਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 

ਚੌਪਈ, ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਆਦਿ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਨੋੜਤਾ ਦਰਸਾਈ ਹੈ। 

'ਅਸ਼ਟਪਦੀ? ਨੂੰ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਛੰਦਗਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ 

ਕਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਨੇ ਸ਼ੈਲੀਗੜ ਕਾਵਿ-ਰੂਮ। 
`'ਪਦੀ? ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਤੁਕ ਜਾਂ ਤੁਕ-ਸਮੂਹ । ਗੁਰੂ 

ਟੀਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚਲੀਆਂ 

ਪਦੀਆਂ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਇਕ ਤੋ ਚਾਰ ਤਕ ਹੈ। 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਹਿਲੀ ਪਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਕ ਜਾਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ 

ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਕਿ ਹਰ ਅਸ਼ਟਪਦੀ 

ਵਿਚ ਅੱਠ ਪਦੀਆਂ ਹੀ ਹੋਣ। ਇਹ ਗਿਣਤੀ ਵਧ-ਘਟ ਹੋ 
ਸਕਦੀ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਸੱਤ, ਅੱਠ, ਨੌ', ਦਸ, ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਜਾਂ ਇਸ 

ਤੋ ਵਧ ਪਦੀਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਇਸ ਪਦੀ-ਸਮੁੱਚ ਨੂੰ 'ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ' 

ਸਿਰਲੇਖ ਇਸ ਲਈ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਅਧਿਕਤਰ 

ਇਹ ਸਮੁੱਚ ਅੱਠ ਪਦੀਆਂ ਵਾਲੋਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ 

ਸਮਾਜਿਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਅਸ਼ਟਮੀ : 'ਅਸ਼ਟਮੀ? ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਚੰਨ ਦੇ ਹਨੇਰੇ ਅਤੇ 
ਚਾਨਣੇ ਪਖਾਂ ਦੀ ਅੱਠਵੀਂ ਧਿਤ। ਚਾਨਣੇ ਪਖ ਵਿਚ ਅਸ਼ਟਮੀ 

ਨੌਮੀ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਗੁਹਿਣ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਰਿਫਣ 

ਪਖ ਵਿਚ ਅਸ਼ਟਮੀ ਸਪਤਮੀ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰ 

ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਥਿਤ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ 

ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਕ, ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਦਕ੍ਸ਼ ਪਰਜਾਪਤੀ ਦਾ 

ਯੱਗ ਭੰਗ ਕਰਨ ਲਈ ਅਸ਼ਟਮੀ ਥਿਤ ਨੂੰ ਭਦੁ ਕਾਲੀ ਦਾ 

ਅਵਤਾਰ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਦੇਵੀ ਉਪਾਸਕਾਂ ਲਈ ਅਸੂ ਅਤੇ 

ਚੇਤਰ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੇ ਨੌਰਾਤਰਿਆਂ ਦੇ ਚਾਨਣੇ ਪਖ ਦੀਆਂ 

ਅਸ਼ਟਮੀਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਮੌਕਿਆਂ ਉਤੇ ਦੇਵੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕੜਾਹ 

ਬਣਾ ਕੇ ਕੰਜਕਾਂ ਨੂੰ ਖਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ, ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਭਾਦੋ' ਵਿਚ ਹਨੌਰੇ ਪੱਖ ਦੀ 

ਅਸ਼ਟਮੀ ਨੂੰ ਸ਼ੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਨੋ ਅਵਤਾਰ ਲਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਅਸ਼ਟਮੀ” ਥਿਤ ਨੂੰ ਸ਼ੀ ਕਿਰਿਸ਼ਣ ਦੇ 

ਅਵਤਾਰ-ਦਿਨ ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਦੀ ਮਨੌਤ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ 
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ਹੈ - ਸਗਲ? ਥਨੈਂਤ ਪਾਨ ਡਰ ਰਾਥੀੰ/ ਅਸ਼ਟਮ ਥੀਂਤਿ 

ਰੰਵੰਦ ਜਨਮਾ/ (ਗੰ. 1136)। ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਅਸ਼ਟਮੀ ਸੈਬੈਧੀ ਕੋਈ ਧਾਰਮਿਕ ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਅਸ਼ਟਾਂਗ ਪ੍ਰਣਾਮ : ਜਿਸ ਪ੍ਰਣਾਮ ਦਾ ਅੱਠਾਂ ਅੰਗਾਂ ਨਾਲ 

ਸੈਬੈਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ-ਹੱਥ, ਗੋਡੇ , ਪੈਰ, ਛਾਤੀ, ਸਿਰ, ਬਾਣੀ, 

ਅੰਤਹਕਰਣ ਅਤੇ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਡਡੋਤ ਪ੍ਣਾਮ (ਦੇਡਵਤ 

ਪ੍ਣਾਮ) ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਡੰਡੋਤ ਬੈਦਨਾ'! 

ਅਸਵਾਰਾ ਸਾਹਿਬ : ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਨੂੰ 
“ਅਸਵਾਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਜਾਂ 'ਸਵਾਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸਦਾ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ (ਵਸਤੂ 

ਜਾਂ ਵਿਅਕਤੀ) ਉਪਰ ਸਵਾਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ , ਚਾਹੇ ਪਲੰਗ ਹੋਵੇ, 

ਚਾਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਅਤੇ ਚਾਹੇ ਪਾਲਕੀ। ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜਾਂ 

ਸਨ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਵਾਰੀ/ਅਸਵਾਰੀ ਵੀ ਨਾਲ 

ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ “ਅਸਵਾਰਾ” ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਲਈ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸਹਿਤ ਨਗਰ ਕੀਰਤਨ 

ਕਢਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਾਲਕੀ ਵਿਚ 

ਸਜੀ ਹੋਈ ਬੀੜ ਨੂੰ “ਅਸਵਾਰੀ” ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਅਸਤ : ਜੋ 'ਸੈਤ” ਨਹੀਂ, ਉਹ ਅਸੈਤ ਹੈ। ਜਿਸ ਦਾ ਮਨ 

ਸ਼ਾਤ ਨਹੀਂ, ਰੁਚੀਆਂ ਸਾਤਵਿਕ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਸੈਤ (ਵੇਖੋ) 

ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ 'ਅਸੈਤ' ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਲਈ “ਮਨਮੁਖ” 

ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ 

ਦੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ “ਅਸੈਤ' ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਜਾਣ ਜਾਂ 

ਉਸ ਨਾਲ ਸਵਾਦ ਕਰਨ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਗਤ 

ਕਬੀਰ ਨੇ ਗੈਂਡ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ -- ਸੰਤ /ਮਲੰ /ਕਛ 

ਸ਼ੁਨੀਆੰ ਕਾਹੀਆ/ ਮਲੰ ਅਸੰਤ ਮਸ਼ਾਟਿ ਕਾਠ ਠਹ7ਆ/ 

(ਗੁ ਗੰ .ਧ੪70)। 

ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ (ਅਬਦਾਲੀ) (1722- 1772 
ਦੀ.): ਸੱਦੋਜ਼ਈ ਕਬੀਲੇ ਦਾ ਇਕ ਪਠਾਣ ਜਿਸ ਦਾ ਅਸਲ 

ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ 

ਨਾਂ ਅਹਿਮਦ ਖ਼ਾਨ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਮੁਹੈਮਦ ਜ਼ਮਾਨ 

ਖ਼ਾਨ ਹੈਰਾਤ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਸਰਦਾਰ ਸੀ। 

ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਨੇ ਸੈਨ 1731 ਈ. ਵਿਚ ਹੈਰਾਤ ਉਤੇ ਹਮਲਾ 

ਬੈਦੀ ਬਣਾ ਲਿਆ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਖ਼ਾਨ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 

ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਵਿਚ ਗ਼ੁਲਾਮ ਵਜੋਂ ਰਹਿੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਯੋਗਤਾ ਨਾਲ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਤਰੱਕੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ 

ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਸੈਨਾਪਤੀ ਬਣਿਆ। ਰ 
ਸੈਨ 1747 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੇ ਕਤਲ 

ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਕਤੀ ਇਕੱਠੀ ਕਰਕੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਹਾਸਲ 
ਕਰ ਲਈ ਅਤੇ ਅਹਿਮਦ ਖ਼ਾਨ ਤੋਂ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਬਣਿਆ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਦਰਵੇਸ਼ ਸਾਬਰ ਸ਼ਾਹ ਨੇ 'ਦੁੱਰੇ ਦੁੱਰਾਨ' ਦਾ 

ਖ਼ਿਤਾਬ (ਪਦਵੀ) ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ “ਦੁਰਾਨੀ” 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਸਰਹਿੰਦ 

ਨੇੜੇ ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ ਤੋਂ ਹਾਰ ਕੇ ਕਾਬਲ ਪਰਤ ਗਿਆ। ਮੁਗ਼ਲ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 

1749 ਈ. ਵਿਚ ਫਿਰ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਹਰਾ ਕੇ ਮੁਲਤਾਨ, ਸਿੰਧ, 

ਪੰਜਾਬ ਆਦਿ ਸੂਬੇ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਕਰ ਲਏ। 

ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਖ਼ੂਬ ਲੁਟ-ਮਾਰ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਦੀ ਪਰਛਾਈ ਪੰਜਾਬੀ ਲੋਕ-ਗੀਤਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ, ਜਿਵੇਂ- ਕੁਝ ਹਾਲਾਂ ਦੀ ਕੁਝ ਪਾਲਾ ਦਾ / ਝਾਕੀ 

ਅ/ਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਅਬਦਾਲੀ ਦੀ / 

ਸੈਨ 1754 ਈ. ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੀ ਮੌਤ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਲਮਗੀਰ ਦੂਜਾ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। 

ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਗ਼ਾਜ਼ੀਉੱਦੀਨ ਨੇ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਅਧੀਨ 
ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਮੁਲਤਾਨ ਨਗਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ 

ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੂੰ ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਚਿੜ੍ਹ ਕੇ 
ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਸੈਨ 1756 ਈ. ਵਿਚ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਤੀਜਾ 

ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ, ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ 40 ਦਿਨ ਖ਼ੂਬ ਲਟ-ਮਾਰ 

ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨਜੀਬੁੱਦੌਲਾ ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਬਣਾ ਕੇ ਆਪਣੇ 

ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਪਰਤ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਕਈ 

ਹਮਲੇ ਕੀਤੇ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸੈਨ 1762 ਈ. ਵਾਲਾ ਹਮਲਾ 
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ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ ਇਕ ਦੁਖਦਾਇਕ ਕਾਂਡ ਹੋ ਨਿਬੜਿਆ। 

5 ਫਰਵਰੀ 1762 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਕੁੱਪ-ਰਹੀੜਾ ਦੇ ਮੁਕਾਮ 

`ਤੇ ਸਿੱਖ ਵਹੀਰ ਨੂੰ ਘੇਰ ਕੇ ਲਗਭਗ ਵੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੰਘ, 
ਸਿੰਘਣੀਆਂ ਅਤੇ ਬੱਚੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤੇ । ਫਿਰ ਅਪ੍ਰੈਲ ਮਹੀਨੇ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨੂੰ ਬਾਰੂਦ ਨਾਲ 

ਉਡਾਇਆ। ਸੈਨ 1769 ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਆਖ਼ਰੀ ਵਾਰ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਉਦੋਂ 

ਤਕ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਗਠਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਸਨ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਇਹ ਅਗੇ ਵਧਣ ਦੀ ਹਿੰਮਤ 

ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਗੁਜਰਾਤ ਪਹੁੰਚਣ ਤੋਂ 

ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1772 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਨਕ ਦੇ ਉਸ ਜ਼ਖ਼ਮ ਕਾਰਣ ਮੌਤ ਹੋ ਗਈ ਜੋ ਇਸ 

ਦੁਆਰਾ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਬਾਰੂਦ ਨਾਲ ਉਡਾਉਣ 
ਵੇਲੋਂ ਇਕ ਕੈਕਰ ਨਾਲ ਲਗਾ ਸੀ। 

ਅਹਿਮਦੀਆ ਫ਼ਿਰਕਾ : ਇਹ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸਲਾਮ 
ਦਾ ਹੀ ਇਕ ਫ਼ਿਰਕਾ ਜਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਵਰਤਕ 

ਮਿਰਜ਼ਾ ਗ਼ੁਲਾਮ ਅਹਿਮਦ ਦਾ ਜਨਮ 15 ਫਰਵਰੀ 1836 

ਈ. ਨੂੰ ਕਾਦੀਆਂ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ) ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ 

ਮਿਰਜ਼ਾ ਗ਼ੁਲਾਮ ਮੁਰਤਜ਼ਾ ਦੇ ਘਰ ਚਰਾਗ਼ ਬੀਬੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਦੂਰੋਂ ਪਾਰੇਂ ਮੁਗ਼ਲ 

ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਰਿਵਾਰ ਨੇ ਸੈਨ 
1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਵੇਲੇ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕਰਕੇ 

ਪ੍ਤਿਸ਼ਨਾ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਧਾਰਮਿਕ ਨਿਸ਼ਠਾ ਵਾਲੇ ਇਸ 

ਫਿਰ ਮਸਜਿਦ ਵਿਚ ਪਰੈਪਰਿਕ ਦੀਨੀ ਤਾਲੀਮ ਦਿਵਾਈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੀ ਅਦਾਲਤ ਵਿਚ 

ਮੁਹਰਿਰੀ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਉਤੇ ਜਾ ਲਗਾਇਆ। ਸਿਆਲਕੋਟ 

ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਈਸਾਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਚਾਰ ਜੁਗਤ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ 

ਇਸ ਨਤੀਜੇ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਕਿ ਇਸਲਾਮ ਨੂੰ ਈਸਾਈ 

ਮਤ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਖ਼ਤਰਾ ਹੈ। ਸੈਨ 1877 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਤਾਂ 

ਇਸ ਨੂੰ ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਤੋਂ ਵੀ 

ਖ਼ਤਰਾ ਅਨੁਭਵ ਹੋਣ ਲਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਦੋਹਾਂ ਦਾ 
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ਕਠੋਰ ਵਿਰੋਧੀ ਬਣ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1880 ਈ. ਵਿਦ ਇਸ 

ਨੇ ਚਾਰ ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਵਾਲੀ 

ਪੁਸਤਕ 'ਬ੍ਰਾਹੀਨ-ਏ-ਅਹਿਮਦੀਆ” ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤੀ। ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਈਸਾਈ-ਮਤ, ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ 

ਅਤੇ ਸਿਖ-ਮਤ ਤੋਂ ਇਸਲਾਮ ਨੂੰ ਸਰੇਸ਼ਠ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ “ਮਹਿਦੀ” ਦਸ ਕੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 

ਕਿ ਜਿਸ ਪੈਜ਼ੋਬਰ ਦਾ ਦੁਨੀਆ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਹਦੀਸਾਂ 

ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਮੇਰੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਅਜਿਹੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਮੁਸਲਮਾਨ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਅਤੇ 

ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ ਬਣ ਗਏ, ਪਰ ਕੱਟੜ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੂੰ 

ਇਸ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਚੰਗੀ ਨ ਲਗੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਦਾ ਡਟ ਕੇ ਵਿਰੋਧ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ ਚਲਿਆ 

ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਫ਼ਿਰਕੇ ਦਾ ਨਾਂ “ਅਹਿਮਦੀ” 

ਰਖਿਆ ਜਿਸ ਤੋਂ ਦੋ ਭਾਵ ਲਏ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ 

ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਨਾਂ ਚੂੰਕਿ ਅਹਿਮਦ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ 

ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ ਫ਼ਿਰਕੇ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ “ਅਹਿਮਦੀ” 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਦੂਸਰਾ ਇਹ ਕਿ ਅਹਿਮਦ ਨਾਂ ਹਜ਼ਰਤ 

ਮੁਹੰਮਦ ਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਫ਼ਿਰਕੇ ਦਾ ਸੈਬਧ ਹਜ਼ਰਤ 

ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। 

ਮਿਰਜ਼ਾ ਗੁਲਾਮ ਅਹਿਮਦ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 

1908 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਦੀਆਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉੱਥੇ ਹੀ 

ਇਸ ਨੂੰ ਦਫ਼ਨਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਹਕੀਮ 

ਨੂਰਉੱਦੀਨ ਇਸ ਫ਼ਿਰਕੇ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਖ਼ਲੀਫ਼ਾ ਬਣਿਆ 

ਅਤੇ ਖ਼ਿਲਾਫ਼ਤ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਚਲ ਪਈ। ਇਸ ਫ਼ਿਰਕੇ ਦਾ 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਏਸ਼ੀਆ, ਅਫ਼ਰੀਕਾ ਅਤੇ ਕਈ ਯੂਰਪੀ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਰ੍ 

ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਦੇ ਸੈਚਾਲਕ ਸੁਆਮੀ ਦਯਾਨੰਦ 

ਵਲੋਂ “ਸਤਿਆਰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ 

ਦੀ ਆਲੋਚਨਾ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਮਿਰਜ਼ਾ ਗ਼ੁਲਾਮ ਅਹਿਮਦ 

ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਤਰਫ਼ਦਾਰੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦੇ ਜੀਵਨ ਸੈਬੈਧੀ ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਇਕ ਪੁਸਤਕ ਲਿਖੀ। ਪਰ 
ਇਹ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਮੂਲੋਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸਨ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ 

ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਸਿੱਖ-ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਸਿੰਘ-ਸਭਾ ਲਹਿਰ 



ਅਹਿਰੋਰਾ 

ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਡਟ ਕੇ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਕਿੜ ਕਢਣ ਲਈ “ਭਾਰਤ ਸੁਧਾਰ” ਨਾਮਕ ਪਤ੍ਰਿਕਾ 

ਰਾਹੀਂ ਜਿਥੇ ਮਿਰਜ਼ੇ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਨਕਾਰਿਆ, ਉਥੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਨਾਲ ਵੀ ਸੁਲਹ-ਸਫ਼ਾਈ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਫ਼ਿਰਕੇ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੇ ਨ ਕੇਵਲ 

ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਵਿਰੋਧ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ, 

ਸਗੋਂ ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਵੀ ਤਨਾਓ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ। 

ਅਹਿਰੋਰਾ (ਕਸਥਾ? : ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜੋ 

ਮਿਰਜ਼ਪੁਰ ਜਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਬਨਾਰਸ (ਕਾਸ਼ੀ) 
ਤੋਂ ਲਗਭਗ 40 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ 

ਕਦੇ ਇਹ ਇਕ ਵੱਡਾ ਵਪਾਰਕ ਕੇਦਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਪਟਨਾ ਨੂੰ 

ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸੈਨ 1666 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਥੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਸਾਧੋ 

ਨੂੰ ਉਥੇ ਇਕ ਬ੍ਿਛ ਲਗਾਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਉਥੇ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਬਾਗ਼ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਇਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਥੇ 

ਬਾਗ਼ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ ਬਾਗ਼ 

ਕਰਕੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਗ਼ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਕਾ” ਪੈ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਜਿਸ ਕਮਰੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, 

ਉਹ ਹੁਣ 'ਨਿਵਾਸ ਸਥਾਨ?” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 

ਪ੍ਬੈਧ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਹੱਥਾਂ ਵਿਚ ਹੈ। 

ਅਹਿਰੋਰਾ ਵਿਚ ਕਦੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। 

ਉਥੋਂ ਦੇ ਪੁਰਾਣੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਪਾਸ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਇਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਬੀੜ (1799 ਬਿ.-1742 ਈ.), 

ਇਕ ਪੋਥੀ ਅਤੇ ਇਕ ਗੁਟਕਾ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ ਜੋ ਉਥੋਂ ਦੇ 

ਪੁਜਾਰੀਆਂ/ਗੁੰਥੀਆਂ ਦੀ ਨਿਜੀ ਸੈਭਾਲ ਵਿਚ ਹਨ ਅਤੇ 

ਕਰਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਖ ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਾਂਗ 

ਪਾਸੇ ਵਲ ਬੈਨ੍ਹੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਥੇ 

ਜਾ ਕੇ ਵਸੇ ਸਿੱਖ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਭਈਆ ਸਿੱਖ" ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਅਹਿੰਸਾ : 'ਹਿੰਸਾ” ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਬਿਰਤੀ ਅਹਿੰਸਾ” 

ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ । ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ ਵੇਲੇ 

ਅਤੇ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਭਾਵ ਮਨ, ਬਚਨ ਅਤੇ ਕਰਮ ਨਾਲ, 

ਅਹਿੰਸਾ 

ਕਿਸੇ ਵੀ ਜੀਵ ਨਾਲ ਦੁਸ਼ਮਣੀ ਨ ਕਰਨਾ “ਅਹਿੰਸਾ” ਹੈ। 

ਯੋਗ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਯਮ ਅਤੇ ਨਿਯਮ ਅਹਿੰਸਾ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੀ 

ਹੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਮਨ, ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਕਰਮ ਤੋ ਕਿਸੇ 

ਨੂੰ ਦੁਖ ਦੇਣ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਜਾਂ ਕਰਮਾਚਾਰ ਹਿੰਸਾ” (ਵੇਖੋ) ਦੇ 

ਅੰਤਰਗਤ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਜੈਨ-ਧਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਸਭ ਜੀਵਾਂ ਨਾਲ ਸੈਜਮ 

ਭਰਿਆ ਵਿਵਹਾਰ ਹੀ “ਅਹਿੰਸਾ” ਹੈ। “ਅਹਿੰਸਾ” ਦੇ ਅਗੋਂ 

ਦੋਂ ਭੇਦ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ -- ਕਰਨ-ਯੋਗ ਅਹਿੰਸਾ ਅਤੇ ਨ 

ਕਰਨ-ਯੋਗ ਅਹਿਸਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੁਮਵਾਰ ਸਕ੍ਰਿਯ ਅਹਿੰਸਾ 

ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਕ੍ਰਿਯ ਅਹਿੰਸਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਬੋਧ-ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਵੀ ਅਹਿੰਸਾ ਪਾਲਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ 

ਜੈਨ-ਮਤ ਤੋ ਘਟ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੁਆਰਾ ਅਹਿੰਸਾ ਨੂੰ 

ਪ੍ਚਾਰਨ ਪਿਛੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਰਿਸ਼ੀਆਂ-ਮੁਨੀਆਂ 

ਦੀ ਪ੍ਰਰਣਾ ਜ਼ਰੂਰ ਰਹੀ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵੈਦਿਕ ਯੁਗ ਦੇ 
ਹਿੰਸਾਤਮਕ ਯੱਗਾਂ ਦੀ ਨਿਖੇਧੀ ਕੀਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਜੀਵ ਹਤਿਆ 

ਬੈਦ ਕਰਨ ਲਈ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਈਸਾਈ-ਮਤ ਵਿਚ ਵੀ 

ਅਹਿੰਸਾ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨੂੰ ਸਤਕਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਜ਼ਰਤ 

ਈਸਾ ਨੇ ਪੇਮ ਅਤੇ ਅਹਿੰਸਾ ਰਾਹੀਂ ਵੈਰੀਆਂ ਦੇ ਦਿਲ ਵੀ 

ਜਿਤ ਲਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਕਾਤਲਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਮਾਫ਼ 
ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਟਾਲਸਟਾਇ, ਮਹਾਤਮਾ ਗਾਂਧੀ ਆਦਿ ਯੁਗ-ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਉਤੇ 

ਈਸਾ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਰ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹਿੰਸਾ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਕੋਈ 

ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ। ਹਰਿ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸਭ ਤੋਂ` ਵੱਡੀ 

ਰੁਕਾਵਟ ਹੈ - /ਹੌਸ਼ਾ ਤਉ ਮਨ ਤੇ ਨਹੀੰ ਛੁਟੀ ਜੀਆ 

ਦਾਇਆ ਨਹੀੰ ਪਾਲਾ / ਪਰਮਾਨੰਦ ਸ਼ਾ ਸੰਗਤਿ 0/ਲਿ ਕਥਾ 

ਪੁਨੀਤ ਨ ਚਾਲੀ/ (ਗੁ.ਰੈ.1253) ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਵਿਚ ਅਕਾਰਣ ਹਿੰਸਾ ਵਰਜਿਤ ਹੈ । ਪਰ ਜਦੋਂ' ਜੀਵਾਂ/ 

ਮਨੁੱਖਾਂ ਉਤੇ ਜ਼ੁਲਮ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕੀਤਾ 

ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਸਾਧਨ ਰਾਹੀ ਵੀ ਜ਼ਾਲਮਾਂ ਦੀ 

ਕਾਰਵਾਈ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਨ ਪਾਈ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਸ਼ਸਤ੍‌ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ' ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ - ਚ ਕਾਰ ਅਜ਼ 

ਹਮਾ ਹੀਲੜੇ ਦਰਗਾਜ਼ਸ਼੍ਤ / ਹਲਾਲ ਅਸ਼ਤ ਝਰਦਨ ਝਸ਼ਮਸਾ 

ਦਸ਼੍ਤ / (ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ)। ਇਹ ਅਹਿੰਸਾ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਉਤੇ 



ਅਹੀਆਪੁਭ ਵਾਲੀ ਪੰਥੀ 

ਪਹਿਰ" ਦੇਣ ਲਈ ਕੀਤੀ ਗਈ 'ਹਿੰਜਾ” ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਕ੍ਿਯ 
ਹਿੰਸਾ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਅਹੀਆਪੁਰ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ : ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ 
ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚੋ` ਇਕ, ਜੋ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਬਟਵਾਰੇ ਵੇਲੇ 

ਅਹੀਆਪੁਰ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਭੱਲਾ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਆਈ। 

ਇਹ ਪਰਿਵਾਰ ਹੁਣ ਜਲੈਧਰ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ 

“ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੰਥੀਆਂ”। 

੨੩>੯ ੪< 

ਅਹੈਕਾਰ : ਵੇਖੋ 'ਹੈਕਾਰ', 'ਹਉਮੈ”। 

ਅਕਬਰਪੁਰ ਖੁਡਾਲ (ਪਿੰਡ) ਮਾਨਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਦਾ ਮਹਾਨਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਖੁਡਾਲ 

ਅਕਬਰਵਾਲੀ” (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਹੈ। 

ਅਕਬਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ (1542-1605 ਈ.) ਇਹ ਬਾਬਰ 

ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਹੁਮਾਯੂੰ ਦੇ ਘਰ ਬੇਗਮ ਹਮੀਦਾਬਾਨੂ ਦੀ ਕੁਖੋਂ :5 

ਅਕਤੂਬਰ 1542 ਈ. (ਕਈਆਂ ਨੇ 23 ਨਵੰਬਰ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ) ਨੂੰ ਅਮਰਕੋਟ (ਸੂਬਾ ਸਿੰਧ) ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਉਦੋਂ 

ਹੁਮਾਲੂੰ ਸ਼ੇਰ ਸ਼ਾਹ ਸੂਰੀ ਤੋਂ ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਤੇ ਭਜ 

ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਬਚਪਨ ਆਪਣੇ ਚਾਚੇ ਕਾਮਰਾਨ ਕੌਲ 

ਕਾਬਲ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਬੀਤਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਲਿਖਣ 

ਵਿਚ ਕੋਈ ਰੁਚੀ ਨਹੀ' ਸੀ, ਪਰ ਲੜਾਈ ਦੇ ਕਰਤਬਾਂ ਵਿਚ 

ਬਹੁਤ ਦਿਲਚਸਪੀ ਲੈਂਦਾ ਸੀ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਨੇ 

ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 20 ਜਨਵਰੀ 

_ 1556 ਈ. ਨੂੰ ਹੁਮਾਯੂ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਪਿਛੋਂ ਪੌਣੇ ਚੌਦਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ 

ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਉਸਤਾਦ ਬੈਰਾਮ ਖ਼ਾਨ ਦੀ 

ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਇਹ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। 

ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਅਕਬਰ ਦੀ 

ਸੈਨਾ ਦੀ ਪਾਨੀਪਤ ਦੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਜੋਮ ਕੇ ਲੜਾਈ ਹੋਈ। 

5 ਨਵੰਬਰ 1556 ਈ. ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਜਿਤ ਹੋਈ 

ਅਤੇ ਅਕਬਰ ਦਾ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਦੇ ਡਰ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਆਗਰਾ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾ ਕੇ ਉਸ ਦਾ 

ਨਾਂ “ਅਕਬਰਾਬਾਦ” ਰਖਿਆ। 

ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਬੈਰਾਮ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਰਾਜ ਦੀ ਵਾਗ-ਡੌਰ 

ਅਕਬਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਸੈਭਾਲੀ ਰਖੀ, ਪਰ ਅਕਬਰ ਉਸ ਦੀ ਮਨਮਰਜ਼ੀ ਵਾਲੇ 

ਵਿਵਹਾਰ ਤੋਂ ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਆਗਰੇ ਤੋਂ ਦਿੱਲੀ 

ਆ ਕੇ ਬੈਰਾਮ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਬਰਤਰਫ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ 

ਰਾਜ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਸੈਭਾਲ ਲਿਆ। ਬੈਰਾਮ ਖ਼ਾਨ ਨੇ 
ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਮੱਕੇ ਵਲ ਚਲੇ ਜਾਣ ਲਈ ਛਡ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਸਾਰੇ ਸਿਰਕਸ਼ ਸਰਦਾਰਾਂ ਤੋਂ 

ਆਪਣਾ ਰਾਜ-ਮਾਰਗ ਸਾਫ਼ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਆਪਣੇ 

ਰਾਜ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਲਦੀ ਹੀ 

ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚਲੇ ਮਾਲਵਾ, ਅੰਬੇਰ (ਆਮੇਰ) ਅਤੇ ਜੋਧਪੁਰ 

ਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਤਕ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ-ਖੋਤਰ ਵਧਾ 

ਲਿਆ। ਆਪਣੀ ਸਿਆਣਤ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਰਾਜਪੂਤ 

ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਉਦਾਰਤਾ ਵਿਖਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕੈਦੀਆਂ ਨੂੰ 

ਗ਼ੁਲਾਮ ਬਣਾਉਣ, ਜਜ਼ੀਆ ਵਸੂਲ ਕਰਨ ਅਤੇ ਤੀਰਥ- 
ਯਾਤਾ ਉਤੇ ਰੋਕ ਲਗਾਉਣ ਦੀਆਂ ਪ੍ਥਾਵਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਰਾਜਪੂਤ ਰਾਜਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤਿਆਂ ਨੇ ਅਕਬਰ 

ਦੀ ਪ੍ਭਤਾ ਸਵੀਕਾਰ ਨ ਕੀਤੀ। ਜੈਪੁਰ ਅਤੇ ਜੋਧਪੁਰ ਦੇ 

ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਅਕਬਰ ਨਾਲ ਭਾਵੇਂ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਸੈਬੈਧ 

ਕਾਇਮ ਕਰ ਲਏ ਪਰ ਮੇਵਾੜ (ਮੇਵਾਰ) ਦੇ ਮਹਾਰਾਣਾ ਉਦੈ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਕਬਰ ਦੀ ਪਰਵਾਹ ਨ ਕੀਤੀ । ਉਸ ਨੂੰ ਦੇਡ ਦੇਣ 

ਲਈ ਅਕਬਰ ਨੇ ਚਤੌੜਗੜ੍ਹ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਮਹਾਰਾਣਾ 

ਘਾਇਲ ਹੋ ਕੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲ ਗਿਆ, ਪਰ ਜੈਮਲ 

ਅਤੇ ਫੱਤਾ ਨਾਂ ਦੇ ਰਾਜਪੂਤ ਯੋਧੇ ਅਦੁੱਤੀ ਵੀਰਤਾ ਨਾਲ 

ਲੜਦੇ ਹੋਏ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਸ ਵੀਰ-ਕਾਵਿ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ਾ ਬਣ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1567 ਈ. ਵਿਚ ਚਤੌੜਗੜ੍ਹ ਅਤੇ ਰਣਥੈਭੌਰ 

ਦੇ ਕਿਲ੍ਹਿਆਂ ਉਤੇ ਅਕਬਰ ਨੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਰਾਜ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਕਾਲਿਜਰ, ਮਾਰਵਾੜ ਅਤੇ ਬੀਕਾਨੌਰ 

ਤਕ ਵਧਾਉਂਦਾ ਹੋਇਆ ਗੁਜਰਾਤ ਤਕ ਜਾ ਪਹੁੰਚਿਆ। 

ਇਧਰ ਪੂਰਬ ਵਲ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1572-74 ਈ. ਵਿਚ 

ਬੈਗਾਲ ਅਤੇ ਬਿਹਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਫਿਰ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਇਸ ਨੇ ਕਸ਼ਮੀਰ, ਅਫ਼ਗਾਨਿਸਤਾਨ, 

ਬਲੋਚਿਸਤਾਨ ਅਤੇ ਸਿੰਧ ਤਕ ਆਪਣੀ ਰਾਜ-ਸੀਮਾ 



ਅਕਬਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਵਧਾਈ ਅਤੇ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕੀਤੀ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਅਤੇ 

ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਰਾਜ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਦਮੋਦਰ ਨੇ ਆਪਣੇ 

“ਹੀਰ” ਦੇ ਕਿੱਸੇ ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ -- 'ਪਾਤਸ਼ਾਗੀ ਜੋ 
%ਕਥਰ ਸੰਦ, ਹਲ ਨ ਹੱਜਤ ਕਾਈ /” 

ਅਕਬਰ ਨੇ ਨਿੱਤ ਵਧਦੇ ਰਾਜ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸੁਚੱਜੇ 

ਢੰਗ ਨਾਲ ਚਲਾਇਆ। ਆਮਦਨ ਦੇ ਸਾਧਨਾਂ ਨੂੰ 

ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ! ਸਾਰੇ ਧਰਮਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਉਦਾਰਤਾ ਦਾ 

ਰਵੈਯਾ ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆ “ਦੀਨ-ਏ-ਇਲਾਹੀ' ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਹਰ ਧਰਮ ਵਾਲਾ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 

ਸਕਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਮੁੱਖ ਸਿੱਧਾਂਤ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਸਨ-- 

ਭਾਵਨਾ ਜਾਂ ਆਸਥਾ, ਮਾਸ ਖਾਣ ਅਤੇ ਜੀਵ ਹਤਿਆ ਕਰਨ 

ਦੀ ਮਨਾਹੀ, ਇਸਤਰੀ ਸਹਿਵਾਸ ਵਿਚ ਸੈਜਮ ਅਤੇ ਸ਼ੁੱਧਤਾ, 

ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਦਾਨ ਅਤੇ ਭੰਡਾਰੇ ਲਗਾਉਣਾ। ਇਸ ਨਵੇਂ ਧਰਮ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਅਕਬਰ ਖ਼ੁਦ ਹਰ ਇਕ ਨੂੰ ਦੀਕਸ਼ਿਤ 
ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀ ਜਦੋਂ ਆਪਸ ਵਿਚ 

ਮਿਲਦੇ ਤਾਂ “ਅੱਲਾ-ਹੂ-ਅਕਬਰ” ਕਹਿੰਦੇ ਅਤੇ ਉੱਤਰ ਵਿਚ 

“ਜੱਲੇ-ਜਲਾਲ-ਹੂ” ਉਚਾਰਦੇ। ਇਹ ਲੌਕ ਆਪਣੀ ਪਗੜੀ 
_ ਵਿਚ ਅਕਬਰ ਦਾ ਇਕ ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ ਚਿੱਤਰ ਵੀ ਰਖਦੇ । 

ਪਰ ਕੱਟੜਵਾਦੀ ਮੁਲਾਣਿਆਂ ਨੇ ਅਕਬਰ ਦੇ ਇਸ ਨਵੇਂ 

ਧਰਮ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਕਈਆਂ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਵਿਚ ਬਗ਼ਾਵਤ 

ਵੀ ਹੋਈ, ਜੋ ਭਾਵੇਂ ਅਕਬਰ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੂਝ ਨਾਲ ਦਬਾ 

ਦਿੱਤੀ ਪਰ ਆਪਣੇ ਨਵੇਂ' ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਨੂੰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ 
ਘਟਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਧਰਮ ਅਕਬਰ ਦੇ ਜੀਵਨ 

-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਅਕਬਰ ਨੇ ਕਈ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਵਿਚ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮਿਕ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਨੂੰ ਭਾਖਾ ਵਿਚ 

ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਵਾਇਆ ਤਾਂ ਜੋ ਦੋਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲੋਂ ਇਕ 
ਦੂਜੇ ਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਸਮਝ ਸਕਣ। ਇਹ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 

ਅਤੇ ਕਲਾਕਾਰਾਂ ਦਾ ਕਦਰਦਾਨ ਸੀ। “ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਅਨੁਸਾਰ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 

ਵਿਚ, ਪਹਿਲਾਂ ਲੈਗਰ ਛਕ ਕੇ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਭਾਈ 

ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ, ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਅਕਾਲ 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਅਬੁਲ ਫ਼ਜ਼ਲ ਨੇ 

“ਅਕਬਰਨਾਮਾ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਅਕਬਰ 24 

ਨਵੰਬਰ 1598 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਪਾਸ 

ਗੋਇਦਵਾਲ ਗਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਕਹੇ ̀ ਤੇ ਸੋਕੇ ਦੇ ਮਾਰੇ 

ਕਿਸਾਨਾਂ ਦਾ ਮਾਲੀਆ ਅਕਬਰ ਨੇ ਮਾਫ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਕ _ 

ਹੋਰ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋ ਅਕਬਰ ਬਟਾਲੇ ਠਹਿਰਿਆ 

ਹੋਇਆ ਸੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਗੇ 

ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕੀਤੀ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਇਸਲਾਮ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਅੰਸ਼ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ 
ਹਨ। ਅਕਬਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਬਟਾਲੇ ਬੁਲਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸਹਿਤ 

ਉਥੇ ਭੇਜਿਆ। ਅਕਬਰ ਨੇ ਰੌ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਝ ਥਾਂਵਾਂ ਤੋਂ ਪੜ੍ਹਵਾਇਆ। ਤਸਲੀ ਹੋ ਜਾਣ 

`ਤੇ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਗੇ 52 ਮੋਹਰਾਂ ਭੇਂਟ ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ 

ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਖ਼ਿਲਤਾਂ ਦੇ ਕੇ ਆਦਰ 
ਸਹਿਤ ਵਿਦਾ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਈ ਵੀ ਇਕ ਕੀਮਤੀ 

ਖ਼ਿਲਤ ਭੇਜੀ। 

ਦੱਖਣ ਦੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਰਝੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਅਕਬਰ ਦੇ ਲੜਕੇ ਸਲੀਮ (ਜਹਾਂਗੀਰ) ਨੇ ਬਗਾਵਤ ਕੀਤੀ, 

ਪਰ ਸੈਨ 1603 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗ ਕੇ ਪਿਤਾ 

ਦੀ ਅਧੀਨਗੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲਈ। 16 ਅਕਤੂਬਰ 1605 

ਈ. ਨੂੰ ਅਕਬਰ ਦਾ ਆਗ਼ਰੇ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਹ 

ਬਹੁਤ ਪ੍ਤਾਪੀ, ਗੰਭੀਰ, ਉਦਾਰ, ਹਰਮਨ ਪਿਆਰਾ ਅਤੇ 

ਦੂਰਦਰਸ਼ੀ ਸ਼ਾਸਕ ਸੀ। 

ਅਕਾਲ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦਾ ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। “ਕਾਲ” (ਵੇਖੋ) ਦਾ 

ਅਰਥ ਹੈ ਸਮਾਂ, ਮਿ੍‌ਤੂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਅਕਾਲ” ਦਾ ਅਰਥ 

ਹੋਇਆ ਜੋ ਸਮੇਂ ਅਤੇ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ 

ਸੱਤਾ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਜੋ 

ਕਾਲ ਦਾ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਜੈਮਦਾ ਅਤੇ ਮਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਜੂਨੀ ਹੈ, ਜੈਮਦਾ ਮਰਦਾ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ 

ਕਾਲ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨੂੰ ਕਾਲ-ਅਤੀਤ ਮੰਨਣ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ 

ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। “ਭਗਵਦ ਗੀਤਾ” (2/17) ਵਿਚ ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ 
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ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਕਰਨ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ 

ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਮਾਂਡੂਕ੍ਯ ਉਪਨਿਸ਼ਦ (1) ਵਿਚ ਉਸ 
ਨੂੰ ਤੈਕਾਲ-ਅਤੀਤ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼੍ਰੇਤਾਸ਼ੂਤਰ ਉਪਨਿਸ਼ਦ 

(6/16) ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਕਾਲ ਦਾ ਵੀ ਕਾਲ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਮੂਲ ਮੰਤ੍ਰ” ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ “ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ” (ਕਾਲ-ਅਤੀਤ ਸਰੂਪੀ) 
ਕਿਹਾ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ “ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਤੂ ਅਕਾਲ 
ਪੁਰਖੁ ਨਾਹੀ ਸੰਨ ਕਾਲਾ/ ਤੂ ਪਰਖ ਅਲੌਖ ਅਗੰਮ 
/ਨਰਾਲਾ/ (ਗੁ ਗੰ .1038)। ਵਿਕਰਾਲ ਕਾਲ ਨੂੰ ਵੀ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਗ੍ਰਸ ਲਿਆ ਹੈ ( ਕਾਲ /#ੈਕਾਲ ਕਾਇ /ਇਕ 

ਗਾਸ਼ਾ- ਗੁ. ਗੁੰ.1038)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੈ-ਕਾਲ 

ਸ਼ਾਸਿਤ ਨਹੀਂ, ਕਾਲ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 

ਅਧੀਨ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਸ਼ਦਾ ਸਲਾਮਤ ਹੈ, 

ਉਸ ਦੀ ਤੁਲਨਾ 'ਤੇ “ਕਾਲ” ਅਨਾਦਿ ਅਤੇ ਸਦੀਵੀ ਸੱਤਾ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਨਿਰਗੁਣਤਾਵਾਦੀ ਹੈ। 

“ਦਸਮ ਗੰਥ” ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ “ਅਕਾਲ” ਨੂੰ 

ਰੁਪਾਇਕ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਗੁਣਤਾ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਵੀ 

ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ ਹੈ। “'ਬਚਿਤ੍੍‌ ਨਾਟਕ” (ਅਧਿ.1) ਵਿਚ 

ਹੋਰ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਇਸ਼ਟਦੇਵਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ “ਕਾਲ” ਦੀ 

ਉਪਾਸਨਾ ਲਈ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ -- ਕਾਹੇ ਕੌ ਭੂਰ 
ਕਠੇਂ ਤਪਸ਼ਾ//ਏਨ ਕਾਂ ਕੋਊ ਕੰਡਾ ਕੇ ਕਾਮ ਨ ਐੰਹੈ / ਤੀਹ 
ਬਚਾ/ਏ ਸਕੀ ਕਹ ਕੌਸੇ ਕੰ ਆਪਨ ਘਾਵ ਬਝਚਾ/ਇ ਨ ਔਹ / 

ਕੋਪ ਕਰਾਲ ਕਾ ਪਾਵਕਾ ਕੰਡ # ਆ ਟੰਿਓ /ਤਿਮ ਤਹਿ 

ਟੰਗੇ ਹੈ / ਚੌਤ ਠੇ ਚੌਤ ਅਜੋਂ ਜੀਆ ਮੈ ਜੜ ਕਾਲ /ਨਿਪਾ /ਝੈਨ 

ਕਾਮ ਨ ਔਹ 98 / 

ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ (ਬਾਣੀ) : “ਦਸਮ-ਗੰੰਥ” ਵਿਚ ਕੁਮਾਂਕ 
ਦੋ ਉਤੇ ਸੈਕਲਿਤ ਇਹ ਭਗਤੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ “ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ” ਆਦਿ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 
ਕੋਈ ਨਾਂ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ। ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਕਿਤੇ 

ਕਿਤੇ ਅਖ਼ੀਰ 'ਤੇ “ਉਸਤਤ ਸੈਪੂਰਨੰ” ਸ਼ਬਦ ਲਿਖੇ ਹਨ। 
ਸੈਭਵ ਹੈ ਇਸ ਦੇ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਰਖ ਕੇ 

ਕਿਸੇ ਲਿਖਾਰੀ ਜਾਂ ਸੈਗਹਿ-ਕਰਤਾ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਰਤਮਾਨ 
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ਨਾਂ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਹੋਵੇ। 

ਇਸ ਦੇ ਆਰੋਭ ਵਿਚ “ਉਤਾਰ ਖਾਸੇ ਦਸਖਤ 

ਕਾ। ਪਾਤਿਸਾਹੀ ੧੦” ਉਕਤੀ ਲਿਖੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਹੇਠ ਲਿਖਿਆ ਛੰਦ (ਉਦਗਾਰ) ਅੰਕਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ : 

ਅਕਾਲ ਪਰਖ ਕੀ ਰਛਾ ਹਮਨੰ / 

ਸ਼ਰਝ' ਲੋਹ ਕੀ ਗੱਛਿਆ ਹਮਨੀ / 

ਸ਼ਰਝ ਕਾਲ ਜਾ ਦਾ ਗੱਛਿਆ ਹਮਨੰ / 

ਸ਼ਰਝ' ਲੋਹ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਦਾ ਗੱਛਆ ਹਮਨੀ / 

ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ “ਆਗੇ ਲਿਖਾਰੀ ਕੇ ਦਸਖਤ”" 

ਉਕਤੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 

ਜਦੋ' “ਦਸਮ-ਗੰਥ” ਦੇ ਵਰਤਮਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਰਜ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਉਤਾਰਾ ਕਿਸੇ ਅਜਿਹੀ ਪੇਥੀ ਤੋਂ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਜਿਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਹੱਥਾਂ 

ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਉਪਰੋਕਤ ਛੌਦ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ 

ਦਾ ਸਾਰਾ ਪਾਠ ਕਿਸੇ ਲਿਖਾਰੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਪਾਠ 'ਤ੍ਰਪ੍ਰਸਾਦਿ” ਉਕਤੀ ਸਹਿਤ 

ਚਉਪਈ ਛੰਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਦਸ 

ਚਉਪਈ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬ੍ਰਹਮ ਸੈਬੈਧੀ ਧਾਰਣਾ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ “ਇਕ ਓਅੰਕਾਰ” ਨੂੰ 

ਪ੍ਣਾਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ।“ਓਅੰਕਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਵਾਚਕ ਵਜੋ' ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। “ਓਅੰਕਾਰ” 

ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਓਅੰਕਾਰ 
ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਮੂਲ-ਮੰਤੁ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਥਮ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। “ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ” 

ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਵਿਚ 

ਗਿਣਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 

ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ, ਸਭ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਘਟ 
ਘਟ ਵਾਸੀ ਵੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਦਸ ਚਉਪਈਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ 10 ਕਬਿੱਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕਤਾ, 

ਅਨੋਕ-ਰੂਪਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਕ-ਰੂਪਤਾ ਆਦਿ ਗੁਣਾਂ ਦਾ 
ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਮੂਲ ਭਾਵਨਾ 

ਅਨੋਕਤਾ ਵਿਚ ਏਕਤਾ ਲਭਣ ਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ 10 ਸਵੈਯੇ ਹਨ। ਇਹ ਸਵੈਯੇ 
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ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 'ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਸੈਚਾਰ” 

ਦੀ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਗਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਵਖਰੀਆਂ ਵਖਰੀਆਂ ਸਾਧਨਾ ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ 

ਆਡੰਬਰਾਂ, ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ, ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੁਖਾਂ-ਭੋਗਾਂ ਆਦਿ 

ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਮ-ਪੂਰਵਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ 
ਕਰਨ ਵਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਰੁਚਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਨਮੂਨੇ 

ਵਜੋਂ 29ਵਾਂ ਸਵੈਯਾ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ 20 ਤੋਮਰ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਨਿਰਵਿਕਾਰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਗੁਣਗਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 'ਤੇ 

ਸਾਰੇ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ, ਅਵਤਾਰ, ਧਰਮ-ਗੰਥ, ਤੀਰਥ- 

ਇਸ਼ਨਾਨ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ ਵਿਅਰਥ ਹਨ। ਇਕ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਸਰਬ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ। ਫਿਰ 20 ਲਘੁ- 

ਨਰਾਜ ਛੰਦਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕਤਾ 

ਅਤੇ ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਉਸ ਦੀ 

ਉਪਾਸਨਾ ਵਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੋਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਬਾਦ 20 ਕਬਿੱਤ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦੁਨਿਆਵੀ ਪ੍ਪੰਚ 

ਤੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਅਪਰ ਅਪਾਰ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਵੈਰੀ-ਮਿਤਰ, ਸ਼ੂਧਰਮੀ-ਵਿਧਰਮੀ ਦੇ ਲਗਾਓ ਤੋੱ' ਉੱਚੇ 

ਉਠ ਕੇ ਸੱਚੀ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਉਧਾਰਕ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਪਗਟ ਹੋਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ 

_ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ, ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਇਸ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਹੋਵੇ , ਭਾਵੇਂ 

ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੇਸ਼ ਦਾ; ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ 

ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਉਪਸਥਿਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ (85)। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਣ ਤੋਂ ਅਗੇ 30 ਭੁਜੈਗ-ਪੁਯਾਤ ਛੰਦ 

ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਿਰਵਿਕਾਰ, ਨਿਸ਼ਕਾਮ 
ਰੂਪ 'ਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਫਿਰ 20 ਪਾਧੜੀ 

ਛੰਦ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਕਾਲ ਸੱਤਾ ਦੇ ਗੁਣ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੇ 

ਗਏ ਹਨ। ਅਗਲੇ 20 ਤੋਟਕ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ-ਸਿਰਜਨਾ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਫਿਰ 20 

ਨਰਾਜ ਅਤੇ 20 ਰੂਆਮਲ ਛੰਦਾਂ ਰਾਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ 10 ਦੋਹਰੇ (201 ਤੋਂ 210) ਹਨ। 

ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ 

ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਕੇਤ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਉਹ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਲੁਪਤ ਹਨ। ਇਸ 

ਪ੍ਸੈਗ ਨੂੰ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਪੰਡਿਤ 

ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਇਹ 

ਦੋਹਰੇ ਪਹੇਲਿਕਾਲਕਾਰ ਵਜੋਂ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਜੋ ਬੁਝਾਰਤਾਂ ਪਾਈਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰਾਂ 

ਵਲ ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਵਿਚੋ ਹੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਹੇਲਿਕਾਲਕਾਰ 

ਦੇ ਦੋ ਭੇਦ-ਅਰਥ ਅਤੇ ਵਰਣ--ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੋਹਰਿਆਂ ਨੂੰ ਵਰਣ-ਪਹੇਲਿਕਾ ਦੇ ਅੰਤਰਲਾਪਿਕਾ ਉਪ- 

ਭੇਦ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 

ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ੋਕਾਵਾਂ ਉਠਾਈਆਂ 

ਗਈਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਦਸ ਦੋਹਰੇ “ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ” ਮੂਲ ਵਿਸ਼ੇ 
ਤੋਂ ਹਟਵੇਂ ਹਨ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਭਾਵ-ਕ੍ਰਮ 
ਵਿਵਸਥਾ ਦਾ ਅਭਾਵ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਥੈਧ, 

ਬੈਠਦਾ ਹੈ। 

ਦੋਹਰਿਆਂ ਤੋ ਬਾਦ 20 ਦੀਰਘ ਤ੍ਰਭੈਗੀ ਛੰਦ 

ਹਨ। ਇਹ ਵੀ ਅਪ੍ਰਸੈਗਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਦਰਜ ਹੋਏ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ਾ ਚੰਡੀ ਦੇਵੀ 

ਦਾ ਗੁਣਗਾਨ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਇਸ਼ਟ- 

ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਲੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟੀਕਰਣ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਕੁਝ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਇਹ “ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-2” ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣੇ ਸਨ, ਜੋ ਲਿਖਾਰੀ ਦੀ ਭੁਲ ਨਾਲ ਇਥੇ ਪਾ 

ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ 

ਗੁਰੂ ਜੀ “ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ” ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰ ਰਹੇ 

ਸਨ, ਉਦੋ ਕਾਸ਼ੀ ਤੋਂ ਪੰਡਿਤ ਕਾਸ਼ੀ ਰਾਮ ਆ ਗਿਆ। ਉਸ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਪਰਖਣ ਲਈ ਮਨ ਵਿਚ 

ਵਿਚਾਰ ਕੀਤਾ ਕਿ ਜੇ ਉਹ ਮੈਨੂੰ ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਦੁਰਗਾਂ- 

ਸਤੋਤ ਦਾ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਕਾਵਿ-ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਕੇ ਸੁਣਾਉਣ 

ਤਾਂ ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਲਈ 

ਤਿਆਰ ਹੈ। ਅੰਤਰਯਾਮੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪੰਡਿਤ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਆਉਂਦਿਆਂ ਹੀ ਚੰਡੀ-ਸਤੋਤ੍੍‌ ਦਾ ਇਨ੍ਹਾਂ 20 ਦੀਰਘ 

ਤ੍ਰਿੰਗੀ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਸੁਣਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 



ਅਕਾਲ ਉਂਸਤਤਿ 

ਦਿੱਤਾ। ਪੰਡਿਤ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਤੋ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀ ਨੇ “ਅਕਾਲ 

ਉਸਤਤਿ” ਦੇ ਉਸੇ ਰਚਨਾ-ਕੁਮ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 20 ਛੰਦਾਂ ਨੂੰ 

ਵੀ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟੀਕਰਣਾਂ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਨ੍ਹਾਂ 

20 ਛੰਦਾਂ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 10 ਦੋਹਰਿਆਂ ਦੀ 

ਅਪ੍ਸੈਗਿਕਤਾ ਦੀ ਸ਼ੈਕਾ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਪਿਛੋ' 12 ਪਾਧੜੀ ਛੰਦ ਲਿਖੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੈਬੰਧੀ ਕੁਝ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੱਥ ਅਤੇ 

ਗਿਆਨ ਆਧਾਰਿਤ ਜਿਗਿਆਸਾ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। . 
ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ 10 ਸਵੈਯੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਈ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 

ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਪਾਲਕ ਰੂਪ 

ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਸ ਦੇ ਵਰਣਨ ਅਤੀਤ 

ਅਨਿਰਵਚਨੀ ਰੂਪ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ।(251)। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਣ ਤੋਂ ਅਗੇ 14 ਕਬਿੱਤ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਨੇਕ ਜਾਤਾਂ, ਧਰਮਾਂ, ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਦਾ 

ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾਈ ਪਰਿਵੇਸ਼ਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਖਰੇਵਿਆਂ 

ਪਿਛੇ ਇਕ ਮਹਾਨ ਸੱਤਾ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਹੱਥ ਦਸਿਆ ਹੈ 

ਅਤੇ ਅਨੇਕਤਾ ਤੋਂ ਏਕਤਾ ਵਲ ਭਾਵ-ਸੈਚਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

`ਹਨ। ਆਖ਼ੀਰ ਵਾਲਾ ਛੰਦ ਅੱਧਾ ਕਿਉਂ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਝ 

ਵਿਦਵਾਨ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਛੌਦ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਲਗੇ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਸ਼ੁਭ ਸਮਾਚਾਰ ਦੇ ਪੁਜਣ 

ਕਰਕੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਹੀ ਛਡ ਕੇ ਉਠ ਗਏ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਹ 

ਛੰਦ ਅਪੂਰਣ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਮਤ ਦੇ ਹਨ 

ਕਿ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ 266ਵੇ' ਛੰਦ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਚਰਣ- 

ਪੂਰਨ ਪ੍ਰਤਾਮੰ ਜੰਤ ਮੰਤ ਤੇ ਅਤਾਪ ਨਾਥ ਕੀਗੱਤ /ਤਹਾਗੀੰ 
ਕਂ ਨ ਪਾਰ ਪਾਈਅੜ ਹੈ - ਦੇ ਅਧਾਰ `ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜਿਤਨੀ ਵੀ 

ਉਸਤਤਿ ਕੀਤੀ ਜਾਏ ਉਹ ਅਪੁਰਣ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਅਸੀਮ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਅੰਤ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਅੰਤ ਅਪੂਰਣ ਹੀ 

ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਲੀਲਾਂ ਵਿਚ ਵਜ਼ਨ 

ਘਟ ਹੈ। ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਦੀ ਜਾਚੇ ਜਿਸ ਪੋਥੀ ਤੋਂ “ਅਕਾਲ 
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ਉਸਤਤਿ” ਦੇ ਪਾਠ ਦਾ ਉਤਾਰਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ, ਉਸ 

ਪੋਥੀ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਪੰਨੇ ਮੁਕੰਮਲ ਨਹੀਂ ਸਨ, ਜੋ ਜਾਂ ਫਟ ਗਏ 

ਸਨ ਜਾਂ ਗੁੰਮ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਜਿਥੇ ਅੰਤਿਮ ਪੰਨੇ 
ਦਾ ਪਾਠ ਮੁਕਿਆ, ਉਥੇ ਹੀ ਲਿਖਾਰੀ ਨੋ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ 

ਪਾਠ ਲਿਖਣਾ ਬੰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਿਰਾਕਾਰ, ਨਿਰ-ਵਿਕਾਰ, ਨਿਰਗੁਣ, 

ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ, ਘਟ-ਘਟ ਵਾਸੀ ਰੂਪ ਦਾ ਵਰਣਨ 

ਕੀਤਾ ਹੈ।ਉਸ ਲਈ ਰਾਜਾ-ਰੈਕ, ਹਾਥੀ-ਕੀੜਾ ਸਭ ਸਮਾਨ 

ਹਨ। ਉਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਪਰਾਇਆ ਕੋਈ ਨਹੀਂ। ਉਸ ਦੀ 

ਜੋਤਿ ਹਰ ਪਾਸੇ ਪਸਰੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਹ ਸਭ ਵਿਚ ਰੈਮਿਆ 

ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਭ ਤੋਂ' ਪਰੇ ਵੀ ਹੈ। ਉਹ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਨੂੰ 

ਬਣਾਉਣ, ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਅਤੇ ਸੈਘਾਰਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ 

ਰਖਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸਾਧਨ ਕੇਵਲ ਪੇਮ 

ਜਾਂ ਪੇਮ-ਭਗਤੀ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸਾਧਨ ਵਿਅਰਥ ਹਨ, 

ਪਾਖੰਡ ਹਨ, ਤੈਗੁਣਮਈ ਹਨ, ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੇ ਸਰੋਤ ਹਨ। 

ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਛਿਣ-ਭੈਗਰ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋਣਾ 

ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾ- 

ਵਿਧੀਆਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਅਨੁਭਵ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਗਿਆਨ ਦੀ 

ਅੱਖ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਜਾਣਨਾ ਹੀ 

ਸੱਚੀ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੁਲ 271-1/2 ਛੰਦ ਹਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲਈ 12 ਕਿਸਮਾਂ ਦੇ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਬਿੱਤ ਅਤੇ ਪਾਧੜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ 17 ਵਾਰ ਛੰਦ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ 

ਛੰਦ ਦੀਰਘ ਆਕਾਰ ਵਾਲੇ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ-ਕਵੀ ਨੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਦਲੀਲ ਅਤੇ ਉਕਤੀ-ਜੁਗਤੀ 
ਨਾਲ ਸਮਝਾ ਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦਾ' ਬੋਧ 

ਕਰਾਇਆ ਹੈ। ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਰਚਨਾ ਛੰਦਾਂ 

ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਵਖ ਵਖ ਇਕਾਈਆਂ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਛੋਦ-ਜੁੱਟਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਸਿਰਲੇਖ 

ਅਧੀਨ ਇਕੱਠਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਦਰਸਾਏ ਦੂਹਰੇ ਗਿਣਤੀ-ਅੰਕਾਂ ਤੋਂ ਵੀ 

ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜੇ ਇਹ ਇਕ ਇਕਾਈ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਰਚਨਾ 

ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਦੂਹਰੇ ਅੰਕ ਦੇਣ ਦੀ ਲੋੜ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। 
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ਇਹ ਰਚਨਾ ਭਗਤੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੁਕਤਕ ਕਾਵਿ ਦਾ 

ਸੁੰਦਰ ਨਮੂਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਹਰ ਛੰਦ ਸੁਤੰਤਰ ਭਾਵ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਗਲੇ ਪਿਛਲੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਨੂੰ 

ਜੋੜਨ ਦੀ ਲੌੜ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਫ਼-ਸੁਥਰੀ ਬਜ 
ਹੈਂ। ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕਰਕੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 

ਅੰਖਿਆਈ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ 

ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਪ੍ਰਸੈਗ-ਕੁਮ ਅਨੁਸਾਰ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਭਾਵ 

ਨੂੰ ਠੀਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬਹੁਤ 

ਸਮਰਥ ਹੈ। ਕਈ ਪੰਕਤੀਆਂ ਸਤਿ-ਕਥਨਾਂ ਦਾ ਰੂਪ 
ਧਾਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਭਾਵ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸੁੰਦਰ 

ਸੁਮੇਲ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਤਿਭਾ ਦਾ 

ਲਖਾਇਕ ਹੈ। 

ਅਕਾਲ ਸਹੈਸ੍ਨਾਮ (ਬਾਣੀ) : 'ਵਿਸ਼ਣੂ ਸਹੰਸ੍ਨਾਮ” ਦੀ 
ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ “ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ” ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਅਕਾਲ 

ਸਹੈਸ੍ਨਾਮ” ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ 
ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਗੁਣ ਅਤੇ ਕਰਮ ਵਾਚਕ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ 
ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ । ਵੇਖੋ “ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ”। 

ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਹਰਿਮੰਦਰ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਡਿਉਢੀ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਸਥਿਤ ਤਖ਼ਤ-ਨੁਮਾ ਇਕ ਉੱਚੀ 

ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ “ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੈਨ 1606 ਈ. (1663 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾ ਕੇ ਸੈਨ 1608 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰਾਈ 

ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਕੌਮ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਸੈਂਪਿਆ 

ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਇਕ ਥੜੇ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਵਿਚ ਸੀ। ਫਿਰ 

ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 

“ਅਕਾਲ-ਬੁੰਗਾ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਪਰ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ 

“ਅਕਾਲ” ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਦਸ ਕੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਸੂਚਕ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਇਮਾਰਤ ਦੇ 

ਦਰਸ਼ਨੀ ਡਿਉਢੀ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਨਾਲੇ ਸ਼ਸਤਾਂ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਹੀ 

ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 

ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਹੁੰਦੀ ਸੀ, ਢਾਢੀ ਲੋਕ ਵਾਰਾਂ ਗਾਉੱਦੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਇਮਾਰਤ ਦੇ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਉੱਦੇਸ਼ ਇਹ 

ਸੀ ਕਿ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਆਤਮ-ਰਖਿਆ ਲਈ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਫਲਸਰੂਪ 

ਅਕਾਲ-ਬੁੰਗੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਆਰੰਭ ਹੋਇਆ। ਦਸਵੇਂ 

ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹੀ ਸਥਾਨ ਸਿੱਖ ਜੱਥੇਬੰਦੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰ 

ਬਣਿਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਖ਼ਤਮ 

ਕਰਨ ਦੇ ਉੱਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਸੈਨ 1762 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਢਵਾ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 

ਹਿੰਮਤ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1774 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 

ਮੰਜ਼ਿਲ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਕਰ ਲਈ। ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ ਮੰਜ਼ਿਲਾਂ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਉਸਾਰੀਆਂ 

ਗਈਆਂ। 

ਹਰ ਸਾਲ ਵਿਸਾਖੀ ਅਤੇ ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ ਅਵਸਰਾਂ 

`ਤੇ ਸਮੂਹ ਸਿੱਖ ਜੱਥੇਬੰਦੀਆ ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਇੱਥੇ ਇਕਠੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸੈਕਟ 

ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰਮਤੇ ਪਾਸ ਹੁੰਦੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ 

ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਝਗੜੇ ਵੀ ਇਥੇ ਹੀ ਨਿਪਟਾਏ ਜਾਂਦੇ । 

ਤਨਖ਼ਾਹੀਏ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਰੀਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਜ਼ਾ ਵੀ 

ਇਥੇ ਹੀ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ। ਇਸ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਫ਼ੈਸਲਾ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਸਭ ਸਿੱਖ 

ਜੱਥੇਬੰਦੀਆਂ ਲਈ ਮੰਨਣਾ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੁੰਦਾ। ਇਸ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਅਤੇ ਪ੍ਬੈਧ ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਸਮੇ ਤਬਦੀਲੀਆਂ 

ਹੁੰਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਲਈ 

ਸਥਾਈ ਅਤੇ ਸਰਬੁਚ ਪ੍ਰੇਰਣਾ-ਸਰੋਤ ਹੈ। 

ਸਾਹਿਬ (ਪਟਨਾ), ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ (ਨਾਂਦੇੜ) ਅਤੇ ਦਮਦਮਾ 

ਸਾਹਿਬ (ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ) ਨੂੰ ਤਖ਼ਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ 

ਕਰ ਲਏ ਜਾਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਅਕਾਲ-ਬੁੰਗਾ” ਦੀ ਥਾਂ 

“ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ 

ਦੋ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨਾਂ, ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਪਏ ਹਨ। ਸੈਨ 1921 ਈ. ਤੋਂ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ 



ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ 

ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਸਿੱਖ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸੈਘਰਸ਼ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਦਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। 6 ਜੂਨ 1984 ਈ. ਨੂੰ ਬਲੂ-ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ 

ਵੇਲੇ ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਨੁਕਸਾਨ 

ਪਹੁੰਚਿਆ। ਕੇਂਦਰ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਾਬਾ 

ਸਤਾ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਦੀ ਮੁਰੰਮਤ ਕਰਵਾਈ, ਪਰ ਇਹ 

ਗੱਲ ਪੰਥ ਨੇ ਪ੍ਵਾਨ ਨ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ 

ਸੈਨ 1986 ਈ. ਵਿਚ ਢਵਾ ਕੇ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਰਾਹੀਂ ਨਵੀਂ 

ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। 

ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ : ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ “ਅਕਾਲ 

ਮੂਰਤਿ” (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ “ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ” (ਵੇਖੋ) ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ।“ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ” ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦ-ਯੁਗਲਾਂ ਤੋਂ ਇਕ 

ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਬਣਿਆ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 

ਸ਼ਬਦ-ਯੁਗਲਾਂ ਦੀ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਗੁਹਿਣ 

ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੈ 

ਅਤੇ ਉਹ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ 
“ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ 

ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ (ਪਰਮਾਤਮਾ) ਦੇ ਸਿਰ ਉਤੇ 

ਕਾਲ ਦਾ ਸ਼ਾਸਨ ਨਹੀਂ ਹੈ।ਉਹ ਪੁਰਖ ਅਲੱਖ, ਅਰੀਮ ਅਤੇ 

ਵਿਚਿਤ੍‌ ਹੈ- ਤੂ ਅਕਾਲ ਪੁਰ੪ ਨਾਹੀ ਨਰ ਕਾਲਾ/ ਤੂ 

ਪੁਰਸ਼ ਅਲਖ ਅਗੰਮ /ਨੈਰਾਲਾ/ (ਗੁ .ਰ੍‌ੰ.1038)। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 

ਲਈ 'ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ” ਕੀਤੀ ਹੈ -- 

ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਅਗਾਹ ਬੋਧ /ਸ਼ੁਨਤ ਜਸ਼ੋਂ ਕੋਟਿ ਅਘ ਖਏ / 

(ਗੁ.ਰੀ.212)। ਰ੍ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਪੁਰਖ ਸਰੂਪ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹੈ , ਸਗੋ ਕਾਲ ਉਸ 

ਦੁਆਰਾ ਸ਼ਾਸਿਤ ਹੈ। 

ਅਕਾਲ ਬੁੰਗਾ : ਵੇਖੋ “ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ'। 

ਅਕਾਲ-ਮੂਰਤਿ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ-ਯੁਗਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ੁ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਾਚਕ ਵਜੋਂ 
ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਸੱਤਾ ਜਿਸ ਦਾ 

ਅਕਾਲ-ਮੂਰਤਿ 

ਸਰੂਪ (ਮੂਰਤ) ਕਾਲ-ਅਤੀਤ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਜੋ ਕਾਲ ਦੀਆਂ 

ਸ਼ਕਤੀ-ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉਪਰ ਹੈ, ਜੋ ਤਿੰਨਾਂ ਕਾਲਾਂ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹੀ 

ਹੋਈ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ “ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਪਹਿਲੇ 

ਸ਼ਲੋਕ ਤੋਂ ਹੀ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ - ਆਮਦ 
ਸ਼ਚ ਜੁਗਾਦਿ ਸਚੁ / ਹੈ ਭੀ ਸਚ ਨਾਨਕ ਨਨ ਭ7 ਸਚ / 

(ਗੁ.ਗੰ੍‌.1)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋੱ 

ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਮੁਕਤ ਹੈ। ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹੋਰ 

ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ - %ਲਥ ਅਪਾਰ ਅਗੰਮ ਅਗੇਂਚਰ 

ਨਾ /ਤਸੁ ਕਾਲ ਨ` ਕਰਆ/ (ਗੁ.ਰੀ੍‌ .597)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ “ਅਕਾਲ-ਮੂਰਤਿ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ 
ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਉਸ ਨੂੰ “ਖਉ” (ਵਿਨਾਸ਼) ਤੋਂ ਮੁਕਤ 

ਦਸਿਆ ਹੈ -- ਅਕਾਲ ਮੁਗੰਤ /ਜੈਸ਼ ਕਦੇ ਨਾਹੀਂ ੪ਓ/ 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌.1082)। ਹੂ 
ਮੁਲ-ਮੰਤ੍ੁ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ “ਅਕਾਲ-ਮੂਰਤਿ” 

ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ “ਸਤਿਨਾਮ” ਵੀ ਹੈ।“ਸਤਿਨਾਮ” ਤੋਂ ਭਾਵ 
ਹੈ ਸਦਾ ਵਿਦਮਾਨ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਤੱਤ । ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਦਾ, 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਉਤੇ ਸਮੇਂ ਦੇ ਫੇਰ ਜਾਂ ਗੇੜ ਦਾ ਕੋਈ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਨਹੀਂ ਪੈਂਦਾ। ਪਰ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਹਰ ਇਕ ਵਸਤੂ ਸਮੇਂ ਦੀ ਬਦਲੀ 

ਨਾਲ ਬਦਲਦੀ ਹੈ, ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ ਜਾਂ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਅਸਤਿ ਹੈ, ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ, ਕਾਲਵਸ ਹੈ। 

ਇਸ ਕਰਕੇ ਵੀ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ ਕਿ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਉਤੇ ਕਾਲ ਦਾ ਸ਼ਾਸਨ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਸ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਰਚੈਤਾ “ਅਜੂਨੀ” ਅਤੇ 'ਸੈਭੈ” ਹੈ। ਉਸ 
ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ 

ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲਾ ਹੈ।ਉਹ ਸਦਾ ਸਤਿ ਹੈ, ਅਪਵਿਰਤਨ- 

ਸ਼ੀਲ ਹੈ, ਅਨਸ਼ਵਰ ਹੈ। ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ “ਅਕਾਲ” 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਰ੍ 

ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ (ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ) ਦੇ ਸਿਰ ਉਤੇ 

ਕਾਲ ਦਾ ਸ਼ਾਸਨ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਉਹ ਅਲੱਖ, ਅਰੀਮ ਅਤੇਂ 

ਵਿਚਿਤ੍ ਹੈ - ਤੂ ਅਕਾਲ ਪਰਖ ਨਹ ਨਨੰਨ ਕਾਲਾ / ਤੂ 



ਅਕਾਲੀ 

ਪਰਖ ਅਲਖ ਅਗੰਮ /ਨਿਰਾਲਾ / (ਗੁ.ਰੀ.1038)। ਉਸਨੇ 

ਕਾਲ ਅਤੇ ਵਿਕਾਲ ਨੂੰ ਇਕੋ ਵਾਰ ਹੀ ਗ੍ਰਾਹ (ਲੁਕਮਾ) ਬਣਾ 

ਲਿਆ ਹੈ (ਕਾਲ /ਝਕਾਲ਼ ਕੀਏ /ਇਕ ਗ੍ਰਾਸਾ)। ਇਸ ਤੋੱ 

ਸਾਫ਼ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਖ਼ੁਦ ਕਾਲ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਸ 

ਵਿਚ ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਕਾਲ ਦੇ ਪਰਿਵਰਤਨ ਨਾਲ ਅਨੇਕ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਰੁਤਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਘੜੀਆਂ, 

ਪਹਿਰ, ਵਾਰ, ਮਾਸ ਹੱਦ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਕਾਰਣ ਰੂਪ ਸੂਰਜ ਸਦਾ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਸੇ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵੀ ਅਨੇਕ ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਰੂਪ ਹਨ, ਪਰ 

ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ - /ਵਸ਼ਏ ਚਨਿਆ 

ਘੜੀਆਂ ਪਹਰਾ /ਥਤਾੀ ਵਾਗ ਮਾਹ ਭ/ਏਆ / ਨੁਰਜੁ ਕੰ 

ਰਾਤਿ ਅਨਕ / ਨਾਨਕ ਕਰਤੇ ਕੇ ਕੰਤੇ ਵੈਸ਼ /(ਗੁ.ਗੰ .357)। 

ਗੀਤਾ ਅਤੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ 

ਸਰੂਪ ਸੈਬੈਧੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਪ੍ਰਗਟ 

ਕੀਤੀਆਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਅਕਾਲੀ : “ਅਕਾਲ” ਦੇ ਉਪਾਸਕ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 
“ਅਕਾਲੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਅਕਾਲ” (ਵੇਖੋ) ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ 'ਮੂਲ-ਮੰਤ੍' ਵਿਚ ਬ੍ਹਮ- ਵਾਚਕ 

ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਾਲ ਅਥਵਾ ਮ੍ਰਿਤੂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਤੋਂ ਪਰੇ ਜਾਂ ਅਤੀਤ ਸੱਤਾ ਹੀ 'ਅਕਾਲ” ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ “ਅਕਾਲੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ 

ਲਗਿਆ ਜੋ ਮੌਤ ਤੋਂ ਨਿਡਰ, ਮਾਇਆ ਤੋ' ਨਿਰਲੇਖ ਅਤੇ 

ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪਾਣ ਲਈ 

ਹਰ ਸਮੇਂ ਤਿਆਰ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਆਤਮ- 

ਉਤਸਰਗੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਹੀ 

“ਅਕਾਲੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਨਿਹੰਗ” (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਇਤਿਹਾਸ ਤੋ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੇ ਨਾਂ 

ਨਾਲ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਨੈਨਾ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਅਕਾਲੀ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ 

ਵਰਤਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਦੁਮਾਲਾ ਸਜਾਇਆ ਸੀ। 

ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਸੇਵਕ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨਾਂ 

ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੀ ਛਾਵਣੀ 

ਨਾਲ “ਅਕਾਲੀ” ਪਦ ਵਰਤਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ 

ਵਿਵਸਥਿਤ ਸੈਨਾ ਦਲ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ, 

ਅਟਕ, ਨੌਸ਼ਹਿਰਾ ਆਦਿ ਦੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ 

ਸੈਨਾ-ਦਲ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬੇਮਿਸਾਲ ਜੌਹਰ ਦਿਖਾਏ ਸਨ। 

ਅਕਾਲੀ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ 

ਕੇ ਨਵਾਬ ਨੂੰ ਮਾਰਦਾ ਹੋਇਆ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 

1849 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦੀ ਹਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਕਾਲੀ 

ਸੈਨਿਕ ਦਲਾਂ ਨੂੰ ਤੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਗਿਣਤੀ ਘਟਦੀ ਗਈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਮਹੰਤਾਂ ਅਤੇ ਪੁਜਾਰੀਆਂ 

ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾ ਰਹੀਆਂ ਮਨਮਰਜ਼ੀਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

ਮਰਯਾਦਾ ਦੇ ਉਲੰਘਣ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਜਦ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 

ਅੰਦੋਲਨ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ, ਤਾਂ ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਅਕਾਲੀ-ਜੱਥਾ 

(ਸੇਵਕ ਜੱਥਾ) ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਿਚ 

ਕਾਇਮ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ “ਬਾਬੇ ਦੀ ਬੇਰ” ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਦਸੈਬਰ 1920 ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਇਸ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਲਈ ਇਕ 

ਮਜ਼ਬੂਤ ਲਹਿਰ ਚਲਾਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਨ 1850 ਈ. ਤੋਂ 

ਲਗਭਗ 70 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ 

ਦਲ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ। 

ਅਕਾਲੀ (ਅਖ਼ਬਾਰ) : ਵੇਖੋ “ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਅਕਾਲੀ'। 

ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੀ ਛਾਵਣੀ : ਇਸ ਨੂੰ 'ਨਿਹੰਗਾਂ ਦੀ 
ਛਾਵਣੀ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ ਦੇ ਸ਼ੇਰਾਂਵਾਲਾ 

ਗੇਟ ਦੇ ਬਾਹਰ ਜਿਥੇ ਅਕਾਲੀ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਡੇਰਾ ਸੀ, 
ਉਥੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ 20ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਕ ਛੇ 

ਦੀ ਛਾਵਣੀ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਬੁਰਜ 

ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਵੀ 

ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਆਪਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਕਸਰਤਾਂ ਕਰਵਾਉਂਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। 

ਉਥੇ ਹੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਲਈ ਇਕ ਖੂਹ ਵੀ 



ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਪੁਟਵਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ : ਵੇਖੋ 'ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ”। 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਖਰਾ ਸੌਦਾ ਬਾਰ : ਸੈਨ 1912 ਈ. 
ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਉਦਾਸੀ ਮਹੈਤਾਂ ਤੋਂ ਆਜ਼ਾਦ 

ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਖਰਾ ਸੌਦਾ 

ਬਾਰ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਰਕ ਜੱਟ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਕੀਤੀ ਜੋ ਚੂੜ੍ਹਕਾਣਾ 

ਨਗਰ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਵਸੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ 

ਦੀ ਕਾਇਮੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਮੁੱਦਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰ ਦਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1919 ਈ. 

ਵਿਚ ਹੋਏ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਸਾਕੇ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਅੰਦਰ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ 

ਮੈਂਬਰ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਵੀ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਲਗ ਗਏ। ਫਲਸਰੂਪ 

24 ਦਸੈਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਹਾਰਾਣੀ ਨਕੈਣ, 

ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਵਿਚ ਇਕ ਸੈਮੇਲਨ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ 

ਦਾ ਨਾਂ ਬਦਲ ਕੇ “ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਖਰਾ ਸੌਦਾ ਬਾਰ” ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਝੱਬਰ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ 

ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਲ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਵਿਚ ਬੜੀ ਸਰਗਰਮੀ ਨਾਲ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਇਸ 

ਦਲ ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਭਾਈ ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ ਧਾਰੋਵਾਲੀ ਦੇ ਜੱਥੇ 

ਨਾਲ ਵੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨੇਤਾ ਅਕਸਰ ਮਿਲ ਕੇ ਧਰਮ- 

_ ਸੁਧਾਰ ਦਾ ਉੱਦਮ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਦਲ ਨੂੰ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਸਮੋ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਅਕਿਰਤਘਣ : ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਕ੍ਰਿਤਘਨ” ਸ਼ਬਦ 

ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੁਪ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ ਕਿਸੇ ਦੇ ਉਪਕਾਰ ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਅਹਿਸਾਨ 

ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਅਕਿਰਤਘਣ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ 

ਹੈ - ਐਸ਼ ਨੇ /ਥਸ਼ਰੈ ਪਰਲ /ਝਧਾਤਾ/ ਜਲਤਾ /ਫਰੈ ਰਹੀ 

ਨਿਤ ਤਾਤਾ / ਆਕੈਰਤਘਣੰ ਕਓਂ ਰਾਧੰ ਨ ਕੋਈ ਨਰਕ ਘਰ 

ਮਾਹਿ ਪਾਵਣਾ / (ਗੁ.ਗੰ.1086)। ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਸਦਾ 

ਅਕੋਈ 

ਬਖ਼ਸ਼ਿੰਦ ਹੈ, ਉਹ ਕੀਤੀ ਨ ਜਾਣਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਪਾਲਣੋਂ 

ਵੀ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ - ਆਕਿਰਤਘਣਾ ਨੌ ਪਾਲਦਾ 

ਪ੍ਰਭਾ ਨਾਨਕਾ ਸਦ ਝਖਾ/ਸੰਦੁ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌.47)। 

ਅਕਿਰਤਘਣ ਦੇ ਨੀਚ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ - ਮਦ /ਵਾਂਚਿ /ਨਿਧਾ 

੫7ਇਕੰ ਭਤੇ ਦਾ ਆਸ਼ / ਧਰਿਆ ਆਣਸ਼ ਖੰ੫ਨੰ /ਤਿਸ਼ ਮੰਦਾ 

ਵਾਸ / ਰਤੂ ਭਾਨਿਆ ਕਪੜਾ ਕਾਨ ਕਜ਼ਣ ਤਾਲ / ਢਾਕੈ ਲੰ 

ਚਲਾ ਚੂਹੜਾ ਕ/ਨ ਭੌਗ /ਝਲਾਸ਼ / ਆਥ ਸੁਣਾਏ ਪਛਿਆ 
ਲਾਹੇ /ਵਸ਼ਵਾਸ਼ / ਨਦਗਾਂ ੫ਵੰ ਆਕਰਤਘਣ ਮਤ ਹੋਇ 

/'ਵਿਣਾਸ਼ /(35/9)। 

ਅਕਿਤਰਘਣਤਾ ਤੋ ਖਲਾਸੀ ਕਿਵੇਂ ਹੋ ਸਕਦੀ 

ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਵਿਧੀ ਦਸੀ ਹੈ - ਹਮ ਅਵਗਨ ਕਰਹ ਅਸੰਖ ਨਨੈਂਤ 

ਤਮੂ' ਨੋਰਗੁਨ ਦਾਤਾਗੇ / ਦਾਸਾ ਸੰਗਾਂਤ ਪ੍ਰਡੂ /ਤਿਆ/ੰਗ ਏਂ 

ਕਾਰਮ ਹਮਾਨੋ / ਤੁਮ ਟੇਵਹ ਸਭੁ /ਕਛੁ ਦਵਾਇਆ ਧਨ ਹਮ 

ਆ/ਕੈਰਤਘ/ਨਾਨੇ / ਲਾਗਿ ਪਠੇ ਤੌਨੇ ਦਾਨ ਲਓ ਨਹ /ਚਾਤਿ 

ਖਸ਼ਮਾਰੇ / ਤੁਝ ਤੇ ਝਾਹਨ ਕਿਛੁ ਨਹੀ ਭਵ ਕਾਟਨਹਾਨੇ / 

ਕਹ ਨਾਨਕ ਸਗੱਟੇ ਵਇਆਲ਼ ਗੁਰ ਲੰਹ ਮੁਗਧ ਉਧਾਨੇ / 

(ਗੁ.ਰ੍ੰ.ਧ09)। 

ਅਕੋਈ (ਪਿੰਡ) : ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਸੈਗਰੂਰ 
ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਚਾਰ ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਸੈਗਰੂਰ 

-ਧੂਰੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਾਈ ਮਾਣਕ ਚੰਦ 

ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ ਯਾਤ੍ਰਾ ਵੇਲੇ 
ਛੇਂਵੇ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਸੌਂਟੀ ਤੋਂ ਚਲ ਕੇ ਇਥੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਦੀ ਯਾਦ ਨੂੰ ਤਾਜ਼ਾ ਰਖਣ ਲਈ ਭਾਈ 

ਮਾਣਕਚੰਦ ਨੇ ਉਥੇ ਥੜਾ ਬਣਵਾਇਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਬਡਰੁਖਾ 

ਦੇ ਰਈਸ ਸ. ਦੀਵਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 

ਕਰਵਾਈਂ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1979 ਈ. 

ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੈ। ਇਥੇ ਪਹਿਲੇ , ਛੇਵੇਂ, ਨੌਵੇਂ ਅਤੇ ਦਸਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਦੇ ਜਨਮ-ਦਿਨ ਬੜੇ ਚਾਉ ਨਾਲ ਮਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 



ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਵੇਲੇ 

ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਪ੍ਬਧ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਜ਼ੁਰਗ ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ 

ਇਕ ਕਰੀਰ ਦਾ ਬਿਿਛ ਵੀ ਸੀ, ਜਿਸ ਨਾਲ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੈ ਆਪਣਾ ਘੋੜਾ ਬੈਨ੍ਹਿਆ ਸੀ। 

ਅੱਖਰ : ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਅਕ੍ਸ਼ਰ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ 
ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਮੂਲਕ ਅਰਥ ਹੈ ਜੋ ਨ ਖੁਰੇ, 

ਉਹ ਅਕਸ਼ਰ ਹੈ - ਨ ਕਸਰਤ /ਇ/ਤ ਆਕ੍ਸ਼ਗ / ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਅੱਖਰ ਉਹ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ ਜੋ ਖੁਰਦਾ ਨਹੀਂ, ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ 

ਹੁੰਦਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਪਰਿਵਰਤਨ ਜਾਂ 

_ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਦਾ ਵਾਚਕ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੰਤ ਕਬੀਰ ਨੇ 

ਦੁਨੀਆਵੀ ਅੱਖਰਾਂ ਨੂੰ ਖੁਰਨ ਵਾਲਾ ਮੰਨ ਕੇ ਪਰਮਸੱਤਾ ਨੂੰ 

ਅਖੁਰ ਦਸ ਹੈ - ਏ ਆਖਰ /ਮੰਨ ਜਾ/ਹਿਗੇ ਓਇ ਅਖਰ 

ਇਨ #ਹਿ ਨਹਿ /(ਗੁ.ਰੀ .340)। 

ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਧੂਨੀਆਂ ਨੂੰ 

ਪ੍ਗਟ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਵੀ ਅੱਖਰ ਕਹੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਧੂਨਿਆਤਮਕ 

(ਉਚਰਿਤ) ਅਤੇ ਸੈਕੇਤਾਤਮਕ (ਲਿਖਿਤ) ਦੋਹਾਂ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਕੀਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਸੈਕੇਤਾਤਮਕ ਅੱਖਰ ਨੂੰ “ਵਰਣ” ਵੀ 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਅਖਰ' ਨੂੰ ਇਸ 

ਅਰਥ ਵਿਚ ਵਰਤਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ - /ਇਕਨਾ ਸ਼ਹਿ ਨ 

ਝ/ਹਿ ਨ ਅਕਾਲ ਸਰ ਅਖਰ ਕਾ ਡੋਓਂ ਨ ਲਹੀਤਿ / ਨਾਨਕ ਸੇ 

ਨਰ ਅਸ਼ਲਿ ਖਗ/ਜ /ਝਨ ਗੁਣ ਗਰਲ ਕਰਤ / (ਗੁ .ਰੀ. 

1246)। 

ਉਪਰੋਕਤ ਅਰਥਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

“ਅਖਰ” ਦੀ ਵਰਤੋ ਉਪਦੇਸ਼ (ਅਖਰ ਨਾਨਕ ਆੱਖਠ 

ਆ), ਮੰਤੁ (ਕਵਣੁ ਸ਼ ਅਖਰ ਕਵਣ ਗੁਣੁ ਕਵਣੁ ਸ਼ 
#ਣਾਆ ਮੰਤ), ਪਦਾਰਥ (/ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਆਨ ਅਥਰ ਹੈ ਜੰਤਾ), 

ਆਦਿ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਅਖਾੜਾ : ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 

ਅਖੰਡ-ਪਾਠ 

ਅਕ੍ਰਸ਼ਾਰ ਜਾਂ ਅਕ੍ਸ਼ਪਾਲਾ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਦੇ ਅਰਥ ਰੈਗਭੂਮੀ, ਪਹਿਲਵਾਨਾਂ ਦੇ ਘੁਲਣ ਦੀ ਥਾਂ (ਲਿਖ 

ਅਥਾੜਾ ਮੈੰ ਗੁਰ /ਆਲਿ ਜਾਤਾ) ਆਦਿ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। 

ਪਰ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਸੈਨਿਆਸੀਆਂ, ਬੈਰਾਗੀਆਂ ਅਤੇ ਹੋਰ 

“ਅਖਾੜਾ” ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਥੇ ਉਹ 

ਆਪਣੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕੀੜਾ ਸੈਪੰਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਦੇਖਾ-ਦੇਖੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ 

ਪਹਿਲਾਂ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤਾਂ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ ਸੇਤਾਂ ਨੇ 

ਧਾਰਮਿਕ ਤੀਰਥਾਂ ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਅਖਾੜੇ ਬਣਾਉਣੇ 

ਸ਼ਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਉਦਾਸੀ ਅਖਾੜੇ” 

ਅਤੇ “ਨਿਰਮਲ ਅਖਾੜੇ”। 

ਅਖੰਡ-ਪਾਠ: ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਯੁਗਲ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਰੁਕਾਵਟ ਜਾਂ ਵਿਘਨ ਦੇ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਨਿਰੈਤਰ ਪਾਠ। ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਦਿਨਾਂ (48 

ਘੰਟਿਆਂ) ਵਿਚ ਸਮਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਖ਼ੁਸ਼ੀ , ਗ਼ਮੀ 

ਜਾਂ ਹੋਰ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮਾਂਗਲਿਕ ਕਾਰਜਾਂ ਵੇਲੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 

-ਧਾਮਾਂ ਆਦਿ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਕੀਤਾ 

ਜਾਂ ਕਰਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ ਕਰਨ 

ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਪਿਰਤ ਕਦ ਪਈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ 

ਵਾਲੋਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਰੀਤ ਦਾ ਆਰਭ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਉਦੋਂ ਕੀਤਾ ਸੀ ਜਦੋਂ ਦਮਦਮਾ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਲਿਖਣਸਰ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਅੰਤਿਮ 
ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਮਹਾਨ-ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ “ਪਾਠ 

ਦੀ ਇਹ ਰੀਤਿ ਪੰਥ ਵਿਚ ਬੁੱਢੇ ਦਲ ਨੇ ਚਲਾਈ ਹੈ। ਸਤਿਗੁਰਾਂ 

ਦੇ ਸਮੇਂ ਅਖੰਡ ਪਾਠ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਕਰਦਾ ਸੀ।” 

ਅਖੰਡ-ਪਾਠ ਦੀ ਰੀਤਿ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਣ ਪਿਛੇ ਸਮੇਂ 

ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਆਪਣੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਰਹੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਬੋਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ ਪੰਥ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 

ਸੈਕਟਮਈ ਸਥਿਤੀ ਅਤੇ ਸਥਾਈ ਟਿਕਾਉ ਦੇ ਅਭਾਵ ਕਰਕੇ 



ਅਗਮਪੁਰ 

ਕਿਸੇ ਯੁੱਧ ਜਾਂ ਮੁਹਿੰਮ ਉਤੇ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਜਾਂ ਉਸ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ 

ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ 

ਅਤੇ ਸਮੇਂ ਦੀ ਘਾਟ ਅਤੇ ਸੁਰਖਿਆ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਬਣਾਈ 

ਸਮੇਟਣ ਦੀ ਸੋਚ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਣੀ ਕੁਦਰਤੀ ਸੀ। ਇਕ 

ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾ ਅਖੰਡ ਪਾਠ ਕੁੱਪ- 

ਰਹੀੜੇ ਦੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸੈਨ 1762 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਵੱਡੇ 

ਸਥਾਨ ਵਲ ਕੂਚ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕੁੱਪ-ਰਹੀੜੇ ਵਾਲੋਂ 
ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਇਕੱਠਾ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਅਗਲੀ ਮੰਜ਼ਿਲ ਲਈ 

ਪ੍ਸਥਾਨ ਕਰਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਹਮਲੇ ਦੀ ਸ਼ੈਕਾ ਕਰਕੇ 

ਇਸ ਪਾਠ ਨੂੰ ਦਿਨ ਰਾਤ ਨਿਰੈਤਰ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

ਬਸ ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋ ਬਾਦ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ ਕਰਨਾ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ 

ਰੀਤਿ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਿਆ। 

ਅਗਮਪੁਰ : ਇਹ ਸੈਯੁਕਤ ਸ਼ਬਦ (ਅਗਮ-ਪੁਰ) ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ 

ਮੂਲ ਦਾ ਹੈ। “ਅਗਮ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਨ ਚਲਣ ਵਾਲਾ, 

ਅਰਥਾਤ ਸਥਾਈ, ਦਿ੍‌ੜ੍ਹ । ਪੁਰ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਨਗਰ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸਥਾਈ ਨਗਰ, ਬ੍ਹਮ-ਨਿਵਾਸ, ਬ੍ਹਮ-ਪੁਰ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ 

ਹੈ - ਤਿਤੁ ਅਗਮ /ਤਤੁ ਅਗਮਪੁਰੇ ਕਹਾ /ਕੇਤੁ /ਬ/ਹਾ 
ਜਾਈਐ ਰਾਮ /ਸ਼ਚ ਸੰਜਮ ਸ਼ਾਠੇ ਗੁਣਾ ਗੁਰ ਸਬਦੁ ਕਮਾਈਆਂ 

ਰਾਮ / ਸ਼ਚ ਸ਼ਬਦ ਕਮਾਈਐ ਨਿਜ ਘਰ ਜਾਈਆ ਪਾਈਆ 

ਗੁਣ? ਨਿਧਾਨ /(ਗੁ.ਰੀ.436)। ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ 

ਉਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਪਹੁੰਚ ਤੋਂ ਪਰੇ (ਅਗਮ -ਅਗਮ੍ਯ) 

ਬ੍ਹਮ-ਪੁਰ ਵਿਚ ਕਿਵੇਂ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾਏ? ਅੰਦਰੋਂ' ਹੀ ਉੱਤਰ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਚ (ਦੇ ਮਾਰਗ) ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ, (ਇੰਦਰੀਆਂ 

ਨੂੰ) ਵਸ ਵਿਚ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲ ਕੇ ਗੁਰੂ ਦਾ 

ਸ਼ਬਦ ਕਮਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ (ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ-ਉਪਦੇਸ਼ 

ਅਥਵਾ ਆਸ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ 

ਹੈ)। ਜੇ ਸੱਚੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਕਮਾਇਆ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਨਿਜ 

ਘਰਿ (ਵਾਸਤਵਿਕ ਘਰ/ਬ੍ਹਮ- ਪੁਰ) ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ (ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਰਾਹੀਂ) ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
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ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਤੋ` ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਆਤਮ-ਸੈਜਮ ਨਾਲ 

ਚਿੱਤ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ੁੱਧ ਚਿੱਤ ਹੀ 'ਨਿਜਘਰ” ਹੈ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਅਗਾਧ : ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਇਕ ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਇਸ 

ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ “ਗਾਧ” (ਥਾਹ) ਨ ਪਾਇਆ ਜਾ 

ਸਕੇ, ਜਿਸ ਦੀ ਗਹਿਰਾਈ ਨ ਮਾਪੀ ਜਾ ਸਕੇ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਲਾਖਣਿਕ ਅਰਥ ਬਣਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਕੋਈ ਅੰਤ ਨਹੀਂ। 

ਅਗਮ ਅਤੇ ਅਗਾਧ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਅਗਮ ਅਗਾਨਹ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ 

ਸੀਇ /(ਗੁ.ਰੀ .271)। 

ਅਗੋਚਰ : ਇਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਾਚਕ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਹੈ। 

ਇਥੇ “ਗੋ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਇੰਦੀਆਂ। ਜੋ ਇਦੀਆਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ 

ਨ ਹੋਵੇ, ਜਾਂ ਜਿਥੇ ਇੰਦੀਆਂ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਨ ਹੋ ਸਕੇ ਉਹ 
“ਅਗੋਚਰ” ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਆਗਮ' ਅਗੋਚਰ ਅਲਖ ਅਪਾਰਾ /ਚੰਤਾ 

ਕਾਰਹਾ ਹਆਗੀ / (ਗੁ .ਰ੍ੰ .795)। 

ਅਗੌਲ (ਪਿੰਡ) : ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ 
ਨਾਭੇ ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਭਾਦਸੋਂ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਧਰਮ- 

ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾੜ੍ਾ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਮੀਪ ਇਕ ਪਿੱਪਲ 

ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ' ਹੇਠਾਂ ਵਿਸ਼ਾਮ ਕਰਨ ਲਈ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਉਥੇ ਨੇੜੇ 

ਇਕ ਟੋਭਾ ਵੀ ਸੀ। ਪਿੱਪਲ ਦਾ ਬਿ੍‌ਛ ਤਾਂ ਹੁਣ ਖ਼ਤਮ ਹੋ 

ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਟੋਭੇ ਨੂੰ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਜਲ ਚਮੜੀ 

ਦੀਆਂ ਬੀਮਾਰੀਆਂ ਠੀਕ ਕਰਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਉਪਯੋਗੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਈ ਚਮੜੀ-ਰੋਗੀ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਦੂਰੋ' ਦੂਰੋਂ 

ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ, 

ਉਥੇ ਹੁਣ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਪ੍ਬੰਧ ਪਿੰਡ ਵਾਸੀਆਂ ਵਲੋਂ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 



ਅਚਲ-ਬਟਾਲਾ/ਵਟਾਲਾ 

ਅਚਲ-ਬਟਾਲਾ/ਵਟਾਲਾ (ਤੀਰਥ) : ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬਟਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 

ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਤੀਰਥ ਹੈ ਜਿਥੇ ਮਹਾਦੇਵ 

ਦਾ ਮੰਦਿਰ ਹੈ। ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਸੈਬੰਧ 

ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਕਾਰਤਿਕੇਯ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਪੰਰਾਣਿਕ ਆਖਿਆਨ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ 

ਪਾਰਬਤੀ ਆਪਣੇ ਦੋਹਾਂ ਪੁੱਤਰਾਂ - ਕਾਰਤਿਕੇਯ ਅਤੇ 

ਗਣੇਸ਼- ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਇਕ ਨੂੰ ਉੱਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਾਉਣਾ 

ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਿਰਣਾ ਕੀਤਾ ਕਿ ਦੋਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਦਾ ਚੱਕਰ ਕਟ ਕੇ ਪਰਤੇਗਾ, 
ਉੱਸ ਨੂੰ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬਿਠਾਇਆ ਜਾਏਗਾ। ਕਾਰਤਿਕੇਯ ਤੁਰਤ 

ਗਰੁੜ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਕੇ ਉਡ ਪਿਆ, ਪਰ ਚੂਹੇ ਦੀ ਸਵਾਰੀ 

ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਗਣੇਸ਼ ਬਹੁਤ ਪਿਛੇ ਰਹਿ ਗਿਆ। ਰਸਤੇ ਵਿਚ 

ਉਸ ਦੀ ਨਾਰਾਇਣ ਨਾਲ ਭੇਂਟ ਹੋਈ। ਨਾਰਾਇਣ ਨੇ ਸੁਝਾ 

ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਸ਼ਿਵ ਪਿ੍‌੍‌ਥਵੀ ਨੂੰ ਸਾਜਣ ਵਾਲਾ ਹੈ।ਉਸ ਦੀ ਸੱਤ 

ਵਾਰ ਕੀਤੀ ਪਰਿਕਰਮਾ ਪਿ੍‌ਥਵੀ ਦੇ ਚੱਕਰ ਕਟਣ ਤੁਲ ਹੈ। 

ਉਸ ਨੇ ਇਵੇਂ ਹੀ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਸਿਆਣਪ 

ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਆਪਣਾ ਉੱਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਉਧਰ ਕਾਰਤਿਕੇਯ ਨੂੰ ਨਾਰਾਇਣ ਰਾਹੀਂ ਸਾਰੀ 

ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਹ ਉਥੇ ਹੀ ਰੁਕ ਗਿਆ; ਭਾਵ 

ਅਚਲ ਹੋਂ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੂੰ ਲੈਣ ਲਈ ਮਹਾਦੇਵ ਤੇਤੀ ਕਰੋੜ 
ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਿਆਂ ਸਮੇਤ ਖ਼ੁਦ ਆਏ ਪਰ ਕਾਰਤਿਕੇਯ ਵਾਪਸ 

ਪਰਤਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਨ ਹੋਇਆ। ਆਖ਼ਿਰ ਮਹਾਦੇਵ ਨੇ 

ਉਸ ਸਥਾਨ ਨੂੰ ਮਹਾਨ ਤੀਰਥ ਬਣਨ ਦਾ ਮਹਾਤਮ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕੀਤਾ। “ਅਚਲ” ਨਾਂ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਲਗਦਾ ਪਿੰਡ 

ਵੀ “ਅਚਲ” ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਬਟਾਲੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਅਚਲ-ਬਟਾਲਾ' ਪੈ ਗਿਆ। 

ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਤੋ ਇਹ ਸਥਾਨ ਸਿੱਧਾਂ/ਯੋਗੀਆਂ 

ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ-ਰਾੜ੍ੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਉਤੇ ਭਾਰੀ 
ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਪਾਖੰਡਾਂ 

ਨੂੰ ਉਘਾੜਨ ਲਈ, ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ, ਸੈਨ 

1529 ਈ. (ਸੈਮਤ 1586 ਬਿ.) ਵਿਚ ਇਥੇ ਆਏ। 

ਸਿੱਧਾਂ/ਯੋਗੀਆਂ ਨਾਲ ਹੋਏ ਸੈਵਾਦ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ “ਸਿਧ 

ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਸਮੋਇਆ। ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ, 

ਉਥੇ ਹੁਣ “ਅਚਲ ਸਾਹਿਬ” ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਗੋਸਟਿ ਦਾ ਉੱਲੇਖ 

ਕੀਤਾ ਹੈ--ਮੇਲਾ ਸ਼ੱਣ /ਸਿਵਰਾ/ਤ ਦਾ ਬਾਲਾ ਆਚਲ ਵਟਾਲੇ 

ਆਈ / (1/39)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਗੋਸਟਿ ਦੌਰਾਨ 
ਸਿੱਧਾਂ ਨੂੰ ਨਿਰੁਤਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਰਿਧੀਆਂ, 
ਸਿੱਧੀਆਂ ਅਤੇ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਨੂੰ ਨਿਰਰਥਕ ਦਸ ਕੇ “ਸਤਿਨਾਮ” 

ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ, ਜੋ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 

ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ - ਝਾਝਾ ਝੋਲੇ ਨਾਥ ਜੀ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਨਹ ਸਚ 
ਮੁਲਹਾ ਅਲਾਈੰ / ਬਾਝੋਂ ਸਚੋ ਨਾਮ ਦੇ ਨੋ ਕਰਾਮਾ/ਤਿ ਅਸ਼ਾਂ 

ਤੇ ਨਾਹੀਂ / ਝਸ਼ਤ/ਨ ਪਹਿਰੇ ਅਰਨਨੇ ਕੈ ਸ਼ਰਫ /ਹਿਮਾਲੇ ਮੰਦਰ 

ਛਾਈ / ਕਾਠੇਂ ਰਸ਼ੇਂਈੀ ਸਾਰ ਦੀ ਸ਼ਗਲਾ ਹਰਤਾ ਨਲ ਚਲਾਈ / 

ਏਵਡ ਕਗਾੰ /ਵਥਾਰ ਕਾਂ ਸਗਲੀ ਹਰਤਾ ਹਕਾ ਜਾਈ / ਤੱਲਾੰ 

ਧਰਤਿ ਅਕਾਲ ਦੁਇ /੫ਛੇ ਛਾਲੇ ਟਕਾ ਚੜਾਈ //ਇਹ ਫ਼ਲ 

ਰੱਖਾ ਆ੫ /ਵਾਚ /ਜਿਸ਼ ਆਥਾ /ਤਿਸ਼ ਪਨ ਕਰਾਈ / 

ਸਤਿਨਾਮ /ਝਠ ਝਾਦਾਨੇ ਛਾਈ /(1/43) 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਗੁਰ-ਧਾਮ ਦਾ ਉਦਾਸੀ ਮਹੈਤ 

ਪ੍ਬੋਧ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਪਰ 20 ਅਪ੍ਰੈਲ 1926 ਈ. ਤੋਂ ਇਹ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੋ 

ਗਿਆ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ 

ਹੈ। ਪਹਿਲੇ , ਪੰਜਵੇਂ ਅਤੇ ਦਸਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜਨਮ 

ਪੁਰਬਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਰ ਸਾਲ ਦੀਵਾਲੀ ਤੋ ਬਾਦ ਇਥੇ 

ਭਾਰੀ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 

ਅੰਛਰ ਸਿੰਘ, ਜੱਥੇਦਾਰ (1892-1976 ਈ.): ਅਕਾਲ 
-ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਸੁਪ੍ਰਸਿੱਧ ਜੱਥੇਦਾਰ ਅੱਛਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. 

ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਗੀਗੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 18 ਜਨਵਰੀ 

1892 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਘਨੀਏ ਕੇ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ 

ਗ੍ੰਥੀ ਕੋਲੋਂ ਗੁਰਮੁਖੀ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ ਵਿਚ ਰੁਚੀ 
ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 15 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪ 

ਬਰਮਾ ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਬਰਮੀ ਅਤੇ ਉਰਦੂ 

ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਪੜ੍ਹੀਆਂ। ਫਿਰ ਬਰਮਾ ਦੀ ਮਿਲਟਰੀ ਪੁਲਿਸ ਵਿਚ 

ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਏ। ਸੈਨ 1921 ਈ. ਤਕ ਆਪ ਨੇ ਕਈਆਂ 

ਥਾਂਵਾਂ ਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਡਿਊਟੀ ਨਿਭਾਈ ਅਤੇ ਹਵਲਦਾਰ ਬਣੇ। 

ਪਰ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਕੇ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਧੁਰ ਅੰਦਰੋਂ 



ਹਿਲਾ ਦਿੱਤਾ। ਫ਼ੌਜੀ ਨੌਕਰੀ ਤੋਂ ਤਿਆਗ-ਪੱਤਰ ਦੇ ਕੇ ਸੈਂਟ੍ਲ 

ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ 

ਲੈਣ ਲਗ ਗਏ। ਅਕਤੂਬਰ 1923 ਵਿਚ ਸ਼ੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਦੇ ਗ਼ੈਰ-ਕਾਨੂੰਨੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਕਾਲ 

-ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਦੋ ਜੱਥੇਦਾਰਾਂ- ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਅਕਰਪੁਰੀ ਅਤੇ 

ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਨਾਗੋਕੇ- ਦੇ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਹੋਣ 'ਤੇ ਆਪ ਨੂੰ 

10 ਫਰਵਰੀ 1924 ਨੂੰ ਜੱਥੇਦਾਰ ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ ਥਾਪਿਆ 

ਗਿਆ, ਪਰ ? ਮਈ 1924 ਨੂੰ ਆਪ ਨੂੰ ਵੀ ਪਕੜ ਕੇ ਡੇਢ 

ਸਾਲ ਲਈ ਕੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਲਾਹੌਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ. ਅਮਰ 

ਸਿੰਘ ਸ਼ੇਰੇ-ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਹੇ ਤੇ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਹਰਾ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ 14 ਸਾਲ 

ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ 

ਗਰੰਥੀ ਆ ਲਗੇ। ਸੈਨ 1955 ਤੋ' 1962 ਈ. ਤਕ ਆਪ 

ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਰਹੇ। ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਤੋੜੇ ਗਏ ਮਰਨ-ਵਰਤਾਂ 

ਬਾਰੇ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਪੜਤਾਲੀਆ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਆਪ 

ਮੁਖੀ ਥਾਪੇ ਗਏ। ਪਰ ਆਪ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਫ਼ੈਸਲੇ ਨੂੰ ਸਹੀ ਨ 

ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਹੋਇਆ। ਇਸ 

ਪਿਛੋਂ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੋ-ਫਾੜ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਕ 

ਧੜਾ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 

ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਆਪ ਅਕਾਲ-ਤਖਤ ਦੀ ਜੱਥੇਦਾਰੀ ਤੋਂ ਤਿਆਗ-ਪੱਤਰ 

ਦੇ ਕੇ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਧੜੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ। 

ਇਸ ਧੜੇ ਦਾ ਆਪ ਨੂੰ ਨਵੰਬਰ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਚੁਣ ਲਿਆ ਗਿਆ। 7 ਦਸੈਬਰ 1963 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦੀ 

ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਅਧੀਨ ਕਰਨਾਲ ਵਿਚ ਹੋਈ ਕਾਨਫਰੰਸ ਵਿਚ 

ਆਪ ਨੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਦੋਹਾਂ ਧੜਿਆਂ ਨੂੰ ਆਪਸ ਵਿਚ 

ਮਿਲ ਜਾਣ ਦੀ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੌ ਬਾਦ ਆਪ 

ਅਕਾਲੀ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ ਕਿਨਾਰਾ ਕਰਨ ਲਗੇ । ਲੈਥੇ ਸਮੇਂ 

ਤਕ ਬੀਮਾਰ ਰਹਿਣ ਉਪਰੋਤ 6 ਅਗਸਤ 1976 ਈ. ਨੂੰ 

ਆਪ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਅਜਪਾ-ਜਪ/ਅਜਪਾ-ਜਾਪ: ਨਾਮ-ਜਪਣ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ 

ਵਿਧੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਵਿਚਕਾਰਲੀ ਵਿਧੀ ਜੋ ਸਾਧਾਰਣ ਜਪ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਜੀਭ, ਹੋਂਠ, ਮਾਲਾ, 

ਉੱਗਲੀਆਂ ਦਾ ਆਧਾਰ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਧੀ 

ਨਾਲ ਆਤਮਾ ਅੰਦਰ ਹੀ ਅੰਦਰ ਈਸ਼ਵਰੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ 

ਸਨਮੁਖ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਮਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਦੀ ਲੋੜ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ”। 

ਅਜਮੇਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ : ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਛੱਤੇਆਣਾ 

ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਵਸਨੀਕ ਇਬਰਾਹੀਮ .ਸ਼ਾਹ 

(ਨਾਮਾਂਤਰ ਬਹਮੀਸ਼ਾਹ) ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੱ 

ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਜਦ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਮੁਕਤਸਰ ਦੀ ਜੰਗ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ 

ਛੱਤੇਆਣਾ ਪਿੰਡ ਆਏ, ਤਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆਇਆ। “ਗੁਰਪ੍ਤਾਪ ਸੂਰਜ ਗਰੰਥ (ਐਨ 1/ਅਧਿ. 

18) ਵਿਚ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਸੁਣ ਕੇ ਇਸ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਅਸਰ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਜਣ ਲਈ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਭਾਈ ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਇਬਰਾਹੀਮ 

ਨੂੰ ਪਾਹੁਲ ਛਕਾਏ। ਪਾਹੁਲ ਛਕਣ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਉਸ ਦਾ ਨਾਮ ਭਾਈ ਅਜਮੇਰ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ। “ਮਾਲਵਾ 

ਦੇਸ ਰਟਨ ਦੀ ਸਾਖੀ ਪੋਥੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਲਈ ਖ਼ੁਦ ਕਬਰ ਪੁਟੀ ਹੋਈ ਸੀ, ਪਰ ਪਾਹੁਲ-ਛਕਣ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ 

ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਗਨ ਹੋ ਗਿਆ। ੦ 

ਅਜਰਾਨਾ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਕੁਰਕੇਸ਼ਤ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸੈਨ 1670 ਈ. ਵਿਚ 

ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਆਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕੁਝ ਦੇਰ 

ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ 

ਦੀ ਦੱਖਣੀ ਬਾਹੀ ਦੇ ਬਾਹਿਰ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕੀਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਜੀ ਹੱਥਾਂ ਵਿਚ ਹੈ। 

ਅਜਿਤਾ ਰੋਧਾਵਾਂ : ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੇ ਪੱਖੋਕੇ ਰੈਧਾਵੇ 



ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ ਜੱਟ ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ 
ਬਣਿਆ। ਬਾਬਾ ਮੂਲ ਚੰਦ ਚੋਣਾ ਖੜੀ ਅਸਲੋਂ ਇਸੇ ਪਿੰਡ 
ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ, ਪਰ ਕੰਮ-ਕਾਰ ਲਈ ਬਟਾਲੇ ਜਾ ਵਸਿਆ 
ਸੀ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ 'ਸੁਲਖਣੀ” (ਚੋਣੀ) ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਉਦਾਸੀਆਂ 
ਤੋਂ ਪਰਤਣ `ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ ਸਹੁਰੇ ਪਿੰਡ 

ਆਏ ਅਤੇ ਅਜਿਤੇ ਦੇ ਖੂਹ ਦੇ ਨੋੜੇ ਆ ਕੇ ਬਿਸਰਾਮ 
ਕੀਤਾ। ਅਜਿਤਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਨੂਰਾਨੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਤੋਂ ਬਹੁਤ 

ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ ਕੀਤਾ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਸਿੱਖ ਬਣ ਗਿਆ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨਾਲ ਹੋਏ ਇਸ ਦੇ ਮੇਲ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਹੋਈ ਇਸ ਦੀ ਵਿਚਾਰ-ਚਰਚਾ ਦਾ 
ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜੋ ਗੋਸਟਿ “ਅਜਿਤੇ 
ਰੈਧਾਵੇ ਨਾਲ ਹੋਈ” ਸਿਰਲੇਖ ਨਾਲ ਪੁਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਅਜ਼ੀਜ਼ੁੱਦੀਨ , ਫ਼ਕੀਰ (1780-1845 ਈ ): ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਵਜ਼ੀਰ ਅਤੇ ਸਫ਼ੀਰ 

ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1780 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ 

ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਹਕੀਮ ਗ਼ੁਲਾਮ ਮਹੱਯੁਦੀਨ ਦੇ ਘਰ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਲਾਲਾ ਹਾਕਮ ਰਾਇ ਕੋਲੋਂ ਹਿਕਮਤ 
ਸਿਖੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਦੁਖਣ 'ਤੇ ਹਾਕਮ 

ਰਾਇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਾਗਿਰਦ ਅਜ਼ੀਜ਼ੁੱਦੀਨ ਨੂੰ ਇਲਾਜ ਕਰਨ 
ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਲਾਜ ਕੀਤਾ 

ਕੀਤਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਨਿਜੀ 
ਹਕੀਮ ਰਖ ਲਿਆ ਅਤੇ ਜਗੀਰ ਵੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ 
ਆਪਣੀ ਲਿਆਕਤ ਕਰਕੇ ਇਹ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਬਹੁਤ ਨੌੜੇ ਹੋ ਗਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਵਜ਼ਾਰਤ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ 

ਨਾਲ ਸਮਝ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਹੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਕਾਰਵਾਈ 
ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਜਦੋਂ ਜਦੋਂ ਵੀ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ 

ਗੱਲਬਾਤ ਕਰਨ ਦਾ ਕੋਈ ਅਵਸਰ ਆਇਆ ਤਾਂ ਇਸੇ ਨੂੰ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਜਾਗੀਰਦਾਰਾਂ ਜਾਂ ਨਵਾਬਾਂ ਜਾਂ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ 
ਮਾਮਲਾ ਨਜਿਠਣ ਦੀ ਜਦੋ ਕੋਈ ਘੜੀ ਆਈ, ਤਾਂ 

ਮਹਾਰਾਜੇ ਤੋਂ ਮਾਣ- ਸਤਿਕਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1809 
ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਮਾਮਲਿਆਂ ਲਈ 
ਇਸ ਦੀ ਰਾਏ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਵੀ ਇਹ ਵਜ਼ੀਰ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। ਦਸੈਬਰ 1839 ਈ. ਵਿਚ 
ਲਾਰਡ ਆਕਲੈਂਡ ਦੇ ਸ਼ਿਮਲੇ ਆਉਣ 'ਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ 
ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਇਹ ਸਦਭਾਵਨਾ ਮਿਸ਼ਨ ਉਤੇ ਗਿਆ। ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦਾ ਪਾਲਣ ਕਰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਦਸੈਬਰ 1842 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਰਡ ਐਲਨਬਰਆ 

ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਗਿਆ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗ਼ੈਰ-ਸਿੱਖ ਵਜ਼ੀਰਾਂ ਅਤੇ 

ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ 
ਸ਼ੁਭ-ਚਿੰਤਕ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੰਗੀ 
ਤੋ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬਿਲਕੁਲ ਅਲਗ-ਥਲਗ ਰਖਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਸਾਦਗੀ ਅਤੇ ਸ਼ਰਾਫ਼ਤ ਨੂੰ ਇਸ ਹੱਦ ਤਕ 
ਅਪਣਾਇਆ ਕਿ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ “ਫ਼ਕੀਰ” ਅਖਵਾਉਣਾ 
ਪਸੈਦ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸਥਾਈ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਇਮਾਮਦੀਨ ਅਤੇ 

ਨੂਰਦੀਨ ਵੀ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹੇ। 

ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੈਗੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੀ ਮੌਤ ਕਾਰਣ ਅਤਿ ਉਦਾਸ ਹੋਏ ਫ਼ਕੀਰ 

ਅਜ਼ੀਜ਼ੁੱਦੀਨ ਨੇ 3 ਦਸੈਬਰ 1845 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਆਪਣੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗੇ। 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ (1881-1947 ਈ.) ਇਸ 
ਦਾ ਜਨਮ ਫਰਵਰੀ 1881 ਵਿਚ ਸ. ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਘਰ ਮਾਤਾ ਜੈ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਖਟਕੜ-ਕਲਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਹ ਤਿੰਨ ਭਰਾ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਵਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਜਵਾਨੀ ਵਿਚ ਹੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਦੂਜੇ ਭਰਾ ਦਾ ਨਾਂ 
ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਸੀ ਜਿਸ ਦੇ ਘਰ ਸ਼ਹੀਦ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦਾ 
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ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਆਪਣੀ 

ਸੈਤਾਨ ਨੂੰ ਦੇਸ਼-ਭਗਤ ਬਣਨ ਲਈ ਸਦਾ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੰਦੇ 

ਸਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰ ਸਕੇ। ਇਹ ਪਰਿਵਾਰ ਆਰਥਿਕ ਪੱਖੋਂ ਸੌਖਾ, 

ਪੜ੍ਹਿਆ ਲਿਖਿਆ ਅਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੁਲਝਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਰ੍ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਸਿਖਿਆ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਜਲੰਧਰ ਦੇ ਸਾਈਂ ਦਾਸ ਐਂਗਲੋ 

ਸੈਸਕ੍ਹਿਤ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਤੋ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਡੀ.ਏ.ਵੀ. ਕਾਲਜ 
ਲਾਹੌਰ ਜਾ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ। ਫਿਰ ਲਾਅ ਕਰਨ ਲਈ ਬਰੇਲੀ 

ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ ਪਰ ਸਿਹਤ ਦੀ ਖ਼ਰਾਬੀ ਕਰਕੇ 

ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ ਆਇਆ। ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਇਸ 

ਨੇ ਅਧਿਆਪਨ ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 

ਬਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਇਸ ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਕਾਫ਼ੀ 

ਜ਼ਮੀਨ ਸੀ ਪਰ ਆਮ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸੀ। ਲਾਹੌਰ 

ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ 

ਨੇ ਬਾਰੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦੀਆਂ ਨਵੀਆਂ ਆਬਾਦ ਹੋਈਆਂ 

ਜ਼ਮੀਨਾਂ ਬਾਰੇ “ਪੰਜਾਬ ਕਾਲੋਨੀ ਐਕਟ” ਬਣਾਇਆ ਤਾਂ 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਾਲਾ ਲਾਜਪਤ ਰਾਇ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 

ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਅੰਦੋਲਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਥਾਂ ਥਾਂ ਫਿਰ ਕੇ 
ਕਿਸਾਨਾਂ ਨੂੰ ਸੁਚੇਤ ਕੀਤਾ। ਉਸੇ ਦੌਰਾਨ ਹੀ ਬਾਂਕੇ ਦਿਆਲ 

ਨੇ “ਪਗੜੀ ਸੈਭਾਲ ਜੱਟਾ ਪਗੜੀ ਸੰਭਾਲ ਓਇ” ਕਵਿਤਾ 

ਲਿਖ ਕੇ ਇਸ ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਲਈ ਪੰਜਾਬ 

ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਲਾਜਪਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਪਕੜ 

ਕੇ ਬਰਮਾ ਵਿਚ ਦੇਸ਼-ਨਿਕਾਲਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਕੁਝ ਸਮੇ 

ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ “ਪੰਜਾਬ ਕਾਲੋਨੀ ਐਕਟ” ਖ਼ਤਮ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਤੇ ਲਾਜਪਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 

ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਲਾਹੌਰ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨਿਚਲਾ 

ਨ ਬੈਠ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਸੂਫ਼ੀ ਅੰਬਾ 

ਪ੍ਰਸਾਦ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਈਰਾਨ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਕੁਝ 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਬਾਦ ਸੂਫ਼ੀ ਅੰਬਾ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਉਥੋਂ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਪਹਿਲਾਂ ਤੁਰਕੀ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਫਿਰ ਬ੍ਰਾਜ਼ੀਲ 

ਨੂੰ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ-ਯੁੱਧ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਉਥੇ ਹੀ 
ਸੀ। ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ-ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਇਹ ਇਟਲੀ ਦੇ ਰੇਡੀਓ ਸਟੇਸ਼ਨ 

ਤੋਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀਆਂ ਨੂੰ ਹੱਲਾਸ਼ੇਰੀ ਦਿੰਦਾ ਸੀ ਪਰ ਮੁਸੋਲਨੀ 

ਦੀ ਹਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਜਰਮਨੀ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਜਰਮਨੀ 

ਵਲੋਂ ਮਿਤਰ-ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਅਗੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰਨ 

ਵੇਲੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬੀਮਾਰੀ ਦੀ ਹਾਲਤ 

ਵਿਚ ਇੰਗਲੈਂਡ ਲੈ ਜਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1946 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਦੁਆਰਾ ਜਦੋ 

ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਅੰਤਰਿਮ ਸਰਕਾਰ ਬਣੀ ਤਾਂ ਪੰਡਿਤ ਜਵਾਹਰ 

ਲਾਲ ਨਹਿਰੂ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਰਚ 1947 ਈ. 

ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਵਾਪਸ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਲਗਭਗ 40 ਸਾਲ 

ਦੇ ਦੇਸ਼-ਨਿਕਾਲੇ ਅਤੇ ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ 

ਸਿਹਤ ਖ਼ਰਾਬ ਹੋ ਗਈ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਨੂੰ 

ਆਜ਼ਾਦ ਵੇਖਣ ਦੀ ਬੜੀ ਪ੍ਰਬਲ ਲਾਲਸਾ ਸੀ। ਆਖ਼ਿਰ 

ਜਦੋ ਉਹ ਘੜੀ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਅੱਖੀਂ ਵੇਖ ਲਈ ਤਾਂ 

15 ਅਗਸਤ 1947 ਈ. ਤੋਂ ਕੁਝ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ ਡਲਹੌਜ਼ੀ 

ਵਿਚ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ (1687-1705 ਈ.): 

ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਬਾਬਾ 
ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 26 

ਜਨਵਰੀ 1687 ਈ. ਨੂੰ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਅਗਲੇ ਸਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਰਤ 

ਆਏ। ਬਾਬਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਿੱਖ-ਮਰਯਾਦਾ ਵਿਚ ਪੱਕਾ 

ਕਰਨ ਅਤੇ ਯੁੱਧ-ਕਲਾ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਅਜੇ ਆਪ 12 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਹੀ 

ਸਨ, ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 23 ਮਈ 1699 ਈ. ਨੂੰ 100 ਸਿੱਖਾਂ 

ਸਹਿਤ ਨੂਹ ਪਿੰਡ ਦੇ ਰੈਘੜਾਂ ਨੂੰ ਦੇਡ ਦੇਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪੇਠੋਹਾਰ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆ ਰਹੀ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਲੁਟਿਆ 

ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੀ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤਾਂ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ 

ਵਾਲੇ ਰੈਘੜਾਂ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਂ ਦੀ ਆਪ ਨੇ ਕਈ ਵਾਰ ਸੁਧਾਈ 

ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੀ ਪਤ ਨੂੰ ਲੁਟਣ ਵਾਲੇਂ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ। ਅਕਤੂਬਰ 

1700 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ਹ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 
ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੀ ਯੁੱਧ-ਕਲਾ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ। 



ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪਿਛਲੇ ਸੈਨਿਕ ਜੱਥੇ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਨਿਭਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਸਹਿਤ 

ਆਪ ਨੇ ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਪਾਰ ਕਰਕੇ ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ 

ਠਿਕਾਣਾ ਕੀਤਾ। ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੁਆਰਾ ਗੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਘੇਰੇ ਜਾਣ 

`ਤੇ ਜਦੋਂ ਦੋਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਵਿਚ ਗਹਿਗਚ ਲੜਾਈ ਆਰੈਭ ਹੋਈ, 

ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪੰਜ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇ ਲੜਨ ਲਈ ਗੜ੍ਹੀ 

ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਭੇਜਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਜੱਥੇ ਨਾਲ 
ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੂੰ ਵੀ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਪਹਿਲਾ ਤੀਰਾਂ 

ਨਾਲ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਗੜ੍ਹੀ ਤੋਂ ਪਰੇ ਰਖਿਆ, ਫਿਰ ਭਾਲੇ 

ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ। ਭਾਲੇ ਦੇ ਟੁਟਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਨਾਲ 

ਯੁੱਧ ਕਰਦਿਆਂ ਵੀਰ-ਗਤੀ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਜਿਥੇ ਆਪ ਦਾ 

ਸ਼ਰੀਰ ਡਿਗਿਆ ਸੀ, ਉਥੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਤਲਗੜ੍ਹ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਸਾਲ ਪੋਹ ਦੀ ਅੱਠਵੀਂ ਨੂੰ 

ਅਰਪਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਧਰਮ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ 

ਨਿਛਾਵਰ ਹੋ ਕੇ ਵਿਸ਼ਵ- ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਕ ਅਮਿਟ ਛਾਪ 

ਛਡੀ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਨਾਂ ਰੌਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ (ਮ. 1843 ਈ.): ਲਾਹੌਰ 

ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਵਿਨਾਸ਼ਕ ਨਾਟਕ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਪਾਤਰ, ਜਿਸ 

ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਬਸਾਵਾ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਦੇ ਘਰ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਚਾਚਿਆਂ--ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 

ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ-ਨੂੰ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਹਥਿਆਉਣ ਵਿਚ 

ਮਾਤ ਪਾ ਦਿੱਤੀ। ਕੰਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮੌਤ ਤੋ ਬਾਦ 

ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰ ਰਾਣੀ ਚੰਦ ਕੌਰ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਦਾ 

ਅਧਿਕਾਰ ਦਿਵਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਜਦਕਿ ਰਾਜਾ ਧਿਆਨ 

ਸਿੰਘ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ। 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਨ ਤੋ ਬਾਦ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 

ਡਰਦਿਆਂ ਇਹ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਲੁਧਿਆਣੇ ਪਹੁੰਚ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਚਾਚਾ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਵੀ 

ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਅਤੇ 

ਉਸ ਦੇ ਲੜਕੇ ਨੂੰ ਰਾਜਾਸਾਂਸੀ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ ਘੇਰ ਲਿਆ। 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਰਾਣੀ ਚੋਦ ਕੌਰ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ 

ਲਈ ਕਲਕੱਤੇ ਵੀ ਗਿਆ। ਅੰਗੇਜ਼ ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਦੀ 

ਵਿਚੋਲਗੀ ਨਾਲ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ - 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਅਤਰ ਸਿੰਘ- ਨੂੰ ਮਾਫ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਵੀ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਜਾਗੀਰ ਬਹਾਲ ਕੰਰ ਦਿੱਤੀ। ਪਰ ਇਹ ਸਾਰੇ ਅੰਦਰੋਂ-ਅੰਦਰ 

ਖੁੰਦਕ ਖਾਂਦੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਮੌਕੇ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਵਿਚ ਸਮਾਂ ਕਟਦੇ 

ਰਹੇ। 15 ਸਤੌਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਰਾਦਰੀ ਸ਼ਾਹ ਬਿਲਾਵਲ 

ਵਿਚ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਨਿਰੀਖਣ ਕਰਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਨਵੀਂ ਬੰਦੂਕ (ਕਾਰਬੀਨ) ਵਿਖਾਉਣ ਦੇ ਪਜ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਗੋਲੀ ਚਲਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਤਲਵਾਰ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਸਿਰ 

ਕਟ ਦਿੱਤਾ। ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਅਨੁਸਾਰ - “ਅਜੀਤ /ਸੰਘ 

ਗੁਝਾੀ ਕਰਾਲੀਨ ਲੰ ਕੰ, ਸ਼ੋਰ ਨੰਘ ਨੂੰ ਆਣ /ਵਿਥਾਂਵਦਾ 

ਏ7/ ਸਿਧਾ ਜਦੋ ਸ਼ਾਹਜ਼ਾਦੇ ਨੂੰ ਨਜ਼ਰ ਕੀਤੀ, ਜਲਦੀ ਨਾਲ਼ 

ਚਾ ਕਲਾ ਦਬਾਂਵਦਾ ਏਈ / ਸ਼ਾਹ #ਹੰਮਦਾ /ਜ਼ਆੱ ਤੰ ਪਿਆ 

ਤੜਫੇ, ਤੰਗਾ ਆਰ ਕੇ ਸੈਸ਼ ਓੰਡਾਂਵਦਾ ਇ/22 /' ਉਧਰ 

ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਾਸੂਮ ਲੜਕੇ 

ਕੁੰ ਵਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲਗਦੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਤੁਲਾ- 

ਦਾਨ ਕਰਦਿਆਂ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਜੰਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ -- 

ਲ/ਹਣਾ ਸੰਘ ਜੇ ਬਾਗ਼ ਦਾ ਤਨਫ ਆਇਆ, ਅਗਾਂ ਕੱਰ ਜੌ 

ਹੋਮ ਕਰਾਂਵਦਾ.ਨੰ/... ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦਾ ਓਸ ਨਾ /ਇਕ ਮੰਨ, 

ਤੇਗ ਆਰ ਕੇ ਸਸ ਲੰ ਜਾਂਵਦਾ 23 / ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਦੋਵੇਂ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅੰਦਰ ਗਏ ਅਤੇ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਧਿਆਨ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲੜਕੇ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 

ਨੇ 16 ਸਤੰਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਕਿਲ੍ਹੰ ਦਾ ਘੇਰਾ ਪਾ ਕੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰਾਂ ਦੇ ਟੋਟੇ ਲਾਹੌਰ ਨਗਰ ਦੇ ਵਖ ਵਖ 

ਦਰਵਾਜ਼ਿਆਂ ਉਤੇ ਲਟਕਵਾ ਦਿੱਤੇ।ਰਾਜਾ ਸਾਂਸੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੈ ਅਤੇ ਹਵੇਲੀਆਂ ਨੂੰ ਢਾਹ-ਢੇਰੀ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 

ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਵੀ ਮਾਰੇ ਗਏ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 

ਖ਼ੂਨੀ ਨਾਟਕ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਸੁਦਿ੍‌ੜ੍ਹ 

ਸਿੱਖ ਸਲਤਨਤ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਈ। 



ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਪਾਲਿਤ 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਪਾਲਿਤ (ਮ. 1725 ਈ.) : ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ 

ਦੁਆਰਾ ਗੋਦ ਲਿਆ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਇਕ ਸੁਨਿਆਰੇ ਦਾ ਪੁੱਤਰ, 

ਜਿਸ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਬਾਬਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 

ਬਹੁਤ ਮਿਲਦੀ-ਜੁਲਦੀ ਸੀ। ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬੜੇ 

ਲਾਡ ਅਤੇ ਸਨੇਹ ਨਾਲ ਪਾਲਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ 

ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਦੇ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਲੜਕੀ ਤਾਰਾ ਬਾਈ 

ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਬੋਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀਆਂ ਸੈਨਿਕ 

ਆਇਆ ਤਾਂ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚੋਂ ਰਾਜਾ ਛਤਰਸਾਲ ਬੁਦੇਲਾ 

ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਭੇਜ ਕੇ 26 ਸਤੰਬਰ 1710 ਈ. ਨੂੰ ਅਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਤਲਬ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਵਜੋ ਖ਼ਿਲਤ ਬਖ਼ਸ਼ੀ। 

30 ਦਸੰਬਰ 1711 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਤਾਂ ਜੋ ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਬੈਦਾ 

ਬਹਾਦਰ ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਾਈ ਜਾ ਸਕੇ। 

ਮੁਗ਼ਲ ਹਕੂਮਤ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਕਾਰਣ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਐਸ਼ 

ਨਾਲ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1712 ਈ. ਵਿਚ 

ਬਹਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੀ ਮੌਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਪਰਤ ਆਇਆ 

ਅਤੇ ਖ਼ੂਬ ਮੌਜ ਮਸਤੀ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹੀ ਠਾਠ ਨਾਲ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। 

ਇਸ ਨਾਲ ਹਰ ਸਮੇ' 60 ਘੋੜ-ਸਵਾਰ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ 

ਦਾ ਵਿਵਹਾਰ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਪਤਿ ਵੀ ਗੁਸਤਾਖ਼ਾਨਾ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਵਾਰ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਮਾਤਾ ਜੀ 

ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ੇ ਹੋਏ ਸ਼ਸਤ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣੇ ਸ਼ਰੀਰ ਉਤੇ ਧਾਰਣ 

ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਕਾਰਣ ਮਾਤਾ ਜੀ ਬਹੁਤ ਦੁਖੀ 

ਹੋਏ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਲਈ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ 

ਵਖਰਾ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। 

ਇਕ ਦਿਨ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 

ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਮਜ਼ਾਕ ਉਡਾਇਆ। ਮੌਲਵੀਆਂ ਦੀ 

ਮੁਨਵਾ ਕੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਣ ਲਈ ਹੁਕਮ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਦਾ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਇਸ 

ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ ਵੀ ਦੁਖੀ 

ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੀ ਨੂੰਹ ਤਾਰਾ ਬਾਈ ਅਤੇ ਪੋਤਰੇ ਹਠੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਮਥੁਰਾ ਚਲੇ ਗਏ। 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 

ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ ਨੇ ਗੁੱਸੇ ਵਿਚ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਫ਼ਕੀਰ ਦੀ ਆਪਣੇ ਬੰਦਿਆਂ ਤੋਂ ਹਤਿਆ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤੀ। 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤਸੀਹੇ ਦੇ ਕੇ ਕਤਲ 

ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਵਜ਼ੀਰ ਕਮਰੁੱਦੀਨ ਨੂੰ ਸੈਂਪ ਦਿੱਤਾ। ਵਜ਼ੀਰ 

ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹਾਥੀ ਦੇ ਪਿਛੇ ਬੰਨ੍ਹਵਾ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਦੀਆਂ ਗਲੀਆਂ 

ਅਤੇ ਬਾਜ਼ਾਰਾਂ ਵਿਚ ਘਿਸਟਵਾ ਕੇ 18 ਫਰਵਰੀ 1725 ਈ. 

ਨੂੰ ਮਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਸਬਜ਼ੀ ਮੰਡੀ ਵਿਚ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਥੇ ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ : ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ̀ 

ਇਕ ਸਹਾਇਕ ਸਿੱਖ ਰਾਜਾ ਜਿਸ ਨੇ ਬਦੋਵਾਲ ਅਤੇ 

ਅਲੀਵਾਲ ਦੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਸ. ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ 

ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਸੀ ਅਤੇ ਕਰੋੜਸਿੰਘੀਆ ਮਿਸਲ ਦਾ ਨਿਡਰ 

ਯੋਧਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ 

ਮਾਰ ਲਈ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਖੇਤਰ ਵਧਾਉਣ ਲਗੇ, 

ਤਾਂ ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਥਾਨੇਸਰ ਦੇ ਨੋੜੇ ਕਾਫ਼ੀ ਇਲਾਕਾ 

ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਲਾਡੂਆ (ਲਾਡਵਾ) 

ਨਗਰ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਦੋਵਾਲ ਦਾ ਪਿੰਡ ਇਸ ਨੂੰ ਜਾਗੀਰ 

ਵਜੋਂ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਹੁਕਮਰਾਨ ਬਣਿਆ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਵਾਂਗ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਸਹਿਯੋਗੀ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਲਾਰਡ 

ਆਕਲੈਂਡ ਨੇ “ਰਾਜਾ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ। 

ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਜੋਗ ਵੇਲੇ 

ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਲੋਂ ਲੜਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਜਰਨੈਲ 

ਰਣਜੋਧ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਅੱਠ ਹਜ਼ਾਰ 

ਸੈਨਿਕ ਅਤੇ 70 ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਫਿਲੌਰ ਨੇੜਿਓਂ ਸਤਲੁਜ 

ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ , ਧਰਮਕੋਟ ਅਤੇ 

ਛਾਵਨੀ ਵਿਚਲੀਆਂ ਅੰਗ੍ਜ਼ਾਂ ਦੀਆਂ ਬੈਰਕਾਂ ਨੂੰ ਨੁਕਸਾਨ 

ਪਹੁੰਚਾਇਆ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੈਗਨਾਮੇ 
ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ -- ਸ਼ਰਦਾਰ ਰਣਜੋਧ /ਸੰਘ ਫੌਜ ਲੰ ਕੰ. 

ਤਰਫ ਲਾੜੂਏ ਵਾਲੇ ਦੀ ਚੱਲਿਆ ਈ/... ਸ਼ਾਹ #ਹੰਮਦਾ 



ਅਜੂਨੀ/ਅਜੋਨੀ 

ਛਾਵਣਾ ਫੂਕ /ਦੱਤ /ਵਚੋ' ਜੀਊਂ /ਫ਼ਰੰਗੀ ਦਾ ਹੱਲਿਆ 
ਈ/$2/ ਪਰ 28 ਜਨਵਰੀ 1846 ਈ. ਨੂੰ ਅਲੀਵਾਲ 

ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਹਾਰ ਗਿਆ। ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ 

ਵਿਚੋਂ ਬਚ ਕੇ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਲਾਡਵੇ ਵਾਲੀ 

ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ 

ਬਾਦ ਇਹ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਲਾਹਾਬਾਦ ਵਿਚ 

ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ।ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੈਦ ਤੋਂ ਤਾਂ ਇਹ 

ਛੁਟ ਗਿਆ, ਪਰ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਲੁਕਦਾ ਫਿਰਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਅਜੂਨੀ/ਅਜੋਨੀ : ਇਹ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਅਯੋਨਿ” ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਜੋ ਯੋਨੀ (ਜੂਨ) 

ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ, ਅਰਥਾਤ ਜੋ ਅਜਨਮਾ ਹੈ, ਜੋ ਜਨਮ 

ਧਾਰਣ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। ਜੋ ਜਨਮ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ 
ਕਦੇ ਮਰਦਾ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਮਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਪਹਿਲਾਂ ਜਨਮ 

ਜ਼ਰੂਰ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਚੂੰਕਿ “ਅਕਾਲ” ਹੈ, 

ਇਸ ਲਈ “ਅਪਰਿਣਾਮੀ” (ਨਿਰਵਿਕਾਰੀ) ਸੱਤਾ ਹੈ। 

ਅਪਰਿਣਾਮੀ ਸੱਤਾ ਅਯੋਨਿਜ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 'ਮੂਲ-ਮੰਤ੍” ਵਿਚ “ਅਜੂਨੀ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ 

- ਲੋ ਛ੍ਹਮ ਅਜੋਨਾੰ ਹੈ ਭਾ ਹੌਨਾੰਂ ਘਟ ਡੀੰਤਾਨ ਦੇਖ ਮਰਾਗਾੰ 

ਜੀਓ /(ਗੁ.ਰੀ .598)। 

ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਅਯੋਨਿਜ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਤੂ 

ਪਾਰਲ੍ਹਹਮੁ ਪਰਮੈਸ਼੍ਰ ਜੋਨਿ ਨ ਆਵਾ / (ਗੁ ਰੀ .1095)। 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਵੀ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ 

ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨ ਸੈਕਟ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਨ ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ 

ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਮਾਈ-ਬਾਪ ਨਹੀਂ ਹੈ - ਸੰਕਟ 

ਨਹਾ ਪਰੈ ਜੋਨਿ ਨਹੀਂ ਆਵੈ ਨਾ ਨਿਰੰਜਨ ਜਾ ਕੋ ਠੋ/ 

ਕਾਬੀਰ ਕੇ #ਆੰ ਅੱਲੇਂ ਠਾਕਰ ਜਾ ਕੋ ਆਈਂ ਨ ਥਾਪ ਰੈ/ 

(ਗੁ.ਰੀ.339)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੈਬੰਧੀ ਹੋਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਾਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 

“ਅਜੂਨੀ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ।ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਅਲੱਖ, ਅਪਾਰ, ਅਰੀਮ ਅਤੇ ਅਗੋਚਰ ਹੈ।ਉਹ ਕਾਲ ਅਤੇ 

ਅਟਕ 

ਕਰਮ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹੈ। ਉਹ ਜਾਤਿ ਤੋਂ ਪਰੇ, ਅਜੋਨੀ ਅਤੇ 

ਸੈਭਉ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਭਾਵ ਅਤੇ 

ਭ੍ਰਮ ਨਹੀਂ ਹੈ।ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਰੂਪ, ਰੈਗ ਜਾਂ ਚਿੰਨ੍ਹ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਉਹ ਸੱਚੇ ਸ਼ਬਦ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ।ਉਸ ਦੀ ਨ ਮਾਤਾ 

ਹੈ, ਨ ਪਿਤਾ, ਨ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕੋਈ ਭਰਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ 

ਨ ਕਾਮ ਦੀ ਇੱਛਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਇਸਤਰੀ 

ਹੈ। ਉਹ ਕੁਲ ਰਹਿਤ, ਮਾਇਆ ਰਹਿਤ ਅਤੇ ਅਪਰੈਪਾਰ 

ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਜੋਤਿ ਸਰਵਤ੍ਰ ਪਸਰੀ ਹੋਈ ਹੈ - ਅਲਖ ਅਪਾਰ 

ਅਗੰਮ ਅਗੋਚਰ ਨਾ ਤਿਸ਼ ਕਾਲ ਨ ਕਰਮਾ / ਜਤ ਅਜੰਤ 

ਆਜੌਨਾ ਸੰਭਉਂ ਨਾ ਤਿਸ਼ ਭਾਉ ਨ ਭਰਮਾ / ਸ਼ਾਚੇ ਸ਼ਾਜਆਰ 

/ਵਿਟਹੁ ਕੁਰਬਾਣੁ / ਨਾ /ਤਿਸ਼ ਰਘ ਵਰਨ ਨਹਾ ਗੇੱਖਿਆ ਸਾਚੈ 

ਸ਼ਥਾਦਿ ਨਸਾਣ / ਨਾ ਤਿਸ਼ ਮਾਤ ਪਿਤਾ ਸਤ ਝੰਧ੫ ਨਾ 

ਤਿਸ਼ ਕਾਮ ਨ ਨਾਨੈ/ ਅਕਲ /ਨਿਰੰਜਨ ਆਪਰਪਰੰਪ੍ਰ 

ਸ਼ਗਲਾਂ ਜੋਤਿ ਡੁਮਾਠੀਂ /(ਗੁ ਰੀ .597)। ਉਕਤ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕਰਦਿਆਂ “ਅਜੂਨੀ” ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੀ ਵੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਅਟਕ (ਨਦੀ) ਇਕ ਵੱਡਾ ਦਰਿਆ ਜੋ ਪਾਕਿਸਤਾਨੀ ਜਾਂ 

ਪੱਛੀ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਸਰਹੱਦੀ ਸੂਬੇ ਨਾਲੋ ਨਿਖੇੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ ਸਿੰਧ ਜਾਂ ਸਿੰਧੂ ਨਦੀ ਵੀ ਹੈ। ਅਸਲ 

ਵਿਚ, ਇਸ ਦੇ ਉਪਰਲੇ ਹਿੱਸੇ ਨੂੰ “ਅਟਕ” ਅਤੇ ਹੇਠਲੇ 

ਹਿੱਸੇ ਨੂੰ 'ਸਿੰਧ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਾਰੇ 

ਦਰਿਆ-ਜੇਹਲਮ, ਚਨਾਬ, ਰਾਵੀ, ਬਿਆਸ ਅਤੇ 

ਸਤਲੁਜ- ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਕੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਵੱਡੇ ਦਰਿਆ 

ਵਿਚ ਮਿਠਨਕੋਟ ਦੇ ਨੌੜੇ ਜਾ ਰਲਦੇ ਹਨ। 

ਇਹ ਦਰਿਆ ਤਿੱਬਤ ਤੋ ਨਿਕਲ ਕੇ ਕਸ਼ਮੀਰ 

ਦੀਆਂ ਪਹਾੜੀਆਂ ਵਿਚ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਵਗਦਾ 

ਹੈ। ਹਾਰਾਮੋਸ਼ ਦੀ ਡੂੰਘੀ ਘਾਟੀ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ . 

ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਮੁੜਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗਿਲਗਿਤ ਨਦੀ 

ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਚਿਲਾਸ ਤੋਂ ਇਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਪਹਾੜੀ 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਹਜ਼ਾਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚੋਂ 

ਲੈਘਦਾ ਹੋਇਆ ਅਟਕ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਦਰਿਆਏ ਕਾਬਲ 

ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਲਾਬਾਗ਼ ਦੀਆਂ ਪਹਾੜੀਆਂ ਨਾਲ 

ਖਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਥਲ-ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਡੇਰਾ 



ਅਟਕ 

ਇਸਮਾਇਲ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਵਗਦਾ ਹੋਇਆ 

ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਨਗਰ ਕੋਲ 

ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਹ ਲਗਭਗ ਅੱਠ ਹਜ਼ਾਰ ਵਰਗ ਕਿ.ਮੀ. ਦਾ 

ਡੈਲਟਾ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੋਇਆ ਅਰਬ ਸਾਗਰ ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਮਾਰਚ ਤੋਂ ਸਤੰਬਰ ਦੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਵਿਚ 

ਪਾਣੀ ਦਾ ਨਿਕਾਸ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਰਦੀਆਂ 

ਵਿਚ ਪਾਣੀ ਦੀ ਮਿਕਦਾਰ ਘਟ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਅਟਕ?” ਕਿਉ' ਪਿਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ 

ਵਖ ਵਖ ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਮੱਧ 

ਏਸ਼ੀਆ ਤੋਂ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਦੇ ਰਾਹ ਵਿਚ 

ਲਗਿਆ। ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਟਕ ਜਾਤੀ ਦੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ 

ਕਬੀਲੇ ਇਸ ਨਦੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸਣ ਕਾਰਣ ਬਾਹਰਲੇ 

ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਨੇ ਗ਼ਲਤ ਉੱਚਾਰਣ ਵਸ ਇਸ ਨੂੰ “ਅਟਕ” 

ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਤੀਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਦਰਿਆਏ 

ਕਾਬਲ (ਲੁੰਡਾ ਦਰਿਆ) ਦੇ ਪ੍ਰਵਾਹ ਨੂੰ ਇਸ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ 

ਰੋਕ (ਅਟਕ) ਲਗ ਗਈ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਅਟਕ” 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜਿਗਿਆਸਾ 
ਅਨੁਸਾਰ - '%ਟਕ ਕੌਈ ਪਾਈ ਨਾ, ਜ਼ਾਲਮ ਅਟਕਾਏ 

ਨਾ/ ਫੋਰ ਅਟਕ' ਨਾਉਂ ਤੇਰਾ, ਗਲ ਦਸ਼ ਕਾਂ ਹੋਈ /” 

ਇਸ ਦੇ ਕੌਢੇ ਉਤੇ ਸਰਹੱਦੀ ਚੌਕੀ ਵਜੋਂ ਅਕਬਰ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਸੈਨ 1581 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਵਾਇਆ 

ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ “ਅਟਕ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ 

ਨਾਲ ਹੀ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਕ ਕਸਬਾ ਵਸ ਗਿਆ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਮਜ਼ਬੂਤ 
ਕੀਤਾ। ਇਕ ਵਾਰ ਪਠਾਣਾਂ ਦੁਆਰਾ ਬੇੜੀਆਂ ਦੇ ਪੁਲ ਨੂੰ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਦਰਿਆ 

ਨੂੰ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਕੇ ਪਾਰ ਕੀਤਾ। ਸਤੌਬਰ 1845 

ਦਈ. ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਵਜ਼ੀਰ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਫਤਹਿਖ਼ਾਨ 

ਕੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਅੰਦਰ ਮਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨੇੜੇ 1883 

ਦਈ. ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਕ ਲੋਹੇ ਦਾ ਪੁਲ 

ਬਣਵਾਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ “ਅਟਕ” ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬਣਾਇਆ 

4] ___ਅਠਸਠ ਤੀਰਥ 

ਗਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਚਾਰ ਤਹਿਸੀਲਾਂ (ਅਟਕ, ਫਤਹਿਜੰਗ, 

ਤਲਾਰੀਗ ਅਤੇ ਪਿੰਡੀਘੇਬ) ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ ਅਤੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 

ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਕੈਂਬਲਪੁਰ ਹੈ। 

ਅਟਲ ਰਾਇ, ਬਾਬਾ (1619-1628 ਈ.) ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 

ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਚੌਥਾ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ 

ਜਿਸਦਾ ਜਨਮ ਮਾਤਾ ਮਹਾਦੇਵੀ (ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ 

ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 23 ਅਕਤੂਬਰ 1619 

ਈ. (1676 ਬਿ.) ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੁਢਲੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਿਖਿਆ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ 

ਜੀ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਦੈਵੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਇਕ ਵਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਬਾਲ-ਮਿੱਤਰ ਮੋਹਨ ਸੋਇਨੀ ਨੂੰ 

ਖਿਦੋ-ਖੂੰਡੀ ਦੀ ਖੇਡ ਵਿਚ ਹਰਾਇਆ। ਉਹ ਰਾਤ ਨੂੰ ਸੱਪ 

ਦੁਆਰਾ ਡੰਗੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਮਰ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਵੇਖਿਆ ਕਿ ਉਹ ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਖੇਡਣ ਨਹੀਂ ਆਇਆ, ਤਾਂ 

ਆਪਣੀ ਬਾਜ਼ੀ ਲੈਣ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਗਏ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ 

ਮਿ੍‌ਤ ਦੇਹ ਨੂੰ ਖੂੰਡੀ ਨਾਲ ਜੀਉਂਦਾ ਕਰਕੇ ਨਾਲ ਲੈ ਆਏ। 

ਦੈਵੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਇਸ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਤੋਂ` ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋਏ, ਤਾਂ ਬਾਬਾ ਜੀ ਕੰਲਸਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 

ਉਤੇ ਚਾਦਰ ਤਾਣ ਕੇ ਸੌਣ ਦਾ ਬਹਾਨਾ ਕਰਦਿਆਂ ਸੈਸਾਰ 

ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਗਏ। ਇਹ ਘਟਨਾ 13 ਸਤੰਬਰ 1628 ਈ. 

ਦੀ ਹੈ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਹਮਲੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋੱ' ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਤਾਂ ਸੈਨ 1778 
ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨੌ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਅਨੁਸਾਰ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਕੌਲਸਰ ਦੇ ਨੌੜੇ ਨੌ ਮੰਜ਼ਲੀ ਸਮਾਧ ਦੀ 
ਵਿਉਂਤ ਬਣਾਈਂ। ਇਥੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਅਤੇ ਦਾਨੀ ਲੋਕਾਂ ਵਲੋਂ 

ਸਦਾਬ੍ਤ ਲਗਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਕ ਅਖਾਣ 

ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ - ਬਾਲਾ ਅਟਲ, ਪੱਕਾ ਕਾਈ ਘਲ/ 

ਅਠਸਠ-ਤੀਰਥ : “ਅਨਸਠ-ਤੀਰਥ” ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਹਿੰਦੂ 
ਧਰਮ ਦੇ ਅਨਾਹਨ ਪਵਿੱਤਰ ਸਥਾਨ। “ਤੀਰਥ” ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ 

ਅਰਥ ਹੈ ਉਹ ਸਥਾਨ ਜਿਥੋਂ ਨਦੀ ਪਾਰ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 

ਅਰਥਾਤ ਘਾਟ। ਪਰ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸਥਾਨਾਂ ਨਾਲ ਧਾਰਮਿਕ 



ਅਠਸਠ- ਤੀਰਥ 

ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ-ਸਾਗਰ 

(ਭਵ-ਸਾਗਰ) ਤੋਂ ਪਾਰ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਘਾਟ ਹਨ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ “ਤੀਰਥ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਗਿਆ, 

ਅਜ਼ਥਾਤ ਪਾਪ ਆਦਿਕਾਂ ਤੋਂ ਪਾਰ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ ਸਥਾਨ 

(ਤਰਤਿ ਪਾਪਾਦਿਕੈ ਯਸ੍ਮਾਤ)। ਬਹੁਤੇ ਤੀਰਥ ਨਦੀਆਂ ਜਾਂ 

ਸਰੋਵਰਾਂ ਦੇ ਕੰਢੇ ਬਣੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਭਵਸਾਗਰ ਤਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਣਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਯਾਤਰੀ 

ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਕੇ ਪੁੰਨ-ਦਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਾਧਾਂ-ਸੈਤਾਂ 

ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਕਥਾ, ਹਰਿ-ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਹਰਿ- 

` ਜਸ ਸੁਣ ਕੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਖ ਸੁਧਾਰਦੇ ਹਨ। 

ਉੱਜ ਤਾਂ ਜੈਨੀਆਂ, ਬੌਧੀਆਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਈ 

ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਸਥਾਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਤੀਰਥ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਦੇ 

ਪਵਿੱਤਰ ਸਥਾਨਾਂ ਲਈ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ 

ਦੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਅਣਗਿਣਤ ਤੀਰਥ ਹਨ । ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ 

ਵਿਚ ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ ਰੁਚੀ ਅਧੀਨ ਤੀਰਥਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸਦਾ 

ਵਧਦੀ ਹੀ ਰਹੀ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੱਤ ਪੁਰੀਆਂ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ- 

ਪ੍ਦਾਤਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ - ਅਯੋਧਿਆ, ਮਥੁਰਾ, ਮਾਯਾ, 

ਕਾਸ਼ੀ, ਕਾਂਚੀ, ਅਵੈਤਿਕਾ, ਦੁਰਿਕਾ - ਅਲੋਧੁਯਾ ਮਲ਼ੁਰਾ 

ਮਾਯਾ ਕਾਸੀ ਕਾਂਦੀਂ ਅਵੰ/ਤਿਕਾ/ ਪਗ ਦੂਾਰਵਤਾ ਚੰਵਾ 

ਸਪ੍ਤੰਤਾ ਮੰਕ੍ਰਸ਼ ਦਾ/ਲਿਕਾ” / 

ਸੱਤ ਪੁਰੀਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਚਾਰ ਧਰਮ-ਧਾਮ 

ਵੀ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦ੍ਰਾਰਿਕਾ ਪੁਰੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੈ-ਢ੍ ਾਰਿਕਾ, ਜਗਨ-ਨਾਥ, ਬਦਰਿਕਾਸ਼ਮ ਅਤੇ 

ਰਾਮੇਸ਼ਵਰਮ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਇਹ ਦਸ ਮਹਾਨ 

ਤੀਰਥ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਗਿਣਤੀ ਪੱਖੋਂ ਅਠਸਠ-ਤੀਰਥਾਂ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ “ਕਪਿਲ ਤੌਤ੍” ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਪਰੋਕਤ 

ਦਸ ਮੁੱਖ ਤੀਰਥਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬਾਕੀ ਦੇ 58 ਤੀਰਥਾਂ ਦੇ ਨਾਂ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ -- ਓਅੰਕਾਰ, ਏਰਾਵਤੀ, ਸ਼ਤਦ , 

ਹਰਿਦ੍ਰਾਰ, ਕਪਾਲਮੋਚਨ, ਕਪਿਲੋਦਕ , ਕਾਲੰਜਰ, ਕਾਵੇਰੀ, 

ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍, ਕੇਦਾਰਨਾਥ, ਕੌਸ਼ਿਕੀ, ਗਯਾ, ਗੋ ਕਰਣ , 

ਗੋਦਾਵਰੀ, ਗੋਮਤੀ, ਗੋਵਰਧਨ, ਰੈਗਾਸਾਗਰ, ਰੀਡਕਾ, 

੨੩ ੭ 

ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ, ਭਾਈ 

ਧਾਰਾ, ਨਰਮਦਾ, ਨਾਗਤੀਰਥ, ਨੈਮਿਸ਼, ਪੁਸ਼ਕਰ, ਪ੍ਯਾਗ 

ਮਹਾਕਾਲ, ਮਹਾਬੋਧਿ, ਮਾਨਸਰੋਵਰ, ਮੰਦਾਕਿਨੀ, ਯਮੁਨਾ, 

ਵਿਤਸਤਾ, ਵਿੰਧ੍ਯ, ਵਿਪਾਸ਼, ਵਿਮਲੇਸ਼ੂਰ, ਵੇਣਾ, ਵੇਤ੍ਵਤੀ, 

ਵੈਸ਼ਨਵੀ ਅਤੇ ਵੈਦਯਨਾਥ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤੀਰਥਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਦੀਆਂ ਅਤੇ ਪਰਬਤਾਂ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਅਠਾਹਠ ਤੀਰਥਾਂ ਦੇ ਜਲ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਨਾਲ 

ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੰਧਨਾਂ ਤੋਂ ਯਾਤੀ ਦੀ ਮੁਕਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਰ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤੀਰਥਾਂ ਉਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦਾ 

ਲਾਭ ਉਦੋ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਦਸਿਆ ਹੈ ਜੇ ਮਨ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋਵੇ। 

ਖੋਟੇ ਮਨ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਇਸ਼ਨਾਨ ਉਲਟਾ ਹੋਰ ਮੈਲ ਚੜ੍ਹਾਉਣ 

ਦਾ ਕਾਰਣ ਬਣਦਾ ਹੈ - ਨਾਵਣ ਚਲੋ ਤੀਨਥਾਂ ਮਨਿ ਲੌਟੈ 

ਤਾ/ਨੇ ਚੌਰ//ਇਕ ਭਾਉ ਲਥੀ ਨੱਤਿਆ ਦ/ਇ ਭਾ ਚੜਾੀਅਸ 

ਹੌਰ/ ਝਾਹ/ਨ ਧੌਤਾ ਤੁਮੜਾ ਅੰਦਾਨੇ /ਵਿਸ਼ /ਨੈਕੌਰ/ ਸ਼ਾਧ 

ਭਾਲੇ ਅਣਨਾ/ਤਿਆ ਚੌਰ /# ਚੌਰਾ ਚੌਰ / (ਗੁਰੀ .789)। 

“ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਸੁਣਨ ਨਾਲ ਹੀ ਅਠਸਠ-ਤੀਰਥਾਂ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਦਾ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ - ਸ਼ਾਟਣਿਅ ਅਆਠਸ਼ੱਠ ਕਾ 

/ਇਸ਼ਨਾਨ / ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਨੂੰ 

ਅਠਸਠ ਤੀਰਥਾਂ ਜਿੰਨਾ ਪਵਿੱਤਰ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਸਾਧੂ 

ਪੁਰਸ਼ ਆਪਣੇ ਚਰਣ ਧਰਦਾ ਹੈ -- ਅਠਸ਼/ਨ ਤੀਰਥ ਜਹ 

ਸ਼ਾਧ ੫ਗ ਧਗ/ਹ /(ਗੁ ਰੀ .890)। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਪਰਿਸਰ 

ਵਿਚ, “ਦੁਖ ਭੈਜਨੀ” ਅਤੇ 'ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ” ਪਾਸ ਇਕ ਸਥਾਨ 

ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ “ਅਠਸਠ-ਤੀਰਥ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਅਠਸਠ-ਤੀਰਥਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਅੰਡਣਸ਼ਾਹ, ਭਾਈ (1688-1757 ਈ.): ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ 
ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧਕ ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1688 

ਈ. ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਝੰਗ ̀ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਦੇ ਲਊ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਜੋ 'ਸ਼ਾਹ ਜੀਵਣਾ” ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੌੜੇ ਸੀ। ਆਪ 

ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਵਿਚ 

ਬਿਰਤੀ ਲਗਾ ਲਈ ਅਤੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਇਕ 

ਸੇਵਕ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੱਖਣੀ ਪਾਸੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ 



ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ, ਭਾਈ 

ਸਮਬਝਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ । ਫਿਰ ਆਪ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆਏ ਜੋ ਭਾਈ ਘਨਈਆ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਵਜੋਂ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ ਅਤੇ “ਨੂਰਪੁਰ ਥਲ” ਕਸਬੇ “ 

ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਜਦੋ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕਰਦਿਆਂ ਲਊ ਪਿੰਡ ਪਹੁੰਚਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਾ 

-ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਤੋ` ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸੇਵਕ ਬਣ ਗਏ । ਭਾਈ ਸੇਵਾ 

ਰਾਮ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਕਾਰਣ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਨਾਂ “ਸੇਵਾ-ਪੰਥ” 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਈ 

ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣੇ ਅਤੇ ਇਸ 

ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਬਹੁ-ਪੱਖੀ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ “ਅੱਡਣਸ਼ਾਹੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ” ਜਾਂ 'ਅੱਭਣਸ਼ਾਹੀ ਮਤ” 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਨੇ ਦੋ ਮੁੱਖ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰ 

ਵਿਚ। ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਆਪ ਦੇ ਸ਼ਾਹਦਰੇ ਵਾਲੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ 

ਲਗਭਗ 250 ਸਾਧ, ਸੈਤ ਸਦਾ ਮੌਜੂਦ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 

ਕਥਾ-ਕੀਰਤਨ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ 

ਵਿਚਾਰ ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਉਹ ਇਕ ਪਰਕਾਰ ਦਾ ਵਿਵਿਧ 

ਧਰਮਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ-ਕੇਂਦਰ ਬਣ ਗਿਆ ਸੀ। ਫ਼ਾਰਸੀ 

ਦੀਆਂ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਸੂਫ਼ੀ ਰਚਨਾਵਾਂ “ਕੀਮਆਇ ਸਾਅਦਤ” 

(ਇਮਾਮ ਗ਼ਜ਼ਾਲੀ ਕ੍ਰਿਤ) ਅਤੇ 'ਮਸਨਵੀ ਮੌਲਾਨਾ ਰੂਮ” ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ 'ਯੋਗ ਵਾਸਿਸ਼ਠ” ਆਦਿ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਗ੍ਰੰਥਾਂ 

ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਸ਼ਾਹਦਰੇ ਵਾਲੇ ਡੇਰੇ 

ਵਿਚ ਹੋਏ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਖੁਲ੍ਹੇ ਅਨੁਵਾਦ ਹੁਣ 

ਉਪਲਬਧ ਹਨ ਅਤੇ “ਪਾਰਸ ਭਾਗ”, “ਮਸਨਵੀ” ਅਤੇ “ਯੋਗ 

ਵਾਸਿਸਠ” ਨਾਂਵਾਂ ਅਧੀਨ ਛਪ ਚੁਕੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਪੀਬਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ 
ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ 

ਵਿਚ ਕਰਕੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ। 
ਆਪ ਦੇ ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ “ਸਾਖੀਆਂ ਭਾਈ 

ਐੱਡਣ ਸ਼ਾਹ”, “ਸੁਖਨ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦੇ', “ਬਚਨ ਗੋਬਿੰਦ ਲੋਕਾਂ 

ਦੇ” ਆਦਿ ਨਾਂ ਦੇ ਸੈਕਲਨਾਂ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਬੜਾ ਰਸ-ਭਿੰਨਾਂ ਕੀਰਤਨ 

ਅਣੀ ਰਾਇ, ਕਵੀ 

ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚ ਪੋਥੀਆਂ, ਗੁਟਕੇ ਅਤੇ 

ਬੀੜਾਂ ਲਿਖਵਾ ਕੇ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾਵਾਂ, ਡੇਰਿਆਂ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 

ਨੂੰ ਭੇਜਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਅਜਿਹੀਆਂ ਲਿਖਿਤਾਂ ਤਿਆਰ 

ਕਰਵਾਉਣ ਵਲ ਇਤਨਾ ਅਧਿਕ ਰੁਝਾਨ ਸੀ ਕਿ ਆਪ ਦੇ 

ਡੇਰੇ ਪੋਥੀਆਂ ਲਿਖਣ ਲਈ ਉਚੇਚੀ ਸਿਆਹੀ ਤਿਆਰ 

ਕਰਵਾਈ ਜਾਂਦੀ ਸੀ ਜੋ 'ਅੱਡਣਸ਼ਾਹੀ ਸਿਆਹੀ” ਵਜੋਂ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਆਪਣਾ ਅੰਤਿਮ ਸਮਾਂ 

ਜੰਮੂ ਵਾਲੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਬਿਤਾਇਆ। ਉਥੇ ਹੀ 26 ਅਪ੍ਰੈਲ 

1757 ਈ. (ਵਿਸਾਖ ਸੁਦੀ 8, 1814 ਬਿ.) ਨੂੰ ਦੇਹ 

ਤਿਆਗੀ। 

ਅਣੀ ਰਾਇ, ਕਵੀ : ਗੁਰੂ ਗੋਥਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਕ 
ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਜਿਸ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਵੇਰਵੇ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤੱਥ 

ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਮੁਗਲ 

ਫ਼ੌਜ ਅਤੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਦਾ 

ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ, “ਜੈਗਨਾਮਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ" ਵਿਚ 

ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਰਚਨਾ ਅਜੇ ਤਕ 

ਵਿਧੀਵਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸੋਪਾਦਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਈ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ 

ਸੈਨ 1950 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਏ “ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਵਾਰਾਂ ਤੇ 

ਜੰਗਨਾਮੇ” ਸੇਗ੍ਹਿ ਵਿਚ ਛਪ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ 

ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਖਰੜਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਨਿਜੀ 

ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ (ਨੰ. 226) ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਵਖ ਵਖ ਕਿਸਮ ਦੇ 68 (70) ਬੰਦਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ 

ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਪਛਾੜਨ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਸੈਨ 

1699 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਬਾਰੇ ਸੈਕੇਤ 

ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਜ਼ਾਹਿਰ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸੈਨ 1699 

ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 

_ ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਲੜੀ ਗਈ ਆਖ਼ਰੀ 
ਲੜਾਈ ਦੇ ਤੱਥ ਸਮੇਟੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਜੈਗਨਾਮੇ ਦੇ ਨਾਲ ਕਵੀ 

ਅਣੀ ਰਾਇ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਨੇ ਪਉੜੀਆਂ ਹੋਰ ਵੀ 

ਦਰਜ ਹਨ ਜੋ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਵੀਰ-ਰਸੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਹਿੱਸਾ 

ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਾਠ ਦਾ ਨਮੂਨਾ 



ਅਣੀ ਰਾਇ, ਕਵੀ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਸੰਡੇ ਸਹੇ ਆਨ ਤੇ ਵੈਗੀ /#ਲਖਾਨੇ / 
ਜੁੱਟੇ ਦਹੂੰ ਮੁਕਾਬਲੇ /ਬੈੱਜੂ ਝਰਲਾਨੰ / 

ਵਾਹਣ ਮਣਸ਼ਾਂ ਅੜਿਆ ਘਇਲ ਘੁਆਨੰ / 

ਸੂਝਨ ਸ਼ੰਹੇ ਸ਼ਾਰ ਦੇ ਦਰਗਾਹ ਪਰਵਾਨ / 

ਮੰਡ ਮੰਡਕਨ ਮੈਦਨਾਂ ਏਹੀ ਨੰਸਾਨੰ / 

ਲਣ ਆਲਾ ਇੱਟੇ ਝਾੜੀਆਂ ਖਰਸ਼ੂਜੇ ਕਾਨ / 

(ਪੰਨਾ 62) 

ਸ਼ਾਇਦ ਇਹ ਪਉੜੀਆਂ ਭੈਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਨਾਲ 

ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣ। ਪੰਜਾਬੀ ਦੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੌਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ 

ਭਾਸ਼ਾ ਤੋਂ ਜ਼ਾਹਿਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ 

ਸੀ ਜਾਂ ਲੈਥੇ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਹਿ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ 

ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਜਾਤਿ ਦਾ ਕੋਈ ਭਾਟ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਕੋਈ ਹੋਰ ਰਚਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੋਵੇ, 

ਪਰ ਹੁਣ ਕੁਝ ਵੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 

ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਜੈਗਨਾਮੇ ਦੀ ਮੁੱਖ ਭਾਸ਼ਾ ਭਾਵੇਂ ਬ੍ਜ 

ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਉਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਵਾਰ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀ 

ਦਾ ਥਾਂ ਥਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਕਵੀ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਅਥਵਾ 

ਮਹਾਨਤਾ ਇਸ ਗੱਲ ਵਿਚ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਗ, 

ਕੈਚਨ, ਭੂਸ਼ਣ ਅਤੇ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਬਖ਼ਸ਼ ਕੇ ਵਡਿਆਇਆ 

ਸੀ, ਜਿਵੇਂ : 

___ਅਨਨਰਾਇ ਗੁਰ ਸੈ #ਲੰ, ਦੀਨਾ ਤਹੰੱਹ ਆਸ / 

ਆਉ ਕ/ਹਿਓ ਮਥੇ ਆਪਨ, ਬਹੁਰ ਕਗੀ ਝਖਸੀਸ਼ 77 / 

ਨਗ ਕੰਚਨ ਡੂਖਨ ਝਹਰ, ਦੀਨੇ ਸ਼ੰਤਿਗੁਰ ਏਹ / 

ਨਾਮਾ ਹੁਕਮ ਲ਼ਿਖਾ/ਏਕੰ, ਦਾੀੱਨੇਂ ਸ਼ਰਰ ਸ਼ਨੰਹ /2/ 

(ਪੰਨਾ 17) 

ਇਸ ਜੈਗਨਾਮੇ ਦਾ ਕਥਾਨਕ ਬਹੁਤ ਸੈਖਿਪਤ ਹੈ 

ਕੁ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮੁੱਖ 

ਕਥਾ-ਸੂਤਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ -- ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ 
ਜ਼ੁਲਮਾਂ ਦੀ ਪ੍ਤਿਕਿਆ ਵਜੋਂ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦਾ ਜਨਮ, ਪਹਾੜੀ 

ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਗੱਲ ਮੰਨ ਕੇ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦਾ ਅਜ਼ੀਮ ਖ਼ਾਂ ਨੂੰ 

ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਸੈਨਾ ਦੇ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਲਈ 

ਭੇਜਣਾ, ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਨੋੜੇ ਸਤਲਜ ਦਰਿਆ ਦੇ ਕੰਢੇ 

ਤਕੜਾ ਯੁੱਧ, ਅੰਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਤੇ ਅਜ਼ੀਮ ਖ਼ਾਂ ਦਾ 

ਅਣੀ ਰਾਇ, ਕਵੀ 

ਦੁਅੰਦ ਯੁੱਧ, ਅਜ਼ੀਮ ਖ਼ਾਂ ਦਾ ਮਾਰਿਆ ਜਾਣਾ, ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ 

ਜਿਤ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜੰਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਬਿੱਤਾਂਤ 

ਬਹੁਤ ਸੈਖਿਪਤ ਹੈ। ਕਵੀ ਦੀ ਕਥਾ ਕਹਿਣ ਵਿਚ ਰੁਚੀ 

ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੇ ਕੁਝ ਮਾਰਮਿਕ ਅਥਵਾ ਨਾਟਕੀ 

ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਹੀ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ, 

ਪਰ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਉਹ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥਾਂ ਵਿਚ ਕਾਲਪਨਿਕ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਸਮਾਵੇਸ਼ 

ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕਤਾ 

ਸੈਦੇਹਪੂਰਣ ਬਣ ਗਈ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ 

ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੂੰ ਇਹ ਪੱਤਰ ਲਿਖਣਾ ਕਿ ਕੁਝ ਹੀ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਤੋਂ ਰਾਜ ਖੋਹ ਲਏਗਾ ( ਕਛਕ /ਇਨਨ 
ਲਗ ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਲਹੈ ਤਖ਼ਤ ਅੰਰ ਤਾਜ)। 

ਕਵੀ ਦੀ ਆਸਥਾ ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਪ੍ਰਤਿ ਹੈ।ਉਹ 

ਪਤਿ ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ/ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਵੀ ਲਈ ਉਹ ਹਿੰਦੂਤ੍ਰ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ 

ਹਥਿਆਰ ਚੁਕਦੇ ਹਨ। ਨਾਇਕ ਦੇ ਕਰਮ ਦੀ ਅਤਿਕਥਨੀ 

ਅਤੇ ਪ੍ਸ਼ੈਸਾ ਆਮ ਹੈ, ਸਿਧੀ ਵੀ ਅਤੇ ਲੁਕਵੀਂ ਵੀ। ਕਵੀ 

ਦਾ ਦਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਸਾਹਿਤਿਕ ਹੈ, ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਨਹੀਂ, 

ਨਾਟਕੀ ਹੈ, ਬਿਿੱਤਾਂਤਿਕ ਨਹੀਂ। 

ਇਹ “ਜੰਗਨਾਮਾ” ਯੁੱਧ-ਚਿਤ੍ਣ ਦਾ ਇਕ 

ਲਘੂ-ਕਾਵਿ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵੀਰਾਂ ਦਾ ਸਤੋਤਰ- ਵਰਣਨ 

ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕਿਸੇ ਪਾਤਰ ਦਾ ਕਥਾ ਤੋ ਹਟਵਾਂ 

ਸਤਵਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਾਤਰਾਂ ਦਾ ਸੈਪੂਰਣ ਚਰਿਤ ਉਪਸਥਿਤ 

ਕਰਨ ਪ੍ਰਤਿ ਕੋਈ ਉਚੇਚ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੋਗਨਾਮੇ ਦੀਆਂ 

ਕਲਾਤਮਕ ਸੀਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਹੀ ਚਰਿਤ੍- 
ਚਿੜ੍ਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਦੇ ਯੁੱਧ-ਵੀਰਾਂ ਦਾ 

ਸਮਾਨ ਭਾਵ ਨਾਲ ਚਿਤਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 

ਜੀ ਜੇ ਸ੍ਰਸ਼ਠ ਯੁੱਧ-ਵੀਰ ਹਨ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ 

ਵਾਲਾ ਅਜ਼ੀਮ ਖ਼ਾਂ ਵੀ ਤੈਮੂਰ ਵੈਸ਼ ਦਾ ਗੌਰਵਸ਼ਾਲੀ 
ਅਸਾਧਾਰਣ ਯੋਧਾ ਹੈ। ਇਕ ਗੱਲ ਜ਼ਰੂਰ ਮਹਿਸੂਸ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
ਕਿ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਲੜਾਈ ਧਨ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਜਾਂ ਤਨਖ਼ਾਹ 

ਲਈ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਭਾੜੇ ਦੇ ਟੱਟੂ ਹਨ ਜਦ ਕਿ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸੈਨਾ ਧਰਮ-ਅਨੁਪਾਣਿਤ ਹੋ ਕੇ 



ਅਣੀ ਰਾਇ, ਕਵੀ 

ਸ਼ਹੀਦੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਯੁੱਧ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਯੁੱਧ- ਵਰਣਨ ਅਲੈਕਾਰ-ਯੁਕਤ ਵੀ 

ਹੈ ਅਤੇ ਨਿਰ-ਅਲੈਕਾਰ ਵੀ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਦੀ ਵਰਤੋ” 

ਹੋਈ ਹੈ। ਜਿਥੇ ਅਲੰਕਾਰ ਵਰਤੇ ਹਨ, ਉਥੇ ਪੌਰਾਣਿਕ 

ਉਪਮਾਨਾਂ ਦੀ ਭਰਮਾਰ ਹੈ ਜਾਂ ਫਿਰ ਪ੍ਰਕ੍ਿਤੀ ਤੋਂ ਉਪਮਾਨ 

ਲਏ ਗਏ ਹਨ। ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਦ੍ਸ਼-ਚਿਤਰਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਧੁਨੀ ਚਿਤਰਾਂ ਰਾਹੀ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਦਾ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਦਾ ਆਸ਼ਾ ਹੈ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਤੇਜਸਵੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨਾ। ਅਜਿਹਾ 

ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੀ ਅਨੀਤੀ ਅਤੇ 

ਜ਼ੁਲਮ ਦੋਵੇ' ਰਹੇ ਹਨ। ਉਹ ਇਸ ਯੁੱਧ ਦੁਆਰਾ ਭਾਰਤੀ 

ਜਨਤਾ ਦੇ ਮਨ ਦੇ ਵਿਦ੍ਰੋਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਰੂਪਮਾਨ ਹੋਇਆ 

ਵੇਖਦਾ ਹੈ : 

ਹਕਮ ਹਓ ਗੀ/ਝੰਦ ਕੰ, ਓਤ/ਓ6ਓ' ਆਵਨ? ਆਇ / 

ਕਾਟਲ ਕਰਮ ਅੰਰੰਗ ਕਠੇ, ਤਾ ਕੰ ਦੇਹ ਸਜਾਇ 6 / 

ਇਸ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਨੀਤੀ-ਪਰਕ ਅਤੇ 

ਧਰਮ-ਪਰਕ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਜ਼ੁਲਮ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਕਰਨ 

ਲਈ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਨਰ-ਸੈਘਾਰ ਲਈ ਨਹੀਂ। 
ਇਸ ਦੇ ਵਰਣਨ-ਵਿਸ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ ਅੰਗੀ ਰਸ ਵੀਰ ਹੈ, ਹੋਰ 

ਰਸਾਂ ਦੇ ਅੰਸ਼ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਕਵੀ ਨੇ “ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” 

ਅਤੇ “ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਭਾਵ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਦੇ ਮਹੱਤਵ 
ਵਲ ਸੇਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਸ਼ ਗੇਬਂਦ ਸੰਘ ਮਨਾਈਆੰ, /ਜੇਤ ਹੌਨ ਹਲਾਸ਼/ 

ਅਣਰਾਇ ਜਸ਼ ਜੀਆ ਮੋਟੇ ਕਾਮ ਤਾਸ 5 / 

ਇਸ ਵਿਚ ਕਵੀ,ਨੇ 12 ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਛੰਦ ਵਰਤੇ 

ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਦੋਹਰਾ, ਸੋਰਠਾ , ਕਬਿੱਤ, ਸਵੈਯਾ, ਛੱਪੈ , ਭੁਜੈਗ 

ਪੰਜਾਬੀਪਨ ਅਧਿਕ ਹੈ, ਉੱਜ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਰਵਤ 

ਹੈ। ਅੰਤਿਮ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਪੰਜਾਬੀ ਵਲ 

ਅਧਿਕ ਝੁਕੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਬਦ-ਯੋਜਨਾ ਨਾਲ 

ਸਾਰਾ ਵਿਵਰਣ ਬੜਾ ਚੁਸਤ ਅਤੇ ਵੇਗਵਾਨ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ 

ਹੈ। ਭਾਰੀਆਂ ਧੂਨੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਓਜ ਗੁਣ ਵਿਚ 

ਵਾਧਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਾਵਿ-ਦਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਇਕ ਸਰਲ 

ਅਤਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ, ਮਸਤੂਆਣਾ 

ਯੁੱਧ-ਕਾਵਿ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਨੇਤਾ ਦੇ ਓਜਸਵੀ 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਰਾਹੀਂ ਸੁੰਤਤਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਅਣੀ ਰਾਇ, ਬਾਬਾ (ਜ. 1618 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਜੀ ਦਾ ਸੁਪੁੱਤਰ ਜੋ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 14 ਨਵੰਬਰ 
1618 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। “ਗੁਰ 
ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਜਨਨੀ ਦਾ ਨਾਂ ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਅਵਿਵਾਹਿਤ ਰਹਿ ਕੇ 

ਆਤਮਾਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ 

ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤਾ ਸਮਾਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਬਿਤਾਇਆ 

ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਉਥੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਅਣੌਖੀ, ਬੀਬੀ (ਜ. 1535 ਈ.) ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਦੂਜੀ ਬੇਟੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ “ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਕਾ” ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1535 ਈ. (1592 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ ਪਰ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਸੈਮਤ 1591 

ਬਿ. ਵਿਚ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਅਤਰ ਸਿੰਘ, ਸਤ, ਮਸਤੂਆਣਾ (1866-1927 
ਈ.): ਅਤਿਅੰਤ ਪਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਸੁਆਮੀ ਅਤੇ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਨਿਪੁੰਨ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਜਨਮ 13 ਮਾਰਚ 1866 ਈ. ਨੂੰ (ਦੂਜਾ ਸਰੋਤ 28 
ਮਾਰਚ) ਚੀਮਾ ਪਿੰਡ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸੈਗਰੂਰ) ਵਿਚ ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਭੋਲੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਪੜ੍ਨ 

ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਰੁਚੀ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਸੀ। ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨਿਰਮਲੇ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਭਾਈ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ 
ਤੋਂ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਪੜ੍ਹੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ 
ਦਾ ਰੀਭੀਰਤਾ-ਪੂਰਵਕ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਖੇਤੀ ਕਰਦਿਆਂ 
ਅਤੇ ਪਸ਼ੂ ਚਾਰਦਿਆਂ ਆਪ ਸਦਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ 

ਪਾਠ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 

ਲਗਭਗ 17 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪ 

ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਕੋਹਾਟ ਸਥਿਤ ਤੋਪਖ਼ਾਨੇ 

ਵਿਚ ਤਾਇਨਾਤ ਹੋਏ। ਉਥੇ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਛਾਵਣੀ ਦੇ 



ਅਤਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ, ਮਸਤੂਆਣਾ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥੀ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਤੋ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ 

ਕੀਤਾ।ਸੈਨ 1888 ਈ. ਆਪ ਦਾ ਨਾਂ ਰਿਜ਼ਰਵ ਸਿਪਾਹੀਆਂ 

ਦੀ ਸੂਚੀ ਵਿਚ ਪਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ 

ਫ਼ੌਜ ਤੋਂ ਆਪਣਾ ਨਾਂ ਕਟਵਾ ਕੇ ਆਪ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਧਰਮ- 

ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਗਏ। ਪਿਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ' ਉਪਜੇ 

ਵੈਰਾਗ ਕਾਰਣ ਆਪ ਪੈਦਲ ਹੀ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਗਏ ਅਤੇ 

ਖ਼ੂਬ ਤਪਸਿਆ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ, ਸਿੰਧ ਅਤੇ 

ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਦੌਰੇ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਪੇਠੋਹਾਰ 
ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਨੇ ਬੜੀ ਸਿਦਕ-ਦਿਲੀ ਨਾਲ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ ਅਤੇ ਲੱਖਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਦੀ ਦਾਤ ਬਖ਼ਸ਼ੀ। ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਮਲਕ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ, 

ਪਾਸੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਦਾ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1902 ਈ. ਤੋਂ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣਾ ਧਰਮ- 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰ 'ਗੁਰੂ-ਸਾਗਰ” ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਸਤੂਆਣਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਹ 

ਧਰਤੀ ਸ. ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ ਧਾਲੀਵਾਲ ਨੇ ਦਾਨ ਵਜੋਂ ਦਿੱਤੀ 

ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਉਦੋਂ “ਮਸਤੂ ਦਾ ਝਿੜਾ” ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਆਪ 
ਜਿਥੇ ਜਿਥੇ ਵੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਗਏ , ਉਥੇ ਨਵੇਂ ਨਵੇਂ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਉਸਾਰੇ ਗਏ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਪੁਚਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰਿਤ ਕਰਨ ਵਲ ਵੀ 

ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਨੇ ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, 

ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ, ਸ. ਧਰਮਾਨੰਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ 

ਬਸਰਾ ਨੂੰ ਵਿਦੇਸ਼ ਭੇਜਿਆ ਤਾਂ ਜੋ ਉਹ ਉਚੇਰੀ ਸਿਖਿਆ 

ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਕਰ 

ਸਕਣ। ਆਪ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਸੀ ਕਿ ਆਧੁਨਿਕ ਢੰਗ ਦੀ 

ਵਿਦਿਆ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣਾ ਸਿੱਖ-ਸਮਾਜ ਦੇ 

ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਿੱਖ 
ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫਰੰਸ ਦੀ ਪ੍ਰਗਤੀ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ। 

ਵਖ ਵਖ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲ ਅਤੇ ਕਾਲਜ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕਰਨ ਲਈ ਉਚੇਚਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਮਸਤੂਆਣਾ 

ਵਿਚ ਵੀ ਅਕਾਲ ਡਿਗਰੀ ਕਾਲਜ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ। 

ਆਪ ਨੇ ਸੈਨ 1911 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਦਿੱਲੀ- 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਵਜੋਂ 

ਅਦੁੱਤੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਛਡਿਆ। ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ 

ਅਤਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ, ਰੇਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਮਾਲਵੀਆ ਦੇ ਸੱਦੇ 'ਤੇ ਅਤੇ ਨਾਭਾ-ਪਤਿ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖ 

ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਕਾਲਜ ਦੀ 

ਨੀਂਹ ਰਖੀ। ਸੈਨ 1915 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਅੱਠਵੀਂ ਸਿੱਖ 
ਵਿਦਿਅਕ ਕਾਨਵ੍ਰਸ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕੀਤੀ। ਆਪ 

ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਵੀ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਆਯੋਜਿਤ 

ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਆਪ 19ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਅੰਤਿਮ 

ਚੌਥਾਈ ਅਤੇ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਚੌਥਾਈ ਵਿਚ 
ਹੋਏ ਇਕ ਮਹਾਨ ਸਿੱਖ-ਸੈਤ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦੇਸ਼- 

ਵਿਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਬੜਾ ਵਿਆਪਕ ਸੀ। 31 ਜਨਵਰੀ 1927 ਨੂੰ 

ਆਪ ਦਾ ਸੈਗਰੂਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਮਸਤੂਆਣੋ 

ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦਾਹ-ਸੈਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਅਤਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ, ਰੇਰੂ ਸਾਹਿਬ (1867-1927 
ਈ.): ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰੇਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਸੈਸਥਾਪਕ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 

ਦੇ ਲੋਪੋਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਮਹਿਤਾਬ 

ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਮਾਰਚ 1867 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ 

ਆਪ ਵੀਹ ਸਾਲ ਦੇ ਹੋਏ ਤਾਂ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਏ। 

ਫ਼ੌਜੀ ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ। ਸੈਨ 

1896 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਸਰਜੈਂਟ ਵਜੋ ਤਰੱਕੀ ਹੋ ਗਈ। 

ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਨਿਯੁਕਤੀ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਆਪਣੇ 

ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਸੈਤ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ-ਮਰਦਾਨ 

ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਆਪ ਇਤਨੇ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਕਿ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ 

ਲਗਾਉਣ ਦਾ ਮਨ ਦ>ਾ ਲਿਆ। ਇਕ ਵਾਰ ਆਪ ਰਾਮਪੁਰ 

ਗਏ। ਉਥੇ ਆਪ ਨੇ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਵੇਖਿਆ 

ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਨਾਲ 

ਜੁੜਦਾ ਸੀ। ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਧਰਤੀ ਵਲ 

ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਇਕ ਰੇਰੂ ਬਿਛ ਹੇਠਾਂ ਕੁਝ ਦੇਰ 
ਲਈ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਮਾੜੀ ਹਾਲਤ ਵੇਖ ਕੇ ਆਪ 
ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 

1901 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਮੰਜੀ 

ਸਾਹਿਬ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ। ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ 



ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਸੰਧਾਵਾਲੀਆ 

ਜਦੋਂ ਆਪ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਏ ਤਾਂ ਰਾਮਪੁਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿਣ 

ਲਗ ਗਏ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ 

ਵਧਾਇਆ ਅਤੇ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। 

ਆਪ ਨੇ ਇਕ ਵਿਦਿਆਲਾ ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਨੌਜਵਾਨ, ਨਿਰਧਨ ਅਤੇ ਅੱਖਾਂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਤੋਂ` ਹੀਣੇ 

ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਕੀਰਤਨ, 

ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਦੇਣ ਲਗ ਗਏ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਨੇ ਕਈ ਕੀਰਤਨੀ ਜੱਥੇ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਕਥਾ- 

ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਭੇਜਿਆ। 

21 ਜਨਵਰੀ 1927 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦੀ ਰੇਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋਈ। ਆਪ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ 
ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੇ ਆਪ ਦੇ ਪਦ-ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਚਲ ਕੇ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੌਮ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ 

ਸਿੰਘ ਰਾੜੇਵਾਲੇ (ਵੇਖੋ) ਆਪ ਦੇ ਉਘੇ ਸੇਵਕ ਅਤੇ ਧਰਮ 
ਪ੍ਚਾਰਕ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਲੀਆਂ (ਮ. 1844 ਈ.): ਇਹ 
ਸਰਦਾਰ ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਲੀਆ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਲਹਿਣਾ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਭਰਾ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਰੀਬੀ 

ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਤਖ਼ਤੋ-ਤਾਜ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ 

ਸੀ।ਸੁਲਝਿਆ ਹੋਇਆ ਦਰਬਾਰੀ ਅਤੇ ਬਹਾਦਰ ਯੋਧਾ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਤੋੱ' ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 

ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਜਰਨੈਲ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਨਾਲ ਵਰਸਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਦੁਬਿਧਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ, 

ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕੰਵਰ 

ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ ਨਵੰਬਰ 

1940 ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਡੋਗਰਿਆਂ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਘਟਾਉਣ ਲਈ 

ਰਾਣੀ ਚੰਦ ਕੌਰ ਦਾ ਪੱਖ ਪੂਰਿਆ ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰੇ 

ਦੁਆਰਾ ਪੇਰੇ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਦਾ 

ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਨ ਨਾਲ ਇਸ 

ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਅਸੁਰਖਿਅਤ ਸਮਝਿਆ 

ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਭਦੰੜੀਆ 

ਅਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਥਾਨੇਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸ਼ਰਣ ਲਈ। 

ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਵਿਚੋਲਗੀ ਰਾਹੀਂ ਜਦੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਮਾਫ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਤਾਂ ਇਹ ਲਾਹੌਰ 

ਪਰਤਣ ਦੀ ਥਾਂ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵਿਰੋਧੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਜਦੋ 

ਸਤੰਬਰ 1843 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਲਹਿਣਾ 

ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ ਨੇ ਕਤਲ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ, ਤਾਂ ਇਹ ਊਨੋ ਵਿਚ ਸੀ। ਪਕੜੇ ਜਾਣ ਦੇ ਡਰ ਤੋ 

ਇਹ ਉਥੋਂ ਖਿਸਕ ਕੇ ਥਾਨੋਸਰ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1844 ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਹ ਭਾਈ ਬੀਰ 

ਸਿੰਘ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦੀ ਦੇ ਡੇਰੇ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕੈਵਰ ਪਿਸ਼ੋਰਾ 

ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਦੀ ਜੁਗਤ ਬਣਾਉਣ ਲਗਾ।ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 

ਜਰਨੈਲ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦੀ ਕਮਾਂਡ ਹੇਠ 20 ਹਜ਼ਾਰ ਦਾ 

ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਭੇਜਿਆ। 7 ਮਈ 1844 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ 

ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈ ਵਿਚ ਇਹ, ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਉਸ 

ਦੇ ਲਗਭਗ ਛੇ ਸੌ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਸਹਿਤ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੈਗੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਾਣਾਂਤ 

ਹੋਇਆ। 

ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਭਦੌੜੀਆ (1833-1896 ਈ.): ਇਕ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਰਈਸ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1833 ਈ. ਵਿਚ 

ਫੁਲਕੇ ਘਰਾਣੇ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸ. ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 

ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਭਦੌੜ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪਟਿਆਲਾ 

ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜ ਘਰਾਣੇ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰੀ 

ਸੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਝੁਕਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵਲ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ, ਹਿੰਦੀ, ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਆਦਿ 

ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਚੰਗੀ ਯੋਗਤਾ ਪਾਪਤ ਕਰ ਲਈ ਸੀ। 

ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਇਹ ਬਨਾਰਸ ਵੀ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ 

ਨੇ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਵੀ ਬਹੁਤ ਮਹਾਰਤ ਹਾਸਲ ਕਰ 

ਲਈ ਸੀ। 

ਸਾਹਿਤ ਰਚਨਾ ਵਲ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ 

ਸੀ। ਇਸ ਨੇ “ਤਵਾਰੀਖ਼ ਸਿਧੂ ਬਰਾੜ” ਨਾਂ ਦੀ ਖੋਜ ਭਰੀ 

ਪੁਸਤਕ ਲਿਖਣ ਤੋ" ਇਲਾਵਾ, ਅੰਗ੍ਰਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ 



ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਭਦੌੜੀਆ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਲਈ “ਸੌ ਸਾਖੀ” ਦਾ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਰੁਪਾਂਤਰ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ “ਮਾਲਵਾ ਦੇਸ ਰਟਨ ਦੀ ਸਾਖੀ ਪੋਥੀ” ਦਾ 

ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 11੬ 18੪15 07600 111 3810੫ 

816 3010 306100 51 ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਅਨੁਵਾਦ 

ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਛੁਟ, “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਬਾਣੀਆਂ 

-ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ, ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ, ਬਚਿਤ੍ ਨਾਟਕ, 

ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ ਅਤੇ ਹਿਕਾਇਤਾਂ- ਅਤੇ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ 

ਗੋਯਾ ਤੇ ਭਾਈ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਦਾ 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤਾ । ਇਹ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦਾ 

ਪੂਰਾ ਭਗਤ ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਕਟ ਵੇਲੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸੂਚਨਾ 

ਅਤੇ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ਵਸਤ 

ਸੁਆਮੀ-ਭਗਤੀ ਕਾਰਣ ਅੰਗਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਮਹਾਮਹੋਪਾਧਿਆਇ, ਸ਼ਮਸੁਲ ਉਲਮਾ, ਫ਼ੈਜ਼ੁਲ ਫ਼ੁਜ਼ਾਲਾ, 

ਸੀ.ਆਈ.ਈ. ਅਤੇ ਸਰ ਦੀਆਂ ਉਪਾਧੀਆਂ ਅਤੇ ਸਨਮਾਨਾ 

ਨਾਲ ਨਿਵਾਜਿਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੀ ਕਾਮਯਾਬੀ, 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ 

ਲਈ; ਓਰੀਐੱਂਟਲ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਪੜ੍ਹਾਉਣ 

ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਵੀ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਭਦੌੜ ਵਿਚ ਹਸਪਤਾਲ 

ਅਤੇ ਸਕੂਲ ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਸਾਰਾ ਖ਼ਰਚਾ ਇਹ ਖ਼ੁਦ 

ਦਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੋ ਆਪਣੇ ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਇਕ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਵੀ ਬਣਾਈ, ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਲੁਧਿਆਣੇ 

ਨਿਵਾਸ ਕਰਨ ਵੋਲੋਂ ਨਾਲ ਹੀ ਲੈ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਮਰਨ 

ਉਪਰੈਤ ਉਹ ਲਾਇਬ੍੍‌ਰੀ ਪੰਜਾਬ ਪਬਲਿਕ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, 

ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਇਹ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦਾ ਸਲਾਹਕਾਰ ਸੀ ਅਤੇ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਸਲਿਆਂ ਸੈਬੈਧੀ ਇਸ ਦੀ ਰਾਏ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ 

ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 

ਆਉਣ ਉਤੇ ਰੋਕ ਲਗਾਉਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ ਰਾਏ ਨੇ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਇਕ ਪਾਸੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ 

ਵਿਦਵੱਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਸੀ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ 

ਸਰਕਾਰ-ਪ੍ਰਸਤੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਪਿਛੇ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ 10 ਜੂਨ 1896 ਨੂੰ ਲੁਧਿਆਣਾ 

ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਹੋਈ। 

ਅਦਲੀ, ਭਾਈ _ 

ਅਤਿ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ: “ਅਤਿ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਉਹ ਪਾਠ ਜੋ ਇਕਲਾ ਪਾਠੀ ਇਕੋ 
ਆਸਣ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਬਿਨਾ ਉਠੇ, ਖਾਏ, ਪੀਏ ਜਾਂ ਕੋਈ _ 
ਹੋਰ ਕੈਮ ਕੀਤੇ ਨਿਰਵਿਘਨ ਪਾਠ ਕਰੇ। ਇਹ ਪਾਠ ਨੰ ਪਹਿਰਾਂ 

(27 ਘੰਟਿਆਂ) ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਕਾਨੂਹ 

ਸਿੰਘ ਨੇ “ਮਹਾਨਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦਾ ਪਾਠ ਬਾਬਾ ਨਾਰਾਯਣ ਸਿੰਘ (ਸੈਨ 1841-1916 

ਈ.) ਨੇ ਕੀਤਾ ਜੋ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਾਬਾ ਅਜਾਪਾਲ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਦੇ ਮਹੈਤ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ -ਮ ਗਰ ਨੁਰੰਥ ਸ਼ਭਹਿਝ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਾਰਾ 
ਪਾਠ ਆਪ ਦੇ ਕੰਠਾਗੂ / ਹਰ ਹੀਨੇ ਚਾਰ ਪਾਠ ਆਪ . 

ਨੰਮ ਨਾਲ਼ ਕਰਦੇ ਸ਼ਨ/ /ਤਿੰਨ ਛਾਰ ਆ੫ ਨੇ /ਇਕੱਲਿਆਂ 

/ਇਕਾ ਆਸ਼ਨ ਬੈਠ ਕੇ ਅਤਿ ਅਥੰਡ ਪਾਠ” ਕਤਾ/ ਇਕ 
ਪਾਠ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ,#ੈਘ ਸ਼ਭਹਲ ਨਾਭਾਪਤਾ ਨੰ ਪੁੰਮ 

ਭਾਵ ਨਾਲ ਸ਼ੱਣਿਆ /ਮਹਾਰਾਜਾ ਨੇ ਆਠ ਦੇ ਭੋਗ ਤੇ ਜਾਗੀਰ 

ਦੌਣ ਦਾ /ਇੱਛਾ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤ?, ਪਰ ਬਾਸ਼ਾ ਲੀ ਲੇ ਪਾਠ ਦੀ 

ਭੇਟਾ ਅੰਗੀਕਾਰ ਨ ਕੀਤਾ / ਜਲਦ ਪਾਠ ਸਪਤ ਕਰਕ ਝਾਲ਼ਾ 

ਜੀ ਪਾਲਕਾ /ਵਿਚ ਬੰਠ ਕੇ ਛੇਠੇ ਨੂੰ ਜਾਣ ਲਗ, ਤਦ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਹਰਾ ਸੰਘ ਜੀ ਨੰ ਪਾਲਕੀ ਦੇ /ਇਕਾ ਕਹਾਰ ਨੂੰ 

ਹਟਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਕੰਨ੍ਹੰ ਤੇ ਪਾਲਕਾਂ ਉਠਾਈ / 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਦੁਆਰਾ 

“ਅਤਿ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ” ਕਰਨ ਦੀ ਕੋਈ ਸੂਚਨਾ ਉਪਲਬਧ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਰ 

ਅਦਲੀ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਮਕਾਲੀ ਸਿੱਖ ਜੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 

ਚੋਹਲਾ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨ;ਵਾਸੀ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ 

ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ, ਜੋ 

ਉਸ ਸਮੇਂ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਹੋਇਆ ਡਕੈਤ ਸੀ, ਇਸ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ ਬਿਲਕੁਲ ਬਦਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਸਿੱਖੀ ਗੁਹਿਣ 

ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਅਦਲੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ 

ਬਹੁਤ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਲੋਕੀ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਕਰਦੇ 

ਸਨ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਹਰ ਆਦੇਸ਼ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। 



ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਖ਼ਾਨ 

ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਖ਼ਾਨ (ਮ_ 1758 ਈ.) ਰਾਗੀ/ਜਦੀ ਦੋ 

ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ, ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 30 ਕਿ.ਮੀ. ਹੇਠਾਂ 

ਵਲ ਵਸੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਦੇ ਸ਼ਕਰਪੁਰ ਪਿੰਡ ਦੇ ਚੈਨੂ ਨਾਂ ਦੇ 

ਇਕ ਗ਼ਰੀਬ ਅਰਾਈ' ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ 

ਖ਼ਾਨ ਪਹਿਲਾਂ ਮੁਗ਼ਲ ਹੁਕਮਰਾਨਾਂ ਦੀ ਘਰੋਗੀ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦਾ 

ਸੀ ਅਤੇ ਜਲੈਧਰ, ਜਲਾਲਾਬਾਦ, ਖ਼ਾਨਪੁਰ, ਬਿਜਵਾੜਾ 

ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ 'ਬਹਰਾਮ 

ਜੰਗ” ਸੀ, ਪਰ ਸ਼ੁਕਰਵਾਰ (ਅਦੀਨਹ) ਦੇ ਦਿਨ ਜੈਮਣ 

ਕਾਰਣ 'ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਂ ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ 

ਨੇ ਲੋਹੀਆਂ ਕਸਬੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਕੰਗ ਦਾ ਮਾਲੀਆ ਉਗਰਾਹੁਣ 

ਦਾ ਕੌਮ ਆਪਣੇ ਜਿੰਮੇ ਲਿਆ। ਫਿਰ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਦੇ 

ਇਕ ਸਰਾਫ਼ ਸਿਰੀ ਨਿਵਾਸ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਸ਼ ਨਾਲ ਕੁਝ ਪਿੰਡਾਂ 

ਦਾ ਚੌਧਰੀ ਬਣ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ _ 

ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੌਧੀ ਦਾ ਹਾਕਮ 

ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1739 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਨਾਦਰ ਸ਼ਾਹ ਦੇ 

ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਅਮਨ ਕਾਇਮ 

ਰਖਿਆ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਜਲੰਧਰ ਦਾ ਨਾਜ਼ਿਮ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਹ ਵੀ ਆਸ ਕੀਤੀ ਗਈ _ 

ਕਿ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਦਬਾ ਕੇ ਰੱਖੇ। ਇਸ ਨੋ ਆਪਣੀ ਤਾਕਤ ਮਜ਼ਬੂਤ 

ਕਰਨ ਲਈ ਵਿਚੋਂ' ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਬਣਾਈ ਰਖੀ ਅਤੇ ਉਪਰੋਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤੈਗ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ 

ਦੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਮਈਨੁਲਮੁਲਕ 

(ਮੀਰ ਮੰਨੂ) ਦੀ ਮਦਦ ਨੂੰ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਮਾਨੌਪੁਰ ਦੀ 

ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਵੀ ਹੋਇਆ। ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਵਾਪਸ 

ਪਰਤਣ "ਤੇ ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸੂਬਾ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। 

ਉਸ ਨੇ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਦੀਵਾਨ ਅਤੇ ਅਦੀਨਾ 

ਬੇਗ ਨੂੰ ਜਲੰਧਰ ਦਾ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ 

ਤੀਜੇ ਹਮਲੇ (1751 ਈ.) ਵੇਲੇ ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਨੇ ਉਸ ਦੀ 

ਅਧੀਨਗੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲਈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਲੋ ਲਾਹੌਰ ਦਾ 

ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਅਤੇ 

ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਦੋਵੇਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਵਿਨਾਸ਼ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਏ। ਸੈਨ 

1753 ਈ. ਦੇ ਹੋਲੇ ਮਹੱਲੇ. ਦੇ ਉਤਸਵ ਉਤੇ ਇਹ ਸਿੱਖ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 'ਤੇ ਟੁਟ ਕੇ ਪੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਨੂੰ ਕਤਲ ਕੀਤਾ। ਜਦੋਂ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 

ਅਧਿਆਤਮ ਕਰਮ 

ਜਲੈਧਰ-ਦੁਆਬ ਵਿਚ ਲੁਟ ਮਚਾਈ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਦੀ ਮੌਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਜਲੈਧਰ- 

ਦੁਆਬ ਵਿਚ ਖ਼ੁਦ-ਮੁਖ਼ਤਿਆਰ ਬਣ ਬੈਠਾ। ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ 

ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਮਾਹਲਪੁਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ) 

ਵਿਚ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਨੂੰ ਹਰਾਇਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਮਰਹਟਿਆਂ 

ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਅਪੈੈਲ, 1758 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਲਾਹੌਰ 

ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਇਹ 

ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਪਤਿਦੁਅੰਦੀ ਬਰਦਾਸ਼ਤ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਲਕੜਹਾਰੇ ਲਗਾ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 

ਲੁਕਣ ਵਾਲੇ ਜੈਗਲਾਂ ਨੂੰ ਕਟਵਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 

ਕਿਲ੍ਹੇ ਰਾਮ ਰੌਣੀ (ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ) ਨੂੰ ਘੇਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਤੱ 

ਪਹਿਲਾਂ ਕਿ ਸਿੱਖ ਲੜਾਕੂ ਇਸ ਨਾਲ ਲੋਹਾ ਲੈਂਦੇ, ਸੂਲ 

ਉਠਣ ਨਾਲ ਸੈਨ 1758 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮੌਤ ਹੋ 

ਗਈ। ਇਹ ਬੜੀ ਚਾਲਾਕੀ ਨਾਲ ਹੁਕਮਰਾਨੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਲੋੜ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਭਾਲਣ ਸੈਕੋਚ ਨ ਕਰਦਾ, ਪਰ 

ਮਤਲਬ ਨਿਕਲਣ 'ਤੇ ਇਹ ਅੱਖ ਨ ਮਿਲਾਉਂਦਾ। ਸਿੱਖ- 
ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਦੇ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਸਿੱਖ 

ਘਾਤਕ-ਸੂਬੇਦਾਰਾਂ/ਫ਼ੌਜਦਾਰਾਂ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਅਧਿਆਤਮ ਕਰਮ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਕਰਮ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 'ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ” ਵੀ 

ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਉਹ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 

ਸ਼ਾਂਤ-ਬੁੱਧੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। “ਗੀਤਾ” ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

“ਅਨਾਸਕਤ ਕਰਮ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

`__ ਅਧਿਆਤਮ ਕਰਮ ਉਹ ਕਰਮ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਕਰਨ ਨਾਲ ਸਾਧਕ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀਆਂ ਨਾਮਰੁਪਾਤਮਕ 

ਸੀਮਾਵਾਂ ਮਿਟ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਪਾਸੇ ਇਕ ਹੀ ਜੋਤਿ ਦਾ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ ਦਿਸ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
_ਹਰ ਇਕ ਕਰਮ ਹਉਮੈ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੌ- 

ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਰਮਾਂ ਰਾਹੀਂ ਹੀ 

ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧੇਦੀ ਹੈ। ` 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 



ਅਧਿਆਤਮ ਕਰਮ 

ਉਨਤੀ ਅਤੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਸਿੱਧ ਹੋਣ ਵਾਲੇ 

ਕਰਮਾਂ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ - ਅਆਹਿਆਤਮ ਕਰਮ ਕਰੇ 

ਦਿਨ ਰਾਤਾ / /ਨੈਰਮਲ ਜੋਤਿ /ਨੈਰੰਤਾਰ ਜਾਤਾ / (ਗੁ .ਰ . 

1039)। ਰ੍ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਅਧਿਆਤਮ- 

ਕਰਮਾਂ ਉਤੇ ਅਧਿਕ ਬਲ ਦੇਣ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਇਹ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਜਿਹੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਸੱਚਾ ਹੋ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ` ਭਿੰਨ ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਜਾਂ 

ਪਾਪਾਚਾਰੀ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਕੱਚਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਹ 

ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਭੇਦ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਦੇ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ -- 

ਅਧਿਆਤਮ ਕਰਮ ਕਠੰ ਤਾ ਸਾਚਾ / #ਕਾਤਿ ਭੰਦੁ /ਨਾਆ 

ਸਾਣੰ ਕਾਚਾ /(ਗੁ.ਰੰ.223)। 

ਅਧਿਆਤਮ-ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਹੈ। ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਉਕਤੀਆਂ ਦੇ ਸੰਕੇਤਾਂ ਨੂੰ ਸਮੁੱਚ 

ਵਿਚ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ ਜਾਏ ਤਾਂ ਅਧਿਆਤਮ-ਕਰਮਾਂ ਦਾ 

ਵੇਰਵਾ ਕੁਝ ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ ਹੋਵੇਗਾ - ਕਾਮ, ਕੇਂਧ, ਲੋਭ, 

ਮੋਹ, ਹੈਕਾਰ ਆਦਿ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ, ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ 

ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ, ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਯਾਚਨਾ ਕਰਨਾ, 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭੈ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ, ਗੁਰੂ-ਕ੍ਰਿਪਾ ਵਿਚ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕਰਨਾ, ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ, ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ 

ਜਾਣਾ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਤੇ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਚਲਣਾ, 

ਆਦਿ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮ-ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਸੀਮਾ 

ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਨਹੀ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਸੰਬੈਧ ਵਿਚ ਹਉਮੈ-ਰਹਿਤ ਜੋ ਵੀ ਕਰਮ ਕੀਤਾ 
ਜਾਏ, ਉਹ ਅਧਿਆਤਮ-ਕਰਮ ਹੈ । ਪਰੋਤੂ ਇਹ ਸਾਰੇ ਕਰਮ 

ਸਹਿਜ ਭਾਵ ਨਾਲ ਹੋਣੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨ 

ਲਈ ਕਿਸੇ ਉਚੇਚ ਜਾਂ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਅਧਿਆਤਮ-ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ 'ਸਹਿਜ-ਕਰਮ” ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ 

ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬ੍ਹਮ-ਨਿਸ਼ਠ ਕਰਮਾਂ 

ਨੂੰ ਜਾਣ ਲਏ, ਤਾਂ ਉਸ ਲਈ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਕਰਮ ਵਿਅਰਥ 

ਸਿੱਧ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਗਿਆ 

ਹੈ - ਲੇ ਲਾਣ/ਸੈ ਲ਼੍ਹਮੰ ਕਠਨੰ/ ਸ਼ਡਿ ਫੋਕਟ /ਨੈਸ਼ਚਓਂ 

ਕਾਰਮੰ/ ਕਹ ਨਾਨਕ /ਨਿਹਚਓਂ /ਿਆਵੈ / /ਵਿਣੁ ਸੱਤਗਿਰ 

ਵਾਟ ਨ ਪਾਵੈ /(ਗੁ ਰੰ .470)। ਵੇਖੋ “ਕਰਮ'। 

ਅਨਹਤ#/ਅਨਹਦ#/ਅਨਾਹਤ ਨਾਦ 

ਅਨਹਤ/ਅਨਹਦ/ਅਨਾਹਤ ਨਾਦ : ਮੁਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਇਹ ਹਠਯੋਗ ਦਾ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਜਦੋਂ' ਕੋਈ 

ਹਠਯੋਗੀ ਕੁੰ ਡਲਿਨੀ ਨੂੰ ਜਗਾ ਕੇ ਉਪਰ ਵਲ ਚਲਾਇਆ 

ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਦੋਂ ਜੋ ਵਿਸਫੋਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ “ਨਾਦ” ਦਾ 
ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਨਾਦ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਟਕਰਾਉ 
ਜਾਂ ਚੋਟ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ “ਅਨਹਤ- 

ਨਾਦ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਹਰ ਇਕ ਨੂੰ ਸੁਣਾਈ ਨਹੀਂ 

ਦਿੰਦਾ। ਜਦੋਂ ਹਠਯੋਗ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਨਾਲ ਸੁਖਮਨਾ ਨਾੜੀ 

ਦਾ ਮਾਰਗ ਖੁਲੂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਯੋਗੀ ਇਹ ਨਾਦ ਸੁਣਨ 

ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਦ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ 

ਸਮੁੰਦਰ ਦੀ ਗੜਗੜਾਹਟ, ਬਦਲ ਦੀ ਗਰਜ, ਸੈਖ ਦੀ ਧੁਨ, 

ਘੰਟੇ ਦੀ ਧੁਨ, ਕਰਧਨੀ ਦੀ ਆਵਾਜ਼, ਬੈਸਰੀ ਦੀ ਸੁਰ, ਭੌਰੇ 

ਦੀ ਗੁੰਜਾਰ ਆਦਿ। ਇਸ ਨਾਦ ਦੀ ਉਪਾਧੀ-ਯੁਕਤ ਸਥਿਤੀ 

ਵੇਲੇ ਉਕਤ ਜਾਗਤਿਕ ਸ਼ਬਦ ਸੁਣਾਈ ਪੈਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਜਦੋਂ 

ਇਹ ਨਾਦ ਨਿਰ-ਉਪਾਧੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ “ਪ੍ਣਵ” 

ਜਾਂ “ਓਅੰਕਾਰ” ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲੈੱਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਸ਼ਬਦ 

ਬ੍ਹਮ-ਵਾਚਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਹਠਯੋਗ ਬਨਾਮ ਸਿੱਖ- 
ਸਾਧਨਾ”। 

ਸੈਤ-ਬਾਣੀ ਜਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਯੋਗ ਦੇ ਇਸ 

ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਭਾਵੀਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗ੍ਹਿਣ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸ਼ਾਂਤ ਅਤੇ ਟਿਕੇ ਹੋਏ ਮਨ ਨਾਲ 

ਕੀਤਾ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਭਿਆਸੀ ਨੂੰ ਆਤਮ-ਮੰਡਲ ਦਾ 

ਸੈਗੀਤ ਸੁਣਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ - ਗੁਗਆਤ ਰਨ ਜਪੈ ਜਨੁ ਮਰਾ//ਤਿਤ ਘਟ 

ਅਨਹਤ ਬਾਜੇ ਤੂਰਾ/ (ਗੁ.ਗ੍ੰ. 228); ਅਨਹਤਾ ਸ਼ਬਦ 

ਵਾਜੰਤ ਭੰਗੀ / (ਗੁ.ਰੀ.13)। ਮਨ ਟਿਕਾਉਣ ਦਾ ਇਕ 
ਸਾਧਨ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਵੀ ਹੈ। ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਮਨ 
ਦੀ ਸਥਿਰਤਾ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ - ਸ਼ਤ ਸੰਗਤਿ ਸ਼ਾਹ ਪਾਈ 

ਵਡਭਾਰਨੈ ਮਨ ਚਲਤ ਭਾਇਓ ਅਆਠੂੜਾ/ ਅਨਹਤ ਧੁਨਿ 

ਵਾਜਾ/ਹ ਨਿਤ ਵਾਜੇ ਹਨ ਅਸਤ ਧਾਰ ਗੰਨੇ ਲੜਾ / 

(ਗੁ.ਰੰ.698)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਨੀ ਦੇ ਸਰੂਪ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ -- ਅਨਹਦ ਸਬਦ, ਅਨਹਦ ਤੂਰਾ, 

ਅਨਹਦ ਝੰਕਾਰ, ਅਨਹਦ ਬੈਨ, ਅਨਹਦ ਨਾਦ, ਅਨਹਦ 

ਬਾਨੀ, ਅਨਹਦ ਧੁਨੀ, ਅਨਾਹਤ ਨਾਦ, ਅਨਹਤ ਨਾਦ 



ਅਨੰਤਨਾਗ 

ਆਦਿ। ਇਸ ਨੂੰ ਸਦੀਵੀ ਨਾਦ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ, ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦਾ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਅਥਵਾ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ ਵੀ ਮੰਨ ਲਿਆ . 

ਗਿਆ ਹੈ - ਆਨੰਦ ਅਨੀਲ ਅਨੰਦ ਅਨਾਹਾਤਿ ਜੁਗ 

ਲੁਗ ਏਕੇ ਵੰਸ਼ /(ਗੁ ਰੀ .7)। 

ਅਨੰਤਨਾਗ (ਨਗਰ): ਕਸ਼ਮੀਰ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਸ਼ਹਿਰ, 

ਜਿਸ ਦਾ ਇਹ ਨਾਂ ਇਸ ਦੇ ਨੌੜੇ ਵਗਦੇ ਅਨੰਤਨਾਗ ਨਾਂ ਦੇ 

ਗਰਮ ਪਾਣੀ ਦੇ ਚਸ਼ਮੇ ਕਰਕੇ ਪਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਚਸ਼ਮੇ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਵਾਲੇ ਬੜਾ ਪਵਿੱਤਰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 

“ਇਸਲਾਮ ਖ਼ਾਂ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਮਿਲਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਦੇ ਨਾਂ 

ਤੇ “ਇਸਲਾਮਾਬਾਦ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਹ ਜੇਹਲਮ 

ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਸੀਨਗਰ ਤੋ ਲਗਭਗ 55 
ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿੱਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਨੰਤ 
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ਚੌਦਸ ਨੂੰ ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ.ਹੈ। ਸ਼ਾਲਾਂ- 

ਦੁਸ਼ਾਲਿਆਂ ਦੀ ਬੁਣਾਈ ਅਤੇ ਕਢਾਈ ਕਰਕੇ ਇਹ ਬਹੁਤ 

ਮਸ਼ਹੂਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1517 ਈ. ਵਿਚ ਮਟਨ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਿੱਖ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਹੀ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ 

ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਬਦਲਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨਾਲ ਜਾਗੀਰ ਲਗਾਈ। ਹੁਣ ਇਸ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਜੰਮੁ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਬੋਰਡ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਰਾ 

ਅਨੰਦੁ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਦਰਜ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦੀ ਇਕ ਬਾਣੀ ਜਿਸ ਦਾ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਹੈ 

ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

“ਜਪੁਜੀ” ਦਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

“ਸੁਖਮਨੀ” ਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਸਾਰੇ ਮਾਂਗਲਿਕ ਅਤੇ 

ਕਰਮਾਂ/ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸੈਖਿਪਤ 

ਰੂਪ (ਪਹਿਲੀਆਂ ਪੰਜ ਪਉੜੀਆਂ ਅਤੇ ਆਖੀਰਲੀ ਪਉੜੀ) 

ਅਨਦ 

ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਜਾਂ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਸੈਚਾਰ ਦੇ ਸਮੇਂ 

ਪੜ੍ਹੀਆਂ ਜਾਣ ਵਾਲੀਆਂ ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕੀਤਾ ਸੀ। ਨਿੱਤ-ਨੌਮ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ 

ਦਾ ਪਾਠ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਸੈਧਿਆ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖ- 
ਸਾਧਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪੜ੍ਹੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ “ਰਹਿਰਾਸ” ਵਿਚ ਵੀ 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਖਿਪਤ ਰੂਪ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅਜਿਹਾ ਅੰਦਰਲਾ 

ਪ੍ਰਮਾਣ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਜਿਸ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ 

ਰਚਨਾ-ਪੇ੍‌ਰਣਾ ਅਤੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਅਧਿਕਾਰੀ 

ਗੱਲ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕੇ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਆਪਣੇ ਪੋਤਰੇ (ਬਾਬਾ ਮੋਹਰੀ ਦੇ ਪੁੱਤਰ) “ਅਨੰਦ” 

ਦੀ ਪੈਦਾਇਸ਼ ਵੇਲੇ ਸੈਨ 1554 ਈ. (ਸੈ. 1611 ਬਿ) . 

ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਸੀ। “ਗੋਸਟਿ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ” (ਨੰ .24) 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਬੈਠੇ ਸਨ ਤਾਂ 

: ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਆਈ। 

ਪੁਛਣ ਤੇ ਪਤਾ ਲਗਾ ਕਿ ਮੋਹਰੀ ਦੇ ਘਰ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਕਾਰਣ ਇਸਤਰੀਆਂ 'ਰਣ ਝੁਝਟੜਾ ਮੇਰੀ 

ਮਾਏ” ਗਾ ਰਹੀਆਂ ਹਨ -- ਤਬ ਗੁੂ ਅਮਰਦਾਸ ਕਹਿਆ 

ਜਿ ਝੱਚਾ ਰਣ ਝੁਝਟੜਾ ਕਾਵਣ ਹੈ/ ਕਹੰ ਨਿ/ਇਵ ਵਾ ਜਾਣਦੇ 

ਮਰ /ਜਿਥੇ ਸ਼ਾਦੀ ਆਨੰਦ ਹੌਦਾ /ਤਿਥੈ ਏਹੋ ਡਣ ਝੁਝਟੜਾ ਹੀ 

ਗਾਵਦੀਆਂ ਹੈਨਿ ਬਾਲਕ ਜੱਮਆ ਹਇਆ/ ਤਥ ਗਰ 

ਕਹਿਆ /ਜ ਬਚਾ /ਜਿਨੇ ਏਹ ਡੇਜਿਆ ਹੈ ਉਸ ਦਾ ਆਨੰਦਾ 

ਗਾਵੀਆ /ਜਿਸ਼ ਦਾ ਆਨੰਦੋਂ ਹੀ ਆਨੰਦੁ ਹੀਂਇ ਰਹ / 

ਇਸ ਉਥਾਨਿਕਾ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪੋਤਰੇ ਦੇ 

ਜਨਮ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਅਲੌਕਿਕ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਨਾਲ ਸਮਨਵਿਤ 

ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਦ੍ੈਤ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 'ਜਗਤ 

ਜਲੰਦੇ” ਨੂੰ ਸ਼ੀਤਲ ਕਰਨ ਦੀ ਜੁਗਤ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦੇ ਕੇ 

ਬਾਣੀ-ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਇਕ ਅਦੁੱਤੀ ਦੇਣ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 
ਰ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੁਲ 40 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ, ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, 39ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਦੀ 

ਅਤੇ 40ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਪੰਚਮ ਗੁਰੂ ਦੀ ਰਚੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਥੇ 

ਧਿਆਨਯੋਗ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਰਚੇ ਜੋ ਸ਼ਬਦ/ਸ਼ਲੌਕ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 



ਅਨਦ 

ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਉਸ ਤੱਥ ਸੈਬੰਧੀ 

ਆਵੱਸ਼ਕ ਜਾਣਕਾਰੀ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਹੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ 

ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਰਚਿਤ 

ਵਾਰ ਦੀ 28ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਉਸ ਸੈਬੰਧੀ ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ - 

ਪਉੜੀ ਨਵਾਂ #.&/ ਇਸ ਤੱਥ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ “ਅਨੰਦੁ” 

ਜੀ ਦੀਆਂ ਰਚੀਆਂ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। 

“ਅਨੰਦੁ” ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ 

ਮੇਲ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਦੂਜੀ ਵਿਚ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦੇਣ 

ਵਾਲੇ ਸਮਰਥ ਹਰਿ ਦੇ ਸਦਾ ਨਾਲ ਰਹਿਣ ਲਈ ਮਨ ਨੂੰ 

ਸਾਵਧਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਤੀਜੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 

ਮੇਲ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਲਈ ਅਰਜੋਈ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ । ਚੌਥੀ ਵਿਚ ਸੰਤ-ਜਨਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਰਹਿਣ ਦੀ ਸਲਾਹ ਦਰਜ ਹੈ। ਪੰਜਵੀਂ ਵਿਚ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦੀ 

ਦਾਤ ਭਾਗਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਧੁਰ ਦਰਗਾਹੋਂ ਮਿਲਣੀ ਦਸੀ ਗਈ 

ਹੈ। ਅਗਲੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਆਨੰਦ-ਪੁਰਵਕ ਜੀਉਣ 

ਦੀ ਵਿਧੀ ਜਾਂ ਨਾਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਦੀ ਜੁਗਤ (ਆਨੰਦ-ਸਿੱਧਾਂਤ) 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਜੁਗਤ ਵਿਚ ਤਨ-ਮਨ ਸਭ 

ਕੁਝ ਕਾਰਜ-ਸ਼ੀਲ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਸੱਚਾਂ ਆਨੰਦ ਪੂਰਣ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਬ੍ਹਮ-ਲੀਨਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਮ- 
ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਸਿਖਰ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
ਆਨੰਦਵਾਦੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਧੁਰਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਇਕ ਰੁਪਕਾਤਮਕ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਮਨੁੱਖ ਇਕ ਵਣਜਾਰਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਸੈਸਾਰ ਰੂਪੀ ਬੀਹੜ 

ਵਿਚੋ' ਲੰਘਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 
ਵਿਰੋਧੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਜਮਘਟ ਹੈ । ਭੈ-ਭੀਤ ਜਿਗਿਆਸੂ 
ਦਾ ਉਤਸਾਹ ਵਧਾਉਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਇਕ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। ਇਸ 'ਸ਼ਬਦ” ਦੀ 

ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਮੰਤਵ, ਅਰਥਾਤ 

ਬ੍ਹਮ-ਪ੍ਾਪਤੀ ਵਿਚ-ਸਿੱਧੀ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

“ਮਿੱਟੀ ਦਾ ਪੁਤਲਾ” ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦਾ ਦਮਨ ਕਰਦਾ 

ਹੋਇਆ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿ ਕੇ ਲੌਕਿਕਤਾ 

ਵਿਚ ਹੀ ਅਲੌਕਿਕ ਤੱਤ ਅਥਵਾ ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ 
ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 

52 ਰ੍ ਅਨੰਦੁ 

ਧਰਤੀ ਦਾ ਆਕਾਸ਼ ਨਾਲ, ਭੌਤਿਕਤਾ ਦਾ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਨਾਲ, ਆਤਮਾ ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 

ਨਾਤਾ ਜੋੜਨ ਲਈ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਭੂਮਿਕਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ 
ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਬੈਕੁੰਠ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਇਹ ਰਚਨਾ ਇਕ ਸੀੜ੍ਹੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਇਹੀ ਇਸ ਦੀ ਰੂਪਕਾਤਮਕਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ 
ਬੜੇ ਉਤਸਾਹਪੂਰਵਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਹੀ 

'ਅਨੰਦ ਭਇਆ ਮੋਰੀ ਮਾਏ” ਕਹਿ ਦੇਣ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਇਕਦਮ ਆਕਰਸ਼ਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਅੰਤ 

ਵੀ ਬੜਾ ਨਾਟਕੀ ਹੈ। ਅੰਤਿਮ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ 

ਅੰਗਾਂ, ਵਖ ਵਖ ਮਤਾਂ ਦੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਅਤੇ ਜਨ- 

ਸਾਧਾਰਣ ਨੂੰ ਸੈਥੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਆਨੰਦਵਾਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨੂੰ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੀਆਂ 

ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਨਵਾਂ ਪਰਿਵੇਸ਼ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਹਿਜ ਅਲੰਕਾਰ-ਯੋਜਨਾ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ 

ਕਲਾਤਮਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ। ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਰਚੇ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦਾਂ/ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਾਂਗ ਇਸ ਵਿਚ 

ਰਾਗ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਛੰਦ ਨੂੰ 

ਗੌਣ ਸਥਾਨ ਮਿਲਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਛੰਦ-ਗਤ 

ਲਯਬੱਧਤਾ ਰਾਗਾਤਮਕ ਆਵੱਸ਼ਕਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੀਆਂ 

40 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 33 ਪੰਜ ਪੰਜ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦੀਆਂ ਹਨ 

ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਸੱਤ ਪਉੜੀਆਂ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਪੰਕਤੀਆਂ ਦੇ ਆਕਾਰ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਲਯਾਤਮਕਤਾ 
ਸਭ ਵਿਚ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹੈ। ਵਾਕਾਂਸ਼ਾਂ ਅਥਵਾ ਤੁਕਾਂ ਦੀ 

ਪੁਨਰਾਵਿਰ੍‌ਤੀ ਨੇ ਸੈਗੀਤਾਤਮਕਤਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉੱਜ ਭਾਵੇ 'ਕੁੰਡਲੀਆ” ਛੰਦ ਦੇ 

ਲੱਛਣਾਂ ਦਾ ਕੁਝ ਆਭਾਸ ਹੋਵੇ, ਪਰ ਇਨਾਂ ਵਿਚ ਮਾਤਾ 

ਗਿਆ। ਇਥੇ ਧੂਨੀਆਤਮਕਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਕਹੀ ਜਾ 

ਸਕਦੀ ਹੈ, ਛੋਦ ਦਾ ਸ਼ਾਸਤ੍ੀ ਨਿਰਵਾਹ ਉਪੇਖਸ਼ਿਤ ਹੈ। ਇਸ 
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ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਵਾਸਤਵ 

ਵਿਚ, ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਭਾਵ-ਵਿਭੂਤੀ ਨੂੰ ਬਨਾਵਟੀ ਸਾਧਨਾਂ ਦੀ ਲੋੜ 

ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 

“ਅਨੰਦੁ' ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਰਲ ਮਨ ਦੀ ਰਸਾਤਮਕ 

ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਰਾਸਾਤਮਕਤਾ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ 
ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸਰਲਤਾ ਅਤੇ ਸਵੱਛਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਧੁੱਕੜੀ 

ਅਤੇ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਅੰਸ਼ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਸ਼ਬਦ-ਯੋਜਨਾ ਵੇਲੇ 

ਲਯ ਅਤੇ ਸੈਗੀਤ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਭਾਰਤੀ ਵਿਰਸੇ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਹੈ, ਅਰਬੀ- 

ਫ਼ਾਰਸੀ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ ਨਾਂ-ਮਾਤ੍੍‌ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਭਾਸ਼ਾ-ਗਤ ਅਲੈਕਰਣ ਲਈ ਮੁੱਖ ਸਾਧਨ ਅਨੁਪਾਸ ਹੈ। 

ਕਠੋਰ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦਾ ਅਭਾਵ ਰਚੈਤਾ-ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੀ ਛਾਪ ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ। ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਜਿਤਨਾ ਸੈਜਮ ਅਤੇ ਸਨੇਹ ਕਿਸੇ ਸੇਸ਼ਠ ਸਾਧਕ ਵਿਚ 

ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਆਭਾਸ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸਹਿਜ 

ਹੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਆਪਣੇ 

ਆਪ ਵਿਚ ਸੁਤੰਤਰ ਭਾਵ-ਸੈਚਾਰ ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਵੀ 

ਆਨੰਦਵਾਦੀ ਭਾਵ-ਧਾਰਾ ਦੀ ਸੈਗਲੀ ਵਿਚ ਪਰੁਚੀ ਹੋਈ 

ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਰ ਪਉੜੀ ਦਾ ਦੋਹਰਾ ਕਰਤੱਵ ਹੈ। ਭਾਵ 

ਅਤੇ ਕਲਾ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਇਕ ਪੌੜ੍ਹ ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਅਪਰਸ : ਹਿੰਦੂ ਸਾਧੂਆਂ ਦਾ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਵਰਗ ਜੋ 

ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਛੋਹੰਦੇ ਨਹੀਂ, ਖ਼ਾਸ ਕਰ ਧਾਤਾਂ ਨੂੰ ਛੋਹਣ ਤੋਂ 

ਬਚਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਸਾਧੂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗਿ੍‌ਹਸਥੀਆਂ ਵਿਚ 

ਵੀ ਇਹ ਬਿਰਤੀ ਵੇਖੀ ਗਈ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭਰਮ ਜਾਂ ਵਹਿਮ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ” 
ਗਿਆ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸੱਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ “ਅਪਰਸ” 

(ਅਸਪਰਸ਼) ਉਹ ਹੈ ਜੌ ਆਪਣੀਆਂ ਇੰਦੀਆਂ ਨੂੰ ਵਿਕਾਰਾਂ 
ਤੋਂ ਬਚਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪਾਪਾਚਾਰ ਤੋੱ 

ਦੂਰ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੁਖਮਨੀ” ਵਿਚ 
ਅਜਿਹੇ ਸਾਧਕ (ਅਪਰਸ) ਦੇ ਸਹੀ ਰੁਪ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ 

ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਅਜਿਹਾ ਅਪਰਸ ਕਰੋੜਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਇਕ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਕੀਟ ਮਧੇ ਕੇ ਐਸ਼ਾ ਅਪਰਸ਼/(ਗੁ.ਰੀ.274)। 
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ਅਪਰਾਧ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਪਾਪ, ਗੁਨਾਹ। ਸਮਾਜ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਨੈਤਿਕ ਅਤੇ 

ਸਮਾਜਿਕ ਆਦਰਸ਼ ਜਾਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਹੀ “ਧਰਮ” ਹਨ। ਧਰਮ 

ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਨ ਕਰਨਾ “ਅਪਰਾਧ” ਹੈ ਅਤੇ ਅਪਰਾਧ ਕਰਨ 

ਵਾਲਾ “ਅਪਰਾਧੀ” ਹੈ।ਜੋ ਪਾਪ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੇ 

ਉਲੈਘਨ ਵਜੋ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਅਪਰਾਧ ਹਨ। ਰ ਰ੍ 

ਪੁਰਾਣ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਅਪਰਾਧਾਂ ਦੀ ਵਿਸਤਾਰ 

ਸਹਿਤ ਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ। 'ਭਵਿਸ਼ੋਤਰ ਪੁਰਾਣ” (146/6- 
21) ਵਿਚ ਇਕ ਸੌ ਅਪਰਾਧਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਕੀਤੀ ਗਈ. 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ “ਅਪਰਾਧਸ਼ਤ 
ਬ੍ਤ” ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਬ੍ਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਦੀ ਪੂਜਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬ੍ਤ ਆਦਿ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਨੂੰ ਪ੍ਵਾਨਗੀ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਸਾਧ- ਸੰਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣ 
ਨਾਲ ਕਰੋੜਾਂ ਪਾਪਾਂ ਦੇ ਮਿਟਣ ਦੀ ਗੱਲ 'ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤੀ ਹੈ -- ਕੋਟ ਅਪ੍ਰਾਧ 
ਸ਼ਾਹ ਸ਼ੀਗਿ /ਮਟੈ/(ਗੁ.ਰੀ੍‌ . 296)। 

ਅਪਰੌਪਾਰ : ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਇਕ ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ। ਜੋ 

ਪਰੈਪਰਾ (ਸਿਲਸਿਲੇ) ਤੋਂ' ਮੁਕਤ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਜੋ ਸੀਮਾ ਤੋਂ ਪਰੇ 

ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਪੰਚ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਜੋ ਉੱਚਾ ਜਾਂ 

ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੋਵੇ , ਉਹ “ਅਪਰੈਪਰ” ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਵਾਲੀ 

ਕੇਵਲ ਪਰਮਸੱਤਾ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ - ਤੂੰ ਆਦਿ 

ਪਰਸ਼ ਅਪਰੰਪਰ ਕਰਤਾ ਤੇਰਾ ਪਾਰ ਨ ਇਆ ਜਾ/ਏ ਜੀਇਂ/ 

(ਗੁ.ਰੀ.448)। 
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ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਨੁਯਾਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਵਸਦੇ 

ਆ ਰਹੇ ਹਨ। ਦਸਵੀਂ ਸਦੀ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਤਕ ਇਸ ਮੁਲਕ 

ਵਿਚ ਬੋਧ ਧਰਮ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸੀ। ਦਸਵੀਂ ਸਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਗਭਗ 

ਸਾਰੇ ਅਫ਼ਗਾਨ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣ ਗਏ, ਪਰ ਜ਼ੀਰ- ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 

ਪਤਿ ਉਦਾਰਤਾ ਦਾ ਵਿਵਹਾਂਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਮੁਲਕ 
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ਵਿਚ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਸੈਬੈਧੀ ਕਈ ਸਮਾਰਕ 

ਕਈ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਾਬੁਲ ਨਗਰ 

ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ 

ਸੀਚੋਦ ਵੀ ਸੈਨ 1540 ਈ. ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਕਾਬੁਲ ਅਤੇ 

ਕੌਧਾਰ ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਵਿਚ ਗਏ ਸਨ। 

ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਤੋੱ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੂਆਂ ਨੂੰ ਵਪਾਰ ਅਤੇ ਰਾਜਸੀ ਪ੍ਰਬੰਧਾਂ ਲਈ 

ਲਿਆ ਕੇ ਵਸਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤੇ ਮੁਨਸ਼ੀ, 

ਸਰਾਫ਼, ਗੁਦਾਮਦਾਰ, ਦੀਵਾਨ ਆਦਿ ਸਨ। ਉਸ ਦੌਰਾਨ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਪ੍ਚਾਰਕ ਜਾਂ ਮਸੈਦ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਸਿੱਖੀ ਦੇ 

ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਕਾਬੁਲ ਜਾਂ ਕੁਝ ਹੋਰ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਭੇਜੇ 

ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ। ਪੰਜਵੇਂ, ਛੇਵੇਂ ਅਤੇ ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵੇਲੇ 

_ਕਾਬੁਲ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਰਿਹਾ। ਤੀਜੇ ਗੁਰੂ ਨੇ 
ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਮਾਈ ਸੇਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਇਕ ਮੰਜੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ 

ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਈ ਸਿੱਖ ਘੋੜਿਆਂ ਦੇ 

ਵਪਾਰ ਸੰਬੰਧੀ ਕਾਬੁਲ ਆਦਿ ਕੁਝ ਹੋਰ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਗਏ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੀ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 

11ਵੀਂ ਵਾਰ (26 ਪਉੜੀ) ਵਿਚ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਵਿਚ ਕਾਬੁਲ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਨਾਮ-ਉਲੇਖ ਕੀਤਾ ਹੈ - ਭਾਨਾ 

ਮੱਲੂਣ ਜਾਣੀਆਂ ਕਾਬ/ਲ ਰੇਖ ਰਾਉ ਗ਼ਰਭਾਈਂ / ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ 

ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਤੋਂ` ਸਿੱਖ ਸੈਗਤਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ 

ਭੇਂਟ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਮਤੀ ਤੋਹਫ਼ੇ ਵੀ ਲਿਆਉ ਦੀਆਂ 

ਰਹੀਆਂ। 
ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਵੀ ਪੰਜਾਬ ਤੋ ਕੁਝ 

ਹਿੰਦੂਆਂ ਨੂੰ ਕਾਬੁਲ-ਕੰਧਾਰ ਵਿਚ ਲਿਆ ਕੇ ਵਸਾਇਆ 

ਤਾਂ ਜੋ ਵਪਾਰ ਅਤੇ ਸਰਕਾਰੀ ਕੰਮਾਂ ਦੀ ਉਚਿਤ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੇ ।ਸੈਨ 1836 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ, ਸ਼ਾਹ ਸ਼ੁਜਾਹ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਵਿਚ ਸੈਧੀ ਹੋ ਜਾਣ ਦੇ 

ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼ਾਹ ਸ਼ੁਜਾਹ ਦੀ ਮਦਦ ਲਈ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ 

ਕਈ ਉਥੇ ਹੀ ਵਸ ਗਏ । ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਵੇਲੇ ਵਪਾਰ ਲਈ ਵੀ 

ਸਿੱਖ ਉਥੇ ਜਾਣ ਅਤੇ ਵਸਣ ਲਗ ਗਏ । ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਰਾਜ- 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਵੀ ਪੰਜਾਬੋਂ ਕਈ ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਉਥੇ ਜਾ ਵਸੇ 

ਅਬਦੁਲ ਸਮਦ ਮਾਨ 

ਅਤੇ ਵਪਾਰ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਮੱਲਾਂ ਮਾਰੀਆਂ। ਪਾਕਿਤਸਾਨ ਦੇ 

ਬਣਨ ਵੇਲੇ ਕਤਲੋਂ-ਗ਼ਾਰਤ ਤੋਂ ਡਰਦਿਆਂ ਸਰਹਦੀ ਇਲਾਕੇ 

ਦੇ ਕੁਝ ਹਿੰਦੂ-ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਆਪਣੇ ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰਾਂ ਕੋਲ 

ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਜਾ ਵਸੇ। ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਵਿਚ 

ਮਿਲਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ। 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ 

“ਤਾਲਿਬਾਨ' ਦੇ ਇਸਲਾਮਿਕ ਮੁਲਵਾਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨੇ ਹਿੰਦੂ- 

ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਉਥੇ ਜੀਉਣਾ ਔਖਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਕਈ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 

ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਜੋ ਰਹਿ ਗਏ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹਾਲਤ ਤਰਸਯੋਗ 

ਗ਼ਲਾਮਾਂ ਵਰਗੀ ਹੋ ਗਈ। ਅਮਰੀਕਾ ਵਲੋ ਕੀਤੀ ਸੈਨਿਕ 

ਕਾਰਵਾਈ ਨਾਲ ਵੀ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਫ਼ਰਕ ਨਹੀਂ ਪਿਆ। ਕਈ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਬਰਬਾਦ ਹੋ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਕਈਆਂ ਨੂੰ 
ਤਾਲੇ ਵਜ ਗਏ ਹਨ। 

ਅਬਦੁਲ ਸਮਦ ਖ਼ਾਨ (ਮ. 1737 ਈ.) ਨਕਸ਼ਬੈਦੀ 

ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਅਬਦੁਲ ਸਮਦ ਖ਼ਾਨ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੇ 

ਰਾਜ ਵੇਲੇ ਇਕ ਮਨਸਬਦਾਰ ਸੀ ਅਤੇ ਦੱਖਣ ਭਾਰਤ ਅਤੇ 

ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਨਿਯੁਕਤ ਰਿਹਾ ਸੀ।22 ਫਰਵਰੀ 

1713 ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਫ਼ਰੁਖ਼ਸ਼ੀਅਰ 
ਨੋ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸੂਬਾ ਥਾਪਿਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਮੂਲ 

ਵਿਨਾਸ਼ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ। ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਜ਼ਕਰੀਆ 

ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਵੀ ਜੰਮੂ ਭੇਜਿਆ ਤਾਂ ਜੋ ਲੋੜ ਪੈਣ 'ਤੇ ਆਪਣੇ 

ਬਾਪ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰ ਸਕੇ । ਇਸ ਨੇ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ 

ਨੂੰ ਮੈਦਾਨੀ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚੋਂ ਪਰਬਤੀ ਖੇਤਰ ਵਲ ਖਦੇੜਨ 

ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਬੜੀ 

ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਪਿੱਛਾ ਕੀਤਾ। ਜਦੋਂ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ 

ਪਹਾੜ ਤੋ ਉਤਰ ਕੋ ਬਟਾਲੇ ਦੇ ਨੋੜੇ ਠਹਿਰਿਆ ਹੋਇਆ 

ਸੀ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਹਜ਼ਾਰ ਘੇੜਸਵਾਰ ਅਤੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਹਜ਼ਾਰ 

ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਜਾ ਘੇਰਿਆ। ਉਥੋਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਅਨੁਕੂਲ ਨ 

ਸਮਝ ਕੇ ਬਾਬਾ ਉੱਤਰ ਵਲ ਨੂੰ ਨਿਕਲ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੰਗਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਦੁਨੀ ਚੈਦ ਦੀ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ 

ਜਾ ਡਟਿਆ। ਅਬਦੁਲ ਸਮਦ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਉਸ ਹਵੇਲੀ ਨੂੰ 
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ਅੱਠ ਮਹੀਨੇ ਘੇਰਾ ਪਾਈ ਰਖਿਆ। ਆਖ਼ਿਰ 17 ਦਸੈਬਰ 

1715 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਧੋਖੋ ਨਾਲ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਭੁੱਖੇ ਸਾਥੀਆਂ ਨੂੰ ਕਾਬੂ ਕਰ ਲਿਆ। ਦੋ ਹਜ਼ਾਰ 

ਤੋਂ ਵਧ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰਕੇ , ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ 

ਉਸ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਬਾਕੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ੈਜੀਰਾਂ ਪਾ ਕੇ 

ਪਹਿਲਾਂ ਲਾਹੌਰ ਲਿਆਉਂਦਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਦਿੱਲੀ ਵਲ ਭੇਜ 

ਦਿੱਤਾ। 

ਸਨ 1726 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਲਤਾਨ ਦਾ 

ਸੂਬਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਇਸ ਦੇ 
ਪੁੱਤਰ ਜ਼ਕਰੀਆਂ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸੂਬਾ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। 26 ਜੁਲਾਈ 1737 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋਂ 

ਗਈ। ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਮੁਹਿੰਮ ਚਲਾਉਣਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਬਦਾ 

ਕਾਫ਼ੀ ਸਨਮਾਨ ਮਿਲਿਆ। 

ਅਬਦੁੱਲਾ, ਭਾਈ : ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਢਾਡੀ ਜੋ “ਸੁਰਸਿੰਘ” 
ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਸੀ। ਸੈਨ 1606 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੀ ਗੱਦੀ-ਨਸ਼ੀਨੀ ਦਾ ਉਤਸਵ ਹੋ 
ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀ ਨਾਲ ਉਥੇ ਆਇਆ 

ਅਤੇ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ- 

ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਇਕ ਛੰਦ ਗਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ 

ਕੇ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਰਖ ਲਿਆ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸਿੱਖ 

ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਸੂਰਬੀਰਾਂ ਦੀਆਂ ਵੀਰ-ਰਸੀ ਵਾਰਾਂ ਗਾ ਕੇ 

ਸੁਣਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੇ ਵਿਆਹ ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਉਸਤਤਮਈ ਛੰਦ ਗਾਏ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਕੀਰਤਪੁਰ 

ਸਾਹਿਬ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਨਾਲ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤ 

ਜਾਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਵਲੋਂ 

ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 

ਅਬਿਚਲ ਨਗਰ : ਵੇਖੋ “ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ'। 

ਅਬਿਨਾਸੀ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਇਸ 
ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਚਕ 

ਅਭਿਆਗਤ ' 

ਸ਼ਬਦ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਨਾਸ਼-ਰਹਿਤ, 

ਜਿਸ ਦਾ ਕਦੇ ਵਿਨਾਸ਼ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜੀਵ ਦੇ ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ . 

ਵਿਚ ਸਮਾਉਣ ਸੈਬੈਧੀ ਜਿਗਿਆਸਾ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ - 

/ਕਉਂ ਬਾਹ /ਕਓਂ ਮੁਕਤਾ ਪਾਵੈ / ਨਾ ਆਝਨਾਸਾੰ 

ਸਹਜਿ ਸਮਾਵੈ /(ਗੁ.ਰੀ .152)। 

ਅਬੂਤਬੇਲਾ (1791-1850 ਈ.): ਵੇਖੋ “ਆਦੀਤਬੀਲ 
ਪਾਉਲੌ ਦੀ ਟੋਲੋਮੀਉ”। 

ਅਭ-ਭਗਤੀ: ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭਾਵ ਲਏ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਜੇ “ਅਭ? ਨੂੰ ਉਪਸਰਗ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ 

ਹੋਵੇਗਾ 'ਸਨਮੁਖ'। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ 

ਭਗਤੀ ਜੋ ਇਸ਼ਟ ਦੇ ਸਨਮੁਖ ਕੀਤੀ ਜਾਏ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ ਦੇ “ਬਾਰਹਮਾਹ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ 

ਹੈ- ਨਾਨਕ ਸਾ ਧਨ ਨਾਹ /0ਆਗੀ ਅਭ ਭਗਤਾ /ਪਠ 

ਆਨਗੀ /(ਗੁ.ਰੰ .!109)। 

ਜੇ “ਅਭ” ਨੂੰ “ਅਭਿਅੰਤਰ” (ਅਭ੍ਯੋਤਰ) ਦਾ 

ਸੈਖਿਪਤ ਰੂਪ ਸਮਝਿਆ ਜਾਏ ਤਾਂ “ਅਭ-ਭਗਤੀ” ਤੋਂ ਭਾਵ 

ਹੋਵੇਗਾ ਭੀਤਰੀ (ਅੰਦਰਲੀ) ਭਗਤੀ, ਹਿਰਦੇ ਤੋ ਕੀਤੀ 

ਭਗਤੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ 

ਹੈ ਕਿ ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਸੱਚੇ ਹਿਰਦੇ ਤੋਂ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੇ 

ਅਸਮਰਥ ਹੈ.-- ਮਨਮਥ' ਤੰ ਅਭਭਗਾ/ਤ ਨ ਹੌਵ/ਨਿ ਹਓਂਸੰ 

੫ਚਾਹ /ਦਾਵਾਨੰ /(ਗੁ.ਰੰ..345)। 

ਅਭਿਆਗਤ: ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸਾਹਮਣੇ ਜਾਂ 
ਘਰ ਆਇਆ ਹੋਇਆ ਵਿਅਕਤੀ, ਮਹਿਮਾਨ, ਅਤਿਥੀ, 

ਪਰਾਹੁਣਾ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਧਰਮੀ ਪੁਰਸ਼ਾਂ 

ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਜੋ ਚੰਗੇ ਗੁਣ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ 

ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਹਰ ਘਰ ਦੇ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਦਾਨ, ਮਾਨ, ਭੋਜਨ, 

ਬਸਤ੍ਰ ਆਦਿ ਲਈ ਸਦਾ ਖੁਲ੍ਹੇ ਰਹਿੰਦ ਸਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ ਲੋਕੀਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਵਡਭਾਈ ਸਮਝਦੇ 

ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵੇਖਾ-ਵੇਖੀ ਕੁਝ ਪਾਖੰਡੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਪੰਚੀ 

ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਵੀ ਅਭਿਆਗਤ ਬਣ ਕੇ ਭਿਖਿਆ ਮੰਗਣੀ ਸ਼ੁਰੂ 



ਅਭੈਦਾਨ ੍ 

ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸੱਚਾ ਅਭਿਆਗਤ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜੋ ਭੇਖ ਧਾਰ ਕੇ ਪੇਟ ਭਰਨ ਦੀ ਥਾਂ 

ਆਪਣੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਨ ਅਤੇਂ 

ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹੋਣ- ਅਆਭਿਆਗਤਾ ਸੋਈ 
ਨਾਨਕਾ /ਜਿੇ ਆਤਮ ਗਉਣ ਕਗੇਨੇ / ਭਲ ਲਹ/ਨੇ ਸ੍ਹ 

ਆਪਣਾ /ਨੇਜ ਘਰ ਰਹਣੁ ਕਗੇਨੇ /(ਗੁ.ਰੋ.949)। ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਅਭਿਆਗਤਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਦ੍ਰੈਤ-ਭਾਵ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ 

ਦਾਨ ਵਿਅਰਥ ਹੀ ਹੈ - ਆਭਿਆਗਤ ਏਹ ਨ ਆਕੀਆਂਹ 

ਜਿਨ ਕੰ ਮਨ ਆਹ ਭਰਮ / /ਤਿਨ ਕੇ /ਦਿਤੇ ਨਾਨਕਾ ਝੇਹੋਂ 

ਜਿਹਾ ਧਗਨ / (ਗੁ ਰੀ .1413)। 

ਅਭੈਦਾਨ: ਇਹ ਸ਼ਬਦ “ਨਿਰਭੈਤਾ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼” ਦਾ ਬੋਧਕ 
ਹੈ।ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦਸੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲ ਕੇ, ਕੁਕਰਮਾਂ 

ਨੂੰ ਪਿਠ ਦਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਨਾਮ-ਆਰਾਧਨਾ ਦੁਆਰਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ 

` ਨੂੰ ਪ੍ਭੂ ਵਲੋਂ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭੈ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ।ਉਸ ਉਤੇ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਭੈ ਅਸਰ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ, 

ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਮਿ੍‌ਤੂ ਵੀ ਡਰਾ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ 

ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਅਭੈਦਾਨ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਚਿਰ-ਸੁਖ 

ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਮਾਣਨ ਲਗਦਾ ਹੈ - ਜੋ ਲੋ ਸ਼ਗੱਣ ਪਨਓ 

ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਅਭੰਦਾਨ ਸ਼ਖ ਪਏ /(ਗੁ ਰੀ .820)। ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਜੈਤਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ “ਅਭੈਦਾਨ” ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਲਈ ਬੜੀ ਆਜਿਜ਼ੀ ਨਾਲ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ -- 

ਹਰ ਲੂ ਰਾਖ ਲੰਹਾ ਪਤਿ ਮੋਨ /.. ਨੰਹਨ ਗੁਨੁ ਨਹੰਹਨ 

ਕਛੁ` ਜਪ ਤਪ ਕਾਓਨ ਕਰਮ ਅਥ ਕਨੰਜੈ / ਨਾਨਕ ਹਨ 

ਪਰਿਓ ਸ਼ਰਨਾਗ/ਤ ਅਭੰਦਾਨ ਪੁ ਕੰਨੇਨੈ /(ਗੁ.ਰੀ.703)। 

ਅਭੈਪਦ: ਉਹ ਪਦ (ਅਵਸਥਾ) ਜੋ ਭੈ-ਰਹਿਤ ਹੋਵੇ। ਭਗਤੀ 
ਦੇ ਬਲ ਉਤੇ ਜਦੋ' ਕੋਈ ਸਾਧਕ ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 

ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਡਿਗਣ ਜਾਂ ਭ੍ਸ਼ਟ 

ਹੋਣ ਦਾ ਡਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ “ਅਭੈਪਦ” ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ” 

ਅਥਵਾ “ਚੌਥਾ-ਪਦ' (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜੈਤਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ “ਅਭੈਪਦ” ਦੀ 
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ਦਾਤ ਸੁਆਮੀ (ਪਰਮਾਤਮਾ) ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਦੁਆਰਾ ਪਾਪਤ 

ਹੁੰਦੀ ਦਸੀ ਹੈ -- ਅਭੰਪਦੁ ਦਾਨ ਸਿਮਰਨ ਸ਼ੁਆਮ ਕੇ ਪਭ 

ਨਾਨਕ ਬੰਧਨ ਛੀਓਠਿ /(ਗੁ ਰੀ .701)। 

ਅਮਰ ਸਿੰਘ, ਸ਼ੇਰੇ ਪੰਜਾਬ (1888-1948 ਈ.): 

ਪ੍ਸਿੱਧ ਪੱਤਰਕਾਰ ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ, ਸ਼ੇਰੇ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਜਨਮ 

27 ਮਈ 1888 ਈ. ਨੂੰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅਟਕ 

(ਕੈੱਬਲਪੁਰ) ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡੀਘੇਬ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸ. ਗੁਲਾਬ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ ਜੋ ਉਸ ਸਮੇਂ ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਸੀ। ਆਪ ਦਾ 

ਦਾਦਾ ਸ. ਗੌਹਰ ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਨਾ 

ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਕੁਮੇਦਾਨ ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਜੰਡ, 
ਕਾਲਾਬਾਗ਼, ਟੱਮਣ, ਤਲਾਰੀਗ ਅਤੇ ਪਿੰਡੀਘੇਬ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ 

_ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਤਾਲੀਮ 

ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ, ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਪਰ ਛੋਂਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਮਾਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 

ਕਰਕੇ ਪਿੰਡੀਘੇਬ ਆਉਣਾ ਪਿਆ। 

` ਜਵਾਨ ਹੋਣ ਤੇ ਆਪ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਏ, 

ਪਰ ਉਹ ਨੌਕਰੀ ਆਪ ਨੂੰ ਰਾਸ ਨ ਆਈ। ਉੱਸ ਤੋੱ' ਮੁਕਤ 

ਹੋਂ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਫਰਨੀਚਰ ਦੀ 

ਦੁਕਾਨ ਖੌਲੀ। ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ 

ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ 11 ਜੂਨ 1911 ਈ. ਨੂੰ “ਲਾਇਲ 

ਗਜ਼ਟ' ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਆਪ ਨੇਂ 

ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਰਾਜਸੀ, ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ 

ਦਾ ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਕੀਤਾ। ਕਾਦਿਆਨੀ ਫ਼ਿਰਕੇ ਵਲੋ” 

“ਤਹਜ਼ੀਬੇ ਕਾਦਿਆਨੀ” ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਟੈਕਟ ਦੇ ਛਾਪੇ ਜਾਣ 

ਤੇ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣਾ ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਜ਼ਾਹਿਰ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦੇ 

ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਕਾਫ਼ੀ ਸ਼ੋਭਾ ਹੋਈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬ ਰੰਜ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ, ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਅਤੇ 

ਬਜਬਜ ਘਾਟ, ਕਲਕੱਤਾ ਵਿਖੇ ਹੋਏ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਜ਼ੁਲਮ ਦਾ 

ਹੂ-ਬ-ਹੂ ਚਿਤਰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਆਪ ਪਾਸੋਂ 

“ਲਾਇਲ ਗਜ਼ਟ” ਦੀ ਜ਼ਮਾਨਤ ਮੰਗ ਲਈ। ਉਧਰੋਂ ਚੀਫ਼ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਵੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹਟਾ ਲਈ। ਫਲਸਰੂਪ 

ਆਪ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆ ਗਏ ਅਤੇ “ਲਾਇਲ ਗਜ਼ਟ” ਦਾ ਨਾਂ ਬਦਲ ਕੇ 
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'ਸ਼ੇਰ-ਪੰਜਾਬ” ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਉਰਦੂ ਹਫ਼ਤਾਰ ਉਦੋਂ 
ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਅਤੇ ਹੁਣ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਲਗਾਤਾਰ ਛਪਦਾ ਆ 

ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਜੁੜ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1923 ਈ. ਸਤਿ ਨ 

ਸਾਲ ਦੀ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਪਾਈ। ਸੈਨ 1926 ਈ. ਅਤੇ 1930 

ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ 

ਮੈਂਬਰ ਚੁਣੇ ਗਏ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਵੀ ਸੈਬੋਧਿਤ ਰਹੇ। ਆਪ 

ਲਾਹੌਰ ਮਿਉਂਸਪਲ ਕਮੇਟੀ ਦੇ 16 ਸਾਲ ਮੈਂਬਰ ਰਹੇ । ਸਥਾਨਕ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਦੇ ਵੀ ਬੜੇ ਲੈਬੇ ਸਮੇਂ 

ਤਕ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਹੇ। ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਬਾਬਾ ਖੜਕ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨਾਲੋਂ ਆਪਣਾ ਸੈਬੈਧ ਤੋੜ 

ਕੇ ਸੈਂਟੂਲ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਤਦੋਂ ਆਪ ਨੂੰ 

ਸੀਨੀਅਰ ਵਾਈਸ ਪੋਜ਼ੀਡੇਂਟ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। 

ਆਪ ਆਖ਼ਰੀ ਦਮ ਤਕ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 

ਚਲੋ । ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੱ ਬਾਦ ਆਪ ਦਿੱਲੀ ਜਾ ਵਸੇ, ਪਰ ਬੀਮਾਰ 

ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਕਸੌਲੀ ਇਲਾਜ ਲਈ ਚਲੇ ਗਏ ਜਿਥੇ 9 

ਜੁਲਾਈ 1948 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਉਰਦੂ ਦੇ ਇਕ ਸਸ਼ਕਤ ਲੇਖਕ 

ਅਤੇ ਸ਼ੈਲੀਕਾਰ ਸਨ। ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ 'ਮਨਸੂਰ' 
ਕਵੀ ਛਾਪ ਅਧੀਨ ਕਵਿਤਾ ਰਚਦੇ ਸਨ। ਕਈ ਵਾਰ ਹਿੰਦੀ 

ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਵੀ ਕਵਿਤਾ ਲਿਖਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ 

ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨੀਆਂ ਸਿਰਜੀਆਂ ਸਨ। 

ਆਪ ਨੇ ਜਪੁਜੀ, ਸੁਖਮਨੀ, ਮੂਲ-ਮੰਤੁ ਅਤੇ ਜੈਤਸਰੀ ਕੀ 

ਵਾਰ ਦੇ ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਟੀਕੇ ਲਿਖੇ ਅਤੇ ਉਮਰ ਖ਼ਿਆਮ ਦੀਆਂ 

ਰੁਬਾਈਆਂ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਵੀ ਕੀਤਾ 

ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਨੇ ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਦੋ 

ਨਾਵਲ ਅਤੇ ਕੁਝ ਕਹਾਣੀਆਂ ਲਿਖਣ ਦਾ ਯਤਨ ਵੀ ਕੀਤਾ 

ਸੀ। ਆਪ ਜਿਥੇ ਕਲਮ ਦੇ ਧਨੀ ਸਨ, ਉਥੇ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 

ਵਕਤਾ ਵੀ ਸਨ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਸਮਾਗਮਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਭਾਸ਼ਣਾਂ ਨੂੰ ਬੜੇ ਧਿਆਨ ਨਾਲ 

ਸੁਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਵ-ਅੱਧ ਵਿਚ 

ਆਪ ਇਕ ਸਨਮਾਨਿਤ ਸਿੱਖ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਸੁਆਮੀ ਸਨ। 

ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ 

ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ (1888-1962 ਈਂ.) ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਝਬਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਨ 1888 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਸ. ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਤਿੰਨਾਂ ਪੁੱਤਰਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪੜ-ਦਾਦਾ ਅਤੇ ਦਾਦਾ 

ਲਾਹੌਰ ਦਬਾਰ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਕਰ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ 

ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਿਜੀਏਟ ਸਕੂਲ , ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ 

ਕਰਕੇ ਪੁਲਿਸ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਕਿਰਪਾਨ ਪਾਣ ਉਤੇ 

ਰਕਾਬਰੀਜ ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਢਾਹੇ ਜਾਣ ਅਤੇ ਬਜਬਜ ਘਾਟ ਦੇ 

ਗੋਲੀ-ਕਾਂਡ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਪੁਲਿਸ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਤੋੱ 

ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਉਦੋਂ ਇਹ ਸਬ- ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਸੀ। 

ਪੁਲਿਸ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 

ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਸੋਬੰਧ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੀ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਮੀਟਿੰਗ 

ਕਰਕੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮੈਨੇਜਰ ਅਤੇ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ ਡਿਪਟੀ 

ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਵਿਰੁੱਧ ਪ੍ਰਸਤਾਵ ਪਾਸ ਕਰਨਾ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਗੋਲੀ ਚਲਾਉਣ ਦਾ ਹੁਕਮ 

ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਜਨਰਲ ਡਾਇਰ ਨੂੰ ਸਿਰੋਪਾ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 

ਸ. ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਕਵੀਸ਼ਰ ਵਲੋਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਰਕਾਬਗੈਜ ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਢਵਾਏ ਜਾਣ ਸੈਬੈਧੀ ਮੋਰਚਾ 

ਲਗਾਉਣ ਅਤੇ ਦੀਵਾਰ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਉਸਾਰਨ ਲਈ ਕੀਤੀ 

ਅਪੀਲ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾ 

ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਵਾਲੈਟੀਅਰਾਂ ਦੀ ਭਰਤੀ 

ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਅਮਾਵਸ ਦੇ ਮੇਲੇ 

ਦੌਰਾਨ ਸੈਂਟਲ ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਹੋ ਰਹੀ ਇਕ 

ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਸੂਚਨਾ ਮਿਲੀ ਕਿ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਾਬੇ ਦੀ ਬੇਰ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਬਹੁਤ ਵਿਗੜ ਚੁਕਾ ਹੈ। ਮੀਟਿੰਗ 

ਵਿਚ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵੇਖ ਕੇ ਰਿਪੋਰਟ 

ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਜਸਵੰਤ 

ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕਈ ਸਾਥੀਆਂ ਤੇ ਵਾਲੰਟੀਅਰਾਂ ਸਮੇਤ ਉਥੇ 

ਪਹੁੰਚਿਆ। ਸਥਾਨਕ ਹਾਕਮਾਂ ਨੇ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਵਿਗੜਨ ਤੋਂ 

ਬਚਾਉਣ ਲਈ 6 ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਉਥੋਂ ਦੇ ਚੋਣਵੇਂ' ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤਾ। 



ਅਮਰ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ _ 

ਇਸ ਜਿਤ ਨਾਲ ਝਬਾਲ ਭਰਾਵਾਂ ਦਾ ਨਾਂ ਪੰਥ ਵਿਚ ਰੌਸ਼ਨ 
ਹੋ ਗਿਆ। 

ਰ 16 ਨਵੰਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਜਦ ਸ਼ੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ, ਤਾਂ ਅਮਰ ਸਿੰਘ 

ਸਮੋਤ ਤਿੰਨਾਂ ੪ਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਆਜ਼ਾਂਦ ਹੋਣ ਤੇ ਸ਼ਣਾਈ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਆਜ਼ਾਦ 

ਕਰਵਾਉਣ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਘਟਨਾ ਸੈਬੈਧੀ ਭਾਸ਼ਣ ਦੇਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੀ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਸਿੱਖ 

__ਗਿਆਂ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਵਧ-ਚੜ੍ਹ 

ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕੈਦ ਕਟਣੀ ਪਈ। 16 ਜੁਲਾਈ 

1922 ਈ,. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਥੋਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਦਾ ਵਾਈਸ ਪੋਜ਼ੀਡੈਂਟ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਕਾਂਗ੍ਸ ਦੁਆਰਾ 

ਚਲਾਏ ਨਾ-ਮਿਲਵਰਤਨ ਅੰਦੋਲਨ ਵੇਲੇ ਇਹ ਉਸ ਪਾਰਟੀ 
ਵਲ ਝੁਕਦਾ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਦੇਸ਼ 

ਕਾਂਗਰਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਦਾ 

ਪੰਥ ਵਿਚ ਆਦਰ-ਮਾਣ ਘਟਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਮਨ ਸਰਗਰਮ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ ਉਚਾਟ ਹੋਂ 

ਗਿਆ। 28 ਮਾਰਚ 1962 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੂੰ ਦੀ 

ਅਜਨਾਲਾ ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦਿਆਲ ਭੜੰਗ ਵਿਚ ਇਸ 

ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। __ 

ਅਮਰ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ : ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ੂਰਵੀਰ 
ਪੋਤਾ ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਸ਼ਾਸਕ 

ਬਣਿਆ। ਵੇਖੋ “ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ'। 

ਅਮਰ ਸਿਧੂ (ਪਿੰਡ) ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 
ਲਾਹੌਰ-ਕਸੂਰ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਗੁਰੂ-ਮਾਂਗਟ ਪਿੰਡ ਤੋ ਚਲ ਕੇ ਆਏ ਸਨ। 

ਅਸਰ-ਕਥਾ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ 

ਨਿਵਾਸੀ ਰਾਇ ਬਹਾਦਰ ਸਰ ਗੰਗਾ ਰਾਮ ਨੇ ਨਵਾਂ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਬਾਗ਼ ਵੀ 

ਲਗਵਾਇਆ। ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ 

ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਸੀ। ਹੁਣ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਬੈਦ ਪਿਆ ਹੈ। 

ਅਮਰ-ਕਥਾ (ਰਚਨਾ): ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ 

ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕਿਸੇ ਅਗਿਆਤ ਲੇਖਕ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਇਹ ਇਕ ਸਾਖੀ ਸੈਗ੍ਹਿ ਹੈ ਜੋ ਭਾਵੇਂ ਅਜੇ 

ਛਪਿਆ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਸ ਦੀਆਂ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ 

ਅਕਾਡਮੀ, ਲੁਧਿਆਣਾ ਦੀਆਂ ਲਾਇਬ੍ਰੀਆਂ ਵਿਚ 

ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ 

ਸੈਨ 1818 ਈ. ਦੀ ਲਿਖੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 
ਵਿਚ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਅਮਰ-ਕਥਾ ਦਾ 

ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਕਲਨ ਇਸ ਪੋਥੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਤੱ 

ਲਗਭਗ 50 ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਇਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ 

ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਅਵਸਥਾ, ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੁਆਰਾ 

ਮਾਇਆ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ, ਉਸ ਤੋ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ, ਫਿਰ ਤ੍੍‌ਦੇਵਾਂ ਤੋਂ ਮਾਨਵ ਜਾਤਿ ਦਾ ਵਿਕਾਸ, 

ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਉੱਧਾਰ, ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ ਦਾ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਅਤੇ ਹਰ ਯੁਗ 

ਵਿਚ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦਾ ਅਵਤਰਣ , ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਮੁਕਤੀ-ਮਾਰਗ ਦਾ ਰਾਹ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਆਗਮਨ ਆਦਿ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਸੈਕਲਨ-ਕਰਤਾ ਨੇ ਅਧਿਕਤਰ ਆਪਣਾ ਆਧਾਰ 

ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮ-ਸਾਖੀ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ, ਪਰ 

ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਸ਼ੇ ਅਨੁਕੂਲ ਬੈਠਣ 
_ ਵਾਲੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਜਾਂ ਬ੍ੱਤਾਂਤਾਂ ਨੰ ਹੋਰਨਾਂ ਹਆਂ 

ਜਾਂ ਸਰੋਤਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਲੈਣੇ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ 



ਅਮਰਗੜ੍ਹ 

ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਕਥਨ ਸ਼ੈਲੀ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

_ ਅਧਿਕਤਰ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਨ ਚਰਿਤ੍ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਜੋ 

ਵਾਰਤਾਵਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਜਾਂ ਸਮਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਯਾਦ ਸਨ 

ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਜਨਮਸਾਖੀ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਪਰੋਇਆ ਸੀ, ਉਹੀ ਪਰਵਰਤੀ ਸਾਖੀਦਾਰਾਂ ਨੇ ਅਪਣਾ 

ਕੇ, ਬਾਦ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ ਨਵੇਂ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ ਜੋੜ ਕੇ ਅਤੇ 

ਕੇ ਜੋ ਵਖ ਵਖ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਸਿਰਜੀਆਂ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਹੀ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਨਵ-ਸਿਰਜਿਤ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਅਤੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 

ਦੋਵੇਂ ਸੈਦਿਗਧ ਹਨ। 

ਅਮਰਗੜ੍ (ਪਿੰਡ) ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ 
ਗੋਨਿਆਣਾ ਮੰਡੀ ਤੋਂ ਚਾਰ ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਹੈ ਅਤੇ 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਵਿਦਿਆਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਸੱਤਵੀਂ” ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਜਦ ਨੌੜਲੇ ਪਿੰਡ 

ਭੋਖੜੀ (ਹੁਣ ਹਰਿ-ਰਾਇਪੁਰ) ਆਏ ਸਨ ਤਾਂ ਝਬਲੂਟੀ (ਹੁਣ 

ਅਮਰਗੜ੍ਹ) ਵਿਚ ਵੀ ਚਰਨ ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਉਥੇ ਉਦਾਸੀ ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਸਮਾਰਕ 

ਬਣਾਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਸਥਾਨਕ ਲੋਕ ਕਰਦੇ 

ਹਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਇਥੇ 
ਆਏ ਸਨ। 

ਅਮਰਦਾਸ, ਗੁਰੂ (1472-1574 ਈ.)- ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਵਿਚ ਤੀਜੇ ਗੁਰੂ ਵਜੋਂ' ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 

ਜਨਮ-ਤਿਥੀ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤ-ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ 

ਹੈ। ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਨੇ ਆਪ ਦਾ 
ਜਨਮ 5 ਮਈ 1479 ਈ. (ਵੈਸਾਖ ਸੁਦਿ 14, ਸੈਮਤ 
1536) ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜਦ ਕਿ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੋਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਵਲੋਂ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਘੋਖ ਕਰਵਾ ਕੇ 11 ਮਈ 1479 

ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪ 
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ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੂੰ ਦੇ ਪਿੰਡ ਬਾਸਰਕੇ ਵਿਚ ਭੱਲਾ 

ਖਤ੍ੀ ਕੁਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੇ ਦਾਦਾ ਦਾ ਨਾਂ ਹਰਿ ਜੀ 

ਅਤੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਤੇਜਭਾਨ ਸੀ। ਮਾਤਾ ਦੇ ਨਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਵਾਦ . 

ਜ਼ਰੂਰ ਹੈ, ਪਰ ਅਧਿਕ ਪੁਰਾਤਨ ਲਿਖਿਤ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਬਰ 

ਕ੍ਰਿਤ 'ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ” ਦੇ ਆਧਾਰ 
`ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਾਂ “'ਲਖੋ” ਸੀ। ਆਪ ਚੌਹਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੇ ਸਨ। ਵਪਾਰ ਅਤੇ ਖੇਤੀ ਕਰਨਾ ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਰੀ 

ਕਿੱਤੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੂੰ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਕਰਮ-ਨਿਸ਼ਠਾ 

ਵਿਰਾਸਤ ਵਿਚ ਮਿਲੀਆਂ ਸਨ। 

ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ 23 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ, 
ਸੈਨ 1502 ਈ. (11 ਮਾਘ, 1559 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਆਪ ਦੀ ਪਤਨੀ ਦੇ ਨਾਂ ਬਾਰੇ ਤਿੰਨ ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ - 

ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ, ਮਾਲੀ ਅਤੇ ਰਾਮੋ, ਜੋ ਸਨਖਤਰਾ” ਨਾਂ ਦੇ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਭਾਈ ਦੇਵੀ ਚੰਦ ਬਹਿਲ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਸੀ। 

ਰਾਮੇ (ਰਾਮ ਕੌਰ) ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਪੁਰਾਤਨ ਗੀ੍‌ਥਾਂ 

ਤੋਂ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਸਹੀ ਮੰਨਣਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਇਹ ਇਕ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਵਾਲੀ 

ਇਸਤਰੀ ਸੀ। ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਦੋ ਪੁੱਤਰ (ਮੋਹਨ ਅਤੇ ਮੋਹਰੀ) 

ਅਤੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰੀਆਂ (ਦਾਨੀ ਅਤੇ ਭਾਨੀ) ਪੈਦਾ ਹੋਈਆਂ। 

ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਭਾਈ ਜੇਠਾ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਬਣੇ। 

ਆਪ ਦਾ ਜੀਵਨ ਇਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਵਾਲਾ ਸੀ, ਆਪਣੇ ਕੈਮ-ਕਾਰ ਵਿਚੋਂ ਹਰਿ- 

ਭਗਤੀ ਲਈ ਵੀ ਅਵੱਸ਼ ਸਮਾਂ ਕਢ ਲੈਂਦੇ ਸਨ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 

ਆਪ ਦੀਆਂ ਰੁਚੀਆਂ ਵੈਸ਼ਣਵ ਭਗਤੀ ਵਾਲੀਆਂ ਸਨ। 

_ ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਆਮ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਭਗਤ 

ਅਮਰਦਾਸ ਵਜੋਂ ਪ੍ਸਿੱਧ ਸਨ ਅਤੇ ਤੀਰਥ-ਯਾੜ੍ਹਾ ਲਈ _ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦਮ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਹਰਿਦੁਆਰ ਦੀ ਯਾਤਾ 

ਉਤੇ ਹਰ ਵਰ੍ਹੇ ਜਾਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਆਪਣੀ ਆਖ਼ੀਰਲੀ 

(20ਵੀਂ) ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੇ ਜਦ ਆਪ ਹਰਿਦੁਆਰੋਂ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤ 

ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍ੁ ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਧੂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਭੇਂਟ 
ਕਾਰਣ ਆਪਣੇ ਨਿਗੁਰੇ-ਪਨ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਲੋੜ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬੀਬੀ ਅਮਰੋ (ਗੁਰੂ 
ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ) ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ 

ਪਾਠ ਸੁਣ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਖਡੂਰ 
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ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ 61 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ (ਸੈਨ 
1540 ਈ.) ਆਪਣੇ ਤੋ 25 ਵਰ੍ਹੇ ਛੋਟੇ ਅਤੇ ਰਿਸ਼ਤੇ ਵਜੋਂ 

ਕੁੜਮ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨੂੰ 

ਆਪਣਾ ਪਰਮ ਪੁਰਸ਼ਾਰਥ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਰਾਤ-ਦਿਨ ਲੈਗਰ 

ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਅਤੇ ਸਵੇਰੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਲਿਆਉਂਦੇ । ਇਸ ਸੇਵਾ-ਸਾਧਨਾ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕਾਂ ਵਿਚ 

ਆਪ ਦਾ ਮਾਣ ਬਹੁਤ ਵਧ ਗਿਆ, ਪਰ ਗੁਰੁ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ-ਪਦਵੀ ਤੋਂ ਵੈਚਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਸ਼ੈਕਾ ਹੋਣ ਲਗੀ। ਫਲਸਰੂਪ, 

ਆਪ ਪ੍ਰਤਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੈਰ-ਭਾਵ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਦੇ ਕੈਢੇ ਇਕ ਨਵਾਂ ਪਿੰਡ (ਗੋਇਦਵਾਲ) 
ਵਸਾਉਣ ਲਈ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। 

ਲਗਭਗ ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਸੇਵਾ- 

ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਰਿਪਕਤਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 29 ਮਾਰਚ 1552 (ਚੇਤ 

ਸੁਦਿ 4, 1609 ਬਿ.) ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਸੌਂਪ ਕੇ ਇਹ- ਲੀਲਾ 

ਸਮਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ-ਪੁੱਤਰਾਂ (ਦਾੜੂ ਅਤੇ ਦਾਸੂ) ਦੇ ਵੈਰ- 
ਭਾਵ ਕਾਰਣ ਆਪ ਨੇ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਥਾਂ ਗੋਇਦਵਾਲ 

ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ। ਜਦੋਂ ਉਥੇ ਵੀ ਦਾੜੂ 
ਨੇ ਦੁਰਵਿਵਹਾਰ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਆਪ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ 

“ਬਾਸਰਕੇ” ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਇਕ ਕੋਠੇ ਵਿਚ 

ਬੈਦ ਕਰ ਲਿਆ। ਪਰ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਅਤੇ ਹੋਰ ਮੁੱਖ ਸੇਵਕਾਂ ਨੇ 

ਯਤਨ ਕਰਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਵਾਪਸ ਗੋਇਦਵਾਲ ਲਿਆਉਂਦਾ। 

ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਪਰਤ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ 

ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ 

ਕੀਤਾ। ਇਹ ਕੇਂਦਰ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ “ਮੰਜੀਆਂ” ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਇਹ ਵੀ ਧਾਰਣਾ 

ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੰਜੀਆਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਸਤਰੀਆਂ 

'ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਤਪਸਵਨੀ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਸਣ 'ਪੀੜ੍ਹਿਆਂ” ਦੇ ਨਾਂ 

ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। ਆਪ ਨੇ ਸਮਾਜ-ਸੁਧਾਰ ਵਲ ਉਚੇਚਾ 

ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ 
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ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ ਅਹਿਮ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਛੂਤ-ਛਾਤ ਅਤੇ 

ਜਾਤਿ-ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਕੇ 

ਲੌਕਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲਿਆਉਂਦਾ ਅਤੇ ਇਸ ਭਾਵ 

ਨੂੰ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਨ ਲਈ ਪੰਗਤ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਲੈਗਰ ਛਕਣ 

ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ 

ਕੀਤੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਜਦੋ' ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਗੁਰੂ-ਦਰਸ਼ਨ 

ਲਈ ਆਇਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਵੀ ਪੰਗਤ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਲੈਗਰ 

ਛਕਿਆ। ਸਤੀ ਵਰਗੀ ਰਸਮ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ 

ਦਿੱਤਾ। ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਆਤਮਿਕ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਚੌਰਾਸੀ 

ਪੌੜੀਆਂ ਦੀ ਬਾਉਲੀ ਬਣਵਾਈ। ਫਿਰ ਗੁਰੂ-ਚਕ ਦਾ 

ਕਾਰਜ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਭਾਈ ਜੇਠਾ ਜੀ (ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ) ਨੂੰ 
ਸੈਨ 1570 ਈ. ਵਿਚ ਸੌਂਪੀ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਰਲਿਆਂ ਤੋਂ ਬਚਾਉਣ ਲਈ 

ਉਸ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪੋਤਰੇ 

(ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਦੇ ਪੁੱਤਰ) “ਸੈਸਰਾਮ” (ਵੇਖੋ) ਨੂੰ ਪੋਥੀਆਂ ਲਿਖਣ 
ਦਾ ਕੌਮ ਸੌਂਪਿਆ। ਇਹ ਪੋਥੀਆਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 

ਪੁੱਤਰਾਂ ਪਾਸ ਹੀ ਰਹੀਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੁਣ ਇਕ ਬਾਬਾ 

ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ (ਕੰਵਰਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ, 

ਅਮਰਜੀਤ ਸਿੰਘ) ਕੋਲ ਪੰਜੌਰ ਵਿਚ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਪੋਥੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਵਿਚ ਮੰਡੀ ਦਾਰਾਪੁਰ ਦੇ ਬਾਬਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਸੈਤਾਨ (ਪੜਪੋਤਾ ਵਿਨੋਦ ਕੁਮਾਰ ਭੱਲਾ) ਪਾਸ ਜਲੈਧਰ 

ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ 

ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ”। 

ਆਪਣਾ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਨੋੜੇ ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਰੇ ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਬੁਲਾ 

ਕੇ ਗੁਰੂ-ਪਦਵੀ ਆਪਣੇ ਜਵਾਈ ਭਾਈ ਜੇਠਾ ਜੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕੀਤੀ। ਗੁਰੁ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚੋ ਬਾਬਾ ਮੋਹਰੀ ਨੇ ਤਾਂ ਪਿਤਾ ਦਾ 

ਆਦੇਸ਼ ਮੰਨ ਲਿਆ ਪਰ ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਨੇ ਇਸ ਫ਼ੈਸਲੇ ਨਾਲ 

ਸਮਝੌਤਾ ਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅੰਦਰੋਂ -ਅੰਦਰ ਵੈਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 

ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 1 ਸੈਤਬਰ 1574 ਈ.(ਸੈ. 1631 

ਭਾਦੋਂ ਸੁਦਿ ਪੂਰਣਿਮਾ) ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭੌਤਿਕ ਸ਼ਰੀਰ 
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ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿਛੋਂ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਮਿਤ-ਸੈਕਾਰ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ 

ਹਰਿ-ਜਸ ਗਾਉਣ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਣਾ। 

/ਵਅਕਾਤਿਤਵ - ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 

ਇਕ ਅਨੁਭਵੀ ਅਤੇ ਸਹਿਜ ਸਾਧਕ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਆਪ ਦੀ 

ਕਥਨੀ ਅਤੇ ਕਰਨੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਅੰਤਰ 

ਨਹੀਂ ਸੀ। ਵਰਣਾਸ਼ਮ-ਵਿਧਾਨ ਅਤੇ ਵਖ-ਵਖ ਧਰਮਾਂ 

ਦੁਆਰਾ ਫੈਲਾਈ ਭੇਦ-ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪ 

ਸਦਾ ਪ੍ਯਤਨਸ਼ੀਲ ਰਹੇ। ਆਪ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ, ਯੋਗ-ਪ੍ਬਧਕ 

ਅਤੇ ਪ੍ਰ ਵੀਣ-ਵਿਵਸਥਾਪਕ ਸਨ। ਆਪ ਦੇ ਤੇਜਸਵੀ 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ ਕੀਰਤ ਭੱਟ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ 

- %7੫ ਨਰ7ਇਣ ਕਲਾ ਹਠ ਲਗ ,#ਹ ਪਰਵ/ਰਯਓਂ / 

/ਨਿਰੰਕ/ਨੇ ਆਕਾਰ ਜੋਤਿ ਜਗ ਮੰਡਲ ਕਾਨਲਓਂ / ਜਹ ਕਹ 

ਤਹਾ ਭਰਪੁਰ ਸਬਦੁ ਦ?੫/ਕੈ ਵਾਯ / /ਜਿਹ /ਨਖਰ 

ਸੰਗ/ਹਿਓ ਤਤ ਹਨ ਚਰਣ /ਲਾਯਉ / ਨਾਨਕ ਕਲ /ਨੌਂਮਲ਼ 

%ਵਤਾ/ਓਰਆਂ ਅੰਗਦ ਲਹਣੰ ਸੰਗਿ ਹਆ।/ ਗੁਰ %ਮਰਦਾਸ਼ 

ਤਾਰਣ ਤਰਣ ਜਨਮ ਜਨਮ ੫ਾ ਸਗ/ਣ ਤ#/ (ਗ. 

ਰੰ. 395)। 

ਬਾਣ /ਝਉਰਾ: ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਪਰ 
ਬੈਠਣ ਉਪਰੈਤ ਆਪਣੇ ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਬਾਣੀ 

ਰਾਹੀਂ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੀ 18 

ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ-ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੇਠ ਲਿਖੇ 

ਰਾਗ-ਕ੍ਮ ਅਨੁਸਾਰ ਦਰਜ ਹੈ : 

(1) ਸਿਰੀ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-31, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-8, 

ਸ਼ਲੋਕ-33 (ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ) = 72 

ਮਾਝ ਰਾਗ : ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-32, ਸ਼ਲੋਕ-3 (ਵਾਰ 

ਮ.੧ ਵਿਚ) = 35 

ਗਉੜੀ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-18, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 

9, ਛੰਤ-5, ਸ਼ਲੋਕ-7 (ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ)=-39 

(2) 

(3) 

(4) _ ਆਸਾ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-13, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 15, 

ਰ੍ ਪਦੇ-18 (ਪਟੀ” ਵਿਚ), ਛੰਤ-2=48 

(5) ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-7, ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1 , 

ਪਉੜੀਆਂ-22, ਸ਼ਲੋਕ-43 (ਵਾਰ ਮ.੩ ਵਿਚ) 

=73 

(6) _ ਬਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ : ਸ਼ਲੋਕ-33 (ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ) 

= 33 

(7) 
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ਵਡਹੈਸ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-9, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 2, 

ਛੰਤ-6, ਅਲਾਹਣੀਆਂ-4, ਸ਼ਲੋਕ-40 (ਵਾਰ 

ਮ.੫ ਵਿਚ) = 61 

(8) _ਸੋਰਠ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-12, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 3, 

ਸ਼ਲੋਕ-48 (ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ) = 63 

(੭) ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-9=9 

(10) ਸੂਹੀ ਰਾਗ : ਅਸ਼ਟਪਦੀਆ-4, ਛੰਤ-7 , ਪਉੜੀਆਂ 

-20, ਸ਼ਲੋਕ-15 (ਵਾਰ ਮ.੩ ਵਿਚ) = 46 

(11) ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-6, ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1, 

ਪਦੇ-20 (ਸਤਵਾਰਿਆਂ ਵਿਚ), ਸ਼ਲੋਕ-24 (ਵਾਰ 

ਮ.੪ ਵਿਚ) = 51 

(12) ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ : ਚਉਪਦਾ-1 , ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ -5, 

ਪਦੇ-40 (ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ), ਪਉੜੀਆ-21, 

ਸ਼ਲੋਕ-24 (ਵਾਰ ਮ.੩ ਵਿਚ)-91 

(13) ਮਾਰੂ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-5, ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1 , ਸੋਲਹੇ 

-24, ਪਉੜੀਆਂ-22, ਸ਼ਲੋਕ-23 (ਵਾਰ ਮ.੩ 

ਵਿਚ)=75 

(14) ਭੈਰਉ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-21 , ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-2-23 

(15) ਬਸੈਤ ਰਾਗ : ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-3, ਸ਼ਲੋਕ-23 

(ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ) = 26 

(16) ਮਲਾਰ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-13, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 3, 

ਸ਼ਲੋਕ-27 (ਵਾਰ ਮ.੧ ਵਿਚ) = 43 

(17) ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-7 , ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-2=9 

ਰਾਗਾਂ ਤੋਂ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(1) 

(2) 

(3) 

ਸ਼ਲੌਕ-ਕਬੀਰ ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਇਕ 

ਸ਼ਲੋਕ ਕੁਰਮਾਂਕ 220 ਉਤੇ ਹੈ = 1 

ਸ਼ਲੋਕ-ਫ਼ਰੀਦ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪੰਜ ਸ਼ਲੋਕ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਰਮਾਂਕ 52 ਰਾਮਕਲੀ ' 

ਵਾਰ ਮ.੩ ਵਿਚ ਅਤੇ ਕੁਮਾਂਕ 122 ਤੋ 123 

ਵਡਹੰਸ ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਗਿਣੇ ਜਾ ਚੁਕੇ 

ਹਨ। ਬਾਕੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਕੁਰਮਾਂਕ 13 ਅਤੇ 104 

ਉਤੇ ਹਨ = 2 

'ਸ਼ਲੋਕ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਧੀਕ” ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੇ 

ਕੁਲ 67 ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ (ਦੋ 
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ਵਿਚ) ਉਪਰ ਗਿਣੰ ਜਾ ਚੁਕੇ ਹਨ। ਬਾਕੀ ਦੇ 64 

ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਇਸੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਨਾਲ ਕ੍ੁਮਾਂਕ 28 

ਉਤੇ ਵੀ ਆਇਆ ਹੈ = 65 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ/ਸ਼ਲੌਕਾਂ _- 

ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 885 ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 172 ਚਉਪਦੇ , 91 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, 24 ਸੋਲਹੇ, 78 ਪਦੇ, 4 ਅਲਾਹਣੀਆਂ, 20 

ਛੰਤ, 411 ਸ਼ਲੋਕ ਅਤੇ 85 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਸੁਤੇਤਰ ਨਾਂਵਾਂ 

ਵਾਲੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅੱਠ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਪਟੀ, ਗੂਜਰੀ 
ਕੀ ਵਾਰ, ਅਲਾਹਣੀਆਂ, ਸੂਹੀ ਕੀ ਵਾਰ, ਸਤਵਾਰੇ , 

ਅਨੰਦੁ, ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਅਤੇ ਮਾਰੂ ਕੀ ਵਾਰ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਦਰਾਜ। 

/ਵਾਚਾਰਧਾਰਾ: ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਹੈ ਜੋ ਆਪ ਨੂੰ ਵਿਰਾਸਤ ਵਿਚ 

ਮਿਲੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 

ਨਿਰਗੁਣ , ਨਿਰਾਕਾਰ, ਅਕਥਨੀ, ਅਗੋਚਰ, ਅਲੱਖ, ਅਰੀਮ 

ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਉਸ ਦਾ ਹੀ ਰੂਪ ਅਤੇ ਖੇਲ-ਪਸਾਰਾ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਭੇਦ ਨੂੰ ਜਾਣਿਆ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ -- ਏਹ /ਵਸ਼ ਸ਼ੰਸ਼ਾਨ ਤੁਮ ਦੇਖਦੇ ਏਹ ਹਰਿ ਕਾ 
ਰੁ ਹੈ ਹਰ ਨਪ ਨਦਗਾੀੰ ਆ/ਇਆ / ਗੁਰਪਰਸਾਦਾ ਝ/ਭਿਆ 
ਜਾ ਵੋਖਾ ਹਰ /ਇਕੁ` ਹੈ ਗਰ ਜਨ ਆਵਰ ਨ ਕੋਈ / 

(ਗੁ.ਰੰ.922)। ਇਸ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੇ ਸੈਚਾਲਨ, ਪਾਲਨ, 

ਵਿਨਾਸ਼, ਰਖਿਆ ਕਰਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਪਾਸ ਹੈ। ਬਹੁ-ਦੇਵਵਾਦ ਅਤੇ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦਾ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਦੇਵਤੇ ਅਸਲ 

ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਬੈਠੇ ਹਨ- ਬ੍ਰਹਮਾ ਭੈਸਨ ਮਹੇਸ਼ ਤੂੰ ਹਗੰਤਾ 
/ਤ੍ਿਗਿ/ਟ ਭਰਮ ਭੁਲਾਈ /(ਗੁ ਰੀ .909)। 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਮੰਨ 

ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰਸ਼ਟੀ ਦੀ ਪੂਰਵ-ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਚਿੜ੍ਣ 

ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਦੋਂ ਆਕਾਸ਼, ਪਾਤਾਲ, 

ਤਿੰਨ ਲੋਕ ਆਦਿ ਕਿਸੇ ਦੀ ਵੀ ਉਤਪੱਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋਈ ਸੀ, 

ਰਾਮਕਲੀ ਵਾਰ ਮ. ੩ ਅਤੇ ਇਕ ਮਾਰੂ ਵਾਰਮ.੩ 
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ਉਸ ਸਮੇ' ਕੇਵਲ ਨਿਰਾਕਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਹੀ ਸੀ- ਤਦਹ ਆਕਾਲ਼ 
ਨ ਪਾਤਾਲ਼ ਹੈ ਨਾ ਤੋੰ ਲੋਈ / ਤਾਦਹੁ ਆਗੇ ਅਮ੫ #ਨੈਰੰਕਾ੍‌ਰ 

ਹੈ ਨਾ ਓਪਤਿ ਹੋਈ / (ਗੁ.ਰੀ.509)। ਇਹ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ . 

ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੁਆਰਾ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਸਾਰ ਪਰਮਾਰਥਿਕ __ 

ਹੈ ` ਕਿਉਂਕਿ ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਤੋਂ ਮੁਨਕਰ 

ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹੋਰਨਾਂ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਦੇ 

ਮੁਕਾਬਲੇ ਬਹੁਤ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹੀ 

ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਜੂਨ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸੇ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਅਭੇਦਤਾ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਜੂਨਾਂ ਤਾਂ ਪਾਲਬਧ 

ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਭੋਗਣ ਲਈ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਦੇਹ 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਉੱਤਮ ਹੈ। ਇਹ ਆਤਮਾ 

ਦਾ ਵਾਹਨ ਹੈ। ਇਸੇ ਰਾਹੀਂ ਨਾਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਹੋ 

ਸਕਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ 

ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ -- /ਇਸ਼ ਕਾਇਆ ਅੰਦਰ 

ਨਾਮ ਨਉ/ਨਿਧਿ ਪਾਈਆ ਗੁਰ ਕੰ ਸ਼ਬਾੰਦ` ਛ7ਚਾਰਾ / 

(ਗੁ.ਰ.754)। ਇਹ ਸ਼ਰੀਰ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ 

ਸਥਿਤ ਆਤਮਾ ਸਥਾਈ ਅਤੇ ਸਦੀਵੀ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਅਸਲੋਂ 
ਮਿੱਟੀ ਦਾ ਪੁੱਤਲਾ ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਤ੍ਗਿਣਾਤਮਕ ਹੈ। 

ਨੇ ਮਾਇਆ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪਰਪੰਚ 
ਵਿਚ ਫਸ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਮਾਰਗ ਤੋਂ ਖੁੰਝ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਰਭੂ ਤੋਂ 

ਮੁਨਕਰ ਹੋਏ ਮਨਮੁਖਾਂ ਉਤੇ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਭਗਤ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ 

ਤਾਂ ਇਹ ਦਾਸੀ ਬਣ ਕੇ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ- “ਇਆ ਦਾਸਾ 

ਭਾਗਤਾ ਕਾ ਕਾਰ ਕਮਾਵੈ /(ਗੁ .ਰੀ 231)। 

ਜਾਗਤਿਕ ਪਰਪੰਚ ਤੋਂ ਬਚਣਾ ਅਤੇ ਸ਼ੁੱਧ-ਸਰੂਪ 
ਵਿਚ ਵਿਲੀਨ ਹੋਣਾ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਮਿਲਾਈ” ਕਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 

ਸ਼ਰੀਰ ਤਿਆਗਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ, ਦੇਹੀ ਦੇ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਵੀ 
ਮੁਕਤੀ ਪਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
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ਲਈ ਕਿਸ ਸਾਧਨ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ? ਇਸ 

ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੋ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ 

ਝਾਤ ਪਾਈ ਹੈ। ਯਾਦ ਰਹੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਕਿਸੇ 

ਵੀ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪੱਧਤੀ ਦਾ ਖੰਡਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਜੇ ਕਿਤੇ 
ਖੰਡਨਾਤਮਕ ਸਵਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰੂੜ੍ਹ ਰੂਪਾਂ ਦਾ 
ਜੋ ਯੁਗ ਨਾਲ ਕਦਮ ਨਹੀਂ ਮਿਲਾ ਸਕੇ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਅਧਿਕ 

ਬਲ ਪੌਮ-ਭਗਤੀ ਉਤੇ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ 

ਭਵਸਾਗਰ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਨ ਦਾ ਇਹੀ ਇਕ-ਮਾਤ੍‌ ਉਪਾ ਹੈ। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਮੂਲ ਵਿਸ਼ਾ ਭਗਤੀ- 

ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਪੱਖਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪ ਇਕ ਅਦੁੱਤੀ ਭਗਤ ਸਾਧਕ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਬਲ 'ਤੇ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ 

ਵਿਚ ਸਰਬ-ਉਚ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ, ਹੁਕਮ ਮੰਨਣ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ, ਗੁਰੂ ਅਤੇ 

ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਦੁਰਵਿ੍‌ਤੀਆਂ ਦੇ 

ਤਿਆਗ ਆਦਿ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ ਸੇਵਾ ਉਤੇ ਵੀ ਬਹੁਤ ਬਲ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਆਪ ਸੇਵਾ ਦੇ ਮੁਜਸਮੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ. 

ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਸੇਵਾਮਈ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਸ਼ੂਰ ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ ਹੈ। 

ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦੇ 

ਹਨ - ਪ੍ਭ ਦੀ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ। ਗੁਰੂ ਚੂੰਕਿ 

_ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਾਕਾਰ ਰੂਪ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਬੁਨਿਆਦੀ 

ਦਾ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀ ਹੈ। ਪਰ ਸ਼ੁੱਧ ਹਿਰਦੇ ਅਥਵਾ 

ਸਾਤਵਿਕ ਵਿੱਤੀ ਵਾਲੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਹੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ - 

ਜਿਨ ਗਗਮ/ਖ /ਹੇਰਦਾ ਸ਼ ਹੰ ਸੋਵ ਪਈ /ਤਿਨ ਥ7ਇ/ 
(ਗੁ.ਰੀ੍‌.2੪)। ਸਭ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਬਿਬਤ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਸੇਵਾ ਦੇ ਪਰਿਵੇਸ਼ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੀ, ਪ੍ਰਾਣੀ ਮਾਤ 

ਦੀ ਸੇਵਾ ਵੀ ਸਮੋਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਾ/ਹ/ਤਿਕਤਾ” ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕਤਾ ਦੇ ਵਿਭਿੰਨ ਪੱਖਾਂ ਨੂੰ 

ਸਮਝਾਉਣ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਵਿਸਮਾਦੀ ਅਨੁਭੂਤੀ ਨਾਲ 

ਪਰਿਚਿਤ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਕਾਵਿ ਨੂੰ ਸਾਧਨ ਬਣਾਇਆ। 

ਇਸ ਤੋਂ' ਭਿੰਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਉਦੇਸ਼ ਹੋਣਾ ਪ੍ਰਤੀਤ 
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ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਚੂੰਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਰਤਿਪਾਦਿਤ 

ਵਿਚਾਰ ਬੜੇ ਗੈਭੀਰ, ਸਵੈ-ਅਨੁਭੂਤ ਅਤੇ ਸਚ-ਆਧਾਰਿਤ 

ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਵੀ ਬੜੀ 
ਯਥਾਰਥ, ਸਰਲ ਅਤੇ ਹਿਰਦੇ ਉਤੇ ਸਿਧਾ ਪ੍ਭਾਵ ਪਾਉਣ 

ਵਾਲੀ ਹੈ।ਉਸ ਵਿਚ ਭਾਵ-ਏਕਤਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਕਥਨ- 

ਸ਼ਕਤੀ ਵੀ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਬਲ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ ਜੇ ਇਕ ਪਾਸੇ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸਿਰਜਨ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ 

ਪ੍ਬੀਨਤਾ ਹੈ ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਤੀਬਰ ਪ੍ਵਾਹਮਾਨਤਾ ਵੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਰਾਗਾਨਸ਼ਾਸਿਤ ਹੈ। 

ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 18 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਉੱਚਾਰਣ ਕੀਤੀ 

ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਰਾਗ-ਰਾਗਨੀਆਂ ਦੀਆਂ 

ਭਾਵਨਾਗਤ ਸੁਖਮਤਾਵਾਂ ਦਾ ਪੂਰਾ ਗਿਆਨ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਕੁਝ ਰਾਗਾਂ (ਸਿਰੀ, ਗਉੜੀ, ਗੁਜਰੀ, ਵਡਹੰਸ, 

ਧਨਾਸਰੀ, ਸੂਹੀ, ਬਿਲਾਵਲ, ਰਾਮਕਲੀ, ਬਸੈਤ, ਮਲਾਰ, 

ਕੇਦਾਰਾ) ਬਾਰੇ ਆਪਣੀਆਂ ਮੌਲਿਕ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਵੀ 

ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। ਉਦਾਹਰਣ ਲਈ : (1) ਗਰਮ/ਮ ਮਲਾਰ 

ਰਾਗੁ' ਜੰ ਕਗਹਿ ਤਿਨ ਮਨ ਤਨੁ ਸੀਤਲ ਹੋਇ / ਗੁਰਸ਼ਬਦਾ 

ਏਕਾ ਪਛਾ/ਟੇਆ ਏਕੋ ਸ਼ਚਾ ਸਇ/ (ਗੁ.ਰੋੰ.285)। (2) 

ਧ਼ਨਾਸ਼ਗੀ ਧਨਵੰਤਾ ਜਾਣੀਆਂ ਭਾਈ ਜਾ ਸਤਗਿਰ ਕੀ ਕਾਰ 

ਕਮਾਇ /(ਗੁਰੀ.1419)। ਕੇਦਾਰਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਗੁਰੁ 

ਜੀ ਨੇ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਉਸ ਰਾਗ ਦੇ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਰਤੱਵ ਬਾਰੇ ਆਪਣੀ ਮਾਨਤਾ ਜ਼ਰੂਰ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀ ਹੈ - ਕੇਦਾਰਾ ਭਾਗਾ /ਵ/ਦ ਜਾਣ?ਆ ਭਾਈ 

ਸ਼ਝਦੇ ਕਰੇਂ ਆਰ / ਸ਼ਤ ਸੰਗ/ਤਿ /ਨਓਂ /6ਲਦੋਂ ਰਹੈ ਸ਼ਚੋਂ 

ਧਰੈ /੫ਰ /... (ਗੁ.ਰੀ.1087)। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਇਹ 

ਗੱਲ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਗੀਤ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਜਸ ਗਾਉਣ ਲਈ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਨ ਕਿ ਸੈਗੀਤ ਦੀਆਂ 
ਸ਼ਾਸਤੀ ਆਵੱਸ਼ਕਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਅਹਿਮੀਅਤ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 

ਅਸਲੋਂ ਕੀਰਤਨ ਗੀਤ/ਸੈਗੀਤ ਨਹੀਂ, ਉਸਤਤ-ਮਈ 

ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਸੈਗੀਤ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਗਾਇਨ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆਤਮਕ ਹੈ, ਵਸਤੂ-ਪਰਕ ਨਹੀਂ। 
ਇਸ ਤੱਥ ਵਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ 

ਹੈ - ਅਨਾ/ਦਨ ਕੀਰਤਨ ਸ਼ਦਾ ਕਗੰਹ ਗੁਰ ਕੰ ਸ਼ਬਾਂਦ 

ਅਪਾਰਾ/ ਸਬਦੁ ਗੁਰ ਕਾ ਸ਼ਦ ਓੱਚਰ/ਹ ਜੁਗਾ ਜਗਾ 
ਵਰਤਾਵਣਹਾਰਾ/(ਗੁ.ਰ੍‌.593)। 



ਅਮਰਦਾਸ, ਗੁਰੂ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 

ਮਿਲਣ ਉਪਰੈਤ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਸੀ ਜਦੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਆਯੂ ਸੱਤਰ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਉਪਰ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ 

ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਧਿਕ 

ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਵੈਰਾਗ- ਭਾਵਨਾ ਸੈਸਾਰ 

ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਅਥਵਾ ਇਸ ਤੋਂ ਕਿਨਾਰਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ, 

ਸਗੋ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਤੋ 

ਅਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਹਰ ਵਕਤ ਹਰਿ ਵਿਚ ਲਿਵਲੀਨ ਹੋਣਾ 

ਹੈ -- /ਇਵ ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਸੋਂ ਬੈਰਾਗੀ ਅਨ/ਦਿਨ ਹਨ ਲਿਵ 

ਲਾਵਏ /(ਗੁ ਗੰ .440)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਅਧਿਕਤਰ 

ਸ਼ਾਂਤ-ਰਸ ਦਾ ਆਭਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਸ਼ਾਂਤ-ਰਸ 

ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦਾ ਪੂਰਕ ਹੈ। ਭਗਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਕਾਰਣ 
ਸੈਯੋਗ ਅਤੇ ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਉਜਵਲ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੋਈ 

ਹੈ। ਨਿਮਰਤਾ, ਆਜਜ਼ੀ ਅਤੇ ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਅਸੁਖਾਵੀ' 

ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਬੜਾ ਮਾਰਮਿਕ ਵਰਣਨ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ 

ਸ਼ੈਲੀ-ਗਤ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਹੈ - /ਲ ਐਨੇ ਪੁੀਤਆਾ ਜੀਓ 

ਤਹ /ਝਨੁ ਖਗ ਨਿਆਾਣ/ਮ ਲੈਣ ਨੰਦਾ ਨ ਆਵੰ ਜੀਓ 

ਭਾਵੈ ਅਨ ਨ ਪਾਣ/ ਪਾਣਾ ਅੰਠ ਨ ਭਾਵੈ ਮਕੀੰਐ ਹਾਵੈ 

/ਥਨ /ਪਠ /ਕੂਓ ਸਮ ਪਾਈਆ /(ਗੁ .ਰੀ .244)। ਰ 

ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ਾਲ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬਿੰਬ- 
ਵਿਧਾਨ ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਬਿੰਬ ਰੂਪ, ਨਾਦ , ਸਪਰਸ਼, ਰਸ, 

ਗੈਧ ਆਦਿ ਸਾਰੀਆਂ ਇੰਦੀਆਂ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਤੋਂ 

ਤੋਂ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸਾਮਗੀ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਪੁਰਾਣੀ ਹਿੰਦੀ 

ਜਾਂ ਸਧੁੱਕੜੀ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਅੰਸ਼ ਮੌਜੂਦ ਹੈ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪਿੰਡਾ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਸਧੁੱਕੜੀ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਵੀ ਬਹੁਤ 

ਔਖਾ ਨਹੀਂ, ਸਾਧਾਰਣ ਵਰਗ ਦੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੀ ਸੂਝ- 

ਸੀਮਾ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹੈ। ਇਹ ਅੰਸ਼ ਚਉਪਦਿਆਂ ਅਤੇ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਅਧਿਕ ਹੈ, ਪਰ ਵਾਰਾਂ ਅਤੇ 

ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਘਟ। ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

_ਕਿ ਜਿਥੇ ਕਾਵਿ-ਗਤ ਜਾਂ ਸ਼ੈਲੀ-ਗਤ ਰੂਪ ਪੁਰਾਣੀ ਹਿੰਦੀ 

ਪਰੈਪਰਾ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਸਧੁੱਕੜੀ ਦੀ ਅਧਿਕਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਜਿਥੇ ਪੰਜਾਬੀ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ “ਵਾਰ” ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, 

ਅਮਰੋ , ਬੀਬੀ 

ਉਥੇ ਸਧੁੱਕੜੀ ਦਬ ਗਈ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ 

ਪੰਜਾਬੀਪਨ ਕੇਂਦਰੀ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਿਲਕੁਲ 

ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਕਾਵਿ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਾਲੇ ਗੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ 

ਹਨ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਸ਼ੇ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਇਸ ਵਿਚ ਆਵੱਸ਼ਕ ਰੀਭੀਰਤਾ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 

ਬੌਧਿਕ ਪੱਧਰ ਕੁਝ ਉੱਚੀ ਵੀ ਹੈ। ਇਹ ਭਾਸ਼ਾ ਸੈਯੋਗਾਤਮਕ 

ਨੁਹਾਰ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ, ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ ਦੀਆਂ 

ਵਿਭਕਤੀਆਂ ਅਤੇ ਉਕਾਰਾਂਤ ਤੇ ਇਕਾਰਾਂਤ ਦੇ ਪ੍ਯੋਗ ਆਮ 

ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਸਮੁੱਚੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬੜੀ 

ਸਸ਼ਕਤ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਨ ਵਿਚ ਸਫਲ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਸਾਰਾਂਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਰਚ ਕੇ 

ਉਸ ਵਿਚ ਜੀਵਨ-ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਨਿਚੋੜ ਭਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਜੋ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਲਈ ਸਹੀ ਪਥ-ਪ੍ ਦਰਸ਼ਕ ਅਤੇ ਅਤਿ- 

ਅਧਿਕ ਪੇਰਣਾਦਾਇਕ ਹੈ। 

ਅਮਰਾਪਦ: ਉਹ ਪਦ ਜੋ ਸਦਾ ਕਾਇਮ ਰਹੇ। ਵੇਖੋ 

“ਤੁਰੀਆਵਸਾ”। 

ਅਮਰੋਂ , ਬੀਬੀ : ਮਾਤਾ ਖੀਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਗੁਰੂ 

ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ, ਜਿਸ ਦਾ 

ਜਨਮ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 16ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਦਹਾਕੇ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ 

ਦੀਆਂ ਰੁਚੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਸਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦੇ ਕਈ ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਨੇ ਕੰਠ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਜਵਾਨ ਹੋਣ 

`ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਬਾਸਰਕੇ ਪਿੰਡ (ਹੁਣ ਬਾਸਰਕੇ ਗਿਲਾਂ, 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਭਤੀਜੇ 

ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਆਪਣੇ ਸਹੁਰ ਘਰ ਵੀ ਬੀਬੀ ਜੀ 

ਸਵੇਰੇ ਉਠ ਕੇ ਨਿੱਤਨੇਮ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਮਧੁਰ ਸੁਰ ਨਾਲ ਉਚਾਰਦੇ 

ਸਨ। ਇਕ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬੀਬੀ ਜੀ ਨੂੰ ਮਾਰੂ 

ਰਾਗ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਸ਼ਬਦ -- ਭਾਇਆ 

ਮਨੂਰ ਕੰਚਨ /ਫਾਠੇ ਹੋਵੈ ਲੇ ਗਰ /ਮਲੰ /ਤਿਨੇਹਾ/ ਏਕ ਨਾਮ 

ਆੰਸਤਿ ਓਹ ਦੋਵੈ ਤਉ ਨਾਨਕ /ਤਿਸ਼੍ਟਲੈ ਦੇਹਾ/(ਗੁ.ਗੰ. 



ਅਮਲ 

990)- ਉਚਾਰਦਿਆਂ ਸੁਣਿਆ ਅਤੇ ਇਤਨੇ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 

ਹੋਏ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਬੇਤਾਬ ਹੋ 

ਗਏ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਬੀਬੀ ਅਮਰੋ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਗਏ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਥੋਂ ਦੇ ਹੀ ਹੋ ਕੇ ਰਹਿ ਗਏ। ਬੀਬੀ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਬਣੀ ਸਮਾਧ ਹੁਣ ਵੀ ਬਾਸਰਕੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਅਮਲ: ਵੇਖੋ “ਨਸ਼ੇ`। 

ਅਮਾਵਸ: ਸੈਸਕਿਤ ਦੇ “ਅਮਾਵਸ੍ਯਾ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਤਦਭਵ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਭਾਰਤੀ ਰਾਸ਼ੀ- 

ਵਿਗਿਆਨ ਦੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਤਿਥੀ ਦਾ ਲਖਾਇਕ 

ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ (ਹਨੇਰੇ) ਪੱਖ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਤਿਥੀ ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਿਥੀ ਨੂੰ ਚੰਦਮਾ ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਇਕ ਹੀ 

ਰਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਚੰਦਰ-ਮੰਡਲ ਦੀ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀ 

ਕਲਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਦਾ ਜੋ ਆਪਸ 

ਵਿਚ ਮੇਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ “ਅਮਾਵਸ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਯੁਗੀਨ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਨੂੰ 

ਅਮਾਵਸ ਕਹਿੰਦਿਆਂ 'ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ 

- ਕੂੜ ਅਆਆਵਸ ਸਚ ਚੰਦੂਆ ਦਸੋ ਨਾਹੀਂ ਕਹ ਚੜਿਆ / 

(ਗੁ.ਰੀ.45)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ 

“ਥਿਤੀ” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਅੰਦਰ 

ਦਿਨਾਂ, ਵਾਰਾਂ, ਤਿਥੀਆਂ ਬਾਰੇ ਬਣੇ ਹੋਏ ਅੰਧ-ਵਿਸ਼ਵਾਸਾਂ 

ਅਤੇ ਭਰਮਾਂ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀਆਂ ਘੜੀਆਂ ਅਤੇ ਤਿਥੀਆਂ ਇਕ- 

ਸਮਾਨ ਪਰਮ-ਤੜ੍ਹ ਦੀ ਅਦੈਂਤਤਾ ਦੀਆਂ ਲਖਾਇਕ ਹਨ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਰਮਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਭਗਤੀ, ਗਿਆਨ ਅਤੇ 

ਵੈਰਾਗ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਉਹੀ ਦਿਨ ਚੰਗਾ 

ਹੈ ਜਿਸ ਦਿਨ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਕੀਤੀ ਜਾਏ ਅਤੇ ਸਦਾਚਾਰ 

ਵਿਚ ਮਨ ਲਗਾਇਆ ਜਾਏ। 

ਇਹ ਸਚ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ ਵੀ ਦਿਨ ਦੇ ਮਨਾਉਣ 

ਬਾਰੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਵੀ ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, 

ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਅਮਾਵਸ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਉਚੇਚੇ 

ਸਮਾਗਮ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ 

65 ਅਮਿ੍‌ਤਾ ਸ਼ੇਰਗਿਲ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਮੁਕਤਸਰ ਅਤੇ 

ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਤਾਂ ਅਮਾਵਸ ਦਾ ਦਿਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਲੋਕੀਂ ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ ਆ ਕੇ ਸਮਾਗਮਾਂ 
ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਇਹ ਧਾਰਮਿਕ 

ਸਮਾਗਮ ਮੋਲਿਆਂ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਅਮ੍ਰਿਤ ਰਾਇ: ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਦਰਬਾਰੀ 
ਕਵੀ । ਵੇਖੋ “ਬਵੰਜਾ ਕਵੀ”। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਵੇਲਾ : ਇਸ ਸੇਯੁਕਤ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਰਾਤ 

ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਭਾਗ ਦੀਆਂ ਪੋਹ ਫੁਟਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀਆਂ 

ਚਾਰ ਘੜੀਆਂ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਭਗਤੀ ਜਾਂ ਨਾਮ- 

ਸਾਧਨਾ ਲਈ ਸਭ ਤੋ ਉਤਮ ਅਤੇ ਟਿਕਵਾਂ ਸਮਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ- 

ਵੇਲਾ ਹੀ ਹੈ।“ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ 

ਹੈ ਕਿ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਵੇਲੇ ਸੱਚੇ ਨਾਮ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨਾ 

ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ - ਆੰਮਰਿਤ ਵੈਲਾਸ਼ਚ ਨਾਉਂ ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰ / 

(ਗੁ.ਗੰ .2)। 

ਅਮਿਤਾ ਸ਼ੇਰਗਿਲ (1913-1941 ਈ.): ਚਿਤਰਕਾਰੀ 
ਵਿਚ ਨਵੇ ਦਿਸਹੱਦੇ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਅਮਿ੍‌ਤਾ 

ਸ਼ੇਰਗਿਲ ਸ. ਉਮਰਾਓ ਸਿੰਘ ਸ਼ੇਰਗਿਲ ਦੀ ਹੈਗਰੀਅਨ 

ਪਤਨੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਬੁਡਾਪਸਟ (ਹੈਗਰੀ) ਵਿਚ 30 ਜਨਵਰੀ 

1913 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਸੀ। ਸ. ਉਮਰਾਓ ਸਿੰਘ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਮਜੀਠਾ ਕਸਬੇ ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਇਕ 

ਖ਼ਾਨਦਾਨੀ ਰਈਸ ਸਨ, ਜੋ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ 

ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਨ। ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਇਕ 

ਹੌਗਰੀਅਨ ਕਲਾਕਾਰ ਸੀ, ਜੋ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦੀ ਬੈਬਾ ਦੇ ਨਾਲ 

ਪੰਜਾਬ ਆਈ ਸੀ ਅਤੇ ਸ਼ਿਮਲੇ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੋਰਾਨ 

ਸ. ਉਮਰਾਓ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਜੀਵਨ 

-ਸਾਥਣ ਬਣ ਗਈ ਸੀ। ਵਿਆਹ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਹੈਗਰੀ 

ਚਲੇ ਗਏ , ਪਰ ਪਹਿਲੇ ਵੱਡੇ ਯੁੱਧ ਦੇ ਛਿੜ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਵਾਪਸ ਨ ਪਰਤ ਸਕੇ। ਅੱਠ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 

ਅਮ੍ਰਿਤਾ ਪੰਜਾਬ ਆਈ। ਸ਼ਿਮਲੇ ਦੀਆਂ ਪਹਾੜੀਆਂ ਦੇ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ 

ਚਿਤਰ-ਕਲਾ ਸਿਖਣ ਲਈ ਇਹ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਸੈਗ 



ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਫ਼ਲੋਰੈਂਸ (ਇਟਲੀ) ਚਲੀ ਗਈ, ਪਰ ਉਥੋਂ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ 

ਪਸੈਦ ਨ ਆਉਣ ਕਾਰਣ ਕੁਝ ਮਹੀਨਿਆਂ ਬਾਦ ਪਰਤ 

ਆਈ। ਅਪੈਲ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪੈਰਿਸ ਗਈ ਅਤੇ 

“ਐਕੋਲ ਨੈਸ਼ਨੇਲ ਦ” ਬੀਊਕਸ ਆਰਟਸ” ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ 
ਹੋਈ ਅਤੇ ਨਵੰਬਰ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਗ੍ਜੂਏਸ਼ਨ ਕਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤੀ। ਪੈਰਿਸ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ 
ਵਿਸ਼ਵ-ਪੁਸਿੱਧ ਕਲਾਕਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਕਿਰਤਾਂ ਅਤੇ ਕਲਾ 

ਸੈਬੈਧੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਨਿਠ ਕੇ ਅਧਿਐਨ 

ਕੀਤਾ। 

ਜੂਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਹੈਗਰੀ ਗਈ ਅਤੇ 

ਡਾ. ਵਿਕਟਰ ਏਰਾਨ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰਕੇ ਵਾਪਸ ਆਈ। 

ਇਸ ਦੇ ਪਤੀ ਨੇ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਦੀ ਖੰਡ 

ਮਿਲ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ, ਫਿਰ ਸਤੰਬਰ 1941 
ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਉਥੋਂ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰੌਕਟਿਸ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਅਮ੍ਰਿਤਾ ਸੈਖੇਪ ਜਿਹੀ 

ਬੀਮਾਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 3 ਦਸੈਬਰ 1941 ਈ. ਨੂੰ ਚਲਾਣਾ ਕਰ 

ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਨਾਮੀ ਚਿਤਰਕਾਰਨ ਕੇਵਲ 29 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਵਿਦਾ ਹੋ ਗਈ। 

ਅਮਿਤਾ ਦੀਆਂ ਕਲਾ- ਕਿਰਤਾਂ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 

ਭਾਵੇਂ ਪੱਛਮੀ ਅਤੇ ਪੂਰਬੀ ਕਲਾ-ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਦਾ ਸੈਯੋਗ ਸੀ, 
ਪਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਦਾ ਝੁਕਾ ਭਾਰਤ ਦੀਆਂ ਪੁਰਾਤਨ 

ਕਲਾ-ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਚਿਤਰ-ਕਲਾ ਵਲ ਹੁੰਦਾ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਚਿਤਰਾਂ ਰਾਹੀ' ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਵਾਂ ਅਤੇ 

ਅਨੁਭਵਾਂ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਚਿਤਰ-ਪਟ ਉਤੇ 

ਰੁਪਾਇਤ ਕੀਤਾ। ਪ੍ਕ੍ਹਿਤੀ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਕਲਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ 

ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਦੇ ਸੈਨ 1935 ਈ. 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਣਾਏ ਚਿਤਰਾਂ ਵਿਚ ਕਲਾਤਮਕ ਪਕਿਆਈ 

ਅਧਿਕ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਅਨੇਕ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਚਿਤਰਾਂ 

ਦੀਆਂ ਨੁਮਾਇਸ਼ਾਂ ਲਗਾਈਆਂ ਅਤੇ ਜਸ ਖਟਿਆ। ਪਰ ਇਸ 

ਸੈਵੇਦਨਸ਼ੀਲ ਚਿਤਰਕਾਰ ਦੀ ਕਲਾ ਦੀ ਸਹੀ ਕਦਰ ਇਸ 

ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ' ਬਾਦ ਪੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ। 

ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1870-1954 ਈ.) ਇਕ 

ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਧਰਮ ਸਾਧਕ ਜਿਸ ਦਾ 

ਜਨਮ ਸੈਨ 1870 ਈ. ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਝੰਗ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ 

ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਦੇ ਦਰਗਾਹੀਸ਼ਾਹ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਪੌੰਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 

ਮਾਈ ਠਾਕਰੀ ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਮਾਤਾ- 

ਪਿਤਾ ਧਾਰਮਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਛੋਟੇ ਹੁੰਦੇ ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਜਦ ਇਹ 15 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਸਿੱਖ ਧਾਰਮਿਕ 

ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ-ਕੀਰਤਨ ਸਿਖਣ 

ਲਈ ਸਤੋਵਾਲੀ ਗਲੀ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਡੇਰੇ ਦੇ 

ਮਹੈਤ ਭਾਈ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਚਰਣੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 

1888 ਈ. ਵਿਚ ਮਹੈਤ ਜੀ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਈ 

ਉਤਮ ਸਿੰਘ ਮਹੰਤ ਬਣੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬੜੀ ਰੁਚੀ 

ਨਾਲ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍੍‌ਥਾਂ ਦਾ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਕਰਵਾਇਆ। 
ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ 

ਅਰਥ ਸਮਝਣ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੇ ਸਿਰਕਢ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਗਿਆਨੀ ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ 

ਬਖ਼ਸ਼ੀਸ਼ ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਵੀ ਭੇਜਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ 

ਦੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਦੀ ਸਾਖ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਪਸਰ ਗਈ। 

ਮਹੈਤ ਉਤਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਨੂੰ ਮੁਖ 

ਰਖਦਿਆਂ ਆਪਣੇ ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਡੇਰੇ ਦਾ ਮਹੰਤ ਥਾਪਣ ਦੀ 

ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਮਹੈਤ ਬਣ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਲਗਭਗ ਛੇ 

ਦਹਾਕੇ ਸੈਂਕੜੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 

ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ “ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ ਗੰਥ” ਦੀ ਕਥਾ 

ਕਰਨੀ ਸਿਖਾਈ। ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਅਵਿਵਾਹਿਤ ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ 

ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਇਕ ਨਵੀਂ ਵਿਆਖਿਆ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਨੂੰ 

ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਵਕਤ 
ਦੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਜੱਥੇਬੈਦੀਆਂ ਅਤੇ ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਬਹੁਤ ਮਾਣ ਅਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਸੀ। 

ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 17 ਅਕਤੂਬਰ 1954 ਈ. ਨੂੰ 

ਹੋਈ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਗਿਆਨੀ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਮਹੰਤ ਬਣੇ। 

ਸੈਗਤਾਂ ਦੇ ਕਹੇ 'ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਗਿਆਨੀ ਅਮੀਰ 

ਸਿੰਘ ਤੋਂ' ਸੁਣੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਕ 

ਟੀਕੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ 'ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਟੀਕਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਕੀ?” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਦਸ ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ ਛਪ 

ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਤ ਮੱਖਣ 

ਸਿੰਘ ਵਰਤਮਾਨ ਡੇਰੇਦਾਰ ਹਨ। 



ਅਯੋਧਿਆ ਰ੍ 

ਅਯੋਧਿਆ (ਨਗਰ) : ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਜੋ 

ਯੁੱਧ ਜਾਂ ਆਗ੍ਮਣ ਕਰਨਯੋਗ ਨ ਹੋਵੇ; ਅਰਥਾਤ ਪ੍ਰਬਲ 

ਜਾਂ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ। ਇਸ ਨਾਂ ਦਾ ਨਗਰ ਅਜ-ਕਲ ਉੱਤਰ 

ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਫ਼ੈਜ਼ਾਬਾਦ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਸਰਯੂ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 

ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਸ਼ੀ ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਜੀ ਦੀ ਜਨਮ- 

ਭੂਮੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਇਹ ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਤੋਂ ਕੌਸ਼ਲ 

ਜਨਪਦ ਅਤੇ ਸੂਰਜ-ਵੰਸ਼ੀ ਛਤ੍ੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 

ਰਹੀ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦਸ਼ਰਥ ਦੇ ਘਰ ਕੌਸ਼ਲਿਆ ਰਾਣੀ ਦੀ 

ਕੁੱਖੋਂ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਰੀ ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਜੀ ਦਾ 

ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਰਾਮਾਇਣ ਕਾਵਿ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਉੱਲੋਖ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਾਰੀ ਨਗਰੀ ਸੀ ਰਾਮ ਨਾਲ ਵਿਮਾਨ 

ਵਿਚ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਬੈਕੁੰਠ ਧਾਮ ਨੂੰ ਚਲੀ ਗਈ ਸੀ। ਹੁਣ ਵਾਲੀ 

ਅਯੋਧਿਆ ਬਾਦ ਦੇ ਰਿਸ਼ੀਆਂ-ਮੁਨੀਆਂ ਨੇ ਖੋਜ ਕੇ ਨਿਸਚਿਤ 

ਕੀਤੀ ਹੈ। ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੀਆਂ ਸੱਤ ਪਵਿੱਤਰ ਪੁਰੀਆਂ ਵਿਚ 

ਇਹ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। 

ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ, ਬਾਲਮੀਕ ਅਨੁਸਾਰ, 

ਇਸ ਨਗਰ ਨੂੰ ਵੈਵਸੂਤ ਮਨੁ ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। “ਸਕੇਧ 

ਪੁਰਾਣ” (1/54/65) ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਜਾਂ 

ਆਕਾਰ ਮੱਛੀ ਵਰਗਾ ਹੈ। “ਤੀਰਥ-ਕਲਪ” (ਅਧਿ, 34) 

ਚੌੜੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 'ਯੋਗਿਨੀਤੰਤ੍' ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਚੌੜਾਈ 

ਤਿੰਨ ਯੋਜਨ ਲਿਖੀ ਹੈ, ਲੈਬਾਈ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਯੋਜਨ ਹੀ ਦਸੀ ਹੈ। 
ਸੱਤਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਇਥੇ ਚੀਨੀ ਯਾਤ੍ਹੀ 

ਹਿਊਨ ਸਾਂਗ ਆਇਆ ਤਾਂ ਇਥੇ ਬੌਧ ਧਰਮ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ 

ਬਹੁਤ ਪ੍ਚਾਰ ਸੀ। ਬੌਧ ਸਾਹਿਤ ਦਾ 'ਸਾਕੇਤ” ਇਹੀ ਹੈ। 

ਇਥੇ 20 ਬੌਧੀ ਮੰਦਿਰਾਂ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 3000 ਭਿਕਸ਼ੂ 

ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਹੁਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਮੰਦਿਰਾਂ ਦੇ ਖੰਡਰ ਹੀ ਬਾਕੀ ਹਨ। 

ਜੈਨ ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਆਦਿ-ਨਾਥ ਦੀ ਇਹ ਜਨਮ-ਭੂਮੀ ਹੈ। 

ਸੀ ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਜੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਸੀਤਾ-ਰਸੋਈ, 

ਹਨੁਮਾਨਗੜ੍ਹੀ ਆਦਿ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। ਇਥੇ 

ਸੀ ਰਾਮ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਥਲ ਉਤੇ ਵੀ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਮੰਦਿਰ 

ਬਣੇ ਹੋਣ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਮੌਜੂਦ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਸ਼ਾਸਨ 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਗਿਰਵਾ ਕੇ ਬਾਬਰੀ ਮਸਜਿਦ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ 
ਅਤੇ ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਅਤੇ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇਕ ਕਟੂਤਾ 
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ਦਾ ਕਾਰਣ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਸਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ 

ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਥੜਾ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1670 ਈ. ਨੂੰ ਪਟਨਾ ਤੋ 

ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਉਸ ਥੜੇ 

ਉਤੇ ਆ ਕੇ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ ਅਤੇ ਦੋ ਦਿਨ ਸਮਾਧੀ ਲਗਾਈ 

ਸੀ। ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪੁਜਾਰੀ ਦੇ ਕਹਿਣ 'ਤੇ ਆਪਣੀਆਂ 

ਖੜਾਵਾਂ ਛਡ ਗਏ ਸਨ। (ਬਾਲਕ) ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿਘ ਪਟਨਾ 

ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਆਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। 

ਇਹ ਤਿੰਨੋਂ ਸਥਾਨ ਸਰਯੂ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਬ੍ਰਹਮ ਕੁੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ 

50 ਮੀਟਰ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਸਿਮਟੇ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬ੍ਹਮਕੁੰਡ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। ਸਿੰਘਾਸਨ ਸਥਾਨ 

ਉਤੇ ਖੜਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਕ ਲੋਹੇ ਦਾ ਤੀਰ, ਇਕ ਕਟਾਰ 

ਅਤੇ ਇਕ ਚੱਕਰ ਵੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। 

ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਗੜਗੱਜ (1905-1963 ਈ.): 

` ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ ਸ. ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸ. ਸੁੰਦਰ 

ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਏ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਨਫ਼ਰਤ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ। ਇਥੋ' ਤਕ ਕਿ ਜਦੋਂ ਇਹ ਸਕੂਲ 

ਦੀ ਛੇਵੀਂ ਜਮਾਤ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਦਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਝੰਡੇ 

“ਯੂਨੀਅਨ ਜੈਕ” ਨੂੰ ਰਸਮੀ ਤੌਰ ਤੇ ਸਲਾਮੀ ਦੇਣ ਤੋਂ 

ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ ਸਕੂਲੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆਂ ਬਾਗ਼ੀਆਨਾ 

ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲਿਆਉਂਦਾ। ਇਸ ਤੱ ਬਾਦ 

ਇਹ ਜੱਥੇਦਾਰ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭੁਚਰ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ 

ਅਤੇ ਘਰ-ਬਾਰ ਛਡ ਕੇ ਭੁਚਰ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ 'ਸੈਂਟਲ 

ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” ਦੇ ਦਫ਼ਤਰ ਵਿਚ ਹੀ ਡੇਰਾ ਜਮਾ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਜੱਥੇਦਾਰ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜੋਸ਼ੀਲੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 

ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪਸੈਦ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਜਾਂ 

ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਤੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਸ਼ੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਸ਼ਾਂਤਮਈ ਪਹੁੰਚ ਨਾਲ ਜੱਥੇਦਾਰ ਤੇਜਾ 
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ਸਿੰਘ ਭੁਚਰ ਸਹਿਮਤ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਕੌਮ ਲਈ ਉਹ 

ਸਸ਼ਕਤ ਕਾਰਵਾਈ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਤੋਂ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਨਿਖੜਦਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਮਾਲੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 22 

ਫਰਵਰੀ 1922 ਈ. ਨੂੰ “ਗੜਗੱਜ ਅਕਾਲੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਪਤ੍ਹਿਕਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਪਤ੍ਰਕਾ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ 
ਦਾ ਕੋਮ ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੈਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ 

ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ “ਗੜਗੱਜ” ਪਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ 

ਗਈ। ਅਪ੍ਰੈਲ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਜੋਸ਼ੀਲੀ 
ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕਾਰਣ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਕੈਦ ਭੁਗਤਣੀ ਪਈ। ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ 

ਜਦੋਂ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਅਤੇ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਗ਼ੈਰ-ਕਾਨੂੰਨੀ ਠਹਿਰਾ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ 

ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਤੰਬਰ 1926 

ਈ. ਤਕ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ। 

ਜੇਲੂ ਵਿਚੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਉਪਰੈਤ ਇਹ “ਨੌਜਵਾਨ 

ਭਾਰਤ ਸਭਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਕੌਮ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1929 ਈ. ਅਤੇ 1930 ` 

ਈ. ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ-ਵਿਰੋਧੀ ਲਿਖਿਤਾਂ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਜੇਲ੍ਹ 

ਜਾਣਾ ਪਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਬੋਲਣ ਉਤੇ ਵੀ ਪਾਬੰਦੀ ਲਗਾ 

ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਗਤਿਵਿਧੀ ਤਰਨਤਾਰਨ ਨਗਰ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ 

ਗਈ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਧਰ-ਉਧਰ ਭਟਕਣ ਤੋ ਬਾਦ ਸੈਨ 

1935 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ “ਅਕਾਲੀ” ਅਖ਼ਬਾਰ ਵਿਚ ਕੰਮ 

ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ੜੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਭਾਰਤ 

ਸਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਨੀਤੀਆਂ ਵਿਰੁੱਧ ਲਿਖਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਸਾਮ੍ਯਵਾਦੀ ਦਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 
ਅਨੁਕੂਲ ਕਰਕੇ “ਨਵਾਂ ਜ਼ਮਾਨਾ” ਵਿਚ ਕੰਮ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤਾ। 10 ਮਾਰਚ 1563 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ 

ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1875-1946 ਈ.): ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਵਰਸਾਏ ਭਾਈ ਰੂਪ ਚੋਦ (ਭਾਈ 
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ਰੂਪਾ) ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਭਾਈ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1875 

ਈ. ਵਿਚ ਬਾਗੜੀਆਂ ਪਿੰਡ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸੈਗਰੂਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ 

ਹੋਏ ਭਾਈ ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮੁੱਢਲੀ ਸਿਖਿਆ ਘਰ ਵਿਚ 

ਹੀ ਹੋਈ। ਆਪਣੇ ਬਜ਼ੁਰਗ ਭਾਈ ਨਰਾਇਨ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਕਈ 

ਭਾਰਤੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਸਿਖ ਕੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਅਧਿਐਨ 

ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋਏ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਇਕ ਰਜੇ-ਪੁਜੇ ਰਈਸ ਸਨ, 

ਪਰ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ-ਪਟਿਆਲਾ, ਨਾਭਾ, ਜੀਦ, 

ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ, ਕਪੂਰਥਲਾ ਅਤੇ ਕਲਸੀਆ-- ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ 
ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਵੀ ਸਨ।ਸੈਨ 1911 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ ਬਾਦ ਆਪ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਿਪੁਦਮਨ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ 

ਕੀਤਾ। ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਧੜੇਬੋਦੀ ਤੋਂ ਉਪਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਆਪ ਦਾ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਬੜਾ ਮਾਣ-ਸਤਿਕਾਰ ਸੀ। 

ਆਪ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਆਧੁਨਿਕ ਢੰਗ ਦੀ ਸਿਖਿਆ-ਪੁਣਾਲੀ 

ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 

1902 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਏ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਲਈ ਆਪ ਨੂੰ ਹੀ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਆਪ 
15 ਵਰ੍ਹੇ ਲਗਾਤਾਰ ਇਸ ਸਨਮਾਨਿਤ ਔਹਦੇ ਉਤੇ ਸੁਸਜਿਤ 

ਰਹੇ। ਸੈਨ 1934 ਈ. ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਅੰਦਰ ਹੋਈ ਸਰਬ- 

ਹਿੰਦ ਸਿੱਖ ਸੋਪ੍ਦਾਈ ਕਾਨਫੌੰਸ ਦੀ ਆਪ ਨੇ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ 
ਕੀੜੀ। ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਈ 

27ਵੀਂ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫ੍ਰੰਸ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਕਰਨ 
ਦਾ ਮਾਣ ਵੀ ਆਪ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਆਪ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 

ਵੀ ਮੈਂਬਰ ਦੀ ਹੈਸੀਅਤ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਰਹੇ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ 

ਸਦਾ ਰਚਿਤ ਰਹਿੰਦੇ ਅਤੇ ਸਦਾ ਸੇਵਾ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਤਤਪਰ ਹੁੰਦੇ । ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ 

ਪ੍ਯਤਨਸ਼ੀਲ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨੋਂ ਆਪ ਕਦੀ 

ਵੀ ਸੰਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ 
ਪਸਾਰ ਲਈ ਆਪ ਨੇ ਸਿੰਧ, ਪੋਠੋਹਾਰ, ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼, 

ਸਰਹੱਦੀ ਸੂਬੇ ਅਤੇ ਡੇਰਾਜਾਤ ਦੇ ਕਈ ਵਾਰ ਦੌਰੇ ਕੀਤੇ 
ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀ ਦਾਤ ਬਖ਼ਸ਼ੀ। 

ਸੈਨ 1916 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਆਪ 

ਨੂੰ ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 
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1919 ਈ. ਆਪ ਨੂੰ ਓ.ਬੀ.ਈ. ਨਾਲ ਵਰਸਾਇਆ ਗਿਆ। 

18 ਨਵੰਬਰ 1946 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 

ਬਾਗ਼ੜੀਆਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ (1563-1606 ਈ.) ਸਿੱਖ-ਧਰਮ 
ਦੇ ਪੰਜਵੇਂ ਗੱਦੀਨਸ਼ੀਨ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 

ਆਪਣੇ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 

ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 15 ਅਪ੍ਰੈਲ 1563 (ਵੈਸਾਖ 

ਵਦੀ 7, 1620 ਬਿ.) ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਤੀਜੇ ਗੁਰੁ, 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਦੋਹਤੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਬਾਲ-ਕਾਲ 

ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣੇ ਨਾਨਾ ਜੀ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ 

ਬਿਤਾਇਆ। ਆਪ ਦੇ ਬਚਪਨ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਘਟਨਾਵਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ। ਭਾਈ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ 

ਛਿੱਬਰ (ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ, ਚਰਣ 

4/9-10) ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਦਿਨ ਖੇਡਦਿਆਂ ਖੇਡਦਿਆਂ 

ਆਪ ਦਾ ਖੇਨੂੰ ਚੌਬਾਰੇ ਵਿਚ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 

ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਪਲੰਘ ਹੇਠਾਂ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀ ਸਮਾਧੀ ਖੁਲ੍ਹ ਗਈ ਅਤੇ ਆਪ ਨੇ ਬਾਲਕ ਉਤੇ 
ਪ੍ਸੈਨ ਹੋ ਕੇ “ਬਡਾ ਪੁਰਖ ਹੈ ਭਾਰੀ” ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। ਭਾਈ 

ਸੰਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ ਰਥ” ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ “ਬਾਣੀ 

ਦਾ ਬੋਹਥਾ” ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਮਿਲਿਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਕਲੂ ਭੱਟ 

ਨੇ ਆਪ ਦੀ ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਸਵੈਯੇ ਅੰਦਰ “ਤੈ ਜਨਮਤਾ 

ਗੁਰਮਤ ਬ੍ਰਹਮ ਪਛਾ/ਣਓ' (ਗੁ ਗੰ. 1407) ਕਹਿ ਕੇ ਆਪ 

ਨੂੰ ਜਨਮ-ਜਾਤ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨ ਵਾਲਾ 

ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਨਾਨਾ-ਗੁਰੂ ਦਾ ਵਰਦਾਨ 
ਉਤਰੋਤਰ ਸਹੀ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਪ ਨੇ ਨ ਕੇਵਲ 

ਖ਼ੁਦ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ, ਸਗੋਂ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੋਤਰ ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ 

ਮੀਲ-ਪੱਥਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਅੰਦਰ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 

ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ। 

ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1579 ਈ. (23 ਹਾੜ 

1636 ਬਿ.) ਨੂੰ ਮਉ ਪਿੰਡ ਦੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਚੰਦ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ 

ਗੰਗਾ ਦੇਫ਼ੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋਂ (ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ) 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। 

ਅਰਜਨ ਦੋਵ , ਗੁਰੂ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਦੇ ਮਹਾ-ਪ੍ਰਸਥਾਨ (1574 ਈ.) 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਕੋਲ 'ਗੁਰੂ 
ਚਕ” (ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ) ਆ ਗਏ ਜਿਥੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 

ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਕੌਮ ਚਲ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਨੂੰ 

ਭਾਈਚਾਰੇ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਵਿਆਹ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ 

ਜਾਣਾ ਪਿਆ ਅਤੇ ਲੋੜ ਤੋਂ ਵਧ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕਣਾ ਪੈ 

ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਪਿਤਾ-ਗੁਰੂ ਦੇ ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਤੀਬਰਤਾ 

ਗੁਰੂ-ਚਕ ਵਾਪਸ ਬੁਲਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਕੰਮ 

ਮੁਕਣ 'ਤੇ ਆਪ ਗੁਰੂ-ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਗੋਇਦਵਾਲ ਪਰਤੇ । 

ਆਪ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ-ਸਾਧਨਾ, ਨਿਸ਼ਕਾਮ-ਭਗਤੀ, ਸੇਵਾ, 

ਤਿਆਗ ਆਦਿ ਦੇ ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ 1 ਸਤੰਬਰ 1581 ਈ. (2 

ਅਸੂ, 1638 ਬਿ.) ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤੀ ਗਈ, 

ਉਦੋਂ ਆਪ ਦੀ ਉਮਰ 18 ਵਰ੍ਹੇ ਅਤੇ 4 ਮਹੀਨੇ ਸੀ। ਆਪਣੇ 

ਭਰਾਵਾਂ-ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ ਅਤੇ ਮਹਾਂਦੇਵ- ਦੇ ਈਰਖਾਲੂ 

ਵਿਵਹਾਰ ਕਾਰਣ ਆਪ ਗੋਇਦਵਾਲ ਛਡ ਕੇ 'ਗੁਰੂ-ਚਕ'" 

ਆ ਗਏ। ਉਥੇ ਵੀ ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੋਦ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ-ਕਾਰਜ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਘਨ ਪਾਏ, 
ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਮਸੰਦਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਨਾਲੋਂ ਤੋੜ ਲਿਆ, 

ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਗੱਦੀ ਬਣਾ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਵਰਗ਼ਲਾਇਆ ਅਤੇ 

ਆਨੇ-ਬਹਾਨੇ ਰਬਾਬੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਤੋਂ ਹਟਵਾ 

ਲਿਆ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਘਨਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ 

ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਵਰਗੇ ਮੁੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ 

ਨੇ ਬਹੁਤ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ 

ਨਾਲੋਂ ਟੁਟੀਆਂ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ ਮੁੜ ਮੁਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਧੁਰੇ 

ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਦੇ 

ਮਨਸੂਬੇ ਢਹਿ-ਢੇਰੀ ਹੋ ਗਏ। 

ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਸਹੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹੋ ਚੁਕਣ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਆਪ ਨੇ ਉਸਾਰੀ ਦੇ ਕੌਮਾਂ ਵਲ ਧਿਆਨ ਦੇਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1585 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤੋਖਸਰ ਤਾਲਾਬ ਪੱਕਾ 

ਕਰਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1589 ਈ. ਵਿਚ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 

(ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ) ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖਵਾਈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 

ਅਨੁਸਾਰ ਨੀਂਹ ਰਖਣ ਦਾ ਕਾਰਜ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਸਾਈਂ ਮੀਆਂ ਮੀਰ ਵੇਖੋ) ਤੋਂ ਕਰਵਾਇਆ। 



ਅਰਜਨ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ 

ਸੈਨ 1590 ਈ. ਵਿਚ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਾਲਾ ਸਰੋਵਰ ਪੱਕਾ 

ਕਰਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1594 ਦਈ. ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਗਰ 

ਵਸਾਇਆ। 14 ਜੂਨ 1595 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਬਾਲਕ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਸੈਨ ੧604 ਈ. ਵਿਚ 

ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਸਹਿਤ ਪੋਥੀ ਸਾਹਿਬ (ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ) 

ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾਇਆ। ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 

“ਗਰੰਥੀ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਵੇਖੋ “ਗੁਰੂ ਗੁੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ”। 

ਰੀ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਕਾਰਣ ਖ਼ਾਰਬਾਜ਼ਾਂ ਅਤੇ 

ਕਿ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਇਸਲਾਮ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ 

ਵਿਰੁੱਧ ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ 

ਅਨੁਸਾਰ ਉਦੋਂ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ (ਵੇਖੋ) ਬਟਾਲੇ ਠਹਿਰਿਆ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੋਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪੁਛਿਆ। 

ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਬੀੜ ਸਮੇਤ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਅਕਬਰ 

ਪਾਸ ਭੇਜਿਆ। ਅਕਬਰ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਅਨੁਸਾਰ 

ਕਈਆਂ ਪੰਨਿਆਂ ਤੋ ਸ਼ਬਦ ਪੜ੍ਹਵਾਏ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਉਸਤਤਿ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਸਨ। ਸਹੀ ਵਸਤੂ-ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਬੋਧ 

ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਅਕਬਰ ਬਹੁਤ ਪਰਸਨ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਨੇ 

51 ਮੋਹਰਾਂ ਭੇਟਾਂ ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਅਤੇ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਖ਼ਿਲਤਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਵੀ 

ਇਕ ਕੀਮਤੀ ਖ਼ਿਲਤ ਭੇਜੀ। 

ਸੈਂਗਤ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ ਆਦਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ 

ਆਪ ਨੇ ਬਾਲਕ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਲਈ ਚੰਦੂ ਸ਼ਾਹ ਦੀ ਲੜਕੀ 

ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਸਵੀਕਾਰ ਨ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਚੰਦੂ ਨੇ ਆਂਪ 

ਪ੍ਰਤਿ ਵੈਰ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਪਾਲ ਲਿਆ। ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ 

ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ 24 ਅਕਤੂਰ 1605 ਈ. ਨੂੰ ਜਹਾਂਗੀਰ ਦਿੱਲੀ 

ਦੇ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਉਹ ਤਅਸਬੀ ਰਚੀਆਂ ਵਾਲਾ ਇਕ 

ਵਿਲਾਸੀ ਸਮਰਾਟ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਗਏ ਧਰਮ' 

ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਲਈ ਬਹੁ-ਪੱਖੀ ਵਿਕਾਸ-ਕਾਰਜਾਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਵਿਰੁੱਧ ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਕੰਨ ਭਰੇ। ਕੁਝ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ, ਗੁਰੁ 

ਅਤੇ ਮਦਦ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਵੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਹੁਤ ਨਾਖ਼ੁਸ਼ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ 15 ਮਈ 1606 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਿਵਾਰ 

ਸਹਿਤ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰਨ ਅਤੇ ਸਭ ਘਰ-ਘਾਟ ਜ਼ਬਤ ਕਰਨ 

ਦਾ ਹੁਕਮ ਦਿੱਤਾ। 'ਤੁਜ਼ਕਿ ਜਹਾਂਗੀਰੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਦਾ 

ਪਰਿਵਾਰ ਮੁਰਤਜ਼ਾ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਘਰ-ਬਾਰ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਪਿਛੋਂ ਆਪ ਨੂੰ 

“ਯਾਸਾ” ਅਨੁਸਾਰ ਤਸੀਹੇ ਦੇ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ ਦੇ “ਬੰਸਾਵਲੀਨਾਮੋ” 

(132-140/ਚਰਣ ਪੰਜਵਾਂ) ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਨੂੰ ਜਦੋ” 

ਲਾਹੌਰੇਂ ਸਰਕਾਰੀ ਬੁਲਾਵਾ ਆਇਆ ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਅਤੇ ਹੋਰ ਮੁਖੀ ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਬੁਲਾ ਕੇ 

ਸਮਝਾਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੀ ਸੌਂਪਣੀ ਕਰਕੇ 

ਆਪ ਲਾਹੌਰ ਚਲੇ ਗਏ ਜਿਥੇ ਆਪ ਨੂੰ ਤਸੀਹੇ ਦੇ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਪਰਵਰਤੀ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੂੰ ਤਸੀਹੇ ਦੇ ਕੇ ਮਾਰਨ ਦੇ ਤੱਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਪਰ 

ਅੰਤਰ ਜ਼ਰੂਰ ਹੈ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਤੱਤੀ ਤਵੀ _ 

ਦੇਗ ਵਿਚ ਰਖਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅੱਧੇ ਸੜੇ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ 

ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਦੇ ਜਲ ਵਿਚ ਪੁਵਾਹਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਇਹ ਬੜੀ ਨਿਰਦਈ 

ਘਟਨਾ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

/ਵਅਕਾ/ਤਤਾਵ: ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਗੰਭੀਰ 

ਸੁਭਾ ਵਾਲੇ ਸੱਚੇ ਅਤੇ ਸੁੱਚੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ 

ਵਲ ਪੂਰੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਨਾਲ ਰੁਚਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਕੇ ਭਾਰਤੀ ਪੁਸ਼੍ਤਕ-ਇਤਿਹਾਸ 

ਵਿਚ ਇਕ ਨਵਾਂ ਮੀਲ ਪੱਥਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ 
ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਰੈਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰਿਆਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਸਾਹਿਤਿਕ ਪ੍ਰਤਿਭਾ, ਸੈਗੀਤ-ਕਲਾ ਦੀ ਪਕੜ ਅਤੇ ਬਾਣੀ- 
ਸੈਪਾਦਨ ਦੇ ਡੂੰਘੇ ਗਿਆਨ ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸੇਸ਼ਠ 

ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਵੀ ਸਨ। ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਦੀ ਸਦਾ ਇਹ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਚਾਰਿਤ੍ਰਕ ਤੌਰ ਉਤੇ ਦਿ੍‌ੜ੍ ਹੁੰਦਾ 
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ਹੋਇਆ ਬੜੀ ਨਿਮਰਤਾ ਨਾਲ ਲੋਕ-ਕਲਿਆਣ ਦੇ ਕਾਰਜਾਂ 

ਵਿਚ ਸਦਾ ਮਗਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਰਬ-ਸਾਂਝੀਵਾਲਤਾ 

ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪੋਮ ਦੇ ਸੂਤਰ ਵਿਚ 

ਪਰੋਈ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ 

ਭਲੇ ਲਈ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਹੈ। 

ਆਪ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਭ ਦਾ ਸਾਂਝਾ ਪਿਤਾ ਦਸ ਕੇਂ 

ਪ੍ਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਭਾਤੀ-ਭਾਵ ਦੇ ਕਲਾਵੇ 

ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਤੂੰ ਸ਼ਾਝਾ ਸਾਹਿਲ ਬਾਪ 

ਹਮਾਰਾ /ਨਓਨਿ/ਹ ਤੌਰ ਅਸਟ ਭੰਡਾਰਾ //ਜਿਸ਼ ਤੂੰ ਦੇਹਿਸ਼ 

ਤ੍ਰਿਪਤਿ ਅਆਆਾਵੈ ਸੋਈ ਭਗਤਾ ਤੁਆਰਾ ਜਾਏ /ਸਭੁ ਕੇ ਆਸ 

ਡੰਗ ਝੈਠਾ/ ਘਟ ਘਟ ਅੰਤਾਡੇ ਤੂੰ ਹੈ ਵੁਠਾ /ਸ਼ਭੇਂ ਸ਼ਾਝੀਵਾਲ 

ਸ਼ਦਾਇ/ਨ ਤੂੰ ਕਿਸੈ ਨ/ਇਸ/ਹ ਬਾਹਰਾ ਜੀਓਂ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.੭7)। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਸਰਬ-ਸਾਂਝੀਵਾਲ ਹੀ 
ਨਹੀਂ ਦਸਿਆ, ਸਗੋਂ' ਉਸ ਨੂੰ “ਮਿਠਬੋਲੜਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਇਸ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

_ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਮਿਠਬੋਲੇ 

ਬਣਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਉਹੀ ਸਾਧਕ 

ਕਹਿ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ ਖ਼ੁਦ ਮਿਨਬੋਲਾ ਹੋਵੇ, ਜਿਸ ਦੇ ਸੁਭਾ 

ਵਿਚ ਨਿਮਰਤਾ ਸਮਾਈ ਹੋਈ ਹੋਵੇ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 

ਨਿਮਰਤਾ ਦਾ ਮੁਜਸਮਾ ਸੀ। ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਸੈਗਤ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਕਰਦੇ ਸਨ। ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਤਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵੈਰ ਭਾਵਨਾ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਸ਼ਟ ਸਹਿਨ ਕੀਤੇ, ਪਰ ਨ 

ਉਹ ਕਿਸੇ ਪਤਿ ਵੈਰ ਭਾਵ ਪਾਲ ਸਕੇ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਨਿਮਰਤਾ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਹਟ ਸਕੇ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਤੋਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਕਦਮ ਰਖਿਆ, ਉਦੋੱ 

ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਦ੍ੈਤ-ਭਾਵ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ, ਸਾਰੀ 

ਮਨੁੱਖਤਾ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਥਾਈ-ਸਾਂਝ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ। 

ਫਿਰ ਜਿਸ ਕਿਸਮ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਪੈਦਾ ਹੋਈ, ਉਸ ਨੂੰ ਭਾਣੇ 

ਵਜੋਂ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲਿਆ - /ਝੋਸਾਨਿ ਗਈ ਸਭ ਤਾਤਿ 

ਪਰਾਈ / ਜਲ ਤੇ ਸ਼ਾਧ ਸੰਗਾਤਿ ਹ ਪਾਈ / ਨਾ ਕੇ ਸੰਗੀ 

ਨਹੀੰ ਬਿਗਾਨਾ ਸ਼ਗਲ ਸੰਗਿ ਹ# ਕਉ ਬੰਨ ਆਈ ਲੇ 

ਪੜਾ ਕੇ ਸ ਭਲ ਅ7ਨਿਓ ਏਹ ਸ਼ਮੰਤਿ ਸ਼ਾਹ ਤੋ ਪਾਈ / 

ਸਭ ਆ ਗੰਢ ਗੰਹਿਆ ਪੂਡ ਏਕੈ ਪੱਖ ਪੰਖ ਨਾਨਕ 

/ਬਾਗਸਾਈੰ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌.1299)। 
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ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਬੜੇ ਸਹਿਨਸ਼ੀਲ ਧਰਮ- 

ਸਾਧਕ ਸਨ। ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰੀਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਤਨਾਉ ਭਰਿਆ ਸੀ। ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਤਨਾਉ 

ਹੀ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ ਕਾਰਣ 

ਬਣਿਆ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚੋਂ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹੁਸੜ ਭਰੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਦਾ ਆਭਾਸ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਹਰ ਸੈਕਟ ਨੂੰ ਖਿੜੇ ਮੱਥੇ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਸ਼ਰੀਰ ਤਿਆਗਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਮੱਥੇ ਤੇ ਵਟ 

ਨਹੀਂ ਪੈਣ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਦੇ ਟਿਕਾਉ 

ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਕਰਕੇ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਹ ਹਰਿ-ਨਾਮ 

ਵਿਚ ਇਤਨੇ ਮਗਨ ਸਨ ਕਿ ਜੋ ਸਥਿਤੀ ਵੀ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ, 

ਉਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦੇਣ ਸਮਝ ਕੇ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ, 

ਸਿਰ-ਮੱਥੇ ਉਤੇ ਧਰਿਆ ਅਤੇ ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਕੋਂ ਅਰਜ਼ੋਈ 

ਕੀਤੀ -- ਤੇਰਾ ਕੀਆ ਆੰਠਾ ਲਾ / ਗੱਨਿ ਨਾ ਪਦਾਰਲ 

ਨਾਨਕ ਮਾਂਠੀ / 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਚੌਥਾਈ 

ਅਤੇ ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਇਕ ਅਜਿਹੇ ਮਹਾਨ ਸਾਧਕ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਨੇ 
ਮਨੁੱਖਤਾ ਲਈ ਸਰਬ-ਸਾਂਝੇ ਧਰਮ ਨੂੰ ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ ਖੜਾ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਹਿਨਸ਼ੀਲਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਕੇ ਇਕ ਨਵੇਂ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ 

ਨੇ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਸੁਭਾ ਹੀ 

ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। 

ਬਾਣ? /ਝਿਓਰਾ - ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਚੀ 

ਹੋਈ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਖਿਪਤ ਬਿਉਰਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(1) ਸਗ ਰਾਗ - ਚਉਪਦੇ-30, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-3, 

ਪਹਰਾ-1, ਛੰਤ-2, ਸ਼ਲੌਕ-6 (ਇਕ ਵਾਰ ਮ.੪ 

ਵਿਚ ਅਤੇ ਪੰਜ ਛੌਤ ਅੰਕ 2 ਨਾਲ ਡਖਣਿਆਂ ਦੇ 

ਰ੍ ਰੂਪ ਵਿਚ)=42 

(2) ਮਾਝ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-43, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-5, 

ਪਦੇ-18 (“ਬਾਰਹਮਾਹਾ')-14 ਅਤੇ “ਦਿਨ-ਰੈਣਿ” 

-੫=66 

(3) ਗਉੜੀ ਰਾਗ - ਚਉਪਦੇ-172, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 

39 (24 “ਸੁਖਮਨੀ” ਵਿਚੋਂ), ਛੱਤ-4, ਪਦੇ-72 

(55 'ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ” ਵਿਚ, 17 “ਥਿਤੀ” ਵਿਚ), 
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(4) 

(5) 

(6) 

(7) 

(8) 

(9) 

(10) 

(11) 

(12) 

(13) 

(14) 

(15) 

(16) 

(17) 

ਸ਼ਲੋਕ-148 (1 ਛੌਤ ਅੰਕ 3 ਨਾਲ, 56 'ਬਾਵਨ- 

ਅਖਰੀ” ਵਿਚ, 24 “ਸੁਖਮਨੀ” ਵਿਚ, 17 “ਥਿਤੀ? 

ਵਿਚ, 8 ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ, 42 ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ), 

ਪਉੜੀਆਂ-26 (5 ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ ਅਤੇ 21 ਵਾਰ 

ਮ.੫ ਵਿਚ) =- 461 

ਆਸ਼ਾ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-164 (ਧੰਨੇ ਭਗਤ ਦੇ 

ਬਾਣੀ-ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚਲੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਸਮੇਤ), 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-5 (ਤਿੰਨ ਬਿਰਹੜਿਆਂ ਸਹਿਤ), 

ਛੱਤ-14, ਸ਼ਲੌਕ-5 (ਛੱਤ ਅੰਕ 4-7 ਅਤੇ 3 

ਨਾਲ) = 188 

ਗਾਜਗੀ ਰਾਗ . ਚਉਪਦੇ-32, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-2, 

ਪਉੜੀਆਂ-21 ਅਤੇ ਸ਼ਲੋਕ-42 (ਵਾਰ ਮ.੫ 

ਵਿਚ) = 97 

ਦੰਵਗੰਧਾਗ ਰਾਗ - ਚਉਪਦੇ-38 = 38 

/ਥਹਾਗੜਾ ਨਾਗ - ਚਉਪਦਾ-1, ਛੰਤ-9, 

ਸ਼ਲੋਕ-2 (ਵਾਰ ਮ.੪8 ਵਿਚ) = 12 

ਵਡਹੰਸ਼ ਰਾਗ - ਚਉਂਪਦੇ-9, ਛੰਤ-3, ਸ਼ਲੋਕ-4 

(ਛੱਤ ਅੰਕ 2 ਨਾਲ) = 16 

ਸ਼ੋਰਠ ਭਾਗ . ਚਉਪਦੇ-94 , ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-3=97 

ਧਨਾਸ਼ਗੀੰ ਭਾਗ . ਚਉਪਦੇ-58, ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1, 

ਛੱਤ-1 = 60 

ਜੀੰਤਸ਼ਰਾੀ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-13, ਛੰਤ-3, 

ਸ਼ਲੌਕ-45 (40 ਸ਼ਲੋਕ ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ, 5 ਸ਼ਲੋਕ 

ਛੰਤ ਅੰਕ 2 ਨਾਲ), ਪਉੜੀਆਂ-20 (ਵਾਰ ਮ.੫ 

ਵਿਚ) = 81 

ਟੌਡ ਭਾਗਾ - ਚਉਪਦੇ-30 = 30 
ਬੌਰਾੜਾੀ ਰਾਗ - ਚਉਪਦਾ-1 = 1 

/ਤਿਲੰਗ ਰਾਗ - ਚਉਪਦੇ-5 = 5 

ਨੂਹਾੰ ਰਾਗ . ਚਉਪਦੇ-59 (“ਗੁਣਵੈਤੀ” ਵਾਲੇ 

ਚਉਪਦੇ ਸਹਿਤ), ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-5, ਛੰਤ-11 

=75 

/ਝਲਾਵਲ ਰਾਗ - ਚਉਪਦੇ-129, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 

-2, ਛੰਤ-5, ਸ਼ਲੋਕ-1 (ਛੰਤ ਅੰਕ 4 ਨਾਲ) = 

137 ਰ੍ 

ਗੱਡਾ ਰਾਗ - ਚਉਪਦੇ-22, ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1- 23 

(18) 

(19) 

(20) 

(21) 

(22) 

(23) 

(24) 

(25) 

(26) 

(27) 
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ਰਾਮਕਲ ਰਾਗ . ਚਉਪਦੇ-60, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 

8, ਛੰਤ-5, (ਰੁਣਝੁਨਝਣਾ” ਸਹਿਤ), ਪਦੇ-8 

(“ਰੁਤੀ” ਵਿਚ), ਸ਼ਲੋਕ-65 (44 ਸ਼ਲੋਕ ਵਾਰ ਮ.੫ 

ਵਿਚ, 16 'ਰੁਤੀ” ਵਿਚ, 1 ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਅੰਕ 7 

ਨਾਲ, 4 ਛੰਤ ਅੰਕ 4 ਨਾਲ), ਪਉੜੀਆਂ-22 

(ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ) = 168 

ਨਟਨਾਰ/ਇਨ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-10 = 10 

ਮਾਲਗਈੜਾ ਰਾਗ - ਚਉਪਦੇ-8 = 8 

ਆਰ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-32 (ਦੋਂ ਮਾਰੂ “ਅੰਜਲੀ” 

ਵਾਲੇ), ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-8 (ਦੋ ਮਾਰੂ “ਅੰਜਲੀਆਂ” 

ਵਾਲੀਆਂ), ਸੋਲਹੇ-14, ਸ਼ਲੋਕ-71 (69 ਵਾਰ 

ਮ.੫ ਵਿਚ ਅਤੇ 2 ਵਾਰ ਮ.੩ ਵਿਚ), 

ਪਉੜੀਆਂ-23 (ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ) - 148 

ਤਖਾਗਾੀ ਰਾਗ : ਛੰਤ-1 = 1 

ਕੰਦਾਰਾ ਰਾਗ . ਚਉਪਦੇ-15, ਛੰਤ-1 = 16 

ਭਰ ਰਾਗਾ - ਚਉਪਦੇ-58 (ਕਬੀਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ . 

ਅੰਕ 12 ਵਾਲੇ ਸਹਿਤ), ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-3 = 61 

ਬਸੰਤਾ ਰਾਗ - ਚਉਪਦੇ-21 , ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-2, 

ਪਉੜੀਆਂ-3 (ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ) - 26 

ਸਾਰੰਗ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-140 (ਇਕ ਸੂਰਦਾਸ 

ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਾਲਾ), ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-2, ਛੰਤ-1, 

ਸ਼ਲੌਕ-3 ਅਤੇ ਪਉੜੀ-1 (ਵਾਰ ਮ. ੪ ਵਿਚ)-147 

ਮਲਾਰ ਰਾਗ - ਚਉਪਦੇ-30, ਛੋਤ-1 , ਪਉੜੀ-1 

ਅਤੇ ਸ਼ਲੌਕ-2 (ਵਾਰ ਮ.੧ ਨਾਲ) = 34 

(28) ਕਾਨੜਾ ਰਾਗ . ਚਉਪਦੇ-50, ਛੰਤ-1 = 51 

(29) ਕਾਲਿਆਨ ਰਾਗ - ਚਉਪਦੇ-10 = 10 

(30) ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ . ਚਉਪਦੇ-15 , ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ - 3 

= 18 

#ਹਸ਼ਾਨੈਤਾੰਂ ਸ਼ਲਕਾ : ਸ਼ਲੌਕ-67 = 67 

ਗਾਥਾ : ਸ਼ਲੌਕ-24 = 24 

ਫਨਹ : ਸ਼ਲੌਕ-23 = 23 

ਚਓਂਬੌਲ਼ੇ : ਸ਼ਲੋਕ-11 = 11 

: ਸ਼ਲੌਕ-2 = 2 (ਇਥੇ ਪੰਜ 

ਸ਼ਲੰੱਕ ਮ.੫ ਦੇ ਹਨ, ਪਰ 
ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਤਿਨ --ਰ4 
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210, 211 ਤੇ 214- 

ਰਾਮਕਲੀ ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ 

ਗਿਣੇ ਗਏ ਹਨ, ਬਾਕੀ ਦੇ ਦੋ 

ਹਨ ਕੁਮਾਂਕ 209 ਅਤੇ 

221)। 

: ਸ਼ਲੌਕ-6 = 6 (ਇਥੇ ਕੁਲ 

ਅੱਠ ਸ਼ਲੋਕ ਮ.੫ ਦੇ ਹਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਛੇ --ਕੁਮਾਂਕ 

75, 105, 108-111- 

ਇਥੇ ਗਿਣੇ ਹਨ, ਬਾਕੀ ਦੇ 

ਦੋ-ਕਮਾਂਕ 82 ਅਤੇ 83-- 

ਰਾਮਕਲੀ ਵਾਰ ਮ.੫ ਵਿਚ 

ਗਿਣੇ ਹਨ।) 

ਸਵੈਯੇ ਸ਼ਖਵਾਕ __: ਸਵੈਯੋ-20 = 20 
ਸਲੋਕ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਧੀਕ : ਸ਼ਲੋਕ-22 = 22 

: ਸ਼ਲੋਕ-2 = 2 

2304 

: ਚਉਪਦੇ-1349, 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-%2, ਪਹਰਾ- 

1, ਸੋਲਹੇ-14, ਛੰਤ-62, 

ਪਦੇ-98, ਸ਼ਲੋਕ-551, 

ਪਉੜੀਆਂ-117, ਸਵੈਯੇ- 

20 = 2304 

- ਬਾਰਹਮਾਹਾ, ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ, 

ਸੁਖਮਨੀ, ਥਿਤੀ, ਪਹਰਾ, 

ਦਿਨਰੈਣ , ਬਿਰਹੜੇ, ਗੁਣਵੈਤੀ, 

ਰਤੀ, ਅੰਜਲੀਆਂ, ਵਾਰਾਂ ਛੇ 

(ਗਉੜੀ, ਗੁਜਰੀ, ਜੈਤਸਰੀ, 
ਰਾਮਕਲੀ, ਮਾਰੂ , ਬਸੈਤ)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਚਾਰ ਵਰਗਾਂ 

ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-(1) ਵਡ-ਆਕਾਰੀ 

ਰਚਨਾਵਾਂ , (2) ਲਘੂ ਰਚਨਾਵਾਂ , (3) ਵਾਰਾਂ, (4) ਮੁਕਤਕ 
ਪਦ । ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਵਰਗਾਂ ਲਈ ਸੁਤੰਤਰ ਇਦਰਾਜ ਦਰਜ 

ਕੀਤੇ ਹਨ। 

/ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਗੁਰੂ- 

ਸ਼ਲੌਕ ਫਗੀੰਦ ਪ੍ਕਰਣ 

ਕੁਲ ਜੋੜ 

ਬਾਣਵਾਰ ਕਲ ਜੜ 

ਸੁਤੰਤਰ ਥਾਣਆ 
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ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਹੀ 

ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮੌਲਿਕਤਾ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ 

`ਦੇ ਅੰਦਾਜ਼ ਅਥਵਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਨਵੀਆਂ 

ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ 

ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ 
ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। ਪ੍ਰਥਮ ਗੁਰੂ , ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ 'ਮੂਲ-ਮੰਤ੍' ਵਿਚ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਪਰਵਰਤੀ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂਆਂ ਨੇ ਉਸੇ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਕੀਤਾ 

ਹੈ।ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਉਸੇ ਧਾਰਣਾ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਚਲੇ 

ਹਨ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ। ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ 
ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। ਜੀਵਾਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੀ ਰੂਪ 

ਹੈ - ਅਚਰਜ ਕਥਾ ਮਹਾ ਅਨੂਪ/ ਪ੍ਾਤਮਆਾ ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਕਾ 

ਰ/(ਗੁ.ਰੀ.੪68)। ਦਰਅਸਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ 

ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪਰਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ ਬੁਨਿਆਦੀ ਵਖਰਤਾ ਨਹੀਂ 

ਹੈ। ਜੋ ਭੇਦ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਮਾਇਆ ਦਾ ਪਰਿਣਾਮ 

ਹੈ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਰੂਪ ਨੂੰ 
ਭੁਲਾਇਆਂ ਹੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਨਾਮ- 

ਰੂਪਾਤਮਕ ਜਗਤ ਅਥਵਾ ਸਿਰਿਸ਼ਟੀ-ਪਰਿਵਾਰ ਦਾ ਅੰਗ 

ਮੰਨਣ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉੱਜ ਬ੍ਹਮੰਡ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ 

ਹੀ ਸੱਤਾ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਥਿਤ 

ਹੋਣ ਨਾਲ ਪ੍ਾਣ-ਸੈਚਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਦੇਹ ਦੇ 

ਸੈਬੈਧ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਆਤਮਾ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਹੀ ਦੇਹ ਚੋਜ ਕਰਦੀ ਹੈ, 

ਬਿਨਾ ਆਤਮਾ ਦੇਹ ਦਾ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ, ਉਸ ਦੀ 

ਸਥਿਤੀ ਇਕ ਛੁਟੜ ਇਸਤਰੀ ਵਰਗੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਦੇਹ 

ਦਾ ਆਦਰ-ਮਾਣ ਆਤਮਾ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ 

ਕਰਦਾ ਹੈ -- ਉਨ ਕੰ ਸੰਗਿ ਤੂ ਕਰਤਾ ਕੇਲ / ਉਨ ਕੰ ਸਗ 

ਹਮ ਤੁਮ #ੰਗਿ ਅਲ/... ਉਨ ਕੰ ਸੰਗਿ ਤੇਲੀ ਸ਼ਭ /ਥਧਿ 

ਬਾਟ/ ਓਲ਼ /#ੈਨਾ ਤੂੰ ਹੋਈ ਹੈ ਆਟਾ/(ਗੁ.ਰ੍‌.390)। 

ਪਾਣੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਰਬ- 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਦਸਿਆ ਹੈਂ। ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਉਸੇ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਹੈ - 

/ਇਸ੍ਹ ਧਰਤੀ ਮਹ ਤੰਗਾੰ ਸਿਕਦਾਗੀੰ/ਇਹ ਹੀ ਇਕ- ਮਾਤ 

ਅਜਿਹੀ ਜੂਨ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
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ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜੋ ਮਨੁੱਖ 

ਲਾਪਰਵਾਹੀ ਕਰਕੇ ਇਸ ਜੂਨ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲੈ ਕੇ ਵੀ ਲਾਭ 
ਨਹੀਂ ਉਠਾਉਂਦਾ, ਉਹ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਹੀ 

ਫਿਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ - ਲਖ ਚਓਰਾਨੈਹ ਜੰਨੇ ਸ਼ਬਾਈੰ/ 
#ਣਸ਼ ਕਾਉਂ ਪ੍ਰਭਾ ਦੀ ਵਡਿਆਈ / /ਇਸ਼ ਪਉੜੀ ਤੇ ਜੋ 

ਨਰ ਚੁਕੰ ਸੌ ਆਇ ਜਾਇ ਦੁ ਪਾਇਦਾ /(ਗੁ .ਰੈ੍‌.1075)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ 
ਬਾਰੇ ਵੀ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਪਰੈਪਰਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਹੀ 

ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਪੂਰਵ-ਅਵਸਥਾ ਦਾ 

ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ “ਸੁੰਨ ਸਮਾਧੀ” ਤੋਂ ਸੈਸਾਰ 

ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਦਸੀ ਹੈ -- ਜਲ ਅਕਾਰ /ਇਹ ਕਛੁ ਨ 

ਦ੍ਸਿਟੇਤਾ/... ਜੜ ਧਾਗੰ ਆਪਨ ਸੰਨ ਸ਼ਮਹੰਧਿ/ ... ਜ਼ 
ਇਸ਼ ਕਾ ਝਰਨ /ਚਹਨ ਨ ਜਾਪਤ /... ਜਲ ਆਪਨ ਆਪ 

ਆਪਿ ਪਾਰਲ੍ਰਹਮ/ ਤਬ #ਹ ਕਹਾ /ਕੋਸ਼ ਹੋਵਤ ਭਰ2// 

ਆਪਨ ਧੋਲ਼ ਆਹਪ ਵਰਤਨਜਾ / ਨਾਨਕਾ ਕਰਨੰਹਾਰ ਨ ਦੂਜਾ/ 

(ਗੁ.ਗੌੰ.2੭9੦0-91)। ਸੁੰਨ ਸਮਾਧਿ” ਤੋਂ ਭਾਵ “ਅਫੁਰ 

ਅਵਸਥਾ” ਹੈ ਅਤੇ ਅਫੁਰ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦੀ 

ਪ੍ਕਿਆ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 'ਏਕੋਂ _ 

ਕਵਾਉ” ਵਾਲੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨੂੰ ਹੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਅਗੇ ਤੋਰਿਆ ਹੈ - ਏਕਾ ਕਵਾਵੰ ਤੇ ਸ਼ਭ ਹੋਆ/ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 

ਕਿਤਨੀ ਵੱਡੀ ਹੈ? ਇਸ ਦਾ ਕਿਤਨਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੈ ? ਇਸ 
ਦੀ ਸਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦੇਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅਨੰਤ ਕਹਿ ਕੇ ਫਿਰ ਉਸ ਦੀ ਸਮਾਈ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਣੀ ਮੰਨੀ ਹੈ- /ਇਕਸ਼ ਤੇ ਹੋਇਓ 

ਅਨੰਤਾ ਨਾਨਕਾ ਏਕਸ਼ ਆ/ਹਿ ਸ਼ਮਾਏ ਜੀਉ /(ਗੁ.ਗੰ .131)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਤੇ 

ਕਿਤੇ ਮੁਕਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਕਥਨ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਕਥਨਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਮੁਕਤੀ ਸੈਬੋਧੀ ਕੋਈ ਸ਼ਾਸਤ੍ੀ 
ਵਿਵੇਚਨ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਾ 

ਭਟਕੀ ਹੋਈ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਸਨਮਾਰਗ ਉਤੇ ਲਿਆਉਣਾ ਸੀ। 

ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਉਕਤੀ ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 

ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪਰੈਪਰਿਕ ਮੁਕਤੀ ਤੋ ਬਿਲਕੁਲ ਭਿੰਨ 

ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਬੈਕੁੰਠ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਜਾਣਾ ਹੀ 
ਮੁਕਤੀ ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਬ੍ਰਹਮ-ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ 
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ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਰਾਜਸੀ ਠਾਠ ਅਥਵਾ 

ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਥਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪੀਤ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦੀ 

ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਇਸ਼ਟ- 

ਦੇਵ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ 

ਤਾਂਘ ਹੈ- ਰਾਜੁ ਨ ਚਾਹਓਂ ਮਕਾਤਿ ਨ ਚਾਹਓਂ ਆਨ ਪਤਿ 

ਚਰਨ ਕਮ਼ਲਾਣੇ / ਬੁਹਮ ਮਹੇਸ਼ ਸਿਧ ਮ/ਨੇ ਇੰਦਰਾ ਮਹਿ ਠਾਕਰ . 

ਹੀ ਦਗਸ਼ਾਠੇ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.534)। ਇਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 

ਅਥਵਾ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਅੰਦਰ ਵਸਦੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ। ਇਹ ਅਹਿਸਾਸ ਉਦੋਂ ਸੈਭਵ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੁਆਰਾ ਆਤਮ-ਦਰਪਣ 

ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਵੀ ਮੈਲ ਤੋਂ ਸਾਫ਼ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ 

ਦਰੈਤ-ਬੁੱਧੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਲਈ 

ਬੈਕੁੰਠ-ਧਾਮ ਦੀ ਮੁਕਤੀ ਕੋਈ ਅਰਥ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਖਦੀ। 

ਸੱਚਾ ਗਿਆਨੀ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਚਾਹ ਤੋ ਉੱਚਾ ਉਠ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 

- ਕਈਂ ਸ਼ੈਕੰਠ ਨਾਹੀ ਲਵੈ ਲਾਗੇ / #ਕਾਤਿ ਬਪੜਾਂ ਤਾੰ 

_ ਗਿਆਨੀ /ਤਿਆਨੇ /(ਗੁ .ਰੀ .1078)। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਦੇਹ 

ਤਿਆਗਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ। ਬੈਦਾ ਜੀਵਿਤ ਅਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਹੀ ਮੁਕਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਪਤਿ 

ਅਰੁਚਿਤ ਹੋਣਾ ਹੀ ਆਤਮ-ਪਛਾਣ ਹੈ। ਇਸ ਪਛਾਣ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਖ਼ੁਸ਼ੀ-ਗ਼ਮੀ, ਸੋਨਾ-ਮਿੱਟੀ, ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਵਿਸ਼, ਮਾਨ- 

ਅਭਿਮਾਨ, ਰਾਜਾ-ਰੈਕ ਸਭ ਸਮਾਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਤਾਂ 

ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਾਣੇ ਨੂੰ ਮੰਨਦਾ ਹੋਇਆ, ਸਦਾ 

ਸਹਿਜ ਆਨੰਦ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਜਿਸ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ 

ਹੈ, ਉਸ ਲਈ ਇਨ-ਬਿੰਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 

ਪੱਧਤੀ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਸਵੀਕਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਕਰਦਿਆਂ 

ਭਗਤੀ ਦੇ ਵੈਧੀ ਅਥਵਾ ਸ਼ਾਸਤ੍) ਰੂਪ ਨੂੰ ਨਹੀਂ 

ਅਪਣਾਇਆ, ਸਗੋਂ ਸਹਿਜ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਭਗਤੀ ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ ਪ੍ਰੌਮ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਅਜਿਹੀ ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ ਪੋਮ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
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ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਸੈਭਵ 

ਹੈ - ਕਾਨ ਕਿਰਪਾ ਪ੍ਰਭ ਨਦਾਨ ਆਵਲੌਕਨ ਅਪਨੈ ਚਗੰਣ 

ਲਗਾਈ ਪ੍ਰੰਮ ਭਗਤਿ ਨਾਨਕ ਸਾਖ ਪਇਆ ਸਾਗੂ ਸੰਗਿ 

ਸ਼ਮਆਈ/(ਗੁ.ਰੋੰ.384)। ਇਸ ਭਗਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਦਾ ਵੀ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੁਆਰਾ ਇਸ 

ਵਿਚ ਸਿੱਧੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਹੀ 
ਭਵਸਾਗਰ ਤੋਂ ਤਰਨ ਦਾ ਇਕ-ਮਾਤ੍੍‌ ਉਪਾ ਹੈ - ਭਗਾ/ਤ 

ਭਾਇ ਤਗੀਆ ਸੰਸਾਰ / ਭਨ ਭਗਤਾ ਤਨ ਹੋਸੀ ਛਾ / 

(ਗੁ.ਰੋ੍‌.290)। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ, ਸਤਿਸੈਗਤ, 

ਉਤੇ ਵੀ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਚਿੰਤਨ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਚਿੰਤਨ 
ਦਾ ਹੀ ਵਿਕਸਿਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ 

ਅਧਿਕ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਨੋਰਥ ਦੀ ਗਤਿ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਨੂੰ ਸਥਾਪਤੀ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਕੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਉਚਿਤ ਮਾਹੌਲ ਸਿਰਜਿਆ ਹੈ। 

_ ਆਪ ਮਹਾਨ ਬਾਣੀਕਾਰ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਲਗਭਗ 
ਢਾਈ ਹਜ਼ਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ/ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ 

ਸੰਕਲਨ ਕਰਕੇ, ਬਾਣੀ ਦਾ ਬੋਹਿਥ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾਂ। ਆਪ 
ਨੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਅਨੇਕ. ਧਰਮਾਂ, ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਆਦਿ ਦੀ 

ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਬੜੀ ਨੀਝ ਨਾਲ ਵੇਖਿਆ ਅਤੇ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ 

ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਸੈਕਟਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ 
ਪੂਰਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਸਦਾ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਬਾਰੇ 

ਸੋਚਦੇ ਰਹੇ। ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ ਮਾਨਵ- 

ਕਲਿਆਣ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੇ 

ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਹੀ ਵਿਸਤਾਰ- ਪੂਰਵਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ 

ਹੈ, ਪਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ. ਇਹ ਹੈ.ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਬੜੀ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ 

ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨਾਲ ਸਾਂਝਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਸਭ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਅਨੁਭਵ ਰਿਹਾ 

_ਹੈ।ਆਪ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਭਗਤੀ ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ 
ਖੜਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇ ਕੇ ਉਸ ਅੰਦੋਲਨ 
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ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਦਾ ਮਾਰਗ ਖੁਲ੍ਹਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨਾਲ 

ਅਗਾਮੀ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਬਦਲ ਗਈ। ਆਪ 

ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੇਂਦਰੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮ 

_ ਕਾਇਮ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨੂੰ ਸੈਗਠਿਤ ਰੂਪ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ 

ਇਕ ਧੁਰੇ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਕੀਤਾ। ਰ੍ 

#7ਹ/ਤਿਕਾਤਾ” ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਕਾਵਿ-ਕਰਤੱਢ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਭਾਉਂਦੀ ਹੈਂ ਅਤੇ ਇਕ 

ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਸਾਰੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਹੈ ਹਰਿ-ਜਸ ਗਾਇਨ ਕਰਨਾ 

ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਜਸ ਵਲ ਪ੍ਰਰਿਤ ਕਰਨਾ। 
ਪਹਿਲੇ ਵਿਚ ਸਰਲ ਮਨ ਦੀ ਨਿਰਛਲ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ 
_ਮਨੌਰਥ ਲਈ ਰਚੀ ਗਈ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਪੁੰਮ-ਭਗਤੀ 

ਨਾਲ ਹੈ। ਇਥੇ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ ਨਿਰਾਕਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ, 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਲੌਕਿਕ ਨਹੀਂ, ਅਲੌਕਿਕ ਪ੍ਰੇਮ ਹੈ, 

ਵਾਸਨਾ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਸਾਤਵਿਕ ਅਨੁਰਾਗ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਸੈਯੋਗ-ਵਿਯੋਗ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਦੀ ਭਾਵ-ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੋਈ 

ਹੈ। ਸੈਯੋਗ ਦੀਆਂ ਘੜੀਆਂ ਘਟ ਅਤੇ ਵਿਯੋਗ ਦੀਆਂ 

ਅਧਿਕ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸਥਿਤੀਆਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਛੰਤ” 

ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਹੋਇਆ ਹੈ। “ਬਾਰਾਮਾਹਾ” ਅਨੁਸਾਰ 

ਵਿਯੋਗ ਦਾ ਕਾਰਣ “ਕਿਰਤ ਕਰਮ” ਹਨ। ਜਦੋਂ ਸਾਧਨਾ 

ਰਾਹੀ ਕਰਮ-ਫਲ ਦਾ ਮਾਰਗ ਖੁਲ੍ਹ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਯੋਗ 
ਦੀ ਅਗਨੀ ਵਿਚ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 

ਸਾਰਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸੁਖਦਾਇਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਵਿਸਮਾਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਫਲਗਾਣਿ ਅਨੰਦ ਓੰਪਾਰਜਨਾ ਗੰਨੇ ਸਜਣ 

ਪ੍ਗਟੇ ਆ/ਇ। ਸੰਤ ਸਹਾਈ ਰਾਮ ਕੇ ਕਨ /ਕੈਰਪਾ ਦੀਆ 
/ਮਲਾ/ਇ /ਸੋਲ ਹਾਵੀ ਸ਼ਰਥ ਸ਼ਖ਼ ਹਾਣਿ ਦੁਖਾ ਨਾਹੀ ਜਾਇ/ 

__,ਇਛ ਨਾ ਵਡਭਾਗਣਾ ਵਰ 7ਇਆ ਗੱਠ ਰਾਇ / ਮਲਿ 

ਸਹੀਆ ਮੰਗਲ ਗਾਵਹਾ ਗਤ ਗੀਵੰਦ ਅਲ/ਇ/ ਗੰਨੇ ਜੇਹਾ 

%ਵਰੁ ਨ /ਦਸ਼ਈ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਲਵੈ ਨ ਲਾ/ਇ/(ਗੁ ਗੰ .1 36)। 

ਪੇਮ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਇਹ ਅਵਸਥਾ ਅਦੈੰ ਤ- 

ਸਥਿਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਬੁਹਮ-ਮਇਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵੀ ਕਿਹਾ 
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ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਦਖ਼ਲ-ਅੰਦਾਜ਼ੀ ਅਸਹਿ 

ਹੈ। ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਤੀਬਰ ਪੀੜ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਰੂਪ 'ਮਾਰੂ ਕੀ 

ਵਾਰ” ਦੇ ਡਖਣੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ 

ਵਿਯੋਗ ਦੇ ਸਲ੍ਹ , ਮਿਲਣ ਦੀ ਇੱਛਾ, ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗ 

ਦੀ ਸਿਖਰ ਦਾ ਅਦਭੁਤ ਮੋਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹਰ ਸ਼ਬਦ 

ਆਜਜ਼ੀ ਦਾ ਮੁਜਸਮਾ ਹੈ। 

ਉਪਦੇਸ਼ ਪ੍ਧਾਨ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਂਤ-ਰਸ ਦੀ 

ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸਮਝਾ ਕੇ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ 

ਪਾਉਣਾ ਇਸ ਉਪਦੇਸ਼-ਜੁਗਤ ਦਾ ਮੂਲ ਸਰੋਕਾਰ ਹੈ। ਪਤੀ 
ਦੀ ਅਨੁਪਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਵਿਅਰਥ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਪ੍ਰਯੋਜਨ 

ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ 

ਅਤੇ ਪਾਪਤੀਆਂ ਨਿਰਥਕ ਹਨ -- ਸਕ ਕਾਜਲ ਹਾਰ ਡੰਛੌਲ 

ਸਭੇ /ਕਿਛ ਸਾਨਆ/ ਸੋਲਹ ਕ7ਏ ਗਾਰ /ਕੇ ਅੰਜਨ 

ਪਾਜਿਆ / ਜੇ ਘਰੇ ਆਵੈ ਕੱਤ ਤ ਸਭੁ /ਨੋਛ' ਪਾਈ0% / 

- ਹਰਿਹਾਂ ਕੰਤ ਬਾਝ ਸੀਗਾਰ ਸ਼ਭ /ਥਰਥਾ ਜਾਈੀਆੰ /(ਗੁ .ਰੀ.. 

1361-62)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤਿ- ਅਧਿਕ 

ਵਿਆਖਿਆਮਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੰਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ 

ਸੈਤਾਂ-ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਨੁਭਵ 

ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਗੁਣ ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੁਕਾਬਲਤਨ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 

“ਵਿਆਸ-ਸ਼ੈਲੀ” ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਆਪ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਮੂਲ ਮੁੱਦੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਵਾਲੇ ਹੀ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਈ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ, ਦਲੀਲਾਂ 

ਅਤੇ ਉਕਤੀਆਂ-ਯੁਕਤੀਆਂ ਨਾਲ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ ਆਪ 

ਨੇ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਸਤਾਰ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ ਅਧਿਕ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। 

ਰ੍ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅਧਿਕਤਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਹੀ 

ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ ਜੋ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋ' ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਆਈ ਸੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਵਰਤੇ ਕਾਵਿ ਰੂਪਾਂ ਨੂੰ 

ਸਥੂਲ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਕ ਬੈਧ-ਗਤ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਸ਼ੈਲੀ-ਗਤ। ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦੀਆਂ 

ਸੁਵਿਵਸਥਿਤ ਬਾਣੀਆਂ ਇਸ ਵਰਗ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ 

ਆਉ ਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇ' ਸੁਖਮਨੀ, ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ, 

ਬਾਰਹਮਾਹਾ, ਥਿਤੀ, ਵਾਰਾਂ ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਵਾਰਾਂ, 

ਬਾਰਹਮਾਹਾ ਅਤੇ ਥਿਤੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੋਕ-ਮਾਨਸ ਦੀ ਉਪਜ 

ਹਨ। ਅਜਿਹੇ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੇ ਮਨ 

ਉਤੇ ਪ੍ਰਰਣਾਦਾਇਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਹੈ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਵਿਵਸਥਿਤ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਧਗਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ 

ਨਹੀਂ ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਲੰਕ- 

ਕਾਵਿ ਵੈਨਗੀਆਂ ਦਾ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ ਪਹਿਰੇ, ਦਿਨ 

-ਰੈਣਿ, ਗੁਣਵੰਤੀ, ਰੁਤੀ, ਬਿਰਹੜੇ , ਅੰਜੁਲੀ ਆਦਿ। 

ਸ਼ੈਲੀ-ਗਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਦੂਜੇ ਵਰਗ ਦੇ ਹਨ। 
ਇਹ ਸੁਤੰਤਰ ਲਘੂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ ਜਿਵੇ` ਚਉਪਦੇ , 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆ, ਸੋਲਹੇ, ਛੰਤ, ਸ਼ਲੋਕ ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਬਹੁਤਿਆਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਕਾਵਿ ਨਾਲ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਆਕਾਰ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਨਹੀਂ, ਜਦ ਤਕ ਭਾਵ- 
ਪ੍ਵਾਹ ਚਲਦਾ ਹੈ ਤਦ ਤਕ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪ੍ਰਕਰਿਆ 

ਜਾਰੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਰਾਗ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 

ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਹਨ। ਚਉਪਦਿਆਂ ਆਦਿ ਪਦਿਆਂ ਨਾਲ ਦਿੱਤੇ 

“ਰਹਾਉ” ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਸਮਾਹਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਬਾਕੀ ਸ਼ਬਦ ਤੁਕਾਂ/ਪੰਕਤੀਆਂ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਚਲਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਲੋਕ-ਪ੍ਚਲਿਤ ਅਤੇ 

ਲੋਕ-ਪ੍ਵਾਨਿਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਸਿਰਜੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਜਿਥੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰੀ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੇ ਨਹੀਂ 
ਚਲੀ, ਉਥੇ ਛੰਦ ਦੀ ਪਾਬੈਦੀ ਨਾਲ ਵੀ ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ 

ਸਰੋਕਾਰ ਨਹੀਂ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਲੈਕਾਰਾਂ, ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਅਤੇ ਬਿੰਬਾਂ 

ਦੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਨ ਸਿਰਜਨਾ ਨਾਲ ਜਿਥੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਦਾ 
ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ, ਉਥੇ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਲੋਕ-ਸੈਪਰਕ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਤਕ ਪ੍ਰਸਾਰਿਤ 

ਕਰਨ ਲਈ, ਉਸ ਵਕਤ ਤਕ ਸਾਹਿਤਿਕ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਜਗਤ ਦੀ ਸੈਪਰਕ ਭਾਸ਼ਾ ਬਣ ਚੁਕੀ ਬ੍ਜ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣੀ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਰਚੀ ਹੈ। ਪਰ ਬ੍ਰਜ ਦਾ ਰੂਪ ਠੇਠ ਅਥਵਾ 
ਪਰਿਮਾਰਜਿਤ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋ ਉਹ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਥਾਨਕ 



ਅਰਜਨ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ 

ਨੁਹਾਰ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਕੇ ਵਿਆਪਕ ਲੋਕ-ਸੂਝ ਅਨੁਰੂਪ 

ਬਣਾਇਆ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਉਸ ਉਤੇ ਵੀ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਨ ਸ਼ੁੱਧ ਬ੍ਜ ਕਿਹਾ 

ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਨ ਹੀ ਸਧੁੱਕੜੀ ਸਗੋਂ ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਧ- 

ਭਾਸ਼ਾ- ਹੈ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋ 'ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 

ਵਿਚਾਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸ਼ੁੱਧ ਪੰਜਾਬੀ 

ਨਹੀਂ, ਨ ਹੀ ਸ਼ੁੱਧ ਬਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸਧੁੱਕੜੀ ਵੀ ਨਹੀਂ 

ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਧ-ਭਾਸ਼ਾ 

ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਸਹਿਤ ਅਨੇਕ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 

ਦੇ ਤੱਤ ਸਮੇਟ ਲਏ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਦੀ 

ਕਸਵਟੀ ਪੰਜਾਬੀ ਲੋਕ-ਮਾਨਸ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਉਸ ਦੇ 

ਕਰਤੱਵ-ਪਾਲਣ ਵਿਚ ਹੈ। ਬਾਣੀ ਦਾ ਕਰਤੱਵ ਹੈ ਗੁਰੂ- 
ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਸਥਿਰ ਕਰਨਾ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਸਹਾਇਕ ਸਾਧਨ ਹੈ ਭਾਸ਼ਾ। ਜੇ ਸਹਾਇਕ 

ਸਾਧਨ ਉਪਯੁਕਤ ਨਹੀਂ, ਤਾਂ ਭਾਵ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਸਹੀ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 

ਇਤਨੀ ਸਹਿਜ ਅਤੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਗੁਰਮਤਿ-ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਦਾ 

ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਸਲ 

ਜਿਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਪਰਵਰਤੀ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਅਥਵਾ ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਚ ਰਚੇ ਅਤੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਗਏ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਵਰਣ-ਯੋਜਨਾ ਅਤੇ 

ਵਰਣ-ਮੈਤੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਰਾਗ ਅਨੁਕੂਲ ਹੋਣ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 

ਸਹਾਇਕ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਕਥਨਾਂ ਨੂੰ 

ਸੁਭਾਸ਼ਿਤ ਜਾਂ ਸਤਿਕਥਨ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਿਚ 

ਅਜਿਹਾ ਸੈਯੋਗ ਬਹੁਤ ਉਪਯੋਗੀ ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਹੈ।“ਸੁਖਮਨੀ” 

ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਹੀ ਵਿਚਾਰੀਏ, ਭਾਵ-ਪ੍ਵਾਹ ਨੂੰ ਨਿਰੈਤਰ 

ਦੀ ਪੁਨਰਾਵ੍ਤੀ ਸਥਾਈ ਯੋਗਦਾਨ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ, ਸਾਹਿਤ 

ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਮਹਾਨ ਦੇਣ ਹੈ। ਇਸ ਦੇਣ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 
ਰੂਪ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਹੈ। ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ 

ਅਰਦਮਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਸੈਪਾਦਨ ਨਾਲ ਜਿਥੇ ਲਗਭਗ ਛੇ ਸੌ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾਈ 

ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲਿਆ ਜਾ 

ਸਕਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਨਾਲ ਹੀ ਪੁਰਾਤਨ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਮੁੱਲਾਂ 

ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਨਵੇਂ' ਮੁੱਲਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ , ਜਿਸ 

ਨਾਲ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਇਕ ਨਵੇਂ ਅਤੇ ਯੁਗ ਅਨੁਕੂਲ ਕੀਮਤਾਂ 

ਵਾਲੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਜਨਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਭਿਆਚਾਰ 

ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ ਸਰਬ-ਸਾਂਝੀਵਾਲਤਾ ਹੈ। 

ਅਰਦਮਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1899-1976 ਈ.): ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਵਰਸਾਏ ਭਾਈ ਰੂਪ ਚੰਦ (ਰੂਪਾ) 

ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਵਿਚ ਭਾਈ ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ 

ਦੇਵਿੰਦਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 20 ਸਤੰਬਰ 1899 ਈ. ਨੂੰ 

ਬਾਗ਼ੜੀਆਂ ਪਿੰਡ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸੈਗਰੂਰ) ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 

ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲ ਲੁਧਿਆਣਾ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ 

ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ 

ਲਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ ਬੀ.ਏ. ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ 

ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਘਰੋਗੀ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਨੂੰ 

ਨਿਭਾਉਣ ਲਈ ਆਪ ਨੂੰ ਕਾਨੂੰਨ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਅਧਵਾਟੇ 

_ਹੀ ਛਡਣੀ ਪਈ। ਆਪ ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਸਿਖਿਆ 

(ਗੁਰੂਸਰ ਵਾਲੇ) ਅਤੇ ਭਾਈ ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ (ਠਟੇ ਟਿੱਥੇ ਵਾਲੇ) 

ਵਰਗੇ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੇ ਸਿਰਮੌਰ ਰਾਗੀਆਂ ਤੋ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ 

ਦੀ ਵਿਧੀ ਸਿਖੀ। ਆਪ ਦੀ ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਇਤਨੀ ਅਧਿਕ 

ਰੁਚੀ ਸੀ ਕਿ ਜਦੋਂ ਵੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਜਿਸ 

ਪਾਸੇ ਜਾਂਦੇ, ਆਪਣਾ ਕੀਰਤਨੀ ਜੱਥਾ ਨਾਲ ਹੀ ਰਖਦੇ। 

ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਆਪਣੇ 

ਪਿਤਾ ਦੇ ਸੈਗ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਦੇ ਦੌਰੇ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਕਈ ਸਿੱਖ 

ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਤੀ ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ 

ਵਿਖਾਈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 

ਵਿਚਾਰ ਗੋਸ਼ਠੀਆਂ, ਦੀਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਕਾਨਫਰੰਸਾਂ ਵਿਚ ਵਧ 

ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਨਿਰਸੈਕੋਚ 

ਭਾਵ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ। ਆਪ ਦਾ ਸਦਾ ਇਹ ਯਤਨ ਰਹਿੰਦਾ 

ਕਿ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਧੜੇਬੈਦੀ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ- 

ਸਾਹਿਤ ਬਾਰੇ ਵਸਤੂ-ਨਿਸ਼ਠ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਖੋਜ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ। 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਸੈਗ ਕਰਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਮਿਲਦੀ ਸੀ। 



ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਵੀ ਆਪ ਨੂੰ ਸਦਾ ਮਾਣ- ਸਤਿਕਾਰ 

ਮਿਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1923.ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਮਾਨਾਰਥ 

ਮੈਜਿਸਟ੍ਰੇਟ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤਕ ਆਪ 
ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਅਦਾਲਤ ਲਗਾਉਂਦੇ ਰਹੇ। ਆਪ ਸਦਾ 

ਨਿਆਇਸ਼ੀਲਤਾ ਉਤੇ ਪਹਿਰਾ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। 

ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਸਦਾ ਲੈਗਰ ਜਾਰੀ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ 
ਅਤੇ ਆਪ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਲੈਗਰ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪਣਾ 

ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦੀ ਗੋਲਕ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ -- /ਇਥੇ ਆਇਆ 

ਨਹੀੰ” ਸੰਸ਼ ਭੇਟ ਹੰਦੇ ਹਨ /ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਆਪਾ-ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਸਦਾ 

ਗਰਮਾਈ ਰਖਿਆ ਸੀ। 

ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 25 ਦਸੈਬਰ 1976 ਨੂੰ 

ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦਾਹ-ਸੈਸਕਾਰ ਅਗਲੇ ਦਿਨ 

ਬਾਗ਼ੜੀਆਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਅਰਦਾਸ : ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਦਾ ਨਾਂ “ਅਰਦਾਸ” 
ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਬਾਰੇ ਦੋ ਧਾਰਣਾਵਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹਨ। ਇਕ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ “ਅਰਜ਼ਦਾਸ਼ਤ' ਸ਼ਬਦ 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅਰਦਾਸ ਵੇਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਗੇ 

ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੈਂ - ਨਾਨਕ ਏਕ ਕਾਹੰ 

ਅਰਦਾਸ / ਜੀਉ /ਪੰਡ ਸਭੁ ਤੇਠੈ ਘਾ/ਨੈ /(ਗੁ ਰੀ .25)। ਗੁਰੂ 

ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਖੜ੍ਹੇ ਹੋ ਕੇ ਅਰਦਾਸ ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ 

ਕੀਤੀ ਹੈ - ਆਪੇ ਜਾਣੰ ਕਰੇ ਆ/੫ ਆਪੇ ਆਣੰ ਰਸ / 

ਤਿਸੈ ਅਗ ਨਾਨਕਾ ਖਾਲਿਇ ਕਨੰਚੈ ਅਰਦਾ/ਲ/ (ਗੁ.ਰੀ. _ 

1093)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅਰਦਾਸ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 

ਵੇਂ ਹੱਥ ਜੋੜਨ ਲਈ ਕਿਹਾ ਹੈ -- ਦੁਇ ਕਰ ਜੰੜਿ ਕਰਓਂ 
ਅਰਦਾ/ਸ/ ਤਧੁ ਭਾਵੈ ਤਾ ਆਣ ਰਗੰਲੇ/(ਗੁ.ਰੀ.?36- 

37)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਅਰਦਾਸ ਖੜ੍ਹੋ ਹੋ ਕੇ ਅਤੇ ਹੱਥ ਜੋੜ ਕੇ 

ਸੱਚੇ ਦਿਲੋਂ ਪ੍ਤੂ ਅਗੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਮੁਹਸਨ ਫ਼ਾਨੀ ਨੇ 'ਦਬਿਸਤਾਨੇ 
_ ਮਜ਼ਾਹਿਬ' ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਲੋੜ ਸਮੇਂ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋ ਕੇ ਸੈਗਤ ਪਾਸੋਂ ਅਰਦਾਸ ਕਰਾਉਂਦੇ ਸਨ। 

_ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਯਾਈ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਹਰ ਇਕ 

ਕਾਰਜ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਉਸ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਦੀ ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ 

ਵਜੋਂ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਧਾਰਮਿਕ ਜਾਂ ਸਮਾਜਿਕ ਕਾਰਜ ਵੇਲੇ 

ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। ਦੂਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 

“ਅਰ੍ਦ' ਧਾਤੂ ਨਾਲ “ਆਸ਼ਾ (ਆਸ) ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ 

ਲੋਕ-ਉੱਚਾਰਣ ਅਨੁਰੂਪ ਬਣਿਆ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਰਹਿਰਾਸ, ਸੰਹੇਲਾਂ ਆਦਿ ਵਾਂਗ “ਅਰਦਾਸ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ 

ਸਿੱਧਾਂ/ਯੋਗੀਆਂ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਢਲਿਆ ਸਿੱਕਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਸਥਾਪਨਾ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਇਸ ਗੱਲ ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ 

“ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ 

ਸੈਵਾਦ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਯੌਗਿਕ ਪਰਿਪੇਖ 

ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ - ਸਣੇ ਸ਼ਆਆੰ ਅਰਦਾ/ਸ ਹਮਾਨੀ ਪੁਛ 
ਸ਼ਾਦ ਸ਼ਾੰਚਾਰੋਂ / ਰੋਸ਼ ਨ ਕਲ ਉਤਰ ਦਨੈਨੈ ਕਿਉਂ ਪਾਈਆ 

ਗੁਰਦੁਆਗੋਂ /(ਗੁ.ਰੰ.੭38)। ਉੱਜ ਵੀ ਅਰਦਾਸ ਕਰਨ ਪਿਛੇ 
ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਇੱਛਾ ਅਥਵਾ ਆਸ਼ਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਵੱਸ਼ 

ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਦਿਸ ਸਬਦ ਦਬ ਸਰਲ ਸਜਨ 

ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਅਰਦਾਸ ਜ਼ਰੂਰ ਕਰਦੇ/ਕਰਾਉਂਦੇ ਹਨ- ਕੀਤਾ ਲੌੜੀਐ 

ਕੰਮ ਸ਼ ਹਨ ਪਹਿ ਆਥੀਆੰ / ਕਾਰਜੁ ਦੀਇ ਸ਼ਵਾ/ਰਿ ਸ਼ਤਿਗੁਠ _ 

ਸਚੁ ਸ਼ਾਖਨ? / ਸੰਤਾ ਸੰਗਿ ਨਿਧਾਨ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਚਾਕ / ਡੇ 

ਭੰਜਨ ਮਹਰਵਾਨ ਦਾਸ਼ ਕੀ ਰਾਕੀਆ/ ਨਾਨਕ ਗੱਡ ਗਣ 

ਗਾਇ ਅਲਲੁ' ਪਭ ਲਾਖੀਆ /(ਗੁ ਰੀ .91)। -.' 

ਅਰਦਾਸ ਕਰਨ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 
_ਦ੍ਿੜ੍ਹ੍‌ਤਾ-ਪੁਰਵਕ ਆਤਮ-ਬਲ ਦਾ ਸੰਚਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਹ 

ਆਤਮ-ਨਿਰਭਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੀ ਸਰਵੁਚਤਾ ਦੀ 

ਧਾਰਣਾ ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਹਉਮੈ, ਦੁਬਿਧਾ 

ਅਤੇ ਸੁਆਰਥ ਜਿਹੇ ਅਨੇਕ ਵਿਕਾਰ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 
ਆਤਮ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਨਾਲ ਅਸੈਭਵ 

ਸਥਿਤੀ ਸੈਭਵ ਵਿਚ ਬਦਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਿੱਖ- ਇਤਿਹਾਸ 

ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਇਸ ਕਥਨ ਦੀ ਸਾਖ ਭਰਦੀਆਂ 

ਹਨ ਕਿ “ਬਿਰਲੀ ਕਦੇ ਨ ਹੋਵਈੀ ਜਨ ਕੈ ਅਰਦਾ/ਸ/ 

(ਗੁ.ਗੰ.੪19)। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ “ਤਾ ਕਉਂ /ਬਘਨੁ ਨ 
ਕੋਊ ਲਾਗੈ ਜਾ ਕਾ ਪ੍ਤ ਆਗੈ ਅਰਦਾ/ਲ/(ਗੁ ਰੀ .714) 

ਅਰਦਾਸ ਦਾ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਕੀ ਸਰੂਪ ਸੀ, 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਕੁਝ ਕਹਿ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਅਰਦਾਸ 



ਅਰਦਾਸ 

ਕਰਨ#ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 

ਜਨਮਸਾਖੀ-ਸਾਹਿਤ, ਦਬਿਸਤਾਨੇ-ਮਜ਼ਾਹਿਬ ਅਤੇ ਗੁਰੂ- 

ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ' ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ, ਸਰੂਪ ਅਤੇ 

ਫਲ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਬੰਧੀ ਅਨੇਕ ਆਖਿਆਨ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। 

ਅਰਦਾਸ ਦਾ ਵਰਤਮਾਨ ਰੂਪ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਵੇਲੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 

ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 

“ਸੁਖਮਨੀ” ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਚੌਥੀ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਦੀ ਆਖੀਰਲੀ 

ਪਦੀ ਉਚਾਰੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ - ਤੁ ਠਾਕਰ ਤਮ ਪਹਿ ਅਰਦਾ/ਨੇ / 

ਨਾਉਂ /ਪਿੰਡ ਸਭ ਤੰਗੀ ਰਾਸਿ / ਤੁਮ ਆਤ /#ਤਾ ਹਮ ਬਾਰਰਕਾ 
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ਤੰਠੇਂ / ਤਮਗਾ ਨ੍ਰਿਪਾ ਆਹ ਸੁਖ ਘਨੰਠੇ / ਕਇ ਨ ਜਾਨ ਤੁਮਰਾ . 

ਅੰਤ /ਉਂਚੇ ਤੇ ਉਚਾ ਭਗਵੰਤ /ਸ਼ਗਲ ਸਮਗ੍ੰ ਤਮਰੈ ਸਤਿ 
ਧਾਨ/ ਤੁਮ ਤੇ ਹੋਇ ਸ਼ ਆਹੰਗਿਆਕਾਗਾੀ/ ਤਮਗਾ ਗਤਿ 

ਮਤਿ ਤਮ ਹੀ ਜਾਨਾ/ ਨਾਨਕ ਦਾਸ ਸ਼ਦਾ ਕੁਰਬਾਨ? / 

(ਗੁ.ਰੀ.268)। 

ਫਿਰ “ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਪੜ੍ਹ 
ਕੇ ਅਤੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 

ਲਈ ਸਭ ਕੁਝ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੇ ਸਾਕਿਆਂ 

ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਕੇ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਅਗੇ ਮਨੌਰਥ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਦੀ-ਕਲਾ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਨੂੰ 

ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸਰਬੱਤ ਦੇ ਭਲੇ ਦੀ ਕਾਮਨਾ ਕੀਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਕਈ ਗੰਥੀ ਸਿੰਘ ਅਥਵਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਪ੍ਰੰਮ ਵਸ 

ਕਈ ਨਿਮਰਤਾ ਅਥਵਾ ਬਿਨੈ ਸੂਚਕ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦ ਜੋੜ ਕੇ 

ਅਰਦਾਸ ਨੂੰ ਲੈਮਾ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਉਚਿਤ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 

ਧਾਰਮਿਕ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ ਜਾਏ, ਪਰ 

ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

ਕਠਘਰੇ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹਿਆ ਵੀ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਅਰਦਾਸ ਕਰਨ ਨਾਲ ਜਿਥੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ 

ਵਿਚ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹਤਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸਿੱਖ- 

ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਵਲੋ ਪਾਏ ਯੋਗਦਾਨ ਦੀ 

ਯਾਦ ਤਾਜ਼ਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਅਤੇ 

ਕਰਮਾਚਾਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਰਦਾਸ ਦੀ ਵਿਧੀ ਤੋਂ ਹਿੰਦੂ 
ਧਰਮ ਵਾਲੇ ਵੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਣੌ ਨਹੀਂ ਰਹੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਸਗੁਣਾਤਮਕ ਭਾਵਨਾ ਵਾਲੀ ਅਰਦਾਸ ਬਣਾ ਲਈ ਹੈ। 

ਆ 

ਸ਼ੋੌਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ (“ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ- 
ਮਰਯਾਦਾ”) ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਅਰਦਾਸ ਦਾ “ਪਾਠ” ਇਸ . 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : ਰ 
ਰਉਂ' ਵਾ/ੰਹਗੁਰੂ ਜੀ ਕਨੈ ਫ਼ਤਹਾ/ 

ਸ਼ਰਾੰ ਭਗਤਾਂ ਜਾਂ ਸਹਾਇ / ਵਾਰ ਸਰਾਂ ਭਗਤਾਂ ਜਾ ਕਾ ਪਾਤਸ਼ਾਗਾੰ 

੧੦ //ਪ੍ਰਿਥਮ' ਭਾਗਾਤਾ /ਸਿਆੰਰ ਕੰ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਲਈਂ /ਨਿਆ/ਇ/ 
/ਫੋਰ ਅੰਗਦ ਗੁਰ ਤੰ ਅ੪ਰਦਾਸ਼ ਰਾਮਦਾਸ ਹੋਈ ਸ਼ਹਾ/ਇ / 

ਅਰਜਨ ਹ/ਰੇਗਾਝਿੰਦ ਨੰ ਲਿਮਰੌ ਸ੍ਰ ਹੰਰੈਰ/ਇ/ ਸੰ 
ਹ/ਗੜ੍ਿਸ਼ਨ ਧਿਆਈਐ /ਜਸ਼ /ਡਠੰ ਗਤਿ ਟੁਖ ਲਾਇ / ਤੇਗਾ 
ਬਹਾਦਰ /ਸਿਮਗੀਆ ਘਰ ਨਓਂ ਨਿਹ ਆਵੈ ਧਹਏ/ ਸਭਾ 

ਥਾਈਂ ਹੋਇ ਸਹਾਇ / ਦਸਵਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਸਾ ਗੁਰੂ ਗੌਝਦ 

/ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਲ ਜ/ ਸਭ ਲਾਈ ਹੋਇ ਸ਼ਹਾ/ਇ / ਦਸ਼ਾਂ 

ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਦਾ ਲੌਤ ਸ਼ਾ ਗਰ ਗੁੰਥ ਸ਼ਹਿਝ ਜੀ ਦੇ ਪਾਠ 

ਦੀਦਾਰ ਦਾ /ਧਿਆਨ ਧਰ ਕੇ ਬੌਲੋਂ ਜੀ ਵਨਹਿਗੁਰ / 

ਪੰਜਾਂ ਪਿਆਨਰੇਆਂ, ਚੌਹਾਂ ਸ਼/ਹਥਜ਼ਾੰਦਾਆਂ, 

ਚਾਲ੍ਹਨਆਂ ਮੁਕਤਿਆਂ, ਹਠਨ?ਆਂ ਜਪੀਆਂ ਤਪ, /ਜਨ੍ਹਾਂ 

ਨਾਮ ਜਾਂਪਆ, ਵੰਡ ਛਕਿਆ, ਦੇਗ ਚਲਾਈ, ਤੰਗ ਵਾਹਾੰ, 

ਦੰਖ ਕੰ ਅਣ/ਡੱਠ ਕੀਤਾ, /ਤਿਨ੍ਹਂ /0ਆ/ਰਆਂ, 

#/ਓਿਆ/ਨਆਂ ਦਾ ਕਮਾਈ ਦਾ /ਨਿਆਨ ਧਰ ਕੰ, ਆਾਲਸ਼ਾ 

ਜੀ / ਝੋਲੋਂ ਜੀ ਵੰਹਿਗੁੂ / 

ਤੇ ਚੜ੍ਹ, ਆ/ਠਆਂ ਨਾਲ /ਚਰਾਏ ਗਏ, ਗੁਰਦੁਆ/ਰੇਆਂ 

ਦਾ ਸਵਾ ਲਈਂ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਕੀਤੀਆਂ, ਧਰਮ ਨਹਾ 

ਹਾ/ਠਿਆ, /ਸੈੱਲਾੰ ਕੈਸ਼ਾਂ ਸਆਸ਼ਾਂ ਨਾਲ /ਨੇਥਾਹ), /ਤਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਕਮਾਈ ਦਾ ਗਿਆਨ ਧਰ ਕੰ, ਖਾਲਸਾ ਜਾ / ਬੋਲੇ ਜਾ 

ਵਾ/ਹਿਗੁਰੂ` / 

ਪੰਜਾਂ ਤਖ਼ਤਾਂ, ਸ਼ਰਲੱਤ ਗੁਰਦੁਆ7ਰਆਂ ਦਾ 

/ਧਆਨ ਧਰ ਕੇ ਬੋਲੇ ਲੀ ਵਾ/ਹਿਗੁੜ / 

ਪ੍ਰਿਥਮ ਸ਼ਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੀ ਕੀ ਅਰਦਾਸ ਹੈ ਜੀ, 
ਸ਼ਰਸ਼ੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੀ ਕੋ ਵਨੱਹਿਗ੍ਰ, ਵਾ/ਹਿਗਠ, ਗਰ 

ਚਿਤ ਆਵ, /ਚਤ ਆਵਨ ਕਾ ਸ਼ਦਕਾ ਸ਼ਰਥ ਸ਼ ਹੋਵੇਂ / 

ਜਹਾਂ ਜਹਾਂ #ਾਲਸ਼ਾ ਜਾ ਸ਼ਹਿਲ, ਤਹਾਂ ਤਹਾਂ ਗੱਛਆ 

/ਨਆ0ਇਤਾ, ਦੰਗਾ ਤੰਗ ਫਤਹ, /ਝਰਦ ਕਾਂ ਪੈਜ, ਪੰਥ ਕੀ _ 

ਜਾਤ, ਸ਼ਾ ਸ਼ਹਿਲ਼ ਲੀ ਸਹਾਇ, ਖ਼ਾਲਸੇ ਲੀ ਕੰ ਲੋਲ ਥਾਲ, 



ਅਰਦਾਸ 

ਬੋਲੋ ਜੀ ਵਾ/ਹਗੁਨੂ / 

/ਸਿੱਥਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਠੀਂ ਦਾਨ, ਕੋਸ਼ ਦਾਨ, ਗੱਹਤ ਦਾਨ, 

ਥੋਕ ਦਾਨ, /ਵਿਸ਼ਾਹ ਦਾਨ, ਭਰਸ਼ਾ ਦਾਨ, ਦਾਨਾਂ ਸਰ 

ਦਾਨ, ਨਾਮ ਦਾਨ, ਸੰ ਆਮਤਿਸ਼ਰ ਜੀ ਦੇ /ਇਸ਼ਨਾਨ, 

ਚੌਕੀਆਂ, ਝੰਡੇ, ਝੰਗੇ ਲਗ ਜੁਗ ਅਟੱਲ, ਧਰਮ ਕਾ ਜੰਕਾਰ, 

ਬੋਲੇ ਜੀ ਵਾ/ਹਗਰ /// 

/ਸੱਖਾਂ ਦਾਮਨ ਨਾਵਾਂ, #ਤ ਉੱਚਾ, ਮਤ ਦਾ ਰਾਸ਼ਾ 

ਆ7੫ ਵਾ/ਹਗੁ / 

ਹੇ ਅਕਾਲ ਪਰਖ ਆਪਣ ਪੰਥ ਦੇ ਸ਼ਟਾ ਸਹਾਈ 

ਦਾਤਾਰ ਜ?6/ ਸੰ ਨਨਕਾਣਾ ਸ਼ਾ/ਹਿਥ ਤੇ ਹਰ 

ਗਾਰਦੁਆ/ਨੇਆਂ ਗੁਰਧਾਆਂ ਦੇ, /ਜਨ੍ਹਾਂ ਤੇ ਪੰਥ ਨੂੰ /ਵਿਛੇਂਤਿਆ 

/ਗਿਆ ਹੈ, ਸ਼ੁਲ੍ਹੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀਦਾਰ ਤੇ ਸੇਵਾ ਸੰਭਾਲ ਦਾ ਦਾਨ 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਲਾਂ ਨੂੰ ਬਸ਼ਸ਼ੋਂ/ 

ਹੈ ਨਿਮਾ/ਣਆਂ ਦੇ ਆਣ, ਨਿਤਾ/ਣਆਂ ਦੇ ਤਾਣ, 

ਨਿਓਟਿਆਂ ਦੀ ਓਟ, ਸੱਚੇ /ਪਤਾ, ਵਾ/ਹਗੁਰ / ਆਪ ਦੇ 

ਹਜ਼ੂਰ... ਦੈ ਅਰਦਾਸ਼ ਹੈ ਜ/ 
ਅੱਖਰ ਵਾਧਾ ਘਾਟਾ ਭਡਲ-ਚਕ #ਫ਼ ਕਰਨ / 

ਸ਼ਰਲੱਤਾ ਦੇ ਕਾਰਜ ਰਾਸ਼ ਕਰਨੇ / 

/ਚਿਤ ਆਵੇਂ /ਨਾਨਕ ਨਾਮ ਚੜਦਾ ਕਲਾ, ਤੇਰੇ ਭਾਣੰ ਸ਼ਰਬੱਤਾ 

ਦਾ ਭਾਲਾ/ 

ਇਸ ਤੋਂ ਉਪਰੈਤ ਅਰਦਾਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ 

ਵਾਲੀ ਸਾਰੀ ਸੈਗਤ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਅਗੇ ਅਦਬ 

ਨਾਲ ਮੱਥਾ ਟੇਕੇ ਅਤੇ ਫਿਰ ਖ਼ੜ੍ਹੋ ਹੋ ਕੇ -- 

ਵਾ/ਹਗੁਨੂ ਜੀ ਕਾ ਆਲ਼ਸ਼ਾ 
ਵਾ/ਹਗੁਠੂ ਜੀ ਕਾਂ. ਫਤਹ 

ਬੁਲਾਵੇ। ਉਪਰੰਤ “ਸਤਿ ਸੰ ਅਕਾਲ” ਦਾ ਜੈਕਾਰਾ 

ਗਜਾਇਆ ਜਾਵੇ। ਰ੍ 
(ਅ) ਅਰਦਾਸ ਹੋਣ ਸਮੇਂ ਸੈਗਤ 'ਚ ਹਾਜ਼ਰ ਸਾਰੇ ਇਸਤਰੀ 

ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਹੱਥ ਜੋੜ ਕੇ ਖਲੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਜੋ ਸੱਜਣ 
ਸੀ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਤਾਬਿਆ ਬੈਠਾ ਹੋਵੇ , ਉਹ 

ਭੀ ਉਠ ਕੇ ਚੌਰ ਕਰੇ । 

(ਏ) ਅਰਦਾਸ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ 

ਸਨਮੁਖ ਖੜੋ ਕੇ , ਹੱਥ ਜੋੜ ਕੇ ਅਰਦਾਸ ਕਰੇ। ਜੇ ਸੀ 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮੌਜੂਦ ਨਾ ਹੋਣ ਤਾਂ ਕਿਸੇ 

ਅਰੂੜ ਸਿੰਘ, ਸਰ 

ਪਾਸੇ ਮੂੰਹ ਕਰਕੇ ਅਰਦਾਸ ਕਰੋਂ, ਪ੍ਵਾਨ ਹੈ। 

(ਸ) ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਅਰਦਾਸ ਕਿਸੇ ਇਕ ਜਾਂ ਵਧੀਕ 

ਆਦਮੀਆਂ ਵਲੋਂ ਹੋਵੇ, ਉਹਨਾਂ ਤੋ ਬਿਨਾ ਸੈਗਤ 

ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਹੋਰਨਾਂ ਦਾ ਉਠਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ। 

ਅਰਨੰਲੀ ਰਿਆਸਤ : ਇਕ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤ ਜਿਸ ਦੇ 

ਹਾਕਮਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਂਧ ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ 

ਭਗਤੂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ 

ਦੇਸੂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤ ਕੇ ਸੈਨ 

1767 ਈ. ਵਿਚ ਕੈਥਲ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਛੋਟੇ ਭਾਈ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬਾਹੂਬਲ 

`ਤੇ ਜੋ ਇਲਾਕਾ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਨੂੰ “ਅਰਨੌਲੀ 

ਰਿਆਸਤ” ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ। ਜਦੋਂ ਕੈਥਲ ਨਰੇਸ਼ ਭਾਈ ਉਦੈ 

ਸਿੰਘ ਨਰੀਨਾ ਸੈਤਾਨ ਤੋ ਬਿਨਾ ਗੁਜ਼ਰ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ 

ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚੋਂ' ਕੁਝ ਹਿੱਸਾ ਭਾਈ ਸੁੱਖਾ ਸਿੰਘ ਅਰਨੌਲੀ 

_ਵਾਲੋਂ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਜ਼ਬਤ 

ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। 

ਅਰੂੜ ਸਿੰਘ, ਸਰ (1865-1926 ਈ.). ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਜ਼ਿਲੇ ਦੇ ਨੌਸ਼ਹਿਰਾ ਨੈੰਗਲੀ ਵਿਚ ਸ. ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ, 

ਡੀ.ਐਸ.ਪੀ. ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1865 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 

ਅਰੂੜ ਸਿੰਘ ਸੈਨ 1907 ਤੋ 1920 ਈ. ਤਕ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਿਤਸਰ ਅਤੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦਾ ਮੈਨੇਜਰ 

(ਸਰਬਰਾਹ) ਰਿਹਾ। ਅਜੇ ਇਹ ਚਾਰ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਸੀ ਕਿ ਇਸ 

ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸ਼ੇਰਗਿਲ ਰਈਸ ਪਰਿਵਾਰ 

ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਪਰਿਵਾਰ ਦਾ ਅੰਗੇੇਜ਼ 

ਸਰਕਾਰ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਆਦਰ-ਮਾਣ ਸੀ। ਸਰਕਾਰੀ ਹਾਈ 

ਸਕੂਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ 

ਆਪਣੀ ਜਾਇਦਾਦ ਦੇ ਕੌਮਾਂ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 

1885 ਈ. ਵਿਚ 20 ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਾਰੀ 

ਜਾਇਦਾਦ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ।ਸੈਨ 1888 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਨਾਰਥ ਮੈਜਿਸਟ੍ਰੇਟ ਦਰਜਾ ਦੋਇਮ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 

ਦਰਜਾ ਅਵਲ ਲਈ ਤਰੱਕੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਇਸ ਦਾ ਦਾਦਾ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ, ਸ. ਲਹਿਣਾ 



ਅਲਖ 

ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਦੋ ਸਾਲ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਵਿਵਸਥਾਪਕ ਰਹਿ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਇਸ 

1907 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਦੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ (ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਅਤੇ ਤਰਨਤਾਰਨ) ਦਾ ਸਰਬਰਾਹ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਇਹ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਨੇ 

ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੀਮਤੀ ਵਸਤੂਆਂ ਖ਼ੁਰਦ-ਬੁਰਦ 

ਕੀਤੀਆਂ ਸਨ। ਪਰ ਇਹ ਦੋਸ਼ ਸਿੱਧ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਜਦੋਂ 

ਇਸ ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 

ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਸਾਕੇ ਨਾਲ 

ਸੈਬਧਿਤ ਜਨਰਲ ਡਾਇਰ ਨੂੰ ਸਰੋਪਾ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਸਿੱਖ ਜਨਤਾ 

ਵਲੋ ਇਹ ਮੰਗ ਜ਼ੋਰ ਪਕੜ ਗਈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ “ਸਰਬਰਾਹ” 

ਪਦ ਤੋ ਹਟਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1920 ਈ. ਨੂੰ 

ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਤਿਆਗ-ਪੱਤਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ 

ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਆਮ ਜਨਤਾ ਤੋਂ ਮਾਫ਼ੀ ਵੀ ਮੰਗੀ। 

ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਨੂੰ €.1.੨. ਵਜੋਂ 

ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਦਾਰ 
ਬਹਾਦਰ, ਸਰ ਆਦਿ ਤਖ਼ਲਸ ਮਿਲ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਜਨਰਲ 

ਡਾਇਰ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਦਾ ਮਹਾ-ਪਾਪ 
ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਦਰੇਂ-ਅੰਦਰੀ ਖੋਰਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1926 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਅਲੱਖ: ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਜੋ ਲਿਖਿਆ ਨ ਜਾ 
ਸਕੇ, ਜੋ ਦਿਖਾਈ ਨ ਦੇਵੇ , ਅਦ੍ਰਿਸ਼। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਜਿਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਅਗਮ ਆਗਾੰਚ੍ਰ 

ਅਲਥ' ਅਪਾਰਾ/ ਕੋਇ ਨ ਜਾਣੰ ਤੌਰਾ ਪਰਵਾਰਾ / (ਗੁ ਰੀ. 

1060)।ਉੱਜ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਨਾਬ-ਪੰਥੀ ਯੋਗੀਆਂ ਦੀ ਟਕਸਾਲ 

ਦਾ ਸਿੱਕਾ ਹੈ। ਨਾਥ-ਯੋਗੀ ਜਦੋਂ ਖੱਪਰ ਅਗੇ ਕਰਕੇ ਭਿਖਿਆ 

ਮੰਗਦੇ ਹਨ ਤਾਂ “ਅਲੱਖ ਅਲੱਖ” ਸ਼ਬਦ ਬੋਲਦੇ ਹਨ। 

“ਅਲੱਖ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਯੋਗੀਆਂ ਵਿਚ 

ਇਕ ਅਲੱਖ-ਨਾਮੀ ਜਾਂ ਅਲੱਖਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਵੀ 

ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਯੋਗੀ ਆਪਣੇ 

ਆਪ ਨੂੰ ਸਹੀ ਯੋਗੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਨ ਕਰਕੇ , 

ਅਲਮਸਤ, ਬਾਬਾ 

ਇਹ ਅਹਿੰਸਾ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਲੋਕ- ਕਲਿਆਣ 

ਕਰਨ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਜਾਤਿ-ਭੇਦ-ਭਾਵ ਤੋਂ ਇਹ 

ਬਹੁਤ ਉੱਚੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ ਰੀਤੀ- 

ਰਿਵਾਜ ਬੜੇ ਸਰਲ ਅਤੇ ਸਾਦੇ ਹਨ। ਬਾਹਰਲੇ ਆਡੈਬਰਾਂ 

ਵਿਚ ਇਹ ਯਕੀਨ ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ । 

___ਭਿੱਖਿਆ ਮੰਗਣ ਵੇਲੇ ਯੋਗੀ ਲੋਕ “ਅਲੱਖ” ਦੀ 

ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਜੋ ਗੀਤ ਗਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ “ਅਲੱਖ” 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵੀ ਇਸੇ 
ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ “ਅਲੱਖ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। ਕਈ 

“ਅਲੱਖ” ਦੇ ਨਾਲ “ਨਿਰੈਜਨ” (ਵੇਖੋ) ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵੀ ਵਰਤ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੂਚਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। 

ਅਲਮਸਤ, ਬਾਬਾ (1553-1643 ਈ.): ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲੇ ਧੂਏਂ (ਧੂਣੇ) ਦੀ 

ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੀਨਗਰ (ਕਸ਼ਮੀਰ) 

ਦੇ ਇਕ ਗੌੜ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਭਾਈ ਹਰਦੱਤ ਦੇ 

ਘਰ, ਮਾਈ ਪ੍ਰਭਾ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 26 ਅਗਸਤ 1553 ਈ. ਨੂੰ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1574 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ 

ਨਾਨਕ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੋਦ 

ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਤੋ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ 

ਨੇ ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹੁਰੇ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਨਿਰਵਾਹ ਲਈ ਬਕਰੀਆਂ 

ਦਾ ਇੱਜੜ ਪਾਲ ਲਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਆਲੂ ਸੀ, ਪਰ 

ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਅਤਿਅੰਤ ਮਗਨਤਾ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 

ਪ੍ਰਤਿ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕਰਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਵਿਚ ਇਹ 

“ਅਲਮਸਤ? ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਇਸ ਨੂੰ ਕਮਲੀਆ ਅਤੇ 

ਗੋਦੜੀਆ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਬਾਬਾ 

ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 

ਦੀ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ-ਸੰਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਪੂਰਬੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪ੍ਚਾਰਨ ਲਈ ਉਧਰ ਨੂੰ 

ਭੇਜਿਆ। ਉੜੀਸਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਪੁਰੀ ਨਗਰ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਇਸ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਜਗਨਨਾਥ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ 

ਆਮਦ ਸੰਬੰਧੀ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਜੋਂ 

` “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਗੂ ਮਠ” (ਮੰਗੁਮਟ) ਵਜੋਂ' ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 
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ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਦਿਰ ਤੋਂ ਥੋੜੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਹੁਣ ਵੀ 

ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਥੇ ਇਕ ਖੂਹੀ ਜਾਂ ਬਾਉਲੀ ਵੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ 

ਜਲ ਨੂੰ ਰੋਗ ਨਿਵਾਰਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਪੁਰੀ ਤੋਂ ਭਾਈ ਅਲਮਸਤ ਸੈਨ 1633 ਈ. ਵਿਚ 

“ਗੋਰਖ ਮਤਾ” ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਪਿੱਪਲ ਨੇੜੇ ਸਮਾਰਕ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਜਿਥੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਨਾਲੇ 

“ਗੋਰਖ ਮਤਾ” ਦੀ ਥਾਂ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਨਾਨਕ ਮਤਾ” ਪ੍ਚਲਿਤ 

_ਕੀਤਾ। ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ ਨੇ ਬਾਬਾ ਅਲਮਸਤ ਦੁਆਰਾ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਨਾਨਕ ਮਤਾ ਸਮਾਰਕ ਨੂੰ ਢਾਹ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 

ਪਿੱਪਲ ਦਾ ਬ੍ਛ ਸਾੜ ਦਿੱਤਾ। ਭਾਈ ਅਲਮਸਤ ਨੇ 

ਸਹਾਇਤ ਲਈ ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਪਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਨ 1634 ਈ. ਦੇ ਜੂਨ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਉਥੇ 
ਗਏ ਅਤੇ ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਖਦੇੜਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਉਸਰਵਾਇਆ। 
ਕਹਿੰਦੇ- ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੁੱਧ ਦੀਆਂ ਛਿਟਾਂ ਮਾਰ ਕੇ 
ਪਿੱਪਲ ਦੇ ਬਿਰਿਛ ਨੂੰ ਫਿਰ ਹਰਾ-ਭਰਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਦੇ 

ਪੱਤਿਆਂ ਉਤੇ ਹੁਣ ਵੀ ਦੁੱਧ ਦੀਆਂ ਛਿਟਾਂ ਦੇ ਨਿਸ਼ਾਨ ਪਏ 

ਹੋਏ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਭਾਈ ਅਲਮਸਤ ਨੇ ਬਾਕੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਨਾਨਕ 

ਮਤੇ ਬਿਤਾਇਆ। ਸੈਨ 1643 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉਥੇ 

ਹੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਸੇਵਕ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 

ਪਹਿਲੀ ਉਦਾਸੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸਥਾਨਾਂ ਨੂੰ ਲਭ ਕੇ ਉਥੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਖੇਤਰ ਦਾ 

ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। ਅਲਮਸਤ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਾਈ ਬਾਲੂ ਹਸਨਾ 

(ਵੇਖੋ) ਨੇ ਵੀ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਅਲਾਹਣੀਆਂ (ਬਾਣੀ): ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵਡਹੰਸ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਨੌਂ ਅਲਾਹਣੀਆਂ” ਦਰਜ 

ਹਨ, ਪੰਜ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਅਤੇ ਚਾਰ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ।'ਅਲਾਹਣੀ” ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਇਕ 

ਸੋਗੀ ਜਾਂ ਮਾਤਮੀ ਲੋਕ-ਗੀਤ ਹੈ ਜੋ ਕੇਵਲ ਮਰਨ ਦੇ 
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ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਅਵਸਰ ਉਤੇ ਨਹੀਂ ਗਾਇਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕੱਲਿਆਂ ਜਾਂ ਮਿਤਰਾਂ ਵਿਚ ਬੈਠ 

ਕੇ ਗੁਣਗੁਣਾਉਣਾ ਵੀ ਬਦਸ਼ਗਨੀ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਸਮਝਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। .-..! 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਮਰਦਾ ਹੈ, 
ਤਾਂ ਪਿੰਡ ਜਾਂ ਕਸਬੇ ਦੀ ਨੈਣ, ਮਿਰਾਸਣ ਜਾਂ ਮਿਸ਼ਰਾਣੀ ਆ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਖੜੋ ਕ ਬੋਲ ਬੋਲਦੀ ਹੈ। ਅਫ਼ਸੋਸ ਕਰਨ 

ਆਈਆਂ ਬਾਕੀ ਸਾਰੀਆਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਉਸ ਦੇ ਇਰਦ- 
ਗਿਰਦ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਜਾਂ ਆਹਮੋ-ਸਾਹਮਣੇ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ 

ਖੜੋ ਕੇ ਮਿਤ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਨਾਂ ਜਾਂ ਰਿਸ਼ਤਾ ਬੋਲ ਕੇ “ਹਾਇ- 

ਹਾਇ” ਦੇ ਤਾਲ 'ਤੇ ਰੋਂਦੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਿਆਪਾ ਕਰਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਇਹ ਸਿਆਪਾ ਮੱਥੇ, ਛਾਤੀ ਅਤੇ ਪੱਟਾਂ ਉਸ ਕੁਮਵਾਰ 

ਹੱਥ ਮਾਰ ਕੇ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਚਾਲ ਪਹਿਲਾਂ 

ਹੌਲੀ, ਪਰ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਤੇਜ਼ ਹੁੰਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਰੀਆਂ 

ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੇ ਹੱਥ ਇਕ ਤਾਲ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਮੱਥੇ , ਛਾਤੀ 

ਅਤੇ ਪੱਟਾਂ ਉਤੇ ਵਜਦੇ ਹਨ। ਤਾਲੋ' ਘੁਸਣ ਵਾਲੀ ਇਸਤਰੀ 

ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ ਨੈਣ ਬਾਹਰ ਵੀ ਕਢ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ___ 
ਮਰਨ ਵਾਲੇ ਦੀ ਆਯੂ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਅਲਾਹਣੀ 

ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ- ਜਵਾਨੀ ਦੀ ਮੌਤ ਵੇਲੇ ਪਾਈ 

ਅਲਾਹਣੀ ਬੜੀ ਹਿਰਦੇ ਬੇਧਕ ਹੁੰਦੀ ਹੈ , ਬੱਚੇ ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ 'ਤੇ 
ਪਾਈ ਗਈ ਅਲਾਹਣੀ ਵਿਚ ਮਮਤਾ ਦਾ ਤੱਤ੍ਰ ਪ੍ਧਾਨ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਬਿਰਧ ਦੀ ਮੌਤ ਵੇਲੋਂ ਪਾਈ ਗਈ ਅਲਾਹਣੀ ਵਿਚ 

_ਕਰੁਣ ਰਸ ਵਿਚ ਕਈ ਵਾਰ ਠਠੇਂਬਾਜ਼ੀ ਦਾ ਰੈਗ ਬੰਨ੍ਹ ਕੇ 
ਰਸਾਂਤਰ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਜ਼ਨਾਨੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਕਥਨ ਕਰਕੇ ਸਿਆਪਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋ' - ਤੌਦ ਅਜੇ ਨਾ ਕੀਤੀ, ਧੀਏ ਮੋਰਨੀਏ , 

ਹਾਇ ਹਾ-ਧੀਏ ਮੋਰਨੀਏ; ਮੁਛ ਅਜੇ ਨ ਫੁਟੀ, ਸ਼ੇਰ ਸਰੂ 
ਜਿਹਾ, ਹਾਇ ਹਾ-ਸ਼ੇਰ ਸਰੂ ਜਿਹਾ ਆਦਿ। __ 

ਨੈਣਾਂ ਜਾਂ ਮਿਰਾਸਣਾਂ ਨੂੰ ਹਰ ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਤਨੀ ਸਮਰਥਾ ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਮੌਕੇ 

ਉਤੇ ਤੁਰੈਤ ਅਲਾਹਣੀ ਦੇ ਬੋਲ ਘੜ ਲੈਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਜਿਉਂ 

ਜਿਉਂ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਨਾਲ ਜਾਗਿਤੀ ਆਉਂਦੀ ਜਾ 



ਅਲਾਹਣੀਆਂ 

ਰਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦਾ ਰਹਿਣ-ਸਹਿਣ ਸੁਖਾਵਾਂ 

ਅਤੇ ਆਧੁਨਿਕ ਢਬ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਤਿਉਂ ਤਿਉਂ 

ਅਲਾਹਣੀਆਂ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਵੀ ਘਟਦਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਲੋਕ-ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਵਿਚਰਣ ਵਾਲੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਅਧਿਕਤਰ ਲੌਕ- 

ਪਰੰਪਰਾ ਵਾਲੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਲੋਕ-ਗੀਤਾਂ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਦੀਆਂ ਲੀਹਾਂ 
ਉਤੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵਡਹੰਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਪੰਜ 
ਅਲਾਹਣੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ 

ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਲਾਹਣੀਆਂ ਦਾ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ਾ ਵਿਯੋਗ- 

ਜਨਿਤ ਵੈਰਾਗ ਹੈ , ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਨਿਰਾਸ਼ਾ ਜਾਂ 
ਉਦਾਸੀਨਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਨਹੀਂ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਅਜਿਹੇ ਮਰਨੇ 

ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ 
ਵਡਿਆਈ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕੇ। 

ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਦਾਰਥਾਂ ਲਈ ਰੋਣਾ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ, ਅਸਲ ਰੋਣਾ ` 

ਤਾਂ ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪੇਮ ਪਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਵਿਯੋਗ 

ਵਿਚ ਰੋਇਆ ਜਾਏ। 

ਇਨਹਾਂ ਪੰਜ ਅਲਾਹਣੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀ; ਢੂਜੀ ਹ 

ਦੋਖ ਮੰਜੀ ਤੋਗਜ ਛੇਲੀ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਦਾਜ ਸਾਰ ਮਦ 

ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਕੁੰਡਲੀਆਂ ਛੰਦ ਦੇ ਲੱਛਣ ਕੁਝ ਸੀਮਾ 
ਤਕ ਲਾਗੂ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਤੀਜੀ ਅਲਾਹਣੀ ਵਿਚ 
ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਅੱਠ ਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ. 

ਪਹਿਲੇ ਪਦੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਕ ਤੁਕ “ਰਹਾਉ” ਦੀ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਦੁਵੈਯਾ ਛੰਦ ਦੀ ਕੁਝ ਛਾਇਆ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਸ਼ੇ ਅਨੁਕੂਲ ਵੈਰਾਗਮਈ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਾਲੀ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਅਲਾਹਣੀਆਂ ਤੋ ਬਾਦ ਚਾਰ 
ਅਲਾਹਣੀਆਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਦਰਜ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ “ਅਲਾਹਣੀ” ਸਿਰਲੇਖ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ _ 

ਤੋਂ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ 

ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸੋਗਮਈ ਲੋਕ-ਗੀਤ 

ਨੂੰ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣਾਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ 

ਅਲਾਹਣੀਆਂ ਵਿਚ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਤੀਬਰਤਾ ਭਾਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਅਲਾਹਯਾਰ ਖ਼ਾਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਵਰਗੀ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮ੍ਰਿਤੂ ਅਤੇ ਪਤੀ- 

ਵਿਯੋਗ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਦੁਖਦਾਇਕ ਵਾਤਾਵਰਣ ਦਾ _ 
ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਸਦੀਵੀ 
ਪਤੀ ਨਾਲ ਏਕਾਕਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਲੌਕਿਕ ਰੁਦਨ ਵਾਂਗ ਦੁਖ ਦਾ ਕੋਈ 
ਭਾਵ ਪ੍ਗਟ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਸਗੋਂ ਅਗਿਆਨ ਦੇ ਵਸ 

ਵਿਚ ਪਈ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਹੋਏ ਵਿਯੋਗ 

ਨੂੰ ਹੀ ਦੁਖ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਮਿਥਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ 
ਦੁਖ ਤੋ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾਉਣ ਲਈ ਇਕੋਂ ਇਕ ਉਪਾ ਹੈ ਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ 

ਕੀਤਾ ਜਾਏ - ਸ਼ਣਿਅਹ ਕੰਤ ਮਹੌਲਟੇਂ ਰ ਸਵਹ 

ਰ੍ ਸਬਦਿ ਵੀਚਾਰਰੈ/ ਅਵਗਣਦੰਤੀ ਪਿਰ ਨ ਜਾਣ ਮਠਹੰ 

ਰੋਵੈ ਕੰਤ /ਵਿਸ਼ਾ/ਨ /(ਗੁ .ਰੀ .583)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਅਲਾਹਣੀਆਂ ਵਿਚ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 
ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ “ਛੰਤ” ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕੁੰਡਲੀਆਂ ਛੰਦ ਵਾਂਗ ਦੂਜੀ ਅਤੇ ਤੀਜੀ 

ਨਾਲ ਮਾਤਾਵਾਂ ਸੈਬੰਧੀ ਕੁਝ ਸਮਾਨਤਾ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵੈਰਾਗਮਈ ਅਤੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਗੀਭੀਰ ਹੈ। 

ਰ ਅਲਾਹਯਾਰ ਖ਼ਾਨ: ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ 

ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਘੋੜਿਆਂ ਦਾ ਵਪਾਰ ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਇਹ ਕਾਬੁਲ ਤੋਂ' ਪੰਜ ਸੌ ਨਵੇਂ 

ਘੋੜੇ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਬਿਆਸ 

ਨਦੀ ਵਿਚ ਹੜ੍ਹ ਆ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਦੇ ਪੱਤਣ 

ਘਰ ਲੈ ਜਾਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਤਨੇ ਨੂੰ ਦਰਿਆ ਦੇ 
ਕੰਢੇ ਖੜੋਤੇ ਹੋਇਆਂ ਉਸ ਨੇ ਵੇਖਿਆ ਕਿ ਦਰਿਆ ਦੇ ਪਰਲੇ_ 

` ਕੰਢਿਓ ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਦਰਿਆ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਦਾ _ 
ਹੋਇਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਡੱਲੋਂ ਪਿੰਡ.ਦਾ 
ਭਾਈ ਪਾਰੋ ਸੀ ਜੋ ਨਿੱਤ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਰਨ ਲਈ ਆਉਂਦਾਂ ਸੀ। ਅਜੇ ਉਹ ਸੋਚੀਂ ਹੀ ਪਿਆ ਸੀ ' 

__ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ ਭਾਈ ਪਾਰੋ ਫਿਰ ਉਥੇ 
ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦਰਿਆ ਵਿਚ ਠਿਲ੍ਹਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋਣ 

ਲਗਾ। ਅਲਾਹਯਾਰ ਨੇ ਭਾਈ ਪਾਰੋ ਤੋਂ ਇਤਨਾ ਖ਼ਤਰਾ 



ਅਲਾਹਾਬਾਦ 

ਸਹੇੜਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਪੁਛਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਰਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਅਲਾਹਯਾਰ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪਰਗਟ ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਪਾਰੋ 

ਨਾਲ ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਗੋਇਦਵਾਲ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਨਜ਼ਰੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਅਲਾਹ-ਯਾਰ” ਦੀ ਥਾਂ 

“ਰੱਬ ਦਾ ਸੇਵਕ” ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਵਪਾਰ ਪੁੱਤਰ 

ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪ ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ ਲਈ ਗੋਇਦਵਾਲ 

ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ 

ਇਕ ਮੰਜੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਪ੍ਸਾਰਿਤ ਕਰਨ 
ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਂਪੀ। ਆਪਣੀ ਪਿਛਲੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ 

ਡੱਲਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਭਾਈ ਪਾਰੋ ਦੇ ਨੋੜੇ ਰਹਿਣ ਲਗ 

ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਹੁਣ ਵੀ ਉਸ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਅਲਾਹਾਬਾਦ (ਨਗਰ): ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਸਿੱਧ 

ਨਗਰ ਜੋ ਤ੍ਰਿਵੇਣੀ-ਸੈਗਮ ਕੋਲ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ 

ਰੀਗਾ ਅਤੇ ਯਮੁਨਾ ਦਾ ਮਿਲਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਰਸੂਤੀ ਦਾ 
ਗੁਪਤ ਸੈਗਮ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਸ਼ੈਖਾਸੁਰ ਤੋਂ 

ਵੇਦ ਲਿਆ ਕੇ ਇਥੇ ਹੀ ਬ੍ਰਹਮਾ ਨੂੰ ਦਿੱਤੇ ਸਨ। ਬ੍ਹਮਾ ਨੇ 

ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਇਥੇ ਦਸ ਅਸ਼ੂਮੇਧ ਯੱਗ ਕੀਤੇ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ 
ਇਸ ਤੀਰਥ ਦਾ ਨਾਂ 'ਪ੍ਯਾਗ' ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ 

ਵਿਚ ਇਹ ਨਾਂ ਨਗਰ ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। 

ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਤੀਰਥ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪਵਿੱਤਰ 

ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਮਾਘੀ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਮਹਾਤਮ ਹੈ। ਹਰ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਬਾਦ ਇਥੇ ਕੁੰਭ ਦਾ ਮੇਲਾ 

ਲਗਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਅਵਸਰ ਉਤੇ ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋ' ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਅਤੇ 

ਸਾਧੂ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਕੁੰਭ ਦੇ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਤ੍ਰਿਵੇਣੀ ਸੈਗਮ 

ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋੱ 

ਬੜਾ ਉਤਮ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ 

ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਰਖਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਰੀਗਾ-ਯਮੁਨਾ ਦੇ ਮਿਲਣ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ, ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ 

ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਇਕ ਅਖੋਵਟ (ਅਕ੍ਸ਼ਯਵਟ) 

(ਬੋਹੜ ਦਾ ਬਿ੍‌ਛ) ਵੀ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਵਿਖਾ 
ਕੇ ਪਾਂਡੇ ਯਾਤੀਆਂ ਤੋਂ ਪੂਜਾ ਲੈਂਦੇ ਸਨ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਇਥੇ 
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ਆਏ ਸਨ ਪਰ ਇਸ ਪਰਯਾਇ ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸੈਨ 1666 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਨੇ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸੇਵਕ ਦੇ ਘਰ ਇਥੇ 

ਅਹਿਯਾਪੁਰ ਮਹੱਲੇ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਹੁਣ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਤਪ-ਅਸਥਾਨ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਂਵੀਂ” 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਪੱਕੀ ਸੈਗਤ ਵੀ 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ 

ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। ਪਟਨੇ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਣ ਵੇਲੇ (ਗੁਰੂ) 

ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਜੀ ਵੀ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। 

ਅਲੀਸ਼ੇਰ (ਪਿੰਡ): ਮਾਨਸਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 18 ਕਿ.ਮੀ. 
ਉੱਤਰ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 

ਦੀ ਆਮਦ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਸਫ਼ਰ ਵੇਲੇ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪੰਧੇਰ (ਭੰਦੇਰ) 

ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਥੋਂ ਚਲ ਕੇ ਅਲੀਸ਼ੇਰ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ 
ਆ ਟਿਕੇ । ਜਦੋਂ ਪੰਧੇਰ ਪਿੰਡ ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਗ਼ਲਤੀ 

ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਇਆ, ਤਾਂ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ਾਉਣ ਲਈ ਗੁੜ 

ਅਤੇ ਧਨ ਲੈ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲ ਚਲ ਪਏ। ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਮਿਲੇ 

ਇਕ ਜਿਗਿਆਸੂ ਤੋਂ ਪਤਾ ਚਲਿਆ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਖਿਮਾਵਾਨ 

ਹਨ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਭੇਂਟ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ, 

ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭੇਂਟ ਵਜੋਂ ਲਿਆਉਂਦਾ ਸਭ ਕੁਝ ਆਪਸ ਵਿਚ 

ਵੰਡ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ 

ਗਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਿਮਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸਚ ਤੇ 

ਨੇਕੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਥੇ 

ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। 

ਅਲੀਵਾਲ/ਆਲੀਵਾਲ (ਪਿੰਡ): ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ 
ਜਗਰਾਉ' ਤਹਿਸੀਲ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਦੇ 

ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਵਿਚਾਲੇ ਹੋਈ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਵੇਲੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਕੋਲ ਵੀ 

ਇਕ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਵੇਖੋ 'ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 

ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ”। 



ਅਵਤਾਰ 

ਅਵਤਾਰ: “ਅਵਤਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਉੱਚੇ ਸਥਾਨ 

ਤੋਂ ਨੀਵੇਂ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਉਤਰਨਾ ( ਅਵਤਰਣਮਵਤਾਠ)।ਪਰ 

ਇਸ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਤੋ' ਹਟ ਕੇ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਰਥ ਵੀ ਹੈ 

- ਭਗਵਾਨ ਦਾ ਬੈਕੁੰਠ-ਧਾਮ ਤੋਂ ਭੂ-ਲੋਕ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 

ਲੀਲਾ ਦਿਖਾਉਣ ਲਈ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣਾ। ਸਨਾਤਨੀ ਹਿੰਦੂ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਈਸ਼ਵਰ ਭਾਵੇਂ ਸਰਵ- ਵਿਆਪਕ 

ਹੈ, ਫਿਰ ਵੀ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਕਿਸੇ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਯੋਗ-ਮਾਇਆ ਦੁਆਰਾ ਪੈਦਾ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ 

ਮਾਇਆ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣਾ ਹੀ 

ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਜਾਂ 'ਅਵਤੰਕ੍ਣ” ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨੂੰ “ਅਵਤਾਰਵਾਦ' 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਅਵਤਾਰਾਂ 

ਸੈਬੋਧੀ ਉੱਲੇਖ ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਸੰਬੰਧੀ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਚਰਚਾ ਪੁਰਾਣ- 

ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਲਗਭਗ ਸਾਰਿਆਂ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ 

ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਅਵਤਾਰ-ਪ੍ਸੈਗ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ੈਵ-ਮਤ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਾਲੇ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਸ਼ੋਕਰ ਦੇ ਅਨੇਕ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਵੈਸ਼ਣਵ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਣਗਿਣਤ ਅਵਤਾਰ 

ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੇ ਆਖਿਆਨਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਭਵਿਸ਼ ਆਦਿ ਕਈ ਸੌਰ ਪੁਰਾਣ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸੂਰਜ 

ਦੇਵਤਾ ਦੇ ਅਵਤਾਰ ਗਿਣਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਮਾਰਕੰਡੇਯ ਆਦਿ 

ਸ਼ਾਕਤ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। 

ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਗਣਪਤੀ ਦੇ ਸਗੁਣ ਜਾਂ ਅਵਤਾਰੀ ਰੂਪਾਂ ਦੀ 

ਕਲਪਨਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਪਾਲਕ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਮੁਕਾਬਲਤਨ ਅਧਿਕ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਦਸ ਅਵਤਾਰ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ 

- ਮਤ੍ਸ੍ਯ, ਕੂਰਮ, ਵਰਾਹ, ਨਿ੍‌ਸਿੰਹ, ਵਾਮਨ, ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ, 
ਰਾਮ, ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ, ਬੁੱਧ ਅਤੇ ਕਲਕੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ 

ਪੰਜ ਕਾਲਪਨਿਕ ਜਾਂ ਮਿਥਿਕ ਹਨ, ਅਗਲੇ ਚਾਰ ਦਾ ਆਧਾਰ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਹੈ ਅਤੇ ਦਸਵਾਂ ਕਲਕੀ ਅਵਤਾਰ ਕਲਿਯੁਗ 

ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਕੇ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸਥਾਪਨਾ 
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ਕਰੇਗਾ ਅਤੇ ਵਿਪੱਖੀਆਂ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਕਰੇਗਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਸਾਂ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਰਾਮ ਅਤੇ ਕ੍ਿਸ਼ਣ ਦਾ ਅਧਿਕ ਵਰਣਨ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। 

“ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ” (ਸਕੰਧ 1/3) ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 22 ਲਿਖੀ ਹੈ - ਸਨਕਾਦਿਕ, 

ਸੂਕਰ (ਵਰਾਹ), ਨਾਰਦ, ਨਰ-ਨਾਰਾਇਣ, ਕਪਿਲ, 

ਦੱਤਾੜੇਯ, ਸੁਯੱਗ, ਰਿਸ਼ਭਦੇਵ, ਪਿ੍‌ਬੂ, ਮਤ੍ਸ੍ਯ, ਕੱਛਪ, 

ਧਨਵੰਤਰੀ, ਮੋਹਿਨੀ, ਨਰਸਿੰਹ, ਵਾਮਨ, ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ, 

ਵਿਆਸ, ਰਾਮ, ਬਲਰਾਮ, ਕਿਸ਼ਣ, ਬੁੱਧ, ਕਲਕੀ। ਪਰ ਇਸ 
ਪੁਰਾਣ (2/7) ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਗਿਣਤੀ ਵਧਾ ਕੇ 24 

ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਉਥੇ ਨਾਰਦ ਅਤੇ ਮੋਹਿਨੀ ਦੋਹਾਂ ਦਾ 

ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਦੇ ਪੰਜ ਅਵਤਾਰ ਇਹ ਹਨ 

- ਮਨ, ਹੈਸ, ਹਯਗੀਵ, ਗਜ-ਤਾਸ ਨਿਵਾਰਕ, ਧੂਹ 

ਸਹਾਇਕ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਸਮਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਈ, ਫਿਰ 
ਵੀ 24 ਗਿਣਤੀ ਆਮ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਬੇਅੰਤ ਹੈ। “ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ” 

(ਸਕੰਧ 1/3) ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਵੇਂ ਅਗਾਧ ਸਰੋਵਰ ਤੋਂ ਹਜ਼ਾਰਾਂ 

ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਨਾਲੇ ਨਿਕਲਦੇ ਹਨ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ 

ਹਰਿ ਤੋਂ ਅਸੈਖ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਉਦਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਧਿਕਤਰ 

ਰਖਿਅਕ ਅਤੇ ਪਾਲਕ ਵਾਲਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਤਦੋ' ਅਵਤਾਰ ਲੈਦਾ ਹੈ, ਜਦੋਂ ਧਰਮ ਦੀ ਹਾਨੀ 

ਅਤੇ ਅਧਰਮ ਦਾ ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ।“ਭਗਵਦ ਗੀਤਾ” 

(4/7-8) ਵਿਚ ਇਸੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ ਜਦੋਂ 

ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਅਰਜੁਨ ਨੂੰ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੌਦ ਜਦ ਧਰਮ 

ਦੀ ਹਾਨੀ ਅਤੇ ਅਧਰਮ ਦਾ ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ; ਤਦ ਤਦ ਹੀ 

ਮੈਂ ਆਪਣੇ ਰੂਪ ਨੂੰ ਰਚਦਾ ਹਾਂ (ਪ੍ਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹਾਂ); ਕਿਉਂਕਿ 
ਸਾਧੂ (ਸਾਤਵਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ) ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਕਰਨ 
ਲਈ ਅਤੇ ਦੂਸ਼ਿਤ ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ 

ਕਰਨ ਲਈ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨ ਲਈ, ਯੁਗ 

ਯੁਗ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹਾਂ ( ਯਦਾ ਯਦਾ /ਹ ਧਰ੍ਮਸ੍ਯ...)। 

“ਦਸਮ ਗਰੰਥ” (ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ) ਵਿਚ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ -- 



ਅਵਤਾਰ 

ਜਥੇ ਜਥ' ਹੋਤਿ ਆਰਸ਼ਾਟ ਅਪਾਰਾ/ ਤਬ ਤਝ' ਦੌਹ ਧਰਤਾ 
%ਵਤਾਰਾ/ ਕਾਲ ਸ਼ਲਨ ਕੇ ਘੱਖ ਤਮਾਸ਼ਾ/ ਆੰਤਹ ਕਾਲ 

ਕਾਰਤ ਹੈ ਨਾਸਾ/ 2 / ਇਸ ਰੌ੍‌ਥ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਚੌਬੀਸ 
ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ - ਮੱਛ, ਕੱਛ, ਨਰ, 

ਨਾਰਾਇਣ, ਮਹਾਮੋਹਿਨੀ, ਬੈਰਾਹ, ਨਰਸਿੰਘ, ਬਾਵਨ, 

ਕੈਟਭ ਸੈਘਾਰਕ, ਅਰਹੈਤ ਦੇਵ, ਮਨੂ, ਧਨਵੈਤਰ, ਸੂਰਜ, 

ਚੰਦ , ਰਾਮ, ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ, ਨਰ (ਅਰਜਨ), ਬਊਧ, ਨਿਹਕਲੈਕੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਵਰਗੀਕਰਣ ਕਲਾ (ਸ਼ਕਤੀ) ਅਨੁਸਾਰ 

ਹੈ। “ਦਸਮ-ਗੰੰਥ” ਵਿਚ “ਉਪਾਵਤਾਰ” (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਅਧੀਨ 

ਬ੍ਹਮਾ ਅਤੇ ਰੁਦੂ ਦੇ ਆਖਿਆਨ ਦਰਜ ਹਨ। 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਵਾਂਗ ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੇ ਵੀ 
ਅਨੌਕ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ 

ਸ਼ਿਵ, ਲਿਗ, ਵਾਯੂ ਆਦਿ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ।'ਸ਼ਿਵ 

ਪੁਰਾਣ” (ਸਤਰੁਦ ਸੈਹਿਤਾ/ਅ.17) ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਵਾਂਗ ਸ਼ਿਵ 

ਦੇ ਵੀ ਦਸ ਅਵਤਾਰ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਅਵਤਾਰ 

ਦੀ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਵੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਮਹਾਕਾਲ ਪ੍ਰਮੁਖ 

ਅਤੇ ਪਹਿਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਨਾਂ ਮਹਾਕਾਲੀ 

ਹੈ। ਸ਼ਿਵ ਅਧਿਕਤਰ ਭਿਆਨਕ ਅਤੇ ਉਗ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 

ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕੇ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗਣਪਤੀ, ਸੂਰਜ, ਬ੍ਹਮਾ ਅਤੇ 

ਸ਼ਕਤੀ ਦੀਆਂ ਅਵਤਾਰ-ਕਲਪਨਾਵਾਂ ਬਹੁਤੀ ਮਾਨਤਾ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕੀਆਂ। ਮੱਧਕਾਲ ਤਕ ਬੌਧ ਅਤੇ ਜੈਨ 

ਮਤਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਅਵਤਾਰਵਾਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋ 
ਗਿਆ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਅਵਤਾਰਵਾਦੀ 

ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਵੀ 
ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋ ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕੇ। ਅਵਤਾਰਾਂ ਤੋੱ 

ਇਲਾਵਾ “ਅੰਸ਼ਾਵਤਾਰ” ਅਤੇ “ਉਪ-ਅਵਤਾਰ” (ਵੇਖੋ) 

ਦੀਆਂ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਵੀ ਮੰਨੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਧਰਮ ਸਾਧਕਾਂ ਜਾਂ -ਸੈਤਾਂ` ਨੇ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਕਿਸਮ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ' ਦਿੱਤੀ ਜਿਹੋ- 

ਜਿਹੀ ਸਗੁਣ ਉਪਾਸਕਾਂ ਨੇ ਦਿੱਤੀ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਅਵਤਾਰ 
ਈਸ਼ਵਰ ਦੇ ਸਥੂਲ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ 

ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਵਹੀਰੀਆਂ 

ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ। ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੇ ਗੁਣਂ-ਮਹਾਤਮ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਤਾਂ ਹੋਇਆ ਹੈ 

(ਜਿਵੇਂ _ਹਠਿ ਲੁਗੁ ਜੁਗ ਭਗਤਾ ਉਪਾਇਆ ਧੰੌਜ਼ ਰਖਦਾ 

ਆਇਆ ਰਾਮ' ਰਾਲੰ / ਹਰਨਾਖਸ਼ ਦੁਸਟ ਹਰ #ਨਿਆ 

ਪ੍ਹਲਾਦੁ ਤਰਾਇਆ/ -ਗੁ .ਗੁੰ.451), ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਭੇਦ ਪਾਉਣ ਦੇ ਅਸਮਰਥ ਹੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 

_ ਹੈ- ਅਵਤਾਰ ਨ ਜਾਨ/ਹ ਅੰਤ / ਪਰਮੇਸਰ ਪਾਰਲ੍ਹਹਮ ਬੇਅੰਤ / 

(ਗੁ.ਰੀੰ.894), ਦਸ ਅਓਂਤਾਰ ਰਾਜੇ ਹੋਇ ਵਰਤੇ ਮਹਾਦੇਵ 

ਅਓਹੂਤਾ / /ਤਨ੍ਹ ਭੀ ਅੰਤ ਨ ਪਹਇਓ ਤੌਰਾਂ ਲਏ ਥਲਾਂ 
/ਬੇਭੂਤਾ /(ਗੁ.ਰੋ੍‌747)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦਾ ਖੰਡਨ ਅਤੇ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਦਾ ਨਿਖੇਧ 

_ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਪਰੰਪਰਾਗਤ 
ਅਵਤਾਰਾਂ ਪਤਿ ਕੋਈ ਇਸ਼ਟ-ਭਾਵਨਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਵਹੀਰੀਆ (1848-1916 ਈ.): 
ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਥੋਹਾ ਖ਼ਾਲਸਾ” 
ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 12 ਜੂਨ 1848 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 

ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਇਕ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸੜੀ ਵਜੋਂ ਉਭਰ ਕੇ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਅਤੇ 
ਮਾਮੇ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਫਿਰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ ਲਗ ਗਿਆ। 
ਅੱਠ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਕੱਲਰ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ 
ਬੇਦੀ ਤੋਂ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਵੀਹ ਸਾਲ ਦੀ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਅਧਿਕ ਨੇੜੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 

ਆਪਣਾ ਕਾਰ-ਵਪਾਰ ਵੀ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ” ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ 
ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਖਾ ਖੋਲੀ ਤਾਂ ਇਹ ਉਸ ਦੇ ਮੋਢੀ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕੀਤੇ 
ਜਾਂਦੇ ਵਿਰੋਧ ਦਾ ਜਵਾਬ ਦੇਣ ਲਈ ਅਪ੍ਰੈਲ-ਮਈ, 1885 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹਮਾਇਤੀਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 

“ਸੀ ਗੁਰਮਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਕ” ਨਾਂ ਦੀ ਮਾਸਿਕ ਪਤ੍੍‌ਕਾ 
ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਮੈਨੇਜਰ 
ਅਤੇ ਸੈਪਾਦਕ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ ਅਤੇ ਇਕ ਸਾਲ 



ਅਵਤਾਰਵਾਦ 

ਬਾਦ ਉਸ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਲਿਆ ਕੇ ਪੰਦਰਾ-ਰੋਜ਼ਾ 

ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਾ 

ਨਵਾਂ ਵਿਧਾਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1887 ਈ. ਦੀ 

ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਵਾਨਗੀ ਲਈ। 

ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1894 ਈ. ਵਿਚ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ 

ਸ਼ਾਸਤ੍‌ : ਸੈਸਕਾਰ ਭਾਗ” ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਤਖ਼ਤਾਂ, 

ਲੈਣ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਸਤਾਰ ਦੇ ਕੇ ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ 

“ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤ੍‌' (611੦' ੧੬1121005 143110181 

1੨੦) ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਕੰਮ ਲਈ ਟਿੱਕਾ ਸਾਹਿਬ 

ਸੋਢੀ ਰਾਮ ਨਾਰਾਇਣ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹਾਸਲ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1898 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡ ਪਿੰਡ ਜਾ ਕੇ ਪਰੈਪਰਿਕ 

ਵਹੀਰ” ਆਯੋਜਿਤ ਕੀਤਾ। ਵਹੀਰ ਚਲਾਉਣ ਦੀ ਇਸ ਪ੍ਚਾਰ- 

ਜੁਗਤ ਕਰਕੇ ਇਹ “ਵਹੀਰੀਆ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਦੋ 

ਸਾਲ ਬੜੀ ਗਰਮ-ਜੋਸ਼ੀ ਨਾਲ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ 

ਲਿਖਿਤਾਂ ਅਤੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ਾਰਥ ਰਾਹੀਂ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਯੋਜਨਾ 
ਬਣਾਈ ਅਤੇ ਕਈ ਕਿਤਾਬਚੇ ਅਤੇ ਟੈਕਟ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ । 

ਸੁਧਾਰ ਤਰੂ' ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 

ਪਰ ਸੈਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਦੇ ਅਕਾਲ 

ਚਲਾਣੇ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਮਨ ਉਦਾਸ ਹੋ ਗਿਆ। ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਤੋਂ ਇਹ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਗੁੰਮਨਾਮੀ ਦੀ 

ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨੂੰ ਗੁਜ਼ਾਰਨ ਲਗਾ। ਪਰ ਆਪਣੀ 

ਪਰੈਪਰਿਕ ਸੋਚ ਅਤੇ ਪਹੁੰਚ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਵਿਆਖਿਆ ਦਾ ਕੰਮ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
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ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਸੈਨ 1216 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਹੋਇਆ। 

ਅਵਤਾਰਵਾਦ : ਅਵਤਾਰ ਸੈਬੋਧੀ ਸਿੱਧਾਂਤ । ਵੇਖੋ “ਅਵਤਾਰ'। 

ਅਵਿਦਿਆ: ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ “ਅਵਿਦਿਆ?” 

(ਅਵਿਦ੍ਯਾ) ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ “ਮਾਇਆ”। ਇਹ ਮਾਇਆ ਦੀ 

ਉਹ ਦਸ਼ਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਅਗਿਆਨ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਫਸ ਕੇ ਬ੍ਰਹਮ ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 'ਭ੍ਰਮ” ਜਾਂ 

“ਅਗਿਆਨ” ਇਸ ਦੇ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ 

_ ਅਵਿਦਿਆ 

ਅਚੇਤਨਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਹ ਹੈ ਚੇਤਨਤਾ ਦੀ ਹੀ ਅਵਸਥਾ, ਪਰ ਇਸ ਅਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਜਿਸ ਵਸਤੂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਹ ਵਾਸਤਵਿਕ 

ਨਹੀਂ, ਮਿਥਿਆ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ 

ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਸਤਿ ਮੰਨ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਤਿ 

'ਬ੍ਹਮ” ਨੂੰ ਭੁਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਥਿਤੀ ਅਹੰਕਾਰ ਜਾਂ ਹਉਮੈ 

ਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਪਯਸ਼ ਦੇ ਕਾਰਣ-ਸਰੂਪ ਅਵਿਦਿਆ ਨੂੰ 

ਸਾਧਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਗਈ ਹੈ-#ਨਜਹ ਪਰਲੌਕ ਜਾ/ਇ 

ਅਪਕਾਗਿ/ਤ ਸੋਈ ਅ/ਝ/ਦਿਆ ਸ਼ਾ? / (ਗੁ ਰੀ .1253)। 

ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਅਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਹਿਤ 

ਪਾਲਣ ਵਾਲਾ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਆੋ ਅਆ/ਓ/ਇਆ /ਹਤ ਕੰਨ / 

(ਗੁ.ਰੀ.486)। 

“ਭ੍ਰਮ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਕਰਦਿਆਂ ਆਚਾਰਯ ਸ਼ੈਕਰ 

ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਵੇਖੀ ਹੋਈ ਵਸਤੂ ਦੇ ਮਨ ਉਤੇ 

ਪਏ ਬਿੰਬ ਜਾਂ ਸਮ੍ਿਤੀ-ਛਾਇਆ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਦੂਜੀ ਵਸਤੂ 

ਉਤੇ ਆਰੋਪਿਤ ਕਰਨਾ “ਭ੍ਰਮ” ਹੈ। ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਅਧਿਆਸ (ਅਧ੍ਯਾਸ) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ ਰੱਸੀ ਵਿਚ ਸੱਪ ਦਾ ਭੁਮ ਅਵਿਦਿਆ 

ਕਾਰਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਵਿਦਿਆ (ਮਾਇਆ) 

ਆਤਮਾ ਵਿਚ ਅਨਾਤਮ ਵਸਤੂ ਦਾ ਆਰੋਪ ਕਰਦੀ ਹੈ।ਸੈਸਾਰ 

ਵਿਵਹਾਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੀ ਸਤਿ ਹੈ, ਪਰਮਾਰਥ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਮਿਥਿਆ ਹੈ, ਭੁਮ ਹੈ, ਮਾਇਆ ਹੈ। 

ਮਾਇਆ ਜੇ ਸਭ ਲਈ (ਸਮਸ਼ਟੀਗਤ) ਭ੍ਰਮ ਦਾ 

ਕਾਰਣ ਹੈ ਤਾਂ ਅਵਿਦਿਆ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਭ੍ਰਮ ਦਾ ਕਾਰਣ 

ਹੈ। ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਅਵਿਦਿਆ ਸਮਸ਼ਟੀ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਮਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਮਾਇਆ ਵਿਅਸ਼ਟੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਵਿਦਿਆ 
ਹੈ। 

ਅਵਿਦਿਆ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਕ, ਉਹ 

ਜੋ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਵਸਤੂ (ਅਧਿਸ਼ਠਾਨ) ਨੂੰ ਢਕ ਲੈਦੀ ਹੈ ਜਾਂ 
ਵੇਖਣ ਵਿਚ ਰੁਕਾਵਟ ਪੈਦਾ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਨ 

ਸਮਝ ਸਕਣਾ। ਦੂਜੀ, ਉਹ ਜੋ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਵਸਤੂ ਉਤੇ 

ਕਿਸੇ ਦੂਜੀ ਵਸਤੂ ਦਾ ਆਰੋਪ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਰੱਸੀ 

ਉਤੇ ਸਤਿ ਦਾ ਆਰੋਪ। ਅਵਿਦਿਆ ਸਦ ਅਸਦ ਵਿਲੱਖਣ 

( ਸ਼ਦਸ਼ਦਾਵਲਕ੍ਸ਼ਣ ਹੈ। ਅਵਿਦਿਆ ਅਨਾਦਿ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। 



ਆਈ ਪੰਥ 

ਅਵਿਦਿਆ ਹੀ ਬੈਧਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਇਸੇ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ 

ਕਾਰਣ ਅਹੰਕਾਰ ਜਾਂ ਹਉਮੈ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਆਈ ਪੰਥ: ਗੋਰਖ ਨਾਥ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਤ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ 
ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ੧2 

ਪੰਥਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ ਜਿਵੇਂ ਸਤਯਨਾਥੀ, ਧਰਮਨਾਥੀ, 

ਰਾਮ ਪੰਥ, ਨਟੇਸ਼ੂਰੀ, ਕਨ੍ਹਣ, ਕਪਿਲਾਨੀ, ਵੈਰਾਗੀ, ਮਾਨ 

-ਨਾਥੀ, ਆਈ ਪੰਥ, ਪਾਗਲ ਪੰਥ, ਧਜਪੰਥ ਅਤੇ 

ਗੰਗਾਨਾਥੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਆਈ ਪੰਥ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪੁਸਿੱਧ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਈ ਜਾਂ ਆਯ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਦੁਰਗਾ ਅਥਵਾ 

ਦੇਵੀ। ਇਸ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਦੇਵੀ ਦਾ ਇਕ ਮੰਦਿਰ 

ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚ ਬੈਭਿਲਰਾ ਵਿਚ ਹੈ। 

ਨਾਥ ਸਾਧਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਜੋ ਲੋਕ ਦੇਵੀ ਪਤਿ ਅਧਿਕ 

ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦੇ ਸਨ ਜਾਂ ਉਪਾਸਨਾ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ 

ਦਿੰਦੇ ਸਨ ਜਾਂ ਵਾਮ-ਮਾਰਗ ਵਲ ਅਧਿਕ ਝੁਕਾ ਰਖਦੇ ਸਨ, 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਈ ਪੰਥ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ 

ਲੋਕ ਹੋਰਨਾਂ ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਪੰਥਾਂ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ ਉਦਾਰ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਜਪੁ ਜੀ” (28) ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਈ 

ਪੰਥ ਦੇ ਸਹੀ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀ 
(ਮਨੁੱਖਤਾ) ਪ੍ਰਤਿ ਮਿਤਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਨਾ 

ਵਾਸਤਵਿਕ ਆਈ ਪੰਥ ਹੈ - ਆਈ ਪੰਥੀ ਸ਼ਗਲ ਜਮਾਤਾਂ 

ਮਾਨੈ ਜੀਤੀ ਜਗ ਜਾਤਿ /(ਅ. ਗੰ 5) 

ਆਸਨ: ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ 

ਹੈ ਸਥਿਤ ਬੈਠਣਾ, ਨਿਠ ਕੇ ਬੈਠਣਾ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਹੋਈ 

ਹੈ। ਯੋਗ ਦੇ ਅਸ਼ਟਾਂਗ (ਅੱਠਾਂ ਅੰਗਾਂ) ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਤੀਜਾ 

ਅੰਗ ਹੈ। “ਯੋਗ-ਸੂਤ੍” (2/46) ਅਨੁਸਾਰ ਦੇਰ ਤਕ 

ਨਿਸਚਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਕੋ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਬੈਠਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ 

“ਆਸਨ” ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਰਵ-ਪ੍ਸਿੱਧ ਗਿਣਤੀ 84 ਮੰਨੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਆਸਨਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪਸ਼ੂ ਅਤੇ ਪੰਛੀਆਂ 

ਦੀਆਂ ਬੈਠਕਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ' ਚਾਰ 

ਆਸਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹਨ, ਜਿਵੇ ਸਿੱਧਾਸਨ, 

ਪਦਮਾਸਨ, ਸਿੰਹਾਸਨ ਅਤੇ ਭਦਾਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਆਸਨਾਂ ਵਿਚ 

ਸਿੱਧੀ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਬੜੇ ਅਭਿਆਸ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। 
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ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਆਸਨਾਂ ਪਤਿ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਦਬ ਨਾਲ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਂ ਹੋਰ ਕਿਸੇ 

ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਚੌਕੜੀ ਮਾਰ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਕਰਨਾ ਜਾਂ 

ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨਾ ਹੀ ਸਰਵ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ “ਆਸਨ” ਹੈ। 

ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੧: ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ . 
ਰਚੀ ਇਹ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਵਾਰ ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੀਆਂ 

ਸੰਗਤਾਂ, ਦੀਵਾਨਾਂ ਜਾਂ ਹੇਰ ਮੰਗਲਮਈ ਕਾਰਜਾਂ ਵੇਲੇ ਇਸ 

ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ 'ਟੁੰਡੇ ਅਸ ਰਾਜੈ ਕੀ ਧੁਨੀ” 

ਉਪਰ ਗਾਉਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਰਾਜਾ 

ਸਾਰਗ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਅਸਿਰਾਜ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਮਤਰੇਏ ਭਰਾਵਾਂ 

(ਸਰਦੂਲ ਰਾਏ ਅਤੇ ਸੁਲਤਾਨ ਖ਼ਾਨ) ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਛੋ 

ਲਾਹੁਣ ਲਈ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਕਰਕੇ ਇਕ ਅੰਨ੍ਹੇ ਖੂਹ ਵਿਚ ਸੁਟ 
ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਚੰਗੇ ਭਾਗਾਂ ਕਰਕੇ ਉਹ ਬਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ 

ਨੂੰ ਵਣਜਾਰੇ ਕਢ ਕੇ ਦੈਵ-ਨੇਤ ਉਸ ਦੇਸ਼ ਲੈ ਗਏ ਜਿਥੋਂ ਦਾ 

ਨਿਰਸੈਤਾਨ ਰਾਜਾ ਉਦੋਂ ਹੀ ਮਰਿਆ ਸੀ। ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 

ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਵੜਨ ਦੀ ਸ਼ਰਤ ਪੂਰੀ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਵਜ਼ੀਰਾਂ 

ਨੇ ਅਸਿਰਾਜ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬਿਠਾ ਦਿੱਤਾ। ਪੂਰੀ 

ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਰਾਜ ਫਿਰ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਢਾਢੀਆਂ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਕੀਰਤੀ ਨੂੰ ਜਿਸ ਵਾਰ ਵਿਚ 

ਗਾਇਆ, ਉਸ ਦੀ ਲੋਕ-ਪ੍ਿਯਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਧੁਨਿ ਉਤੇ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਨੂੰ ਗਾਉਣ 

ਦੀ ਹਦਾਇਤ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਬਾਰੇ “ਪੁਰਾਤਨ- 

ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 32) ਵਿਚ ਜੋ ਉਥਾਨਿਕਾ ਲਿਖੀ ਹੋਈ 

ਹੈ, ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਸ਼ਕਰਰੀਜ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ 

ਬੈਠੇ ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਮੁਰੀਦ ਸ਼ੇਖ ਕਮਾਲ ਆਪਣੇ ਮੁਰਸ਼ਿਦ 

ਦੀ ਰਸੋਈ ਲਈ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਲਕੜੀਆਂ ਚੁਗਦਿਆਂ ਉਥੇ 

ਜਾ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਰਦਾਨੇ ਨਾਲ ਹਰਿ-ਨਾਮ 

ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਮਗਨ ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਉਚਾਰ ਰਹੇ ਸਨ - 

ਆਪ ਪਟੀ ਕਲਮ ਆਪ ਉਪਰ ਲਖ /ਡ ਤੂੰ / ਏਕੇ ਕਹੀਐ 
ਨਾਨਕਾ ਦੂਜਾ ਕਾਜੈ ਨੂ / (ਗੁ.ਰੰ.1291)। ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ 

ਸ਼ੇਖ ਕਮਾਲ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਨੋ ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ 
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੫... 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਫਿਰ ਸੁਣ ਕੇ ਕੰਠ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਡੇਰੇ 

ਉਤੇ ਵਾਪਸ ਆ ਕੇ ਮੁਰਸ਼ਿਦ ਨੂੰ ਸੁਣਾਇਆ। ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਰਹਮ 

ਇਸ ਸ਼ਲੋਕ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਦੇ 

ਰਚੈਤਾ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ ਕਰਨ ਲਈ 

ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਕਾਫ਼ੀ ਦੇਰ ਤਕ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ ਵਿਚਾਰ- 

ਵਟਾਂਦਰੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ੇਖ ਕਹਿਣ ਲਗਾ - ਨਾਨਕ, /ਹਕਾ 

ਖੁਦਾਇ ਕਾਂ ਵਾਰ ਸ਼ਣਾ/ਏ, ਅਸਾਨੂੰ ਇਹ ਮਥਸੂਦ ਹੈ, ਜੋਂ 

ਵਾਰ ਦਹ ਬਾਝ ਹੋਂਦਾ ਨਾਹੀਂ; ਅਤੇ ਤੂ /ਹਕੇਂ ਕਾ ਆਖਦਾ 

ਹੈ, ਵੇਖਾਂ ਖੁਦਾਇ ਦਾ ਸ਼ਗੀਕ ਤੂ ਕਵਣ ਕਰਸੀ ? ਤਬ ਸ਼ਾਸ਼ੇ 
ਆਖਿਆ, ਮਰਦਾਨਿਆ, ਰਥਾਝ਼ ਵਜਾਇ/ ਤਾ ਮਰਦਾਨੇ 

ਸਲੌਂਕ, ਆੰਤਿਗੁਰੁ ਪ੍ਰਸਾਦ ਆਸਾ ਕੰ ਵਾਰ ਅਹਲਾ ੧ /ਇਸ 
ਅਵਸਰ ਉੱਤੇ ਕੇਵਲ ਨੌ ਪਉੜੀਆਂ ਉਚਾਰੀਆਂ ਗਈਆਂ, 

ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਕਿਸੇ ਦੁਨੀ ਚੰਦ ਪ੍ਤਿ ਕਹੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਦੀ ਉਥਾਨਿਕਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਵਾਰ ਇਕ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤ ਦੇ ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ ਉਚਾਰੀ ਗਈ ਸੀ 

ਜਿਸ ਦਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਸ਼ਰੀਕ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਤੋਂ ਬਖ਼ੂਬੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਾਰ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀਕੋਣ ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ 

ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਬਾਰੇ ਵੇਰਵਾ ਦੇ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 

ਆਤਮਿਕ ਸ਼ੁੱਧੀ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ੁੱਧੀ ਪਾਖੰਡਾਂ, 

ਭਰਮਾਂ ਅਤੇ ਔਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਕੇ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੁਆਰਾ ਸੈਭਵ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਸਮਾਜਿਕ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ 

ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਰਖ ਕੇ ਲੌਕ-ਕਲਿਆਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਪਾਖੰਡਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ 

ਕਰਨਾ ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ। ਉਸ ਵਕਤ 

ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਗਤਿ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਬੜੀ 

ਯਥਾਰਥ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦੀ 

ਨਿਘਰੀ ਹੋਈ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਹਉਮੈ ਹੈ। ਜਦ 
ਤਕ ਹਉਮੈ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਤਦ ਤਕ ਮਨੁੱਖ 

ਆਪਣੇ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਦੀ ਪਛਾਣ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਅਸਲ 

ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੧ 

ਵਿਚ, ਇਸ ਵਾਰ ਦਾ ਮੂਲ ਮੁੱਦਾ ਹੈ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਆਚਰਣ 

ਵਿਚ ਇਤਨਾ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ ਜਾਏ ਕਿ ਉਹ ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ 

ਭੌਤਿਕ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਉਠ ਕੇ ਦੈਵੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ 

ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕੇ। ਇਸ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅਤੇ 

ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਉਤੇ ਵੀ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ 

ਹੈ ਅਤੇ ਜੰਜੂ, ਸਾਧ, ਸੂਤਕ ਆਦਿ ਰੁੜ੍ਹ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਦੀ 

ਨਿਰਰਥਕਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਸਤਰੀ ਸੈਬੈਧੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 

ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ - ਸੋ ਕਿਉਂ ਮੰਦਾ ਆਥੀਆੰ /ਜਤ ਜੰਮਹਿ 

ਰਾਜਾਨ / 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ _ 

ਲਿਖੀਆਂ 24 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਤੋੱ 

ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਵਿਚ 60 ਸ਼ਲੌਕ ਵੀ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

45 ਸ਼ਲੋਕ (ਜੇ 12ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਲਗਦੇ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਲੋਕ 

ਨੂੰ ਦੋ ਗਿਣੀਏ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ 44) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੇ 15 ਗੁਰੁ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਹਨ। 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਆਈ ਇਸ ਉਕਤੀ “ਵਾਰ ਸਲੋਕਾ ਨਾਲਿ ਸਲੌਕ 

ਭੀ ਮਹਲੇ ਪਹਲੇ ਕੇ ਲਿਖੇ” ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ 

ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ 

ਸੈਯੁਕਤ ਕੀਤੇ ਸਨ। 

ਗਈ ਸੀ। ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਵੰਡ ਇਕ- ਸਮਾਨ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਘਟੋ-ਘਟ ਦੋ ਅਤੇ ਵਧ 

ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਦੋ ਤੱ ਉੱਨੀਂ ਤਕ ਤੁਕਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਪਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਅਤੇ ਹਰ ਪਉੜੀ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਤੁਕ ਬਾਕੀਆਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 

ਵਿਚ ਨਿੱਕੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਸਾਰੀ ਪਉੜੀ ਦਾ ਸਾਰ-ਤੱਤ੍ਰ 

ਸਮੋਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਧਾਨ ਦਾ ਪਾਲਨ ਕੇਵਲ 

22ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਜਿਥੇ ਪੰਜ ਦੀ ਥਾਂ ਛੇ 

ਤੁਕਾਂ ਹਨ। 

ਬਿਬਾਵਲੀ ਅਤੇ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਸਾਮੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ 



ਆਸਾ-ਮਲਸਾ 

ਕਾਫ਼ੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਕੁਝ ਕੁ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸਮਾਦ, ਕੁਦਰਤ, 

ਭੈ, ਹਉ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰਾਵ੍੍‌ਤੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਕ 

ਖ਼ਾਸ ਕਿਸਮ ਦੀ ਨਾਦ-ਸੁੰਦਰਤਾ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਸ਼ਲੇਕਾਂ 

ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸੈਲੀ ਪਾਖੰਡ-ਖੰਡਨੀ ਹੈ, ਪਰ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ 

ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਸਹਿਜ ਰੂਪ ਵਾਲੀ ਹੈ। 

ਆਸਾ-ਮਨਸਾ : “ਆਸਾ” (ਆਸ਼ਾ) ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਇੱਛਾ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਕੋਈ 

ਆਸ ਕਰਨਾ ਅਨੁਚਿਤ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਕੀ ਥਾਂ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਹਰ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਆਸ ਕਰਨੀ ਹੀ ਫਲੀਭੂਤ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ -- ਧਰ ਜੀਅਨੇ /ਇਕ ਟੋਕ ਤੂ ਲਹ /ਝਡਾਨਾ 
ਆਸ਼/ ਨਾਨਕ ਨ /ਹਿਆਈਐ ਕਾਰਜੁ ਆਵੈ ਰਾਸ / 

(ਗੁ.ਰ੍੍‌.257)। 

“ਮਨਸਾ” ਦਾ ਤਾਤਪਰਜ ਹੈ ਮਨ ਦੀ ਸੈਕਲਪ- 

ਬਿਰਤੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਅਨ ਕਾ ਕਹਿਆ 

ਮਨਸ਼ਾ ਕਠੋ /ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਮਨਸਾ ਦਾ 

ਸਰੂਪ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ -- ਜੌਸੀਂ ਆਸ਼ਾ ਤੈਸੀ ਮਨਸਾ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਦੀ 

ਗੱਲ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਹੀ ਹੈ -ਆਸ਼ਾ ਮਨਸ਼ਾ ਦੋਊਂ 

/ਝਨਾਸ਼ਤ ਤਹਿ ਗਣ ਆਸ਼ /ਨਰਾਸ਼ ਭਈ /(ਗੁ ਰੀ .356)। 

ਆਸਾਮੀ ਸਿੱਖ: ਆਸਾਮ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗਏ ਸਨ। ਜਨਮਸਾਖੀ-ਸਾਹਿਤ (ਨੂਰ 
ਸ਼ਾਹ ਨਿਸਤਾਰਾ) ਅਨੁਸਾਰ ਉਦੋਂ ਮਰਦਾਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਨਾਲ ਸੀ। ਉਥੋਂ ਦੀਆਂ ਜਾਦੂ-ਟੂਣਿਆਂ ਵਿਚ ਸਿੱਧਹਸਤ 

ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੇ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਭੇਡੂ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਜੋ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਫਿਰ ਆਪਣੇ ਅਸਲੀ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਆਇਆ। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸੈਨ 1666-67 ਈ. 

ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਆਸਾਮ ਆਏ ਸਨ। ਰਾਜਾ 

ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸਮਝਾਉਣ ਨਾਲ ਦੋਹਾਂ 
ਵਿਚ ਆਪਸੀ ਸਮਝੌਤਾ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਲੜਾਈ ਟਲ ਗਈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਹਰ ਸੈਨਿਕ ਤੋਂ ਪੰਜ ਪੰਜ 
ਢਾਲਾਂ ਮਿੱਟੀ ਦੀਆਂ ਭਰਵਾ ਕੇ ਬ੍ਹਮਪੁੜ੍ ਦਰਿਆ ਦੇ ਸੱਜੇ 

ਆਸਾਮੀ ਸਿੱਖ 

ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਪਵਾਈਆਂ ਅਤੇ ਇਕ ਥੜਾ ਬਣਵਾਇਆ ਜੋ 

ਬਾਦ ਵਿਚ “ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ” ਜਾਂ “ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਵਜੋਂ 

ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ 

ਹੈ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ? ਦੇ ਨਾਂ 

ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਆਸਾਮ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦਾ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਨਾਲ ਤੀਜੀ 

ਵਾਰ ਵਾਸਤਾ ਉਦੋਂ ਪਿਆ ਜਦੋਂ ਬਰਮੀਆਂ ਦੇ ਤੀਜੇ ਹਮਲੇ 

ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਅਹੋਮ ਕਬੀਲੇ ਦੇ ਰਾਜਾ ਵਿਸ਼ਵਨਾਰਾਇਣ 

ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਚੇਤਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਕਮਾਨ ਹੇਠ ਪੰਜ ਸੌ ਸਿੱਖ 

ਸੈਨਿਕ ਆਸਾਮ ਭੇਜੇ। ਬਰਮੀਆਂ ਨੂੰ ਖਦੇੜਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਹੁਤ 

ਸੈਨਿਕ ਉਥੇ ਹੀ ਵਸ ਗਏ। ਚੇਤਨ ਸਿੰਘ ਖ਼ੁਦ ਮਾਰਿਆ 

ਗਿਆ ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਪਤਨੀ ਜੀਉਂਦੀ ਰਹੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਵਿਚ “ਮਾਤਾ ਜੀ” ਵਜੋਂ ਜਾਣੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ। ਉਸ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ 

ਬਣਿਆ “ਮਾਤਾ ਜੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ” ਬੋਰਕੋਲਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਆਪਣੇ ਆਪ 

ਨੂੰ ਸ਼ੁੱਧ-ਸਰੂਪੀ ਸਮਝਦੀ ਹੈ। ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਅਜਿਹੇ ਵੀ ਸਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਆਸਾਮ ਦੀਆਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰਕੇ 

ਬੱਚੇ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ ।ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਕਲ-ਸੂਰਤ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਨਾਲੋਂ 

ਕੁਝ ਭਿੰਨ ਆਸਾਮੀਆਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਆਸਾਮੀ ਸਿੱਖ ਸ਼ੁੱਧ ਅਤੇ ਸੈਕਰਿਤ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਦਸ ਹਜ਼ਾਰ ਦੇ ਕਰੀਬ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਨੌਗਾਉਂ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ 

ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਕਿੱਤਾ ਖੇਤੀ-ਬਾੜੀ ਹੈ। 

ਆਸਾਮੀ ਸਿੱਖ ਆਪਣਾ ਪਿਛਾ ਪੰਜਾਬ ਨਾਲ 

ਜੋੜਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੌਰਵ ਅਨੁਭਵ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ 

ਆਸਾਮੀਆਂ ਦੀ ਮਦਦ ਲਈ ਪੰਜਾਬੋਂ ਆਏ ਸਨ। ਹੁਣ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਨੈ ਆਸਾਮ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਪਣਾ ਲਿਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ 

ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਵਿਚ ਇਹ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰਹਿਣ ਢੰਗ ਅਤੇ ਆਉ-ਭਗਤ ਆਸਾਮੀ 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਤੋ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੈ। ਜਾਦੂ-ਟੁਣਿਆਂ ਵਿਚ 

ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਇਹ ਸਮਝ 

ਨਹੀਂ ਸਕਦੇ । ਪਰ ਆਪਣੇ ਪਿਦਰੀ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਹ ਬਹੁਤ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਅੰਮ੍ਰਿਤਧਾਰੀ ਹਨ। ਸਿੱਖ 

ਤਿਉਹਾਰਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਹ ਉਥੋਂ ਦੇ ਤਿਉਹਾਰਾਂ ਵਿਚ 



ਆਸਾ ਰਾਗ 

ਵੀ ਰੁਚੀ ਲੈਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਥੇ “ਆਸਾਮ ਸਿੱਖ 

ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ” ਬਣਾਈ ਹੋਈ ਹੈ ਜੋ ਆਸਾਮ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ 

ਮਾਨਤਾ ਦਿਵਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਵੀ ਪਸੰਦ 

ਨਹੀਂ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਦੂਜੇ ਦਰਜੇ 

ਦੇ ਸਿੱਖ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇ। 

ਨਵੀਂ ਪੀੜ੍ਹੀ ਦੇ ਸਿੱਖ ਬੱਚੇ ਆਪਣੀਆਂ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 

ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲ ਕੇ ਕਾਰਜ-ਖੇਤਰ ਨੂੰ ਵਿਸਤਾਰਨ 

ਲਗ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈ ਵਪਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਕਈ 

ਅਧਿਆਪਨ ਦੇ ਕੰਮ ਵਿਚ ਰੁਝੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਕਈ ਸਰਕਾਰੀ 

ਨੌਕਰੀਆਂ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ ਹਨ। ਆਧੁਨਿਕ ਬੋਧ ਕਰਕੇ 

ਇਕ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਪਰ ਅਗੇ ਵਧ ਰਹੇ ਹਨ । ਸਿੱਖ- 

ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਪੂਰੀ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖ- 

ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਪੂਰੀ ਕਟੜਤਾ ਨਾਲ ਪਾਲਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਆਸਾ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ): ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ 

ਇਸ ਰਾਗ ਦੇ ਆਰੋਭ ਵਿਚ ਇਕ ਸ਼ਬਦ 'ਸੋਦਰ” ਦਾ ਅਤੇ 

ਇਕ 'ਸੋਪੁਰਖ” ਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਿਛੋ 231 ਚਉਪਦੇ , 39 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਤਿੰਨ ਬਿਰਹੜੇ , ਦੋ ਪਟੀਆਂ, 35 ਛੰਤ ਅਤੇ 

ਇਕ ਵਾਰ ਹੈ। ਭਗਤ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 37 ਸ਼ਬਦ 

ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ, ਪੰਜ ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ, ਦੋ ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ, ਤਿੰਨ 

ਧੰਨੇ ਦੇ (ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੂਜਾ ਮਹਲੇ ਪੰਜਵੇਂ ਦਾ ਹੈ) ਅਤੇ ਦੋ 

ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਹਨ __ 
ਇਸ ਰਾਗ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ “ਸੋਦਰ ਮ.੧" ਅਤੇ 

“ਸੋਪੁਰਖ ਮ.੪”" ਉਪ- ਸਿਰਲੇਖਾਂ ਅਧੀਨ ਜੋ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਆਏ 

ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਚਉਪਦਿਆਂ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਉੱਜ ਕੁਲ ਚਉਪਦੇ 231 ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 

ਦੇ ਯੋਗ ਨਾਲ 233 ਗਿਣਤੀ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 

ਸ਼ਬਦਾਂ ਬਾਰੇ ਵੇਖੋ “ਸੋਦਰ (ਬਾਣੀ)', 'ਸੋਪੁਰਖ (ਬਾਣੀ)”। 

ਕੁਲ 231 ਚਓਪਾ/ਦਆਂ ਵਿਚੋਂ 39 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦ-ਸਮੁੱਚਾਂ 

ਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 13 ਚਉਪਦੇ ਦਰਜ ਹੋਏ 

ਹਨ। ਬਹੁਤੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ ਜੁੱਟ ਹਨ। ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਕੁਲ 15 ਚਉਪਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਪਹਿਲੇ-- 'ਤੂੰ ਕਰਤਾ ਸਾਚਿਆਨੁ..."ਦਾ ਉੱਲੇਖ 'ਸੁਪੁਰਖ” 

ਆਸਾ ਰਾਗ 

(ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 163 

ਚਉਪਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ, ਚਾਰ ਚਾਰ 

ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁੱਟ ਆਮ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 29ਵੇਂ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

'ਸੋਪੁਰਖ' (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਚੌਥੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਜ਼ਿਕਰ ਹੋ ਚੁਕਿਆ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 163 ਚਉਪਦਿਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਕ ਚਉਪਦਾ 

ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚਲੀ ਧੰਨੇ ਭਗਤ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਮਾਂਕ 2 

ਉਤੇ ਆਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ 

ਚਉਪਦੇ ਵਿਚ ਦੁਆਰ ਦੁਆਰ ਭਟਕਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ 

ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਮਾਨਸ ਜਨਮ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ 

ਨਸ਼ਟ ਕਰਨੋਂ ਵਰਜਿਆ ਹੈ। 

#ਆਸ਼ਟਪਦਾੀਆਂਂ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੀਆਂ ਕੁਲ 39 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 22 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਵਿਚ ਸੱਤ ਸੱਤ, 16 ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੱਠ , ਦੋ 

ਵਿਚ ਨੌਂ ਨੌਂ ਅਤੇ ਦੋ ਵਿਚ ਦਸ ਦਸ ਪਦੀਆਂ ਸ਼ਾਮਿਲ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 11ਵੀਂ ਅਤੇ 12ਵੀਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਬਾਬਰ ਦੇ ਹਮਲੇ 

ਨਾਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ 15 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਵਿਚ ਨੌਂ ਨੌਂ ਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ 

ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਮੁੱਖ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀ ਵਿਚ ਇਕ ਪਿੰਡ ਦੇ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀਂ ਚੰਗੀ 

ਸੈਗਤ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਦਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਦੀ 
ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਕੇ ਇਸ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਹਰਿ- 

ਨਾਮ ਨੂੰ ਹੀ ਸਥਿਰ ਮੰਨਿਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਨਾਲ 

ਵਿਅਕਤੀ ਆਤਮਿਕ ਤੌਰ "ਤੇ ਸਦਾ ਸੁਖੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਤੋ ਬਾਦ 

ਤਿੰਨ ਹੌਰ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ “ਬਿਰਹੜੇ ਘਰੁ ੪ ਛੰਤ ਕੀ ਜਤਿ” 

ਉਕਤੀ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। (ਵੇਖੋ “ਬਿਰਹੜੇ , ਮ.੫)। 

ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦੋ ਪਟੀਆਂ ਦਰਜ ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਪਟੀ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ। (ਵੇਖੋ 'ਪਟੀ, ਮ.੧" ਅਤੇ “ਪਟੀ, ਮ.੩')। 

ਛੰਤ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ 35 ਛੰਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਪੰਜੇ ਛੰਤ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ 

ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ ਭਾਵ-ਭਿੰਨੀ 

ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਚੁਕੀ ਇਕ ਸੁਹਾਗਣ 



ਆਸਾ ਰਾਗ 

ਇਸਤਰੀ ਰੂਪੀ ਸਾਧਕ ਵਲੋ ਨਵ- ਵਿਆਹੁਤਾ ਇਸਤਰੀ 

ਰੂਪੀ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪਤੀ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਪ੍ਰੇਮ-ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦੋ ਛੰਤ 

ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਕ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਜੁੱਟ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਦਸ 

ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੁਆਰਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ 14 

ਛੰਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਵਿਚ ਛੇ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਅੱਠ ਪਦੇ 

ਹਨ, ਜਦ ਕਿ ਬਾਕੀਆਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ, ਗੁਰੂ ਦੇ ਯੋਗਦਾਨ , ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕਤਾ, ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਅਤੇ 

ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁੱਟਾਂ 

ਵਾਲੇ ਛੇ ਉਹ ਛੰਤ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ ਜੋ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ “ਆਸਾ 

ਕੀ ਵਾਰ” ਦੀਆਂ 24 ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ 

ਅਤੇ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 'ਛਕੇ ਛੋਤ' (ਵੇਖੋ) ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ 14 ਛੰਤਾਂ ਵਿਚ 

ਅਧਿਕਤਰ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁੱਟਾਂ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਛੰਤਾਂ (ਗੁਮਾਂਕ 4-7 ਅਤੇ 9) ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ 
ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੱਤਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਪ੍ਭੂ-ਮਿਲਾਪ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਭਾਵ ਨੂੰ ਦ੍੍ਰਿ ਕਰਨ ਲਈ ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਅਤੇ ਸਵਾਂਤੀ ਦਾ 

ਉਪਮਾਨ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 

ਘਰ ਨ ਟਾਹਗਜ ਨਾਨਕ ਦਟ ਟਮਾਦਾ ਜਿਪ 

ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਬਾਣੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਧਾਰਮਿਕ 

ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਮੁੱਦਿਆਂ ਉਤੇ ਗੰਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ.੧”। 

ਭਾਗਾਤ-ਬਾਣਨ? ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਕਬੀਰ ਜੀ 

ਦੇ 37 ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਸ਼ਬਦ ਤਿੰਨ 

ਤਿੰਨ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁੱਟ ਹਨ, ਕੁਝ ਚਾਰ ਚਾਰ ਦੇ ਅਤੇ ਕੁਝ 

ਪੰਜ ਪੰਜ ਦੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ 

ਵਿਛੜੇ ਹੋਏ ਜੀਵ ਦੀ ਹਾਲਤ ਦਸਦਿਆਂ ਉਸ ਦੇ ਪੁਨਰ- 

ਮਿਲਨ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ 

ਸੈਭਵ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 

ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ 

ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਅਨੇੌਕਤਾ ਵਿਚ ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦਾ ਸਰੂਪ ਝਲਕ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਛੇ 

ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਾਇਆ ਤੋਂ ਪੱਲਾ ਛੁੜਾ ਕੇ 

ਹਰਿ-ਰਸ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣਾ ਹੀ ਉਚਿਤ ਹੈ। ਧੈਨੇ ਭਗਤ ਦੇ 

ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੂਜਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਧੰਨੇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਰਾਹੀਂ ਨੀਚ ਪੁਰਸ਼ ਵੀ ਤਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਨੋ ਆਪਣੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਸੱਚੇ 
ਪੇਮ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਕਪਟ ਭਗਤੀ ਦੀ ਲੋੜ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ 

ਕਿਉਕਿ - /ਦਲਨਾ ਮਹਬਾਂਤ /ਜੰਨ੍ਹ ਸੋਈ ਸੰਚਾਆ / /ਜਿਨੂ 
ਮੰਨਿ ਹੌਰ 0/ਖ ਹੋਰ /ਸਿ ਕਾਂਢੇ ਕਾਂਚਆ / (ਗੁ .ਰ.488)। 

ਆਸਾਵਰੀ : “ਆਸਾਵਰੀ” ਕੀ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਸਥਾਪਨਾ ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀਂ ਆਈ। ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ (ਮਹਾਨ 

ਕੌਸ਼) ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਆਸਾਵਰੀ ਠਾਟ ਦੀ ਸੈਪੂਰਣ ਜਾਤਿ ਦੀ 

ਰਾਗਿਨੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਵੇਲਾ ਸੂਰਜ ਚੜ੍ਹਨ ਤੋਂ 

ਪਹਿਰ ਦਿਨ ਚੜ੍ਹੋ ਤੀਕ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਮਤਭੇਦ ਕਰਕੇ ਬਹੁਤਿਆਂ ਨੇ ਆਸਾਵਰੀ ਨੂੰ ਭੈਰਵ 

ਅਤੇ ਭੈਰਵੀ ਠਾਟ 'ਤੇ ਗਾਉਣਾ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਰਾਗਿਨੀ ਆਸਾ ਵਿਚ ਮਿਲਾ ਕੇ ਲਿਖੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਨੁਸਾਰ ਲਹਿੰਦੇ ਵਿਚ “ਮਾਝ” 

ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਆਸਾਵਰੀ” ਹੈ। 

ਸੰਨ 1855 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ 

ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਦੁਆਰਾ ਹੋਈ “ਪੋਥੀ ਆਸਾਵਰੀਆਂ' (ਵੇਖੋ) ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਿਸੇ ਨੇ “ਆਸਾਵਰੀ” ਨੂੰ ਛੰਦ-ਰੂਪ 

ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨੇ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ। ਪਰ ਅਸਲੀਅਤ 

ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਦੇ ਰਚੇ ਛੰਤ ਚੂੰਕਿ 

“ਆਸਾਵਰੀ” ਰਾਗਨੀ ਵਿਚ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਪੋਥੀ ਨੂੰ 

“ਪੋਥੀ ਆਸਾਵਰੀਆਂ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧਕ 

“ਆਸਾਵਰੀ” ਰਾਗਨੀ ਵਿਚ ਗਾ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਆਨੰਦ 

ਮਾਣਦੇ ਸਨ। 

ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ: ਰਿ 
ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 



ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਵਾਸੀ ਇਕ ਕਲਾਲ ਸਿੱਖ ਸਦਾ ਸਿੰਘ (ਨਾਮਾਂਤਰ 

'ਸਦਾਓ?) ਦੇ ਵੈਸ਼ ਵਿਚੋਂ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਕੀਤੀ। 

ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪਿਤਾ ਸ. ਬਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ 

ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1712 ਈ. ਵਿਚ 

ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਏ 

ਸਿੱਖ ਸੈਘਰਸ਼ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਇਹ 

ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਤੁਲ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਸੈਗੀ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1734 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਸਿੱਖ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਬੁੱਢਾ ਦਲ 

ਅਤੇ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਜੱਥਾ 

ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੇ ਪੰਜ ਜੱਥਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 65 ਰ 

ਸਿੱਖ ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ ਇਕ ਕੇਂਦਰੀ ਸੱਤਾ ਅਧੀਨ ਸੈਗਠਿਤ . 

ਕਰਨ ਲਈ “ਦਲ-ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਅਤੇ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਉਸ ਦਾ ਮੁਖੀ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਦਲ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਛੇ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਧੀਨ ਸਨ ਅਤੇ ਪੰਜ ਤਰਣਾ 

ਦਲ ਅਧੀਨ। ਇਹ ਮਿਸਲ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੀਆਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

`_ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਅਧੀਨ ਦਲ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇਂ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਨਵੈਬਰ 1753 ਈ. ਵਿਚ ਮੀਰ ਮਨੂੰ ਦੀ ਮੌਤ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 

ਅਰਾਜਕਤਾ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ ਲਾਭ ਉਠਾਉਦਿਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 

ਇਲਾਕੇ ਜਿਤੇਂ। ਫਰਵਰੀ 1762 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਵੱਡੇ 

ਘਲੂਘਾਰੇ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਕੇਵਲ ਦੋ ਸਾਲ ਬਾਦ ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ 

ਜਿਤਿਆ। ਸੈਨ 1777 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਇ ਇਬਰਾਹੀਮ ਨਾਂ ਦੇ 

ਭੱਟੀ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਨੂੰ ਹਰਾ ਕੇ ਉਸ ਤੋ' ਕਪੂਰਥਲਾ ਨਗਰ 

ਜਿਤ ਲਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ ਦਾ 

ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾਇਆ। ਉਸ ਦੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ 

ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਕੌਟ ਈਸਾ ਖ਼ਾਨ, ਜਗਰਾਉ', ਈਸੜੂ , 

ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਜਲੰਧਰ ਦੁਆਬ ਵਿਚ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ 

ਲੋਧੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਸਮੀਪਵਰਤੀ ਖੇਤਰ, ਅਤੇ ਬਾਰੀ ਦੁਆਬ 

ਦੇ ਜੰਡਿਆਲਾ ਸਥਿਆਲਾ, ਬੁਣਡਾਲਾ, ਜਲਾਲਾਬਾਦ, 

ਵੈਰੋਵਾਲ, ਸਰਹਾਲੀ, ਗੋਇਦਵਾਲ, ਤਰਨਤਾਰਨ ਅਤੇ ਖਡੂਰ 

ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਫਗਵਾੜਾ, ਉੜਮੁੜ ਟਾਂਡਾ 

ਅਤੇ ਅਹੀਆਪੁਰ ਦੇ ਜਿੰਮੀਂਦਾਰਾਂ ਤੋਂ ਖ਼ਿਰਾਜ ਲੈਂਦਾ ਸੀ। 

ਆਗਮ 

ਸੈਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਚਚੇਰਾ ਭਰਾ ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲਦਾਰ 

ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1801 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਫਤੇ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। 

ਉਹ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੱਗ-ਵਟ ਮਿਤਰ ਸੀ 

ਅਤੇ ਦੌਹਾਂ ਖ਼ਾਨਦਾਨਾਂ ਵਿਚ ਨਿਘੇ ਸੈਬਧ ਸਨ। ਸੈਨ 1846 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼-ਸਿੱਖ ਜੰਗ ਵਿਚ ਕਪੂਰਥਲਾ 

ਰਿਆਸਤ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਸਰਪੁਸਤੀ ਅਧੀਨ ਆ ਗਈ। 

ਫਤੇ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਨੇ ਸੈਨ ੧948 ਈ. ਤਕ ਇਸ 

ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਹਕੂਮਤ ਚਲਾਈ । ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਹੋਰ 
ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ”। 

ਆਕੜ (ਪਿੰਡ): ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਕੌਲੀ 

ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਲ 

ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ।ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਨੇ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਸਫ਼ਰ ਵੇਲੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ 

ਨਿੰਮ ਦੇ ਬਿਛ ਹੇਠਾਂ ਬਿਸਰਾਮ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਨਿੰਮ ਦਾ ਬ੍ਿਛ 

ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਜਿਸ ਸ਼ਾਖ ਨਾਲੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਾਤਣ 

ਲਈ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਟਹਿਣੀ ਤੋੜੀ ਸੀ, ਉਸ ਦਾ ਸੁਆਦ 

ਕੌੜਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਬਾਕੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਬ੍ਰਿਛ ਦੀਆਂ ਟਹਿਣੀਆਂ 

ਅਤੇ ਪੱਤਿਆਂ ਦਾ ਸੁਆਦ ਕੌੜਾ ਹੈ। ਲੋਕੀਂ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਕਰਾਮਾਤ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਹੁਣ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ 

ਉਥੋਂ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਆਗਮ: ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ “ਪਰੈਪਰਾ-ਗਤ 

ਸਿੱਧਾਂਤ ਜਾਂ ਵਿਧੀ'। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਤਾਂਤਰਿਕ 

ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। ਸਨਾਤਨ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਆਗਮਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਉਚਾਰਿਆ ਅਤੇ ਪਾਰਬਤੀ 

ਨੇ ਸੁਣਿਆ। “ਮਹਾਨਿਰਵਾਣ ਤੰਤ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ ਪਾਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਅਪਵਿੱਤਰ ਦੇ 

ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੋਂ ਹੀਣ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਲਈ 

ਮਹਾਦੇਵ ਨੇ ਆਗਮਾਂ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਪਾਰਬਤੀ ਨੂੰ ਖ਼ੁਦ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸੇ ਲਈ ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ ਆਗਮ ਦੀ ਪੂਜਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ 
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ਵਿਚ ਲਾਭਦਾਇਕ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਿਵ-ਰਚਿਤ ਤੰਤ੍-ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਤਿਨ 

ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ - ਆਗਮ, ਯਾਮਲ ਅਤੇ 

ਮੁੱਖ ਤੌਤ। 'ਵਾਰਾਹੀ ਤਤ” ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿਿਸ਼ਟੀ, 

ਪ੍ਲਯ, ਦੇਵ-ਪੂਜਾ, ਸਰਵ-ਕਾਰਜ-ਸਾਧਨ, ਪੁਰਸ਼ਚਰਣ 

(ਗੁਰੂ-ਮੰਤੁ ਦਾ ਸਿੱਧੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਕੀਤਾ ਜਾਪ), ਖਟ- 

ਕਰਮ ਅਤੇ ਚਾਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਧਿਆਨ-ਯੋਗ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਵੇ, 

ਉਹ “ਆਗਮ” ਹੈ। ਆਗਮਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 28 ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ ਜੋ ਸ਼ੈਵਿਕ ਅਤੇ ਰੰਦਿਕ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਆਗਮਾਂ ਵਿਚ ਅਗੋਂ ਕਈ ਕਈ ਉਪ-ਆਗਮ ਹਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 198 ਹੈ। 

ਆਗਮਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੀ ਲੋੜ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਪਾਉੱਦਿਆਂ ਡਾ . ਰਾਜ ਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ (/ਹੈੰਦੂ ਧਰਮ-ਕੌਸ਼) ਨੇ 

ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਕਠਿਨਾਈ ਅਤੇ ਮੰਤਾਂ ਦੇ ਬੈਨ 

ਹੋਏ ਸਰੂਪ ਕਾਰਣ ਮਹਾਭਾਰਤ-ਕਾਲ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਕਲਿਯੁਗ 

ਦੇ ਆਰੈਭ ਤਕ ਅਨੌਕਾਂ ਆਗਮਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਆਂਗਮ ਅਤਿ-ਪਾਚੀਨ ਅਤੇ ਅਤਿ-ਨਵੀਨ ਦੌਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਆਗਮਾਂ ਤੋ ਹੀ ਸ਼ੇਵ, ਵੈਸ਼ਣਵ ਅਤੇ ਸ਼ਾਕਤ 

ਆਦਿ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਦੇ ਆਚਾਰ, ਵਿਚਾਰ, ਵਿਸਤਾਰ ਅਤੇ 

ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਬਾਰੇ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਆਗਮਾਂ ਦੇ ਪ੍ਚਲਨ 

ਨਾਲ ਸ਼ੈਵਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਕਤ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਉਦਭਵ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਉਸ ਪ੍ਭਾਵ ਕਾਰਣ ਮੰਦਿਰਾਂ ਅਤੇ ਮੂਰਤੀਆਂ ਦੀ 

ਉਸਾਰੀ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ ਬਾਰੇ ਨਿਯਮ ਬਣਾਏ 

ਜਾਣ ਲਗੇ। ਸ਼ਾਕਤ ਆਗਮਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਉਤੇ ਕੁਝ ਬਾਹਰਲੇ 

ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਕੌਲਾਚਾਰ ਉਤੇ ਤਿੱਬਤ 

ਜਾਂ ਚੀਨ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਹੈ। ਅਜ-ਕਲ ਜਿਤਨੀਆਂ 

ਸ਼ਾਕਤ ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਹਨ, ਉਹ ਲਗਭਗ ਆਗਮਾਂ ਉੱਤੇ 

ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸ਼ੈਵ ਆਗਮਾਂ ਵਾਂਗ ਵੈਸ਼ਣਵ ਆਗਮ ਵੀ ਰਚੇ 

ਗਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਪੰਚਰਾਤ ਅਤੇ ਵੈਖਾਨਸ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

“ਸੈਹਿਤਾ” ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਨਾਰਦ- 

ਪੰਚ-ਰਾਤ੍੍‌' ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਬੈਧ ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 

ਨੇ ਬੋਧ-ਤੋਤ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਦੁਆਰਾ ਉਚਾਰਿਆ ਮੰਨਿਆ 
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ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੈਨ-ਮਤ 

ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਵੀ ਆਗਮਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਆਗਮਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉੱਜ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਟੋਡੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਤਜਨ ਦੇਵ ਨੇ “ਆਗਮ” 

ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ - ਆਗਮ /ਨੋਗ# ਕਹੈ ਜਨ ਨਾਨਕਾ 

ਸਤ ਦੱਲ ਲੱਕ ਸ਼ਭਾਏਆ/(ਗੁ.ਰੀ.714)। 'ਆਗਮ' ਸ਼ਬਦ 

ਕਈ ਵਾਰ ਸਮੁੱਚੇ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਲਈ ਵਰਤੀਂਦਾ ਵੀ ਵੇਖਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਨਾਰਦ #ਨਾ 

ਅਖਾ/ਇਦਾ ਆਗਮ ਜਾਣ ਨ ਗਰਜ ਆਣੰ/(12/11)। 

ਆਗਰਾ (ਨਗਰ) ਤਾਜ ਮਹੱਲ ਕਰਕੇ ਅਧਿਕ ਪੁਸਿੱਧ 

ਆਗਰਾ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ 

ਪੁਰਾਣਾ ਨਗਰ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਆਗਰਾ ਕਿਉ ਪਿਆ? 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਯਮੁਨਾ 

ਨਦੀ ਦੇ ਉੱਚੇ ਕੰਢੇ (ਆਕਰ) 'ਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਣ ਕਾਰਣ, 

ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਦੁਆਰਾ ਪਹਿਲਾਂ ਪਹਿਲ ਇਥੇ ਘਰ ਜਾਂ ਨਿਵਾਸ- 

ਸਥਾਨ (ਆਗਰ) ਬਣਾਉਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਆਗਰਾ” 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਆਗਰੇ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਲੋਂਦੀ- 

ਕਾਲ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਿਕੰਦਰ ਲੋਦੀ ਅਤੇ ਇਬ੍ਰਾਹੀਮ 

ਲੌਦੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਵੇਲੇ ਰਾਜਧਾਨੀ 

ਬਣਾਇਆ। ਸੋਨ 1526 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਨੀਪਤ ਦੀ 

ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਲੋਦੀ ਹਾਰ ਗਏ ਅਤੇ ਬਾਬਰ ਦੀ ਜਿਤ _` 

ਹੋਈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਗਰਾ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਬਾਬਰ ਦੇ ਪੋਤੇ ਅਕਬਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਸਥਾਈ 

ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾ ਕ ਇਸ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਲ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ 

ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਅਕਬਰਾਬਾਦ ਰਖਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਸਿਕੰਦਰ 

ਲੋਦੀ ਦੁਆਰਾ ਬਣਾਏ “ਬਦਲ ਗੜ੍ਹ” ਨਾਂ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੋ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 

`ਤੇ ਲਾਲ ਪੱਥਰਾਂ ਦਾ ਇਕ ਨਵਾਂ ਕਿਲ੍ਹਾ ਵਾਇਆ। ਸ਼ਹਿਰ 

ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਪਰਕੋਟਾ ਉਸਰਵਾਇਆ ਜਿਸ ਵਿਚ 16 

ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਗੁੰਬਦ ਅਤੇ ਬੁਰਜ ਰਖਵਾਏ। 

ਜਹਾਂਗੀਰ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਨੇ ਵੀ ਆਗਰੇ ਨੂੰ 

ਹੀ ਆਪਣੀ ਹਕੂਮਤ ਵੇਲੇ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ। 
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ਬਾਦਸ਼ਾਹਾਂ ਨੇ ਬਣਵਾਈਆਂ। ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬੇਗਮ 

ਅਰਜਮੰਦ ਬਾਨੂ , ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਮੁਮਤਾਜ਼ ਮਹੱਲ ਵੀ ਸੀ, ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ “ਤਾਜ ਮਹੱਲ” ਬਣਵਾਇਆ ਜੋ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਮੁੱਖ 

ਅਜੂਬਿਆਂ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਆਗਰੇ ਦੀ ਥਾਂ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 

ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ ਨਾਲ ਆਗਰੇ ਦਾ ਗੌਰਵ 

ਘਟਣ ਲਗਾ। ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਇਸ ਨਗਰ 

ਉਤੇ ਜਾਟਾਂ ਅਤੇ ਮਰਹਟਿਆਂ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ 

ਜਮਾਇਆ। 17 ਅਕਤੂਬਰ 1803 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਈਸਟ 
ਇੰਡੀਆ ਕੰਪਨੀ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1835 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਖੇਤਰ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਸੈਨ 1861 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੋ ਰਾਜਧਾਨੀ ਹਟਾ ਕੇ 

ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ ਦਿਨੋਂ-ਦਿਨ 

ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਘਟਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਮੁਗ਼ਲ- 

ਕਾਲੀਨ ਅਨੇਕ ਇਮਾਰਤਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ , ਇਥੋਂ ਦਾ ਦਿਆਲ 

ਬਾਗ਼ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਜੀ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵੀ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਸਭ ਤੋ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਈ ਥਾਨ” ਹੈ। ਇਥੋਂ ਦੀ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ ਮਾਈ 

ਜੱਸੀ ਦੀ ਇੱਛਾ ਸੀ ਕਿ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪ ਪਧਾਰ 

ਕੇ ਉਸ ਤੋਂ, ਉਸ ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥਾਂ ਨਾਲ ਬਣੇ ਹੋਏ ਰੁਮਾਲ 

ਨੂੰ ਗ੍ਹਿਣ ਕਰਨ। ਪਟਨੇ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਉਥੇ 
ਪਧਾਰੇ, ਰੁਮਾਲ ਗੁਹਿਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਮਾਈ ਨੂੰ ਵਰਦਾਨ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਸੈਂਟਲ ਬੋਰਡ, ਆਗਰਾ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਆਗਰੇ ਵਿਚ ਕਦੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ 

ਕੇਂਦਰ ਵੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ 

ਲਈ ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਬਿੱਤ- 

ਸਵੈਇਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਅਧਿਕਤਰ ਇਥੇ ਹੀ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਥੋਂ ਦੇ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਹੋਇਆ 

ਹੈ- ਸ਼ੰਦਰ ਚਢਾ ਆਗਠੰ ਢਾਕੰ ਸ਼ੌਹਟੇ ਸੈਫ ਕਮਆਾਣ?/ 

(11431) 

ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ 

“ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦" ਦੇ ਰਚੇਤਾ ਭਾਈ 

ਕੋਇਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੁੱਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ 

ਕਿ ਆਗਰੇ ਦੇ ਹਾਥੀ ਘਾਟ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਗਭਗ ਚਾਰ ਮਹੀਨੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਉੱਥੇ ਪਹਿਲਾਂ 

ਕੋਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਪਰ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਮੰਟਗੁਮਰੀ ਤੋਂ ਆਏ ਸੈਤ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਹਾਥੀ ਘਾਟ ਸਾਹਿਬ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਉਥੇ ਪਹਿਲਾ 

ਛੋਟੀ ਜਿਹੀ ਇਮਾਰਤ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ ਉਸ ਦਾ ਬਿਸਤਾਰ 

ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਆਗਿਆ ਰਾਮ, ਭਾਈ: ਦਿੱਲੀ ਨਿਵਾਸੀ ਇਕ ਸਿੱਖ, ਜੋ 

ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਕ੍ਰਿਤ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦" ਅਤੇ 'ਗੁਰੂ 

ਕੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ” ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਜੈਤਾ, ਭਾਈ ਨਾਨੂ ਅਤੇ 

` ਭਾਈ ਉਦਾ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 11 ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਸੀਸ ਲੈਣ ਲਈ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਂਕ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਇਹ ਚਾਰੋਂ ਲੁਕ-ਛਿਪ ਕੇ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਂਕ ਪਹੁੰਚ 
ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸੀਸ ਲੈ ਕੇ ਦਿਲਵਾਲੀ ਮੁਹੱਲੇ ਵਿਚ 

ਭਾਈ ਜੈਤੇ ਦੇ ਘਰ ਪਹੁੰਚੇ। ਰਾਤ ਨੂੰ ਉਥੇ ਟਿਕੇ ਅਤੇ ਸਵੇਰੇ 
ਭਾਈ ਜੈਤਾ ਸੀਸ ਲੈ ਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਰਵਾਨਾ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ 16 ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. ਉਥੇਂ ਪਹੁੰਚਿਆ। 

ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ , ਭਾਵੇ 

ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੁਭਾਸ਼ ਚੰਦਰ ਬੋਸ ਨੇ ਬਰਲਿਨ ਵਿਚ ਭਾਰਤ 
ਦੀ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਦੀ ਲੜਾਈ ਲੜਨ ਲਈ ਸੈਨ 1941 ਈ. 

ਵਿਚ “ਲਸ਼ਕਰੇ ਹਿੰਦ” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ, ਪਰ 

ਉਹ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਜੂਦ ਨ ਬਣਾ ਸਕੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 

“ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 15 ਫਰਵਰੀ 1942 

ਦਈ. ਵਿਚ ਜਨਰਲ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉੱਦਮ ਅਤੇ ਸਿਆਣਪ 

ਨਾਲ ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਈ। ਇਸ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਭਾਰਤੀ 

ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕੀਤੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਕੈਦੀ ਬਣਾਏ ਗਏ ਸਨ। 

ਇਸ ਫ਼ੌਜੀ ਸੈਗਠਨ ਵਿਚ ਲੈਫ਼.--ਕਰਨਲ ਨਿਰੈਜਨ ਸਿੰਘ 



ਗਿਲ ਨੂੰ ਚੀਫ਼ ਆਫ਼ ਸਟਾਫ਼, ਲਫ਼.-ਕਰਨਲ ਜੇ ਕੇ ਭੌੱਸਲੇ 

ਨੂੰ ਕੁਆਰਟਰ ਮਾਸਟਰ ਜਨਰਲ ਅਤੇ ਲਫ਼.-ਕਰਨਲ ਏ.ਸੀ. 

ਚੈਟਰਜੀ ਨੂੰ ਮੈਡੀਕਲ ਸੇਵਾਵਾਂ ਦਾ ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਹੀ 28 ਮਾਰਚ 1942 ਈ. ਨੂੰ ਰਾਸ ਬਿਹਾਰੀ 

ਬੋਸ ਅਤੇ ਐਨ. ਰਾਘਵਨ ਦੇ ਉਦਮਾਂ ਨਾਲ ਟੋਕੀਓ ਵਿਚ 

“ਇੰਡੀਅਨ ਇੰਡੀਪੈਂਡੇਸ ਲੀਗ” ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

15 ਜੂਨ 1942 ਈ. ਨੂੰ ਬੈਂਕਾਕ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਇਕ ਹੋਰ ਕਾਨਫੰਸ ਵਿਚ ਪਾਸ ਹੋਇਆ ਕਿ ਇੰਡੀਅਨ 

ਇੰਡੀਪੈਂਡੈਂਸ ਲੀਗ ਅਤੇ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਅਗਵਾਈ 

ਲਈ ਸੁਭਾਸ਼ ਚੰਦਰ ਬੋਸ ਨੂੰ ਜਾਪਾਨੀ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਰਲਿਨ 

ਤੋਂ ਟੋਕੀਓ ਲਿਆਉਣ। ਪਰ ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ 

ਬਾਰੇ ਮਤ-ਭੇਦ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਬੋਸ ਨੂੰ ਟੋਕੀਓ ਨ 

ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਜਦੋ ਸ਼ਾਂਤ ਮਹਾਸਾਗਰ ਵਿਚ 

ਜਾਪਾਨੀਆਂ ਨੂੰ ਕੁਝ ਹਾਰਾਂ ਹੋਈਆਂ, ਤਾਂ ਵਕਤ ਦੀ ਨਜ਼ਾਕਤ 

ਨੂੰ ਸਮਝਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਹ ਸੁਭਾਸ਼ ਚੰਦਰ ਨੂੰ 20 ਜੂਨ 1943 

ਈ. ਨੂੰ ਬਰਲਿਨ ਤੋਂ ਟੋਕੀਓ ਲੈ ਆਏ। 

15 ਜੁਲਾਈ 1943 ਈ. ਨੂੰ ਬੋਸ ਸਿੰਗਾਪੁਰ 

ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਡੇਢ ਲੱਖ ਦੇ ਜਨ-ਸਮੂਹ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ' 
ਕਰਦਿਆਂ ਦਿੱਲੀ ਵਲ ਚਲਣ ਲਈ ਹੱਲਾ-ਸ਼ੇਰੀ ਦਿੱਤੀ। 

25 ਅਗਸਤ 1943 ਈ. ਨੂੰ ਸੁਭਾਸ਼ ਚੋਦਰ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ 

ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਸੈਨਾਪਤੀ ਬਣ ਕੇ ਰੈਗੂਨ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਅਸਥਾਈ 

ਸਰਕਾਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਭਾਰਤੀ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਜੱਥੇਬੈਦ 

ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਨੇ “ਰਾਨੀ ਝਾਂਸੀ ਰਜਮੈਂਟ” ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਸਾਲ ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 

ਸੱਤਰ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋਂ ਵਧ ਹੋ ਗਈ। ਬੋਸ ਦੀ ਸਿਆਣਪ ਨਾਲ 

ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਅਤੇ ਜਾਪਾਨੀ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਵਿਚ 

ਨੇੜਤਾ ਵਧੀ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਜਾਪਾਨ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਆਜ਼ਾਦ 

ਅੰਡੋਮਾਨ ਅਤੇ ਨਿਕੋਬਾਰ ਦੇ ਟਾਪੂ ਦੇ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਦਸੰਬਰ, 

1943 ਈ. ਵਿਚ ਬੋਸ ਪੋਰਟ ਬਲੀਅਰ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। 

ਜਨਵਰੀ 1944 ਈ. ਵਿਚ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ 

ਦਾ ਮੁੱਖ ਦਫ਼ਤਰ ਰੈਗੂਨ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਫਿਰ 

ਬਰਮਾ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਸੀਮਾ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਕੇ 18 ਮਾਰਚ 1944 

ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਫ਼ੌਜ ਨੇ ਭਾਰਤ ਦੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਪੈਰ ਰਖੇ। ਇਹ 

ਯੇ 

ਫ਼ੌਜ ਕੋਹੀਮਾ ਅਤੇ ਇਫਲ ਤਕ ਵਧ ਗਈ। ਪਰ ਅਮਰੀਕਾ 

ਨੇ ਹੀਰੋਸ਼ੀਮਾ ਅਤੇ ਨਾਗਾਸਾਕੀ ਉਤੇ ਬੈਬ-ਵਰਸ਼ਾ ਕਰਕੇ 

ਜਾਪਾਨ ਨੂੰ ਛੇ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਹਥਿਆਰ ਸੁਟਣ ਲਈ ਮਜਬੂਰ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਨਾਲ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਅਗੇ ਵਧਣੋਂ' ਰੁਕ 

ਹੋਂ ਕੇ ਸਾਰੇ ਮਹਾਜ਼ਾਂ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧਣ ਲਗੀਆਂ। ਅਗਸਤ 

1945 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫ਼ੌਜਾਂ ਬਰਮਾ ਵਿਚ ਫਿਰ ਤੋਂ ਦਾਖ਼ਲ 

ਹੋ ਗਈਆਂ ਅਤੇ ਰੈਗੂਨ ਉਤੇ ਮੁੜ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਇਸ ਢੌਰਾਨ ਜਾਪਾਨੀ ਸੈਨਿਕਾਂ ਅਤੇ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 

ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਭਾਰਤੀ ਸਿਪਾਹੀ ਅਤੇ ਅਫ਼ਸਰ ਵੀ 

ਕੈਦੀ ਬਣਾ ਲਏ ਗਏ ਅਤੇ ਬਹੁਤਿਆਂ ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਲਿਆ ਕੇ 

ਕੇਵਲ ਨੌਕਰੀਓ' ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਸਖ਼ਤ ਸਜ਼ਾ ਦੇਣ ਲਈ ਵਾਤਾਵਰਣ ਅਨੁਕੂਲ ਨਹੀਂ ਸੀ 

ਅਤੇ ਕਾਂਗਰਸ ਪਾਰਟੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਿਠ ਉਤੇ ਸੀ। ਜਨਰਲ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਅਦਾਲਤੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਅਜਿਹੀਆਂ 

ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਅਫ਼ਸਰ-ਤਿਕੜੀ (ਕਪਤਾਨ ਸ਼ਾਹ 

ਨਵਾਜ਼, ਕਪਤਾਨ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਢਿਲੋਂ ਅਤੇ ਕਪਤਾਨ 

ਪਰਮ ਕੁਮਾਰ ਸਹਿਗਲ) ਵਿਰੁੱਧ ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਅਦਾਲਤੀ ਕਾਰਵਾਈ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਮੁਕਦਮਾ 

ਲਗਭਗ ਇਕ ਸਾਲ ਤਕ ਚਲਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਵਕੀਲ ਭੋਲਾ ਭਾਈ ਡੇਸਾਈ ਨੇ ਲੜਿਆ, ਪਰ ਅਦਾਲਤ 

ਨੇ ਤਿੰਨਾਂ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਨੂੰ ਉਮਰ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਸੁਣਾਈ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਦੇਸ਼ ਭਰ ਵਿਚ ਤਕੜਾ ਰੋਸ ਮਨਾਇਆ ਗਿਆਂ। 

ਹਾਲਾਤ ਦੀ ਨਜ਼ਾਕਤ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੀ 

ਸੈਨਾ- ਦੇ ਕਮਾਂਡਰ-ਇਨ-ਚੀਫ਼ ਨੇ ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਬਰੀ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। 

5 ਅਗਸਤ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਰਤੀ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ 

ਦੇ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਅਤੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਢੁੱਕਵੇਂ ਮੁਆਵਜ਼ੇ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ 

ਕਈਆਂ ਨੂੰ ਅਰਧ-ਸੈਨਿਕ ਦਲਾਂ ਜਾਂ ਪੁਲਿਸ ਵਿਚ 

ਨੌਕਰੀਆਂ ਵੀ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ 



ਆਤਮ-ਸੁਖ 

ਹੋ ਸਕੀ, ਪਰ ਇਸ ਗੱਲੋਂ ਇਨਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਕਿ ਇਸ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ 

ਰਫ਼ਤਾਰ ਤੇਜ਼ ਹੋ ਗਈ ਕਿਉਂਕਿ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਅਨੁਭਵ 

ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ ਕਿ ਹੁਣ ਜ਼ਿਆਦਾ ਸਮੇ ਲਈ ਭਾਰਤ ਉਤੇ 

ਹਕੂਮਤ ਕਰਨਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀ' ਰਿਹਾ। 

ਆਤਮ-ਸੁਖ: ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਅੰਤਰ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ 

ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਸੁਖ। ਇਸ ਦਾ ਦੁਨਿਆਵੀ ਸੁਖ ਨਾਲ ਕੋਈ 

ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ। ਇਹ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੁਖ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬਧ 

ਸ਼ਰੀਰ ਨਾਲ ਨਹੀਂ, ਆਤਮਾ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮ-ਸੁਖ 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
“ਆਨੰਦ” ਕਿਹਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਆਤਮ- 

ਚੀਨਣ' (ਵੇਖੋ) ਰਾਹੀਂ ਆਤਮ-ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਮੰਨੀ 

ਹੈ-ਜਨ ਨਾਨਕ ਕਉ ਹੱਨ ਦਰਸ਼ ਦਿਖਾਇਆ / ਆਤਮ 

ਚਨਿਨ੍ਹੇ ਪਰ" ਸ਼ਲ ਪਾਇਆ /(ਗੁ ਰੀ .375)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਟੋਡੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਿਮਰਨ 

ਨਾਲ ਸਭ ਦੁਖ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮਨ ਵਿਚ 

ਸੁਖ/ਆਨੰਦ ਛਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ -ਆਈ ਅੰਠੇ ਮਨ ਕੋ ਸੂਖ / 

ਕਾਇ ਅਨੰਦ ਰਾਜ ਸ਼ਖ ਭਗਵੈ ਹ/ਨ ਸਿਮਰਤ /ਝਨਸੰ ਸਭ 

ਦੁਖੁ / ਕਟ ਜਨਮ ਕੰ /ਕਲ/ੰਝਖ' ਨਾਸ ਮਰਤਾ ਪਾਵਨ 

ਤਨ ਮਨ ਸ਼ਖ /(ਗੁ ਰੈ 717) 

ਆਤਮ-ਚੀਨਣ : ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਆਤਮ-ਚੀਨਣ ਤੋਂ 

ਭਾਵ ਹੈ ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਥਾਂ ਥਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 
ਦੀ ਪੇੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਜਦ ਤਕ ਅਜਿਹੀ 

ਬਿਰਤੀ ਵਿਕਸਿਤ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ, ਉਦੋਂ ਤਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਉਨਤੀ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉਨਤੀ ਤੋ 

ਭਾਵ ਹੈ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨਾਲ ਏਕਾਕਾਰ ਹੋਣਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਆਤਮ-ਗਿਆਨ 

ਪਾਪਤ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪ ਹੀ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਫ਼ਰਕ ਨਹੀਂ ਰਹਿ 

ਜਾਂਦਾ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਬਿਿਛ ਨਾਲ 

ਜੋ ਫਲ ਲਗਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਵੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਆਤਮ-ਚੀਨਣ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਫਲਾਂ ਨੂੰ ਚਖ ਲੈਣ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ ਆਪਣਾ ਦੈਤ ਭਾਵ 

ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ - ਸਨੀ 

ਆਤਮੁ ਚਨਿਆ ਪਰਮਾਤਨੁ' ਸੋਈ / ਏਂਕੇਂ ਆੰਮ੍ਰਿਤਾ /ਬਿਰਥਾ ਹੈ 

ਫਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਹੋਈ/ ਆਮਤ ਫਲ /ਜੈਨੰ ਚਾੱਮਿਆ ਸਚਿ 

ਰਹੇ %ਘਾਈ //ਤਿੰਨਾ ਭਗ# ਨ ਡੰਦੁ ਹੈ ਹੱਨ ਨ ਰਸ਼ਾਈਂ / 

(ਗੁ.ਰੰ.421)। ਇਸ ਆਤਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਦੀ ਪਛਾਣ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਦੁਆਰਾ ਸੈਭਵ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਂਹਾ ਹੈ - 
ਗਾਰ /ਬਨ ਆਪ ਨ ਚੀਨੀਆੰ ਕਹ ਸ਼ਣੇ /ਨੇਆ ਹੀਇ/ 

ਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦੀ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਸੁਵੈਨਵੇ ਸ਼ਰੀਰ 

ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ ਜਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਆਤਮਾ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਮੌਜੂਦ ਹੈ - ਕੰਚਨ 

ਕਾਇਆ /ਨਿਗਮਲ ਹੰਸ / ਜਿਸ਼ ਆਹ ਨ ਨਿਰੰਜਨ ਅੰਸ਼ / 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ , ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦਾ 

ਇਹ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਭਾਵ ਅਖੰਡਤਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਬੂੰਦ 
ਅਤੇ ਸਮੁੰਦਰ ਵਾਲਾ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਸੈਬਧ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ। ਸਮੁੰਦਰ ਬੂੰਦ ਵਿਚ ਅਤੇ ਬੂੰਦ ਸਮੁੰਦਰ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ 
ਹੈ। ਦੋਵੇਂ ਪਰਸਪਰ ਅਭਿੰਨ ਹਨ - ਸ਼ਾਗਰ ਆਹ ਝੂੰਦ ਝੰਦਾ 

ਮਾਹਿ ਸ਼ਾਗਰ ਕਾਵਣੁ ਝ਼ਝੋ /ਬ/ਹਨਿ ਜਾਣ / ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਉਤੇਂ 

ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਅਭਿੰਨਤਾ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਆਤਮ 

ਮਹਿ ਰ# ਰਾ# ਆਹ ਆਤ£' ਚੀਨ ਗਰ ਲੰਚਾਰਾ/ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 

ਬੜੀ ਅਸਚਰਜ ਭਰੀ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਹੈ ਕਿ ਆਤਮਾ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੀ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਹ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਭਾਵ ਸ਼ੁੱਧ 

ਅਦ੍ੈਤ-ਮੁਲਕ ਹੈ, ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ` 

ਜਾਂ ਵਖਰਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਤੱਤ੍ਰ 

ਅਤੇ ਪਰਮਤੱਤ੍ਰ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧ ਦੁਆਰਾ ਵੀ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਆਤਮ-ਚੀਨਣ ਦੀ ਗੁੱਥੀ ਨੂੰ ਸੁਲਝਾਉਣ ਲਈ 

ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੋਬੈਧ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 

ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਤਮਾ 

ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅੰਤਰ ਦਾ ਜੋ 

ਅਹਿਸਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਸ ਦਾ ਕਾਰਣ ਮਾਇਆ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 



ਆਤਮ- ਚੀਨਣ 

ਹੈ।ਸਤਿ-ਸਰੂਪ, ਨਿੱਤ ਅਤੇ ਮੁਕਤ ਆਤਮਾ ਹੀ ਸ਼ਰੀਰ-ਬੱਧ 

ਹੋ ਕੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਰੂਪ 

ਨੂੰ ਭੁਲ ਕੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਹ 

ਆਪਣੋ ਆਪ ਨੂੰ ਨਾਮ-ਰੂਪਾਤਮਕ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਪਰਿਵਾਰ ਦਾ 

ਅੰਗ ਮੰਨਣ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਇਥੋਂ ਹੀ ਸਾਰੀ ਸਮਸਿਆ ਦਾ 

ਆਰੇਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਦ ਤਕ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਪਰਮਾਤਮ 

-ਤੱਤ੍ਰ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਜਾਂ ਸਦੀਵੀ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ, ਤਦ ਤਕ ਉਹ ਆਤਮਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਦ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਕਰਕੇ ਜੀਵ ਆਪਣੀ ਸੁਤੌਤਰ ਹੋਂਦ ਸਮਝਣ ਲਗਦਾ ਹੈ 

ਤਦ ਉਹ ਜੀਵ ਜਾਂ ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ 

ਭੇਦ-ਬੁੱਧੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉੱਜ ਜੋ ਬ੍ਹਿਮੰਡ ਵਿਚ 
ਵਿਆਪਤ ਹੈ , ਉਹੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ- ਲੋਂ ਛਾਹਮੀਡ 

ਖੰਡਾ ਸੰ ਜਾਣਹ / (ਗੁ.ਰ੍.1041)। ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਨੇ ਵੀ 

ਇਹੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੈ - ਲੋ ਬ੍ਰਹਮੰਡ ਸੋਈ /ੰਡੇ ਜੰ ਸੌਲੈ ਸੇ 

ਪਾਵੈ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌.695)। 

ਇਥੇ ਸ਼ਰੀਰ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਭੇਦ ਨੂੰ ਵੀ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜੀਵਾਤਮਾ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਅਤੇ ਚੇਤਨ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਹ ਜੜ੍ਹ ਸ਼ਰੀਰ 

ਤੋਂ ਵਖ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਅ-ਜੜ ਜਾਂ ਚੇਤਨ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਨਿੱਤ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੋਣਾ ਜਨਮ ਹੈ ਅਤੇ ਦੇਹ 

ਤੋਂ ਵਖ ਹੋਣਾ ਮਰਨ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਆਤਮਾ ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ 

ਹੈ, ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਹ ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 

ਬਸ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਇਸ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਦੈਤ ਬੁੱਧੀ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ ਆਪਣੇ ਧੁਰੇ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੋ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਾਤਮਾ 

ਅਮਰ, ਸਥਾਈ, ਸਦੀਵੀ ਅਤੇ ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ ਰੂਪ ਵਾਲੀ ਹੈ 

- ਨਾ /ਏਹ /ਥੈਨਸੰੰ ਨਾ ਇਹ ਜਲਾਇ/ ਆਸਦ ਸੁਗਾਦਾ 

ਰਹਿਆ ਸਮਾਏ /(ਗੁ ਰੇ .੪68)। ਪੰਜ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦੀ ਇਸ ਦੇਹ 

ਵਿਚ ਰਾਮ ਰੂਪੀ ਰਤਨ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਤੇ 
ਪੰਜ ਤੱਤ੍ ਆਪਣੇ ਮੁੱਖ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਆਤਮਾ ਫਿਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਸਮਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਤੋ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਮੰਤਵ ਹੈ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਆਤਮਾ। ਸ਼ਰੀਰ 

ਆਤਮ- ਚੀਨਣ 

ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਹਰਿ-ਮੰਦਿਰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਤੋਂ ਇਹੀ 

ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਬ੍ਹਮ-ਜੋਤਿ ਸਥਾਪਿਤ ਹੈ। ਉਸ 

ਦਾ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਹਰ ਇਕ ਲਈ ਸਰਲ ਲਈ, ਇਸ 

ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਅਨੁਕੂਲ ਆਚਰਣ ਕਰਨਾ 

ਅਤਿਅੰਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ - ਕਾਇਆ ਮਹਲੁ ਮੰਦਰ ਘਰ ਗਹੇ 
ਕਾ /ਤਸ਼ ਆਹ ਰਾਥਜੰਤਿ ਅਪਾਰ/ ਨਾਨਕ ਗਰਨ/ਖ 

ਮਹਾਨ ਝੁਲਾਈਨ ਹਠ ਐਲੇਂ ਐਲਣਹਾਰ /(ਗੁ ਰੀ .1256)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਅਨੰਦੁ” ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚਲੀ ਹਰਿ ਦੀ ਜੋਤਿ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਿੜ੍ਹ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ 
ਸੱਚੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੋਤਿ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਗੁੱਝੇ ਰਤਨ ਨੂੰ 

ਬਾਹਰ ਕਢਣ ਲਈ ਗੁਰੂ-ਸਿਖਿਆ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ - ਇਹ 

ਸ਼ਗੀਰ ਸਭ ਧਰ ਹੈ /ਜਿਸ਼ ਅੰਦਰ ਸ਼ਚੇ ਕਾ /ਵਾਚ ਜੰ/ਤਿ/ 

ਪੰ/ਤਿ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌.309)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਨਾਲ ਜੀਵ ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 

ਕਿਉਕਿ ਜਦ ਤਕ ਸੂਰਜ ਕਾਇਮ ਹੈ, ਤਦ ਤਕ ਉਸ ਵਿਚੋਂ 

ਨਿਕਲਣ ਵਾਲੀਆਂ ਕਿਰਨਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਰਹੇਗੀ। ਇਸ ਲਈ 

ਜਦ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਮਰ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਆਤਮਾ ਵੀ 

ਅਮਰ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਸਲ ਵਿਚ ਸਾਰਿਆਂ ਸ਼ਰੀਰਾਂ ਵਿਚ 

ਆਤਮ-ਸਰੂਪ ਰਮਣ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ -- ਘਟ ਘਟ ਗਾਂਵ 

ਰਹਿਆ ਅਲਖ ਆਪਾਣੇਂ ਰਾਮ /(ਗੁ ਰੀ .੪43)। ਹਉਮੈ ਵਿਚ 

ਗ੍ਰਸਿਆ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਇਸ ਤੱਥ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰੀ ਹੋ ਕੇ 

ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਅਤੇ ਗੇੜੇ ਕਟਦਾ ਹੈ 

- ਸਰਲ ਲੀਆ ਆਹੇ ਏਕੇ ਰਵੈ /ਮਨਮ/ਖਿ ਅਹੰਕਾਨਾ /ਫ/ਰਿ 

ਲੂਨਾ ਭਾਵੈ /(ਗੁ.ਰੀ .228)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦੀ ਪਰਸਪਰ ਅਭੇਦਤਾ 

ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ, ਭਾਵ ਆਤਮ-ਚੀਨਣ ਲਈ ਜਾਂ 

ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਨੂੰ ਸਮਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਮਨੁੱਖ 

ਜਨਮ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਇਕੋ-ਇਕ ਮੌਕਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਇਸੇ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਜੂਨ ਨੂੰ ਸਰਬ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਧਰਤੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੁਰਲਭ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸੇ 

ਜੂਨ ਦੌਰਾਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮੇਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ 



ਆਤਮ-ਚੀਨਣ 

ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਅਨੁਸਾਰ - ਸਾਂਣ 

ਨ ਮਤ /ਪਿਆ7ਰਨਿਆ /ਿਲ਼ ਵੇਲਾ ਹੈ ਏਹ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.20)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਛਾਨਣ ਅਤੇ ਨ ਪਛਾਣਨ 

ਦੀਆਂ ਬਿਰਤੀਆਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੋ ਭੇਦ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ -- “ਗੁਰਮੁਖ” ਅਤੇ 

“ਮਨਮੁਖ”। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਮਲ ਅਤੇ ਡੱਡੂ ਦੇ 

ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਇਹ ਦੋਵੇ ਸੈਸਾਰ ਰੂਪੀ ਸਰੋਵਰ ਦੇ 

ਜਲ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਹਨ। ਕਮਲ ਨਿਰਮਲ ਜਲ ਦਾ ਸੇਵਨ 

ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਡੱਡੂ ਕਾਈ ਭਖਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 

ਦੀਆਂ ਬਿਰਤੀਆਂ ਆਪਸ ਵਿਚ ਮੇਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦੀਆਂ। 

ਗੁਰਮੁਖ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਨਿਰਲਿਪਤ ਹੈ, ਪਰ 

ਮਨਮੁਖ ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਗਨ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ 

ਸਕਦਾ ਹੈ? ਰ੍ 

ਮਾਇਆ ਬੜੀ ਵਿਘਨ-ਕਾਰਨੀ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਨੂੰ “ਅਵਿਦਿਆ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਤੱਤ੍ਰ ਵਿਚ ਤੱਤ 

ਬੁੱਧੀ ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ ਜਾਂ ਮਿਥਿਆ ਨੂੰ ਸਚ ਸਮਝਣਾ ਮਾਇਆ 
ਦੀ ਜਾਦੂਗਰੀ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਇਆ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਇਕ ਅਧੀਨ ਸ਼ਕਤੀ 

ਹੈ, ਇਸ ਦੀ ਕੋਈ ਸੁਤੰਤਰ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਸ਼ੇ ਦਾ ਗੋਲਾ ਕਹਿ ਕੇ ਸਭ ਨੂੰ ਭਰਮਾਉਣ 

ਵਾਲਾ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ - ਅਮਲ ਗਲੌਲਾ ਕੁੜ ਕਾ /ਦੇਤਾ 

ਦੋਵਣਹਾ/ਨ / ਮਤਾ ਮਰਣੁ /ਵਸਾਨਿਆ ਖਸ ਕੰਤ /ਦਨ 

ਚਾ/ਠ /(ਗੁ.ਰੀ .15)। 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮ-ਸੁਖ 

ਅਥਵਾ ਪਰਮਾਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਆਤਮ-ਚੀਨਣ 

ਵਾਲੀ ਇਕੋ-ਇਕ ਜੁਗਤ ਕਾਰਗਰ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਦਾ 

ਅੰਦਰ ਵਸਦਾ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਰਕੇ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 

ਭਰਮ ਨੂੰ ਆਤਮ-ਚੀਨਣ ਦੀ ਜੁਗਤ ਨਾਲ ਦੂਰ ਕਰਨ 'ਤੇ 

ਆਪਣੀ ਮੂਲ ਵਸਤੂ ਦੀ ਫਿਰ ਤੋ ਪਛਾਣ ਸੈਭਵ ਹੋਂ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ 

ਕਿਹਾ ਹੈ - ਰਤਨ ਅਮਲ /ਰੇਦੇ ਆਹ ਜਾਨ / ਆਪਨਾ ਵਸ੍ਤਾ 

ਤੂ ਆ ਪਛਾਨ /(ਗੁਰੀ੍‌.892)। 

ਆਤਮਾ 

ਆਤਮਾ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 'ਆੜਮਾ” ਦਾ ਨਿਰੂਪਣ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ 

ਇਤਨੀ ਅਧਿਕ ਮਾੜਾ ਵਿਚ ਨਹੀਂ, ਜਿਤਨਾ ਆਤਮਾ ਦੇ 

ਮਾਇਆ ਆਛਾਜਿਤ ਸਰੂਪ “ਜੀਵਾਤਮਾ” ਦਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਉੱਧਾਰ ਅਤੇ 

ਕਲਿਆਣ ਦਾ ਪਤਿਪਾਦਨ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਉਸ 
ਸੈਬਧੀ ਅਧਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੋਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ।ਪਰ ਜੀਵਾਤਮਾ 

ਦੇ ਮੂਲ ਸਰੂਪ “ਆਤਮਾ” ਦੇ ਵਿਵੇਚਨ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਆਤਮਾ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸੈਬਧ ਨੂੰ ਸਮਝਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਆਤਮਾ ਕੀ ਹੈ ? ਉਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਲੱਛਣ 

ਕੀ ਹਨ? ਉਸ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਅਤੇ ਸਥਿਤੀ ਕੀ ਹੈ? ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਈ ਬੁਨਿਆਦੀ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਆਦਿ-ਕਾਲ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ 

ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਅੰਤਰ- 

ਸਥਿਤ ਇਸ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਯਤਨਾਂ ਦੀ ਲੈਬੀ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਆਤਮਾ ਸੈਬੈਧੀ 

ਧਾਰਣਾ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਪਰੈਪਰਾ ਉਤੇ ਝਾਤ ਮਾਰਨੀ 

ਆਵੱਸ਼ਕ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਰ “ਆਤਮਾ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੈਂਬੈਧੀ ਰਿਗ ਵੇਦ (1/ 

164/20) ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ।ਉਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਅਤੇ ਆਤਮਾ (ਜੀਵਾਤਮਾ?) ਨੂੰ ਮਿਤਰ ਭਾਵ ਵਾਲੇ ਦੋ 

ਪੰਛੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਕ ਬਿਛ ਉਤੇ ਬੈਠਾ 

ਵਿਖਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਪੰਛੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਬਿ੍‌ਛ ਦੇ 

ਫਲ ਖਾਏ ਬਿਨਾ, ਸਾਖੀ (ਸਾਕ੍ਸ਼ੀ) ਰੂਪ ਵਿਚ ਵੇਖਦਾ ਰਹਿੰਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਪੰਛੀ ਬ੍ਰਿਛ ਦੇ ਫਲਾਂ ਦਾ ਭੋਗ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਇਕ ਰੂਪ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਨਿੱਤ ਹੈ, ਨ ਕਦੇ 

ਮਰਦੀ ਹੈ, ਨ ਅਵਸਥਾ ਆਦਿ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਦੋਸ਼ਾਂ ਤੋਂ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਉਹ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ 

ਵਾਲੀਆਂ ਸਾਡੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਇੰਦੀਆਂ ਤੋਂ, ਮਨ ਦੇ 

ਸੈਕਲਪਾਂ-ਵਿਕਲਪਾਂ ਤੋ', ਵਿਵੇਚਨਾਤਮਕ ਬੁੱਧੀ ਤੋਂ ਅਤੇ 

ਪ੍ਾਣਾਂ ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਹੈ। ਅਵਿਦਿਆ ਜਾਂ ਮਾਇਆ ਕਰਕੇ 

ਆਤਮਾ ਹੀ “ਜੀਵਾਤਮਾ” ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਪੂਰਵ 

ਜਨਮਾਂ ਦੇ ਕਰਮ-ਫਲ ਅਨੁਸਾਰ ਸੁਖ-ਦੁਖ ਦੇ ਭੋਗ ਲਈ 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਆਂਦੀ ਜਾਂਦੀ ਅਤੇ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਨਾਲ ਯੁਕਤ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਆਤਮਾ ਦਾ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਜਾਂ 



ਆਤਮਾ 

ਦੇਹਧਾਰੀ ਰੂਪ ਜੀਵ (ਜੀਵਾਤਮਾ) ਹੈ। ਜੀਵ ਸ਼ਰੀਰ/ਦੇਹ ਦੇ 
ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਇਕ 

ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਤੇ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਜੀਵ (ਜੀਵਾਤਮਾ) ਸਦੀਵੀ ਹੈ, ਜੈਮਦਾ-ਮਰਦਾ ਕੇਵਲ ਸ਼ਰੀਰ 

ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਤਮਾ ਮੂਲ ਤੱੱਤ੍ਰ ਹੈ। 

ਜੈਨ-ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਚੈਤਨ੍ਯ ਦ੍ਵ੍ਯ ਨੂੰ ਜੀਵ 

ਕਿਹਾ ਹੈ। ਜੀਵ ਸਭ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਪਰਿਪੂਰਣ ਹੈ। 

ਇਹ ਖ਼ੁਦ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਕਰਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭੋਗਣ 

ਵਾਲਾ ਹੈ। ਜੀਵ ਇਕ ਨਹੀਂ, ਅਨੇਕ ਹਨ। ਜਿਤਨੇ ਸ਼ਰੀਰ 

ਹਨ, ਉਤਨੇ ਹੀ ਜੀਵ ਹਨ। ਮਨੁੱਖ ਸਾਰਿਆਂ ਜੀਵਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਉਤਮ ਹੈ। ਜੀਵ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਰੀਰ ਧਾਰਣ 

ਕਰਦਾ ਹੈ। ਜੀਵ ਸ਼ਰੀਰ ਦਾ ਨਿਮਿਤ ਕਾਰਣ ਹੈ ਅਤੇ 

ਪੁਦੁਗਲ (ਜੜ ਪਦਾਰਥ) ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਣਾਮ ਹੈ। 

ਬੌਧ-ਮਤ ਵਾਲੇ ਆਤਮਾ ਨਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਚੀਜ਼ 

ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਰੀਆਂ 

ਵਸਤੂਆਂ ਛਿਣਕ, ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਅਤੇ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹਨ । 

ਚਿੱਤ ਹੀ ਇਕ ਮਾਤ ਸੱਤਾ ਹੈ। ਬਾਹਰਲੇ ਸਾਰੇ ਪਦਾਰਥ 

ਅਸਲ ਵਿਚ ਚਿੱਤ (ਮਨ) ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹਨ। ਚਿੱਤ ਨੂੰ 
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'ਆਲਯ- ਵਿਗਿਆਨ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ` 

ਇਹ ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਗਿਆਨਾਂ ਦਾ ਭੇਡਾਰ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਗਿਆਨ 

'ਇਸ ਵਿਚ ਬੀਜ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਿੱਤ 
ਹੀ ਹੋਰਨਾਂ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਦੀ ਆਤਮਾ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ 

ਸਦੀਵੀ ਨਹੀਂ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ, ਅਸਥਾਈ ਹੈ। 

ਨੂੰ ਦੁਸ਼ਟਾ, ਨਿੱਤ, ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਹ ਇੰਦੀਆਂ ਤੋ ਭਿੰਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿਯੋਤ੍ਣ ਕਰਨ 

ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਰੀਰ ਤੋ' ਵੀ ਭਿੰਨ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 

ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹੀ ਦੁਖ-ਸੁਖ 

ਦਾ ਆਸਾਰ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣ ਨੂੰ 

ਜਨਮ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵਖ ਹੋਣ ਨੂੰ ਮਰਣ (ਮਿ੍‌ਤੂ) ਨਾਂ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਇਕ ਨਹੀਂ, ਅਨੇਕ ਹਨ। ਇਕ 

ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਇਕ ਹੀ ਆਤਮਾ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਸਾਂਖ-ਮਤ ਵਾਲੇ ਦੋ ਮੂਲ ਤੱਤ੍ਰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ - 

ਇਕ ਪੁਰਸ਼ ਜਾਂ ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਪਕ੍ਰਿਤੀ। ਜੀਵਾਤਮਾ 

ਉਹ ਆਤਮਾ ਹੈ ਜੋ ਇੰਦੀਆਂ ਦੇ ਸੰਯੋਗ ਅਤੇ ਸ਼ਰੀਰ 
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ਦੁਆਰਾ ਸੀਮਿਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਵਖਰੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਿਸ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਮਿਲਵਾਂ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਰਮ-ਫਲਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜਨਮ-ਜਨਮਾਂਤਰਾਂ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਘੁੰਮਦਾ ਫਿਰਦਾ ਹੈ, 

ਪਰ ਪੁਰਸ਼ ਜਾਂ ਆਤਮਾ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਪੰਚਾਂ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ 

ਪ੍ਰਤਿ ਬਿਲਕੁਲ ਨਿਰਲਿਪਤ ਹੈ। 

ਯੋਗ-ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵ ਸੁਭਾ ਤੋਂ ਹੀ ਸ਼ੁੱਧ 

ਚੈਤਨ੍ਯ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਇਹ ਅਸਲੋ' ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਬੈਧਨਾਂ ਅਤੇ 

ਮਾਨਸਿਕ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਅਗਿਆਨ 

ਵਸ ਇਹ ਚਿੱਤ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਚਿੱਤ ਸਮਝਣ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚਿੱਤ ਮੂਲ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਜੜ ਹੈ, ਪਰ ਆਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਚਿੱਤ-ਵਿੱਤੀ ਦੇ ਨਿਰੋਧ ਨਾਲ ਜੀਵ (ਦੁਸ਼ਟਾ) ਦੀ 
ਆਪਣੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਥਿਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ ਕਿ ਯੋਗਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵ (ਆਤਮਾ) ਸ਼ੁੱਧ, ਬੁੱਧ, ਮੁਕਤ 

ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ, ਪਰ ਭਰਮ ਜਾਂ ਅਗਿਆਨ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹੋ ਕੇ 

ਵਿਕਾਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਬੈਧਨਾਂ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਮੀਮਾਂਸਾ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਸੱਤਾ ਨੂੰ 

ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਕਰਤਾ ਅਤੇ ਭੋਗਤਾ ਦੋਵੇਂ ਹੈ। 

ਇਹ ਵਿਆਪਕ ਅਤੇ ਹਰ ਇਕ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 

ਹੈ। ਜਿਤਨੇ ਸ਼ਰੀਰ ਹਨ, ਉਤਨੀਆਂ ਹੀ ਆਤਮਾਵਾਂ ਹਨ। 

ਵੀ ਪਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੀਮਾਂਸਕ ਆਤਮਾ ਦੀ 

ਅਨੌਕਤਾ ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਰਖਦੇ ਹਨ। 

ਅਦ੍ੈਤ-ਵੇਦਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਆਤਮਾ ਗਿਆਨ ਰੂਪ 
ਹੈ। ਇਹ ਗਿਆਤਾ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਲਈ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 

ਗਿਆਨ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੀ। ਇਹ ਅਕਰਤਾ, ਅਭੋਗਤਾ 

ਅਤੇ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੂਪ “ਜੀਵ” 

ਹੈ। ਨਾਮ ਰੂਪ ਉਪਾਧੀ ਨਾਲ ਯੁਕਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਆਤਮਾ ਹੀ 

“ਜੀਵ” ਹੈ। ਸਾਰਿਆਂ ਜੀਵਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਹੀ ਆਤਮਾ ਹੈ। 

ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਦੇਹ, ਇੰਦੀਆਂ, ਮਨ, ਪਾਣ ਅਤੇ ਬੁੱਧੀ 

ਤੋਂ ਵਖ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਸ਼ਰੀਰ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਦ ਆਤਮਾ ਸ਼ਰੀਰ-ਯੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ 
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ਇੰਦੀਆਂ ਦੇ ਬੈਧਨ ਵਿਚ ਪੈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਦੇ 

ਉਲਟ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਾਦੈਤਵਾਦ ਜੀਵ ਅਨੰਤ ਮੰਨਦਾ ਹੈ ਜੋ ਇਕ 

ਦੂਜੇ ਨਾਲੋਂ ਬਿਲਕੁਲ ਭਿੰਨ ਹਨ। 

ਦੈਤਾਦ੍ੈਂਤ ਵਾਲੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਅਣੁ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ 

ਹਰ ਇਕ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਜੀਵ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਜੀਵ 

ਆਪਣੇ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਭੋਗ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸੁਤੰਤਰ ਨ 

ਹੋ ਕੇ ਈਸ਼ਵਰ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਜਦ ਤਕ ਦ੍ਰੈਤਭਾਵ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਤਦ ਤਕ ਜੀਵ ਦੀ ਸੁਤੌਤਰ ਹੋਂਦ ਹੈ। ਢ੍ਰੰਤ ਦੇ 

ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਹ ਈਸ਼ਵਰ ਰੂਪ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੰਤਵਾਦੀ ਜੀਵ ਨੂੰ ਅਗਿਆਨ, ਮੋਹ, ਦੁਖ ਅਤੇ 

ਭੈ ਆਦਿ ਨਾਲ ਯੁਕਤ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਸ਼ੀਲ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਹਰ ਇਕ ਜੀਵ ਆਪਣੀ ਹਸਪਤੀ ਵਖਰੀ 

ਵਖਰੀ ਬਣਾਈ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਹੋਰਨਾਂ ਜੀਵਾਂ ਤੋਂ ਭਿੰਨ 

ਅਤੇ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਫਿੰਨ ਹੈ। ਇਹ ਭਿੰਨਤਾ 

ਕੇਵਲ ਸੈਸਾਰਿਕ ਯਾੜਾ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਿਤ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਮੁਕਤ 

ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਵੀ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਸੈਬੈਧੀ ਬਹੁਤ ਹੀ ਘਟ 

ਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਉੱਜ ਕੁਰਾਨ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਲਈ ਆਮ 

ਤੌਰ `ਤੇ “ਨਫ਼ਸ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਬਾਦ ਦੇ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਸੂਫ਼ੀ ਸਾਧਕ ਆਤਮਾ ਦੇ ਦੋ ਭੇਦ ਮੰਨਦੇ ਹਨ 

- ਨਫ਼ਸ ਅਤੇ.ਰੂਹ। ਨਫ਼ਸ ਆਤਮਾ ਦੀ ਮਾੜੀ ਸਥਿਤੀ 
ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ ਅਤੇ ਰੂਹ ਸਦ-ਵ੍ਰਤੀਆਂ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦੀ 
ਹੈ। ਨਫ਼ਸ ਵਿਚ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਆਵੇਸ਼ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਰੂਹ 

ਵਿਚ ਵਿਵੇਕ ਦਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਸੈਘਰਸ਼ ਚਲਦਾ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਵਿਪਰੀਤ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਖਿਚਦੇ ਰ੍ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਇਸ ਜਾਣਕਾਰੀ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ 

ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਕੋਈ 

ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ । ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਾਂਗ ਹੀ ਆਤਮਾ ਨਿੱਤ, 

ਮੁਕਤ, ਅਨੰਤ, ਅਜਰ, ਅਮਰ ਅਤੇ ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ ਹੈ। 

ਅਵਿਦਿਆ (ਅਗਿਆਨ) ਦੁਆਰਾ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਵਿਚ 

ਵਿਕਾਰ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਅਤੇ ਸੁਤੰਤਰ ਸਮਝਣ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

101 ਆਤਸਾ 

ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਸਾਮੀ ਵਿਚਾਰ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਫੀ ਆਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ 

ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਸੈਬੈਧ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਆਤਮ-ਵਿਚਾਰ ਅਤੇ ਆਤਮ- 

ਗਿਆਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਤਮ- 

ਨਿਰੂਪਣ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਬਾਹਰਮੁਖੀ ਇੰਦੀਆਂ ਦੀ ਅੰਤਰਮੁਖੀ 
ਯਾਤ੍ਹਾ ਹੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਸਾਧਕ 

ਅਤੇ ਚਿੰਤਕ ਦੋਵੇਂ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਤਮ-ਨਿਰੂਪਣ ਦਾ 

ਆਧਾਰ ਨ ਤਾਂ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੋਈ ਪੁਰਾਤਨ ਦਰਸ਼ਨ-ਪੱਧਤੀ 

ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ ਸਿੱਧਾਂਤ ਕਿਸੇ 

ਨਿਸਚਿਤ ਆਤਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅਸਲ 

ਵਿਚ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਤਮ-ਅਨੁਭੂਤੀ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਲਈ 

ਜਿਥੇ-ਕਿਥੇ ਜੋ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਕਤੀਆਂ 

ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਜੋ ਰੂਪ-ਰੇਖਾ ਤਿਆਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਆਤਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਹੈ । 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਸਥਲਾਂ ਉਤੇ ਆਤਮ- 

ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਜੋ ਪਰਣਾ 

ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਉਸ ਨਾਲ ਉਹ ਆਤਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨ 

ਦਾ ਉਦਮ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਰੂਪ ਹੀ ਹੋਂ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਆਤਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਦੀ ਪਛਾਣ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ - ਆਤਮ ਆਹ ਰਾਮ ਰਾਮ ਆਹ ਆਤਮ ਚੀਨ ਗੁਰ 

ਬਚਾਰਾ /(ਗੁ .ਰੀ .1153)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੀ 

ਅੰਸ਼ ਹੈ - /ਨੋਰਮਲ ਕਾਇਆ ਉਜਲ ਹੰਸਾ/ /ਤਸ /ਵਾਂਚ 

ਨਾਮ ਨਿਰੰਜਨ ਅੰਸਾ/(ਗੁ.ਰੀ.1034)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸੁਨਹਿਰੀ 

ਦੇਹ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ ਹੰਸ (ਪਵਿੱਤਰ ਆਤਮਾ) ਦਾ ਨਿਵਾਸ 

ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਮੌਜੂਦ ਹੈ - ਕੰਚਨ 

ਕਾਇਆ /ਨੈਰਮਲ ਹੰਸ਼ / ਜਿਸ ਆਹ ਨਾਡ /ਨੈਰੰਜਨ ਅੰਸ਼ / 
(ਗੁ.ਗ੍ੰ.1256)। ਅਸਲ ਵਿਚ ਸ਼ਰਲ ਕਲਾ ਜਗਦੀਸ ਅੰਸ਼। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਇਹ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਭਾਵ ਅਖੰਡ ਅਤੇ ਅਭੇਦ 

ਰੂਪ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਹ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਸੈਬੈਧ ਸਮੁੰਦਰ ਅਤੇ ਬੂੰਦ 

ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਵਖਰਾ ਵਖਰਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ 

ਸਕਦਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬ੍ਹਮ ਆਤਮਾ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ 
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ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਹੈ। ਜੋ ਸਾਧਕ ਵਾਸਤਵਿਕ 

ਜੁਗਤ ਨੂੰ ਜਾਣਦਾ ਹੈ ਉਹੀ ਇਸ ਭੇਦ ਨੂੰ ਸਮਝ ਸਕਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਸਮੁੰਦਰ ਬੂੰਦ ਵਿਚ ਅਤੇ ਬੂੰਦ ਸਮੁੰਦਰ ਵਿਚ ਸਮੋਇਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ - ਸ਼ਾਗਰ ਮਨਹਿ ਝੂੰਦ ਝੂੰਦ ਆਹ ਸ਼ਾਗਰ ਕਾਵਣੁ 

ਸੂਝੈ ਸਾਧ ਜਾਣ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.878)। 
ਇਥੇ ਇਹ ਜਾਣ ਲੈਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਭਾਵਨਾ ਕਿਸ ਦਰਸ਼ਨ-ਪੱਧਤੀ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ 

ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ? ਕਿਉਂਕਿ ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦ, ਦ੍ਰੰਤਾਦੈਤਵਾਦ 

ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਸ਼ਟਾਦਂਤਵਾਦ ਵਿਚ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਭਾਵਨਾ ਦੀ 

ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। “ਮੁੰਡਕ 
ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (2/1/1) ਵਿਚ ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਅਗਨੀ ਅਤੇ 

ਚਿਣਗਾਂ (ਸੁਫ਼ਲਿਗ) ਦੇ ਉਪਮਾਨ-ਵਿਧਾਨ ਦੁਆਰਾ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੀਤਾ (15/7) ਵਿਚ ਦੇਹ- 

ਸਥਿਤ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਨਾਤਨ ਅੰਸ਼ 

ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 'ਬ੍ਹਮ-ਸੁਤ੍ ” (2/3/43) ਅਨੁਸਾਰ 

ਜੀਵ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਹੈ। ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਤ ਕਰਨ 
ਲਈ ਵੇਦਾਂਤੀਆਂ ਨੇ ਆਭਾਸ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਬਿੰਬ ਦੀਆਂ 

ਜੁਗਤਾਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। 'ਅੰਸ਼' ਦਾ ਅਰਥ ਅਵ੍ਯਯ 

ਜਾਂ ਵਿਭਾਗ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਸਗੋ ਸ਼ਕਤੀ ਰੂਪ ਹੈ। ਈਸ਼ਵਰ 

ਸਰਵ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ 'ਅੰਸ਼ੀ” ਹੈ। ਜੀਵ 

ਉਸ ਦਾ ਸ਼ਕਤੀ ਰੂਪ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ 'ਅੰਸ਼” ਰੂਪ ਹੈ। 

ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਾਦੈਤਵਾਦ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਭੂ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਵ 

ਅਣੁ। ਬਹਮ ਅਤੇ ਜੀਵ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਸੂਗਤ ਭੇਦ ਹੈ, 

ਸਜਾਤੀਯ ਜਾਂ ਵਿਜਾਤੀਯ ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਬ੍ਹਮ ਅਖੰਡ ਹੈ 

ਅਤੇ ਜੀਵ ਖੰਡਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜੀਵ ਅਤੇ ਈਸ਼ਵਰ ਦਾ 

ਸੈਬੈਧ ਰਾਮਾਨੁਜ-ਮਤ ਵਿਚ ਅਭੇਦਮੂਲਕ ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਜੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਭਾਵ ਦਾ ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ 

ਅਧਿਐਨ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਇਹ ਨੌੜਤਾ ਸਮੁੱਚੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਚ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ 

ਸਮੁੰਦਰ ਅਤੇ ਬੂੰਦ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਾਰਿਆਂ ਜੀਵਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 

ਪ੍ਤਿਬਿੰਬਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਤੋਂ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਸਮਰਥਨ 

ਪਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ - ਸਭ ਆਹ ਲੰਤਿ ਜੰਤ ਹੈ 

102 ਆਤਮਾ 

ਸੋਇ //ਤਿਸ ਕੰ ਚਾਨ/ਟੇ ਸਭ ਆਹ ਚਾਨਣੁ ਗੋਇ / ਗੁਰ ਸ਼ਾਲ 

ਜੀਤਿ ਪਰਗਟੁ ਹੋਇ /(ਗੁ.ਗੰ.663)। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਮਤਿ 

ਦਾ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਭਾਵ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਦੈਤ-ਮੂਲਕ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਦੈੈਤਾਦੈ੍‌ਤਵਾਦ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਾਦੈਤਵਾਦ ਨਾਲ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ ਸਾਂਝ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਭਾਵ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਆਤਮਾ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪੂਰਣ ਏਕਤਾ ਵਿਚ ਵੀ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 

ਵਿਖਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਿਸ ਸਾਧਕ ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ 

ਏਕ-ਨਿਸ਼ਠ ਧਿਆਨ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਆਤਮਾ ਨੂੰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ 

ਅੰਦਰ ਦਾ ਦ੍ਰੈਤਭਾਵ ਅੰਦਰ ਹੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਆਤਮਾ 
ਪਰਾਤਮਾ ਏਕੋ ਕਰੈ/ ਅੰਤਰ ਕਾ ਦੁਬਿਧਾ ਅੰਤ/ਨ ਮਰੈ / 

(ਗੁ.ਰੀ.661)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੋਂਡ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਆਰੋਪਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੀ ਰੂਪ 

ਮੰਨਿਆ ਹੈ-ਆਚਰਜ ਕਥਾ ਮਹਾ ਅਨੂਪ /ਪ੍ਾਤਮਆਾ ਪਾਰਲ੍ਹਹਮਾ 

ਕਾ ਰ੫/ ਨਾ /ਏਹ ਝਢਾ ਨਾ /ਇਹ ਥਾਲਾ/ ਨਾ/ਏਸ਼ ਦੁਖ 

ਨਹੀੰ ਜਮ ਜਾਲਾ/ ਨਾ /ਇਹ /ਲਨਸੈ ਨਾ /ਇਹ ਜਾਂਇ/ ਆੰਦ 

ਲੁਗਾਦਾੰਂ ਗੰਹਿਆ ਸਮਾਇ, ਨਾਂ /ਇਸ਼ ਓਸਠ ਨਾਹੀ ਇਸ 

ਸੀਤ / ਨਾਂ /ਏਸ਼ ਦੁਸ਼ਮਨ ਨ /ਏਸ਼ ਆੰਤ / ਨਾਂ /ਇਸ਼ ਹਰ 
ਨਹੀੰ /ਇਲੁ ਸੋਗੁ / ਸਭੁ /ਕੇਛੁ /ਇਸ ਕਾ /ਇਹ ਕਰਨੀ ਜੌਗੁ / 
ਨਾ /ਇਸ਼ ਥਾਪ ਨਹਾਂ ਇਸ ਮਾਇਆ / ਇਹ ਅਪਰੰਪਰ ਹੌਤਾ 

ਆਇਆ / ਪਾਪ ਪੁੰਨ ਕਾ ਇਸ ਲੱਖ ਨ ਲਾਲੰ/ ਘਟ ਘਟ 

ਅੰਤਰ ਸ਼ਦ 2ੰ ਜਾਗੀ / (ਗੁ.ਰ੍‌.868)। ਅਦੈੈ੍‌ਤ-ਵੇਦਾਂਤ 

ਗੰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਏਕਤਾ ਦਾ 
ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਲਈ “ਤੌਤ” (ਤੱਤ) 
ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 'ਪਰਮਤੌਤ” 

(ਪਰਮਤੱਤ੍ਰ) ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਪਾਤਰ (ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ 
ਸਾਧਕ) ਵਿਚ ਹੀ ਸਤਿ ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਮਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਸਦਾਚਾਰੀ ਦਾ ਤੱਤ੍ਰ (ਆਤਮਾ) ਪਰਮ ਤੱਤ੍ਰ (ਪਰਮਾਤਮਾ) 

ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ 

ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ -ਸੂਚੈ ਭਾੜੇ ਸ਼ਾਚ ਸਮਾਵੈ /ਵਿਰਲੇ ਸ਼ਚਾਚਾਗੀ / 

ਤੰਤੈ ਕਾਂ ਪਰਮਤੰਤ /ਆਲਾਇਆ ਨਾਨਕ ਸ਼ਗਣਿ ਡਮਾਨ/ 

(ਗੁ.ਰੀ.597)। ਇਥੇ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 



ਆਤਮਾ 

ਉਹ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ 

ਪਾਪੰਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਪੈਦਾ 

ਹੋਏ ਪਾਪਾਂ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਅਪਵਿੱਤਰ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਦੀ ਬਿਲਕੁਲ 

ਸੈਭਾਵਨਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਹ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ 

ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਪਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਦਾ 'ਸੋਹੈ', ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਵੀ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ ਦੇ ਸੋਹੈ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਅਰਥ ਹੈ 'ਮੈਂ ਉਹ ਹਾਂ। ਇਸ ਦਾ ਤਾਤਪਰਜ ਹੈ ਕਿ ਮੈਂ 

ਬ੍ਹਮ ਹਾਂ। ਇਹ ਵੇਦਾਂਤ ਦਾ ਵਾਕ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਹ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਆਪਤ 

ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਕੁਝ ਵੀ ਹੈ, ਬ੍ਰਹਮ ਹੀ ਹੈ। ਜੀਵ ਵੀ ਬ੍ਰਹਮ ਹੈ, 

ਪਰ ਜਾਗਤਿਕ ਮਾਇਆ ਦੇ ਅਵਰਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਆਪਣੇ 

ਬ੍ਹਮ ਰੂਪ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ। ਜਦ ਮਾਇਆ ਦਾ 

ਆਵਰਣ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਬ੍ਹਮ ਹੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਸੋਹੰ” ਮਾਨਤਾ ਸੈਬੈਧੀ ਭਾਵੇਂ ਬਹੁਤ 

ਗੱਲ ਨ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੋਵੇ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮਾਤ ਨੂੰ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਵੇਲੇਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੋਹੈ” ਸੈਬੋਧੀ 

ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਪਰਮ ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 

ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਘਰ ਵਿਚ _ 

ਨਿਵਾਸ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਦੁਖ ਅਤੇ ਕਲੇਸ਼ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ 

ਵਾਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ “ਸੋਹੈ” (ਮੇਰੇ) ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ 

ਨਹੀਂ ਹੈ - ਵਹ ਆ/੫ਓ ਪਰਮ ਸ਼ ਪਾਈਆ /ਨਜ ਘ/ਓਰ 

ਵਾਸ਼ਾ ਹੋਈ ਜੀਉ / ਜਨਮ #ਰਣ ਭਵ ਭੰਜਨ ਗਾਈਂਆੰ 

ਪਨਗ/ਪ ਜਨਮ ਨ ਹੋਈ ਜਇਂ / ਤਤ /ਨੈਰੰਜਨ ਜੋਤਿ ਸ਼ਬਾਈੰ 
ਸ਼ੰਹੰ ਭੰਦੁ ਨ ਕੋਈ ਜੰ /(ਗੁ .ਰੀ .599)। 

ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਸ ਮਾਨਤਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੋਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਵਿੰਨ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਸਿੱਖ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕਰ ਲੈਂਦਾ 

ਹੈ ਕਿ “ਮੈਂ ਹੀ ਉਹ ਹਾਂ” ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ 

ਤਤ੍ਰ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਲੈਂਦਾ ਹੈ -- ਸੋਹੰ ਆਪ ਪਛਾਣਾਆੰ ਸਬਾੰਦਾ 

ਭੀਦਿ ੫ਤ#7ਇ /(ਗੁ ਰੀ .60)। 

“ਸੋਹੰ” ਦੇ ਜਪ ਦਾ ਵੀ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ ਦਰਸਾਇਆ 

ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ “ਸੋਹੰ” ਦਾ ਜਪ ਕਰੇ ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਸ ਜਪ ਵਿਚ ਤਿੰਨੋਂ ਲੋਕ ਸਮਾਏ ਹੋਏ ਹਨ - ਨਾਨਕ 

ਸਹੀ ਹੰਸ਼ਾ ਜਪ ਜਾਪਹ /ਤਿਭਵਣ /ਤਿਸੰ ਸ਼ਮ/ਹਿ/(ਗੁ ਗੰ . 

1093)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ 'ਸੋਹੰ” ਸੈਥੋਧੀ 

ਵਿਚਾਰ ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅਭਿੰਨਤਾ ਦੇ 

ਪ੍ਤਿਪਾਦਕ ਹਨ। 

ਸੈਖੇਪ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਨੇ ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਵਿਚਾਰਕਾਂ ਦੇ ਆਤਮਾ ਸੈਬੈਧੀ ਮਤਾਂ ਨੂੰ 

ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਾ ਕੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਸਮੇ' ਦੀਆਂ 

ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਢਾਲ ਕੇ ਇਕ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ 

ਹੈ। ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਕੇ ਦੋਹਾਂ 

ਦੀ ਅਭਿੰਨਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ 

ਸਮੁੰਦਰ ਅਤੇ ਬੂੰਦ ਵਾਲਾ ਸੰਬੈਧ ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀੜਾ ਹੈ 

ਅਤੋਂ “ਸੋਹੰ” ਸਿੱਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਅਭਿੰਨਤਾ 

ਦਰਸਾਈ ਹੈ। 

ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ (1512-1997? ਈ.): ਇਕ ਉਘੇ 

ਅਕਾਲੀ ਨੋਤਾ ਸ. ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਪਿੰਡ ਸੁਖਦੇਵ 

ਸਿੰਘ ਵਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਵਿਚ ਸ. ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 

ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਮੁਢਲੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ 

ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਕਲਰਕ ਲਗ ਗਏ। ਆਪਣੀ ਮਿਹਨਤ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਦੇ ਬਲ 

`ਤੇ ਇਹ ਮੈਨੇਜਰ ਦੇ ਪਦ ਤਕ ਪਹੁੰਚੇ । ਦੇਸ਼ ਵੈਡ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਵਸੇਬੇ ਲਈ ਬੜੀ ਤਨਦੇਹੀ ਨਾਲ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। 

ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ 

ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਸਰਗਰਮ 

ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 19 ਵਰ੍ਹੇ ਇਸ ਦੇ ਜਨਰਲ 

ਸਕੱਤਰ ਬਣੇ ਰਹੇ।ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ 

ਲੋਧੀ ਹਲਕੇ ਤੋਂ ਅਕਾਲੀ ਟਿਕਟ ਉੱਤੇ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਦੇ 

ਮੈਂਬਰ ਚੁਣੇ ਗਏ। ਸੈਨ 1954 ਈ. ਦੀਆ ਚੋਣਾਂ ਵੇਲੇ ਇਹ 

ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਨਹਿਰੂ ਪ੍ਰਤਿ ਰੋਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ ਦੇ 

ਫਲਸਰੂਪ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਆਪਣੇ ਹਲਕੇ ਤੋਂ 

ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣ ਲਏ ਗਏ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 



ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ, ਰਾਗੀ 

ਸੰਨ 1957, 1969, 1977, 1980 ਈ. ਤੋਂ ਇਹ 

ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਤੋਂ ਜਿਤਦੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਸਰਕਾਰਾਂ 

ਵੇਲੇ ਕਈ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਵਿਭਾਗਾਂ ਦੇ ਮੰਤਰੀ ਹਹੇ। ਇਹ 

ਜਿਥੇ ਵੀ ਰਹੇ ਅਤੇ ਜਿਸ ਔਹਦੇ ਉੜੇ ਵੀ ਰਹੇ , ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 

ਹਿੱਤਾਂ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਦੇ ਅੱਖੋਂ ਪਰੋਖੇ ਨਹੀਂ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। 

ਲੈ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 14 ਸਾਲ ਕੈਦ ਕਟੀ। 

ਸੈਨ 1984 ਈ. ਵਿਚ ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸਾਕਾ ਵੇਲੇ 

ਜਦੋਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਨੇਤਾ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਦ 

ਬਦ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ, ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਕਾਰਜਕਾਰੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 

ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦਾ ਪੂਰਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ 

ਲੋਧੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਨਵੇਂ ਸਿਰਿਓ' ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾ ਕੇ 
ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ। ਆਪ ਨੇ ਵਿਦਿਅਕ ਉਨਤੀ 

ਲਈ ਵੀ ਪੂਰਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਵਰਗੇ 

ਪਛੜੇ ਹੋਏ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, 

ਸੀ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਕਰਕੇ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਵਿਦਿਅਕ ਪਛੜੇਵਾਂ ਦੂਰ ਕੀਤਾ। 

ਇਹ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਆਪ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਵਾਲੇ ਇਕ ਟਰਸਟ ਦੁਆਰਾ 

ਬੜੇ ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਚਲਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀਆਂ 

ਅਨੇਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨਾਲ ਆਪ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਹੇ। 6 ਜੂਨ 1997 

ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ । 

ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ, ਰਾਗੀ: ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ 

ਸ਼ੁੱਜਾਬਾਦ ਦਾ ਦਾ ਇਕ ਦਰਵੇਸ਼ੀ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ 

ਜਿਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਆਤਮਾ ਰਾਮ ਸੀ, ਪਰ ਜਦੋ ਬਾਬਾ 

ਖ਼ੁਦਾ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਮੁਲਤਾਨ ਆ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕਰਨ ਲਗੇ ਤਾਂ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਜ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਸ਼ੁੱਜਾਬਾਦ 

ਦੀ ਇਕ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਾਸ 

ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਵਸਤੂ ਜਾਂ ਧਨ ਦਾ ਸੈਚਨ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕਰਦਾ, 

ਜੋ ਕੁਝ ਮਿਲਦਾ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੰਦਾ। ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 

ਵਿਚ ਸਦਾ ਲੀਨ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰੁਚੀ 

ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ 

ਅਧਿਕਤਰ ਗੁਰਮਤਿ ਸੈਗੀਤ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਰਾਗ-ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਇਤਨੀ ਨਿਪੁਣਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਗਈ 

ਸੀ ਕਿ ਲੋਕੀਂ ਇੱਸ ਨੂੰ ਰਾਗ ਦਾ ਅੱਠਵਾਂ ਸਮੁੰਦਰ ਕਹਿਣ 

ਲਗ ਗਏ ਸਨ। ਰਤ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਾਠ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਚਿੱਤ 

ਬਹੁਤ ਰਮਦਾ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਸਾਰਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਬਾਬਾ 
ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਊਨੇ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਹਾਜ਼ਰੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਾਰਾ ਪਾਠ ਜ਼ਬਾਨੀ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ 

ਦੀ ਨੌਰੇਗਾਬਾਦ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ ਅਗਾਧ 

ਸ਼ਰਧਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1843 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਆ ਕੇ 

ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਤਕ ਰਿਹਾ। ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ 

ਦੇ ਕੈਠ ਹੋਣ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਪ੍ਬੀਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖਾਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਆਦਰ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ-ਮਰਨ 

ਦੀਆਂ ਤਿਥੀ ਅਤੇ ਕੁਲ ਪਰੈਪਰਾ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ 

ਅਭਾਵ ਹੈ। 

ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ (ਰਚਨਾ) : ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਨਾਂ ਤੋਂ ਇਜ 

ਭਰਮ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਸਭ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ ਪੁਰਾਣੀਆਂ 

ਜਾਂ ਮੁੱਢਲੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਹੋਣਗੀਆਂ, ਪਰ ਅਜਿਹੀ ਗੱਲ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਜਨਮਪਤ੍ੀ ਬਾਬੇ ਜੀ ਕੀ” ਹੈ, 

ਜੋ ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਉਪਰੈਤ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ - 'ਬਾਬੇ ਕੀਆ ਸਾਖੀਆਂ ਆਦਿ ਤੋਂ' ਲੈ ਕਰਿ 

ਚਲੀਆ”। ਇਸ ਟੂਕ ਵਿਚ ਆਏ “ਆਦਿ' ਪਦ ਨੂੰ ਸਾਖੀਆਂ 

ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਵਜੋ ਵਰਤ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ” 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ 'ਸ਼ੈਭੂ ਨਾਥ ਵਾਲੀ ਜਨਮਪਤ੍ਰੀ ਬਾਬੇ 

ਨਾਨਕ ਜੀ ਕੀ? ਨਾਂ ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਪਰ 

ਸ਼ੰਭੂ ਨਾਥ ਕੇਵਲ ਉਸ ਪੋਥੀ ਦਾ ਉਤਾਰਾ-ਕਾਰ ਹੈ ਜੋ ਪੰਜਾਬ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਪਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕਿਸੇ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪੋਥੀ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਹੋਰਨਾਂ ਨਕਲਾਂ ਜਾਂ 

ਪੋਥੀਆਂ ਨਾਲ ਜੋੜਨਾ ਵਾਜਬ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਸੈਪਾਦਕ ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਬੋਧ ਡਾ. ਮੋਹਨ 



ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ ੍ 

ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਕੁਝ ਪੁਸਤਕਾਂ ਤੋਂ ਹੋਇਆ 

ਹੈ, ਪਰ ਸੈਪਾਦਕ ਨੇ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਸੈਸਕਰਣ ਲਈ 1701 ਈ. 

(1758 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਲਾਹੌਰ 

ਦੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਅੰਕ ਪੀ.ਯੂ.ਐਲ.414] ਦੀ ਥਾਂ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਨਿਜੀ ਪੁਸਤਕਾਲਯ ਵਿਚ 

ਸੁਰਖਿਅਤ 1701 ਈ. (1758 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਪੋਥੀ 

ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਪਾਠਾਂਤਰਾਂ ਦੇ ਤੁਲਨਾਤਮਕ 

ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਦੀ ਨਿਜੀ ਪੋਥੀ ਅਤੇ 

ਸਿੱਖ ਰੈਫ੍ਰੈਸ ਲਾਇਬ੍੍‌ਰੀ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਅੰਕ 

5462 ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਸਾਖੀ-ਸੈਗੁਹਿ ਵਿਚ ਕੁਲ 30 ਸਾਖੀਆਂ 

ਹਨ ਪਰ ਸੈਪਾਦਕ ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਇਕੋਂ 

ਅੰਕ ਨਾਲ ਇਕ ਤੋ ਵਧ ਸਾਖੀਆਂ ਵੀ ਜੁੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ 

ਹਨ। ਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਯੁਕਤ ਸਾਖੀਆਂ ਨੂੰ ਵਖ ਕਰਕੇ ਗਿਣਿਆ 

ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ ਲਗਭਗ 50 ਹੋ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਚ 

ਵਿਦਵਾਨ ਸੰਪਾਦਕ ਨੇ ਅਨੇਕ ਉਕਤੀਆਂ 

ਯੁਕਤੀਆਂ ਤੋ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਨੂੰ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੇ 
ਵਿਕਾਸ-ਕ੍ਰਾਮ ਵਿਚ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਤੇ 

“ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਰਖਿਆ ਹੈ (ਭੂਮਿਕਾ, 
ਪੰਨਾ 38)। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ ਨਿਸ਼ਕਰਸ਼ ਨਾਲ ਸਹਿਮਤ ਹੋਣਾ 

`ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਰਭੀਰ ਅਧਿਐਨ 

ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਸੈਗੂਹਿ 

ਹੈ ਜੋ 'ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਤੋਂ ਲਗਭਗ 100 ਵਰ੍ਹੇ ਅਤੇ 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 50 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ 

ਸੈਨ 1701 ਈ.(1758 ਬਿ.) ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 30 ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਲਗਭਗ 

18 ਸਾਖੀਆਂ (2-8, 10-12, 14-21 , 23) “ਪੁਰਾਤਨ 

ਜਨਮਸਾਖੀ? ਤੋਂ ਲਈਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਸੱਤ ਸਾਖੀਆਂ 

(1,15,22,25,27 ,29) ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 

`ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਸਾਖੀ “ਪੁਰਾਤਨ 

ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੀ “ਵੇਈਂ ਪ੍ਰਵੇਸ਼” ਵਾਲੀ ਸਾਖੀ ਦਾ ਹੀ 

ਵਿਗੜਿਆ ਹੋਇਆ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਖੀ 29 ਦੀ “ਬਸਿਸਟ 

ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ 

ਗੁਸਾਂਈ ਦੀ ਕਥਾ” ਸੈਮਤ 1703 ਬਿ. ਵਿਚ ਸੋਢੀ ਹਰਿਜੀ 

ਵਿਰਚਿਤ “ਸੁਖਮਨੀ ਸਹੰਸੁਨਾਮ ਪਰਮਾਰਥ” ਦੀ 23ਵੀਂ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀ ( ਆੰਦ ਰਾਆ/ਇਣ) ਦੀ ਨੌਵੀਂ ਕਥਾ ਨਾਲ ਬਹੁਤ 

ਅਧਿਕ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੀ ਅਨਕ੍ਿਤੀ 

ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗਿਣਤੀ ਤੋਂ ਬਚ ਰਹੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ 
ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਵੀ ਉਪਰਲੇ ਸਰੋਤਾਂ ਜਾਂ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 

ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਕਈਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਕਾਲੂ ਨਾਲ 

“ਦਾਦਾ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਦੇ ਨਾਂ 

ਨਾਲ “ਦਾਦਾ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਦੀ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲੀ ਵਰਤੋ 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਕਾਰਣ 

ਵੀ ਇਹ ਸਾਖੀ-ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ 

ਪਰਵਰਤੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਇਹਬੜਾ ਬੇਤੁੱਕਾ ਸਾਖੀ-ਸੈਗ੍ਹਿ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਕ 

ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਸੈਕਲਨ-ਕਰਤਾ ਨੇ ਕਿਸੇ ਇਕ ਦਾ 

ਵੀ ਕ੍ਰਮ ਕਾਇਮ ਨਹੀਂ ਰਹਿਣ ਦਿੱਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਸ 

ਵਿਚਲੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ `ਤੇ ਕੁਮਹੀਨ ਅਤੇ 

ਪਰਸਪਰ ਅਸੈਬੈਧਿਤ ਜਿਹੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਦੂਜੇ, 

ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਕੁਝ ਕੁ ਨਿਰਾਧਾਰ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵੀ 

ਕੀਤੀ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੀ “ਵੇਈ ਪ੍ਰਵੇਸ਼” 

ਨਾਂ ਵਾਲੀ ਸਾਖੀ ਨੂੰ ਅਦਲ-ਬਦਲ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਸੈਗ ਤੋੱ 

ਛੁਟ, ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਵੀ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜੋ ਉਥੇ 

ਬੜੀ ਬੇਤੁੱਕੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸੈਗ-ਹੀਨ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਤੀਜੇ , 

ਉਸ ਨੇ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਵਾਧ-ਘਾਟ ਅਤੇ ਹੇਰ-ਫੇਰ 

ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਪਾਠ 
ਅਢੁਕਵਾਂ ਜਿਹਾ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਇਸ ਸੈਗਹਿ 

ਦੀ “ਸਾਖੀ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਕੀ” (ਅੰਕ 6) ਦਾ “ਪੁਰਾਤਨ 

ਜਨਮਸਾਖੀ?” ਦੀ ਸਾਖੀ “ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਨੂੰ ਤਿਆਰੀ” (ਅੰਕ 

8) ਨਾਲ ਟਾਕਰਾ ਕੀਤਿਆਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਉਦਗਾਰ ਪਤਨੀ ਦੀ 

ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹਨ, ਨ ਕਿ ਮਾਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 

ਨਾਲ। ਪਰ “ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ” ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਦਗਾਰਾਂ ਨੂੰ 

ਮਾਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਜੋਂ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ 



ਆਦਿ-ਗ੍ਰੰਥ ੍ 

“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਤੇ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ `ਤੇ 

ਆਧਾਰਿਤ ਤਿੰਨ ਹੇਰ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਪਤਨੀ 

ਦੇ ਹੀ ਉਦਗਾਰ ਹਨ। ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ 

ਵੀ “ਮਾਤਾ ਘੁੰਮੀ” (ਗੁਰੂ ਪਤਨੀ) ਨਾਲ ਇਹ ਪ੍ਰਸੈਗ ਸੈਬਧਿਤ 

ਹੈ। ਪਤਾ ਨਹੀਂ “ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ” ਦੀ ਪੋਥੀ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀ ਨੇ 

ਮੁਲ ਪਾਠ ਨੂੰ ਬਦਲ ਕੇ ਅਜਿਹੇ ਬੇਮੇਲ ਤੱਤ੍ਰ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ 

ਕਿਉਂ' ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਕਿਉਂ 

ਵਿਗਾੜਿਆ ਹੈ? ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਿਦਵਾਨ 

ਸੈਪਾਦਕ ਨੇ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੇ। ਇਸ ਵਿਵੇਚਨ ਤੋਂ ਇਤਨੀ ਗੱਲ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ “ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ” ਵਿਚ ਆਧਾਰ ਜਨਮ- 

ਸਾਖੀਆਂ (ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ, ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ 

ਜਨਮਸਾਖੀ, ਆਦਿ) ਦੇ ਅਨੇਕ ਤੱਤ ਬੜੇ ਵਿਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 

ਬਨਾਵਟੀਪਨ ਅਤੇ ਅਰਵਾਚੀਨਤਾ ਵੀ ਆ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ 

ਨਾਲ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕ 

ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਕਾਫ਼ੀ ਘਟਿਆ ਹੈ। 

ਉੱਜ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨ ਇਸ ਦੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਮਹੱਤਵ 

ਹਨ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਸਾਹਿਤਿਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀਆਂ 

ਲਗਭਗ ਮੂਲਾਧਾਰ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਾਲੀਆਂ ਹੀ ਹਨ। 

ਆਦਿ-ਗ੍ੰਥ: ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 
“ਆਦਿ-ਗੰਥ” ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾ ਜਾਂ ਮੁਢਲਾ ਗ੍ਰੰਥ 

ਕਹਿਣ ਲਈ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸਰਬ-ਪ੍ਥਮ ਪ੍ਰਯੋਗ ਭਾਈ 

ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ ਦੁਆਰਾ “ਬੰਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ” ਦੇ ਚੌਦਵੇਂ ਚਰਣ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਉਥੇ ਛੋਟੇ ਗੰਥ ((ਦਸਮ-ਗੰੰਥ”) ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੇੜਾ ਕਰਦਿਆਂ 

ਛਿੱਬਰ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਸੰਮਤ ਸ਼ੌਲਾ ਸੰ ਅਠਵੰਜਾ ? ਗਏ / 

ਤਝ ਆਨੰਦ ਗ੍ਰੰਥ ਜੀ ਜਨਮ ਲਏ / ਗਰ ਅਰਜਨ ਜੀ ਕੰ 

ਧਾਮ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਲ ਜਨਮ ਹੈ ਧਾਰਾ/ ਦਇਆ ਸੀ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ਼ /ਿਖਾਗਾੰਂ /ਮਿਡਾਵਣਹਾਰਾ/226 / ਛੌਟਾ ਗਰੰਥ ਜੀ 

ਜਨਮੈ ਦਸ਼ਵੈਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਕੇ ਧਾਮ/ਸੰਮਤ ਸ਼ਤਾਰਾ ਸੈ ਪਜਵੰਝਾ 

` ਝਹਤ /ਖਡਾਵੇ /ਿਖਾਡੇ ਨਾ#/ ਸਾਹਸ ਨੂੰ ਸੀ /0ਆਰਾ 

%੫ਨਾਂ ਹਥਾਂ /ਲਾਖਿਆ ।ਖਿਡਾਇਆ //ਨੈਥਾ ਕਾਤੀ ਅਰਦਾਸ 

ਆਦਿ-ਗੁੰ ਥ:ਸ਼ਬਦ-ਅਨੁਕੁਮਣਿਕਾ 

ਜੀ ਅਗਲੇ ਨੱਲ ਚਾਹੀਏ ਰਲਾ/ਇਆ/2657/ ਬਚਨ 

ਕਾੰਤਾ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਹਿ ਹੈ ਓਹ ਏਹ ਅਸਾਡਾ ਖੰਡ / ਨਾਲ ਨ 

ਮਿਲਾਇਆ ਆਹਾ /੫ਆਰਾ ਕਉਨ ਜਾਣ ਭੰਦ / ... 258/ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਛੋਂਟੇ ਗ੍ਰੰਥ ਤੋਂ 

ਨਿਖੋੜਨ ਲਈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 

ਤਿਆਰ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਛਿੱਬਰ ਨੇ “ਆਦਿ-ਗੁੰਥ” ਨਾਂ ਦੀ 

ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਨਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ` ਦਾ ਅਧਿਕ 

ਪ੍ਚਲਨ “ਦਸਮ-ਗੀ੍‌ਥ” (ਵੇਖੋ) ਦੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਛਪਣ ਉਪਰੈਤ , 

ਉਸ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਨਿਖੇੜਨ ਲਈ ਹੋਣ ਲਗਾ। 
ਹੁਣ ਇਹ ਨਾਂ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਆਦਿ-ਗੌੰ੍‌ਥ: ਸ਼ਬਦ-ਅਨਕੁਮਣਿਕਾ (ਪੁਸਤਕ): ਇਹ 
ਹਵਾਲਾ ਰੀ੍‌ਥ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰ. ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਤਿਨ 

ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਲਈ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ 
ਸੈਨ 1971 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਦੋ ਸੈਂਚੀਆਂ ਵਿਚ ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ 

ਲਈ ਇਹ ਗ੍ਰੰਥ ਬਹੁਤ ਉਪਯੋਗੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 
ਲਗੇ 'ਦੋ ਸ਼ਬਦ” ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ -- 

ਨਾਵਫਿਧਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰੇਗਾ /ਨੇ ਉਹ ਆਹੰਦ-ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਆਏ 

/ਇਕੇਂ ਥਾਂ ਤਾਂ ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕਣ; ਆਮੰਦ-ਗ੍ਰੰਥ /ਵਚ ਵਰਤ 

/ਕਸ਼ੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਇਕਸ਼ਾਰ ਜਾਂ /ਭੰਨ /ਭਿੰਨ ਸ਼ਝਦ-ਜੌੜ ਤੇ 

ਮ੍ਰੁਪ ਦੇਖ ਸ਼ਕਾਣ, /ਕੇਸ਼ੈ ਪੁਰਾਤਨ ਪੰਜਾਬਾਂ ਦੇ #ਹਾਵਗੇਂ ਦੇ 

ਬਹੁਤੇ ਰੂਪਾਂ ਨੂੰ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰ ਸ਼ਕਣ; /ਕੈਸੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ 

ਪਰਯਾਲਵਾਦਾ ਦੇ /ਵਕਾਸ਼ ਬਾਠੇ ਕੁਝ ਸੰਕੰਤ ਪਾਪਤ ਕਾਰ 

ਸ਼ਕਾਣ ਅਤੇ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਦੀ ਬੋਲੀ ਦੇ /ਫਆਕਗਾਣਕ ਨਿਯਮਾਂ 

ਬਾਰੇ /ਵ/ਗਿਆ/ਨੇਕ ਤੰਰ 'ਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਸ਼ਕਣ / 

ਇਹ ਹਵਾਲਾ ਰਥ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ ਦਾ ਫਲ ਹੈ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਨੂੰ ਵਿਸਤਾਰਨ ਵਿਚ 

ਸਹਾਇਕ ਹੈ। ਔਕੜ ਕੇਵਲ ਇਤਨੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ 

ਗੁਰੁ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪੰਨੇ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼ਬਦਾਂ 

ਨੂੰ ਲਭਣ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀਆਂ 
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ਸੈਧੀਆਂ ਅਤੇ ਸੈਧੀ-ਛੇਦਾਂ ਨੂੰ ਸਹੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਧਿਆਨ 

ਵਿਚ ਨ ਰਖਣ ਕਾਰਣ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਬੜੀਆਂ ਅਸੈਗਤੀਆਂ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਹਵਾਲਾ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ 

ਮਹੱਤਵ ਘਟਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਦੂਜੇ ਸੈਸਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪੰਨੇ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਉਪਯੋਗਤਾ ਨੂੰ ਕੁਝ 

ਵਧਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਆਨੰਦਘਨ, ਸੁਆਮੀ: ਉਦਾਸੀ-ਸੈਪਦਾਇ ਦਾ ਇਕ 

ਪ੍ਰਮੁਖ ਟੀਕਾਕਾਰ ਜਿਸ ਨੇ ਛੇ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਕੇ . 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਪ੍ਰਤਿ ਉਦਾਸੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 

ਹੈ। ਆਨੰਦਘਨ ਕੌਣ ਸੀ? ਇਸ ਦਾ ਉੱਤਰ ਦੋ ਸਾਧਨਾਂ 

ਦੁਆਰਾ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਉਸ ਦੇ ਰਚੇ ਟੀਕਿਆਂ 

ਸੁਖਬਾਸੀ ਰਾਇ ਦੇ ਲਿਖੇ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬੰਸ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਨਾਂ ਦੇ 

ਗ੍ਰੰਥ ਤੋਂ । ਇਸ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਵੈਸ਼ ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ ਥਾਂ ̀ ਤੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ - ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ, 

ਲਖਮੀਦਾਸ, ਧਰਮ ਚੰਦ, ਮਾਣਕ ਚੰਦ, ਦਾਤਾਰ ਚੋਦ, ਉਦੈ 

ਚੈਦ, ਸੁਜਾਨ ਰਾਹਿ, ਸਰਬ ਜੋਤਿ, ਦ੍ਿਬ ਜੋਤਿ, ਆਨੰਦਘਨ। 

ਇਹ ਰਾਮ ਦਿਆਲ ਦਾ ਸਿੱਖ, ਚੰਗਾ ਪੜ੍ਹਿਆ ਲਿਖਿਆ 

ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਰੀਭੀਰ 

ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ। ਚਾਲੀ ਸਾਲ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 

ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ-ਮਤ _ 

ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਛੇ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਟੀਕੇ ਲਿਖੇ , ਜਿਵੇਂ ਜਪੁਜੀ 

(1852 ਬਿ.), ਆਰਤੀ (1853 ਬਿ.), ਓਅੰਕਾਰ (1854 

ਬਿ.) , ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ (1856 ਬਿ.), ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ (1857 

ਬਿ.) ਅਤੇ ਅਨੰਦੁ (1859 ਬਿ.)। 

ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਪੰਜਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦਾ ਅਰਥ 

ਕਰਦਿਆਂ ਆਨੰਦਘਨ ਨੇ ਦਾਵਾ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਤਾਂ ਤੇ ਅਰਲ 

ਦੂਾਰਾ ਤੋਂ ਜਪ ਜਾ ਏਤਾ ਗੰ /ਸਧ ਹੋਤਾ ਹੈ ਅਰ ਹਮਾਗੀ 
ਕਾਲ-ਪਰੰਪਰਾ ਦੂਰਾ ਤਾ ਜਪ ਜਾ ਇਸੀ ਕਾ ਨਾਮ ਹੈ/... 

ਦੌਹਨੇ ਜੀ ਮਂ ਸ਼ਰਝ ਸ਼ਾਹਬਜਾ/ੰਦਾਓ ਸੋਂ ਪੁਛ ਦੋਖੇ ਜਪਜਾ 

/ਇਸਾ ਕੋ ਕਹਤੇ ਹੈ / ਹੋਰ ਟੀਕਾਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਆਨੰਦਘਨ ਨੇ 

“ਕੂਪ ਮੰਡੂਕ” (ਖੂਹ ਦੇ ਡੱਡੂ) ਕਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ 

ਦੇ ਅਰਥ ਸਮਝਣ ਦੀ ਸੂਝ ਤੋਂ ਸੈਨਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ- ਚ੍ਤਖਪਦਾ” 
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%/ੜਬੰਰਨੀ ਤਾ ਫੇਰ ਦਨੈਨਤਿ ਹੈ ਲਾ ਪੰਥ #/ ਕਗ/ਹਿ ਏਰ ਅਰ 

ਫੋਰ ਸ਼ਝਦਾ ਅਰਥ ਝੁਝ/ਹ ਨਹ?/ ਸ਼ਲ਼ਦ ਅਰਥ ਹੰ ਸਾਰ 

%ੜਸ਼ੰਗਾਂ ਨਹੀੰ ਕਾ% ਕੇਂ / ਤਾ ਦੇ ਕਹੇਂ /ਵਚਾਰ ਜਾਨ ਗਰ 

ਵਚਨ ਲੰ/ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਰਚਿਤ 

“ਗਰਬ ਗੀਜਨੀ” ਨਾਂ ਦੇ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ -/ਇਕ 

ਟੀਕਾ ਸਾ ਜਪਜਾੀ ਕੇ ਅਨੰਦਘਨ ਨੰ ਕਰ੍ਯੋਂ ਹੈ / ਗੁਰ /ਨਿਸਚੇ 

ਤੇ ਜੋ ਗੰਨ ਹੈ ਨਰ ਅਲਪ ਝੱਲੀ /ਤਨ ਲੋ ਪੂਚਾ/... ਐਸੀ 
ਥੰਟੀ ਝਾਤੇ ਅਨੰਦਘਨ ਕੀ ਜਾਨ ਕਰ ਟੀਕਾ ਕਰ੍ਲੋਂ ਹੈ/ 

ਉਪਰੋਕਤ ਹੈਕਾਰ-ਯੁਕਤ ਉਕਤੀਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, 

ਆਨੰਦਘਨ ਨੇ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੀ ਪੰਚ- ਦੇਵ- ਉਪਾਸਨਾ 

ਦੀ ਭਾਵ-ਧਾਰਾ ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪੰਥ ਵਿਚ ਦੇਵੀ-ਪੂਜਾ 

ਨੂੰ ਪ੍ਮੁਖ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਜਪੁਜੀ 

ਦੇ ਟੀਕੇ ਦੀ ਪੰਜਵੀ' ਪਉੜੀ ਦੀ ਇਕ ਤੁਕ- ਗਰ ਨੈਨਰ 

ਗਾਰ ਲੌਰਲੁ ਝਰਆ ਗੁਰ ਪਾਰਬਤੀ ਆਈ - ਦਾ ਕੀਤਾ 

ਅਰਥ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ ਹੈ। 

ਆਨੰਦਘਨ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ ਵਿਦਵੱਤਾ ਦੇ ਹੰਕਾਰ 

ਅਤੇ ਇਸ਼ਟ-ਬੁੱਧੀ ਦੇ ਵਿਖੰਡਨ ਦੇ ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਵਜੋਂ ਹੀ 

ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ “ਗਰਬ ਰੀਜਨੀ? ਨਾਂ ਦੇ ਟੀਕੇ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੈਨ 1829 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਆਨੰਦਘਨ ਦੇ ਜਨਮ ਅਤੇ ਮਰਨ ਸੰਬੰਧੀ 

ਤਿਥੀਆਂ ਅਤੇ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਗਰ ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ਼ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਨੇ ਬਿਲਾਸਪੁਰ ਦੇ ਰਾਜੇ ਤੋਂ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ 

ਮਾਖੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਦੀ ਧਰਤੀ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਸੈਨ 1665 ਈ. 

(1722 ਬਿ.) ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਨਗਰ ਤੋ ਲਗਭਗ 

12 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸ਼ਿਵਾਲਕ ਪਹਾੜੀਆਂ ਵਿਚ 

ਨੈਣਾ ਦੇਵੀ ਦਾ ਮੰਦਿਰ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 

1699 ਈ. (1756 ਬਿ.) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
“ਖ਼ਾਲਸਾ” ਸਾਜਿਆ ਅਤੇ ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਇਹ “ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ 

ਜਨਮਭੂਮੀ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਥੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸੇ 

ਨੂੰ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਲਈ ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਲਾਈ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੇ ਮਨੋਬਲ ਨੂੰ ਵਧਾਉਣ ਲਈ ਵੀਰ-ਰਸੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਕਰਵਾਈ। 
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ਨਗਰ ਦੀ ਸੁਰਖਿਆ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 

1690 ਈ. (1747 ਬਿ.) ਵਿਚ ਪੰਜ ਕਿਲ੍ਹੈ ਬਣਵਾਏ, 

ਹੋਲਗੜ੍ । ਗੁਰ-ਇਤਿਹਾਸ-ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੁਣ ਅਨੇਕ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ, ਜਿਵੇ ਕੇਸਗੜ੍ਹ , 

ਅਨੰਦਗੜ੍ਹ , ਅਕਾਲ-ਬੁੰਗਾ, ਗੁਰੂ ਕੇ ਮਹਿਲ, ਸੀਸਗੈਜ, 

ਸਾਹਿਬ, ਭੋਰਾ ਸਾਹਿਬ ਆਦਿ। ਰੋਪੜ-ਨੌੰਗਲ ਸੜਕ ਉਪਰ 

ਵਸੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਹੁਣ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਕਾਸ ਹੋ 

ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦੀ 

ਆਵਾਜਾਈ ਵਿਚ ਵੀ ਬਹੁਤ ਵਾਧਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਕੈਸ਼ਗੜ੍ਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪੰਜ 

ਪਿਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਸੈਨ 1699 ਈਂ. ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇਂ 

ਦਿਨ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਾ ਕੇ ਇਕ ਨਵੇਂ ਭਾਈਚਾਰੇ ਦਾ 

ਉਦਘਾਟਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਲਈ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਤਖ਼ਤਾਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਹੁਣ ਕਈ 

ਯਾਦਗਾਰੀ ਸ਼ਸਤ੍ ਅਤੇ ਹੋਰ ਵਸਤੂਆਂ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ, 

ਜਿਵੇਂ ਬੰਦੂਕ, ਨਾਗਣੀ, ਭਾਲਾ, ਸੈਫ਼, ਦੁਧਾਰਾ ਖੰਡਾ, ਕਟਾਰ 

ਆਦਿ। ਇੰਗਲੈਂਡ ਤੋਂ ਵਾਪਸ ਮੰਗਵਾਏ ਗਏ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਸਤ੍‌ ਵੀ ਇਥੇ ਹੀ ਰਖੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਅਨੰਦਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹਾ ਕੇਸਗੜ੍ਹ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਪੌਣਾ 
ਕਿਲੋਮੀਟਰ ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨਗਰ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਕਰਵਾਈ 

ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਅੰਦਰ ਇਕ ਬਾਉਲੀ ਵੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਦਰਵਾਜ਼ਾ ਤੋੜਨ ਲਈ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ 
ਨੇ ਹਾਥੀ ਨੂੰ ਸ਼ਰਾਬ ਨਾਲ ਮਸਤ ਕਰਕੇ ਪੇਲਿਆ ਸੀ ਅਤੇ 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਬਚਿਤ੍‌ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿਰ ਵਿਚ ਬਰਛਾ ਮਾਰ ਕੇ ਵਾਪਸ 

ਭਜਾ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 

ਹੋਲਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ ਦੇ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ 

ਵਲ ਲਗਭਗ ਡੇਢ ਕਿ. ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ 'ਤੇ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹੋਲਾ-ਮਹੱਲਾ ਉਤਸਵ 

ਮਨਾਉਣ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਲੰਹਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹਾ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨਗਰ ਤੋ ਲਗਭਗ 

ਡੇਢ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੀ ਦਿਸ਼ਾ 

ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਛਤਾ/ਹਿਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹਾ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ 

ਉਤਰ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਬਣਵਾਉਣ 

ਦਾ ਮੁੱਖ ਪ੍ਯੋਜਨ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨਗਰ ਅਤੇ ਕੇਸਗੜ੍ਹ ਦੀ 

ਰਖਿਆ ਕਰਨੀ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਥਾਨਾਂ ਉਤੇ ਪੁਰਾਣੀਆਂ 

ਇਮਾਰਤਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਚਿੰਨ੍ਹ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਹੁਣ ਹਰ ਇਕ ਥਾਂ 

ਉਤੇ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨਿਰਮਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਹਨ। 

ਗਰਦੁਆਰਾ ਮਾਤਾ ਜਾਤ ਜੰ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਦੋ ਕਿ.ਮੀ. 

ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਹੈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ ਗੰਜ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਭਾਈ ਜੈਤੇ ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਲੀ 

ਤੋ ਲਿਆਉ'ਦਾ ਗੁਰੂ ਤੇਗ਼ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਸੀਸ 

ਸਸਕਾਰਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਣ ਵੇਲੇ ਦਸਮ 

ਗੁਰੂ ਨੇ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਨਾਂ ਦੇ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਨੂੰ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦੀ 

ਉਚੇਚੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸ਼ਾਹ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਦਿੰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਸੈਦਾਂ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ 

ਦਿੱਤੀ ਸੀ। 

ਅਕਾਲ ਬੁੰਗਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸ ਰੀਜ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਇਥੇ ਬੈਠ ਕੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ, ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ਼ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ, ਵਿਆਕੁਲ ਹੋਈ ਸੈਗਤ ਨੂੰ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਲੜਾ ਸਾਹਿਲ ਉਹ ਸਥਾਨ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ਼ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਬੈਠ ਕੇ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਥੇ 

ਹੀ ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਪੰਡਿਤ ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ 
੨੪“ ਆ, ਲਿਲਿਅਅ. 1 

ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ ਮਗਨ ਬੈਠੇ ਨੰਵੇਂ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਨੇ ਮਹਾ-ਬਲਿਦਾਨ ਦੇਣ 

ਲਈ ਅਰਜੋਈ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਭੌਰਾ ਸਾਹਿਲ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਦੇ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਦਾ ਉਹ ਗੁਫ਼ਾ-ਨੁਮਾ ਕਮਰਾ ਹੈ 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਤਪਸਿਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੀ ਕੁਝ ਹੋਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਾਰਾ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ 



ਨੌਵੇ' ਅਤੇ ਦਸਵੇ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਛੋਹ ਨਾਲ 
ਵਰਸਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਆਨੰਦਪੁਰ ਖ਼ੁਦ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਵਿਸ਼ਾਲ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ 

ਬੇ-ਰੌਣਕੀ ਹੋ ਗਈ। ਸੋਢੀ ਸੂਰਜ ਮੱਲ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਗੁਲਾਬ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਸੇਵਕ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣ , 

ਪਰ ਅਜਿਹਾ ਨਭਵ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 

ਦੇ ਸੀਸ ਦੇ ਸਸਕਾਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਸੀਸਰੀਜ” ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ 

ਰਿਹਾ। ਸੋਢੀ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ 

ਕੁਝ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ । ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਤੋ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਭਤੀਜਾ 

ਨਾਹਰ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ। 

ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਚੜ੍ਹਤ ਹਰ ਪਾਸੇ ਹੋਣ ਲਗੀ। ਸੈਨ 1764 

ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ 

ਇਲਾਕਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਉਸ ਵਿਚੋਂ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਮਾਲਕੀ ਸੋਢੀ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਫਿਰ ਰੌਣਕ 

ਪਰਤਣ ਲਗੀ। ਰੱ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਮਤਾ: ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੁਆਰਾ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਇਕ 

ਬਹੁ-ਚਰਚਿਤ ਮੱਤਾ ਜਿਸ ਦਾ ਪਿਛੋਂਕੜ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ 

ਦਲ ਦੀ ਮਾੜੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਕਾਰਗੁਜ਼ਾਰੀ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ 

ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਬਣਿਆ, ਅਕਾਲੀ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਬਣੇ 
ਅਤੇ ਫੁਟ ਕਾਰਣ ਟੁਟੇ, ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਆਪਣੀ ਚੰਗੀ ਸਾਖ ਕਾਇਮ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। 

ਸੈਨ 1971 ਈ. ਦੀਆਂ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ 

ਵਿਚ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 13 ਸੀਟਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ ਇਕ 

ਜਿਤ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਮਾਰਚ 1972 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ 117 ਸੀਟਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ 

24 ਸੀਟਾਂ ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਗਿਆਨੀ ਜੈਲ ਸਿੰਘ 

ਅਧੀਨ ਕਾਂਗੂਸ ਦੀ ਸਰਕਾਰ ਬਣੀ। ਹਾਰ ਦੇ ਕਾਰਣਾਂ ਨੂੰ 

ਘੇਖਣ ਲਈ 11 ਦਸੈਬਰ 1972 ਈ. ਨੂੰ ਇਕ 12 ਮੈਂਬਰੀ 

ਸਬ-ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦੀਆਂ ਦਸ 
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ਮੀਟਿੰਗਾਂ ਵਿਚ ਹੋਏ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜੋ ਮੱਤਾ 

(ਦਸਤਾਵੇਜ਼) ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ 16-17 ਅਕਤੂਬਰ 1973 ਈ. ਨੂੰ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਈ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। 

ਉਹੀ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ “ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ-ਮੱਤਾ” ਦੇ ਨਾਂ 

ਨਾਲ ਜਾਣਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਮੱਤੇ ਦਾ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ 
ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਰੂਪ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 
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ਇਸ ਮੱਤੇ ਉਤੇ ਅਮਲ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਸ਼ੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਪ੍ਤਿਬਧ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਦਲ ਸਿੱਖ ਪੰਥ 

ਦੀਆਂ ਆਸ਼ਾਵਾਂ ਅਤੇ ਅਕਾਂਖਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਾਕਾਰ ਰੂਪ ਹੈ 

ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਤਿਨਿਧਤਾ ਕਰਨ ਦਾ 

ਪੂਰਾ ਅਧਿਕਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਦਲ ਦੇ ਮੂਲ-ਸਿੱਧਾਂਤ ਹਨ -- 
ਮਨੁੱਖੀ ਸਹਿਹੋਂਦ, ਮਾਨਵ ਉਨਤੀ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਮਾਨਵਤਾ 

ਦਾ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨਾਲ ਏਕਾਕਾਰ। ਇਹ ਸਿੱਧਾਂਤ ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਤਿਨ ਮਹਾਨ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ 

ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਨਾਮ ਜਪਣਾ, ਕਿਰਤ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਵੈਡ ਛਕਣਾ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਪੰਜ 

ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਯਥਾ (1) ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ, (2) ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰ ਪਛਾਣ 

ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣਾ, (3) ਗ਼ਰੀਬੀ ਅਤੇ ਭੁਖਮਰੀ ਦੂਰ ਕਰਨ 

ਦੇ ਵਸੀਲੇ ਜੁਟਾਣਾ, (4) ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਅਨੁਸਾਰ 

ਜਾਤਿ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨਾ, (5) 

ਰੋਗਾਂ, ਨਸ਼ਿਆਂ ਅਤੇ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨਾ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਸ਼ੋ੍‌ ਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਇਹ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਬਣਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 

ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਜੋਸ਼ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਤੇ 

ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਰਸੇ ਪ੍ਰਤਿ ਗੌਰਵ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰੇ। ਇਸ 

ਲਈ ਦਲ ਵਲੋਂ' ਨੰ ਨੁਕਾਤੀ ਪ੍ਰੋਗਰਾਮ ਉਤੇ ਅਮਲ ਕਰਨ 

ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਗਈ, ਜਿਵੇਂ (1) ਏਕੇਸ਼ੂਰਵਾਦ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ 

ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਕਰਨਾ, (2) ਸਕੂਲਾਂ, ਕਾਲਜਾਂ, ਨਗਰਾਂ, 

ਕਰਨਾ, (3) ਸਕੂਲਾਂ ਅਤੇ ਕਾਲਜਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਪਕਾਂ ਅਤੇ 

ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਤ 

ਕਰਨਾ, (4) ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਦਸਵੰਧ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਨੂੰ 

ਪੁਨਰ-ਸੁਰਜੀਤ ਕਰਨਾ, (5) ਸਿੱਖ ਬੁੱਧੀਜੀਵੀਆਂ, ਲੇਖਕਾਂ, 

ਪ੍ਚਾਰਕਾਂ ਪਤਿ ਆਦਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਬੈਧ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ 

ਕਰਨਾ, (6) ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਦੀ 



ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੀ ਵਾਰ 

ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਪੁਰਾਤਨ ਤੇ ਨਵੀਨ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਬਾਰੇ ਖੋਜ ਨੂੰ ਬੜਾਵਾ ਦਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਵ- 

ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਕੇ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨਾ, (7) ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਚ 

` ਸੁਧਾਰ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਸਰਬ ਭਾਰਤੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 
ਪਾਸ ਕਰਾਉਣਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ (ਉਦਾਸੀ, ਨਿਰਮਲੇ 

ਆਦਿ) ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣਾ, (8) ਸਿੱਖ-ਧਰਮ 

ਦੇ ਵਿਵਸਥਿਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਵਿਸ਼ਵ ਭਰ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

ਨੂੰ ਇਕ ਕੇਂਦਰੀ ਪ੍ਰਬੋਧ ਅਧੀਨ ਲਿਆਉਣਾ, (9) ਸਿੱਖ 

ਪੰਥ ਤੋਂ ਵਿਛੋੜੇ ਗਏ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਹਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਲਈ ਉਚਿਤ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਤੋ 

ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ-ਪੰਥ ਦੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਮੰਤਵਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਲਈ ਸੱਤ ਨੁਕਾਤੀ ਪ੍ਰੋਗਰਾਮ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਤਾਂ ਜੋ ਖ਼ਾਲਸੇ 

ਦਾ ਬੋਲ-ਬਾਲਾ ਹੋ ਸਕੇ। 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮੱਤੇ ਦਾ ਲੁਧਿਆਣੇ ਵਿਚ 

ਹੋਈ 18ਵੀਂ ਸਰਬ-ਭਾਰਤੀ ਅਕਾਲੀ ਕਾਨਫੰਸ (28-29 

_ ਅਕਤੂਬਰ 1978 ਈ.) ਵਿਚ ਸਮਰਥਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ 32 

ਉਪ-ਮੱਤੇ ਪਾਸ ਕੀਤੇ ਗਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅੰਤਰ-ਭਾਵਨਾ ਮੂਲ 

ਲਿਆਉਣਾ ਸੀ। 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੀ ਵਾਰ: ਇਹ 'ਸੋਢੀਆਂ ਦੀ ਵਾਰ” (ਵੇਖੋ) 

ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੈ। 

ਆਨੰਦ, ਬਾਬਾ: ਇਹ ਬਾਬਾ ਮੋਹਰੀ ਦਾ ਦੂਜਾ ਲੜਕਾ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਪੋਤਰਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇਂ ਆਪ ਰਖਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ 

ਕਰਕੇ ਹੀ “ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਬਾਬਾ ਆਨੰਦ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ (ਸੈ. 

1595-1644 ਈ.) ਦੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਰਿਹਾ। ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਇਸ 

ਦਾ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ ਨੂੰ 

ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਪਾਲਕੀ ਵਿਚ ਬਿਠਵਾ ਕੇ ਆਮੰਤ੍ਰਿਤ 

ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪ ਅਗਵਾਈ 

(ਸੁਆਗਤ) ਕਰਨ ਆਏ। ਸੈਗਤ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਇਸ 

ਆਨੰਦ-ਮੈਰਿਜ ਐਕਟ 

ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਭੇਟਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਪਰ ਇਸ ਨੇ 

ਨੂੰ ਲੈਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਗੱਦੀ 

ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਹੀ ਹੈ। ਉਥੋਂ ਬਾਬਾ ਆਨੰਦ 

ਗੋਇਦਵਾਲ ਪਰਤ ਆਏ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਉਥੇ ਹੀ ਰਹੇ। 

ਆਨੰਦ-ਮੈਰਿਜ ਐਕਟ: ਆਨੰਦ ਮੈਰਿਜ ਐਕਟ ਦੇ ਪਾਸ 
ਹੋਣ ਦਾ ਆਪਣਾ ਹੀ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ 

ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ ਡਾ. ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਨੇ _ 

ਇੰਪੀਰੀਅਲ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਦੀ 

ਪੁਰਾਣੀ ਸਰਕਾਰੀ ਲਿਖਿਤ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਦਸਿਆ ਹੈ - 

30 ਅਕਤੂਬਰ, 7906 ਨੂੰ ਵਾਇਸਰਾਏ ਮੰਟੋ 

ਦਾ ਪ੍ਧਾਨਗਾ ਹਠ, “ਆਨੰਦ ਮੰਰਿਜ /ਲਿਲ” /ਇਕਾ 

/ਰਪੁਦਮਨ 'ੰਘ ਆਫ਼ ਨਾਭਾ ਨੰ ਪੇਸ਼ ਕਾੰਤਾ/ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨ 

/#ੈਲ ਉਤੇ ਝੌਲ/ੰਦਿਆਂ /ਕੈਹਾ /ਨੈ' 'ਹਲੂਰ, /ਏਸ਼ /ਵੇਸ਼ੇ ਦੇ 

/ਝਲ ਦੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਦੇ ਘੰਹਿਲੂ ਅਤੇ ਕਾਰਨ ਪਗ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਮੱਝਰਾਂ ਨੰ /ਇਸ਼ /ਵਸ਼ੇ ਤੇ ਵਧੌਠੇ /ਵਸ਼ਥਾਰ ਦੌਣ ਦੀ ਖੇਚਲ 

ਨਹੀੰ" ਦੇਣਾ ਚਾਹਵਾਂਗਾ /” 

/ਝਿਲ਼ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਦਾ /ਇਜ਼ਾਜ਼ਤ /ਦੱਤਾ ਗਈ? / 

/ਏਸ਼ ਤੱ ਝਾਦਾ 27 ਅਗਸ਼ਤਰ 7੭05 ਨੰ ਮਨੈਂਟੋਗ 

/ਫਰ ਝਲਾਈ ਗਈ ਅਤੇ /ਟੱਕਾ /ਨੈਆਦਮਨ /ਨੈੰਘ ਜੀ ਦਾ 

ਥਾਂ ਤੇ ਸ਼. ਸ਼ੰਟਰ /ਸੰੰਘ ਜੀ “ਜੀਠ?ਆ ਨੰ ਮੈੱਲਰ /ਲਿਆ/ 

#. ਸ਼ੰਦਰ ਸਿੰਘ ਜਾ ਨੰ ਚਲ ਤੇ ਬੋਲਾਇਆਂ 

ਆਪਣੈ ਭਾਸ਼ਨ /ਵਚ /ਕਹਾ /ਕੇ ?#ੱ /ਇਹ ਦਸ਼ ਦੇਣਾ 

ਚਾਹੁੰਦਾ ਹਾਂ /ਕੇ /ਇਹੋਂ /ਜਿਹੇ ਹੱਤਵਘਰਨ /ਥਲ ਦਾ ਸਾਰਾ 

ਆਣ /ਟੱਕਾ ਸ਼ਹਿਸ਼ ਨਾਭਾ ਨੂੰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ /ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਛੜਾ 

ਅਣਥਕ //ਹਨਤ ਕਰਕ /ਇਸ਼ /ਥਲ /ਵਚ ਲੰਕਾਂ ਦਾ 

/ਇਤਨਨੈ /ਦਲਚਸ਼ੰ ਵਧਾਈ /ਕੇ ਸ਼ਾਰਾ /ਲੈੱਖਾ-ਪੰਥ ਸਮੂਹ 
ਤੰਰ 'ਤੇ ਵੱਡ ਤੇ ਛੰਟੇ ਤਕਾ /ਇਸ਼ ਦਾ ਪੰੜਤਾ ਕਰਦਾ ਹੰ /” 

/ਫ਼ਰ /ਕਾਹਾ ਕਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 7ਨਘ ਜਾ ਦੇ ਸਮ 

ਰਹੀ ਨੰ ਅਤੇ ਬਾਹਆ/ਣਕਾ ਪੁਠਾਵ ਹੇਠਾਂ ਆਹ ਮਰਯਾਦਾ 

ਦਥ ਗਈ ਸੰ/ ਰਨ ਸਾਡਾ ਖਸ਼-/ਕਿਸਮਤਾ ਨਾਲ /ਵਿਧਵਾ 



ਆਨੰਦ-ਮੈਰਿਜ ਐਕਟ ਰ੍ 

/ਵਾਆਹ /ਸੈੱਖਾਂ /ਵਾਚ ਪ੍ਰਚਲਤ /ਨਹਾ ਜੌ /ਕੇ /ਹੰੰਦੂ-ਮਰਯਾਦਾ 
ਅਨੁਸ਼ਾਰ /ਵਿਵਰਜਤ .ਨ / ਲੇਕਿਨ ਚਾਰ ਸੰਪ੍ਦਾਵਾਂ /ਸੱਖਾਂ 

ਵਿਚ ਆ/ਜਿਹੀਆਂ ਹਨ ਜਿਹੜੀਆਂ /ਕੇ ਪੁੰਪਰਾ ਤੱ ਆਨੰਦ 

/ਵਿਆਹ ਦਾ ਰਸਮ ਕਰ ਰਹੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਹਾ /ਕ ਝਹੰਗਮ 

(ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ), ਬੰਦਈੰ (ਬਾਬਾ ਝੰਦਾ ਝਹਾਦਰ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ), 

/ਨੈਰੰਕਾਗਾੀਂ (ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੰ ਆਪਣਾ ਸੰਪੁਦਾਾਇ ਦਾ ਨਮ ਗ੍ਰ 

ਨਾਨਕ /ਨੈਰੰਕਾਨੀ ਦੇ ਨਾਂ ਤੋਂ ਗੱਖਿਆ ਹੈ), %ਖੀਰ /ਵਿਚ 

ਨਾਮਧਾਨੀ (ਜਿਹੜੇ /ਨੈ ਬਾੜਾ ਰਾਮ ਨੈੰਘ ਜੀ ਨੁੰ ਮੰਨਣ 

ਵਾਲੇ ਹਨ)/ 

ਬਿਆਨ ਜਾਗੀ ਰਖਾੰਦੇਆਂ ਸ਼. ਸ਼ੰਦਰ /ਨਿੰਘ ਜਾ 

ਨੇ ਕਿਹਾ ਕੈ /ਇਹ ਮਰਯਾਦਾ /ਫ਼ਰ ਸੁਰਜੀਤ ਹੋਂ ਰਹਾ ਹੈ 

ਅਤੇ /ਛਲੇ 30 ਸਾਲਾਂ /ਵਿਚ /ਏਸ਼ ਅਰਯਾਦਾ ਨਾਲ ਕਈਂ 

/ਦੱਤਾਂ ਜਾਂਦਾ ਰਹਾ ਹੈ //ਜਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਈਂ ਰਾਜੇ, ਸਰਦਾਰ, 

ਗੁਰ ਅੰਸ਼, ਸੰਤ, ਪਜਾਨੀ, ਫ਼ੌਜੀ ਅਫਸਰ, ਵਾਹੀਕਾਰ ਤੇ 

ਹੌਰ ਕਈਂ ਸ਼ਧਾਰਕ /ਲੱਖ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ / ਹੂਰ /ਇਹ ਰਸਮ 

ਇਹ ਬੜਾ ਸਾਦਾ ਅਤੇ ਘਟ ਖ਼ਰਚ ਵਾਲਨ ਹੈ / /ਇਹ ਹੁਣ 

ਮਰਯਾਦਾ ਉੱਤੇ ਚਾਤਰ ਲੌਕਾਂ ਨੇ ਕੁਝ ਭੁਲੇਖੇ ਪਾਏ ਹਨ /ਕੈ ̀ 

ਇਹ ਮਰਯਾਦਾ ਕਾਨੂੰਨ ਤੰਠ ਤੇ ਸ਼ਰਕਾਗੀ ਕਚਾਹਿਨੀਆਂ 

/ਵਿਚ ਨਹੀ ਅੰਨੀ ਜਾਏਗਾ / #ੱ /ਇਹ ਕ/ਹਣਾ ਚ਼ਾਹਵਾਂਗਾ 

/ਕੇ' ਕੁਝ' ਲੋੜੇ ਹੀ ਆਦਆੰ ਹਨ ਜੋ /ਇਸ ਦਾ /ਵਿਰੌਧਤਾ ਕਰ 

ਰਹੇਂ ਹਨ /ਮੈੱ ਹਲੂਰ ਦਾ /ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ /ਇਸ਼ ਪਾਸੇ ਵਾ /ਦਵਾਵਾਂਗਾ 

/ਨਾ /ਸਿੱਖ ਪੰਥ /ਇਕਾ ਛੜਾ ਤੇ ਗਗਾਝ ਸ੍ਰੋਣਾੰ ਹੈ ਅਤ /ਇਹ 

ਸ਼ੰਣਾੰ ਵਲਾ/ਇਤ ਦੇ ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹ ਦਾ ਵਫ਼ਾਦਾਰ ਹੈ //ਇਸ ਨੰ 
ਕਾਨੂੰਨਾਂ ਚਾਨਾਜੌਈਆਂ ਤੇ ਤਬਾਹ ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ 

ਤੱ ਕਾਨੂੰਨ ਪਾਸ਼ ਹੋਣ ਦੇ ਨੰ ਝਚਾਇਆ ਜਾਸ਼ਕੇਗਾ//ਨੈਓਕਾ 

ਹਾਲੇ ਵੀ ਚਾਤਰ ਧੜੇ /ਇਸ /ਵਿਆਹ ਨੂੰ ਤੇ ਓਹ ਸੰਤਾਨ ਜੇ 

ਇਸ ਆਨੰਦ ਵਿਆਹ ਦੀ ਓਤਪੱਤਾੀ ਹੋਵੇਗੀ, ਨੂੰ .਼ੰਰ- 

ਕਾਨੂੰਨਾਂ ਠ/ਹਰਾਉਣ ਦੇ ਯਤਨਾਂ /ਵਿਚ ਹਨ / 

/ਇਸ਼ ਭਾਸ਼ਨ ਤੱ. ਝਾਅਦ /ਇਹ ਥਲ ਗੰਲੈਕਟ 

ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਸੱਪ /ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, /ਜਿਸ਼ ਦੇ #ੱਥਰ /ਸ਼ਟਰ 

/ਸਨਹਾ, ਸ਼ਰਨ ਹਨਬਰਟ ਠੈਜ਼ਲੰ, £/ਸ਼ਟਰ ਮਰਕ ਤੇ ਸ਼. ਸ਼ੰਦਰਾ 

ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਥਾਪੇ ਗਏ / 
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ਫੋਰ 5 ਅਕਤੂ਼ਰ 7505 ਨੂੰ /ਇਹ /#ੈਲ ਕੰਸਲ 

ਵਿਚ ਪੰਸ਼ ਹੋਇਆ / 

ਸ਼. ਸ਼ੰਦਰ /ਸੰਘ ਜੀ ਮਜਠਆ ਨੰ /ਫਰ ਸੰਬੋਧਨ 

ਕਤਾ 'ਹਜ਼ੂਰ, ਹੁਣ /ਏਹ /ਝਲ ਲਗਭਗ ਸ਼ਾਲ ਭਰ ਲੱਕਾੰ 

ਦੇ ਸ਼ਾਹਮਣੇ ਆ ਚਕਾ ਹੈ #ਤੇ #ੱ/ਇਹ ਨਹਾ ਕਹਾਂਗਾ /ਕਨੇ 

/ਇਸ਼ ਦਾ /ਵਰੌਧਤਾ ਨਹਾੰ' ਹੋਏ ਪਰ /ਫਰ ਵਾ ਝਹਤ ਹੱਦ 

ਤਾਕ /ਸੱਖ ਜਨਤਾ ਨੰ /ਇਸ਼ ਦਾ ਹਮਾਇਤ ਕਤ ਹੈ / ਹਾਂ, 

ਕੁਝ ਪਜਾਗੀਆਂ ਅਤੇ ਆੰਮ੍ਰਿਤਸ਼ਰ ਤੰ ਤਰਨਤਾਰਨ (ਸ੍ਰਾੰ 

ਸ਼ ਤਰਨਤਾਰਨ ਸਾਹਿਬ) ਦੇ ਗਰੰਥੀਆਂ ਤੇ ਹੌਰ /ਸਿੱਖ ਭੱਖਾਂ 

ਵਲ ਨਾਸਮਝੀ ਕਰਕੇ /ਵਿਰੌਧਤਾ ਹੋਈ ਹੈ ਪਰ ਭੁਲੇਖੇ ਦੂਰ 
ਕਰਨ ਦਾ ਇਸ /ਸ਼ੈਲ /ਵਚ ਕ/ਸ਼ਸ਼ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ / ਹਜ਼ੂਰ, 

ਆਗੇ ਮੈ /ਝਿਨੰ ਕਰਾਂਗਾ /ਨੈ ਇਸ /ਝਲ ਦਾ ਮਲ ਮੰਤਵ /ਸਿਠਫ 

ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਆਹਿਕਾਰ ਦੇਣਾ ਹੈ #ਿਹੜੇ /ਇਸ਼ ਅਨੰਦ 

/ਵਾਆਹ ਦੋ ਢੰਗ ਨਾਲ਼ /ਵਆਹ ਕਰਾਉਣਾ ਚਾਹੁਣ //ਪਛਲ 

ਰਸਮਾਂ /ਓਵਾਜਾਂ ਜਾਂ ਕਾਨੂੰਨ ਅਨੁਸਾਰ ਜੰ ਕਈ /ਵਆਹ 

ਕਰਾਉਣਾ ਚਾਹੇ ਤਾਂ ਉਸ ਉਤੋਂ ਕਈ ਪਾਬੰਦੀ ਨਹ'/” 

ਫੋਰ ਸ਼. ਸੰਦਰ /ਸੰਘ ਜਾ ਨੇ ਲੰਫਟੀਨੈਂਟ ਗਵਰਨਰ, 

ਪੰਜਾਲ਼, /ਟੱਕਾ ਸ਼ਹਿਛ ਅਤੇ ਉਹਨਾਂ ਦਾ /ਇਸ ਸੰਝਧ /ਵੇਚ 

ਪਰੌੜਤਾ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਧੰਨਵਾਦ ਕੜਾ / 

ਲੰਫਟੀਨੈੱਟ ਗਵਰਨਰ ਨੰ “ਲੈੱਖ” ਦਾ /ਵਿਆ/ਮਿਆ 

ਕਾਗਦਿਆਂ ਆਪਣੇ ਭਾਸ਼ਨ /ਵਿਚ /ਕਿਹਾ /ਕੇ /ਸੱਖ” ਉਹ ਹੈ 

ਜੈ /ਕੈ ਗੁਰ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੇ /ਨੈਸ਼ਚਾ ਰੱਖਦਾ ਹੋਵੇਂ ਤੋਂ ਆਪਣ 

ਧਾਗ/ਮਕਾ ਅਸੂਲ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸ਼ਹਿ ਅਨੁਸਾਰ ਮੰਨੋ //ਟਿੱਕਾ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਝਹੁਤ ਸ਼ਾਠੇ ਹਆ7ਇਤਾਂ ਜਾਂ ਤਾਂ ਸ਼ੰਹਜਧਾਗੀੰ ਹਨ 

ਨੇ ਆਪਣ /ਵੇਆਹ, ਅਨੰਦ /ਵੇਆਹ ਦੇ ਤਗੀਕੈ ਨਾਲ 

ਕਾਰਾਏ / 

/ਇਸ਼ /ਝਲ਼ ਦੇ ਪਾਸ਼ ਹੌਣ ਨਾਲ਼ ਜਿਹੜੇ /ਇਸ਼ ਦੇ 

ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਨਕਸ਼ਾਨ ਨਗਾੀੰ' ਹੋਵੈਗਾ/ ਆਨੰਦ-/ਵਆਹ 

ਜਿਹੜਾ /ਕੇ ਅਗੇ 20 ਪ੍ਚਲਤ ਹੈ, ਝੜ ਸਵੱਛ ਤੇ /ਵਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 

ਵਾਲਾ ਮਰਯਾਦਾ ਹੈ/ 

ਸੇ 'ਇਸ਼ ਤਰਾਂ /ਇਸ਼ /ਥਲ ਤੇ ਬਹਿਸ਼ ਮਥਾਹਿਸ਼ਾ 
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ਹੌਣ ਝਾਅਦ /ਲਲ ਪਾਸ਼ ਹੋਂ ਕੇ ਕਾਨੁੰਨ ਸਣ /ਨਿਆ ਅਤੇ 

“ਅਨੰਦ-ਮੈਰੈਜ ਐਕਟ” ਦੇ ੫ /ਵਿਚ /ਨੈੱਖ ਜਗਤ ਸ਼ਾਹਮਣੰ 

ਆ /ਗਆ/ 
ਉਪਰੋਕਤ ਆਨੰਦ-ਮੈਰਿਜ ਐਕਟ ਦਾ ਮੂਲ- 

ਪਾਠ ਨਿਮਨਲਿਖਿਤ ਹੈ : 
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ਆਨੰਦਵਾਦ ਦਾ ਸਿੱਖ ਸੈਦਰਭ: ਇਸ ਵਾਦ ਅਨੁਸਾਰ 
ਆਨੰਦ ਕੂ, ਹੀ ਮਨੁੱਖ-ਜੀਵਨ ਦਾ ਮੂਲ ਲਕਸ਼ ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਇਸ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੇ ਦੇ ਰੂਪ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਪਹਿਲੇ ਅਨੁਸਾਰ ਆਨੰਦ ਮਨੁੱਖ-ਜੀਵਨ ਦਾ ਸਿਖਰਲਾ 

ਲਕਸ਼ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਕਠੋਰ 

ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਪਾਲਨ ਕਰਨ 'ਤੇ ਹੀ ਭਵਿਸ਼ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 

ਚਰਮ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

_ ਆਨੰਦ ਦੇ ਪ੍ਰਥਮ ਰੂਪ ਦਾ ਮੁੱਖ ਪ੍ਚਾਰਕ ਯੂਨਾਨੀ 

ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਏਪੀਕਿਉਰਸ (341-270 ਈ ਪੂ.) ਸੀ। ਉਸ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸਭ ਲੋਕੀਂ 

ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਵਿਅਕਤੀ ਜਨਮ ਤੋ' ਹੀ ਆਨੰਦ ਦਾ ਇੱਛੁਕ 

ਹੈ ਅਤੇ ਦੁਖ ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਆਨੰਦ 

ਰੋਗੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਦੁਖ ਮਾੜੇ ਹਨ। ਆਧੁਨਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ ਆਨੰਦ ਜਿਸ ਨਾਲ ਅਧਿਕ ਤੋ' ਅਧਿਕ ਲੋਕਾਂ 

ਦਾ ਵਧ ਤੋਂ ਵਧ ਲਾਭ ਹੋਵੇ, ਸਰਵ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੈ। 

ਚਾਰਵਾਕ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਅੰਦਰ ਹੀ 

ਉਪਲਬਧ ਆਨੰਦ ਦੇ ਪੂਰਣ ਉਪਭੋਗ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਣੀ-ਮਾਤ੍‌ ਦਾ 

ਕਰਤੱਵ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਾਮ ਹੀ ਸਰਵ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਪੁਰਸ਼ਾਰਥ 

ਹੈ। ਸਾਰੇ ਕਰਤੱਵ ਕਾਮ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਹੀ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ। ਧਰਮ ਅਤੇ ਅਰਥ ਨੂੰ ਕਾਮ ਦਾ ਸਹਾਇਕ ਦਸਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਸਮਾਜਿਕ ਆਚਰਣਾਂ ਦੇ ਸਾਧਾਰਣ ਨਿਯਮਾਂ 

(ਧਰਮ) ਦਾ ਉਲੈਘਨ ਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਾਮ ਦੀ ਤ੍ਰਿਪਤੀ 

ਕਰਨਾ ਹੀ ਸਰਵ-ਸੇਸ਼ਠ ਮਾਰਗ ਹੈ। 

ਆਨੰਦ ਦੇ ਦੂਜੇ ਰੂਪ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਨਾਸ਼ 

ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੇ ਉਪਭੋਗ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲਾ 

ਆਨੰਦ ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 

ਨ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਆਨੰਦ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਈ ਭਾਵੇਂ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨਾ ਵੀ ਪਏ, ਤਾਂ 

ਉਹ ਵੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲੈਣ ਵਿਚ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ 

ਚਾਹੀਦਾ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਆਨੰਦ ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾ 

ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਨੰਦ ਦਾ 
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ਮੂਲ ਆਤਮਾ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਆਨੰਦ-ਰੂਪ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਨੰਦ ਅਵਸਥਾ ਜੀਵਨ ਦੀ ਪੂਰਣਤਾ 

ਹੈ। ਆਪਣੀ ਸ਼ੁੱਧ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਨੰਦ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 

ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਮੰਨ ਕੇ ਚਲਣ ਵਾਲੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ 

ਦੀ ਚਰਮ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਆਨੰਦ ਨਿੱਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਵੀ ਅਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਅਣਹੋਂਦ ਨਹੀਂ , ਹਾਂ ਮਾੜਾ ਦੀ ਵਾਧ-ਘਾਟ 

ਜ਼ਰੂਰ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਹ ਸਦਾ ਵਰਤਮਾਨ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲਾ ਇਕ ਅਪਰੋਖ ਅਨੁਭਵ ਹੈ। ਆਮ ਕਰਕੇ ਆਨੰਦ 

ਅਤੇ ਸੁਖ ਨੂੰ ਇਕ ਹੀ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਗੱਲ 

ਹੈ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਸੁਖ ਪਵਿਰਤਨ-ਸ਼ੀਲ, ਅਸਥਿਰ ਅਤੇ 

ਛਿਣ ਭੰਗਰ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਉਤੇ ਆਨੰਦ ਨਿੱਤ 

ਅਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸੁਖ ਦੇ ਪੂਰਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਾਂ ਸੁਖ ਦਾ 
ਅਨੁਭਵ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਦੁਖ ਦਾ ਯੋਗ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਦੁਅੰਦ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਆਨੰਦ ਦੁਅੰਦ ਦੀ 

ਅਨੁਭੂਤੀ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਅਦ੍ਰੈਤ ਅਨੁਭੂਤੀ ਦਾ ਲਖਾਇਕ 
ਹੈ। ਪਰ ਸੁਖ ਹੈ ਆਨੰਦ ਦਾ ਹੀ ਅਲਪ ਰੂਪ ਜਾਂ ਇਸ ਵਿਚ 
ਆਨੰਦ ਦੀ ਅਲਪ ਮਾਤ੍ਹਾ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਜਾਂ ਇੰਜ ਕਹੋ ਕਿ 
“ਆਨੰਦ” ਵਿਚ ਆਨੰਦ ਦਾ ਸਰੂਪ ਘਨੋਰਾ ਹੈ, ਪਰ “ਸੁਖ” 

ਵਿਚ ਘਟੇਰਾ। 

ਸੀ ਸੈਗਮ ਲਾਲ ਪਾਂਡੇ (/ਹੈੰਦਾੀ ਸ਼ਾਨਿਤ੍ਯ ਕੋਸ਼) 

ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਸੁਖ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸ਼ਰੀਰ ਅਤੇ ਇਦੀਆਂ ਨਾਲ 

ਹੈ ਅਤੇ ਆਨੰਦ ਦਾ ਆਤਮਾ ਨਾਲ। ਸੁਖ ਲੌਕਿਕ ਹੈ ਅਤੇ 

ਆਨੰਦ ਅਲੌਕਿਕ। ... ਸੁਖ 0018(੯ਟ ਹੈ ਅਤੇ ਆਨੰਦ 

500]211੫€ ਹੈ। ਸੁਖ ਆਨੰਦ `ਤੇ ਨਿਰਭਰ ਹੈ, ਆਨੰਦ 

ਆਤਮ-ਨਿਰਭਰ ਹੈ। ਸੁਖ ਭੌਤਿਕ ਹੈ ਅਤੇ ਆਨੰਦ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ। ਸੁਖ ਦਾ ਸਤਿ ਗੁਣ ਤੋਂ ਵਿਰੋਧ ਹੋ ਸਕਦਾ 

ਹੈ ਪਰ ਆਨੰਦ ਦਾ ਨਹੀਂ। ਜਿਸ ਨੂੰ ਆਨੰਦ ਦਾ ਸੱਚਾ 

ਸੁਆਦ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਹੋਰ ਸਭ ਕੁਝ ਫਿਕਾ ਲਗਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸੁਆਦ ਗੁੰਗੇ ਦੇ ਗੁੜ ਚਖਣ ਵਾਂਗ ਹੈ। ਆਨੰਦ 

ਆਤਮਾ ਦਾ ਸੁਭਾ ਹੈ। ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਦੇ ਨ ਰਹਿਣ ਨਾਲ 

ਆਨੰਦ ਦਾ ਵੀ ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਆਨੰਦ-ਲਾਭ ਦਾ 

ਓਹੀ ਸਾਧਨ ਹੈ ਜੋ ਆਤਮ-ਲਾਭ ਦਾ ਹੈ। ਗਿਆਨ-ਮਾਰਗ, 
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ਕਰਮ-ਮਾਰਗ, ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ, ਪ੍ਪਤਿ-ਮਾਰਗ, ਪੁਸ਼ਟੀ- 

ਮਾਰਗ ਅਤੇ ਯੋਗ-ਮਾਰਗ ਇਸੇ (ਆਨੰਦ) ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ 

ਦੇ ਸਾਧਨ ਹਨ। ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੀ ਮੋਕਸ਼ ਹੈ। 

ਭਗਤੀ ਕਾਵਿ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪਿਛੇ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਆਨੰਦ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਹੀ ਕੈਮ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ। ਭਗਤੀ, 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਹੈ ਹੀ ਆਨੰਦ ਦੇਣ ਵਾਲੀ, ਚਾਹੇ ਇਹ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹੋਵੇ। ਸਾਰੇ ਸੈਤ ਕਵੀਆਂ ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ ਆਨੰਦਵਾਦ 

ਹੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸੁਖਵਾਦ ਨਾਲ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ 

ਸੁਖ ਕੇਵਲ ਭੌਤਿਕ ਭੋਗ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਆਨੰਦਵਾਦ ਦੀ 
ਇਸੇ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪਰੈਪਰਾ ਦੀ ਆਧਾਰ-ਭੂਮੀ `ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰ 

ਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨ ਰਚਨਾ “ਅਨੰਦੁ” ਦਾ ਭਵਨ ਉਸਰਿਆ 

ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਕਈ ਮੌਲਿਕ ਵਿਚਾਰ-ਸੈਕਲਪ ਅਤੇ 

ਉਦਭਾਵਨਾਵਾਂ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੀ 

ਆਨੰਦ-ਅਵਸਥਾ ਹੈ- ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਆਨੰਦ ਹੋਆ ਅਤਿਗਰ 
7 ਪ/ਏਆ/(ਗੁ ਗੰ .੭17)। 

ਸਤਿਗੁਰੂ ਕੌਣ ਹੈ? ਸਤਿਗੁਰੁ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਹੀ ਪ੍ਰਯਾਯ 

ਹੈ। ਉਹ ਸਰਬਕਲਾ ਸੰਪੰਨ, ਦੁਖ-ਪਾਪ ਦਾ ਨਾਸ਼ਕ ਅਤੇ 

ਪੰਜ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਕਾਲ ਉਸ ਦੇ 

ਕਾਬੂ ਵਿਚ ਹੈ।ਉਸ ਵਰਗਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਮੁਕਤੀ-ਦਾਤਾ ਨਹੀਂ, 

ਉਹ ਚਤੁਰਾਈ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਉਸ ਨੇ ਹੀ ਮੋਹ ਮਾਇਆ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਹ 
ਅਰੀਮ, ਅਗੋਚਰ ਅਤੇ ਅਨੰਤ ਹੈ, ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਉਸ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਹੈ। ਜੀਅ-ਜੈਤ ਉਸੇ ਦਾ ਕੇਵਲ ਖੇਲ-ਤਮਾਸ਼ਾ 

ਹਨ --ਜੀਆ ਜੰਤ ਅੱਡੇ ਖੋਲ ਤੌਰਾ /ਕਾਆ ਕੇ ਆਸ 

ਵਖਾਣਏ / ... ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਤੁ ਸ਼ਦਾ ਅਗੰਮ ਹੈ ਤੌਰਾ ਅੰਤ 

ਨ ਪਾਇਆ/(ਗੁ.ਗੇ. 918)। 

ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਹੁਕਮ ਵਰਤਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੈ - ਸਿਵ 

ਸ਼ਕਾਤਿ ਆ੫ ਓਪ7ਇਕੀ ਕਰਤਾ ਆਪ ਹਕਮ ਵਰਤਾਏ /... 

ਕਾਹੇ ਨਾਨਕ ਆਪ ਕਰਤਾ ਆਪੇ ਹੁਕਮ ਝੁਝਾਇ/(ਗੁ.ਰੀ. 
920)। 

ਉਹ “ਅਮੁਲਕ” ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਮੁੱਲਾਂਕਣ ਸੰਭਵ 
ਨਹੀਂ। ਉਹ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਮੁਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਚਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ 
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ਘਲਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਇਕ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਕੋਈ 

ਨਹੀਂ- ਜਾ ਵੇਖਾ ਹਰੇ ਇਕ ਹੈ ਹਰਿ ਬਿਨ ਆਵਰ ਨ ਕੌਈ / 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌. 922)। 

ਉਹ ਸਭਨਾਂ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਹੈ।ਉਸ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਯਾਯ 

“ਸਚ” ਹੈ।ਉਸ ਸਚ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਸਚ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਹੀ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ - /ਇਹੁ ਸ਼ਚ ਸ਼ਭਨਾ ਕਾ ਖਸਮ ਹੈ ਜਿਸ਼ ਸ਼ਖਸ ਸੋ 

ਜਨ ਪਾਵਹੈ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌. 922)। 

ਉਸ ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ “ਸਤਿਗੁਰੂ” ਦੇ ਹੋਰ ਕਈ 
ਉਪਕਰਣ ਜਾਂ ਅਧੀਨ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਵੀ ਹਨ, ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਹੈ ਮਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਇਆ 

ਅਗਨੀ ਵਾਂਗ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਵਖ ਕਰ 

ਦਿੰਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਜੇ ਗੁਰੂ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕਰੇ ਤਾਂ ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਹੀ 

ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। “ਅਨੰਦੁ” ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਮਾਇਆ ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦਾ ਚਿਤਾਂਕਨ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ - ਜੌਸੀਂ ਆਗਹਨੇ ਉਦਰ ਆਹ ਤੈਸਾ ਝਾਗ/ਨ 

ਮਾਇਆ / ਆਇਆ ਅਗਨਿ ਸਭ /ਇਕੇਂ ਜੋਗੀ ਕਰਤੈ ਖੋਲ 

ਰਚਾਇਆ / ਜਾ ਤਿਸ ਭਾਣਾ ਤਾ ਜੰਮਿਆ ਪਰਵਾਨ ਭਲਾ 

ਭਾਇਆ / /ਲਿਵ ਛੜਕਾ ਲਗਾ /ਤਿਸ਼ਨਾ ਆਇਆ ਅਮਰ 

ਵਰਤਾਇਆ / ਏਹ ਆਇਆ /ਜ੍ਤ ਹਠ /ਵਿਸਠੈ ਮਹ ਓੱਪਜੰ _ 
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ਚਿੱਤ ਲਗਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਚਲਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਮਨ ਨੂੰ ਨਿਰਮਲ ਰਖਣ ਦੀ ਬਹੁਤ 

ਲੋੜ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਨਿਰਮਲਤਾ ਨਾਲ ਹੀ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸੈਪਰਕ 

ਜਾਂ ਮਾਰਗ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ - ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਜਨ ਮੰਨ 

ਨਿਰਮ਼ਲ਼ ਸ਼ਦਾ ਰਹ/ਹਿ ਗੁਰ ਨਾਲੋਂ /(ਗੁ.ਰੀ .919)। 

ਮਨ ਦੀ ਨਿਰਮਲਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੀ ਸਨਮੁਖਤਾ 

ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਸਨਮੁਖਤਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। 

ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਅਸੈਭਵ ਹੈ। ਸਤਿਗੁਰੂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਅਤਿ ਉੱਤਮ ਵਸਤੂ ਹੈ। 

ਉਸੇ ਵਿਚ ਸਦਾ ਲੀਨ ਰਹਿਣਾ ਚਾਂਹੀਦਾ ਹੈ - ਕਹੈ ਨਾਨਕ 

ਸੰ ਤਤ ੫ਾਏ ਸ਼ ਨੇਂ ਅਨਾਂਦਨ ਹ/ਠ /ਲਿਵ ਲਾਗੰ ਲਾਗਤ 

ਰਣ /ਵਹਾਣਾ/(ਗੁ ਰੇ .920)। 

ਮਾਤਾ ਦੇ ਉਦਰ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਕਸ਼ਟਾਂ 

ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਨੂੰ ਸਦਾ ਮਨ ਵਿਚ 

ਵਸਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਹਰੀ ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ ਭਗਤ ਦੀ ਰਾਸ 

ਹੈ। ਜੋ ਸ਼ਰੀਰ ਪਰਮ ਤੱਤ੍ਰ ਨਾਲ ਪ੍ਰੰਮ-ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦਾ 

ਹੈ, ਉਹੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲ 

ਦਿਬ-ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਕੈਨਾਂ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਇਸੇ ਲਈ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ 

ਭਾਉ ਦੂਜਾ ਲਾਇਆ / ਕਹੈ ਨਾਨਕਾ ਗੁਰ ਪਰਸ਼ਾਦਾ ਨਾ 
ਲਵ ਲਾਗਾ /ਤਨਾ/ਵਚੇ ਆਇਆ ਪਇਆ /(ਗੁਰੀ. 921)। 

ਇਸ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਵਿਸ਼ ਸਮਾਨ 

ਦਿਸਣ ਵਾਲਾ ਸੈਸਾਰ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਸਤਿਗੁਰੂ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦਾ ਹੀ ਰੂਪ ਹੈ, ਉਸ ਤੋ ਭਿੰਨ ਕੁਝ ਹੋਰ ਵਸਤੂ ਨਹੀਂ - ਏਹ 

/ਵਿਸ਼ਹ ਸੰਸਾਰ ਤੁਮ ਦੌਖਦੇ ਏਹੁ ਗ/ਭੈ ਕਾ ਰੂਪ ਹੈ ਹਨ ਰੂਪ 
ਨਦਗਾੀ ਆਇਆ / (ਗੁ ਰੀ .922)। 

ਸਤਿਗੁਰੁ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਦਾ 

ਸਾਧਨਾ ਜਾਂ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਨਾਮ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਸਥਿਤੀ 

ਵਿਚ ਇੱਛਾਵਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸ਼ਾਂਤੀ 

ਵਸਦੀ ਹੈ, ਅਨਹਦ ਵਾਜੇ ਵਜਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਲਿਵ ਜਾਂ ਧਿਆਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਦੇਹ ਨਿਮਾਣੀ ਹੈ। ਪਰਿਵਾਰ 

ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਚਲਦੀਆਂ। ਇਸ ਲਈ ਸੱਚੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ 

ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਦਸਮ ਦੁਆਰ ਖੁਲ੍ਹਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਆਨੰਦ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ 

ਵੀ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਚਿਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਆਨੰਦ ਦਾ 

ਗਿਆਨ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਪਾਪ, ਕਲੇਸ਼ 

ਅਤੇ ਮੋਹ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਪਿਆਰ 

ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਤਦੋਂ ਆਨੰਦ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ “ਅਨੰਦ” ਇਹ ਹੈ -- 
ਆਨੰਦ ਆਨੰਦੁ ਸਭ ਕੇ ਕਹੈ ਆਨੰਦੁ ਗੁਰ ਤੰ ਜੱਟਿਆ/ 

ਜਾਣਿਆ ਆਨੰਦੁ ਸ਼ਦਾ ਗੁਰ ਤੇ ਲਿਖਾ ਕਠੇ /ਮ/ਆ7ਰਆ/ 

ਕਾਠ /ਕਿਰ੫ਪਾ /ਕੋਲ /ਵਿਖ ਕਟੇ /ਨਿਆਨ ਅੰਜਨ ਸ਼ਠੇਆ/ 

ਅੰਦਰਹਾ /ਜਨ ਕਾ ਮੰਹ ਡਟਾ /ਤਿਨ ਕਾ ਸ਼ਝਦ ਸ਼ਚੈ ਸ਼ਵ਼ਾਾਨਿਆ/ 

ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਏਹ ਆਨੰਦੁ ਹੈ ਆਨੰਦੁ ਗਰ ਤੇ ਜ਼ਟਿਆ/ 

(ਗੁਰੀ. 917)। ਰ੍ 

ਇਸ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਦ 

ਜਾਂ ਕ੍ਰਿਪਾ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਲੋਕੀਂ ਆਨੰਦ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ 



ਆਨੈੰਦਵਾਦ ਦਾ ਸਿੱਖ ਸੈਦਰਭ 

ਭਾਵੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਭਰਮਾਂ ਵਿਚ ਫਸੇ ਰਹਿਣ, ਪਰ ਵਾਸਤਵਿਕ 

ਆਨੰਦ “ਨਾਮ” ਵਿਚ ਲੀਨਤਾ ਦੁਆਰਾ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

- ਥਾਲਾ ਜੋਸ਼ ਤੂ ਦੀਹਿ ਲੋਈ ਜਠ ਪਾਵੈ /ਪਾਵੈ ਤਾ ਸੌ ਜਨ 

ਦੇ/ਹ /ਜਿਸ਼ ਨੌ ਗਨ ਕਨਿਆ ਕਗ/ਹ ਵੰਚਾਨਿਆ //ਇਕੇ ਭਰਮ 

ਭੂਲੇ /ਫ਼ਗਹਿ ਦਹ /ਦਿ/ਸੇ /ਇ/ਨੇ ਨਾ ਲਾਗ ਸਵਾਰਿਆ / 

(ਗੁ.ਰ੍. 917-18)। 

ਅਜਿਹੇ ਨਾਮ ਵਿਚ ਲੀਨਤਾ ਧੁਰ ਦਰਗਾਹ ਦੀ 

ਦਾਤ ਹੈ - ਧਨ ਕਗੰਆ ਪਇਆ ਤਹ /ਤਿਨ ਕਉਂ ਨ 

ਨਾਈ ਹ/ਨ ਕੰ ਲਾਗੰ/(ਗੁ.ਰੰ.੭17); ਏਹ /ਤਿਨਕੰ ਆਨ 

ਵਸਿਆ /ਜਿਨ ਧੁਠ੍ਹ /ਲ/ਖਿਆ ਆਇਆ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.੭19)। 

ਅਨਿਰਵਚਨੀ ਸਤਿ, ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ 

ਅਕਥ ਕਹਾਣੀ ਸਦਾ ਗਾਉਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਉਹੀ ਸੱਚੀ 

ਬਾਣੀ ਹੈ, ਹੋਰ ਸਭ ਬਾਣੀਆਂ ਕੱਚੀਆਂ ਹਨ। ਆਨੰਦ ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕੇਵਲ ਸੱਚੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਗਾਉਣ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਉਹੀ ਬਾਣੀਆਂ-ਸਿਰ-ਬਾਣੀ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਦੁਆਰਾ 

-੫ੀਵਹ ਆੰਮਤਿ ਸ਼ਦਾ ਠਹਹ ਗੰਠ ਰੰਗਿ ਜਾਪਿਹ ਸ਼ਾਠੇਗ 

ਪਾਣ7/(ਗੁ ਰੀ .920)। 

ਇਸ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਨੰਦ 

ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦਾ ਪ੍ਯਾਯਵਾਚੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਦਸੀ ਹੈ - ਸਰੇ 

ਨਰ ਨੇ ਜਨ ਆੰਮਿਤ ਖੋਜਦੇਂ ਸ਼ ਆੰਮ੍ਰਿਤ ਗੁਰ ਤੰ ਇਆ/ 

ਪਇਆ ਆੰਮਿਿਤ ਗੁ/ਠਨ 'ਫਿਪਾ ਕੀਨ ਸ਼ਚਾ ਆਨੇ 

ਵਸਾਇਆ / ਜੀ% ਜੰਤ ਸਭਿ ਤੁਧੁ ਉਪਾਏ /ਇਕਿ ਵੀਮ 

ਪਰਸ਼ਣਿ ਆਇਆ । ਲਲ਼ੁ ਲੰਡ ਅਹੰਕਾਰ ਚੂਕਾ ਸਤਿਗੁਰ 

ਭਲਾ ਭਾ/ਇਆ / ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਜਿਸ ਨੇ ਆ/੫ ਤਠਾ /ਤਨਿ 

ਆੰਮ੍ਿਤ ਗੁਰ ਤੇ ਆਇਆ ।/(ਗੁ.ਰੀ . 918)1 

ਆਨੰਦ-ਪ੍ਾਪਤ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਚਾਲ ਅਤੇ 

ਗਤਿ-ਵਿਧੀ ਦੂਜੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਪੱਖ ਤੋਂ ਉਹ ਬਹੁਤ ਉੱਚੇ ਉਠ ਜਾਂਦੇ ਹਨ - 

ਲੜ ਲੰਡ ਅਹੰਕਾਰ ਤਜਿ /ਤਿਸ਼ਨਾ ਝਹੁੜ ਨਾਹੀ ਲੋਲਣਾ/ 

(ਗੁਰੀ. 918)। 

ਇਤਨਾ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰ ਚੁਕੇ 

ਵਿਅਕਤੀ ਆਪ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ 

ਪਵਿੱਤਰ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਆਨੰਦ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੀ “ਸਹਿਜ” ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
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ਹੈ। ਜਦ ਤਕ ਮਨ ਵਿਚ ਸ਼ਸਾ ਵਿਆਪਕ ਹੈ ਤਦ 

ਸਹਿਜ-ਭਾਵ ਉਤਪੰਨ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 

ਹੀ ਸ਼ੈਸਾ ਨਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਹਿਜ ਵੀ ਆਨੰਦ ਦਾ 

ਪਰਯਾਯ ਹੈ - ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਗਰ ਪਰਸਾਦੀ ਸਹਜ ਉੰਪਜੰ 

/ਇਹ ਸਹਸ਼ਾ ਇਵ ਜਾ/ਏ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌. 919)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਨੈਦ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ 

ਪ੍ਯਾਯ “ਹਰਿ-ਰਸ” ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਦਰਿਆਵੀ ਰਸ ਨਾਲ 

ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਹਰਿ-ਰਸ ਨਾਲ ਹੀ ਪੂਰਣ ਤ੍ਰਿਪਤੀ 

ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ 

ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ -- ਹਨ ਰਰ ੫7ਏ ਪਲੰ ਪੀਆ ਹੱਨ ਨਲ 

ਬਹਾ ਨ /ਤਿਸ਼ਨਾ ਲਾਗੀ ਅਆਇ/ ਏਹ ਗੰਨੇ ਕਰ ਕਰਨ 

ਪਾਈਆ ਸਤਿਗੁਰ /ਮਿਲੰ ਜਿਸ਼ ਆਏ /(ਗੁ.ਰੀ.921)। 

ਹਰਿ-ਰਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲ ਆਨੰਦਮਈ 

ਵਾਤਾਵਰਣ ਪਸਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਆਗਮਨ ਕਰਕੇਂ ਖ਼ੁਸ਼ੀ 

ਦੇ ਸ਼ਾਦੀਆਨੇ ਵਜਣ ਲਗ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਆਨੰਦ ਦੀ ਉਸ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਵਰਣਨ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਕੀਤਾ ਹੈ - ਆਨੇ ਚਾਉ ਭਾਇਆ ਪਤਾ ਆਗਮਨ ਸ਼ਾੱਣਿਆ/ 

ਹਾਰ ਮੰਗਲ ਗਾਓਂ ਸਥਾਂ /ਨਰਿਹ ਮੰਦਰ ਝਣਿਆ / ਹ/ਰ ਗਾਇ 

ਮੰਗਲ /ਨੈਤ ਸ਼ਖੀਏ ਸੰਗੂਾ ਦੂਖੁ ਨ /ਵਆਪਏ / ਗੁਰਚਰਨ 

ਲਾਗੇ /ਦਨ ਸਭਾਗੇ ਆਪਣਾ /ਪਰ ਜਾਪਏ /ਅਨਹਤ ਬਾਣਾ 

ਗਾਰ ਸ਼ਝ/ਦ ਜਾਣਾ ਹਨ ਨਾਮ ਗੰਨੇ ਗਲ਼ ਛੇ / ਕਹੈ ਨਾਨਕ 

ਪੁਤੁ ਆ /ਮਲਆ ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਜੌਗੇਂ /(ਗੁ.ਰੋ.921)। 

ਵੀ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ, ਇਤਨਾ ਹੀ ਜਿਤਨਾ ਕਿ 
ਆਨੰਦ-ਪਾਪਤੀ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਹੈ।'ਆਨੰਦ' ਅਤੇ “ਅਨੰਦੁ- 

ਬਾਣੀ” ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇੰਜ 

ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ - ਅਨਦੁ ਸ਼ਣਹ ਵਡਭਾਰਨੰਹੋਂ ਸਗਲ 

#ਨੌਰਥ' ਪੁਠੇ/ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਪਡ ਪਾਇਆ ਓੱਤਣੇ ਸਗਲ 

/ਵਿਸ਼ਠੇ / ਦੂਖ ਠੌਗਾ ਸੰਤਾਪ ਉਤਰੇ ਸੁਣਾੰ ਸਚਾ ਬਾਣ? / ਸੰਤ 

ਸਾਜਨ ਭਏ ਸਰਸੇ ਘੁਠੇਂ ਗੁਰ ਤੇ ਜਾਣਾ /#ੁਣਤੇ ਪਨਨੈਤ ਕਹਤੇ 

੫ਵਿਤ ਸਤਿਗੁਰ ਰਹਿਆ ਭਰਪੁਨੇ / /ਝਨਵੀਤਿ ਨਾਨਕ ̀  

ਗਾਰਚਰਣ ਲਾਗਾ ਵਾਜੇ ਆਨਹਦ ਤੂਠੇ /(ਗੁ.ਰ੍‌. 922)। 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਆਨੰਦ 

ਸਿੱਧਾਂਤ ਹੀ ਸਿੱਖ ਆਨੰਦਵਾਦ ਹੈ ਜੋ ਭਾਵੇਂ ਪਰੰਪਰਾਗਤ 

“ਆਨੰਦਵਾਦੀ” ਸਿੱਧਾਂਤ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ 
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ਕਈ ਨਵੇਂ ਪੱਖ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਹ ਆਨੰਦ ਗੁਰੂ 

ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਪ੍ਯਾਯ ਹਨ -- 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ, ਹਰਿ-ਰਸ ਅਤੇ ਸਹਿਜ-ਅਵਸਥਾ। ਇਸ ਦੀ 
ਪਰਾਪਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਹੈ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ। 

ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਹੈ। ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ 

ਸੱਚੀ ਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਨ ਨਾਲ ਹਰਿ-ਰਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਹੀ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦਾ ਆਨੰਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਕੇ ਜੀਵ “ਆਨੰਦੀ” ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਆਨੰਦ ਵਿਆਹ (ਇਤਿਹਾਸ): ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਹੈ ਕਿ ਆਨੰਦ ਵਿਆਹ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਅਨੰਦੁ ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਾਲ 

ਕੀਤੀ ਸੀ। ਪਰ 'ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਮਨੌਰਥ ਅਤੇ 

ਪਿਛੋਕੜ ਤੋਂ ਇਹ ਗੱਲ ਸਰਲਤਾ-ਪੂਰਵਕ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ 

ਜਾ ਸਕਦੀ। 

ਆਨੰਦ ਵਿਆਹ ਦੇ ਸੋਕਲਪ ਦਾ ਸਹੀ ਆਰੈਭ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਾਵਾਂ ਦੇ ਚਾਰ ਛੰਦ 

ਰਚ ਕੇ ਕੀਤਾ। ਉਦੋਂ ਸਿੱਖ-ਵਿਆਹ ਦਾ ਵਿਧੀ-ਵਿਧਾਨ 

ਹਿੰਦੂ ਮਰਯਾਦਾ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਸੀ। ਅੰਤਰ ਕੇਵਲ ਇਤਨਾ 

ਸੀ ਕਿ ਵੇਦ-ਮੰਤਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਚਾਰ ਲਾਵਾਂ ਦਾ ਪਾਠ ਪੜ੍ਹਦੇ 

ਹੋਇਆ ਹਵਨ ਦੀ ਵੇਦੀ ਦੀ ਪ੍ਰਦੱਖਣਾ ਲਈ ਜਾਂਦੀ ਸੀ 

ਕਿਉਕਿ ਉਦੋਂ ਤਕ ਨ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ 

ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉਤਾਰਾ-ਬੀੜਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹੋਈਆਂ 

ਸਨ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ - ਗਰਠਮਥ ਸ਼ਖ ਫਲ ਸਹਜ 

ਘਰ ਵਰਤਮਾਨ ਅੰਦਾ/ਡੇ ਵਰਤੰਦਾ / ਲੌਕਾਚਾਗੀ ਲੌਕ /ਵਾਚਾ 

ਵੌਦ ਵੀਚਾਗੀ ਕਰਮ ਕਰੰਦਾ / (16/7)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 

ਉਦੋ ਤਕ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵੈਦਿਕ ਰੀਤੀ ਹੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੇਲੇ ਪ੍ਚਲਿਤ ਵਿਆਹ 

ਦੀ ਵਿਧੀ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰਮਤ ਮਾਰਤੰਡ” 

(ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ, ਪੰਨਾ 111) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਦਸ਼ਮੇਸ਼ ਜਾਂ ਦਾ ਸ਼ਧ ਸੰਕਲਪ. /ਕਾ ਸ਼ਹਲਧਾਗੀ 

ਸ਼ਨੇ ਸ਼ਨੇ /ਨਿੰਘ ਸਜ ਜਾਣ / /ਇਹ ਭਾਵ ਭਾਈ ਨਾਂ /ਨੰਘ 

ਜਾ ਦੀ /ਲਿਖੀ ਭਗਤਾਵਲੀ” /ਵਚ ਸ਼ਹਜਧਾਗੀਆਂ ਵਲੋ 

ਪੌਸ਼ ਹੋਈ 'ਵਾਜਿਝ਼ਲ ਅਰਜ਼” ਤੋੱ ਪੁਗਟ ਹੋਂਦਾ ਹੈ/ ਦੌਥੰ 

#਼ਖਮ /ਵਿਚਾਰ ਨਾਲ ਵਾਜਿਲਲ ਅਰਜ਼ ਦਾ /ਨੱਹਾਂਤ - 

ਆਨੌਦ ਵਿਆਹ 

(ਓ) ਸਮੇਂ /ਵਾਆਹ ਦੇ ਆਸਾ ਵੇਦਪਾਠਾਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ 

ਨੂੰ ਭੁਲਾਇ ਕੰ /ਫਿਵਾਹ ਦੀਆਂ ਕਾਂਡੀਆਂ ਪੜ੍ਹਾਂ£ ਕੰ /ਵਵਾਹ 

ਕਾਰਦੇ ਸਾਂ, ਤੇ ਹਣ ਸਿੱਖ ਕਾਹਦੇ ਹਨ- ਤਾਸ ਆਨੰਦ ਪੜ 

ਕੰਵਿਵਾਹ ਕਠੌ, ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ ਨਾ ਝਲਾਵੇਂ, ਸ਼ਦੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ / 

ਆਬ /ਜਾਵੈ' ਹੁਕਮ ਹੋਵੈ / 

ਦਸ਼ਤਥਤ ਸ਼ਾਸ਼ ਹੋਏ- ੫ਾਹਿਲੇ ਆਨੰਦ ਪੜ੍ਹਨਾ, 

੫ੜਾਂਵਦੇ ਆਏ ਹੋਂ, /ਤਾਵੇ' ਪੜ੍ਹਾਵਣਾ, ਸੰਸਾ ਨਹੀ ਕਰਨਾ/ 

ਕੁਝ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਥਨ 'ਪੋਮ ਸੁਮਾਰਗ” (ਵੇਖੋ) 

ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਚਲਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 
ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਜੈਗਾਂ-ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਰੁਝੇ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ 

ਵਿਆਹ ਸੰਬੰਧੀ ਕੋਈ ਸਪੱਸ਼ਟ ਪੁਕਾਰਜ ਸਾਹਮਣੇ ਨ 

ਆਇਆ।ਹਾਂ, ਇਤਨਾ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਲਾਵਾਂ ਪੜ੍ਹਨ 

ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਦੱਖਣਾ ਲੈਣ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਅਜੇ 

ਵਿਕਸਿਤ ਨਹੀਂ ਸੀ ਹੋਈ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ 

ਬਾਹਮਣਵਾਦ ਦੇ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਵੈਦਿਕ ਰੀਤੀ ਹੀ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਹੀ। ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਵਡਿਆਂ ਪੁੱਤਰਾਂ ਦਾ ਵਿਆਹ ਵੈਦਿਕ ਰੀਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਕੀਤਾ 

ਸੀ, ਪਰ ਬਾਬਾ ਬਿਕਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵਿਆਹ ਵੇਲੇ ਵੇਦ-ਮੰਤ੍ਾਂ 

ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਲਾਵਾਂ ਦਾ ਪਾਠ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਡਾ. ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ 

“ਅਨੰਦ ਵਿਆਹ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਕ ਕਰਾਂ ਤੀ` ਵਿਚ ਦਸਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਆਨੋਦ-ਵਿਆਹ ਦਾ ਬੀਜ ਰੂਪ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਲਹਿਰ 

ਦੇ ਸੈਚਾਲਕ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ (1783-1855 ਈ.) ਦੇ 

ਵਿਆਹ ਵੇਲੇ ਵੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਵਿਆਹ ਸਤ 

ਬੁਧੂ ਸ਼ਾਹ ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਦੀ ਭੇਰਾ ਨਗਰ ਸਥਿਤ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ 

ਵਿਚ ਸੈਨ 1808 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ 

ਚੇਤਰ ਦੇ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਅਸ਼ੁਭ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਆਪਣਾ 

ਵਿਆਹ ਗੁਰਬਾਣੀ-ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਅਰਦਾਸ ਨਾਲ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਾਹਮਣਵਾਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਨਿਖੋਧ ਕੀਤਾ। 

ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਸੀ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਵਿਆਹ 1855 ਈ. ਵਿਚ ਚੇਤਰ ਦੀ ਸੈਗਰਾਂਦ ਨੂੰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 
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ਦੇ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜੋ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰੀ 

ਸੀ ਅਤੇ ਲਾਵਾਂ ਦੇ ਪਾਠ ਸਹਿਤ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ 

ਚਾਰ ਪ੍ਰਦੱਖਣਾ ਲਈਆਂ ਗਈਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੁੰਦਾ ਹੇ ਕਿ ਆਨੰਦ-ਵਿਆਹ ਦਾ ਆਰੈਭ ਸੈਨ 1855 

ਈ. ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੋਠੋਹਾਰ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ 

ਨਾਲ ਲਗਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 

ਅਨੇਕਾਂ ਆਨੰਦ ਵਿਆਹ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਕਰਵਾਏ ।ਸੈਨ 1861 

ਈ. ਵਿਚ ਨਿਰੈਕਾਰੀਆਂ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ 

ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਨੈਦ-ਵਿਆਹ ਕਰਨ ਦਾ 

ਮਨ ਬਣਾਇਆ। ਪਰ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਵਲੋਂ ਵਿਰੋਧ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਇਹ ਵਿਆਹ ਠਾਕੁਰ ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਸੈਪੰਨ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਆਹ ਦਾ ਬੜਾ ਵਿਰੋਧ ਵੀ ਹੋਇਆ, 

ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਾਹਮਣਾਂ ਵਲੋਂ ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹੇ ਵਿਆਹ ਦੇ 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਅਤੇ ਆਮਦਨ 

ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਨੁਕਸਾਨ ਹੋਣ ਦਾ ਅੰਦੇਸ਼ਾਂ ਸੀ। 

ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ 

ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਨੰਦ-ਵਿਆਹ 

ਦੀ ਗੋਤ ਚਲਾਈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾ ਵਿਆਹ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਖੋਟਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 3 ਜੂਨ 1863 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਆਨੋਦ-ਵਿਆਹ ਵਿਧੀ ਨਾਲੋਂ ਇਸ 

ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਥਾਂ 

ਹਵਨ ਦੀ ਵੇਦੀ ਦੀ ਪ੍ਰਦੱਖਣਾ ਲਈ ਗਈ। ਪਰੋਪਰਾਈਆਂ 

ਅਤੇ ਬ੍ਾਹਮਣਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਕੰਨ ਭਰੇ । ਸਰਕਾਰ 

ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਲਈ 

ਉਕਸਾਇਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ 

ਜੁਲਾਈ 1863 ਈ. ਤੋ ਜੁਲਾਈ 1967 ਈ. ਤਕ ਭੈਣੀ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੀ ਸੀਮਤ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

ਜਦੋਂ ਆਨੌੰਦ-ਵਿਆਹ ਇਕ ਲਹਿਰ ਦਾ ਰੂਪ 

ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਿਆ ਤਾਂ ਬਾਬਾ ਰੱਤਾ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਧਾਨਿਕ 

ਸਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਰਿਪੁਦਮਨ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪੋਰਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਆਨੰਦ-ਵਿਆਹ ਦਾ ਬਿਲ 

ਇਮਪੀਰੀਅਲ ਲੈਜਿਸਲ੍ੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਨੂੰ ਭਿਜਵਾਣ ਦਾ 

ਉਪਰਾਲਾ ਕੀਤਾ। ਸਰ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ 

ਨਾਲ ਸੈਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਆਨੰਦ ਮੈਰਿਜ ਐਕਟ (ਵੇਖੋ) 
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ਪਾਸ ਹੋਇਆ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਆਨੰਦ-ਵਿਆਹ ਦੇ ਪ੍ਚਲਨ 

ਲਈ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਅਤੇ ਨਾਮਧਾਰੀ ਦੋਹਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਦੀ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਦੇਣ ਹੈ। ਹੁਣ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪੁਦਾਇ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਚਾਰੀ ਆਨੰਦ-ਵਿਆਹ 

-ਵਿਧੀ (ਵੇਖੋ) ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। 

ਆਨੰਦ-ਵਿਆਹ (ਵਿਧੀ) ਆਨੰਦ-ਵਿਆਹ ਜਾਂ ਆਨੰਦ 
-ਕਾਰਜ ਸਿੱਖ -ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਵਿਆਹ ਦੀ ਵਿਧੀ 

ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਰ ਅਤੇ ਕੈਨਿਆ ਦੇ ਮਾਪਿਆਂ ਵਲੋਂ 

ਯੋਗ ਪਾਤਰ ਲਭ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਵਿਆਹ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ 

ਕਰ ਚੁਕਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਅਨੁਸਾਰ 

ਵਿਆਹ ਦਾ ਦਿਨ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਿਸਚਿਤ 

ਦਿਨ ਲੜਕੇ ਵਾਲੇ ਆਪਣੇ ਸਾਕ-ਸੰਬੈਧੀਆਂ ਦੀ ਬਾਰਾਤ 
ਨਾਲ ਲੜਕੀ ਦੇ ਘਰ ਪਹੁੰਚਦੇ ਹਨ। ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਲੜਕੀ 

ਵਾਲਿਆਂ ਵਲੋ ਗੁਰ-ਸ਼ਬਦ ਗਾਇਨ ਨਾਲ ਸਵਾਗਤ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਅਰਦਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਮਿਲਣੀ ਦੀ ਰਸਮ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਾਰੇ ਧੇਤੇ ਪੁਤਰੇਤੇ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਜੁੜ ਬਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਤੋ ਬਾਦ ਵਰ ਅਤੇ ਕੌਨਿਆ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਹਮਦੇ ਬਿਠਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਵੇਲੇ 

ਗ੍ਰੰਥੀ ਜਾਂ ਹੋਰ ਕੋਈ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਗੇ 

ਵਿਆਹ ਆਰੈਭ ਕਰਨ ਦੀ ਆਗਿਆ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਅਰਦਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋੜੀ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰੀ 

ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ ਵਿਚ ਨਿਸ਼ਠਾ, 

ਸਮਾਜ ਦੀ ਸੇਵਾ, ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਪਾਉਣ ਦੀ 

ਗੱਲ ਕਹਿ ਕੇ ਆਨੰਦ-ਕਾਰਜ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕਰਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਲੜਕੀ ਦਾ ਪਿਤਾ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ 

ਪੱਲਾ ਵਰ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਪਕੜਾਉਂਦਾ ਹੋਇਆ ਉਸ ਨੂੰ 

ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਇਕ ਇਕ ਲਾਂਵ ਦਾ 

ਪਾਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵਰ ਦੇ ਪਿਛੇ ਕੰਨਿਆ, ਉਸ ਦੇ ਪੱਲੁ ਨੂੰ 

ਪਕੜਿਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਰ ਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਫੇਰੇ ਲੈਂਦੀ 
ਹੈ। ਚੌਹਾਂ ਲਾਵਾਂ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਨੰਦੁ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਪਾਠ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਅਰਦਾਸ ਕਰਕੇ ਵਾਕ/ 

ਹੁਕਮ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਉਪਰੇਤ ਆਨੰਦ-ਕਾਰਜ 
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ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸਾਦ 

ਵਰਤਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਥਾਂ ਹਵਨ ਕੁੰਡ ਦੀ ਵੇਦੀ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਪ੍ਰ ਦੱਖਣਾ ਲੈਦੇ 

ਹਨ ਪਰ ਲਾਵਾਂ ਦੇ ਛੋਦ ਗੁਰੁ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਪੜ੍ਹਦੇ 

ਹਨ। ਇਹ ਇਕ ਇਕ ਜੋੜੀ ਦੀ ਥਾਂ ਕਈਆਂ ਜੋੜੀਆਂ ਦਾ 

ਸਮੂਹਿਕ ਵਿਆਹ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਲੋਕ ਵਰ ਕੰਨਿਆ ਦੀ 

ਸਾਜ-ਸੱਜਾ ਅਤੇ ਦਾਜ ਲੈਣ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ। 

ਆਨੰਦ-ਕਾਰਜ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਅਤੇ ਬਾਦ ਦੀਆਂ 

ਕਈ ਰੀਤਾਂ ਜਾਂ ਰਸਮਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹਰ 

ਸਮਾਜਿਕ ਵਰਗ, ਇਲਾਕੇ ਅਤੇ ਭਾਈਚਾਰੇ ਅਨੁਸਾਰ 

ਬਦਲਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੀ 
ਨਿਭਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਬਸ ਸ਼ਰਤ ਇਕ ਹੈ ਕਿ ਰਸਮਾਂ ਜਾਂ 

ਰੀਤਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰਮਤਿ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਖੰਡਨ ਜਾਂ 

ਉਲੰਘਨ ਨਹੀਂ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ। 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਪੁਸਤਿਕਾ “ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ” ਵਿਚ 

“ਆਨੰਦ ਸਸਕਾਰ” ਬਾਰੇ ਨਿਯਮ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਲਿਖੇ ਹਨ: 

(ਉ) ਸਿੱਖ ਸਿੱਖਣੀ ਦਾ ਵਿਆਹ, ਬਿਨਾ ਜ਼ਾਤ-ਪਾਤ, ਗੋਤ 

ਵਿਚਾਰੇ ਦੇ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਏ। 

(ਅ) ਸਿੱਖ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸਿੱਖ ਨਾਲ ਹੀ ਹੋਵੇ। 

(ਦ) ਸਿੱਖ ਦਾ ਵਿਆਹ “ਅਨੰਦ? ਰੀਤੀ ਨਾਲ ਕਰਨਾ 

ਚਾਹੀਏ। 

(ਸ) ਲੜਕੀ ਲੜਕੇ ਦਾ ਵਿਆਹ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਕਰਨਾ 

ਵਿਵਰਜਿਤ ਹੈ। 

(ਹ) ਜਦ ਲੜਕੀ ਸਰੀਰ, ਮਨ ਤੇ ਆਚਾਰ ਕਰਕੇ ਵਿਆਹ 

ਕਰਨ ਦੇ ਯੋਗ ਹੋ ਜਾਵੇ, ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਯੋਗ ਸਿੱਖ ਨਾਲ 

“ਅਨੰਦ” ਪੜ੍ਹਾਇਆ ਜਾਏ। 

(ਕ) “ਅਨੰਦ” ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਕੁੜਮਾਈ ਦੀ ਰਸਮ ਜ਼ਰੂਰੀ 

ਨਹੀਂ, ਪਰ ਜੇ ਕਰਨੀ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਲੜਕੀ ਵਾਲੇ ਕਿਸੇ 

ਦਿਨ ਸੈਗਤ ਜੋੜ ਕੇ ਸ਼ੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ 

ਹਜ਼ੂਰ ਅਰਦਾਸਾ ਸੋਧ ਕੇ ਇਕ ਕ੍ਰਿਪਾਨ, ਕੜਾ ਤੇ 

ਕੁਝ ਮਿੱਠਾ ਲੜਕੇ ਦੇ ਪੱਲੇ ਪਾ ਦੇਣ। 

(ਖ) “ਅਨੰਦ” ਦਾ ਦਿਨ ਮੁਕੱਰਰ ਕਰਨ ਲਗਿਆਂ ਕੋਈ 

ਥਿਤਿ-ਵਾਰ, ਚੰਗੇ-ਮੰਦੇ ਦਿਨ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਨ ਲਈ 

(ਗ) 

(ਘ) 

(੨) 
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ਪੱਤੀ ਵਾਚਣਾ ਮਨਮਤ ਹੈ। ਕੋਈ ਦਿਨ ਜੋ ਦੋਹਾਂ 
ਧਿਰਾਂ ਨੂੰ ਆਪਸ ਵਿਚ ਸਲਾਹ ਕਰਕੇ ਚੰਗਾ ਦਿਸੇ, 

ਨੀਯਤ ਕਰ ਲੈਣਾ ਚਾਹੀਏ। 

ਸਿਹਰਾ, ਮੁਕਟ ਜਾਂ ਗਾਨਾ ਬੈਨ੍ਹਣਾ, ਪਿਤਰ ਪੂਜਣੇ, 

ਕੱਚੀ ਲੱਸੀ ਵਿਚ ਪੈਰ ਪਾਉਣਾ, ਬੇਰੀ ਜਾਂ ਜੈਡੀ 

ਵੱਢਣੀ, ਘੜੋਲੀ ਭਰਨੀ, ਰੁਸ ਕੇ ਜਾਣਾ, ਛੰਦ 

ਪੜ੍ਹਨੇ, ਹਵਨ ਕਰਨਾ, ਵੇਦੀ ਗੱਡਣੀ, ਵੇਸਵਾ ਦਾ 

ਨਾਚ, ਸ਼ਰਾਬ ਆਦਿ ਮਨਮਤ ਹੈ। 

ਜਿਤਨੇ ਥੋੜ੍ਹੇ ਆਦਮੀ ਲੜਕੀ ਵਾਲਾ ਮੰਗਾਵੇ, 

ਉਤਨੇ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਲੜਕਾ ਸਹੁਰੇ ਘਰ ਜਾਵੇ । ਦੋਹੀਂ 

ਪਾਸੀਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਗਾਏ ਜਾਣ ਤੇ “ਫਤਹਿ” 

ਗਜਾਈ ਜਾਵੇ। 

ਵਿਆਹ ਵੇਲੇ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ 

ਦੀਵਾਨ ਲਗੇ। ਸੈਗਤ ਜਾਂ ਰਾਗੀ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ। 

ਫਿਰ ਲੜਕੀ ਤੇ ਲੜਕਾ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਹਜ਼ੂਰ ਬਿਠਾਏ ਜਾਣ। ਲੜਕੀ, ਲੜਕੇ ਦੇ ਖੱਬੇ ਪਾਸੇ 

ਬੈਠੇ।ਸੈਗਤ ਦੀ ਆਗਿਆ ਲੈ ਕੇ “ਅਨੰਦ” ਪੜ੍ਹਾਉਣ 

ਵਾਲਾ ਸਿੱਖ (ਮਰਦ ਜਾਂ ਇਸਤਰੀ) ਲੜਕੇ ਲੜਕੀ 

ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਆਂ ਮਾਪਿਆਂ ਜਾਂ ਸਰਬਰਾਹਾਂ ਨੂੰ ਖੜਾ 

ਕਰਕੇ “ਅਨੰਦ” ਦੇ ਅਰੈਭ ਦਾ ਅਰਦਾਸਾ ਸੋਧੇ। ਫਿਰ 

ਉਹ ਲੜਕੇ ਲੜਕੀ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਗਹਿਸਤ 

ਧਰਮ ਦੇ ਫ਼ਰਜ਼ਾਂ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰੇ। 

ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਦੀਆਂ ਲਾਵਾਂ ਦੇ ਭਾਵ ਅਨੁਸਾਰ 
ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਨੂੰ ਜੀਵਤ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਪਿਆਰ ਦੇ ਨਮੂਨੇ ਉਤੇ ਢਾਲਣ ਦੀ ਵਿਧੀ ਦਸੇ। 

ਆਪਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮ ਦਵਾਰਾ “ਏਕ ਜੋਤਿ ਦੁਇ ਮੂਰਤੀ” 

ਹੋਣਾ ਦਸੇ ਤੇ ਇਕੁਰ ਗ੍੍‌ਹਸਤ ਧਰਮ ਨਿਬਾਹੁੰਦੇ ਹੋਏ 

ਆਪਣੇ ਸਾਂਝੇ ਭਰਤਾ “ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ” ਨਾਲ 

ਇਕ-ਮਿਕ ਹੋਣਾ ਦ੍ਿੜ੍ਹਾਵੇ। ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਸੈਜੋਗ 
ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਾ ਜਨਮ ਦੀ ਯਾੜ੍ਹਾ ਨੂੰ ਸਫਲਤਾ ਨਾਲ 
ਨਿਬਾਹੁਣ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਨਾਉਣਾ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਇਸ 

ਸੈਜੋਗ ਦੇ ਰਾਹੀਂ ਪਵਿੱਤਰ ਤੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਜੀਵਨ 

ਬਿਤਾਉਣਾ ਹੈ। 

ਫਿਰ ਲੜਕੇ ਤੇ ਲੜਕੀ ਨੂੰ ਆਪੋ ਆਪਣੇ ਵਖੋ 



ਆਨੰਦ ਵਿਆਹ 

ਵਖਰੇ ਗਹਿਸਤ ਧਰਮ ਦੇ ਫ਼ਰਜ਼ ਦਸੇ ਜਾਣ। 
ਵਰ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਜਾਵੇ ਕਿ ਲੜਕੀ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ 

ਤੁਹਾਨੂੰ ਹੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਯੋਗ ਜਾਣ ਕੇ ਵਰ 

ਚੁਣਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਨੂੰ ਅਰਧੈਗੀ 

ਜਾਣ ਣੇ ਸਾਰੀਆਂ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਇਕੋ ਜਿਹਾ 

ਪਿਆਰ ਕਰਨਾ ਤੇ ਵੰਡ ਛਕਣਾ ਹੈ। ਏਸ ਦੇ ਸਰੀਰ 

ਤੇ ਇੱਜ਼ਤ ਦੇ ਰਾਖੇ ਤੁਸੀਂ ਹੋ। ਇਸਤਰੀ-ਬ੍ਰਤ ਧਰਮ 

ਵਿਚ ਪੱਕੇ ਰਹਿਣਾ। ਇਸ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੇ 

ਸੈਬੋਧੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੇ ਸੈਬੰਧੀਆਂ 

ਤੁੱਲ ਆਦਰ ਦੇਣਾ। 

ਕੰਨਿਆਂ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਜਾਵੇ ਕਿ ਆਪ ਨੂੰ ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੇ ਸੈਗਤ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਇਸ ਸੱਜਣ ਦੇ 

ਲੜ ਲਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ “ਨਿਰਮਲ 

ਭਉ” ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਏ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਆਪਣੇ ਸਾਰੇ 

ਪੋਮ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਦਾ ਮਾਲਕ ਸਮਝਣਾ, ਦੁਖ-ਸੁਖ, 

ਦੇਸ਼-ਪਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਤੀਬਰਤ ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਪੱਕੇ ਰਹਿਣਾ, ਸੇਵਾ ਕਰਨੀ। ਇਹਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ 

`ਤੇ ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੇ ਸੈਬਧੀਆਂ 

ਵਾਂਗ ਜਾਣਨਾ। 

ਤੇ ਕੌਨਿਆ ਦੋਵੇਂ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਅਗੇ 

ਮੱਥਾ ਟੇਕਣ। ਫਿਰ ਲੜਕੀ ਦਾ ਪਿਤਾ ਜਾਂ ਮੁਖੀ ਸੈਬੈਧੀ 

ਲੜਕੇ ਦਾ ਪੱਲਾ ਲੜਕੀ ਦੇ ਹੱਥ ਫੜਾਵੇ ਤੇ ਤਾਬਿਆ 

ਬੈਠਾ ਸੱਜਣ ਸੂਹੀ ਮਹਲਾ ੪ ਵਿਚ ਦਿਤੀਆਂ ਲਾਵਾਂ 

ਦਾ ਪਾਠ ਸੁਣਾਵੇ । ਹਰੇਕ ਲਾਂਵ ਦਾ ਪਾਠ ਹੋਣ ਮਗਰੋਂ, 

_ ਅਗੇ ਵਰ ਤੇ ਪਿਛੇ ਕਨਿਆ, ਵਰ ਦਾ ਪੱਲਾ ਫੜ ਕੇ 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀਆ ਚਾਰ ਪ੍ਰਕਰਮਾ ਕਰਨ। 

ਅਨੁਸਾਰ ਸੁਰ ਨਾਲ ਗਾਈ ਜਾਣ ਅਤੇ ਵਰ ਕਨਿਆ 

ਹਰ ਇਕ ਲਾਂਵ ਮਗਰੋਂ ਮੱਥਾ ਟੇਕ ਕੇ ਅਗਲੀ ਲਾਂਵ 

ਸੁਣਨ ਲਈ ਖੜੇ ਹੋ ਜਾਣ। ਉਪਰੈਤ ਉਹ ਮੱਥਾ ਟੇਕ 

ਕੇ ਆਪਣੀ ਥਾਂ ਤੇ ਬੈਠ ਜਾਣ ਤੇ ਰਾਗੀ ਸਿੰਘ ਜਾਂ 

ਅਨੰਦ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ ਅਨੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆ 

ਪਹਿਲੀਆਂ ਪੰਜ ਪਉੜੀਆ ਤੇ ਅੰਤਲੀ ਇਕ ਪਉੜੀ 

ਦਾ ਪਾਠ ਕਰੇ। ਫਿਰ “ਅਨੰਦ” ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਦਾ 

ਆਰਤੀ 

ਅਰਦਾਸਾ ਸੋਧਿਆ ਜਾਵੇ ਤੇ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦਿ 

ਵਰਤਾਇਆ ਜਾਵੇ। 

ਅਨਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਵਿਆਹ “ਅਨੰਦ” ਰੀਤੀ 

ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੇ ਸਕਦਾ। 

ਲੜਕੇ ਜਾਂ ਲੜਕੀ ਦਾ ਸੈਜੋਗ ਪੈਸਾ ਲੈ ਕੇ ਨਾ ਕਰੇ। 

ਜੇ ਬਾਲਕੀ ਦੇ ਮਾਪੇ ਜੇ ਕਦੇ ਸਬੱਥ ਪਾਇ ਕੈ ਬਾਲਕੀ 

ਦੇ ਗ੍ਰਹਿ ਵਿਖੇ ਜਾਣ ਅਤੇ ਉਥੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦਿ ਤਿਆਰ 

ਹੋਵੇ , ਤਾਂ ਖਾਣ ਤੋਂ ਸੈਕੋਚਣਾ ਨਹੀਂ। ਅੰਨ ਨਾ ਖਾਣਾ 

ਸਭ ਭਰਮ ਹੈ। ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ , ਖਾਣਾ, ਖਲਾਵਣਾ, ਸੀ 

ਗੁਰੂ ਬਾਬੇ ਅਕਾਲ ਖੁਰਖ ਬਖਸ਼ਿਆ ਹੈ। ਬੇਟੀ ਬੇਟੇ 

ਵਾਲੇ ਆਪਸ ਮੇਂ ਖਾਂਦੇ ਰਹਿਣ, ਇਸੇ ਵਾਸਤੇ ਜੋ 

ਗੁਰੂ ਨੇ ਦੋਵੇਂ ਸਾਕ ਇਕ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਜਿਸ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਭਰਤਾ ਕਾਲ-ਵਸ ਹੋ ਜਾਵੇ, 

ਉਹ ਚਾਹੇ ਤਾਂ ਯੋਗ ਵਰ ਦੇਖ ਕੇ ਪੁਨਰ-ਸੈਜੋਗ ਕਰ 

ਲਵੇ । ਸਿੱਖ ਦੀ ਇਸਤਰੀ ਮਰ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਲਈ 

ਭੀ ਇਹੋ ਹੁਕਮ ਹੈ। 

ਪੁਨਰ-ਵਿਆਹ ਦੀ ਭੀ ਉਹੋਂ ਰੀਤ ਹੈ, ਜੋ “ਅਨੰਦ” 

ਲਈ ਉਤੇ ਦੱਸੀ ਹੈ। 

ਆਮ ਹਾਲਤਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਇਕ ਇਸਤਰੀ ਦੇ 

ਹੁੰਦਿਆਂ ਦੂਜਾ ਵਿਆਹ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਏ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਧਾਰੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੀ 

ਸਿੰਘਣੀ ਨੂੰ ਭੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਲਵੇ। 

(ਚ) 

(ਛ) 

(ਜ) 

(ਝ) 

(ਵੇ) 

(੩) 

(ਠ) 

ਆਪੇ ਗੁਰ ਚੇਲਾ : ਇਸ ਉਕਤੀ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਆਪ ਛਕਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਫਿਰ ਚੇਲੇ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਪਿਛੋਕੜ 

ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੂਜੇ ਨੇ ਆਪਣੀ 

ਵਾਰ ਦੀਆਂ ਪਹਿਲੀਆਂ 20 ਪਉੜੀਆਂ ਦੀਆਂ ਅੰਤਿਮ 

ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਉਕਤੀ ਨੂੰ ਵਾਰ ਵਾਰ ਵਰਤਦਿਆਂ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ - ਵਾਹ ਵਾਹ ਨ/ਬੈਂਦ /ਸੰਘ ਆਪ ਗੁਰ ਚੇਲਾ/ 

ਆਰਤੀ: ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ “ਆਰਤੀ” ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਦੋ 

ਵਿਉਤਪੱਤੀਆਂ ਦਸੀਆ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 



ਆਰਤੀ 

ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਆਰਾਤ੍ਰਿਕ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਪਫ੍ਰੰਸ਼ ਰੂਪ ਹੈ, 

ਅਰਥਾਤ ਉਹ ਜੋਤਿ ਜੋ ਰਾਤ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਵੀ ਜਗਾਈ ਜਾਏ। 

ਕਿਉਂਕਿ ਆਰਤੀ ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਵੀ ਉਤਾਰੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ, 

ਇਸ ਲਹੀ ਉਸ ਵਿਚ ਬਾਲੀਆਂ ਜਾਣ ਵਾਲੀਆਂ ਜੋਤਾਂ ਦਾ 

ਮਨੌਰਥ ਰਾਤ ਦਾ ਹਨੇਰਾ ਦੂਰ ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਇਸ਼ਟ- 
ਦੇਵ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਹੈ। 

ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਆਰ੍ਤ” 

ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਦੁਖ-ਪੁਰਣ ਜਾਂ 

ਆਜਿਜ਼ੀ ਦੇ ਸੁਰ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਤੋ ਮੰਗਲ-ਕਾਮਨਾ 

ਕਰਨਾ। ਦੂਜਾ ਮਤ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦੇ ਅਧਿਕ ਨੌੜੇ ਪ੍ਤੀਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਤਨ-ਕਾਲ ਤੋਂ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ- 

ਦੇਵ ਅਗੇ ਥਾਲੀ ਵਿਚ ਦੀਵੇ ਬਾਲ ਕੇ ਅਤੇ ਧੂਪ ਜਗਾ ਕੇ 

ਉਸ ਨੂੰ ਘੁੰਮਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਰਤੀ ਉਤਾਰਨ ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਹੈ 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਕੁਝ ਕੁ ਅਦਾਲਾ-ਬਦਲੀ ਵੀ ਹੁੰਦੀ 

ਰਹੀ ਹੈ। ਥਾਲੀ ਦੇ ਘੁੰਮਾਉਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਫੁਲ-ਪੱਤੀਆਂ 

ਦੀ ਬਰਖਾ ਰਾਹੀਂ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਸਾਹਮਣੇ ਆਰਤੀ 

ਉਤਾਰੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਥਾਲੀ ਵਿਚ ਰਖੇ ਦੀਵਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 

ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਨਹੀਂ। ਇਕ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਇਕ ਸੌ ਇਕ ਦੀਵੇ 

ਜਗਾਉਣ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। ਥਾਲੀ ਮੂਰਤੀ ਅਗੇ ਸੱਜੇ ਤੋਂ ਖੱਥੇ 

ਵਲ ਘੁੰਮਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਚਾਰ ਵਾਰ ਚਰਣਾਂ ਅਗੇ, 

ਦੋ ਵਾਰ ਨਾਭੀ ਉਤੇ, ਇਕ ਵਾਰ ਮੂੰਹ ਉਤੇ ਅਤੇ ਸੱਤ ਵਾਰ 

ਸਾਰੇ ਸ਼ਰੀਰ ਉਤੇ ਥਾਲੀ ਨੂੰ ਘੁੰਮਾਉਣਾ ਸ਼ਾਸੜ੍ੀ ਮਰਯਾਦਾ 

ਹੈ। ਆਰਤੀ ਉਤਾਰਨ ਵੇਲੇ ਵਾਦ-ਯੈਤਾਂ ਸਹਿਤ ਇਸ਼ਟ- 

ਦੇਵ ਦੀ ਉਸਤਤ ਦੇ ਗੀਤ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦ ਗਾਉਣ ਦੀ ਵੀ 

ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਵੈਸ਼ਣਵ ਭਗਤਾਂ ਵਿਚ ਆਰਤੀ 

ਉਤਾਰਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਰਿਵਾਜ ਸੀ। ਨਿਰਗੁਣ ਉਪਾਸਕ ਭਗਤਾਂ 

ਨੇ ਇਸ ਦਿਖਾਵੇ ਦੇ ਆਚਾਰ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਸਮਝ ਕੇ' ਸੱਚੇ 

ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਆਰਤੀ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਧੈਨੇ ਭਗਤ ਨੇ “ਆਰਤੀ?” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ” 

ਸਾਧਾਰਣ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਲਈ “ਆਰਤਾ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ ਜੋ ਧੰਨੇ ਦੇ 

ਅਸਾਧਾਰਣ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ( ਗਗਨ 

ਆਲਮ ਸਿੰਘ ਨੱਚਣਾ 

ਸੰ ਥਾਲ਼ ਗੱਵ ਚੰਦੁ ਦੀਪਕ ਬਨ...) ਵਿਚ ਮੰਦਿਰਾਂ ਵਿਚ 

_ ਉਤਾਰੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ “ਆਰਤੀ?” ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਜਿਸ 

ਆਰਤੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ, ਉਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਸਥਾਨ 

ਅਤੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤ-ਏਕਤਾ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਿਰਾਟ ਰੁਪ ਵਾਲੀ 

ਸਹਿਜ ਆਰਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ (ਕੈਸੀ 
ਆਰਤਾਂ ਹੋਇ ਭਵਥੰਡਨਾ ਤੰਗੀ ਆਰਤਾ)। ਇਸ ਆਰਤੀ 

ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੀ ਹਰ ਵਸਤੂ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ 

ਸਮਰਥਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਜੁਟੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 

_ਨੂੰ ਬਣਾਵਟੀ ਸਰੂਪ ਵਾਲੀ ਆਰਤੀ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਸਦੀਵੀ 

ਆਰਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ 

ਹੈ। ਪਰ ਸਨਾਤਨੀ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਆਰਤੀ ਉਤਾਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਆਰਤੀ-ਪਾਠ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਰ ਆਰਤੀ-ਨੁਮਾ' ਸ਼ਬਦਾਂ 

(ਰਵਿਦਾਸ- 694, ਸੈਣ ਅਤੇ ਧੰਨਾ-695, ਕਬੀਰ-1350) 
ਦਾ ਗਾਇਨ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਜੋ ਮਨਮਤ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਆਲਸੂਨ (ਪਿੰਡ): ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ 

ਅਗਿਆਤ ਪਿੰਡ ਜੋ ਕਦੇ ਨਾਦੰਣ ਦੇ ਨੌੜੇ ਸੀ। ਸਿੱਖ- 

ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਦੌਣ 

ਲੰਘੇ ਤਾਂ ਇਥੋਂ ਦੇ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਤਿ ਅਨਾਦਰ 

ਦਾ ਰੁਖ਼ ਅਪਣਾਇਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕੁਝ ਸਮਾਂ 

ਇਥੇ ਠਹਿਰ ਕੇ ਦੈਗਈਆਂ ਨੂੰ ਦੰਡ ਦਿੱਤਾ।“ਬਚਿਤ੍੍‌ ਨਾਟਕ” 

ਦੇ ਨੌਵੇਂ ਅਧਿਆਇ (ਛੰਦਾਂਕ 24) ਵਿਚ ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ 

ਉਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਰ ਹੁਣ ਇਹ ਪਿੰਡ ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੀ ਸਮਾਈ 

ਸਮਰਾਲੜਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ, ਜੋ ਬੈਗਾਣਾ 

ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਊਨੇ ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਛੇ ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 

ਉਤੇ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋ ਕੋਈ 

ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਆਲਮ ਸਿੰਘ ਨੱਚਣਾ (ਮ. 1705 ਈ.): ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਯੁੱਧ-ਵੀਰ 

ਸਿੱਖ ਜੋ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਇਕ ਰਾਜਪੂਤ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਦੁਰਗੂ 



ਆਲਮਗੀਰ 

ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਇਹ ਯੁੱਧ-ਕ੍ਰਿਆ ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍ਰ-ਪ੍ਹਾਰ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਚੁਸਤ ਸੀ। ਤੀਬਰ ਗਤੀ ਨਾਲ ਪੈਂਤੜੇ ਬਦਲਣ ਕਾਰਣ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਨੱਚਣਾ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। 

ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। 
ਇਕ ਵਾਰ ਜਦੋਂ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਆਲਮ ਚੰਦ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ 

ਸਾਥੀਆਂ ਨੇ ਅਚਾਨਕ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 'ਤੇ ਹਮਲਾ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਵੀਰਤਾ ਵਿਖਾਈ ਅਤੇ ਆਲਮ 

ਚੰਦ ਦੀ ਸੱਜੀ ਬਾਂਹ ਵਢ ਦਿੱਤੀ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸੈਨਿਕ ਨਿਪੁਣਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। 

“'ਬਚਿਤ ਨਾਟਕ” ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋ' ਦਿਲਾਵਰ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਲੜਕੇ 

ਕਰਨ ਦਾ ਮਨਸੂਬਾ ਬਣਾਇਆ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਤੇ 

ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਸੁਚੇਤ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਮਨਸੂਬੇ ਨੂੰ 

ਨਾਕਾਮਯਾਬ ਕਰ ਦਿੱਤਾ- ਤਥ ਲੱ ਖ਼ਾਨ /ਦਿਲਾਵਰ ਆਏ / 

ਪੁਤ ਆਪਨ ਹਮ ਓਰ ਪਠਾਏ / ਦੁੰਕ ਘਗੀ ਘੀਤਾੰ /ਨ/ਸ 

ਜੈ / ਚੜਤ ਕਗੰ ਖਾਨਨ /ਆੱਲੈ ਤਝੈ /₹/ ਜਬ ਦਲ ਪਾਰ 

ਨਦਾਂ ਕੰ ਆਲੋ/ ਆਨੇ ਆਲਮੈ ਹਸ ਜਗਾਲੋਂ / ਸੈਰ ਪਰਾ 

ਸਭ ਹਾੰ ਨਰ ਲਾਗੇ / ਗਹਿ ਗਿਹ ਸਸ਼ਤ ਥਰ /ਠਸ਼ 

ਪਾਠੇ ੩ /... ਇਤ ਬੀਨ ਗਜੇ ਭਏ ਨਾਦ ਭਾਰੇ / ਭਜੇ ਖਾਨ 

ਸ਼ੂਨਾੰ ਬਿਨਾ ਸਸੜ੍ਹ ਝਾਠੇ੬/ ਰ੍ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਏ ਅੰਤਿਮ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਇਹ 

ਅਗਮਪੁਰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਰਖਿਆ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਛਡਣ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ 

ਆਇਆ ਅਤੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਅਗਵਾਈ 

ਵਿਚ ਗੜ੍ਹੀ ਤੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ ਵੈਰੀਆਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਦਾ 

ਹੋਇਆ 7 ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. ਨੂੰ ਵੀਰ-ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰ ਗਿਆ। 

ਆਲਮਗੀਰ (ਪਿੰਡ): ਲੁਧਿਆਣਾ ਨਗਰ ਤੋ ਲਗਭਗ 

13 ਕਿ.ਮਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ 

ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਪਲੰਘ ਉਤੇ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੋ ਕੇ “ਉਚ ਕਾ 
ਪੀਰ” (ਵੇਖੋ) ਵਜੋਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲੇ , ਤਾਂ 
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ਇਥੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਪਲੰਘ ਤੋ' ਉਤਰੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸੇਵਕ 

ਭਾਈ ਨੌਧਾ ਵਲੋਂ ਭੇਂਟ ਕੀਤੇ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋਏ । ਇਥੇ 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ 
ਭਾਈ ਨਾਨੂੰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਕ ਬੁਰਜ ਬਣਵਾਇਆ। ਫਿਰ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਇਥੇ ਇਕ 

ਆਲੀਸ਼ਾਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸਿਰਜਿਆ ਜਾ ਚੁਕਾ ਹੈ। ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ 

ਦੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਕਈ ਕਮਰੇ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ ਵਕਤ 

'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਚਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਬੰਧ ਸ਼ੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ ਸਾਲ ਦਸੈਬਰ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ 

ਤਿੰਨ ਦਿਨ (14 ਤੋਂ ੧6 ਪੋਹ) ਨੂੰ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

` ਖ਼ੂਬ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਉਦੋਂ ਕੇਵਲ 

ਇਕ ਹੀ ਖੂਹ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਕ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦਾ 

ਅਜਗਰ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਲੋਕ ਬਹੁਤ ਭੈ-ਭੀਤ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਤੀਰ ਨਾਲ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਲਹੂ 

ਨਾਲ ਖੂਹ ਦਾ ਜਲ ਪੀਣ ਯੋਗ ਨ ਰਿਹਾ। ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੋਰ ਤੀਰ ਮਾਰ ਕੇ ਸਵੱਛ ਜਲ ਦਾ 

ਇਕ ਉਮਾਹੂ ਚੋਹਾ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਚੂਕਿ ਇਹ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਤੀਰ ਮਾਰਨ ਨਾਲ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ਸੀ, 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਤੀਰ-ਸਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਜਲ ਨਾਲ 

ਬੀਮਾਰੀਆਂ ਠੀਕ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਆਲਮਪੁਰ (ਪਿੰਡ) ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਦੀ ਦਸੂਹਾ 

ਤਹਿਸੀਲ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਟਾਂਡਾ ਉੜਮੁੜ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ 

ਤੋਂ ਉੱਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਕਿ.ਮੀ. ਉਤੇ ਸਥਿਤ 

ਹੈ। ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਇਥੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਣ ਆਏ 

ਸਨ ਅਤੇ ਤੰਬੂ ਲਗਾ ਕੇ ਕਈ ਦਿਨ ਰਹੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ ਸੀ ਜੋ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤੇਬੂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ 

ਨਾਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1983 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਗਤ ਵਲੋਂ 
ਉਥੇ ਨਵਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 



ਆਲਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 

ਪੁਜਾਰੀ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਰਹੇ ਹਨ। ਹਾੜ ਵਦੀ ਇਕ ਨੂੰ ਇਥੇ 

ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਸੈਗਤਾਂ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤੋਂ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 
ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਆਲਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ : ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ 

ਸੈਸਥਾਪਕ। ਵੇਖੋ “ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ”। 

ਆਲੀ ਸਿੰਘ (ਮ. 1716 ਈ.): ਸਰਹਿੰਦ ਨੇੜੇ ਸਲੌਦੀ 
ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ ਸਿੰਘ ਜੋ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਮਾਲੀ ਸਿੰਘ ਸਹਿਤ 

ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਪਾਸ ਨੌਕਰ ਸੀ। ਇਸ ਬਾਰੇ 

'ਪਾਚੀਨ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਦੇ ਲੇਖਕ ਭਾਈ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਭੰਗੂ 

ਨੋ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਬੈਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਵਧਿਆ ਤਾਂ 

ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਕਿ ਤੁਹਾਡਾ ਹੋਰ ਗੁਰੂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਤੂੰ 
ਜਾ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਰਹਿੰਦ ਵਲ ਪ੍ਰਰ ਲਿਆ, ਤਾਂ ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੇ ਰਾਹੇ ਤੋਰ ਦੇਈਏ। ਆਲੀ ਸਿੰਘ ਇਸ 

ਵਿਅੰਗ ਨੂੰ ਨ ਸਹਾਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸਰਹਿੰਦ ਤੋਂ ਖਿਸਕ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਬੈਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਚੱਪਰ-ਚਿੜੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵੇਲੋਂ ਇਸ ਨੇ ਅਨੂਪਮ ਬਹਾਦਰੀ 

ਵਿਖਾਈ। ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਜਿਤ ਤੋ' ਬਾਦ ਸ. ਬਾਜ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਸਰਹਿੰਦ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਇਬ-ਸੂਬੇਦਾਰ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਵਲੋੱ 

ਲੜੀਆਂ ਗਈਆਂ ਕਈ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1710 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ 

ਦੁਆਰਾ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਨੇ ਕਈ 

ਸਾਲ ਬਹੁਤ ਤਸੀਹੇ ਦਿੱਤੇ । ਆਖ਼ਿਰ ਜੂਨ 1716 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸ-ਨੰਗਲ 

ਤੋਂ ਕੈਦ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹੋਰ ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਆਲੋਹਰਖ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ੂੰ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਗੁਣੀਕੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਆਵਾਗਵਣ/ਆਵਾਗੌਣ 

ਸਾਹਿਬ ਅਲੋਂਹਰਖ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਮੀ' ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਕੇਵਲ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਹੀ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ 

ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ 

ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ 

ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਪੂਰਨਮਾਸ਼ੀ ਨੂੰ ਵੱਡੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 

ਆਵਾਗਵਣ,/ਆਵਾਗੌਣ: ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ 
ਹੈ ਆਵਾਜਾਈ, ਆਣਾ-ਜਾਣਾ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਸਾਰ 

ਵਿਚ ਜਨਮ ਲੈਣਾ ਅਤੇ ਮਰਨਾ। ਇਸ ਮਾਨਤਾ-ਦਾ 

ਮੂਲਾਧਾਰ ਕਰਮ ਹੈ। ਕਰਮ ਦਾ ਫਲ, ਹਿੰਦੂ-ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ, 

ਅਵੱਸ਼ ਭੋਗਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਕਰਮ-ਬੰਧਨ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਨਾਦਿ ਹੈ। 

'ਸ਼੍ਰੇਤਾਸ਼ਹਤਰ ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (5/7) ਵਿਚ ਦਸਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵਾਤਮਾ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਬੈਨ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ 

ਫਲ-ਦਾਇਕ ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਕਰਮ 

ਦਾ ਉਪਭੋਗ ਕਰਨ ਲਈ ਵਖ ਵਖ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰੂਪਾਂ ਵਾਲੀਆਂ 
ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ ਗਮਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਕਰਮ ਤੋਂ ਦੂਜੇ ਕਰਮ ਦੀ 
ਸੈਗਲੀ ਅਟੁਟ ਹੈ। ਕਰਮ-ਫਲ ਨੂੰ ਭੋਗਣ ਲਈ ਜੀਵਾਤਮਾ 

ਦਾ ਦੇਹ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੋਣਾ “ਜਨਮ? ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ 

ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਸਮੇਂ ਉਤੇ ਪੰਜ ਭੌਤਿਕ ਦੇਹ ਜਾਂ ਸ਼ਰੀਰ ਦਾ ਨਸ਼ਟ 

ਹੋਣਾ “ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ” ਹੈ। ਜਨਮ-ਮਰਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੀਆਂ 

ਉੱਤਮ ਅਤੇ ਨੀਚ ਕੁਲ 84 ਲੱਖ ਜੂਨਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ 

ਜੂਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਮਨੁੱਖ ਜੂਨ ਸਰਵ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੈ। ਸ਼ੁਭ ਜਾਂ ਅਸ਼ੁਭ 

ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਾਣੀ ਉੱਤਮ ਜਾਂ ਨੀਚ ਜੂਨ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ 

ਹੈਂ। ਇਕ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਦੂਜੇ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ 

ਦੀ ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਨਿਰੈਤਰ ਚਲਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ 

ਨੂੰ “ਆਵਾਗਵਣ” (118150021800॥) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੇ ਉਲਟ ਵਿਗਿਆਨੀਆਂ ਨੇ ਏਵੋਲੀਊਸ਼ਨ 

(26੦101101) ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਿੱਧਾਂਤ 

ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਕੁਦਰਤੀ ਵਿਕਾਸ-ਕੁਮ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਹੈ। ਪਰ 

ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਉਨਤੀ 

ਜਾਂ ਅਵਨਤੀ ਨਾਲ ਅਗਲੀ ਜੂਨ ਦੇ ਚੰਗੇ ਜਾਂ ਮਾੜੇ ਹੋਣ 



ਆਵੀਤਬੀਲ ਪਾਉਲੋ ਦੀ ਟੋਲੋਮੀਉ 

ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਈਸਾਈ ਮਤ, ਇਸਲਾਮ ਆਦਿ ਧਰਮਾਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲੀ ਹੈ। 

ਚੰਗੇ ਕੰਮਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦੇਣ ਵਾਲੇ 
ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਸੈਤਾਂ/ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ 

ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਹਰਟ 

ਵਿਚਲੀਆਂ ਟਿੰਡਾਂ ਦੀ ਮਾਲਾ ਦੇ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ -- ਜੰਸੈ ਹਰਹਟ ਦੀ ਆਲਾ 

/ਟਿੰਡਾ ਲਗਤ ਹੈ /ਇਕਾ ਸਨ ਹੌਰ ਫੇਰ ਭਗੀਅਤ ਹੈ / ਤੈਸੋ 
ਹੀ /ਇਹ ਥਲ ਖਸਮ ਕਾ ਜਿਉਂ ਉਸ ਦੀ ਵਡਿਆਈ / 

(ਗੁ.ਰੋੰ.1329)। ਆਵਾਗਵਣ ਤੋਂ ਖਲਾਸੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 

ਲਈ ਇਕੋ-ਇਕ ਸਾਧਨ ਹੈ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ- 
ਅਆਓਂਗਣ ਕਾਟ ਮੁਖ ਉਜਲਾ ਗਿ ਨਾਨ ਤਰਾਏ / ਜਨਮ 

ਮਰਣ ਭਉ ਕਾਟਓਨ /ਫ/ਰ ਜਨਿ ਨ ਪਾਏ /(ਗੁ ਰੈ .966)। 

ਆਵੀਤਬੀਲ ਪਾਉਲੋ ਦੀ ਟੋਲੋਮੀਉ (1791-1850 

ਦੀ.): ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਇਕ ਤਕੜੇ ਕਦ-ਕਾਠ 

ਵਾਲਾ ਕਠੋਰ ਜਰਨੈਲ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 25 ਅਕਤੂਬਰ 

1791 ਈ. ਵਿਚ ਇਟਲੀ ਦੇ ਇਗਰੋਲੋ ਨਗਰ (ਨੇਪਲਜ਼) 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 16 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਨੇਪਲਜ਼ 

ਦੀ ਤੋਪਖ਼ਾਨਾ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਆਪਣੀ 

ਬਹਾਦਰੀ ਅਤੇ ਜੁਰਤ ਕਰਕੇ ਇਹ ਜਲਦੀ ਹੀ ਤਰੱਕੀ ਕਰ 

ਗਿਆ। ਨੈਪੋਲੀਅਨ ਦੀ ਹਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਤੋਂ 

ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਇਧਰ-ਉਧਰ ਕਈ ਦੇਸ਼ਾਂ ਅਤੇ 

ਈਰਾਨ ਵਿਚ ਭਟਕਦਾ ਹੋਇਆ ਆਖ਼ਿਰ ਸੈਨ 1827 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਪਹੁੰ ਚਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਤੋਪਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਅਫਸਰ ਰਖ ਲਿਆ 

ਅਤੇਂ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਹੀ ਅਸਲਾਖ਼ਾਨੇ ਅਤੇ ਹਥਿਆਰ ਢਾਲਣ 

ਵਾਲੇ ਕਾਰਖ਼ਾਨੇ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਂਪ ਦਿੱਤੀ। 

ਸੈਨ 1829 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ ਦਾ 

ਗਵਰਨਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਥੇ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਕਠੋਰਤਾ 

ਨਾਲ ਸ਼ਾਸਨ ਚਲਾਇਆ। ਸੈਨ 1837 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਹਰੀ 

ਸਿੰਘ ਨਲੂਆ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ' ਬਾਦ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ 

ਵਿਚ ਕਤਲਾਂ ਅਤੇ ਡਕੈਤੀਆਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵਾਧਾ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦਾ ਗਵਰਨਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਕਠੋਰਤਾ ਨਾਲ ਮੁਜਰਮਾਂ ਨੂੰ ਦੰਡ 

ਯਨਸਾਈਕਲੋਪੀਡੀਆ ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ 

ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਨਾਲ ਪਠਾਣਾਂ ਵਿਚ ਹਾਹਾਕਾਰ ਮਚ ਗਿਆ। 

ਪਠਾਣਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਅਬੂਤਾਬੇਲਾ” ਕਹਿ ਕੇ ਲਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਮਹਾਰਾਜੇ ਪਾਸ ਇਨ੍ਹਾਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੀ ਸੂਚਨਾ 

ਪਹੁੰਚੀ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਹਦਾਇਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਕਿ ਪਰਜਾ ਉਤੇ 

ਇਤਨੀ ਸਖ਼ਤੀ ਨ ਕੀਤੀ ਜਾਏ। ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ ਅਹਿਮ 

ਫ਼ੈਸਲਿਆਂ ਦੀ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਘੋਖ ਕਰਕੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂ ਰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਦੀ 

ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖ-ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਤਿ ਆਦਰ ਦੀ 

ਭਾਵਨਾ ਘਟਣ ਲਗੀ। ਸੈਨ 1843 ਈ. ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਾਪਸ ਬੁਲਾ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਸਤੋਬਰ 1843 

ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਹ ਲਾਹੌਰੋਂ ਖਿਸਕ ਕੇ ਸ਼ਿਮਲੇ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ 

ਕਲਕੱਤੇ ਰਾਹੀਂ ਇਟਲੀ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਨੇਪਲਜ਼ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੇ ਆਪਣਾ ਘਰ ਬਣਾਇਆ ਪਰ ਆਪਣੀਆਂ ਆਚਰਣਿਕ 

ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ ਕਾਰਣ ਉਸ ਨੂੰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਛਡਣਾ ਪਿਆ। 
ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਐਗਰੋਲਾ ਨਾਮਕ ਮੁਕਾਮ ਦੇ ਨੌੜੇ ਆਪਣਾ 

ਨਵਾਂ ਘਰ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 19 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਆਪਣੀ 

ਸਕੀ ਭਤੀਜੀ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰ ਲਿਆ। ਪਰ ਉਹ ਲੜਕੀ 

ਇਸ ਵਿਆਹ-ਸੈਬੈਧ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਨ ਕਰ ਸਕੀ। ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ ਕਿ ਉਸ ਲੜਕੀ ਨੇ ਜ਼ਹਿਰ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 28 ਮਾਰਚ 
1850 ਈ. ਨੂੰ ਸਦਾ ਦੀ ਨੀਂਦਰ ਸੁਲਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਇਕ 

ਵਿਲਾਸੀ ਅਤੇ ਨਿਰਦਈ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਅਤੇ ਜਰਨੈਲ ਸੀ। 

ਐਸ.ਜੀ.ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ, ਆਰਟਿਸਟ (1899-1576 

ਈ.): ਵੇਖੋ “ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਐਸ.ਜੀ., ਆਰਟਿਸਟ'। 

ਐਨਸਾਈਕਲੋਪੀਡੀਆ ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ (ਪੇ. ਹਰਬੰਸ 
ਸਿੰਘ): ਪ੍ਰੌ. ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪਾਦਿਤ ਇਹ ਵਿਸ਼ਵ- 

ਕੋਸ਼ (ਐਨਸਾਈਕਲੋਪੀਡੀਆ) ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋਂ ਚਾਰ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਛਪ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਹ 

ਕੌਮ ਸੈਨ 1971 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ 
ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ ਸੈਨ 1992 ਈ. ਵਿਚ, ਦੂਜਾ ਸੈਨ 

1996 ਈ. ਵਿਚ, ਤੀਜਾ ਸੈਨ 1997 ਈ. ਵਿਚ ਅਤੇ 

ਚੌਥਾ 1998 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ 

ਭਾਗਾਂ ਦੇ ਕੁਮਵਾਰ ਪੰਨੇ 607, 576, 516 ਅਤੇ 570 



ਹਨ। ਚੌਥੇ ਭਾਗ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ 465 ਤੋਂ 570 ਪੰਨਿਆ 

ਤਕ ਇੰਡੈਕਸ ਲਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਕੁ 

ਇੰਦਰਾਜ ਵਿਭਾਗੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋਂ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ 
ਵਿਸ਼ੇ-ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਗਾਂ ਤੋਂ ਲਿਖਵਾਏ ਗਏ ਹਨ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸ਼ਕ ਨਹੀਂ ਕਿ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਗਾਂ 

ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਮਿਹਨਤ ਕਰਕੇ ਇਦਰਾਜ ਲਿਖੇ ਹਨ, ਪਰ ਵਖ 

ਵਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਅਕਸਰ 
ਦੋਹਰਾਓ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ ਫੇਰੂ ਬਾਰੇ ਤਿੰਨ 

ਇੰਦਰਾਜਾਂ -- ਭਾਈ ਫੇਰੂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ, ਫੇਰੂ ਭਾਈ, ਭਾਈ 

ਫੇਰੂ ਮੋਰਚਾ-- ਵਿਚ ਮਿਲੀ-ਜੁਲੀ ਸਾਮਗੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਈ 

ਹੈ। ਆਵਸ਼ਕ ਛਾਣਬੀਣ ਦੇ ਅਭਾਵ ਵਿਚ ਕਈ ਇੰਦਰਾਜ 

ਦੋ ਵਾਰ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 

੬” ਨਾਂ ਦਾ ਇੰਦਰਾਜ ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਦੇ ਪੰਨਾ 108 ਅਤੇ 

ਪੰਨਾ 134 ਉਤੇ ਹਥ-ਲਿਖਿਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਰੂਪਾਂ 'ਤੇ 
ਆਧਾਰਿਤ ਦੋ ਵਾਰ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤੀਜੇ ਭਾਗ 
ਦੇ ਪੰਨਾ 298 ਉਤੇ ਇਕੋ ਪੁਸਤਕ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦੋ 

ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਇੰਦਰਾਜਾਂ- “ਪਰਚੀਆਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦” 

ਅਤੇ “ਪਰਚੀਆਂ ਸੇਵਾਦਾਸ” --ਅਧੀਨ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

“ਸ਼ੀਹਾਂ ਭਾਈ” ਦਾ ਇੰਦਰਾਜ ਚੌਥੇ ਭਾਗ ਦੇ ਪੰਨਾ 114 

ਅਤੇ 126 ਉਤੇ ਦੋ ਵਾਰ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

ਦੋਹਰਾਓ ਵਾਲੇ ਹੋਰ ਵੀ ਅਨੇਕ ਇਦਰਾਜ ਹਨ। 

ਕਈ ਦਿੰਦਰਾਜ ਅਸਲੋਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਇਸ 

ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ ਨਾਲ ਬਿਲਕੁਲ ਅਸੈਬੰਧਿਤ ਹਨ, ਜਿਵੇ' 

“ਤੋਤਾਪੁਰੀ”, “ਮੋਰਾਂ”, “ਗੁਲਬਹਾਰ ਬੇਗਮ” “ਲੈਲੀ” ਆਦਿ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਤੋਂ ਹਟਵੇਂ ਕਈ ਇੰਦਰਾਜ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ 

ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਕਈ ਆਵੱਸ਼ਕ ਇੰਦਰਾਜ ਦਿੱਤੇ ਹੀ ਨਹੀਂ 

ਗਏ ਜਿਵੇਂ ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ ਦਾ ਇੰਦਰਾਜ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਕਰਕੇ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਡਾ. ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦਰਦੀ, ਸ. 

ਮਨਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਇੰਦਰਾਜ ਨਹੀ' ਦਿੱਤੇ ਗਏ, ਜਦ ਕਿ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵੀ ਤਤ-ਸੈਬੈਧੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਕੰਮ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਇੰਦਰਾਜ ਛਡ ਦਿੱਤੇ 

ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਜ਼ੀਰ-ਜ਼ਰੂਰੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਏ ਗਏ । 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ ਅਤੇ ਸਮੇਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 

ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਦੀ ਭਰਮਾਰ ਹੈ। 

ਐਨਸਾਈਕਲੌਪੀਡੀਆ ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ 

ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਬੇਲੌੜੀਆਂ ਹਵਾਲਾ 

ਪੁਸਤਕ-ਸੂਚੀਆਂ ਦੀ ਭਰਮਾਰ ਹੈ। ਕਈ ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਨਾਲੋਂ 

ਅਜਿਹੀਆਂ ਸੂਚੀਆਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਲੰਬੀਆਂ ਹਨ। ਉਦਾਹਰਣ 

ਵਜੋਂ ਭਾਗ ਤੀਜਾ ਦੇ ਪੰਨਾ 33 ਉਤੇ 'ਮਾਣਕ ਚੰਦ, ਭਾਈ” 

ਇੰਦਰਾਜ 5 ਪੰਕਤੀਆਂ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪੁਸਤਕ-ਸੂਚੀ 8 

ਪੰਕਤੀਆਂ ਦੀ। ਕਈ ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਦਾ ਪੱਧਰ ਨੀਵਾਂ ਹੋ ਗਿਆ 

ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਤੀਜੇ ਭਾਗ ਦੇ ਪੰਨਾ 440/2 ਉਤੇ “ਰਾਜਿੰਦਰ 

ਸਿੰਘ ਇੰਦਰਾਜ ਵਿਚ ਰਾਜੀਵ ਗਾਂਧੀ ਅਤੇ ਭਾਟੀਆ ਦੇ 

ਸੈਵਾਦ ਦਾ ਉੱਲੇਖ। 

ਕਈ ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਵਿਚ ਤੱਥਕ ਗ਼ਲਤੀਆਂ ਵੀ 

ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ' “ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ” ਦੇ 

ਇੰਦਰਾਜ ਦੇ ਸਿਰਲੇਖ ਵਿਚ, ਉਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ 1931 ਈ. 

ਲਿਖੀ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਇੰਦਰਾਜ-ਅੰਤ ਉਤੇ ਇਹ ਸੈਨ 1938 

ਏਈ. ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਭਾਗ ਤਿੰਨ ਦੇ ਪੰਨਾ 336 ਉਤੇ “ਫੂਲ” 

ਇੰਦਰਾਜ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ “1627-1689' 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਦੂਜੀ ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਜਨਮ 1629 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਚੌਥੇ ਭਾਗ ਦੇ ਪੰਨਾ 

168 ਉਤੇ ਇਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ 1652 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਲਿਖੀ 
ਹੈ। ਇਹੋ ਜਿਹੀਆਂ ਉਕਾਈਆਂ ਬੇਅੰਤ ਹਨ। 

ਪਹਿਲਾ ਯਤਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਗ਼ਲਤੀਆਂ ਜਾਂ 

ਉਕਾਈਆਂ ਦਾ ਹੋ ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। ਉੱਜ ਵਿਭਾਗੀ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਅਜਿਹੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਦੇ ਨ ਪਵਿਸ਼ਟ ਹੋਣ 

`ਤੇ ਪਹਿਰਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਸੀ। ਫਿਰ ਵੀ ਅੰਗੇਜ਼ੀ 

ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਪਾਠਕ ਲਈ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ 

ਸਾਮਗੀ ਉਪਲਬਧ ਕਰਨਾ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਕੰਮ ਹੈ। ਰ੍ 

ਐਨਸਾਈਕਲੋਪੀਡੀਆ ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ (ਡਾ. ਰਘਬੀਰ 
ਸਿੰਘ ਬੈਂਸ): ਡਾ. ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਬੈਂਸ ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 

2002 ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ, ਸਭਿਆਚਾਰ ਅਤੇ ਬੋਲੀ ਸੈਬੈਧੀ 

ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਕੰਪਿਊਟਰ ਦੀ ਸੀ.ਡੀ. ਰਾਹੀਂ ਇਕ ਲੜੀ ਵਿਚ 

ਇਕਤਰ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਐਨਸਾਈਕਲੋਪੀਡੀਆ ਆਫ਼ 

ਸਿਖਇਜ਼ਮ” ਰਖਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਇਸ ਯਤਨ ਦੀ ਮਾਨਤਾ 

ਵਜੋ ਸੀਨੀਅਰ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਆਫ਼ ਵਾਇਉਮਿੰਗ, 

ਅਮਰੀਕਾ ਦੁਆਰਾ ਡਾਕਟਰੇਟ ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਉਸ ਨੂੰ ਸੀਨੀਅਰ ਪ੍ਰੰਫੈਸਰ ਦੀ 



ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਵਿਰੁੱਧ ਮੋਰਚਾ 

ਉਪਾਧੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਡਾ. ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਬੈਂਸ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ 

ਕੀਤੇ ਉਦਮ ਬਾਰੇ ਸੈਖੇਪ ਜਿਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 23 ਸਤੰਬਰ 

2002 ਦੀ “ਅਜੀਤ” ਪਤ੍ਹਿਕਾ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਛਪੀ 

ਸੀ- “ਸੈਨ 1936 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਿੰਡ ਮਾਣਕ 

ਢੇਰੀ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਵਿਚ ਜਨਮੇ ਤੇ ਹੁਣ 66 ਸਾਲਾਂ 

ਨੂੰ ਢੁੱਕੇ , ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੇ ਪਿਤਾ ਤੇ ਕਈ ਪੋਤੇ-ਪੌਤਰੀਆਂ 

ਦੇ ਦਾਦਾ, ਡਾ. ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਬੈਂਸ ਨੇ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦਾ ਸਫਰ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਤੋਂ ਮਾਸਟਰ ਡਿਗਰੀ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਇਆ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋਂ ਵਕਾਲਤ ਦੀ 

ਡਿਗਰੀ ਲੈਣ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੋਰ ਵੀ ਵਧ ਗਿਆ। 

ਸਕੂਲ ਅਧਿਆਪਕ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਤੋਂ ਆਪਣਾ ਸੇਵਾ-ਜੀਵਨ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਡਾ . ਬੈਂਸ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਕਰ ਵਿਭਾਗ ਵਿਚ 

ਇਸੰਪੈਕਟਰ ਦੇ ਅਹਿਮ ਅਹੁਦੇ ਤਕ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਰਹੇ । ਸੈਨ 

1990 ਈ. ਵਿਚ ਡਾਕਟਰ ਬੈਂਸ ਆਪਣੇ ਭਰੇ ਪਰਿਵਾਰ 

ਸਹਿਤ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਪ੍ਵਾਸ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਆਪਣੇ 

ਜੀਵਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾਲ ਤਜਰਬਾ, ਖੋਜਾਂ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਤੇ 

ਜਗਾੜੂ ਭੇਤਾਂ ਦਾ ਭੰਡਾਰ ਵੀ ਲੈ ਕੇ ਗਏ। ਕੈਨੇਡਾ ਦੇ ਸੂਬੇ 
ਬਿਟਿਸ਼ ਕੋਲੈਬੀਆ ਦੇ ਸ਼ਹਿਰ ਸਰੀ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਏ ਡਾ. 

ਬੈਂਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਈਚਾਰੇ ਲਈ ਅਣਥਕ 

ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਜਿਸ 

ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਸਾਰ ਅੰਦਰ ਇਕ ਵਖਰੀ ਪਹਿਚਾਣ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤੀ। ਪੰਥ ਰਤਨ, ਆਰਡਰ ਆਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਤੇ ਸਾਹਿਤ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਸਨਮਾਨਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਡਾ. ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਬੈਂਸ 
ਨੂੰ ਸਾਲ 2002 ਵਿਚ ਸਰੀ ਸ਼ਹਿਰ ਦੀ ਕੌਸਲ ਵਲੋ' 

“ਵਧੀਆ ਸ਼ਹਿਰੀ” ਦਾ ਇਕ ਬਹੁਤ ਹੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਸਨਮਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਜੋ ਕਿ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਵਾਲਾ 

ਸਰੀ ਸ਼ਹਿਰ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਮਾਣ ਸਨਮਾਨ ਹੈ।” 

ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਵਿਰੁੱਧ ਮੋਰਚਾ: ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਪ੍ਧਾਨ 
ਮੰਤਰੀ ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਦੀ ਚੋਣਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। 12 ਜੂਨ 1975 
ਈ. ਨੂੰ ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਹਾਈਕੋਰਟ ਦੇ ਜੱਜ ਜਗਮੋਹਨ ਲਾਲ 

ਸਿਨਹਾ ਨੇ ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਦੀ ਸੈਨ 1971 ਈ. ਦੀਆਂ 

ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਰਾਏ ਬਰੇਲੀ ਤੋਂ ਹੋਈ ਚੋਣ ਨੂੰ ਤਕਨੀਕੀ ਆਧਾਰ 

ਐਮਰਜੈੱਸੀ ਵਿਰੁੱਧ ਮੋਰਚਾ 

ਤੇ ਰੱਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਸਾਰੀ ਵਿਰੋਧੀ ਧਿਰ ਜੈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਨਾਰਾਇਣ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਹੇਠ ਇਕੱਠੀ ਹੋ ਕੇ ਇਦਰਾ ਗਾਂਧੀ 

ਦੇ ਅਸਤੀਫ਼ੇ ਦੀ ਮੰਗ ਕਰਨ ਲਗ ਗਈ। ਧਰਨੇ ਅਤੇ 

ਮੁਜ਼ਾਹਰੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ। ਕਾਂਗਰਸ ਦੇ ਤਤਕਾਲੀਨ ਤਿੰਨ ਵੱਡੇ 

ਲੀਡਰ ਬਾਬੂ ਜਗਜੀਵਨ ਰਾਮ, ਸ. ਸਵਰਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੀ 

ਵਾਈ.ਬੀ.ਚਵਾਨ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇਣ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਸਨ। 

ਵਿਰੋਧੀ ਧਿਰ ਨੇ 26 ਜੂਨ ਨੂੰ ਦੇਸ਼ ਵਿਆਪੀ ਭਾਰਤ ਬਦ ਦਾ 

ਸੱਦਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਨੇ 25 ਜੂਨ ਦੀ ਰਾਤ 

ਨੂੰ ਅੰਦਰੂਨੀ ਐਮਰਜੈੱਸੀ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਵਿਰੋਧੀ 
ਧਿਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਨੇਤਾ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਅੰਦਰ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤੇ 

ਅਤੇ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਉਤੇ ਸੈਂਸਰ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਨਾਲ ਹੀ ਇਦਰਾ 

ਗਾਂਧੀ ਨੇ 20 ਨੁਕਾਤੀ ਆਰਥਿਕ ਪ੍ਰੰਗਰਾਮ ਦਾ ਐਲਾਨ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ।21 ਜੁਲਾਈ ਨੂੰ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦਾ ਇਜਲਾਸ ਬੁਲਾ 

ਕੇ ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਲਗਾਉਣ ਦਾ ਮਤਾ ਸਹਿਜ ਹੀ ਪਾਸ ਕਰਵਾ 

ਲਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਵਿਰੋਧੀ ਧਿਰ ਦੇ ਨੇਤਾ ਤਾਂ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਬੈਦ ਸਨ। 10 ਅਗਸਤ ਨੂੰ ਸੁਪਰੀਮ ਕੋਰਟ ਨੇ ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ 

ਦੀ ਚੋਣ ਨੂੰ ਜਾਇਜ਼ ਠਹਿਰਾ ਦਿੱਤਾ। ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਵੇਲੇ ਸੰਜੇ 

ਗਾਂਧੀ ਦੀ ਚੜ੍ਹ ਮਚ ਗਈ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੰਜ ਨੁਕਾਤੀ 

ਪ੍ਰੌ੍‌ਗਰਾਮ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਲਗਾਉਣ ਸਮੇਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਅਕਾਲੀ 

ਨੇਤਾ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਵੀ ਅਕਾਲੀਆਂ 

ਵਿਚ ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਵਿਰੁੱਧ ਮੋਰਚਾ ਲਗਾਉਣ ਦੀ ਮੰਗ ਜ਼ੋਰ 

ਪਕੜਨ ਲਗੀ। ਜੱਥੇਦਾਰ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਤੁੜ, ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਜਗਦੇਵ ਸਿੰਘ ਤਲਵੰਡੀ ਅਤੇ ਸ. ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਸਿੰਘ ਬਾਦਲ 

ਮੋਰਚਾ ਲਗਾਉਣ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਸਨ, ਪਰ ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਟੌਹੜਾ ਦਾ ਮਤ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਕਿਸੇ ਅਕਾਲੀ 

ਨੇਤਾ ਨੂੰ ਪਕੜਿਆ ਨਹੀਂ ਗਿਆ, ਇਸ ਲਈ ਮੋਰਚਾ 

ਲਗਾਉਣਾ ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ। ਆਖ਼ਿਰ ਕਾਫ਼ੀ ਸੋਚ-ਵਿਚਾਰ ਤੋ 

ਬਾਦ 10 ਜੁਲਾਈ 1975 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ 

ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਵਿਰੁੱਧ ਮੋਰਚਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਲਗਭਗ ' 

19 ਮਹੀਨੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਲੋਂ' ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀਆਂ ਦਿੱਤੀਆਂ 

ਜਾਂਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ। ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਵਲੋਂ 18 ਜਨਵਰੀ 

1977 ਈ. ਨੂੰ ਚੋਣਾਂ ਦਾ ਐਲਾਨ ਕਰਨ ਤਕ ਇਹ ਮੋਰਚਾ 

ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 40,000 ਅਕਾਲੀ 

ਕਾਰਕੁਨ ਪਕੜੇ ਗਏ। ਚੋਣਾਂ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 



ਐਲਾਰਡ ਜੀਨ ਫਰਾਂਸਿਸ 

ਅਕਾਲੀ ਲੀਡਰਾਂ ਨੂੰ ਛਡਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਕੈਦੋਂ ਮੁਕਤ 

ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਭਰਵਾਂ ਸਵਾਗਤ ਮਿਲਿਆ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਵਿਰੁੱਧ ਅਕਾਲੀਆਂ ਦਾ ਮੋਰਚਾ ਖ਼ਤਮ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੇ ਕੀ ਖਟਿਆ 

ਅਤੇ ਕੀ ਗਵਾਇਆ? ਸਭ ਕੁਝ ਧੁੰਧਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਐਲਾਰਡ ਜੀਨ ਫਰਾਂਸਿਸ (1785-1839 ਈ.): 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਇਕ ਫਰਾਂਸੀਸੀ ਸੈਨਿਕ ਅਧਿਕਾਰੀ 

ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 8 ਮਾਰਚ 1785 ਈ. ਨੂੰ ਫਰਾਂਸ ਦੇ ਇਕ 

ਨਿਕੇ ਜਿਹੇ ਪਿੰਡ ਸੈਂਟ ਟੋਪੇਜ਼ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1803 

ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫਰਾਂਸ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਰਜਮੈਂਟ 23 ਡਰੈਗੂਨਜ਼ 

ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1809 ਈ., ਇਹ ਲੈਫਟੀਨੈਂਟ 
ਪਦ 'ਤੇ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1813 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਦੀ ਕਪਤਾਨ ਵਜੋ ਤਰੱਕੀ ਹੋਈ। ਇਸ ਨੂੰ ਇਟਲੀ , ਸਪੇਨ 

ਅਤੇ ਪੁਰਤਗਾਲ ਵਿਚ ਹੋਏ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ 

ਮੌਕਾ ਮਿਲਿਆ। ਵਾਟਰਲੂ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਫਰਾਂਸ ਦੀ ਹਾਰ ਹੋ 

ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਇਧਰ-ਉਧਰ ਕਈ ਦੇਸ਼ਾਂ ਜਿਵੇ' ਮਿਸਰ, 

ਰੋਟੀ ਲਈ ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਦਾ 

ਮੇਲ ਵੈਨਤੂਰਾ ਨਾਲ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੋਵੇਂ 10 ਮਾਰਚ 1822 
ਈ. ਨੂੰ ਨੌਕਰੀ ਦੀ ਤਾਲਾਸ਼ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਪਹੁੰਚੇ। ਇਸ ਦੇ 
ਪਿਛੋਕੜ ਬਾਰੇ ਦੋ ਮਹੀਨੇ ਪੂਰੀ ਪੁਛ-ਪੜਤਾਲ ਕਰਨ 

ਉਪਰਤ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵੈਨਤੂਰਾ 

ਸਹਿਤ ਆਪਣੀ ਨੌਕਰੀ ਵਿਚ ਰਖ ਲਿਆ। ਐਲਾਰਡ ਨੂੰ 

ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਰਸਾਲਾ (ਘੋੜਚੜ੍ਹੀ ਫ਼ੌਜ) ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦਾ 

ਕੌਮ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ, ਇਹ ਆਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ ਕਿ ਇਸ ਰਸਾਲੇ 

ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ, ਸਿਖਲਾਈ ਅਤੇ ਹਥਿਆਰ ਬਿਲਕੁਲ ਯੋਰਪੀਅਨ 

ਘੋੜ ਸਵਾਰਾਂ ਵਾਂਗ ਹੋਣ। ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 2500 ਰੁਪਏ 
ਮਹੀਨਾ ਤਨਖ਼ਾਹ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਇਕ 

ਵੱਡੀ ਕੋਠੀ ਵਿਚ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਪਰੈਪਰਿਕ ਘੋੜ-ਚੜ੍ਹੇ ਸਵਾਰ ਇਸ ਦੀ ਨਵੀ 

ਨਵੀਂ ਰਜਮੈਂਟ ਖੜੀ ਕਰਨ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਉਸ ਵਿਚ ਪੰਜ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਸੈਨਿਕ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਨਿਖੜਵੀਂ ਵਰਦੀ ਸੀ ਅਤੇ 

ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ , ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਨਿਸ਼ਾਨ ਵੀ ਵਖਰਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨਿਕ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ 

ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਮਾਮਲਿਆਂ ਵਿਚ 

ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ ਸਲਾਹਕਾਰ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਜਦੋਂ' ਵੀ 

ਕੋਈ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੂੰ ਮਿਲਣ 

ਆਉਂਦਾ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਇਸ ਨੂੰ 

ਸੈਂਪੀ ਜਾਂਦੀ। ਅਕਤੂਬਰ 1831 ਈ. ਵਿਚ ਗਵਰਨਰ- 

ਮੁਲਾਕਾਤ ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਹ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਔਰਤ ਨਾਲ ਵਿਆਹ 

ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਤੋ ਕਈ ਬੱਚੇ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਇਸ ਦੀ ਵੱਡੀ ਲੜਕੀ 

ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਸੈਨ 1827 ਈ. ਵਿਚ ਹੋ ਗਈ ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਕੁੜੀ 

ਬਾਗ਼” ਵਿਚ ਦਫ਼ਨਾਇਆ ਗਿਆ। ਪੁੱਤਰੀ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਨੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਨਸਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਝੰਝੋੜ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਲਕੱਤਾ 

ਸਥਿਤ ਪਾਲਮੇਰਜ਼ ਬੈੱਕ ਦੇ ਸੈਨ 1830 ਈ. ਵਿਚ 
ਦਿਵਾਲੀਆ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਤਕੜੀ ਸਟ ਲਗੀ 

ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਬਚਾਏ ਹੋਏ 8 ਲੱਖ ਰੁਪਏ 
ਜਮ੍ਹਾਂ ਸਨ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਸਿਹਤ ਖ਼ਰਾਬ ਹੋ ਗਈ। ਦੋ 

ਸਾਲ ਦੀ ਛੁਟੀ ਲੈ ਕੇ ਸੈਨ 1834 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ 
ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉੱਥੋਂ ਪਰਤਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਫਰਾਂਸ ਤੋਂ ਨਵੀਂ 

ਨਵੀ ਕਿਸਮ ਦੇ ਕਈ ਪਿਸਤੌਲ, ਹਲਕੀਆਂ ਕਰਾਬੀਨਾਂ 

ਅਤੇ ਪਿੱਤਲ ਦੇ ਢਲੇ ਹੋਏ ਛੋਟੇ ਕਵਚ ਲਿਆਉਂਦੇ । ਵਾਪਸ 

ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਡਿਊਟੀ ਦੇਣ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਭੇਜਿਆ 

ਗਿਆ ਜਿਥੇ 23 ਜਨਵਰੀ 1839 ਈ.ਨੂੰ ਦਿਲ ਦੀ ਹਰਕਤ 

ਬੈਦ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਲਾਹੌਰ ਦੇ “ਕੁੜੀ ਬਾਗ਼! ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦੀ ਕਬਰ 

ਦੇ ਨੋੜੇ ਦਫ਼ਨਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ (1618-1707 ਈ.) ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਪੋਤਰੇ 

ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ “ਆਲਮਗੀਰ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਅਰਜਮੰਦ ਬਾਨੂੰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 24 ਅਕਤੂਬਰ 

1618 ਈ. (ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ 3 ਨਵੰਬਰ 1618 ਈ.) 

ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿਚ ਉਜੈਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਦੋਹਦ ਨਗਰ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਰ੍ 



ਸੈਨ 1622 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਪਿਤਾ ਜਹਾਂਗੀਰ ਵਿਰੁੱਧ ਬਗਾਵਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ, ਪਰ 

ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਸੈਨ 1626 ਈ. ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰ, ਦਾਰਾ ਅਤੇ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ, 

ਜਹਾਂਗੀਰ ਕੋਲ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਬੰਧਕ ਵਜੋ' ਰਖਣੇ ਪਏ। ਸੈਨ 
1627 ਈ. ਵਿਚ ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣਿਆ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1628 ਈ. ਵਿਚ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ 

ਨੂੰ ਆਗਰੇ ਬੁਲਾਇਆ ਗਿਆ। ਉੱਥੇ ਮੀਰ ਮੁਹੰਮਦ ਹਾਸ਼ਿਮ 

- ਗੀਲਾਨੀ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਸ਼ੁਰੂ 
ਹੋਈ। ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਕੇਵਲ ਇਸਲਾਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਪੜ੍ਹਨ 
ਵਿਚ ਸੀ। 

ਇਹ ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਿਆ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਦਿਲਚਸਪੀ 

ਰਖਦਾ ਸੀ। ਪੰਦਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਨੇ 

ਮਸਤ ਹਾਥੀ ਨੂੰ ਨਿਰਭੈ ਹੋ ਕੇ ਕਾਬੂ ਕੀਤਾ। 16 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 

ਆਯੂ ਵਿਚ ਇਹ 10 ਹਜ਼ਾਰੀ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਮਨਸਬਦਾਰ 

ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1636 ਈ. ਤੋਂ ਸੈਨ 1644 ਈ. ਤਕ ਇਹ 

ਦੱਖਣ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਰਿਹਾ, ਫਿਰ ਸੈਨ 1645 ਈ. ਵਿਚ 

ਗੁਜਰਾਤ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਬਲਖ਼ ਅਤੇ ਬਦਖ਼ਸ਼ਾਂ ਉਤੇ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈ ਵੇਲੇਂ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 

ਸੈਨਿਕ ਯੋਗਤਾ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1652 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਫਿਰ ਦੱਖਣ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਬੜੀ ਯੋਗਤਾ ਨਾਲ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1658 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ 

ਦੀ ਖ਼ਬਰ ਸੁਣ ਕੇ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾਉਣ 

ਲਈ ਇਹ ਦੱਖਣ ਤੋਂ ਆਗਰੇ ਵਲ ਵਧਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਦਾਰਾ ਨੂੰ ਹਰਾ ਕੇ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਨੂੰ ਬੰਦੀ 

ਬਣਾ ਕੇ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਫਿਰ ਛੋਟੇ 

ਭਰਾ ਮੁਰਾਦ ਨੂੰ ਧੋਖੇ ਨਾਲ ਮਰਵਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਰਸਤੇ ਦੇ ਸਾਰੇ 

ਕੰਡੇ ਕਢ ਦਿੱਤੇ। 

੍ ਆਪਣੇ 50 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਉੱਤਰ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਅਨੇਕ 

ਨੂੰ ਵੀ ਵਿਸਤਾਰਿਆ। ਆਖ਼ੀਰਲੇ 25 ਵਰ੍ਹੇ ਇਹ ਦੱਖਣ 

ਹੀ ਅਹਿਮਦਨਗਰ ਵਿਖੇ 21 ਫਰਵਰੀ 1707 ਈ. (ਇਕ 

੧ 

ਅਰਗਾਬਾਦ 

ਹੋਰ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ 3 ਮਾਰਚ 1707 ਈ.) ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ 

` ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। 

ਇਹ ਕੱਟੜ ਸੁੰਨੀ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ 

ਜੀਵਨ ਬਹੁਤ ਸਾਦਾ, ਸਰਲ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪਰਾਇਣ ਸੀ। 

ਇਸਲਾਮਿਕ ਰਾਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨਾ ਇਸ ਦਾ ਜੀਵਨ- 

ਉੱਦੇਸ਼ ਸੀ। ਇਸ ਉੱਦੇਸ਼ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਹਿੰਦੂਆਂ 

`ਤੇ ਅਤਿਆਚਾਰ ਕੀਤੇ , ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਲਈ ਵਿਵਸ਼ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਨੀਤੀ ਬੜੀ ਸੈਕੀਰਣ ਅਤੇ ਇਕ-ਪੱਖੀ 

ਸੀ। ਆਪਣੀ ਹਿੰਦੂ ਜਨਤਾ ਪ੍ਰਤਿ ਇਸ ਦਾ ਰਵੈਯਾ 

ਜ਼ਾਲਮਾਨਾ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਹਰ ਪਾਸੇ ਅਸੈਤੋਸ਼ ਪਸਰ ਗਿਆ। 

ਰਾਜਪੂਤਾਨੇ ਵਿਚ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨੇ ਬਗ਼ਾਵਤ ਕੀਤੀ, ਦੱਖਣ 

ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਸ਼ਿਵਾ ਜੀ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਮਰਹਟਿਆਂ 

ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਚੈਨ ਨਾਲ ਬੈਠਣ ਨ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ - 
ਜੀ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਸਸ਼ਸਤ੍‌ ਕਰਾਂਤੀ ਮਚਾ ਦਿੱਤੀ 

ਅਤੇ “ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਦਾ ਪੱਤਰ ਲਿਖ ਕੇ ਇਸ ਦੇ 

ਬਣਨ ਲਈ ਸੁਝਾ ਦਿੱਤੇ । ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 'ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ' ਪੜ੍ਹ 

ਕੇ ਇਤਨਾ ਉਦਾਸ ਅਤੇ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋਇਆ ਕਿ ਕੁਝ ਦਿਨਾਂ 

ਵਿਚ ਹੀ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਗਿਆ। 

ਔਰਗਾਬਾਦ (ਨਗਰ): ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਪਾਂਤ ਦਾ ਇਕ 

ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਜੋ ਮਨਮਾੜ ਤੋਂ ਨਾਂਦੇੜ ਵਾਲੀ ਰੇਲ-ਲਾਈਨ 

ਉਤੇ 114 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਦੇਵਗਿਰੀ ਦੇ ਯਾਦਵਾਂ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ 

ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲੇ 12ਵੀਂ ਅਤੇ 13ਵੀਂ ਸਦੀਆ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ ਸੀ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1610 ਈ. 

ਵਿਚ ਮਲਕ ਅੰਬਰ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਹਬਸ਼ੀ ਗ਼ੁਲਾਮ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਫਤਹਿਨਗਰ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਵਸਾਇਆ। ਪਰ ਸੈਨ 1636 

ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੱਖਣ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣ ਕੇ 

ਗਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 

ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਔਰੈਗਾਬਾਦ” ਰਖਿਆ। ਪਰ 

ਸੈਨ 1681 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣਨ ਉਪਰੈਤ ਜਦੋ 



ਅੰਗਦ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ 

ਲਈ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਇਸੇ ਨਗਰ ਵਿਚ 

ਠਨਹਿਰਿਆ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਨਗਰ ਜਾ ਟਿਕਿਆ। 

ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। ਹੁਣ 

ਇਹ ਵਣਜ-ਵਪਾਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ 

ਵਿਦਿਅਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਹਨ। ਇਥੋਂ ਦੀ ਰੇਸ਼ਮੀ 

ਸਿਲਕ ਅਤੇ ਰੇਸ਼ਮੀ ਕਪੜੇ ਦੁਨੀਆ ਭਰ ਵਿਚ ਪਸਿੱਧ ਹਨ। 

ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1706 ਈ. 

ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਦੋ ਸਿੱਖਾਂ - ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ 

ਧਰਮ ਸਿੰਘ - ਹੱਥੀਂ 'ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਹ” ਨਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪੱਤਰ 

ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵਲ ਭੇਜਿਆ, ਤਾਂ ਅਹਿਮਦ ਨਗਰ 

ਲਈ ਠਹਿਰੇ। ਜਦੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵੇਖਿਆ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ, ਤਾਂ ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਨੋ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਆਦੇਸ਼ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਵਾਪਸ ਭੇਜਿਆ 

ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਪਰਤਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਪੱਤਰ ਨੂੰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰ ਲਈ 

ਸੀ। ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਦੋਵੇਂ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੂੰ ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚ ਸਫ਼ਰ ਕਰਦਿਆਂ ਜਾ ਮਿਲੇ। 

ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ ਧਾਮੀ ਮਹੱਲੇ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਦੇ 

ਘਰ ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, 

ਉਥੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਸੈਗਤ ਕਾਇਮ ਹੋ ਗਈ। ਹੁਣ ਉਥੇ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ” ਸਥਾਪਿਤ ਹੈ। ਸੈਨ 1960 

ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਈ ਗਈ, 

ਜਿਸ ਦਾ ਇੰਤਜ਼ਾਮ ਸਥਾਨਕ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਅੰਗਦ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ (1504-1552 ਈ.): ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਵਾਲੇ ਆਪ ਦੂਜੇ 

ਸਿੱਖ-ਗੁਰੂ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 33 ਮਾਰਚ 1504 ਈ. 

(ਵੈਸਾਖ ਵਦੀ ੧, 1561 ਬਿ.) ਨੂੰ ਮੱਤੇ-ਦੀ-ਸਰਾਂ (ਹੁਣ 
ਨਾਮਾਂਤਰ- 'ਨਾਂਗੇ-ਦੀ-ਸਰਾਂ”), ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਵਿਚ 
ਫੇਰੂ ਮਲ ਖਤ੍ੀ (ਤੇਹਣ) ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਦਯਾ ਕੌਰ 

(ਨਾਮਾਂਤਰ-ਰਾਮੋ, ਸਭਰਾਈ, ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ) ਦੀ ਕੁੱਖੋੱ 

ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਲਹਿਣਾ” ਪਿਦਰੀ ਕਿਤੇ 

ਕਾਰਣ ਸੀ। ਆਪ ਵਣਜ-ਵਪਾਰ ਕਰਦੇ ਸਲ ਅਤੇ ਇਸ਼ਟ- 

ਭਾਵਨਾ ਵਜੋਂ ਦੇਵੀ ਦੇ ਉਪਾਸਕ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ 

ਸੈਨ 1519 ਈ. (ਸੈ. 1576 ਬਿ.) ਵਿਚ “ਸੈਘਰ” ਨਾਮਕ 

ਪਿੰਡ (ਜੋ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸੀ) ਦੇ ਦੇਵੀ ਚੰਦ ਖਤ੍ਰੀ 

ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਖੀਵੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਤੋਂ ਆਪ ਦੇ ਘਰ 

ਦੋ ਪੁੱਤਰ (ਦਾੜਤੂ ਅਤੇ ਦਾਸੂ) ਅਤੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰੀਆਂ (ਅਮਰੋ 

ਅਤੇ ਅਣੌਖੀ) ਪੈਦਾ ਹੋਈਆਂ। ਸੈਨ 1526 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਤਾ 

ਆਪ ਦੇ ਸਿਰ ਆ ਪਈਆਂ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 'ਮੱਤੇ-ਦੀ- 

ਸਰਾਂ” ਦੇ ਉਜਾੜੇ ਕਾਰਣ ਆਪ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਆ ਵਸੇ। 

ਪੜੋਸ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਜੋਧਾ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਤੋੱ 

“ਜਪੁਜੀ” ਅਤੇ 'ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਪਾਠ ਸੁਣ ਕੇ ਆਪ 

ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਰਚੈਤਾ 

ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਂਘ ਮਨ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਲਗੀ। 

ਸੈਨ 1532 ਈ. (ਸੈ. 1589 ਬਿ.) ਵਿਚ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ 

ਜਵਾਲਾਮੁਖੀ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਦੌਰਾਨ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਰੁਕੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਦੇਵੀ-ਪੂਜਾ 

ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਉਨਤੀ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 

ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਘਰ ਪਰਤੇ ਤਾਂ ਪਰਿਵਾਰ 

ਅਤੇ ਭਾਈਚਾਰੇ ਨੂੰ ਇਹ ਗੱਲ ਸੁਖਾਵੀਂ ਨ ਲਗੀ। ਇਸ 

ਵਿਰੋਧ ਕਾਰਣ ਆਪ ਘਰ-ਬਾਰ ਛਡ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਰਹਿਣ ਲਈ ਤੁਰ ਪਏ। 

ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ 

ਜਸ ਖਟਿਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਦੀ ਸਾਧਨਾ 

ਦੀ ਗਹਿਰਾਈ ਦੀ ਕਈ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ ਪਰੀਖਿਆ ਲਈ। 

ਆਪ ਹਰ ਪਰੀਖਿਆ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਆਸ਼ਾਵਾਂ 

ਅਨੁਰੂਪ ਸਿੱਧ ਹੋਏ। ਫਿਰ ਆਪ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਪਰਤ ਆਏ। 

ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ ਤਪਸਵੀ 

ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਕੋਲ ਖ਼ੁਦ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਆਏ ਅਤੇ 

ਨਾਂ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ। 

ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪ ਨੂੰ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 

ਨਾਲ ਲੈ ਆਏ ਅਤੇ ਸੈਨ 1539 ਈ. (17 ਹਾੜ, 1596 

ਬਿ.) ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਉੱਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਸਤੈ 



ਬਲਵੈਡ ਅਨੁਸਾਰ - ਲ/ਹਿਣੰ ਧੱਨਿਓਨ ਛਤ ਗਨ ਕਰ 

ਸਿਫਤੀ ਆੰਮ੍ਰਤਿ ਪੀਵਦਂ /.. ਗੁਰ ਅੰਗਦ ਦਾ ਦੋਹ /ਫਗਾ 

ਸ਼ਚੁ ਕਰਤੈ ਬੰਨ ਬਹਾਲ? /(ਗੁ .ਰੰ.੭67)। ਉਸੇ ਸਾਲ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ 22 ਅਸੂ, 

1596 ਬਿ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਅਤੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਦੀ ਥਾਂ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਠਿਕਾਣਾ ਬਣਾਇਆ। 

ਉਥੇ ਹੀ ਬੈਠ ਕੇ ਆਪ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਣੇ ਭਗਤੀ-ਅੰਦੋਨਨ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਚਲਾਉਣ ਲਗੇ। ਇਕ ਦਿਨ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ 

ਅਮਰੋਂ ਤੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਸੁਣ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਸਹੁਰੇ ਦਾ 

ਅਤੇ ਵੈਸ਼ਣਵ ਭਗਤੀ ਛਡ ਕੇ ਬੀਬੀ ਅਮਰੋ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ 

ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ। ਉਹੀ ਕਾਲਾਂਤਰ 

ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਸੇਵਾ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਤੀਜੇ ਗੁਰੁ ਬਣੇ। 

ਭੱਟ-ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਨਕ ਕਾਲਿ ਨੈਮਲ ਅਵਤਾਉਓਂ 

ਅੰਗਦ ਲਹਣੰ ਸੰਗਿ ਹਆ/ ਗਰ ਅਮਰਦਾਸ਼ ਤਾਰਣ ਤਰਣ 

ਜਨਮ ਜਨਮ ੫ਾ ਸ਼ਗੱਣ ਤਆ#/(ਗੁ.ਗੰੰ .1395)। ਆਪ ਨੇ 

29 ਮਾਰਚ 1552 ਈ. (ਚੇਤ ਸੁਦੀ 4, 1609 ਬਿ.) ਨੂੰ 
ਸੈਸਾਰਿਕ ਯਾਤਾ ਸਮਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਕੁਲ 12 ਸਾਲ, 

9 ਮਹੀਨੌ ਅਤੇ 17 ਦਿਨ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬਿਰਾਜੇ। 

/ਵਿਅਕਾਤਿਤਾਵ: ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਇਕ 

ਮਹਾਨ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਾਲੇ ਤਪਸਵੀ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਾਧਕ 

ਹੀ ਨਹੀ ਸਨ ਸਗੋਂ ਸਮਾਜਿਕ ਕੰਮਾਂ, ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਦੁਖੀਆਂ/ 

ਬੀਮਾਰਾਂ ਦੇ ਇਲਾਜ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਆਦਿ, ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ 

ਲੈਂਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖ ਭਗਤੀ-ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ 

ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਤਿੰਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕੌਮ ਕੀਤੇ। ਇਕ, 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਅਵਿਵਸਥਿਤ (ਅਵਿਕਸਿਤ) ਲਿਪੀ 

ਨੂੰ ਸੋਧ ਕੇ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਜੋ “ਗੁਰਮੁਖੀ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੋਈ। ਇਸ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖਣ, ਪੜ੍ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦੇ 

ਉਤਾਰੇ ਕਰਨ ਲਈ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਦੂਜਾ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਪਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਯਾਦਾਂ ਨੂੰ 

ਸੈਭਾਲਣ ਲਈ ਸਾਹਿਤਿਕ ਰੁਚੀ ਰਖਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਿਤ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਜਨਮਸਾਖੀ-ਪਰੋਪਰਾ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਤੀਜਾ, ਲੈਗਰ ਦੀ ਪ੍ਰਥਾ ਨੂੰ 

ਨਿਰੈਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪੰਗਤ-ਸੈਗਤ ਦੀ ਜੁਗਤ ਰਾਹੀਂ 

ਅੰਗਦ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ 

ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧ ਅਤੇ ਊਚ-ਨੀਚ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 

ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ 

ਦੁਆਰਾ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਬਲਵਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ। 

ਝਾਣਾਂ 'ਝਿਓਰ: ਆਪ ਨੇ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਬਹੁਤ 

ਘਟ ਕੀਤੀ। ਕੁਲ 63 ਸ਼ਲੋਕ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ 

ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ 9 ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਦਰਜ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(1) ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ.੪ ਵਿਚ 2 ਸ਼ਲੋਕ (ਪਉੜੀ 

3 ਅਤੇ 15 ਨਾਲ ਇਕ ਇਕ); 

(2) ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ.੧ ਵਿਚ 12 ਸ਼ਲੋਕ (ਪਉੜੀ 

2,17,19 ਅਤੇ 27 ਨਾਲ ਇਕ ਇਕ ਅਤੇ ਪਉੜੀ 

3, 18, 22 ਅਤੇ 23 ਨਾਲ ਦੋਂ ਦੋ); 

(3) ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ.੧ ਵਿਚ 15 ਸ਼ਲੋਕ (ਪਉੜੀ 

1,2,7 ਅਤੇ 24 ਨਾਲ ਇਕ ਇਕ, ਪਉੜੀ 12,21 

ਅਤੇ 23 ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਅਤੇ ਪਉੜੀ 22 ਨਾਲ 5); 

(4) ਸੋਰਠ ਕੀ ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ 1 ਸ਼ਲੋਕ (ਪਉੜੀ 28 

ਨਾਲ); 

(5) ਸੂਹੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ.੩ ਵਿਚ 11 ਸ਼ਲੋਕ (ਪਉੜੀ 18 

ਨਾਲ ਇਕ, ਪਉੜੀ 8,19,20 ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਅਤੇ 

ਪਉੜੀ 7 ਨਾਲ 4); 

(6) ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ.੩ ਵਿਚ 7 ਸ਼ਲੋਕ (ਪਉੜੀ 

14 ਅਤੇ 18 ਨਾਲ ਇਕ ਇਕ , ਪਉੜੀ 15 ਨਾਲ 

2 ਅਤੇ ਪਉੜੀ 16 ਨਾਲ 3); 

(7) ਮਾਰੂ ਕੀ ਵਾਰ ਮ. ੩ ਵਿਚ 1 ਸ਼ਲੌਕ (ਪਉੜੀ 20 

ਨਾਲ); 

(8) ਸਾਰੈਗ ਕੀ ਵਾਰ ਮ. ੪ ਵਿਚ 9 ਸ਼ਲੋਕ (ਪਉੜੀ 

1,2,3,16 ਅਤੇ 20 ਨਾਲ ਇਕ ਇਕ, ਪਉੜੀ 4 

ਅਤੇ 5 ਨਾਲ ਦੋਂ ਦੋਂ); 

(9) ਮਲਾਰ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ.੧ ਵਿਚ 5 ਸ਼ਲੋਕ (ਪਉੜੀ 3, 

22 ਅਤੇ 26 ਨਾਲ ਇਕ ਇਕ ਅਤੇ ਪਉੜੀ 4 

ਨਾਲ 2)। 

ਉਪਰੋਕਤ 63 ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚੋਂ 'ਮਾਝ ਰਾਗ ਕੀ 

ਵਾਰ” ਦੀ 23ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਲਗਦਾ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਅਤੇ 

“ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਦੀ 12ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਲਗਦੇ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ, 
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“ਸਲੋਕ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ ਮ.੧? (ਪੰਨਾ 1353) ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 

ਕੁਮਵਾਰ ਦੂਜੇ, ਤੀਜੇ ਅਤੇ ਚੌਥੇ ਅੰਕ ਉਤੇ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਸ 

ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 

ਜੀ ਦਾ ਇਤਨਾ ਸਤਿਕਾਰ ਸੀ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੋਤੀ-ਜੋਤਿ 

ਸਮਾਉਣ ਦੀ ਘੜੀ ਆਪ ਲਈ ਅਸਹਿ ਸੀ। ਆਪ ਆਪਣੀ 

ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਨਿਰਰਥਕ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਹੇਠ 

ਲਿਖੇ ਸ਼ਲੋਕ ਤੋਂ ਆਪ ਦੇ ਵੈਰਾਗ ਅਤੇ ਬਿਹਬਲਤਾ ਦਾ 

ਅਹਿਸਾਸ ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ -,ਜਿਲ /ਪਆਰੇ ਸਉ 

ਨੰਹ /ਤਿਲ਼ ਆਗੰ ਆਨ ਚਲਨ / ਧਰਿ ਜੀਵਣੁ ਸੰਸਨੰਠ ਤਾ 

ਕੰ ਪਾਛ਼ੰ ਲੀਵਣਾ/(ਗੁ.ਗੈੰ.੪3)। ਆਪ 'ਗੁਰੂ` ਨੂੰ ਚਾਨਣ 

ਮੁਨਾਰਾ ਸਮਝਦੇ ਹੋਇਮ ', ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਹਰ ਪਾਸੇ ਘੁਪ 

ਹਨੇਰਾ ਹੀ ਵਿਆਪਤ ਦਸਦੇ ਹਨ, ਭਾਦੇਂ ਸੈਂਕੜੇ ਚੰਦਮਾ 

ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸੂਰਜ ਕਿਉ ਨ ਚੜ੍ਹੇ ਹੋਣ (ਗੁਰੀ. 463)। 

“ਸਾਰੈਗ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚਲੇ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ ਇਕ ਰੂਪਕ- 

ਵਿਧਾਨ ਰਾਹੀਂ ਮਾਇਆ ਰੂਪੀ ਤਾਲੇ ਨਾਲ ਬੈਦ ਹੋਏ ਮਨ ਦੇ 

ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਨੂੰ ਖੋਲਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਕੂੰਜੀ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵੀ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਨੂੰ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕਰਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ - ਗਰ' ਕੰਜਾੀ ਪਾਹੂ ਨਿਵਲ ਮਨ 

ਕੌਠਾ ਤਨੁ ਛ/ੱਤਿ/ ਨਾਨਕ ਭਗਤ /ਥਠਨ ਅਨ ਕਾ ਤਾਕ ਨ 

ਉਂਘੜੈ ਆਵਰ ਨ ਭੰਜਾਂ ਹ/ਥ /(ਗੁ.ਰੀ .1237)। 

ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਵੀ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ 

ਕਿ ਪੇਮ ਦੈਤ-ਭਾਵਨਾ ਤੋ ਬਿਲਕੁਲ ਮੁਕਤ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 

ਹੈ। ਇਹ ਅਦੈਤ ਸੰਬੰਧ ਹੈ, ਲੈਣ-ਦੇਣ ਦਾ ਸੌਦਾ ਨਹੀਂ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ - ਏਹ 

/ਕੀਨੰਹਾੀ ਆਸ਼ਕਾਂ ਦੂਜੈ ਲਗੀ ਜਾਇ/ ਨਾਨਕਾ ਆਸਕਾ 

ਕਾਂਢੀਨ ਸ਼ਦ ਹਾੰ ਰਹੰ ਸ7ਏ/... ਆਸ਼ਕ ਏਹ ਨ ਆਧੀਆੰ 

ਜਿ ਲੌਧੰ ਵਰਤੀ ਸ਼ਇ/(ਗੁ.ਗੰ.474)। ਚਾਕਰ (ਸੇਵਕ) ਦੀ 

ਸਾਧਨਾ ਉਦੋਂ ਫਲੀਭੂਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਦੋਂ ਉਹ “ਆਹ ਗਵਾ/ਇ 

ਸਵਾ ਕਰੋ' ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ 

ਆਪ ਨੇ ਇਆਣੋ (ਮਨ) ਨਾਲ ਦੋਸਤੀ ਪਾਣ ਨੂੰ ਉਚਿਤ 

ਨਹੀਂ ਸਮਝਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਮਨ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਣ ਵਾਲਾ 

ਵਿਅਕਤੀ ਕਦੀ ਵੀ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਨਹੀਂ ਕਰ 

ਸਕਦਾ। ਜੇ ਕਦੇ ਇਕ-ਅੱਧ ਵਾਰ ਚੰਗੀ ਗੱਲ ਹੋ ਜਾਣ ਦਾ 
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ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਵੇ ਵੀ, ਤਾਂ ਫਿਰ ਮਾੜੇ ਸਿੱਟੇ ਨਿਕਲਣ ਲਗ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੇ ਮੂਲ 

“ਹਉਮੈ” ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਇਸੇ ਦੇ ਕੁਚੱਕਰ ਵਿਚ ਉਲਝਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਦੀਰਘ ਰੋਗ ਹੈ। ਪਰ ਚਿੰਤਾ ਦੀ 

ਗੱਲ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਦਾ ਇਲਾਜ ਵੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਕ੍ਰਿਪਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਬਦ-ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਹਉਮੇ ਦਾ 

ਦੁਖ ਕਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ - ਹਉਮੈ ਦੀਰਘ ਗੌਗੁ ਹੈ ਦਾਨ ਭੰ ਇਸ 

ਮਾ/ਹਿ //ਕਾਰਘਾ ਕਠੇ ਜੇ ਆਪਣਾ ਤਾ ਗੁਰ ਕਾ ਸਬਦੁ ਕਮਾ/ਹਿ/ 

ਨਾਨਕ ਕਹੈ ਸ਼ਣਹ ਜਨਹ ,ਇਤੁ ਸੰਜਮ ਦੁਖ ਜਾਹਿ / 

(ਗੁ.ਰੀ.466)। ਹਉਮੈ ਦੇ ਭਾਵ ਅਧੀਨ ਹੋਈ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੱਚੀ 

ਦਾਤ ਨਹੀਂ। ਸੱਚੀ ਦਾਤ ਤਾਂ ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 

ਅਥਵਾ ਪ੍ਰਸਾਦ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਵੇ। 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ 

ਅਤੇ ਸਮਰਥਾ ਬਾਰੇ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਸੰਕੇਤ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਉਹ 

ਮਨੁੱਖ ਦੀ “ਪਤਿ” ਦਾ ਰਖਿਅਕ ਹੈ। ਉਹ ਸਭ ਦਾ ਸੁਆਮੀ 

ਅਤੇ ਸਭ ਨੂੰ ਕਰਮ-ਰਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ - ਸਭਨ੍ਹਾ ਸ਼ਾਹਝਾ 

ਏਕ ਹੈ ਵੇਧੰ ਧੰਧੈ ਲਾਇ/ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ, ਸਭ ਕੁਝ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹੈ, ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਾਂ ਦੀ 

ਯਾਤਾ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਹੁਕਮ ਰੂਪੀ ਨਕੇਲ ਦੁਆਰਾ 

ਨਿਯੀਤ੍ਰਤ ਹੈ - ਨ/ਨੈ ਨਥ ਖਸਮ ਹਥ /ਕੈਰਤ ਧਕੰ ਦੇ / 

ਜਹਾ ਦਾਣੇ ਤਹਾਂ ਖਾਣ ਨਾਨਕਾ ਸ਼ਚ ਹੈ/(ਗੁ.ਰੀ.653)। 

ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ “ਸਚੈ ਕੀ ਹੈ ਕੋਠੜੀ” ਕਹਿ ਕੇ 
ਉਸ ਦਾ ਇਸ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿਰਜੀ ਹੋਈ ਹੈ! ਇਸ ਵਿਚ ਉਹ ਆਪ 

ਨਿਵਾਸ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੈ , ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਸਮੇਟਣ ਦੀ ਸਮਰਥਤਾ 

ਵੀ ਉਸੇ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਵਿਵਹਾਰਿਕ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਚ ਮੰਨਿਆ ਹੈ, ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕੇਵਲ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਸੱਚਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦਾ ਹੁਕਮ ਸਰਬੱਤ 

ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਵਡਿਆਈਆਂ ਵਿਚ ਮਗਨ 

ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਭੁਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 

ਇਸੇ ਲਈ ਠੌਕਰਾਂ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਯਾਤਰਾ ਵਣਜਾਰੇ 

ਦੀ ਫੇਰੀ ਵਾਂਗ ਹੈ। ਕੋਈ ਵਣਜਾਹਰਾ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੂੰ ਭੁਲਾ 

ਕੇ ਨੁਕਸਾਨ ਉਠਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕੋਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਰਾਸ-ਮੂੜੀ ਨੂੰ ਬਚਾਈ ਰਖਦਾ ਹੈ। 

ਆਪ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਦੁਰਲਭ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਦੇਵਤੇ ਵੀ ਲਾਲਾਇਤ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ 

ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਰੀਭੀਰ ਵਿਵੇਕੀ ਇਸੇ ਵਿਚੋਂ ਨੌਂ ਨਿਧਾਂ 
ਨੂੰ ਖੋਜਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ -- ਅਠ ਪਹਗੀ ਅਠ ਖੰਡ 

ਨਾਵਾ ਖੰਡੇ ਸ਼ਗੀਰ / /ਤਲ਼ /ਵਾੰਚ ਨਉ /ਨਿਨਿ ਨਾਮ ਏਕ 
ਭਾਲ਼/ਹ ਗਣ ਗਗੀਰ /(ਗੁ .ਰੌ੍‌.46)। 

ਸੈਖੋਪ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰਧਾਰਿਕ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੀ ਹੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ 

ਹੈ। ਵਾਧੂ ਗੱਲ ਇਹ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਸਭਿਆਚਾਰ 

ਵਿਚ ਸਿਦਕ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਕਾਰਣ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ 'ਗੁਰੂ" ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਿਹਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦਾ ਮਾਣ ਆਪ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ 

ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਪ੍ਰਤਿ ਆਪ ਦਾ ਸਿਦਕ ਸਮੁੱਚੀ ਸੈਸਥਾ 
ਦਾ ਸਿਦਕ ਹੋ ਨਿਬੜਿਆ ਹੈ। 

#/ਤਾ/ਵਅਕਤਾ ਦਾ ਸਰਪ ਆਪ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬੜੀ 
ਸਰਲ, ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਤੇ ਮਨ ਅੰਤਰ ਦੀ ਸੰਵੇਦਨਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ 

ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋਈ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਾਵ- 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਲਈ ਦਲੀਲ ਤੋ' ਕੈਮ ਲਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 

ਮਿਲਣ ਲਈ ਹੁਕਮ ਦੀ ਪਛਾਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਂਦੇ 
ਹੋਏ ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ - ਅਥ ਬਾਝਹੁ ਵੌਖਣਾ /ਵਣੁ 

ਕੰਨਾ ਸ਼ਨਣਾ/ ਪੈਰਾ ਬਾਝਹੁ ਚਲਣਾ /ਵੇਣੁ ਹਥਾ ਕਰਣਾ / 

ਜਾਤੇ ਬਾਝਹੁ ਬੋਲਣਾ /ਇਓ ਜੀਵਤ #ਰਣਾ / ਨਾਨਕ ਹਕਮ 

ਪਛਾ/ਟੇ ਕੰ ਤਉ ਖਸਮੈ #ਲਣਾ/ (ਗੁ .ਗੁੰ.139)। ਇਥੇ 

ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਮਰਨ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਏ 
ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ' ਬੇਲਾਗ ਰਹਿਣਾ। ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਲਈ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇਹ ਦੇ ਅੰਤ ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦੀ, ਸਗੋਂ 

ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਜੀਉੱਦਿਆਂ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਮਿਲ 

ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਰੋਧਾਭਾਸ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਅਗਲੇ 

ਸ਼ਲੌਕ ਵਿਚ ਵੀ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਤ 
ਵਸਤੂਆਂ ਦਾ ਬਿੰਬ ਵੀ ਬੜਾ ਸਫਲ ਰਿਹਾ ਹੈ।“ਪਉਣੁ ਗੁਰੂ 

ਪਾਣੀ ਪਿਤਾ” ਵਾਲਾ ਸ਼ਲੋਕ ਸਾਂਗ ਰੂਪਕ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਬਿੰਬ-ਸਿਰਜਨਾ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਨਮੂਨਾ ਹੈ। 

੍ ਆਪ ਨੇ ਕੁਝ ਸ਼ਲੋਕ “ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ” ਵਿਚ ਵੀ 
ਲਿਖੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ “ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ” ਦੀ 23ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ 

ਅੰਗੌਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ 

ਆਇਆ ਦੂਜਾ ਸ਼ਲੋਕ ਅਤੇ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ 12ਵੀ' 
ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਆਏ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ। ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪਿੰਡਾ ਪੰਜਾਬੀ ਹੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਕਈ 
ਸ਼ਲੋਕ ਤਾਂ ਅਜ ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਹਨ। ਉਦਾਹਰਣ 
ਵਜੋ ਹੇਠ ਲਿਖਿਆ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ ਹੈ - ਨਾਨਕਾ 
ਦੁਨੀਆ ਕੀਆਂ ਵ/ਡਿਆਈ?ਆਂ ਅਰਨੰ ਸ਼ੋਤਾੰ ਜਾ/ਲੈ / ਏਨ? 
ਜਲਈ' ਨਾਮ /ਵਿਸ਼/ਠਿਆ /ਇਕਾ ਨ ਚਲਆ ਨਗੱਲਿ/ 
(ਗੁ ਗੰ. 1290)। ਆਪ ਨੇ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਬਹੁਤ ਘਟ 
ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਜੋ ਵਰਤੇ ਹਨ ਉਹ ਪੰਜਾਬੀ ਮੁਹਾਂਦਰੇ 
ਅਨੁਸਾਰ ਢਲੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਲਹਿੰਦੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 

ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ਚਰਣਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 2 ਤੋਂ 12 

ਤਕ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਦਰਅਸਲ, ਸ਼ਲੋਕ-ਵਿਧਾਨ ਕਿਸੇ ਚਰਣ- 

ਗਣਨਾ ਅਧੀਨ ਹੋ ਕੇ ਨਹੀਂ ਚਲਿਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਗੱਲ ਦੇ 
ਮੁਕਣ ਅਥਵਾ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਹੋ ਜਾਣ ਤਕ ਸ਼ਲੋਕ ਦੀ 

ਹੀ ਕਿਉਂ' ਨ ਹੋ ਜਾਣ। ਇਸ ਲਈ ਆਪ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਨਿਯਮ ਅਧੀਨ ਨ ਚਲ ਕੇ ਸੈਕੀਰਤਨ ਲਈ 

ਲੈਅ ਦਾ ਆਵੱਸ਼ਕ ਸੈਚਾਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਪ੍ਤਿ ਜਿਸ 
ਸੈਵੇਦਨਸ਼ੀਲ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਦਾ 
ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ ਅਨੁਸਰਣ ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ 

ਭੱਟਾਂ ਦੇ ਸਵੈਇਆਂ ਵਿਚ ਸਹਿਜ ਹੀ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ (1848-49 
ਈ.): ਇਹ ਲੜਾਈ 22 ਨਵੰਬਰ 1848 ਈ. ਤੋੱ' 21 

ਫਰਵਰੀ 1849 ਈ. ਵਿਚਾਲੇ ਲੜੀ ਗਈ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਮਨ-ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਕੀਤੇ ਭੇਰੋਵਾਲ ਦੇ ਅਹਿਦਨਾਮੇ ਅਤੇ 

ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪਕੜ ਮਜ਼ਬੂਤ 

ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨਾਂ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਮਰਾਜਵਾਦੀ ਰੁਚੀ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਉਘੜਦੀ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਹਿਣ ਕਰਨਾ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਸੈਭਵ 
ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਹ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਸੰਤੁਸ਼ਟ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਤੇਜ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਧਾਨਮੰਤਰੀ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਦੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ- 



ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ 

ਘਾਤ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਨਾਖ਼ੁਸ਼ ਸਨ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ 

ਧਾਰਮਿਕ ਰਸਮਾਂ ਅਤੇ ਰਿਵਾਜਾਂ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਦਖ਼ਲ- 

ਲਗਾਈ ਜਾਣੀ ਵੀ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਨੂੰ ਪਸੇਦ ਨਹੀ' ਸੀ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ-ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਘਟਾਉਣ ਅਤੇ 

ਤਨਖ਼ਾਹ ਦੀ ਰਕਮ ਵਿਚ ਕਮੀ ਕਰਨ ਦੇ ਫ਼ੈਸਲੇ ਵੀ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੀ ਆਰਥਿਕ ਦਸ਼ਾ ਵਿਗਾੜ ਰਹੇ ਸਨ। ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ 

ਪ੍ਰਤਿ ਮਾੜਾ ਸਲੂਕ ਕਰਨ, ਉਸ ਦੀ ਪੈਨਸ਼ਨ ਨੂੰ ਘਟਾ ਕੇ 
ਪੰਜਾਬੋਂ ਬਾਹਰ ਭੇਜਣ ਨਾਲ ਵੀ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਪਤਿ 

ਵਫ਼ਾਦਾਰ ਲੋਕ ਰੇਸ ਨਾਲ ਭਰ ਗਏ ਸਨ।ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਨਾਜ਼ਿਮ _ 

ਮੂਲ ਰਾਜ, ਹਜ਼ਾਰਾ ਦੇ ਗਵਰਨਰ ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਅਤੇ 

ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਲਈ 

ਉਕਸਾਇਆ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ 

ਰਾਜ-ਪ੍ਬੈਧ ਅਧੀਨ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਉਣ 

ਲਗ ਗਏ। ਇਹ ਸਭ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ ਦੇ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਕਾਰਣ 
ਕਹੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 16 ਨਵੰਬਰ 1848 ਈ. ਨੂੰ 

ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ ਸੈਨਾ ਨੇ ਲਾਰਡ ਗਫ਼ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਅਧੀਨ ਰਾਵੀ 

ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ ਵਾਲੇ ਦੀ 

ਚਨਾਬ ਦਰਿਆ ਕੰਢੇ ਡੇਰਾ ਲਾਈ ਬੈਠੀ ਸੈਨਾ ਉਤੋਂ 

ਰਾਮਨਗਰ ਦੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 22 ਨਵੰਬਰ ਨੂੰ ਹਮਲਾ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬੜੀ ਸਾਵਧਾਨੀ 

ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਭਲ ਕੇ ਹਮਲੇ ਦਾ ਜਵਾਬ ਦਿੱਤਾ 

ਅਤੇ ਬਿ੍‌ਿਟਿਸ਼ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਤਕੜੀ ਹਾਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਰਾਮਨਗਰ ਦੀ ਹਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਾਰਡ ਗਫ਼ ਨੇ 

ਤਕ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਲੜਾਈ ਨ ਕੀਤੀ। ਪਰ ਅਚਾਨਕ ਉਸ ਨੂੰ 

ਪਤਾ ਲਗਾ ਕਿ ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨੇ 

ਅਟਕ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਸੈਨਾ ਉਤੇ ਚਿਲਿਆਂ-ਵਾਲਾ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 13 ਜਨਵਰੀ 

1849 ਈ. ਨੂੰ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਜੋ ਇਸ ਦੀ ਸੈਨਾ 

ਨਾਲ ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਨਾ ਦਾ ਮੋਲ ਨ ਹੋ ਜਾਏ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 

ਬਿਟਿਸ਼ ਸੈਨਾ ਦਾ ਬੜੀ ਦ੍ੜ੍ਹਿਤਾ ਨਾਲ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕੀਤਾ 

ਰ ਅੰਗ੍ਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ 

ਅਤੇ ਲਗਭਗ 2500 ਸੈਨਿਕ ਅਤੇ ਅਫਸਰ ਮਾਰ ਦਿੱਤੇ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਵੱਡੀ ਹਾਰ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਹਾਰ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਲਾਰਡ ਗਫ਼ ਨੂੰ ਸੈਨਿਕ ਨਾਇਕ ਪਦ ਤੋ 

ਹਟਾਉਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਬੋਬਈ ਤੋਂ' ਸੈਨਾ ਦੇ ਪਹੁੰਚ ਜਾਣ 'ਤੇ ਜਨਰਲ 

ਵਿਸ਼ ਨੇ ਦਸੈਬਰ 1848 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਕਿਲੂੰ 

ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਕਈ ਦਿਨ ਘੇਰਾ ਪਾਈ ਰਖਿਆ। 

30 ਦਸੰਬਰ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਵਲੋਂ' ਕਿਲ੍ਹੇ ਅੰਦਰ ਸੁੱਟੇ ਗਏ ਇਕ 

ਗੋਲੇ ਨਾਲ ਬਾਰੂਦ ਦੇ ਜ਼ਸ਼ੀਰੇ ਨੂੰ ਅੱਗ ਲਗ ਗਈ। ਸਿੱਟੇ 

ਵਜੋਂ ਕਿਲ੍ਹੇ ਅੰਦਰਲਾ ਬਾਰੂਦ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 500 

ਸੈਨਿਕ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਮਜਬੂਰ ਹੋ ਕੇ ਮੂਲ ਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ 

ਸੈਨਾ ਸਹਿਤ 22 ਜਨਵਰੀ 1849 ਈ. ਨੂੰ ਹਥਿਆਰ ਸੁਟ 

ਦਿੱਤੇ। ਮੂਲਰਾਜ ਨੂੰ ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕਿਲ੍ਹੇ 

ਉਤੋਂ ਅੰਗ੍ਜ਼ਾਂ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਰ ਰ੍ 

ਭਿੜੌਤ ਗੁਜਰਾਤ ਵਿਚ ਹੋਈ। ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ 

ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਨਾਲ ਆ 

ਮਿਲਿਆ। ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਸੈਨਾ- 

ਦਲ ਸਹਿਤ ਸਾਥ ਦਿੱਤਾ। ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਦੇ ਹਾਕਮ 

ਦੋਸਤ ਮੁਹੰਮਦ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਵੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ 

ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜਸਵਾਰ 

ਸੈਨਾ ਭੇਜੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਚਾਲੀ ਹਜ਼ਾਰ 

ਦੇ ਕਰੀਬ ਸੀ ਅਤੇ ਕੁੱਲ ਤੋਪਾਂ 59 ਸਨ। ਅੰਗ੍ੇਜ਼ ਫ਼ੌਜ ਦੀ 

ਗਿਣਤੀ 68 ਹਜ਼ਾਰ ਸੀ ਅਤੇ 96 ਤੋਪਾਂ ਸਨ। 21 ਫਰਵਰੀ 

1849 ਈ. ਨੂੰ ਸਵੇਰੇ ਦੋਹਾਂ ਦਲਾਂ ਵਿਚ ਘਮਸਾਨ ਦਾ ਯੁੱਧ 

ਹੋਇਆ। ਖ਼ੂਬ ਤੋਪਾਂ ਚਲੀਆਂ। ਇਸ ਨੂੰ “ਤੋਪਾਂ ਦੀ ਲੜਾਈ” 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦਾ ਗੋਲਾ-ਬਾਰੂਦ 

ਇਕ ਘੰਟੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 

ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਪੈਦਲ ਅਤੇ ਘੋੜਸਵਾਰ ਸੈਨਾ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਉਤੇ 

ਟੁਟ ਕੇ ਪੈ ਗਈ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਬੜੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ, 

ਪਰ ਅੰਗੇਜ਼ ਸੈਨਾ ਦੇ ਬਹੁ-ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੀ ਅੰਤ ਵਿਚ ਹਾਰ ਹੋਈ ਅਤੇ ਚਾਰ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋਂ ਵਧ ਸੈਨਿਕ 

ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ 53 ਤੋਪਾਂ ਵੀ ਖੁਹਾ ਬੈਠੀ। 

ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਭਜ ਗਏ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕੁਝ ਰਾਹ ਨ ਨਿਕਲਦਾ ਵੇਖ 



`_ਅੰਗੁਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ 

ਕੇ ਦੋਹਾਂ ਪਿਉ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੌ 10 ਮਾਰਚ 1849 ਈ. ਅੰਗੇਜ਼ 

ਜਨਰਲ ਗਿਲਬਰਟ ਅਗੇ ਹਥਿਆਰ ਰਖ ਦਿੱਤੇ ਅਤ 14 

ਮਾਰਚ ਨੂੰ ਬਾਕੀ ਦੀ ਸਿੱਖ-ਸੈਨਾ ਨੌ ਵੀ ਹਥਿਆਰ ਸੁਟ ਦਿੱਤੇ। 

ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਫ਼ੈਸਲਾਕੁੰਨ ਜਿਤ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤ 

ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ ਸਾਮਰਾਜ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਮੂਲ 

ਰਾਜ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕਾਲੇ ਪਾਣੀ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ, 

ਖ਼ਾਲਸਾ-ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਤੋੜ ਕੇ ਸ਼ਸੜ੍ਹੀਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਸਰਦਾਰਾਂ 

ਦੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਕਮਜੋਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਉੱਚੀਆਂ ਪਦਵੀਆਂ ਉਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਨੂੰ ਨਿਯੁਕਤ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਰਾਜ ਦੇ ਪ੍ਬੋਧਕੀ ਢਾਂਚੇ ਦੀ 

ਪੁਨਰ- ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 

ਆਪਣੀਆਂ ਅੰਦਰਲੀਆਂ ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ ਕਰਕੇ ਹੀ ਬਰਬਾਦ 

ਹੋ ਗਿਆ ਅਤ ਪੰਬ ਦੇ ਮਾਲਕ ਅੰਗੇਜ਼ ਬਣ ਬੈਠੇ । 

ਅੰਗੁਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ (;845-46 
ਦਈ. ਇਹ ਲੜਾਈ ਦਸੈਬਰ 1845 ਈ. ਤੋਂ ਫਰਵਰੀ 

1840 ਈ. ਵਿਚਾਲੇ ਲੜੀ ਗਈ ਸੀ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ 

ਲੜਾਈ ਦੀਆਂ 5 ਭਿੜੋਤਾਂ ਉਲੋਖਯੋਗ ਹਨ। ਇਹ ਹਨ -- 

ਮੁਦਕੀ (18 ਦਸੈਬਰ 1845 ਈ.), ਫਿਰੋਜ਼ ਸ਼ਹਿਰ (21 

ਦਸੈਬਰ 1845 ਈ.), ਬਦੋਵਾਲ (2੧ ਜਨਵਰੀ 1846 

ਈੀ.). ਅਲੀਵਾਲ (28 ਜਨਵਰੀ 1846 ਈ.), ਸਭਰਾਉ' 

(10 ਫਰਵਰੀ 1846 ਈ.)। 

ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਪਸਰੀ ਅਰਾਜਕਤਾ ਤੋਂ ਅੰਗੇਜ਼ ਪੂਰਾ 
ਲਾਭ ਉਠਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਸਰਹਦ 

ਉਤੇ ਆਪਣੀ ਸੈਨਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਵਧਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
ਉਧਰ ਸਿੱਖ-ਸੈਨਾ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀਆਂ ਸਾਮਰਾਜਵਾਦੀ 

ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਹੋ ਗਈ। ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ 

ਜਨਰਲ ਲਾਰਡ ਐਲਨਬਰਾ ਨੇ ਹੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਸੀ, ਪਰ ਜੁਲਾਈ 1844 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ 

ਥਾਂ ਉਤੇ ਲਾਰਡ ਹੈਨਰੀ ਹਾਰਡਿੰਗ ਨੂੰ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦਾ 

ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਹ ਇਕ ਹੰਡਿਆ 

ਅੰਗ੍ਰਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ 

ਹੋਇਆ ਸੈਨਾਪਤੀ ਸੀ।ਉਸ ਨੇ ਆਉਂਦਿਆਂ ਹੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ 

ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾ ਲਿਆ। 

ਉਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਸਰਹੱਦਾਂ ਉਤੇ, ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਅਤੇ ਤੋਪਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਕਾਫ਼ੀ ਵਧਾ ਦਿੱਤੀ। ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ 
ਉਤੇ ਬੇੜੀਆਂ ਦਾ ਪੁਲ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਬਬਈ ਵਿਚ 35-35 

ਟਨ ਦੀਆਂ 70 ਬੇੜੀਆਂ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈਆਂ ਗਈਆਂ। 

ਬਰਾਡਫੁਟ ਉਸ ਵਕਤ ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ' ਵੱਡਾ 

ਸਲਾਹਕਾਰ ਸੀ। ਉਸ ਦੀ ਸਲਾਹ ਨਾਲ 6 ਦਸੈਬਰ 1845 

ਈ. ਨੂੰ ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਨੇ ਮੋਰਠ ਅਤੇ ਅੰਬਾਲਾ ਤੋਂ 

ਆਦਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਫ਼ੌਜਾਂ 11 ਦਸੈਬਰ ਤਕ ਆਪਣੀਆਂ 

ਨਿਸਚਿਤ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚ ਗਈਆਂ। ਰ 

ਸਤੌਬਰ 1845 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਲਾਹੌਰ 

ਰਾਜ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਤੇਜ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖ- 

ਸੈਨਾ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸੈਨਾਪਤੀ ਦਾ ਅੰਹਦਾ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਇਹ 

ਦੋਵੇਂ ਸਿੱਖ-ਫ਼ੌਜ ਤੋ' ਬਹੁਤ ਘਬਰਾਉਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 

ਕਮਜ਼ੋਰ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਅੰਦਰੋਂ ਉਹ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ 

ਮਿਲੋ ਹੋਏ ਸਨ। ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 

ਉਹ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਏਜੈਂਟ ਸਨ। 11-12 ਦਸੈਬਰ 1845 

ਈ. ਨੂੰ ਲਗਭਗ ਸੱਠ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਸਹਿਤ ਲਾਲ 

ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਤੇਜ ਸਿੰਘ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਦੇ ਕੰਢੇ ਪਹੁੰਚ 

ਗਏ ਅਤੇ ਬਹੁਤੀ ਫ਼ੌਜ ਨੇ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਵੀ ਕਰ ਲਿਆ। 

13 ਦਸੈਬਰ ਨੂੰ ਲਾਰਡ ਹਾਰਡਿੰਗ ਵੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 

ਲੜਾਈ ਲਈ ਆ ਡਟਿਆ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਕੋਲ 

ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਅੱਠ ਹਜ਼ਾਰ ਸੈਨਿਕ ਸਨ। ਜੇ ਲਾਲ 

ਸਿੰਘ ਤੁਰਤ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਤਾਂ ਅੰਗਰੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਹਾਰ 

ਯਕੀਨੀ ਸੀ। ਪਰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਹ 

ਹਮਲਾ ਕਰਨੋ' ਟਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਜਦੋਂ ਤਕ ਸਰ ਹਿਊਗ ਗਫ਼ 

ਇਕ ਵਡੀ ਅੰਗੇਜ਼ ਸੈਨਾ ਲੈ ਕੇ ਮੁਦਕੀ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਨ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਉਧਰੋਂ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਮੁਕਾਬਲਤਨ ਥੋੜੀ 

ਫ਼ੌਜ ਲੈ ਕੇ ਲੜਾਈ ਲਈ ਜਾ ਡਟਿਆ ਅਤੇ 18 ਦਸੈਬਰ 

18465 ਈ. ਨੂੰ ਲੜਾਈ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਪਹਿਲਾਂ ਮਿਥੀ 

ਰੇ ਅਨੁਸਾਰ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚੋਂ ਭਜ ਨਿਕਲਿਆ। ਸਿੱਖ 



ਅੰਗ੍ਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ 

ਸੈਨਿਕ ਬੜੀ ਵੀਰਤਾ ਨਾਲ ਲੜੇ , ਪਰ ਹਾਰ ਗਏ। 

ਮੁਦਕੀ ਦੀ ਲੜਾਈ ਤੋ ਬਾਦ 20 ਦਸੈਬਰ, 

1845 ਈ. ਨੂੰ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਤੋਂ ਜਾਨ ਲਿਟਲਰ ਦਾ ਸੈਨਾ-ਦਲ 

ਹਿਊਗ ਗਫ਼ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਆ ਰਲਿਆ। 21 ਦਸੈਬਰ 

ਦੀ ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸੈਨਾ ਨੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ ਸ਼ਹਿਰ ਕੋਲ ਡੇਰੇ ਲਾਈ 

ਬੈਠੀ ਸਿੱਖ-ਸੈਨਾ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਬੋਲ ਦਿੱਤਾ। ਘਮਸਾਨ ਯੁੱਧ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਚੜ੍ਹਤ ਹੋ ਗਈ। ਪਰ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 

ਤੇਜ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚੋਂ ਖਿਸਕਣ ਕਾਰਣ 

22 ਦਸੰਬਰ ਨੂੰ ਅੰਗੋਜ਼ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਹਾਰ ਜਿਤ ਵਿਚ ਬਦਲ 

ਗਈ। ਇਸ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ 73 ਤੋਪਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਤੋਂ 
ਖੋਹੀਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 700 ਸਿਪਾਹੀ ਅਤੇ ਅਧਿਕਾਰੀ 

ਮਾਰੇ ਅਤੇ 1700 ਘਾਇਲ ਕੀਤੇ । 

ਫਿਰੋਜ਼ ਸ਼ਹਿਰ (ਫੇਰੂ ਸ਼ਹਿਰ) ਤੋਂ ਹਾਰ ਕੇ ਸਿੱਖ 

ਫ਼ੌਜ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੀ 

ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਹਾਰ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ ਸਭਰਾਉਂ' ਦੇ 

ਨੌੜੇ ਤਿਆਰੀ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਈ। ਉਧਰ ਅੰਗੇਜ਼ ਫ਼ੌਜ ਵੀ 

ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਦੀ ਛਾਉਣੀ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਤਿਆਰੀ ਕਰਨ 

ਲਗੀ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਲੁਧਿਆਣੇ ਦੇ ਨੌੜੇ ਬਦੋਵਾਲ (2੧ 

ਜਨਵਰੀ 1846 ਈ.) ਅਤੇ ਅਲੀਵਾਲ (28 ਜਨਵਰੀ 

1846 ਈ.) ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਵਿਚਾਲੇ ਦੋਂ 

ਨਿਕੀਆਂ ਨਿਕੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਹੋਈਆਂ। ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਦੇ 

ਜਰਨੈਲ ਰਣਜੋਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵਿਸਾਹ-ਘਾਤ ਕਾਰਣ ਇਥੇ 

ਵੀ 28 ਜਨਵਰੀ 1846 ਨੂੰ ਅੰਗੂੰਜ਼ਾਂ ਦੀ ਜਿਤ ਹੋਈ, ਭਾਵੇਂ 

ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਨਿਕ ਮਾਰੇ ਗਏ। 
ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਅੰਗੌਜ਼ਾਂ ਦੀ ਆਖੀਰਲੀ ਅਤੇ 

ਨਿਰਣਾਇਕ ਲੜਾਈ 10 ਫਰਵਰੀ 1846 ਈ. ਨੂੰ ਸਭਰਾਵਾਂ 

ਦੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਹੋਈ। ਇਸ ਲੜਾਈ ਲਈ 30 ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ 

ਫ਼ੌਜ ਸਣੇ 70 ਤੋਪਾਂ, ਬੇੜੀਆਂ ਦੇ ਪੁਲ ਰਾਹੀਂ ਦਰਿਆ ਪਾਰ 

ਕਰਕੇ ਯੁੱਧ ਲਈ ਆ ਡਟੀ। ਫ਼ੌਜਾਂ ਵਿਚ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 

ਤੇਜ ਸਿੰਘ ਦੇ ਧਰੋਹ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਬੜਾ ਉਤਸਾਹ ਸੀ। ਪਰ' 

ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ-ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਾਉਣ ਦੀਆਂ 
ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਜ਼ੋਰਾਂ 'ਤੇ ਸਨ। ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜੰਮੂ 

ਤੋਂ ਬੁਲਵਾ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਗੁਪਤ 

ਸਮਝੌਤਾ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰਨ ਦਾ ਮਨਸੂਬਾ ਵੀ ਬਣਾ ਲਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਉਧਰ ਸਾਰੇ 

ਅੰਗ੍ਰਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਲਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ 

ਭੇਦ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਮੋਰਚਾ-ਬੇਦੀ ਦੀ ਕਾਤਵਾਈ ਲਾਲ ਸਿਘ ਨ 

8 ਫਰਵਰੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਪਾਤਰ ਸ਼ਮਸੁਦੀਨ ਖ਼ਾਨ 

ਕਸੂਰੀਏ ਰਾਹੀਂ ਮੇਜਰ ਲਾਰੈਸ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚਾ ਦਿੱਤੀ ਸੀ। ੧0 

ਫਰਵਰੀ 1846 ਈ. ਨੂੰ ਦੋਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਵਿਚ ਭਿਆਨਕ 

ਲੜਾਈ ਆਰੈਭ ਹੋਈ। ਗਿਣੀ-ਮਿਥੀ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ 

ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਕਮਾਂਡਰ-ਇਨ-ਚੀਫ਼ ਤੇਜ ਸਿੰਘ ਪਹਿਲਾ 

ਗੋਲਾ ਚਲਦਿਆਂ ਹੀ ਯੁੱਧ ਭੂਮੀਓ' ਭਜ ਨਿਕਲਿਆ ਅਤੇ 

ਜਾਂਦਿਆਂ ਜਾਂਦਿਆਂ ਬੇੜੀਆਂ ਦਾ ਪੁਲ ਵੀ ਤੋੜ ਗਿਆ ਤਾਂ 

ਜੋ ਫ਼ੌਜ ਪਰਤ ਕੇ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਨ ਕਰ ਸਕੇ।ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ 

ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਨੇ ਇਸ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਬੜੀ ਬਹਾਦਰੀ ਨਾਲ 

ਵੀਰ-ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕੀਤੀ। ਨਾਇਕ-ਹੀਨ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਦੇ 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਤੋਂ ਪੈਰ ਉਖੜ ਗਏ । ਪੁਲ ਟੁਟ ਚੁੱਕਾ 

ਸੀ, ਜਾਨਾਂ ਬਚਾਉਣ ਲਈ ਉਹ ਦਰਿਆ ਵਿਚ ਕੁਦ ਪਏ, 

ਪਰ ਵੈਰੀ ਦੀਆਂ ਬੰਦੂਕਾਂ ਨੰ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਿਪਾਹੀ ਭੁੰਨ ਦਿੱਤੇ। 

ਸਿੱਖ-ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਬੁਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਾਰ ਹੋਈ। 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਯੁੱਧ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਏ ਗੁਪਤ ਸਮਝੰਤੇ ਅਨੁਸਾਰ 12 ਫਰਵਰੀ 

1846 ਨੂੰ ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਦਰਿਆਓ' ਪਾਰ ਕਸੂਰ ਪਹੁੰਚ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਕੁਝ 

ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਸਹਿਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਸੂਰੇਂ ਲੈਣ ਆਇਆ। ਜੰਮੂ 

ਕਸ਼ਮੀਰ ਦਾ ਇਲਾਕਾ 75 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਦੀ ਨਾਂ-ਮਾੜ ਰਕਮ 

ਦੋਂ ਬਦਲੇ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿਘ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸਤਲੁਜ 

ਅਤੇ ਬਿਆਸ ਵਿਚਲਾ ਇਲਾਕਾ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਰਾਜ ਨਾਲ ਮਿਲਾ 

ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਇਲਾਕੇ 

ਉਤੇ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਰਾਜ ਮੰਨ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ-ਫ਼ੌਜ 

ਦੀ ਨਫ਼ਰੀ ਬਹੁਤ ਘਟਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਰੈਜ਼ੀਡੈਂਟ 

ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੋਰਾ ਫ਼ੌਜ ਦੀ 

ਛਾਉਣੀ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਰਾਜ ਦੀ ਵਾਗ-ਡੋਰ ਸੈਭਾਲਣ ਗਿਆ ਤਾਂ ਉਥੇ ਲਾਹੌਰ 

ਦਰਬਾਰ ਵਲੋ' ਨਿਯੁਕਤ ਹਾਕਮ ਸ਼ੇਖ ਇਮਾਮੁੱਦੀਨ ਨੇ ਰਾਜ 

ਅਧਿਕਾਰ ਸੇਂਪਣੌਂ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਸਭ ਦਾ ਮੂਲ 

ਕਾਰਣ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਪ੍ਧਾਨਮੰਤਰੀ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ਼ੇਖ ਨੂੰ 

ਕਬਜ਼ਾ ਦੇਣੋ' ਰੋਕਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ 

ਸੈਨਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਬਲ `ਤੇ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 



ਰਾ 

| 
ਅੰਗ੍ਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ 136 ਅੰਬਾਲਾ 

ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਦਿਵਾਇਆ ਅਤੇ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ `-ਅੰਜੁਲੀਆਂ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਇਹ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਦੇ ਫ਼ੈਸਲੇ ਵਿਚ ਰੋੜਾ ਬਣਨ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਦੇ ਪਦ 

ਤੋਂ ਹਟਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਪੈਨਸ਼ਨ ਦੇ ਕੇ ਪੰਜਾਬੋਂ ਬਾਹਰ ਭੇਜ 

ਦਿੱਤਾ। ਜੈਗ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੋਏ ਅਹਿਦਨਾਮੇ ਮੁਤਾਬਕ ਸਾਲ 

1846 ਈ. ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਅੰਗਜ਼ ਫ਼ੌਜ ਨੇ ਲਾਹੌਰੇਂ ਜਾਣਾ 

ਸੀ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਵਾਪਸ ਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 16 ਦਸੈਬਰ 

1846 ਈ. ਨੂੰ ਭੈਰੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਤੇ ਨਵਾਂ 

ਅਹਿਦਨਾਮਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਭੈਰੋਵਾਲ ਵਾਲੇ ਅਹਿਦਨਾਮੇ ਅਨੁਸਾਰ ਗਵਰਨਰ 

ਜਨਰਲ ਵਲੋ' ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ ਗਏ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨੂੰ 

ਹਰ ਇਕ ਮਹਿਕਮੇ ਦੇ ਹਰ ਕੌਮ ਵਿਚ ਦਖ਼ਲ ਦੇਣ ਦੇ ਸਿਧੇ 

ਅਤੇ ਪੂਰੇ ਅਧਿਕਾਰ ਹੋਣਗੇ। ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਲੋੜ 

ਅਨੁਸਾਰ ਲਾਹੌਰ ਰਾਜ ਦੇ ਕਿਸੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਂਤੀ ਕਾਇਮ 

ਰਖਣ ਲਈ ਉਥੋਂ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲ੍ਹੀਪ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਫ਼ੌਜ 

ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੀ ਰਹੇਗੀ। ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਅੰਗੇਜ਼ 

ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਖ਼ਰਚ ਲਈ 22 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਸਾਲਾਨਾ ਦੇਵੇਗੀ। 

ਸਾਲਾਨਾ ਖ਼ਰਚ ਲਈ ਮਿਲੇਗਾ। ਇਹ ਸੈਧੀ-ਪੱਤਰ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਦੇ ਬਾਲਗ਼ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਖ਼ਤਮ ਸਮਝਿਆ ਜਾਵੇਗਾ। 

ਇਸ ਅਹਿਦਨਾਮੇ ਨਾਲ ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾ ਦਾ ਲਾਹੌਰ 

ਰਾਜ ਵਿਚ ਅਧਿਕਾਰ ਅਤੇ ਦਖ਼ਲ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
ਵਲੋ ਹੈਨਰੀ ਲਾਰੈਸ ਨੂੰ ਰੈਜ਼ੀਡੈਂਟ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਅਹਿਦਨਾਮੇ ਅਨੁਸਾਰ ਅੱਠ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ-- ਤੇਜ 

ਸਿੰਘ, ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ, ਦੀਵਾਨ ਦੀਨਾ ਨਾਥ, 

ਦੀ ਕੌਂਸਲ ਬਣਾਈ ਗਈ ਜਿਸ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਲਾਹੌਰ 

ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਅੰਦਰਲੇ ਪ੍ਰਬੰਧ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣਾ ਸੀ। ਜੁਲਾਈ, 

1847 ਈ. ਵਿਚ ਗਵਰਨਰ ਨੇ ਰੈਜ਼ੀਡੈਂਟ ਨੂੰ ਇਹ ਅਧਿਕਾਰ 

ਵੀ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਕੌਂਸਲ ਦੇ ਮੈਂਬਰਾਂ ਨੂੰ ਹਟਾ ਅਤੇ 
ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਨਾਲੇ ਜਿਥੇ ਚਾਹੇ ਉਹ ਸਿੱਖ-ਫ਼ੌਜ 

ਹਟਾ ਕੇ ਅੰਗੇੇਜ਼ ਫ਼ੌਜ ਰਖ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ 

ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਦਾਬਾ ਹਦੋਂ ਵਧ ਵਧਾ ਲਿਆ। 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ। “ਅੰਜੁਲੀ” ਦਾ 

ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਬੁਕ। ਪਰ ਇਸ.ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਭਾਵ 

ਪਾਣੀ ਦੀ ਉਸ ਚੁਲੀ ਤੋਂ' ਹੈ ਜੋ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਿਆਂ ਨਿਮਿਤ 

ਅਰਪਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਮਿਤ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 

ਅੰਤਿਮ ਕ੍ਰਿਆ ਨਾਲ ਵੀ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਮੁਰਦੇ ਦੇ ਦਾਹ-ਸੈਸਕਾਰ ਤੋ' ਬਾਦ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਤਿਲ ਮਿਲਾ 

ਕੇ ਚੁਲੀਆਂ ਦੇਣ ਦੀ ਰੀਤ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਮਰੇ ਹੋਏ 

ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਅਗਲੇ ਜਨਮ ਵਿਚ ਲਾਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 

“ਤਿਲਾਂਜਲੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੇ ਚਉਪਦਿਆਂ ਅਤੇ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 

ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਅੰਜੁਲੀਆਂ 

ਵਜੋਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ ਪਹਿਲੇ 

ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਚਾਰ ਬੈਦ ਅਤੇ ਦੂਜੇ 

ਵਿਚ ਪੰਜ ਬੈਦ ਹਨ। ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਪੰਜਵੇਂ ਬੈਦ ਦੀਆਂ ਦੋ 

ਤੁਕਾਂ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਚਾਰ ਦੀ ਇਕ ਇਕ ਤੁਕ ਹੈ। ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਗੇ ਹਥ ਜੋੜ ਕੇ ਅਰਜੋਈ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਮਰਪਿਤ ਕਰਨ 

ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿਉਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਭ ਦੀ ਸਦਾ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਉਸ 

ਦਾ ਹਿਤ-ਚਿੰਤਕ ਹੈ। 

ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 

ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਬਚਾਏ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ 

ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋਏ। ਇਸ 

ਚਲਾਇਮਾਨ ਸੋਸਾਰ ਨਾਲ ਮੋਹ ਪਾਣ ਦਾ ਕੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀਂ। 

ਅੰਬਾਲਾ (ਨਗਰ): ਹਰਿਆਣਾ ਰਾਜ ਦਾ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਨਗਰ ਜੋ ਦਿੱਲੀ-ਅੰਮਿਿਤਸਰ ਰੇਲ-ਮਾਰਗ ਦੇ ਅੱਧ ਵਿਚ 

ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਵੱਡਾ ਜੈਕਸ਼ਨ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਬਾਰੇ ਦੋ 

ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਚੌਦਵੀਂ 

ਸਦੀ ਵਿਚ ਅੰਬਾ ਜਾਤਿ ਦੇ ਕਿਸੇ ਰਾਜਪੂਤ ਨੇ ਵਸਾਇਆ 
ਸੀ। ਦੂਜੇ.ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਅੰਬਾਂ ਦੇ 

ਬਾਗ਼ਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤਾਤ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ “ਅੰਬਾਲਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ 

ਲਗਿਆ। 



ਅੰਬਾਲਾ 

ਜਨਵਰੀ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਉਤੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਨਿਸ਼ਾਨਾਂਵਾਲੀ ਮਿਸਲ ਦੇ 

ਸ. ਦਸੌਂਧਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦੇ ਕਈ ਕਸਬਿਆਂ ਨੂੰ 

ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਕਰਕੇ ਅੰਬਾਲਾ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 

ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। ਦਸੌਂਧਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ, 

ਉਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲ ਦਾ ਮੁਖੀ ਬਣਿਆ। 

ਉਸ ਨੇ ਅੰਬਾਲੇ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਆਪਣੇ ਦਾਦੇ-ਪੋਤਰੇ ਭਰਾਵਾਂ 

ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 

1786 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ ਬਾਦ 

ਉਸ ਦੀ ਰਾਣੀ ਦਯਾ ਕੌਰ ਨੇ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਵਾਗ-ਡੋਰ 

ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲਈ ਅਤੇ 37 ਸਾਲ ਬੜੇ ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1823 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਣੀ ਦਯਾ 

ਕੌਰ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਅਤੇ ਜਾਇਦਾਦ 

ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਆਪਟੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1823 ਈ. ਵਿਚ ਫੁਲਕੀਆਂ ਅਤੇ ਆਸ- 

ਏਜੈਟ ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1843 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਨਗਰ ਦੇ ਨਾਲ ਛਾਉਣੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1849 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਅੰਬਾਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਮੌਜੂਦ 

ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਕਿ - 

(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜਾ ਸਾਹਿਲ, ਜੋ ਜੀ.ਟੀ.ਰੋਡ ਦੇ ਨੇੜੇ 

ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਵੇਲੇ 

“ਖੁਰਮਪੁਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਪਿੰਡ ਵਸਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਿੱਲੀ 

ਭਰ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਪਾਣੀ ਦੀ ਕਿਲਤ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਬਾਉਲੀ ਬਣਾਉਣ ਲਈ 

ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਿੱਲੀਓ' 

ਪਰਤਣ ਤਕ ਬਾਉਲੀ ਤਿਆਰ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ। ਸੰਨ 

1702 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ 

ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਬੈਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ ਵੀ ਸਰਹਿੰਦ ਉਤੇ 

ਆਕ੍ਮਣ ਕਰਨ ਤੋ` ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਰੁਕਿਆ ਸੀ। 

ਟਾਂਗਰੀ ਦਰਿਆ ਦੇ ਹੜਾਂ ਕਾਰਣ ਖੁਰਮਪੁਰ ਪਿੰਡ 

ਬਰਬਾਦ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, ਬਾਉਲੀ ਪ੍ਤਿ ਲੋਕੀਂ 
੨੩ ਅਖ 

ਅਵੇਸਲੇ ਹੋ ਗਏ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਨੇ 

(2) 

ਇਥੇਂ ਫਿਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ। ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੇਂ ਸਿਰਿਓ' ਉਸਾਰੀ 

ਹੋਈ। ਹੁਣ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਲੜਕੀਆਂ ਲਈ ਸਕੂਲ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਜਨਮ ਦਿਨ ਉਤੇ ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਵੱਡਾ ਸਮਾਗਮ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਇਹ ਅੰਬਾਲਾ ਨਗਰ ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡੀ ਰੌਣਕ 

ਵਾਲਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ। 

ਗਾਰਦਾਆਰਾ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਝਾਗ, ਜੋ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਕਚਹਿਰੀਆਂ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। (ਗੁਰੂ) ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ 
ਰਾਇ ਲਖਨੌਰ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਕ 

ਵਾਰ ਇਥੇ ਸੈਰ ਕਰਨ ਆਏ ਸਨ। ਜਹਾਂਗੀਰ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਕਸ਼ਮੀਰ ਜਾਂ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਆਉਣ ਜਾਣ 

ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਹੀ ਠਹਿਰਿਆ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਹੀ 

ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪੀਰ ਨੂਰਦੀਨ ਦੇ ਬਾਜ਼ ਨੂੰ 

ਚਿੜੀਆਂ ਤੋ ਮਰਵਾ ਕੇ ਪੀਰ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਅਜ਼ਮਤ 

ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਵਾਇਆ ਸੀ। ਨਿਸ਼ਾਨਾਂਵਾਲੀ 

ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਨੇ ਇਥੇ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਪਰ ਬਹੁਤ ਸਮੇਂ ਤਕ 

ਇਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਨ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਹ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਪਾਸ ਆ 

ਗਿਆ। ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਥੇ 

ਬਾਗ਼ ਲਗਵਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਦੇਸ਼-ਵੈਡ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਕਾਸ 

ਹੋਇਆ। ਹੁਣ ਇਥੇ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਗੰਝੈਂਦ੫ਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ਼ਵਾੰ, ਜੋ 

“ਲਭੂ ਕਾ ਤਾਲਾਬ” ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ 
ਕਿ (ਗੁਰੂ) ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਬਾਗ਼ ਤੋ ਪੀਰ ਨੂਰਦੀਨ ਦੇ ਜਿਸ ਬਾਜ਼ 

ਨੂੰ ਚਿੜੀਆਂ ਤੋਂ ਪਿਛਾ ਕਰਕੇ ਮਰਵਾਇਆ ਸੀ, ਉਹ 

ਇਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਆ ਕੇ ਡਿਗਿਆ ਸੀ। ਉਥੇ ਰਹਿੰਦਾ ਪੀਰ 

ਸੱਯਦ ਸ਼ਾਹ ਇਹ ਕੌਤਕ ਵੇਖ ਕੇ ਬਾਲਕ (ਗੁਰੁ) ਪਾਸ 

ਆਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਘਰਾਂ ਦੇ ਨੇੜੇ ਮਿਠੇ ਜਲ 



ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਲਈ ਖੂਹ ਪੁਟਵਾ ਦੇਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਉਦੋਂ 

ਕੀਤੇ ਗਏ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਖੂਹ ਪੁਟਿਆ 

ਗਿਆ, ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

(4) 'ਡੁਰਦਾਆਰਾ ਸਤਿਸੰਗ ਸਾਹਿੜ, ਜੋ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ 
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ਕੁੰ ਮਿਹਾਰਾਂ ਦੇ ਮਹੱਲੇ ਕੋਲ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਕ . 

ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਥੇ ਇਕ ਬ੍ਰਿਛ ਹੇਠਾਂ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਉਥੇ 

ਰਹਿੰਦੇ ਮਿਹਰ ਧੂਮੀਆਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਇਸ 

ਬਿਛ ਹੇਠਾਂ ਨ ਬੈਠਣ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਭੂਤਾਂ ਦਾ 

ਵਾਸਾ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਕਿ ਇਥੇ ਇਕ ਵਾਰ 

ਕੋਈ ਰਾਹਗੀਰ ਰੁਕਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਦਾ ਘਰ 

ਪੁਛਿਆ ਸੀ।ਉਸ ਨੇ ਬ੍ਿਛ ਨਾਲ ਜਿਥੇ ਛਿਕੂ ਟੈਗਿਆ 

ਸੀ, ਉਥੇ ਪੱਤਰਾਂ ਨਾਲ ਲਹੂ ਦੇ ਦਾਗ਼ ਲਗ ਗਏ ਸਨ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਸਮਝ ਗਏ ਕਿ ਉਹ ਰਾਹਗੀਰ ਭਾਈ ਜੈਤਾ 
ਸੀ ਅਤੇ ਛਿਕੂ ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਸੀਸ ਰਖਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਥੇ ਕੁਝ ਦਿਨ 

ਠਹਿਰੇ ਅਤੇ ਸਤਿਸੈਗ ਕੀਤਾ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਬਣਿਆ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਇਸੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੁਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ.ਗੀਸ਼ ਗੰਜ, ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 

ਤੋਂ ਲਗਭਗ 300 ਮੀਟਰ ਦੂਰ “ਤਵਕਲਸ਼ਾਹ ਦੀ 

ਮਸੀਤ? ਕੋਲ ਹੈ। ਇਥੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਦੇ ਘਰ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਨੂੰ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸੀਸ ਲੈ ਜਾਂਦਿਆਂ ਭਾਈ ਜੈਤਾ 

ਠਹਿਰਿਆ ਸੀ।ਸੈਨ 1925 ਈ. ਤੋ' ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1969 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ 

ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਹੈ। 

(5) 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ.(ਰਸ) : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ 
ਉਹ ਤਰਲ ਪਦਾਰਥ ਜਿਸ ਨੂੰ ਪਾਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮ੍ਰਿਤੂ ਨਹੀਂ 

ਹੁੰਦੀ ਜਾਂ ਮਿ੍‌ਤੂ ਦਾ ਡਰ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 

ਇਸ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦ ਵਜੋਂ -ਵਰਤੋਂ “ਮਹਾਭਾਰਤ” ਅਤੇ 

ਪੁਰਾਣ-ਕਾਲ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

“ਮਹਾਭਾਰਤ” ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਦੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ' ਪਿ੍‌ਬੂ ਰਾਜੇ ਤੋਂ ਡਰਦੀ 

ਧਰਤੀ ਨੇ ਗਉ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲਿਆ ਤਾਂ ਦੇਵਤਿਆਂ 

ਨੇ ਇੰਦ ਨੂੰ ਵੱਛਾ ਬਣਾ ਕੇ ਉਸ ਗਊ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਤੁਲ ਦੁੱਧ 

ਸੋਨੇ ਦੇ ਪਾਤਰ ਵਿਚ ਚੋਇਆ। ਪਰ ਦੁਰਬਾਸਾ ਰਿਸ਼ੀ ਦੇ 

ਸਰਾਪ ਕਾਰਣ ਉਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸਮੁੰਦਰ ਵਿਚ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਅਤੇ ਦੈੱਤਾਂ ਨੇ ਰਲ ਕੇ 

ਸਮੁੰਦਰ ਨੂੰ ਰਿੜਕਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲੇ ਚੌਦਾਂ ਰਤਨਾਂ 
ਵਿਚ ਇਕ 'ਅੰਮ੍ਰਿਤ” ਵੀ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਲਸ ਵਿਚ ਪਾਏ 

ਹੋਇਆਂ ਧਨਵੌਤਰਿ ਬਾਹਰ ਆਇਆ। ਦੈਂਤ ਉਸ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਕਲਸ ਖੌਹ ਕੇ ਭਜ ਪਏ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੂੰ ਇਹ ਇਛਿਤ ਨਹੀਂ ਸੀ 

ਕਿਉਂਕਿ ਜੇ ਦੈਂਤਾਂ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰ ਲਿਆ ਤਾਂ ਉਹ 

ਅਮਰ ਹੋ ਜਾਣਗੇ ਅਤੇ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਨੋਕੀ ਦਾ ਬੀਜ ਮਿਟ 

ਜਾਏਗਾ। ਫਲਸਰੂਪ, ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ “ਮੋਹਣੀ” ਇਸਤਰੀ ਦਾ 

ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਦੈੱਤਾਂ ਨੂੰ ਮੋਹ ਲਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦਾ ਕਲਸ ਲੈ ਕੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ ਵੀ 

ਰਾਹੂ ਨਾਂ ਦੇ ਦੈੱਤ ਨੇ ਹੇਰਾ-ਫੇਰੀ ਨਾਲ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ 

ਰਾਹੂ-ਕੇਤੂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਮਰ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਮੱਧ-ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਤਾਂਤ੍ਰਿਕਾਂ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਦੇਹ ਵਿਚ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀ ਖੋਜ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਰਸ ਰੂਪ ਮੰਨਿਆ। 
ਸਿੱਧਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਮਹਾਰਸ” ਜਾਂ 'ਮਹਾਸੁਖ”" ਕਿਹਾ। 

ਹਠ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਉੱਦੇਸ਼ ਹੀ ਸਹਸ੍ਰਾਰ-ਚਕ੍੍‌ ਦੇ ਹੇਠਾਂ 

ਸਥਿਤ ਚੌਦ੍ਮਾ ਤੋਂ ਝਰਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ (ਰਸ) ਨੂੰ ਪਾਨ ਕਰਕੇ 

ਅਮਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਹੈ।ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਅਨੁਸਾਰ - /ਨੈਝਰ 

ਧਾਰ ਚਐ ਅੰਤਿ /ਨੈਰ/ਲ /ਇਹ ਰਸ਼ ਮਨੂਆ ਰਾਤੋ ਰੈ / 

(ਗੁ.ਗੰ.੭69)। ਸੈਤਾਂ ਅਤੇ ਭਗਤਾਂ ਨੇ “ਭਗਤੀ' ਅਤੇ “ਨਾਮ” 

ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਦਾ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਥਾਂ ਥਾਂ 'ਤੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ - 

ਪਾਏ ਰਾਮ/ ਹਉਮੈ ਆਇਆ /ਬੈਖ਼ ਹੈ ਮੰਗੀ #ਿੰਦੁੜੀਏ ਹਰ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ,ਬਿ੍‌ਖ ਲਹਿ ਜਾਏ ਰਾਮ/(ਗੁ ਰੀ.538)। ਇਸਲਾਮਿਕ 

ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਆਬਿ-ਹਯਾਤ” 

(ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਜਲ) ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਖ਼ੁਾਜਾ 

ਖ਼ਿਜ਼ਰ ਨੇ ਬੜੇ ਯਤਨਾਂ ਨਾਲ ਲਭ ਕੇ ਪੀਤਾ ਸੀ। ਸੁਲਤਾਨ 
ਬਾਹੂ ਅਨੁਸਾਰ ਭਰ ਆਰਾ /ਸਜ਼ਰੋਂ' ਪੰਤਾ ਝਾਨੂ ਆ/ਝ- 

ਹਯਾਤਾ ਵਾਲਾ ਹੂ / ਯੂਨਾਨੀ ਰਵਾਇਤਾਂ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵਰਗੇ 
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ਇਕ “ਅੰਬਰੋਸੀਆ” ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਵਿਚ “ਅੰਮ੍ਰਿਤ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 

“ਸੋਮਰਸ” ਲਈ ਵੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਹੁਣ ਲੋਕ-ਮੁਹਾਵਰੇ 

ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਿਸੇ ਸ਼ੁੱਧ ਪਦਾਰਥ, ਜਲ, 

ਘਿਉ, ਦੁੱਧ ਆਦਿ ਵਾਸਤੇ ਵੀ ਕਰ ਲਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ (ਪਾਹੁਲ): ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ 'ਅੰਮਿ੍‌ਤ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਵਰਤੋ' ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਿਵੇਕਲਾ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਨਿਰਮਲ ਤਰਲ ਪਦਾਰਥ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਕੇਸਗੜ੍ਹ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਤਿਆਰ 

ਕਰਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਛਕਾਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਖ਼ਾਲਸਾ” (ਵੇਖੋ) 
ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਲੋਂ ਪਾਹੁਲ ਦੇਣ ਦੀ ਰੀਤ ਸੀ। “ਪੁਰਾਤਨ- 

ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 47) ਵਿਚ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਬਣਾਉਣ 

ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਸੈਦੋ ਘੇਹੋ ਨੇ 
ਪਾਹੁਲ ਦਿੱਤੀ - ਪਰ ਜਾ ਅਖੀ ਖੈਲਨ ਤਾਂ ਗੁਰ ਬਾਸ਼ਾ 

ਨਾਗਾੀ/ ਤਝ ਰਾਜਾ /ਲਿਆਕਲ ਹੋਇ ਗਇਆ / ਓੰਦਿਆਨੁ 

ਪਕਾੜਿਆਲ / ਪੈਰਾਂ ਤੰ ਓਸ਼ਾਹਣਾ, /ਨੈਰ ਤੇ ਨੰਗਾ ਗਰ ਗਠ 

ਕਰਦਾ /ਫੋਰੈ / ਤਬ ਬਾਰਹ #ਹਨਿਨੇਆਂ /੫ਛੈ ਆਇ ਦਰਸ਼ਨ 

ਦਿਤੌਸ਼ / ਚਰਨਾ ਲਾਇਓ / ਜਨਮ ਮਰਣੁ ਰਾਲੇ ਸਿਓਉਨਮਭ 

ਕਾ ਕਾਟੋਆ, /ਲਥ ਹੋਆ/ ਸ਼ੰਦੇਂ ਲਟ ਜਾਤਿ ਘਟੇ ੫ਾਹ/ਲਿ 

ਗਾਰ ਲਾਗਾ ਜਪਣ / 

“ਪਾਹੁਲ” ਦਾ ਅਰਥ ਮਹਾਨ-ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਆਦਮੀ 

ਨੂੰ ਪਾਹ (ਪਾਣ) ਚੜ੍ ਹਾਵੁਣ ਵਾਲਾ ਧਰਮ ਮੰਤੁ ਨਾਲ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤਾ ਜਲ” ਦਸਿਆ ਹੈ ਪਰ ਪੈਰ-ਟਿੱਪਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 

“ਪਾਦਜਲ' ਤੋਂ ਵਿਉਤਪੰਨ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਪਗਪਾਹੁਲ” 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਜਲ ਜਿਸ ਨਾਲ 
ਗੁਰੁ ਦੇ ਪੈਰ ਧੋਤੇ ਜਾਣ। ਇਸ ਨੂੰ ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ 

ਵਿਚ “ਚਰਣੌਦਕ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ “ਚਰੱਣਾਮਿਿਤ' ਲਿਖਿਆ ਹੈ - ਚਰਨ ਧੋਇ ਰਹਰਾ/ਸ 
ਕਾਰ ਚਰਣਾ/ਮਿਤ ਲਿਖਾ ਪਾਇਆ (1/23)। ਇਹ ਵੀ 

ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਵੇਲੇ ਮੰਜੀ 
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ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਜਲ ਰਖ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਹ 

ਜਲ ਨਵੇਂ ਬਣੇ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਪਿਲਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸੇ 

ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਨੂੰ ਵੀ ਪਾਹੁਲ ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ 

- ਪੀਓ ਪਾਹਲ ਖੰਡੰਧਾਰ ਹੋਇ ਜਨਮ ਸ਼ਹੇਲਾ/ ਸੰਗਤਿ 

ਕਾਨੀ ਖਾਲਸਾ ਮਨਮੁਖੀਂ ਦੁਹੇਲਾ (ਵਾਰ-ਗੁਰਦਾਸ ਸਿੰਘ)। 

“ਅੰਮ੍ਰਿਤ” ਪਾਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਅਮਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚਲਾ ਜਲ ਨਿਰਮਲਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ 

ਹੈ, ਮਿਠਾਸ (ਪਤਾਸੇ) ਪਰਸਪਰ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਲਖਾਇਕ ਹੈ, ਬਾਣੀ 

ਦਾ ਪਾਠ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦਾ ਸਿਰਜਕ ਹੈ ਅਤੇ ਖੰਡੇ ਦਾ 

ਸਪਰਸ਼ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਸੈਚਾਰਕ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਨਿਰਮਲ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਤੋਂ ਬਣੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੀ ਉਹ 

ਔਸ਼ਧੀ ਹੈ, ਜੋ ਨਿਰਬਲ ਨੂੰ ਬਲਵਾਨ ਬਣਾ ਕੇ ਪਰਸਪਰ 

ਪ੍ਰਮ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਨਿਰੋਗਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਅੰਮਿ੍‌ਤ-ਪਾਨ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਸਿੱਖ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿ- 

ਤਵ ਵਿਚ ਸਮੂਲ ਪਰਿਵਰਤਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਸੰਸਾਰ 

ਅਜਿਹਾ ਸਮਦਰਸ਼ੀ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚੋਂ 

ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ, ਨਸਲ, ਦੇਸ਼, ਕੰਮ, ਰਾਸ਼ਟਰ ਦਾ ਭੇਦ-ਪਾਵ 

ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਉਸ ਲਈ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਇਕ ਵਿਸ਼ਾਲ 

ਕੁਟੁੰਬ ਵਾਂਗ ਹੈ। ਮਰਦਾ ਉਹ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਭੌਤਿਕ ਸ਼ਰੀਰ 

ਨਾਲ ਮੋਹ ਹੋਵੇ । ਭੌਤਿਕ ਸ਼ਰੀਰ ਨਾਲ ਮੋਹ ਟੁਟਣ ਉਤੇ ਮਨੁੱਖ 

ਦੇ ਨਾਮ-ਰੂਪਾਤਮਕ ਸੈਬੰਧ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 'ਅੰਮਿ੍‌ਤ' 

ਮੋਹ ਨੂੰ ਤੋੜਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਦੈਵੀ ਤਰਲ ਪਦਾਰਥ ਹੈ। ਇਸ 

ਨਾਲ ਮੌਤ ਦਾ ਡਰ ਜਾਂ ਭਰਮ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਤਮਾ 

ਮਾਇਕ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਖ਼ਲਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਉਸ ਦਾ ਸ਼ੁੱਧ 

ਅਮਰ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਬਦਲਣ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਨ ਦੀ 

ਰੀਤ ਤੋਰ ਕੇ ਨਿਰਭੈ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ ਧਾਰਮਿਕ 

ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਘਟਨਾ ਹੈ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ (ਨਗਰ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਝਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦਾ ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਨਗਰ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਉਤਨਾ ਹੀ ਮਹੱਤਵ ਹੈ ਜਿਤਨਾ 
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ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਲਈ ਮੱਕਾ, ਹਿੰਦੂਆਂ ਲਈ ਕਾਸ਼ੀ ਅਤੇ ਬੋਧੀਆਂ 

ਲਈ ਬੌਧ-ਗਯਾ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਪਿਛੋਕੜ ਵਿਚ ਝਾਤ ਮਾਰਿਆਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਨ 

. 1564 ਈ. (1621 ਬਿ.) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਤੁੰਗ, ਗੁਮਟਾਲਾ 

ਅਤੇ ਸੁਲਤਾਨਵਿੰਡ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਕੋਲ ਇਕ ਤਤਲਾ 

ਪੁਟਵਾਇਆ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਸੈਨ 1588 ਈ. (1645 ਬਿ.) ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਕਰਵਾ ਕੇ 

ਸੈਤੋਖਸਰ ਨਾਂ ਰਖਿਆ। ਦਸ ਸਾਲ ਬਾਦ ਸੈਨ 1574 ਈ. 

(1631 ਬਿ.) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦੀ 

ਪਾਲਨਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਉਪਰੋਕਤ 

ਤਲਾ (ਸੈਤੋਖਸਰ) ਦੇ ਆਲੇ-ਦੁਆਲੇ ਜ਼ਮੀਨ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਬੈਨ੍ਹਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਚਕ” ਰਖਿਆ। 
ਆਪਣੇ।ਰਹਿਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ ਮਕਾਨ ਬਣਵਾਏ। 
ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਬਾਦ ਸੈਨ 1577 ਈ. ਵਿਚ ਦੁਖਭੰਜਨੀ ਬੇਰੀ 

ਦੇ ਨੌੜੇ ਇਕ ਤਲਾ ਖੁਦਵਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਦਿਆਂ 

ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਵਸੇ ਪਿੰਡ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਚਕ” ਨੂੰ 

ਇਕ ਨਗਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ 

ਵਪਾਰੀ ਅਤੇ ਕਿਰਤੀ ਲੋਗ ਬੁਲਵਾ ਕੇ ਉਥੇ ਵਸਾਏ। ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ 'ਰਾਮਦਾਸਪੁਰ” 

_ਰਖਿਆ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੇ 
ਕੌਮ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1586 ਈ. (1643 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਪੱਕਾ ਕਰਾ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ” 

ਰਖਿਆ। ਇਸ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਰਾਮਦਾਸ 

ਸਰੋਵਰ” ਵੀ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਇਸਨੂੰ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 

ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੋ ਇਸ ਗੱਲ 

ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ -- ਸੰਤਹ ਭਾਮਦਾਸ਼ ਸਰੋਵਰ ਨੰਕਾ/ 

ਜੋ ਨਾਵੈ ਸ਼ੋ ਭਲ ਤਰਾਵੈ ਓਧਾਨ ਹੋਆ ਹੈ ਜੀ ਕਾ/ 

(ਗੁ.ਰੰ.623)। ਹੁਣ ਇਹ ਸਰੋਵਰ 500 ਫੁਟ ਲੈਬਾ ਅਤੇ 

490 ਫੁਟ ਚੌੜਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਡੂੰਘਾਈ 17 ਫੁਟ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਕੁਲ 11 ਪੌੜ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੇਠਲੀ ਸਤਹ ̀ ਤੇ 

ਸਦਾ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਪੰਡ ਸਵਾ ਦੋ ਫੁਟ ਚੌੜੇ 
ਅਤੇ ਡੇਢ ਫੁਟ ਉਚੇ ਹਨ। ਸਭ ਤੋਂ ਉਪਰਲਾ ਪੌੜ ਪਰਿਕ੍ਮਾ 

ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਅਤੇ ਪੌਣੇ ਪੰਜ ਫੁਟ ਚੌੜਾ ਹੈ। 1783 ਈ. ਤੋਂ 
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ਪਹਿਲਾਂ ਹਰਟਾਂ ਰਾਹੀਂ ਖੂਹਾਂ ਦੇ ਪਾਣੀ ਨਾਲ ਸਰੋਵਰ ਭਰਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ “ਰਾਮਦਾਸਪੁਰ” ਦੀ ਥਾਂ ਨਗਰ 

ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ” ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1588 

ਈ.(1645 ਬਿ.) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਪਰੋਕਤ 

“ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ” ਨਾਂ ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਨੀਂਹ ਰਖੀ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨੀਂਹ 

ਰਖਵਾਉਣ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਕਾਰਜ ਸਾਈਂ ਮੀਆਂ ਮੀਰ (ਵੇਖੋ) 

ਤੋਂ ਪੂਰਾ ਕਰਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1604 ਈ. (1661 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਕੰਮ ਪੂਰਾ ਹੋ ਗਿਆ, 

ਤਾਂ ਇਸ ਵਿਚ (ਗੁਰੂ) ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ (ਪੋਥੀ ਸਾਹਿਬ) ਦਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ 

(ਗੁਰੂ) ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਾਰਣ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ “ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ 

ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਮੁਕ ਪੋਰਣਾ-ਸਰੋਤ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦੇ 

ਜੋ ਉਪਰਾਲੇ ਹੋਏ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਪੂਰੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਖ਼ਮ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਸੈਨ 1740 

ਈ. ਵਿਚ ਮੱਸੇ ਰੈਘੜ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਬੇਅਦਬੀ ਦਾ ਬਦਲਾ ਭਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1762 ਈ. ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ 

ਦਿੱਤਾ। ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਬਾਦ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ 

ਨੇ ਫਿਰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਸੈਨ 

1781 ਈ. (1838 ਬਿ.) ਵਿਚ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਪੀਤਮਦਾਸ 

ਅਤੇ ਸੈਤੋਖਦਾਸ ਦੇ ਉਦਮ ਅਤੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 

ਨਾਲ ਇਕ ਹਸਲੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਰਾਵੀ 

ਨਦੀ ਤੋਂ ਸਰੇਵਰ ਵਿਚ ਜਲ ਭਰਵਾਇਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ 

ਪਰ ਸੈਨ 1866 ਈ. (1923 ਬਿ.) ਤੋਂ ਬਾਦ ਹਸਲੀ ਨੂੰ 

ਨਹਿਰ ਬਾਰੀ ਦੁਆਬ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1802 ਈ. (1859 ਬਿ.) ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਕੇ 

ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਉੱਤੇ ਸੋਨੇ ਦਾ ਪੱਤਰਾ 
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ਚੜ੍ਹ ਵਾਇਆ ਅਤੇ ਸੰਗਮਰਮਰ ਲਗਾਉਣ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਕਰਵਾਈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 

ਇਮਾਰਤਾਂ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 

ਜੱਥੇਬਦੀਆਂ, ਅੰਦੋਲਨ ਅਤੇ ਮੋਰਚੇ ਸਦਾ ਇਥੋਂ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਲੈਂਦੇ 

ਰਹੇ ਅਤੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ 

ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਅਦੁੱਤੀ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਦੇਣ ਦੇ ਸਾਕੇ 

ਕਰਦੇ ਰਹੇ। 

ਸੈਨ 1984 ਈ. ਵਿਚ 5-6 ਜੂਨ ਨੂੰ ਬਲੂ ਸਟਾਰ 

(ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ) ਓਪਰੇਸ਼ਨ ਵੇਲੇ, ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਪਰਿਸਰ 

ਕਈ ਕੀਮਤੀ ਅਤੇ ਦੁਰਲਭ ਵਸਤੂਆਂ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਈਆਂ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਰੈਫ਼ੈਂਸ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ ਸੜ ਗਈ। ਹੁਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਇਮਾਰਤਾਂ 

ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਲਗਭਗ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਕੁਝ ਹੋਰ ਸਰੋਵਰ ਵੀ 

ਹਨ ਜੋ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਉਦਮਾਂ ਨਾਲ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਗਏ, ਜਿਵੇਂ 

ਸੈਤੌਖ-ਸਰ, ਕੌਲ-ਸਰ, ਬਿਬੇਕ-ਸਰ ਅਤੇ ਰਾਮ-ਸਰ (ਇਸ 

ਦੇ ਕੰਢੇ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਆਦਿ-ਬੀੜ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਤੋਂ 

ਲਿਖਵਾਈ)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਰੋਵਰਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਕੁਝ ਹੋਰ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ - 

ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ , ਬਾਬਾ ਅਟਲ ਰਾਇ ਦਾ ਦੇਹਰਾ, ਅਨਸਠਿ- 

ਤੀਰਥ (ਦੁਖ-ਭੰਜਨੀ ਬੇਰੀ ਦੇ ਨੇੜੇ), ਸ਼ਹੀਦ-ਰੀਜ ਬਾਬਾ 

ਦੀਪ ਸਿੰਘ, ਹਰਿ ਕੀ ਪਉੜੀ (ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਇਮਾਰਤ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ), ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਆਦਿ। ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਬੇਰੀਆਂ ਵੀ 

ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਲਾਚੀ ਬੇਰ, ਬੇਰ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ, ਦੁਖਭੰਜਨੀ 

ਬੇਰ। ਕੁਝ ਹੋਰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ 

ਵੀ ਹਨ- ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹਾ, ਗੋਬਿਦਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹਾ, ਸਾਰਾਗੜ੍ਹੀ 

ਮੈਮੋਰੀਅਲ, ਬੁਰਜ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ, ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ, 

ਨਿਰਮਲ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਸੰਤਾਂ/ਸਾਧਾਂ 
ਦੇ ਕਈ ਡੇਰੇ , ਅਨੇਕ ਬੁੰਗੇ, ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਦੁਰਗਿਆਣਾ 

ਮੰਦਰ, ਜਲਿਆਂ ਵਾਲਾ ਬਾਗ਼, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਆਦਿ। 
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ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ-ਧਾਮ: ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ 
ਵਿਚ “ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ” (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ 'ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ” (ਵੇਖੋ) 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ-ਧਾਮ ਜਾਂ ਸਮਾਰਕ 

ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸੈਖੋਪ ਜਿਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ: 

(4੭ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜਾ ਸ਼ਭਹਿਝ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਨੌੜੇ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼' ਵਾਲੇ 

ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਮੰਜੀ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ 

ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਮੁਖ਼ਾਤਬ ਵੀ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ 

ਸਥਾਨ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਹੁਣ ਦੀਵਾਨ ਹਾਲ ਉਸਾਰਿਆ 

ਜਾ ਚੁਕਾ ਹੈ। “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼' ਦਾ ਲਗਭਗ ਸਾਰਾ 
ਰਕਬਾ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਹਾਲ ਵਿਚ ਸਮੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਲਗਣ ਵਾਲੇ ਦੀਵਾਨ 

ਅਕਸਰ ਇਸੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਕੰ ਮਹੱਲ: ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ 

ਰਿਹਾਇਸ਼ ਵਾਲੀ ਇਮਾਰਤ ਜੋ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਨੇੜੇ 

ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਜ਼ਾਰ' ਵਿਚ ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਲਈ ਇਕ ਸਾਦਾ ਜਿਹਾ 

ਮਕਾਨ ਬਣਵਾਇਆ। ਉਸ ਮਕਾਨ ਦਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਸਾਹਿਬ 

ਨੇ ਵੀ ਉਥੇ ਹੀ ਆਪਣੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਰਖੀ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਉਸੇ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਥਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ 

ਨਿਰਮਾਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਦਿਨ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ 

ਨਾਲ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗਾਠਦਾਆਰਾ ਲੜਾ ਸ਼ਹਿਝ “ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ” ਦੇ 

ਉੱਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਗਲੀ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਇਕ ਛੋਟਾ 

ਜਿਹਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨਾਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਨੌਵੇਂ 
ਗੁਰੂ ਬਕਾਲੇ ਤੋਂ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 

ਲਈ ਸੋਨ 1664 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਆਏ। ਉਸ 

ਵਕਤ ਦੇ ਮੀਣਾ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਅਤੇ ਮਸੈਦਾਂ ਨੇ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦੁਆਰ ਬੋਦ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਇਸ ਸੈਦੇਹ 

(24 

(ਤ੭ 
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(44 

(54 

ਕਾਰਣ ਕਿ ਕਿਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਉਤੇ 

ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਨ ਜਮਾ ਲੈਣ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ 

ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਥੋੜੀ ਦੇਰ ਬੈਠ ਕੇ ਵੱਲਾ ਪਿੰਡ ਵਲ 

ਪਰਤ ਗਏ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਪਹਿਲਾਂ ਉਥੇ ਇਕ ਥੜਾ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਹੋਈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲਾ ਦਿਨ ਉਚੇਚ 

ਨਾਲ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਝਾਬਾ ਅਟਲ ਸ਼ਾ/ਹਿਝ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਤੋਂ ਕੁਝ ਦੂਰ ਕੌਲਸਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਣੀ ਇਕ ਨੌਂ ਮੰਜ਼ਲੀ 

ਇਮਾਰਤ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਅਟਲ ਨੇ ਨੌਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਆਯੂ 

ਵਿਚ 13 ਸਤੌਬਰ 1628 ਈ. ਨੂੰ ਪਾਣ ਤਿਆਗੇ 

ਸਨ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਨੇਂ ਮੰਜ਼ਲਾਂ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ ਆਯੂ 

ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ 

ਜਿਹਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ 

ਦੇ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1784 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਿਲੀਆਂ ਤਿੰਨ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ 

ਸੈਨ 1820 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈਆਂ। ਸ. ਦੇਸਾ 

ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨੇ ਇਸ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 

ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਇਸ ਇਮਾਰਤ ਦੀਆਂ 

ਜੀ ਦੇ ਕੰਧ-ਚਿੱਤਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੇ ਹਨ। 

ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਆਇਆ। 

ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਹਰ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਭੋਜਨ ਕਰਾਉਣ 

ਲਈ ਨਗਰ-ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਵਲੋ' ਸਦਾਬ੍ਤ ਲਗਾ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਇਕ ਕਹਾਵਤ ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਹੈ- ਥਾਸ਼ਾ ਅਟਲ ਪਕਾ ਪਕਾਈਂ ਘਲ/ 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਲਾਚ? ਬੋਠ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਦਰਸ਼ਨੀ ਡਿਉੜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਖੱਬੇ ਪਾਸੇ ਬਣਿਆ ਇਕ 

ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਸ ਕੋਲ ਲਾਚੀ ਬੇਰ (ਵੇਖੋ) 
ਵੀ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ 
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ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦਾ 

ਨਿਰੀਖਣ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਕਦੇ ਕਦੇ ਭਾਈ ਸਾਲ੍ਹੋ ਜੀ 

ਵੀ ਇਥੇ ਬੈਠ ਕੇ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦਾ ਕੰਮ ਵੇਖਦੇ ਸਨ। 

ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਮੱਸੇ ਰੈਘੜ ਨੂੰ ਦੇਡ ਦੇਣ ਆਏ 

ਭਾਈ ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਘੋੜੇ ਇਸ ਬੇਰ ਨਾਲ ਬੈਨ੍ਹੰ ਸਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਫਖ-ਭੰਜਨਾ ਬੰਨ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਰਿਕ੍ਮਾ ਵਿਚ ਉਸ ਸਥਾਨ 

ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਇਕ ਟੋਭੇ ਵਿਚ 

ਨਹਾਉਣ ਨਾਲ ਬੀਬੀ ਰਜਨੀ ਦਾ ਕੋੜ੍ਹੀ ਪਤੀ ਸੁਅਸਥ 

ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਉਸੇ ਟੋਭੇ ਵਾਲੀ 

ਥਾਂ ਨੂੰ ਸਰੇਵਰ ਵਿਚ ਬਦਲ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 

ਉਗੀ ਬੇਰੀ ਨੂੰ “ਦੁਖ-ਭੈਜਨੀ ਬੇਰੀ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ। 

ਉਥੇ ਹੁਣ ਸੁਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਬੇਰੀ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ 

ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਰਸ਼ਨਾੰ /ਡਓਂੜ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਨਗਰ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਜ਼ਾਰ” ਦੇ ਨੋੜੇ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਲਈ ਇਕ ਦੁਆਰ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। 

ਬਾਹਰੋਂ ਆਏ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਇਥੋਂ ਹੀ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਿਧੇ ਦਰਸ਼ਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੇ ਸਨ। ਇਸੇ 

ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਦਰਸ਼ਨੀ ਦੁਆਰ” ਅਥਵਾ 

“ਦਰਸ਼ਨੀ ਡਿਉੜੀ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਇਥੇ 
ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਬੋਰ ਝਾਲ਼ਾ ਝਢਾ ਜੀ ਇਹ ਬੇਰ ਪਰਿਕਰਮਾ ਦੀ ਉੱਤਰੀ 

ਬਾਹੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਬੇਰ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ 

ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਨ 

ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਕਹੀਆਂ, ਤਸਲੇ ਆਦਿ ਦਿੰਦੇ ਹੁੰਦੇ 

ਸਨ ਅਤੇ ਕੌਮ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਮਜ਼ਦੂਰੀ ਵੀ 

ਵੰਡਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਬੇਰ ਨੂੰ ਯਤਨਪੂਰਵਕ ਸੈਭਾਲਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਆਈ ਕਲਾਂ ਦਾ ਅਸਥਾਨ: 'ਇਸ 

ਸਥਾਨ ਉੱਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਤਿ 
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ਅਤਿਅੰਤ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਣ ਵਾਲੀ, ਕਾਜ਼ੀ ਰੁਸਤਮ ਖ਼ਾਨ 

ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਕੌਲਾਂ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ 

ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਪੁਟਵਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਕਾਲਾਂਤਰ 

ਵਿਚ ਮਾਈ ਕੌਲਾਂ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਚਲੀ ਗਈ। ਉਸ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਰੂਪ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1872 ਈ. ਵਿਚ ਸਰੋਵਰ 

ਤਾਂ ਜੋ ਉਸ ਦਾ ਪਾਣੀ ਸਾਫ਼ ਰਹਿ ਸਕੇ। 

ਗੁਰਦੁਆਗਾ ਰਾਮਸ਼ਠ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚਾਟੀ 

ਵਿੰਡ ਗੇਟ ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਾਮਸਰ (ਸਰੋਵਰ) ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 

ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ 

ਸਰੋਵਰ ਪੁਟਵਾਇਆ। ਫਿਰ ਉਸ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 

ਬਿਰਾਜ ਕੇ 'ਸੁਖਮਨੀ? ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਬੀੜ ਲਿਖਵਾਈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ /ਲੈਬੰਕਸ਼ਨ: ਛੇਵੇ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 

ਵਿਵੇਕੀ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਨਗਰ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਸੈਨ 1628 

ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਖੁਦਵਾਇਆ ਤਾਂ ਜੋ ਉਹ 

ਸੁਵਿਧਾ-ਪੂਰਵਕ ਉਥੇ ਇਕਾਂਤ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਕਰ ਸਕਣ। ਉਸ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਸੈਨ 1833 ਈ. 

ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਵਾਇਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਪਹਿਲਾਂ 
ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧੀਨ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਧਾਮ ਹੁਣ ਚਾਟੀਵਿੰਡ ਅਤੇ 

ਸੁਲਤਾਨਵਿੰਡ ਨਾਂ ਦੇ ਗੇਟਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਾਹਲੀ? ਸਾ/ਹਿਝ: ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਸੈਤੋਖਸਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ (ਭਾਈ ਜੇਠਾ) ਨੇ ਸੈਨ 1564 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਕ ਤਾਲ ਖੁਦਵਾਇਆ ਸੀ, ਪਰ ਉਸ ਤਾਲ ਨੂੰ 

ਇਕ ਪਿਸ਼ਾਵਰੀ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖੇ ਦੇ ਧਨ ਨਾਲ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1588 ਈ. ਵਿਚ 
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ਮੁਕੰਮਲ ਕਰਵਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੁਆਰਾ 

ਟਾਹਲੀ ਦੇ ਬਿਿਛ ਹੇਠ ਬੈਠ ਕੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ 

ਕਰਵਾਉਣ ਕਾਰਣ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਟਾਹਲੀ ਸਾਹਿਬ” 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਚੁਰਸ਼ਤਾੰ ਅਟਾਨੀ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਜ਼ਾਰ” 

ਦੇ ਸਿਰੇ ਉਤੇ ਚੌਂਕ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਗੁਰੂ ਕੇ ਮਹੱਲ” ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਬੈਠਦੇ ਸਨ। ਇਸ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉੱਚੀ ਇਮਾਰਤ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ 

ਨਾਂ “ਅਟਾਰੀ” ਪੈ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਲੌਹਗੜ੍ਹ ਸ਼ਾ/ੰਹਿਬ: ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ 

ਲਗਭਗ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਬਣਿਆ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ। 

ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ 

ਬਣਵਾਇਆ। ਇਥੇ ਹੀ ਸੈਨ 1629 ਈ. ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਾਹੀ ਫ਼ੌਜ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ 

ਪਰਾਜਿਤ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 

ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਕਿਲ੍ਹ ਵਾਲੇ 

ਥੇਹ ਉਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 

ਉਸਾਰੀ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ /ਮ੫ਲਾ ਸ਼ਾਹ: ਪੁਤਲੀ ਘਰ ਦੇ ਨੇੜੇ 

ਇਕ ਛੋਟੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸਰੋਵਰ 
ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਈ ਕਾਬਲ ਤੋਂ 

ਆਈ ਸੈਗਤ ਦਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ 

ਚਲ ਕੇ ਇਥੇ ਸੁਆਗਤ ਕੀਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਾਰ- 

ਇਥੇ ਹੀ ਟਿਕਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 

1923 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਤਾਂ ਕਾਰ-ਸੇਵਕਾਂ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਇਕੱਠ 

ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਜਲੂਸ ਦੀ 

ਸ਼ਕਲ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਗਏ। ਇਸ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1932 ਈ. 



ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ-ਧਾਮ 

ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਬਸੈਤ ਪੰਚਮੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਇਕ 

ਪਿਪਲ ਦਾ ਬਿਛ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਪਿਪਲੀ ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਸਹਾੀਦਗੀੰਜ ਝਾਥਾ ਦ੫ /ਸਿੰਘ : 

ਚਾਟੀਵਿੰਡ ਗੇਟ ਦੇ ਨੋੜੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਿਥੇ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਫ਼ਗਾਨ 

ਲਈ 11 ਨਵੰਬਰ 1757 ਈ. ਨੂੰ ਜੂਝੇ ਸਨ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਕਟੇ ਹੋਏ ਸੀਸ ਨੂੰ ਤਲੀ ਉਤੇ ਧਰ ਕੇ 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ ਤਕ ਪਹੁੰਚੇ ਸਨ। 
ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਨੇ ਉਥੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ 

ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

__ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੰਭਾਲ ਸੈਨ 1924 ਈ. ਤਕ ਸ਼ਹੀਦ 
ਮਿਸਲ ਵਾਲੇ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ 

ਪ੍ਰਬੋਧ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ। 

ਇਹ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ 

ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਥਾਨ ਉਤੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ 

ਸਿੰਘ ਨਿਹੰਗ ਨੇ ਆਪਣੇ 29 ਸਾਥੀਆਂ ਸਹਿਤ 

ਦੁਰਾਨੀਆਂ ਵਲੋਂ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਉਤੇ ਕੀਤੇ ਹਮਲੇ 

ਦਾ ਮੂੰਹ-ਤੋੜ ਜਵਾਬ ਦਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪਾਪਤ 

ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਉਸ ਸਥਾਨ 

ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸੈਨ 1664 ਈ. ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨ ਕਰ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਪਰਤਦੇ ਹੋਏ 

ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਉਹ ਵੱਲਾ ਪਿੰਡ ਵਲ ਗਏ 

ਸਨ। ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹਾ ਸਮਾਰਕ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਪਰ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 

ਇਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। 

(79) ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਭਾਈ ਸਾਲੋਂ ਜੀ : ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ, 
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ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ 
ਦੇ ਇਕ ਸਿਦਗੀ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਸਾਲੋ ਦਾ ਨਿਵਾਸ- 

ਸਥਾਨ ਜਿਸ ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਅਤੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਵੇਲੇ ਅਹਿਮ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਈ ਸੀ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵੀ 

ਉਹੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਨੂੰ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਹਾਨੈ ਦੀ ਪਉੜੀ: ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਿਛਲੇ 

ਪਾਸੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਜਲ ਲੈਣ ਲਈ ਬਣੀ ਛੋਟੀ ਜਿਹੀ 

ਘਾਟ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਸਥਾਨ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਜਲ 

ਲਿਆ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦਾ ਆਰੈਭ 

ਇਸੇ ਸਥਾਨ ਤੋਂ ਕੀਤਾ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸੈਸਕਾਰ: ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਾਉਣ 
ਜਾਂ ਛਕਾਉਣ ਦੀ ਵਿਧੀ। ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਸੈਨ 1699 

ਈ. ਵਿਚ 'ਖ਼ਾਲਸਾ” (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਸਿਰਜਨ ਸਮੇਂ ਪਹਿਲੀ 

ਵਿਸਾਖੀ ਨੂੰ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਇਕ ਅਜਿਹੀ 

ਮਰਯਾਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਗੁਰੂ ਵਾਲਾ ਬਣਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ “ਸਿੰਘ ਅਖਵਾਉਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ 

ਹੈ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਲਈ ਅੰਦਰੋਂ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ 

ਹੈ, ਕਿਸੇ ਦੇ ਦਬਾ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਨਾ ਮਨ 
ਵਿਚ ਦਿ੍‌ੜ੍ਹ੍‌ਤਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸੈਸਕਾਰ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਕਿਸੇ ਵੀ ਸਵੱਛ 

ਸਥਾਨ ਜਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਜਾਂ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਕ੍ਰਿਆ ਲਈ ਘਟੋ-ਘਟ ਛੇ ਤਿਆਰ- 

ਬਰ-ਤਿਆਰ ਸਿੰਘ ਚਾਰੀਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਤਾਬਿਆ ਵਿਚ ਬੈਠਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪੰਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਤਿਆਰ, 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ (ਪੰਜ 

ਪਿਆਰਿਆਂ) ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਵੀ ਰੋਗੀ ਜਾਂ ਵਿਕਲਾਂਗ ਜਾਂ 

ਤਨਖਾਹੀਆ ਨਹੀਂ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਅਭਿਲਾਖੀ ਕਿਸੇ ਵੀ ਜਾਤਿ, ਵਰਗ, 

ਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਧਰਮ ਦਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਨਿਸ਼ਠਾ ਰਖਦਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨਸਾਰੀ ਨਿਯਮਾਂ 

ਅਨੁਰੂਪ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ। ਅਜਿਹਾ ਜਿਗਿਆਸੂ 



ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਖੜੋ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀ 

ਦਾਤ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਮੁਖੀ 

ਸਿੰਘ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦਾ 

ਹੈ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਇਕੱਲੇ ਜਾਂ ਸਮੂਹ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਆਏ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਛਕਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਅਭਿਲਾਖੀਆਂ ਦੇ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਜ ਸਿੰਘ 

ਸਰਬਲੋਹ ਦੇ ਬਾਟੇ ਵਿਚ ਜਲ ਪਾ ਕੇ ਅਤੇ ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ 

(ਜਪੁ, ਜਾਪੁ, ਅਨੰਦੁ, ਸਵੈਯੇ ਅਤੇ ਚਉਪਈ) ਦਾ ਬੀਰ 
ਆਸਣ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਪਾਠ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਜਲ ਵਿਚ ਖੰਡਾ 

ਹਨ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਤਿਆਰ ਹੋ ਚੁਕਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਰਦਾਸ ਕਰਕੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਅਭਿਲਾਸ਼ੀ ਜਿਗਿਆਸੂ 
ਵਲੋਂ ਪੰਜ ਚੁਲੇ ਛਕਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਪੰਜ ਵਾਰ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ 

ਜੀ ਕਾ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਫ਼ਤਹ'” ਸ਼ਬਦ ਬੋਲੇ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪੰਜ ਛੱਟੇ ਨੇਤਰਾਂ ਉਤੇ ਮਾਰੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਪੰਜ ਕੇਸਾਂ ਵਿਚ ਪਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਫਿਰ ਸਾਰੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 

ਹਨ। ਮੁਖੀ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਹਿਤਾਂ, ਕੁਰਹਿਤਾਂ ਬਾਰੇ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਫਿਰ ਅਰਦਾਸ ਸੋਧ ਕੇ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਹੁਕਮ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕੜਾਹ- 

ਪ੍ਸਾਦ ਵੰਡਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸੈਸਕਾਰ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਹਰ ਸਿੱਖ ਲਈ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪਾਲਣ ਕਰਨਾ ਬਹੁਤ 

ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਲਈ ਤਨਖ਼ਾਹ 

ਲਗਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਪੁਸਤਕਾਂ 'ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ” ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

(ਉ) ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਲਈ ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਅਸਥਾਨ 'ਤੇ ਪ੍ਬੰਧ 
ਹੋਵੇ। ਉਥੇ ਆਮ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਲਾਂਘਾ ਨ ਹੋਵੇ। 

ਉਥੇ ਸੀ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋਵੇ। ਘਟ 

ਤੋਂ ਘਟ ਛੇ ਤਿਆਰ-ਬਰ-ਤਿਆਰ ਸਿੰਘ ਹਾਜ਼ਰ 

ਹੋਣ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਚੋਂ ਇਕ ਤਾਬਿਆ ਬੈਠੇ ਤੇ ਬਾਕੀ ਪੰਜ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਣ ਲਈ ਹੋਣ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਿੰਘਣੀਆਂ 

ਭੀ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਨੇ ਕੇਸੀ 

ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ। 

(ਅ) 

(ਏ) 

(ਸ) 

(ਹ) 

(ਕ) 

(ਖ) 

(ਗ) 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਗ-ਹੀਣ 

(ਅੰਨ੍ਹਾ, ਕਾਣਾ, ਲੈਝਾ, ਲੂਲੂਾ) ਜਾਂ ਦੀਰਘ ਰੋਗ 

ਵਾਲਾ ਨ ਹੋਵੇ। ਕੋਈ ਤਨਖ਼ਾਹੀਆ ਨ ਹੋਵੇ। ਸਾਰੇ 

ਤਿਆਰ-ਬਰ-ਤਿਆਰ ਦਰਸ਼ਨੀ ਸਿੰਘ ਹੋਣ। 

ਹਰ ਦੇਸ਼, ਹਰ ਮਜ਼੍ਹਬ ਤੇ ਜਾਤੀ ਦੇ ਹਰ ਇਕ ਇਸਤਰੀ 

ਪੁਰਸ਼ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਹੈ, ਜੋ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਅਸੂਲਾਂ ਉਪਰ ਚਲਣ 

ਦਾ ਪ੍ਣ ਕਰੇ। 

ਬਹੁਤ ਛੋਟੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਨ ਹੋਵੇ, ਹੋਸ਼ 

ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਵੇ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਵਾਲੇ ਹਰੇਕ ਪਾਣੀ 

ਨੇ ਕੇਸੀ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਹਰ ਇਕ ਪੰਜ 

ਕਕਾਰ (ਕੇਸ, ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਗਾਤਰੇ ਵਾਲੀ, ਕਛਹਿਰਾ, 

ਕੰਘਾ, ਕੜਾ) ਦਾ ਧਾਰਨੀ ਹੋਵੇ। ਅਨਮਤ ਦਾ ਕੋਈ 

ਚਿੰਨ੍ਹ ਨ ਹੋਵੇ। ਸਿਰ ਨੰਗਾ ਜਾਂ ਟੋਪੀ ਨ ਹੋਵੇ। ਛੇਦਕ 

ਗਹਿਣੇ ਕੋਈ ਨ ਹੋਣ। ਅਦਬ ਨਾਲ ਹੱਥ ਜੋੜ ਕੇ 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਖੜੇ ਹੋਣ। 

ਜੇ ਕਿਸੇ ਨੇ ਕੁਰਹਿਤ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਮੁੜ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 

ਛਕਣਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਅੱਡ ਕਰਕੇ ਸੈਗਤ ਵਿਚ 

ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ ਤਨਖ਼ਾਹ ਲਾ ਲੈਣ। 

ਇਕ ਸੱਜਣ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਣ ਦੇ ਅਭਿਲਾਖੀਆਂ ਨੂੰ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਅਸੂਲ ਸਮਝਾਵੇ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਕਿਰਤਮ ਦੀ ਪੂਜਾ ਤਿਆਗ ਕੇ ਇਕ ਕਰਤਾਰ ਦੀ 

ਪੰਮਾ-ਭਗਤੀ ਤੇ ਉਪਾਸਨਾ ਦੱਸੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 

ਪੂਰਣਤਾ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਅਭਿਆਸ, ਸਾਧ- 

ਸੈਗਤ ਤੇ ਪੰਥ ਦੀ ਸੇਵਾ, ਉਪਕਾਰ, ਨਾਮ ਦਾ ਪੋਮ 

ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕ ਕੇ , ਰਹਿਤ-ਬਹਿਤ ਰਖਣਾ ਮੁੱਖ 

ਸਾਧਨ ਹਨ, ਆਦਿ। ਕੀ ਤੁਸੀਂ ਇਸ ਧਰਮ ਨੂੰ ਖ਼ੁਸ਼ੀ 

ਨਾਲ ਕਬੂਲ ਕਰਦੇ ਹੋ ? ਰ 
“ਹਾਂ! ਦਾ ਜਵਾਬ ਆਉਣ 'ਤੇ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ' 

ਇਕ ਸੱਜਣ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀ ਤਿਆਰੀ ਦਾ ਅਰਦਾਸਾ 

ਕਰਕੇ “ਹੁਕਮ” ਲਵੇ । ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਤਿਆਰ 

ਕਰਨ ਲਈ ਬਾਟੇ ਪਾਸ ਆ ਬੈਠਣ। 

ਬਾਟਾ ਸਰਬ-ਲੋਹ ਦਾ ਹੋਵੇ ਤੇ ਚੌਂਕੀ, ਸੁਨਹਿਰੇ ਆਦਿ 
ਕਿਸੇ ਸਵੱਛ ਚੀਜ਼ ਪੁਰ ਰਖਿਆ ਹੋਵੇ। 



(ਘ) 

(ਡ) 

(ਚ) 

(ਜ) 

(ਝ) 

(ਵ) 

ਬਾਟੇ ਵਿਚ ਸਵੱਛ ਜਲ ਤੇ ਪਤਾਸੇ ਪਾਏ ਜਾਣ ਤੇ 

ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ ਬਾਟੇ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਬੀਰ-ਆਸਨ 

ਹੋ ਕੇ ਬੈਠ ਜਾਣ। 

ਤੇ ਇਹਨਾਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨ- 

ਜਪੁ, ਜਾਪੁ, ੧੦ ਸਵੱਯੋ ('ਸਾਵਗ ਸੁਧ” ਵਾਲੇ), 

ਬੇਨਤੀ ਚੌਪਈ (“ਹਮਰੀ ਕਰੋ ਹਾਥ ਦੇ ਰੱਛਾ” ਤੋਂ ਲੈ 

ਕੇ “ਦੁਸਟ ਦੋਖ ਤੇ ਲੇਹੁ ਬਚਾਈ” ਤਕ), ਅਨੰਦੁ 

ਸਾਹਿਬ। 

ਹਰ ਇਕ ਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲਾ ਖੱਬਾ ਹੱਥ ਬਾਟੇ ਦੇ 

ਕੰਢੇ 'ਤੇ ਧਰੇ ਤੇ ਸੱਜੇ ਹੱਥ ਨਾਲ ਖੰਡਾ ਜਲ ਵਿਚ 

ਫੇਰੀ ਜਾਵੇ। ਸੁਰਤ ਇਕਾਗਰ ਹੋਵੇ । ਬਾਕੀ ਦਿਆਂ ਦੇ 

ਦੋਵੇਂ ਹੱਥ ਬਾਟੇ ਦੇ ਕੌਢੇ 'ਤੇ, ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਵਲ ਟਿਕੇ । 

ਅਰਦਾਸ ਕਰੇ। 

ਜਿਸ ਅਭਿਲਾਖੀ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਦੀ ਤਿਆਰੀ ਵੇਲੇ 

ਸਾਰੇ ਸੰਸਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਹੈ, ਉਹੀ 

ਅੰਮਿਤ ਛਕਣ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਅਧਵਾਟੇ ਆਉਣ ਵਾਲਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। 

ਹੁਣ ਸੀ ਕਲਗੀਧਰ ਦਸ਼ਮੇਸ਼ ਪਿਤਾ ਦਾ ਧਿਆਨ 

ਧਰ ਕੇ ਹਰ ਇਕ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਬੀਰ- 

ਆਸਨ ਕਰਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਖੱਬੇ ਹੱਥ ਉਪਰ ਸੱਜਾ ਹੱਥ 

ਰਖਾ ਕੇ ਪੰਜ ਚੁੱਲੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੇ ਛਕਾਏ ਜਾਣ ਅਤੇ 

ਹਰ ਚੁੱਲੋ ਨਾਲ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾਵੇ - 

ਬੋਲ ਵਾ/ਹਿਗੁਰ ਜੀ ਕਾ ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ, ਵਾ/ਹਿਗ੍ਰ 

ਜਾ ਕੀ ਫਤਹ -ਛਕਣ ਵਾਲਾ ਛਕ ਕੇ .ਕਹੇ-- 

ਵਾਹਹਿਗੁਰ ਜੀ ਕਾ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਵਾਹਹਿਗੁਰ ਜੀ ਕਨੰ.ਫ਼ਤਹ। 

ਫਿਰ ਪੰਜ ਛੱਟੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਦੇ ਨੇਤਰਾਂ ਪਰ ਲਾਏ ਜਾਣ। 

ਫਿਰ ਪੰਜ ਛੱਟੇ ਕੇਸਾਂ ਵਿਚ ਪਾਏ ਜਾਣ। ਹਰ ਇਕ 

ਛੱਟੇ ਨਾਲ ਛਕਣ ਵਾਲਾ ਛਕਾਉਣ ਵਾਲੇ ਦੇ ਪਿਛੇ 

ਪਿਛੇ ਵਾਹਿਗ੍ਰ ਜੀ ਕਾ ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ, ਵ7ਹਗੁਰ ਜੀ 

ਕਾ.ਫ਼ਤਹ ਗਜਾਈ ਜਾਵੇ। ਜੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਬਾਕੀ ਰਹੇ, 

ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਵਾਲੇ (ਸਿੱਖ ਤੋਂ 

ਸਿਖਣੀਆਂ) ਰਲ ਕੇ ਛਕਣ। 

ਉਪਰੈਤ ਪੰਜੇ ਪਿਆਰੇ ਰਲ ਕੇ ਇਕੋ ਆਵਾਜ਼ ਨਾਲ 
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(3) 

(2) 

(3) 

(4) 

ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਦਾ ਨਾਮ 

ਦਸ ਕੇ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍‌ ਸੁਨਾਉਣ ਤੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸੋਂ ਇਸ 
ਦਾ ਰਟਨ ਕਰਾਉਣ: 

ਕਓੱ#਼ਤਿ ਨਾਮ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ ਨਿਰਭਉਂ /ਨੈਰਵੌਰ 
ਅਕਾਲ ਮੁਗ/ਤਿ ਅਜੂਨੀ ਸੈਭੰ ਗੁਰ ਪੁਸ਼ੰਦ / 

ਦਸੇ-- ਅਜ ਤੋਂ ਤੁਸੀਂ “ਸਤਿਗੁਰ ਕੇ ਜਨਮੈ ਗਵਨੁ 

ਮਿਟਾਇਆ” ਹੈ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਏ ਹੋ। ਤੁਹਾਡਾ ਧਾਰਮਿਕ ਪਿਤਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਜੀ ਹਨ। 

ਜਨਮ ਆਪ ਦਾ ਕੇਸਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਤੇ ਵਾਸੀ 

ਅਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਹੈ। ਤੁਸੀਂ ਇਕ ਪਿਤਾ ਦੇ 

ਪੁੱਤਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪਸ ਵਿਚ ਤੇ ਹੋਰ ਸਾਰੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਧਾਰੀਆਂ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਭਰਾਤਾ ਹੋ। ਤੁਸੀਂ 

ਪਿਛਲੀ ਕੁਲ, ਕਿਰਤ, ਧਰਮ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ 

ਅਰਥਾਤ ਪਿਛਲੀ ਜਾਤ-ਪਾਤ, ਜਨਮ, ਦੇਸ, ਮਜ਼ਹਬ 

ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਤਕ ਛਡ ਕੇ, ਨਿਰੋਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਣ 

ਗਏ ਹੋ। ਇਕ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਤੋਂ ਛੁਟ ਕਿਸੇ ਦੇਵੀ, 

ਦੇਵਤੇ, ਅਵਤਾਰ, ਪੈਜ਼ਬਰ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਨਹੀਂ 

ਕਰਨੀ। ਦਸੋਂ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੂੰ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਮੁਕਤੀ-ਦਾਤਾ 

ਨਹੀਂ ਮੰਨਣਾ। ਤੁਸੀਂ ਗੁਰਮੁਖੀ ਜਾਣਦੇ ਹੋ (ਜੇ ਨਹੀਂ 

ਜਾਣਦੇ ਤਾਂ ਸਿਖ ਲਓ) ਅਤੇ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਘਟ ਤੋਂ ਘਟ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਿਤਨੇਮ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ 

ਜਾਂ ਸੁਣਨਾ : ਜਪੁ, ਜਾਪੁ, ੧੦ ਸਵੱਯੇ (ਸਾਵਗ 

ਸੁਧ” ਵਾਲੇ), ਸੋਦਰੁ ਰਹਰਾਸਿ ਤੇ ਸੋਹਿਲਾ। ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ ਜਾਂ ਸੁਣਨਾ, ਪੰਜਾਂ 

ਕੱਕਿਆਂ--ਕੇਸ, ਕਿਪਾਨ, ਕਛਹਿਰਾ, ਕੋਘਾ, ਕੜਾ 

ਨੂੰ ਹਰ ਵੇਲੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਖਣਾ। 

ਇਹ ਚਾਰ ਕੁਰਹਿਤਾਂ ਨਹੀਂ ਕਰਨੀਆਂ: 

ਕੇਸਾਂ ਦੀ ਬੇਅਦਬੀ। 

ਕੁੱਠਾ ਖਾਣਾ। 

ਪਰ- ਇਸਤਰੀ ਜਾਂ ਪਰ-ਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਗਮਨ (ਭੋਗਣਾ)। 

ਤਮਾਕੂ ਦਾ ਵਰਤਣਾ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਕੁਰਹਿਤ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਮੁੜ 



ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣਾ ਪਏਗਾ। ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਵਿਰੁੱਧ 

ਅਨਭੋਲ ਹੀ ਕੋਈ ਕੁਰਹਿਤ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਕੋਈ ਦੇਡ 

ਨਹੀਂ। ਸਿਰਗੁੰਮ, ਨੜੀ-ਮਾਰ (ਜੋ ਸਿੱਖ ਹੋ ਕੇ ਇਹ 
ਕੰਮ ਕਰਨ) ਦਾ ਸੈਗ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ। ਪੰਥ ਸੇਵਾ ਅਤੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਟਹਿਲ ਵਿਚ ਤੱਤਪਰ ਰਹਿਣਾ, 

ਆਪਣੀ ਕਮਾਈ ਵਿਚੋਂ' ਗੁਰੂ ਕਾ ਦਸਵੰਧ ਦੇਣਾ 

ਆਦਿ ਸਾਰੇ ਕੰਮ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਕਰਨੇ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਜੱਥੇਬੰਦੀ 

ਵਿਚ ਇਕ ਸੂਤ ਪਰੋਏ ਰਹਿਣਾ, ਰਹਿਤ ਵਿਚ ਕੋਈ 

ਭੁਲ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ 

ਹੋ ਕੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਕੇ ਤਨਖ਼ਾਹ ਬਖ਼ਸ਼ਾਉਣੀ। ਅਗੇ 

ਲਈ ਸਾਵਧਾਨ ਰਹਿਣਾ। 

(ਠ) _ਤਨਖ਼ਾਹੀਏ ਇਹ ਹਨ : 

(1) ਮੀਣੇ , ਮਸੈਦ, ਧੀਰਮਲੀਏ , ਰਾਮਰਾਈਏ 

ਆਦਿਕ ਪੰਥ ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਨਾਲ ਜਾਂ ਨੜੀ- 

ਮਾਰ, ਕੁੜੀ-ਮਾਰ, ਸਿਰਰੰਮ ਨਾਲ ਵਰਤਣ 

ਵਾਲਾ ਤਨਖ਼ਾਹੀਆ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

(2) ਬੇ-ਅੰਮ੍ਰਿਤੀਏ ਜਾਂ ਪਤਿਤ ਦਾ ਜੂਠਾ ਖਾਣ 

ਵਾਲਾ। 

(3) ਦਾਹੜਾ ਰੈਗਣ ਵਾਲਾ। 

(4) ਪੁੱਤਰ ਜਾਂ ਧੀ ਦਾ ਸਾਕ ਮੁਲ ਲੈ ਕੇ ਜਾਂ ਦੇ ਕੇ 

ਕਰਨ ਵਾਲਾ। 

(5) ਕੋਈ ਨਸ਼ਾ (ਭੰਗ, ਅਫ਼ੀਮ, ਸ਼ਰਾਬ, ਪੋਸਤ, 

ਕੁਕੀਨ ਆਦਿ) ਵਰਤਣ ਵਾਲਾ। 

(6) ਗੁਰਮਤਿ ਤੋਂ ਵਿਰੁੱਧ ਕੋਈ ਸਸਕਾਰ ਕਰਨ 

ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ। 

(7) ਰਹਿਤ ਵਿਚ ਕੋਈ ਭੁਲ ਕਰਨ ਵਾਲਾ। 

(ਡ) ਇਹ ਸਿਖਿਆ ਦੇਣ ਤੋਂ ਉਪਰੈਤ ਪੰਜਾਂ ਪਿਆਰਿਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਸੱਜਣ ਅਰਦਾਸਾ ਕਰੇ। 

(ਢ) ਫਿਰ ਤਾਬਿਆ ਬੈਠਾ ਸਿੰਘ “ਹੁਕਮ” ਲਵੇ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਿਆ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਜੇ ਕਿਸੇ ਦਾ ਨਾਮ 

ਅਗੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਤੋਂ ਨਹੀਂ ਸੀ ਰਖਿਆ 

. ਹੋਇਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਮ ਹੁਣ ਬਦਲਾ ਕੇ ਰਖਿਆ 

ਜਾਵੇ। 

(ਣ) ਅੰਤ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦਿ ਵਰਤੇ । ਜਹਾਜ਼ ਚੜ੍ਹੇ ਸਾਰੇ ਸਿੰਘ 

ਇਆਲੀ ਕਲਾਂ 

ਤੇ ਸਿੰਘਣੀਆਂ ਇਕੋ ਬਾਟੇ ਵਿਚੋਂ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦਿ 

ਰਲ ਕੇ ਛਕਣ। 

ਤਨਖਾਹ ਲਾਉਣ ਦਾ /ਵਿਧਾ 

(ਉ) ਜਿਸ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਪਾਸੋਂ ਰਹਿਤ ਦੀ ਕੋਈ ਭੁਲ ਹੋ ਜਾਵੇ 

ਤਾਂ ਉਹ ਨੇੜੇ ਦੀ ਗੁਰ-ਸੈਗਤ ਪਾਸ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਣ ਅਤੇ 

ਸੈਗਤ ਦੇ ਸਨਮੁਖ ਖੜੋ ਕੇ ਆਪਣੀ ਭੁਲ ਮੰਨੇ। 

(ਅ) ਗੁਰ-ਸੈਗਤ ਵਿਚੋਂ ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ 

ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ ਬਣ ਜਾਣ, ਜੋ ਪੇਸ਼ ਹੋਏ 

ਸੱਜਣ ਦੀ ਭੁਲ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰ ਕੇ, ਗੁਰੂ-ਸੈਗਤ ਪਾਸ 

ਤਨਖ਼ਾਹ (ਦੌਡ) ਤਜਵੀਜ਼ ਕਰਨ। 

(ਏ) ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ਣ ਵੇਲੇ ਹਨ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ। 

ਨ ਹੀ ਤਨਖ਼ਾਹ ਲੁਆਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਦੇਡ ਭਰਨ ਵਿਚ 

ਅੜੀ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਤਨਖ਼ਾਹ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ 

ਦੀ ਸੇਵਾ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਜੋ ਹੱਥਾਂ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੇ, 

ਲਾਉਣੀ ਚਾਹੀਏ। 

(ਸ) ਅੰਤ ਸੋਧ ਦੀ ਅਰਦਾਸ ਹੋਵੇ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਧਾਰੀ: ਉਹ ਸਿੱਖ ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਅੰਮ੍ਿਤ-ਪਾਨ ਕਰਨ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ 

ਅੰਗੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਪੰਜ ਕੱਕਾਰ (ਕੇਸ, ਕੰਘਾ, 

ਕੜਾ, ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਅਤੇ ਕਛਹਿਰਾ) ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਨਿਤ-ਨੋਮ 

ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ। ਅਜਿਹੇ ਸਿੱਖ ਨੂੰ “ਸਿੰਘ” ਕਹਿਣਾ ਉਚਿਤ ਹੈ। 

ਇਹ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ, ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਸਮਾਨ 

ਸਮਝਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਸੈਕੀਰਣ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਤੋਂ 

ਉਪਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਹੀ “ਖ਼ਾਲਸਾ” (ਵੇਖੋ) ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਲਖਾਇਕ ਹੈ। 

ਏ 

ਇਆਲੀ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ): ਲੁਧਿਆਣੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜੋ ਬਦੋਵਾਲ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ।ਸੈਨ 1634 

ਈ. ਵਿਚ ਲੜੀ ਗਈ ਮੇਹਰਾਜ ਦੀ ਲੜਾਈ ਉਪਰੈਤ ਜਦੋਂ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਦੋਂ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠਹਿਰ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ 



ਇਸਤਰੀ-ਗੌਰਵ 

ਕੀਤਾ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ਼ਾਤਬ ਹੋਣ ਲਈ 

ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਬੈਠਣ 

ਲਈ ਇਕ ਥੜਾ ਉਸਾਰਿਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ 

ਇਸ ਦਾ ਪੁਜਾਰੀ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧੂ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਬੈਧ ਅਧੀਨ 

ਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਜਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 

ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਕਰਕੇ “ਤਵੇਲਾ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਸਥਾਨ ਹੈ ਜਿਥੇ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 'ਦਿਲਬਾਗ਼' ਨਾਂ ਦਾ ਘੋੜਾ ਬੈਨ੍ਹਿਆ ਗਿਆ 

ਸੀ। ਲੋਹੜੀ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਇਥੇ ਸੈਗਤਾਂ ਦਾ ਵੱਡਾ ਇਕੱਠ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸਤਰੀ-ਗੰਰਵ: ਸਿੱਖ-ਸਮਾਜ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਮਹੱਤਵ, 

ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਗੌਰਵ ਬਾਰੇ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਗਰੂਕ ਹੈ। ਬਾਕੀ 

ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ ਅਧਿਕ 

ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਹੈ। ਉੱਜ ਇਸ ਨੂੰ ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਦੇ ਸਾਰੇ 

ਮਸਲਿਆਂ, ਰੀਤਾਂ-ਰਿਵਾਜਾਂ ਵਿਚ ਮਰਦ ਦੇ ਨਾਲ ਬਰਾਬਰ 

ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਹੈ, ਪਰ ਕਈ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀ ਅਤੇ ਪੁਜਾਰੀ 

ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਅਕਾਰਣ ਹੀ ਵਿਵਾਦ ਖੜਾ ਕਰ ਦਿੰਦੇ 

ਹਨ, ਜਿਸ ਨਾਲ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਦਾ ਗੌਰਵ 

ਘਟਦਾ ਹੈ। ਹੋਰ ਵੇਖੋ “ਨਾਰੀ-ਚੇਤਨਾ”। 

ਇਸ਼ਨਾਨ: ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਤ ਦੇ 'ਸ੍ਨਾਨ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ 
ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਭਾਵ ਜਲ ਨਾਲ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਧੋਣਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨਾਲ ਸ਼ਰੀਰ ਸਾਫ਼ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਮਾਨਸਿਕ ਸ਼ਾਂਤੀ 

ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਦੇਹ ਅਰੋਗਤਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਮਾਨਸਿਕ ਅਰੋਗਤਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਵੀ ਇਸ਼ਨਾਨ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਉਤੇ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਇਕ 

ਜ਼ਰੂਰੀ ਅੰਗ ਜਾਂ ਪ੍ਕਾਰਜ ਹੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਤਿੰਨ ਭੇਦ ਦਸੇ ਗਏ 

ਹਨ - ਨਿਤ੍ਯ, ਨੈਮਿਤਿਕ ਅਤੇ ਕਾਮ੍ਯ। ਨਿਤ੍ਯ ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਰੋਜ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਪੂਜਾ- 
ਪਾਠ ਵਿਚ ਲਗਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨੈਮਿਤਿਕ ਇਸ਼ਨਾਨ ਉਹ 

ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਤੋਂ' ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸੂਤਕ ਜਾਂ ਅਸ਼ੌਚ 

ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਫਿਰ ਗੁਹਿਣ ਲਗਣ ਤੋ' ਬਾਦ 

ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਾਮਯ ਇਸ਼ਨਾਨ ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਤੀਰਥਾਂ 

ਉਤੇ ਕਾਮਨਾਵਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਮਹੱਤਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਇਸ਼ਨਾਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਚਰਚਿਤ ਹੈ। ਇਸ਼ਨਾਨ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਸਰੋਵਰ ਬਣਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਰਾਂਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਗਉੜੀ 

ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਕਾਂ 

ਸਿੱਖ ਅਖਵਾਉਣ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪਾਪਤ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, 

ਉਸ ਨੂੰ ਸਵੇਰੇ ਉਠ ਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਨੀ 

ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਭਾਵ ਵੇਲੇ ਉਠ ਕੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ 

ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ 

ਦਾ ਉਦਮ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ - ਗੁਰ ਸੰਤਗੁਰ ਕਾ ਜੇ 

ਸਿਸ ਅਖਾਏ,ਸ਼ ਭਲਕੇ ਉਨਿ ਹਰਨਾਮ /ਹਿਆਵੈ / ਉਦਮ 

ਕਾਠੇ ਭਲਕੇ ਪਰਭਾਤਾ /ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਠੇ ਆਉਤਸ਼ਨੈ ਨਾਵੈ / 

-(ਗੁ.ਗੰ.305)। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਦੇ ਨਿੱਤ-ਕਰਮ 

ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ -- 

ਆੰਮਤ ਵੋਲੇ ਓਨਿ ਕੰ ਜਾਇ ਅੰਦਰੇ ਟਰਆ0ਇ ਨੁਵੰਦੇ / 

ਸਹਿਜ ਸਮਾ ਅਗਧ /ਵਿ/ਚਿ ਇਕਾ ਆਨੇ ਹੋਇ ਗੁਰ ਜਾਪ 

ਲਪੰਦੇ /(6/3) 

ਧਿਆਨ-ਯੋਗ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਕੇਵਲ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਸੁੱਚੇ ਜਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਜਾਣ 

ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ। ਸੱਚੀ ਸੁਚਮਤਾ ਤਾਂ 

ਤਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੇ ਸੱਚੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਹਿਰਦੇ ਦੇ 

ਅੰਦਰ ਵਸਾਇਆ ਜਾਏ -- ਨੂਚੇ /ਇ/ਹ ਨ ਆਥੀਆਹਿ 
ਲਹ/ਨੈ /ਜੇ ਪਿੰਡਾ ਧੀਇ/ ਸਚੇ ਸੋਈ ਨਾਨਕਾ /ਜਿਨ ਅੱਨੇ . 

ਵਸਿਆ ਸੋਇ /(ਗੁ ਰੰ .472)। ਕਿਉਂਕਿ ਅੰਦਰ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 

ਵਿਚ ਤਦ ਹੀ ਸੁਧਾਰ ਹੋਵੇਗਾ ਜੇ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੇ ਮਹਾਰਸ 

ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਇਆ ਜਾਏ- ਜਲਿ ਆਲੇ ਕਾਇਆ ਆਜੀਆ 

ਭਾਈ ਭਾ #ਲਾ ਤਨ ਹਇ/ /ਗਿਆ7ੰਨੇ #ਹਾਗਸੇ ਨਾਈਆ 

ਭਾਈ ਮਨੁ ਤਨੁ ਨਿਰਮਲ 2ੀਇ/ (ਗੁ.ਗੰ.637)। ਅਸਲ 

ਵਿਚ ਉਹੀ ਨਹਾਇਆ ਹੋਇਆ ਪ੍ਵਾਨ ਚੜ੍ਹਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸੱਚੇ 

ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਨਾਲ ਸੈਯੁਕਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ - ਨਾਤਾ ਸੇ 



ਇਕ- ੧ 

ਪਰਵਾਣੁ ਸ਼ਝ ਕਮਾਈੀਆ /(ਗੁ .ਗੰ .565)। 

ਇਕ-੧: ਗਣਿਤ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਅੰਕ । ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ-ਵਾਚਕ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ 

ਹੈ - ਇਕ ਦੇਮਆ /ਇਕ ਮੰਨਿਆ /ਇਕੇਂ ਸ਼ੱਟਿਆ ਸ਼ੁਵਣ 

ਸ਼ਰਤਾਂ /(ਗੁ .ਗੰ.309)1 ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ ਹੀ ਅਨੰਤ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ- 

ਏਕਾਸ਼ ਕੇ ਗਨ ਗਾਉ ਅਨੰਤ /(ਗੁ ਗੰ .289)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ਰ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ 

“ਓਅੰਕਾਰ? (ਵੇਖੋ) ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ “੧” (ਇਕ) ਸੈਖਿਆ-ਅੰਕ 

ਜੋੜ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ 

“ਓਅੰਕਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਉਪਨਿਸ਼ਦ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ ਲਈ 

ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਭਾਂਤੀਆਂ ਪੈਦਾ ਹੋ 

ਸਕਦੀਆਂ ਸਨ। “ਓਐ? ਦੇ ਤਿੰਨ ਅੱਖਰਾਂ (ਉ,ਅ,ਮ) ਨੂੰ 

ਬ੍ਹਮ, ਵਿਸ਼ਣੂ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਦਾ ਵਾਚਕ ਮੰਨ ਲੈਣ 'ਤੇ ਇਹ 

ਤ੍ਰਿ-ਦੇਵ ਰੂਪ ਕਲਪ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 

ਭਾਂਤੀਆਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ “੧” ਸੈਖਿਆ ਅੰਕ 

ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਨੇਕ ਅਰਥ ਹੋਂ ਸਕਦੇ 

ਹਨ, ਪਰ ਸੈਖਿਆ-ਅੰਕ ਦਾ ਕੇਵਲ ਇਕੋ-ਇਕ ਅਰਥ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਏਕਾ ਏਕੰਕਾਰ /ਲਿ/ਖ ਵੇਖਾਨਿਆ / 

ਊੜਾ ਓਅੰਕਾਨ ਪਾਨ ਝਹਾ/ਲਿਆ/(3/15)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

“੧” ਦੇ ਜੁੜਨ ਨਾਲ “ਓਅੰਕਾਰ” ਦਾ ਨਿਰੋਲ ਬ੍ਹਮ-ਵਾਚਕ 

ਸਰੂਪ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 

“ਮੁਲ-ਮੰਤ੍” ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਵੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਭ ਥਾਂ ਇਕ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।“ਮਲਾਰ 

ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪ ਹੀ ਪੱਟੀ ਹੈ, ਆਪ ਹੀ ਕਲਮ ਹੈ ਅਤੇ 

ਉਸ ਉਪਰ ਲੇਖ ਵੀ ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਹੈ। ਜਦ ਉਹ ਇਕ ਹੀ 

ਹੈ, ਫਿਰ ਦੂਜਾ ਕਿਸ ਲਈ ਕਿਹਾ ਜਾਏ-- ਆਪੇ ਪਟਾੀ ਕਲਮ 

ਆਪਿ ਉਪਰ ਲੰਲ /ਡ' ਤੂੰ/ ਏਕੇ ਕੀਆ ਨਾਨਕ ਦੂਜਾ 

ਕਾਹੇ ਕਾ /(ਗੁ ਰੀ .1291)। ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਜਿਤਨੇ ਵੀ ਸ਼ਬਦ 
ਹਨ, ਉਹ ਸਾਰੇ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਹੀ ਧੁੰਨੀ ਹਨ। ਜਿਤਨਾ ਰੂਪ ਹੈ, 

ਉਹ ਸਭ ਉਸ ਦੀ ਹੀ ਕਾਇਆ ਹੈ। ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਰਸਨਾ 

ਇਕ-੧ 

(ਜੀਭ) ਹੈ ਅਤੇ ਬਸਨਾ (ਵਾਸਨਾ ਜਾਂ ਰਸ ਲੈਣ ਵਾਲਾ) ਹੈ। 

ਉਸ ਤੋ' ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਇਕ 

ਹੈ, ਕੇਵਲ ਇਕ ਹੈ - ਲੰਤਾ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਗੰਤ ਧ/ਨੇ ਤੇਤੀ 

ਜੰਤਾ ਰੂਪ ਕਾਇਆ ਤੋਗਾੀ/ ਤੂੰ ਆਪੇ ਰਸਨਾ ਆਪੇ ਬਸ਼ਨਾ 

ਅਵਰ ਨ ਦੂਜਾ ਕਹਉ ਆਈ / ਸ਼ਹਿ ਮੇਰਾ ਏਕੋ ਹੈ / ਏਕੇਂ 

ਹੈਂ ਭਾਈ ਏੰਕੋਂ ਹੈ /(ਗੁ ਗੰ .350)। ਆਸਾ ਰਾਗ ਦੀ 'ਪਟੀ? 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ -- ਏਕਾਂ ਲੇਵੈ ਏਕੇਂ 

ਦੇਵੈ ਆਵਰ ਨਾ ਦੂਜਾ ਮੈ ਸ਼ੱਣਿਆ/ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਇਕ ਕਹਿਣ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਵੈਦਿਕ 

ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਰਿਗਵੇਦ ਦੇ “ਨਾਸਦੀਯ 

ਸੂਕ੍ਤ” ਵਿਚ ਇਕ ਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

“ਛਾਂਦੋਗ੍ਯੋਪਨਿਸ਼ਦ' (6/24/1) ਅਤੇ 'ਬ੍ਹਮੋਪਨਿਸ਼ਦ' (16) 

ਅਨੁਸਾਰ ਵੀ ਬ੍ਰਹਮ ਇਕ ਹੈ। ਪਰ ਸਾਰੇ ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

“ਓਅੰਕਾਰ” ਲਈ ਇਕ (੧) ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਇਕੱਠਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੋਣਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਏਕੇਸ਼ੂਰਵਾਦੀ ਧਾਰਣਾ ਨੂੰ ਨਿਰਦੁਅੰਦ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਸੁਤੰਤਰ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਉਤੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲਿਆ ਸੀ, ਉਦੋਂ ਏਕੇਸ਼ੂਰਵਾਦੀ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨੀ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ। ਉਸ 

ਸਮੇਂ ਬਹੁ-ਦੇਵਵਾਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਅਤਿ ਅਧਿਕ ਵਿਕਾਸ 

ਕਾਰਣ ਭਾਰਤੀ ਏਕੇਸ਼ੂਰਵਾਦ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਦਬ ਜਿਹਾ ਗਿਆ 

ਸੀ। ਬਾਹਰੋਂ ਆਇਆ ਇਸਲਾਮਿਕ ਏਕੇਸ਼੍ਰਵਾਦ ਵੀ 

ਕਾਫ਼ਿਰਾਂ ਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਅੱਲ੍ਹਾ ਤੋਂ ਵਖ ਮੰਨ ਕੇ ਪ੍ਕਾਰਾਂਤਰ 

ਨਾਲ ਇਕ ਨਵੇਂ ਕਿਸਮ ਦੇ ਬਹੁਦੇਵਵਾਦ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰ 

ਰਿਹਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਲਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਉਸ ਨਾਲ ਵੀ ਕੋਈ 

ਸਰੋਕਾਰ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਅੱਲ੍ਹਾ ਬਾਰੇ ਸੈਕਲਪ ਇਕ ਵੱਡੇ 

ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹ ਵਰਗਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਉਪਰ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਸੱਤਾ 
ਨਹੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅਨੰਤ ਅਤੇ ਅਸੀਮ ਹੈ, ਜੋ 

ਬੁੱਧੀਮਾਨ ਅਤੇ ਨਿਆਇਕਰਤਾ ਹੈ, ਹਰ ਇਕ ਜੀਵ ਦਾ 

ਲੇਖਾ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਜੋ ਆਪਣੇ ਭਗਤਾਂ ਪਤਿ ਉਦਾਰ, ਪਰ ਨ 

ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਪਾਪੀਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਕਠੋਰ ਹੈ। ਪਰੋਤੂ ਉਹ ਪੇਮ ਦਾ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੋਣ ਦੀ ਥਾਂ ਭੈ ਦਾ ਭਗਵਾਨ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਸੋਚ 

ਪਿਛੇ ਸਾਮੀ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ 



ਇਕਤੁਕਾ 

ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਅਦੈਰੈਤਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ-ਭਗਤੀ (ਭਾਉ-ਭਗਤੀ) ਵਿਚ ਅਡਿਗ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸਲਾਮਿਕ ਏਕੇਸ਼ੂਰਵਾਦ 

ਈਸ਼ਵਰ ਕਾਰਣਵਾਦੀ ਹੈ ਜਦ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸਰਵ- 

ਵਿਆਪਕ, ਅੰਤਰਯਾਮੀ, ਬਾਹਿਰਵਰਤੀ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਾਰੇ ਧਰਮਾਂ ਦੀਆਂ 

ਇਸ਼ਟ-ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸਮਨਵੈ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸਲਾਮ 

ਵਿਚ ਅੱਲ੍ਹਾ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 

ਨਹੀਂ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਏਕੇਸ਼ੂਰਵਾਦ ਅਤੇ 

ਸਮਨਵੈਵਾਦ ਦੀ ਢ੍੍‌ੜ੍ਹ੍‌ਤਾ ਪੂਰਵਕ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਵਾਚਕ ਹੈ ਅਤੇ 'ਤੁਕਾ” (ਤੁਕ) ਕਾਵਿ-ਪੰਕਤੀ ਦਾ ਲਖਾਇਕ 

_ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ '“ਇਕਤੁਕਾ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ “ਇਕ ਤੁਕ ਵਾਲਾ”। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਏ ਚਉਪਦਿਆਂ, 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਆਦਿ ਦਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਪਦਿਆਂ 

ਦੀ ਗਿਣਤੀ 'ਤੇ ਨਾਮਕਰਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਅਗੋਂ ਕਈ ਤੁਕਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਸੈਖਿਆ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕੜੁਕਾ, ਦੁਤੁਕਾ 

ਆਦਿ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ ਵੇਖੋ- (1) ਰਾਗੁ 
ਬਸੰਤ ਮਹਲਾ ੬ ਘਰ ੧ /ਇਕਤਕੰ /(ਗੁ .ੰ.1177); (2) 

ਝਸੰਤ ਮਹਲਾ ੫ ਘਰੁ ੧ /ਇਕਤਕੰ /(ਗੁਰੀ. 1184)। 

ਇਕੁਲਾਹਾ (ਕਸਬਾ): ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਖੰਨਾ ਨਗਰ 

ਦੇ ਲਗਭਗ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ 

ਕਸਬਾ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1632 ਈ. (20 ਵਿਸਾਖ) ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੀ ਚਰਣ-ਛੋਂਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਧਮੋਟ ਤੋਂ ਸੋਂਟੀ ਵਲ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ 

ਬਣਨ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਕਸਬੇ ਦਾ ਇਕ ਨਿਵਾਸੀ 

ਭਾਈ ਰਲਾ ਸਿੰਘ ਆਪਣੀ ਨੰਕਰੀ ਕਰਕੇ ਅਫ਼ਰੀਕਾ ਵਿਚ 

ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ 

ਸਥਾਨ ਦਾ ਧਿਆਨ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ 

ਇਤਿਹਾਸ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਲਈ ਸੈਨ 1908 ਈ. ਦੇ ਨੌੜੇ- 

ਤੇੜੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਕਈਆਂ ਔਕੜਾਂ ਕਰਕੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਭਾਈ ਰਲਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਮੁਕੈਮਲ ਨ 

ਹੋ ਸਕੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਾਈ ਗੁਲਾਬ ਕੌਰ ਦੀ ਅਗਵਾਈ 

ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਜੋ ਹੁਣ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰੂਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੀ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਬੈਠ 

ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ 

ਸਾਲਾਨਾ ਜੋੜ-ਮੇਲ 20 ਵਿਸਾਖ ਨੂੰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਿਨ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਇਤਿਹਾਸ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ (ਰਚਨਾ): ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਸੈਬੈਧੀ ਲਿਖੀ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਲੇਖਕ ਸਾਧੂ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ 

ਨਿਰਮਲਾ ਹੈ।ਉਸ ਦਾ ਜਨਮ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਵਾਰਧ 

ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ 

ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਪੰਡਿਤ ਰੀਡਾ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ 
ਉਹ ਪੰਡਿਤ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦਾ ਗੀਭੀਰਤਾ ਪੂਰਵਕ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ 
ਲਗ ਗਿਆ। ਉਹ ਕਈ ਸਾਲ ਬਨਾਰਸ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਉਥੇ 

ਆਪਣੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਦਾ 

ਨਿਠ ਕੇ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਪੁਰਾਣ 

ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਵੀ ਉਹ ਸੁਲਝਿਆ ਹੋਇਆ ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ। 

ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਉਸ ਨੇ ਪੰਜ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਕੀਤੀ- ਨਿਆਯ ਮੁਕਤਾਵਲੀ, ਉਦਯੋਗ ਕਥਾ ਪ੍ਾਥੋਧ, 

ਵੇਦਾਂਤ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ, ਵੈਰਾਗ ਸ਼ਤਕ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਗੁਰੂ 
ਖ਼ਾਲਸਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

“ਇਤਿਹਾਸ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਲੇਖਕ ਦੀ ਅੰਤਿਮ 

ਰਚਨਾ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ ਲੇਖਕ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ (ਸੈਨ 1899 

ਈ.) ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1902 

ਈ. (ਸੈਨ 1959 ਵਿਚ) ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 'ਵੇ'ਕਟੇਸ਼ੂਰ 
ਪ੍ਰੈਸ” ਮੁੰਬਈ ਤੋਂ ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਛਪੀ ਸੀ। ਕੁਲ 

584 ਪੰਨਿਆਂ ਦੇ ਇਸ ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ 72 ਅਧਿਆਵਾਂ 

ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚ 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ, ਆਰਯ ਜਾਤਿ ਦਾ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਆ 



ਇੰਦੀਆਂ 

ਕੇ ਵਸਣਾ, ਵਰਣ-ਵਿਧਾਨ ਅਤੇ ਸਮਕਾਲੀ ਸਥਿਤੀ ਆਦਿ 

ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਛੇਵੇਂ ਤੋਂ ਦਸਵੇਂ 

ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਆਕਮਣ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ 

ਦੇਸ਼-ਵਾਸੀਆਂ ਲਈ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸੈਕਟ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। 27 ਅਧਿਆਵਾਂ (11 ਤੋਂ 37) ਵਿਚ ਦਸ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦੇ ਬਿਰੱਤਾਂਤਾਂ ਦਾ ਅਧਿਕ ਵਿਸਤਾਰ 

ਨਾਲ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਅਗਲੇ 16 ਅਧਿਆਵਾਂ 

ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਪਰਾਕ੍ਰਮਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਉਪਰੈਤ, ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਅਫ਼ਰਾ-ਤਫ਼ਰੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ, ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ 

ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ 

ਰਾਜ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੇ ਹਾਲਾਤ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਇਤਿਹਾਸ-ਰੀ੍‌ਥ ਦਾ ਮੂਲ ਸਰੋਤ ਗਿਆਨੀ 

ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਵਿਰਚਿਤ 'ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਹੈ। ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 

“ਤੇ ਅਣ-ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸਾਮਗੀ ਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ 

ਇਸ ਦੀ ਤੱਥਕ ਪ੍ਮਾਣਿਕਤਾ ਭਾਵੇ' ਸੈਦਿਗਧ ਹੋ ਗਈ ਹੈ, 

ਪਰ ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ, ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੀ ਰਹਿਤ ਮਰਯਾਦਾ 

ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਲਈ ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਬਹੁਤ 

ਉਪਯੋਗੀ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਦੇ ਆਪਣੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ - /ਲੈੱਖ 

ਜਾਤ ਦੇ ਪੁਜ੍ਯ ਗ੍ਰਓ' ਕਾ ਲਹ /ਇ/ਤਹਾਸ਼ ਹੈ //ਇ/ਤਿਹਾਸ 

__ ਮੈਂ ਲੋ ਸਾਤ ਹੌਤਾੰ ਹੈੱਸ਼ਲ ਹਾਂ /ਇਸ਼ ਮੱ ਹੈ //ਇਸ਼ ਮੱ ਧਰਮੰਪਦੇਸ਼ 

ਹੈ, ਸਰਤਾ ਹੈ, ਪਰਾਕ਼ਾਮ' ਹੈ, ਸੂਦੇਸ਼ ਪ੍ਰਤਿ ਹੈ, ਆਤਮ 

/ਵਿਸ਼ਰਜਨ ਹੈ ਅੰਰ ੫ਠੋਪਰਕਾਰ ਹੈ / ਲੇਖਕ ਨੇ ਬੜੀ ਸਰਲ 

ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ 

ਯੋਗਤਾ ਨਾਲ ਸਮੋਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਹੂੰ ॥ 

ਇੰਦੀਆਂ: ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਅਤੇ ਬਾਹਰ ਸਥਿਤ ਉਹ ਸੂਖਮ 

ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਅੰਦਰਲੇ 

ਸੁਖ-ਦੁਖ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਬਾਰੇ 

ਵਿਦਵਾਨ ਇਕ ਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਨਿਆਇ-ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਵਰਗ ਵਿਚ ਨਕ, 

ਜੀਭ, ਅੱਖਾਂ, ਕੈਨ ਅਤੇ ਚਮੜੀ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਇਬਰਾਹੀਮ, ਸ਼ੇਖ 

ਦੂਜੇ ਵਰਗ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਮਨ ਨੂੰ ਰਖਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਵਰਗ 

ਦੁਆਰਾ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਗੈਧ, ਰਸ, ਰੂਪ, ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਛੋਹ ਦਾ 

ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਵਰਗ ਦੇ ਮਨ ਦੁਆਰਾ ਸੁਖ-ਦੁਖ 

ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਸਾਂਖ੍ਯ-ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇੰਦੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 

ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਗਿਆਨ ਇਦੀਆਂ ਹਨ, 

ਜਿਵੇਂ ਨਕ, ਜੀਭ, ਅੱਖਾਂ, ਕੈਨ ਅਤੇ ਚਮੜੀ। ਪੰਜ ਕਰਮ- 

ਇੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਮੁਖ, ਹੱਥ, ਪੈਰ, ਮਲ-ਦਵਾਰ ਅਤੇ 

ਜਨੇਨ-ਦਵਾਰ। ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਇੰਦੀ ਮਨ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸੈਕਲਪ- 
ਵਿਕਲਪਾਤਮਕ ਇੰਦੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕੁਝ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ “ਅੰਤਹਕਰਣ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ। 

ਬੌਧ-ਮਤ ਨੇ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਦਿਖਣ ਵਾਲੇ ਗੋਲਕਾਂ 

(ਛਿਦਾਂ) ਨੂੰ ਇੰਦੀਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਹੋਰਨਾਂ ਮਤਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 

ਇੰਦੀਆਂ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਅਧਿਕ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਾਂਖ੍ਯਵਾਦੀਆਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਦੀਆਂ ਤੋਂ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋਣੋਂ 

ਵਰਜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਸੁਆਦ ਲਭਤ /ਏਂਦ੍ਾਂ ਗਭ ਘੇਰਿਆ 

ਮੰਦਾ ਰਸ਼ ਲੰਤ /ਬਕਾ/ਰਓ ਠ/ ਕਰਮ ਭਾਗ ਸੰਤਨ ਸੰਗਾਨੇ 

ਕਾਸ਼ਟ ਲੌਹ ਓਧਨਰੇਓ ਨ/(ਗੁ.ਰੋ.335)। ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 

ਹੈ।ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅੰਤਰ ਆਤਮੇ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ-ਜੋਤਿ 

ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਤਦ ਹੀ ਸੈਭਵ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜੇ ਦਸਾਂ ਇੰਦੀਆਂ ਨੂੰ 
ਵਸ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਜਾਏ- ਦਸ਼ ਇੰਦ ਕਾਠ ਰਾਲੈ ਵਾਨਿ/ਤਾ 

ਕੰ ਆਤਮੈ ਹੋਇ ਪਰਗਾਸ਼ / (ਗੁ.ਗੰ. 236)। ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ ਇਦੀ- ਜਿਤ ਅਤੇ ਪੰਜ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ 

ਮੁਕਤ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਕਰੋੜਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ “ਅਪਰਸ” ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ- /ਇੰਦ੍ਨੈਜਿਤ ਪੰਚ ਦੌਖ ਤੇ ਰਹਤ / ਨਾਨਕ ਕੌਟ 

ਮਧੇ ਕੌ ਐਸ਼ਾ ਅਪਰਸ਼/(ਗੁ ਰੀ .274)। 

ਇਬਰਾਹੀਮ, ਸ਼ੇਖ (ਮ.1553 ਈ.): ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ 

ਸ਼ਕਰਰੀਜ ਦੀ ਵੈਸ਼ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ 12ਵਾਂ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਜੋ 

ਪਾਕਪਟਨ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਪਵਿੱਤਰ ਜੀਵਨ ਅਤੇ 

ਸਵੱਛ ਵਿਚਾਰਾਂ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ 'ਫ਼ਰੀਦ ਸਾਨੀ” 

(ਫ਼ਰੀਦ ਦੂਜਾ) ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਫੇਰੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨਾਲ ਮੁਲਾਕਾਤ 



ਈਸਟ ਇੰਡੀਆ ਕੰਪਨੀ 

ਹੋਈ ਸੀ। 

ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ (ਸਾਖੀ 32) ਵਿਚ “ਆਸਾ 

ਕੀ ਵਾਰ” ਸੈਬੈਧੀ ਲਿਖੀ ਉਥਾਨਿਕਾ ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ ਕਿ 

ਸ਼ੇਖ ਇਬਰਾਹੀਮ (ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਰਹਮ) ਦਾ ਇਕ ਮੁਰੀਦ ਸ਼ੇਖ ਕਮਾਲ 

ਆਪਣੇ ਮੁਰਸ਼ਿਦ ਦੀ ਰਸੋਈ ਲਈ ਜੈਗਲ ਤੋ ਲਕੜੀਆਂ 

ਚੁਣਦਾ ਹੋਇਆ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਜਾ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਿਥੇ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਮਰਦਾਨੇ ਵਲੋਂ ਛੇੜੀ ਰਬਾਬ ਦੀ ਤਾਨ ਨਾਲ 

ਹੇਠ ਲਿਖਿਆ ਸ਼ਲੋਕ ਉਚਾਰ ਰਹੇ ਸਨ : 

ਆਪ ਪਟਾੀ ਕਲਮ ਆ੪ ਉਪ/ਰ ਲੰਸੁ' /ਡਾ ਤੂੰ / 

ਏਕੋ ਕਹੀਆਂ ਨਾਨਕ ਦੂਜਾ ਕਾਹੇ ਨੂੰ / 

ਇਸ ਸ਼ਲੋਕ ਦੀ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਨੂੰ ਸਮਝ ਕੇ ਸ਼ੇਖ 

ਕਮਾਲ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਦੋਬਾਰਾ 

ਸ਼ਲੋਕ ਸੁਣਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ। ਤਦ ਉਪਰੈਤ ਉਸ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਡੇਰੇ (ਖਾਨਕਾਹ) ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਸ਼ੇਖ ਇਬਰਾਹੀਮ 

ਨੂੰ ਉਹ ਸ਼ਲੋਕ ਜਾ ਸੁਣਾਇਆ। ਉਤਸੁਕਤਾ-ਵਸ ਸ਼ੇਖ 

ਇਬਰਾਹੀਮ ਸ਼ਲੋਕ ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ 

ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ 

ਹੋਇਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਸ਼ੇਖ ਇਬਰਾਹੀਮ ਤੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1553 ਦਈ. ਵਿਚ 

ਪਾਕਪਟਨ ਅੰਦਰ ਹੋਇਆ। 

ਈਸਟ ਇਡੀਆ ਕੰਪਨੀ: 20 ਮਈ ਸੈਠ 1498 ਈ. 

ਵਿਚ ਵਾਸਕੋਂ-ਦੇ-ਗਾਮਾ (੪੩5੦੦ 0੬ 08013) ਨੇ “ਕੋਪ 

ਆਫ਼ ਗੁਡ ਹੋਪ” ਰਾਹੀਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ ਦਾ ਮਾਰਗ 

ਲਭ ਲਿਆ। ਸਭ ਤੋਂ` ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ ਦਾ ਜਹਾਜ਼ (581 

(80711) ਮਾਲਾਬਾਰ ਦੀ ਕਾਲੀਕਟ ਬੰਦਰਗਾਹ ਉਤੇ 

ਪਹੁੰਚਿਆ। ਸੈਨ 1510 ਈ. ਤਕ ਪੁਰਤਗਾਲੀਆਂ ਨੇ ਗੋਆ 

ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਨਾਲ ਵਪਾਰਕ 

ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਸਪੇਨ, ਹਾਲੈਂਡ, 

ਈਸਟ ਇੰਡੀਆ ਕੰਪਨੀ 

ਇੰਗਲੈਂਡ ਦੀ ਕੰਪਨੀ ਦਾ ਨਾਂ ਸੀ ਈਸਟ ਇੰਡੀਆ ਕੰਪਨੀ”। 

ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਮਹਾਰਾਣੀ ਐਲਿਜ਼ਬੇਥ ਦੇ ਆਗਿਆ- 

ਪੱਤਰ ਨਾਲ 31 ਦਸੈਬਰ, 1600 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। 

ਸੈਨ 1610 ਈ. ਵਿਚ ਕਪਤਾਨ ਹਿੱਪਨ ਨੇ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਪਹਿਲਾ ਠਿਕਾਣਾ ਬਣਾਇਆ। 

ਸੈਨ 1613 ਈ. ਵਿਚ ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਆਗਿਆ 

ਨਾਲ ਇਸ ਕੰਪਨੀ ਨੇ ਇਕ ਕਾਰਖ਼ਾਨਾ ਖੋਲਿਆ। ਫਿਰ 

ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਤੋਂ ਸੈਨ 1634 ਈ. ਵਿਚ ਆਗਿਆ 

ਲੈ ਕੇ ਬਗਾਲ ਵਿਚ ਦੋ ਕਾਰਖ਼ਾਨੇ ਲਗਾਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੌਲੀ 

ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸਮੁੰਦਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਵਸਦੇ 

ਕੇਂਦਰ ਅਤੇ ਕਾਰਖ਼ਾਨੇ ਚਾਲੂ ਕੀਤੇ । ਸਮੁੰਦਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 

ਹੀ ਟਿਕਣ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਮਨੋਰਥ ਸੀ ਕਿ ਸੈਕਟ ਕਾਲ ਵੇਲੇ 

ਸਮੁੰਦਰੀ ਬੇੜਿਆਂ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੋਇਆ 

ਜਾ ਸਕੇ। 

ਸਮਾਂ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਇਸ ਕੈਪਨੀ ਵਿਚ ਮੁਲਕ- 

ਗੀਰੀ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ। ਫ਼ੌਜੀ ਤਾਕਤ ਵੀ 

ਵਧਾਈ ਜਾਣ ਲਗੀ। ਸੈਨ 1757 ਈ. ਤਕ ਕਲਾਇਵ ਨੇ 

ਬੈਗਾਲ ਵਿਚ ਸਿਰਾਜੁੱਦੌਲਾ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪੈਰ ਪੱਕੇ 

ਕਰ ਲਏ। ਕੰਪਨੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਰਖਣ ਲਈ ਇੰਗਲੈਂਡ 

ਦੀ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸੈਨ 1784 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਬੋਰਡ 

ਬਣਾਇਆ ਜਿਸ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਕੈਪਨੀ ਦੀ ਰਾਜਸੀ ਗਤਿਵਿਧੀ , 

ਉਤੇ ਅੱਖ ਰਖਣਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਕਾਰਣ 

ਕੈਪਨੀ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕੀ ਢਾਂਚਾ ਹਿਲ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1858 

ਦਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਐਕਟ ਦੁਆਰਾ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦਾ ਰਾਜ 

ਮਹਾਰਾਣੀ ਵਿਕਟੋਰੀਆ ਅਧੀਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1877 ਈ. ਵਿਚ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇੰਗਲੈਂਡ ਦੇ 

ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਦੀ ਥਾਂ ਵਾਇਸਰਾਇ 

ਨੇ ਲੈ ਲਈ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵੇਲੇ ਅਜੇ 

ਇੰਗਲੈਂਡ ਅਤੇ ਫਰਾਂਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਪਾਰ ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਅਤੇ 

ਪੂਰਵੀ ਦੀਪਾਂ ਵਲ ਵਧਾਉਣ ਦੇ ਉੱਦਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। 

ਇਹ ਕੈਮ ਵਪਾਰਕ ਕੈਪਨੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਹ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦਾ ਰਾਜ ਕੈਪਨੀ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਪਾਸ ਸੀ। 

ਇਸ ਲਈ ਲੜਾਈ ਦੇ ਆਰੈਭ ਬਾਰੇ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਕੈਪਨੀ 

ਦੇ ਸਾਹਿਬਾਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ - ਲੰਡਨ ਕੰਪਨੀ ਸਾਹਸ 

/ਕਾਤਾੜ /ਡਠ?, /ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਾਟਾਂ /ਵਚੇ' ਕੰ ਲੜੰਗਾ ਜ/ 

ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ ਯੁੱਧ ਈਸਟ ਇੰਡੀਆ ਕੰਪਨੀ ਦੇ 



ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਰਾੜੇ ਵਾਲੇ 

ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚਾਲੇ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਰਾੜੇ ਵਾਲੇ (1905-1975 ਈ.): 

ਆਪ ਸਿੱਖ ਸੈਤ ਸਮਾਜ ਦੀ ਇਕ ਉਚ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ 

ਸੁਆਮੀ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਆਲੋਵਾਲ ਵਿਚ 5 ਅਗਸਤ, 1905 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਰਾਮ 

ਸਿੰਘ ਨੰਬਰਦਾਰ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਰਤਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। 

ਆਪ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਨਾਂ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ 

ਮੁੱਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਪਿੰਡ ਚੁਲੈਲੇ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਰਹਿ ਰਹੀ ਆਪਣੀ ਭੂਆ ਕੋਲ 

ਠਹਿਰ ਕੇ ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਹਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਦੀ ਰੁਚੀ 

ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸੀ। ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ 

ਆਪ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਰੇਰੂ ਵਾਲੇ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਬਾਬਾ ਕਿਸ਼ਨ 

ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਇਕ ਵਾਰ ਬਾਬਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਲ 
ਸੈਤ ਬਾਬਾ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਸੈਤ ਜੀ ਦੇ ਹੋ ਕੇ ਰਹਿ ਗਏ। ਸੈਤ ਜੀ ਤੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ 

ਕਰਕੇ ਆਪ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਤੋ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਬਣ ਗਏ। ਸੈਨ 

1924 ਈ. ਤੋਂ ਆਪ ਰੇਰੂ ਸਾਹਿਬ ਹੀ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਏ। 

21 ਜਨਵਰੀ 1927 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣੇ ਤੋ ਬਾਦ ਆਪ ਦਾ ਮਨ ਉਦਾਸ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੁ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਉਤੇ ਨਿਕਲ ਪਏ। 

ਯਾੜ੍ਾ ਤੋਂ ਪਰਤ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਰਾੜਾ ਪਿੰਡ ਦੀ ਢਕੀ ਵਿਚ 

ਡੇਰਾ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਲੱਖਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤ ਅਨੁਸਾਰੀ 

ਜੀਵਨ ਜੀਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅਣਗਿਣਤ 

ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਇਆ। ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਗ਼ਰੀਬ ਲੋਕਾਂ 

-ਨੂੰ ਵਿਦਿਅਕ ਸਹੂਲਤਾਂ ਅਤੇ ਸਿਹਤ ਸੇਵਾਵਾਂ ਉਪਲਬਧ 

ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਹੁਣ ਰਾੜਾ ਸਾਹਿਬ (ਕਰਮਸਰ) 

ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਵਿਸ਼ਾਲ ਡੇਰਾ ਆਪ ਦੀ ਲੋਕ-ਸੇਵਾ ਅਤੇ 

ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਰੁਚੀ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਪ 

ਦਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਸਕੂਲ ਅਤੇ ਕਾਲਜ ਹੁਣ ਸਰਕਾਰ 

ਦੇ ਪ੍ਰਬੋਧ ਅਧੀਨ ਚਲ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਅਕਸਰ ਆਪ 

ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਜਾਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਅਜਿਹੀ ਹੀ ਇਕ 

ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ, ਗਦਰੀ ਬਾਬਾ 

ਵਿਦੇਸ਼ ਫੇਰੀ ਦੌਰਾਨ ਇੰਗਲੈਂਡ ਦੇ ਸ਼ਹਿਰ ਵੁਲਵਰਹੈਂਪਟਨ 

ਵਿਚ ਸ. ਸੌਦਾਗਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 26 ਅਗਸਤ 1975 
ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਸੈਸਾਰ ਨਾਲੋਂ ਨਾਤਾ ਤੋੜ ਲਿਆ। ਆਪ 

ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਪੰਜਾਬ ਲਿਆ ਕੇ 1 ਸਤੰਬਰ 1975 ਈ. 

ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਵਿਭੌਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ 

ਵਿਚ ਜਲ-ਪ੍ਰਵਾਹਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ' ਪੂਰੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੂਰ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪ ਨੇ 50 ਵਰ੍ਹੇ ਪੂਰਣ ਸਮ-ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ 

ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਤੋ ਬਾਦ ਬਾਬਾ 

ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੌਮ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ ਉਸੇ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਜਾਰੀ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਕਿਸ਼ਨ ਦੇ ਇਕ ਸੇਵਕ ਬਾਬਾ ਮਹਿੰਦਰ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਜਰਗ ਵਿਚ ਇਕ 

ਪ੍ਚਾਰ-ਕੇਂਦਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ, ਗਦਰੀ ਬਾਬਾ (1882-1916 ਈ.): 

ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਇਕ ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਜਿਸ ਦਾ 

ਜਨਮ ਪਿੰਡ ਢੁਡੀਕੇ , ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਵਿਚ ਸ. ਸਜਨ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1882 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1907 

ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕੈਨੇਡਾ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਚਾਰ ਸਾਲ ਉਥੇ 

ਰਹਿ ਕੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਪਿੰਡ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ 

ਮਨ ਨ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਅਮਰੀਕਾ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਜਾ 

ਕੇ ਇਹ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੇ ਛਿੜਨ ਨਾਲ ਗ਼ਦਰ 

ਪਾਰਟੀ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਅੰਗੜਾਈ ਲਈ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਨੂੰ ਦੇਸ਼ ਪਰਤਣ ਲਈ ਹਦਾਇਤਾਂ 

ਦਿੱਤੀਆਂ। ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਮੰਨਦਿਆਂ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ 

ਦਸੈਬਰ 1914 ਵਿਚ ਕਲਕੱਤੇ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਪਿੰਡ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਅਨੁਸਾਰ 

ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ 

ਕਾਰਗੁਜ਼ਾਰੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 14 ਸਤੌਬਰ 1915 

ਈ. ਨੂੰ ਮਹਿਮਾ-ਸਰਜਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਉਤੇ ਅਨੇਕ ਦੋਸ਼ ਲਗਾ ਕੇ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਹੋਈ ਅਤੇ 

ਜਾਇਦਾਦ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈ ਗਈ। 4 ਜੂਨ 1916 ਈ. 
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ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਂਟੂਲ ਜੇਲ੍ਹ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਜੱਥੇਦਾਰ (1870-1921 ਈ.): 

ਇਕ ਜੱਥੇਦਾਰ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਦਫ਼ੇਦਾਰ ਹਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਘਰ ਮਾਈ ਪੇਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1870 ਈ. ਵਿਚ 

ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਕ ਪਿੰਡ ਧਾਰੋਵਾਲੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿਖਿਆ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ।ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ 

ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨਹਿਰੀ ਚਕ ਨੰ . 33 ਧਾਰੋਵਾਲੀ ਵਿਚ 

ਜਾ ਵਸਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਭਾਈ ਮੂਲ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਪਾਨ 

ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਉਪਰ ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਪ੍ਭਾਵ ਆਪਣੇ ਦਾਦੇ 

ਸ. ਨੌਰੰਗ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸੀ, ਜੋ ਘਰ-ਬਾਰ ਛਡ ਕੇ ਸਾਧੂਆਂ 

ਦੀ ਮੰਡਲੀ ਵਿਚ ਰਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਹਰਿਦੁਆਰ ਚਲਾ 

ਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਆਪਣੇ ਦਾਦੇ ਦੀ ਭਾਲ ਵਿਚ ਕੁੰਭ 

ਦੇ ਮੇਲੇ 'ਤੇ ਭਾਈ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਇਲਾਹਾਬਾਦ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਤਿੰਨ ਵਰ੍ਹੇ ਸਾਧਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਇਧਰ-ਉਧਰ ਘੁੰਮਦਾ 

ਘੁੰਮਾਉਂਦਾ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਜਾ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਥੇ ਫ਼ੌਜੀ ਨੌਕਰੀ 

ਵਿਚ ਤਾਇਨਾਤ ਇਸ ਦੇ ਚਾਚੇ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਪਛਾਣ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸਾਧੂ ਤੋਂ ਫਿਰ ਸਿੰਘ ਸਜਾਇਆ। ਹਜ਼ੂਰ 

ਚਾਚੇ ਨਾਲ ਪਿੰਡ ਪਰਤਿਆ। ਭਾਵੇ“ ਇਹ ਆਪਣੇ 

ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਕੰਮ-ਕਾਰ ਅਤੇ ਖੇਤੀ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰੁਝ 

ਗਿਆ ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਅੰਦਰ ਧਾਰਮਿਕ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ 

ਜਵਾਰਭਾਟਾ ਸਦਾ ਗਤਿਮਾਨ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਆਖ਼ਿਰ ਇਹ 

ਭਾਈ ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਲਈ ਵਲੰਟੀਅਰ 

ਭਰਤੀ ਕਰਨ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨੇੜੇ 

ਲਗਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚੋਂ 30 ਵਲੰਟੀਅਰ ਇਕੱਠੇ ਕੀਤੇ ਅਤੇ 

ਆਪਣਾ ਇਕ ਵਖਰਾ ਜੱਥਾ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਜੱਥੇ 

ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਭਾਈ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਚੁਣ 

ਲਿਆ। ਇਸ ਜੱਥੇ ਨੇ ਵੀ 19 ਫਰਵਰੀ ਨੂੰ ਭਾਈ ਲੱਛਮਣ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਮਿਲਣਾ ਸੀ, ਪਰ ਰਸਤਿਓ' ਭਟਕ 

ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਪਛੜ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਜੱਥਾ ਅਜੇ ਲਗਭਗ 

ਇਕ ਕਿ ਮੀ. ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਤੋਂ ਦੂਰ ਸੀ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇਂ 

ਗੋਲੀਆਂ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਸੁਣੀ ਅਤੇ ਉਧਰ ਨੂੰ ਧਾ ਚਲੇ। 

ਕੁਝ ਪਿਛੇ ਰਹਿ ਗਿਆ ਸੀ। ਕੁਝ ਦੇਰ ਬਾਦ ਅਗੇ ਨੂੰ ਵਧੇ 

ਵਲੰਟੀਅਰ ਪਿਛੇ ਨੂੰ ਭਜਦੇ ਮਿਲੋਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਥੋਂ ਦੀ 

ਭਿਆਨਕ ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ ਜੱਥੇਦਾਰ ਨੂੰ ਸੂਚਿਤ ਕੀਤਾ ਪਰ ਭਾਈ 

ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਅਗੇ ਨੂੰ ਵਧਦਾ ਗਿਆ। ਮਹੋਤ ਲਛਮਣ ਦਾਸ 

ਦੇ ਬੰਦਿਆਂ ਨੇ ਉਸ ਉਪਰ ਗੋਲੀ ਦਾਗ਼ੀ ਅਤੇ ਉਹ ਉਥੇ ਹੀ 

ਡਿਗ ਪਿਆ। ਉਸ ਦੀ ਦੇਹ ਦੇ ਟੋਟੇ ਕਰਕੇ ਭੱਠੀ ਵਿਚ ਸੁਟ 

ਦਿੱਤੇ ਗਏ। 

ਭਾਈ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵਿਆਹ 26 ਫਰਵਰੀ 

1886 ਈ. ਨੂੰ ਬੀਬੀ ਬਸੈਤ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ 

ਦੇ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਵਲ ਅਧਿਕ ਝੁਕਾ ਅਤੇ ਸਾਧ ਬਣਨ ਕਰਕੇ 

ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਜੀਵਨ ਅਵਿਵਸਥਿਤ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੀ 

ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ 

ਬੀਬੀ ਬਸੈਤ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁਝ ਆਰਿਥਕ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਮਝੈਲ (1901-1977 ਈ.). ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸਰਾਏ ਅਮਾਨਤਖ਼ਾਨ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ 

ਆਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਬਸੈਤ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਜਨਵਰੀ 

1901 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਬਚਪਨ 

ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਸਰਪ੍ਸਤੀ ਤੋਂ ਮਹਿਰੂਮ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਨੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਵੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਕੇ 
ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਾਲਿਆ ਅਤੇ ਔਖੇ ਸੌਖੇ ਹੋ ਕੇ ਪੜ੍ਹਾਇਆ। 

ਮਾਲਵਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, ਲੁਧਿਆਣਾ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ ਦੌਰਾਨ 

ਹੋਰਨਾਂ ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੇੜਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

“ਮਝੈਲ” ਪਿਛੇਤਰ ਵਜੋਂ ਲਗਾ ਲਿਆ, ਜੋ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਿਆ। 

ਮਾਸਟਰ ਬਣਨ ਲਈ ਕਿਹਾ ਗਿਆ, ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 

ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣਾ ਇਸ ਨੇ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ। 

ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼' ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਅਤੇ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਜੈਤੋ ਦੇ 

ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਕਰਕੇ ਦੋ ਸਾਲ ਦੀ ਕੈਦ ਕਟਣੀ 

ਪਈ। ਜਦੋ 1927 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨਰੀ 
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ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ- 

ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਈ ਦੋ ਸਾਲਾ ਕੋਰਸ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ 

ਲਿਆ, ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਲ ਝੁਕ ਗਿਆ। ਸੈਨ 

1930 ਈ. ਵਿਚ ਕਿਸਾਨ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ 

ਅਤੇ ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਪਾਈ। ਸੈਨ 1936 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਹੀਦ ਗੈਜ, ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਮੋਰਚੇ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨਾਲ ਹੋਏ ਝਟਕੇ ਦੇ 

ਵਿਵਾਦ ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਸਾਹਸ ਭਰਿਆ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 

ਨੈਸ਼ਨਲ ਕਾਲਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਬੈਧਕੀ 

ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ 

ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ 

ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਿਹਾ। ਜੱਥੇਦਾਰ ਉਧਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆਉਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਝੁਕਾ ਕਾਂਗਰਸ ਵਲ ਵੀ 

ਰਿਹਾ ਅਤੇ “ਭਾਰਤ ਛੋਂੜੋ ਅੰਦੋਲਨ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਸੈਨ 1942 ਈ. ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ ਵੀ ਗਿਆ। ਸੈਨ 

1946 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਲਈ 

ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਡਾ. ਗੋਪੀ 

ਚੈਦ ਭਾਰਗਵ ਦੇ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫਿਰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ 

ਲਈ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆਂ ਅਤੇ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਇਸ ਦਾ ਮਨ ਰਾਜਨੀਤੀ 

ਤੋਂ ਉਖੜਦਾ ਗਿਆ। ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ ਕਿਨਾਰਾ- ਕਸ਼ੀ ਕਰਕੇ 

ਕਰਾਉਣ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਲਗ ਗਿਆ। 

20 ਅਪੁੰਲ 1977 ਈ. ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਬੀਮਾਰ 

ਰਹਿਣ ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਨੇ “ਸਿੱਖ ਤੇ 

ਕਮਿਊਨਿਸਟ”, “ਕਮਿਊਨਿਸਟ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਨਜ਼ਰਾਂ ਵਿਚ” 

ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀਆਂ। 

ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਮਰਹਾਣਾ (1878-1941 ਈ.): ਭਾਈ 

ਜਿੰਦ ਸਿੰਘ, ਸੈਧੁ ਜੱਟ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਚੰਦ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਜਨਵਰੀ 1878 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਨ 

ਕੇਵਲ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਕੁੰਨ ਸੀ, ਸਗੋਂ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਵਧ 

ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਵਾਲਾ ਸੁਦ੍ਰੜ੍ਹ ਸਿੱਖ ਵਰਕਰ ਸੀ। ਇਸ 

ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ 
ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਮਰਹਾਣਾ, ਤਹਿਸੀਲ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਵੱਡਾ ਹੋਣ ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਖੇਤੀ 

ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਭਰਾ ਦਾ ਹੱਥ ਵਟਾਇਆ। 

ਪਰ ਆਪਣੇ ਭਵਿਸ਼ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਵਿਦੇਸ਼ ਨੂੰ 

ਜਾਣ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਸਿੰਗਾਪੁਰ, ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਅਤੇ 

ਪਾਨਾਮਾ ਤੋ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ 

ਕੈਲੇਫੋਰਨੀਆ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਥੇ ਇਹ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਤੋਂ 

ਗਏ ਦੋ ਪੰਜਾਬੀ ਪਰਵਾਸੀਆਂ--ਵਿਸਾਖਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਜਵਾਲਾ 

ਸਿੰਘ- ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 

ਪੰਜ ਸੌ ਏਕੜ ਧਰਤੀ ਕਾਸ਼ਤਕਾਰੀ ਲਈ ਠੇਕੇ ਤੇ ਲਈ 

ਅਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਮੁਨਾਫ਼ਾ ਖਟਿਆ। “ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ 

ਆਫ਼ ਦਿ ਧੈਸਿਫ਼ਿਕ ਕੌਸਟ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਹ ਉਸ 

ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ। ਇਹੀ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 

ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਇਸ ਪਾਰਟੀ 

ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਵੇਲੋਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 

ਵਿਚ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਲਈ ਕ੍ਰਾਂਤੀ ਮਚਾਣਾ। ਆਂਪਣੇ 

ਮਨੋਰਥ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਇਸ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਬਹੁਤੇ ਕਾਰਕੁੰਨ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ ਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆ ਗਏ। ਪਰ 

ਇਹ ਆਪਣੀ ਯੋਜਨਾ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋ ਸਕੇ ਅਤੇ 

ਪਹਿਲੇ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ ਧਰ ਲਏ ਗਏ । ਈਸ਼ਰ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ 7 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਕੈਦ ਹੋਈ। ਕੈਦੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ 'ਤੇ 

ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਆਇਆ। ਉਦੋ' ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 

ਲਹਿਰ ਜੋਰਾਂ ਉਤੇ ਚਲ ਰਹੀ ਸੀ। ਇਹ ਉਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਅਕਾਲੀ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਇਕੱਠ ਆਯੋਜਿਤ 

ਕੀਤਾ।ਉਸ ਇਕੱਠ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੇ ਸਰਕਾਰ 

ਵਿਰੁੱਧ ਇਕ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਭਾਸ਼ਣ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸ਼ਰੂਪ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਣ 'ਤੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਸੱਤ ਸਾਲ ਦੀ ਬਾਮੁਸ਼ਕਤ ਕੈਦ ਹੋਈ ਜੋ ਇਸ ਨੇ 

ਮੁਲਤਾਨ, ਮੰਟਗੁਮਰੀ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ, ਕੈੱਬਲਪੁਰ ਆਦਿ 

ਨਗਰਾਂ ਦੀਆਂ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਟੀ। 

ਸੰਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕੈਦੋ''ਮੁਕਤ 

ਹੋਇਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 



ਈਸ਼ਵਰ 

ਦੇ ਜੱਥੇ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਬੈਧਕੀ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਲਈ 

ਉਪ-ਪ੍ਧਾਨ ਰਿਹਾ। ਸਿਵਲ ਨਾ-ਫ਼ਰਮਾਨੀ ਲਹਿਰ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਫਿਰ ਸਜ਼ਾ ਭੁਗਤੀ। ਸੈਨ 

1933 ਅਤੇ 1936 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ 

ਇਸ ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਬੈਧਕੀ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਵੀ 
ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜੋ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਇਸ ਨੇ ਅੰਤਿਮ 

ਸੁਆਸਾਂ ਤਕ ਨਿਭਾਈ। 

16 ਅਗਸਤ 1941 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਇਕ ਸਾਦੇ ਅਤੇ ਸਵੱਛ ਸੁਭਾ 

ਵਾਲਾ ਦ੍ੜ੍ਹਿ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ- ਧਰਮ ਦੇ 

ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਵੱਡੀ ਤੋ ਵੱਡੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਕਰਨੋਂ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ 

ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਈਸ਼ਵਰ: ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਐਸ਼ਵਰਜ 
ਵਾਲਾ, ਪਰਮਾਤਮਾ, ਸੁਆਮੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਸੈਕਲਪ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੇਦਾਂਤ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਹੋਈ 

ਹੈ। ਡਾ. ਰਾਜਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ (/ਹਂਦੂ ਧਰਮ-ਕੌਸ਼) ਅਨੁਸਾਰ 
ਵੇਦਾਂਤ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸ਼ੁੱਧ ਸੱਤ੍ਹ ਪ੍ਧਾਨ, ਅਗਿਆਨ- 

ਯੁਕਤ ਚੈਤਨ੍ਯ ਨੂੰ “ਈਸ਼ਵਰ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਅੰਤਿਮ 

ਜਾਂ ਪਰ-ਤੱਤ੍ੁ ਨਹੀਂ ਹੈ; ਸਗੋਂ ਅਪਰ ਜਾਂ ਸਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਹੈ। 
ਪਰ-ਬ੍ਹਮ ਤਾਂ ਨਿਰਗੁਣ ਜਾਂ ਨਿਸ਼ਕਰਮਾ ਹੈ। ਅਪਰ ਈਸ਼ੂਰ 

ਸਗੁਣ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਕਰਤਾ ਅਤੇ ਨਿਯਾਮਕ ਹੈ, 

ਭਗਤਾਂ ਅਤੇ ਸਾਧਕਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਮਨੋਰਥ ਹੈ। ਸਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ 

ਹੀ ਪੁਰਸ਼ (ਪੁਰਸ਼ੋਤਮ) ਜਾਂ ਈਸ਼ੂਰ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ 

ਕਰਤਾ, ਧਰਤਾ ਅਤੇ ਸੰਘਾਰਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੂਜਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਉਹ ਦੇਵਾਂ ਦਾ ਦੇਵ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਦੇਵਤੇ ਉਸੇ ਦੀ ਵਖਰੀ 
ਵਖਰੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹਨ। ਆਪਣੀ ਯੋਗ ਮਾਇਆ ਨਾਲ 

ਯੁਕਤ ਹੋਂ ਕੇ ਈਸ਼ਰ ਵਿਸ਼ਵ ਉਤੇ ਸ਼ਾਸਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਫਲ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ । 

ਨੂੰ ਸਗੁਣ ਅਤੇ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਨਿਮਿਤ ਕਾਰਣ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 

ਯੋਗ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਈਸ਼ਵਰ ਪੁਰਸ਼ ਰੂਪ ਹੈ। ਸਾਂਖ੍ਯ ਅਤੇ 

ਪੂਰਵ-ਮੀਮਾਂਸਾ ਨਾਂ ਦੇ ਆਸਤਿਕ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
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ਜੈਨ, ਬੋਧ ਅਤੇ ਚਾਰਵਾਕ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦੀ 

ਸੱਤਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਰ੍ 

ਜਾਂ ਬ੍ਹਮ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ 

ਬ੍ਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਣੂ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਦਾ ਵਾਚਕ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪਰੋਤੂ ਪਰਵਰਤੀ ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 'ਸ਼ਿਵ' ਲਈ 
ਰੂੜ੍ਹ ਹੁੰਦੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਸੱਤਾ, ਸਮਰਥਤਾ ਅਤੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ ਭਿੰਨ ਭਿਨ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ 

ਹੈ।ਪਰ ਭਗਤੀ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਬਹੁਤੀਆਂ ਬਾਰੀਕੀਆਂ 

ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਪਏ ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ ਵਾਚਕ 

ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' 

ਪੰਜ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ ਜਿਵੇ ਕਰਤਾਰ, ਵਿਸ਼ਣੂ , ਸ਼ਿਵ, 

ਇਕ ਨਾਥ ਦਾ ਨਾਂ ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਅਤੇ ਕਈ ਸ਼ਬਦ-ਜੋੜਾਂ 

ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਈਸਰ, ਈਸਰੁ , ਈਸੁਰ, 

ਈਸ, ਈਸੈ ਆਦਿ। ਜਿਵੇਂ - ਤਉ ਗੁਨ ਇਨ ਥਗਨਿ ਨਹੀਂ 

ਸ਼ਾਕਾਉਂ ਤਮ ਮੰਦਰ ਹਮ /ਨੋਕ ਕੰਠ /(ਗੁ.ਰੀ.983), ਬਲਿ 

ਬਲਿ ਜਾਈ ਪਤਾ ਅਪਨ ੬7 /(ਗੁ ਰੋ .1072) ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ 

ਇਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। ਇਸ ਮਹੇਸ਼੍ਰ ਸੇਵ /ਤਨ੍ਹਾਂ ਅੰਤ 

ਨ ਪਇਆ (ਗੁ.ਰੀ੍‌.1279) ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਈਸ਼ਰ ਬ੍ਰਹਮਾ ਸੋਵਦੇ ਅੰਤ /ਤਨ੍ਹਾਂ ਨ ਲਹੀਆ/ 

(ਗੁ.ਗੰ.516) ਵਿਚ 'ਸ਼ਿਵ” ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਹੁਣ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਹ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। 

ਈਸੜ੍ਹ (ਪਿੰਡ): ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜੋ ਖੰਨਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 

ਦੱਖਣ-ਪਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਜੀ ਸੈਨ 1634 ਈ. ਵਿਚ ਮੋਹਰਾਜ ਦੀ ਲੜਾਈ ਉਪਰੈਤ 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨੂੰ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਸ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਉਸਾਰਿਆ 

ਗਿਆ ਸੀ। ਉਸ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਹਿਲਾਂ ਉਦਾਸੀ 



ਈਰਖਾ 

ਸੈਤ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ ਸਨ, ਪਰ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸ ਕਮੇਟੀ 

ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1956 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਹਰ ਸੈਗਰਾਂਦ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 

'ਤੇ ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਰ੍ 

_ਈਰਖਾ : ਇਕ ਮਨੋਵਿਕਾਰ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਾੜਾ, ਹਸਦ ਆਦਿ 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 

ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਉਨਤੀ ਨੂੰ ਸਹਿ ਨ ਸਕਣ ਤੋਂ' ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਨੂੰ “ਤਾਤ ਪਰਾਈ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ 

ਜਾਂ ਈਰਖਾ ਨ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ 

ਕਿਉਕਿ ਇਹ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 

ਰੁਕਾਵਟ ਪਾਂਦੀ ਹੈ। “ਮਨੁ-ਸਮ੍ਰਿਤੀ” (7/28) ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੂੰ ਕ੍ਰੌਧ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਅੱਠ ਦੁਰਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਕਿਹਾ ਹੈ - ਸ਼ਆਦ ਬਾਦ ਇੰਰਖ ਮਦ #7ਇਆ/ /ਇਨ 

ਸੀੰਗ ਲਾਗ ਰਤਨ ਜਨਮ ਗਵਾ/ਇਆ /(ਗੁ ਗੰ . 741)। 

ਇਸ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਜੋ ਪ੍ਰਭਾਵੀ ਸੁਝਾਵ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਉਹ ਹੈ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ। 

ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਜਦੋਂ ਆਪਾ- 

ਪਰਕਾ ਭੇਦ ਮਿਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਪਰਾਈ ਤਾਤ” ਦਾ ਆਧਾਰ 

ਹੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਸਭ ਨਾਲ ਸਮਰਸਤਾ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 

ਉਤਪੰਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ - /ਲਗ਼ਨੇ ਗਈ ਸਭਾ ਤਤ ਪਰਾਈ / 

ਜਝ ਤੇ ਸ਼ਾਧ ਸੰਰਹੰਤਿ ਆਹ ਪਾਈੰ / ਨਾ ਕੇ ਬੈਠੀ ਨਹੀੰ /ਥਗਾਨਾ 

ਸ਼ਗਲ ਸੰਗਿ ਹਮ ਕਉ ਸ਼ਨਿ ਆਈ/(ਗੁ.ਰੀ. 1299)। 

ਏਕਾਦਸੀ : ਏਕਾਦਸੀ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ “ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ”। 
ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਹਰ ਇਕ ਪੱਖ ਦੀ ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਥਿਤ ਨੂੰ “ਏਕਾਦਸ਼ੀ' 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਦੋ ਵਾਰ ਆਉਣ ਕਾਰਣ 

ਇਕ ਸਾਲ ਵਿਚ ਕੁਲ 24 ਏਕਾਦਸ਼ੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ, 

ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਪੱਖ ਦੀਆਂ ਅਤੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਸੁਕਲ ਪੱਖ ਦੀਆਂ। 

ਇਸ ਦਿਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬ੍ਤ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਪੂਜਾ-ਪਾਠ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਇਕ ਧਾਰਮਿਕ 

ਕਿਰਤ ਵਾਲਾ ਦਿਨ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ 

ਏਕਾਦਸੀ 

ਨਿਰਜਲਾ ਏਕਾਦਸ਼ੀ ਵੀ ਹੈ। ਇਹ ਜੇਠ ਸੁਦੀ 11 ਨੂੰ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਉਸ ਦਿਨ ਸੂਰਜ ਨਿਕਲਣ ਤੋ' ਲੈ ਕੇ ਦੁਆਦਸ਼ੀ ਦੇ 

ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੇਲੇ ਤਕ ਨ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਨ ਜਲ ਪੀਣਾ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦੁਆਦਸ਼ੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਪ੍ਭਾਤ ਵੇਲੇ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਕਰਕੇ ਵਰਤ ਦੇ ਉਪਾਰਨ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਹੈ। 

ਹੈ ? ਜਾਂ ਇਸ ਦਿਨ ਪੂਜਾ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਕਿਉਂ ਹੈ ? ਇਸ 

ਮੁੱਖ ਹੈ “ਪਦਮ-ਪੁਰਾਣ” ਦੇ “ਉਤਰ-ਕਾਂਡ” ਦਾ ਅਠੱਤੀਵਾਂ 

ਅਧਿਆਇ। ਉਥੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮੁਰ ਦੈਤ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਸੈਨਾ ਸਹਿਤ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਮੁਰ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 
ਚੰਦਾਵਤੀ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਦੇਵਤੇ ਤਾਂ ਜਲਦੀ ਹੀ ਦੈਂਤ 

ਤੋਂ ਡਰ ਕੇ ਭਜ ਗਏ ਪਰ ਵਿਸ਼ਣੂ ਕਾਫ਼ੀ ਦਿਨ ਇਕਲਿਆਂ 

ਹੀ ਮੁਰ ਨਾਲ ਲੜਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਥਕ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ 

ਬਦਰਿਕਾਸ਼ਮ ਦੀ ਇਕ ਗੁਫਾ ਵਿਚ ਸ਼ਰਣ ਲੈਣੀ ਪਈ। ਜਦ 

ਉਸ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ ਮੁਰ ਦੈਂਤ ਗੁਫਾ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਜਾ 

ਪਹੁੰਚਿਆ ਤਾਂ ਉਥੇ ਇਕ ਸਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਸੁੰਦਰੀ ਪਹਿਰਾ ਦੇ ਰਹੀ 

ਸੀ।ਉਸ ਦੀ ਹੁੰਕਾਰ ਨਾਲ ਮੁਰ ਮਰ ਗਿਆ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਪ੍ਸੈਨ 

ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਸੁੰਦਰੀ ਦਾ ਨਾਂ 'ਏਕਾਦਸ਼ੀ” ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਵਰਦਾਨ _ 
ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਸ ਦਿਨ ਵਰਤ ਰਖਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਭਗਤੀ 

ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਦੇ ਮਹਾਤਮ ਬਾਰੇ ਵੀ ਚਰਚਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਡਾ. ਤਰਲੋਚਨ 

ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ੋਧ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਵਿਚ ਇਕ ਅਜਿਹੀ 

ਵਾਰਤਕ ਰਚਨਾ “ਏਕਾਦਸੀ ਮਹਾਤਮ” ਵਲ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ 

ਧਿਆਨ ਦਿਵਾਇਆ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੇ ਵਹਿਮਾਂ ਭਰਮਾਂ ਤੋਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਏਕਾਦਸ਼ੀ 

ਦੇ ਅੰਤਰੀਵੀ ਅਰਥ ਜਾਂ ਇਸ ਦੇ ਭਾਵੀਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ 

ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਦੀ 

“ਥਿਤੀ” ਵਿਚ ਏਕਾਦਸੀ ਬ੍ਰਤ ਦੇ ਸਹੀ ਪਰਿਪੇਖ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਏਕਾਦਸਨ ਨਕਾਟਿ ਪੋਖਹ ਗੰਨੇ ਰਾਮ / 

ਇੰਦ ਛੰਨੇ ਕਾਨ ਸ਼ਣ੍ਹ ਗਨ ਨਾਮੁ / ਅੱਨੇ ਸੰਤੋਸ਼ ਸ਼ਰਸ਼ 

ਜਾਮ ਦਾਇਆ / /ਏਨ /ਬ/ਧਿ ਬਰਤ ਸੰਪੂਰਨ ਭਾਇਆ / 

(ਗੁ.ਰੰ.2੭9)। ਰ੍ 



ਏਟਾਵਾ 

ਏਟਾਵਾ (ਨਗਰ): ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਦੇ 

ਦੇ ਦੋ ਆਸ਼੍ਮ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਕ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਸੀਚੰਦ 
ਦੀ ਫੇਰੀ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਵੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ 'ਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਇਸ 
ਨਗਰ ਵਿਚਲੇ ਉਦਾਸੀ ਆਸ਼ਮ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਹੁਣ 

ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੂਰਬੀ ਟੋਲਾ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਨੂੰ ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਖ “ਬੜੀ ਸੈਗਤ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਏਮਨਾਬਾਦ (ਨਗਰ): ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ 

ਦਾ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਨਗਰ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ 
ਰਾਜਾ ਸਲਾਵਾਨ ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਪੁਰਾਤਨ 

ਨਾਂ ਸੈਦਪੁਰ ਸੀ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਹੀ ਨਾਂ 

ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸ਼ੇਰ ਸ਼ਾਹ ਸੂਰੀ ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਨੂੰ 
ਤਬਾਹ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣੀ ਨਵੀ' ਨਗਰੀ ਦਾ 

ਨਾਂ ਸ਼ੇਰਗੜ੍ਹ ਰਖਿਆ। ਫਿਰ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਇਕ 

ਅਹਿਲਕਾਰ ਮੁਹੰਮਦ ਅਮੀਨ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਚੈਂਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਵਸਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਦਲ ਕੇ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਅਮੀਨਾਬਾਦ (ਐਮਨਾਬਾਦ ਜਾਂ ਏਮਨਾਬਾਦ) ਰਖ 

ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1760 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਸ. ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ 

ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਨਾਲ ਇਸ ਨਗਰ 

ਵਿਚ ਆਏ। ਆਪ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਤੋੱ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਂ ਕੇ ਲਾਲੋ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਤਰਖਾਣ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 

ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ। ਤਿਲੰਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਉਚਾਰਿਆ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਬਦ , ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ 

ਲਾਲੋ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਹੈ। ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦ ਸੈਨ 

1521 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਰ ਨੇ ਸੈਦਪੁਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ 

ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਥੇ ਹੀ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਉਸ ਤਬਾਹੀ ਦਾ 
ਬਿੱਤਾਂਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਲਾਲੋ ਨੂੰ ਦਸਿਆ -- ਜੰਸੀ ਐ 

ਆਵ ਖਸ਼ਮ ਕਾਂ ਬਾਣਾ ਤੰਸ਼ੜਾ ਕਗੀ ਗਿਆਨੁ ਵੇ ਲਾਲੋ / 

ਪਾਪ ਕਾਂ ਜੰਵ ਲੰ ਕਾਝਲਹ ਧਾਇਆ ਜੋਗੀ #ਲੰ ਦਾਨ ਵੇ 

ਸਸਤੁ ਨਾਮ ਮਾਲਾ 

ਲਾਲੋ / ਸ਼ ਧਰਮ ਦੁਇ ਛਾਮ ਖਲੌਏ ਕੁੜੁ /ਫ਼ਠੈ ਪਰਧਾਨੁ 

ਵੇ ਲਾਲੇ / ਕਾਲੀਆ ਬਾਹਮਣਾ ਕਾ ਗਲ ਛਕਾ ਆਗਦੁ ਪੜੈ 

ਸੰਤਾਨ ਵੇ ਲਾਲੋਂ /... (ਗੁ ਰੰ . 722)। 

ਉਸ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਵੀ 

ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਚੱਕੀ ਪਿਸਵਾਈ 

ਗਈ ਸੀ। ਉਹ ਚੱਕੀ ਹੁਣ ਵੀ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਘਟਨਾ 

ਨਾਲ ਸੋਬਧਿਤ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੱਕੀ ਸਾਹਿਬ” ਹੁਣ ਨਗਰ ਦੇ 

ਅੰਦਰ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਈ ਲਾਲੋਂ ਦੇ ਘਰ ਬਣੀ 

ਹੋਈ ਖੂਹੀ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਕਰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਹੁਣ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਖ਼ੂਹੀ 
ਭਾਈ ਲਾਲੋ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਏਮਨਾਬਾਦ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰੋੜੀ 

ਸਾਹਿਬ ਹੈ। ਇਹ ਉਹ ਥਾਂ ਹੈ ਜਿਥੇ ਨਗਰ ਦੇ ਬਾਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਦੁਆਰਾ ਬਰਬਾਦ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਰੋੜਿਆਂ, ਪੱਥਰਾਂ ਉਤੇ ਹੀ ਲੋਟ ਕੇ ਧਿਆਨ ਮਗਨ ਹੁੰਦੇ 

ਅਤੇ ਬਿਸਰਾਮ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 

ਵਾਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ - ਪਹਿਲਾਂ ਝਾਬੇ 

ਪਾਲਾ ਬਖਸ ਦਾਨ /੫ਛ ਦੇ /ਡ/ਰਿ ਘਾਲ ਕਮਾਈ / ਰੇਤ 

%ਕਾ ਆਹਾਰ ਕਾਠ ਰੌੜਾਂ ਦੀ ਗੁਰ ਕਠੀ /ਵਛਾਈ/(24)। 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਜ਼ 

ਸਸਤ੍ਰ ਨਾਮ ਮਾਲਾ (ਕਾਵਿ): 'ਦਸਮ ਰਥ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 

ਇਕ ਰਚਨਾ। ਯੁਗ ਦੇ ਵੀਰਤਾਮਈ ਵਾਤਾਵਰਣ ਨੂੰ 

ਲਗਾਤਾਰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਅਤੇ ਸ਼ਸਤਾਂ ਅਸਤਾਂ ਦੇ ਸਾਰੇ 

ਪਿਛੋਕੜ ਤੋੱ' ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਜਾਣੂ ਕਰਨ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ 

ਇਹ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ।“ਨਾਮ- ਮਾਲਾ” 

ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 'ਕੋਸ਼`। ਨਾਮਕਰਣ ਤੋਂ ਇਹ ਸ਼ਸਤ੍ਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ 

ਦਾ ਕੋਸ਼ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਦਿ੍‌ਿਸ਼ਟਕੂਟ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ੈਲੀ ਰਾਹੀਂ ਗੂੜ੍ਹੇ ਭੇਦ ਭਰੇ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਗੱਲ ਕਹੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਰਹੱਸਾਤਮਕ 

ਕਾਵਿ ਦੀ ਰਚਨਾ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਮੱਧ ਕਾਲ ਦੇ ਸੈਤਾਂ 



ਸਸਤ੍‌ ਨਾਮ ਮਾਲਾ 

ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਆਈ ਹੈ , ਪਰ ਸ਼ਸਤ੍ਹਾਂ ਸੈਬਧੀ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਆਧੁਨਿਕ ਭਾਰਤੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਆਪਣਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ 

ਕਿ ਵੈਰੀ ਕੋਲੋਂ' ਸ਼ਸਤ੍ਾਂ ਨੂੰ ਲੁਕਾਣ ਜਾਂ ਗੁਪਤ ਰਖਣ ਲਈ 

ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਨਾਮਾਵਲੀ ਸਿਰਜਨ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਰਚੈਤਾ 

ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ। 1318 ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ 

ਕੁਲ ਪੰਜ ਅਧਿਆਇ ਹਨ। ਪੰਜਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ ਅੰਤ 

ਉਤੇ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ । ਇਸ ਤੋ ਸੈਕੇਤ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਰਚਨਾ ਅਧੂਰੀ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਕੁਝ 

ਹੋਰ ਹਿੱਸਾ ਹੁਣ ਗੁੰਮ ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ, ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਕਾਰਣ 

ਕਰਕੇ ਰਚਨਾ ਪੂਰੀ ਹੀ ਨ ਹੋ ਸਕੀ ਹੋਵੇ। 

ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੁਲ 27 ਛੰਦ 

ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਗਉਤੀ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਉਸ ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ, ਸਰਬ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ, ਮਹਾਨ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ 

ਇਸ ਉਸਤਤਿ ਵਿਚ ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸ਼ਸਤਾਂ ਅਸਤ੍ਹਾਂ 

ਉਤੇ ਆਰੋਪ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਆਰੋਪ ਤੋਂ ਭਗਉਤੀ 

ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ-ਅਸਤੁ ਅਭਿੰਨ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਅਧਿਆਇ 

ਵਿਚ ਉਸ ਵਕਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਲਗਭਗ 30 ਸ਼ਸਤ੍ਰਾਂ ਅਤੇ 

ਅਸਤਾਂ_ਦੇ ਨਾਂ ਗਿਣਾਏ ਗਏ ਹਨ -- ਅਸਿ, ਸਾਂਗ, ਤੀਰ, 

ਬਾਂਕ, ਬਿਛੂਆ, ਕਵਚ, ਤਲਵਾਰ, ਗਦਾ, ਚਾਕੂ , ਤੁਫੈਗ, 

ਖੰਜਰ, ਪਾਟਸ, ਬੁਦਗਾ, ਪਾਸ, ਸ਼ੂਲ ਆਦਿ। 

ਦੂਜੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੁਲ 47 ਛੰਦ ਹਨ। ਇਸ 

ਅਧਿਆਇ ਦੀ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸੋਬੋਧ “ਚਕ” 

ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਚਕ੍ਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਤਲਵਾਰ, ਜਮਦਾੜ੍ , ਸੈਹਥੀ, ਬਰਛੀ ਆਦਿ ਦਾ ਵੀ 

ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮੁਢਲੇ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਕੂਟ 

ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਗੱਲ ਸਮਝ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਰ 

ਅਗੇ ਚਲ ਕੇ ਬਿਨਾ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਦੇ ਅਰਥ ਨੂੰ ਸਮਝ 

ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਤੀਜੇ ਅਧਿਆਇ ਦੇ 178 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ “ਤੀਰ” 

ਜਾਂ 'ਬਾਣ” ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਨਾਂਵਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਆਪਣੀ ਜਿਤ ਦੀ ਆਸ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਬਣਤਰ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਰਚੇਤਾ ਨੇ 

ਸਸਤ੍ ਨਾਮ ਮਾਲਾ 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦਸਿਆ ਹੈ, ਫਿਰ ਉਸ ਨਾਲ ਸੋਬੈਧਿਤ 

ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਦਸਿਆ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਦਾ ਕਾਰਣ ਸਰੂਪ 

ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਬਦਲਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਸ਼ਸਤ ਅਸਤ੍ਰ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਧਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਤੀਰ ਦੇ ਇਹ ਨਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ/ਵਸਤੂਆਂ ਨਾਲ 

ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੇਘਾਰ ਬਾਣ/ਤੀਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ 

ਸੀ ਜਾਂ ਬਾਣ ਚਲਾਣ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਸਨ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਧਨੁਸ਼ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਅਤੇ ਵਿਸ਼ ਵਿਚ ਬੁਝੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ 

ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਤੀਰ ਦੇ ਨਾਂ ਬਣਾਏ ਗਏ ਹਨ। 

ਚੌਥੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ “ਪਾਸ” ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦਾ 

ਉਲੇਖ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 208 ਛੰਦ ਹਨ। ਇਹ ਨਾਂ 

ਕਿਸੇ ਦਾ ਸੈਘਾਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਰਿਪੁ, ਅਰਿ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦ ਜੋੜ ਕੇ ਬਣਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਿਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੁਆਰਾ ਆਮ ਵਰਤੇ ਗਏ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਵਰੁਣ, ਕਾਲ, ਠਗ ਆਦਿ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਉਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਪਾਸ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਿਯ ਹਥਿਆਰ 

ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਨਾਂ ਬਣਾਏ ਗਏ ਹਨ। 

ਪੰਜਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ 858 ਛੰਦ ਹਨ। ਇਹ 

ਸਭ ਨਾਲੋਂ ਵੱਡਾ ਅਧਿਆਇ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਬੈਦੂਕ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ 

ਦਾ ਉਲੇਖ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਅੰਤ 'ਤੇ ਕੋਈ 

ਸਮਾਪਤੀ ਸੂਚਕ ਉਕਤੀ ਨਹੀ' ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਕੁਝ ਨਾਂਵਾਂ ਦਾ ਦੋਹਰਾਉ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ 

ਦੇ ਮੋਟੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਤਿੰਨ ਵਰਗ ਬਣਦੇ ਹਨ-ਸੈਘਾਰਕ ਨਾਂ, 

ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਨਾਂ ਅਤੇ ਰੂਪ ਨਾਲ ਸੈਬਧ 

ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਨਾਂ। ਬੰਦੂਕ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਇਸ 

ਲਈ ਇਹ ਸੈਨਾ ਦੀ ਦੁਸ਼ਮਣ ਜਾਂ ਵੈਰੀ (ਅਰਿ) ਹੈ। ਇਸੇ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਘੋੜੇ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦੀ ਵੈਰਨ ਹੈ। 

ਕੁਝ ਨਾਂ ਬੰਦੂਕ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖ ਕੇ 

ਸਿਰਜੇ ਗਏ ਹਨ। ਮੂੰਹ ਵਿਚੋਂ ਅੱਗ ਉਗਲਣ ਵਾਲੀ, ਬਦਲ 

ਵਾਲੀ ਜੋ ਵਸਤੂ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਬੰਦੂਕ ਸਮਝਿਆ ਜਾਏ। ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਨਾਂ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਕਹੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ । 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਈ ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਤੇ ਉਕਤੀਆਂ 



ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਦਾ ਦੋਹਰਾਉ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 
ਕੋਈ ਹੋਰ ਕਾਵਿ ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ 

ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਅਦੁੱਤੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਦੋਹਰਾਉ ਵੀ ਹੋ ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਬਾਰ ਬਾਰ ਪੰਰਾਣਿਕ ਨਾਂਵਾਂ, ਥਾਂਵਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਨੂੰ 

ਚਿਤਰਨਾ ਹੈ, ਨਾਲੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਜੋੜਨ ਲਈ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਬਾਰ 

ਬਾਰ ਉਹੀ ਵਰਤੇ ਜਾਣੇ ਹਨ। ਪੌਰਾਣਿਕ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨਾਲ 

ਜੋੜ ਕੇ ਸ਼ਸਤਰਾਂ ਅਸਤ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨ ਕੇਵਲ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ 

ਗਿਆ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਵਿਰਸੇ ਨਾਲ 

ਜੌੜ ਕੇ ਵਰਤਮਾਨ ਯੁਗ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਯੋਗ 

ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰ੍‌ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸੱਤ ਕਿਸਮ ਦੇ ਛੈਦ ਵਰਤੇ 

ਗਏ ਹਨ-- ਦੋਹਰਾ, ਅੜਿਲ, ਚੌਪਈ, ਸੋਰਠਾ, ਰੁਆਮਲ 

ਆਦਿ। ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਦੋਹਰੇ ਅਤੇ ਚੌਪਈ ਦੀ ਹੈ। ਛੰਦ- 

ਪਰਿਵਰਤਨ ਬਹੁਤ ਘਟ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਮੁੱਖ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਜ ਹੈ। 
ਪੰਜਾਬੀ ਤੋਂ ਛੁਟ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ 

ਅਧਿਕ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਨਾਂ ਪੌਰਾਣਿਕ ਸੈਦਰਭ ਦੇ 

ਹਨ। ਇਹ ਤਤਸਮ ਅਤੇ ਤਦਭਵ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਮਲਦੇ 

ਹਨ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਵਰਤੀ 

ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ 'ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੀਆਂ ਹੋਰਨਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਤੋਂ ਘਟ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਕੂਟ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕੁਝ ਔਖੀ 
ਅਤੇ ਅਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਪਰ ਭਾਰਤੀ ਵਿਰਸੇ ਦੇ ਜਾਣਕਾਰ ਪਾਠਕਾਂ 

ਲਈ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਕਠਿਨਾਈ ਉਪਸਥਿਤ ਨਹਾੰਂ ਹੁੰਦੀ। 

ਸ਼ਹਾਦਤ: ਕਿਸੇ ਧਰਮ ਜਾਂ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਅਤਿਆਚਾਰ 

ਸਿਖਰ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਦੋਂ ਸਤਿਆਚਾਰ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਕੋਈ ਯੁਗ-ਪੁਰਸ਼ ਆਪਣੀ ਸ਼ਰੀਰਿਕ 

ਅਹੂਤੀ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਾਰੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ 'ਸ਼ਹਾਦਤ” ਦਾ 

ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਾਮੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਵਿਚ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੀ 

ਪਰੈਪਰਾ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਉਥੇ ਪੁਰਾਤਨ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਤਿ ਜਾਂ 

ਵੰਗਾਰੇ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ ਜਲੌ ਵੇਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ 

ਹੈ। ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਅਭਾਵ ਸੀ! ਇਸ 

ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪੰਚਮ ਅਤੇ ਨਵਮ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਕਰਕੇ ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਸਮੁੱਚੇ ਸਰੂਪ 
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ਨੂੰ ਬਦਲਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਸ਼ਹਾਦਤ 
ਇਕ ਲਹਿਰ ਜਿਹੀ ਬਣ ਗਈ ਹੈ। ਖਿੜੇ ਮੱਥੇ ਆਤਮ- 
ਉਤਸਰਗ ਕਰਨਾ ਸਿੱਖ-ਸਾਧਕਾਂ ਲਈ ਇਕ ਸਹਿਜ 

ਸਾਧਾਰਣ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ 'ਸ਼ਹੀਦ'। 

ਸਹਾਰੀ ਮੱਲ, ਭਾਈ: ਲਾਹੌਰ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਦਾ ਚਚੇਰਾ ਵੱਡਾ ਭਰਾ ਜੋ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਦੇ ਵਿਆਹ ਦੇ 
ਮੌਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਆਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟੇ ਸੁਪੁੱਤਰ (ਗੁਰੂ) 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੂੰ ਵਿਆਹ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਲਾਹੌਰ 
ਭੇਜਿਆ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਥੇ ਉਦੋਂ ਤਕ 
ਰਹਿ ਕੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ, ਜਦੋਂ ਤਕ ਵਾਪਸ ਨਹੀਂ 
ਬੁਲਾਇਆ ਜਾਂਦਾ। (ਗੁਰੂ) ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ ਪਿਤਾ-ਗੁਰੂ 
ਦੀ ਆਗਿਆ ਮੰਨ ਕੇ ਕਈ ਮਹੀਨੇ ਲਾਹੌਰ ਹੀ ਨਿਵਾਸ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। 
ਗੁਰੂ-ਪਿਤਾ ਦੇ ਵਿਯੋਗ ਕਰਕੇ, ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ 

ਨੇ ਕੁਝ ਕੁ ਪਦੇ ਚਿੱਠੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਖ ਭੇਜੇ । ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਿੱਠੀਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਿਥੀ ਚੰਦ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ-ਗੁਰੁ 

ਪਾਸ ਪਹੁੰਚਣ ਹੀ ਨਹੀ ਦਿੰਦਾ ਸੀ। ਆਖ਼ਿਰ ਵਿਚ ਤੀਜੀ 

ਚਿੱਠੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤਕ ਪਹੁੰਚੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਦੇ ਮਨ 

ਦੀ ਬਿਹਬਲ ਅਵਸਥਾ ਦੇਖ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਬੁਲਾ 

ਲਿਆ। ਭਾਈ ਸਹਾਰੀ ਮੱਲ ਭਾਵੇਂ ਰਿਸ਼ਤੇ ਵਜੋਂ' (ਗੁਰੂ) 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦਾ ਤਾਇਆ ਲਗਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਉਹ ਆਪ 

ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੁਲ ਸਨਮਾਨ 

ਦਿੰਦਾ ਸੀ। (ਗੁਰੂ) ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੂੰ ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਆਦਰ 
ਉਚਿਤ ਨਹੀ' ਸੀ ਲਗਦਾ। 

ਸਹਿਜ ਸੁਖ: ਵੇਖ “ਜਾਗਤਿਕ ਸੁਖ ਦੁਖ”। 

ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ : ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਸਿਰਜਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ 
ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਦਸ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੂੰ ਇਕੋ ਜੋਤਿ ਸਮਝਣ ਵਾਲਾ ਹਰ ਵਿਅਕਤੀ 
“ਸਿੱਖ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸੈਸਕਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੇ ਤਿੰਨ ਵਰਗ ਬਣ ਗਏ। ਇਕ 'ਸਿੰਘ” ਜਿਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 
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ਪਾਨ ਕਰ ਲਿਆ ਹੋਵੇ। ਦੂਜਾ “ਕੇਸਧਾਰੀ” ਜਿਸ ਨੇ ਕੇਸ ਤਾਂ 

ਰਖ ਲਏ ਹੋਣ, ਪਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਨ ਛਕਿਆ ਹੋਵੇ। ਤੀਜਾ ਜਿਸ 

ਨੇ ਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕੇਸ ਰਖੇ ਹੋਣ, ਪਰ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਅਨੁਯਾਈ ਹੋਵੇ। ਇਹ ਵਰਗ- ਵੰਡ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਅੰਦੋਲਨ ਤਕ ਜਲਦੀ ਆਈ ਸੀ, ਪਰ 

ਕੁਝ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਾਧਾਂ , ਮਹੰਤਾਂ ਅਤੇ ਗੱਦੀਦਾਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰੁ- 

ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਦੂਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਦਾ ਅੰਦੋਲਨ ਚਲਾਇਆ 

ਗਿਆ। 

“ਸਹਿਜਧਾਰੀ? ਸਿੱਖਾਂ ਸੈਬੋਧੀ ਵਿਵਾਦ ਸਿੱਖ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਪਾਸ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੀ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਐਕਟ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਬੇਮਿਸਾਲ ਕੁਰਬਾਨੀ 

ਦਾ ਫਲ ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਦੇ 

ਸੰਘਰਸ਼ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 40 ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ ਕੈਦ ਹੋਏ ਸਨ 

ਅਤੇ 400 ਨੂੰ ਆਪਣੀਆਂ ਜਾਨਾਂ ਭੇਂਟ ਚੜ੍ਹਾਉਣੀਆਂ 

ਪਈਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਬਿਲ ਦਾ ਖਰੜਾ ਅਕਾਲੀ ਲੀਡਰਾਂ ਅਤੇ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਸਹਿਮਤੀ ਅਤੇ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਹ ਬਿਲ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਵਿਰੋਧ ਦੇ ਪਾਸ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਐਕਟ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ--/ਨਿੱਖ ਦਾ ਮਤਲਝ ਓਹ /ਵਿਆਕਤਾ 

ਹੈ ਜੌ /ਸੱਖ ਧਰਮ ਨੂੰ ਮੰਨਦਾ ਹੈ /ਅਤੇ ਜੇ ਉਸ ਦੇ ਸਿੱਖ ਹੋਣ 
ਸੈਬੋਧੀ ਕੋਈ ਸ਼ੈਕਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ 
ਵਲੋਂ ਹੇਠਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਦਾ ਐਲਾਨ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕੇਗਾ ਕਿ - 

(1) ਮੈਂ ਤਸਦੀਕ ਕਰਦਾ ਹਾਂ ਕਿ ਮੈ' ਸਿੱਖ ਹਾਂ, 

(2) ਮੈਂ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਮੰਨਦਾ ਹਾਂ, 

(3) ਮੈਂ ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ ਹਾਂ 
ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਧਰਮ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦਾ। 

ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਵਿਚ 21 ਸਾਲ ਤੋ' 

ਵਧ ਉਮਰ ਦੇ ਹਰ ਇਕ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਵੋਟ ਪਾਉਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1944 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਐਕਟ 

ਦੀ ਧਾਰਾ 49 ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ 

ਗਈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਵੋਟਰ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਨਿਰਧਾਰਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਕਿ - ਓਹ /ਵਿਆਕਤਾ ਵੋਟ ਨਹਾ 

ਪਾ ਸਕਦਾ ਜੇ (7? ਆਪਣਾਂ ਦਾੜ੍ਹਾੰ ਜਾਂ ਕੇਸ਼ ਕੱਟਦਾ ਹੋਵੇ 
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(#/ਹਿਜਾਧਾਗੀਆਂ ਨੰ ਛਡਾ ਕੇ), (2) ਲੀੜ-/ਸੈਗਰਟ ਘੰਦਾ 
ਹਾਵੰ, ('3/ ਸ਼ਰਾਬ 47ੱਦਾ ਹੋਂਵੇ / 

ਸੈਨ 1959 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਐਕਟ ਵਿਚ ਇਕ 

ਨਵੀਂ ਧਾਰਾ 2 (10-ਏ) ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਗਈ, ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਉਸ ਧਾਰਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਉਹ ਹੈ ਜੋ (1) ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਗ਼ਮੀ ਦੇ 

ਸਾਰੇ ਕਾਰ-ਵਿਹਾਰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਰੀਤਾਂ ਮੁਤਾਬਿਕ 

ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ, (2) ਤੰਬਾਕੂ ਅਤੇ ਕੁੱਠੇ (ਹਲਾਲ ਮਾਸ) ਦਾ 

ਕਿਸੇ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਸੇਵਨ ਨ ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ, (3) ਪਤਿਤ ਨ 

ਹੋਵੇ, (4) ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ੁ ਸੁਣਾ ਸਕਦਾ ਹੋਵੇ। 

ਵਿਵਾਦ ਦੀ ਜੜ੍ਹ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਵਿਚ ਲਭੀ ਜਾ 

ਸਕਦੀ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਐਕਟ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰਨ ਨਾਲ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੈਂਬਰਾਂ ਨੂੰ ਚੋਣ- 

ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਦੁਆਰਾ ਚੁਣੋ ਜਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰਥਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਸੀ। ਚੋਣ- 

ਪ੍ਣਾਲੀ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲੈਣ ਨਾਲ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸਿਆਸਤ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਸੁਆਰਥੀ ਲੀਡਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਨੂੰ 

ਪੰੜੀਆਂ ਵਜੋ' ਵਰਤਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਚੋਣਾਂ ਜਿਤਣ 
ਲਈ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਰੋਧੀ ਕਰਮਾਚਾਰ ਸਿੱਖੀ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੋਣਾਂ ਨੇ ਹੀ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ 

ਸਹਿਜਧਾਰੀਆਂ ਵਿਚਲੇ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਨਾਤੇ ਨੂੰ ਖੋਰਾ 

ਲਗਾ ਇੱਤਾ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿੱਥਾਂ ਪੈ ਗਈਆਂ। ਸੱਤਾ ਦੇ 

ਸੰਘਰਸ਼ ਵਿਚ ਰੁਝੇ ਹੋਏ ਲੀਡਰਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਸਫਲਤਾ ਲਈ 

ਜੇ ਆਪਣੇ ਅੰਗ ਵੀ ਕਟਣੇ ਪੈਣ ਤਾਂ ਉਸ ਤੋ ਵੀ ਉਹ 

ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਡਰ ਮਾਰ ਰਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 

ਸਹਿਜਧਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਜੇ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਵਿਚ ਵੋਟ ਪਾਉਣ ਦਾ ਹੱਕ ਮਿਲ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 

ਕੇ ਵੋਟਰ ਬਣ ਜਾਣਗੇ ਅਤੇ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲੈਣਗੇ। ਇਹ ਤਰਕ ਸੱਤਾ 

ਨੂੰ ਹੱਥੋਂ ਨ ਖਿਸਕਣ ਦੇਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਫ਼ੈਸਲੇ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਵੋਟਾਂ ਨਾਲ ਅਤੇ ਉਸ 

ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਵਸਥਾ ਨਾਲ ਬਿਲਕੁਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉੱਜ 
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ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਦੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅੰਗ ਹਨ ਅਤੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਣ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਲਾਸਾਨੀ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਸਿੱਖੀ ਦੀ 

ਕੱਚੀ ਰਸਦ ਹੈ। ਖ਼ਦਸਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਣ ਨਾਲ ਸਿੱਖੀ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਰੁਕ ਨ ਜਾਏ। 

ਸਹਿਜ-ਯੋਗ (ਗੁਰਮਤਿ): ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਯੋਗ ਸਹਿਜ-ਯੋਗ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਜੋ ਜਨਮ ਵੇਲੇ ਨਾਲ ਪੈਦਾ 
ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਸੁਭਾਵਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਹੇ ਉਹ “ਸਹਿਜ-ਯੋਗ” 

ਹੈ। (ਸਹ ਲਾਯਤੇ /ਇ/ਤਿ ਸ਼ਹਜਾ)। ਇਹ ਯੋਗ ਵਰਣਨ ਤੋਂ 

ਪਰੇ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਅਨੁਭਵ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਯੋਗ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਸਾਧਨ ਛੁਟ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਉਹ ਸਹਿਜ-ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

“ਹਠਯੋਗ ਪ੍ਦੀਪਿਕਾ” (4/9) ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਿਹਰ 

ਜਾਂ ਦਇਆ ਤੋ' ਬਿਨਾ ਦੁਰਲਭ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ/ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ 

ਵਿਚ ਸਹਿਜ-ਯੋਗ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਈ 

ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਾਰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ ਪ੍ਰਤਿ ਰੁਚੀ ਅਧਿਕ 

ਸੀ। ਉਹ ਉਸ ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਸਨ ਜਿਸ ਵਿਚ ਵਿਅਰਥ 

ਦੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਜਾਂ ਉਚੇਚੇ ਸਾਧਨ ਅਪਣਾਏ ਗਏ ਹੋਣ। 

ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਸਦਾ ਮੱਧ-ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ। ਮੱਧ- 

ਮਾਰਗ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਉਚੇਚ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ। 

ਸਹਿਜ-ਸਾਧਨਾ ਮੱਧ-ਮਾਰਗੀ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਆਧਾਰ 

ਮਨ ਦੀ ਸਥਿਰਤਾ ਹੈ। ਧਰਮ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਅਤਿਵਾਦ ਜਾਂ ਰੁੜ੍ਹ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ 

ਨਾਲ ਧਰਮ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਰੂਪ ਲੁਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਯੋਗ ਦੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 

ਸਰੂਪ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਆਪਣੇ ਸਹਿਜ-ਯੋਗ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕਰਦਿਆਂ ਭਰਥਰੀ ਯੋਗੀ ਨੂੰ ਸੈਥੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਾਉਣਾ ਮੇਰੀ ਮੁਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਖਿਮਾ 

ਨਾਲ ਮੈਂ ਖਿੰਥਾ ਦਾ ਕੰਮ ਸਾਰਦਾ ਹਾਂ। ਆਤਮ-ਸਰੂਪ ਰੂਪੀ 
ਨਗਰੀ ਵਿਚ ਆਸਣ ਲਗਾ ਕੇ ਬੈਠਦਾ ਹਾਂ ਅਤੇ ਸਾਰੀਆਂ 

ਕਲਪਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਬਖੇੜਿਆਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਦਾ ਹਾਂ। 

ਸਹਿਜ-ਯੋਗ 

ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਮੇਰੇ ਲਈ ਸਿੰਗੀ ਦੀ ਸਦੀਵੀ ਧੁਨੀ ਹੈ। ਵਿਚਾਰ 

ਮੇਰੇ ਲਈ ਖੱਪਰ ਹੈ, ਵਿਵੇਕ-ਯੁਕਤ ਬੁੱਧੀ ਮੇਰਾ ਡੰਡਾ ਅਤੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਰਬੱਤ ਮੰਨਣਾ ਮੇਰੀ ਬਿਭੂਤ ਹੈ। ਹਰਿ ਦਾ 

ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਮੋਰੀ “ਰਹਿਰਾਸ” ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਮੇਰੇ ਲਈ “ਅਧਾਰੀ' ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਜੋ ਕੁਝ ਕਰਦਾ ਹੈ, 

ਉਸ ਨੂੰ ਭਲਾ ਕਰਕੇ ਮੰਨਣਾ ਹੀ ਮੇਰਾ 'ਸਹਿਜ-ਯੋਗ” ਹੈ, 

ਇਸ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਦੁਆਰਾ ਮੈਂ ਅਲੌਕਿਕ ਸਿੱਧੀ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ 

ਹਾਂ- ਗਰ ਕਾ ਸ਼ਝਦੁ ਮਨੰ ਆਹ ਮੰਦਾ ਖਿੱਥਾ /ਖਿਆਾ 

ਹਢਾਵਉ...। (ਗੁ.ਗੰ .359)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਹਿਜ-ਯੋਗ ਸੈਬੈਧੀ 

ਉਪਰੋਕਤ ਭਾਵਨਾ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪਰੈਪਰਿਕ ਯੋਗ ਦਾ 

ਸਹਿਜੀਕ੍ਿਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਭੱਟਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਵੈਇਆਂ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ “ਸਹਿਜ-ਯੋਗ” ਦਾ 

ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ - ਜਸਖ ਕਲ ਸ਼ਜਸ਼ ਨਾਨਕ ਗਰ ਸਹਜ ਜੰਗ 

/ਜਿਨਿ ਆ/ਣਿਓ/(ਗੁ .ਗੁੰ.1390)। ਇਸੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਇਸ 

ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਰਾਜ-ਜੋਗ” ਵੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- 

ਕੜੇ ਕਲ ਸ਼ਜਸ਼ ਗਾਵਉ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਰਾਜੁ ਸੰਗ ਸੰਗਨੇ 

ਮ/ਣਿਓ /(ਗੁ .ਰੌੰ .1390)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਹੀ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਕੀਤੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਹੀ ਸਹਿਜ-ਯੋਗ ਦੀ ਭੁਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਉਂਦੀ ਹੈ। 

ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਸਹਿਜ- 

ਯੋਗ, ਅਸਲ ਵਿਚ, 'ਸਹਿਜ-ਸਾਧਨਾ” ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਸਹਿਜ- 

ਅਵਸਥਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਰੈਤੂ ਮਾਇਆ ਵਿਚ 

ਗੁਸਿਤ ਰਹਿਣ ਨਾਲ ਸਹਿਜ-ਅਵਸਥਾ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਦੀ ਥਾਂ 

ਦੈ੍‌ਤਭਾਵ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ- ਮਾਇਆ /ਵਾਚ ਸਹਜੁ 

ਨ ਉਂਪਜੰ ਮਾਇਆ ਦੂਜੀ ਭਹਇ/(ਗੁ੍‌.68)। ਇਹ ਸਹਿਜ 
-ਅਵਸਥਾ ਕੇਵਲ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ 

ਹੈ - ਭਾਈ ਨੋ ਗਰ /#੍‌ਨ ਸਹਜੁ ਨ 2ਇ / (ਗੁ ਗੰ .68)। 

ਸਹਿਜ ਅਵਸਥਾ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸਾਧਨ ਜਾਂ ਵਿਧੀ ਸੱਚੇ 

ਨਾਮ ਨਾਲ ਲਿਵ ਲਗਾਉਣਾ ਹੈ- ਸ਼ਾਚੈ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਹਜ 

ਧਨਿ ਓੰਪਜੰ ਮਨਿ ਸ਼ਾਚੰ ਸਿਵ ਲਾਈ /(ਗੁ .ਗੁੰ.1234)। 

ਸਹਿਜ-ਯੋਗ (ਪਰੈਪਰਾ): ਸਹਿਜ ਯੋਗ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ 'ਸ਼ਬਦ 

ਸੁਰਤਿ ਯੋਗ” ਵਾਂਗ ਤਾਂਤਰਿਕ ਬੋਧ-ਮਤ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ 
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ਹੈ। ਤਾਂਤਰਿਕ ਬੌਧੀਆਂ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ-ਮੰਤੁਯਾਨ, 

ਵਜ੍ਯਾਨ, ਸਹਜਯਾਨ ਅਤੇ ਕਾਲਚਕੁਯਾਨ- ਵਿਚੋਂ 

ਵਜ੍ਯਾਨ ਸ਼ਾਖਾ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਮੰੜ੍ਯਾਨ ਦਾ ਹੀ 
ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਅਤੇ ਵਿਕਸਿਤ ਮਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਜ੍-ਤੱਤ੍ਰ 

ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਮਤ ਵਾਲੇ ਵਜ ਦਾ 

ਅਰਥ ਸੁੰਨਤਾ ਕਰਕੇ ਸਭ ਕੁਝ ਸੁੰਨਤਾ ਦਾ ਹੀ ਰੂਪ ਮੰਨਦੇ 

ਹਨ। ਇਸ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਸਾਧ੍ਯ ਅਤੇ ਸਾਧਕ, ਪੂਜਾ ਅਤੇ 

ਮੰਤੁ ਸਭ ਵਜ ਹੀ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਵਜ੍-ਚੈਤਨ੍ਯ ਇਸ 

ਦਾ ਪੂਜਣਯੋਗ ਦੇਵਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਵਿਵੇਚਨ 

ਨਾਲ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਬ੍ਹਮ ਅਥਵਾ ਆਤਮਾ ਦਾ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਸੁੰਨਤਾ ਅਤੇ ਕਰੁਣਾ ਦੇ ਏਕਾਕਾਰ 

ਨੂੰ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਪੁਰਸ਼ ਅਤੇ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਦਾ 

ਪ੍ਰਤੀਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਧਾਰਣਾ ਪਿਛੇ ਸ਼ੈਵ 

ਅਤੇ ਸ਼ਾਕਤ ਤੌਤਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ 

ਮੇਲ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਸੈੋਯੋਗ ਤੋ ਮਹਾ-ਸੁਖ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬੋਧ-ਮਤ ਦਾ ਦੁਖਵਾਦ ਮਹਾਸੁਖਵਾਦ ਵਿਚ ਬਦਲ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਮੱਧ-ਯੋਗ ਦੀ ਨਿਰਗੁਣ 

ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਰਕ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਜਦੋਂ ਵਜ੍ਯਾਨ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਵੀ ਜਟਿਲ ਹੁੰਦੀ ਗਈ 

ਅਤੇ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਘਟਣ ਲਗਿਆ 

ਤਾਂ ਸਾਤਵਿਕ ਰੁਚੀ ਵਾਲਿਆਂ ਨੋ ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਨ-ਪੂਰਤੀ 

ਸਹਿਜਯਾਨ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਮਤ ਵਾਲੇ ਸੈਸਾਰ ਦੀ 

ਹਰ ਇਕ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਸਹਿਜ ਰੂਪ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਇਸ ਮਤ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਸਹਿਜ-ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। ਇਸ 

ਸੈਕਲਪ ਉਤੇ ਬੌਧ-ਮਤ ਦੇ ਵਿਗਿਆਨਵਾਦ, ਯੋਗਾਚਾਰ 

ਅਤੇ ਸ਼ੂਨ੍ਯਵਾਦ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਪ੍ਤਖ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ।ਸਹਿਜ 

ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਹਿਜ ਦਾ ਨ ਤਾਂ ਕੋਈ ਸਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 

ਉਸ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਨੁਭਵ 

ਕੋਈ ਵਿਰਲਾ ਸਾਧਕ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਕਰ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਅਨੁਭਵ ਲਈ ਧਰਮ ਅਤੇ ਦਰਸ਼ਨ ਗੰਥ ਉਪਯੋਗੀ 

ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਉਤੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦੀ ਆਤਮਾ 

ਸੈਬੋਧੀ ਧਾਰਣਾ ਦੀ ਛਾਇਆ ਵੀ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
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ਸਹਿਜਯਾਨ ਵਾਲੇ ਚਿੱਤ ਅਤੇ ਸੁੰਨ ਦੇ ਸੈਯੁਕਤ ਰੂਪ ਨੂੰ 

“ਸਹਿਜ-ਸੁੰਨ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਹ ਸੈਯੁਕਤ ਰੂਪ 
ਵੇਦਾਂਤ ਦੀ ਅਦੈਤ-ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਕਿਸਮ ਦਾ ਦੈ ਤ- 

ਅਦ੍ੈਤ-ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਸ ਮਤ ਵਾਲੇ ਨਾੜੀਆਂ 

ਦੀ ਸ਼ੁੱਧੀ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾ ਵੀ ਆਵੱਸ਼ਕ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਹਠ-ਯੌਗਿਕ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਪ੍ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਉਪਾਇ ਦੇ ਮੇਲ ਨਾਲ ਮਣਿਪੂਰ-ਚਕ੍ਰ ਵਿਚ ਬੌਧੀ-ਚਿੱਤ 

ਨੂੰ ਉਤਪੰਨ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਉਹ ਧਰਮ-ਚਕ੍‌ , ਸੈਭੋਗ- 

ਚਕ ਅਤੇ ਆਖ਼ਿਰ ਵਿਚ ਉਸ਼ਣੀਸ਼-ਚਕ੍ਰ ਵਿਚ ਲੈ ਜਾ ਕੇ 

ਸਹਿਜ-ਸੁਖ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਿਸ ਨਾਲ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦਾ ਦੁਅੰਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਹਿਜ ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਾਪਤੀ ਵਿਚ ਮੁਦਾ-ਸਾਧਨਾ 

ਦਾ ਵੀ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। ਇਹ ਚਾਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 

ਹਨ-- ਕਰਮ-ਮੁਦਾ, ਧਰਮ-ਮੁਦਾ, ਮਹਾਮੁਦਾ ਅਤੇ ਸਮਾਯ- 

ਮੁਦਾ। ਇਹ ਮੁਦਾਵਾਂ ਮਨ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੀਆਂ ਚਾਰ 

ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕੁਮਵਾਰ ਆਨੰਦ, 

ਪਰਮਾਨੰਦ, ਵਿਰਾਮਾਨੰਦ ਅਤੇ ਸਹਿਜਾਨੰਦ ਦਾ ਅਨੁਭਵ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਥਾਂ ਸਹਿਜ-ਰਾਗ ਉਤੋਂ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਤਿਆਗ ਅਤੇ ਤਪਸਿਆ ਦੀ 

ਮਹਿਮਾ ਗਾਉਣ ਦੀ ਥਾਂ ਸਹਿਜ-ਆਚਰਣ ਕਰਨ ਨੂੰ ਉਤਮ 

ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਵੀ 

ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਦੋ ਕਿਸਮਾਂ ਦਾ ਹੈ, ਇਕ 
ਲੌਕਿਕ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ । ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ 

ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਥਾਂ ਸਹਿਜ-ਤੱਤ੍ਰ ਹੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਉਹ ਸਾਰੇ ਤੀਰਥਾਂ ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ 
ਦੀ ਹੋਂਦ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਸੁਖਾਂ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਹੈ। ਇਸੇ ਰਾਹੀਂ 

ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਸਰਵ- 

ਵਿਆਪਕ ਦੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੈ, ਹੋਰ ਜਪ-ਤਪ 

ਵਿਅਰਥ ਹਨ। ਇਹ ਨਾਦ-ਬਿੰਦੂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਵਿਚ ਵੀ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਸੈਸਾਰ ਸੈਬੈਧੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 

ਬੌਧੀ ਵਿਗਿਆਨਵਾਦ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹਨ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 

ਸ਼ੋਕਰਾਚਾਰਯ ਦੇ ਢੈਗ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਕੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ 

ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋੱ 
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ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪ੍ਤੀਕਾਤਮਕ ਭਾਸ਼ਾ ਵਰਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਲਟਬਾਂਸੀ 

(ਵੇਖੋ) ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਾਖੰਡਾਂ ਦੇ ਖੰਡਨ 

ਵਿਚ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰੁਚੀ ਦਿਖਾਈ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ 

ਲੌਕ ਬੁੱਧੀਵਾਦੀ ਸਨ। ਇਹ ਜਟਾਵਾਂ ਰਖਣ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ 

ਦਿੰਦੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਸਰਹਪਾਦ ਨਾਂ ਦੇ ਸਿੱਧ ਸਾਧਕ ਅਨੁਸਾਰ ਜੇ 

ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਜਿਸ ਦੇ ਸਿਰ ਉਪਰ ਕਲਗੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

“ਹਠਯੋਗ ਪ੍ਰ ਦੀਪਿਕਾ” (4/9-11) ਵਿਚ ਸਹਿਜ 

-ਯੋਗ ਨੂੰ ਵਰਣਨ ਤੌ ਪਰੇ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਅਭਿਆਸ ਕਰਦੇ ਕਰਦੇ ਯੋਗੀ ਉਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਮੁਦਾ, ਆਸਨ ਆਦਿ 

ਬਾਹਰਲੇ ਆਧਾਰ ਛੁਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਹ ਸਹਿਜ- 

ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਅਵਸਥਾ ਗੁਰੂ ਦੀ ਦਇਆ ਤੋ' ਬਿਨਾ ਦੁਰਲਭ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਸਹਿਜ-ਯੋਗ ਮੱਧ-ਯੁਗ 

ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਸੈਤਾਂ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀਆਂ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੈਤਾਂ ਵਿਚ ਸਾਰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ ਦੀ ਰੁਚੀ ਅਧਿਕ 

ਸੀ। ਉਹ ਦਿਖਾਵੇ ਵਾਲੀ ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਸਦਾ ਮੱਧ-ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ। ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ 

ਢੰਗ ਨਾਲ ਜੋ ਯੋਗ ਪੈਦਾ ਹੋਵੇ , ਉਸ ਨੂੰ ਉਹ 'ਸਹਿਜ-ਯੋਗ' 
ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਬਿਨਾ ਸਹਿਜ ਤੋਂ ਨ ਚਿੱਤ ਸਥਿਰ ਹੋ 

ਸਕਦਾ ਹੈ, ਨ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਸੈਤੁਲਨ ਪੋਦਾ 

ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਅਤੀਆਂ ਅਤੇ ਰੂੜ੍ਹ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਦੀ ਪਾਲਨਾ 

ਨਾਲ ਧਰਮ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਦਬ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ 
ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਦੇ ਸੈਤੁਲਿਤ ਵਿਕਾਸ ਲਈ “ਸਹਿਜ” ਦਾ ਅਤਿ 

ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ 

- /ਕੋਆ ੫ੜੀਆੰ /ਕੋੇਆ ਸ਼ੁਨੀਆ/ /ਕੋਆ ਬੰਦ ੫ਰਾਨਾਂ 

ਮੁੱਨਨਆ / ਪੜੇ ਸਨ /ਕੋਆ ਹੋਈ / ਲਉ ਸਹਜ ਨ 7/ਲਿਓ 

ਸ਼ੋਈ/ (ਗੁਰੀ. 655)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਾਰੀ 
ਸਾਧਨਾ ਸਹਿਜ-ਸਾਧਨਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਦਾ ਅਤੀਆ ਤੋੱ 

ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ। ਆਸਾ ਰਾਗ (ਚਉਪਦਾ 37) ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ 

ਭਰਥਰੀ ਯੋਗੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਹਿਜ-ਯੋਗ ਦਾ ਪਰਿਚਯ 
ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ 

ਵਸਾਉਣਾ ਹੀ ਮੇਰੀ ਮੁਦ੍ਹਾ ਹੈ, ਛਿਮਾ ਨੂੰ ਮੈਂ ਕੈਥਾ ਵਜੋਂ ਵਰਤਦਾ 
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ਹਾਂ। ਮੈਂ ਆਤਮ-ਸਰੂਪ ਸ਼ਿਵ-ਨਗਰੀ ਵਿਚ ਆਸਨ ਲਗਾ 
ਕੇ ਬੈਠਦਾ ਹਾਂ ਅਤੇ ਸਾਰੀਆਂ ਕਲਪਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਵਾਦ- 

ਵਿਵਾਦਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਦਿੰਦਾ ਹਾਂ। ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਮੇਰੇ ਲਈ ਸਿੰਗੀ 

ਦੀ ਸਦੀਵੀ ਧੁਨੀ ਹੈ। ਵਿਚਾਰ ਮੇਰਾ ਖੱਪਰ ਹੈ, ਵਿਵੇਕਯੁਕਤ 

ਬੁੱਧੀ ਮੇਰਾ ਡੰਡਾ ਹੈ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਰਵੱਗ ਹਾਜ਼ਰ-ਨਾਜ਼ਰ 

ਮੰਨਣਾ ਮੇਰੀ ਬਿਭੂਤੀ ਹੈ। ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ 

ਮੇਰੀ ਰਹਿਰਾਸ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਰਬੱਤ ਅਨੇਕਾਂ ਵਰਣਾਂ 

ਅਤੇ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਜੋਤਿ ਮੋਰੀ “ਅਧਾਰੀ” ਹੈ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਜੋ ਕੁਝ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਭਲਾ ਕਰਕੇ ਮੰਨਦਾ 

ਹਾਂ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਯੋਗ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਨਾਲ ਮੈਂ ਅਲੌਕਿਕ 

ਨਿਧੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹਾਂ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਹਿਜ 

ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਅਸੈਭਵ ਮੰਨੀ ਹੈ - ਭਾਈ ਨੇ ਗੁਰ /#ਨ ਸ਼ਹਜ਼ 
ਨ ਹੋਇ / ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸਹਿਜ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰ 

ਸਕਣਾ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਹੈ ਅਤੇ ਜਦ ਤਕ ਇਹ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, 

ਸੈਸੇ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਅੰਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ - ਕਰਨੀ ਸਹਜ ਨ 

ਉਪਜੀ /ਵਣੁ ਸਹਜੇ ਸਹਸਾ ਨ ਜਾ/ਇ/(ਗੁ.ਗੂ.੭19)। ਉਹ 

ਖ਼ੁਦ ਸਹਿਜ-ਸਾਧਨਾ ਦੁਆਰਾ ਸਹਿਜ-ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਚੁਕੇ ਸਨ-- ਸਹਿਜ ਸਾਲਾਹੀ ਸ਼ਦਾ ਸ਼ਦਾ ਸ਼ਗੰਜ 

ਸ਼ਮ/ਹਿ ਲਗ/ਇ/(ਗੁ.ਗੰ. 68)। ਡਾ. ਨੀਹਾਰ ਰੈਜਨ ਰੇ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਇਕ ਖੋਜ-ਪੱਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਸਹਿਜ-ਯੋਗ ਨੂੰ 

ਪਰੈਪਰਾ ਤੋ ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੇ 

ਅਨੁਕੂਲ ਅਤੇ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਦਸਿਆ ਹੈ। 
ਸੈਤ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਤੀਰਥਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ 

ਦਿੱਤਾ। ਸੰਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਮਨ ਦੀ ਮੈਲ ਨੂੰ ਉਤਾਰਨ ਲਈ 
ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਦਸਿਆ ਹੈ- ਅੰਤਰ ਮੈਲ 

ਜੰ ਤਰਲ ਨਾਵੈ 'ਤਿਸ਼ ਬੰਕੰਠ ਨ ਜਾਨਾ/... ਜਲ ਕੰ ਮਜਨਿ 

ਓ/ਇ ਨਰ /ਫਾ/ਭ /ਫ/ਨੈ ਜੌਨ ਆਵਾ/ਹ /(ਗੁ ਗੰ .484)। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਸੱਚੇ ਤੀਰਥ ਦੀ 

ਹੋਂਦ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਅੰਤਰਗਾ/ਤਿ ਤਗੱਲ ਆਲ ਨਾਉਂ / 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਨੇ ਵੀ ਇਸੇ ਕਥਨ ਨੂੰ ਪੁਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ 

ਹੈ - ਅੰਤ/ਨੈ ਤਰਲ /ਗਆਨੁ ਹੰ ਗੱਤਗ/ਨੇ ਦੀਆ ਬੁਝਾਏ / 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਦੀ ਸਮਾਈ 

ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ 
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- ਤਰਲ ਨਾਵਣ ਲਾਓ ਤਰਲ ਨਾ% ਹੈ / 

ਸੈਤ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਆਮ 

ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਲਟਬਾਂਸੀ ਸ਼ੈਲੀ ਅਪਣਾਉਣ ਵਿਚ ਸੋਤ 

ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਭ ਤੋਂ ਅਗੇ ਹਨ। ਪਾਖੰਡ-ਖੰਡਨੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵੀ 

ਸਹਿਜ-ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ ਉਪਜੀ ਹੈ। ਸਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 

ਨਗਨ ਫਿਰਨ, ਮਿਰਗ-ਚਰਮ ਧਾਰਨ ਕਰਨ, ਮੂੰਹ ਸਿਰ 

ਮੁਨਵਾਉਣ, ਵੀਰਜ ਦੀ ਰਖਿਆ ਕਰਨ ਨਾਲ ਜੇ ਪਰਮ- 
ਗਤਿ ਸੈਭਵ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਬਨ ਦੇ ਪਸ਼ੂ, ਭੇਡ, ਖੁਸਰੇ ਆਦਿ 

ਮੁਕਤ ਕਿਉ' ਨ ਹੋ ਗਏ- ਨਗਨ /ਫਰਤ ਜੰ ਪਾਈਆ ਲੌਗ / 

ਬਨ ਕਾ #ਰਗ ਮਕਾਤਿ ਸਭ ਹੋ / ਕਿਆ ਨਾਗ /ਕਿਆ 

ਬਾਧੇ ਚਾ# / ਜਬ ਨਹੀੰ ਚੀਨ ਆਤਮ ਰਾਮ /ਮੁੰਡ ਮੰਡਾਏ 

ਜੰ #ਿ/ਧਿ ਪਾਈ/ ਮੁਕਤਾ ਭੰਡ ਨ ਗਈਆ ਕਾਈੰ/ /ਝੰਦਾ 

ਰੱਖ ਜੰ ਤਨੀਆੰ ਭਾਈ / ਸ਼ੁਸ਼ਨੈ ਕਾਂ ਨ ਪਰਮਗ/ਤਿ ਪਾਈ / 

ਕਾਹ ਕਬਾਂਰ ਸ਼ਨਹ ਨਰ ਭਾਈ/ ਰਾਮ ਨਾਮ /ਲ੍੍‌ਨ /ਕਨਿ ਗਤਿ 

ਪਾਈ / (ਗੁ .ਗੁੰ .324)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਹਿਜਯਾਨੀ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਮੱਧ- 

ਯੁਗ ਦੇ ਨਿਰਗੁਣ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਇਸ ਨੂੰ 

ਪਰੰਪਰਾ ਦਾ ਆਭਾਸ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਸਹਿਜ ਰਾਮ, ਭਾਈ (1673-1768 ਈ.): ਇਕ 

ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧਕ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਕਾਰ, ਜਿਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 

ਕੋਈ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਸੈਤ ਲਾਲ 

ਚੰਦ ਦੀ ਲਿਖੀ 'ਸੀ ਸੈਤ ਰਤਨ ਮਾਲ੍ਹਾ” (ਤੀਜੀ ਛਾਪ, ਪੰਨਾ 

29 ਦੀ ਪੈਰ-ਟਿੱਪਣੀ) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਸਹਿਜ 

ਰਾਜ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਮਤ 1730 ਬਿ. (1673 ਈ.) ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਆਪ ਸੋਮਤ 1745 ਬਿ. (1688 ਈ.) ਵਿਚ 

ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲੇ ਅਤੇ 1825 ਬਿ. (1768 

ਈ.) ਦੇ ਆਸ-ਪਾਸ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ 

ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਅਤੇ 
ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਜੀ ਦੀ ਨੂਰਪੁਰ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਸੇਵਾ 

ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਏ ਅਤੇ ਵਾਸਨਾ-ਦਮਨ ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੇਵਕ ਬਣੇ। ਇਕ ਵਾਰ ਸੈ. 1775 ਬਿ. 

(1718 ਈ.) ਵਿਚ “ਈਸੇ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਕੋਟ? ਤੋਂ ਚੱਕੀ ਦੇ ਦੋ 

ਪੁੜ ਚੁਕ ਕੇ ਨੂਰਪੁਰ ਪਹੁੰਚੇ ਸਨ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਦੌਰਾਨ 

ਸ਼ਹੀਦ 

ਇਕ ਕਾਮ-ਆਤੁਰ ਇਸਤਰੀ ਤੋ ਵੀ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾਉਣ 

ਵਿਚ ਸਫਲ ਰਹੇ। ਸ਼ਾਹਦਰੇ ਵਿਚ ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਕੋਲ 

ਬੈਠੇ ਇਕ ਵਾਰ ਕੀਰਤਨ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਇਕ ਪਠਾਣ 

ਨੇ ਆਪ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਅਤੇ ਕਦ-ਕਾਠ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਕਿਹਾ ਕਿ 

ਜੇ ਇਹ ਮਨੁੱਖ ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਪਕੜ ਲਵੇ , ਦਸ ਬੈਦਿਆਂ ਨੂੰ ਥਾਂ ਰਖ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਤਦ ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਇਹ 

ਕੀਰਤਨ ਨਾਲ ਢਾਈ ਸੌ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਥਾਂ ਰਖੀ ਬੈਠਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਲੋਕ-ਵਾਰਤਾਵਾਂ ਅਤੇ ਦੰਦ 

ਕਥਾਵਾਂ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 

ਹਨ। ਆਪ ਇਕ ਚੈਗੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਨ, ਸਗੋਂ 

ਸੁਲਝੇ ਹੋਏ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਵੀ ਸਨ। 

ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਦੇਂ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਨਾਲ ਤਿੰਨ 

ਹਨ, ਜਿਵੇਂ' (1) ਪਰਚੀਆਂ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹੀਆ ਜੀ, (2) 

ਪਰਚੀਆਂ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਜੀ ਅਤੇ (3) ਪਰਚੀਆਂ ਭਾਈ 

ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਜੀ (ਵੇਖੋ)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਦੋ ਪਦ 

ਵਿਚ ਹਨ ਅਤੇ ਤੀਜੀ ਗੱਦ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

“ਪੋਥੀ ਆਸਾਵਰੀਆਂ” ਅਤੇ “ਪਰਚੀ ਰਾਇਬਾ ਜੀ ਕੀ” ਨੂੰ 

ਵੀ ਸਬੰਧਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਹੀਦ : ਇਹ ਅਰਬੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ “ਕੁਰਾਨ” ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ` “ਗਵਾਹ” ਜਾਂ 'ਸਾਕਸ਼ੀ” ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ- 

ਵਿਸਤਾਰ ਹੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੁਰਬਾਨੀ ਜਾਂ ਬਲਿਦਾਨ 

ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਹਦੀਸਾਂ ਵਿਚ 

“ਸ਼ਹੀਦ” ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ ਜੋ 

ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੇ ਪਸਾਰ ਲਈ ਕਾਫ਼ਰਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਲੜਦਾ 

ਹੋਇਆ ਮਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ 

ਬਹਿਸ਼ਤ ਦੇ ਦੁਆਰ ਖੁਲ੍ਹ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਸ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ 

ਹਿਸਾਬ-ਕਿਤਾਬ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਸਾਰੇ ਗੁਨਾਹ ਬਖ਼ਸ਼ੇ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਕਬਰ 
ਵਿਚ ਦਬਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਨੁਹਾਇਆ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦਾ ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਹ ਤਾਂ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਚੁੱਕੇ 

ਮੰਨ ਲਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੇ ਕਈ ਭੇਦ-ਉਪਭੇਦ 



ਹਨ ਪਰ ਸਭ ਤੋਂ' ਸੇਸ਼ਠ ਸ਼ਹੀਦ ਉਸ ਨੂੰ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 

ਜੋ ਰੱਬ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਸਚਾਈ ਦੇ ਰਸਤੇ ਉਤੇ ਚਲਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਆਪਣੀ ਜਾਨ ਕੁਰਬਾਨ ਕਰ ਦੇਵੇ । ਸ਼ਹੀਦ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਅਮਰ ਸਮਝੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਮਾਮ ਹਸਨ ਅਤੇ ਹੁਸੈਨ ਨੂੰ 
ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਮਹਾਨ ਸ਼ਹੀਦ ਦੀ ਪਦਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਹੋਰ 

ਵੀ ਅਨੋਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਵਿਚ ਗਿਣੇ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ। ਈਸਾ ਨੂੰ ਵੀ ਮਹਾਨ ਸ਼ਹੀਦ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 'ਸ਼ਹੀਦ' ਨੂੰ 

ਪੀਰਾਂ ਪੈਜ਼ੀਬਰਾਂ ਦੀ ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ ਖੜਾ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ- ਪੀਰ ਪੈਕਾਮਰ ਸ਼ਾਲਕ ਸ਼ਾਦਕਾ ਸ਼ਹਦੇ ਆਓਗ ਸ਼ਹੀਦਾ / 

(ਗੁ.ਰੀ.53)। 

“ਸ਼ਹੀਦ” ਜਾਂ 'ਸ਼ਹਾਦਤ” ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਸਾਮੀ 

ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਤੋਂ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 

ਅਜਿਹੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਅਭਾਵ ਸੀ। ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ 

ਅਨੌਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰਾਂ, ਸੂਫ਼ੀ ਦਰਵੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਦੀਆਂ ਕਈ ਘਟਨਾਵਾਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। “ਸ਼ਹਾਦਤ” ਦਾ 

ਵਿਚਾਰ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਖਰੇ ਜਿਹੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 
ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਖ਼ੂਨ ਵਿਚ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ ਤੱਤ੍ਰ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 

ਸ਼ਹਾਦਤ ਨਾਲ ਪੁਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਦੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੇ ਤਾਂ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਪੱਤਰਿਆਂ ਉਤੇ 
ਆਪਣੀ ਰੱਤ ਦਾ ਕੁੰਗੂ ਪਾ ਦਿੱਤਾ। ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੁਕਮਰਾਨਾਂ 

ਨੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ। ਵੱਡੇ 

ਵੱਡੇ ਅਤੇ ਮੁੱਖੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਤੇ ਅਨੇਕ 

ਧਰਮ-ਧਾਮ ਜਾਂ ਸ਼ਹੀਦ ਰਜ ਬਣਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਹੀਦੀ-ਸਥਾਨ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ ਸਾਹਿਬ 

(ਲਾਹੌਰ) ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਦੀ 

(ਦਿੱਲੀ) ਕਾਇਮ ਹੈ। ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੇ ਵੱਡੇ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ 
ਦਾ ਸ਼ਹੀਦੀ-ਸਥਾਨ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅਤੇ ਛੋਟੇ ਦੋ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਸਰਹਿੰਦ ਵਿਚ ਹੈ। 

ਭਾਰਤ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਜੋਗ ਵਿਚ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਪਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸਿਰਲਥ ਜਵਾਨਾਂ ਵਿਚ 80 ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਤ ਸਿੱਖ 

ਸਨ। ਸ਼ਹੀਦ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿਸਾਲ ਸਰਵ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੈ। 

ਜ਼ਹੀਦ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਕਾਲਜ 

ਕੂਕਾ ਲਹਿਰ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਦਾ ਸ਼ਹੀਦੀ 
ਸਾਕਾ ਆਪਣੀ ਮਿਸਾਲ ਆਪ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਵੇਲੇ 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਹੋਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ 

ਕਰਾਉਣ ਸੈਬੈਧੀ ਅਨੇਕ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਕੁਰਬਾਣੀਆਂ 

ਦਿੱਤੀਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਹੀਦ , ਸ਼ਹੀਦੀ, ਸ਼ਹਾਦਤ ਸ਼ਬਦ 

ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਅੰਗ ਬਣ ਗਏ ਹਨ। ਹੁਣ ਵੀ ਧਰਮ 

ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸਦਾ ਤਿਆਰ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਸ਼ਹੀਦ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਕਾਲਜ: ਇਸ ਕਾਲਜ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਸੈਨ 1927 ਈ. ਦੇ ਅਕਤੂਬਰ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਮੁੱਖ 

ਉਦੇਸ਼ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਚਾਰਕ , ਰੀਥੀ ਅਤੇ ਰਾਗੀ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ 

ਸੀ। ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 ਦੀ ਲੋਅ ਵਿਚ ਬਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪੁਬੈਧਕੀ ਕਮੇਟੀ 

ਨੇ ਉਥੋਂ ਦੇ 20 ਫਰਵਰੀ 1921 ਈ..ਨੂੰ ਹੋਏ ਸਾਕੇ ਵਿਚ 

ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਉਣ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਦੀ ਘਾਟ ਨੂੰ 

ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਲਈ, ਕਿਸੇ ਅਧਿਆਪਨ ਕੇਂਦਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕਰਨ ਦੇ ਮਸਲੇ ਉਤੇ ਵਿਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਫੈਡ 

ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਲਈ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਸੈਨ 1527 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਕਾਲਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਉਪਰੋਕਤ ਦੋਵੇ' ਮਨੋਰਥ 

ਪੂਰੇ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 

ਪਿੰਸੀਪਲ ਸ. ਰੰਗਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 

1932 ਤੋ 1935 ਈ. ਤਕ ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ 

ਰੁਕੀ ਰਹੀ, ਪਰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ 

ਸੈਨ 1936 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਕਾਲਜ ਦੀ ਚੈਗੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕਰਨ ਲਈ “ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਸ. ਧਰਮਾਨੰਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਿੰਸੀਪਲ ਥਾਪਿਆ। ਹੁਣ 

ਇਹ ਕਾਲਜ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ “ਧਰਮ 

ਪ੍ਚਾਰ ਕਮੇਟੀ” ਵਲੋਂ ਚਲਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਦੋ ਦੋ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ ਡਿਪਲੋਮਾ ਕੋਰਸ ਚਲ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਕ 

ਵਿਚ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਦੀ, ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਰ੍ੋ੍‌ਥੀ ਬਣਨ ਦੀ 

ਅਤੇ ਤੀਜੇ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਸੈਗੀਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੀਣ ਹੋਣ ਦੀ 



ਸ਼ਹੀਦ-ਗੀਜ 

ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪੜ੍ਹੋ ਹੋਏ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ 

ਨੇ ਨ ਕੇਵਲ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ 

ਬਣਾਏ ਆਪਣੇ ਆਦਰਯੋਗ ਸਥਾਨ ਕਰਕੇ ਉੱਚੇ ਔਹਦੇ 

ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ। ਇਸ ਕਾਲਜ ਦੇ ਅਧਿਆਪਨ ਕਾਰਜ 

ਵਿਚ ਮੰਨੇ ਪ੍ਰਮੰਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤੀ ਅਤੇ ਫਲਾਸਫ਼ਰਾਂ 

ਦਾ ਵੀ ਯੋਗਦਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਹੀਦ-ਗੌਜ : ਉੱਜ ਤਾਂ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਹਰ ਉਸ ਸਥਾਨ 

ਲਈ ਵਰਤ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਕੋਈ ਵੀ ਸ਼ਹੀਦ ਦਬਿਆ 

ਜਾਂ ਸਸਕਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਪਰ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਿੱਖ ਸ਼ਹੀਦਾਂ 

ਦੇ ਸਮਾਰਕਾਂ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜੁੜ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਪੰਜਾਬ ਤੇ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਈ ਧਰਮ-ਧਾਮ 'ਸ਼ਹੀਦ- 

ਰੀਜ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। ਪਰ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਉਸ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਅਥਵਾ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਲਈ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 

ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਲਾਹੌਰ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲੈਡਾ ਬਾਜ਼ਾਰ 
ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਮੀਰ ਮਨੂੰ ਦੇ ਸਮੇਂ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਿੰਘਾਂ, 

ਸਿੰਘਣੀਆਂ ਅਤੇ ਭੁਜੈਗੀਆਂ/ਭੁਜੰਗਣਾਂ ਨੂੰ ਖੂਹ ਵਿਚ ਸੁਟ 
ਕੇ, ਕੋਠਿਆਂ ਵਿਚ ਬੈਦ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਤਸੀਹੇ ਦੇ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿੰਜਰਾਂ ਅਤੇ 

ਹੱਡੀਆਂ ਨਾਲ ਦੀਵਾਰਾਂ ਉਸਾਰੀਆਂ ਗਈਆਂ ਸਨ। ਉਥੋਂ 

ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦਾਂ 

ਲਈ ਅਪਾਰ ਆਦਰ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਨੂੰ 

ਅਰਦਾਸ ਵਿਚ ਸਦਾ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ 

ਲੈਬਾ ਸੈਘਰਸ਼ ਕਰਨਾ ਪਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਨਿਪਟਾਰਾ 

2 ਮਈ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਵੇਖੋ 'ਸ਼ਹੀਦ ਗੈਜ 

ਸੈਘਰਸ਼”। 

ਸ਼ਹੀਦ-ਗੰਜ ਸੈਘਰਸ਼ : ਇਸ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਲੈਡਾ 

ਬਾਜ਼ਾਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਹੀਦ ਰੈਜ” ਨਾਲ ਹੈ। 

ਇਹ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਪਹਿਲਾਂ 

ਨਖ਼ਾਸ ਚੌਕ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਗ਼ੁਲਾਮਾਂ ਅਤੇ ਪਸ਼ੂਆਂ ਨੂੰ 
ਵੇਚਿਆ-ਖ਼ਰੀਦਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਮੀਰ ਮਨੂੰ ਵੇਲੇ ਇਕ 

ਸ਼ਹੀਦ-ਹੀਜ ਸੈਘਰਸ਼ 

ਮਸਜਿਦ ਸ਼ਕਲ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਈ ਗਈ ਜਿਥੇ ਬੈਠ ਕੇਂ 

ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਕਾਜ਼ੀ ਅਤੇ ਮੁਫ਼ਤੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 

ਮਾਰਨ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੰਦੇ ਸਨ ਜੋ ਇਸਲਾਮ ਨੂੰ ਕਬੂਲ ਨਹੀਂ 

ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘਾਂ, ਸਿੰਘਣੀਆਂ ਅਤੇ ਬੱਚਿਆਂ 

ਨੂੰ ਕਤਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਭਾਈ ਤਾਰੂ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਵੀ ਇਥੇ ਹੀ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਜਦੋ' ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ ਸ਼ਕਤੀ 

ਅਰਜਿਤ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਇਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਹੀਦ ਗੈਜ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਕਿਉਕਿ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਲਈ ਇਹ 

ਬੜਾ ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਯਾਦਗਾਰੀ ਸਥਾਨ ਸੀ। ਸਿੱਖ-ਰਾਜ 

ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਥਾਂ ਨੂੰ ਮਸਜਿਦ 

ਕਹਿ ਕੇ ਆਪਣਾ ਹੱਕ ਜਮਾਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਸਾਰੇ ਦਾਹਵੇ ਬੇ-ਬੁਨਿਆਦ ਸਾਬਤ ਹੋਏ ਅਤੇ 
ਇਸ ਸਮਾਰਕ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਲੋਂ ਫਿਰ ਹੱਕ ਜਮਾਉਣ 'ਤੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਟ੍ਰਿਬਿਊਨਲ ਨੇ 20 ਜਨਵਰੀ 1930 ਈ. ਨੂੰ ਨਿਰਨਾ ਕੀਤਾ 
ਕਿ ਇਹ ਥਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਾਈ ਤਾਰੂ ਸਿੰਘ ਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ ਹਾਈ ਕੋਰਟ ਵਿਚ ਕੀਤੀ 

ਅਪੀਲ ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਰਜ ਹੋ ਗਈ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਸਥਾਨਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਮਾਰਚ 

1935 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਗੰਜ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਪਾਪਤ ਕਰ 

ਲਿਆ। 

ਕਬਜ਼ਾ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 8 ਜੂਨ 

1935 ਈ. ਨੂੰ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਢਾਹੁਣ ਦਾ ਕੈਮ 

ਆਰੇਭ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਹਫ਼ਤੇ ਡੇਗਣ ਦਾ ਕੌਮ 
ਜਾਰੀ ਰਿਹਾ ਪਰ 29 ਜੂਨ 1935 ਈ. ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ 

ਹਜੂਮ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਣ'ਦਾ 

ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਜੋ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਨਾਕਾਮਯਾਬ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਨੇ ਹਾਲਾਤ ਦੀ 
ਨਜ਼ਾਕਤ ਨੂੰ ਵੇਖਦਿਆਂ ਢਵਾਈ ਦਾ ਕੰਮ ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ 
8 ਜੁਲਾਈ ਨੂੰ ਮਨਾਹੀ ਦੀ ਪਰਵਾਹ ਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਢਾਹਣ ਦਾ ਕੰਮ ਫਿਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨ 
ਵਲੋਂ ਕੋਈ ਰੁਕਾਵਟ ਨ ਪਾਈ ਗਈ। 30 ਅਕਤੂਬਰ 1935 

ਈ. ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਸ਼ਹੀਦਰੀਜ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਲੈਣ ਲਈ 

ਫਿਰ ਦਾਅਵਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜੋ 25 ਮਈ 1936 ਈ. ਨੂੰ 



ਖ਼ਾਰਜ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਲੋਂ ਫਿਰ ਹਾਈ 

ਕੋਰਟ ਵਿਚ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜੋ 26 ਜਨਵਰੀ 1938 
ਈ. ਨੂੰ ਨਾਮਨਜ਼ੂਰ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਿ੍‌ਵੀ ਕੌਂਸਲ 

ਦੀ ਜੁਡੀਸ਼ੀਅਲ ਕਮੇਟੀ ਪਾਸ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜੋ 2 

ਮਈ 1940 ਈ. ਨੂੰ ਰੱਦ ਹੋ ਗਈ । ਇਸ ਫ਼ੈਸਲੇ ਨਾਲ 'ਸ਼ਹੀਦ 

ਰੀਜ ਸੈਘਰਸ਼” ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਹੋ ਗਈ। 

ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ : ਇਕ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲ ਜਿਸ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਉਸੇ ਦੇ 

ਨਾਂ ਉਤੇ ਇਹ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ ਵਜੋਂ ਪੁਸਿੱਧ ਹੋਈ। 

ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1682 ਈ. ਵਿਚ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਪਹੂਵਿੰਡ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਖਹਿਰਾ ਜੱਟ ਭਾਈ 

ਭਗਤਾ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਜੀਉਣੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋ' ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੁਆਰਾ ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਣ 'ਤੇ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਆ 

ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚਣ 

ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਮਿਲੀ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਗੁਰੁ 

ਜੀ ਦੇ ਦੱਖਣ ਵਲ ਚਲੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਦਮਦਮਾ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਦੁਆਰਾ ਪੁਨਰ-ਸੈਪਾਦਿਤ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ 

ਦੀਆਂ ਇਸ ਨੇ ਚਾਰ ਨਕਲਾਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀਆਂ। ਬਾਬਾ 

ਬਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਸਬੂਤ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋ ਸੈਨ 1733 

ਈ. ਵਿਚ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖ ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ ਬੁੱਢਾ 

ਦਲ ਅਤੇ ਤਰਣਾ ਦਲ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਅਤੇ ਤਰਣਾ ਦਲ 

ਦੇ ਅਗੋਂ ਪੰਜ ਜੱਥੇ ਬਣਾਏ , ਤਾਂ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਕ 

ਜੱਥੇ ਦੀ ਜੱਥੇਦਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਇਹੀ 

ਜੱਥਾ ਮਿਸਲ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 

ਉਤੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 

ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਠਿਕਾਣਾ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਵਿਚ ਸੀ, 

ਪਰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਇਹੀ 

ਮਿਸਲ ਕਰਦੀ ਸੀ। ਸੈਨ 1757 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਅਹਿਮਦ 

ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਜਰਨੈਲ ਜਹਾਨ ਖ਼ਾਨ ਦੁਆਰਾ ਦਰਬਾਰ 

ਜਾਹਿਬ ਦੀ ਬੇਹੁਰਮਤੀ ਦੀ ਖ਼ਬਰ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਸ਼ਹੀਦੀ ਦੇਗ 

ਤਲਵੇਡੀ ਸਾਥੋਂ ਪਹੁੰਚੀ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਸਹਿਤ 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਲ ਚਾਲੇ ਪਾ ਦਿੱਤੇ। ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਹੋਰ 

ਦੇ ਸੈਨਾ-ਦਲ ਸਹਿਤ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ 

ਜਾ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਜਿਥੇ ਜਹਾਨ ਖ਼ਾਨ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਸਹਿਤ 

ਇਸ ਦੀ ਉਡੀਕ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਦੋਹਾਂ ਦਲਾਂ ਵਿਚ ਗਹਿਗਚ 

ਲੜਾਈ ਹੋਈ। ਰਾਮਸਰ ਕੋਲ ਇਹ ਗੈਭੀਰ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਿਆ, 

ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਾਣ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ 

ਵਿਚ 11 ਨਵੰਬਰ 1757 ਈ. ਨੂੰ ਤਿਆਗੇ। 

ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ ਪਹਿਲਾਂ 

ਬਾਬਾ ਸੁਧਾ ਸਿੰਘ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 

1762 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਰਾਖਾ ਪਿੰਡ ਦਾ ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਸੈਧੂ ਜੱਟ 

ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ 

ਅੰਬਾਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਕੇਸਰੀ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਜ਼ਾਦਪੁਰ ਦੇ ਪਰਗਨਿਆਂ 

ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ. ਅਤੇ 

ਸ਼ਾਹਜ਼ਾਦਪੁਰ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾਇਆ, ਪਰ 

ਰਹਿੰਦਾ ਉਹ ਅਧਿਕਤਰ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਵਿਚ ਹੀ ਸੀ। 

ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1773 ਈ. ਵਿਚ ਯਮੁਨਾ ਪਾਰ ਕਰਕੇ ਜ਼ਾਬਿਤਾ 

ਖ਼ਾਨ ਰੁਹੇਲੇ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਇਲਾਕਾ ਲੁਟਿਆ ਅਤੇ 

ਸਹਾਰਨਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪਿੰਡਾਂ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1784 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲਦਾਰ 

ਬਣਿਆ। ਬਹੁਤ ਕਮਜ਼ੋਰ ਮਿਸਲਦਾਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਯਮੁਨਾ 

ਪਾਰ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਇਸ ਤੋਂ ਖੁਸ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1809 ਈ. 

ਵਿਚ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੁਆਰਾ ਅੰਗੇਜ਼ 

ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਨਾਲ ਇਸ ਮਿਸਲ 

ਦਾ ਵਜੂਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1844 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਲਾਬ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸ਼ਿਵ ਕ੍ਰਿਪਾਲ 

ਸਿੰਘ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਬਣਿਆ। 

ਸ਼ਹੀਦੀ : ਵੇਖੋ 'ਸ਼ਹੀਦ', 'ਸ਼ਹਾਦਤ”। 

ਸ਼ਹੀਦੀ ਦੇਗ : ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸ਼ਹੀਦ 
ਜਾਂ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਗਏ ਪੁਰਬ ਦੇ ਅਵਸਰ 



ਸਹੇੜੀ 

`ਤੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਦੀ ਦੇਗ। ਕੜਾਹ ਪ੍ਸਾਦ 

ਆਮ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਰੀਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਸ਼ਹੀਦ ਦੀ ਯਾਦ ਨਿਮਿਤ ਅਰਦਾਸ ਕਰਕੇ ਉਸ 

ਨੂੰ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਵਰਤਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਪਰ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਨਾਂ “ਭੋਗ ਦੀ 

ਮਿੱਠੀ ਸ਼ਰਦਾਈ” ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਬਾਦਾਮ ਮਗ਼ਜ਼, ਖ਼ਸਖ਼ਾਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸੁਕੀ ਹੋਈ ਭੈਗ ਨੂੰ 

ਕੂੰਡੇ ਸੋਟੇ ਨਾਲ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਗੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਲੋੜ 

ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਵਿਚ ਜਲ ਅਤੇ ਮਿੱਠਾ ਪਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕਈ ਵਾਰ ਦੁੱਧ ਵੀ ਪਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ 

ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਕੇ ਲੈਗਰ ਵਾਂਗ ਅਰਦਾਸ ਕਰਕੇ ਅਤੇ 
ਭੋਗ ਲਗਵਾ ਕੇ , ਕਦੇ ਕਦੇ ਨਗਾਰੇ ਉਤੇ ਚੋਟ ਮਾਰ ਕੇ, ਇਸ 

ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਵਰਤਾਉਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ “ਸੁਖ ਨਿਧਾਨ”। ਇਸ ਸ਼ਬਦ- 

ਪ੍ਰਯੋਗ ਦੀ ਨਿਆਇ-ਸੈਗਤਤਾ ਲਈ ਉਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋ' 

ਪੁਸ਼ਟੀ ਵੀ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਮਨ ਤਨ ਅੰਤ/ਡੈ ਚਰਨ 

/ਧਆ7ਇਆ / ਹਾਠੇ ਸ਼ਖ ਨਿਧਾਨ ਨਾਨਕ ਦਾਲ ਪਇਆ / 

(ਗੁ.ਰੀ.684)। ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰ-ਇਤਿਹਾਸ 

ਤੋਂ ਕਈ ਸਾਖੀਆਂ ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਜੰਗਾਂ- 

ਜੁੱਧਾਂ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ ਰਿਹਾ 

ਹੋਵੇ । ਇਸ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਨੂੰ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ 

“ਦੇਗ ਸਜਾਉਣਾ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਸਹੇੜੀ (ਪਿੰਡ): ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੋਂ ਦਾ 

ਨਿਵਾਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦਾ ਰਸੋਈਆ ਗੰਗੂ ਬਾਹਮਣ 

ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ 

ਵਿਛੜ ਗਏ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਾਤਾ ਗੂਜਰੀ ਜੀ ਅਤੇ ਦੋਂ 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਆ ਗਿਆ। 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਉਮਰ ਉਦੋਂ ਨੌਂ ਸਾਲ ਦੀ 

ਅਤੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੱਤ ਸਾਲ ਦੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ “ਖੇੜੀ” ਸੀ। ਸੈਨ 1730 ਈ. 

ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤਹਿਸ-ਨਹਿਸ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਥੇਹ ਉਤੇ ਜੋ ਨਵਾਂ ਪਿੰਡ ਉਸਰਿਆ, 

ਉਸ ਨੂੰ 'ਸਹੇੜੀ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਮਾਤਾ ਜੀ ਅਤੇ 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਘਰ ਦੀ ਅਟਾਰੀ ਵਿਚ ਆਰਾਮ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ 

ਸ਼ਕਤੀ ਦੇਵੀ 

ਤਾਂ ਗੰਗੂ ਨੇ ਖੁਰਜੀ ਵਿਚੋਂ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦਾ ਸਾਰਾ ਧਨ ਅਤੇ 

ਕੀਮਤੀ ਵਸਤੂਆਂ ਚੁਰਾ ਲਈਆਂ। 

ਇਥੇ ਹੀ ਬਸ ਨਹੀਂ, ਉਸ ਨੇ ਇਨਾਮ ਦੇ ਲਾਲਚ 

ਵਿਚ ਮੋਰਿੰਡਾ ਦੇ ਦੋ ਮੁਖੀਆਂ- ਜਾਨੀ ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ ਮਾਨੀ 

ਖ਼ਾਨ ਰੈਘੜ-ਦੁਆਰਾ ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜਵਾ ਕੇ ਸਰਹਿੰਦ 

ਭਿਜਵਾ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਥੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ ਦੀਵਾਰ ਵਿਚ 

ਚਿਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਬੁਰਜ ਤੋਂ ਡਿਗ ਕੇ 

ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ ਕਰ ਗਏ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਹਨ। ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰੀਗੁ ਦੇ ਘਰ ਵਾਲੀ 
ਥਾਂ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਿੰਡ 
ਦੇ ਬਾਹਰਵਾਰ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ 

ਰੰਗੂ ਨੇ ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਹਾਕਮਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਿੰਡ ਦੀ ਸੈਗਤ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਤੀਜਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਅੱਧੇ 

ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਖੇਤਾਂ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਖੇੜੀ ਦਾ ਰਸਤਾ ਖੁੰਝ ਕੇ ਗੰਗੂ ਹੋਰ ਰਸਤੇ ਪੈ 

ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਗ਼ਲਤੀ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 

ਹੋਇਆ, ਤਾਂ ਉਹ ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਉਥੇ ਅੰਬਾਂ ਦੇ ਇਕ ਬਾਗ਼ 

ਵਿਚ ਬਿਠਾ ਕੇ ਆਪ ਸਹੀ ਰਸਤਾ ਲਭਣ ਲਈ ਨੇੜਲੇ 

ਪਿੰਡ ਗਿਆ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੁਣ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਕਤੀ ਦੇਵੀ: 'ਸ਼ਕਤੀ' ਨੂੰ ਸ਼ਾਕਤ-ਮਤ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਅਤੇ 

ਉਪਾਸਨਾ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣੀ ਹੈ ਪਰ ਤੰਤੁ-ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਅਤੇ 

ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਉਪਾਸਨਾ-ਪੱਧਤੀ ਨੇ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸ਼ਾਕਤ-ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ 

ਦੇਵੀ ਨੂੰ ਬ੍ਰਹਮ ਤੁਲ ਅਤੇ ਇਕ-ਮਾਤ ਸੱਤਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ। “ਮਾਰਕੰਡੇਯ-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਬ੍ਹਮਾ ਨੇ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ 

ਉਸਤਤ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਸਮਰਥਤਾਵਾਂ ਦਾ 

ਆਰੋਪਣ ਇਸ ਉੱਤੇ ਕੀਤਾ ਹੈ। “ਦੇਵੀ ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” 

ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਾਰਦ ਦੁਆਰਾ ਪੁਛਣ 'ਤੇ ਕਿ ਸਾਰੇ 

ਦੇਵਤੇ ਕਿਸ ਦੀ ਪੂਜਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਸ਼ਿਵ ਨੇ 



ਸ਼ਕਤੀ ਦੇਵੀ 

ਦਸਿਆ ਕਿ ਅਸੀਂ ਸਭ ਉਸ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਵਿਚ ਮਗਨ 

ਰਹਿੰਦੇ ਹਾਂ ਜੋ ਸਭ ਨੂੰ ਸਿਰਜਦੀ, ਪਾਲਦੀ ਅਤੇ ਸੈਘਾਰਦੀ 

ਹੈ। ਉਹ ਅਜਨਮਾ ਅਤੇ ਨਿਰਾਕਾਰ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਕੌਈ 

ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਰੂਪ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਬਸ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਕਲਿਆਣ 

ਲਈ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਕਟ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਕਦੇ ਕਦੇ 

ਪਾਰਬਤੀ, ਸ਼ਾਰਦਾ ਆਦਿ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ 

ਸਭ ਦੇ ਮਨੋਰਥ ਪੂਰੋਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਿਵ ਕ੍ਰਿਆਹੀਨ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ। 

ਸ਼ਕਤੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸ਼ਿਵ ਦਾ ਕੋਈ ਅਰਥ ਨਹੀਂ। ਸ਼ਕਤੀ ਹੀ 

ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਚਲਾਉਂਦੀ, ਪਾਲਦੀ ਅਤੇ ਸੈਘਾਰਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ 

ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਕਾਰਜ-ਰਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦਾ 

ਮਹੱਤਵ ਸ਼ਿਵ ਤੋਂ ਵੀ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਇਹੀ ਮੂਲ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਸਾਰਾ ਜਗਤ ਇਸੇ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟ ਰੂਪ ਹੈ। ਜਦ ਤਕ ਸ਼ਕਤੀ 

ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਹੋ ਕੇ ਸ਼ਿਵ ਪਾਸ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦੀ ਤਦ ਤਕ ਕੋਈ 

ਵਿਕਾਸ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਸ਼ਕਤੀ ਬ੍ਹਮ (ਸ਼ਿਵ) 

ਦਾ ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਭਾਗ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪੂਜਾ ਮਾਤਾ-ਤੁਲ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਸ਼ਿਵ-ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਦੇਵਤਿਆਂ ਜਾਂ 

ਅਵਤਾਰੀ ਸਰੂਪਾਂ ਨਾਲ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦੀ ਵੀ ਕਲਪਨਾ ਹੋਣ 

ਲਗ ਗਈ, ਜਿਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। ਪੁਰਸ਼- 

ਪ੍ਕ੍ਿਤੀ ਸਿੱਧਾਂਤ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ ਹੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਉਂਦੀ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸ਼ੈਕਰ ਮਤ ਵਿਚ ਮਾਇਆ 

ਇਸੇ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਬੋਧਕ ਹੈ। 

ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਰੂਪ ਹਨ- ਇਕ 

ਸੌਮ੍ਯ (ਕੋਮਲ) ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਭਿਆਨਕ। ਸੌਮ੍ਯ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਇਹ ਉਮਾ, ਗੌਰੀ, ਪਾਰਬਤੀ, ਸ਼ਾਰਦਾ, ਭਵਾਨੀ, ਜਗਮਾਤ 

ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਪੂਜੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਪੂਜਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦੁਰਗਾ, ਕਾਲੀ, ਚੰਡੀ, ਭੈਰਵੀ ਆਦਿ 

ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਾਕਤ-ਮਤ ਵਿਚ 

` ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਹੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਸ ਨੂੰ ਸੌਮ੍ਯ ਰੂਪ ਵਿਚ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਸਮਾਰਤ-ਮਤ ਵਾਲੇ 

ਵੀ ਪੂਜਦੇ ਹਨ। ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਸ਼ੂਆਂ/ 

ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਬਲੀਆਂ ਚੜ੍ਹਾਈਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ 

ਦੀਆਂ ਦਸ ਭੁਜਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਕਸਰ ਸ਼ਸਤ੍ਰ ਫੜੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਦੁਰਗਾ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ੇਰ ਦੀ ਸਵਾਰੀ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਸੁੰਦਰ ਪੀਲੇ ਰੈਗ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਕਾਲੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਰੈਗ 

ਸਖੀ ਸਰਵਰ 

ਕਾਲਾ, ਸ਼ਕਲ ਭਿਆਨਕ, ਗਲੇ ਵਿਚ ਸੱਪਾਂ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ 

ਦੀਆਂ ਖੋਪਰੀਆਂ ਦੀ ਮਾਲਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਚੰਡੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ 

ਮਹਿਖਾਸੁਰ ਦਾ ਬਧ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦੇ ਹੋਰ ਰੂਪ 

ਵੀ ਬਹੁਤ ਭਿਆਨਕ ਅਤੇ ਡਰਾਵਣੇ ਹਨ। 

ਸ਼ਾਕਤ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਸ਼ਿਵ ਨਾਲ 

ਮੇਲ ਕਰਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਮੁਲਾਧਾਰ ਸਥਿਤ 

ਕੁੰਡਲਿਨੀ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਾਧਕ ਯੋਗ- 

ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਜਗਾ ਕੇ ਸ਼ੂਾਧਿਸ਼ਠਾਨ ਆਦਿ ਚਕ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਗੁਜ਼ਾਰਦਾ ਹੋਇਆ ਸਹਸ੍ਾਰ ਸਥਿਤ ਸ਼ਿਵ ਨਾਲ ਮੇਲ 

ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾ-ਮਿਲਨ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਜਾਂ 

ਅਦੈਤਾਵਸਥਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਨੂੰ 

ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ। ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ- 

ਉਪਾਸਨਾ ਲਈ ਵਰਜਨਾ ਹੈ। ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ/ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਨੇ ਸ਼ਾਂਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ , ਸਗੋਂ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਜਨਮ ਗੀਵਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ-- 

ਸ਼ਕਤੀ /ਕੈਨੰ ਨ ਪਾਇਓ /ਫ/ਰੈ ਜਨਮ /ਸਨਾਲਾ / ਗਾਰ 

ਸ਼ੋੰਵਿਐ ਸ਼ਾਤਿ ਪਾਈਐ ਜਪ ਸ਼ਾਸ /ਗਿਰਾਸ਼ਾ/ (ਗੁ .ਰੀ੍‌. 

1090)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ 

ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨ ਮੰਨ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਧੀਨ ਕਾਰਜ 

-ਲੀਨ ਦਸਿਆ ਹੈ -- ਲਿਵ ਸਕ/ਤਿ ਆਪ ਓੰਪਾਇਕੀ 

ਕਾਰਤਾ ਆਪ ਹਕਮ ਵਰਤਾਏ /(ਗੁ ਰੀ .920)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਹੀ ਉਪਾਸਨਾ- 

ਯੋਗ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-- ਠਾਕਰ ਛੋਡਿ ਦਾਸੀ ਕਉ ਨਿਮਗੰਹ 

ਮਨਮੁਖ ਅੰਧ ਆਗਿਆਨਾ / (ਗੁ.ਰੀ .1138)। 

ਸਖੀ ਸਰਵਰ : ਸੱਤਵੇਂ , ਨੌਵੇਂ ਅਤੇ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਨੇ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 

ਉਪਾਸਕਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਅਨੁਯਾਈ ਬਣਾਇਆ, ਪਰ 

ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਰਹੇ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ 

ਪ੍ਚਾਰਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੋਚਿੱਤੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਕਈ 

ਯਤਨ ਕੀਤੇ। ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਸੁਲਤਾਨ ਪੁਆੜਾ” 

ਟ੍ਰੈਕਟ ਛਾਪ ਕੇ ਅਸਲੀਅਤ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ। ਪਰ ਸਹੀ ਰੂਪ 



ਸਥੀ ਸਰਵਰ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੁਬਿਧਾ ਦਾ ਖੰਡਨ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਹੋਇਆ ਜਦੋਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਭਰਾਈ (ਪ੍ਰਚਾਰਕ) ਪਾਕਿਸਤਾਨ 

ਨੂੰ ਚਲੇ ਗਏ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ 

ਨੂੰ ਜਾਣਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 
ਇਹ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਪੀਰ ਸੀ ਜਿਸ ਦੀ 

ਦਰਗਾਹ ਡੇਰਾ ਗ਼ਾਜ਼ੀਖ਼ਾਨ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਦੇ ਨਿਗਾਹਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਸਲ ਨਾਂ ਸੱਯਦ ਅਹਿਮਦ ਸੀ। 

ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਜੈਨੂਲ ਆਬਦੀਨ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਾ 

ਨਾਂ ਆਇਸ਼ਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ 1220 ਈ. ਵਿਚ 

ਬਗ਼ਦਾਦ ਤੋਂ ਭਾਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਨੋੜੇ 

ਸ਼ਾਹਕੋਟ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਚਾਰ 

ਭਰਾ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸਕਾ ਸੀ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਮਤਰੇਏ। 

ਬਚਪਨ ਤੋ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਲ ਸੀ। 

“ਕੁਰਾਨ” ਇਸ ਨੂੰ ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਸੀ। ਜ਼ਮੀਨ ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੇ 

ਬਰਾਦਰੀ ਵਾਲੇ ਇਸ ਤੋਂ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਅਨੌਕ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ ਪਰੇਸ਼ਾਨ ਕਰਨ ਲਗੇ। ਇਹ ਵੀ ਕਈਆਂ 

ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਫਿਰਦਾ ਤੁਰਦਾ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਨਾਲ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ 
ਸ਼ਰਧਾ ਦਾ ਪਾਤਰ ਬਣਦਾ ਰਿਹਾ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਹ 

ਬਗ਼ਦਾਦ ਵੀ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਇਸ ਨੇ ਅਬਦੁਲ ਕਾਦਰ 

ਚਿਸ਼ਤੀ ਤੋਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਗਿਆਨ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। 

ਬਗ਼ਦਾਦ ਤੋਂ ਪਰਤਣ ਉਪਰੈਤ ਸਖੀ-ਸਰਵਰ ਕੁਝ 

ਸਮਾਂ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਧੈੱਕਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 

ਫਿਰ ਮੁਲਤਾਨ ਚਲਿਆ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ 

ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ “ਬਾਈ” ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 

ਵਿਆਹ ਸੱਯਦ ਅਬਦੁਰ ਰਜ਼ਾਕ ਦੀ ਲੜਕੀ ਨਾਲ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਜੋ ਕੁਝ ਭੇਂਟ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ, ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡ 

ਦਿੰਦਾ ਅਤੇ ਸੈਕਟ ਵਿਚ ਫਸੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਕਰਦਾ। 

ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸਖੀ-ਸਰਵਰ” ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕਰਕੇ ਨਿਗਾਹਾ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਮਾਂਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਦਫ਼ਨਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਇਸ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪਤਨੀ “ਬਾਈ” ਦਾ 

ਸਮਾਰਕ ਉਥੇ ਬਣਾਂਇਆ। 

ਇਸ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਨਾਲ 

ਸਗੁਣ#/ਸਰਗੁਣ ਭਗਤੀ 

ਅਨੇਕ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਜੁੜ ਗਈਆਂ ਸਨ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਬਹੁਤ ਵਧ ਗਈ। ਇਸ 

ਸਨ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਦੱਖਣੀ ਖੇਤਰ ਅਤੇ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਕਈ 

ਸਿੱਖ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਣੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਲੋਕਾਂ ਦੇ 

ਦਿਲਾਂ ਉਤੇ ਰਾਜ ਕਰਨ ਕਰਕੇ 'ਸੁਲਤਾਨ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ 

ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ ਸੁਲਤਾਨੀਏ ਜਾਂ ਸਰਵਰੀਏ 

ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਜਾਂ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ ਸੁਲਤਾਨੀਏ 

ਅਧਿਕ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੂਜਾ-ਸਥਾਨ ਬਣਾਏ 

ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਥਾਨਾਂ ਨੂੰ ਪੀਰਖ਼ਾਨੇ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਪੀਰਖ਼ਾਨਿਆਂ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀ ਭਰਾਈ/ਭਿਰਾਈ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ 

ਜੋ ਅਕੀਦੇ ਵਜੋਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਹਰ ਵੀਰਵਾਰ ਨੂੰ 

ਪੀਰਖ਼ਾਨਿਆਂ ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਪੂਜਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਰਧਾਲੂ 

ਆਪਣੀਆਂ ਸੁਖਣਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਨਿੱਕੇ ਵੱਡੇ ਰੋਟ ਪਕਾ ਕੇ ਪੀਰ 

ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਰੋਟ ਸਵਾ ਸੇਰ ਤੋ ਲੈ ਕੇ ਸਵਾ ਮਣ 

ਜਾਂ ਢਾਈ ਮਣ ਤਕ ਦੇ ਬਣਵਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਭੇਂਟ ਕੀਤੇ 

ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਰਾਈ ਰੋਟ ਦਾ ਕੁਝ ਹਿੱਸਾ ਆਪ ਰਖ ਕੇ 

ਬਾਕੀ ਸੁਲਤਾਨੀਆਂ ਵਿਚ ਵੈਡ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਸੁਲਤਾਨੀਏ 

ਸ਼ਰਧਾ ਵਜੋਂ ਗੀਤ ਗਾਉਂਦੇ ਹਨ-- ਵਾਹ ਵਾਹ /ਕੇ ਝਖ/ਸੈਸ਼ 

ਸ਼ਰਵਰ ਦਾ//ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਭਾਈਆਂ ਉਤੇ ਸ਼ਰਵਰ ਤਾਨਿਆ, ਉਨਾਂ 

ਦੀਆਂ #ਰਦਾਂ ਪਰ7ਆ/ 

ਸੁਲਤਾਨੀਏ ਪੀਰ ਦੀਆਂ ਚੌਕੀਆ ਵੀ ਭਰਦੇ ਹਨ 

ਅਤੇ ਪੀਰ ਨੂੰ ਲਖਦਾਤਾ, ਲਾਲਾਂ ਵਾਲਾ, ਨਿਗਾਹੀਆ ਅਤੇ 

ਧੰਕਲੀਆਂ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀ 

ਅਧਿਕ ਗਿਣਤੀ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 

ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਹਿੰਦੂ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਰੋਗ ਚੜ੍ਹਾ ਬੀਰ-ਭੈਰੋ 

ਜੋੜਿਆ ਹੈ। ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਖ਼ਤਮ 

ਹੋ ਗਈ ਹੈ। 

ਸਗੁਣ/ਸਰਗੁਣ ਭਗਤੀ: ਗੁਣ-ਸਹਿਤ ਭਗਤੀ ਹੀ 

“ਸਗੁਣ ਭਗਤੀ” ਹੈ। ਗੁਣ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਮਾਇਆ ਦੇ ਤਿੰਨ 

ਗੁਣ-ਰਜੋਂ , ਸਤੋਂ ਅਤੇ ਤਮੇ। ਜਿਸ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ ਦਾ 

ਸਰੂਪ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਸਗੁਣ ਬ੍ਹਮ (ਅਵਤਾਰ) 

ਹੈ, ਉਹ ਭਗਤੀ 'ਸਗੁਣ-ਭਗਤੀ” ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 



ਨੂੰ ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ ਸਗੁਣ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਵੇਖਦੀ ਹੈ 

ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਰੇ ਸਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਬ੍ਹਮੀ ਕਲਾ ਹੀ ਵਿਆਪਤ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਕਿਹਾ ਹੈ- /ਨੈਰਗਨ ਆ/੫ ਸ਼ਰਗਨੁ ਭੀ ਓਹੀ/ ਕਲਾਧਗੰਰ 

ਜਿਨਿ ਸਗਲੀ #ੰਗੀ/ (ਗੁ.ਰੀ.287)। ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੇ 

ਵਿਕਾਸ ਨਾਲ ਸਗੁਣ ਭਗਤੀ ਦਾ ਭਰਪੂਰ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ, 

ਪਰ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੋ ਅਵਤਾਰਾਂ -- ਰਾਮ ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ- 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਭਗਤੀ ਅਧਿਕ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। 
ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਗੁਣਵਾਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਉਹ ਧਾਰਾ 

ਚਲ ਨ ਸਕੀ ਜੋ ਹਿੰਦੀ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਕ ਵੱਡਾ ਪ੍ਰਵਾਹ 

ਬਣ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਸੀ। ਕਾਰਣ ਇਹ ਕਿ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਨ ਤਾਂ ਸੁਆਮੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦਾ ਕੋਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 

ਗੋਸੁਆਮੀ ਤੁਲਸੀਦਾਸ ਵਰਗਾ ਕੋਈ ਰਾਮ-ਭਗਤ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸੀ।ਨ ਇਥੇ ਵੱਲਭਾਚਾਰਯ ਵਰਗਾ ਕੋਈ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ- 

ਉਪਾਸਕ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਮਹਾਤਮਾ 

ਸੂਰਦਾਸ ਅਤੇ ਅਸ਼ਟਛਾਪ ਦੇ ਹੋਰ ਕਵੀ ਆਪਣੀ ਭਗਤੀ 

ਸਨ। ਫਿਰ ਵੀ ਇਹ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਕਿ ਸਗੁਣ- 

ਵਾਦੀ ਭਗਤੀ ਪ੍ਰਤਿ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਜਨ-ਮਾਨਸ ਇਕਦਮ 

ਉਦਾਸ ਸੀ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੁਆਰਾ 

ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤੀ ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਹੋਰ ਕੋਈ 

ਭਗਤੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਸਕਣ ਦੇ ਸਮਰਥ ਨ ਹੋ ਸਕੀ। 17ਵੀਂ 

ਸਦੀ ਤਕ ਸਗੁਣਵਾਦੀ ਭਗਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੇਵਲ ਕੁਝ 

ਕੁ ਕਥਾ-ਅੰਸ਼ਾਂ, ਸੈਕੇਤਾਂ, ਆਖਿਆਨਾਂ, ਅਵਤਾਰ-ਪ੍ਸੈਗਾਂ 

ਆਦਿ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕੁ ਭਗਤੀ- 

ਤੱਤ੍ਰ ਜ਼ਰੂਰ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭਗਤੀ- 

ਪ੍ਵਾਹ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ। 

ਸੱਚਾ-ਸੌਦਾ: ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ “ਸਚ ਉਤੇ 

ਆਧਾਰਿਤ ਵਪਾਰ”। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਵਸ਼ਤ ਪਛਾਣਸਾੀ ਸ਼ਚ ਸਉਦਾ /ਜਿਸ਼ 

ਪਾਸ /(ਗੁ.ਰੀ .18)। ਸੱਚੇ ਸਉਦੇ ਨੂੰ ਹੋਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਬਾਣੀ, ਗੁਰੂ, ਸ਼ਬਦ ਸਭ 

ਇਕ ਹੀ ਹਨ, ਇਹ ਸਹੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੱਚਾ ਸਉਦਾ ਹੈ; ਇਸ 

ਰਤਨ ਰੂਪੀ ਸਉਦੇ ਨਾਲ ਭੰਡਾਰ ਭਰੇ ਹੋਏ ਹਨ-- /ਏਕਾ 

ਸੱਚਾ-ਤਖ਼ਤ 

ਬਾਣਾ ਇਕ ਗਰ /ਇਕੇ ਸਬਦੁ ਵਚਾ/ਰ / ਸ਼ਚਾ ਸਉਦਾ ਹਟ 

ਸ਼ਚ ਰਤਨਾ ਭਠੇਂ ਭੰਡਾਰ /(ਗੁ ਗੀ .646)। 

ਉੱਜ ਇਹ ਉਕਤੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਇਕ 

ਉਪਕਾਰ ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰਨ ਲਈ ਜੋ ਯਤਨ ਕੀਤੇ , 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੌਦਾਗਰੀ ਕਰਨ ਦਾ ਵੀ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ 

ਵਪਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 20 ਰੁਪਏ 

ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਬਾਲੇ ਨੂੰ ਨਾਲ ਤੋਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਕਿ ਖਰਾ ਸੌਦਾ . 

ਕਰਕੇ.ਆਉਣਾ। 
ਅਜੇ ਤਲਵੰਡੀ ਤੋਂ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਕੋਹ ਹੀ ਗਏ ਸਨ ਕਿ 

ਨੰਗੇ-ਧੜੰਗੇ ਭੁਖੇ ਸਾਧਾਂ ਦੀ ਇਕ ਮੰਡਲੀ ਮਿਲੀ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਮੁਖੀ ਸੈਤਰੇਣ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵੇਖ 

ਕੇ ਬਾਲੇ ਨਾਲ ਸਲਾਹ ਕੀਤੀ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ , ਵੀਹ ਰੁਪਏ ਦੀ 

ਰਕਮ ਖ਼ਰਚ ਕੇ , ਭੋਜਨ ਕਰਾਉਣ ਤੋ ਵਧ ਹੋਰ ਕਿਹੜਾ ਖਰਾ 

ਜਾਂ ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ? ਫਲਸਰੂਪ 20 ਰੁਪਇਆਂ 

ਦਾ ਘਿਉ ਅਤੇ ਹੋਰ ਖਾਧ ਸਾਮਗੀ ਮੰਵਾ ਕੇ ਸਾਧਾਂ ਨੂੰ ਭੋਜਨ 

ਕਰਾਇਆ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਦੋਵੇਂ ਘਰ ਪਰਤੇ ਤਾਂ ਬਾਬਾ ਕਾਲੂ 

ਬਹੁਤ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋਇਆ। ਗੁੱਸੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੂੰ ਦੋ ਤਿੰਨ ਚਪੇੜਾਂ ਵੀ ਮਾਰੀਆਂ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ 

ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਨੂੰ 

ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ ਅਤੇ 20 ਰੁਪਏ ਦੀ ਰਕਮ 

ਆਪਣੇ ਕੋਲੋ ਭਰ ਦਿੱਤੀ। ਰਾਇ ਨੇ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਨੂੰ 

ਸਮਝਾਇਆ ਕਿ ਬਾਲਕ ਨਾਨਕ ਆਪ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਰੂਪ ਹੈ। 

ਇਹ ਘਟਨਾ-ਸਥਾਨ ਚੂਹੜਕਾਣਾ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੈ। ਇਥੇ 
ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ 

ਇਹ ਸਥਾਨ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ ਅਧੀਨ ਸੀ, ਪਰ 

ਜੱਥੇਦਾਰ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਝਬਰ ਨੇ 30 ਦਸੈਬਰ 1920 ਈ. 

ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾ ਕੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਬੰਧ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ 

ਦਾ ਪ੍ਬੰਧ ਵਕਫ਼ ਬੋਰਡ , ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਪਾਸ ਹੈ। 

ਸੱਚਾ-ਤਖ਼ਤ : “ਤਖਤ” ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਬੈਠਣ ਦੀ ਚੌਕੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਰਾਜ- 
ਸਿੰਘਾਸਨ ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਗੁਰੂ 



ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੇ ਸੋਲਹਿਆਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਤਖਤ ਦੇ ਯੋਗ ਬੰਦਾ ਹੀ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਬੈਠਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 

ਹੈ- ਤਥ/ਤਿ ਲਹੈ ਤਖਤ ਕਾ ਲਾ/ਇਕਾ /(ਗੁ ਗੰ .1039)। 

ਜਨ ਸਾਧਾਰਣ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ ਜਦੋ” 

ਨਿਰਾਕਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਉਤੇ ਸਾਕਾਰ ਸਰੂਪ ਦਾ ਆਰੋਪਣ 

ਕਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਸਾਕਾਰ ਰੂਪ ਵਾਲੇ 

ਸ਼ਬਦਾਂ ਰਾਹੀ' ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸਿਵਾਏ ਉਸ ਸੱਚੇ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੋਣ 

ਵਾਲੇ ਤੋਂ ਹੋਰ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਅਸਥਾਈ ਹਨ, ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹਨ- 

ਤਹ ਨੇ ਅਵਰ ਨ ਕਾਇ /ਨੈ ਅੱਖ ਵਖਾ/ਟਿਆ/ ਸ਼ਚੰ 

ਤਖਤ /ਨਿਵਾਲ਼ ਹੌਨ ਆਵਣ ਜਾਣਿਆ /(ਗੁ ਗੰ. 1279)। 

ਸੱਚਾ-ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ: 'ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ” ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ 'ਬਾਦਸ਼ਾਹ” 
ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਤਖ਼ਤ ਦਾ 

ਮਾਲਿਕ (ਬਾਦ-ਸ਼ਾਹ)।ਸੈਸਾਰਿਕ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨਾਲੋ' ਨਿਖੇੜਨ 

ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 'ਸੱਚਾ 

ਪਾਤਿਸਸ਼ਾਹ” ਕਿਹਾ ਹੈ -- ਸਚੀ ਤੇਲੀ ਕੁਦਗਤਿ ਸਚੇ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ /(ਗੁ.ਗੰ.463)। ਕਿਉਂਕਿ ਸੈਸਾਰਿਕ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਛਿਣ-ਭੈਗਰ ਹਨ, ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹਨ, ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਥਾਈ 

ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ 'ਸੱਚਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ? ਹੈ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ-ਯੁਗਲ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦੇ ਇਕ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਤੰਰਾ 

ਸ਼ਾਚੋਂ ਦੇਗ ਸ਼ਾਚੋਂ ਸੁਰਮਾ ਸ਼ਰਨ ਸਾਚੋਂ, ਸਾਚੋ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਗਰ 

ਗਾ/ਬੈਦ ਕਾਹਾਲੋ ਹੰ/ 

ਸੱਚੀ ਬਾਣੀ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਅਜਿਹੀ ਬਾਣੀ ਜੋ ਸਚ _ 
ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕਰੇ । ਜੋ ਬਾਣੀ ਸਚ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ 

ਉਹ ਝੂਠੀ ਹੈ, ਕੱਚੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੂੰ ਉਤਰੀ ਬਾਣੀ 

“ਧੁਰ ਕੀ ਬਾਣੀ” (ਵੇਖੋ) ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਸੱਚੀ ਬਾਣੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਉਸ ਦੀ ਰੀਸੋ-ਰੀਸੀ ਜੋ ਹੋਰ ਕੋਈ ਬਾਣੀ ਉਚਾਰਦਾ ਹੈ, 

ਉਹ 'ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ" (ਵੇਖੋ) ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ 

ਹੈ - ਸਤਿਗੁਰ ਕਾ ਬਾਣਾ ਅੰਤ ਸ੍ਰਪ' ਹੈ ਗੁਰਬਾਣਾ 

ਝਣ?ਐ / ਸਤਿਗੁਰ ਕਾ ਨੀਸੈ ਗਨ ਕਚ /੫ਚ ਬੋਲਦੇ ਸੋ 

ਕੁ/ੜਿਆਰ ਕੁੜੇ ਝ/ੜਿ ਪੜੀਐ / (ਗੁ ਗੰ .304)। ਗੁਰੂ 

ਸੱਜਣ ਠਗ 

ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਸੀ ਕਿ 

ਆਵਹੁ /ਸਿਖ ਸਤਿਗੁਰੂ ਕੇ //ਆਮੰਰਹੋਂ ਗਾਵਹ ਸਚਾ ਬਾਣ? / 

(ਗੁਰੀ .920)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਵੀ “ਸਾਚੀ-ਬਾਣੀ” 

ਨਾਲ ਪਿਆਰ ਪਾਣ ਦੀ ਗੱਲ ਆਖੀ ਹੈ- ਸਾਚਾ ਥਾਣਾ 

/ਲਉਂ ਧਰੇ /ਪਆ /(ਗੁ.ਰੀ .663)। 

ਸੱਜਣ ਠਗ: ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ 
ਵਿਅਕਤੀ ਜੋ ਤੁਲੈਬਾ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਮਖ਼ਦੂਮਪੁਰ ਦਾ 

ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ ਦੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਇਕ 

ਸਰਾਂ ਬਣਾਈ ਹੋਈ ਸੀ ਜਿਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਣ 

ਧਨ-ਮਾਲ ਖੇਹ ਕੇ ਮਾਰ ਦਿੰਦਾ। ਇਸ ਦੀ ਕਥਨੀ ਤੇ ਕਰਨੀ 

ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਅੰਤਰ ਸੀ। _ 

ਰ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ 

ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਉਸ ਪਾਸ ਜਾ ਠਹਿਰੇ। ਸੱਜਣ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਉੱਤੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਠਗੀ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ, ਪਰ ਸਫਲ ਨ ਹੋ 

ਸਕਿਆ, ਸਗੋ: ਆਪ ਠਗਿਆ ਗਿਆ। “ਪੁਰਾਤਨ 

ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ 

ਆਪਣੀ ਪਹਿਲੀ ਧਰਮਸਾਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। 

ਤੁਲੈਬਾ ਮੁਲਤਾਨ ਤੋ ਲਗਭਗ 110 ਕਿ.ਮੀ. 

ਦੀ ਦੂਰੀ 'ਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਸੀ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਰਾਜੇ ਸਲਵਾਨ 

ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਵਿਚੋਂ ਰਾਜਾ ਤਲ ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਦਾ 

ਬਣਾਇਆ ਕਿਲ੍ਹਾ “ਤਲ-ਉਭਾ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਉਸ ਕਿਲੂੰ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਹੀ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 

ਹੋਇਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਹੀ ਨਾਂ ਵਿਗੜ ਕੇ ਤੁਲੈਬਾ/ 

ਤੁਲੈਭਾ ਬਣ ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਦਰਿਆ ਦੇ ਵਹਿਣ ਨੇ 

ਉਜਾੜਿਆ ਅਤੇ ਮੁਹੈਮਦ ਖ਼ਾਨ ਲੈਗਾਹ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਫਿਰ 

ਤੋਂ ਆਬਾਦ ਕੀਤਾ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਵੀ ਇਸ 

ਨਗਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਖ਼ੂਬ ਲੁਟਿਆ। ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ 

ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਮਿਲਦੇ ਖੰਡਰ ਅਤੇ ਥੇਹ ਇਸ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ 

ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਗਵਾਹੀ ਭਰਦੇ ਹਨ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। 



ਸਜਾਦਾ/ਸਾਹਜਾਦਾ 

ਸਜਾਦਾ/ਸਾਹਜਾਦਾ (ਰਬਾਬੀ) ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਰਬਾਬੀ ਸਾਥੀ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਦਾ ਲੜਕਾ ਸੀ। ਸੈਨ 

1534 ਈ. ਵਿਚ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਦੀ ਕੁਰੱਮ ਨਦੀ ਦੇ 

ਕੰਢੇ ਵਸੇ ਇਸੇ ਨਾਂ ਦੇ ਨਗਰ ਵਿਚ ਮਰਦਾਨੇ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 

ਜਾਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਪਰਤੇ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ 

ਥਾਂ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸਾਹਜਾਦਾ ਨੂੰ ਰਬਾਬ ਵਜਾਉਣ ਲਈ 

ਨਾਲ ਰਖ ਲਿਆ। ਉਦਾਸੀਆਂ ਤੋ' ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਕਰ ਲਿਆ ਤਾਂ 

ਸਾਹਜਾਦਾ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਨਿੱਤ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 

ਰਬਾਬ ਵਜਾਉਂਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 

ਸਠਿਆਲਾ' (ਕਸਬਾ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ 

ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਕੁਝ ਦੂਰੀ 'ਤੇ ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ 
ਸਥਿਤ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜਿਥੇ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਚਰਣ 

ਪਾਏ ਸਨ ਅਤੇ ਤਿੰਨਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ 

ਬਣੋ ਹੋਏ ਹਨ। ਰ 
“ਗ਼ਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕਸਰ ਪਾਤਿਸਾਹੀ ਪਹਿਲੀ” 

ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਉਦੋਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 

ਦੀ ਬਹੁ-ਵਸੋਂ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੇ ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ ਕਿ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਚਮੜੀ ਦੇ 

ਰੋਗਾਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਕੋਪ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਟੋਭੇ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਕਰਨ ਲਈ ਸਭ ਨੂੰ ਕਿਹਾ। ਉਸ ਟੋਭੇ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ 

ਨਾਲ ਲੋਕੀਂ ਨਿਰੋਗ ਹੋਣ ਲਗ ਗਏ। ਪਿੰਡ ਦੇ-ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਉਥੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ। ਵਰਤਮਾਨ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਵਾਂ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਟੋਭੇ ਨੂੰ ਵੀ 

ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਉਥੇ ਹੁਣ ਵੀ ਟੋਭੇ ਦੇ ਜਲ 

ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਕੇ ਨਿਰੋਗ ਹੋ ਜਾਣ ਦੀ ਪੁਰਾਤਨ ਮਾਨਤਾ 

ਜੁੜੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਨਾਲ 

ਸਬੰਧਿਤ ਸਮਾਰਕ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੁੰਗਾ ਸਾਹਿਬ” ਕਿਹਾ 

| ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” 

__ 

ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਇਕ ਪਿਪਲ ਦੇ ਬਿਛ 

ਹੇਠਾਂ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਉਹ ਪਿਪਲ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ _ 
ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ 

ਵਾਲੇ ਸੈਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਸਢੌਰਾ (ਕਸਬਾ) ਹਰਿਆਣਾ ਪਾਂਤ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ 
ਕਸਬਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪੀਰ ਬੁੱਧੂ ਸ਼ਾਹ (ਸੱਯਦ ਸ਼ਾਹ ਬਦਰੁੱਦੀਨ) 
ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਪੀਰ ਜੀ ਦੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਪਤਿ ਅਥਾਹ 
ਸ਼ਰਧਾ ਸੀ। ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਉਸ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ 'ਤੇ 

ਰਖੇ ਪੰਜ ਸੌ ਪਠਾਨ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਤਿ ਬੇਵਫ਼ਾ ਹੋ ਕੇ ਵੈਰੀਆਂ 

ਨਾਲ ਜਾ ਮਿਲੋ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਪੁੱਤਰਾਂ ਅਤੇ ਸੱਤ 

ਸੌ ਮੁਰੀਦਾਂ ਸਮੇਤ ਖ਼ੁਦ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਦੋ 

ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਕਈ ਮੁਰੀਦ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਮਾਰੇ ਗਏ । ਜਦੋਂ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਪਾਉੱਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਰਤ 

ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਰਾਹ ਵਿਚ ਪੀਰ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਉਚੇਚੇ ਸਢੌਰੇ 

ਗਏ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਢੌਰੇ ਦੇ ਹਾਕਮ ਉਸਮਾਨ ਖ਼ਾਨ 

(ਆਸਮਾਨ ਖ਼ਾਨ) ਨੇ ਪੀਰ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਦਦ ਕਰਨ 

ਦਾ ਦੋਸ਼ ਲਗਾ ਕੇ ਕਤਲ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਅਪਰਾਧ 

ਬਦਲੇ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਸੈਨ 1710 ਈ. 

ਵਿਚ ਉਸਮਾਨ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਫਾਂਸੀ ਲਗਾਇਆ। 

ਸਢੌਰੇ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੰ ਅੰਦਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੰਦਾ 

ਬਹਾਦਰ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ 

“ਕਿਲਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ” ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਬੈਧ ਨਿਜੀ ਹੱਥਾਂ ਵਿਚ 

ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ' ਇਲਾਵਾ ਪੀਰ ਬੁੱਧੂ ਸ਼ਾਹ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਵੀ 

ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਥਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸਤਸੈਗਤ : ਵੇਖੋ 'ਸਤਿਸੈਗਤ'। 

ਸਤਕਰਤਾਰੀਏ : ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਇਕ ਲਘੂ ਧਾਰਮਿਕ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਜਿਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਇਕ ਸੋਢੀ ਭਾਈ 

ਸੈਗਤੀਆ ਦੁਆਰਾ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ ਸੈਗਤੀਆ ਨੇ ਗੁਰੂ ' 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਸੈਨ 1593 ਈ. (1650 ਬਿ.) ਵਿਚ 

ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਹ ਹਰ ਵੇਲੇ “ਸਤਕਰਤਾਰ” 



ਸ਼ਬਦ ਆਪਣੇ ਮੂੰਹੋਂ ਉਚਾਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ 

ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਤਕਰਤਾਰੀਆ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਦਾ 

ਇਕ ਝੁਲਕਾ ਖਤੀ ਚੇਲਾ ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਦਾਸ ਬੜਾ ਧਰਮੀ 

ਪੁਰਸ਼ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ 'ਸਤਕਰਤਾਰ” 

ਦੇ ਨਾਮ-ਅਭਿਆਸ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਪਰਸਪਰ 

ਮਿਲਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਸੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਉਚਾਰਨਾ ਦਸਿਆ। ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਉੱਤੇ ਪ੍ਰਸੰਨ ਹੋਕੇ ਸੀ 

ਹਰਗੋਬਿੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ 

ਦਿੱਤੀ। ਇਹ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਹੁਣ ਤਕ ਇਸ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ 

ਮੁੱਖ ਧਰਮ ਕੇਂਦਰ ਚਲਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ 

ਵਲੋ' ਭਾਈ ਸੈਗਤਦਾਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੇ ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਵੀ 

ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲੇ ਹੋਏ ਪਏ ਹਨ। ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 

ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਭਾਵ ਹੈ। 

ਸੈਗਤ ਦਾਸ ਦੇ ਛੋਟੇ ਪੁੱਤਰ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਨੇ 

ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਇਕ ਕੇਂਦਰ ਫਗਵਾੜਾ ਨਗਰ ਵਿਚ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਕੇਂਦਰ 

ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਮੰਡੀ ਨਗਰ ਵਿਚ ਵੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਬਟਾਲਾ ਸਥਿਤ ਕੇਂਦਰ ਨੂੰ ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਰੋਮਣੀ 

ਲੈ ਲਿਆ ਸੀ ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਤਕਰਤਾਰੀਆਂ” 

ਵਜੋਂ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਸੱਤਾ ਡੂਮ: ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਰਬਾਬੀ ਜੋ ਰਾਇ ਬਲਵੰਡਿ 

ਦਾ ਭਾਈ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਰਲ ਕੇ 

ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਕ ਵਾਰ ਲਿਖੀ ਸੀ- ਵਾਰ ਰਾਇ 

ਸ਼ਲਵੀਡਿ ਤਥਾ ਸ਼ਤੈ ਡੂੰਮਿ ਆਥਾ/(ਨਾਮਾਂਤਰ-- ਟਿਕੇਂ ਦੀ 

ਵਾਰ) ਵੇਖੋ “ ਰਾਇ ਬਲਵੈਡਿ”। 

ਸ਼ਤਾਬਦੀ : ਵੇਖੋ 'ਗੁਰ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ'। 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ: ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਕੋਈ ਸਰਲ 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ 

ਕਾਰਜ ਨਹੀਂ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਰਕੇ ਸਾਧਕ ਕਦੇ ਵੀ 

ਆਪਣੇ ਮਾਰਗ ਉਤੋ' ਥਿੜਕ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਾਧਨਾ 

ਜਾਂ ਭਗਤੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਅਗਵਾਈ ਦੀ ਸਦਾ ਹੀ ਲੋੜ 

ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਜਿਵੇਂ ਸਾਧਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਉਨਤੀ ਕਰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਇਹ ਲੋੜ ਘਟਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 

ਪਰ ਸਿੱਧੀ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 

ਅਗਵਾਈ ਦੀ ਲੋੜ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾ 

ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਮੁਢਲਾ ਬੋਧ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ।ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਾਧਨਾ ਦੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਸਥਿਤੀਆਂ 

ਅਤੇ ਪੱਧਰਾਂ ਉਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਕਠਿਨਾਈਆਂ ਪੇਸ਼ ਆ 

ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 
ਸਹਾਇਕ ਸਾਧਨ ਦੀ ਲੋੜ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਦਾ 

ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਅਨੁਕੂਲ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਤਾਵਰਣ ਦੀ 

ਵੀ ਆਵੱਸ਼ਕਤਾ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ 

ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਤੋ' ਬਾਦ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 

ਦੇਣ, ਉਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨੂੰ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਬਣਾਉਣ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ 

ਅਨੁਭਵ ਵਿਚ ਨਿਖਾਰ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਦਾ 

ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। 

ਸਤਿ-ਸੋਗਤ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸੱਚਾ, ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਜਾਂ ਉਤਮ 
ਸਾਥ। ਇਹ ਸਾਥ ਚੂੰਕਿ ਚੰਗੇ ਜਾਂ ਭਲੇ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ 

ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ 

ਦਾ ਭਾਵ-ਬੋਧ ਸਤਸੈਗ, ਸਾਧ-ਸੈਗਤ , ਸਾਧ-ਸੈਗ, ਹਰਿ- 

ਜਨ-ਸੈਗਤ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤ ਕੇ ਵੀ ਕਰਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਰ੍ 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਜਾਂ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਰੂਪ 

ਬੌਧ-ਮਤ ਦੀ ਸੈਘ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ 

ਇਸ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਅਤੇ ਸਹੀ ਵਿਕਾਸ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ 

ਸੰਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਜਾਂ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਲਾਭ ਇਤਨੇ ਅਧਿਕ 

ਹਨ ਕਿ ਹਰ ਇਕ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਹੀ 

ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ, ਪਰਾਪਤੀ ਲਈ ਉਤਸੁਕਤਾ ਵੀ ਵਿਖਾਈ ਹੈ। 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਕਬੀਰ ਸੰਗਤ ਕਰਠੀਆ ਸਾਧ 

ਕਾ ਆਤਿ ਕਰੋ /ਨਿਰਲਾਹ /ਸ਼ਾਕਤ ਸੰਗ ਨ ਕੀਨੀਆ ਜਾ ਤੇ 

ਹੋਇ /ਬਨਾਹ / (ਗੁ ੀ੍‌ .369)1। 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 



ਸਤਿ-ਸੇਗਤ 

ਉਨਤੀ ਦਾ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਾਧਨ ਹੈ। ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਚਹੁੰਆਂ 

ਮਾਰਗਾਂ (ਗਿਆਨ, ਕਰਮ, ਯੋਗ ਅਤੇ ਭਗਤੀ) ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਭਗਤੀ ਮਾਰਗ ਦਾ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਵੱਸ 

ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਅਨੇਕ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਇਸ 

ਪ੍ਰਤਿ ਆਪਣਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ।ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਉਤਮ 
ਸੈਗਤ ਨਾਲ ਹਰ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਉਤਮ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਉਸ 

ਦੇ ਅਵਗੁਣ ਨਸ਼ਟ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ - ਉੱਤਮ ਸੰਗਾਤ ਉਂਤਮ ਹੋਵੈ / ਗੁਣ ਕਓਂ ਧਾਵੈ ਆਵਗਣ 

ਧੋਵੈ /(ਗੁ ਗੰੰ.414)। ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਦੇ ਕੀ ਲੱਛਣ ਹਨ ? 

ਇਸ ਦਾ ਉਤਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪ ਦਿੰਦਿਆਂ 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਉਹ ਹੈ ਜਿਥੇ ਕੇਵਲ ਇਕ 

ਨਾਮ ਦਾ ਹੀ ਵਿਖਿਆਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਨਾਮ ਹੀ ਇਕ- 

ਮਾਤ੍‌ ਹੁਕਮ ਹੈ, ਜੋ ਸਤਿਗੁਰੂ ਨੇ ਸਾਨੂੰ ਦਸਿਆ ਹੈ- 

ਸਤਸੰਗ/ਤ ਕੈਸੀ ਜਾਣ?% / ਜਿਥੈ ਏਕੇ ਨਾ# ਵਖਾਣਨਆੰ / 

ਏਕਾਂ ਨਾਮ ਹਕਮ ਹੈ ਨਾਨਕ ਸ਼ੰਤਿਗ/ਨ ਦੀਆ ਲੁਝਾ/ਇ ਜਾਉ / 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌.72)। ਧਾਰਮਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵੇਲੇਂ ਜੁੜ ਬੈਠੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਜਾਂ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਗੁਰੂ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 

ਦੀ ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਲੋਂ ਰੁਚੀ ਹਟ ਕੇ ਗੁਰੂ-ਚਰਣਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜਦੀ 

ਹੈ, ਚਿੱਤ-ਬਿਰਤੀ ਵਿਚ ਇਕਾਗਰਤਾ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਬਾਲੇ 

ਵਾਲੀ ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਸੀ- ਅਰਦਾ/ਨੇਆ, ਲੋ ਗ਼ਤਿਸ਼ੰਗ ਨਹੀਂ 

ਕਰਦੇ ਸੌਂ ਨਿਸ਼ਫਲ ਹੈਨ, ਆਨਖ ਦੇਹ ਭਗਵੰਤ ਨੰ ਲੱ /ਦਿਤਾ 

ਹੈ ਸੌ ਪਰਉਪਕਾਰ ਵਾਸਤੇ, ਸ਼ਤਸੰਗ ਕਰਨ ਨੂੰ ਤੇ ਨਾਮ ਜਪਣ 

ਨੂੰ, ਸੌ ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਏ' ਤੇ ਦੋਹਾਂ ਸਫਲ ਹੋਂਦਾ ਹੈ /ਸਤਸ਼ੰਗ 

ਕਰਨ ਤੱ'ਪਂਵ=੍ ਹੋਂਵਾੰਦਾ ਹੈ, ਨਾਮ ਦਾ ਪ੍ਤਾਪ ਤੇ ਸ਼ਦਗਤਾੰ 

ਪਾਪਤ ਹੋਂਦਾ ਹੈ/ 

ਇਸ ਕਥਨ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਨਾਲ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਵਿਚ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪਾਰਸ ਦੀ ਛੋਹ 

ਨਾਲ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨੂਰ ਸੋਨਾ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਪਤਿਤ ਵਿਅਕਤੀ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਪਾਵਨ 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ 

ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਕਿਉਕਿ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਤ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਆਵੱਸ਼ਕ ਸ਼ੁੱਧੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-- ਜਿਉ ਛਾਹਿ ਪਾਰਸ ਮਨੂਰ 

ਭਾਏ ਕੰਚਨ ਤਿਉਂ ਪਤਿਤ ਜਨ ਮੱਲ ਸੰਗਤਾ ਸ਼ਹ ਹੋਵਤਾ 

ਗੁਰਮਤਾ ਸ਼ੁਧਹਾਗੋਂ /(ਗੁ ਗੰ .1297)। 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ/ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਕਿਉਂ 

ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ? ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ, 

ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਵੈਰ-ਵਿਰੋਧ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 

ਆਪਾ-ਪਰ ਕਾ ਭੇਦ ਮਿਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਸਭ ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਪੈਦਾ 

ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ - /ਇਿਗ਼ਨ ਗਈ ਸਭਾ ਤਾ/ਤਿ ਪਰਾਈ / ਜਬ ਤੇ 

ਸਾਧਸੰਗਤਿ ਨਹ ਪਾਈ / ਨਾ ਕੇ ਬੰਠੀਂ ਨਹੀੰ ਲਿਗਾਨਾਸ਼ਗਲ 

ਸੰਗ ਹਮ ਕਉ ਸੰਨ ਆਈ/ (ਗੁ .ਗੁੰ.1299)। ਮਨ ਦੇ 

ਵਿਕਾਰ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਸਾਧਸੈਗ ਅਤਿ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 

ਜਿਵੇਂ ਮੈਲੇ ਕਪੜੇ ਨੂੰ ਧੋਬੀ-ਘਾਟ ਉਤੇ ਲਿਆਇਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ, ਉਥੇ ਉਸ ਦੀ ਮੈਲ ਕਟ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਸਵੱਛ ਹੋ ਕੇ 

ਪਰਤਦਾ ਹੈ, ਇਵੇਂ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ 

ਸ਼ੁੱਧੀ ਦਾ ਸਰਵੋਤਮ ਸਾਧਨ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਤਾ ਲਈ 

“ਅਰੋਗਸ਼ਾਲਾ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਕਿਸੇ 

ਅਰੋਗਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਭਿਆਨਕ ਰੋਗਾਂ ਵਿਚ ਗੁਸਿਤ 

ਲੋਕ ਵੀ ਤੌਦਰੁਸਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ 

ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਵੱਡੇ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਪਾਪੀ ਵੀ ਤਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖਤਾ 

ਨੂੰ ਭਵਸਾਗਰ ਵਿਚੋਂ ਤਾਰਨ ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਵਧੇਰੇ ਸਰਲ ਉਪਾ 

ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਹੈ। 

ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਤੋ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਸੁਖ ਜਾਂ 

ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਬੈਕੁੰਠ ਤੋਂ ਵੀ ਸੇਸ਼ਠ ਸਮਝਿਆ 

ਹੈ - ਸਝਥ ਲਗ ਆਨੇ ਬੰਕੰਠ ਕਾ ਆਸ਼/ ਤਥ ਲਗ ਹੋਇ 

ਨਹਾ ਚਰਨ /ਨਿਵਲ਼/ ਕਹ ਕਥੀਰ /ਇਹ ਕਹੀਆੰ ਕਹਿ / 

ਸਾਹ ਸੰਗ/ਤ ਬੰਕੰਠੇ ਆਹ /(ਗੁ ਗੰ .325), ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 
ਨਾਲ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੁਖਾਂ ਤੋਂ ਬਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਉਤੇ ਜੇ ਨਜ਼ਰ ਮਾਰੀਏ ਤਾਂ 

ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਪੁਸਤਕਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਨਹੀਂ, ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਆਪਣੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਵਾਰ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ 

ਮਾਣੀ ਸੀ। 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਦਾ ਮੂਲ-ਮਨੋਰਥ ਭਾਵੇਂ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਤਿ- 



_ ਸਤਿ ਸੀ ਅਕਾਲ 

ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਜ ਲਈ ਉਪਯੋਗਤਾ ਵਧਦੀ 

ਹੈ। ਚੰਗੇ ਜਾਂ ਭਲੋ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ 

ਚਰਿਤੁ ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ 
ਨੂੰ ਪਰਖਣ ਲਈ ਉਸ ਦੀ ਸੈਗਤ ਦਾ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ ਹੈ, 

ਇਸ ਲਈ ਸਦਾ ਚੈਗੀ ਸੈਗਤ, ਸੇਰੇਸ਼ਠ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ 

ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਜਿਥੇ ਮਾਨਸਿਕ 

ਵਿਕਾਰ ਦੂਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਉਥੇ ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, 

ਉਸ ਨੂੰ ਸਹੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਮਝਦਾ ਹੈ, ਪਰਸਪਰ ਵਿੱਥਾਂ 

ਮਿਟਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਕ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਸਹਿਯੋਗ ਦੇਣ ਦੀ ਲਾਲਸਾ 

ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਾਜ ਇਕ ਚੰਗਾ ਸਮਾਜ ਬਣਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਲੋਕ ਪਰਲੋਕ ਦੋਵੇ' ਸੁਧਰਦੇ ਹਨ। ਸੈਸਾਰ 

ਵਿਚ ਭਟਕਿਆ ਹੋਇਆ ਮਨੁੱਖ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਰਾਹੀਂ ਹੀ 

ਮਾਨਸਿਕ ਸਥਿਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-- #ਠੇ ਆਧਉ ਜੀ ਸ਼ਤਸੰਗ/ਤ 

_ #ਲੈੰ ਸ਼ ਤਨਿਆ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.10)। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਪਤਿਤ ਨੂੰ ਪਾਵਨ ਬਣਾ ਕੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਨ ਯੋਗ ਬਣਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ- /ਤਓਂ ਸਤਸੰਗਤਿ $ਮੱਲ 

ਪ/ਤਤਾ ਪਰਵਾਣ / 

ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲਿਆਉਣ ਅਤੇ 

ਸਮੁੱਚੇ ਸਮਾਜਿਕ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਅਜ ਵੀ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਰਥ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਰਾਹੀਂ 

ਨੂੰ ਮਾਨਵ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਸਦਾ ਯਤਨਸ਼ੀਲ ਰਹਿਣਾ 

ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਸਤਿ ਸੀ ਅਕਾਲ: ਇਹ ਉਕਤੀ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਜੈਕਾਰੇ ਦਾ 
ਉਤਰਾਰਧ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਧਰਮ ਵਿਚ ਜੈਘੋਸ਼ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 

ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ “ਜੈਕਾਰਾ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਵੇ 

ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਿਚ “ਅਲਾਹ ਹੂ ਅਕਬਰ”, ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ 

“ਹਰਿ ਹਰ ਮਹਾਦੇਵ” ਆਦਿ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਜੈਕਾਰਿਆਂ 

ਨਾਲ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦਾ ਉਤਸਾਹ ਵਧਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ 

ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਬਿਰਤੀ ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਲਈ ਜਿਸ ਜੈਕਾਰੇ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਦਾ 

ਸਤਿਨਾਮ 

ਪੂਰਾ ਰੂਪ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਸੀ - ਬੋਲ ਸੋਂ ਨਿਹਾਲ, ਸੱਤ ਸੰ 

ਅਕਾਲ /ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਵਾਕਾਂਸ਼ਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਾ ਵਾਕਾਂਸ਼ ਕੋਈ 

ਸਿੰਘ ਉੱਚੀ ਸੁਰ ਵਿਚ ਬੋਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਵਾਕਾਂਸ਼ ਸਾਰਾ 
ਜੱਥਾ ਅਥਵਾ ਉਪਸਥਿਤ ਸਮਾਜ ਉੱਚੀ ਸੁਰ ਵਿਚ ਪੂਰਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸਸ਼ਸਤ੍‌ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਸੈਘਰਸ਼ਾਂ ਵੇਲੇ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। “ਸਸ਼ਸਤ੍` ਸੈਘਰਸ਼ 

ਯੁੱਧ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ ਅਤੇ “ਨਿਸ਼ਸਤ੍” ਸੈਘਰਸ਼ ਸ਼ਾਂਤਮਈ 

ਅੰਦੋਲਨ ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ 

ਨਿਸ਼ਸਤ੍ ਸੈਘਰਸ਼ ਲਈ ਇਸ ਜੈਕਾਰੇ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। 

ਪਰ ਹੁਣ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਸ ਵਾਕਾਂਸ਼ ਦੀ 

ਵਰਤੋ' ਪਰਸਪਰ ਮਿਲਣ ਵੇਲੇ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕਾ ਖ਼ਾਲਸਾ, 

ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਫਤਹਿ” ਉਕਤੀ ਲਈ ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ 'ਸਤਿ ਸੀ ਅਕਾਲ” 

ਗੁਰਮਤਿ ਅਤੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਵਾਨਿਤ ਉਕਤੀ ਹੈ, 

ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਮਰਯਾਦਿਤ ਪ੍ਰਯੋਗ ਜੈਕਾਰੇ ਨਾਲ ਸੋਬੈਧਿਤ 

ਹੈ। ਇਸ ਜੈਕਾਰੇ ਨੂੰ ਹੁਣ ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਸਮ, ਪ੍ਸਥਾਨ ਕਰਨ ਵੇਲੋਂ , ਝਟਕਾ 

ਕਰਨ ਸਮੇਂ, ਕਿਸੇ ਵਿਖਿਆਨ ਦੌਰਾਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਥਨ ਦੀ 

ਸਰਾਹਨਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ , ਕਿਸੇ ਮਤੇ/ਗੁਰਮਤੇ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਨ 

ਸਮੇਂ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪਰਸਪਰ ਮਿਲਣ ਵੇਲੇ 

ਫਤਹਿ ਬੁਲਾਉਣ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਹੈ, ਪਰ ਫਤਹਿ ਵੀ ਪੂਰੀ 

ਉਕਤੀ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਰਾਹੀ' ਸੈਪੰਨ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 

ਸਤਿਨਾਮ: ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਆਰੋਭ ਵਿਚ ਮੁਲ-ਮੰਤ੍ੁ ਅੰਦਰ 
ਦਰਜ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੇ ਵਾਚਕ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ “ਸਤਿ” ਅਤੇ “ਨਾਮ” ਦਾ ਸੰਯੁਕਤ ਰੂਪ ਹੈ। 

ਸਤਿ (ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ-'ਸਤਯ”) ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸਦਾ ਵਿਦਮਾਨ 

ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ। ਇਸ ਪਦ ਦਾ ਸਰੂਪ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 'ਸਚ” ਵੀ 

ਹੈ। ਅਰਥ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਇਕੋ ਹੈ। “ਨਾਮ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਜਿਸ 

ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਏ । 

ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ “ਸਤਿਨਾਮ” ਦਾ ਅਰਥ 

ਹੈ ਤਿੰਨ ਕਾਲਾਂ ਵਿਚ ਇਕ-ਰਸ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਪਾਰਬ੍ਹਮ। ਜਪੁ ਮੰਤੁ ਕੇਵਲ “ਸਤਿ” ਹੈ, “ਨਾਮ” ਸ਼ਬਦ 

ਇਦੇਤਾ ਬੋਧਕ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਹਰਿਨਾਮ, ਰਾਮਨਾਮ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ 

ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 



ਸਤਿਨਾਮ 

` ਵੇਦਾਂਤ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਾਸ਼ਯਕਾਰ ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰਯ ਨੇ 

ਪਰਮਾਰਥ ਜਾਂ ਸਤਯ ਉਸ ਪਦਾਰਥ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜੋ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਸਦਾ ਸਥਿਰ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ 
ਪਦਾਰਥ ਨੂੰ 'ਸਤਿ” ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਤਪੱਤੀ ਅਤੇ ਨਾਸ਼ 

ਦੇ ਕਰਮ ਵਿਚ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਪਦਾਰਥ ਅਸਤ੍ਯ 

ਹੈ- ਸ਼ਾਂਚ ਸੋਈ ਜੇ /ਥਰਹ ਰਹਾਈ / ਉਪਜ /ਬਨਸ਼ੈ ਡੂੰਠ ਰੂੰ 

ਜਾਈ /(“ਕਬੀਰ ਗ੍ਰੰਥਾਵਲੀ” 117)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰ 

ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ, ਪਰੰਤੂ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਸਦਾ ਸਥਿਰ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ 

ਸਤ੍ਯ-ਸਰੂਪ ਹੈ। 
. _ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 'ਸਤਿ” ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਅਰਥਾਂ 

ਦਾ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

“ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਦਿ ਵਿਚ (ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ) ਸਤ੍ਯ ਸਰੂਪ ਸੀ, ਯੁਗਾਂ ਦੇ ਆਦਿ ਵੇਲੇ ਸਤ੍ਯ 

ਸਰੂਪ ਸੀ, ਵਰਤਮਾਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਸਤ੍ਯ ਹੈ ਅਤੇ ਭਵਿਸ਼ 

ਵਿਚ ਵੀ ਸਤ੍ਯ ਹੀ ਹੋਵੇਗਾ - ਆਮਦ ਸਚ ਜੁਗਾ/ਦ ਸਚੁ / 

ਹੈ ਭਾ ਸ਼ਚ਼ ਨਾਨਕ ਹੋਸੀ ਭ7 ਸ਼ਚ / “ਜਪੁਜੀ” ਦੀ 27ਵੀਂ 

ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਵੀ ਅੰਕਿਤ ਹੈ ਕਿ ਸੱਚਾ ਸਾਹਿਬ ਸਦਾ ਸੱਚਾ 

ਅਤੇ ਸੱਚੇ ਨਾਮ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਉਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਰਤਮਾਨ 

ਹੈ, ਉਹੀ ਭੂਤਕਾਲ ਵਿਚ ਸੀ ਅਤੇ ਉਹੀ ਭਵਿਸ਼ ਵਿਚ 

ਰਹੇਗਾ। ਜਿਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਇਸ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ 

ਹੈ, ਉਹ ਨ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਨ ਜਾਏਗਾ, ਅਰਥਾਤ ਨਾਸ਼ ਨੂੰ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ-- ਸੋਈ ਸੋਈ ਸ਼ਦਾ ਸਚੁ ਸ਼ਾਹ ਸ਼ਾਚਾ 

ਸ਼ਾਚੀ ਨਾਈ/ ਹੈ ਭਾ ਗੋਲੀ ਜਾਇ ਨ ਜਾਸੀ ਰਚਨਾ /ਜਨਿ 

ਰਚਾਈ/ (ਗੁ ਗੰ .9)। ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਸਤਿ ਚਿਰ-ਨਵੀਨ ਹੈ, ਕਦੇ 

ਪੁਰਾਣਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਕ ਵਾਰ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ 

ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਫਿਰ ਵਿਛੋੜਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਉਹ ਤਦ ਤਕ 

ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਜਦ ਤਕ ਉਸ ਨੂੰ ਜਪਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ-- ਸ਼ਚ ਪੁਰਾਣਾ ਹੋਵੈ ਨਾਹੀ ਆੰਤਾ ਕਦੇ ਨ ਪਾਟੰ/ ਨਾਨਕ 

ਸ਼ਾਹਿਝ ਸਚੋ ਸ਼ਚਾ /ਤਿਚ੍ਰ ਜਾਪ ਜਾਧੈ/(ਗੁ.ਰੀ.੭55-56)। 

“ਸਤਿ? ਨਾਂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਵੇਦਾਂ ਤੋਂ 

ਆਰੈਭ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ। “ਰਿਗਵੇਦ' (10/854/1) ਵਿਚ 

ਆਕਾਸ਼, ਪਿ੍‌ਥਵੀ, ਵਾਯੂ ਆਦਿ ਪੰਜ-ਭੂਤਾਂ ਨੂੰ ਸਤਿ ਤੋਂ 

ਸਤਿਨਾਮ ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਹ 

ਹੀ ਸਥਿਰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ 

“ਸਤਿ” ਹੀ ਸੀ। ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਵਾਚਕ 

ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਧਾਰਣਾ ਕੇਵਲ ਭਾਰਤੀ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜਗਤ ਦੀ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਅਭਾਰਤੀ ਧਰਮਾਂ 

ਵਿਚ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਚ (1100) ਕਹਿਣ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ 

ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਸਤਿ'/“ਸਚ? ਨੂੰ ਸਰਵਤ 

ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੇ ਵਾਚਕ ਵਜੋਂ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਵਰਤਿਆ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਤਿ ਸਰੂਪ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਸੱਚਾ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਕੋਈ ਦੂਜਾ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਸੇ ਨੇ ਸਿਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹੀ 

ਉਸ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ-- ਸ਼ਾਚਾ ਸ਼ਚ ਸੋਟੀ ਅਵਰ ਨ 

ਕੋਈ //ਜਿਨੇ ਐਠਜਾੰ /ਤਨ ਹੀ ਛਨਿ ਲੋਈ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.1020)। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਾਚਕ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 

ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਇਹ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਨਾਮ ਸਭ ਤੋਂ ਪੁਰਾਤਨ 

ਹੈ। ਜੀਭ ਰਾਹੀਂ ਕਥਨ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਨਾਮ 

ਬਨਾਵਟੀ ਹਨ-- /ਕਰਤਮ ਨਾਮ ਕਥੰ ਤੰਡੇਂ #ਿਹਥਾ / 

ਸਡਿਨਮੁ/ ਤੌਰਾ ਪਰਾ ਪੁਰਸ਼ਲਾ /(ਗੁ ਰੀ੍‌ .1083)। ਜੇ ਸਚਮੁਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਕੋਈ ਨਾਮ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਸਤਿ (ਸਚ) ਹੀ 

ਹੈ- ਤੌਰਾ ਸਚ ਨਾਮ ਪਰਮੈਸ਼ਰਾ /(ਗੁ .ਗੂੰ.1168)। 

ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਮੂਲ-ਮੰਤਰ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ ਬ੍ਹਮ ਦਾ 

ਸਰੂਪ ਜੇ ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ ਅਤੇ ਸੈਭੈ ਹੈ, ਤਾਂ ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਉਹ 

“ਸਤਿਨਾਮ” ਵੀ ਹੈ। 

ਸਤਿਨਾਮ ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਹ (19519-19921 ਈ ): ਡੇਰਾ ਸੱਚਾ 
ਸੌਦਾ, ਸਿਰਸਾ (ਹਰਿਆਣਾ ਪਾਂਤ) ਦੇ ਸ਼ਾਹ ਮਸਤਾਨਾ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਬਣੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਸ਼ਾਹ ਸਤਿਨਾਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

ਸ. ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਸਿੱਧੂ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਆਸ ਕੌਰ ਦੀ 

ਕੁੱਖੋਂ 25 ਜਨਵਰੀ 1919 ਈ. ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਜਲਾਲਆਣਾ, 

ਤਹਿਸੀਲ ਡਬਵਾਲੀ , ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸਿਰਸਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ 

ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਹਰਬੋਸ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਪਰ ਸ਼ਾਹ ਮਸਤਾਨਾ ਨੇ 

ਬਦਲ ਕੇ ਸਤਿਨਾਮ ਸਿੰਘ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਆਪਣੇ 

ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੇ ਇਕਲੌਤੇ ਪੁੱਤਰ ਸਨ। ਪੰਜ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ 

ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਦਾ ਪਾਲਣ-ਪੋਸਣ 

ਮਾਮਾ ਸ. ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੀ ਮਾਤਾ ਸ਼ੁਭ 



ਆਚਾਰ ਵਾਲੀ ਧਰਮੀ ਇਸਤਰੀ ਸੀ। ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਆਪ 

ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਉਤੇ ਪਿਆ ਅਤੇ ਆਪ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋ` ਹੀ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਏ। ਅਨੇਕ ਸੈਤਾਂ 

ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਮਾਣੀ ਪਰ ਕਿਤੋਂ ਵੀ ਆਪ ਦੀ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜਿਗਿਆਸਾ ਦੀ ਸੈਤੁਸ਼ਟੀ ਨ ਹੋਈ। ਅੰਤ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਹ ਮਸਤਾਨਾ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੀ ਹੋ ਗਏ। 

ਕਈ ਵਰ੍ਹੇ ਸ਼ਾਹ ਮਸਤਾਨਾ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ 

ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋਣ ਉਪਰੈਤ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਸ਼ਾਹ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ 

ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 18 ਅਪ੍ੱਲ 1960 ਈ. 

ਨੂੰ ਸ਼ਾਹ ਮਸਤਾਨਾ ਦਾ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਆਪ ਨੇ ਡੇਰੇ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ ਮਸਤਾਨਾ 

-ਜੀ ਦੀਆਂ ਸਿਖਿਆਵਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਕੇਮ-ਕਾਰ ਚਲਾਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤਾ। ਆਪ ਨੇ ਯੂ.ਪੀ., ਰਾਜਸਥਾਨ, ਹਰਿਆਣਾ, ਪੰਜਾਬ 

ਆਦਿ ਅਨੋਕ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ, ਨਗਰਾਂ, ਕਸਬਿਆਂ ਵਿਚ 

ਦੋ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋਂ ਵਧ ਸਤਿਸੈਗ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ ਡੇਰੇ ਦਾ 

ਪੈਗ਼ਾਮ ਲੋਕਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਇਆ। 13 ਦਸੈਬਰ 1991 ਈ. 

ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। ਡੇਰਾ ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ ਇਕ ਸਰਵ-ਧਰਮ ਸੈਗਮ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਉਥੇ ਸਾਰੇ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ 
ਸਮਾਨ ਭਾਵ ਨਾਲ ਸਤਿਕਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਡੇਰੇ 

ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਰਾਜਸਥਾਨ, ਹਰਿਆਣਾ, ਪੰਜਾਬ, ਯੂ .ਪੀ. 

ਅਤੇ ਪੀੜਤਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ, ਮੁਫ਼ਤ ਡਾਕਟਰੀ ਸਹੂਲਤਾਂ, 

ਸੋਕੇ ਅਤੇ ਭੂਚਾਲ ਦੇ ਦੁਖਿਆਰਿਆਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਆਦਿ 

ਅਨੌਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਾਨਵ ਹਿਤੈਸ਼ੀ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣਾ 

ਇਸ ਡੇਰੇ ਦੀ ਮੁੱਖ ਬਿਰਤੀ ਅਤੇ ਕਾਰਜ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਹੈ। 

ਸਤਿਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ (1932-1994 ਈ.): ਇਕ 
ਆਧੁਨਿਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਜਿਸ ਦਾ 

ਜਨਮ 1 ਮਾਰਚ 1932 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਘਰ ਬੀਬੀ ਰਣਜੀਤ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਜੇਹਲਮ (ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ) _ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ 

ਇਹ ਕਾਨਪੁਰ (ਉਤਰ ਪ੍ ਦੇਸ਼) ਵਿਚ ਆ ਵਸਿਆ। ਪੰਜਾਬ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋ ਐਮ.ਏ. (ਇਤਿਹਾਸ) ਪਾਸ ਕਰਕੇ 

ਲਾਇਲਪੁਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਲੈਕਚਰਾਰ ਲਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਦਾ ਇਸ ਨੇ ਡੂੰਘਾ 

ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ “ਸਾਡਾ ਇਤਿਹਾਸ” ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ 

ਸੈਨ 1957 ਈ. ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਭਾਗ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ । ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਵਾਹ ਚਲ 

ਪਿਆ। 

ਇਹ ਇਕ ਚੰਗਾ ਵਕਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਪਾਸ 

ਲਗਾਤਾਰ ਲਿਖਦੇ ਰਹਿਣ ਦਾ ਕੁਦਰਤੀ ਗੁਣ ਸੀ। ਸਵੇਰੇ 

ਉਠ ਕੇ ਆਪਣੇ ਲਿਖਣ ਦਾ ਕੈਮ ਇਹ ਮੁਕਾ ਲੈਂਦਾ ਸੀ 

ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਲੈਕਚਰ ਦੇਣ ਜਾਂ 

ਮੀਟਿੰਗਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਤਤਪਰ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। 

ਸ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਕਲ੍ਹਾ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਨਾਲ ਇਹ ਸਿੱਖ ਸਟੂਡੈਂਟ 
ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ ਵਲ ਆਇਆ ਅਤੇ ਪੂਰੀ ਤਨ-ਦੇਹੀ ਨਾਲ ਉਸ 

ਵਿਚ ਸ਼ਿਰਕਤ ਕੀਤੀ। 

ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 

ਨਿਭਾਈ। ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋ ਛਪਣ ਵਾਲੀ ਸਾਰੀ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਸਾਮਗੀ ਜਾਂ ਲੇਖ ਇਹ ਬੜੇ ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਅਤੇ 

ਲੌੜ ਅਨੁਸਾਰ ਸੋਧ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਵਾਉਦਾ ਸੀ। ਇਸ 

ਦੀ ਸਿੱਖ ਵਿਦਿਅਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ , ਸਕੂਲਾਂ, ਕਾਲਜਾਂ ਦੇ ਸੁਧਾਰ 

ਅਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਕੇਵਲ 62 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ . 

ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਦੀਆਂ 74 ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 

ਵਿਆਖਿਆ, ਗੁਰ-ਇਤਿਹਾਸ, ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਅਤੇ 

ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨੀਆਂ ਆਦਿ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ 

ਨੇ ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨੀਆਂ ਲਿਖਣ ਦੀ 
ਇਕ ਪੁਸਤਕ ਲੜੀ ਚਲਾ ਕੇ 10 ਪੁਸਤਕਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕੀਤੀਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਬਿਨ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ 

ਕਿਸੇ ਘਟਨਾ ਜਾਂ ਮਾਨਤਾ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਸਨ, ਜਿਵੇ 

ਪਰਬਤ ਮੇਰਾਣੁ , ਇਤਿ ਜਿਨ ਕਰੀ, ਪੁਰਖ ਭਗਵੈਤ ਆਦਿ। 

ਚਾਰ ਸੈੱਚੀਆਂ ਇਸ ਨੇ “ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਾਰ 



ਸਤਿਯੁਗ 

ਵਿਸਥਾਰ” ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਅਧਿਆਪਨ ਕਾਰਜ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਕਾਲਜ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਪਿ੍‌ੰਸੀਪਲ 

ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਕਰਨਾਲ ਅਤੇ ਯਮੁਨਾਨਗਰ 

ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦਾ ਪਿੰਸੀਪਲ ਵੀ ਰਿਹਾ। 

ਇਤਿਹਾਸ ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖਣ ਦੇ ਯੋਗਦਾਨ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ 

ਸੈਨ 1991 ਈ. ਵਿਚ 'ਸ਼ੋੌਮਣੀ ਪੰਜਾਬੀ ਲੇਖਕ” ਵਜੋਂ 

ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ 18 ਅਗਸਤ 1994 

ਈ. ਨੂੰ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਦਿਲ ਦੀ ਹਰਕਤ ਬੰਦ ਹੋ ਜਾਣ 

ਨਾਲ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਸਤਿਯੁਗ: ਭਾਰਤੀ ਮਿਥਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਇਹ ਪਹਿਲਾ ਯੁਗ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਧਰਮ ਆਪਣੀਆਂ ਪੂਰੀਆਂ 

ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨਾਲ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ 

ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੀ ਘਾਲਣਾ ਘਾਲਣੀ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੀ ਕਿਉਂਕਿ 

ਹਰ ਇਕ ਵਸਤੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 

ਸੀ। ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮਾਨਸਿਕ ਵਿਕਾਰ ਨਹੀਂ 

ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਸਤਿਯੁਗ ਵਿਚ ਸਾਰੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਇਕੋ 

ਜਿਹੇ ਕਰਤੱਵਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਇਕੋਂ 

ਦੇਵਤੇ ਦੀ, ਸਮਾਨ ਢੰਗ ਨਾਲ, ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। 
ਇਸ ਦੀ ਮਿਆਦ 17,28,000 ਵਰ੍ਹੇ ਮੰਨੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸੈਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਯੁਗ ਮੰਨ ਕੇ 

ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਯੁਗ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 

ਉਮਰ ਚਾਰ ਸੌ ਟਰ੍ਹੇ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 

“ਕ੍ਰਿਤ ਯੁਗ” ਵੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਘੁਖ ਹਨੇਰੇ ਤੋ ਬਾਦ ਜਦ ਆਪਣੇ ਸਗੁਣ ਰੁਪ 

ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਯੁਗਾਂ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕੀਤਾ, ਤਦ ਸਭ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸਤਿਯਗ ਦਾ ਆਰੇਭ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਯੁਗ ਵਿਚ 

ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਸਤਿ ਅਤੇ ਸੰਤੋਖ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖਤਾ ਸੀ। 
ਲੋਕੀਂ ਗਹਿਰ-ਰੀਭੀਰ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਵਹਾਰ ਸਚ 

ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਸਤਿਗੁਰੁ ਵੀ ਸੈਤੋਸ਼ੀ ਅਤੇ ਸਾਰੇ 

ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪੁੰਜ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਅਜਿਹੇ ਗੁਰੂ ਦੀ 

ਸਿਖਿਆ ਮੰਨਦਾ ਸੀ, ਉਹ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੈਘਰਸ਼ ਦਾ 

ਸੜੀ ਪ੍ਰਥਾ 

ਸ਼ੂਰਵੀਰ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਸਤਿਯੁਗੀ ਲੋਕ ਸੱਚੀ 

ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਸੱਚੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਮੰਨ ਕੇ ਉਸ 

ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਤੇ ਇੱਛਾ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਯੁਗ 

ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਸਤਿਵਾਦੀ ਸਨ- ਸ਼ਤਜ਼ਾਗਿ ਸ਼ਤ ਸੰਤੌਖ ਸ਼ਨੀਰਾ/ 

ਸਤਿ ਸ਼ਤਿ ਵਰਤੰ ਗ/ਹਰ ਗੰਭਾੀਰਾ /ਸ਼ਚਾ ਸਾਹਿਲ ਸ਼ਚ ਪਰਧੰ 

ਸ਼ਾਚੰ ਹੁਕਾਮਆ ਚਲਾਈ ਹੈ / ... ਸ਼ਤਜਾਗਿ ਸਾਚ ਕਹੈ ਸਭ 

ਕਾਈ /ਸਚ ਵਰਤੰ ਸ਼ਾਚਾ ਸੋਈ /.#ਨੇਮਾ/ਖ ਸਾਚ ਭਰਮ ਤਓਂ 

ਭੰਜਨ ਗਰਮਾ/ਖ ਸਾਚ ਸ਼ਖਾਈੰ ਹੈ /(ਗੁ .ਰੰ.1023)। 

ਸਤੀਦਾਸ, ਭਾਈ (ਮ. 1675 ਈ.) : ਛਿੱਥਰ ਪਰਿਵਾਰ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਭਾਈ ਸਤੀ ਦਾਸ ਭਾਈ ਮਤੀ ਦਾਸ ਦਾ 

ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਰਵਾਇਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸਦਾ ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਭਾਈ ਮਤੀ 

ਦਾਸ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਦਰਬਾਰੀ ਦੀਵਾਨ ਸੀ ਅਤੇ ਸਤੀਦਾਸ 

ਘਰਬਾਰੀ ਦੀਵਾਨ ਸੀ। ਇਹ ਫ਼ਾਰਸੀ ਜਾਣਦਾ ਸੀ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਚਿੱਠੀ-ਪੱਤਰ ਦਾ ਕੈਮ ਇਹੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਵੀ ਨਾਲ ਨਾਲ ਨਕਲ ਕਰਦਾ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਬਰ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ 

“ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ (ਚਰਣ ੭) ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਛਾਣ? ਲੋ ਸ਼ਾਹਿਥ ਕਰਨ ਉਚਾਰ / ਮੋ 

ਸ਼ਤਾੀਦਾਸ਼ ਨਿਤ ਕਠੇ ਫਾਗਨ ਅੱਖਰਾਂ /ਵਚ ਉਤਾਰ / ਤਾ 

ਸ਼ਾ/ਹਲ ਬਾਣਾ ਏਚਾਰਦੇ ਜਾਣ / ਅਤੇ ਸ਼ਤਾੰਦਾਸ਼ /ਲਖ /ਲਿਖ 

ਰਖਣ ਅਮਾਨ / ਬਾਣਾ ਝਹਤ ਆਨਾ ਸ਼ਤਾੰਦਾਸ਼ ੫ਾ/ਸ /ਲਿਖੀੰ 

ਹੌਈ/ ਤਰਕਾਂ ਨੰ ਖੰਹ ਲਤਾ ਸੋਈ ੭71 

ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਪੰਡਿਤਾਂ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ 
ਸੈਕਟ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਕਰਨ ਲਈ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਰਵਾਨਾ ਹੋਏ, 

ਤਾਂ ਇਹ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਵੱਡਾ ਭਰਾ ਭਾਈ ਮਤੀ ਦਾਸ ਵੀ 

ਨਾਲ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਦੀ ਪੇਸ਼ਕਸ਼ ਠੁਕਰਾ ਦਿੱਤੀ। ਸਿੱਟੇ 

ਵਜੋਂ ਭਾਈ ਸਤੀ ਦਾਸ ਨੂੰ ਰੂੰ ਵਿਚ ਲਪੇਟ ਕੇ ਅੱਗ ਲਾ ਦਿੱਤੀ 

ਗਈ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨਾਲ 

1੧ ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਸਤੀ ਪ੍ਰਥਾ: ਮਿਤ ਪਤੀ ਦੀ ਦੇਹ ਨਾਲ ਸੜ ਮਰਨ ਵਾਲੀ 



ਸਤੀ ਪ੍ਥਾ 

ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਆਚਾਰ ਨੂੰ ਪਵਿੱਤਰ ਸਮਝ ਕੇ 

ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਬਰਾਬਰੀ “ਸਤੀ” 

ਦੇਵੀ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਦੇਵੀ ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ ਆਚਰਣ ਨੂੰ ਮਾੜਾ 

ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਥਾ ਨੂੰ 

ਨਕਾਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸਹੀ ਸਤੀ ਬਣਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ 

ਹੈ-- ਸ਼ਤੀਆ ਏਹਿ ਨ ਆਥੀਆ/ਨੈ ਜੇ ਅੜਿਆ ਲਾਗ 

ਸਲੰਨ੍ਹੇ/ ਨਾਨਕ ਸ਼ਤੀਆ ਜਾਣੀਆੰਨ੍ਹ /ਨ /ਥਰਹੇ ਚੋਟ 

ਮਾਰੀਨ੍ਹੇ /(ਗੁ.ਰੀ.787)। 

`'ਸਤੀ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ-- ਬਰਾਬਰ 

` ਅਸਤਿਤ੍ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ; ਭਾਵ ਅਮ੍ਰ। ਜੇ ਸਤੀ ਨੂੰ 

ਪਾਕਿਤ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਮੰਨਿਆ ਜਾਏ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ 

ਬਣਦਾ ਹੈ - ਸਤਿ ਉਤੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ। ਦੋਹਾਂ ਹੀ 

ਅਤੇ ਧਰਮ ਪਤਿ ਦ੍ੜ੍ਹ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪਣੇ ਜਸ ਰਾਹੀਂ ਇਸ 

ਲੋਕ ਵਿਚ ਨ ਭੁਲਾਈ ਜਾਣ ਵਾਲੀ “ਅਮਰ-ਇਸਤਰੀ” ਨੂੰ 

ਸਤੀ ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਬਹੁਤੀ ਪੁਰਾਣੀ 

ਨਹੀਂ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਹਮਰਣ” (ਨਾਲ ਮਰਨਾ), 

“ਸਹਗਮਨ' (ਨਾਲ ਜਾਣਾ), 'ਅਨ੍ਵਾਰੋਹਣ” (ਨਾਲ ਚਿਤਾ 

ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਨਾ) ਅਤੇ 'ਅਨੁਮਰਣ” (ਪਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਵਾਸ ਵਿਚ 

ਮਰਨ ਦੀ ਖ਼ਬਰ ਸੁਣ ਕੇ ਉਸ ਪਿਛੇ ਮਰਨਾ) ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ 

ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਥਾ ਪਿਛੇ ਇਹ 

ਭਾਵਨਾ ਰਹੀ ਸੀ ਕਿ ਮਰਨ ਵੇਲੇ ਤਕ ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਦਾ 

ਵਿਆਹ ਸੈਬੈਧ ਅਨਿਖੜ ਰਹੇ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਰਲੋਕ 

ਅਤੇ ਜਨਮ-ਜਨਮਾਂਤਰ ਵਿਚ ਵੀ ਕਾਇਮ ਰਹੇ। ਪਰ ਇਸ 

ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਉਦਭਵ, ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ ਦੁਰ-ਉਪਯੋਗ ਦਾ 

ਆਪਣਾ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚਾਰਨ-ਯੋਗ ਹੈ। 

ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ “ਸਤੀ” ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਨਹੀ'। 'ਮਨੁ- 

ਸਮਿਤੀ” ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਪ੍ਥਾ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸੰਕੇਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਬਿਕ੍ਰਮੀ ਸੰਮਤ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਤੋਂ ਕੁਝ 
ਸਦੀਆ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਪ੍ਰਥਾ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਸਿਕੈਦਰ ਦੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪ੍ਥਾ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸੀ। 'ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਧਰਮ-ਸੂਤ੍' (25/14) ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉੱਲੌਖ ਹੈ। 

“ਮਹਾਭਾਰਤ” ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆਂ ਮਿਸਾਲਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ, 

ਸਤੋ-ਗੁਣ 

ਪਰ ਇਹ ਪ੍ਰਥਾ ਰਾਜਵੇਸ਼ਾਂ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਸੀ। ਪਰਵਰਤੀ 

ਸਮ੍ਰਿਤੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਪ੍ਥਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਕਾਲੀਦਾਸ ਦੇ “ਕੁਮਾਰ ਸੈਭਵ', ਵਾਤ੍ਸ੍ਯਾਯਨ ਦੇ 

“ਕਾਮਸੂੜ੍` ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਉਤਰੋਤਰ ਇਹ ਪ੍ਰਥਾ ਲੋਕ-ਪਿ੍‌ਯ ਹੁੰਦੀ ਗਈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਜਦ ਯੁੱਧ ਅਧਿਕ ਹੋਣ ਲਗੇ 

ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਵਧਣ ਲਗੀ। ਜਦ ਅਰਬਾਂ ਅਤੇ ਤੁਰਕਾਂ ਦੇ ਹਮਲੇ 

ਦੇਸ਼ ਉਤੇ ਹੋਣ ਲਗੇ ਤਾਂ ਸਤੀ-ਪ੍ਥਾ ਨੇ “ਜੌਹਰ” ਦਾ ਰੂਪ 

ਧਾਰ ਲਿਆ। “ਜੌਹਰ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ -- ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ 

ਰਾਜਾ ਜਾਂ ਉਸ ਦੋ. ਸਾਮੰਤਾਂ ਅਤੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦਾ ਮਰਨਾ 

ਨਿਸਚਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਤਾਂ ਉਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਰਾਣੀ, ਉਸ ਦੀਆਂ 

ਸਹੇਲੀਆਂ ਅਤੇ ਰਣਵਾਸ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਇਸਤਰੀਆਂ ਵੀ ਯੁੱਧ 

ਵਿਚ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਵੀਰਗਤੀ ਹੋਣ ਤੋ` ਪਹਿਲਾਂ ਚਿਤਾ ਬਣਾ 

ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਹੋਮ ਕਰ ਦਿੰਦੀਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ 

ਆਧਾਰਭੂਤ ਉਦੇਸ਼ ਸਨ - (1) ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਦੇ ਹੱਥਾਂ ਵਿਚ 

ਪੈ ਕੇ ਅਪਮਾਨਿਤ ਹੋਣੇ ਬਚਿਆ ਜਾਏ, ਅਤੇ (2) ਧਾਰਮਿਕ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਵੀਰਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਿਧੇ 

ਸਵਰਗ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਸਤਰੀਆਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਸੜ ਕੇ, ਮਰ ਕੇ, ਸਵਰਗ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਸੁਆਗਤ ਕਰਨ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਸਨ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਧਾਰਮਿਕ ਮਹਾਤਮ 

ਸਤੀ-ਪ੍ਥਾ ਨਾਲ ਜੁੜਦੇ ਗਏ । ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਦੁਰਉਪਯੋਗ 

ਹੋਣ ਲਗਾ। ਇਕ, ਇਸ ਪੁਥਾ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣਾ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ 

ਮਾਣ-ਮਰਯਾਦਾ ਵਜੋਂ ਅਹਿਮ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ ਅਤੇ 

ਦੂਜਾ, ਲਾਲਚ ਕਰਕੇ ਵਿਧਵਾ ਨੂੰ ਸਾੜ ਕੇ ਉਸ ਦੀ 

ਜਾਇਦਾਦ ਦੀ ਵਾਰਸੀ ਸੈਭਾਲੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। ਪਰ ਉੱਜ 

ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਸਤੀ ਹੋਣ ਵਾਲੀਆਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੀ 

ਗਿਣਤੀ ਬਹੁਤੀ ਨਹੀਂ' ਸੀ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਰਾਜ ਵੇਲੇ ਰਾਜਾ 

ਰਾਮ ਮੋਹਨ ਰਾਏ ਨੇ ਸਤੀ-ਪ੍ਥਾ ਵਿਰੁੱਧ ਕਾਨੂੰਨ ਪਾਸ 

ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਥਾ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਈ। 

ਸਤੋ-ਗੁਣ: ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਪ੍ਰਕ੍ਿਤੀ 

ਅਥਵਾ ਮਾਇਆ ਦੇ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਹੈ। ਮਾਨਤਾ 

ਹੈ ਕਿ ਸਤੋਂ ਗੁਣ ਪ੍ਕਾਸ਼ਮਈ ਹੈ। ਇਸੇ ਰਾਹੀਂ ਸਾਂਖ੍ਯ-ਸ਼ਾਸਤੁ 



ਸਦ 

ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਪੁਰਸ਼ ਨਾਲ ਮੇਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੜ੍ਹ ਦੀ 

ਮਲੀਨਤਾ ਜਾਂ ਸ਼ੁੱਧਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧੀ ਮਲੀਨ 

ਜਾਂ ਸ਼ੁੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਨਿਰਮਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ 'ਸਾਤਵਿਕ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਆਹਾਰ, ਵਿਵਹਾਰ, 

ਵਿਚਾਰ ਆਦਿ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋਣ ਤਾਂ ਸੜ ਗੁਣ ਵਿਚ ਵਾਧਾ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਬੁੱਧੀ ਨਿਰਮਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। “ਅਤਿਅੰਤ 

ਨਿਰਮਲ ਬੁੱਧੀ ਵਿਚ ਪਏ ਪ੍ਰਤਿਬਿੰਬ ਨਾਲ ਪੁਰਸ਼ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 

ਅਸਲੀ ਕੇਵਲ, ਨਿਰੈਜਨ ਰੂਪ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਉਹ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।” 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਰਜੋ , ਤਮੋ ਅਤੇ ਸਤੋ ਤਿੰਨਾਂ 

ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਾਇਆ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਰਜ ਗਣ 

ਤਮ ਗੁਣ ਸਤ ਗਣ ਕਹੀਆੰ /ਇਹ ਤੇਗ ਸ਼ਭ ਆਇਆ / 

(ਗੁ.ਗੰੰ..123)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ 

ਹੈ- ਏਕਾ ਆਈਂ ਜੁਗਤਿ /ਵਿਆਈ ਤਿਨ ਚੇਲੇ ਪਰਵਾਣ / 

ਇਕ ਸੰਸਾਗਾਂ ਇਕ ਭੰਡਾਗਾਂ ਇਕ ਲਾਏ ਦੀਬਾਣ /(ਗੁ ਗੰ .7)। 

ਸਦ (ਰਚਨਾ) ਇਹ ਇਕ ਲੋਕ-ਗੀਤ ਜਾਂ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਹੈ, 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਲੈਬੀ ਹੇਕ ਨਾਲ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ 
ਲੋਕ ਇਸ ਲੋਕ-ਗੀਤ-ਵਿਧਾ ਨੂੰ ਆਮ ਵਰਤਦੇ ਹਨ।'ਸਦ' 

ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਆਵਾਜ਼ ਜਾਂ ਪੁਕਾਰ। ਜਦੋਂ ਕਿਸੇ 

ਵਿਛੜੇ ਹੋਏ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਵੀ “ਸਦ” ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਨੂੰ ਭਾਵ-ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ 

ਬਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਛੰਦ ਦਾ ਕੋਈ ਨਿਸਚਿਤ 

ਵਿਧਾਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਪਰ ਇਹ ਲੰਬੀ ਹੇਕ ਵਿਚ ਗਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ.ਹੈ। 

ਸੁੰਦਰ ਰਚਿਤ “ਸਦ” ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਛੇ ਚਰਣ 

ਹਨ ਅਤੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਹੁੱਲਾਸ” ਛੰਦ-ਜਾਤਿ 

ਦਾ ਇਕ ਭੇਦ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 

ਵਲੋਂ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਸੌਂਪਣ ਵੇਲੇ ਦਿੱਤਾ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਅੰਕਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ- ਅੰਤੇ ਸਤਿਗੁਰ ਲੰੱਲਿਆ ਮੰ 

ਪਿਛੋ ਕੀਰਤਨ ਕ/ਨਿਆਹ /ਨਰਥਾਣ ਜਓ /ਅਤੇ ਸੰਤਿਗਰ 

ਪਰਲ #ਜ ਬੋਲਿਆ ਗੁਗਸਿਥਾ ਆਨੇ ਲਈਂ ਰਜਾ/ਇ ਜਾਇਂ / 

ਵੇਖੇ “ਸੁੰਦਰ, ਬਾਬਾ”। 

ਸਦਾ ਕੌਰ, ਸਰਦਾਰਨੀ 

“ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੀ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 

ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਕ ਸਦ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਕਈ ਪਰਵਰਤੀ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਅੰਕਨ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕੁਲ ਤਿੰਨ ਚਰਣ ਹਨ। ਇਹ ਕਿਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਹੈ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਇਸ ਦਾ ਪਾਠ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ਸ਼ਣ ਕੰ ਸ਼ਦ਼ ਆਹੀਂ ਦਾ ਮੇਗੀ ਪਾਣ ਘਾਹ 

ਮਤੀਨੇ //#ੈਸ਼ ਗੀ ਨਾਲ ਨ ਰਲੀਆ ਕਾਈ ਕਾਠੀ ਸ਼ੱਕ ਪਯੋਂਨੇ / 

ਗਲਾ /ਫੋਰਾਕਾ ਮਲ /#ਤ ਆਹੀ ਤਾਹੀਂ ਸ਼ਕਰ /ਕੜੌਨ / 

ਸਦਾ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ : ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਧ ਦੇ ਨੇੜੇ- 
ਤੇੜੇ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਕਾਸ਼ੀ (ਬਨਾਰਸ) ਨੂੰ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਪੜ੍ਹਨ ਦੀ 

ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਗਿਆ ਇਕ ਨਿਰਮਲਾ ਸੈਤ, ਜਿਸ ਨੇ ਪੰਡਿਤ 

ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਪਾਸੋਂ ਵਿਦਿਆ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਬੁੱਧੀ ਬਲ ̀ ਤੇ ਵਿਦਵੱਤਾ ਦੀਆਂ ਸਿਖਰਾਂ ਨੂੰ ਛੋਹਿਆ। ਇਸ 

ਨਾਲ ਸ਼ਾਸਤਾਰਥ ਕਰਨ ਤੋਂ' ਕਾਸ਼ੀ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਪੰਡਿਤ 

ਘਬਰਾਉਦੇ ਸਨ। ਇਹ ਦਾ ਸਿਖਿਆ-ਗੁਰੂ ਉਸ ਦੀ 

ਵਿਦਵੱਤਾ ਤੋਂ ਇਤਨਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸੀ ਕਿ ਆਪਣੇ ਅੰਤ- 

ਕਾਲ ਵੇਲੋਂ ਆਪਣੇ ਵਿਦਿਆਲੋ ਦਾ ਸਾਰਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ 

ਅਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਸੋਂਪ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1767 ਈ. ਵਿਚ ਅਦੈੈਤਵਾਦ 

ਸੈਬੋਧੀ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਪੁਸਤਕ 'ਅਦੂੰਤ-ਸਿੱਧਿ” ਦਾ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਤੋਂ 

“ਸੁਗਮਸਾਰ ਚੰਦ੍ਰਿਕਾ' ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਬ੍ਜਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ 

ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਉਸ ਲਈ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦੀ ਵਰਤੋ` ਕਰਕੇ , 

ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ ਬ੍ਜਭਾਸ਼ੀ ਸਾਹਿਤ 

ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ ਰਾਹ ਮੋਕਲਾ ਕੀਤਾ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 

ਅਨੁਵਾਦਕ ਨੇ ਅਦੈਤ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਦੀ ਮਹੱਤਵ ਸਥਾਪਨਾ 

ਲਈ ਆਪਣੇ ਸੁਤੰਤਰ ਵਿਚਾਰ ਵੀ ਜੋੜ ਦਿੱਤੇ ਹਨ, ਜਿਸ 

ਨਾਲ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ ਸੈਦਰਭ ਉਘੜਿਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਦਿਆਲੇ ਵਿਚ ਵੈਦਿਕ ਗਿਆਨ ਅਤੇ 

ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਲਈ ਵੈਦਾਂਤਿਕ ਪਹੁੰਚ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਹੀ 

ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਦਾ ਕੌਰ, ਸਰਦਾਰਨੀ (1762-1832 ਈ.): ਸਿੱਖ- 



ਸਦਾ ਕੋਰ, ਸਰਦਾਰਨੀ 

ਸਰਦਾਰਨੀ ਸਦਾ ਕੌਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੱਸ, 

ਮਹਾਰਾਣੀ ਮਤਾਬ ਕੌਰ ਦੀ ਮਾਤਾ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਨਾਨੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1762 ਈ. ਵਿਚ ਸ. 

ਦਸੌਂਧਾ ਸਿੰਘ ਗਿਲ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ 

ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਜੈ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸ. 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ 

ਹਮਲਿਆਂ ਤੋ' ਬਾਦ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਆਪਸ ਵਿਚ ਕਿੜਾਂ 

ਕਢਣ ਲਗ ਗਏ। ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਮਹਾਂ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ ਚੋਦ ਕਟੋਚ 

ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਸੈਨ 1785 ਈ. ਵਿਚ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ 

ਦੇ ਸ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਅਚਲ ਬਟਾਲਾ ਵਿਚ 

ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਜੈ ਸਿੰਘ ਹਾਰ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ 

ਲੜਕਾ ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਵਿਧਵਾ ਹੋਈ ਸਰਦਾਰਨੀ ਸਦਾ ਕੌਰ ਨੇ ਆਪਣੀ 

ਯੋਗਤਾ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦੇ ਕੇ ਸ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਿਸਲ ਦੀ 

ਸਰਦਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਨੀਤੀ ਤੋ ਕੈਮ ਲੈਂਦਿਆਂ ਸੁਕਰਚਕੀਆ 

ਮਿਸਲ ਨਾਲ ਨਿੱਤ ਦਾ ਵੈਰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਸਰਦਾਰਨੀ 

ਸਦਾ ਕੌਰ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਹੁਰੇ ਸ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਾਜ਼ੀ ਕਰਕੇ 

ਸੈਨ 1785 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਇਕਲੌਤੀ ਧੀ ਮਤਾਬ ਕੌਰ 

ਦੀ ਮੰਗਣੀ ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੰਜ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤੀ।ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1792 ਈ. ਵਿਚ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲ 

ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1796 ਈ. ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ 

ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੈਪੰਨ ਹੋਇਆ। ਸਰਦਾਰਨੀ ਸਦਾ ਕੌਰ ਨੇ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਥਾਪਤੀ ਲਈ ਮਾਲੀ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਮਦਦ 

ਹੀ ਨ ਕੀਤੀ, ਸਗੋਂ ਖ਼ੁਦ ਉਸ ਦੀ ਸਲਾਹਕਾਰ ਬਣੀ ਅਤੇ 

ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਰਾਜਾ ਬਣਨ ਲਈ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ 

ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1798 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਹੱਲਾ-ਸ਼ੇਰੀ ਦੇ ਕੇ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਨਾਲ ਜਾ ਕੇ ਸੁੰਮਨ 

ਬੁਰਜ ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਸ਼ਾਹ ਜ਼ਮਾਨ ਨੂੰ ਵੈਗਾਰਿਆ। 

ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸ਼ਹਿਰੀਆਂ ਦੇ ਸੱਦੇ ਉਤੇ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਰਦਾਰਨੀ ਸਦਾ ਕੌਰ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ 7 ਜੁਲਾਈ, 

1799 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਿਨਾ 

ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਖੂਨ-ਖ਼ਰਾਬੇ ਦੇ ਭੰਗੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ 

ਨੂੰ ਖਦੇੜ ਕੇ 20 ਘੰਟਿਆਂ ਵਿਚ ਨਗਰ ਉਤੇ ਆਪਣਾ 

ਸਦਾ ਕੋਰ, ਸਰਦਾਰਨੀ 

ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੀ ਸੱਸ ਦੀ 

ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹੋਰ ਇਲਾਕੇ ਵੀ 

ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। 11 ਅਪ੍ਰੈਲ 1801 ਈ. 

ਨੂੰ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੋਣ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੀਤੀ। 

ਦੀਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਅਟਕ ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾ 

ਇਲਾਕਿਆਂ ਦੇ ਪਠਾਣਾਂ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਕਰਨ ਲਈ ਸਰਦਾਰਨੀ 

ਸਦਾ ਕੌਰ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਕਮਾਂਡ ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਹਰ ਥਾਂ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਹੀ। 

ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ ਮਤਾਬ ਕੌਰ ਨੇ ਦੋ ਜੁੜਵੇਂ 

ਲੜਕਿਆਂ - ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ- ਨੂੰ ਜਨਮ 

ਦਿੱਤਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ, ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਮਹਾਰਾਣੀ ਦਾਤਾਰ ਕੌਰ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ, 

ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਸ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਪੁੱਤਰ ਖੜਗ ਸਿੰਘ 

ਵਲੀਅਹਿਦ (ਯੁਵਰਾਜ) ਬਣਿਆ। ਆਪਣੇ ਦੋਹਤਰੇ ਦੇ 

ਖੁਸਦੇ ਹੱਕ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਸਰਦਾਰਨੀ ਸਦਾ ਕੌਰ ਸਾਵੀ ਨ 

ਰਹੀ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਆਪਣੇ ਜਵਾਈ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਤਨਾਓ 

ਵਧਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਦਾ ਕੌਰ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਦੀ 
ਮਹਾਰਾਨੀ ਬਣਨ ਲਈ ਅੰਗੇਜ਼ ਅਧਿਕਾਰੀ ਸਰ ਚਾਰਲੈਸ 

ਮੈਟਕਾਫ਼ ਨਾਲ ਸਾਜ਼-ਬਾਜ਼ ਕੀਤੀ ਜੋ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਚੰਗੀ ਨ ਲਗੀ। ਸਦਾ ਕੌਰ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਖੜਗ ਸਿਘ 

ਦੇ ਵਲੀਅਹਿਦ ਬਣਨ ਵਾਲੇ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨ 

ਹੋਈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਆਪਣੇ ਦੋਹਤਰਿਆਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ 

ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਇਸ ਗੱਲ 'ਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਬਹੁਤ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਨੇ ਸਦਾ ਕੌਰ ਦੀ ਰਿਆਸਤ 

ਦਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਸ. ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨੂੰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਕਰਕੇ ਸਦਾ ਕੌਰ ਬਹੁਤ ਸਟਪਟਾਈ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਤੋਂ 

ਸਹਾਇਤ ਲੈਣ ਲਈ ਧਮਕੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਛਲਾਵੇ 

ਨਾਲ ਸਰਦਾਰਨੀ ਸਦਾ ਕੌਰ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਬੁਲਾਇਆ ਅਤੇ 

ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ। ਉਸ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਜ਼ਬਤ ਕਰਕੇ ਬਟਾਲੇ 

ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਕੁੰਵਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਾਗੀਰ ਵਜੋਂ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। 

ਸਤੰਬਰ 1832 ਈ. ਵਿਚ ਸਦਾ ਕੌਰ ਦਾ ਕੈਦ ਵਿਚ ਹੀ 

ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਉਦੋ' ਉਸ ਦੀ ਉਮਰ 79 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਸੀ। 

ਸਰਦਾਰਨੀ ਸਦਾ ਕੌਰ ਬੜੀ ਸੂਝਵਾਨ, ਯੋਗ 

ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਅਤੇ ਸ਼ੂਰਵੀਰ ਇਸਤਰੀ ਸੀ। ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਖ਼ੁਦ 



ਸਦਾ ਕੋਰ, ਬੀਬੀ 

ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰਦੀ ਸੀ। ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਾਉਣ ਵਿਚ ਸਦਾ ਕੌਰ ਦਾ 

ਯੋਗਦਾਨ ਅਭੁਲ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾ ਹੈ। ਇਹ ਸੁਤੰਤਰ 

ਸੋਚ ਵਾਲੀ ਨਿਡਰ ਸਰਦਾਰਨੀ ਆਪਣੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਕਾਇਮ 

ਰਖਣ ਲਈ ਆਪਣੇ ਜਵਾਈ ਤੋਂ ਵਖ ਹੋਣੇ ਵੀ ਨ ਟਲੀ। 
<< 

ਕੈਦ ਕਟ ਲਈ, ਪਰ ਜਵਾਈ ਅਗੇ ਝੁਕਣੋਂ' ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ। 

ਸਦਾ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ (1771-1801 ਈ.). ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ 

ਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ (1773-1813 ਈ.) ਦੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ, 

ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1771 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ ਰਾਣੀ ਰਾਜ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਰਾਜ- 

ਮਹਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦਾ 

ਵਿਆਹ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਵਕਤ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ 

ਦੀਨਾਨਗਰ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਲਗਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸੀ 

ਅਤੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1793 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ 

ਦੇ ਅੰਦਰਲੇ ਵਿਰੋਧਾਂ ਤੋਂ ਮਜਬੂਰ ਹੋ ਕੇ ਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ 

ਨੌ ਆਪਣੀ ਭੈਣ ਨੂੰ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਤੋਂ ਪਟਿਆਲੇ ਬੁਲਾ ਲਿਆ 

ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸਲਾਹਕਾਰ 

ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਅਜੇ ਇਸ ਨੇ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪੈਰ 

ਜਮਾਏ ਹੀ ਸਨ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਉਤੇ 

ਇਕ ਵੈਰੀ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ ਪਤੀ ਨੂੰ 

ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ। ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਪਟਿਆਲੇ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਨਾਲ 

ਲੈ ਕੇ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰਾਇਆ। 

ਉਥੋਂ ਅਜੇ ਪਟਿਆਲੇ ਪਰਤੀ ਹੀ ਸੀ ਕਿ ਸੈਨ 1794 ਈ. 

ਵਿਚ ਅੰਤਾ ਰਾਉ ਅਤੇ ਲਛਮਨ ਰਾਉ ਮਰਹਟਿਆਂ ਨੇ ਇਕ 

ਤਕੜੀ ਸੈਨਾ ਸਹਿਤ ਪਟਿਆਲੇ ਉਤੇ ਧਾਵਾ ਬੋਲ ਦਿੱਤਾ। 

ਬੀਬੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਜੀਂਦ, ਕਲਸੀਆ ਅਤੇ ਥਾਨੇਸਰ 

ਦੇ ਸਿੱਖ ਹੁਕਮਰਾਨ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਆ ਨਿਤਰੇ। ਮਰਹਟਿਆਂ 

ਨਾਲੋਂ ਘਟ ਸੈਨਾ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ 

ਦਾ ਇਤਨਾ ਉਤਸਾਹ ਵਧਾਇਆ ਕਿ ਅੰਬਾਲੇ ਦੇ ਨੌੜੇ 

ਗਹਿਗਚ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਮਰਹਟੇ ਹਾਰ ਕੇ ਕਰਨਾਲ ਵਲ 

ਖਿਸਕ ਗਏ। 

ਸੈਨ 1796 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਹਨ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜੇ 

ਸਧਨਾ, ਭਗਤ 

ਦੀ ਬੇਨਤੀ `ਤੇ ਇਹ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਸਹਿਤ ਉਥੇ ਗਈ ਅਤੇ 

ਬਾਗ਼ੀਆਂ ਨੂੰ ਦਬਾਇਆ। ਸੈਨ 1799 ਈ. ਵਿਚ ਹਾਂਸੀ 

ਹਿਸਾਰ ਦੇ ਅੰਗੇਜ਼ ਅਧਿਕਾਰੀ ਜਾਰਜ ਥਾਮਸ ਨੇ ਜੀਂਦ 

ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਹੜਪਣ ਲਈ ਚੜ੍ਹਾਈ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਸਦਾ 

ਕੌਰ ਕੁਝ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਮੁਖੀਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 

ਨਾਲ ਜੀਂਦ ਜਾ ਪਹੁੰਚੀ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਲਈ ਨਗਾਰਾ ਵਜਾ 

ਦਿੱਤਾ। ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਅਨੁਕੂਲ ਨ ਵੇਖ ਕੇ ਜਾਰਜ ਥਾਮਸ 

ਪਿਛੇ ਹਟ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸੈਕਟਾਂ ਤੋਂ 

ਇਸ ਨੇ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਬਚਾਇਆ। ਪਰ ਆਪਣੇ 

ਭਰਾ ਨਾਲ ਮਤ-ਪੇਦ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਪਟਿਆਲੇ 

ਤੋਂ ਸੁਨਾਮ ਨੇੜੇ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਚਲੀ ਗਈ ਅਤੇ 

ਉਥੇ ਉਭੇਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਾ ਕੇ ਰਹਿਣ 

ਲਗ ਗਈ। ਪਰ ਸੈਨ 1801 ਈ. ਵਿਚ ਭਰ ਜਵਾਨੀ ਵਿਚ 

ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਸ 

ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਕਾਰਣ ਬੜੇ ਆਦਰ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਯਾਦ 

ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਧਨਾ, ਭਗਤ: ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਕ ਬਾਣੀਕਾਰ 

ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਦਾ ਜਨਮ, ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਕੁਲ-ਧਰਮ 

ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤਸੱਲੀਬਖ਼ਸ਼ ਸਾਮਗੀ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ 

ਹੁੰਦੀ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਸਿਹਵਾਂ 

(ਸੇਹਵਾਨ) ਪਿੰਡ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ 

ਪਹਿਲਾ ਹਿੱਸਾ ਪਿਤਾ-ਪੁਰਖੀ ਕਸਾਈ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਨ ਵਿਚ 

ਬਤੀਤ ਹੋਇਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਇਹ 

ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਕਈ 

ਕਰਾਮਾਤੀ ਕਥਾਵਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਕਰਨੀ ਵਾਲੇ ਭਗਤ ਹੋਣ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਮੈਕਾਲਿਫ਼ (“ਸਿੱਖ ਰਿਲੀਜਨ”, ਭਾਗ 6) 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਅਲੋਰਾ ਦੀਆਂ ਗੁਫਾਵਾਂ ਨੇੜੇ ਭਗਤੀ 

ਕਰਦਿਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭੇਂਟ ਨਾਮਦੇਵ ਅਤੇ ਗਿਆਨਦੇਵ 

ਨਾਲ ਹੋਈ ਸੀ ਅਤੇ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਤੀਰਥ-ਯਾੜ੍ਾ ਉਤੇ 

ਵੀ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਤੋਂ' ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਨਾਮਦੇਵ 

(ਮ੍ਰਿਤੂ 1350 ਈ.) ਅਤੇ ਗਿਆਨਦੇਵ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ ਜਾਂ 
ਨਿਟਕ ਪੂਰਵ- ਵਰਤੀ ਸੀ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਭਵਸਾਗਰ ਤੋ ਤਰਨ ਵਾਲੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਇਸ 



ਸਧਾਰ 

ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਗਿਣਾਇਆ ਹੈ- ਨਾਮਦੇਵ ਕਲਰ 'ਤਲੇੰਚਨ 

ਸਧਨਾ ਸੰਠੁ ਤਰੇ / (ਗੁਰੀ .1106)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਆਪ 

ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਆਪ 

ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 14ਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਮਿਥਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹਰਾ ਸਰਹਿੰਦ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸਰਹਿੰਦ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇ। 

ਆਪ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ (ਪੰਨਾ 

858) ਦੇ ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਆਪ 

ਦੀ ਨਿਮਰਤਾ, ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਅਤੇ ਅਰਜ਼ੋਈ ਦਾ ਬੜਾ 

ਸੁੰਦਰ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਹਿਰਦੇ ਦੀ ਸੱਚੀ 

ਅਤੇ ਨਿਰਛਲ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਸਹਿਜ ਪ੍ਗਟਾਵੇ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਿਤ 

ਕਰਦਿਆਂ ਆਤਮ-ਨਿਵੇਦਨ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਸੈ ਨਾਹੀ ਕਛ 

ਹ ਨਹਾ /ਨੋਛ ਆਹ ਨ ਮੇਰਾ/ ਅਆਓਸ਼ਰ ਲਜਾ ਰੱਖ 

ਲੰਹੁ ਸ਼ਹਨਾ ਜਨ ਤੌਰਾ/(ਗੁ ਗੰ .੪5੪)। ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਸੈਬੈਧਿਤ 6 ਪਦ “ਸੈਤ-ਗਾਥਾ” ਨਾਂ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ 

ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਭਾਵ- 

ਸਾਮਗੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ ਪਦੇ ਨਾਲ ਮੇਲ ਨਹੀਂ 

ਖਾਂਦੀ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕੋਈ ਹੋਰ ਸਧਨਾ ਹੋਵੇ, ਜਾਂ ਕਿਸੇ 

ਵਿਅਕਤੀ ਨੇ ਇਹ ਪਦੇ ਲਿਖ ਕੇ ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
“% ੨ ੩੩ 

ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਹੋਣ। 

ਸਧਾਰ (ਕਸਬਾ): ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ 

ਇਕ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਕਸਬਾ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ ਆਪਣੀ ਇਕ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਯਾੜਾ ਵੇਲੇ ਕੁਝ 

ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਂਗੜ ਪਿੰਡ 

ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਰਾਇ ਜੋਧ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 

ਆਇਆ ਸੀ। ਰਾਇ ਜੋਧ ਪਹਿਲਾਂ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦਾ 
ਉਪਾਸਕ ਸੀ, ਪਰ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋ ਕੇ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ 

ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ। 

ਇਕ ਹੋਰ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਬੁਲ ਤੋਂ ਆਇਆ 

ਕਰੋੜੀ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਘੋੜਿਆਂ ਦਾ ਵਪਾਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
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ਇਥੇ ਆ ਕੇ ਮਿਲਿਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਦਸਿਆ 

ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਕਾਬੁਲ ਤੋਂ 

ਲਿਆਉਂਦੇ ਵਧੀਆ ਨਸਲ ਦੇ ਦੋ ਘੋੜੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ 

ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੇ ਖੋਹ ਲਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਘੋੜਿਆਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 
ਕਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਲਿਆਉਣ ਵਿਚ ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ (ਵੇਖੋ) 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਵਿਚਿਤ੍‌ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਸੀ। 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਹੁਣ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 

ਛੇਵੀਂ ਗੁਰੂਸਰ" ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ 

'ਗੁਰੂਸਰ ਸਧਾਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 

ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1964 ਈ. ਤਕ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋ 

ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹੋਰਨਾਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਦਿਨਾਂ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਥੇ 
ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਨੂੰ ਤਕੜਾ ਇਕਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ 

ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਕਈ ਵਿਦਿਅਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਵੀ ਚਲਾਈਆਂ 

ਜਾ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਧਾਰ ਦਾ ਇਕ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ 

ਜਵੈਦਾ (ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਪੇਮਾ) ਨੰਗੇ ਪੈਰੀਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਆਇਆ। ਉਸ ਦੇ ਸਿਦਕ ਨੂੰ 

ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਜੋੜਾ ਜੁਤੀਆਂ ਦਾ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। 

ਉਸ ਨੇ ਉਹ ਜੋੜਾ ਪੈਰਾਂ ਵਿਚ ਪਾਉਣ ਦੀ ਥਾਂ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ 

ਸਿਰ ਉਪਰ ਰਖ ਲਿਆ। ਉਹ ਜੋੜਾ ਹੁਣ ਵੀ ਭਾਈ ਜਵੰਦੇ 
ਦੇ ਵੈਸ਼ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ, ਪਰ ਸਾਬਤ ਨਹੀਂ, ਟੁਕੜਿਆਂ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ। ਜੋੜੇ ਦੇ ਟੁਕੜਿਆਂ ਵਿਚ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਰਣ 

ਇਹ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਜੋੜੇ ਨੂੰ ਇਕ 

ਵਾਰ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਕਿਸੇ ਬੰਦੇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੈਰਾਂ ਵਿਚ ਪਾ 

ਲਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਕਿਸੇ ਪੁਰਖੇ ਨੂੰ ਬੜੀ 

ਠੇਸ ਪਹੁੰਚੀ। ਉਸ ਨੇ ਜੋੜੇ ਦੇ ਟੁਕੜੇ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਤਾਂ ਜੋ ਅੱਗੋਂ 

ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਪਾਉਣ ਦੀ ਕੋਈ ਕੁਚੇਸ਼ਟਾ ਨ ਕਰੇ। 

ਸਨਮੁਖ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਮੁਖ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ । ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਰਹਿਣ ਅਥਵਾ ਆਗਿਆ ਮੰਨਣ 

ਵਾਲੇ ਸੇਵਕ ਲਈ “ਸਨਮੁਖ” ਸ਼ਬਦ ਵਾਚਕ ਵਜੋ 

ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆਹੈ। ਜਿਸ ਸਿੱਖ ਦਾ ਮੁਖ ਗੁਰੂ ਵਲ 
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ਹੈ (ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਰਜ ਕਰਦਾ ਹੈ) ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇ- 

ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਜਿਸ ਨੇ ਮੁਖ ਮੋੜ ਲਿਆ ਹੈ, ਉਹ “ਸਨਮੁਖ” 
ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਗੁਰਮੁਖ” (ਵੇਖੋ) ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਦਾ 

ਪ੍ਯਾਯਵਾਚੀ ਹੈ। 
ਪਰਵਰਤੀ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਦੀ 'ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ”` 

(13ਵੀਂ ਪਉੜੀ) ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ “ਸਨਮੁਖ” ਨੂੰ ਪਰਿ- 

ਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਅਖਵਾਇਆ 

ਗਿਆ ਹੈ: 

ਤਾ ਬਚਨ ਹੋਇਆ ਲੋ ਪਾਪਾ ਨੰ ਪਿਠੁ ਦੇਦੇ ਹੈਨ, 

ਤੇ ਪੁੰਨਾਂ ਦੇ ਸ਼ਾਹਮਣ ਹੌਦੇ ਹੈਨਨੇ, ਸੌ ਸਨਮੁਖ ਹੈ / ਤੇ ਗੁਰ ਕੰ 

ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਸਨਮੁਖ ਬੈਠ ਕੇ ਸੁਣੰ, ਸ਼ਬਦਾ ਨੂੰ ਸਨ ਆਖ ਬੈਠ 

ਕੇ ਸ਼ਣੰ / ਤੇ ਆਪਣੇ ਮਨ ਦਾ 'ਲ੍ਰਿਤ ਦਾ ਸਾਖੀ ਹੋਵੇ / ਚਾਰ 

ਸ਼ਾਲੀਆਂ ਸਨਮੁਖ ਦੀਆਂ ਹੈਨਿ ਜਿਸ਼ ਕਾਠ ਕੰ ਗਰ ਕੰ 

ਸ਼ਨਮੁਖ ਹੁੰਦੇ ਹਨ /... ਜੀ ਓਹ ਕੰਹੜੀਆਂ ਸਾਥੀਆਂ ਹੀਨ / 

ਤਾਂ ਬਾਲੇ ਆ/ਖਆ - /ਏਕ ਮੋੜ, ਇਕੁ ਕਰਨਾ, /ਏਕਾ 

ਮਦਤਾ, ਇਕ ਓਪੇ/ਖਿਆ /ਇਸ ਬਾਰੇ “ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” 

ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਮੌੜ੍ਾਂ ਕਰਣਾ ਦੂੰ ਲਥੋਂ ਮ/ਦਿਤਾ ਤਾਨੈਨੀੰ 

ਜਾਨ / ਚਤਰ ਓੰਪੋਖਯਾ /ਜਿਸ਼ /ਝਥੋ ਸਨਮੁਖ ਸੌ ਪਹਿਚਾਨ / 

ਸ਼ਨੀਗ੍ਹ : ਨੌ ਗ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਅਸ਼ੁਭ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ 

ਵਾਲਾ ਸੱਤਵਾਂ ਗ੍ਹ। ਵੇਖੋ “ਛਨਿਚਰ/ਛਨਿਛਰ'। 

ਸਨ੍ਹੇਰ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਜ਼ੀਰਾ ਨਗਰ 

ਤੋਂ ਅੱਠ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ `ਤੇ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਰ 

ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਡਰੌਲੀ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕੁਝ ਸਮੇ ਲਈ ਰੁਕੇ 

ਸਨ। ਇਥੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ 

ਕਰਵਾਇਆ ਸੀ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਪੁਰਾਣੇ ਸਮਾਰਕ 

ਦੀ ਥਾਂ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਵੀ ਬਣ ਚੁਕੀ ਹੈ। 

ਸਪਤ-ਸ਼ਿਰਿਗ : ਇਹ ਸੈਯੁਕਤ ਸ਼ਬਦ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

'ਬਚਿਤੁ ਨਾਟਕ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਨਾਲ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਪਿਛਲੇ ਜਨਮ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਕਿਥੇ ਭਗਤੀ 

ਸ਼ਬਦ 

ਕੀਤੀ ਸੀ? ਇਸ ਬਾਰੇ “ਬਚਿੜ੍੍‌ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ- ਅੜ ਮੈ ਅਪਨ ਕਥਾ ਬਖਾਨ / ਤ੫ ਸ਼ਾਪਤ /ਜਿਹਿ 

ਮਾਹਿ ਆਨ / ਹੋਮਕੱਟ ਪਰਬਤ ਹੈ ਲਹਾਂ /ਸ਼ਪਤਾ ਸੰਗ ਸਭਿਤਾ 

ਹੈ ਤਹਾਂ /ਸ਼ਪਤ /ਸ੍ਰੰਗ /ਤਿਹ ਨਾਮ ਕਹਾਵਾ /ਪੰਡ ਰਾਜ ਜਹ 

ਜੰਗ ਕਮਾਵਾ (ਛੇਵਾਂ ਅਧਿ.)। 

“ਸ੍ਰਿਗ' ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਚੋਟੀ।ਸਪਤ-ਸ਼ਿਰਿਗ ਹਿਮਾਲਯ 

ਪਰਬਤਮਾਲਾ ਵਿਚਲੀ ਉਹ ਸਥਿਤੀ ਹੈ ਜਿਥੇ ਸੱਤ ਪਹਾੜੀ 

ਚੋਟੀਆਂ ਇਕੱਠੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਚੋਟੀਆਂ ਬਦਰੀ ਨਾਰਾਇਣ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਹਨ। ਉੱਜ ਤਾਂ ਬੈਬਈ ਦੇ ਨਾਸਿਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ 

ਚਾਂਦੌਰ ਪਰਬਤ-ਧਾਰਾ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਮਹਿਖਾਸੁਰ-ਮਰਦਨੀ 

(ਦੁਰਗਾ) ਦੇ ਮੰਦਿਰ ਵਾਲੇ ਖੇਤਰ ਨੂੰ ਵੀ “ਸਪਤ-ਸ੍ਰਿਗ” ਨਾਂ 

ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦਾ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵਰਤੇ 

ਗਏ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸੈਬੰਧ ਨਹੀਂ। 

ਆਧੁਨਿਕ ਸਿੱਖ ਚਿੰਤਕਾਂ ਨੇ ਸਪਤ-ਸਿਰਿਗ ਨੂੰ 

ਮਨੁੱਖ ਦੇਹ ਦੇ ਅੰਤਰ-ਵਰਤੀ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪੰਜ ਗਿਆਨ 

ਇੰਦੀਆਂ ਅਤੇ ਚਿੱਤ ਤੇ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਸੱਤ ਚੋਟੀਆਂ ਦਾ 

ਸੂਚਕ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇੰਦੀਆਂ ਅਤੇ ਚਿੱਤ ਦੇ ਟਿਕਾਉ ਨਾਲ 

ਸਹਿਜ ਸਥਿਤੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਉਦੋਂ ਕੀਤੀ ਭਗਤੀ ਸੁਰਤਿ 

ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਸਾਧਕ ਲਈ ਇਹ ਦੁਰਲਭ 

ਸਥਿਤੀ ਹੈ। 

ਸਪਤਾਹਿਕ ਪਾਠ: ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਕ ਪਾਠ- 

ਵਿਧੀ ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਇਕ 

ਸਪਤਾਹ (ਹਫ਼ਤੇ) ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪਾਠ 

ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਤੌਰ `ਤੇ , ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਜਾਂ ਘਰਾਂ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਾਰੇ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਸੱਤਾਂ 

ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਕੇ ਇਹ ਪਾਠ ਸੈਪੰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਾਠ 

ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਅਤੇ ਸਮਾਪਨ 

ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਬਦ (ਪਦ) 'ਸ਼ਬਦ” ਲਫ਼ਜ਼ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 

ਗਾਏ ਜਾਣ ਯੋਗ “ਪਦ” ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਮੱਧ- 

ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਲਫ਼ਜ਼ ਦੀ ਸੈਤਾਂ ਦੇ 

ਪਦਿਆਂ ਲਈ ਆਮ ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਹੈ। ਸਿੱਧਾਂ-ਨਾਥਾਂ ਤੋਂ ਲੈ 
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ਕੇ ਨਿਰਗੁਣੀ ਸੋਪ੍ਦਾਵਾਂ ਦੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਵਖ ਵਖ 

ਰਾਗ-ਰਾਗਨੀਆਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਤ-ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਅਭਿਵਿਅਕਤ 

ਰਹੱਸਾਨੁਭੂਤੀ 'ਸ਼ਬਦ" ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। 
ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਪਦਿਆਂ ਨੂੰ ਪੁਰਾਣੀਆ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਸਬਦੀ” ਨਾਂ ਅਥਵਾ ਸ਼ੀਰਸ਼ਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਵੈਸ਼ਣਵ-ਭਗਤਾਂ ਵਿਚ ਗਾਏ ਜਾਣ ਯੋਗ ਪਦਿਆਂ ਨੂੰ 

“ਬਿਸਨਪਦ” (ਵਿਸ਼ਣੂਪਦ) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਸੈਗੀਤਬੱਧ ਕਾਵਿ ਦੀ “ਪਦ-ਸ਼ੈਲੀ” ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਰਖਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚੂੰ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸੰਤ-ਸਾਧਕ ਦਾ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੰਦੇਸ਼ ਸਮੋਹਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ 

ਨੂੰ “ਉਪਦੇਸ਼” ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 'ਗੁਰ- 
ਉਪਦੇਸ਼'-- ਭਵਜਲ਼ /ਝਨ ਸ਼ਝਦੈ ਕਿਉ ਤਰ#/ (ਗੁ.ਰੀ . 

1125)। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ 'ਸ਼ਬਦ” ਬ੍ਹਮਵਾਚਕ ਵੀ 

ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਸ਼ਬਦ (ਬ੍ਹਮ)'। 

ਸ਼ਬਦ (ਬ੍ਹਮ): ਭਾਸ਼ਾਈ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ 'ਸ਼ਬਦ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਧੁਨੀ ਜਾਂ ਆਵਾਜ਼। ਇਹ ਆਵਾਜ਼ ਵਸਤੂ-ਸੂਚਕ ਵੀ ਹੋਂ 

ਸਕਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਦ-ਸੂਚਕ ਵੀ। ਪਰ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਦੁਨੀਆਵੀ ਰੂਪ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਸੰਬੰਧ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜਗਤ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਅਧਿਆਤਮੀ ਰੁਪ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” ਦੀ ਆਖੀਰਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ ਸ਼ਬਦ 

ਨੂੰ ਘੜਨ ਵਾਲੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਹ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੱਚੀ ਅਤੇ ਰੂਹਾਨੀ ਟਕਸਾਲ ਹੈ। 
ਜਿਵੇਂ ਦੁਨਿਆਵੀ ਸ਼ਬਦ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਜਾਂ ਨਾਦ 

ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ, ਤਿਵੇਂ ਅਧਿਆਤਮੀ ਸ਼ਬਦ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
ਸੂਚਕ ਹੈ। ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਚ 

ਕੋਈ ਫ਼ਰਕ ਨਹੀਂ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵੀ ਕੋਈ ਫ਼ਰਕ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਹੀ ਹਨ। 

ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਹੀ 

ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਅਭੇਦ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਯੋਗ-ਸੂਤ੍' ਵਿਚ “ਤਸ੍ਯ ਵਾਚਕ: ਪ੍ਰਣਵ:” ਕਹਿ ਕੇ ਸ਼ਬਦ 

-ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਸਮੁੱਚਾ ਸੈਚਾਲਕ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ “ਓਅੰਕਾਰ” ਅਤੇ “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਨਾਂ 

ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 

ਅਭੇਦਤਾ ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਮ ਅਤੇ ਹੁਕਮ 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ।“ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਸਿੱਧਾਂ ਨੇ ਪੁਛਿਆ ਕਿ ਉਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਨਿਵਾਸ 

ਕਿਥੇ ਹੈ, ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ?-ਸ਼ਸ਼ਲ਼ਦ ਕਾ ਕਹਾ ਵਾਲ਼ ਕਥੀਲੇ ਜਿਤ ਤਗੀਆ ਭਵਜਲ 

ਸੰਸ਼ਾਰੋ /ਉੱਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਉਹ ਸ਼ਬਦ 

ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ ਅਤੇ ਅਲੱਖ ਹੈ। ਉਹ ਅਫੁਰ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਚ 

ਨਿਵਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਉਹ 

ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਸ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਉਸ ਦੇ ਭਰਮ _ 

ਅਤੇ ਦੋਸ਼ ਮਿਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਤਨ-ਮਨ ਨਿਰਮਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ, ਮਾਇਆ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਮਦਰਸੀ 
ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਨਾਦ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦੁਨਿਆਵੀ ਨਾਦ ਕਿਸੇ ਰਗੜ 

ਜਾਂ ਸਟ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅਧਿਆਤਮੀ ਨਾਦ ਬਿਨਾ 

ਕਿਸੇ ਚੋਟ ਦੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਦ 

ਅਫੁਰ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਇੱਛਾ ਹੀ ਹੈ ਜੋ ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਪਸਰ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਅਨਾਹਤ-ਨਾਦ/ 

ਅਨਹਦ-ਨਾਦ (ਬਿਨਾ ਚੋਟ ਲਗਣ ਦੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲਾ) 

ਵੇਖੋ) ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਅਭਿਆਸੀ ਧਰਮ- 

ਸਾਧਕ ਹੀ ਸੁਣ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਹ ਪਰਮ ਟਿਕਾਉਂ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੈ, ਇਸ 

ਲਈ ਕੰਨਾਂ ਨਾਲ ਸੁਣਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨਹੀਂ। ਡਾ. ਬਲਬੀਰ 

ਸਿੰਘ (ਨਿਰੁਕਤ”) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਅਨਹਦ-ਨਾਦ 

ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਉਸ ਵੇਲੇ ਖੁਲ੍ਹਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵੇਲੇ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ 

ਵਸ ਰਹੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਗੁੰਜ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਦੀਆਂ ਮਹਿਰਾਬਾਂ 

ਵਿਚ ਗੂੰਜ ਉਠਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅਨਹਦ-ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ 

ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮੇਲ ਸੈਭਵ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 



ਸ਼ਬਦ ਸੁਰਤਿ 

ਦੇ ਚੱਕਰ ਕਟਦਾ ਹੈ-- /#ਨ ਸਬਦੇ ਜਗੁ ਭੂਲਾ /ਫੋਰੈ ਆਰ 
ਜਨਮੰ ਵਾਠੋਂ ਵਾਰ /ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਤੇ 

ਪੀਰ ਤੁਲ ਮੰਨ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਗਹਿਰ-ਰੀਭੀਰ ਦਸਿਆ 

ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸੈਸਾਰ ਸੁੱਧ-ਬੁੱਧ ਖੋਹ ਬਹਿੰਦਾ ਹੈ-- 

ਸਬਦੁ ਗੁਡੂ ਪਰਾ ਗਹਿਰ ਗੰਡਨਾ /ਬਨੁ ਸ਼ਬਦ ਜਗੁ 

ਝਾਉਰਾਨੰ /(ਗੁ.ਰ੍‌. 635)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਵਿਚ 

ਅਭੇਦਤਾ ( ਗਰ ਆਹ ਆਪ ਗੱਖਆ ਕਰਤਾਨ) ਮੰਨਣ ਕਰਕੇ 

ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵੀ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਰਖਿਆ 

ਗਿਆ। 'ਗੁਰੂ” ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ 572 ਵਾਰ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 

ਅਹਿਮੀਅਤ “ਸ਼ਬਦ? ਜਿੰਨੀ ਹੀ ਹੈ। ਗੁਰੁਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਉਹ ਜਿਗਿਆਸੂ ਕਰ ਸਕਦਾ 

ਹੈ ਜੋ ਮਿਹਨਤ ਕਰਕੇ ਕਮਾਈ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹੋਰਾਂ ਨਾਲ 

ਵੰਡ ਕੇ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਹੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਧਰਮ 

ਹੈ, ਇਹੀ ਅਤਿ ਉਤਮ ਕਰਮ ਹੈ-- ਸ਼ਰਲ ਧਰਮ ਨਹ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ 

ਧਰਮੁ / ਹਨ ਕੌ ਨਾਘ ਜਾਪ ਨਿਰਮਲ ਕਰਨ /(ਗੁ ਰੀ .266)। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਬਦ” ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਬਿੰਬ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ ਹੀ ਹੈ। ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਵਸਤੂ ਹੈ, ਤਰਕ ਦੀ 

ਨਹੀਂ। 

ਸ਼ਬਦ ਸੁਰਤਿ : ਵੇਖੇ 'ਸਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ”। 

ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ: ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਯੋਗ 
ਦਾ ਉਲੈਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਨਿਘਾਰ ਨੂੰ 

ਪਾਪਤ ਹੋਏ ਤਾਂਤ੍੍‌ਕ ਬੌਧ ਧਰਮ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। 

ਲਪਭਗ ਹਰ ਧਰਮ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਚਾਈ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ 

ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਆਪਣੇ ਗੌਰਵ ਤੋਂ ਡਿਗਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 

`_ ਅਤੇ ਇਹੀ ਸਥਿਤੀ ਬੰਧ-ਧਰਮ ਦੀ ਵੀ ਰਹੀ ਸੀ। ਮਹਾਤਮਾ 

ਬੁੱਧ ਦੇ ਧਰਮ-ਚਕ੍ ਨੇ ਬਾਹਮਣਵਾਦ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਡਾਇਆ ਜਿਵੇਂ ਤੇਜ਼ ਹਵਾ ਕੱਖਾਂ ਨੂੰ ਉਡਾ ਕੇ ਖੇਰੂੰ 

ਖੇਰੂੰ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਣ ਜਨਤਾ ਤਾਂ ਕੀ, ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ 

__ਰਾਜੇ ਵੀ ਇਸ ਧਰਮ ਦੀ ਵਿਵਹਾਰਿਕਤਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ 

ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ 

ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਧਰਮ ਵਜੋਂ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਪਰ 

ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰਯ ਨੇ ਵੈਦਿਕ ਧਰਮ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸੈਸਥਾਪਨਾ 

ਕਰਕੇ ਬੌਧ-ਧਰਮ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਧਾਰਿਕ ਪੱਧਰ ਉਤੇ ਅਜਿਹਾ 

ਪਰਾਜਿਤ ਕੀਤਾ ਕਿ ਭਾਰਤ ਵਿਚੋਂ ਇਸ ਦੇ ਪੈਰ ਉਖੜ ਗਏ 

ਵਿਚ ਸ਼ਰਣ ਲੈਣੀ ਪਈ। ਬੌਧ-ਧਰਮ ਦੇ ਇਸ ਨਿਘਾਰ ਤੋੱ 

ਸ਼ੈਵ-ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਲਾਭ ਉਠਾਇਆ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 

ਬੌਧੀ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ, ਮੂਰਤੀਆਂ ਅਤੇ ਮੰਦਿਰਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੈਵ ਰੂਪ ਦੇ 

ਦਿੱਤਾ। ਬੌਧ-ਮੰਦਿਰਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਿਵ-ਮੰਦਿਰਾਂ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। 

ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਹਾਰ ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਸ਼ੈਵ-ਸ਼ਾਕਤ-ਤੌਤ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਪ੍ਰ੍‌ਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਬੌਧ-ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੇ 

ਤਾਂਤ੍ਕਿਤਾ ਦਾ ਬਾਣਾ ਪਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਮਹਾਯਾਨ 

ਪਹਿਲ ਕੀਤੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੀਆਂ 

ਬਿਰਤੀਆ ਨੂੰ ਅੰਗੀਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਤਾਂਤ੍ਰਿਕ ਬੌਧ ਧਰਮ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਮੁੱਖ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਚਾਰ ਧਾਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ-- 

ਮੰਤ੍ਯਾਨ, ਵਜ੍ਯਾਨ, ਸਹਜਯਾਨ ਅਤੇ ਕਾਲਚਕ੍ਰਯਾਨ। 

ਸ਼ੈਵ-ਸ਼ਾਕਤ-ਤੌਤ੍ਾਂ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤ ਮੰਤ੍ਚੈਤਨ੍ਯ 

ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਬੌਧੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਧਾਰਾ ਦਾ ਮੂਲ ਸਿੱਧਾਂਤ 

ਗ੍ਰੰਥ “ਮੰਜੁਸ਼ੀਮੂਲ-ਕਲਪ” ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਰਬ ਪ੍ਮੁਖ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਸ ਦਾ ਮੰਤ੍-ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। ਇਸ ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ 

ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮੰਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੰਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਮਤ 
ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਬੀਜ-ਮੰਤ੍ੁ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 

ਕਰਦਿਆਂ ਕਰਦਿਆਂ 'ਸੁਨ” ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਸੈਬਧਿਤ ਦੇਵਤਾ ਪ੍ਰਗਟ 

ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਦੂਜੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਮੁਦਾ-ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। ਵਖ 

ਹੋਣ ਦਾ ਲਾਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਤੀਜੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ ਮੰਡਲ- ਤੱਤ੍। 
ਮੰਡਲਾਂ ਨਾਲ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਧਾਰਾ 

ਦਾ ਉਦਭਵ ਤੀਜੀ ਜਾਂ ਚੌਥੀ ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਇਸ ਮਤ ਦੇ ਮੰਤਾਂ ਦੇ ਗੁੜ੍ਹ ਰਹੱਸ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸਮਾਜ ਵਿਚ 

ਸੌਖ ਨਾਲ ਨ ਹੋ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ ਪੈਰ ਜਮ ਨ ਸਕੇ 



ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ 

ਅਤੇ ਬੌਧੀ ਤਾਂਤਿ੍‌ਕਾਂ ਨੇ ਵਜਯਾਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਤਾਂਤ੍ਕਿ ਬੱਧ-ਮਤ ਵਿਚਲੇ ਮੰਤ੍-ਯੋਗ ਦਾ ਮੱਧ- 

ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਉਤੇ ਭਾਵੇ' ਕੋਈ ਸਿੱਧਾ ਅਸਰ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ, 

ਪਰ ਤੈਤ੍-ਗੀਥਾਂ ਤੋਂ ਬੰਧ-ਮਤ ਵਿਚ ਆਇਆ 'ਸ਼ਬਦਵਾਦ” 

ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ-ਯੋਗ ਅਥਵਾ 

ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ ਵਿਚ ਇਕ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਧਾਰਦਾ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਦ-ਯੋਗ ਜਾਂ ਅਨਹਦ-ਨਾਦ ਦੀ 

ਸਾਧਨਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਨਾਦ ਅਤੇ ਬਿੰਦੂ, ਅਸਲ 

ਵਿਚ, ਸਾਰੇ ਬ੍ਹਮੰਡ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਅਨਾਹਤ-ਨਾਦ ਜਾਂ 

ਅਨਹਦ-ਨਾਦ ਦਾ ਵਿਅਕਤੀ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤ ਰੂਪ ਹੈ। 

ਕਹਿਣ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਜੋ ਨਾਦ ਅਨਾਹਤ ਭਾਵ ਨਾਲ ਸਾਰੇ 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਜਦ ਵਿਅਕਤੀ 

ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਨਾਦ ਅਤੇ ਬਿੰਦੂ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਜੋ ਅਖੰਡ ਨਾਦ ਜਗਤ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮੰਡ ਵਿਚ ਲਗਾਤਾਰ 

ਧੁਨਿਤ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਬੱਧ ਜੀਵ ਜਾਂ ਸਾਧਕ ਸੁਣ 

ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ। ਪਰ ਜਦੋ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਿਆ ਦੁਆਰਾ ਸੁਖਮਨਾ 

ਮਾਰਗ ਖੁਲ੍ਹ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕੁੰ ਡਲਿਨੀ ਜਾਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਫਿਰ 

ਪ੍ਰਾਣੀ ਸਥਿਰ ਹੋ ਕੇ ਸ਼ੂਨ੍ਯ ਪਥ ਤੋਂ ਨਿਰੈਤਰ ਉਸ ਅਨਾਹਤ- 
ਧੁਨੀ ਜਾਂ ਅਨਹਦ-ਨਾਦ ਨੂੰ ਸੁਣਨ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਨਾਦ 
ਉਪਾਧੀ-ਯੁਕਤ ਹੋਣ ਤੇ ਸੱਤ ਸੁਰਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 

ਪਰ ਉਪਾਧੀ-ਰਹਿਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ “ਪ੍ਣਵ' ਜਾਂ “ਓਅੰਕਾਰ” 

ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਮੰਤੁਯਾਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ 

ਬੌਧ-ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ/ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਜਟਿਲਤਾ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 

ਕਰਨ ਲਈ ਨਿੱਕੀਆਂ ਨਿੱਕੀਆਂ ਧਰਣੀਆਂ ਬਣਾ ਕੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕੀਤਾ, ਪਰ ਤਾਂਤਰਿਕ ਪ੍ਭਾਵ ਕਾਰਣ ਇਹ ਧਰਣੀਆਂ ਅਰਥ 

-ਰਹਿਤ ਮੰਤਾਂ ਵਿਚ ਬਦਲ ਗਈਆਂ। ਫਿਰ ਮੰਤਾਂ ਦਾ 

ਘਣੀਭੂਤ ਰੂਪ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਬਦਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬੀਜ-ਮੰਤੁਰ 

ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਚਲੀ। ਪਰ ਇਸ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਮੱਧ- 

ਯੁਗ ਤਕ ਆ ਕੇ ਰੁਕ ਗਿਆ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਮੰਤ੍ਰ 

-ਸਾਧਨਾ, ਸ਼ਬਦ-ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ ਇਨ-ਬਿੰਨ ਗੁਹਿਣ ਨ ਕਰਕੇ 

_ਉਸ ਨੂੰ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਰੂਪਾਂਤਰਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ 

ਕਿਤੇ ਵੀ ਨਾਮ ਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਅਥਵਾ ਸ਼ਾਸਤੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਪਏ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਆ ਯੋਗ ਜਾਂ 
ਤਾਂਤ੍੍‌ਕਿ ਸਾਧਨਾ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੈਤ-ਮਤ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਮਨੋਵਿ੍‌ਤੀਆਂ 

ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰ ਵਲ ਮੋੜਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਹੈ। ਸਿੱਧਾਂ ਦੇ ਪੁਛਣ 

`ਤੇ ਕਿ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਕਿਥੇ ਹੈ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਸੈਸਾਰ 

ਤਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ? ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ 

ਕਿ ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਸਾਰਿਆਂ ਸਥਾਨਾਂ ਵਿਚ ਨਿਰੈਤਰ ਵਸ ਰਿਹਾ 

ਹੈ, ਅਲੱਖ ਅਤੇ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਮੰਤ੍-ਯੋਗ ਅਤੇ 
ਲਯ-ਯੋਗ ਦੀ ਸਮਾਈ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ- 

ਯੋਗ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ, ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 

ਜੁੜੀ ਹੋਈ ਬਿਰਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਿਨਾ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ, ਆਵਾਗਵਣ ਦਾ ਚੱਕਰ ਸਮਾਪਤ ਨਹੀਂ 

ਹੁੰਦਾ- ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਗੰਤ /ਲਨ ਆਵੈ ਜਾਵੈ ਪਤਿ ਖੋਈ ਆਵਤ 

ਜਾਤਾ ਹੈ/(ਗੁ.ਰ.1031)। 

'ਸ਼ਬਦ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਬਦ 

ਨ ਕੇਵਲ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਹੀ ਵਾਚਕ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਨਾਮ ਦਾ ਵੀ ਸੂਚਕ 
ਹੈ- ਸ਼ਗੰਤਿ ਸ਼ਭੰਦਿ ਭਾਵਸ਼ਾਗਰ ਤਨੀੰ# ਨਾਨਕਾ ਨ ਵਖਾਣ/ 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌.੭38)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ ਹੀ ਨਾਮ- 

ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਵਿਚਾਰਨ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਯੋਗ 

ਤਾਂਤ੍ਕ ਬੌਧੀਆਂ ਦੀ ਮੰਤ੍-ਸਾਧਨਾ ਅਥਵਾ ਹਨ- ਯੋਗਿਕ 

ਕ੍ਰਿਆ ਦੀ ਲੋੜ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਹੈ। ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾਵਿਕ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਸੁਰਤਿ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਨਾਮ ਵਿਚ ਟਿਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ- 

ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਨਿਬੇੜਾ ਨਾਮ ਵਿਚ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰੇਪਰਾ 

ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਸ਼ਬਦੈ ਕਾ /ਨੈਥੋੜਾ ਸ਼ਣਿ ਤਾ 

ਅਓਂਹ /ਲਠ ਨਾਵੈ ਲੋਗ ਨ ਹੋਈੰ/ ਨਾ# ਰਾਤੇ ਅਨ/ੰਦਨ 

ਮਾੜੇ ਨਾਸ ਤੋ ਸ਼ ਹੋਈ/(ਗੁ.ਰੀ . 946)। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੰਤੁਯਾਨ ਦੀ ਜਟਿਲਤਾ ਨੂੰ ਮੱਧ-ਯੁਗ 
ਵਿਚ ਜੋ ਅਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ, ਉਸ ਦੀ ਆਸਤਿਕ 

ਭਾਵਨਾ-ਸੈਯੁਕਤ ਪੂਰਤੀ ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਂਗ ਨੇ ਯੁਗ 

ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਕਰਕੇ ਧਰਮ ਸਾਧਨਾ 

ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਕ ਨਵਾਂ ਮੀਲ ਪੱਥਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ 

ਸੀ। ਗੁਰੂੰ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ- 

ਕਰ ਸਕਦੇ, ਫਲਸਰੂਪ ਉਹ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ 

ਪਏ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ-- ਸਾਕਤ ਨਨ ਸ਼ਝਦ ਸ਼ਗੰਤਿ /ਨੋਓਂ 



ਜ਼ਬਦ-ਹਜ਼ਾਰੇ 

ਪਾਈ / ਸਬਦੁ ਸ਼ਰਤ /ਥਨ ਆਈਆ ਜਾਈਆ /(ਗੁ .ਰੀ . 

1042)। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਯੋਗ ਆਪਣੀ ਪਰੰਪਰਾ ਤੋਂ 

ਹਟ ਕੇ ਸਾਤਵਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ ਹੈ, ਜੋ 

ਤਾਂਤ੍ਰਿਕਾਂ/ਸ਼ਾਕਤਾਂ ਦੀ ਪਕੜ ਅਥਵਾ ਪਹੁੰਚ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਦੀ 

ਗੱਲ ਹੈ। ਰ੍ 

“'ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ” ਨੂੰ ਭੱਟਾਂ ਦੇ ਸਵੈਇਆਂ ਵਿਚ 

ਗੁਰਮਤਿ ਜਾਂ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਪੁ੍ਯਾਯਵਾਚੀ 

ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-- ਨਾਨ/ਕੇ ਨਮ /ਨੈਰੰਜਨ ਜਾਨੂਓ ਕੀਨੀ 

ਭਾਗਾਤਿ ਪਰੰਮ ਲਿਵ ਲਾਈ / ਤਾਤੇ ਅੰਗਦੁ ਅੰਗ ਸੰਗਿ ਭਲੋ 

ਸ਼ਾਇਰ /ਤਿਨਿ ਸ਼ਬਦ ਸੁਗਾਤ ਕੀ ਨਨੈਵ ਰਖਾਇ / (ਗੁ . 

ਗੰ .1406)। 

ਸ਼ਬਦ-ਹਜ਼ਾਰੇ (ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ) ਸੱਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ 
ਸੈਕਲਨ ਜਿਸ ਨੂੰ “ਹਜ਼ਾਰੇ ਸ਼ਬਦ” ਜਾਂ “ਹਜ਼ਾਰੇ ਦੇ ਸ਼ਬਦ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਨਾਂ ਜਾਂ 
ਸਿਰਲੇਖ ਕਿਤੇ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਨਿੱਤ- 

ਨੇਮ ਦੇ ਗੁਟਕਿਆਂ ਵਿਚ “ਜਪੁਜੀ? ਦੇ ਪਾਠ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ 

ਸੱਤ ਸ਼ਬਦ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਚੋਣ ਕਿਸੇ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਸਿੰਘ-ਸਭਾ ਦੇ 

ਕਿਸੇ ਪੇਮੀ ਸਿੱਖ ਨੇ ਕੀਤੀ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਟਕਿਆਂ 

ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੋਵੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਿਉਰਾ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(1) ਮਾਝ ਮ. ੫ -ਮੋਰਾ ਮਨੁ ਲੱਚੰ ਗੁਰ ਦਰਸ਼ਨ ਤਾਏ? / 

(2) ਧਨਾਸਰੀ ਮ. ੧ - ਜੀਉ ਡਰਦੂ ਹੈ ਆਪਣਾ ਕੈ ਨਉ 
ਕਾਗਾੰ ਕਾਰ / 

(3) ਤਿਲੈਗ ਮ. ੧ - /ਏਹ ਤਨ ਮਾਇਆ” ੫ਾ/ਹਆ 

ਆਣੇ ਲੀਤੜਾ ਲਾਝ ਰੰਗਾਏ / 

(4) ਤਿਲੈਗ ਮ. ੧ -/ਇਆਨੜ?ਏ ਮਾਨੜਾ ਕਾ/ਇ 

ਕਾਠ/ਹ / 

(5) ਸੂਹੀ ਮ. ੧- ਕਉਣ ਤਰਾਜਾੀ ਕਵਣੁ ਤਲਾ ਤੇਰਾ 

ਕਵਣ ਸਰਾਫ਼ ਤੁਲਾਵਾ / 

(6) ਬਿਲਾਵਲ ਮ. ੧- ਤੁ ਸ਼ਲਤਾਨ ਕਹਾ ਹਉਂ ਆਆ 

ਤੰਗੀ ਕਵਨ ਵਡਾਈ / 

(7) ਬਿਲਾਵਲੁ ਮ. ੧--ਮਨ ਮੰਦਰ ਤਨ ਵੈਸ਼ ਕਲੰਦਰ ਘਟ 

ਹਾ ਤਗ/ਥ ਨਾਵਾ/ 

ਸ਼ਬਦ-ਹਜ਼ਾਰ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੱਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦਾ ਅਤੇ 
ਬਾਕੀ ਛੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। 

ਗਿਆ ਹੈ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ 

ਹੈ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਲੋਂ ਕਈ ਅਟੇ-ਸਟੇ ਲਗਾਏ ਗਏ ਹਨ। 

ਜਿਵੇਂ ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਅਰਬੀ ਦੇ “ਹਿਜਰ” ਸ਼ਬਦ 

ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਬਦ ਵਿਯੋਗ 

ਦੀ ਬੜੀ ਮਾਰਮਿਕ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਨਾਲ ਸਰਾਬੋਰ ਹੈ। ਦੂਜੇ 

ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ “ਹਾਜ਼ਿਰ” ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ 

ਬਣਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ 
ਵਿਚ ਮਨ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਗਟਾਵਾ। ਤੀਜੇ ਮਤ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਚੁਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਪਰ 

ਇਹ ਸਭ ਗੱਲਾਂ ਅਨੁਮਾਨਿਕ ਹਨ। ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਸ਼ਰਧਾ- 

ਵਸ ਅਜਿਹੇ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾਏ ਹਨ। 

ਸਬਦ ਹਜ਼ਾਰੇ (ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ) : “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ' ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
ਨੌ ਸ਼ਬਦ/ਪਦ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- ਰਾਮਕਲੀ-3, 

ਸੋਰਠ-1, ਕਲਿਆਣ-1 , ਤਿਲੰਗ-1, ਬਿਲਾਵਲ-1, 

ਦੇਵਰੀਧਾਰੀ-2। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਟੇਕ ਲਈ “ਰਹਾਉ” ਦੀ ਵਰਤੋ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਲਿਖਣ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਬਿਸ਼ਨਪਦਿਆਂ ਨਾਲ 

ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ। ਅਧਿਕਤਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਯੋਗ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਅਡੰਬਰਾਂ, 

ਪਾਖੰਡਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ, ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਅਤੇ ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਾ ਦਾ 

ਖੰਡਨ, ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਅਤੇ ਚੋਗੇ ਕਰਮਾਂ ਵਿਚ 

ਰੁਚੀ ਆਦਿ 'ਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਹ ਨੌ ਸ਼ਬਦ ਫੁਟਕਲ ਹਨ, ਪਰ ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ “ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ` ਦੀ ਹੀ ਕਿਸੇ ਰਚਨਾ ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੜੇ 

ਹੋਏ ਹਨ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਚੇ ਗਏ ਕਿਸੇ ਰਚਨਾ 

ਨਾਲੋਂ ਵਖ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ “ਖ਼ਿਆਲ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ 

ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਹੁਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਗਿਣਤੀ ੧੦ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਵਿਚ 

ਰਚਿਆ ਗਿਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਸੁਪੁੱਤਰਾਂ, ਮਾਤਾ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮਹਾ- 

ਬਲਿਦਾਨ ਅਤੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਣ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਸਥਿਤੀ 



ਸ਼ਬਦ-ਗੁਰੂ 

ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਹਿਰਦਾ ਹਲੂਣਨ ਵਾਲਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਬਦ-ਗੁਰੂ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ, ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਬੋਲ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ, ਗੁਰੂ-ਮਤਿ। ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਰਹੱਸਾਨੁਭਵ ਦਾ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ 

ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਨ। ਜਿਵੇ ਸ਼ਬਦ ਬ੍ਰਹਮ-ਵਾਚਕ ਹੈ , 

ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਗੁਰੂ ਦਾ ਵਾਚਕ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 

ਉਤਨਾ ਹੀ ਹੈ ਜਿਤਨਾ ਗੁਰੂ ਦਾ ਆਪਣਾ, ਕਿਉਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਰਮ ਰਿਹਾ ਹੈ - ਸ਼ਝਦੇ 

ਗਾਵੇ ਗਹਿਆ ਗਾਰ ਨਾਪ ਮਰਾਨੇ /(ਗੁ ਰੰ .1112)। ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਬਾਣਾ ਗੁਠ ਗੁਰ ਹੈ ਬਾਣਾੀ'। (ਗੁ .ਰੀ੍‌.982)। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉਪਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਭਿੰਨ ਹਨ। 
ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੀ ਵਖ ਵਖ 

ਨਹੀਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਾਣੀ ਨੂੰ “ਧੁਰ ਕੀ 

ਬਾਣੀ” ਕਹਿ ਕੇ ਇਸੇ ਸਚ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਪਾਰ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਸ ਰਾਹੀ' 

ਹੀ ਸੈਸਾਰ ਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਰਾਹੀਂ ਬੇਅੰਤ ਲੋਗ 

ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਤਰ ਚੁਕੇ ਹਨ। ਜੋ ਸਾਧਕ ਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ ਦੁਆਰਾ 

ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ 
ਵਿਚ ਸਰਵੁਚ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਆਪਣੇ ਮਹਾ-ਪ੍ਰਸਥਾਨ 

ਵੇਲੇ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਨਾਲ ਸੁਸਜਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬੋਲ ਵੀ ਉਸੇ ਪਦਵੀ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਦੇਹ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਸਥਾਈ ਤੱਤ ਉਸ ਦਾ 

ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ। ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰਭੂ ਵਲੋਂ ਆਵੇਸ਼ਿਤ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਬ੍ਹਮ-ਵਾਚਕ ਹੈ। ਇਹ “ਖਸਮ ਕੀ ਬਾਣੀ' ਗੁਰੂ 

ਰੂਪੀ ਮਾਧਿਅਮ ਦੁਆਰਾ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਜਾਂ ਪ੍ਰੇਸ਼ਿਤ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਜਦੋਂ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਸੈਪੰਨ ਹੋ ਗਈ, ਤਾਂ ਦੇਹ-ਗੁਰੂ ਦੀ 

ਲੋੜ ਨ ਰਹੀ। ਤਦ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਸਮੇਟ ਕੇ ਸ਼ਬਦ-ਗੁਰੂ 

ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 

(ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ) ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ (ਹਿੰਦੀ) : ਹਿੰਦੀ 
ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਗਏ ਇਸ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ 

ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸਮ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ 1 ਫਰਵਰੀ 

1976 ਈ. ਨੂੰ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਮਾਗਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ 

ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਮਹਿਮਾਨ ਵਜੋਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਾਜਪਾਲ 

ਸੀ ਮਹੇਂਦਮੋਹਨ ਚੌਧਰੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਜਦੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਹਿੰਦੀ ਅਨੁਵਾਦ ਸੁਣਾਇਆ 

ਗਿਆ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੁਝਾਵ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਲਾਭ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੁਝਾਵ ਨੂੰ ਉਚਿਤ ਸਮਝਦਿਆਂ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ 

ਵਾਇਸ-ਚਾਂਸਲਰ ਸੀਮਤੀ ਇੰਦੁਜੀਤ ਕੌਰ ਨੇ ਇਹ ਕੌਮ 

ਡਾ. ਗੁਰਦੇਵ ਕੌਰ ਅਤੇ ਡਾ. ਜੀ.ਐਸ.ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਸੌਂਪ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾ 

ਕੇ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਕੁਝ ਅਰਥਾਂ ਦਾ ਪਰਿਵਰਤਨ ਅਤੇ 

ਸੈਵਰਧਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦਰਾਰਥ ਦਾ ਪ੍ਥਮ ਖਰੜਾ ਜੂਨ 

1982 ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਕਰ ਲਿਆ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਿਆਰ ਹੋਏ ਖਰੜੇ ਦੀ ਸੋਧ ਲਈ 

ਪੰਜ ਵਿਦਵਾਨਾਂ (ਗਿਆਨੀ ਲਾਲ ਸਿੰਘ, ਪੰ. ਗੁਲਵੈਤ 

ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਪ੍ਰੇਮ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਧਰਮੇਂਦ ਕੁਮਾਰ ਗੁਪਤ 

ਅਤੇ ਡਾ. ਜੋਧ ਸਿੰਘ) ਦੀ ਇਕ ਸਮਿਤੀ ਬਣਾਈ ਗਈ 

ਜਿਸ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਪੋਥੀ ਦੇ ਸੋਧ ਦਾ ਕਾਰਜ 26 ਅਕਤੂਬਰ 

1983 ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਅਤੇ ੧0 ਅਗਸਤ 1984 ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ। 

ਪਹਿਲੀ ਪੋਥੀ ਸੈਨ 1989 ਵਿਚ ਛਪ ਗਈ। ਦੂਜੀ ਪੋਥੀ 

ਦੀ ਸੋਧ ਦਾ ਕੰਮ 30 ਜਨਵਰੀ 1985 ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ 14 ਮਾਰਚ 1989 ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਭਾਗ 

ਸੈਨ 1992 ਵਿਚ ਛਪ ਗਿਆ। ਤੀਜੀ ਪੋਥੀ ਦੀ ਸੋਧ 7 

ਅਗਸਤ 1986 ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਅਤੇ 10 ਦਸੈਬਰ 1987 ਨੂੰ 

ਸਮਾਪਤ ਹੋਈ। ਇਹ ਸੈੱਚੀ ਸੈਨ 2000 ਵਿਚ ਛਪ ਗਈ। 

ਚੌਥੀ ਪੋਥੀ ਅਜੇ ਨਹੀਂ ਛਪੀ। 

ਲੇਖਕਾਂ ਨੇ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੈਬੈਧੀ ਉਪਲਬਧ 



ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 

ਸਾਰੇ ਵਿਆਖਿਆ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਕੋਸ਼-ਸਾਮਗੀ ਦਾ ਨਿਠ 

ਕੇ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਧਿਐਨ ਵਿਚ 

ਦੂਰ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਮੂਲ-ਪਾਠ ਨੂੰ ਦੇਵਨਾਗਰੀ 

ਵਿਚ ਲਿਪੀਅੰਤਰਿਤ ਕਰਕੇ ਖੱਬੇ ਪਾਸੇ ਵਾਲੇ ਪੰਨੇ ਉਤੇ 

ਰਖਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਵਾਲੇ ਪੰਨੇ 'ਤੇ ਔਖੇ 
ਸ਼ਬਦਾਂ, ਵਾਕਾਂਸ਼ਾਂ ਅਤੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਅੰਕਣ-ਵਿਧੀ ਨਾਲ 

ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਹਿੰਦੀ ਪਾਠਕਾਂ ਲਈ ਇਹ ਬੜਾ ਉਪਯੋਗੀ 

ਯਤਨ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 

ਵਿਆਪਕ ਪੱਧਰ ਉਤੇ ਹੋ ਸਕਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਵਧੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ (ਪੰਜਾਬੀ) : ਗੁਰੂ 
ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹੁਣ ਤਕ ਦੋ 'ਸ਼ਬਦਾਰਥ” ਛਪ ਚੁਕੇ ਹਨ, 

ਇਕ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 

ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਗਏ 'ਸ਼ਬਦਾਰਥ” ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਸ਼ੀ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਝ ਜੀ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਝਾਣਨ ਦੇ 

ਪਾਠ ਕਰਨ ਅਤੇ ਸਮਝਣ /ਵਚ ਝਹਤ ਆਖਆਈ ਹੋ ਰਹਾ 

77/... /ਏਸ ਅੰਕੜ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈਂ 'ਗੁਰ ਸਵਕਾ ਸਭਾ” 

ਨੰ ਸ਼ਾ ਗ੍ਰ ਗੁੰਥ ਸ਼ਾਹਿਲ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਝਦਾਰਥ' ਟੀਕਾ ਤਿਆਰ 

ਕਾਰਵਾ/ਇਆ ਹੈ //ਏਸ਼ /ਵਿਚ ਸਾਠੀੰ ਬਾਣ ਨੂੰ ਚਾਰ ਪੌਲੀਆਂ 

/ਵਚ ਵੰਡ ਕੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਨਿਖੇੜ ਕੇ ਛਾ/ਮਆ ਹੈ/ ਨਾਲ 

ਨਾਲ਼ ਅੱਖੋਂ ਪਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ /ਦੱਤੇ ਹਨ, ਗੁੜ ਭਾਵਾਂ ਨੰ ਖੋਲ 

ਕੇ ਦੱਸਣ ਦਾ ਜਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਅਤੇ /ਜੋਥੋ ਲੋੜ ਭਾਨੀ ਹ 

ਸ਼ਝਦਾਂ ਦਾ ਸ਼ਮ/ੱਚਾ-ਭਾਵ' ਵ? /ਦੱਤਾ ਹੈ/ ਚਾਠੇ ਪੰਥੀਆਂ 

2430 ਪੀਨੇਆਂ /ਵਚ ਪਰੀਆਂ ਕੀਤਿਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ 

/ਇਕਾ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਉਹੋਂ ਝਾਣਾ ਹੈ ਲੇ 7636 ਪੰਨੇ ਵਾਲਾ ਝੜ 

ਦੇ ਪੰਨੇ /ਵੇਚ ਛਪ #ਲ਼ਦਾ ਹੈ/... ਹਰ /ਇਕ ਪੰਨੇ ਦੇ ਸ਼ਾਠੇ 

ਆੰਧੰ ਸ਼ਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਉਸੇ ਨੈ ਉਤੇ ਦਿੱਤੇ ਹਨ/... ਬਾਣਾ 

ਦੇ ਸਮਝਣ /ਵਾਚ #੪ ਪਦਾ ਕਰਨ ਲਈਂ /ਏਸ਼ ਦਾ /ਲਖਤ, 

ਸਾਨ ਕਰਕੇ ਸ਼ਝਦਾ/ਤਿਕ ਲੱਗਾਂ ਆਤਰਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਨੰਮ ਦੇਣ 

ਜ਼੍ਰਗੀਂ ਹਨ /... ਵੰਨਗਾੀ-ਮਾੜ੍ਹ ਕੁਝ ਕੁ ਨੇਮ ਇਹ ਹਨ/ਇਸ 

ਤੋਂ ਅਗੇ ਮੁਕਤਾ, ਕੰਨਾ, ਸਿਹਾਰੀ, ਬਿਹਾਰੀ, ਅੱਕੜ, 

ਦੁਲੈਂਕੜ, ਲਾਂ, ਦੁਲਾਈਆਂ ਅਤੇ ਕਨੌੜਾ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 

ਨੇਮ ਦਰਸਾਏ ਗਏ ਹਨ। 
“ਸ਼ਬਦਾਰਥ” ਦਾ ਕੈਮ 28 ਮਈ 1936 ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ 

ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਦਸਮ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 15 ਸਤੰਬਰ 1941 ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤਿੰਨ ਉਘੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 

ਨੂੰ ਸੈਂਪੀ ਗਈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਹਨ - ਪੇ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ 

(ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ), ਬਾਵਾ ਹਰਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ 

(ਪਿੰਸੀਪਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕਾਲਜ, ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ) ਅਤੇ 

ਪ੍ਰ. ਨਾਰਾਇਣ ਸਿੰਘ (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕਾਲਜ, ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ)। 

ਇਸ ਨੂੰ ਛਪਵਾਉਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਬਾਵਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ, 

ਮਾਲਕ ਬਾਵਾ ਬ੍ਰਦਰਜ਼ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀ 

ਪੋਥੀ ਨਵੰਬਰ 1936 ਅਤੇ ਚੌਥੀ ਪੋਥੀ ਸਤੌਬਰ 1941 

ਵਿਚ ਛਪੀ। . 

ਦੂਜੀ ਐਡੀਸ਼ਨ ਵਿਚ ਪਾਠ ਦੀ ਸੁਧਾਰੀ ਉਸ ਬੀੜ 
ਨਾਲ ਮੇਲ ਕੇ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜੋ ਸ.ਸ. ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਸਲਾਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸੋਧ ਅਤੇ ਵਿਸਤਾਰ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਦੂਜੀ ਐਡੀਸ਼ਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੀਆਂ ਐਡੀਸ਼ਨਾਂ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਛਪਾ ਰਹੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਹੁਣ ਤਕ ਛੇ ਐਡੀਸ਼ਨਾਂ ਛਪ ਚੁਕੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 

ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਚੰਗੇ ਪੜ੍ਹੇ ਲਿਖੇ ਅਤੇ ਸੁਲਝੇ 

ਹੋਏ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਕੀਤੇ ਹਨ ਜੋ ਸਹੀ ਵਸਤੂ-ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ 

ਸਮਝਣ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸਹਾਇਕ ਹਨ। ਦੂਜੇ , ਇਸ ਦੇ ਛਪਣ 

ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 

ਨੂੰ ਸੁਵਿਧਾਪੂਰਵਕ ਅਰਥ ਉਪਲਬਧ ਹੋ ਸਕੇ ਹਨ। ਇਸ 

“ਸ਼ਬਦਾਰਥ” ਦੀ ਅਰਥਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਅਕਾਦਮਿਕ ਹੈ ਅਤੇ 

ਗ੍ਰੰਥੀ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰਾਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਤੋ 

ਮੁਕਤ ਹੈ। 

ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ : ਇਹ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਭਾਈ 
ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ, ਸਿੱਖ ਹਿਸਟਰੀ ਸੋਸਾਇਟੀ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਾਲੇ 

ਦਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੋਧੀ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 

ਪੁਸਤਕ “ਦਸਵੇ' ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਕੇ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ” ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ /ਏਹ ਲੰਥ, ਪਹਿਲੋਂ 'ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਲਦਾਰਥ”" 

ਦਾ ਡੂਨਿਕਾ ਵਜੋਂ ਸੰਨ 3 ਝ55-36 /ਵਿਚ /ਲਿਮੈਆ /ਗਿਆ 

7ੰ/ /ਫੋਰ ਹੋਰ ਲੱਡੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਸ਼ਾਲ ਦੇ ਆਧਾਰ ਪਰ, 



ਸਬੇਗ ਸਿੰਘ/ਸੁਥੇਗ ਸਿਘ 

ਕੱਡ ਕਾ ਵਾਧੇ ਨਾਲ 75 ਆਪੁੰਲ 7545 ਨੂੰ /ਸੈੱਖ /ਹਸ਼ਟਗੀ 

ਸ਼ੋਸ਼/ਇਟਾੀ” ਵਲੋ ਕਮਰਾ-ਲੰਕਚਰ” ਦੇ ਤੰਰ ਪੁਰ ਪੜਿਆ 

/ਗਿਆ ਸ, ਸਰੋਤਿਆਂ ਤੇ ਪਾਠਕਾਂ ਨੇ ਥੜਾ ਪਸੰਦ ਕੀਤਾ 

7 /ਇਸ ਕਥਨ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਸ਼ਬਦਾਰਥ 

ਸੈਨ 1935-36 ਈ. ਤਕ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋਂ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਇੰਸਪੋਕਟਰ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਭਾਈ 

ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੀਆਂ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ 

ਵੇਖਣ-ਪਰਖਣ ਦਾ ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ ਸੀ। ਉਸ ਦੌਰਾਨ ਹੀ 

ਇਹ ਕੈਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦਾਰਥ 

ਬੜੀ ਲੈਮੀ ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਸਿਰੜ ਦਾ ਫਲ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ 

“ਦਸਮ ਰਥ” ਦਾ ਪਾਠ ਸਮਝਣ ਸਮਝਾਉਣ ਵਿਚ ਸੁਵਿਧਾ 

ਹੋਈ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਨੇ ਚਰਿਤ੍ਰਪਾਖਿਆਨ 

ਅਤੇ ਹਦਾਇਤਾਂ ਵਾਲੇ ਭਾਗ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦਾਰਥ 

ਦੀ ਬਾਕੀ ਸਾਰੀ ਸਾਮਗਾੀ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪੇਥੀ ਵਿਚ -- ਜਾਪੁ, ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ, 

ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ, ਚੈਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ (ਪਹਿਲਾ), ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ 

(ਦੂਜਾ), ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ, ਚਉਬੀਸ ਅਵਤਾਰ (ਰਾਮਾਵਤਾਰ 

ਤਕ); ਦੂਜੀ ਪੋਥੀ ਵਿਚ 'ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ” ਅਤੇ ਤੀਜੀ ਪੋਥੀ 

ਵਿਚ- ਬਾਕੀ ਅਵਤਾਰ ਤੇ ਉਪਾਵਤਾਰ, ਸ਼ਸਤ੍ਨਾਮ ਮਾਲਾ 

ਗਿਆਨ ਪ੍ਬੋਧ, ਸਵੈਯੇ, ਸ਼ਬਦ, ਅਸਫੋਟ ਕਬਿੱਤ ਤੋਂ 

ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ (ਬਾਣੀਆਂ) ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 

ਇਹ ਪੋਥੀਆਂ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਸੈਨ 1973, 1982 ਅਤੇ 1988 

ਈ. ਵਿਚ ਛਪੀਆਂ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਖੱਬੇ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਪਦ-ਛੇਦ 

ਹੋਇਆ ਮੂਲ ਪਾਠ ਅਤੇ ਸੱਜੇ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਕਠਿਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ 

ਅਰਥ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਪੈਰ-ਟਿੱਪਣੀਆਂ 

ਵੀ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਸਬੇਗ ਸਿੰਘ/ਸਬੇਗ ਸਿੰਘ (ਮ. 1745 ਈ.). ਪੱਛਮੀ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਜੈਬਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਾਇ ਭਾਗਾ 

ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਇਕ ਮਹਾਨ ਸਿੱਖ ਸ਼ਹੀਦ ਜੋ 

ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਚੈਗਾ ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ। ਯੋਗਤਾ ਅਤੇ 

ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਸੀ। ਸੈਨ 1733 ਈ. ਵਿਚ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ 

193 ਸੰਭਾ 

ਨੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਲੋਂ ਸ਼ਾਂਤੀ ਬਣਾਏ ਰਖਣ ਲਈ ਸੁਬੇਗ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਆਪਣਾ ਵਕੀਲ ਬਣਾ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਭੇਜਿਆ ਅਤੇ ਇਕ 

ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਦੀ ਜਾਗੀਰ, ਨਵਾਬੀ ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਅਤੇ ਕੀਮਤੀ 

ਖ਼ਿਲਤ ਨਜ਼ਰਾਨੇ ਵਜੋਂ ਭੇਜੇ। ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 

ਅਧੀਨ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ 

ਸਵੀਕਾਰਨ ਤੋਂ ਸੈਕੋਂਚ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਸੁਬੇਗ ਸਿੰਘ ਦੇ ਬਾਰ- 

ਬਾਰ ਕਹਿਣ ਅਤੇ ਸਮਝਾਉਣ 'ਤੇ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਵਾਬ 

ਦੀ ਪਦਵੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਸ. ਸੁਬੇਗ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਲਾਹੌਰ 

ਦਾ ਕੋਤਵਾਲ ਵੀ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਲ ਭਰ 
ਬੜੀ ਈਮਾਨਦਾਰੀ ਅਤੇ ਨਿਆਇਸ਼ੀਲਤਾ ਨਾਲ ਆਪਣਾ 

ਫ਼ਰਜ਼ ਨਿਭਾਇਆ। ਇਹ ਹਰ ਵਰਗ ਵਲੋ ਸਮਾਦਰਿਤ ਸੀ। 

ਜਦੋਂ ਜਦੋਂ ਵੀ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ, 

ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦਾਹ-ਸੈਸਕਾਰ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਕਰਦਾ 

ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਉਂਦਾ। 

ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਯਹੀਆ 

ਖ਼ਾਨ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਉਹ ਮਨੋ ਸੁਬੇਗ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕਰਦਾ। ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਦੋ ਵਿਰੁੱਧ 

ਸ਼ਿਕਾਇਤਾਂ ਸੁਣਨੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ 

ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਇਨਕਾਰ ਕਰਨ `ਤੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪੁੱਤਰ ਸ਼ਾਹਬਾਜ਼ ਸਿੰਘ ਸਮੇਤ ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਲਾਲਚ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਜਦੋਂ ਸੂਬੇਦਾਰ 

ਦਾ ਕੋਈ ਵਸ ਨ ਚਲਿਆ ਤਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਿਉ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ 

ਚਰਖੀਆਂ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਾ ਕੇ ਬਹੁਤ ਬੇਰਹਿਮੀ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ 

ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਦਾ ਇਹ ਸਾਕਾ ਸੈਨ 1745 ਈ. ਵਿਚ ਵਾਪਰਿਆ। 

ਸਭਾ : ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 

ਅਰਥ ਪਰਿਸ਼ਦ , ਗੋਸ਼ਠੀ, ਸਮਿਤੀ ਆਦਿ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ 'ਮਹਾਨਕੋਂਸ਼' ਵਿਚ “'ਸ” ਦਾ ਅਰਥ 

“ਸਾਥ” ਅਤੇ “ਭਾ” ਦਾ ਅਰਥ 'ਪ੍ਰਕਾਸ਼' ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ 

ਦਾ ਅਰਥ ਮਜਲਿਸ ਜਾਂ ਮੰਡਲੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਵੈਦਿਕ ਕਾਲ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਭਾ-ਸਥਲ ਅਤੇ ਸਭਾ ਦੀ ਬੈਠਕ ਦੋਹਾਂ 

ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਬੋਧ ਜਾਤਕ-ਸਾਹਿਤ 



ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸੈਤ-ਲੋਗ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਅਤੇ ਸਹੀ ਸੈਤ 

ਉਹ ਹਨ ਜੋ ਧਰਮ ਦਾ ਭਾਸ਼ਣ ਕਰਨ ਅਤੇ ਰਾਗ, ਦ੍ਰੈਸ਼ 

(ਅਥਵਾ ਦੋਸ਼, ਪਾਪ) ਅਤੇ ਮੋਹ ਤੋਂ ਉਪਰ ਹੋਣ। (ਨ ਸ਼ਾ 

ਸਤਾ ਯੜ੍ਥ ਨ ਸੰਤਿ ਸੰਤੋਂ, ਨ ਤੇ ਸੰਤ ਯੋ ਨ ਭਣੀ/ਤਿ ਧੰਮੰ/ 

ਰਾਗੀ ਚ ਦੋਸ਼ ਚ ਪਹਾਲ ਮੰਹੰ ਧੰਮੰ ਭਣੰਤਾ ਵ ਭਵੀ/ਤ ਸੰਤ । 

“ਮਹਾਂਭਾਰਤ” ਅਤੇ “'ਬਾਲਮੀਕਿ ਰਾਮਾਇਣ” (ਉਤਰ ਕਾਂਡ , 

3.33) ਵਿਚ ਵੀ ਅਜਿਹਾ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ 

- ਨ ਸਾਸ੍ਭਾ ਯੜ੍ ਨ ਸਤਿ ਵਦ੍ਧਾ:, ਨ ਤੇ ਵਦ੍ਧਾ: ਯੋ ਨ 

ਵਦੰ/ਤ ਧਰਮੰ ਨ ਅਸ ਧਰਮ ਯੜ੍ ਨ ਸ਼ਤਯਮਸ/ਤਿ, ਨ 

ਤਤ੍ਸ਼ਤ੍ਯੰ ਯਚ੍ਛਲੰਨਾਨ/ਵ੍ਧਮ੍‌ / 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” 

ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਭਾ ਦਾ ਸੈਕੇਤ 

ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਧ (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਆਯੋਜਿਤ) ਸਭਾ 

ਵਿਚ ਆਸਣ ਲਗਾ ਕੇ ਬੈਠ ਗਏ (ਅਤੇ ਕਹਿਣ ਲਗੇ) ਹੇ 

ਸੰਤਾਂ ਦੀ ਸਭਾ !(ਸਾਡੀ) ਨਮਸਕਾਰ ਹੈ -- /ਨੈਧ ਸਭਾ ਕਾਰ 

ਆਸ਼ਟ ਬੈਠੇ ਸੰਤ ਸ਼ਤਾ ਜੰਕਾਨੋਂ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.੭38)। ਇਸ ਸ਼ਬਦ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸਭਾ ਦੇ ਸਥਾਨ ਵਜੋਂ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ-- ਗੁਰ ਸਭਾ 

ਏਵ' ਨ ਪਾਈਆ ਨਾ ਨੰੜੈ ਨਾ ਦੂਰ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌. 84)। ਧਰਮੀ 
ਲੋਕਾਂ ਦੇ-ਜਨ-ਸਮੂਹ ਜਾਂ ਦੀਵਾਨ ਨੂੰ ਵੀ 'ਸਭਾ” ਕਹਿਣਾ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਸਭਾ, ਮਾਛੀਵਾੜੇ 

ਦੀ ਸਭਾ, ਆਦਿ। ਸੈਸਥਾ ਲਈ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ 

ਗਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ। 

ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ (1904-1986 ਈ.): ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਰੀਭੀਰ ਖੋਜੀ ਵਜੋਂ ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ 

ਸ. ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਦਾ ਜਨਮ 10 ਫਰਵਰੀ, 1904 

ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਝਾਬਾ ਸਿੰਘ ਸੈਘਾ ਜੱਟ ਦੇ ਘਰ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲੂੰ 

ਦੀ ਧੂਰੀ ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ ਪਿੰਡ ਗੁਆਰਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਵਿਧੀ-ਵਤ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਮੌਕਾ ਨ 

ਮਿਲਿਆ, ਪਰ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਸ਼ੌਕ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚ 

ਰਹਿ ਕੇ ਜਾਂ ਪਰੈਪਰਿਕ ਉਸਤਾਦਾਂ ਪਾਸੋਂ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਪੂਰਾ ਕਰਦਾ 

ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ, ਹਿੰਦੀ, ਬ੍ਰਜ, ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ, 

ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ 

ਲਈ। ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਕੇ ਕੌਮ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵੀ 

ਸਿਖ ਲਈ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ 

ਸਿੰਘ ਭਸੌੜੀਏ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 

ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1928 ਤੋਂ 1931 

ਦਈ. ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਗਿਆਨੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਕਰ ਦੀਆਂ 

ਪਰੀਖਿਆਵਾਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀਆਂ। ਸੈਨ 1932 ਤੋਂ 1938 

ਈ. ਤਕ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਰਿਹਾ, 

ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ 

ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਖੋਜ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ। ਇਸ ਨੇ 

ਪੁਰਾਣੇ ਖਰੜੇ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਤੱਥਾਂ ਦਾ 

ਸੈਪਾਦਨ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1928 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਕਾਵਿ-ਸੰਗ੍ਰਹਿ 'ਮਜ਼ਲੂਮ ਬੀਰ' ਛਪਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਮੁਦਾਰਾਕਸ਼” 

ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਉਲਥਾ ਛਾਪਿਆ। ਅਕਾਲੀ ਮੋਰਚਿਆਂ ਵੇਲੇ 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਜਜ਼ਬੇ ਵਾਲੀਆਂ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਵੀ 

ਛਪਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ। ਰ 
ਸੈਨ 1943 ਈ. ਤੋਂ ਦੋਂ ਸਾਲ ਤਕ ਇਹ ਸਿੱਖ 

ਨੈਸ਼ਨਲ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਖੋਜੀ ਦੀ 

ਆਸਾਮੀ ਉਤੇ ਕੌਮ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1945 

ਈ. ਤੋਂ ਦੋ ਸਾਲ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਖੋਜ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ “ਪ੍ਰਾਚੀਨ 

ਜੰਗਨਾਮੇ” ਪੁਸਤਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1948 ਈ. 

ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਮਹਿਕਮਾ 

ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਦਾ 
ਐਡੀਟਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1963 ਈ. ਵਿਚ ਸੇਵਾ 

-ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਵੇਲੇ ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ 

ਦੀਆਂ ਦੋ ਸੂਚੀਆਂ ਤਿਆਰ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਪਹਿਲੀ ਦੇ 752 ਪੰਨੇ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਦੇ 464 ਪੰਨੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਇਹ ਕ੍ਮਵਾਰ 1961 ਈ. ਅਤੇ 1963 ਈ. ਵਿਚ 

ਤਿੰਨ ਹਜ਼ਾਰ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ 

ਹੈ ਜੋ ਅਸ਼ੋਕ ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਪੁਸਤਕਾਲਿਆਂ 

ਅਤੇ ਨਿਜੀ ਸੈਗ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਮਹਾਨ 

ਕਾਰਜ ਕਾਰਣ ਅਸ਼ੋਕ ਨੂੰ 'ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਦਾ ਸਮਰਾਟ" ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 



ਸਮਦਰਸੀ 

ਇਸ ਨੇ ਕੁਝ ਸਾਲ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਓਰਿਐਂਟਲ 

ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਖੋਜ ਸਕਾਲਰ ਜਾ ਲਗਿਆ। ਸੈਨ 

1967 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ- ਇਤਿਹਾਸ ਰਿਸਰਚ ਬੋਰਡ ਵਲੋ 

ਇਸ ਦੀ ਸੈਪਾਦਿਤ ਪੁਸਤਕ 'ਗੁਰੂ- ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਨੀਸਾਣ ਤੇ 

ਹੁਕਮਨਾਮੇ” ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਈ ਜੋ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਇਹ 

ਅਹਿਮ ਪਰਾਪਤੀ ਹੈ। ਸੈਨ 1968 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਵਲੋਂ 

ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਪੁਸਤਕ ਸਾਡਾ ਹੱਥ- ਲਿਖਿਤ ਪੰਜਾਬੀ 

ਸਾਹਿਤ” ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਰੈਫੈੱਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 

ਲਾਇਬੇਰੀ ਤੇ ਕੇਂਦਰੀ ਸਿੱਖ ਅਜਾਇਬ ਘਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਦੀਆਂ ਬਹੁ-ਮੁੱਲੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਦਰਜ ਹੈ। 
“ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਲਹਿਰਾਂ” ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੇ ਅੰਤ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੀਆਂ 

ਜਾਗਿਤੀ ਲਹਿਰਾਂ ਬਾਰੇ ਭਰਪੂਰ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ ਹੋਰ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਜਾਂ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ, ਜਿਵੇਂ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਲਾ, 

ਰਾਗਮਾਲਾ ਨਿਰਣਯ, ਦਸਮਗੰਥ ਬਾਰੇ, ਸਿੱਖੀ ਤੇ ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ, ਸਿੱਖ ਪੰਜਾਬ ਰਾਜ ਦਾ ਅੰਤ, ਜੀਵਨ ਭਾਈ 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਜੀਵਨੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ, ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ, ਧਰਮ ਸਾਹਿਤ ਤੇ ਇਤਿਹਾਸ, ਸੀ ਗੁਰੂ ਸੋਭਾ, 

ਜੈਗਨਾਮਾ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ, ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾ.੧੦ (ਕੋ ਇਰ 

ਸਿੰਘ), ਆਦਿ। ਇਸ ਨੇ ਕੁਝ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਅਨਵਾਦਾਂ ਤੋ 

ਇਲਾਵਾ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਵਿਚ ਵੀ ਰੁਚੀ ਲਈ ਹੈ। 

ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਖੋਜ ਸੈਬੈਧੀ ਪਹੁੰਚ ਵਿਗਿਆਨਿਕ 

ਅਤੇ ਤੱਥ-ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਲੋਂ' ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ 

ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਜੁਟਾਈ ਸਾਮਗੀ ਅਤੇ ਉਸ ਬਾਰੇ ਦਿੱਤੀਆਂ 

ਹਨ। ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ ਉਚੇਰੀ 

ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਅਨੇਕ ਖੋਜੀਆਂ ਨੇ ਇਸ 

ਦੁਆਰਾ ਉਪਲਬਧ ਕੀਤੇ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤ ਕੇ ਖੋਜ ਦੀਆਂ 

ਡਿਗਰੀਆਂ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਪ੍ਤਿਭਾਸ਼ੀਲ ਖੋਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 14 ਜੁਲਾਈ 

1986 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 

ਸਮਦਰਸੀ : ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਉਸ 

ਸਮਾਣਾ 

ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਵੈਰੀ ਅਤੇ ਮਿਤਰ 

ਨੂੰ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਵੇਖਣ ਵਾਲਾ ਹੋਵੇ। 'ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

“ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ” (ਵੇਖੋ) ਨੂੰ “ਸਮਦਰਸੀ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ 

ਹੈ- ਸੋ ਸ਼ਦ਼ਗਨੀੰ ਤਤ ਕਾ ਬੰਤਾ / ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੂੰ 'ਸਮਦ੍ਰਿਸਟਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ -- ਗਰਪੁਸ ਲਾ 

#ਮਾੰਦਰਸ਼ਟਾ/ 

ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਅਰਦਾਸ ਵਿਚ “ਸਰਬੱਤ ਕਾ 

ਭਲਾ” ਇਸੇ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਬੋਧਕ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 'ਸਰਬੱਤ” ਸ਼ਬਦ 

ਵਿਚ ਮਿਤਰ, ਵੈਰੀ, ਨਿੰਦਕ, ਹਿਤੂ , ਉਚ, ਨੀਚ ਆਦਿ 

ਸਭ ਸਮਾ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਸਮਨ, ਭਾਈ : ਵੇਖੋ 'ਮੂਸਨ” ਅਤੇ “ਚਉਬੋਲੇ”। 

ਸਮਾਓ/ਸਮਹਾਓ (ਪਿੰਡ) ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਭਿਖੀ ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਦੋ ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, 

ਜਿਸ ਵਿਚ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ 
ਵੇਲੇ ਇਕ ਵਾਰੀ ਖੀਵੇ ਤੋਂ ਭਿਖੀ ਵਲ ਆ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ 

ਪਤਾ ਚਲਿਆ ਕਿ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਅਤੇ ਕਾਬੁਲ ਤੋਂ ਸੈਗਤ ਦਰਸ਼ਨ 

ਕਰਨ ਲਈ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਥੇ ਹੀ ਸਮਾਓ ਪਿੰਡ ਤੋ 
ਬਾਹਰ ਇਕ ਵਣ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਗਏ। ਸੈਗਤ ਆਈ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਆਂ ਖ਼ੁਸ਼ੀਆਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀਆਂ। “: 
ਉਥੇ ਨੌੜੇ ਹੀ ਇਕ ਕਿਸਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਅਜ਼ਮਤ ਨੂੰ ਦੇਖਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਲਈ ਆਇਆ ਭੋਜਨ 

ਅਤੇ ਲੱਸੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਉਹ ਭੋਜਨ 
ਕੁਝ ਆਪ ਲਿਆ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਪ੍ਰਸਾਦ ਵਜੋ' ਸੈਗਤ ਵਿਚ 

ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਕਿਸਾਨ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਸੀਸ ਦੇ ਕੇ 

ਵਿਦਾ ਕੀਤਾ। ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਸ ਸਥਲ 

ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਦੀ ਨਤਪਜਲੀ ਓਉਕੀਲ ਦੀਵਾ ਕਲਾ ਦੀ ਗਜਨਜ ਸੰਗਤ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸਮਾਣਾ (ਨਗਰ) : ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ ਜੋ 



ਸਮਾਧ ਭਾਈ 

ਪਟਿਆਲੇ ਤੋ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਲਗਭਗ 28 ਕਿ.ਮੀ. 

ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ 

ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 'ਸਮਾਨਿਦ” ਨਾਂ ਦਾ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਈਰਾਨ 

ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਵਸਿਆ ਸੀ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ 

ਸਮਾਣਾ/ਸਮਾਨਾ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਦੋ ਕਾਰਣਾਂ 

ਕਰਕੇ ਹੈ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 

ਸੈਫ਼ਾਬਾਦ (ਹੁਣ ਬਹਾਦੁਰਗੜ੍ਹ) ਤੋਂ ਇਥੇ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਮੁਗ਼ਲ 

ਸੈਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿੱਛਾ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਇਕ ਦਰਵੇਸ਼ੀ 

ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਮੁਹੈਮਦ ਬਖ਼ਸ਼ (ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸ- 

ਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਭੀਖਨ ਖ਼ਾਂ) ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਸੁਰਖਿਆ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕਰਨ ਲਈ ਤਿੰਨ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਪਿੰਡ 

“ਗੜ੍ਹੀ ਨਜ਼ੀਰ” ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਘਰ ਲੈ ਗਿਆ। ਇਸ ਨਗਰ 

ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ ਨਹੀਂ ਬਣਿਆ ਸੀ, ਪਰ 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਥੜਾ 

ਸਾਹਿਬ” ਨਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਦੂਜਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰਨ ਲਈ ਇਥੋਂ ਹੀ ਜਲਾਲੱਦੀਨ ਨਾਂ ਦਾ 

ਜੱਲਾਦ ਦਿੱਲੀ ਗਿਆ ਸੀ। ਫਿਰ ਇਥੋਂ' ਦੇ ਹੀ ਜੱਲਾਦ ਦੇ 

ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ 

ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ ਜਾਮ ਪਿਲਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਤਿਕਾਰ 

ਖ਼ੂਬ ਬਰਬਾਦ ਕੀਤਾ। ਪੁਰਾਣੇ ਨਗਰ ਦੇ ਖੰਡਰ ਹੁਣ ਵੀ ਇਥੇ 

ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਸਮਾਧ ਭਾਈ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਂਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 

ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਧਰਮ 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੇਲੇ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਥਾਂ 

ਤੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੁਸਿੱਧ ਹੈ। ਉਦੋਂ ਇਥੇ 

ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਪਿੰਡ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਤੋ ਬਾਦ 

ਹੀ ਭਾਈ ਰੂਪਾ (ਰੂਪ ਚੰਦ) ਨੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਰੂਪੇ ਦੀ ਸਮਾਧ ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੀ 

ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸਮੁੰਦ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਇਕ 

ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸਮਾਧਿ/ਸਮਾਧੀ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਮਨ ਦੀ ਸਥਿਰ ਜਾਂ 

ਟਿਕੀ ਹੋਈ ਅਵਸਥਾ। ਇਸ ਦਾ ਮੁਲ ਆਧਾਰ “ਪਾਤੌਜਲ 

ਯੋਗਸੂਤ੍' (3/3) ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

“ਅਸ਼ਟਾਂਗ-ਯੋਗ” ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਅੰਗ ਹੈ। ਉਥੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਜਦੋਂ ਧਿਆਨ ਕਰਦਿਆਂ ਕਰਦਿਆਂ ਸਾਧਕ ਦਾ ਚਿੱਤ 

ਲਕਸ਼ਿਤ ਵਸਤੂ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਆਕਾਰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ ਲੈਂਦਾ 

ਹੈ ਜਾਂ ਉਸ ਵਸਤੂ ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਮਗਨ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ 

ਆਪਸੀ ਭੇਦ ਮਿਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ “ਸਮਾਧਿ” 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸਾਧਕ ਦਾ ਇਸ 

ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ` ਗੁਜ਼ਰਨਾ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੁਆਰਾ 

ਬਾਹਰਲੇ ਜਗਤ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਟੁਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਿੱਤ-ਪਦ 

ਦੀ ਫਿਰ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਸਰਲ ਅਨੁਭਵ ਨਹੀਂ ਸਮਝਣਾ 

ਚਾਹੀਦਾ। ਇਹ ਅਜਿਹੀਆਂ ਮਾਨਸਿਕ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਦੀ 

ਸੈਗਲੀ ਹੈ ਜੋ ਸਰਲ ਹੁੰਦੀ ਹੋਈ ਵੀ ਆਖੀਰ ਵਿਚ ਅਚੇਤਨ 

ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਬਦਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 

ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਮਾਧਿ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ 

ਨ ਦਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਬਿਨਾ ਯਤਨ ਕੀਤੀ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ 

ਸਮਾਧਿ ਲਗਾਉਣ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਆਇਆ 

ਭੂਲ ਸਿਧ /ਡਗਹਿ ਸਮਾਨ ਨ ਲਗੀ ਸਭਾ/ਇ /(ਗੁ .ਰੀੰ .67)। 

ਮਾਰੂ ਸੋਲਹਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦੁਆਰਾ ਸਹਿਜ- 

ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਸੈਪੰਨਤਾ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ- ਗਰ ਕੰ ਸ਼ੰਵਾ ਆਠ” 

ਲਾਗਾੀ/ ਅਨ/ਦਨ ਸੂਖ ਸ਼ਹਜ #ਆਲਾ/ (ਗੁ.ਰੀ੍‌.1050)। 

ਕਈ ਧਰਮੀ ਵਿਅਕਤੀ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵੇਲੇ ਸਮਾਧੀ 

ਲਗਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕਰਦੇ ਵੇਖੇ ਗਏ ਹਨ। ਗੁਰਮੁਖ ਲਈ 

ਤਾਂ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਹੀ ਸਮਾਧੀ ਵਰਗਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਹਰ 

ਕੰਮ ਜਾਂ ਕ੍ਰਿਆ ਵੇਲੇ ਉਸ ਦਾ ਚਿੱਤ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਸਮੁੰਦ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1900-1972 ਈ.) : ਵੀਹਵੀਂ 

ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਛਾਪ ਛਡਣ ਵਾਲੇ ਭਾਈ ਸਮੁੰਦ 



ਸਮੁੰਦ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 3 ਮਾਰਚ 1900 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਹਜ਼ੂਰ 

ਸਿੰਘ ਰਾਗੀ ਦੇ ਘਰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਮਿੰਟਗੁਮਰੀ 

ਦੇ ਪਿੰਡ ਮੁੱਲਾ ਹਮਜ਼ਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸੱਤ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ 
ਵਿਚ ਹੀ ਉਹ ਕੀਰਤਨ ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਏ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਉਮਰ 

ਕੀਰਤਨ ਨਾਲ ਹੀ ਜੁੜ ਕੇ ਕਟ ਦਿੱਤੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ 

ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ “ਕੀਰਤਨ ਮੇਰੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਆਧਾਰ ਹੈ। 

ਕੀਰਤਨ ਨਾਲ ਮੇਰੀ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੀ ਸਾਂਝ ਹੈ ਆਪਣੀ 

ਸੈਗੀਤ ਕਲਾ, ਮਿੱਠੀ ਆਵਾਜ਼, ਗੁਰਬਾਣੀ ਗਿਆਨ, 

ਨਿਵੇਕਲੀ ਕੀਰਤਨ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਉਜਲ ਦੀਦਾਰ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ 

ਜਗਤ ਵਿਚ ਸਨਮਾਨਿਤ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਕੀਰਤਨ ਸਿਖ 

ਕੇ ਨੇਂ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ 

ਕਾਨਫੁੰਸ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ ਗਾਇਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਰੋਤਿਆਂ ਨੂੰ 

ਮੋਹ ਲਿਆ। ਬਸ ਫਿਰ ਆਪ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਦੀ ਗੱਲ ਚਲ 

ਪਈ। ਸੈਨ 1930 ਈ. ਤੋਂ ਰੇਡੀਓ ਤੋ ਆਪ ਦਾ ਕੀਰਤਨ 

ਪ੍ਸਾਰਿਤ ਹੋਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਆਪ ਸਾਰੇ ਦੇਸ਼ 

ਵਿਚ ਮਕਬੂਲ ਹੋਂ ਗਏ। ਉਹ ਹਾਰਮੋਨੀਅਮ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਤਾਊਸ, ਸਾਰੈਗੀ, ਦਿਲਰੁਬਾ ਅਤੇ ਤਾਨਪੂਰਾ ਨਾਲ ਵੀ 

ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੇ ਸਨ ਕਿਉਂਕਿ ਤੌਤੀ-ਸਾਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਕੀਰਤਨ 

ਕਰਨ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਆਤਮ-ਰਸ ਮਿਲਦਾ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੇ 31 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਉਹ ਪੂਰੀ 

ਨਿਪੁਣਤਾ ਨਾਲ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਮਹਾਰਤ ਰਖਦੇ ਸਨ। 

ਉਹ ਖ਼ਿਆਲ, ਠੁਮਰੀ, ਮੁਲਤਾਨੀ, ਧੂਪਦ, ਕਾਨੜਾ ਰਾਗ 

ਬੜੀ ਰੀਝ ਨਾਲ ਗਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਸਮਕਾਲੀ ਸੈਗੀਤਕਾਰ 

ਆਪ ਬਾਰੇ ਬੜੀ ਉੱਚੀ ਰਾਏ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਉਸਤਾਦ ਬੜੇ 

ਗ਼ੁਲਾਮ ਅਲੀ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ “ਬਹਿਰ-ਏ-ਮੰਸੀਕੀ” 

ਕਿਹਾ ਸੀ।ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਮਸਤੂਆਣਾ ਅਤੇ ਸੈਤ ਸੁਜਾਨ 

ਸਿੰਘ ਆਪ ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਤੋ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਸਨ। 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ, 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ, ਪਰ 

ਕੁਝ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਬਾਦ ਆਪ ਸੁਤੰਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਿਚ 

ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ, ਪਰ ਰਹੇ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਹੀ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆ 

ਗਏ ਅਤੇ ਉਥੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ 

ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਫਿਰ ਲੁਧਿਆਣੇ ਆ ਗਏ। ਸੈਨ 1970 

ਸਰਸਾ 

ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਦੁਆਰਾ “ਭਾਈ 

ਮਰਦਾਨਾ ਕੀਰਤਨ ਐਵਾਰਡ” ਨਾਲ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਉਸ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਆਪ ਨੇ ਯਾਦਗਾਰੀ ਕੀਰਤਨ 

ਕਰਕੇ ਹਾਜ਼ਰੀਨ ਦਾ ਮਨ ਜਿਤ ਲਿਆ ।5 ਜਨਵਰੀ 1972 

ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਲੁਧਿਆਣੇ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਸਰਸਾ/ਸਿਰਸਾ (ਨਗਰ) ਹਰਿਆਣਾ ਪਾਂਤ ਦਾ ਇਕ 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਨਗਰ, ਜਿਸ ਨੂੰ “ਸਾਰਸ” ਨਾਂ ਦੇ ਰਾਜਪੂਤ ਨੇ ਛੇਵੀਂ 

ਸਦੀ ਵਿਚ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਇਥੇ ਕਦੇ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦਾ 

ਵੱਡਾ ਕਦਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਇਥੇ ਦੋ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। 

ਇਕ ਗੁਰੂ ਧਾਮ ਹੈ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚਿਲ੍ਹਾ ਸਾਹਿਬ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪਹਿਲੀ”। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ 

ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੂਫ਼ੀ 

ਦਰਵੇਸ਼ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਨਿਰਜਨ ਸਥਾਨ 

ਵਿਚ ਬੈਦਗੀ ਕਰਨ ਦੀ ਨਿਰਸਾਰਤਾ ਬਾਰੇ ਸੈਵਾਦ ਕੀਤਾ 

ਸੀ। ਇਹ ਧਾਮ ਪੰਜ ਪੀਰਾਂ ਦੀ ਖ਼ਾਨਕਾਹ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ । ਦੇਸ਼ 

ਵੰਡ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਖ਼ਾਨਕਾਹ ਦੇ ਮੁਜ਼ਾਵਰ ਹੀ ਇਸ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਪਰ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਚਲੇ 

ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਸਥਾਨਕ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲੈ ਕੇ ਉਥੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ”। ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ (ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ) ਤੋਂ ਦੱਖਣ 

ਨੂੰ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ “ਲੱਖੀ ਤਲਾਉ” ਦੇ ਕੈਢੇ ਕੁਝ 

ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਨਾਭਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 

ਨੋ ਇਥੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ। ਸੈਨ 

1928 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1958 ਈ. 

ਵਿਚ ਸੈਤ ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਵੇਂ ਸਿਰਿਓ' ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 

ਇਮਾਰਤ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਬਣਵਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਹੁਣ ਇਕ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਵੀ ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਰਸਾ (ਨਦੀ) : ਇਕ ਨਦੀ ਅਥਵਾ ਬਰਸਾਤੀ ਨਾਲਾ ਜੋ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਅਤੇ ਚਮਕੌਰ ਦੇ ਵਿਚਕਾਰੋਂ ਲੰਘਦਾ ਹੈ। ਬਰਸਾਤ 

ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਪਾਣੀ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ 



ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਵੀਰ ਸਾਕੇ 

ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਿਆ ਅਤੇ ਚਮਕੌਰ ਵਲ ਤੁਰੇ , ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਸ 

ਨਦੀ ਵਿਚੋਂ ਗੁਜ਼ਰਨਾ ਸੀ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਨਦੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 

ਅਧਿਕ ਪਾਣੀ ਵਗ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਸ ਵਿਚ 

ਸਿੰਘ ਰੜ੍ਹ ਗਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਵੀ ਨਿਖੜ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ 40 ਸਿੰਘਾਂ ਅਤੇ ਦੋ ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਸਹਿਤ 

ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਜਾ ਬਿਰਾਜੇ। ਛੋਟੇ ਦੋਂ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਗੂਜਰੀ ਜੀ ਗੈਗੂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨਾਲ 

ਉਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਖੇੜੀ ਨੂੰ ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਪਤਨੀਆਂ:- 

ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ - ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਸੈਗ ਦਿੱਲੀ ਵਲ ਚਲੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ 
ਬਰਸਾਤੀ ਨਾਲੇ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਨੁਕਸਾਨ ਕੀਤਾ। 

ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਅਨਾਦਰ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨਾਲੋ ਨੂੰ 'ਗੁਰਮਾਰਿਆ” 

ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਰ੍ 

ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਵੀਰ ਸਾਕੇ : ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਸਰਹਦ 
ਵਲ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਰਾਜ ਦੀ ਸਥਾਪਤੀ ਲਈ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਵਲੋਂ 

ਕੀਤੇ ਗਏ ਵੀਰ ਸਾਕਿਆਂ ਅਤੇ ਬੇਮਿਸਾਲ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ 

ਬਾਰੇ ਕਈ ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਵੀਰ ਰਸੀ ਕਾਵਿ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ ਹੈ -- 

ਜੰਗਨਾਮਾ ਕਾਬਲ ਕੰਧਾਰ ਦਾ (ਕ੍ਰਿਤ ਸਿਆਮ ਸਿੰਘ 
ਕਵੀਸ਼ਰ-1881), ਜੈਗਨਾਮਾ ਕਾਬਲ (ਕ੍ਰਿਤ ਕਵੀ ਕਰਮ 

ਸਿੰਘ-1882), ਜੈਗ ਮੁਹਿੰਮ ਚਤਰਾਲ ਅਤੇ ਬਾਰਾਮਾਂਹ ਜੈਗ 

ਚਿਤਾਲ (ਕ੍ਰਿਤ ਕਵੀ ਵਧਾਵਾ ਸਿੰਘ-1896), ਜੰਗ 

ਚਿਤਰਾਲ (ਕ੍ਰਿਤ ਕਵੀ ਕੇਹਰ ਸਿੰਘ-1897), ਜੈਗਨਾਮਾ 

ਮਾਲਾਕੈਦ (ਕ੍ਰਿਤ ਕਵੀ ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਮਿਸਤਰੀ-1898), 

ਜੈਗ ਤੀਰਾਹ (ਕ੍ਰਿਤ ਕਵੀ ਲਾਭ ਸਿੰਘ-1 899), ਜੈਗਨਾਮਾ 

ਸਰਹੱਦੀ ਤੀਰਾਹ (ਕ੍ਰਿਤ ਕਵੀ ਪਾਲ ਸਿੰਘ-1899), ਜੋਗ 

ਤੀਰਾਹ (ਕ੍ਰਿਤ ਕਵੀ ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ-1900), ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਬਹਾਦਰ--ਜੈਗ ਸਾਰਾਗੜੀ ਨੰ .1(ਕ੍ਰਿਤ ਕਵੀ ਚੂੜ੍ਹ ਸਿੰਘ- 

1900), ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਹਾਦਰ-ਜੈਗ ਸਾਰਾਗੜ੍ਹੀ ਨੰ .2 (ਕ੍ਰਿਤ 
ਕਵੀ ਮਿਹਰ ਸਿੰਘ) ਆਦਿ। ਕਵੀ ਚੂੜ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬੜੀ ਰੁਚੀ 

ਸਰਹਿੰਦ 

ਨਾਲ ਸਾਰਾਗੜ੍ਹੀ ਦੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ : 
/ਤੰਨਾਂ ਸੈਂਘਾਂ ਨੰ ਜੋਸ਼ ਦੇ /ਵਚ ਆ ਕੰ, 

ਕੰਧਾਂ ਉਪਰ ਛਾਲਾਂ ਜਾ ਆਕੀਆਂ ਨ?/ 

ਹਲਾ ਮਾਰ ਕੇ ਮਨੂਆ ਵੀਗੀਆਂ ਨੂੰ, 
/ਕਹੜਾ /ਗਣੰ ਜੌ /ਜਿੰਦਾਂ ਸੰਘਗੀਆਂ ਜਾ/ 

ਸਾਦ ਵੰਗੰਂ ਦੇ ਕੌਲ 2 ਜਾ ਪਜੇ, 

ਰ ਮਿਆਨੋਂ /ਖਿਚ ਕੇ ਤੇਗਾਂ ਉਲਾਗੀਆਂ ਜੀ / 
/ਨੰਘਾਂ ਜੰਹਰ /ਵਿਖਾ/ਏ ਕੇ ਚੁੜ੍ਹ /ਸਿੰਘਾ, 

ਜਿੰਦਾਂ ਚਲੀਆਂ ਬੋਸ਼ਮਾਗੀਆਂ ਜੀ / 

ਸਰਹਾਲਾ/ਸਰਾਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜਲੰਧਰ ਜ਼ਿਲੂੰ 

ਦੇ ਬੈਗਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 12 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ 

ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦੇ ਨੌੜੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੁਆਬੇ 

ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। 

ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਖੇਤਾਂ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ 

ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀ' ਇਮਾਰਤ ਸੈਤ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਸੈਨ 1978 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਹੋਲੇ ਮਹੱਲੇ 'ਤੇ 

ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਸਰਹਾਲੀ ਕਲਾਂ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਪੱਟੀ ਨਗਰ ਤੋਂ ਛੇ ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਵ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ 

ਕਸਬਾ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ, ਮਾਤਾ ਗੈਗਾ ਜੀ 

ਸਹਿਤ ਕੁਝ ਸਮੇ' ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਇਕ ਚੁਬੱਚਾ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1950 ਦਈ. ਤੋਂ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਸੇਵਾਵਾਲੇ ਦੇ 

ਸੇਵਕਾਂ ਨੇ ਇਥੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। 

ਉਸ ਇਮਾਰਤ ਦੇ ਥੱਲੇਂ (ਤੈਹਖ਼ਾਨੇ) ਵਿਚ ਚੁਬੱਚਾ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੁਬੱਚਾ 

ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ` 

ਸਰਹਿੰਦ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ 
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ਜੋ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ। ਇਸ 

ਦਾ ਸਰਹਿੰਦ ਨਾਂ ਕਿਉਂ ਪਿਆ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਤਿੰਨ ਮਤ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦੀ 

ਪੀੜ੍ਹੀ ਦੇ 166ਵੇਂ' ਪੁਰਸ਼, ਸਾਹਿਰ ਰਾਓ, ਜੋ ਸੈਨ 531 ਬਿ. 

ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਰਾਜ ਕਰਦਾ ਸੀ, ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਅਤੇ 

ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਸਾਹਿਰ-ਅੰਤ ਰਖਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਇਥੇ ਉਸ ਦੇ 

ਰਾਜ ਦੀ ਸੀਮਾ ਦਾ ਅੰਤ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। “ਸਾਹਿਰਅੰਤ” ਹੀ ਸਮੇ 

ਦੇ ਬੀਤਣ ਨਾਲ “ਸਰਹਿੰਦ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਦੂਜਾ ਮਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ ਤੁਗ਼ਲਕ ਨੇ 

ਸੱਯਦ ਜਲਾਲੁੱਦੀਨ ਬੁਖ਼ਾਰੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪੀਰ ਰਫ਼ੀ-ਉਦ- 

ਦੀਨ ਦੀ ਪੇਰਣਾ ਕਰਕੇ ਇਹ ਨਗਰ ਵਸਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ 

ਦਾ ਨਾਂ ਸਿਹਰਿੰਦ-'ਸਿਹ” (ਸ਼ੇਰ) ਅਤੇ “ਰਿਦ” (ਜੈਗਲ)- 

ਰਖਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਉਦੋਂ ਇਥੇ ਸ਼ੇਰ ਕਾਫ਼ੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ 
ਮਿਲਦੇ ਸਨ। “ਸਿਹਰਿਦ” ਹੀ ਵਿਗੜਦਿਆਂ ਵਿਗੜਦਿਆਂ 

“ਸਰਹਿੰਦ” ਪਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ ਤੁਗ਼ਲਕ ਨੇ 

ਸਤਲਜ ਨਦੀ ਤੋਂ ਇਸ ਨਗਰ ਤਕ ਇਕ ਨਹਿਰ ਵੀ ਖੁਦਵਾਈ 

ਜੋ ਹੁਣ ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਗਦੀ ਚੋ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਖ਼ਤਮ 

ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਮਾਣੇ ਦੀ ਹਕੂਮਤ ਤੋਂ 

ਵਖ ਕਰਕੇ ਸੁਤੰਤਰ ਪਰਗਣਾ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਇਥੇ 

ਵਪਾਰਕ ਕੇਂਦਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। 

ਤੀਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸਰਹਿੰਦ” ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ 

ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਹਿੰਦ ਦਾ ਸਿਰਮੌਰ ਨਗਰ। 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਅਤੇ ਵਪਾਰਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਮੁਗ਼ਲ ਕਾਲ ਵੇਲੇ 

ਇਹ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਨਗਰ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1710 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ 

ਨੇ ਗੁਰੂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੇ ਕਤਲ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ ਇਸ 

ਨਗਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਦੇ ਹੁਕਮਰਾਨ ਨਵਾਬ 

ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਿਆ। ਕਿਲ੍ਹੇ ਅੰਦਰ ਜਿਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਛੋਟੇ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ ਦੀਵਾਰ ਵਿਚ ਚਿਣ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਸੀ, ਉਸ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 

ਨਾਂ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਰਖਿਆ। ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ ਸਰਹਿੰਦ ਤੋਂ ਬਦਲ ਕੇ 

ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ (ਵੇਖੋ) ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1992 ਈ. 

ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ 
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ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਅੱਠ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੀਆਂ ਹੋਰ ਥਾਂਵਾਂ ਹਨ- 

ਆਮ ਖ਼ਾਸ ਬਾਗ਼, ਜਹਾਜ਼ੀ ਹਵੇਲੀ, ਰੋਜ਼ਾ ਸ਼ਰੀਫ, ਖ਼ਾਨਕਾਹ 

ਮੀਆਂ ਬੈਦਗੀ ਸਾਹਿਬ, ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲਪੁਰੀ, ਡੇਰਾ 

ਬਾਬਾ ਵਿਦਿਆਗਿਰ, ਆਦਿ। 

ਸਰਹੀਣਾ (ਪਿੰਡ) :ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 15 ਕਿ.ਮੀ. 

ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਉਥੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 

ਛੇਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ।ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਡਰੌਲੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਸਾਂਢੂ ਭਾਈ ਸਾਈਂ ਦਾਸ ਦੇ 

ਘਰ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ ਜੀ ਸਖ਼ਤ ਬੀਮਾਰ 

ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਜ਼ਰ ਗਏ। ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ ਰਾਮੋ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪਤੀ ਭਾਈ ਸਾਈਂ ਦਾਸ ਵੀ ਇਸ ਦੁਖਾਂਤ ਨੂੰ 

ਜਰ ਨ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਪੂਰੇ ਹੋ ਗਏ । ਜਦੋਂ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ 

ਜੀ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿਤਾ-ਮਾਤਾ (ਭਾਈ 
ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਇਆ ਕੌਰ) ਨੂੰ ਦੁਆਬੇ ਦੇ ਪਿੰਡ 

ਡੱਲਾ ਵਿਚ ਭੇਜੀ ਗਈ, ਤਾਂ ਉਹ ਹਾਲ ਪੁਛਣ ਲਈ ਤੁਰ 

ਪਏ। ਜਦੋਂ ਉਹ ਡਰੌਲੀ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 5 ਕਿ.ਮੀ.-ਦੀ ਦੂਰੀ 

ਉਤੇ ਵਸੇ ਪਿੰਡ ਸਰਹੀਣਾ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨ ਕੇਵਲ 

ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ ਜੀ, ਸਗੋਂ ਭਾਈ ਸਾਈਂ ਦਾਸ ਅਤੇ ਬੀਬੀ 

ਰਾਮੋ ਤਿੰਨਾਂ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੁ ਦਾ ਸਮਾਚਾਰ ਮਿਲਿਆ। ਇਹ ਦੁਖਦ 
ਗੱਲ ਸੁਣਦਿਆਂ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਡਰੌਲੀ ਵਿਚ ਦਾਹ-ਸੈਸਕਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਮਿ੍‌ਤ ਸ਼ਗੀਰਾਂ ਨੂੰ ਸਰਹੀਣਾਂ ਪਿੰਡ ਤੋ ਗੁਰੂ ਜੀ ਖ਼ੁਦ ਲੈਣ 

ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 

1944 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਅਤੇ ਅੱਠ ਸਾਲ ਬਾਦ 

ਬਾਉਲੀ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਵੀ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਸਥਾਨਕ 

ਸੈਗਤ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਰਣਾਗਤਿ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਉਣ ਦੀ 

ਸਥਿਤੀ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਨਾਲ ਹੈ। 
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ਪੁਸ਼ਟੀਮਾਰਗ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਪ੍ਰਪੱਤਿ” ਕਿਹਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਥਾਂ ਥਾਂ ̀ ਤੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ 

ਕਰਨ ਦੀ ਅਰਜੋਈ ਕੀਤੀ ਮਲਦੀ ਹੈ। ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਲਈ, ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ 

ਲਈ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਲੋਭਨ ਤੁਛ ਸਮਝੇ ਹਨ। ਸਚ 

ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਕੋਈ 

ਸਹਾਰਾ, ਆਸਰਾ ਜਾਂ ਠੌਰ-ਠਿਕਾਣਾ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ।ਉਹ ਜਾਵੇ 
ਵੀ ਤਾਂ ਕਿਥੇ ? ਇਸ ਲਈ ਉਚਿਤ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਸਰਬ- 

_ ਸਮਰਥ ਅਗੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਚਾਰੇ 

ਕੰਡਾ ਢੂਢੀਆ ਕਾਂ ਨੰ ਮਾ / ਲੋ ਤੁਧ ਭਾਵੈ ਸ਼ਾਹਾ ਤਾ 

ਮੈੰ ਹਉਂ ਤੰਡਾ / ਦਨੂ' ਝੀਭਾ ਮੰ ਨਨ ਕੰ ਕੈ ਕਗੀ ਸਲਾਮ / 

ਹਿਕੋ ਮੰਡਾ ਤੂ ਧਣਾ ਸਾਚਾ ੭ ਨਾਮ /(ਗੁ. ਗੰ 418)। 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸਹਾਇਕ 

ਸਾਧਨਾਂ ਦੀ ਪਰਖ ਕਰਕੇ ਇਹ ਸਮਝ ਲਿਆ ਸੀ ਕਿ ਇਹ 

ਸਭ ਝੂਠੇ ਦਾਵੇ ਹਨ। ਸਹਾਰਾ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੀ 

ਲੈਣਾ ਉਚਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦਿ੍‌ੜ੍ਹ ਚਿੱਤ ਹੋ ਕੇ 

ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ-- ਅਥ ਹਮ ਚਲੀ ਠਾਕਰ ੫/ਹ ਹਾਰ / ਜੜ 

ਹਮ' ਸ਼ਗਾਂਟ ਪ੍ਰਭੂ ਕਾਂ ਆਈ ਰਾਖ ਪ੍ਡੂ ਭਾਵੈ ਆਨ / ਲੋਕਨ 

ਦੀ ਚੜਰਾਈ ਓੰ੫ਮਾ ਤੇ ਬੈਸੰਤ/ਰ ਜਾ/ਠੇ / ਕੋਈ ਭਲਾ ਕਹਓਂ 

ਭਾਵੈ ਬਰਾ ਕਹਉ ਹਮ ਤਨੁ ਦੀਓ ਹੈ ਢਾ/ਠ/ (ਗੁ ਗੰ . 

527-28)। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਅਜਿਹੀ ਭਾਵਨਾ 

ਨੂੰ ਪ੍ਗਟ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ -- ਗਾੰਡ ਜੂ ਰਾਖ ਲੰਹੁ 

ਪਤਿ ਮਗ /... ਨਨੰਹਨ ਭਨ ਨੰਹਨ ਕੁਛ ਜਪ ਤਪ ਕਉਨ 

ਕਾਰਮ ਅਥ ਕਨਜੈ/ਨਾਨਕ ਹਨ ਪਰਿਓ ਸ਼ਰਨਾਗ਼ਾਤ ਅਭੰਦਾਨ 

ਪਭ ਦਾੀਜੰ/ (ਗੁ.ਗੰ.703)। ਜਦੋਂ ਸਾਧਕ 'ਸ਼ਰਣਾਗਤਿ” 

ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭੇ , 

ਸੈਕਟ, ਕਸ਼ਟ ਆਦਿ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਬਿਲਾਵਲ 

ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ 

ਬੜਾ ਟਕਸਾਲੀ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਤਾਤਾੰ ਵਾਉ ਨ ਲਗਈ 

ਪਾਰਲ੍ਹਮ ਸ਼ਰਣਾਈ/ ਚਓ/ਗਿਰਦ ਹਮਾਰੈ ਰਾਮ ਕਾਰ ਦੁਖ 

ਲਗੀ ਨ ਭਾਈੰ /(ਗੁ ਰੰ .ਧ19)। 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਸ਼ਰਣਾਗਤਿ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਦੋ ਪੱਖ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਘੜਦੇ ਹਨ। 

ਸਰਦਾਰ 

ਇਕ ਹੈ ਪ੍ਤਿਪਾਲਕ ਸ਼ਕਤੀ ਵਾਲਾ। ਦੂਜਾ ਹੈ ਪ੍ਰਭੂ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਦੇ ਸਾਧਨ ਵਾਲਾ। ਜਦੋਂ ਮਨੁੱਖ ਆਸ਼ਾ-ਨਿਰਾਸ਼ ਦੀ ਪਕੜ 

ਵਿਚ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਖਲਾਸੀ ਲਈ ਪ੍ਰਭੂ-ਸ਼ਰਣ ਨੂੰ ਭਾਲਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਵਿਵੇਕਸ਼ੀਲਤਾ ਦਾ ਪੱਲਾ ਛਡਣਾ ਨਹੀਂ 

ਚਾਹੀਦਾ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਅਭਾਵ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਸਰਥਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਨੂਰਪੁਰ 

ਬੇਦੀ ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਦਸ ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ 

ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਥੋੜੇ ਚਿਰ ਲਈ 

ਰੁਕੇ ਸਨ। ਹੁਣ ਉਸ ਸਥਾਨ 'ਤੇ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਣਥੈਥਾ 

ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ. ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ 

ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸਰਦਾਰ : ਇਹ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ 

ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ - ਪ੍ਰਧਾਨ, ਮੁੱਖੀ, ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ, 

ਮੋਹਰੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਲੋਗ ਆਪਣੇ ਸੈਨਾ- 

ਨਾਇਕ, ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਟੁਕੜੀ ਦੇ ਆਗੂ ਜਾਂ ਕੁੰਬੇ“ਕਬੀਲੇ ਦੇ 

ਮੁਖੀਏ ਲਈ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਤਕ “ਸਿੱਖ” ਲਈ “ਭਾਈ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ 

ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਸੈਤਾਨ ਜਾਂ ਮਹਾਤਮਾ 

ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਲਈ “ਬਾਬਾ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਅਹਿਮਦ 

ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਹਮਲਿਆਂ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸੈਨਿਕ 

ਦਲ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਦੇ ਬਾਰ ਬਾਰ 

ਸਾਮਰਿਕ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਨਾਇਕਾਂ ਲਈ 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ “ਸਰਦਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਨੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਭਾਵਿਤ 

ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਧਾਰਮਿਕ ਜੱਥਿਆਂ ਦੇ ਨਾਇਕਾਂ ਨੂੰ 
ਜੱਥੇਦਾਰ ਅਤੇ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਫ਼ੌਜੀ ਨਾਇਕਾਂ ਨੂੰ ਮਿਸਲਦਾਰ 

ਜਾਂ ਸਰਦਾਰ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਾਲ ਵਿਚ ਹਰ 

ਕੇਸ-ਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਜਾਂ ਸਿਘ ਲਈ “ਸਰਦਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਭਾਵੇ ਉਹ ਕਿਸੇ 
ਧਰਮ ਦੇ ਹੋਣ , ਸਰਦਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
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_ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਖ਼ਿਤਾਬਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 

ਕਰਨ ਲਗ ਗਈ। ਵਰਤਮਾਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਹਰ ਕੇਸਧਾਰੀ 

ਸਿੱਖ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਂ ਮੁਖ਼ਾਤਬ ਹੋਣ ਵੇਲੇ ਸਰਦਾਰ” ਸ਼ਬਦ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੁਣ ਇਹ ਸ਼ਬਦ 

ਕੇਸਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਦਾ ਵਾਚਕ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। _ 

ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਕਵੀਸ਼ਰ (1886-1963 ਈ.): ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਵਾਰਧ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾ ਅਤੇ ਪੱਤਰਕਾਰ, 

ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਸ. ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਘਰ ਸੈਨ 1886 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਰੀ 

ਪੜ੍ਹਾਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੀ ਕੀਤੀ ਪਰ ਇਮਤਿਹਾਨ ਦਿੱਤੇ 

ਬਿਨਾ ਇਸ ਨੇ ਐਮ.ਏ. ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। 

ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ “ਸਿੱਖ ਰਿਵੀਊ” ਨਾਂ ਦਾ 

ਮੈਗਜ਼ੀਨ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਕਢਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 
ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਗੈਜ ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਢਾਹੇ 

ਜਾਣ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ 

ਅਤੇ ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਸਰਗਰਮੀ 

ਨਾਲ ਉਸ ਸੈਬੈਧੀ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, 

ਇਸ ਦਾ ਮੈਗਜ਼ੀਨ ਬੰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ 

ਆ ਕੇ “ਨਿਊ ਹੈਰਲਡ' ਨਾਂ ਦਾ ਹਫ਼ਤਾਵਾਰ ਪਰਚਾ ਕਢਣਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਰ 

ਇਹ ਮੋਹਰੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕਤਰ 

ਵੀ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਮਾਨਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ 

ਪ੍ਚਾਰ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਨਿਭਾਉਂਦਾ 

ਸੀ। ਅਪੈਲ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ 

ਝਬਾਲ, ਸ. ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ ਅਤੇ ਸ. ਦਾਨ ਸਿੰਘ 

ਵਚੋਹਾ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਰਕਾਬਰੀਜ ਦੀ 

ਦੀਵਾਰ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਵਾਸਤੇ ਇਕ ਸੌ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ 

ਜੱਥੇ ਲਈ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ। ਸੱਤ ਸੌ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਸਿਰਲੱਥ 

ਸ਼ਹੀਦੀ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਏ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਕਵੀਸ਼ਰ ਨੰਬਰ ਇਕ ਉਤੇ ਸੀ। 
ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕਿ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਲਈ ਜੱਥੇ ਸਹਿਤ 

ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਰਵਾਨਾ ਹੁੰਦਾ, ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਦੀਵਾਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 

ਕਰਵਾ ਦਿੱਤੀ। ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਕੇ ਬਾਰੇ “ਅਕਾਲੀ? 

ਪੱਤਰ (13 ਤੋਂ 21 ਮਾਰਚ 1921) ਵਿਚ ਛਪੇ ਇਸ ਦੇ 

_ਭੜਕੀਲੇ ਲੇਖਾਂ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ 27 ਮਈ 1921 ਈ. ਨੂੰ 

ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਵਾ ਚਾਰ ਸਾਲ ਕੈਦ 

ਕਟਣ ਉਪਰੇਤ 15 ਅਗਸਤ 1 925 ਈ. ਨੂੰ ਰਿਹਾ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1927 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਆਲ ਇੰਡੀਆ 

ਕਾਂਗ੍ਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 'ਸਿਵਲ 

ਨਾ-ਫ਼ਰਮਾਨੀ ਅੰਦੋਲਨ” ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 

ਜਦੋਂ ਕਾਂਗ੍ਸ ਨੇ 1937 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ 

ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਪਾਂਤਿਕ ਸਰਕਾਰਾਂ ਬਣਾਉਣਾ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ 

ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਦੋ ਸਾਲ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ 

ਸੁਭਾਸ਼ ਚੈਦਰ ਬੋਸ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ “ਫਾਰਵਰਡ ਬਲਾਕ” 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1941 

ਈ. ਵਿਚ ਸੁਭਾਸ਼ ਚੰਦਰ ਬੋਸ ਰੂਪੋਸ਼ ਹੋ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਇਹ 
ਫਾਰਵਰਡ ਬਲਾਕ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਦੇਸ਼ ਦੀ 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਫਾਰਵਰਡ 

ਬਲਾਕ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਤੋ ਤਿਆਗ ਪੱਤਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 

ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋ ਸੈਨਿਆਸ ਲੈ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ 

ਗਿਆ। 26 ਮਾਰਚ 1963 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ 
ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਧੜਲੋਦਾਰ ਪੱਤਰਕਾਰ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਹ 

ਇਕ ਚੰਗਾ ਲੋਖਕ ਵੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਅੰਗ੍ਰੋਜ਼ੀ ਵਿਚ 
ਰਚੀਆਂ 16 ਪੁਸਤਕਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 'ਗੁਰੂ 

ਸਿੱਖਇਜ਼ਮ', “ਸਿੱਖ ਸਟਡੀਜ਼ ਅਤੇ “ਏ ਸਿੱਖ ਕਿੰਗ : 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। ਇਸ 

ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ “ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਰਸ਼ਨ” ਨਾਂ ਦੀ 

ਪੁਸਤਕ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 

1969 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਵਾ ਕੇ ਛਾਪੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (ਮ. 1913 ਈ.): ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਦੋ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਗਿਆਨੀ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ` ਦਾ 
ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਸਿੱਖ ਰ੍੍‌ਥੀ ਅਤੇ ਪ੍ਚਾਰਕ ਸੀ। ਸੈਨ 1873 
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ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ' ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਪਹਿਲਾ ਸਕੱਤਰ ਬਣਿਆ। 

ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਗਿਆਨ ਵਿਰਾਸਤ ਵਿਚ 

ਮਿਲਿਆ ਸੀ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਜਦੋਂ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 'ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਵਾਲੀ ਥਾਂ 

`ਤੇ ਜੁੜ ਬਹਿੰਦੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦਾ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ 

ਦਿਨ ਸੈਬੈਧੀ ਚਰਚਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ 

ਦੀ ਬਹਿਸ ਤੋ ਬਾਦ “ਗੁਰ ਪ੍ਰਣਾਲੀ” ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕਰਕੇ 

ਸਹੀ ਵਸਤੂ-ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸੈਬੈਧੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਾਂ ਦੇ 

ਅਧਿਐਨ ਲਈ 8 ਅਪੈਲ 1885 ਈ. ਨੂੰ 'ਗੁਰਮਤਿ ਗੌ੍‌ਥ 

ਪ੍ਚਾਰਕ ਸਭਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਧਰਮ ਗ੍੍‌ਥਾਂ ਬਾਰੇ ਖੋਜ 

ਕਰਨ ਦਾ ਦੁਆਰ ਖੁਲ੍ਹ ਗਿਆ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਵਲੋ' ਇਸ ਸਭਾ ਨੂੰ “ਦਸਮ ਰਥ” ਬਾਰੇ ਖੋਜ ਕਰਕੇ ਸਹੀ 

ਪਾਠ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਜੋ ਕੰਮ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ, ਉਸ 

ਦਾ ਮੁੱਖ ਸੈਚਾਲਕ ਇਹ ਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਸਭਾ ਵਲੋਂ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਰਿਪੋਰਟ ਫਰਵਰੀ, 1898 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਿਸ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਗਿਆਨੀ ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਹੀ ਲਿਖੀ। 

“ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੇ ਪਾਠ ਨਿਰਧਾਰਣ ਤੋ ਇਲਾਵਾ 

ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਜੀਵਨੀਆਂ 

ਲਿਖੀਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਅਨੇਕ ਲੇਖ 

ਅਤੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖੀਆਂ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਸਤਕ “ਗੁਰਮਤਿ 

ਸੰਬੰਧੀ ਵਿਖਿਆਨ” ਆਪਣੇ ਸਮੇ ਦੀ ਬਹੁ-ਚਰਚਿਤ 

ਪੁਸਤਕ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਅਟਲ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕੀਤੇ 

52 ਲੈਕਚਰ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। ਇਸ ਨੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ 

ਵਿਆਖਿਆ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਕੀਤੀ, ਪਰ 

ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਪਹੁੰਚ ਦੇ ਅਭਾਵ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 

ਸਮੇਂ ਦੇ ਹਾਣੀ ਨ ਬਣ ਸਕੇ। ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਾਲੇ ਧੜੇ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 

ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀ ਸੀ। ਸੈਨ 1897 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਸਾਰਾਗੜ੍ਹੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਗ੍‌ਥੀ ਬਣਾ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਪੜਾ 
ਟ੬ 

ਸ਼ਰਧਾ 

ਉਥੇ ਹੀ ਬਿਤਾਇਆ। 10 ਫਰਵਰੀ 1913 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 

ਦਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਸ਼ਰਧਾ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ 

ਹੈ ਯਕੀਨ, ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼, ਭਰੋਸਾ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ _ 

ਵਿਕਾਸ ਆਪਣੇ ਤੋਂ' ਵੱਡੇ , ਸੇਸ਼ਠ, ਉਤਮ ਵਿਅਕਤੀ ਪ੍ਰਤਿ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ, ਮਹਾਤਮਾ, 

ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਆਦਿ ਸ਼ਧੇਯ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ 

ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਸ਼ਰਧਾ ਪਰਮ-ਸੈਯੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ ਤਾਂ ਭਗਤੀ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਪੇਮ 

ਭਗਤੀ” ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਆਚਾਰਯ ਰਾਮ ਚੈਦਰ ਸ਼ੁਕਲ (ਚਿੰਤਾਮਣੀ) ਨੇ 

ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਯੋਗ (ਮੇਲ) ਨੂੰ ਭਗਤੀ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 

ਹੈ।ਪ੍ਰੇਮ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਪਰਮ ਪ੍੍‌ਯ ਦੇ ਸਵਾਧੀਨ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਰਧਾ ਦਾ ਕਾਰਜ ਖੇਤਰ ਵਿਸਤਰਿਤ ਹੈ , ਪਰ 

ਪੋਮ ਵਿਚ ਸੰਘਣਾਪਨ ਅਧਿਕ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਵਿਚ 

ਵਿਸਤਾਰ ਜ਼ਿਆਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪੇਮ ਦਾ ਕਾਰਣ ਬਹੁਤ ਕੁਝ 

ਅਸਪੱਸ਼ਟ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹਦ ਤਕ ਅਗਿਆਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਰਧਾ 

ਕਰਨ ਯੋਗ (ਸ਼੍ਧੇਯ) ਤਕ ਪਹੁੰਚਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਵਿਚ ਪਿਯਿ 

ਤੋਂ ਹੁੰਦੀ ਹੋਈ ਉਸ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਆਦਿ ਉਤੇ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮ 

ਕੇਵਲ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ 

ਸ਼ਰਧਾ ਆਪਣੀ ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਕਾਰਣ ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ 

ਅਨੁਭਵ ਕਰਕੇ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਰਧਾ ਦਾ ਮੂਲ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ ਕਿ 

ਜਿਸ ਪ੍ਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਕੀਤੀ ਜਾਣੀ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ 

ਮਹੱਤਵ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਕਰਨ ਯੋਗ (ਸ਼੍ਧੇਯ) ਵਿਚ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੀ ਵਿਥ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਪ੍ਰੌਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰੰਮੀ ਅਤੇ 

ਪੋਮਿਕਾ, ਆਸ਼੍ਯ ਅਤੇ ਆਲਬਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵਿਥ ਨਹੀਂ 

ਰਹਿੰਦੀ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਏਕਾਕਾਰ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਧਿਆਨ ਰਖਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ 

ਕਿ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਦੂਜੇ ਪਾਤਰ (ਇਸ਼ਟ) ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ 

ਆਪਣੀ ਤੁਛਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਸਮੋ ਕੇ ਪ੍ਰੌਮ ਦੇ 

ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 



ਸ਼ਰਧਾ ਰਾਮ ਵਿਲੌਰੀ 

ਸ਼ਰਧਾ ਰਾਮ ਫਿਲੰਰੀ (1837-1881 ਈ.): ਫਲੌਰ ਵਿਚ 
ਪੰਡਿਤ ਜੈ ਦਿਆਲ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1837 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸ਼ਰਧਾ ਰਾਮ ਫਿਲੌਰੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ, ਹਿੰਦੀ, ਉਰਦੂ ਅਤੇ 

ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਚੰਗਾ ਲੇਖਕ ਸੀ। ਇਹ ਇਕ ਚੈਗਾ ਅਨੁਵਾਦਕ 

ਵੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਕ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਕਥਾਕਾਰ ਵੀ। ਇਸ ਦਾ 

ਜੀਵਨ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਸਨਾਤਮ ਰੂਪ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕਰਨਾ। ਅਜਿਹੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੇਲੇ ਇਹ ਦੂਜਿਆਂ ਧਰਮਾਂ ਬਾਰੇ 

ਕਠੌਰ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤਣ ਵੀ ਸੈਕੋਚ ਨ ਕਰਦਾ। ਸਚ 

ਪੁਛੋ ਤਾਂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਪਿਛੇ ਇਸ 

ਦੀ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਪ੍ਰਤਿ ਕਠੋਰ ਆਲੋਚਨਾ ਹੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ 

ਰਹੀ ਸੀ। ਸਨਾਤਮ ਧਰਮ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸੈਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਇਸ 

ਨੇ ਸੁਆਮੀ ਦਯਾਨੰਦ ਨਾਲ ਵੀ ਸ਼ਾਸਤ੍ਾਰਥ ਕੀਤਾ। ਇਸ 

ਨੂੰ ਈਸਾਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ ਅਤੇ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀਆਂ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀਆਂ ਇਸ ਦੀਆਂ ਦੋ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ- 

“ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਰਾਜ ਦੀ ਵਿਥਿਆ” ਅਤੇ “ਪੰਜਾਬੀ ਬਾਤ-ਚੀਤ”। 

ਰ੍ “ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਰਾਜ ਦੀ ਵਿਥਿਆ” ਸੈਨ 1866 ਈ. 

ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1868 ਈ. ਵਿਚ.ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ 

ਹੋਈ। ਇਸ ਦੇ ਲਿਖਣ ਦੀ ਪੇਰਣਾ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਲਫ. 

ਗਵਰਨਰ ਮਿ. ਮੈਕਲੋਡ ਨੇ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਦੇ ਲਿਖਣ ਦਾ 

ਪ੍ਯੋਜਨ ਸੀ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਹਾਕਮਾਂ ਅਤੇ ਈਸਾਈ ਪਾਦਰੀਆਂ ਨੂੰ 
ਸਿੱਖ-ਧਰਮ, ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਰਹੁ-ਰੀਤਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ 

ਕਰਾਉਣਾ। ਇਹ ਤਿੰਨ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ 

ਭਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਦੂਜੇ 
ਵਿਚ, ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ, ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਉਸ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਤਕ ਦਾ ਹਾਲ ਦਰਜ ਹੈ। ਤੀਜੇ 

ਭਾਗ ਵਿਚ ਰਹੁ-ਰੀਤਾਂ, ਲੋਕ-ਗੀਤਾਂ ਅਤੇ ਅਖਾਣਾਂ ਦਾ 

ਸੈਕਲਨ ਹੈ। ਆਖੀਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸੈਬੰਧੀ 20 

ਸਾਖੀਆਂ ਵੀ ਦਰਜ ਹਨ। ਲੇਖਕ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਕਥਾ-ਕਾਰਾਂ 

ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਜਾਂ ਸਿੱਖ 

ਸੂਚਕ ਨਜ਼ਰੀਆ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਇਆ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਸਾਊ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਰਤਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ 

ਤੋੜ ਮੋੜ ਕੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਹ ਪੁਸਤਕ 

ਸ਼ਰਨ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ 

ਬਹੁਤ ਅਪ੍ਮਾਣਿਕ ਸਾਮਗੀ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਜਿਥੋਂ ਤਕ 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਹੈ 

ਉਹ ਨਿਸਚੈ ਹੀ ਉਸ ਕੜੀ ਦਾ ਕੇਮ ਕਰਦੀ ਹੈ ਜਿਥੇ ਪੁਰਾਣੀ 

ਵਾਰਤਕ ਆਪਣਾ ਸਿੰਘਾਸਨ ਛਡ ਕੇ ਆਧੁਨਿਕ ਵਾਰਤਕ 

ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਅਵਸਰ ਜੁਟਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਇਹ ਵਾਰਤਕ ਗਿਆਨ ਵਰਧਕ ਹੈ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਅਨੋਕ ਪੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਸਮੇਟੀ ਬੈਠੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਅੰਗੇਂਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਵੀ ਹੋਏ ਹਨ। ਹੈਨਰੀ 

ਕੋਰਟ ਵਾਲਾ 1888 ਈ. ਵਿਚ ਛਪਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 

ਸੈਨ 1901 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

“ਪੰਜਾਬੀ ਬਾਤ-ਚੀਤ” 1875 ਈ. ਵਿਚ ਛਪੀ 

ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਮਨੋਰਥ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ 

ਸਿਖਾਉਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਨਾਲ 
ਬੋਲਣ ਦਾ ਢੰਗ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵੰਡ ਵੀ ਤਿੰਨ 

ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਮਾਝੇ ਅਤੇ 

ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਦੁਆਬੇ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਕਾਰ-ਵਿਹਾਰ, ਦੈਨਿਕ 

ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਰਹਿਣ-ਸਹਿਣ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਤੀਜੇ ਭਾਗ . 

ਵਿਚ ਦੁਆਬੇ ਦੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ , ਕਾਂਗੜੇ ਦੇ ਪਹਾੜੀਆਂ ਅਤੇ 

ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਜੱਟਾਂ ਦੀ ਬੋਲੀ, ਰਸਮਾਂ-ਰਿਵਾਜਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਸਭਿਆਚਾਰ 

ਅਤੇ ਬੋਲ-ਚਾਲ ਦੇ ਢੰਗ ਨੂੰ ਰੂਪਮਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਰਚਨਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਹਰ ਇਕ ਜਾਤਿ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਰਹਿਣ-ਸਹਿਣ 

ਚਿਤਰਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਮੇਲਿਆਂ ਤਿਉਹਾਰਾਂ ਦੀ ਵੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 

ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 

ਸਾਹਿਤਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਫਿਲੌਰੀ ਦੀ ਵਾਰਤਕ ਦਾ 

ਮੁਹਾਵਰਾ ਠੇਠ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਦੂਜਿਆਂ ਉਤੇ ਵਿਅੰਗ 
ਕਸਣ, ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਤੋੜ-ਮਰੋੜ ਅਤੇ ਮੰਤਵ-ਸਿੱਧੀ ਕਾਰਣ 

ਇਸ ਦੀ ਵਾਰਤਕ ਨੂੰ ਸ਼ੋਭਾ ਪਾਪਤ ਨ ਹੋ ਸਕੀ। ਇਸ ਦਾ 

ਦੇਹਾਂਤ 1881 ਈ. ਵਿਚ ਫਿਲੌਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਸ਼ਰਨ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ : ਇਸ ਸ਼ਹੀਦ ਬੀਬੀ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ 
ਕੀ ਹੈ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ। ਸਿੱਖ ਰਵਾਇਤਾਂ 

ਤੋਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ 

ਹੋਏ ਭਾਈ ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪਤਨੀ ਸੀ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਪਣੇ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰਾ 
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ਕੇ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਹੁਕਮ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਤੋਂ ਬਾਹਰ 

ਨਿਕਲ ਗਏ , ਤਾਂ ਇਹ ਬੀਬੀ ਉਸ ਵੇਲੇ ਕਿਤੋਂ ਆਈ ਅਤੇ 

ਇਕ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਮਸ਼ਾਲ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲੈ ਕੇ ਜੈਗ ਦੇ ਮੇਦਾਨ 

ਵਿਚ ਇਕਲੀ ਫਿਰਨ ਲਗੀ। ਥਾਂ ਥਾਂ ਪਈਆਂ ਲੋਥਾਂ ਨੂੰ ਇਹ 

ਪਛਾਣ ਰਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਤੀਹ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਲਾਸ਼ਾਂ 

ਲਭੀਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਘਸੀਟ ਕੇ ਨੇੜੇ ਜਿਹੇ ਸਥਿਤ ਇਕ 

ਵੱਡੋ ਸਾਰੇ ਵਾੜੇ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਾਇਆ। ਫਿਰ ਇਹ ਦੌ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੀਆਂ ਦੇਹਾਂ ਨੂੰ ਲਭ ਕੇ ਵਾੜੇ ਤਕ ਲੈ 

ਗਈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਇਹ ਹੋਰ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰਾਂ ਦੀ 

ਭਾਲ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ, ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਭਾਈ ਪ੍ਰੀਤਮ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਦੇਹ ਵੀ ਮਿਲ ਗਈ। ਉਸ ਨੂੰ ਵੀ ਵਾੜੇ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਾ 

ਦਿੱਤਾ। ਥਕੇ-ਟੁਟੇ ਸੁੱਤੇ ਪਏ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਮੈਦਾਨੇ 

ਜੈਗ ਵਿਚ ਇਸ ਇਕਲੀ ਔਰਤ ਨੂੰ ਘੁੰਮਦਿਆਂ ਵੇਖ ਕੇ 

ਕੋਈ ਚੁੜੇਲ ਜਾਂ ਭੂਤਨੀ ਸਮਝਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਵਲ ਕੋਈ 

ਧਿਆਨ ਨ ਦਿੱਤਾ। 

ਫਿਰ ਬੀਬੀ ਸ਼ਰਨ ਕੌਰ ਨੇ ਵਾੜੇ ਨੂੰ ਅੱਗ ਲਗਾ 

ਕੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀਆਂ ਦੇਹਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਵਾੜੇ ਨੂੰ ਲਗੀ ਅੱਗ ਦੇ ਭਾਂਬੜ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਕੁਝ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਸੈਨਿਕ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੁਛਣ 'ਤੇ ਦਲੇਰ 

ਬੀਬੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਭਾਈ ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਿੰਘਣੀ 

ਦਸਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ ਅੱਗ ਵਿਚ ਸੁਟ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਵੀ ਉਥੇ ਸੜ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਈ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ 

ਜਿਸ ਨਿਡਰਤਾ ਨਾਲ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ, ਆਪਣੇ ਪਤੀ 

ਅਤੇ ਤੀਹ ਸ਼ਹੀਦ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪ 

ਵੀ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਈ, ਉਹ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਇਕ ਅਮਰ 

ਗਾਥਾ ਹੈ। 

ਸਰਬ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਡਾਕਟਰ (1908-1970 ਈ.): 

ਇਕ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਰਾਗੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1908 

ਈ. ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ ਸਰਹੱਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਮਰਦਾਨ ਦੇ 

ਪਿੰਡ ਮੋਜ਼ਾ ਲੰਦਖੜ ਵਿਚ ਸ. ਮੱਖਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 

ਸਾਈਂ ਦਿੱਤੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਦਾ ਕੁਝ ਸਮਾਂ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕਟ ਕੇ ਫਿਰ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਨਾਲ ਮਰਦਾਨ 

ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਉਸੇ 

ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਬਾਬਾ ਪੌਰੌਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ 
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ਆਇਆ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਾਈ ਨਾਲ ਜੋੜੀ ਰਖਿਆ। 

13-14 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਸ ਉੱਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਰਾਗੀ 

ਭਾਈ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਪਈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਸ ਨੇ 

ਗੁਰ-ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਧੀ ਸਿਖੀ। ਵਿਆਹ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਬੀਬੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਕੌਰ ਨੂੰ 

ਵੀ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਦੋਵੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਮਰਦਾਨ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ 

ਕਰਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਗਏ। 

ਉਪਜੀਵਕਾ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਦੰਦਾਂ ਦੇ ਡਾਕਟਰ 

ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰੈਕਟਿਸ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੇ 

ਨਾਲ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਅਕਾਲ ਸੈਨਾ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਟੀਚਾ ਰਖਿਆ - ਖਗ ਖੰਡ /ਝਹੰਡੀ 

ਖਲ ਦਲ ਪੰਡੰ...। ਇਸ ਸੈਨਾ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ 

ਉਦੋਂ ਹੋਇਆ, ਜਦੋਂ ਹੋਤੀ ਮਰਦਾਨ ਦੇ ਇਕ ਰਈਸ ਪਠਾਣ 

ਨੇ ਨੌਸ਼ਹਿਰੇ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਮਾਧ ਦੀ ਜ਼ਮੀਨ 

ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨਾ ਚਾਹਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੈਨਾ 

ਨਾਲ ਰਈਸ 'ਦੇ ਪਠਾਣਾਂ ਨੂੰ ਖਦੇੜ ਕੇ ਸਮਾਧ ਦੀ ਜ਼ਮੀਨ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤੀ। ਪਰ ਪਠਾਣ 

ਰਈਸ ਇਸ ਦੀ ਜਾਨ ਦਾ ਵੈਰੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਸੈਨ 1940 

ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਆਪਣੀ 

ਦੁਕਾਨ ਬਣਾ ਲਈ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਵੀ ਪੂਰੀ ਸ਼ਿਦਤ 

ਨਾਲ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪਟਿਆਲੇ 

ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕਮਾਲੀਏ ਵਾਲੋਂ ਸੈਤਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ 

ਰਿਹਾ। ਚੌਕ ਕਿਲ੍ਹਾ ਮੁਬਾਰਕ ਵਿਚ ਦੰਦਾਂ ਅਤੇ ਐਨਕਾਂ ਦੀ 

ਦੁਕਾਨ ਬਣਾ ਕੇ ਰੋਜ਼ੀ ਰੇਟੀ ਦਾ ਕੈਮ ਚਲਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ ਚਲਾ ਦਿੱਤਾ। 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਉਸ 

ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ। ਬੱਚਿਆਂ 

ਅੰਦਰ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਜਾਗ ਲਗਾਉਣ ਲਈ ਬਾਲਵਾੜੀ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਰ੍ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਦਿਨ ਤੋ 

ਪਹਿਲਾਂ ਚਾਲੀਏ ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ । ਪਹਿਲੇ 

ਦਿਨ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 

ਕਰਕੇ ਬਾਕੀ ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਜਾਂ ਪ੍ਰੇਮੀ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੇ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ। 40ਵੇ' ਦਿਨ ਦਾ ਕੀਰਤਨ 



ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੋਂ ਦਿਨ ਹੁੰਦਾ। ਕਾਫ਼ੀ ਵੱਡਾ ਸਮਾਗਮ ਹੁੰਦਾ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 13 ਚਾਲੀਏ ਪੂਰੇ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ 3 ਨਵੰਬਰ 
1970 ਈ.ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਚਲਾਣੇ 

`ਤੇ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਦੁਖ ਦੀ ਲਹਿਰ ਪਸਰ ਗਈ। 

ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨ : ਇਕ ਸੈਸਥਾ ਜਿਸ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ 
ਦਲਿਤ ਜਾਤੀਆਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਇਸ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਪਿਛੇ ਡਾ. ਭੀਮ ਰਾਉ ਅੰਬੇਦਕਰ ਦੀ ਉਹ 

ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੌਮ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ ਦਲਿਤਾਂ ਨੂੰ 

ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗ਼ਲਬੇ ਤੋਂ ਕਢ ਕੇ ਕਿਸੇ ਅਜਿਹੇ 

ਧਰਮ ਵਿਚ ਦੀਖਿਅਤ ਕੀਤਾ ਜਾਏ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਛੂਤ-ਛਾਤ 

ਅਤੇ ਜਾਤਿਵਾਦ ਨ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਲਿਤਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ 

ਸਨਮਾਨ ਮਿਲ ਸਕੇ। ਇਸ ਮਾਮਲੇ ਉਤੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ 

25 ਜਨਵਰੀ 1936 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਕਾਰਜਕਾਰਨੀ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਮੀਟਿੰਗ ਹੋਈ ਅਤੇ 

ਫਿਰ 1 ਮਾਰਚ 1936 ਈ. ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਖੁਲ੍ਹਾ 
ਇਜਲਾਸ ਹੋਇਆ। ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਤਾ ਪਾਸ 

ਕਰਦਿਆਂ ਕਾਰਜਕਾਰਨੀ ਕਮੇਟੀ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਪਰਥਾਇ 

ਕੀਤੇ ਗਏ ਉਦਮ ਦੀ ਸਰਾਹਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਉਤਰ 

ਪ੍ਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੌਮ ਤੇਜ਼ ਕਰਨ ਲਈ, 

ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ 

ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਈ 

ਇਸ ਕਾਨਫਰੰਸ ਦੇ ਮੌਕੇ ਉਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 

_ ਜੱਥੇਬੈਦੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਈਆਂ ਅਤੇ ਡਾ. ਅੰਬੇਦਕਰ ਨੇ ਵੀ 

ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਮੌਕੇ ਉਤੇ 94 ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਪਾਨ ਕੀਤਾ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 43 ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰੋਂ ਸਨ। 

ਉਸ ਮੌਕੇ 'ਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇ ਕੈਮ ਨੂੰ ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ 

ਖੜਾ ਕਰਨ ਲਈ “ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

_ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਖਰਚਿਆਂ ਦੇ ਭੁਗਤਾਨ ਲਈ ਚੋਖੀ 

ਉਗਰਾਹੀ ਵੀ ਹੋ ਗਈ। ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੁਖ ਇਲਾਕਿਆਂ 

ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਪ੍ਚਾਰਕ ਜੱਥੇ ਭੇਜੇ ਗਏ । ਉਤਰ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਹਾਪੁੜ 

ਅਤੇ ਅਲੀਗੜ੍ਹ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ, ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ 

ਨਗਰ ਵਿਚ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਦੇ ਨਾਗਪੁਰ ਨਗਰ ਵਿਚ 

ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਥਾਂਵਾਂ ਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ 

ਗਏ। ਪਰ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਡਾ. ਅੰਬੇਦਕਰ ਵਲੋਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਸਰਬੱਤ ਕਾ ਭਲਾਂ 

ਨੂੰ ਨ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਕੰਮ ਢਿਲਾ ਪੈ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਮਿਸ਼ਨ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਰੁਕ ਜਿਹੀ 

ਗਈ। ਪਰ ਇਸ ਮਿਸ਼ਨ ਦੁਆਰਾ ਹਾਪੁੜ ਅਲੀਗੜ੍ , 

ਨਾਗਪੁਰ, ਅਕੋਲਾ ਆਦਿ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੇਂਦਰਾਂ 

ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਕੈਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹੁਣ ਵੀ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਸੈਨ 

1937 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਬੈਬਈ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਇਸ ਮਿਸ਼ਨ ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਉਪਲਬਧੀ ਹੈ। 

ਸਰਬੱਤ ਕਾ ਭਲਾ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸਭ ਦਾ ਚੰਗਾ, 

ਤਮਾਮ ਦਾ ਭਲਾ। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਅਰਦਾਸ 

ਦੀ ਆਖੀਰਲੀ ਅਰਜ਼ੋਈ- ਨਾਨਕ ਨਾਮ ਚੜਦਾ ਕਲਾ/ 

ਤੰਠੇਂ ਭਾਣੇ ਸ਼ਰਬੱਤ ਕਾ ਭਲਾ /- ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਭਾਗ ਹੈ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ -- ਹੇ ਨਾਨਕ ! ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਮਾਨਸਿਕ 

ਸ਼ਕਤੀ ਉੱਨਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ (ਅਰਥਾਤ ਵਿਜਯਸ਼ਾਲਤਾ ਦੀ 

ਭਾਵਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ)। ਹੇ ਪ੍ਭੂ ! ਤੇਰੀ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਹੀ 

ਸਭ ਦਾ ਭਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਉਕਤੀ ਕਿਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ 

ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ “ਨਾਨਕ” 

ਕਵੀ ਛਾਪ ਕਿਵੇ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ ? ਇਸ ਦੇ ਭੇਦ ਦਾ ਵੀ 

ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਚਲਦਾ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਅਰਦਾਸ ਵਿਚ ਕਦ 

ਤੋਂ ਹੋਣ ਲਗੀ ਹੈ? ਇਸ ਦਾ ਜਵਾਬ ਵੀ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ 

ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਹਾਂ, ਇਤਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਵਰਤਮਾਨ 

ਅਰਦਾਸ ਸਿੱਖ-ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸਮੇਂ ਕੀਤੀ ਜਾਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ 

ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਆਕਾਰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ 

ਵਿਚ ਵਧਦਾ ਗਿਆ। ਉਪਰੋਕਤ ਉਕਤੀ ਦੀ ਪਹਿਲੇ ਦਿਨ 

ਤੋਂ ਹੀ ਅਰਦਾਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਈ ਗਈ ਸੀ, ਜਾਂ 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨੇ ਜੋੜੀ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਤਸੱਲੀ 

ਨਾਲ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਪਰ ਜਿਸ ਨੋ ਵੀ ਇਸ 

ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕਰਕੇ ਅਰਦਾਸ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਸੀ, ਨਿਸਚੈ 

ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਬੌਧਿਕ ਸਤਰ ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ ਸੀ। 

ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਜਾਂ ਵਿਆਖਿਆ 

ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭਵਿਸ਼-ਵਾਚੀ ਬਣਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਰ 

ਸਭ ਦਾ ਭਲਾ ਤਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਹੋ 

ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਭ ਉਸ ਦੀ ਆਸ ਵਿਚ ਬੇਠੇ ਜੀਵਨ-ਬਤੀਤ 

ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ-- ਸਭ ਕੰ ਆਸੈ ਤੇਰ ਬੈਠਾ/ ਘਟ ਘਟ ਅੰਤਰ 
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ਤੂੰ ਹੈ ਵੁਠਾ /ਸ਼ਭ ਸ਼ਾਝੀਵਾਲ ਸ਼ਦਾ/ਇ/ਨ ਤੂੰ /ਨੇਸ਼ੈ ਨ /ਦਿਗਹ 

ਬਾਹਰਾ ਜਉ /(ਗੁ.ਗੌੰ .97)। 

ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਇਸ ਦਾ ਭਵਿਸ਼ਵਾਚੀ ਅਰਥ 

ਅਸੈਗਤ ਹੈ।ਉੱਜ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮਾਨਵਤਾਵਾਦੀ ਬਿਰਤੀ 

ਬੜੀ ਪ੍ਰਬਲ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਸਮਝਣਾ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਅਸੀਂ 

ਸਭ ਇਕੋ ਪਿਤਾ ਦੇ ਬਾਲਕ ਹਾਂ- ਏਕੁ /ਪਤਾ ਏਕਸ਼ ਕੰ ਹਮ 

ਸਾਰਕ ਤੂ ਔਰਾ ਗੁਰ ਹਾਈ /(ਗੁ.ਰੰ.611)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਾਤਿਵਾਦ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਖੰਡਨ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ 

ਹੈ -- ਫਕੜ ਜਾਤ ਫਕੜ ਨਾਉਂ / ਸ਼ਭਨਾ ਜੀਆ /ਇਕਾ 

ਛਾਓ/(ਗੁ.ਰੰੰ.83)। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ “ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ” 

ਨਾਮਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਸਮ- 

ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ- /ਹੈਦੂ 

ਤਰਕਾ ਕਉ ਰਾ/ਫਜਾੰ ਇਮਾਮ ਸ਼ਾਛਾੀੰ ਮਾਨਸ ਕੀ ਜਾਤਿ ਸ਼ਬੰ 

ਏਕੰ ਪਹਚਾਨਬੋ / (85)। ਦੋਹਰਾ ਅਸਤ ਸੋਈ ਪਜਾ ਆ 

/ਨੇਵਾਜ ਓਈਂ ਆਨਸ਼ ਸ਼ਥੈ ਏਕ ਧੈ ਅਨੰਕ ਕੇ ਝੁਮਾਉਂ ਹੈ/... 

ਅੰ ਆਬ ਕੌ ਰਲਾਉਂ ਹੈ/(86) ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਤਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਸਭ ਲਈ ਸਮਾਨ ਇੱਛਾ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਹਉਮੈ, 

ਜਾਤਿਵਾਦ ਅਤੇ ਧਰਮ- ਵਖਰਤਾ ਤੋਂ ਹੀ ਭੇਦ-ਬੁੱਧੀ ਪੈਦਾ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਥੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਮੰਗ 

ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਧੈਨਵਾਦ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ 

ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਪਾਸ ਕਿਸੇ ਭੇਦ-ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਕੋਈ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਨਹੀਂ 
ਹੈ। ਸਭ ਦਾ ਭਲਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਰਬੱਤ ਖਾਲਸਾ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਮੁੱਚੀ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਜਾਂ 

ਪੰਥ ਦੇ ਵਾਚਕ ਵਜੋਂ 19ਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ 

ਲਗਾ। ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੋਂ 

ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਜ਼ੁਲਮ ਦੇ ਦੁਆਰ ਖੋਲ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜੰਗਲਾਂ , ਛੰਭਾਂ, ਮਾਰੂਥਲਾਂ ਅਤੇ ਪਰਬਤਾਂ ਵਿਚ 

ਲੁਕ-ਛਿਪ ਕੇ ਸਮਾਂ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਲਈ ਵਿਸਾਖੀ ਅਤੇ ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ ਮੌਕਿਆਂ ਉਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਸਰਬੱਤ ਮਾਲਸਾ 

(ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ) ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੋਣਾ ਇਕ 

ਦਸਤੂਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਅਜਿਹੇ ਇਕੱਠਾ ਨੂੰ ਸਮੁੱਚੇ ਪੰਥ ਦਾ 

ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਸਮਝੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ “ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 'ਸਰਬੱਤ ਖਾਲਸਾ” ਦੀ 

ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਇਕਤਰਤਾ ਸੈਨ 1723 ਈ. ਦੀ 

ਦੀਵਾਲੀ ਨੂੰ ਹੋਈ ਸੀ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਤੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਤੇ ਬੈਦਈਆਂ ਵਿਚ ਉਠ ਖੜੋਤੇ ਵਿਵਾਦ 

ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। “ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦਾ ਦੂਜਾ 
ਉਲੇਖਯੋਗ ਇਕੱਠ ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਵਾਂ (ਵੇਖੋ) ਦੀ 

ਤਿੰਨ ਫ਼ੈਸਲੇ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਕ ਸੀ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੇ 
ਸੂਹਿਆਂ ਜਾਂ ਖ਼ੁਫ਼ੀਆਂ ਏਜੇਟਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨਾ। ਦੂਜਾ ਸੀ 

ਸਰਕਾਰੀ ਖ਼ਜ਼ਾਨਿਆਂ ਨੂੰ ਇਧਰ-ਉਧਰ ਲੈ ਜਾਣ ਸਮੇਂ ਲੁਟਣਾ 

ਅਤੇ ਤੀਜਾ ਸੀ ਸਰਕਾਰੀ ਅਸਲ੍ਹਾ-ਖ਼ਾਨਿਆਂ ਤੋਂ ਸ਼ਸਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ 

ਲੁਟਣਾ ਅਤੇ ਅਸਤਬਲਾਂ ਤੋਂ ਘੋੜਿਆਂ ਨੂੰ ਖਿਸਕਾਉਣਾ। 

“ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੀ ਤੀਜੀ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਨਯੋਗ ਇਕਤਰਤਾ 

ਸੈਨ 1733 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ 

ਵਲੋਂ ਭੇਜੀ ਜਾਗੀਰ ਅਤੇ ਖ਼ਿਲਤ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। 

“ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ- 

ਪੂਰਣ ਇਕੱਠ 1748 ਈ. ਦੇ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ 

11 ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਹਰਲੇ 

ਹਮਲੋ ਘਟਦੇ ਗਏ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਆਪਣੀਆਂ 

ਆਪਣੀਆਂ ਜਾਗੀਰਾਂ ਜਾਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਬਣਾ ਕੇ ਉੱਥੇ 

ਸਥਾਪਿਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਇਲਾਕਿਆਂ ਦੀ ਖਿਚ-ਧੂਹ 

ਨਾਲ ਮਿਸਲਾਂ ।ਵਚ ਪਰਸਪਰ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਥਾਂ ਵੈਰ ਵਧਣ ਲਗ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ ਰੁਝਾਨ ਘਟਦਾ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਕਦੇ “ਸਰਬੱਤ 

ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੀ ਬੈਠਕ ਬੁਲਾਈ ਜਾਂਦੀ ਉਸ ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਸਲਾਂ 

ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਜਾਂ ਮਿਸਲਦਾਰ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਹੀ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ਕਤੀ 

ਅਰਜਿਤ ਕਰਨ 'ਤੇ “ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਪਿਛੇ 

ਪੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਹੀ ਨ 
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ਰਿਹਾ। ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪੁਨਰ ਪ੍ਚਲਿਤ ਕਰਨ 

ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਗਏ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਲੂ ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ 
ਤੋਂ ਅਗੇ-ਪਿਛੇ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਪੰਥ ਨੂੰ ਦਰਪੇਸ਼ 

ਮਸਲਿਆਂ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਬਾਰੇ ਸਰਬ-ਸੈਮਤੀ ਨ ਹਣ ਕਾਰਣ 

ਅਜਿਹੇ ਯਤਨ ਨਿਸਫਲ ਰਹੇ। 

ਸਰਬਲੋਹ ਕੀ ਵਾਰ : ਵੇਖੋ “ਵਾਰ ਸਰਬਲੋਹ ਕੀ”। 

ਸਰਬਲੋਹ ਗੰਥ : ਇਹ ਗੰਥ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਨਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ- 

(1) “ਸਰਬਲੋਹ” ਅਤੇ (2) 'ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਪੁਰਾਣ”। ਇਸ 

ਦਾ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਚਲਿਤ “ਸਰਬਲੋਹ” ਨਾਂ ਇਸ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ 

“ਸਰਬਲੋਹ ਅਵਤਾਰ” ਦੇ ਆਖਿਆਨ ਕਾਰਣ ਪਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ।'ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਪੁਰਾਣ” ਨਾਂ ਅਧਿਆਇ-ਅੰਤ ਉਤੇ 

ਲਿਖੀਆਂ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤਾਂ (ਬੁੰਗਾ ਮਾਈ ਭਾਗੋ-ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਨਾਂਦੇੜ, 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਮਾਧੀਆਂ ਮਹਾਰਾਜਗਾਨ ਸੈਗਰੂਰ ਅਤੇ 

ਅਨੇਕ ਹੋਰ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ/ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚ 

ਸੁਰਖਿਅਤ) ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਾਂ ਲਿਖਿਆ 

ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, ਪਰ “ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਬਾਬਾ ਸੈਤਾ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਜੱਥੇਦਾਰ ਛਿਆਨਵੇਂ ਕੌੜੀ, ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼ ਸੀ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਸਾਹਿਬ” ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਸੈਸਕਰਣ (ਕੁਲ 862 ਪੰਨੇ 

ਅਤੇ 4361 ਛੰਦ) ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਸੀ ਸਰਬਲੋਹ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਜੀ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਗੰਥ ਦਾ ਕਰਤਿ੍‌ਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਆਮ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਪੂਰਵ ਪੱਖ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ 
(ਸੁਆਮੀ ਹਰਿਨਾਮ ਦਾਸ ਉਦਾਸੀਨ, ਹਜੂਰਾ ਸਿੰਘ ਗੁੰਥੀ, 

ਕੌਰ ਸਿੰਘ ਅਕਾਲੀ, ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ, ਨਿਹੰਗ 

ਜੱਥੇਬੰਦੀ ਆਦਿ) ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਪਰੋਪਰਾ ਤੋਂ. 

ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਗੰਥ ਦੀ ਮੁੱਢਲੀ ਉਕਤੀ ਵੀ ਹੈ : 

ਰਓੱਸ਼ਾਂ ਵਾ/ਹਿਗੁਰ ਜਾ ਕ? ਛਤਾ/ਹਿ/ 
ਸੰ ਭਾਵਾਨ? ਜਾਂ ਸਹਾਇ / 

ਸੰ ਆਯਾ ਲਛਆੰ ਜੀ ਸ਼ਹਾ/ਏ / 

ਉਸ਼ਤਾ/ਤ ਸੰ ਆਯਾ ਲਛਮੰ ਜੀ ਕ/ 
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ਸੰ ਮਖਿਵਾਕਾਯ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ $੦ / 

ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਵਚ “ਦਾਸ ਗੋਬਿੰਦ", 

“ਸ਼ਾਹ ਗੋਬਿੰਦ”, ਸਯਾਮ” ਅਤੇ “ਰਾਮ” ਆਦਿ ਕਵੀ-ਛਾਪਾਂ 

ਵੀ ਵਰਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਉਤਰ ਪੱਖ (ਵਿਰੋਧੀ ਮਤ) ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਗੋਥੀ (ਪਟਨੇ ਵਾਲੇ) ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਭਾਈ 
ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗੰਥ ਉਸ ਨੂੰ 

ਜਰੀਨਾਥ ਦੀ ਝਾੜੀ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਇਕ ਅਵਧੂਤ 

ਉਦਾਸੀ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਜੋ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਹੈ। ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਦਾ 

ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ 'ਰੂਪ ਦੀਪ ਭਾਸ਼ਾ ਪਿੰਗਲ” ਦਾ 

ਉਲੇਖ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 
ਤੋੱ' ਬਾਦ ਸੈ. 1776 ਬਿ. (1719 ਈ.) ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਦੋਹਾਂ ਮਤਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਬਹੁਤ ਵਜ਼ਨ- 

ਦਾਰ ਨਹ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ ਹੋਰ ਤੱਥ ਵੀ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ ਹਨ, ਜਿਵੇ : 

(1) ਇਸ ਵਿਚ ਰਗੀ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਦੇਣ ਦਾ 
ਉਲੇਖ ਹੈ ਜੋ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਕੁਝ ਪਹਿਲਾਂ 

ਦੀ ਘਟਨਾ ਹੈ। 

(2) ਇਸ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ `ਤੇ ਇਸ ਵਿਚਲੀਆਂ ਕੁਝ 

ਕੁ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਵਾਲੀਆਂ ਕ੍ਰਿਤੀਆਂ 

ਦੀਆਂ ਧੁਨੀਆਂ ਉਤੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ 

“ਭਗਉਤੀ ਜੀ ਕੀ ਵਾਰ ਕੀ ਧੁਨੀ”, “ਨਿਹਕਲੈਕੀ ਦੀ 

ਧੁਨੀ', “ਅਸਕੇਤ ਕੀ ਧੁਨੀ'। ਅਜਿਹਾ ਸੈਕੇਤ “ਦਸਮ 

ਰਥ ਵਿਚਲੀਆਂ ਕ੍ਰਿਤੀਆਂ ਦੇ ਆਮ ਪ੍ਚਲਨ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਰ੍ 

(3) ਇਸ ਵਿਚ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਦੀ ਬੈਸਾਵਲੀ ਦਰਜ ਹੈ। 
(4) ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਪ੍ਤਿ ਆਦਰ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

(5) ਇਸ ਦੀ ਕੋਈ ਵੀ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀ 

ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ ਜੋ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਮੇਂ ਲਿਖੀ 

ਗਈ ਹੋਵੇ। 

(6) ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਸੈਦੇਹ-ਪੂਰਣ ਹੈ। 

(7) ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਰਾਗਾਨਸਾਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ “ਦਸਮ 



ਸਰਬਲੋਹ ਗੰਥ 

ਗੰਥ” (ਸ਼ਬਦਾਂ ਜਾਂ ਪਾਰਸਨਾਥ ਪ੍ਰਸੈਗ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ) 
ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਤੋ' ਬਹੁਤ ਭਿੰਨ ਹੈ। 

(8) ਇਸ ਗੰਥ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨ ਛੰਦ-ਵਿਵਿਧਤਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਗੌਰਵ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਣ 

ਸੈਕੋਚ ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਤਕ ਇਸ ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਅਤੇ 

ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤੱਥ-ਆਧਾਰਿਤ ਸਾਮਗ੍ੀ ਨਹੀਂ 

ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ, ਤਦ ਤਕ ਵਿਚਾਰ-ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ 

ਕੇਵਲ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਅੰਗ ਮੰਨਣਾ ਹੀ ਵਾਜਬ ਹੈ। 

ਇਹ ਗੰਥ ਪੰਜ ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਚਾਰ ਅਧਿਆਇ ਇਸ ਦਾ ਪੂਰਵਾਰਧ 

ਹਨ ਅਤੇ ਪੰਜਵਾਂ ਅਧਿਆਇ, ਜੋ ਕਾਫ਼ੀ ਵੱਡਾ ਹੈ, ਉੱਤਰਾਰਧ 

ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਯੋਗ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਕਪੂਰਥਲਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੁਆਮੀ ਹਰਿਨਾਮ ਦਾਸ ਉਦਾਸੀਨ 

ਨੇ ਇਕ ਨਿਜੀ ਮੁਲਾਕਾਤ (16 ਅਕਤੂਬਰ 1959 ਈ .) 

ਵੇਲੇ ਦਸਿਆ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 50 ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 

ਵਰਤੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ ਅਤੇ 128 ਰਾਗ-ਰਾਗਨੀਆਂ 

ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਣੀ ਰਚੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਨ੍ਿਤ-ਕਲਾ ਦੇ 

ਭੇਦ-ਉਪਭੇਦਾਂ ਦਾ ਵੀ ਉਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਥ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਭਾਸ਼ਾ ਬਰਜ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 

ਦੀਆਂ ਕੇਵਲ ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ 

ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਅਤੇ ਰਣ-ਸੱਜਾ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ 

ਬੜੇ ਸੁਭਾਵਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਕਾਸ਼ਿਤ ਸਸਕਰਣ 

ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ ਰਾਗਾਂ ਅਤੇ ਛੰਦਾਂ ਦੇ 

ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਛਪੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਦਸੇ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਕਟੂ 

(ਰਿਆਸਤ ਨਾਭਾ) ਨਿਵਾਸੀ ਮਹਾਤਮਾ ਨੇ “ਦਸਮ ਗੰਥ” 
ਵਿਚੋਂ ਚਰਿਤੁ ਕਢ ਕੇ ਸਰਬਲੋਹ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਇਕ ਬੀੜ 

ਤਿਆਰ ਕਰਾਈ ਸੀ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਰੀ੍‌ਥ ਵਿਚਲੇ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਦਾ ਸੈਖਿਪਤ ਸਾਰ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਪ/ਹਲਾ ਆਧਿਆ/ਏ - ਦੈਂਤਾਂ ਦਾ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ 

ਕਰਨਾ, ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਹਾਰਨਾ, ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਸਹਾਇਤਾ 

ਲਈ ਦੇਵੀ ਪਾਸ ਜਾਣਾ, ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਦੇਵੀ ਦਾ ਆਪਣੇ 

ਨਾਲ ਅਨਕ ਦੇਵਤਾ-ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਭੀਮ-ਨਾਮ 
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ਦੈਂਤ-ਨਾਇਕ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਭੀਮ-ਨਾਦ ਦਾ 

ਮਾਰਿਆ ਜਾਣਾ। 

ਦੁਜਾ ਆਧਿਆਨਇ : ਭੀਮ-ਨਾਦ ਦੀ ਮੌਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ 

ਪਰਿਵਾਰ ਦਾ ਦੁਖੀ ਹੋਣਾ, ਬਦਲੇ ਲਈ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ 

ਕਰਨਾ, ਦੈਂਤ ਦੀ ਪਤਨੀ ਦਾ ਸਤੀ ਹੋਣਾ, ਭੀਮ-ਨਾਦ ਦੇ 

ਭਰਾ ਬ੍ਜਨਾਦ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਵੀਰਯਨਾਦ) ਨੇ ਬਦਲਾ ਲੈਣ 

ਲਈ ਸੈਨਾ ਇਕੱਠੀ ਕਰਨੀ, ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਇੰਦ ਅਤੇ 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਵਲੋਂ ਯੁੱਧ ਦੀ ਤਿਆਰੀ ਕਰਨਾ। 

ਤਾਜਾ ਅਧਿਆਇ . ਦੈੱਤਾਂ ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਦਲਾਂ ਦਾ 

ਯੁੱਧ ਲਈ ਆਹਮਣੇ-ਸਾਹਮਣੇ ਡਟਣਾ, ਨਾਰਦ ਦਾ ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਦਾ ਦੂਤ ਬਣ ਕੇ ਸੈਧੀ ਲਈ ਵੀਰਯਨਾਦ ਕੋਲ ਜਾਣਾ, 

ਵੀਰਯਨਾਦ ਦੁਆਰਾ ਸੋਧੀ ਦਾ ਪ੍ਰਸਤਾਵ ਠੁਕਰਾਉਣਾ, ਅੰਤ 

ਵਿਚ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਹੋਣਾ ਅਤੇ ਵੀਰਯਨਾਦ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 

ਸੈਨਿਕਾਂ ਦਾ ਮਾਰਿਆ ਜਾਣਾ। 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਮਾਰਿਆ ਜਾਣਾ, ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਦੁਆਰਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਵਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੁਨਰ-ਜੀਵਿਤ 

ਕਰਨਾ, ਦੈੱਤਾਂ ਦਾ ਯੁੱਧ ਜਿਤਣਾ ਅਤੇ ਇੰਦ ਨੂੰ ਬਦੀ ਬਣਾ 

ਕੇ ਇੰਦ੍ਪੁਰੀ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਨੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਰਾਹੀਂ ਇੰਦ ਦੇ ਬਧਨ ਕਟਣਾ। 

ਪੰਜਵਾਂ ਆਹਿਆਨਇ : ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ ਦੁਖੀ ਹੋਏ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ 

ਦਾ ਸਰਬਲੋਹ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ , ਸਰਬਲੋਹ 

ਦਾ ਗਣੇਸ਼ ਨੂੰ ਸੈਧੀ ਲਈ ਬ੍ਜਨਾਦ ਪਾਸ ਭੇਜਣਾ, ਦੈੱਤ 
ਦੁਆਰਾ ਸੈਧੀ-ਪ੍ਰਸਤਾਵ ਨੂੰ ਠੁਕਰਾ ਦੇਣਾ, ਸਰਬਲੋਹ ਦਾ 

ਵੀਰਯਨਾਦ ਤੋ` ਬਿਨਾ ਸਾਰਿਆਂ ਦੈੱਤਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿਚ 

ਲੀਨ ਕਰ ਲੈਣਾ, ਵੀਰਯਨਾਦ ਨਾਲ ਸਰਬਲੋਹ ਦਾ ਪ੍ਰਲਯ 

ਤਕ ਭਿਆਨਕ ਯੁੱਧ ਕਰਨਾ, ਸਰਬਲੋਹ ਵਲੋ ਵੀਰਯਨਾਦ 

ਦਾ ਸਿਰ ਕਟ ਕੇ ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ ਮੁੰਡ-ਮਾਲ ਵਿਚ ਮੇਰੁ ਵਜੋਂ ਪਰੇਣ 

ਲਈ ਦੇਣਾ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਘਟਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਗੰਥ 

ਵਿਚ ਮੋਹ ਅਤੇ ਵਿਵੇਕ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਕਈ 

ਵਾਰ ਇੰਜ ਮਹਿਸੂਸ ਹੋਣ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਯੁੱਧ ਸਰਬਲੋਹ 

ਅਤੇ ਵੀਰਯਨਾਦ ਵਿਚ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ ਜਾਂ ਵਿਵੇਕ ਅਤੇ ਮੋਹ 

ਵਿਚ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ'ਦ੍ਰੇਂ ਇਲਾਵਾ ਦਸ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ 
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ਕਥਾ, ਖ਼ਾਲਸਾ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਗੁਰਗਦੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ ਅਤੇ 

ਬਖਸਿਸ ਹਜੂਰ ਆਦਿ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਹਨ। 
ਇਸ ਗੰਥ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਪੰਰਾਣਿਕ ਢੰਗ 

ਵਾਲੀ ਹੈ। ਦੇਵ-ਅਸੁਰ-ਸੈਗ੍ਰਾਮ ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ 

ਹੈ। ਦੇਵੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ “ਦੇਵੀ ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ” ਅਤੇ 

“ਮਾਰਕੰਡੇਯ ਪੁਰਾਣ” ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਚਲਦੇ ਹਨ। ਬ੍ਿਜਨਾਦ 

ਦੇ ਸੈਘਾਰ ਲਈ ਮਹਾਕਾਲ ਦਾ (ਸੰ ਮਹਾਕਾਲ ਬੈਰਾਟ ਹਾ 

ਪ੍ਡੂ ਦੀਪਕਾ ਵਤ ਪ੍ਰਚੰਡ ਬਲੇ- ਪੰਨੇ 615) ਸਰਬਲੋਹ 

ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ ਪੰਰਾਣਿਕ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੀਆਂ 

ਲੀਹਾਂ ਉਤੇ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੰਥ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਸਾਫ਼ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ- ਸ਼ਰਲਲੌਹ ਬੰਠਾਟ ਮਹਾ ਪ੍ਰਝੂ / ਲਗ ਜੁਗ ਧਾਗੰਤਿ ਭਏ 

ਤਨੰ ਸਭ /ਸ਼ਰ ਛਿਤ ਧਨ ਸੰਤ /ਹਤ ਕਾਠ / ਲੱਤ ਅਓਤਾਰ 

ਲਗਾ/ਤਿ ,#ਹ ਹਕ/(ਪੰਨਾ 851)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਰਥ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪੌਰਾਣਿਕ 

ਸਰਣੀ 'ਤੇ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। “ਦਸਮ-ਰ੍‌ਥ” ਦੀਆਂ ਅਵਤਾਰ 

-ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਅਤੇ ਕਥਾਵਾਂ ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਪਰਿਚਿਤ 

ਆਖਿਆਨਾਂ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਗਰੰਥ ਦਾ 

ਅਵਤਾਰ (ਸਰਬਲੋਹ) ਕਵੀ ਦੀ ਮੌਲਿਕ ਕਲਪਨਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਵਖਰੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਅਨੇਕ ਪੰਰਾਣਿਕ ਆਖਿਆਨਾਂ/ ਪ੍ਸੈਗਾਂ 

ਨੂੰ ਮੋੜ-ਤੋੜ ਕੇ ਇਸ ਵਿਚ ਸਮੋਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸ਼ੈਲੀ ਅਥਵਾ ਰਚਨਾ-ਵਿਧਾਨ ਤੋ ਇਹ ਗੰਥ 

ਪੁਰਾਣ ਜਿਹਾ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਾਂਗ ਇਸ ਵਿਚ 

ਕਈ ਵਕਤਾ-ਸਰੋਤਾ ਆਏ ਹਨ। ਦੂਜੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ 

ਭਗਵਾਨ, ਪ੍ਜਾਪਤੀ, ਅਲਕੇਸ਼, ਦੂਤ, ਕਾਲ, ਦੁਆਰਪਾਲ, 

ਸੇਸਸਈ ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਵਕਤਾ ਭਾਗ ਲੈਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ 

ਕਥਾ-ਪ੍ਵਾਹ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੀ ਕੋਈ ਰੁਕਾਵਟ ਪੈਦਾ 

ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ । ਪਰ ਜਿਥੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਤੋ' ਹਟ ਕੇ ਕੋਈ ਹੋਰ ਕਥਾ- 

ਪ੍ਰਸੰਗ ਜੋੜੇ ਗਏ ਹਨ, ਉਥੇ ਕਥਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਹਾਨੀ 

ਪਹੁੰਚੀ ਹੈ। 

ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਵਿਚ ਪੁਜਾਰੀ- 

ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਛਤ੍ੀ-ਭਾਵਨਾ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, 

ਪਰ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵੀਰ-ਰਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਕਾਰਣ 

ਸਿੱਖ-ਯੋਧਿਆਂ ਲਈ ਕਦੇ ਇਹ ਗੰਥ ਉਤਸਾਹ ਵਧਾਉਣ 

ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਰੋਤ ਰਿਹਾ ਹੇਵੇਗਾ। ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ- 

ਵਾਦ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਦੇਵੀ ਅਥਵਾ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ 

ਸਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ 

ਅਤੇ ਉਸਤਤ ਬਾਰ ਬਾਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੰਥ ਸ਼ਾਕਤ- 

ਭਗਤੀ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੈ। ਸ਼ਕਤੀ ਸਾਰੀਆਂ ਸਮਰਥਤਾਵਾਂ 
ਨਾਲ ਸੰਪੰਨ ਹੈ। ਉਹੀ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ, ਸਥਿਤੀ 

ਅਤੇ ਸੈਘਾਰ ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸੈਸਾਰ ਦਾ 

ਵਿਕਾਸ ਰੁਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕਵੀ ਨੂੰ ਜਿਥੇ-ਕਿਥੇ 

ਵੀ ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਨੇ ਦੇਵੀ ਪਤਿ ਆਪਣੀ 

ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਸੈਖੋਪ ਵਿਚ ਇਹ ਰੀਥ ਸਰਬਲੋਹ ਅਵਤਾਰ ਦੇ 
ਕਥਾਨਕ ਨੂੰ ਵਰਣਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਭਾਸ਼ਾ 

-ਪੁਰਾਣ ਹੈ। ਅਨੇਕ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਇਸ ਵਿਚ ਵਡਮੁੱਲੀ ਖੋਜ- 

ਸਾਮਗੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨ ਭਾਸ਼ਾ ਪੁਰਾਣੀ ਹਿੰਦੀ 

ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਜਿਥੇ ਇਹ ਹਿੰਦੀ ਦੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਰਚਨਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਅਤੇ 

ਵੀਰ-ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਪ੍੍‌ਰਣਾ-ਸਰੋਤ ਹੈ। 

ਅਵਤਾਰਵਾਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸੈਚਾਲਿਤ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੀ ਸਰਾਹਨਾ ਵੀ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਸਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ (18393-11952 ਈ.): ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

_ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਝਬਾਲ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸੁਪ੍ਰਸਿੱਧ ਤਿਨ ਭਰਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਮੰਝਲਾ, 

ਜੋ ਸ. ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀਆਂ 
ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਂਟਲ ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਹ ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ _ 

ਉਸ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਜਦੋ 14 ਦਸੈਬਰ 1920 

ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ, ਤਾਂ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਭਰ 

ਵਿਚ ਘੁੰਮ-ਫਿਰ ਕੇ ਹਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ 

ਜੱਥਿਆਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 

ਲਹਿਰ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਤੋਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਜਾਣੂ ਕਰਾਇਆ। 

ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਦੀਆਂ ਚਾਬੀਆਂ ਹਾਸਲ 

ਕਰਨ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ ਵੀ ਗਿਆ । 'ਗੁਰੂ ਕਾ 

ਬਾਗ਼” ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਕਾਰਣ 26 



ਸਰਾਇ ਨਾਂਗਾ 

ਅਗਸਤ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਫਿਰ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ। 

13 ਅਕਤੂਬਰ 1923 ਈ. ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੂੰ ਗ਼ੀਰ- 

ਕਾਨੂੰਨੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਦੇ 

ਪਦਾਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ 

ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 

ਦੇ ਪਾਸ ਹੋਣ ਜਾਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਹੋਏ 

ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਰਿਹਾ ਕਰਨ ਦਾ ਇਸ ਸ਼ਰਤ `ਤੇ ਫ਼ੈਸਲਾ 

ਕੀਤਾ ਕਿ ਉਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਅਨੁਸਾਰ ਕੰਮ ਕਰਨ 

ਲਈ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਉਣ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਲਿਖ ਕੇ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਕਰਾ ਦਿੱਤਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 25 

ਜਨਵਰੀ 1926 ਈ. ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਪਰ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਜਿਹਾ ਨ ਕੀਤਾ, ਉਹ ਕੈਦ ਹੀ ਰਹੇ। ਸਰਮੁਖ 

__ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਲਿਖ ਕੇ ਨ ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਹੀ 

ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਦ ਵਿਚ 27 ਸਤੰਬਰ 1926 ਈ. ਨੂੰ 

ਛਡਿਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1927 ਈ. ਤੋਂ ਇਸ ਦਾ ਝੁਕਾਓ ਕਾਂਗਰਸ 

ਪਾਰਟੀ ਵਲ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੇ “ਸਿਵਲ ਨਾ-ਫ਼ਰਮਾਨੀ ਅੰਦੋਲਨ” ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈ 

ਕੇ ਗਿ੍‌ਿਫ਼ਤਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1942 ਈ. ਵਿਚ 

“ਭਾਰਤ ਛੋੜੋ ਅੰਦੋਲਨ” ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਦੀ 

ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਇਲਪੁਰ ਵਿਚਲੀਆਂ ਜ਼ਮੀਨਾਂ ਦੇ 
ਬਦਲੇ ਜਲੰਧਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਜ਼ਮੀਨ ਮਿਲੀ ਅਤੇ ਇਸ ਨੇ ਜਲੈਧਰ 

ਨਗਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਠਿਕਾਣਾ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਦੋਸ਼ ਦੀ 

ਵੰਡ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਕੁਚੱਕਰਾਂ ਤੋਂ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਇਹ 

ਗੁੰਮਨਾਮੀ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ 

ਰਿਹਾ, ਜਿਥੇ 16 ਅਪੈਲ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ। 

ਸਰਾਇ ਨਾਂਗਾ : ਵੇਖੋ 'ਮਤੇ ਦੀ ਸਰਾਇ'। 

ਸ਼ਰਾਧ : ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤ ਪਿਤਰਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ 

ਭਾਵਨਾ ਵਿਅਕਤ ਕਰਨ ਦੀ ਇਹ ਇਕ ਸਮਾਜਿਕ ਪ੍ਥਾ 

ਹੈ।ਸ਼ਰਧਾ ਪੂਰਵਕ ਸ਼ਾਸਤ੍ੀ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਪਿਤਰਾਂ ਦੀ ਤ੍ਰਿਪਤੀ 

ਸ਼ਰਾਧ 

ਲਈ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਧਾਰਮਿਕ ਕ੍ਰਿਤ ਹੀ 'ਸ਼ਰਾਧ' (ਸ਼ਾਧ) 

ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ ਗੰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਭੇਦ 

ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। ਮਨੁ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਪੰਜ ਪੁਕਾਰ ਦੇ ਹਨ- 

ਨਿਤ੍ਯ, ਨੈਮਿਤਿਕ, ਕਾਮਯ, ਪਾਰਵਣ ਅਤੇ ਵਿੱਧੀ। 

ਵਿਸ਼ਵਾਮਿਤਰ ਨੇ “ਨਿਤ੍ਯ ਸ਼ਾਧ” ਦੇ ਕਈ ਹੋਰ ਰੂਪ ਦਸ ਕੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਕਾਨੂੂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ਼ਰਾਧ ਦੇ ਚਾਰ ਭੇਦ ਦਸੇ 

ਹਨ- ਨਿਤਯ, ਪਾਰਵਣ, ਕਸ਼ਯਾਹ ਅਤੇ ਮਹਾਲਯ। 

“ਨਿਤ੍ਯ ਸ਼ਾਧ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਨਿੱਤ ਦੇਵਤਾ/ਪਿਤਰਾਂ ਨੂੰ ਜਲ 

ਆਦਿ ਦੇਣਾ। “ਪਾਰਵਣ-ਸ਼ਾਧ' ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਅਮਾਵਸ ਆਦਿ 

ਪਰਵਾਂ ਉਤੇ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੋਏ ਹੋਏ ਪਿਤਰਾਂ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 

ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ , 'ਮਹਾਲਯ ਸ਼ਰਾਧ” ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਅਸੂ 

ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪੱਖ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-- ਪਿਤਾ, ਦਾਦਾ ਅਤੇ ਪੜਦਾਦਾ। ਨਾਨਕੇ 

ਪੱਖ ਦੇ ਤਿਨ ਬਜ਼ੁਰਗਾਂ- ਨਾਨੇ, ਪੜਨਾਨੇ ਅਤੇ ਲਕੜਨਾਨੇ- 

ਦਾ ਸ਼ਰਾਧ ਕਰਨ ਦੀ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪਰੰਪਰਾ ਹੈ । ਸ਼ਰਾਧ 

ਕੇਵਲ ਮਰਦ ਬਜ਼ੁਰਗਾਂ ਦਾ ਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਿਤ 

ਇਸਤਰੀਆਂ ਬਾਰੇ ਸ਼ਰਾਧ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸ਼ਰਾਧ ਤੋਂ ਭਾਵ ਅਸੂ ਦੇ ਮਹੀਨੇ 

ਵਿਚ ਪਿਤਰਾਂ ਦੇ ਨਿਮਿਤ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਦਾਨ, ਭੋਜਨ ਆਦਿ 

ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਪਿਛੇ ਮਨੋਰਥ ਇਹ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਪਦਾਰਥ ਪਿਤਰਾਂ ਨੂੰ ਸਵਰਗ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਾਨ ਆਦਿ ਆਪਣੀ 

ਅੰਕਾਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪਿੱਤਰ-ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਸ਼ੁੱਧੀ ਲਈ 

ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਪਰ ਪੌਰਾਣਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਪੁਰੋਹਿਤਾਂ, 
`ਪੰਡਿਆਂ ਆਦਿ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਰਥਿਕ ਹਿਤ ਲਈ ਸ਼ਰਾਧ 

ਨਾਲ ਕਈ ਪੁਕਾਰ ਦੇ ਮਹਾਤਮ ਕਲਪਿਤ ਕਰਕੇ ਧਰਮ ਤੋਂ 

ਡਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ ਸ਼ਰਧਾ ਦਾ ਅਨੁਚਿਤ ਲਾਭ 

ਉਠਾਇਆ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਰਮ ਜਾਂ 

ਪ੍ਥਾ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਸੀ ਕਿ ਅਗਲੇ 

ਜੀਵਨ (ਪਰਲੋਕ) ਵਿਚ ਉਹੀ ਕੁਝ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ 
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ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜੋ ਚੋਰੀ ਕਰਕੇ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਘਟੀਆ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਕਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਧਨ ਪਿੱਤਰਾਂ ਨਿਮਿਤ ਦਾਨ ਦੇ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ 

ਵਿਚ, ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ, ਨਿਰਦੋਸ਼ 

ਅਤੇ ਪੁਰੇਹਿਤਾਂ ਰੂਪੀ ਦਲਾਲਾਂ ਦੇ ਹੱਥ, ਇਸ ਅਪਰਾਧ ਕਾਰਣ 

ਕਟੇ ਜਾਣਗੇ - ਲੇ #ਹਾਕਾ ਘਰ ਹੈ ਘਰ ਮ/ਹਿ /ਪਤਗਾ 

ਦੇਇ/ ਅਗੰ ਵਸਤ /ਸਿਵਾਣ7ਆ /ਪਿਤਗੀ ਚੌਰ ਕਰੇਇ / 

ਵਢਾ%/ਹ ਹਥ ਦਲਾਲ ਕੇ ਮਸ਼ਫਾੀੰ ਏਹ ਕਠੇਇ/ ਨਾਨਕਾ 

#ਗੀ ਸੋ #ਲੰ # ਖਟ ਘਾਲ ਦੀਹਿ/(ਗੁ ਗੁੰ.472)। ਸੈਤ 

ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੋ ਵੀ ਇਸ ਪ੍ਰਥਾ ਉਪਰ ਕਟਾਖ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ 

ਹੈ ਕਿ ਜੀਉਂਦਿਆਂ ਤਾਂ ਬਜੁਰਗਾਂ (ਪਿੱਤਰਾਂ) ਦਾ ਕੋਈ 

ਸਤਿਕਾਰ ਜਾਂ ਸੇਵਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਫਿਰ ਮਰਿਆਂ ਹੋਇਆਂ 

ਦਾ ਸ਼ਰਾਧ ਕਰਨ ਦਾ ਕੀ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਹੈ-- ਜੀਵਤ /ਮਤਰ ਨ 
ਮਾਨੰ ਕਊਂ ਮੁਏ' ਸਿਰਾਧ ਕਰਾਹ / /ਮਤਰ ਭੀ ਝਪੁਠੇ ਕਾਹ 
/ਕਾਓਂ ਪਾਵਹਿ ਕਾਊਉਆ ਕੂਕਰ ਖਾਹੀ /(ਗੁ ਰੰ .332)। 

ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ, ਬਾਵਾ : ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਸੈਬੋਧੀ ਲਿਖੇ ਪਹਿਲੇ ਕਾਵਿ-ਪੁਬੈਧ ਦਾ ਰਚੈਤਾ। ਵੇਖੋ 'ਮਹਿਮਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼' (ਕਾਵਿ)। 

ਸਰੋਪਾ : ਵੇਖੋ 'ਸਿਰਪਾਉ”। 

ਸਰੋਵਰ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ - 

ਤਾਲਾਬ, ਤਾਲ, ਸਰ। ਮਨੁੱਖ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਜਲਾਸ਼ਯ ਦਾ 

ਮਹੱਤਵ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਚਲਦਾ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ 

ਕਈ ਦਰਿਆਵਾਂ ਦੀ ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਕਈ 

ਝੀਲਾਂ, ਤਾਲਾਬਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 

ਜੁੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਰਿਆਵਾਂ ਜਾਂ ਝੀਲਾਂ ਜਾਂ 
ਤਾਲਾਬਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦੇ ਅਨੇਕ ਮਹਾਤਮ ਪੁਰਾਣ 

ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ 

ਇਸ਼ਨਾਨ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਤੋਂ ਤਰਨ ਲਈ ਉਪਯੋਗੀ ਸਮਝਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਸਥਾਨਾਂ 

ਨੂੰ “ਤੀਰਥ' (ਵੇਖੋ) ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਤੀਰਥ ਇਸ਼ਨਾਨ ਨੂੰ ਕੋਈ 

ਸਰਵਰ 

ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ - ਤੀਰਥ ਨਾਤਾ /ਨੇਆ ਕਠੇਂ ਆਨ ਆਹ ਮੈਲ 

ਗੁਮਾਨ /(ਗੁ.ਗੰੰ.61) -ਤੀਰਥ ਨਹਾਉਣ ਦਾ ਉਦੋਂ ਤਕ 

ਕੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀਂ, ਜਦੋ ਤਕ ਮਨ ਵਿਚੋਂ ਹੈਕਾਰ ਦੀ ਮੈਲ 

ਦੂਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਸੱਚਾ ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਤਾਂ ਨਾਮ ਦੀ 

ਆਰਾਧਨਾ ਜਾਂ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਚਿੰਤਨ ਹੈ- ਤਨੰਗੰਥ 
ਨਾਵਣ ਜਾਓ ਤੀਰਲ ਨ ਹੈ /ਤਨਭ ਸ਼ਬਦਾ ਝਚਾਨ ਅੰਤਾਨ 

/ਗਿਆਨ ਹੈ/(ਗੁ.ਰੰ.687)। ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਆਪਣੇ ਸੇਵਕ ਨੂੰ 

ਪਸ਼ੂ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਤ ਤੋਂ ਦੇਵਤਾ ਬਣਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-- ਗੁਰ ਦਨੀਆਓਂ 

ਸ਼ਦਾ ਜਲ ਨਿਰਮਲ 7/ਲਿਆ ਦੁਰਆੰਤਾ ਮੈਲ ਹਰੈ /ਸ਼ਤਿਗੁ/ਰ 
ਪਹਇਐ ਮੁਰਾਨਾਵਣ ਪੂ ਪਰੇਤਹ ਦੇਵ ਕਰੈ /(ਗੁ ਰੀ. 329)। 

ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆ ਕੇ 

ਸ਼ੁੱਧ ਹਿਰਦੇ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਇਸ਼ਨਾਨ ਪ੍ਵਾਨਿਤ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨਾਲ ਸਰੇਵਰ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਲੈਬੀ ਪਰੈਪਰਾ 

ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੋਇੰਦਵਾਲ 
ਵਿਚ ਬਾਉਲੀ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾ ਕੇ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ 
ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਉਪਚਾਰਕ ਤੀਰਥ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਤੀਰਥ 

ਜਾਂ ਇਸ਼ਨਾਨ-ਗਿ੍‌ਹ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਜੋ 

ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸੱਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਸਕੇ। 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਾਲ ਸਰੋਵਰ 

ਬਣਵਾ ਕੇ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਮਗਨ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਲਈ 

ਭਵਸਾਗਰ ਤਰਨ ਦੀ ਸਥਾਈ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਤਰਨ ਲਈ ਤਰਨਤਾਰਨ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਪਰਵਰਤੀ 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਕ ਪਰੈਪਰਾ ਹੀ ਚਲ ਪਈ। 

ਹੁਣ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨਾਲ ਸਰੋਵਰ ਬਣੇ 

ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਰਿਆਵਾਂ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 
ਸਥਿਤ ਹਨ, ਉਥੇ ਨਦੀਆਂ ਹੀ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਸਥਾਨ-ਪੂਰਤੀ 
ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ੍ 

ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਵੀ 

ਮਹੱਤਵ ਹੈ ਕਿ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੁਆਰਾ ਪਹਿਲਾਂ ਕਾਇਆ 

ਨੂੰ ਸਵੱਛ ਕਰਕੇ ਹੀ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨਾ 
ਉਚਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਮੰਤਵ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਸਰੋਵਰ ਜਨ- 
ਸਮੂਹ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਲਈ ਇਕ ਸਰਵ-ਸੁਲਭ ਸਾਧਨ ਹੈ। 



ਸਲੁਰੀ 

ਪਰ ਸ਼ਰਤ ਇਹੋ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ੁੱਧ ਹਿਰਦੇ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਹੀ ਫਲੀਭੂਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਕਾਠ /ਏਸ਼ਨਾਨ /ਨੈਆਠੇ ਪਰ੍ਭ 

%ਪਨਾ ਮਨ ਤਨ ਭਏ ਅਰੋਂਗਾ/(ਗ.ਰੀ .611)। 

ਸਲੂਰੀ (ਪਿੰਡ) : ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪਿੰਡ 
ਜੋ ਊਨਾ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 16 ਕਿ ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ 'ਤੇ ਊਨਾ-ਅੰਬ 
ਸਰੜ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1691 

ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਹਾੜੀ 

ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਨਦੌਣ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1829 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਾੜੀ ਉਤੇ 

ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਸਮਾਰਕ ਵਜੋਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 

ਦਸਵੀਂ” ਉਸਰਵਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਿਲ੍ਹਾ 

ਆਨੰਦਗੜ੍ਹ ਦੇ ਸੈਤ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੇਵਕ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਸ਼ਲੋਕ : ਇਹ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਨੁਭੂਤੀ ਨੂੰ ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ 

ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਸ਼ੈਲੀਗਤ ਕਾਵਿ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਆਮ ਹੋਈ ਹੈ। ਖ਼ਾਸ 

ਅੰਤ ਉਤੇ ਸੈਕਲਿੱਤ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ, ਜਿਵੇਂ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ 

ਸ਼ਲੋਕ , ਸ਼ਲੋਕ ਮਹਲਾ ੯, ਸ਼ਲੋਕ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਧੀਕ, ਆਦਿ। 

ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਕਿਸੇ ਨਿਸਚਿਤ ਛੰਦ-ਰੂਪ ਜਾਂ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨੂੰ ਅਪਣਾ 

ਕੇ ਨਹੀਂ ਲਿਖੇ ਗਏ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਆਦਿ ਛੰਦ-ਲੱਛਣਾਂ ਦੀ ਛਾਇਆ ਦਸੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ 

ਵਾਧੂ ਦੀ ਖਿਚ-ਤਾਣ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚਲੇ 

ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਾਵਿ-ਤੁਕ ਜਾਂ ਕਾਵਿ-ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਕ ਹੀ ਭਾਵ ਜਾਂ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੋਵੇ। 

ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਆਪਣਾ 

ਮਤ ਜਾਂ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀ, ਤਦ ਤਕ ਸ਼ਲੋਕ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਚਲਦੀ 

ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, ਚਾਹੇ ਉਹ ਕਿਤਨੀਆਂ ਹੀ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਕਿਉ ਨ 

ਬਣ ਜਾਏ। ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਤੋਂ ਲੈ 
ਕੇ 26 ਤੁਕਾਂ ਤਕ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

: ਦੈ ਸਲੋਕ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ 

ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਰੂਪਾਕਾਰ ਦੀ ਥਾਂ ਭਾਵ-ਪੱਖ ਦੀ 

ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਤੁਕਾਂਤ ਵਲ ਵੀ ਕੋਈ ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਰਾਗ ਦੇ ਬੰਧਨ ਨੂੰ ਤਾਂ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦੇ 

ਹਨ, ਪਰ ਛੰਦ-ਨਿਯਮ ਨੂੰ ਨਹੀਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੁਧਾਨ ਸ਼ੈਲੀ 

ਪਾਖੰਡ-ਖੰਡਨੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇ-ਖੇਤਰ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਾਲ ਹੈ। 

ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਬੜੇ ਸਜੀਵ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪਰੋਪਰਾਗਤ ਅਤੇ ਰੁੜ੍ਹ 

ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਅਤੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ ਦੀ ਤੀਬਰ 

ਆਲੋਚਨਾ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਯੁਗ 

ਦੀ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਸੁਝਾ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਕੁਝ ਸ਼ਲੋਂਕਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤ ਨਾਲ, 

ਕੁਝ ਦਾ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਅਤੇ ਕੁਝ ਦਾ ਚਰਿਤ੍- 

ਨਿਰਮਾਣ ਨਾਲ ਵੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਪਿਛੇ ਨਿੱਤ ਵਾਪਰਨ 

ਨੂੰ ਰੂਪਾਇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਥਾਂ 

ਬੌਧਿਕਤਾ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਠਾ ਦੀ ਥਾਂ ਤਰਕ-ਵਿਤਰਕ ਅਧਿਕ 

ਹੈ। ਵਿਸ਼ੇ-ਵਸਤੂ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੰਜ ਵਰਗਾਂ 

ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-- ਪ੍ਰਭੁ ਉਸਤਤ ਸੈਬੋਧੀ, 

ਸਮਾਜਿਕ ਕੁਰੀਤੀਆਂ ਦੇ ਖੰਡਨ ਸੈਬੈਧੀ, ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮ- 

ਕਾਂਡਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਉਪੇਖਿਆ ਸੈਬਧੀ, ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਭ੍ਰਿਸ਼ਟਾਚਾਰ 

ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਸੰਬਧੀ ਅਤੇ ਸਦਾਚਾਰ ਸੰਬੰਧੀ। 

ਡੰ 

ਸਲੋਕ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ (ਬਾਣੀ) : ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਬਾਣੀ “ਰਾਗ ਮੁਕਤ ਬਾਣੀਆਂ” 

ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

“ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ” ਸ਼ਬਦ “ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ" ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਾਕ੍ਿਤ ਰੁਪ 

ਹੈ। ਇਹ ਉਸ ਭਾਸ਼ਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸਸੈਕ੍ਹਿਤ 

ਦੀਆਂ ਲੀਹਾਂ ਉਤੇ ਪਾਲੀ ਅਤੇ ਪ੍ਾਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਸੋਯੋਗ ਨਾਲ 
ਬਣੀ ਸੀ ਅਤੇ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੁੱਢਲੇ ਸਿੱਧਾਂ, ਨਾਥਾਂ, ਆਦਿ 

ਦੇ ਡੇਰਿਆਂ ਉਤੇ ਬੋਲੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਜਿਵੇਂ 

ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਉਸੇ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਪਭੈਸ਼ ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਭਾਸ਼ਾ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰੇ ਲਈ ਸਰਬੱਤ ਪ੍ਵਾਨ 

ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਗਾਥਾ” (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਹੈ। 
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ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਹੇਠ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਕੁਲ ਚਾਰ ਸ਼ਲੌਕ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ - 

ਪਹਿਲਾ, ਤੀਜਾ ਅਤੇ ਚੌਥਾ - ਸ਼ਲੋਕ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” 

ਦੀ 14ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਵੀ ਦਰਜ ਹਨ। ਉਥੇ ਦਿੱਤੇ 

ਰਚੈਤਾ-ਸੈਕੇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੋ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। 

ਦੂਜਾ ਸ਼ਲੋਕ 'ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ” ਦੀ 23ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ 
ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦਾ 

ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਦੀਆਂ ਦਸ, 

ਦੂਜੇ ਤੇ ਤੀਜੇ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਚਾਰ ਅਤੇ ਚੌਥੇ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ 

ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ, ਯੋਗੀਆਂ ਆਦਿ 

ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ ਦਿਖਾਵੇ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਸੱਚੀ ਪੀਤ ਪਾਉਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ- ਜੰ ਜਾਨ/ਲੇ ਲ੍ਰਹਮੰ ਕਰਮੰ/ ਸਭ ਫੋਕਟ /ਨੈਸ਼ਚ 
ਚ ੫ 

ਕਰਮੰ /ਸੱਚੇ ਪ੍ਰੌਮ ਦਾ ਮਾਰਗ ਗੁਰੁ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੁਆਰਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਿੱਧੀ ਹਾਸਲ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਰਿਆਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ 

ਦੇਵ ਹੈ। 

ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ 67 ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੀ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਤੋ ਲੈ ਕੇ ਸੱਤ 

ਤਕ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਆਕਾਰ-ਪ੍ਰਕਾਰ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 

ਨਿਸਚਿਤ ਵਿਧਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਨਾਲ ਸਦਾ ਨਿਭਣ ਵਾਲਾ ਸਾਥੀ 

ਕੇਵਲ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਹੈ। ਪਰ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ 

ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਾਥੀ ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਕੇ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ 

ਵਿਚ ਫਸਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕਿਪਾ ਨਾਲ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਦੁਆਰਾ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਹੀ ਸੂਝ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਨਾਮ ਦਾ 

ਸਿਮਰਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਲਈ ਦੁਖ-ਸੁਖ, ਮਾਨ-ਅਪਮਾਨ 

ਸਭ ਸਮਾਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਬਾਹਰਲਾ 

ਅਸਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਦੁ ਤ-ਭਾਵ ਰਖ ਕੇ ਕੀਤੇ 

ਸਾਰੇ ਕਰਮ ਅਤੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਵਿਅਰਥ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਤਿਆਗਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਉੱਧਾਰ 

ਸਲੋਕ ਸੇਖ ਫਰੀਦ ਕੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਪਾਪਤ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ 

ਜਾਣ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਨਪਾ ਕਰੰਤ ਗੇਝੰਦਾ ਗੌਪਾਲਹ 

ਸ਼ਗਨੂੰ ਰੋਗ ਖੰਡਣਹ/ ਸਾਧ ਸੰਗਟ ਗੁਣ ਰਮਤ ਨਾਨਕ 

ਸ਼ਗੰਣਿ ਪੂਰਨ ਪਰਮੇਸ਼ਰਹ /59 / (ਗੁ .ਰੀ੍‌ .1359)। 

ਮਾਇਆ ਦੁਆਰਾ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਕਾਰਾਂ (ਕਾਮ, 

ਕ੍ੌਂਧ, ਲੌਭ, ਮੋਹ, ਹੈਕਾਰ) ਦੇ ਸਰੂਪ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ 

ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਚਾਹੀਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਵਿਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਸੱਚੇ ਦਿਲੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰੇ। 

ਸਲੋਕ ਸੇਖ ਫਰੀਦ ਕੇ : ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਰਾਗ- 
ਮੁਕਤ ਬਾਣੀ ਦੇ ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਕੁਲ 130 ਸ਼ਲੋਕ 

ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਚਾਰ ਸ਼ਲੋਕ (ਅੰਕ 32, 113, 

120, 124) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਪੰਜ (13, 52, 104, 

122, 123) ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ, ਇਕ (121) ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਅਤੇ ਅੱਠ (ਅੰਕ 75, 82, 83, 105, 

108, 109, 110, 111) ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਹਨ। ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਪ੍ਸੈਗ/ਭਾਵ ਅਨੁਰੂਪ ਦਰਜ ਕੀਤੇ 
=> 

ਸਨ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਟਿੱਪਣੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਦਾ ਮਤ ਹੈ 

ਕਿ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਜਾਂ 

ਵਿਸਤਾਰ ਦੇਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਜੋੜਿਆ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਅਧਿਕਤਰ ਦੋ ਦੋਂ 

ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਲੋਕ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ 

ਸ਼ਲੋਕ ਤਿੰਨ, ਚਾਰ ਅਤੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਵੀ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਭਾਸ਼ਾ ਲਹਿੰਦੀ ਨੁਹਾਰ ਵਾਲੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਭਾਵ ਨੂੰ ਇਤਨੀ 

ਸਰਲਤਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਅਨੌਕ ਸ਼ਲੋਕ 

ਸਤਿ-ਕਥਨਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਏ ਹਨ। ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ 

ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ, 

ਰੱਬੀ-ਪ੍ਰੋਮ, ਨੈਤਿਕ ਆਚਾਰ ਅਤੇ ਨੇਕ ਕਮਾਈ ਕਰਨ ਉਤੇ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਫ਼ਰੀਦ, ਬਾਬਾ 

(ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ, ਸਾਹਿਤਿਕਤਾ)'। 



ਸਲੋਕ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਕੇ 214 

ਸਲੋਕ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਕੇ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਕੁਲ 243 ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਸ਼ਲੋਕ (ਅੰਕ 209-11, 214 ਅਤੇ 

221) ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ 

(ਅੰਕ 220) ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੇ ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਭਾਵ-ਸਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਵਜੋਂ 

ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਧੁੱਕੜੀ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 

ਢੁੱਕਵੀਂ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਂਕਾਂ ਨੂੰ “ਕਬੀਰ ਗੁੰਥਾਵਲੀ” ਆਦਿ 

ਦੇਵ-ਨਾਗਰੀ ਸੈਸਕਰਣਾਂ ਅੰਦਰ ਜਾਂ ਕਬੀਰ-ਪੰਥੀਆਂ ਵਿਚ 

“ਸਾਖੀ'/'ਸਾਖੀਆਂ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।'ਸਾਖੀ” 

ਉਪਦੇਸ਼ ਪ੍ਰਧਾਨ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਹੈ। ਨਾਥ-ਪੰਥੀਆਂ ਅਤੇ 
ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਵੈਰਾਗ, ਨੀਤੀ, ਗਿਆਨ ਅਤੇ 

ਮਾਨਵ-ਏਕਤਾ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਪਗਟ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 

ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਦੋਹਿਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 

ਲਿਖੀਆਂ ਇਹ ਸਾਖੀਆਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਹਨ। ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨੀਤੀ-ਕਥਨਾਂ ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ 

ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਰਾਹੀਂ ਬੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ਹਰਿ- 

ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮ- 

ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਦਾਤ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦਰ ਉਤੇ ਗਿਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਉਚ-ਨੀਚ ਵਾਲੇ ਭਾਵ ਦਾ 

ਵਿਤਕਰਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਕੇ ਸੈਸਾਰਿਕ 

ਮਾਇਆ-ਭੋਗਾਂ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਖੁਆਰ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਕੇਵਲ ਮਨੁੱਖ ਜਨਮ ਹੀ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਸਹੀ ਅਵਸਰ 

ਹੈ-- ਕੀਨ ਆਨਸ ਜਨਮ ਦਲੰਡ ਹੈ ਹੋਇ ਨ ਥਾਠੈ ਥਾਰ/ 

ਜਿਉਂ ਬਨ ਫਲ ਪਾਕੰ ਭਾਇ /ਗਗ/ਹ ਲ੍ਹ/ਰੇ ਨ ਲਾਗ/ਹ 

ਡਾਰ /30 /(ਗੁ ਰੰ .366)। 

ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦਾ 

ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਛਡ 

ਕੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕਰਨੀ 

ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਸਾਕਤ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 

ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦਾ ਨਤੀਜਾ ਮਾੜਾ ਹੈ -- ਕਥੀਰ ਸੰਗਤਿ 

ਸਲੋਕ ਮਹਲਾ ੯ 

ਕਗੀਆ ਸਾਧ ਦਾ ਆੰਤਿ ਕਰੈ ਨਿਰਥਾਹ / ਸ਼ਾਕਤ ਸੰਗ ਨ 

ਕਾਨਿਨੰ# ਜਾ ਤੇ ਹੋਇ /#ੈਨਾਹ / 290/(ਗੁ.ਰੀ੍‌. 1369)। 

ਸਿਮਰਨ ਨ ਕਰਨ 'ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ 

ਲੀਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਹਰ ਪਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਕਠਿਨਾਈਆਂ 

ਘੇਰ ਲੈਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਉਹ ਧਰਮ ਦੇ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ 

ਦੁਨਿਆਵੀ ਚੱਕਰਾਂ ਵਿਚ ਫਸ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਨਾਸ਼ 

ਆਪ ਹੀ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ- ਕਬੀਰ ਦੀਨ ਗਵਾਇਆ ਦੁਨਾ 

/ਸਓ ਦੁਨੀ ਨ ਚਾਲੀ ਸੱਠ / ਪਾਇ ਕੁਹਾੜਾ ਮਹੱਰਿਆ ਗਾਠ/ਲਿ 

ਅਪਨੈ ਹੱਥ /73 /(ਗੁ.ਰੀ .1365)। 

ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਕਾਮ, ਕਂਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ, ਹੈਕਾਰ ਆਦਿ 

ਵਿਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਅਤੇ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦੇ ਬੈਧਨਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ 

ਉਠ ਕੇ ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਸੁਖ ਦੀ ਕਾਮਨਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਭ 

ਕੁਝ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿਉਕਿ 

ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਉਡੀਕ 

ਕਰਨੀ ਪਛਤਾਵੇ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦੀ ਹੈ- ਕਬੀਰ ਲੂਟਨਾ ਹੈ 
ਤ ਲੁਟ ਲੰ ਰਾਮ ਨਾਮ ਹੈ ਲਟ / /ਫਿਨਿ ਪਾਛੈ ੫ਛੁਤਾਹਗੇ 

ਪ੍ਰਾਨ ਸਾਹਿੰਗੇ ਛੁਾਂਟ/(ਗੁ.ਗੈ੍‌. 1366)। 

ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਨਾਲੋਂ 

ਵਿਛੜਨ 'ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੁਖਾਂ ਵਿਚ 

ਗ੍ਰਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਨੈਤਿਕ ਅਤੇ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਰਮਾਂ ਰਾਹੀਂ ਆਪਣੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ 

ਸੁਧਾਰ ਲਿਆ ਕੇ ਅਤੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ 

ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰਿਕ ਦੁਖਾਂ ਅਤੇ ਕਲੇਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ 
ਪਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਸਲੋਕ ਮਹਲਾ ੯ : ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ 

ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ 57 ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ। 

ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਪੁਨਰ-ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ “ਸਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ” ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਸਨ। ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਕਦ ਲਿਖੇ ਗਏ ? ਇਸ ਬਾਰੇ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤ-ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ।ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਵਿਦਵਾਨ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਜਦੋਂ ਨਵਮ 
ਗੁਰੂ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਕੈਦ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਉਪਦੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
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ਸੁਪੁੱਤਰ (ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ) ਨੂੰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਲਿਖ 

ਭੇਜੇ ਸਨ। ਪਰ ਆਧੁਨਿਕ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ 

ਵਖ ਵਖ ਅਵਸਰਾਂ ਉਤੇ ਉਚਾਰੇ ਗਏ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਹੀ “ਸਲੋਕ 

ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਧੀਕ” ਦੀ ਸਰਣੀ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 

ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 

ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਗਿਆਨੀਆਂ ਦੀ ਇਹ ਧਾਰਣਾ ਵੀ ਹੈ 

ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਗੇ ਲਿਖਿਆ ਸ਼ਲੋਕ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਹੈ-- ਬਲ ਹੋਆ ਬੰਧਨ ਛਟੇ ਸਭਾ /ਕਛ ਹੋਤ ਓ੫7ਇ / 
ਨਾਨਕ ਸਤ /ਕੈਛ ਤਮਨੈ ਹਾਥ ਮੱ ਤਮ 2 ਹੋਤ ਸ਼ਹਹਇ ੫5 / 

(ਗੁ ਗੰ .1429)। ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਹੇਠਲੇ ਦੋਹਰੇ ਦਾ ਉੱਤਰ ਹੈ ਜਿਸ 

ਤੋ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਦਾ ਪਰਿਚਯ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ-- ਬਲ਼ ਛਟਾਕਾਓਂ ਝੰਧਨ ਪਰੇ ਕਛੂ ਨ ਹੌਤਾ ਓਉੰਪਇ/ 
ਕਹ ਨਾਨਕ ਅੜ ਓਟ ਗੰਠੇ ਗਜ /ਜਿਉਂ ਹੌੋਹ ਸ਼ਹ/ਇ ,&= / 

ਜੇ ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥ ਦਾ ਗੰਭੀਰਤਾ ਪੂਰਵਕ 
ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਜਾਏ ਤਾਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 

ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਵਿਰੋਧੀ ਭਾਵਨਾ ਨੇ ਹੀ ਅਜਿਹੀ 

ਕੀਤਾ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਇਸੇ ਪੇਰਣਾ ਦੇ ਅਧੀਨ 18ਵੀ' ਸਦੀ 

ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ 

ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ 54ਵੇ' ਸ਼ਲੋਕ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 'ਮ.੧੦” ਅੰਕਿਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇਗਾ, ਪਰ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਅਤੇ 

17ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ 

'ਮ.੧੦" ਉਕਤੀ ਲਿਖੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ, 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਵਰਗੇ ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ ਸ਼ਹੀਦ, ਮਾਨਵਤਾ 

ਦੇ ਰਖਿਅਕ, ਦਿੜ੍ਹ ਪ੍ਤਿਗਿਆ ਵਾਲੇ ਅਤ 'ਤੇ ਕਾਨ ਕਉ 

ਦੌਤ ਨਹ ਨ/ਨਿ ਤੈ ਆਨਤ ਆਨੇ "ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 

ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਤੋਂ ਅਜਿਹੀ ਵਿਚਲਿਤ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਦੀ ਆਸ 

ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। ਸਹੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਦੇਣ ਵੇਲੇ ਮਨ ਦੀ ਡਾਵਾਂਡੋਲ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਉਤਸਾਹ- 

ਵਰਧਕ ਸਥਿਤੀ ਦੇ ਚਿਤ੍ਣ ਰਾਹੀਂ ਸਮਾਧਾਨ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ 54ਵਾਂ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਨਵਮ ਗੁਰੂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ “ਕਛੂ ਨ ਹੋੜ ਉਪਾਇ” ਵਾਲੀ 

ਵਿਚਲਤਾ ਨੂੰ 'ਸ਼ਭਾ ਕਿਛੁ ਹੋਤ ਓਪਾ/ਇ”ਦੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਰਾਹੀਂ 
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ਉਖੜੇ ਹੋਏ ਮਨ ਵਾਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ ਦੇ 

ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧਣ ਲਈ ਹੱਲਾ-ਸ਼ੇਰੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ 'ਮ.੧੦" ਉਕਤੀ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ (24 ਅਤੇ 

25) ਇਸੇ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦਿ੍‌ੜ੍ਹ 

ਪ੍ਤਿਗਿਆ ਦਾ ਆਹਵਾਨ ਪੁਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ - ਜਾਏ ਮਿਲਾ 

ਤਿਨਾ ਸਜਣਾ, ਤਟਓਂ ਨਾਹੀਂ ਲੇਹ /੨੫। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 

ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋਂ ਹਟਾ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰਨਾ। 

ਹਰਿ-ਭਗਤੀ, ਸਿੱਖ ਪੰਥਕ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ ਹੈ। 

ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ “ਟੇਕ” ਬਣ ਗਈ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਹੀ ਸਥਿਰ ਵਸਤੂ ਹੈ - ਨਾਨਕ 

/ਥ੍ਰ ਹਨ ਭਗਤਾ ਹੈ ਤਿਹ ਰਾਖ ਆਨ ਮਆਨੰਹ/ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਲੋਕ 

ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਲੋੜ ਨੂੰ ਮਛਲੀ ਦੀ ਪਾਣੀ ਲਈ ਲੋੜ ਦੇ 

ਤੁਲ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਭਗਤੀ ਦਾ ਆਧਾਰ-ਤੱਤ੍ਰ 

ਪੇਮ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਹਰਿ-ਭਜਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਬੈਦਾ ਸਖਣਾ ਹੈ। ਭਗਤੀ 

ਵਿਚ ਲੀਨ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ 

ਲਈ ਸੁਖ-ਦੁਖ, ਮਾਨ-ਅਪਮਾਨ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਉਹ ਸਮਦਰਸ਼ੀ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਹਰਸ਼ ਸੋਗ ਜਾ ਕੰ ਨਹੀੰ 

ਬੈਠ ਆੰਤ ਸ਼ਮ਼ਨੇ/ ਕਹ ਨਾਨਕ ਸਨ ਨੇ ਮਨਾ ਮਕਾਤਿ 

ਤਾ/ਹ ਤੰ ਜਾਨੇ /75 /(ਗੁ.ਰੀ .1427)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਗਤ ਨੂੰ 
ਨਸ਼ਵਰ ਮੰਨ ਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋ ਹਟ ਕੇ 

ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ 

ਸਮਰਥਤਾ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਸ ਦੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਗੁਣਾਂ 

ਅਤੇ ਲੱਛਣਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। 

ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਨਿਰਮਲ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗਮਈ 

ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਇਤਨੇ ਸੁਚਜ ਨਾਲ ਬੀੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਹਰ ਸ਼ਲੋਕ ਸਤਿ-ਕਥਨ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਸਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅੰਤ 

ਉਤੇ ਰਾਗ-ਮੁਕਤ ਬਾਣੀ ਵਜੋ ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਬਹੁਤ 

ਸਾਰੇ ਸ਼ਲੋਕ ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਹ ਉਹ ਸ਼ਲੋਕ 

ਹਨ ਜੋ ਗੰਥ-ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ 
ਜੋੜਨੋਂ ਬਚ ਰਹੇ ਸਨ। ਇਹ ਕੁਲ 152 ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

“ਮਹਲਾ ੧" ਅਧੀਨ 33, “ਮਹਲਾ ੩” ਅਧੀਨ 67, “ਮਹਲਾ 

੪” ਅਧੀਨ 30 ਅਤੇ “ਮਹਲਾ ੫" ਅਧੀਨ 22 ਹਨ। 

“ਮਹਲਾ ੧" ਅਧੀਨ ਦਰਜ 33 ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ 

28ਵਾਂ ਸ਼ਲੋਕ ( ਲਾਹੌਰ ਸਹਰ ਆੰਮ੍ਰਿਤਸ਼੍ਰ /ਸਫਤਾ ਦਾ ਘਰ) 

ਮਹਲਾ ੩ ਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 27ਵੇੱ 

ਸ਼ਲੌਕ ( ਲਾਹੌਰ ਸਹਰ ਜਹਰ ਕਾਹਰ ਸਵਾ ਪਹਰ) ਦੇ ਭਾਵ ਨੂੰ 
ਵਿਸਤਾਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਦਰਜ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਕੁਲ 32 ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਦਾ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸ਼ਲੋਕ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 
ਹਨ, ਪਰ ਉੱਜ ਇਕ ਤੋਂ” ਲੈ ਕੇ ਸੱਤ ਤੁਕਾਂ ਤਕ ਦੇ ਸ਼ਲੌਕ 

ਮਿਲਦੇ ਹਨ'। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਲਹਿੰਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ 

ਰੈਗ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਛੰਦ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਸੁਤੰਤਰ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਹਉਮੈ ਦੇ ਤਿਆਗ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜਿਹੇ ਆਗੂ 

ਦਾ ਪੱਲਾ ਫੜਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ 

ਆਗੂ ਗੁਰੂ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਹਰਿ ਦੇ 

ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣੋ' ਸੈਕੋਚ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਪੇਮ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 

ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਹਠ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਥਾਂ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਸਮਝ ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਸਹੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਸਹਾਇਤਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕੋਈ ਵੀ ਸਫਲ-ਮਨੌਰਥ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 

ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਕੈਮ ਛਡ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣਾ 

ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਕਿਉਕਿ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦਾ ਮੋਹ ਤਾਂ ਕਦੇ 

ਖ਼ਤਮ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ- ਗੱਲ ਨ ਕੇਈ ਜੰਨੱਵਆ ਪਹਾਚ ਨ 

ਚਲਿਆ ਕਾਇ/ ਗਿਆਨੀ ਜੀਵੈ ਸ਼ਦਾ ਸ਼ਦਾ ਸ਼ਰਤਾਂ ਹ 

ਪਤਿ ਹੋਂਇ/37 /(ਗੁ.ਰੀ .1412)। 

“ਮਹਲਾ ੩” ਅਧੀਨ ਦਰਜ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 

ਸ਼ਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ 

67 ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਤਰ ਸ਼ਲੋਕ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 

ਹਨ। ਉੱਜ ਦੋ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 12 ਤੁਕਾਂ ਤਕ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਇਸ 

ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ 

ਪ੍ਧਾਨ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

ਛੋਦ ਲੱਛਣਾਂ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਲਾਗੂ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਕਰਮਕਾਂਡੀ ਸਾਧੂਆਂ ਜਾਂ ਪੰਡਿਤਾਂ 
ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਨਜ਼ੀਂ ਫਸਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਕਿਉਕਿ ਸੱਚਾ 

ਮਾਰਗ ਇਕੋ ਹੀ ਹੈ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਲ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਰਬੱਤ ਵਿਆਪਕ ਹੈ-- ਸ਼ਾਲਾਗੀੰ 

ਸ਼ਾਲਾਹਣਾ ਭੀ ਸ਼ਚਾ ਸ਼ਾਲੰਹ/ ਨਾਨਕ ਸ਼ਚਾ ਏਕ ਦਰ ਥੀਗਾ 

ਪਰਹ/ਹਿ ਆਹ / ਨਾਨਕ ਜਹ ਜਹ ਮੰ /ਫ਼ਰਓਂ ਤਹ ਤਹ ਸ਼ਾਚਾ 

ਸਇ/ ਜਹ ਦੇਖਾ ਤਹ ਏਕ ਹੈ ਗੁਰ;/ਮ ਪਰਗਟੁ ਹੋਇ , / 

(ਗੁ ਗੰ.1413)। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ 

ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੋੱ' ਮੂੰਹ ਫੇਰਨ ਵਾਲੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਖੇਡ 
ਹਾਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਹੋ ਜਾਏ ਤਾਂ 

ਉਹ ਵੀ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਲੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਕਟਣ ਲਈ ਕੇਵਲ 

ਹਰਿ-ਨਾਮ ਹੀ ਸਹੀ ਇਲਾਜ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਹੀ ਕਰ ਸਕਦਾ 

ਹੈ। ਵਿਸ਼ੇ-ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਬਚਾਉਣ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ 

ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਹੈ- /ਲ੍‌ਨ ਸ਼ਤਿਗਰ 

ਭਾਗ/ਤਿ' ਨ ਹੋਵਈ ਨਾਮ ਨ ਲਗੰ ਪਿਆਰ / ਜਨ ਨਾਨਕ 

ਨਾਮ ਅਰ7ੰਹਿਆ ਗੁਰ ਕੰ ਹੇਤਿ /0ਆਰ /59/ (ਗੁ.ਰੀ . 

1417)। ਹਰਿ ਦੀ ਤਾਂਘ ਪਪੀਹੇ ਦੀ ਜਲ ਲਈ ਤਾਂਘ ਦੇ 

ਤੁਲ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 

“ਮਹਲੇ ੪” ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਕੁਲ 30 ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸ਼ਲੋਕ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ। ਪਰ 

ਉੱਜ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਤੁਕ-ਗਿਣਤੀ ਦੋ ਤੋ ਅੱਠ ਤਕ ਚਲਦੀ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ-ਭਾਖਾਈ ਰੋਗ ਵਾਲੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਉਸ ਉਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਕੁਝ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ 

ਤੋਲ ਦੋਹਿਰੇ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾਉਣ ਨਾਲ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੈਧਨ ਕਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਔਕੜਾਂ ਮੁਕ ਜਾਂਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਸੈਭਵ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
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ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਲਾਭ ਕੇਵਲ ਗੁਰਮੁਖ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, 

ਮਨਮੁਖ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਸਫਲਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। 

ਸੱਚਾ ਪ੍ਰੰਮ ਗੁਰੂ ਰਾਹੀਂ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਸਦਾ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ - ਸ਼ਚਾ ਪ੍ਰੰਮ 

/ਪਆਨੁ ਗੁਰ ਮਠੇਂ ਤੇ ਪਾਏਨਨ / ਕਥਹੁ ਨ ਹੌਂਵੈ ਭੰਗ ਨਾਨਕ 

ਹ/ਰ ਗੁਣ ਗਾਈਆੰ /74 /(ਗੁ .ਗੰ . 1422)। ਸੱਚੇ ਪੇਮ ਲਈ 

ਮਨ ਅੰਦਰ ਜਾਗ੍ਰਿਤੀ ਪੈਦਾ ਹੋਣੀ ਅਤਿ-ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ ਅਤੇ 

ਇਹ ਜਾਗ੍ਰਿਤੀ ਗੁਰੂ ਰਾਹੀਂ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪੇਮ ਪਾਪਤ 

ਹੋਣ ਨਾਲ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਮਿਟ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਧਰਮ- 

ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਦਾ ਵੀ 

ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਨਾਲ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਬਿਰਤੀ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੌਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਈਸ਼ਵਰੀ ਹੁਕਮ 

ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਆੰਤਗੁਰ ਪਰਖ ਗੰ /ਹਆ/ਇਦਾ 

#ਤਸੰਗ/ਤਿ ਸਤਿਗੁਰ ਭਾਇ / ਸ਼ਤਸ਼ੰਗ/ਤ ਸ਼ਤਿਗਰ ਸ਼ੰਵਦੇ 

ਹਾਰ ਮੈਲੇ ਗ੍ਰ ਅੰਲਾ/ਇ /(ਗੁ ਰੰ .1424)। 

“ਮਹਲੇ ੫” ਦੇ ਇਸ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 22 ਸ਼ਲੋਕ 

ਹਨ। ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ। ਉੱਜ 

ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਤਕ ਦੇ ਸ਼ਲੌਕ ਵੀ ਇਸ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਹਿੰਦੀ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੀ ਪੰਜਾਬੀਂ ਹੈ ਅਤੇ 

ਸਾਧ-ਪਾਖਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਦਿਸ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਦੋਹਿਰੇ ਦੇ ਲੱਛਣ 

ਕੁਝ ਕੁ ਸ਼ਲੋਂਕਾਂ ਉਤੇ ਘਟਦੇ ਵੇਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ ਸੱਚੇ ਪ੍ਰੰਮ ਉਤੇ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਪਰਮ ਇਕ-ਰਸ ਹੈ, ਕਦੇ ਘਟਦਾ ਵਧਦਾ ਨਹੀਂ। ਕੱਚਾ ਪੇਮ 

ਸਦਾ ਅਸਫਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-- ਰਤੇ ਸਟ ਨ ਮਸ਼ ਨ ਮੌੜ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੈਵਾਤਾ ਸਾਈਂ /ਝ/ੜਿ ਝੜਿ ਪਵਦੇਂ ਕਾਚੋਂ /#ਰਹਾੰ ਜਿਨਾ 

ਕਾਰ ਨ ਆਈ /(ਗੁ .ਗੁੰ .1424)। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 

ਦੇ ਅੰਦਰ ਨਾਮ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਕਦੇ 

ਦੁਨਿਆਵੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਹੀਂ ਮਰਦੇ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਜੀਉਂਦੇ-ਜੀ 
ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਜਦੋਂ ਤਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਿਪਾ- 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਥੁੜ੍ਹ ਨਹੀਂ 

ਹੁੰਦੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸ਼ਬਦ ਅਖੁਟ ਭੰਡਾਰ ਹੈ। ਉਹ ਕਦੇ 

ਨਹੀਂ ਮੁਕਦਾ। ਉਸ ਵਿਚ ਮਗਨ ਰਹਿਣ ਨਾਲ ਸਫਲਤਾ ਹੀ 

ਸਫਲਤਾ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪੇਮ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 
ਮਹਾ-ਮਿਲਨ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ- /ਚ੍ਰ 

ਸਵਯੇ ਸੀ ਮੁਖ ਬਾਕ੍ਹ ਮਹਲਾ ੫ 

੭ਜ ਨ ਝੜੀਂਦੇਂ #ਚਰ ਆਪ ਨਿਪਾਲ਼ / ਸ਼ਬਦ ਅਖਟ 

ਬਾਲਾ ਨਾਨਕਾ ਖਨੰਹ ਖਗਾੰਚ ਧਨ ਆਲ /(ਗੁ ਗੰ .1426)। 

ਸਲ੍ਹ : ਇਕ ਭੱਟ ਕਵੀ ਜਿਸ ਦੇ ਤਿੰਨ ਛੰਦ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਸ਼ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਸੈਬੰਧੀ ਤੇ ਦੋ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਬਾਰੇ ਕਹੇ ਗਏ 
ਹਨ। ਸਲਯ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਤੀਜੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 

ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਹਥਿਆਰ ਨਾਲ ਬਦੀ ਦੇ ਦਲ ਨੂੰ ਸਮੂਲ ਨਸ਼ਟ 

ਕਰ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਸੈਬੈਧੀ ਦੋ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ 
ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਬੁਰਾਈਆਂ ਨੂੰ ਪਛਾੜ ਕੇ ਰਾਜ-ਯੋਗ ਦਾ 

ਤਾਜ ਸਿਰ ਤੇਂ ਸਜਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਿਚਲੀ 
ਬ੍ਰਹਮ ਜੋਤਿ ਆਦਿ ਜੁਗਾਦਿ ਤੋਂ ਪੂਜਾ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣੀ ਆ 

ਰਹੀ ਹੈ। 

ਸਵਈਏ ਭਟਾਂ ਕੇ : ਵੇਖੋ 'ਭਟਾਂ ਦੀ ਬਾਣ)”। 

ਸਵਯੇ ਸ੍ਰੀ ਮੁਖ ਬਾਰਹ ਮਹਲਾ ਪ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਇਸ ਉਕਤੀ ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ 
20 ਸਵੇਯਾਂ ਦੇ ਦੋ ਜੁਟ “ਰਾਗ ਮੁਕਤ ਬਾਣੀ” ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ 

ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਜੁਟ ਵਿਚ ਕੁਲ ਨੌਂ ਸਵੈਯੇ ਹਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਦੋ , ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਛੇ ਅਤੇ ਅੱਠ 

ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਇਕ ਸਵੈਯਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਸਵੈਯਾ-ਛੰਦ ਦੇ 

ਲੱਛਣ ਲਾਗੂ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਵਿਚ “ਹਾਂ ਕਿ” 

ਦੀ ਟੇਕ ਵੀ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੌਂ ਸਵੈਯਾਂ 

ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ, ਗੁਣ ਅਤੇ ਸਮਰਥਾ ਉਤੇ 

ਚਾਨਣਾ ਪਾ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਅਦੁੱਤੀ ਅਤੇ ਅਖੰਡ ਭਗਤ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਵਿਚ ਅਭੇਦਤਾ ਦਸਦੇ 

ਹੋਇਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ ਦੀਪਕ ਦੇ ਸਮਾਨ 
ਅੰਧਕਾਰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ- ਛੱਲਿਓ ਚਰਾਗ 

ਆਹਾਰ ਆਹ ਸਭ ਕੱਲ ਉੱਧਗਾੀ /ਇਕਾ ਨਾਆ ਧਰਮ/ ਪੁਗਟ 

ਸਗਲ ਹ/ਰੇ ਭਵਨ ਮਹ ਜਨ ਨਾਨਕ ਗਣ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ / 

(ਗੁ.ਗੰੰ.1387)। 

ਦੂਜੇ ਜੁਟ ਦੇ 11 ਸਵੈਯਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਦੋ ਚਾਰ ਚਾਰ 
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ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ, ਛਿਆਂ ਵਿਚ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਹਨ, ਇਕ ਵਿਚ 

ਸੱਤ ਅਤੇ ਦੋ ਵਚ ਅੱਠ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਸਵੈਯੇ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ 

ਦੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਾਲਣਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਵੈਯਾਂ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 
ਅਲਪੱਗਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਮਾਇਆ 

ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਵਿਚ ਉਹ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਅਨੁਚਿਤ ਕਰਮ ਕਰਕੇ 

ਆਵਾਗਵਣ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਭਵਿਖ ਵਿਗਾੜਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਘਰ-ਪਰਿਵਾਰ, ਸੈਪਤੀ 

ਆਦਿ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਸਤੂਆਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਉਹ ਅਸਲੀ ਮਾਰਗ ਤੋਂ' ਖੁੰਜ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਹਰਿ- 

ਭਗਤੀ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ 

ਪਾਪਤ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ-- /ਪ੍ਆ ਪ੍ਰਭ ਪ੍ਰਨੈਂਤਾ ਪ੍ਰੰਮ ਰਸ਼ 
ਭਗਤਾ ਹਰਿ ਜਨ ਤਾ ਕੰ ਦਗਨਿ ਸ਼ਮਾਵਤ / /ਤਿਸ/ਹਿ 

ਤਿਆ/ਗਿ ਆਨ ਕਉ ਜਾਚ/ਹਿ ਮਖ ਦੰਤ ਰਸ਼ਨ ਸ਼ਗਲ ਘ/ਨੇ 

ਜਾਵਤ / ਨੇ ਮਨ #ੜ ਸਮਰ ਸ਼ਖਦਾਤਾ ਨਾਨਕਾ ਦਾਸ਼ ਤੁਝਾਹਾ 

ਸ਼ਮਝਾਵਤ /(ਗੁ .ਰੰ .1388)। 

ਸਵਰਗ : ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ “ਸਵਰਗ” ਦਾ 

ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ ਪਰ ਸਿੱਧਾਂਤ ਵਜੋਂ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤ ਨਹੀਂ। 

ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਚੰਗੇ ਕਰਮਾਂ 

ਵਲ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਕਰਨ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ ਹਟਾਉਣ ਲਈ 

“ਸਵਰਗ” ਅਤੇ “ਨਰਕ” ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ-ਆਧਾਰ “ਕਰਮਵਾਦ” ਹੈ। ਚੂੰਕਿ 

ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਨਿਖੇਧਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, 

ਇਸ ਲਈ ਸਵਰਗ ਅਤੇ ਨਰਕ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ 

ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਸਵਰਗ ਦਾ ਵਿਵੇਚਨ ਬੜੀ 

ਬਾਰੀਕੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਲੌਕਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਣ-ਗਿਆਨ ਜਾਂ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਂ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਬ੍ਰਹਮ-ਲੋਕ ਵਿਚ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਪਾਣੀਆਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਅਪੂਰਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਸਵਰਗ 

ਭੋਗ ਕੇ ਫਿਰ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਜੋ ਲੌਕ 

ਅਗਿਆਨੀ ਹਨ, ਉਹ ਨਰਕਾਂ ਵਿਚ ਦੁਖ ਭੋਗਦੇ ਹਨ ਜਾਂ 

ਫਿਰ ਫਿਰ ਜਨਮ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਸਵਰਗ ਅਤੇ ਨਰਕ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ 

ਅਧਿਕ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। “ਪਦਮ-ਪੁਰਾਣ” (ਸਵਰਗ- 

ਖੰਡ) ਵਿਚ ਸਵਰਗ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸੈਦਰ ਬਾਗ਼ ਅਤੇ ਉਪਵਨ ਹਨ। ਹਰ 

ਪਾਸੇ ਫੁੱਲਾਂ ਨਾਲ ਲਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਲਹਿਰਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਬੈਠਣ ਲਈ 

ਚਾਂਦੀ ਦੇ ਆਸਣ ਅਤੇ ਸੌਣ ਲਈ ਸੁਨਹਿਰੀ ਪਲੰਘ ਹਨ। 

ਅਪਛਰਾਵਾਂ ਹਨ। ਮਨੋਰੋਜਨ ਲਈ ਗੀਧਰਵਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਹੈ। ਅਸਲੋਂ ਸਵਰਗ ਵਿਚ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ 

ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੀ ਕੋਈ ਬੀਮਾਰੀ 

ਜਾਂ ਦੁਖ-ਸੈਤਾਪ ਨਹੀਂ । ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਹੀ ਵਿਅਕਤੀ 

ਇਥੇ ਪਹੁੰਚ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਬਾਰੇ ਵੀ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

ਵਿਵਰਣ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਧਰਤੀ 

ਤੋਂ ਉਪਰ, ਸੂਰਜ ਲੌਕ ਤੋਂ ਪਰੇ, ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਧੂਹ ਲੋਕ ਦੇ 

ਵਿਚਕਾਰ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਇਲਾਵ੍੍‌ਤ 

ਦੀਪ (ਜੰਬੂ ਦੀਪ ਦੇ ਨੌਂ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ) ਵਿਚ ਸੁਮੇਰ 
ਪਰਬਤ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਲ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਣ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇੰਦ ਨੂੰ 

ਸਵਰਗ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਦ੍-ਪਦ 

ਵਿਅਕਤੀ ਸੂਚਕ ਨਹੀਂ, ਉਪਾਧੀ ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ। ਹਰ ਸੌ 
ਦੈਵੀ-ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਬਾਦ ਇੰਦੂ ਦੀ ਬਦਲੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪਦ 

ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਕਈ ਰਿਸ਼ੀਆਂ, ਮੁਨੀਆਂ, ਰਾਜਿਆਂ, 
ਦੈੱਤਾਂ ਨੇ ਵੀ ਯੱਗ ਅਤੇ ਤਪਸਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 

ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹਰ ਪ੍ਰਮੁਖ ਦੇਵਤੇ ਦੇ 

ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਦੇਵਤੇ ਦੇ ਸਵਰਗ ਵਿਚ 

ਜਾਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਵਰਗਾਂ ਦੇ ਵੀ ਕਈ 

ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਭੇਦ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਏ ਹਨ । “-ਪਦਮ-ਪੁਰਾਣ' 

ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਤੌਰ ਤੇ ਪੰਜ ਸਵਰਗ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। ਜਿਵੇ 

ਇੰਦ੍-ਪੁਰੀ, ਬੈਕੁੰਠ-ਪੁਰੀ, ਕੈਲਾਸ਼-ਪੁਰੀ, ਅਲਕਾ-ਪੁਰੀ 
ਅਤੇ ਬ੍ਹਮ-ਲੌਕ (ਬ੍ਰਹਮ-ਪੁਰੀ)। “ਨਰਸਿੰਘ ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ 

ਸੁਮੇਰ ਪਰਬਤ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਚੋਟੀਆਂ ਨੂੰ ਹੀ ਸਵਰਗ 

ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਤਿੰਨ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਅਨੁਸਾਰ “ਸਵਰਗ- 
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ਲੋਕ” ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਹੈ, “ਪਾਤਾਲ-ਲੋਕ” ਧਰਤੀ ਦੇ ਹੇਠਾਂ 

ਹੈ ਅਤੇ 'ਮਾਤ-ਲੋਕ” ਧਰਤੀ ਉਪਰ ਹੈ। ਪੁਰਾਣਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 

ਸਵਰਗ ਦੀ ਸਥਾਨਗਤ ਹੋਂਦ ਹੈ। ਮੱਧ-ਕਾਲ ਦੇ ਸੰਤਾਂ ਨੇ 

ਮੰਨਿਆ ਰੈ, ਪਰ ਇਹ ਸਥਾਨਗਤ ਨਹੀਂ, ਭਾਵਨਾਗਤ ਹੈ, 

ਜਿਵੇਂ 'ਸੋਦਰ' ਦੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ।ਸੈਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬੇਗਮਪੁਰਾ” 

ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ।ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਬੈਕੁੰਠ” ਕਿਹਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਵਰਗ ਅਤੇ ਨਰਕ ਨੂੰ ਮਾਇਆਵੀ 

ਕੁਚੱਕਰ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ -- ਅਲਗ ਧਨ ਛੰਗਨਿ 

ਬੀਹਿਆ/ ਨਗ/ਕਾ ਨੁਗੰਗ ਆਵਤਾਰ ਆ/ਇਆ ਧੰ/ਧਿਆ / 

(ਗੁ.ਗ੍ੰ.763)। ਰ੍ 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸਵਰਗ 

ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਨ ਸਵਰਗ ਦੀ ਇੱਛਾ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਅਤੇ 

ਨ ਹੀ ਨਰਕ ਤੋਂ ਡਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਜੋ ਹੋਣਾ ਹੈ, ਉਹ 

ਹੋਏਗਾ ਹੀ, ਇਸ ਲਈ ਮਨ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਸ ਕਰਨ 

ਦੀ ਲੋੜ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ -- ਸ਼ਠਗ ਝਾਸ਼ ਨ ਝਾਛੀਆ ਛਰਆੰ 

ਨ ਨਗਕੇ /ਨਿਵਾਸ਼ / ਹੋਨਾ ਹੈ ਸੋ ਹੋਈ ਹੈ ਮਨਹਿ ਨ ਕੀਨ 

%ਸ਼ /(ਗੁ.ਰੌ.337)। 

ਸਵਰਨ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ (1907-1994 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 

ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸਿੱਖ ਨੌਤਾ ਅਤੇ ਭਾਰਤ ਸਰਕਾਰ ਦੇ 

ਇਕ ਦੀਰਘ-ਕਾਲੀਨ ਮੰਤਰੀ ਸ. ਸਵਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 19 ਅਗਸਤ 1907 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 

ਰਣਧੀਰ ਕਾਲਜ, ਕਪੂਰਥਲਾ ਤੋ' ਐਫ਼.ਏ. ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਫਿਰ 

ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਫ਼ਿਜ਼ਿਕਸ ਵਿਚ ਐਮ.ਐਸ-ਸੀ. 

ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਖਾਲਸਾ 

ਕਾਲਜ, ਲਾਇਲਪੁਰ ਵਿਚ ਫਿਜ਼ਿਕਸ ਦੇ ਲੈਕਚਰਾਰ ਵਜੋਂ 

ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਲਾਅ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਐਲ-ਐਲ .ਬੀ. 

ਕਰਕੇ ਜਲੰਧਰ ਵਿਚ ਵਕਾਲਤ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਜਲਦੀ ਹੀ ਇਕ ਚੰਗੇ, ਸਿਆਣੇ ਅਤੇ ਸਾਊ ਵਕੀਲ ਵਜੋ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸਿਆਸਤ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਇਸ ਨੂੰ 

ਸਵਰਨ ਸਿੰਘ , ਸਰਦਾਰ 

ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਬੜਾ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰਾ ਸਿੱਖ ਨੌਤਾ ਰਿਹਾ ਸੀ। 

ਉਹ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 

1933 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ 

ਪ੍ਧਾਨ ਵੀ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਇਸ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਸਹਿਤ 

ਸ. ਸਵਰਨ ਸਿੰਘ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਸੈਨ 1946 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ 

ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਸ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕੇਂਦਰੀ 

ਮੰਤਰੀ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ 

ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਵਿਚ ਮੰਤਰੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜ੍ਯ ਸਭਾ ਦਾ 

ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਦੋ ਹੀ ਜਵਾਹਰ ਲਾਲ 

ਨਹਿਰੂ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਮੰਤਰੀ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ 1975 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਕੇਂਦਰ ਵਿਚ ਮੰਤਰੀ 

ਬਣਿਆ ਚਲਿਆ ਆਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੰਤਰੀ- 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਵਰਕਸ, ਹਾਊਸਿੰਗ, ਸਪਲਾਈ, ਸਟੀਲ, 

ਮਾਈਨਜ਼, ਫੀਉਲ, ਰੇਲਵੇ , ਖੁਰਾਕ , ਖੇਤੀਬਾੜੀ, ਇਡਸਟਰੀ, 

ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਮਾਮਲੇ, ਰਖਿਆ ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਮਹਿਕਮਿਆਂ ਦੇ 

ਕੰਮ ਨੂੰ ਬੜੀ ਰਵਾਨਗੀ ਅਤੇ ਕਾਮਯਾਬੀ ਨਾਲ 23 ਸਾਲ 

ਤਕ ਚਲਾਇਆ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਲੈਬੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਮੰਤਰੀ-ਪਦ 

ਨੂੰ ਮਾਣਿਆ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਹਰ ਸਮਸਿਆ ਦਾ 

ਸਮਾਧਾਨ ਬੜੇ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤਾ। ਕਦੇ ਕਿਸੇ ਪਤਿ 

ਨ ਉਲਾਰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਨ ਅਕਾਰਣ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਇਹੀ 

ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮੰਤਰੀ- 
ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਲੈਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਜਨੇਵਾ ਵਿਚ ਹੋਏ ਯੂਐਨ. ਦੀ ਇਕਨਾਮਿਕਸ 

ਅਤੇ ਸੋਸ਼ਲ ਕੌਂਸਲ ਦੇ ਇਜਲਾਸ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਡੈਲੀਗੇਸ਼ਨ 

ਦੇ ਨੋਤਾ ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1960 ਈ. 

ਵਿਚ ਚੀਨ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਚਉ ਐਨ ਲਾਈ ਨਾਲ ਹੋਈ 

ਗੱਲਬਾਤ ਵੇਲੇ ਪੰਡਿਤ ਨਹਿਰੂ ਦੇ ਸਹਾਇਕ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1962-63 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਨਾਲ 

ਹੋਈ ਗੱਲਬਾਤ ਦੀਆਂ ਛੇ ਬੈਠਕਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਭਾਰਤੀ 

ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਯੂ.ਐਨ. 
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ਮੁਖੀ ਵਜੋ' ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਕਾਮਨਵਲਥ ਰਾਸ਼ਟਰਾਂ ਦੇ 

ਮੁਖੀਆਂ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਬੈਠਕਾਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਸੈਨ 

1980 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਨੇ ਇਸ 

ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਵਜੋਂ ਭੇਜਿਆ। ਸੈਨ 1976 ਤੋਂ 

1981 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਇੰਡੀਅਨ ਕੌਂਸਲ ਆਫ਼ ਵਰਲਡ 

ਅਫ਼ਿਅਰਜ਼ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ 

ਅਧਿਕਤਰ ਯੂਨੈਸਕੋ ਲਈ ਹੀ ਕੈਮ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਭਾਈ 

ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਸਦਨ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਕੰਮ ਵਿਚ ਵੀ ਰੁਚੀ ਲਈ। 

ਇਹ ਅਨੇਕ ਵਿਦਿਅਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਸੈਬਧਿਤ ਰਿਹਾ। 

30 ਅਕਤੂਬਰ 1994 ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ 

ਹੋਇਆ। 

ਕਰਮਸ਼ੀਲ ਅਤੇ ਸਾਊ ਮੰਤਰੀ ਦੇ ਆਦਰਸ਼ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਜੀਵਿਆ ਸ. ਸਵਰਨ ਸਿੰਘ ਇਕ ਚੰਗਾ ਇਨਸਾਨ 

ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਨ ਕਦੇ ਮੰਤਰੀ ਵਾਲੀ ਹੈਕੜ ਵਿਖਾਈ ਸੀ, ਨ 

ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਉੱਚਾ ਬੋਲਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਗੈਭੀਰਤਾ ਦਾ ਪੱਲੂ 
ਛਡਿਆ ਸੀ। ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੀ ਮਿੱਟੀ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਸਵੈਯੇ, ਤ੍ਪ੍ਰਸਾਦਿ : ਇਹ ਸਵੈਯੇ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਦਸ 
ਹਨ ਅਤੇ “ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਮਾਂਕ 21 ਤੋਂ 

30 ਤਕ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਾਠ “ਸ੍ਰਾਵਗ ਸ਼ਧ 

ਸਮਹ ਸਿਧਾਨ ਕੇ ਦੇ/੪ /ਫਿਰਿਓ ਘਰ ਜਗਿ ਜਤੀ ਕੇ” ਤੋਂ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਕੇ 'ਠੁਰ ਨਆ ਉਠ/ਝੈਓ ਸਭ ਹੀ ਜਗ ਸ੍ਰ ਭਗਵਾਨ 

ਕੰ ਭੇਦ ਨ ਪਾਇਓ /'ਤਕ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸੈਸਕਾਰ 

ਵਾਲੀਆਂ ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਕਈ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਿੱਤ-ਨੇਮ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਵੀ 
੮੯੦੯੨ ੪ 

ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ। ਵੇਖੋ “ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ”। 

ਸਵੈਯੇ ੩੩ (ਦਸਮ ਗੰਥ) : ਦਸਮ ਗੰਥ ਵਿਚ “ਉਪ 
ਅਵਤਾਰ” ਪ੍ਰਸੈਗ ਤੋਂ. ਬਾਦ ਸੈਕਲਿਤ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁਲ 

ਗਿਣਤੀ 33 ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਸਵੈਯੇ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਚਾਰ ਪ੍ਰਮੁਖ ਲੱਛਣ 

ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਹਰ ਥਾਂ ਜ਼ਾਹਿਰ, ਹਾਜ਼ਰ ਹਜ਼ੂਰ ਦੀ 

ਪੂਜਾ ਕਰੇ, ਮੜ੍ਹੀ-ਮਸਾਣ-ਕਬਰ ਦੀ ਪੂਜਾ ਤੋਂ ਗੁਰੇਜ਼ ਕਰੇ, 

ਸਵੈਯੇ ੩੩ 

ਕਰਮ ਕਾਂਡਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰੇ, ਪੇਮ ਭਗਤੀ ਰਾਹੀਂ ਅੰਤਰ 

ਆਤਮਾ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰੇ -- ਜਾਗਤ 

ਲੰਤਿ ਜਪੰ ਨਿਸ਼ਬਾਸ਼ਰ ਏਕ /ਝੈਨਾ ਅਨਿ ਨੰਕ ਨ ਆਨੰ/ 

ਪੁਰਨ ਪ੍ਰੰਮਾ ਪਰਤੀਤਾ ਸਜੀ ਬ੍ਰਤਾ ਗੌਰ ਮੜਾੰ ਮਠ ਭੂਲ ਨ ਮਾਨੰ / 

ਪਛਾਨੰ/ ਰਨ ਜੋਤਿ ਜਗੀ ਘਟ ਆ ਤਝ ਖਾਲਸ ਤਾਹੰਹ 
ਨਥਾਲਸ਼ ਜਾਨ / 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਵੈਯਾਂ ਵਿਚ “ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ” ਦੀ 

ਭਾਵਨਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ।ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੇਦ-ਪੁਰਾਣ-ਕੁਰਾਨ 

ਆਦਿ ਧਰਮ-ਗੌਥਾਂ ਦੀ ਸੋਚ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ, ਸਰਥ-ਵਿਆਪਕ 

ਅਤੇ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਹੈ। ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਤੋਂ ਪਰੇ 

ਹੈ। ਆਪਣੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਸਦਾ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਦਾ ਆਇਆ 

ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਯੋਗੀਆਂ, ਸੈਨਿਆਸੀਆਂ ਦੇ ਆਚਾਰਾਂ 

ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਪ੍ਰਤਿ ਅਵਿਸ਼ਵਾਸ 

ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਪੱਥਰਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮੋਸਰ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਸੇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਕਰਕੇ ਪੂਜਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ 

ਪੂਜਣ ਨਾਲ ਪਾਪ-ਕਸ਼ਟ ਮਿਟ ਜਾਣ, ਉਸ ਦਾ ਕੇਵਲ ਨਾਮ 

ਲੈਣ ਨਾਲ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੁਖ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਣ। ਉਸੇ ਦਾ 
ਧਿਆਨ ਕਰਨਾ ਹੀ ਠੀਕ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਦੇ ਸਭ ਧਰਮ-ਕਰਮ 

ਫੋਕਟ ਹਨ । (20)। 

ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਭੇਖਧਾਰੀ ਸਾਧਾਂ, ਸੈਨਿਆਸੀਆਂ 

ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਆਡੰਬਰਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਮਸੰਦਾਂ ਦੇ 

ਕ੍ਰਿਤਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਿਵੇਂ ਮਸੈਦ 

ਸੇਵਕਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਤੋਂ ਅਧਿਕ 

ਭੇਟਾ ਵਸੂਲ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਲੋਕ ਆਪਣੇ ਸੇਵਕਾਂ ਉਤੇ 

ਦਸਣ ਲਈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰੰਮ-ਵਿਯੋਗ ਵਿਚ ਉਹ 

ਕਿਤਨੇ ਲੀਨ ਹਨ। ਧਨਵਾਨ ਸੇਵਕਾਂ ਦੇ ਆਉਣ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਖ਼ੁਦ ਭੋਜਨ ਪਰੋਸਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਕਿਸੇ ਨਿਰਧਨ ਦੇ ਮੰਗਣ 

`ਤੇ ਵੀ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦੇ ਅਤੇ ਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਮਿਲਣਾ 

ਪਸੈਦ ਕਰਦੇ ਹਨ (30)। ਅਖੀਰਲੇ ਸਵੈਯਾਂ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰਿਕ 

ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਪ੍ਰਾਣਾਂ ਦੇ ਨਿਕਲਣ ਨਾਲ ਇਹ 
ਯੇ 
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ਸਭ ਸੰਬੰਧ ਅਤੇ ਮਾਲਕੀਅਤ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਭ ਨੂੰ 

ਇਥੋਂ ਇਕਲਿਆਂ ਹੀ ਜਾਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਨੂੰ ਸਦਾ ਯਾਦ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਰਲ 

ਬ੍ਜ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ੈਲੀ. ਪਾਖੰਡ-ਖੰਡਨੀ ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਪ੍ਧਾਨ 

ਹੈ। ਕਈ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਿੱਤ ਦੇ ਪਾਠ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਸਾਈਂ ਦਾਸ, ਭਾਈ (ਮ. 1631 ਈ.). ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਡਰੌਲੀ ਕਸਬੇ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਜੀ ਦਾ ਸਾਂਢੂ ਜੋ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ ਬੀਬੀ ਰਾਮੋ 
ਨੂੰ ਵਿਆਹਿਆ ਰੋਇਆ ਸੀ। ਨਿਕਟ ਰਿਸ਼ਤੇ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਹ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਤਨਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਨਵੇਂ ਬਣਵਾਏ ਮਕਾਨ ਵਿਚ ਉਦੋਂ ਤਕ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਨ ਕੀਤਾ, 

ਜਦੋਂ ਤਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਚਰਣ ਨਹੀਂ ਪਾਏ 

ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਮਕਾਨ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ 

ਠਹਿਰੇ। ਉਥੇ ਹੀ ਸੈਨ 1613 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ 
ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। 

ਲਗਭਗ 18 ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫਿਰ ਇਸ ਦੇ 

ਘਰ ਪਧਾਰੇ, ਪਰ ਉਸ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ ਜੀ 

ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਯੋਗ ਨੂੰ ਨ ਸਹਾਰਦੀ 

ਹੋਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ ਰਾਮੋ ਚਲ ਵਸੀ। ਭਾਈ ਸਾਈਂ 

ਦਾਸ ਵੀ ਜੀਉਂਦਾ ਨ ਰਹਿ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1631 ਈ. 

ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਵਿਦਾ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸਾਂਸੀ ਸਿੱਖ: 'ਸਾਂਸੀ' ਇਕ ਖ਼ਾਨਾ-ਬਦੋਸ਼ ਜਾਤਿ ਹੈ ਜਿਸ 

ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਬਾਰੇ ਦੋ ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ 

ਸਾਂਸੀ ਆਰਯ ਜਾਤਿ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਨ ਜਾਂ ਫਿਰ ਸਿਕੰਦਰ 

ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚੋਂ ਬਚੇ ਹੋਏ ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਹਨ। ਦੂਜੇ 

ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿਛਾ ਭੱਟੀ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਭਟਨੇਰ ਜਾਂ ਭਰਤਪੁਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਸਾਂਸੀ ਜਾਂ 

ਸਾਂਸਮੱਲ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਕੁਲ-ਦੇਵਤਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਲੌਗ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਸਾਂਸੀ ਕਿਤੇ ਵੀ ਆਪਣਾ ਸਥਾਈ ਨਿਵਾਸ ਨਹੀ' 

ਬਣਾਉਂਦੇ । ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਪਿੰਡਾਂ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਆਪਣੀਆਂ 

ਝੁਗੀਆਂ ਪਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਊਠ, ਖੋਤੇ ਅਤੇ ਕੁੱਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਖ਼ਾਨਾ-ਬਦੋਸ਼ੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਪੱਕੇ ਸਾਥੀ ਹਨ। ਹਰ ਪੁਕਾਰ ਦੇ 

ਜੈਗਲੀ ਜਾਨਵਰਾਂ ਦਾ ਇਹ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਸਮਾਜਿਕ ਜੀਵਨ ਪੰਚਾਇਤੀ ਪ੍ਣਾਲੀ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੋਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈਆਂ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ 

ਅਤੇ ਅਧਿਕਤਰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਹ 

ਆਪਣੀਆਂ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਅਪਣਾਉਂਦੇ 

ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪੂਰਵ-ਧਰਮੀ ਵਿਰਸੇ ਨੂੰ 

ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਚਲਣ ਵਾਲੋਂ ਸਿੱਖ ਹਨ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਰਾਇਮਪੇਸ਼ਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਪਰ ਹੁਣ 
ਅਨੁਸੂਚਿਤ ਜਾਤੀਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜੱਟਾਂ ਵਿਚ ਇਕ 'ਸਾਂਹਸੀ” ਜਾਤਿ 

ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਸਾਹਸੀ” ਸ਼ਬਦ 

ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਹਿੰਮਤ ਵਾਲਾ, 

ਜੁਰਤ ਵਾਲਾ। ਇਸ ਦਾ 'ਸਾਂਸੀ” ਜਾਤਿ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸੈਬੈਧ 

ਨਹੀਂ।ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਇਸੇ ਜੱਟ ਗੋਤ ਵਿਚੋਂ ਸਨ। 

ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ, ਸਾਈਂ (1539-1599 ਈ.): ਲਾਹੌਰਵਿਚ 
ਵਸਣ ਵਾਲਾ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਜੋ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਦਰਜ 

ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆਇਆ ਸੀ। 'ਗੁਰ ਬਿਲਾਸ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੬” ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਵੇਲੇ ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ ਦੇ ਨਾਲ 

ਤਿੰਨ ਹੋਰ ਸਾਧਕ ਵੀ ਆਏ ਸਨ- ਚਾਰ ਭਗਤ /ਤਹ ਠਾਂਹ 

ਰਹੈ ਕਾਨ੍ਹਾਂ ਛਲੂ ਜਾਨ / ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ ਪਲੇ ਭਗਤਿ ਮਨ ਮੰ 

ਭਗਤਾ ਗੁਆਨ /ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ-ਆਸ਼ੇ ਅਨੁਰੁਪ 

ਨ ਹੌਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨ 

ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1539 ਈ. ਵਿਚ 

ਸ਼ੇਖ ਉਸਮਾਨ ਢੱਡੇ ਦੇ ਘਰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਦਾ ਪਿਦਰੀ ਕਿੱਤਾ ਜੁਲਾਹੇ ਦਾ ਸੀ। ਬਾਲ-ਕਾਲ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਮਸਜਿਦ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨੇ ਪਾਇਆ ਗਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ ਇਸ ਨੇ ਦਸ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਸਾਰੇ 'ਕੁਰਾਨ' ਨੂੰ 

ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਸ਼ੇਖ 

ਬਹਿਲੋਲ ਦਰਿਆਈ ਦਾ ਮੁਰੀਦ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ 
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ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਲਗਭਗ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਸਾਲ 

ਜ਼ਰੀਅਤ ਵਾਲਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਪੀਰ 

ਸਾਦੁੱਲਾ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਰੀਅਤ ਦੇ ਰੂੜ੍ਹ ਰੂਪ ਨੂੰ 

ਮੰਨਣ ਤੋਂ' ਖੁਲ੍ਹ ਲੈ ਲਈ ਅਤੇ ਲਾਲ ਬਸਤ੍ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ 

ਖੁਲ੍ਹੇਆਮ ਨਸ਼ਿਆਂ ਦਾ ਸੇਵਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਕਾਦਰੀ 

ਫ਼ਿਰਕੇ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਮਲਾਮਤੀ 

ਬਣਨਾ ਅਧਿਕ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ। ਕੱਟੜਪੰਥੀ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 

ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਕਿਸੇ ਦੀ ਕੋਈ 

ਪਰਵਾਹ ਨ ਕੀਤੀ। ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਮਾਧੋ 

ਲਾਲ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਲੜਕੇ ਨਾਲ ਦੀਵਾਨਗੀ ਦੀ ਹਦ ਤਕ 

ਇਸ਼ਕ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਮਾਧੋ ਲਾਲ 

ਹੁਸੈਨ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 60761 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਨੇੜੇ 

ਸ਼ਾਹਦਰੇ ਵਿਚ ਦਫ਼ਨਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 117 ਤੋਂ' ਲੈ 

ਕੇ 163 ਤਕ ਕਾਫ਼ੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ 

ਕਾਫ਼ੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਛਪੀਆਂ ਹਨ। ਰਾਗ 

ਅਧਿਕਤਰ ਲੌਕਿਕ ਹਨ। ਕਵੀ ਦੀ ਵਿਯੋਗੀ ਆਤਮਾ ਦਾ 

ਕਾਫ਼ੀਆਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ਼ਕ ਦੀ ਤੀਬਰ ਭਾਵਨਾ, 

ਪੀਤਮ ਨੂੰ ਮਿਲ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੈਯੋਗ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 

ਦੀ ਇੱਛਾ, ਧਾਰਮਿਕ ਪਾਖੰਡਾਂ ਅਤੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਪ੍ਤਿ 

ਬਗ਼ਾਵਤ ਆਦਿ ਪੱਖਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਨਾ ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ ਦੇ 

ਕਾਵਿ ਦਾ ਮੁੱਖ ਲੱਛਣ ਹੈ। 

ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ (1592-1666 ਈ.) : ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 

ਦਾ ਪੰਜਵਾਂ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੇ 

ਘਰ ਰਾਜਾ ਉਦਯ ਸਿੰਘ ਜੋਧਪੁਰੀ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬਾਲਮਤੀ 

(ਜੋਧਬਾਈ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 5 ਜਨਵਰੀ 1592 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦਾ ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ ਆਪਣੇ ਦਾਦਾ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਨਾਂ 

“ਮਿਰਜ਼ਾ ਖੁੱਰਮ” ਸੀ ਅਤੇ ਪੁਰਾ ਨਾਂ 'ਅਬੂ ਅਲ ਮੁੱਜ਼ਫ਼ਰ 

ਸ਼ਹਾਬੁੱਦੀਨ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ” ਸੀ। ਅਬੁਲ ਫ਼ੈਜ਼ੀ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ 

ਉਸਤਾਦ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 

ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1610 ਈ. ਵਿਚ ਮਿਰਜ਼ਾ ਮੁੱਜ਼ਫ਼ਰ ਹੁਸੈਨ 

ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਸਫ਼ਵੀ ਦੀ ਲੜਕੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਫਿਰ ਮਾਰਚ 1612 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦੂਜਾ ਵਿਆਹ ਨੂਰਜਹਾਂ ਦੇ ਭਰਾ ਆਸਫ਼ 

ਖ਼ਾਂ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਅਰਜੁਮੰਦ ਬਾਨੂ ਨਾਲ ਹੋਇਆ, ਭਾਵੇਂ 

ਮੰਗਣੀ ਸੈਨ 1607 ਈ. ਵਿਚ ਹੋ ਚੁੱਕੀ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਆਹ 

ਸੈਬਧ ਨਾਲ ਖੁੱਰਮ ਦੀ ਕਿਸਮਤ ਚਮਕੀ। ਇਹੀ ਬੇਗਮ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਮੁਮਤਾਜ਼ ਮਹਲ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣੀ ਗਈ ਅਤੇ ਜਿਸ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਨੇ “ਤਾਜ ਮਹਲ” ਦੀ ਉਸਾਰੀ 

ਕਰਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿਆਰ ਨੂੰ ਸਥਾਈ ਰੁਪ ਦੇਣ ਦਾ ਉਦਮ 

ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1617 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਖੁੱਰਮ 

ਮਲਿਕ ਅੰਬਰ ਦੀ ਵਧਦੀ ਹੋਈ ਤਾਕਤ ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਲਈ 

ਦੱਖਣ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਅਬਦੁਰ ਰਹੀਮ ਖ਼ਾਨਖ਼ਾਨਾ ਦੀ 

ਹੋਰ ਸੁਧਾਰੀ। ੍ 

ਇਸ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਨੂੰ ਪਰਖਣ ਲਈ ਜਹਾਂਗੀਰ ਨੇ 

ਲੈਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਖੁੱਰਮ ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਵਸ਼ ਕਰਕੇ 

ਅਧੀਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਹੋਇਆ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ 

ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਮਲਿਕ ਅੰਬਰ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇਂ 
ਹੋਏ ਹਾਕਮਾਂ ਦੇ ਸੈਗਠਨ ਨੂੰ ਖੇਰੂੰ ਖੇਰੂੰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਕਾਮਯਾਬੀ 

`ਤੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਜਹਾਂਗੀਰ ਨੇ ਖ਼ੁੱਰਮ ਨੂੰ “ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ” ਦੀ 

ਉਪਾਧੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ । ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗੜੇ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ। 
ਕੰਧਾਰ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹ ਨੂੰ ਵੀ ਫ਼ਾਰਸ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਤੋਂ 

ਮੁਕਤ ਕਰਵਾਇਆ। ਮਲਿਕਾ ਨੂਰਜਹਾਂ ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ 

ਸਬੰਧਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ ਭਾਵੇਂ ਕੁਝ ਤੇੜ ਵੀ ਆ ਗਈ ਸੀ, 

ਪਰ ਸੈਨ 1627 ਈ. ਵਿਚ ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਮੁਮਤਾਜ਼ ਮਹਲ ਦੇ ਪਿਤਾ ਆਸਫ਼ ਖ਼ਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 

ਇਹ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। 

ਇਸ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸਥਿਤੀ 

ਅਧਿਕਤਰ ਸ਼ਾਂਤੀਪੁਰਣ ਰਹੀ, ਸਿਵਾਏ ਦੋ ਤਿੰਨ ਬਗ਼ਾਵਤਾਂ 

ਦੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਬਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਦਰੀ 

ਇਲਾਕੇ ਬਲਖ਼ ਅਤੇ ਬਦਖ਼ਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ 

ਕਰਨਾ ਚਾਹਿਆ, ਪਰ ਕਾਮਯਾਬੀ ਨ ਮਿਲ ਸਕੀ। 6 ਸਤੋਬਰ 

1657 ਦਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਬੀਮਾਰ ਪੈਣ ਨਾਲ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ 

ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਲੜਕਿਆਂ ਵਿਚ ਸੈਘਰਸ਼ ਸ਼ੁਰੂ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਸਤੇ ਵਿਚੋਂ ਆਪਣੇ 



ਸ਼ਾਹ ਦੌਲਾ 

ਤਿੰਨਾਂ ਭਰਾਵਾਂ- ਦਾਰਾ ਸ਼ਿਕੋਹ, ਸ਼ੁਜਾ ਅਤੇ ਮੁਰਾਦ-ਨੂੰ 

ਹਟਾ ਕੇ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਨੂੰ ਆਗਰੇ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਕੈਦ 

ਕਰਕੇ ਖ਼ੁਦ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠ ਗਿਆ। ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਦੀ 

ਦੇਖ-ਭਾਲ ਉਸ ਦੀ ਲੜਕੀ ਜਹਾਨਾਰਾ ਅਤੇ ਕਨੌਜ ਦੇ 

ਸੱਯਦ ਮੁੱਲਾ ਮੁਹੈਮਦ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਸੱਤ ਵਰ੍ਹੇ ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਕੈਦ 

ਵਿਚ ਦੁਖ ਸਹਿ ਕੇ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਪਿਆਰੀ ਬੇਗ਼ਮ ਮੁਮਤਾਜ਼ 
ਦੇ ਮਕਬਰੇ ਨੂੰ ਸਦਾ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਨੇ 23 

ਜਨਵਰੀ 1666 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ । ਇਸ ਨੂੰ 

ਬੇਗਮ ਦੀ ਕਬਰ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ “ਤਾਜ ਮਹਲ” ਵਿਚ ਦਫ਼ਨਾ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਦਾ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਸੁਖ-ਸ਼ਾਂਤੀ ਵਾਲਾ ਸੀ। 

ਇਹ ਖ਼ੁਦ ਕਲਾ ਦੀ ਕਦਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਸੌਂਦਰਯ ਦਾ 

ਪਾਰਖੂ ਸੀ। ਆਪਣੀ ਬੇਗਮ ਲਈ ਤਾਜ ਵਰਗਾ ਮਕਬਰਾ 

ਬਣਵਾ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਇਕ ਅਜੂਬਾ ਕਾਇਮ 

ਕੀਤਾ ਸੀ। ਆਗਰੇ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੋ ਅੰਦਰ ਬਣੀ ਮੋਤੀ ਮਸਜਿਦ, 

ਦਿੱਲੀ ਦਾ ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਅੰਦਰ ਬਣੀਆਂ 

ਗੌਰਵਸ਼ਾਲੀ ਇਮਾਰਤਾਂ, ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਜਾਮਾ ਮਸਜਿਦ 

ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਦੀ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਵਾਉਣ ਪ੍ਰਤਿ ਰੁਚੀ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਪ੍ਰਮਾਣ ਹਨ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਭਵਨ- 
ਨਿਰਮਾਣ ਕਲਾ ਦੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਨ ਕ੍ਰਿਤੀਆਂ ਕਰਕੇ ਹੀ 

ਜੀਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਪ੍ਰਤਿ ਉਦਾਰਤਾ ਦੀ ਨੀਤੀ 

ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨਾਲ 
ਇਸ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨੇ ਚਾਰ ਯੁੱਧ ਕੀਤੇ। ਇਕ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ, 

ਦੂਜਾ ਸੀ ਗੋਬਿੰਦਪੁਰ ਵਿਚ, ਤੀਜਾ ਮੇਹਰਾਜ ਵਿਚ ਅਤੇ 

ਚੌਥਾ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੋਹਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾਨੀ 

ਵਿਜਈ ਰਹੇ। ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਦਾਰਾ ਸ਼ਿਕੋਹ ਦੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿ 

ਰਾਇ ਜੀ ਨੇ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੋਇਦਵਾਲ ਦੇ ਪੱਤਣ 

ਤੋਂ ਬਿਆਸ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕਰਾਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸੈਨਿਕ 

ਸੁਰਖਿਆ ਅਧੀਨ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦੁਆਰਾ ਪਕੜੇ ਜਾਣ 

ਤੋਂ ਬਚਾਇਆ। ਵੇਖੋ “ਦਾਰਾ ਸ਼ਿਕੋਹ”। 

ਸ਼ਾਹ ਦੱਲਾ : ਵੇਖੋ 'ਦੌਲਾ ਸ਼ਾਹ'। 

ਸ਼ਾਹਪੁਰ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਸ਼ਾਹ ਮਸਤਾਨਾ 

ਸੁਨਾਮ ਨਗਰ ਤੋਂ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ 
ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੈਢੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ 

ਵੇਲੇਂ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਹੁਣ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਾਹਬਾਜ ਸਿੰਘ (ਮ. 3745 ਈ.): ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 
ਸੂਬੇਦਾਰ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਅਹਿਦ ਵਿਚ ਰਹੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 

ਕੋਤਵਾਲ ਸ. ਸਬੇਗ ਸਿੰਘ/ਸੁਬੇਗ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸੀ। 
ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਸੀ। 

ਇਕ ਲੱਖ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਅਤੇ ਨਵਾਬੀ ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਸ. ਸਬੇਗ 

ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦੁਆਰਾ ਖ਼ਾਲਸੇ ਪਾਸ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਭੇਜਿਆ 

ਸੀ। ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਜੈਬਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸ਼ਾਹਬਾਜ਼ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਹੋਣ 'ਤੇ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਇਕ 

ਮਸਜਿਦ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਬਹੁਤ ਸੂਝਵਾਨ ਅਤੇ 
ਧਰਮੀ ਬੱਚਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਮਸਜਿਦ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ ਵੇਲੇ ਕਿਸੇ 

ਬਹਿਸ ਦੌਰਾਨ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰਨ ਤੋਂ ਨਾਂਹ 

ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਮੌਲਵੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ 

ਲਈ ਕਿਹਾ। ਅਨੇਕ ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਪ੍ਲੋਭਨ ਦਿੱਤੇ ਗਏ, ਪਰ 

ਇਹ ਨ ਮੰਨਿਆ। ਮੌਲਵੀ ਨੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਯਹੀਆ ਖ਼ਾਨ ਅਗੇ 

ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕੀਤੀ। ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਬਹੁਤ ਯਤਨ ਕੀਤੇ , ਪਰ ਇਹ ਨ ਮੰਨਿਆ। 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1745 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਅੰਦਰ 

ਚਰਖੀਆਂ ਉਪਰ ਚੜ੍ਹਾ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸ਼ਾਹ ਭੀਖ : ਭੀਖਣ ਸ਼ਾਹ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ। ਵੇਖੋ “ਤੀਖਣ 

ਸ਼ਾਹ!। 

ਸ਼ਾਹ ਮਸਤਾਨਾ : ਡੇਰਾ ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ। ਵੇਖੋ 

“ਡੇਰਾ ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ”, “ਸਤਿਨਾਮ ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਹ਼”। 



ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ 

ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ (ਕਵੀ) : 'ਜੈਗਨਾਮਾ ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ ਫਿਰੈਗੀਆਂ” 
ਦੇ ਲੇਖਕ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਦਾ ਜਨਮ ਕਦ ਅਤੇ ਕਿਥੇ ਹੋਇਆ? 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਅਨੁਮਾਨ 

ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1780 ਈ. ਤੋਂ 1782 

ਈ. ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਕਿਥੇ ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ 

ਕਰਨ ਲਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਕ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ (/ਇਕ 

ਰਜ਼ ਵਡਾਲੰ ਦੇ /ਵਚ ਬੰਠੰ, ਚਲ ਆਣ /ਫਰੰਗਨ ਦਾ ਝਾਤਾ 

ਆਈ) ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਵੀ ਨੂੰ “ਵਡਾਲੇ” ਦਾ ਜੈਮਪਲ 

ਦਸਿਆ ਹੈ। ਪਰ “ਵਡਾਲੋ” ਦੇ “ਵਟਾਲਾ” ਅਤੇ “ਬਟਾਲਾ” 

ਪਾਠਾਂਤਰਾਂ ਨੇ ਕੁਝ ਵਿਵਾਦ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਕਸਬੇ ਨੂੰ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਦੇ ਬਟਾਲਾ 

ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ “ਵਡਾਲਾ 

ਵੀਰਮ” ਨੂੰ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਦਸਦੇ ਹਨ, 

ਜੋ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤਹਿਸੀਲ ਵਿਚ ਹੈ। 

ਇਹ ਕਵੀ ਕੁਰੈਸ਼ੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਵਿਚੋਂ ਸੀ ਜਿਸ ਦੇ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ ਵਿਚ ਪਤਿਸ਼ਠਿਤ ਔਹਦੇ ਮਿਲੇ 

ਹੋਏ ਸਨ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰ ਸਨ- ਮੁਹੰਮਦ ਬਖ਼ਸ਼ ਅਤੇ 

ਹਾਸ਼ਮ ਸ਼ਾਹ ਮੁਖ਼ਲਸ। ਇਸ ਕਵੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੈਗਨਾਮੇ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ “ਕਿੱਸਾ ਸੱਸੀ ਪੁੰਨੂੰ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ ਰਚਨਾ 

ਵੀ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਜੈਗਨਾਮੇ ਦੀ ਰਚਨਾ 

1845-46 ਈ. ਦੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ, ਪਰ ਸੈਨ 

1846 ਈ. ਦੇ ਸਾਲ ਦੇ ਅੰਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕੀਤੀ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਸਿੰਘਾਂ ਅਤੇ ਫ਼ਿਰੋਗੀਆਂ 

ਵਿਚਾਲੇ ਕੇਵਲ ਸੈਨ 1846 ਈ. ਤਕ ਹੋਏ ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ 

ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਨਾਲ ਹੋਈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਲੜਾਈ ਦਾ ਬੜੀ ਆਤਮੀਅਤਾ 

ਨਾਲ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਧਰੋਹੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਪੰਜਾਬ 

ਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਦੀ ਮਾਂਗ ਵਿਚ ਰਤ ਦਾ ਕੁੰਗੂ ਪਾਉਣ ਵਾਲੇ 

ਹਿਰਦੇ-ਵੇਧਕ ਸਾਕੇ ਨੂੰ ਸਰਲ , ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 

ਸ਼ੋਲੀ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਆਪਣੇ 

ਧਰਮ ਨਿਰਪੇਖ ਰਾਜ ਦੇ ਖੁਸਣ ਦੀ ਪੀੜ ਨੂੰ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ 

ਨਾਲ ਸਾਂਝਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 
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ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਵਾਪਰੇ ਦੁਖਾਂਤ ਦੌਰਾਨ, 

ਜੋ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੂਰਵੀਰਤਾ ਦਾ ਪਰਿਚੈ ਦਿੱਤਾ, 

ਅਤੇ ਆਪ-ਹੁਦਰੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਨੈਗਾ ਕੀਤਾ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਦਾ ਸਿਖਰਲਾ ਕਲਸ ਧਰਤੀ 'ਤੇ ਡਿਗ 

ਕੇ ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਰੁਲ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਪ੍ਰਤਿ ਕਵੀ ਦੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਧਰਮ- 

ਨਿਰਪੇਖ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਪਰਿਪੂਰਣ ਸੀ। ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੇ ਸੋਹਲੇ ਗਾਏ ਹਨ-- ਅਜ਼ ਹੋਵੇ ਸ਼ਰਕਾਰ 

ਤਾਂ ਮੱਲ ਪਾਵੇ, ਜਿਹੜੀਆਂ ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੇ ਤੇਗਾਂ ਮਾਗੰਆਂ 

ਨ?/... ਸ਼ਾਹ ਮਹੰਮਦਾ /ਇਕ ਸਰਕਾਰ ਲਾਝੋਂ, ਫੱਜਾਂ /ਜੇਤ ਕੇ 

ਅੰਤਾ ਨੂੰ ਹਾਨੰਆਂ ਨ/ ਇਸ ਜੈਗਨਾਮੇ ਦੀ ਮੂਲ-ਭਾਵਨਾ 

ਵਿਚਲੇ ਦੇਸ਼-ਭਗਤੀ ਦੇ ਸਵਰ ਕਾਰਣ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਕਵੀ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀਅਤ ਦਾ ਪਵਕਤਾ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਾਹਾਬਾਦ ਮਾਰਕੰਡਾ (ਨਗਰ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ 

ਕੁਰਕਸ਼ੇਤ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ ਮਾਰਕੰਡਾ ਨਦੀ ਦੇ ਖੱਥੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 

ਵਸਿਆ ਇਕ ਨਗਰ, ਜੋ ਜਰਨੈਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਮੁਗ਼ਲ ਕਾਲ ਵਿਚ ਸੈਨਿਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕੀ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1709 ਈ. ਵਿਚ ਬੈਦਾ 

ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਤਹਿਸ-ਨਹਿਸ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ ਜਨਵਰੀ 1764 ਈ. ਵਿਚ 

ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ ਜਿਤ ਲਿਆ ਤਾਂ ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ ਦੇ 

ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੋ ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਲਗਦੇ ਸਾਰੇ ਇਲਾਕੇ ਉਤੇ 

ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਮੁਗ਼ਲ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕਾਂ ਵਲੋਂ` ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 

ਸ਼ਾਹਾਬਾਦ ਵਿਚੋਂ ਖਦੇੜਨ ਦੇ ਕਈ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਗਏ , ਪਰ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਕਾਇਮ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1630 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ 

ਨੇ ਸੈਨ 1775 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਬਦਲ ਕੇ ਉਸ 

ਦਾ ਨਾਂ 'ਮਸਤਗੜ੍ਹ' ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਭਾਈ 

ਪਰਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਗੁੰਥੀ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੁਣ ਸ਼ੋ ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਬੈਧਕ 



ਵੇ, 

ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 

ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ (1892-1977 ਈ.) : ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦੇ ਵਿਆਕਰਣ-ਕਾਰ ਅਤੇ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਪ੍ਰੋ.ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਿਆਲਕੋਟ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਫੱਤੇਵਾਲੀ ਵਿਚ ਹੀਰਾਨੰਦ ਦੁਕਾਨਦਾਰ ਦੇ 

ਘਰ ਮਾਈ ਨਿਹਾਲ ਦੇਵੀ (ਪੇਕਾ ਨਾਂ ਜਮਨਾ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 16 

ਫਰਵਰੀ 1892 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਦੀ ਲੋੜ ਨੂੰ 

ਮੁੱਖ ਰਖ ਕੇ ਹੀਰਾ ਨੰਦ ਨੇ ਆਪਣਾ ਪਿੰਡ ਛਡ ਕੇ ਥਰਪਾਲ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰ ਲਿਆ। ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੁਢਲੀ 

ਤਾਲੀਮ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਵੀ ਹਾਸ਼ਮ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 

ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਮੌਲਵੀ ਮੀਆਂ ਹਯਾਤ ਸ਼ਾਹ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਫਿਰ “ਗੋਤਾ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ” ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਦੇ ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ 

ਤੋਂ ਅੱਠਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਤਦ ਉਪਰੈਤ ਪਸਰੂਰ ਨਗਰ ਦੇ 
ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਛਕ ਕੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਨਾਂ ਨੱਥੂ ਰਾਮ ਤੋਂ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ 

ਬਣਿਆ। ਨੌਵੀਂ ਤੋਂ ਇਸ ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਪੜ੍ਹਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 

ਦਸਵੀਂ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਅਗੋਂ 

ਨ ਪੜ੍ਹ ਸਕਿਆ ਕਿਉਕਿ ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਤਾ 

ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਘਰ ਦੀ ਮਾਇਕ ਅਵਸਥਾ ਬੜੀ 

ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1909 ਈ. ਤੋ ਇਸ ਨੇ ਸਕੂਲ ਅਤੇ 

ਡਾਕਖ਼ਾਨੇ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਫਿਰ ਪੜ੍ਹਨਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਕਾਲਜ 

ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਐਫ਼.ਏ. ਅਤੇ ਸੈਨ 1915 ਈ. ਵਿਚ ਗੌਰਮਿੰਟ 
ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਬੀ.ਏ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। 

ਜ਼ਹੀਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ ਇਹ ਕਾਫ਼ੀ ਹੁਸ਼ਿਆਰ 

ਸੀ ਅਤੇ ਕਈ ਇਨਾਮ ਜਾਂ ਵਜ਼ੀਫ਼ੇ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ ਸਨ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਫਰੂਕਾ ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਕ 

ਲਗਿਆ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1917 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਕਾਲਜ, ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਵਿਚ ਲੈਕਚਰਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। 

20 ਜੁਲਾਈ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਮੀਤ ਸਕੱਤਰ ਅਤੇ ਸੁਪਰਡੈਂਟ ਦੀ ਨੌਕਰੀ 

ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਵਿਚ ਧਰਮ ਅਧਿਐਨ ਦਾ ਲੈਕਚਰਾਰ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ 

ਹੀ ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਂ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਸਿੱਖ 

ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਬਣਿਆ।'ਗੁਰੂ 

ਕਾ ਬਾਗ਼” ਅਤੇ ਜੈਤੋਂ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈ ਕੇ ਦੋ ਵਾਰ 

ਜੇਲ੍ਹ ਯਾਤਰਾ ਵੀ ਕੀਤੀ। 29 ਅਕਤੂਬਰ 1977 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋਈ। 

ਪ੍ਰ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਅਧੀਨ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਇਸ ਵਿਆਖਿਆ ਨੂੰ ਠੀਕ ਦਿਸ਼ਾ ਦੇਣ ਲਈ ਸੈਨ 1939 

ਈ. ਵਿਚ “ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਆਕਰਣ” ਦਾ ਪਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। 

ਫਿਰ ਉਸੇ ਵਿਆਕਰਣਿਕ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਵਖ ਵਖ 

ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਲਗਭਗ 20 ਟਿਕੇ ਲਿਖੋ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ 

ਉਦੇਸ਼ ਅਧਿਕਤਰ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਸੈਬੈਧੀ 

ਲੋੜਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਟੀਕੇ “ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦਰਪਣ” (ਦਸ ਸੈੱਚੀਆਂ) ਵਿਚ ਸਮੋ ਕੇ ਸੈਨ 1962 

-64 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਦਾ ਕੰਮ ਮੁਕਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਹੀ ਇਸ ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਦੇਣ ਹੈ। 

ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਹੋਰਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਦੇਣ ਧਾਰਮਿਕ, ਸਮਾਜਿਕ 

ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੈਬੈਧੀ ਖੋਜ-ਪਧਾਨ 14 ਲੇਖ-ਸੈਗ੍ਹਿ ਹਨ। 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਸਭ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ- 

ਬਿੱਤਾਂਤ ਲਿਖ ਕੇ ਪ੍ਰੌ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੀਵਨੀਕਾਰ ਦੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 'ਮੇਰੀ ਜੀਵਨ ਕਹਾਣੀ” 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਸਵੈ-ਜੀਵਨੀ ਵੀ ਲਿਖੀ। ਪੰਜਾਬੀ 

ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ, ਛੰਦਾਂ, ਮੁਹਾਵਰਿਆਂ ਬਾਰੇ ਵੀ ਇਸ 

ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਪੁਸਤਕਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਪ੍ਰੈ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਦੇਣ ਗੁਰੁ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਵਿਆਕਰਣ ਆਧਾਰਿਤ 

ਟੀਕਾ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉੱਜ ਆਧੁਨਿਕ ਪੰਜਾਬੀ 

ਵਾਰਤਕ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ ਸਰਕਾਰ 

ਵਲੋਂ ਸਨਮਾਨਿਕ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ 

ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਅਕਾਦਮੀ ਲੁਧਿਆਣਾ ਵਲੋਂ ਇਸ ਨੂੰ 

ਫੈਲੋਸ਼ਿਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਸੈਨ 1971 ਈ. ਵਿਚ 



ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, ਬਾਬਾ 

ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਨ-ਅਰਥ ਡੀ.ਲਿਟ. 

ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ 

ਵਲੋਂ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਕਈ 

ਪੁਸਤਕਾਂ ਉਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਨਾਮ ਵੀ ਮਿਲੇ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਇਹ ਸ਼ੁੱਧ ਕਰਮਾਚਾਰ ਵਾਲਾ ਇਕ ਮਿਹਨਤੀ ਵਿਅਕਤੀ 

ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਲਈ ਆਪਣੀ 

ਨਵੇਕਲੀ ਪਛਾਣ ਬਣਾਈ। 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, ਬਾਬਾ (1756-1834 ਈ.): ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵੈਸ਼-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਹੋਏ ਸੈਤ-ਸਿਪਾਹੀ 

ਦੇ ਆਦਰਸ਼ ਰੂਪ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਦਾ ਜਨਮ 5 

ਅਪ੍ਰੈਲ 1756 ਈ. ਨੂੰ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਬਾਬਾ ਕਲਾਧਾਰੀ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ (ਜੀਤ ਸਿੰਘ) ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਸਰੂਪ ਦੇਵੀ ਦੇ 

ਦੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ ਨੇ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਤੋ 

ਊਨਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਬਦਲ ਲਿਆ ਕਿਉਂਕਿ 

ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਸੀ। ਸੈਨ 1773 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ 
ਪਿਤਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਆਪਣੀ 

ਜਾਗੀਰ ਦੇ ਸੁਆਮੀ ਬਣੇ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਕਰਕੇ 

ਆਪ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਬੜੇ ਸਤਿਕਾਰ ਦੇ ਪਾਤਰ ਰਹੇ। 

ਕਰਦੇ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਕਦੇ ਵੀ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦਾ ਵਿਵਾਦ ਖੜਾ ਹੁੰਦਾ, ਤਾਂ ਆਪ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਉੱਚਤਾ 

ਕਰਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਾਲਸ ਬਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ ਆਪ ਦੇ 

ਸੁਝਾਵਾਂ ਦੀ ਕਦਰ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ। ਆਪ ਨੇ ਜੁਲਾਈ 1799 
ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਲਈ ਸੁਕਰਚਕੀਆ 

ਮਿਸਲ ਦੇ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੱਖ ਲਿਆ ਅਤੇ 11 ਅਪੈੌੈਲ 

1801 ਈ. ਨੂੰ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਤਿਲਕ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਨਾਭਾ ਅਤੇ ਪਟਿਆਲਾ 

ਅਤੇ ਨਵੰਬਰ, 1808 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਪਟਿਆਲੇ ਦੇ ਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਵਿਚ ਸਦਭਾਵਨਾ 

ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਲਈ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਮੁਲਾਕਾਤ ਲਖਨੌਰ ਨਾਂ ਦੇ 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਸਭ ਦੁਆਰਾ 

ਸਮਾਦਰਿਤ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸਨ। 

ਆਪ ਇਕ ਨਿਪੁਣ ਯੋਧਾ ਵੀ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਬਾਹੂਬਲ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 

ਖੇਤਰ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ। ਸੈਨ 1794 ਈ. ਵਿਚ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 

ਗ਼ਾਇਬਾ, ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭੰਗਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 

ਮਾਲੇਰਕੋਟਲਾ ਦੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਅਤਾਉੱਲਾ ਖ਼ਾਨ 

ਵਿਰੁੱਧ ਤਾਵਾਨ ਵਸੂਲ ਕਰਨ ਲਈ ਫ਼ੌਜਕਸ਼ੀ ਕੀਤੀ, ਪਰ 

ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੀ ਮਦਾਖ਼ਲਤ ਨਾਲ 

ਆਪ ਹਰਜਾਨਾ ਵਸੂਲ ਕਰਕੇ ਪਰਤ ਆਏ। ਸੈਨ 1798 

ਈ. ਵਿਚ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਜੋਧ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਸੈਨਿਕ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਆਪ ਨੇ ਰਾਇਕੋਟ ਦੇ ਰਾਇ 

ਇਲੀਆਸ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਜਗਰਾਉਂ, ਦਾਖਾ, ਬਦੋਵਾਲ 

ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ। ਸ਼ਾਹ ਜ਼ਮਾਂ ਦੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਆਪ 

ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਬੜੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਨਾਲ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। 

ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਦੋਂ ਪੁੱਤਰ ਸਨ। ਇਕ ਬਾਬਾ ਬਿਸਨ 

ਸਿੰਘ ਜਿਸ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਸਰ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਹੋਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੱਦੀ 

ਕੱਲਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ) ਵਿਚ ਸੀ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪੁੱਤਰ 
ਬਾਬਾ ਬਿਕਰਮ ਸਿੰਘ ਉਨੋ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹੇ। ਊਨੇ ਵਾਲੀ ਗੱਦੀ 

ਦਾ ਇਕ ਡੇਰਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਮਨਸੂਰਾਂ ਕਸਬੇ ਵਿਚ 

ਵੀ ਹੈ।ਅੱਜ-ਕਲ ਬਾਬਾ ਸਰਬਜੋਤ ਸਿੰਘ ਉਨੇ ਵਾਲੀ ਗੱਦੀ 
ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਹਨ। 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1662-1705 ਈ.) ਗੁਰੂ 

ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਕਰਨਾਟਕ ਪੁਦੇਸ਼ ਦੇ ਬਿਦਰ ਨਗਰ ਵਿਚ 

ਨਾਈ ਜਾਤਿ ਦੇ ਭਾਈ ਗੁਰੂ ਨਾਰਾਣਾ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਅੰਕਮਾ 

ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1662 ਈ. (1719 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਲਗਭਗ ਸੋਲ੍ਹਾਂ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਆਇਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਗੁਰੂ-ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਘੋੜ-ਸਵਾਰੀ ਅਤੇ 

ਸ਼ਸਤ੍-ਪ੍ਯੋਗ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਮਹਾਰਤ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੀ ਸੈਨਿਕ 

ਸਿਖਲਾਈ ਦੀ ਪ੍ਰਬੀਨਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1699 



ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਭੰਗੀ 

ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸੀਸ 

ਭੇਂਟ ਕਰਕੇ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ 

ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ ਵੇਲੇ ਇਹ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ 

ਲੜਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੈਨ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਇਆ। 

ਭਾਈ ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਦੀ “ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਰਸ਼ਨ” 

ਨਾਮਕ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈ. 1665 ਈ. 

(1722 ਬਿ.) ਵਿਚ ਤੁਲਸੀ (ਜਾਂ ਚਮਨ ਰਾਮ) ਨਾਈ ਦੇ 

ਘਰ ਮਾਤਾ ਬਿਸਨ ਦੇਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਨੰਗਲਸ਼ਹੀਦਾਂ 

(ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਭੰਗੀ (ਮ. 1811 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ 

ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚੋਂ ਭੰਗੀ ਮਿਸਲ ਦਾ ਇਕ ਸਰਦਾਰ ਜੋ 

ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲੜਕਾ ਸੀ ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਮਿਸਲ ਨਾਲੋਂ 

ਸੁਤੰਤਰ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਗੁਜਰਾਤ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ 

ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸ. ਚੜ੍ਹਤ 

ਸਿੰਘ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਰਾਜ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਸ਼ਾਹ ਜ਼ਮਾਂ ਦੇ ਹਮਲਿਆਂ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਉਸ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਉਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਹਮਲਾ 

ਕੀਤਾ। ਚੱਠੇ ਸਰਦਾਰ ਹਸ਼ਮਤ ਖ਼ਾਨ ਉਤੇ ਫ਼ੌਜਕਸ਼ੀ ਵੇਲੇ 

ਵੀ ਇਹ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਲ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਕਸ਼ਮੀਰ 

ਅਤੇ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦੀਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵੇਲੇ ਵੀ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1810 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ 

ਲਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਲੱਖ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਦੇ ਦਿੱਤੀ। 

ਸੈਨ 1811 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਕੌਰ ਅਤੇ ਰਤਨ ਕੌਰ ਉਤੇ ਚਾਦਰ ਪਾ ਲਈ।ਰਾਣੀ ਦਇਆ 

ਕੌਰ ਨੇ ਕੰਵਲ ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕਵਲ ਪਸ਼ੋਰਾ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਜਦਕਿ ਰਾਣੀ ਰਤਨ ਕੌਰ ਨੇ ਕੰਵਲ 

ਮੁਲਤਾਨਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ। 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਮ੍ਰਿਰਿੰਦ (1804-1876 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 

ਦਾ ਇਕ ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ੀ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. 

ਰ੍ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਮਿਗਿਰੰਦ 

ਦੀਵਾਨ ਸਿੰਘ ਕੰਬੋਜ ਦੇ ਘਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਦੇ 

ਜਗਮਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਗੁੰਥੀ ਵਜੋਂ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ, ਜਿਥੇ ਦਸ ਸਾਲ 

ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਛੋ ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸਤੁ ਦਾ 

ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਵਾਪਸ ਪਰਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 

ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਰਾਜ-ਕਵੀ ਵਜੋਂ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਪਰ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 

ਦਰਬਾਰ ਤੋ ਕਢ ਦਿੱਤਾ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਕੁਰਕਸ਼ੇਤ ਆ ਟਿਕਿਆ 

ਅਤੇ ਕੈਥਲ ਦੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਸਰਪ੍ਸਤੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ 

ਇਸ ਨੂੰ ਜੀਂਦ ਦਾ ਰਾਜਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਸੈਗਰੂਰ 

ਲੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਰਾਜ-ਕਵੀ ਦਾ ਪਦ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਉਸ 

ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਾਜਾ ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ 

ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਸੈਨ 

1876 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਗਰੂਰ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਈ। 

ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦ ਕੌਰ ਦੁਆਰਾ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 

ਵਿਚੋਂ ਕਢੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਇਹ ਬਹੁਤ ਨਾਰਾਜ਼ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਨਾਰਾਜ਼ਗੀ ਨੂੰ “ਰਾਣੀ ਰਾਜੇਂਦਰਮਤੀ ਚਰਿੜ੍' 

ਰਚਨਾ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਰਾਣੀ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ 

ਦੇ ਨਕਾਰਾਤਮਕ ਪੱਖ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਵਕਤ 

ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਉਤੇ ਵੀ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ। ਪੰਜਾਬੀ 

ਵਿਚ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦੀ ਲੀਲਾ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਮਨ ਦੀ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀਆਂ 

ਬਾਕੀ 17 ਰਚਨਾਵਾਂ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਕੁਝ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਗੰਥਾਂ ਦੇ ਅਨੁਵਾਦ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ 

ਸਿੱਧਾਂਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ - (1) ਅਸ਼ਟ ਮਹਲ, (2) ਬਾਜੀ ਬਿੰਦ ਬੋਧ ਗੰਥ, 

(3) ਸ਼ਬਦ ਕੁਮੁਦ ਕਲਾਨਿਧੀ, (4) ਰਾਸ ਮੰਡਲ ਲੀਲਾ, 

(5) ਮਨ ਮਾਨਸ ਪ੍ਰਵਾਹ, (6) ਕਵਿਤ ਕੁਸੁਮ ਵਾਟਿਕਾ, 

(7) ਪ੍ਰੇਮ ਪਯੋਨਿਧੀ, (8) ਜੋਗ ਰਸ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, (9) ਸੁਮਨ 

ਸੈਜੀਵਨ, (10) ਸੀ ਭਗਤੀ ਭਾਵ ਪ੍ਰਭਾਕਰ, (11) ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ 

ਕੌਤੂਹਲ, (12) ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਦਸਮ ਪੰਚਾਸ਼ਿਕਾ, (13) ਮਿਰ੍‌ਰਿੰਦ 

ਗੁਰਮੁਖੀ ਮਾਰਗ ਗੰਥ , (14) ਫੂਲ ਬੈਸ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, (15) ਮੁਰਖ 

ਸ਼ਤਕ, (16) ਹਠ ਯੋਗ ਪ੍ਰ ਦੀਪਿਕਾ, (17) ਤਾਰਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 



ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ, ਮਾਤਾ 

ਨਿਆਇ। ਇਸ ਨੇ “ਨਿਜ ਕਰਤੂਤ ਨਤੀਜਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ 

ਲਿਖਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਸੀ, ਪਰ ਪੂਰੀ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ, ਜੋ 

ਇਸ ਦੇ ਲੜਕੇ ਨੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਭਾਵੇ 

ਸਾਰਾ ਸਾਹਿਤ ਬ੍ਰਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ 

ਲਿਖਣ ਲਈ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ। ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਚ ਰਚੇ ਗਏ ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ 

ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। ਰ੍ 

ਕਾਵਿ-ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਗੀਤ 

ਵਿਚ ਵੀ ਬਹੁਤ ਦਿਲਚਸਪੀ ਸੀ। ਇਹ ਇਕ ਚੰਗਾ 

ਚਿਤਰਕਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਅਧਿਕਤਰ ਬਸੋਹਲੀ ਅਤੇ ਗੁਲੇਰ 

ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਚਿਤਰ ਬਣਾਏ ਸਨ। 

ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ, ਮਾਤਾ (ਜ. 1681 ਈ.) : ਆਪ ਗੁਰੂ 
_ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਤੀਜੀ ਸੁਪਤਨੀ ਸਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

ਜਗਤ ਵਿਚ '“ਕੁਆਰਾ ਡੋਲਾ” ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। ਆਪ 

ਜੀ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਮਾਤਾ ਹੋਣ ਦਾ ਵੀ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। 

ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1683 ਈ. (18 ਕਤਕ, 1738 

ਬਿ.) ਨੂੰ ਭਾਈ ਰਾਮਾ/ਰਾਮੂ (ਭਾਈ ਹਰਭਗਵਾਨ) ਨਾਂ ਦੇ 
ਬੱਸੀ ਗੋਤ ਦੇ ਖਤੀ ਦੇ ਘਰ ਰਹੁਤਾਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 

ਜੋ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲੂੂੰ ਵਿਚ ਹੈ। ਆਪ ਦੇ 

ਬਚਪਨ ਦਾ ਨਾਂ ਸਾਹਿਬ ਦੇਵੀ ਸੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਗੁਰਮਤਿ ਤੋੱ 

ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਸੱਚੇ ਸੁੱਚੇ ਆਚਾਰ ਵਾਲੀ ਇਸ ਮੁਟਿਆਰ ਨੂੰ 

ਭਾਈ ਰਾਮਾ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ 

ਦਾ ਮਨ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਸੈਕਲਪ ਨੂੰ ਸਾਕਾਰ ਕਰਨ 

ਲਈ ਭਾਈ ਜੀ ਦਾ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ 

ਪਹੁੰਚਿਆ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਹੋਰ ਵਿਆਹ ਕਰਨ ਤੋ ਆਪਣੀ 
ਮਜਬੂਰੀ ਦਸੀ, ਪਰ ਭਾਈ ਰਾਮੇ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸੈਕਲਪ ਪੂਰਾ 

ਕਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1700 ਈ.(18 ਵਿਸਾਖ, 

1757 ਬਿ.) ਵਿਚ ਇਹ ਵਿਆਹ ਸੈਪੰਨ ਹੋਇਆ। ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਸਾਹਿਬ ਛਡਣ ਤਕ ਆਪ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਤੀ-ਸੇਵਾ ਅਤੇ 

ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹੇ । 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋ' ਨਿਕਲਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਆਪ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨਾਲੋਂ ਵਿਛੜ ਕੇ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 

ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਪਹੁੰਚੇ। ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਦਮਦਮਾ 
ਸਾਹਿਬ ਗਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਲ ਜਾਣ ਵੇਲੇ 

ਸਾਹਿਬ ਚੰਦ 

ਆਪ ਦਿੱਲੀ ਪਰਤ ਆਏ। ਔਰਗਜ਼ੇਬ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਜਾਣ 

ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵੀ ਦਿੱਲੀ ਵਲ ਆ ਗਏ। ਥੋੜਾ ਸਮਾਂ 

ਦਿੱਲੀ ਰਹਿ ਕੇ ਫਿਰ ਬਹਾਦੁਰ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਨਿਮੰਤ੍ਣ ਤੋ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਸੈਨ 1707 ਈ. (2 ਚੋਤ 1764) ਵਿਚ ਦੱਖਣ ਵਲ 

ਚਲ ਪਏ। ਉਦੋਂ ਮਾਤਾ ਜੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਗਏ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ 
ਆਪ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਨਾਂਦੇਣ ਰਹੇ, ਜਿਥੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਹੀਰਾ ਘਾਟ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ 
ਮੰਨ ਕੇ ਆਪ ਦਿੱਲੀ ਪਰਤ ਆਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਤੁਰਦਿਆਂ 

ਮੋਹਰ ਵੀ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਹਾਲਾਤ ਖ਼ਰਾਬ ਹੋਣ 'ਤੇ ਆਪ ਮਾਤਾ 

ਸੁੰਦਰੀ ਸਹਿਤ ਪਹਿਲਾਂ ਮਥੁਰਾ ਰਹੇ ਅਤੇ ਫਿਰ ਜੈਪੁਰ ਦੇ 

ਮਹਾਰਾਜੇ ਕੋਲ ਪਹੁੰਚੇ। ਦਿੱਲੀ ਤਖ਼ਤ 'ਤੇ ਮੁਹੰਮਦ ਸ਼ਾਹ 

ਰੈਗੀਲਾ ਦੇ ਬੈਠਣ ਨਾਲ ਹਾਲਾਤ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸੁਧਾਰ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਸੈਗਤਾਂ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 'ਤੇ ਆਪ ਦੋਵੇ ਦਿੱਲੀ ਪਰਤ 

ਆਈਆਂ। 

ਆਪ ਨੇ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਪੰਥ ਨੂੰ 

ਸੈਗਠਿਤ ਰਖਣ ਦੀ ਪੂਰੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ । ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ 

ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਵੀ ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ 

ਮੋਹਰ-ਛਾਪ ਲਗੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ 

ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਬਖ਼ਸ਼ੇ ਸ਼ਸਤ੍ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ ਨੂੰ 

ਸੈਂਪ ਦਿੱਤੇਂ। 

ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਦੀ ਸਹੀ ਤਿਥੀ ਉਪਲਬਧ 

ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਨੇ 1734 ਈ. ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ (1747 ਈ.) ਤੋਂ 

ਪਹਿਲਾਂ ਪਾਣ ਤਿਆਗੇ ਸਨ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਲਾ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦਾਹ ਸੈਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ 

ਸੱਤ ਸਾਲ ਤੋ ਵਧ ਸਮਾਂ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਕਟਿਆ। 

ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਔਲਾਦ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੁੱਤਰ” ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਝੋਲੀ ਵਿਚ ਪਾ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ 

ਦਿਨ ਤੋਂ ਆਪ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਮਾਤਾ ਵਜੋ' ਸਮਾਦਰਿਤ ਹਨ। 

ਸਾਹਿਬ ਚੰਦ (ਮਿ. 1700 ਈ.): ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦਾ ਇਕ ਯੋਧਾ ਜਿਸ ਨੇ ਭੋਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 

ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਵਿਖਾਈ। “ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- 
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ਹਾਨੈਲੇਂ ਸ਼ਹਿਲਾ ਚੰਦਾ ਯੌਤੰ ਖਤਰਿਆਣੰ / ਹਨੰ ਖਾਨ ਖ਼ੂਨ 

ਖੁਰਾਸਾਨ ਭਾਨੰ / ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵਲੋ 

ਕੀਤੇ ਹਰ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1700 ਈ. 

ਵਿਚ ਹੋਈ ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ਹ ਦੀ ਜੋਗ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਹੀਦ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ 

ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਹੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨਾਪਤਿ ਨੇ “ਗੁਰ 

ਸ਼ੋਭਾ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ - ਜਤ ਭਈ ਤਾਹਿ ਸ਼ਾਲਸ਼ੇ ਕਾ 

ਅਰ ਸਾਹਬ ਚੰਦ ਕਾ ਲੱਥ ਉਠਾਈ / 

ਸਾਹਿਬ ਚੰਦ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਗਿਦੜਬਾਹਾ ਨਗਰ ਤੋ` ਲਗਭਗ 11 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ- 

ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ , ਜਿਸ ਦੀ ਵਸੋਂ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 
ਇਕ ਢਾਬ ਦੇ ਕੰਢੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੱਖਣ ਨੂੰ 
ਜਾਂਦਿਆਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਸ ਥਾਂ ̀ ਤੇ ਉਸਰੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ? 

ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ 

ਵਰਤਮਾਨ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। ਇਸ 

ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਦੇਖ- 

ਰੇਖ ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ : 'ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ' ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ 

ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦਾ ਪੁੱਤਰ, 

_ਰਾਜਕੁਮਾਰ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਵੀ “ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉੱਜ 

ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰਾਂ- ਬਾਬਾ 
ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ ਜੁਝਾਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ -- ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 

ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸਨ ਜੋ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਮਹਾਨ 

ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ 23 ਮਾਘ, 1743 ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ।“ਐਨਸਾਈ- 

ਕਲੋਪੀਡੀਆ ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ” ਅਨੁਸਾਰ 26 ਜਨਵਰੀ 

1687 ਈ. ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਗਮਨ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ ਮਾਮਾ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਭਾਈ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਹਿੰਦੂ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ 

ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਜਾਬਰ ਖ਼ਾਨ ਪਠਾਣ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਾਇਆ। 

ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ ਲੜੇ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ 

ਗੁਰੂ-ਪਿਤਾ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਹੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਚਮਕੌਰ ਵਿਚ 

ਅਣਗਿਣਤ ਵੈਰੀਆਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ 

ਅਨੁਸਾਰ 8 ਪੋਹ, 1761 ਬਿ. ਨੂੰ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ 

ਐਨਸਾਈਕਲੋਡੀਆ ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ ਅਨੁਸਾਰ 7 ਦਸੈਬਰ 

1705 ਈ. ਨੂੰ ਵੀਰ-ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਉਦੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਆਯੂ ਲਗਭਗ ਅਨਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਅਜੀਤ 

ਸਿੰਘ, ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ”। 

ਬਾਬਾ ਜੁਝਾਰ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 

ਦੂਜੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸਨ ਜੋ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ 1747 ਬਿ. ਨੂੰ 
ਅਤੇ ਐਨਸਾਈਕਲੋਡੀਆ ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ ਅਨੁਸਾਰ 14 

ਮਾਰਚ 1691 ਈ. ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਜੀਤੋ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵੀ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਬਾਬ਼ਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਵਾਂਗ ਯੁੱਧ 

ਵਿਦਿਆ ਅਤੇ ਰਣਨੀਤੀ ਭਾਈ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ 

ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਜੈਗ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 

ਹੋਇਆਂ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ 8 ਪੋਹ, 1761 ਬਿ. ਨੂੰ 

ਸਿਖਿਜ਼ਮ ਅਨੁਸਾਰ ? ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. ਨੂੰ ਪਰਲੋਕ 

ਗਮਨ ਕੀਤਾ। ਉਦੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਲਗਭਗ ਚੌਦਾਂ 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਸੀ। 

ਬਾਬਾ ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 

ਤੀਜੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸਨ ਜੋ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਮਘਰ ਸੁਦੀ 

3, 1753 ਬਿ. ਨੂੰ ਅਤੇ ਐਨਸਾਈਕਲੋਡੀਆ ਆਫ਼ 

ਸਿਖਿਜ਼ਮ ਅਨੁਸਾਰ 17 ਨਵੰਬਰ 1696 ਈ. ਨੂੰ ਮਾਤਾ 

ਜੀਤੋਂ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਵਾਂਗ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ ਉਪਰੇਤ ਸਰਸਾ ਨਦੀ 

ਵਿਚ ਆਏ ਹੜ੍ਹ ਕਾਰਣ ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਨਿਖੜ ਕੇ 
ਆਪਣੀ ਦਾਦੀ (ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ) ਅਤੇ ਛੋਟ ਭਰਾ ਬਾਬਾ 

ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਸਹਿਤ ਰੀਗੂ ਨਾਂ ਦੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਰਸੋਈਏ ਨਾਲ 

ਉਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਖੇੜੀ ਪਹੁੰਚੇ । ਰਸੋਈਏ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਧਨ ਲੁਟ 

ਕੇ ਪਕੜਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਸੂਬਾ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ 13 ਪੋਹ, 1761 ਬਿ. ਨੂੰ ਅਤੇ 



ਸ਼ਾਹੀ ਟਿੱਥੀ 

ਐਨਸਾਈਕਲੋਡੀਆ ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ ਅਨੁਸਾਰ 12 ਦਸੈਬਰ 

1705 ਈ. ਨੂੰ ਦੀਵਾਰ ਅੰਦਰ ਜੀਉੱਦਿਆਂ ਚਿਣ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਲਗਭਗ ਨੌ ਸਾਲ 

ਸੀ। 

ਬਾਬਾ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਸਭ 
ਤੋਂ ਛੋਟੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ 

ਫਗਣ ਸੁਦੀ 7, 1755 ਬਿ. ਅਤੇ ਐਨਸਾਈਕਲੌਡੀਆ 

ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ ਅਨੁਸਾਰ 25 ਫਰਵਰੀ 1699 ਈ. ਨੂੰ 

ਮਾਤਾ ਜੀਤੋ ਜੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਵੱਡੇ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਵਾਂਗ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਲਾਈ ਦੇ 

ਨਾਲ ਨਾਲ ਚਰਿੜ੍-ਨਿਰਮਾਣ ਦੀ ਗੁੜਤੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਇਹ ਵੀ ਬਾਬਾ ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ ਵਾਂਗ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ 

ਛਡਣ ਵੇਲੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਵਿਛੜ ਗਏ ਅਤੇ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ 

ਅਨੁਸਾਰ 13 ਪੋਹ, 1761 ਬਿ. ਅਤੇ ਐਨਸਾਈਕਲੋਡੀਆ 

ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ ਅਨੁਸਾਰ 12 ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. ਨੂੰ 

ਸਰਹਿੰਦ ਵਿਚ ਦੀਵਾਰ ਅੰਦਰ ਚਿਣ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤੇ ਗਏ 

ਜਿਥੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ (ਵੇਖੋ) ਹੈ। ਉਦੋਂ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਲਗਭਗ ਸੱਤ ਸਾਲ ਸੀ। ੍ 

ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਬੜੇ ਸਤਿਕਾਰ ਅਤੇ ਗੌਰਵ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਤਿਥੀਆਂ 'ਤੇ ਚਮਕੌਰ 

ਸਾਹਿਬ (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਤਿੰਨ 

ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਸਭਾ ਲਗਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭਾਵਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ 

ਸਿੱਖ ਅਨਯਾਈਆਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਧਰਮ ਲਈ ਨਿਛਾਵਰ 

ਹੋਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨਾ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ ਇਹ 

ਸਭਾਵਾਂ ਮੇਲਿਆਂ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਕਾਨਫ੍‌ੰਸਾਂ ਦਾ ਰੂਪ 

ਧਾਰਣ ਕਰਦੀਆਂ ਜਾ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। 

ਸ਼ਾਹੀ ਟਿੱਬੀ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨਗਰ 
ਤੋਂ 6 ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ 

ਟਿੱਬੀ, ਜਿਥੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਣ ਤੋ ਬਾਦ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਅਜੇ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਹੀ ਆਏ ਹੋਣਗੇ ਕਿ ਪਿਛੋਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ 

ਦੇ ਦਸਤੇ ਪਹੁੰਚ ਗਏ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਨਜਿਠਣ 
ਲਈ ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਦੀ ਕਮਾਨ ਅਧੀਨ 50 ਸਿੰਘ ਉਥੇ 

ਸ਼ਾਕਤ ਮਤ 

ਛਡੇ ਅਤੇ ਆਪ ਅਗੇ ਨੂੰ ਨਿਕਲ ਗਏ। ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਉਸ 

ਟਿੱਬੀ ਕੋਲ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨਾਲ ਗਹਿਗਚ ਲੜਾਈ ਹੋਈ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਉਥੇ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ 

ਇਸ ਟਿੱਬੀ ਨੂੰ 'ਸ਼ਾਹੀ ਟਿੱਬੀ' ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਾਹੋਵਾਲ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਨਗਰ 

ਤੋਂ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਲਗਭਗ ਸਾਢੇ ਸੱਤ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 

ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਸਿਆਲਕੋਂਟ ਤੋ 

ਆਉਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬੇਰ 

ਦੇ ਬਿਿਛ ਹੇਠਾਂ ਲਗਭਗ ਇਕ ਹਫ਼ਤਾ ਟਿਕੇ ਸਨ। ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਉਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਟੋਭੇ ਨੂੰ 

ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕਸਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਪਾਕਿਸਤਾਨ 

ਬਣਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬੰਦ ਪਿਆ ਹੈ। 

ਸ਼ਾਕਤ ਮਤ : ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਹਨ। ਇਕ, 

'ਸ਼ਾਕਤ” ਅਰਬੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਡਿਗਿਆ ਹੋਇਆ, ਪਤਿਤ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਤੋਂ ਵੈਚਿਤ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ “ਸਾਕਤ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ 

ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਹਨੈ ਕੇ ਦਾਸ਼ ਲਓ ਸ਼ਾਕਤ ਨਹ ਸ਼ੰਗ / (ਗੁ. 
ਗੰ.98)। ਇਸ ਨੂੰ 'ਮਨਮੁਖ' ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ, 'ਸ਼ਾਕ੍ਤ” ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 'ਸ਼ਕ੍ਤਿ' ਦੇਵੀ ਦਾ ਉਪਾਸਕ। ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ - ਸਾਕਤ /ੜ ਆਇਆ ਕੇ ਬ/ਹਿਕਾ 
/ਵਿ/ਚ #/ਇਆ /ਫਗ/ਹ /ਫਰੰਦੇ / ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਲਲਤ /ਕਾਰਤ 

ਕੇ ਝਾਧੇ ਜਿਉ ਤੇਲ ਝਲਦਾ ਭਾਵੰਦੇ /(ਗੁ ਰੀ .800)। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸੈਬੋਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਅਧਿਕ ਉਪਯੁਕਤ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ।. 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤ-ਸਾਧਕਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ 

ਵਿਚ 'ਸ਼ਾਕਤ” ਪ੍ਰਤਿ ਕੋਈ ਆਦਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨਹੀਂ 

ਮਿਲਦੀ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਕਬੀਰ ਸਾਕਤ 

ਐਸਾ ਹੈ ਜੰਸੀਂ ਲਸ਼ਨ ਕੀ ਸ਼ਾਨ / ਕੰਨੇ ਬੈਠੇ ਪਾਈਆ ਪਰਗਟ 



ਸ਼ਾਕਤ ਮਤ 

ਹੀਇ /ਨਦਾਨ/ਨੈ / (ਗੁ ਗੰੰ.1365)। ਇਸ ਅਰਥ ਨੂੰ ਸਹੀ 

ਪਰਿਪੇਖ ਵਿਚ ਸਮਝਣ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਪਿਛੋਕੜ ਵਿਚ ਝਾਤ ਮਾਰਨੀ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੀ ਇਸਤਰੀ (ਸ਼ਕਤੀ) ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਕਲਪਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮਤ ਨੂੰ ਸ਼ਾਕ੍‌ਤ-ਮਤ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਉਪਾਸਕ ਨੂੰ 'ਸ਼ਾਕ੍‌ਤ”। ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ 

ਇਸ ਮਤ ਦੇ ਸਰੋਤ ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਲਭਣ ਦਾ ਉਦਮ 

ਕੀਤਾ ਹੈ।“ਰਿਗ-ਵੇਦ” (ਅਸ਼ਟਮ ਅਸ਼ਟਕ) ਵਿਚ ਮਹਾਸ਼ਕਤੀ 

ਸਰਸੂਤੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 'ਸਾਮ-ਵੇਦ" (ਵਾਚੰਯਮ 

ਸੂਕ੍ਤ) ਵਿਚ ਵਾਕ (ਬਾਣੀ) ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਇੰਦ , ਵਰੁਣ , ਯਮ, ਸੋਮ ਅਤੇ ਬ੍ਹਮਾ ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 

ਵਲ ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। “ਅਥਰਵ-ਵੇਦ' (ਕਾਂਡ 4, 

ਸੁਕ੍ਤ 30) ਵਿਚ ਮਹਾ-ਸ਼ਕਤੀ ਸਾਰਿਆਂ ਰੁਦਾਂ ਅਤੇ ਵਸੂਆਂ 

ਨਾਲ ਸੈਚਾਰ ਕਰਦੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। “ਕੇਨ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” 

ਅਨੁਸਾਰ ਉਮਾ ਨੇ ਮਹਾਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਕੇ 
ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ।'ਰਾਮਾਇਣ' ਅਤੇ “ਮਹਾਭਾਰਤ” 

ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਦੀਆਂ ਉਸਤਤਾਂ ਦਰਜ ਹਨ। ਸ਼ਾਕਤ-ਮਤ ਦਾ 

ਸਹੀ ਵਿਕਾਸ ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪੁਰਾਣਾਂ ਦੀ 

ਸੰਪ੍ਦਾਇਕ ਬਿਰਤੀ ਕਾਰਣ ਸ਼ਕਤੀ-ਉਪਾਸਨਾ ਨਾਲ 

ਸੈਬਧਿਤ ਪੁਰਾਣਾਂ ਨੂੰ 'ਸ਼ਾਕਤ-ਪੁਰਾਣ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, 
ਜਿਵੇਂ ਮਾਰਕੰਡੇਯ-ਪੁਰਾਣ, ਕਾਲਿਕਾ-ਪੁਰਾਣ, ਦੇਵੀ- 

ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ ਆਦਿ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਾਕ੍ਤ-ਮਤ 

ਸ਼ੈਵਮਤ ਵਾਂਗ ਕਾਫ਼ੀ ਪੁਰਾਤਨ ਹੈ। ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਸੁਤੇਤਰ 

ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਸ਼ਾਕ੍ਤ ਲੋਕ ਵੈਦਿਕ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ 
ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਆਪਣੀ ਉਪਾਸਨਾ- ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਮੰਨਦੇ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਸਾਹਿਤ “ਆਗਮ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਸਾਹਿਤ ਅਧਿਕਤਰ ਅਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੈ 

ਕਿਉਂਕਿ ਸ਼ਾਕਤ ਆਪਣੇ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਦੇ 

ਹੱਕ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਮਤ ਦੀ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵੀ ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ 

ਪਾਰਬਤੀ ਹੈ। ਪਾਰਬਤੀ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਪਰਬਤ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ”। 

ਬ੍ਹਮ-ਪੁਰਾਣ (34-38) ਅਨੁਸਾਰ ਹਿਮਾਲਯ ਪਰਬਤ 

(ਸ਼ੈਲੇਂਦ) ਨੇ ਕਠੋਰ ਤਪਸਿਆ ਕਰਕੇ ਬ੍ਹਮਾ ਤੋਂ ਵਰਦਾਨ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਮੈਨਾ ਦੀ 

ਸ਼ਾਕਤ ਮਤ 

ਕੁੱਖੋਂ ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰੀਆਂ--ਅਪਰਣਾ, ਇਕ-ਪਰਣਾ ਅਤੇ 

ਇਕ-ਪਾਟਲਾ--ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਇਕ- 

ਪਰਣਾ' ਅਤੇ “ਇਕ-ਪਾਟਲਾ” ਨੇ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਵਰ੍ਹੇ ਬੀਤਣ 

ਤੋ' ਬਾਦ ਭੋਜਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ “ਅਪਰਣਾ” ਨੇ ਉਦੋਂ ਵੀ ਕੁਝ ਨ 

ਖਾਇਆ। ਮੈਨਾ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਉ.ਮਾ” (ਘੋਰ ਤਪ ਮਤ ਕਰ) 

ਕਹਿ ਕੇ ਕਠੋਰ ਤਪਸਿਆ ਤੋ ਰੋਕਿਆ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋ ਉਸ 

ਦਾ ਨਾਂ “ਉਮਾ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਮਾ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ 

ਤਪਸਿਆ ਤੋਂ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਉਸ ਅਗੇ ਵਿਆਹ ਦਾ 

ਪ੍ਰਸਤਾਵ ਰਖਿਆ।ਉਮਾ ਨੇ ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਹ ਅਜਿਹਾ 

ਪ੍ਰਸਤਾਵ ਉਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਸ਼ੈਲੇਂਦ ਅਗੇ ਰਖਣ। ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ ਉਚਿਤ ਨ ਲਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼ੈਲੇਂਦ ਨੇ ਉਮਾ 

ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੁਅੰਬਰ ਦੁਆਰਾ ਕਰਨ ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਕੀਤਾ। 

ਸੁਅੰਬਰ ਦੇ ਮੌਕੇ ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਬਾਲਕ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਉਮਾ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਕੇ ਪਤੀ ਵਜੋਂ ਗੁਹਿਣ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਪਿਛੋ' ਸ਼ਿਵ ਆਪਣੇ ਅਸਲੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਇਆ। 

ਬ੍ਹਮਾ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਵਿਆਹ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਕ ਵਾਰ ਉਮਾ 

ਦੀ ਮਾਤਾ ਨੇ ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਫੱਕੜਪਣੇ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਾਇਆ। 

ਇਸ ਗੱਲ 'ਤੇ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ ਕੇ ਸ਼ਿਵ ਉਮਾ ਅਤੇ ਗਣਾਂ ਸਮੇਤ 

ਮੇਰੁ ਪਰਬਤ ਉਤੇ ਚਲੇ ਗਏ। “ਸਕੰਧ-ਪੁਰਾਣ” ਅਨੁਸਾਰ 

ਉਮਾ ਪਹਿਲਾਂ ਕਾਲੇ ਰੈਗ ਦੀ ਸੀ, ਪਰ ਅਨਰਕੇਸ਼ੂਰ ਤੀਰਥ 

ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਕੇ ਸ਼ਿਵ-ਲਿੰਗ ਨੂੰ ਦੀਪ-ਦਾਨ ਕਰਨ 

ਨਾਲ, ਗੋਰੇ ਰੈਗ ਦੀ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ “ਗੌਰੀ” 

ਅਖਵਾਈ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪਰਾਕ੍ਮਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 

`ਤੇ ਅਨੋਕ ਨਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਏ। 

ਸ਼ਾਕਤ-ਮਤ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੋ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਨਾਂ ਦਕਸ਼ਣਾਚਾਰ 

(ਸੱਜਾ-ਪੱਖ) ਸੀ ਜੋ ਸਦਾਚਾਰ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੀ 

ਸੀ। ਇਹ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਅਦ੍ੈਤਵਾਦ ਦੇ ਜ਼ਿਆਦਾ 

ਨੌੜੇ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਸਾਧਕ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼ਿਵ 

ਮੰਨ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਸ਼ਿਵਾ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਿਵ- 

ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਮੇਲ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਸੈਭਵ ਹੋਣ ਕਾਰਣ, 

ਸ਼ਕਤੀ-ਉਪਾਸਨਾ ਵਿਚ ਯੋਗ ਨੂੰ ਉਚੇਚਾ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਸਮਯਾਚਾਰ” 

ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਯੌਗਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ “ਸਮਯ” ਦਾ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 



ਸ਼ਾਕਤ ਮਤ 

ਅਰਥ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਮੇਲ ਜਾਂ 

ਸਮਰਸਤਾ। ਇਸ ਮੋਲ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਵਿਚ ਸਾਧਕ ਮੂਲਾਧਾਰ _ 

ਤੋਂ ਸੁਤੀ ਹੋਈ ਕੁੰ ਡਲਿਨੀ ਨੂੰ ਜਗਾ ਕੇ ਸੂਾਧਿਸ਼ਠਾਨ ਆਦਿ 

ਸਦਾ-ਸ਼ਿਵ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਏਕਾਕਾਰ ਕਰਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ 

ਉਸ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਪਰਮ-ਮਨੌਰਥ ਹੈ। 

ਦੂਜੀ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਨਾਂ ਵਾਮਾਚਾਰ (ਖੱਬਾ-ਪੱਖ) ਹੈ। 
ਉਦੇਸ਼ ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਵੀ ਪਹਿਲੀ ਸ਼ਾਖਾ ਵਾਲਾ ਹੀ ਹੈ, 

ਪਰ ਉਪਾਸਨਾ ਦੀ ਵਿਧੀ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ 

ਨਾਮਾਂਤਰ “ਕੌਲ-ਮਤ” ਹੈ ਕਿਉਕਿ “ਕੁਲ” ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ 

ਵਾਚਕ ਹੈ ਅਤੇ “ਅਕੁਲ” ਸ਼ਿਵ ਦਾ। ਜੋ ਸਾਧਕ ਅਕੁਲ 

(ਸ਼ਿਵ) ਅਤੇ ਕੁਲ (ਸ਼ਕਤੀ) ਦਾ ਏਕਾਕਾਰ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ, 

ਉਹ “ਕੌਲ? ਹੈ। ਕੌਲ ਸਾਧਕ ਦਾ ਆਚਾਰ “ਕੌਲਾਚਾਰ” ਜਾਂ 

“ਵਾਮਾਚਾਰ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਆਚਾਰ ਵਿਚ ਪੰਜ 

ਮਕਾਰਾਂ ਦੇ ਸੇਵਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪੰਜ 

ਮਕਾਰ ਹਨ -- ਮਦਿਰਾ (ਸ਼ਰਾਬ), ਮਾਸ, ਮਤ੍ਸ੍ਯ (ਮੱਛੀ), 

ਮੁਦਾ (ਭੁਨੇ ਹੋਏ ਚਣੇ, ਚਿੜਵੇ ਆਦਿ? ਅਤੇ ਮੈਥੁਨ (ਸੈਭੋਗ)। 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਪੰਜ ਮਕਾਰਾਂ ਦੇ ਇਹ ਨਾਂ 

ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਦਸੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਕਾਰਾਂ ਦੀ ਮੂਲ-ਭਾਵਨਾ 

ਅਨੁਸਾਰ 'ਮਦਿਰਾ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਸ਼ਰਾਬ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਸਹਸਦਲ 

ਕਮਲ ਤੋਂ ਟਪਕਣ ਵਾਲਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਹੈ। ਗਿਆਨ ਰੂਪੀ ਖੜਗ 

ਵਿਚ ਲਗਾਉਣਾ 'ਮਾਸ? ਦਾ ਸੇਵਨ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ 

ਸਥਿਤ ਇੜਾ ਅਤੇ ਪਿੰਗਲਾ ਨਾੜੀਆਂ ਵਿਚ ਚਲਣ ਵਾਲਾ 

ਸੁਆਸ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ “ਮਤਸ੍ਯ” ਅਥਵਾ ਮੱਛੀ ਹੈ। ਜੋ 

ਸਾਧਕ ਪ੍ਾਣਾਯਾਮ ਦੀ ਪਕ੍ਰਿਆ ਨਾਲ ਸੁਆਸ ਨੂੰ ਰੋਕ ਕੇ 

ਸੁਖਮਨਾ ਨਾੜੀ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਮਤਸ੍ਯ ਨੂੰ 
ਭੋਜਨ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਕੁਸੈਗ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣਾ ਅਤੇ ਸਤਿਸੈਗ 

ਕਰਨਾ ਹੀ 'ਮੁਦਾ” ਹੈ। ਸਹਸਦਲ-ਚਕ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਸ਼ਿਵ 

ਨਾਲ ਸ਼ਕਤੀ (ਕੁੰ ਡਲਿਨੀ) ਦਾ ਮੇਲ ਜਾਂ ਸੈਯੋਗ ਹੀ 'ਮੈਥੁਨ” 

ਹੈ। ਇਹ ਪੰਜ ਮਕਾਰ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਪ੍ਰਕਿਆ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਨ। ਪਰ ਨੀਵੀਂ ਸੋਚ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕਾਂ 

ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਮਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਭੌਤਿਕ ਅਰਥ ਦੇ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਵਾਮਾਚਾਰ ਨੂੰ ਬਦਨਾਮ 

ਹੋਣਾ ਪਿਆ ਅਤੇ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨੂੰ 

ਸਾਖੀ 

ਭ੍ੁਸ਼ਟ ਕਰਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਕਸਰ ਨ ਛਡੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ- ਸ਼ਾਕਤ ਕੂੜ ਕਪਟ ਮਹਿ ਟੇਕਾ/ 
ਆਹ/ਨਿਸਿ ਨੰਦਾ ਕਗੰਹ ਆਨੰਕਾ /(ਗੁ.ਰੌੰ.1030)। ਸੈਤ 

ਕਬੀਰ ਆਦਿ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸਵਰ ਕਾਫ਼ੀ ਮੁਖਰ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸੈਤ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਸਾਕਤ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਨਿਕ੍ਰਿਸ਼ਟ ਅਰਥਾਂ 

ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਵਿਧੀ ਈਸ਼ਵਰੀ 
ਭਗਤੀ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਅਨਾਚਾਰ ਉਤੇ 

ਆਧਾਰਿਤ ਸੀ। 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੋਕ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਅਥਵਾ 

ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਤਨ ਹੈ। ਪਹਾੜੀ ਖੇਤਰਾਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਬੜੀ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਦੇਵੀਆਂ ਦੇ ਮੰਦਿਰ ਬਣੇ ਹੋਏ 

ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਦੇਵੀ 

ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਮੇਲਿਆਂ, ਤਿਉਹਾਰਾਂ ਉਤੇ ਜਾ ਕੇ 
ਆਪਣੀਆਂ ਮਨੋਕਾਮਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਚ ਰਚੇ ਗਏ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। 
ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਕਾਵਿ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਮਤ ਅਤੇ 

ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀਆਂ ਪੂਜਾ-ਵਿਧੀਆਂ ਅਤੇ 

- ਵਿਵਹਾਰ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। “ਦਸਮ- 
ਗ੍ਰੰਥ" ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੇਵੀ ਸੇਬੈਧੀ ਬਿੱਤਾਂਤਾਂ ਅਤੇ 

ਪਰਾਕ੍ਮਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸਾਕਾ ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ : ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੰਧ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” 
ਮੋਰਚੇ ਦੇ ਕੈਦੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਲੈਗਰ ਛਕਾਉਣ ਨਾਲ ਹੈ। ਰੇਲ 

ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਵਲੋ ਨ ਮੰਨੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਅਟਕ ਕਿਲ੍ਹੇ 

ਵਲ ਜਾ ਰਹੀ ਗੱਡੀ ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਲਈ ਭਾਈ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਭਾਈ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰੇਲ ਦੀ ਪਟੜੀ ਉਤੇ ਵਿਛ ਕੇ 

ਅਤੇ ਆਪਾ ਵਾਰ ਕੇ ਗੱਡੀ ਨੂੰ ਰੋਕਿਆ ਸੀ। ਇਹ ਸਾਕਾ 

ਸਿੱਖ ਸਾਹਸ ਅਤੇ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦਾ ਉਜਲਾ ਨਮੂਨਾ ਹੈ। 
ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੇ “ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ”, 'ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ ਭਾਈ”, 

“ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਭਾਈ”। 

ਸਾਖੀ (ਕਾਵਿ-ਰੂਪ) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ “ਸਾਖੀ? 
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ਸਿੱਧਾਂ ਅਤੇਂ ਨਾਥਾਂ ਦੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਵੇਖਿਆ 

ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। “ਸਾਖੀ” ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ 'ਸਾਕ੍ਸ਼ੀ” ਸ਼ਬਦ 

ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। ਆਚਾਰਯ ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ ਚਤੁਰਵੇਦੀ 

(“ਉਤਰੀ ਭਾਰਤ ਦੀ ਸੈਤ ਪਰੋਪਰਾ”) ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ 

ਮੂਲ ਅਰਥ ਉਹ ਪੁਰਸ਼ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਜਾਂ ਘਟਨਾ 

ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਅੱਖੀਂ ਵੇਖਿਆ ਹੋਵੇ। ਅਜਿਹੇ ਸਾਖਿਆਤ 

ਅਨੁਭਵ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਕਿਸੇ ਗੱਲ ਦਾ ਯਥਾਰਥ ਗਿਆਨ ਹੋਣਾ 

ਸੈਭਵ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ , 

ਵਿਚ ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ- ਸੰਤਨ ਕੰ 

#ਾਣ ਸ਼ਾਚਾਂ ਸ਼ਾਆੰ/ ਸੋ ਲੋਲ/ ਜੋ ਪਹਿ ਆ /(ਗੁ ਗੰ. 

894)। “ਕਬੀਰ-ਬੀਜਕ” ਦੀ ਮਹਾਤਮਾ ਪੂਰਨ ਸਾਹਿਬ 

ਕ੍ਰਿਤ “ਗੁਰਮੁਖ ਟੀਕਾ” ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ “ਸਾਖੀ” ਦਾ ਅਰਥ 

'ਪ੍ਤੱਖ ਗਿਆਨ” ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸਵੈ-ਅਨੁਭੂਤ 

ਗਿਆਨ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਕਾਵਿ-ਉਕਤੀ ਅਥਵਾ 'ਦੁਪਦੀ” 

ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੋਰਖਨਾਥ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ “ਦੋਹਾ” ਛੋਦ 

ਦੇ ਤੋਲ ਵਿਚ ਜੋਂ ਕਾਵਿ-ਬੈਦ ਉਚਾਰੇ, ਉਹੀ ਕਾਲਾਂਤਰ 

ਵਿਚ ਸਾਖੀਆਂ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। 

“ਸਾਖੀ” ਰੂਪਾਕਾਰ ਦੀਆਂ ਮਾੜ੍ਾਵਾਂ ਅਥਵਾ 

ਲੱਛਣਾਂ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਕਹਿ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ 

ਉਪਲਬਧ ਪੁਰਾਤਨ ਪਾਠ ਬਹੁਤ ਹਦ ਤਕ ਵਿਕਰਿਤ ਹੈ। 

ਅਨੋਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਸਮੇਟਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸ਼ਬਦੀਆਂ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਖੀਆਂ ਹੀ ਹਨ। ਇਸੇ ਸਾਖੀ 
ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਆਦਿ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ “ਸਾਖੀ” ਦਾ ਸਰੂਪ-ਗਤ 

ਪਰਿਵਰਤਨ ਗੁਰੂਆਂ ਜਾਂ ਸੇਸ਼ਠ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਅਨੁਭਵ ਜਾਂ ਉਪਕਾਰਾਂ ਦੇ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਥੇ ਇਹ ਵਾਰਤਾ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਕਾਵਿਮਈ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਟੁਪ ਛੰਦ ਤੋ' ਫਿਨ ਹੈ 

ਅਤੋਂ ਦੋਹਰੇ ਦੇ ਲੱਛਣ ਤੋ' ਮੁਕਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਤੁਕਾਂ ਦੀ 

ਗਿਣਤੀ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਬੰਧਨ ਨਹੀਂ। ਇਕ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਤਿੰਨ 

ਦਰਜਨ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲੇ ਸ਼ਲੋਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਸੈਤ ਕਬੀਰ 

ਦੇ ਜੋ ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਜੀ 

ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤੇ ਕਬੀਰ-ਬਾਣੀ ਦੇ ਹੋਰਨਾਂ ਸੈਸਕਰਣਾਂ ਵਿਚ 

“ਸਾਖੀ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 

ਨਾਥ-ਕਾਵਿ ਦਾ “ਸਾਖੀ” ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਕੁਝ ਖੁਲ੍ਹਾਂ ਸਹਿਤ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 'ਸ਼ਲੋਕ” ਦਾ ਜਾਮਾ ਪਾ ਕੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦਾ 

ਹੈ। 

ਸਾਖੀਆਂ ਦਸਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕੀਆਂ : ਸੇਵਾਦਾਸ 

ਉਦਾਸੀ ਕ੍ਰਿਤ ਰਚਨਾ। ਵੇਖੋ “ਪਰਚੀਆਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ 

ਕੀਆਂ”। 

ਸਾਖੀਆਂ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਜੀ : ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਨਾਂ 

ਤੋਂ ਇਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਜੀ ਨਾਲ 

ਸੰਬੋਧਿਤ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਹੈ, ਪਰ ਵਸਤੂ ਸਥਿਤੀ ਇਸ 
ਦੇ ਉਲਟ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪ੍ਸੈਗ ਗੁਰੂਆਂ, ਸੰਤਾਂ, 
ਭਗਤਾਂ ਅਤੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਸੈਬੈਧ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇੰਜ 

ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਆਪਣੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਜੋ ਬਚਨ ਬਿਲਾਸ 
ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਰਾਹੀ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਕਿਸੇ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸਿੱਖ ਨੇ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਦੇ ਕੇ “ਸਾਖੀਆਂ ਭਾਈ 

ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਜੀ? ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਭਾਈ ਜੀ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੀ ਸਾਮਗ੍ੀ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆਂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 

ਚਲਾਏ “ਸੇਵਾਪੰਥ” ਦੇ ਇਕ ਬੜੇ ਪ੍ਰਤਾਪੀ ਸੈਤ ਸਨ। ਉਹ 

ਕਰਣੀ ਦੇ ਸੂਰੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਡੇਰੇ 'ਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਅਤੇ ਸਾਧਾਂ ਸੇਤਾਂ ਦਾ ਸਦਾ ਤਕੜਾ ਇਕੱਠ 

ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਅੱਡਣਸ਼ਾਹੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ” 

ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਪੰਜਾਬ ਆਰਕਾਈਵਜ਼ ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਲਾਇਬੇਰੀ 

ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਇਕ ਪੋਥੀ ਨੰ. 393 ਵਿਚ ਇਹ ਸਾਖੀਆਂ 

ਬਚਨਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਰ ਕਿਤਨੀ ਕੁ ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਸਹਿਤ 
ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਤੋ ਭਿੰਨ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਕੋਈ ਹੋਰ 

ਪੁਰਾਣਾ ਹਥਲਿਖਿਤ ਖਰੜਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਛਪੇ ਹੋਏ 
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ਸੋਸਕਰਣ ਹੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਸੈਸਕਰਣ ਸੈਨ 1886 

ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਤੋਂ ਛਪਿਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸੇਵਾ- 

ਪੰਥੀ ਸਭਾ ਵਲੋਂ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸੈਨ 1958 

ਈ. ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਸੈਨ 1972 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ 

ਸੈਸਕਰਣ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਪਰ ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਵਿਧੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਪਾਦਿਤ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸੈਸਕਰਣ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 

ਨਹੀਂ ਹਨ। ਇਕ ਸੈਸਕਰਣ ਸੈਨ 1973 ਈ. ਵਿਚ ਡਾ. 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਲਾਂਬਾ ਨੇ 'ਸਾਖੀਆਂ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਤੇ ਬਚਨ 

ਮਹਾਂ ਪੁਰਖਾਂ ਦੇ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਵਿਵਰਣ ਤੋਂ ਇਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਲੇਖਕ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦਾ ਬਹੁਤ 

ਨਿਕਟਵਰਤੀ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਨੇ ਹਰ ਇਕ ਗੱਲ 

ਇਤਨੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਾਲ ਚਿਤਰੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਚਮੁਚ ਆਪ 

ਕੋਲ ਬੈਠਾ ਸਾਖੀਆਂ ਸੁਣ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਲੇਖਕ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ 

ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 

1757 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ 

-ਕਾਲ ਇਸ ਸੈਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੀ ਹੋਵੇਗਾ। ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ 

ਦੀ ਲਿਖੀ “ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆ ਜੀ”। 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 

ਪੂਰਵ-ਮੱਧ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਇਹ ਉਸ 

ਤੋਂ ਬਾਦ 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰ-ਮੱਧ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ 

ਰਚਨਾ ਹੋਵੇ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੁਲ 83 ਸਾਖੀਆਂ ਸੈਕਲਿਤ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅੰਤਿਮ ਸਾਖੀ ਕੇਵਲ ਗੁਰਮੁਖ ਅਤੇ 

ਮਨਮੁਖ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦਾ ਕੋਈ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਕ ਸਾਖੀ ਦੋ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ 

ਦੌਹਰਾਈ ਹੋਈ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ, ਯਥਾ ਸਾਖੀ ਅੰਕ 39 ਅਤੇ 

62। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਹਨ- 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ ਹੈ, ਸੈਤ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਵਿਚ ਅਭਿੰਨਤਾ ਹੈ, ਸੈਤ-ਸੇਵਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦੇ 

ਤੁਲ ਹੈ, ਸੈਸਾਰ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ, ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਲਿਪਤ 

ਰਹਿਣਾ ਮਾਇਆ-ਬੋਧਨ ਅਤੇ ਆਵਗਵਣ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ 

ਹੈ, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਸਰਵ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ 

ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੌਂਦਾ ਹੈ, ਕੁਸੈਗਤ ਤੋਂ ਬਚਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ , ਸ਼ੁਭ 

ਕਿਰਤ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ, ਧਨ ਸੈਪਤੀ ਇਕੱਠੀ ਨਹੀਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਜੀ 

ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ, ਬਾਹਰਲੇ ਦਿਖਾਵੇ ਅਤੇ ਆਡੰਬਰਾਂ ਤੋਂ 

ਬਚਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਦੀ ਉਕਤ ਸੂਚੀ ਤੋਂ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਲੇਖਕ ਦਾ ਮੰਤਵ ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਅਤੇ ਸਾਖੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖ 

ਮਤ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਥਾਂ ਥਾਂ 'ਤੇ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ ਟੂਕਾਂ ਦੇ ਕੇ ਲੇਖਕ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੱਥ ਨੂੰ 

ਪੁਸ਼ਟੀ-ਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕੁਮ-ਬੱਧਤਾ ਅਤੇ ਯੋਜਨਾ ਅਧੀਨ 

ਸੈਕਲਿਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਰ੍ 

ਇਹ ਰਚਨਾ ਵਿਆਖਿਆ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 

ਲਿਖੀ ਨੈਤਿਕ ਅਤੇ ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੈਗ ਨਾਂਲ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੇ ਸ਼ੈਕੇ 

ਨਿਵਿ੍‌ਤ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ । ਪਹਿਲਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ 

ਰਖੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਥੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ-ਉਤਰ ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਉਦਾਹਰਣ ਲਈ ਵੇਖੋ : 

ਏਕਾ ਸੰਤ ਕੰ ਪਾਸ਼ ਸ਼ਾਧ ਨੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕੰਆ/ ਜੀ 

ਸੰਤਾ ਜੀ ਗੁਰ ਕੈਸ਼ਾ ਹੋਵੇ, ਅਰ /ਨਥ ਕੰਸ਼ਾ ਹੋਵੈ 7 

ਸੰਤ ਕਹਿਆ /ਹਿਆਨ ਦੇ ਕਰ ਸੁਣ / ਗੁਰੂ ਜੰ 

ਹੋਵੇ ਸੌ ਦਸ਼ਵੇ ਗੁਰੂ ਜੰਸ਼ਾ ਹੋਵੇ ਜੋਂ ਜਿਓਂ /ਜਿਉਂ 

ਸਿਖ ਦਾ ਪਾਪਾ,ਨਓਂ ਗੱਛਆ ਕਰੋਂ ਤੇ ਸਿਖ ਕੌਸਾ 

ਹੋਵੇ ਜੌ ਗੁਰਹ ਕਾਂ ਆ/ੰਗਆ ਮੰਨਣ ਵਾਲਾ ਹੋਵੇ / 

ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ ਵੀ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਕਥਾ 

ਸ਼ੈਲੀ ਰਾਹੀਂ ਲੇਖਕ ਨੇ ਗੁੜ੍ਹ , ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਅਤੇ ਰਮਜ਼ ਭਰੇ 

ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਕ 

ਗ਼ਰੀਬ ਬਾਢੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਨਾਸਮਝੀ ਕਰਕੇ ਕਿਵੇਂ ਚੰਦਨ 

ਦੇ ਬਾਗ਼ ਨੂੰ ਕੋਇਲੇ ਬਣਾ ਕੇ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਿਵੇਂ 

ਉਸ ਬਾਗ਼ ਦੀ ਲਕੜ ਦੇ ਕੁਹਾੜੀ ਦੇ ਦਸਤੇ ਦੇ ਵੇਚਣ 

ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਗ਼ਰੀਬੀ ਕਟੀ ਗਈ, ਉਸ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 

ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ : 

ਜੰ ਮਾਨਖ ਦੇਹ ਰੂਪਾਂ /ਇਸ ਕੰ ਛਾਗ਼ ਹਾਥ 

ਆਇਆ ਹੈ / ਪਰਮੈਸ਼ਰ /ਏਸ਼ ਮਾਨਥ ਦੇਹ ਭਖੀ 
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ਬਾਗ਼ ਦਾ ਦਾਤਾ ਹੈ/ ਸੁਆਸ ਲੋ /ਇਸ਼ ਆਨਥ' 

ਦੋਹ ਮੈ ਹੈ ਸ਼ੌਈੀ ਝਾਵਨਚੰਦਨ ਦਾ /ਝਰਛ ਹੈ / ਸ਼ 

/ਏਹ ਪ੍ਰਾਣ ਪਾਪਾ ਰਪੀੰ ਅਗਨ ੫ ਕਰ ਸ਼ਆਸ਼ 

ਕੰ ਪੜਾ ਜਲਾਵਤਾ ਹੈ /ਜਿਹਬਾ /ਏਸ਼ ਕਾ ਕੁਹਾੜਾ 

ਹੈ/ ਅਰ ਸ਼ੁਆਸ਼ ਲੋ ਹੈ /ਸ਼ੋਈ ਦਸ਼ਤਾ ਲਗਾ ਹੂਆ 
ਹੈ/ ਸੰ ਆਉਂਰ ਸ਼ਆਸ਼ ਕਾਂ #ਹਮਾ ਕਹੀ ਤੇ ਨਹਾ 

ਲਾਤਾੀ/ ਪਰ ਏਕ ਅੰਤ ਕਾ ਸੁਆਸ ਲੇ ਹੈ/ ਲਸ਼ 

/ਇਸ਼ ਦਾ ਮੱਲ ਭਾ ਪੜ ਜਾਏ ਤਝ ਜਨਮ ਮਰਨ ਕੰ 

ਸੰਧਨ ਸੋ ਛੁਟ ਜਾਤਾ ਹੈ/ ਜੌਸੇ ਏਕ ਕਾਹਾੜੇ ਮੈ 

ਦਸਤੇ ਕੇ #ਲ ਕਰ ਓਹ ਝਾਢਾ ਹਨ ਹਇ ਗਏ / 

ਤੌਸੇ ਇਸ ਪ੍ਰਾਣ ਕੰ ਅੰਤ ਕੰ ਸ਼ਆਸ਼ ਕਾ ਮਲ 

ਪੜ ਜਾਏ ਤੌ ਸ਼ਰਲ਼ ਸੰਸਾਰ ਚੌਰਾਸੀਹ ਲਖ ਕਾ 

ਲੰਨਿ ਕੇ ਦਖਾ ਕਾੀੰ ਰਗੰਤਿ ੋਇ ਜਾਤਾ ਹੈ/ 

“ਬਚਨ” ਗੱਦ ਰੂਪ ਦੇ ਵੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 

ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਭਾਵ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਲਈ ਅਲੰਕਾਰਾਂ 

ਦੀ ਵੀ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਵਰਤੋਂ' ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਗੱਦ ਵਿਚ 
ਸਰਲਤਾ, ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਅਤੇ ਸਰਸਤਾ ਦੇ ਗੁਣ ਸਭ ਥਾਂ 

ਵਿਦਮਾਨ ਹਨ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ 
“ਸਾਧ ਬਚਨ ਅਟਲਾਧਾ” ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ 

ਸਫਲਤਾ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਰਣਾਤਮਕਤਾ ਤੋੱ 

ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਗੁਣਾਂ ਕਰਕੇ ਵੀ ਹੈ। ਇਹ 

18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਭਾਵਨਾਮਈ ਗੱਦ ਦਾ ਇਕ ਉਜਲਾ ਨਮੂਨਾ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 

ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਆਮ ਬੋਲ-ਚਾਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ 

ਚੁਕੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮੀ ਵਿਸ਼ਾ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਭਾਰਤੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਪ੍ਯੋਗ 

` ਰੋਇਆ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਉਤੇ ਸੈਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ 

ਰੈਗਣ ਚੜ੍ਹਨੋਂ ਰਹਿ ਨਹੀਂ ਸਕੀ। 

ਸਾਖੀ ਪੋਥੀ : ਇਹ ਪੋਥੀ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਪਾਦਿਤ 

ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1968 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਨੌਵੇਂ ਅਤੇ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਾਲਵੇ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ ਕੀਤੀ 

ਯਾੜਾ ਨੂੰ ਸਮੋਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਦੀ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਕਈ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧੂ ਕਿਆਸ ਕੀਤਾ ਹੈ 

ਸਾਧ/ਸਾਧੂ 

ਅਤੇ ਕੁਝ ਨੇ ਦਿਆਲ ਦਾਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ 

ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਸੈ. 1880 ਬਿ. 

(ਸੈਨ 1823 ਈ.) ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 118 ਸਾਖੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਈਆਂ 

` ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਆਈਆਂ 38 ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ 

ਸੈਬੈਧ ਨੌਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਸਫ਼ਰ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਕੀ 
ਦੀਆਂ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਦੀਆਂ ਹਨ। ਲੇਖਕ ਨੇ 

ਬੜੀ ਬਾਰੀਕੀ ਨਾਲ ਭੂਗੋਲਿਕ ਵਾਤਾਵਰਣ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ 

ਅਤੇ ਲੋਕ-ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਅਨੋਕ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਬੜੀ ਰੁਚੀ 

ਨਾਲ ਝਾਤ ਪਾਈ ਹੈ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੇ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੇ ਜੀਵਨ ਉਤੇ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਰਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ 
ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਦਾਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਡੱਲਾ, ਸ਼ਰਫਦੀਨ 

ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਕਥਾ-ਰਸ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਲੋਕ ਵਿਰਸੇ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦਾ ਵੀ 

ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਲੌਕ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਚਿਤ੍ਣ ਦੇ 

ਨਾਲ ਨਾਲ ਲੇਖਕ ਨੇ ਮਲਵਈ ਉਪਭਾਖਾ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ 

ਕੀਤੀ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਲਵਈ ਸਭਿਆਚਾਰ 
ਆਪਣੇ ਸਹੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਿਖਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ ਹੈ। 

ਅਗੇ ਸਾਖੀ ਹੌਰ ਤਾਗੰ/ /ਇਕਾ ਦਿਨ ਡਾਲ ਹਜੂਰ - _ 
ਹੱਥ ਜੜ ਕੇ ਕੰਨਿਆ ੫ਾ/ਤਿਸਾਹ ਜਾ / ਕਾ ਹੁਕਮ 

ਹੈ/ ਕਾਈ ਹਜਾਰ /ਲਖਣ ਘੜਨੰਦ? ਹੰ/ ਫੇਰ 

ਸਿਟਣੀਂਦੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹੈਨ/ ਜਾ ੫੪ਤਿਸ਼ਾਹ/ 

/ਇਹ' ਭੀ ਸ਼ਭਾਉਂ /0ਆ ਹੈ/ ਗੁਰ ਜੀ ਕਾਹਦੇ 

ਹਜਾਰ/ ਹਣ ਤਾਂ ਨਹਾ ਕੋਈ ਪੜਦਾ, ਜਦਾੱ 

ਪੜ੍ਨਗੇ, ਓਦੋਂ ਝਣ/ਇ ਲੰਣਗਾ //ਏਹ /ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾੰ 

ਹੈ/ 

ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਰੂਪ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਸਾਧ/ਸਾਧੂ : ਸੈਸਜ੍ਤਿ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਮੂਲ ਵਾਲੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 

ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਉਤਮ, ਸੇਰੇਸ਼ਠ, ਨੋਕ। ਜਦੋ'` ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ 
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ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਇਸ 

ਦਾ ਅਰਥ ਬੈਠਦਾ ਹੈ ਧਰਮ ਆਦਿ ਕਾਰਜਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, 

ਜਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਦੇ ਕਾਰਜਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ। 

“ਪਦਮ-ਪੁਰਾਣ” (ਉਤਰ/99) ਵਿਚ 'ਸਾਧੂ” ਦੇ ਅਨੇਕ ਲੱਛਣਾਂ 

ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

“ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ 

ਸਮਰਥਾ ਉਤੋਂ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ 

ਹੈ- ਸ਼ਾਧ ਕੰ ਸੰਗਿ ਨਟੈ ਅਭੇਮਾਨ /ਸ਼ਾਧ ਕੰ ਸੰਗਿ ਪ੍ਗਟੈ 

ਸ਼ਗਿਆਨੁ /... ਸ਼ਾਧ ਕੰ ਸੰਗਿ ਆਵਹਿ ਬਸ ਪੰਚਾ/ ਸਾਧ 

ਸੰਗਿ ਆੰਮ੍ਿਤ ਰਲ਼ ਭੰਚਾ/(ਗੁ.ਰੰ.271)। ਸਾਧ ਅਤੇ ਸੈਤ 

ਦੇ-ਲੱਛਣ ਸਮਾਨ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਆਚਰਣਿਕ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠਤਾ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਭੂ-ਤੁਲ ਵੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਜਾਂ ਇਸ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ ਭਰਮ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ 

ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ - ਗਨ ਕੈ ਦਾਸ ਸ਼ਾਧ ਸ਼ਥਾ 

ਜਨ ਜਿਨਿ ਨ7ਲਿਆ ਲਹਿ ਜਾਇ ਭਰਤ / ਜਿਉਂ ਜਲ 

ਦੁਧ /ਭੰਨ /ਭੈਨ ਕਾਢ ਚਾਂਣੇ ਹੰਸ਼ਲਾ ਤਿਉਂ ਦੇਗ ਤੇ ਚਾਣ 

ਕਾਢ ਸਾਧੂ ਹਉਮੈ ਤਾ/ਤ / (ਗੁ .ਗੰ .264)। ਤੀਰਥ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਨਾਲੋਂ ਵੀ ਸਾਧੂ ਦੀ ਚਰਣ-ਧੂੜ ਦਾ ਅਧਿਕ 

ਮਹੱਤਵ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਾਪਾਂ ਦੀ 

ਮੈਲ ਕਟ ਜਾਂਦੀ ਹੈ -- ਗੰਗਾ ਜਮੁਨਾ ਗੰਦਾਵਗੀ ਸ਼ਰਸ਼ਤਾ 

ਤੋਂ ਕਰ/ਹ ਉਦਮ ਸੁ/ਨ ਸਾਗ ਕੀ ਤਾਈ / /ਕੈਲ/ਵਖ ਮੈਲ 
ਭਾਗੇ ਪੁਰੇ ਹਮਰੈ /ਵਿ/ਚਿ ਹਮਗੀ ਮਲ ਸਾਗੂ ਕੀ ਧੂ/ਨੇ ਗਵਾਈ / 

(ਗੁ.ਰੰ.1263)। 

ਅ= ਦਿ 

ਸਾਧ-ਸੈਗ : ਵੇਖੋ 'ਸਾਧ-ਸੈਗਤ', “ਸਤਿ-ਸੈਗਤ'। 

ਸਾਧ-ਸੈਗਤ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਤ ਅਤੇ ਸਾਧ ਦੋਵੇ' 
ਅਭਿੰਨ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 'ਸਤਿਸੈਗਤ” ਅਤੇ 

“ਸਾਧ-ਸੈਗਤ? ਦੋਵੇ ਇਕੋ ਭਾਵ-ਬੋਧਕ ਹਨ। ਵੇਖੋ 

“ਸਤਿਸੈਗਤ”। 

ਸਾਧਾਰਣ, ਸੈਤ : ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ ਕ੍ਰਿਤ “ਮਹਿਮਾ 
ਪ੍ਕਾਸ਼' ਅਨੁਸਾਰ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਨਿਵਾਸੀ ਇਕ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ 

ਤਰਖਾਣ ਸਿੱਖ ਜੋ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ 

ਸਾਧਾਰਣ-ਪਾਠ 

ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਬਾਉਲੀ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਵੇਲੇ ਹੇਠਾਂ ਉਤਰਨ 

ਲਈ ਲਕੜ ਦੀ ਇਕ ਲੈਬੀ ਪੌੜੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਸੀ।, 

ਇਸ ਕਾਰਜ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਸਤ” ਪਦ ਨਾਲ 

ਸਨਮਾਨਿਆ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਇਕ ਮੰਜੀ ਸੈਂਪੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ 
ਬਕਾਲਾ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦਾ ਪੁਵਾਹ ਚਲਾਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 

ਮਾਨਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਹੁਣ 

ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਸਾਧਾਰਣ-ਪਾਠ (ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ) : ਇਸ ਪਾਠ ਤੋਂ 

ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਆਮ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਪਾਠ 

ਕਰਨਾ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਪਾਠ ਅਸਲੋ' ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ ਹੀ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਜਿਸ ਦਿਨ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਵਲੋ` ਬੀੜ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰਕੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਹ ਪਾਠ ਉਸ ਬੀੜ ਤੋਂ 

ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਤਿਆਰ ਹੋਈਆਂ ਨਕਲਾਂ 

(ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਸ਼ਾਖਾ) ਤੋਂ ਵੀ ਧਰਮ- 

ਸ਼ਾਲਾਵਾਂ/ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਪਾਠ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਪਰ 

ਜਦੋਂ' ਤੋਂ ਬੀੜਾਂ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹੋਣ ਲਗ 

ਗਈਆਂ ਤਾਂ ਸਾਧਾਰਣ-ਪਾਠ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਜਾਂ ਪਰਿਵਾਰਾਂ 

ਦੁਆਰਾ ਘਰਾਂ ਜਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜਾਣ 

ਲਗਿਆ। 

ਇਸ ਪਾਠ ਨੂੰ ਕੋਈ ਇਕ ਜਾਂ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਕਈ 

ਮੈਂਬਰ ਜਾਂ ਸੋਬੈਧੀ ਜਾਂ ਪਾਠੀ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਨ 

ਪਾਠ-ਸਮਾਪਤੀ ਦੀ ਸੀਮਾ ਨਿਸਚਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 

ਨਿੱਤ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਪੰਨਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਮਿਥੀ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ। ਕਦੇ ਵੀ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਪਾਠ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਦੇ ਵੀ ਸਮਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਧਰਮੀ ਸਾਧਕਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪਾਠ ਚੂਕਿ 

ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਨਿਜੀ ਯਤਨਾਂ ਕਰਕੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ ਆਤਮ-ਸ਼ੁੱਧੀ ਲਈ ਇਹ ਉਤਮ 

ਪਾਠ ਹੈ। ਇਸ ਪਾਠ ਨੂੰ 'ਖੁਲ੍ਹਾ-ਪਾਠ” ਜਾਂ 'ਸਹਿਜ-ਪਾਠ” 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 



ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਹਮਦਰਦ 

ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਹਮਦਰਦ (1918-1984 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਜਗਤ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਉਤੇ ਪਹਿਰਾ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਉਰਦੂ ਅਤੇ 

ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਇਕ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਪੱਤਰਕਾਰ ਜਿਸ ਨੇ “ਅਜੀਤ” 

ਦਿਸ-ਹੱਦੇ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ। 1 ਜਨਵਰੀ 1918 ਈ. ਵਿਚ 

ਚੌਧਰੀ ਲਭੂ ਰਾਮ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਪੱਦੀ ਮਟਵਾਲੀ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪੈਦਾ 

ਹੋਏ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬੰਗਾ ਕਸਬੇ ਦੇ ਸਕੂਲ ਤੋ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ 

ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅਗੋਂ ਸਾਰੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਪਾਈਵੇਟ ਤੌਰ ਤੇ ਕੀਤੀ। 

ਇਹ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਨਕਲਾਬੀ ਸਰਗਰਮੀਆਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ 
ਲੈਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1940 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 
ਸੈਕਸ਼ਨ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਪਤ੍ਰਕਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਕੈਮ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1944 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਛਪਦੀ ਰੋਜ਼ਾਨਾ 'ਅਜੀਤ' 
ਦੇ ਸੈਪਾਦਕ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ, ਜੋ ਸੈਨ 1957 ਈ. 

ਤਕ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1955 ਈ. ਤੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਵੀ 

'ਅਜੀਤ' ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਆਰੇਭ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 

ਮੁੱਖ ਸੈਪਾਦਕ ਇਹ ਆਪ ਹੀ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸੁਯੋਗ _ 

ਸੰਪਾਦਨਾ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਵਿਚ ਨਿਖਾਰ 

ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਹ ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ ਖੜੀ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੀ 

ਹੋਂਦ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਾਉਣ ਲਗੀ। ਇਸ 

ਦੀ ਇਸ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਹੀ ਸੈਨ 1963 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ “ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ ਪੱਤਰਕਾਰ” ਵਜੋਂ 

ਸਨਮਾਨਿਆ। 

ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਇਕ ਸਥਾਪਿਤ ਗ਼ਜ਼ਲਗੋ ਸੀ। 
“ਹਮਦਰਦ” ਇਸ ਦਾ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ “ਤਖ਼ਲਸ” 

(ਕਵੀ ਛਾਪ) ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਕਾਵਿ ਸੰਗਹਿ (ਗ਼ਜ਼ਲ, 

ਮਾਡਰਨ ਗ਼ਜ਼ਲ, ਕਾਕਟੇਲ, ਗ਼ਜ਼ਲ ਦੇ ਰਗ, ਰੈਗ ਸੁਰੀਧ 

ਆਦਿ) ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 25 ਨਾਵਲ ਲਿਖੇ ਹਨ 

ਛਪ ਚੁਕੇ ਹਨ ਅਤੇ “ਅੱਖੀਂ ਡਿੱਠਾ ਰੂਸ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ 

ਸਫ਼ਰਨਾਮਾ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਉਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ 

ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1972-73 ਈ. ਦਾ ਪ੍ਰਥਮ ਪੁਰਸਕਾਰ ਦਿੱਤਾ 

ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ 

ਗਿਆ। ਭਾਵੇ' ਇਹ ਰਾਜਨੀਤੀ ਸ਼ਾਸਤ ਵਿਚ ਐਮ.ਏ. ਸੀ, 

ਪਰ ਇਸ ਨੇ “ਪੰਜਾਬੀ ਗ਼ਜ਼ਲ : ਉਦਭਵ ਅਤੇ ਵਿਕਾਸ” 

ਵਿਸ਼ੇ ਉਤੇ 64 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਸ਼ੋਧ-ਪ੍ਬੈਧ ਲਿਖ 

ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਪੀ-ਐਚ .ਡੀ. ਦੀ 
ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਦੇ 

ਸਲਾਹਕਾਰ ਬੋਰਡ , ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਪੈੈਸ ਐਡਵਾਈਜ਼ਰੀ 

ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਅਕਾਦਮੀ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 

ਰਿਹਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਸੈਨਿਟ ਅਤੇ 

ਸਿੰਡੀਕੇਟ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਬਣ ਕੇ ਆਪਣੀ ਸੁਯੋਗਤਾ ਦਾ ਪਰਿਚਯ 

ਦਿੱਤਾ। ਕੇਂਦਰੀ ਪੰਜਾਬੀ ਲੇਖਕ ਸਭਾ ਦਾ ਸੈਨ 1972-79 

ਈ. ਤਕ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਹ ਕਈ 

ਅਕਾਦਮਿਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਿਹਾ। ਉਰਦੂ ਦੇ 

ਕਈ ਅਦਾਰਿਆਂ ਨਾਲ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਤਾਲਮੇਲ ਰਿਹਾ। ਇਸ 

ਨੇ ਰੂਸ, ਇੰਗਲੈਂਡ, ਅਮਰੀਕਾ, ਨੇਪਾਲ ਆਦਿ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦਾ 

ਭ੍ਰਮਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਉਚ ਪੱਧਰ ਦੇ ਸੈਮੀਨਾਰਾਂ, 

ਗੋਸ਼ਟੀਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1984 ਈ. ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਭਾਰਤ 

ਸਰਕਾਰ ਨੇ “ਪਦਮ ਸ਼੍ਰੀ” ਨਾਲ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਜੂਨ, 

1984 ਈ. ਦੇ ਬਲੂ ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ ਤੋਂ' ਨਾਖ਼ੁਸ਼ ਹੋ ਕੇ 

ਇਸ ਨੇ ਇਹ ਸਨਮਾਨ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਰੋਸ ਵਜੋਂ ਪਰਤਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਬਲੂ ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ ਦਾ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਉਤੇ ਇਤਨਾ ਅਸਰ 

ਹੋਏਆ ਕਿ ਇਸੇ ਦੁਖ ਕਾਰਣ 29 ਜੁਲਾਈ 1984 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਸ ਨੇ ਜਲੰਧਰ ਵਿਚ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। 

ਇਸ ਨੇ ਅਜੀਤ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸਾਰੀ ਜਾਇਦਾਦ 

“ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਹਮਦਰਦ ਟੁਸਟ, ਜਲੈਧਰ” ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤੀ ਜੋ 

ਬੜੇ ਚੰਗੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੰਮ ਚਲਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ 

ਉਤੇ ਚਲ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਬਰਜਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਉਸ ਨੂੰ 

ਹੋਰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ (1840-1907 ਈ.): ਨਿਰਮਲ 
ਸੈਪਦਾਇ ਦੇ ਇਸ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਦੇਵੀ ਦੀ ਦੁੱਖੋਂ' ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਪਿੰਡ 

ਸਰਲੀ (ਸਰਲੀਆਂ) ਵਿਚ ਸੈਨ 1840 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਸਾਧਾਂ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਇਸ ਨੂੰ 
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ਚੌਗਾ ਲਗਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਇਸ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਹਸਥ 

ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਸ 

ਇੱਛਾ ਦਾ ਅਸਰ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਬਿਲਕੁਲ ਨ ਹੋਇਆ। 

ਪੜ੍ਹੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗੀ੍‌ਥਾਂ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 

ਫਿਰ ਇਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਦੇ ਪਿੰਡ ਗਿੜਵੜੀ ਵਲ 

ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਇਹ ਸੁਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪੰਡਿਤ ਗੁਲਾਬ 

ਸਿੰਘ ਨਿਰਮਲੇ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਉਥੇ 

ਚਿੰਤਨ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੇਦਾਂਤ ਅਤੇ ਵਿਆਕਰਣ ਦਾ ਨਿਠ ਕੇ 

ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਅਧਿਕਤਰ ਗਿੜਵੜੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਹੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਪੰਡਿਤ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਨਾਮੀ ਸ਼ਿਸ਼ 

ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ (ਵੇਖੋ) ਉਦੋਂ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ 

ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਪੜਾ 'ਤੇ ਵੀ ਇਹ ਪਟਿਆਲੇ 

ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਇਸ ਦੀ ਵਿਦਿਆ 

ਤੋਂ ਇਤਨਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1891 

ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਦੇਹਾਂਤ ਵੇਲੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕੀਤਾ।ਸੈਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ 

ਅਖਾੜੇ ਦਾ ਸੀ ਮਹੈਤ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਪਦਵੀ `ਤੇ 

ਇਹ ਦੋ ਸਾਲ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਗਿੜਵੜੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਲਈ ਸਾਹਿਤ ਰਚਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਕਵਿਤਾ ਠੇਠ 

ਅਤੇ ਸਾਧ ਭਾਖਾ ਦਾ ਰੋਗ ਬਹੁਤ ਚੜ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜੋ 

ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆ ਦੋ ਰਚਨਾਵਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। 

ਇਕ ਹੈ “ਸੀਮੁਖਵਾਕ੍ਯ ਸਿੱਧਾਂਤ ਜਯੋਤਿ'। ਇਸ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੇ ਅੱਖਰ ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 1100 

ਚੋਣਵੇਂ ਔਖੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਾਧ- 

ਭਾਖਾ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਦੂਜੀ ਪੁਸਤਕ ਹੈ “ਗੁਰੁ ਸਿਖ੍ਯਾ ਪ੍ਭਾਕਰ” ਜਿਸ 
ਦੇ ਪੰਜ ਖੰਡ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਖੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰਸਿੱਖ ਦੇ ਸਰੂਪ 

ਉਤੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਖੰਡ ਵਿਚ ਬ੍ਹਮ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਤੀਜੇ ਖੰਡ ਵਿਚ ਨਾਮ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਅਨੇਕ 

ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਚੌਥੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਪਰਮ 

ਸਤਿ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਹਉਮੈ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ 

ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਘਾੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੰਜਵੇਂ ਖੰਡ ਵਿਚ 

ਸਹਿਜ ਭਗਤੀ, ਸਹਿਜ ਅਵਸਥਾ ਅਤੇ ਸਹਿਜ ਸਮਾਧੀ ਦਾ 

ਅਧਿਐਨ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਵਿਦਵਾਨ ਕਵੀ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਦਸਮ ਬਾਣੀ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਇਕੋ ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਲਿਥੋ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ ਚਸ਼ਮਾ-ਏ-ਨੂਰ ਪਰਸ, 

ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਭੌਰਾ, ਜੱਥੇਦਾਰ (1905-1984 ਈ.) : 

ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਵਜੋਂ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾ ਚੁਕੇ ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਭੌਰਾ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਰਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 

ਆਤਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 6 ਜੂਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਇਲਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਚੱਕ ਨੰ. 7? ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, ਲਾਇਲਪੁਰ ਤੋ ਦਸਵੀਂ 

ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਸਿੰਧ ਸੂਬੇ ਵਿਚ ਦੋ ਸਾਲ (ਸੈਨ 1923 ਤੋਂ 1925 

ਤਕ) ਪੁਲਿਸ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਫਿਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 

ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਈ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਕੇ ਪੰਜਾਬ 

ਪਰਤ ਆਇਆਂ। ਦੋ ਸਾਲ ਸ਼ਹੀਦ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਕਾਲਜ, 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਧਰਮ ਪ੍ਚਾਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1928 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਅਲੀਗੜ੍ਹ 

ਅਤੇ ਹਾਪੁੜ ਦੇ ਸਿੱਖ ਪ੍ਚਾਰ-ਕੇਂਦਰਾਂ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ 

ਜਿਥੇ ਇਸ ਨੇ ਲਗਭਗ 30 ਸਾਲ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਵਸਦੀ ਵਣਜਾਰਾ ਜਾਤਿ ਦੇ ਲੱਖਾਂ 

ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਬਣਾਇਆ। 

1955 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਕਾਰਜ ਸਾਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਦਲ ਦੀਆਂ 

ਸਾਰੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਬੜੀ ਸਰਗਰਮੀ ਨਾਲ ਹਿੱਸਾ 

ਲਿਆ। ਸੈਨ 1961 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਕੇਸਗੜ੍ਹ ਤਖਤ 
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ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1964 ਈ. ਤੋ 

ਇਸ ਨੇ ਸੀ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੀ ਜੱਥੇਦਾਰੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 

ਬੜੀ ਸੁਚੱਜਤਾ ਨਾਲ ਨਿਭਾਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 10 

ਜੂਨ, 1978 ਈ. ਨੂੰ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਜਾਰੀ ਕਰਕੇ ਦਿੱਲੀ ਦੀ 

ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਨਾਲੋਂ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੈਬੋਧ ਤੋੜਨ 

ਲਈ ਸਭ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1980 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਅੰਦਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਵਿਰੋਧ ਨੂੰ 

ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਸੱਤ ਮੈਂਬਰੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ। ਸਿਹਤ 

ਦੀ ਖ਼ਰਾਬੀ ਕਰਕੇ ਇਹ ਹੋਰ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨ ਨਿਭਾ ਸਕਿਆ 

ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਜਲੈਧਰ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਕੋਲ ਆ 

ਗਿਆ। ਉਥੇ ਹੀ 7? ਮਾਰਚ 1984 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 

ਹੋਇਆ। ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਵਜੋਂ ਇਸ ਵਲੋਂ 

ਆਪਣਾ ਫ਼ਰਜ਼ ਬਹੁਤ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਭਾਉਣ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ- 

ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸਤਿਕਾਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਾਧੂਜਨ, ਬਾਬਾ : ਸਾਧੂਜਨ ਕੌਣ ਸੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 

ਤੱਥ-ਆਧਾਰਿਤ ਖੋਜ ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀਂ ਆਈ। ਅਨੁਮਾਨ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ “ਬਨੀਆ” ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 

ਕਿਸੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜਵਾਈ ਦਸਿਆ 

ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਬੀਬੀ ਵੀਰੋ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਭੱਟ-ਵਹੀ (ਪੂਰਬੀ ਦੱਖਣੀ) ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਪੁਰਵ-ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਨੂੰ ਕੀਤੀ ਯਾੜ੍ਾ 

ਵੇਲੇ ਹੋਰਨਾਂ ਸਾਕ ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਵਾਂਗ ਸਾਧੂ-ਰਾਮ ਵੀ ਆਪ 

ਦੇ ਨਾਲ ਸੀ। ਇਹ ਘਟਨਾ ਸੈਨ 1656 ਈ. (ਸੈ. 1713 

ਬਿ.) ਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਾਧੂ-ਰਾਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ 

ਪਟਨੇ ਤਕ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬੰਗਾਲ ਅਤੇ ਆਸਾਮ 

ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਵੇਲੇ ਮਾਮਾ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਅਤੇ ਸਾਧੂ-ਰਾਮ ਪਟਨੇ ਹੀ 

ਰਹੇ ਅਤੇ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਏ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਣ ਵੇਲੇ 

ਸੈਨ 1670 ਈ.(ਸੈ. 1727 ਬਿ.) ਵਿਚ ਆਪ ਨਾਲ ਆਏ। 

ਭੱਟ-ਵਹੀ (ਮੁਲਤਾਨੀ ਸਿੰਧੀ) ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੇ 

ਪੰਜ ਪੁੱਤਰ ਸਨ- ਸੰਗੇ ਸ਼ਾਹ, ਗੁਲਾਬ ਚੰਦ, ਜੀਤ ਮੱਲ, 

ਗੰਗਾ ਰਾਮ ਅਤੇ ਮਾਹਰੀ ਚੰਦ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਨੇ ਭੈਗਾਣੀ ਦੇ 

ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਡਟ ਕੇ ਭਾਗ ਲਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸੈਗੋ 

ਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਜੀਤ ਮੱਲ ਨੇ ਵੀਰਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

“ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼”, ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸਾਹੀ ੬” 

ਸਾਧੂਜਨ, ਬਾਬਾ 

ਅਤੇ 'ਗੁਰਪ੍ਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਆਦਿ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸਾਂ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਲਾਹੌਰੋਂ ਤੀਰਥ-ਯਾੜ੍ਹਾ ਲਈ ਜਾ ਰਹੀ 
ਇਕ ਟੋਲੀ ਨਾਲ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਤੋ ਰਵਾਨਾ ਹੋਇਆ। ਰਸਤੇ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ('ਮਹਿਮਾ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਅਨੁਸਾਰ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ) ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਸਥਾਈ ਤੌਰ "ਤੇ 

ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਚਰਣਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜ ਲਿਆ। ਇਸ ਦੀ 

ਨਿਸ਼ਕਪਟ ਅਤੇ ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਾ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਸਾਧੂ-ਰਾਮ” ਤੋਂ 'ਸਾਧੂਜਨ” ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਕਦ ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 

ਤੱਥ ਵੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਹਾਂ, ਭਾਈ ਚੌਪਾ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 

ਜੀ ਨੇ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਨਸ਼ੀਨੀ (ਸੈਨ 1675 ਈ.) ਵੇਲੇ ਇਸ ਤੋਂ 

ਕਈ ਮਾਂਗਲਿਕ ਕਰਮਾਚਾਰ ਕਰਵਾਏ ਸਨ ਜੋ ਇਸ ਦੀ ਬਜ਼ੁਰਗੀ 

ਅਤੇ ਰਿਸ਼ਤੇ ਵਿਚ ਵੱਡੇ ਹੋਣ ਦੀ ਗਵਾਹੀ ਭਰਦੇ ਹਨ। ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ ਕਿ ਸਾਧੂਜਨ ਸੈਨ 1675 ਈ. ਤਕ ਜੀਵਿਤ ਸੀ। 

“ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” (ਕ੍ਰਿਤ ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ) ਦੀ 
15ਵੀਂ ਸਾਖੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਂ ਪਰਵਰਤੀ 
ਸਾਹਿਤ/ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ “ਪੀਲੂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਵੇਲੇ ਜੋ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ, ਉਸ 

ਦਾ ਪਾਠ ਕੁਝ ਇਸ ਪੁਕਾਰ ਹੈ- ਮੈ ਵਾਨਿਆ ਗੁਰ ਤਾੱ 

ਵਾ/ਨਿਆ / ਗਰ ਭਾਓਜਲ ਪਾਰ ਓਤਾ/ਨਿਆ/ 

ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਸਾਧੂਜਨ ਨੇ ਨਿਰਗੁਣ- 

ਸਗੁਣ ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਭਗਤੀ ਕਾਵਿ ਦੀ ਕਾਫ਼ੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸੈਪੂਰਣ ਬਾਣੀ ਇਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਵਿਚ 

ਹੋਰਨਾਂ ਸੰਤਾਂ/ਭਗਤਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਨਾਲ ਉਪਲਬਧ 

ਹੈ, ਜੋ ਮੇਲਾ ਮੱਲ ਸਰਾਫ਼ ਨੇ ਸਾਹਿਬ ਦਿੱਤਾ ਚੋਪੜਾ ਤੋਂ ਦਸ 

ਭਾਦਰੇਂ 1887 ਬਿ. ਨੂੰ ਲਿਖਵਾਈ ਸੀ ਅਤੇ ਜੋ ਹੁਣ ਪੰਜਾਬ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਦੀ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਡਾ. ਧਰਮਬੀਰ ਸਿੰਘ 

ਜੌਲੀ ਨੇ ਸੈਨ 1963 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, 

ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਤੋਂ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਕਈ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਰਚੀ ਹੋਈ ਹੈ 

ਅਤੇ ਉਸ ਉਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ-ਭਗਤੀ 



ਸਾਧੂਜਨ, ਬਾਬਾ 

ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀ-ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” 

ਦੇ ਅਨੁਕਰਣ 'ਤੇ ਇਕ “ਜਪੁ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਜਪੁ 
੪ 

ਸਹਸ੍ਰਠਲਾਮਾ 
ਰੇ 

ਰਾਗ ਆਸਾ : 

ਬਿਲਾਵਲ : 

(20 ਪਉੜੀਆਂ) = 20; 

(210 ਪਉੜੀਆਂ) = 210; 

ਲੀਲਾ ਲਾਡਲੀ (25 ਪਉੜੀਆਂ), 

ਲੋਰੀ (12 ਪਉੜੀਆਂ), ਸ਼ਬਦ-51, 

ਛੰਤ-6, ਵਾਰ-19, ਪਉੜੀਆਂ - 

9 

ਸ਼ਬਦ-5, ਛੰਤ-6 = 11; 

ਸ਼ਬਦ -64, ਛੰਤ-3 (ਵਣਜਾਰਾ, 

ਜਿੰਦੜੀਏ , ਪਹਰੇ), ਵਾਰ ਰਸਨਾ 

ਪਿਆਰੀ- 82, ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਚਰਿਤ੍ਰ - 

71, ਵਾਰ-20= 240; 

ਸ਼ਬਦ-13, ਵਾਰ-12 (ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 

ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ), ਵਾਰ ਪੂਤਨਾ ਕੀ-6= 

0, 

ਧੂ ਚਰਿਤ੍-43, ਸੁਦਾਮਾ ਚਰਿਤ੍-39, 

ਡੋਰੀ-21, (ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 

ਰਹਾਉ), ਸ਼ਬਦ-33, ਆਰਤੀ-3= 

139; 

ਸ਼ਬਦ-14, ਵਾਰ-16 = 30; 

ਸ਼ਬਦ-10, ਵਾਰ-10, ਰਾਮਾਇਣ- 

120 (ਪਉੜੀਆਂ-42, ਸੋਰਠਾ-5, 

ਦੌਹਰਾ-73) = 140; 

ਛੱਤ-1 = 1; 

ਸ਼ਬਦ-18, ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ-27= 

425! 

ਗੋਪੀਚੰਦ ਉਦਾਸ-32., ਸ਼ਬਦ-42= 

74; 

ਸ਼ਬਦ-2 = 2; 

ਸ਼ਬਦ-4, ਕਾਫ਼ੀ-4 = 8; 

ਸ਼ਬਦ-1 = 1; 

ਸ਼ਬਦ-28 = 28 ; 

ਬਿਲਾਵਲ ਤਿਲੈਗ : ਸ਼ਬਦ-5 = 5; 

ਸਾਧੂਜਨ , ਬਾਬਾ 

ਬਿਲਾਵਲ ਬਿਹਾਗੜਾ : ਸ਼ਬਦ - 43 = 43; 
= 

ਕਦਾਰਾ : 

ਹਿੰਡੋਲ : 

ਸਾਰਗ : 

ਤਿਲੰਗ : 

ਸ਼ਬਦ-2, ਵਾਰ-8 = 10; 

ਛੰਤ-1 = 1; 

ਸ਼ਬਦ -13 = 13; 

ਸ਼ਬਦ -1 = 3; 

ਸ਼ਬਦ-12 - 12; 

ਸ਼ਬਦ-5 = 5 

ਸ਼ਬਦ-5 = 5; 

ਸ਼ਬਦ-3 = 3; 

ਸ਼ਬਦ-4 = 4 

ਸ਼ਬਦ-12 = 12; 

ਸ਼ਬਦ-2 = 2; 

ਸ਼ਬਦ-1 = 1; 

ਸ਼ਬਦ-4 = 4; 

ਸ਼ਬਦ-11 = 13; 

ਸ਼ਬਦ-1 = 1; 

ਸ਼ਬਦ-2 = 2; 

ਸ਼ਬਦ-8& = 8; 

ਪਉੜੀਆਂ-66 = 66; 

ਪਉੜੀਆਂ - 16 = 16; 

1 

ਪ੍ਸ਼ਨ/ਉਤਰ-18 = 18; 

ਪਦ-17 = 17; 

ਪਦ-25 = 25; 

ਪਦ-6 = 6; 

ਸ਼ਲੰਕ -15 =15; 

ਪਦ-27 = 27 ; 

ਪਦ-23 = 23; 

ਪਦ-109 = 109; 

10; 

8; 

1. 

98 ਤੁਕਾਂ; 
ਸ਼ਬਦ-25 = 25; 

48 ॥ 



ਸਾਧੂ-ਬੇਲਾ 

ਸਾਧੁਜਨ ਇਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਕ ਸੀ, 

ਚਿੰਤਕ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣ 

ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਪੁਗਟਾਵਾ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਇਸ 

ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਵਿਚਾਰਧਾਰਕ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਵੀ ਉਘੜੀਆਂ ਹਨ। 

ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਆਪਣੀ 

ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਿਰੈਜਨ, ਨਿਰੈਕਾਰ, ਅਬਦਲ, ਅਭੇਵ, 

ਵਰਤੋਂ ਰਾਹੀਂ ਵੀ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ 

ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਪਰਮ ਸੱਤਾ ਲਈ ਅਨੇਕ ਸਗੁਣਵਾਦੀ 

ਨਾਂਵਾਂ ਅਥਵਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਾਂ ਦੀ ਵੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਹ ਨਿਰਗੁਣ-ਸਗੁਣ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ 

ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਚਲਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਹੈ ਪਰ ਮਨ ਦੀ ਸਥਿਰਤਾ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 

ਸਗੁਣਵਾਦੀ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਵਾਲੇ ਨਾਂਵਾਂ ਅਥਵਾ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗਾਂ 

ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟਦੇਵ ਦੀ 
ਵਿਚਿਤ੍ਤਾ ਨੂੰ ਸਾਕਾਰਾਤਮਕਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰ 

ਧਿਆਨ ਰਹੇ , ਸਾਧੂਜਨ ਨੇ ਦੂਰ ਤਕ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਅਨਕਰਣ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਸਾਧੂਜਨ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਦਾ ਮਹੱਤਵ- 

ਪੂਰਣ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਕ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ 

ਰਾਹੀਂ ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ ਸਗੁਣ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਭਗਤੀਆਂ 

ਵਿਚ ਸਮਨਵੈ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ 

ਕੇ ਕਈ ਕਾਵਿ-ਜੁਗਤਾਂ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਸਾਧੂ-ਬੇਲਾ (ਤੀਰਥ) : ਸੱਖਰ ਨੇੜੇ ਸਿੰਧ ਨਦੀ ਦੇ ਇਕ 

ਟਾਪੂ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਤੀਰਥ , ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਬਾਬਾ ਬਨਖੰਡੀ ਨੇ ਸੈਨ 1823 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਵੇਖੋ 

“ਬਲਖੰਡੀ, ਬਾਬਾ”। 

ਸਾਬੇ ਕੀ ਤਲਵੰਡੀ : ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੀ ਧਰਤੀ ਦਾ 

ਪੁਰਾਤਨ ਨਾਂ। ਵੇਖੋ “ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ”। 

ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ, ਸਰਦਾਰ (ਅਨ .1788- 

1846 ਈ.) ਮਹਾਰਾਜਾਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਇਕ 

ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ , ਸਰਦਾਰ 

ਬਹਾਦਰ ਜਰਨੈਲ ਜਿਸ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਜੈਸਲਮੋਰ 

ਦੇ ਭੱਟੀ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਜਨਮ- 

ਤਿਥੀ ਬਾਰੇ ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ ਠੋਸ ਪ੍ਰਮਾਣ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, ਪਰ 

ਅਨੁਮਾਨ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ 

ਦੇ ਨੌਵੇਂ ਦਹਾਕੇ (ਅਨੁ. 1788 ਈ.) ਵਿਚ ਸ. ਨਿਹਾਲ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਅਟਾਰੀ ਪਿੰਡ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ) ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਸ. ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਨਾਲ ਬੜਾ ਨਿਘਾ ਸੈਬੈਧ ਸੀ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਉਤੇ ਆਰੋਪਿਤ 

ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੇ ਆਪਾ ਨਿਛਾਵਰ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1803 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਨਿਕ ਨੌਕਰੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਸੈਨ 1818 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਲੜਾਈ ਵੇਲੋ 

ਬੇਮਿਸਾਲ ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ ਪੁਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1819 

ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕਸ਼ਮੀਰ ਉਤੇ ਕੀਤੀ ਫ਼ੌਜਕਸ਼ੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1831 ਈ. ਵਿਚ ਰੋਪੜ ਵਿਚ ਹੋਈ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਲਾਰਡ ਵਿਲੀਅਮ ਬੈਂਟਿਕ ਦੀ 

ਮੁਲਾਕਾਤ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਕੌਮ ਕੀਤਾ । ਸਰਹਦੀ 

ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1837 

ਏਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਲੜਕੀ ਨਾਨਕੀ ਦਾ ਵਿਆਹ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪੋਤੇ ਕੰਵਰ ਨੰਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 

15 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਖ਼ਰਚ ਕੇ ਕੀਤਾ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ ਬਾਦ 

ਲਾਹੌਰ ਦਰਾਬਰ ਦੀਆਂ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਇਹ 

ਅਧਿਕਤਰ ਸਮਾਂ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਅਟਾਰੀ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1840 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਪਾਇੰਦਾ ਖ਼ਾਂ ਨੇ ਹਜ਼ਾਰੇ ਵਿਚ 

ਸਿਰ ਚੁਕਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਕੁਚਲਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹੀ ਨਿਭਾਈ। ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀਆਂ 

ਗ਼ਲਤ ਨੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਖ਼ਾਨਾਜੈਗੀ ਕਾਰਣ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ 

ਸੈਕੋਚ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾ ਦੇ 

ਅਨੁਰੋਧ ਕਰਨ `ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ 

ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ ਉਤੇ ਨਿਛਾਵਰ ਹੋਣ ਲਈ 

ਸਭਰਾਉ' ਦੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਨਿਤਰਿਆ। ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ 
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ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਜਰਨੈਲ ਤੇਜ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲੜਾਈ ਦੀ ਪਹਿਲੀ _ 

ਰਾਤ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਲਾਹ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਸਵੇਰੇ ਪਹਿਲਾ 

ਗੋਲਾ ਚਲਣ 'ਤੇ ਹੀ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚੋਂ ਭਜ ਕੇ ਜਾਨ ਬਚਾ 

ਲਈ ਜਾਏ, ਕਿਉਂਕਿ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਹਾਰ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਹੈ। 

ਇਸ 'ਤੇ ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਰੋਹ ਚੜ੍ਹਿਆ ਅਤੇ ਉਸ 

ਨੂੰ ਫਟਕਾਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਪਣਾ ਮੂੰਹ ਮੋੜ ਲਿਆ। 
ਸਵੇਰੇ ਉਠ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਗੇ 

ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਰਨ-ਮਾਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ ਕਰਕੇ 

ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਨੂੰ ਪ੍ਸਥਾਨ ਕੀਤਾ। ਪਹਿਲਾ ਗੋਲਾ ਚਲਣ ਨਾਲ 

ਹੀ ਗ਼ਦਾਰ ਤੇਜ ਸਿੰਘ ਮੈਦਾਨ ਛਡ ਕੇ ਭਜ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜਾਂਦੇ 

ਹੋਇਆਂ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਉਤੇ ਬਣੇ ਕਿਸ਼ਤੀਆਂ ਦੇ ਪੁਲ ਨੂੰ 

ਵੀ ਤੋੜ ਗਿਆ। ਗ਼ਦਾਰੀਆਂ ਦੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਆਪਣੀ ਸੈਨਿਕ 

ਟੁਕੜੀ ਨਾਲ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਫ਼ੌਜ ਉਤੇ ਟੁਟ ਪਿਆ। ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੇਮਦ 

ਅਨੁਸਾਰ - ਸ਼ਾਮ #ਘ ਸ਼ਰਦਾਰ ਅਟਾਨੀ ਵਾਲੇ, ਸੰਨ ਸਸਤਾ 

ਜੌੜ ਵਿਛੜ ਸ਼ੱਟੇ /ਸ਼ਾਹਮਹੰਮਦਾ /ਸੰਘਾਂ ਨੇ ਗੇੱਠਿਆਂ ਦੇ ਵਾਂਗ 

/ਨੈੰਝਆਂ ਲਹੂ ਨਿਚੌੜ ਸ਼ੱਟੇ /੭0/ਲਹੂ ਡੋਲਵੀਂ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 

ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 10 ਫਰਵਰੀ 1846 ਈ. ਨੂੰ ਵੀਰ-ਗਤੀ 

ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ।ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਲਾਸ਼ ਨੂੰ ਅਟਾਰੀ ਲਿਆ 

ਕੇ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ , ਦੇਸ਼-ਭਗਤੀ 

ਅਤੇ ਸਿਦਕ ਕਰਕੇ ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 

ਇਕ ਵੀਰ ਨਾਇਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1803-1926 ਈ.) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਚ ਸਰਗੌਧਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸ਼ਾਹਪੁਰ ਨਗਰ ਅੰਦਰ ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ 

ਸਾਧਕ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖ 

ਸੈਨ 1803 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਹੋਏ ਸੈਤ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ 

ਸਮੇਂ ਦੇ ਇਕ ਪਰ-ਉਪਕਾਰੀ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਸਨ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ 

ਹੀ ਪਿਤਾ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਕ ਹੋਰ ਸੇਵਾਪੰਥੀ 

ਸਾਧਕ ਸੈਤ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪ ਦੀ ਬਾਂਹ ਪਕੜ ਲਈ 

ਅਤੇ ਉਥੋ` ਅੰਮਿਤਸਰ ਆ ਕੇ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹੀਆਂ ਦੀ 

ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਏ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਨਿਰਮਲੇ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ, ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ 

ਅਧਿਐਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਬਾਬਾ ਨੌਧ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਕੀਰਤਨ 

ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਰਿਆਜ਼ ਕਰਕੇ ਗੁਰਮਤਿ 

ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਵੀਣ ਹੋ ਗਏ। ਸਰੈਦਾ ਵਜਾਉਣ 

ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਮਾਲ ਹਾਸਲ ਸੀ। ਇਹ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਨਿੱਤ 'ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੇ ਸਨ 

ਅਤੇ ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ “ਸੋਦਰ” ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦੇ 

ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ 

ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖ 

ਆਪ ਪਾਸੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਧੈਨ ਸਮਝਦੇ 

ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਕਈ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੂੰ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਲਈ 

ਵੀ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਸੀ। ਅਤਿ ਬਿਰਧ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਜਦੋਂ ਆਪ 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬੇਬਸ ਹੋ ਗਏ ਤਾਂ ਸੈਨ 1911 

ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੋ ਆਟਾ ਮੰਡੀ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪ 

ਲਈ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਬਣਵਾ ਦਿੱਤੀ। 23 ਅਪੈਲ 1926 ਈ. 

ਨੂੰ 123 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। “ 

ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਨਿਹੰਗ (1854-1924 ਈ.): ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ 

ਦੇ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੁਹੈਮਦਪੁਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਚੌਧਰੀ 

ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 

ਨਾਂ 'ਹਰਕੇਸ਼” ਸੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਨਾਲ 

ਖੇਤੀ-ਬਾੜੀ ਵਿਚ ਹੱਥ ਵਟਾਉਂਦਾ ਸੀ, ਪਰ 25 ਵਰ੍ਹਿਆਂ 

ਦੇ ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਹ ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਚਲਾ ਗਿਆ ਤਾਂ ਜੋ ਵਪਾਰ 

ਕਰਕੇ ਚੰਗਾ ਧਨ ਕਮਾ ਸਕੇ । ਉਥੇ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਇਹ ਕਿਸੇ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮੀ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਨੂੰ ਗਿਆ। ਉਥੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕ ਕੇ ਇਹ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਨਿਹੈਗ 

ਸਿੰਘਾਂ ਵਾਲਾ ਬਾਣਾ ਪਾ ਕੇ 'ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਅਖਵਾਉਣਾ 

ਪਸੈਦ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਤਿਗਿਆ ਕੀਤੀ। 

ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤਣ ਤੇ ਸਭ ਤੋੱ' ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ 

ਨੇ ਸ਼ੇਰਾ ਨਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਵਪਾਰਕ ਭਾਈਵਾਲ ਨੂੰ ਭਸੌੜ ਵਿਚ 

ਲਿਆ ਕੇ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਵਾਇਆ 

ਅਤੇ ਸ਼ੇਰਾ ਤੋਂ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਰਖਵਾਇਆ। ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਉਤਰ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ ਕੌਮ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। 

ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪਨਿਆਲੀ ਕਾਸਿਮਪੁਰ 
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ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1924 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਈ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। 

ਸਾਰਾਗੜ੍ਹੀ : ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਸ਼ੂਰਵੀਰਤਾ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ 

ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ 

ਕੁਹਾਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਸਰਹਦ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੈ। ਉਥੇ ਇਕ 

ਛੋਟੀ ਜਿਹੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਹ ਗੜ੍ਹੀ 6000 

ਫੁਟ ਦੀ ਉਚਾਈ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਸੀ ਅਤੇ ਲੋਕਹਾਰਟ ਤੇ 

ਗੁਲਸਤਾਨ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚਾਲੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸੈਨਿਕ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਅਹਿਮੀਅਤ ਰਖਦੀ ਸੀ। ਉਥੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ 

ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਫ਼ੌਜੀ ਜਵਾਨ ਵਜ਼ੀਰ ਕਬੀਲੇ ਦੇ ਕਬਾਇਲੀਆਂ 

ਉਤੇ ਨਜ਼ਰ ਰਖਣ ਲਈ ਨਿਯੁਕਤ ਸਨ। ਇਹ ਗੜ੍ਹੀ 

ਲੋਕਹਾਰਟ ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਢਾਈ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ 

ਹੈ। 12 ਸਤੰਬਰ 1897 ਈ. ਨੂੰ ਦਸ ਹਜ਼ਾਰ ਕਬਾਇਲੀਆਂ 

ਨੇ ਇਸ ਸੀਮਾਵਰਤੀ ਚੌਕੀ ਨੂੰ ਘੇਰ ਲਿਆ। ਸਾਰਾਗੜ੍ਹੀ 

ਚੌਕੀ 36 ਸਿੱਖ ਰੈਜਮੈਂਟ ਦੇ ਹਵਲਦਾਰ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਕਮਾਨ ਵਿਚ ਸੀ। ਉਥੇ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਛੁਟ ਇਕ ਨਾਇਕ 

ਅਤੇ ਇਕ ਲੈਸ ਨਾਇਕ ਸਹਿਤ ੧8 ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ 

ਨਿਯੁਕਤ ਸਨ। ਕਬਾਇਲੀਆਂ ਦੇ ਘੇਰੇ ਕਾਰਣ ਉਸ ਚੌਕੀ 

ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਮੁੱਖ ਰਖਿਆ ਦਸਤੇ ਨਾਲੋਂ ਟੁਟ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਨਾਲ ਲੜੇ । ਬਹੁਤ ਥੋੜੀ ਗਿਣਤੀ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਇਰਾਦੇ ਬਹੁਤ ਬੁਲੰਦ ਸਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਹ ਆਪਣੇ 

ਦ੍ੜ੍ਹਿ ਇਰਾਦੇ ਦੇ ਸਿਰ 'ਤੇ ਹੀ ਯੁੱਧ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਸੱਤ 

ਘੰਟਿਆਂ ਤਕ ਲਗਾਤਾਰ ਯੁੱਧ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਗੋਲੀ-ਸਿੱਕਾ 

ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ 'ਤੇ ਹੱਥੋ-ਹੱਥ ਲੜਾਈ ਵੀ ਹੋਈ। ਇਕ ਇਕ 

ਕਰਕੇ 21 ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ 600 ਤੋਂ ਵਧ ਵੈਰੀਆਂ ਨੂੰ ਮਾਰ 

ਕੇ ਵੀਰ-ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਨਾਲ 

ਚੌਕੀ ਨੂੰ ਬਚਾਈ ਰਖਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਉਸ ਵਕਤ 

`ਦੀ ਭਖਦੀ ਮਿਸਾਲ ਬਣ ਗਈ। ਉਸ ਵਕਤ ਸਾਰਾਗੜ੍ਹੀ ਦੀ 

ਲੜਾਈ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀਆਂ 10 ਅਜਿਹੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ 

ਵਿਚ ਗਿਣਿਆਂ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ੂਰਵੀਰਾਂ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਕਿਲ੍ਹਾ ਲੋਕਹਾਰਟ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ 

ਸਾਰਗ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ 

ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਏ ਗਏ। 'ਇਿਡੀਅਨ ਆਰਡਰ 

ਆਫ਼ ਮੈਰਿਟ” ਆਦਿ ਫ਼ੌਜੀ ਸਨਮਾਨਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸ਼ਹੀਦ 

ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਦੇ ਆਸ਼ਰਿਤਾਂ ਨੂੰ ਪੈਨਸ਼ਨ, 500 ਰੁਪਏ ਨਕਦ 

ਇਨਾਮ ਅਤੇ ਦੋ ਦੋ ਮੁਰੱਥੇ ਜ਼ਮੀਨ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਸਾਕੇ 

ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਕਈ ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਛੋਟੇ ਛੋਟੇ ਪ੍ਰਸਗ 

ਲਿਖ ਕੇ ਸ਼ੂਰਵੀਰਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਰਧਾਂਜਲੀ ਅਰਪਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਸਾਰੰਗ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ : ਸਾਰੈਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਗਾਇਨ 

ਧੁਨੀ ਵਜੋਂ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ - ਰਾਇ ਮਹਮੇ ਹਸ਼ਨੰ 

ਕਾਂ ਹਨਿ/ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਮਹਿਮਾ ਅਤੇ ਹਸਨਾ ਨਾਂ ਦੇ 

ਦੋਵੇਂ ਰਾਜਪੂਤ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਕਾਂਗੜ ਅਤੇ ਧੌਲਾ ਖੇਤਰਾਂ ਦੇ 

ਰਜਵਾੜੇ ਸਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਆਪਸੀ ਖ਼ਾਰਬਾਜ਼ੀ ਸੀ। 

ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਹਸਨੇ ਨੂੰ ਕੁਚਲਣ ਲਈ ਮਹਿਮੇ ਦੀ 

ਨਿਯੁਕਤੀ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਨੇ ਇਕ ਵੱਡੇ ਸੈਨਾ-ਦਲ ਨਾਲ 

ਹਸਨੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਰੀਭੀਰ ਲੜਾਈ ਉਪਰੰਤ 

ਉਸ ਨੂੰ ਹਰਾਇਆ। ਇਸ ਯੁੱਧ-ਸਾਕੇ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ 

ਢਾਢੀਆਂ ਜੋ ਵਾਰ ਲਿਖੀ, ਉਹ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੋਈ। ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਵਾਰ ਨੂੰ 

ਉਸ ਦੀ ਧੁਨੀ 'ਤੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 36 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ 35ਵੀਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਚੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਬਾਕੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ 

ਵਿਚ ਸਮਾਨ ਆਕਾਰ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਨਾਲ ਕੁਲ 74 ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 34 

ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਹਨ ਅਤੇ ਪਹਿਲੀ ਤੇ 34ਵੀਂ 

ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

74 ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚੋਂ 33 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ, ਨੌਂ ਗੁਰੂ 

ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ, 23 ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ, ਛੇ ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦੋ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 11 ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਭਾਸ਼ਾ ਸਰਲ ਅਤੇ 

ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਵਧੇਰੇ ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਮਾਇਆ ਦੇ ਮੋਹ-ਜਾਲ 

ਵਿਚ ਫਸ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਕਰਤੱਵ ਨੂੰ ਭੁਲ 
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ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੁਖੀ ਹੋ ਕੇ ਭਟਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 

ਨਾਲ ਸੁਰਤਿ ਟਿਕਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਸੈਤੋਖ ਪੈਦਾ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਆਦਤ ਬਣ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਵਿਚ 

ਸਹਾਇਕ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਸਾਰੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ 

ਅਤੇ ਆਡੰਬਰ ਵਿਅਰਥ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਣ ਵਾਲੇ 

ਮਨਮੁਖ ਦਾ ਕੋਈ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਖ ਨਹੀਂ ਹੈ - /ਜਨ੍ੰ 

ਨ/ /ਵਸ਼/ਹਆ ਬਹ ਕਰਮ ਕਮਆਾਵਾਹਿ ਹੀਨਿ/ ਨਾਨਕ ਜਮ 

ਪ/ਰ ਝਧੇ ਆਗੀਆ/ਹ /ਜਓ ਸੰਨ੍ਹ ਉਠੇ ਚੌਰ / (ਗੁ .ਗੰ . 

1247)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਉਤੇ ਝਾਤ 

ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਸਾਰਗ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਕੁਲ 159 ਚਉਪਦੇ , ਸੱਤ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਇਕ ਛੰਤ 

ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਮ.੪ ਦਰਜ ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਕਰਣ 

ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ, ਇਕ ਪਰਮਾਨੰਦ ਦਾ, ਇਕ ਤੁਕ ਸੂਰਦਾਸ ਦੀ 
ਅਤੇ ਉਸ ਨਾਲ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। 

ਚਾਉਪਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 159 ਚਉਪਦਿਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ ਚਉਪਦੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪੇਮ 

ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਦੇ 13 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸੱਤ ਦੁਪਦੇ , ਚਾਰ ਚਉਪਦੇ 

ਅਤੇ ਦੋ ਪੰਚਪਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਧ- 

ਸੰਗਤ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਨਾਲ ਹਿਰਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 139 ਚਉਪਦੇ 

ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 122 ਦੁਪਦੇ, 16 ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਇਕ 

ਪੰਚਪਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ, ਜੀਵਾਤਮਾ, ਸੈਸਾਰ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਅਨੇਕ 

ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਬਾਰੇ ਆਪਣਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਦੁਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਸੱਚਾ ਸਹਾਇਕ ਜਾਂ 

ਸੇਬੈਧੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

%ਆਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ ਸੱਤ ਹਨ 

ਸਾਲਸ ਰਾਇ ਜੌਹਰੀ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਖਿਚ ਦੀ ਤੀਬਰਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨਾਲ 

ਹੋਈ ਮਾਨਸਿਕ ਤਬਦੀਲੀ ਦਾ-ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੋ ਆਪਣੀਆਂ ਤਿਨ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਮ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ 

ਵਿਚ ਅੱਠ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਿਚ 12 ਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਸੈਸਾਰਿਕ ਰਾਜੇ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ 

ਤੌਂ ਪ੍ਭੂ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਛੱਤਾ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਛੰਤ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਘਟ ਘਟ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਸਾਰੈਗ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪'(ਵੇਖੋ) 

ਦਰਜ ਹੈ। 

ਭਾਗਤਾ-ਬਾਣਨੈ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ ਨੌਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਤਿੰਨ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਸੈਸਾਰਿਕ ਧਨ-ਸੈਪਤੀ ਅਤੇ ਸਾਕ-ਸੈਬੈਧੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨ 

ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮੋਹ ਪਾਉਣਾ ਜਾਂ ਗਰਬ ਕਰਨਾ 

ਵਿਅਰਥ ਹੈ। ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਮੋਹ-ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਫਸਣ ਨਾਲ 

ਕੌਈ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਪਾਪਮਈ ਜੀਵਨ ਦੀ ਥਾਂ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ 

ਵਿਚ ਹਰਿ-ਜਸ ਸੁਣਨ ਨੂੰ ਤਰਜੀਹ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਸੂਰਦਾਸ 
ਦੀ ਇਥੇ ਕੇਵਲ ਇਕ ਤੁਕ ਲਿਖੀ ਹੈ -- ਛਮੰਡਿ ਮਨ ਗਰ 

/ਬਮੁਖਨ ਕੌ ਸੰਗ / ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ ਅੰਕ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ 

ਹੋਇਆ, ਪਰ ਸਮੁੱਚੀ ਗਿਣਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ 

ਸ਼ਬਦ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਰਿ ਦੇ ਸੈਗ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ ਸੂਰਦਾਸ ਨੂੰ 

ਸੰਬੋਧਿਤ ਆਪਣਾ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਇਥੇ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਸਾਲਸ ਰਾਇ ਜੌਹਰੀ : ਪੱਛਮੀ ਬੈਗਾਲ ਦੇ ਬਾਂਕੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਬਿਸੈਭਰਪੁਰ (ਵਰਤਮਾਨ ਨਾਂ ਬਿਸ਼ਨੂਪੁਰ) ਨਗਰ ਦਾ ਇਕ 

ਜੌਹਰੀ (ਸਰਾਫ਼), ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ। 

'ਬਾਲਾ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਰਦਾਨੇ 

ਸਹਿਤ ਉਸ ਨਗਰ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਭੁਖ ਨੇ 



ਸਾਲ੍ਹੋ , ਭਾਈ 

ਆਣ ਸਤਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜੈਗਲ ਵਿਚੋਂ ਚੁਕਿਆ ਇਕ 

ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ ਪੱਥਰ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਕਿ ਇਸ 

ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਨਗਰ ਵਿਚ ਜਾ ਅਤੇ ਵੇਚ ਕੇ ਜੋ ਚੰਗਾ ਲਗੇ, 

ਖ਼ਰੀਦ ਲਈ'। ਉਹ ਦੁਕਾਨ ਦੁਕਾਨ ਫਿਰਿਆ, ਪਰ ਸਭ ਨੇ 

ਉਸ ਪੱਥਰ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਕਹਿ ਕੇ ਲੈਣੇ' ਨਾਂਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਹ ਸਾਲਸ ਰਾਇ ਜੌਹਰੀ ਦੀ ਦੁਕਾਨ ਉਤੇ 

ਗਿਆ। ਜੌਹਰੀ ਨੇ ਪੱਥਰ ਨੂੰ ਵਡਮੁੱਲਾ ਸਮਝ ਕੇ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ 

ਉਸ ਦੇ ਮਾਲਕ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ। 

ਲਈ ਤੋਹਫ਼ੇ ਅਤੇ ਫਲ ਚੁਕ ਕੇ ਨਾਲ ਚਲਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। 

ਦੋਵੇਂ ਮਰਦਾਨੇ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ- 

ਵਟਾਂਦਰਾ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਏ। ਉਹ ਦੋਵੇਂ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਖ ਬਣੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ 

ਲਈ ਇਕ “ਸੈਗਤ” ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ। 

ਸਾਲ੍ਹੋ, ਭਾਈ (ਮ. 1628 ਈ.): ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ ਇਕ ਉਂਦਮੀ ਸਿੱਖ, ਜੋ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਹਾਇਕ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕਰਕੇ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਆਬਾਦ ਹੋਣ ਲਈ ਪ੍ਰੰਰਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ 

ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਕੰਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਵਲੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਚੜ੍ਹਤ ਦਾ ਇਹ ਪੂਰਾ ਪੂਰਾ 

ਹਿਸਾਬ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵਿਆਹ 

ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਰਾਤੀਆਂ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1606 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾ-ਬਲਿਦਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1628 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ 

ਦੇਹਾਂਤ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਰਸਮਾਂ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ 

ਪੂਰੀਆਂ ਕੀਤੀਆਂ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
“ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਭਾਈ ਸਾਲ੍ਹੋ ਜੀ' ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਹੈ। 

ਸਾਵਣ ਮੱਲ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਭਤੀਜਾ 
ਜੋ ਇਮਾਰਤੀ ਲਕੜੀ ਦੇ ਵਪਾਰ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਦਾ ਸੀ। 

ਸਿਆਣਾ ਸੈਯਦਾਂ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਖਡੂਰ ਤੋ' ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਿਚ ਆ ਵਸਣ ਕਰਕੇ 
ਆਪ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਅਨੁਯਾਈ ਵੀ ਉਥੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਆ 

ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਲਈ ਨਵੇਂ ਮਕਾਨ ਬਣਵਾਉਣ ਦੀ 

ਲੋੜ ਪੈਣ 'ਤੇ ਭਾਈ ਸਾਵਣ ਮੱਲ ਨੂੰ ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ 

ਹਰੀਪੁਰ ਨਗਰ ਤੋ` ਲਕੜੀ ਖ਼ਰੀਦ ਲਿਆਉਣ ਲਈ 

ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਧਰਮਾਚਾਰ ਤੋਂ ਉਥੋਂ ਦਾ ਰਾਜਾ 

ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮਹਿਮਾਨ 

ਵਜੋਂ ਸਤਿਕਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਆਪਣਾ ਕੈਮ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਜਦ ਭਾਈ ਸਾਵਣ ਮੱਲ ਰਾਜੇ ਤੋਂ ਵਿਦਾਇਗੀ ਲੈਣ ਗਿਆ 

ਤਾਂ ਰਾਜੇ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ 

ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ। ਉਹ ਭਾਈ ਸਾਵਣ ਮੱਲ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 

ਨੂੰ ਚਲ ਪਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਸ਼ਾਹੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਪੰਗਤ 
ਵਿਚ ਲੈਗਰ ਛਕਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ` ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ 
ਕੀਤੀ । ਜਦੋਂ ਰਾਜਾ ਪਰਤਣ ਲਗਿਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ 

ਸਾਵਣ ਮੱਲ ਨੂੰ ਮੰਜੀ ਬਖ਼ਸ਼ ਕੇ ਨਾਲ ਭੇਜਿਆ ਕਿ ਉਥੇ ਜਾ 

ਕੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰੇ। ਇਸ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਬਾਬਾ 

ਸਾਉਣ” ਕਹਿ ਕੇ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਸਿਆਣਾ ਸੈਯਦਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪਾਂਤ ਦੇ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਪਹੋਵਾ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭੀਖਮ ਸ਼ਾਹ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਦੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। 

ਇਕ, “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸੈਨ 1702 ਈ. ਵਿਚ ਪਹੇਵਾ ਜਾਂਦੇ 

ਹੋਇਆਂ ਇਕ ਰਾਤ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 

ਵਰਤਮਾਨ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਸੈਨ 1960-70 ਈ. 

ਵਿਚਾਲੇ ਬਾਬਾ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਨੇ 

ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੈ ਜੋ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਹੋਵਾ 

ਵਾਲੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਦੁਆਰਾ 

ਕਰਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਪਿੰਡ ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਵੀ ਆਏ ਸਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ 

ਸੈਬੈਧੀ ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ, 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੋੜਾ ਸਾਹਿਬ” ਪਿੰਡ ਦੇ 



ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ 

ਅੰਦਰ ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਭਾਈ ਝੰਡਾ 
ਤਰਖਾਣ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਤਿ 

ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਗਟ ਕਰਦਿਆਂ ਭਾਈ ਝੰਡਾ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਘਰ ਲੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਖੜਾਵਾਂ 

ਦਾ ਇਕ ਜੋੜਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਵਾਨ 
ਕਰਦਿਆਂ ਆਪਣੀਆਂ ਜੁੱਤੀਆਂ ਦਾ ਜੋੜਾ ਉਥੇ ਛਡ ਦਿੱਤਾ। 

ਉਹ ਜੋੜਾ ਹੁਣ ਸ਼ੀਸ਼ੇ ਦੀ ਸੈਦੂਕਚੀ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲਿਆ 

ਹੋਇਆ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਪਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ 

ਪ੍ਬਧ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ (ਜ. 1662 ਈ.) : ਇਹ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸੂਰਜ ਮੱਲ ਦਾ ਪੋਤਰਾ ਅਤੇ 

ਦੀਪ ਚੰਦ ਦਾ ਬੇਟਾ ਸੀ ਜੋ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਗੁਲਾਬ ਰਾਇ 

(ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ) ਸਹਿਤ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਾਸ ਰਹਿੰਦਾ 

ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਸ਼ਿਆਮ ਚੈਦ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਿਆ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪਿਛੇ 

ਰਹਿਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਅਤੇ ਨਾਹਨ ਦੇ ਰਾਜੇ ਪ੍ਰਤਿ ਇਕ ਪੱਤਰ 

ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਜੋ ਸੈਕਟ ਦੀ ਘੜੀ ਵਿਚ ਇਹ ਉਸ ਪਾਸ 

ਸ਼ਰਣ ਲੈ ਸਕਣ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਸਹਿਤ ਨਾਹਨ ਚਲਾ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਥਿਤੀ ਦੇ ਸੁਧਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਿਲਾਸਪੁਰ ਦੇ 

ਰਾਜੇ ਪਾਸੋਂ ਆਨੈਦਪੁਰ ਨਗਰ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਉਥੇ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਸੋਢੀ ਇਸੇ ਦੀ ਬੈਸ ਵਿਚੋਂ ਹਨ ਅਤੇ 'ਵੱਡੇ 

ਮੋਲ” ਵਾਲੋ ਸੋਢੀ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਸਿਆਲਕੋਟ (ਨਗਰ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ 

ਨਗਰ ਜਿਸ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਰਾਜਾ ਸ਼ਾਲਿਵਾਹਨ ਨਾਲ 

ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨਗਰ 

ਵਿਚ ਦੋ ਵਾਰ ਆਏ। ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਗਰ ਦੇ 

ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਇਕ ਬੇਰ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠੇ ਅਤੇ ਇਕ ਸੂਫ਼ੀ 

ਫ਼ਕੀਰ ਹਮਜ਼ਾ ਗ਼ੌਸ ਦੇ ਪ੍ਰਕੋਪ ਤੋਂ ਨਗਰ ਨੂੰ ਬਚਾਉਣ ਲਈ 

ਸਚ ਅਤੇ ਝੂਠ ਦਾ ਨਿਤਾਰਾ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ 

ਨਗਰ ਵਿਚ ਇਕ ਟੱਕਾ ਦੇ ਕੇ ਭੇਜਿਆ ਕਿ ਇਕ ਪੈਸੇ ਦਾ 

ਰ ਸ਼ਿਆੜ੍ਹ 

ਝੂਠ ਅਤੇ ਇਕ ਪੈਸੇ ਦਾ ਸਚ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਲਿਆਵੇ। ਭਾਈ 

ਮਰਦਾਨਾ ਮੂਲਾ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਦੁਕਾਨਦਾਰ ਕੋਲ ਗਿਆ। 

ਉਸ ਨੇ ਕਾਗ਼ਜ਼ ਉਤੇ ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਜੀਣਾ ਝੂਠ ਅਤੇ 

ਮਰਨਾ ਸਚ ਹੈ। ਇਸ ਉਤਰ ਨਾਲ ਫ਼ਕੀਰ ਦੀ ਤਸੱਲੀ ਹੋ 

ਗਈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ “ਚਲੀਸਾ” ਛਡ ਦਿੱਤਾ। ਮੂਲਾ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ। ਉਹ 

ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਵੀ ਰਿਹਾ । 
ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਗਏ ਤਾਂ 

ਉਹ ਮਿਲਣੇ ਟਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਕ ਕੋਠੜੀ ਵਿਚ ਲੁਕ 

ਗਿਆ। ਉਥੇ ਸੱਪ ਲੜਨ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। 

ਉਸ ਪਰਥਾਇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ- ਨਗੱਲ 

/ਕੈਰਾੜਾ ਦੌਸ਼ਤਾੰ ਠੂੜੇ ਠੁੜਾੰ ਪ/ਇ /ਮਰਣੁ ਨ ਜਾਪੇ ਨ/ਲਿਆ 
ਆਵੈ /ਕਤੈ ਥਾਇ /(ਗੁ ਰੀ੍‌ .1412)। ਵੇਖੋ “ਮੂਲਾ, ਕਿਰਾੜ'। 

ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਜੋਂ ਦੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣੋ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਕ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਾਬੇ ਦੀ ਬੇਰ'। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨੂੰ ਮਹੈਤ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ ਤੋਂ 

ਮੁਕਤ ਕਰਾਉਣ ਲਈ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੇਵਕ ਜੱਥਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਹੋਈ ਅਤੇ 5 ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਮੋਰਚੇ ਤੋਂ ਹੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਹੋਇਆ। ਦੂਜਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ ਜੋ ਮੂਲੇ ਕਿਰਾੜ ਦੇ ਘਰ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ ਬਾਉਲੀ 

ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਵੇਲੇ 

ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਏ ਹਨ। 

ਸ਼ਿਆੜ੍੍‌ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਦੀ ਮੰਡੀ 
ਅਹਿਮਦਗੜ੍ਹ ਦੇ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਿਚ 15 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 

ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ , ਜਿਸ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ? ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨਸਾਰ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਰਾੜਾ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਜਗੇੜਾ ਪਿੰਡ ਵਲ ਜਾ 

ਰਹੇ ਸਨ ਕਿ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਘੋੜਾ ਬਹੁਤ ਬੀਮਾਰ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੋੜੇ ਇਕ ਝੰਗੀ ਵਿਚ ਰੁਕ ਗਏ । 

ਘੋੜਾ ਤੁਰਤ ਦਮ ਤੋੜ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਉਤੇ ਇਕ 

ਕੀਮਤੀ ਕਫ਼ਨ ਪਾ ਕੇ ਉਥੇ ਹੀ ਦਬਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ 
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ਦੋ ਲੋਭੀ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੇ ਘੋੜੇ ਦੀ ਕਬਰ ਪੁਟ ਕੇ ਕਫ਼ਨ 

ਕਢ ਲਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਰੱਬੀ ਕਹਿਰ ਆ 

ਪਿਆ। ਪਿੰਡ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ 

ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਵਜੋਂ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਇਕ 

ਥੜਾ ਬਣਾਇਆ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1918 

ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਟਹਿਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਉਸਰਵਾਇਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਾਵੇਂ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਦਾ ਜਨਮ-ਦਿਨ ਬੜੇ ਉਚੇਚ ਨਾਲ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਿਕਲੀਗਰ ਸਿੱਖ : “ਸਿਕਲੀਗਰ” ਸ਼ਬਦ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ 

“ਸਿਕਲਗਰ” ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ 

ਹੈ- ਸਾਫ਼ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, ਜ਼ੈਗ ਉਤਾਰਨ ਵਾਲਾ। ਮੱਧ-ਯੁਗ 

ਉਤਾਰ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਲਿਸ਼ਕਾਉਣ ਦਾ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਿੱਤਾ 

ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਕਿੱਤੇ ਦੇ ਕਰਮੀਆਂ ਨੂੰ 

“ਸਿਕਲੀਗਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਲੋਹਾਰ” ਜਾਂ 

“ਗਾਡੀ ਲੌਹਾਰ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਇਹ ਉਦੋ' ਆਏ, 

ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 

ਨੂੰ ਹਥਿਆਰ-ਬੰਦ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰ ਕੀਤਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਹਥਿਆਰਾਂ 
ਨੂੰ ਸਾਫ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਪੈਂਦੀ ਸੀ। ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਦਿਨੋ-ਦਿਨ ਵਧਦਾ 

ਗਿਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਅਧਿਕ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਕਈ ਸਿੱਖ ਬਣਦੇ ਗਏ। ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੌ' ਕੀਤੇ 

ਧਰਮ-ਯੱਧਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ ਹਿੱਸਾ 

ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਯੁੱਧ-ਕਲਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। 

ਪਰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਘਾਟ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਸਹੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਨ ਕੀਤੀ 

ਜਾ ਸਕੀ। ਨਵੇਂ ਹਥਿਆਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਕਿੱਤਾ ਪਿਛੇ ਪੈ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਇਹ ਚਾਕੂ , 

ਤਾਲੇ, ਛੁਰੀਆਂ, ਦਾਤੀਆਂ, ਛਾਣਨੀਆਂ, ਬਾਲਟੀਆਂ ਆਦਿ 

ਬਣਾ ਕੇ ਆਪਣੀ ਰੋਜ਼ੀ ਕਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਤੇ 

ਸਿਕੋਦਰਾ 

ਹਨ। ਮੱਧ ਭਾਰਤ ਅਤੇ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਸਿੱਖ ਸਿਕਲੀਗਰਾਂ 

ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਚਖੰਡ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪਤਿ 
ਅਥਾਹ ਸਤਿਕਾਰ ਹੈ। ਉਥੇ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਥਿਆਰਾਂ ਨੂੰ ਹਰ 

ਗੌਰਵ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। 

ਸਿਕੈਦਰਾ (ਕਸਬਾ) : ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਆਗਰਾ ਨਗਰ 
ਤੋਂ ਅੱਠ ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਲ ਵਸੇ ਸਿਕੰਦਰਾ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ 

ਤੋਂ ਦੋ ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ, 
ਜਿਸ ਦਾ ਪੂਰਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਦੂਖ 

ਨਿਵਾਰਨ ਗੁਰੂ ਕਾ ਤਾਲ” ਹੈ, ਪਰ ਆਮ ਕਰਕੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰੂ ਕਾ ਤਾਲ” ਦੇ ਸੈਖਿਪਤ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੇ ਹਸਨ ਅਲੀ ਨਾਂ 

ਦਾ ਇਕ ਆਜੜੀ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਦੀਆਂ ਦੋ ਜਵਾਨ 

ਲੜਕੀਆਂ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਆਹ ਲਈ ਉਸ ਪਾਸ ਧਨ 

ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਸੁਣਿਆ ਕਿ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ 

ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਚੋਖਾ ਇਨਾਮ ਦਿੱਤਾ 

ਜਾਏਗਾ। ਉਸ ਨੇ ਰੱਬ ਅਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ ਕਿ ਉਹ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਪਕੜਾਉਣ ਲਈ ਉਸ ਦੀ ਆਸ ਪੂਰੀ ਕਰੇ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਆਗਰੇ ਵਿਚ ਸਨ। ਉਹ ਉਸ 
ਥਾਂ ਉਤੇ ਆ ਕੇ ਘੋੜਿਓਂ ਉਤਰੇ ਜਿਥੇ ਹਸਨ ਅਲੀ ਇਜੜ 

ਚਰਾ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਮੁੰਦਰੀ ਅਤੇ ਇਕ 

ਸ਼ਾਲ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਸ਼ਹਿਰੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਕੁਝ ਮਿਠਿਆਈ ਖ਼ਰੀਦ 

ਲਿਆਏ। ਮੁੰਦਰੀ ਅਤੇ ਸ਼ਾਲ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਹਲਵਾਈ ਦੇ ਮਨ 

ਵਿਚ ਸੈਸਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ ਕਿਥੇ ਇਹ ਸ਼ਾਲ ਅਤੇ ਮੁੰਦਰੀ 

ਅਤੇ ਕਿਥੇ ਇਹ ਆਜੜੀ। ਉਸ ਨੇ ਕੋਤਵਾਲੀ ਵਿਚ ਸੂਚਨਾ 

ਭੇਜੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਕੜੇ ਗਏ। ਉਸ ਤੋ' ਵਿਦਾ ਹੋਣ 

ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਹ ਸਰਕਾਰ ਤੋ ਬਣਦਾ 

ਇਨਾਮ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਏ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਇਕ 
ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਨ 

ਹੋ ਸਕੀ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋ ਸਿੱਖ ਲੋਗ ਆਗਰੇ ਵਲ 

ਆ ਵਸੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵਲ 
ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਸੈਤ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਮੰਨੀ ਨੇ ਇਕ 

ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
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ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਸ਼ਿਸ਼੍ਯ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ 

ਰੂਪ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਜੋ ਸਿਖਿਆ ਦੇਣ ਯੋਗ ਹੋਵੇ, ਜੋ 
ਸਿਖਿਆ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰੇ , ਸ਼ਾਗਿਰਦ । ਪੰਜਾਬੀ ਸਭਿਆਚਾਰ, 

ਵਿਚ 'ਸਿੱਖ" ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਅਥਵਾ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰੇ - ,ਨਿਖੀਂ #7ਖਆ 

ਗਾਰ ਵਚਾਰ / ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੁਣ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲੇ 

ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ- ਸਲ ਦੇ /ਚੱਤ /ਵਚ 

ਗੁਰੂ ਦੇ ਓਉਪਦੋਸ਼ ਦਾ ਅਸ਼ਰ ਹੈ ਅਤੇ /ਜਿਸ਼ ਦਾ ਸ਼ਰਤਾ 
ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ /ਵੇਚ ਲੀਨ ਹੈ, ਓਹੰ “ਲਿੱਖ” ਟੈ/ 

“ਸਿੱਖ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਆਚਾਰ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਹੋਵੇ? 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੱਲਾਂ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਹ 

ਆਚਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪ ਹੰਢਾਇਆ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਗੁਰੂ-ਪਦ 

ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਹ ਆਪ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦੇ ਸਿੱਖ ਹੀ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ -- ਸੈ /ਨਿਖ ਸ਼ਖਾ ਲੰਧਪ ਹੈ ਭਾਈ ਉ ਗੁਰ ਕੰ 

ਭਾਣੈ /ਵਿ/ਿ ਆਵੈ / ਆਪਣੀ ਭਾਣੈ ਜੇ ਚਲੰ ਭਾਈ /ਵਛੁ/= 

ਚੌਟਾ ਖਾਵੈ /(ਗੁ .ਗੰ.601-602)। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 

ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਨਿੱਤ-ਕਰਮ ਉਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਝਾਤ 
ਪਾਈ ਹੈ। “ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਆਪ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ : 

ਗਾਰ ਸਤਿਗੁਰ ਕਾ ਜੋਂ ਲਿਆ ਅਖਾਏ ਸ਼ ਭਲਕੇ ਓਨਿ ਹਰਨਾਮ 

ਆਵੈ / ਉਦਮ ਕਠੇ ਭਲਕੇ ਪਰਭਾਤਾੀ /ਏਸ਼ਨਾਨ ਕਰੇਂ 

ਆੰਮ੍ਿਤਸਾਰ ਨਾਵੈ / ਉਪਦੇਸ ਗੁਠੂ ਗੰਨੇ ਗਰ ਜਪ ਜਾਗੈ 

ਮਾਤਾ /ਨੈਲਾਵਖ ਪਾ੫ ਦੋਖ ਲਹਿ ਜਾਵੈ //ਫ7ਨੈ ਚੜੈ /ਦਾਵਸ਼ 

ਗਾਰਬਾਣ? ਗਾਵੈ ਬ/ਹ/ਇਆ ਓਠੰਦਾਆ ਹਰਨਾਮ /ਨਿਆਵੈ / 

ਜੰ ਸਾਲੇ ਰਨ ਧਿਆਇ ਮੇਰਾ ਹਠ ਗਨ ਸੋ ਗੁਗਨਿਖ 

ਗੁਰ ਆਨੇ ਭਾਵੈ / ਜਿਸ ਨੇਂ ਦਇਆਲ ਹੋਵੈ ਮੋਨਾ ਸੁਆਆੰ 

/ਤਸ਼ਹਾ ਗਾਰ/ਸੈਲ ਗੁਰ ਉਪਦੇਸ਼ ਸ਼ਣਾਵੈ / ਜਨ ਨਾਨਕ ਹਾੜ 
ਮੰਗੀ /ਤਿਸ਼ ਗਗਸਿਖ ਕਾ ਜੇ ਆਪ ਜਪੰ ਅਵਗ/ਹਿ ਨਾਮ 

ਜਪਾਵੈ/ (ਗੁ.ਰੰ.305-06) 

ਸਿੱਖ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਵਡਹੈਸ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਧੈਨ ਧੈਨ ਕਿਹਾ ਹੈ ਜੋ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ 

ਚਰਣ-ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜੋ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੂੰ ਮੁਖ ਤੋਂ 

ਉਚਾਰਦੇ ਹਨ, ਜੋ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਸੁਣ ਕੇ ਆਨੰਦਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, 

ਜੋ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਦਾਤ ਲੈਂਦੇ ਹਨ, 
ਜੋ ਗੁਰੂ ਦੇ ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਚਲਦੇ ਹਨ-- ਧੰਨ ਧੰਨ ਸੋਂ ਗਗੰਸਿਖ 

ਕਾਹੀਆ ਜੋ ਸਤਿਗੁਰ ਚਰਣੀ ਲਾਇ ਘਇਆ। ਧੰਨ ਧੰਨ ਸੋ 

ਗਾਰਸਿਲੂ ਕਹੰਆ ਜਿਨੇ ਗੰਨੇ ਨਾਮਾ ਅਖ ਰਾ ਕਾਂਹਿਆ/ 

ਮਨ ਅਨਦੁ ਭਾਇਆ / ਗੰਠ ਧੰਨ ਸੋ ਗੁਗਸਿਸ ਕਹੀਆ ਸੰਨ 

ਸ਼ਾਤਿਗੁਰ ਸੋਵਾ ਕਾਨ ਕਾਨ ਗਨ ਨਾਨ ਲਾਇਆ/ ਤਿਸ 

ਗਾਰ/ਸੈਥ ਕੰ ਹਉ ਸ਼ਦਾ ਨਮਸਕਾਾਂ ਜੋ ਗੁਰ ਕੰ ਭਾਣੰ ਗਰ 

/ਸਖ਼ੁ ਚੱਲਿਆ/(ਗੁ ਰੀ .593)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ “ਸਿੱਖ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਸਦਾਚਾਰੀ 

ਵਿਅਕਤੀ ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰੇ ਅਤੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਚਲੇ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਬੀੜ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀ 

ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 

ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਆਚਾਰ ਉਤੇ 
ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਸਚ ਪੁਛੋ ਤਾਂ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਦੀ 

ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉੱਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ 

ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 12ਵੀ' ਵਾਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਹੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਦੋ 

ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ ਦਾ ਪਾਠ ਦੇਣਾ ਅਨੁਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ: 

(24 ਕਰਬਾਣਾ /ਤੰਨ੍ਹਾ ਗਰ /ਸੈਥਾਂ ਪਿਛਲ ਰਾਤਾਂ ਉੱਠ 
ਬਹਿੰਦੇ / ਕੁਰਸ਼ਾਣਾ /ਤੰਨ੍ਹਾ ਗੁਰ /ਸਿਖਾਂ ਮਤ ਵੇਲੇ 

ਸ਼ਰ ਨੁ ਾਵੰਦੇ / ਕਰਥਾਣਾਂ /ਤੰਨ੍ਹਾ ਗੁਰ /ਸੈਥਾਂ ਇਕ ਮਨ 

ਹੋਂ ਗੁਰ ਜਾਪ ਜਪੰਦੇ / ਕਰਥਾਣਾੰਂ /ਤੰਨ੍ਹਾ ਗਰ ਥਾਂ ` 

ਸਾਧ ਸੰਗਤਿ ਚ/ਨ ਜਾ/ਏ ਜੜੰਦੇ / ਕਰਬਾਣੰ ਤਿੰਨ੍ਹਾ 
ਗਾਰ /ਸੈਖਾਂ ਗ੍ਰਥਾਣ? /ਨ/ਤਿ ਗਾਇ ਸ਼ਣੰਦੇ / ਕੁਰਥਾਣ? 

ਤਿਨ੍ਹਾਂ ਗਰ /ਲੈਖਾਂ ਮਨ ਖੋਲ ਕੰਡੇ ਮੇਲ #ਲੰਦੇ / 
ਭਾਰਬਾਣ? /ਤੰਨ੍ਹਾ ਗੁਰ /ਸੇਖ਼ਾਂ ਭਾਇ ਭਾਰਮਤਾ ਗੁਰ ਪੁਰਬਾ 



ਸਿੱਖ 249 

ਕਾਰੰਦੇ / ਗੁਰ ਨਵਾ ਫਲ ਸਫਲ ਫਲੰਦੇ //7247274/ 

(24 ਹਉ /ਤਿਸ਼ /ਵਟਹੰ ਵਾ/ਨਆ ਹੱਂਦੈ ਤਾਣ ਜ਼ ਹੋਇ 

/ਨਤਾਣਾ / ਹਉਂ /ਤਿਸ਼ /ਵੇਟਹੁੰ ਵਾਨਿਆ ਹੋਂਦ ਆਣ ਜ਼ 

ਰਹੰ /ਨੈਮਆਾਣਾ/ ਹਉ /ਤਿਸ਼ /ਵਿਟਹੰ ਵਾ/ਨਿਆ ਛਡਿ 
/ਸੈਆਣਪ ਹੋਇ /ਇਆਣਾ /ਹਉ /ਤਿਸ਼ /ਵਿਟਹੰ ਵਾਨਿਆ 

ਖਸ਼ਸ਼ੰ ਦਾ ਡਾਵੈ ਸ਼ ਭਾਣਾ/ ਹਉਂ /ਤਿਸ਼ /ਵਿਟਹੁੰ 

ਵਾ/ਠੇਆ ਗੁਰਮੁਖ ਆਰਗਾ ਦਮ ਲੁਭਾਣਾ/ ਹਉਂ /ਤਿਸ਼ 

/ਵਟਹੰ ਵਾਰਿਆ ਚਲਣ ਜਾਣ ਜੁਗ/ਤਿ /ਹਮਆਾਣਾ/ 

ਦੀਨ ਦਨਾਂ ਵਰਗਹ ਪਰਵਾਣਾ//72:3/ 

(3) ਹਾਂ /ਤਾਸ਼ ਘੰਲ ਘਮ7ਇਆ ਗੁਰਮਤਿ /ਨੈਦੈ ਗ਼ਗੰਥਾ 

ਆਵ / ਹਉ /ਤਸ਼ &ੰਲ ਮਾਇਆ ਪਰਨਾਗਾੀ ਕੇ ਲੜ 

ਨ ਲਾਵੈ / ਹਉ /ਤਿਸ਼ ਘੱਲ ਮਇਆ ਪਰ ਟਰਬੰ ਨੇ 

ਹਲ਼ ਨ ਲਾਵੈ / ਹਓਂ /ਤਿਸ਼ ਘੱਲ ਘ07ਇਆ ਪਰ।/ਨੈਂਦਾ _ 

#ਾਣ ਆਪ ਹਟਾਵੈ/ ਹਉ /ਤਸ਼ ਘੱਲ ਘਮ7ਇਆ 

ਸਤਿਗੁਰ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਮਾਵੈ / ਹਉਂ /ਤਿਸ਼ ਘੱਲ 
&ਮਾ/ਇਆ ਥੌੜਾ ਸ਼ਵੈ ਥੌੜਾ ਗੀ ਖਾਵੈ / ਗਰਮਖ ਸੋਈ 

ਨਹਜ ਸਮਾਵੈ / (72,441 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰਸਿੱਖ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ 
ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ “ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 

ਰੰ: 

ਗੁਨੂ ਦੇ /ੱਖਾਂ ਦਾ ਮਨੁੱਖਾ ਜਨਮ ਸ਼ਫਲ ਹੈ, ਲੋ 
ਗਾਡ ਦੇ /ਲੱਖਾਂ ਦਾ ਸੰਗਤਿ ਕਰਕੇ ਗ੍ਰ ਕੰ ਦੁਆਰੇ 
#ਾਧ-ਸੰਗਤ /ਵਚ ਟਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਗਰ ਕੇ ਸ਼ਝਦ ਅਗੇ 

ਮੱਥਾ ਟੇਕ ਕਰ ਗੁਰਮੁਖ /ਸੱਖਾਂ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦੇ ਹੈਨ, ਇ 

ਪਥੋਂ ਪਾਣਾ ਦੀ ਟਹਿਲ ਕਰਦੇ ਹੈਨ; ਤੋ ਗਨ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ 
ਪਰਦਾਖਣਾ ਕਰਕ ਚਰਣਹੂ/ੜ਼ਿ ਅਸ਼ਤਕਾ ਤੇ ਲਾਂਵਦੇ ਹੈਨ, ਤੋਂ 
ਵਾਹਗੁਨੂ ਦਾ ਮੰਤਰ ਸ਼ਬਦ ਧਯਾਨ ਲਾ/ਏਕੰ ਸ਼ਣਦੇ ਹੰਨ ਤੇ 

ਸੱਚੀਂ ਰ/ਹਰਾਨ ਸੁਣਨ ਦਾ ਨਮ ਕਰਦੇ ਹੈਨ, ਤੇ ਗੁੜ ਦੋ 

/ਲੱਖਾਂ ਦੀ ਪੈਗੀ' ਪਵੰਦੇ ਹੈਨ, ਧਨ ਵਾ/ਹਗਰ ਹੈ ਲੇ ਅਸਾਂ ਨੰ 
ਸ਼ਬਦਾ ਦੇ ਲੜ ਲਇਕੈ ਉਧਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈਸ਼ / ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੱਚਾੰ 

ਪ੍ਰਹਿੰਤ ਵੇਖ ਕੇ ਸ਼ਾਰਾ ਜ਼ਗਤਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੰਗੀਂ ਪਵਦਾ ਹੈ/ ਗਰ 
ਕੇ ਨੈਖ ਕਾਮ ਨੂੰ 'ਤਿਆਗਦੇ ਹੈਨ, ਆਪਣਾ ਧਰਮ ਦਾ 

/ਇਸ਼ਤਾਨਾੀ /ਨਾ ਹੋਰ /ਕੈਧਠੇ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ, ਤੇ ਕੈਸੇ 

ਨੂੰ ਨੌਧ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ, ਕਾਹਿੰਦੇ ਹੈਨ ਜੋ ਲੱਧ ਚੰਡਾਲ ਹੈ, /ਏਸ਼ 

ਦੇ ਨਾਲ ਛੋਹਿਆ ਨਹੀ ਚਾਹੀਦਾ , ਲੇ ਕੋਈ ਹੌਰ ਨੱਧ ਕਰਦਾ 

ਸਿੱਖ 

ਹੈ, ਤਾਂ ਸ਼ਾਹਿੰਦੇ ਹੈਨ ਅਗੇ' //ੱਠਾ ਬੋਲਦੇ ਹਨ ਤੇ ਹੰਕਾਰ 
ਨਹੀਂ ਕਾਰਦੇ, ਕਹਿੰਦੇ ਸ਼ਲ ਜੇ ਆਸ ਸਭਨਾਂ ਥਾ! ਨ7ਚ ਹਾਂ, 
ਗੁਨੂ ਦੇ /ਨੈਖ ਹਾਂ, ਗਰ ਦੇ ਨਥ ਸਭਾ ਅਸਾਂ ਥਾ /ਵਿਸ਼ੋਖ ਹਨ 
ਤੇ ਲਤ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਪਰਾਈ /ਇਸ਼ਤਗਾ ਨੂੰ ਆਂ ਭੈਣ ਦੇ 
#ਆਾਨ ਜਾਣਦੇ ਹੌਨ / ਲੜਕੇ ਪੜ ਸ਼ਮਾਨ ਜਾਣਦੇ ਹਨ/ 
ਧਰਮ ਦਾ /ਕੇਰਤਾ ਕਰਕੇ ਵੰਡ ਪਾਂਵਦੇ ਹਨ, ਗਰ ਦਾ ਦਸ਼ਵੰਦ 
ਕਾਢਦੇ ਹਨ, ਗ਼ਗੰਬਾਂ ਤੇ ਆਗਿਆਨਨਆਂ ਪਰ ਦਾਲਾ ਕਰਦੇ ` 
ਹਨ / ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਧਰਮ ਪਰ '੍ੜ੍ਹ ਗਹਿਂਦੇ ਹਨ/ਆੰਮਿਤ 
ਵੇਲੇ ਉਠ ਕੇ /ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਕੇ ਝਾਣ? ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ / ਪਰਸ਼ਾਦ 
ਗੁਰ ਕੰ ਨਿਨਤਾ ਦੇ ਕੇ ਖਾਂਵਦੇ ਹਨ / ਝਸ਼ੜ ਗਰ ਕੰ ਨਿਮਤ 

ਦੇ ਕੰ ਪੰਹਿਨਦੇ ਹਨ ਤੇ ਗਰ ਕੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਅਠ ਪਹਿਰ 
/ਵਿਚਾਰਦੇ ਹਨ/ 

“ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੀ ਉਚਤਾ ਸਬੰਧੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਿਰਮਲ ਸਿੱਖ 

ਉਹ ਹੀ ਹਨ ਜੋ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਜਾਣਦੇ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਦੇ ਬਚਨਾਂ ਉਤੇ ਨ ਚਲਣ ਵਾਲਾ ਸਿੱਖ ਮਲੀਨ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਗੁਰਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਆਪਣੇ ਗੁਰ ਭਾਈਆਂ ਨਾਲ ਪਿਆਰ 

ਵੀ ਬਾਕੀ ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਤੋਂ ਪਵਿੱਤਰ ਤੇ ਉੱਚਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਥਨਾਂ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕੇਸਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦਾ ਵਰਗੀਕਰਣ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਧਾਰੀ, 
ਕੇਸਧਾਰੀ ਅਤੇ ਸਹਿਜਧਾਰੀ। ਵਖ ਵਖ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਵਾਲੇ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇ ਉਦਾਸੀ ਸਿੱਖ, ਨਿਰਮਲਾ ਸਿੱਖ ਆਦਿ। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਤਕ ਸਿੱਖ ਬਣਨ ਦੀ 
ਦੀਖਿਆ-ਵਿਧੀ ਚਰਣ-ਪਾਹੁਲ ਨਾਲ ਸੰਪੰਨ ਹੁੰਦੀ ਸੀ, 

ਪਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1699 ਈ. ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ 

ਵਾਲੇ ਦਿਨ “ਚਰਣ-ਪਾਹੁਲ” ਦੀ ਥਾਂ “ਪੀਓ ਪਾਹੁਲ 

ਖੰਡੇਧਾਰ” ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਚਲਾਈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 

ਨੂੰ “ਸਿੱਖ” ਤੋਂ “ਸਿੰਘ ਬਣਾਇਆ। 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ” 
ਆਵੱਸ਼ਕਤਾਵਾਂ ਦੇ ਮੱਦੇਨਜ਼ਰ ਪੰਜਾਬ ਦਾ “ਸਿਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਐਕਟ, 1925" ਅਤੇ “ਦਿੱਲੀ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 

1971" ਦੇ ਪਾਸ ਹੋਣ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ, ਸਰੂਪ 



ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਆਏ “ਸਿਖ ਸੈਕਲਪ' ਦਾ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਐਕਟਾਂ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਰਤ ਦੇ 

ਸੈਵਿਧਾਨ ਵਿਚ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ 

ਇਕ ਵਖਰਾ ਧਰਮ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਵਖਰਾ ਭਾਈਚਾਰਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਸੁਤੇਤਰਤਾ ਸੈਗ੍ਰਾਮ : ਭਾਰਤੀ ਸੁਤੌਤਰਤਾ- 

ਸੰਗਰਾਮ ਦੀ ਇਕ ਲੈਬੀ ਕਹਾਣੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ 

ਇਤਿਹਾਸ ਤਾਂ ਸੈਨ 1845-46 ਈ. ਦੀ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 

ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਹੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਕੀਤਾ 

ਪਹਿਲਾ ਉਦਮ ਸੀ। ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦੀ ਦਾ 

ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਉਦਮ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਭਰਪੂਰ 

ਉਦਮ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸੈਚਾਲਕ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਬੜੇ ਵਿਵਸਥਿਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ। ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ 

ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ 66 ਕੁਕਿਆਂ ਨੇ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ 

ਦੇਣ ਦਾ ਦੁਆਰ ਖੋਲ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਲਾਵਤਨ 

ਹੋਣਾ ਪਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1923 ਦਈ. ਤਕ ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਪੁਲਿਸ ਚੰਕੀ ਬੈਠੀ ਰਹੀ। 

ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਦੇ “ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ 

ਜਹਾਜ਼” ਦਾ ਬਜ-ਬਜ ਘਾਟ ਉਤੇ ਹੋਇਆ ਗੋਲੀਆਂ ਨਾਲ 

ਸੁਆਗਤ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਲਹੂ-ਭਿੰਨੀ ਘਟਨਾ 
ਹੈ। ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਬਾਬਿਆਂ ਨੇ ਅਮਰੀਕਾ ਅਤੇ ਕੈਨੇਡਾ 

ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਕੌਮ-ਕਾਰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ 

ਲਈ ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਲ ਰੁਖ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਫ਼ਾਂਸੀਆਂ ਦੇ ਫੋਧੇ ਚੁੰਮੇ ਤੇ ਕਾਲੇ ਪਾਣੀ ਦੀਆਂ ਸਜ਼ਾਵਾਂ 

ਭੁਗਤਣ ਲਈ ਆਪਣੀਆਂ ਉਮਰਾਂ ਲੇਖੇ ਲਾਈਆਂ। ਸੇਨ 

1919 ਈ. ਵਿਚ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਸਾਕੇ ਵਿਚ 

ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ ਜਾਮ ਪੀਣ ਵਾਲੇ ਅਧਿਕਤਰ ਸਿੱਖ ਸਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਅਤੇ ਬੱਬਰ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥੇਬਦੀ 

ਦੇ ਸੈਘਰਸ਼ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰਿਤ ਰੂਪ ਸੀ। ਮਹਾਤਮਾ 

ਗਾਂਧੀ ਵਲੋਂ ਦਿੱਤੇ ਨਾ-ਮਿਲਵਰਤਣ ਦੇ ਸੱਦੇ ਦਾ ਹੁੰਗਾਰਾ 

ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਭਰਿਆ। ਸ਼ਹੀਦ ਭਗਤ ਸਿੰਘ, 

ਸ਼ਹੀਦ ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ 

ਆਪਣੀਆਂ ਜਾਨਾਂ ਵਾਰ ਕੇ ਸਾਰੇ ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਜਗਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਦੂਜੀ ਵੱਡੀ ਜੰਗ ਵੇਲੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਕੀਤੇ ਗਏ 

ਉਦਮਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਜਨਰਲ 

ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ 

ਵਾਲੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸਿੱਖ ਸਨ। ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਉਤੇ ਹੋਈ 

ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਮਾਲੀ ਅਤੇ ਜਾਨੀ 

ਨੁਕਸਾਨ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਲੀਏ ਦੀ 40 ਫ਼ੀਸਦੀ ਅਦਾਇਗੀ ਸਿੱਖ ਕਰਦੇ 

ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਕੀਤੀਆਂ 

ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਵਿਚ 80 ਫ਼ੀਸਦੀ ਹਿੱਸਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਇਕ 

ਅੰਦਾਜ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਲ 126 ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾਏ ਮੋਤ 

ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਸੀ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 93 ਸਿੱਖ ਸਨ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜਨ-ਸੈਖਿਆ ਦੇ ਅਨੁਪਾਤ ਤੋਂ 

ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਅਤੇ ਮਾਲੀ ਨੁਕਸਾਨ ਉਠਾਇਆ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸੁਤੈਤਰਤਾ ਦੀ ਜਗਾਈ 

ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਸਦਾ ਜਗਾਈ ਰਖਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫਰੰਸ : ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਦਾ ਵਿਦਿਅਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਕ ਅਹਿਮ ਉਦਮ ਇਸ 

ਕਾਨਫਰੰਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ। ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਾਚੀ 

ਵਿਚ ਹੋਈ “ਮੁਸਲਿਮ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫਰੰਸ ਤੋਂ ਸਰ ਸੁੰਦਰ 

ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ 

ਵਿਦਵਾਨ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ। ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ 9 ਜਨਵਰੀ 

1908 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 21 ਸਿੱਖ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ 

ਦੀ ਇਕ ਮੀਟਿੰਗ ਹੋਈ ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਸ. ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ 

ਲੇ ਨਿਭਾਈ। ਉਸ ਦਿਨ 'ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫ੍ਰੰਸ' ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਾਨਫੌੰਸ ਦਾ 

ਸੈਵਿਧਾਨ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ 19 ਜਨਵਰੀ 1908 ਈ. ` 

ਨੂੰ ਇਕ ਪੰਜ ਮੈਂਬਰੀ ਕਮੇਟੀ (ਸ. ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ, ਸ. ਖੜਕ 

ਸਿੰਘ) ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਕਾਨਫਰੰਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਪਿਛੇ 

ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਮੌਜੂਦ ਰਹੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ 
ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਉਹ ਸਦਾ ਯਤਨਸ਼ੀਲ ਰਹੇ। 

ਇਸ ਵਿਦਿਅਕ ਸੈਸਥਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਜ਼ੈਰ-ਸਰਕਾਰੀ 



ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫੌੌਸ 

ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ 

ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਵਿਚ ਕੈਮ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਜ 13 ਮੈਂਬਰੀ 

ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ 
ਵਿਦਿਅਕ ਜਾਗਿ੍‌ਤੀ ਲਿਆਉਣ ਵਾਲੀ ਇਸ ਕਾਨਫਰੰਸ ਦਾ 

ਪਹਿਲਾ ਸੈਸ਼ਨ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਵਿਚ 17 ਤੋਂ 19 ਅਪੈਲ 

1908 ਤਕ ਹੋਇਆ, ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਕੀਤੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਹਰ ਸਾਲ ਹੋਏ ਇਸ ਦੇ 

ਨੇ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਕਾਨਫੰੰਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵੇਲੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲਾਂ 

ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਕੇਵਲ ਅੱਠ ਸੀ, ਜੋ ਦੇਸ਼ ਵੈਡ ਵੇਲੇ 340 ਹੋ 

ਗਈ ਸੀ। ਕਈ ਸਕੂਲ/ਕਾਲਜ ਭਾਵੇਂ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ 

ਰਹਿ ਗਏ, ਪਰ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਜਾਂ 

ਹਨ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਯਤੀਮਾਂ, ਅੰਨ੍ਹਿਆਂ ਅਤੇ ਅੰਗਹੀਣਾਂ 

ਲਈ ਵੀਂ ਕਈ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਕਈ 

ਪੰਜਾਬੀ ਪੁਸਤਕਾਲਿਆਂ ਦੀ ਵੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਪ੍ਰਗਤੀ ਲਈ ਵੀ ਇਹ 

ਕਾਨਫਰੰਸ ਵਚਨ-ਬੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚ 
ਪੰਜਾਬੀ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਤੇ ਪਾਸ 

ਕਰਕੇ ਸਰਕਾਰ ਉਤੇ ਜੋਰ ਪਾਇਆ ਕਿ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਸਿਖਿਆ ਦਾ ਮਾਧਿਅਮ ਪੰਜਾਬੀ ਰਖਿਆ ਜਾਏ। ਲੜਕੀਆਂ 

ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਲ ਇਸ ਕਾਨਫਰੰਸ ਦਾ ਉਚੇਚਾ ਝੁਕਾਉ ਹੈ। 

ਇਸ ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਦਾ ਧਰਮ-ਨਿਰਪੇਖ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
ਹਰ ਧਰਮ ਅਤੇ ਕੌਮ ਦੇ ਬੱਚੇ ਸਿੱਖ ਸਕੂਲਾਂ ਅਤੇ ਕਾਲਜਾਂ 
ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤੋ` ਇਲਾਵਾ 

ਅਧਿਆਪਨ ਲਈ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਅਧਿਆਪਕਾਂ ਦੀ 

ਯੋਗਤਾ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਉਹ 

ਕਿਸੇ ਧਰਮ ਦੇ ਹੀ ਕਿਉ ਨ ਹੋਣ। ਕਈ ਸਕੂਲਾਂ ਅਤੇ 

ਕਾਲਜਾਂ ਦੇ ਮੁਖੀ ਜਾਂ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਵੀ ਜ਼ੈਰ-ਸਿੱਖ ਨਿਯੁਕਤ 

ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਕਾਨਫੰਸ ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਪੈਦਾ 

ਹੋਈ ਜਾਗਿ੍‌ਤੀ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ 

ਸਮਾਜਿਕ ਸੁਧਾਰਾਂ ਲਈ ਕੌਮ ਦਾ ਮਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। 
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ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਕਾਵਿ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 

ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਆਤਮ-ਰਖਿਆ 

ਲਈ ਯਤਨ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ। ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਅੱਧ ਵਿਚ 12 ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ ਜੱਥੇਬੋਦੀ 

ਅਧੀਨ ਕੁਝ ਸ਼ਕਤੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੀ। ਇਸ ਲਈ 

ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਇਹ ਸਾਰਾ ਸਮਾਂ ਜੈਗਾਂ-ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ ਸੀ। ਕਲਮ 

ਨਾਲੋਂ ਤਲਵਾਰ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਕਾਲ 

ਵਿਚ ਨ ਤਾਂ ਕੋਈ ਭਗਤੀ ਪੁਧਾਨ ਰਚਨਾ ਹੋਈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪੱਖਾਂ ਬਾਰੇ ਕਾਵਿ ਰਚਿਆ ਗਿਆ। 

ਫਿਰ ਵੀ ਇਸ ਕਾਲ ਵਿਚ ਸਾਹਿਤਿਕ ਰੁਚੀ ਰਖਣ ਵਾਲਿਆਂ 

ਵਲੋਂ ਯਤਨ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਸ ਕਾਲ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ-ਇਤਿਹਾਸ, ਗੁਰੂ-ਮਹਿਮਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਬਿਲਾਸ ਰਚੇ 
ਗਏ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਿਉਰਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(1) ਗੁਰੂ ਬਿਲਾਸ ਪਾ. ੬- 1718 ਈ. (1775 ਬਿ.) 

(2) ਗੁਰੂ ਬਿਲਾਸ ਪਾਂ. ੧੦ (ਕੋਇਰ ਸਿੰਘ ਕਲਾਲ)- 

1751 ਈ. (1808 ਬਿ.) 

(3) ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ (ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ 
ਛਿੱਥਬਰ) 1769 ਈ. (1825 ਬਿ.) 

(4) ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ) - 1776 ਈ. 

(1833 ਬਿ.) 
(5) ਗੁਰੂ ਬਿਲਾਸ ਪਾ. ੧੦ (ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ)- 1797 ਈ. 

(1854 ਬਿ.) 
0 ਪੰਜ ਕਤ ਪਾ ` ਵਿਚੋਂ ੬ ਕੈਨਾਮੇ 

ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 

ਹਨ। ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਰਿਤ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ ਪ੍ਰਧਾਨ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀਆਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਹਨ ; 

(1) ਸਿੱਖ ਗੁਰੂਆਂ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰਤਵ ਦੀ ਕਲਪਨਾ। 

(2) ਗੁਰੂਆਂ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਾਂ ਵਿਚ ਪੌਰਾਣਿਕ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤਿਆਂ 
ਦੀਆਂ ਲੀਲਾਵਾਂ ਦਾ ਮਿਸ਼ਰਣ। 

(3) ਗੁਰੂਆਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਸੈਬੈਧੀ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਪੌਰਾਣਿਕ 

ਪਿਛੋਕੜ। 

(4) ਬਾਹਮਣਵਾਦ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ। 
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(5) ਇਤਿਹਾਸ, ਮਿਥਿਹਾਸ ਅਤੇ ਕਲਪਨਾ ਦਾ ਮੇਲ। 

(6) ਥਾਂ ਪਰ ਥਾਂ ਗੁਰੂਆਂ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ। 

ਭਾਈ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ ਦਾ ਰਚਿਆ ਹੋਇਆ 
'ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ' ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਬਾਕੀਆਂ ਨਾਲੋਂ 
ਭਿੰਨ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਅਧੀਨ ਪੰਜਾਬੀ 

ਦੀ ਵਰਤੇ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ ਚੌਦਾਂ ਚਰਣ ਹਨ। 

ਪਹਿਲੋਂ ਦਸ ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਉਪਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 11ਵੇਂ ਚਰਣ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ 

ਪਰਾਕਮ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ, 12ਵੇ' ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ 13ਵੇ' ਵਿਚ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇਈ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। 14ਵੇਂ ਚਰਣ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਸਮਕਾਲੀ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਉਤੇ ਬੜੀ ਯਥਾਰਥਵਾਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋ' ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਪਾਇਆ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਇਸ ਚਰਣ ਦਾ ਬਹੁਤ 

ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 2563 ਛੰਦ ਹਨ। 

ਦਸਵਾਂ ਚਰਣ (737 ਬੰਦ) ਅਤੇ ਚੌਦਵਾਂ ਚਰਣ (646 

ਬੇਦ) ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦੇ ਹਨ। 

ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਉਤੇ 

ਪਸਰੀ ਹੋਈ। ਕਾਵਿ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਕਵਿਤਾ ਨੂੰ ਕੇਵਲ 

ਤੁਕਬੰਦੀ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਛਿੱਬਰ ਨੂੰ 

ਛੰਦ ਬੰਨ੍ਹਣਾ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕਵਿਤਾ ਕਰਨ 

ਦੀ ਉਸ ਨੂੰ ਜਾਚ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਨ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਬਿੰਬ ਹੈ, 

ਨ ਸੁਚੱਜਾ ਅਲੈਕਾਰ। ਰਸ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵੀ ਕੋਈ ਗੱਲ 

ਨਹੀਂ ਬਣਦੀ। ਛੰਦਾਂ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ, ਕੋਈ ਲੈਮੀ ਹੈ ਕੋਈ ਛੋਟੀ। 

ਉਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਤੋਂ ਟੂਕਾਂ ਵੀ ਵਰਤੀਆਂ 
ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬੜੀ ਸਰਲ ਅਤੇ ਸਾਦਾ ਹੈ, ਪਰ 

ਵਿਆਕਰਣ ਦੀਆਂ ਅਸ਼ੁੱਧੀਆਂ ਸਰਬੱਤ ਹਨ। 

ਸਾਰਾਂਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਉਤਮ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਕਾਵਿ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਨਹੀ ਹੋਈ ਅਤੇ ਇਸ ਸਦੀ 

ਵਿਚ ਜੋ ਚੰਗੇ ਕਾਵਿ ਲਿਖੇ ਗਏ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਜ ਜਾਂ 

ਹਿੰਦਵੀ ਹੈ। 

ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਵੀ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ 
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ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਕਾਵਿ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਪਿਛਲੀ 

ਸਦੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਇਤਿਹਾਸਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਬਿਲਾਸਾਂ ਦੀ ਜੋ 

ਪਰੈਪਰਾ ਚਲਦੀ ਸੀ, ਉਹੀ ਇਸ ਸਦੀ ਵਿਚ ਵੀ ਜਾਰੀ ਰਹੀ। 

ਇਸ ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ ਪ੍ਮੁਖ ਕ੍ਰਿਤੀਆਂ ਇਹ ਹਨ : 

(1) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬੈਸ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਸੁਖਬਾਸੀ ਰਾਇ) - 1815 

ਦੀ. (1872 ਬਿ.) 

(2) ਗੁਰੂ ਪਦ ਪ੍ਰੇਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ)- 1815 ਈ. 

(1872 ਬਿ.) 

(3) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ)?- 1823 ਈ, 

(1880 ਬਿ.) 

(4) ਸਿੰਘ ਸਾਗਰ (ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਲ) - 1827 ਈ. 

(1884 ਬਿ.) 

(5) ਗੁਰ ਕੀਰਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਲ) - 1834 

ਈ. (1891 ਬਿ.) 

(6) ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ (ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ)- 1843 ਈ. 

(1900 ਬਿ.) 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ : 

(1) ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਜ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

(2) ਲਗਭਗ ਸਾਰੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਨਾਲ 

ਜੜ੍ਹੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਅਤੇ 

ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ-ਚਰਿਤ੍ਾਂ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ ਹੈ। ਸਾਰੇ 

ਕਵੀ ਚੰਗੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਵਿ 

ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਦੇ ਜਾਣਕਾਰ ਹਨ। 

(3) ਛੰਦਾਬੈਦੀ ਦੇ ਪੱਖੋਂ ਵੀ ਇਹ ਰਚਨਾਵਾਂ ਸਫਲ ਹਨ। 

ਅਸਾਵਧਾਨੀ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

(4) ਪੌਰਾਣਿਕ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਮੋਹ ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ ਕਈਆਂ 

ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਰੋਧੀ ਕੁਝ 

ਗੱਲਾਂ ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ। 

(5) ਯੁੱਧ ਦੇ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਨੂੰ ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਬੜੀ ਰੀਝ ਨਾਲ 

ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। 



ਸਿੱਖ ਇਮਾਰਤਸਾਜੀ 

(6) ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਰੁਚੀਆਂ ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਆਪ ਅਪਣਾਈਆਂ 

ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਚਰਿਤ੍ਰਾਂ ਉਪਰ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੀਆਂ 

ਸਾਰੀਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ 

ਵੀ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਰਲਤਾਪੁਰਵਕ 
ਇਹ ਗੱਲ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਵੀ 

ਪਹਿਲਾਂ ਵਾਂਗ ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹੀ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ 

ਕਾਵਿ ਰਚਿਆ ਗਿਆ ਜੋ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਨਾਲੋਂ ਜ਼ਿਆਦਾ 

ਕਾਵਿ-ਗੁਣ ਸੰਪੰਨ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਇਮਾਰਤਸਾਜ਼ੀ (ਵਾਸਤੂ-ਕਲਾ) : ਸਿੱਖ ਇਮਾਰਤ- 

ਸਾਜ਼ੀ ਦਾ ਬਹੁਤਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ- -ਧਾਮਾਂ ਜਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਨਾਲ ਹੈ। ਕਿਲ੍ਹਿਆਂ, ਭਵਨਾਂ ਜਾਂ ਸਕੂਲਾਂ/ 

ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀਂ ਆਈ। ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਬਣਿਆ 

ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕੁਮਵਾਰ ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਅਤੇ 

ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਇਮਾਰਤਬਾਜ਼ੀ ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਸਿੱਖ ਵਾਸਤੂ-ਕਲਾ ਕੇਵਲ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਵੇਖਣ ਨੂੰ 

ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਇਮਾਰਤਸਾਜ਼ੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦੇਣ ਸ. ਰਾਮ 

ਸਿੰਘ ਸੋਹਲ (ਵੇਖੋ) ਵਰਗੇ ਆਰਕਿਟੈਕਟ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਿਚ 

ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਮਲਕਾ ਵਿਕਟੋਰੀਆ ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਹਾਲ ਆਦਿ 

ਭਵਨ ਬਣਵਾ ਕੇ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੇ 

ਭਾਰਤ ਅਤੇ ਭਾਰਤ ਤੋ` ਬਾਹਰ ਅਨੋਕ ਭਵਨਾਂ ਦੇ ਖ਼ਾਕੇ 

ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਸਨ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ 

ਵਾਇਸਰਾਏ ਲਾਜ ਸ਼ਿਮਲਾ ਆਦਿ ਉਸੇ ਦੀ ਸੋਚ ਦੇ 

ਸ਼ਾਹਕਾਰ ਹਨ। 

____ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਪਿਛੋਕੜ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲੀ ਬੈਠੇ ਹਨ। ਉਹ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਿਛੋਕੜ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ, ਸ਼ਹਾਦਤ, ਯੁੱਧ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 

ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸਥਾਨਾਂ 

ਉਤੇ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾਵਾਂ ਬਣਾਈਆਂ ਜਾਣ ਲਗੀਆਂ। ਇਹ 
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ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਜਾਂ ਸਾਂਝੀਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਬਣਾਈਆਂ 

ਜਾਂਦੀਆਂ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਵੇਲੇ ਮੰਜੀਆਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਨਾਲ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾਵਾਂ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਰੁਚੀ ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ 

ਹੋਇਆ। ਇਹ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਇਕ ਥੜੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਾਂ 
ਵਰਗਾਕਾਰ ਕਮਰੇ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਦੀ ਹੁੰਦੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੋਥੀ ਸਾਹਿਬ (ਗੁਰੁ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ) ਦੇ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ 

ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਦੀ ਵਰਗਾਕਾਰ ਸ਼ਕਲ ਦੀ 

ਥਾਂ ਆਇਤਾਕਾਰ ਨੇ ਲੈ ਲਈ। ਇਸ ਦੀ ਇਕ ਛੋਟੀ ਭੁਜਾ 

ਵਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸਾਹਮਣੇ ਸੈਗਤ ਬਹਿੰਦੀ 
ਸੀ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ “ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ” ਨੂੰ “ਸੈਗਤ” ਅਤੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਰਮ- 

ਸ਼ਾਲਾਵਾਂ ਜਾਂ ਸੈਗਤਾਂ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀ ਜਾਂ ਸਾਂਭ-ਸੰਭਾਲ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਅਕਸਰ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧੂ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। 

ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਵੇਲੇ ਤੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ 

ਇਮਾਰਤਸਾਜ਼ੀ ਵਿਚ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤਬਦੀਲੀ ਆਈ। 

ਕਿਉਂਕਿ ਸਿੱਖ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਧਾਰਮਿਕ ਰੁਚੀ ਦੀ 

ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਲਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨਾਲ ਜਾਗੀਰਾਂ ਲਗਵਾਈਆਂ 

ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਨੂੰ ਸੁੰਦਰ ਬਣਵਾਇਆ। 

ਆਇਤਾਕਾਰ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਕਈ ਅੱਠਭੁਜੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵੀ 

ਬਣਵਾਏ ਗਏ, ਜਿਵੇ' ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਲੋਹਗੜ੍ਹ । ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਮੁੱਖ ਕਮਰੇ ਜਾਂ ਹਾਲ ਦੀ ਹਰ ਬਾਹੀ 

ਵਿਚ ਦੁਆਰ ਰਖੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਪਿਛੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ 

ਉਦਾਰਤਾ ਆਪਣੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉੱਦੀ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਇਕ ਮੰਜ਼ਲੇ ਹੀ ਹੁੰਦੇ 

ਹਨ, ਪਰ ਕਈ ਵਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੋ-ਮੰਜ਼ਲਾਂ ਵੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਾਲ ਦੀ ਛਤ ਦੋ ਮੰਜ਼ਲਾਂ ਜਿੰਨੀ ਉੱਚੀ ਚੁਕ ਕੇ, 

ਪਹਿਲੀ ਮੰਜ਼ਲ ਦੀ ਉਚਾਈ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੈਲਰੀਆਂ 

ਬਣਾਈਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ ਤਾਂ ਜੋ ਵਾਧੂ ਸੈਗਤ ਉਥੇ ਬੈਠ 

ਸਕੇ। ਕਈ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਪਾਲਕੀ-ਨੁਮਾ ਜਾਂ ਡਾਟਾਂ ਵਾਲਾ 
ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਮਰਾ ਵੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ 

ਦੇ ਘੇਰੇ ਦੇ ਉਪਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਕਈ ਮੰਜ਼ਿਲਾਂ ਉਸਾਰ 

ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਪੰਜ ਪੰਜ ਮੰਜ਼ਿਲਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਂਮ 

ਆਮ ਵੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਅਟਲ 

ਦੀ ਸਮਾਧ ਦੀਆਂ ਨੌਂ ਮੰਜ਼ਿਲਾਂ ਹਨ। ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਯੂ 
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ਦੇ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ। 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਜਾਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਉਪਰ ਗੁੰਬਦ ਅਤੇ ਬੁਰਜੀਆਂ ਬਣਾਈਆਂ 

ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈਆਂ ਉਤੇ ਕਲਸ ਵੀ 

ਸਜਾਏ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜੋ ਅਕਸਰ ਸੁਨਹਿਰੀ ਪਾਲਸ਼ ਵਾਲੇ ਹੁੰਦੇ 

ਹਨ। ਕਈ ਵਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਲਸਾਂ ਉਪਰ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਝਾਲਰ 

ਵਾਲੀ ਛਤਰੀ ਸੁਸਜਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਜਾਂ ਫਿਰ ਖੰਡਾ 

ਬਣਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਗੁੰਥਦ ਅਕਸਰ ਕਮਲ ਦੇ ਫੁਲ 

ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਵਿਚੋਂ ਉਸਾਰੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਹਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 

ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਦੂਰੋਂ ਪਛਾਣ ਲਈ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਰੂਰ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉੱਚੇ ਖੰਭੇ ਉਤੋਂ ਚੜ੍ਹੇ ਬਸੈਤੀ 

ਰੈਗ ਦੇ ਕਪੜੇ ਦਾ ਬਣਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਫਰਹਰੇ ਉਪਰ 

ਖੰਡੇ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਅਤੇ ਖੰਭੇ ਦੇ ਸਿਰ ਉਪਰ ਧਾਤ ਦੇ ਖੰਡੇ ਦਾ 

ਮੁਕਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਫਰਹਰੇ ਦਾ ਰੈਗ 

ਨੀਲਾ ਜਾਂ ਸੁਰਮਈ ਰਖਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਆਕਾਰ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਉਸ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹਤਵ, ਸਥਾਨ ਦੀ ਉਪਲਬਧੀ ਅਤੇ 

ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਵਡਿਆਂ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਹਾਲ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਡਿਉਢੀ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਮੁੱਖ ਇਮਾਰਤ ਦੇ ਸਿਧੇ ਦਰਸ਼ਨ 

ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਡਿਉਢੀ ਦੀ ਸੱਜਾ ਬਹੁਤਾ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦਫ਼ਤਰ ਜਾਂ ਪ੍ਬੈਧਕ ਦੇ ਬੈਠਣ ਦਾ 

ਸਥਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਲੈਗਰ ਅਤੇ ਰਿਹਾਇਸ਼ੀ 

ਕਮਰੇ ਜਾਂ ਛੋਟੀਆਂ ਸਰਾਵਾਂ ਵੀ ਬਣੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਮੁੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨਾਲ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ 

ਤਾਂ ਜੋ ਯਾਤੀਆਂ ਨੂੰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦੀ ਸਹੂਲਤ ਰਹੈ। 

ਮੁੱਖ ਹਾਲ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਪਰਿਕਰਮਾ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਬਨੇਰਿਆਂ ਉਤੇ ਸੁੰਦਰ ਕਿੰਗਰੇ ਜਾਂ ਜਾਲੀਆਂ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਕਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਦਿੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 

ਜਿਵੇਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ 

ਜੀ। 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵੇਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ 

ਅਨੁਯਾਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਲਈ ਬੜੇ ਖੁਲ੍ਹੋ ਦਿਲ 
ਨਾਲ ਧਨ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਬੜੇ 
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ਆਲੀਸ਼ਾਨ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਬਣਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਾਉਣ ਵਿਚ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ 

ਵਾਲੇ ਬਾਬਿਆਂ ਦਾ ਵੀ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪਰ 

ਨਵੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਦੇ ਉਤਸਾਹ ਵਸ ਕਈ ਵਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਪੁਰਾ-ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ ਨੁਕਸਾਨ ਪਹੁੰਚਿਆ ਹੈ। ਉੱਜ ਹਰ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਆਪਣੀ ਪਛਾਣ ਹੈ। ਬਹੁਤ ਘਟ ਗਿਣਤੀ 

ਵਿਚ ਇਕੋਂ ਜਿਹੇ ਬਣੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਅੰਦਰਲੀ ਸਜਾਵਟ ਲਈ 

ਜੜਤ ਅਤੇ ਟੁਕੜੀ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੀਵਾਰਾਂ, ਡਾਟਾਂ ਅਤੇ ਛੱਤਾਂ ਨੂੰ ਸਜਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਸਜਾਵਟ ਲਈ ਸਾਰੀਆਂ 

ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਦਾ ਅਦੁੱਤੀ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਤਸਵੀਰਕਸ਼ੀ 

ਦੇ ਹੁਨਰ ਨਾਲ ਕੈਧ-ਚਿਤਰ ਵੀ ਬਣਵਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ 
ਬਾਬਾ ਅਟਲ ਦੀ ਸਮਾਧ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਅੰਦਰ ਜਾਂ ਉਦਾਸੀ 

ਅਖਾੜਿਆਂ ਵਿਚ। ਅੱਜ-ਕਲ ਸੈਗਮਰਮਰ ਜਾਂ ਵੈਨ- 

ਸੁਵੈਨੀਆਂ ਟਾਇਲਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਜਾਵਟ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ 

ਲਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਇਮਾਰਤਸਾਜ਼ੀ ਦਾ ਸਰਵੋਤਮ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ 

ਰੂਪ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਵੇਖਣ 

ਨੂੰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਬਾਹਰਲੀ ਦਿਖ, ਚੌਗਿਰਦੇ ਸਰਵੋਰ 

ਦੇ ਜਲ ਦੀਆਂ ਲਹਿਰਾਂ, ਦਰਸ਼ਨੀ ਡਿਉਡੀ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 

ਦੁਆਰ, ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸ਼ੋਭਾਸ਼ਾਲੀ ਸਾਜ-ਸਜਾਵਟ 

ਦਾ ਅਨੂਪਮ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਇਕ ਵਾਰ ਦਰਸ਼ਕ ਦੇ ਧੁਰ ਅੰਦਰ ਤਕ 

ਵਿਆਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜੋੜੇ ਦੇਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਰਿਕਮਾਂ ਵਿਚ 

ਉਤਰਨ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਸਾਰੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨਮ੍ਤਾ 

ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੇ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਵਿਸ਼ਵ ਭਰ ਦੇ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਗੌਰਵਮਈ ਸਥਾਨ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਇਮਾਰਤਸਾਜ਼ੀ ਕਿਸੇ ਲਕੀਰ ਦੀ ਬੇਨ੍ਹੀ ਹੋਈ 

ਨਹੀਂ। ਇਸ ਵਿਚ ਰਾਜਪੂਤ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਵਾਸਤੂ-ਸ਼ੈਲੀਆਂ 

ਦਾ ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਪ੍ਭਾਵ ਹੈ। ਪਰ ਮੁਲ-ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 

ਇਮਾਰਤਸਾਜ਼ੀ ਨਮੂਤਾ ਅਤੇ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਦੇ ਮਿਸ਼ਰਣ 

ਨਾਲ ਸੈਪੰਨ ਹੋਈ ਸਰਬੱਤ ਦੇ ਭਲੇ ਲਈ ਸਦ-ਭਾਵਨਾ, 

ਮਾਨਸਿਕ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਉਦਾਰਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ 

ਹੈ। ਇਹੀ ਇਸ ਦੀ ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਹੈ। ਰ੍ 
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ਸਿੱਖ ਸਟੂਡੈਂਟਸ ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ : ਸ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ 

13 ਸਤੰਬਰ 1944 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ ਇਕ ਸੈਗਠਨ, ਜਿਸ ਦਾ ਪੂਰਾ ਨਾਂ “ਆਲ ਇੰਡੀਆ 

ਸਿੱਖ ਸਟੂਡੈਂਟਸ ਫੈਂਡਰੇਸ਼ਨ” ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ 

ਸਿੱਖ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ 

ਵਿਰਸੇ ਬਾਰੇ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ ਸੀ ਤਾਂ ਜੋ ਬਾਹਰਲੇ 

ਪ੍ਭਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਰਜਿਆ ਜਾ ਸਕੇ। ਇਸ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 

ਭਾਵੇ' ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚ ਭੁਜੰਗੀ ਸਭਾਵਾਂ ਜਾਂ ਸੁਸਾਇਟੀਆਂ 

ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦੀ ਕੁਝ ਪਿਰਤ ਪੈ ਚੁਕੀ ਸੀ, ਪਰ ਨਵੀਂ ਸੋਚ 

ਅਤੇ ਵਿਦਿਆ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਨਵੇਂ ਸੈਦਰਭ ਦੀਆਂ ਇਹ ਹਾਣੀ 

ਨ ਬਣ ਸਕੀਆਂ। ਨਵੀਆਂ ਉਮੰਗਾਂ ਅਤੇ ਆਕਾਂਖਿਆਵਾਂ 

ਨੂੰ ਸੁਵਿਵਸਥਿਤ ਸੇਧ ਦੇਣ ਲਈ ਇਸ ਸੈਗਠਨ ਨੇ ਉਸਾਰੂ 

ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਸਥਾਪਤੀ ਤੋਂ` ਕੁਝ ਮਹੀਨਿਆਂ ਬਾਦ 

ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆਂ ਬੀਾਂਚਾਂ 

ਖੁਲ੍ਹ ਗਈਆਂ ਅਤੇ ਫਿਰ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਕਾਇਮ ਹੋ ਗਈਆਂ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕੇਂਦਰ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਥਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਕਾਇਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਇਸ ਸੈਗਠਨ ਦੇ 

ਬਚਾ ਕੇ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਲੈ ਆਉਣ ਦਾ ਬੀੜਾ ਚੁਕਿਆ। 

ਇਸ ਜਦੋ-ਜਹਿਦ ਵਿਚ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦੇ ਸਕੱਤਰ ਗਿਆਨੀ 

ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਵੀ ਹੋਏ। ਡਾ. ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ 

ਨੇਕੀ, ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਅੰਬਾਲਵੀ, ਸ. ਭਾਨ ਸਿੰਘ, ਸ. 

ਆਦਿ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹਨ। 

ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਹੜਾਂ ਕਾਰਣ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ 

ਬਹੁਤ ਬਰਬਾਦੀ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪਿਆ। ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ 

ਦੇ ਵਰਕਰਾਂ ਨੇ ਪਿੰਡ ਪਿੰਡ ਜਾ ਕੇ ਹੜ-ਪੀੜਤਾਂ ਨੂੰ ਰਾਸ਼ਨ, 

ਕਪੜੇ ਅਤੇ ਦਵਾਈਆਂ ਉਪਲਬਧ ਕੀਤੀਆਂ। ਜਦੋਂ ਵੀ 

ਜੂਕੋਈ ਪੰਥਕ ਮਸਲਾ ਖੜਾ ਹੋਇਆ, ਇਸ ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ ਨੇ 

ਪਰਾਂ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸੁਨਹਿਰੀ 

ਅਸੁਲਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਅਮਲੀ ਜੀਵਨ ਦੀ ਟ੍ਰੇਨਿੰਗ 

'ਤੇ ਅਤੇ ਸੈਂਕੜੇ ਸਰਕਲ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਕੈਂਪ ਲਗਾਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੈਂਪਾਂ 

ਸਿੱਖ ਸਦਾਜ਼ਾਰ 

ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਲੈਕਚਰ ਕਰਵਾਏ 

ਜਾਂਦੇ। ਇਹ ਕੈਂਪ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਚਲਦੇ ਫਿਰਦੇ ਮਿਸ਼ਨਰੀ 

ਕਾਲਜ ਹਨ ਜੋ ਸਿੱਖੀ ਤੋਂ ਟੁਟੇ ਹੋਏ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਫਿਰ 

ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਵਿਰਸੇ ਨਾਲੇ ਜੋੜਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੈਂਪਾਂ ਦੇ 

ਵਕੀਲ ਅਤੇ ਡਾਕਟਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ । ਇਸ ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ ਦੇ ਮੰਤਵਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸਿੱਖ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, 

ਜੋ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕੇ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਕਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਸਹੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨ ਦੇ ਮੰਤਵ ਨਾਲ 

ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਈ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਾਰਟੀਆਂ ਦੇ 

ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਫੁਟ 

ਪੈਂਦੀ ਰਹੀ ਅਤੇ ਕਈ ਧੜੇ ਬਣ ਚੁਕੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਜ਼ੈਰ- 

ਕਾਨੂੰਨੀ ਵੀ ਠਹਿਰਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਮੁਖੀ 

ਭਾਈ ਅਮਰੀਕ ਸਿੰਘ ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸਾਕੇ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ 

ਹੋਇਆ। ਵਰਤਮਾਨ ਪਤਿਤਪੁਣੇ ਦੀ ਚਲ ਰਹੀ ਲਹਿਰ ਨੂੰ 

ਠਲ੍ਹ ਪਾਉਣ ਲਈ ਇਹ ਸੈਸਥਾ ਉਸਾਰੂ ਯੋਗਦਾਨ ਦੇ ਸਕਦੀ 

ਹੈ, ਜੇ ਸਾਰੇ ਧੜੇ ਸੈਗਠਿਤ ਹੋ ਕੇ ਕੈਮ ਕਰਨ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਵਲੋਂ ਮੂੰਹ ਮੋੜ ਲੈਣ। 

ਸਿੱਖ ਸਦਾਚਾਰ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਅਰਥ ਹੈ ਚੰਗਾ ਆਚਰਣ, ਉਤਮ ਬਿਰਤੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੱਚਾ 

ਆਚਾਰ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸ਼ਕ 

ਨਹੀਂ ਕਿ ਹਰ ਕੌਮ, ਹਰ ਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਹਰ ਧਰਮ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ 

ਸਾਤਵਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਅਧੀਨ ਸਦਾਚਾਰ ਜਾਂ ਨੈਤਿਕਤਾ ਉਤੇ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ 

ਇਸ ਨੂੰ ਸਚ ਤੋਂ ਉਪਰ ਸਥਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ -- ਸ਼ਚਹੁ ਓਰੈ ਸਭਾ 

ਕੰ ੫/ਨ ਸਚੁ ਆਚਾਰ / (ਗੁ ਗੰ .62)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਜਿਸ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਦੀ ਸਿਖਿਆ 

ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਉਸ ਦਾ ਮੁਲ-ਆਧਾਰ ਹੈ ਸਦਾਚਾਰ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਸ਼ੁਭ-ਕਰਮ ਜਾਂ ਅਧਿਆਤਮ-ਕਰਮ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਉਹ ਕਰਮ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਨ ਨਾਲ 

ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਸਮ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਹਉਮੈ ਖ਼ਤਮ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਮਨ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਚੰਗੇ ਕਰਮ 
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ਸਦਾਚਰਣ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕਰਮ ਦੁਰਾਚਰਣ ਹਨ। ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਸਭ ਥਾਂ ਚੈਗੇ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨ ਲਈ ਜੋਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਵਲੋਂ ਵਰਜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਮ ਜਪਣਾ, 

ਕਿਰਤ ਕਰਨੀ ਅਤੇ ਵੰਡ ਛਕਣਾ ਹੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਦਾਚਾਰ ਹਨ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸੈਸਾਰ 
ਵਿਚ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਰਾਹੀ ਹੀ ਵਡਿਆਈ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਤੋਂ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੋਰ ਕੋਈ ਕਰਮ ਨਹੀਂ ਹੈ-- 
ਨਾਨਕਾ ਨ% ਨਲ ਵੰਡਆਈ ਏਦੂ ਓਪਨ ਕਰਮੁ ਨਗੀ/ 
(ਗੁ .ਗੰ.੭੦3)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਵਿਚ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰਿਆਂ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਧਰਮ ਹੈ ਹਰਿ 
ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਣਾ; ਇਹੀ ਨਿਰਮਲ ਕਰਮ ਹੈ -- ਸ਼ਰਲ ਧਰਮ 
“ੰਹ ਸ਼ਰੋਸ਼ਟ ਧਰ#/ ਗੰਨੇ ਕੇ ਨਾ ਜਾਪ /ਨੈਕਗਮਲ ਕਰਮ / 
(ਗੁ.ਰ੍‌ੰ.266)। ਅਸਲ ਵਿਚ ਸਾਰਿਆਂ ਕਰਮਾਂ, ਧਰਮਾਂ ਅਤੇ 
ਹੋਰ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋ ਉਤਮ ਆਚਾਰ “ਨਾਮ ਦਾ 
ਸਿਮਰਨ” ਹੈ- ਕਰਮ ਧਰਮ' ਅਨੌਕ /ਕਰਿਆ ਸਭ ਊਂਪਰ 
ਨਾ ਆਚਾਰ /(ਗੁ ਗੰ .405)। 

“ਜਪੁਜੀ” ਦੀ 20ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟਾਂਤ ਦੇ 

ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਾਪਾਂ ਨਾਲ ਅਪਵਿੱਤਰ ਹੋਈ 
ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧੀ ਲਈ ਹਰਿ ਦਾ ਨਾਮ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਦਸਿਆ 

ਹੈ- ਭਰੀਆਂ ਹੜ ਪੈਰ ਤਨ ਦੋਹ / ਪਾਣਾ ਸੌਤੈ ਓਤਰਸ਼ ਸੌਹ / 

ਮੁੱਤਾ ਪਲਨਤਾੀ ਕਾਪੜ ਹੀਇ / ਦੇ ਸ਼ਾਲੁਣੁ ਲਈਆ ਓਹ ਧੋਇ 
ਭਾਨੀਆੰ ,/ਤਿ ਪਾਪਾ ਕੈ ਸੰਗਿ/ ਓਹੁ ਸੋਧੇ ਨਾਵੈ ਕੰ ਰੀਗਿ/ 

(ਗੁ.ਰੌ 4)। ਕੇ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਦੂਜਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਆਚਾਰ ਹੈ ਕਿਰਤ ਕਰਨਾ। ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਰਮਸ਼ੀਲਤਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਬਿਨਾ ਕੰਮ 

ਕੀਤੇ ਮੰਗ ਕੇ ਖਾਣਾ ਜਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਹੋਣਾ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਜਿਤ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਭਗਤੀ 
ਸੈਸਾਰਿਕ ਧੰਧਿਆਂ ਤੋਂ ਮੁਖ ਮੋੜ ਕੇ ਸੈਨਿਆਸ ਲੈਣ ਵਾਲੀ 
ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਸਮਾਜ ਪਤਿ ਆਪਣੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਸਮਝਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 

ਵਿਚ ਕਰਮ ਤੋਂ ਭਜਣ ਵਾਲੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਕਿਰਤ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ 
ਰਾਹੀਂ ਬਿਲਕੁਲ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਪ੍ਗਟਾਈ ਗਈ ਭਗਤੀ ਅਸਲ ਵਿਚ ਜੀਵਨ-ਵਿਹੁਣੀ 
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ਨਹੀਂ, ਜੀਵਨਮਈ ਹੈ। ਕਿਰਤ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿਣਾ ਹੀ 
ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸੈਦੇਸ਼ ਹੈ-- ਓਂਦਮ 

ਕਾਨੇਦਿਆ ਜੀ ਤੂੰ ਕਮਾਵਾਂਦਾਆ ਸ਼ਖ' ਭੰਚ /(ਗੁ.ਰੀ.522)। 
“ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਮਿਹਨਤ ਮੁਸ਼ਕਤ ਵਾਲਾ ਜੀਵਨ 
ਜੀਵਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਉਜਲੇ ਮੁਖ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਜਾਣਗੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ 

ਦਾ ਪਾਰ-ਉਤਾਰਾ ਕਰਨਗੇ । 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦੇ 

ਹੈ। ਇਥੇ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਕਿਰਤ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੀਆਂ 
ਪੂਰਕ ਹਨ, ਆਪਸ ਵਿਚ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹਨ। ਘਾਲਣਾ ਦੁਆਰਾ 
ਕੀਤੀ ਕਮਾਈ ਹੀ ਪੁੰਨ-ਦਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਉਚਿਤ ਹੈ। 
ਮਿਹਨਤ ਤੋਂ' ਭਿੰਨ ਸਾਧਨ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਦੌਲਤ ਨ 
ਇਸ ਲੋਕ ਵਿਚ ਲਾਭਦਾਇਕ ਹੈ, ਨ ਪਰਲੋਕ ਵਿਚ। ਪਰਲੋਕ 

ਵਿਚ ਉਹੀ ਕੁਝ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਮਿਹਨਤ ਰਾਹੀ' ਕੀਤੀ 
ਕਮਾਈ ਵਿਚੋਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ -- ਲੇ #ਹਾਕਾ ਘਰ ਮਹੈ ਘਰ 

੭/ਹ /ਖਿਤਗੀ ਦੇਇ / ਅਗੀ ਵਸ਼ਤੂ /ਨਵਾਣ?ਆ ,ਪਿਤਗਾੰ ਚੌਰ 
ਕਾਨੇਇ/ ਵਢਆ/ਹ ਹਥ ਦਲਾਲ ਕੇ ਮੁਸ਼ਫਾੰਂ ਇਹ ਕਗੇਇ/ 
ਨਾਨਕਾ ਅਨੀ ਨੋ ਲੈ ਨ ਖਟੇ ਘਾਲੇ ਦਇ/(ਗੁ.ਰੀ. 472)। 

ਘਾਲਣਾ ਕਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਇਹ ਵੀ ਸ਼ਰਤ ਹੇ ਕਿ 
ਧਨ, ਸੈਪਤੀ ਆਦਿ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ, 

ਸਗੋ ਆਪਣੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਤੋਂ ਵਧ ਚੀਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਹੋਰ ਲੋੜਵੰਦਾਂ 
ਵਿਚ ਵੰਡ ਕੇ ਖਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 

'ਵੰਡ-ਛਕਣ” ਦਾ ਆਚਾਰ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਹੀ ਲੋਕ 
ਜੀਵਨ-ਮਨੌਰਥ ਨੂੰ ਠੀਕ ਸਮਝਦੇ ਹਨ ਜੋ ਘਾਲਣਾ ਨਾਲ 
ਕੀਤੀ ਕਮਾਈ ਵਿਚ ਵੰਡਦੇ ਹਨ- ਘਾਲ ੪0ਇ ਕੈਛ ਹਥਹ 
ਦਇ/ ਨਾਨਕ ਰਾਹ ਪਛਾਣ/ਹ ਸ/ਇ/ (ਗੁ .ਗ.1245)। 
ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਮਾਰਗ ਦੀ ਪਛਾਣ 

ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪਾਪਤ ਕਰ 

ਸਕਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਸੂਲਾਂ ਉਤੇ ਕਾਇਮ ਹੋਇਆ 

ਸਮਾਜ ਸਚਮੁਚ ਮਨੁੱਖਤਾ ਲਈ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਹੋ ਸਕਦਾ 

ਹੈ।ਜੀਵਨ ਸੈਬੈਧੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਇਸ ਸਦਾਚਾਰ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 

ਉਦੋ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਹੁਣ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। _ ੩ 

ਨਾਮ-ਜਪਣ, ਕਿਰਤ-ਕਰਨ ਅਤੇ ਵੰਡ-ਛਕ੍ੜਹ 
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ਦੇ ਮੂਲ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹਉਮੈ ਦੇ 
ਤਿਆਗ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਨਿਮਰਤਾ 

ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਕਰਕੇ ਹੀ ਪਾਣੀ 
ਆਵਾਂਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ 

ਵਿਚ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ, ਨ ਹੀ ਸੇਵਾ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ - ਹਓਂਸੈ ਨਾਵੈ ਨਲ /ਵਿਰੋਧ ਹੈ 

ਦਾਇ ਨ ਵਸ਼ਾਹ /ਇਕਾ ਨਾ/ਏ / ਹਉਮੈ /ਵਾ/ਓਚ ਸੇਵਾ ਨ ਹੋਵਈ 

ਤਾ ਮਨੁ /#ੈਰਥ਼ਾ ਜਾ/ਇ/(ਗੁ ਰੰ .560)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਊਚ-ਨੀਚ ਦੇ ਭਾਵ ਦੀ ਵੀ 

ਨਿਖੇਧੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਮੰਨਣਾ 

ਅਨੁਚਿਤ ਆਚਰਣ ਹੈ, ਇਹ ਵਿਥਾਂ ਪਾਣ ਵਾਲੀ ਬਿਰਤੀ 

ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਸਾਤੀ ਮਨੁੱਖਤਾ 

ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਵੀ ਵਿਅਰਥ 

ਹੈ। ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਇਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਛਾਂ ਹੈ। 

ਚੰਗਾ ਜਾਂ ਭਲਾ ਉਹੀ ਵਿਅਕਤੀ ਹੋਂ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ 

ਸਦਾਚਾਰਣ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੁਆਰ ਤੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ -- 
ਫਕੜ ਜਾਤਾ ਫਕੜ ਨਾਉ / ਸਭਨਾ ਜੀਆ /ਇਕਾ ਛਾਂ / 

ਆਪਹੁ ਜੰ ਕੋ ਭਲਾ ਕਹਾਏ / ਨਾਨਕ ਤਾ ਪਰ ਜਾਧੰ ਜਾ ਘੱਤ 

ਲ਼ੌਥੰ ਪਾਏ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.83)। ਸਚਮੁਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਉਚ- 

ਨੀਚ ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਤਮ ਨੀਚ ਨ 

ਕੀਇ / 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਵੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਦਾ ਚਰਣਾਂ 

ਵਿਚ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸੇਵਾ ਦਾ ਭਗਤੀ ਨਾਲ 

ਡੂੰਘਾ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। ਸੇਵਾ ਨਾਲ ਨਿਮਰਤਾ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ 

ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੇਵਾ ਨਾਲ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਮਿਲਵਰਤਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਲੋਕੀਂ ਅਨੇਕਤਾ ਤੋਂ ਏਕਤਾ ਵਲ ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ 

ਨਾਲ ਸਮਾਜ ਕਲਿਆਣ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧਦਾ ਹੈ। 

ਸੇਵਾ ਬੜਾ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਆਚਰਣ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਤੋਖੀ 

ਸਾਧਕ ਹੀ ਪੁਗਦਾ ਹੈ। ਜਿਸ ਨੋ ਸਤਿ ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕੀਤੀ ਹੋਵੇ, ਜਿਸ ਨੇ ਕਦੇ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ 

ਵਾਲੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪੈਰ ਨ ਧਰਿਆ ਹੋਵੇ, ਜਿਸ ਨੇ ਸਦਾ 

ਧਰਮ ਅਨੁਰੂਪ ਕੌਮ ਕੀਤੇ ਹੋਣ, ਜਿਸ ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੈਧਨ 
ਤੋੜ ਦਿੱਤੇ ਹੋਣ ਅਤੇ ਅਲਪ ਆਹਾਰ ਕਰਕੇ ਹੀ ਜੀਵਨ 

ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ 

ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਨੂੰ 

ਕੋਈ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, ਸੇਵਾ ਹੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਕਰਨੀ 

ਹੈ-- /ਲ੍‌ਨ ਸਵਾ ਫਲ ਕਥ੍ਹ ਨ ਪਾਵਨ ਸੇਵਾ ਕਰਣ? ਸਾਗ / 

(ਗੁਰ. 992)। 
ਕਰਨੀ ਅਤੇ ਕਥਨੀ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਨ ਹੋਣਾ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਦਾਚਰਣ ਹੈ। 
ਜਿਹੜੇ ਵਿਅਕਤੀ ਕਹਿੰਦੇ ਕੁਝ ਹਨ, ਕਰਦੇ ਕੁਝ ਹਨ, ਉਹ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੇ ਪਾਤਰ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੇ। ਕਰਨੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 

ਅਸਲ ਵਿਚ ਕਥਨੀ ਦਾ ਕੋਈ ਅਰਥ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ। 

ਇਹ ਕੇਵਲ ਦਿਖਾਵਾ ਜਾਂ ਪਾਖੰਡ ਹੈ-- /ਹਿਰਇ ਸ਼ਚ਼ ਏਹ 

ਕਾਰਣਾਂ ਸ਼ਾ / ਹੋਰ ਸਭਾ ਪਾਖੰਡ #ਜਾ ਆਨ /(ਗੁ.ਰੀ. 1 343)। 

ਅਜਿਹੇ ਸਦਾਚਰਣ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਨਾਲ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਮਹਾਨ 

ਬਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਦਾ ਕਲਿਆਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਵਾਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਜੋ ਆਚਾਰ ਸਿਖਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਸੰਤਾ 

ਕਾ ਹੋਇ ਦਾਸ਼ਗੀ ਏਹ ਆਜਚਾਰਾ ਲੁ ਨੰ/ ਸ਼ਗਲ ਗਣਾ 

ਗਾਣ ਉਤਮ ਭਰਤਾ ਦੂ/ਨ ਨ ਪਲ ਨ/ /ਇਹ ਮਨ ਸੰਦਾਨ 

ਆਪਣਾ ਗੱਠ ਨਾਮਿ ਮਜੀਠੰ ਭੰਗ ਨੰ //ਤਿਆੰਗ ਸਿਆਣਪ 

ਚਾਤਗਾਂ ਤੰ ਜਾਣ ਗੁਪਾਲਾ/ੰਹ ਸੰਗਿ ਨ/.... ਗੁਰ ਕਾ ਸ਼ਥ਼ਦੁ 

ਕਾਰ ਦ?੫ਕੇ /ਇਹ ਸ਼ਤ ਕਾ ਸੇਜ /ਥਛਾ/ਏ ਗ/ ਆਠ ਪਹਰ 

ਕਾਰ ਲੋੜ ਰਹ ਤਉ ਭੌਟੈ ਹ/ਨ ਰਾਇ ਠੀ/(ਗੁ .ਰੀ .400)। 

ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ : 'ਸਭਿਆਚਾਰ' ਮਨੁੱਖ 
ਦੀ ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ ਦੀ ਉਹ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ 

ਹੋਰਨਾਂ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਕੇਵਲ 

ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹੀ ਹਿੱਸੇ ਆਈ ਹੈ। ਇਹ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਮਨੁੱਖ 

ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੇ ਲਈ ਸਿਰਜੇ , ਕਲਪੇ ਮੁੱਲਾਂ ਜਾਂ ਆਦਰਸ਼ਾਂ 

ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਹ ਆਪਣੀ 

ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਨਿਰਮਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਭ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੁਆਰਾ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਉਤੇ ਚਲਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਦਾ ਉਲੈਘਨ ਅਸਹਿ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ 

ਅਨਾਚਾਰ ਦਾ ਪਾਸਾਰ ਵਧ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ। ਕਿਸੇ 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਉਸ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਅਤੇ ਅੰਦਰਲੇ 
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ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾਤਮਕ ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਦਾ ਸੈਬਧ 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਅੰਦਰਲੇ ਪੱਖ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਹਰਲੇ 

ਆਰਥਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਆਧਾਰ ਚੂੰਕਿ ਜੀਵਨ ਆਦਰਸ਼ 

ਜਾਂ ਜੀਵਨ ਮੁੱਲ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਸਭਿਆਚਾਰ ਕਿਸੇ ਸਮਾਜ 

ਦੇ ਵਿਚਾਰ-ਪ੍ਬੈਧ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਵਿਚਾਰ-ਪ੍ਰਬੈਧ 

ਜਾਂ ਵਿਚਾਰਧਾਰਿਕ ਆਧਾਰ ਸਦਾ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ 

ਰਹਿੰਦੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਖੜੋਤ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਖੜੋਤ 

ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਕੌਮਾਂ ਪਛੜ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਵਿਚਾਰਧਾਰਿਕ 

ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਦੇ ਪਛੜਨ ਨਾਲ ਸਭਿਆਚਾਰ ਵੀ ਪਛੜ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ ਜਾਂ ਉਸ ਵਿਚ ਵਿਕਾਰ-ਗਰਸਤ ਆਰਦਸ਼ਾਂ ਦਾ ਬੋਲ-ਬਾਲਾ 

ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਆਏ ਬਿਨਾ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 

ਮੁੱਲਾਂ ਵਿਚ ਪਰਿਵਰਤਨ ਆਉਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ। ਨਵੀਂ 

ਚੇਤਨਾ ਯੁਗ-ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਦੇਣ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ 

ਅਤੇ ਚਿੰਤਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾਉਣ 

ਦਾ ਉਪਰਾਲਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹੋ ਜਿਹਾ ਉਪਰਾਲਾ ਜਨ- 

ਅੰਦੋਲਨ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਨੂੰ “ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 

ਚੇਤਨਾ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਭਾਰਤ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮੱਧ-ਕਾਲ ਦਾ 

ਮਹੱਤਵ ਇਸ ਵਿਚ ਚਲੇ ਭਗਤੀ ਅੰਦੋਲਨ ਕਰਕੇ ਹੈ। ਇਸ 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਅੰਦੋਲਨ ਚਲਿਆ 

ਜਿਸ ਨੇ ਸਮੁੱਚੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਇਕ ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ 

_ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਅੰਦੋਲਨ ਨੇ ਅਜਿਹੇ ਯੁਗ ਪੁਰਸ਼ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਕਾਸ਼ੀ ਦੇ ਪੰਡਿਆਂ ਜਾਂ ਰਾਜ-ਨਿਵਾਸਾਂ ਵਿਚ 

ਵਸਦੇ ਧਾਰਮਿਕ-ਆਗੂਆਂ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਯੁਗ ਵਿਚ 

ਧਰਮ ਗਿਆਨ ਜਾਂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਬਾਹਰ ਨਿਕਲ ਕੇ ਰਹੱਸਵਾਦ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣ 

ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਇਕ ਜਨ-ਅੰਦੋਲਨ ਸੀ ਜੋ 

ਉਤਰੀ ਭਾਰਤ ਦੇ ਇਕ ਸਿਰੇ ਤੋਂ ਦੂਜੇ ਸਿਰੇ ਤਕ ਵਿਆਪਤ 

ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੇ ਸਾਰੀ ਜਨਤਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਉਥਾਨ 

ਲਈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼-ਥੰਮ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਅੰਦੋਲਨ ਦੇ ਚਲਣ 

ਪਿਛੇ ਵਖ ਵਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟਾਏ 

ਹਨ। ਕੋਈ ਇਸ ਨੂੰ ਈਸਾਈ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, 
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ਕੁਝ ਇਸ ਨੂੰ ਇਸਲਾਮਿਕ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਭਾਰਤੀ 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਉਤੇ ਪਏ ਅਸਰ ਦਾ ਫਲ ਦਸਦੇ ਹਨ, ਕੁਝ 

ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਅਤਿਆਚਾਰ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 

ਨਿਰਾਸ਼ਾ ਕਰਕੇ ਹਰਿ ਵਲ ਮੂੰਹ ਮੋੜਨਾ ਮਿਥਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਕੁਝ ਇਸ ਨੂੰ ਦੱਖਣੀ ਭਾਰਤ ਦੀ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਉੱਤਰ 

ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਹੋਇਆ ਵਿਕਾਸ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਚੌਹਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਿਚੋ' ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਤਾਂ 

ਬਿਲਕੁਲ ਨਿਰਾਧਾਰ ਹਨ। ਬਾਕੀ ਦੋ ਨੂੰ ਵੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਨ ਤਾਂ ਇਹ 

ਭਗਤੀ ਦੱਖਣ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਭਗਤੀ ਵਰਗੀ ਸੀ 

ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਦੇ ਅਤਿਆਚਾਰਾਂ 

ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਸਥਿਤੀ ਨੇ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 

ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਬੀਜ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਉਤਰੀ 

ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਅਨੁਕੂਲ ਵਾਤਾਵਰਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਇਕ 

ਨਵੇਂ ਅਤੇ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈ। 

ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਜੀਵਿਤ ਕੌਮ ਅਧੋਗਤੀ ਦੀ ਹਦ ਤਕ 

ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਸੇ ਵਿਚੋਂ ਫਿਰ ਤੋਂ ਨਿਰਮਾਣਕਾਰੀ 

ਸ਼ਕਤੀ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਪੁਰਾਤਨ ਮੁੱਲਾਂ ਅਤੇ 

ਨਾਲ ਖੋਜਣ ਜਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਮਰਥ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈਆਂ 

ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਪੁਰਾਣੇ ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਨੇ ਇਕ ਨਵਾਂ ਰੂਪ 

ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਇਹ ਸਾਂਰਾ ਕੁਝ ਅਚਾਨਕ ਨਹੀਂ ਸੀ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਲਈ ਸਦੀਆਂ ਤੋ” ਆਵੱਸ਼ਕ ਕਾਰਣ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਣ ਲਗ ਗਏ ਸਨ। 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਅੰਦੋਲਨ ਦੀ ਸ਼ੁਰੂਆਤ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 

ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ ਮੱਧ-ਕਾਲ 

ਦੇ ਭਗਤੀ ਅੰਦੋਲਨ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਚਲਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਪਣੇ 

ਕੁਝ ਜੀਵੈਤ ਅੰਸ਼ ਵੀ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਨ ਤਾਂ ਭਗਤਾਂ 

ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਦ੍ੈਤਵਾਦ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਨ ਹੀ ਅਵਤਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਜਾਂ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਪ੍ਤਿ ਕੋਈ 

ਆਸਥਾ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਰਣ ਅਤੇ 

ਆਸ਼ਰਮ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਨਹੀਂ 
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ਮਿਲੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਵੈਸ਼ਣਵ ਸੰਪਰਦਾਇਕ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦੀ 

ਵੀ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਨ ਬਾਲ ਗੋਪਾਲ ਦੀ 

ਲੀਲਾ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਰਾਧਾ-ਕ੍ਿਸ਼ਣ ਦੇ ਸੈਯੋਗ 

ਅਤੇ ਵਿਯੋਗ ਦੀਆਂ ਵਿਭਿੰਨ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਨ ਤਾਂ ਲੱਛਮੀ-ਨਾਰਾਇਣ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਸੀਤਾ-ਰਾਮ ਦੇ। ਸੂਫ਼ੀ ਪ੍ਰੰਮ ਸਾਧਨਾ ਦੀ 

ਮੁਖਰਤਾ ਤੋਂ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 
ਚੇਤਨਾ ਭਿੰਨ ਹੈ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਨਿਰਗੁਣ ਉਪਾਸਨਾ 

ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਕੁਝ ਆਪਣੀਆਂ ਮੌਲਿਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ 

ਵੀ ਰਖਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਇਕ 
ਸੁਤੰਤਰ ਅਤੇ ਸਬਲ ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰ ਸਕਿਆ। 

ਪੰਜਾਬ ਬਾਹਰਲੇ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਦੇ ਮਾਰਗ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਸੀ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਠੋਰ ਦਮਨ ਦਾ ਇਸ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸ਼ਿਕਾਰ 

ਹੋਣਾ ਪੈਂਦਾ ਸੀ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਸੁਭਾ, ਰਹਿਣ-ਸਹਿਣ 

ਅਤੇ ਭੂਗੋਲਿਕ ਵਾਤਾਵਰਣ ਬਾਕੀ ਭਾਰਤ ਨਾਲੋਂ ਭਿੰਨ ਸੀ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਕਾਵਿ ਵਿਚਲੀ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ 

ਆਪਣੀ ਸਮਕਾਲੀ ਚੇਤਨਾ ਤੋਂ ਵਖਰੇ ਕਿਸਮ ਦੀ ਸੀ। ਇਸ 

ਨੂੰ 'ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ” ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਉਦਗਮ ਸਰੋਤ ਹੈ। 
ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਦੇ ਮੋਢੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਸਨ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਆਏ, ਉਦੋੱ' ਹਰ 

ਪਾਸੇ ਅਤੇ ਹਰ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਅਨਾਚਾਰ ਪਸਰਿਆ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਪਤਨਮੁਖੀ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 

ਅਜਿਹੀ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਅਗੇ ਲਿਖੀ ਇਕ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਉਸ ਯੁਗ ਦੀ ਯਥਾਰਥ 

ਤਸਵੀਰ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ-- ਕਲਿ ਆਈ ਕੁਤੇ #ਹਾੰਂ 

ਖਾਜ਼ ਹੋਆ ਮ#ਰਦਾਨ ਗੁਸਾਈ / ਰਾਜੇ ਪਾ ਕਮਾਵਦੇ ਉਲਟਾ 

ਵਾੜ ਖੇਤ ਕਉ ਖਾਈ / ਪਰਜਾ ਅੰ ਗਿਆਨ /ਥਨ ਕੂੜ 

ਕਾਸ਼ਤ #ਥਹ ਆਲਾਈ / ਚੋਲੇ ਸ਼ਾਜ ਵਜਾ/ਏਂਦੇ ਨਚਾਨੇ ਗਰ 

ਝਹਤ /ਲਿ/ਸ ਭਾਈ / ਚੋਲੇ ਬੈਠ/ਨਿ ਘਰਾ /ਵਿਚ ਗਨ ਓਨਿ 

ਘਗਾ /ਤਿਨਾੜੇ ਜਾਈ/ ਕਾਜੀ ਹੋਏ /ਰੈਸ਼ਵਤਾ ਵਢਾ ਲੰ ਕੇ 

ਹਕ ਗਵਾਈ / /ਇਸ਼ਤਗੀ ਪਰਥੰ ਦਾ/ਮ /ਹਤੁ ਭਾਵੈ ਆ/ਇ 
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/ਕਿਥਾਊਂ ਜਾਈਂ / ਵਗਤਿਆ ਪਾਪ ਸਭਨ ਜਗਿ ਆਹੀ / 

1,30/ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ਮਤਾ 

ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਸ ਯੁਗ-ਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਲੋੜ ਸੀ, ਉਹ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪੂਰੀ ਕੀਤੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪੀੜਿਤ 

ਅਤੇ ਨਿਰਾਸ਼ ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ- 

ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਨਾਲ ਸ਼ਾਂਤ ਕੀਤਾ। ਆਸਥਾ ਦੀ ਮੁਰਝਾਈ ਵੇਲ 

ਫਿਰ ਹਰੀ-ਭਰੀ ਹੋ ਗਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜਨਮ ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਧਰਮ 

ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਦੀ ਜੋ ਸਥਿਤੀ ਸੀ, ਉਸ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਹਾ- 

ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਵੇਲੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੁਧਾਰ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਤਰੋਤਰ 

ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਦੁਆਰਾ ਇਹ ਅੰਦੌਲਨ ਸਸ਼ਕਤ ਹੁੰਦਾ 

ਗਿਆ। ਦਸ਼ਮ ਗੁਰੂ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਸ ਅੰਦੋਲਨ ਦਾ ਸਰੂਪ 

ਹੀ ਬਦਲ ਗਿਆ। ਇਕ ਹੀ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ ਸੈਤ ਅਤੇ 

ਸਿਪਾਹੀ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵਾਂ ਨੂੰ ਸਮੋ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਲਮ ਲਗਣ ਨਾਲ ਫਲ ਦਾ ਸਰੂਪ ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ 
ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ ਨੇ ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਸਮੂਲ 

ਪਰਿਵਰਤਨ ਉਪਸਥਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 

ਚੇਤਨਾ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ 

ਵਕਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਧਨਾ-ਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਦੇ ਮੁਖੀਆਂ 

ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਸੈਵਾਦ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਤੋ ਬਾਹਰ ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਘੁੰਮਣਾ 

ਪਿਆ। ਭਾਰਤ ਤੋ ਬਾਹਰ ਵੀ ਗਏ। ਜਿਥੇ ਵੀ ਸੈਭਵ ਹੋਂ 

ਸਕਿਆ ਉਹ ਪਹੁੰਚੇ। ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਸੈਵਾਦ 

ਦੇ ਅਨੇਕ ਨਮੂਨੇ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਸੈਬਧਿਤ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਤਾਂ ਸਾਰੀ ਉਸਾਰੀ ਹੀ ਸੈਵਾਦਾਂ ਦੇ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਭਿਅਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ 
ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਿਕ 

ਸੈਵਾਦ ਦੀ ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਸਲੋ' 

ਸੈਵਾਦ ਆਧਾਰਿਤ ਸਭਿਅਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦੀ ਕਾਵਿਕ 

ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚਲੀ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 

ਚੇਤਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਪੱਧਰ ਉਤੇ ਲੋਕ ਮੁਹਾਵਰੇ ਰਾਹੀਂ ਪੈਦਾ 

ਕੀਤੀ ਗਈ। ਉਦੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਧਰਮ ਮੌਜੂਦ ਸਨ। 
ਇਕ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ ਜਿਸ ਨੂੰ ਪ੍ਚਲਿਤ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿਚ 'ਹਿੰਦੂ- 
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ਧਰਮ” ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਧਰਮ ਜਿਸ 
ਨੂੰ “ਇਸਲਾਮ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸਲਾਮ 

ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੈਰ ਜਮਾਂ ਚੁਕਾ ਸੀ। ਉਸ ਦੀ 

ਮੌਜੂਦਗੀ ਨੂੰ ਅੱਖੋਂ ਪਰੋਖੋ ਕਰਨਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ 

ਯਥਾਰਥ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਉਹ ਸ਼ਾਸਕਾਂ ਦਾ ਧਰਮ ਸੀ ਅਤੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਹੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਿਸ਼ਟ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ 

ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਸਰਵ ਵਿਦਿਤ ਸੀ। ਉਸ ਧਰਮ ਦੀ ਸਿਧੀ 

ਟੱਕਰ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੀ। ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨ ਦੀ ਮਦਦ ਕਾਰਣ 

ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ ਧਰਮ-ਵਿਸਤਾਰਕ ਬਿਰਤੀ ਬੜੀ ਪ੍ਬਲ 

ਸੀ, ਜਬਰੀ ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਆਮ ਸੀ। ਇਸ ਨਾਲ 

ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੀ ਮੂਲ-ਭਾਵਨਾ ਦਬ ਜਿਹੀ ਗਈ ਸੀ। 

ਉਧਰ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਵਾਲੇ ਵੀ ਸਦੀਆਂ ਤੋਂ ਧਰਮ ਦੇ ਮੂਲ 
ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਪਾਖੰਡਾਂ ਅਤੇ ਆਡੰਬਰਾਂ ਵਿਚ ਰੁਝ 

ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਧਰਮ- 

ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਅਨਰਥ ਕਰਨ ਵਿਚ ਲੀਨ ਸਨ-- ਸਗ 

ਧਰਮ ਦਾਇ ਛਾ ਖਲੌਏ ਕੂੜ /ਫੋਠੈ ਪਰਧਾਨੁ ਵੇ ਲਾਲੋਂ / 

ਕਾਜੀਆ ਥਾਮਣਾ ਕਾਂ ਗਲਿ ਥਕਾੀਂ ਅਆਗਦੁ ਪੜੈ ਸੰਤਾਨ ਵੇ 

ਲਾਲ਼ੋਂ / (ਗੁਰੀ. 722)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੇਈਂ 

ਦਾ ਸੈਵਾਦ-ਯਾਨ ਆਰੰਭ ਕਰਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਜੋ ਘੋਸ਼ਣਾ 

ਕੀਤੀ- ਨਾ ਕੌ /ਹੰਦੁ ਹੈ ਨਾ ਕੇ ਮਸ਼ਲਮਾਨ-ਉਸ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ ਕਿ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਨ ਕੋਈ ਹਿੰਦੂ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਮੁਸਲਮਾਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਵਾਸਤਵਿਕ ਧਰਮ-ਮਾਰਗ 

_ ਤੋਂ ਪਤਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਦੁਅੰਦ ਨੂੰ 

ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਮਨਵਯਾਤਮਕ ਰੁਚੀ ਦਾ 

ਵਿਕਾਸ ਕਰਨਾ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਮਤਿ- 
ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਏਕਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਬੜੀ ਉਭਰ ਕੇ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ । ਏਕ ਤਾ ਏਕਸ਼ ਕੇ ਹਮ ਝਾ/ਨਕ ਕਹਿ 

ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸੇ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। 

__ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਦੁਅੰਦ ਕਿਉਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ? ਇਸ 

ਦਾ ਕਾਰਣ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਮੂਲ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਭੁਲਾਉਣ ਵਿਚ 

ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਮਨਵੈ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 

ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਵਾਸਤਵਿਕ ਧਰਮ-ਬੋਧ ਕਰਾਉਣਾ 

ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ 
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ਸਹਿਜ ਰੂਪ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ 

ਪਸਰੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦ ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਕਰਦਿਆਂ ਬਾਹਮਣ ਦੇ 

ਵਾਸਤਵਿਕ ਕਰਮ ਵਲ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਸੈਂ ਬੁਹਮਣੁ ਲੋ /ਝੈਂਦੈ ਝੁਹਮ / ਜਪ ਤਪ 

ਸੰਜਮ ਕਮਾਵੈ ਕਗ£ /.ਨੰਲ ਸੰਤੇਖ ਕਾ ਰਧੰ ਧਰ / ਬੰਧਨ 

ਤੌੜੈ ਹੋਵੈ ਮੁਕਤਾ / ਸੋਈ ਬੁਹਮਣੁ ਪੁਜਣ ਜੁਗਤ / (ਗੁ .ਗੰ . 
1411)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸੇ ਸਹਿਜੀਕਿਤ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਮਾਰਗ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਰੱਈ ਅਤੇ ਕੱਟੜ- 

ਪੰਥੀ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉੱਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ 

“ਮੁਸਲਮਾਣੁ ਕਹਾਵਣੁ ਮੁਸਕਲੁ” ਹੈ। ਪਾਪ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 

ਭਲਾ ਕਿਵੇਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਿਆ ਰਹਿ ਸਕਦਾ ਹੈ- ਲੇ ਰਤ 

ਲਗੀ ਕਪੜੈ ਜਾਮਾ ਗਇ ਲਤ / ਜੋ ਰਤ ਪਵ/ਹਿ ਆਣਸ਼ਾ 

ਤਿਨ ਕਿਉਂ ਨਿਗਮਲ ਚੀਤ / ਨਾਨਕ ਨਾਉਂ ੪ਦਾ/ਇ ਕਾ 

/ਦ/ਲ ਹਛੰ /# ਲੰਹੁ / ਆਵਾਨ /ਦਿਵਾਜੰ ਦਨ? ਕੇ ਝੂਠ 

ਅਮਲ ਕਰਹ / (ਗੁ ਰੀ .140)। 

ਸਮਨਵੈ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਤਦੇ ਸੈਭਵ ਹੋ 

ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਰੂਪ ਦੀ ਥਾਂ 

ਅੰਦਰਲੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਸਹੀ ਪਰਿਪੇਖ ਵਿਚ ਸਮਝਿਆ ਜਾਏ। 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਤਮਿਕ ਸ਼ੁੱਧੀ ਨਾਲ ਹੀ ਬਾਹਰਲੇ 

ਭੇਦ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ 

ਲਈ ਧਾਰਮਿਕ ਏਕਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨਾ 

ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹੀ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ 

ਸਹਿਤ ਚਿਤਰਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸੇ ਧਾਰਮਿਕ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਮਾਨਵ 

-ਧਰਮ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਧਰਮ-ਸੁਧਾਰ ਵੇਲੇ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਵਖ ਨਹੀ ਕੀਤਾ 

ਜਾ ਸਕਦਾ। ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਡੂੰਘਾ ਸੈਬਧ 

ਹੈ, ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ 

ਕਿ ਜਦੋ ਧਰਮ ਅਧੋਮੁਖੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵੀ 

ਵਿਕਾਰ ਪਸਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਕਾਰ ਨੂੰ ਦੂਰ 

ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰਮਰਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਸਮਾਜਿਕ ਪ੍ਰਬੈਧ ਦਾ ਮੂਲ-ਆਧਾਰ 

ਵਰਣਾਸ਼ਮ-ਵਿਧਾਨ ਹੈ। ਪਰ ਮੱਧ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਵਰਣਾਸ਼ਮ 
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ਦਾ ਦੈਵੀ ਗੌਰਵ ਨਾਂ-ਮਾਤ ਰਹਿ ਗਿਆ ਸੀ, ਨਾਰੀ ਨੂੰ 

ਵਿਲਾਸਤਾ ਜਾਂ ਕਾਮ-ਭੋਗ ਦਾ ਸਾਧਨ ਮੰਨ ਕੇ ਉਸ ਦੇ 

ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਲਗਭਗ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਸੀ। ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸਮਾਜ ਦਾ ਪਤਨ ਵਲ ਵਧਣਾ 

ਕੁਦਰਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਗੁਰੂ 

ਨਵਾਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦਿੱਤਾ। ਮੱਧ-ਕਾਲ ਦੇ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ 

ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਜਾਤਿ- 

ਭੇਦ-ਭਾਵ ਜ਼ੀਰ-ਜ਼ਰੂਰੀ ਸਮਝਿਆ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਰਹੀ ਹੈ ਕਿ ਉੱਚ ਕੁਲ ਵਿਚੋਂ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਰਣ-ਧਰਮ ਦਾ ਨਿਸੈਗ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ ਨੀਵਾਂ ਮੰਨ ਕੇ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ 

ਨੀਚਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ -ਨੰਚਾ 

#ੰਦਾਰ ਨਚ ਜਾ/ਤਿ ਨਦੀ ਹੇ ਆਤ ਨੰਦ / ਨਾਨਕ ਤਨ 

ਕੰ ਸੰਗਿ ਸ਼/ਥ ਵ/ਡਿਆ /ਨਿਓਂ ਕਿਆ ਗੀਸ਼ /(ਗੁ ਰੀ .15)। 

ਜਾਤਿਵਾਦ ਦੇ ਮੁਲ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ - ਸ਼ਾ ਜਾਤਿ ਸ਼ਾ ਪਤਿ ਹੈ 

ਲੰਹੇ ਕਰਮ ਕਮਾ/ਏ /(ਗੁ ਰੰ .1330)। 

ਵਰਣ-ਧਰਮ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ 

ਵਿਚ ਆਸ਼੍ਮ-ਧਰਮ ਦੇ ਰੂੜ੍ਹ ਰੂਪ ਦੀ ਨਿਖੇਧੀ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਹੈ। ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸਾਧੂਆਂ, ਜੋਗੀਆਂ, ਸੈਨਿਆਸੀਆਂ 

ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਬੜੀ ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ 

ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਧਰਮ ਨੂੰ ਹੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਖ਼ੁਦ ਗਿਹਸਥੀ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ ਵੀ 

ਇਸ ਸਮਾਜਿਕ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ /ਗਿਰਹੀ ਆਹ ਓੱਦਾਸ਼ਾਦੇ ਆਦਰਸ਼ ਦੇ 

ਵਿਰੁੱਧ ਜੋ ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਮਾੜੀ ਜਿਹੀ 

ਲਹਿਰ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਘਰ-ਬਾਰ ਛਡ ਕੇ ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਜੀਵਨ 

ਤਿਆਗ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਫਿਰ ਪੇਟ ਭਰਨ ਲਈ ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ 

ਘਰਾਂ ਵਲ ਤਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗ੍ਿਹਸਥ ਧਰਮ ਦੇ 

ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ- ਮਨਮੁਖ ਲਗਨ ਘਰ ਤਾਜ 

/ਫਿਗੂਚੈ ਆਵਰਾ ਕੰ ਘਰ ਹੌਠੈ /#ਿਹ ਧਰ£' ਗਵਾਏ ਸਤਿਗੁਰ 

ਨ ਭੇਟੈ ਦੁਰਮਤਿ ਘੂਮਨ ਘਰੋ /(ਗੁ .ਰੌ੍‌.1012)। 
ਗਿ੍‌ਹਸਥ-ਆਸ਼੍ਮ ਦਾ ਰੂਪ ਸੁਖਾਵਾਂ ਤਦ ਹੀ 

ਬਣਦਾ ਹੈ ਜੇ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਗੌਰਵ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਅਸਲ 

ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ 

ਵਿਚ, ਕਿਸੇ ਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਕੌਮ ਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ 

ਉਸ ਦੀ ਨਾਰੀ ਜਾਤਿ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ ਲਗਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੀ ਨਾਰੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਸਦਾ 

ਵਿਚਾਰਸ਼ੀਲ ਸਮਾਜ ਦੀ ਚਿੰਤਾ ਦਾ ਆਵੱਸ਼ਕ ਵਿਸ਼ਾ ਰਿਹਾ 

ਹੈ।ਮੱਧ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਨਾਰੀ ਦਾ ਪੁਰਾਤਨ ਗੌਰਵ ਖ਼ਤਮ 

ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੂੰ ਪਾਪਮਈ ਅਤੇ ਨਾਰਕੀ ਸਮਝਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸਮਾਜਿਕ 
ਅਨਿਆਂ ਦਾ ਘੋਰ ਅਤੇ ਕਠੋਰ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨਾਰੀ ਦੇ 

ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਸਹੀ ਪਰਿਪੇਖ ਵਿਚ ਸਮਝਣ ਲਈ “ਆਸਾ ਕੀ 

ਵਾਰ” (ਭੰਡਿ ਜੰਮ?#....) ਵਿਚ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਨਾਰੀ ਦੇ ਕਾਮਿਨੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਵੀ ਆਦਰ ਦੇ ਧਰਾਤਲ ਤੋਂ 

ਡਿਗਣ ਨ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਵਲੋ ਭੇਜੀਆਂ ਨਾਚੀਆਂ 

ਨੂੰ ਗਾਛਹੁ ਘੜਾ ਰਾਜ ਕੁਆ/ਠ ਕਹਿ ਕੇ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਤੀ ਪ੍ਰਥਾ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਕੇ ਸਹੀ 

ਸਤੀ ਦਾ ਚਿਤਰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ--ਸ਼ਤੀਆ ਏਹ ਨ ਆਥੀਆਨਿ 

ਲੇ ਅੜਿਆ ਲਗਿ ਲਲੰਨੇ / ਨਾਨਕ ਸ਼ਤਆ ਜਾਣਅਨਿ 

ਜੇ /ਥਰਹੈ ਚੋਟ ਮਰੰਨ੍ਹੇ /(ਗੁ .ਗ੍ਰੰ.787)। 

ਗਿਰਹਸਥ-ਧਰਮ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਲਈ ਉਦਮ ਕਰਨਾ 

ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਕਿਰਤ ਕਰਕੇ ਪੇਟ 

ਭਰਨਾ ਅਤੇ ਦੂਜਿਆਂ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਨ ਕਰਨਾ ਇਕ 

ਸਮਾਜਿਕ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਸ 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਪ੍ਰਤਿ ਸਚੇਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਧਰਮ 

ਸਾਧਨਾ ਜੀਵਨ-ਵਿਹੁਣੀ ਨਹੀਂ, ਜੀਵਨਮਈ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ 

ਦਿੰਦੀ ਹੈ - ਘਾਲ ਖਾ/ਇ /ਕਛ' ਹਥਹੁ' ਦੇਇ/ ਨਾਨਕ ਰਾਹ 

੫ਛਾਣ/ਹ ਸ਼ੋਇ/ਇਹ ਭਾਵਨਾ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਗੌਰਵ ਦਾ 

ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਵਹਿਮਾਂ , ਭਰਮਾਂ, ਪਾਖੰਡਾਂ 

ਆਦਿ ਦਾ ਬੜੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਨਾਲ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ 

ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਸੁਖਾਵੇਂ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਰੁਕਾਵਟ 

ਹਨ। ਜੈਜੂ ਪਾਉਣ ਦੀ ਧਰਮੋ-ਸਮਾਜਿਕ ਪ੍ਥਾ ਦੇ ਰੂੜ੍ਹ ਰੂਪ 
ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਦਿਆਂ ਜੰਜੂ ਦੇ ਭਾਵੀਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕੀਤਾ ਰਿਆ ਹੈ - ਦਾਇਆ ਕਪਾਹ ਸੰਤੋਖ ਸਤ ਜਤ ਗੰਢਾੰ 

ਸਤ ਵਟੁ / ਏਹ ਜਨੇਊਂ ਜੰਆ ਕਾ ਹਈ ਤਾ ਪਾੜੇ ਘਤ/ਨਾ 

ਏਹ ਤੁਟੈ ਨ ਮਲ ਲਗੰ ਨਾ ਇੰਹ ਲਲੰ ਨ ਜਾ/ਇ/ ਧੰਨ ਸ਼ 
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ਮਆਣਸ਼ ਨਾਨਕਾ ਜੋ ਗੱਲ ਚਲ ਪ/ਇ/(ਗੁ ਗੰ 471)। 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਧ-ਕਰਮ ਨੂੰ ਵੀ ਵਿਅਰਥ ਦਸਿਆ 

ਹੈ।ਸੂਤਕ-ਕਰਮ ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ। ਜਮਣਾ 

ਅਤੇ ਮਰਨਾ ਸਭ ਇਕ ਕੁਦਰਤੀ ਨਿਯਮ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋਣ 

ਵਾਲੀ ਪੁਕ੍ਿਆ ਹੈ। ਵਾਸਤਵਿਕ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲ 

ਸੂਤਕ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਸਡੋ ਸਤਕਾ 
ਭਰਮ' ਹੈ ਦੂਜੈ ਲਗੀ ਜਾਏ / ਜੰਮਣੁ ਮਰਣਾ ਹਕਮ' ਹੈ ਭਾਣੰ 

ਆਵੈ ਜਾਇ/ ਖਾਣਾ ੫ਣਾ ਘੰਵੜੂ ਹੈ ਤਨ /ਨਜਕਾ 

ਸੰਥ/ਹ / ਨਾਨਕ ਜੇਠਾ ਗਰਮ ਛੱਡਿਆ /ਤਿਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਤਕ 

ਨਹਿ / (ਗੁ.ਗੁੰ.472)। ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਵਹਿਮ ਭਰਮ 

ਫੈਲਾਉਣ ਵਾਲੇ ਬਾਹਮਣ ਨੂੰ ਸਚੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ 

- ਗਊਂ /ਝੈਰਾਹਮਣ ਕਉ ਕਰ ਲਾਵਹ ਗੇਥਾਨੈ ਤਰਣੁ ਨ 
ਜਾਈ/ ਧੌਤੀ /ਟਕਾ ਤੈ ਜਪਮਾਲ ਧਾਨੁ` ਮਲੰਛਾਂ ਖਾਈ / 

ਅੰਤਾਰ ਜਾ ਪੜਾ/ਹ ਕਤੇੜਾ ਸੰਜਮ ਤਰਕਾ ਭਾਈ / ਛੰਡੀਲ 

ਪਾਖੰਡਾ / ਨਾਮ ਲਾਇਆ ਜਾਹ ਤਰੰਦਾ/(ਗੁ ਗੰ .471)। 

ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚੋਂ ਮਿਲਦੀ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 

ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਇਕ ਪੱਖ ਇਹ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਜਨ- 
ਜੀਵਨ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਰਚੀ ਗਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ 

ਲੋਕਾਂ ਨਾਲੋਂ ਟੁਟ ਚੁਕੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਨ ਬਣਾ ਕੇ ਜਨ- 

ਆਪਣੀ ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਮਾਣ ਨਹੀਂ, ਉਸ ਵਿਚੋਂ ਪਰਤੰਤਰਤਾ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕਦੀ ਲੁਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਉਹ ਲੋਕ ਜੀਵੇਦੇ 

ਜਾਗਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਕਦਰਾਂ ਤੋ ਸੁੰਨੇ ਹਨ। ਗੁਰਮਤਿ- 

ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਘ/ਨੇ ਘ/ਨਿ ਆਆ ਸਭਨਾ ਜੀਆ ਬੇਲੀ ਆਵਰ 

ਤਮਆਾਗੀ ਕਹਿ ਕੇ ਆਪਣੇ ਸਭਿਆਜਚਾਰਿਕ ਵਿਰਸੇ ਤੋਂ ਟੁਟਣ 

ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਤੋਬੀਹ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਅਧਰਮ ਦੀ 

ਅਵਸਥਾ ਕਹਿ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 

_ ਹੋਣ ਲਈ ਪਤਿਤਾਂ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤਾ ਹੈ--੫ਤੰਆ ਤ ਧਰਮ 

ਛ/ਡਿਆ ਮਲੰਛ ਭਾ/ਖਆ ਗਾ / ਸ੍ਰਿਸੰਟ ਸਭ ਇਕਾ ਵਰਨ 

ਹੋਈ ਧਰ)/ ਕੰ ਗ/ਤਿ ਰਹਾਂ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌ .663)। 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰਮਤਿ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਲੋਕ- 

ਕਾਵਿ ਰੂਪਾਂ, ਲੌਕਿਕ ਬਿੰਬਾਂ ਅਤੇ ਉਪਮਾਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਸਰਬੱਤ ਲੌਕਿਕ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ 

ਸਿਰਜਿਆ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਰਹਿਣ-ਸਹਿਣ ਦੇ ਢੰਗਾਂ ਨੂੰ 

ਤਿਆਗ ਕੇ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ 
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ਵਲ ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ- ਨਲ ਬਸਤ 

ਲੈ ਕਪੜੇ ੫/ਹਗੇ ਤੁਰਕ ੪ਠਾਣ? ਅਮਲ ਕਾਆ/ (ਗੁ .ਰੀ . 

470)। ਆਪਣੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਸਭਿਆਚਾਰ 

ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਵਾਲੇ, ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਅਨੁਸਾਰ, ਭੁਸ਼ਟ 

ਵਿਅਕਤੀ ਹਨ। 

ਮੱਧ-ਕਾਲ ਦੇ ਸੈਤਾਂ/ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀ ਬਾਰੇ ਟਿੱਪਣੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਉਹ 

ਲੋਕ ਅਧਿਕਤਰ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਮਾਮਲਿਆਂ ਤੋਂ ਬੇਲਾਗ ਜਿਹੇ 

ਰਹੇ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਜਿਥੇ ਜਨ- 

ਸਾਧਾਰਣ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਦੁਖਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ 

_ਕਰਦੀ ਹੈ, ਉਥੇ ਤਤਕਾਲੀਨ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਵੀ 

ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕਰਨ ਦੀ ਰੁਚੀ ਰਖਦੀ 

ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ ਸ਼ਾਸਨ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਅਤੇ 

ਅਤੇ ਪੀੜਿਤ ਜਨਤਾ ਦੇ ਦੁਖਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਬਾਨ ਦੇਣਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਅਭਿਅਵਿਅਕਤੀ ਵਿਚ 

ਅਪ੍ਰਤੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 

ਪ੍ਤਿਕ੍ਰਿਆ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਸਕੀ ਹੈ। 

ਉਹ ਯੁਗ ਸਾਮੰਤੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਉਸ 

ਵਿਵਸਥਾ ਦੀ ਸਥਾਨ-ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਕੋਈ ਹੋਰ ਬਦਲ ਭਾਵੇਂ 

ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਲਈ ਰਾਜੇ ਸਹ 

ਮਕਾਦਮ ਕਾਤੇ ਵਾਲੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪ੍ਵਾਨ ਕਰ ਸਕਣਾ ਸੈਭਵ 

ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਆਦਰਸ਼ ਰਾਜੇ 

ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ 

ਤਤਕਾਲੀਨ ਰਾਜਿਆਂ ਵਿਚ ਅਭਾਵ ਸੀ। ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਰਾਜੇ ਦੀ ਹੋਂਦ ਪਰਜਾ ਦੇ ਹਿਤ ਲਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ , ਤਦੇ 
ਉਹ ਸਥਾਈ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸ਼ਾਸਨ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ- ਰਾਜਾ 

ਤਖ/ਤ /ਟੈਕੈਂ ਗੁਣਾਂ ਡੈ ਪਚਾ/ਏਣ ਰਤ /(ਗੁ .ਗ੍ੰ.992)। ਇਥੋਂ 

ਪੰਚਾਇਤੀ ਰਾਜ ਦਾ ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਚਲਾ 

/ਨੋਆਵ ਕਾੀਕਹਿ ਕੇ ਉਸ ਤੋਂ ਸਮਦਰਸੀ ਅਤੇ ਨਿਆਇਸ਼ੀਲ 

ਹੋਣ ਦੀ ਆਸ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਵਿਲਾਸੀ ਰਾਜ-ਪ੍ਬੰਧ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੂੰ ਪਸੇਦ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਬਾਬਰ ਦੇ ਹਮਲੇ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 
ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੁ ਜੀ ਉਸ ਵਕਤ 
ਦੀ ਰਾਜਨੌਤਿਕ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ` ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਇਹ 
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ਅਸੰਤੌਸ਼ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਆਕ੍ਰੋਸ਼ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਦਾ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾ-ਬਲਿਦਾਨ ਨੇ ਭਗਤੀ ਦੀ 

ਰਖਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਖੜਾ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਭਗਤੀ- ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਇਕ 

ਨਵੇਂ ਮੋੜ ਉਤੇ ਲਿਆ ਖੜਾ ਕੀਤਾ। ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਇਹ 

ਅਪਮਾਨਜਨਕ ਅਵਸਥਾ ਅਸਹਿ ਹੋ ਗਈ। “ਧਰਮ-ਯੁੱਧ” 

ਦਾ ਬਿਗਲ ਵਜ ਪਿਆ। “ਦਸਮ-ਗੰਥ” ਦੀ ਸਾਰੀ ਕਾਵਿ- 

ਮਰਯਾਦਾ ਵੀਰਤਾਮਈ ਹੋ ਗਈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 

ਸੌਮ੍ਯ ਭਾਵਨਾ-- ਲੇ ਜੀਵੈ ਪਤਿ ਲਥੀ ਜਾਇ / ਸਭ ਹਰਾਮ 

ਜੰਤਾ /ਕੇਛ ਖ/ਇ/--ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਬ ਆਉ ਕਾ ਅਉਧ ਨਿਦਾਨ ਬਨੰ, ਆਤ 

ਹੀ ਰਣ ਮੈਂ ਤਲ ਜੂਝ ਮਠੋਂ/ ਉਕਤੀ ਰਾਹੀਂ ਜੁਝਾਰੂ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਦੀ ਇੱਛਾ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 

ਚੇਤਨਾ ਹੋ ਨਿਬੜੀ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਸੈਕੇਤਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਤੋ' ਗੁਰਮਤਿ- 

ਕਾਵਿ ਦੁਆਰਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਚੇਤਨਾ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ 

ਬਾਹਰਵਰਤੀ ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਭੀਤਰੀ 

ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾ-ਪਰਕ 

ਕਥਨਾਂ ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਕਾਵਿ ਦੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੈਬੈਧੀ ਧਾਰਣਾ 

ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਹੈ।ਉਸ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਸਰੁਪ “ਜਪੁਜੀ” 

ਦੇ ਆਰੈਭਲੇ ਅੰਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ 

ਦੇ ਨਿਰਗੁਣ ਸੈਤ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦਾ ਸਰੂਪ 

ਅਧਿਕਤਰ ਸੌਮ੍ਯ ਜਾਂ ਕੋਮਲ ਹੈ। ਉਹ ਦਿਆਲੂ , ਭਗਤ- 

ਵੱਛਲ, ਪ੍ਰਤਿਪਾਲਕ ਅਤੇ ਉਪਕਾਰਕ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ 

ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰ 

ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਰਾਜਨੈੌਤਿਕ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਨੇ ਆਤਮ- 

ਰਖਿਆ ਦੀ ਜਿਸ ਸਮਸਿਆ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ, ਉਸ ਨਾਲ 

ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਜੁਝਾਰੂ ਵੀ ਬਣ ਗਿਆ। ਪੰਜਵੇਂ ਅਤੇ ਨੇਵੇਂ 

ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਹਾ ਬਲਿਦਾਨਾਂ ਨੇ ਸਮੁੱਚੇ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਝੰਝੋੜ ਦਿੱਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਭੈ-ਭੀਤ ਅਤੇ ਆਤੌਕਿਤ ਸਮਾਜ 

ਵਿਚ ਵੀਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਭਰਨ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਦੀ 

ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਦੇਣ ਲਈ ਜਿਥੇ ਵੀਰ-ਬਾਣੀ ਦਾ ਸਿਰਜਨ ਕੀਤਾ, 

ਉਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਜੁਝਾਰੂ ਸੈਕਲਪ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ। 
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ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਭਗਤੀ ਨਾਲ ਸੋਯੋਗ ਹੋਣ ਲਗਾ। 

ਸੈਸਾਰ ਜਾਂ ਜਗਤ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਸ਼ਵਰ 

ਅਤੇ ਅਨਸ਼ਵਰ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਤੌਰ ਤੇ ਕੇਵਲ ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਸੱਚਾ 

ਹੈ, ਹੋਰ ਕੋਈ ਵੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਸਤੂ ਜਾਂ ਸੱਤਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 

ਤੁਲ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਲਈ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਸਭ ਕੁਝ ਨਸ਼ਵਰ ਹੈ। ਪਰ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਇਹ ਸੈਸਾਰ ਸੱਚਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਹੈ। ਪਰ 

ਇਹ ਹੋਂਦ ਅਜਿਹੀ ਨਹੀਂ ਜਿਹੋ ਜਿਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੈ। 

ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਣ ਰੂਪ ਸੋਨੇ ਅਤੇ ਕਾਰਜ ਰੂਪ ਕੈਗਣ ਵਿਚ 

ਜੋ ਅੰਤਰ ਹੈ ਉਹੀ ਅੰਤਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਜਗਤ ਵਿਚ 

ਹੈ। ਨਾਨਕ ਸ਼ਚੇ ਕੀ ਸਾਚੀ ਕਾਰ ਤੋਂ ਗੁਰਮਤਿ-ਭਾਵਨਾ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਜੀਵ ਜਾਂ 

ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਸੈਸਾਰ ਤਿਆਗਣ ਉਤੇ ਬਲ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ, ਸਗੋ` ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਨਿਰਲਿਪਤ ਭਾਵ ਨਾਲ 

ਰਹਿ ਕੇ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਜਲ 

ਵਿਚ ਕਮਲ ਅਤੇ ਨਦੀ ਵਿਚ ਮੁਰਗ਼ਾਬੀ ਪਾਣੀ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ 

ਤੋਂ ਬੇਲਾਗ ਜਾਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ- ਜੈਸੇ ਜਲ ਆਹ ਕਮਲ 

ਨਿਰਾਲਮ #ਰਗਾਈ ਨੰਸ਼ਾਣ / (ਗੁ ਗੰ .੭38)। ਇਥੇ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਨ ਨਿਵਿ੍‌ੱਤੀ ਮਾਰਗੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਪ੍ਵਿੱਤੀ 

ਮਾਰਗੀ। ਇਥੇ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਮੱਧ-ਮਾਰਗ ਅਪਣਾਇਆ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਇਹ ਮੱਧ-ਮਾਰਗ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦਿਆਂ 
ਹੋਇਆਂ ਆਪਣੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਰਮ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ 

- ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕਰਦਾ ਹੈ-- ਹਸੀੰਦਿਆ ਖ਼ੋਲੀਦਿਆ ਪੈਨੀਂਦਆ 

ਖਾਵੀਦਿਆ /ਵਚੋਂ ਹੋਵੈ ਮੁਕਾਤਿ /(ਗੁ ਰੀ .522)। 

ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋਂ ਉਦਾਸੀਨ 

ਮਨੁੱਖ ਸੈਸਾਰ ਨਾਲ ਜੁੜਨ ਲਗੇ, ਪਰ ਉਸ ਵਿਚ ਖਚਿਤ 

ਹੋਣ ਦੀ ਥਾਂ ̀ ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਕਰਮ-ਭੂਮੀ ਵਜੋਂ ਵਰਤਣਾ 

ਹੀ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ। ਅਜਿਹੀ ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਸਾਤਵਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਸੈਭਵ ਹੋ 

ਸਕਿਆ। ਰ੍ 

ਭਾਰਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉਨਤੀ 
ਲਈ ਜਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਲਈ ਚਾਰ ਸਾਧਨਾ 

-ਮਾਰਗ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸਨ, ਜਿਵੇਂ ਗਿਆਨ- 

ਮਾਰਗ, ਕਰਮ-ਮਾਰਗ, ਯੋਗ-ਮਾਰਗ ਅਤੇ ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ। 
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ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਮਾਰਗਾਂ ਦਾ ਸਵੀਕਰਣ ਅਤੇ ਅਸਵੀਕਰਣ 

ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਵੀਕਰਣ ਇਸ ਲਈ 

ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਮਾਰਗਾਂ ਦੀ ਮੂਲ-ਭਾਵਨਾ ਸਹੀ ਹੈ। 

ਅਸਵੀਕਰਣ ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰੁੜ੍ਹ ਰੁਪਾਂ ਨੇ ਮਨੁੱਖਤਾ 

ਨੂੰ ਕੁਰਾਹੇ ਪਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਗਿਆਨ ਦੀ ਲੋੜ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦਿਆਂ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-/ਨਿਆਨ ਖੜਗ ਲੰ ਅਨ 
ਸਿਓਂ ਲਝੈ #ਨਸਾ ਮਨਹਿ ਸਮਾਈ ਹੋ/ ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 

ਸਾਰੀ ਲੁਕਾਈ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਘੁੰਮ ਰਹੀ ਹੈ-- 

/ਗਿਆਨ /ਵਹੁਣਨੈ ਭਵੈ ਭਾਵਾਈ/ ਪਰ ਇਹ ਗਿਆਨ ਗੱਲਾਂ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ 

ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਗਿਆਨ ਨ ਵਾਚਿਕ 

ਹੈ, ਨ ਹੀ ਸ਼ਾਸੜ੍ੀ। ਅਜਿਹੇ ਗਿਆਨ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਕਰਤੱਵ ਮਨ 

ਦੀ ਮੈਲ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਾਉਣਾ 

ਹੈ। ਇਹ ਗਿਆਨ ਬ੍ਹਮ- ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ-- 
ਜਿਨਾਂ ਆਤਮ ਚੀਨਿਆ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੋਈ /ਇਸ ਨੂੰ ਪਰੋਪਰਾਗਤ 

ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ 'ਸਹਿਜ-ਗਿਆਨ” ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਕਰਮ-ਮਾਰਗ ਬਾਰੇ ਵੀ ਸਵੀਕਰਣ 

“ਅਸਵੀਕਰਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਅਪਣਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਕਾਰਣ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਕਰਮਾਂ ਤੋ ਬਿਨਾ ਕੁਝ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ' ਹੋ 

ਸਕਦਾ-_/ਵਿਣੁ ਕਰਮਾ /ਕੈਛੁ ਪਾਈਆ ਨਾਹੀ ਲੇ ਝਹੁਤੇਰਾ 

ਧਾਵੈ /ਪਰ ਕਰਮ ਦੇ ਰੁੜ੍ਹ ਰੂਪ ਜਾਂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡੀ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ। ਨਾਮ- ਸਾਧਨਾ ਤੋੱ 

ਬਿਨਾ ਅਜਿਹੇ ਕਰਮ ਹੈਕਾਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੇ 

ਹਨ- ਕਰਨ ਕਾਂਡ ਥਹੁ ਕਗੰਹ ਆਚਾਰ //ੈਨ ਨਾਵੈ /ਹੇਗੁ 

/ਧ੍੍‌ਗੁ ਆਹੰਕਾਰ/ (ਗੁ ਗੰ .162)। ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਕੀਤੇ 

ਹੋਏ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਭੁਗਤਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਚੰਗੇ 

ਕਰਮ ਕਰਨਾ ਅਤਿ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਅਧਿਆਤਮੀ ਕਰਮ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ- ਆਹਿਆਤਮ ਕਰਮ ਕਰੈ ਤਾ ਸ਼ਾਚਾ/ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 'ਸਹਿਜ- 
ਕਰਮ” ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਕਰਮ ਕਰਨ 

ਪ੍ਤਿ ਉਦਾਸੀਨ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਤ੍ਗਿਣਾਤਮਕ ਕਰਮ ਜਾਂ 

ਰੂੜ੍ਹ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਨ ਅਪਣਾ ਕੇ ਸਹਿਜ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਸਰੂਪ 

ਵਾਲੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਰੁੜ੍ਹ ਰੂਪ ਜਾਂ 

ਨ 
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ਹਠਯੋਗ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ' ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਉਸ ਦੀ ਥਾਂ 

ਉਤੇ ਯੋਗ ਦੇ ਭਾਵੀਕ੍ਰਿਤ ਰੁਪ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਲਈ ਬਲ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਯੋਗ ਦਾ ਮਾਨਸੀ ਰੂਪ ਵੀ ਕਿਹਾ 

ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਯੋਗ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਯੁਗ 

ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਕੂਲ ਬਹੁਤ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ 

ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਯੋਗ 
ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਹਠ-ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਵਿਅਰਥ 

ਦੇ ਆਡੰਬਰਾਂ ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਹੈ। 

ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ ਪ੍ਰਤਿ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ 

ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ ਗਈ ਹੈ , ਪਰੰਤੂ ਇਥੇ ਵੀ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 

ਭਗਤੀ ਦਾ ਇਨ-ਬਿਨ ਸਵੀਕਰਣ ਨਹੀਂ । ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜੋ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੇ 

ਅਨੁਕੂਲ ਅਤੇ ਅਧਿਕ ਲੋਕ-ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਹੋਣ ਅਤੇ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ ਗ੍ਰਹਿਣ 

ਕੀਤਾ ਜਾ ਸੋਕੇ। ਇਸ ਲਈ ਵੈਧੀ-ਭਗਤੀ, ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ 
ਆਦਿ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਕੇ ਅਜਿਹੀ ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਏ ਜਾਣ 
ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤੀ 
ਜਾ ਸਕੇ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਸਿੱਧਾਂਤ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਨਹੀਂ। ਉਹ 

ਕੇਵਲ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗਾਂ ਦੇ ਵਿਧੀ- ਵਿਧਾਨਾਂ 

ਅਤੇ ਰੂੜ੍ਹ ਰੂਪਾਂ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਦੀ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਮਾਨਵ- 

ਜੀਵਨ ਉਲਝਿਆ ਪਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ 
ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਜਗਤੁ ਜਲੰਦਾ ਗੱਖ ਲੰ ਆਪਣ? 

/ਨਿਪਾ ਧਗੰਰ/ /ਜ੍ਤ ਦੁਆਣੈ ਉਬਰੇ /ਤਿਤੀ ਲੰਹੁ ਉਂਸ਼ਾਨਿ/ 

(ਗੁ.ਰ੍ੰ.੪53)। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਸਾਧਨਾ- 

ਮਾਰਗਾਂ ਦੇ ਭਾਵੀਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਪ੍ਰਵਾਨ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹੀ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਸਹਿਜ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 
ਕਰਮ ਪਾਖੰਡ ਹੈ, ਗਿਆਨ ਕੇਵਲ ਤਰਕ-ਵਿਤਰਕ ਹੈ, ਯੋਗ 

ਸਿਰਫ਼ ਸ਼ਰੀਰਕ ਕਸਰਤ ਹੈ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਹਉਮੈ ਦਾ 

ਵਰਤਾਰਾ ਹੈ। ਨਿਸ਼ਪ੍ਰਾਣ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ, ਵਿਧੀ-ਵਿਧਾਨਾਂ, ਕਰਮ 

-ਕਾਂਡਾਂ ਰਾਹੀਂ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ। ਜਦ ਤਕ 

ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਾਸਤਵਿਕ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਉਦਭਵ 



ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਚਿੱਤ 

ਵੀ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਸਹਿਜ-ਸਾਧਨਾ ਅਸਲ ਵਿਚ 

ਅੰਤਰ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਧਨਾ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਨਹੀਂ। ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਸ਼ਵ-ਪੱਧਰ 

`ਤੇ ਹੈ। ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਨਾਲ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ 

ਤੋਂ ਬਚਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜਿਗਿਆਸਾ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਅਧਿਕ 

ਪਵਿੱਤਰ ਰੂਪ ਵਾਲਾ ਸਾਧਨਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਨਾਲ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪਤਨ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਈ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਤੋਂ 

ਆਸ਼ਾ ਦੀ ਕਿਰਣ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਸਭ ਦਾ 

ਮੁਲਾਧਾਰ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ 
ਚੇਤਨਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹੀ 

- _ ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦਾ 

ਮੂਲ ਸਰੋਤ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਯੁਗ-ਪੁਰਸ਼ਾਂ 
ਦੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਸੈਜੋਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ 

ਜਿਸ ਨੇ ਯੁਗ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਬਦਲੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੇ 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਅਧੋਮੁਖੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ ਪ੍ਰ ਦਾਨ 

ਕੀਤੀ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਕਲਿਆਣ-ਮਾਰਗ 

ਮੋਕਲਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 

ਚੇਤਨਾ ਮਾਨਵ ਕਲਿਆਣ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਪੈਦਾ ਕਰਦੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਸਿਰਜਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਸਮਾਜਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ : “ਸਮਾਜ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 
ਦਾ ਅਜਿਹਾ ਸੈਗਠਨ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਨਿਸਚਿਤ ਸੈਬੈਧ ਅਤੇ 

ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਵਿਵਹਾਰ ਰਾਹੀ' ਮਨੁੱਖ ਇਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲ ਬੰਨ੍ਹੇ 

ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ ਇਹ ਸੈਗਠਿਤ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕਰਦੀ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਿਵਹਾਰ ਅਨੁਗਤ ਅਤੇ ਕੁਝ 

ਨਿਸ਼ਿਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ”। ਚਕਿ ਸਮਾਜ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ 

ਸਬੰਧਾਂ ਦੀ ਇਕ ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ 

ਸਿੱਖ ਸਮਾਜਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 

ਮੂਰਤ ਸਰੂਪ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ; ਇਸ ਦੀ ਅਵਧਾਰਣਾ ਅਨੁਭੂਤੀ- 

ਮੂਲਕ ਹੈ। ੍ 
ਸਮਾਜਿਕ ਸੈਗਠਨ ਦਾ ਸਰੂਪ ਕਦੀ ਸਦੀਵੀ 

(ਸ਼ਾਸ਼ਵਤ) ਨਹੀਂ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ। ਸਮਾਜ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 

ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਭਿੰਨ ਮਨੋਰਥਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਵਖ 

ਵਖ ਸਮੂਹਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਮਾਨਵ- 

ਮਨ ਅਤੇ ਸਮੂਹ-ਮਨ ਦੀ ਗਤਿਸ਼ੀਲਤਾ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਨਿਰੈਤਰ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕਰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਮਾਜ ਪਰਿਵਰਤਨ 

-ਸ਼ੀਲ ਹੈ।ਉਸ ਦੀ ਇਹ ਗਤਿਸ਼ੀਲਤਾ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਵਿਕਾਸ 

ਦਾ ਮੂਲ ਹੈ। ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਕਾਸ ਪਰਿਵਰਤਨ ਦੀ ਇਕ ਚਿਰ- 

ਕਾਲੀਨ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਹੈ ਜੋ ਸਮਾਜ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀਆਂ 

ਆਕਾਂਖਿਆਵਾਂ ਅਤੇ ਪੁਨਰ-ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਲਕਸ਼ਾਂ (ਮਨੌਰਥਾਂ) 

ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਤਤਪਰ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਭਾਰਤੀ ਜਨਤਾ 

ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਸਮਾਜਿਕ ਖੰਡਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡੀ ਹੋਈ ਸੀ, 

ਇਕ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਮੁਸਲਮਾਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਦੇਹ 

ਨਹੀਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 

ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਸਥਿਤੀ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ , ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਅਧਿਕ ਸਰੋਕਾਰ ਹਿੰਦੂ-ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਹੀ ਰਿਹਾ ਸੀ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਤਿਖੀ ਨਜ਼ਰ ਤੋਂ ਸਮਾਜ ਦਾ ਕੋਈ ਪੱਖ ਬਚ ਨਹੀਂ 

ਸਕਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਪੜਚੋਲ ਬੜੀ ਵਿਸਤਰਿਤ 

ਅਤੇ ਵਿਆਪਕ ਸੀ। ਪਰ ਇਕ ਗੱਲ ਬੜੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 

ਇਹ ਬਾਣੀਕਾਰ ਨਿਰੇ-ਪੁਰੇ ਸਮਾਜ ਸੁਧਾਰਕ ਨਹੀਂ ਸਨ, 
ਇਹ ਤਾਂ ਅਸਲੋਂ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਲਿਆਣ 

ਵਿਚ ਜੁਟੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਉਸੇ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਮਾਜ ਵਿਚ 

ਪਸਰੀਆਂ ਕੁਰੀਤਾਂ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨੇ ਪਏ 

ਕਿਉਂਕਿ ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਇਕ ਦੂਜੇ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ 

ਹਨ। ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਧਰਮ ਤੋਂ ਵਖ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ 

ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਤੌ ਪਹਿਲਾਂ 

ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਕੀਰਣਤਾ ਨੇ ਸਮਾਜਿਕ 

ਸੈਕੀਰਣਤਾ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਹਿੰਦੂਆਂ 

ਦੇ ਅਨੁਦਾਰ ਵਰਗ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਜ਼ਿਆਦਾ ਅਨੁਦਾਰ ਬਣਾ 

ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਵਰਣ- ਵਿਵਸਥਾ ਸੈਕੀਰਣ ਹੋ ਗਈ 

ਸੀ। ਸਮਾਜਿਕ ਰਖਿਆ ਲਈ ਧਰਮ-ਆਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਕਵਚ 

ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਵਰਣਾਸ਼ਮ ਦੀ ਦਿਵ੍ਤਾ 



ਨਾਂ-ਮਾੜੁ ਰਹਿ ਗਈ , ਨਾਰੀ ਕਾਮ-ਭੋਗ ਦਾ ਨਿਰਾ ਸਾਧਨ 

ਬਣ ਗਈ। ਸਾਰੀ ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਗੜ ਗਈ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਰਸਾਤਲਗਾਮੀ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ 

ਸਮਾਜ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਇਕ ਨਵਾਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਵੇਲੇ ਸਮਾਜ ਦੀ ਜੋ 

ਦਸ਼ਾ ਸੀ, ਉਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ 

ਵੇਲੇ ਨਹੀਂ ਰਹੀ ਸੀ। ਉਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਹੋ 

ਚੁਕੇ ਸਨ। ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਪਸਰੀਆਂ 

ਨਵੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਸਿੱਟਾ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ 

“ਵਰਣ” (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ “ਆਸ਼੍ਮ” (ਵੇਖੋ) ਦੀਆਂ ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ 

ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ। ਨਾਰੀ 
ਨੂੰ ਦਲਿਤ ਤੋ' ਗੌਰਵਸ਼ਾਲੀ ਬਣਾਇਆ। ਸ਼ਾਧ, ਸੂਤਕ, ਸਤੀ 

ਆਦਿ ਰਸਮਾਂ ਦਾ ਦ੍ੜ੍ਹਿਤਾਪੂਰਵਕ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਨੂੰ ਨਿਰਰਥਕ ਮੰਨ ਕੇ 

ਗਿ੍‌ਹਸਥ-ਆਸ਼੍ਮ ਨੂੰ ਸਰਵਸੇਸ਼ਠ ਦਸਿਆ। ਨਾਰੀ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਪ੍ਰਿਆ। ਰੂੜ੍ਹ ਰਸਮਾਂ ਨੂੰ ਭਰਮਪੂਰਣ ਦਸ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਕਰਮ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ। ਕਿਉਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਰਮਾਂ ਤੱ 

ਬਿਨਾ ਸਭ ਕੁਝ ਨਿਰਰਥਕ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦੇ 

ਮਹੱਤਵ-ਪੂਰਣ ਦਸਿਆ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀਆਂ ਸਮਾਜਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਰੂੜ੍ਹ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ, 

ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਾਨਵ-ਕਲਿਆਣ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਸਨ। ਇਹੀ 

ਪ੍ਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਸਿੱਕੇ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸਿੱਖ ਰਾਜ-ਮੁਦਾ। ਹਰ 
ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ ਰਾਜ ਦਾ ਆਪਣਾ ਸਿੱਕਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਉਸ 

ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ । ਜਦੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਪਾਸ ਸ਼ਕਤੀ 

ਅਤੇ ਰਾਜ ਭਾਗ ਆਇਆ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਿੱਕੇ 

ਚਲਾਏ । ਸਿੱਖ ਸਿਕਿਆਂ ਉੱਤੇ ਰਾਜੇ ਜਾਂ ਸ਼ਾਸਕ ਦੇ ਨਾਂ ਦੀ 

ਥਾਂ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਸੈਮਤ ਬਿਕ੍ਰਮੀ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਫ਼ਾਰਸੀ 

ਸਿੱਖ ਸਿੱਕੇ 

ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਚਾਰਲਸ ਜੇ . ਦੀ ਪੁਸਤਕ 601 
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51811 50601€114੧ ਵਿਚ ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖ 

ਸਿੱਕਿਆਂ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ। 
ਸ. ਮਨੋਹਰ ਸਿੰਘ ਮਾਰਕੋ ਪਾਸ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਕਿਆਂ ਦੇ 

ਕਾਫ਼ੀ ਨਮੂਨੇ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। 

ਨੇ ਆਪਣਾ ਸਿੱਕਾ ਚਲਾਇਆ। ਸੈਨ 1710 ਈ. ਵਿਚ 

ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਲੋਹਗੜ੍ਹ 

(ਮੁਖਲਿਸਗੜ੍ਹ) ਤੋਂ ਸਿੱਕਾ ਚਲਾਇਆ ਜਿਸ ਦੇ ਇਕ ਪਾਸੇ 

ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ- ਿੱਕਹ ਜ਼ਦ ਝਰ ਹਰ ਦੋ ਆਲਮ 

ਤੰਗਾ-ਏਂ-ਨਾਨਕਾ ਵਾ/ਹੜ ਅਸਤ ਫਤਹ ਗੰ/ਬੰਦ /ਨਘ 

ਸ਼ਾਹ-ਏ-ਸ਼ਾਹਾਂ ਫਜ਼ਲ-ਏ-ਸੱਚਾ ਸ਼ਹਿ ਅਸ਼ਤ / ਇਸ ਦੇ 

ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਉਤੇ ਅੰਕਿਤ ਸੀ- ਜ਼ਰਲ ਝ ਅਆਨ ਉੱਦਾਹਰ 

ਮੁਸ਼ਾਵਰਾਤ ਸ਼ਹਿਰ ਜ਼ੀਨਤ ਅਲ ਤਖ਼ਤ ਮਸ਼ਾਰਕ' ਸ਼ਖ਼ਤਾ / 

ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਨਵੰਬਰ 1761 ਈ. ਵਿਚ 

ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ 

ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ ਸਿੱਕਾ ਚਲਾਇਆ ਜਿਸ ਉਤੇ ਅੰਕਿਤ ਸੀ-- 

“ਸੱਕਾ ਜ਼ਦ ਦਰ ਜਹਾਂ ਝਫਜ਼ਲ-ਏ-ਅਕਾਲ, ਆਲਕਾ-ਏਂ- 

ਅਆਹਮਦ ਸ਼ਾਹ ਗ/ਗਫਤਹ ਜੱਸਾ ਕਲਾਲ'।ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਹ ਸਿੱਕਾ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਕੁਝ ਮੌਲਾਣਿਆਂ ਨੇ ਚਲਾਇਆ ਤਾਂ 

ਜੁ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਖੁਣਸ ਖਾ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ 

ਕਰੇ। ਇਹ ਸਿੱਕਾ ਜਲਦੀ ਹੀ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ 

ਜਿਤ ਕੇ ਸੈਨ 1765 ਈ. ਵਿਚ ਜੋ ਸਿੱਕਾ ਚਲਾਇਆ, 

ਉਹ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘੀ ਸਿੱਕੇ ਵਜੋਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਹ 

ਚਾਂਦੀ ਦਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1777 ਈ. ਤਕ 

ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਵਿਚ ਢਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੇ ਇਕ 

ਪਾਸੇ ਲਿਖਿਆ ਸੀ- ਦੰਗ ਤੇਗ ਫਤਹ ਨੁਸ਼ਰਤ ਬੰਦਰੰਗ, 

ਲਾਫ਼ਤਜ਼ ਨਾਨਕ ਗਠ ਗੀਬੈਂਦ /ਸੰਘ/ ਇਸ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ 

ਅੰਕਿਤ ਸੀ--ਜ਼ਰਲਦਾਰਉਲ ਸਲਤਨਤ ਲਾਹੌਰ ਸੰਮਤ 

7522 ਮਮਨਤਾ ਆਨੂਸ/ 

ਸੈਨ 1777 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋਂ` ਸੋਠੇ 

ਅਤੇ ਚਾਂਦੀ ਦੇ ਸਿੱਕੇ ਜਾਰੀ ਹੋਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ 
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ਸਿੱਕੇ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੁੰਦਾ- “ਅਕਾਲ ਸਹਾਇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ” ਅਤੇ 

ਫ਼ਾਰਸੀ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੁੰਦਾ-,ਨੈੱਕਾ ਜ਼ਦ ਬਰ ਸੰਨ 

ਜ਼ਰ ਤੰਗ ਨਾਨਕ ਵਾਹਝ ਅਸਤ ਫਤਹ-੬-ਗੌੀਝਿੰਦ ਸ਼ਾਹ- 

ਏ-ਸ਼ਾਹਾਂ ਫ਼ਜ਼ਲ ਸ਼ੱਚੌਹਾ ਸ਼ਹਿਲ ਅਸ਼ਤ /ਇਸ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ 

ਛਪਿਆ ਹੁੰਦਾ- ਜ਼ਰਝ ਸੰ #ਮ੍ਰਿਤਸ਼ਰ ਜਲੂਸ਼ ਤਖ਼ਤਾ ਅਕਾਲ 

ਬਸ਼ਤਾ ਸੰਮਤ 75374 ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਬਾਰਤ ਵਿਚ ਕਿਤੇ 

ਕਿਤੇ ਫ਼ਰਕ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1799 ਈ. 

ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1801 

ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1801 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ, ਮੁਲਤਾਨ, ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੱ 

ਇਸ ਦੇ ਸਿੱਕੇ. ਚਲੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਗੋਬਿੰਦਸਿੰਘੀ ਸਿਕਿਆਂ 

ਵਾਲੀ ਇਬਾਰਤ ਸੀ। ਬਾ ਫ਼ਰਕ ਇਹ ਸਨ--ਇਕ, ਇਸ ਦੇ 

ਸਿੱਕੇ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ” ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਦੂਜੇ, ਇਸ ਉਤੇ 

ਕਿਸੇ ਦਰਖ਼ਤ ਦੇ ਪੱਤੇ ਦਾ ਚਿਨ੍ਹ ਹੁੰਦਾ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਕਈ 

ਹੋਰ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਟਕਸਾਲਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀਆਂ। ਘਟ 

ਧਨ ਵਾਲੋਂ ਸਿੱਕੇ ਤਾਂਬੇ ਦੇ ਬਣਾਏ ਗਏ। ਸੈਨ 1828 ਈ. 

ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਵਿਚ ਬੁਤਕੀਆਂ ਵੀ ਬਣਨੀਆਂ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਾਢੇ ਗਿਆਰਾਂ ਮਾਸੇ ਸ਼ੁੱਧ ਸੋਠਾ 

ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵੇ ਨੂੰ ਸੈਨ 
1831 ਈ. ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ ਅੰਦਰ ਅਤੇ ਸੈਨ 1834 ਈ. 

ਵਿਚ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਸਿੱਕਾ ਚਲਾਉਣ ਦੀ 

ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ। ਪਰ ਇਹ ਸਿੱਕਾ ਵੀ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਨ 

ਹੋਂ ਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਨਾਂ ਵਾਲਾ ਸੀ। 

ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅਹਿਮਦ 

ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਰਾਜਾ-ਏ-ਰਾਜਗਾਨ ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਦਿੱਤੀ 

ਅਤੇ ਸੈਨ 1767 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਸਿੱਕਾ ਜਾਰੀ ਕਰਨ 

ਦੀ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ। ਪਟਿਆਲੇ ਦੀਆਂ ਮੋਹਰਾਂ ਅਤੇ 

ਰੁਪਇਆਂ ਨੂੰ “ਰਾਜੇਸ਼ਾਹੀ” ਸਿੱਕੇ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਮੋਹਰ ਪੌਣੇ ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਮਾਸਿਆਂ ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਅਤੇ ਰੁਪਏ ਸਵਾ 
ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਮਾਸਿਆਂ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧ ਚਾਂਦੀ ਦੇ ਹੁੰਦੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ 

ਲਿਖਿਆ ਹੁੰਦਾ-ਹਕਮ ਸ਼ੁਦ ਅਜ਼ ਕਾਦਨੇ ਬੰ ਚੂੰ ਅਹਮਦਾ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ, /ਨਿੱਕਾ ਜ਼ਨ ਸ਼ਰ ਸੰ ਜ਼ਰ ਅਜ਼ ਅੱਜ ਮਾਹੀ ਤਾ 

ਬਮਾਹਾ/ 

ਜੀਂਦ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਨੇ ਕੇਵਲ ਚਾਂਦੀ ਦੇ ਰੁਪਏ 

ਦਾ ਸਿੱਕਾ ਚਲਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਉਤੇ ਪਟਿਆਲੇ ਵਾਲੇ 

ਸਿੱਕੇ “ਰਾਜੇਸ਼ਾਹੀ” ਵਾਲੀ ਇਬਾਰਤ ਹੀ ਰਖੀ। ਇਸ ਨੂੰ 

“ਜੀਂਦੀਆ” ਨਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਨਾਭੇ ਦੀ ਮੋਹਰ ਅਤੇ ਰੁਪਇਆ ਕ੍ਮਵਾਰ ਪੌਣੇ 

ਦਸ ਮਾਸੇ ਸੋਨੇ ਦੀ ਅਤੇ ਸਵਾ ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਮਾਸੇ ਚਾਂਦੀ ਦਾ ਹੁੰਦਾ 

ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਨਾਭੇਸ਼ਾਹੀ” ਕਹਿੰਦੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਇਬਾਰਤ 

ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਜਾਂ ਗੋਬਿਦਸਿੰਘੀ ਸਿੱਕਿਆਂ ਵਾਲੀ ਹੀ ਹੁੰਦੀ। 

ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ ਨੇ ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਸਿੱਕਾ ਨਹੀਂ 
ਚਲਾਇਆ। ਫੂਲਕੀਆ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਸਿੱਕੇ ਆਪਣੀਆਂ 

ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰ ਲਏ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। 

ਸਿੱਖ ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ : ਜਦੋਂ ਕਿਸੇ ਧਰਮ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਰਿਹਾ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਨੂੰ ਸਹੀ ਦਿਸ਼ਾ ਦੇਣ 

ਲਈ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰਕ, ਸਾਧਕ ਜਾਂ ਕਰਨੀ ਵਾਲੇ 

ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ 
ਤਾਂ ਭਾਵੇਂ ਮੁੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਨਾ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੀ ਛਾਪ ਮੁੱਖ 

ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਵਖਰੀ ਪਛਾਣ ਕਿਸੇ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ ਜਨਮ 

ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਜਿਥੇ ਇਕ 

ਅਸਾਧਾਰਣ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੀ ਸੇਧ ਅਤਿ ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, 

ਜਾਂ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਰੀਤਾਂ ਦੇ ਪਾਲਣ ਦੀ 

ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਆਪਣੀ ਭੂਮਿਕਾ ਵੀ ਨਿਭਾਉਂਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ ਸਮੇ 

ਕਾਇਮ ਹੋਈਆਂ ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਨੇ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਦੂਜੀ ਹੈ ਮੀਣਾ 

ਸੈਪਦਾਇ। ਇਸ ਦਾ ਪਾਰੈਭ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੁਆਰਾ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਤੀਜੀ ਨਿਰਮਲਾ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ 

ਉਦਘਾਟਨ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ 
ਬਨਾਰਸ (ਕਾਂਸੀ) ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਗੌਥਾਂ 

ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਭੇਜ ਕੇ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਚੌਥੀ ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ 



ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ੧925 ਈ. 

ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆ ਤੋ' ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਵੀਂ ਗਿਆਨੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਮੋਢੀ 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਛੇਵੀਂ 

ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨਿਰੈਕਾਰੀਆਂ ਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਾਰੰਭ ਬਾਬਾ 

ਦਿਆਲ ਨੇ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸੱਤਵੀਂ 

ਦਾ ਨਾਂ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਤਾਂ 

ਭਾਵੇਂ ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ 

ਸਹੀ ਵਿਕਾਸ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਹੋਇਆ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਉਪ-ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਵੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈਆਂ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਬਾਰੇ ਵੇਖੋ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ। 

ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 ਈਂ. : ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ 

ਕਮੇਟੀ (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ (ਵੇਖੋ) ਹੋਂਦ ਵਿਚ 

ਆਏ। ਬੜੇ ਲੈਬੇ ਸੈਘਰਸ਼ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਆਜ਼ਾਦ 

ਹੋਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਲਈ ਸਰਕਾਰੀ ਅਤੇ ਜ਼ੀਰ- 

ਸਰਕਾਰੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਈ ਉਦਮ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਆਖ਼ਿਰ ਸਰਕਾਰ 

ਲੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਕਮੇਟੀ 

ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰਨਾ ਮੰਨ ਲਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਵਜੋ 

7 ਮਈ 1925 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੈਂਸਲ ਵਿਚ 

ਸ. ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਮੋਗਾ ਵਾਲੇ ਦੁਆਰਾ ਬਿਲ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਬਿਲ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ 

ਪੂਰਾ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਬਿਲ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਵਾਚਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। 20 ਜੂਨ 1925 

ਈ. ਨੂੰ ਉਸ ਕਮੇਟੀ ਨੋ ਆਪਣੀ ਰਿਪੋਰਟ ਦਿੱਤੀ। 7? ਜੁਲਾਈ 

ਨੂੰ ਕੌਂਸਲ ਨੇ ਬਿਲ ਪਾਸ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ? ਅਗਸਤ ਨੂੰ ਉਹ 

ਬਿਲ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਗ਼ਜ਼ਟ ਵਿਚ ਛਾਪਿਆ ਗਿਆ 

ਅਤੇ 1 ਨਵੰਬਰ 1925 ਈ. ਤੋਂ` ਉਹ ਬਿਲ ਸਿੱਖ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 (ਪੰਜਾਬ ਐਕਟ ਨੰ .8, 1925) 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਾਗੂ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਐਕਟ ਦੇ ਭਾਗ ੩ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ ਲਈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਂਟ੍ਲ ਬੋਰਡ” ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ ਜਿਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਇਕਤਰਤਾ 4 ਸਤੋਬਰ 1926 

ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਟਾਊਨ ਹਾਲ ਵਿਚ ਹੋਈ। ਇਸ 

ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ 14 ਮੈਂਬਰ ਚੁਣੇ ਗਏ ਅਤੇ ਪੂਰੇ ਬੋਰਡ ਦੀ 

ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 ਈ. 

ਮੀਟਿੰਗ 2 ਅਕਤੂਬਰ, 1926 ਈ. ਨੂੰ ਫਿਰ ਟਾਊਨ ਹਾਲ 
ਵਿਚ ਹੋਈ। ਉਸ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਬੋਰਡ ਦੇ ਔਹਦੇਦਾਰਾਂ ਅਤੇ 

ਅੰਤਰੈਗ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਚੋਣ ਹੋਈ। ਉਸ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਪਾਸ 

ਹੋਇਆ ਕਿ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਂਟੂਲ ਬੋਰਡ” ਦੀ ਥਾਂ ਇਸ ਸੈਸਥਾ 

ਦਾ ਨਾਂ 'ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ” ਰਖਿਆ 

ਜਾਵੇ। 17 ਜਨਵਰੀ 1927 ਈ. ਦੇ ਇਕ ਨੋਟੀਫਿਕੇਸ਼ਨ 

ਰਾਹੀਂ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਹ ਨਾਂ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰ ਲਿਆ। ਪਹਿਲੀ 

ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਨਵੀਂ ਬਣੀ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ 4 ਦਸੈਬਰ 1926 ਈ. 
ਤਕ ਆਪਣੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਂਪ ਦਿੱਤੀ। 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਬਣਤਰ, ਅਧਿਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋੱ 

ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦਾਂ ਅਤੇ 

ਬਣਾਉਣ ਤਕ ਦੀ ਵ੍ਰਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

ਨੂੰ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡਿਆ ਗਿਆ-- ਅਨੁਸੂਚਿਤ ਅਤੇ ਅਣ 

` -ਅਨੁਸੂਚਿਤ। ਅਨੁਸੂਚਿਤ ਵਰਗ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ/ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਹੋਣ 

ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਵਿਵਾਦ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਵਰਗ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 

241 ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਨ। ਪਰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ 

ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ 65 ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਪਾਕਿਤਸਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ 

ਗਏ। ਸੈਨ 1959 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਐਕਟ ਵਿਚ ਸੋਧ ਕਰਕੇ 

ਪੈਪਸੂ ਦੇ 173 ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਹੋਰ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਏ ਗਏ । 

ਦੂਜੇ ਵਰਗ ਵਿਚ ਅਣ-ਅਨੁਸੂਚਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਉਹ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਜਾਂ ਰਵਾਇਤੀ ਸੰਬੰਧ ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ 
ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ, ਜਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਸ਼ਹੀਦ ਜਾਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਸਿੱਖ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। 

ਇਸ ਪੁਕਾਰ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਣੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ ਕਿ 

ਜਿਸ ਥਾਣੇ ਵਿਚ ਉਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੈਂਦਾ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਇਲਾਕੇ 

ਵਿਚਲੇ 21 ਸਾਲ ਤੋਂ ਵਧ ਉਮਰ ਦੇ ਪੰਜਾਹ ਜਾਂ ਇਸ ਤੋ 

ਵਧ ਸਿੱਖ-ਧਰਮੀ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਨਿਸਚਿਤ ਸਮਾਂ-ਸੀਮਾ ਵਿਚ 
ਦਰਖ਼ਾਸਤ ਦੇਣ ਅਤੇ ਉਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਜਾਇਦਾਦ ਸੈਬੋਧੀ 

ਸਾਰੀ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਤਤ-ਸੈਬੈਧੀ 
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ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਜੇ ਤਿਨ ਮਹੀਨਿਆਂ 

ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸੈਸਥਾ ਜਾਂ ਘਟੋ-ਘਟ ਵੀਹ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਵਲੋ 

ਕੋਈ ਇਤਰਾਜ਼ ਪ੍ਰਗਟ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ “ਸਿੱਖ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ” ਸਮਝੇ ਜਾਣ ਦਾ ਨੋਟੀਫਿਕੇਸ਼ਨ ਜਾਰੀ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਲੋੜ 

ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਹਾਣੀ ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ-ਗੁਰੂ ਸੈਬਧ : ਸਿੱਖ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 
ਗੁਰੂ ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧ ਲੌਕਿਕ ਨਹੀਂ, ਅਲੌਕਿਕ ਹੈ। ਇਸ 

ਨੂੰ ਦੈਵੀ ਸੈਬੈਧ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ 

ਕਿ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਪਿਤਾ ਵਾਲਾ ਨਿਕਟਤਮ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੈਬੋਧ 

ਵੀ ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਸਾਹਮਣੇ ਤੁਛ ਹੈ। ਸਿੱਖ 

ਗੁਰੂਆਂ ਦੇ ਉਤਰੋਤਰ ਗੱਦੀ-ਅਧਿਕਾਰੀ ਸਿੱਖ ਸਨ, ਪੁੱਤਰ 

ਨਹੀਂ। ਇਹ ਸਿੱਖ ਸੈਤਾਨ ਵਿਚੋਂ ਜਾਂ ਬਾਹਰੋਂ ਕਿਤੋਂ ਵੀ ਹੋ 

ਸਕਦੇ ਸਨ। ਲੋੜ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਸੁਪਾੜ੍ਤਾ ਦੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਇਕ-ਮਾਤ੍‌ ਸਿੱਖ ਮਿਲਿਆ ਸੀ ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ, 

ਜੋ “ਅੰਗਦ” ਨ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ “ਅੰਗਦ” ਬਣ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜੋ ਸ਼ਲੋਕ ਉਚਾਰਿਆ ਸੀ, ਉਸ ਦਾ ਪਾਠ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ- #ਜ੍ਲ਼ ਆਨੇ /ਸਉਂ ਨੰਹ /ਤਸ਼ ਆਗੈ ਅਰ 
ਚਲਨਈ / /ਹ੍‌ਗ ਜੀਵਣੁ ਸੰਸ਼ਰਨੇ ਤਾਕੰ ਘਾਛੰ ਜਵਣਾ/ 

(ਗੁ.ਰ.੪3) 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧ 

ਨੂੰ ਹਸ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਦੁਆਰਾ ਰੂਪਾਇਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਮਾਝ ਰਾਗ ਦੀ ਵਾਰ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਨੂੰ ਸਮੁੰਦਰ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਨਦੀਆਂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਦੀ ਇਕ 

ਨਾਲ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਆਪਣਾ ਸਭ ਕੁਝ 

ਗੁਰੂ ਉਪਰੋਂ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ-- ਵੰਡ 

ਵਾ/ਨ ਜਾਈਂ ਗੁਰ ਉਂਪਾਨ ਪੈ ਪੰਗਾ ਸੰਤ ਅਨਾਈ/... ਝਖੜ 

ਝਾਰਨੰ ਮਹ ਵਰਸੰ ਭੀ ਗਰ ਦੇਖਣ ਜਾਈ /... ਜਿਓਂ ਪਾਣਾ 

ਜਲ /ਝਨ ਹੈ ਮਰਤਾ /ਤਿਓਂ /ਸਖ ਗੁਰ /ਲਨੁ ਆਰ ਜਾਈਂ /... 
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ਰਣ /ਦਨਸ਼ ਗਰ ਚਰਣ ਅਰਾਧਾਂ ਦਾਇਆ ਕਰਹ ਮੇਠੇ ਸਾਈਂ / 

ਨਾਨਕ ਕਾ ਲਓ ,ਪਿੰਡ ਗੁਰ ਹੈ ਗਰ 7#ਲ ਤ੍ਰਿਪਤਿ 
ਅਘਾਈ / (ਗੁ.ਗੰ.757-58) 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 27ਵੀਂ ਵਾਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ-ਗੁਰੂ 

ਸੈਬੋਧ ਨੂੰ ਚਕੋਰ-ਚੰਦ, ਚਕਵੀ-ਸੂਰਜ, ਕੰਵਲ-ਜਲ, ਮੋਰ- 

ਬਦਲ , ਨਾਰ-ਭਤਾਰ, ਪੁੱਤ-ਮਾਂ ਦੇ ਉਪਮਾਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਗਟ 

ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ: 

ਚੰਦਾ ਚਕੌਰ ੫ਰਨੈੰਤਿ ਹੈ ਲਾਇ ਤਾਰ /ਨੈਹਾਲ਼ੇ / 

ਚਕਵਾਂ #ਰਜ ਹੇਤ ਹੈ $ਆੱਲ ਹੌਨ ਸ਼ਖਾਲੇ / 

ਨੰਹੰ ਕਵਲ ਜਲ ਜਾਣਾੀਆੰ /ਘੜਿ #ਹ ਵੇਖਾਲ਼ / 

ਮੋਰ ਝਥਨਹੇ ਝੋਲਦੇ' ਵਖ ਝਦਲ ਕਾਲੇ / 

ਨਗਰ ਭਤਾਰ ਆਰ ਹੈ ਆਂ ਪਤ ਸਮਾਲੇ / 

ਪੀਰ ਮਗੀਦਾਂ ਮਰਹੜਾਂ ਓਹ /ਨਥਹੰ ਨਾਲੇ ੪4 

ਸਿੱਖ ਚਿਤਰ-ਕਲਾ : ਸਿੱਖ ਚਿਤਰ-ਕਲਾ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ (ਵੇਖੋ) ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਬਿੱਤਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਚਿਤਰਾਂ ਨਾਲ ਸੈਪੁਸ਼ਟ 

ਅਤੇ ਸਜੀਵ ਕਰਨ ਲਈ ਹੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਉਦਮ ਦਾ 

ਆਰੈਭ ਹੋਇਆ। ਧਰਮ-ਗੀਥਾਂ ਵਿਚ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀਆਂ 

ਜੀਵਨ-ਘਟਨਾਵਾਂ ਜਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਸੈਬੈਧੀ ਚਿਤਰ 

ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਬੜੀ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। ਮੱਧ- 

ਕਾਰਣ ਚਿਤਰਕਲਾ ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 

ਘੇਰਾ ਧਾਰਮਿਕ ਵਲਗਣਾ ਤੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ ਧਰਮ ਨਿਰਪੇਖ 

ਸਾਕਿਆਂ, ਕਿੱਸਿਆਂ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਅਤੇ 

ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੋਇਆ। ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ੀ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਣ 

ਲਗਿਆ। ਇਸ ਪ੍ਰਵਿ੍‌ਤੀ ਅਧੀਨ ਰਾਜਪੁਤਾਨੇ ਅਤੇ ਕਾਂਗੜੇ 

ਦੇ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦੀ ਚਿਤਰ-ਕਲਾ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 

ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਬੜੀ ਬਾਰੀਕ ਕਲਮ ਦੇ ਚਿਤਰ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ। ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਅਧੀਨ ਸਮਕਾਲੀ ਧਾਰਮਿਕ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਜਿਵੇਂ ਤੁਲਸੀ ਰਾਮਾਇਣ , ਸੂਰਸਾਗਰ, ਪਦਮਾਵਤ, 

ਗੀਤਗੋਬਿੰਦ, ਵੈਸ਼ਣਵ ਸਾਹਿਤ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਆਦਿ 

ਵਿਚ ਵੀ ਚਿਤਰ ਬਣਾਏ ਜਾਣ ਲਗੇ। 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਹਰਲੇ ਚਿਤਰਾਂ 

ਚ. 
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ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਜਾਂ ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ ਗੁਰੁ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਕਿਸੇ ਸਮਕਾਲੀ ਚਿਤਰਕਾਰ ਦਾ ਬਣਾਇਆ 

ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਹੈ। “ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾ.੬" ਅਨੁਸਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਦੇ ਦੋ ਪਿਉ-ਪੁੱਤਰ ਚਿਤਰਕਾਰਾਂ ਨੇ ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਦੀ 

ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਚਿਤਰ ਬਣਾਉਣ ਦਾ 

ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਚਿਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਘੋੜੇ ਉਤੇ 

ਸਵਾਰ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਹ ਚਿਤਰ ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਨੂੰ 

ਹੀ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਹੁਣ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ “ਸੁਰ ਸਿੰਘ” 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀਆਂ ਪਾਸ 

ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਹਰ ਸਹਾਇ ਜੀ ਦਾ 
ਕਿਸੇ ਸਮਕਾਲੀ ਚਿਤਰਕਾਰ ਦਾ ਬਣਾਇਆ ਇਕ ਚਿਤਰ 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਸੋਢੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ , ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਇਕ ਲੈਬੀ ਸੋਟੀ ਨੂੰ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲਿਆਂ 

ਖੜੋਤੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਚਿਤਰ 
ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਪਟਨਾ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਕਿਸੇ ਸਮਕਾਲੀ ਚਿਤਰਕਾਰ ਨੇ ਬਣਾਇਆ ਸੀ। ਉਸ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਲਗੀ , ਭੁਜਬੈਦ ਅਤੇ ਰਤਨਾਂ ਦੀ ਮਾਲਾ 

ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਸੈਮਤ 1715 ਬਿ. (1658 ਈ.) ਦੀ ਲਿਖੀ ਸਭ 

ਤੋਂ ਪੁਰਾਣੀ ਸਚਿਤਰ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੀ ਪਿਆਰੇ ਲਾਲ ਕਪੂਰ 

ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਪਾਸ ਦਿੱਲੀ (ਮਕਾਨ ਨੰ. 2768/1, ਗਲੀ 

ਪੀਪਲ ਮਹਾਦੇਵ, ਹੌਜ਼ ਕਾਜ਼ੀ) ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਉਸ ਤੋੱ 

ਇਲਾਵਾ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਬਾਗ਼ੜੀਆਂ, ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਦੀ 

ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ, ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਨਿਜੀ ਲਾਇਬੇਰੀ, 

ਪੰਜਾਬ ਆਰਕਾਈਵਜ਼, ਪੌੌ. ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ, ਸ. ਮਨੋਹਰ ਸਿੰਘ 

ਬਣੇ ਹੋਏ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਚਿਤਰ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਿਤਰਾਂ 

ਦੇ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਜਾਂ ਪਾਠਕਾਂ ਦੀਆਂ 

ਧਾਰਮਿਕ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਕਰਨਾ ਸੀ। 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਚਿਤਰ ਬਣਾਏ ਜਾਣ ਤੋ 

ਪਹਿਲਾਂ ਪਹਾੜੀ ਅਤੇ ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਚਿਤਰ ਸੈਲੀਆਂ 

ਆਪਣਾ ਵਿਆਪਕ ਪਸਾਰ ਕਰ ਚੁਕੀਆਂ ਸਨ। ਮੁਗ਼ਲ ਸ਼ੈਲੀ 

ਵੀ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਚੁਕੀ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਪਹਾੜੀ ਚਿਤਰ-ਕਾਰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਆ 

ਕੇ ਵਸ ਗਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਚਿਤਰ 
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ਬਣਾਉਣ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੇ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਚਿਤਰ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। ਉਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਉਸ ਦੇ ਰਾਜਕੁਮਾਰਾਂ, 

ਸਰਦਾਰਾਂ ਅਤੇ ਜਰਨੈਲਾਂ ਦੇ ਵੀ ਚਿਤਰ ਬਣਾਉਣੇ ਆਰੈਭ 

ਹੋ ਗਏ। ਉਸੇ ਦੌਰਾਨ ਕਈ ਯੋਰੁਪੀਅਨ ਚਿਤਰਕਾਰ ਵੀ 

ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਉਣ ਲਗ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ 

ਨਾਲ ਚਿਤਰ-ਕਲਾ ਵਿਚ ਨਵੀਆਂ ਪ੍ਵਿੱਤੀਆਂ ਨੇ ਜਨਮ 

ਲਿਆ। ਇਸ ਮਿਲੀ-ਜੁਲੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਦਰਬਾਰੀਆਂ 

ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਚਿਤਰ ਬਣਾਏ ਗਏ। ਇਹ ਚਿਤਰ ਸਮੂਹਿਕ 

ਅਤੇ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਕਪੂਰਥਲਾ ਦੇ ਕਿਸਨ ਸਿੰਘ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਦੇ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰਾ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸ਼ੈਲੀ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ ਚਿਤਰ ਬਣਾਉਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ।20ਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਐਸ ਜੀ. 

ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਚਿਤਰਕਾਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਬੜੇ ਸੁਹਜ 

-ਸੁਆਦ ਵਾਲੇ ਸੁੰਦਰ ਚਿਤਰ ਤਿਆਰ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਚਿਤਰ-ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਅਤੇ ਮਾਡਲ ਵਖਰੀ ਵਖਰੀ 
ਕਿਸਮ ਦੇ ਹਨ। 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਬਣੇ ਚਿਤਰਾਂ ਤੋਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਇਕ ਮਹਾਨ ਤਪਸਵੀ, ਜਨ- 

ਨਾਇਕ ਜਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਧਕ ਵਰਗਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਿਰ 

ਦਾ ਮੁਕਟ, ਪ੍ਭਾ-ਮੰਡਲ , ਸਹਿਜ ਮੁਖਾਕ੍ਿਤੀ ਅਤੇ ਭੇਖ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦੇ ਸੂਚਕ ਹਨ। ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਵੇਲੇ ਬਣੇ ਚਿਤਰਾਂ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਹੀ ਜਾਂ ਮਹੈਤੀ ਠਾਠ ਉਘੜਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਿਬ 

ਨਰ ਤੋਂ ਨਾਰਾਇਣ ਦੀ`ਧਾਰਣਾ ਵਲ ਵਧ ਰਿਹਾ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਰੂਪ ਸੈਬੈਧੀ ਕਈ ਪੁਰਾਤਨ ਤੱਤ੍ਰ 

ਛੁਟਦੇ ਗਏ' ਹਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਨਵੇਂ ਜਾਂ ਆਧੁਨਿਕ 

ਤਤ੍ਰ ਸਥਾਨ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਦੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ 

ਦੇ ਪ੍ਚਲਨ ਨਾਲ ਸੇਲੀ-ਟੋਪੀ, ਬੈਰਾਗਨ ਆਦਿ ਵਸਤੂਆਂ 
ਦੀ ਥਾਂ ਪਗੜੀ, ਮਾਲਾ ਆਦਿ ਚਿਤਰੀਆਂ ਜਾਣ ਲਗੀਆਂ 

ਹਨ। ਦਾਹੜੀ ਦੀ ਗੋਲਿਆਈ ਲੈਬਾਈ ਵਿਚ ਬਦਲਦੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਰੂਪ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ “ਗੁਰਮੁਖੀ” ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਜਾਂ ਆਕਾਰ-ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਵੀ ਭਾਰੀ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਾਲੇ 
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ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਿਸਚਲ ਜਿਹੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਲਗਦੇ 

ਹਨ। ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚਲੇ ਚਿਤਰਾਂ ਤੋਂ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ 

ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਰਹਿਣ-ਸਹਿਣ, ਰੀਤਾਂ-ਰਿਵਾਜਾਂ, ਜੀਵਨ ਦੀ 

ਸਾਦਗੀ, ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਅਤੇ ਵਹਿਮਾਂ-ਭਰਮਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ, 

ਜਾਤਿਵਾਦ, ਬਸਤ, ਆਵਾਜਾਈ ਦੇ ਸਾਧਨ ਆਦਿ ਬਾਰੇ 

ਗਿਆਨ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

19ਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤੀਗਤ 

ਚਿਤਰ ਬਣਨ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। ਅਜਿਹੇ ਚਿਤਰ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਨੌਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਸੰਬਧੀ 

ਬਣਾਏ ਜਾਂਦੇ ਸਨ, ਜਾਂ ਫਿਰ`ਜਾਗੀਰਦਾਰਾਂ ਜਾਂ ਰਾਜਿਆਂ 

ਦੀ ਆਪਾ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਰੁਚੀ ਨੂੰ ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਚਿਤਰਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਚਿਤਰਕਾਰਾਂ ਦੀਆਂ 

ਭਾਵਨਾਵਾਂ, ਵਕਤੀ ਲਹਿਰਾਂ , ਪ੍ਭਾਵਵਾਦੀ ਰੁਚੀਆਂ ਅਨੁਰੁੂਪ 

ਬਣਦਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਚਿਤਰ-ਕਲਾ ਦਾ ਇਕ ਰੂਪ ਕੰਧ-ਚਿਤਰਾਂ 

ਰਾਹੀਂ ਵੀ ਉਘੜਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਿਤਰਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਇਤਿਹਾਸ, ਸਭਿਅਚਾਰ ਅਤੇ ਕਲਾ ਦਾ ਬਖ਼ੂਬੀ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪੁੰ. ਜਸਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਭੁੱਲਰ ਨੇ “ਪੰਜਾਬੀ 

ਟ੍ਰਿਬਿਊਨ (17.ਮਾਰਚ 1991) ਵਿਚ ਛਪੇ ਆਪਣੇ ਇਕ 
ਲੋਖ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਕੰਧ-ਚਿਤਰਕਲਾ ਦੀ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ 
ਕਾਰਗੁਜ਼ਾਰੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਇਹ 

ਕਲਾ ਪ੍ਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹੀ । ਕਲਾ ਪ੍ਰੰਮੀ-ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ _ 

ਨੇ ਕਾਂਗੜਾ, ਗੁਲੇਰ, ਨਦੌਣ ਤੇ ਜੈਮੂ ਤੋਂ ਪਹਾੜੀ ਚਿਤਰਕਾਰ 

ਬੁਲਵਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਰਪ੍ਸਤੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਵਕਤ 

ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਧਰਮ ਪ੍ਰਤਿ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਸੀ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਕੰਧ- 
ਚਿਤਰਾਂ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਦਾ ਚਿਤਰਿਆ ਹੋਣਾ 

ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਕਾਰਣ ਕੰਧ-ਚਿਤਰਾਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਜਾਂ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ 

ਅਧਿਕਤਰ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਲਏ ਗਏ ਹਨ। ਇਹ 

ਕੰਧ-ਚਿਤਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਪਟਿਆਲਾ ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ, ਬੁੰਗਿਆਂ, ਅਖਾੜਿਆਂ ਜਾਂ 

ਸਰਦਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਹਵੇਲੀਆਂ ਵਿਚ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਸਿੱਪ ਧਰ਼ਮ ਸੁਧਾਰਿਕ ਲਹਿਰਾਂ 

ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 

ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ ਵੀ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਦੀ ਸਮਾਧ ਵਿਚ ਵੀ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਕੈਧ ਚਿਤਰ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਕੈਧ- 

ਬਣੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਿਤਰਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਕ ਦੈਵੀ 

ਪੁਰਸ਼ ਵਜੋਂ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਨਿਸਤਾਰ ਕਰਦੇ ਵਿਖਾਏ ਗਏ ਹਨ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਕ੍ਰਿਤੀ ਸੀਸ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਬਣਿਆ ਪ੍ਭਾ 

-ਮੋਡਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਜ਼ਮਤ ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਚਿਤਰਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਪੁਸੰਗਾਂ, 

ਘਟਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਉਪਕਾਰਾਂ ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਪਵਾਈ ਗਈ ਹੈ 

ਅਤੇ ਦਰਸ਼ਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਨਾਨਕ ਬਿੰਬ ਉਘਾੜਨ 

ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਿਤਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਪੌਰਾਣਿਕ ਸੈਦਰਭ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਲੌਕਿਕਤਾ ਨੂੰ ਲੋਕ-ਮਨ ਵਿਚ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਚਿਤਰ ਵਖ ਵਖ ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅਧਿਕਤਰ ਬਾਬਾ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਚਿਤਰਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਕਲਾਤਮਕ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਚਿਤਰਾਂ ਦੀ ਢੁਕਵੀਂ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਇਸ ਕਰਕੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰੈਗ ਖ਼ਰਾਬ ਹੋ ਗਏ ਹਨ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਕਾਰ- 

ਦੇ ਮੋਹ ਵਸ ਪੁਰਾਣੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਢਾਹ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ ਜਿਸ 

ਕਰਕੇ ਚਿਤਰ ਵੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਏ ਹਨ। ਕੁਝ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

ਵਿਚ ਨਵੇਂ ਚਿਤਰਕਾਰਾਂ ਨੇ ਵਿਵਸਾਇਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵੀ ਕੁਝ 

ਚਿਤਰ ਬਣਾਏ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਦੇਵ ਦਾ ਮੱਧ ਯੁਗ ਵਾਲਾ ਬਿੰਥ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਵਿਚ ਅਸਫਲ 

ਰਹੇ ਹਨ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ : ਵੇਖੋ 'ਪੰਥ”। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸੁਧਾਰਿਕ ਲਰਿਰਾਂ : ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਹਿਰਾਂ ਨੂੰ ਦੋ 
ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਉਹ ਵਰਗ ਜੋ 
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ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋ ਚੁਕੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਕਾਰਜਸ਼ੀਲ 
ਸੀ ਜਿਵੇਂ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਲਹਿਰ, ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 

ਉਹ ਜੋ ਈਸਾਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖਾਂ 

ਵਿਚ ਆ ਰਹੇ ਪਤਿਤਪੁਣੇ ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਲਈ ਸਚੇਤ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ। 

ਪਹਿਲੇ ਵਰਗ ਦੀਆਂ ਲਹਿਰਾਂ ਦੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਦੇ 

ਕਾਰਣਾਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈਏ ਤਾਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ 

ਰਾਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ 

ਲਗੀਆਂ। ਨਾਲੇ ਜਾਇਦਾਦਾਂ ਅਤੇ ਪਦਵੀਆਂ ਦੇ ਮੋਹ ਵਸ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਜ਼ੀਰ-ਸਿੱਖ ਸਿੱਖੀ-ਨੁਮਾ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਾਜ- 

ਦਰਬਾਰ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਭਾਈਚਾਰੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਗਏ। 

ਐਸ਼ਵਰਜ ਨਾਲ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਸ਼ੁੱਧ ਸਰੂਪ ਖੁਰਨ ਲਗਿਆ ਅਤੇ 

ਬਾਹਰਲੇ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦੇ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਣ ਨਾਲ ਉਸ ਵਿਚ ਵਿਕਾਰ 

ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਲਗ ਗਏ। ਇਸ ਨਾਲ ਭਾਵੇਂ ਸਿੱਖ ਜਨ-ਸੈਖਿਆ 

20 ਲੱਖ ਤੋਂ ਇਕ ਕਰੋੜ ਤਕ ਜਾ ਪਹੁੰਚੀ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਰਾਜ 

ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਹ ਸੈਖਿਆ ਪੰਜਵਾਂ ਹਿੱਸਾ ਵੀ ਨ 

ਰਹੀ। ਕਿਉਂਕਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਧਿਕ 

ਧਿਆਨ ਰਾਜ ਵਿਸਤਾਰ ਵਲ ਲਗਾਇਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਪੱਕੇ ਪੈਰੀਂ ਖੜਾ ਕਰਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ 

ਨ ਹੋਇਆ। ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਰੁਚੀਆਂ ਅਤੇ 

ਰੀਤਾਂ-ਰਸਮਾਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣਦੀਆਂ ਗਈਆਂ। 

ਸਿੱਖ ਜਨਤਾ ਸਨਾਤਨੀ ਪੁਜਾ-ਵਿਧੀਆਂ, ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ 

ਵਿਚ ਫਸ ਗਈ। ਉਧਰ ਗੁਰੂ-ਵੈਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਬਾਬਿਆਂ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਖਵਾ ਕੇ ਆਸਣ ਜਮਾਂ ਲਏ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਹੀ ਸਿੱਖ ਲਹਿਰਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। ਰ੍ 

ਨਿਰੰਕਾਗੀਂ ਲਹਿਰ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਉੱਧਾਰ ਸੈਬੈਧੀ 

ਪਹਿਲੀ ਲਹਿਰ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ ਨੇ 

ਆ ਕੇ ਵਿਵਸਥਿਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਿੱਖੀ ਵਿਚੋਂ ਰਹੁ-ਰੀਤਾਂ 

ਅਤੇ ਬਾਹਮਣੀ ਰੁਚੀਆਂ ਨੂੰ ਨਿਸ਼ਕਾਸਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕੀਤਾ। ਇਹ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਤੋ ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਕਿਸੇ 

ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ 
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ਅੰਦੋਲਨ ਦਾ ਨਾਂ “ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਲਹਿਰ” ਪੈ ਗਿਆ। ਬਾਬਾ 

ਦਿਆਲ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ (30 ਜਨਵਰੀ 1855) ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ 

ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ ਇਸ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸੈਚਾਲਕ ਬਣੋ । ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 1870 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ 
ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਮਰਯਾਦਾ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ ਲਿਆਉਂਦੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਮਹਤਵਪੂਰਣ ਕੰਮ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖ 

ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ ਮਰਨ ਤਕ ਸਭ ਸੈਸਕਾਰ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ 

ਕਰਨੇ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤੇ । 13 ਮਾਰਚ 1855 ਈ. ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ 

ਇਕ ਜੋੜੀ ਦਾ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ “ਆਨੰਦ-ਕਾਰਜ” ਵਿਧੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ, ਜੋ ਲਗਭਗ 54 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਸੈਨ 

1909 ਈ. ਵਿਚ ਐਕਟ ਵਜੋ' ਪਾਸ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1870 

ਈ. ਤੋ ਬਾਦ ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਲਹਿਰ ਦਾ ਜਲੌ ਘਟ ਗਿਆ, ਪਰ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਇਸ ਲਹਿਰ 

ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ ਬੁਨਿਆਦੀ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਸ 

'ਮਰਯਾਦਾਵਾਦ ਦੇ ਬਹੁਤੇ ਤੱਤ੍ਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਨੇ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਅਪਣਾ ਲਏ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ 

“ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ”। 

ਕਲ 

ਲਹਿਰ ਚਲੀ। ਇਸ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਧਰਮ-ਸੁਧਾਰਕ ਅਤੇ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਦੋਹਰਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਚਾਲਨ ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ 

ਸਿੰਘ (ਸੈਨ 1785 ਈ. ਤੋਂ 1862. ਈ.) ਨੇ ਸੈਨ 1847 

ਈ. ਵਿਚ ਹਜ਼ਰੋ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹਜ਼ਾਰਾ, ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ) ਵਿਚ 

ਕੀਤਾ। ਇਹ ਹਰ ਵੇਲੇ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੰਦੇ, 

ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅੰਦੋਲਨ ਦਾ ਨਾਂ “ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ” 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਂ ਗਿਆ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਯਕੀਨ 

ਕਰਨਾ, ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਤੋ' ਭਿੰਨ ਕਿਸੇ ਸੱਤਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 

ਨ ਕਰਨਾ, ਸੱਚਾ-ਸੁੱਚਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨਾ, ਧਰਮ ਦੀ 

ਲਿਖਿਆਵਾਂ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਾਲਨ ਉਤੇ ਆਪ ਬਹੁਤ ਬਲ 

ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਅੰਤ-ਕਾਲ ਨੋੜੇ ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਆਪਣੇ 

ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਦਿੱਤੇ ਆਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਆਪ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ-ਮਨੌਰਥ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ: _. 

ਬਹਿੰਦੇ ਉਠਦੇ, ਸ਼ੱਦੇਂ ਜਾਗਦੇ, ਵਾ/ਹਗ੍ਰ ਦਾ 

ਭਜਨ ਕਰਿਆ ਕਠੋ ਤੇ ਅੱਠਾਂ ਪਹਿਰਾਂ /ਵਿਚ /ਤਿੰਨ ਵਾਗ 

ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਠੋ / ਚਮੜੇ ਦੇ ਡੱਲ਼ ਤੱ ਪਾਟ ਨ ਓ/ ਆਪਣ 
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ਗੁਰ-ਭਾਈਆਂ ਤੱ /ਝਨਾ /ਕੈਸ਼ੇ ਹੌਰ ਦੇ ਹੱਥਾਂ ਦਾ ਭੰਟਆ 

ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਨਾ ਛਕੇਂ / ਲੜਕਾੰ ਨੂੰ ਦਾਲ /ਵਿਚ ਕੁਝ ਨਾ ਦੇਵੇਂ / 

ਲੜਕਾ ਦੇ ਸ਼ਹ/ਨੇਆਂ ਪਾਸੋ ਕੁਝ ਨ ਲਵੇਂ /ਆਸ਼ ਨਾ ਖਾਓ, 

ਸ਼ਰਾਬ ਨਾ ੫06, ਤਮਾਕੂ ਨਾ ਵਰਤ, /ਡਖ ਨ ਮੰਗਾਂ, ਕਿਰਤ 

ਕਮਾਈ ਕਰਕੇ ਗੁਜ਼ਰਾਨ ਕਰੋਂ /ਝੂਠ ਨਾ ਬੋਲੇ, /ਵਭਾਚਾਰ ਨਾ 

ਕਾਠੋ... ਆਦਿ। 

ਨੇ ਇਸ ਲਹਿਰ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ 

ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ 

ਕਰਦੇ ਸਨ। ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ 

ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹਜ਼ਰੋ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪਹਿਲੀ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼-ਸਿੱਖ 

ਜੈਗ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1845 ਈ. ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ 

ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਆਏ ਅਤੇ ਫਿਰ ਹਜ਼ਰੋਂ ਚਲੇ ਗਏ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਭੈਣੀ ਅਰਾਈਆਂ ਆ ਕੇ 

ਆਪ ਨੇ ਸੈਨ 1857 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ 

ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਸੁਧਾਰ ਨਾਲ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨੂੰ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧਿਆਨ 

ਵਿਚ ਰਖਿਆ। ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਪ੍ਰਤਿ ਨਾ-ਮਿਲਵਰਤਨ 

ਦੀ ਰੁਚੀ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤਾ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਅਟਲ ਵਿਸ਼ਵਾਸ, ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦਾ ਖੰਡਨ, ਸੋਢੀ, ਬੇਦੀ 

ਬਾਬਿਆਂ ਵਲੋਂ ਪਸਾਰੇ ਜਾ ਰਹੇ ਨਵੇਂ ਪੂਜਾ-ਵਿਧਾਨ ਦਾ 

ਨਿਖੇਧ ਆਦਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਿੱਧਾਂਤ ਸਨ। ਆਪਣੇ 

ਪੈਰੋਕਾਰਾਂ ਨੂੰ 22 ਖੇਤਰਾਂ (ਸੂਬਿਆਂ) ਵਿਚ ਵੰਡ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ 

ਸੂਬੇ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ , ਤਹਿਸੀਲਾਂ ਵਿਚ ਜੱਥੇਦਾਰ ਅਤੇ ਪਿੰਡਾਂ 

ਵਿਚ ਗ੍ਰੰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੀਆਂ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ 

ਸੌਂਪੀਆਂ। ਇਸ ਵਿਵਸਥਾ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਚੌਕੈਨਾ 

ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਤੋ ਘਬਰਾ ਕੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ 

ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 18 ਜਨਵਰੀ 1872 ਈ. 

ਨੂੰ ਕੈਦ ਕਰਕੇ ਰੈਗੂਨ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਉਥੇ ਮਰਗੋਈ ਟਾਪੂ 

ਵਿਚ 29 ਨਵੰਬਰ 1885 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਪ ਦੀ ਥਾਂ ਆਪ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਾਈ ਬਾਬਾ 

ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਸੈਚਾਲਕ ਬਣਿਆ। 

ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੇ “ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ”। 

ਸਮੇਂ ਦੇ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਅਤੇ ਨਾਮਧਾਰੀ 

ਲਹਿਰਾਂ ਦਾ ਅੰਦੋਲਨਕਾਰੀ ਮਹੱਤਵ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਦਮਨ, 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸੁਧਾਰਿਕ ਲਹਿਰਾਂ 

ਧਾਰਮਿਕ ਆਪਹੁਦਰਾਪਨ ਅਤੇ ਯੁਗ-ਚੇਤਨਾ ਨਾਲ ਘਟਦਾ 

ਗਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਹ ਲਹਿਰਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਬਦਲਦੀਆਂ ਗਈਆਂ। 

ਸੰਘ ਸ਼ਭਾ ਲਹਿਰ ਉਕਤ ਦੋਹਾਂ ਲਹਿਰਾਂ ਦੀ 

ਗਤੀ ਦੇ ਮੱਠਾ ਪੈ ਜਾਣ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਆਤਮ- 

ਗਿਲਾਨੀ ਅਤੇ ਨਿਰਾਸ਼ਾ ਪਸਰ ਗਈਆਂ। ਈਸਾਈ ਮਤ ਦਾ 

ਪ੍ਚਾਰ ਦਿਨੋ-ਦਿਨ ਵਧ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਰਾਜ ਸ਼ਕਤੀ ਖ਼ਤਮ 

ਕਰਵਾ ਬੈਠੀ ਵਿਸ਼ਾਦ-ਗਸਤ ਸਿੱਖ ਜਨਤਾ ਦੀ ਨਿਸਤੇਜ 

ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਪ੍ਰਤਿਦੁਅੰਦੀਆਂ 

ਵਲੋਂ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਕੋਝੀ ਤਸਵੀਰ ਪੇਸ਼ 

ਕਰਨ ਦੇ ਵਿਵਸਥਿਤ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ-ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਬ੍ਾਹਮਣੀ ਰੁਚੀਆਂ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ 

ਆਰਾਧਨਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪੁਜਾਰੀਪਨ ਵਿਚ ਬਦਲਦਾ ਗਿਆ। 

ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ-ਆਸਥਾ ਵਿਰੋਧੀ ਕਾਰਵਾਈਆਂ 

ਹੋਣ ਲਗੀਆਂ। ਅਨਪੜ੍ਹਤਾ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ ਚੇਤਨਾ ਵਿਕਸਿਤ 

ਨ ਹੋ ਸਕੀ। ਰਚ 

ਲਗਾਤਾਰ ਮਿਧੀ ਹੋਈ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 

ਕਾਰਣ ਆਧੁਨਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ 

ਬੁੱਧੀਜੀਵੀ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਰਖਿਆ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਇਸੇ 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। ਉਹ ਲੈਬੀ ਊੱਘ ਤੋਂ 

ਜਾਗੇ। ਫਲਸਰੂਪ 28 ਜੁਲਾਈ 1873 ਈ. ਨੂੰ ਮਜੀਠਿਆਂ 

ਦੇ ਬੁੰਗੇ ਵਿਚ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ ਜੱਥੇਬੈਦੀਆਂ, 

ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਆਦਿ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀਆਂ ਦੀ ਮੀਟਿੰਗ ਹੋਈ ਜਿਸ 

ਵਿਚ 'ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। ਵਿਸਤਾਰ 

ਲਈ ਵੇਖੋ “ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ”। 

ਸੈਨ 1879 ਈ. ਵਿਚ ਉਪਰੋਕਤ ਸਿੰਘ ਸਭਾ, 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਾਲੋਂ' ਟੁਟ ਕੇ ਇਕ ਹੋਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ 

ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ। ਫਿਰ ਦੋਹਾਂ ਸਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਸੈਨ 

1883 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਕਾਇਮ 

ਪਸੈਦ ਨ ਆਈਆਂ ਤਾਂ ਕੁਝ ਨਵੇਂ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਨਾਲ 11 ਅਪੈੈਲ 

1886 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਹੋਈ। ਫਿਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ 30 ਅਕਤੂਬਰ 1902 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਕ ਕਰਕੇ 'ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ 
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ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਉੱਧਾਰ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ, 

ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਵਿਦਿਅਕ ਪੱਧਰ ਉੱਚਾ ਕਰਨ ਲਈ “ਸਿੰਘ 

ਸਭਾ” ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਅਥਵਾ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 

ਸਿੱਖ ਨੈਸ਼ਨਲ ਲੀਗ : ਵੇਖੋ “ਸੈਂਟਲ ਅਕਾਲੀ ਦਲ'। 

ਸਿੱਖ ਪੱਤਰਕਾਰੀ (ਮੁੱਢਲੀ ਅਵਸਥਾ): ਸਿੱਖ ਪੱਤਰਕਾਰੀ 
ਦਾ ਆਰੈਭ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੀਆਂ ਪੂਰਕ ਸਨ। ਕਿਉਂਕਿ ਪੰਜਾਬੀ 

ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਦਾ ਆਰੋਭ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ 

ਆਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰਨ ਨਿਮਿਤ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸੈਨ 1873 

ਈ. ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਅਤੇ 

ਇਸ ਤੋਂ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ 

ਗਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ 
ਉਨਤੀ ਕਰਨਾ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਉਨਤੀ ਲਈ 

ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਅਤੇ ਰਸਾਲੇ ਜਾਰੀ ਕਰਨੇ ਸਨ। 

ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1875 ਈ. ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ 

ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍ਰੌੰਰਣਾ ਨਾਲ 'ਸੁਕਾਵਿਯ ਸੈਥੋਧਨੀ” ਨਾਂ 

ਦਾ ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ: 8 

/ਏਸ਼ ਮੱ ਭਾਗਵਤ ਭਾਕਤਾ ਕਾ? ੭/ਹਿਮਾ, ਸਾ “ਸੰਘ 

ਮੱਤਾ ਕੰ ਪ੍ਮਨਾਣਕ ਪਾਵਿੱਤਰ ਪੁਸਤਕ ਅਤੇ ਸਤਗੁਰ 

-ਸ਼ਾਧ ਉਪਮਾ ਕੇ ਗੁੰਥ, ਕਾਵ੍ਯ- ਸ਼ਾਸ਼ੜ ਅਰ ਮਾਨਸਾ 

-'ਵਿਦਯਾ ਅੰਰ /ਇਸ਼ਤਗਾ /ਨਿ/ਖਿਆ ਕੇ ਪ੍ਝੰਧ, ਕਤ ਕਤ 

ਦਸ਼ ਤਥਾ ਵਰਤਮਾਨ ਰਾਜਯ ਕੇ /ਵਿਸ਼ਯੋ' ਕਾ ਵਰਣਨ 

/ਇਤਾਲਾਦਾ ਸਤਾ ੜਾਮ ਰਾਮ ਸੈ ਪੁਕਾਤ ਹੌਤਾ ਰਹੇਗਾ / 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਸੈਨ 1876 ਈ. ਵਿਚ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਹੀ ਪੱਥਰ ਛਾਪ ਵਿਚ “ਅਖ਼ਬਾਰ ਕਾਵ੍ਯ- 

ਚੰਦ੍ਦਯ' ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਤਰਾਂ/ਪਤ੍ਰਿਕਾਵਾਂ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਕਰਨ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਾ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਰਾਜ- 

ਭਗਤੀ ਦੀ ਸੁਰ ਆਮ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਭਾਵੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਪੱਤਰਾਂ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਕੋਈ ਉਪਕਾਰ ਨ ਹੋਇਆ, 

ਸਿੱਖ ਪੱਤਰਕਾਰੀ 

ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਛਪਣ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹ 

ਜ਼ਰੂਰ ਮਿਲਿਆ। ਉਦੋਂ ਤਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਹਿੰਦਵੀ ਜਾਂ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ 

ਉਪਰੋਕਤ ਪੱਤਰਾਂ ਵਿਚ ਇਸੇ ਪ੍ਵਿਤੀ ਦੀ ਛਾਇਆ 
ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਅਤੇ ਮਨੌਰਥਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ 

ਕਰਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਆਸ਼ਿਆਂ ਤੋਂ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਨੂੰ 

ਜਾਣਕਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵਿਵਸਥਿਤ 

ਢੰਗ ਨਾਲ ਉਦਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 10 ਨਵੈਬਰ 1880 

ਨੂੰ “ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਖ਼ਬਾਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਹਫ਼ਤਾਵਾਰ ਪੱਤਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 

ਜਿਸ ਦੇ ਸਿਰਲੇਖ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਮਨੌਰਥ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਲਿਖਿਆ 

ਰਿਆ--ਧਰਮ ਅਤੇ /ਵਦ੍ਯਾ ਪ੍ਚਾਰਕ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 

ਸ਼ੁੱਧ ਅਤੇ ਨਿਖਰਵੀਂ ਪੰਜਾਬੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹੀ ਸਹੀ 

ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਪੱਤਰ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪੱਤਰਕਾਰ 

ਮੰਨੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਪੱਤਰ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਲਿਥੋਂ ਪੈੈਸ 
ਵਿਚ ਛਪਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਅੱਠ ਤੋਂ' ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਪੰਨੇ ਹੁੰਦੇ 

ਸਨ। ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਛਪਦਾ ਰਿਹਾ, ਪਰ 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ ਹੇਠ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਵਿਚ ਛਪਣ ਲਗਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੀ ਥਾਂ ਇਸ ਦਾ 
ਸੈਪਾਦਨ ਸ. ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਵਹੀਰੀਆ ਕਰਨ ਲਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਇਕ 

ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰੀ ਸ. ਅੰਤਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਸੈਪਾਦਕ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1893 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਹਫ਼ਤਾਵਾਰੀ ਰਿਹਾ ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਦਸ- ਰੋਜ਼ਾ 

ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ 

ਤਿੰਨ ਵਾਰ ਛਪਣ ਲਗਾ। ਇਹ ਸੈਨ 1895 ਈ. ਤਕ ਜਾਰੀ 

ਰਿਹਾ। ਇਹ ਪੱਤਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਆਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਚਾਰਨ 

ਵਾਲਾ ਇਕ ਸਸ਼ਕਤ ਮਾਧਿਅਮ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਪੱਤਰ ਵਿਚ 

ਖ਼ਬਰਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰਮਤਿ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸੈਬੈਧੀ ਲੇਖ, 

ਸੈਪਾਦਕੀ ਨੋਟ ਅਤੇ ਵਾਰਤਾਵਾਂ ਛਪਦੀਆਂ ਸਨ। 

ਪ੍ਰ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1881 ਈ. ਵਿਚ 

ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ “ਵਿਦਿਆਰਕ ਪੰਜਾਬ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਮਾਸਿਕ 

ਪੱਤਰ ਕਢਣਾ ਵੀ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਪੰਜਾਬ 

ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨਾ ਸੀ। 
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ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ, 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਸੈਖਿਪਤ ਜੀਵਨ-ਬਿੱਤਾਂਤ, ਸਿੱਖ ਧਰਮ- ` 

ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਸੁਧਾਰਕ ਤੇ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਸਿਖਿਆ ਬਾਰੇ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਇਹ ਪੱਤਰ ਕੁਝ ਕੁ ਮਹੀਨੇ 

ਹੀ ਚਲ ਸਕਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੇ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ 

“ਸੁਧਾਰਾਰਕ” ਨਾਂ ਦਾ ਪੱਤਰ ਸੈਨ 1886 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ 

ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਵੀ ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ, ਫਲਸਫੇ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਸੰਬੰਧੀ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਦੇਣਾ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਪਰੇਪਰਾ 

ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਅਤੇ ਅੰਧ-ਵਿਸ਼ਵਾਸਾਂ ਨਾਲੋਂ' ਟੁਟ ਕੇ ਗੱਲ ਹੁੰਦੀ 

`ਸੀ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਆਗੂਆਂ ਦੀਆਂ ਸਨਾਤਨੀ 

ਰੁਚੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਖ਼ੂਬ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1888 

ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪੱਤਰ ਬੈਦ ਹੇ ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧੀਆਂ 

ਉਤੇ ਵਿਅੰਗ ਕਸਣ ਲਈ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਕਾਰਟੂਨਾ ਦੀ 

ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 

ਸੈਨ 1883 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ “ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਖ਼ਬਾਰ” 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਧੜੇ ਨੇ ਲੈ ਲਿਆ, ਤਾਂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 

ਆਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ 12 ਜੂਨ 

1886 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਖ਼ਬਾਰ” ਨਾਂ ਦਾ 

ਸਪਤਾਹਿਕ ਪੱਤਰ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 

ਸੈਪਾਦਕ ਗਿ. ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟੀ ਸੀ। ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਣ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ-ਕਾਰਜ ਦੀ 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਪੋ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਸੈਭਾਲੀ। ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਕਲਮ ਦਾ ਧਨੀ ਸੀ। 

ਉਸ ਦੀ ਕਲਮ ਦਾ ਜ਼ੋਰ, ਤੀਬਰ ਬੁੱਧੀ ਅਤੇ ਦਲੀਲਬਾਜ਼ੀ 

ਤਕੜੇ ਤੋ' ਤਕੜੇ ਵਿਰੋਧੀ ਨੂੰ ਨਿਰੁੱਤਰ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਸੀ। ਇਸ 

ਅਖ਼ਬਾਰ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 
ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਉਥੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਧਰਮ ਸੁਧਾਰਕ 

ਲੇਖ ਅਤੇ ਸੰਪਾਦਕੀ ਨੋਟ ਵੀ ਛਾਪੈ ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਦੇ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਨਿਖਾਰ 

ਲਿਆ ਰਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅਤੇ ਅੰਤਰ- 

ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਖ਼ਬਰਾਂ ਵੀ ਛਪਦੀਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਅਖ਼ਬਾਰ ਦੇ 

ਨਵੰਬਰ 1887 ਈ. ਦੇ ਅੰਕਾਂ ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ 

ਨੈ 'ਸ਼ੁਪਨ ਨਾਟਕ” ਛਾਪ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਾਲੇ ਸਨਾਤਨੀ 

ਸਿੱਖ ਆਗੂਆਂ ਦੀ ਖ਼ੂਬ ਖਿਲੀ ਉਡਾਈ ਸੀ। ਅਦਾਲਤ 

ਵਿਚ “ਹਤਕ ਇਜ਼ਤ” ਦਾ ਮੁਕਦਮਾ ਚਲਿਆ ਪਰ ਅੰਤ 

ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੂੰ ਦੋਸ਼-ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਜੂਨ 1889 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਅਖ਼ਬਾਰ ਬੈਦ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਨਾਭੇ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ 

ਨਾਲ ਮਈ 1892 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪੱਤਰ ਫਿਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1905 ਈ. ਤਕ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ 

ਅਖ਼ਬਾਰ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧ ਮਹੱਤਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਰਾਹੀਂ 

ਲਹਿਜਾ ਅਤੇ ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ੀ ਪੁਭਾਵ ਖ਼ਤਮ ਹੋਇਆ। 

“ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਖ਼ਬਾਰ” ਰਾਹੀਂ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਖੰਡਨ 

ਦਾ ਉਤਰ ਦੇਣ ਲਈ ਅੰਮ੍੍‌ਿਤਸਰੀ ਧੜੇ ਨੇ 13 ਅਪੈਲ 

1893 ਈ. ਨੂੰ “ਗੁਰਮਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਕ” ਨਾਂ ਦਾ ਪੱਤਰ ਕਢਣ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗਿ. ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਵਹੀਰੀਆ 

ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ ਕੈਮ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਇਸ ਪੱਤਰ ਨੂੰ 

ਸੁਰੂ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਰ੍ 

ਅੰਕ ਵਿਚ ਛਾਪਿਆ ਗਿਆ : 

ਜੀ, ਸ਼ੁਥਤਾ ਪੰਜਾਬ ਦੇਸ਼ ਦੇ ?ਿਤਕਾਲੀਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਪ੍ਗਟ 

ਹੈ ਏਹ ਗਲ ਝੁਧਨਆਨਾਂ /ਵੇਚ ਫੈਸਲਾ ਘਾ ਚੁਕਾ ਹੰ 

/ਕਾ /ਕਾਸ਼ੇ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਤੱਜ ਸ਼ਲ ਅਤੇ ਸ਼ਭਾਗਤਾ ਦਾ ਸ਼ੋਭਾ 

ਵ/ਡਾਆਈੰ ਦਾ /ਲ੍੍‌ਾੰ ਤਦ ਤੱੜਾ ਨਹੀਂ ਹੋਂ ਸ਼ਕਦ, 

ਜਦ ਤੱੜਾ ਓਸ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਅਸਲਾ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ /ਲ੍੍‌ੀ 

ਨਾ ਹੋਵੇਂ /ਸੋ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਜੇ ਅਸ਼ਲਾੰ ਆਪਣਾ ਪੰਜਾਬਾਂ 

ਭਾਸ਼ਾ ਹੈ, ਗੁਰਮਥਾੀਂ ਅਥਰਾਂ /ਵਚ ਹੈ / ਤਾਂ ਜਦ ਤੌੜਾ 

ਗਾਰ ਪੰਜਾਬਾਂ ਦਾ /ਝ੍੍‌ਧਾੰ ਨਹਾ ਹੱਦ), ਤਦ ਤੰੜਾ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਤੌਜ ਝਲ ਅਤੇ ਸ਼ਭਾਗ ਦਾ ਸ਼ੋਭਾ 

ਵ/ਡਾਆਈ ਦਾ /ਬ੍ਧ7 ਹੋਣ ਦੀ ਆਸ਼ ਕਰਨ? 

/ਵਿ#ਰਥ ਹੈ/ ਸੰ ਏਹ ਗਲ ਭਾ ਉੱਤਮ ਪਰਸਾਂ ਨੰ 

ਫ਼ੈਸ਼ਲਾ ਕੀਤਾ ਹੈ /ਕੇ ਸਿਸ਼ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ /ਝ੍‌ਧੀੰ 

ਦਾ ਲੌੜ ਹੋਵੇ, ਇਹ ਲੌੜ ਅਖਬਾਰਾਂ ਦਾਆਰਾ ਪੁਗਾ ਹੋ 

ਸਕਦਾਂ ਹੈ/ ਤਾਂ ਤੇ /ਇਸ਼ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾੜ ਏੇਸ਼ /ਵਚ 

ਗਾਰਮਖਾੰ ਪੰਜਾਬੀ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਦ7 ਲੰਡ ਹੈ/ 

ਉਪਰੋਕਤ ਟੂਕ ਤੋ' ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ 

ਰਾਹੀਂ ਪੰਜਾਬੀ ਦੀ ਤਰੱਕੀ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 

ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਆਸ਼ੇ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 
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ਲਈ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਦੀ ਅਤਿਅੰਤ ਲੋੜ ਸੀ। ਇਸ ਪੱਤਰ ਵਿਚ 

ਅਖ਼ਬਾਰ” ਵਰਗੀ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਪਰ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਦੇ 

ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਪੱਤਰ ਨੇ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ 

ਸੀ। 

ਸੈਨ 1900 ਈ. ਤਕ ਉਪਰੋਕਤ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ/ 

ਪੱਤਰਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪੰਜਾਬ ਦਰਪਣ (1885 ਈ.), ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (1886 ਈ.), ਖ਼ਾਲਸਾ (1886 ਈ.), ਸਿੰਘ ਸਭਾ 

ਗ਼ਜ਼ਟ (1890 ਈ.), ਲਾਇਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਗਜ਼ਟ (1891 

ਈ.), ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ (1899 ਈ.) ਆਦਿ ਕਈ ਹੋਰ 

ਪੱਤਰਾਂ ਦਾ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਅਧਿਕਤਰ 

ਸਪਤਾਹਿਕ, ਅੱਠ-ਰੋਜ਼ਾ ਜਾਂ ਦਸ-ਰੋਜ਼ਾ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ 'ਵਿਦਿਆਰਕ ਪੰਜਾਬ” ਅਤੇ 'ਸੁਧਾਰਾਰਕ`” ਦਾ ਪਿਛੇ 

ਉਲੇਖ ਕੀਤਾ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਕੁਝ ਹੋਰ ਪੱਤਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਚਾਰ (1899 ਈ.), ਸੁਧਾ 
ਸਾਗਰ (1892 ਈ.), ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰਕ (1893 

ਈ.), ਨਿਰਗੁਣਿਆਰਾ (1894 ਈ.), ਅਮਰ ਪਤ੍ਰਕਾ 

(1897 ਈ.) ਆਦਿ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਜਾਂ ਪੱਤਰਾਂ ਵਿਚ ਛਪੀ ਸਾਮਗੀ ਦਾ ਪੱਧਰ ਭਾਵੇ' 

ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਛਪਣ ਨਾਲ ਇਕ 

ਪਾਸੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਅੰਦਰ ਆਪਣੀ 

ਪਛਾਣ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਸਿੱਖ ਮਾਨਤਾਵਾਂ, 

ਧਾਰਮਿਕ ਰਹੁ-ਰੀਤਾਂ, ਸਾਹਿਤਿਕ-ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਆਦਿ ਬਾਰੇ ਸਹੀ ਦਿਸ਼ਾ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਦੀ ਸੇਧ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਹੋਈ। ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ, ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਵਾਰਤਕ ਰੂਪਾਂ ਦੇ ਵਿਕਾਸ 

ਲਈ ਭੂਮੀ ਤਿਆਰ ਹੋਈ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਲਈ ਪਾਠਕ ਪੈਦਾ 

ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕੇ, ਜਾਂ ਲੋਕਾਂ ਅੰਦਰ ਪੰਜਾਬੀ ਪੜ੍ਹਨ ਦੀ ਜਾਗ 

ਲਾਈ ਗਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਪੱਤਰ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਉਦੇਸ਼ 

ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਦੇਸ਼ 

ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਨਾਲ ਪੱਤਰ ਵੀ ਬੈਦ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਜਾਂ ਬਦ ਕਰ 

ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਤਰਾਂ ਦੀ 

` ਉਮਰ ਬਹੁਤ ਥੋੜੀ ਸੀ। ਆਰਥਿਕ ਥੁੜਾਂ, ਛਪਾਈ ਦੀਆਂ 
ਸਹੂਲਤਾਂ ਦੀ ਘਾਟ, ਪਾਠਕਾਂ ਦਾ ਅਭਾਵ ਆਦਿ ਕੁਝ ਹੋਰ 
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ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਵੀ ਇਹ ਪੱਤਰ ਬਹੁਤ ਚਿਰ ਤਕ ਨਹੀਂ ਚਲ 

ਸਕੇ ਸਨ। ਦੋ ਦਰਜਨ ਦੇ ਕਰੀਬ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਏ ਪੱਤਰਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਮਸਾਂ ਅੱਧਾ ਕੁ ਦਰਜਨ ਪੱਤਰ ਸੈਨ1 900 ਤੋਂ ਅਗੇ ਜਾਰੀ 

ਰਹਿ ਸਕੇ । ਇਥੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੋ ਦਰਜਨ ਪੱਤਰਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਇਕ ਵੀ ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਜਾਂ ਦੈਨਿਕ 

ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਤਰਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਲਗਭਗ ਇਕ-ਸਮਾਨ 
ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਅਜ ਦੀਆਂ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਵਾਂਗ ਨ ਪੰਨੇ-ਬੰਦੀ 

ਹੁੰਦੀ ਸੀ, ਨ ਵਖ ਵਖ ਪੰਨਿਆਂ ਉਤੇ ਛਾਪਣ ਦੀ ਸਾਮਗੀ 

ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਖ਼ਬਰਾਂ ਛਾਪਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ 

ਤਰਤੀਬ ਦਾ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 

ਸੁਰਖੀਆਂ ਲਿਖਣ ਦਾ ਕੋਈ ਰਿਵਾਜ ਸੀ। ਕਾਰਟੂਨ ਛਾਪਣ 

ਦੀ ਪਿਰਤ ਪੈ ਚੁਕੀ ਸੀ, ਤਸਵੀਰਾਂ ਜਾਂ ਇਸ਼ਤਿਹਾਰ ਘਟ- 

ਵਧ ਹੀ ਛਾਪੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਹਰ ਅੰਕ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 

ਕਿਸੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਜਾਂ ਗੁਰ-ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ 

ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਜ਼ਰੂਰ ਲਿਖਿਆ ਹੁੰਦਾ। ਪਾਠਕਾਂ ਵਲੋ ਵਾਦ- 

ਵਿਵਾਦਾਤਮਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਚਿੱਠੀਆਂ ਵੀ 
ਛਾਪੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਸਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਤਰਾਂ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਨੀਤੀ ਸਰਕਾਰ ਪੱਖੀ 

ਸੀ। ਸਰਕਾਰੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਕੇ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ 

ਛਾਪੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਕੌਮ ਦੀ 

ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਜਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਅੰਦੋਲਨ ਦੇ ਪੱਖ 

ਵਿਚ ਕੁਝ ਨ ਛਾਪਿਆ ਜਾਂਦਾ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਚਲਾਈ ਗਈ ਨਾਮਧਾਰੀ 

ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਰਕਾਰੀ ਦਮਨ 

ਦਾ ਕਿਤੇ ਉਲੇਖ ਤਕ ਨਹੀਂ। ਹਾਂ ਕਦੀ-ਕਦਾਈ' ਦੱਬੀ 

ਜ਼ਬਾਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਮੰਗ ਜਾਂ ਸੁਧਾਰ ਸੈਬੰਧੀ ਸੁਝਾਵ ਜ਼ਰੂਰ 

ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ। 

ਸੈਨ 1900 ਈ. ਤੋ` ਬਾਦ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ 

ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ1920 ਈ. ਤਕ 18 

ਸਪਤਾਹਿਕ, ਤਿੰਨ ਪੰਦਰਾ-ਰੋਜ਼ਾ ਅਤੇ 42 ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਏ। 4 ਦਸੈਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ 'ਸ਼ਹੀਦ” ਨਾਂ ਦਾ ਦੈਨਿਕ 

ਪੱਤਰ ਆਰੈਭ ਹੋਇਆ। 31 ਅਗਸਤ 1909 ਈ. ਨੂੰ 

ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਤਿੰਨ ਰੋਜ਼ਾ” 'ਸੱਚਾ ਢੰਡੋਰਾ” ਨਾਂ 

ਦਾ ਪੱਤਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ “ਅਕਾਲੀ” 



ਸਿੱਖ ਪੱਤਰਕਾਰੀ 

ਨਾਂ ਦਾ ਸਮਾਚਾਰ-ਪੱਤਰ ਛਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਦੌਰਾਨ ਵਖ ਵਖ ਬਰਾਦਰੀਆਂ, ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਆਦਿ ਨੇ ਵੀ 

ਪੱਤਰ ਛਾਪਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। “ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਪੱਤਰਕਾ', 

“ਵਿਸ਼ਵਕਰਮਾ”, “ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਗਜ਼ਟ” ਆਦਿ ਪੱਤਰ 

ਸੌੜੇ ਹਿਤਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਸਤਰੀ ਜਾਤਿ 

ਦੀ ਉਨਤੀ ਲਈ “ਇਸਤਰੀ ਸਤਿਸੈਗ” (1904 ਈ.), 

“ਪੰਜਾਬੀ ਭੈਣ” (1907 ਈ.), “ਇਸਤਰੀ ਸਮਾਚਾਰ” 

(1908 ਈ.), “ਇਸਤਰੀ ਸੁਧਾਰ ਪੱਤਰ” ਅਤੇ “ਇਸਤਰੀ 

ਸੁਧਾਰ” ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ “ਪੰਜਾਬ ਦਰਪਣ”, 

“ਪੰਥ”, “ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਗਜ਼ਟ” ਆਦਿ ਵੀ ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ ਗਏ। 

ਛਪਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈਆਂ। 
ਸੈਨ 1925 ਈ. ਤਕ ਸਿੱਖ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਵਿਚ 

ਬੁਨਿਆਦੀ ਪਰਿਵਰਤਨ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। “ਅਕਾਲੀ', 

“ਰਣਜੀਤ, “ਜੱਥੇਦਾਰ”, “ਪ੍ਰਦੇਸੀ ਖ਼ਾਲਸਾ”, “ਮੰਜੀ', 

“ਫੁਲਵਾੜੀ”, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗ਼ਜ਼ਟ', “ਅਕਾਲੀ ਤੇ ਪ੍ਰ ਦੇਸੀ', 

“ਗੜਗਜ ਅਕਾਲੀ” ਆਦਿ ਨਾਂ ਦੇ ਕਈ ਪੱਤਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਹੋਣ ਲਗ ਗਏ। ਧਾਰਮਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੱਖ- 

ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਵਿਚੋ' ਸਰਕਾਰ ਪੱਖੀ ਪਤਿਬੱਧਤਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ 

ਲਗੀ । ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਲਈ ਜਨਤਾ ਸਚੇਤ ਹੋਂ 

ਗਈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਅਕਾਲੀ 

ਦਲ ਅਤੇ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਅਜਿਹੀ ਦਿਸ਼ਾ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਯੋਗਦਾਨ ਰਿਹਾ। ਸਿੱਖ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਸਮਾਜਿਕ ਸੁਧਾਰ ਅਤੇ 

ਵਿਦਿਆ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲੀ ਅਤੇ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪੰਥ ਨੂੰ ਸਚੇਤ ਅਤੇ ਸਰਗਰਮ ਕੀਤਾ । 

ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਉਰਦੂ ਵੀ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਸੈਬੈਧੀ ਕਈ ਪੱਤਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਹੋਏ। “ਉਰਦੂ ਅਕਾਲੀ”, “ਅਜੀਤ”, “ਪੰਜਾਬ ਗ਼ਜ਼ਟ', 

'ਖ਼ਾਲਸਾ ਵੀਰ”, 'ਸ਼ੇਰ-ਏ-ਪੰਜਾਬ” ਆਦਿ ਨਾਂ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਪੱਤਰਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਹੱਕਾਂ 

ਸੰਬਧੀ ਬਹੁਤ ਸਾਮਗੀ ਛਪਦੀ ਰਹੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਉਰਦੂ- 

ਭਾਸ਼ੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪੰਥ ਵਿਚ ਵਾਪਰ ਰਹੀਆਂ ਸਮਕਾਲੀ 

ਸਿੱਖ ਬਨਾਮ ਅ੦&'” 

ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਹੋਈ ਪੰਜਾਬ ਦੀ 

ਵੰਡ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਅਵਿਵਸਥਿਤ ਹੋ ਗਈ । 

ਦੋ-ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਜਦੋਂ-ਜਹਿਦ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਸ ਪੱਤਰਕਾਰੀ 

ਦੇ ਕੇਂਦਰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਅਤੇ ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਹੋਣ 

ਲਗ ਗਏ , ਪਰ ਸਿੱਖ ਪੱਤਰਕਾਰ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਈ ਹੋਰ ਨਗਰਾਂ 
ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਪਸਰ ਗਏ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਭਾਵੇਂ ਸਿੱਖ- 

ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਵਿਚ ਖੜੋਤ ਆ ਗਈ। ਪਰ ਸਿੱਖ-ਪੱਤਰਕਾਰਾਂ 

ਦੇ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਪਸਰਨ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਕਾਰਣ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਵਿਚ 

ਕਈ ਨਵੇਂ ਝੁਕਾ ਪ੍ਰਵਿਸ਼ਟ ਹੋਏ। ਸਿੱਖ ਆਬਾਦੀ ਦਾ ਕਿਸੇ 

ਇਕ ਥਾਂ ਬਹੁ-ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਹੋਣਾ, ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ 

ਦੀ ਰਾਖੀ ਕਰਨਾ, ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਉਚਿਤ ਨਫ਼ਰੀ ਦਾ 

ਹੋਣਾ, ਆਦਿ ਕਈ ਮਸਲੇ ਸਿੱਖ ਪੱਤਰਾਂ ਅਤੇ ਪੱਤਰਕਾਰਾਂ ਦੇ . 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਜਿਠਣ ਲਈ ਅਨੌਕ ਦੈਨਿਕ, 

ਸਪਤਾਹਿਕ, ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ। ਰਿਜਨਲ 

ਫਾਰਮੂਲਾ , ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ, ਚੈਡੀਗੜ੍ਹ ਦਾ ਮਸਲਾ, ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਅਕਾਲੀਆਂ ਵਲੋਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਸਰਕਾਰਾਂ, ਸੈਪੁਦਾਇਕ 

ਹੋ ਰਹੀ ਹੈ। ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਦੈਨਿਕ ਪੱਤਰ ਦੇ ਅਭਾਵ 
ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਭਾਸ਼ੀਆਂ ਤਕ ਨ ਪਹੁੰਚ 
ਸਕਣਾ ਇਸ ਦੀ ਵੱਡੀ ਘਾਟ ਹੈ।ਸਪੋਕਸਮੈਨ (ਸਪਤਾਹਿਕ) 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਰਿਵੀਊ (ਮਾਸਿਕ) ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 

ਪ੍ਰਤਿਬਧਤਾ ਨਿਭਾ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਜਦੋਂ ਸਿੱਖ ਗੁਰੀਲਾ ਦਸਤੇ ਜਾਂ ਜੱਥੇ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦੇਣ ਲਗੇ ਤਾਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਾਹ ਦੋ ਗ਼ੈਰ-ਸਿੱਖ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨਾਲ ਪੇ ਰਿਹਾ ਸੀ। 

ਇਕ ਸ਼ਕਤੀ ਸੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚਲੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜਾਗੀਰਦਾਰਾਂ 



/ਨਵਾਬਾਂ ਦੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹਾਸਲ 

ਸੀ। ਦੂਜੀ ਸ਼ਕਤੀ ਸੀ ਬਾਹਰਲੇ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਦੀ ਜੋ ਮੁੱਖ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਸਨ। ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਵਾਸਤਾ 

ਲਗਭਗ ਸੌ ਸਾਲ ਤਕ ਪੈਂਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 

ਅਤੇ ਵੈਰੋਵਾਲ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬਿਆਂ ਕੋਲ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 

ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹੀ ਮੁਠਭੇੜ 
ਹੋਈ। ਫਿਰ ਸਰਹਿੰਦ ਨੇੜੇ ਦਿਲੀਓ' ਆ ਰਹੀ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ 

ਦੀ ਉਡੀਕ ਵਿਚ ਡਟੇ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਲਸ਼ਕਰ ਦੇ ਬਾਬਾ 

ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਨ-ਪਾਣੀ ਅਤੇ ਚਾਰੇ ਦੇ ਸਾਧਨ ਕਟ 

ਦਿੱਤੇ। ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਤੋਂ ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ ਜਦ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 

ਦੁਰਾਨੀ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਉਸ ਵੇਲੇ 

ਸਤਲੁਜ ਅਤੇ ਚਨਾਬ ਦਰਿਆਵਾਂ ਦੇ ਵਿਚਲੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 

ਪਰੇਸ਼ਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਚੜ੍ਹਤ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੰਧ ਦਰਿਆ ਤਕ ਉਸ ਦਾ ਪਿੱਛਾ ਕਰਕੇ ਬਹੁਤ 

ਸਾਰਾ ਸਾਮਾਨ ਅਤੇ ਹਥਿਆਰ ਖੋਹ ਲਏ। 

ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਕਈ ਹਮਲੇ ਕੀਤੇ, ਪਰ ਹਰ ਵਾਰ ਸਿੱਖਾਂ 
ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਟਕਰਾਓ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਥਾਪੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਮੀਰ ਮੁਈਨੁਲਮੁਲਕ 

(ਮੀਰ ਮਨੂੰ) ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦੇ 

ਅਨੇਕ ਯਤਨ ਕੀਤੇ, ਪਰ ਉਹ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। 

ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮਲ ਰਾਹੀ' ਉਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਸੈਧੀ ਕਰਨ 

ਦੇ ਯਤਨ ਵੀ ਕੀਤੇ, ਪਰ ਇਹ ਸੈਬੈਧ ਲੰਮੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਨ 

ਚਲ ਸਕੇ । 

ਆਪਣੇ ਚੌਥੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ (ਨਵੰਬਰ 1756- 

1757 ਈ.) ਜਦੋਂ' ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਤੈਮੂਰ ਦਿਲੀਓ' 
ਲੁਟੇ ਹੋਏ ਸਾਮਾਨ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਲੈ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਬਾਬਾ 

ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਹਮਾਇਤੀਆਂ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਸਨੌਰ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਮਲੇਰਕੋਟਲੇ ਕੋਲ ਉਸ ਪਾਸੋਂ ਸਭ ਕੁਝ ਲਟ ਲਿਆ। 

ਤੈਮੂਰ ਨੇ ਆਪਣਾ ਗੁੱਸਾ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ 

ਕਰਨ ਵਿਚ ਕਢਿਆ ਅਤੇ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ 

ਸਿੱਖ ਬਨਾਮ ਅਫ਼ਗਾਲ 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਨੂੰ ਭੁਸਟ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅਨੇਕ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਕਤਲ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਨੂੰ 

ਪਰਤਣ `ਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਫਿਰ ਸ਼ਕਤੀ ਅਰਜਿਤ ਕਰ ਲਈ 

ਅਤੇ ਉਸ ਵਲੋਂ ਪਿਛੇ ਛਡੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਤੈਮੂਰ ਅਤੇ 

ਜਰਨੈਲ ਜਹਾਨ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੋਂ ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਖਿਝ ਕੇ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਫਿਰ ਹਮਲਾ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 5 ਫਰਵਰੀ 1762 ਈ. ਨੂੰ ਕੁੱਪ-ਰਹੀੜੇ 

ਦੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਘੇਰ ਕੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ 

ਕਤਲ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਘਟਨਾ ਨੂੰ “ਵੱਡਾ 

ਘੱਲੂਘਾਰਾ” ਵਜੋਂ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 

ਨੇ ਫਿਰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੂੰ ਬਾਰੂਦ ਨਾਲ 

ਉਡਾਇਆ, ਪਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਮਈ 1762 ਈ. ਵਿਚ ਬਦਲਾ 

ਲੈ ਲਿਆ ਅਤੇ ਕੁਝ ਮਹੀਨਿਆਂ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਖੁਲ੍ਹਆਮ ਵਿਚਰਨ ਲਗ ਗਏ। ਸੈਨ 

1764 ਈ. ਤਕ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਅਤੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ ਸਾਰੇ 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪਭੁਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਲਈ ਅਤੇ 

ਯਮੁਨਾ ਪਾਰ ਸਹਾਰਨਪੁਰ ਤੋਂ ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਰੁਹੇਲਿਆਂ ਦੇ 

ਇਲਾਕਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਲੁਟਿਆ। ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੀ ਮਾਰ ਦਾ 

ਖੇਤਰ ਮਾਲਵਾ ਅਤੇ ਯਮੁਨਾ ਪਾਰ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਸੀ ਅਤੇ 

ਤਰਣਾ ਦਲ ਮਾਝੇ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਛਾਇਆ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਦਲ ਇਤਨੇ ਮਜ਼ਬੂਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਸਨ ਕਿ 
ਦਸੈਬਰ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਹਮਲੇ ਦੌਰਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੂੰ ਇਤਨਾ ਕਸਿਆ ਕਿ ਦਿੱਲੀ 

ਪਹੁੰਚੇ ਬਿਨਾ ਹੀ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੂਬੇਦਾਰੀ ਦੇ ਕੇ 

ਪਰਤ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1766-67 ਦਈ. ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਆਪਣੇ 

ਆਖ਼ਰੀ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਵੀ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਬਿਨਾ ਕੁਝ ਪਾਪਤ 

ਕੀਤੇ ਪਰਤ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਰਨ ਤਕ ਫਿਰ ਕਦੇ ਪੰਜਾਬ ਵਲ 

ਉਸ ਨੇ ਮੂੰਹ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। 
ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਤੈਮੂਰ 

ਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹ ਜ਼ਮਾਨ ਅਨੇਕ ਯਤਨ ਕਰਨ 'ਤੇ ਵੀ ਪੰਜਾਬ 

ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਨ ਕਰ ਸਕੇ। ਆਖ਼ਿਰ 7 ਜੁਲਾਈ 

1799 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ 

ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਫਿਰ ਕਸ਼ਮੀਰ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ 

ਦੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਸ਼ਾਸਕਾਂ ਨਾਲ ਨਿਪਟਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਕਸ਼ਮੀਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ 
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ਨਵਾਬ ਤੋਂ ਸ਼ਾਹ ਸ਼ੁਜਾ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ 

ਤੋਂ ਕੋਹੇਨੂਰ ਹੀਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ 

ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। ਫਿਰ ਮੁਲਤਾਨ ਉਤੇ ਕਈ 
ਹਮਲੇ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਸੈਨ 1818 ਈ. ਵਿਚ ਨਵਾਬ ਮੁਜ਼ੱਫ਼ਰ 

ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਹਰਾ ਕੇ ਆਪਣਾ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਮੁਲਤਾਨ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੰਧ ਦਰਿਆ ਦੇ ਪਾਰਲੇ ਪਾਸੇ ਦੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਨੂੰ 

ਅਧੀਨ ਕਰਨ ਦੀਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਚੜ੍ਹਾਈਆਂ। ਸੈਨ 1818 

ਈ. ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਪਿਸ਼ਾਵਰ, ਸੈਨ 1820 ਈ. ਵਿਚ ਡੇਰਾ 

ਗ਼ਾਜ਼ੀ ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1821 ਈ. ਵਿਚ ਡੇਰਾ 

ਇਸਮਾਈਲ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਜਿਤਿਆ। ਸੈਨ 1836 ਈ. ਤੋਂ 

ਕਾਬੁਲ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਦੋਸਤ ਮੁਹੰਮਦ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਉਤੇ 

ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਹਾਦ ਖੜਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਲਗਭਗ 

25 ਹਜ਼ਾਰ ਸੈਨਿਕਾਂ ਅਤੇ 18 ਵੱਡੀਆਂ ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਉਸ ਨੇ 

ਜਮਰੌਧ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। 30 ਅਧ੍ਰੌਲ 1837 ਈ. ਨੂੰ 

ਹੋਈ ਭਿਆਨਕ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਭਾਵੇ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ 

ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਪਰ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਦਾ ਰੋਹਬ ਹਰ ਪਾਸੇ ਪਸਰ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਨ ਸ਼ਾਹ ਸ਼ੁਜਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 

ਦੋਸਮ ਮੁਹੈਮਦ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਲ 

ਵਧਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ 

ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹਾਰਨ ਨਾਲ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਵਿਚਾਲੇ ਤਨਾਓ ਨਿਰਾਧਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਭਗਤੀ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤ ਭਗਤੀ ਨੂੰ 
'ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ' ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ 

_ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ”, “ਭਗਤੀ (ਸਿੱਖ) ਦਾ ਸਰੂਪ”। 

ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ (ਪੁਸਤਿਕਾ) : ਇਸ ਨਾਂ ਦੀ 
ਪੁਸਤਿਕਾ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 

ਕਮੇਟੀ, ਅਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਲੋ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਦੀ 

ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਹਿਣੀ--ਸ਼ਖ਼ਸੀ ਅਤੇ ਪੰਥਕ- ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ 

ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਖਰੜੇ ਬਾਰੇ ਪੁਸਤਿਕਾ ਦੇ 

ਆਰੋਭ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੁਲੰਧਕ 

ਕਾਮੰਟੀ ਦਾੰ 'ਰਹਾ-ਨੰਤ ਸ਼ਬ-ਕਮੇਟੀ” ਵਲੋ ਨਹ-ਗੀਤ ਦੇ ਖਰੜੇ 

ਦਾ ਪ੍ਵਾਨਰਨ ਸਰਝਾ-/ਹੌਦ /ਨਿੱਲ ਨਸ਼ਨ ਬੋਰਡ" ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ 

ਮਤਾ ਨੰਥਰ ੭, ਮਤਾ 7-5-36 ਰਾਹੀਂ ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣਾ ਗ.ਪੂ. 

ਕਾਮੰਟਾੀ ਨੇ ਆਪਣੰ ਮਤਾ ਨੰਬਰ 74, ਤੀ 72-70-36 

/ਏਕੱਤ੍ਰਾਤਾ ਮਤਾਂ 7-7-4੭5 /ਵਥੋਂ /ਇਸ਼ ਨੂੰ /ਵਿਚਾਰ ਕੇ /ਏਸ਼ 

/'ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਾਧੇ ਆਟੇ ਕਰਨ ਦਾ #ਫ਼ਾਰਸ਼ ਕਤ... 

ਧਾਰਨਕਾ ਸ਼ਲਾਹਕਾਰ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਸਿਫਾਰਸ਼ ਅਨੁਸ਼ਾਰ /ਇਸ਼ 

/ਵਚ ਵਾਧਾ ਘਟਾ ਕਰਨ ਦਾ ਪਰਵਾਨਨਾ? ਸ਼ਰੋਮਣਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਝੰਧਕਾ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਆਪਣਾਂ ਇਕੱਝਤਾ £ਤ7 3-2-45 ਦੇ 

ਮਤਾ ਨੰਝਰ “7 ਰਾਗ: ਕੀਤ/ 

ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਮਰਯਾਦਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸਰਵੁਚ ਕਮੇਟੀ 

ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ ਇਕ 

ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਢਾਲਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ : ਜੂਨ 1716 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ 
ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਅਰਾਜਕਤਾ 

ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਪੇਦਾ ਹੋ ਗਆ। ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਅਹਿਮਦ 

ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਹਮਲਿਆਂ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸਲਤਨਤ ਨੂੰ ਝੰਝੋੜ 

ਕੇ ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਮੁਗ਼ਲ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ 

ਅਮਨ ਚੈਨ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। 

ਅਜਿਹੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਸੁਰਖਿਆ ਲਈ 

ਜੱਥੇ ਬਣਾਉਣੇ ਪਏ। ਸੈਨ 1734 ਈ. ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ 

ਜੱਥਿਆਂ ਵਿਚ ਤਾਲ-ਮੋਲ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ 

ਅਤੇ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੋ 

ਦਲਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡ ਦਿੱਤਾ - ਬੁਢਾ ਦਲ ਅਤੇ ਤਰੁਣਾ ਦਲ। 

ਸੈਨ 1748 ਈ. ਤਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੱਥਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 65 

ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਗਈ। ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨੇ 29 

ਮਾਰਚ 1748 ਈ. ਦੇ ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਲੋ “ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ? 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਵਾ ਕੇ ਸਾਰੀ ਸਿੱਖ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ 11 ਮਿਸਲਾਂ 

ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਦਾ ਵਿਚਰਣ ਖੇਤਰ 

ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਦੇ ਉਸ-ਪਾਰ ਸੀ ਅਤੇ ਸਤਲਜ ਨਦੀ ਦੇ 

ਇਸ ਪਾਰ ਫੂਲਕੀਆ ਮਿਸਲ ਕਾਇਮ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ ਜਿਸ 

ਦਾ ਖੇਤਰ ਅਧਿਕਤਰ ਮਾਲਵਾ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੁਲ-12 

ਮਿਸਲਾਂ ਬਣ ਗਈਆਂ। 



ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ 

ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਬਣੇ ਜੱਥੇ 

ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹੋਣ ਨਾਲ ਸ਼ਕਤੀਵਰ ਮਿਸਲਾਂ 

ਬਣ ਗਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ ਜਿਤਿਆ 

ਅਤੇ ਜ਼ੈਨ ਖ਼ਾਨ ਨਾਂ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੂੰ ਮਾਰਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਵਧਦੀ ਗਈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦਾ 

ਸਾਰਾ ਪੰਜਾਬ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘੋੜਿਆਂ ਦੀਆਂ ਟਾਪਾਂ ਅਧੀਨ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਹਰ ਮਿਸਲ ਨੇ ਆਪਣਾ ਆਪਣਾ ਇਲਾਕਾ ਮਲ 

ਲਿਆ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਰਸਪਰ ਏਕਤਾ ਅਤੇ ਸਾਂਝੇ 

ਉਦੇਸ਼ ਲਈ ਜੱਥੇਬੈਦ ਹੋ ਕੇ ਲੜਨ ਦੀ ਥਾਂ ਆਪਸੀ ਹਿੱਤਾਂ 

ਅਤੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਕਾਰਣ ਲੜਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਏਕਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਧੱਕਾ ਲਗਾ। 

ਕਪੂਰਥਲਾ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਰਿਆਸਤਾਂ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਈਆਂ। 

ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਫੂਲਕੀਆ ਮਿਸਲ ਦੀਆਂ 

ਰਿਆਸਤਾਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆ ਗਈਆਂ, ਜਿਵੇਂ ਪਟਿਆਲਾ, 

ਨਾਭਾ, ਜੀਂਦ ਅਤੇ ਕੈਥਲ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਫਰੀਦਕੋਟ 

ਅਤੇ ਕਸਲੀਆ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੀ ਵੀ ਸੁਤੈਤਰ ਹੇਂਦ ਹੋ ਗਈ। 

ਕਪੂਰਥਲਾ ਸਮੇਤ ਇਹ ਸੱਤ ਰਿਆਸਤਾਂ ਕਾਇਮ ਹੋ ਗਈਆਂ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧ ਸੁਖਾਵੇਂ 

ਰਹੇ । ਪਰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਵਿਸਤਾਰਵਾਦੀ ਰੁਚੀ ਤੋਂ ਅੰਦਰੋਂ- 

ਅੰਦਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਸੁਆਮੀ ਡਰਨ ਵੀ ਲਗ ਗਏ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਤੋਂ ਲੋੜ ਵੇਲੇ ਸੁਰਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਦੀ ਆਸ ਵਿਚ, ਆਪਣੇ ਵਲੋਂ ਵੀ ਲੋੜ ਪੈਣ 'ਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 

ਦੀ ਮਦਦ ਕਰਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ। ਪਹਿਲੀ 

ਅੰਗੇਜ਼-ਸਿੱਖ ਲੜਾਈ ਵੇਲੇ ਪਟਿਆਲਾ, ਜੀਂਦ, ਫਰੀਦਕੋਟ 

ਅਤੇ ਕਲਸੀਆ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ, ਜਦ ਕਿ 

ਨਾਭਾ, ਕਪੂਰਥਲਾ ਅਤੇ ਲਾਡਵਾ ਆਦਿ ਨੇ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ। 

ਸ਼ੁਕਰਾਨੇ ਵਜੋ' ਹੋਰ ਇਲਾਕੇ , ਇਨਾਮ ਅਤੇ ਖ਼ਿਤਾਬ ਮਿਲੇ 

ਜਦ ਕਿ ਦੂਜੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਤੋਂ ਕੁਝ ਇਲਾਕੇ ਖੋਹ ਲਏ 

ਗਏ ਅਤੇ ਲਾਡਵਾ , ਕੈਥਲ ਆਦਿ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦਾ ਸਭ ਕੁਝ 

ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਿਆਸਤਾਂ 

ਨੇ ਅੰਗੌਜ਼ਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦੇ ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ 

ਸਿੱਖ ਰੇਫੈੱਸ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨ ਕੇਵਲ ਹੋਰ ਇਲਾਕੇ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤੇ ਗਏ , ਸਗੋ 

ਮੁਤਬੈਨਾ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਹੱਕ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਖ਼ਿਤਾਬਾਂ ਅਤੇ ਸਨਮਾਨਾਂ ਨਾਲ 

ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਖ਼ਿਰਾਜ ਦੇਣ ਬਾਰੇ ਕਈ 

ਛੌਟਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਰਿਆਸਤਾਂ 

ਅੰਗੇਜ਼ ਰਾਜ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਕਾਇਮ ਰਖ ਸਕੀਆਂ। 

ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ ਨਾਂ ਦੀ 

ਯੂਨੀਅਨ ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1956 ਈ. 

ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਨੂੰ ਵੀ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੀ ਸੁਤੈਤਰ ਹੋਂਦ 

ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਵੇਖੋ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ। 

ਸਿੱਖ ਰੈਫੈਂਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ : ਇਸ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮਤੇ ਨੰ . 822 ਮਿਤੀ 

27 ਅਕਤੂਬਰ 1946 ਈ. ਅਨੁਸਾਰ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ 

ਪਿਛੋਕੜ 'ਸਿੱਖ ਹਿਸਟੋਰੀਕਲ ਸੋਸਾਇਟੀ” ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਵਾ 

ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਬਾਵਾ 

ਜੀ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਸੋਸਾਇਟੀ ਅਗੇ ਨ ਚਲ 

ਸਕੀ, ਪਰ ਇਕ ਗੱਲ ਮੰਨਣੀ ਪਵੇਗੀ ਕਿ ਉਸ ਸੋਸਾਇਟੀ 

ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਨੇ ਇਕ ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲਾਇਬੇਰੀ ਕਾਇਮ ਕਰਨ 

ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ, 

ਬੀੜਾਂ, ਦਸਤਾਵੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਿਆ ਜਾ ਸਕੇ 

ਅਤੇ ਖੌਜ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਇਕੋ ਥਾਂ 'ਤੇ ਹਰ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਹੋ ਸਕੇ। 

ਉਕਤ ਆਸ਼ੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ 10 ਫਰਵਰੀ 1945 ਈ. 

ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਰਾਜਕੁਮਾਰੀ ਬੈਬਾ 

ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਹੇਠ ਮੀਟਿੰਗ ਹੋਈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਈ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ , ਬੁੱਧੀਜੀਵੀਆਂ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਭਾਗ 

ਲਿਆ। ਉਸ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਨਵੇ ਸਿਰਿਓ' “ਸਿੱਖ 

ਹਿਸਟੋਰੀਕਲ ਸੋਸਾਇਟੀ” ਬਣਾਈ ਗਈ, ਜਿਸ ਦੀ ਰਸਮੀ 

ਮੀਟਿੰਗ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ ਹਾਲ ਵਿਚ 29 ਅਪੈਲ, 

1945 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। ਉਸ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਇਸ ਸੋਸਾਇਟੀ 

ਦੇ ਨਿਯਮ ਬਣਾਏ ਗਏ ਅਤੇ ਕਾਰਜਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵੀ 



ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ । ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਪੇ . ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, 

ਬਾਵਾ ਪ੍ਰੰਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਵਾ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਮੁਖ 

ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਗੰਡਾ ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਇਸ 

ਕਮੇਟੀ ਨੇ “ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ” ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ 

ਕੀਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਦਾ ਨਾਂ ਬਦੇਲ ਕੇ “ਸਿੱਖ 

ਰੈਫੱਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ” ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਵਿਚ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਪੁਸਤਕਾਂ ਅਤੇ 

ਦਸਤਾਵੇਜ਼ਾਂ ਦਾ ਇਕੱਠਾ ਹੋਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ, ਬੀੜਾਂ ਆਦਿ 

ਦੀ ਸੂਚੀ 'ਸਾਡਾ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ 

ਸੈਨ 1968 ਈ. ਵਿਚ ਛਾਪ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ 

ਵੀ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਪਾਪਤ ਹੋਈਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸੈਨ 1984 ਈ. ਵਿਚ “ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸਾਕਾ” 

(੩1੫੬ 518; 9₹13110।1) ਵੇਲੇ 1500 ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਚੁਕੀ 

ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪੱਖ ਤੋ ਬਹੁਤ ਅਹਿਮ 

ਸਨ। ਪਰ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸਾਕਾ ਵੇਲੇ 

ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਸੜ ਗਈਆਂ ਸਨ ਅਤੇ ਲਾਇਬ੍੍‌ਰੀ ਪੂਰੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਗਨ ਭੇਂਟ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਪਰ ਸੀ.ਬੀ.ਆਈ. ਦੇ ਇਕ 

ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਨੇ ਜ਼ਾਹਿਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ 

ਹੁਕਮਨਾਮੇ 165 ਬੋਰੀਆਂ ਵਿਚ ਪਾ ਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਯੂਥ 

ਹੋਸਟਲ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਰਖੇ ਗਏ , ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਾਰੀ 

ਸਾਮਗ੍ੀ ਕਿਸੇ ਅਗਿਆਤ ਥਾਂ ਤੇ ਪਹੁੰਚਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਹੁਣ 

ਇਹ ਕਿਥੇ ਹੈ ? ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਕੁਝ ਪਤਾ ਨਹੀਂ। ਲੀਡਰਾਂ ਦੇ 

ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧੀ ਬਿਆਨ ਅਕਸਰ ਛਪਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਪਰ ਅਫ਼ੋਸਸ ਕਿ ਇਸ ਕੀਮਤੀ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਨਾਲ ਕੀ ਵਾਪਰਿਆ? 

ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਗਿਆਤ ਨਹੀਂ। 

ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਅੰਗੇੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ : ਵੇਖੋ 'ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ”। 

ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ : ਵੇਖੋ 
'ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ”। 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ : ਵੇਖੋ “ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ”। 

ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ/ਸਿੰਘਲਦੀਪ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਰਾਜ ਦੀ ਵਿਥਿਆ : ਸਿੱਖਾਂ ਬਾਰੇ ਸ਼ਰਧਾ ਰਾਮ 

ਫਿਲੌਰੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਕ ਪੁਸਤਕ। ਵੇਖੋ 'ਸ਼ਰਧਾ ਰਾਮ 

ਫਿਲੌਰੀ”। 

ਸਿੱਖੀ : ਸਿੱਖ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਜਾਂ ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ ਹੀ “ਸਿੱਖੀ” 

ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਕਥਨ 

ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ 

ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਉਦੇਸ਼ ਹੀ ਸਿੱਖ, 

ਹੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ “ਸਿੱਖੀ” ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਬੜੀ 

ਕਠਿਨ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ - ਹਗਸੇਖਾੰ 

ਬਾਗੀਕਾ ਹੈ ਓਹ ਵਾਲਹੁ /ਨੇਕਾ/ /ਤਿ੍‌ਲੀ ਥੰਡੇਹਾਰ ਹੈ ਓਹ 

ਵਾਲਹੁ /ਨੱਕਾ/(ਵਾਰ 9)। ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ̀ ਤੇ ਵੀ ਭਾਈ ਜੀ 

ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਵਾਲ੍ਹੰ /ਨਿਕੀੰ ਆਲੀਆ ਥੰਡੇ ਹਾਰਹੀ ਸ਼ਣਨੇਨ 

/ਤਥ/ ਸਤਿਗੁਰ ਤਡਠੰ ਪਾਈਆ ਸ਼ਾਧ ਸੰਗਤ ਗੁਰਮਤਿ 

ਗਾਗਾਸਿਖੀ/(ਵਾਰ 28)। 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” 

ਵਿਚ ਲਖਨਊ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਚੂਹੜ ਪਾਸੋਂ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੂੰ ਪ੍ਸ਼ਨ ਕਰਵਾ ਕੇ ਅਤੇ ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਉਸ ਦੇ ਉਤਰ 

ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਮੂਲ ਸੈਬੈਧੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ- ਮਨ ਨੀਵਾਂ, ਸ਼ੋਵਾ ਟਹਿਲ, ਸ਼ਾਧ ਸੰਗਤਿ ਕਾ ਸੰਗ, 

ਸ਼ਝਦ ਦਾ ਅਆ/ਡਆਸ਼ ਸਮਝ (ਗਯਲਾਨ), /ਜਸ਼ ਨੇ ਜਗਤ ਕੰ 

ਡਾਠ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਕੌ ਸ਼ਤ ਜਾਤਾ ਹੈ ਸੰ ਲਖ ਹੈ, ਤਾਨ 

ਸਾਹੇ /ਏਕਾ ਵਾ/ਹਗਰ ਨੂੰ ਲਾਣਨਾ/ 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ 'ਨਾਮ ਜਪਣਾ, ਕਿਰਤ ਕਰਨੀ ਅਤੇ 

ਵੰਡ ਛਕਣਾ' ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਮੂਲ-ਆਧਾਰ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਸਭ ਕੁਝ 

ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਸਿੱਖ”, “ਪੰਥ”! 

ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ/ਸਿੰਘਲਦੀਪ : ਭਾਰਤ ਦੀ ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਟਾਪੂ ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਜ ਕਲ 'ਲੈਕਾ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਇਕ ਉਦਾਸੀ 
ਦੌਰਾਨ ਇਥੇ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਭੇਂਟ ਹੋਈ ਸੀ।ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 'ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ` (ਵੇਖੋ) 

ਦਾ ਉਚਾਰਣ ਉਥੇ ਹੀ ਹੋਇਆ ਸੀ। “ਹਕੀਕਤ ਰਾਹ ਮੁਕਾਮ 
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ਰਾਜੇ ਸਿਵਨਾਭ ਕੀ” (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਪ੍ਰਸੈਗ ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ ਨਾਲ 

ਹੀ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ ਗਏ ਤਾਂ ਰਾਜਾ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਨੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਜ਼ਮਤ ਨੂੰ ਪਰਖਣ ਲਈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਠਹਿਰੇ 

ਹੋਏ ਸਨ, ਉਥੇ ਸੁੰਦਰ ਕਾਮਨੀਆਂ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ। ਕਾਮ ਬਾਣਾਂ 

ਨਾਲ ਮੋਹਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸੁੰਦਰੀਆਂ ਦੇ ਨਾਚ 

ਗਾਣੇ ਤੋਂ ਅਪ੍ਭਾਵਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਾਜਕੁਮਾਰੀਆਂ 

ਵਜੋਂ ਸੰਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਾਮ ਭਾਵ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਕਰਕੇ 

ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦਾ ਸਦ-ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ- 

ਗਾਛਹ ਪੜ੍ਹਾ ਰਾਜ ਕਾਆ/ਰ / ਨਾਮ ਭਣਹ ਸਚ ਦੌਤ ਸ਼ਵਾਮੰਰੇ / 

ਹਉਂ ਸ਼ੋਵਹ ਪ੍ਰਭਾ ਪ੍ਰੰਮ ਅਧਾ/ਨ / ਗੁਰ ਸ਼ਬਦਾ /ਝਿਲੁ /ਤਾਆਸਾ 

ਨਿਵਗਰਿ/(ਗੁ.ਰੀ.1187)। ਰ੍ 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ ਦੇ ਸਥਾਨ ਅਤੇ 

ਸਥਿਤੀ ਬਾਰੇ ਸੰਦੇਹ ਪ੍ਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ 

ਇਹ ਸਥਾਨ ਭਾਰਤ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹੈ। ਇਥੋ ਦੀਆਂ 

ਇਸਤਰੀਆਂ ਸੈਦਰਤਾ ਵਿਚ ਬੇਜੋੜ ਮੰਨੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

“ਪਦਮਾਵਤ” ਨਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਮ-ਆਖਿਆਨ ਵਿਚ ਕਵੀ ਮਲਿਕ 

ਮੁਹੈਮਦ ਜਾਯਸੀ ਨੇ ਲੋਕ ਵਾਰਤਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਮੇਵਾੜ- 

ਪਤੀ ਰਾਜਾ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪਤਨੀ ਪਦਮਾਵਤੀ ਨੂੰ 

ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ ਦੇ ਰਾਜਾ ਰੈਧਰਵ ਸੈਨ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਟ੍ਰੈਕਟ ਸੋਸਾਇਟੀ: ਸ. ਭਾਗ 

ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 

9 ਮਾਰਚ 1940 ਈ. ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਇਕ ਸੈਸਥਾ 

ਜਿਸ ਦਾ ਦਫਤਰ 175 ਕੁਈਨ ਸਟਰੀਟ, ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਵਿਚ 

ਸੀ। ਸੈਨ 1941 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਦਲ ਕੇ “ਸਿੱਖ 

ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਟ੍ਰੈਕਟ ਸੋਸਾਇਟੀ, ਮਲਾਇਆ” ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਦੂਜੀ ਵੱਡੀ ਜੈਗ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ ਕਾਰਗੁਜ਼ਾਰੀ ਲਗਭਗ ਬਦ 

ਜਿਹੀ ਹੋ ਗਈ, ਪਰ ਸੈਨ 1946 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ “ਸਿੱਖ 

ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਸੋਸਾਇਟੀ, ਮਲਾਇਆ” ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਫਿਰ ਤੋਂ 

ਚਾਲੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਸੋਸਾਇਟੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪ੍ਰਤਿ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ 

ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ 

ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨਾ ਵੀ ਸੀ। 

ਸਥਾਪਨਾ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਸਾਲ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ, 

ਸਿੰਘ 

ਲਿਖਵਾਏ ਗਏ ਟੈਕਟਾਂ ਦੀਆਂ 26 ਹਜ਼ਾਰ ਕਾਪੀਆਂ ਮੁਫ਼ਤ 

ਵੰਡੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਸੈਨ 1946 ਈ. ਤੋਂ 1965 ਈ. ਤਕ 

30 ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਸੈਬਧੀ ਲਿਖਵਾਏ ਟੈੈਕਟਾਂ ਦੀਆਂ ਇਕ ਲੱਖ 

ਦੀਆਂ ਜਮਾਤਾਂ ਲਗਾਈਆਂ ਗਈਆਂ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 

ਅਧਿਐਨ ਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰੁਚਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਸੈਸਥਾ 

ਨੇ ਮਲਾਇਆ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਪ੍ਰਚਾਰਕ 

ਵੀ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ ਸਨ। ਅਜ-ਕਲ ਇਸ ਸੋਸਾਇਟੀ ਦੀ 

ਸਰਗਰਮੀ ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਹੁੰਦੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਸਿੰਘ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ 'ਸਿੰਹ` ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਵਿਕਸਿਤ 

ਹੋਏ “ਸਿੰਘ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 'ਸ਼ੇਰ`। ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਲੋਕਾਂ 

ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ ਆਖੀਰ ਉਤੇ “ਸਿੰਘ ਪਦ ਲਗਾਉਣ ਦੀ 

ਪੁਰਾਤਨ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਵਿਚ ਅਕਸਰ ਨਾਵਾਂ ਅਗੇ 

'ਸਿੰਘ' ਪਦ ਲਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਿਛੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਬਹਾਦਰੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ 

ਜਦੋਂ “ਖ਼ਾਲਸਾ” ਸਿਰਜਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨਵੇਂ ਭਾਈਚਾਰੇ ਦੇ 

ਸਾਰੇ ਮੈਂਬਰਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਨਤਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ, ਇਕ-ਸਾਰ 

ਮਰਯਾਦਾ ਦੇ ਪਾਲਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਮਰਯਾਦਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਧਾਰੀ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸਿੰਘ' ਪਦ ਨਾਲ 

ਸਮਾਪਤ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਿਸੇ ਜਾਤੀ- 

ਵਾਚਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਜਾਂ ਸੈਗਿਆ ਨੂੰ ਵਰਤਣਾ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। 

ਸਮੇਂ ਦੇ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆਂ 

ਨੂੰ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹਿੰਦੂ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਉਸ ਨੂੰ ਜੋ 

ਕੇਸਧਾਰੀ ਹੋਵੇ, “ਸਿੰਘ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ, ਚਾਹੇ ਉਹ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਧਾਰੀ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਨ ਹੋਵੇ। 

ਬਾਦ ਅੰਤ ਉਤੇ ਜੋੜਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ ਤਾਂ ਜੋ ਉਸੇ ਨਾਂ ਦੇ 

ਹੋਰ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਤੋਂ` ਨਿਖੇੜ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕੇ। 

ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਨਾਂਵਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਾਤਾਂ ਜਾਂ ਗੋਤਾਂ ਦੀ 

ਵਰਤੋਂ ਖੁਲ੍ਹੇ ਆਮ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ ਹੈ। ਪਤਿਤ ਜਾਂ ਕੇਸ ਕਤਲ 

ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਵੀ “ਸਿੰਘ” 

ਸ਼ਬਦ ਵਰਤ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਇਸ ਨਾਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤ- ਸੈਸਕਾਰ 



ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਭਸੌੜ 

ਵੇਲੇ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਖੰਡਿਤ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ ਹੈ। ਵੇਖੇ 'ਸਿੱਖ'। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਭਸੰੜ : ਵੇਖੋ 'ਭਸੌੜ ਸਿੰਘ ਸਭਾ”। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ : ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਉਦੋਂ 
ਹੋਈ, ਜਦੋਂ' ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਅਧੋਗਤੀ ਨੂੰ ਪਹੁੰਚ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। 
ਸੈਨ 1849 ਈ. ਦੀ ਦੂਜੀ ਸਿੱਖ-ਅੰਗੇਜ਼ ਜੰਗ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਪੰਜਾਬ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਕਰ 
ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਥੇ ਈਸਾਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੰਮ ਪੂਰੇ ਜ਼ੋਰ-ਸ਼ੋਰ ਨਾਲ ਆਰੋਭ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੇ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋ' 
ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਵੀ ਈਸਾਈ ਬਣ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਚਾਰ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੇ ਈਸਾਈ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣਾ ਮਨ ਬਣਾ ਲਿਆ ਸੀ। ਅਜਿਹੀ 

ਦਸ਼ਾ ਵਿਚ ਪੰਥ ਦੇ ਦਰਦੀਆਂ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਖੁਲ੍ਹੀਆਂ। ਇਸ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਲਈ ਕੁਝ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕੌਮ ਕੀਤੇ ਸਨ ਪਰ ਕਈ 

ਕਾਬੂ ਪਾਉਣ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋ ਸਕੀਆਂ। 

ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ ਉਭਰਨ ਲਈ 28 ਜੁਲਾਈ, 1973 

ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਮਜੀਠੀਆ ਦੇ ਬੁੰਗੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਸੰਪ੍ਦਾਵਾਂ, ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਦੇ ਪ੍ਤਿਨਿਧੀਆਂ, ਗਿਆਨੀਆਂ, 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਇਕੱਠ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕੌਮ ਦੀ ਅਧੋਗਤੀ 
ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਸਤਾਵ 
ਰਖਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 1 ਅਕਤੂਬਰ 1873 ਈ. ਨੂੰ 
ਦੁਪਹਿਰ ਦੇ ਦੋ ਵਜੋ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਖੇ “ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ” ਦੀ ਉਦਘਾਟਨੀ ਇਕਤ੍ਤਾ ਹੋਈ। ਇਹ 
ਸਭਾ 'ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ” ਦੇ ਨਾਂ ਹੇਠ ਐਕਟ 
% 1860 ਅਧੀਨ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ 
ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਿਯਮ ਅਤੇ ਉਦੇਸ਼ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਸਨ : 

(1) ਤਮਾਮ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੀ ਨੂੰ ਸਿਖੀ ਧਰਮ 
ਦੇ ਨਾਲ ਪਿਆਰ ਰਖਣਾ। 

(2) ਇਸ ਸਰੈਸ਼ਟ ਧਰਮ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟ ਕਰਨਾ 

ਅਤੇ ਥਾਂ ਪਰ ਥਾਂ ਇਸ ਧਰਮ ਦੀ ਚਰਚਾ ਕਰਨੀ। 

(3) 

(4) 

(5). 

(6) 

(7) 

(8) 

(9) 

(10) 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਕਿਤਾਬਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਧਰਮ ਦੀ 
ਵਡਿਆਈ ਪਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਛਪਵਾ ਕੇ 

ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨਾ। 

ਤਾਰੀਖੀ ਮਜ੍ਰਬੀ ਪੋਥੀਆਂ ਨੂੰ (ਜੈਸੇ ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰ ਪ੍ਰਨਾਲੀ ਆਦਿਕ), ਜਿਹਨਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਕੁਝ ਸ਼ੋਸਾ ਹੈ, ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਅਸਲੇ ਕਢਾਇਕੇ ਅੱਗਾ 

“ਪਿਛਾ ਦੇਖ ਕੇ ਸ਼ੁਧ ਕਰਨਾ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਜ਼ਬਾਨ ਦੁਆਰਾ ਇਲਮ ਮੁਰੱਵਜੇ ਦੀ ਉਨਤੀ 

ਕਰਨੀ ਅਤੇ ਇਸ ਅਭਿਪ੍ਇ ਨਾਲ ਰਸਾਲੇ ਤੇ 

ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਨਿਕਲਾਣੀਆਂ। 

ਜੋ ਲੋਕ ਸਿਖੀ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਹਨ ਅਥਵਾ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਇਸ ਦੇ ਵਿਰੁਧ ਕੁਝ ਕਿਹਾ ਅਥਵਾ ਸੁਣਿਆ ਹੈ 

ਅਥਵਾ ਜੋ ਸਿਖ ਲੋਕ ਤਖ਼ਤਾਂ ਤੋਂ ਖਾਰਜ ਹਨ ਅਥਵਾ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਬੇਅਦਬੀ ਕਰਾਈ ਹੋਵੇ 
ਅਥਵਾ ਜੋ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਨਜ਼ਦੀਕ ਮੁਫਸਦ ਗਿਣੇ ਗਏ 

ਹੋਣ ਅਥਵਾ ਜੋ ਸੁਲਾਹ ਮਿਨਤ ਤੇ ਭਲਾਈ ਕੌਮ ਦੇ 

ਵਿਰੋਧੀ ਹੋਣ, ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੇ, 

ਤਨਖਾਹ ਲੁਆਵੇ ਤੇ ਅਗੇ ਸਭਾ ਦੀ ਰਾਇ ਹੋ ਜਾਵੇ 

ਤਾਂ ਮਿਲ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਬਣ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਹੋਰ ਕੌਮਾਂ ਦੇ ਪੰਥਾਂ ਦੇ 

ਲੌਕ ਵੀ ਇਸ ਸਭਾ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਤਦ ਬਣ ਸਕਦੇ ਹਨ 

ਜਦ ਪਕੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਲੂਮ ਹੋ ਜਾਵਣ ਜੋ ਉਹ ਸਿਖੀ 
ਧਰਮ ਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਜ਼ਬਾਨ ਦੇ ਖੈਰ-ਖਵਾਹ ਹਨ। _ 

ਕਿਸੀ ਦੂਸਰੇ ਮਤ ਦੇ ਵਿਰੁਧ ਕਹਿਣਾ ਸੁਣਨਾ ਅਥਵਾ 

ਲਿਖਣਾ “ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ” ਦਾ ਕੰਮ ਨਹੀਂ। 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਬਾਤ ਸਰਕਾਰ ਦੇ 
ਤਲਕ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇਗੀ। 

ਖੈਰ-ਖੁਆਹੀ ਕੌਮ, ਫਰਮਾਬਰਦਾਰੀ ਸਰਕਾਰੀ, ਸਿੱਖੀ _ 
ਧਰਮ ਨਾਲ ਪਿਆਰ ਅਤੇ ਉਨਤੀ ਕਰਨਾ ਵਿਦਿਆ 

ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਜ਼ਬਾਨ ਦਵਾਰਾ ਅਤੇ ਮਸਲੇਹਤ ਉਸ 

ਦੀ ਹਰ ਬਾਤ ਵਿਚ ਲਿਹਾਜ ਕਰਨਾ। 



ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਖੇ ਹੋਇਆ ਕਰਦੀਆਂ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਭਾਗ ਲੈਣ ਵਾਲੇ ਮੈਂਬਰ ਆਪਣੇ ਪੱਖ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸਤਿਕਾਰ 

ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਕਰਿਆ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਬੜੇ ਅਦਬ ਆਦਾਬ 

ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 

ਬਹਿਸਾਂ ਦੀ ਲੜੀ ਕਤਕ ਸੁਦੀ 4 ਸੈਮਤ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ 404 

(ਸੈਨ 1873 ਈ.) ਤੋਂ ਆਰੈਭ ਹੋਈ। ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਸੈਬੈਧੀ ਗਿਆਨੀ ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਉਠਾਇਆ। ਇਸ ਉਪਰ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਬਹਿਸ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ। 

ਅਗੋਂ ਲਈ ਅਜਿਹੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਉਪਰ ਖੋਜ ਕਰਨ ਦਾ ਕੌਮ 

“ਗੁਰਮਤ ਰੀਥ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸਭਾ”, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਇਸ ਸਭਾ ਨੇ ਟੈ੍‌ਕਟ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਟ੍ਰੈਕਟਾਂ ਤੋਂ ਛੁਟ ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ 

ਸਿੰਘ ਨੇ “ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ', 'ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼' ਆਦਿ, 

ਪ੍ਰੋ. ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਨੇ 'ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਕੋਸ਼' ਅਤੇ 'ਗੁਰ 

ਤੀਰਥ ਸੰਗ੍ਹਿ' ਨਾਂ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਵਾਏ। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਕਾਰਕੁਨ ਅਕਸਰ ਰਈਸ 

ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਦੇ ਸਨ ਜਿਵੇਂ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ 

ਕਪੂਰਥਲਾ, ਸ. ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ, ਸ.ਮਿਹਰ ਸਿੰਘ 

ਚਾਵਲਾ, ਡਾ. ਜੈ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਮਈਆ ਸਿੰਘ ਆਦਿ। ਇਸ 

ਸਭਾ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ. ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ 

ਅਤੇ ਪਹਿਲਾ ਸਕੱਤਰ ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਸੀ। 

ਕਰਕੇ ਪੇ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਓਰੀਐੱਟਲ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਨੇ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ ਕੇ 2 ਨਵੇਬਰ, 1879 

ਈ. ਨੂੰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਲਾਹੌਰ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਵਿਚ ਮੱਧ ਸ਼ੇਣੀ ਅਤੇ ਨੀਵੀਆਂ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਦੀ 

ਪ੍ਤਿਨਿਧਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਬੜੇ ਪ੍ਬੁੱਧ ਅਤੇ 

ਪਰੈਪਰਾਈ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਸਨ। ਇਸ ਸਭਾ ਦਾ 

ਪ੍ਰ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਇਸ ਸਭਾ ਦੇ ਹੋਰ ਮੁੱਖ ਕਾਰਕੁਨ 

ਭਾਈ ਹਰਸਾ ਸਿੰਘ ਗੋ੍‌ਥੀ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਤਰਨਤਾਰਨ , 

ਸਿੰਘ ਭਗਤ ਆਦਿ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੈਂਬਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਸਭਾ ਦੀ _ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ 

ਕਾਮਯਾਬੀ ਲਈ ਸਿਰਤੋੜ ਯਤਨ ਕੀਤੇ । ਇਸ ਸਭਾ ਦੇ ਮੁੱਖ 

ਮੰਤਵਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ, ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ, ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਤਰੱਕੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਖ਼ੈਰ- 

ਖੁਵਾਹੀ ਕੌਮ, ਫਰਮਾ-ਬਰਦਾਰੀ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਵੀ ਮੁੱਖ ਰਖਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਸਭਾ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਗਤਿ ਨੂੰ 

ਤਿੱਖਾ ਕਰਨ ਲਈ 10 ਨਵੰਬਰ 1880 ਨੂੰ 'ਗੁਰਮੁਖੀ 

ਅਖ਼ਬਾਰ' ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਤਕ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੀਆਂ 

ਦੋਵੇਂ ਸਭਾਵਾਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਚਲਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ। 

ਪਰ ਕੁਝ ਸੁਲ੍ਹਾਕੁਨ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਵਿਰੋਧ ਨੂੰ ਰੈਭੀਰਤਾ ਨਾਲ 

ਲਿਆ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ 'ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਜਨਰਲ” ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਪਰ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਵਿਰੋਧਾਂ 

ਕਾਰਣ 'ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਜਨਰਲ” ਬਹੁਤੀ ਦੇਰ ਕੈਮ ਨ 

ਕਰ ਸਕੀ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ (ਵੇਖੋ) 

ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ਪਰ ਵਿਤਕਰੇ ਫਿਰ ਵੀ ਨ ਮਿਟ ਸਕੇ। 

ਸੈਨ 1886 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ, ਲਾਹੌਰ” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦਾ 

ਪ੍ਧਾਨ ਸ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਸਕੱਤਰ ਪ੍ਰ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ 

ਬਣਿਆ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਮੁੱਖ ਕਾਰਕੁਨਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮ ਸਿੰਘ 

ਸਿੰਘ, ਆਦਿ ਸਨ। ਦੋਹਾਂ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਝਗੜਾ ਇਸ ਹਦ 

ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ ਕਿ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਵਾਲਿਆਂ 

ਦੀ ਸ਼ਿਕਾਹਿਤ ਉਤੇ ਵਖ ਵਖ ਤਖ਼ਤਾਂ ਦੇ ਰ੍੍‌ਥੀ ਸਾਹਿਬਾਂ ਨੇ 

ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਤਨਖਾਹੀਆ ਠਹਿਰਾਇਆ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਕੁਨਾਂ, 

ਜਿਵੇਂ ਸ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੌ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ 

ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸੈਨ 1901 ਈ. ਤਕ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਜਾਣ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਛੀਣ ਹੋ ਗਈ । ਮੌਕੇ ਦੀ 

ਨਜਾਕਤ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਦੇ ਹੋਇਆਂ 11 ਨਵੰਬਰ 1901 ਈ. 

ਨੂੰ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਦੀਵਾਨਾਂ ਦੀ ਸਾਂਝੀ 

ਇਕਤ੍ਤਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 30 ਅਕਤੂਬਰ 1902 ਈ. ਨੂੰ ਚੀਫ਼ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨਾ (ਵੇਖੋ)? ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ, ਜੋ 

ਪ੍ਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਾ ਹੀ ਯੁਗ 

ਅਨੁਕੂਲ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਰੂਪ ਸੀ। 

ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਆਈ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ 



ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ 

ਗਿਰਾਵਟ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸੈਨ 1881 ਈ. ਦੀ ਮਰਦਮ- 

ਸ਼ੁਮਾਰੀ ਵੇਲੇ ਜਨ-ਸੈਖਿਆ ਘਟ ਕੇ 17 ਲੱਖ ਦੇ ਨੇੜੇ ਪਹੁੰਚ 

ਗਈ। ਪਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਅਤੇ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਉਦਮਾਂ 

`_ਦੇ ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ ਪੰਜਾਹ ਸਾਲ ਬਾਦ ਸੈਨ 1931 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਹ ਗਿਣਤੀ 43 ਲੱਖ ਤੋਂ ਵੀ ਵਧ ਗਈ। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਯਤਨ ਵਿਦਿਅਕ 

ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਰਹੇ ਹਨ। ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਸੈਨ 1877 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰ. 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਓਰੀਐਂਟਲ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਵਿਖੇ ਗੁਰਮੁਖੀ 

ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਆਰੋਭ ਕਰਵਾਈ, ਸੈਨ 1886 ਈ. ਵਿਚ 

ਡੀ.ਏ.ਵੀ. ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਸੈਨ 1908 ਈ. 

ਨੂੰ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਯਤਨਾਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ 

` ਪੜ੍ਹਿਆਂ-ਲਿਖਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 17.03 ਫੀ ਸਦੀ ਤਕ 

ਪਹੁੰਚ ਗਈ ਜਦ ਕਿ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਗਿਣਤੀ 

16.35, ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਿਚ 6.97 ਅਤੇ ਈਸਾਈਆਂ ਵਿਚ 

7.76, ਫੀ ਸਦੀ ਤਕ ਹੀ ਸੀ। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਚਲਣ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ 

ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਤਿ ਉਪੇਖਿਆ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪਸਰ ਚੁਕੀ ਸੀ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਉਤੇ ਬਾਹਮਣਤਵ ਦਾ ਗ਼ਲਬਾ ਵਧ ਗਿਆ 

ਸੀ। ਨਾਲੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਨੂੰ ਪੇਂਡੂ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਮਝਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਸੋਹਜ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ 

ਕਰਨ ਦੀ ਸਮਰਥਤਾ ਨਹੀਂ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਪਰ ਸਿੰਘ 

ਸਭਾ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ-ਅੰਦੌਲਨ ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 

ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ 

ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਆਧੁਨਿਕ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਨਾਲ ਕਦਮ ਮਿਲਾ ਕੇ ਚਲਣ 

ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਲਹਿਰ ਤੋਂ ਪ੍ਰੌਰਿਤ ਅਤੇ 

ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਜੋ ਸਾਹਿਤ-ਰਚਨਾ ਹੋਈ, ਉਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਦਾ ਸਵਰ ਅਧਿਕ ਸੀ। ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਕਈ ਟ੍ਰੈਕਟ 

ਸੋਸਾਇਟੀਆਂ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਈਆਂ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਟਕਸਾਲੀ 

ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ। ਗਿਆਨੀ ਹਜ਼ਾਰਾ 

ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ-ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ 

ਪਰਥਾਇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। 'ਸੈਥ੍ਯਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ” (ਵੇਖੋ) ਇਸੇ ਉਦੇਸ਼ ਅਧੀਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਰਚਨਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਲਿਖਣ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਨ ਦੀ ਰੁਚੀ ਪੈਦਾ 

ਸਿੰਘ ਸਾਗਰ 

ਹੋਈ। ਵਾਰਤਕ ਰਾਹੀ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪਈ 

ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰੁਕਾਰੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਣ ਲਗਾ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਏ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਮੁਚਾਰ ਅਤੇ 

ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਆਧਾਰ-ਭੂਮੀ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਈ। 

ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਰਚਿਤ ਸੁੰਦਰੀ, ਬਿਜੈ 

ਸਿੰਘ, ਸਤਵੰਤ ਕੌਰ, ਬਾਬਾ ਨੌਧ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਅਤੇ ਕਈ 

ਹੋਰ ਰਚਨਾਵਾਂ ਪਿਛੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੀ ਕੌਮ ਕਰ 

ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਮਨੋਰਥ ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਖੋਜ ਵੀ ਸੀ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂਆਂ 

ਦੇ ਜੀਵਨ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਚਮਤਕਾਰ”, “ਗੁਰੂ ਕਲਗੀਧਰ 

ਚਮਤਕਾਰ! ਅਤੇ 'ਅਸ਼ਟ ਗੁਰੂ ਚਮਤਕਾਰ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੰਥ 

ਦੇ ਭੇਟ ਕੀਤੇ। ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਰਚਿਤ “ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” 

“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ”, “ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ', ਪ੍ਰਾਚੀਨ 

ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਆਦਿ ਨੂੰ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਨਾ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਖੋਜੀ ਲਗਨ ਦਾ ਸਾਕਾਰ ਰੂਪ ਹੈ। 

ਸਿੰਘ ਸਾਗਰ (ਕਾਵਿ) : ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਲ ਦਾ ਲਿਖਿਆ 

ਇਹ ਕਾਵਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ ਉਤੇ 
ਝਾਤ ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਨ 1827 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ 

ਲਿਖੇ ਗਏ “ਸਿੰਘ ਸਾਗਰ” ਵਿਚ ਕੁਲ 14 ਤਰੰਗ 

(ਅਧਿਆਇ) ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਬਾਰੇ 
ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੂਜੇ ਤਰੰਗ ਵਿਚ 

ਲਖਨੌਰ ਤਕ ਦੇ ਸਫ਼ਰ ਦਾ ਹਵਾਲ ਹੈ। ਤਦ ਉਪਰੰਤ ਤੀਜੇ 

ਤਰੈਗ ਵਿਚ ਮਾਖੋਵਾਲ (ਆਨੰਦਪੁਰ) ਤਕ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਦਾ 

ਵਰਣਨ ਹੈ। ਚੌਥੇ ਤਰੈਗ ਵਿਚ ਨੌਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੰਜੇ ਤਰੈਗ 

ਵਿਚ ਮਸੰਦਾਂ ਨੂੰ ਦੇਡ ਦੇਣ ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਛੇਵੇਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਾਉੱਟਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦਾ 

ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸੱਤਵੇਂ ਤਰੈਗ ਵਿਚ ਪਾਉਂਟਾ 

ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਰਤਣ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਅਗਲੇ ਪੰਜ ਤਰੰਗਾਂ ਵਿਚ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਨਦੌਣ, ਹੁਸੈਨੀ, 

ਚਮਕੌਰ ਅਤੇ ਮੁਕਤਸਰ ਦੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ 



ਸਿੰਘਪੁਰਾ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਚੌਦਵੇਂ ਤਰੰਗ ਵਿਚ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਪ੍ਸਥਾਨ ਅਤੇ 
ਨਾਂਦੇੜ ਪਹੁੰਚਣ ਦਾ ਬਿਰਿੱਤਾਂਤ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ, ਯੁੱਧਾਂ ਦੇ 
ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਅਤੇ ਸੱਚੇ ਧਰਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਕੀਤੇ ਗਏ 
ਉਦਮਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਿਆਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ ਜਿਸ 
ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਸ “ਵੀਰ” ਹੈ ਅਤੇ 
ਬਾਕੀ ਦੇ ਰਸ ਸਹਾਇਕ ਰਸਾਂ ਵਜੋਂ ਨਿਸ਼ਪੰਨ ਹੋਏ ਹਨ। 
ਦੋਹਾ-ਚੌਪਈ ਕਾਵਿ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 
ਕੁਝ ਹੋਰ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 
ਰਸਾਵਲ, ਭੁਜੰਗਪ੍ਯਾਤ, ਅੜਿਲ, ਸਵੈਯਾ, ਝੂਲਨਾ, 
ਮਧੁਭਾਰ, ਮਨੋਹਰ, ਤੋਟਕ, ਕਬਿੱਤ, ਤਿਲਕਾ ਆਦਿ। ਕਵੀ 
ਨੇ ਇਸ ਲਈ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਨੇ ਪਹਿਲੇ ਨੌ ਗੁਰੂਆਂ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਆਪਣੀ 
ਰਚਨਾ “ਗੁਰਕੀਰਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਚਰਿਤ ਦੇ ਵਰਣਨ ਲਈ “ਸਿੰਘ ਸਾਗਰ” ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਪੂਰਵ- 
ਵਰਤੀ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਰੋਤ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਹੈ- “ਬਚਿਤੁ 
ਨਾਟਕ”, 'ਸੀ ਗੁਰ ਸ਼ੋਭਾ” ਅਤੇ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
੧੦" ਕ੍ਰਿਤ ਕਵੀ ਸੁੱਖਾ ਸਿੰਘ। ਕਵੀ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਗੁਰਬਿਲਾਸਾਂ 

ਦੀ ਭਾਵ-ਧਾਰਾ ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। 

ਸਿੰਘਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਸੂਬੇ ਦੇ ਬਾਰਾਮੂਲਾ 
ਨਗਰ ਤੋ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ 
ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ” 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਾਲੀ 
ਥਾਂ 'ਤੇ ਬਹਿਲੋਲ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ ਰਹਿੰਦਾ 

ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੀ ਕਸ਼ਮੀਰ ਫੇਰੀ 
ਵੇਲੇ ਇਥੋਂ ਲੈਘੇ ਤਾਂ ਉਸ ਫ਼ਕੀਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਕ 
ਥੜਾ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਥੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਨ ਦਾ ਉਦਮ 
ਕੀਤਾ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਦੀਵਾਨ ਕਰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਜੰਮੂ 
ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਬੈਧਕ ਬੋਰਡ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ ਮਿਸਲ 

ਵਿਚੋਂ ਇਕ , ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਸਥਾਪਕ ਚੌਧਰੀ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਪੁੱਤਰ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਵਿਰਕ ਜੱਟ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਦੇ ਕਸਬੇ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਸਿੰਘਪੁਰਾ” 
ਰਖਿਆ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਜੁਝਾਰੂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਕਾਰਣ ਪੰਥ ਵਿਚ 
ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ 'ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ” 
ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਾ ਅਤੇ ਇਸ ਹੀ ਨਾਂ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ 
ਮਿਸਲ ਕਾਇਮ ਹੋਈ। ਕਈ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਫ਼ੈਜੁਲਾਪੁਰੀ ਮਿਸਲ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਸੈਨ 1733 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ 

ਰਖਣ ਲਈ ਇਕ ਲੱਖ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਅਤੇ ਨਵਾਬੀ ਦਾ ਖ਼ਿਲਤ 
ਸ. ਸਬੇਗ ਸਿੰਘ ਹੱਥੀਂ ਭੇਜਿਆ। ਪੰਥ ਨੇ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਨਵਾਬੀ ਦਾ ਖ਼ਿਲਤ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ 
ਬਲ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਦੋ ਦਲਾਂ-ਬੁੱਢਾ ਦਲ 
ਅਤੇ ਤੁਰਣਾ ਦਲ-- ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ 

ਨੌ ਸੈਨ 1735 ਈ. ਅਹਿਦਨਾਮਾ ਤੋੜ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਫਿਰ 
ਜ਼ੁਲਮ ਢਾਹਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ 
ਸੂਰਬੀਰਾਂ ਸਹਿਤ ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੁਨਾਮ 
ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤ ਕੇ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ 

ਗੁੜਗਾਵਾਂ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਝੱਝਰ, ਪਟੌਦੀ ਆਦਿ 

ਦੇ ਪ੍ਸ਼ਾਸਕਾਂ ਤੋਂ ਖ਼ਿਰਾਜ ਵਸੂਲ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਦਲ- 
ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ, ਉਸ ਦੀ ਕਮਾਂਡ ਸ. ਜੱਸਾ 
ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਉੱਜ ਭਾਵੇ' 
ਇਸ ਦੀ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੂੰ ਸਦਾ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪਾਪਤ ਰਹੀ। 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕੇਵਲ ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ ਮਿਸਲ ਨੂੰ 
ਰਖਿਆ। ਇਸ ਮਿਸਲ ਨੂੰ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1753 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਮਿਸਲ ਦੇ 
ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਜਲੈਧਰ, ਹੈਬਤਪੁਰ, ਪੱਟੀ, ਭਾਰਤਗੜ੍ਹ , 
ਘਨੌਲੀ ਆਦਿ ਨਗਰ ਲਿਆਉਂਦੇ। ਇਸ ਨੇ ਪਟਿਆਲੇ ਦੇ 
ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਰਾਇਕੋਟ ਦੇ ਨਵਾਬ ਤੋ 
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ਛੱਤ ਅਤੇ ਬਨੂੜ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਦੇ 23 ਪਿੰਡ ਜਿਤੇ। ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਨ 1795 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ 

ਦਾ ਲੜਕਾ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਪਰ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਮਿਸਲ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 

ਅਧੀਨ ਕਰਕੇ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਦੇ ਹੇਠਲੇ 

ਪਾਸੇ ਮਨੌਲੀ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਦੇ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਤਲੁਜ 

ਪਾਰ ਵਾਲੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਲੈ 

ਲਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦੀ ਹੋਂਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। 

ਸਿੰਘਾ, ਭਾਈ : ਸੋਢੀ ਬਰਾਦਰੀ ਦਾ ਇਕ ਪੋਰਹਿਤ ਜਿਸ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ। ਭਾਈ 

ਸਿੰਘਾ ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਨਿਪੁਣ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1629 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜਦਾਰ 

ਮੁਖ਼ਲਿਸ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਉਤੇ ਅਚਾਨਕ ਹਮਲਾ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਭਾਈ ਸਿੰਘਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਬਾਬਕ ਰਬਾਬੀ ਬੀਬੀ 

ਵੀਰੋ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ ਸੁਰਖਿਅਤ ਕਢ ਕੇ ਝਬਾਲ ਪਹੁੰਚੇ 

ਸਨ। 

ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਭਾਈ ਭਾਨੂ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜ ਸੌ ਸਵਾਰ ਦੇ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵੈਰੀ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ 

ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਮੁਹੰਮਦ ਅਲੀ ਸੈਨਾ- 

ਨਾਇਕ ਨਾਲ ਦੁਅੰਦ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਭਾਈ ਸਿੰਘਾ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ 

ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਹੱਥੋਂ ਆਪ ਵੀ 

ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਜਾਤੀ ਮਲਿਕ 

ਅਤੇ ਪੋਤਰੇ ਭਾਈ ਦਯਾ ਰਾਮ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ 

ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 

ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਬੋਲੇ : ਵੇਖੋ 'ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਬੋਲੇ'। 

ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ ਮਹਲਾ ੧ (ਬਾਣੀ) ਸੀ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਦਰਜ “ਜਪੁਜੀ” ਵਾਂਗ 'ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਰਚਨਾ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਤੋੱ 

ਭਾਵ ਭਾਵੇਂ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 

ਸੈਵਾਦ ਹੋਵੇ, ਪਰ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ 

ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 'ਸਫਲ ਮੁਲਾਕਾਤ” ਜਾਂ 'ਪੂਰਣ ਮਿਲਨ'- ਨਾਮ 

ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ ਮਹਲਾ ੧ 

ਰਤ ਸਿਧ ਗੋਸ਼ਟਿ ਹੋਇ। ਅਰਥਾਤ ਨਾਮ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ 

ਤੇ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਪੂਰਣ ਮਿਲਨ ਜਾਂ ਸਦੀਵੀ ਸੈਯੋਗ 
ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਆਪਣੇ ਪਰੋਪਰਾਗਤ ਅਰਥਾਂ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਇਹ ਬਾਣੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਦੀ ਵੀ 

ਸੂਚਕ ਹੇ। “ਰਹਾਉ” ਵਾਲੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਤੋਂ ਇਸ ਸਥਾਪਨਾ 
ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਮੂਲ 
ਆਸ਼ਾ ਪ੍ਰਭੂ-ਮਿਲਨ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਸਾਧਨ ਦਸਣਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਦੋ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਸਮੁੱਚੀ ਰਚਨਾ ਦਾ _ 
ਸਾਰਾਂਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਰੀਆਂ ਸ਼ੈਕਾਵਾਂ ਦਾ ਸੈਖੇਪ 

ਵਿਚ ਸਮਾਧਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। . 

ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਅਤੇ ਰਚਨਾ-ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ 

ਵਿਦਵਾਨ ਇਕ-ਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 

(ਸਾਖੀ 52) ਅਨੁਸਾਰ ਪੰਜਵੀਂ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮੁਲਾਕਾਤ ਗੋਰਖ-ਹੱਟੜੀ ਨਾਮਕ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਸੀ। ਉਸੇ ਮੌਕੇ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 

ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਉਚਾਰਿਆ ਸੀ। ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 

(ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ) ਵਿਚ ਵੀ ਗੋਰਖ-ਹੱਟੜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 

ਇਕ ਪ੍ਰਸੈਗ ਜ਼ਰੂਰ ਆਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਗੋਸਟਿ ਸਿੱਧ-ਮੰਡਲੀ ਨਾਲ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਇਕ ਇਕਲੇ ਯੋਗੀ 

ਨਾਲ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਸ ਅਵਸਰ ਉਤੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਉਚਾਰੀ 

ਗਈ ਬਾਣੀ ਵੀ ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਰਚਨਾ 

-ਸਥਾਨਾਂ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਨਿਰਣਾ ਕਰ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ। 

ਇਸ ਸੈਬੰਧ ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਬਾਹਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਸਿੱਖ-ਮਤ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਪ੍ਚਾਰਕ ਭਾਈ- 

ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ (ਪਉੜੀ 39-43) ਤੋਂ ਪੇਸ਼ 

ਕੀਤੀ-ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਭੇਖ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਚਲ ਬਟਾਲਾ 

ਵਿਚ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਸ਼ਿਵਰਾਤੀ ਦੇ ਮੇਲੇ ਦੀ ਗੱਲ ਸੁਣੀ ਅਤੇ 

ਉਥੇ ਪਹੁੰਚੇ। ਉਸ ਮੇਲੇ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਯੋਗੀ ਵੀ ਆਏ 

ਹੋਏ ਸਨ, ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਕਰਸ਼ਿਤ 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਕਰਕੇ ਖਿਝੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ 

ਗੋਸਟਿ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ। ਗੋਸਟਿ ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂ ਨੂੰ 

ਹਰਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਯਾਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ ਚਲੇ ਗਏ। ਸਪੱਸ਼ਟ 
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ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 'ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਅਚਲ ਬਟਾਲੇ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਬਾਣੀ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ-ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ (ਸਤੌਬਰ 

1539) ਤੋ ਕੁਝ ਚਿਰ ਪਹਿਲਾਂ ਸ਼ਿਵਰਾਤ੍ੀ ਦੇ ਮੇਲੇ ਦੇ ਨੇੜੇ 

“ਤੇੜੇ ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਥੇ ਇਕ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦੇਣੀ 

ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗੀ ਕਿ ਜੋ ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਅਚਲ ਬਟਾਲੇ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ ਸੀ, ਕੀ ਕੇਵਲ ਉਸੇ ਨੂੰ ਹੀ ਇਸ ਗੋਸਟਿ ਵਿਚ 

ਸਮੋਇਆ ਗਿਆ ਜਾਂ ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 

ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ 

-ਵਿਉੱਤ ਤੋ ਇਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਯੋਗ- 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸਮੋ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਜਿਹੜੀਆਂ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਯੋਗੀਆਂ/ਸਿੱਧਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਿਚ 

ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਹੀਆਂ ਸਨ। 
ਇਸ ਦੇ ਵਿਧਾਨਿਕ ਸਰੂਪ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 

ਚਰਪਟ ਨਾਂ ਦਾ ਯੋਗੀ ਕੁਝ ਪਰਿਚਯਾਤਮਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕਰਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਤੁਹਾਡਾ (ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ) ਕਿਹੜਾ ਮਤ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ 

ਦਾ ਕੀ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ ? ਤੁਹਾਡੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਸਾਰ-ਸਾਗਰ 

ਤੋਂ ਕਿਵੇਂ ਤਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ? ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਿਲਣ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ 

ਕੀ ਹੈ ? ਇਸ ਪਿਛੋਂ ਲੌਹਾਰੀ-ਪਾ ਨਾਂ ਦਾ ਯੋਗੀ ਆਪਣੇ 

ਮਤ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਨਿਰਲਿਪਤ ਰਹਿਣ ਵਿਚ ਦਸਦਾ 

ਹੋਇਆ ਗੋਸਟਿ ਨੂੰ ਅਗੇ ਤੋਰਦਾ ਹੈ। ਤਦਉਪਰੈਤ ਕਿਸੇ 

ਸਮੂਹਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ 

ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ 

ਮਹਾਨਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸਿੱਧਾਂ ਦੇ ਸਮੂਹਿਕ 

ਪ੍ਸ਼ਨਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਸੈਖੇਪ ਅਤੇ ਕਲਾਤਮਕ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋ' ਚਰਪਟ ਦੇ ਪੁਛਣ ਉਤੇ 

ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਿਲ ਪੈਣ ਦਾ ਕੀ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹੈ ? ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਚੌਚਲਤਾ ਨੂੰ ਛਡ ਦੇਣ ਅਤੇ ਨਾਮ 

ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਿਲ ਪੈਣ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਲੋਹਾਰੀ-ਪਾ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੇ ਮਤ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 

ਲਈ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਨਿਰਲਿਖਿਤ ਰਹਿਣ ਦੇ ਤਰਕ ਦਾ ਉੱਤਰ 

ਦਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਮ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਹਾਣ ਥਾਣੀਂ ਨਂਦ ਨ ਆਵੈ ਪਰ 
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ਘਾ/ਠ /ਚਤ ਨਾ ਛੱਲਾਈ/ /ਥਨ ਨਾਵੈ ਮਨੁ ਟੇਕ ਨ /ਟਕਈ 

ਨਾਨਕਾ ਭੁਖ ਨ ਜਾਈ /ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ ਤੋਂ ਤਰਨ ਬਾਰੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ- ਜੈਸੇ ਜਲ ਆਹ ਕਮਲ /ਨੈਰਾਲਮ 
ਮਰਗਾਈ ਲੰਸ਼ਾਣੇ / ਸ਼ਗੰਤਿ ਸ਼ਬਦ ਭਵ ਸ਼ਾਗਰ ਤਗੀਐ 

ਨਾਨਕ ਨਲ ਵਥਾਣ /(ਗੁ .ਗੰ.੭38)। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ 

ਧਾਰਮਿਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਸੈਖਿਪਤ ਰੂਪ ਜਾਂ ਸਾਰਾਂਸ਼ 'ਸਿਧ 

ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 

ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੱਚੇ ਮਾਰਗ, ਸੱਚੇ ਭੇਸ, ਸੱਚੇ ਦਰਸ਼ਨ, ਸੱਚੇ 

ਯੋਗ ਅਤੇ ਸੱਚੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਪੇਸ਼ ਕਰਕੇ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਲਈ ਪੋਰਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਜੁ 

ਉਹ ਸਨਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕ-ਮਿਕ 

ਹੋਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਸਕੇ । ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਅਜਿਹੇ 

“ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਸੱਚੀ ਕਰਨੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਵਾਸਤਵਿਕ 

ਯੋਗ ਦੀ ਜੁਗਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹੀ ਅੰਤਿਮ ਸਿੱਧੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਯੋਗੀਆਂ/ਸਿੱਧਾਂ 

ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ, ਆਡੰਬਰਾਂ ਅਤੇ ਰੂੜੀਆਂ ਦੇ ਖੰਡਨ 

ਵਿਚ ਸੋਜਮ ਅਤੇ ਉਦਾਰਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੀ ਵਿਵੇਕ-ਬੁੱਧੀ, ਮੌਲਿਕ ਤਰਕ-ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ 

-ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ 'ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਸਰਬੱਤ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਛੰਦ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਬਾਣੀ ਹੋਰਨਾਂ ਨਾਲੋ' 

ਅਧਿਕ ਵਿਵਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 73 ਪਦੇ ਹਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 1 ਤੋਂ 18 ਤਕ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲੇ ਅਤੇ 

19 ਤੋਂ 73 ਤਕ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਾਤ੍ਕ 

ਗਿਣਤੀ ਵੀ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੈ- 16,12 ਅਤੇ 8,8 । ਪਹਿਲੇ 

ਪਦੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਇਹ ਤੁਕਾਂ 73 

ਪਦਿਆਂ ਤੋ ਅਧਿਕ ਹਨ ਅਤੇ ਗੋਸਟਿ ਦੀ ਮੂਲ ਸਮਸਿਆ 

ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਹੋਰਨਾਂ ਦੇ 

ਮੁਕਾਬਲੇ ਬਹੁਤ ਗੰਭੀਰ ਅਤੇ ਯੌਗਿਕ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ 

ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੈਂ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ 

ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 

ਦਾ ਨਾਂ-ਮਾੜ ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 

ਵਿਸ਼ੇ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰੀ ਸਾਧ-ਭਾਸ਼ਾ ਹੈ। ਸੈਖੇਪਤਾ 

ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਗੁਣ ਹੈ। 



ਸਿੱਧਵਾਂ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੀ ਜਗਰਾਉ' 
ਨਗਰ ਤੋ ਉੱਤਰ-ਪੂਰਵ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 7? ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 

“ਸਿੱਧਵ ਢਾਹੇ ਦੇ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਧਰਮ- 

ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਉਤਰ ਦਿਸ਼ਾ 

ਵਿਚ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਜੈਮੇ ਪਿੱਪਲ ਦੇ ਬਿਛ ਹੇਠਾਂ ਰੁਕੇ 

ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਨਸਾ 
ਰਾਮ ਨੇ ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਗੋਂ ਵਿਸਤਾਰ 

ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਟੋਭੇ ਨੂੰ ਵੀ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਥੇ ਹਰ ਸਾਵਣ ਮਹੀਨੇ ਦੀਆਂ 16,17 ਅਤੇ 

18 ਤਿਥੀਆਂ ਉਤੇ ਵੱਡਾ ਜੋੜ-ਮੋਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ 

ਕਮੇਟੀ ਰਾਹੀ' ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਇਸ 

ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਧੀਆਂ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਸਿਦਿ੍‌ਧ (ਸਿੱਧੀ) ਤੋਂ ਭਾਵ 
ਹੈ ਸਾਧਨਾ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਲੰਕਿਕ ਸ਼ਕਤੀ। 

ਅਜਿਹੀਆਂ ਸਿੱਧੀਆਂ ਦੇ ਸੁਆਮੀ ਨੂੰ “ਸਿੱਧ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਯੋਗ ਅਤੇ ਤੌਂਤ ਮਤ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਜਾਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ 

ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਤਨ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਧੀਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਕਾਰ-ਵੰਡ ਵੀ ਹੋਈ 

ਹੈ, ਪ੍ਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਸਾਧਨ ਅਤੇ 

ਵਿਧੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਧੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਵੀ 

ਮਤ-ਭੇਦ ਹੈ , ਪਰ ਮੁੱਖ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਦੋ ਗਿਣਤੀਆਂ ਦਾ ਅਧਿਕ 

ਉੱਲੈਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ-ਅਸ਼ਟ ਸਿੱਧੀਆਂ ਅਤੇ ਅਠਾਰਹ 

ਸਿੱਧੀਆਂ। ਰ 
“ਪਾਤੰਜਲ ਯੋਗ-ਪੁਰਦੀਪ” (ਪੰਨਾ 514) ਅਨੁਸਾਰ 

ਸਾਧਕ ਯੋਗ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਨਾਲ ਜੋ ਅਲੌਕਿਕ ਜਾਂ ਜਾਦੂਈ 

ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅੱਠ ਹੈ-- 

(1) ਅਣਿਮਾ (ਅਣੂ ਵਾਂਗ ਲਘੂ ਜਾਂ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ ਹੋ ਸਕਣਾ), 
(2) ਲਘਿਮਾ (ਹਲਕਾ ਬਣ ਕੇ ਉੱਡ ਸਕਣਾ), (3) ਮਹਿਮਾ 

(ਪਰਬਤ ਵਾਂਗ ਭਾਰਾ ਹੋ ਸਕਣਾ), (4) ਪ੍ਾਪਤਿ (ਕਿਤੋਂ ਵੀ 

ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕਣਾ), (5) ਪਾਕਾਮ੍ਯ (ਇੱਛਾ- 

ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਰੋਕ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰ ਸਕਣਾ), 
ਯੇ 

ਸਿੱਧੀਆਂ 

(6) ਵਸਿਤ੍ਹ (ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਵਸ ਵਿਚ ਕਰ ਸਕਣਾ), 

(7) ਈਸ਼ਿਤ੍ਹ (ਸਾਰੇ ਪਦਾਰਥਾਂ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ ਸਕਣਾ), 

(8) ਕਾਮ ਵਸ਼ਾਯਿਤਾ (ਸਾਧਕ ਦੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੈਕਲਪਾਂ 

ਦਾ ਪੂਰਾ ਹੋ ਸਕਣਾ)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਧੀਆਂ ਦਾ ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ 
ਹਠ-ਯੋਗ ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਦਸ ਹੋਰ ਸਿੱਧੀਆਂ ਦਾ 

ਵਿਵਰਣ ਵੀ ਮਿਦਲਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ (1) ਅਨੁਰਮਿ (ਭੁੱਖ ਤਹ 

ਦਾ ਨ ਲਗਣਾ), (2) ਦੂਰ-ਸ਼੍ਵਣ (ਦੂਰੋਂ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਸੁਣ 

ਸਕਣੀ), (3) ਦੂਰ-ਦਰਸ਼ਨ (ਦੂਰ ਤੋਂ ਹੀ ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਜਾਂ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ ਵੇਖ ਸਕਣਾ), (4) ਮਨੋਵੇਗ (ਮਨ ਦੀ ਚਾਲ ਵਾਂਗ 
ਜਲਦੀ ਜਾ ਸਕਣਾ), (5) ਕਾਮ-ਰੁਪ (ਮਨ ਚਾਹਿਆ ਰੂਪ 

ਧਾਰਣ ਕਰ ਸਕਣਾ), (6) ਪਰਕਾਯ-ਪ੍ਰਵੇਸ਼ (ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ 

ਦੇਹ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਸਕਣਾ), (7) ਸੂਛੰਦ-ਮਿ੍‌ਿਤੂ (ਆਪਣੀ 

ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਮਰ ਸਕਣਾ), (8) ਸੁਰ-ਕ੍ਰੀੜਾ (ਦੇਵਤਿਆਂ 

ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਮੌੰਜ-ਮੋਲਾ ਕਰ ਸਕਣਾ), (9) ਸੈਕਲਪ- 

ਸਿੱਧੀ (ਚਿਤਵਣ ਅਨੁਸਾਰ ਸਭ ਕੁਝ ਪੂਰਾ ਕਰ ਸਕਣਾ), 

(10) ਅਪ੍ਤਿਹਤ-ਗਤਿ (ਹਰ ਥਾਂ ਬੇਰੋਕ ਜਾ ਸਕਣਾ)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਸ ਅਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਦਸੀਆਂ ਗਈਆਂ ਅੱਠ 

ਸਿੱਧੀਆਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਅਠਾਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਧੀਆਂ ਬਣ ਜਾਂਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਬੌਧੀ ਤੌੜਾਂ ਵਿਚ ਅੱਠ ਮਹਾ-ਸਿੱਧੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਉੱਲੇਖ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ-- ਖੜਗ, ਅੰਜਨ, ਪਾਦਲੋਂਪ, ਅੰਤਰਧਾਨ, ਰਸ- 

ਰਸਾਯਣ , ਖੇਚ, ਭੂਚਰ ਅਤੇ ਪਾਤਾਲ । 

“ਯੋਗ-ਸੂਤ੍” (3637) ਵਿਚ ਸਿੱਧੀਆਂ ਨੂੰ ਯੋਗੀ 

ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਵਿਘਨ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਪੈਣ ਵਾਲਾ ਯੋਗੀ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਮਾਰਗ 

ਤੋਂ ਖੁੰਜ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਵਾਂਝਿਆ 

ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਯੋਗੀ ਨੂੰ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਧੀਆਂ ਦੇ ਗੇੜ ਵਿਚ ਨ ਪੈ ਕੇ ਆਪਣੇ ਅੰਤਿਮ 

ਉਦੇਸ਼ (ਕੈਵਲ੍ਯ ਜਾਂ ਆਤਮ-ਦਰਸ਼ਨ) ਵਲ ਵਧੇ। 

ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਧੀਆਂ ਨੂੰ ਯੋਗ ਵਿਚ 

ਸਮਾਧੀ ਜਾਂ ਕੈਵਲ੍ਯ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੋਂ ਨੀਵਾਂ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਭਾਵੇਂ ਉਚਤਮ ਲਕਸ਼ ਪਾਪਤ ਨ ਵੀ 

ਹੋਵੇ, ਤਾਂ ਵੀ ਹੇਠਲੀਆਂ ਸਥਿਤੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਆਪਣਾ ਮਹੱਤਵ 

ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਦਾ ਆਪਣਾ ਆਪਣਾ ਫਲ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਮਨੁੱਖ 

ਇਨਹਾਂ ਨੰ ਪਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਪੂਰਣਤਾ ਦਾ ਰੂਪ ਸਮਝਣ 
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ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਦੋਂ ਇਹ ਚਰਮ-ਲਕ੍ਸ਼ ਵਿਚ ਵਿਘਨ 

ਬਣਦੀਆਂ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਤਾਂ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗ ਦੇ 

ਫਲ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹਾਸਲ ਕਰਕੇ ਯੋਗੀ ਆਪਣੀ ਘਾਲਣਾ 

ਨੂੰ ਸਫ਼ਲ ਸਮਝਣ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਭਰਮ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸਿੱਧੀਆਂ ਪਤਿ ਬੇਪਰਵਾਹ ਹੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਧੀਆਂ 

ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਕਰਕੇ ਸਹਿਜ-ਸਾਧਨਾ ਉਤੇ ਬਲ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ 

ਹਰਿ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਨਾਲ ਨੌਂ ਨਿਧੀਆਂ ਅਤੇ ਅਠਾਰ੍ਹਾਂ 

ਸਿੱਧੀਆਂ ਸਾਧਕ ਦੇ ਪਿਛੇ ਲਗੀਆਂ ਫਿਰਦੀਆਂ ਹਨ-- ਨਵ 

/ਨਿਯੀਂ ਅਠਾਰਹ /ਸੈਧੀ /ਪਿਛੰ ਲਗੀਆ /ਫਗ/ਹਿ ਜੋ ਹ/ਨ 

/ਹਰਦੈ ਸ਼ਦਾ ਵਸ਼ਾ/ਏ /(ਗੁ .ਰੰੰ .649)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਧੀਆਂ- 

ਸਿੱਧੀਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਸਮਾਈ ਦਸਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੁਖਮਨੀ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਪਭ ਕੰ ਨੈਮਗਨ 

ਰਿ/ਧਿ ਨਹਿ ਨਉਂ /ਨੇ/ਧਿ/ (ਗੁ .ਰੰ.੨62)। 

ਸਿੰਧੀ ਸਿੱਖ : ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਜਾਂ 
ਉਸ ਪਾਂਤ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨਾਮ-ਲੇਵਾ 

ਹੈ। ਇਹ ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ' ਤੋਂ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਮਤ ਦੇ ਧਾਰਣੀ ਹੋ ਗਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ 

ਉਥੇ ਗਏ ਸਨ । ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ 

ਦਾ ਵਿਵਸਥਿਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਸੀਚਦ 

(ਵੇਖੋ) ਨੇ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਈ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾਵਾਂ ਕਾਇਮ 

ਕੀਤੀਆਂ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਦਾਸੀ ਸੋਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਅਨੇਕ ਸਾਧਾਂ 

ਲੈ ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਕਈ ਡੇਰੇ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ । ਸੱਖਰ 

ਦੇ ਨੋੜੇ ਸਿੰਧ ਨਦੀ ਦੇ ਇਕ ਟਾਪੂ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਸਾਧੁਬੇਲਾ 

ਮੀਹਾਂ ਸ਼ਾਹੀ ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ ਬਾਬਾ ਬਨਖੰਡੀ 

ਨੇ ਸੈਨ 1823 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ ਜੋ ਹੁਣ 
ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਤੀਰਥ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਵੈਸ਼ਜ ਬਾਬਾ ਗੁਰੂਪਤ ਨੇ ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ 

“ਜਗਿਆਸੂ” (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਉਪ-ਸੋਪ੍ਦਾਇ ਵੀ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਕੀਤੀ। ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ ਬਾਬਾ ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਨੇ 

ਸ਼ਿਕਾਰਪੁਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਧਰਮ- 
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ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਨਿਰਮਲ ਸੰਤਾਂ ਨੇ 

ਸਿੰਧ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅਨੇਕ 

ਡੇਰੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ । ਉਥੇ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ 

ਮਹੰਤ ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ 

ਆਦਿ ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਥੇ ਕਈ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ । ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਵਾਲਿਆਂ 

ਨੇ ਵੀ ਸਿੰਧ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਚੀਫ਼ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਵਾਲੇ ਵੀ ਇਸ ਕਰਮ ਵਲ ਬਹੁਤ ਰੁਚਿਤ 

ਰਹੇ। ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਮਸਤੂਆਣੇ ਵਾਲੇ , ਭਾਈ ਅਰਜਨ 
ਸਿੰਘ ਬਾਗੜੀਆਂ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਸ. ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ 

ਵਾਲੇ ਨੇ ਵੀ ਉਥੇ ਕਈ ਵਾਰ ਜਾ ਕੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ 

ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੰਧੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਸਿੱਖੀ 

ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਦਿਲਚਸਪੀ ਵਿਖਾਈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ 

ਵਿਚ ਸਾਧੂ ਟੀ.ਐਲ.ਵਾਸਵਾਨੀ, ਦਾਦਾ ਚੇਲਾਰਾਮ ਆਦਿ 

ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜ਼ਿਕਰਯੋਗ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹਰ ਸਾਲ ਕਥਾਕਾਰ, 

ਜਾਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਸਿੰਧੀ ਲੋਕ ਮੁਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਹਿਜਧਾਰੀ 

ਹਨ, ਪਰ ਵਿਰਲੇ ਵਿਰਲੇ ਸਿੰਘ ਵੀ ਸਜ ਗਏ ਹਨ। 

ਦੇਸ਼ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਤੋ ਬਾਦ ਬਹੁਤੇ ਸਿੰਧੀ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਲ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਅਧਿਕਤਰ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ 

ਦੇ ਬਬਈ ਨਗਰ ਵਿਚ ਵਸ ਗਏ । ਇਸ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ ਪੂਨਾ, 

ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਆਦਿ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਵਪਾਰ 

ਹੈ। ਪਿਛੇ ਰਹੇ ਸਿੰਧੀ ਅਜੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਅਕਸਰ ਗੁਰਪੁਰਬਾਂ ਉਤੇ 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ 

ਵਿਚ ਬੜੇ ਚਾਉ ਨਾਲ ਸ਼ਰਕਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਲੈਗਰ ਦਾ 

ਅਧਿਕਤਰ ਪ੍ਰਬੰਧ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਆਏ ਸਿੰਧੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਦਾਦਾ 

ਚੇਲਾਰਾਮ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ ਅਤੇ “ਨਿਜ ਥਾਉ” ਨਾਂ 

ਦਾ ਆਪਣਾ ਆਸ਼੍ਮ ਪੂਸਾ ਰੋਡ ਦਿੱਲੀ ਉਤੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਦਾਦਾ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਕਮਲਾ ਨੇ 

ਪ੍ਚਾਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ ਹੁਣ ਦਾਦਾ ਜੀ ਦਾ ਪੁੱਤਰ 

ਲਛਮਣ ਚੇਲਾ ਰਾਮ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਤ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ 



ਰੁਚਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਿੰਧੀ ਅਤੇ ਹਿੰਦੀ 
ਵਿਚ ਖ਼ੁਦ ਟੀਕੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਦੀਆਂ ਹੋਰ 

ਪ੍ਰਮੁਖ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਟੀਕੇ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਉਦਮ ਵਿਚ 

ਰੁਝਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਸੋਲਨ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਪਰੂਨ ਵਿਚ ਦਾਦਾ ਚੇਲਾ ਰਾਮ ਆਸ਼੍ਮ ਵੀ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ ਸਿੰਧੀ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਤਾਂ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਕਈ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵੀ ਕਾਇਮ 

ਕੀਤੇ, ਪਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਹ ਲੋਕ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਤਿ 

ਆਪਣੀ ਪੂਰੀ ਆਸਥਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਸਿੱਖੀ ਤੋਂ ਦੂਰ 
ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

`ਦੀ ਥਾਂ ਮੰਦਿਰ ਅਥਵਾ ਆਸ਼ਮ ਅਖਵਾ ਕੇ ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਹਨ 

ਕਿਉਂਕਿ ਸੁਭਾ ਵਜੋਂ ਇਹ ਲੋਕ ਸਾਊ ਅਤੇ ਸ਼ਾਂਤ ਹਨ। ਇਹ 
ਸਿੱਖ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਨ ਪਰ 

ਕਟੜਪੁਣੋ ਤੋਂ ਦੂਰ ਭਜਦੇ ਹਨ। ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਸੈਸਥਾ 

ਵਿਚ ਰਾਜਨੀਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਨਾਲ ਇਹ ਆਪਣੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

(ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ) ਨੂੰ ਗ਼ੈਰ-ਮਹਿਫੂਜ਼ ਸਮਝਣ ਲਗ ਗਏ ਹਨ। 
ਦੂਜੇ, ਸਿੱਖ ਧਰਮੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਰਹੇ ਕਟੜਪੁਣੇ 

ਅਤੇ ਰੀਤੀਵਾਦ ਤੋਂ ਇਹ ਬਹੁਤ ਘਬਰਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਵੋਟਾਂ ਦੇ 

ਮਸਲੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪੰਥ ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਖਣ 

ਦੀ ਪ੍ਰਵਿਤੀ ਨੇ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਤੋਂ ਕਿਨਾਰਾ ਕਰਨ 

ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੋਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਤੋਂ ਭਾਵੇਂ ਦੂਰ ਹੁੰਦੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ ਪਰ 

ਨਿਰਮਲੇ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਹੋ ਕੇ 

ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਵਲੋਂ ਚਲਾਏ ਸਕੂਲਾਂ 

ਅਤੇ ਸਮਾਜ-ਸੇਵਾ-ਮੁਖੀ ਕਾਰਜਾਂ ਵਿਚ ਸਿੰਧੀ ਸਿੱਖ ਖੁਲੂ 

ਕੇ ਦਾਨ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਧਨਾਢ ਸਿੰਧੀ ਸਿੱਖ ਘਰਾਂ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਬੱਚਿਆਂ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਤੋਂ ਵਾਕ ਲੈਣ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਰਖਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਵਿਆਹ-ਸ਼ਾਦੀਆਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ 

ਆਨੰਦ ਰੀਤੀ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਣਵਾਏ ਹੋਏ ਹਨ। ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਸੀਮ ਪ੍ਰੇਮ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਵਿਚ ਚਲ ਰਹੀ ਕਟੜਪਣੇ ਦੀ ਹਵਾ 

ਸਿਮਰਨ 

ਜੇ ਚਲਦੀ ਰਹੀ ਅਤੇ ਸਹਿਜਧਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਅਸਿੱਖ ਘੋਸ਼ਿਤ 

ਕਰਦੀ ਰਹੀ ਤਾਂ ਪੰਥ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਹਿੱਸਾ ਇਸ ਨਾਲੋਂ 

ਨਿਖੜ ਜਾਵੇਗਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਸਰ ਕੌਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ 

ਉਤੇ ਪੈ ਕੇ ਗੈਭੀਰ ਸਿੱਟੇ ਕਢੇਗਾ। 

ਸਿਮਰਨ : ਭਗਤੀ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਇਹ ਇਕ ਵਿਧੀ ਹੈ। ਇਹ 
ਪਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਸ੍ਰਮਰਣ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। 

ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਦੇ ਨਾਮ (ਜਾਂ ਗੁਣ) ਨੂੰ ਮਨ ਦੀ ਇਕਾਗੁ 

ਬਿਰਤੀ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕਰਨਾ ਹੀ ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਵਿਧੀ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਜਪ/ਜਾਪ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਸ ਵਿਚ ਨਾਮ ਨੂੰ ਬਾਰ ਬਾਰ ਜਪਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ ਦੇ 
ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਸਾਧਕ ਇਤਨਾ ਮਗਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 

ਸੈਸਾਰਿਕ ਕੈਮ-ਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਸਿਮਰਨ ਕਰੀ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਲੈਬੀ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। 
ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਸਾਹਿਤ ਤਕ ਇਸ ਦਾ 
ਵਿਸਤਾਰ ਹੈ।'ਨਾਰਦ-ਭਕ੍ਤਿ-ਸੂਤ੍' (82) ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 

ਸ੍ਮਰਣ-ਆਸਕਤੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। “ਭਾਗਵਤ- 
ਪੁਰਾਣ” (7/54/23-24) ਵਿਚ ਨਵਧਾ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ 
ਸਿਮਰਨ ਨੂੰ ਤੀਜਾ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸਲਾਮ 

ਵਿਚ ਸਿਮਰਨ ਨੂੰ 'ਜ਼ਿਕੁ" ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਹੈ- ਇਕ ਜੱਲੀ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਖ਼ਫ਼ੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਜੱਲੀ” 

ਵਾਚਿਕ ਹੈ ਅਤੇ 'ਖ਼ੱਫ਼ੀ' ਕਾਇਕ ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਹੈ। 

ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਸਾਧਨਾ-ਗਤ ਰੂਪ ਦਾ ਜੋ ਨਿਖਾਰ 

ਨਿਰਗੁਣਪੰਥੀ ਸੈਤਾਂ ਦੁਆਰਾ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ` 

ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਨਿਰਗੁਣ ਪੰਥੀਆਂ ਲਈ ਇਕ ਅਜਿਹੀ 

ਪ੍ਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਹੈ ਜੋ ਕਦੇ ਵਿਅਰਥ ਜਾਂ ਨਿਸ਼ਫਲ ਨਹੀਂ 

ਜਾਂਦੀ। ਇਹ ਇਕ ਅੰਦਰਲੀ ਬਿਰਤੀ ਹੈ ਜੋ ਸਾਧਕ ਨੂੰ 

ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਵਲ ਪ੍ਰਵਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਸੈਤਾਂ ਵਿਚ ਆਮ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਿਮਰਨ ਤਿੰਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰੈ-- 

ਸਾਧਾਰਣ-ਜਪ, ਅਜਪਾ-ਜਪ ਅਤੇ ਲਿਵ-ਜਪ। ਇਸ 

ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਜਪ/ਜਾਪ'। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ 
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ਜਪਾਂ ਵਿਚ 'ਲਿਵ ਜਪ” ਨੂੰ ਸਰੇਸ਼ਠ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਿਮਰਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਸਿਮਰਨ ਰੀੜ੍ਹ 

ਦੀ ਹੱਡੀ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਿਮਰਨ ਦੀ 

ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਚਰਚਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ 

ਵਾਲੇ ਫਲਾਂ ਵਲ ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਮੋਟੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ - ਸਿਮਰ /ਸੈਮਰਿ /ਸਿਆਰ ਸ਼ ਪਾਵਉ / 

ਕਲ ਕਲੇਸ਼ ਤਨ ਮਾ/ਹ 0ਟਾਵਉ /ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ “ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸ਼ਬਦ- 

ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। “ਜਪੁਜੀ? ਦੇ ਅੰਤ 'ਤੇ ਤਾਂ ਇਥੋਂ 

ਤਕ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ ਆਪ ਹੀ 

ਨਹੀਂ ਸੁਧਰਦਾ, ਸਗੋਂ ਉਸ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲੇ 

ਅਨੇਕਾਂ ਲੋਗ ਭਵ-ਬੈਧਨ ਤੋਂ ਖ਼ਲਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ- /ਜੇਨਾੰ 

ਨਨ /ਸਿਆ7ਇਆ ਗਏ ਅਸਕਾਤਿ ਘੱਲ / ਨਾਨਕ ਤੇ ਮੁਖ 

ਉਜਲ ਕੇਤਾ ਛੁਟ ਨਾਲ / ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

“ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ -- ਤੰਡੈ ਐਮਗੰਣ 

ਹਭੁ /ਕੈਛੁ ਲਧਮ /#ੋਖਮ ਨ /ਡਿਠਮ' ਕੰਈੰ /(ਗੁ .ਰੰ.520)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਿਮਰਨ ਤੋਂ ਵਿਹੂਣੇ ਵਿਅਕਤੀ 

ਦੇ ਆਚਰਣ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਹੀਣਾ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਅਨੌਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ 

ਹੋਇਆ -ਹੈ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਮੁਖ 

ਵਿਚ ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਬਿਨਾ ਨਾਮ 

ਉਚਾਰੇ ਜੋ ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭੋਜਨ ਦਾ ਸੇਵਨ ਕਰਦਾ ਹੈ, 

ਉਸ ਦੇ ਮੁਖ ਵਿਚ ਥੁੱਕਾਂ ਪੈਂਦੀਆਂ ਹਨ- /ਜਿਤ ੭/ਖ ਨਾਲ਼ 
ਨ ਉਚਗਾਹ /ਝ੍ਨ ਨਾਵੈ ਰਸ਼ ਖਨੰਹ / ਨਾਨਕ ਏਵੈ ਜਾਣ?ਆ 

'ਤਿਤ #/ਖ ਝੁਕਾ ੫7ਹ /(ਗੁ ਰੀ .473)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਬਿਨਾ ਸਿਮਰਨ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਜੀਵਨ ਸਰਪ ਵਰਗਾ 

ਦਸਿਆ ਹੈ ਜੋ ਸਦਾ ਵਿਸ਼ ਦਾ ਪਸਾਰ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਅਜਿਹੇ ਆਚਰਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਹਾਰ ਹੀ ਹਾਰ 

ਹੈ- ਸਨ ਸਿਮਰਨ ਜੋ ਜੀਵਨ ਸ਼ਲਨਾ ਸ਼ਰਪ ਜੈਸੇ ਅਰਜਾਗੀ/ 

ਨਵ ਖੰਡਨ ਕੇ ਰਾਜੁ ਕਮਾਵੈ ਆੰਤਿ ਚਲੰਗੇਂ ਹਾਠਾੀੰ /(ਗੁ .ਰੀ . 

712)। ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ 

ਹੈ ਕਿ- ਲਨ ਸਿਮਰਨ ਹੈ ਆਤਮ ਘਤਾੀ/ ਸ਼ਾਕਤ ਨੋਚ 

ਤਾਸ਼ ਕੁਲ ਨਹੀੰ ਜਾਤਾੀ/(ਗੁ.ਰੀ੍‌ . 239)। 

ਸਿਰਪਾਉ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ 

ਕਿ ਨਾਮ ਨੂੰ ਵੱਡੇ ਤੋਂ ਵੱਡੇ ਸੁਖ ਦੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਵੀ 

ਭੁਲਾਉਣਾ ਨਹੀਂ ਚਾਹੀਦਾ। ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਅੰਤ ਤ ਮੰਦਰ 

ਉਸ਼ਗਹ ਰਤਨਾ ਤਾ ਹੋਹਿ ਜੜਾਓਂ //ਗੁ.ਗ੍ਰੰ 24? ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ 

ਦੁਆਰਾ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪਰਮ- 

ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ। ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾਏ ਤਾਂ ਗੁਰਮਤਿ-ਸਾਧਨਾ 
ਹੈ ਹੀ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਜਾਂ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ। ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ 

ਲਈ ਤਾਕੀਦ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ 
ਹੈ-- ਰਾ# ਸੈਮ ਰਾਮ ਸਿਮਰੈ ,ਇਹੈ ਤੇਰੈ ਕਾਨਿ ਹੈ/ ਮਾਇਆ 

ਕਾਂ ਸੰਗੁ ਤਿਆਗ ਪਭ ਜੂ ਕੰ ਸ਼ਗਨ ਲਾਗੁਾ/ ਜਗਤ ਸ਼ਖ 

ਮਾਨ 0/ਥੋਆ ਝੂਠੇ ਸਭ ਸਾਜ਼ ਹੈ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.1352)। 

ਸਿਮਰਨੀ : ਜਿਸ ਸਾਧਨ ਰਾਹੀ ਸਿਮਰਨ ਕੀਤਾ ਜਾਏ, 

ਉਸ ਨੂੰ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ “ਸਿਮਰਨੀ” ਕਿਹਾ ਹੈ -- ਕਬੀਰ ਮੰਗੀ 

ਲਿਮਰਨਾੰ ਰਸ਼ਨਾ ਉਪਰਿ ਰਾਮ /(ਗੁ ਰੀ .1364)। ਸਿਮਰਨੀ/ 

ਸਿਮਰਨੇ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 108 ਮਣਕਿਆਂ ਵਾਲੀ ਮਾਲਾ 

ਦਾ ਚੌਥਾ ਹਿੱਸਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿਮਰਨੀ ਵਿਚ ਮੋਰੁ 

ਸਮੇਤ 28 ਮਣਦੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜੋ ਸਾਧਕ ਲੋਕ ਆਪਣੇ ਹੱਥ 

ਵਿਚ ਰਖ ਕੇ ਮਣਕੇ ਘੁੰਮਾਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਸਿਮਰਨ ਲਈ “ਤਸਬੀਹ” ਨੂੰ ਵਰਤਦੇ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਸਾਧਕ 

ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਿਮਰਨਾ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਸਿਰਪਾਉ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਧਰਮੀ-ਸਾਧਕ ਜਾਂ 

ਉਦਮੀ ਪੁਰਸ਼/ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 

“ਸਿਰਪਾਉ” ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ “ਸਰੋਪਾ” 

ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸਿਰ ਤੋਂ ਪੈਰਾਂ 

ਤਕ ਪਹਿਨਣ ਦੀ ਪੁਸ਼ਾਕ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਪੁਸ਼ਾਕ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਖ਼ਿਲਤ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਨਿਸਚੈ ਹੀ 

ਇਹ ਕੀਮਤੀ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਸਿਰਪਾਉ” 

ਆਦਰ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਹੋਏ ਸੇਵਕ (ਸਾਧਕ) ਨੂੰ ਸਿਰਪਾਉ ਨਾਲ 

ਸੁਸਜਿਤ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਹੈ- ੫/ਹਿ/ਨਿ ਨਰਪਾਉ ਸਵਕਾ 

ਜਨ ਅਲ ਨਾਨਕ ਪੁਗਟ ਪਹਾਠੇ /(ਗੁ.ਰੋ.631) ਅਜ ਕਲ 
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ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਨਮਾਨ ਸੂਚਕ ਕਿਸੇ ਵੀ ਬਸਤ੍ਰ ਲਈ ਵਰਤਿਆ 

ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਸਿਰਪਾਉ/ਸਰੋਪਾ ਦੇਣ ਦੀ 

ਪਰੰਪਰਾ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਤੋਂ ਹੀ ਚਲ ਪਈ ਸੀ। ਤਖ਼ਤਾਂ ਅਤੇ 

ਪ੍ਰਮੁਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੂੰ ਸਰੋਪੇ ਦੇ ਕੇ 

ਸਨਮਾਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਿਰੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 

ਅਧੀਨ ਕੁਲ 100 ਚਉਪਦੇ , 29 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, 4 ਪਹਿਰੇ, 

3 ਛੱਤ, 1 ਵਣਜਾਰਾ ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਹਨ। 

ਚਓਂਪਦ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਇਕ ਸੌ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 

33 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ 

ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ, 28 ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਵਿਚ 

ਪੰਜ ਪੰਜ ਪਦੇ ਸ਼ਾਮਿਲ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਸਾਧਨਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਅਧਿਕ ਬਲ 

ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ̀ ਤੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 31 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦਾ, 

26 ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਚਾਰ ਪੰਜਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਉਸ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਸਰੋਤ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ 6 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਨ ਕਰਨ ਜਾਂ ਨਿਗੁਰੇ 

ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 30 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕਤਾ ਅਤੇ ਕਰਣ-ਕਾਰਣ 

ਸਮਰਥਤਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦਿਆਂ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣ 

ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

#ਸ਼ਟਪਦ?ਆਂ ਪ੍ਕਰਣ ਦੀਆਂ ਕੁਲ 29 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 18 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਜੀ ਦੀਆਂ 

ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੱਪਤਪਦੀ, 14 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, 

ਇਕ ਨੌਂ-ਪਦੀ, ਇਕ ਦਸਪਦੀ ਅਤੇ ਇਕ ਚੌਬੀਸ-ਪਦੀ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 17 ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ 

28ਵੇਂ “ਅੰਕ” ਉਤੇ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ, ਗੁਰੂ 

ਦੀ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ੇ ਹਨ। 
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ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਅੱਠ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 

ਵਿਚ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਪਾਖੰਡਾਂ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਏ, 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਲਾਭ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 27 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋਂ 

ਜੀ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਅੰਤ ਉਤੇ ਗਿਣਤੀ ਅੰਕ 29 ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ' ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਹੋਣਾ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ 24 ਪਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ 21 

ਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਚਾਰ ਪਹਿਰੇ ਲਿਖੇ 

ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਵਖਰਾ ਇੰਦਰਾਜ ਹੈ। 

ਜੀ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਇਸ ਛੰਤ ਵਿਚ 

ਬਾਬਲ ਦੇ ਘਰੋਂ ਵਿਦਾਇਗੀ ਵੇਲੋਂ ਪੁੱਤਰੀ ਦੀ ਇੱਛਾ ਦਾ 

ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਛੇਤ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਚੌਹਾਂ 

ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕਤਾ ਉਤੇ ਬਲ ਹੈ 

ਅਤੇ ਅਖੀਰਲੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮਾ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਨ ਨੂੰ ਲੀਨ 

ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ। ਤੀਜਾ ਛੰਤ ਵੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਵਖਰੀ ਕਿਸਮ ਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ ਪੰਜ ਪਦੇ ਹਨ । ਹਰ ਪਦੇ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਦੋ 

ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਇਕ ਇਕ “ਡਖਣਾ” ਹੈ। ਇਹ ਦੋਹਿਰੇ ਦਾ 

ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੈ ਜੋ ਮੁਲਤਾਨ/ਸਾਹੀਵਾਲ ਦੀ ਉਪਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹਰ ਡਖਣੇ ਤੋ ਬਾਦ 'ਛੰਤ” ਉਪ- 

ਸਿਰਲੇਖ ਦੇ ਕੇ ਫਿਰ ਪਦਾ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪੰਜੇ 

ਪਦੇ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁੰਡਲੀਆਂ ਛੰਦ ਦੇ ਸਰੂਪ 

ਨਾਲ ਕੁਝ ਸੀਮਾ ਤਕ ਮੇਲ ਖਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਤਿਗੁਰੂ 

ਦੀ ਕ੍ਪਾ ਨਾਲ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ ਉਚੇਚੇ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਹੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਛੰਤਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਕ “ਵਣਜਾਰਾ” ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ 

ਮ.੪ ਦਰਜ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ ਲਿਖੋ ਹਨ। 

ਭਾਗਤ-ਬਾਣਾ ਅਧੀਨ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਕੁਲ ਪੰਜ 
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ਸ਼ਬਦ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਆਰੈਭ 
ਵਿਚ “ਏਕ ਸੁਆਨ ਕੈ ਘਰਿ ਗਾਵਣਾ” ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ ਤਿੰਨ ਪਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਰਹਾਉ” ਹਨ। ਦੂਜਾ 
ਸ਼ਬਦ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ ਪੰਜ ਪਦੇ 
ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਇਕ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਤੀਜਾ ਸ਼ਬਦ ਫਿਰ 
ਸੈਤ ਨ'ਖੀਰ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਚਾਰ ਪਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ 
'ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਚੌਥਾ ਸ਼ਬਦ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ 
“ਪਹਰਿਆ ਕੈ ਘਰਿ ਗਾਵਣਾ” ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਇਕ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਪੰਜਵਾਂ 
ਸ਼ਬਦ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਪਦੇ ਅਤੇ ਦੋ 
ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ 

ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਅਭੇਦਤਾ ਨੂੰ ਸੋਨੇ ਅਤੇ ਸੋਨੇ ਦੇ ਬਣੇ ਕੜੇ, 
ਜਲ ਅਤੇ ਜਲ-ਤਰੈਗ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੰਧੀ ਰਾਹੀਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪: ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਇਕ ਵਾਰ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 
21 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ ਜੋ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ 
ਆਪਣੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ 
ਦੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ 

ਹਨ, ਪਰ 14ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਦਰਜ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 43 ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਸੱਤ ਸ਼ਲੌਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ , ਦੋ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ, 33 ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਆਪਣਾ ਕੋਈ 
ਸ਼ਲੋਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਆਇਆ। ਰ੍ 

ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ, ਦੋ ਤੋਂ 
ਲੈ ਕੇ 11 ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਹਨ। ਪਉੜੀਆਂ 
ਅਤੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਦੋਵੇਂ 
ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਪੂਰਕ ਹਨ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ, ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹਰ ਇਕ ਜੀਵ ਦਾ 
ਪ੍ਰਤਿਪਾਲਕ ਅਤੇ ਰਖਿਅਕ ਹੈ, ਪਰ ਜਦੋ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਨਾਂ ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਕੁਚੱਕਰਾਂ ਵਿਚ 
ਉਲਝ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਮਨੁੱਖ-ਜੀਵਨ ਦਾ ਮੁਲ 
ਮਨੌਰਥ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਦਸੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਭਗਤੀ 
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ਦੁਆਰਾ ਸੈਸਾਰ-ਸਾਗਰ ਤਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਗੁਮਰਾਹ 
ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਸ਼ਕਤੀ ਮਾਇਆ ਹੈ। ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਤੋਂ' ਖ਼ਲਾਸੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ 
ਈਸ਼ਵਰੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪ੍ਵਾਨ ਚੜ੍ਹਦਾ ਹੈ। 

ਸਿਲਹਟ (ਨਗਰ) : ਬੈਗਲਾ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ ਜੋ ਇਸੇ 
ਨਾਂ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਵੀ ਹੈ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ 
ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ 
ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ (ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ) ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਵਿਚ ਢਾਕਾ, 

ਸੰਬੋਧਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਕ ਹੋਰ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਹੁਲਾਸ ਚੰਦ ਰਾਹੀਂ ਦੀਵਾਲੀ 
ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਧਨ, ਬਸਤ ਅਤੇ ਹਥਿਆਰ ਆਦਿ ਭੇਜਣ 
ਲਈ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਸਿਲਹਟ 
ਵਿਚ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਮੌਜੂਦ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ ਉਥੇ ਦਫ਼ਤਰ ਅਤੇ 
ਰਿਹਾਇਸ਼ੀ ਮਕਾਨ ਉਸਾਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਬੰਗਲਾਦੇਸ਼ ਦੇ 
ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾਵਾਂ ਖ਼ਤਮ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਅਧਿਕ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ 
'ਬੈਗਲਾਦੇਸ਼ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ”। 

ਸ਼ਿਵਨਾਭ, ਰਾਜਾ : ਸਿੰਘਲਦੀਪ (ਸਿੰਹਲਦੀਪ) ਦਾ ਇਕ 
ਰਾਜਾ ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ ਸੀ। 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਇਕ ਵਪਾਰੀ _ 
ਭਾਈ ਮਨਸੁਖ ਆਪਣੇ ਵਪਾਰ ਦੇ ਸੰਬੈਧ ਵਿਚ ਉਥੇ ਗਿਆ। 
ਉਸ ਦੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਤੋਂ ਰਾਜਾ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਉਸ ਤੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਦਿਵਤਾ ਬਾਰੇ 
ਸੁਣ ਕੇ ਰਾਜੇ ਦੇ ਮਨ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ 
ਇੱਛਾ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਮਨਸੁਖ ਨੇ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਕਿ ਉਹ 
ਉਥੇ ਹੀ ਬੈਠ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਕਰੇ , ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪ ਹੀ ਉਸ 
ਨੂੰ ਸਿੰਘਲਦੀਪ ਵਿਚ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇਣਗੇ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਬੀਤਣ 
ਤੌਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਉਥੇ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 
ਮਰਦਾਨੇ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦੋ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਸੀਹੋ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੈਦੋ 
ਵੀ ਸਨ। ਰਾਜਾ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਆਪਣੀ ਰਾਣੀ ਚੰਦਕਲਾ ਅਤੇ 
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12 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸਮੇਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ 

ਆਇਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ 

ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ “ਪ੍ਰਾਣ ਸੈਗਲੀ” (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਦੀ 

ਬਾਣੀ ਦਾ ਉਚਾਰਣ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਸੈਂਦੋ ਨੇਂ 

ਲਿਖਿਆ ਅਤੇ ਸੈਭਾਲ ਕੇ ਰਖਣ ਲਈ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਸੈਂਪ ਦਿੱਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ 'ਪ੍ਾਣ ਸੈਗਲੀ” ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਭਾਈ 

ਪੈੜੇ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ। ਭਾਈ ਪੈੜੇ ਦੁਆਰਾ ਲਿਆਉਂਦੀ 'ਪ੍ਰਾਣ 

-ਸੈਗਲੀ” ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਨ ਮੰਨ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨ ਕੀਤਾ। 

ਭਾਈ ਪੈੜੇ ਨੇ ਸਿੰਘਲਦੀਪ ਵਲ ਕੀਤੀ ਆਪਣੀ ਯਾੜਾ 

ਦਾ ਜੋ ਸੈਖੇਪ ਵਿਵਰਣ ਲਿਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ, 

ਉਹ ਹੁਣ ਭਾਈ ਬੈਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ “ਹਕੀਕਤ ਰਾਹ 

ਮੁਕਾਮ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਰਾਜੇ ਕੀ? (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਸ਼ਿਵਰਾਮ, ਬਾਬਾ (ਜ. 1418 ਈ.): ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ 

ਸੈਸਥਾਪਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਾਦਾ ਬਾਬਾ ਸ਼ਿਵਰਾਮ 

ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1418 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਨਰੈਣ ਬੇਦੀ 

ਦੇ ਘਰ ਪਿੰਡ 'ਪੱਠੋਵਿੰਡ” ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਹੁਣ 

ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਥੇਹ ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ 

ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 

ਨੌਸ਼ਹਿਰਾ ਪੰਨੂਆਂ ਕਸਬੇ ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 
ਹੈ। ਬਾਬਾ ਸ਼ਿਵਰਾਮ ਦਾ ਵਿਆਹ ਮਾਈ ਬਨਾਰਸੀ ਨਾਲ 

ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋਂ ਸੈਨ 1440 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ 

ਕਾਲੂ (ਕਲਿਆਣ ਦਾਸ) ਅਤੇ ਸੈਨ 1444 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ 

ਲਾਲੂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ । ਪੰਦ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਵਾਰਧ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 

ਸ਼ਿਵਰਾਮ “ਤਲਵੈਡੀ ਰਾਏ ਭੋਏ ਭੱਟੀ ਕੀ” ਵਿਚ ਰਾਏ ਬੁਲਾਰ 

ਦਾ ਪਟਵਾਰੀ ਜਾ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਬਾਬਾ ਕਾਲੂ ਨੇ ਇਹ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਉੱਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਹੁਣ ਉਹ ਸਥਾਨ 

“ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ” ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਸੀਓਕੇ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਡਸਕਾ ਉਪ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਦਾ ਪੁਰਾਣਾ 

ਨਾਂ 'ਭਾਰੋਵਾਲ” ਸੀ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਆਪਣੀ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 

ਭਾਈ ਰੂਪਾ ਪਾਸ ਕੁਝ ਦਿਨ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੋਟਾ ਨਨਕਾਣਾ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। _ 

ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਿੰਡ ਤੋਂ 1 ਕਿ ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਦੱਖਣ- 

ਪੱਛਮ ਵਲ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ। ਦੇਸ਼ ਵੈਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 

ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੀਸਰੀਜ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 
ਕੋਤਵਾਲੀ ਕੋਲ ਉਹ ਪਾਵਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਿੱਤੀ ਸੀ। 

ਵੇਖੋਂ “ਦਿੱਲੀ”। ਰ 

ਸੀਹਰਫ਼ੀਆਂ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ 
ਸੀਹਰਫ਼ੀਆਂ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਛੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮਿਸ਼ਰ ਹਰੀ ਚੰਦ 

ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। ਹਰੀ ਚੈਦ (ਕਵੀ) ਕਾਦਰਯਾਰ ਦੀ 

ਰਚਨਾ “ਵਾਰ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ” (ਵੇਖੋ) ਤੋਂ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਵੀ 

ਛਾਪ ਵੀ “ਕਾਦਰਯਾਰ” ਹੀ ਵਰਤ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ 

ਨੂੰ ਇਕੋਂ ਕਾਦਰਯਾਰ ਨਾਲ ਰਲ-ਗਡ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ 
ਸੀਹਰਫ਼ੀਆਂ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸੈਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ ਮਨੋਹਰ 

ਪ੍ਰੈਸ, ਸਰਗੋਧਾ ਤੋਂ ਛਪੀਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਾਂ ਰਖਿਆ ਗਿਆ 
“ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਵਾ ਜੰਗੇ ਪੇਸ਼ਾਵਰ ਮਾਬੈਨ ਸਿੱਖਾਂ ਵਾ 

ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ'। ਸੈਨ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਡਾ. ਗੰਡਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਮੁੱਖ ਘਟਨਾਵਾਂ ਇਸ 

ਪ੍ਕਾਰ ਹਨ-- ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਲਈ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਕਾਬੁਲ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੋਸਤ ਮੁਹੈਮਤ 

ਖ਼ਾਨ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕਰਨਾ, ਹਰੀ ਸਿੰਘ 

ਨਲਵੇਂ ਵਲੋਂ' ਇਸ ਮੁਹਿੰਮ ਦਾ ਬੀੜਾ ਚੁਕਣਾ, ਕਾਬੁਲ ਵਿਚ 

ਖ਼ਾਨਾਜੈਗੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣਾ, ਨਲਵਾ ਸਰਦਾਰ ਨੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਉਤੇ 

ਜਿਤ ਪਾਪਤ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ 

ਜਮਾਉਣਾ, ਸਰਦਾਰ ਨਲਵਾ ਨੂੰ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦਾ ਗਵਰਨਰ 



ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿਘ ਲਲਵਾ 

ਦੌਸਤ ਮੁਹੈਮਦ ਖ਼ਾਨ ਵਲੋਂ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ, ਜਮਰੋਦ 

ਦੀ ਗਹਿਗਚ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਸਰਦਾਰ ਨਲਵੇ ਦਾ ਰੀਭੀਰ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਣਾ ਅਤੇ ਗੁਜ਼ਰ ਜਾਣਾ, ਨਲਵਾ ਸਰਦਾਰ ਦੀ 

ਮੋਤ ਦੀ ਖ਼ਬਰ ਸੁਣ ਕੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦਾ ਦਲਬਲ ਸਹਿਤ ਪਿਸ਼ਾਵਰ 

ਵਲ ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਕਰਨਾ ਆਦਿ। ਅੰਤਲੀ ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 

ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਅਕਾਲੀ ਦੀ ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ 
ਦਾ ਚਿੜ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਬੜੀ ਭਾਵ-ਭਿੰਨੀ ਸ਼ੈਲੀ 

ਵਿਚ ਸਰਦਾਰ ਨਲਵਾ ਦੀ ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਦਾ ਜਸ ਗਾਇਆ 

ਹੈ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ ਅਲੀ ਅਕਬਰ ਉਤੇ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ 
ਦੁਆਰਾ ਉਲਰੀ ਤਲਵਾਰ ਦਾ ਵਰਣਨ ਵੇਖੋ : 

ਕਾਫ਼ ਕੰਝ /ਿਆ ਲਾਠੋ ਅਲ? ਅਕਬਰ, 

ਹਨੀ /ਨੈਂਘ ਜਾਂ ਧ੍ਰਹ ਤਲਵਾਰ ਆ/ਏਆ/ 
ਜਲਵਾ ਆਲ ਨਾ ਝੱਲਿਆ ਜਾਏ ਉਹਦਾ, 

ਵਾਂਗ ਸ਼ੋਠ ਦੇ ਆਰ ਲਲਕਾਰ ਆ/ਇਆ”/ 

ਹਥਾ ਪਕੜ ਤਲਵਾਰ ਸਰਦਾਰ ਦੁਲਾ, 

ਅਗੇ ਸੈਆਂ ਪਠਾਣਾਂ ਨੂੰ ਆਰ ਆਇਆ / 

ਕਾਦਰਯਾਰ ਹੁਸ਼ਿਆਰ ਹੋ ਅਲ? ਅਕਬਰ, 

ਹਠ /#ਘ ਹੁਣ ਬਾਂਹ ਉਲਾਰ ਆਇਆ / 

ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ (ਕਾਵਿ) : 
ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਕਵੀ ਕਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੀ 

ਇਕ ਰਚਨਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਦੇ ਪਰਾਕਮ 

ਅਤੇ ਵੀਰਤਾ ਨੂੰ ਭਾਵਨਾਮਈ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਵਾਰ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਵਾਰ ਸਰਦਾਰ 
ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ”। 

ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸੇ ਸ਼ਾਹ ਕੀ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ ਕਵੀ 
ਹਾਕਮ ਸਿੰਘ “ਦਰਵੇਸ਼” ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜੋ ਲੁਧਿਆਣੇ ਜ਼ਿਲੂਹੰ 

ਦੇ ਰਾਇਪੁਰ ਕਸਬੇ ਦਾ ਵਾਸੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਹੋਰ ਨਾਮਾਂਤਰ 

ਹਨ--'ਬੈੱਤਾਂ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸੇ ਸ਼ਾਹ ਕੀਆਂ” ਅਤੇ “ਉਸਤਤਿ 
ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸੇ ਸ਼ਾਹ ਕੀ'। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸਮੇ 

ਕਵੀ ਸਰਦਾਰ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਪੋਹੂ-ਵਿੰਡੀਏ ਦੇ ਡੇਰੇ ਦਾ 
ਸੈਨਿਕ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1818 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਮੁਲਤਾਨ 

ਦੀ ਜਿਤ ਦਾ ਸਮਾਚਾਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ 

ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀਆਂ ਜਿਤਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਕਵੀ ਨੇ 

ਸੈਨ 1830 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਉਪਰੋਕਤ ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਲਿਖੀ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀਆਂ ਉਦੋਂ ਤਕ ਹੋਈਆਂ ਜਿਤਾਂ ਦਾ 

ਬਿਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ। 

ਬੈਤ ਅਤੇ ਦੋਹਰੇ ਨਾਂ ਦੇ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ 

ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਵਿਚ ਕੁਲ 38 ਬਦ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਈਆਂ 

ਥਾਂਵਾਂ `ਤੇ ਤੁਕਾਂਤ ਟੁਟਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਬਿਆਨ ਵਿਚ ਬੜੀ 
ਰਵਾਨੀ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਮਲਵਈ ਉਪਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। 
ਕਵੀ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸਿਫ਼ਤ ਕੀਤੀ ਹੈ : 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਰਣਜੀਤ ਸੰਘ ਵਲਾ ਲੌਧੇ, 

ਤੰਨੂੰ ਜ਼ੌਰ ਗ/ਬੈਂਦਾ ਸਿੰਘ ਘਰ ਦਾ ਜ/ 

ਹਾਕਮ /ਨਿੰਘ ਦਾ ਸੀਸ ਹਮੇਸ਼ ਰਹੇ, 

ਸਦਾ #ਟਲ ਹੈਂ ਝਚਨ ਫਕੀਰ ਦਾ ਜੀ 

ਸੀਹਾ ਛੀਂਬਾ, ਭਾਈ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਅੰਕਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਇਕ ਲਿਖਾਰੀ ਜੋ ਜਾਤਿ ਦਾ ਛੀਂਬਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਤਰ-ਖੰਡ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਕਸ਼ਮੀਰ 

ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੋਂ ਭਾਈ ਹਸੂ ਲੁਹਾਰ (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ ਸੀਹਾ ਛੀਂਬਾਂ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਸਨ। ਉਦੋਂ ਬ੍ਹਮਦਾਸ ਪੰਡਿਤ ਪ੍ਰਤਿ ਉਚਾਰੀ 

ਬਾਣੀ ਅਤੇ “ਮਲਾਰ ਕੀ ਵਾਰ” ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਲਿਖਿਆ 
-ਤਡ ਬਾਣ? ਹਨੂ ਲਹਾਰ ਅਤੇ ਆਹੇ ਛ7ਬੰ /ਲਿਖੀ / 

(“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ”, ਸਾਖੀ ਅੰਕ 49)। 

ਸ਼ੀਹਾਂ ਮਸੈਦ : ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸੋਢੀ ਧੀਰ ਮੱਲ 

ਵਲੋ' ਥਾਪਿਆ ਇਕ ਮਸੈਦ। ਜਦੋਂ 30 ਮਾਰਚ 1664 ਈ. 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ 

ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਗਲੇ ਗੱਦੀਦਾਰ ਦੀ ਨਾਮਜ਼ਦਗੀ ਵਜੋਂ ਕੇਵਲ 

“ਬਾਬਾ ਬਕਾਲੇ” ਸ਼ਬਦ ਕਹੇ। ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਉਦੋਂ ਬਕਾਲਾ ਨਾਂ 

ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਜੋ ਰਿਸ਼ਤੇ ਵਜੋ ਅੱਠਵੇਂ 

ਗੁਰੂ ਦੇ ਦਾਦਾ (ਬਾਬਾ) ਲਗਦੇ ਸਨ। ਨਾਂ ਦੀ ਅਸਪੱਸ਼ਟਤਾ 

ਕਾਰਣ ਬਕਾਲੇ ਵਿਚ ਕਈਆਂ ਨੇ ਗੁਰਗੱਦੀ ਉਤੇ ਆਪਣਾ 

ਹੱਕ ਜਤਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਧੀਰ ਮੱਲ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਲਈ ਕਈ ਬੰਦੇ ਛਡੇ ਹੋਏ ਸਨ 

ਅਤੇ ਸ਼ੀਹਾਂ ਮਸੈਦ ਵੀ ਅਜਿਹੀ ਕਾਰਵਾਈ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ 
ਨਾਲ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਮੱਖਣ ਸ਼ਾਹ ਲੁਬਾਣਾ ਨੇ ਸਹੀ 



ਸਿ 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰ ਲਈ ਤਾਂ ਸ਼ੀਹੇ' ਨੇ ਧੀਰ ਮੱਲ ਨੂੰ 

ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਦੀ ਸਲਾਹ ਦਿੱਤੀ। 

ਧੀਰ ਮੱਲ ਨੋ ਇਸ ਦੀ ਸਲਾਹ ਮੰਨ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਅਤੇ ਘਰ ਨੂੰ ਲੁਟਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਤੇ ਗੋਲੀ ਵੀ ਚਲਾਈ, ਪਰ ਉਹ ਬਚ 

ਗਏ। ਬਦਲੇ ਵਜੋ' ਮੱਖਣ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਬੈਦਿਆਂ ਨੇ ਧੀਰ ਮੱਲ ਦੇ 

ਘਰ ਨੂੰ ਲੁਟ ਲਿਆ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਮੱਖਣ ਸ਼ਾਹ 

ਨੂੰ ਪਵਿੱਤਰ ਆਦਿ ਬੀੜ ਸਮੇਤ ਸਭ ਕੁਝ ਧੀਰ ਮੱਲ ਨੂੰ 

ਮੋੜਨ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਧੀਰ ਮੱਲ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੁਕਰਮ ਅਤੇ ਵੈਰ ਭਾਵ ਨੂੰ ਨ ਛਡਿਆ ਅਤੇ 
ਸ਼ੀਹਾਂ ਮਸੈਦ ਸਦਾ ਉਸ ਦਾ ਸਾਥੀ ਰਿਹਾ। 

ਸੀਂਭੜੋ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਨਗਰ ਤੋ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੇਲੋਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਸ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਤ 
ਹਜ਼ੂਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਸੈਨ 1978 ਈ. ਤੋਂ ਉਥੇ 
ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੁਣ 
'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਇਹਾਤੇ ਵਿਚ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ 'ਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਮਾਘ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਨੂੰ ਸਾਲਾਨਾ ਜੋੜ-ਮੇਲਾ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੈਤ ਹਜ਼ੂਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੇਵਕ 
ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਸੀਲੋਆਣਾ/ਸੀਲੋਆਣੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਰਾਏਕੋਟ ਨਗਰ ਤੋ 9 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ 

ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਚਮਕੌਰ ਦੇ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਾਲਵਾ 

ਖੇਤਰ ਵਿਚੋਂ ਲੈਘਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਕੁਝ ਸਮੇ' 

ਲਈ ਇਕ ਬੇਰ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਸੁਸਤਾਏ ਸਨ। ਅਜੇ ਉਹ 

“ਉਚ ਕਾ ਪੀਰ” ਵਾਲੇ ਬਸਤ੍ਰਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਸਨ ਕਿ ਉਥੋਂ' ਦਾ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਰਾਏ ਕਲਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ, 

ਪਰ ਪਛਾਣ ਨ ਸਕਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਦ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ 
ਦਸੀ, ਤਾਂ ਉਹ ਬਹੁਤ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਨਗਰ 
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ਰਾਏਕੋਟ ਲੈ ਗਿਆ। 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬੇਰੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਦਿਨ ਦੇ ਅਵਸਰ 
`ਤੇ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਸੁਹਾਗਣ /ਸੋਹਾਗਣਿ : 'ਗੁਰਮੁਖ' ਦੇ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਇਸ 
ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਚੰਗੇ ਭਾਗਾਂ ਵਾਲੀ ਇਸਤਰੀ। ਗੁਰਮੁਖ 
ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਪ੍ਯੋਗ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਉੱਜ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਉਸ ਇਸਤਰੀ ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ 
ਜਿਸ ਦਾ ਪਤੀ ਜੀਉਂਦਾ ਹੋਵੇ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ 
ਸੁਹਾਗਣ ਨੂੰ ਧੈਨ ਕਿਹਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਆਪਣੇ ਪੀਤਮ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰੌਮ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਧਨ ਸ਼ਹਾਗਣ7 ਨ ਸ਼ਹ ਨੱਲਿ /0ਆਰ/ 

(ਗੁ ਗੰ .19)। 'ਸੂਹੀ ਕੀ ਵਾਰ” ਮ.੩ ਵਿਚ ਸੋਹਾਗਣ ਦਾ 
ਸਰੂਪ-ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ - ਸ਼ੂਹਲ 
ਤਾ ਸੋਹਾਗਣਨ ਜਾ ਆਨੇ ਲੰਹਿ ਸਚ ਨਾਓਂ /ਤਨਰਨ ਅਪਣਾ 
੭/ਨਾਏ ਲੰ ਰਪ ਚੜਾ ਤਾ ਅਗਲਾ ਟੁਜਾ ਨਾਹੀ ਸਾਂ / ਐਸਾ 
ਗਾਰ ਝਣਮੱਇ ਤੂ ਮੈਲਾ ਕਦੇ ਨ ਹੋਵਈ ਅ/ਹ/ਨਿ/ਸਿ ਲਾਗੀ 
ਭਾਉਂ/ ਨਾਨਕ ਸੋਹਾਗਾਣਿ ਕਾ /ਨੈਆ /ਚਿਹਨੁ ਹੈ ਅੰਦਾਨ 
ਸਚ ਮੁਖ ਓਜਲਾ ਖਸਸ਼ੈ ਆਨੰਹੇ ਸ਼ਮ7ਇ/ (ਗੁ .ਰੀ.785)। 
“ਓਅੰਕਾਰ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ - ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਵਾਗਾੀ 
ਸੱਚ /ਪਆਨਾੀ /ਸ਼ਾਈਂ ਸ਼ੋਹਾਗ/ੰਟੇ ਠਾਕ/ਨ ਧਾਨੀ/(ਗੁ.ਗੀ. 

933)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸੇ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਸੋਹਾਗਣ 
ਅਤੇ ਭਾਗਸ਼ਾਲੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਕ੍ਰਿਪਾ ਹੋ ਗਈ ਹੋਵੇ-- ਸਾਈ ਸ਼ੋਹਾਗ/ਟ ਸਾਈਂ ਭਾਗਨਣਿ ਜੰ 

/ਪ/ਰ ਕਿਰਪਾ ਧਾਨੀ/(ਗੁਰੀ੍‌.959); ਸ਼ਾਈਂ ਸ਼ੋਹਾਗੰਟ ਨਾਨਕਾ 
ਜੇ ਭਾਣਾ ਕਰਤਾ/ਨੈ ਨ / (ਗੁ.ਰੀ.400)। ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਕਾਂਤਾ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ 'ਗੁਰਮੁਖ” ਵਿਅਕਤੀ 

“ਸੋਹਾਗਣ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਵੇਖੋ “ਗੁਰਮੁਖ”। 

ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਸ਼ਕਤੀਵਰ ਮਿਸਲ, ਜਿਸ ਦੇ ਪ੍ਤਾਪੀ 
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ਸੂਰਮੇ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਹਕੂਮਤ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਪਿੰਡ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਦੇਸੂ 

ਜੱਟ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਬੁੱਢਾ 

ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੀਆਂ ਇਲਾਕੇ 

ਵਿਚ ਧੁੰਮਾਂ ਪਈਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਸੈਨ 1718 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਨੌਧ ਸਿੰਘ 

ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਕਸਬੇ ਦੇ 

ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦੀਵਾਰ ਬਣਾਈ ਅਤੇ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਕਸਬੇ 

ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਜਾਂ ਡੇਰੇ ਦਾ ਨਾਂ ਰਖਿਆ। ਸੈਨ 

1748 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ “ਦਲ-ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ 

ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ ਵਜੋਂ ਤਰੁਣਾ 

ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1752 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਵੱਡਾ ਲੜਕਾ ਚੜ੍ਹਤ 

ਸਿੰਘ ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੁਕਰਚਕ ਦੀ ਥਾਂ 

ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 

ਉਸ ਦੀ ਕਿਲ੍ਰਾਬੰਦੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ, 

ਏਮਨਾਬਾਦ ਅਤੇ ਰੋਹਤਾਸ ਤਕ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਵਧਾਈ। 

ਅਹਿਮਦਾ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਇਹ ਜੈਗਲਾਂ ਨੂੰ 

ਖਿਸਕ ਗਿਆ, ਪਰ ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਪਰਤਦੇ ਹੋਏ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਨੂੰ 

ਖ਼ੂਬ ਲੁਟਿਆ। ਸੈਨ 1770 ਈ. ਦੀ ਜੰਮੂ ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ ਵੇਲੇ 

ਇਹ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ 

ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਦੀ ਫ਼ਸੀਲ 

ਦੇ ਅੰਦਰ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੜ੍ਹੀ 

ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ" ਰਖਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ 

ਸਾਹੀਵਾਲ, ਝੰਗ, ਈਸਾਖੇਲ ਤਕ ਵਧਾਇਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਇਸ ਦੀ ਮਿਸਲ ਦਾ ਚੰਗਾ ਨਾਂ ਥਾਂ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1790 

ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ 

ਉਸ ਦਾ ਨਾਬਾਲਜ਼ ਲੜਕਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲ ਦਾ 

ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ। ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਇਕ ਭਵਿਸ਼ਮੁਖੀ 

ਦਲੇਰ ਸੂਰਮਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅਰਜਿਤ 

ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਤੋ ਪੱਛਮ 

ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋਇਆ। 
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ਸੁਖ : ਵੇਖੋ “ਦੁਖ-ਸੁਖ'। 

ਸੁਖਦੇਵ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1947-2003 ਈ.): ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸਿਧਸਰ ਅਲੌਹਰਾਂ ਵਾਲੇ ਸੈਤ ਬਾਬਾ ਸੁਖਦੇਵ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਜਨਮ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਨੂੰ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ ਫਲੌਡ ਕਲਾਂ, 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸੈਗਰੂਰ ਵਿਚ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਨਿਹਾਲ 

ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਲਗਭਗ ਇਕ ਮਹੀਨੇ ਬਾਦ ਆਪ 

ਦੀ ਮਾਤਾ ਆਪ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਅਲੌਹਰਾਂ ਕਲਾਂ 

(ਨੇੜੇ ਨਾਭਾ) ਲੈ ਆਈ। ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਆਪ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 

ਇਕਾਂਤ ਪਸੈਦ ਅਤੇ ਸ਼ਾਂਤ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਨਾਭੇ ਦੇ ਕਈ 

ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਨੌਵੀਂ ਤਕ ਵਿਦਿਆ ਸਾਲ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਪਿਤਾ-ਪੁਰਖੀ ਕੰਮ ਖੇਤੀ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਏ। 18 

ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਰਾੜਾ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ ਕਈ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਿਚ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਵਚਨ ਸੁਣੇ । ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਨਾਮ ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਅਤਿ ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਅਤੇ ਡੇਰੇ ਦੇ ਪਾਲਤੂ ਪਸ਼ੂਆਂ 

ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਵਿਚ ਮਨ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਪਟਿਆਲਾ-ਸੈਗਰੂਰ ਸੜਕ ਉਪਰ ਪਿੰਡ ਧਬਲਾਨ ਵਿਚ 

ਰਹਿ ਕੇ 20 ਸਾਲ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1983 

ਈ. ਵਿਚ ਪੁਰਣਮਾਸੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਅਲੌਹਰਾ ਪਿੰਡ ਦੀ 

ਸੈਗਤ ਨੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਮੁੜ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 

ਲਿਆਉਂਦਾ ਅਤੇ ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ 

ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਨੇ ਉਥੇ ਆ ਕੇ ਆਪਣਾ ਆਸ਼੍ਮ 

ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਅਧੀਨ ਹਰਿਆਣਾ ਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਵੀਹ ਹੋਰ ਆਸ਼ਮ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ। ਆਪ ਨੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ 

ਪਬਲਿਕ ਸਕੂਲ ਬਣਾਇਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ ਤਕ 

ਵਿਦਿਆ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 

ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ 500 ਬੱਚੇ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ। ਗ਼ਰੀਬ 

ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਫੀਸ ਮਾਫ਼ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਲਈ 

ਲੈਗਰ ਦਾ ਪ੍ਬੰਧ ਹੈ। ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸਹੂਲਤ ਲਈ ਇਕ 

ਹਸਪਤਾਲ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗ਼ਰੀਬ 

ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਮੁਫ਼ਤ ਦਵਾਈਆਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ। 25 

ਬਿਸਤਰਿਆਂ ਵਾਲੇ ਇਸ ਹਸਪਤਾਲ ਵਿਚ ਅੱਧੀ ਦਰਜਨ 



ਸੁਖ਼ਨ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਕੋ 

ਡਾਕਟਰ ਕੌਮ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਯਤੀਮ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ 

ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰੀ ਜੀਵਨ ਢਾਲਣ 

ਦੀ ਜੁਗਤ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਤ ਜੀ ਨੇ ਗ਼ਰੀਬ 
ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਲਈ ਉਚੇਚਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ। 2 ਜੂਨ 

2003 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸ਼ਰੀਰ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। 

ਜੀਵਨ ਭਰ ਆਪ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਜਨ-ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਤ 

ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਈਸ਼ਰਪੁਰ ਸਿਧਸਰ ਅਲੌਹਰਾਂ ਵਿਚ ਭਾਰੀ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸੰਗਤਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੁਖ਼ਨ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਕੇ : ਇਸ ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਕੁਝ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਗੱਦ ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੁਖ਼ਨਾਂ 

ਦੀ ਸਰੂਪ, ਭਾਵ, ਸੈਰਚਨਾ ਆਦਿ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ “ਖਘਚਨ ਗੋਬਿੰਦ 

ਲੋਕਾਂ ਕੇ" ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ, ਫ਼ਰਕ ਕੇਵਲ 

ਇਤਨਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਲਾ ਅਧਿਕਤਰ ਕੱਥ ਇਸਲਾਮਿਕ 

ਸਰੋਤਾਂ ਤੋਂ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਿਥਿਹਾਸਿਕ 

ਪ੍ਰਸੈਗ ਵੀ ਸਾਮੀ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਵਾਲੇ ਹਨ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਸ਼ੈਲੀ 

ਵਿਚ ਵੀ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਰੈਗਤ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਉਘੜੀ ਹੈ। 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਫ਼ਾਰਸੀ 

ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ 

ਲਿਖੀਆਂ ਮਲਫ਼ੁਜ਼ਾਤ/ਅਕਵਾਲ ਵਰਗ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਹੀ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਪਰ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੈਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਤੋਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 

ਸੁਖਨ “ਸਾਖੀਆਂ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਕੀਆਂ” ਵਿਚਲੇ 

ਬਚਨਾਂ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਕੋਈ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੁਖ਼ਨਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦੀ ਸਹੀ ਸਥਿਤੀ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਹੀਂ 

ਪਾਂਦੀ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਨੁਹਾਰ ਅਤੇ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਤੇ ਨੈਤਿਕ ਆਦੇਸ਼ ਦੇਣ 
ਦੀ ਪ੍ਰਵਿਤੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਕਿਸੇ ਲੇਖਕ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਣ ਦਾ ਸੈਕੋਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਉਂਜ ਵੀ ਸੇਵਾਪੰਥੀ 
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ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਆਤਮਸਾਤ ਕਰਕੇ ਚਲੀ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ 

ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੁਖ਼ਨਾਂ ਅੰਦਰ ਜੰਮੂ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਹੀ ਕਿਸੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਵਲੋ ਲਿਪੀਬੱਧ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਵਾਲੀਆਂ ਲਗਭਗ ਸਾਰੀਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। 

ਪ੍ਰਸ਼ਨੌਤਰੀ ਸ਼ੈਲੀ ਰਾਹੀਂ ਸੈਵਾਦਕ-ਸਰੇਤਾ ਦਾ ਵਾਰਤਾਲਾਪ, 

ਭਾਵ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਲਈ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟਾਂਤ-ਉਦਾਹਰਣ ਦੇਣ ਦੀ 

ਪੱਧਤੀ, ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੁਆਰਾ ਮੰਤਵ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟੀਕਰਣ 

ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ ਸਾਧ ਵਾਕਾਂ ਦੀਆਂ ਟੂਕਾਂ 
ਦੇਣਾ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀਗਤ ਵਿਲੱਖਣਤਾਵਾਂ 

ਹਨ। ਵਾਕ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਅਤੇ ਚੁਸਤ ਹਨ। ਕਈਆਂ ਪ੍ਸੈਗਾਂ 

ਵਿਚ ਲੈਮੇ ਵਾਕਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ 

ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਉਦਾਹਰਣ ਲਈ: 

ਬਚਨ ਹੈ ਜੇ ਦਸ਼ ਖਸ਼ਲਤਾਂ ਕੁਤੇ ਦੀਆਂ ਹੈਨ / 

ਲੰਕਾ/ਰ ਉਨ੍ਹਾਂ /ਵਿਚੋ' ਕੇ ਭੀ ਆਵੇਂ ਤਾਂ ਆਦਮ? ਹੋਵੇ / 

ਪਹਿਲਾ ਏਹ ਜੇ ਸ਼ਦਾ ਭੁਖਾ ਨਹਿੰਦਾ ਹੈੰ/ ਏਹ ੪ਸ਼ਲਤ 

ਭਾਲਿਆਂ ਦੀ ਹੈ / ਦੂਜਾ ਜ਼ਹਗਾ ਮੁਕਰਰ ਨਹੀ! ਏਹ ਖਸ਼ਲਤਾ 

ਭਾਠੋਸ਼ੇ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਹੈ / ਤੀਜੈ ਰਾਤਾ ਜਾਗਦੇ ਹੈਨੇ, ਇਹ 

ਖਸ਼ਲਤ ਪ੍ਨੈਤਵਾਨਾਂ ਦਾ ਹੈ/ ਚਉਥਾੀ ਹੈ ਜਲ ਸ਼ਆਨ /ਤ 

ਹੋਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਲਈਂ /ਕੇਹ /੫ਛੋ ਨਹੀਂ ਰਹਦਾ, ਏਹ ਲਛਣ 

ਵੰਰਾਗੀਆਂ ਦਾ ਹੈ / ਜਲਾ ਏਹ ਪਸ਼ਲਤ' ਹੈ ਜੰ ਆਪਣੇ ਦਾ 

ਦਰ ਨਹ ਛਡਦਾ, ਏਹ ਲਛਣ ਸ਼ੋਵਕਾ ਦਾ ਨੈ/.... 

ਸੁਖਬਾਸੀ ਰਾਇ (ਰਾਮ) ਬੇਦੀ (ਅਨੁ. 1758-1848 
ਈ.) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬੈਸ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਜੋ ਸੁਆਮੀ ਆਨੰਦਘਨ ਦਾ ਚੇਲਾ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬੰਸ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। 
ਵੇਖੋ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬੈਸ ਪ੍ਕਾਸ਼”। 

ਸੁਖਮਨੀ (ਬਾਣੀ) : ਇਹ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਇਕ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ ਵੱਡਾਕਾਰੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ 

ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਪਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੀਆਂ 

ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਦਾ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਚਿਤੁਣ ਇਸ 

ਰਚਨਾ ਦਾ ਗੌਰਵ ਹੈ। ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਸ਼ਟਪਦੀ 
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ਕਾਵਿ-ਜੁਗਤ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੁਲ 

24 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ ਦਸ ਦਸ 

ਤੁਕਾਂ ਦੀਆਂ ਅੱਠ ਅੱਠ ਪਦੀਆਂ (ਪਉੜੀਆਂ) ਹਨ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 24 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਕੁਲ 1920 ਤੁਕਾਂ 

ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਤੋ ਬਾਦ ਦੋ 

ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਇਸ ਪੁਕਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 

1922 ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸ਼ਲੋਕ-ਚੌਪਈ-ਬੈਧ ਵਿਚ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਕੜਵਕ ਸ਼ੈਲੀ ਅਧੀਨ ਹਰ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹੈ ਜੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਬਾਂਸ 

ਦੀਆਂ ਗੱਠਾਂ ਵਾਂਗ ਆਏ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ 

ਇਕ ਨਿਸਚਿਤ ਵਿਧਾਨ ਅਧੀਨ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਅਧਿਕਾਂਸ਼ 

ਸ਼ਲੋਕ ਦੌਹਿਰਾ-ਸੋਰਠਾ ਤੋਲ ਦੇ ਦੋ-ਤੁਕੇ ਹਨ, ਪਰ ਅੱਠਵੀਂ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਨਾਲ ਦਰਜ ਸ਼ਲੋਕ ਤਿੰਨ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਸੇ 

ਚਉ-ਤੁਕੇ ਹਨ ਅਤੇ ਤੋਲ ਚੌਪਈ ਵਰਗਾ ਹੈ। ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਨਾਲ ਆਇਆ ਸ਼ਲੋਕ “ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਆਰੋਭ 

ਵਾਲਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਤੋਲ ਆਪਣੀ ਹੀ ਕਿਸਮ ਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਾ ਸੂਤਰ-ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਉਕਤੀ-ਜੁਗਤੀ ਨਾਲ ਭਾਵ 

ਨੂੰ ਪੁਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਉਲੇਖਯੋਗ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 

ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ-ਕਵੀ ਨੇ ਹਰ ਗੱਲ ਬਾਰ ਬਾਰ ਦੋਹਰਾ ਕੇਂ 

ਕਹੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਕਿਸੇ ਭਾਵ ਜਾਂ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਬਾਰ ਬਾਰ 

ਦੋਹਰਾਉਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਕਹਿਣ ਨਾਲ ਭਾਵ ਬਾਰੇ 

ਕੇਵਲ ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਬਾਰ ਬਾਰ ਕਹਿਣ 

ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਅਨੁਕੂਲ ਕੀਤਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ, ਨਾਮ 

-ਸਿਮਰਨ, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਰਕੇ ਨਿਖਰੀਆਂ 

ਸਖ਼ਸ਼ੀਅਤਾਂ, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਤੋਂ ਵਾਂਝੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ 

ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਲੜੀਵਾਰ ਵੇਰਵਾ ਦੇ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ 
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ਦਾ ਮਨ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋ ਹਟਾ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਲ . 

ਮੋੜਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਬਦਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰਾ 
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ਪ੍ਕਾਰਜ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਦਾ ਸ਼ੁੱਧੀਕਰਣ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਣ 

ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ ਸਾਧਾਰਣ ਭਾਸ਼ਾ ਵਰਤੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਸਰਲ ਬਜ-ਭਾਸ਼ਾ, ਪੰਜਾਬੀ ਮੁਹਾਂਦਰੇ ਕਾਰਣ ਦਿਲ 

ਉਤੇ ਸਿੱਧਾ ਅਸਰ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਬੜੀ ਪ੍ਰਣਾਦਾਇਕ ਹੈ। 

ਇਹ ਰਚਨਾ ਕਦ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤ-ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰੰੜ੍ਹ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਸਥਿਤ 

ਰਾਮਸਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਹੋਈ ਸੀ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਤੋ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਹੋ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। 

“ਸੁਖਮਨੀ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਈ ਢੰਗਾਂ 

ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਮਨ ਨੂੰ 

ਸੁਖ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ” ਮੰਨਿਆ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਨੇ “ਸੁਖਾਂ ਦੀ 

ਮਣੀ? ਕਿਹਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਸੁਖਮਨਾ-ਨਾੜੀ 

ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ “ਰਹਾਉ” 

ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ-- 

ਸ਼ਖਮਨਾੰ ਸ਼ਖ ਆੰਮ੍ਿਤ ਪ੍ਰਭਾ ਨਾਨੁਂ / ਭਗਤਾ ਜਨਾ ਕੇ ਅਨ 

ਬਸ੍ਹਾਮ/ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਿਸਰਾਮ ਕਰਨ 

ਵਾਲੀ ਵਸਤੂ ਮਨ ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਹੈ। ਮਨ ਨੂੰ ਸ਼ਾਂਤੀ ਦੇਣ ਲਈ 

ਮਣੀ, ਅਰਥਾਤ ਕੀਮਤੀ ਪੱਥਰ ਨੂੰ ਸ਼ਰੀਰ ਉਤੇ ਧਾਰਣ ਕਰਨ 

ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। “ਕੌਸਤੁਭ ਮਣੀ” ਦੀ ਗਿਣਤੀ 

ਸਮੁੰਦਰ ਰਿੜਕਣ ਵੇਲੇ ਪਾਪਤ ਹੋਏ ਚੌਦਾਂ ਰਤਨਾਂ ਵਿਚ 

ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਜੋ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਛਾਤੀ ਉਤੇ ਧਾਰਣ 
ਕੀਤੀ ਸੀ।ਮਣੀਆਂ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਪੌਰਾਣਿਕ 

ਉਪਾਖਿਆਨ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਜੋਤਿਸ਼ ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਮਣੀ ਦੇ 

ਪ੍ਭਾਵ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਨਾਗ-ਮਣੀ ਦਾ ਉੱਲੇਖ 

ਲੋਕਯਾਨ ਵਿਚ ਆਮ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਲੋਕ-ਮਾਨਸ ਨਾਲ 

ਜੁੜ ਕੇ ਚਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਮਨ ਨੂੰ ਸੁਖ ਦੇਣ ਵਾਸਤੇ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਮਣੀ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ 

ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਨਾਮ 

ਦੇ ਸਰੂਪ, ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਹੋਣ 

ਵਾਲੀਆਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਾਪਤੀਆਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਵੀ 

ਅੰਕਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅਭਾਵ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 



ਸੁਖਮਨੀ 

ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਕਲੇਸ਼ਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਚਾਨਣਾ 

ਪਾਇਮਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੁਖ ਦਾ ਸਰੂਪ “ਆਨੰਦ” ਵਾਲਾ 

ਹੈ (ਵੇਖੋ “ਆਨੌਦਵਾਦ')। ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਮਨ ਦੀ 

ਅਨੁਕੂਲ ਅਵਸਥਾ ਸੁਖ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਕੂਲ ਅਵਸਥਾ ਦੁਖ 

ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਰਚੇ-ਮਿਚੇ ਹੋਏ ਪਰਸਪਰ 

ਨਿਰਭਰ ਹਨ। ਪਰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੁਖ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੁਖ 

ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਸੁਖ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ, ਅਸਥਿਰ ਅਤੇ 

ਛਿਣ-ਭੰਗਰ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੁਖ 

ਨਿੱਤ ਹੈ, ਸਥਿਰ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੁਖ ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੇੜਨ 

ਲਈ “ਆਨੰਦ” ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੁਖ ਅਤੇ 

ਦੁਖ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਦੁਅੰਦ ਹੈ। ਆਨੰਦ ਇਸ ਦੁਅੰਦ ਤੋ 

ਮੁਕਤ ਹੈ। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ, ਅਦ੍ੈਤ-ਅਨੁਭੂਤੀ ਹੈ।ਸੈਸਾਰਿਕ 

ਸੁਖ ਦਾ ਸੋਬੈਧ ਸ਼ਰੀਰ ਨਾਲ ਹੈ, ਆਨੰਦ ਦਾ ਆਤਮਾ ਨਾਲ। 

ਜਦੋਂ ਆਨੰਦ ਦਾ ਸੱਚਾ ਸੁਆਦ ਪਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਬਾਕੀ 

ਸਾਰੇ ਸੁਆਦ ਅਥਵਾ ਸੁਖ ਫਿਕੇ ਲਗਣ ਲਗ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਵਿਚ ਜਿਸ 

ਸੁਖ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਹ ਆਨੰਦ ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੈ। 

ਉਹ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਸੁਖ/ਆਨੰਦ 

ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ ਹੈ ਹਰਿ-ਨਾਮ। ਉਹ ਰਿੱਧੀਆਂ-ਸਿੱਧੀਆਂ ਦੀ 

ਪਾਪਤੀ ਜਾਂ ਮੁਕਤੀ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 

ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਮਾਇਆ ਦੇ ਬੈਧਨਾਂ ਨੂੰ ਕਟ ਕੇ ਨਾਮ- 

ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 

ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ ਸਾਧ, ਸੈਤ, ਬ੍ਹਮਗਿਆਨੀ 

ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਏਕਾਕਾਰ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਰਚੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹੀ ਇਸ ਵਿਚ 

ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਪਰ ਉੱਜ ਉਹ ਨਿਰਲੇਪ, ਅਮਰ ਅਤੇ 

ਸਦੀਵੀ ਹੈ। ਨਾਮ-ਅਭਿਆਸੀ ਵਿਅਕਤੀ ਨਿਮਰਤਾ ਪੂਰਵਕ 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦਾ ਹੋਇਆ ਇਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਆਸਰਾ 

ਭਾਲਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ 

ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਦਾਰਥ ਮਰਣ ਉਪਰੈਤ 

ਇਥੇ ਹੀ ਰਹਿ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਕੇਵਲ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੁਆਰਾ 

ਕੀਤੀ ਕਮਾਈ ਹੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਕੰਮ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅੰਤ ਤੇ ਕਿਹਾ ਹੈ 

ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ, ਕਵੀ 

-- ਨੈਰਮਲ ਸ਼ੋਭਾ ਆਮਤ ਤਾ ਕੀ ਬਾਨ/ ਏਕੁ ਨਾਮ ਮਨ 

ਮਾਹ ਸ਼ਆਾਨ/ 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਸਰਬ-ਪ੍ਿਯਤਾ 

ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ ਸਹੈਸਰਨਾਮ' ਦੀ 

ਰਚਨਾ 30 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ 

ਪਰਮਾਰਥ ਸੋਢੀ ਹਰਿਜੀ ਨੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਸੁਗੁਣਵਾਦੀ 

ਪ੍ਵਿਤੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਨ ਕਰਕੇ ਇਹ ਰਚਨਾ ਮਕਬੂਲ ਨ 

ਹੋ ਸਕੀ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਹਰਿਜੀ”। 

ਸਖਮਨੀ ਸਹੇਸਰਨਾਮ ਪਰਮਾਰਥ : ਇਹ ਸੋਢੀ ਹਰਿਜੀ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਹਰਿਜੀ”। 

ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ, ਕਵੀ (:768-1838 ਈ.)- ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹਨ। ਇਕ ਉਹ ਜਿਸ ਨੇ ਭਾਈ ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ 

ਕੇ ਮੱਸੇ ਰੈਘੜ ਦਾ, ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੇਅਦਬੀ ਕਰਨ 

ਕਰਕੇ, ਸਿਰ ਵਢਿਆ ਸੀ। ਦੂਜਾ ਉਹ ਜੋ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ, ਪਟਨਾ ਵਿਚ ਗ੍ਰੰਥੀ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੇ ਕੁਝ ਵਾਧੂ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਸਹਿਤ “ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ” ਦੀ ਇਕ ਬੀੜ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤੀ ਸੀ। ਤੀਜਾ ਜਿਸ ਨੇ 'ਗੁਰਥਿਲਾਸ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਨੂੰ “ਕਵੀ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ” ਕਹਿਣਾ ਹੀ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਕਵੀ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੀ ਆਧਾਰ-ਭੂਤ ਸਾਮਗ੍ੀ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ 

ਸਿੰਘ ਨੇ “ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼` ਵਿਚ ਕਵੀ ਸੈਬੈਧੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 

ਦਿੰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 1825 

ਬਿ.(1768 ਈ.) ਵਿਚ ਅਤੇ ਦੇਹਾਂਤ 1895 ਬਿ. (1838 

ਈ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਉਹ ਗਿਹਸਥੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ 

ਪਤਨੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਉਸ ਤੋਂ 40 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਨੇ 

ਸੈਮਤ 1854 ਬਿ. (ਸੈਨ 1797 ਈ.) ਵਿਚ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ” 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ 

ਹੁਣ ਕੋਈ ਸਰੇਤ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਹੀ ਮੰਨ ਕੇ ਚਲਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ” ਦੇ 

ਆਦਿ (ਅਧਿ. 1:27-36,47) ਅਤੇ ਅੰਤ (ਅਧਿ. 30; 

96-100) ਵਿਚ ਕੁਝ ਆਤਮ-ਪਰਿਚਯ ਸੈਬੈਧੀ ਸੈਕੇਤ 



ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ, ਕਵੀ 

ਕੀਤੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ- ਬਾਲ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਕਵੀ ਦੇ ਮਾਤਾ- 

ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ; ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਨੇ ਕਵੀ ਨੂੰ ਪੋਮ 

ਸਹਿਤ ਪਾਲਿਆ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਨ ਲਿਖਣ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਕੀਤਾ; 

ਕਵੀ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਨਾਲ ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ (ਸਥਿਤ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ) 
ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਲਈ ਗਿਆ, ਪਰ ਨਾਨਕ-ਮਤੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਵੱਡੇ 

ਭਰਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ; ਮਰਨ ਵੇਲੇ ਭਰਾ ਨੇ ਕਵੀ ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ-ਚਰਨਾਂ ਵਿਚ ਜਾਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਵੀ 

ਪਟਨਾ ਸਥਿਤ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਗਿਆ; ਪਟਨਾ 

ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਕਵੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ 21 ਮਹੀਨੇ 

ਰਿਹਾ। ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕੀਤਾ, ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਸੁਪਨੇ ਵਿਚ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਤੇ 'ਸ਼ਸਤ੍-ਨਾਮ-ਮਾਲਾ” ਨਾਂ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਵਰ ਮੰਗਿਆ। 

ਕਵੀ ਨੇ ਪਟਨੇ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆ ਕੇ ਸ਼ੀ ਕੇਸਗੜ੍ਹ ਵਿਚ 

ਸੈਮਤ 1854 ਬਿ. (ਸੈਨ 1797 ਈ.) ਵਿਚ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ” 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 

“ਗੁਰਬਿਲਾਸ” ਵਿਚ ਕਵੀ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਬਾਰੇ 

ਵੀ ਕੁਝ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਤਿ ਬਹੁਤ 

ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਗੰਥ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਭਗਤੀ-ਭਾਵ ਤੋਂ' ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਕੀਤੀ। ਉਹ ਅਤਿਅੰਤ 

ਨਿਮਰਤਾਵਾਨ ਅਤੇ ਦਾਸ ਸੁਭਾਵ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ : 

ਕਾਵਿ ਕੰ/ਵਿਦ ਗਯਾਨਾਂ ਨਹੀਂ ਨਹਿ ਪੰਡਤ ਬਰ ਧੰਨ / 

ਪ੍ਰੰਮ ਕਥਾ ਕੈ ਕਾਰਨੰ ਝਰਨਤ ਹੈ /ਇਹ ਕਨਨ/ 
ਕਾਹਾ ਸ਼ਕਤ /ਏਸ ਲੱਤ ਦਾ ਸਕੇ ਸੁ ਅਛਰ ੫7ਇ/ 

ਜਾਸ਼ ਨਾਥ ਕੇ ਯੱਠੜ੍ /ਇਹ ਤਵਨੰ ਲਏ ਝਨਇ/ 

ਰ੍ (ਅਧਿ. 30/102) 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਵੀ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ ਅਤੇ 

ਸਮਝਣ ਵਾਲਾ, ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਛੰਦ 'ਤੇ ਪੂਰਾ ਅਧਿਕਾਰ ਰਖਣ 
ਵਾਲਾ ਇਕ ਉਦਾਰ ਅਤੇ ਸਮਨਵੈ-ਵਾਦੀ ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ 

ਜਿਸ ਨੇ ਬੜੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਇਹ ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ ਲਿਖ ਕੇ 

ਗੁਰੂ-ਜਸ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਕਵੀ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਕੇਵਲ ਇਕੋ-ਇਕ ਰਚਨਾ 

“ਗੁਰਬਿਲਾਸ” ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਇੱਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਉਸ ਦੀ ਕਿਸੇ 

ਹੋਰ ਰਚਨਾ ਦਾ ਉਲੇਖ ਨ ਕਿਸੇ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕਵੀ ਵਲੋਂ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ” ਵਿਚ 

ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ ਦਿੱਤਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਕਵੀ 

ਦੀ ਇਕੋ-ਇਕ ਰਚਨਾ ਮੰਨਣਾ ਪਏਗਾ। ਇਹ ਰਚਨਾ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤ ਅਤੇ ਮੁਦ੍ਰਿਤ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹੈ । ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ, ਮੋਤੀ ਬਾਗ਼ 

ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਆਰਕਾਈਵਜ਼ ਦੀਆਂ ਲਾਇਬ੍੍‌ਰੀਆਂ ਤੋ 

ਇਲਾਵਾ ਨੈਸ਼ਨਲ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਕਲਕੱਤਾ ਵਿਚ ਵੀ ਉਪਲਬਧ 

ਨਿਜੀ ਲਾਇਬ੍੍‌ਰੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਪੱਥਰ ਦੇ ਛਾਪੇ ਰਾਹੀਂ ਵੀ ਛਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਸੋਮਤ 1969 

ਬਿ.(ਸੈਨ 1912 ਈ.) ਵਿਚ ਲਾਲਾ ਰਾਮਚੰਦ ਮਾਨਕਟਾਹਲਾ, 

ਲੁਹਾਰੀ ਦਰਵਾਜ਼ਾ, ਲਾਹੌਰ ਵਾਲੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮੋਟੇ ਟਾਈਪ 

ਵਿਚ ਵੀ ਛਾਪਿਆ। ਹੁਣ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਵੀ 

ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। __ 

ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ” ਹੈ ਪਰ 
ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸੈਬੈਧੀ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਇਸ 

ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ 'ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦" ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਂ ਜਿਥੇ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਂਦਾ ਹੈ, 

ਉਥੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹੋਰ ਗੁਰਬਿਲਾਸਾਂ ਤੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਖੇੜਦਾ 

ਵੀ ਹੈ ਜਿਵੇਂ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੬ ਤੋਂ । ਕਵੀ ਨੇ ਬੜੀ 

ਸ਼ਰਧਾ, ਨਿਸ਼ਠਾ ਅਤੇ ਸੁਹਿਰਦਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਲਿਖ 

ਕੇ ਗੁਰੂ-ਮਹਿਮਾ ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਕੀਤਾ। ਕੁਲ 31 ਅਧਿਆਵਾਂ 
ਵਿਚ ਵੰਡੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਅਨੁਯਾਈ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੀ ਮੌਲਿਕਤਾ ਉਥੇ 

ਵਿਚ ਆਪਣੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ 

ਹੋਰਨਾਂ ਮਤ-ਮਤਾਂਤਰਾਂ ਦੇ ਮਿਥਿਆ ਆਚਰਣਾਂ ਅਤੇ ਰੂੜ੍ਹ 

ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਸੇਸ਼ਠਤਾ ਦਾ 

ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕਾਵਿ-ਨਾਇਕ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ( ਗਰ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਏਕ 

ਜਾਣ) ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਅਭਿੰਨ ਸਿਧ ਕਰਨ ਦਾ 

ਸੋਹਜ ਭਰਪੂਰ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸੈਚਾਰ ਪ੍ਰਸੰਗ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਚੇਲੇ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਰਾਹੀ' ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਵੀ 

ਅਭਿੰਨ ਮੰਨ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸਮਾਨਤਾ ਵਾਲੇ 
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ਸਮਾਜਿਕ ਸੈਕਲਪ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੇ ਭਾਰਤੀ 

ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਆ ਚੁਕੀਆਂ ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ ਅਤੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦਾ 

ਯੁਗ-ਚਿਤਣ ਰਾਹੀਂ ਵਿਸਥਾਰ ਸਹਿਤ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕਰਕੇ 

ਧਾਰਮਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਦੇ ਨਾਲ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਮੇਲ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਦਸ਼ਮ ਗੁਰੁ ਦੇ ਆਗਮਨ-ਮਨੋਰਥ (ਦੁਸ਼ਟ ਦੌੀਅਨ 

ਪਕਾਰੈ ਪਛਾਰ) ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਯੁਗ ਦੀ ਦੁਖਦਾਇਕ 

ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ “ਦੁਸ਼ਟ ਦੌਖੀਅਨ' ਦੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਮਲੇਛਾਂ/ਤੁਰਕਾਂ ਦੇ ਅਤਿਆਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਉਘਾੜ ਕੇ ਤੁਰਕ 

ਵਿਰੋਧੀ ਸਵਰ ਨੂੰ ਬੜੀ ਤੀਬਰਤਾ ਨਾਲ ਉੱਚਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਵੀ ਨੇ ਤੁਰਕ-ਸੈਘਾਰੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਰਾਸ਼ਟਰੀ 

ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਸਮਨਵੈ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਦਾ 

ਦਿਲਕਸ਼ ਲੋਕ-ਬਿੰਬ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ 

ਕੁ ਅਤਿ ਮਾਨਵੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਆਰੋਪਣ ਵੀ ਗੁਰੂ-ਚਰਿਤ੍ 

ਉਤੇ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਕਿਧਰੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵਿਰੋਧੀ 

ਸੈਕਟ ਨੂੰ ਚਮਤਕਾਰ ਨਾਲ ਖ਼ਤਮ ਨ ਕਰਕੇ ਪੂਰੇ ਮਾਨਵੀ 

ਪਰਾਕਰਮ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਲੌਕਿਕ ਸ਼ਕਤੀ 

ਰਖਦੇ ਹੋਏਆਂ ਵੀ ਲੋਕਿਕਤਾ ਨਾਲੋਂ ਨਾਤਾ ਨ ਤੋੜ ਕੇ ਆਪਣੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਉਦਮ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਮਨੋਵਿਗਿਆਨਿਕ ਸੂਝ ਨਾਲ ਚਿਤਰ ਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਨੂੰ ਅਨੁਕਰਣ ਕਰਨ ਯੋਗ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਨ ਵੀਰਤਾ ਦਾ 

ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਸੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਨਰ-ਸੈਘਾਰ, ਸਗੋ ਧਰਮ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸ਼ਸਤ੍ ਉਠਾਏ ਸਨ। ਫਲਸਰੂਪ 

ਇਸ ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਸੈਤ-ਸਿਪਾਹੀ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪਰ ਪਰੈਪਰਾ ਅਧੀਨ ਸੁਤੇ-ਸਿਧ ਇਸ 

ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕੁ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪ੍ਰਵਿਰਤੀਆਂ ਵੀ ਦਾਖ਼ਲ 

ਹੋ ਗਈਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ: 

(1) ਗੌਣ ਕਥਾਵਾਂ ਵਿਚ ਪੌਰਾਣਿਕ ਕਥਾਵਾਂ ਦਾ 

ਪਿਛੋਕੜ, ਰ 

(2) ਪੌਰਾਣਿਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਨਵੀਨ ਕਥਾਵਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ, 

(3) ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪੁਰਸ਼ ਵਿਚ ਪੁਰਾਣ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ 

ਦਾ ਆਰੋਪਣ, ਅਤੇ 

(4) _ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ ਚਮਤਕਾਰਾਂ 

ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਦਾ ਸਮਾਵੇਸ਼। 

ਕਵੀ ਨੇ ਬੜੀ ਬਾਰੀਕੀ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ 

ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ ਹੈ। ਕਾਵਿ 

-ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਵੀ ਇਹ ਇਕ ਗੌਰਵਸ਼ਾਲੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ` 

ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਰਜ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਮੁਹਾਵਰੇ 

ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੋਹਰਾ-ਚੌਪਈ 

ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਕੜਵਕ ਸ਼ੈਲੀ” ਵੀ 

ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਛੰਦਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਿਤੇ 

ਕਿਤੇ ਅੜਿਲ, ਝੂਲਨਾ , ਸਵੈਯਾ, ਭੁਜੈਗ ਪ੍ਯਾਤ, ਪਾਧੜੀ, 

ਰਸਾਵਲ, ਕਬਿੱਤ, ਸੋਰਠਾ ਅਤੇ ਤੋਟਕ ਨਾਂ ਦੇ ਛੰਦਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 

ਵਰਤ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਕਵੀ ਨੇ ਪੂਰਬਵਰਤੀ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਜਿਵੇ ਕਿ “'ਬਚਿਤੁ ਨਾਟਕ', “ਗੁਰਸ਼ੋਭਾ', 

“ਜੰਗਨਾਮਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ” (ਅਣੀ ਰਾਇ ਕ੍ਰਿਤ) ਅਤੇ 

ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ ਤੇ ਇਹ ਬੜੀ ਪ੍ਰੰੜ੍ਹ ਕਾਵਿ-ਕ੍ਰਿਤੀ 

ਹੈ। 

ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1752 ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਮਾੜੀ ਕੰਬੋਕੇ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਕੰਬੋਮਾੜੀ) ਵਿਚ 

ਇਕ ਕਲਸੀ ਤਰਖਾਣ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸੁਖਾ 

ਸਿੰਘ, ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਇਕ ਨਿਰਭੀਕ ਯੋਧਾ ਸੀ। ਬਚਪਨ 

ਤੋ ਹੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੀਆਂ ਕਹਾਣੀਆਂ ਸੁਣ ਕੇ 

ਇਤਨਾ ਉਤਸਾਹਿਤ ਹੋਇਆ ਕਿ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜਾ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 

ਪਾਨ ਕਰ ਲਿਆ। ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕੋਪ ਤੋ ਡਰਦਿਆਂ ਇਸ ਦੇ 

ਪਿਤਾ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਸੁੱਤੇ ਹੋਏ ਦੇ ਕੇਸ ਕਟ ਦਿੱਤੇ। ਜਾਗਣ 'ਤੇ 

ਇਹ ਬਹੁਤ ਦੁਖੀ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ-ਅੰਤ 

ਕਰਨ ਲਈ ਖੂਹ ਵਿਚ ਛਾਲ ਮਾਰ ਦਿੱਤੀ। ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਬਾਹਰ 

ਕਢਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਇਹ ਨ ਮੰਨਿਆ। ਆਖ਼ਿਰ 

ਇਕ ਸਿੱਖ ਦੀ ਪ੍ਰਰਣਾ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲਣਾ 

ਪ੍ਵਾਨ ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਫਿਰ ਕੇਸ ਵਧਾ ਲਏ ਅਤੇ ਸ. 

ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਸ਼ਸਤ੍ 

ਚਲਾਉਣ ਵਿਚ ਪ੍ਰਬੀਨਤਾ ਅਤੇ ਨਿਰਭੰਤਾ ਕਾਰਣ ਇਸ 

ਦੀ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸ਼ਲਾਘਾ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ। ਇਕ ਵਾਰ 

ਕਾਜ਼ੀ ਅਬਦੁਰ ਰਹਿਮਾਨ ਦੀ ਚਣੌਤੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦਿਆਂ 



ਸ਼ਚਜੀ 

ਕਰਕੇ ਜੰਗਲ ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। ਕਾਜ਼ੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਬੰਦਿਆਂ ਸਹਿਤ ਇਸ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕੀਤਾ ਪਰ ਉਹ ਮੁਠਭੇੜ 
ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਅਗਸਤ 1740 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਮਹਿਤਾਬ 
ਸਿੰਘ, ਮੀਰਾਂ ਕੋਟੀਏ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਬੇਅਦਬੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮੱਸੇ ਰੈਘੜ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ 
ਹੌਰ ਵਧ ਗਈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸੁਤੰਤਰ ਜੱਥਾ ਬਣਾ 
ਲਿਆ। ਸੈਨ 1746 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 
ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਲਖਪਤ 
ਰਾਇ ਦੇ ਭਰਾ ਜਸਪਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ। 
ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਨੇ ਭਰਾ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ ਮਈ 1741 
ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਜੋ ਫ਼ੌਜ ਕਸੀ ਕੀਤੀ, ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ “ਛੋਟਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ 
ਵਿਚ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਨਵੰਬਰ 1746 ਦੀ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਜੈਤੋ ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਰ ਸਿੱਖ 

ਕਸਬਿਆਂ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਵੈਰੀਆਂ ਨੂੰ ਦੰਡ ਦਿੱਤਾ। 
ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਤੇਜ਼ ਕੀਤੀ। ਜਨਵਰੀ 1752 

ਈ. ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਤੀਜੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ 
ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀਆਂ ਸਹਿਤ ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਘੁੰਮ ਫਿਰ 

ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਫ਼ੌਜ ਨਾਲ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਉਸ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਾਰੇ ਸਾਥੀਆਂ 
ਸਹਿਤ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਂ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 
ਬਹਾਦਰੀ ਨੂੰ ਬੜੇ ਮਾਣ ਨਾਲ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੁਚਜੀ (ਬਾਣੀ) ? ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਇਕ ਸੈਖਿਪਤ ਰਚਨਾ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ 
ਦੇ 'ਸੁਚਰਯਾ' ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤੇ “ਸੁਚਜੀ” 
ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਚੰਗੇ ਆਚਾਰ ਵਾਲੀ ਇਸਤਰੀ। ਇਹ 

'ਕੁਚਜੀ” ਦਾ ਵਿਪਰੀਤ-ਅਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਇਸ ਆਚਾਰ 
ਵਾਲੀ ਇਸਤਰੀ ਉਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪਤੀ ਬਹੁਤ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਪੂਰੀ 
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ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ 
ਰਜ਼ਾ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਨ ਜੀਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਮੁਖ” 

ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ।ਅਸਲ ਵਿਚ, 
“ਕੁਚਜੀ" (ਵੇਖੋ) ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਗ੍ਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਅਤੇ 
'ਸੁਚਜੀ' ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋਂ ਅਭਿਜ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ 
ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੁੱਚਾ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ, ਸੀ ਮਹੰਤ (1886-1985 ਈ ): 
ਆਪ ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ ਕਨਖਲ (ਹਰਿਦਵਾਰ) 
ਦੇ 8ਵੇਂ ਸ਼ੀ ਮਹੈਤ ਹੋਏ ਹਨ। ਆਪ ਇਕ ਮਹਾਨ ਵਿਦਵਾਨ, 
ਤਪਸਵੀ, ਨਾਮ ਬਾਣੀ ਦੇ ਰਸੀਏ, ਦ੍ੜ੍ਰ-ਸੈਕਲਪ, ਨੀਤੀ 

ਨਿਪੁਣ, ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਉਤਸਾਹੀ ਪ੍ਚਾਰਕ ਸਨ। 
ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਸ੍ਰ. ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ ਜੀ “ਤੂਰ” ਦੇ 

ਘਰ ਮਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਭਿੰਡਰ ਕਲਾਂ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1886 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਆਪ ਦਾ ਬਚਪਨ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਜ਼ਰਿਆ। 5 ਵਰ੍ਹਿਆਂ 
ਦੀ ਆਯੂ ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਂਡ ਪੰਡਿਤ ਸਵਾਮੀ ਕੇਸੋ 
ਦਾਸ ਉਦਾਸੀਨ ਦੇ ਡੇਰੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਪੜ੍ਹਨ ਬੈਠੇ। ਸੈਤ ਇੰਦਰ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੈਤ ਸੈਦਰ ਸਿੰਘ ਭਿੰਡਰਾਂ ਵਾਲੇ ਆਪ ਦੀ ਮੁਢਲੀ 
ਵਿਦਿਆ ਸਮੇਂ ਸਹਿਪਾਠੀ ਸਨ। 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਿੰਡੀ ਘੇਬ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਕੈਂਬਲਪੁਰ (ਹੁਣ ਪਾਕਿਤਸਾਨ) 
ਵਾਲੇ ਆਏ। ਕਈ ਦਿਨ ਸਦ-ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਥਾ ਸੁਣ ਕੇ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ 

ਹੋਏ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਪੁਛਦੇ-ਪੁਛਾਂਦੇ ਆਪ ਗੋਇਦਵਾਲ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਦੇ “ਸੈਤ ਪੁਰਾ ਥੇਹ ਸਾਹਿਬ” 
ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਸਵਾਮੀ ਜੀ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਅਰਥਾਂ 
ਸਹਿਤ ਕਥਾ ਸੁਣੀ। ਦਸਮ ਗੰਥ, ਸੂਰਜ ਪ੍ਕਾਸ਼, ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ, ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਦੇ ਕਾਵਿ-ਗੰੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 
ਕੀਤਾ। ਨਾਲ ਹੀ ਸਵਾਮੀ ਜੀ ਦੇ ਵਿਧੀਵਤ ਸ਼ਿਸ਼ ਬਣ ਗਏ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਸਵਾਮੀ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਚਲੇ ਗਏ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਗੰਭੀਰ 
ਅਧਿਐਨ ਵਾਸਤੇ ਕਾਸ਼ੀ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। ਨੌ ਸਾਲ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਪੜ੍ਹਦੇ ਰਹੇ। ਅਜੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਵਿਦਿਆ ਅਧਿਐਨ 
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ਚਲ ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਸਵਾਮੀ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਜੀ ਬ੍ਹਮਲੀਨ ਹੋ 

ਗਏ। ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਸੈਤਪੁਰਾ ਆਸ਼੍ਮ ਪਿੰਡੀਘੇਬ ਦਾ ਮਹੈਤ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਸਮੇਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਡੇਰੇ 

ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈ। ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ, 

ਸਤਿਸੰਗ, ਲੈਗਰ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਲੱਖਾਂ- 
ਹਿੰਦੂ-ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਰਉਪਕਾਰੀ 

ਗੁਣਾਂ ਕਾਰਣ ਪਰਮ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਣ ਗਏ। 

ਸੀ ਮਹੰਤ ਪੰਡਿਤ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਕਾਸ਼ੀ 
ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੂਰੇ ਨਿਰਮਲ ਭੇਖ ਦਾ ਨਿਰਮਲ 

ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ ਹਰਿਦਵਾਰ ਵਿਖੇ ਇਕੱਠ ਹੋਇਆ। 

ਕਈ ਦਿਨ ਦੇ ਦੀਰਘ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ 'ਸ਼ੀਮਹੰਤ” ਦੀ 

ਪਦਵੀ ਲਈ ਆਪ ਦਾ ਨਾਂ ਪ੍ਵਾਨ ਹੋਇਆ। 14 ਨਵੈਬਰ 

1934 ਈ. ਦਿਨ ਬੁਧਵਾਰ ਨੂੰ ਵਿਧੀਵਤ ਸ਼ੀਮਹੈਤ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕੀਤੇ ਗਏ। ਸ਼ੀਮਹੈਤ ਪਦ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ 

ਸਾਲ ਵਿਚ ਇਕ ਜਾਂ ਦੋ ਵਾਰ ਪਿੰਡੀਘੇਬ ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ 

ਸੈਤ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਨਵੇਂ ਸੈਮਤ 'ਤੇ ਤਿਨ 

ਦਿਨ ਯੱਗ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਬਣਨ ਤੋ ਬਾਦ 

ਪਿੰਡੀਘੇਬ ਵਾਲਾ ਡੇਰਾ ਦਿੱਲੀ ਮਾਡਲ ਟਾਊਨ ਵਿਚ ਪੁਨਰ- 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਆਪ ਜੀ ਨੇ 'ਸ਼ੀਮਹੈਤ” ਦੀ ਪਦਵੀ `ਤੇ ਸਥਿਤ 

ਹੋ ਕੇ ਅਨੇਕ ਉਪਕਾਰ ਕੀਤੇ। ਆਪ ਮਿਲਣ ਆਏ ਹਰ 

ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 

ਕਰਦੇ ਸਨ। ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਹੀ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ 

ਕਰਾਇਆ ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਹੀ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਪ੍ਰੋਮੀਆਂ ਨੂੰ 

ਗੁਰਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਭਿਆਸੀ ਬਣਾਇਆ। ਆਪ 

ਜੀ ਕਿਹਾ ਕਰਦੇ ਸਨ- “ਭਾਈ! ਸੈਤ ਦਾ ਧਰਮ ਨਾਮ 

ਜਪਣਾ ਅਤੇ ਨਾਮ ਜਪਾਉਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ 

ਜੀ ਸਵਾਸ ਸਵਾਸ ਅਧਿਆਤਮਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ, ਸਮਾਜਿਕ 

ਅਤੇ ਵਿਦਿਅਕ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਬਤੀਤ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਗੁਰਮਤਿ 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਾਸਤੇ ਸੁਬਹ-ਸ਼ਾਮ ਭਾਰੀ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਸੀ। ਸਾਲ 

ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਗੁਰਮਤਿ ਸਮਾਗਮ ਵਿਸ਼ਾਲ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਸੈਤਪੁਰਾ 

ਦਿੱਲੀ, ਸੈਤ ਆਸ਼੍ਮ ਮੋਦੀ ਨਗਰ ਅਤੇ ਸੈਤਪੁਰਾ ਥੇਹ ਸਾਹਿਬ 

ਧੂੰਦਾ (ਗੋਇੰਦਵਾਲ) ਵਿਖੇ ਕਰਿਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਕੁੰਭਾਂ 'ਤੇ ਨਾਮ-ਬਾਣੀ, ਕੀਰਤਨ 

ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ ਚਲਦਾ ਸੀ, ਅਖੰਡ ਪਾਠਾਂ ਦੀਆਂ ਲੜੀਆਂ, 

ਸੁੱਚਾਨੰਦ 

ਲੰਗਰ, ਰਿਹਾਇਸ਼, ਆਦਿ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਸਭ ਲਈ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 

ਕੇਸਰੀ ਨਿਸ਼ਾਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਕੀਰਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਸ਼ੀ ਮਹੰਤ ਪਦ 'ਤੇ 

ਸਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਹਿੰਦੂ ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਵੀ ਗੁਰਮਤਿ 

ਪ੍ਚਾਰ ਚਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਾਸਤੇ ਦੋ 

ਕਾਲਜ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਵਲੋ ਚਲਾਏ ਗਏ। ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ 

ਵਿਦਿਆਲਯ, ਕਨਖਲ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਵਿਦਿਆਲਯ, 

ਕਾਸ਼ੀ (ਵਾਰਾਣਸੀ), ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵੇਦਾਂ ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਦੀ ਉਚ 

ਵਿਦਿਆ ਪੜ੍ਹਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਕਾਲਜ ਸੈਪੂਰਨਾਨੰਦ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਵਾਰਾਣਸੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹਨ। 

ਨਿਰਮਲ ਪੰਥ ਦੇ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀਆਂ 

ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ, ਕਿਉਕਿ 

ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਇਹ ਰਚਨਾਵਾਂ ਬਹੁਤ ਸਹਾਇਕ 

ਸਿਧ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਸੋਬੈਧ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾਂ ਸਿੰਘ 

ਨਰੋਤਮ ਰਚਿਤ 'ਸੀ ਗੁਰਮਤ ਨਿਰਣਯ ਸਾਗਰ” ਦਾ ਪੁਨਰ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। ਨਿਰਮਲ ਪੰਥ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ- 

ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਵੀ ਆਪ ਨੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨਾਂ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ 

ਪਾਇਆ। 

ਨਿਰਮਲ ਅਖਾੜੇ ਨੂੰ ਆਰਥਿਕ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਮਜ਼ਬੂਤ 

ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਆਪ ਨੇ ਬਹੁਤ ਜਾਇਦਾਦ ਬਣਾਈ। ਪਟਨਾ, 

ਹਰਿਦੁਆਰ, ਬਨਾਰਸ, ਇਲਾਹਾਬਾਦ, ਉਜੈਨ, ਨਾਸਿਕ 

ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਈ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਇਮਾਰਤਾਂ 

ਉਸਰਵਾਈਆਂ। ਆਪ ਨੇ 51 ਵਰ੍ਹੇ 'ਸ਼ੀਮਹੈਤ” ਦੀ ਪਦਵੀ 

ਉਤੇ ਰਹਿ ਕੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕਾਰਜ ਕਰਦਿਆਂ 28 

ਦਸੈਬਰ 1985 ਈ. ਨੂੰ ਕਨਖਲ (ਹਰਿਦੁਆਰ) ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰ 
ਤਿਆਗਿਆ। 

ਸੁੱਚਾਨੰਦ : ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਇਕ 
ਅਹਿਲਕਾਰ, ਜੋ ਜਾਤਿ ਦਾ ਬਾਹਮਣ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ. 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦੋ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ 

ਲਈ ਵਜ਼ੀਰਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਉਕਸਾਇਆ ਕਿ ਸੱਪਾਂ 

ਦੇ ਬੱਚੇ ਵੀ ਸੱਪ ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਰਹਿਮ ਦੇ 

ਪਾਤਰ ਨਹੀਂ। 



ਸੁਚੇਤ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾਂ 

ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ, ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਥੇਹ-ਠਿਕਾਣਾ ਲਭ ਕੇ 

ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬੜੀ ਹਕਾਰਤ ਨਾਲ 'ਝੂਠਾਨੰਦ” ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। 

ਸੁਚੇਤ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ (1801-1844 ਈ.): ਲਾਹੌਰ 

ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਤਿੰਨ ਡੋਗਰਾ ਭਰਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟਾ ਜਿਸ 

ਦਾ ਜਨਮ 18 ਜਨਵਰੀ 1801 ਈ. ਵਿਚ ਮੀਆਂ ਕਿਸ਼ੋਰਾ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਰਾਜਾ ਧਿਆਨ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਡਿਓੜੀਦਾਰ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਬਹੁਤ ਚੁਤਰ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਪਰ ਆਪਣੇ 

ਸੁੰਦਰ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਅਤੇ ਸ਼ਾਲੀਨ ਗੱਲਬਾਤ ਕਰਕੇ 

ਮਹਾਰਾਜੇ ਦਾ ਮਨਜ਼ੂਰੇ ਨਜ਼ਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਜੋਗੀ 

ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ; ਟਾਂਕ 

ਅਤੇ ਬੈਨੂ ਦੀ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨਿਕ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। ਇਸ 

ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਕਈ ਜਾਗੀਰਾਂ ਵੀ ਸੌਂਪੀਆਂ। ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਇਸ ਦੀ ਕੋਈ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 

ਆਕਾਂਖਿਆ ਨਹੀਂ ਚਮਕੀ। ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਸ ਨੇ ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਬਾਜਵਾ ਦੇ ਕਤਲ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 

ਨਵੰਬਰ, 1840 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 

ਕੰਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਰਾਣੀ 

ਚੰਦ ਕੌਰ ਦਾ ਪਖ ਪੂਰਿਆ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਚੜ੍ਹਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪਖ ਵਿਚ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸ. ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਤਲ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ 

ਪ੍ਧਾਨਮੰਤਰੀ ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹਿਆ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪ੍ਰਧਾਨਮੰਤਰੀ ਪਦ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਗ੍ਹਿਣ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਈਰਖਾ ਦੀ ਅੱਗ 

ਭੜਕੀ। ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਰਧਾਨਮੰਤਰੀ ਬਣਨ ਲਈ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਾਮੇ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਰੀਢ-ਤਰੁਪ 

ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਚਾਰ-ਯਾਰੀ ਸੈਨਿਕ ਦਲਾਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਲ 

ਪ੍ਸਥਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਉਕਸਾਇਆ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਆਪਣੀ 

ਸੁਜਾਨ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ 

ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਲੈ ਕੇ 26 ਮਾਰਚ 1844 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 

ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 27 ਮਾਰਚ 1844 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਸ ਸਮੇਤ ਸਾਰੀ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਨੂੰ ਘੇਰ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਸਭ ਨੂੰ ਉਡਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ 13 

ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਦਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ 

ਨਗਰ ਵਿਚ ਲੁਕਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਉਹ ਵੀ ਜ਼ਬਤ ਕਰ 

ਲਿਆ ਗਿਆ। 

ਸੁਜਾਨ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ (1870-1915 ਈ.) ਇਕ ਪ੍ਸਿੱਧ 

ਸਿਖਿਆ-ਸ਼ਾਸਤ੍ਰੀ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ 

ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਸ. ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1870 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਇਟਰਮਿਡੀਏਟ ਪਰੀਖਿਆ 

ਮਹਿੰਦਰਾ ਕਾਲਜ, ਪਟਿਆਲਾ ਤੋਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਬੀ.ਏ. ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1890 

ਈ. ਵਿਚ ਮਹਿੰਦਰਾ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਫਿਲਾਸਫ਼ੀ ਦਾ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 

ਆ ਲਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 

ਦਾ ਪਿੰਸੀਪਲ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਸਕੂਲਾਂ 

ਦੇ ਸੀਨੀਅਰ ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਸੈਨ 

1910 ਈ. ਤੋਂ' ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਤਕ ਇਹ ਪਟਿਆਲਾ 

ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਮਾਮਲਿਆਂ ਦਾ ਮੰਤਰੀ ਵੀ ਰਿਹਾ। 

ਸੁਜਾਨ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਦੇਣ ਸਿੱਖ ਜਗਤ 

ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਇਹ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਮੋਢੀ ਮੈਂਬਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 

ਕੌਂਸਲ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਦੀ ਹੈਸੀਅਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਫੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਨੇ ਹੋਰਨਾਂ ਸਿੱਖ ਆਗੂਆਂ ਸਹਿਤ ਦਸੈਬਰ 

1907 ਵਿਚ ਕਰਾਚੀ ਵਿਚ ਹੋਈ ਮੁਹੈਮਦਨ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ 

ਕਾਨਫਸ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸੁਝਾਉ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਹੀ ਲੀਹਾਂ `ਤੇ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫੌਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ। ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਇਹ 

ਸੁਝਾਉ ਤੁਰਤ ਮੰਨ ਲਿਆ ਅਤੇ ਅਜਿਹੀ ਪਹਿਲੀ ਕਾਨਫ੍ਰੰਸ 

ਅਧਪੈਲ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਮਈ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ 

ਐਜੂਕੇਸ਼ਨ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਤਾਂ ਜੋ 

ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫ੍ਰਸ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਵਿਚ ਤੇਜ਼ੀ 

ਲਿਆਈ ਜਾਏ। ਪਰ ਸਿਹਤ ਵਿਚ ਨਿਘਾਰ ਕਾਰਣ ਇਹ 



ਸੁਢੇਲ 

ਇਸ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨੂੰ ਥੋੜੇ ਸਮੇਂ ਲਈ ਹੀ ਨਿਭਾ ਸਕਿਆ। 

23 ਜੁਲਾਈ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ 

ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਂ ਗਿਆ। 

ਸੁਢੇਲ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਦੇ ਯਮੁਨਾਨਗਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਜਗਾਧਾਰੀ ਨਗਰ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛੰਮ ਵਲ 'ਸਢਾਲ' ਪਿੰਡ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ 

ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੰਮੀ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ 

ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਪਰ ਸਮੇਂ ਦੇ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਉਹ ਥੜਾ ਉਪੇਖਿਅਤ ਹੋ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਲੋਕ-ਸਮਿ੍‌ਤੀ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। ਪੁਰਾਤਨ 

ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਬਾਰੇ ਲਿਖੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸਥਾਨਕ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਦੀ 

ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਉਸੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਇਕ 

ਥੇਹ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਨੌਵੇ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਬੈਠਣ ਦੀ ਗੱਲ 

ਨਿਰਣੀਤ ਹੋਈ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਮਿਲਵੇ' ਯਤਨ 

ਨਾਲ ਸੈਨ 1969 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਥੇ ਦੋ ਮੰਜ਼ਲੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣ 

ਗਈ। ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਉਥੋਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਹੀ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸੁਣਿਐ (ਭਗਤੀ-ਭੇਦ) : ਭਗਤੀ ਦੀ ਇਕ ਵਿਧੀ ਜਿਸ ਨੂੰ 

'ਸੁਵਣ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੁਣਿਐ” ਬਾਰੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਸਾਣਿਐ ਦੂਖ ਪਾਪ 

ਕਾ ਨਾਸ਼/ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਸੁਣਨ ਨਾਲ ਦੁਖਾਂ ਤੇ ਪਾਪਾਂ 

ਦਾ ਨਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।” ਤਾਂ ਫਿਰ ਉਹ ਕਿਹੜੀ ਮਹਾਨ 

ਚੀਜ਼ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਕੇਵਲ ਸੁਣਨ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ 

_ ਅਥਵਾ ਦੁਖਾਂ ਤੋਂ ਖ਼ਲਾਸੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਤਹਿ 
ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ ਲਈ ਪਹਿਲਾਂ 'ਸੁਣਿਐ” ਜਾਂ 'ਸੁਣਨਾ” ਸ਼ਬਦ 

ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। 

“ਸੁਣਿਐ” ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ ਸ਼੍‌ ਧਾਤੂ ਤੋਂ ਬਣਿਆ 
ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸੁਣਨਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਹੀ 

ਅਗੇ ਸ਼੍ਰਵ ਜਾਂ ਸ਼੍ਵਣ ਸ਼ਬਦ ਬਣਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਰਥ 
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ਹੈ ਕੰਨ। ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਸ਼੍ਵਣ ਜਾਂ ਕੈਨ ਦਾ ਕੀ ਕਰਤੱਵ ਹੈ ? 

ਉੱਤਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਆਵਾਜ਼ ਜਾਂ ਧੁਨੀ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨਾ। 

ਪਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸ਼੍ਵਣਾਂ ਜਾਂ ਕੰਨਾਂ ਦਾ 

ਕਰਤੱਵ ਨਿਰਾ ਸੁਣਨਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਸੱਚੀ ਬਾਣੀ ਜਾਂ ਹਰੀ- 

ਜਸ ਨੂੰ ਸੁਣਨਾ ਹੈ। ਕੈਨਾਂ ਦੇ ਇਸ ਕਰਤੱਵ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਹੇ ਮੇਰੇ ਕੈਨੋ ! ਤੁਹਾਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਸ਼ਰੀਰ 

ਨਾਲ ਇਸ ਲਈ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਤੁਸੀਂ ਉਸ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤ ਯੁਕਤ ਸੱਚੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸੁਣੇ 

ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸੁਣਨ ਨਾਲ ਤਨ ਅਤੇ ਮਨ 
ਆਨੰਦਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜੀਭ ਰਸ-ਮਗਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਈ ਤੁਸੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਤੁਲ ਨਾਮ ਸੁਣਿਆ 
ਕਰੋਂ, ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਤੁਸੀਂ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋਵੋਗੇ- ਏ 

ਸ਼ਵਣਹ ਆੱਠਹੋਂ ਸਾਚੈ ਸ਼ਨਣੰ ਨੇ ਪਠਾਏ / ਸਾਚੋ ਸ਼ਨਣੰ ਨੰ 

ਪਠਾਏ ਸ਼ਰਨ ਲਾਏ ਸ਼ਣਹ ਸਤਿ ਝਾਣ7/ ਜਿਤ ਸ਼ਣ7ੰ ਮਨੁ 

ਤਨ ਗੰਨਿਆ ਹੋਆ ਰਸਨਾ ਗੱਲ ਸਆਣਾ/ ਸਚੁ ਅਲਖ 

/ਵਿਡਾਣਾਂ ਤਾ ਕੰ ਗਾਤਿ ਕਗੀ ਨ ਲਾਏ / ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਆੰਮਤ 

ਨਾਮ ਸ਼ਣਹੁ ੫ੰਵਿੜ ਹੋਵਹ ਸ਼ਾਚੰ ਸ਼ਨਣੰ ਨੇ ਪਠਾਏ / 

(ਗੁ.ਰੀ.9੭2)। ਰ੍ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਹੀ ਕੰਨ 

ਪਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹਦੇ ਹਨ ਜੋ ਸੱਚੇ ਮਾਲਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ 

ਸੁਣਦੇ ਹਨ ਕਿਉਕਿ ਬਾਕੀ ਸਭ ਸੁਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹਵਾ ਦੇ 

ਬੁਲ੍ਹੇ ਵਾਂਗ ਉਡ-ਪੁਡ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਵਿਅਰਥ ਹੈ, ਨਿਰਾਧਾਰ 

ਹੈ- ਕਨਿਆ ਸ਼ਣੰਦੋ ਕੂੜ ਵੰਵਇ ਪਵਣ ਝਲਾ/ਨਿਆ / ਨਾਨਕ 

ਸ਼ਣੀਅਰ ਤੇ ਪਰਵਾਣੁ ਜੋ ਸ਼ਣੰਦੇ ਸ਼ਝ ਧਣ? /(ਗੁ ਰੀ .577)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਤੋਂ ਵਾਰਨੇ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੰਨਾਂ ਨਾਲ ਪਭ ਦਾ ਨਾਮ ਸੁਣਿਆ 

ਹੈ- ਕਹੁ ਨਾਨਕ /ਤਿਸ਼ ਘ/ਲਿ ਘਮਾਈੰ ਜਿਨੇ ਪਭ ਸ਼ੁਵਣਾ 

ਨਾਣਿਆ/(ਗੁ ਗੰੰ.577)। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਸਿੱਖ-ਸਾਧਕ ਜਾਂ ਗੁਰਮੁਖ ਦੇ 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਜਾਂ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ 

ਨੂੰ ਸੁਣਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ (1) ਗੁਗੰਨੇਆੰ 
ਗਾਗਸਿਥ ਸੁਣਿ ਦਾਰ ਸਿਆਣਾ ਬਾਗ/ਠੈ ਭੌਲਾ/ਜਾਂ (2) 

#ੱਥਦ #ਗੰਤਿ ਲਿਵ ਲਾੀੰਣ ਗੀਇ ੰਤਗਰ ਥਾਣਾ ਗਾਇ 
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ਸ਼ਣੰਦੇ / ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 'ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” ਨਾਮਕ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਰਹਿਣੀ, 

ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ ਅਤੇ ਸਦਾਚਾਰ ਦੀਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲੋੜਾਂ ਉਤੇ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਜਸ ਜਾਂ 

ਹਰਿਨਾਮ ਦੇ ਸ਼੍ਵਣ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਹਰਿ-ਜਸ 

ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਜਾਂ ਕੀਰਤਨ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਸੁਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਾਸ 

ਕਰਦਿਆਂ ਬਚਨ ਕੀਤਾ -ਜੋ ਸ਼ਮਝਵਾਨ /ਸੈਖ਼ ਹੰਦੇ ਹੀਨ, 

ਨੰ ਜੌ ਕਥਾ ਕੀਰਤਨੁ ਕਰਦੇ ਹੈਨੈ ਤੰ ਵਿਚਾਰਦੇ ਹੰਨਿ ਤੇ 

ਵਾਰਤਾ ਸ਼ਣਦੇ ਹੈ/ਨੈ ਸੋ ਸੋ ਕਥਾ ਸ਼ਣ ਕੰ /ਰਦੈ /ਵਚ ਧਾਰਦੇ 

ਸ਼ਾਂਦੇ ਹੈਨਿ/ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਝ ਪਾਪਤ ਹੰਦੀ ਹੈ, ਝਹੜ ਕਥਾ 

ਤੋੰ ਕੰਰਤਨ ਦੌਨੇਂ ਮਿਲੇ ਹੌਏ ਸੋਭਾ ੫ਾਂਵਦੇ ਹੰਨੈ, ਕਥਾ 

ਕੀਰਤਨ ਦੇ ਮਹਾਤਮ ਨੂੰ ਲਖਾਂਵਦਾ ਹੈ ਤੇ ਕਨਤਨ ਅਨ 

ਵਿਖੋ ਰਾਗੁ ਹਰਥੁ ਓੰਤ੫/ਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ / 

ਸ਼੍ਵਣ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ 

ਕਰਕੇ ਭਗਤੀ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਧੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ।“ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਪ੍ਰਹਲਾਦ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਨੌਂ ਭੇਦ ਦਸਦਿਆਂ 'ਸ਼੍ਵਣ' 

ਨੂੰ ਪ੍ਥਮ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਪਰ ਉਥੇ ਭਗਵਾਨ ਦੀ 

ਗੁਣ-ਲੀਲਾ ਜਾਂ ਨਾਮ ਆਦਿ ਦਾ ਸੁਣਨਾ ਵਿਧੀ-ਵਿਧਾਨਕ 

ਹੈ, ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾਵਿਕ ਨਹੀਂ; ਉਹ ਸਗੁਣ ਪ੍ਤਿ ਹੈ, ਨਿਰਗੁਣ 
ਪ੍ਤਿ ਨਹੀਂ। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ ਨਿਰਾਕਾਰ ਦੇ 

ਜਸ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸੁਣਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸ਼੍ਵਣ ਅਤੇ ਮਨਨ ਦਾ ਪਰਸਪਰ 

ਸੈਬੋਧ ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮਨਨ ਤੋਂ ਅਭਿਪ੍ਰਾਯ 

ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਤਦਾਤਕਾਰ ਭਾਵ ਨਾਲ ਚਿੰਤਨ ਕਰਨਾ। 

ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਸੁਣਿਐ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਮੰਨੈ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ ਦਾ ਆਉਣਾ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ 

ਕਿ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

“ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਉਤੇ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ - 

ਸ਼ਾਣਿਆ ਮੰਨਿਆ ਮੰਨਿ ਕੀਤਾ ਭਾਉ / ਅੰਤਰਗਤ ਤਾਗੰਲਾ 

ਮੱਲ ਨਾਉਂ / 

ਜੋ ਸਾਧਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਜਾਂ ਹਰਿ-ਜਸ 

ਸੁਣਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਮਨਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਮਨ ਵਿਚ 
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ਪ੍ਰੇਮ ਭਾਵ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਮਾਨੋ ਅੰਦਰ- 

ਵਰਤੀ ਤੀਰਥ ਵਿਚ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਲ ਮਲ ਕੇ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਕਰਦਾ ਹੈ। ਕਹਿਣ ਤੋਂ ਭਾਵ, ਉਹ ਅੰਦਰ ਵਸਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਗਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਨਨ ਦੇ ਨਾਲ 
ਨਿਧਿਆਸਨ ਨੂੰ ਵੀ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ 

ਵਿਘਨ ਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤਿ ਸਥਿਰ ਬਿਰਤੀ ਹੀ 'ਨਿਧਿਆਸਨ” 

ਹੈ। 

“ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਏ ਤਿੰਨ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਰਾਮਾ, 

ਹੇਮੂ ਅਤੇ ਜੱਟੂ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਜੋ ਕੁਝ ਸੁਣਦੇ 

ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਠਹਿਰਦਾ। ਤਾਂ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਬਚਨ ਕੀਤਾ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰਸਿੱਖ ਨੂੰ ਸ਼੍ਵਣ ਕਰਨਾ 

ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ , ਫਿਰ ਮਨਨ ਅਤੇ ਉਸ ਉਪਰੈਤ ਨਿਧਿਆਸਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇ ਆਪਸੀ ਤਾਲ-ਮੇਲ ਨਾਲ ਹੀ ਕੈਨਾਂ ਨਾਲ 
ਸੁਣਿਆ ਹਰਿ-ਜਸ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਸਥਿਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਗੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਸ਼੍ਵਣ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦਾ ਹੈ। ਇਕ, ਅਸਥਿਰ ਮਨ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਸ਼੍ਵਣ। ਅਜਿਹੇ 

ਸ਼੍ਵਣ ਨਾਲ ਭਾਵੇਂ ਕੁਝ ਪੁੰਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਪਾਪ 

ਮੂਲੋਂ ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ , ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ, ਸਥਿਰ ਮਨ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਸ਼੍ਵਣ। ਅਜਿਹਾ 

ਸ਼੍ਵਣ ਸਾਧਕ ਲਈ ਸਫਲ-ਮਨੌਰਥ ਹੈ। ਪਰ ਅਜਿਹੇ ਸ਼ੁਵਣ 

ਰਾਹੀਂ ਸੁਣਿਆ ਹਰਿ-ਜਸ ਸੈਸਾਰਿਕ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਰੁਝ ਜਾਣ 

ਨਾਲ ਭੁਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਅਜਿਹੇ ਸ਼ਵਣ ਕੀਤੇ ਹਰਿ-ਜਸ ਨੂੰ 

ਮਨਨ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਰਾਹੀਂ ਫਿਰ ਵਿਚਾਰਿਆ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਹ 

ਚਿੱਤ ਵਿਚ ਸਥਿਰ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਣੇ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰੇ 

ਹਰਿ-ਜਸ ਨੂੰ ਜੇ ਕਮਾਇਆ ਜਾਏ ਜਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਜੁਗਤ 

ਬਣਾਇਆ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਸਾਧਕ “ਨਿਧਿਆਸਨ” ਦੀ ਅਵਸਥਾ 

ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਨਿਰਾਕਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਨਾਲ 

ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮ- 

ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧਣ 

ਲਈ ਸ਼ਵਣ ਪਹਿਲਾ ਕਦਮ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸ਼੍ਵਣ ਦੁਆਰਾ ਹੋਣ 

ਵਾਲੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਮਹਾਤਮ ਉਤੇ ਜਪੁਜੀ 

ਦੀ 8ਵੀ' ਤੋ ਲੈ ਕੇ ੧1ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਤਕ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ 

ਝਾਤ ਪਾਈ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰਿ-ਜਸ ਦੇ 



ਸੁਣਿਐ 

ਸੁਣਨ ਨਾਲ ਸਾਧਕ ਸਿੱਧ, ਪੀਰ, ਦੇਵਤਾ ਜਾਂ ਨਾਥ ਦੀ 

ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਫਿਰ ਧਰਤੀ, ਉਸ ਦੇ 

ਭਾਰ-ਨੂੰ ਚੁਕਣ ਵਾਲੇ ਧੌਲ, ਆਕਾਸ਼, ਦੀਪਾਂ, ਲੋਕਾਂ ਅਤੇ 

ਪਾਤਾਲਾਂ ਦਾ ਸਹਿਜ-ਬੋਧ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਕਾਲ 

ਅਥਵਾ ਮਿ੍‌ਤੂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ 

ਸਾਧਕਾਂ ਦਾ ਮਨ ਸਦਾ ਆਨੰਦਿਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਸਾਰੇ ਦੁਖ ਜਾਂ ਪਾਪ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਦੂਜੀ ਪਉੜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰਿ-ਜਸ ਸੁਣਨ ਨਾਲ 

ਸਾਧਕ ਸ਼ਿਵ, ਬ੍ਰਹਮ ਅਤੇ ਇੰਦ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਸਹਿਜ ਵਿਚ 

ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਦੁਰ-ਬਚਨ ਬੋਲਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ 
ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀਆਂ ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਕਰਨ ਲਗ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਸ਼ਵਣ ਨਾਲ ਯੋਗ ਦੀ ਜੁਗਤ, ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭੇਦ, ਸ਼ਾਸਤਾਂ, ਸਮਿ੍‌ਤੀਆਂ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ 

ਸੈਜੋਏ ਗਿਆਨ ਦੀ ਸੋਝੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਤੀਜੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਹਰਿ-ਜਸ ਸੁਣਨ ਨਾਲ ਸਾਧਕ ਦਾਨੀ, ਸੈਤੋਖੀ, ਬ੍ਹਮ- 

ਗਿਆਨੀ ਅਤੇ ਅਠਾਹਠ ਤੀਰਥਾਂ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ 

ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਅਰਜਿਤ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਧਰਮ-ਰਗੀਥਾਂ ਦੇ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਮਾਣ 

ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਸ ਦਾ ਚਿਤ 

ਸਥਿਰ ਹੋ ਕੇ ਸਹਿਜ-ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਜੁੜ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਚੌਥੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਫਿਰ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ-ਜਸ ਸ਼ਵਣ ਕਰਨ ਨਾਲ ਸਾਧਕ 

ਸਮਸਤ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਰਭੀਰਤਾ ਅਤੇ ਗਹਿਨਤਾ ਨੂੰ ਸਮਝ ਲੈਂਦਾ 

ਹੈ; ਉਹ ਸ਼ੇਖ, ਪੀਰ ਜਾਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ 

ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼੍ਵਣ ਨਾਲ ਗਿਆਨ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਤੋਂ ਵਾਂਝੇ 

ਵਿਅਕਤੀ ਵੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧ 

ਸਕਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੀ ਗੰਭੀਰਤਾ ਨੂੰ 

ਸਮਝਣ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ-ਜਸ ਸੁਣਨ ਨਾਲ ਸਾਧਕ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਮਹੱਤਵ- 

ਦੇ ਗੁਝੇ ਭੇਦ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲ ਕੇ ਪੂਰਣ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ 
ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਿਥੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਉਹ 

ਸਥਾਈ ਆਨੰਦ ਮਾਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਲਈ ਸੈਸਾਰਿਕ ਦੁਖ 

-ਪਾਪ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਕਿਉਕਿ ਉਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਖੇਤਰ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਦੂਰ, ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ ਸਚਖੰਡੀ ਵਾਤਾਵਰਣ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਹਰਿ-ਜਸ ਸੁ ਵਣ ਕਰਨਾ 

ਹਰ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਕਰਤੱਵ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਕਦੇ ਉਕਣਾ 

ਨਹੀਂ ਚਾਹੀਦਾ। 

ਸੁਥਰੇਸ਼ਾਹ (1615-1681 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ 

ਸਾਧਕ ਜੋ ਸੈਸਾਰਿਕ ਗ਼ਮੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਤੋਂ ਨਿਰਲਿਪਤ ਮੌਜ ਮਸਤੀ 

ਨਾਲ ਵਿਚਰਦਾ ਸੀ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਸੁਭਾ ਨਾਲ 

ਸੈਬੋਧਿਤ ਇਕ ਅਖਾਣ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ-- ਕੌਈ ਮਠੇਂ ਕੋਈ ਜਾਵੇ, 

ਸੁਥਰਾ ਘੱਲ ਪਤਾਸੇ ਆਵੇਂ /ਇਸ ਬਾਰੇ ਅਨੇਕ ਦੈਦ-ਕਥਾਵਾਂ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੌ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ 

ਬਰਾਮਪੁਰ ਦਸਿਆ ਹੈ ਜੋ ਬਾਰਾਮੂਲਾ (ਕਸ਼ਮੀਰ) ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਨੰਦਾ ਅਤੇ ਜਾਤਿ ਖੜ੍ਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ 

ਜਨਮ ਸੈਨ 1615 ਈ. (1672 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਜਨਮ 

ਵੇਲੇ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਆਕਾਰ ਆਮ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਰਗੇ ਨ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾੜੇ ਲੱਛਣਾਂ ਵਾਲਾ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ। 

ਜੋਤਿਸ਼ੀਆਂ ਦੇ ਕਹੇ ਤੇ ਨੰਦੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਸੁਟਵਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੋ ਪਰਤਦੇ ਸਮੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਇਸ ਉਤੇ ਪਈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਚੁਕਵਾ ਕੇ ਆਪਣੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਪਾਲਿਆ। ਜਦੋਂ 

ਇਸ ਨੂੰ ਚੁਕਿਆ ਗਿਆ ਤਾਂ ਬਹੁਤ (ਕੁਥਰਾ) ਗੈਦਾ ਸੀ, 
ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਇਹ 'ਕੁਥਰਾ` ਤੋ 'ਸੁਥਰਾ` 

ਬਣ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀਆਂ ਸਾਦੀਆਂ 

ਪਰ ਵਿਅੰਗਾਤਮਕ ਗੱਲਾਂ ਕਰਕੇ ਇਹ ਬਹੁਤ ਹਰਮਨ 

ਪਿਆਰਾ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 

ਰਹਿਣ ਦਾ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਗੌਰਵ ਮਿਲਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਧਰਮ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ 'ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼' ਵੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਇਸ ਦਾ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਸੈਬੈਧ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨਾਲ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਖੇਤਰ ਅਧਿਕਤਰ ਸਿਆਲਕੋਟ, 

ਲਾਹੌਰ, ਕਾਬੁਲ, ਪਿਸ਼ਾਵਰ, ਕਸ਼ਮੀਰ ਰਿਹਾ। ਸ਼ੀਨਗਰ ਵਿਚ 

“ਸੁਥਰਾਸ਼ਾਹ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਮਹੱਲਾ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ 

ਦੀ ਇਕ ਸ਼ਾਖਾ ਨੇ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਵਿਚ ਵੀ ਡੇਰਾ ਕਾਇਮ 

ਕੀਤਾ ਸੀ। 



ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਸਿਧ-ਪੱਧਰੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕਾਵਿ 

-ਬਚਨ ਵੀ ਰਚੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ ਹਾਸ-ਰਸ ਦੀ ਨਿੰਮੀ 

ਨਿੰਮੀ ਸੁਰੀਧ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਜਾਂ ਪਰਿਵਾਰ ਬਾਰੇ ਉਸ 

ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ: 

ਏਸ਼ ਸੈੱਸ਼ਾਰ ਸ਼ਮੰਦ /ਵਿ/ਚ, ਨਾਗਾ ਘਮਣ ਘਨ / 

ਲ/ਹਗੀ' ਧੰਆਂ ਪਤ ਹੈਨਿ, ਪਾਰਹੁੰ ਭੀ /ਲਿਆਵ/ਨੇ ਫੇਰਿ / 

ਧੀਆਂ ਧਾੜ ਤੋ ਘਤਰ ਫਾਹਾ, ਰੰਨ ਦੁਥਾਂ ਦਾ ਲਹ / 

ਇਸ ਘਾਣਾੰਂ ਤੇ ਸੁਥਨਿਆ, ਕੌਈ ਹਨ ਜਨ ਕਢ ਧੂਹ / 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਦਿੱਲੀ ਦਰਬਾਰ ਤਕ ਇਸ ਦੀ 

ਮਾਨਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਪੈਸਾ ਪ੍ਰਤਿ ਹੱਟੀ ਉਗਰਾਹਣ 

ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਸੁਥਰੇਸ਼ਾਹੀ 

ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਸਨ, 

ਪਰ ਹੁਣ ਦੂਰ ਹਟ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਿਚ 

ਹਿੰਦੂ-ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਹਿੰਦੂ ਦੋ ਡੰਡੇ ਵਜਾ 
ਕੇ ਭਿਖਿਆ ਮੰਗਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਇਕ ਡੰਡੇ ਨਾਲ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕਈ ਵਾਰੀ ਉਗਰਾਹੀ ਨ ਦੇਣ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਰੁੱਧ 

ਭੈੜਾ ਵਿਖਾਵਾ ਵੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1681 

ਈ. ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਹਾਸਰਸੀ 

ਕਵੀ ਸ.ਸ.ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਨੇ ਸੁਥਰੇ ਦੇ ਅਨੁਕਰਣ ਤੇ 

ਆਪਣੀ ਕਵੀ-ਛਾਪ “ਸੁਥਰਾ” ਰਖੀ ਸੀ। 

ਸੁਥਰੇਸ਼ਾਹੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ : ਵੇਖੋ 'ਸੁਥਰੇਸ਼ਾਹ'। 

ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1883-1930 ਈ.) : ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਦੀ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੀ ਸ਼ਾਖਾ ਜਾਂ 

ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸੈਤ ਸੁੰਦਰ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਬਾਬਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 

ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਤਾਬ ਕੌਰ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 8 ਅਗਸਤ 

1883 ਈ. ਨੂੰ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਭਿੰਡਰ ਕਲਾਂ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਦਿਆ 

ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਤੋਂ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਦਾਦ ਦੇ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਪੰਡਿਤ ਜਵਾਲਾ ਦਾਸ 

ਅਤੇ ਪੰਡਿਤ ਭਗਤ ਰਾਮ ਤੋਂ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਗ੍ੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 

ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 

ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਮਾਲਵਾ 

ਖੇਤਰ ਦੇ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਲਈ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਵੀ ਗਏ, ਪਰ ਕਿਤੋ' ਵੀ ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਨ ਹੋਏ। ਆਖ਼ਿਰ ਸੈਨ 

1906 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਤ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 

ਦੇ ਮੁਰਾਲਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸੈਤ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੇਵਕ ਬਣੇ 

ਅਤੇ ਦੋ ਸਾਲ ਉਥੇ ਨਿਠ ਕੇ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਆਪਣੇ 

ਵਿਦਿਆ-ਗੁਰੂ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 50 ਕੁ ਸਿੰਘਾਂ 

ਦਾ ਜੱਥਾ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਖੇਤਰ ਅਧਿਕਤਰ ਪੋਠੋਂਹਾਰ, 

ਮਾਲਵਾ ਅਤੇ ਲਾਇਲਪੁਰ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਰਿਹਾ। ਆਪ ਨੇ 

ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ ਸਿੰਘ ਸਜਾਇਆ। ਆਪ 

ਪੰਜਾਬ ਤੋ ਬਾਹਰਲੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਉਤੇ ਦੋ ਵਾਰ 

ਗਏ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਕਥਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਸੀ। 

ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਲਗਭਗ 1300 ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗ੍ੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਥਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਬਣਾਉਣ ਲਈ 

ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ 19 ਵਾਰ ਪੂਰੇ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਥਾ 

ਕਰਕੇ ਸੁਣਾਈ ਅਤੇ ਸਮਝਾਈ ਅਤੇ ਦੋ ਵਾਰ ਪੂਰੇ “ਦਸਮ 
ਰਥ” ਦੀ ਕਥਾ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਨੇ 

ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ “ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” 

ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਨੇ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ (ਭਿੰਡਰ 

ਕਲਾਂ, ਬੋਪਾਰਾਇ, ਤਖਤੂਪੁਰਾ ਆਦਿ) ਉਤੇ ਗੁਰਮਤਿ 
ਅਧਿਐਨ ਦੇ ਕੇਂਦਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ। ਆਪ ਨੇ ਮੌਗੇ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਰੋਡੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਕੂਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
-ਕੀਤੀ ਜੋ ਹੁਣ ਕਾਲਜ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਿੰਡਰ ਕਲਾਂ, ਕੌਕਰੀ ਕਲਾਂ, ਬੋਪਾਰਾਏ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ । 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਆਖਿਆ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਨੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਵੀ ਪੂਰੀ ਰੁਚੀ ਲਈ ਅਤੇ 
ਮੁਕਤਸਰ ਤੋਂ ਹੇਰਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਸ਼ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਦਿਵਾਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਸਾਰਾ 

ਜੀਵਨ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 

ਵਿਆਖਿਆ ਵਿਚ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। 15 ਫਰਵਰੀ 1930 ਈ. 



ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ, ਸਰ 

ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਚਖੰਡ ਬੋਪਾਰਾਏ ਕਲਾਂ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ 

ਵਿਆਖਿਆ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਨੂੰ “ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਪ੍ਸਿੱਧੀ ਮਿਲੀ। ਇਸ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਕੌਮ ਅਗੇ ਤੋਰਨ ਲਈ 

ਆਪ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਤ ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 

ਸੈਭਾਲੀ। 

ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ, ਸਰ (1872-1941 ਈ.) 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਉਘੇ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

ਰਾਜਾ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 17 ਫਰਵਰੀ 1872 ਈ. ਨੂੰ 

ਮਜੀਠਾ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਅਜੇ ਇਹ 6 ਸਾਲਾਂ 

ਦਾ ਸੀ ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਈ ਅਤੇ 9 ਸਾਲ ਦਾ 

ਹੋਣ ਤਕ ਪਿਤਾ ਦਾ ਵੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਇਸ ਦੀ 

ਦੇਖ-ਰੇਖ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਸਰਪ੍ਰਸਤਾਂ ਨੇ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 

ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਗੌਰਮਿੰਟ ਸਕੂਲ 

ਤੋਂ ਇਟਰਮਿਡੀਏਟ (ਐਫ .ਏ .) ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। 

ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਮਸਤੂਆਣਾ 

ਪਾਸੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਿਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਆਪਣੋ ਨਿਜੀ 

ਕਾਰੋਬਾਰ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਭਦੌੜ ਦੇ 

ਰਈਸ ਸਰ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਲੜਕੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 

ਲਗਭਗ ਬਾਈ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 

1895 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ 

ਗਵਰਨਿੰਗ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ 

ਨੇ ਬੜੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਕਾਲਜ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। ਇਹ 

ਸੈਨ 1902 ਤੋਂ 19੧2 ਈ. ਤਕ ਕਾਲਜ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਸਕੱਤਰ 

ਰਿਹਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1920 ਈ. ਤੋਂ ਇਹ ਕਾਲਜ 

ਕੌਂਸਲ ਅਤੇ ਮੈਨੇਜਿੰਗ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ ਅਤੇ 

ਸੈਨ 1941 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਪਦਵੀ ਨੂੰ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕਰਦਾ 

ਰਿਹਾ। ਅਕਤੂਬਰ, 1902 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਏ ਚੀਫ਼ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਇਹ ਫਾਊਂਡਰ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 

1902 ਈ. ਤੋਂ 1920 ਈ. ਤਕ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1934 

ਤੋਂ 1937 ਈ. ਤਕ ਉਸ ਦੇ ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ 

ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ 

ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਲਾਇਲਪੁਰੀ, ਮਾਸਟਰ 

ਅਹਿਮ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਦੀ ਚੌਥੇ, ਪੰਦਰ੍ਹਵੇਂ ਅਤੇ 

ਪੰਜੀਵੇਂ ਸੈਸ਼ਨਾਂ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਵਪਾਰਕ ਖੇਤਰ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸਰਦਾਰ ਨਗਰ (ਗੋਰਖਪੁਰ) ਵਿਚ ਖੰਡ ਮਿਲ 

ਚਾਲੂ ਕਰਨ ਵਿਚ ਪਹਿਲ ਕੀਤੀ। ਪੰਜਾਬ ਸਿੰਧ ਬੈਂਕ ਦੇ 

ਮੋਢੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਵਿਦਿਅਕ 

ਉਨਤੀ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ 

ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਸਭ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਵਾਇਸਰਾਇ 

ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਆਨੰਦ ਮੈਰਿਜ ਬਿਲ ਪਾਸ ਕਰਾਉਣ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਸਰਕਾਰੀ 

ਨੌਕਰੀਆਂ ਵਿਚ 20 ਪ੍ਤਿਸ਼ਤ ਦਾ ਆਰਕਸ਼ਣ ਕਰਵਾਇਆ। 

ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਦੇ 

ਮੈਂਬਰ ਚੁਣੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਮਾਲ ਮੰਤਰੀ ਬਣਿਆ। ਜੁਲਾਈ 

1931 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਰਾਊਂਡ ਟੇਬਲ ਕਾਨਫ੍ਰੰਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੀ ਘਟ-ਗਿਣਤੀ ਜਮਾਤ ਵਜੋਂ ਸੁਰਖਿਆ ਲਈ 17 ਮੰਗਾਂ 

ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀਆਂ।ਸੈਨ 1936 ਈ. ਦੀ ਚੋਣ ਵੇਲੇ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਨੈਸ਼ਨਲ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਟਿਕਟ `ਤੇ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ 

ਅਸੈਂਬਲੀ ਲਈ ਬਟਾਲਾ ਹਲਕੇ ਤੋਂ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਸਰ ਸਿਕੰਦਰ ਹਯਾਤ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਮਾਲ 

ਮੰਤਰੀ ਬਣਿਆ ਜਿਸ ਔਹਦੇ ਉਤੇ ਇਸ ਨੇ 2 ਅਪ੍ਰੈਲ 1941 

ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਵੇਲੇ ਤਕ ਕੰਮ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਬਹੁਪੱਖੀ ਸੇਵਾਵਾਂ ਕਰਕੇ ਸਰਕਾਰ 

ਵਲੋ" ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਸਨਮਾਨ ਮਿਲੋ ਜਿਵੇਂ : ਸਰਦਾਰ 

ਬਹਾਦਰ, ਸੀ.ਆਈ.ਈ., ਸਰ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਵਲੋਂ ਮਾਨ-ਅਰਥ ਡਾਕਟੇੇਟ। ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਵਲੋ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਅਨੇਕ ਵਾਰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਸ. ਸੁਰਜੀਤ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ, 

ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋ ਬਾਦ ਨਹਿਰੂ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ 

ਡਿਪਟੀ ਡਿਫੈਂਸ ਮਨਿਸਟਰ ਬਣਿਆ। 

ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਲਾਇਲਪੁਰੀ, ਮਾਸਟਰ (1885-1965 
ਦੀ.) : ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 
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ਸ. ਲਖਮੀਰ ਸਿੰਘ ਕੰਥੋਜ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਰਾਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

4 ਅਪ੍ਰੈਲ 1885 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬਹੋੜੂ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਨਹਿਰੀ ਆਬਾਦੀ ਵਿਚ ਜਾ ਟਿਕਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ 

“ਚਕ ਨੰ . 18 ਬਹੋੜੂ” ਨਾਂ ਦਾ ਨਵਾਂ ਪਿੰਡ ਵਸਾਇਆ। ਇਸ 

ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ ਸ਼ਾਹਕੋਟ ਨਾਮਕ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਜਾ ਦਾਖ਼ਲ 
ਹੋਇਆ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ' ਬੀ.ਏ.(ਆਨਰਜ਼) 

ਨੇ ਬੀ.ਟੀ. ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, ਲਾਇਲਪੁਰ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਲਈ ਬੁਲਾ 
ਲਿਆ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, ਚਕ ਨੰ. 41 

ਅਤੇ ਸਾਂਗਲਾ ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਨ ਦਾ ਕੰਮ ਕੀਤਾ। 

ਲਾਇਲਪੁਰ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ, ਸ. ਹਰਚੈਦ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਅਧੀਨ ਇਸ ਦਾ ਝੁਕਾ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਲ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਹਿਤਾਂ ਲਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਵਿਧਾਨ ਨੂੰ 

ਬਦਲਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਜੁਲਾਈ 1909 

ਈ. ਵਿਚ ਬੜੇ ਜ਼ੋਰਦਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਾਲਾ ਇਕ ਪੈਂਫਲਿਟ 

ਛਾਪਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਸਿਰਲੇਖ ਸੀ “ਕੀ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦਾ ਹੈ? ” ਇਸੇ ਸਾਲ ਇਸ ਨੇ ਲਾਇਲਪੁਰ ਤੋਂ 'ਸੱਚਾ ਢੰਡੋਰਾ” 

ਨਾਂ ਦਾ ਪਰਚਾ ਕਢਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੋਧੀ 

ਲਿਖਿਤਾਂ ਕਾਰਣ ਜਲਦੀ ਹੀ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਅਮਲੀ ਜਾਮਾ 

ਪਵਾਉਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 21 ਮਈ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ 

“ਅਕਾਲੀ” ਨਾਂ ਦਾ ਦੈਨਿਕ ਅਖ਼ਬਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਭਖਦੇ ਮਸਲਿਆਂ 

ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ, ਤਾਂ ਜੋ ਕੌਮ ਵਿਚ ਜਾਗਿ੍‌ਤੀ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਜਾ 

ਸਕੇ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਦੀਆਂ ਚਾਬੀਆਂ ਦੇ 

ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਇਹ ਅਜਨਾਲੇ ਤੋਂ 26 ਨਵੰਬਰ 1921 ਈ. ਨੂੰ 

ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਭੁਗਤੀ। 
ਜੁਲਾਈ 1922 ਈ. ਨੂੰ “ਅਕਾਲੀ” ਅਖ਼ਬਾਰ ਨੂੰ 

“ਪਰਦੇਸੀ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ “ਅਕਾਲੀ ਤੇ ਪਰਦੇਸੀ” 

ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਛਾਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 

ਸੁੰਦਰ, ਬਾਬਾ 

1925 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਦੇ ਪਾਸ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ 

ਕਿ ਉਹ ਐਕਟ ਅਨੁਸਾਰ ਕੌਮ ਕਰਨਗੇ , ਤਾਂ ਇਹ ਉਸ ਧੜੇ 

ਨਾਲ ਨਿਭਿਆ ਜੋ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਅੰਦਰ ਹੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸ਼ਰਤ ਨੂੰ 
ਮੰਨਣੋਂ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ 1924 ਈ. ਵਿਚ “ਅਕਾਲੀ” 

ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਕਢਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਬਹੁਤ ਸਮਾਂ 
ਚਲ ਨ ਸਕੀ। ਇਸ ਨੇ 'ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ”, “ਦਲੇਰ ਖ਼ਾਲਸਾ”, 
'ਕੁੰਦਨ', “ਨਵਯੁਗ” ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਵੀ ਕਈ ਪੜ੍ਰਕਾਵਾਂ 

ਚਲਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋਇਆ। 

ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਦਾ ਪੇਟ ਭਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ 

ਭਖਦੇ ਮਸਲਿਆਂ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰੇ ਲੇਖ, ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਅਤੇ ਪੈਂਫਲਿਟ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ। 

ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਹਿਸਾਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 

ਜ਼ਮੀਨ ਮਿਲੀ। ਉਥੇ ਹੀ 5 ਜਨਵਰੀ 1969 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 

ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਅਕਾਲੀ ਮੋਰਚਿਆਂ ਦੀ ਸਰਗਰਮੀ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਖ਼ਾਸ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਰਿਹਾ। 

ਸੁੰਦਰ, ਬਾਬਾ : 'ਗੁਰਪ੍ਤਾਪ-ਸੂਰਜ' (ਨੰਦਨ ਮੋਹਗੀ ਨਾਮ 
ਨੰਦ //ਤਹ ਨੰਦਨ ਸ਼ੰਦਰ ਆੱਤਾਵੰਦ) ਅਨੁਸਾਰ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਪੜਪੇਤਾ, ਮੋਹਰੀ ਦਾ ਪੋਤਾ ਅਤੇ ਅਨੰਦ 

ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਸੁੰਦਰ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਛੇ ਪਦਿਆਂ ਦਾ 

ਇਕ “ਸਦ” ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ (ਪੰਨਾ 923) ਵਿਚ ਰਾਮਕਲੀ 
ਰਾਗ ਅਧੀਨ ਦਰਜ ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ-ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਵੇਲੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ 

ਦਿੱਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਸੁੰਦਰ ਨੇ ਇਸ “ਸਦ” ਦੇ ਰੂਪਾਕਾਰ ਰਾਹੀਂ 

ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ। 

ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਬਾਬਾ ਅਨੰਦ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 

1554 ਈ. ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ 

ਜਨਮ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਅਨੰਦੁ 

ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਗੁਰੂ- 

ਗੱਦੀ ਕਾਲ ਸੈਨ 1552 ਤੋਂ 1574 ਈ. ਤਕ ਹੈ। ਸੈਨ 

1554 ਈ. ਵਿਚ ਜਨਮੇ ਬਾਬਾ ਅਨੰਦ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਕਦੋ' 

ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਕਦੋਂ ਇਤਨਾ ਵੱਡਾ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ ਸੈਨ 

1574 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ 'ਸਦ” ਲਿਖ ਲਿਆ ? ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸ਼ੈਕਾਵਾਂ ਦਾ ਉੱਤਰ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਇਸ 
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ਨਾਲ ਸੁੰਦਰ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕਤਾ ਸੈਦਿਗਧ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਸੈਭਵ ਹੈ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਡਿਆਂ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਵਲੋਂ ਆਪਣੇ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਦਿੱਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ 

ਕਲਮਬੋਦ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਸਦ ਦਾ ਰਚਨਾ- 

ਕਾਲ 16ਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਦਹਾਕਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ 

ਕਿਉਕਿ ਇਕ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਅਤੇ ਛੋਟੇ ਪੁੱਤਰ 

ਬਾਬਾ ਮੋਹਰੀ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਫ਼ੈਸਲੇ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲਏ 

ਜਾਣ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ- ਮੋਹਗੀ ਪਤ ਸਨਮੁਖ ਨੋਇਆ 
ਰਾਮਦਾਸੈ ਪੈਠੰ ਪ0ਇ ਜੀਓਂ /ਇਥੋਂ ਇਹ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਵੱਡਾ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਇਸ ਫ਼ੈਸਲੇ 

ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਇਸ ਦੁਆਰਾ 

ਕ੍ਰਿਆ-ਕਰਮ ਸੰਬੰਧੀ ਸਿੱਖ-ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੂੰਦਾ ਹੈ। ਜਗਤ ਨਸ਼ਵਰ ਹੈ, ਹਰ ਇਕ ਨੇ ਮਰਨਾ ਹੈ। ਮਿ੍‌ਤੂ 

ਭਾਣੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਭਾਣਾ ਮੰਨਣਾ ਹਰ ਸਿੱਖ ਦਾ ਕਰਤੱਵ ਹੈ। 

ਦਰਗਾਹੀ ਸੱਦੇ ਉਤੇ ਹੀ ਵਿਅਕਤੀ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਰੋਣ ਧੋਣ ਦੀ ਥਾਂ ਹਰਿ-ਜਸ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ, 

ਸਤਿਸੰਗੀਆਂ ਨੂੰ ਬੁਲਾ ਕੇ ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਹਰਿ- 

ਨਾਮ ਦਾ ਸ਼੍ਵਣ ਕਰਨਾ, ਇਹੀ ਪਿੰਡ-ਪਤਲ ਅਤੇ ਹੋਰ 

ਅੰਤਿਮ ਕਿਆਵਾਂ ਹਨ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਅਗੇ ਸਭ ਨੇ ਸਿਰ ਨਿਵਾ ਦਿੱਤਾ-- ਸੱਤਿਗ੍ਰ ਪਰ੧ ਨ ਲੋਲਿਆ 

ਗੁਰਸਿਖਾ ਮੰਨੇ ਲਈਂ ਰਜਾ/ਇ ਜੀਊਂ / 

ਛੇ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਇਸ ਸੋਖਿਪਤ ਰਚਨਾ ਦੇ ਹਰ 

ਪਦੇ ਵਿਚ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਮਾਤ੍ਰਾਵਾਂ ਦੀ 

ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਕੁਝ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਦੂਜੀ ਤੁਕ ਦਾ ਕੁਝ 

ਅੰਸ਼ ਤੀਜੀ ਤੁਕ ਵਿਚ 'ਕੁੰਡਲੀਆਂ ਛੰਦ” ਦੀ ਸ਼ੇਲੀ ਅਨੁਸਾਰ 

ਦੁਹਰਾਇਆ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਵੈਰਾਗਮਈ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 

ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਭਾਵਾਨੁਕੂਲ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਕਤ ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਨਮੂਨਾ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸੁੰਦਰੀ, ਮਾਤਾ (1667-1747 ਈ.): ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸੁਪਤਨੀ ਮਾਤਾ ਸੈਂਦਰੀ ਦਾ ਜਨਮ 23 ਦਸੈਬਰ 

1667 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਰਨ ਕੁਮਰਾਵ ਖਤ੍ਰੀ 

ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਰਨ ਇਕ ਸੌਖੇ ਪਿਛੋਕੜ 

ਸੁੰਦਰੀ, ਮਾਤਾ 

ਵਾਲਾ ਗੁਰੂ ਨਾਮ-ਲੇਵਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਚਾਹਿਆ ਕਿ ਉਹ 

ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਹੀ ਕਰੇ। ਪਰ 

ਵਿਕਟ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਕਾਰਣ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ 

ਨੇੜੇ ਹੀ ਇਕ ਨਵਾਂ ਲਾਹੌਰ ਬਣਾ ਕੇ ਉਥੇ ਸੈਨ 1684 ਈ. 

(7 ਵਿਸਾਖ, 1741 ਬਿ.) ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਸੈਪੰਨ ਕੀਤਾ ਜੋ 

ਹੁਣ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲਾਹੌਰ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਆਪ ਦੀ ਕੁਖੋਂ ਸੈਨ 1686 ਈ. (23 ਮਾਘ, 

1743 ਬਿ.) ਵਿਚ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਚਲਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਧਰਮ 

ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਪੂਰਾ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ 'ਤੇ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਖੇਰੂੰ ਖੇਰੂੰ ਹੋ ਗਿਆ, ਤਾਂ 

ਆਪ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਸਹਿਤ 

ਦਿੱਲੀ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। ਜਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚੇ 

ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਸਮੇਤ ਆਪ 

ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਗਏ। ਉਥੇ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਠਹਿਰ ਕੇ ਫਿਰ 

ਦਿੱਲੀ ਪਰਤ ਆਏ। ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਾਰੇ 

ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਹਾਲਾਤ ਨ ਠੀਕ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਆਪ ਸੈਨ 1725 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਮਥੁਰਾ ਚਲੇ ਗਏ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਜੈਪੁਰ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਾਸ ਜੈਪੁਰ ਜਾ ਠਹਿਰੇ। 

ਮੁਹੈਮਦ ਸ਼ਾਹ ਰੈਗੀਲਾ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣਨ 'ਤੇ ਜਦ ਦਿੱਲੀ 

ਦੇ ਹਾਲਾਤ ਸੁਧਰੇ, ਤਦ ਸੈਨ 1727 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦਿੱਲੀ 

ਵਾਪਸ ਪਰਤ ਆਏ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਤਕ ਦਿੱਲੀ 

ਹੀ ਰਹੇ। ਆਪ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ੀ ਹਵੇਲੀ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਹੁਣ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। 

ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1747 ਈ. (1804 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦਾਹ-ਸਸਕਾਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਾਲਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਆਪ 

ਲਗਭਗ 43 ਵਰ੍ਹੇ ਦਿੱਲੀ ਰਹੇ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਕਈ 

ਵਾਰ ਬਾਹਰ ਵੀ ਗਏ, ਪਰ ਆਪ ਦਾ ਪੱਕਾ ਠਿਕਾਣਾ ਦਿੱਲੀ 

ਹੀ ਰਿਹਾ। 

ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਲਗਭਗ 40 ਵਰ੍ਹੇ ਜੀਉਂਦੇ ਰਹੇ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਬੜੇ ਲੰਬੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਪੰਥ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਜਜ਼ਬਾ ਆਪ ਅੰਦਰ ਇਤਨਾ ਪ੍ਰਬਲ ਸੀ ਕਿ ਆਪਣੇ 
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ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕੇਸਾਂ ਦਾ ਅਪਮਾਨ ਕਰਨ 

ਤੇ ਫਿਰ ਮੂੰਹ ਨਹੀਂ ਲਗਾਇਆ। ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਗ੍ਰੰਥੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਪੰਥ ਨੂੰ 

ਸੈਗਠਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਪੂਰਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਤਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਅਤੇ 

ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸਮਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 
ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਲਈ ਉਪਰਾਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਦੀਪ 

ਕੇ ਚਾਰ ਤਖ਼ਤਾਂ ਉਪਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾਈਆਂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਆਪ ਨੌਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਯੋਗਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। 

ਸ਼ੁੱਧੀ ਸਭਾ : 'ਸ਼ੁੱਧੀ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਸੇ ਧਰਮ ਤੋਂ ਪਤਿਤ 

ਹੋਏ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਫਿਰ ਧਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਪਵਿੱਤਰ ਕਰਨ 

ਦੀ ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਕਾਬਜ਼ ਹੋਣ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਈਸਾਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ 

ਕੌਮ ਤੇਜ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਾਵੇਂ ਹਿੰਦੂਆਂ, ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 

ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਉਹ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਈਸਾਈ ਬਣਾਉਣ 

ਵਲ ਅਧਿਕ ਰੁਚਿਤ ਹੋਏ, ਕਿਉਕਿ ਰਾਜ ਖੁਸ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਰਸਾਤਲ-ਗਸਤ ਹੋ ਚੁਕਾ ਸੀ। ਨਿਰਾਸ਼ਾ ਦੀ 

ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਪਤਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਜਲਦੀ ਵਿਕਸਿਤ 

ਹੋ ਜਾਇਆ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਈਸਾਈ ਬਣੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੂੰ ਮੁੜ 

ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਦੀ ਉਦਾਰਤਾ-ਪੂਰਵਕ 

ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਦੇਣ ਲਈ ਕਈ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਬਣਾਈਆਂ, ਪਰ 

ਹਿੰਦੂਆਂ ਨੋ ਅਜਿਹੀ ਕੋਈ ਉਦਾਰਤਾ ਨ ਦਿਖਾਈ। ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਈਸਾਈ ਬਣੇ 

ਹਿੰਦੂਆਂ ਲਈ ਮੁੜ ਹਿੰਦੂ ਬਣਨ ਦਾ ਦੁਆਰ ਖੁਲ੍ਹ ਗਿਆ। 
ਈਸਾਈ ਬਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਮੁੜ ਸਿੱਖ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਵਲੋ ਘਟ ਹੀ ਹੋਇਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਦਾ ਮੁੱਖ 

ਉਦੇਸ਼ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਵਿਦਿਅਕ ਸੁਧਾਰ 

ਲਿਆਉਣਾ ਸੀ। 

ਸ਼ੁੱਧੀਕਰਣ ਦੇ ਆਸ਼ੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਨਿਵਾਸੀ 
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ਭਾਈ ਉਤਮ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਜੱਟ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਪਰ ਇਕ ਵਿਵਸਥਿਤ 

'ਸ਼ੁੱਧੀ ਸਭਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਡਾ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਨੇ 17 ਅਧੈਲ 

1893 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਜੱਟ ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਆਰਯ ਸਮਾਜ, ਸਨਾਤਨ 

ਧਰਮ ਸਭਾ ਅਤੇ ਪੰਡਿਤ ਸਭਾ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ 
ਗਏ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ. ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ ਸੀ ਅਤੇ 

ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਦਿਲਬਾਗ਼ ਰਾਇ ਨੂੰ ਉਪ-ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਸਭਾ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਇਕ ਤਾਂ ਪਤਿਤਪੁਣੇ 

ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਈ, ਦੂਜੇ ਪਤਿਤ ਹੋਇਆਂ ਨੂੰ ਫਿਰ ਸ਼ੁੱਧ ਕੀਤਾ 

ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਜੇ ਕੋਈ ਪਤਿਤ ਹੋਇਆਂ ਹਿੰਦੂ ਸਿੱਖ ਬਣਨ 
ਦਾ ਚਾਹਵਾਨ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਤੁਰਤ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਨ ਦੀ 

ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਨ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਸਹਿਜਧਾਰੀ 

ਜਾਂਦਾ। ਇਸ ਸਭਾ ਰਾਹੀਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪਤਿਤਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੁੱਧ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਸ਼ੁੱਧੀਕਰਣ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 'ਸ਼ੁੱਧੀ ਪੱਤਰ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ ਪਰਕਾਸ਼ਕ” ਨਾਂ ਦੀ ਪਤ੍ਹਿਕਾ ਵੀ ਪੁਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕੀਤੀ ਗਈ। ਪਰ ਡਾ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਦਾ 9 ਜੂਨ 1898 ਈ. 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਇਸ ਸਭਾ ਦੀ ਗਰਤਿਵਿਧੀ 

ਰੁਕ ਗਈ ਅਤੇ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਵੀ ਬੇਦ ਹੋ ਗਈ। 

ਸੁੰਨ ਸਮਾਧਿ : ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਲਈ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੰਤਾਂ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ “ਸੈਨ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ 

ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਿਛੋਕੜ 

ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਬੌਧ-ਮਤ ਨਾਲ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਜਾਂ ਦੂਜੀ ਸਦੀ ਦੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਬੌਧ-ਮਤ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਆਖਿਆ- ਕਾਰ 

ਨਾਗਾਰਜੁਨ ਨੇ “ਮਧ੍ਮਕ-ਕਾਰਿਕਾ” ਵਿਚ ਸੁੰ ਨਵਾਦ 
(ਸ਼ੂਨ੍ਯਵਾਦ) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। 'ਸੁਨ” (ਸ਼ੂਨ੍ਯ) ਦੇ 
ਅਰਥ ਅਤੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਆਚਾਰਯ 

ਨਾਗਾਰਜੁਨ ਨੋ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੁੰਨ ਤੱਤ੍ਰ ਅਪਰ ਪ੍ਰਤੱਖ, 
ਸ਼ਾਂਤ, ਪ੍ਪੰਚਾਂ ਦੁਆਰਾ ਅਪ੍ਪੰਚਿਤ, ਨਿਰਵਿਕਲਪ ਅਤੇ 

ਅਨਾਨਾਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ (“ਮਧ੍ਯਮਕ ਸ਼ਾਸਤ੍ 18/9)। ਇਸ 

ਦੇ ਲੱਛਣ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਚਾਰਯ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 

ਨ ਸਤ ਹੈ, ਨ ਅਸਤ ਹੈ, ਨ ਸਤ ਅਤੇ ਅਸਤ ਦੋਵੇਂ ਹੈ ਅਤੇ 

ਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੈ। ਇਹ ਅਸਲੋ' ਉਪਰੋਕਤ ਚੌਹਾਂ 
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ਵਰਗਾਂ ਤੋਂ ਵਿਲੱਖਣ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। 

ਨਾਗਾਰਜੁਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਰਯਦੇਵ, ਸ਼ਾਂਤਿਦੇਵ 

ਅਤੇ ਸ਼ਾਂਤਕ੍ਸ਼ਿਤ ਨਾਂ ਦੇ ਆਚਾਰਯਾਂ ਨੇ ਇਸ ਮਤ ਨੂੰ ਅਧਿਕ 

ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਸਮਝਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ।“ਵਿਗ੍ਹ 

ਵ੍ਯਾਵਰਤਿਨੀ ਕਾਰਿਕਾ” ਵਿਚ ਸੁੰਨ ਬਾਰੇ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਜੋ ਸੁੰਨ ਨੂੰ ਸਮਝ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਸਭ ਕੁਝ ਸਮਝ ਲੈਂਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਸੁੰਨ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਸਮਝ ਸਕਦਾ, ਉਹ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵੀ 

ਨਹੀਂ ਸਮਝ ਸਕਦਾ। ਨਾਗਾਰਜੁਨ ਨੇ ਸੈਨ ਨੂੰ “ਨਿਰਵਾਣ” 

ਦਾ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਬਾਦ ਦੇ ਮਾਧਮਿਕ ਸ਼ਾਖਾ 

ਦੇ ਆਚਾਰਯਾਂ ਨੇ ਸੁੰਨ ਨੂੰ ਆਸਤਿਕਤਾ ਦੀ ਸੀਮਾ ਤਕ 

ਖਿਚਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸਤਿ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੈ ਭੁਮਕ 
ਅਤੇ ਪਰਮਾਰਥਿਕ। ਪੁਗਿਆ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਵਾਸਤਵਿਕ 

ਸਤਿ ਹੀ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਸਤਿ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹੀ 'ਸੁੰਨ” ਹੈ। 

ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਸਤਿ ਅਥਵਾ “ਸੁੰਨ” ਸਾਰਿਆਂ ਧਰਮਾਂ ਤੋਂ 

ਰਹਿਤ ਅਤੇ ਨਿਰ-ਸੁਭਾਵ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਰੀਰ, ਮਨ, ਬਚਨ 

ਦੁਆਰਾ ਅਗੋਚਰ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਦਾ ਉਚਾਰਣ 

ਅਤੇ ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਸੂ-ਅਨੁਭੂਤੀ 

ਦੁਆਰਾ ਗਿਆਨੀਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਆਸਤਿਕਾਂ ਦੇ ਬ੍ਹਮ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ 

ਮਿਲਦਾ-ਜੁਲਦਾ ਹੈ। ਮਹਾਯਾਨੀਆਂ ਲਈ ਇਹ ਮਹਾਸੁਖ 

ਦਾ ਵਾਚਕ ਵੀ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਹੀਨਯਾਨੀਆਂ ਨੇ “ਸੁੰਨ” 

ਦਾ ਅਰਥ ਪੂਰਣ-ਅਭਾਵ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਸਾਰ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਰਹਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ 

ਨੂੰ ਸੁੰਨ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਡਾ. ਗੋਬਿੰਦ ਤ੍ਿਗਿਣਾਇਤ 

“ਹਿੰਦੀ ਕੀ ਨਿਰਗੁਣ ਕਾਵਿਧਾਰਾ ਔਰ ਉਸ ਕੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 

ਪਿ੍‌ਸ਼ਰਭੂਮਿ' ਅਨੁਸਾਰ ਹੀਨਯਾਨੀਆਂ ਦਾ ਅਭਾਵਰੂਪ ਸੁੰਨ 

ਅਤੇ ਮਹਾਯਾਨੀਆਂ ਦਾ ਦੂੰਤ-ਅਦੈਤ-ਵਿਲੱਖਣ ਰੂਪ ਸੁੰਨ 

ਬੌਧ-ਤਾਂਤ੍ਰਿਕਾਂ ਵਿਚ ਨਿਸਚਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਰਮਾਰਥ-ਤੱਤ੍ਰ 

ਰੂਪੀ ਸੁੰਨ ਦੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰੰਤੂ 
ਇਸ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਉਸ ਉਤੇ 
ਦੈਤ-ਅਦੈਤ-ਵਿਲੱਖਣ ਅਤੇ ਮਹਾਸੁਖ ਦੀ ਛਾਪ ਕਾਇਮ 

ਹੈ। ਸਿੱਧਾਂ ਨੇ 'ਸੁੰਨ” ਨੂੰ ਬੋਧੀਆਂ ਦੇ ਕ੍ਸ਼ਣਿਕ ਅਰਥ ਵਿਚ 

ਵੀ ਲਿਆ ਹੈ। ਬਾਦ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂ ਨੋ ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ ਦਾ ਹੋਰ 

ਵੀ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਮਹਾਯਾਨੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ 

ਸੁੰਨ ਸਮਾਧਿ 

ਸਰੂਪ ਆਸਤਿਕ ਅਭਾਵ ਵਾਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹੀਨਯਾਨੀਆਂ 
_ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਸਤਿਕ ਅਭਾਵ ਵਾਲਾ, ਪਰ ਤਾਂਤ੍ਰਕਾਂ ਬੋਧੀਆਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪੂਰੀ ਆਸਤਿਕਤਾ ਵਾਲਾ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਨਾਥਾਂ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਵੇਂ 

ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ, ਜਿਵੇਂ ਬ੍ਹਮ-ਰੈਧ੍ , ਦੇਸ਼-ਕਾਲ 

ਪਰਿਛਿੰਨ ਬ੍ਰਹਮ, ਸੁਖਮਨਾ ਨਾੜੀ, ਅਨਾਹਦ ਚਕ , ਸਮਾਧੀ 

ਆਦਿ। 

ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਸਾਧਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ “ਸੁੰਨ” ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਨੁਹਾਰ 

ਨਾਥ-ਪੰਥੀਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਧਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਰਖੀ ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਭਾਵ ਰੂਪ ਬ੍ਰਹਮ ਲਈ ਵੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵਰਤ ਲਿਆ। 

_ਇਸ ਲਈ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦਾ ਸੈਨ-ਵਾਦ ਬੌਧੀਆਂ ਤੋਂ ਕੁਝ 

ਭਿੰਨ ਹੈ। ਇਹ ਯੋਗੀਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਧਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੁੰਦਾ 

ਹੋਇਆ ਵੀ ਇਕ ਸੱਚੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਅਤੇ ਆਸਤਿਕ ਭਗਤ 

ਦਾ ਸੁੰਨਵਾਦ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦੀਆਂ ਦੇ ਬ੍ਰਹਮਵਾਦ 

ਅਥਵਾ ਅਦ੍ੈਤ-ਤੱਤ੍ਰ ਦਾ ਭਾਵਾਤਮਕ ਪ੍ਤਿਰੂਪ ਕਿਹਾ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ 

ਵਾਚਕ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸੁੰਨ ਸਭ 

ਦੇ ਅੰਦਰ ਅਤੇ ਬਾਹਰ ਅਤੇ ਤ੍ਰਿਭਵਣ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤੀ ਚੌਥੇ ਪਦ (ਸਹਿਜ-ਅਵਸਥਾ) ਦੁਆਰਾ 

ਜਾਣ ਕੇ ਪਾਪ-ਪੁੰਨ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- 

ਜੰ ਨਰ ਜਾਣੈ ਤਾ ਕਉਂ ੫੫ ਨ ਪੁੰਨ / (ਗੁ ਗੰ .੭43)। 

“ਹਠਯੋਗ-ਪ੍ਰਦੀਪਿਕਾ” ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਭਾਵ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 

ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਮਿਲਦਾ ਹੈ-- ਅੰ=: ਸੂਨ੍ਯੋ ਛੰਹਿ ਸੂਨ੍ਯਾ 

ਕੁੰਭ ਇਵਾਰਣਵੇ / (4/56)। ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੇ ਸੋਲਹਿਆਂ 

(17/1-13) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ 

ਉਸ ਰੂਪ ਨੂੰ 'ਸੁੰਨ” ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜੋ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਨਿਰਵਿਕਲਪ ਅਵਸਥਾ ਵਾਲਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਤੋਂ ਪਵਨ, 

ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਆਦਿ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ; ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਣੂ ਅਤੇ 

ਮਹੇਸ਼ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਜਿਸ ਨੇ ਗਿਆਨ-ਇੰਦੀਆਂ, ਮਨ ਅਤੇ 

ਬੁੱਧੀ ਵਰਗੇ ਸੱਤ ਸਰੋਵਰਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ, ਪ੍ਰਿਥਵੀ 

ਅਤੇ ਆਕਾਸ਼ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ, ਰਾਤ ਅਤੇ ਦਿਨ ਬਣਾਏ; 
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ਦੁਖਾਂ ਅਤੇ ਸੁਖਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੁੰਨ 

_ ਦਾ ਭੇਦ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ 

ਇਹ ਭੇਦ ਪਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸੈਸਾਰਿਕ ਰੋਗ ਪਰੇਸ਼ਾਨ 

ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ- ਸਾੰਤਿਗਰ ਤੇ ਪਾਏ ਵੀਚਾਰਾ / ਸੰਨ ਸ਼ਮੱਧਿ 

ਸਚ ਘਰ ਬਾਰਾ / ਨਾਨਕ /ਨਿਰਮਲ ਨਾਦ ਸ਼ਥਦ ਧਾਨਿ ਸਚ 

ਰਾਸ ਨਾਮ ਸ਼ਮ7ਇਦਾ/(ਗੁ .ਗੰ.1038)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੁੰਨ-ਸਮਾਧੀ ਨੂੰ ਵੀ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਉਹ ਅਵਸਥਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਕੋਈ ਭਾਗਵਾਨ ਹੀ ਲਿਵ ਲਗਾਉਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੇਵਲ 

ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਸ਼ਬਦ ਉਤੇ ਹੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ।ਉਹ ਸਰਵ- 

ਅਭਾਵ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ ਕੇਂ ਵਲ ਕਰਤਾਰ ਹੀ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਬਾਕੀ ਸਭ ਕੁਝ ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਹੈ, ਉਸੇ ਤੋਂ ਸਭ 

ਕੁਝ ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ - ਸੰਨ ਸਮ ਰਗ ਲਿਵ ਲਾਗ 

ਏਕਾ ਏਕਾ ਸ਼ਥ਼ਦੁ ਬੀਚਾਰ / ਜਲ ਥਲ ਧਗੱਣ ਗਗਨ ਤਹ 

ਨਾਹੀ ਆਪੇ ਆਹ ਕੀਆ ਕਰਤਾਰ /(ਗੁ.ਰੰ.503)। ਉਪਰੋਕਤ 

ਤੱਥਾਂ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 'ਸੁੰਨ” ਨੂੰ 

ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਅਤੇ ਨਿਰਵਿਕਲਪ ਅਫੁਰ ਅਵਸਥਾ ਲਈ 

ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਨ ਆਪਣੇ ਪਿਛੋਕੜ ਨਾਲ 

ਸੈਬੈਧ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਵਾਚਕ ਵਜੋਂ 

ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੁਨਹਿਰੀਆ, ਭਾਈ : ਲੋਹੇ ਦੇ ਉਸ ਬਰਤਨ ਜਾਂ ਕੂੰ ਡੇ ਨੂੰ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਖ਼ਾਲਸਾਈ _ 

ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ “ਸੁਨਹਿਰਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ 

ਇਕਠਿਆਂ ਇਕੋ ਸੁਨਹਿਰੇ (ਕੂੰਡੇ) ਵਿਚੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ 

ਹੋਏ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬਧਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 'ਸੁਨਹਿਰੀਆ 
ਭਾਈ” ਉਕਤੀ ਦੀ ਵਰਤੋ” ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਸੁਨਾਮ (ਨਗਰ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲੂ ਦਾ ਇਕ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਜੋ ਸ਼ਹੀਦ ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਜਨਮ-ਭੂਮੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਚੇਚਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ।ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਬਾਹਰ 

ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੁਨਾਮ ਦੇ 

ਲਾਹੜੇ ਖਤ੍ਰੀਆਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਪ੍ਰਗਟ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਘਰ ਲੈ 

ਗਏ । ਜਿਸ ਮਹਲੇ ਵਿਚ ਉਹ ਖੜੀ ਵਸਦੇ ਸਨ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 

ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਹੱਲਾ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਘਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪਹਿਲੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਸੈਨ 1966 
ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਨਗਰ 

ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਠਹਿਰਨ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਦੀ ਅਜੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਜੋਂ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। 

ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਵਾ (1847-1903 ਈ.) : ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ 

ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਗ੍ਰੰਥੀ 

ਅਤੇ ਕਵੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 17 ਅਗਸਤ 1847 ਈ. 

ਵਿਚ ਯੂ.ਪੀ. ਦੇ ਆਜ਼ਮਗੜ੍ਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨਿਜ਼ਾਮਾਬਾਂਦ ਕਸਬੇ 

ਵਿਚ ਬਾਵਾ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਪੂਰਵਜ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਭੱਲੇਂ ਬਾਵੇ ਸਨ। ਸਭ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦੇ ਦਾਦੇ ਬਾਵਾ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਗੋਇਦਵਾਲ ਤੋਂ ਜਾ ਕੇ ਨਿਜ਼ਾਮਾਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਾਇਆ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਇਸ ਨੌ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ-ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ 

ਅਤੇ ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਕਵਿਤਾ ਕਰਨ ਦਾ ਸ਼ੌਕ ਪਾਲ 

ਲਿਆ। ਰ੍ 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ “ਗੁਰਪਦ ਪ੍ਰੇਮ ਪ੍ਕਾਸ਼” ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਰਚਨਾ- 
ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ-ਸੰਮਤ ਓਨੈਸ਼ ਸੈ ਅਧਿਕ 

ਤੀਇਸ਼ ਸ਼ਾਲ ਰਸ਼ਾਲ / ਨਗਰ ਨਜਥਾਬਾਦ ੭ ਭਲੋ ਸ਼ਵਚਨ 

ਨਿਹਾਲ /--ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1866 ਈ. (1923 ਬਿ.) ਵਿਚ 

ਆਰੈਭ ਹੋਈ ਸੀ! ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 16000 ਪਦ ਹਨ ਅਤੇ 

ਅਜੇ ਤਕ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ ਚਰਿਤ ਵਖ ਵਖ ਮੰਡਲਾਂ 

ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰ ਚੁਕਣ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਕਵੀ ਸੈਨ 1880 ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ 

ਗਿਆ। ਪਰ ਸਾਰੇ ਗੰਥ ਦੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨ ਹੋ 

ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਕੇਵਲ ਦਸਵਾਂ ਮੰਡਲ ਛਪਣ ਲਈ ਦੇ 

ਆਇਆ ਜੋ ਸੈਨ 1882 ਈ. ਵਿਚ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਦਸਵੀਂ 



ਸੁਰਜੀਤ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਚਰਿਤ੍ਰ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਲਾਹੌਰ 

ਤੋਂ' ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਦਸਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ ਬਾਰੇ 

88 ਪੰਨਿਆਂ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ ਸੈਖਿਪਤ ਰਚਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 

“ਗੁਰ ਕਵਿਤਾਵਲੀ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1886 ਈ. ਵਿਚ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ ਕੀਤਾ। ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ 

ਦੀ ਇਕ ਰਚਨਾ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਚਾਸਿਕਾ” ਸੈਨ 1877 ਈ. 

ਵਿਚ ਬਨਾਰਸ ਤੋ ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਛਪੀ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਹੋਰ 

ਕਈ ਰਚਨਾਵਾਂ ਅਜੇ ਤਕ ਅਣਛਪੀਆਂ ਹੀ ਪਈਆਂ ਹਨ, 

ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸ਼ਤਕ, ਸੀ ਗੁਰੂ ਚਰਿਤ੍ਰ ਦਰਪਨ, ਬੇਦੀ 

ਕੀ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਘਟਨਾਓ' ਕਾ ਸੈਵਤਬੱਧ ਵਰਣਨ, ਸੀ ਚਕ੍ਰਧਰ 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਚਾਰੂ ਚੈਦ੍ਿਕਾ ਅਤੇ ਜਗਤ ਜਯਕਾਰੀ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ “ਜ਼ਫਰਨਾਮਾ” ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ “ਵਿਜਯ 

ਪਤ੍ਰ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੁਤੰਤਰ 

ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਵੀ ਇਕ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪਰ ਖੇਦ 

ਹੈ ਕਿ ਲੇਖਕ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕੀਆਂ। 

ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਚੰਗੇ ਹਿੰਦੀ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ 

ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਅਕਸਰ ਲੇਖਕ 

ਇਕੱਠੇ ਹੁੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਭਾਰਤੇਂਦੂ ਹਰਿਸ਼ਚੰਦ ਅਤੇ 

ਅਯੋਧਿਆ ਸਿੰਘ ਉਪਾਧਿਆਇ ਇਸ ਦੇ ਨਿਕਟਵਰਤੀਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਲਈ ਅਧਿਕਤਰ 

ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਨਿਜ਼ਾਮਾਬਾਦ ਦੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚਰਨ ਪਾਦੁਕਾ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪਹਿਲੀ ਅਤੇ ਨੌਵੀਂ” ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ ਤੋ 

ਇਲਾਵਾ ਇਹ ਸੈਨ 1882 ਈ. ਤੋਂ 1902 ਈ. ਤਕ ਤਖ਼ਤ 

ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਪਟਨਾ ਦਾ ਮੁੱਖ ਗੁੱਥੀ ਵੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਦੇ ਰਾਜਾ ਬਿਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗਿਆਨੀ 
ਬਦਨ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਟੀਕੇ ਦੀ ਸੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੁਖੀ ਥਾਪਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਟੀਕੇ 

ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਸੈਂਚੀ ਦੀ ਛਪਾਈ ਦੌਰਾਨ 5 ਮਾਰਚ 1903 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸੁਰਜੀਤ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ (1912-1995 ਈ.): 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਮਜੀਠੀਆ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 

ਸ. ਸੁਰਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 8 ਅਗਸਤ 1932 ਈ. ਨੂੰ 

ਸੁਰਜੀਤ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 

ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਦੇ ਘਰ ਸ਼ਿਮਲੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਵਿਦਿਆ ਚੀਫ਼ਸ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਤੋ' ਅਤੇ 

ਬੀ.ਏ. ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋ' ਪਾਸ 
ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਲਾਅ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਵੀ 

ਰਿਹਾ। ਕਾਲਜ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ 

ਕ੍ਰਿਕਟ ਅਤੇ ਟੈਨਿਸ ਖੇਡਣ ਵਿਚ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ 

ਨਾਭਾ ਦੇ ਰਈਸ ਜਨਰਲ ਸ਼ਿਵ ਦੇਵ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ 

ਖ਼ੁਸ਼ਪਾਲ ਕੌਰ ਨਾਲ ਸੈਨ ੧932 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। 

ਕਾਲਜ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ 

ਰਾਇਲ ਏਅਰ ਫ਼ੋਰਸ ਵਿਚ ਅਫ਼ਸਰ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਸਕਾਡਰਨ ਲੀਡਰ ਬਣਨ ਉਪਰੈਤ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 

1945 ਤੋਂ 47 ਈ. ਤਕ ਸੈਂਟਲ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ 
ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤੋਂ 1949 

ਈ. ਤਕ ਇਹ ਨੇਪਾਲ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਸਫ਼ੀਰ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 

1952 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਮੈਂਬਰ ਪਾਰਲੀਮੈਂਟ 

ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕੇਂਦਰ ਵਿਚ ਡਿਪਟੀ ਡੀਫੈਂਸ ਮਨਿਸਟਰ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1957 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫਿਰ 

ਐਮ.ਪੀ. ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਤਕ 

ਡਿਪਟੀ ਡੀਫੈਂਸ ਮਨਿਸਟਰ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1944 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਗਵਰਨਿੰਗ ਬਾਡੀ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ ਅਤੇ 

ਤਿੰਨ ਦਹਾਕਿਆਂ ਤਕ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਪਦ ਉਤੇ ਕਾਇਮ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1964 ਈ. ਤੋ 1976 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਰੈਸਲਿੰਗ 

ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ ਆਫ਼ ਇੰਡੀਆ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 
1956 ਈ. ਤੋਂ 1958 ਈ. ਤਕ ਦੋ ਸਾਲਾਂ ਲਈ ਕ੍ਰਿਕਟ 

ਕੈਟਰੋਲ ਬੋਰਡ ਆਫ਼ ਇਡੀਆ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਇਹ ਅਨੇਕ ਵਿਦਿਅਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 

ਜਾਂ ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਈਆਂ ਕਲਬਾਂ ਦਾ 

_ ਜੀਵਨ ਮੈਂਬਰ ਰਹਿਣ ਦਾ ਗੌਰਵ ਵੀ ਹਾਸਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਸੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਬਹੁਤ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ। 

27 ਸਤੰਬਰ 1995 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦਿੱਲੀ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਰ 



ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਕੋਹਲੀ, ਡਾ. 

ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਕੋਹਲੀ, ਡਾ. (ਸੈਨ 1920-2003 

ਈ.): ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਉਘੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 

ਰੀਭੀਰ ਖੋਜੀ ਡਾ. ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਕੋਹਲੀ ਦਾ ਜਨਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਪਿੰਡ ਨੂਰਪੁਰ ਸ਼ਾਹਾਂ ਵਿਚ ਸ. ਸੈਤ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ 1 ਜਨਵਰੀ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਮੁਢਲੀ 

ਨੇ ਗਾਰਡਨ ਕਾਲਜ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਤੋਂ ਬੀ.ਏ. ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ 

ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1942 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਐਮ.ਏ. ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1944 ਈ. ਵਿਚ ਫਰੈੱਚ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸੇ ਸਾਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ 

ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਫਰੈਂਚ ਦਾ ਅਧਿਆਪਕ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਹਿਲਾਂ ਪਟਿਆਲੇ 

ਆ ਕੇ ਟਿਕਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 948 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ 

ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਕੁਝ ਕਾਲਜਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਨ ਦਾ 

ਰੁਝੇਵਾਂ ਅਪਣਾਇਆ। ਸੈਨ 1951 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਐਮ.ਏ . ਪੰਜਾਬੀ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1952 

ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 

ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਲੈਕਚਰਾਰ ਲਗਾ। ਸੈਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋ' 'ਏ ਕ੍ਰਿਟੀਕਲ ਸਟੱਡੀ ਆਫ਼ 

ਆਦਿ ਗਰੰਥ” ਵਿਸ਼ੇ ਉਤੇ ਖੋਜ ਕਰਕੇ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ 
ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1959 ਈ. ਤੋਂ ਇਹ ਦਿੱਲੀ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਇੰਸਟੀਚਿਊਟ ਆਫ਼ ਪੋਸਟ ਗਰੈਜੂਏਟ 

ਈਵਨਿੰਗ ਸਟੱਡੀਜ਼ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਰੀਡਰ ਨਿਯੁਕਤ 

ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1951 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ 

ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਬਣ ਕੇ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ 

ਆ ਗਿਆ। 31 ਦਸੈਬਰ 1979 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੋਂ ਸੇਵਾ 

ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ 18 ਸਾਲ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਅਤੇ ਵਿਭਾਗ 

ਮੁਖੀ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਨੂੰ ਬੜੀ ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ 

ਅਧਿਐਨ ਕਰਾਇਆ। 49 ਖੋਜ-ਅਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. 

ਦੀ ਸਫਲ ਖੋਜ ਕਰਵਾਈ। ਨਿਠ ਕੇ ਪੜ੍ਹਿਆ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਾਇਆ। 
ਅਧਿਆਪਨ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਸਟੇਟ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਟੈਕਸਟ ਬੁਕ ਬੋਰਡ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ ਦਿੱਲੀ ਦਾ ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਲਗਿਆ ਅਤੇ 

ਸੁਲਹੀ ਖ਼ਾਨ 

ਫਿਰ “ਇੰਡੀਅਨ ਕੱਸਲ ਆਫ਼ ਫ਼ਿਲਾਸਫ਼ੀਕਲ ਰਿਸਰਚ, 

ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਫੈਲੋਂ ਰਿਹਾ। 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਸੈਬੈਧੀ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਖੋਜ 
ਕਰਨ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੈਬੈਧੀ 

ਕਈ ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖੀਆਂ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਉੱਲੇਖਯੋਗ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ-1216001819$ 01511 3010 31800) 

6806 (1996), 112108819 011191101061281 ੨੬੮ 
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ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਪੁਸਤਕਾਂ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ” ਦਾ 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਕੇ ਤਿੰਨ ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ ਸੈਨ 2003 

ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਵੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਕਈਆਂ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ। 

ਪਿਛਲੇ ਨੌਂ-ਦਸ ਸਾਲ ਤੋਂ ਇਹ ਇੰਗਲੈਂਡ ਵਿਚ 

ਆਪਣੀ ਲੜਕੀ ਪਾਸ ਰਹਿੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ 

ਵਖ ਵਖ ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਕਾਨਫ੍ਰੇਸਾਂ ਅਤੇ ਸੈਮੀਨਾਰਾਂ ਵਿਚ 

ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। 

ਡਾ. ਕੋਹਲੀ ਦਾ 20 ਜੁਲਾਈ 2003 ਈ. ਵਿਚ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ । ਇਹ ਬੜਾ ਸਿਰੜੀ, ਸੁਹਿਰਦ ਅਤੇ 

ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਸੁਭਾ ਵਾਲਾ ਇਕ ਸਾਊ ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ। 

ਸੁਲਹੀ ਖ਼ਾਨ : ਇਹ ਪਠਾਣ ਜੋ ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ 
ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਅਹਿਲਕਾਰ ਸੀ। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਵੱਡਾ ਭਰਾ ਪਿਥੀਚੈਦ ਗੁਰੂ- ਗੱਦੀ ਨ 

ਮਿਲਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਨਾਰਾਜ਼ ਸੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਹਾਨੀ ਪਹੁੰਚਾਣ ਲਈ ਸਦਾ ਗੋਂਦਾਂ ਗੁੰਦਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। 

ਉਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਕਈ ਮੁਗ਼ਲ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਨਾਲ 
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ਗੰਢ ਲਿਆ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਵਿਚ ਸੁਲਹੀ ਖ਼ਾਨ 
ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਉਹ ਪ੍ਰਿਥੀ ਚੋਦ ਕੋਲ, ਉਸ ਦੇ 

ਨਵੇਂ ਵਸਾਏ ਪਿੰਡ 'ਕੋਠਾ ਗੁਰੂ ਕਾ” (ਜ਼ਿਲਾ ਬਠਿੰਡਾ), ਵਿਚ 
ਕਿਸੇ ਮੰਦੀ ਮਨਸੂਬਾਬੋਦੀ ਲਈ ਗਿਆ। ਉਹ ਆਪਣੀ ਦਾੜ੍ਹੀ 
ਉਤੇ ਹੱਥ ਫੇਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪ੍ਰਣ ਕਰਕੇ ਚਲਿਆ ਸੀ ਕਿ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਤੋਂ ਉਤਾਰ ਕੇ ਪਿ੍‌ਥੀਚੰਦ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਬਣਾ ਕੇ ਆਵੇਗਾ। ਪਰ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੀ ਇਕ ਇੱਟਾਂ 
ਦਾ ਆਵਾ ਭਖ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਕਿਸੇ ਕਾਰਣ ਘੋੜਾ ਤ੍ਬਕਿਆ 
ਅਤੇ ਸੁਲਹੀ ਖ਼ਾਨ ਉਸ ਆਵੇ ਵਿਚ ਧਸ ਕੇ ਭਸਮ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਘਟਨਾ ਵਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾਂ ਹੈ - ਸ਼ੁਲਗਾੀ 
ਤੇ ਨਾਰਾਇਣ ਰਾਖ /ਸ਼ਲਹੀ ਕਾ ਹਾਲ ਕਹੀ ਨ ਪਹਦਚੈ ਸ਼ਲਹਾ 

ਹੋਇ #ਆ ਨਾਪਾਕ /(ਗ ਗੰ .੪25)।“ਨਾਪਾਕ' ਸ਼ਬਦ ਇਸ 
ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮੁਸਲਮਾਨ ਲੋਕ ਮੁਰਦਾ 

_ਦਬਦੇ ਹਨ, ਸਾੜਦੇ ਨਹੀਂ। ਜੋ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸੜ ਕੇ ਮਰੇ, 
ਉਸ ਨੂੰ ਅਪਵਿੱਤਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 
ਹੈ ਕਿ ਗ਼ਰੀਬਾਂ ਉਤੇ ਜੋ ਜ਼ੁਲਮ ਕਰਨ ਲਈ ਦਾੜ੍ਹੀ ਉਤੇ ਹੱਥ 

ਫੇਰ ਕੇ ਪ੍ਣ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦਾੜ੍ਹੀ ਅਗਨੀ ਵਿਚ 

ਸੜਦੀ ਹੈ-- .ਗ਼ਗੀੰਬਾਂ ਓਪਰੇ /ਐ /ਖੰਜੈ ਦਾੜਾ/ ਪਾਰਬ੍ਹਆ 

ਮਾਂ ਆਗਾ/ਨੇ ਆਹ ਸਾੜਾ/(ਗੁ ਰੀ .99)। 

ਸੁਲਖਣੀ, ਮਾਤਾ (ਅਨੁ.ਜ.1474 ਈ.): ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਦੀ ਸੁਪਤਨੀ ਸੁਲਖਣੀ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਦੇ “ਪਖੋਕੇ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਮੂਲੇ ਚੋਣੇ (ਮੂਲ 
ਚੋਦ ਚੋਣਾ) ਖੜੀ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੀ ਮਾਤਾ ਦਾ 

ਨਾਂ ਚੰਦੋਂ ਰਾਣੀ ਸੀ। ਸੁਲਖਣੀ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਕਦ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਆਹ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੱਥ 

ਕੀ ਹਨ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। ਹਾਂ, ਇਤਨਾ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ 

ਸੈਨ 1487 ਈ. (24 ਜੇਠ, 1544 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ, 

ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਯੂ ਲਗਭਗ 18 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਸੀ। ਜੇ 

ਸੁਲਖਣੀ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋ ਪੰਜ ਕੁ ਸਾਲ ਛੋਟਾ ਵਿਚਾਰ 

ਲਿਆ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 1474 ਈ..ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 

ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਸੁਲਖਣੀ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਮੂਲ ਚੋਦ ਪਟਵਾਰੀ ਦਾ 

ਸੁਲਖਣੀ, ਮਾਤਾ 

ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚੰਗੀ 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਬਹਿਨੋਈ ਅਤੇ 
ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਦੇ ਪਤੀ ਭਾਈ ਜੈ ਰਾਮ ਨੇ ਇਹ ਸੰਬੰਧ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਸੀ। ਵਿਆਹ 
ਬਟਾਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ 24 ਜੇਠ, 1544 ਬਿ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 

ਵਿਆਹ ਲਈ ਬਰਾਤ ਤਲਵੰਡੀ ਤੋਂ ਆਈ ਜਾਂ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ 
ਲੋਧੀ ਤੋਂ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਇਕ-ਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। 

ਪਰ ਜੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਖਤ੍ਰੀਆਂ ਦੀਆਂ ਰਸਮਾਂ ਰਿਵਾਜਾਂ ਨੂੰ 

ਵਿਚਾਰੀਏ ਤਾਂ ਬਰਾਤ ਤਲਵੰਡੀਓ' ਹੀ ਆਈ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਵਾਪਸ ਵੀ ਉਥੇ ਹੀ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਵਿਆਹ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਕੁਝ ਸਮਾਂ 
ਤਲਵੈਡੀ ਰਹੇ ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਕਾਰਣ ਭਾਈ ਜੈਰਾਮ 

ਆਪ ਨੂੰ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਲੈ ਆਇਆ ਅਤੇ ਸੁਲਖਣੀ 

ਜੀ ਵੀ ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਹੀ ਆ ਗਏ। ਸੁਲਖਣੀ ਜੀ ਨੇ 

ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਬਾਬਾ ਸੀਚੰਦ (1494 

ਈ.) ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਲਖਮੀ ਦਾਸ (1496 ਈ.) ਨੂੰ ਜਨਮ 

ਦਿੱਤਾ। ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਮੰਦੀਖ਼ਾਨੇ ਦਾ ਕੰਮ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਲਗਭਗ 13 ਵਰ੍ਹੇ 

ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਠਹਿਰਣ ਉਪਰੇਤ ਵੇਈ' ਨਦੀ ਵਿਚ 

ਪ੍ਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਦੀ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਧਰਮ ਪ੍ਚਾਰ 

ਲਈ ਉਦਾਸੀ 'ਤੇ ਨਿਕਲ ਗਏ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਸੁਲਖਣੀ ਜੀ 

ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਹੀ ਰਹੇ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 

ਲਖਮੀਦਾਸ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਪੇਕੇ ਪਿੰਡ 'ਪਖੋਕੇ” ਚਲੇ ਗਏ। ਬਾਬਾ 

ਸੀਚੈਦ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਹੀ ਰਹੇ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭੂਆ ਬੇਬੇ 
ਨਾਨਕੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਪੁੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਭਾਈ 

ਜੈ ਰਾਮ ਅਤੇ ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ 

ਸੀਚੋਦ ਵੀ ਆਪਣੇ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਕੋਲ 

ਪਹੁੰਚ ਗਏ। 

ਜਦੋਂ ਆਖੀਰਲੀ ਉਦਾਸੀ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਸਥਾਈ ਨਿਵਾਸ 

ਬਣਾ ਲਿਆ ਤਾਂ ਸੁਲਖਣੀ ਜੀ ਬੱਚਿਆਂ ਸਮੇਤ ਉਥੇ ਰਹਿਣ 

ਲਗ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ 
ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਉਣ ਲਗ ਗਏ। ਸੈਨ 1539 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹੇ 
ਜੀਉਂਦੇ ਰਹੇ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਕਦ ਹੋਇਆ, ਇਸ 
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ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਕੋਈ ਸਹੀ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਸੁਲਖਣੀ ਜੀ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਦਾ ਰੈਭੀਰਤਾ ਨਾਲ 

ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਿਆਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਦਾਸ ਰਹਿਣ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ 

ਲਈ ਯਾਤਾਵਾਂ ਕਰਨ ਦੌਰਾਨ ਵਿਯੋਗ ਕਾਰਣ ਕੁਝ ਬੇਚੈਨ 

ਰਹਿੰਦੇ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਹਿਜ ਸਹਿਜੇ ਆਪ ਨੇ ਸਥਿਤੀਆਂ 

ਨਾਲ ਸਮਝੋਤਾ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਣ ਲਗੇ । ਮਾਤਾ ਸੁਲਖਣੀ 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪਾਤਰ ਹੈ, ਪਰ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਚਰਿਤ੍੍‌ ਉਪੇਖਿਅਤ ਹੀ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਸੁਖ, ਪਤੀ ਸੈਯੋਗ ਦਾ ਆਨੰਦ ਸਭ ਕੁਝ ਵਾਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 

ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਜਿਸ ਦਾ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਹ ਨਗਰ ਕਪੂਰਥਲੋਂ ਤੋਂ 25 

ਕਿਮੀ. ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਵੇਈਂ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਵਸਿਆ ਹੈ। 

ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ 

ਵਿਚ ਮਹਿਮੂਦ ਗ਼ਜ਼ਨਵੀ ਦੇ ਇਕ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਸੁਲਤਾਨ 

ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਦੂਜੀ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ 

ਨਗਰ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦ ਸੈਨ 1332 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਸੂਬੇਦਾਰ ਵਲੀ ਮੁਹੇਮਦ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸੁਲਤਾਨ ਖ਼ਾਨ ਨੇ 

ਰਖੀ ਸੀ। ਤੀਜੀ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਬਰਾਹੀਮ ਲੌਧੀ 

(ਲੋਦੀ) ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਦੌਲਤ ਖ਼ਾਨ 

ਲੋਧੀ (ਲੋਦੀ) ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਬਾਰੇ ਮਿਲਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਹਵਾਲਿਆਂ 

ਤੋਂ ਸਿਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪੁਰਾਤਨ ਥੇਹ ਤੇ ਉਸਰਿਆ ਨਗਰ 

ਹੈ।ਬੌਧ-ਮਤ ਦੀਆਂ ਸਾਹਿਤਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਈਸਾ ਪੂਰਵ ਚੌਥੀ ਸਦੀ ਵਿਚ ਇਥੇ ਤਮਸਾ-ਵਨ 

ਵਿਚ ਬੋਧ ਧਰਮ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਕੇਂਦਰ ਸੀ। ਪਾਣਿਨੀ ਦੀ 

“ਅਸ਼ਟਾਧਿਆਈ” ਅਤੇ ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 

ਖੇਤਰ ਤਿ੍‌ਗਰਤਾਂ ਦਾ ਇਕ ਗਣਰਾਜ ਸੀ। ਯੁਆਂਗ-ਚੁਆਂਗ 

ਨਾਂ ਦੇ ਚੀਨੀ ਯਾਤੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਮ੍ਹਾਟ ਅਸ਼ੋਕ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ (269 ਤੋ 232 ਈ.ਪੂ.) ਵੇਲੋ ਇਥੇ 

ਇਕ ਬੌਧੀ ਸਤੂਪ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਜੋ ਲਗਭਗ ਦੋ ਸੌ 

ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੌਧੀ 

ਫਟ ਉੱਚਾ ਸੀ। ਸੱਤਵੀਂ ਸਦੀ ਤਕ ਇਹ ਬੌਧ-ਧਰਮ ਦਾ 

ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਕੇਂਦਰ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਕਿਸੇ ਨ 

ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। 

ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਮਹਿਮੂਦ 

ਕੇ ਅੱਗ ਲਗਵਾ ਦਿੱਤੀ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਇਸ ਦੇ ਥੇਹ ਹੇਠੋਂ 

ਨਿਕਲਦੀ ਕਾਲੀ ਮਿੱਟੀ ਅਤੇ ਭੈਨੀਆਂ ਟੁਟੀਆਂ ਚੀਜਾਂ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਕਿਆਂ ਤੋ ਸਹਿਜ ਹੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਦੇ ਥੇਹ 'ਤੇ ਹੀ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਾਕਮਾਂ ਨੇ 

ਇਸ ਦੀ ਭੂਗੋਲਿਕ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਦੇ 

ਪੁਨਰ-ਨਿਰਮਾਣ ਵਲ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਕੈਮ ਵਿਚ 

ਪਹਿਲ ਤਾਂ ਭਾਵੇਂ ਮਹਿਮੂਦ ਗ਼ਜ਼ਨਵੀ ਦੇ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ 

` ਸੁਲਤਾਨ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਅਤੇ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਮਹੱਤਵ ਤੇਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉੱਤਰਾਰਧ ਵਿਚ 

ਗਿਆਸੁੱਦੀਨ ਬਲਬਨ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਵਧਿਆ। ਲਾਹੌਰ 

ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਦੌਲਤ ਖ਼ਾਨ ਲੌਧੀ ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਪੁਨਰ- 

ਉੱਧਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਅਤੇ ਵਪਾਰਕ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਹੱਤਵ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਪੈੜ ਈਸਾ ਪੂਰਵ ਪੰਜਵੀਂ 

ਸਦੀ ਤਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਅਤੇ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦਾ ਬਹਿਨੋਈ ਜੈ ਰਾਮ ਦੌਲਤ ਖ਼ਾਨ ਲੋਧੀ ਦੇ ਮੋਦੀਖ਼ਾਨੇ 

ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਹੀ ਭਾਈ ਜੇ ਰਾਮ ਅਤੇ ਬੇਬੇ 

ਨਾਨਕੀ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮੋਦੀਖ਼ਾਨੇ 

ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਲਗਪਗ ਚੌਦਾਂ ਵਰ੍ਹੇ ਰਹੇ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਥੇ ਹੀ ਵੇਈਂ ਨਦੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਨਦੀਓ' ਨਿਕਲ 

ਕੇ “ਨਾ ਕੋਈ ਹਿੰਦੂ ਨਾ ਮੁਸਲਮਾਨ” ਕਹਿ ਕੇ ਆਪਣੇ ਧਰਮ 

ਨਿਰਪੇਖ ਸਹਿਜ ਧਰਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ 

ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਉਦਾਸੀਆਂ ਲਈ ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਕੀਤਾ। 

ਨੇ ਪੁਲ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਹੀ ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ ਦੇ ਠਹਿਰਨ 
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ਲਈ ਇਕ ਵੱਡੀ ਸਰਾਂ ਵੀ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ 

ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਪੁਰਾਣੀ ਸਰਾਂ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਇਕ 

ਨਵੀਂ ਸਰਾਂ ਬਣਵਾਈ। ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਵੀ ਇਕ ਪੁਲ 

ਬਣਵਾਇਆ ਜਿਸ ਦਾ ਕੁਝ ਹਿੱਸਾ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਥੇ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਠਹਿਰ ਕੇ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਅਹਿਮਦ 

ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਹਮਲਿਆਂ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਬਹੁਤ ਲੁਟ 

-ਖਸੁਟ ਅਤੇ ਤਬਾਹੀ ਹੋਈ। ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਧ ਵਿਚ 

ਇਸ ਉਤੇ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਿਆਸਤਾਂ 

ਦੀ ਹੋਂਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਤਕ ਇਹ ਨਗਰ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਵੈਸ਼ 

ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ। 

ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਇਥੇ ਕਈ 

ਧਰਮ-ਸਥਾਨ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਸੈਤਘਾਟ, ਹਟ ਸਾਹਿਬ, ਕੋਠੜੀ 

ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼, ਬੇਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੇਬੇ 

ਨਾਨਕੀ ਜੀ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅੰਤਰਯਾਮਤਾ, ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦਾ ਸੈਖਿਪਤ 

ਪਰਿਚਯ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੋਰ ਸ਼ਾ/ਹਿਲ ਵੇਈ' ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ 

ਉਤੇ ਉਸ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਵੇਈਂ 

ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਕ 

ਬੇਰ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ ਨਿੱਤ ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਦੀ 

ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਡੁਬਕੀ ਲਗਾਈ ਪਰ ਦੋ ਦਿਨਾਂ 

ਤਕ ਗ਼ਾਇਬ ਰਹੇ ਅਤੇ ਤੀਜੇ ਦਿਨ ਨਦੀ ਦੇ ਉਪਰਲੇ ਪਾਸੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਤ ਘਾਟ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਤੋ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਏ। ਉਸ 

ਵੇਲੇ ਉਹ ਕੇਵਲ “ਨਾ ਕੋਈ ਹਿੰਦੂ ਨਾ ਮੁਸਲਮਾਨ` ਸ਼ਬਦ 

ਉਚਾਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ 

ਲਈ ਉਦਾਸੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਉਹ ਬੇਰ ਦਾ ਬਿਛ 

ਹੁਣ ਵੀ ਉਥੇ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 

ਕਪੂਰਥਲੇ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਜਗਤਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 25 ਫਰਵਰੀ 

1937 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਬੜਾ 

ਆਲੀਸ਼ਾਨ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹਰ ਸਾਲ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਪਰਵ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ 

ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
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ਗਾਰਦਾਆਰਾ ਹਟ ਸਾਹਿਲ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉੱਤੇ 

ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਮੋਦੀਖ਼ਾਨੇ 

ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਅੰਨ 

ਤੋਲਣ ਲਈ ਵਰਤੇ ਗਏ ਵੱਟੇ ਵੀ ਇਕ ਸ਼ੀਸ਼ੇ ਦੇ ਬਕਸੇ 

ਵਿਚ ਸੋਭਾਲੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅੰਤਰਯਾਮਤਾ ਸ਼ਾ/ਹਿਝ ਉਸ ਘਟਨਾ 

ਦੀ ਯਾਦ ਦਿਵਾਉਂਦਾ ਹੈ ਜਦੋ' ਨਵਾਬ ਦੌਲਤ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੂੰ ਨਮਾਜ਼ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਬੁਲਾਇਆ ਸੀ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਮਾਜ਼ ਵਿਚ ਸ਼ਰਕਤ ਨ ਕਰਕੇ ਕਾਜ਼ੀ ਦੀ 

ਮਨ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਸੀ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਆਪਣਾ 

ਮਨ ਬੰਦਗੀ ਵਿਚ ਕੇਂਦਰਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼ਾਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਦੋਵੇਂ ਸੁਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸਨ। ਉਸ ਵਕਤ ਜਲ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ 

ਲਈ ਬਣਾਈ ਗਈ ਖੂਹੀ ਦੇ ਅਵਸ਼ੇਸ਼ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕੌਠੜਾ ਸ਼ਹਿ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੂੰ ਇਕ ਕੋਠੜੀ ਵਿਚ ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਕਰਕੇ ਮੋਦੀਖ਼ਾਨੇ ਦੇ 

ਸਾਰੇ ਅਨਾਜ ਦੀ ਪੜਤਾਲ ਹੋਈ ਸੀ ਅਤੇ ਹਿਸਾਬ-ਕਿਤਾਬ 

ਰਖਣ ਵਾਲੀਆਂ ਵਹੀਆਂ ਨੂੰ ਘੋਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਗਰਦੁਆਰਾ ਸੰਤ ਘਟ ਉਸ ਘਟਨਾ ਦੀ ਬਾਦ 

ਤਾਜ਼ਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੇਰ ਸਾਹਿਬ 

ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਤੋਂ ਨਦੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦੋ ਦਿਨ 

ਨਦੀ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਤੀਜੇ ਦਿਨ ਨਦੀ ਤੋ' ਬਾਹਰ ਨਿਕਲੇ । 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੇਬੋ ਨਾਨਕਾ ਅਸਲ ਵਿਚ ਬੇਬੇ ਜੀ 

ਦੀ ਸਮਿਤੀ ਵਿਚ 'ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਇਸਤਰੀ ਸਤਿਸੈਗ 

ਚੈਰੀਟੇਬਲ ਟੁਸਟ” ਵਲੋਂ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਬੇਬੇ ਜੀ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਵਾਲੀ ਮੂਲ ਥਾਂ ਕਿਸੇ ਦੀ ਨਿਜੀ 

ਸੰਪੱਤੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੀ ਸੀ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੇਹਰਾ ਸ਼ਹਿ ਉਸ ਸਥਾਨ ਦੀ 

ਯਾਦ ਦਿਵਾਉਂਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ (ਗੁਰੂ) ਹਰਿ ਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ 

ਦੇਵ ਜੀ ਇਕ ਰਾਤ ਰਹੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਦੀ 

ਸੇਹਰਾਬੋਦੀ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਉਕਤ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੇਬੇ 

ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਟੁਸਟ ਵਲੋਂ' ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਦਕਿ 



ਬਾਕੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸੁਲਤਾਨਵਿੰਡ (ਪਿੰਡ) : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ ਤੋ ਚਾਰ ਕਿਮੀ. 
ਦੱਖਣ-ਪੂਰਵ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਦੋ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਕਦੇ ਕਦੇ ਤੂਤ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠ ਆ ਕੇ ਆਰਾਮ 
ਕਰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1983 
ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅਟਾਨੀ ਸ਼ਹਿ ਪ/ਤਿਸ਼ਾਹੰ 
ਛੇਵਾ', ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਵਿਆਹ ਕਰਾਉਣ 
ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ' ਡੱਲਾ ਪਿੰਡ ਵਲ ਜਾਂਦਿਆਂ ਰੁਕੇ ਸਨ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੰਨ 1955 ਈ. 
ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ 
ਇਕ ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ੰਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 

ਸੁਲਬੀ ਖ਼ਾਨ : ਸੁਲਹੀ ਖ਼ਾਨ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਭਤੀਜਾ, ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਇਹ ਸੰਦੇਹ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਚਾਚਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਰਾਪ ਕਾਰਣ ਮਰਿਆ ਸੀ। ਚੰਦੂ ਸ਼ਾਹ ਦੇ 
ਉਕਸਾਉਣ "ਤੇ ਉਹ ਆਪਣੀ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ ਲਾਹੌਰੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਨੂੰ ਚਲ ਪਿਆ। ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਆਪਣੇ ਚਾਚੇ ਦੇ 
ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਤਲਬ (ਤਨਖ਼ਾਹ) ਨ ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 
ਤਕਰਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੱਥੋਂ ਮਾਰਿਆ 
ਗਿਆ। 

ਸੂਹੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੩ : ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਮਹਲੇ 
ਤੀਜੇ ਦੇ ਕੇਵਲ 15 ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ, ਬਾਂਕੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 21 ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅਤੇ 11 ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇ ਹਨ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੁਲ ਸ਼ਲੋਕ 47 ਹਨ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 20 
ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ 

ਸੁਲਤਾਨਵਿੰਡ 322 ਸੂਹੀ ਰਾਗ 

ਹਨ। ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੋ ਤੋਂ ਲੇ 
ਕੇ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ। ਆਮ ਤੌਰ “ਤੇ ਹਰ 
ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਆਏ ਹਨ, ਪਰ ਸੱਤਵੀਂ ਅਤੇ 
15ਵੀਂ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਚਾਰ ਚਾਰ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ ਅਤੇ ਛੇਵੀਂ, 
ਨੌਵੀਂ ਅਤੇ 19ਵੀਂ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕ 
ਦਰਜ ਹਨ। ਭਾਸ਼ਾ ਸਰਲ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇ ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਕਈ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਉਤੇ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਜਗਤ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਕਰਮ-ਭੂਮੀ ਹੈ। ਮਾਇਆਵੀ ਪ੍ਪੰਚ 
ਰਚ ਕੇ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪ ਹੀ ਉਲਝਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਆਪ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਧਰਮ ਦੀ ਕਮਾਈ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਵਿਚੋਂ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਕਢ ਕੇ ਅਤੇ ਹਉਮੈ ਨੂੰ 
ਮਾਰ ਕੇ ਚਿੱਤ ਨੂੰ ਸਥਿਤਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਨਾਮ-ਜਾਪ ਰਾਹੀ' 
ਪ੍ਭੂ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਸਾਧਕ 
ਸਹਿਜ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਆਨੰਦ ਮਾਣਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮ- 
ਭਗਤੀ ਦਾ ਕਾਂਤਾ-ਭਾਵ ਅਧਿਕ ਉਘੜਿਆ ਹੈ। 

ਸੂਹੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ): ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 82 ਚਉਪਦੇ, 
16 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, 3 ਕੁਚਜੀ, ਸੁਚਜੀ ਅਤੇ ਗੁਣਵੰਤੀ, 
29 ਛੰਤ ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਮ.੩ ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਕਰਣ 
ਵਿਚ ਦਸ ਸ਼ਬਦ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪੰਜ ਕਬੀਰ ਦੇ, ਤਿੰਨ 
ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਹਨ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 82 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਹੋਏ ਨੌਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ 
ਇਕ-ਪਦਾ, 6 ਚਉਪਦੇ, ਇਕ ਪੰਚ-ਪਦਾ ਅਤੇ ਇਕ ਛਿ- 
ਪਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਲਈ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਸਵੱਛ 
ਬਣਾਉਣਾ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 
15 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ 14 ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਇਕ ਛੇ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, 
ਗੁਰੂ ਨਾਮ ਬਖ਼ਸ਼ਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 58 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਛੇ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ, ਦੋ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ, 
48 ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਅਤੇ ਦੋ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ ਪਦੇ ਹਨ। 



ਸੂਹੀ ਰਾਗ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਅਨੇਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਪ੍ਕਰਣ ਦੀਆਂ 16 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਇਸਤਰੀ ਰੂਪੀ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਪਤੀ ਰੂਪੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ 

ਖਿਚ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਗਈ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 

ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਚਾਰ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਵਿਚ 

ਅੱਠ ਅੱਠ ਪਦੀਆਂ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ 34 ਪਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਦੇ ਮਨ ਦੀ ਮੈਲ ਨੂੰ ਕਟ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਵੱਛ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ, 

ਫਿਰ ਸਹਿਜ ਭਾਵ ਨਾਲ ਉਸ ਵਿਚ ਨਾਮ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 

ਵਿਚ 32 ਅਤੇ 14 ਪਦੀਆਂ ਦਾ ਸੋਯੋਜਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪਤਿ ਪੇਮ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਗਈ 

ਹੈ।ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਪੰਜ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 

ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਮਨੁੱਖ 

ਦੀ ਵਿਵੇਕ ਬੁੱਧੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਆਪਣਾ 

ਚੰਗਾ-ਮਾੜਾ ਸੋਚਣ' ਅਸਮਰਥ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਛੰਤ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪੰਜ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਦੇ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀਂ ਪਤੀ ਰੂਪੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁੱਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਸੱਤ ਛੱਤਾਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਗਾਉਣ ਨਾਲ ਹੋਣ ਵਾਲੀਆਂ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 

ਨੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਛੇ ਛੱਤਾਂ ਵਿਚ ਜੀਵ ਅਤੇ 

ਪਰਮੇਸ਼ਵਰ ਦੇ ਸੰਬਧ ਨੂੰ ਪਤਨੀ ਅਤੇ ਪਤੀ ਦੇ ਵਿਆਹ ਦੇ 

ਹੈ। ਪੰਜਵੇ' ਗੁਰੂ ਨੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਯਾਰ੍ਹਾਂ 

ਛੰਤਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਾਇਆ-ਭੋਗ ਝੂਠੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ 

ਮਿਹਰ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਚਿਣਗ ਮਚਾ ਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਭਾਗਤਾ-ਬਾਟਣਨ ਪਕਰਣ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਮੌਤ ਦਾ ਭੈ ਦਿਖਾ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਲ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਹੈ। ਇਹੀ ਸੁਰ ਰਵਿਦਾਸ 
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ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਸੈਯੋਗ ਤੋ ਬਿਨਾ ਮਨੁੱਖ 

ਦੀ ਹਾਲਤ ਤਰਸਯੋਗ ਦਸੀ ਹੈ। 

ਸੂਤਕ : ਇਹ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੀ ਇਕ ਸਮਾਜਿਕ ਪ੍ਰਥਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਦਾ ਮੂਲ ਅਰਥ ਹੈ ਜਨਮ ਵੇਲੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਅਸੁੱਚਤਾ। 
ਚੂੰਕਿ ਜਨਮ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਬੱਚੇ ਨਾਲ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਬਾਲਕ 

ਦੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਉਤੇ ਜੋ ਅਸੁੱਚਤਾ ਕਲਪਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 

ਉਸ ਨੂੰ 'ਸੂਤਕ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ 

ਦਸ ਦਿਨਾਂ ਤਕ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 

ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਅਸੁੱਚਤਾ ਬਾਹਮਣ ਦੇ ਘਰ 

11 ਦਿਨ, ਛੜੀ ਦੇ ਘਰ 13 ਦਿਨ, ਵੈਸ਼ ਲਈ 17 ਦਿਨ 

ਅਤੇ ਸ਼ੂਦਰ ਲਈ 30 ਦਿਨ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਘਰ ਅੰਦਰ ਕਿਸੇ ਦੀ ਮਿਰ੍‌ਤੂ ਹੋਣ 

`ਤੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਅਸੁੱਚਤਾ ਨੂੰ ਵੀ “ਸੂਤਕ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਮਿਆਦ ਵੀ 10 ਦਿਨ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਈ। 10 ਦਿਨ ਬਾਦ ਮਿਤ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਸਾਰੇ 

ਪਰਿਵਾਰ ਵਾਲੇ ਰਲ ਕੇ ਬਸਤ੍ਰ ਆਦਿ ਧੋਣ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜਿਸ 

ਨੂੰ “ਦਹਾ” ਜਾਂ “ਦਸਵੇਂ ਦੀ ਰਸਮ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਰੈਭੀਰਤਾ 

ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਇਹ ਇਕ ਸਮਾਜਿਕ ਭਰਮ ਹੈ। 

ਆਧੁਨਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਾਲ ਇਸ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 

ਘਟਦਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। " 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੂਤਕ ਦੀ ਨਿੱਸਾਰਤਾ 

ਆਸ਼ਾ ਕੀ ਵਾਰਵਿਚ ਬੜੇ ਤਰਕਪੂਰਣ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਮਝਾਈ 

ਹੈ- ਸਭੋ ਸੂਤਕੁ ਭਰਮ ਹੈ ਦੁਜੀ ਲਗੀ ਜਾ/ਇ / ਜੰਮਣੁ ਮਰਣਾ 

ਹੁਕਮ ਹੈ ਭਾਣੰ ਆਵੈ ਜਾ/ਇ/ (ਗੁ .ਗੁੰ.472)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 

ਕਿ ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ ਇਸ ਭਰਮ ਨੂੰ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲੀ 

` ਹੈ। 

ਦਾ ਇਕ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਗੋਲਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਗਰਮੀ, 

ਸ਼ਕਤੀ ਆਦਿ ਪੂਰੀ ਸ਼ਿੱਦਤ ਨਾਲ ਸਮੋਈਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ । 

ਸੂਰਜ-ਮੰਡਲ (ਪਰਿਵਾਰ) ਦੇ ਸਿਤਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਸਭ ਨਾਲੋਂ ਵੱਡਾ - 

ਅਤੇ ਚਮਕੀਲਾ ਦਿਸਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ ਵੱਡੇ ਕਈ 
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ਹੋਰ ਸਿਤਾਰੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਸਭ ਨਾਲੋਂ ਵੱਡੇ ਹੋਣ ਦਾ 

ਅਹਿਸਾਸ ਇਸ ਲਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਬਾਕੀਆਂ ਨਾਲੋਂ 

ਧਰਤੀ ਦੇ ਅਧਿਕ ਨੌੜੇ ਹੈ। ਇਹ ਧਰਤੀ ਨਾਲੋਂ ਔਸਤਨ 

14 ਕਰੋੜ ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਘੇਰਾ ਧਰਤੀ ਤੋ 

109 ਗੁਣਾਂ ਵੱਡਾ ਹੈ। ਸੂਰਜ-ਮੰਡਲ ਦੇ ਤਾਰੇ ਗੁਰਵਤੀ 

ਖਿਚ ਕਾਰਣ ਸੂਰਜ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਪਰਿਕਰਮਾ ਕਰਦੇ 

ਹਨ; ਧਰਤੀ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਘੁੰਮਦੀ ਹੈ। ਦਿਸ ਨਾਲ 

ਟੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਅਤੇ ਵਿਕਾਸ ਸੈਭਵ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਆਦਿ ਮਨੁੱਖ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਗੋਦ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 

ਕਾਰਣ ਸਾਰੀਆਂ ਪਾਕ੍ਿਤਿਕ ਵਸਤੂਆਂ/ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦੇ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਜਾਣੂ ਸੀ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਤੋਂ ਉਸ ਨੂੰ ਲਾਭ 

ਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧੈਨਵਾਦ ਵਜੋਂ ਉਸਤਤ ਕਰਦਾ ਸੀ 

ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਨੁਕਸਾਨ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਾੜੇ ਪੁਭਾਵ 

ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਪੂਜਾ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਹੀ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ ਕਾਲਾਂਤਰ 
ਵਿਚ ਦੋਵ-ਉਪਾਸਨਾ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ। 
'ਰਿਗਵੇਦ” ਵਿਚ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨ ਦੇਵਤਿਆਂ (ਸੂਰਜ, ਅਗਨੀ 
ਅਤੇ ਇੰਦ) ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਈ ਗਈ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸੂਰਜ 

ਪ੍ਰਮੁਖ ਹੈ।'ਰਿਗਵੇਦ' ਦੇ 12 ਸੂਕ੍ਤਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਉਸਤਤ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਅਦਿਤੀ ਦੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਵਤ੍ਰ ਦੁਪਹਿਰ ਵੇਲੇ ਆਪਣੇ ਸਿਖਰ ਉਤੇ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਰਾਟ ਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਨੇਤਰ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਜੋ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਚੰਗੇ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਵੇਖਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਅੰਧਕਾਰ ਰੂਪੀ ਰਾਖਸ਼ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਕਿਤੇ ਉਸ਼ਾਂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਪਤੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

'ਮਾਰਕੰਡੇਯ-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਵਿਆਹ 

ਸੈਬੈਧੀ ਬ੍ਰਿਤਾਂਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਵਿਸ਼ਵਕਰਮਾ ਨੇ ਆਪਣੀ 

ਪੁੱਤਰੀ ਸੈਗਿਆ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਸੈਜਨਾ) ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੂਰਜ 

(ਵਿਵਸੂਸਾਨ) ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਉਹ ਸੂਰਜ ਦਾ ਤੇਜ 

ਨ ਸਹਾਰ ਸਕੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਛਾਇਆ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਪੇਕੇ 

ਘਰ ਪਰਤ ਗਈ। ਧੀ ਦੇ ਸੈਕਟ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ 

ਵਿਸ਼ਵਕਰਮਾ ਨੇ ਸੂਰਜ ਨੂੰ ਖ਼ਰਾਦ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਾ ਕੇ ਉਸ ਦਾ 
ਤੇਜ ਘਟ ਕੀਤਾ। 

ਸੂਰਜ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਪਤਨੀਆਂ ਸਨ-- ਸੈਗਿਆ, 
ਰਾਗ੍ਯੀ, ਪ੍ਰਭਾ ਅਤੇ ਛਾਇਆ। ਸੈਗਿਆ ਤੋਂ ਮੁਨੀ ਅਥਵਾ 
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ਮਨੁ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਰਾਗ੍ਯੀ ਤੋਂ ਯਮ, ਯਮੁਨਾ ਅਤੇ 

ਰੇਵੈਤ ਪੈਂਦਾ ਹੋਏ। ਪ੍ਰਭਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਤ ਉਤਪੰਨ ਹੋਈ ਅਤੇ 

ਛਾਇਆ ਨੇ ਸਾਰਵਣਿ, ਸ਼ਨਿ ਅਤੇ ਤਪਤੀ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ! 

'ਵਿਸ਼ਣੂ ਪੁਰਾਣ” ਅਨੁਸਾਰ ਸੂਰਜ ਨਾਲ ਵਿਆਹੀ 

ਵਿਸ਼ਵਕਰਮਾ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਨਾਂ ਸੈਜਨਾ ਸੀ ਜਿਸ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਦੋ ਪੁੱਤਰ (ਮਨੁ ਵੈਵਸ੍ਵਤ ਤੇ ਯਮ) ਅਤੇ ਇਕ ਕੰਨਿਆ 

(ਯਮੀ) ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਯਮ ਨੂੰ ਪਰਲੋਕ ਦਾ ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ 

ਮਿਲਿਆ, ਯਮੀ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਗਟ ਹੋਈ 

ਅਤੇ ਮਨੁ ਵੈਵਸਵਤ ਤੋਂ' ਸੂਰਜ ਵੈਸ਼ ਚਲਿਆ। ਇਕ ਹੋਰ 

ਆਖਿਆਨ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਜਨਾ (ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਅਪੱਛਰਾ) 

ਸੂਰਜ ਦਾ ਤੇਜ ਨ ਸਹਾਰ ਸਕੀ। ਉਸ ਨੇ ਛਾਇਆ ਨਾਂ ਦੀ 

ਘੋੜੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਤਪਸਿਆ ਕਰਨ ਲਗੀ। ਜਦੋਂ ਸੂਰਜ ਨੂੰ 

ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਹ ਘੋੜੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਘੋੜੀ ਬਣੀ ਸਜਨਾ 

ਕੌਲ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨਾਲ ਸੈਯੋਗ ਕਰਕੇ ਅਸ਼ਹਿਨੀ- 

ਕੁਮਾਰ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ। 

ਸੂਰਜ ਦੀਆਂ ਕਈ ਹੋਰ ਜਾਇਜ਼/ਨਜਾਇਜ਼ 

ਪਤਨੀਆਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ।'ਮਹਾਭਾਰਤ” ਅਨੁਸਾਰ 

ਕੁੰਤੀ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਕਰਣ ਸੂਰਜ ਨਾਲ ਕੀਤੇ ਸਹਿਵਾਸ ਤੋ' ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। “ਰਾਮਾਇਣ” ਦਾ ਮੁੱਖ ਬਾਨਰ ਪਾਤਰ ਸੁਗੀਵ 

ਵੀ ਸੂਰਜ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਨ ਸੂਰਜ ਦਾ ਤੇਜ ਘਟਾਉਣ ਲਈ ਵਿਸ਼ਵਕਰਮਾ 

ਦੁਆਰਾ ਖ਼ਰਾਦੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਜੋ ਬੁਰਾਦਾ ਡਿਗਿਆ, ਉਸ ਤੋ' 

ਵਿਸ਼ਵਕਰਮਾ ਨੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦਾ ਸੁਦਰਸ਼ਨ ਚਕ , ਸ਼ਿਵ ਦਾ 

ਤ੍ਰਿਸ਼ੂਲ, ਕਾਰਤਿਕੇਯ ਦਾ ਨੇਜ਼ਾ ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਦੇਵਤਿਆਂ 

ਦੇ ਹਥਿਆਰ ਬਣਾਏ ਜੋ ਪ੍ਚੈਡ ਸ਼ਕਤੀ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਪੁਰਾਣ- 

ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਸੂਰਜ ਬਾਰੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਆਖਿਆਨ ਲਿਖੇ 

ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਸੂਰਜ ਇਕ ਮਧਰੇ ਕਦ ਦਾ ਦੇਵਤਾ 

ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ ਤਾਂਬੇ ਵਾਂਗ ਭਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੱਖਾਂ ਅੱਗ 

ਦੇ ਗੋਲਿਆਂ ਵਾਂਗ ਚਮਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਕਿਰਨਾਂ ਨਾਲ 

ਘਿਰੇ ਸੱਤ ਲਾਲ ਘੋੜਿਆਂ ਵਾਲੇ ਰਥ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਕੇ 

ਆਕਾਸ਼ ਮੰਡਲ ਦੀ ਸੈਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਅਰੁਣ ਇਸ ਦਾ ਰਥਵਾਨ 

ਹੈ। ਇਹ ਵਿਵਸ੍ਵਤੀ ਜਾਂ ਭਾਸਵਤੀ ਨਗਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ 

ਹੈ। ਵੈਵਸ੍ਵਤ, ਯਮ, ਯਮੀ, ਅਸ਼੍ਹਿਨੀ-ਕੁਮਾਰ, ਰੇਵੰਤ , 
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ਕਰਣ, ਸੁਗੀਵ ਆਦਿ ਇਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 

ਮਨੁ ਵੈਵਸ੍ਵਤ ਅੜੋਂ ਫਿਰ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਇਕ੍ਸ਼ਵਾਕੁ ਤੋਂ 

ਸੂਰਜ-ਵੈਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਅੰਦਰ ਕਾਲਾਂਤਰ 

ਵਿਚ ਸੀ ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਸੂਰਜ ਦੇਵਤਾ ਦੇ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੂਜੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਅਨੇਕ ਸਥਾਨਾਂ ਅਤੇ ਖੇਤਰਾਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਮੰਦਿਰ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ ਤੇ ਮੁਲਤਾਨ 

ਵਿਚ। ਕਸ਼ਮੀਰ ਅਤੇ ਉੜੀਸਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦੀ 

ਬਹੁਤ ਉਪਾਸਨਾ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਨਾਮਾਂਤਰ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 

ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਵਿਵਸ੍ਵਤ, ਤੇਜਭਾਨੁ, ਭਾਸਕਰ, ਦਿਨਕਰ, 

ਮਾਰਤੰਡ , ਆਦਿ। 

__ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਸੂਰਜ ਨੂੰ ਕੋਈ ਦੇਵਤਾ ਜਾਂ ਸੱਤਾ 
ਮੰਨਣ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਵਿਰਚਿਤ ਆਸ਼ਾ ਕੀ ਵਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕੀਹ, ਸੂਰਜ 

ਕੀਹ ਚੈਦ੍ਮਾ ਸਭ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 

ਕਾਰਜਾਂ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹਨ-- ਭੰ /ਵਾਚ ਮਰਜ਼ ਭੰ /ਵੇਚ ਚੰਦੁ / 

“ਜਪੁਜੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਇਕ ਨਹੀਂ ਅਨੇਕ 

ਹੈ- ਕੇਤੇ ਇੰਦ ਚੰਦ ਨੂਰ ਕੇਤੇ ਲੋੜੇ ਮੰਡਲ ਦੋਸ /“ਬਚਿਤ੍ਰ 
ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਬੇਦੀਆਂ ਨੂੰ ਸੂਰਜਵੈਸ਼ੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੁਰਜ ਮੱਲ ਸੋਢੀ (ਜ. 1637 ਈ.): ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੁਪੁੱਤਰ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਮਾਤਾ ਮਹਾਦੇਵੀ ਦੀ 

ਕੁੱਖੋਂ 9 ਜੂਨ 1637 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਪ੍ਰੰਮ ਚੰਦ 

ਸਿਲੀ ਖੜ੍ਹੀ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਖੇਮ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦੈਪਤੀ ਤੋ ਸੈਨ 1633 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਦੀਪਚੈਦ 

ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਦੀਪ ਚੰਦ ਦੇ ਘਰ ਗੁਲਾਬ ਰਾਇ 

(ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ) ਅਤੇ ਸ਼ਿਆਮ ਚੰਦ (ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ) ਨਾਂ ਦੇ 

ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਤਾਨ 

ਉਸ ਦੇ ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਗੁਜ਼ਰ ਗਈ। ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਤਾਨ 

ਹੁਣ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਆਬਾਦ ਹੈ ਜੋ “ਵੱਡੇ ਮੇਲ” ਵਾਲੇ 

ਸੋਢੀ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਸੂਰਜ ਮੱਲ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਕਦ ਅਤੇ 

ਕਿਥੇ ਹੋਈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। 

ਸੂਰਜ-ਵੰਸ਼ : ਸੂਰਜ ਦੇਵਤਾ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਵੰਸ਼ ਨੂੰ 
“ਸੂਰਜ-ਵੈਸ਼” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਛੜ੍ੀ-ਵੈਸ਼ ਦਾ ਆਰੋਭ 
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ਸੂਰਜ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਇਕ੍ਸ਼ਵਾਕੁ ਤੋਂ ਹੋਇਆ। ਸੀ ਰਾਮ ਚੈਦਰ 

ਇਸ ਵੈਸ਼-ਪਰੈਪਰਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸਨ। ਇਕ੍‌ਸ਼ਵਾਕੁ ਦੇ 

ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ - ਵਿਕੁਕਸ਼ੀ ਅਤੇ ਨਿਮੀ- ਤੋਂ ਇਸ ਵੈਸ਼ ਦੀਆਂ 

ਦੋ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈਆਂ। ਵਿਕੁਕਸ਼ੀ ਤੋਂ ਅਯੋਧਿਆ 

ਵਾਲੀ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਨਿਮੀ ਤੋਂ ਮਿਥਿਲਾ 

ਦੀ ਸ਼ਾਖਾ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ। ਭਾਰਤ ਦੀਆਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਛੜ੍ੀ 

ਜਾਤੀਆਂ ਇਸੇ ਵੈਸ਼ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹਨ। 

“ਦਸਮ ਗੰਥ” (ਬਚਿਤ ਨਾਟਕ, ਅਧਿ.2) ਵਿਚ 

ਸੋਢੀ ਅਤੇ ਬੇਦੀ ਛਤ੍ੀਆਂ ਦਾ ਸੈਬਧੀ ਸੀ ਰਾਮਚੰਦਰ ਜੀ ਦੇ 

ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ-ਲਵ ਅਤੇ ਕੁਸ਼-ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ ਕਸੂਰ ਨਗਰਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕੀਤੀ-- ਤਾੰ /ਤਨੰ ਝਾਂਧੇ ਕੋਇ ਰਵਾ / ਏਕ ਕਸ਼ਰ ਦਤਾੰਯ 

ਲਹੁਰਵਾ/58/ ਰ੍ 

ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ, ਰਾਜਾ (ਮ. 1881 ਈ.): 
ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸਰਦਾਰ ਅਤੇ 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਸ. ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ 

ਮਜੀਠੀਆ ਦੇ ਘਰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ 

ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਹੋਈ ਤਾਂ ਇਹ 

ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜੀ ਦਸਤੇ ਦਾ ਕਮਾਂਡਰ.ਸੀ, ਇਸ- 

ਕਰਕੇ ਇਹ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਸਮਝੌਤੇ, 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਗੇਜ਼ ਰੈਜ਼ੀਡੈਂਟ ਸਰ ਹੈਨਰੀ ਲਾਰੈਂਸ ਨੋ ਇਸ ਦੀ. 

ਫ਼ੌਜੀ ਸਥਿਤੀ ਬਹਾਲ ਰਖੀ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ. 

ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਮੰਤਰੀ ਨਾਲ ਵੈਰ ਪੈ ਜਾਣ ਕਾਰਣ - 

ਇਸ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਜ਼ਬਤ ਕਰਨ ਦਾ ਹੁਕਮ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸੇਨ 1848 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ' ਦੀਵਾਨ ਮੂਲ ਰਾਜ 

ਦੀ ਬਗ਼ਾਵਤ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਲਈ ਸ. ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ 

ਵਾਲੋਂ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਇਸ ਪਾਸ 2000 

ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਦੀ ਕਮਾਨ ਸੀ। ਸਤੰਬਰ 1848 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੇ ਸ. ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਦੀ ਸਲਾਹ ਨਾਲ 

ਕਾਂਤੀਕਾਰੀਆਂ ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਪਾ ਲਈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੂੰ 

ਇਕੱਠੇ ਹੋਣ ਲਈ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ। ਲਗਭਗ 12000 

ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੇ ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ ਇਹ ਝੰਗ ਅਤੇ ਚਿਨਿਓਟ 

ਨਗਰਾਂ ਦੀ ਲੁਟ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ 

ਚੇਲਿਆਂਵਾਲਾ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਤ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਅੰਤ 
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ਨੂੰ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦੇ ਹਾਰ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਜਾਗੀਰ 

ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈ ਗਈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹੀ ਪੈਨਸ਼ਨ 
ਦੇ ਕੇ ਬਨਾਰਸ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਹ ਸੈਨ 1857 

ਈ. ਤਕ ਗੁਮਨਾਮੀ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਰਿਹਾ, ਪਰ 6 ਜੁਲਾਈ 

1857 ਈ.. ਨੂੰ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾ 

ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਨੂੰ ਬਚਾਉਣ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅੰਗਰੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਮਦਦ 
ਕੀਤੀ। ਉਸ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਹ 

ਉਮਰ ਭਰ ਲਈ ਲੈਗੜਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਅਤੇ 

ਦੀ ਇਜਾਜ਼ਤ ਦੇ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਤੌ ਇਲਾਵਾ ਪੈਨਸ਼ਨ ਦੀ 

ਰਕਮ ਵੀ ਬਹੁਤ ਵਧਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਗੋਰਖਪੁਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਸਥਾਈ ਜਾਗੀਰ ਵੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ।ਸੈਨ 1861 

ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਮਜੀਠਾ ਆਉਣ 'ਤੇ 

1877 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਸੈਨ 1881 ਈ. ਵਿਚ ਮਜੀਠਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਈ। 
ਸ. ਉਮਰਾਉ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸਰ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਇਸ 

ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸਨ। 

`ਸੁਰਦਾਸ, ਭਗਤ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਰੋਗ ਰਾਗ 

(ਪੰਨਾ 1253) ਵਿਚਲੀ ਇਕ ਤੁਕ --ਛਾ/ਡ ਮਨ ਗਰ 

/ਵਿ#ਖਨ ਕੌ ਸ਼ੰਗਾ-- ਸੂਰਦਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 

`ਹੈ। ਇਸ ਉਪਰ ਰਚੈਤਾ-ਭਗਤ ਦਾ ਨਾਂ ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ, 

ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਸਾਰੈਗ ਮਹਲਾ ੫ ਸੂਰਦਾਸ” ਲਿਖ ਕੇ 

ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਆਖ਼ਰੀ 

ਤੁਕ ਵਿਚ 'ਸੂਰਦਾਸ” ਨਾਂ ਆਇਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਵਿਆਖਿਆਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਪੰਚਮ ਗੁਰੂ ਵਲੋਂ ਸੂਰਦਾਸ 
ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਬੋਧਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਉਪਰਲੀ 

ਤਕ ਦਾ ਨਿਰਾਕਰਣ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਤੁਕ ਦਾ 

ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੂਰਦਾਸ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ 
ਬੀੜ” ਵਿਚ ਇਸ ਤੁਕ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਸ਼ਬਦ ਉਪਰ 

ਹੜਤਾਲ ਫਿਰੀ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਸਾਰੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਾਠ ਲਿਖਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਇਸ ਤੁਕ ਦਾ ਬਿਨਾ 

ਕਿਸੇ ਰਚੈਤਾ ਦੇ ਨਾਂ ਦਿਤਿਆਂ, ਇਥੇ ਲਿਖਿਆ ਹੋਣਾ ਕਈ 

ਸੂਲ੍ਹਰ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਖੜੇ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਹੁਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਸਮਾਧਾਨ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਹ ਸੂਰਦਾਸ ਕੌਣ ਹੈ ? ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਇਸ ਬਾਰੇ 

ਨਿਰਣਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਇਹ 'ਸੂਰਸਾਗਰ' ਵਾਲਾ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ -ਭਗਤ 
ਸੂਰਦਾਸ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਮਹਾਨ-ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ 

ਸੂਰਦਾਸ ਦਾ ਜਨਮ 1529 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਪਰਿਵਾਰ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ 

ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੈਗੀਤ ਵਿਦਿਆ ਵੀ ਸਿਖੀ ਅਤੇ 

ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਦੀਆਂ ਸੂਖਮਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਮਝਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਸੀ, ਪਰ ਕਾਲਾਂਤਰ 

ਵਿਚ ਸੂਰਦਾਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਆਪ ਦੀ 

ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ 

ਆਪ ਨੂੰ ਅਵਧ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸੈਦੀਲਾ ਦਾ ਮਾਲ- 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਆਪ ਦਾ ਸੁਭਾ ਬੜਾ 

ਸਾਦਾ ਅਤੇ ਦਿਆਲੂ ਸੀ; ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕਰਦੇ 

ਸਨ। ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਗੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 

ਸਰਕਾਰੀ ਧਨ ਲੁਟਾਉਣ ਦੀ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਆਪ ਨੇ ਕੈਮ-ਕਾਰ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਹਰਿ- 

ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਗਏ। ਅਕਬਰ ਨੂੰ ਸਹੀ ਸਥਿਤੀ ਦੇ 

ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਨੌਕਰੀ ਉਪਰ ਵਾਪਸ ਬੁਲਾਇਆ 

ਪਰ ਆਪ ਨ ਮੰਨੇ ਅਤੇ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਭਗਤੀ-ਸਾਧਨਾ 

ਵਿਚ ਬਿਤਾ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੁਣ ਵੀ ਆਪ ਦੀ ਸਮਾਧੀ ਮੌਜੂਦ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦੇ ਹਨ । ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਤੁਕ ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ 16ਵੀਂ 

ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਰਚਿਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਸੁਲ੍ੂਰ (ਪਿੰਡ): ਹਰਿਆਣਾ ਦੇ ਅੰਬਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 10 ਕਿ ਮੀ. 

ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ, ਲਖਨੌਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਸੈਨ 1671 

ਈ. ਵਿਚ ਗਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੁੰਢੇ ਉੱਚੀ ਥਾਂ 'ਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 

ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਾਵੇਂ ਸ੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 



ਸੇਹਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੇਹਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ 
ਬਿਲਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਬਸੈਤਗੜ੍ਹ ਨਾਮਕ ਪਿੰਡ ਜੋ “ਗੁਰੂ ਕਾ 
ਲਾਹੌਰ” ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਤੋਂ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ 
ਹੈ। ਸੈਨ 1677 ਈ. ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਲਈ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਬਰਾਤ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ ਰੁਕੀ ਸੀ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਸੰਤੀ ਪੁਸ਼ਾਕ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਸੀਸ ਉਤੇ 
ਸੇਹਰਾ ਸਜਾਇਆ ਸੀ। “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੇਹਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਦੀ 
ਇਮਾਰਤ ਸਤ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ 
ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਬਸੈਤ ਪੰਚਮੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 
ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਵੱਡਾ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ 
ਪਿੰਡ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਨਾਂ “ਬਸੀ” ਸੀ ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 

- ਬਸੈਤੀ ਬਸਤ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਸੰਤਗੜ੍ਹ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸੇਖਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੰਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਬਰਨਾਲੇ ਤੋਂ 
11 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮੂਲੋਂ ਵਾਲ ਤੋਂ ਆਉਂਦਿਆਂ ਸੈਨ 1665 
ਈ. ਵਿਚ ਦੋ ਦਿਨਾਂ ਲਈ ਇਕ ਪੱਧਰੇ ਜਿਹੇ ਟਿੱਥੇ ਉਤੇ ਰੁਕੇ 
ਸਨ। ਇਸ ਟਿੱਬੇ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ 22 ਪਿੰਡ ਜਵੈਦਾ ਜਾਤਿ 
ਦੇ ਜੱਟਾਂ ਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁਖੀਆ ਤਿਲੋਕਾ ਸੀ। ਇਹ 
ਦੁਰਗਾ ਦਾਸ ਬੈਰਾਗੀ ਦਾ ਅਨੁਯਾਈ ਸੀ। ਤਿਲੋਕੇ ਨੇ ਹੌਕਾਰ 

ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਪ੍ਰਗਟ ਨ ਕੀਤੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਗਲਾ ਪੜਾ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਉਥੇ ਉਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਭੈਣ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਖਿਮਾ ਯਾਚਨਾ ਕੀਤੀ। 
ਸੇਖੇਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਸੀ, ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਸਰ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1940 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੋਂਦ 

ਵਿਚ ਆਈ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਟੋਭੇ ਨੂੰ ਹੁਣ 
“ਸਰੋਵਰ” ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 

ਅਧੀਨ ਸਥਾਨਕ ਸੰਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ 
ਮਾਈ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪੇਮ ਭਾਵ ਨਾਲ ਦੁੱਧ ਛਕਾਇਆ ਸੀ 

ਸ਼ੋਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ 

ਜਿਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਵੀ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ (ਮ. 1858 ਈ.): ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
ਨਾਲ ਸੈਨ 1849 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ 
ਲੜਾਈ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਨਾਇਕ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. 
ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਅਕਤੂਬਰ 1845 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਲੋ' ਪਿਸ਼ਾਵਰ 
ਦਾ ਹਾਕਮ ਬਣਾ ਕੇ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਅਗਸਤ 1846 
ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਵਾਪਸ ਬੁਲਾ ਕੇ ਕੌਂਸਲ ਆਫ਼ ਰੀਜੈਸੀ ਦਾ 
ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਅਪ੍ਰੈਲ 1848 ਈ. ਵਿਚ 

ਦਬਾਉਣ ਲਈ ਮੁਲਤਾਨ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਇਸ 
ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਕਿ ਅਸਿਸਟੈਂਟ ਰੇਜ਼ੀਡੋਟ ਜੇਮਜ਼ ਅਬਟ ਨੇ 
ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਸ. ਚਤਰ ਸਿੰਘ, ਜੋ ਹਜ਼ਾਰਾ ਦਾ ਹਾਕਮ ਸੀ, 
ਦੀ ਹੇਠੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਭੈਣ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋਣੋਂ' ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਤਾਂ 
ਇਹ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦਾ ਪਾਸਾ ਛਡ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਸੈਨਾ 
ਸਹਿਤ ਦੀਵਾਨ ਮੂਲ ਰਾਜ ਨਾਲ ਜਾ ਰਲਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਹ 
ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਨਾਲ ਮਿਲਣ ਲਈ ਉਤਰ ਵਲ 
ਚਲ ਪਿਆ। ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ੌਜੀ ਨੌਕਰੀ ਤੋਂ ਕਢੇ ਸੈਨਿਕ 
ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਗਏ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਬੰਨੂ, ਕੌਹਾਟ, ਟਾਂਕ, ਪਿਸ਼ਾਵਰ, ਅਟਕ ਆਦਿ ਕਿਲ੍ਹਿਆਂ 
ਵਿਚ ਤਾਇਨਾਤ ਫ਼ੌਜ ਵੀ ਇਸ ਨਾਲ ਰਲ ਗਈ। ਦੋਹਾਂ 
ਪਿਉ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਚੇਲਿਆਂਵਾਲਾ ਦੇ 
ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ 13 ਜਨਵਰੀ 1949 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸੈਨਾ ਦਾ ਰ 
ਕਾਫ਼ੀ ਨੁਕਸਾਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ 21 ਫਰਵਰੀ 1849 ਈ. ਨੂੰ 
ਗੁਜਰਾਤ ਵਿਚ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਬੁਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਾਰ ਗਏ। 

ਅਗੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ 
ਅਟਾਰੀ ਵਿਚ ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਇਲਾਹਾਬਾਦ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਲਕੱਤਾ ਦੇ ਫੋਰਟ ਵਿਲੀਅਮ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਨਵਰੀ 1854 ਈ. ਵਿਚ ਰਿਹਾ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਸੈਨ 1858 ਈ. ਵਿਚ ਬਨਾਰਸ 
ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਦੇ 



ਸ਼ੇਰਾ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1890-1944 ਈ.)- ਵੀਹਵੀਂ 

ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਿੱਖ 

ਪੱਤਰਕਾਰ ਅਤੇ ਰਾਜਸੀ ਨੇਤਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਗਰੂਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਘਰ ਮਾਈ ਨੰਦ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1890 ਈ. ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਚੀਚਕ ਨਿਕਲਣ ਕਾਰਣ 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੂੰ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਹੀ ਮਾਸਟਰਾਂ ਨੇ ਕੁਝ ਪੜ੍ਹਾਇਆ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਇਹ ਦੌਧਰ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਨੇਤਰਹੀਨ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਸੈਸਥਾ 

ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਹ ਪੰਜ ਸਾਲ ਪੜ੍ਹਿਆ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗੰਥਾਂ ਦਾ ਨਿਠ ਕੇ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ 

ਕੰਮ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ “ਗਿਆਨੀ” 

ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਪਹਿਲਾਂ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਵਿਚ ਚਾਰ ਸਾਲ 

ਰਿਹਾ, ਪਰ ਸੈਨ 19੧5 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਆ ਗਿਆ। 

ਭਾਈ ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 

ਨੇ “ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਚਾਰ ਲੜੀ” ਅਧੀਨ ਟ੍ੈਕਟ ਅਤੇ ਕਿਤਾਬਾਂ 

ਲਿਖਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀਆਂ। ਕੁਝ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ 

-ਚਰਿਤਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਝਾਤ ਪਾਈ। “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਦੀ 

ਨਾਂ ਦੀ ਕਿਤਾਬ ਲਿਖੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 'ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਤੇ 

ਪੰਥ ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਪੁਸਤਕ ਛਾਪੀ। ਇਸ ਦੇ ਲਿਖਣ ਅਤੇ 

ਬੋਲਣ ਦੀ ਤਰਕ ਸ਼ਕਤੀ ਕਾਰਣ ਮਿਤਰਾਂ ਦੀ ਸਲਾਹ ਨਾਲ 

ਇਸ ਨੇ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਵਲ ਮੂੰਹ ਮੋੜਿਆ ਅਤੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 

ਤਾ ਜੀਿਤਸਰ ਆਂ ਨਸਲ “ਪਦ ਸਤ 

ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਪਤਿਕਾਵਾਂ ਦਾ ਸੋਪਾਦਨ ਕੀਤਾ। ਸੰਨ 1938 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ “ਸਿੱਖ ਸੇਵਕ” ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ ਕੌਮ ਛਡ 

ਕੇ ਆਪਣਾ ਸੁਤੌਤਰ ਸਪਤਾਹਿਕ ਰਸਾਲਾ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੇਵਕ” 

ਕਢਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ 

ਵਿੱਚ ਇਸ ਦੀਆਂ ਸੈਪਾਦਕੀ ਟਿੱਪਣੀਆਂ ਦਾ ਲੋਹਾ ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਸਮਕਾਲੀ ਸਿੱਖ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦਾ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਯੋਗਦਾਨ ਰਿਹਾ ਜਦੋਂ' ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਅਕਤੂਬਰ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਜ਼ੀਰ- 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਾਲੇ 

ਕਾਨੂੰਨੀ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਅਕਾਲੀ 

ਕਾਰਕੁਨਾਂ ਨਾਲ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਜਨਵਰੀ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਛਡਿਆ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਸਿੱਖ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਨੂੰ ਮੰਨ ਕੇ ਰਿਹਾ ਹੋਣ ਜਾਂ ਨ ਰਿਹਾ 

ਹੋਣ ਦੇ ਮਸਲੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੋ-ਫਾੜ ਹੋਂ 

ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਦੋ ਵਖਰੀਆਂ ਪਾਰਟੀਆਂ ਬਣ ਗਈਆਂ 

ਸਨ--ਇਕ 'ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ” ਅਤੇ ਦੂਜੀ 'ਸੈਂਟਲ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ'। ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਦੂਜੀ 

ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਖਿਆ। ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ 

ਹੋਈਆਂ ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ 

ਵਿਚ ਇਹ ਬਿਨਾ ਮੁਕਾਬਲਾ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਵਿਰੋਧੀ 

ਧੜੇ ਦਾ ਨੇਤਾ ਬਣ ਕੇ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਸ਼ਾਸਿਤ ਧੜੇ ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਦਾ ਡਟ ਕੇ ਵਿਰੋਧ 

ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। 'ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ” ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਦਾਚਾਰਿਕ 

ਕਾਨਫੰਸਾਂ ਜਾਂ ਮੀਟਿੰਗਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1937 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਸੂਬਾਈ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸ. ਸੁੰਦਰ 

ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੈਸ਼ਨਲ 

ਪਾਰਟੀ” ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਕੇ ਅਕਾਲੀ-ਕਾਂਗ੍ਸ 

ਗਠਜੋੜ ਦਾ ਡਟਵਾਂ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਵਕਤ ਦੀਆਂ 

ਸਿੱਖ ਨੇਤਾਵਾਂ ਨੇ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 15 ਨਵੈਬਰ 

1941 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਸਮਝੌਤਾ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਦੇ 

ਫਲਸਰੂਪ ਦੋਹਾਂ ਨੇ “ਆਜ਼ਾਦ ਪੰਜਾਬ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ 

ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 

ਬੀਮਾਰ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ ਅਤੇ 7 ਅਕਤੂਬਰ 1944 

ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਸਿਵਲ ਹਸਪਤਾਲ ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਰ 

ਗਿਆ। ਇਕ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਪੱਤਰਕਾਰ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਨੌਤਾ 

ਵਜੋਂ ਇਸ ਦਾ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਸਥਾਨ ਬਣਿਆ ਹੈ। 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਾਲੇ (1893-1953 

ਈ.): ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਚਿੰਤਕ, ਜਿਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰਿਕ 

ਪਿਛੋਕੜ ਉਸ ਸੱਯਦ ਫ਼ਕੀਰ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ ਜੋ ਮੱਕੇ 

ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਰਿਹਾ ਸੀ 

ਅਤੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਗੋਹਲੜਾ ਸ਼ਰੀਫ਼” ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ 



ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਾਲੇ 

ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਸੀ। ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਰੂਪ ਸਿੰਘ 
ਸਾਹਨੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸੁੰਦਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 4 ਸਤੋਬਰ 1893 

ਈ. ਨੂੰ ਗੋਹਲੜਾ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪਰ ਅਜੇ ਛੇ 

ਮਹੀਨਿਆਂ ਦਾ ਹੀ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਦੁਖਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਆਪਣੇ 

ਪਿਤਾ ਚੌਧਰੀ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਆ ਗਈ। 

ਦਸਵੀਂ ਤਕ ਤਾਲੀਮ ਮਿਸ਼ਨ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਵਜ਼ੀਫ਼ਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 

1914 ਈ. ਵਿਚ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਬੀ.ਐਸ- 

ਸੀ. ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1916 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕੈਮਿਸਟਰੀ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਚ ਐਮ.ਐਸ-ਸੀ. ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਥਮ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਕੁਝ 

ਸਮਾਂ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ, ਪਰ 

ਜਲਦੀ ਹੀ ਛਡ ਕੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਦੇ ਰਾਜੇ ਦਾ ਪੀ.ਏ. ਜਾ 
ਲਗਿਆ। ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ ਸਰਕਾਰ ਦੇ 

ਜੰਗਲਾਤ ਮਹਿਕਮੇ ਵਿਚ ਨੌਕਰ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਚੀਫ਼ 

ਕਨਜ਼ਰਵੇਟਰ ਦੇ ਅੰਹਦੇ ਤੋਂ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਿਆਸਤ ਜੂਨਾਗੜ੍ਹ ਅਤੇ ਸੀਲੈਕਾ ਦੇ ਜੈਗਲਾਤ 

ਦੇ ਮਹਿਕਮਿਆ ਦਾ ਸਲਾਹਕਾਰ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1953 

ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਸੀਲੰਕਾ ਤੋਂ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਰਸਤੇ 
ਵਿਚ ਹੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਭਾਈ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰੁਚੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ 

ਵਲ ਅਧਿਕ ਸੀ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਵਾਂਗ ਇਹ ਵਿਸਮਾਦੀ 

ਅਨੁਭਵ ਵਾਲਾ ਇਕ ਜਿਗਿਆਸੂ ਪੁਰਸ਼ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ 

ਸ਼ੌਕ ਸੀ ਕਿ ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਜਿਥੇ ਵੀ ਰਿਹਾ, 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜ਼ਰੂਰ ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਜਾਗ੍ਰਿਤੀ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦਾ ਦੂਜਾ ਸ਼ੌਕ ਸੀ 
ਕਿ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਪੁਰਾਤਨ 

ਪੋਥੀਆਂ ਜਾ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ਾਂ ਬਾਰੇ ਜਿਥੇ ਵੀ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਉਥੇ 

ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ ਅਜਿਹੀ ਸਾਮਗੀ ਦੀ ਪੁਣ-ਛਾਣ ਕਰਦਾ। ਤੀਜਾ, 

ਇਸ ਨੇ ਬਿਖੜੇ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਫਿਰ ਕੇ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਕਸ਼ਮੀਰ-ਯਾੜ੍ਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸਥਾਨਾਂ 

ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕੀਤੀ। ਚੌਥਾ, ਧਰਮਾਂ ਸੈਬੰਧੀ ਹੁੰਦੀਆਂ 

ਕਾਨਫੁੰਸਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਸਿੱਖ-ਪਤਿਨਿਧ ਵਜੋ” ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦਾ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਜਾਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਨੂੰ ਪ੍ਸਤੁਤ ਕਰਦਾ। 

ਜ਼ੇਰ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਨਿੱਕੀਆਂ ਵੱਡੀਆਂ 

ਅਨੌਕ ਪੁਸਤਕ, ਟਰੈਕਟ ਆਦਿ ਲਿਖੇ। ਕੁਝ ਉਦੋਂ ਛਪੇ, ਪਰ 

ਉਮਰ ਦੇ ਸਾਥ ਨ ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਵਿਵਸਥਿਤ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। “ਦਸਮ ਗ੍ਰ੍‌ਥ' ਬਾਰੇ 

ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਬਾਰੀਕੀ ਨਾਲ ਖੋਜ ਕੀਤੀ। ਹੁਣ ਇਸ ਦੀਆਂ 

18 ਪੁਸਤਕਾਂ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਛਪੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ 'ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ”, “ਦਸ਼ਮੇਸ਼ ਦਰਸ਼ਨ ਤੇ ਸੀ 

ਦਸਮ ਰਥ ਦੀ ਕੁੰਜੀ”, “ਆਤਮ ਦਰਸ਼ਨ”, “ਗੁਰਮਤਿ 

ਅਧਿਆਤਮ”, 'ਪੰਥ ਖ਼ਾਲਸਾ" ਆਦਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ . 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 

ਲਿਖੀਆਂ ਲਗਭਗ ਦੋ ਦਰਜਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਅਜੇ ਅਣਛਪੀਆਂ 

ਹੀ ਪਈਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਖਰੜੇ ਇਸ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਕੁਦਰਤ 

99, ਡੀਫੈੱਸ ਕਾਲੋਨੀ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਕੋਲ ਪਏ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਚਾਰਕ ਵਜੋਂ ਇਸ ਦਾ ਉਲੇਖ ਵੀਹਵੀਂ 

ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅੱਧ ਦੇ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ (1807-1843 ਈ): ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪਹਿਲੀ ਪਤਨੀ ਮਹਾਰਾਣੀ ਮਤਾਬ ਕੌਰ 

ਦੀ ਕੁਖੋਂ 4 ਦਸੈਬਰ 1807 ਈ. ਨੂੰ ਜਨਮਿਆ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 

ਇਕ ਦੀਦਾਰੀ ਯੁੱਧਵੀਰ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਸੈਨ 

1820 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਕੁਰਸੀਨਸ਼ੀਨ 
ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਅਨੇਕ ਸੈਨਿਕ ਮੁਹਿੰਮਾਂ 

ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ ਸਬੂਤ ਦਿੱਤਾ। 
ਸੈਨ 1831 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸੱਯਦ ਅਹਿਮਦ ਨੂੰ ਹਜ਼ਾਰਾ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬਾਲਾਕੋਟ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਹਰਾਇਆ ਅਤੇ ਬਾਗ਼ੀ 

ਸੱਯਦ ਨੂੰ ਦੰਡ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਪ੍ਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1834 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਤੋਂ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ 

ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ। ਪਰ ਰਾਜ-ਪ੍ਬੇਧ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਇਸ ਦਾ 

ਅਧਿਕ ਸਮਾਂ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਣ , ਸ਼ਰਾਬ ਪੀਣ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰੀਆਂ 

ਦਾ ਸੈਗ ਮਾਣਨ ਵਿਚ ਬੀਤਦਾ ਸੀ। 

ਨਵੈਬਰ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ 

ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕੰਵਲ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਸ ਨੇ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਹੱਕ ਜਤਾਇਆ, ਪਰ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵਿਧਵਾ ਮਹਾਰਾਣੀ ਚੰਦ ਕੌਰ 
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ਨੇ ਕੈਵਲ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵਿਧਵਾ ਨੂੰ ਗਰਭਵਤੀ ਦਸ 

ਕੇ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਹੱਕ ਠੁਕਰਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ 

ਸਰਦਾਰਾਂ-ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ- ਦੀ ਮਦਦ 

ਨਾਲ 4 ਦਸੈਬਰ 1840 ਈ. ਨੂੰ ਖ਼ੁਦ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਨੀ ਘੋਸ਼ਿਤ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ 

ਬਟਾਲੇ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਣੀ ਨੇ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਥਾਂ 

ਉਸ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਜੋੜ 

ਲਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਹੱਕ ਵਿਚ ਉਕਸਾ ਕੇ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹਫ਼ਤਿਆਂ ਦੀ ਛੁੱਟੀ ਲੈ ਕੇ 

ਜੰਮੂ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਗੁਪਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਖ ਭੇਜਿਆ ਸ਼ੋਰ /ਸੈੰਘ ਤਾਈੱ 

ਜ਼ਿਖ ਘਲਾ /ਚਿੱਠ?, ਮੈ ਤਾਂ ਰਣੂ ਕਰ ਛਡ ਨ? ਕੰਮ ਤੈਨ / 

ਧੌਸਾ ਮਾਰ ਕੇ ਪਹੁੰਚ ਲਾਹੌਰ ਜਲਦੀ, ਅਗੇ ਆਏ /ਮਲਸ਼ਣ 

ਤੰਨੂੰ ਸ਼ਭ ਥੋੜੇ / ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦਾ /ਲਣਗੇ /ਫ਼ੋਰ ਅਫਸਰ, 

/ਜਸ਼ ਵੈਲੜੇ ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ ਗਾਇਓ' ਨੰੜੇ /76 / 

ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਆਸ਼ਵਾਸਨ 'ਤੇ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਲਾਹੌਰ ਵਲ ਕੂਚ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 15 ਜਨਵਰੀ 1841 ਈ. ਨੂੰ 

ਬੁੱਧੂ ਦੇ ਆਵੇ ਕੋਲ ਡੇਰਾ ਲਾਇਆ। ਸਾਰੀ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ 
ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ 

ਹੋਇਆ। 17 ਜਨਵਰੀ 1841 ਈ. ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਵੀ 

ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਲੜਾਈ ਬਦ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤੀ। ਰਾਤੋਂ-ਰਾਤ 

ਅਤੇ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ ਲੁਧਿਆਣੇ ਅੰਗੇਜ਼ 

ਪੁਲੀਟੀਕਲ ਏਜੈਟ ਤੋਂ ਮਦਦ ਲੈਣ ਲਈ ਲੁਧਿਆਣੇ ਪਹੁੰਚ 

ਗਿਆ। 18 ਜਨਵਰੀ 1841 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਬਣ ਗਿਆ। 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਲਾਹੌਰ 

ਵਿਚ ਬੁਰਛਾਗਰਦੀ ਦਾ ਆਰੈਭ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਰਕੇ 

ਕਈ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇਂ ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ 

ਕੁਝ ਫ਼ੌਜੀ ਅਫ਼ਸਰ ਮਾਰੇ ਵੀ ਗਏ। ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਫ਼ੌਜੀ 

ਪੰਚਾਇਤਾਂ ਬਣਾ ਕੇ ਜਿਵੇਂ-ਕਿਵੇਂ ਅਮਨ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। 

ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਮਹਾਰਾਣੀ ਚੋਦ ਕੌਰ 

ਦਾ 9 ਜੂਨ 1842 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਤ ਕਰਵਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਡਰ ਤੋਂ 

ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਹਾਲਾਤ 

ਬਦਲਣ ਲਗੇ । ਡੌਗਰੇ ਭਰਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਵਧਦਾ ਵੇਖ ਕੇ, 

ਜ਼ੇਰਗਾਹ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਘਟਾਉਣ ਲਈ ਨਵੰਬਰ, 1842 ਈ. 

ਨੂੰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰਾਂ-ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਇਜਾਜ਼ਤ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਜਾਗੀਰਾਂ ਬਹਾਲ 

ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨੂੰ ਵੀ 

ਨਜ਼ਰਬੰਦੀ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਤਨਾ ਕੁਝ ਹੋਣ ਦੇ 

ਬਾਵਜੂਦ ਪਰਸਪਰ ਵੈਰ ਦੀ ਧੂਣੀ ਅੰਦਰੇਂ-ਅੰਦਰ ਧੁਖਦੀ 
ਰਹੀ। 15 ਸਤੰਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰਾਂ ਦੀ ਨਵੀਂ ਭਰਤੀ ਕੀਤੀ 

ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਵੇਖਣ ਲਈ ਸ਼ਾਹ ਬਲਾਵਲ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਕ 

ਬੰਦੂਕ ਦਿਖਾਉਣ ਦੇ ਪਜ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਉਤੇ 

ਗੋਲੀ ਦਾਗ਼ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਸਿਰ ਤਲਵਾਰ ਨਾਲ ਕਟ 

ਲਿਆ। ਉਧਰ ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਤੁਲਾਦਾਨ 

ਕਰਵਾਉਂਦੇ ਕੰਵਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਿਰ ਵਢ ਲਿਆਇਆ। 

ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੀ ਮਾਰ 

ਮੁਕਾਇਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਇਕਦਮ ਅਰਾਜਕਤਾ 

ਪਸਰ ਗਈ। 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 2 ਸਾਲ 8 ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੇ ਆਪਣੇ 

ਸੈਖਿਪਤ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਕ ਤਾਂ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੁਆਰਾ 

ਦੋਸਤ ਮੁਹੈਮਦ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਦਾ ਅਮੀਰ 

ਬਣਾਉਣ ਵਿਚ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਲੱਦਾਖ ਨੂੰ ਜਿਤ 

ਕੇ ਚੀਨ ਦੇ ਵਧਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਸੀਮਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ 

ਰਾਜ-ਪ੍ਬੰਧ ਵਲੋਂ ਅਵੇਸਲਾ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ 

ਸਰਦਾਰਾਂ ਤੋਂ ਧੋਖਾ ਖਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਕੋਵਲ 

ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ 

ਸੁਕੇਤ ਦੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦੂਜੀ ਰਾਣੀ ਦੁਕਨੌ ਦੀ ਕੁਖੋਂ 

ਸੈਨ 1843 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਕੰਵਰ ਸਹਿਦੇਵ ਸਿੰਘ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਸੈਨ ੧84੫9 ਈ. ਵਿਚ 

ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਨਗਰ ਨੂੰ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਸ਼ੇਰਗਾਹ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਉਂਟਾ 

ਲਗਭਗ ਢਾਈ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਨਿਹਾਲਗੜ੍ਹ ਪਿੰਡ 

ਦੇ ਨੌੜੇ ਸਥਾਪਿਤ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਨਾਲ ਇਕ ਭਿਆਨਕ ਸ਼ੇਰ ਨੂੰ 
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ਮਾਰਨ ਦੀ ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਜਦ ਰਾਜਾ ਮੇਦਨੀ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਾਲ ਪਾਉੱਟਾ ਸਾਹਿਬ ਆਏ, ਤਾਂ ਇਕ ਪਹਾੜੀਏ 

ਨੇ ਫਰਿਆਦ ਕੀਤੀ ਕਿ ਨਾਲ ਲਗਦੇ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਇਕ 

ਭਿਆਨਕ ਸ਼ੇਰ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪਸ਼ੂ ਮਾਰ 
ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਬੰਦਿਆਂ ਉਤੇ ਵੀ ਹਮਲਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਦੂਜੇ 

ਦਿਨ ਗੁਰੁ ਜੀ ਰਾਜੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਸਹਿਤ ਉਸ ਥਾਂ 
`ਤੇ ਗਏ ਜਿਥੇ ਸ਼ੇਰ ਦੇ ਮਿਲਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਸੀ। ਕਾਫ਼ੀ 

ਖੋਜ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ੇਰ ਸੁਤਿਆ ਹੋਇਆ ਮਿਲਿਆ। ਉਸ 

ਦੇ ਜਾਗਣ 'ਤੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਇਕਲਿਆਂ ਤਲਵਾਰ 

ਦੇ ਇਕੋਂ ਵਾਰ ਨਾਲ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਕੌਤਕ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਹਰ ਸਾਲ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਿਵਸ ਉਤੇ ਉਥੇ 

ਭਾਰੀ` ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ 

ਵਿਦਿਆ ਦੀ ਤਾਲੀਮ ਦੇਣ ਲਈ ਇਕ ਸੈਸਥਾ ਚਲ ਰਹੀ 

ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 125 ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਆਈ ਸੈਗਤ 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਅਤੇ ਭੈਂਗਾਣੀ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 

ਲਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਜ਼ੇਰ ਮੁਹੰਮਦ ਖ਼ਾਨ, ਨਵਾਬ (ਮ. 1710 ਈ.): ਪੰਜਾਬ 

ਦੀ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਨਵਾਬ ਜਿਸ ਦੀ ਮੁਗ਼ਲ 

ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਸਰਹਿੰਦ ਸੂਬੇ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਿਤੀ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਹੋਈ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਲੜਾਈ 

ਵੇਲੇ ਇਹ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਵਲੋ ਲੜਿਆ ਸੀ। ਜਦੋਂ 

ਰੀਗੂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੇ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ-ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ-ਨੂੰ ਮਾਂਤਾ ਗੁਜਰੀ ਸਮੇਤ ਪਕੜਵਾ ਦਿੱਤਾ 

ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਨਵਾਬ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਵਲੋਂ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ 
ਦੀਵਾਰ ਵਿਚ ਚਿਣਨ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦੇਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਆਹ ਦਾ 

ਨਾਆਰਾ ਮਾਰਿਆ ਸੀ ਕਿ ਪਿਤਾ ਦੀਆਂ ਕਾਰਗੁਜ਼ਾਰੀਆਂ 

ਕਾਰਣ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਇਤਨਾ ਕਠੋਰ ਦੈਡ ਨਹੀਂ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ। 

ਨਵਾਬ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨ ਦੇ ਕੇ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ 

ਸਵਾ 

ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ ਉਪਰ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਇਹ ਦਾ ਫ਼ੌਜੀ ਦਸਤਾ 

ਨਵਾਬ ਵਲੋ ਹੋ ਕੇ ਲੜ ਰਿਹਾ ਸੀ। 12 ਮਈ 1710 ਈ. 

ਨੂੰ ਹੋਏ ਚੱਪਰ ਚਿੜੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਇਹ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਲਈ ਆਹ ਦਾ ਨਾਅਰਾ ਮਾਰਨ 

ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਤਿ ਆਦਰ ਦਾ ਭਾਵ 

ਪ੍ਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸ਼ੇਰੇ ਪੰਜਾਬ : ਵੇਖੇ 'ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ'। 

ਸੇਵਾ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਦਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ 

ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ “ਭਗਤੀ” 

ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸਚਮੁਚ ਇਕ ਨਿਸ਼ਕਾਮ 

ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਆਚਾਰ-ਸ਼ਾਸਤਾਂ 

ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਦੀ ਗੱਲ ਹੋਈ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ। ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਹੈ। 

ਸੇਵਾ ਅਸਲ ਵਿਚ ਬੜੀ ਉੱਚੀ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ 

ਦਾ ਹਰ ਕਾਰਜ ਹਉਮੈ ਨਾਲ ਯੁਕਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੇਵਾ ਦੀ 

ਭਾਵਨਾ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਹਉਮੋ ਧੁੰਧ- 
ਗੁਬਾਰ ਵਾਂਗ ਹੈ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਰਗੀ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਦੀ 

ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਲਈ ਜੀਉਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, 

ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹੋਰਨਾਂ ਲਈ ਜੀਵਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਦ ਤਕ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਹਉਮੈ ਜਾਂ ਆਪਣੇਪਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਤਦ ਤਕ ਉਹ ਸੇਵਾ ਕਰ>:ਦਾ ਮਾਣ ਪਾਪਤ 

ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। 

ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦੀ ਰੁਚੀ ਹਰ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ 

ਮਨ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ 

ਬੜੇ ਉੱਚੇ ਆਚਰਣ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਤੋਖੀ 

ਸਾਧਕ ਹੀ ਲਗ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕੀਤੀ ਹੋਵੇ , ਜਿਸ ਨੇ ਕਦੇ ਮਾੜੇ ਕੰਮਾਂ ਵਾਲੇ 

ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪੈਰ ਨ ਧਰੇ ਹੋਣ, ਜਿਸ ਨੇ ਸਦਾ ਧਰਮ ਅਨੁਸਾਰ 

ਕਾਰਜ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ, ਜਿਸ ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੋਧਨਾਂ ਨੂੰ ਤੋੜ 

ਸੁਟਿਆ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਜੋ ਅਲਪ ਆਹਾਰ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ 

ਨੂੰ ਨਿਭਾ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ-- ਸਵ ਕੀਤਾ ਸੰਤੌਖੀਂਈੰਂ /ਜੇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਚੋਂ 

ਸ਼ਚ ਹਿਆ/ਇਆ / ਓਨਾਂ ਮੰਦੇ ਪੈਰ ਨ ਗੱਖਓ ਕਾਠ ਸ਼ਨਤ 
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ਧਰਮ ਕਮਾਇਆ / ਓਨਾਂ ਦੁਨੀਆ ਤੌੜੇ ਸੰਧਨਾ ਅੰਨ ਪਾਣਾ 

ਲੱੜਾ ਖਾਇਆ /(ਗੁ.ਰੁੰ. 466-67)। 

ਸੇਵਾ ਦੇ ਫਲ ਉਤੇ ਪੁਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੋ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੇਵਾ ਸੇਰਸ਼ਠ ਕਰਨੀ ਹੈ, 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਮਨੁੱਖ ਮੋਖ-ਪਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ- 

/ਥਨ ਸੇਵਾ ਫਲ ਕਥਹੁ ਨ ਪਾਵਸੇ ਸਵਾ ਕਰਣ ਸ਼ਾਨ / 

(ਗੁ.ਰੰੰ.੭92)। ਸੇਵਾ ਰਾਹੀਂ ਕੀਤੀ ਕਮਾਈ ਜਾਂ ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ 

ਹੀ ਪਰਮ-ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਹੈ- ਸੁਖ ਹੋਵੈ ਸਵ 

ਕਮਾਣੀਆ/ ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੇ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਉਤੇ 

ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ, ਕਿਉਕਿ ਸੇਵਾ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ 

ਸਕਦਾ ਹੈ-- /ਵਿਦਿ-ਦੁਨਆ ਸੋਵ ਕਮਾਈਆਂ / ਤਾ ਦਰਗਹ 

ਬੈਸ਼ਣੁ ਪਾਈਆ / ਕਹ ਨਾਨਕਾ ਬਾਹ ਲੁਡਾਈਆ /(ਗੁ.ਰੀ.26)। 

ਅਸੂਲੀ ਤੌ ਉਤੇ ਵੇਖੀਏ ਤਾਂ ਸੇਵਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 

ਸੁਆਮੀ ਪਤਿ ਸੇਵਕ ਦੀ ਨਿਸ਼ਨਾ ਨਾਲ ਹੈ।ਵੈਸ਼ਣਵ-ਭਗਤੀ 

ਅਤੇ ਨਵਧਾ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ “ਪਾਦ-ਸੇਵਨ' ਨੂੰ ਭਗਤੀ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੱਤ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਸੇਵਾ 

ਦਾ ਖੇਤਰ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਾਲ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 

ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤਕ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖੀ 

ਕਰਤੱਵ ਨੂੰ ਪਾਲਣਾ, ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਸਭ ਸਮਾ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਚੇਤਨਾ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਪਰ-ਸੇਵਾ ਸੁਆਰਥ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਸੁਆਰਥ ਦੁਅੰਦ ਦਾ ਜਨਕ ਹੈ, ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ 

ਹੱਕ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਬਿਰਤੀ ਬਣ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਤਣਾਉ ਵਧ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਸੈਤੁਲਨ 

ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਪਰ-ਸੇਵਾ ਸੰਤੋਖ ਨੂੰ 

ਜਨਮ ਦਿੰਦੀ ਹੈ, ਆਪਣਾ ਪਰਾਇਆ ਭੇਦ ਮਿਟਾਉਂਦੀ ਹੈ, 

ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਇਹਸਾਸ ਵਧਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੇਵਾ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਉਤੇ ਵੀ ਬਹੁਤ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਦ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਪ੍ਤਿ ਸੇਵਕ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 

ਮਨ ਆਪਣੇ ਆਪ ਸੇਵਾ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਦੋਂ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ- ਬਾਹਰਲੀ ਅਤੇ ਅੰਦਰਲੀ। 

ਸਵਾ 

ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਸੁਖ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਹੋਵੇ , ਜਿਵੇਂ ਪੈਰ ਦਬਾਣਾ, ਪੱਖਾ 

ਝੁਲਣਾ, ਪਾਣੀ ਭਰਨਾ, ਆਟਾ ਪੀਹਣਾ ਆਦਿ। ਅੰਦਰਲੀ 

ਸੇਵਾ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਪੂਰਣ ਸ਼ਰਧਾ ਸਹਿਤ ਆਰਾਧਨਾ ਕੀਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨਾ, ਉਸ ਦੇ ਬਚਨ ਜਾਂ 

ਬਾਣੀ ਸੁਣਨਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਚਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਅਮਲ (ਕਰਮ) 

ਕਰਨੇ ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ ਸੇਵਾ ਹੈ। ਬਾਹਰਲੀ 
ਸੇਵਾ ਅੰਦਰਲੀ ਸੇਵਾ ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਸ਼ਰੀਰੀ ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਹੋਣ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, ਇਸ ਨਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਹਰਲੀ ਸੇਵਾ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਪਰ ਪਰਵਰਤੀ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਮੌਜੂਦ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ 

ਬਾਕੀ ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਾਹਰਲੀ ਸੇਵਾ ਦੇ ਉੱਲੇਖ 

ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ 

ਹੈ- ਜੋ ਗੰਠ ਪਭ ਕਾ ਸੈ ਦੇਇ ਸ਼ਨੰਹਾ ਤਿਸ਼ ਅਨ ਤਨ ਅਪਣਾ 

ਦੋਵਾ/ ਨੈਤ ੫ਖਾ ਫੋਨ ਸੇਵ ਕਮਾਵਾ /ਤਸ਼ ਆਗ ਪਾਣਾ 

ਢੰਵਾਂ/(ਗੁ ਰੰ .561)। 

ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 

ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਸਮਝਿਆ ਜੋ 
ਬਾਹਰਲੀ ਅਤੇ ਅੰਦਰਲੀ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਨਿਪੁੰਨ 

ਸਿੱਧ ਹੋਵੇ। ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਆਪਣੀ ਸੱਚੀ ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ ਹੀ 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕੇ। ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ ਇਤਿਹਾਸ-ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੈ। ਇਹ ਸੇਵਾ-ਬਿਰਤੀ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੀ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 

ਰਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਰੂਪ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 

ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਜਾਂ ਪਾਣੀ-ਮਾਤ 

ਦੀ ਸੇਵਾ ਵੀ ਇਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੀ 

ਸੇਵਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਮਨੁੱਖ ਜਾਂ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 

ਨਿਵਾਸ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ ਸੇਵਕ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖੀ ਸੇਵਾ 

ਦਾ ਉਜਲਾ ਨਮੂਨਾ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ , ਜਿਸ ਨੇ ਯੁੱਧ- 

ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਅਤੇ ਵੈਰੀ ਦਲ ਦੇ ਘਾਇਲਾਂ ਨੂੰ ਸਮਾਨ 

ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਜਲ ਪਿਲਾਇਆ ਅਤੇ ਮਰ੍ਹਮ-ਪੱਟੀ ਵੀ 

ਕੀਤੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਵੈਰੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਹ ਸੇਵਾ-ਬਿਰਤੀ ਸਿੱਖ- 



ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ 

ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਤਨੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਕਿ ਇਕ ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ 

ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਹੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਇਕ 

ਸਿਰੜ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਚੁਕੀ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ 

ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸੇਵਾ ਤੋੱ 

ਬਿਨਾ ਹੱਥਾਂ ਨੂੰ ਧਿਕਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸਭ ਕਾਰਜ ਵਿਅਰਥ 
ਹਨ-- /ਵਿਣੁ ਲੋਵਾ ਮ੍ਰਿਗ ਹਥ ਪੌਰ ਹੋਰ ਨਿਹਫਲ ਕਰਣ / 
(27/10)। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਰਾਜ-ਕੁਮਾਰ 

ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਹੱਥਾਂ ਨੇ ਕਦੀ ਸੇਵਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਸੀ। 
ਸਚਮੁਚ ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ ਸੇਸ਼ਠ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਜਿਸ 

ਸਮਾਜ, ਭਾਈਚਾਰੇ ਜਾਂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਹ ਬਿਰਤੀ ਆਪਣੇ 

ਪੈਰ ਪੱਕੇ ਕਰ ਲੈਂਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਸਮਾਜ ਮਨੁੱਖੀ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ 

_ ਸੈਪੰਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ (1882-1935 ਈ.): 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਸ. ਦੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 24 ਅਗਸਤ 1882 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸ. ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ “ਪ੍ਜਾਮੰਡਲ ਲਹਿਰ” ਦੇ ਮੋਢੀਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਨੌਕਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਸਥਾਨਕ 

ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਉਰਦੂ , ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕੁਝ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵੀ ਪੜ੍ਹੀ। ਉਸ ਤੱ ਬਾਦ ਇਹ ਵੀ 

ਦਰਬਾਰੀ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਨੌਕਰੀ 

ਛਡ ਕੇ ਪਿੰਡ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡ 

ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਪਿੰਡਾਂ 

ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਨੰਦ-ਕਾਰਜ 

ਦੀ ਰਸਮ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ 

ਕੀਤਾ। ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਸੈਸਥਾ ਦਾ ਇਹ ਮੀਤ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ 

1923 ਈ. ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ। ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਕੈਦ 

ਕਟਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਨਵੰਬਰ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਹੋਇਆ। 

ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਪਟਿਆਲਾ ਪੁਲਿਸ ਵਲੋਂ ਪਕੜ ਲਿਆ 
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ਗਿਆ। ਜੂਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਮਰਨ 
ਵਰਤ ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਅਕਾਲੀ ਨੇਤਾਵਾਂ ਦੇ ਯਤਨ ਨਾਲ ਇਸ 
ਨੂੰ ਅਗਸਤ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਪਰ 

ਪ੍ਜਾ-ਮੰਡਲ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਫਿਰ 

ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਦਸ ਸਾਲ ਦੀ ਕੈਦ ਅਤੇ ਦਸ 
ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਜੁਰਮਾਨਾ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚਲੇ 

ਘਟੀਆ ਸਲੂਕ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੇ 18 ਅਪ੍ਰੈਲ 1934 ਈ. ਨੂੰ 
ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਮਰਨ ਬਰਤ ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਭਾਵੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਖ਼ੁਰਾਕ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਪਰ 20 ਜਨਵਰੀ 

1935 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ ਰਾਜਿੰਦਰਾ ਹਸਪਤਾਲ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੁ 
ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਦੀ ਦੇਹ ਵਾਰਸਾਂ ਨੂੰ ਨ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ 

ਪਟਿਆਲਾ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਕਾਹਲੀ ਵਿਚ ਸਸਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਫੁਲਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਿਹੰਗਾਂ ਵਾਲੀ 
ਬਗੀਚੀ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ' ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਫੁੱਲਾਂ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜੀ 

ਸਨਮਾਨ ਸਹਿਤ ਪਿੰਡ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ ਭਿਜਵਾਇਆ ਅਤੇ 

20 ਜਨਵਰੀ ਨੂੰ ਹਰ ਸਾਲ ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਮਨਾਉਣ ਦਾ 

ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਬੁਤ ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਨੇੜੇ ਢੌਰਾਹੇ ਵਿਚ ਲਗਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੀਆਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦੇ 

ਸਮਾਧਾਨ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਆਕਾਂਖਿਆਵਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 
ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਆਯੋਜਿਤ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਸਮਾਗਮਾਂ ਨੂੰ 
“ਸਭਾ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੇਵਾ-ਪੰਥ: ਇਹ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਿਧੀ-ਵਤ ਆਯੋਜਿਤ 

ਸਾਧਕਾਂ ਦਾ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਇਸ਼ਟ ਮੰਨ 

ਕੇ, ਉਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਕੀਰਤਨ 

ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦਾ ਇਕ ਅਜਿਹਾ 

ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗੀ ਦਲ ਹੈ ਜੋ ਦਸਾਂ ਨਹੁੰਆਂ ਦੀ ਕਿਰਤ 

ਕਰਕੇ ਵੰਡ ਛਕਣ ਦੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਧੀਨ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਸੇਵਾ 

ਰਾਹੀਂ ਜੀਵਨ-ਮਨੌਰਥ ਪੂਰਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਆਰਭ, 

ਸਿੱਖ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ, ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆ ਨੇ ਕੀਤਾ। 
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ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕ 

ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਵਿਚ ਹੋਏ ਯੁੱਧ ਦੌਰਾਨ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਵੈਰੀਆਂ ਦੇ ਦਲਾਂ ਦੇ 

ਘਾਇਲਾਂ ਨੂੰ ਸਮ-ਭਾਵ ਨਾਲ ਪਾਣੀ ਪਿਲਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਉਸੇ 
ਦੇ ਸੇਵਕ ਸੇਵਾ-ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਗਣੂੰਦ ਇਸ ਸਾਧਨਾ- 

ਪੱਧਤੀ ਨੂੰ ਅਗੇ ਚਲਾਉਂਦੇ ਰਹੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ ਸੇਵਾ 

ਰਾਮ ਅਤੇ ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਵਰਗੇ ਪ੍ਰਤਾਪੀ ਸਾਧਕਾਂ ਦਾ 

ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਦੇ ਮਹੱਤਵ 

ਅਤੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਿਖਰ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚਾਇਆ। 
ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਦਾ ਡੇਰਾ ਨੂਰਪੁਰ ਥਲ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਸ਼ਾਹਪੁਰ (ਸਰਗੋਧਾ) ਵਿਚ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦਿਆਂ 

ਉਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਝੰਗ ਦੇ ਸ਼ਾਹ ਜੀਵਣੇ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲਊ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ ਤਾਂ ਨੌਜਵਾਨ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸੇਵਾ ਅਤੇ 

ਦੇ ਦਿੱਤੀ। ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਨੋ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ ਅਤੇ 

ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਕਰਕੇ 

ਇਸ ਪੰਥ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਅੱਡਣਸ਼ਾਹੀ ਮਤ” ਵੀ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਸੈਬਂਧ ਰਖਣ 

ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ “ਅੱਡਣਸ਼ਾਹੀਏ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਇਕ ਚੰਗਾ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ 

ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ (ਸ਼ਾਹਦਰਾ) 

ਵਿਚ ਇਕ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਬਣਾਈ ਹੋਈ ਸੀ ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਦੋ ਸੌ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਸਾਧਕ ਸਦਾ ਟਿਕੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 

ਉਸ ਦਾ ਜੈਮੂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਕ ਵੱਡਾ ਡੇਰਾ ਸੀ।ਉਸ ਦੇ ਡੇਰਿਆਂ 

ਉਤੇ ਅਕਸਰ ਧਰਮ-ਗ੍ੰਥਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੁੰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ 

ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਵੀ 

ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਪ੍ਸਿੱਧ ਰਚਨਾ 'ਕੀਮਿਯਾਏ 
ਸਆਦਤ” ਦਾ ਖੁਲ੍ਹਾ ਅਨੁਵਾਦ “ਪਾਰਸ-ਭਾਗ' ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ ਰਚਨਾ “ਯੋਗ ਵਾਸਿਸ਼ਠ” ਅਤੇ 

“ਮਸਨਵੀ ਮੌਲਾਨਾ ਰੂਮ” ਦੇ ਉਲੱਥੇ ਵੀ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਨ। 

ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1757 ਈ. ਵਿਚ ਜੰਮੁ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਸਾਧਕ ਨਾਮ-ਅਭਿਆਸ ਨੂੰ ਜੀਵਨ 

ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਕਥਾ-ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ 

ਰਖਦੇ ਹਨ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਹ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਨ, ਪਰ ਬਾਬਾ 

ਸੇਵਾ-ਪੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਊਨੇ ਵਾਲੋਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਸਹਿਜੇ 

ਸਹਿਜੇ ਇਹ ਸਿੰਘ ਸਜਦੇ ਗਏ। ਹੁਣ ਇਹ ਅੰਮ੍ਰਿਤਧਾਰੀ, 

ਕੇਸਧਾਰੀ ਅਤੇ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਤਿੰਨਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਡੇਰਾਦਾਰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ 

ਮੰਨਦੇ, ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਭਾਈ” ਪਦਵੀ ਨਾਲ ਸਨਮਾਨੇ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ। ਪ੍ਰਮੁਖ ਡੇਰਿਆਂ ਉਤੇ ਸਿੱਖੀ ਸੇਵਕੀ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਸੁਪਾਤਰ 

ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਹੀ ਗੱਦੀ ਦਾ ਭਾਰ ਸੌਂਪਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੱਦੀ 

ਤਿਆਗਣ ਵਾਲਾ ਡੇਰਾਦਾਰ ਨਵੇਂ' ਡੇਰਾਦਾਰ ਅਗੇ ਇਕ 

ਝਾੜੂ ਅਤੇ ਇਕ ਛੰਨਾ ਰਖ ਕੇ ਮੱਥਾ ਟੇਕਦਾ ਹੋਇਆ ਆਪਣਾ 

ਅਧਿਕਾਰ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ 

ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਨਵੇਕਲਾ ਭੇਖ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਪਰ 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰੀ ਬੇਗਾਰ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਭਾਈ 

ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਚਿੱਟੀ ਟੋਪੀ ਪਾਣ ਦਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 

ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਖੇਤਰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਹੀ ਰਿਹਾ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ ਤੇ 

ਝੰਗ, ਸ਼ਾਹਪੁਰ, ਡੇਰਾ ਇਸਮਾਈਲ ਖ਼ਾਨ ਆਦਿ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਬਟਵਾਰੇ ਪਿਛੋਂ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਡੇਰੇ ਪੂਰਵੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਪਟਿਆਲਾ, ਯਮੁਨਾਨਗਰ, ਕੈਥਲ, ਗੋਨਿਆਣਾ-ਮੰਡੀ, 

ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ ਗਏ। 

ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਸਿੱਖ-ਮਤ 

ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ ਹਨ, ਪਰ ਸਮੇਂ ਦੇ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਕੁਝ ਪੱਖਾਂ ਪ੍ਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲਾਰ ਵੀ ਵੇਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 

ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੇਵਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ। ਇਹ ਸਦਾਚਾਰ ਨੂੰ 

ਸਭ ਤੋ ਉੱਚਾ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਲੋਕ ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਥਾਂ 

ਆਤਮਿਕ ਅਨੁਭਵ, ਸ਼ੈਕੇ ਦੀ ਥਾਂ ਵਿਸ਼ਵਾਸ, ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੀ 

ਥਾਂ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਨੂੰ ਉਤਮ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 

ਇਹ ਰੈਗ, ਲਿੰਗ, ਜਾਤ, ਧਰਮ, ਜੂਨ ਦਾ ਕੋਈ ਵਿਤਕਰਾ 

ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ। ਸੇਵਾ ਬਿਰਤੀ ਕਰਕੇ ਇਹ ਪੰਥ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦਾ ਲੋਕ-ਸੇਵਾ-ਦਲ ਹੈ। ਇਹ ਸੇਵਾ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ 

ਗੁਪਤ ਜਾਂ ਪ੍ਰਗਟ ਕਿਸੇ ਵੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਸੇਵਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਅਹਿੰਸਾ, ਦਿਆਲਤਾ, ਹਮਦਰਦੀ , ਖਿਮਾ 

ਆਦਿ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਕਾਸ ਹੋਣ ਲਗਦਾ ਹੈ। 



ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਦਾ ਦੂਜਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਨਿਯਮ ਹੈ 
ਦਸਾਂ ਨਹੁੰਆਂ ਦੀ ਕਿਰਤ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਪੰਥ ਦੇ ਵੱਡੇ ਤੋਂ 

ਵੱਡਾ ਸੈਤ ਵੀ ਮੁੰਜ ਵਟ ਕੇ, ਭਾਰ ਚੁਕ ਕੇ ਜਾਂ ਹੋਰ ਗੁਜ਼ਾਰੇ 

ਜਿੰਨੀ ਕਿਰਤ ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਨਿਰਵਾਹ ਕਰਦਾ 

ਹੈ। ਭਿਖਿਆ-ਵ੍ਤਤੀ ਇਸ ਪੰਥ ਵਿਚ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। ਸੇਵਾ- 

ਪੰਥੀ ਸਾਧਕ ਕੋਈ ਵੀ ਕਿੱਤਾ ਅਪਣਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ 

ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਈਮਾਨਦਾਰੀ ਨਾਲ ਨਿਭਾਉਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਆਲਸ 

ਕਰਨਾ ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਮਾੜਾ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕਿਰਤ ਫਲ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਣ ਜਾਂ ਬਚਾ ਕੇ ਰਖਣ ਜਾਂ ਜਾਇਦਾਦ 

ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਵਿਚ ਮਨਾਹੀ ਹੈ, ਉਧਾਰ ਲੈਣਾ 

ਵੀ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। 

ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਦਾ ਤੀਜਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਨਿਯਮ 
ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਦਾ ਤਿਆਗ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਸੇਵਾ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਉਹੀ 

ਸਹੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੀ ਖਿਚ ਜਾਂ ਝਾਕ ਨ ਹੋਵੇ। ਗਿ੍‌ਹਸਥੀ ਵਿਅਕਤੀ ਸਦਾ 

ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੈਬੈਧੀ ਚਿੰਤਾ-ਗੁਸਤ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਲੋਕ-ਕਲਿਆਣ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ 

ਸੇਤੁਲਿਤ ਅਤੇ ਸਥਿਰ ਮਨ ਨਾਲ ਅਗੇ ਨਹੀਂ ਵਧ ਸਕਦਾ। 

ਆਪਣਾ ਸਭ ਕੁਝ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਉਹੀ ਲੁਟਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਸ 

ਦਾ ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਨ ਹੋਵੇ। ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀਆਂ ਦੀ ਰਹਿਣੀ- 

ਬਹਿਣੀ ਸਾਦਾ ਅਤੇ ਸੈਜਮ ਭਰੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਤਾਮਸਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਦਾ ਘਟ ਹੀ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰਮੁਖੀ ਰਾਹੀਂ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਨਾਲ 

ਸਬੰਧਿਤ ਕਈ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸਾਹਿਤਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵੀ 

ਤਿਆਰ ਹੋਈਆਂ ਸਨ, ਕੁਝ ਮਹਾ-ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਿੱਤਾਂਤ 

ਵੀ ਲਿਖੇ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ, 

ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਝੁਕਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਿਵਾਸੀ ਗਿਆਨੀ ਕ੍ਰਿਪਾਲ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੂਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਵੇਖੋ “ਟੀਕਾਕਾਰੀ (ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ)” 

ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਹ ਸਵੱਛ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਵਾਲੇ 

ਸਾਤਵਿਕ ਸਾਧਕਾਂ ਦਾ ਸਮਾਜ ਹੈ। 

ਸੈਂਟਲ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ : ਵੇਖੋ “ਸੇਵਾ ਪੰਥ”। 

ਸੇਵਾਂ, ਮਾਈ : ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਬਾਉਲੀ 
ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਵੇਲੇ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਇਕ ਮਾਈ ਜੋ ਪਿਛੋਂ 

ਕਾਬੁਲ ਨਗਰ ਤੋਂ ਆਈ ਹੋਈ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ 

ਨੇ “ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼' ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉਲੇਖ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਬੜੀ ਲਗਨ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਸਵੇਰ ਤੋਂ ਸ਼ਾਮ ਤਕ 

ਖੁਦਾਈ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਂਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। ਪਰ ਹੈਰਾਨੀ ਦੀ 

ਗੱਲ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਇਹ ਪਤਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕਿ 

ਇਹ ਮਾਈ ਕੌਣ ਹੈ ? ਅਤੇ ਕਿਥੋ ਆਈ ਹੈ ? ਇਕ ਦਿਨ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਸੀ ਕਿ ਇਹ 

ਕਾਬੁਲ ਤੌਂ ਉਚੇਚੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਆਈ ਹੈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਬੁਲ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਮੰਜੀ ਦੀ 

ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ। ਸੇਵਾ ਪ੍ਰਤਿ ਅਧਿਕ ਝੁਕਾਓ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ _ 

ਨਾਂ ਨਾਲ “ਸੇਵਾ” ਪਦ ਜੁੜ ਗਿਆ ਜੋ ਹੁਣ 'ਮਾਈ ਸੇਵਾਂ” 

ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। “ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਦੀ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ 

ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਭਾਗੋ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਪਰ ̀ 

ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹਵੇਲੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਇਕ ਸਿਲ ਉਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਮਾਈ ਸੇਵਾਂ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਭਾਗੋ” ਹੋਵੇ ਪਰ ਸੇਵਾ ਪਤਿ 
ਅਤਿ ਅਧਿਕ ਰੁਚਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ “ਮਾਈ ਸੇਵਾਂ” ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਰਣਾਦਾਇਕ ਹੈ। 

ਸੈਂਟਲ ਅਕਾਲੀ ਦਲ : ਸ਼ੋ ਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ 
ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਮਾਰਚ 1934 ਈ. ਨੂੰ ਬਣਾਈ ਗਈ ਇਕ ਨਵੀ 

ਪਾਰਟੀ ਜਿਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ “ਸਿੱਖ ਨੈਸ਼ਨਲ ਲੀਗ” ਰਖਿਆ 

ਗਿਆ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ 'ਸੈਂਟਲ ਅਕਾਲੀ ਦਲ” ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਪਿਛੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਅੰਦਰਲੀ ਗੁਟਬੈਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਰਹੀ 

ਸੀ ਜਿਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਸ ਹੋਏ 

ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਣ ਜਾਂ ਨ ਚਲਣ 

ਦੇ ਮਸਲੋ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦਲ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਾਬਾ 

ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ 

“ਸ਼ੇਰੇ ਪੰਜਾਬ” ਨੂੰ ਕਾਰਜਕਾਰੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੋਂਪੀ 



ਗਈ। ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਹਰਬੈਸ ਸਿਘ ਸੀਸਤਾਨੀ 

ਨੂੰ ਮੀਤ-ਪ੍ਧਾਨ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਕਾਰਜ-ਸਾਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਹੋਰਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸ. ਜਸਵੇਤ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ, 

ਹੋਰਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦਲ ਅਤੇ ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੋਹਾਂ ਦਾ 

ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਤਾਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਉਨਤੀ, ਉਸ ਦੀ ਵਖਰੀ 

ਪਛਾਣ ਅਤੇ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ “ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 

ਹਸਤੀ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣਾ ਸੀ। ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧ ਇਸ ਗੱਲ 

ਦਾ ਸੀ ਕਿ ਸੈਂਟਲ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਕਾਂਗਰਸ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 

ਚਲਦਾ ਸੀ, ਜਦਕਿ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੂੰ ਇਹ ਪ੍ਰਵਾਨ 

ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਹ ਵਿਰੋਧ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪੱਧਰ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਿਤ 

ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ 

ਹੀ ਦੋਹਾਂ ਧੜਿਆਂ ਵਿਚ ਕਸ਼ਮਕਸ਼ ਚਲਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1937-37 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਲ ਨੇ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੈਸ਼ਨਲ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਮਾੜੀ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ 

ਦਲ ਨੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦ ਪੰਜਾਬ ਦੀ 

ਸਕੀਮ ਦਾ ਵੀ ਡਟ ਕੇ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ 

ਦਲ ਨੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਪਰ ਇਹ ਆਪਣੀ ਸਾਖ 

ਬਣਾ ਨ ਸਕਿਆ, ਹਾਂ ਸ਼ੋ ਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਵਕਾਰ ਨੂੰ 

ਘਟਾਉਂਦਾ ਜ਼ਰੂਰ ਰਿਹਾ। ਪਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਦਲ ਦੀ 

ਜਨ-ਪ੍ਵਾਨਗੀ ਘਟਦੀ ਗਈ। ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਤੱ ਬਾਦ 

ਇਸ ਦਲ ਨੂੰ ਮੁੜ ਸੁਰਜੀਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, 

ਪਰ ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ 'ਸ਼ੇਰੇ ਪੰਜਾਬ” ਦਾ 9 ਜੁਲਾਈ 1948 

ਈ. ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਰੂਹ ਨਿਕਲ 

ਗਈ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਿਰਧ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ ਸੈਨਿਆਸ ਲੈ ਲਿਆ। ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ 

ਇਸ ਧੜੇਬੈਦੀ ਨਾਲ ਕੌਮ ਦੇ ਹਿਤਾਂ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਖੋਰਾ ਲਗਿਆ। 

ਸੈਂਟੂਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ : ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂ ਮਹਾਸਭਾ 

ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਦੇ ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਵਜੋ 29 ਦਸੈਬਰ 

1919 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ, ਜੋ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਾਰਟੀ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੱਧ- 

ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ 

ਵਰਗ ਦੇ ਪੜ੍ਹੇ ਲਿਖੇ ਲੋਕ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦੁਰ 

ਗੱਜਣ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਾਇਆ : 

ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਸਰਗਰਮੀਆਂ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਕਰਨ ਲਈ 

ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਸ. ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ, ਸ. ਉਜਲ ਸਿੰਘ, 

ਸ. ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਕਵੀਸ਼ਰ, ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ, ਸ. ਸੈਤ 

ਸਿੰਘ ਲਾਇਲਪੁਰੀ, ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਨੂੰ ਇਸ 

ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਨਰਮ ਧੜੇ ਦੇ 

ਨੇਤਾ ਸਨ। ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਇਸ ਲੀਗ ਦੇ ਦੋ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 

ਸਮਾਗਮ ਹੋਏ। ਲਾਹੌਰ ਵਾਲੇ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਖੜਕ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਇਜਲਾਸ ਵਿਚ 

ਮਹਾਤਮਾ ਗਾਂਧੀ ਅਤੇ ਡਾ. ਸੈਫੁੱਦੀਨ ਕਿਚਲੂ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਏ। 22 ਜੁਲਾਈ 1921 ਈ. ਦੇ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਇਸ 

ਲੀਗ ਦੇ ਨਵੇਂ ਸੈਵਿਧਾਨ ਨੂੰ ਸਰਬ-ਸੈਮਤੀ ਨਾਲ ਪ੍ਰਵਾਨ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਕਾਰਜਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ 101 

ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਏ ਗਏ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। 

ਨਵੰਬਰ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਇਆ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਥਕ ਕਮੇਟੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਵਿਚ ਰੁਝੀ ਹੋਈ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਦੇਸ਼ 

ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਕਾਂਗੂਸ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ 

ਲੀਗ ਨੇ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਪਰ ਸੈਨ 1925 ਈਂ. 

ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਦੇ ਪਾਸ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਜਗਤ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਘਟਣ ਲਗ ਗਈ। 

ਅਪੈੈਲ 1931 ਈ. ਵਿਚ ਅਕਾਲੀਆਂ ਵਾਲੋਂ 

ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਹੋਏ ਇਸ ਦੇ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ 

ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਨੋਤਾ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਅਤੇ ਕਾਂਗ੍ਸ 

ਦੇ ਨੈਸ਼ਨਲ ਪੱਧਰ ਦੇ ਆਗੂ ਵੀ ਆਏ। ਇਸ ਸਮਾਗਮ ਦੀ 

ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਮਾ. ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਲੀਗ ਦਾ 

ਪ੍ਮੁਖ ਉਦੇਸ਼ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਕਿ ਇਸ. ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਪ੍ਯੋਜਨ ਸਿੱਖ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਕੁਝ ਨਹੀਂ। ਉਸ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ 

ਸਿੱਖ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਲਈ 17 ਮੰਗਾਂ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀਆਂ 

ਗਈਆਂ। 16 ਅਕਤੂਬਰ 1933 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 

ਕਾਂਗਰਸ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਹੋਏ ਇਕ ਸਾਂਝੇ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ 



ਕਮਿਊਨਲ ਐਵਾਰਡ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ 

_ ਗਿਆ ਕਿਉਕਿ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸਭ ਤੋਂ 

ਵੱਡਾ ਰੋੜਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਘੋਰ ਬੇਇਨਸਾਫ਼ੀ ਸੀ। 

ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਸੈਨ 1945 ਈ. 

ਤਕ ਇਸ ਲੀਗ ਦੇ ਕਾਂਗੂਸ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਸਾਂਝੇ ਇਜਲਾਸ 

ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਮਤੇ ਵੀ ਪਾਸ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ, ਪਰ ਇਸ 

ਲੀਗ ਵਲੋ ਕੋਈ ਅਹਿਮ ਗੱਲ ਸਾਹਮਣੇ ਨ ਆਉਣ ਕਾਰਣ 

ਜਨਤਾ ਇਸ ਤੋਂ' ਪਰ੍ਹੇ ਹਟਣ ਲਗ ਗਈ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋਂ ਗਈ। 

ਵਲੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਇਹ ਯਤੀਮਖ਼ਾਨਾ ਸੈਨ 
1904 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਕਾਇਮੀ 

ਲਈ ਸ. ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ ਨੇ ਬਹੁਤ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। 

ਬੱਚਾ ਮਿਲ ਗਿਆ ਤੇ ਉਹ ਉਸ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਆਏ ਤੇ 

ਫੁਰਿਆ। ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠਿਆ, ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਸ. ਤਰਲੋਚਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਭਰਪੂਰ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਸੈਨ 

1904 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਕਮਰਾ ਕਿਰਾਏ 'ਤੇ ਲੈ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਦੇ ਪੁਤਲੀਘਰ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸ਼ੇਰਸ਼ਾਹ ਸੂਰੀ ਮਾਰਗ 'ਤੇ 

ਇਸ ਯਤੀਮਖ਼ਾਨੇ ਦੀ ਸ਼ੁਰੁਆਤ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਅਜ 5 ਏਕੜ 

ਰਕਬੇ ਵਿਚ ਫੈਲੀਆਂ ਸ਼ਾਨਦਾਰ ਇਮਾਰਤਾਂ, ਖੇਡ ਗਰਾਊਂਡਾਂ 

ਤੇ ਸੁੰਦਰ ਬਾਗ਼-ਬਗ਼ੀਚਿਆਂ ਵਾਲੀ ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ 

ਸੈਸਥਾ ਬਣ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਬੀਤੀ ਸਦੀ ਦੌਰਾਨ ਸ਼ਹੀਦ 

ਕੌਮ ਦਾ ਸੁਅਸਥ ਅੰਗ ਬਣ ਕੇ ਆਪਣੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੇ ਸਫ਼ਰ 

ਨੂੰ ਤੈਅ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਸਮੇਂ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਵਿਖੇ 

300 ਦੇ ਕਰੀਬ ਅਨਾਥ ਤੇ ਨੇਤਰਹੀਣ ਬੱਚੇ ਰਹਿ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਵਿਚ ਅਨਾਥ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਵਿਦਿਆ 

ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰਕ ਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਰੋਜ਼ਗਾਰ 

ਮੁੱਖੀ ਕਿਤਿਆਂ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਦੇਣ ਲਈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਉਚ-ਵਿਦਿਆ ਉਪਲਬਧ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਭਾਵਨਾ 

ਤਹਿਤ ਉੱਦਮ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਵਿਖੇ 18 

ਸੈਂਟਲ ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਸਾਲ ਤੋਂ ਘਟ ਉਮਰ ਦੇ ਯਤੀਮ, ਮੁਥਾਜ ਤੇ ਨੇਤਰਹੀਣ ਅਤੇ 

ਆਰਥਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਮਜ਼ੋਰ ਮਾਪਿਆਂ ਦੇ ਬੱਚੇ ਦਾਖ਼ਲ ਕੀਤੇ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਰ੍ 

ਸੈਂਟੂਲ ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ : ਇਹ ਦੀਵਾਨ ਮੂਲ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਨ 1904 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਇਆ ਸੀ, 

ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ ਸਮੋ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਵਲੋਂ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ 

ਪਸਰੇ ਹੋਏ ਭ੍ਰਸ਼ਟਾਚਾਰ ਵਿਰੁਧ ਕੋਈ ਠੋਸ ਕਦਮ ਨ ਉਠਾਉਣ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਕਾਰਕੁੰਨ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਤੋਂ ਪਰੇ ਹਟ ਗਏ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਪੁਨਰ- 

ਸੈਸਥਾਪਨਾ 'ਸੈਂਟਲ ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ 

ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਭ੍ਰਸ਼ਟ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਤੱ 

ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣਾ ਸੀ। ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਕੀਰਤਨਗੜ੍ਹ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦਫ਼ਤਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਮਾਝੇ ਦੇ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਅਨੇਕ ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗੀ ਸਿੰਘ ਇਸ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭੁਚਰ ਅਤੇ 

ਅਤੇ ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਮੁੱਖ ਕਾਰਕੁੰਨ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ, ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਹਰ ਮਸਿਆ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਦੀਵਾਨ ਸਜਾ ਕੇ ਧੜਲੇਦਾਰ ਭਾਸ਼ਣਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ- 

ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਨੇ 

ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਦਾ ਡਟਵਾਂ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। 

ਮਾਰਚ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਭੁਚਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਈ ਇਕ 

ਇਕਤਰਤਾ ਵਿਚ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭੁਚਰ ਨੂੰ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦਾ 

ਜੱਥੇਦਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ 

ਹੋਏ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਸਾਕੇ ਨੇ ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ ਅਤੇ 

ਖ਼ਾਸ ਕਰ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਨੂੰ ਝੰਝੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ ਵਧ 

ਗੱਲ ਇਹ ਹੋਈ ਕਿ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ 

ਦਿਵਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਲੈਫ਼-ਗਵਰਨਰ ਸਰ ਮਾਈਕਲ 

ਓ.ਡਵਾਇਰ ਨੂੰ ਵੀ ਸਨਮਾਨ ਪੱਤਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 



ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਸਰਬਰਾਹ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਹੋਰ ਸਹਿਯੋਗੀਆਂ 

ਵਿਰੁੱਧ ਨਾ-ਮਿਲਵਰਤਨ ਦਾ ਅੰਦੋਲਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਵਾਨ 

ਨੇ ਬੜੀ ਸਰਗਰਮੀ ਨਾਲ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸਭ ਤੋਂ` ਪਹਿਲਾਂ 

ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ 5-6 ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. 

ਨੂੰ ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬੇ ਦੀ ਬੇਰ” ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ 

ਕਰਾਇਆ। 12 ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 

ਦੇ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਤੋਂ ਆਜ਼ਾਦ ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭੁੱਚਰ ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸੇ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ 

ਅਤੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਝੱਬਰ ਨੇ ਨਵੈਬਰ 1920 ਈ. 

ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਾਈ 

ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਏ । ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਰੀਜ ਨਵੀਂ 

ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਲਈ ਬਣਾਏ ਜਾ 

ਰਹੇ ਇਕ ਸੌ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ 

ਲਈ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਕਈ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨਾਂ ਭੇਜੇ। 

ਦਸੈਬਰ 920 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਮੁੱਖ ਕਾਰਕੁੰਨ ਸ. ਸਰਮੁਖ 

ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 26 

ਜਨਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਜੱਥੇਦਾਰ ਭੁਚਰ ਨੇ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ, ਤਰਨਤਾਰਨ ਨੂੰ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਤੋਂ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ 

ਲਈ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ 40 ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਉਦਮ 

ਕੀਤਾ। ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਹਮਲੇ ਵਿਚ 19 ਸਿੰਘ 

ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ ਅਤੇ ਦੋ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਹੀਦਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸਿੰਘ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ ਸੋਬੋਧਿਤ ਸੀ। 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਕੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ 

ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 

ਮਾਰਚ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਦੀਵਾਨ 

ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨਾਲ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, 

ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਵਖਰੀ ਪਛਾਣ ਬਣਾਈ ਰਖੀ। 'ਗੁਰੂ 

ਕਾ ਬਾਗ਼” ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੇ 110 ਕਾਰਕੁੰਨ 

ਭੇਜ ਕੇ ਆਪਣਾ ਭਰਵਾਂ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ 

ਦਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਖੇਤਰੀ ਜੱਥੇ ਅਤੇ ਸੈਸਥਾਵਾਂ 

ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਮਹੱਤਵਹੀਨ ਹੁੰਦੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਇਹ ਦੀਵਾਨ 
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ਵੀ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਵਿਚ ਸਮਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 

ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਯੋਗਦਾਨ ਬੜਾ ਮਹੱਤਵ- 

ਪੂਰਣ ਹੈ। 

ਸੈਂਟਲ ਮਾਲਵਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਤਿਨਿਧੀ ਦੀਵਾਨ : ਇਸ 
ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ 1 ਜਨਵਰੀ 1906 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਭਾ ਨਗਰ ਵਿਚ 

ਹੋਈ ਸੀ। ਟਿੱਕਾ ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਉਸ ਦਿਨ ਨਾਭੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਇਕ ਭਾਰਾ ਇਕੱਠ ਹੋਇਆ। 

ਉਸ ਇਕੱਠ ਦੇ ਸਿੱਟੇ ਵਜੋ' ਇਕ ਪੰਜ ਮੈਂਬਰੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ 

ਗਈ, ਜਿਸ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਸਨ-- ਸ. ਹਜ਼ੂਰਾ ਸਿੰਘ, ਸ. ਨਿਹਾਲ 

ਸਿੰਘ, ਬੇਦੀ ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ, ਸ. ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. 

ਮੀਹਾਂ ਸਿੰਘ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸਨ- ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ, ਸਿੱਖ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਅਤੇ ਰੀਤਾਂ 

ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣਾ, ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਰ ਕਰਨਾ, 

ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਉਨਤ ਕਰਕੇ ਮਰਦਾਂ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਖੜਾ 

ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਚੈਗੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨਾ। 

ਸੈਨ 1911 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਕਾਫ਼ੀ ਗਤਿਵਿਧੀ 

ਰਹੀ। 25 ਦਸੈਬਰ 1911 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਟਿੱਕਾ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਾਇਆ 

ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਵਲ ਘਟ ਧਿਆਨ ਦੇ 

ਸਕਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਹੋ ਗਈ । 

ਸੈਣ, ਭਗਤ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਬਾਣੀਕਾਰ। 
ਨਾਈ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਹ ਭਗਤ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਧਨਾਸਰੀ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। 

ਇਸ ਭਗਤ ਦੇ ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਦੋ ਪ੍ਕਾਰ 

ਦੇ ਆਖਿਆਨ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਆਖਿਆਨ ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਹ ਬਿਦਰ ਦੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਵਿਚ ਸਨ। ਇਕ ਦਿਨ 

ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 

ਵਕਤ ਸਿਰ ਨ ਪਹੁੰਚ ਸਕੇ, ਇਸ ਲਈ ਰਾਜੇ ਦੇ ਬੈਦੇ ਆਪ 

ਨੂੰ ਲੈਣ ਆ ਗਏ। ਇਹ ਕਾਹਲ ਵਿਚ ਰਾਜੇ ਪਾਸ ਮਹੱਲ 

ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਰਾਜੇ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਆਰਸੀ ਦੇ ਕੇ ਹਜਾਮਤ 
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ਕਰਨ ਲਗੇ। ਉਦੋਂ' ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਸ਼ੀਸ਼ੇ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਦੀ 

ਚਤੁਰਭੁਜੀ ਸ਼ਕਲ ਦਿਖਾਈ ਦਿੱਤੀ। ਫਿਰ ਮਾਲਿਸ਼ ਕਰਨ 

ਸਮੇਂ ਤੇਲ ਦੀ ਕਟੋਰੀ ਵਿਚ ਉਹੀ ਬਿੰਬ ਦਿਸਿਆ। ਰਾਜੇ ਨੂੰ 

ਗਿਆਨ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ ਸੈਣ ਪਹੁੰਚਿਆ ਹੋਇਆ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ 

ਹੈ। ਰਾਜੇ ਨੇ ਵੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਮਾਰਗ ਅਪਣਾ ਲਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਗਿਆਨੋਸ਼ਵਰ ਦੇ ਚੇਲੇ ਸਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਭਗਵਾਨ ਵਿਠਲਨਾਥ ਦੀ ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ 

ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਅਭੰਗਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਭੰਗਾਂ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਾਰਕਰੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਮੇਲ 

ਖਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਦੇ ਚੇਲੇ ਸਨ ਅਤੇ ਬਾਂਧੋਗੜ੍ਹ (ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ- ਹੁਣ ਰੇਵਾ) ਦੇ 

ਰਾਜੇ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਕ ਵਾਰ ਭਗਤੀ 

ਅਤੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਮਗਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਰਾਜੇ 

ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਸਿਰ ਪਹੁੰਚ ਨ ਸਕੇ। ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਸੈਣ 

ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਹਜਾਮਤ ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ ਦੂਜੇ ਦਿਨ 

ਸੈਣ ਨੇ ਰਾਜੇ ਤੋਂ ਬੀਤੇ ਦਿਨ ਦੀ ਗ਼ੈਂਰ-ਹਾਜ਼ਰੀ ਲਈ ਖਿਮਾ 

ਮੰਗੀ ਤਾਂ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਸਾਰਾ ਭੇਦ ਸਮਝ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਣ 

ਪ੍ਰਤਿ ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਇਸ ਆਖਿਆਨ ਵਾਲੇ ਸੈਣ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 

ਅਭੰਗਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸੈਣ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਬੇਠਦਾ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ (ਗੁ .ੀ੍‌. 

695) ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਸੈਣ ਭਗਤ ਦੇ ਇਕ ਪਦ ਦੇ 

ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਉਕਤ ਦੂਜੇ ਆਖਿਆਨ ਨਾਲ ਬੈਠਦਾ 

ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਕ ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਚ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੈ-- 

ਰਾਮਾ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜਾਨ / ਪਰਨ ਪਰਮਆਾਨੰਦ' ਝਖਾਨੰ/ 

ਦੂਜੇ ਇਹ ਕਿ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਸੈਣ ਸੈਬੰਧੀ ਉਸ ਵੇਲੇ ਜੋ 

ਆਖਿਆਨ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ (ਪਉੜੀ 16) ਵਿਚ ਵਰਣਨ 

ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਦੂਜੇ ਆਖਿਆਨ ਨਾਲ 

ਬੈਠਦੀ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਸੈਣ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦੇ ਚੇਲੇ ਸਨ- ਸਾਂਣ 

ਪਰਤਾਪ' ਕਾਲੀਡ ਦਾ ਦੂਜਾ /ਨ੍੍‌ਧ ਹੋਆ ਸ਼ੰਣ ਨਾਈੰ/ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਣ ਨੂੰ ਇਕ 

ਮਹਾਨ ਭਗਤ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਲੋਕਾਂ ਦੇ 

ਨਿੱਕੇ-ਵੱਡੇ ਕੈਮ ਕਰਨ ਵਾਲਾ (ਸੈਣ) ਘਰ ਘਰ ਵਿਚ ਪ੍ਸਿੱਧ 

ਸੈਣ, ਭਗਤ 

ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਕਰਕੇ ਭਗਤਾਂ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ 

ਜਾਣ ਲਗਾ- ਸੰਨ ਨਾਈ ਝੁਤਕਾਨੀਆ ਓਹ ਘਨ ਘਰ 

ਸ਼ਾਨਿਆ //ਹਰਦੇ ਵਨਿਆ ਪਾਰਲ੍ਹਹਮ' ਭਗਤਾ ਆਹ ਗਨਿਆ/ 

(ਗੁ.ਰ੍ੰ.487-88)। 

ਭਗਤ ਸੈਣ ਦੇ ਜਨਮ ਸਮੇ' ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ 
ਕੁਝ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ। ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਭਗਤ 

ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਦੇ ਹੋਏ 
ਸੈਕੇਤ-- ਨਾਮਦੇਵ ਕਬੀਰ /ਤਲੌਚਨੁ ਸਧਨਾ ਸੈਨ ਤਰੈ /(ਗੁ. 

ਰੀ.1106)- ਤੋਂ ਇਹ ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਆਪ ਦਾ ਸਮਾਂ 14ਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ 

`ਉਤਰਾਰਧ ਅਤੇ 15ਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਪੂਰਵਾਰਧ ਮਿਥਿਆ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 

ਉੱਤਰ ਭਾਰਤ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪ ਬਹੁਤ ਸਮਾਂ 

ਪ੍ਤਾਬਪੁਰ (ਫਿਲੌਰ ਨੇੜੇ) ਰਹੇ ਸਨ ਜਿਥੇ ਹੁਣ 'ਦੇਹੁਰਾ ਬਾਬਾ 

ਸੈਣ ਭਗਤ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਹਰ ਸਾਲ 

ਨਵੈਬਰ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਰੀਵਾ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਸੈਣ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ “ਸੀ ਸੈਣ ਸਾਗਰ 

ਗ੍ਰੰਥ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਦਾ ਪਤਾ ਚਲਿਆ ਹੈ ਜੋ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਮਹਿਮਾ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਪਿੰਡ 

ਅਕਾਲਗੜ੍ਹ ਢਪਈ ਵਿਚ ਸ. ਹਰਜਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਗੋਲਣ 

ਡਰਾਈਵਰ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ ਅਤੇ 150 ਜਾਂ 200 ਵਰ੍ਹੇ 

ਪੁਰਾਣੀ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰੈਤੂ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ 

ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਉੱਜ ਉਸ ਵਿਚ ਭਗਤ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਂ 1400 

ਈ. ਤੋਂ 1490 ਈ. ਤਕ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਮੁਕੰਦ ਰਾਏ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਜੀਵਨੀ 

ਦੇਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਰ੍ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਕੁਲ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਚਾਰ 

ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਵੀ ਹੈ। ਸੱਧੁਕੜੀ ਭਾਸ਼ਾ 

ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਵਿਰਾਟ 

ਆਰਤੀ ਲਈ ਧੂਪ-ਦੀਪ ਦੀ ਥਾਂ ਦਿਲ ਦੇ ਸੱਚੇ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ 

ਅਹਿਮੀਅਤ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਆਰਤੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਉਪਕਰਣ 

ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੀ ਰੂਪ ਹਨ- ਊਤਮ ਦੀਅਰਾ /ਨਰਮਲ 

ਬਾਤਾਂ / ਤਹਾ ਨਿਰੰਜਨ ਕਮਲਾਪਾਤਾ/ 



ਸੈਦਖ਼ਾਨ 

ਸੈਦਖ਼ਾਨ : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ- 
ਨਾਇਕ ਜੋ ਸੈਨ 1702 ਈ. ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਸੈਨਾ ਦਲ 

ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾਵਰ ਹੋਇਆ, ਇਸ 
ਆਸ਼ੇ ਨਾਲ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ 
ਲਿਆਇਆ ਜਾਏ। ਉਸ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਸੈਦਬੇਗ (ਵੇਖੋ) 
ਅਤੇ ਮੇਮੂਖ਼ਾਨ ਆਪਣੇ ਸੌ ਸੈਨਿਕਾਂ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਾਲੇ 
ਪਾਸਿਓਂ ਹੋ ਕੇ ਲੜੇ ਅਤੇ ਨਿਛਾਵਰ ਹੋਏ। ਜਦੋਂ' ਯੁੱਧ ਖ਼ੂਬ 
ਭਖਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੈਰੀ- 
ਦਲ ਨੂੰ ਚੀਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਪਣਾ ਘੋੜਾ ਸੈਦਖ਼ਾਨ ਦੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਜਾ ਖੜਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵੈਗਾਰਿਆ। ਸੈਦਖ਼ਾਨ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਇਤਨੀ ਜੁੱਰਤ ਵੇਖ ਕੇ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਤੋਂ ਇਤਨਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ 
ਕਿ ਘੋੜਿਓਂ ਉਤਰ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਉਤੇ ਸਿਰ ਰਖ 
ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ। ਉਹ ਤੁਰਤ 
ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚੋਂ ਰੁਖ਼ਸਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ ਨਾਲੋਂ ਨਾਤਾ 
ਤੋੜ ਕੇ ਰੱਬ ਦੀ ਬੈਦਗੀ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। 

ਸੈਦਬੇਗ (ਮ. 1702 ਈ.): ਇਕ ਧਰਮ-ਅਨੁਪਾਣਿਤ 
ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਜੋ ਇਕ ਹੋਰ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਅਲਿਫ਼ 
ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ ਸੈਨਾ ਸਹਿਤ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ' ਦਿੱਲੀ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ 
ਕਿ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਉਪਰ ਫ਼ੌਜ-ਕਸ਼ੀ ਲਈ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਲ ਵਧ ਚਲਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਦੋਂ ਕੁਰਕਸ਼ੇੜ ਤੋਂ 
ਪਰਤਦੇ ਹੋਏ ਚਮਕੌਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਠਰਿਹੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਜਦ ਸੈਦਬੇਗ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹ ਹੋਇਆਂ ਇਲਾਹੀ ਜਲਾਲ 
ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ, ਤਾਂ ਆਪਣਾ ਸੈਨਾ-ਦਲ ਛਡ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਇਸ ਕ੍ਰਿਤ ਤੋ' ਮੁਗ਼ਲ 
ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਅਲਿਫ਼ ਖ਼ਾਨ ਬਹੁਤ ਹੈਰਾਨ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 
ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਤੋਂ ਟਲ ਗਿਆ। ਸੈਦਬੇਗ ਸਦਾ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦਾ ਹੋ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ ਸੈਦ-ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਲੜਦਾ 
ਹੋਇਆ ਸੈਨ 1702 ਈ. ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ 
ਗਿਆ। 

ਸੈਦੋਂ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਇਕ ਲਿਖਾਰੀ। 
“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਜਾਤਿ ਦਾ ਘੋਓ ਜੱਟ 

ਸੈਨਾਪਤਿ 

ਸੀ ਅਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਖ੍ਹਾਜਾ ਖ਼ਿਜ਼ਰ ਦਾ ਮੁਰੀਦ ਸੀ। ਪਰ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸੇਵਕ ਬਣਿਆ। ਦੱਖਣ ਦੀ 
ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਸੀ। ਜਦੋਂ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੋਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿੰਘਲਾਦੀਪ ਵਿਚ 'ਪਾਣਸੈਗਲੀ” 
ਉਚਾਰੀ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਲਿਪੀਬਧ ਕੀਤਾ। (ਸਾਖੀ 47)। 

ਸੈਨਾਪਤਿ (ਕਵੀ) ਇਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ 
ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਚੰਦ ਸੈਨ ਸੀ। ਇਹ 
ਜਾਤਿ ਦਾ ਮਾਨ ਜੱਟ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਗੁਜਰਾਂਵਲਾ ਦੇ ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ ਨਗਰ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। ਇਸ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਪਰਿਚਯ “ਸੁਖਸੈਨ ਰਾਮ ਬਿਨੋਦ 
ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ : 

ਸੰਭਾ ਲਟਾਂ ਤੇ ਕਾਹਿਤ ਹੈ, ਜਾਟ ਬੰਸ ਆਵਤਾਰ/ 
ਆਨ ਗੜ ਤਾ ਤੇ ਪ੍ਗਟ, ਜਾਨਤ ਸ਼ਲ਼ ਸੰਸਾਰ/6/ 

ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਕਵੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜੱਟਾਂ ਦੇ 
ਮਾਨ ਗੋਤ ਵਿਚ ਬਾਲ ਚੰਦ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਲੇਖਕ ਹੋਇਆ 
ਜੋ ਲਾਹੌਰ ਸ਼ਹਿਰ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਅਧਿਕ 
ਰੁਚੀ ਲਿਖਣ ਪੜ੍ਹਨ ਵਿਚ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਚੰਦੁ ਸੈਨ ਪੈਦਾ 
ਹੋਇਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਚੰਦ ਸੈਨ ਆਪਣੇ ਮਿਤਰ ਪੰਡਿਤ 
ਜਗਤ ਰਾਇ ਵੈਦ ਦੀ ਖਿਚ ਕਾਰਣ ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ ਜਾ ਕੇ 
ਵਸ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਦਿਆ ਗੁਰੂ ਦੇਵੀ ਦਾਸ ਨਾਂ ਦਾ 
ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਿਸ਼ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣੇ 
ਵਰਗਾ ਨਿਪੁਣ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਸਮਾਂ ਆਉਣ 'ਤੇ ਉਹ ਗੁਰੂ- 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 
ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਬਣਨ ਦਾ ਮਾਣ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ ਇਸ 
ਨੇ ਅੰਮ੍ਿਤ-ਪਾਨ ਵੀ ਕੀਤਾ : 

ਆੰਹਤ ੫7 /ਤ੍ਰਿਪਤਲੋਂ ਤਹਾਂ, ਕਾਰੇ ਸੰਤਨ ਸੌ ਪਰਨਿਤਿ/ 
ਦਾਰਲਤਾ ਆਨਸ਼ ਜਨਮ ਹੰ, /ਲਿਯਂ ਨਕ # ਲਨੈਂਤ ,08 / 

ਬਾਬਾ ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 'ਗੁਰਪਦ ਪ੍ਰੇਮ ਪ੍ਕਾਸ਼' ਵਿਚ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ 
ਆਪਣਾ ਨਾਂ “ਸੈਨਾ ਸਿੰਘ” ਰਖਵਾਇਆ। ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ ਉਹ ਰੁਸ ਕੇ ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ ਵਾਪਸ 
ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕਵੀ-ਕਰਮ ਛਡ ਕੇ ਫਿਰ ਖੇਤੀ ਦਾ ਕੌਮ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਸੁਬੁੱਧੀ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 
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ਜਥੇ ਤਾੰ ਪ੍ਰਭਾ ਤੇ ਝਫਰੇ, ਨਟ੍ਲੋਂ ਥੀਂ ਕੰ ਥਾਟ/ 

ਬ੍ਰਿਖਭਨ ਕਾਂ ਸੰਗਤ ਕਰੀ, ਭਏ ਜਾਟ ਕੰ ਜਾਟ/ 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸਮਾਂ ਕਿਵੇਂ 

ਬਿਤਾਇਆ, ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਹੁਣ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ 

ਹੈ। ਇਤਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ 

ਲੈਬਾ ਸਮਾਂ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਸੈਚਾਰ ਦੀ ਘਟਨਾ ਵੇਲੇ 

ਵੀ ਉਥੇ ਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 1700 

ਈ. ਤਕ ਜ਼ਰੂਰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਕਵੀ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। 

ਕਵੀ ਸੈਨਾਪਤਿ ਨੇ ਕੁਲ ਤਿਨ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਕੀਤੀ- (1) 'ਚਾਣਕਯ ਨੀਤਿ ਸ਼ਾਸੜ੍', (2) 'ਸੁਖਸੈਨ 

ਰਾਮ ਬਿਨੋਦ” ਅਤੇ (3) ਸੀ ਗੁਰੂ ਸੋਭਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਸਿੰਘ ਸੰਬੈਧੀ ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਸੀ ਗੁਰੂ ਸੋਭਾ”। 

ਸੈਫ਼ ਖ਼ਾਨ (ਮ. 1685 ਈ.) ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦਾ 
ਇਕ ਨਿਟਕਵਰਤੀ ਮੰਨਿਆ ਪਮੰਨਿਆ ਉਚ-ਅਧਿਕਾਰੀ, 

ਜਿਸ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹਤ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੀ 

ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਫ਼ਕੀਰਾਨਾ 

ਸੁਭਾ ਵਾਲਾ ਸਰਦਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਆਗਰਾ, 

ਕਸ਼ਮੀਰ ਅਤੇ ਬਿਹਾਰ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਵੀ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ 

ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1668 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 

ਸੱਤ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸੈਫ਼ਾਬਾਦ ਨਾਂ ਦਾ ਕਸਬਾ 

ਵਸਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਫ਼ਸੀਲ ਵੀ 

ਬਣਵਾਈ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਸਾਲ 

ਸੈਫ਼ਾਬਾਦ ਵਿਚ ਹੀ ਬਤੀਤ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ 23 ਅਪੈੈਲ 

1685 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗੇ। 

ਦਰਵੇਸ਼ਾਨਾ ਸੁਭਾ ਕਰਕੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ੋਸਕ 

ਬਣਿਆ। ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਯਾੜ੍ਾ 

ਦੌਰਾਨ ਨਵਾਬ ਸੈਫ਼ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਕਹੇ ̀ ਤੇ ਸੈਫ਼ਾਬਾਦ ਵਿਚ ਚੌਮਾਸੇ 

ਦੌਰਾਨ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਮਹੀਨਿਆਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨਵਾਬ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਜਿਥੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, 

ਉਥੇ ਹੁਣ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਨਵਾਬ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 'ਤੇ ਉਸ ਦੀਆਂ ਬੇਗਮਾਂ ਨੂੰ 

ਦਰਸ਼ਨ ਦੇਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅੰਦਰ ਵੀ ਗਏ। 
ਜਿਥੇ ਉਹ ਬੈਠੇ ਉਥੇ ਹੁਣ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਦੇ ਅਧੀਨ ਹਨ। 

ਸੈਨ 1774 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਰਾਜਾ 

ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਫ਼ਾਬਾਦ ਕਸਬਾ ਅਤੇ ਕਿਲ੍ਹਾ ਉਸ ਦੀ 

ਸੈਤਾਨ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਵਾਇਆ ਜੋ ਹੁਣ 

ਬਹਾਦੁਰਗੜ੍ਹ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਵੇਖੋਂ “-ਬਹਾਦੁਰਗੜ੍ਹ'। 

ਸੁਹੇਵਾ /ਪਿੰਡ) : ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਚੁਰੂ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਭਾਦਰਾ ਤੋਂ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 

ਲਗਭਗ 40 ਕਿ ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੈ। ਉਥੋਂ ਦੇ 

ਲੋਕ ਇਸ ਪਿੰਡ ਨੂੰ “ਸਾਹਵਾ', “ਸਾਹਿਆ” ਜਾਂ “ਸੁਹਾਵਾ” 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੱਖਣ ਵਲ ਜਾ 
ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਇਥੇ ਇਕ ਛਪੜ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ 

ਲਈ ਡੇਰਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਭਾਈ ਰੂਪ ਚੰਦ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਭਾਈ 

ਪਰਮ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ 

ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਵਰਦਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਡੇਰੇ ਦੇ 

ਨੇੜੇ ਇਕ ਜੰਡ ਬਿਿਛ ਵਿਚ ਪਿੱਪਲ ਦਾ ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ ਬੂਟਾ 

ਉਗਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਕਿ ਜਦ ਪਿੱਪਲ ਦਾ ਬਿ੍‌ਛ ਵੱਡਾ ਹੋਂ ਕੇ ਜੈਡ ਦੇ 

ਬਿ੍‌ਛ ਨੂੰ ਹਜ਼ਮ ਕਰ ਜਾਏਗਾ, ਤਾਂ ਇਸ ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਕਾਲ 

(ਦੁਰਭਿੱਖ) ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਏਗਾ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਪਿੱਪਲ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣਾ ਬਿ੍‌ਛ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ 

ਫਸਲਾਂ ਵੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਇਕ ਥੜਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 

ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 

1882 ਈ. ਵਿਚ ਰਿਆਸਤ ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋਂ ਇਸ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਨਾਲ ਜ਼ਮੀਨ ਲਗਾਈ ਗਈ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ 

ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਹਰ ਸਾਲ ਕਤਕ ਪੂਰਣਮਾਸੀ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਪੁਰਬ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
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ਸੈਭੈ: ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਮੁਲਮੰਤ੍੍‌ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 
ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਭਉ , ਸੈਭੂ ਆਦਿ ਵਰਤਨੀ ਵਿਚ 

ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 'ਸੂਯਭਵ' 

ਜਾਂ 'ਸ਼ੂਯੋਭੂ" ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਣ ਵਾਲਾ, ਜੋ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਖ਼ੁਦ ਹੀ 

ਧਾਰਣ ਕਰੇ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨਿਰਮਾਤਾ ਜਾਂ ਸਿਰਜਨਹਾਰ 
ਦੀ ਲੋੜ ਨ ਹੋਵੇ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 

ਉਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ।'ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਥਾਪਿਆ 

ਨ ਜਾਇ ਕੀਤਾ ਨ ਗੋਇ/ਆਪ ਆਮ ਨਿਰੰਜਨ ਐੋਇ/ਆਸਾ 

ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 

ਹੈ- ਆਘੀਨੂੰ ਆ ਸ਼ਜਿਓ ਆਪਾੀਨੂੰ ਗੱਚਿਇ ਨਾਉਂ / 

(ਗੁ ਗ੍ਰੰ.463)। 

ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਆਮ 

%ਤੀਤ ਆਜੋਂਨਾੀ ਸੰਭਓ ਨਾਨਕ ਗਠਆੰਤਿ ਸੌ ਇਆ/(ਗੁ. 

ਰ੍ਰੰ.1042)। ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਇਹ ਬਿਲਕੁਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਆਪਣੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਮ 

-ਰੁਪਾਤਮਕ ਜਗਤ ਕੇਵਲ ਉਸ ਦਾ ਖੇਲ-ਪਸਾਰਾ ਹੈ-- 

ਤਹਾ ਆਪ ਆਹ ਉਪਾਇਆ /ਦੁਜਾ ਖੇਲ ਕਾਰ /ਇਖਲਾ/ਇਆ/ 

(ਗੁ ਗੰ.72-73)। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਿਰਜ 

ਕੇ ਫਿਰ ਇਸ ਭੇਦ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਵੀ ਆਪਣੇ ਪਾਸ 

ਹੀ ਰਖੀ ਹੈ- ਜਿਨਿ ਆਪੇ ਆਪ ਉਪਾਇ ਪਛਾਤਾ / 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਕੀਤੀ ਆਪਣੀ 

ਸਿਰਜਨਾ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ (ਈਸ਼ਾਵਾਸ੍ਯ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ, ਮੰਤੁ 8)। ਇਸ ਦਾ 

ਭਾਸ਼੍ਯ ਲਿਖਦਿਆਂ ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰਯ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ 

ਸੂਧੀਭੂ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ (ਇਸੇ ਲਈ ਸੂਧੀਭੂ ਹੈ) ਜਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਉਪਰ ਹੈ ਹੋਰ, ਜੋ ਉਪਰ ਹੈ ਉਹ ਸਭ ਸੂਧੀ ਹੀ ਹੈ ਇਸ 

ਲਈ ਸੂਯੰਡੂ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨੂੰ “ਅਜੂਨੀ” 
(ਵੇਖੋ) ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸੂ-ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਸੱਤਾ 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ 

ਵਾਲੀ ਸੱਤਾ ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਕੋਈ ਹੋਰ 

ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ।ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਕਾਰਜ 

ਹੈ। ਉਹ ਪਰ-ਨਿਰਮਿਤ ਨ ਹੋ ਕੇ ਆਤਮ-ਨਿਰਮਿਤ ਹੈ। 

ਸੋਹਣ ਸਿੰਘ ਸੀਤਲ, ਗਿਆਨੀ 

ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਉਹ 'ਸੈਭੰ` (ਸੂਧੀਭੂ) ਹੈ। 

ਸੋਹਣ ਸਿੰਘ ਸੀਤਲ, ਗਿਆਨੀ (1909-1998 ਈ.): 

ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਢਾਢੀ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਨਾਵਲਕਾਰ 
ਗਿਆਨੀ ਸੋਹਣ ਸਿੰਘ ਸੀਤਲ ਦਾ ਜਨਮ 7 ਅਗਸਤ 

1909 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਕਾਦੀਵਿੰਡ ਵਿਚ 

ਸ. ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਦਿਆਲ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਹੋਇਆ। ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੋ ਗਿਆਨੀ 

ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਤੋ ਹੀ ਇਸ ਨੇ 

ਵਾਰਾਂ ਸੁਣਨ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਆਪ ਵਾਰਾਂ ਲਿਖਣੀਆਂ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਗਾ ਕੇ ਸੁਣਾਉਣ ਲਈ ਢਾਢੀ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 
ਨਿਭਾਉਣੀ ਪਈ। ਇਸ ਨੇ ਲਲਿਆਣੀ ਪਿੰਡ ਦੇ ਭਰਾਈ 

ਚਰਾਗਦੀਨ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਉਸਤਾਦ ਬਣਾਇਆ। ਇਹ 

ਪਹਿਲਾਂ ਵਿਆਹ ਸ਼ਾਦੀਆਂ ਉਤੇ ਵੀ ਗਾਉਣ ਲਈ ਜਾਂਦਾ 

ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਬੰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਪੂਰੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦਾ ਢਾਡੀ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਉਭਰਿਆ। ਸੈਨ 1983 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ 

ਨੂੰ 'ਸ਼ੋਮਣੀ ਢਾਢੀ' ਦੇ ਪੁਰਸਕਾਰ ਨਾਲ ਨਿਵਾਜਿਆ। ਇਸ 

ਨੇ ਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਸਿਰਫ਼ ਗਾਇਆ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ 

ਵੀ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਕੁ ਵਾਰ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਸੈਕਲਨ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ-- ਸੀਤਲ ਕਿਰਨਾਂ, ਸੀਤਲ ਸੁਗਾਤਾਂ, 

ਸੀਤਲ ਸੁਨੇਹੇ, ਸੀਤਲ ਮੁਨਾਰੇ, ਸੀਤਲ ਹੈਝੂ , ਸੀਤਲ 

ਹੁਲਾਰੇ, ਸੀਤਲ ਅੰਗਿਆਰੇ, ਸੀਤਲ ਤਰੈਗਾਂ, ਸੀਤਲ 

ਰਮਜ਼ਾਂ, ਸੀਤਲ ਪ੍ਰਸੈਗ, ਸੀਤਲ ਚਮਕਾਂ, ਸੀਤਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, 

ਸੀਤਲ ਤਰਾਨੇ, ਸੀਤਲ ਵਲਵਲੇ ਅਤੇ ਸੀਤਲ ਵਾਰਾਂ 

ਆਦਿ। ਇਸ ਨੇ ਢਾਢੀ-ਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਚਾਰ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਸਮੇਟ 

ਕੇ ਵਖਰਾ ਵੀ ਛਾਪਿਆ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਸੋਮੇ (ਦੋ ਭਾਗ), ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ, ਮੇਰੇ ਇਤਿਹਾਸਕ 

ਲੈਕਚਰ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚਾਰ, ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ, 

ਲਾਸਾਨੀ ਸ਼ਹੀਦ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ, ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਕਿਵੇ 



ਗਿਆ, ਦੁਖੀਏ ਮਾਂ ਪੁੱਤ, ਬੈਦਾ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ, ਸ਼ਹੀਦ ਤੇ 

ਯੋਧੇ, ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਘਰਾਣੇ, ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਤੇ ਸ਼ੇਰੇ 

ਪੰਜਾਬ ਆਦਿ। 

ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਪਿਛੋਕੜ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਤੋ ਅਨੁਪਾਣਿਤ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਨਾਵਲ ਵੀ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਜੁਗ ਬਦਲ ਗਿਆ, ਜਵਾਲਾ 

ਮੁਖੀ, ਮੁੱਲ ਦਾ ਮਾਸ, ਧਰਤੀ ਦੀ ਬੇਟੀ, ਪੀਤ ਕਿ ਰੂਪ, 

ਪਤਵੌਤੇ ਕਾਤਲ, ਧਰਤੀ ਦੇ ਦੇਵਤੇ , ਸਵਾ ਆਹਲਣਾ, 

_ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ, ਤੂਤਾਂ ਵਾਲਾ ਖੂਹ, ਪੀਤ ਤੇ ਪੈਸਾ, 
ਈਛੋਗਿਲ ਨਹਿਰ ਤਕ, ਦੀਵੇ ਦੀ ਲੋ, ਵਿਜੋਗਣ, ਅੰਨ੍ਹੀ 

ਸੁੰਦਰਤਾ, ਜਲੇ ਪਰਛਾਵੇਂ, ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਆਦਿ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 'ਜੁਗ ਬਦਲ ਗਿਆ” ਉਤੇ ਸੀਤਲ ਨੂੰ ਸਾਹਿਤ 

ਅਕਾਦਮੀ ਦਿੱਲੀ ਵਲੋ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੁਰਸਕਾਰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਅਨੌਕ ਸਾਹਿਤਕ ਅਤੇ 

ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਵਲੋਂ ਵੀ ਗਿਆਨੀ ਹੋਰਾਂ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ 

ਕੀਤਾ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਗਿਆਨੀ ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਸੀਤਲ ਆਪਣੀ ਬਿਰਧ 

ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਵੀ ਕਲਮ ਚਲਾਉਂਦੇ ਰਹੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 

ਲੁਧਿਆਣਾ ਨਗਰ ਵਿਚ 23 ਸਤੰਬਰ, 1998 ਈ. ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। _ 

ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1902-1972 ਈ.) ਮਲਾਇਆ 

ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਸੈਤ, ਜਿਸ ਦਾ 

ਜਨਮ ਸ. ਪੰਜਾਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਪ੍ਰੈਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਫੂਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਨ 3902 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੋ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੌੜਲੇ 

ਪਿੰਡ ਚੱਠੇਵਾਲਾ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਇਸ 

ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਉਦੇ ਸਿੰਘ ਸੀ, ਪਰ ਸ਼ਕਲੋ' ਸੁੰਦਰ-ਹੋਣ ਕਰਕੇ 

ਨਾਂ ਦੀ ਥਾਂ 'ਸੋਹਣਾ' ਤੋਂ 'ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ” ਪੁਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਪਿੰਡ ਜਿਊਣ 

ਸਿੰਘਵਾਲਾ ਦੇ ਸੈਤ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗੀ੍‌ਥਾਂ ਅਤੇ 

ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਕਵੀਸ਼ਰ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਨਾਲ 

ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਜੋਸ਼ 

ਲੁਧਿਆਣੇ ਵਿਚ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਰਿਹਾਈ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਮਲਾਇਆ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਮਲਕਾ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਗੁੰਥੀ ਜਾ ਲਗਾ। ਉਥੋਂ ਪੰਜ ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ 

ਪਰਤ ਕੇ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗੁਰਮਤਿ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਕਾਲਜ 

ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦਾਖਾ ਪਾਸੋਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ 

ਦਰਸ਼ਨ, ਕਥਾਕਾਰੀ ਅਤੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕਿਆਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 

ਕੀਤਾ। ਡੇਢ ਸਾਲ ਬਾਦ ਜੂਨ 1934 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ 

ਮਲਾਇਆ ਨੂੰ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ 

ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ 

ਮਲਾਇਨ ਰੀਰੀਥੀ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸਭਾ, ਮਲਾਇਨ ਨੌਜਵਾਨ ਸਭਾ 

ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਭ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਦੇ 

ਵਿਆਪਕ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਦੂਜੀ ਵੱਡੀ ਜੋਗ 

ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਜੰਗ ਵਿਚ ਮਾਰੇ ਗਏ ਜਵਾਨਾਂ ਦੀਆਂ 

ਵਿਧਵਾਵਾਂ ਅਤੇ ਨਾਕਾਰਾ ਹੋਏ ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ 
ਲਈ ਸੁਅੰਮਸੇਵੀ ਜੱਥੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ 

ਇਸ ਨੇ ਮਲਾਇਆ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ 

ਬਹੁਤ ਹੀ ਦੌਰੇ ਕੀਤੇ। ਇਕ ਵਾਰ ਇਕ ਦੌਰੇ ਦੌਰਾਨ ਇਹ 

ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 24 ਮਈ 1972 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਜ਼ਰ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਨੂੰ ਤਾਜ਼ਾ ਰਖਣ ਲਈ ਮਲਕਾ ਦੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ ਵਿਦਿਅਲਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਹੁਣ ਰੀ੍‌ਥੀ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪੁਚਾਰਕ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਜੋਸ਼ (1898-1982 ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦਾ 

ਇਕ ਉੱਘਾ ਨੇਤਾ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ-ਸੈਘਰਸ਼ 

ਅਕਾਲੀ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਕੁੰਨ ਵਜੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਕਾਂਗਰਸ ਪਾਰਟੀ ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਕਮਿਊਨਿਸਟ 

ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਨੋਤਾ ਬਣਿਆ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਚੇਤਨਪੁਰ 

ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸ. ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 22 ਸਤੰਬਰ 1898 

ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਪਹਿਲਾਂ ਮਜੀਠਾ ਦੇ 
ਚਰਚ ਮਿਸ਼ਨ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ। ਉਥੋਂ ਅੱਠਵੀ' 

ਪਾਸ ਕਰਕੇ , ਫਿਰ ਡੀ.ਏ.ਵੀ. ਸਕੂਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ 

ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਆਰਥਿਕ ਕਮਜ਼ੋਰੀ ਕਾਰਣ ਅਗੇ ਨ ਪੜ੍ਹ 

ਸਕਿਆ। ਨੌਕਰੀ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਹੁਬਲੀ ਗਿਆ 



ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਜੋਸ਼ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਬੋਬਈ ਜਾ ਕੇ ਡਾਕਖ਼ਾਨੇ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 

1918 ਈ. ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 

ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੇ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਜਜ਼ਬਾਤੀ ਤਕਰੀਰਾਂ 

ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 'ਜੋਸ਼' ਤਖ਼ਲਸ ਜੋੜ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੋਧੀ ਭਾਸ਼ਣ 

ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਇਕ ਸਾਲ ਲਈ ਕੈਦ ਹੋ ਗਿਆ। ਮਾਰਚ 1923 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ 

ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 
_ ਸੰਸਥਾਵਾਂ ਦੇ ਗ਼ੈਰ-ਕਾਨੂੰਨੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਜਾਣ `ਤੇ 

_ ਅਕਤੂਬਰ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਕੈਦ ਕਟ ਕੇ ਸਤੰਬਰ, 1926 ਈ. ਵਿਚ 

ਰਿਹਾ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਗਰਮ 

ਦਲੀਏ ਹੁੰਦੇ ਗਏ ਅਤੇ “ਕਿਰਤੀ ਕਿਸਾਨ ਪਾਰਟੀ” ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ 

ਸਥਾਪਿਤ “ਨੌਜਵਾਨ ਭਾਰਤ ਸਭਾ” ਲਈ ਕੌਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਫਰਵਰੀ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਮਾਰਚ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮੇਰਠ 

ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਕਮਿਊਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਸੈਨ 1937 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਕਾਂਗ੍ਸ ਦੇ ਟਿਕਟ 'ਤੇ 

ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ 

ਗਿਆ। ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਕਾਂਗਰਸ ਕਮੇਟੀ 

ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਅਤੇ ਅਖਿਲ ਭਾਰਤੀ ਕਾਂਗਰਸ ਕਮੇਟੀ 

ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ। ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਦੋ ਸਾਲ ਲਈ 

ਕੈਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1951 ਈ. ਵਿਚ ਕਮਿਊਨਿਸਟ 
ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਕੇਂਦਰੀ ਕਾਰਜ ਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 

ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਖ਼ਰੀ ਦਮ ਤਕ ਇਹ 

ਕਮਿਊਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਰਿਹਾ। ੧2 ਜੁਲਾਈ 

1982 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ “ਅਕਾਲੀ” ਅਖ਼ਬਾਰ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋ ਗਿਆ, ਪਰ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ 

ਸੇਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ ਨੇ “ਕਿਰਤੀ” ਨਾਂ ਦੀ 

ਮਾਹਾਨਾ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਛਾਪਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹ 
“ਜੰਗ-ਏ-ਆਜ਼ਾਦੀ' ਅਤੇ 'ਨਵਾਂ ਜ਼ਮਾਨਾ” ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਦਾ 

ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਣ ਕਾਰਣ 

ਇਹ ਸਾਹਿਤ-ਸਾਧਨਾ ਵਲ ਵੀ ਰੁਚਿਤ ਹੋਇਆ। ਪੰਜਾਬੀ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ -(1) ਬੈਗਾਲੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਵੈਨਗੀ, (2) 

ਰੁਤ ਨਵਿਆਂ ਦੀ ਆਈ, (3) ਮੇਰੀ ਰੂਸ ਯਾੜ੍ ਹਾ, (4) ਪੰਜਾਬੀ 

ਬੋਲੀ ਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਗਿਆਨ, (5) ਇਕ ਇਨਕਲਾਬ ਇਕ 

ਜੀਵਨੀ, (6) ਅਕਾਲੀ ਮੋਰਚਿਆਂ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ, (7) 

ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ ਦਾ ਦੁਖਾਂਤ, (8) ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 

ਮੇਰੀਆਂ ਮੁਲਾਕਾਤਾਂ- ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਅੱਠ ਪੁਸਤਕਾਂ ਛਾਪੀਆਂ 

ਹਨ। ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ “ਏ ਹਿਸਟਰੀ ਆਫ਼ ਦਾ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਗਦਰ ਪਾਰਟੀ? ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਅਣਛਪੀਆਂ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਵੀ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਮੁਢਲੇ 

ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਅਤੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਕਮਿਊਨਿਜ਼ਮ ਦਾ 

ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉਲੇਖਯੋਗ ਸਥਾਨ ਹੈ। 

ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਭਕਨਾ, ਬਾਬਾ (1870-1968 ਈ.): 

ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਬਾਨੀ ਵਜੋਂ ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਜਨਮ 4 ਜਨਵਰੀ 1870 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ 

'ਖੁਤਰਾਏ ਖ਼ੁਰਦ' ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਭਕਨਾ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਸ਼ੇਰਗਿਲ ਦੇ ਘਰ 

ਮਾਈ ਰਾਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ 

ਵਿਦਿਆ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਫਿਰ ਸਕੂਲ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਅਜੇ ਮਸਾਂ 

ਇਕ ਸਾਲ ਦਾ ਹੀ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਦਸ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਕੋਈ ਸੈਤਾਨ ਪੈਦਾ ਨ ਹੋਈ। 

ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1906-07 ਵਿਚ ਬਸਤੀਵਾਦੀ ਬਿਲ ਦੇ 

ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਛੇੜੇ ਗਏ ਸੈਘਰਸ਼ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਦੋ 

ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ 3 ਜਨਵਰੀ 1909 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਅਮਰੀਕਾ 

ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਕ ਲਕੜ ਦੀ ਮਿਲ ਵਿਚ ਮਜ਼ਦੂਰੀ 

ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਉਥੇ ਭਾਰਤੀਆਂ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਨਾਲ ਹੁੰਦੇ ਵਿਤਕਰੇ ਨੂੰ ਇਹ ਜਰ ਨ ਸਕਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ 

ਭਾਰਤੀ ਮਜ਼ਦੂਰਾਂ ਨੂੰ ਜੱਥੇਬੰਦ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 



ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਭਕਨਾ, ਬਾਬਾ 

“ਹਿੰਦੋਸਤਾਨ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਆਫ਼ ਪੈਸੇਫਿਕ ਕੌਸਟ” ਬਣਾਈ। 

ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਦਫ਼ਤਰ ਪੋਰਟਲੈਂਡ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ।। 1 ਨਵੰਬਰ 1913 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਵਲੋ 

“ਗਦਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਅਖ਼ਬਾਰ ਕਢਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਸਸ਼ਸਤ੍‌ ਕ੍ਰਾਂਤੀ 

ਮਚਾਉਣਾ ਸੀ। ਇਸ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਬਾਬਾ ਸੋਹਣ 

ਇਸ ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀਆਂ 

ਗਈਆਂ। “ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ” ਜਹਾਜ਼ ਦੇ ਵਾਪਸ ਪਰਤਣ 

`ਤੇ ਬਾਬਾ ਸੋਹਣ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪਾਰਟੀ ਵਲੋਂ' ਡਿਊਟੀ ਲਗਾਈ 
ਗਈ ਕਿ ਉਹ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਕਰਾਂ ਤੀ ਮਚਾਉਣ ਲਈ 

ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਾਪਾਨ ਵਿਚ ਹਥਿਆਰ ਪਹੁੰਚਾਏ। 

ਜਦੋਂ ਹਥਿਆਰ ਪਹੁੰਚਾ ਕੇ ਇਹ ਕਲਕੱਤੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਤਾਂ 

13 ਅਕਤੂਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਖ਼ੁਫ਼ੀਆਂ 

ਪੁਲਿਸ ਨੇ ਪਕੜ ਲਿਆ। ਮੁੱਢਲੀ ਪੁਛ-ਗਿਛ ਤੱ ਬਾਦ 

ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਲਤਾਨ ਜੇਲੂ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਪਹਿਲੇ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ 

ਗਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹ ਸਜ਼ਾ ਉਮਰ ਕੈਦ ਵਿਚ ਬਦਲ ਕੇ 

ਇਸ ਨੂੰ 10 ਦਸੈਬਰ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਡੇਮਾਨ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਕੈਦ ਦੌਰਾਨ ਕੈਦੀਆਂ ਵਾਸਤੇ ਜੇਲ੍ਹ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਵਾਰ ਮਰਨ- 

ਬਰਤ ਰਖੇ।ਸੈਨ 1927 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਸੈਂਟ੍ਰਲ ਜੇਲ੍ਹ , ਲਾਹੌਰ 

ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਜੁਲਾਈ 1930 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਰਿਹਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਵੀ ਇਹ ਦੇਸ਼ 

ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਉਦਮ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ 

ਵਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜਸਥਾਨ 

ਦੀ ਦਿਉਲੀ ਕੈਂਪ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਵਰ੍ਹੇ ਨਜ਼ਰਬੰਦ 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਕਮਿਊਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ 

ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਿਆ। 31 ਮਾਰਚ 1948 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ 

ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਪਰ 8 ਮਈ 1948 ਈ. ਨੂੰ ਛਡ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਫਿਰ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਪੰਡਿਤ 

ਨਹਿਰੂ ਦੇ ਦਖ਼ਲ ਦੇਣ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਜੇਲ੍ਹ ਭੇਜਣਾ ਬੈਦ ਕਰ 

ਸੋਹਿਲਾ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 20-21 ਦਸੰਬਰ 1968 ਈ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ 

ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

_ਸੈਂਪ ਦਿੱਤੀ। ਸੋਹਣ ਸਿੰਘ ਦਾ ਨਾਂ ਮਹਾਨ ਸੁਤੇਤਰਤਾ ਸੈਗ੍ਰਾਮੀ 

ਵਜੋਂ ਸਦਾ ਯਾਦ ਰਹੇਗਾ। ਇਸ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਸੀ ਕਿ ਆਪਣੀ 

ਆਰਥਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੇ ਘੋਲ ਲਈ 

ਜੱਥੇਬੋਦਕ ਹੋ ਕੇ ਚਲਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਠੋਰ ਤੋਂ ਕਠੋਰ 

ਹਾਲਾਤ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਨਿਡਰਤਾ ਅਤੇ ਆਤਮ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਾਲ 

ਆਪਣੇ ਅਨੁਕੂਲ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਲਈ ਕੁਝ ਕੁ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਵੀ ਕੀਤੀ, ਜੋ ਆਪਣੇ ਆਖ਼ੀਰਲੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਛਾਪੀਆਂ, 

ਜਿਵੇਂ ਜੀਵਨ ਕਰਤਵ (1967), ਜੀਵਨ ਸੈਗ੍ਰਾਮ (1968), 

ਇਨਕਲਾਬੀ ਲਹਿਰ (1967), ਦੁਖ (1967), ਗਰੀਬੀ 

(1967), ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ ਜਾਤੀ (1967)। 

ਸੋਹਿਲਾ (ਬਾਣੀ): ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ 
ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨ ਨਿੱਤ-ਨੇਮ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ 
ਸੈਕਲਨ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਅੰਤਿਮ ਹੈ ਅਤੇ 
ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪਾਠ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਰਾਤ ਨੂੰ ਸੌਣ 
ਵੇਲੇ ਹੈ। ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। ਤਿੰਨ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ, ਇਕ ਇਕ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਸਮੁੱਚ ਨੂੰ ਇਹ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

“ਸੋਹਿਲਾ” ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ-- ਉਤਮ ('ਸੁ”) ਕੀੜਾ 

(“ਹੇਲਾ”), ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸ਼ਬਦ-ਪਾਠ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 

“ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਸਬਦੁ 

ਸ਼ਹਿਲਾ ਸ਼ਤਿਗ੍ਨ ਸ਼ਣਾਇਆ / (ਗੁ ਗੰ .੭19)। ਸੈਭਵ ਹੈ 

ਕਿ ਇਹ ਨਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਵਿਚਲੀਆਂ ਮੁੱਢਲੀਆਂ ਦੋ 
ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ- ਜੰ ਘਰੇ 
ਕਰਤ ਆਧਆਐ ਕਰਤੇ ਕਾ ਗੋਇ ਬਚਾਣੋ / /ਤ੍ਤ ਘਨ 
ਗਾਵਹੁ ਸੋਹਿਲਾ /ਸਵ/ਰੇਹੁ /ਸਰਜ਼ਣਹਾਰੇ / ਅਜ-ਕਲ 

ਨਿੱਤਨੇਮ ਦੇ ਗੁਟਕਿਆਂ ਅਤੇ ਆਮ ਬੋਲਚਾਲ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੂੰ “ਕੀਰਤਨ ਸੋਹਿਲਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਨਾਂ ਪਿਛੋਂ 
ਉਪਰਲੀ ਤੁਕ ਵਿਚ ਆਇਆ “ਕੀਰਤਿ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਕੁਝ 
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ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਵੀ “ਕੀਰਤਿ” 

ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ 'ਸੋਹਿਲਾ” ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਰਾਤਾ 

ਕਨਗ/ਤਿ ਸ਼ਹਿਲਾ ਕ/ਨੇ ਆਰਤੀ ਪਰਸਾਦੁ ਵਡੰਦੇ /“ਕੀਰਤਿ” 

ਹੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਗਿਆਨ ਦੇ ਮੁਖ-ਸੁਖ ਸਿੱਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਾਂ 

_ਸਿੱਖ-ਸਾਧਕਾਂ ਵਿਚ “ਕੀਰਤਨ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਆਮ ਪ੍ਚਲਨ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਸਮੁੱਚ ਨੂੰ “ਕੀਰਤਨ ਸੋਹਿਲਾ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਸਮੁੱਚ ਵਿਚਲਾ ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਵੇਲੇ ਕੁੜੀ ਦੇ 

ਮਾਈਏ ਪੈਣ ਅਤੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਸੁਹਾਗ ਦੇ ਗੀਤ 

ਗਾਉਣ ਅਤੇ ਅਸੀਸਾਂ ਦੇਣ ਦੀ ਰਸਮ ਦੇ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀਂ ਸੈਸਾਰ 
ਰੂਪੀ ਪੇਕਾ ਘਰ ਛਡ ਕੇ ਪਤੀ ਰੂਪੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਘਰ ਜਾਣ 

ਵਾਲੀ ਇਸਤਰੀ (ਜਿਗਿਆਸੂ) ਨੂੰ ਸਤਿਸੈਗ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ 

ਹਰਿ-ਯਸ਼ ਰੂਪੀ ਸੁਹਾਗ-ਗੀਤ ਸੁਣਨੇ ਅਤੇ ਅਸ਼ੀਰਵਾਦ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲੌਕਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਕਾਰਣ 

ਹੀ “ਕੀਰਤਨ ਸੋਹਿਲਾ” ਦਾ ਪਾਠ ਸੌਣ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਕਿਸੇ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਜਿਵੇ ਸੂਰਜ ਇਕ ਹੀ ਹੈ ਪਰ ਉਸ ਦੀਆਂ ਅਗੋਂ ਥਿਤਾਂ, 

ਇਕਾਈਆਂ ਹਨ, ਤਿਵੇਂ ਹੀ ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਕਈ ਸਰੂਪ 

ਅਤੇ ਭੇਦ ਹਨ- ਨੁਰਜ਼ ਏਕੇ ਜੰਤਾ ਅਨੇਕਾ / ਨਾਨਕ ਕਰਤ 

ਕੇ ਕੇਤੇ ਵੈਸ਼ /(ਗੁ ਗੰ .12)। 

ਤੀਜਾ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ “ਆਰਤੀ” ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ 

ਵਿਭਿੰਨ ਸੈਦਰਭਾਂ ਵਿਚ ਉਚਾਰਿਆ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 

ਅਨਿਸਚਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਵਿਧੀ ਰਾਹੀ 

ਸਾਧਾਰਣ ਆਰਤੀ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 'ਤੇ ਵਿਰਾਟ ਆਰਤੀ ਦਾ 

ਸਰੂਪ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਰਵ- 

ਵਿਆਪਕਤਾ, ਉਸ ਦੀ ਏਕਤਾ ਤੋਂ ਅਨੇਕਤਾਅਤੇ ਅਨੋਕਤਾ 

ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਗਉੜੀ ਪੂਰਬੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਚੌਥਾ ਸ਼ਬਦ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ -ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ ਰੂਪੀ ਨਗਰ ਕਾਮ, ਕ੍ੰਧ ਆਦਿ 

ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਹ 

ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਜੈਮ-ਦੰਡ ਸਹਿਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਵਿਚ ਮਗਨ ਬੇਦੇ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੀਆਂ 

ਰੁਕਾਵਟਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਕੇ ਪਰਮ-ਧਾਮ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਪੰਜਵਾਂ ਸ਼ਬਦ- ਵੀ ਗਉੜੀ ਪੂਰਬੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਮਾਂ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਮਾਈ ਕਰਨ ਦਾ ਹੈ। ਵਿਕਾਰਾਂ ਨਾਲ ਗੁਸੇ 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚੋਂ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਨਿਕਲ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 

ਸੋਯੋਗ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਿਹਰ ਅਤੇ ਪਥ- 

ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਬਹੁਤ ਲੋੜ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਕੌਲ ਆਤਮਿਕ ਉੱਧਾਰ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਹੈ-- 

ਅੰਤਰਜਾਆੰ ਪਰਖ /ੜੈਧਾਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਅਨ ਕੀ ਪੁਠੋ/ ਨਾਨਕਾ 

ਦਾਸ਼ ਇਹੈ ਸੁਖ ਆਗੈ # ਕਉ ਕਾਨ ਸੰਤਨ ਕੀਨ ਗੂੋ / 

(ਗੁਰੀ .13)। 

ਸੋਹੈ: ਵੇਦਾਂਤ ਦੀ ਇਸ ਉਕਤੀ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ “ਉਹ ਮੈ' ਹਾਂ”। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨਾਲ ਤਦਾਕਾਰਤਾ ਦੀ 

ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਸੂਚਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਅਭੇਦਤਾ ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜਦੋ' ਕੋਈ ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਸ਼ਬਦ ਦੁਆਰਾ ਪਤੀਜ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 

ਅਭੇਦ ਹੋਣ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 

ਨਾਲੋਂ ਇਹ ਅਭਿੰਨਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਸਹੀ ਆਪ ਪਛਾਣਆ 

ਸ਼ਬਦ ਭੀਦਿ ਪਤ7ਆ/ਇ /(ਗੁ ਗੰ .60)। 

ਰ੍ ਕਈ ਵਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਚਕ ਵੀ 
ਮੰਨ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਮਾਇਆ-ਮੁਕਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਭ ਦਾ ਮੂਲ ਤੱਤ੍ਰ 

ਕਹਿ ਕੇ, ਸਭ ਵਿਚ ਉਸੇ ਦੀ ਜੋਤਿ ਪਸਰੀ ਹੋਈ ਦਸੀ ਹੈ। ਸਭ 

ਕੁਝ ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਭਿਨ ਕੁਝ ਨਹੀਂ- ਤਤ ਨਿਰੰਜਨ 

ਜੋਤਿ ਸ਼ਬਾਈਂ ਸੋਹੰ ਭੰਦ ਨ ਕੋਈ ਜੀਓ /(ਗੁ.ਰੀ.599)। 

ਸਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ 'ਸੋਹੈ” (ਉਹ ਮੈਂ ਹਾਂ) ਨੂੰ ਜਪ 
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ਦੀ ਇੰਕ ਜੁਗਤ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਸੋਹੰ ਸੋ ਲਾ 

ਕਾਉ ਹੈ ਜਾਪ/ ਜਾ ਕਉ /ਲਿਪਤਾ ਨ ਹੋਇ ਪੁੰਨ ਆਰ ਪਾਧ/ 

(ਗੁ.ਗੰ.1162)। ਇਸ ਦਾ ਉਲਟੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵੀ ਜਪ ਕੀਤਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਉਹ ਮੈਂ ਹਾਂ (ਸੋਹੈ), ਮੈਂ ਉਹ ਹੈ (ਹੈਸਾ)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਮੈਂ 

ਹਾਂ ਅਤੇ ਮੈ' ਉਹ ਹੈ, ਵਾਲਾ ਜਾਪ ਜਪੋ ਕਿਉਂਕਿ ਤਿੰਨੌਂ' ਲੋਕ 

ਉਸੇ ਵਿਚ ਸਮਾਏ ਹੋਏ ਹਨ-- ਨਾਨਕ ਸੋਹੰ ਹੰਸਾ ਜਪ ਲਾਪਹ 

/ਤਿਭਾਵਣ /ਤਿਸੰ ਸ਼ਮਾ/ਹ/(ਗੁ ਗੰ .1093)। 

ਸੋਢੀ (ਉਪ-ਜਾਤਿ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਖਤ੍ੀਆਂ ਦੇ ਸ਼ਰੀਣ ਵਰਗ 
ਦੀ ਇਕ ਉਪ-ਜਾਤਿ ਜਿਸ ਦਾ ਪਰੈਪਰਿਕ ਪਿਛੋ ਕੜ, 

“ਬਚਿਤ੍੍‌ ਨਾਟਕ” ਅਨੁਸਾਰ ਸੀ ਰਾਮ ਚੈਦਰ ਦੇ ਵੱਡੇ ਸੁਪੁੱਤਰ 

“ਲਵ” ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਲਾਹੌਰ ਨਗਰ 

ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚੋਂ ਚੌਥੇ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮ ਦਾਸ ਜੀ ਇਸੇ ਉਪ-ਜਾਤਿ ਵਿਚੋਂ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਦੇ ਛੇ ਗੁਰੂ ਵੀ ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਵੈਸ਼ ਵਿਚ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਸੋਢੀ ਹੀ ਸਨ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦਾ ਸਹੀ ਅਧਿਕਾਰੀ ਆਪਣੇ ਛੋਟੇ ਪੁੱਤਰ ਸੀ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੂੰ ਸਮਝਿਆ ਅਤੇ ਉਹੀ ਪੰਜਵੇ' ਗੁਰੂ ਬਣੇ। 

ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵੱਡੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ ਤੋਂ ਇਹ ਜਰਿਆ ਨ 
ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਸਦਾ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ 

ਬਖੇੜਾ ਖੜਾ ਕਰੀ ਰਖਿਆ। ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪਰਥਾਇ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਕਾਹੇ ਪਤ ਝਗਰਤਾ 
ਹਉਂ ਸਿ ਝਾ੫ //ਿਨ ਕੰ ਜਣੰ ਝਡਾਨੇ ਤੁਮ ਹਉਂ /ਤਨ ਲਓ 

ਝਗਾਰਤ ੫ਾ੫/... ਜੋ ਤੁਮਠੇ ਪ੍ਭਾ ਹੋਤੇ ਸ਼ਆਨਨ ਗਰ /ਤਿਨ ਕੰ 

ਜਾਪ੍ਹ ਜਾਪ/ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਤਾ ਨਾਨਕ ਜਨ ਤੁਮ ਕਉ ਜਉ 
#ਨਹ ਤਉ ਜਾਏ ਸੰਤਾਪ / (ਗੁ ਗੰ .1200)। ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ 

ਦੀ ਇਸ ਅਨਾਦਰਿਤ ਪਹੁੰਚ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਨੂੰ 

“ਛੋਟੇ ਮੇਲ ਵਾਲੋਂ ਸੋਢੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਵੱਡੇ ਮੇਲ ਵਾਲੇ 

ਸੋਢੀ” ਜਾਂ “ਸੋਢੀ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ” ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਦੂਜੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਸੂਰਜ ਮੱਲ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸੋਢੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਜਾ ਵਸੇ ਸਨ। ਇਨਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਸੂਰਜ ਮੱਲ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਦੀਪਚੰਦ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 
ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ 

ਸੋਢੀਆਂ ਦੀ ਵਾਰ 

ਕੀਤਾ। ਜਿਸ ਖੰਡੇ ਨਾਲ ਸਿਆਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਇਆ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਅਵਸਰ ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਜੋ ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਪਹਿਨੀ, 

ਉਹ ਉਸਦੀ ਸੈਤਾਨ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। 

ਸੋਢੀਆਂ ਦੀ ਵਾਰ : ਇਹ ਰਚਨਾ ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਹੈਂ ਜੋ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਸੋਢੀ ਸੁਰਜਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 

ਅਤੇ ਨੌਕਰ ਸੀ। ਬਿਲਾਸਪੁਰ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜੇ ਮਹਾਚੰਦ 

ਮੰਗੇ। ਸੋਢੀ ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਦੇਣੇ ਨਾਂਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਰਾਜਾ 

ਮਹਾਚੰਦ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਸੋਢੀਆਂ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਲਹੂ ਡੋਲ੍ਹਵੀਂ ਲੜਾਈ ਉਪਰੈਤ ਸੈਨ 1812 ਈ. ਵਿਚ 
ਮਹਾਚੰਦ ਹਾਰ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੋਢੀਆਂ ਦੀ ਜਿਤ ਹੋਈ। ਇਸ 

ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸੋਢੀਆਂ ਵਲੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਸਰਦਾਰ ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ ਵੀ ਬੜੀ ਬਹਾਦਰੀ ਨਾਲ 

ਲੜਿਆ ਸੀ। ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸੇ ਅਤੇ ਸਮੁੱਚੇ 

ਪੰਥ ਦੀ ਜਿਤ ਮੰਨ ਕੇ ਬੜੀ ਭਾਵਨਾ-ਭਰੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 

ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਇਸ ਨੂੰ “ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੀ ਵਾਰ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਾਰ ਦਾ ਨਾਇਕ ਸੁਰਜਨ ਸਿੰਘ ਗੁਰੁ-ਵੈਸ਼ ਵਿਚੋਂ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਸਮਾਦ੍੍‌ਤ ਹੈ। 

ਕੁਲ 38 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਤੁਕ- 

ਗਿਣਤੀ ਇਕ ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਨੌਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 19 ਤਕ 

ਤੁਕਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਤੁਕਾਂਤ ਅੰਤ ਉਤੇ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ, 

ਪਰ ਪਉੜੀ ਦੇ ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਛੰਦ ਵਾਂਗ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਬੈਂਤ ਦੀ 

ਧਾਰਨਾ ਉਤੇ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ 

ਵਾਰਾਂ ਅਤੇ “ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਭਾਵ ਗੁਹਿਣ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਬਿਆਨ ਵਿਚ ਬੜੀ ਰਵਾਨੀ ਅਤੇ ਜ਼ੋਰ ਹੈ। ਫ਼ੌਜਾਂ 

ਦੀ ਚੜ੍ਹਤਲ, ਜਿਤੇ ਹੋਏ ਪੱਖ ਅਤੇ ਹਾਰੇ ਹੋਏ ਪੱਖ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 

ਨੂੰ ਬੜੀ ਨੀਝ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਬਿੱਤਾਂਤ ਦੀ 

ਅਧਿਕਤਾ ਕਾਰਣ ਅਲੰਕਾਰ ਘਟ ਹੀ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਪਰ 

ਜਿਥੇ ਵਰਤੇ ਹਨ, ਉਥੇ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਨਿਪੁਣਤਾ ਦਾ 

ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਬੋਲੀ ਸਰਲ, ਠੇਠ ਅਤੇ 
ਸਾਹਿਤਿਕ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਇਤਿਹਾਸ ਮਿਥਿਹਾਸ 
ਦਾ ਚੰਗਾ ਗਿਆਨ ਹੈ। ਇਹ ਵਾਰ ਢਾਢੀਆਂ ਦੇ ਗਾਏ ਜਾਣ 
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ਲਈ ਲਿਖੀ ਗਈ ਜਾਪਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਯੁੱਧ ਵਰਣਨ ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਹੈ। ਇਜ 

ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪ ਸਾਰੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ 

ਵੇਖਿਆ ਹੋਵੇ। ਇਕ ਵੰਨਗੀ ਵੇਖੋ : 

ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ ਰਣ' ਭਾਿਆਂ, ਤਲਵਾਗਾੀ' ਛ/ਹਝਰ #ਆਚਦਾ / 

ਵਡ ਜੰਧੇ ਆਏ ਇਛ ਨਾਲ, ਹੰਕਾਰ ਖੜੌਤਾ ਨਚਦਾ/ 
ਨਾਰਦ ਘਮਰ ਪਾਂਵਦਾ, ਓਂ ਡੌਡ ਡਗ ਡਗਾਚਦਾ/ 
ਚੌਸ਼ਠ ਜੌਗ/ਟੇ ਸੰਗ ਲੰ, ਭਨ ਝਾਵਨ /ਖੜ /ਖੜ ਹਸ਼ਦਾ / 

ਸੋੜ੍ /ਸੋੜਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਨਵਾਂ ਸ਼ਹਿਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 

ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਬੰਗਾ ਨਾਂ ਦੀ ਨਗਰੀ ਤੋਂ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ 

ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1635 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 

ਤੋਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਕ ਪਲਾਹ (ਪਲਾਸ) ਬਿਛ 

ਹੇਠਾਂ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਥਾਂ ̀ ਤੇ 

ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 

1965 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਾਲਿਆਂ 

ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ ਸੁੰਦਰ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਗਈ 

ਹੈ। ਹੁਣ ਇਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰਪਲਾਹ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” 

ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ ਸਾਲ 20 ਹਾੜ ਨੂੰ 

ਬੜਾ ਭਾਰੀ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਸੋਦਰ (ਬਾਣੀ): ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ, 

ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਤੋਂ` ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਜੁੱਟ ਨੂੰ 

'ਸੋਦਰ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ “ਰਹਿਰਾਸ” (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ 

ਸੀ। ਇਹ ਨਾਂ ਇਸ ਜੁਟ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਤੁਕ 

ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਇਸੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਰਖਿਆ ਗਿਆ 

ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ “ਸ਼ਬਦ” “ਜਪੁਜੀ” ਅਤੇ ਆਸਾ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਵੀ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਕੁਝ ਨਾਮ- 

ਮਾਤ ਪਾਠਾਂਤਰਾਂ ਦੇ ਬਾਕੀ ਸਭ ਵਿਚ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। 

``___ ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਪ੍ਚਾਰਕਾਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵੇਈਂ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਦੁਆਰਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਰਾ 

ਸਦਰ 

ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਗਏ ਤਾਂ ਉਥੋ' ਦੀ ਅਜ਼ਮਤ ਨੂੰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 

ਰਾਹੀਂ ਰੂਪਾਇਤ ਕੀਤਾ। ਪਰ “ਸੋਦਰ” ਸੰਬੋਧਨ ਇਸ 

ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ “ਇਹ ਦਰ” ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਸੀ। “ਮਿਹਰਬਾਨ 

ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਸਥਾਨ ਅਯੋਧਿਆ 

ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।ਰਚੈਤਾ ਗੁਰੁ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦੁਆਰ 
ਉਤੇ ਸਾਰੇ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤੇ , ਜਤੀ-ਸਤੀ , ਰਿਖੀ-ਮੁਨੀ ਆਦਿ 

ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਯਸ਼ ਗਾ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਨੇਕ 

ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਸਿਿਸ਼ਟੀ ਉਤਪੰਨ ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਸਭ ਦੀ ਸੈਭਾਲ 

ਵੀ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ- ਰੰਗਾ ਰੰਗ ਭਾਤੀ ਕਾਰੇ ਕਾਰ ਜਿਨਸੀ 

ਮਾਇਆ ਜਿਨਿ ਉਪਾਈ / ਕਾਰੈ ਕਾਨ ਦੇਖੈ ਕੀਤਾ ਆਪਣਾ 

/ਜਿਓਂ /ਤਿਸ਼ ਦੀ ਵਡਿਆਈ /(ਗੁ ੀ੍‌ .੭)। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦਾ ਦੂਜਾ ਸ਼ਬਦ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਮਹਲੇ ਪਹਿਲੇ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ ਵਡਿਆਈ ਨੂੰ ਵਰਣਨ ਤੋ' ਪਰੇ ਦਸਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਵਿਰਾਟਤਾ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਕੋਈ ਨਹੀਂ 

ਲਗਾ ਸਕਦਾ -- ਵਡੇ ਅਗੋਂ ਸ਼ਾਹਿਥਾ ਗਹਿਰ ਗੰਭੀਰਾ ਗੁਣ? 

ਗਾਗੀਰਾ/ ਕਇ ਨ ਜ਼ਾਣੰ ਤਰਾ ਕੀਤਾ ਕੈਵਡੁ ਚਨਰਾ/ 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌.੭)। 

ਤੀਜਾ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 

ਗੁਫੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੱਚੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ ਸੱਚੇ ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੰਰਣਾ 

ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕੇਵਲ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ 
ਨੀਵੀਂ ਜਾਤ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ 

ਭੁਲਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ-- ਖਸ# /ਵਿਸ਼ਾਗਹਿ ਤੇ ਕਮਜਾ/ਤਿ / ਨਾਨਕਾ 

ਨਾਵੈ ਬਾਝੁ ਸ਼ਨਾ/ਤਿ/ ਚੌਥਾ ਸ਼ਬਦ ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਗੁਰੁ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ 

ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ ਜੋ ਭਾਗਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਪਾਪਤ 

ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੋ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ 

ਜਾਣ ਨਾਲ ਹੀ ਜਿਗਿਆਸੂ ਇਸ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਤੋਂ ਤਰ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਭ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਸਭ ਦਾ ਪ੍ਤਿਪਾਲਕ 

ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਹੈ-- ਉਂਡੇ ਉਡ ਆਵੀ ਸੌ ਕਾਸ਼ਾ /ਤਸ਼ 
ਪਾਛੈ ਬਛਗੇਂ ਛ/ਰੈਆ //ਤਨ ਕਵਣੁ ਖਲਾਵੈ ਕਵਣ ਚਗਾਵੀ 



ਸੋ-ਪੁਰਖੁ 349 

ਮਨ “ਆਹ ਮਰਨ ਕਾਨਿਆ/(ਗੁ .ਗੰ .10)। 

ਸੋ-ਪੁਰਖੁ (ਬਾਣੀ): ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ 

ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਅਤੇ “ਸੋਦਰ” ਸ਼ਬਦ-ਜੁੱਟ ਤੋ' 

ਬਾਦ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਇਕ ਜੁੱਟ ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਸੋ-ਪੁਰਖੁ” 

ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਂ ਵੀ 'ਸੋਦਰ” ਵਾਂਗ 

ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਮਹਲੇ ਚੌਥੇ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 

ਪਹਿਲੀ ਤੁਕ ਵਿਚੋਂ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-- ਸੋਂ ਰ੪ /ਨਿਰੰਜਨ 

ਹ/ਨ' ਰਖੁ ਨਿਰੰਜਨੁ ਹ/ਨੇ ਆਗਮਾ ਅਗਮ ਆਪਾਰਾ/ ਇਹ 

ਸ਼ਬਦ-ਜੁੱਟ ਵੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ “ਰਹਿਰਾਸ” 

(ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਸਮਰਥਤਾ 

ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਉਹ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ 

ਸਿਰਜਨਹਾਰ, ਘਟ-ਘਟ ਵਾਸੀ, ਬੇਅੰਤ, ਅੰਤਰਯਾਮੀ, 

ਸਰਵੱਗ, ਅਪਰੈਪਾਰ, ਆਦਿ-ਪੁਰਖ, ਨਿਹਚਲ ਸਰੂਪ ਵਾਲਾ 

_ ਹੈ- ਤੂੰ ਆਨੰਦ ਪੁਰਸ਼ ਅਪਰੰਪਰ ਕਰਤਾ ਜੀ ਤਹ ਜੇਵਡੁ 

ਆਵਰ ਨ ਕਈ / ਤੰ ਜਗਾ ਜਗ ਏਕੋ ਸ਼ਦਾ ਸਦਾ ਤੂੰ ਏਕੋ ਜਾ 

ਤੂੰ ਨੈਹਚਲ਼ ਕਰਤਾ ਸੋਈ /(ਗੁ ਗੰ .11)। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਸਮੁੱਚ ਦਾ ਦੂਜਾ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਗੁਰੂ 

ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚੋਂ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸੱਚੇ, ਸਰਵ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ, 

ਕਰਣਹਾਰ ਅਤੇ ਅਦੁੱਤੀ ਸਰੂਪ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਕਿ - ਤੁ ਆਪੇ ਕਰਤਾ ਤੇਰਾ ਕੀਆ ਸਭ 

ਹੋਇ / ਤਹ /ਝਨ ਦੁਜਾ ਅਵਰ ਨ ਕੀਇ/(ਗੁ .ਗੁੰ.11-12)। 

ਤੀਜਾ ਸ਼ਬਦ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚੋਂ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਲਿਖਿਆ, ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ 

ਦੇ ਮਾਇਆਵੀ ਰੂਪ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਪਸਰੀਆਂ ਵਾਸਨਾਵਾਂ _ 

ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਤੋੱ 

ਬਿਨਾ ਇਸ ਭਵਜਲ ਤੋ ਪਾਰ ਹੋਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਮਗਨ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ 

ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦਾ ਚੌਥਾ ਸ਼ਬਦ, ਪੰਜਵੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦਾ, ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚੋਂ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਜੂਨ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਸਹੀ ਸਾਧਨ 

ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਹੋਰ 
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ਸਾਰੇ ਕੰਮ ਛਡ ਕੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ 

ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਸ਼ 

ਸੁਧਰਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਹਉਮੈ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਅਤੇ 

ਉਚਿਤ ਉਪਾ ਹੈ-- ਕਹ ਨਾਨਕ ਹਮ ਨੋਚ ਕਰੰਮਾ / ਸ਼ਰਣ 

ਪਰੇ ਕਾ ਰਾਖਹ ਸ਼ਰਆਾ/(ਗੁ ਗੰ .12)। 

ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ, ਆਰਟਿਸਟ (1901-1986 ਈ.): ਪੰਜਾਬ 
ਦਾ ਇਕ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਚਿਤਰਕਾਰ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 29 

ਨਵੈਬਰ 1901 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਦੇਵਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਦੇ 

ਘਰ ਸ੍ਰੀ ਹਰਗੋਬਿੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪੰਦਰਾ ਵਰ੍ਹਿਆਂ 

ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਇੰਡਸਟ੍ਰੀਅਲ 

ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲੈ ਕੇ ਇਕ ਸਾਲ ਦਾ ਆਰਟ ਐੱਡ 
ਕਰਾਫਟ ਦਾ ਕੌਰਸ ਕੀਤਾ। 16 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਪਿਤਾ 

ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਤਿੰਨ ਕੁ ਸਾਲ ਆਪਣੀ ਭੈਣ ਪਾਸ 

ਰਿਹਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਡਰਾਫਟਸਮੈਨ ਭਰਤੀ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਬਗ਼ਦਾਦ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ 
ਕੀਤੀ। ਲਗਭਗ 4 ਸਾਲ ਉਥੇ ਰਹਿਣ ਦੌਰਾਨ ਕੁਝ ਅੰਗੇਜੀ 

ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਚਿਤਰਕਲਾ ਨੂੰ ਸਮਝਣ 

ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਸੁਤੰਤਰ ਰੁਪ ਵਿਚ ਕੰਮ ਕਰਨ ਦੀ 

ਇੱਛਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਤੋਂ ਤਿਆਗ ਪੱਤਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਪੱਛਮੀ ਤਕਨੀਕ ਉਤੇ ਤੇਲ-ਚਿਤਰ ਬਣਾਉਣ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਬੀਨਤਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪਣੀ ਚਿਤਰਕਲਾ 

ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਸਹੀ ਕਦਰ ਨ 

ਪੈਣ ਕਾਰਣ ਦਿੱਲੀ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਰੇਲਵੇ ਪਥਲਿਸਿਟੀ 

ਡਿਪਾਰਟਮੈਂਟ ਵਲੋ ਚਿਤਰ ਖ਼ਰੀਂਦੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ 
ਮਾਇਕ ਸੈਕਟ ਦੂਰ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1933 ਈ. ਤੋਂ 1941 

ਈ. ਤਕ ਸ਼ਿਮਲਾ ਆਰਟ ਸੋਸਾਇਟੀ ਦੀਆਂ ਨੁਮਾਇਸ਼ਾਂ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਇਨਾਮ ਅਤੇ ਮੈਡਲ 
ਹਾਸਲ ਕੀਤੇ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਾਏ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਨੂਰ ਜਹਾਨ ਦੀ ਝਾਕੀ 
ਦੇ ਚਿਤਰ ਉਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਲੋਂ ਬਹੁਤ ਵਿਰੋਧ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਉਸ ਚਿਤਰ ਦੀ ਛਪਾਈ ਬੈਦ ਕਰਨੀ ਪਈ। ਸਭ ਤੋੱ 

ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਲੈਡਨ ਇਲਸਟੇਟਿਡ 
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ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਜਗਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸ਼ੈਸਾ ਖਟੀ। ਇਸ ਦੇ ਚਿਤਰਾਂ 

ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ 

ਨਾਲ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਮ ਖ਼ਮਾਠੀ ਨਾਨਕਾ 

ਚੜ੍ਹ ਰਹੇ /ਦਨ ਰਾਤ "ਦੇ ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਚਿਤਰ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਦਾ 

ਕਾਰਣ ਬਣਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗੜਾ ਕਲਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਅਨੇਕ ਸੁੰਦਰ ਚਿਤਰ ਬਣਾਏ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਪਹਾੜੀ ਨਜ਼ਾਰਿਆ 

ਅਤੇ ਲੋਕ ਜੀਵਨ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1949 

ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕਾਂਗੜਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਅੰਦਰੇਟਾ” ਕਸਬੇ ਵਿਚ 

ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਟਿਕ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਕਾਂਤ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ 

ਆਪਣੀਆਂ ਕਲਾ-ਕ੍ਿਤੀਆਂ ਬਣਾਉਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਤੀਜੀ ਜਨਮ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਦੇ ਅਵਸਰ 

`ਤੇ ਬਣਾਇਆ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਚਿਤਰ ਇਸ ਦੀ 
ਕਲਾਤਮਕ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਿਆ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਸੈਨ 1969 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 

ਪੰਜਵੀਂ ਜਨਮਸ਼ਤਾਬਦੀ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 

ਚਿਤਰ ਬਣਾ ਕੇ ਆਪਣੀ ਕਲਾ ਦਾ ਸਿਖਰ ਛੋਹਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ 

ਚਿਤਰ ਬਣਾਏ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਚਿਤਰ ਬਣਾਉਣ ਵੇਲੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸਮਾਦੀ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰੰਮ ਕਹਾਣੀਆਂ ਤੋ” 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਆਦਰਸ਼ਕ ਪ੍ਰੇਮੀਆਂ ਦੇ ਚਿਤਰ ਵੀ ਬਣਾਏ। 

ਇਸ ਦਾ ਬਣਾਇਆ “ਸੋਹਣੀ ਮੇਹੀਂਵਾਲ” ਦਾ ਚਿਤਰ ਇਸ 

ਦੀ ਕਲਾ ਦਾ ਅਦਭੁਤ ਨਮੂਨਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਦੇ ` 

ਬਹੁਤ ਘਟ ਘਰ ਹੋਣਗੇ ਜਿਥੇ ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ ਚਿਤਰ ਸਜਿਆ 

ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਮਿਲੋਗਾ। ਇਸ ਦੇ ਚਿਤਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਤੱ 

ਇਲਾਵਾ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਅਨੇਕ ਆਰਟ ਗੈਲਰੀਆਂ ਦੀ ਸ਼ੋਭਾ ਵੀ 

ਵਧਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਅੰਦਰੇਟਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ 

ਨਾਟਕ ਦੀ ਜਨਨੀ ਨੋਹਰਾ ਰਿਚਰਡਸ ਦਾ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ 

ਚਿਤਰ ਬਣਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਚਿਤਰ ਆਪਣੇ ਮੂਲ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਅੰਦਰੇਟਾ ਸਥਿਤ ਇਸ ਦੇ ਸਟੂਡੀਓ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲੇ 

ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੁਝ ਕੁ ਸਮਕਾਲੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ 

ਦੇ ਬੱਸਟ ਵੀ ਬਣਾਏ ਸਨ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਡਾ. ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 

ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ, ਸਰ 

ਰੈਧਾਵਾ ਅਤੇ ਪਿਿਥਵੀ ਰਾਜ ਕਪੂਰ ਦੇ। 

ਇਸ ਦੀ ਕਲਾ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਇਸ ਦੇ ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ 

ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ। 21 ਅਗਸਤ 1986 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 

ਦਾ ਪੀ.ਜੀ.ਆਈ. ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਹ 

ਆਪਣੀ ਕਲਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਚਿਤਰਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਪੰਜਾਬ 

ਦੀ ਕਲਾ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਪਛਾਣ ਬਣੀ ਹੈ। 

ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ, ਸਰ (1890-1978 ਈ.): ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ 
ਉਸਾਰਨ ਵਾਲੇ ਠੇਕੇਦਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸ. ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਜਨਮ ਸ. ਸੁਜਾਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਰਗੋਧਾ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਹਡਾਲੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਕੁਝ ਸਾਲ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸਕੂਲੀ ਵਿਦਿਆ ਹਾਸਲ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ 

ਪਿਤਾ ਦੇ ਠੇਕੇਦਾਰੀ ਵਾਲੇ ਕੰਮ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਉਦੋਂ ਪਿਉ-ਪੁੱਤਰ ਦੋਵੇਂ ਰੇਲ ਦੀਆਂ ਪਟੜੀਆਂ ਵਿਛਾਉਣ 
ਦੇ ਕੌਮ ਵਿਚ ਲਗੇ ਹੋਏ ਸਨ। 

ਸੈਨ 1911 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ 

ਵਾਈਸਰਾਏ ਲਾਰਡ ਹਾਰਡਿੰਗ ਨੇ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੀਤੀ ਕਿ ਅੰਗੇਜ਼ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜਾਰਜ ਦੀ ਤਾਜਪੋਸ਼ੀ ਦਸੈਬਰ ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 

ਕੀਤੀ ਜਾਏਗੀ, ਤਾਂ ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਨੇ 

ਸਮਝਿਆ ਕਿ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਭਵਿਸ਼ ਵਿਚ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ 

ਜਾਏਗਾ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਦੋਵੇ' ਦਿੱਲੀ ਆ ਗਏ ਅਤੇ 

ਠੇਕੇਦਾਰੀ ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਹਿਲੀ ਵੱਡੀ ਜੈਗ 

ਕਾਰਣ ਨਵੀ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਉਸਾਰੀ` ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੀ 

ਰਹੀ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਾਊਥ ਬਲਾਕ , ਵਿਜਯ ਚੌਕ 
ਅਤੇ ਇੰਡੀਆ ਗੇਟ ਬਣਾਉਣ ਦੇ ਠੇਕੇ ਮਿਲੇ ਅਤੇ 

ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਭਵਨ ਦੇ ਕੁਝ ਹਿੱਸੇ ਨੂੰ ਉਸਾਰਨ ਦਾ ਵੀ ਕੰਮ 

ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਨਵੀਂ' ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਭਵਿਸ਼ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ 

ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਰਘੰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤ 

'ਤੇ ਖ਼ਰੀਦ ਲਈਆਂ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾ 

ਕੇ ਬਹੁਤ ਧਨ ਕਮਾਇਆ। ਉਸ ਵਕਤ ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ 

ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਅਮੀਰ ਆਦਮੀ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਉਪਰੋਕਤ 

ਇਮਾਰਤਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ ਬੜੋਦਾ ਹਾਊਸ, ਮਾਡਰਨ 



ਸੋਭਾ ਰਾਮ, ਭਾਈ ਰ੍ 

ਸਕੂਲ, ਬਾਡਕਾਸਟਿੰਗ ਹਾਊਸ, ਨੈਸ਼ਨਲ ਅਜਾਇਬ ਘਰ, 
ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਕਾਲਜ, ਰੈਡਕਾਸ ਭਵਨ ਆਦਿ ਅਨੇਕ 

ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ। ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਬਾਰ ਵੀ ਕਈ ਬਿਲਡਿੰਗ 

ਇਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਬਣੀਆਂ। 

ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਵਿਚ ਉੱਚਾ ਨਾਂ-ਥਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਬਹੁਤ ਹੈਸੀਅਤ ਹੋ 

ਗਈ। ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਮਿਊਂਸਿਪਲ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ। 
ਅੰਗੇੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਇਸ ਨੂੰ “ਸਰ” ਦਾ.ਖ਼ਿਤਾਬ ਮਿਲਿਆ 

ਅਤੇ ਕੌਂਸਲ ਆਫ ਸਟੇਟਸ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

_ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਵਿਚ ਇਹ ਸਦਾ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ 

ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਵਿਅਕਤੀ 

ਅਤੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਜਾਇਦਾਦ 
ਦਾ ਬਹੁਤਾ ਹਿੱਸਾ ਇਕ ਚੈਰਿਟਬਲ ਟਸਟ ਲਈ ਰਾਖਵਾਂ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਉਦਾਰਤਾ 

ਨਾਲ ਦਾਨ ਦੇ ਕੇ ਕਾਫ਼ੀ ਯਸ਼ ਖਟਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 18 
ਅਪੈਲ 1978 ਈ. ਨੂੰ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਹੋਈ। 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪੁਸਿੱਧ ਸਾਂਸਦ ਅਤੇ ਵਜ਼ੀਰ ਸ. ਉਜਲ 

ਸਿੰਘ ਇਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਾਈ ਸੀ ਅਤੇ ਸ. ਖ਼ੁਸ਼ਵੈਤ ਸਿੰਘ 

ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਚਾਰ ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਕਲਮ 
ਦੇ ਜ਼ੋਰ ਤੇ ਆਪਣੀ ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪਛਾਣ ਬਣਾਈ ਹੈ। 

ਸੋਭਾ ਰਾਮ, ਭਾਈ : ਇਕ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧ ਜਿਸ ਨੇ 'ਸੋਤ 

ਮਾਲ” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਸੇਮਾਸਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ 
ਦੇ ਪਿੰਡ “ਟਿੱਬਾ” ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਸੋਬੋਧ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਸਾਹਨੇਵਾਲ 

ਤੋਂ ਡੇਹਲੋਂ' ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਚੌਥੇ ਕਿ.ਮੀ. ਦੇ ਨੇੜੇ 

ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਜਦੋ' ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਚਲ ਕੇ ਘੁਲਾਲ, ਲੱਲ, ਕਟਾਣੀ, 

ਰਾਮਪੁਰ, ਕਨੇਚ, ਨੰਦਪੁਰ, ਸਾਹਨੇਵਾਲ ਤੋਂ` ਲੈਘਦੇ ਹੋਏ 

ਆਲਮਗੀਰ ਲਈ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਰੇਤਲੇ ਟਿਬਿਆਂ ਨਾਲ 

ਘਿਰੇ ਪਿੰਡ “ਟਿੱਬਾ” ਕੋਲੋਂ ਲੰਘੇ ਤਾਂ ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ 

ਮੁਗ਼ਲ ਹਕੂਮਤ ਤੋਂ ਡਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਪਿਲਾਣੋ 
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ਵੀ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ ਹੀ ਤੀਰ ਮਾਰ ਕੇ ਜਲ 
ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ ਚਲਾ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਜ਼ਮਤ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ 

ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੋਮਾਸਰ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ 

ਉਸਾਰੀ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦੇਵ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਰਵਾਈ ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ 

ਮਸਿਆ ਨੂੰ ਉਚੇਚੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 

ਸੋਰਠਿ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ : ਸੋਰਠ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 29 ਪਉੜੀਆਂ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 

ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ 

ਹਨ, ਪਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਆਕਾਰ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਹਰ 

ਇਕ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ 58 ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਤੁਕ-ਗਿਣਤੀ 

ਦੋ ਤੋਂ ਅੱਠ ਤਕ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ, ਇਕ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਜੀ ਦਾ, 48 ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ ਦੇ ਅਤੇ ਸੱਤ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਾਰ 
ਵਿਚ ਪੂਰਬ-ਵਰਤੀ ਗੁਰੂਆਂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਸਾਰਾ ਖੇਲ-ਪਸਾਰਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਸਿਰਜਨਾ ਹੈ, ਮਾਇਆ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਸਿਰਜੀ 

ਗਈ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਕਾਰਣ ਮਨੁੱਖ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ 

ਭੁਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਸਹੀ ਸੂਝ 

ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ 
ਵਿਚ ਬਿਰਤੀ ਜੁੜਦੀ ਹੈ, ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ ਤ੍ਰਿਸ਼ਣਾ 
ਮੁਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ ਕਈ ਹੋਰ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦਾ ਵੀ ਪਾਰ- 

ਉਤਾਰਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਕੁਲ 139 ਚਉਪਦੇ, 10 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਅਤੇ ਇਕ 

ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 23 ਸ਼ਬਦ 

ਦਰਜ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 11 ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ, ਤਿਨ ਨਾਮਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ, ਸੱਤ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਸੈਤ ਭੀਖਣ ਦੇ ਹਨ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 139 ਚਉਪਦਿਆਂ 
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ਵਿਚੋਂ 12 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਹਨ। ਪਦਿਆਂ ਦੀ 
ਗਿਣਤੀ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਨੌਂ ਚਉਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਤਿਨ ਪੰਜ-ਪਦੇ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰਿਕ ਦੁਖਾਂ ਦਾ 

ਕਾਰਣ ਸਾਡੇ ਆਪਣੇ ਦੋਸ਼ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 

ਰਚੇ 12 ਚਉਪਦੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਹਨ। ਇਨਾਂ 

ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਨੌਂ ਚਉਪਦਿਆਂ 

ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਅੱਠ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁੱਟ ਹਨ ਅਤੇ 

ਨੌਵੇਂ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਦੇ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਰਵ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਅਤੇ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ 

ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ, ਬਾਕੀ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਅਵਤਾਰੀ ਜਾਂ 

ਦੈਵੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਹੇਚ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ 94 ਚਉਪਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 50 ਦੁਪਦੇ ਹਨ, 43 ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਇਕ 

ਪੰਚ-ਪਦਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਨੌਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ 

ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ 

ਆਰਾਧਨਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਦੇ 12 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਚਾਰ ਦੁਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 8 

ਤ੍ਪਦੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਦੇ ਭੈ ਅਤੇ ਮਾਇਆ 
ਦੀ ਤੁੱਛਤਾ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਚਾਰ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋ' ਤਿੰਨ 

ਵਾਲੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਤਿੰਨ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤੀ ਦੀ ਦਾਤ ਗੁਰੂ 

ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਤਿਨ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੱਠ ਪਦੀਆਂ ਹਨ 

ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਨੌੱ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੈਯੋਗ 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦਾ ਫਲ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ “ਸੋਰਠਿ ਕੀ ਵਾਰ ਮ.੪" (ਵੇਖੋ) 

ਦਰਜ ਹੈ ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ ਇਸ ਦਾ ਇਦਰਾਜ। 

ਭਗਤਬ਼ਾਣ? ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ 11 ਸ਼ਬਦ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਦੇ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਵਿਚ ਬਿਰਤੀ ਜੋੜਨਾ 

ਵਿਅਰਥ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ 
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ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੱਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਹੋਏ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਸੈਤ ਭੀਖਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਾਰੇ ਦੁਖਾਂ ਦੀ ਦਵਾ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਹੈ। _ 

ਸੋਲਹੇ (ਬਾਣੀ) : ਇਹ ਕੇਵਲ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 

ਹਨ। ਜਿਵੇ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਨੂੰ “-ਚਉਪਦਾ” ਅਤੇ 

ਅੱਠ ਪਦੀਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਨੂੰ “ਅਸ਼ਟਪਦੀ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ, ਉਵੇ' ਸੋਲਹਾਂ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਨੂੰ “ਸੋਲਹਾ” ਕਿਹਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਕਿ ਹਰ ਇਕ ਸੋਲਹੇ 

ਵਿਚ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸੋਲਹਾਂ ਹੀ ਹੋਵੇ, ਇਹ ਵਧ- 

ਘਟ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਸੋਲਹਿਆਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਛੰਦ ਦੀ 

ਸੀਮਾ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ, ਉੱਜ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 

ਨੇ “ਘਨਕਲਾ” ਅਤੇ “ਚਿਤ੍ਕਲਾ” ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਲੱਛਣ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਆਰੋਪਿਤ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਸੋਲਹੇ 

ਦੇ ਹਰ ਪਦੇ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਤੁਕ ਵਿਚ ਸਮਾਨਪ੍ਾਸ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਆਕਾਰ ਲਗਭਗ ਸਮਾਨ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਤੀਜੀ ਤੁਕ ਪਹਿਲੀਆਂ ਦੋਹਾਂ ਤੋ ਲੰਬੀ 

ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਦੁਗਣੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਆਮ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਾਫ਼ੀਆ-ਰੱਦੀਫ਼ ਦੀ ਪਰੋਪਰਾ ਵਿਚ ਲੈਬੀ ਹੇਕ 

ਵਾਲਾ ਕੋਈ ਸ਼ਬਦ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਵਿਸ਼ੇ ਪੱਖੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਬ੍ਹਿਮੰਡ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ, ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ, ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ 
ਦੀ ਵਿਧੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਉਤੇ ਵਿਸਤਾਰ 

ਸਹਿਤ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਸੰ ਸਾਖੀ (ਰਚਨਾ): ਕੂਕਾ ਲਹਿਰ (ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ) ਦੇ 
ਮੋਢੀ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਾਨਿਤ 

“ਸੌ ਸਾਖੀ” ਨੇ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਜਾਗਿ੍‌ਤ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉੱਤਰਾਰਧ ਅਤੇ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 

ਪੂਰਵਾਰਧ ਵਿਚ ਇਹ ਰਚਨਾ ਬਹੁ-ਚਰਚਿਤ ਰਹੀ ਹੈ। 
ਇਹ ਰਚਨਾ ਹੁਣ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ 

ਪਰਸਪਰ ਭਿੰਨ ਸੈਸਕਰਣਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਪੁਰਾਣੇ ਅਤੇ ਨਵੇ' ਟਾਈਪ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਰੂਪ ਵੀ 
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ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਗੁਰ ਰਤਨ ਮਾਲ” ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਲੋਕ-ਪ੍ਚਲਿਤ ਨਾਂ 'ਸੌ ਸਾਖੀ” ਹੈ। ਇਸ ਨਾਂ 

ਦੇ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ੍ ਅਤੇ 

ਨਾਇਕਤਵ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਲਗਭਗ 100 ਸਾਖੀਆਂ 

ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਅੰਦਰਲੇ ਸੰਕੇਤਾਂ ਅਤੇ 

ਪ੍ਸਤਾਵਨਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ “ਵਾਕ” ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੇ 

` ਮੁਖ ਤੋਂ ਰਾਮ ਕੰਵਰ (ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ) ਨੇ ਸੁਣੇ ਅਤੇ ਉਸ 

ਪਾਸੋਂ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਲੇਖਕ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਕੋਲ ਪਹੁੰਚੇ। 

ਸਾਹਿਬ /ਨੰਘ ਪਦ ਸ਼ਰਨ ਤਾਹਿ /ਲਿਖਾਨੀ ਗੰਥ / 

ਗੁਰ ਅਨੁਚਰ ਝੱਢੇ ਭਲਨ ਰਾਮ ਭੰਵਰ ਸੁਖ ਪੰਥ / 
ਰਹੈ ਹਜੂਰ ਦਸ਼ਵੇਂ ਗੁਰੂ ਕਹੈ ਓਕਾੰਤਾ ਜੋ ਵਾਕਾ/ 
ਗਾਰ ਰਤਨ ਆਲ ਪੌਲਾਂ ਲਿਖੋ ਜਿਉਂ ਗਰ ਕੀਨੇ ਵਾਕ / 

ਇਸ ਸੈਗਹਿ ਦੇ ਤੱਥਕ ਅਧਿਐਨ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚਲੀਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਨ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਠੀਕ ਹਨ ਅਤੇ ਨ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਆਸ਼ੇ 

ਅਨੁਕੂਲ ਬੈਠਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਜੋੜਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਰਾਮ ਕੰਵਰ ਵੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅੰਤਰੈਗ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸੀ _ 

ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਸੰਬੰਧੀ ਬੇ-ਸਿਰ-ਪੈਰ ਕਥਨਾਂ 

ਦੀ ਆਸ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ 

ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਵੀ ਗਿਆਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਸ ਸੰਬੈਧ ਵਿਚ ਦੋ ਅੰਦਰਲੀਆਂ ਗਵਾਹੀਆਂ ਉਪਲਬਧ 

ਹਨ। ਇਕ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 1734 ਈ. (1791 ਬਿ.) ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 

1724 ਈ. (1781 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਕੋਂ ਪੋਥੀ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਦੋ ਸੈਮਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਰਚਨਾ- 

ਕਾਲ ਸੰਬੰਧੀ ਸਾਰੀ ਸਥਿਤੀ ਸੈਦੇਹਜਨਕ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਰੂਪਾਂਤਰ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਰਾਏ ਦਿੰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1834 

ਈ. ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਿਆ। 

ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਲਾਉਣ ਦੇ 
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ਦੋ ਹੋਰ ਸਾਧਨ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਸਾਧਨ ਹੈ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਜੋ 

ਬਹੁਤ ਅਰਵਾਚੀਨ ਹੈ ਅਤੇ 19ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅੱਧ 

ਦੀ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਰੂਪ ਕਿਸੇ ਪੱਖੋਂ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ 

19ਵੀਂ ਸਦੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਹੋਣ ਦਾ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। 
ਦੂਜਾ ਸਾਧਨ ਹੈ ਇਸ ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ (ਅਬਦਾਲੀ), 
ਰਣ ਸਿੰਘ (ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜਾ), ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ 

_ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵੀ 

ਇਹ 19ਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅੱਧ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਹ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਦੂਜੀ ਚੌਥਾਈ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਿਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਪੋਥੀ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪ੍ਰੋਰਣਾ ਪਿਛੇ ਸਿੱਖ 

ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਭਵਿਸ਼ਮੁਖੀ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਹੀ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 

ਦਗ਼ੇਬਾਜ਼ੀਆਂ ਨੂੰ ਢਕਣ ਲਈ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਸ਼ਾਮਲ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨ ਦਾ 

ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜਿਹੇ ਯਤਨ ਵਿਚ ਸਰਗਰਮ 

ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਨਾਂ “ਮਥਰਾ ਬਿਪ੍ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਪੋਥੀ ਦੇ ਲਿਖਣ ਪਿਛੇ “ਦਸਮ ਰੰੰਥ” ਵਿਚਲੇ 

ਨਿਹਕਲੈਕੀ ਅਵਤਾਰ, ਚੌਪਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਅਤੇ 

ਭਾਈ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ ਦੇ ਲਿਖੇ 'ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾ 

ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ” ਵਿਚਲੇ ਭਵਿਖ ਕਥਨ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦੇ 

ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਪੰਜਾਹ ਸਾਖੀਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਕਈ ਸਾਖੀਆਂ “ਪਰਚੀਆਂ ਸੇਵਾਦਾਸ” ਦਾ ਬੜਾ ਨਿਕਟ 

ਅਨੁਕਰਣ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਬਸ ਅੰਤਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 'ਸੋ 

ਸਾਖੀ” ਵਾਲੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਧਿਕ ਸਰਲ ਹੈ। 

ਅਜਿਹੇ ਤੱਥ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਮੌਲਿਕਤਾ ਨੂੰ ਘਟਾਉਂਦੇ ਹਨ, 

ਉਥੇ ਇਸ ਦੇ ਸਮੇਂ ਨੂੰ ਵੀ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਤੋ ਬਹੁਤ ਬਾਦ ਦਾ 

ਸਿਧ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਚਲਣ ਤੋ` ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ 

ਪੋਥੀ ਦੀ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਬੜੀ ਮਾਨਤਾ ਰਹੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਜਿਤਨਾ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਗੌਥਾਂ ਵਿਚ ਭਵਿਸ਼ ਪੁਰਾਣ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 

ਹੈ, ਉਤਨਾ ਹੀ ਇਸ ਪੋਥੀ ਦਾ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਕੀਤੀਆਂ ਭਵਿਸ਼ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਨ ਪੁਗਣਾ 



ਸੌ ਸਾਖੀ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਦਿਨੋ-ਦਿਨ ਘਟਦਾ ਗਿਆ ਹੈ 

ਤਕ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਖੇਤਰ ਸੋਕੁਚਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਦਸਾਂ ਗੁਰੂਆਂ ਦਾ 

ਮੰਗਲ ਹੈ। ਫਿਰ ਇਸ ਦੇ ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਸੋਬੈਧੀ ਪਸਤਾਵਨਾ 

ਅੰਕਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਪਿਛੋ ਇਕ ਇਕ ਸਾਖੀ 

ਸੁਤੰਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਲਦੀ ਹੈ, ਕੇਵਲ ਦੋ ਤਿੰਨ ਸਾਖੀਆਂ 

ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਸਾਖੀ ਦੇ 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਬਹੁਤ 

ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਅਤੇ ਬਚਨ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 

ਪਰਉਪਕਾਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕੁਝ 

ਕੁ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। ਅਜਿਹੀਆਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਯੁੱਧ-ਨਾਇਕ ਅਤੇ ਵੀਰ 

ਯੋਧਾ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਿਤ੍ਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕੁਝ ਕੁ 

ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਮਨਮਤੀਏ ਮਸੈਦਾਂ ਅਤੇ ਕੁਕਰਮੀ ਸਿੱਖਾਂ 

ਨੂੰ ਸੋਧਣ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। ਕੁਝ ਕੁ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਮਤਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਦਾ ਅਗੈਮੀ/ਅਲੌਕਿਕ ਪੱਖ ਪੇਸ਼ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਸੈਬਧ ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਣ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੀ 

ਵਲ ਘਲਣ ਵਾਲੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆ ਹਨ। 

ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਜਨਮ ਅਤੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਸੈਚਾਰ ਨਾਲ ਵੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਵਸਤੂ-ਵਿਧਾਨ ਸੈਤੁਲਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

_ਕਿਉਂਕਿ ਇਕ ਤਾਂ ਇਸ ਵਿਚ ਕਾਵਿ ਅੰਸ਼ ਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ 
ਨਾਲ ਵਸਤੂ-ਵਿਧਾਨ ਜਾਂ ਸੈਯੋਜਨ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ। ਦੂਜਾ 

ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸ਼ੈਲੀ ਆਪਣੀਆਂ ਪੂਰਵ 

-ਪਰ ਸਾਖੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਭਿੰਨ ਅਤੇ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੱਥ ਨਾਲ ਲੋਕ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਇਸ ਧਾਰਣਾ ਨੂੰ 
ਪੁਸ਼ਟੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਮੂਲ 'ਸੌ ਸਾਖੀ” ਪੋਥੀ ਹੋਰ ਸੀ ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਸੁਆਰਥੀ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਕੁਝ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਹਿਤਾਂ ਲਈ 

ਅਤੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਰੁਚੀਆਂ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਸਾਮਗੀ ਲਿਖ ਕੇ ਇਸ 

ਜਾਣੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਜੋ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ ਹੁਣ ਇਹ ਲਭ ਸਕਣਾ ਕਠਿਨ 

ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪੋਥੀ ਦਾ ਮੂਲ ਰੂਪ ਕੀ ਸੀ ? 

ਇਸ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਅਤੇ ਬਿੱਤਾਂਤਿਕ 

ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸੋਹਜ, ਸਾਹਿਤਿਕਤਾ ਜਾਂ 

ਕਲਾਤਮਕਤਾ ਦਾ ਕੋਈ ਗੁਣ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਬੜਾ ਸਾਦਾ 

ਜਿਹਾ ਬਿਆਨ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਕਵਿਤਾ ਨਿਰੀ ਤੁਕਬੈਦੀ 

ਹੈ।ਇਸ ਦੀ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਸਰਲਤਾ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਨਾਂ- 

ਮਾਤ ਹੈ। ਕਈਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਗੱਲਾਂ ਬੁਝਾਰਤਾਂ ਵਾਂਗ 

ਕਹੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਕਈ ਸਾਖੀਆਂ ਨੂੰ ਲੇਖਕ 
ਨੇ ਪੂਰਵ- ਵਰਤੀ ਰਚਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਅਦਲ ਬਦਲ ਕੇ ਆਪਣੇ 

ਵਲੋਂ ਲਿਖ ਪਾਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਮੁਹਾਂਦਰਾ ਨਵੀਨ ਹੈ। ਇਸ 

ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਦੀ ਸੈਦਿਗਧਤਾ ਦਾ ਇਹ ਇਕ ਪਮੁਖ 

ਕਾਰਣ ਹੈ। ਇਸ ਉਤੇ ਹਿੰਦਵੀ ਦੀ ਪਕੜ ਬੜੀ ਮਜ਼ਬੂਤ ਹੈ। 

ਇਹ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਤੇ ਵਿਆਕਰਣ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ 

ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸੋਹਜ ਅਤੇ ਭਾਵ-ਪ੍ਰਸੈਗ 

ਅਨੁਕੂਲਤਾ ਵਾਲੀ ਮਾਰਮਿਕਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ 

ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਘਟ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਸ 

ਰਚਨਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧਾਰਣ ਪੱਧਰ ਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕ 

ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਰਚਨਾ ਲਗਭਗ ਵੈਚਿਤ ਹੈ। 

ਸੌਂਟੀ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅਮਲੋਹ 
ਨਗਰ ਤੋਂ ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਦੋ ਕਿ ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 
ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਖੇਤਾਂ 

ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਇਕ ਧਰਮ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਥਾਂ ਉਤੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕੁੱਤੇ ਨੇ ਜੈਗਲੀ 

ਸੂਰ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪ ਵੀ ਜ਼ਖ਼ਮਾਂ ਦੀ ਅਧਿਕਤਾ 

ਕਾਰਣ ਮਰ ਗਿਆ ਸੀ। ਉਥੇ ਕਿਸੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਦੀ 

ਸਮਾਧ ਵੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਪੁਰਾਣੇ ਢੰਗ ਦੀ 

ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਝ ਪੁਰਾਤਨ ਸ਼ਸਤ੍ਰ ਵੀ 

ਸੈਭਾਲੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜਨਮ ਦਿਵਸ 
'ਤੇ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ 

- ਫ਼ਾਲੀ ਮਿਸਲ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹਨ। 
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ਵਿਚ ਜਨਮੇ ਕਵੀ ਸੌਂਧਾ ਸਿੰਘ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਸੌਂਧਾ ਰਾਮ) ਨੇ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 

ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਦੇ “ਕਾਲੇ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਕਵੀ ਅਨੁਸਾਰ 

- ਸੀ ਅੰਮਰਿਤਸ਼ਰ ਨਗਰ ਦੇ, ਆਨੇ ਪਸ਼ਚਮ ਓਰ/ ਤੀਨ 

ਕੌਸ਼ ਪਰ ਝਸ਼ਤ ਹੈ, ਕਾਲ ਗਰਾਮ ਸੋਂ ਮੌਠ/ ਸੰਹੁ ਜਾ ਆਹ 

ਸਸਤਾ ਹੈ, ਜਿਮੱਦਾਰ ਸ਼ਭ ਲੌਕ / ਕਾਂਵੇ ਸ਼ ਕੰ ਜਨਮ ਤਾਹਿ, 

ਭਾਲੋਂ ਸ਼ਝਧ ਜਨ ਲੌਕ / ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਚੂਣੀਆਂ 
ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸਦੇ “ਥੱਟੀ-ਨਗਰ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰ 

ਸਹਾਇ ਕੁੰਦਰਾ ਤੋਂ ਵਿਦਿਆ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਭਾਵੇਂ 

ਪਿਛਲੀ ਉਮਰੇ ਕਵਿਤਾ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਫਿਰ ਵੀ ਪੰਜ 

ਗ੍ਰੰਥ ਅਤੇ ਕਈ ਪੋਥੀਆਂ ਲਿਖ ਲਈਆਂ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ 

ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਪ੍ਰਮੁਖ ਹਨ-- 

(1) ਦਸ ਗੁਰ ਕਥਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ 

ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਪਰਾਕ੍ਮਾਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ; (2) 
ਉਸਤਤਿ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜੀ ਕੀ; (3) ਉਸਤਤਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਕੀ; (4) ਗੁਰਪੁਣਾਲੀ; (5) ਕਥਾ ਸ਼ਾਹਚੀਂ ਖ਼ਾਨ 

ਕੀ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਹ ਜ਼ਮਾਂ ਦੇ ਜਰਨੈਲ ਸ਼ਾਹਚੀਂਖ਼ਾਨ 

ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 1898 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਮ ਨਗਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਗੁਜਰਾਤ) ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਉਪਰ ਕੀਤੇ ਹਮਲੇ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਹੈ; 

(6) ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਦੀ ਬੈਸਾਵਲੀ; (7) ਸਾਖੀਆਂ ਗਿਆਨ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਆਦਿ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ ਰਾਮਾਇਣ, 

ਝਗੜਾ ਜੱਟੀ ਤੇ ਖੜ੍ਾਣੀ, ਮਿਠੜੇ, ਹਾਤਮਨਾਮਾ ਆਦਿ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਪਰੋਕਤ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਜੱਟੀ ਤੇ ਖੜ੍ਾਣੀ” ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਦਾ ਕਾਵਿ-ਪੱਧਰ ਸਾਧਾਰਣ ਹੈ। 

_ ਸਸਕਾਰ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸ਼ੁੱਧ 

ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ। ਭਾਰਤੀ-ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਜਨਮ ਤੋਂ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤਕ ਮਾਨਸਿਕ ਜਾਂ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਸੁਖਾਂ ਲਈ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਜਨਮ ਤੋਂ ਮਰਨ ਤਕ ਦਸ ਤੋਂ ਸੋਲ੍ਹਾਂ ਤਕ 

ਸੈਸਰਾਮ, ਬਾਬਾ 

ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ - (1) ਗਰਭ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਤੋਂ 

ਪਹਿਲਾਂ, (2) ਗਰਭ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਦੇ ਤੀਜੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ, 

(3) ਫਿਰ ਅੱਠਵੇਂ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ, (4) ਪੁੱਤਰ ਜਨਮ ਦੇ ਅਵਸਰ 

'ਤੇ, (5) ਬੱਚੇ ਦਾ ਨਾਂ ਰਖਣ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ, (6) ਚਾਰ 

ਮਹੀਨਿਆਂ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਘਰੇ' ਬਾਹਰ ਲੈ ਜਾਣ 'ਤੇ, (7) 

ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਅੰਨ ਖਵਾਉਣ ਵੇਲੇ , (8) ਪਹਿਲੀ 

ਵਾਰ ਸਿਰ ਮੁੰਨਵਾਉਣ 'ਤੇ , (9) ਵਿਦਿਆ ਅਭਿਆਸ ਲਈ 

ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਕੋਲ ਲੈ ਜਾਣ ਵੇਲੇ , (10) ਜਨੇਊ ਪਾਉਣ 
ਵੇਲੇ, (11) ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਦੇ ਘਰੋਂ ਪਰਤਣ 

ਵੇਲੇ, (12) ਵਿਆਹ ਕਰਨ ਵੇਲੇ , ਆਦਿ। ਦ੍ਹਿਜ ਵਰਣ ਲਈ 

ਇਹ ਸਸਕਾਰ ਆਵੱਸ਼ਕ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। 
ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੰਸਕਾਰਾਂ ਦੀ ਕੋਈ 

ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਚਾਰ 

ਸੈਸਕਾਰ ਪ੍ਵਾਨਿਤ ਹਨ- ਜਨਮ-ਨਾਮ ਸੈਸਕਾਰ, ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਸੈਸਕਾਰ, ਆਨੰਦ ਸੋਸਕਾਰ, ਮਿ੍‌ਤਕ ਸੈਸਕਾਰ - ਵਿਸਤਾਰ 

ਲਈ ਵੇਖੋ ਸੁਤੰਤਰ ਇਦਰਾਜ। 

ਸੈਸਰਾਮ, ਬਾਬਾ : ਇਹ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਪੋਤਰਾ 
ਅਤੇ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ ਨੇ 

“ਮਹਿਮਾ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼` ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ 

ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਜ਼ਰ ਗਈ। ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਚੂੰਕਿ ਤਿਆਗੀ 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 

ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਬੱਚੇ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਵੱਡੇ ਹੋ ਕੇ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪੜ੍ਹਨ ਸੁਣਨ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ। ਆਮ ਤੌਰ “ਤੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੁਖ ਤੋਂ ਉਚਰੀ 

ਜਾਂਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਦਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ 

ਅਤੇ ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਵੀ ਕਰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀਆਂ ਦੋ ਪੋਥੀਆਂ 

ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਇਕ ਪਿੰਜੋਰ (ਸੁੰਦਰ ਕੁਟੀਆ) ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਪਾਸ ਪਈ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ 

ਅਹੀਆਪੁਰ (ਹੁਣ 371, ਲਾਜਪਤ ਨਗਰ, ਜਲੈਧਰ) ਵਿਚ 

ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 'ਸੈਸਰਾਮ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ', 'ਬਾਬੇ 

ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ”, “ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ” 

(ਵੇਖੋ) ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ- 
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ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬੀੜ ਤਿਆਰ 

ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਨੂੰ ਮੰਗਵਾਇਆ ਸੀ ਅਤੇ 

ਅਧਿਐਨ ਉਪਰੈਤ ਪਰਤਾ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 

ਸੈਸਾਹਰ ਸੁਖਮਨਾ : ਗੁਰੁ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਇਕ ਸੈਖਿਪਤ ਅਪ੍ਮਾਣਿਕ ਰਚਨਾ ਜੋ 

“ਦਸਮਗ੍ਰੰਥ” ਦੀਆਂ ਸੈਗਰੂਰ ਅਤੇ ਪਟਨੇ ਵਾਲੀਆਂ ਬੀੜਾਂ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਪਟਨੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-- 5ਓੱਸ਼ਹੈ ਵਾਹਗੁਰ ਜਾ ਕੀ ਫਤੇ ਹੈ/ 
ਸਰੀ “ਕਾਲ ਪਰਖ ਜਾ ਸਹਾਇ / ਸੰਸ਼ਾਹਨ ਸ਼ਲ਼ਪਮਨਾ ਸ਼ਰਨਿਖ 

ਵਾਕਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ੧੦ / ਰਾਗ ਗਉੜੀ... 

ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਇਹ ਰਚਨਾ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਅਤੇ 

ਹਰਿਜੀ ਦੀ 'ਸੁਖਮਨੀ ਸਹੰਸ੍ਨਾਮ ਪਰਮਾਰਥ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਕਰਗੜ੍ਹ (ਕਿਲ੍ਹਾ): ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਤੋਂ ਉਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ 28 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸ. 

ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਨੇ ਸੈਨ 1834 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਜਮਰੋਧ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੈ ਵਾਂਗ ਇਸ ਦਾ ਵੀ 

ਸੈਨਿਕ ਮਹੱਤਵ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਕਈ ਪਹਾੜੀ ਰਸਤਿਆਂ 

ਦੀ ਨਾਕਾਬੈਦੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਅਸ਼ਟਭੁਜਾ ਆਕਾਰ ਵਾਲੇ ਇਸ 

ਕਿਲ ਦੀ ਹਰ ਭੁਜਾ 54 ਮੀ. ਲੈਬੀ ਸੀ ਅਤੇ ਲਗਭਗ 8 

ਮੀਟਰ ਉੱਚੀ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਹਰ ਸਮੇ' 500 

ਪੈਦਲ ਸਿਪਾਹੀ, 300 ਘੋੜਸਵਾਰ ਅਤੇ 2 ਵੱਡੀਆਂ ਅਤੇ 

10 ਛੋਟੀਆਂ ਤੋਪਾਂ ਮੌਜੂਦ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਸਨ। ਸੈਨ 1837 

ਈ. ਵਿਚ ਹਾਜੀਖ਼ਾਨ ਕਾਕੜ ਨੇ ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਦਾ 

ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਸ. ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਦੇ ਹਮਲੇ ਨੂੰ 

ਬੜੀ ਬਹਾਦਰੀ ਨਾਲ ਅਸਫਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1849 

ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਅੰਗ੍ਰਜ਼ਾਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਗਤ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਕੇਂਦਰ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ। ਵੇਖੋ 

“ਧਰਮਸਾਲ/ਧਰਮਸਾਲਾ”, 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ”। 

ਸੈਗਤ ਸਾਹਿਬ : ਭਾਈ ਫੇਰੁ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ। ਵੇਖੋ 
ਫੇਰੂ, ਭਾਈ'। 

ਸੰਗਤ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਕਮਾਲੀਏ ਵਾਲੇ (1882-1950 
ਈ.): ਇਕ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ 

“ਕਮਾਲੀਆ” (ਪੱਛਮੀ ਪਾਕਿਸਤਾਨ) ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿਤਾ ਭਾਈ ਸੀਤਲ ਦਾਸ ਇਕ 

ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਸੀ ਜਿਸ ਦੇ ਪੂਰਵਜ ਭਾਈ ਸ਼ਾਮੂ ਸਚਿਆਰ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਦਾ ਨਿਕਟ ਸੈਪਰਕ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਤ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਗੁਰਮੁਖੀ 

ਸਿੱਖ ਕੇ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਨੌਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਇਹ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦਾ ਪਾਠ ਬੜੀ ਮਧੁਰ ਸੁਰ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਬੜੇ ਪ੍ਰੰਮ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੀਤਾ ਪਾਠ ਸੁਣਦੇ ਸਨ। ਆਪ 

ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨੇ ਸਿੱਖੇ ਅਤੇ ਪੰਡਿਤ 

ਕਾਲਾ ਸਿੰਘ ਤੋ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਬੋਧ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। 

ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ ਰੀ੍‌ਥਾਂ ਲਈ ਇਹ ਪੰਡਿਤ ਰਾਮ ਸਰਨ ਦੇ ਸੇਵਕ 

ਬਣੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੁਲਤਾਨ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸ਼ੁਜਾਹਾਬਾਦ ਨਗਰ ਦੇ 

ਨੌੜੇ ਆਪਣੀ ਕੁਟੀਆ ਬਣਾ ਲਈ ਅਤੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ 

ਮਗਨ ਹੋ ਗਏ। 

ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲਿਖੇ ਮਹਾਕਾਵਿ 'ਰਾਣਾ 

ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ” ਤੋਂ ਇਹ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਸੈਪਰਕ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆਏ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਆਪ ਦਾ ਮੇਲ ਕਮਾਲੀਏ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਇਤਨੇ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਕਿ 

ਦੀ ਥਾਂ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਰਖ ਲਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਾਰੀ ਉਮਰ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕਥਾ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਕਥਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਵਿਚ ਮਧੁਰ ਰਸ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ, 

ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵੀ ਬੜੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਪ੍ਭਾਵ ਕਾਰਣ ਸਿੰਧ, ਮੁਲਤਾਨ, ਪੋਠੋਹਾਰ, ਸਰਗੋਧਾ, ਝੰਗ 

ਅਤੇ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਵਿਚ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਲੋਕੀਂ 

ਸਿੰਘ ਸਜੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਟੈਕਟ ਸੋਸਾਇਟੀ ਲਈ ਕਈ 

ਟੈਕਟ ਵੀ ਲਿਖੇ। 

ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪਟਿਆਲੇ ਆ ਵਸੇ। 

ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। ਆਪਣੇ 
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ਜੀਵਨ ਦੇ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਸੈਬੰਧੀ 

ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਵਚਨ ਨੂੰ ਲਿਪੀਬੱਧ ਕਰਵਾਇਆ, ਜਿਸ ਦਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 'ਸੀ ਜਪੁਜੀ ਕਥਾ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1959 ਈ. 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪਣੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਰਾਸਤ ਨੂੰ 

ਆਪਣੇ ਸੁਯੋਗ ਪੁੱਤਰ ਸੈਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਕਮਾਲੀਏ ਵਾਲੇ 

ਨੂੰ ਸਪੁਰਦ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪ ਨੇ 24 ਅਕਤੂਬਰ 1950 ਈ. 

ਨੂੰ ਪਾਣ ਤਿਆਗੇ। ਆਪ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਵੀ ਮਾਡਲ ਟਾਊਨ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਠਿਕਾਣਾ 
ਬਣਾ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਬੜੀ ਨਿਸ਼ਠਾ 

ਨਾਲ ਪਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਬਦਈ : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਬੰਦਾ 

ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਪਕੜੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 

ਨੇ ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ 'ਤੱਤ ਖ਼ਾਲਸੇ” 

ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ ਕੇ 'ਬੋਦਈ ਖ਼ਾਲਸੇ” ਦਾ ਵਖਰਾ ਦਲ ਖੜਾ ਕਰ 

ਲਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਵੈਰ ਵਿਰੋਧ ਦੀ ਅੱਗ ਭੜਕਣ 

ਲਗੀ। ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ” (ਸਰੋਵਰ) ਵਿਚ 

ਦੋ ਪਰਚੀਆਂ ਪਾਈਆਂ ਕਿ ਜਿਸ ਧੜੇ ਦੀ ਪਰਚੀ ਤਰ ਆਈ, 

ਉਸ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਕਾਇਮ ਰਖੀ ਜਾਏਗੀ। ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ 

ਪਰਚੀ ਦੇ ਤਰਨ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਬੈਦਈ ਸਿੰਘ ਤੱਤ- 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ, ਪਰ ਕਈ ਇਸ ਫ਼ੈਸਲੇ ਨੂੰ 

ਮੰਨਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਨ ਹੋਏ। ਇਸ ਝਗੜੇ ਦੇ ਨਿਪਟਾਰੇ 

ਲਈ ਇਹ ਤੈਅ ਹੋਇਆ ਕਿ ਦੋਹਾਂ ਦਲਾਂ ਦੇ ਪਹਿਲਵਾਨ 

ਆਪਸ ਵਿਚ ਘੋਲ ਕਰਨ, ਜੋ ਜਿਤ ਗਿਆ ਉਸ ਧੜੇ ਦੀ 

ਗੱਲ ਮੰਨ ਲਈ ਜਾਵੇਗੀ। ਬੋਦਈਆਂ ਵਲੋ ਲਹੌਰਾ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਲੜਕਾ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਘੁਲਿਆ ਅਤੇ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਲੋਂ 

ਬਾਬਾ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦੈਗਲ 

ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ ਜਿਤ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ 

ਆਪਣੇ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਪਰ ਕਈ ਬੈਦਈਆਂ ਨੇ ਹਾਲਾਤ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ 

ਨ ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ ਵਖਰਾ ਸਰੂਪ ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ। 

'ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1705 ਈ.): ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਹਮ-ਸ਼ਕਲ ਅਤੇ ਹਮ-ਉਮਰ ਭਾਈ ਸੈਗਤ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਕੇ ਕੱਟਾ ਸਬੌਰ (ਨੇੜੇ ਨੂਰਪੁਰ 

ਸੰਗਤ ਰਾਇ 

ਬੇਦੀ) ਦੇ ਇਕ ਰਾਮਦਾਸੀਆ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਹੋਸ਼ 

ਸੈਭਾਲਦਿਆਂ ਹੀ ਇਹ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਯੁੱਧ- 

ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਪ੍ਰਬੀਨਤਾ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੇ ਅੰਗ-ਸੰਗ ਰਿਹਾ। ਜਦੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ 

ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੋ ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਅਤੇ 40 ਸਿੰਘਾਂ 
ਸਹਿਤ ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਦੋਵੇਂ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਅਤੇ 35 ਸਿੰਘ 

ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ ਤਾਂ ਬਾਕੀ ਬਚਦੇ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ- ਭਾਈ ਦਯਾ 

ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਮਾਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਸੈਤ 

ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ - ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ 

ਕੀਤੀ ਕਿ ਉਹ ਪੰਥ ਦੇ ਹਿਤ ਲਈ ਗੜ੍ਹੀ ਛਡ ਜਾਣ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਹੁਕਮ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਭਾਈ ਦਯਾ 

ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਾਲ 

ਲਿਆ ਅਤੇ 7/8 ਦਸੈਬਰ ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਗੜ੍ਹੀ ਛਡ ਕੇ 

ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਵਾਲੋਂ ਪਾਸੇ ਨਿਕਲ ਗਏ। ਗੜ੍ਹੀ ਛਡਣ ਤੋਂ 

ਨੂੰ ਸਜਾ ਦਿੱਤੀ। ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਜਦੋਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ 

ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਈ ਤਾਂ ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਈ ਸੈਤ ਸਿੰਘ 

ਸਹਿਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਖ਼ੂਬ ਟਾਕਰਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 8 ਦਸੈਬਰ 1705 
ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪਾਈ। ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋਏ ਕਿ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਅਸਲੀਅਤ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਫ਼ੌਜ 

ਨੇ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਦਾ ਸਾਰਾ ਇਲਾਕਾ ਘੇਰ ਲਿਆ। 

ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸੈਨ 1995 

ਈ. ਵਿਚ “ਸ਼ਹੀਦ ਬਾਬਾ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਯਾਦਗਾਰੀ ਟਰੱਸਟ” 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿਦਰੀ ਘਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 

ਉਤੇ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਹਰ ਸਾਲ 

21 ਦਸੇਬਰ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਹੀਦੀ ਦਿਨ ਮਨਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੈਗਤ ਰਾਇ (ਮ. 1696 ਈ.): “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ` ਵਿਚ 

ਸੈਕਲਿਤ ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” ਦੇ ਯਾਰ੍ਹਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ ਹੁਸੈਨੀ 
ਯੁੱਧ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । ਜਦੋਂ ਹੁਸੈਨ 

ਖ਼ਾਨ ਆਨੰਦਪੁਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਲਈ ਅਗੇ ਵਧ ਰਿਹਾ 



ਸੰਗਰੂਰ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 

ਸੀ, ਤਾਂ ਮਾਰਗ ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਤੋਂ ਵੀ ਖ਼ਰਾਜ 

ਵਸੂਲੀ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਗੁਲੇਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਗੁਪਾਲ ਚੰਦ ਨੇ 

ਖ਼ਰਾਜ ਵਜੋ ਦਸ ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਦੇਣੇ ਅਸਮਰਥਾ ਦਰਸਾਈ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਹੁਸੈਨ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਸੈਨਾ ਸਹਿਤ 

ਰਾਜਾ ਗੋਪਾਲ ਚੰਦ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਯੁੱਧ 

ਵਿਚ ਹੁਸੈਨ ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਾ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਚੋਦ ਮਾਰਿਆ 

ਗਿਆ। ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਵਿਚ ਸੁਲਹ ਕਰਾਉਣ ਅਤੇ ਮਿਲ 

ਕੇ ਹੁਸੈਨ ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਵਲੋਂ ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਰਾਇ ਸਹਿਤ-ਭੇਜੇ ਸੱਤ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਵੀ 

ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਇਸ ਭਿੜੰਤ ਵਿਚ ਉਹ ਸਾਰੇ 

ਮਾਰੇ ਗਏ- ਸ਼ਾਤ ਸਵਾਰਨ ਕੌ ਸਹਿਤ ਲੂਝੇ ਸੰਗਤ ਰਾਇ / 
ਦਰਸ ਸ਼ਨਿ ਜੁਝੈ /ਤਿਨੰ ਹਨ ਲੁਝਤ ਭਲੋ ਆਇ /57/ 

ਇਹ ਘਟਨਾ ਫਰਵਰੀ 1696 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ 

ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸੈਗਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਕਈ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ 

“ਸੈਗਤੀਆ ਸਿੰਘ” ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਸੈਗਰੂਰ ਵਾਲੀ ਬੀੜ : “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ` ਦੀ ਇਹ ਪੁਰਾਤਨ 
ਬੀੜ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡਿਓਡੀ ਸਾਹਿਬ , ਦੀਵਾਨਖ਼ਾਨਾ, ਸੈਗਰੂਰ 

ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਸੀ।ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦੇ ਗ੍ਰੰਥੀ ਭਾਈ ਨੰਦਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪ੍ਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਨੂੰ ਇਕ 

ਭੇਂਟ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਕਿ ਜੀਂਦ ਦੇ ਰਾਜਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ (ਸੈਨ 
1837-64 ਈ.) ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਵੇਲੇ ਅੰਗ਼ੇਜ਼ 

ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਮਦਦ ਲਈ ਦਿੱਲੀ ਗਏ ਸਨ। ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਜਿਤੇ 

ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਕ ਪਠਾਨ ਨੇ ਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਇਕ 

ਗੁਰਜ, ਇਕ ਖੜਗ, ਇਕ ਕਟਾਰ ਅਤੇ ਦੋ ਗੰਥ ਭੇਂਟ ਕੀਤੇ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ 

ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ, ਜੀਂਦ ਨਗਰ 

ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਅਣਗਹਿਲੀ 

ਜਲ-ਪ੍ਵਾਹਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਦੂਜਾ ਗੰਥ “ਦਸਮ- 

ਗ੍੍‌ਥ” ਦੀ ਬੀੜ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੈਗਰੂਰ ਦੇ 

ਦੀਵਾਨਖ਼ਾਨੇ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾਇਆ 

ਅਤੇ ਜੋ ਉਥੇ ਹੀ ਸਥਾਪਿਤ ਰਹੀ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਗ੍ਰੰਥ ਇਕ 

ਵੱਡੇ ਗੰਥ ਦੇ ਹੀ ਦੋ ਹਿੱਸੇ ਸਨ। ਪਹਿਲੇ ਹਿੱਸੇ (ਆਦਿ-ਗ੍ੰਥ) 

ਦੀ ਪੰਨਾ-ਸੈਖਿਆ 1 ਤੋਂ 600 ਤਕ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਹਿੱਸੇ 

228 ਸੈਗਰੂਰ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 

(ਦਸਮ-ਗੰਥ) ਦੀ ਪੰਨਾ-ਗਿਣਤੀ 60] ਤੋਂ 1166 ਤਕ 

ਹੈ। ਦੂਜੇ ਹਿੱਸੇ ਦਾ ਸੁਤੰਤਰ ਸੈਖਿਆ ਅੰਕ 7 ਤੋਂ 565 ਤਕ 

ਵੀ ਚਲਦਾ ਹੈ। 

ਕਾਗ਼ਜ਼ ਦੀ ਪੁਰਾਤਨਤਾ, ਅੱਖਰਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ, 

ਮਾੜਾਵਾਂ ਦੀ ਬਨਾਵਟ ਆਦਿ ਤੱਥ ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਦੋ ਸੌ 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਸਿੱਧ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਹਰ ਬਾਣੀ 

ਜਾਂ ਰਚਨਾ ਦੇ ਮੁਢਲੇ ਅਤੇ ਅੰਤਲੇ ਪੰਨਿਆਂ ਉਤੇ ਸੁੰਦਰ 

ਚਿਤਰਕਾਰੀ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪੰਨਿਆਂ ਦਾ ਹਾਸ਼ੀਆ 

ਇਕ ਇੰਚ ਚੌੜਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਰੈਗਾਂ ਅਤੇ 

ਨਮੂਨਿਆਂ ਵਾਲੀਆਂ ਵੇਲਾਂ ਬਣੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ 

ਦੀ ਜਿਲਦ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣੀ ਹੈ ਅਤੇ ਲਕੜੀ ਅਤੇ ਚਮੜੇ ਦੀ 

ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਟੁਟ ਜਾਣ 'ਤੇ ਫਿਰ ਤੋ ਇਸ ਨੂੰ ਲੋਹੇ ਦੀਆਂ 

ਪੱਤਰੀਆਂ ਲਗਾ ਕੇ ਪੱਕਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ'ਹੈ। ਬੀੜ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ 

ਹਾਲਤ ਚੌਗੀ ਹੈ। 

ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਅਸ਼ਟਾ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ “ਦਾ 

ਪੋਇਟ੍ੀ ਆਫ਼ ਦਾ ਦਸਮ ਗੰਥ ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 

ਬੀੜ ਭਾਈ ਸੀਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ 

ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਵਿਖੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ 

ਸੈਕਲਿਤ ਬਾਣੀਆਂ ਉਹੀ ਹਨ ਜੋ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ ਹੱਥੀਂ ਭੇਜੀਆਂ ਸਨ। ਇਹ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਬੀੜ ਇਕ ਸਮਾਨ ਹਨ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਆਰੈਭ 

“ਆਦਿ-ਗੁੰਥ` ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਸਾਡੀ ਖੋਜ 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 'ਆਦਿ-ਗ੍ੰਥ” ਅਤੇ “ਦਸਮ- 

ਗ੍ਰੰਥ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਮਿਲਵਾਂ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਰਾਗਾਂ ਦੀ ਥਾਂ 

ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਪਰ ਇਸ ਬੀੜ ਦੇ ਜੀਂਦ ਵਾਲੇ ਆਕਾਰ ਵਿਚ 'ਆਦਿ-ਗੀ੍‌ਥ” 

ਦੀ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ ਜਿਵੇਂ “ਆਦਿ- 

ਗੰਥ” ਵਿਚ ਸੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਗੀ੍‌ਥ ਦੇ ਦੂਜੇ ਆਕਾਰ ਵਿਚ “ਦਸਮ-ਰੀਥ” 

ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਕਰਮ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 

ਨਾਲ ਮੋਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦਾ।'ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ” ਦਾ ਭਿੰਨ ਵਸਤੂ- 

ਵਿਧਾਨ, ਪਾਰਸ ਨਾਥ, ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ, ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ 

(ਦੂਜਾ) ਆਦਿ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਉਕਾ ਹੀ ਨ ਹੋਣਾ, ਦੱਤਾਵਤਾਰ 

ਦਾ ਅਪੂਰਣ ਹੋਣਾ ਅਤੇ ਸੈਸਾਹਰ ਸੁਖਮਨਾ, ਵਾਰ ਮਾਲਕੌੱਸ 
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ਕੀ, ਛੱਕਾ ਭਗੌਤੀ ਜੀ ਕਾ, ਅਸਫੋਟਕ ਕਬਿਤ ਆਦਿ 

ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਅਧਿਕ ਹੋਣਾ ਆਦਿ ਤੱਥ ਇਸ ਅਤੇ ਭਾਈ 

ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਨੂੰ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। 

ਇਸ ਲਈ ਡਾ. ਅਸ਼ਟਾ ਦਾ ਮਤ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 

ਕਿਸੇ ਇਤਿਹਾਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਵੀ ਉਲੇਖ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। 

ਇਸ ਬੀੜ ਵਿਚ ਅਗੇ ਲਿਖੇ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਣੀਆਂ 

/ਰਚਨਾਵਾਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਈਆਂ ਹਨ-- (1) ਜਾਪੁ , (2) ਸਸਤ 

ਨਾਮ ਮਾਲਾ, (3) ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ, (4) ਬਚਿਤ੍੍‌ ਨਾਟਕ, 

(5) ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-੧, (6) ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ, (7) 

ਬ੍ਹਮਾਵਤਾਰ, (8) ਰਦਾਵਤਾਰ, (9) ਗਿਆਨ ਪੁਬੋਧ, (10) 

ਚਰਿਤ੍ਰੋਪਾਖਿਆਨ, (11) ਸੈਸਾਹਰ ਸੁਖਮਨਾ, (12) ਵਾਰ 

ਮਾਲਕੌੱਸ ਕੀ, (13) ਛਕਾ ਭਗੌਤੀ ਜੀ ਕਾ, (14) ਬਿਸਨ- 

ਪਦੇ, (15) ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ (ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਲਿਪੀ), 

(16) ਸਵੈਯੇ 33, (17) ਅਸਫੋਟਕ ਕਬਿਤ ਅਤੇ (18) 

ਸਿਰਲੇਖ ਤੋ' ਬਿਨਾ ਕੁਝ ਪਦ। ਰ੍ 

ਸੈਗੀਤ ਗੁਰਬਾਣੀ : ਮੱਧ-ਯੁੱਗ ਵਿਚ ਹੋਏ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ 

ਸੰਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਸੈਗੀਤ-ਬੱਧ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਹਿਰਦੇ ਦੀਆਂ 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਅਗੇ ਸਮਰਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਮੱਧ- 

ਯੁਗ ਵਿਚ ਹੋਏ ਸਿੱਖ-ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਸੰਗੀਤ-ਕਲਾ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀਆਂ 

ਬਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਰਾਗ-ਬੱਧਤਾ ਨੇ 

“ਗੁਰਬਾਣੀ-ਸੈਗੀਤ”, “ਗੁਰਮਤਿ-ਸੈਗੀਤ” ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ 

ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਂਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਵੀ “ਗੁਰਬਾਣੀ 

-ਸੈਗੀਤ” ਅਧਿਕ ਉਪਯੁਕਤ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੈਗੀਤ 

ਦੀ ਇਹ ਸ਼ੈਲੀ ਸਿੱਖ-ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਭਾਰਤੀ ਸੈਗੀਤ-ਪਰੈਪਰਾ 
ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੇਣ ਹੈ। ਸੈਗੀਤਮਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਉਚਾਰਣ ਨੂੰ 

ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ “ਕੀਰਤਨ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕੀਰਤਨ ਦਾ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਉਤਨਾ ਹੀ ਮਹੱਤਵ 

ਹੈ ਜਿਤਨਾ ਸ਼ਥੀਰ ਵਿਚ ਰੀੜ੍ਹ ਦੀ ਹੱਡੀ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਸ਼ੈਲੀ ਨੇ ਸੈਗੀਤ ਨੂੰ ਕਈ ਨਵੇਂ ਰੂਪ ਅਤੇ ਰਾਗ-ਰਾਗਨੀਆਂ 
ਦੇ ਸੁਮੇਲ ਰਾਹੀਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧੁਨਾਂ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। 

ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਬੁਨਿਆਦੀ ਅੰਤਰ ਹੈ। 

ਸੇਗਾਂਦਾ 

ਕਾਵਿ ਦੀ ਉਡਾਰੀ ਇਸ ਜਗਤ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਬਾਣੀ 

'ਲੋਕ' ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਪਾਰ ਕਰਕੇ “ਪਰਲੋਕ” ਵਿਚ ਵੀ 
ਨਾਦ ਪੂਰਦੀ ਹੈ। ਸੈਗੀਤ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਕਾਵਿ ਨਿਰਾ 

ਕਾਵਿ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਸੈਗੀਤ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 

_ਕੀਰਤਨ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕੀਰਤਨ ਅਲੌਕਿਕ ਆਨੰਦ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਕਾਵਿ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਕੇਵਲ ਰਸ- 

ਨਿਸ਼ਪੱਤੀ ਤਕ ਹੈ । ਵੇਖੋ “ਕੀਰਤਨ”, “ਰਾਗ”। 

ਸੈਗੋ ਸ਼ਾਹ/ਸੈਗ੍ਰਾਮ ਸ਼ਾਹ (ਮ. 1688 ਈ.): ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਵੀਰੋ ਦਾ ਵਿਆਹ 

ਝਬਾਲ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਧਰਮੇ ਖੋਸਲੇ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 

ਭਾਈ ਸਾਧੂ ਜਨ ਨਾਲ ਸੈਨ 1629 ਈ. (1686 ਬਿ.) 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੈਪਤੀ ਤੋ ਪੰਜ ਸੂਰਬੀਰ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ 

ਹੋਏ--ਭਾਈ ਸੰਗੇ ਸ਼ਾਹ (ਸੈਗਾਮ ਸ਼ਾਹ), ਗੁਲਾਬ ਚੰਦ, ਜੀਤ 

ਮੱਲ, ਰੈਗਾ ਰਾਮ ਅਤੇ ਮਾਹਰੀ ਚਦ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਭੂਆ ਦੇ ਲੜਕੇ ਸਨ।“ਬਚਿੜ੍੍‌ ਨਾਟਕ” (ਅਧਿ. 

8) ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਪੰਜੇ ਭਰਾ ਭੌਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ (18 

ਸਤੰਬਰ 1688 ਈ.) ਖ਼ੂਬ ਲੜੇ-- ਤਹਾ ਸ਼ਾਹ ਮੰ ਸ਼ਾਹ 

ਸੰਗਰਾਮ ਕੋਪ /ਪੰਚੋਂ ਝੀਰ ਝੰਕੇ ਪਰੀ ਪਏ ਠੌਂਪ / ਹਨ ਜਾਤਾ 
ਮੱਲ ਸ਼ ਗਾਜਾੀ ਗਲਾਬੰ / ਰਣ ਦੇਖੀਂਆ ਰੰਗ ਨਪੰ ਸ਼ਹਾਝੰ / 

ਫ਼ੌਜ ਤਾਮੰ/ 

ਉਕਤ ਪੰਜਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਨੇ ਖ਼ੂਬ ਡਟ ਕੇ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਵਿਚ ਸੈਗੋ ਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਜੀਤ ਮੱਲ ਨੇ ਵੀਰ-ਗਤੀ 

ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ : ਸੂਰਜੀ ਕੈਲੈਡਰ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਪਹਿਲੇ 
ਦਿਨ ਨੂੰ 'ਸੈਗ੍ਰਾਂਦ' (ਸੈਕ੍ਰਾਂਤਿ) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦਿਨ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ, ਵਰਤ ਰਖਣਾ, ਦਾਨ 

ਦੇਣਾ ਆਦਿ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਿਸੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ ਦਾ ਕੋਈ 

ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਸਿਆ ਗਿਆ। ਕਿਉਂਕਿ ਸਭ ਦਿਨ, ਵਾਰ, 

ਰੁਤਾਂ, ਥਿਤਾਂ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹੈ। ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ ਦੇ 

“ਬਾਰਹਮਾਹਾ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ`ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-- 
ਬੈਦਾਸਾ ਆਹ ਰਤਾ /ਲਤਾੰ ਵਾਰ ਭਾਲੇ / ਘੜੀ ਮਰਤਾ ਪਲ ਸ਼ਾਚੇ 
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ਆਏ ਸ਼ਗਨ /ਮਿਲੋਂ / (ਗੁ ਰੰ. 109)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਮਾਝ ਰਾਗ ਵਾਲੇ “ਬਾਰਹਮਾਹਾ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- 

“ਆਹ /ਦਿਵਸ ਮਰਤਾ ਭਾਲੇ /ਜਿਸ਼ ਕਈਂ ਨਦਾਨ ਕਠੇ /(ਗੁ .ਗੁੰ. 

136)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਦੇ “ਵਾਰ 

7” ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ-- /#ਤਾ ਵਾਰ 

ਸ਼ਡਿ ਸ਼ਬਾੰਦੇ ਸ਼ਹਾਏ / ਸਤਗੁਰ ਸਵੈ ਤਾ ਫਲ ਪਾਏ / /ਓਤਾ 

ਵਾਰ.ਸ/ਭਾ ਆਵ/ਹ ਜਾਹ / ਗਰ ਸ਼ਬਦਾ /ਨਹਚਲ਼ ਸ਼ਦਾ ਸਾਚਾ 

ਸ਼ਮਾ/ਹ //ਥਿਤ ਵਾਠ ਤਾ ਜਾ.ੰਚ ਰਾਤੇ //ਥ੍‌ਠ ਨਾਵੈ ਅੱਡ 

ਭਾਰਮਆ/ਹ ਕਾਚੋਂ /(ਗੁ.ਗੰ . 842)। 

ਉਪਰੋਕਤ ਬਾਣੀ-ਪ੍ਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ 

ਦੁਖਦਾਈ ਕਹਿਣਾ ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ। ਪਰ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ ਨੇ 

ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮਾਂ ਉਤੇ ਉਚੇਚਾ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਬਾਰਹਮਾਹਾ ਮ.੫ਦਾ 

ਪਾਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਰੋਵਰਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਕਰਨਾ ਗੁਰਮਤਿ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਹੈ। 

ਸੈਘੇੜੀ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਨਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਬਰੇਟਾ ਕਸਬੇ 
ਤੋਂ ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਤਿੰਨ ਕੁ ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 

ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 

ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਵੇਲੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 

ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋਂ ਉਥੇ ਇਕ 
ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਆਮ 

ਲੋਕੀਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ 

ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ 

ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਹੈ। 

ਸਤ : ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਦੀ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ 'ਸੈਤ” ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ 

ਦੇ 'ਸਤ੍? ਦੀ ਪ੍ਥਮਾ ਵਿਭਕ੍ਤਿ ਦਾ ਬਹੁਵਚਨਾਂਤ ਰੂਪ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਸਜਨ ਜਾਂ ਧਾਰਮਿਕ 

ਵਿਅਕਤੀ। ਆਮ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਾਧਾਂ ਲਈ, 

ਜਾਂ ਸਾਧਾਂ ਵਰਗਾ ਆਚਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ ਵਰਤ 

ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤੀ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 

ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਜਾਂ ਸਾਧਕਾਂ ਲਈ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 

ਸਤ 

ਸੀ। ਅਨੇਕ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਲੱਛਣ ਵੀ ਦਿੱਤੇ ਹਨ, 

ਸ਼ੋਤਾੀੰ ਨੰਹ / /ਵਿਸਿਯਾ ਨੂੰ ਨਿਆਰਾ ਰਹੈ ਸੰਤਨ ਕੋ ਆਗ 

ਏਹ /('ਕਬੀਰ ਰ੍ਰਥਾਵਲੀ')। ਗੋਸਵਾਮੀ ਤੁਲਸੀਦਾਸ ਨੇ ਉਸ 

ਨੂੰ ਸੈਤ ਕਿਹਾ ਹੈ ਜੋ ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸਬੰਧਾਂ ਪਤਿ ਮਮਤਾ 

ਰੂਪੀ ਸੂਤਰਾਂ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਕੇ , ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਦੀ ਡੋਰੀ ਵਟ ਕੇ 

ਹੈ, ਜੋ ਸਮਦਰਸੀ ਹੈ , ਜਿਸ ਨੂੰ ਕੁਝ ਵੀ ਇੱਛਾ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ 

ਜਿਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਹਰਖ, ਸੋਗ ਅਤੇ ਭੈ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਲਈ ਹੀ 

ਹੋਣ ਲਗੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ ਚਤੁਰਵੇਦੀ ਨੇ “ਉਤਰੀ ਭਾਰਤ 

ਕੀ ਸੈਤ-ਪਰੋਪਰਾ” ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਧਰਮੀ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ 

ਜੋ ਲੋਕਹਿਤਕਾਰੀ, ਮੰਗਲਕਾਰੀ ਜਾਂ ਕਲਿਆਣ- ਵਿਧਾਈ 

ਸਦਪੁਰਸ਼ ਹੋਵੇ। “ਬਾਲਮੀਕਿ-ਰਾਮਾਇਣ” (ਉਤਰ- ਕਾਂਡ 

3/33) ਅਤੇ ਬੌਧੀ ਜਾਤਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਸਹੀ ਸੈਤ ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਧਰਮ ਦਾ ਵਿਖਿਆਨ ਕਰੇ ਅਤੇ 

ਰਾਗ, ਦੈਰੈਸ਼ (ਜਾਂ ਦੋਸ) ਪਾਪ ਅਤੇ ਮੋਹ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੋਵੇ। 

ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਸੈਤ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ 

ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ- ਜਿਨਾ ਸ਼ਾਲ ਰਨ ਨ /ਵਿਸ਼ਠੈ ਗੰ 

ਨਾਮਾਂ ਆਨਿ ਮੰਤ / ਧੰਠ ਸਿ ਸੋਈ ਨਾਨਕਾ ਪੁਰਨ ਸੋਈ ਸੰਤੁ / 

(ਗੁ.ਗੰ.319)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਹਓਂ 
ਬ/ਲਿਹਾਨੀ ਸੰਤਨ ਤੰਠੇਂ /ਜਿਨੇ ਕਾਨ ਨੇਹ ਲੋਡ ੫ਹਠਾ ਜੀਉ / 

(ਗੁ ਗੰ. 108)। ਸੁਖਮਨੀ” ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਇਸ ਦੇ 

ਸਰੂਪ-ਵਿਸ਼ਲੋਸ਼ਣ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਹੈ। 
ਸੈਤ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਏਕਤ੍ਰ ਦਾ ਭਾਵ ਵੀ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ-- ਗੰਨੇ ਕਾ ਸੰਤ 

ਹਰ ਕੀ ਹਨ #ਗਤਿ #ਸ਼ /ਹਰਦੈ ਗੰਨੇ ਨਾਮ ਮਰਨੇ / 

(ਗੁ.ਰੰੰ.1135)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਸਥਾਨ 

ਜਾਂ ਭਵਨ ਨੂੰ ਧੈਨ ਕਿਹਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਸੈਤ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੈ- 

ਧੀਨਿ ਸਥਾਨ ਧੀੰਨਿ ਓਇ ਭਵਨਾ ਜਾ ਆਹ ਸੰਤ ਝਸ਼ਾ ਨ / 

(ਗੁ.ਗੰ.681)। 

ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅਜਿਹੇ ਧਰਮ 



-ਸਾਧਕ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਕਿ ਵਿਦਵਾਨ ਹੋਣ। ਉਸ ਦਾ ਸੈਤ- 

ਪਨ ਲੋਕ-ਹਿਤ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਨ ਕਿ ਵਿਦਿਆ- 

ਗਿਆਨ 'ਤੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਨੁਭੂਤੀ-ਪੱਖ ਅਤੇ 

ਸਰਲ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ 

ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹਰ ਗੱਲ ਨੂੰ ਅੱਖਾਂ ਬੈਦ 

ਕਰਕੇ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ, ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪਰਖਿਆ 

ਹੈ। ਜੋ ਪੁਰਾਤਨ ਵਿਚ ਚੰਗਾ ਲਗਿਆ ਅਪਣਾ ਲਿਆ ਜਾਂ 

ਸੈਸ਼ੋਧਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤ ਲਿਆ, ਜੋ ਨ ਜਚਿਆ, ਉਸ ਦਾ 

ਖੰਡਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਸੰਤਾਂ ਨੇ 

ਚਿੰਤਨ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵੈਚਾਰਿਕ ਕਰਾਂ ਤੀ ਲਿਆ ਦਿੱਤੀ। 

ਸੈਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1705 ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਾ ਇਕ ਅਰੋੜਾ ਸਿੱਖ ਜੋ ਲਗਭਗ 20 ਸਾਲ 

ਦੀ ਆਯੂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਾਸ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਸਤ੍-ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਪ੍ਥੀਨਤਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਕਈ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਭਾਗ 

ਲਿਆ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅੰਗ ਰਖਿਅਕਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਸੀ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਓਟ ਲੈਣ 

ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਾਲ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਦੋਵੇਂ ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਅਤੇ 35 ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ, 

ਤਾਂ ਬਾਕੀ ਬਚੇ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ- ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਮਾਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 

ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ- ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਜਦੋਂ 7/8 

ਦਸੰਬਰ ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਮਾਛੀਵਾੜੇ 

ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਨਿਕਲ ਗਏ ਤਾਂ ਇਹ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ 

ਪਿਛੇ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹੇ। ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਆਪਣੇ ਬਸਤ ਅਤੇ ਕਲਗ਼ੀ ਸਜਾ ਗਏ ਸਨ। ਜਦੋਂ 8 

ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. ਨੂੰ ਸਵੇਰੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ 

ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਈ ਤਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੂਝ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦੀ 

ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਕਈ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਰਲਗਡ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 

ਕਲਗ਼ੀ ਸਜਾਉਣ ਦਾ ਪ੍ਸੈਗ ਇਸ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੰਦੇ ਹਨ, 

ਪਰ ਇਹ ਸਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

361 ਸੇਤ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਸਤ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1768-1832 ਈ.): ਪੱਛਮੀ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਝੰਗ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਸੁਪੁਸਿੱਧ ਨਗਰ ਚਿਨਿਓਟ ਦੇ 

ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1768 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 

ਗਿਆਨੀ ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ 

ਵਜੋਂ ਬਹੁਤ ਸਤਿਕਾਰ ਹੈ। ਭਾਈ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪਿਤਾ 

ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਪਿਤਾ ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਈ ਸੂਰਤ 

ਸਿੰਘ ਸੈਨ 1750 ਈ. ਵਿਚ ਚਿਨਿਓਟ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਆ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਬਲ ਧਾਰਣ ਕਰਨ 'ਤੇ ਭਾਈ 

ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਲਈ ਜਲੈਧਰ ਨੌੜੇ ਜਾਗੀਰ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤੀ ਗਈ । ਪੰਜਾਬੀ 

ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵਿਦਵੱਤਾ 

ਕਾਰਣ “ਗਿਆਨੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਭਾਈ ਮਨੀ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਨੂੰ “ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲੀ” ਅਤੇ “ਭਗਤ 

ਰਤਨਾਵਲੀ” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਆਪ ਨੇ 

ਹੀ ਕੀਤਾ। 

ਗਿਆਨੀ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੁਪੁੱਤਰ 

ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬਜ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਸੈਸਕਿਤ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 

ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਥੋਹਾ ਕਸਬੇ ਦੇ ਪੰਡਿਤ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ 

` ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਕਰਵਾਇਆ। ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ 
ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਦਾ ਕੰਮ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵ 

ਗੁੰਬਦ ਅੰਦਰ ਚਿਤਰਕਾਰੀ , ਮੀਨਾਕਾਰੀ ਅਤੇ ਸੋਨੇ ਦੇ ਪੱਤਰੇ 

ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਆਪ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। ਕੁਝ 

ਸਮਾਂ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ। ਪਰ ਆਪਣੇ 

ਛੋਟੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਨੇ 

ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਜਾਣਾ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰੀ 

ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਪਾ ਦਿੱਤੀ। 

ਆਪ ਨੇ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵਿਚ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਨੇ ਤੁਲਸੀ 

ਰਾਮਾਇਣ ਦਾ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਰੂਪਾਂਤਰ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

“ਸੀ ਗੁਰੂ ਚਰਿਤ੍‌ ਪ੍ਭਾਕਰ” ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀਆਂ 
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ਜੀਵਨੀਆਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ। ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 
1832 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਗਿਆਨੀ ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡੀ ਕਮਾਈ 

ਹੈ ਮਹਾਕਵੀ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਘਰ ਰਖ ਕੇ 

ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਦਾਨ ਦੇਣਾ। ਆਪ ਦੀ ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਭਾਈ ਸੰਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ ਗੰਥ", “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਰਗੀਆਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾਵਾਂ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ 

ਦੀ ਝੋਲੀ ਪਾਈਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ 

ਉਤੇ ਖੜਾ ਕੀਤਾ। 

ਸੋਤ-ਸਿਪਾਹੀ : ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ “ਸਿੰਘ” (ਖ਼ਾਲਸਾ) ਲਈ ਵਰਤਿਆ 

ਜਾਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ। ਖ਼ਾਲਸਾ-ਸਿਰਜਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਨਾਮ-ਲੇਵਾ ਨੂੰ “ਸਿੱਖ ਪਦ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਜਿਸ ਦੇ ਚਿੱਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਾ ਅਸਰ 

ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੀ ਸੁਰਤ ਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੈ, ਉਹੀ 

“ਸਿੱਖ” ਹੈ। ਸਿੱਖ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੈਬੈਧੀ ਅਧਿਕ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ 

ਗੱਲ “ਸਿੱਖ” (ਵੇਖੋ) ਇੰਦਰਾਜ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਕੁਲ 
ਮਿਲਾ ਕੇ ਸਿੱਖ 'ਸੈਤ” ਸਰੂਪੀ ਹੈ। 

ਪ੍ਸਤੁਤ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ “ਸਿਪਾਹੀ” 

ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। “ਸਿਪਾਹੀ” ਦਾ ਆਚਾਰ ਹਿੰਸਕ 

ਹੈ, ਸੈਤ ਦਾ ਅਹਿੰਸਕ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਮਾਝ ਦੀ 

ਵਾਰ” ਵਿਚ ਸੈਤ ਨੂੰ ਹਿੰਸਾ ਤੋਂ ਵਰਜਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਹੰਸ 

ਹੌਤ ਲੌਭ ਕੱਪ ਚਾਰੇ ਨਦੀਆ ਆਗ / ਪਵ/ਨ ਦਝ/ਹਿ ਨਾਨਕਾ 

ਤਗਆ ਕਰਮ ਲਗਾ / (ਗੁ.ਰੀ.147)। ਫਿਰ 'ਸੈਤ” ਨਾਲ 

“ਸਿਪਾਹੀ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੈਯੋਗ ਕਿਵੇਂ ਬੈਠਦਾ ਹੈ ? ਇਸ ਦਾ 

ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਜਬਰ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਅੰਧਤਾ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਮਜਬੂਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਿਰਜਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ।'ਖ਼ਾਲਸਾ” ਸ਼ਸਤ੍ੁਧਾਰੀ 

ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਿਪਾਹੀ ਹੈ, ਪਰ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਤ ਹੈ। ਸੈਤ ਹੋਣਾ 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਸਿਪਾਹੀ ਦੀ 

ਸਥਿਤੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਸਿਪਾਹੀ ਦਾ ਕਰਮਾਚਾਰ ਹਿੰਸਕ ਨਹੀਂ, 

ਨ ਹੀ ਨਰ-ਸੈਘਾਰ ਕਰਨਾ ਉਸ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ। ਸ਼ਸਤ 

ਸੈਤ-ਮਾਲ 

ਵਰਤਣ ਸੈਬੈਧੀ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ 

ਕਿ ਜਦੋਂ ਕਿਸੇ ਸਮਸਿਆ-ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਸਾਰੇ ਸਾਧਨ 

ਵਿਅਰਥ ਸਿੱਧ ਹੋ ਜਾਣ ਤਾਂ ਉਦੋ ਤਲਵਾਰ ਨੂੰ ਹੱਥ ਵਿਚ 

ਲੈਣਾ ਜਾਇਜ਼ ਹੈ-- ਦੁ ਕਾਰ ਅਜ਼ ਹਮਆਾ ਹੰੌਲਤ ਦਰ ਗੁਜ਼ਤ / 

ਹਲਾਲ ਅਸ਼ਤ ਝਰਦਨ ਝ ਸ਼ਮਸ਼ੀਰ ਦਸ਼ਤਾ / 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸੈਤ-ਸਿਪਾਹੀ ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ 

ਦਾ ਸੁਮੇਲ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ ਭਗਤੀ (ਸੈਤ) ਹੈ ਅਤੇ 

ਪਰਿਸਥਿਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਦੀ ਸੁਰਖਿਆ ਲਈ ਸ਼ਕਤੀ 

(ਸਿਪਾਹੀ) ਹੈ। ਭਗਤੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿਰਜਦੀ 

ਹੈ। ਸਮਸਿਆ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਹ ਫਿਰ ਭਗਤੀ 

ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਕਤੀ ਭਗਤੀ ਦੀ 

ਇਕ ਵਿਸਤ੍ਰਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਸਥਾਈ ਨਹੀਂ, 

ਸਮੇਂ ਦੀ ਲੋੜ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਭਗਤੀ” ਦੀ 

ਪ੍ਭੁਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਵਿਰੋਧਾਭਾਸੀ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਸੈਤ (ਭਗਤੀ) ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ। ਸਿਪਾਹੀ (ਸ਼ਕਤੀ) ਲੋੜ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਵਿਚੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਕੇ ਫਿਰ ਇਸੇ ਵਿਚ ਸਮਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਸੈਤ ਦਾ ਹੀ ਵਾਚਕ 

ਹੈ। ਹਾਂ, ਸੈਤ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਨ ਅਪਣਾ ਕੇ ਯੁਗੀਨ 

ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਕੁਝ ਪਰਿਵਰਤਨ 

ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਉਸੇ ਕਰਕੇ “ਸੈਤ-ਸਿਪਾਹੀ” ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 
ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੈਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ 
ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਢਲਿਆ ਸਿੱਕਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਅਪੈਲ 1857 

ਈ. ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 

ਨਾਮਧਾਰੀ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾਉਣ ਦੀ ਪੁਨਰ- 

ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ। ਲਿਖਿਤ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਸਰਬ 

ਪ੍ਥਮ ਵਰਤੋਂ “ਪੇਮ ਸੁਮਾਰਗ” ਗੰਥ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅਧਿਆਇ 

ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਦੀ ਵਰਤੋ “ਸੈਤ 

ਸਿਪਾਹੀ” ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਬਹੁਤ ਘਟ ਹੋਈ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਸੈਤ 

ਸਿਪਾਹੀ”। 

ਸੋਤ-ਮਾਲ (ਰਚਨਾ) : ਭਾਈ ਸੋਭਾ ਰਾਮ ਦੀ 'ਸੈਤ ਮਾਲ” 

ਨਾਂ ਦੀ ਇਕੋ-ਇਕ ਰਚਨਾ ਹੁਣ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਇਹ ਅਸਲ 



ਸੈਤ-ਮਾਲ 363 

ਵਿਚ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਛੰਦ-ਬਧ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ ਜਿਸ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੈਮਤ 1923 ਬਿ. (ਸੈਨ 1866 ਈ.) ਵਿਚ 

ਹੋਈ ਸੀ ਅਤੇ ਜੋ ਅਜੇ ਤਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਇਕ ਨਕਲ ਹੁਣ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕਿਸ਼ਨ ਦੇ ਡੇਰੇ 

(ਸ਼ੇਰਾਂ ਵਾਲਾ ਗੇਟ, ਪਟਿਆਲਾ) ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਭਾਈ ਸੋਭਾ ਰਾਮ ਵਲੋਂ ਆਪਣੇ 

ਲਈ ਦਿੱਤੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਉਹ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ 

ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਲੱਛਮੀ ਦੀ ਕੁਖੇਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਦਾ 

ਦੀਖਿਆ ਗੁਰੂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨਾਂ ਦਾ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧ ਸੀ 

ਜਿਸ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਉਹ ਕਿਸੇ ਭੁਖਮਰੀ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 

ਸੈਕਟ ਵੇਲੇ ਆਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੀ 

ਪੇਰਣਾ ਕਵੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸੁਪਨੇ ਵਿਚ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇਣ ਵਾਲੇ 

ਸੈਤਾਂ ਰੋਂ ਪਰਾਪਤ ਹੋਈ -- ਸੁਨੋ ਸੰਤਨ ਨੇ /ਕੈਰਘਾ ਧਾਨੀ/ 

ਕਥੋਂ ਕਥਾ ਤੁਮ ਪ੍ਰਤੀ ਧਾਗੀਂ/ ਰਸਨਾ ਤਮਗਾ ਬੈਸ਼ ਕਾਹਾਵੈ / 

ਛੰਦ ਪ੍ਰਛੰਧ ਸ਼ ਝਨਤੇ ਜਾਵੰ/ 

ਰ ਇਸ ਇਤਿਹਾਸ-ਗੀ੍‌ਥ ਵਿਚ ਸਮੋਈ ਸਾਮਗੀ ਦੇ 
ਸਰੋਤ ਪੁਰਵ-ਰਚਿਤ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਪਰਚੀ-ਸਾਹਿਤ, ਭਾਈ 

ਲਾਲ ਚੰਦ ਕ੍ਰਿਤ 'ਸੀ ਸੈਤ ਰਤਨ ਮਾਲਾਂ”, ਲੋਕ- ਵਾਰਤਾਵਾਂ 

ਅਤੇ ਅੱਖੀਂ ਡਿਠੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਹਨ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 

ਭਾਈ ਕਨ੍ਹੀਆ, ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ, ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ, 

ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ, ਭਾਈ ਰੈਗ, ਭਾਈ ਦੁਖ ਭੰਜਨ ਆਦਿ 

ਸਾਧਕਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, 

ਪਰ ਭਾਈ ਧੈਨੂ, ਭਾਈ ਸੋਮਾ, ਭਾਈ ਮੰਗੂ, ਭਾਈ ਗਾੜੂ , 

ਭਾਈ ਸਦਾਨੌੰਦ, ਭਾਈ ਭਲਾ ਰਾਮ ਆਦਿ ਬਾਰੇ ਸੈਖੇਪ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਯੁਗ- 

ਚਿਤ੍ਣ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਵੀ ਹੋ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿਘ, 

ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, ਬਾਬਾ ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ ਆਦਿ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਥੇ ਇਹ 

ਨਹੀਂ ਭੁਲਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗੰਥ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ 

ਮਿਥਿਹਾਸ ਦਾ ਮਿਲਗੋਭਾ ਹੈ। ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੇ ਸੈਨਾਂ/ਸੈਮਤਾਂ 

ਅਤੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਬਾਰੇ ਵੀ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ਵਸਤ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। 

ਦੇ ਸਾਧਕਾਂ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਅਧਿਕਤਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪੱਖ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਇਸ 

ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 

ਗੁਰਮਤਿ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਮਾਰਗ ਦੀ ਵੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਹੁੰਦੀ ਗਈ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਬ੍ਹਮ ਅਤੇ ਜੜ-ਚੇਤਨ ਦੀ ਅਭੇਦਤਾ 

ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਕਵੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਆਂਝ ਤ੍ਰ 

ਸਮ ਲੂਹਮ ਪਛਾਨੇ / ਆਂਬ ਪਾਤ ਸਮ ਜੀ ਸਭ ਆਨੇਂ /254/ 

ਪ੍ਰਹਿਤਿਵਾਨ ਤਮ ਝੁਰ ਪਛਾਨ/ ਗਯਾਨਵਾਨ ਆੰਠਾ ਫਲ 

ਮਾਨ / ਫਲ ਤਰਵਰ ਮਹ ਭੰਦ ਨਾ ਕੇਂਈ/ ਏਕਾ ਬੁਹਮ ਜੜ 

ਚੌਤਨ ਸਏ /995 / 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ ਉਦਗਾਰ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ। ਕਿਰਤ ਕਰਨ, ਨਾਮ ਜਪਣ, ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਅਤੇ ਕਥਾ- 

ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਉਤੇ ਥਾਂ ਥਾਂ ਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਦੋਹਰਾ-ਚੌਪਈ ਕਾਵਿ ਪੱਧਤੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ 

ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਾਵਿ ਗੁਣ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਘਟ ਹੋਇਆ ਹੈ , ਫਿਰ 

ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਅਲੈਕਾਰ ਅਥਵਾ ਬਿੰਬ ਸਿਰਜਨਾ ਦਾ 

ਹੋ ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਭਾਵ-ਸੈਚਾਰ ਬੜੇ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਉਹੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤੀ 

ਗਈ ਹੈ ਜੋ ਉਦੋਂ ਤਕ ਆਮ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਸਮਾ ਚੁਕੀ 

ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਆਦਿ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 

ਵੀ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾਈ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ 

ਹੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਈ ਹੈ। ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ ਸਾਧਾਂ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ 

ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਸਰੋਤਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ 

ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਹੈ। 

ਸੰਤ ਰੇਣ : ਵੇਖੋ 'ਰੇਣ ਸੈਤ”। 

ਸੰਤਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬੂ (1887-1926 ਈ.): ਇਕ ਬੱਬਰ 
ਅਕਾਲੀ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਵਸਨੀਕ 

ਸ. ਸੂਬਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1887 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਮਾਲਵਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, ਲੁਧਿਆਣਾ ਤੋਂ 

ਦਸਵੀਂ ਜਮਾਤ ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 

ਕਲਰਕ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਫਰਵਰੀ 1920 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਹ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ, ਪਰ ਉਥੇ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ 

ਕਲਰਕ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਨ ਨੂੰ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ' ਤੋਂ ਹੀ 
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“ਬਾਬੂ” ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਿਆ। 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਕੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਨਸਿਕ 

ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਹਿਲਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ 

ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਅੱਗ ਭੜਕ ਪਈ ਅਤੇ ਚੁਪ-ਚਪਾਤੇ ਕਿਸ਼ਨ 

ਗਿਆ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਸੈਸਕ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਅਕਤੂਬਰ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਬਣਾਏ 

ਚਕਰਵਰਤੀ ਜੱਥੇ ਦੀ ਪਲਾਹੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਈ ਮੀਟਿੰਗ 

ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਦਾ 

ਮਨ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਜਨਵਰੀ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 

ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਚਕਰਵਰਤੀ ਜੱਥੇ ਦਾ 

ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਕੁੰਨ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ 

ਦੀਵਾਨ ਲਗਾ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 

ਭੜਕਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸਰਕਾਰ-ਪੱਖੀ ਅਤੇ 

ਮੁਖ਼ਬਰੀ ਦਾ ਕੈਮ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਕਈ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ 

ਲਈ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਚਕਰਵਰਤੀ ਜੱਥੇ ਦੇ 

ਇਕ ਮੈਂਬਰ ਸੈਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੂਚਨਾ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 

20 ਜੂਨ 1923 ਈ. ਨੂੰ ਤਪਾ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਗੱਡੀ 

ਵਿਚ ਸਫ਼ਰ ਕਰਦੇ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਣ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਫਾਂਸੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਮਿਲੀ ਅਤੇ 27 ਫਰਵਰੀ 

1926 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੇ ਤਖ਼ਤੇ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਹ ਬਹੁਤ ਸਾਹਸੀ ਅਤੇ ਨਿਡਰ ਪੰਥ-ਸੇਵਕ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਅੰਗ੍ਰੋਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੁੱਧ ਕਈ ਟ੍ਰੈਕਟ ਵੀ ਛਾਪ ਕੇ 

ਵੰਡੇ ਸਨ। 

ਸੰਤੋਖ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 'ਸੈਤੋਖ' ਧਾਰਣ ਕਰਨ 

ਲਈ ਥਾਂ ਥਾਂ 'ਤੇ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ 

ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਅਖ਼ੀਰ ਉਤੇ ਮੁੰਦਾਵਣੀ ਅੰਕਿਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 

“ਸੈਤੋਖ” ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਥਾਲ /ਵਾ/ਚਾ 
ਤਿੰਨੇ ਵਸ਼ਤੂ ਪਈਓ ਸ਼ਤੁ ਸੰਤੋਖ ਵਾਚਾਨੋ / ਆਮਰ੍‌ਤਾ ਨਾਮ 

ਠਾਕਾਰ ਕਾ ੫ਪਇਓ /ਜੈਸ਼ ਕਾ ਸਭਸ਼ ਆਧਾਨੇਂ / ਲੇ ਕੇ ਖਾਵੈ ਲੇ 

ਕੌ ਭੰਚੋ /ਤਿਸ਼ ਕਾ ਹਇ ਉਧਾਰੇ / ਏਹ ਵਸ਼ਤ ਤਾਜਾ ਨਹ ਜਾਈ 
/ਨੇਤ /ਨੋਤਾ ਰਖੁ ਓਹ ਧਾਠੋਂ /(ਗੁ ਗੰ .1429)। 

ਇਥੇ ਥਾਲ ਕਿਹੜਾ ਹੈ ? ਉੱਤਰ ਹੈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਤਰ 
ਸੈਤੋਖ 

ਸੈਤੋਖ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ।'ਸਤੁ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸਦਾਚਰਣ , 'ਸੈਤੋਖ” 

ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸੁਖ-ਦੁਖ ਨੂੰ ਸਮਾਨ ਜਾਣ ਕੇ ਉਸ ਵਿਚ ਸਬਰ 

ਕਰਨ ਦੀ ਅਵਸਥਾ, ਅਤੇ “ਵਿਚਾਰ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਵਿਵੇਕ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨ ਵਸਤੂਆਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਗਏ 

ਭੋਜਨ ਵਿਚ ਚੌਥੀ ਵਸਤੂ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਖ਼ੁਰਾਕ ਦਾ ਜੋ ਸੇਵਨ ਕਰਦਾ ਹੈ , ਨਿਸਚੇ 

ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਜਗਤ ਤੋਂ ਉੱਧਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਵਸਤੂ 

ਨੂੰ ਛਡਣਾ ਨਹੀਂ ਚਾਹੀਦਾ, ਇਸ ਨੂੰ ਸਦਾ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 

ਵਸਾਉਣਾ ਹੀ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਪਦਾਰਥਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਸਦ-ਬਿਰਤੀਆਂ ਹਨ 

ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਮਨੋ-ਭੂਮੀ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਨੂੰ 

ਗ੍ਹਿਣ ਕਰਨ ਦੇ ਯੋਗ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ 
ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਸੈਤੋਖ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਹੈ। 

“ਸੈਤੋਖ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਿਚ ਜਾਈਏ ਤਾਂ 

ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਸੇਤੋਸ਼' ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ-- ਮਨ ਦੀ ਉਹ 

ਬਿਜਤੀ ਜਾਂ ਅਵਸਥਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਵਰਤਮਾਨ 

ਦਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹੀ ਪੂਰਣ ਸੁਖ ਅਨੁਭਵ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਤ੍ਰਿਪਤ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਸੈਤੋਖ 

ਨੂੰ ਸਦਾ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। “ਪਾਤੰਜਲ 
ਯੋਗਸੂਤ੍' ਅਨੁਸਾਰ ਅਸ਼ਟਾਂਗ ਮਾਰਗ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਵਿਚ 

ਸੈਤੋਖ ਨੂੰ ਦੂਜਾ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਉਥੇ ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 

ਕਰਤੱਵ ਕਰਮ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ, ਉਸ ਦਾ ਜੋ 

ਕੁਝ ਵੀ ਸਿੱਟਾ ਨਿਕਲੇ ਅਤੇ ਪ੍ਾਲਬਧ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣੇ 

ਆਪ ਨੂੰ ਜੋ ਕੁਝ ਵੀ ਪਾਪਤ ਹੋਵੇ , ਉਸੇ ਵਿਚ ਤ੍ਰਿਪਤ ਰਹਿਣਾ 

ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕਾਮਨਾ, ਇੱਛਾ ਜਾਂ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਨ 

ਕਰਨਾ 'ਸੈਤੋਸ਼” ਹੈ। 

ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਸੈਤੋਸ਼ ਤੋਂ ਭਾਵ 

ਕਰਮਹੀਨਤਾ ਜਾਂ ਨਿਸ਼ਕਰਮਣਤਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ` ਉਹ 

ਅਵਸਥਾ ਹੈ ਜਦੋ ਭੌਤਿਕ ਪਦਾਰਥਾਂ ਨੂੰ ਚਾਹੁਣ ਦੀ 

ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲਤਾ ਆਪਣਾ ਰੁਖ ਅਧਿਆਤਮ-ਪਦਾਰਥਾਂ ਵਲ 

ਮੋੜ ਲੈਂਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸੁਖ ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
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ਸੂਫ਼ੀ-ਮਤ ਵਿਚ ਵੀ ਸੈਤੋਖ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ 
“ਸਬਰ” ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਸੂਫ਼ੀ-ਸਾਧਕ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ 

ਮਹੱਤਵ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੂਫ਼ੀ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ 

ਇਕ ਪੜਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਸਾਧਕ ਦੁਨਿਆਵੀ ਸੁਖਾਂ ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ 

ਫ਼ਕਰ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਦੁਨਿਆਵੀ 

ਸੁਖਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਈਸ਼ਵਰ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨੂੰ ਉਚੇਰਾ ਸਮਝਣ 

ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਵਸਥਾ ਸਾਰੀਆਂ ਦੁਨਿਆਵੀ 

ਇੱਛਾਵਾਂ ਉਤੇ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਿਤ ਹੈ। ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਸਬਰ 

ਦੇ ਸਰਬਾਂਗੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਮਨ 
ਸਬਰ ਦੀ ਕਮਾਣ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਸਬਰ ਦਾ ਹੀ ਚਿਲਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ 

ਸਬਰ ਦਾ ਬਾਣ ਇਸ ਕਮਾਣ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਾਇਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ 
ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਉਸ ਤੀਰ ਨੂੰ ਨਿਸ਼ਾਨਿਓ' ਚੁਕਣ ਨਹੀਂ 

ਦਿੰਦਾ, ਪਰਮ-ਪਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਅਵੱਸ਼ ਹੁੰਦੀ ਹੈ- ਸ਼ਝਰ 

ਆਇ ਕਮਆਾਣ ਏ' ਸ਼ਲ਼ਰ ਕਾ ਨਨਹਣ / ਸ਼ਸ਼ਰ ਸੰਦਾ ਬਾਣ 

ਖਾਲਕ' ਖੜਾ ਨ ਕਾਠੀ / (ਗੁ.ਗੰੰ.1384)। ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ 

ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਢਾਲਦੇ ਹੋਇਆਂ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ- 

ਰਥਾੀੰ ਸ਼ੀ ਖਾਇ ਕੰ ਠੰਢਾ ਪਾਣਾ ਪਉ / ਫਗੀੰਦਾ ਦੇਸ਼ 

ਪਰਾਈ ਚੌਪੜਾੀ ਨਾ ਤਰਸਾਏ ਜਾਏ /(ਗੁ ਗੰ. 379)। 

ਸੈਤੋਖ ਦੇ ਇਸ ਭਾਰਤੀ ਅਤੇ ਸਾਮੀ ਸੈਦਰਭ ਤੋਂ 

ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਮਾਨਵ 

ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਉਤੇ ਵਿਸਥਾਰ ਸਹਿਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਪਾਇਆ ਹੈ। “ਸੁਖਮਨੀ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਦ ਵਿਅਕਤੀ ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਕਮਾ ਲੈਂਦਾ 

ਹੈ ਤਾਂ ਲਖ ਖਟਣ ਲਈ ਉਤਾਵਲਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ 

ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਇਕੱਠੀ ਕਰਨੋਂ ਤ੍ਰਿਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਅਨੇਕ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ-ਭੋਗ ਕਰਨ 'ਤੇ ਵੀ ਨਹੀਂ ਰਜਦਾ ਅਤੇ 

ਖੁਆਰ ਹੋ ਕੇ ਮਰਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੈਤੋਖ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ 

ਬਿਨਾ ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਤ੍ਰਿਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਅਤੇ ਉਸ 

ਦੇ ਸਾਰੇ ਕੰਮ-ਕਾਰ ਸੁਪਨੇ ਦੇ ਮਨੋਰਥ ਵਾਂਗ ਨਿਸਫਲ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ-- ਸ਼ਹਸ਼ ਖਟੇ ਲਖ ਕਉ ਉੱਠੇ ਧਾਵੈ /ਤਿਪ/ਤ ਨ ਆਵ 

#7ਇਆ ਪਾਛੈ ਪਾਵੈ / ਆਨਿਕ ਭੌਗ /ਝ/ਖਆ ਕੇ ਕਠੈ/ ਨਹ 

/ਤਿ੍‌ਪਤਾਵੈ ਖ/੫ ਧਾਮ ਮਹ //ਝੈਨਾ ਸੰਤੱਖ ਨਹੀ ਕੋਊ ਰਾਜੰ/ 

ਸੁਪਨ ਮਨੌਰਲ਼ /ਲ੍ਰਥੇ ਸ਼ਭ ਕਾਲ /(ਗੁ ਰੀ .278-79)। 

ਸੰਤੋਖ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ 
ਸੈਤੋਖ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 

ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਅਰਾਧਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸੈਤੌਖੀ ਸਾਧਕ ਹੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 

ਸਫਲਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਕਦੇ ਮੰਦੇ ਕੌਮਾਂ ਵਲ 

ਆਪਣੇ ਕਦਮ ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ, ਸਦਾ ਚੰਗੇ ਕੌਮ ਕਰਦੇ ਹਨ, 

ਦੇ ਮਾਇਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਅਤੇ ਬੈਧਨ ਤੋੜ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਦਾ 

ਅਲਪਾਹਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸਭ ਉਤੇ ਮਿਹਰਾਂ ਅਤੇ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ 

ਮਨੁੱਖ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ-ਉਸਤਤ ਰਾਹੀਂ ਸਫਲ ਹੁੰਦੇ ਹਨ- ਸਵ 

ਕਾਤਾੰਂ ਸੰਤੇਖਾੰਈਂ /ਜਿਠ੍ਾਂ ਸ਼ੋ ਸ਼ /ਨਿਆ7ਇਆ/ ਓਨ੍ਹਾੰ ਮੰਦ 

ਪੰਡ ਨ ਗੱਖਓ ਕਾਨ ਨਾਨਿਤੁ ਧਰਮ ਕਮਾਇਆ / ਓਨ੍ਹੈ 

ਦੁਨੀਆ ਤੌੜੇ ਝੰਧਨਾ ਅੰਨ ਪਾਣਾ ਥੋੜਾ ਖਗਇਆ/ ਤੂੰ 

ਬਖਸੀਸ ਅਗਲਾ /ਨੋਤ ਦੋਵ/ਹ ਚੜਾ/ਹ ਸਵਾਇਆ / 

ਵ/ਡਆਲਾੰ ਵਡਾ ਪ/ਇਆ/(ਗੁ.ਰ.466-67)। ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਸੈਤੋਖ ਨੂੰ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਕਰਨੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ- ਸ਼ਤ ਸੰਤੱਖ ਵਾਇਆ ਕਮਾਵੈ ਏਹ ਕਰਣ? ਸ਼ਾਰ/ 

(ਗੁ.ਗੰ.51)। 

ਬਿਰਤੀਆਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕਰਦਿਆਂ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਤਿ ਨੂੰ ਮਾਤਾ, ਸੋਤੋਖ ਨੂੰ ਪਿਤਾ 

ਅਤੇ ਸਦਾਚਰਣ ਨੂੰ ਭਰਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਆਤਾ ਅੰਤ 

/ਪਤਾ ਸੰਤੌਖ/ਸਤ ਭਾਈ ਕਾਨ ਏਹ /ਵਿਸੋਖ /(ਗੁ ਗੰ.151)। 

ਵਾਸਤਵਿਕ ਜਨੇਊ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਤੋਖ ਨੂੰ ਉਸ ਵਿਚਲਾ ਸੂਤਰ ਦਸਿਆ ਹੈ-- 
ਦਾਇਆ ਕਪਾਹ ਸੰਤੋਖ ਸਤਾ ਜਤ ਗੰਢਾੰ ਸਤ ਵਟੁ /(ਗੁ ਗੀ . 

471) ਅਤੇ ਜੋਗ ਦੇ ਸਹੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਿਆਂ ਸੈਤੋਖ 

ਦੀਆਂ ਮੁੰਦਰਾਂ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਮੰਦਾ 
ਸੰਤੌਖੁ ਸਰਮ ਪਤ ਝੋਲਾ /ਨਿਆਨ ਕਾ ਕਗੰਹ /ਲੈਝੂ/ਤਿ /(ਗੁ . 

ਰੀ੍‌ .6)। ਹੋਰ ਵੀ ਕਈਆਂ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਰੂਪਾਤਮਕ ਵਿਧਾਨ 

ਰਾਹੀਂ ਸੈਤੋਖ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਿਤੇ 

ਕਿਤੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਸੈਤੇਖ ਦਾ ਸਰੋਵਰ ਕਹਿ ਕੇ ਉਸ ਵਿਚ 

ਹੈ- ਜਿਨ ਕਉਂ /ਲਿ/ਖਤ /ਲਥੇ ਗਨ ਮਸ਼ਤਾਂਕ ਤੋਂ ਗੁਰ ਸੰਤੋਖ 

ਰੇ ਨਾਤੋ / (ਗੁ ਗੁੰ.169)। ਇਕ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਸੈਤੋਖ ਦਾ 
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ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ - ਨਾਨਕ ਗਰ ਸੰਤੌਖ ਰਖ ਧਰਮ ਫਲ 
ਫਲ ਗਿਆਨੁ /(ਗੁ ਗੰ .47)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੰਤੋਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸ਼੍ਰ ਵਣ , 

ਸਤਿਸੈਗਤ, ਪ੍ਰੇਮ-ਭਾਵ, ਗੁਰੂ ਸੇਵਾ ਆਦਿ ਉਪਾ ਵੀ ਦਸੇ 

` ਗਏ ਹਨ। ਸਦਾਚਰਣ ਅਤੇ ਸੈਤੋਖ ਦੀਆਂ ਬਿਰਤੀਆਂ ਧਾਰਣ 

ਕਰਕੇ ਕੀਤੀ ਅਰਦਾਸ ਅਵੱਸ਼ ਸੁਣੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸੈਤੋਖ ਦੀ 

ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੁਬਿਧਾ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ 

ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਟੇਕ ਰਖਦਾ ਹੋਇਆ ਇਹ ਸੈਸਾਰਿਕ 

ਯਾੜ੍ਾ ਸੈਪੰਨ ਕਰਦਾ ਹੈ-- ਜ਼ੋਤਾ ਦੇਹਿ ਤੰਤਾ ਹਉਂ ਖਾਉ / 
/ਝਆ ਦਰ ਨਾਗਾ ਕੰ ਦਾਨੇ ਲਾਉਂ /(ਗੁ ਗੰ .25)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਵਿਆਖਿਆ-ਮੁਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਵੀ 'ਸੈਤੋਖ” ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 

ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਦੇ ਆਚਰਣ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਸੈਤੋਖ ਦੀ 

ਆਵੱਸ਼ਕਤਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 

ਸ੍ੇਸ਼ਠ ਪਦਾਰਥ ਹਰ ਗੁਰਸਿੱਖ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ 

ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਪਰਮ-ਪਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਸਮਰਥ 

ਵਿਧਾਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਹੈ-- ਸ਼ਤ ਸੰਤਖੁ ਦਇਆ ਧਰਮੁ ਅਰਲ੍ਹ 

ਸਮਰਥ ਸਭੇ ਝੰਧਾਨਾ /(307/15)। 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਜਾਂ ਸਾਖੀ-ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਅਨੇਕ 

ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਸੰਤੋਖ ਨੂੰ 

ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰਮੁਖਤਾ 

ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਜਾਂ ਸਹਿਜ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਇਹ 

ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ ਅਚੁਕ ਸਾਧਨ ਹੈ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 'ਸੈਤੋਖ' ਨੂੰ ਧਾਰਣ 

ਕਰਨ ਉਤੇ ਇਸ ਲਈ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 

ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੁ ਸਰਵ-ਉਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਵਸਥਾ ਜਾਂ 

ਮੋਖ-ਪਦ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੈਤੋਖ ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਵਿਕਸਣ ਨਾਲ ਅਤ੍ਰਿਪਤੀ ਤੋਂ 

ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਸਾਰੇ ਸਮਾਜਿਕ ਦੁਰਾਚਾਰ ਅਤੇ ਵਿਕਾਰ ਵੀ 

ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਸੈਤੋਖ ਦੀ ਦੋਹਰੀ ਉਪਯੋਗਤਾ 

ਹੈ- ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵੀ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਵੀ। ਸੈਤੁਸ਼ਟ 

ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨਾਲ ਸੇ੍‌ਸ਼ਠ ਸਮਾਜ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
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ਬਿ੍‌ਛ ਦਸ ਕੇ ਧਰਮ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਫੁਲ ਫਲ ਰ ਸਦਾ ਮਹੱਤਵ-ਆਕਾਂਖਿਆ ਰਹੀ ਹੈ। ਰ 

ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1893-1927 ਦਈ.) ਇਕ ਗ਼ਦਰੀ 

ਬਾਬਾ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੰਗਾਪੁਰ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਸ. ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਤੋਪਖ਼ਾਨੇ 

ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਵਿਦਿਆ 

ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ 

ਹੋਇਆ। ਪਰ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ ਕੇ ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ 

ਅਮਰੀਕਾ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਅਮਰੀਕਾ ਪਹੁੰਚਣ `ਤੇ ਇਹ ਸੈਤ 

ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਜੋ ਭਾਈ ਜਵਾਲਾ 
ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਜਦੋਂ- 

ਜਹਿਦ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। 

ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਂ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਜਲਦੀ ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਬਣ 

- ਰਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਸ਼ਿਆਮ, ਬਰਮਾ ਅਤੇ ਸਿੰਘਾਈ ਵਲ 

ਗਿਆ ਤਾਂ ਜੋ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੁੱਧ 

ਜਾ ਸਕੇ। ਪਰ ਕਈ ਹੋਰਨਾਂ ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਿਆਂ ਸਹਿਤ 

ਅਪ੍ਰੈਲ 1918 ਈ. ਵਿਚ 21 ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੀ ਕੈਦ ਦੀ 

ਸਜ਼ਾ ਮਿਲੀ। ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਦਬਾ ਦਿੱਤੇ 

ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਰੂਸ ਵਲ ਖਿਸਕ 

`  ਗਿਆ। ਆਪਣੇ ਇਕ ਸਾਥੀ ਭਾਈ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਸਹਿਤ 

ਇਹ ਉੱਥੋਂ ਦੇ ਕਈ ਲੀਡਰਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਆਸ਼ੇ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਾਣਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਮਈ 1923 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਹ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਪਰਤ ਆਇਆ ਤਾਂ ਜੋ ਦੇਸ਼ ਦੀ 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਸੇ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਦੇ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੇ । ਦੇਸ਼ ਪਹੁੰਚਣ ਤੋਂ 

ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਇਹ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਕ ਸਾਲ 

ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣਾ ਆਚਰਣ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ 

ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਸਾਲ ਲਈ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠਹਿਰਨ ਦਾ 

ਹੁਕਮ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋਂ “ਕਿਰਤੀ” ਨਾਂ-ਦੀ ਪਤ੍ਕਾ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨੀ 



ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਭਾਈ, ਮਹਾਕਵੀ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਜੋ ਕਿਸਾਨਾਂ ਅਤੇ ਕਾਮਿਆਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਸੈਬੈਧੀ 

ਆਵਾਜ਼ ਉਠਾਈ ਜਾ ਸਕੇ। ਬਹੁਤ ਕਰੜੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਜੀਣ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਸਿਹਤ ਵਿਚ ਵਿਗਾੜ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਸੈਨ 1927 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮੌਤ ਹੋ ਗਈ। 

ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਭਾਈ, ਮਹਾਕਵੀ (1787-1843 ਈ.): 

ਪੁਰਸ਼ ਭਾਈ ਦੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ, ਮਾਤਾ ਰਜੀ (ਰਾਜ ਦੇਈ) 

ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ 'ਨੂਰ ਦੀ ਸਰਾਂ” ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

7 ਸਾਵਣ, 1844 ਬਿ. (ਸੈਨ 1787 ਈ.) ਵਿਚ ਭਾਈ 

ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ 

ਰੁਚੀ ਕਵੀ ਨੂੰ ਵਿਰਸੇ ਵਿਚ ਮਿਲੀ ਸੀ ਜਿਸ ਦਾ ਵਿਵਸਥਿਤ 

ਵਿਕਾਸ ਪੁਸਿੱਧ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਦਾ 

ਅਭਿਆਸ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ । ਪਹਿਲਾਂ “ਅਮਰਕੋਸ਼' ਦਾ “ਨਾਮ ਕੋਸ਼” 

` ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਾਵਿ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਾਬਦਿਕ 

ਸਮਰਥਾ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ। ਫਿਰ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” (ਵੇਖੋ) 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 188੦ ਬਿ. (1823 ਈ.) ਵਿਚ 

ਜਗਾਧਰੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬੁੜੀਆ ਪਿੰਡ ਚਲਿਆ ਗਿਆ, ਉਥੇ 

ਹੀ ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ ਬੀਬੀ ਰਾਮ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 

ਤਿੰਨ ਚਾਰ ਸਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਕਵੀ ਦੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਦੀ ਧਾਕ 

ਜੋਮਣ ਲਗ ਗਈ। ਸੈ. 1884 ਬਿ. (ਸੈਨ 1827 ਈ.) 

ਵਿਚ ਕੈਥਲ ਦੇ ਪ੍ਸ਼ਾਸਕ ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ 

ਆਪਣੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਾਜ-ਕਵੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਖ ਲਿਆ। 

ਉਥੇ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ “ਗਰਬ ਰੀਜਨੀ ਟੀਕਾ' (ਵੇਖੋ) 

“ਬਾਲਮੀਕੀ ਰਾਮਾਇਣ ਭਾਸ਼ਾ” ਅਤੇ “ਆਤਮ ਪੁਰਾਣ” ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ 'ਗੁਰੂ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” (ਵੇਖੋ) ਲਿਖਣਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਜੋ ਸੱਤ ਸਾਲ ਦੀ ਲਗਾਤਾਰ ਸਾਧਨਾ ਉਪਰੈਤ 
ਸੈ. 1900 ਬਿ. (ਸੈਨ 1843 ਈ.) ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਇਆ। 

ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। 

ਭਾਈ ਸੈਤੌਖ ਸਿੰਘ ਇਕ ਮਹਾਨ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 

ਵਾਲੇ ਦੂਰਦਰਸ਼ੀ ਵਿਦਵਾਨ ਸਨ। ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ, ਜੋਤਿਸ਼ 

ਸ਼ਾਸਤ, ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸਤ੍ ਅਤੇ ਧਰਮ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਆਪ ਨੇ 

ਡੂੰਘਾਈ ਤਕ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਰਤੀ ਗਥਾਂ 
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ਦੀ ਵੀ ਆਪ ਨੂੰ ਰੀਭੀਰ ਜਾਣਕਾਰੀ ਸੀ। ਸ਼ਸਤੁ ਅਤੇ ਯੁੱਧ- 
ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਵੀ ਨਿਪੁਣ ਸਨ। ਅਨੇਕ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਉਤੇ 

ਆਪ ਦਾ ਅਸਾਧਰਣ ਅਧਿਕਾਰ ਸੀ। ਕਵਿਤਾ ਆਪ ਨੂੰ 

ਆਵੇਸ਼ਿਤ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਇਤਨੇ ਮਹਾਨ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਆਪ 

ਨਿਮਰਤਾਵਾਨ, ਉਦਾਰ ਅਤੇ ਕੋਮਲ ਸੁਭਾ ਵਾਲੇ ਤਿਆਗੀ 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਨ। 

ਸੈਤੋਖਣਾ : ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਬੈਦ ਕਰਕੇ ਅਤੇ 

ਉਸ ਨੂੰ ਰੁਮਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਲਪੋਟ ਕੇ ਸੁਖਾਸਣ ਕਰਨਾ ਹੀ 

ਬੀੜ ਦਾ ਸੈਤੋਖਣਾ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸ਼ਾਮ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਬੀੜ ਨੂੰ ਸੁਖਾਸਣ ਉਤੇ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਕਰਨ ਦੀ 

ਕਾਰਵਾਈ ਨੂੰ 'ਸੈਤੋਖਣਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੈਤੋਖ ਦਾਸ : ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸੈਗਤ ਸਾਹਿਬ (ਭਾਈ 

ਫੇਰੂ ਸੁੱਚੀ ਦਾੜ੍ਹੀ) ਦੀ ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਇਕ ਕਰਨੀ ਵਾਲੇ ਸਾਧ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮਹੈਤ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦਾਸ ਨਿਰਬਾਣ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 
ਸੈਨ 1781-84 ਈ. ਦੌਰਾਨ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਰੋਵਰ 

ਵਿਚ ਜਲ ਪਾਣ ਲਈ ਸਰਕਾਰੀ (ਸ਼ਾਹੀ) ਨਹਿਰ ਤੋਂ “ਹਸਲੀ” 

ਲਿਆਉਂਦੀ ਤਾਂ ਜੋ ਪਾਣੀ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਰੈਤਰ ਬਣੀ 

ਰਹੇ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1781 ਈ. ਵਿਚ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਉਤਰ- 

ਪੂਰਬ ਕੋਨੇ ਵਲ ਅਖਾੜਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬੋਹੜ ਦਾ 

ਇਕ ਬਿਛ ਲਗਾਇਆ। ਮਹੈਤ ਸੈਤੋਖਦਾਸ ਦੇ ਚੇਲੇ ਬ੍ਹਮ 

ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਉਸ ਬੋਹੜ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ ਬਹੁਤ ਤਪਸਿਆ 

ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਸ ਬ੍ਰਿਛ ਦਾ ਨਾਂ 'ਬ੍ਰਹਮ-ਬੂਟਾ” 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਅਖਾੜੇ ਦਾ ਨਾਂ 

ਵੀ “ਬ੍ਰਹਮ ਬੁਟਾ” ਪੈ ਗਿਆ। 

ਸੈਤੋਖ ਦਾਸ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਹਮ-ਖ਼ਿਆਲ ਉਦਾਸੀ 

ਸੈਤਾਂ ਦਾ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜੇ ਵਾਲਿਆਂ ਨਾਲ ਵਿਰੋਂਧ ਹੋ 

ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਆਪਣਾ ਵਖਰਾ ਅਖਾੜਾ “ਸੀ ਗੁਰ 

ਨਇਆ ਅਖਾੜਾ ਉਦਾਸੀ” ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਲਿਆ, ਜੋ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦਾ ਛੋਟਾ ਅਖਾੜਾ ਵਜੋਂ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਥ੍ਯਾ ਸੀ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦੇ ਖੇਤਰ _ 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਦੇਣ 

'ਸੈਥ੍ਯਾ ਸੀ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਉਤੇ 
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ਭਾਵੇਂ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੈਨ 1939 ਤੋਂ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ, 
ਪਰ ਸੈਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਉਦੋਂ ਤਕ ਕੇਵਲ ਸੱਤ ਸੈਂਚੀਆਂ ਤਿਆਰ ਹੋਈਆਂ ਸਨ, 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਦਾ ਕੈਮ ਡਾ. ਬਲਬੀਰ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੱਤੇ 

ਸੈਂਚੀਆਂ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਤਕ (3661 ਪੰਨਿਆਂ ਵਿਚ) 

ਛਪ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ 607 ਪੰਨੇ ਤਕ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਸਮੇਟੇ ਗਏ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਅਗਲੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ ਕਿਸੇ 

ਕਿਸੇ ਬਾਣੀ ਦੇ ਟੀਕਿਆਂ ਨੂੰ ਅੱਠਵੀਂ ਸੈਂਚੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਸੈਕਲਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਟੀਕੇ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 

ਨੈ ਪੂਰੀ ਗਹਿਨਤਾ ਨਾਲ ਕੰਮ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਟੀਕਾ-ਵਿਧੀ 

ਚਾਰ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਸੈਪੰਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ-- ਟੀਕਾ (ਸ਼ਬਦ-ਪ੍ਰਕਰਣ), 

ਅਰਥ, ਵਿਆਖਿਆ ਅਤੇ ਨਿਰੁਕਤ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੇ 

ਨਾਮਕਰਣ ਬਾਰੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ 

ਕਿ /ਏਸ਼ ਪਸ਼ਤਕਾ ਦਾ ਨਾਮ 'ਸੰਲ੍ਯਾ ਸ਼ੀ ਗਰ ਗੁੰਥ ਸ਼ੰਹਿਲ਼ 

ਜਾ /ਕਾਓ' ਹੈ 7/ਇਸ ਦਾ ਨਾਮ ਕੇਈ ਵਡੌਰਾ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 

ਹੈ //ਇਸ਼ /ਵਚ ਜੌ ਮਲ ਹੈ ਓਹ ਤਾਂ ਵੱਡੇ ਤਾ ਵੱਡਾ ਵਸ਼ਦੂ ਹੈ, 
ਉਹ ਗੁਰ ਕਾਂ ਬਾਣਾ ਹੈ, ਜੌ ਧੁਰੋਂ ਆਈ ਹੈ, ਜੋ ਗਰ ਹੈ, 

ਆੰਮ੍ਰਿਤ ਭਰਪੂਰ ਹੈ/ ਆਗਮ ਅਗਾਹ ਦਾ ਝਾਣਾ ਹੌਣ ਕਰਕ 

ਆਪ ਅਗਾਧ ਹੈ, ਪਰ ਇਕ ਅਲਪਗ ਜੀਵ ਦਾ ਪ੍ਯਤਨ 

ਹੈ, ਇਸ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਦਾ ਤੋਂ ਜਿਥੋਂ ਤਕ /ਇਸ਼ ਬਾਣਾ ਦਾ 

ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ਼ /ਇਸ ਦਾ ਵਧ ਤੱ ਵਧ ਸਮਝ ਆ ਸਕੇ ਉਹ 

/ਇਸ਼ ਦੇ ਚਰਨਾਂ /ਵਚ ਬੈਠ ਕੇ /ਇਸ਼ ਤੱ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ / 

/ਏਸ਼ ਕਰਕ /ਇਹ /ਏਕ' ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਸੰਥ੍ਯਾ” ਹੈ, ਲੇ ਝਾਣਾ ਦੀ 

ਹੈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਤੇ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦਾ ਅਲਪੱਗਤਾ ਦੇ ਕਾਰਣ 

ਕਾਈ ਅਡੱਲਤਾ ਦਾ ਦਾਵਾ ਨਹਾੀੰ/ 

ਇਸ ਭਾਵ-ਅਰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨੀ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜੋ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਕਵੀ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਅਰਥ ਕਰਦਿਆਂ ਰਹੱਸਵਾਦੀ 

ਛੋਹਾਂ ਦੀ ਭਰਮਾਰ ਪਾਠਕ ਨੂੰ ਮੂਲ ਅਰਥ ਤੋਂ ਲਾਂਭੇ ਲੈ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ ਅਤੇ ਅਰਥ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਦੀ ਥਾਂ ਅੱਧ-ਮੀਟੇ ਨੈਣਾਂ ਵਾਲਾ 

ਅਸਪੱਸ਼ਟ ਝਲਕਾਰਾ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਸੈਪੁਟ-ਪਾਨ 

ਦੀ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਵਿਚ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਥਾਨ ਮਹੱਤਵ- 

ਪੂਰਣ ਹੈ। 

ਸੈਧਵਾਂ (ਪਿੰਡ): ਇਹ ਪਿੰਡ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਨਵਾਂ ਸ਼ਹਿਰ ਜ਼ਿਲੂੰ 

ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਤੋਂ 

ਕੀਰਤਪੁਰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਸ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਥੋੜੇ ਸਮੇਂ ਲਈ 

ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ 

ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਨਾਲ ਇਕ ਡੰਡਾ ਧਰਤੀ 

ਵਿਚ ਗੜ ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਦਰਖ਼ਤ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਹ ਹੁਣ ਸੁਕੇ ਹੋਏ ਬ੍ਿਛ ਦੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 

ਜੋ 'ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ।ਸੈਨ 1960 

ਦਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਥਾਂ `ਤੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਈ ਗਈ ਜੋ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੰਡਾ ਸਾਹਿਬ ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਸਤਵੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸੰਪੁਟ-ਪਾਠ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਹ ਪਾਠ 'ਅਖੰਡ- 
ਪਾਠ” ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਜੁਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਾਠੀ ਗੁਰੂ 

ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਜਦੋ' ਇਕ ਪੂਰਾ ਸ਼ਬਦ ਪੜ੍ਹ ਚੁਕਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 

ਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਸ਼ਲੋਕ 

ਪੜ੍ਹਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸੇ ਹੀ ਸ਼ਬਦ 

ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਆਦਿ ਤੋਂ ਅੰਤ ਤਕ ਚਲਦੀ ਰਹਿੰਦੀ 

ਹੈ। ਇਹ ਪਾਠ ਅਖੰਡ ਪਾਠ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਦੁਗਣਾ ਸਮਾਂ 

ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 
“ਸੈਪੁਟ” ਸਸਕ੍ਿਤ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 

ਅਰਥ ਹੈ ਕਟੋਰਾ , ਕਸੋਰਾ ਜਾਂ ਅੰਜਲੀ। ਪੁਰਾਤਨ ਸਨਾਤਨ- 

ਧਰਮੀ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਮੰਤੁ ਦੇ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 

ਹੋਰ ਪਦ ਦੇ ਜੋੜਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ “ਸੈਪੁਟ ਪਾਠ” ਕਹਿੰਦੇ 

ਸਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਮੰਤੁ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਪਦ ਰਾਹੀਂ 

ਲਪੇਟਣਾ। 

ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਪੁਟ 

ਪਾਠ ਇਸ ਲਈ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਤੋਬੂ ਵਿਚ 

ਜਾਂ ਪਰਦੇ ਪਿਛੇ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਪਾਠ ਭਾਵੇਂ ਤੰਬੂ ਤੋਂ ਬਾਹਰ 



ਸੰਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਰਾਮਾਂ, ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਸੁਣਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ , ਪਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਪਾਠੀ 

ਨਜ਼ਰ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦੇ । ਪਰ ਸਿੱਖ ਪਰੋਪਰਾਵਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਨ 

ਖਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਾਠ ਦਾ ਬਹੁਤਾ ਪ੍ਰਚਲਨ ਨਹੀਂ 

ਹੋ ਸਕਿਆ। 

ਸੰਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਰਾਮਾਂ, ਜੱਥੇਦਾਰ (1895-3970 ਈ.): ' 

ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਪ੍ਸਿੱਧ ਅਕਾਲੀ ਨੌਤਾ ਸੈਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਮਾਨ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 

ਭਾਗ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਮੌੜ ਢਿਲਵਾਂ” ਕਸਬੇ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਰਾਮਾਂ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਜਾ ਆਬਾਦ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਤੋਂ ਹੀ 

ਧਾਰਮਿਕ ਦੀਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਮੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਕਵੀਸ਼ਰੀ ਕਰਨੀ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 1941 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ 

ਕਵੀਸ਼ਰੀ ਕਰਨੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਤਨੋ-ਮਨੋਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ 

ਇਹ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਥਾਪਿਆ 

ਗਿਆ, ਫਿਰ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ 

ਪ੍ਧਾਨ ਬਣ ਗਿਆ। ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਜੱਥੇਦਾਰ ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਗੋਜਰਾਂ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਕੈਮ 

ਕੀਤਾ, ਪਰ 1952 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵੇਲੇ ਇਹ ਦੋਵੇ ਵਖ 

ਵਖ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਇਸ ਨੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨਾਲ 

ਤੋੜ-ਵਿਛੋੜ ਕਰਕੇ “ਮਾਲਵਾ ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ” 

ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਤੋਂ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸੁਤੰਤਰ ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਪੇਸ਼ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਪਰਥਾਇ 24 ਅਪ੍ਰੈਲ 1953 ਈ. ਨੂੰ 

ਪ੍ਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਪੰਡਿਤ ਜਵਾਹਰ ਲਾਲ ਨਹਿਰੂ ਨੂੰ ਪੱਤਰ ਵੀ 

ਲਿਖਿਆ। ਕੋਈ ਤਸੱਲੀਬਖ਼ਸ਼ ਉੱਤਰ ਨ ਮਿਲਣ `ਤੇ ਇਸ 

ਨੇ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਸਿਰ ਨਾਲ ਕਫ਼ਨ ਬੰਨ੍ਹ ਕੇ ਚਾਰ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਮੰਤਰੀ ਦੀ ਕੋਠੀ ਦੇ ਬਾਹਰ ਮਰਨ ਬਰਤ ਰਖਣ ਲਈ ਦਿੱਲੀ 

ਨੂੰ ਚਲ ਪਿਆ। 1 ਨਵੰਬਰ 1953 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਨਰੇਲਾ 

ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਪਕੜ ਕੇ ਤਿਹਾੜ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਬੋਦ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਮਰਨ ਬਰਤ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਉਥੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਮਾਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 

ਕਈ ਵਾਰ ਮਰਨ ਬਰਤ ਰਖਣ ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ, ਪਰ ਕੋਈ 

ਕਾਮਯਾਬੀ ਹਾਸਲ ਨ ਹੋਈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੇ ਰਾਜਨੀਤੀ 

ਤੋਂ ਕਿਨਾਰਾਕਸ਼ੀ ਕਰ ਲਈ। 15 ਨਵੰਬਰ 1970 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਸ ਦਾ ਬਠਿੰਡਾ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਹਠੀ ਸੁਭਾ 

ਦਾ ਇਕ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਅਕਾਲੀ ਨੌਤਾ ਸੀ। 

ਸੈਪੁਦਾਈ ਟੀਕਾ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਕੀ : 
ਇਹ ਟੀਕਾ ਸੈਤ ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ (ਬਾਜ਼ਾਰ ਸਤੋ ਵਾਲਾ) ਦੇ 

ਪਰਮ ਸ਼ਿਸ਼ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ (ਗਿਆਨੀ) ਨੇ ਦਸ ਸੈਂਚੀਆਂ 

(ਲਗਭਗ 8 ਹਜ਼ਾਰ ਪੰਨੇ) ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭਾ. 

ਨੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਸੈੱਚੀਵਾਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 3 

ਜਨਵਰੀ 1961 ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਹੁਣ ਵਖ ਵਖ 

ਸੈਂਚੀਆਂ ਦੇ ਕਈ ਸੈਸਕਰਣ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਬਾਬਾ ਉਤਮ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਸੈਖੇਪ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ੍ਰ ਹੈ। ਫਿਰ ਸੈਤ ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੀਵਨ- 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ।ਤਦ ਉਪਰੈਤ ਸੈਤ ਕ੍ਰਿਪਾਲ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਫਿਰ “ਜਪੁਜੀ” ਦੀਆਂ ਦੋ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਮੰਤ੍-ਨਿਰਣਯ ਲਿਖ ਕੇ “ਜਪੁਜੀ” ਦਾ ਟੀਕਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਸਾਰਾ ਟੀਕਾ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਅਤੇ ਸਾਖੀ-ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਨਾਲ 

ਪੁਸ਼ਟ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀ-ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਨਾਲ ਇਕ ਪਾਸੇ ਅਰਥਾਂ 

ਦਾ ਕੁਦਤਰੀ ਵਿਕਾਸ ਰੁਕਿਆ ਹੈ, ਦੂਜਾ ਵਿਅਰਥ ਦੇ 

ਪੋਰਾਣਿਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਅਤੇ ਲੋਕ-ਵਾਰਤਾਵਾਂ ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੇ ਆਸ਼ੇ ਨੂੰ ਧੁੰਧਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਰਥ ਵੀ ਚਲੈਤ 

ਰੀਤੀ ਵਾਲੇ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਰੀਭੀਰ ਸੋਚ 

ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਵ-ਗੈਭੀਰਤਾ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ 

ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਦਸਵੀਂ ਸੈਂਚੀ ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਕ੍ਰਿਪਾਲ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਹਿਯੋਗੀਆਂ ਦਾ ਧੰਨਵਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਸੈਮਨ ਬੁਰਜ : ਲਾਹੌਰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅੰਦਰ ਬਣਿਆ ਇਕ 

ਬੁਰਜ ਜਿਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਮੁਸੈਮਨ ਬੁਰਜ” ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 
ਦੀਆਂ ਅੱਠ ਭੁਜਾਵਾਂ ਹਨ। ਜਦੋਂ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਕੁਝ 

ਸਮੇ' ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਠਹਿਰਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ 



ਸੈਮਨ, ਭਾਈ 

ਇਸ ਬੁਰਜ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ 

ਹੁਕਮਰਾਨ ਇਸ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਰਾਜ-ਪ੍ਬੈਧ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ 

ਦਰਬਾਰ ਲਗਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਵੀ 

ਲਾਹੌਰ ਨੂੰ ਫ਼ਤਹ ਕਰਕੇ ਇਥੇ ਦਰਬਾਰ ਲਗਾਇਆ ਸੀ। 

ਸੋਹਨ ਲਾਲ ਸੂਰੀ ਅਤੇ ਬੂਟੇ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਇਤਿਹਾਸਾਂ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ 27 ਨਵੰਬਰ 1798 

ਈ. ਨੂੰ ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਸ਼ਾਹ ਜ਼ਮਾਨ ਨੇ 

ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਉਹ ਸੈਮਨ ਬੁਰਜ ਵਿਚ 

ਠਹਿਰਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਤਿੰਨ ਵਾਰ ਬੁਰਜ 

ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਲਲਕਾਰਿਆ ਕਿ ਅਹਿਮਦ 
ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਬਾਹਰ ਆ ਅਤੇ ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੋਤਰ ਨਾਲ 

ਜ਼ੋਰ ਆਜ਼ਮਾ। ਪਰ ਸ਼ਾਹ ਕਿਲਿਓ' ਬਾਹਰ ਨ ਨਿਕਲਿਆ। 7 

ਜੁਲਾਈ 1799 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ 

ਕਰ ਚੁਕਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ 

ਬੁਰਜ ਦੀ ਮੁਰੈਮਤ ਕਰਾ ਕੇ ਸੁੰਦਰ ਰੂਪ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਇਥੋਂ ਹੀ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਮਨ, ਭਾਈ : “ਚਉਬੋਲੇ' ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਉਲਿਖਿਤ ਸੈਮਨ 
ਭਾਈ , ਮੂਸਨ ਦਾ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਇਕ ਲੋਕ-ਕਥਾ ਦਾ ਪਤਾਰ 

ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਮੂਸਨ”। 

ਸ਼੍ਵਣ (ਭਗਤੀ ਭੇਦ) “ਸ਼੍ਵਣ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸੁਣਨਾ। 

ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਉਸਤਤ ਨੂੰ 

ਕੌਨਾਂ ਨਾਲ ਸੁਣਨਾ 'ਸ਼੍ਵਣ” (ਭਗਤੀ) ਹੈ। ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਦੇ 

ਯਸ਼ ਨੂੰ ਸੁਣਨ ਉਤੇ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ ਤੋਂ ਹੀ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ। “ਨਾਰਦ-ਭਕ੍ਤਿ-ਸੂਤ੍` (82) ਵਿਚ ਗੁਣ- 
ਮਹਾਤਮ-ਆਸਕਤੀ ਦੁਆਰਾ ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਸ਼ਵਣ 

ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ।'ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” (7/ 

5/23-24) ਵਿਚ ਨਵਧਾ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਸ਼੍ਵਣ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾ 

ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

'ਜਪੁਜੀ' ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਚਾਰ 

ਪਉੜੀਆਂ (8-11) ਵਿਚ ਇਸ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਉਤੇ 
ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ।ਸ਼ਵਣ ਦੁਆਰਾ ਸਾਧਾਰਣ 

ਸਾਧਕ ਵੀ ਸਿੱਧ, ਪੀਰ, ਸੁਰ, ਨਾਥ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰ 

ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

“ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਹੋਰ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼੍ਵਣ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਪਰ ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਗੱਲ 

ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਵੈਧੀ ਭਗਤੀ ਵਾਲੇ ਸ਼੍ਵਣ ਦੀ “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ 

_ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ “ਸੁਣਿਐ” ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਸਥਿਤੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਤਾਂ ਪ੍ਰ੍‌ਮ- 

ਤੱਤ੍ਰ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ, ਨਿਰਾ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਨਹੀਂ 

ਹੋਇਆ- ਗਾਵੀਆ ਸ਼ਣਨਆ ਮੰਨੇ ਰਖੀਐ ਭਾਉ, ਸੱਣਿਆ 

ਮਾਨਿਆ ਆਨੇ ਕੀਤਾ ਡਾਉ/ ਇਥੇ ਸ਼ਵਣ, ਮਨਨ ਅਤੇ 

ਕੀਰਤਨ ਨੂੰ “ਭਾਉ” ਨਾਲ ਸਮਾਨ ਕਤਾਰ ਵਿਚ ਖੜਾ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਪ੍ਰੈਮ-ਪਰਾਇਣ ਹੈ, ਪ੍ਰੇਮ ਤੋਂ 
ਬਿਨਾ ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਸ਼੍ਵਣ 

(ਭਗਤੀ) ਵਿਚ ਮਗਨ ਸਾਧਕਾਂ ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 

ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਦੇ ਹਨ-- /ਤਨ ਘੰਲੈ ਘਮਾਈਂ /ਜੋਨ ਪੁਡੂ 
ਸ਼ਵਣਾਸ਼ਣਿਆ ਰਾਮ/(ਗੁ.ਰ੍‌.577)। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ 

'ਸੁਣਿਐ', 'ਮਨਨ” (ਭਗਤੀ)। 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ : ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਚਾਰ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਹੈ- ਬ੍ਰਹਮ, ਜੀਵ, 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 

`ਤੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ, ਖ਼ਾਸ ਕਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਆਪਣੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟ ਕਰਨ ਲਈ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਬਾਰੇ ਜੋ ਕਥਨ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕਤਰ 

ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਸੈਬੈਧੀ ਧਾਰਣਾ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਸੰਬੰਧੀ 

ਭਾਰਤੀ ਚਿੰਤਨ ਦੀ ਇਕ ਲੈਬੀ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ 

ਵਰਣ ਦੁਆਰਾ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਤੋਂ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਅਗਨੀ ਤੋ ਅਸੈਖ ਚਿੰਗਾਰੀਆਂ 

ਨਿਕਲ ਕੇ ਫਿਰ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ 

ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ ਤੋੱ' ਸਾਰਾ ਪਸਾਰਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸੇ ਵਿਚ 

ਵਿਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। (“ਮੁੰਡਕ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ'-2/14/1)। 

'ਪ੍ਸ਼ਨ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (6/4) ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ-ਕੁਮ ਉਤੇ ਵੀ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਜੈਨ-ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਦਵ੍ਯ-ਸੈਯੋਗ ਤੋ ਸੈਸਾਰ 



ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਨਿੱਤ ਅਤੇ ਅਨਿੱਤ ਦੋਹਾਂ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਬੌਧ-ਮਤ ਵਾਲੇ ਜਗਤ ਨੂੰ ਸੁਤੋਤਰ ਸੱਤਾ 

ਸਮਝਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨ ਰਖਣ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 

ਮਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ' ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨਣ 

ਦਾ ਪੁਸ਼ਨ ਹੀ ਨਹੀਂ ਉਠਦਾ। 

ਨਿਆਇ-ਸ਼ਾਸਤੁ ਵਾਲੇ ਈਸ਼ਵਰ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ ਦਾ 

ਸਿਰਜਕ, ਪੋਸ਼ਕ ਅਤੇ ਸੈਹਾਰਕ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਈਸ਼ਵਰ ਨੇ 

ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਸੁੰਨ ਤੋਂ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਸਗੋਂ ਪਰਮਾਣੂ , 

ਦਿਕ, ਕਾਲ, ਆਕਾਸ਼, ਮਨ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਆਦਿ ਉਪਾਦਾਨਾਂ 

ਤੋਂ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸਾਂਖ੍ਯ ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਕ੍ਿਤੀ ਸੈਸਾਰ 

ਦਾ ਆਦਿ ਕਾਰਣ ਹੈ, ਜੋ ਨਿੱਤ, ਜੜ ਅਤੇ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਲਕਸ਼ 'ਪੁਰਸ਼” ਦੀ ਉਦੇਸ਼ਪੂਰਤੀ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਰ 

ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਯੋਗ-ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਵੀ ਸਾਂਖ੍ਯ 

-ਮਤ ਅਨੁਸਾਰੀ ਹੈ। ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਕ੍ਿਤੀ ਅਤੇ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ 
ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੈਯੋਗ 

ਦਾ ਅੰਤ ਹੋਣ ਤੇ ਪ੍ਲਯ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਅਦੈਂਤ-ਵੇਦਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਹਮਾ, ਚੈਤਨ੍ਯ, 

ਸਤਿ, ਨਿਰਗੁਣ, ਨਿਰਾਕਾਰ, ਸੱਚਿਦਾਨੰਦ ਹੈ। ਮਾਇਆ 

ਵਿਚ ਕੋਈ ਤਾਤ੍ਰਿਕ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਈਸ਼ਵਰ ਕੇਵਲ ਲੀਲਾ 

ਲਈ ਹੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਅਸਮਾਨ 

ਅਵਸਥਾ ਕਰਕੇ ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕ੍ਰਿਆ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਤਮੋ 

ਗੁਣ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਕਾਰਣ ਪੰਜ ਸੂਖਮ ਭੂਤਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਆਕਾਸ਼, ਆਕਾਸ਼ ਤੋ ਵਾਯੂ, ਵਾਯੂ ਤੱ 

ਅਗਨੀ, ਅਗਨੀ ਤੋਂ-ਜਲ, ਅਤੇ ਜਲ ਤੋਂ ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਦਾ ਫਿਰ ਪੰਜ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਯੋਗ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ, ਜਿਸ ਤੋਂ ਪੰਜ ਸਥੂਲ ਭੂਤਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ 'ਪੰਚੀਕਰਣ' ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਕ੍ਰਿਆ 'ਵਿਵਰਤ' 

ਜਾਂ “ਅਧਿਆਸ” ਅਖਵਾਉ'ਦੀ ਹੈ। ਰਾਮਾਨੁਜਾਚਾਰਯ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਹੈ ਅਤੇ ਜਗਤ ਉਤਨਾ ਹੀ 

ਸਚ ਹੈ, ਜਿਤਨਾ ਬ੍ਹਮ। ਵੇਦਾਂਤ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਨੇ 
ਵੀ ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਸਾਂਖ੍ਯ-ਮਤ ਜਾਂ ਵੇਦਾਂਤ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੀ ਆਪਣੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

371 ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਇਸਲਾਮ ਅਨੁਸਾਰ ਅੱਲ੍ਹਾ ਦੇ ਕੇਵਲ 'ਕੁੰਨ” (ਹੇ 

ਜਾ) ਕਹਿਣ ਨਾਲ ਅਭਾਵ ਤੋਂ' ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ 

ਸੀ। ੩ 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਬਾਣੀ ਵਿਚ _ 

ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੀ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੀ ਉਲਝਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ 

ਫਜੇ। ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਸਾਧਕ ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਉਹ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ 

ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਨੇੜਿਓਂ ਵੇਖ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਲੀਲਾਮਈ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਬਾਰੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 

ਲੀਲਾ ਬਾਰੇ ਸਿਵਾਏ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੋਰ ਕੋਈ ਦਸਣ ਦੇ 

ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਦਾ ਆਪ ਹੀ ਰਚੇਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਿਧੀਤ੍ਣ ਵਿਚ ਰਖਣ 

ਵਾਲਾ ਹੈ-- ਸਚ ਖੋਲ ਤੁਮਾਰਾ ਅਗਮ ਅਪਾਰਾ ਤਹ /ਥਨ 

ਕਉਣੁ ਝੁਝਾਏ /(ਗੁ.ਰ.?64)1 ਉਸ ਨੇ ਆਪ ਸਾਰੇ ਜਗਤ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਆਪ ਹੀ ਕੈਮ ਉਤੇ ਲਗਾਇਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ-- ਤੁਧ ਆਗੇ ਜਗਤ ਓਪਾ/ਏਕੰ ਤਹ ਆਪ ਧੰਧੰ 

ਲਗਇਆ/(ਗੁ ਗੰ .138)। ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਲੇਖਾ ਰਖਣ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਧਰਮ-ਰਾਜ 

ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ-- ਨਾਨਕ ਜੀਘ ਉਪਾਇ ਕੰ 

/ਲ/ਖ' ਨਾਵੈ ਧਰ/ ਸ਼ਹਾਇਆ / (ਗੁ ਰੰ .463)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਕਰਤਾ ਦੋਵੇਂ ਹੈ। ਇਥੇ ਉਹ 

ਸਾਂਖ੍ਯਵਾਦੀਆਂ ਨਾਲ ਸਹਿਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਸਾਂਖ੍ਯਮਤ 

ਵਾਲੇ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਪੁਰਸ਼ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੋਵੇਂ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ , ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ (ਕੁਦਰਤ) 

ਜਾਂ ਮਾਇਆ ਸਭ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹਨ। 'ਪੱਟੀ' ਨਾਂ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ' ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਲੀਲਾ ਨੂੰ ਵੇਖਣ ਲਈ ਪੰਜ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਤੋਂ ਜਗਤ ਦਾ 

ਨਿਰਮਾਣ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਆਪਣਾ ਨਵਾਂ ਵੇਸ਼ 

ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਭ ਕੁਝ ਵੇਖਦਾ ਹੈ, 

ਮਸਝਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਾਣਦਾ ਹੈ।ਉਹੀ ਜੜ-ਚੇਤਨ ਦੇ ਅੰਦਰ- 

ਬਾਹਰ ਰਮਣ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ-- ੫ਧੰ ੫ਾ/ਤਿਸ਼ਾਹ ਪਰਮੇਸਰ 

ਵੈਖਣ ਕਉ ਪਰਪੰਚ ਕ7ਆ/ ਦੋਖੋ ਲੂਝੈ ਸਭੁ /ਕੈਛੁ ਜਾਟ 

ਅੰਤਰ ਝਾਹ/ਨ ਗੰਵ ਗੰੱਹਿਆ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌ . 433)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰੀ ਇੱਛਾ ਦਾ ਸਿੱਟਾ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਪੈਦਾ ਹੋ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਦੋਂ ਹੋਈ ? ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਕਠਿਨ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕਿਹੜੀ ਘੜੀ, ਰੁਤ ਜਾਂ ਮਹੂਰਤ ਸੀ ? 

ਇਸ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦੇ ਕੋਈ ਵੀ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੇ 

ਕਿਸੇ ਵੀ ਧਰਮ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਪਤਾ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਉਹ ਆਪਣੀਆਂ 

ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਸਹੀ ਤੱਥ ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ ਪਾ ਦਿੰਦੇ। 

ਜੇ ਇਸ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਦਾ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਸਹੀ ਗਿਆਨ 

ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਕੇਵਲ ਇਸ ਦੇ ਕਰਤਾ ਨੂੰ ਹੀ ਹੈ- ਲਾ 

ਕਰਤਾ /ਨੈਰਠਾ ਕਾਉਂ ਸਾਜੇ ਆਪ ਜਾਣੈ ਸੋਈ /(ਗੁ.ਰੀ .4)। 

ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋ ਪੂਰਵਾਸਥਾ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂ ਦੇ ਪੁਛਣ 'ਤੇ ਕਿ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 
ਰਚਨਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਕੀ ਅਵਸਥਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸੁੰਨ ਕਿਥੇ 

ਵਸਦਾ ਸੀ ? ਦਸਿਆ ਕਿ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 

ਬਾਰੇ ਕਲਪਨਾ ਕਰਨਾ ਬਹੁਤ ਵਿਸਮਾਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਵੇਲੇ ਸੁਨ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਕਹਿਣ ਤੋਂ ਭਾਵ 

ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣੀ ਮਹਿਮਾ ਵਿਚ ਹੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ 

ਸੀ- ਆੰਦ ਕਉ /ਲਸਮਾਦ ਬੀਚਾਰ ਕਥੀਅਆਲੇ ਸੰਨ /ਨਿਰੰਤਾਨੇ 

ਵਾਹਰ ਲਿਆ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.940)। ਮਾਰੂ ਸੋਲਹਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਪੂਰਵਾਵਸਥਾ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਦੋਂ ਅਨੰਤ 
ਯੁਗਾਂ ਤਕ ਘੁਪ ਹਨੇਰਾ ਸੀ। ਨ ਉਦੋਂ ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਸੀ, ਨ ਹੀ 

ਆਕਾਸ਼। ਉਦੋਂ ਨ ਦਿਨ ਸੀ ਨ ਰਾਤ, ਨ ਚੰਦਮਾ ਸੀ ਅਤੇ ਨ 

ਸੂਰਜ, ਆਦਿ- ਅਰਥਦਾ ਨਰਬਦ' ਧੰਧੂਕਾਰਾ/ ਧਗੰਣੇ ਨ 

ਗੰਗਨਾ ਹੁਕਮ ਅਪਾਰਾ/ ਨਾ /ਦਨ ਨੈਨ ਨ ਚੰਦ ਨ ਸਰਲ 

ਮਨ #ਮਾ/ਹ ਛਗਾ/ਇਦਾ /(ਗੁ ਗੰ .1035)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 'ਸੈਨ” ਹੀ 

ਵਿਆਪਤ ਸੀ। ਸੁੰਨ ਤੋਂ ਹੀ ਪਵਣ, ਪਾਣੀ, ਅਗਨੀ, ਤ੍ਰਿਦੇਵ 

ਆਦਿ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ-- ਸ਼ੰਨ ਕਲਾ ਅਪਰੰਪਰ 

ਧਾਗੀ/ ਆਪ ਨਿਰਾਲਮ ਅਪਰ ਆਪਾਠਾ/ ਆਪੇ ਕਦਗ/ੰਤ 

ਕਾਰ ਕਾਂ ਦੌਥੋ ਸੰਨ੍ਹ ਸੰਨ ਉਪਾ/ਇਦਾ / ਪਉਣ ਪਾਣ ਸ਼ੰਨੈ 

ਤੇ ਸਾਜੇ / ਸਿਸ਼ਟੇ ਉਪਾਇ ਕਾਇਆ ਗੜ ਰਾਜੇ / ਅਗਨਿ 

ਪਾਣਾ ਜੀਉ ਜੰਤਿ ਤਮਾਗੀ ਸ਼ੰਨੇ ਕਲਾ ਰਹਾਇਦਾ / (ਗੁ. 

ਰੰ.1037)। ਇਥੇ ਸੁੰਨ ਤੋਂ ਭਾਵ ਉਸ ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ ਹੈ ਜਦੋ' 

ਸਿਸ਼ਟੀ 

ਸੋਸਾਰ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਤੋਂ` ਪਹਿਲਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 

ਇਕ-ਮਾੜ੍੍‌ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਸਮਾਹਿਤ ਸਨ। ਉਦੋਂ ਰੂਪ, 
ਰੋਗ, ਰੇਖਾ, ਆਕਾਰ, ਪ੍ਰਕਾਰ ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 

ਦੇ ਤਿਨ ਸਿੱਧਾਂਤ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ : 

(1) ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ। 

(2) ਓਅੰਕਾਰ ਦੁਆਰਾ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ। 

(3) ਹਉਮੈ ਦੁਆਰਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ। 

ਪਹਿਲੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਅਕਥਨੀਯ ਹੁਕਮ 

ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਅਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋਇਆ 

ਹੈ- ਹਕਆੰ ਹੋਵਨਿ ਆਕਾਰ ਹਕਮ ਨ ਕਹਿਆ ਜਾਈ?/ 

ਹਕਮੰ ਹੋਵ/ਨ ਜੀਆ ਹਕਾਨ/ ਲੈ ਵਡਿਆਈ /(ਗੁ.ਰੀ .1)। 

ਦੂਜੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਓਅੰਕਾਰ ਤੋਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। “ਓਅੰਕਾਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 
ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਹੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਓਅੰਕਾਰ ਤੋਂ ਬ੍ਹਮਾ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ, ਓਅੰਕਾਰ ਤੋਂ ਹੀ 
ਪਰਬਤਾਂ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਓਅੰਕਾਰ 

ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਲੌਕਾਂ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਹੋਇਆ। ਅਸਲ ਵਿਚ 

“ਓਨਮ” ਅੱਖਰ ਹੀ ਤਿੰਨਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਸਾਰ-ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ- 

ਓਅੰਕਾਮੰਰ ਬ੍ਹਮਾ ਉਤਪਤਿ / ਓਅੰਕਾਨ ਕੀਆ /ਜਿਨਿ /ਚਿਤਿ/ 

ਓਅੰਕਾ/ਰ ਸੈਲ ਜੁਗ ਭਏ/ ਓ%ਕਾਗੰਨੇ ਬੇਦ /ਨਿਰਮਏਂ /... 

-ਓਨਮ' ਅਖਰ /ਤ੍ਰਿਭਵਣ ਸਾਰ /(ਗੁ.ਰੌ. 929-30)। 

ਤੀਜੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ “ਹਉਮੈ” ਦੁਆਰਾ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ 

ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 'ਤੇ ਕਿ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਕਿਸ ਕਿਸ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਸ ਕਿਸ ਢੈਗ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ? ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਹਉਮੈ ਦੁਆਰਾ 

ਜਗਤ ਪੈਦਾ ਹੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਦੇਣ ਨਾਲ ਦੁਖ 

ਸਹਿਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਕੋਈ ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਬ੍ਹਮ- 

ਗਿਆਨ ਦੇ ਤੱਤ੍ਰ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰ ਕੇ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਨਾਮ ਰਾਹੀਂ ਹਉਮੇ 

ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ- ਹਉਮੈ /ਵਿ/ਚੋ ਜਗਾ ਉਪਜੈ ਪਰਖਾ 

ਨਮ ਵਿਸ਼ੇ ਦੁਖ ਪਾਈ / ਗੁਰਮ/ਮ ਹੋਵੈ ਸ਼ ਗਿਆਨ 

ਤਤ ਘੰਚਾਨੇ ਹਈਮੈ ਸ਼ਬਦ ਜਲਾਏ /(ਗੁ. ਗੰ .੭46)। 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪੁਕ੍ਿਆ ਬਾਰੇ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉੱਲੋਖ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ 



ਸ੍ਰਸ਼ਟੀ ਹਮ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਅਵਿਅਕਤ ਨਿਰਲਿਪਤ 

ਨਿਰਗੁਣ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਹੀ ਸਗੁਣ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 
ਹੋਈ ਹੈ- ਆਵਗੌਤ /ਨੈਰਮਾ/ਇਲ਼ ਉਪਜੇ /ਨਨਿਰਗਣ ਤੇ 

ਸ਼ਰਗੁਣੁ ਲੀਆ /(ਗੁ ਰੀ. 940)। 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੇ ਹੋਂਦ ਕਿਵੇਂ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ ? ਇਸ 

ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸਤਿ ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਪਵਨ 

ਉਤਪੰਨ ਹੋਇਆ, ਪਵਨ ਤੋਂ ਜਲ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ। ਜਲ 
ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਲੋਕਾਂ-- ਆਕਾਸ਼, ਪਾਤਾਲ ਅਤੇ ਮਿਤ ਲੋਕ- ਦਾ 

ਨਿਰਮਾਣ ਹੋਇਆ- ਸ਼ਾਚੈ ਤੇ ਪਵਨਾ ਭਾਇਆ ੫ਵਨੈ ਤੇ 

ਜਲ ਹੋਇ / ਜਲ ਤੇ /ਤ੍‌ਭਵਣੁ ਸਾਜਿਆ ਘਟ ਘਟ ਜੀਤਾ 

ਸਮੋਇ/ (ਗੁ ਗੰ .19)। ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਵੀ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਤਰੈਗ-ਯੁਕਤ ਜਲ, ਅਗਨੀ 

ਅਤੇ ਪਵਨ ਨਾਮ ਦੇ ਤਿੰਨ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ ਉਤਪੰਨ ਕਰਕੇ ਫਿਰ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਪੰਜ-ਭੌਤਿਕ ਜਗਤ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਭੌਤਿਕ-ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ-ਨਿਰਮਾਣ ਦੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਸੀਮਾ ਦੇ ਅੰਦਰ 

ਹੀ ਰਖਿਆ ਹੈ-- ਜਲ ਤਰੰਗ ਆਗਨਾੰ ਪਵਨੰ ਫਨੇ ਤੰ ##ਲ 

ਜਗਤੁ ਉਪਾਇਆ / ਐਸਾ ਬਲ ਛਲ /ਤਿਨ ਕਉ ਦੀਆ 

ਹਕਾਆੀ ਠਗੱਕ ਰਹ/ਏਆ /(ਗੁ .ਗੰ .345)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਥਾਂ (ਬਿਲਾਵਲ, 
ਥਿਤੀ 3-5) ਉਤੇ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਤੋੱ' ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ 

ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਅੰਡੇ ਦੇ ਉਪਮਾਨ ਦੁਆਰਾ ਚਿਤ੍ਰਿਤ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥਾਂ 

ਨਾਲ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ । ਜਗਤ ਰੂਪੀ ਅੰਡੇ ਨੂੰ ਤੋੜ 

ਕੇ, ਉਸ ਦੇ ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਨੂੰ ਵਖ ਵਖ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਧਰਤੀ ਅਤੇ ਆਕਾਸ਼ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ 
ਬਣਾਇਆ। ਵਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਰਾਤ ਅਤੇ ਦਿਨ, ਭੈ ਅਤੇ ਪੇਮ 

ਅਤੇ ਤ੍ਦਿਵ ਆਦਿ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ। ਫਿਰ ਵੇਦਾਂ, 

ਬਾਣੀਆਂ, ਖਾਣੀਆਂ, ਪੁਰਾਣਾਂ, ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ 

ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੇ ਕਰਮ ਸੋਬੈਧੀ ਕੋਈ ਮਤ- 

ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਅਜਿਹੀ ਕੋਈ ਮਤ-ਏਕਤਾ ਉਪ- 

ਨਿਸ਼ਦਾਂ ਜਾਂ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਵੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ।ਹਾਂ, ਇਤਨਾ 

ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪੰਚ ਭੂਤਾਂ ਤੋਂ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਸੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਅਨੰਤ 
ਦਸਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਕਿਤਨੇ ਹੀ 

ਰੂਪ ਹਨ, ਕਿਤਨੀਆਂ ਹੀ ਉਸ ਦੀਆਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ 
ਹਨ। ਕਿਤਨੇ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਜੀਵ ਹਨ ਅਤੇ ਕਿਤਨੇ ਹੀ ਰੂਪ- 

ਰੈਗ ਹਨ, ਕਿਤਨੀਆਂ ਹੀ ਜਾਤੀਆਂ ਅਤੇ ਉਪ-ਜਾਤੀਆਂ 

ਹਨ। ਜੀਵਾਂ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਅੰਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੌਕ 

ਵਰਗ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” (ਪਉੜੀ 

17-19) ਵਿਚ ਵੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ 

ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਨਿਰਮਿਤ ਵਸਤੂਆਂ ਦੇ ਅਸੈਖ ਨਾਂ 

ਹਨ ਅਤੇ ਅਸੈਖ ਹੀ ਸਥਾਨ ਹਨ। ਮਨ, ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਬੁੱਧੀ 

ਤੋਂ ਪਰੇ ਵੀ ਅਨੰਤ ਲੋਕ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਸਤੂਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ “ਅਸੈਖ” ਪਦ ਦੀ 

ਵਰਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। ਸਗੋ' “ਅਸੰਖ” ਕਹਿ ਕੇ 
ਵੀ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਉਚਿਤ ਅਨੁਚਿਤ ਕਥਨ ਦਾ ਭਾਰ 

ਚੜ੍ਹਾਉਣਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਇਤਨੀ 

ਅਨੰਤ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਅਸੈਖ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਅਭਿਵਿਅਕਤ 

ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ-- ਅਸੰਥ ਨਾਵ ਅਸੰਖ ਥਾਵਾ/ 

ਅਗੰਮ ਅਗੀਮ ਅਸੰਪ ਲੋ% / ਅਸੰਥ ਕਹਾੰਹ ਨਨ ਭਾਰ ਹਇ/ 

(ਗੁ.ਗੰੰ.4)। “ਜਪੁਜੀ” ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਪਉੜੀਆਂ 

ਅਨੰਤਤਾ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਪਗਟਾਵਾ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ 

- ੫ਪਾਤਾਲਾ ਪਾਤਾਲ ਲਖ ਆਗਾਸ਼ਾ ਆਗਾਸ਼/ ਓੜਕ 

ਓੜਕ ਭਾ/ਲ ਥਕੇ ਵੈਦ ਕਹਾਨੇ ਇਕ ਵਾਤ /(ਗੁ .ਗੰ . 5)1 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 

ਅਤੇ ਸੈਚਾਲਨ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਨਹੀ ਮੰਨਿਆ, 

ਸਗੋ ਉਸ ਦਾ ਅੰਤ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਵਿਚ ਹੀ ਵਿਲੀਨ ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੈ-- ਸੰਨਨੇ ਨਰ 

ਸ਼ਾਲਾ /ਤਿਨੇ ਫਨੇ ਲੋਂਈ/ (ਗੁ.ਰੰ.355) ਅਤੇ ਤਝ ਤੰ 

ਉੰਪਜਾ/ਹ ਤੁਝ ਆਹ ਸਆਵਾ/ਹ /(ਗੁ .ਗੰ.1035)। ਉਸ ਨੂੰ 

ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਪੁਛਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਸਰਵ-ਗੁਣ ਸੈਪੰਨ ` 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅੰਤ ਕਦ ਹੋਵੇਗਾ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਚੁਪ ਹਨ। ਬਸ ਇਤਨਾ ਹੀ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਲਾ ਕਰਤਾ ਸਿਰਠ? 

ਕਾਓ ਸਾਲੇ ਆਪੇ ਲਾਣੰ ਸ਼ੋਈ/(ਗੁ .ਗੁੰ.4)। 



ਸੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮੂੰਹ ਦੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਜਗਤ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੈਬੰਧੀ 

ਵੀ ਬਹੁਤ ਉਕਤੀਆਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ- (1) 
ਜਗਤ ਅਸਤਿ ਹੈ ਅਤੇ (2) ਜਗਤ ਸਤਿ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ 
ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧੀ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ “ਜਗਤ ਦਾ 

ਸਰੂਪ` ਇੰਦਰਾਜ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਸੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮੂੰਹ ਦੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ : ਬੀਬੀ 
ਰੂਪ ਕੌਰ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਇਕ ਸਾਖੀ-ਸੈਗ੍ਰਹਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਸੈਨ 1978 ਈ. ਵਿਚ ਡਾ. ਨਰਿੰਦਰ ਕੌਰ 

ਭਾਟੀਆ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੈਪਾਦਿਤ ਰੂਪ 

ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਗਹਿ ਵਿਚ ਕੁਲ 38 ਸਾਖੀਆਂ ਹਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ 33 ਦਾ ਸਰੋਤ ਬੀਬੀ ਰੂਪ ਕੌਰ 

ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਪੰਜ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਚਾਰ ਭਾਈ 

ਸਿੱਖ ਰੈਫ਼ੈੱਸ ਲਾਇਬੇਰੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 

5660 ਵਿਚੋਂ ਉਤਾਰੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਦੀ 

ਮੂਲ-ਆਧਾਰ ਬੀਬੀ ਰੂਪ ਕੌਰ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ ਕੀਰਤਪੁਰ ਦੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗੁੰਥੀ ਭਾਈ ਬਾਬੂ ਸਿੰਘ ਪਾਸ 

ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਇਕ ਨਕਲ ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ, 

ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਰਹਿ ਚੁਕੇ ਸਨ, ਨੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ 

ਜੋ ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਤੁਫੈਲ ਸੈਪਾਦਿਕਾ ਤਕ ਪਹੁੰਚੀ। 

ਇਹ ਪੋਥੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰੀ ਦੀ 

ਨਿਜੀ ਵਰਤੋਂ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਪੋਥੀ 

ਦੇ 492 ਤੋਂ 524 ਪਤਰੇ ਤਕ 27 ਸਾਖੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ 

ਅਤੇ 529 ਤੋਂ 532 ਪਤਰੇ ਤਕ ਛੇ ਹੋਰ ਸਾਖੀਆਂ ਅੰਕਿਤ 

ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਪੋਥੀ ਵਿਚ ਕੁਲ 33 ਸਾਖੀਆਂਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਅਤੇ ਰਚਨਾ- 

ਕਾਲ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਗ੍ਹਿ ਦੇ ਸਿਰਲੇਖ ਤੋਂ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਾਖੀਆਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ 

ਸੈਬਧੀ ਸਤਿਗੁਰੂਆਂ ਵਲੋਂ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਦਿੱਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ/ 

ਆਦੇਸ਼ਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰੇਮੀ ਸੱਜਣਾਂ ਵਲੋਂ ਲਿਪੀ-ਬੱਧ ਕੀਤਾ ਰੂਪਾਕਾਰ 

ਹੈ। ਇਹ ਸਿਧ ਕਰ ਸਕਣਾ ਕਿ ਕਿਹੜੀ ਸਾਖੀ ਕਿਸ ਪ੍ਰੇਮੀ 

ਸੱਜਣ ਨੇ ਲਿਖੀ ਹੈ, ਹੁਣ ਬਹੁਤ ਕਠਿਨ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ 
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ਦਾ ਰਚਨਾਂ-ਕਾਲ ਵੀ ਅਨਿਸਚਿਤ ਹੈ। ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ (3, 

24,26) ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਹੋਰ ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨਾਲ 

ਸੈਬਧਤ ਹਨ। ਇਹ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਕਿ ਇਹ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਸਚਮੁਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਹੀ ਦਿੱਤੇ ਹੋਣ। ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਵੀ ਦਿੱਤੇ ਹੋਣ , ਕੁਝ 

ਪਾਖੰਡੀ ਧਰਮ-ਆਗੂਆਂ ਜਾਂ ਮਸੈਦਾਂ ਦੀ ਕੁਰਚੀ ਦਾ ਫਲ 

ਹੋਣ, ਜਿਵੇਂ' ਕਿ ਸਾਖੀ ਨੰ . 9 ਦੇ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਗੈਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਤੋਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

ਕਿ ਵਖ ਵਖ ਸਮੇਂ ਉਚਰੇ ਗਏ ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਏ ਗੁਰੂ- 

ਰਿਹਾ ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੇ ਭਲੇ ਲਈ ਸੈਕਲਿਤ 
ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। 

ਬੀਬੀ ਰੂਪ ਕੌਰ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਪੋਥੀ 

ਲਿਖਾਵਟ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਕਾਗ਼ਜ਼ ਦੀ ਪ੍ਰਾਚੀਨਤਾ ਦੇ ਪੱਖ 

ਤੋ ਮੇਰੀ ਜਾਚੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ (ਜਨਮ 3666 ਈ.) 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਬੀਬੀ ਰੂਪ ਕੌਰ ਦੇ ਪਾਲਕ ਪਿਤਾ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਸੈਨ 1661 ਈ. ਵਿਚ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ 

ਸਮਾਏ ਸਨ। ਇਸ ਪੋਥੀ ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ 

ਹੀ ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਹੈ। ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਜੋ ਨੈਤਿਕ ਆਚਾਰ ਜਾਂ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਇਸ 

ਵਿਚ ਚਿਤਰੀ ਗਈ ਹੈ, ਉਹ ਅੰਮ੍ਿਤ-ਸੈਚਾਰ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਅਤੇ ਕੀਮਤਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਸੈਚਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ ਰਹਿਤ-ਨਾਮਿਆਂ 

ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਖੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪੋਥੀ ਦਾ ਲਿਖਣ-ਕਾਲ 

17ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਤੀਜੀ ਚੌਥਾਈ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਵਸਤੂ ਕ੍ਰਮ 

ਅਤੇ ਵਿਵਸਥਾ ਤੋਂ ਹੀਣ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ 
ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕੁਮ ਜਾਂ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਲੀ ਵਸਤੂ ਵੀ ਇਕ ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ। ਅਧਿਕਤਰ 
ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦਾ ਮਹੱਤਵ, ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਅਭੇਦਤਾ, ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਦਾ ਸੈਬਧ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਮਰਥਤਾ, 

ਗੁਰੂ ਪਤਿ ਸਿੱਖ ਦਾ ਕਰਤੱਵ, ਗੁਰੂ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ 

ਵੇਲੇ ਸਿੱਖ ਦਾ ਵਿਵਹਾਰ ਆਦਿ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਆਧਾਰ 
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ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਕਥਾ- 

ਸੂਤਰ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਸਾਖੀ-ਵਿਧਾ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੋ ਕੇ ਵਿਚਰਣ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਹਨ। ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ 

ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਮਸਿਆ ਜਾਂ ਸਿੱਧਾਂਤ ਉਤੇ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਂਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਥਾ-ਅੰਸ਼ ਦਾ ਅਭਾਵ 

ਹੈ। ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ ਨੈਤਿਕਤਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਖੀਆਂ 

ਨਾਲੋਂ ਵਚਨ/ਸੁਖਨ ਵਿਧਾ ਦੇ ਅਧਿਕ ਨੇੜੇ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋ : 

ਸਾਗਤਿਗ੍ਰ ਝੱਲਿਆ ਜੇ ਪੰਜ ਕੰਮ ਨ ਕਰੈ ਅਤੇ 

ਪੀਜਿ ਕੰਮ ਕਰੈ ਜੇ ਗੁਰ ਕਰਾਵੈ / ਨ ਕਠੈ ਪੰਜ ਕੰਮ/੧ / ਪਰ 
ਦਰਲ੍ਹ ਨ /ਹਿਠੋਂ /$ / ਪਰ /ਇਸਤਗਾ ਨ ਕਰ / / ਪਰ /ਨੌਂਦਾ ਨ 

ਕਾਰੈ /5 /ਜੂਆੰ ਨ ਖੋਲ ੧ /ਮਦੁ ਆਲ ਨ ਖਾਇ /3 /ਪੀਜਿ ਕੰਮ 

ਕਾਰੈ ਸ਼ ਜੀਵਨ #ਕਤ ਹੈ/ ਸੰਗਤਿ ਨਿਤ ਜਾਏ /ਕੇਛ ਮਨ 

ਪਾਵਣ ਨੇ ਲੰ ਲਾਇ / ਅਤੇ ਆਰਤੀ ਕੀਨਤਨ ਸ਼ਣ ਸਵੈ /$/ 

%#ਰਥੀਲੇ ਦੁਖੀਆ /ਨੇਮਾਣੇ ਨੇ ਆਣ ਦੀਇ ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰੈ 

ਕਠਾਵੈ ਲੱਚੇ //ਜਿਸ਼ ਨੇ ਠੜਮਾਈੰ ਕੌਈ ਨ ਕਠੈ /ਤਸ਼ ਕੇ ਪੁੰਨ 

ਅਰਥ ਲਾ/ਚ' ਕ/ਰ ਕਰਾਵੈ / ਅਕੈ ਆ/0 ਕਰੈ / ਮਨਮ/ਖ ਤ 

ਜਿਓਂ ਸ਼ੇਖ ਹੋਵੇ ਤਿਉਂ ਲੰਚ ਕ/ਨੈ ਲਿਖ ਨ ਕਰੈ ਜੀਉ / 
ਸਭਨਾ ਜੀਆ ਕਾ ਭਲਾ ਮਨਾਵੈ ਕਈ ਦੁਲੰ ਨਾਹੀ/ ਆਤਮ 

ਬ੍ਰਹਮ ਪਛਾਣੈ / ਵਡਾ ਘਜਾ ਏਹਾ ਹੈ /- (ਸਾਥੀ 37) 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਆਕਾਰ-ਪੁਕਾਰ ਵੀ ਇਕ 

ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਚੌਥੀ ਸਾਖੀ ਦੋ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦੀ, ਨੌਵੀਂ 

ਢਾਈ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦੀ ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ ਤਿੰਨ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦੀ 

ਹੈ। ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ--16,17,19,20,25 ਆਦਿ- ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਰੁਪ ਵਿਚ ਲੰਮੀਆਂ ਹਨ। 20ਵੀਂ ਸਾਖੀ ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ 

ਲੈਮੀ ਲਗਭਗ 55 ਪੰਕਤੀਆਂ ਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਿਵਸਥਾ 
ਜਾਂ ਯੋਜਨਾ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋੱ 

ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਾਖੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਸਮੇਂ ਭਿਨ ਭਿੰਨ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ 

ਦੁਆਰਾ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਨੈਤਿਕ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਸਤੂ 

ਨੂੰ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਇਕ ਲਿਖਿਤ ਉਪਰਾਲਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਮੰਜੀ ਸੈਵਾਰੀ ਸਾਹਿਤਿਕ 

ਪੱਧਰ ਦੀ ਨਹੀਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਆਮ ਬੋਲ-ਚਾਲ ਦੇ ਬਹੁਤ 

ਹੈ। ਵਚਨਮਪ੍ਰਵਚਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਜਿਹੀ ਬੋਲ- 
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ਚਾਲ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। ਇਹੀ 

ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ 

ਕਲਿਸ਼ਟਤਾ, ਅਸੁਭਾਵਿਕਤਾ ਜਾਂ ਅਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਨਹੀ 

ਮਿਲਦੀ, ਹਿਰਦੇ ਤੋਂ ਨਿਕਲੀ ਗੱਲ ਦੀ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ 

ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੈ। ਤਤਸਮ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਬਹੁਤ ਘਟ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਨਾਂ ਮਾਤ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਲਹਿੰਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਵਿਆਕਰਣਗਤ ਪ੍ਭਾਵ 

ਅਧਿਕ ਹੈ। ਵਿਭਕਤੀਆਂ ਅਤੇ ਵਾਧੂ ਲਗਾਂ ਮਾਤ੍ਾਵਾਂ ਦੀ 

ਵਰਤੋਂ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੀ ਪਰੇਪਰਾ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਵਾਕ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਨਿਰੇ ਸੈਕੇਤ 

ਹੁੰਦੀ, ਕੇਵਲ ਛੋਂਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਸਰੋਤਾ ਖ਼ੁਦ ਸਮਝ 

ਸਕਣ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਉਸ ਤੋਂ ਸਮਰਥ ਹੋਣ ਦੀ 

ਆਸ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਸੀ ਸੈਤ ਰਤਨ ਮਾਲੂ (ਪੁਸਤਕ) : ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਭਾਈ 

(ਸੈਤ) ਲਾਲ ਚੰਦ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਲਾਲ ਚੰਦ ਕੌਣ ਸੀ? 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ 

ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਇਤਨਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਚੌਪਈ 

ਲਝ ਗੁਰ /ਝਕਰਮ /ਸੰਘ ਸ਼ਮਾਏ / 

ਅਆੰਤਸ਼ਰ ਭਾਦਵ ਹਮ ਆਏ / 

ਧੰਨ ਅਮੀਰ ਹਗੀ ਓ#ਗਾਹਾ/ 

ਕੀਨ ਉਦਮ ਕਥ ਸੰਤਨ ਪ੍ਾਹੰ /੧੦ / 
ਸੋਰਠਾ 

ਉਦਮ ਕਾਆਰੰ ਆਸ ਸੰਮਤ ਗ੍ਰਹਿ ਗਲੇ ਨਾਥ /ਚੰਦਾ / 

ਮੰੱਲਦ ੪ਰ ਨ#ਦਾਸ਼ ਫਾਗ ਪੰਚ ਇਤਿ ਗਾਂ / 

ਅਰਥਾਤ : ਜਦੋ ਬਾਬਾ ਬਿਕਰਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ (ਊਨੇ ਵਾਲੇ) 
ਨੇ ਚਲਾਣਾ ਕੀਤਾ, ਤਦੋਂ ਮੈਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚ 

ਆਇਆ। ਭਾਈ ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੇਰਣਾ ਨਾਲ ਕਰਨੀ 

ਵਾਲੇ ਸੈਤਾਂ ਦੀਆਂ ਕਥਾਵਾਂ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ 

ਕੀਤਾ। ਇਹ ਉਦਮ ਅਸੂ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਸੈਮਤ 1919 ਬਿ. 

ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਗਣ ਦੀ ਪੰਚਮੀ ਨੂੰ ਸਮਾਪਤ 
ਹੋਇਆ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਲਾਲ ਚੈਦ ਨੇ ਸੈਮਤ 1919 
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ਬਿ. (ਸੈਨ 1862 ਈ.) ਵਿਚ ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ 

ਦੀ ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਪੂਰੀ ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਲਾਲ ਚੰਦ ਨੂੰ ਭਾਈ 

ਹਜਾਰੀ ਰਾਮ ਦਾ ਸੇਵਕ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸੇਵਾਪੰਥੀ 

ਸੈਤ ਸੀ। 

ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸੈਮਤ 1981 ਬਿ. 

(ਸੈਨ 1924 ਈ.) ਵਿਚ ਛਪੀ। ਫਿਰ ਮਹੰਤ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ, 

ਟਿਕਾਣਾ ਸੀ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕਿਸ਼ਨ ਜੀ, ਸ਼ੇਰਾਂ ਵਾਲਾ ਗੇਟ, 

ਪਟਿਆਲਾ ਨੇ 1954 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੁਪ 

ਦੇ ਕੇ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਦੇ ਹੁਣ ਕਈ ਸੈਸਕਰਣ ਛਪ 

ਚੁਕੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦੀ ਸਾਮਗੀ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ 

ਦੀ ਰਚੀ “ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆ ਜੀ” ਅਤੇ 'ਸੂਰਜ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਲੋਕ-ਕਥਾਵਾਂ, ਸੈਤਾਂ ਦੇ ਪਰਉਪਕਾਰਾਂ ਦੀਆਂ 

ਵਾਰਤਾਵਾਂ ਤੋਂ ਲਈ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਪੈਟਰਨ “ਭਗਤਮਾਲ” 

ਵਾਲਾ ਅਪਣਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਜੋ ਸੈਤਾਂ 

ਦੀਆਂ ਕਥਾ-ਕਹਾਣੀਆਂ ਪੜ੍ਹਨ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦਾ 

ਕਲਿਆਣ ਹੋ ਸਕੇ। 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ 39 ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਤਾਂ ਦੇ 

ਜੀਵਨ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾਤਮਕ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ 

ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਸਭ ਤੋ ਅਧਿਕ ਚਿਤ੍ਣ ਭਾਈ 

ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਦਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਮੁਖ 

ਘਟਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲੇ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ/ਸੇਵਕਾਂ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਥਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸ਼ੁੱਧ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥ ਲਭਣੇ ਉਚਿਤ 

ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਮਿਥਿਕ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਵੀ ਨਹੀਂ ਭੁਲਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਕਥਾਵਾਂ ਤੋਂ ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਸਾਧਕਾਂ ਬਾਰੇ ਜੋ ਪ੍ਭਾਵ ਪੈਂਦੇ ਹਨ, 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਦੇ ਵਿਕਾਸ, ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਅਤੇ ਲੋਕ- 

ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਦਿਆ 

ਦੇ ਸੈਚਾਰ ਅਤੇ ਪੋਥੀਆਂ ਲਿਖ ਕੇ ਗਿਆਨ ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ 

ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਕਿਤਨਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਥਾਵਾਂ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ 

ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਬੜਾ ਯਥਾਰਥ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਰਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿ-ਵਿਧੀ ਅਤੇ ਅਤਿਆਚਾਰ, ਧਾਰਮਿਕ 

ਸੀ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦਪੁਰ 

ਤੈਗਨਜ਼ਰੀ, ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਥਾਂ ਅਤੇ ਆਰਥਿਕ ਮੰਦੀ ਦੀ 

ਸੁੰਦਰ ਤਸਵੀਰ-ਕਸ਼ੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਹੁੰਦੇ ਜ਼ੁਲਮਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਖੁਰਾ ਖੋਜ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰਨ ਦੇ ਉਪਰਾਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਵੀ ਸਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਮਿਲਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ 

ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ ਬਾਰੇ ਵੀ ਕੁਝ ਸੂਚਨਾ 

ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਲੇਖਕ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੇ 

ਪਾਏ ਪੂਰਨਿਆਂ ਉਪਰ ਚਲਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇ ਕੇ ਧਰਮ- 

ਮਾਰਗ ਉਪਰ ਤੋਰਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਲਈ ਬਿੱਤਾਂਤਿਕ 

ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਵਿਆਖਿਆਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਅਪਣਾਈ ਗਈ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਥਾ-ਰਸ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਲੋਸ਼ਣ ਜੁਗਤ 

ਦੇ ਵੀ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਬ੍ਰਿਤਾਂਤ ਬਹੁਤ ਲੈਬਾ 

ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਕਾਵਿ ਅੰਸ਼ ਰਾਹੀਂ ਨੀਰਸਤਾ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਜਾਂ ਹੋਰ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਟੂਕਾਂ ਦੇ ਕੇ ਅਤੇ ਲੋਕ-ਕਥਾਵਾਂ ਤੋਂ ਅੰਸ਼ 

ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੇ ਕਥਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣ ਪੁਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪਾਤਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਨੁਕੂਲ ਹੋਣਾ ਇਸ ਦੀ ਇਕ 

ਹੋਰ ਸ਼ੈਲੀਗਤ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਸਧੁੱਕੜੀ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਣ ਜਨਤਾ ਨੂੰ ਧਰਮ ਸੈਬੋਧੀ 

ਤੱਥਾਂ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦੇਣ ਲਈ ਸਰਲ ਭਾਸ਼ਾ ਵਰਤੀ ਗਈ 

ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁੜ੍ਹ ਕਥਨਾਂ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਅੱਧ ਵਿਚ 'ਬਬੇਕ-ਸਾਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ 

ਸੈਵਾਦ (ਗੋਸਟਿ) ਵੀ ਦਰਜ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਵਖਰਾ 

ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 

ਸੀ ਹਰਿਗੋਬਿਦਪੁਰ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਦੇ ਕੈਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ 

ਕਸਬਾ, ਜਿਸ ਦੇ ਦੋ ਨਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ--ਇਕ 'ਸੀ ਗੋਬਿੰਦਪੁਰ” 

ਅਤੇ ਦੂਜਾ 'ਸੀ ਹਰਿਗੋਬਿਦਪੁਰ'। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਰ 

“ਰੁਹੇਲਾ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਥੇਹ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 
1587 ਈ. ਵਿਚ ਜੋ ਪਿੰਡ ਵਸਾਇਆ ਸੀ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸੀਂ 

ਗੋਬਿੰਦਪੁਰ" ਰਖਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਚੰਦੂ ਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 

ਨਾਲ ਭਗਵਾਨ ਦਾਸ ਘੇਰੜ ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ 

ਲਿਆ। ਸੈਲ 1630 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗਰਨਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ 
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ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਏ ਤਾਂ 

ਭਗਵਾਨ ਦਾਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸੈਨਿਕਾਂ 

ਨਾਲ ਹੋਈ ਮੁਠ-ਭੇੜ ਵਿਚ ਉਹ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੇ 

ਪੁੱਤਰ ਰਤਨ ਚੰਦ ਨੇ ਚੰਦੂ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਕਰਮ ਚੰਦ ਦੇ 

ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਜਲੈਧਰ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਤੋਂ ਸੈਨਿਕ 

ਮਦਦ ਮੰਗੀ। ਜਲੈਧਰ ਦੀ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਦੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਨਾਲ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਰਤਨ ਚੰਦ ਅਤੇ 

ਕਰਮ ਚੰਦ ਮਾਰੇ ਗਏ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਹਾਰ ਕੇ 

ਭਜ ਗਈ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 

ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਸੀ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦਪੁਰ” 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਹੁਣ ਦੋ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸਥਾਨ 

ਹਨ। ਇਕ ਹੈ 'ਗੁਰੂ ਕੀ ਹਵੇਲੀ', ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਰਿਹਾਇਸ਼ੀ 
ਮਕਾਨ ਸਨ। ਖੰਡਰ ਬਣੀ ਇਸ ਹਵੇਲੀ ਦੀ ਮਾਲਕੀਅਤ 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਸੋਢੀ-ਪਰਿਵਾਰ ਕੌਲ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਹੈ “ਗੁਰੂ 

ਕੀ ਮਸੀਤ” ਜੋ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਲਈ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਹੁਣ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਪੱਛਮ ਵਲ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ 

ਯੁੱਧ ਉਪਰੈਤ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੋਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਸੀ ਗੁਰ ਸ਼ੋਭਾ (ਕਾਵਿ): ਕਵੀ ਸੈਨਾਪਤਿ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਲਿਖੀ 
ਇਹ ਰਚਨਾ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ 

ਹੈ। ਕਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਸੀ। ਇਹ ਰਚਨਾ 

ਚੂੰਕਿ ਅਜਿਹੇ ਕਵੀ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ- 

ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਅਤਿ ਨਿਕਟ ਹੋ ਕੇ ਵਿਚਰਿਆ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ 

ਇਸ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਤੱਥ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਮਹੱਤਵ- 
ਪੂਰਣ ਕਹੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਜੋ ਘਟਨਾਵਾਂ ਉਸ ਦੇ ਗੁਰੂ- 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਉਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਈਆਂ (ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਂਵਟਾ ਜਾਣਾ ਅਤੇ ਉਥੋਂ' ਦਾ ਬ੍ਰਿਤਾਂਤ), ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ- ਅਗਮ 

ਸੀ ਗੁਰ ਸ਼ੋਭਾ 

ਪਰਖ ਕਾਂ #ਆਗਮ ਕਾਹਾਨਾ/ ਗੁਰ /ਨਪਾ ਤੇ ਕਛੂਕ ਜਾਨਾੀ,44/ 

ਕਵੀ ਦੇ ਆਪਣੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਰਚਨਾ 

ਉਸ ਨੇ ਸੈਮਤ 1758 ਬਿ. (ਸੈਨ 1701 ਈ.) ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤੀ - ਸੰਮਤ ਸ਼ੜ੍ਹ ਸ਼ੈ ਭਏ ਝਰਖ ਆਠਾਵਨ ਬੰਤ/ 

ਭਾਦਵ ਸਾਦ ਪੰਦੁਸ਼ ਭਈ, ਰਚਾ ਕਥਾ ਕਾਠ ੫7੭ // 

ਇਹ ਕਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋਈ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ 

ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਬਾਬਾ ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਸੈ. 1768 ਬਿ. (ਸੈਨ 1711 ਈ.) 

ਵਿਚ ਹੋਈ ਮੰਨੀ ਹੈ-- ਸ਼ੰਨਾ ਸੰਘ ਕਹਾਂ ਗਰ ਸੋਭਾ /ਸ਼ੜ੍ਹ 

ਸਤ ਆਠਸ਼ਨ /ਨਜਓਭਾ/ ਇਤਨਾ ਅੰਤਰਾਲ ਕਿਉਂ? ਇਸ 

ਦਾ ਕੋਈ ਉੱਤਰ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੁਨ 20 ਅਧਿਆਇ ਹਨ, 

ਜਿਵੇਂ-(1) ਪੰਥ ਪ੍ਰਗਾਸ, (2) ਪਾਂਵਟਾ-ਨਿਵਾਸ ਅਤੇ 

ਭੰਗਾਣੀ ਦਾ ਯੁੱਧ, (3) ਨਾਦੌਣ ਦਾ ਯੁੱਧ, (4) ਖ਼ਾਨਜ਼ਾਦੇ ਦੀ 

ਚੜ੍ਹਾਈ ਅਤੇ ਹੁਸੈਨੀ ਦਾ ਯੁੱਧ, (5) ਖ਼ਾਲਸਾ-ਪੰਥ ਦੀ 

ਸਾਜਨਾ, (6) ਬਚਨ-ਬਿਚਾਰ, (7) ਰਹਿਤ-ਪ੍ਰਗਾਸ, (8) 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਯੁੱਧ ਰਾਜਾ ਕਹਿਲੂਰ ਨਾਲ, (9) 

ਨਿਰਮੋਹ ਦਾ ਯੁੱਧ, (10) ਬਿਸਾਲੀ ਅਤੇ ਕਲਮੇਟ ਦਾ ਯੁੱਧ, 

(11) ਆਨੰਦਗੜ੍ਹ ਦਾ ਦੂਜਾ ਯੁੱਧ, (12) ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਤਿਆਗ, ਚਮਕੌਰ ਦਾ ਯੁੱਧ, (13) ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਗਮਨ, 

ਮੁਕਤਸਰ ਦਾ ਯੁੱਧ ਅਤੇ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ ਭੇਜਣਾ, (14) ਦੱਖਣ 

ਵਲ ਯਾਤ੍ਾ ਅਤੇ ਬਾਘੌਰ ਦਾ ਯੁੱਧ, (15) ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੇ 

ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚ ਲੜਾਈ, ਬਹਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੀ ਜਿਤ, (16) 

ਬਹਾਦਰਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਮੁਲਾਕਾਤ, (17) ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਦਾ 

ਯੁੱਧ, (18) ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਵਨ ਕਾ ਚਰਿਤ੍ ,(19) ਆਗਮ 

ਪ੍ਗਾਸ ਸੋਭਾ, ਅਤੇ (20) ਸਰਬ ਉਸਤਤ। __ 

ਇਹ ਰਚਨਾ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਤਕ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਈ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀਆਂ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ 

ਰਹੀ। ਅਕਾਲੀ ਕੌਰ ਸਿੰਘ ਨਿਹੰਗ ਨੇ ਸੈਨ 1921 ਈ. 

ਵਿਚ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਸੈਸਕਰਣ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ।ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਰਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸ. ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਤੋਂ ਇਸ ਦਾ ਵਿਧੀ-ਵਤ 

ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਵਾ ਕੇ ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਅਸ਼ੋਕ ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੈਸਕਰਣ ਦਾ 

ਆਧਾਰ ਸਿੱਖ ਰੇਫੇੱਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੱਥ- 
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_ਲਿਖਿਤ ਅੰਕ 3915 ਅਤੇ 4466 ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ। 

ਇਹ ਦੋਵੇ' ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਬਲੂ-ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ ਦੀ ਭੇਂਟ 

ਹੋ ਚੁਕੀਆਂ ਦਸੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਜੀਵਨੀ ਨੂੰ ਚਿੜ੍ਣ 

ਕਾਰਣ ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮੋੜ ਦੇਣ ਵਿਚ 

ਪਹਿਲੇ ਅਤੇ ਦਸਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਪਰਾਕ੍ਰਮ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਸਾਹਿਤਕਾਰਾਂ ਨੇ 

ਅਧਿਕਤਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਅਤੇ _ਉਪਕਾਰਾਂ ਨੂੰ 

ਵਾਰਤਕ ਜਾਂ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਲਿਪੀਬੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਸੈਬੈਧੀ ਲਿਖੀਆਂ ਕਈ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਇਸੇ ਬਿਰਤੀ 

ਦਾ ਫਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 
ਕਾਰਨਾਮਿਆਂ ਅਤੇ ਉਪਕਾਰਾਂ ਨੇ ਲੋਕ-ਮਨ ਨੂੰ ਹਲੂਣਿਆਂ, 

ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਨੇ ਸਾਹਿਤਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਪਰਿਆ ਅਤੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਚਰਿਤ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਉਦਗਾਰ ਕਾਵਿ- 

ਕ੍ਰਿਤੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ। ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਦੀ ਗੱਲ 

ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸੈਬਧੀ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਾਰਤਕ 

ਵਿਚ ਸਨ ਅਤੇ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਈਆਂ, ਪਰ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਸੈਬੈਧੀ ਰਚਨਾਵਾਂ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ 

ਸਨ ਅਤੇ “ਗੁਰ-ਬਿਲਾਸ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਈਆਂ। 

ਇਸ ਕਾਵਿ-ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਕਵੀ ਸੈਨਾਪਤਿ ਨੇ 

“ਸਰੀ ਗੁਰ ਸ਼ੋਭਾ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰ- 

ਬਿਲਾਸ ਪਾ. ੧੦ (ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ), ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾ.੧੦ (ਕੁਇਰ 

ਸਿੰਘ, ਗੁਰ-ਪ੍ਤਾਪ ਸੂਰਜ (ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ), ਸਿੰਘ-ਸਾਗਰ 

(ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਲ) ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਇਸ ਕਾਵਿ-ਧਾਰਾ 

ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ। 

ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਕਵੀ ਹੋਣ ਨਾਤੇ 'ਸੀਂ ਗੁਰੂ ਸ਼ੋਭਾ" 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭਾਵੇਂ ਉਸਤਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ 

ਉਸਤਤ ਆਮ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀਆਂ ਵਾਂਗ ਆਸਰਾ-ਦਾਤੇ ਤੋਂ 

ਅਧਿਕ ਦਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਸੈਨਾਪਤਿ ਨੇ 

ਬੜੇ ਸੈਜਮ ਨਾਲ ਪ੍ਰਬੰਧ-ਕਾਵਿ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਚਰਿਤ 

ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਤ ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਚਿਤ੍ਣ 

ਨਾਲ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦਾ ਬੜਾ ਉਜਲਾ ਸਰੂਪ 
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ਉਘੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 

ਦਾਰ ਦਏ ਦਲ ਤਾਰਕਨ ਕੰਠ / 

“ਹੋਸ਼ ਭਈ ਪੁ ਕ7 ਰਚਨਾ, 

ਸ਼ਡਿ ਭਾ/ਜ ਗਏ /ਫੋ/ਨਿ ਆਏ ਨ ਨਰ / 

ਰਾਵ /ਥੈਸ਼ਾਲਾ ਕੇ ਅਆਨੰਨੇ ਮਲਯਂ, 

ਕਾਰ ਜੀਨ ਕਹਯੋ ਹਮ ਸ਼ੈਵਕ ਤੇਲੇ /977/ 

ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ “ਚੰਡੀ, ਵਿਸ਼ਣੂ , ਬ੍ਹਮਾ, 

ਮਹਾਦੇਵ ਦੀ ਪੱਧਰ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਸਮਝ ਕੇ ਵਾਧੂ ਪ੍ਰਸ਼ੋਸਾ ਤੋਂ 

ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਭਗਤ-ਕਵੀ ਵਾਲੀ 

ਗੰਭੀਰਤਾ ਕਾਇਮ ਰਹੀ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਉਸਤਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ ਯੁੱਧਾਂ ਦੇ ਵਰਣਨ ਦੇ ਸੈਦਰਭ 

ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਮੁੱਖ 

ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ। ਕੁਲ 20 ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਨੇ ਵਿਚ 

ਤਾਂ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਯੁੱਧ ਦਾ ਹੀ ਵਰਣਨ ਹੈ, ਬਾਕੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ 

ਯੁੱਧ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਾਂ ਦੀ ਘਾਟ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਸੈਨਾਪਤਿ ਨੇ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਲਈ “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ” 

ਦੀ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਵਲੋਂ ਦੇਸ਼/ਧਰਮ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਦੇ ਮਹਾਨ ਉਦੇਸ਼ 

ਲਈ ਲੜੇ ਜਾ ਰਹੇ ਯੁੱਧ ਪਤਿ ਸਿਰ-ਲਥ ਸੈਨਾਨੀਆਂ ਦੇ , 
ਮਨ ਵਿਚ ਅਨੁਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮਜਬੂਰੀ ਜਾਂ ਪਰਵਸ਼ਤਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਕਿਸੇ ਮਹਾਨ 

ਉਦੇਸ਼ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਲਈ ਮਰਨ-ਮਾਰਨ ਦੀ ਚਾਹ ਹੈ। ਯੁੱਧ ਨੂੰ 

ਵਰਖਾ, ਫਾਗ, ਰਾਸ-ਲੀਲਾ ਅਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹੋਰ ਸੁਖਦ 

ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਦਿ੍‌ਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਕੇ ਉਸ ਬਾਰੇ ਭਿਆਨਕ 

ਅਤੇ ਦਰਦੀਲੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਵੀ ਨੇ ਨੀਵੀਆਂ ਸਮਝੇ ਜਾਣ 

ਵਾਲੀਆਂ ਜਾਤੀਆਂ ਦੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਤੋਂ ਉਪਮਾਨ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਜਾਤੀਆਂ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਪਤਿ ਮੋਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨਾ ਇਸ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸ਼ਾਸਨ ਪ੍ਰਤਿ ਜੋ ਬਗ਼ਾਵਤ 

ਦੀ ਲਹਿਰ ਚਲਾਈ, ਉਸ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਈ ਨਿਤਰਨ 

ਵਾਲੇ ਲੋਗ ਤਥਾਕਥਿਤ ਨੀਵੀਆਂ ਜਾਤੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸਨ। 

ਇਸ ਲਈ ਉਦੋਂ ਉਹੀ ਕਾਵਿ ਉਪਯੋਗੀ ਸੀ ਜੋ ਇਸ ਵਰਗ 

ਦੀ ਸੂਝ ਅਨੁਕੂਲ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਮਝ ਉਤੇ ਕਿਸੇ 
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ਪ੍ਰਕਾਰ ਭਾਰੂ ਨ ਹੋਵੇ। 

ਇਸ ਕਾਵਿ-ਕ੍ਿਤੀ ਦੀ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਕਵੀ ਨੇ ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਪਰਾਕ੍ਰਮ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ ਹਰ ਸ਼ੂਰਵੀਰ 
ਦੀ ਪ੍ਰਸ਼ੈਸਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਉਹ ਭਾਵੇਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਦਲ ਨਾਲ 

ਸਬੋਧਿਤ ਕਿਉਂ ਨ ਹੋਵੇ। ਕਵੀ ਨੇ ਵੈਰੀ- ਦਲ ਦੇ ਸੈਨਾਨੀਆਂ 
ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਸਗੋਂ ਕਾਵਿ-ਨਿਆਂ ਅਨੁਸਾਰ 

ਸਵਸਥ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਹਰ ਇਕ ਦੇ ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਨੂੰ ਨੀਝ 
ਨਾਲ ਵੇਖਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਪਹਾੜੀ 

ਰਾਜਿਆਂ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਕਈਆਂ 
ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾਨੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਲੁਟ- 
ਮਾਰ ਲਈ ਵੀ ਛੋਟਾ ਮੋਟਾ ਯੁੱਧ ਜਾਂ ਭੇੜ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਸੈਨਾਪਤਿ ਦੁਆਰਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਕਮ ਨੂੰ 
ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਸ ਨੇ ਕਥਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਅਤੇ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ 
ਉਦਘਾਟਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਨ ਤਾਂ ਆਵੱਸ਼ਕ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਕਰਮ 
ਠੀਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਨਿਭਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਗ਼ੈਰ-ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਲਵਾਨ 
ਕਲਪਨਾ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਵੀ ਕੇਵਲ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਲਈ ਹੀ_ 
ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਉਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਤਿ 
ਪੂਰੀ ਆਸਥਾ ਰਖਣ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਥਾਂ ਪੁਰਾਣ-ਪੁਰਸ਼ ਵਜੋਂ ਚਿਤਰਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਬਧ-ਕਾਵਿ ਦੇ ਨਾਇਕ ਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਥਾਂ 

ਇਕ ਮਹਾਤਮਾ ਪੁਰਸ਼ ਵਰਗੇ ਉਘੜਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਨੂੰ ਬਦਲਣ ਵਾਲੀ ਦੈਵੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਅਧਿਕ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ, ਮਾਨਵੀ-ਸ਼ਕਤੀ ਕੁਝ ਦਬ 
ਜਿਹੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਈ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਤੱਥ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਹ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣਾ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ। 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੱਖ 

ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਆਉਣ ਵਾਲੀਆਂ ਸਮਾਜਿਕ ਔਕੜਾਂ 

ਗਿਆ ਹੈ।'ਖ਼ਾਲਸਾ' ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਵੀ 

ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਿੱਖ 'ਖ਼ਾਲਸਾ” ਹਨ ਜਿਨਾਂ ਦਾ 

ਸੈਬੰਧ ਸਿਧਾ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਮਸੈਦਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ 
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ਹਨ, ਉਹ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨਹੀਂ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ “ਸਹਿਲੈਗ” 
- ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਵਕਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ 

ਦਸੀ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਕੁਲ 935 ਬੈਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 19 ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੇ ਛੋਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ--ਅਨਤੁਕਾ ਰਸਾਵਲ, ਅੜਿਲ, 

ਸਵੈਯਾ, ਸੋਰਠਾ, ਕਬਿੱਤ, ਛਪੈ, ਚੌਪਈ, ਚੌਲੌਟਨ, ਝੂਲਨਾ 

ਸਵੈਯਾ, ਤ੍ਰਿਭੰਗੀ, ਤੋਟਕ, ਦੋਹਰਾ, ਨਾਰਾਂਜ, ਪਉੜੀ, ਭੁਜੈਗ 
ਪ੍ਯਾਤ, ਮਧੁਭਾਰ, ਰਸਾਵਲ , ਰੁਆਮਲ, ਲੋਟਨ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਦੋਹਰਾ, ਸਵੈਯਾ ਅਤੇ ਚੌਪਈ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬੁਜ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਮਿਸ਼ਰਿਤ 

ਰੂਪ ਵਾਲੀ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਂਰਸੀ 
ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਬਹੁਤ ਘਟ ਵਰਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਵਰਤੀ ਹੈ, 

ਵਰਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਪਾਤਰਾਂ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਵਾਤਾਵਰਣ 

ਸਿਰਜਿਆ ਜਾ ਸਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਉਤੇ “ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ' ਦੀਆਂ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰ ਕਥਾ (ਕਾਵਿ; ਇਸ ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ ਦੇ ਕਰਤ੍ਤਵ 

ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਭਾਈ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਉਰਫ਼ ਭਾਈ ਜੈਤਾ (ਵੇਖੋ) 

ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਦਾ ਸੀਸ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਂਕ ਵਿਚੋਂ ਗੁਪਤ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਲਿਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਾਸ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਪਹੁੰਚਾਇਆ ਸੀ। ਭਾਈ ਜੈਤਾ ਕਵਿਤਾ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੁਦਾ 
ਸੀ। ਹੁਣ ਉਸ ਦੀ ਇਕੋ ਇਕ ਰਚਨਾ 'ਸੀ ਗੁਰ ਕਥਾ” 

ਉਪਲਬਧ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 124 ਬੈਦ ਹਨ-- ਸਵੈਯਾ 

(69), ਦੋਹਰਾ (24), ਸਿਰਖੰਡੀ (3), ਕੁੰਡਲੀਆਂ (3), 

ਕਬਿਤ (13), ਸ਼ਬਦ (6), ਰੋਲਾ (1), ਚੌਪਈ (3), ਸੋਰਠਾ 

(2), ਅੜਿਲ (2)। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਡਾ, 

ਸੀ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਹੋਰਾਂ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੀ ਪਤਨੀ 
ਬੀਬੀ ਗਿਆਨ ਕੌਰ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਕਾਗ਼ਜ਼ਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਖਰੜਾ ਮਿਲਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਖਰੜੇ ਦੇ ਆਰੈਭ 

ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- “ਸੀ ਗੁਰ ਕਥਾ ਕਿਤ ਕਵੀ ਬਾਬਾ 

ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ (ਭਾਈ ਜਯਤਾ)। ਇਹ ਉਕਤੀ ਨਿਸਚੇ ਹੀ 

ਉਤਾਰਾ-ਕਰਤਾ ਦੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਕੇਵਲ ਇਸ ਰਚਨਾ 
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ਦਾ ਨਾਂ ਅਤੇ ਰਚੈਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਂਜ ਕਈਆਂ ਬੰਦਾਂ 

(92, 98, 103 ਆਦਿ) ਵਿਚ ਵੀ “ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ” ਨਾਂ 

ਦੀ ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ “ਇਤੀ' ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਅੰਕਿਤ ਹੈ-- “ਉਤਾਰਾ ਵਸਾਖੀ 1950 ਈ. ਨੂੰ ਪਿੰਡ 

ਖਰਾਜਪੁਰ (ਪਟਿਆਲਾ) ਵਿਖੇ ਸੈਪੂਰਨ ਹੋਇਆ।- ਗਰਜਾ 

ਸਿੰਘ (ਗਯਾਨੀ)”। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗਿਆਨੀ ਗਰਜਾ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਕਿਸੇ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਤੋਂ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਆਪਣੇ ਲਈ 

ਉਤਾਰਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਮੂਲ ਰਚਨਾ ਕਿਥੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ, 

ਉਹ ਕਿਤਨੀ ਪੁਰਾਣੀ ਸੀ ਅਤੇ ਹੁਣ ਉਹ ਕਿਥੇ ਹੈ ? ਇਸ 

ਬਾਰੇ ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ। 

ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਰਚਨਾ ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿ ਸ. ਨਰੇਜਨ 

ਸਿੰਘ (ਨਰੈਜਨ ਆਰਿਫ਼ੀ) ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਮਾਲ ਅਫ਼ਸਰ, ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ 

ਕੋਲ ਸੁਰਖਿਅਤ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ “ਰੈਘਰੇਟਿਆਂ 

ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ” ਵਿਚ ਵੀ ਛਾਪਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਡਾ. 

ਦੇ ਮੂਲ-ਪਾਠ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਵਾਲੀ ਪ੍ਰਤਿ ਨਾਲ 

ਕੀਤੀ ਮੰਨੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਪਤਿ ਦੇ ਸਰੂਪ, ਪ੍ਰਾਪਤੀ-ਸਰੋਤ 

ਆਦਿ ਅਨੋਕ ਜ਼ਰੂਰੀ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਹੀਂ ਪਾਇਆ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਉਦੋਂ ਤਕ ਸੈਦਿਗਧ 

ਬਣੀ ਰਹੇਗੀ ਜਦੋਂ ਤਕ ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਖਰੜਾ 

ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ। ਉਂਜ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ- 

ਸਾਜਨਾ, ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ 

ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ ਅੱਖੀਂ ਡਿੱਠਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ, 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਨਿਰਵਿਵਾਦ ਹੈ। 

__ਚੂੰਕਿ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ 

ਹੋਰ ਕੋਈ ਵਸੀਲਾ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਅਨੁਮਾਨਿਕ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਾਈ ਜੈਤੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨ ਲੈਣਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਵੀਰ-ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ 

ਯੁੱਧ-ਕਲਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। ਕਵੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮ੍ਰਿਤਕਾਂ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਸੈਚਾਰਿਤ ਕਰਨ 

ਵਾਲੇ, ਗਿਦੜਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੇਰ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਵੀਰ-ਰਸ 

ਦਾ ਸੁਆਦਨ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਇਕ ਮਹਾਨ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ 

ਸਨ- ਤਕਾ ਸਰਜੀਤ ਕੀਏ /ਜਿਸ਼ ਨੰ, ਅਸਕਤਾ ਭਜਾਂਹੰ 

/ਜਿਨ ਸਕਤਾ ਪਾਈ //ਜੈਨ /ਨੰਘ ਕੀਏ ਨ੍ਗਾਨ ਜਿਤੇ, ਆਰ 
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ਜੰ ਤੰਗੀ ਜੰ ਤੰਗੰ ਗਾਈ / ਰਸ਼ ਝੰਰ ਦੀਆ /ਜਿਨ ਚਟਕਨ 

ਕਉਂ, ਰਣ ਚਟਕਨ ਬਾਜ/ਹਿ ਓਂ ਫਕਰਾਈੰ/ ਜੰ ਜੰ ਜੰ 

ਗਾ/ਝੰਂਦਾ /ਨੰਘ ਗਰ, ਜੰ ਜੰ ਜੰ ਗੋਬਿੰਦ ਗੁਰ ਰ&ਰਾਈਂ /22 / 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਦੀ ਵੱਡੀ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਓਜਸਵਤਾ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਭਰਨ ਲਈ ਖ਼ੁਦ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ 

ਦੀ ਨਿਪੁਣਤਾ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈੱਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਤੀਰਾਂ ਦੀ 

ਜੋ ਝੜੀ ਲਾਈ, ਉਸ ਦਾ ਕਵੀ ਨੇ ਸੁੰਦਰ ਚਿਤਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਮਾਰੇ ਗਏ। 

ਗੁਰੂ-ਪੱਖ ਵਲੋ ਭਾਈ ਸੈਗੋ ਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਜੀਤ ਮਲ ਨੇ ਵੀ 
ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਵੀਰ-ਗਤੀ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ।ਰਤ-ਵਿਰਤੀ ਧਰਤੀ 

ਨੂੰ ਕਵੀ ਨੇ ਸੂਹੇ ਬਸਤ ਧਾਰੀ ਮੁਟਿਆਰ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਕੇ 

ਯੁੱਧ ਦੇ ਭਿਆਨਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਨੂੰ ਸੁਖਦ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਵਿਚ ਬਦਲਿਆ 

ਹੈ। ਕਵੀ ਇਸ ਵਿਚ ਖੁਦ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ, ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਬਾਣ-ਬਰਖਾ ਨੂੰ ਅੱਖੀਂ ਵੇਖਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦਾ 

ਬਿਆਨ ਸੱਚਾ ਹੈ, ਅੱਖੀਂ ਡਿਠਾ ਹੈ, ਵਾਸਤਵਿਕ ਹੈ- 'ਗਰ 

ਤੀਰਨ ਕੌ ਪ੍ਹਾਰ ਕਗਹੈ ਜਨ ਥੌਤ /ਕੈਸ਼ਾਨ ਧਠੇ ਕਟਵਾਨੇ / 

ਇਥੇ ਕਵੀ ਨੇ ਪਰਕ੍ਰਿਤੀ ਤੋਂ ਉਪਮਾਨ ਲੈ ਕੇ ਯੁੱਧ ਦੀ 

ਭਿਆਨਕਤਾ ਨੂੰ ਘਟਾਇਆ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਨੇ ਬੜੀ ਨੀਝ ਨਾਲ ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਨੂੰ ਵੇਖਿਆ 

ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਰਚਨਾ ਦਾ ਆਕਾਰ ਛੋਟਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਯੁੱਧ- ਵਰਣਨ 

ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਵੀਰ-ਰਸੀ ਵਾਤਾਵਰਣ ਚਿਤ੍ਰਣ ਵਿਚ 

ਕਵੀ ਬਹੁਤ ਸਫਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ 

ਉਤੇ ਦੋ ਪ੍ਭਾਵ ਸਾਫ਼ ਦਿਖਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਪ੍ਰਭਾਵ “ਦਸਮ- 

ਰਥ” ਦੇ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਕਤਰ ਕਵੀ 

ਨੇ ਅਪ੍ਕ੍ਰਿਤ ਸ਼ੈਲੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਉਸ 

ਨੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਪ੍ਭਾਵ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਹੋਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਕਵੀ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਗੁਜ਼ਾਰਦਾ 

ਹੈ; ਗੁਰਮਤਿ ਸਭਿਆਚਾਰ ਉਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣ 

ਚੁਕਿਆ ਹੈ। “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੀ ਵੀਰ-ਬਾਣੀ ਰਾਹੀ' ਪੈਦਾ 

ਹੋਈ ਉਤਸਾਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਇਹ ਰਚਨਾ ਅਗੇ ਤੌਰਦੀ 
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ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਰਜ ਹੈ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ 

ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਹੈ। 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਉਪਕਾਰ ਪ੍ਚਾਰਨੀ ਸਭਾ : ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਸਿੱਖ ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਇਸ ਸਭਾ ਦਾ ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ ਭਾਵੇਂ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ ਸੀ, ਪਰ ਉਸ ਵਕਤ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਈ ਆਰਯ ਕੁਮਾਰ ਸਭਾ ਦੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਰੋਧੀ 

ਪ੍ਚਾਰ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਾਉਣੀ ਵੀ ਸੀ। ਇਸ ਸਭਾ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਭਾਈ ਗੀਡਾ ਸਿੰਘ ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਲਾਰੌਰ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰਕਾਂ ਦੇ ਉਤਰੋਤਰ ਦੇਹਾਂਤ ਕਾਰਣ 

ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇ ਖ਼ਲਾ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ 

ਇਸ ਸਭਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਲੈ ਕੇ, ਆਰਯ ਕੁਮਾਰ ਸਭਾ 

ਨਾਲ ਧਾਰਮਿਕ ਬਹਿਸ ਅਤੇ ਸੈਵਾਦ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ 

ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਸਭਾ ਦੇ ਦੋ ਕਾਰਜ-ਖੇਤਰ ਸਨ। ਇਕ 

ਸੈਵਾਦ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਧਰਮ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨਾ। ਸੈਨ 1902 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਸਭਾ ਨੇ 'ਉਪਕਾਰੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਮਾਸਿਕ ਪਤ੍ਰਿਕਾ 

ਦਾ ਪਕਾਸ਼ਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਪਾਦਕ ਭਾਈ ਗੰਡਾ 

ਸਿੰਘ ਖ਼ੁਦ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਲਾਲਾ ਸਾਹਿਬ ਦਿਆਲ ਦੁਆਰਾ 

ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਲਿਖੋ ਲੇਖ “ਇਲਾਜ-ਏ-ਵੈਹਮਾਤ-ਏ-ਦਿੱਤ- 

ਸਿੰਘੀਆਂ' ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਿਚ 256 ਪੰਨਿਆਂ ਦਾ ਇਕ ਟੈਕਟ 

“ਨੁਸਖਾ-ਏ-ਖ਼ਬਤ-ਏ-ਦਇਆਨੰਦੀਆਂ” ਉਰਦੂ ਵਿਚ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 11 ਫਰਵਰੀ 1010 ਈ . ਨੂੰ ਭਾਈ ਰੀਡਾ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਨਾਲ ਇਸ ਸਭਾ ਦੀ ਰੂਹ ਉਡ ਗਈ ਅਤੇ 

ਅਗੇ ਕਾਰਵਾਈ ਬਦ ਹੋਂ ਗਈ। 

ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਰਪਣ : ਇਹ ਟੀਕਾ ਪ੍ਰੋ . ਸਾਹਿਬ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਆਖ਼ਰੀ ਪੜਾ ਦੀ ਗੁਰਮਤਿ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ 

ਅਭੁਲ ਦੇਣ ਹੈ। ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ 

“ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਆਕਰਣ” (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕਰਕੇ ਇਹ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸੰਕਲਿਤ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਵਿਆਕਰਣਿਕ 

ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਅਧੀਨ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਵਿਆਕਰਣ ਦਾ 

ਵਿਰੋਧ ਵੀ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਵੀਕਰਣ ਵੀ ਉਦਾਰਤਾ ਪੂਰਵਕ 

ਮਿਲਿਆ। ਇਸੇ ਵਿਆਕਰਣ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਹੋਰਾਂ 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਰਪਣ 

ਨੇ ਕਈ ਨਿੱਕੀਆਂ ਵੱਡੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਟੀਕੇ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਪ੍ਯੋਜਨ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਧਿਐਨ ਦੀਆਂ 
ਇਮਤਿਹਾਨੀ ਲੋੜਾਂ ਨੂੰ ਪੁਰਾ ਕਰਦਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਗੁਰਮਤਿ-ਪੇਮੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਸਮਝਾਉਣੇ ਸਨ। 

ਟੀਕਾਕਾਰ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ 

ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਲੀ ਨਿਵਾਸੀ ਸ. ਦਲੀਪ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੂਨ 1956 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਤੀ, ਪਰ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਹੋਰਾਂ 

ਨੇ ਇਹ ਕੌਮ ਪਹਿਲੀ ਜਨਵਰੀ 1957 ਈ. ਤੋ ਆਰੇਭ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ 17 ਜੂਨ 1961 ਈ. ਨੂੰ ਸਮਾਪਤ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਜਿਲਦ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਅਤੇ 

ਦਸਵੀਂ (ਅੰਤਿਮ) 1964 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਈ। ਹਰ 

ਪੋਥੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਟੀਕਾਕਾਰ ਨੇ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਦੀ 

ਪੂਰਵ-ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਪਹੁੰਚ-ਵਿਧੀ ਬਾਰੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ- ਗੁਰਬਾਣ /ਵਆਕਰਣ ਅਨੁਸਾਰ ਸੰ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਹਿਬ ਜੰ ਦੇ ਪਦ-ਅਰਥ ਅਤੇ ਲੌੜੀਦਾਂ ਟਹਕਾ-/ਟੱਪਣਾੰ 

ਸਮੰਤ ਅਰਥ /ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ /ਟੀਕਾਦਾਰ ਦੀ ਇਹ ਸਥਾਪਨਾ 

ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਨੁਕਤਾ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ 

ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

“ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਤੋਂ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਦੁਆਲੇ 

ਸਾਰੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥ ਨੂੰ ਘੁੰਮਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਰੇ 

ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਇਕ-ਸੁਤ੍ਤਾ ਹੈ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਗਤਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਵੀ ਪਰਸਪਰ ਅਟੁਟ ਸਾਂਝ ਹੈ। 

ਇਸ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਟੀਕਾਕਾਰ ਨੇ ਜਿਸ ਜੁਗਤ ਨੂੰ 

ਵਰਤਿਆ, ਉਹ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਤਿੰਨ ਅੰਗਾਂ ਵਾਲੀ ਹੈ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਔਖੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ, ਫਿਰ ਤੁਕਵਾਰ ਅਰਥ ਅਤੇ 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਭਾਵ-ਅਰਥ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਰੋਭ ਵਿਚ 

ਬਾਣੀ ਦਾ ਭਾਵ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸਮੁੱਚਾ ਭਾਵ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਈ 

ਵਾਰ ਪੂਰਵ-ਪਰ ਵਿਚਾਰ-ਸੈਗਲੀ ਨੂੰ ਜੋੜਨ ਦਾ ਉਦਮ ਵੀ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕਈਆਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਭਾਵ, ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਤੇ ਘਟਨਾ 

ਸੂਚਕ ਜਾਣਕਾਰੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਰਿਪੇਖ 

ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਟੀਕਾਕਾਰ ਨੇ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਦਾ ਆਪਣਾ ਪੂਰਾ 

ਵਾਹ ਲਾਇਆ ਹੈ। ਬਾਕੀਆਂ ਟੀਕਿਆਂ ਨਾਲੋਂ ਹੁਣ ਤਕ 

ਇਸ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਮਾਨਤਾ ਮਿਲਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਟੀਕਾਕਾਰ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
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ਸੀਮਿਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਦੋਹਰਾਉ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਹੋਈ ਹੈ। ਕਈ 

ਬੇਲੌੜੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਕਈ ਲੋੜੀਂਦੇ 

ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਟੀਕਾਕਾਰ ਦਾ ਹਠ ਵੀ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਮਤ ਨੂੰ ਸਹੀ ਸਿੱਧ 
ਕਰਨ ਲਈ ਉਹ ਵਾਧੂ ਜ਼ੋਰ ਲਗਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਕੀਤੇ 

ਫੁਟਕਲ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਟੀਕੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਭੂਮਿਕਾਵਾਂ ਸਮੇਤ 

ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਏ ਗਏ ਹਨ। ਇਹ ਭੂਮਿਕਾਵਾਂ ਉਦੋ" 

ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਸਨ। ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਬਾਣੀਆਂ ਜਾਂ 

ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਲੋਬੀ ਚੌੜੀ ਖੋਜ ਨੂੰ ਵੀ ਸਮੇਟ ਲਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕਈ ਨਿਜੀ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਏ 

ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨਾਲ ਟੀਕੇ ਦਾ ਕੁਦਰਤੀ ਪ੍ਰਵਾਹ 

ਰੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਸੀ ਗੁਰ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ): ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਸੈਬੈਧੀ 
ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਇਕ ਵਡੇ ਆਕਾਰ 

ਦਾ ਗ੍ਰੰਥ ਜੋ ਆਮ ਕਰਕੇ 'ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਵੇਖੋ “ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼”। 

ਸੀ ਗੋਬਿਦਪੁਰ (ਕਸਬਾ): ਸੀ ਹਰਗੋਬਿੰਦਪੁਰ ਦਾ ਇਕ 
ਨਾਮਾਂਤਰ। ਵੇਖੋ 'ਸੀ ਹਰਗੋਬਿੰਦਪੁਰ”। 

ਸੀਚਦ , ਬਾਬਾ (1494-1643 ਈ.): ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਰੂਪ 
ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1494 ਈ. (ਭਾਦਂ 

ਸੁਦੀ 9, ਸੈਮਤ 1551 ਬਿ.) ਵਿਚ ਮਾਤਾ ਸੁਲੱਖਣੀ ਦੀ 

ਕੁੱਖੋਂ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਚਪਨ 

ਆਪਣੀ ਭੁ ਆ.ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਬੀਤਿਆ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੈਤਾਨ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਪੁੱਤਰ-ਤੁਲ ਪਾਲਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਿਆਹ ਨ 

ਕਰਕੇ ਵੈਰਾਗੀ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਥਾਲ ਲਤਾ ਹੈ ਸਨ ਚੰਦ ਝਾਬਾਣਾ ਦੇਹਰਾ 

ਥਣਾ/ਇਆ / (26/33)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਚੌਥੀ 

ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਪਿਛੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ, ਭੈਣ ਨਾਨਕੀ 

ਅਤੇ ਭਣੌਈਆ ਜੈ-ਰਾਮ ਗੁਜ਼ਰ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਸੀਚੈਦ ਵੀ 

ਸੀਚੋਦ , ਬਾਬਾ 

ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ ਪੱਖੋਕੇ-ਰੈਧਾਵੇ ਚਲੇ 
ਗਏ ਸਨ। 

ਚੌਥੀ ਉਦਾਸੀ ਤੋਂ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਸਥਾਈ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ। 

17 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਉਪਰੈਤ ਸੈਨ 1539 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਜੋਤੀ-ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਤੋਂ ਬਾਦ, ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਤਾਂ ਇਹ 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਹੀ ਰਹੇ, ਪਰ ਸਭ ਕੁਝ ਆਪਣੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਲਖਮੀ 

ਦਾਸ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰਕੇ ਆਪ ਪਠਾਨਕੋਟ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਾਰਠ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਏ। ਉਥੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਬਚਪਨ 

ਦਾ ਸਾਥੀ ਭਾਈ ਕਮਲੀਆ ਵੀ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਉਥੇ 

ਰਹਿ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਦਾਸੀ ਭੇਖ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ 

ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਮਿਲਣ ਆਏ। 

ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਆਪ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਸੀਨਗਰ, 

ਪੌਠੋਂਹਾਰ, ਕਾਬੁਲ, ਕੰਧਾਰ, ਸਿੰਧ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਨਾਲ 

ਲਗਦੀਆਂ ਪਹਾੜੀ ਰਿਆਸਤਾਂ ਵਿਚ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਹ 

ਪ੍ਰਚਾਰ-ਯਾਤ੍ਾ ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਚਲਦੀ ਰਹੀ। ਸੈਨ 

1624 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਜੀ ਆਏ ਅਤੇ ਆਪ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਣ ਲਈ ਆਪਣੇ 

ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਲਗਭਗ 150 

ਸਾਲ ਦੀ ਲੈਬੀ ਉਮਰ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 1643 ਈ. 

(ਸੈਮਤ 1700 ਬਿ.) ਵਿਚ ਚੌਬੇ ਦੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਆਪ ਦਾ 

ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਜਿਸ 

ਸ਼ਿਲਾ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਪਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ ਜਾਂ ਸਮਾਧੀ 

ਲਗਾਉਂਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਉਹ ਹੁਣ “ਸਿਲਾ ਸੀਚੰਦ ਜੀ ਕੀ” ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਭੱਟ-ਵਹੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਦਾ 

ਦੇਹਾਂਤ ਮਾਘ ਸੁਦੀ ੧, 1685 ਬਿ./13 ਜਨਵਰੀ 1629 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 'ਮਾੜ੍ਹਾ” 

ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ 

ਆਧਾਰ-ਭੂਮੀ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਮਾੜਾ ਬਾਬੇ ਸੀਚੰਦ ਕੀ'। 
ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੇ “ਉਦਾਸੀ ਸੈਪਦਾਇ” (ਵੇਖੋ) 

ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਚਾਰ 

ਕੇਂਦਰ (ਧੂਏਂ) ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵਿਚ 
ਬਾਲੂ ਹਸਨਾ, ਨਾਨਕ-ਮਤਾ ਵਿਚ ਅਲਮਸਤ, ਹੈਦਰਾਬਾਦ 

(ਦੱਖਣ) ਵਿਚ ਗੋਇੰਦਾ ਅਤੇ ਬਹਾਦਰਗੜ੍ਹ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 



ਸੀਨਗਰ 

ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ) ਵਿਚ ਫੁਲ ਨੂੰ ਮੁੱਖੀਆਂ ਵਜੋਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਉਦਾਸੀ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਇਸ਼ਟ-ਭਾਵਨਾ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ 

_ਤਕ ਤਾਂ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਹੋ ਕੇ ਚਲੀ ਸਿਵਾਏ 

ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਤਿਆਗਣ ਦੇ , ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦ ਦੇ 

ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਉਸ ਵਿਚ ਪੰਚ-ਦੇਵ-ਉਪਾਸਨਾ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 

ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਜਾਣ `ਤੇ ਉਦਾਸੀ ਲੋਕ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਨਾਲੋ 

ਦੂਰ ਹੋ ਗਏ। ਰ 

ਸ੍ਰੀਨਗਰ (ਸ਼ਹਿਰ): ਭਾਰਤ ਦੇ ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਵਜੋਂ ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ ਇਸ ਸ਼ਹਿਰ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣਾ 
ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਨਗਰ ਈਸਵੀ ਪੂਰਵ 
ਤੀਜੀ ਸਦੀ ਵਿਚ ਅਸ਼ੋਕ ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ 

ਵਰਤਮਾਨ ਸਥਾਨ ਉਪਰ ਛੇਵੀ' ਸਦੀ ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਪਰਵਰ 

ਸੇਨ ਦੂਜੇ ਦਾ ਨਗਰ ਕਾਇਮ ਸੀ। ਕਲਹਣ ਨੇ 'ਰਾਜ ਤ੍ਰੰਗਣੀ” 

ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਆਲੀਸ਼ਾਨ ਸ਼ਾਹੀ ਮਹਲ 

ਬਣੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਇਹ ਨਗਰ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਹਿੰਦੂਆਂ, ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ, 

ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਧੀਨ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਨਗਰ ਜੇਹਲਮ ਦਰਿਆ ਦੇ ਦੋਹਾਂ 

ਪਾਸਿਆਂ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਪਾਸਿਆਂ 

ਦੇ ਵਾਸੀਆਂ ਦੇ ਆਦਾਨ-ਪ੍ਦਾਨ ਲਈ ਨੌਂ ਪੁਲਾਂ ਬਣੀਆਂ 

ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਸੈਲਾਨੀ ਲੋਗ ਸ਼ੌਕ ਨਾਲ ਇਥੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ 

ਅਤੇ ਕੁਦਰਤੀ ਨਜ਼ਾਰਿਆਂ ਦਾ ਆਨੰਦ ਮਾਣਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਕਸ਼ਮੀਰ ਯਾੜਾ ਵੇਲੇ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਵੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵਰਸਾਈ ਭਾਗ ਭਰੀ 

(ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਮਾਈ ਇਥੇ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੇ ਬੜੀ 

ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀਂ ਸੂਤਰ ਕਤ ਕੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਲਈ ਇਕ ਚੋਲਾ ਬਣਾਇਆ ਸੀ ਪਰ ਅਤਿ ਬਿਰਧ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ (ਲਗਭਗ ਸੌ ਸਾਲ) ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਹੀਂ 

ਪਹੁੰਚ ਸਕਦੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਫੇਰੀ ਵੇਲੋਂ ਖ਼ੁਦ 

ਕਾਠੀ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਗਏ ਅਤੇ ਚੋਲਾ 

ਗ੍ਹਿਣ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਮਾਈ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਹੀ 

ਪਾਣ ਤਿਆਗੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਖ਼ੁਦ ਦਾਹ- 

ਸੈਸਕਾਰ ਕਰਵਾਇਆ। ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਨੂੰ ਪਗੜੀ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਬਖ਼ਸ਼ੀ। ਗਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਠਹਿਰ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮ- 
ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ।ਉਸ ਸਥਾਨ 

ਉਤੇ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ। 

ਗੁਰੂ-ਧਾਂਮ ਉਸਾਰਿਆ ਜਾ ਚੁਕਾ ਹੈ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਂਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਸੀ ਬੀਰ ਮ੍ਰਿਗੇਸ਼ ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਦੇਵ ਤਰੂ (ਗੰਥ): ਭਾਈ 
ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਇਕ ਵਡਾਕਾਰਾ ਰੰਥ। ਇਸ ਦਾ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਨਾਂ 'ਬੀਰ ਮ੍ਰਿਗੇਸ਼' ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਬੀਰ ਮ੍ਰਿਗੇਸ਼'। 

ਸੀ ਮੁਖ ਬਾਕ/ਸੀ ਮੁਖ ਵਾਕ : ਇਹ ਉਕਤੀ ਸ਼ੋਭਾਸ਼ਾਲੀ 
ਮੁਖ ਤੋਂ ਉਚਰੀ ਬਾਣੀ ਜਾਂ ਬੋਲਾਂ ਲਈ ਵਰਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਉਕਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਗੁਰੂੰ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਦੇ ਮੁਖ ਵਿਚੋਂ ਉਚਰੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਥਵਾ ਬਾਣੀ ਲਈ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅੰਕਨ 'ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” 

ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਸਵੈਯਾਂ ਨਾਲ 

(ਸਵਯੋ ਸੀ ਮੁਖ ਬਾਕ੍ਯ ਮਹਲਾ ੫) ਅਤੇ “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ” 

ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਜਾਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ : ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੇ 

ਜ਼ੋਰ ਪਕੜਨ ਨਾਲ 12 ਦਸੈਬਰ 1920 ਈ, ਨੂੰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। ਇਸ ਤੋੱ 

ਦੋ ਦਿਨ ਬਾਦ 14 ਦਸੈਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ “ਅਕਾਲੀ ਦਲ” 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ 29 ਮਾਰਚ 1922 ਈ. ਨੂੰ 
ਇਕ ਮਤੇ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 'ਸ਼ੋਮਣੀ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਵੀ 

ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਲ ਨੂੰ ਬਣਾਉਣ ਪਿਛੇ ਵਖ 
ਵਖ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥਿਆਂ ਵਿਚ ਤਾਲ-ਮੇਲ ਕਾਇਮ ਕਰਨ 

ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਲਈ ਹਰ ਵਕਤ ਤਿਆਰ 

ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਇਕ ਜੱਥੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਕੰਮ 

ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਲ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ. ਸਰਮੁਖ 
ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਲ ਨੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ 
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ਕਰਦਿਆਂ ਹਰ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਸਫਲਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਸਰਕਾਰ ਨੇ 12 ਅਕਤੂਬਰ 1923 

ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਸਮੇਤ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੂੰ ਜ਼ੀਰ-ਕਾਨੂੰਨੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਲੀਡਰਾਂ ਅਤੇ ਸੈਂਕੜੇ ਕਾਰਕੁੰ ਨਾਂ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਬਣਾ 

ਕੇ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਖ਼ੁਦ 

ਕਰਨ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਾਰਿਆਂ 

ਅਨੁਸੂਚਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਐਕਟ ਅਧੀਨ 

ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੈਦ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ 
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ਨੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ ਸੈਨਿਆਸ ਲੈ ਲਿਆ। 

ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਕਾਂਗਰਸ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 

4 ਜਨਵਰੀ 1937 ਈ . ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ 

ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਲੜੀਆਂ ਅਤੇ 29 ਸਿੱਖ ਸੀਟਾਂ ਵਿਚੋਂ 15 

(105) ਉਤੇ ਜਿਤ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਪਰ ਸਤੰਬਰ 1939 

ਈ. ਵਿਚ ਛਿੜੀ ਦੂਜੀ ਵਡੀ ਜੰਗ ਸੰਬੰਧੀ ਕਾਂਗੂਸ ਪਾਰਟੀ 
ਦੀ ਪਾਲਸੀ ਨਾਲ ਮੁਤਫ਼ਿਕ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ 

ਦਲ ਵਖ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ “ਸਿਕੰਦਰ-ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਪੈਕਟ” 

ਅਧੀਨ ਸ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਯੂਨੀਅਨਿਸਟ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ 

` ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ 

ਵਿਚ ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਨੇ ਮੁਸਲਿਮ ਬਹੁ-ਸੈਖਿਆ ਵਾਲੇ 

ਮੁਕਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਦੀ 

ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ ਦੀ ਸ਼ਰਤ ਰਖੀ। ਨਰਮ ਦਲ ਦੇ ਲੀਡਰ ਅਤੇ 

ਕਾਰਕੁੰਨ ਸ਼ਰਤ ਮੰਨ ਕੇ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਆ ਗਏ। ਪਰ 

ਗਰਮ-ਦਲੀਆਂ ਨੇ ਸ਼ਰਤ ਨ ਮੰਨੀ ਅਤੇ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੈਦ 

ਰਹੇ। ਇਸ ਮੁੱਦੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਅਕਾਲੀ ਦੋ-ਫਾੜ ਹੋ ਗਏ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਦੇ ਅਧੀਨ 18 ਜੂਨ 1926 ਈ. ਨੂੰ 

ਪਹਿਲੀ ਚੋਣ ਹੋਈ। ਉਸ ਵੇਲੇ ਗਰਮ-ਦਲੀਏ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਸੀਟਾਂ 'ਤੇ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ 

_ ਕਰ ਗਏ। ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਪ੍ਭੁਤਾ 

ਵਧ ਗਈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਸੁਤੈਤਰ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਾਰਟੀ ਵਜੋਂ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੌ ਆਪਣੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ ਤੋਂ 

ਵਧਾਇਆ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋਈ ਚੋਣ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਤੋਂ ਵਖ 

ਹੋ ਕੇ ਸੈਂਟਲ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਬਣਾ ਲਿਆ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ 
ਕੋਈ ਕਾਮਯਾਬੀ ਨਸੀਬ ਨ ਹੋਈ। ਦੋਹਾਂ ਦਲਾਂ ਦਾ ਆਪਸ 

ਵਿਚ ਸਮਝੋਤਾ ਕਰਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 8 

ਅਪ੍ੈਲ 1931 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ ਦੇ ਸਾਲਾਨਾ 

ਇਜਲਾਸ ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਤੋ ਪ੍ਧਾਨਗੀ 

ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਹਿਤਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 17 ਮੰਗਾਂ 

ਰਖੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਪਰ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸੈਂਟ੍ਲ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪ੍ਤਿਨਿਧਤਾ 

ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਸਿੱਧ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਆਜ਼ਾਦੀ 

ਮਿਲਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ 

ਸੁਤੇਤਰ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਸਥਾਪਤੀ ਲਈ ਮਤਾ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। ਇਸ 

ਹਾਨੀਕਾਰਕ ਮਤੇ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਨੇ “ਆਜ਼ਾਦ ਪੰਜਾਬ” ਦਾ ਸੁਝਾਉ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਦਰਿਆਏ ਚਨਾਬ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ 

ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਦੀ ਤਜਵੀਜ਼ ਰਖੀ ਗਈ। ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ 

ਭਰਵਾਂ ਹੁੰਗਾਰਾ ਨ ਮਿਲਿਆ। ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਵਾਲੇ ਸੈਂਟਲ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਦਾ 

ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਅੰਤ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਹਿੱਤਾਂ ਨੂੰ ਕਾਂਗਰਸ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ। 

ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਸਹੀ ਢੌਗ ਨਾਲ ਰਾਖੀ ਨ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਨ 

ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਰਾਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਨੌਕਰੀਆਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਵਿਤਕਰਾ ਖ਼ਤਮ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਆਪਣਾ ਪੈਂਤੜਾ 

ਬਦਲ ਲਿਆ ਅਤੇ ਬੋਲੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸੂਬੇ ਦੀ ਮੰਗ ਸ਼ੁਰੂ 

ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਮਾਝੇ ਦੇ ਅਨੇਕ ਅਕਾਲੀ ਲੀਡਰ 

ਕਾਂਗਰਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਸੱਚਰ ਫਾਰਮੂਲਾ 

ਅਤੇ ਰਿਜਨਲ ਫਾਰਮੂਲਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 

ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਮਸਲੇ ਹਲ ਨ ਹੋ ਸਕੇ। 

ਅਕਤੂਬਰ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੀ 
ਮੰਗ ਤੇਜ਼ ਹੋ ਗਈ। ਸਮਝੌਤੇ ਦੇ ਯਤਨ ਵਜੋ ਅਧ੍ੈਲ 1959 

ਈ. ਵਿਚ ਨਹਿਰੂ-ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਪੈਕਟ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, 

ਪਰ ਸੁਲਹ ਦੀ ਗੱਲ ਸਿਰੇ ਨ ਚੜ੍ਹ ਸਕੀ ਅਤੇ 22 ਮਈ 

1960 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਮੋਰਚਾ ਲਗਾ 
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ਦਿੱਤਾ। ਲਗਭਗ ਪੰਜਾਹ ਹਜ਼ਾਰ ਅਕਾਲੀ ਕਾਰਕੰਨ ਜੇਲ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਬੇਦ ਹੋ ਗਏ। ਲੀਡਰਾਂ ਨੇ ਮਰਨ-ਬਰਤ ਵੀ ਰਖੇ। ਪਰ 

ਸਫਲਤਾ ਨ ਮਿਲੀ। ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੋ ਧੜਿਆਂ 

ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ। ਇਕ ਦਾ ਨੇਤਾ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 

ਸੀ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ। 17 ਜਨਵਰੀ 1965 

ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈਆਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਧੜਾ ਹਾਰ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਉਤੇ ਸੈਤ ਫਤਹਿ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਧੜੇ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਕੇਂਦਰ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਮੰਗ ਨੂੰ 

ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ 1 ਨਵੰਬਰ 1966 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਪਰ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਨ ਕਰਨਾ, ਕਈ ਪੰਜਾਬੀ ਬੋਲਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ 

ਸੂਬੇ ਤੋ ਬਾਹਰ ਰਖਣਾ ਅਤੇ ਦਰਿਆਈ ਪਾਣੀਆਂ ਦੀ 

ਅਨੁਚਿਤ ਵੈਡ ਨੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਸੈਤੁਲਿਤ ਨ 

ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। ਮਾਰਚ 1967 ਈ. ਅਤੇ ਮਾਰਚ 1972 ਈ. 

ਵਿਚ ਚੋਣਾਂ ਹੋਣੀਆਂ। ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਸੈਨ 1967 ਈ. 

ਵਾਲੀ ਚੋਣ ਵਿਚ ਕੁਲ 104 ਸੀਟਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ 26 

ਪਾਪਤ ਹੋਈਆਂ। ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੇ ਹੋਰਨਾਂ ਪਾਰਟੀਆਂ ਦੀ 

ਮਦਦ ਨਾਲ ਦੋ ਵਾਰ ਹਕੂਮਤ ਬਣਾਈ ਪਰ ਥੋੜੀ ਥੋੜੀ ਦੇਰ 

ਬਾਦ ਟੁਟ ਗਈ। ਸੈਨ 1972 ਈ. ਵਾਲੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ 

117 ਸੀਟਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਕੇਵਲ 24 ਸੀਟਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਹੋਈਆਂ। ਕਾਂਗਰਸ ਨੇ ਬਹੁਮਤ ਮਿਲਣ ਕਾਰਣ ਆਪਣੀ 

ਹਕੂਮਤ ਬਣਾਈ । ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੇ ਸਾਰੀ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ 
16-17 ਅਕਤੂਬਰ 1973 ਈ. ਨੂੰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਕਾਰਜ ਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 
ਮਨੋਰਥ ਸੈਬਧੀ ਮਤਾ ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਜੋ “ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ 

ਵਾਲਾ ਮਤਾ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
25 ਜੁਲਾਈ 1985 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਏ ਰਾਜੀਵ- 

ਵਿਚ ਬਹੁਮਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੁਰਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਬਰਨਾਲਾ ਨੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਵਜੋਂ ਹਕੂਮਤ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। 

ਪਰ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਅੰਦਰਲੇ ਝਗੜਿਆਂ ਅਤੇ 

ਰਾਜੀਵ-ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਪੈਕਟ ਨੂੰ ਕੇਂਦਰ-ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਅਮਲ 

ਵਿਚ ਨ ਲਿਆਉਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸਰਕਾਰ ਵੀ ਟੁਟ ਗਈ। 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਇਸ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਨਿਰਾਸ਼ਾ ਕਾਰਣ ਕਈ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਕਾਇਮ ਹੋ ਗਏ। ਸੈਨ 1992 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਸ਼ਾਮਲ ਨ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਕਾਂਗਰਸ 

ਚੋਣਾਂ ਜਿਤ ਗਈ। ਸੈਨ 1997 ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੂੰ ਬਹੁਮਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ 

ਜਨਤਾ ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਸ. ਪ੍ਕਾਸ਼ ਸਿੰਘ ਬਾਦਲ ਨੇ 

ਸਰਕਾਰ ਬਣਾਈ। ਪਰ 1998 ਈ. ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ਼ ਟੋਹੜਾ 

ਧੜਾ ਵਖ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ 

ਦਲ ਬਣਾਇਆ। ਪਰੈਤੂ ਇਸ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਪੰਜ ਸਾਲ ਹਕੂਮਤ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ 

ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 2002 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ 

ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ ਬਹੁਮਤ ਪਾਪਤ ਨ ਕਰ ਸਕੇ ਅਤੇ ਕਾਂਗਰਸ 

ਨੇ ਕੈਪਟਨ ਅਮਰੇਂਦਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਬਣਾ ਕੇ ਹਕੂਮਤ 
ਦੀ ਵਾਗਡੋਰ ਸੈਭਾਲੀ। ਸੈਨ 2004 ਵਿਚ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦੀਆਂ 

ਚੋਣਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ (ਬਾਦਲ) ਅਤੇ 

ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ (ਟੋਹੜਾ) ਵਿਚ ਫਿਰ 

ਸਮਝੋਤਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰੈਤੂ 1 ਅਪੈੌਲ 2004 ਨੂੰ ਗੁਰਚਰਨ 

ਸਿੰਘ ਟੋਹੜਾ ਜੋ ਕਿ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਦੇ ਪ੍ਧਾਨ ਵੀ ਸਨ, ਦਾ ਦਿਲ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਕਾਰਨ ਦਿੱਲੀ 

ਵਿਖੇ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ, ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

(ਅੰਮਿਿਸਤਰ) ਆਦਿ ਆਪਸ ਵਿਚ ਜ਼ੋਰ-ਆਜ਼ਮਾਈ ਕਰਦੇ 

ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਅਨੌਕ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ ਵੈਰ ਦੀ ਅੱਗ ਗਰਮ 

ਕਰੀ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਆਪਸੀ ਝਗੜਿਆਂ ਅਤੇ ਹੈਕੜਾਂ 

ਕਾਰਣ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਸਦਾ ਅਹਿਤ ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ (ਸਰਹੱਦੀ ਸੂਬਾ) ਭਾਰਤ ਦੇ 
ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਸਰਹੱਦੀ ਸੂਬੇ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਇਆ ਇਹ 

ਦੀਵਾਨ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਕ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 
ਸੈਸਥਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਨਿਵਾਸੀ ਇਕ 

ਵਪਾਰੀ ਸ. ਜਗਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸ਼ਕ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ 

ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ ਸੀ, ਪਰ 

ਸੈਨ 1834 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਨੂੰ ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਵਿਚ 

ਮਿਲਾਉਣ ਉਪਰੈਤ ਹੀ ਸਿੱਖ ਲੋਗ ਉਥੇ ਵਸਣ ਲਗੇ ਸਨ। 



ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਪਾਰੀ ਸਨ, ਕੁਝ ਖੇਤੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਜਿਹੜੇ 

ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜੀ ਉਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਥਾਈ ਤੌਰ `ਤੇ ਤਾਇਨਾਤ 

ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵੀ ਉਥੇ ਹੀ ਵਸਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਨਿਰਮਲ 
ਸੈਤਾਂ ਅਤੇ ਬੇਦੀ ਬਾਬਿਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨਾਲ ਸਰਹੱਦੀ ਸੂਬੇ 

ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋਇਆ। ਉਥੋਂ ਦਾ ਸਿੱਖ 

ਭਾਈਚਾਰਾ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਅਤੇ ਕੇਸਧਾਰੀ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਵੀ ਉਸ ਇਲਾਕੇ 

ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1905 ਈ. ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕਈ ਵੱਡੇ 

ਵੱਡੇ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਕਾਇਮ ਹੋ ਚੁਕੀਆਂ ਸਨ। 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੂੰ ਚੀਫ਼ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹਾਸਲ ਸੀ। 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ 

ਰਖਿਆ ਲਈ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਮੁੱਖ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 

ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵੇਲੇ 50 ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਸੀਟਾਂ ਉਤੇ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਉਮੀਦਵਾਰ ਕਾਮਯਾਬ 

ਹੋਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਵਿਚ ਨੌਂ ਹਿੰਦੂ ਮੈਂਬਰਾਂ ਨਾਲ 

ਰਲ ਕੇ ਹਿੰਦੂ-ਸਿੱਖ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਪਾਰਟੀ ਬਣਾਈ। ਜਦੋਂ 
ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਨੇ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 

ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਮਤਾ ਪਾਸ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਲੋ “ਆਜ਼ਾਦ ਪੰਜਾਬ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦੇ 

ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਪੁਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਦੀਵਾਨ ਸ਼ੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1946 ਈ. 

ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਝੰਡੇ ਤਲੇ ਲੜੀਆਂ। 

ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਹੋ ਗਈ। 

ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬਧਕ ਕਮੇਟੀ : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਇਕ 

ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਸਥਾ ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਲਈ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅੰਦੋਲਨ ਸੀ। 

ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਤੋ ਬਾਦ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨਿਰਾਸ਼ਾ ਨੇ 
ਪੰਥ ਨੂੰ ਘੇਰ ਲਿਆ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀ ਜਾਂ ਮਹੰਤ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਵਿਰਾਸਤ ਸਮਝਣ ਲਗ ਗਏ 

ਸ਼ੋ ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਅਤੇ ਵਿਲਾਸਤਾ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਗਨ ਹੋ ਗਏ। ਅੰਗੇਜ਼ 

ਸਰਕਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਿਠ ਠੋਕ ਰਹੀ ਸੀ। ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹਾ 

ਕਰਨ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਜੱਥੇਬੋਦੀ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਇਹ ਗੱਲ 

ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਨੂੰ 

ਗੁੰਮਰਾਹ ਕਰਨ ਲਈ ਸਰਕਾਰ ਆਪਣੀ ਮਨ-ਮਰਜ਼ੀ ਦੇ 

ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਆਦਿ ਜਾਰੀ ਕਰਵਾ ਸਕਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਸਰਕਾਰ- 

ਵਿਰੋਧੀਆ ਨੂੰ ਤਨਖ਼ਾਹ ਲਗਵਾ ਸਕਦੀ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਵਫ਼ਾਦਾਰੀ ਲਈ 

ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਭੇਜੇ ਗਏ ਸਨ। ਗਿਆਨੀ ਦਿਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

(ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਵਰਗੇ ਸੁਤੈਤਰ ਚੇਤਨਾ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 

ਤਨਖ਼ਾਹੀਏ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਬੱਬਰ ਅਕਾਲੀਆਂ - 

ਅਤੇ ਗ਼ਦਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਪਤਿ ਵੀ ਅਜਿਹੀਆਂ ਨਕਾਰਾਤਮਕ 

ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਸਨ। 

ਸੈਨ 1849 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲੈ ਕੇ 

ਸਿੱਖ ਰਈਸਾਂ ਦੀ ਇਕ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ ਲਈ ਇਕ “ਸਰਬਰਾਹ” (ਮੈਨੇਜਰ) ਰਖਿਆ ਗਿਆ, 

ਜਿਸ ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਾ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ 

ਕਰਦਾ ਸੀ। ੧3 ਅਪੈਲ 1919 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਏ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ 

ਬਾਗ਼ ਦੇ ਖ਼ੂਨੀ ਕਾਂਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬ੍ਰਿਗੇਡੀਅਰ ਜਨਰਲ ਡਾਇਰ 

ਨੂੰ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਸਰਬਰਾਹ ਰਸਾਲਦਾਰ ਮੇਜਰ ਅਰੂੜ ਸਿੰਘ 

ਤੋਂ ਸਿਰੋਪਾ ਅਤੇ ਸੋਨੇ ਦਾ ਕੜਾ ਦਿਵਾਉਣਾ ਅਤੇ ਲੈਫ਼- 

ਗਵਰਨਰ ਸਰ ਮਾਈਕਲ ਓ ਡਵਾਇਰ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ 

ਕਰਾਉਣਾ ਬਹੁਤ ਘਿਨੌਣਾ ਕਰਮ ਸੀ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੋਹ ਛਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, 12 

ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਰਾਦਰੀ” ਨੇ ਜਲਿਆਂ 

ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾ ਕੇ ਪਛੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ 

ਜਾਤਾਂ ਦੇ ਅਨੇਕ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਾਇਆ। 

ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਤੋ ਬਾਦ ਸਾਰੀ ਸੈਗਤ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਕਈ ਪ੍ਫੈਸਰ ਅਤੇ 

ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ, ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਗਈ ਤਾਂ 

ਜੁ ਅਰਦਾਂਸ ਕਰਕੇ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸਾਦ ਚੜ੍ਹਾਇਆ ਜਾਏ। 

ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਅਰਦਾਸ ਨ ਕਰਨ 'ਤੇ ਸੈਗਤ ਨੇ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਵਾਕ ਲੈ ਕੇ ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ ਦਾ ਸੁਝਾਉ 

ਦਿੱਤਾ। ਵਾਕ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਇਆ- /ਨੈਗ/ਣਿਆ ਨੌਂ 
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ਆਪੇ ਬਧੀਨ ਲਏਂ ਭਾਈ ਸ਼ੰਤਿਗਰ ਕਾੰਸੋਵਾ ਲਾਹ / ਸਤਗਰ 

ਕਾ ਸੇਵਾ ਉਤਮ ਹੈ ਭਾਈ ਰਾ# ਨਾਮ /ਚਤ ਛਾ/ਇ/(ਗੁ . 

ਰ੍‌.638)। ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਦਾ ਭਰਮ ਮਿਟ ਗਿਆ ਅਤੇ ਅਰਦਾਸ 

ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਉਸ ਉਪਰੈਤ ਸੈਗਤ “ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ” 

ਉਪਰ ਗਈ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਭਜ ਗਏ। 

ਸੁਧਾਰਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਅਰਦਾਸ ਕਰਕੇ ਪ੍ਸਾਦ ਵੰਡਿਆ 

ਅਤੇ ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਬੈਧ ਅਤੇ ਸੁਰਖਿਆ ਲਈ 25 

ਸਿੰਘ ਉਥੇ ਠਹਿਰਾ ਦਿੱਤੇ , ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸ. ਤੇਜਾ 

ਸਿੰਘ ਭੁੱਚਰ ਨੂੰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। _ 

13 ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ 
ਨੇ ਨਵੇਂ ਬਣਾਏ ਸਰਬਰਾਹ (ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ) 

ਅਧੀਨ 9 ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ ਆਰਜ਼ੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ। ਉਧਰ 

ਸੁਧਾਰਕਾਂ ਨੇ 15 ਨਵੰਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਮਸਲੇ ਨੂੰ 

ਨਜਿਠਣ ਲਈ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤਾਂ 

ਦੀ ਇਕਤਰਤਾ ਰਖ ਦਿੱਤੀ। ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ ਦੋ ਦਿਨ ਪਹਿਲਾਂ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਨਾਲ ਸਲਾਹ ਕਰਕੇ 13 ਨਵੰਬਰ 

1920 ਈ. ਨੂੰ 36 ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ ਇਕ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ. ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ ਨੂੰ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 15 ਅਤੇ 16 ਨਵੰਬਰ ਨੂੰ ਅਕਾਲ 

ਅਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਕ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ 

ਗਈ, ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ” 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 175 ਮੈਂਬਰ ਲਏ ਗਏ। 

ਰਿਆਸਤਾਂ, ਦੇਸ਼ ਦੇ ਹੋਰਨਾਂ ਸੂਬਿਆਂ ਅਤੇ ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਤੋੱ 

ਇਲਾਵਾ, ਸਰਕਾਰ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਮੇਟੀ ਦੇ 36 ਮੈਂਬਰਾਂ 

ਨੂੰ ਲੈ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਉਦਘਾਟਨੀ ਮੀਟਿੰਗ 

12 ਦਸੈਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਉਪਰ ਰਖੀ 
ਗਈ। ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨੂੰ ਪ੍ਰਧਾਨ, ਸ. ਹਰਬੈਸ 

ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ ਨੂੰ ਮੀਤ-ਪ੍ਰਧਾਨ ਅਤੇ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ 

ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਨੂੰ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਅਗਲੇ ਸਾਲ 

ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 23 ਜਨਵਰੀ ਨੂੰ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 

ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗਵਰਨਰ ਦੀ ਐਗਜ਼ਕਟਿਵ ਕੰਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 

ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਖੜਕ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 30 ਅਪੈੈਲ 1921 
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ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਰਜਿਸਟਰ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਜੁਲਾਈ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਕਮੇਟੀ ਲਈ ਚੋਣ ਹੋਈ। 

ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ, ਕਪਤਾਨ ਰਾਮ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਅਤੇ ਸ. ਬਹਾਦੁਰ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਸਕੱਤਰ ਚੁਣ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੁੱਖ 

ਉਦੇਸ਼ ਸੀ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਕਰਨਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪਾਲਨ ਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਤੋਂ 

ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣਾ, ਆਮਦਨ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇ ਉਸ 

ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ, ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰ ਅਤੇ 
ਲੈਗਰ ਉਤੇ ਖ਼ਰਚ ਕਰਨਾ ਆਦਿ। ਉਦਘਾਟਨੀ ਮੀਟਿੰਗ 

ਤੋਂ ਦੋ ਦਿਨ ਬਾਦ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸ਼ਾਖਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਉਸ 

ਦਾ ਨਾਂ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਗੱਲਬਾਤ ਜਾਂ ਸੁਲਹ-ਸਫ਼ਾਈ ਨਾਲ 

ਕੁਝ ਗੁਰਦੁਆਰੇ/ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਜਾਂ ਮਹੰਤਾਂ ਤੋਂ 

ਮੁਕਤ ਹੋਂ ਗਏ। ਆਪਣੀਆਂ ਗੱਦੀਆਂ ਖੁਸਦੀਆਂ ਵੇਖ ਕੇ 

ਕਈ ਮਹੈਤ ਸਰਕਾਰ ਕੋਲੋਂ ਮਦਦ ਲੈਣ ਲਈ ਵੀ ਗਏ ਅਤੇ 

ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਪਰ ਕਈ ਸਥਾਨਾਂ ਦੇ ਮਹੈਤ ਹਿੰਸਕ ਕਾਰਵਾਈਆਂ 

ਕਰਨ ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਨ ਕਰਕੇ ਹਥਿਆਰ ਅਤੇ ਗੰਡੇ ਇਕੱਠੇ 

ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਹਿੰਸਕ ਕਾਰਵਾਈ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਘਟਨਾ 26 

ਜਨਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਤਰਨਤਾਰਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਅੰਦਰੋਂ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦੇ ਸਿੱਟੇ 

ਵਜੋਂ ਦੋ ਸਿੰਘ- ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ- ਸ਼ਹੀਦ 

ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਕਈ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਏ। ਉਧਰ 20 ਫਰਵਰੀ 

1921 ਈ. ਨੂੰ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕਾ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਕਿਆਂ ਨੇ ਸਿਧ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਮਹੰਤਾਂ ਨੂੰ 

ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਮਦਦ ਹਾਸਲ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਮੋਰਚਿਆਂ ਦੀ 

ਲੜੀ ਚਲ ਪਈ। ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਜੋਸ਼ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ। 

12 ਅਕਤੂਬਰ 1923 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ , 
ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ, ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਗ਼ੈਰ-ਕਾਨੂੰਨੀ : 
ਠਹਿਰਾ ਕੇ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਲੀਡਰਾਂ ਅਤੇ ਸੈਂਕੜੇ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਨੂੰ 

ਸ਼ਹਾਦਤਾਂ , ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਅਤੇ ਜੋਸ਼ ਸਾਹਮਣੇ ਸਰਕਾਂਰ ਬੁਕ - 
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ਗਈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 ਪਾਸ ਕਰਕੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਖ਼ੁਦ ਕਰਨ 

ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਾਰੇ ਅਨੁਸੂਚਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਇਸ 

ਐਕਟ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਏ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਵੀ ਇਸੇ ਐਕਟ ਅਧੀਨ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਪਰ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 

ਬਣਨ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਸੀਮਾ ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਹਮੇਸ਼ਾਂ 

ਲਈ ਖੁਸ ਗਏ। 

ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ੧32 ਨਿਰਵਾਚਿਤ 

ਮੈਂਬਰ ਸਨ, ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ 4 ਤਖ਼ਤਾਂ ਦੇ 

ਜੱਥੇਦਾਰ/ਮੁੱਖ ਗਰੰਥੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਤੋੱ 

ਇਲਾਵਾ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 25 ਨਾਮਜ਼ਦ ਮੈਂਬਰ 

ਵੀ ਲਏ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਤੱ ਬਾਦ ਕੁਝ ਵਾਧ ਘਾਟ ਹੌਦੀ 

ਰਹੀ ਅਤੇ ਹੁਣ ਇਸਤਰੀ-ਪ੍ਤਿਨਿਧੀਆਂ ਲਈ ਰਾਖਵੀਆਂ 

ਸੀਟਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ 140 ਨਿਰਵਾਚਿਤ 

ਮੈਂਬਰ, ਪੰਜ ਤਖ਼ਤਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ, 15 ਨਾਮਜ਼ਦ ਮੈਂਬਰ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹਨ। ਨਿਰਵਾਚਿਤ ਮੈਂਬਰਾਂ ਵਿਚ 20 ਸੀਟਾਂ ਅਨੁਸੂਚਿਤ 

ਜਾਤੀਆਂ ਲਈ ਰਾਖਵੀਆਂ ਹਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਤਿਨ ਸਾਲ ਬਾਦ 

ਚੋਣਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪੰਜ ਸਾਲ ਬਾਦ ਕਰ 

ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਕਾਰਜ ਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਮਿਆਦ 

ਕੇਵਲ ਇਕ ਵਰ੍ਹਾ ਰਖੀ ਗਈ। 21 ਸਾਲ ਦਾ ਹਰ ਸਾਬਤ 
ਸਰੂਪ ਸਿੱਖ (ਪੁਰਸ਼ ਜਾਂ ਇਸਤਰੀ) ਵੋਟਰ ਬਣਨ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ 

ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਜਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਸੈਬੈਧੀ 

ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਝਗੜਿਆਂ ਜਾਂ ਝਮੇਲਿਆਂ ਦਾ ਨਿਪਟਾਰਾ 

ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ ਜੁਡੀਸ਼ੀਅਲ ਕਮਿਸ਼ਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ 

ਭਾਵੇਂ ਸੀਮਿਤ ਸੀ, ਪਰ ਆਮਦਨ ਦੇ ਸਾਧਨ ਅਧਿਕ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਸਕੂਲ, ਕਾਲਜ, ਹਸਪਤਾਲ ਆਦਿ ਖੋਲ ਕੇ ਸਮਾਜ 

ਭਲਾਈ ਵਲ ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਗੁਰੂ 

ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਸਾਹਿਤ 

ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਪੁਕਾਸ਼ਨ ਅਤੇ ਧਰਮ- 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰਾਂ ਦੇ ਸੈਪਦਾਨ ਨੂੰ ਵੀ ਮੁੱਖ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਮੋਰਚਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਅਤੇ 

ਦੇਗਿਆਂ ਜਾਂ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸਰਕਾਰੀ ਜਾਂ '਼ੈਰ- 

ਹਉਮੈ 

ਸਰਕਾਰੀ ਅਤਿਆਚਾਰਾਂ ਤੋਂ ਪੀੜਿਤ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 

ਹਨ। ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨਾਲ ਲਗੀਆਂ ਜ਼ਮੀਨਾਂ ਜਾਂ ਜਾਗੀਰਾਂ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਇਸੇ ਕਮੇਟੀ ਰਾਹੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਥੇ ਇਕ ਗੱਲ ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਇਹ ਹੈ 

ਕਿ 14 ਦਸੈਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸ਼ਾਖਾ ਵਜੋ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਸੀ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 ਦੇ ਪਾਸ ਹੋ ਜਾਣ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸਰਕਾਰ 

ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ ਦੀ ਸ਼ਰਤ ਰਖੀ। 

ਨਰਮ-ਦਲੀਆਂ ਨੇ ਸ਼ਰਤ ਮੰਨ ਕੇ ਰਿਹਾਈ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਈ 

ਪਰ ਗਰਮ-ਦਲੀਆਂ ਨੇ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਅੰਦਰ ਰਹਿਣ ਨੂੰ ਤਰਜੀਹ 

ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਮੁੱਦੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੋ-ਫਾੜ ਹੇ ਗਿਆ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਅਧੀਨ 18 ਜੂਨ 1926 ਈ. ਨੂੰ ਜਦਾਂ 

ਪਹਿਲੀ ਚੋਣ ਹੋਈ ਤਾਂ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਬੈਦ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ 

ਗਰਮ ਦਲ ਵਾਲੇ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੇ ਨਰਮ-ਦਲੀਆਂ ਨੂੰ ਬੁਰੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਛਾੜ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨਾਲ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਉਤੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਪ੍ਰਭੂਤਾ 

ਵਧ ਗਈ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਕਾਰਣ 

ਦੀ ਸਾਰੀ ਵਿਵਸਥਾ ਅਤੇ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਨੁਸਾਰ 

ਚਲਾਉਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਪਰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੋਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਗੁਲਬੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਢਣ 

ਅਜਿਹੇ ਯਤਨਾਂ ਦੇ ਕਈ ਵਾਰ ਬੜੇ ਗੰਭੀਰ ਸਿੱਟੇ ਨਿਕਲੇ । 

ਨਵੰਬਰ 2002 ਵਿਚ ਹੋਈ ਕਾਰਜ- ਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ 

ਚੋਣ ਵੇਲੇ ਕਾਫ਼ੀ ਤਨਾਉ ਬਣਿਆ, ਪਰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ 

ਦਲ ਦਾ ਗਲਬਾ ਕਮੇਟੀ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। 

ਹ 

ਹਉਮੈ : “ਹਉਮੈ” ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਅਹੰਕਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਭਾਵ 

ਦਾ ਸੂਚਕ ਪੰਜਾਬੀ ਰੂਪਾਂਤਰ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 
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“ਅਹੈਮਤਿ” ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

“ਹਉ” ਅਤੇ “ਮੈ” ਦਾ ਸੈਯੁਕਤ ਜਾਂ ਸਮਸਤ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਇਸ 

ਗੱਲ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ- ਹਉ ਹਉ ਮੈ ਮੈ ਵਿਚ੍ਹ ਥੌਵੈ / ਦੂਜਾ ਮਟੈ ਏਕੋ 

ਹੈ /(ਗੁ.ਗੰ.੭43)। ਇਥੇ “ਹਉ” ਅਤੇ “ਮੈ” ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ 

ਨੂੰ ਦੋ ਵਾਰ ਦੋਹਰਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਬਦ 

` ਕੁਮਵਾਰ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਅਹੈ' ਅਤੇ “ਮਮ” ਦੇ ਤਦਭਵ ਰੂਪ 

ਹਨ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ- ਮੈਂ, ਮੌਰਾ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਬਦ 

ਵਿਆਕਰਣ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਥਮ ਪੁਰਸ਼ ਇਕ-ਵਚਨ ਪੜਨਾਉਂ 

ਹਨ। ਪਰ ਸੰਯੁਕਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਜਾਣ ̀ ਤੇ “ਹਉਮੈ” 

ਸ਼ਬਦ ਸੈਗਿਆ ਰੁਪ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭਾਵ- 

ਬੋਧਕ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਭਾਵਾਰਥ 

ਹੈ-- ਹੰਕਾਰ, ਖ਼ੁਦੀ, ਅਭਿਮਾਨ, ਆਂਦਿ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਹਉਮੈ” ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਜਾਂ 

ਤਿਆਗਣ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ।“ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ' 

(ਪਉੜੀ 68) ਵਿਚ ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਸੁਆਲ ਕਰਨ 'ਤੇ, ਕਿ 

ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਕਿਸ ਕਿਸ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਕਿਹੜੇ ਕਿਹੜੇ ਦੁਖ ਕਾਰਣ ਇਹ ਨਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਤਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਹਉਮੈ ਨਾਲ ਜਗਤ 

ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਮ ਦੇ ਵਿਸਰਨ ਨਾਲ ਦੁਖ 

ਸਹਿਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੇ 

ਤੱਤ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰ ਕੇ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਨਾਮ ਦੁਆਰਾ ਹਉਮੇ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ 

ਕਰਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-- ਹਉਮੈ /ਵਾ/ਚ ਜਗਾ ਓੰਪਲੰ ਘਰਖਾ 

ਨਾ /ਵਿਸ਼ਰੇਐ ਦੁਖ ਪਾਈ / ਗੁਰਨਾਖ' ਹੋਵੈ ਸੁ ਗਿਆਨ 

_ ਤਤ ਬੀਚਾਰੇ ਹਉਮੈ ਸ਼ਬਦ ਜਲਾਏ /(ਗੁ ਰੌ੍‌.੭46)। 

ਹਉਮੈ ਜਾਂ ਹੈਕਾਰ ਤੋਂ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨਣ 

ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਰਤੀ ਸਿੱਧਾਂਤ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। 

ਸਾਂਖ੍ਯ-ਮਤ ਵਾਲੇ ਜਗਤ ਦੇ ਉਤਪੱਤੀ-ਕ੍ਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ 

ਤੋਂ ਮਹਤ ਅਤੇ ਮਹਤ ਤੋਂ ਹੈਕਾਰ ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਸ ਤੋਂ ਪੰਜ 

ਗਿਆਨ-ਇੰਦੀਆਂ, ਪੰਜ ਕਰਮ-ਇੰਦੀਆਂ ਅਤੇ ਮਨ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਵੇਦਾਂਤ ਵਾਲੇ ਵੀ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ 

ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਕੇ ਚਲਦੇ ਹਨ। ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਸੈਬੈਧੀ 

“ਯੋਗ-ਵਾਸਿਸ਼ਠ” ਵੀ ਹੈਕਾਰ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਪੁਰ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਨ ਤਾਂ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ 

ਨੂੰ ਕੋਈ ਸੁਤੰਤਰ ਤੱਤ੍ਰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਮਹਤ 

ਹਉਮੈਂ 

ਨੂੰ ਕੋਈ ਵਪਰਾ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੋ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮ ਦੇ 

ਵਿਸਰਨ ਨਾਲ ਹਉਮੈ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ ਨੇ ਨਾਮ ਅਤੇ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਕ ਥਾਂ ਸਮ-ਭਾਵ ਨਾਲ ਟਿਕਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ 

ਹੈ- ਹਉਮੈ ਨਾਵੈ ਨਗੱਲ /ਵਰੌਧੁ ਹੈ ਦੁਇ ਨ ਵਸਹਿ /ਇਕਾ 

ਠਾ/ਇ/(ਗੁ.ਰ੍੍‌.560)। ਹਉਮੈ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ, ਪਰ ਜਦੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਹਉਮੈ ਦੀ ਹੋਂਦ ਮਿਟ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-- ਹਉਸ਼ੈ 
ਕਗੀ ਤਾ ਤੂ ਨਾਗਾ ਤੁ ਹੋਵਹਿ ਹਉਂ ਨਹ /(ਗੁ ਰੀ .1092)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਹਉਮੈ ਦੇ ਮਿਟਣ ਨਾਲ ਹੀ ਵਿਅਕਤੀ 

ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਨਾਲ ਅਭੇਦ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਅਜਿਹਾ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹਉਮੈ ਤੋਂ ਇਸ ਲਈ ਮੰਨੀ ਹੈ 

ਕਿ ਸੰਸਾਰਿਕ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਸਾਰੇ ਕਾਰਜ ਹਉਮੈ ਨਾਲ ਗੁਸੇ 
ਹੋਏ ਹਨ ਜਾਂ ਹਉਮੈ ਤੋਂ ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। “ਆਸਾ ਕੀ 

ਵਾਰ” ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਹਉ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਵਿਚ ਮਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ 

ਵਿਚ ਹੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਕਾਰ-ਵਿਹਾਰ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ 

ਉਹ ਨਰਕ ਜਾਂ ਸੁਅਰਗ ਦਾ ਭਾਗੀ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਉਸ 

ਦੇ ਸੁਖ-ਦੁਖ ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਹ ਮੋਖ ਜਾਂ ਮੁਕਤੀ 

ਦੀ ਸਾਰ ਤਕ ਜਾਣਨ ਵਿਚ ਅਸਮਰਥ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਮਨੁੱਖ 

ਜਨਮ ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੱਕਰਾਂ ਵਿਚ 

ਪੇਣ ਜਾਂ ਆਵਾਗਵਣ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਦੇ ਮੂਲ ਵਿਚ ਇਹ ਹਉਮੋ 

ਹੀ ਮੁੱਖ ਆਧਾਰ ਹੈ। ਜਦ ਤਕ ਇਸ ਹਉਮੈ ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ 

ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਮਝ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਤਿਆਗ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ, 

ਤਦ ਤਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੁਆਰ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ 

ਹੋ ਸਕਦਾ- ਹਉਮੈ ਝੁਡੈ ਤਾ ਦਰ ਸੂਝ / /ਨਆਨ /ਵਹੂਣਾ 

ਕਾਥ ਕਾਥ ਲੂਝੋ /(ਗੁ .ਰੰ.466)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ “ਹਉਮੈ” ਹੀ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 

ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਕਰਮ-ਫਲਾਂ ਦਾ ਭੋਗੇ ਕਰਾਉਣ 

ਲਈ ਹੀ ਆਵਾਗਵਣ ਦਾ ਚੱਕਰ ਚਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਦੂਜੇ ਜਨਮ ਦੀ ਸੈਗਲੀ ਤੁਰੀ ਚਲੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਡਾ. 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ (ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ”) ਦਾ ਵੀ ਮਤ-ਹੈ ਕਿ - 
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“ਹਉਮੈ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਸੈਸਾਰੀ ਯਾਤ੍ਾ ਦਾ ਨਿਰੋਲ ਕਾਰਣ 

ਹੈ।ਰਜੋ, ਤਮੋ, ਸਤੋਂ ਦੇ ਬੇਅੰਤ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮੇਲ ਕਰਕੇ ਅਨੇਕ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਬਣਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵ 

ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਮ 

ਹਉਮੈ ਦੇ ਅਸਰ ਹੇਠ ਕਮਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਰਮਾਂ ਦੇ 

ਅਸਰ ਅਤੇ ਸੈਸਕਾਰ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਸਦਾ ਹੀ ਚੰਬੜੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 

ਜੂਨੀਆਂ ਵਿਚ ਇਕੋ ਆਤਮਾ ਜਨਮ ਲੈਂਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, 
ਉਹੋ ਆਪਾ ਸਦਾ ਜਾਰੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ।” 

ਫ਼ਲਸਫ਼ੇ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹਉਮੈ ਇਕ ਮਨੋ-ਵਿਤੀ 

ਜਾਂ ਮਨੋ-ਵਿਕਾਰ ਹੈ, ਜੋ ਕਾਮ, ਕੋਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਦੇ ਨਾਲ 

ਮਿਲ ਕੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਪੰਜ-ਚੋਰ 

ਤਕ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਇਹ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ 

ਚੰਗੀਆਂ ਵ੍ਤੀਆਂ ਨੂੰ ਬਦਲ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਦੁਰ-ਵਿ੍‌ਤੀਆਂ 

ਵਲ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਨੋ-ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਵੀ ਹਉਮੈ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ-ਖੇਤਰ ਬਹੁਤ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਇਹ 

ਇਤਨਾ ਸੂਖਮ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਕੋਈ ਹਉਮੈ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ 

ਇਸ ਦਾ ਇਹਸਾਸ ਵੀ ਕਰੇ ਤਾਂ ਹਉਮੈ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਹਉਮੈ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਕਰਮ ਹੀ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੀ ਗਤੀ ਨੂੰ 

ਚਲਾਈ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਅਤੇ 

ਜਗਤ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਬਣਾਈ ਰਖਣ ਵਿਚ ਹਉਮੈ ਅਤੇ ਉਸ 

ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਕੀਤੇ ਕਰਮ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਹਨ। 

ਉਪਰਕੋਤ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਇਹ ਗੱਲ ਉਘੜਦੀ ਹੈ 

ਕਿ ਹਉਮੈ ਬਹੁਤ ਭਿਆਨਕ ਅਤੇ ਭੈੜਾ ਰੋਗ ਹੈ, ਇਸ ਨੂੰ 

“ਦੀਰਘ-ਰੋਗ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਹਉਸੰੈ ਟੀਰਘ ਰੋਗ 

ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਦੁਖ ਦਾ ਹਰ ਪਾਸੇ ਪਸਾਰਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਅਗੋਂ ਕਈ ਭੇਦ-ਉਪਭੇਦ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਨਿਸਚੇ 

ਨਾਲ ਕੁਝ ਕਹਿ ਸਕਣਾ ਭਾਵੇਂ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਤਨਾ 
ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਹਉਂ. 

ਹੀ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੀ 

ਅਨੰਤਤਾਂ ਵਾਂਗ ਹੀ ਹਉਮੈ ਦੇ ਭੇਦ ਵੀ ਅਨੰਤ ਹਨ। 

` ਹਉਮੈ ਦੇ ਸਿੱਟੇ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਬਹੁਤ ਭੈੜੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 
ਹਉਮੈ ਤੋਂ ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਮਨਮਤ 
ਜਾਂ ਹਉਮੈ ਝੂਠੀ ਅਤੇ ਮਿਥਿਆ ਹੈ। ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਤਿ ਕੇਵਲ 

ਹਉਮੈਂ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ। ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਹਉਮੈ ਕਾਰਣ ਆਪਣੀ 

ਸੁਤੰਤਰ ਸੱਤਾ ਮੰਨਣ ਲਗਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਦੈਤ ਭਾਵ ਕਰਕੇ 

ਨਸ਼ਟ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਹਉਮੈ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ 

ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਾਧਨਾ ਉਹੀ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਭਾਗਾਂ 
ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-- ਹਓਸ਼ੈ ਕਗੰਤਿਆ 
ਨਹਾ ਸੁਖ ਗੋਇ / ਮਨਮਤ ਝੂਠਾ ਸ਼ਚਾ ਸ਼ਇ/ਸ਼ਗਲ /ਝਗੂਤ 
ਭਾਵੀ ਦੋਏ /ਸ਼ੋਂ ਕਮਾਵੈ ਹ/ਰੇ /ਲ/ਖਿਆ ਹੋਇ/(ਗੁ .ਰੀ.222)। 

ਹਉਮੈ ਦਾ ਸਿੱਟਾ ਬੈਧਨ ਹੈ-- ਹਉਮੈ ਸ਼ੰਧਨ ਝੀਹਿ 

ਭਾਵਾਵੀ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌ .227)। ਇਸ ਲਈ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨਾ 
ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਅਸਾਧ ਰੋਗ ਹੈ, 

ਪਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਕ ਜਾਂ ਸੱਚੇ ਸਰੂਪ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ 
ਲਈ ਹਉਮੈ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ, ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਕਾਸ਼ਮਈ 
ਮਨ ਦੇ ਅਧੀਨ ਕਰਨਾ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹਾ 
ਕੀਤੇ ਬਿਨਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਗਿਆਨ ਜਾਂ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ'। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਹਉਮੇ ਨੂੰ 
ਮਾਰਨ ਦੇ ਉਪਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾ ਸਥਾਨ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਜਾ ਗਠ ਪ੍ਰਭਿ /ਨੇਰਪਾ ਧਾਗੀ/ 
ਤਾ ਹਉਮੈ /ਵਚਹ ਆਨ /(ਗੁ ਗੌ੍‌.੧79)। ਈਸ਼ਵਰੀ ਕਿਰਪਾ 
ਨਾਲ ਹੀ ਗੁਰੂ ਦਾ ਮੇਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਦਾ ਰੋਲ ਅਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਦੇ ਵਿਨਾਸ਼ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ (ਗੁਰੂ-ਉਪਦੇਸ਼) ਦੀ ਵੀ ਬਹੁਤ ਦੇਣ ਹੈ-- 

ਲਏ /(ਗੁ.ਗੰ. 1009-10)। 

ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੁਆਰਾ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਜੋ ਮਾਰ ਲੈਂਦਾ 
ਹੈ, ਉਹ ਫਿਰ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਨਹੀ' ਮਰਦਾ। ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਮਤ ਦੁਆਰਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਮਨ ਵਿਚ ਆ ਵਸਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ 

ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੀ ਸੈਪੂਰਣ ਕੁਲ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਕਰਨ ਦੇ 
ਯੋਗ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਹਉਮੈ ਮੇਰਾ #ਗੀੰ ਮ੍ਰ ਆਰੇ ਜੰਸੈ ਵਾਠੋਂ 

ਵਾਰਾ/ ਗੁਰ ਕੈ ਸਬਦੈ ਜੇ ਮਰੈ /ਫਾਨਿ ਮਰੈ ਨ ਦੂਜ ਵਾਰ / 

ਗੁਰਮਤਾ ਜਗਜੀਵਨ ਮਾਨੈ ਵਸ ਅੰਡੇ ਕੁਲ ਉਧਾਰਣਹਾਰ/ 

(ਗੁਰ 1009)। ਜੋ ਲੋਗ ਮਨ ਵਿਚ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਭਿਜ 

ਹੋ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਹਉਮੈ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਭਗਤੀ 

ਵਿਅਰਥ ਹੈ-- ਹਉਮੈ ਭਗ/ਤ ਕਠੇ ਸਭ ਕੀਇ/ ਨਾਂ ਮਨ 
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ਭਾਨ ਨਾ ਸ਼ਥ ਹੋਇ / ਕਹਿ ਕਾਨ ਕਹਣੁ ਆਪ ਜਾਣਾਏ / 

/ਝਰਥਾ ਭਾਗ/ਤ ਸਭ ਜਨਮ ਗਵਾਏ /(ਗੁ ਰੀ .1278) 

“ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ ਸਲੋਕ” ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਅਹੰਕਾਰ ਨੂੰ 

ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 

ਹੈ ਕਿ ਹੇ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਦੇ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਸਰੂਪ 

ਪਾਪਾਤਮਾ ! ਤੂੰ ਮਿਤਰਾਂ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਦਾ ਹੈਂ ਅਤੇ ਵੈਰੀਆਂ ਨੂੰ 

ਹੋਰ ਪੱਕਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਾਇਆ-ਜਾਲ ਵਿਚ ਉਲਝਾ 

ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਸਾਧ ਰੋਗਾਂ ਤੋਂ ਕੇਵਲ ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਹੀ 

ਮੁਕਤ ਕਰਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-- ਹੈ ਜਨਮ “ਰਣੰ ਮੁਲ ਅਹੰਕਾਰ 

ਪਾਪਆਾਤਆ/.... (ਗੁ .ਰੰ.1358) 

ਸਾਰਾਂਸ ਇਹ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮਾਇਕ ਪਰਪੰਚ ਵਿਚ 

ਉਲਝਾਉਣ ਵਾਲੀ ਸਰਬ ਪ੍ਰਮੁਖ ਬਿਰਤੀ ਹਉਮੈ ਹੈ। ਇਸ 

ਦਾ ਦਮਨ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਨਾਲ 

ਜਿਥੇ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਖ ਉਜਲਾ 

ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਕ ਚੰਗਾ ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਬਣਦਾ 

ਹੈ। ਇਕ ਚੰਗਾ ਮਨੁੱਖ ਵਾਤਾਵਰਣ ਉਤੇ ਚੌਗਾ ਅਸਰ 

ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਹੋਰਨਾਂ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਬਣਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੰਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਚੰਗੇ ਸਮਾਜ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਹੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠਤਾ ਹੈ , ਜਿਸ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ 

ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਸੱਚਾ ਮਨੁੱਖ ਬਣਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਹਸਨ ਅਬਦਾਲ (ਕਸਬਾ): ਵੇਖੋ “ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ'। 

ਹਸਨਪੁਰ-ਕਬੂਲਪੁਰ (ਪਿੰਡ) ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ 

ਪਿੰਡਾਂ ਦਾ ਜੁੜਵਾਂ ਨਾਂ ਹੈ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 

ਰਾਜਪੁਰਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਲਗਭਗ 15 

ਹਕੀਕਤ.ਰਾਇ, ਸ਼ਹੀਦ 

ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੰਵੀਂ ਅਤੇ 

ਦਸਮੀ” ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਹੋਰ 

ਵਿਕਸਿਤ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਦੋਹਾਂ 

ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਸਾਂਝੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਹਸੂ ਲੁਹਾਰ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਾਥੀ ਜੋ 

ਉਦਾਸੀਆਂ ਵੇਲੇ ਕਈ ਵਾਰ ਨਾਲ ਜਾਂਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਇਹ 

ਜਾਤਿ ਦਾ ਲੁਹਾਰ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਲਿਖਦਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਉੱਤਰ-ਖੰਡ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਉਤੇ ਗਏ ਤਾਂ 

ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਪੰਡਿਤ ਬ੍ਹਮਦਾਸ ਪਤਿ ਜੋ ਬਾਣੀ 

ਉਚਾਰੀ ਉਸ ਨੂੰ ਸੀਹੇ ਛੀਬੇ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਹਸੂ ਲੁਹਾਰ ਨੇ 

ਲਿਖੀ-ਤਤ ਬਾਣਾ ਹਸੂ ਲੁਹਾਰ ਅਤੇ ਸੰਹੇ ਛਾੰਝੈ #ਥ?/ 

ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ, ਸ਼ਹੀਦ (1716-1744 ਈ.) : ਆਪਣੇ 

ਧਰਮ ਨੂੰ ਨ ਛਡਣ ਕਾਰਣ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਹਕੀਕਤ 

ਰਾਇ ਦਾ ਜਨਮ ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਿਚ ਸੈਨ 1736 ਈ. 

(ਕਤਕ ਵਦੀ 2, ਸੈ. 1773 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ 

ਬਜ਼ੁਰਗ ਕਸੂਰ ਦੇ ਪੂਰੀ ਖਤ੍ਰੀ ਸਨ ਜੋ ਉਥੋਂ ਸਿਆਲਕੋਟ ਜਾ 

ਵਸੇ ਸਨ। ਇਸ ਦਾ ਦਾਦਾ ਨੰਦ ਲਾਲ ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿ 

ਰਾਇ ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਦੋਂ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਭਾਗ ਮੱਲ ਅਤੇ ਬਾਘ (ਬਾਗ਼) ਮੱਲ ਸਨ। 

ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਤੀਜੇ ਪੁੱਤਰ-ਮੰਗਲ ਜੈਨ--ਦਾ 

ਨਾਂ ਵੀ ਗਿਣਾਇਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਵਿਆਹ ਭਾਈ 

ਕਨ੍ਹੀਆ ਦੀਆਂ ਦੋ ਪੋਤਰੀਆਂ ਅਤੇ ਭਾਈ ਲੱਛੀ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 

ਦੀਆਂ ਪੁੱਤਰੀਆਂ, ਕੁਮਵਾਰ ਗੌਰਾਂ ਅਤੇ ਕੌਰਾਂ, ਨਾਲ 

ਕਿ.ਮੀ. ਦੇ ਵਿਥ ਉਤੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਚਰਣ-ਛੋਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਗੁਰੁ 

ਸਾਹਿਬ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਇਥੇ 

ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ੇਖਾਂ--ਅਜ਼ਮਤ ਅਤੇ 

ਬਾਹਰਾ--ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। 

ਸੈਨ 1670 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਲਕ (ਗੁਰੂ) ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਲਖਨੌਰ ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ ਰਕੇ 

ਸਨ। ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸੈਨ 2918 

ਹੋਇਆ। ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਦਾ ਜਨਮ ਬਾਘ ਮੱਲ ਦੇ ਘਰ 

ਬੀਬੀ ਕੌਰਾਂ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਦਸ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਬਟਾਲੇ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ 

ਉਪਲ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਨੰਦੀ ਜਾਂ ਨੰਦ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 

ਉਸ ਨੂੰ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੁਰਗਾ ਦਾ 

ਅਵਤਾਰ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦਾ 

ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਦੁਰਗਾ ਦੇਵੀ” ਵੀ ਪੁਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੀ ਇਕ ਮਸੀਤ 

ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਿਆ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਕਿਸੇ ਮੁਸਲਮਾਨ 



ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ , ਸ਼ਹੀਦ 

ਬਾਲਕ ਦੁਆਰਾ ਦੁਰਗਾ ਦੇਵੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਮਾਨਜਨਕ ਸ਼ਬਦ 

ਕਹਿਣ ਤੇ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਨੇ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਿਹਾ 

ਕਿ ਜੇ ਅਜਿਹੇ ਸ਼ਬਦ ਬੀਬੀ ਫ਼ਾਤਿਮਾ (ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਦੀ 

ਪੁੱਤਰੀ) ਪ੍ਰਤਿ ਕਹੇ ਜਾਣ ਤਾਂ ਉਦੋਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਾਲਕਾਂ ਨੂੰ 

ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਲਗੇਗਾ। ਆਪਸ ਵਿਚ ਗਰਮਾ-ਗਰਮੀ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਮਾਮਲਾ ਕਾਜ਼ੀ ਪਾਸ ਪੇਸ਼ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਨੇ ਹਕੀਕਤ 

ਰਾਇ ਦੇ ਬੋਲਾਂ ਨੂੰ ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਅਪਮਾਨ ਮੰਨ ਕੇ ਸਾਰਾ 

ਮਾਮਲਾ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਹਾਕਮ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਂ ਸਾਹਮਣੇ ਪੇਸ਼ 

ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਂ ਨੇ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ 

ਨੂੰ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਪੁਵਾਨ ਕਰਨ ਅਥਵਾ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ 

ਲਈ ਕਿਹਾ। ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਨੇ ਸਜ਼ਾਏ-ਮੌਤ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ 

ਕੀਤਾ। ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਨਖ਼ਾਸ ਬਾਜ਼ਾਰ ਵਿਚ 

ਕਤਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਦਾਹ-ਸੈਸਕਾਰ ਕੋਟ ਖ਼ਾਜਾ 

ਸੱਯਦ ਦੇ ਪੂਰਵ ਵਲ ਬਾਗ਼-ਬਾਨਪੁਰਾ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਦੋਂ 

ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਘਟਨਾ ਮਹਾਨ 
ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1841 ਈ. (ਮਾਘ ਸੁਦੀ 5, 1798 

ਬਿ.)ਨੂੰ ਹੋਈ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਗਰਜਾ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਮਤ 

1801 ਬਿ. (1744 ਈ.) ਵਿਚ ਹੋਈ। ਸਸਕਾਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 

`ਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਧ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। 

ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ 

ਮਾਤਾ ਚਿਤਾ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਸੁਆਹ ਕਢ ਕੇ ਆਪਣੇ ਨਾਲ 

ਸਿਆਲਕੋਟ ਲੈ ਗਈ ਅਤੇ ਉਥੇ ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਇਕ ਸਮਾਧ ਬਣਵਾਈ। ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਬਣਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਾਲੀਆਂ ਸਮਾਧਾਂ 'ਤੇ ਹਰ ਬਸੈਤ- 

ਪੰਚਮੀ ਨੂੰ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਭਾਰੀ ਇਕੱਠ 

ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਦੀ 

ਸਮਾਧ ਪ੍ਰਤਿ ਬਹੁਤ ਸ਼ਰਧਾ-ਭਾਵ ਰਖਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਕਈ 

ਵਾਰ ਉਸ ਪਾਸ ਦਰਬਾਰ ਲਗਾਉਂਦਾ ਸੀ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਇਸ ਸਾਕੇ ਸੈਬਧੀ ਅਗਰਾ (ਅਗਰਾ 

ਸਿੰਘ/ਅਗਰਾ ਦਾਸ ?) ਦੀ ਲਿਖੀ ਵਾਰ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਨੂੰ ਚੌ-ਤੁਕੇ ਬੰਦਾਂ ਅਤੇ ਦਵਈਏ ਛੰਦ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਾਵਿ-ਪੱਧਰ ਭਾਵੇਂ ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ 

ਨਹੀਂ, ਪਰ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਬਾਰੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਹੈ। ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੀ ਘਟਨਾ 1744 ਈ. ਵਿਚ 

ਹੋਈ ਅਤੇ ਇਹ ਵਾਰ ਸੈਨ 1790 ਈ.(1847 ਬਿ.) ਵਿਚ 

ਹਕੀਮਪੁਰ 

ਲਗਭਗ 56 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ। ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੀ ਘਟਨਾ ਕਵੀ ਅਗਰਾ ਦੇ ਬਚਪਨ 

ਵੇਲੇ ਵਾਪਰੀ ਹੋਵੇਗੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ ਵੱਡੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਸ 

ਵਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਰਧਾ ਦੇ ਫੁਲ ਮਹਾ- 

ਬਲਿਦਾਨੀ ਨੂੰ ਅਰਪੇ ਹੋਣਗੇ। ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਕਵੀਸ਼ਰਾਂ ਨੇ ਵੀ 

ਇਸ ਘਟਨਾ ਬਾਰੇ ਕਈ ਪ੍ਰਸੈਗ ਲਿਖੇ ਹਨ। 

ਹਕੀਕਤ ਰਾਹ ਮੁਕਾਮ ਰਾਜੇ ਸਿਵਨਾਭ ਕੀ (ਰਚਨਾ): 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਭਾਈ ਬੈਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਦਰਜ 

ਇਹ ਰਚਨਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਵਿਚ 

ਲਿਖੀ ਲਗਭਗ 200 ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 

ਨੇ ਰਾਜਾ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਦੇ ਠਿਕਾਣੇ ਉਤੇ ਜਾਣ ਲਈ ਮਾਰਗ- 

ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਜਹਾਜ਼ ਰਾਹੀਂ ਭਾਰਤ ਤੋ ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ 

ਕਿਵੇਂ ਜਾਇਆ ਜਾਏ ਅਤੇ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਰਾਜੇ ਦਾ ਸਥਾਨ 

ਕਿਵੇਂ ਲਭਿਆ ਜਾਏ? ਲੇਖਕ ਨੇ ਇਹ ਸਾਰੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 

ਖ਼ੁਦ-ਹੈਡਾਈ ਦਸੀ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਵਿਚ 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਭਾਈ ਪੈੜੇ ਨਾਲ ਜੋੜਦਿਆਂ ਦਸਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ “ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ” 

ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ ਵਲ ਭੇਜੇ ਭਾਈ ਪੋੜੇ ਨੇ 

ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਜੋ ਸਫ਼ਰ ਦਾ ਹਾਲ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ 

ਸੁਣਾਇਆ, ਉਸੇ ਨੂੰ ਭਾਈ ਬੈਠੋ ਨੇ ਬੀੜ ਵਿਚ ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ। 

ਹਕੀਮਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਜਲੈਧਰ ਦੇ ਬੰਗਾ 

ਨਗਰ ਦੇ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ 8 ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇਂ 

ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਕਿਸੇ 

ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। 

ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਤੋਂ 

ਦਿਨਾਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 

ਬਾਬਾ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਹਰੀਆਂਵੇਲਾਂ ਵਾਲੇ ਨੇ ਸੈਨ 1974 

ਦਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਵੀ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ 'ਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ 
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ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ ਸਤੰਬਰ ਵਿਚ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਭਾਵੇਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 

ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹਰੀਆਂਵੇਲਾ ਵਾਲੇ 

ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਕਾਮਰੇਡ (ਮ. 1938 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲੇ ਦੇ ਇਕ ਪਿੰਡ “ਭਾਲਰੀ” ਵਿਚ ਸ. ਰਾਜਾ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋ ਹੀ 

ਅਗਾਂਹਵਧੂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਸੁੰਤਤਰਤਾ 

ਲਈ ਜਦੋ-ਜਹਿਦ ਕਰ ਰਹੀਆਂ ਪਾਰਟੀਆਂ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ 

ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1931 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ 

ਵਿਰੁੱਧ ਇਕ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਤੋਂ ਪਕੜ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਦਿਨ ਕਿਲ੍ਹੇ 

ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਜੇਲੂ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਚਾਲਾਕੀ ਨਾਲ ਖਿਸਕ ਆਇਆ ਅਤੇ 

ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਲਈ ਸੈਘਰਸ਼ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੁਟ ਗਿਆ। 

ਫਿਰ ਇਸ ਨੂੰ ਮਦਰਾਸ-ਉਟੀ ਬੈਂਕ ਦੀ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਦੇ ਮਾਮਲੇ 

ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ। ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਣ 'ਤੇ ਦਸ ਵਰ੍ਹਿਆਂ 

ਦੰ#ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਮਿਲੀ ਅਤੇ ਰਾਜਮੁੰਦਰੀ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਡਕ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਵੀ ਇਹ ਦੌੜ ਗਿਆ। ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ 

ਪਕੜ ਕੇ ਅੰਡੇਮਾਨ ਦੀ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਮੁਕਣ 'ਤੇ 

ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਮਜ਼ਦੂਰਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਹੱਕਾਂ 

ਲਈ ਲੜਨ ਵਾਸਤੇ ਪ੍ਰੰਰਿਆ ਅਤੇ ਹੜਤਾਲਾਂ ਵੀ 

ਕਰਵਾਈਆਂ। ਇਕ ਦਿਨ ਮਜ਼ਦੂਰਾਂ ਨੂੰ ਕੌਮ ਕਰਨੋਂ ਰੋਕਦਾ 

ਹੋਇਆ ਇਹ ਪੁਲਿਸ ਦੀ ਕੁਟ-ਮਾਰ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਹੋਇਆ। 

ਨਿਰਦਈ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਕੁਟ-ਮਾਰ ਨੂੰ ਇਹ ਸਹਾਰ 

ਨ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਗਿਆ। 

ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1828-1908 ਈ.) ਸਿੰਘ 

ਸਭਾ ਦੇ ਮੁੱਖ ਸੈਚਾਲਕ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਨਾ ਗਿਆਨੀ 

ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਸਾਵਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ - 

1828 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿਿਸਤਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਪੂਰਵਜ ਹੜੱਪਾ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆ ਕੇ ਵਸੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਪਿਤਾ ਭਾਈ ਸਾਵਣ ਸਿੰਘ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ 

ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਨਿਯੁਕਤ ਸਨ ਅਤੇ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਦਾਦਾ ਭਾਈ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਨਿਕਟੀ ਸੈਬੈਧ ਰਖਦੇ ਸਨ। 

ਇਹੀ ਸੈਬੋਧ ਸੈਨ 1869 ਈ. ਵਿਚ ਕੁੜਮਾਚਾਰੀ ਵਿਚ 

ਵਟ ਗਏ, ਕਿਉਂਕਿ ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ 

ਉਤਮ ਕੌਰ ਦਾ ਵਿਆਹ ਭਾਈ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲੜਕੇ 
ਡਾ. ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਰ੍ 

ਗਿਆਨੀ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ` ਹੀ ਗੈਭੀਰ 

ਵਿਚਾਰਵਾਨ ਸਨ। ਗਿਆਨੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਸੈਤ ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰੁਚੀ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਵਲ ਵਧੀ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ 

ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਿਠ ਕੇ ਅਧਿਐਨ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬੜੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 

ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਦਾ ਟੀਕਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ 

'ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਕੋਸ਼ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ ਵੀ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ, ਪਰ 

ਉਸ ਨੂੰ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪੀ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਹੀ ਦੇ ਸਕੇ। ਆਪ 

ਦੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਕਰਕੇ ਲੋਕੀਂ ਆਪ ਨੂੰ “ਪੰਡਿਤ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ 

ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ 

ਸਰਗਰਮ ਮੈਬਰ ਰਹੇ । ਰ੍ 

ਅਤੇ ਹੋਰ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਲਈ ਨੌਕਰੀ ਵੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਪਾਠ-ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖ ਕੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ 

ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਭੂਗੋਲ, 

ਭੂਗੋਲ ਦਰਪਣ , ਹਿੰਦੂ ਭੂਗੋਲ ਮੰਜਰੀ, ਪ੍ਰਿਥਮ ਗਣਿਤ, ਹਿੰਦ 

ਦਾ ਸੁਗਮ ਇਤਿਹਾਸ, ਇਤਿਹਾਸ ਪਸ਼ਨੌਤਰੀ, ਗੁਰਮੁਖੀ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖੀਆਂ। ਲਾਹੌਰ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 

ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਭੂਗੋਲ ਵੀ ਲਿਖੇ। ਸ਼ੈਖ਼ 

ਸਾਅਦੀ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ-ਗੁਲਿਸਤਾਨ ਅਤੇ ਬੋਸਤਾਨ-- 

ਦਾ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਕਾਵਿ-ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤਾ। ਮਹਾਕਵੀ 

ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲਿਖੇ “ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ ਰੀਥ” ਦਾ ਸੈਖਿਪਤ 

ਰੂਪ “ਸੂਰਜ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਚਰਵਣਿਕਾ” ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤਾ। ਇਹ ਇਸਤਰੀ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਵੀ ਬਹੁਤ ਮੁੱਦਈ ਸਨ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਜ਼ੀਰ ਅਹਿਮਦ ਦੇ ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਲਿਖੇ 

ਨਾਵਲ “ਮਿਰਾੜੁਲ ਅਰੂਸ” ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ “ਦੁਲਹਨ 
ਦਰਪਨ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਖੁਲ੍ਹਾ ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤਾ। 
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ਅੱਸੀ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਲੈਬੀ ਆਯੂ ਭੋਗ ਕੇ ਗਿਆਨੀ 

ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ 27 ਸਤੋਬਰ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਹਜ਼ੂਰ-ਸਾਹਿਬ : ਦੱਖਣ ਭਾਰਤ ਦੇ ਆਂਧਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ 

ਨਾਂਦੇੜ ਸਥਿਤ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਚੌਥਾ ਤਖ਼ਤ ਜੋ ਗੋਦਾਵਰੀ ਨਦੀ 

ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ 
_ਜੀ ਨੇ 7 ਅਕਤੂਬਰ, 1708 ਈ. (ਕਤਕ ਸੁਦੀ 5, 1765 

ਬਿ.) ਨੂੰ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਕੇ ਮਹਾ- 

ਪ੍ਸਥਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਜਿਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਅੰਗੀਠਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਉਥੇ ਹੁਣ ਮੁੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ “ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅੰਗੀਠੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣੇ ਅੰਦਰਲੇ ਕਮਰੇ 

ਵਿਚ ਕਈ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਪਏ ਹੋਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਦਰਸ਼ਨ ਹਰ ਰੋਜ਼ “ਰਹਿਰਾਸ? ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਰਵਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਪੇਮੀ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਰਾਗ ਸੂਹੀ ਛੋਦ ਮਹਲਾ ੫ 

ਦੀ ਇਕ ਤੁਕ ('ਅੜਚਲ ਨਗ ਗੋਬੰਦ ਗਰ ਕਾ ਨਾਮ 

ਜਪਤ ਸੁਖ ਪਇਆ ਰਾ) ਵਿਚ “ਅਬਿਚਲ ਨਗਰੁ” ਦੇ 

ਅਨੁਕਰਣ 'ਤੇ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਅਬਿਚਲ ਨਗਰ' 

ਪ੍ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ” 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਈ ਪੰਮੀ ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ “ਸਚਖੰਡ” 

ਪਦ ਵੀ ਜੋੜ ਦਿੰਦੇ ਹਨ- ਸਚਖੰਡ ਹਜ਼ੂਰ ਸ਼ਾ/ਹਿਬ / 

ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਸੋਬਧਿਤ ਦਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਹਨ, 

ਜਿਵੇ` ਸ਼ਿਕਾਰ-ਘਾਟ, ਸੈਗਤ-ਸਾਹਿਬ, ਹੀਰਾ-ਘਾਟ, 

ਨਗੀਨਾ-ਘਾਟ, ਬੈਦਾ-ਸਥਾਨ, ਮਾਲਟੇਕਰੀ ਅਤੇ ਮਾਤਾ 

ਸਾਹਿਬ ਦੋਵਾਂ ਦਾ ਸਥਾਨ, ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਲੰਗਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਵੀ ਬਹੁਤ ਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਤਖ਼ਤ 

-ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਦਾ ਬੁੰਗਾ ਅਤੇ 

ਭਾਈ ਦਇਆ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਅੰਗੀਠਾ 

ਵੀ ਹੈ। ਤਖ਼ਤ-ਸਾਹਿਬ ਉਤੇ ਵਿਸਾਖੀ, ਦੀਵਾਲੀ, ਹੋਲਾ- 

ਮਹੱਲਾ, ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਅਤੇ ਜੋਤੀ- 

ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਦੇ ਦਿਨ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ- 

ਦਿਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਗੁਰਿਆਈ-ਦਿਨ ਬੜੀ 

ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਮਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਹਰ ਸਾਲ ਲੱਖਾਂ 

ਹਠ-ਯੋਗ ਬਨਾਮ ਸਿੱਖ-ਸਾਧਨਾ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਵਿਸਤਾਰ 

ਲਈ ਵੇਖੋ “ਨਾਂਦੇੜ (ਨਗਰ)”। 

ਹਠ-ਯੋਗ ਬਨਾਮ ਸਿੱਖ-ਸਾਧਨਾ : ਨਾਥ-ਮਤ ਦੀ ਸਾਧਨਾ 
ਦਾ ਨਾਂ 'ਹਠ-ਯੋਗ' ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਾਣਾਯਾਮ ਰਾਹੀਂ ਵਾਯੂ 

ਨੂੰ ਰੋਕਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਨਾੜੀ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਯੋਗ 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਵਾਯੂ-ਸਾਧਨਾ ਨਾੜੀਆਂ 

ਦੁਆਰਾ ਸੈਪੰਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਹਠ-ਯੋਗ ਪਤੌਜਲਿ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ 

ਯੋਗ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਹੀ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਹੋਈ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤੀ ਹੈ। 

ਮਾਰਕੰਡੇਯ ਰਿਸ਼ੀ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਆਦਿ ਆਚਾਰਯ ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਯੋਗ ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਥਾਪਨਾ ਮੱਧ- 

ਯੁਗ ਵਿਚ ਮਛੰਦ੍-ਨਾਥ ਅਤੇ ਗੋਰਖ-ਨਾਥ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਨਾਥ-ਮਤ ਦੀ ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀ ਹੈ।“ਸਿੱਧ 

-ਸਿੱਧਾਂਤ-ਪੱਧਤਿ” ਅਨੁਸਾਰ “ਹਠ” ਦਾ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਅਰਥ 

ਹੈ ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਦਾ ਮੇਲ, ਕਿਉਂਕਿ “ਹ' ਸੂਰਜ ਦਾ 

ਅਤੇ 'ਠ” ਚੈਦ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ। ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਹਠ- 

ਯੋਗ ਉਸ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਚੰਦ 
ਦਾ ਮੇਲ ਜਾਂ ਸੈਯੋਗ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਠ-ਯੋਗ ਦੇ ਸਾਧਕਾਂ 

ਹੈ। ਇਹੀ “ਪਿੰਗਲਾ” ਅਤੇ “ਇੜਾ” ਨਾੜੀਆਂ ਦੇ ਵੀ 

ਲਖਾਇਕ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਠ-ਯੋਗ ਉਸ ਸਾਧਨਾ ਦਾ 
ਨਾਂ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨਾੜੀਆਂ ਨੂੰ ਰੋਕ ਕੇ ਸੁਖਮਨਾ 

ਨਾੜੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਾਣ-ਵਾਯੂ ਨੂੰ ਸੈਚਾਰਿਤ ਕੀਤਾ 

ਜਾਏ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਹਨ-ਯੋਗ ਦਾ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ਾ ਸੂਰਜ ਅਤੇ 
ਚੋਦ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ ਭਗਤੀ 

ਅੰਦੋਲਨ ਦਾ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਟਾਕਰਾ ਨਾਥ-ਮਤ ਨਾਲ ਸੀ 

ਕਿਉਂਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਜਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹਨ-ਪੁਰਵਕ 
ਜਾਂ ਨਿਗ੍ਹ ਰਾਹੀਂ ਚਿੱਤ-ਵਿਤੀ ਦੇ ਨਿਰੋਧ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੀ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ-- ਜ੪ ਤ੫ ਕਾਰ 

ਕਾਰੇ ਸੰਜਮ ਥਾਕਾ ਹ/ਨੇ /ਨੈਗ੍ਰਾਹਿ ਨਹੀਂ ਪਾਈਆ / ਨਾਨਕਾ 

ਸ਼ਹਿ ਮਿਲੇ ਜਗਜੀਵਨ ਸਤਿਗੁਰ ਸ਼ੁਝ' ਝੁਝਾਈਆ / (ਗੁ . 

ਰੋ.436); ਹਨ ਨਿਗ੍ਹ ਕਾਨ ਕਾਇਆ ਛੀਜੰ / ਵਰਤਾ ਤ੫ਨ 

ਕਾਠਿ ਮਨੁ ਨਹੀ ਭੀਜੈ / ਰਾਮ ਨਾਮ ਗ਼ਰਿ ਅਵਰ ਨ ਪੁਜ / 
(ਗੁ ਗ੍ਰੰ 905)। ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗ ਦੇ ਇਸ ਟਾਕਰੇ ਨੂੰ ਸਮਝਣ 



ਹਠਨ-ਯੋਗ ਬਨਾਮ ਸਿੱਖ-ਸਾਧਨਾ 

ਲਈ ਹਠ-ਯੋਗ ਦੇ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨਾ ਹੋਵੇਗਾ, ਜੋ ਮੁੱਖ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਅਗੇ ਦਸੇ ਅਨੁਸਾਰ ਹਨ। 

ਤੱਤ੍ਰ ਹੀ ਹਠ-ਯੋਗ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਅੰਗ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਉਹ 

ਮਤ-ਭੇਦ ਹੈ। ਇਕ ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਆਸਨ, 
ਪਾਣਾਯਾਮ, ਮੁਦਾ ਅਤੇ ਨਾਦਾਨਸੈਧਾਨ ਹਠ-ਯੋਗ ਦੇ ਸਾਧਨ 

ਹਨ। ਦੂਜੇ ਮਤ ਵਾਲੇ ਹਠ-ਯੋਗ ਦੇ ਸੱਤ ਅੰਗ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, 

ਜਿਵੇਂ ਖਟ-ਕਰਮ, ਆਸਨ, ਮੁਦਾ, ਪ੍ਤ੍ਯਾਹਾਰ, ਪਾਣਾਯਾਮ, 

ਧਿਆਨ ਅਤੇ ਸਮਾਧੀ। ਡਾ. ਹਜ਼ਾਰੀ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦ੍ਰਿਵੇਦੀ (ਨਾਥ 

ਸੈਪ੍ਰਦਾਯ, ਪੰਨਾ 138) ਨੇ ਹਠ-ਯੋਗ ਸੰਬੈਧੀ ਗੌੰਥਾਂ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀਆਂ ਦੋਂ ਵਿਧੀਆਂ ਮੰਨੀਆਂ ਹਨ। ਇਕ 

ਉਹ ਜਿਸ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਮਾਰਕੰਡੇਯ ਰਿਸ਼ੀ ਆਦਿ ਨੇ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਉਹ ਜੋ ਗੋਰਖ ਨਾਥ ਆਦਿ ਦੁਆਰਾ ਦਰਸਾਈ 

ਗਈ। ਪਹਿਲੀ ਵਿਚ “ਪਾਤੋਜਲ-ਯੋਗ” ਦੇ ਅਸ਼ਟਾਂਗਾਂ ਦੀ 

ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਕੇਵਲ ਛੇ ਅੰਗਾਂ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਅੰਤਰ ਬਹੁਤ ਦੂਰ ਤਕ ਨਹੀਂ ਚਲਦਾ । 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਚੰਦ ਨੂੰ ਹਠ-ਪੁਰਵਕ ਮਿਲਾਉਣ 

ਵਾਲੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਧਨਾਵਾਂ ਹਠ-ਯੋਗ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ 

ਆ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਹਠ-ਯੋਗ ਨੂੰ ਰਾਜਯੋਗ 

ਦੀ ਪੌੜੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਿਥੇ ਹਠ-ਯੋਗ ਦੀ ਸਾਧਨਾ 

ਸਮਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਥੇ ਰਾਜਯੋਗ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਆਰੈਭ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 'ਹਠਯੋਗ ਪ੍ਰ ਦੀਪਿਕਾ” (2/76) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਹਨ-ਯੋਗ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਰਾਜਯੋਗ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ 

ਰਾਜਯੋਗ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਹਠਯੋਗ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਤਾਲ-ਮੋਲ ਅਤੇ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 

ਹੀ ਸਿੱਧੀ ਸੈਭਵ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਪੂਰਕ ਹਨ। 

ਉਦਾਨ, ਵਿਆਨੁ, ਨਾਸ, ਕੂਰਮ, ਕ੍ਰਿਕਰ, ਦੇਵਦੱਤ ਅਤੇ 

ਧਨੈਜਯ। ਇਹ ਵਾਯੂਆਂ ਨਾੜੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਸੈਚਾਰ ਕਰਕੇ 

ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਸੈਚਾਲਿਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਹਠ-ਯੋਗ ਵਿਚ ਦੋ--ਪ੍ਰਾਣ ਅਤੇ ਅਪਾਨ-ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਕੁਮਵਾਰ 'ਸੂਰਜ” ਅਤੇ “ਚੰਦ” 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ “ਪ੍ਾਣ-ਵਾਯੂ” ਦਾ ਮੁੱਖ ਸਥਾਨ 
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ਹਿਰਦਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਉੱਜ ਇਹ ਅਧਿਕਤਰ 

ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਉਪਰਲੇ ਭਾਗ ਨਾਭੀ, ਮੁਖ, ਨਕ, ਕੰਨ, ਕੈਠ 

ਆਦਿ ਵਿਚ ਟਿਕੀ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

“ਅਪਾਨ-ਵਾਯੂ” ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਹੇਠਲੇ ਭਾਗ ਵਿਚ 

ਸਥਿਤ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਸਥਾਨ ਗੁਪਤ ਅੰਗਾਂ 

ਵਾਲਾ ਖੇਤਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਇਹ ਪੇਟ ਦੇ ਹੇਠਲੇ ਭਾਗ, ਲਿੰਗ, ਪੱਟਾਂ, ਗੋਡਿਆਂ, ਪਿੰਨੀਆਂ 

ਆਦਿ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਹਠ-ਯੋਗੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪਾਣ ਅਤੇ ਅਪਾਨ ਦਾ 

ਮੇਲ ਨਾਭੀ ਕੋਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਦੂਜੀ ਨੂੰ ਦਿਨ- 
ਰਾਤ ਦੇ 24 ਘੰਟਿਆਂ ਵਿਚ 216000 ਵਾਰ ਆਕਰਸ਼ਿਕ 

ਅਤੇ ਵਿਕਰਸ਼ਿਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਆਕਰਸ਼ਣ ਵੇਲੇ “ਹੈਸ 

ਮੰਤ੍' ਦਾ ਉਚਾਰਣ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਯੋਗੀ 

ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਸੁਭਾਵਿਕ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ ਮੰਤ੍ਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਕਰਨਾ ਹਨਯੋਗ ਦਾ “ਅਜਪਾ-ਜਾਪ” ਹੈ। ਯੋਗੀ ਸਾਧਕ ਪ੍ਰਾਣ 

-ਵਾਯੂ ਰਾਹੀਂ ਅਪਾਨ-ਵਾਯੂ ਨੂੰ ਅਤੇ ਅਪਾਨ-ਵਾਯੂ ਰਾਹੀਂ 

ਪ੍ਾਣ-ਵਾਯੂ ਨੂੰ ਆਕਰਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ ਨਾਭੀ ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ 

ਮਿਲਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਨਾੜਾ-ਸ਼ਾਧਨਾ . ਕੁੰਡਲਿਨੀ ਨੂੰ ਜਗਾਉਣ ਵਿਚ 

ਨਾੜੀ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਬਹੁਤ ਜ਼ਿਆਦਾ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਵਾਯੂਆਂ 

ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਨਾੜੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੋਰਖ ਸ਼ਤਕ” (25) 

ਅਨੁਸਾਰ ਯੋਗੀਆਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਵਾਯੂ ਦੇ ਦੋ ਉਂਗਲ 

ਉਪਰ ਅਤੇ ਉਪਸਥ (ਜਨਨੇਂਦੀ) ਤੋ' ਦੋ ਉਂਗਲ ਹੇਠਾਂ ਚਾਰ 

ਉੱਗਲ ਜਿੰਨੀਆਂ ਪਸਰੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਨਾੜੀਆਂ ਦਾ ਮੂਲ- 

ਸਰੂਪ ਪੰਛੀ ਦੇ ਅੰਡੇ ਵਰਗੀ ਇਕ ਕੰਦ (ਗਠ) ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਉਥੋਂ ਹੀ ਨਿਕਲ ਕੇ ਇਹ ਸਾਰੇ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ 

ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ “ਹਠਯੋਗ-ਪ੍ਰਦੀਪਿਕਾ” 

(4/18) ਵਿਚ 72000 ਲਿਖੀ ਹੈ ਅਤੇ 'ਸ਼ਿਵ-ਸੈਹਿਤਾ” 

(26313) ਵਿਚ 350000 ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ 

ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਿਨਾਂ-ਇੜਾ, ਪਿੰਗਲਾ ਅਤੇ ਸੁਖਮਨਾ 

- ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਕੁੰਡਲਿਨੀ 

ਦੇ ਜਗਾਉਣ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਹੀ ਜ਼ਿਆਦਾ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਈ ਨਾਮਾਂਤਰ ਵੀ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਸੂਰਜ, ਚੰਦ ਅਤੇ 

ਅਗਨੀ, ਜਾਂ ਗੈਗਾ, ਯਮੁਨਾ ਅਤੇ ਸਰਸਵਤੀ। 

ਸੁਖਮਨਾ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ-ਨਾੜੀ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
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ਇਹੀ ਸ਼ਿਵ-ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਮੇਲ ਕਰਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਕੁੰ ਡਲਿਨੀ 
ਇਸੇ ਦੇ ਮਾਰਗ ਰਾਹੀਂ ਉਪਰ ਨੂੰ ਚੜ੍ਹਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਮੂਲਾਧਾਰ 

ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਬ੍ਹਮ-ਰੈਧ ਤਕ ਪਸਰੀ ਹੋਈ ਹੈ।“ਇੜਾ” ਇਸ ਦੇ 

ਖਬੇ ਪਾਸੇ ਮੂਲਾਧਾਰ ਤੋਂ ਖਬੀ ਨਾਸ ਤਕ ਫੈਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

“ਪਿੰਗਲਾ” ਇਸ ਦੇ ਸੱਜੇ ਪਾਸੇ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ 

ਵਿਸਤਾਰ ਮੂਲਾਧਾਰ ਤੋ ਸੱਜੀ ਨਾਸ ਤਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਨਾੜੀਆਂ ਅਸ਼ੁੱਧ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਕੁੰਡਲਿਨੀ ਦੇ ਜਗਾਉਣ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੁੱਧ ਕਰਨ 

ਲਈ ਅਨੇਕ ਮੁਦਾਵਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਕਰਨੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਬੋਧ” ਵੀ.ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੁਢਾਵਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 'ਪਾਣਾਯਾਮ” ਨਾਲ ਹੈ। ਅਨੇਕ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਮੁਦਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਕੇਵਲ ਦਸ 

ਦਾ ਹੈ- ਮਹਾਮੁਦਾ, ਮਹਾਬੇਧ, ਮਹਾਬੰਧ, ਉਡਯਾਨ, 

ਮੁਲਬੈਧ, ਜਾਲਧਰ ਬਧ, ਵਿਪਰੀਤਕਰਣੀ, ਬਜ੍ਰੋਲੀ, ਸ਼ਕਤੀ- 
ਚਾਲਨ ਅਤੇ ਖੇਚਰੀ (“ਹਠਯੋਗ-ਪ੍ਰਦੀਪਿਕਾ”- 3/6-7)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਸਾਂ ਵਿਚੋਂ ਖੇਚਰੀ ਸਭ ਤੋ ਉਤਮ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਲਈ ਯੋਗੀ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸਿੱਧਾਸਨ 

ਵਿਚ ਬੈਠਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਪਾਣਾਯਾਮ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਉਹ ਜੀਭ ਨੂੰ ਉਲਟ ਕੇ ਤਾਲੂ ਤੋਂ ਪਿਛੇ ਅਤੇ ਹਲਕ ਤੋਂ 
ਉਪਰ ਕਪਾਲ-ਖੁਡ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 

ਨਜ਼ਰ ਦੋਹਾਂ ਭਰਵੱਟਿਆਂ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਰਖਦਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਨੂੰ ਵੀ ਉਥੇ ਹੀ ਕੇਂਦਰਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਮੁਦਾ ਰਾਹੀਂ ਸਹਸ-ਕਮਲ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਚੰਦ੍ਮਾ' ਤੋਂ' ਝਰੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਨੂੰ ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਯੋਗੀ ਅਮਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਸੈਤ ਕਬੀਰ 

ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਉਨਮਨਿ” ਕਿਹਾ ਹੈ- ਉਨਮਨੈ ਮਨੂਆ ਸੀਨ 

ਸਮਾਨਾ ਦਾਬਿਧਾ ਦੁਰਮ/ਤਿ ਭਾਗ? / ਕਹੁ ਕਲੀਰ ਅਨਭਉ /ਇਕਾ 

ਦਿਆ ਰਾਮ ਨਾਨ/ ਲਿਵ ਲਾਗਾ /(ਗੁ.ਰ੍‌.333)। 

ਖਟਾ-ਕਾਰਮ : ਇਹ ਛੇ ਕਰਮ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- 

ਧੌਤਿ, ਵਸਤਿ, ਨੇਤਿ, ਤਾਟਕ, ਨੌਲਿਕ (ਨੌਲੀ) ਅਤੇ 

ਕਪਾਲਭਾਤਿ (“ਹਠਯੋਂਗ-ਪ੍ਰਦੀਪਿਕਾ”-2/22)। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਰਾਹੀਂ ਕਾਇਆ ਵੀ ਸ਼ੁੱਧੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਲੋੜ 

ਉਸ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਪੈਂਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਕਫ਼ ਆਦਿ 

ਅਧਿਕ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾ ਪ੍ਰਾਣਾਯਾਮ 

ਅਤੇ ਮੁਦਾ ਵਿਚ ਸਾਧਕ ਸਫਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਧੌਤਿ 
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ਸ਼ੁੱਧ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨੇਤਿ ਨਾਲ ਨਾਸਾਂ ਨੂੰ ਸਾਫ਼ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਸ੍ਤਿ ਨਾਲ ਮਲ-ਦੁਆਰ ਦੀ ਸਫ਼ਾਈ ਕੀਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਨੌਲਿ ਰਾਹੀਂ ਪੇਟ ਨੂੰ ਸੱਜੇ ਅਤੇ ਖੱਥੇ ਪਾਸਿਆਂ 

ਵਲ ਘੁੰਮਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਦੋਸ਼ ਦੂਰ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਤ੍ ਰਾ ਟਕ 

ਵਿਚ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਨਿਸਚਲ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਸੂਖਮ 

ਨਿਸ਼ਾਣੇ ਉਤੇ ਨਜ਼ਰ ਟਿਕਾਉਣੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਕਪਾਲਭਾਤਿ 

ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਪ੍ਰਾਣਾਯਾਮ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਕਫ਼-ਦੌਸ਼ ਦੂਰ 

ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕੁੰਡਾਲਿਨੀ ਸਾਧਨਾ : ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ 

ਕੁੰਡਲਿਨੀ ਸ਼ਕਤੀ ਰੀੜ੍ਹ ਦੀ ਹੱਡੀ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਸੁਖਮਨਾ ਨਾੜੀ 

ਦੀ ਹੇਠਲੀ ਮੋਰੀ ਦੇ ਨੌੜੇ ਸੱਪ ਵਾਂਗ ਸਾਢੇ ਤਿੰਨ ਕੁੰਡਲ 

ਮਾਰੇ ਹੋਇਆਂ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਆਪਣੀ ਪੂਛਲ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਮੂੰਹ ਵਿਚ ਦਬਾਈ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੁਖ ਹੇਠਾਂ 

ਵਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੁਪ ਮਨੁੱਖ ਵਿਸ਼ੇ ਵਾਸਨਾਵਾਂ 

ਦਾ ਦਾਸ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ।ਸਾਧਕ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 

ਸਾਧਨਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ ਕੁੰ ਡਲਿਨੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਉਪਰ ਵਲ 

ਜਗਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਜਗਾਏ ਜਾਣ ਤੋ ਕੁੰਡਲਿਨੀ ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ 

ਦੇ ਛੋ ਚਗ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਿਨ੍ਹਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ 'ਖਟ- ਚਕੁ- 
ਭੇਦਨ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਰ੍ 

ਡਾ. ਹਜ਼ਾਰੀ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦ੍ਰਿਵੇਦੀ (“ਕਬੀਰ', ਪੰਨਾ 

46) ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕੁੰਡਲਿਨੀ ਜਦ ਜਾਗ ਕੇ ਉਪਰ 
ਵਲ ਉਠਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਚ ਵਿਸਫੋਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ 

“ਨਾਦ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਨਾਦ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਾ ਹੀ ਵਿਅਕਤ ਰੂਪ ਮਹਾਬਿੰਦੂ ਹੈ। ਇਹ ਬਿੰਦੂ 

ਤਿੰਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਇੱਛਾ, ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਆ। 

ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਹੁਣ ਇਹ ਜੋ ਨਾਦ ਅਤੇ ਬਿੰਦੂ 

ਹੈ, ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਅਖਿਲ ਬ੍ਹਮਾਂਡ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ 

ਅਨਾਹਤ ਨਾਦ ਅਥਵਾ ਅਨਹਦ-ਨਾਦ ਦਾ ਵਿਅਕਤੀ 

ਵਿਚ ਵਿਅਕਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਅਰਥਾਤ ਜੋ ਨਾਦ ਅਨਾਹਤ ਭਾਵ 

ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ, ਉਸੇ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਜਦ ਵਿਅਕਤੀ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਨਾਦ ਅਤੇ ਬਿੰਦੂ 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
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ਖਟਾ-ਚਕ਼` - ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਵਾਯੂਆਂ ਦੇ 

ਕੇਂਦਰ-ਸਥਾਨਾਂ ਨੂੰ ਚਕ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਚਕ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸਿੱਧ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਨੌਂ, ਤੌਤਾਂ ਵਿਚ ਨੌਂ 
ਅਤੇ ਬੌਧ-ਤੌਤਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਪਰ ਹਠ-ਯੋਗ 

ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਛੇ ਸਵੀਕਾਰੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਚਕ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਸਥਾਨ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਬਾਰੇ ਆਵੱਸ਼ਕ ਜਾਣਕਾਰੀ ਇਸ ਪੁਕਾਰ ਹੈ : 

ਕੁਮ ਕਮਲ-ਦਲ ਨਾਂ ਸਥਿਤੀ 
(1) 4 ਮੂਲਾਧਾਰ ਗੁਦਾ ਅਤੇ ਲਿੰਗ ਦੇ 

ਵਿਚਾਲੇ , ਗੀੜ੍ਹ ਦੀ 

ਹੱਡੀ ਦੇ ਹੇਠਾਂ , ਸੁਖਮਨਾ 

ਦੇ ਮੁਖ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ 

ਹੋਇਆ 

(2) 6 ਸੂਾਧਿਸ਼ਠਾਂਨ ਲਿੰਗ-ਮੂਲ 

(3) 30 ਮਣਿਪੂਰਕ _ਨਾਭੀ _. 

(4) 12 ਅਨਾਹਤ ਹਿਰਦਾ 

(5) 16 ਵਿਸ਼ੁੱਧ ਕੰਠ 

(6) 2 ਆਗਿਆ _ਭਰਵਟਿਆਂ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ 

ਉਪਰੋਕਤ ਛੇ ਚਕਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਆਗਿਆ- 

ਚਕੂ ਤੋਂ ਉਤੇ 'ਸਹਸ੍ਰਦਲ-ਕਮਲ” ਹੈ ਜੋ ਸੁਖਮਨਾ ਨਾੜੀ ਦੇ 

ਉਪਰਲੇ ਭਾਗ ਅਤੇ ਤਾਲੁ ਦੇ ਮੂਲ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ 20 ਮੋਰੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਫਿਰ ਹਰ ਇਕ ਮੋਰੀ ਵਿਚ 
ਪੰਜਾਹ ਪੰਜਾਹ ਮਾਤ੍ਰਕਾਵਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਦੀ ਕੁਲ 
ਗਿਣਤੀ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਹਸਦਲ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੂਨ੍ਯ-ਚਕਰ ਕੈਲਾਸ਼, ਗਗਨ-ਮੰਡਲ, 
ਦਸ਼ਮ-ਦੁਆਰ ਆਦਿ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਾਧਕ 

ਦੁਆਰਾ ਕੁੰਡਲਿਨੀ ਨੂੰ ਜਾਗਿ੍‌ਤ ਕਰਨ 'ਤੇ ਜੋ ਵਿਸਫੋਟ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਨਾਦ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਮੂਲਾਧਾਰ ਤੋਂ 
ਉਠਿਆ ਉਹ ਨਾਦ ਸਹਸਾਰ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਜਾਗੀ ਹੋਈ ਕੁੰ ਡਲਿਨੀ ਸੁਖਮਨਾ ਨਾੜੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਤੋਂ 

ਚਲਦੀ ਹੋਈ ਅਤੇ ਖਟ-ਚਕ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਿੰਨ੍ਹਦੀ ਹੋਈ ਸਹਸਾਰ 

ਵਿਚ ਜਾ ਪਹੁੰਚਦੀ ਹੈ । ਉਥੇ ਸ਼ੂਨ੍ਯਾਕਾਰ ਬ੍ਰਹਮਰੈਧੁ ਹੈ। ਉਸ 

ਵਿਚ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਹਠਯੋਗ ਸਾਧਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਯੋਗੀ ਨੂੰ ਭੇਸ ਤੋਂ 

ਹੀ ਸਰਲਤਾ ਪੂਰਵਕ ਪਛਾਣਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
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ਅਧਾਰੀ, ਗੁਦੜੀ, ਡੰਡਾ, ਖੱਪਰ, ਬਾਘ ਦੀ ਖਲੂ , ਝੋਲਾ 

ਆਦਿ ਚੀਜ਼ਾਂ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਕੌਨਾਂ ਨੂੰ ਪਾੜ ਕੇ 
ਵਿਚ ਮੁੰਦਰਾਂ ਪਾਉੱਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਕੰਨਫਟਾ” 
ਜਾਂ 'ਕੋਨਪਾਟਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਨ੍ਹਾਂ 

_ਉੱਜ ਸਮਾਂ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵੀ ਲਭੇ ਗਏ 

ਹਨ ਅਤੇ ਕਈਆਂ ਅਤਿਮਾਨਵੀ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸੋਬੈਧ ਵੀ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਕੈਨਾਂ ਦੀਆਂ 'ਮੁੰਦਰਾਂ” ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਮਿੱਟੀ ਦੀਆਂ 

ਬਚਾਉਣ ਲਈ ਧਾਤ ਜਾਂ ਹਿਰਨ ਦੇ ਸਿੰਘਾਂ ਤੋਂ ਬਣਾਇਆ 

ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਕਿਸੇ ਸ਼ੁਭ ਦਿਨ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਬਸੈਤ ਖੰਚਮੀ 

ਵਾਲੇ ਦਿਨ, ਯੋਗੀ ਕੇਨਾਂ ਨੂੰ ਚਿਰਵਾ ਕੇ ਮੰਤ੍ਰਾਂ ਦੇ ਜਾਪ 

ਨਾਲ ਮੁੰਦਰਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ। “ਮੇਖਲਾ” ਮੁੰਜ ਦੀ 

ਰੈਸੀ ਦਾ ਜਾਂ ਕਾਲੀ ਉਨ ਦਾ ਬਣਿਆ ਕਮਰਕੱਸਾ ਹੈ। 

“ਸਿੰਗੀ' ਹਿਰਨ ਦੈ ਸਿੰਗ ਦਾ ਬਣਿਆ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 

ਵਾਜਾ ਹੈ ਜੋ ਆਮੰਝੌਰ `ਤੇ ਮੂੰਹ ਨਾਲ ਵਜਾਇਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਭੇਡਾਂ ਦੀ ਕਾਲੀ ਉਨ ਦੀ ਬਣੀ “ਸੇਲੀ” ਵੀ ਸਾਰੇ ਯੋਗੀ 
ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਕ ਗੋਲਾਕਾਰ ਪਵ੍ਤੀ 

ਵੀ ਬੰਨ੍ਹੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਗੀਤ ਗਾਉਣ ਲਈ ਯੋਗੀ 'ਕਿੰਗਰੀ” 
ਨੂੰ ਵਰਤਦੇ ਹਨ। ਕਿੰਗਰੀ ਇਕ ਪਕਾਰ ਦੀ ਸਾਰੋਗੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ 'ਚਿਕਾਰਾ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਭਵਸਾਗਰ ਤੋਂ ਪਾਰ 

ਉਤਰਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਯੋਗੀ ਲੋਕ “ਧਾਂਧਰੀ” 

ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਗੋਰਖਧੈਧਾ” 

ਵੀ ਹੈ। ਯੋਗੀ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਰੁਦਾਕਸ਼ ਦੀ ਮਾਲਾ ਧਾਰਣ 

ਕਰਦੇ ਹਨ।“ਅਧਾਰੀ” ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਇਕ-ਟੈਗੀ ਪੀੜ੍ਹੀ 
ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਿਤੇ ਵੀ ਰਖ ਕੇ ਯੋਗੀ ਉਪਰ ਬੈਠ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 

ਪਰ ਇਸ ਲਈ ਬੜੇ ਅਭਿਆਸ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਯੋਗੀ ਆਪਣੇ 

ਅੰਗਾਂ ਨੂੰ ਢਕਣ ਲਈ ਫਟੇ ਪੁਰਾਣੇ ਕਪੜਿਆਂ ਨੂੰ ਸੀ ਕੇ 
ਚੋਲਾ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ 'ਗੁਦੜੀ' ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਹ ਹਰ ਯੋਗੀ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ, ਕਈ ਲੰਗੋਟ ਨਾਲ ਹੀ 
ਅੰਗ ਢਕਣ ਦਾ ਕੰਮ ਚਲਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਯੋਗੀ ਹੱਥ ਵਿਚ 

ਹੱਥ ਡੇਢ-ਹੱਥ ਦਾ ਇਕ ਕਾਲਾ “ਡੰਡਾ” ਵੀ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ 

ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਝਾੜਨ ਦਾ ਕੰਮ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
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ਸੈਬੋਧ ਭੈਰਵ ਅਤੇ ਗੌਰਖਨਾਥ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

“ਖੱਪਰ” ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਘੜੇ ਦਾ ਟੁਟਿਆ ਅੱਧਾ ਹਿੱਸਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ 'ਨੂਠਾ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਹੁਣ ਦਰਿਆਈ 
ਨਾਰੀਅਲ ਜਾਂ ਕਾਂਸੀ ਦਾ ਵੀ ਬਣਾ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦੀਆਂ ਵਿਧੀਆਂ ਵੀ 

ਨਾਥ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਦਸੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਵਰਤੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਭਾਵੇਂ ਕੁਝ ਪਰੋਪਰਾਗਤ ਹੋਣ , ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 

ਪਰਿਵਰਤਨ ਆ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਮੁੱਖ ਸ਼ਬਦ ਸੁੰਨ, 
ਸਬਦ, ਨਾਦ, ਅਨਹਦ-ਨਾਦ, ਨਿਰੰਜਨ, ਨਾਦ-ਬਿੰਦੂ 

ਆਦਿ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਹਿਜ ਪਰਮ-ਗਿਆਨ, 

ਸਹਿਜ ਸਮਾਧੀ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

“ਉਨਮਨ” ਮਨ ਦੀ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ।ਯੋਗ-ਮਤ ਵਿਚ ਸੂਰਜ ਦੀਆਂ 12 ਅਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਦੀਆਂ 

16 ਕਲਾਵਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਅਨੋਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

“ਅਸ਼ਟ-ਧਾੜੂ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਨਾਥ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ 
ਗਿਆ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਸੈਯੁਕਤ ਸ਼ਬਦ ਅੱਠ ਧਾਤਾਂ-- 

ਸੋਨਾ, ਚਾਂਦੀ, ਪਾਰਾ, ਤਾਂਬਾ, ਜਿਸਤ, ਸਿੱਕਾ, ਕਲੀ ਅਤੇ 

ਲੋਹਾ- ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਯੋਗਮਤ ਵਾਲੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਰੀਰ ਦੀਆਂ ਧਾਤਾਂ ਦਾ ਵਾਚਕ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਜਿਵੇਂ- 
ਤੁੱਚਾ, ਰੋਮ, ਲਹੂ , ਨਾੜੀਆਂ, ਹੱਡੀਆਂ, ਪਿੰਜਰ, ਚਰਬੀ ਅਤੇ 

ਵੀਰਜ। ਕਈ ਵਾਰ ਪੰਜ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ 

ਅਸ਼ਟ-ਧਾਤੂ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਹਠ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 

ਸਾਰੇ ਉਤਰ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵਿਆਪਕ ਸੀ।ਸੈਤ-ਕਾਵਿ 

ਵਿਚ ਇਸ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਪ੍ਤਿਕ੍ਰਿਆ ਅਥਵਾ ਇਸ ਦੀ 

ਅਨੁਪਯੋਗਤਾ ਬਾਰੇ ਬਹੁਤ ਕੁਝ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਦੇ ਕਈਆਂ ਅੰਗਾਂ ਦਾ ਭਾਵੀਕਰਣ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸੈਤ 

ਕਬੀਰ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸਾਂਗੋਪਾਂਗ ਚਿਤ੍ਣ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਸੈਬੋਧ ਯੋਗੀ 
ਸਭਿਆਚਾਰ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਨਿਕਟ ਸੀ, ਪਰ ਉੱਜ ਇਸ 

ਸਾਧਨਾ ਪ੍ਰਤਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਟੁਟਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਭਾਵੇ' ਯੋਗੀ-ਸਭਿਆਚਾਰ 

ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹਠਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਵਿਕ੍ਰਿਤ 
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ਆਚਰਣ ਵੇਖੇ ਸਨ ਜੋ ਸਮੇਂ ਦੀ ਲੋੜ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਦੇ 

ਅਸਮਰਥ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਬਾਣੀ 'ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ? 

ਅਤੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਅਤੇ 'ਜਨਮਸਾਖੀ-ਸਾਹਿਤ” 

ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹਠਯੋਗ ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਿੱਧਾ ਵਿਰੋਧ ਸੀ ਕਿਉਕਿ ਯੋਗੀ ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ 

ਵਾਸਤਵਿਕ ਕਲਿਆਣ ਦੇ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਰੁਕਾਵਟ ਸਨ। 

ਗਿਹਸਥ ਧਰਮ ਵਿਚ ਯੋਗੀਆਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਇਸਤਰੀ ਜਾਤਿ ਪਤਿ ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਅਨਾਦਰ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ 

ਬੁਨਿਆਦੀ ਰੁਕਾਵਟ ਸੀ। ਯੋਗੀ ਬਿੰਦੂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਉਤੇ 

ਅਧਿਕ ਬਲ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ 

ਹੈ। ਯੋਗ-ਮਤ ਦੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸਾਂ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਸੂਕ੍ਰਿਤੀ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਉਘੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਚਿੱਤ- 

ਵਿਤੀਆਂ ਦੇ ਨਿਰੋਧ ਨਾਲ ਸ਼ਰੀਰ ਨਿਰਬਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਪ੍ਾਣਾਯਾਮ ਦੁਆਰਾ ਵਾਯੂ ਨੂੰ ਦਸਮ-ਦੁਆਰ ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਾਉਣ 

ਅਤੇ ਨੌਲੀ ਆਦਿ ਖਟ-ਕਰਮ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਨ ਭਿਜ ਨਹੀਂ 

ਸਕਦਾ-- ਚਾੜ/ਸੈ “ਵਨ /ਨੰਘਸ਼ਨ ਭਲੋ //ਨਿਉਲਾ ਕਰਮ 

ਖਟ ਕਰਮ ਕਗੀਜੈ / ਰਾਮ ਨਾਮ /ਥੇਨੁ /ਥੈਰਲਾ ਸ਼ਾਡ ਲਜੋਂ / 

(ਗੁ.ਰੰ.905)। ਯੋਗ ਦੇ ਸਾਰੇ ਅੰਗ ਪਾਖੰਡ-ਕਰਮ ਹਨ। 

ਨੌਲੀ ਕਰਮ ਕਰਨਾ, ਕੁੰ ਡਲਿਨੀ ਨੂੰ ਜਗਾ ਕੇ ਦਸਮ-ਦੁਆਰ 

ਰੂਪੀ ਭਠੀ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਉਣਾ , ਰੇਚਕ , ਪੂਰਕ, ਕੁੰ ਭਕ ਆਦਿ 

_ਪ੍ਾਣਾਯਾਮ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਮਨ ਦਾ ਹਠ-ਪੂਰਵਕ ਨਿਗ੍ਹ 

ਕਰਨਾ ਸਭ ਪਾਖੰਡ ਹਨ। ਅਜਿਹੇ ਕਰਮਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਨਾਲ ਪ੍ਰੋਮ-ਸੈਬੈਧ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ- /ਨਿਉਂਲਾੰ 

ਕਾਰਮ ਭ/ਇਆੰਗਮ' ਭਾਠਾਂ / ਰੇਚਕ ਕੰਭਕਾ ਮੁਰਕਾ ਅਨ ਹਾਨ? / 

ਪਾਖੰਡ ਧਰਮ ਪ੍ੰਨਿੰਤ ਨਹਾ ਹਨ ਸਉ ਗੁਰ ਸ਼ਬਦ ਮਹਾ ਰਲ 

ਪਾਇਆ /(ਗੁ .ਰੀ .1043)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਯੋਗ-ਆਸਨਾਂ ਪ੍ਰਤਿ 

ਵੀ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪੁਗਟ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਲੋਕਾਂ ਦੇ 

ਠਗਣ ਦਾ ਸਾਧਨ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਅਨਹਦ- 

ਨਾਦ, ਦਸਮ-ਦੁਆਰ, ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਰਸ, ਅਜਪਾਜਾਪ ਆਦਿ 

ਯੌਗਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬੜੀ 

ਭਾਵਨਾਮਈ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਵਰਤੋਂ 
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ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਯੌਗਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਅਤੇ 

ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਮਾਨਤਾ ਤੋਂ' ਪੇਰਿਤ ਅਥਵਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਧਾਰਣਾ ਸੀ 

ਕਿ ਹਠ-ਯੋਗ ਦੇ ਰੂੜ੍ਹ ਵਿਧੀ-ਵਿਧਾਨਾਂ ਅਤੇ ਕਠੋਰ ਸ਼ਰੀਰਿਕ 

ਕ੍ਿਆਵਾਂ ਨਾਲ ਵਾਸਤਵਿਕ ਯੋਗ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ 

ਸਕਦੀ- ਜੋਗ ਨ /ਸੰਥਾ ਜੇਡ ਨ ਡੰਡੇ ਸੋਡ ਨ ਭਸਮ 

ਚੜਾਈਏ /.. ਅੰਜਨ ਮਾਹ /ਨਿਰੰਜਨਿ ਰਹੀਆ ਜੰਗ ਜਗਤ 

/ਇਵ ਪਾਈਆ /(ਗੁ ਗੰ .?30)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਬਾਣੀ ਹਠ-ਯੋਗ ਦੀਆਂ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ 

ਕਰਕੇ ਨਵੀਨ ਜੀਵਨ-ਮੁੱਲਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਹਠੀ ਸਿੰਘ (ਮ. 1783 ਈ.) : ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਦੇ ਪਾਲਿਤ 

ਪੁੱਤਰ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਪੁੱਤਰ, ਜੋ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਦੇ 

ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਤਾਰਾ ਬਾਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ ਗੁਸਤਾਖ਼ੀਆਂ ਕਰਕੇ 

ਜਦੋਂ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦਿੱਲੀ ਤੋ' ਮਥੁਰਾ ਚਲੇ ਗਏ ਤਾਂ ਹਠੀ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਵੀ, ਉਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਤਾਰਾ ਬਾਈ ਸਹਿਤ ਨਾਲ ਲੈ ਗਏ। 

ਜਦੋਂ ਹਠੀ ਸਿੰਘ ਜਵਾਨ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਉਹ ਵੀ ਆਪਣੇ 

ਪਿਤਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਵਾਂਗ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਦਾ ਦਾਅਵਾ ਕਰਨ 

ਲਗ ਗਿਆ। ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ ਉਸ ਤੋ ਬਹੁਤ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋਏ 

ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਪਰਤ ਆਏ। 

ਸੈਨ 1757 ਈ. ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ 

ਦੁਆਰਾ ਮਥੁਰਾ ਨਗਰ ਦੇ ਲਟੇ ਜਾਣ `ਤੇ ਹਠੀ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ 

ਨਾਨਕੇ ਨਗਰ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ (ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼) ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ 

ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੈਗਤ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਜੋ “ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਸੰਗਤ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ 

ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਸੈਤਾਨ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਬਣਾਈ ਗਈ। 

ਹਠੂਰ (ਪਿੰਡ) ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜੋ ਜਗਰਾਉ' ਤੱ ਲਗਭਗ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ 

ਹੈ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਇਕ ਖੂਹ ਵਿਚ ਲਗੇ ਪੱਥਰ ਉਤੇ ਸ. ਜੀ. ਬੀ. 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੇ ਕੁਝ ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਰੂਪਾਂ ਨੂੰ 

ਖੁਦਿਆ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਨ 1634 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਹਢਿਆਇਆ/ਰੋਢਿਆਇਆ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸੈਨ 1980 ਈ. ਵਿਚ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ 

ਥਾਂ ਨਵਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਹਡੀਆਬਾਦ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 

ਫਗਵਾੜੇ ਨੇੜੇ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1635 ਈ. ਵਿਚ ਆਏ ਸਨ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ 

ਕਿ ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮੇਂ 

ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੋਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਮੌਜੂਦ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 20ਵੀ` ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ 

ਵਿਚ ਮੁਕੈਮਲ ਹੋਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਸਰੋਵਰ 

ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਭਾਵੇਂ' ਸ਼ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਹਢਿਆਇਆ./ਹੈਢਿਆਇਆ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਸੈਗਰੂਰ ਵਿਚ ਬਰਨਾਲਾ-ਮਾਨਸਾ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਅਤੇ 

ਬਰਨਾਲੇ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 4 ਕਿ ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 

ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਭਰਾ ਬਾਬਾ ਸੁਭਾ ਦਾ ਵਸਾਇਆ ਇਕ _ 

ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਦੀ ਛੋਹ 

ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਨ 1665 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਥੋਂ ਲੰਘਦੇ ਹੋਏ ਨੌਵੇ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਇਕ ਝੰਗੀ 

ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਸ ਟੋਭੇ ਵਿਚ ਚਮੜਾ 

ਸਨ। ਉਥੇ ਬੈਠਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕੋਲ ਇਕ ਤਾਪ-ਗਸਤ ਬੈਦਾ 

ਆਇਆ। ਰੋਗ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਟੋਭੇ 
ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ 'ਤੇ 

ਉਹ ਠੀਕ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਚਮਤਕਾਰ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਪਿੰਡ ਦੀ 

ਲੁਕਾਈ ਉਥੇ ਇਕੱਠੀ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਟੋਭੇ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਰੋਗ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਗੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 

ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ 



ਹਨੂਮਾਨ ਨਾਟਕ 

(1798-1845 ਈ.) ਨੇ ਉਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ 

ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਨਾਲ 30 ਕਿੱਲੇ ਜ਼ਮੀਨ ਵੀ ਲਗਵਾਈ। 

ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂਸਰ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਨੌਵੀਂ” ਹੈ।ਹੁਣ ਵੀ ਇਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਰੋਗ ਦੂਰ 

ਹੋਂ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਮਸਿਆ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਭਾਰੀ 

ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, 
` ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 

ਜਨਮ-ਪੁਰਬ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਹਨੂਮਾਨ ਨਾਟਕ (ਰਚਨਾ): ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਾਮ-ਕਾਵਿ 

ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਨੂੰ ਹਿਰਦੇ 

ਰਾਮ ਭੱਲਾ ਨੇ ਸੈਨ 1623 ਈ. (ਸੈਮਤ 1680 ਬਿ.) ਵਿਚ 

ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਹਿਰਦੇ 

ਰਾਮ ਭੱਲਾ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਲਈ ਭਾਵੇਂ ਸਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਸਹਿਮਤ 

ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅਧਿਆਇ ਅਥਵਾ ਅੰਕ ਦੇ 

ਅੱਠ-ਦਸ ਬੰਦਾਂ ਵਿਚ ਕਵੀ ਕਾਸ਼ੀ ਰਾਮ ਦੇ ਨਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ 

ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਯ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਦਿਆਂ ਮਹਾਨ 

ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਬਹੁਤ 

ਕਵੀ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬਹਾਦੁਰਸ਼ਾਹ ਨੇ ਹਿਦਯਰਾਮ ਦੀ 

ਲਿਖੀ ਅਸਲ ਕਾਪੀ ਸੀ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਭੇਟਾ ਕੀਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪਰਸੁਰਾਮ ਦੇ ਸੈਬਾਦ 

ਦੇ ਕੁਝ ਛੰਦ ਕਵੀ ਕਾਸ਼ੀ ਰਾਮ ਤੋਂ ਲਿਖਵਾ ਕੇ ਦਰਜ 

ਕਰਵਾਏ।”” 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ 

ਅਤੇ ਛਪੇ ਹੋਏ ਸੈਸਕਰਣ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਬੈਦਾਂ 

ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਕੁਝ ਫ਼ਰਕ ਵੀ ਹੈ। ਇਹ ਕਾਵਿ 14 ਵਖ 

ਵਖ ਅੰਕਾਂ (ਅਧਿਆਵਾਂ) ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ 

ਇਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 1462 ਬੰਦ ਹਨ, ਕੁਝ ਸੈਸਕਰਣਾਂ 

ਵਿਚ 1440 ਬੈਦ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਵੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ “ਰਾਮ- 

ਗੀਤ” ਅਥਵਾ “ਰਾਮਚੰਦ-ਗੀਤ” ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਇਹ 

ਰਚਨਾ ਸੋਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਹਨਮਾਨ-ਨਾਟਕ” ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ 

ਹੈ- ਨਈਂ ਨ ਕਥਾ /ਵਚਾਰ ਸ਼ਕਵਾ ਰਾ# /ਹਿਰਦੇ ਕਹ? / 

ਹਨੂਮਾਨ ਨਾਟਕ 

“ਹਨਮਾਨ-ਨਾਟਕ” ਦਾ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਹ ਮੁੱਖ ਰੁਪ ਵਿਚ ਪਦ-ਰਚਨਾ ਹੈ, 

ਪਰ ਕੁਝ ਕੁ ਅੰਸ਼ ਗੱਦ ਵਿਚ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਕਈ 

ਗਿਆਤ-ਅਗਿਆਤ ਰਾਮ-ਚਰਿਤ੍ ਹਨ। ਸੈਵਾਦ ਬਹੁਤ 

ਘਟ ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ। ਨਾਟਕ-ਵਿਧਾ ਦੇ 

ਤੱਤ੍ਰ ਇਸ ਵਿਚ ਨਾਂ-ਮਾੜ੍੍‌ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਟਕ 

ਕਹਿ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ। ਸੈਸਕਿਤ ਦੇ ਪੱਛਮੀ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਟਕ ਦੀ ਥਾਂ ਕਾਵਿ ਅਤੇ ਪਦਾਂ 

ਦੀ ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ- 

ਇਕ, ਪੱਛਮੀ ਭਾਰਤੀ ਪਾਠ ਜੋ ਦਮੋਦਰ ਮਿਸ਼ਰ ਨੇ ਸੈਕਲਿਤ 

ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ “ਹਨੁਮਾਨ-ਨਾਟਕ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਦੂਜਾ , ਪੂਰਵੀ ਭਾਰਤੀ ਜਾਂ ਬੈਗਾਲੀ ਪਾਠ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਮਧਸੁਦਨ 

ਮਿਸ਼ਰ ਨੇ “ਮਹਾਨਾਟਕ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਗ੍ਰਹਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਾਠਾਂ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਹਨੁਮਾਨ ( ਗੱਚਤਮਨਿਲ 

ਪੁੜ੍ਰੈਣਾਥ) ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਵਿਦਵਾਨ 

ਪੱਛਮੀ ਭਾਰਤੀ ਪਾਠ ਨੂੰ ਪੁਰਾਤਨ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਯਾਤ੍ਾਵਾਂ ਵੇਲੇ ਪਿੜ ਬਣਾ ਕੇ ਰਾਮਚੰਦ 

ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਖੇਡ ਕੇ ਵਿਖਾਉਣਾ ਸੀ ਤਾਂ ਜੋ ਲੋਕਾਂ ਦਾ 

ਮਨੌਰੈਜਨ ਹੋ ਸਕੇ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਨਾਟਕ ਰਾਮਲੀਲਾ 

ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਰੂਪ ਸੀ। 

ਇਸ ਨਾਟਕ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਮਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ- 

ਬਨ-ਗਮਨ, ਬਿਰਹੋਂ-ਵਰਣਨ, ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ-ਚਿਤ੍ਣ-ਨੂੰ ਬੜੀ 

ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। ਵਸਤੂ-ਵਰਣਨ ਵੀ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 

ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਉਸ ਨੇ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਅਤੇ ਯੁੱਧ- 

ਭੂਮੀ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਾਂ ਦੇ ਚਿਤ੍ਣ ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਦਿਲਚਸਪੀ ਲਈ 

ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਸਦ੍ਰਿਸ਼ ਉਪਮਾਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਦੇ ਸਜੀਵ 
ਚਿਤਰ ਅੰਕਿਤ ਕਰਕੇ ਪਾਠਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਪ੍ਰਤਿ 
ਉਤਸਾਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਜੂਝਣ ਦੀ ਇੱਛਾ 

ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ “ਹਨਮਾਨ-ਨਾਟਕ” ਦੀ ਇਕ ਪੋਥੀ ਸਦਾ ਆਪਣੇ ਗਾਤਰੇ 

ਵਿਚ ਰਖਦੇ ਸਨ।“ਦਸਮ-ਰੀਥ” ਦੀ ਵੀਰ-ਬਾਣੀ ਉਤੇ ਇਸ 

ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਦੀਆਂ ਮਸ਼ਕਾਂ ਕਰਵਾਉਂਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਜਿਸ ਨਵੇਂ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਰਿਹਾ 



ਹਮੀਰ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 

ਸੀ, ਉਸ ਦੀ ਓਜਸਵੀ ਬਣਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨਾਟਕ ਦਾ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। 

ਹਮੀਰ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ : ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਸੈਸਥਾਪਕ। 

ਵੇਖੋ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ”। 

ਹਰਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, ਬਾਵਾ (1892-1978 ਈ.): ਬਿਨਾ 
ਕਿਸੇ ਔਹਦੇ ਦੀ ਝਾਕ ਰਖੇ ਬਾਵਾ ਹਰਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਵੀਹਵੀਂ 

ਸਦੀ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖ ਸ਼ਿਕਸ਼ਾ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰੀ ਅਤੇ ਬੁੱਧੀਜੀਵੀ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ ਹੈ।26 ਜੁਲਾਈ 

1892 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਵਾ ਦਸੌਂਧਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਡੇਰਾ ਇਸਮਾਇਲ 

ਖ਼ਾਨ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਹਰਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1912 ਈ. 

ਵਿਚ ਫਾਰਮਨ ਕ੍ਰਿਸ਼ਚੀਅਨ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਐਮ.ਏ. 

(ਅੰਗੇਜ਼ੀ) ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ੀ ਦਾ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਲਗ ਗਿਆ। 

ਫਿਰ ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ 

ਚਲਿਆ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ 

ਬੜੇ ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਨਿਭਾਈ। 

ਕਾਲਜਾਂ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਸ 

ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ, ਪਰ 

ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਅੰਹਦੇ ਜਾਂ ਚੌਧਰ ਦੀ ਇੱਛਾ ਦੇ । ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਬਾਨੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਉਸਾਰੂ 
` ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਅਤੇ ਹਰ ਅਵਸਰ ਤੇ ਆਪਣੀ ਸੂਝ 
ਭਰਪੂਰ ਰਾਏ ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 1922 ਈ . ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” 

ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਲੋਂ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਗੱਦੀ 
ਬਹਾਲ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਦੋ-ਜਹਿਦ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਸੰਬੈਧ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 13 ਅਕਤੂਬਰ 1923 

ਈ. ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1927 ਈ. 

-ਮਰਯਾਦਾ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਬਣਾਈ ਗਈ ਕਮੇਟੀ 

ਦਾ ਇਸ ਨੂੰ ਮੈਂਬਰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕਰਨ 

ਵੇਲੇ ਸਿੱਖ ਨੋਤਾ ਜਦੋਂ ਦੋ ਧੜਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡੇ ਗਏ, ਤਾਂ 

ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋ ਬੇਲਾਗ ਰਿਹਾ, ਸਗੋ'` ਇਸ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ 

ਹਰਗਣਾ 

ਸਮਝੌਤਾ ਕਰਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਵੀ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਉਦੇਸ਼ ਦੀ 

ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾਵਾਂ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 

ਦਸੈਬਰ 1933 ਵਿਚ “ਗੁਰ ਸੇਵਕ ਸਭਾ” ਵੀ ਬਣਾਈ। ਸੈਨ 

1955 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 10 ਮਈ 1955 ਨੂੰ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਗਿ੍‌੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਿਹਾਈ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਇਹ 

ਔਹਦਾ ਛਡ ਕੇ ਸਿੱਖ ਬੁੱਧੀਜੀਵੀ ਵਾਲੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਣੀ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਕਮੇਟੀਆਂ 

ਕੀਤੀ ਗਈ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਸਦਾ ਪਰਦੇ ਦੇ ਪਿਛੇ ਰਹਿ ਕੇ ਹੀ 

ਸਿੱਖ ਨੇਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਏ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਪੰਥ ਦੀ ਉਨਤੀ 

ਲਈ ਅਦ੍੍‌ਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 

“ਗੁਰ ਸੇਵਕ ਸਭਾ” ਵਲੋ ਸੈਨ 1936 ਈ. ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਚਾਰ ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਤਿਆਰ 

ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤਿਨ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਬੀੜਾ ਚੁਕਿਆ ਸੀ, 

ਉਸ ਵਿਚ ਬਾਵਾ ਹਰਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਦੋ ਹੋਰ 

ਵਿਦਵਾਨ ਸਨ-- ਪੇ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਪ੍ਰ. ਨਾਰਾਇਨ ਸਿੰਘ। 

ਇਹ ਕੌਮ 1941 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਹੁਣ ਵੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

20 ਅਗਸਤ 1978 ਈ. ਨੂੰ 86 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 
ਆਯੂ ਭੋਗਣ ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਮਿਲਟਰੀ ਹਸਪਤਾਲ, 

ਦਿੱਲੀ ਛਾਵਨੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਹਰਗਣਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਬੱਸੀ 

ਪਠਾਣਾਂ ਨਗਰ ਤੋਂ ਅੱਠ-ਦਸ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ 

ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਕੁਰੁਕ੍ਸ਼ੇਤ ਚਲਾ ਜੜ 

`ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਰਾਣਵਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1702 ਈ. ਵਿਚ 
ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 

ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਹੁਤ ਮਾਮੂਲੀ 
ਜਿਹੀ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਤ ਇੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਲਗਭਗ 40 ਵਰ੍ਹੇ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਨਵੇਂ ਢੰਗ ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ। ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰੂ- 



ਹਰਚੋਦ ਸਿੰਘ 

ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਹਰਚੰਦ ਸਿੰਘ (1887-1954 ਈ.) ਇਕ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ 

ਸਿੱਖ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਸੁਰ ਸਿੰਘ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਸ. ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ, ਥਾਣੇਦਾਰ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1887 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸ. ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਲਾਇਲਪੁਰ ਵਿਚ ਜ਼ਮੀਨ ਮਿਲਣ ਕਾਰਣ ਉਹ 
ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਉੱਥੇ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਹਰਚੰਦ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਪੜ੍ਹੀ। ਕਿਸੇ 

ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕਰਨ ਦਾ ਅਵਸਰ ਨ ਮਿਲਣ ਕਰਕੇ 

ਇਹ ਹੋਰ ਸਿਖਿਆ ਪਾਪਤ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਖੇਤੀ ਦੇ ਕੰਮ 

ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਇਕ ਤਕੜਾ 

ਜ਼ਮੀਨਦਾਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਮਾਮਲਿਆਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬ ਰੀਜ, ਦਿੱਲੀ ਸੈਬੋਧੀ ਲਗੇ 

ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਵਧ-ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 

-ਮੁਹਿੰਮ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਉਰਦੂ ਵਿਚ 'ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਅਖ਼ਬਾਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਸਪਤਾਹਿਕ ਪੱਤਰ ਛਾਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਦੇ ਉਦੋ ਦੇ ਹਮਜੋਲੀਆਂ ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, 

ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ, ਮਾਸਟਰ ਸੈਦਰ ਸਿੰਘ ਲਾਇਲਪੁਰੀ 

ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। ਇਸ ਗੁੱਟ ਨੇ ਬੜੀ ਰੁਚੀ 

ਨਾਲ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 

ਮਾਸਟਰ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 

ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ “ਅਕਾਲੀ? ਨਾਂ ਦੇ ਪੱਤਰ ਵਿਚ ਵੀ ਹਰਚੰਦ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ 

ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਜੇਲ੍ਹ ਚਲੇ ਗਏ , ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 

1923 ਤੋਂ 1926 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ 

ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਇਹ ਬੜਾ ਸੂਝਵਾਨ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾ 
ਸੀ। ਪੜ੍ਹੇ ਲਿਖੇ ਨ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਬੜੀ 

ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸੀ। ਸਿੱਖ-ਹਿੱਤਾਂ ਲਈ ਇਹ ਸਭ 

ਕੁਝ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਨ' ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਰਾਜਸਥਾਨ 

ਦੇ ਕੋਟਾ ਨਗਰ ਵਿਚ 20 ਫਰਵਰੀ 1954 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਹਰਚੈਦ ਸਿੰਘ ਲੌਂਗੋਵਾਲ, ਸੇਤ 

ਹਰਚੰਦ ਸਿੰਘ ਲੰਗੋਵਾਲ, ਸੈਤ (1932-1985 ਈ.): 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਹੋਏ ਅਕਾਲੀ ਨੇਤਾ ਸੈਤ 

ਹਰਚੰਦ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 2 ਜਨਵਰੀ 1932 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ 

ਮਣਸ਼ਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਕਰਮ ਕੌਰ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਮਾਨ 

ਕੌਰ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਪਿੰਡ ਗੱਦੜਿਆਣੀ 

(ਗਿਦਿਆਣੀ) (ਹੁਣ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸੈਗਰੂਰ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 

ਪੜ੍ਹਨੇ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਪਰ ਜਲਦੀ ਪਿੰਡ ਮੌਜੋ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦੇ ਸੈਤ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਕੋਲ ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਦਸ ਸਾਲ 

ਸੈਤ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ 
ਬਾਰੇ ਡੂੰਘੀ ਘੋਖ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵਲ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਰੁਝਾਨ ਰਖਿਆ। ਆਪਣੀ ਸੁਰੀਲੀ ਆਵਾਜ਼ ਕਰਕੇ ਆਸ- 

ਪਾਸ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਲੋਕੀਂ ਆਪ ਨੂੰ ਪੁੰਨਿਆ, ਮਸਿਆ ਅਤੇ 

ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਦੇ ਸਮਾਗਮਾਂ ਵਿਚ ਲੈ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਆਪ 

ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਅਕਤੀ ਸਨ, ਪਰ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ 

ਆਪਣੇ ਤਾਏ ਜੱਥੇਦਾਰ ਇੰਦਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਮਾਮੇ ਸੁਰਜਨ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਕਾਰਣ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ ਕੁਝ 

ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਲਰੀ। ਸੈਤ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਵੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ 

ਮੈਂਬਰ ਸਨ। ਫਲਸਰੂਪ, ਆਪ ਵੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਮੈਂਬਰ 

ਬਣ ਗਏ । 

ਦਸ ਸਾਲ ਪਿੰਡ ਮੌਜੋ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 

ਪਰਤੇ। ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ 

ਆਪ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਹੀਰੋ ਕਲਾਂ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਲਈ ਲੈ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਹੀ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਕੇਂਦਰੀ ਸਰਕਾਰ 

ਨੇ ਪੈਪਸੂ ਵਿਚ ਸ. ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਰਾੜੇਵਾਲੇ ਦੀ ਸਰਕਾਰ 

ਤੋੜ ਦਿੱਤੀ। ਰੋਸ ਵਜੋਂ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਲੋਂ ਲਗਾਏ 

ਗਏ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਇਕ ਜੱਥੇ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰਕੇ 

ਗਿ੍‌ਫਤਾਰੀ ਦਿੱਤੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਚਲੇਂ 

ਗਏ ਅਤੇ ਮਹਾਨ ਸ਼ਹੀਦ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ । ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ 

ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਦਾ ਸਥਾਈ ਪਿਛੇਤਰ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ (ਤਲਵੰਡੀ 
ਸਾਬੋ) ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਥਾਪੇ ਗਏ। ਜੂਨ ੧964 ਈ. 

ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਵਲ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਅਕਾਲੀ 

ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਜੱਥੇ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕੀਤੀ। ਇਥੋਂ ਹੀ 
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ਆਪ ਦਾ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਜੀਵਨ ਆਰੋਭ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲੂਹੰ 

ਦੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਵਰਕਿੰਗ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣ 

ਲਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1969 ਈ. ਦੀਆਂ ਜ਼ਿਮਨੀ ਚੋਣਾਂ 

ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 'ਤੇ ਚੁਣੇ ਗਏ। ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ 

ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ ਲਈ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਲੋਂ ਮੋਰਚਾ 

ਲਗਾਇਆ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1977 ਈ. ਵਿਚ ਐਮਰਜੈਂਸੀ 

ਹਟਾਈ ਗਈ ਤਾਂ ਆਪ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ ਕੇ ਸਿੱਖ 

ਧਾਰਮਿਕਤਾ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਏ। ਸੈਨ 1980 ਈ. 

ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕਰਕੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ 

ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਨ ਲਈ ਰਜ਼ਾਮੰਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਆਪ ਦੇ ਪ੍ਧਾਨਗੀ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨੂੰ 

ਬਹੁਤ ਭਿਆਨਕ ਸਥਿਤੀਆਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪਿਆ। 

ਆਪ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਮੋਰਚਾ 4 ਅਗਸਤ, 

1982 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਖਾੜਕੂ 

ਲਹਿਰ ਇਕਦਮ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪਸਰ ਗਈ। ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ 

5/6 ਜੂਨ 1984 ਈ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਉਤੇ 
ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਹੋਈ। ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਇਮਾਰਤੀ 

ਨੁਕਸਾਨ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਘੋਰ 

ਬੇਅਦਬੀ ਹੋਈ। ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨਿਵਾਸ ਤੋਂ' ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ 

ਕਰਕੇ ਜੇਲ੍ਹ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਬੇਅਦਬੀ ਕਾਰਣ ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਦੇ ਦੋ ਸਿੱਖ ਸੁਰਖਿਅਕਾਂ 

ਨੇ 31 ਅਕਤੂਬਰ 1984 ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਹਤਿਆ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਜਨਵਰੀ 1985 ਈ. ਵਿਚ ਆਮ ਚੋਣਾਂ ਹੋਈਆਂ ਅਤੇ 

ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਬਹੁਮਤ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਅਤੇ ਮੰਗਾਂ ਦੀ 

ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਰਾਜੀਵ ਗਾਂਧੀ, ਪ੍ਰਧਾਨਮੰਤਰੀ ਅਤੇ ਸੈਤ 

ਲੌਂਗੋਵਾਲ, ਪ੍ਧਾਨ, ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਸੈਵਾਦ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ, ਜਿਸਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 24 ਜੁਲਾਈ, 1985 

ਈ. ਨੂੰ ਰਾਜੀਵ-ਲੌਗੋਵਾਲ-ਸਮਝੌਤਾ” (ਵੇਖੋ) ਹੋਇਆ। ਪਰ 

ਅਜੇ ਸਮਝੌਤੇ ਦੀ ਸਿਆਹੀ ਸੁਕੀ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ 

ਦੀਆਂ ਸ਼ਰਤਾਂ ਲਾਗੂ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਸ਼ੁਰੂ ਹੀ ਨਹੀਂ 
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ਹੋਈ ਸੀ ਕਿ ਸੈਤ ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਅਣਪਛਾਤੇ ਵਿਅਕਤੀ 

ਨੇ 20 ਅਗਸਤ 1985 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੇਰਪੁਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਸੈਗਰੂਰ) ਵਿਚ ਗੋਲੀ ਮਾਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਸੈਤ 

ਸਾਧਕ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਤੌਗਨਜ਼ਰੀ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਹਰਦਿਆਲ, ਪੰਡਿਤ : ਜਨਮਸਾਖੀ-ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ 

ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਦਾ ਕੁਲ ਪੁਰੋਹਿਤ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਵੇਲੇ ਜਨਮ-ਪੱਤਰੀ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ 

ਬੁਲਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਪੰਡਿਤ ਨੇ ਦੌਲਤਾਂ ਨਾਂ ਦੀ ਦਾਈ 

ਨੂੰ ਬੁਲਾ ਕੇ ਬਾਲਕ ਦੇ ਜਨਮ ਵੇਲੇ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਸਥਿਤੀ 

ਬਾਰੇ ਪੁਛਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਜਨਮ ਵੇਲੇ ਬਾਲਕ 

ਦੀ ਨੂਰਾਨੀ ਦਿਖ ਸੀ। ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ ਪੰਡਿਤ ਨੇ ਬਾਲਕ ਨੂੰ 

ਖ਼ੁਦ ਦੇਖਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ। ਬਾਲਕ ਦੇ ਬਾਹਰ 

ਲਿਆਉਣ `ਤੇ ਪੰਡਿਤ ਨੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਣਾਮ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਕਿ ਇਹ ਬਾਲਕ ਛਤਰਧਾਰੀ 

ਰੋਵੇਗੀ। 13ਵੇ' ਦਿਨ ਨਾਂ ਰਖਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਪੰਡਿਤ ਨੇ ਕੁਝ 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਹ ਬਾਲਕ ਹਿੰਦੂੁਆਂ-ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੁਆਰਾ 

ਸਮਾਨ ਜੂਖੰ ਵਿਚ ਸਮਾਦ੍ਰਿਤ ਰਵੋਜਾ ਅਤ ਹੜ ਪਾਲ ਵਜ 

ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ ਡੰਕਾ ਵਜੇਗਾ। 

ਹੀ ਹਨ ਗਰ ਕਰਕ ਇਛਾਵਾਂ 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਹੋਏ ਤਾਂ ਇਹ ਪੰਡਿਤ ਜਨੇਊ ਪਾਉਣ ਦੀ ਰਸਮ 
ਨਿਭਾਉਣ ਲਈ ਆਇਆ। ਪਰ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਜਨੇਊ ਪਾਣੋਂ 

ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨਾਲ 

ਸੈਬੋਧਿਤ ਪੰਡਿਤ ਹਰਦਿਆਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਅਜ਼ਮਤ ਬਾਰੇ 

ਲੌਕਾਂ ਨੂੰ ਦਸਦਾ ਰਿਹਾ। ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ 

ਨਾਂ 'ਪੰਡਿ ਰਾਮ ਦਿਆਲ” ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਹਰਦਿਤ ਸਿੰਘ, ਮਲਿਕ (1894-1985 ਈ.): ਸਿੱਖ- 
ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਕ ਚੰਗੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਅਤੇ ਰਾਜਦੂਤ ਦੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ ਮਲਿਕ ਹਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 

ਸਰਦਾਰਨੀ ਲਾਜਵੈਤੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 23 ਨਵੰਬਰ 1894 ਈ. ਨੂੰ 

ਹੋਇਆ। 14 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤਕ ਇਸ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੂੰ ਇੰਗਲੈਂਡ 
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ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1915 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੇ “ਆਧੁਨਿਕ ਇਤਿਹਾਸ? ਵਿਸ਼ੇ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਬੀ.ਏ. 

ਆਨਰਜ਼ ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਸਕੂਲ ਅਤੇ 

ਕਾਲਜ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਢੌਰਾਨ ਕ੍ਰਿਕਟ ਟੀਮਾਂ ਦਾ ਕਪਤਾਨ 

ਵੀ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1917 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਰਾਇਲ ਇਅਰ 

ਫੌਰਸ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ ਭਾਰਤੀ ਲੜਾਕੂ ਪਾਇਲਟ ਵਜੋਂ ਭਰਤੀ 

_ਹੋਇਆ। ਸੈਨ ੧919 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਇਸ 
ਦਾ ਵਿਆਹ ਭਗਤ ਈਸ਼ਵਰ ਦਾਸ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕੌਰ 

ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਜੁਲਾਈ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਇੰਗਲੈਂਡ ਨੂੰ 

ਪਰਤਣ `ਤੇ ਇਹ ਇੰਡੀਅਨ ਸਿਵਲ ਸਰਵਿਸ ਦੇ ਇਮਤਿਹਾਨ 

ਵਿਚ ਬੈਠਾ ਅਤੇ ਚੰਗੇ ਗ੍ਡ ਵਿਚ ਪਾਸ ਹੋਇਆ। ਜਨਵਰੀ 

1922 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਮੁੜਨ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 

ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਤਰੱਕੀ ਕਰਕੇ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1 930 

ਈ. ਵਿਚ ਲੰਡਨ ਅਤੇ ਸੈਨ 1933 ਈ. ਵਿਚ ਜਰਮਨੀ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਟੇੇਡ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 

1934 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਕਾਮਰਸ ਡਿਪਾਰਟਮੈਂਟ 

ਵਿਚ ਡਿਪਟੀ ਸੈਕਟਰੀ ਅਤੇ ਜਾਇੰਟ ਸੈਕ੍ਰੇਟਰੀ ਨਿਯੁਕਤ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਕੈਨੇਡਾ ਅਤੇ ਅਮਰੀਕਾ ਵਿਚ 

ਭਾਰਤੀ ਟੇਡ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਵਜੋ ਤਾਇਨਾਤ ਰਿਹਾ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 

1944 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਪਰਤਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਵਜੋਂ ਭਾਰਤ ਸਰਕਾਰ ਤੋਂ ਮੰਗ ਲਿਆ। ਮਾਰਚ 1947 ਈ. 

ਵਿਚ ਪੋਠੋਹਾਰ ਵਿਚ ਹੋਏ ਦੇਗਿਆਂ ੜੋ' ਪੀੜਿਤ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ 

ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕਰਕੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਯਾਦਵੇਂਦਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਿਤ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇਂ ਇਕ ਮਾਨਵਤਾਵਾਦੀ ਕੰਮ ਦੀ ਸੁਚਜੀ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਈ। ਰ੍ 

ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ ਭਾਰਤੀ ਹਾਈ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ 

ਜਿਥੇ ਦੋ ਸਾਲ ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਭਾਰਤੀ ਆਬਾਦਕਾਰਾਂ ਨੂੰ 

ਉਥੋਂ ਦੀ ਨਾਗਰਿਕਤਾ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਦਿਵਾਇਆ। ਉਸ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਫਰਾਂਸ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਰਾਜਦੂਤ 

ਵਜੋਂ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1957 ਈ. ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ 
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ਇਹ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ-ਮਰਯਾਦਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਢਾਲਣ ਵਾਲੇ ਗਿਣੇ ਚੁਣੇ ਅਫਸਰਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਇਕ ਸੀ। ਇਹ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹਿ ਕੇ ਬੜੇ 

ਸੈਜਮ ਨਾਲ ਜੀਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਉਦਮੀ ਸਿੱਖ ਅਫ਼ਸਰ ਸੀ 

ਜੋ ਅਨੇਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਅਤੇ ਸਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਿਹਾ। 

ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਖਾਸ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 

ਵੀ ਇਹ ਗੌਲਫ਼ ਦੀ ਖੇਡ ਰੁਚੀ ਪੂਰਵਕ ਖੇਡਦਾ ਰਿਹਾ। 
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ਅਕਤੂਬਰ 1985 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਟੁੰਡੀਲਾਟ (1882-1962 ਈ.) ਗ਼ਦਰ 

ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਮਾਰਚ 

1882 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਕਿਸਾਨ ਦੇ ਘਰ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਕ ਕਸਬੇ ਕੋਟਲਾ ਨੌਧ 

ਸਿੰਘ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਢਲੀ ਸਿਖਿਆ ਪਿੰਡ ਦੀ 

ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ 

ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 12 ਜੁਲਾਈ 1906 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ 

ਕੈਨੇਡਾ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦਸੈਬਰ 1909 ਈ. ਵਿਚ 

ਅਮਰੀਕਾ ਦੇ ਕੈਲੇਫੋਰਨੀਆ ਨਗਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1912 ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪੋਰਟਲੈਂਡ ਵਿਚ 
ਭਾਰਤੀ ਪ੍ਰਵਾਸੀਆਂ ਦੀ ਇਕ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਸ਼ਰਕਤ ਕੀਤੀ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਮੁਢ ਬੈਨ੍ਹਿਆ ਗਿਆ। ਇਹ 

ਵੀ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਕਿ “ਗ਼ਦਰ” ਨਾਂ ਦੇ ਸਪਤਾਹਿਕ 

ਪੱਤਰ ਉਰਦੂ, ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਛਾਪਿਆ ਜਾਵੇ। 

ਲਾਲਾ ਹਰਦਿਆਲ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਸੈਪਾਦਕ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਸੈਨ 1913 ਈ. ਦੇ ਨਵੈਬਰ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਉਰਦੂ 

ਵਿਚ “ਗ਼ਦਰ” ਛਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਜਨਵਰੀ 1914 
ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਵੀ ਛਾਪਣਾ ਆਰੈਭ ਹੋ ਗਿਆ। 

“ਗ਼ਦਰ” ਅਖ਼ਬਾਰ ਦੇ ਸੈਪਾਦਕੀ ਬੋਰਡ ਨਾਲ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ 

ਵੀ ਸੈਬੋਧਿਤ' ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਦੇਸ਼-ਭਗਤੀ ਦੇ ਜਜ਼ਬਿਆਂ ਨੂੰ 

ਉਭਾਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਲਿਖ ਕੇ “ਗ਼ਦਰ” ਵਿਚ 

ਛਪਵਾਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀਆਂ। ਲਾਲਾ ਹਰਦਿਆਲ ਨੂੰ ਅਪ੍ਰੈਲ 

1914 ਵਿਚ ਅਮਰੀਕਾ ਤੋਂ ਨਿਸ਼ਕਾਸਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ “ਗ਼ਦਰ” ਦੇ ਸੈਪਾਦਕ ਦੀ 



ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਟੁੰ ਡੀਲਾਟ 405 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। 

ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ 

ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਨੇ ਵੀ 

ਆਪਣੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। 5 ਜੁਲਾਈ 

1914 ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਬੈਬ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ 

ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਬੋਬ ਦੇ ਫਟਣ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਖੱਬਾ ਹੱਥ 

ਉਡ ਗਿਆ, ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਦੀ ਗੁੱਟੀ ਤੋਂ ਉਪਰੋਂ ਬਾਂਹ 

ਕਟਣੀ ਪਈ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 'ਟੁੰਡੀਲਾਟ” 

ਦੇ ਗਵਰਨਰ-ਜਨਰਲ (1844-48 ਈ.) ਸਰ ਹੈਨਰੀ 

ਹਾਰਡਿੰਗ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਨੇ ਜੋੜਿਆ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ 

ਦੀ ਇਕ ਬਾਂਹ ਨਪੋਲੀਅਨ ਨਾਲ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਕਟੀ 

ਗਈ ਸੀ। ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੰਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਉਸ 

ਦੀ ਪ੍ਤਿਗਿਆ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਲੰਡਨ ਕੰਪਨੀ ਸਾਹਿਲ 

/ਕਾਤਾਬ' /ਡੱਠ?, /ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਾਟਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੱ ਲੜੰਗਾ ਜੀ/ 

ਟੰਡੇ ਲਾਟ ਨੇ ਚਾਨਿਆ ਆਣ ਬੜਾ, ਹਮੀ ਜਾਇ ਕੇ ਸੀਥ 

ਸੰ ਅੜੌਗਾ ਜ/ ਘੰਟੇ ਤੀਨ ਮੰ ਜਾ ਲਾਹੌਰ ਆਰਾ, ਆਸਾ 

ਬਾਤ #.ਫ਼ਰਕਾ ਨਾ ੫ੜੰਗਾ ਜੀ0/... “2/ 

25 ਜੁਲਾਈ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ 

ਦੇ ਛਿੜ ਪੈਣ ਨਾਲ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ 

ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਪਰਤਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ। ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ 
24 ਦਸੈਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਸਾਧੂ 
ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਦੁਆਬੇ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦਾ 

ਸੈਦੇਸ਼ ਪ੍ਸਾਰਨ ਲਗਾ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ, ਇਸ ਨੇ 

ਵਿਚ ਤਾਇਨਾਤ ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 

ਤਾਂ ਜੋ ਬਗਾਵਤ ਕਰਨ ਦਾ ਕੋਈ ਜੁਗਾੜ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕੇ। 

ਪਰ ਭੇਦ ਖੁਲ੍ਹ ਗਿਆ ਅਤੇ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ 

ਵਲ ਖਿਸਕ ਗਿਆ। ਜਦੋ' ਉਸ ਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਮਦਦ ਦਾ ਕੋਈ 

ਹੁੰਗਾਰਾ ਨ ਮਿਲਿਆ ਤਾਂ 2 ਮਾਰਚ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਾਹਪੁਰ 

(ਸਰਗੋਧੇ) ਦੇ ਚਕ ਨੰਬਰ 5 ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਵਾਕਫ਼ਕਾਰ ਦੇ ਘਰ 

ਹੋਰ ਗ਼ਦਰੀਆਂ ਸਹਿਤ ਆ ਠਹਿਰਿਆ। ਪਰ ਮੁਖ਼ਬਰ ਦੀ 

ਸੂਚਨਾ `ਤੇ ਸਭ ਪਕੜ ਲਏ ਗਏ ਅਤੇ 13 ਸਤੰਬਰ 1915 
ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਉਮਰ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ 

ਮਿਲੀ। ਅੰਡੇਮਾਨ, ਮਦਰਾਸ, ਪੂਨਾ, ਬੈਬਈ ਅਤੇ ਮਿੰਟਗਮਰੀ 

ਰ੍ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 

1945 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦੇ ਪੰਜਾਬੀ ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸੰਗ੍ਰਹਿ 

(ਹਰਨਾਮ ਲਹਿਰਾਂ, ਕੁਰੀਤੀ ਸੁਧਾਰ ਅਤੇ ਹਰਨਾਮ ਸੰਦੇਸ਼) 

ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਏ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਵੀ ਦੋ 

ਪੁਸਤਕਾਂ (ਸੱਚਾ ਸੋਦਾ” ਅਤੇ 'ਇਖ਼ਲਾਕ ਤੇ ਮਜ਼੍ਰਬ') ਉਪਲਬਧ 

ਹਨ। ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਪੁਸਤਕ 'ਮਜ਼ਹਬ ਔਰ ਇਨਸਾਨੀਅਤ” 

ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। 18 ਸੈਤਬਰ 1962 

ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1897-1983 ਈ.) : ਦੁਆਬੇ 

ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਭਰਵਾਂ ਪੁਚਾਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ 

ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ ੧897 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ 

ਅੱਛਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਨਰਾਇਣ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁਖੋ' ਪਿੰਡ 

ਧੁੱਗਾ ਕਲਾਂ (ਨੇੜੇ ਗੜ੍ਹਦੀ-ਵਾਲਾ), ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਭਾਵੇਂ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਖੇਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ ਪਰ ਆਪ ਦਾ ਮਨ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ 
ਧਾਰਮਿਕਤਾ ਵਲ ਬਹੁਤ ਰੁਚਿਤ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਕਈ ਸਾਧਾਂ 

ਸੰਤਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਰਹੇ , ਪਰ ਮਨ ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਨ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਏ। 

ਆਪ ਨੇ ਗੜ੍ਹਦੀ ਵਾਲਾ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੋੜੇ ਇਕ 

ਉਜੜੇ ਥੇਹ ਉਪਰ ਡੇਰਾ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਜਿੰਨਾਂ-ਭੂਤਾਂ ਦਾ 

ਉਸ ਥੇਹ ਵਿਚ ਵਾਸਾ ਹੋਣ ਦੇ ਵਹਿਮ ਕਾਰਣ ਪਹਿਲਾਂ ਉਥੇ 

ਲੋਕ ਬਹੁਤ ਘਟ ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਪਰ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ ਧਰਮ ਸਾਧਨਾ 

ਨਾਲ ਲੋਕ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਅਤੇ ਦਿਨ-ਬ-ਦਿਨ ਡੇਰੇ ਦੀ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਪਸਰਨ ਲਗੀ। ਲਗਭਗ 35 ਵਰ੍ਹੇ 

ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਮ- 

ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਡੇਰੇ ਦਾ ਨਾਂ “ਰਾਮਪੁਰ 

ਖੇੜਾ” ਰਖਿਆ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਆਪ ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਭਟਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਰਹੇ। ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਨੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ 

ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਵਾਲਾ ਬਣਾਇਆ। 

ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਆਪ ਲੋਕ- 

ਕਲਿਆਣ ਦੇ ਕੌਮਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਲੈਂਦੇ ਸਨ। 



ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ 

ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਧਰਮ ਸੈਬੈਧੀ ਕਈ 

ਹਰਪਾਲਪੂਰ 

ਭਾਈ ਤਖ਼ਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 8 ਮਈ 1894 ਈ. ਨੂੰ ਵਿਆਹ 

ਕਰ ਲਿਆ। ੧5 ਜੁਲਾਈ 1901 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕ 

ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖਵਾ ਕੇ ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 

ਧਰਮ ਨਾਲ ਪਰਿਚਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਵੰਡੀਆਂ। ਗ਼ਰੀਬ 

ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲਈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਵੀ ਕੀਤੀ। 

ਪੰਥਕ ਕਾਰਜਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ 

ਪਾਉਂਦੇ ਰਹੇ। 18 ਅਕਤੂਬਰ 1982 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਧਰਮ- 

ਯੁੱਧ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਅਤੇ ਗਿਫਤਾਰੀ ਦਿੱਤੀ। ਉਸੇ 

ਦੌਰਾਨ 4 ਜਨਵਰੀ 1983 ਈ. ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਸੈਬੈਧੀ ਹੁਣ 

ਵੀ ਰਾਮਪੁਰਾ ਖੇੜਾ ਵਿਚ ਸੈਤ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਆਪਣੀ 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ (1882-1906 ਈ.) ਇਸਤਰੀਆਂ 
ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਵਚਨ-ਬੱਧ ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ 

ਕੌਰ ਦਾ ਜਨਮ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਚੰਦ-ਪੁਰਾਣਾ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਦਾਸ ਸਿੱਧੂ ਜੱਟ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 

ਰਾਮ ਦੇਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 10 ਅਪੈਲ 1882 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 

ਭਗਵਾਨ ਦਾਸ ਧਾਰਮਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਕ 

ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਰਾਮਦਾਸ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ 

ਉਸ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਡੇਰੇ ਦਾ ਮਹੰਤ ਬਣਿਆ। ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ 

ਕੌਰ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਜੀਉਣੀ ਸੀ। ਘਰ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਵਾਤਾਵਰਣ ਤੋਂ ਪਰੰਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ 

ਹਨੂਮਾਨ ਨਾਟਕ, ਪੰਜ ਰੀ੍‌ਥੀ ਆਦਿ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹ ਲਿਆ। ਫਿਰ 

ਇਸ ਨੇ ਆਰਯ ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਤੋਂ ਹਿੰਦੀ ਪੜ੍ਹੀ। ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਹਨ 

ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਦੌਧਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਭਾਈ ਦੂਲਾ ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਕਈ ਵਰ੍ਹੇ 

ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤੀ। 

ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਸੁਝਾਓ ਨੂੰ ਪ੍ਵਾਨ ਕਰਦਿਆਂ ਜਦੋਂ ਉਸ ਨੂੰ 

ਲੜਕੀਆਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਈ ਕੰਨਿਆ ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਖੋਲਣ 

ਦੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਮਿਲ ਗਈ, ਤਾਂ ਉਸ ਯੋਜਨਾ ਨੂੰ ਕਿਆਤਮਕ 

ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਬੀਬੀ ਜੀ ਨੇ ਪੂਰਣ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 

ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਜੀਉਣੀ ਤੋਂ ਬਦਲ ਕੇ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਮੁਲਾਜ਼ਮਾਂ ਵਜੋਂ ਕੰਮ 

ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਪਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਪ੍ਬੈਧਕੀ ਢਾਂਚੇ ਦੀ ਫੁਟ ਕਾਰਣ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਲੜਕੀਆਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਾਉਂਦੇ ਰਹੇ। ਮਾਰਚ 1905 ਈ . ਵਿਚ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 'ਸਿੱਖ ਕੰਨਿਆ ਮਹਾਵਿਦਿਆਲਾ” ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ 

ਇਕ ਸਕੂਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ ਨੇ ਸਕੂਲ ਦੀ 

ਕਾਮਯਾਬੀ ਲਈ ਅਣਥਕ ਯਤਨ ਕੀਤੇ। ਇਸਤਰੀ ਸਤਿਸੈਗ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਕ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਜੱਥਾ ਵੀ 
ਬਣਾਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸੰਸਥਾਵਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ 

ਲੜਕੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਗਤਾ ਵਿਚ ਦ੍ੜ੍ਹ ਕਰਨਾ ਸੀ। 

ਕੋਮ ਦੀ ਅਧਿਕਤਾ ਕਾਰਣ ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ 

ਦਾ ਸੁਅਸਥ ਵਿਗੜ ਗਿਆ। 1 ਅਕਤੂਬਰ 1906 ਨੂੰ ਇਸ 

ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਸਹੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ 

ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਿਰੇ ਨ ਚੜ੍ਹਾ ਸਕੀ, ਪਰ ਜੋ ਅੱਗ ਇਸ ਨੇ 

ਇਸਤਰੀ ਵਿਦਿਆ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪ੍ਜਵਲਿਤ 

ਕੀਤੀ ਸੀ, ਉਹ ਸਮੇ ਦੇ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਭਾਂਬੜ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ 

ਗਈ। ਇਸਤਰੀ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਬੀਬੀ 

ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ ਦਾ ਨਵੇਕਲਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। 

ਹਰਪਾਲਪੁਰ (ਪਿੰਡ) ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਚਰਣ- 
ਛੋਹ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਹ ਪਿੰਡ ਪਟਿਆਲਾ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਕੰਲੀ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ 

ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਇਕ ਬੋਹੜ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠੇ 

ਸਨ। ਇਹ ਬਿਛ ਭਾਵੇਂ ਹੁਣ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਉਸ ਸਥਾਨ 

ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 

ਨੌਵੀਂ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ 

ਇਮਾਰਤ ਸੰਤ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਵਿਰਕਤ ਨੇ ਸੈਨ 1933 ਈ. 

ਵਿਚ ਬਣਵਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਪਾਠ 



ਹਰਬੈਸ 

ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਵੀ ਕਰਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਹਰਬੰਸ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਦੀਕਸ਼ਿਤ ਇਕ 

ਤਪਸਵੀ ਸਿੱਖ ਜੋ ਆਗਰਾ ਨਗਰ ਦੀ ਇਕ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਦਾ 

ਮੁਖੀ ਸੀ। ਆਏ ਗਏ ਯਾਤ੍ਹੀ ਦੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਉਸ ਦੀ ਥਕਾਵਟ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਮੁੱਠੀ-ਚਾਪੀ 

ਤਕ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਗਰਮ ਜਲ ਨਾਲ ਪੈਰ ਧੋ ਕੇ ਬਿਸਰਾਮ 

ਕਰਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਉਹ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਸਵੇਰੇ ਉਠ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ 

ਪਾਠ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਬਾਣੀ, 

ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸਵੈਯੇ, ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਉਚਾਰਦਾ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ ਕਿ ਜਦ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮ ਵੇਲੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਨ 

ਲਈ ਕਿਹਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ ਪੜ੍ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੀ ਸਵੈਯਾਂ ਵਿਚ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨਾ ਉਚਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਤਸੱਲੀ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਮਾਮਲਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਗੇ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ “ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ” 

ਕਹਿ ਕੇ ਸਭ ਨੂੰ ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ (1878-1936 ਈ.). ਸਿੱਖ- 

ਹਿਤਾਂ ਲਈ ਵੱਡੀ ਤੋ ਵੱਡੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਕਰ ਸਕਣ ਵਾਲੇ 

ਸ. ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਜਰਨੈਲ 

ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ ਵਾਲੇ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸ. ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ ਦਸੈਬਰ 1878 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਗੌਰਮਿੰਟ 

ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਬੀ.ਏ. ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1900 ਈ. 

ਵਿਚ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਵਿਚ ਔਹਦੇਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਉਥੋਂ ਦੀ ਠਹਿਰ 

ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਫਾਜ਼ਿਲਕਾ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ 

ਅਤੇ ਸੈਨ 1906-07 ਈ. ਵਿਚ ਮਰੀ, ਮਸੂਰੀ ਅਤੇ ਡਲਹੌਜ਼ੀ 

ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪਰਣਾ 

ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ ਤੋ 

ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਕੇ ਇਹ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। 

ਸਿੰਧ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਸੂਥਿਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਅਕਸਰ ਚੀਫ਼ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਜੱਥਿਆਂ ਨਾਲ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 

ਜਾਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ 

ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾਂ। 

ਸੈਨ 1917 ਈ: ਵਿਚ ਹੋਈ ਦਸਵੀਂ ਸਿੱਖ 

ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ, ਗੁਰੂ 

ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫੰਸ ਦਾ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਸੈਨ 1919 ਤੋਂ 1921 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਜਾਇੰਟ ਸਕੱਤਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਫਿਰ 1921 ਤੋੱ 

1934 ਈ. ਤਕ ਸਕੱਤਰ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਪਰਧਾਨ 

ਵੀ ਬਣਿਆ। ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 

ਇਹ ਰੂਹ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਅਤੇ 

ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਿਅਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਬਹਤ 

ਮਿਹਨਤ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1936 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 

ਹੋਇਆ। 

ਹਰਾਮ : ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਨ ਵਰਤੀ ਜਾ 

ਸਕਣ ਵਾਲੀ ਵਸਤੂ ਨੂੰ “ਹਰਾਮ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
“ਹਲਾਲ?” ਦਾ ਵਿਪਰੀਤਾਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ । ਵੇਖੋ “ਹਲਾਲ”। 

ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ, ਗੁਰੂ (1656-1664 ਈ.) ਆਪ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਦੇ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ 

ਅੱਠਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 7 ਜੁਲਾਈ 1656 ਈ. 

(8 ਸਾਵਣ, 1713 ਬਿ.) ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਕੌਰ (ਨਾਮਾਂਤਰ 

ਸੁਲੱਖਣੀ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ 

ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਰਾਮਰਾਇ ਨੂੰ ਗੁਰਗੱਦੀ ਦੇ 

ਯੋਗ ਨ ਸਮਝ ਕੇ ਆਪ ਨੂੰ 7 ਅਕਤੂਬਰ 1661 ਈ. (8 

ਕਤਕ, 1718 ਬਿ.) ਨੂੰ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਇਹ 
ਗੱਲ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਰਾਮਰਾਇ ਨੂੰ ਚੰਗੀ ਨ ਲਗੀ। ਉਸ ਨੇ ਗੁਰ- 

ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਹੱਕ ਜਮਾਉਂਦਿਆਂ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੂੰ ਦਖ਼ਲ- 
ਅੰਦਾਜ਼ੀ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ । ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਦੋਹਾਂ 

ਧਿਰਾਂ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਬੁਲਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦਾਦੀ 

ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦੋਵੇਂ ਗਈਆਂ। ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਰੋਪੜ, 

ਬਨੂੜ, ਰਾਜਪੁਰਾ ਅਤੇ ਅੰਬਾਲਾ ਵਿਚ ਰੁਕੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 

ਧਰਮ ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਪੰਜੋਖਰਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪਿਸ਼ਾਵਰ, 
ਕਾਬੁਲ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੋਂ ਆਏ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ 

ਵੇਲੇ ਇਕ ਹੰਕਾਰੀ ਪੰਡਿਤ ਲਾਲ ਚੰਦ ਦਾ ਹੈਕਾਰ ਤੋੜਿਆ 

ਅਤੇ ਛੱਜੂ ਰਾਮ ਤੋਂ ਸੀਮਦ ਭਗਵਦ ਗੀਤਾ ਦੇ ਅਰਥ 

ਕਰਵਾਏ। ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ 

ਇਮਾਰਤ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਨੇ ਰਾਇਸੀਨਾ 
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ਵਿਚਲੇ ਰਾਜਾ ਜੈ ਸਿੰਘ ਦੇ ਬੈਗਲੇ ਵਿਚ ਉਤਾਰਾ ਕੀਤਾ, 
ਪਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਮੱਥੇ ਲਗਣੋਂ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ। ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ 

ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਕੋਲ ਬੈਗਲੇ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰ- 

ਕੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਦਸੀ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਰਾਮਰਾਇ 

ਦੇ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਹੱਕ ਜਤਾਉਣ ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਨੂੰ ਰੱਦ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। 

ਇਹ ਵੀ ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਔਰੰਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੀ ਆਤਮਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਭੇਦ ਪਾਉਣ ਲਈ ਇਕੋ 

ਕਿਸਮ ਦੇ ਬਸਤ੍ਰ ਪਵਾ ਕੇ ਬਿਠਾਈਆਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 

ਪਟਰਾਣੀ ਨੂੰ ਲਭਣ ਲਈ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰ ਭੇਜੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਪਟਰਾਣੀ ਨੂੰ ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਹੀ ਪਛਾਣ ਲਿਆ। 

ਦਿੱਲੀ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਚੇਚਕ ਨਿਕਲ 

ਆਈ। ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਇਲਾਜ ਕਾਰਗਰ ਨ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਤਿੰਨ ਵਾਰ ਬਾਂਹ ਉਲਾਰ ਕੇ 'ਬਾਬਾ ਬਕਾਲੇ” ਕਹਿ ਕੇ 

30 ਮਾਰਚ 1664 ਈ.(3 ਵਿਸਾਖ, 1721 ਬਿ.) ਨੂੰ ਭੌਤਿਕ 

ਸ਼ਰੀਰ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। 'ਬਾਬਾ ਬਕਾਲੇ” ਤੋਂ ਆਪ ਦਾ ਭਾਵ 

ਸੀ (ਗੁਰੂ) ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੋ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਰਿਸ਼ਤੇ ਵਜੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਬਾਬਾ (ਦਾਦਾ) ਲਗਦੇ 

ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਕੁਲ 2 ਵਰ੍ਹੇ 5 ਮਹੀਨੇ 26 ਦਿਨ ਗੁਰਿਆਈ 

ਕੀਤੀ। 

ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਯਮਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ 

ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਥੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬਾਲਾ ਸਾਹਿਬ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਦੇ ਨਿਵਾਸ- 

ਸਥਾਨ ਵਾਲੇ ਬੈਗਲੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਤੇ ਹੁਣ ਗਰਦੁਆਰਾ ਬੰਗਲਾ 

ਸਾਹਿਬ ਸਥਿਤ ਹੈ। 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ, ਗੁਰੂ (1595-1644 ਈ.): ਆਪ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ ਛੇਵੇਂ 

ਗੁਰੂ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਘਰ 

ਮਾਤਾ ਗੰਗਾ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 14 ਜੂਨ 1595 ਈ. (21 ਹਾੜ, 

1652 ਬਿ.) ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਵਡਾਲੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦਾ ਬਚਪਨ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਕਲੇਸ਼ ਕਾਰਣ 

ਬੜੀ ਅਸੁਰਖਿਅਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਬੀਤਿਆ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਦਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨਿਕ 

ਸਿਖਲਾਈ ਲਈ ਬਾਬੇ ਬੁੱਢੇ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ 

ਨਿਗਰਾਨੀ ਵਿਚ ਛਡਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ 

ਬੜੇ ਚੁਸਤ ਅਤੇ ਨਿਡਰ ਯੋਧਾ ਬਣਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਏ। 

ਇਸੇ ਲਈ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਦਲ ਭੰਜਨ 

ਗਾਰ ਨੁਰਆਾ ਵਡ ਜੋਧਾ ਬਹੁ ਪਰਓਪਕਾਗਾੀ/(1/48)। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ 

25 ਮਈ 1606 ਈ. (29 ਜੇਠ, 1663 ਬਿ.) ਨੂੰ ਆਪ 

ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਅਤੇ ਸੇਲੀ-ਟੋਪੀ ਦੀ ਥਾਂ ਸਿਰ ਉਤੇ ਦਸਤਾਰ 

ਅਤੇ ਕਲਗੀ ਸਜਾਈ ਅਤੇ ਮੀਰੀ-ਪੀਰੀ ਦੀਆਂ ਦੋ ਕ੍ਿਪਾਨਾਂ 

ਧਾਰਣ ਕੀਤੀਆਂ ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਨੂੰ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਗਿਆ 

ਸੀ ਕਿ ਭਗਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਆਤਮ-ਰਖਿਆ ਲਈ ਸ਼ਕਤੀ 

ਦੀ ਬਹੁਤ ਆਵੱਸ਼ਕਤਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ 

ਭਗਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਸਾਮੰਜਸ ਕਰਨਾ ਕਈਆਂ 

ਸੇਵਕਾਂ ਜਾਂ ਜਨਤਾ ਲਈ ਅਜੀਬ ਜਿਹਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ 

ਵਿਚ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸ਼ੈਕੇ ਪੈਦਾ ਹੋ ਰਹੇ ਸਨ, ਪਰ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਬੜੇ ਸੁਹਜ ਨਾਲ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਥਿਤੀ ਦਾ: 

ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਬੋਧ ਕਰਾਉਂਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : ਧਰਮਸ਼ਾਲ ਕਾਨ 
ਝਹੀਦਾ ਕਤ ਥਾਉਂ' ਨ /ਟਕੰ ?ਇਕਾ/ਇਆ/ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ 

&/ਠ ਆਵਦੇ ਗਾੜਿ ਚੜਿਆ ੫ਨੰਤਸ਼ਾਹ ਚੜਾਇਆ / 

ਓਮ/ਤ “ਹਲ ਨ ਪਾਵਦਾ ਨਠਾ /ਫੋਰੈ ਨ ਡਠੈ ਡਰਾਇਆ / 

ਮੰਜਾ ਥਾਹ ਸ਼ੰਤੌਖਦਾ ਕੁਤੇ ਰਖ /ਨਿਕਾਰ /ਮਿਲ/ਇਆ / ਬਾਣ 

ਕਹ ਸ਼ੰਣਿ ਗਾਵਦਾ ਕਥੰ ਣ ਸ਼ਣੰੰ ਨ ਗੱਵ ਸ਼ਣਾ/ਇਆ/ 

ਸੱਵਕਾ ਪਾਸ਼ ਨ ਰਖਆਨੇ ਦੋਖੀ ਦੁਸ਼ਟ ਆਗੂ ਮਹ 

ਲਹਇਆ / ਸ਼ਚ ਨ ਛਕ ਲੁਕਾਇਆ ਚਰਣ ਕਾਵਲ /ਨਿਖ 

ਭਾਵਰ ਲੁਭਾ/ਇਆ /(ਵਾਰ 26/24) 

ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਤਿੰਨ ਵਿਆਹ ਕੀਤੇ। ਇਕ , ਡਲਾ 

ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਨਾਰਾਇਨ ਦਾਸ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਦਮੋਦਰੀ ਜੀ 

ਨਾਲ 1604 ਈ. (1661 ਬਿ.) ਵਿਚ; ਦੂਜਾ, ਬਕਾਲਾ 

ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਹਰੀ ਚੰਦ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਨਾਲ 

1613 ਈ. (1670 ਬਿ.) ਵਿਚ ਅਤੇ ਤੀਜਾ, ਮੰਡਿਆਲੀ 

ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ ਦਯਾਰਾਮ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਮਹਾਦੇਵੀ (ਮਰਵਾਹੀ) 

ਨਾਲ 1615 ਈ. (1672 ਬਿ.) ਵਿਚ। ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਪੰਜ 

ਸੁਪੁੱਤਰ (ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ, ਸੂਰਜ ਮਲ, ਅਣੀਰਾਇ, ਅਟਲ 

ਰਾਇ ਅਤੇ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ) ਅਤੇ ਇਕ ਸੁਪੁੱਤਰੀ (ਬੀਬੀ ਵੀਰੋ) 
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ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅਟਲ ਰਾਇ ਆਪ ਦੇ 

ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਕਾਲ-ਵਸ ਹੋ ਗਏ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਸੁਰਖਿਆ 

_ਲਈ ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਨਾਂ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਵਾਇਆ। ਫਿਰ ਸੈਨ 

1609 ਈ. ਵਿਚ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਰਾਜ- 

ਸਿੰਘਾਸਨ-ਨੁਮਾ ਥੜਾ (ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ) ਉਸਰਵਾਇਆ 

ਜਿਥੇ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਜੈਗੀ ਕਰਤਬ 

ਅਤੇ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਕਸਰਤ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਆਪ 

ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ 52 ਬਲਵਾਨ ਜਵਾਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ 

ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਵਧਾ ਕੇ 500 ਯੁੱਧ-ਵੀਰਾਂ 

ਦਾ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਦਲ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਯੋਧਿਆਂ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ 

ਕਰਨ ਲਈ ਆਪ ਨੇ ਅਬਦੁਲਾ ਅਤੇ ਨੱਥਾ ਨਾਂ ਦੇ ਢਾਢੀ 

ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਰਖੇ ਜੋ ਵੀਰਤਾਮਈ ਵਾਰਾਂ ਗਾਉਂਦੇ ਸਨ। 

ਸੈਨਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਜਹਾਂਗੀਰ ਨੇ ਆਪ 

ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਬੁਲਵਾਇਆ ਅਤੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਕੈਦ ਦਾ 
ਹੁਕਮ ਦੇ ਕੇ ਗਵਾਲੀਅਰ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਉਦੋਂ ਉਸ ਕਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੂ ਰਾਜੇ ਵੀ ਕੈਦ ਸਨ 

ਜੋ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਤਮਿਕ ਬਲ ਤੋ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 

ਹੋਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਵੇਖ ਕੇ ਅਤੇ 

ਸਾਈਂ ਮੀਆਂ ਮੀਰ (ਵੇਖੋ) ਵਰਗੇ ਸੂਫ਼ੀ ਦਰਵੇਸ਼ਾਂ ਦੇ ਕਹੇ 'ਤੇ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਦੋ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਛਡ 

ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਨੇ 52 ਹਿੰਦੂ ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣੇ ਨਾਲ 

ਮੁਕਤ ਕਰਾਇਆ ਜੋ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜਾਮੇ ਦੀਆਂ ਕਲੀਆਂ 

ਪਕੜ ਕੇ ਕਿਲ੍ਹਿਓ' ਬਾਹਰ ਆਏ ਸਨ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਕਾਰਣ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਬੈਦੀ-ਛੋੜ” ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਸੁਖਾਵੇਂ ਰਹੇ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਚੰਦੂ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ, 

ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਹੋਈ ਸੀ, 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱੜਾ। ਚੰਦੂ ਸ਼ਾਹ ਸਿੱਖਾਂ ਹੱਥੋਂ 

ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਜ਼ਬਤ ਕੀਤੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਸੀ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦਪੁਰ ਕਸਬੇ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1614 ਈ. ਨੂੰ ਗਵਾਲੀਅਰ ਤੋ ਪਰਤਣ 

ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 
ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਸ਼ਮੀਰ (ਸੀ ਨਗਰ, ਬਾਰਾਮੂਲਾ, ਉੜੀ 
ਅਤੇ ਪੁਣਛ), ਕਾਂਗੜਾ, ਉੱਤਰ ਪ੍ਰ ਦੇਸ਼ (ਨਾਨਕ ਮਤਾ, 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ, ਗੁਰੂ 

ਸੀਨਗਰ-ਗੜਵਾਲ) ਆਦਿ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ 

ਕੀਤਾ। ਨਾਨਕਮਤੇ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਮਰਹਟਾ ਸੈਤ ਸਮਰਥ 

ਰਾਮਦਾਸ ਨੂੰ ਮਿਲੇ। ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਗਏ। 

ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1628 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ 

ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ ਜ਼ੈਰ-ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 

ਪ੍ਰਤਿ ਤੰਗ-ਨਜ਼ਰੀ ਦਾ ਰਵੈਯਾ ਅਪਣਾਇਆ, ਤਾਂ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੁਧ ਰੋਹ ਵਧਣ ਲਗਾ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ 

ਕੁਝ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਆਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨਾਲ 

ਚਾਰ ਲੜਾਈਆਂ ਹੋਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੜਾਈਆਂ ਦੇ ਸਮਿਆਂ 

ਬਾਰੇ ਉਪਲਬਧ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧੀ ਤੱਥਾਂ ਵਾਲੀ 
ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਜੇ ਸਾਰੀ ਸੂਚਨਾ ਦਾ ਸਮੀਕਰਣ ਕਰੀਏ ਤਾਂ 

ਇਤਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਸੈਨ 1628 

ਈ. ਵਿਚ ਮੁਖ਼ਲਿਸ ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੋਈ। 

ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ 1630 ਈ. ਵਿਚ ਹਰਿ-ਗੋਬਿੰਦਪੁਰ ਵਿਚ 

ਅਬਦੁਲਾ ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ ਹੋਈ। ਲਗਭਗ ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਤੀਜੀ ਲੜਾਈ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਮੇਹਰਾਜ 

ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਕੋਲ ਨਥਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ ਪਾਸ ਲੜਨੀ ਪਈ। 

ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਵਲੋਂ ਲਲਾ ਬੇਗ ਅਤੇ ਕਮਰ ਬੇਗ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਸਨ। 

ਚੌਥੀ ਲੜਾਈ ਸੈਨ 1634 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਨੌੜੇ 

ਲੜੀ ਗਈ । ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੀ ਕਮਾਨ ਕਾਲੇ ਖ਼ਾਨ ਕਰ ਰਿਹਾ 

ਸੀ ਅਤੇ ਪੈਂਦਾ ਖ਼ਾਨ ਉਸ ਦਾ ਸਹਾਇਕ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ 

ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਜਿਤ ਹੋਈ ਅਤੇ ਹਰ 

ਇਕ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਮਾਰੇ ਗਏ। 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀਰਤਪੁਰ 

ਦੇ ਪਹਾੜੀ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਨ ਚਲੇ ਗਏ। ਉਥੇ 

ਲਗਭਗ ਦਸ ਵਰ੍ਹੇ ਰਹਿ ਕੇ ਧਰਮ-ਪਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ 

ਕੰਮ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੂੰ ਵੀ 
ਲਗਾਇਆ। ਪਰ ਉਹ ਸੈਨ 1638 ਈ. ਵਿਚ ਭਰ-ਜਵਾਨੀ 

ਵਿਚ ਹੀ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਏ। 3 ਮਾਰਚ 1644 ਈ. (7 

ਚੇਤਰ, 1701 ਬਿ.) ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 

ਪੋਤਰੇ ਹਰਿਰਾਇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਕੇ ਸੈਸਾਰ ਦਾ 

ਤਿਆਗ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਰਾ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ 

“ਪਾਤਾਲਪੁਰੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਕੁਲ 37 

ਵਰ੍ਹੇ 10 ਮਹੀਨੇ ਅਤੇ 7 ਦਿਨ ਗੁਰਿਆਈ ਕੀਤੀ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੌਰਾਨ 



ਹਰਿਜਸ ਗੰਥ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦਾ ਦੇਹਰਾ ਆਦਿ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਹਿੰਦੂ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੋਵੇਂ ਬਹੁਤ ਆਂਦਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਰਖਦੇ ਸਨ। 

ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦੌਰਾਨ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵਿਸਤਾਰ 

ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਉਦਾਸੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਕਰਕੇ 

ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਸੀ 

ਹਰਿਗੋਬਿਦਪੁਰ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਲਈ ਇਕ ਮਸਜਿਦ ਵੀ 

ਬਣਵਾਈ ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਹਰਿਜਸ ਗੰਥ : ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਵਿਰਚਿਤ ਇਕ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਗੰਥ ਜੋਂ ਅਜੇ ਅਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਦਰਬਾਰੀ ਭਾਈ”। 

ਹਰਿਜੀ ਸੋਢੀ (ਮ. 1695 ਈ.): ਹਰਿਜੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੋਦ ਦਾ ਪੋਤਰਾ ਅਤੇ ਸੋਢੀ 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਦਾ ਦੂਜਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੋਢੀਆਂ ਵਲੋਂ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਆਪਣੀ ਸੁਤੰਤਰ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ ਸਿੱਖ- 

ਜਗਤ ਵਿਚ 'ਮੀਣਾ ਸੰਪ੍ਦਾਇ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1635 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਚਲੇ ਗਏ ਤਾਂ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ 

ਲਿਆ। ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹਰਿਜੀ ਸੈਨ 

1639 ਤੋਂ 1695 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਮੁਖੀ 

ਅਥਵਾ ਅੱਠਵਾਂ ਗੁਰੂ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਸਾਰੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਇਸੇ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਰਹੀ। ਇਥੋਂ 

ਤਕ ਕਿ ਸੈਨ 1664 ਈ. ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਨੂੰ ਆਏ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਹਰਿਜੀ ਦੇ 

ਬੰਦਿਆਂ ਨੇ ਪਰਿਕੁਮਾ, ਵਿਚ ਵੜਨ ਨ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੁ 

ਸਾਹਿਬ ਬਾਹਰ ਹੀ ਬੈਠ ਕੇ ਆ ਗਏ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੁਣ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਹਰਿਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਕਦ ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਸੈਬੈਧੀ 

ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਤਨਾ ਅਨੁਮਾਨ 

ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ. ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦਾ 

ਵਿਆਹ 14 ਸਾਲਾਂ ਦੀ (ਉਮਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1594 ਈ. 

(1651 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਹਰਿਜੀ ਉਸ ਦਾ 

ਹਰਿਜੀ ਸੋਢੀ 

ਦੂਜਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ 

ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਦੇ 25ਵੇਂ ਵਰ੍ਹੇ ਦੇ ਨੋੜੇ-ਤੇੜੇ ਹੋਇਆ 

ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹਰਿਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1610- 
15 ਈ. ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1695 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ (ਸੈਨ 1639 ਈ.) ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਲਗਭਗ 57 ਵਰ੍ਹੇ ਹਰਿਜੀ ਆਪਣੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੀ ਗੱਦੀ 

ਉਤੇ ਸਥਾਪਿਤ ਰਿਹਾ। 

ਹਰਿਜੀ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਸੂਚਨਾ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ “ਗੋਸਟਾਂ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਕੀਆਂ” ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈਂ 

ਕਿ ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਆਪਣੀ 

ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਇਧਰ-ਉਧਰ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ 

ਕਰਕੇ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਘਰ-ਬਾਰ 

ਦੀਆਂ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸੈਭਾਲਦਾ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੱਲਾਂ 

ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਰੁਚੀ 

ਰੱਖਣ ਵਾਲਾ ਯੋਗ ਪ੍ਬੈਧਕ ਸੀ। ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਇਹ 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਅਤੇ ਮਿਥਿਹਾਸਿਕ 

ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਚਿੰਤਨ 

ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਇਹ ਕਿਸੇ ਨਵੀਂ ਵਿਚਾਰ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ 

ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਕੋਈ 

ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਸਾਧਨਾਝ਼ਮਕ ਸੈਸਥਾ ਕਾਇਮ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਸੈਗੀਤ 

ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦੀ 

ਰੁਚੀ ਸੀ। ਅਲੌਕਿਕ ਚਮਤਕਾਰ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜੇ 

ਹੋਏ ਸਨ। ਉਸ ਕੋਲ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆਪਣੀਆਂ ਮੁਰਾਦਾਂ ਪੂਰੀਆਂ 

ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਪਮਾਣਿਕ ਗੁਰੂ- 

ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਲੌਕਿਕ ਆਚਾਰ ਅਤੇ - 

ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਵਰਜਿਤ ਸਨ। ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਮਾਨਤਾ ਹੇਠ ਲਿਖੋ ਗੀਤ ਤੋ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ : 

ਬਾਸ਼ਾ ਹਨਆ, ਭਾਗ ਭ/6% / 

ਆਵੋ ਸ਼ਾਲ, ਜਾਵੇਂ ਭੱਨਆ / 

ਜੀ ਮਜਰਜਾ ਨਆਤੇਜਜਿਜੀ ਦੇ ਵਿਯਕਤਿਤਵੀ 

ਵਿਚ ਕੁਝ ਬੁਨਿਆਦੀ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਨੇ 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਵ-ਧਾਰਾ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ ਗੁਰੂਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਪੂਰੇ ਆਦਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ 

ਕੀਤੀ ਹੈ।ਉਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ . 

ਸੀ। ਕਿਤੇ ਵੀ ਉਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੁਲ-ਮੁੱਦਿਆਂ ਤੋਂ 

ਹਟਿਆ ਨਹੀਂ ਗਿਆ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਸਗੁਣ ਭਗਤੀ ਅਥਵਾ 

ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਪ੍ਰਤਿ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਝੁਕਾਉ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਵਿਰੋਧ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ 

ਉਹ ਆਪਣੇ ਧੁਰੇ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਰਿਹਾ। ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ ਗੱਲ 

ਦਾ ਵੀ ਅਹਿਸਾਸ ਸੀ ਕਿ ਉਹ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਕੋਈ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਨ ਬਣਾ ਸਕਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 

ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਉਸ ਪਾਸ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਹ ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਦਾ 

ਇਕ ਗੁੱਝਾ ਰੋਸ ਅਥਵਾ ਦੁਖ ਸੀ। ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ- /ਿਨ੍ਹੰ 

ਕਮਾਈ ਬੰਦਗਨ ਸ਼ਚ ਦਰਗਹ # ਪਰਵਾਣ / ਉਨ੍ਹਾ ਆਦਰ 

ਸ਼ਚ ਗ਼ਗੰਲੀ ਆਪ /ਕਓਂ ਝੌਲ/ਹ ਕਰ ਬਹ ਆਣ / ਕਰਣ 

/ਪਿਛੋ' ਛੁਟਗੀ ਕਉਣ /ਹੰਦੂ ਮੁਸ਼ਲਮਾਣ / ਹਥ ਨਾਹੀ /ਨ੍ਹ 

/ਕੋਸ਼ੇ ਦੇ ਰਥ ਸਭ /ਕੋਛ' ਜਾਣੰ ਜਾਣ //ਇਕ ਸ਼ਟਾ/ਇਨ /ਸਿਧ 

੫76 ਇਕਨਾ ਗਾਨਆਈ ਦਾ ਮਾਣ / ਨਾਨਕ ਦਾਸ ਤੁਆਰਾ 

ਤਾਣ /55/ 

ਸੋਢੀ ਹਰਿਜੀ ਦੇ ਬੜੇ ਲੰਬੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਆਪਣੀ 

ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਕਾਇਮ ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ 

ਮਨ ਵਿਚ ਮਹੈਤੀ ਠਾਠ ਅਤੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਪੈਦਾ ਹੋ 

ਗਈਆਂ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ 

ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਹਟਦਾ ਹੋਇਆ ਅਵਤਾਰਵਾਦ 

ਵਲ ਬੁਕ ਗਿਆ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿਜੀ ਦੀਆਂ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਮੁਲ-ਭਾਵਨਾ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ ਮੂਲ- 

ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ-ਵਿਰੋਧੀ ਭਾਵਨਾ 

ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਨ ਲਗਾ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲ 

'ਸੁਖਮਨੀ ਸਹੈਸ੍ਨਾਮ ਪਰਮਾਰਥ” ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਕਹੀ ਹੈ 

ਅਤੇ 'ਗੋਸਟਾਂ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਕੀਆਂ” ਦੀ 44ਵੀ' ਗੋਸਟਿ 

ਵਿਚ ਵੀ ਦਸਿਆ ਹੈ-- ਬਚਾ ਆਉ ਪੰਗਾ ਪਓਂ, ਤਹ ਉਤੋਂ 
ਮੰਗੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਹੰ/ ਛ੍ਹੜ ਪ੍ਰੰਮ ਕੀ ਝਾਣਾ ਸਰਬੰਗੁ` ਹੋਏਗਾ /... 

/ਲੇ ਤੰਗੀ ਝਾਣਾ ਝਹਤ ਹਿਂਵੇਗਾ ੪ਠਰ ਭੋਂਡ “ਜਨ ਨਾਨਕ”ਕਾ 

ਪਾਵਣਾ / ਸੋ ਅਲ ਓਹ ਸਮਾ ਗਇਆ ਹੈ / ਅਰ ਪ੍ਰੰਮ ਤੇਰਾ 

ਦੇਖ ਕਾਨਿ #ਠੇਂ ਝਹਤ ਆਨੰਦ ਭਾਇਆ ਹੈ/ 

ਹਰਿਦਾਸ, ਵੈਦ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸੋਢੀ ਹਰਿਜੀ ਨੇ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੀ ਸੈਪ੍ਰ ਦਾਇ ਵਲੋਂ ਬਾਣੀ ਰਚਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 

ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਅੱਠਵੇ' ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ “ਮਹਲਾ ੮" ਕਰਕੇ ਪਸਿੱਧ ਹੋਈ। 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਿਖੇੜਨ ਲਈ ਇਕੋ ਆਧਾਰ-ਭੂਤ ਸਾਧਨ ਹੈ 

ਕਵੀ-ਛਾਪਾਂ। ਇਸ ਲਈ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੁਆਰਾ ਵਰਤੀ 

ਕਵੀ-ਛਾਪ ਨਾਨਕ-ਦਾਸ, ਦਾਸ-ਨਾਨਕ ਤੋਂ ਹਟਵੀ ਕਵੀ- 

ਛਾਪ ਜਨ-ਨਾਨਕ, ਨਾਨਕ-ਜਨ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਅਥਵਾ 

ਰਚਨਾ ਸੋਢੀ ਹਰਿਜੀ ਦੀ ਮੰਨੀ ਜਾਏਗੀ। ਇਸ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 

ਸੋਢੀ ਹਰਿਜੀ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਮੁੱਖ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ- ਸੁਖਮਨੀ 

ਸਹੰਸ੍ਨਾਮ ਪਰਮਾਰਥ”, 'ਸਿੰਘਾਸਨ ਬਤੀਸੀ” ਅਤੇ “ਗੋਸਟਾਂ 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਕੀਆਂ”। “ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਵੇਖੋ) 
ਦੀ ਦੂਜੀ ਪੋਥੀ (ਹਰਿਜੀ ਪੋਥੀ) ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 

ਵੀ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਹਰਿਜੀ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਰੀਭੀਰ 

ਅਧਿਐਨ ਤੋ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿਜੀ ਨੇ ਉਹ ਪੋਥੀ 

ਖ਼ੁਦ ਨਹੀਂ ਰਚੀ ਸੀ, ਕੇਵਲ ਉਸ ਲਈ ਲਿਖਾਰੀ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਈ ਸੀ। ਅਸਲ ਕਰਤਾ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਆਪ ਸੀ। 

ਹਰਿਦਾਸ, ਵੈਦ : ਜਨਮਸਾਖੀ-ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ 
“ਤਲਵੰਡੀ ਰਾਇ ਭੋਇ ਭੱਟੀ ਕੀ” (ਹੁਣ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ) 

ਨਾਂ ਵਾਲੇ ਕਸਬੇ ਦਾ ਇਕ ਵੈਦ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦਾ ਇਲਾਜ ਕਰਨ ਲਈ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਨੇ ਬੁਲਾਇਆ 

ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਨ ਪੜ੍ਹਨ ਵਿਚ 

ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਘਰ ਦੇ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਕੌਮ ਵਲ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰੁਝਾਨ ਸੀ। ਹਰ ਸਮੇ ਉਹ ਕਿਸੇ ਗੰਭੀਰ ਸੋਚ 

ਵਿਚ ਡੁਥੇ ਰਹਿੰਦੇ। ਇਕ ਵਾਰ ਉਹ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮੇਂ ਲਈ ਘਰੋਂ 

ਬਾਹਰ ਨ ਨਿਕਲੇ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਘਟ ਭੋਜਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ 

ਕਰਕੇ ਪਰਿਵਾਰ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਸਕੇ-ਸੈਬੈਧੀ ਬਹੁਤ ਪਰੇਸ਼ਾਨ 

ਰਹਿਣ ਲਗੇ। ਭਾਈਚਾਰੇ ਦੇ ਕਹੇ 'ਤੇ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਨੇ-ਬਾਲਕ 

ਨਾਨਕ ਨੂੰ ਘਰ ਦੇ ਕੰਮਾਂ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਕਈ 

ਉਪਾ ਕੀਤੇਂ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਕੁਝ ਨ ਸੈਵਰਿਆ ਤਾਂ ਹਰਿਦਾਸ ਨਾਂ 

ਦੇ ਵੈਦ ਨੂੰ ਬੁਲਾਇਆ। ਉਸ ਨੇ ਆ ਕੇ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਨਬਜ਼ ਵੇਖਣੀ ਚਾਹੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਂਹ ਖਿਚ 

ਲਈ ਅਤੇ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਉਚਾਰਿਆ- ਵੰਦੁ ਝਲੱਇਆ 
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ਵੈਦਗਾ ੫ਕਾੜ ਢੰਢੌਲ਼ ਬਾਂਹ / ਭੋਲਾ ਵੰਦ ਨ ਜਾਣਈ ਕਰਕਾ 

ਕਲੌਜੇ ਆ/ਹਿ/(ਗੁ.ਗੁ . 1279)। ਪਾਪਾਂ ਵਿਚ ਗੁਸੀ ਅਤੇ 

ਭਰਮਾਂ ਵਿਚ ਫਸੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਇਲਾਜ ਕਰਨ ਦੀ ਸੋਚ 

ਵਿਚ ਡੁਬੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਲਾਜ ਨਬਜ਼ ਵੇਖ ਕੇ . 

ਦਵਾਈ ਦੇਣ ਨਾਲ ਭਲਾ ਕਿਵੇਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਬਜ਼ ਨ ਵਿਖਾਈ। 

ਹਰਿਦੁਆਰ (ਤੀਰਥ): ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ (ਹੁਣ ਉਤਰਾਂਚਲ) 
ਦੇ ਸਹਾਰਨਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਹ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਤੀਰਥ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੀਆਂ 

ਸੱਤ ਪੁਰੀਆਂ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਖੇਤਰ 

“ਹਿਰ ਕੀ ਪੌੜੀ” ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਕਨਖਲ ਤਕ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ 

ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਮਾਯਾਪੁਰੀ? ਹੈ। 

ਚੂੰਕਿ ਇਸ ਵਿਚਲਾ “ਹਰਿ” ਸ਼ਬਦ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦਾ 
ਸੂਚਕ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਵੈਸ਼ਣਵ ਧਰਮ-ਧਾਮ 

ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਥੇ ਹੋਰ ਹਿੰਦੂ ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਜਾਂ 

ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਵੀ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਥੇ ਰੀਗਾ ਪਹਾੜ ਤੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ ਮੈਦਾਨੀ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ 

_ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਸੂਰਜ 

ਅਤੇ ਚੰਦ੍ਰਮਾ ਮੇਖ ਰਾਸ਼ੀ ਉਤੇ ਅਤੇ ਬ੍ਿਹਸਪਤੀ ਕੁੰਭ ਰਾਸ਼ੀ 

ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਤਾਂ ਕੁੰਭ ਦਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਛੇ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਬੀਤਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਰਧਕੁੰਭੀ ਦਾ ਪਰਵ 

ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਥੇ ਮੈਤ੍ਰੇਯ ਰਿਸ਼ੀ ਨੇ ਵਿਦੁਰ ਨੂੰ “ਭਾਗਵਤ 

ਪੁਰਾਣ” ਦੀ ਕਥਾ ਸੁਣਾਈ ਸੀ ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ ਸੱਤ ਰਿਸ਼ੀਆਂ 

ਤੋਂ ਨਾਰਦ ਨੇ ਇਸ ਪੁਰਾਣ ਦੀ ਸਪਤਾਹ-ਕਥਾ ਸੁਣੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਮੁਨੀਆਂ ਦੀ 

ਤਪਸਿਆ ਦੇ ਪ੍ਸੈਗ ਜਾਂ ਆਖਿਆਨ ਇਸ ਪੁਰੀ ਨਾਲ ਜੁੜੇ 

ਹੋਏ ਹਨ। 

ਜਨਮਸਾਖੀ-ਸਾਹਿਤ ਅੰਦਰ ਉੱਲੇਖ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ 

ਲੌਕਾਂ ਵਲੋਂ' ਸੂਰਜ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਦੀ ਮਿਥ ਦਾ ਖੰਡਨ 

ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

“ਹਰਿ ਕੀ ਪੌੜੀ” ਦੇ ਨੇੜੇ ਕਾਇਮ ਹੈ , ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ 

ਸੇਦੇਹਜਨਕ ਹੈ। 

ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ, ਡਾ, 

ਹਰਿਨਾਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (ਮ. 1927 ਈ.) ਇਕ ਸਿੱਖ 
ਸੈਤ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਕੌਰ ਦੀ ਕੁਖੋ' ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਨਸੂਰਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਨਾਂ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਪਰ ਹਰ 

ਰੋਜ਼ ਜਪੁਜੀ ਦੇ 101 ਪਾਠ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਸੈਤ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 

ਨਿਰਮਲਾ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਹਰਿਨਾਮ ਸਿੰਘ” ਰਖ ਦਿੱਤਾ। 

ਸ਼ਾਬਾ ਹਰਿਨਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 13 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ 

ਵਿਚ ਘਰ ਫ਼ਡ ਕੇ ਮਾਨਸਿਕ ਸ਼ਾਂਤੀ ਲਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਉਤੇ 

ਜਾਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਆਖ਼ਿਰ ਇਹ ਸੈਤ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਜੋ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨਾਲ 

ਸੈਬੋਧਿਤ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਵਕਤ ਦੇ ਸੈਸਕ੍ਹਿਤ ਅਤੇ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਮਹਾਨ ਪੰਡਿਤ ਸਨ। ਬਾਬਾ ਹਰਿਨਾਮ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਅਤੇ 

ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਰੀ੍‌ਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਕਈ 

ਵਿਚ ਘੁੰਮਦਾ ਘੁੰਮਾਉਂਦਾ ਅੰਤ ਵਿਚ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਭੁੱਚੋ ਕਲਾਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਨ 1891 ਈ. ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ 

ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਆਪਣਾ ਸਥਾਈ ਠਿਕਾਣਾ ਬਣਾਇਆ। 

ਆਪਣੇ ਪਵਿੱਤਰ ਆਚਾਰ, ਸਾਦਗੀ ਅਤੇ 

ਚਮਤਕਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਕਰਕੇ ਇਹ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੀ। ਲੋਕੀਂ ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ ਅਸੀਸ ਅਤੇ ਵਰਦਾਨ ਲੈਣ 

ਲਈ ਆਉਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਬੜੇ ਆਦਰ ਨਾਲ ਉਪਦੇਸ਼ ਸੁਣਦੇ 

ਸਨ। ਸੈਤ ਥਾਬਾ ਨੰਦ ਸਿੰਘ ਕਲੇਰਾਂ ਵਾਲੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਇਸ 

ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਰਹੇ। 18 ਦਸੈਬਰ 1927 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਬਾ 

ਹਰਿਨਾਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਹੋਇਆ। 

ਹਰਿਬੈਸ (ਭੱਟ) : ਇਕ ਭੱਟ ਕਵੀ ਜਿਸ ਦੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਦੋ ਸਵਈਏ ਸੀ ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ 

ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭੱਟ ਦਸਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 

ਜੋਤਿ ਮਰਨ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ, ਇਹ ਗੰਗਾ ਦੇ ਪ੍ਰਵਾਹ ਵਾਂਗ 

ਸਦਾ ਗਤਿਸ਼ੀਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਇਸ਼ਨਾਨ ਮਨ ਨੂੰ 

ਪਵਿੱਤਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ, ਡਾ. (1920-2002 ਈ.) ਵੀਹਵੀਂ 



ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ, ਡਾ. 

ਆਲੋਚਕ ਡਾ. ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਇਕ ਅਜਿਹਾ 

ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਹਰ ਰੂਪਾਕਾਰ ਉਤੇ 

ਕਲਮ ਹੀ ਨਹੀਂ ਚਲਾਈ, ਸਗੋ ਆਪਣਾ ਸਿੱਕਾ ਵੀ 

ਜਮਾਇਆ। ਲਗਭਗ ਅੱਧੀ ਸਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਜਗਤ 

ਉਤੋਂ ਪੂਰੇ ਜਲੌਂ ਨਾਲ ਛਾਏ ਰਹੇ ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 
18 ਅਗਸਤ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਭੁੱਲਰ 

(ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ) ਤੋ ਬਹੁਤ ਦੂਰ ਆਸਾਮ ਦੇ ਇਕ ਨਿੱਕੇ 

ਜਿਹੇ ਕਸਬੇ ਲਮਡਿੰਗ ਵਿਚ ਸ. ਗੈਡਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ 

ਜਿਥੇ ਉਹ ਰੇਲਵੇ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਇਹ ਹਾਲੀ 

ਡੇਢ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਸੀ ਤਾਂ ਪਿਤਾ ਜੀ ਸਦੀਵੀ ਵਿਛੋੜਾ ਦੇ 

ਗਏ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਜਮਾਤ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਦੇ ਨੂੰ ਮਾਂ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ 

ਅਭਾਵਾਂ ਦੀ ਝੋਲੀ ਪਾ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਰੁਖ਼ਸਤ ਹੋ ਗਈ। ਮਾਸੀ 

ਦਿਆਲ ਕੌਰ ਇਸ ਨੂੰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 

ਇੱਛਰਾਂ ਲੈ ਆਈ। ਮੁੱਢਲੀ ਵਿਦਿਆ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਦਸਵੀ' ਡੀ.ਏ.ਵੀ. ਸਕੂਲ ਲਾਹੌਰ ਤੋੱ 

ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪ੍ਭਾਕਰ, ਸਾਹਿਤਯ ਰਤਨ, 

ਗਿਆਨੀ, ਮੁਨਸ਼ੀ ਫ਼ਾਜ਼ਲ, ਬੀ.ਏ., ਐਮ.ਏ. (ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਤੇ 

ਹਿੰਦੀ), ਪੀ.ਐਚ.-ਡੀ. ਦੇ ਸਾਰੇ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਈਵੇਟ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਾਸ ਕੀਤੇ। ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਮਾਨ ਅਰਥ ਡੀ.ਲਿਟ. ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਵੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। 

___ ਬੀ.ਏ. ਪਾਸ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲ ਦਿੱਲੀ 
ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਕ ਲਗਿਆ। ਸੈਨ 1946 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਦਾ ਵਿਆਹ ਬੀਬੀ ਕਿਰਪਾਲ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਨੇ 

ਬਿਨਾ ਮੱਥੇ ਉਤੇ ਵਟ ਪਾਏ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ 

ਦਾ ਸਾਥ ਨਿਭਾਇਆ। ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਉਂਦਿਆਂ ਇਸ ਨੇ 

ਦੋਵੇਂ ਐਮ.ਏ. ਪਾਸ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਹਿੰਦੀ 

ਦਾ ਲੈਕਚਰਾਰ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ 

“ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪਿ ਮੇਂ ਹਿੰਦੀ ਕਾਵਯ” ਵਿਸ਼ੇ ਉਤੇ ਦਿੱਲੀ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਪੀ.ਐਚ-ਡੀ. ਕਰਕੇ ਇਕ ਖੋਜਕਾਰ ਵਜੋਂ 
ਉਭਰਿਆ। ਅਠ-ਦਸ ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਆਧੁਨਿਕ ਭਾਰਤੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਭਾਗ 
ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਪ੍ਰੌਫੈਸਰ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਮਿਲ ਗਈ। ਸੇਵਾ- 

ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋ 
ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਆਫ਼ ਅਮੇਰੀਟਸ' ਪਦਵੀ ਨਾਲ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ 

ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ, ਡਾ. 

ਕਈ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਜ਼ਟਿੰਗ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਵਜੋਂ 

ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ-ਇੰਗਲੈਂਡ, 

ਕੈਨੇਡਾ, ਅਮਰੀਕਾ, ਰੂਸ, ਚੈਕੋਸਲੋਵਾਕੀਆ--ਵਿਚ ਅੰਤਰ 

-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ ਦੀਆਂ ਕਾਨਫਰੰਸਾਂ ਅਤੇ ਸੈਮੀਨਾਰਾਂ ਵਿਚ 

ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੀ ਧਾਕ ਜਮਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਸਾਹਿਤ ਪੜ੍ਹਨ ਅਤੇ ਰਚਣ ਦੀ ਚੇਟਕ ਇਸ ਨੂੰ 

ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਲਗ ਗਈ ਸੀ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ 

ਮਾਪਿਆਂ ਤੋਂ ਵਿਛੁੰਨੇ-ਪਨ ਦੀ ਅਭਾਵ-ਪੂਰਤੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ 

ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਵਿਰਸੇ ਦੀ ਜਾਗ ਪ੍ਰੇਰਦੀ ਸੀ। 

ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ ਕਵਿਤਾ ਲਿਖਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਆਪਣੇ ਅੰਤ ਤਕ 'ਲਾਸਾਂ', “ਤਾਰ ਤੁਪਕਾ” (ਕਾਵਿ ਨਾਟਕ), 

“ਅਧਰੈਣੀ”, “ਨਾ ਧੁੱਪੇ ਨਾ ਛਾਵੇਂ”, 'ਸੜਕ ਦੇ ਸਫ਼ੇ 'ਤੇ', 'ਮੈਂ' 
ਜੋ ਬੀਤ ਗਿਆ”, “ਅਲਫ਼ ਦੁਪਹਿਰ”, 'ਟੁੱਕੀਆਂ ਜੀਭਾਂ 

ਵਾਲੇ”, “ਮੱਥਾ ਦੀਵੇ ਵਾਲਾ”, “ਅਲਵਿਦਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ”, 

“ਮਾਵਾਂ ਧੀਆਂ”, “ਨਿੱਕ-ਸੁੱਕ', “ਚੌਥੇ ਦੀ ਉਡੀਕ”, “ਰੁਖ ਤੇ 

ਰਿਸ਼ੀ”, “ਰੇਗਿਸਤਾਨ ਤੇ ਲੱਕੜਹਾਰਾ” ਆਦ ਅਨੇਕ ਕਾਵਿ- 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਝੋਲੀ ਪਾਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸਾਰੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਕਵੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਵਾਦ- 

ਵਿਵਾਦਾਂ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਲਹਿਰਾਂ ਤੋਂ ਅਭਿਜ ਰਖ ਕੇ ਪੰਜਾਹ 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਲੈਬੀ ਯਾਤ੍ਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋਇਆ। 

ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਆਲੋਚਨਾ ਜਾਂ ਸਮੀਖਿਆ 

ਇਸ ਦੀ ਸਾਹਿਤ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਦੂਜਾ ਪਹਿਲੂ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਧਾ 

ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ “ਅਧਿਐਨ ਤੇ ਅਧਿਆਪਨ”, “ਮੁੱਲ ਤੇ 

ਮੁਲਾਂਕਣ”, “ਸਾਹਿਤ ਸ਼ਾਸਤਰ”, “ਪਾਰਗਾਮੀ”, 'ਰੁਪਕੀ', 

“ਰਚਨਾ-ਸੈਰਚਨਾ”, “ਸਾਹਿਤ ਵਿਗਿਆਨ”, “ਸਾਹਿਤ 

ਅਧਿਐਨ”, “ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ: ਰਚਨਾ ਸੈਰਚਨਾ”, “ਇਕ ਖਤ 

ਤੇਰੇ ਨਾਮ', “'ਖਮੋਸ਼ੀ ਦਾ ਜਜ਼ੀਰਾ`, “ਪਿਆਰ ਅਤੇ ਪਰਿਵਾਰ', 

“ਮੇਰੀ ਪਸੈਦ”, ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 

ਸਮੀਖਿਆ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਆਲੋਚਨਾ ਦੇ ਆਧੁਨਿਕ ਮਾਨਦੰਡਾਂ 

ਦੀ ਵਰਤ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਨਵਾਂ-ਸਕੂਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ (ਧਰਮ ਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਕਾਵਿ, 

ਕਥਾ ਪੰਜਾਬ, ਕਿੱਸਾ ਪੰਜਾਬ, ਤਾਸਦੀ, ਅਧਿਕਆਪਕੀ, 

ਸਿਸਟਮੀ, ਸਾਖੀ ਸੁਰਤਿ, ਸਨਮਾਨ ਤੇ ਸਮੀਖਿਆ) ਦਾ 

ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਵਖ ਵਖ ਅਦਾਰਿਆਂ ਲਈ ਪਾਠ- 

ਪੁਸਤਕਾਂ (ਅਜ ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ, ਕਾਵਿ-ਰੈਗ, ਕਥਾ ਦੇਸ਼, 
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ਬਿਰਤੀ, ਕਥਾ ਕਹਾਣੀ) ਤਿਆਰ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ 

ਆਦਰਸ਼ ਮਾਡਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ । ਇਸ ਨੇ ਹੋਰਨਾਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 

ਦੀਆਂ ਕਲਾਸੀਕਲ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ 

ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ ਲਈ ਗਿਆਨ ਦੇ ਦੁਆਰਾ 

ਖੋਲੇ। ਆਖ਼ਰੀ ਦਮ ਤਕ ਇਹ “ਅਕਸ” ਲਈ “ਪੜ੍ਹ ਅਖਰ 

ਏਹੋ ਬੁਝੀਐ” ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਨਵ-ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਸਾਹਿਤ 

ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪਾਠਕਾਂ ਨਾਲ ਸਾਂਝੇ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਡਾ. ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਾਹਿਤ-ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ 

ਮੁੱਖ ਰਖਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ 

ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਦੇ ਸਨਮਾਨ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਬੀਰ ਪੁਰਸਕਾਰ, 

ਸਰਸਵਤੀ ਪੁਰਸਕਾਰ, ਸਾਹਿਤ ਅਕਾਦਮੀ ਪੁਰਸਕਾਰ, 

ਧਾਲੀਵਾਰ ਪੁਰਸਕਾਰ ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਇਨਾਮ-ਸਨਮਾਨ 

ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤੇ ਗਏ ਅਤੇ ਕਈ ਅਕਾਦਮਿਕ ਅਤੇ ਵਿਦਿਅਕ 

ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਵਲੋਂ' ਫੈਲੋਸ਼ਿਪ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਲੈਥੀ ਬੀਮਾਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਡਾ. ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ 

21 ਅਕਤੂਬਰ 2002 ਨੂੰ ਸਦੀਵੀ ਵਿਛੋੜਾ ਦੇ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ : ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਸਰਵੁਚ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਜੋ 

“ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ” ਨਗਰ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 

ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਰਾਮਦਾਸ ਸਰੋਵਰ ਨਿਰਮਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੀ ਆਦਿ-ਬੀੜ 

ਦਾ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਇਥੇ ਹੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਪਾਵਨ 

ਬੀੜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਤੋਂ ਹੀ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਫ਼ਾਈ 
ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਲਗਨ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਜਾਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕਾਂ ਨੇ ਕਈ 

ਨਾਲ ਭਰਵਾਉਣ ਦੇ ਕੋਝੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ, ਪਰ ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੇ 

ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਘਟਣ ਨ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੀ 

ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦੇ ਮੱਦੇਨਜ਼ਰ ਅਜ ਕਲ ਸਵੇਰੇ ਦੇ ਵਜੇ ਤੋਂ ਸ਼ਾਮੀ 

10 ਵਜੇ ਤਕ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸਥਾਨ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ, ਵਿਚਨਿਰੋਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਹੁੰਦਾ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 10 ਵਜੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਸਫ਼ਾਈ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ “ਤਿੰਨ 

ਪਹਿਰੇ ਦੀ ਸੇਵਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੇਵਾ ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ 
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ਹਨ, ਇਕ ਸੁਕੀ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਇਸ਼ਨਾਨ ਵਾਲੀ। ਪਹਿਲਾਂ 

ਸੁਕੀ ਸੇਵਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਵਾਲੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਜਲ ਨਾਲ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਅੰਦਰ -ਬਾਹਰ ਦੇ ਫ਼ਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਧੋਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼-ਸਥਾਨ ਦੀ ਜਲ ਅਤੇ ਦੁੱਧ ਨਾਲ 

ਇਸ਼ਨਾਨ-ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਫ਼ਰਸ਼ ਨੂੰ 

ਸੁਕਾ ਕੇ ਨਵੀਆਂ ਵਿਛਾਈਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦਾ ਪਾਲਨ ਕੀਤਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ” (ਨਗਰ) । 

ਹਰਿਰਾਇ, ਗੁਰੂ (1630-1661 ਈ.): ਆਪ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ ਸੱਤਵੇਂ 

ਗੁਰੂ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ 

ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਨਿਹਾਲ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 26 

ਫਰਵਰੀ 1630 ਈ. (20 ਮਾਘ, 1686 ਬਿ.) ਵਿਚ 

ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੀ ਧਾਰਿਮਕ ਸਿਖਿਆ 

ਦਾਦਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਹੋਈ। 

ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਲਾਈ ਵੀ ਕਰਵਾਈ ਗਈ। ਇਕ ਚੰਗੇ 
ਯੁੱਧ-ਵੀਰ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਆਪ ਬੜੇ ਕੋਮਲ ਦਿਲ ਵਾਲੇ 

ਉਦਾਰ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਆਪ ਦਿਲਾਂ ਨੂੰ ਤੋੜਨ 

ਦੀ ਥਾਂ, ਟੁਟੇ ਹੋਇਆਂ ਨੂੰ ਜੋੜਨ ਵਿਚ ਜ਼ਿਆਦਾ ਰੁਚੀ ਰਖਦੇ 

ਸਨ। ਆਪ ਦਇਆ, ਪ੍ਰੇਮ ਅਤੇ ਕੋਮਲਤਾ ਦੇ ਮੁਜਸਮੇ ਸਨ! 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਕ ਵਾਰ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਅੰਗ-ਰਖੇ ਨਾਲ ਅੜ 

ਕੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਕੁਝ ਫੁਲ ਡਾਲ ਨਾਲੋਂ ਟੁਟ ਕੇ ਹੇਠਾਂ ਡਿਗ 

ਪਏ। ਆਪ ਇਤਨੇ ਦਰ ਵਿਤ ਹੋਏ ਕਿ ਅੱਖਾਂ ਵਿਚ ਹੰਝੂ ਆ 

ਗਏ। ਗੁਜ਼ੂੰ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਆ ਕੇ ਦਿਲਾਸਾ ਦਿੱਤਾ, ਤਾਂ 

ਕਿਤੇ ਸ਼ਾਂਤ ਹੋਏ। 

ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬੁਲੈਦ ਸ਼ਹਿਰ (ਉੱਤਰ 

ਪ੍ਰਦੇਸ਼) ਦੇ 'ਅਨੂਪ ਸ਼ਹਿਰ” ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਦਯਾ ਰਾਮ ਦੀਆਂ 

ਦੋ ਸੁਪੁੱਤਰੀਆਂ ਨਾਲ ਸੈਨ 1640 ਈ. (1697 ਬਿ.) ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਮਾਤਾ ਕੋਟ-ਕਲਿਆਣੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਰਾਮਰਾਇ ਦਾ 

ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ (ਗੁਰੂ) ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਦਾ ਜਨਮ 

ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਆਪ 8 ਮਾਰਚ 1644 ਈ. (12 ਚੇਤਰ, 1700 ਬਿ.) ਨੂੰ 
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ਗੁਰਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ । ਗ਼ਰੀਬਾਂ, ਬੀਮਾਰਾਂ ਅਤੇ ਨਿਆਸਰਿਆਂ 

ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੁਖਾਂ-ਕਲੇਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 

ਕਰਨਾ ਆਪ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੀ ਇਕ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਸੀ। 

ਆਪ ਨੋ ਇਕ ਵੱਡਾ ਦਵਾਖ਼ਾਨਾ ਵੀ ਖੋਲ ਰਖਿਆ ਸੀ ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਕੀਮਤੀ ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਦਾਇਕ ਦਵਾਈਆਂ 

ਹਰ ਸਮੇਂ ਉਪਲਬਧ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਸਨ। ਆਪ ਸ਼ਿਕਾਰ ਦੇ ਵੀ 

ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਸਗੋ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ 

ਆਪਣੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਪਾਲਦੇ ਪੋਸਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ 

ਦਾ ਬਾਗ਼ ਇਕ ਚੰਗਾ ਚਿੜੀਆਘਰ ਸੀ। 

ਆਪ ਨੂੰ ਦਾਦਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਵਲੋਂ ਇਕ 

ਤਕੜੀ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਰਖਣ ਦੀ ਉਚੇਚੀ ਆਗਿਆ ਸੀ। 

ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਵਿਚ 2200 ਸੈਨਿਕ 

ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਪਰ ਆਪ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਭਰ ਇਸ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਕਿਸੇ 

ਜੋਗ ਲਈ ਵਰਤਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਪਈ, ਸਿਵਾਏ ਇਕ 

ਅਵਸਰ 'ਤੇ , ਜਦੋਂ ਦਾਰਾਸ਼ਕੋਹ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕਰਦੀ ਆ ਰਹੀ 

ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਗੋਇਦਵਾਲ ਦੇ ਪਤਣ ਉਤੇ ਉਦੋਂ 

ਤਕ ਰੋਕੀ ਰਖਣਾ ਜਦੋ ਤਕ ਦਾਰਾਸ਼ਕੋਹ ਕਿਸੇ ਸੁਰਖਿਅਤ 

ਥਾਂ ̀ ਤੇ ਨ ਪਹੁੰਚ ਜਾਏ। ਉਦੋਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਗੋਇੰਦਵਾਲ 

ਪਧਾਰੇ ਹੋਏ ਸਨ। 

ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਬੈਠਦਿਆਂ 

ਹੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਦਾਰਾਸ਼ਕੋਹ ਦੀ ਮਦਦ ਕਰਨ ਦੇ ਦੋਸ਼ 

ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਬੁਲਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਥਾਂ 'ਤੇ 

ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਰਾਮਰਾਇ ਨੂੰ ਦੀਵਾਨ ਦੁਰਗਾ ਮੱਲ ਦੇ 

ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਕੁਝ ਹੋਰ ਪੁੱਛਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, 

ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਵਲੋਂ ਇਹ ਇਤਰਾਜ਼ ਕਰਨ ਉਤੇ ਕਿ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ /0ਟ9 /ਸ਼ਲਮਾਨ ਕਾਂ ਪੜੈ ਪਲ ਕਿਆ ਲਿਖ ਕੇ 

ਮੋਮਨਾ ਦੀ ਨਿੰਦਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਰਾਮਰਾਇ ਨੇ ਟਾ 

ਬੰਏਮਨ ਕਾ ਪੰਡ ਪਈ ਕੁ//ਆਰ ਪਾਠਾਂਤਰ ਕਰਕੇ 

ਦੂਨ ਦੀ ਵਾਦੀ ਵਿਚ ਜਾਗੀਰ ਦਿੱਤੀ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਘਟਨਾ 

ਦਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇਂ ਰਾਮਰਾਇ 

ਨੂੰ ਗੁਰਗੱਦੀ ਦੇ ਯੋਗ ਨ ਸਮਝ ਕੇ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। 

ਆਪ ਨੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ 6 ਅਕਤੂਬਰ 1667 

ਈ. (7 ਕਤਕ, 1718 ਬਿ.) ਨੂੰ ਜੋਤੀ-ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ 

ਹਰਿਰਾਇ ਪੁਰ 

ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ। ਆਂਪ ਨੇ ਕੁਲ 17 ਵਰ੍ਹੇ, 5 ਮਹੀਨੇ 

ਅਤੇ 8 ਦਿਨ ਗੁਰਿਆਈ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਬੜੇ ਵਿਵਸਥਿਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ 

ਕੀਤਾ। 

ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾਨ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵਿਆਪਕ 

ਨੂੰ ਕਾਬੁਲ, ਭਾਈ ਨੱਥਾ ਨੂੰ ਢਾਕਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਜੋਧ ਨੂੰ ਮੁਲਤਾਨ 
ਵਲ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਬਾਗ਼ੜੀਆਂ ਅਤੇ ਕੈਥਲ 

ਦੇ ਰਈਸਾਂ ਦੇ ਪੂਰਵਜਾਂ ਨੂੰ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਧਰਮ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਕਸ਼ਮੀਰ, ਜੰਮੂ, 
ਅਖਨੂਰ, ਸਿਆਲਕੋਟ, ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਅਤੇ ਹੋਰ ਅਨੌਕ ਥਾਂਵਾਂ 

ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਕੇ ਧਰਮ-ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਭਾਈ 

ਬਹਿਲੋ , ਭਾਈ ਭੂੰ ਦੜ, ਭਾਈ ਪੰਜਾਬ, ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਆਦਿ 

ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਮਸੈਦ ਥਾਪ ਕੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਗਤੀ ਨੂੰ 

ਤੇਜ਼ ਅਤੇ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਹਰਿਰਾਇ ਪੁਰ (ਪਿੰਡ): ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜਿਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ “ਭੋਖੜੀ” ਸੀ। ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ 

ਉਸ ਨੂੰ ਬਦਲ ਕੇ “ਹਰਿਰਾਇਪੁਰ” ਨਾਂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਦਾ ਆਸ਼ਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਤਿ 

ਸਤਿਕਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਹਰਿ 
ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ 

ਵੇਲੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਵੀ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਪਿੰਡੋ' ਲੈਘੇ ਸਨ। 

ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਣਿਆ 

ਇਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ” ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਥੋੜੀ ਜਿਹੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਗੁਨੀਆਣਾ ਮੰਡੀ ਤੋਂ ਇਹ ਸਥਾਨ ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਕਿ.ਮੀ. 

ਪੂਰਬ ਵਲ ਹੈ। ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1928 
ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 

ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਯਾਤੀਆਂ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਲਈ ਸਰੋਵਰ ਵੀ 

ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। 
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ਬਾਬਾ ਹਰੀਆ ਇਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਕ ਹੀ ਨਹੀਂ, 

ਦਿਵਾਨਾ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਮੋਢੀ ਵੀ ਸੀ। ਉਸ ਬਾਰੇ ਮਹਾਨ 

ਕੌਸ਼-ਕਾਰ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- “ਹਰੀਆ 

ਅਤੇ ਬਾਲਾ ਜੱਟ, ਬਾਬਾ ਪਿ੍‌ਥੀਚੈਦ ਦੇ ਪੁਤ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ 

ਚੇਲੇ ਹੋਏ , ਜੋ ਆਪਣਾ ਕਾਲਾ ਮੂੰਹ ਕਰਕੇ ਸਿਰ ਉਪਰ ਮੋਰਪੰਖ 

ਮੁਕਟ ਪਹਿਰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 

ਜੋ ਪੰਥ ਚਲਿਆ ਉਸ ਦੀ, ਦਿਵਾਨੇ ਸੰਗ੍ਯਾ ਹੋਈ। 

ਦਿਵਾਨਿਆਂ ਦੀ ਗੱਦੀ ਪਿੰਡ ਕੋਟ ਪੀਰ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਹੈ 

ਅਤੇ ਪਟਿਆਲੇ ਬਾਵਾ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਡੇਰਾ ਇਸੇ 

_ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਹੈ। ਦਿਵਾਨੇ ਸਾਧੂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਗਿਣੇ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵੀ ਧਰਮ-ਪੁਸਤਕ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਹੈ।” 

ਇਸ ਕਥਨ ਤੋਂ' ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਹਰੀਆ ਬਾਲੇ ਜੱਟ 

ਦਾ ਸਾਥੀ, ਦਿਵਾਨਾ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਸਹਿ-ਪ੍ਰਵਰਤਕ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਆਸਥਾ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ ਸੀ। 

ਹਰੀਆ ਦੇ ਗੰਥ ਜਾਂ ਉਸ ਦੀ ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਦੇ 

ਕੁਝ ਕੁ ਅੰਦਰਲੇ ਸੈਕੇਤਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਬਾਲੇ 

ਪ੍ਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਪਰਗਟ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਉਸ ਨੂੰ “ਸਤਿ” ਕਰ 

ਜਾਣਦਾ ਸੀ (ਸਤਿ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਥਾਲਾ-511), ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇ ਪੰਥ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ (ਨਾਨਕ ਪੰਥੀ ਹਨੀਆ 

ਕਾਹਨ ਬਾਲੇ ਕਾ ਦਸ਼ਤਾਰੇ -409) ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਉਸ ਉਤੇ ਅਤਿ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸੀ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਪ੍ਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰੀਆ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ 
ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ ਸੀ। ਉਸ ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਜੱਟਾਂ ( ਲੱਟ 

ਜੱਟਨਾ ਦਾ ਮੁਤਰਾ #ਖ ਤੇ ਚਝੰ /ਵਿਗ੍ਰਯਾਨ - 657) ਦੀ 

ਸਿੱਧੂ ਗੋਤ ਨਾਲ ਸੀ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜੋ ਕੋਈ ਵੀ 

ਦਿਵਾਨਾ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਮੁੱਖ ਸਾਧਕ ਦਾ ਸੇਵਕ ਬਣਦਾ ਸੀ, 

ਉਹ ਵੀ, ਭਾਵੇਂ' ਕਿਸੇ ਗੋਤ ਤੋਂ ਹੋਵੇ, “ਸਿਧੂ” ਅਖਵਾਉਣ 

ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਸੀ- ਬਾਲੇ ਮਾਨਿਆ, ਸੌ /ਸਲੂ / 

ਇਸ ਫ਼ਿਰਕੇ ਦੇ ਪਿਛਕੋੜ ਵਿਚ ਜਾਈਏ ਤਾਂ ਪਤਾ 

ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਵੇਂ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ 

ਦੇ ਸੰਦੇਸ਼ ਦਾ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਗੁਰੂ ਮਿਹਰਬਾਨ ਆਦਿ ਦੇ ਸੰਦੇਸ਼ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਦਿਵਾਨੇ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਨਿਭਾਈ। ਕਾਲਾਂਤਰ 
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ਵਿਚ ਉਹ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪਦਾਇ ਵਿਚ ਵਿਲੀਨ ਹੁੰਦੇ ਗਏ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਖੇਤਰ ਅਧਿਕਤਰ ਮਾਲਵੇ ਦਾ ਇਲਾਕਾ 

ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈ ਚੰਗੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਲੇਖਕਾਂ ਵਜੋਂ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਡੋਰਿਆਂ ਉਤੇ ਮਿਹਰਬਾਨ 

ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਅਥਵਾ ਕਥਾ- 

ਵਾਰਤਾ ਹੁੰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। ਹਰੀਆ ਦਿਵਾਨਾ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ 

ਦਾ ਮੋਢੀ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਚੋਗਾ ਬਾਣੀਕਾਰ ਵੀ ਸੀ। 

ਉਸ ਦੀ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਮਾਨਤਾ ਸੀ। 

“ਸਾਥੀ ਪੋਥੀ” ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਭੇਂਟ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਨਾਲ ਵੀ ਹੋਈ ਲਿਖੀ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ ਉਸ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ 

ਚੁਕੀ ਸੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਦਿਵਾਨਿਆਂ ਦੇ ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਉਪਲਬਧ ਸਨ, ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੁਧਾਰ ਅੰਦੋਲਨ ਵੇਲੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਵਾਂਗ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵੀ 

ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਹਟਾ 

ਦਿੱਤੀਆਂ ਅਤੇ ਹਰੀਆ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਨੂੰ ਆਪਣਾ 

ਧਰਮ-ਗੰਥ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ। 

ਹਰੀਆ ਦੇ ਪੂਰੇ ਅਤੇ ਅਧੂਰੇ ਕਈ ਖਰੜੇ ਪ੍ਰ. 

ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਨਿਜੀ ਲਾਇਬੇਰੀ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ 

(ਵੇਖੋਂ ਨੈਬਰ 366, 367, 368-ਏ, 368-ਬੀ ਅਤੇ 368 

ਅਤੇ 401)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਖਰੜਾ ਨੰਬਰ 368 ਸੈ. 1780 

ਬਿ. (ਸੈਨ 1723 ਈ.) ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ 

ਸਭ ਤੋਂ ਪੁਰਾਣਾ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਵੀ 

ਹਰੀਆ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਇਕ ਪੋਥੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਬਾਣੀਆਂ ਦੀ ਤਰਤੀਬ ਅਤੇ 

ਗਿਣਤੀ ਨੂੰ ਪਰਸਪਰ ਮਿਲਾਇਆ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਹਰੀਆ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕੋਈ ਵੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸੈਗ੍ਹਿ 

ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸੈਗਹਿ-ਕਰਤਿਆਂ ਨੇ ਮਨ-ਮਰਜ਼ੀ 

ਅਥਵਾ ਬਾਣੀ ਦੀ ਉਪਲਬਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਨੂੰ ਤਰਤੀਬ 

ਦੇ ਕੇ ਸੈਕਲਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਖਰੜਿਆਂ ਵਿਚੋਂ' ਪੰ. ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ 

(“ਆਲੋਚਨਾ'-1970, “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਅੰਕ”) ਦੇ ਦਸੇ 

ਅਨੁਸਾਰ ਖਰੜਾ ਨੰਬਰ 366 ਸਭ ਤੋ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ 

ਆਕਾਰ ਵਲੋਂ' ਮੁਕੈਮਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 23 ਸ.ਮ. ੩ 16 

ਸ.ਮ. ਆਕਾਰ਼ ਦੇ ਕੁਲ 696 (3-693) ਪਤਰੇ ਹਨ ਅਤੇ 
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ਹਰ ਪੰਨੇ ਉਤੇ 19 ਪੰਕਤੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਤਤਕਰੇ ਦੇ 

ਅੰਤ ਉਤੇ ਇਸ ਦੀ ਲਿਖਿਤ ਦਾ ਸਮਾਂ ਸੈ. 1792 ਬਿ. 

(ਸੈਨ 1735 ਈ.) ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਦਰਜ ਬਾਣੀ 73 

ਸਿਰਲੇਖਾਂ ਅਧੀਨ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 

7. ਜਪ ਹਗੀਏ ਲਾਂ ਕਾ, 2. ਰਾਗ ਗਉੜੀ ਪੁਰਬਾ 

ਛਤਹ ਅਖਗੀੰ, 3. ਰਾਗਾ ਆਸ਼ਾ ਸ਼ਲ਼ਦ (20 ਸ਼ਬਦ), 4. 

ਰਾਗ ਆਸ਼ਾਵਗੀ ਸ਼ਲਦ (202, 5. ਨਾਗ ਆਸਾ /ਨਿਰਸ਼ਾੱਟ 

ਸ਼ਬਦ (34 ... ; 

ਇਹ ਬਾਣੀ 33 ਰਾਗਾਂ ਅਧੀਨ ਰਚੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਆਮ ਤੌਰ ਤੇਂ ਬਾਣੀ-ਪਾਠ ਦਾ ਆਰੰਭ “੧ਓੱਕਾਰ ਸਤਿ ਬਾਬਾ 

ਨਾਨਕ” ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦਿਵਾਨੇ ਸਾਧਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਡੇਰਾ 

ਹੁਣ ਫਰੀਦਕੋਟ ਦੇ ਨੇੜੇ ਪੀਰਕੋਟ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ _ 

ਹੈ ਜਿਥੇ ਬਾਲੇ ਦੀ ਸਮਾਧੀ ਵੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਥੇ 

ਦਿਵਾਨਿਆਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕੋਈ ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਵੀ ਦਸਦੇ ਹਨ। 

_ਹਰੀਆ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਅਜੇ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। 
ਹਰੀਆ ਦਾ ਸਮਾਂ ਕਿਹੜਾ ਸੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਉਸ 

ਦੇ ਰਥ ਵਿਚੋਂ ਜਾਂ ਬਾਹੰਰੇਂ ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ ਅਥਵਾ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਗੰਥ ਦੀ ਪਿਛੇ ਦਸੀ ਇਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 

ਨੰਬਰ 368 (ਸੈ. 1780 ਬਿ.-ਸੈਨ 1723 ਈ.) ਤੋਂ ਇਹ 

ਗੱਲ ਨਿਸਚਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੈਨ 1723 

ਈ. ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ। 

ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ (ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1639 ਈ.) ਦਾ 

ਸੇਵਕ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਹਰੀਆ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਸੋਢੀ 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਦਾ ਸਮਾਂ ਜਾਂ ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਡਾ. ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ (“ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪਿ ਸੇਂ ਹਿੰਦੀ 

ਕਾਵ੍ਯ', ਪੰਨਾ 116) ਦੇ ਦਸੇ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਗੰਥ ਦੀ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਕਰਨ ਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਹ 

ਅਨੁਕਰਣ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ/ਤਕਾਂ, ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ ਵੱਡਾਕਾਰੀ 

ਬਾਣੀਆਂ ਦੀ ਤਰਜ਼ `ਤੇ ਕਈ ਨਵੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਰਚਿਤ ਜਪੁ, 

ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ, ਆਰਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਬਾਰਹਮਾਹਾ, ਸਲੋਕ ਡਖਣੇ ਅਤੇ ਸੁਖਮਨੀ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ 

ਹਰੀਆ ਨੇ ਬਾਣੀਆਂ ਰਚੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 

ਹਰੀਆ, ਬਾਬਾ 

ਕਿ 1604 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਹਰੀਆ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹੋਰ ਸਮਕਾਲੀਨ ਕਵੀਆਂ 

- ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ, ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ, ਦਮੋਦਰ-- ਦੀ ਰਚਨਾ- 

ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਹਰੀਆ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਹਿੰਦੀ ਦੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ-ਕਵੀ ਸੂਰਦਾਸ 
ਦੇ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਹਰੀਆ ਦੁਆਰਾ ਰਚੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ- 

ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਸਹਿਜ ਹੀ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਹਰੀਆ ਨੇ ਆਦਿ-ਗ੍ਰੰਥ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀਆਂ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਤਾਂ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ 

“ਦਸਮ ਰਥ” ਵਿਚਲੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਦੀ ਵੈਰਾਗਮਈ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕਿਤੇ ਵੀ ਕੋਈ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਪ੍ਤੀਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਨ ਹੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋ' ਬਾਦ 

ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈਆਂ ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਅਥਵਾ “ਦਸਮ ਗੰਥ" 

ਦੀਆਂ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਸੈਕੇਤਾਂ ਅਤੇ ਅਨੁਮਾਨਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ 

ਇਤਨਾ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰੀਆ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 

17ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਬੈਠਦਾ ਹੈ। 

ਬਾਵਾ ਹਰੀਆ ਦੇ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਅਨੌਕ ਧਾਰਮਿਕ 

-ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗ ਅਤੇ ਚਰਿਤ-ਵਾਰਤਾਵਾਂ , ਸੈਤ 

-ਪਰੈਪਰਾ ਅਤੇ ਅਸ਼ਟਛਾਪ ਦੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ-ਕਾਵਿ ਪਰੰਪਰਾ 

ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ/ਪਦਾਂ ਅਤੇ ਬਿਸਨ-ਪਦਿਆਂ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ 

ਅਤੇ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਦਾ ਸਮਾਵੇਸ਼ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਾਮ- 

ਭਗਤੀ ਕਾਵਿ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ 

ਦੀ ਵਿਚਾਰ-ਸਾਮਗੀ ਅਤੇ ਬੋਧੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਨਾਗਾਰਜੁਨ 

(“ਨਾਗ ਅਰਜਨ ਕੀਰਤਨ ਮਾਲਾ”) ਅਤੇ ਸ਼ੈਵ-ਮਤ (ਮਹਾਂਦੇਵ 

ਦੀ ਗਰਭਾਵਲੀ”) ਆਦਿ ਦੇ ਚਿੰਤਨ ਨੂੰ ਵੀ ਅਪਣਾਇਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਕ ਰਚੈਤਾ ਦੀ ਸਿਰਜੀ ਹੋਣ ਦੇ 

ਬਾਵਜੂਦ ਹਰੀਆ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਵਿਰੋਧਤਾ 

ਅਤੇ ਅਸੈਬਧਤਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੈ।ਉਹ ਜਿਥੇ ਨਿਰਗੁਣ ਦੇ 

ਨਾਲ ਸਗੁਣ ਭਗਤੀ ਦਾ ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਪਾਨਕ ਤਿਆਰ ਕਰਦਾ 

ਹੈ, ਉਥੇ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦੀਆਂ ਖ਼ਾਨਕਾਹਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ ਨਤ- 

ਮਸਤਕ ਹੈ ( ਹਨੀਆ /#ੈਨਵੇ ਠੇ ਖਨਕਾਈੰ ਤੰਗ ਹੈ ਸ਼ਣਾਈੰ 

411) 



ਹਰੀਆਂ ਵੇਲਾਂ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਹਰੀਆ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੇ 

ਕਈ ਰੈਗ ਹਨ। ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਵਾਲਿਆਂ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ 

ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੇਲੇ ਭਾਸ਼ਾ ਠੇਠ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ 

ਅਥਵਾ ਰਾਮ-ਕਾਵਿ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਵੇਲੇ ਸਧੁੱਕੜੀ ਅਤੇ 

ਬ੍ਜ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ।ਪਰ ਅਜਿਹੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਪੰਜਾਬੀ 

ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 

ਕਰਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਹਰੀਆ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਕਾਵਿ 

-ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਮਾਡਲ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ 

ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ 

ਬਾਣੀ ਦੀ ਅਨੁਕਰਣਾਤਮਕ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤੀ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ 
ਸੂਫ਼ੀ ਅਤੇ ਕਿੱਸਾ ਕਾਵਿ-ਧਾਰਵਾਂ ਦਾ ਬਿੰਬ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਹਰੀਆ ਨੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਪਤਿ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮੋਹ 

ਨਹੀਂ ਵਿਖਾਇਆ, ਕੇਵਲ ਆਮ ਪ੍ਚਲਿਤ ਸਦ੍ਰਿਸ਼ਤਾ- ਮੂਲਕ 

ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਪੁਕ੍ਰਿਤੀ, 
ਲੋਕ-ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਅਤੇ ਘਰੇਗੀ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਗੁਹਿਣ 

ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰਲੇ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਪੰਜਾਬੀ 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਰੈਗ ਭਰਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਵਿਚਾਰਨ ਵਾਲੀ 

ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਭਾਵੇ' ਹਰੀਆ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਸ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਵਾਰ ਅਤੇ ਮਲਾਇਰ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ 

ਰਾਮ ਸੈਬੈਧੀ ਵਾਰ ਲਿਖੀ ਹੈ ਪਰ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀਆਂ 
ਲੀਲਾਵਾਂ ਦੇ ਵਰਣਨ ਵੇਲੇ ਉਸ ਨੇ ਕੇਵਲ ਲੋਕ-ਪੁਸਿੱਧ 

ਨਾਇਕ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਨੂੰ ਚੁਣਿਆ ਹੈ। ਇਹੀ ਨਾਇਕ ਉਸ 

ਦੀ ਸਗੁਣ-ਉਪਾਸਨਾ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੀ 

ਸਗੁਣ ਭਗਤੀ ਵਾਲੀ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਕਲਾਤਮਕ ਪੱਖ ਤੋੱ 

ਕਈ ਸਿਖਰਾਂ ਛੋਹੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਪ੍ਤਿਭਾ 
ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ ਮਿਲੀ ਹੈ। 

ਹਰੀਆਂ ਵੇਲਾਂ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਪੰਜਾਬ ਪਾਾਂਤ ਦੇ 
ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਨਗਰ ਤੋ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ 

ਪਿੰਡ ਬਜਰੌਰ ਦੇ ਨੌੜੇ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬਧ 

ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1651 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨੂੰ 

ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਇਕ ਭਗਤ 

ਹਰੀਆਂ ਵੇਲਾਂ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਾਬਾ ਪਰਜਾਪਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਘੋੜਿਆਂ ਦੇ ਖਾਣ ਲਈ 

ਸੁਕੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਵੇਲਾਂ ਲੈ ਆਇਆ। ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਸੋਕਾ ਬਹੁਤ ਸੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਬਚਨ ਨਾਲ ਉਹ 

ਸੁਕੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਬੇਲਾਂ ਹਰੀਆਂ ਹੋ ਗਈਆਂ। ਇਸ ਕਰਕੇ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾ “ਹਰੀਆਂ ਵੇਲਾਂ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਇਕ ਹੋਰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਵੀ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। 15 ਮਾਰਚ 1701 ਈ. ਨੂੰ 

ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਜਾ 

ਰਹੀ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਬਜਰੌਰ ਦੇ ਰੈਘੜਾਂ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਂ ਨੇ ਲੁਟ 

ਲਿਆ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਜਦ ਸੈਗਤ ਨੇ ਆਪਣੀ ਹੱਡ- 

ਬੀਤੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਦਸੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ ਕਿ ਅਪਰਾਧੀਆਂ 

ਨੂੰ ਯੋਗ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇ। 18 ਮਾਰਚ 1701 ਈ. ਨੂੰ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਨੇ ਬਜਰੌਰ ਦੇ ਰੇਘੜਾਂ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਂ ਨਾਲ ਜੈਗ 

ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹਰਾਇਆ ਅਤੇ ਦੰਡ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਮੁਠ- 
ਭੇੜ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਸਮਾਰਕ 

ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਇਹਾਤੇ ਵਿਚ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਹੀਦਾਂ” ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਬਜਰੇਰ ਪਿੰਡ 

ਦੀਆਂ ਦੇ ਲੜਕੀਆਂ--ਹਰੀਆਂ ਅਤੇ ਭਰੀਆਂ ਦੇ ਬਸੀ 

ਕਲਾਂ ਦੇ ਪਠਾਣਾਂ ਦੁਆਰਾ ਖੋਹ ਲਏ ਜਾਣ ਦੀ ਘਟਨਾ ਦਾ 

ਉਲੋਖ ਕਰਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੜਕੀਆਂ ਦੇ 

ਸੈਬੋਧੀਆਂ ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ ̀ ਤੇ ਦਸਮ ਗੁਰੁ ਨੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਲੜਕੀਆਂ ਨੂੰ ਛੁਡਵਾਉਣ ਅਤੇਂ 

ਅਪਰਾਧੀਆਂ ਨੂੰ ਦੇਡ ਦੇਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਸੀ। ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ 

ਨੇ ਪਠਾਣਾਂ ਨਾਲ ਜੰਗ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਲੜਕੀਆਂ ਨੂੰ 

ਛਡਵਾਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੜਕੀਆਂ ਨੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰ 

ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ ।ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਥੇ ਸਮਾਧ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਉਸ 

ਮੁਠ-ਭੇੜ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਸ਼ਹੀਦਰੀਜ ਵੀ 

ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਭਾਵੇਂ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਤਰੁਣਾ 

ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 

ਮਾਘੀ ਅਤੇ ਵਿਸਾਖੀ ਤੇ ਸੈਗਤਾਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਇਕੱਠ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤੋਂ ਸਿੱਖ ਅਨੁਯਾਈ ਸ਼ਰਧਾ ਅਰਪਿਤ 



ਕਰਨ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਮਸਿਆ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਵੀ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਤੱ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਕਹਾਰਪੁਰੀ, ਸੈਤ (1888-1973 ਈ.): 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਜਿਆਣ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਸ. ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਆਸ ਕੌਰ (ਨਾਮਾਂਤਰ 

ਅਤਰ ਕੌਰ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1888 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 

ਸੈਤ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਡੁਮੇਲੀ ਦੇ ਸੈਤ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਸਿਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1904 ਈ. ਵਿਚ 25ਵੀਂ ਪੰਜਾਬ ਬਟਾਲੀਅਨ 

ਵਿਚ ਸਿਪਾਹੀ ਭਰਤੀ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਸਰਹੱਦੀ ਸੂਬੇ ਵਲ ਚਲੇ 

ਗਏ।ਉਥੇ ਉਦੋਂ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਹੀ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਪ 

ਦੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸੈਤ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ ਅਤੇ 
ਕੀਰਤਨ ਵਲ ਬਹੁਤ ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ 

ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਲੀਨ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਏ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 31 ਮਾਰਚ 1909 ਈ. ਨੂੰ ਫ਼ੌਜਦੀ 

ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸੈਤ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ-ਮਰਦਾਨ 

ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਏ । ਚਾਰ 

ਸਾਲ ਬਾਦ ਆਪ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤ ਆਏ ਅਤੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਕਹਾਰਪੁਰ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਚੋਅ ਦੇ ਕੰਢੇ ਆਪਣਾ 

ਡੇਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਕਹਾਰਪੁਰੀ” ਪਿਛੇਤਰ 

ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਨ ਕੇਵਲ ਸਿੱਖ- 

ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਹੀ ਕੀਤਾ, ਸਗੋਂ ਆਧੁਨਿਕ ਢੈਗ ਦੀ ਸਿਖਿਆ 

ਪਾਪਤੀ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨਸਰਾਲਾ, 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਮਾਹਲਪੁਰ ਵਾਲਾ ਸਕੂਲ ਹੁਣ ਕਾਲਜ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਆਪ ਨੇ ਸੈਨ 1936 ਈ. ਤੋ 1944 ਦਈ. ਤਕ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ 

ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 

ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਆਰਾਮ ਲਈ ਸਰਾਵਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਆਪ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ, ਇਮਾਰਤ-ਉਸਾਰੀ ਅਤੇ ਸਮਾਜ- 

ਕਲਿਆਣ ਦੇ ਕੌਮਾਂ ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾ ਕੇ 18 

ਨਵੰਬਰ 1973 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ ਨਾਲੋਂ ਨਾਤਾ ਤੋੜ ਲਿਆ। 

ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ , ਸਰਦਾਰ 

ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ, ਸਰਦਾਰ (1791-1837 ਈ.): 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਇਕ ਅਦੁੱਤੀ ਜਰਨੈਲ 

ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1791 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ 

ਨਿਵਾਸੀ ਸਰਦਾਰ ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ, ਉਪਲ ਖਤ੍ਰੀ, ਦੇ 

ਘਰ ਬੀਬੀ ਧਰਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਦਾਦਾ ` 

ਸ. ਹਰਦਾਸ ਸਿੰਘ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨਾਲ ਲੜਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸੈਨ 1762 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ 

ਪਿਤਾ ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ ਦੀਆਂ 

ਕਈ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਕੁਲ 

ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਹੀ ਯੋਧਾ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ। ਸੱਤ 

ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ ਸਿਰ ਤੋਂ ਉਠ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਾਮੇ ਕੌਲ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪਣਾ ਬਚਪਨ 

ਬਿਤਾਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਘੋੜ-ਸਵਾਰੀ ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍-ਵਿਦਿਆ 

ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸ਼ੌਕ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ 

ਤੋਂ ਸਿੱਖੇ ਇਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੀ 15 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਤਕ 

ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਪੁਣ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਹਰ ਸਾਲ ਬਸੈਤ ਵਾਲੇ 

ਦਿਨ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦਰਬਾਰ ਲਗਾ ਕੇ ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 

ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍-ਪ੍ਬੀਨਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 

ਦਾ ਅਵਸਰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਸੈਨ'1805 ਈ. ਵਿਚ 

ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਹੋਏ ਅਜਿਹੇ ਇਕ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਰੀ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਤਬ ਵਿਖਾਉਣ ਦਾ ਮੌਕਾ ਮਿਲਿਆ। ਇਸ 

ਨੇ ਇਤਨੀ ਸੁਘੜਤਾ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਜੌਹਰ ਵਿਖਾਇਆ 

ਕਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗਲ ਲਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਕੀਮਤੀ ਕੈਂਠਾ ਪਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਨਾਲ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 

ਖ਼ਾਸ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਇਕ ਵਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨਾਲ ਸ਼ੇਰ ਦੇ 

ਸ਼ਿਕਾਰ ਨੂੰ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਬੜੀ ਫੁਰਤੀ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਇਕ 

ਸ਼ੇਰ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਬਹਾਦਰੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੰ 

ਇਸ ਨੂੰ “ਨਲ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ ਕਿਉਂਕਿ ਰਾਜਾ ਨਲ 

ਜਿਸ ਨਿਡਰਤਾ ਨਾਲ ਸ਼ੇਰ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕਰਦਾ ਸੀ, ਉਸੇ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਕੀਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ “ਨਲ' ਸ਼ਬਦ 

_ “ਨਲਵਾ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਦਲ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਬਾਘ ਮਾਰ” 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਨੇਕ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ 



ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ, ਸਰਦਾਰ 

ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ ਜਲਵਾ ਵਿਖਾਇਆ। 

ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ ਕਸੂਰ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਅਤੇ ਸੈਨ 

1810 ਈ. ਵਿਚ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਇਆ। ਇਸੇ ਸਾਲ ਮੁਲਤਾਨ ਉਤੇ ਕੀਤੀ ਚੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ 

ਇਹ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਵੀ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1813 ਈ. ਵਿਚ ਹਜ਼ਰੇ 

ਵਿਚ ਪਠਾਣਾਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1815 ਈ. ਵਿਚ 

ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਅਰਧ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਨੂੰ ਜਿਤਿਆ ਅਤੇ 

ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਕਸ਼ਮੀਰ ਉਤੇ ਜਿਤ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਉਥੋਂ ਦੀ ਗਵਰਨਰੀ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਸੈ੍‌ਭਾਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1821 ਈ. ਵਿਚ ਹਜ਼ਰਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ 

ਨੂੰ ਸਥਾਈ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਮਿਧ ਕੇ ਉਥੋਂ ਦੀ ਗਵਰਨਰੀ ਸੈਭਾਲੀ 

ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਨਾਂ ਤੇ “ਹਰੀਪੁਰ” ਨਗਰ ਵਸਾਇਆ। ਫਿਰ 

ਅਟਕ ਦਰਿਆ ਤੋ ਪਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਉਤੇ ਕੀਤੀਆਂ 

ਗਈਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 

ਕੀਤੀਆਂ। ਸੈਨ 1834 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ 

ਉਥੇ ਸਥਾਈ ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਗਵਰਨਰ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਨਿਭਾਈ। ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦੇ ਇਰਦ 

-ਗਿਰਦ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੋਧ ਕੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਅੜਬ 

ਪਠਾਣਾਂ ਨੂੰ ਈਨ ਮੰਨਣ ਲਈ ਮਜ਼ਬੂਰ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ 

ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਸੁਣ ਕੇ ਹੀ ਪਠਾਣ ਲੋਕ ਭਜ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ 

ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਬਾਰੇ ਲੋਕ ਗੀਤਾਂ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਨੁਹਾਰ ਸੈਵਾਰੀ 

ਹੈ -- ਤੰਬੇ ਕਸ਼ ਕੇ ਕਾਬਲ ਨਸਦੇਂ, ਨਲੂਏ ਦਾ ਨਾਂ ਸ਼ਣਦੇ / 

ਇਸ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ ਇਤਨਾ ਆਤੰਕ ਛਾ ਗਿਆ ਕਿ 

ਪਠਾਣੀਆਂ ਆਪਣੇ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਡਰਾਉਣ ਲਈ “ਨਲਵਾ 

ਆ ਗਿਆ” (ਨਲਵਾ ਰਾਗਲੇ') ਉਕਤੀ ਬੋਲਦੀਆਂ ਸਨ। 

ਸੈਨ 1837 ਈ. ਵਿਚ ਦੋਸਤ ਮੁਹੰਮਦ ਖ਼ਾਨ ਨੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਜਿਹਾਦ ਖੜਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜਮਰੋਂਧ ਦੇ 
ਕਿਲ੍ਹੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਹਮਲੇ ਦੀ ਅਗਵਾਈ 

ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਅਕਬਰ ਖ਼ਾਨ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ 

ਦੀ ਕਮਾਨ ਨਲਵੇ ਸਰਦਾਰ ਪਾਸ ਸੀ। ਇਸ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 

ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਾਸਾਨੀ ਯੁੱਧ-ਕ੍ਰਿਆ ਰਾਹੀਂ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ 

ਨੂੰ ਹਾਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 14 ਵੱਡੀਆਂ ਤੋਪਾਂ ਤਕ ਖੋਹ 

ਲਈਆਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕਰਦਿਆਂ ਇਕ ਗੁਫ਼ਾ ਵਿਚ 

ਲੁਕੇ ਕੁਝ ਪਠਾਣਾਂ ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਗੋਲੀਆਂ ਦਾਗ਼ੀਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਹਰੀ ਚੰਦ, ਭਾਈ 

ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਇਸ ਦੀ ਛਾਤੀ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਖੀ ਵਿਚ ਲਗੀ। 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲ ਕੇ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਮਰੋਧ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ 

ਵਲ ਘੋੜਾ ਮੋੜ ਲਿਆ। ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ 

ਸਰਦਾਰ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। 

ਅੰਤ ਸਮਾਂ ਨੋੜੇ ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਕਿਲ੍ਹਾਦਾਰ ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਾਵਧਾਨ ਕੀਤਾ ਕਿ 

ਲਾਹੌਰ ਤੁਰਤ ਇਤਲਾ ਕਰੇ ਅਤੇ ਜਦ ਤਕ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਸਾਹਿਬ ਫ਼ੌਜ ਸਮੇਤ ਨਹੀਂ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੇ, ਤਦ ਤਕ ਮਿ੍‌ਤੂ ਬਾਰੇ 

ਬਾਹਰ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਪਤਾ ਨ ਲਗੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਦਿਆਂ 30 ਅਪ੍ਰੈਲ 1837 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਹਰੀ 
ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਵੀਰਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਦੀ 

ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋਈ ਤਾਂ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਅਥਰੂ ਕੇਰੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਦੇ 

ਇਕ ਥੰਮ ਦੇ ਡਿਗਣ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਾਇਆ। ਮ੍ਰਿਤੂ ਵੇਲੇ 

ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ 3,67,000 ਸਾਲਾਨਾ ਆਮਦਨ ਵਾਲੀ 

ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਮਾਲਕ ਸੀ। ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਨਾਂ ਅਦੁੱਤੀ ਵੀਰਤਾ ਕਾਰਣ ਬੜੇ ਆਦਰ ਨਾਲ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਅਨੌਕ ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਸਰਦਾਰ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾਂਜਲੀ ਵਜੋਂ 

ਆਪਣੀਆਂ ਸਾਹਿਤਿਕ ਕਿਰਤਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਹਰੀ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1819-1506 ਈ.): ਨਾਮਧਾਰੀ _ 

ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਇਕ ਸੈਚਾਲਕ , ਜੋ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਸੀ। 

ਵੇਖੋ 'ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ”। 

ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਭੰਜੀ : ਭੰਗੀ ਮਿਸਲ ਦਾ ਮੋਢੀ। ਵੇਖੋ 'ਭੰਗੀਆਂ 

ਦੀ ਮਿਸਲ'। 

ਹਰੀ ਚੰਦ, ਭਾਈ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਬਕਾਲਾ ਕਸਬੇ ਦਾ ਇਕ ਖੜ੍ੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਗਤ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਸਤਿਕਾਰ 

ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ (ਗੁਰੂ) ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਲਈ ਚੰਦੂ ਸ਼ਾਹ ਦੀ 

ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਅਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਤਾਂ ਉਦੋਂ ਹੀ 

ਸੈਗਤ ਵਿਚੋਂ' ਦੋ ਸਿੱਖ ਖੜੇ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੀਆਂ ਪੁੱਤਰੀਆਂ 

ਦਾ ਸਾਕ ਬਾਲਕ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਨਾਲ ਕਰਨ ਲਈ ਅਰਜ਼ੋਈ 

ਕਰਨ ਲਗੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੀ ਭਾਈ ਹਰੀ ਚੈਦ। ਗੁਰੂ 



ਹਰੀਪੁਰ 

ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਨਾਨਕੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਪ੍ਰਵਾਨ 

ਕਰ ਲਿਆ, ਪਰ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਅਲਪ ਆਯੂ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਵਿਆਹ ਅਗੇ ਪਾ ਦਿੱਤਾ, ਜੋ 4 ਅਪ੍ੌਲ 1613 (8 ਵਿਸਾਖ, 

1670 ਬਿ.) ਵਿਚ ਸੈਪੰਨ ਹੋਇਆ। ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ ਦੀ 

ਕੁੱਖ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋ ਬਾਦ (ਗੁਰੂ) ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਨਾਨਕੇ ਘਰ, 

ਬਕਾਲੇ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ ਅਤੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ 

ਗਏ। ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਵਿਚ ਵੱਡੇ ਹੋਏ 

(ਗੁਰੂ) ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ “ਹਿੰਦ ਦੀ ਚਾਦਰ” ਬਣ ਕੇ 

ਆਪਣੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 

ਹਰੀਪੁਰ (ਨਗਰ) ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਹਜ਼ਾਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਨਗਰ ਜੋ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਉਥੋਂ' ਦੇ ਪਠਾਣਾਂ ਨੂੰ 

ਦਬਾਉਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1822 ਈ. ਵਿਚ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। 

ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਤਕ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ, 

ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਕੁਝ ਘਟ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
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1867 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਮਿਉੱਸਿਪਲ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ _ 
`__ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਪਠਾਣੀ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਹੋਂਦ ਸਿੱਖ-ਰਾਜ 

ਦੀ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਦੀ ਸਦਾ ਯਾਦ ਦਿਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। 

ਹਰੀਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਅਬੋਹਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਲ ਹੈ। ਇਥੇ ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਤੋਂ “'ਬਟ ਤੀਰਥ” ਨਾਂ ਦਾ 

ਇਕ ਤਾਲ ਹੈ ਜਿਥੇ ਲੋਕੀਂ ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ 

ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵੀ ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੀ 

ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਤਾਲ ਦੇ ਕੰਢੇ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚਰਨ ਪਾਕ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪਹਿਲੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਮੁਕਤਸਰ ਦੀ ਜੋਗ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਥੇ ਬਿਸਰਾਮ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਸੈਨ 1876 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਚੰਗੀ ਬਣੀ 

ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਕੈਢੇ ਵੀ ਪੱਕੇ ਹਨ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੁਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ 

ਹੜਪਾ 

ਹੈ। ਹਰ ਸਾਲ ਕਤਕ ਦੀ ਪੁਰਣਮਾਸੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇਂ 
ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਸਮਾਗਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਚਾਨਣੇ 

ਪੱਖ ਦੀ ਹਰ ਏਕਮ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਫਗਣ ਦੀ ਏਕਮ, ਨੂੰ ਵੀ 

ਇਥੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 

ਹਲਾਲ : ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਜ਼ਿਬਹ ਕੀਤੇ 

(ਮਾਰੇ ਹੋਏ) ਪਸ਼ੂ ਦਾ ਮਾਸ “ਹਲਾਲ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਤ 

ਕਬੀਰ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਕਬਰ ਜੀਆ ਜੁ ਆਗੰਹਿ ਜੌਰ ਕਹੰਰੇ 
ਕਹਤੇ ਹ/ਹ' ਜ਼ ਹਲਾਲ/ ਟਫਤਕੁ ਕਾਈ ਜਲ ਕਾਢ ਹੰ 

ਹੀਇਗਾ ਕਓਨ ਹਵਾਲ਼ /(ਗੁ ਰੀ .1 375)। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਹਲਾਲ ਕੀਤੇ ਪਸ਼ੂ (ਬਕਰੇ ਆਦਿ) ਦਾ ਮਾਸ ਖਾਣਾ ਵਰਜਿਤ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਤੇ ਝਟਕਾ (ਵੇਖੋ) ਪ੍ਵਾਨ ਹੈ। 

ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਵਰਤਣ ਲਈ 

ਸਵੀਕ੍ਰਿਤ ਵਸਤੂ “ਹਲਾਲ” ਹੈ; ਜੋ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤ ਨਹੀਂ, ਉਹ 

“ਹਰਾਮ” ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ “ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ 

ਕਿਹਾ ਹੈ-ਆਰਣ ੫7 ਹਰਾ# ਆਹ ਹੋਇ ਹਲਾਲ ਨ ਜਾ/ਇ/ 

(ਗੁ.ਗੰੰ.141)। 

ਹੜੱਪਾ (ਨਗਰ): ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ (ਪਾਕਿਸਤਾਨ) ਦੇ 
ਮਿੰਟਗੁਮਰੀ (ਹੁਣ ਸਾਹੀਵਾਲ) ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਗਰ 

ਜਿਥੋਂ ਦੇ ਇਕ ਥੇਹ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਤਨ ਵਸਤੂਆਂ ਦੇ ਬਰਾਮਦ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਨਗਰ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ। 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਥੇਹ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈਆਂ 

ਵਸਤੂਆਂ ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਹਜ਼ਾਰ ਵਰ੍ਹੇ ਪੁਰਾਣੀਆਂ ਹਨ। 

ਆਪਣੀ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਮੁਲਤਾਨ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਹ ਸਥਾਨ 

ਨਗਰ ਤੋਂ ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 

ਵਿਥ ਉਤੇ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਗੁੰਮਨਾਮੀ ਦੀ 
ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਸੀ, ਪਰ ਰੈਜੀਬਾਰ ਵਿਚ ਨਹਿਰੀ ਪਾਣੀ ਲਗਣ 

ਨਾਲ ਜਦੋਂ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਲ ਵੀ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਬਣਾਏ ਗਏ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਨਾਂ “ਨਾਨਕਸਰ” 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਉਥੇ ਹਰ ਸੰਗਾਂਦ 

ਨੂੰ ਢੈਗੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਚੇਤਰ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਪਹਿਲੇ 

ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ ਸਮਾਗਮ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 
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ਸਾਹਿਬ, ਪਟਨਾ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 

ਵਸੇ ਦਾਨਾਪੁਰ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਥੇ 

ਪਹਿਲਾਂ ਮਾਈ ਜਮਨਾ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਪਰਧਾਨੀ) ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। 

ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਕ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ 

ਇਥੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਫਿਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 

ਤਾਂ ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ ਨੇ ਪਟਨਾ ਨਗਰ ਤੋ' ਚਲ ਕੇ ਪਹਿਲਾ 

ਪੜਾ ਇਸ ਮਾਈ ਦੇ ਪਾਸ ਹੀ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ 

ਲਈ ਸ਼ਾਮ ਦੇ ਭੋਜਨ ਲਈ ਇਕ ਹਾਂਡੀ ਵਿਚ ਖਿਚੜੀ 

ਪਕਾਈ। ਖਿਚੜੀ ਭਾਵੇਂ ਥੋੜੀ ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ ਨਾਲ 

ਸੈਗਤ ਅਧਿਕ ਸੀ, ਪਰ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਖਿਚੜੀ 

ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਵਿਚ ਹੀ ਨ ਆਈ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਾਦ 

ਵਿਚ 'ਹਾਂਡੀ ਵਾਲੀ ਸੈਗਤ” ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਫਿਰ ਤਖ਼ਤ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਪਟਨਾ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 

ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਬਧਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ 

ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਥਾਂ ਨਵੀਂ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਹੁਣ ਇਸ ਦਾ 

ਨਾਂ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹਾਂਡੀ ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। 

ਹਿੱਸਾ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ 

ਹੈ ਸਿਰੋਂ ਮਾਰਨ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ, ਬਧ, ਘਾਤ ਆਦਿ। ਭਾਰਤੀ 

ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਹਿੰਸਾ ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੈਨ ਅਤੇ 

ਬੌਧ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਪਤਿ ਉਚੇਚਾ ਉਲਾਰ ਹੈ। 

ਈਸਾਈ ਮਤ ਵਿਚ ਵੀ ਹਿੱਸਾ ਪ੍ਰਤਿ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਤਿਰਸਕਾਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਅਕਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ 'ਹਿੰਸਾ' ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ 

ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਜਿਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਸ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਫਿਰ ਉਸ ਵਿਚ ਹਿੰਸਾ, ਅਭਿਮਾਨ 

ਅਤੇ ਲੋਭ ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ- ਜਿਸ ਅਨ 

ਮਾਨੈ ਆਭਮਾਨ ਨ ਤਾ ਕਉਂ /ਹੰਸਾ ਲੰਝ /ਵਿਸ਼ਾਰੇ /(ਗ ਰੀ . 

1198)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਹਿੰਸਾ ਦਾ 

ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਨੇ ਵੀ ਸਾਰਗ 

ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਹਿੰਸਾ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ ਜੀਵਾਂ 

ਪ੍ਤਿ ਦਯਾ/ਦਇਆ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨੀ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 

ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ-- /ਹਿੰਸ਼ਾ ਤਓਂ ਮਨ ਤੇ ਨਹੀੰ ਛੁਟੀ ਜੀਆ ਦਇਆ 

ਨਹੀਂ ਪਾਲਾ / ਪਰਮਾਨੰਦ ਸਾਧ ਸੰਗਾਤਿ /ਲਿ ਕਥਾ ਪੁਨੀਤ 

ਨ ਚਾਲੀ/(ਗੁ .ਗੌ੍‌.253)। 

ਇਕ ਗੱਲ ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਅਕਾਰਣ 

ਹਿੰਸਾ ਅਥਵਾ ਦੁਖ ਨ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਤਿ ਹਿੰਸਾ ਵਰਜਿਤ ਹੈ, 

ਪਰ ਧਰਮ, ਸਮਾਜ ਜਾਂ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਸਹਿਜ ਧਰਾਤਲ ਨੂੰ 

ਝੰਝੋੜਨ ਵਾਲੇ ਤੱਤ ਪਤਿ ਦਇਆ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪਾਲਣਾ 

ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ। ਖ਼ਾਲਸੇ ਦਾ ਜਨਮ-ਮਨੌਰਥ ਇਸੇ ਭਾਵ ਦਾ 

ਬੋਧਕ ਹੈ। 

ਹਿਕਾਇਤਾਂ (ਰਚਨਾ): ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਦਸਮ-ਗੰਥ” 

ਵਿਚ 11 ਹਿਕਾਇਤਾਂ ਵੀ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਹ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ 

ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਈ 752 ਬੈਂਤ ਲਿਖੇ 

ਗਏ ਹਨ। ਹਿਕਾਇਤ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ “ਹਕਾਇਤ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਕਹਾਣੀ ਜਾਂ ਕਿੱਸਾ। 

ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਦਸਮ-ਗੰ੍‌ਥ" ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਅਤੇ 

ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ ਨੂੰ ਇਕ ਅੰਕ ਦੇ ਕੇ ਫਿਰ ਹਿਕਾਇਤਾਂ ਦੇ ਅੰਕ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਹਿਕਾਇਤਾਂ ਦੇ ਅੰਤ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਗਿਣਤੀ 12 ਲਿਖੀ ਹੈ। ਪਰ ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ 

ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ ਤੋੱ' ਸੁਤੰਤਰ ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਹਿਕਾਇਤਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ 

ਦੀ ਅੰਤਿਕਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਨ ਵਸਤੂ ਵਜੋਂ ਅਤੇ ਨ 
ਭਾਵਨਾ ਵਜੋ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸਮਾਨਤਾ ਜਾਂ 

ਸੈਬੈਧਤਾ ਹੈ। ਇੱਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਇਕਠਿਆਂ ਦਰਜ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਅਸਲੋ” 

ਚਰਿਤੋਪਾਖਿਆਨ ਦੀਆਂ ਕਹਾਣੀਆਂ ਦੀ ਪਰੋਪਰਾ ਵਿਚ 

ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਹਿਕਾਇਤਾਂ 

ਦਾ ਆਰੈਭ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਹਰ ਹਿਕਾਇਤ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਵਰ ਕਾਮਨਾ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਹੈ।ਬੈਂਤ ਛੋਦ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਫ਼ਾਰਸੀ 

ਹੈ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਬਰਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਅਸਰ ਵੀ ਹੈ। 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਰਹਿਣ ਦਾ 
ਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਜਿਸ ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਣ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ 
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ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੀ ਬਹੁਗਿਣਤੀ ਵਾਲਾ ਦੇਸ਼ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

(ਵੇਖੋ “ਹਿੰਦੂ')। ਇਹ ਉਤਰ ਵਿਚ ਹਿਮਾਲਯ ਅਤੇ ਦੱਖਣ 

ਵਿਚ ਸਮੁੰਦਰ ਨਾਲ ਘਿਰਿਆਂ ਇਕ ਵਿਸ਼ਾਲ ਦੇਸ਼ ਹੈ ਜਿਸ 

ਸੁੰਗੜਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਬਹੁ-ਭਾਸ਼ੀ, ਬਹੁ-ਨਸਲੀ 

ਅਤੇ ਬਹੁ-ਧਰਮੀ ਦੇਸ਼ ਹੈ। 

“ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ” ਨੂੰ ਇਹ ਨਾਂ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਨਾਂ ਭਾਰਤ ਜਾਂ ਆਰਯਾਵਰਤ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ “ਭਾਰਤ?” ਨਾਂ ਕਿਵੇਂ ਪਿਆ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਕਈ 

ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਰਾਜਾ ਦੁਸ਼ਯੋਤ ਦੇ 

ਪੁੱਤਰ ਰਾਜਾ ਭਰਤ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਭਾਰਤ ਪਿਆ। 

ਦੂਜਾ ਮਤ “ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” ਅਤੇ ਜੈਨ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ 

ਵਰਣਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਰਿਸ਼ਭਦੇਵ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 

ਮਹਾਰਾਜ ਭਰਤ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਇਹ ਦੇਸ਼ ਭਾਰਤ ਅਖਵਾਇਆ। 

ਤੀਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਭਾਰਤ ਨਾਂ ਭਰਤ ਕਬੀਲੇ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਕਬੀਲਾ ਬਾਕੀਆਂ ਨਾਲੋਂ 

ਜ਼ਿਆਦਾ ਬਲਸ਼ਾਲੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਸਭਿਆਚਾਰ ਬਹੁਤ 

ਪਾਚੀਨ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤੇ , ਧਾਰਮਿਕ ਅਨਸ਼ਠਾਨ, 

ਵਰਣਾਸ਼ਮ-ਵਿਧਾਨ, ਅਠਸਠ- ਤੀਰਥ ਆਦਿ ਆਪਣੀ 

ਵਖਰੀ ਪਛਾਣ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਰ 

ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਾਬਰ ਦੇ ਹਮਲੇ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ ਇਸ 

ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਦੋ ਵਾਰ ਵਰਤੋ` ਕੀਤੀ ਹੈ-- (1) ਸ਼ੁਰਾਸ਼ਾਨ 

ਖਸਮਆਾਨਾ ਕੀਆ /ਹੰਦਸ਼ਤਾਨ ਡਰਾ/ਇਆ/ ਆਧੰ ਦੋਸ਼ ਨ 

ਦੇਈ ਕਰਤਾ ਜਮ ਕਾਨ #ਗਲ਼ ਚੜਾਇਆ /(ਗੁ .ਰੰ.360)। 

(2) ਕਾਇਆ ਕਖੜ ਟਕਾ ਟਕਾ ਹੌਸਾ /ਹਦੁਸ਼ਤਾਨ ਸ਼ਮਾਲਸ਼ਾੀ 
ਬਲਾ /(ਗੁ ਰੀ .723)। 

ਹਿੰਦੂ : ਭਾਰਤ ਉਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਥੋਂ' 

ਹਿੰਦੂ 

ਗਈ ਹੈ-- ਹੀਨ ਦੁਸ਼ਯੰਤ ਸ /ਹੰਦੂ /ਅਰਥਾਤ 'ਜੋ ਹੀਨ ਨੂੰ 
ਮਾੜਾ ਸਮਝਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਹਿੰਦੂ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਵਿਦੇਸ਼ੀ 
ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਨੂੰ ਨੀਚ ਸਮਝਣ ਵਾਲਾ ਹੀ 'ਹਿੰਦੂ” ਹੈ। ਇਹ 

ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਪੁਰਾਤਨ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਮੰਨਣਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਹੀ ਸਹਾਇਕ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਡਾ. ਰਾਜਬਲੀ 

ਪਾਂਡੇਯ (“ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ-ਕੋਸ਼) ਅਨੁਸਾਰ ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਵਿਚ 

ਛੇ ਨਦੀਆਂ (ਪੂਰਵ ਤੋ' ਜੇਹਲਮ, ਰਾਵੀ ਅਤੇ ਸਤਲੁਜ ਅਤੇ 

ਪੱਛਮ ਤੋਂ ਸਵਾਤ, ਕਾਬੁਲ ਅਤੇ ਗੋਮਲ) ਦੁਆਰਾ ਸਿੰਚਿਤ 

ਖੇਤਰ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ੀ ਦੇਸ਼ ਫ਼ਾਰਸ ਅਥਵਾ ਈਰਾਨ ਦੀ ਸਰਹਦ 

ਨਾਲ ਜਾ ਲਗਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਖੇਤਰ ਨੂੰ 'ਸਪਤਸਿੰਧੁ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਚੁਕਿ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਵਿਆਕਰਣ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 

ਦਾ “ਸ”“ਹ” ਵਿਚ ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਖੇਤਰ 

ਵਸਨੀਕਾਂ ਨੂੰ “ਹਿੰਦੂ' (ਹੇਂਦੂ) ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਣ 

ਲਗਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ 

ਲਈ ਵੀ 'ਹਿੰਦੂ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

“ਹਿੰਦੂ” ਸ਼ਬਦ ਭਾਰਤੀ ਨ ਹੋ ਕੇ, ਭਾਰਤੀ ਸ਼ਬਦ “ਸਿੰਧੁ” ਦਾ 

ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਆਕਰਣ ਅਨੁਸਾਰ ਬਦਲਿਆ ਹੋਇਆ ਜ਼ੈਰ- 

ਭਾਰਤੀ ਜਾਂ ਅਭਾਰਤੀ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। 

ਹੁਣ “ਹਿੰਦੂ” ਕੌਣ ਹੈ ? ਅਤੇ “ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ” ਕਿਹੜਾ 
ਹੈ ? ਇਸ ਵਿਸ਼ੇ ਉਤੇ ਵਿਚਾਰ ਪਗਟ ਕਰਦਿਆਂ ਡਾ. 

ਰਾਜਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ (“ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ-ਕੋਸ਼) ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਜੇ ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਅਰਥ ਭੂਗੋਲਿਕ ਲਿਆ ਜਾਏ ਤਾਂ ਇਹ 

ਮੰਨਣਾ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਭਾਰਤ (ਹਿੰਦ) ਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ “ਹਿੰਦੂ” 

ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਧਰਮ 'ਹਿੰਦੁਤ੍ਰ ' ਹੈ। ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਮਲਾਵਰਾਂ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਸੇ ਅਰਥ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਚਲਦੀ 

ਸੀ। ਜਿਤਨੀਆਂ ਜਾਤੀਆਂ ਬਾਹਰੋਂ ਆਈਆਂ ਉਹ ਹਿੰਦੁਤ੍ਰ 
ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੇੜਨ ਲਈ 'ਹਿੰਦੂ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਣ ਲਗ ਪਿਆ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹੀ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ। 

“ਹਿੰਦੂ” ਸ਼ਬਦ ਭਾਰਤੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਨ ਹੋਂ ਕੇ 

ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਪਾਚੀਨ ਭਾਰਤੀ-ਸਾਹਿਤ 

ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਹਾਂ, “ਮੇਰ ਤੋੜ” ਦੇ 33ਵੇਂ 

ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੱਤੀ 

ਵਿਚ ਹੀ ਜਜ਼ਬ ਹੋ ਗਈਆਂ। ਅਨੋਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀ ਅਤੇ 

ਪਰੈਪਰਾ-ਵਿਰੋਧੀ ਅੰਦੋਲਨ ਚਲੇ , ਪਰ ਸਭ ਦੀ ਸਮਾਈ ਹਿੰਦੁਤ੍ 

ਵਿਚ ਹੀ ਹੋ ਗਈ। ਵੈਦਿਕ ਧਰਮ ਹੀ ਇਥੋਂ ਦਾ ਪ੍ਾਚੀਨਤਮ 

ਅਤੇ ਸੁਵਿਵਸਥਿਤ ਧਰਮ ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਨੂੰ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਵੀ। ਜੈਨ ਅਤੇ 

ਬੌਧ ਧਰਮ ਵੀ ਕੁਝ ਸਦੀਆਂ ਬਾਦ ਹਿੰਦੁਤ੍ਰ ਵਿਚ ਸਮਾ ਗਏ। 
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ਇਸ ਲਈ ਹਿੰਦੁਤ੍ਰ ਨ ਤਾਂ ਮੂਲ ਵੈਦਿਕ ਧਰਮ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਵੈਦਿਕ ਧਰਮ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਧਰਮ ਹੈ। ਇਹ ਸਭ ਦਾ ਮਿਲਿਆ- 

ਜੁਲਿਆ ਇਕ ਸਾਂਝਾ ਜਿਹਾ ਧਰਮ ਹੈ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ 

ਵਿਚ ਪੌਰਾਣਿਕ ਅਤੇ ਤਾਂਤ੍ਰਿਕ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੁੰਦੀਆਂ ਗਈਆਂ ਅਤੇ ਦੱਖਣ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਅਤੇ ਆਚਾਰਯਾਂ 

ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਉਤਰੀ ਭਾਰਤੀ 

ਵਿਚ ਚਲੇ ਭਗਤੀ-ਅੰਦੋਲਨ ਨੇ ਇਸ ਧਰਮ ਦਾ ਅਨੋਕ 

ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਸੁਧਾਰ ਅਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਹਿੰਦੁਤ੍ਰ' 

ਭਾਰਤ ਵਾਸੀਆਂ ਦੀ ਸਰਬ-ਸਾਂਝੀ ਧਾਰਮਿਕ ਭਾਵਨਾ ਦਾ 

ਸ਼ਬਦ-ਪ੍ਤੀਕ ਹੈ। 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਸੁਵਿਵਸਥਿਤ 

ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਅਤੇ ਧਰਮ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਹਿੰਦੁੜ੍ਹ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ 

ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ, ਨ ਹੀ ਹਿੰਦੁਤ੍ਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕਤਾ ਨੂੰ 

ਕੋਈ ਝਟਕਾ ਦੇ ਸਕਿਆ। ਹਾਂ, ਕੁਝ ਡਰ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਕੁਝ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਹਿੱਤਾਂ ਕਰਕੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੋ 
ਗਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੀ ਵਖਰੀ ਵਖਰੀ ਪਛਾਣ 

ਬਣੀ ਰਹੀ। ਪਰਸਪਰ ਵੈਰ-ਵਿਰੋਧ ਕਾਰਣ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਧਰਮ 

ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਮੁੱਦਿਆਂ ਨੂੰ ਭੁਲ ਕੇ ਧਾਰਮਿਕ ਕਟਰਤਾ ਦਾ 

ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਗੇ। ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ 

ਦੀ ਅੱਖ ਤੋਂ ਵਾਂਝਿਆ ਮੰਨਿਆ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ-/ਓੰਦੁ ਅੰਨ੍ਹਾ ਤਰ੍ਕਾ ਕਾਣਾ। ਦਹਾਂ ਤੇ ਨਿਆਨਾੰ 

/ਸਾਆਣਾ/(ਗੁ ਰੌ੍‌.875)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭੈਰਉ 

ਪਾਬੰਦੀਆਂ ਤੋਂ ਬੇਲਾਗ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਨ 

ਅਸੀਂ ਹਿੰਦੂ ਹਾਂ, ਨ ਹੀ ਮੁਸਲਮਾਨ। ਸਾਡੀ ਦੇਹ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਣ 

ਅੱਲ੍ਹਾ-ਰਾਮ ਦੇ ਦਿੱਤੇ ਹੋਏ ਹਨ-- ਨਾ ਹਮ/ਹੋਂਦੂ ਨ #ਸ਼ਲਆਾਨ / 

ਅਲਹ ਰਾਮ ਕੰ /0ੰਡ ਪਰਾਨ /(ਗੁ.ਰੀ .1136)। 'ਪੁਰਾਤਨ- 

ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਜਦੋਂ ਤਿੰਨ 

ਬਾਰ ਬਾਰ “ਨ ਕੋਈ ਹਿੰਦੂ ਨ ਕੋਈ ਮੁਸਲਮਾਨ” ਕਹਿ ਕੇ 

ਸਭ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਤੰਗਨਜ਼ਰੀ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਉਠ ਕੇ ਸੱਚਾ ਮਨੁੱਖ 

ਬਣਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈਂ ਕਿ 

ਹਿੰਦੂਆਂ ਦਾ ਧਰਮ ਹਿੰਦੂਤ੍ਰ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਧਾਰਮਿਕ 

ਮਤ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਪਰ ਜੇ ਇਸ ਧਰਮ ਦੀ ਕੋਈ ਸੈਕੀਰਣ 

ਸੀਮਾ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਨੀ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਵੈਸ਼ਣਵ-ਧਰਮ (ਭਾਗਵਤ 

ਅਤੇ ਸਮਾਰਤ) ਹੀ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦਾ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਜਾਂ 

ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਿਕ ਧਰਮ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ ਦੇ ਲੱਛਣ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਵਿਚਾਰੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ-- (1) ਵਰਣਾਸ਼ਮ ਦੀ 

ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪਾਲਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ , (2) ਵੇਦਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 

(ਆਪ੍ਤ) ਮੰਨਣ ਵਾਲੋਂ, (3) ਗਊ ਮਾਸ ਨ ਖਾਣ ਵਾਲੇ, 

(4) ਕਰਮਵਾਦ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰਨ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਮੁਰਦੇ ਨੂੰ ਸਾੜਨ 

ਵਾਲੇ। ਇਸ ਧਰਮ ਦੇ ਸਾਰੇ ਪੱਖਾਂ (ਵੇਦਾਂ, ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ, 

ਸ਼ਾਸਤਾਂ, ਦੇਵਤਿਆਂ, ਇਸ਼ਟ-ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਆਦਿ) ਬਾਰੇ 

ਸੁਤੰਤਰ ਇਦਰਾਜ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ : ਵੇਖੋ 'ਹਿੰਦੂ”। 

ਹਿੰਮਤ ਸਿੰਘ ਜਲੇਵਾਲੀਆ (ਮ. 1829 ਈ.). ਪੰਜਾਬ 

ਦੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਾਹਲਪੁਰ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਹਿੰਮਤ ਸਿੰਘ, ਚੌਧਰੀ ਗੁਲਾਬ ਰਾਇ, ਬੈਂਸ ਜੱਟ 

ਦਾ ਪੁੱਤਰ` ਸੀ। ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਉੱਥਾਨ ਵੇਲੇ ਇਹ ਸੂਬਾ 

ਸਰਹਿੰਦ ਉਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਇਨਾਮ ਵਜੋਂ ਇਸ ਨੂੰ “ਜੱਲਾ” ਪਿੰਡ ਦੀ 

ਜਾਗੀਰ ਮਿਲੀ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ “ਜਲੋਵਾਲੀਆ” ਇਸ ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਪਿਛੇਤਰ ਵਜੋਂ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹ 

ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1809 

ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਨਾਭਾ ਨਰੇਸ਼ ਦੇ ਪ੍ਤਿਨਿਧ ਵਜੋਂ ਸਤਲੁਜ 

ਪਾਰ ਦੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਤੋਂ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 

ਪਾਪਤੀ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲਬਾਤ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1812 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ ਅਤੇ ਵਜ਼ੀਰੀ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕੀਤੀ। ਆਪਣੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤਕ ਇਹ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 

ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਅਲਾਵਾਲਪੁਰ ਪਿੰਡ ਜਾਗੀਰ 

ਵਜੋ ਮਿਲਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਜਲਿਆਂਵਾਲਾ ਬਾਗ਼ ਇਸੇ ਦਾ ਲਗਵਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1825 ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਅਲਬੇਲ ਸਿੰਘ ਜੇਹਲਮ 

ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਇਹ ਉਦਾਸ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1829 ਈ. ਵਿਚ 
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ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਹਿੰਮਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1661-1705 ਈ.): ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸਾਜੇ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ (ਵੇਖੋ) ਵਿਚੋਂ 

ਇਕ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਇਕ ਸਰੋਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1661 

ਈ. ਵਿਚ ਜਗਨ-ਨਾਥ ਪੁਰੀ ਦੇ ਝਿਊਰ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਸਰੋਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸੰਗਤਪੁਰਾ 

(ਰਿਆਸਤ ਪਟਿਆਲਾ-ਹੁਣ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸੈਗਰੂਰ) ਵਿਚ ਜੋਤੀਰਾਮ 

ਝਿਊਰ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਰਾਮੋ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 5 ਮਾਘ ਸੈਮਤ 1718 

(1661 ਈ.) ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। 17 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 
ਵਿਚ ਹੀ ਇਹ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ̀ 

ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਮਗਨ ਰਹਿਣ ਲਗੇ। 

ਜਦੋਂ 30 ਮਾਰਚ 1699 ਈ. ਵਿਚੇ ਗੂਰੂ ਜੀਨ 

ਸੈਗਤ ਵਿਚੋ ਪੰਜ ਸਿਰਾਂ ਦੀ ਮੰਗ ਕੀਤੀ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ 

ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗੀਆਂ ਵਿਚ ਭਾਈ ਹਿੰਮਤ ਸਿੰਘ ਵੀ 

ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵਲੋਂ ਲੜੀਆਂ ਗਈਆਂ 

ਸਾਰੀਆਂ ਜੰਗਾਂ ਵਿਚ ਵਧ-ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਜੈਗ ਵਿਚ 7 ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਹਿਰਦੇ ਰਾਮ ਭੱਲਾ (ਕਵੀ) : ਦੱਖਣੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਸਮੇਂ ਹੋਏ ਕਵੀ ਹਿਰਦੇ ਰਾਮ ਭੱਲਾ 

ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਸੰਮਤ 1680 

ਬਿ.(ਸੈਨ 1623 ਈ.) ਵਿਚ ਸੀ ਰਾਮ ਦੇ ਚਰਿਤੁੰ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਕੀਤੀ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਨਹੀਂ 

ਪਰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਰਾਮ-ਕਾਵਿ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 

-ਪੁਰਣ ਸਥਾਨ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਦੀ ਲੋਕ-ਪ੍ਯਤਾ ਹੋਰ 

ਰਾਮ-ਕਾਵਿ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ ਹੈ। 

ਹਨੂਮਾਨ-ਨਾਟਕ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਹਿਰਦੇ ਰਾਮ ਨੂੰ 

ਮੰਨਣ ਲਈ ਸਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਵੇ ਇਕ-ਮਤ ਹਨ, ਪਰ 

ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅਧਿਆਇ/ਅੰਕ ਦੇ ਅੱਠ/ਦਸ ਬੰਦਾਂ ਵਿਚ 

ਕਵੀ ਕਾਸ਼ੀ ਰਾਮ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜਿਸ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਕਰਤਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਦਿਆਂ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 'ਬਹੁਤ ਕਵੀ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬਹਾਦੁਰ- 

ਹਿਰਦੇ ਰਾਮ ਭੱਲਾ 

ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਹਿਿਦਯਰਾਮ ਦੀ ਲਿਖੀ ਅਸੱਲ ਕਾਪੀ ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਭੇਟਾ ਕੀਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪਰਸ਼ੂਰਾਮ ਦੇ ਸੈਬਾਦ ਦੇ ਕੁਝ ਛੰਦ ਕਾਵਿ ਕਾਸ਼ੀ 

ਰਾਮ ਤੋਂ ਲਿਖਵਾ ਕੇ ਦਰਜ ਕਰਵਾਏ ।” “ਹਨੂਮਾਨ-ਨਾਟਕ” 

ਦਾ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਹ ਮੁੱਖ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਦ-ਰਚਨਾ ਹੈ, ਕੁਝ ਕੁ ਅੰਸ਼ ਗੱਦ ਵਿਚ ਵੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਕਈ ਗਿਆਤ-ਅਗਿਆਤ ਰਾਮ-ਚਰਿਤ 

ਹਨ। ਸੋਵਾਦ ਬਹੁਤ ਘਟ ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਏ 

ਹਨ। ਨਾਟਕ-ਵਿਧਾ ਦੇ ਤੱਤ ਇਸ ਵਿਚ ਨਾਂ-ਮਾਤ੍ਹ ਹਨ। 
ਕਵੀ ਹਿਰਦੇ ਰਾਮ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਮੂਲ 

“ਹਨੂਮਾਨ-ਨਾਟਕ” ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਕਈ ਧਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ 

ਬਨ-ਸਮਨ, ਬਿਰਹੋਂ-ਵਰਣਨ, ਪਕ੍ਿਤੀ-ਚਿਤ੍ਣ--ਬੜੀ 

ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਹੈ। ਵਸਤੂ-ਵਰਣਨ ਵੀ 
ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਉਸ ਨੇ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ 

ਅਤੇ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਾਂ ਦੇ ਚਿੜ੍ਣ ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ 

ਦਿਲਚਸਪੀ ਲਈ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਸਦ੍ਰਿਸ਼ ਉਪਮਾਨਾਂ ਰਾਹੀਂ 
ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਦੇ ਸਜੀਵ ਚਿਤਰ ਅੰਕਿਤ ਕਰਕੇ ਪਾਠਕਾਂ ਦੇ 

ਮਨ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਪਤਿ ਉਤਸਾਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ 

ਜੂਝਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ “ਹਨੂਮਾਨ-ਨਾਟਕ” ਦੀ ਇਕ ਪੋਥੀ ਸਦਾ 

ਆਪਣੇ ਗਾਤਰੇ ਵਿਚ ਰਖਦੇ ਸਨ। “ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ” ਦੀ ਵੀਰ- 

ਬਾਣੀ ਉਤੇ ਇਸ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਭਾਵ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਯੁੱਧ- 

ਵਰਣਨ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਗੁਰੁ ਸਾਹਿਬ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ 

ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਜਿਸ ਨਵੇਂ ਸਭਿਆਚਾਰ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਉਸ ਦੀ ਬਣਤਰ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨਾਟਕ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਵੈਸ਼ਣਵ ਭਗਤੀ, ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਸੀ ਰਾਮ ਅਤੇ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦੀ ਭਗਤੀ ਬਾਰੇ ਸੈਕੇਤ , ਕਥਾ- 

ਅੰਸ਼ ਭਾਵੇਂ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ 

ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਸਗੁਣ ਭਗਤੀ ਦਾ 

ਵਿਕਾਸ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਉਦੋ ਤਕ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਹਿਰਦੇ 

ਰਾਮ ਦੀ ਇਸ ਪ੍ਬੈਧਾਤਮਕ ਰਚਨਾ ਨਾਲ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 

ਸਗੁਣ ਭਗਤੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪੈਰ ਜਮਾਉਂਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਗੁਣ ਭਗਤੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ 



ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ 

ਵਿਚ 'ਹਨੂਮਾਨ-ਨਾਟਕ” ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਕਵੀ 

ਸੀ ਰਾਮ ਚੰਦ ਪਤਿ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਉਦਗਾਰ ਹੀ ਨਹੀਂ 

ਪ੍ਗਟ ਕਰਦਾ, ਸਗੋਂ ਰਾਮ ਚੰਦ ਦੀ ਕਥਾ ਸੁਣਨ ਦੇ ਮਹਾਤਮ 

ਨੂੰ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ (1875-1929 ਈ.): 

ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਭਾਈ ਮਾਹਣਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 

1875 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਅਮਰੀਕਾ 

ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਈ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਉਦੋਂ ਸ਼ਾਮਲ 

ਨਹੀਂ ਸੀ, ਪਰ ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੇ ਛਿੜਨ 'ਤੇ ਜਦੋਂ 

ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਕਾਰਕੁੰਨ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਸੁਤੰਤਰਤਾ 

ਬਹੁਤ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। 

ਜਵਾਨ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਚੰਗੇ ਭਵਿਸ਼ ਦੀ ਕਲਪਨਾ 

ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਇਹ ਚੀਨ ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ 

ਇਸ ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਧਨ ਕਮਾਇਆ, ਪਰ ਇਹ ਗਰਮ-ਦਲੀਏ 

ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਦਸੈਬਰ 1914 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਦੇਸ਼ੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ 

ਬੇਂਗਕਾਕ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਇਥੇ 

ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਅਮਰੀਕਾ ਤੋਂ ਆਏ ਗ਼ਦਰੀਆਂ ਨਾਲ 

ਸੈਪਰਕ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪਸ਼ੂਆਂ ਦੇ ਵਪਾਰ ਦੇ ਪਜ 

ਸਿੰਧ ਅਤੇ ਬਲੋਚਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਬਗ਼ਾਵਤ ਦਾ 

ਮਾਰਗ ਅਖ਼ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਆ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਨੂੰ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਪ੍ਗੋਰਾਮ 

ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਲਈ ਉਕਸਾਇਆ। 9 ਜੂਨ 

1915 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਦੂਜੇ ਲਾਹੌਰ 

ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਉਮਰ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ 

ਗਈ। ਅਜੇ ਜੋਲ੍ਹ ਵਿਚ 13 ਵਰ੍ਹੇ ਹੀ ਬਿਤਾਏ ਸਨ ਕਿ ਇਹ 

ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 6 ਫਰਵਰੀ 1929 ਈ. ਨੂੰ ਬੈਲਗਾਮ 

(ਹੁਣ ਕਰਨਾਟਕ ਪ੍ਰਦੇਸ਼) ਦੀ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਚੀਨ ਵਿਚ ਜੋ ਕਮਾਈ ਕੀਤੀ ਸੀ, ਉਸ ਨੂੰ ਗ਼ਦਰੀਆਂ 

ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਿਰੇ 

ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਵਿਚ ਖ਼ਰਚ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ (1816-1844 ਈ.): ਸਿੱਖ-ਰਾਜ 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ 

ਨੂੰ ਬਰਬਾਦੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਲੈ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਡੋਗਰਿਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਇਕ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਰਾਜਾ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 

ਸੈਨ 1816 ਈ. ਵਿਚ ਜੈਮੂ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਇਕ ਕਸਬੇ 

ਰਾਮਗੜ੍ਹ ਵਿਚਰ ਹੋਇਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਇਸ 

ਪ੍ਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦਾਰ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬੱਚਾ 

ਪਲਟਨ ਵਿਚ ਰਖਿਆ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1828 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੂੰ “ਫ਼ਰਜ਼ਦੇ-ਖ਼ਾਸ” (ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੁਪੁੱਤਰ) ਕਹਿ ਕੇ “ਰਾਜਾ” ਪਦ 

ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਸਰੋਟੇ ਵਿਚ ਜਾਗੀਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਨੇ “'ਬਚੜੀ” ਕਹਿ ਕੇ ਬੁਲਾਉਂਦੇ 

ਸਨ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਕੁਰਸੀ ਉਤੇ 

ਬਿਠਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1829 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਲਾਹੌਰ 

ਵਿਚ ਧੂਮ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ 

ਇਹ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਆਦਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। 

ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ ਦੇ ਹੱਥੋਂ ਰਾਜਾ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਅਤੇ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਨ 'ਤੇ 17 

ਸਤੰਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਬਣਿਆ। ਇਸ 

ਨੇ ਜਲ੍ਹੇ ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਜੋ ਇਸ ਦਾ ਬਚਪਨ ਦਾ ਉਸਤਾਦ ਸੀ, 

ਆਪਣਾ ਸਲਾਹਕਾਰ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ 

ਸਰਦਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਜਾਗੀਰਾਂ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈਆਂ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਵਿਰੋਧੀ ਧੜੇ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਮਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾ ਦੇ ਭਰਾ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਚਾਚੇ ਸੁਚੇਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਲਾਹੋਰੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ। 

ਆਪਣੇ ਤਾਏ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿਲੀ-ਭੁਗਤ ਨਾਲ 

ਕੁੰਵਰ ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕੁੰਵਰ ਪਿਸ਼ੌਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ 

ਜਾਗੀਰਾਂ ਖੋਜ ਲਈਆਂ । ਦੋਹਾਂ ਕੁੰਵਰਾਂ ਨੇ ਨੌਰਗਾਬਾਦ ਵਾਲੇ 

ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਸ਼ਰਣ ਲੈ ਲਈ। ਉਥੇ ਹਮਲਾ 

ਕਰਕੇ ਕੁੰ ਵਰ ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ ਸਮੇਤ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਪੰਡਿਤ ਜਲ੍ਹੇ ਨੇ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਜ਼ਹਿਰ 

ਦੇਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਗੁੱਸੇ 

ਦੀ ਅੱਗ ਭੜਕ ਉਠੀ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਟਿਕਣਾ 

ਮੁਸ਼ਕਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਜਲ੍ਹੇ ਸਮੇਤ , ਆਪਣੇ 

ਚਾਰ ਹਜ਼ਾਰ ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਅਤੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਵਿਚੋਂ 

ਸੋਨੇ ਚਾਂਦੀ ਨੂੰ ਕਢਵਾ ਕੇ ਅਤੇ ਗਡਿਆਂ ਵਿਚ ਲਦਵਾ ਕੇ 

ਜੰਮੂ ਨੂੰ ਭਜ ਚਲਿਆ। ਸਿੱਖ-ਜ਼ੌਜ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਣ `ਤੇ ਸ. 
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ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਸੈਨਿਕ ਦਸਤਿਆਂ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ 

ਲਗਭਗ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੇ ਫ਼ਾਸਲੇ ਉਤੇ ਨੇਕੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਨੇੜੇ ਘੇਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਪੰਡਿਤ ਜਲ੍ਹੇ ਸਮੇਤ 21 ਦਸੈਬਰ 1844 

ਈ. ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਇਕ ਚੰਗਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਅਤੇ 

ਯੁੱਧਵੀਰ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਧੋਖੇਬਾਜ਼ੀ ਵਾਲੀ ਸੀ। 

ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੋ ਆਪਣੇ ਜੈਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ -- 

ਹੋਇਆ ਹੁਕਮ ਜਾਂ ਝਹਤਾ ਮਹਾਵਤਾਂ ਨੂੰ ਹੱਦੇ ਸ਼ੌਨੇ ਦੇ ਚਹਇ 

ਕਾਸ਼ਾਂਵਦੇ ਨ7/ ਤਰਫ ਜੰਮੂ ਦੀ,/ਹ ਅੜ ਚਲੇ, ਸਾਨੁੰ ਆ/ਇ ਕੇ 

/ਸੰਘ ਅਨਾਂਵਦੇ ਨ7/ ਘੰਠੇ ਅਜ਼ਲ ਦੇ ਅਕਾਲ ਨਾ ਮੂਲ ਆਈ 

ਬਰਾ ਆਪਣਾ ਆਪ ਕਠਾਂਵਦੇ ਨ7/ਸ਼ਾਹ #ਹੰਮਦਾ /ਨੈੰਘ ਲੰ 

ਮੱਲ ਤੋਪਾਂ, ਅਗੇ ਨੱਲਿਆਂ ਨਾਲ਼ ਉਡਾਂਵਦੇ ਨ7/38 / 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦਰਦ, ਗਿਆਨੀ (1887-1965 ਈ.): 
ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਲੇਖਕ ਅਤੇ ਪੱਤਰਕਾਰ ਵਜੋਂ ਸੁਪ੍ਰਸਿੱਧ ਗਿਆਨੀ 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 11 ਫਰਵਰੀ 1887 ਈ. ਨੂੰ 

ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਕਰਤਾਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਇਕ ਪਿੰਡ ਘਘਰੋਟ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ 

ਦਾ ਪਿਤਾ ਪਿਛੋ ਪੁਣਛ (ਕਸ਼ਮੀਰ) ਦੇ ਇਕ ਬਾਹਮਣ 

ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚੋਂ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 

ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਬਣਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਜ ਗਿਆ। 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ 

ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਮਸੂਲ ਚੁੰਗੀ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 

1908 ਈ. ਤੋਂ ਸੈਨ 1919 ਈ. ਤਕ ਵਖ ਵਖ ਸਕੂਲਾਂ 

ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਗਿਆਨੀ ਦੀ 

ਪਰੀਖਿਆ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਪਾਸ ਕਰ ਲਈ। ਇਸ 

ਨੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਅਤੇ _ 

ਜੋ “ਉਪਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵੈਨਗੀ” ਅਤੇ “ਸਿੱਖ ਬਚਿਓ, ਜਾਗੋ” ਨਾਂ 

ਅਧੀਨ ਕੁਮਵਾਰ ਸੈਨ 19512 ਈ. ਅਤੇ 1913 ਈ. ਵਿਚ 

ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਈਆਂ। ਉਦੋ' ਇਹ 
ਆਪਣੀਆਂ ਕਵਿਤਾਵਾਂ “ਦਰਦ” ਉਪਨਾਮ ਅਧੀਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕਰਦਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ “ਦਰਦ” ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜੁੜ ਗਿਆ। 
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ਦੀ ਕੰਧ ਉਸਾਰਨ ਦੇ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਸੈਨ 1915 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ ਜਹਾਜ਼ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਪਾਠ ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1920 
ਈ. ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਅਕਾਲੀ” ਦੈਨਿਕ 

ਅਖ਼ਬਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਸਹਾਇਕ ਸੈਪਾਦਕ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸਰਕਾਰ-ਵਿਰੋਧੀ ਟਿੱਪਣੀਆਂ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ ਜੇਲ੍ਹ ਜਾਣਾ ਪਿਆ। ਜੇਲ੍ਹੇਂ ਮੁਕਤ 

ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ “ਫੁਲਵਾੜੀ” ਨਾਂ 

ਦਾ ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋਂ` ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ। ਸੇਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੱਤਰ ਦਾ 

ਦਫ਼ਤਰ ਲਾਹੌਰ ਬਦਲ ਲਿਆ। ਕਾਂਗੂਸ ਵਲੋਂ ਚਲਾਏ 
“ਭਾਰਤ ਛੋੜੇ ਅੰਦੋਲਨ” ਵਿਚ ਗਿਰਫ਼ਤਾਰ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਸੈਨ 1942 ਈ. ਵਿਚ “ਫੁਲਵਾੜੀ” ਪੱਤਰ ਛਪਣਾ ਬੰਦ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਇਹ ਸਿੱਖ ਲੀਗ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਅਤੇ ਸ਼ੋ ਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਵੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਉਧਰ 

ਕਾਂਗਰਸ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਵੀ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਹੋਰ ਹਮ- 

ਕੁਸ਼ਤਾ, ਸ਼ਹਾਬੁੱਦੀਨ ਆਦਿ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਸੈਨ 1925 

ਈ. ਵਿਚ “ਪੰਜਾਬੀ ਸਭਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ ਜਲੰਧਰ 

ਵਿਚ ਆ ਵਸਿਆ ਅਤੇ “ਫੁਲਵਾੜੀ” ਪੱਤਰ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮੇਂ ਤਕ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 

1947 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਝੁਕਾ ਸਮਾਜਵਾਦ ਵਲ ਹੋ 

ਗਿਆ ਜੋ ਇਸ ਦੀਆਂ ਲਿਖਿਤਾਂ ਤੋਂ ਸਾਫ ਜ਼ਾਹਿਰ ਹੈ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦੀਆਂ ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ, ਪੰਜਾਬੀਅਤ ਅਤੇ 

ਸਮਾਜਵਾਦ ਦੀ ਤ੍ਰਿਲੜੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਪਗਟਾਵਾ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ਦਰਦ ਸੁਨੇਹੇ (ਕਾਵਿ-ਸੈਗ੍ਹਿ), ਹੋਰ ਅਗੇਰੇ 

(1950 ਈ.), ਚੋਣਵੇ' ਦਰਦ ਸੁਨੇਹੇ (1954), ਕਿਸਾਨ 

ਦੀਆਂ ਆਹੀਂ (ਕਵਿਤਾ-ਕਹਾਣੀ ਸੈਗਹਿ), ਆਸ ਦੀ ਤੰਦ 

ਤੇ ਹੋਰ ਕਹਾਣੀਆਂ (1953), ਨਵੀਨ ਭਾਰਤ ਦੇ ਰਾਜਸੀ 

ਆਗੂ (1952), ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ (1953), 
ਸੋਸ਼ਲਿਜ਼ਮ ਕੀ ਹੈ ? (ਸਿੱਧਾਂਤ), ਪੰਥ, ਧਰਮ ਤੇ ਰਾਜਨੀਤੀ 

(1950), ਮੇਰੀਆਂ ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕ ਯਾਦਾਂ (1955), ਬ੍ਜ 
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ਭੂਮੀ ਤੇ ਮਲਾਇਆ ਦੀ ਯਾੜ੍ਹਾ (1958) ਆਦਿ। ਇਸ ਨੇ 

ਹਿੱਸਾ ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਅਕਾਦਮੀ ਦਾ ਮੀਤ 

ਪ੍ਧਾਨ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਸਾਹਿਤਿਕ ਸੇਵਾਵਾਂ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬ 

ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸੈਨ 1961 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਵਜੋ ਨਿਵਾਜਿਆ। 

ਲੈਬੀ ਬੀਮਾਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 22 ਜੂਨ 1965 ਈਂ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨਕੈਈ (1706-67 ਈ.) : ਨਕੈਈ ਮਿਸਲ 

ਜਾਂ ਲਕੈਯਾਂ ਦੀ ਮਿਸਲ ਦਾ ਸੇਸਥਾਪਕ ਸ. ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 

ਚੌਧਰੀ ਹੇਮ ਰਾਜ, ਸੰਧੂ ਜੱਟ ਦੇ ਘਰ ਚੂਹਣੀਆਂ ਕਸਬੇ ਦੇ 

ਨੇੜੇ ਪਿੰਡ ਬਹਿੜਵਾਲ (ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ) ਵਿਚ ਸੈਨ 1706 

ਈ. (1763 ਬਿ.) ਵਿਚ ਜਨਮਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1731 

ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਪਾਸੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਵਾਲਾ ਜੀਵਨ-ਪੰਧ ਅਖ਼ਤਿਆਰ ਕਰ 

ਲਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਹੇਠ ਨਾਲ ਲਗਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ 

ਅਨੇਕਾਂ ਨੌਜਵਾਨ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ। ਇਸ ਪਾਸ ਲਗਭਗ ਛੇ 

ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜ-ਸਵਾਰ ਜਵਾਨ ਹਰ ਵਕਤ ਮੌਜੂਦ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 

ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1763 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਜੈਗਬਾਜ਼ਾਂ ਨੇ ਕਸੂਰ ਨੂੰ 

ਜਿਤਿਆ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਵੀ ਹਿੰਮਤ ਕਰਕੇ ਬਹਿੜਵਾਲ, 

ਚਹਣੀਆਂ, ਦੀਪਾਲਪੁਰ, ਜੇਠੁਪੁਰ ਆਦਿ ਪਿੰਡਾਂ ਨੂੰ ਜਿਤ 

ਕੀਤੀ। ਨੱਕੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਮਿਸਲ 

“ਨਕੈਈ ਮਿਸਲ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1767 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪਾਕਪਟਨ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵੇਲੇ ਦੇਹਾਂਤ 

ਹੋਇਆ। ਇਸੇ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਭੈਣ 

ਦਾਤਾਰ ਕੌਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਵਿਆਹੀ 

ਜਿਸ ਦੀ ਕੁਖ ਤੋਂ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਖੜਗ ਸਿੰਘ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। 

ਵੇਖੋ “ਨਕੇਈ ਮਿਸਲ”। 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਭੱਠਲ, ਬਾਬਾ (ਮ. 1989 ਈ.): ਇਕ ਦੇਸ਼ 

ਭਗਤ ਜਿਸ ਨੇ ਪੂਰੇ ਕੌਮੀ ਜਜ਼ਬੇ ਸਹਿਤ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ 

ਦੀ ਗ਼ੁਲਾਮੀ ਦੀਆਂ ਜ਼ੰਜੀਰਾਂ ਤੌੜਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਭੱਠਲ, ਬਾਬਾ 

ਰਿਆਸਤੀ ਰਜਵਾੜਾਸ਼ਾਹੀ ਦੀ ਦਮਨਕਾਰੀ ਨੀਤੀ ਦਾ ਵੀ 

ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੇ 

ਭੱਠਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਕਿਸਾਨ ਸ. ਚੰਨਣ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਜਵਾਨ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਇਹ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ 

ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪਹਿਲੀ ਵੱਡੀ ਜੰਗ ਵੇਲੇ ਸਮੁੰਦਰੇਂ 

ਪਾਰ ਦੇ ਬਰਤਾਨਵੀ ਮੋਰਚਿਆਂ ਉਤੇ ਲੜਦਾ ਰਿਹਾ। ਪਰ 

ਇਸ ਦੇ ਅੰਦਰ ਦੇਸ਼ ਭਗਤੀ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕੁਟ ਕੁਟ ਕੇ 

ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਭਾਰਤੀ ਜਨਤਾ ਦਾ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ 

ਹਕੂਮਤ ਵਲੋ' ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸ਼ੋਸ਼ਣ ਇਸ ਤੌ' ਅਸਹਿ ਸੀ। 

ਬਸ, ਫਿਰ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਦੇ 

ਸੈਗ੍ਰਾਮ ਵਿਚ ਕੁਦ ਪਿਆ। 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ (ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਦੋਂ ਭੱਠਲ 

ਪਿੰਡ ਪੈਂਦਾ ਸੀ) ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ 

ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਦੋਹਾਂ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ ਤੇ 

ਮੇਲ ਖਾਂਦੀਆਂ ਸਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੂੰ ਗਦੀਓ' 

ਉਤਾਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵਖ ਵਖ 

ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੈਦ ਕਟਣੀ ਪਈ। ਇਸ ਨੇ ਲਗਭਗ 18 ਸਾਲ 

ਲਾਹੌਰ, ਮੁਲਤਾਨ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ, ਨਾਭਾ, 

ਪਟਿਆਲਾ, ਅੰਬਾਲਾ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਦੀਆਂ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਾਰੇ। 

ਜਾਇਦਾਦ ਜ਼ਬਤ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਦੀਆਂ ਮੁਸੀਬਤਾਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪਿਆ। ਇਸ ਦੀ 

ਪਤਨੀ ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ ਨੇ ਭੱਠਲ ਦੀਆਂ ਦੇਸ਼- ਭਗਤੀ 

ਪੂਰਣ ਸਰਗਰਮੀਆਂ ਵਿਚ ਵਧ-ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਉਹ 

ਰੂਪੋਸ਼ ਵੀ ਹੋਈ ਅਤੇ ਜੇਲ੍ਹ ਵੀ ਗਈ। ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕੀਤੇ ਜਾਣ 

ਵੇਲੇ ਉਸ ਦੀ ਧੀ ਬੀਬੀ ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਕੌਰ ਕੁਛੜ ਸੀ ਅਤੇ ਬੀਬੀ 

ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਹੀ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ 

ਵੇਲੇ ਇਹ ਪਰਿਵਾਰ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਕੈਦ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਭਾਰੀ ਬਹੁਮਤ ਨਾਲ 

ਪੈਪਸੂ ਦਾ ਵਿਧਾਇਕ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਬੱਚੇ ਵੀ 

ਰਾਜਨੀਤੀ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਮੋਹਰੀ ਹਨ। ਬੀਬੀ 

ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ ਤਾਂ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਵੀ ਰਹਿ ਚੁਕੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਮੰਤਰੀ ਪਦ ਉਤੇ ਹੁਣ ਵੀ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ। ਬਾਬਾ 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਸੈਨ 1989 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਕੁਝ ਸਾਲ ਬਾਦ 1992 ਈ. ਵਿਚ ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ 

ਦਾ ਵੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
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ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਰਾਗੀ (1879-1926 ਈ.): 

ਗੁਰਮਤਿ-ਕੀਰਤਨ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਰਾਗੀ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 

ਸੈਨ 1879 ਈ. ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਫ਼ਰੂਕਾ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ਾਹਪੁਰ- 

ਸਰਗੋਧਾ (ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ) ਵਿਚ ਭਾਈ ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 

ਬੀਬੀ ਸਤਭਰਾਈ ਦੀ' ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 

ਵਿਆਹ ਹੋਇਆਂ 18 ਵਰ੍ਹੇ ਬੀਤਣ 'ਤੇ ਵੀ ਜਦੋਂ ਭਾਈ 

ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਕੋਈ ਅੰਲਾਦ ਨ ਹੋਈ ਤਾਂ ਸੈਤ ਰਾਮ- 

ਕਿਸ਼ਨ ਦੀ ਅਸੀਸ ਨਾਲ ਭਾਈ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਦਿਆ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 

ਦੀ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਪਾਇਮਰੀ ਤਕ 

ਪੜ੍ਹਾਈ ਉਥੋਂ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਕੀਤੀ। ਅੱਠਵੀਂ ਤਕ ਪੜ੍ਹਨ 

ਲਈ ਸਾਹੀਵਾਲ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ 

ਕੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਾਹਣਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਪੜ੍ਹਨ ਲਗ ਗਿਆ। 

ਭਾਈ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ-ਕੀਰਤਨ ਦੀ 

ਸਿਖਿਆ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜੋ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਸਾਰੈਗੀ 

ਅਤੇ ਤਾਊਸ ਵਜਾਉਣ ਵਿਚ ਮਾਹਿਰ ਸਨ। ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ 

_ ਇਹ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਅਤੇ ਨਾਮਧਾਰੀ 

ਦਰਬਾਰ, ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ 

ਸਿਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਫਿਰ ਇਹ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ 
ਮਸਤੂਆਣਾ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 

1897 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜਾ 

ਵਸਿਆ ਅਤੇ ਹਜ਼ੂਰੀ ਰਾਗੀ ਭਾਈ ਤਖ਼ਤ ਸਿੰਘ ਤੋ ਕੀਰਤਨ 

ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਸੈਗਤ ਕਰਕੇ ਇਹ ਗੁਰੂਬਾਣੀ ਦੇ ਰੀਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਵਲ 

ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਨਾਲ ਨਾਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਟੈਕਟ ਸੋਸਾਇਟੀ 

ਵਿਚ ਵੀ ਕੌਮ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ ਅਤੇ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਵੀ ਕਾਰਕੁੰਨ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸਿੱਖ ਵਿਦਿਅਕ 

ਕਾਨਫ਼ੈਸ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਅਨੋਕ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ 

ਘੁੰਮ ਫਿਰ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਉਤੇ ਉਚੇਚਾ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰ ਦਾ 

ਜੋ ਬੀੜਾ ਚੀਫ-ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਚੁਕਿਆ ਸੀ, ਉਸ ਨੂੰ 
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ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਕਰਨ ਵਿਚ ਭਾਈ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। 

ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਜੋ ਕੀਰਤਨੀ 

-ਜੱਥਾ ਬਣਾਇਆ, ਉਸ ਦੀ ਵਿਸਮਾਦੀ ਸੁਰ ਨੇ ਲੱਖਾਂ ਸਰੇਤਿਆਂ 

ਨੂੰ ਕੀਲਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਗਵਾਲੀਅਰ ਵਿਚ ਭਾਈ ਹੀਰਾ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਕੀਤੇ ਕੀਰਤਨ ਤੋਂ ਹਾਜੀ ਮੁਹੰਮਦ ਮਿਸਕੀਨ ਇਤਨਾ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਕਿ ਭਾਈ ਜੀ ਨਾਲ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆਇਆ ਅਤੇ 1 ,45,000 ਸੈਦਲੀ ਤਾਰਾਂ ਦੀ 

ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਨਾਲ ਬਣਾਈ ਹੋਈ ਚੌਰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਭੇਂਟ ਕੀਤੀ ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਉਥੇ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। 

ਕੈਂਸਰ ਦੀ ਨਾਮੁਰਾਦ ਬੀਮਾਰੀ ਨੇ 2 ਸਤੰਬਰ 

1926 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਨਾਤਾ ਸੈਸਾਰ ਨਾਲੋਂ 

ਤੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਭਾਈ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਰਾਦੂਨ 
ਇਲਾਜ ਚਲ ਰਿਹਾ ਸੀ।ਉਸ ਵਕਤ ਦੀਆਂ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਅਤੇ 

ਰਸਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣੇ 'ਤੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ 

ਅਰਪਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ : ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਇਕ 
ਸਸ਼ਕਤ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ। ਵੇਖੋ “ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ'। 

ਹੀਰਾ ਘਾਟ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਸਚਖੰਡ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ। ਵੇਖੇ “ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ', 

“ਨਾਂਦੇੜ (ਨਗਰ)'। 

ਹੁਕਮ : 'ਹੁਕਮ” ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 

ਦਾ ਕੋਸ਼ਗਤ ਅਰਥ ਹੈ- ਆਗਿਆ, ਫ਼ਰਮਾਨ, ਆਦੇਸ਼। 

ਅਰਬ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲਗਦੇ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸ਼ਾਹੀ ਅਤੇ ਇਲਾਹੀ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਲਈ ਪੁਰਾਤਨ 

ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਹੁੰਦੀ ਆਈ ਹੈ। ਕੁਰਾਨਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ 

ਸ਼ਬਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਰਚੀ ਗਈ ਸੂਫ਼ੀਮਤ ਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ` 

ਪੁਸਤਕ 'ਕਸ਼ਫੁਲ ਮਹਜੂਬ” ਵਿਚ “ਹੁਕਮ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਉਤੇ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਹੁਕਮ ਤੇਜਸਵੀ ਅੱਲ੍ਹਾ ਨੇ 
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ਕਰਨੇ ਹਨ, ਹਰ ਕਿਸੇ ਉਤੇ ਉਸ ਦਾ ਹੁਕਮ ਵਖ ਵਖ ਢੰਗਾਂ 

ਨਾਲ ਲਾਗੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਥਾਂ-ਪਰ-ਥਾਂ “ਹੁਕਮ” ਨੂੰ ਮੰਨਣ 

ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਨਾਲ ਹੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸੈਜੋਗ 

-ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ (ਹਕਮ ਮੰਨ ਸੋਈ 

ਸੁਲ ਪਾਏ, ਹੁਕਾਨ ਲਏ /ਮਲਾ/ਏ)। ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 

ਦੇ ਨਿਰਗੁਣ ਜਾਂ ਸਗੁਣ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ', 

ਵਿਚਾਰ ਅਧੀਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭਾਵ ਨਾਲ, ਕਿਤੇ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। 

ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਇਹ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ 

ਸ਼ਬਦ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ “ਹੁਕਮ” ਤੋ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ-- ਹਕਾਨ ਹੋਵ/ਨਿ ਆਕਾਰ ਹਕਮ 

ਨ ਕਹਿਆ ਜਾਈ। ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਵੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਹੁਕਮ ਤੋਂ ਹੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ।“ਕੁਨ” (ਹੋ ਜਾ) ਅਤੇ 

“ਫ਼ੀ-ਕੁਨ” (ਹੋ ਗਈ) ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਨਾਲ ਇਸੇ ਗੱਲ 

ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਕੀਤਾ ੫ਸਾਓਂ ਏਕ 

ਕਾਵਾਓਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰ, ਡਾ. ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 

(“ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ”) ਅਨੁਸਾਰ, “ਕੁਨ” ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇ ਕਵਾਉ” ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਇਸਲਾਮ ਦੇ “ਕੁਨ” 

ਦੁਆਰਾ ਤੁਰੈਤ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਿਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ “ਕਵਾਉ” ਰਾਹੀਂ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਹੌਲੀ 

ਹੌਲੀ ਪ੍ਰਸਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਸਿਲਸਿਲੇਵਾਰ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

“ਹੁਕਮ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਇਸਲਾਮਿਕ ਸਾਹਿਤ 

ਵਿਚ ਹੋਏ ਪੁਯੋਗ ਤੋ ਬਾਦ ਖ਼ਲੀਫ਼ਿਆਂ ਦੇ ਯੁਗ ਵਿਚ ਇਸ 

ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਸਮਰਥਾ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭੌਤਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਭੁਤਾ ਅਤੇ ਪਸਾਰ ਦਾ 

ਪ੍ਰਤੀਕ ਜਿਹਾ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਆਪਣੀ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਤੇ ਭੌਤਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਸਹਿਤ ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੇ 

ਜਨ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਸਥਾਨ ਬਣਾ ਲਿਆ- ਹਕਮ 

ਕਾ ਨੇ ਭਾਵਦੇ ਰਾ/ਹਿ ਭੈੜੇ ਅਗੰ ਜਾਵਣਾ/ (ਗੁ ਗੰ . 

471)। ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਸੁਲਤਾਨਾਂ ਦੇ ਹੁਕਮਾਂ ਨੇ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ, 

ਹੁਕਮ 

ਦਿੱਤਾ। ਸਾਰਾ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਸੁਲਤਾਨਾਂ ਦੇ ਹੁਕਮਾਂ ਦੇ ਵਸ 

ਵਿਚ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ ਗੌਰਵ ਖੁਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੁਆਰਾ ਸੈਚਾਰਿਤ ਸਮਰਥਾ ਅਤੇ 

ਜਨ-ਜੀਵਨ ਉਤੇ ਪਏ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਪ੍ਰਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਕਵੀ ਹਿਰਦਾ ਦੁਵਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਚਿੰਤਨ ਅਤੇ ਭਗਤੀ 

-ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਵਨਾ 
ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਧਾਰਾ ਨਾਲ ਸਿੰਜ ਕੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ 

ਆਪਣੇ.ਨਵੇਂ ਅਤੇ ਮੌਲਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦਾ 

ਆਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਆਗਿਆ ਹੀ “ਹੁਕਮ?” ਹੈ ਅਤੇ ਹੁਕਮ ਕਰਨ 

ਵਾਲਾ ਪਰਮਾਤਮਾ “ਹੁਕਮੀ” ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਇਕ ਨਵਾਂ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਰੂਪ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। 

ਪ੍ਯੋਗ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਕਿਸੇ 

ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰੀ ਇੱਛਾ ਜਾਂ ਇਰਾਦਾ ਕਿਹਾ ਹੈ , ਕਿਸੇ 

ਨੇ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ-ਵਿਧਾਨ, ਦੈਵੀ-ਵਿਧਾਨ , ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ 

ਵਿਧਾਨ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਸਮੁੱਚ, ਨਿਰਦੇਸ਼ਕ 

ਸਿੱਧਾਂਤ, ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਨਿਧੀੜ੍ਕ ਨਿਯਮ ਆਦਿ ਅਰਥ ਕੀਤੇ 

ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵ-ਵਿਆਪੀ ਨਿਯਮ ਸਿਧ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਆਰੈਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਹੁਕਮ ਮੌਜੂਦ 

ਸੀ (ਧਗਣਿ ਨ ਗਗਨਾ ਹੁਕਮ ਅਪਾਰਾ-ਗੁ ਰੀ .1035)। 

“ਜਪੁਜੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਹੁਕਮ ਤੋਂ ਹੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਆਕਾਰ 

ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਹੁਕਮ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਜੀਵਾਂ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਡਿਆਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ, ਹੁਕਮ 

ਨਾਲ ਹੀ ਉਹ ਮਾੜੇ ਚੰਗੇ ਬਣਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਹੀ ਉਹ ਬਖ਼ਸ਼ੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਾਂ 

ਆਵਾਗਵਣ ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ ਹਨ। ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਹੁਕਮ-ਵਸ ਹੈ। 

ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਹੁਕਮ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵਿਚ 

ਹੈ, ਇਸ ਤੋ ਬਾਹਰ ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ-- ਹਕਮੇ ਆਵੈ ਹੁਕਮੇ 

ਜਾਏ / ਆਨੀ ਪਾਛੈ ਹਕਾਮ ਸਮਾਇ /(ਗੁ ਰੀ .151)। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਹੁਕਮ ਦੇ ਸਰੂਪ 

ਅਤੇ ਸਮਰਥਾ ਨੂੰ ਕੁਝ ਵਿਸਥਾਰ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰਨਾ ਉਚਿਤ 

ਹੋਵੇਗਾ। ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਰੂਪ 
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ਅਕਥਨੀਯ ਜਾਂ ਵਰਣਨ ਤੋ' ਪਰੇ ਹੈ। ਉਸ ਵਰਣਨ ਤੋ ਪਰੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੁਕਮ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 

ਵਰਣਨ ਤੋਂ' ਪਰੇ ਹੈ। “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਹੁਕਮ ਨ ਕਹਿਆ 

ਜਾਈਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਹੁਕਮ 

ਦੀ ਅਕਥਨੀਅਤਾ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ “ਬਿਸਮਾਦ' ਸ਼ਬਦ 

ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਮ ਦਾ ਸਮਾਨ-ਅਰਥਕ 

ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਏਕੇ ਨਾ# ਹਕ ਹੈ ਨਾਨਕ ਸਾੱਤਿਗਿਂਓ 

ਦੀਆ ਝੁਝਾ/ਇ ਜਾਇ /(ਗੁ ਰੀ.72)। ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ 

ਨਾਮ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਨਾਮ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਸਮਰਥਤਾਵਾਂ ਦਾ ਤੱਤ ਹੈ- ਜੌਤਾ ਕੱਤਾ 

ਤੱਤਾ ਨਾਉਂ //ਵਿਣੁ ਨਾਵੈ ਨਾਹੀ ਕੋ ਥਾਉ /(ਗੁ.ਗੰ.4)। ਅਤੇ, 

ਬਾਕੀ ਸਾਰੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਇਸ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹਨ (ਸ਼ਰਝ 

ਜੋਤਿ ਨਾਸ ਕਾ ਚੇਰਿ- ਗੁ.ਗੰ.1187)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਮ 

ਅਤੇ ਨਾਮੀ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ, ਦੋਵੇਂ ਪਰਸਪਰ ਅਭਿੰਨ 

ਹਨ। ਚੂੰਗਿ “ਨਾਮ” 'ਹੁਕਮ” ਦਾ ਭਾਵ-ਬੋਧਕ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 

“ਹੁਕਮ” ਅਤੇ 'ਹੁਕਮੀ” ਵਿਚ ਵੀ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ, ਦੋਵੇਂ 

- ਪਰਸਪਰ ਅਭਿੰਨ ਹਨ। 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦਾ ਸਰੂਪ ਵੀ ਹੈ।ਉਹ ਕਿਤਨਾ ਅਨੰਤ 

ਹੈ, ਕਿਤਨਾ ਵਿਸ਼ਾਲ ਹੈ ? ਇਸ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਕਰਨਾ ਵੀ 

ਸਰਲ ਨਹੀਂ। ਉਸ ਨੂੰ ਨ ਲਿਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ 

ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਵਿਖਿਆਨ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਸੈਂਕੜੇ 

ਕਵੀ ਇਕੱਠੇ ਕਰ ਲਏ ਜਾਣ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਉਸ ਦਾ 

ਤਿਲ-ਮਾਤ ਵਰਣਨ ਕਰ ਸਕਣਾ ਵੀ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਹੈ-- ਤਰਾ 

ਹੁਕਮ ਨ ਜਾਪ ਕੰਤੜਾ /ਲਿਖ ਨ ਜਾਣੰ ਕੀਇ/ ਜੇ ਸ਼ 

ਸ਼ਹਇਰ ਮੋਲਨਆਹਿ ਤਿਲ ਨ ਪਜਾਵਹਿ ਰੋਇ / ਕਆੰਤ /ਕੋਨੰ 

ਨ ਪਾਈਆ ਸੱਠ ਸ਼ਾਣ ਸਣੇ ਆਖਹਿ ਸੀਇ /(ਗੁ .ਰੀੰ .53)। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਭ ਦਿਨ-ਰਾਤ, ਵਾਰ-ਥਿਤ, ਰੁਤ-ਮਾਸ, 

ਜਲ-ਧਰਤੀ, ਵਾਯੂ-ਅਗਨੀ, ਲੋਕ-ਪਰਲੋਕ, ਸਭ ਉਤੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੁਕਮ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ, ਉਸ ਦੀ 

ਸਾਰੀ ਗਤਿ-ਵਿਧੀ , ਸਾਰੀਆਂ ਭੌਤਿਕ, ਅਭੌਤਿਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 

ਹੁਕਮ ਅਧੀਨ ਹਨ। ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਵਿਧਾਨ 

ਵੀ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਸਭ ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। 

ਹੁਕਮ ਦੀ ਪਛਾਣ ਕਿਵੇ' ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ? 

ਹੁਕਮ 

ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉਤਰ ਦਿੰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਹੁਕਮ ਦਾ ਭੇਦ ਚਤੁਰਤਾ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ 

ਜਾ ਸਕਦਾ- /ਹਿਕਮ/ਤਿ ਹੁਕਮ ਨ ਪਇਆ ਜਾਏ। (ਗੁ. 

ਰੀੰ.661)। ਇਸ ਦੀ ਪਛਾਣ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ- 

ਸ਼ਾਚੇ ਗੁਰ ਤੰ ਹਕਮ ੪ਛਾਨ / (ਗੁ.ਗੰ.414)। ਗੁਰੂ ਦੀ 

ਕਿਰਪਾ ਇਸ ਦੀ ਪਛਾਣ ਲਈ ਅਤਿ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। “ਮੂਲ- 

ਮੰਤੁ! ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਜੋ ਸਰੂਪ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ 'ਗੁਰ-ਪ੍ਸਾਦਿ” ਦਸਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਦੋ ਗੱਲਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ (ਹੁਕਮੀ) ਅਤੇ ਹੁਕਮ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ, 

ਜਿਵੇਂ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਅਤੇ ਉਸ ਵਸਤੂ ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ 

ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨ 

ਜਾਂ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਵਾਂਗ ਹੁਕਮ ਦੀ ਪਛਾਣ 

ਜਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੈ। 

ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਹੁਕਮ ਦੀ ਪਛਾਣ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, 

ਉਹ ਹੰਕਾਰ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ( ਨਾਨਕ ਹੁਕਮੇ 

ਜੇ ਸ਼ਝੈ ਤ ਹਉਮ ਕਹੈ ਨ ਕੀਇ-ਗੁ ਰੀ .1) ਅਤੇ ਉਹ ਸਤਿ- 

ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ (ਲੂਝੈ ਹੁਕਮ ਸੋਂ 

ਸ਼ਭੰਚ ਸਮਾਵੈ- ਗੁ .ਗੰੰ.1025)। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ 

ਸਰਬੋਤਮ ਮਨੋਰਥ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਸਮਾਉਣਾ ਹੈ, ਇਕਮਿਕ 

ਹੋਣਾ ਹੈ, ਅਦੈੈੰਤ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨੂੰ 

ਮੰਨਣਾ ਜਿਗਿਆਸੂ ਲਈ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ- ਹੁਕਮ ਰਜਾਈ ਲੰ 

ਚਲੰ ਸੋ ਪਵੈ ਖਜਾਨੇ /(ਗੁ .ਗੰੰ.421)। “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚੋਂ ਵੀ 

ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। “ਜਪੁਜੀ” ਦੀ ਮੂਲ 

ਸਮਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਕਿਵੇਂ ਸਚਿਆਰ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਉਸ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਉਸਰੀ ਮਾਇਕ ਪਰਪੰਚ ਦੀ ਦੀਵਾਰ 

ਕਿਵੇਂ ਢਹਿ ਸਕਦੀ ਹੈ?--/ਨੈਵ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਈਆ /ਕੇਵ' 

ਕੜੇ ਤਟੈ ਪਲਿ। ਇਸ ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਹਲ ਹੁਕਮ ਦੀ ਪਾਲਨਾ 

ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-- ਹਕਾ/ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ ਨਾਨਕਾ 

ਲਿਖਿਆ ਨਹੱਲ। 

ਸਾਰਾਂਸ਼ ਇਹ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਹੀ ਮੰਨਣਾ ਹੈ। ਜੋ ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਮੰਨ 

ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਉਹ ਉਸ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਸ਼ੋਭਾਸ਼ਾਲੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਜੋ ਅਭਿਮਾਨ-ਵਸ ਈਸ਼ਵਰੀ ਹੁਕਮ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਨਹੀਂ 
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ਕਰਦੇ , ਉਹ ਖੁਆਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ-- ਆਨ ਹਕਮ' ਸ਼ੌਠੈ ਦਰ 

ਸਾਚੈ ਆਕੀ ਮਗ/ਹ ਅਫਾਨੰਂ / (ਗੁ .ਰੂੰ .੭92)। 

ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ (1895-1983 ਈ.): ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਏ ਇਕ ਪ੍ਮੁਖ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾ ਅਤੇ ਲੋਕ-ਸਭਾ 

ਦੇ ਸਪੀਕਰ ਸ. ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 30 ਅਗਸਤ 1895 

ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਿੰਟਗੁਮਰੀ 

(ਸਾਹੀਵਾਲ) ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1913 

ਈ. ਵਿਚ ਸਰਕਾਰੀ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, ਮੰਟਗੁਮਰੀ ਤੋ ਦਸਵੀਂ 
ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਹੈਡ ਮਾਸਟਰ ਸ. ਦਸੰਧਾ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਅਕਾਲੀ ਪਾਰਟੀ ਵਲ ਝੁਕਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ' ਸੈਨ 1917 ਈ. 

ਵਿਚ ਬੀ.ਏ. ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1914- 

16 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਹਾਕੀ ਟੀਮ ਦਾ 

ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਬੀ.ਏ. ਪਾਸ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਕੁਝ 

ਸਮੇਂ ਲਈ ਕੋਆਪਰੇਟਿਵ ਮਹਿਕਮੇ ਵਿਚ ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਦੀ 
ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਜਲਦੀ ਛਡ ਕੇ ਲਾਅ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ 

ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲੈ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ 

ਐਲ-ਐਲ.ਬੀ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਹੀ ਵਕਾਲਤ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤਕ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਵਕੀਲ ਵਜੋਂ ਕੰਮ 

ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਵਕਾਲਤ ਦੇ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਪੰਥਕ ਮਾਮਲਿਆਂ 

ਵਿਚ ਵੀ ਖ਼ੂਬ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ 

ਭਾਗ ਨੈਣ ਕਾਰਣ 7 ਜਨਵਰੀ 1924 ਈ. ਨੂੰ ਪਕੜਿਆ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੋ ਸਾਲ ਦੀ ਕੈਦ ਭੁਗਤਣੀ ਪਈ। ਸੈਨ 1925 

ਈ. ਵਿਚ ਪਾਸ ਹੋਏ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਅਧੀਨ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰੂਦੁਆਰਾ ਕਮੇਟੀ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ ਅਤੇ ਕਈ ਸਾਲਾਂ ਤਕ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਸਾਈਮਨ ਕਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ 

ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ। 15 ਅਗਸਤ 1947 ਈ. ਨੂੰ ਦੇਸ਼- 

ਵੰਡ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੋਏ ਫ਼ਸਾਦਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 

ਮਿੰਟਗੁਮਰੀ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਹਿੰਦੂਆਂ- ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੁਰਖਿਅਤ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ ਦੀ ਸਫਲ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ । 

ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗਿਆਨੀ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਹਾਈਕੋਰਟ ਦਾ ਜੱਜ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਾਕਿਸਤਾਨ 

ਹੋਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਲਈ ਗਿਆਨੀ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਅਪ੍ਰੈਲ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਚੁਣਿਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਾਰਚ 1952 ਈ. ਤਕ ਮੈਂਬਰ ਕਾਇਮ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1952, 1957 ਅਤੇ 1962 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ 

ਇਹ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਟਿਕਟ ਉਤੇ ਲੋਕ ਸਭਾ ਲਈ ਚੁਣਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1956 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦੇ 
ਡਿਪਟੀ ਸਪੀਕਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਗਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 

1962 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਜਿਤ ਕੇ ਆਉਣ 'ਤੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦਾ ਸਪੀਕਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1967 

ਈ. ਦੀਆਂ ਚੌਣਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਹਿੱਸਾ ਨ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦਾ ਗਵਰਨਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਜਿਥੇ ਇਸ ਨੇ ਜੂਨ 1972 ਈ. ਤਕ ਕੰਮ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਬਹੁਤ 

ਅਹਿਮ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਹ ਵਖਰੇ ਸੂਬੇ ਦੀ ਹੋਂਦ ਧਰਮ 

ਦੀ ਬਜਾਏ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ.ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦੇ ਹੱਕ 

ਵਿਚ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ ਰਿਜਨਲ ਫਾਰਮੁਲਾ ਤਿਆਰ 

ਕਰਵਾਇਆ ਜੋ ਬਹੁਤ ਦੇਰ ਤਕ ਨ ਚਲ ਸਕਿਆ। ਪੰਜਾਬੀ 

ਸੂਬੇ ਲਈ ਕੀਤੀ ਜਦੋ-ਜਹਿਦ ਵੀ ਕਾਮਯਾਬ ਨਹੀਂ ਹੋ ਰਹੀ 

ਸੀ।ਪਰ ਜਦੋਂ ਸੈਨ ੧965 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਰਤ-ਪਾਕ ਲੜਾਈ 

ਵੇਲੇ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਨਿਸਚਿਤ ਕਾਲ ਦੇ 

ਬ੍ਤ ਨੂੰ ਸਥਗਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ 

ਸੈਕਟ ਦੀ ਘੜੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਣ ਸਹਿਯੋਗ ਦੇਣ ਦੀ 

ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਮੁਲਕ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਉਤੇ ਚੰਗਾ 

ਅਸਰ ਪਿਆ। ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਲਾਲ ਬਹਾਦਰ ਸ਼ਾਸਤੀ ਨੇ 

ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਮਸਲੇ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨ ਲਈ ਸ. ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਵਿਚ ਪਾਰਲੀਮੈਂਟਰੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਜਿਸ 

ਨੇ ਸਰਬ ਸੈਮਤੀ ਨਾਲ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ 

`_ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਸ਼ ਕੀਤੀ । ਸਿੱਖ-ਹੱਕਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 

ਭਖਦੇ ਮਸਲਿਆਂ ਨੂੰ ਸਹੀ ਪਰਿਪੇਖ ਵਿਚ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ 

ਰਖਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1951 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ 
ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਦਾ ਹਫ਼ਤਾਵਾਰ “ਸਪੋਕਸਮੈਨ” ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ ਜੋ ਹੁਣ 
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ਤਕ ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1972 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਗਵਰਨਰ 

ਦੇ ਅੰਹਦੇ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਾਰਚ 1973 ਈ. 

ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 

ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਮਨਾਉਣ ਲਈ ਬਣਾਈ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਇਸ ਨੂੰ 

ਸਕੱਤਰ। ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਤੋ ਬਾਦ ਕੇਂਦਰੀ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਬਾਰੇ ਖੋਜ ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਮਿਥਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਸਭਾ ਦਾ 

ਇਹ ਅੰਤ ਤਕ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਹ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ 

ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫ਼ੌਸ ਦੇ 

40ਵੇਂ' ਅਤੇ 46ਵੇਂ' ਸ਼ੈਸਨਾਂ ਦੀ ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਕੀਤੀ। 

ਮਿੰਟਗੁਮਰੀ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਟਰਸਟ ਦਾ ਵੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਰਿਹਾ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਬਣਾਏ ਗਏ 

ਕਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਨੇ ਸੈਨ 
1967 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਡਾਕਟਰ ਆਫ਼ ਲਾਅ ਦੀ ਮਾਨ- 

ਅਰਥ ਡਿਗਰੀ ਨਾਲ ਵਰਸਾਇਆ। ਸਿੱਖ ਮੁੱਦਿਆਂ ਨਾਲ 

ਸੈੋਬੈਧਿਤ ਇਸ ਦੀਆਂ ਦੋ ਪੁਸਤਕਾਂ“ ਦਾ ਸਿੱਖ ਕਾਜ” ਅਤੇ 

“ਦਾ ਪੋਬਲਮ ਆਫ਼ ਦਾ ਸਿੱਖਸ” ਉਪਲਬਧ ਹਨ। 

ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਗਵਰਨਰ-ਪਦ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ 

`ਤੇ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਹੀ 27 

ਮਈ 1983 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਹੁਕਮਨਾਮਾ : ਭਾਸ਼ਾਈ ਦਿਸ਼ਟੀ ਤੋ' “ਹੁਕਮਨਾਮਾ” ਸ਼ਬਦ 

ਅਰਬੀ “ਹੁਕਮ” ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ “ਨਾਮਹ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੈਯੁਕਤ 

ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ “ਫ਼ਰਮਾਇਸ਼ ਵਾਲਾ 

ਪੱਤਰ”। ਸਿੱਖ ਗੁਰੂਆਂ ਜਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਆਗੂਆਂ ਦੁਆਰਾ 

ਆਪਣੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਜਾਂ ਸੇਵਕਾਂ ਵਲ ਲਿਖੇ ਗਏ ਪੱਤਰਾਂ ਨੂੰ 

ਵੀ “ਹੁਕਮਨਾਮਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ 

ਦਾ ਇਕ ਸੰਗ੍ਰਹਿ “ਨੀਸਾਣ ਤੇ ਹੁਕਮਨਾਮੇ” ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਲੋਂ ਅਤੇ ਦੂਜਾ “ਹੁਕਮਨਾਮੇ” 

ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ 

ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਕਦੇ ਕਦੇ ਪਤ੍-ਪਤ੍ਰਿਕਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 

ਛਪੀਆਂ ਤਸਵੀਰਾਂ ਵੀ ਵੇਖੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 
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ਮੂਲ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਗੁਰੂਧਾਮਾਂ , ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦੇ ਘਰਾਂ 

ਅਤੇ ਪੁਸਤਕਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ 

'ਤ ਜਾਅਲੀ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜੋ ਧਨ 

ਕਮਾਉਣ ਦੀ ਰੁਚੀ ਅਧੀਨ ਲਿਖੇ ਗਏ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਪਤਨੀਆਂ ਤੌ ਇਲਾਵਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਤਖ਼ਤਾਂ ਤੋਂ ਵੀ 

ਹੁਣ ਤਕ ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 

ਦੇ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਆਪ ਹੀ ਲਿਖਦੇ ਸਨ ਪਰ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਵੇਲੇ ਹੁਕਮਨਾਮੇ 

ਲਿਖਾਰੀ ਲਿਖਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਆਪਣੇ 

“ਨੀਸਾਣ” ਪਾਂਦੇ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਲਿਖਾਵਟ ਦਾ ਸਰੂਪ ਵਖਰਾ 

ਦਿਹਾ ਜਾਂ ਵਿਲੱਖਣ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 

“ਨੀਸਾਣ” ਸ਼ਬਦ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ “ਨਿਸ਼ਾਨ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਾਹੀ 

ਫ਼ਰਮਾਨਾਂ ਉਤੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਮੋਹਰ ਲਗਾ ਕੇ ਜਾਂ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਫ਼ਾਰਸੀ ਲਿਪੀ ਦੇ ਅੱਧੇ ਸੁਆਦ” ਅੱਖਰ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੁਆਰਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਪਾ ਕੇ ਫ਼ਰਮਾਨਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ 

ਸਥਿਰ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਇਸੇ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਲਿਖਾਰੀਆਂ 

ਅੱਖਰ “ਨੀਸਾਣ” ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਕਈ ਵਾਰ ਕਿਸੇ ਪੋਥੀ 

ਜਾਂ ਗ੍ਰੰਥ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਜਾਂ ਲਿਖ ਚੁਕਣ ਤੋ' 

ਬਾਦ ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਉਸ ਉਤੇ ਕੁਝ ਲਿਖਵਾ ਲਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਉਹ ਪਵਿੱਤਰ ਲਿਖਿਤ ਸਿੱਖ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ 

“ਨੀਸਾਣ” ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ “ਨੀਸਾਣ” ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਨਾਂ ਸੂਚਕ ਦਸਤਖ਼ਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ, ਸਗੋਂ “੧ਓਂ ਸੇਤਿਗੁਰੂ 

ਪ੍ਰਸਾਦਿ” ਜਾਂ ਕੋਈ ਹੋਰ ਅਸੀਸ ਸੂਚਕ ਵਾਕ ਜਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੀ ਕੋਈ ਤੁਕ ਲਿਖ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਬਹੁਤਿਆਂ ਹੁਕਮ- 

ਨਾਮਿਆਂ ਉਤੇ “ਨੀਸਾਣ” ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੀ ਚਪਰੇਲਾ ਜਾਂ 

ਸ਼ਿਕਸਤਾ ਲਿਖਿਤ ਵਿਚ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। 

-_ ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਦਾ ਪਾਠ ਅਤੇ ਬਣਤਰ 

ਸ਼ਾਹੀ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵਾਂਗ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। '੧ਓੱ ਸਤਿਗੁਰੂ ਪ੍ਰਸਾਦਿ” 

ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜਾਂ ਆਗੂ ਤੋਂ ਸਮੁੱਚੀ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ 

ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਵਲ ਉਹ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਭੇਜਿਆ ਜਾ 
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ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ` ਜਾਂ ਪਹਿਲੋਂ ਕਈ ਵਾਰ ਉਸ. 

ਸੈਗਤ ਵਿਚਲੇ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਮੁਖੀ ਦੇ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤੇ ਹੁੰਦੇ 

ਸਨ। ਫਿਰ ਅਸੀਸ ਲਿਖ ਕੇ ਫ਼ਰਮਾਇਸ਼ ਜਾਂ ਸੇਵਾ ਦਾ ਉਲੇਖ 

ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਕਈ ਵਾਰ ਜੇ ਫ਼ਰਮਾਇਸ਼ ਇਕ ਤੋਂ ਵਧ ਵਸਤੂ 

ਦੀ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਪਾਠ-ਪ੍ਰਵਾਹ ਤੋ ਹਟ ਕੇ ਖੱਬੇ ਪਾਸੇ ਹਾਸ਼ੀਏ 

ਵਿਚ ਵਸਤੂਆਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 

ਇਸ ਵਿਧੀ ਤੋਂ ਹਟਿਆ ਵੀ ਗਿਆ ਹੈ। ਜੇ ਮੇਵੜੇ (ਹੁਕਮਨਾਮਾ 

ਲਿਜਾਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ) ਨੂੰ ਕੁਝ ਭੇਟਾ ਕਰਨਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ 

ਉਹ ਵੀ ਅੰਤ ਉਤੇ ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਫ਼ਰਮਾਇਸ਼ਾਂ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੈਦੇਸ਼ ਭੇਜਣ ਲਈ ਵੀ ਹੁਕਮਨਾਮੇ 

ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੁ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਦਾ ਆਕਾਰ ਵੱਡਾ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ। 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੁਕਮ- 

ਨਾਮਿਆਂ ਤੋਂ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੀ ਮਾਇਕ ਅਵਸਥਾ, ਲੈਗਰ 

ਆਦਿ ਲਈ ਸਾਮਗੀ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਧੀ ਅਤੇ 

ਆਰਥਿਕ ਪ੍ਰਬੋਧ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਡਾ. ਰੰਡਾ ਸਿੰਘ 
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ਅਨੁਸਾਰ “ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਦਾ ਆਮ ਉਦੇਸ਼, ਪ੍ਚਾਰ 

ਲਈ ਹਦਾਇਤਾਂ, ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੇ ਲੈਗਰ ਲਈ ਕਾਰ-ਭੇਟ, 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਅਸਥਾਨ ਪਰ ਪਹੁੰਚਣ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ, ਸਿੱਖ 

ਸੈਗਤਾਂ ਪਰ ਆਪਣੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦੇ ਪ੍ਗਟਾਵੇ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਅਤੇ 

ਸੈਗਤਾਂ ਦਾ ਮੇਲ ਕਾਇਮ ਰਖਣ, ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਮੇਲ ਰਖਣ ਦਾ ਹੁਕਮ, ਵੇਲੇ ਕੁਵੇਲੇ ਲੋੜੀਂਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ 

ਲਈ ਫ਼ਰਮਾਇਸ਼ਾਂ, ਬਾਹਰ ਗੁਰ-ਪੁਰਬਾਂ ਲਈ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ 

ਉਤਸਾਹ, ਖ਼ਾਸ ਖ਼ਾਸ ਮੌਕਿਆਂ ਤੇ ਸੰਗਤਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ 
ਵਿਚ ਆਉਣ ਦਾ ਸੱਦਾ, ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ 'ਖ਼ਾਲਸਾ” ਕਰਣ ਦੀ 

ਇਤਲਾਹ, ਮਸੰਦਾਂ ਦੀ ਪੁਥਾ ਨੂੰ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿਤੇ ਜਾਣ ਅਤੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਚੋਲਗੀ ਹਟਾ ਦੇਣ ਬਾਬਤ, ਬਾਹਰ ਦੀਆਂ 

ਸੰਗਤਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਬਰਾਂ ਪਹੁੰ ਚਾਉਣਾ ਆਦਿ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਤੋਂ' ਹੁੰਡੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਦਸਵੈਦ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ 

ਆਦਿ ਦਾ ਬੋਧ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੁੰਡੀਆਂ 

ਜਾਂ ਫ਼ਰਮਾਇਸ਼ਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਰਸੀਦ 

ਵੀ ਭੇਜੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ ਜਿਸ ਤੋਂ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਦੋਂ 

ਸੰਦੇਸ਼ ਲੈ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਹੇਰਾ-ਫੇਰੀ ਕਰਨ ਲਗ ਪਏ ਸਨ। 

ਕੁਝ ਕੁ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਵਿਚ ਵੀ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਸਿਧਾ ਉਲੇਖ ਨਹੀਂ 
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ਹੋਇਆ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ 

ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਹਵਾਲਿਆਂ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਅੰਦੋਲਨਾਂ ਦੀ 

ਧਾਰਮਿਕ, ਭਾਈਚਾਰਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀ ਦਾ 

ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 

ਇਹ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਪਰੈਪਰਾ ਹੁਣ ਵੀ ਜਾਰੀ ਹੈ। 

“ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ” ਤੋਂ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਜਾਰੀ ਹੁੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ 

ਹਨ। ਪਿਛਲੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਵਾਦ ਨੇ ਵੀ 

ਸਿਰ ਉਠਾਇਆ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦ ਜਾਰੀ ਹੋਣ ਵਿਚ 

ਰਾਜਨੀਤੀ ਜਾਂ ਧੜੇਬੰਦੀ ਨੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ। 

ਸਾਹਿਤਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੇ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਹ ਪੁਰਾਣੀ ਵਾਰਤਕ ਦੇ ਚਿੱਠੀ-ਪੱਤਰ ਵਾਲੇ 

ਨਮੂਨੇ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਗੁਰੂਆਂ ਦੇ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ 
ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਤਾਰੀਖ਼ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਪਰ 

ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਦਫ਼ਤਰੀ ਸ਼ਕਲ ਦੇ ਕੇ 
ਤਾਰੀਖ਼ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। ਤਿਥੀ ਅਤੇ ਨਾਂ£/ਥਾਂ 

ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਦਿੱਤੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਸਾਹਿਤਿਕ 

ਪੱਖ ਤੋਂ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਕਹੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 

ਕਿਸਮ ਦੇ ਰਲੇ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਅੰਤ 'ਤੇ 

ਪੰਗਤੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਅਸਲ 

ਲਿਖਿਤ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸ਼ਕ/ਸੈਦੇਹ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹਨ। ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹਾਂ 

ਦੇ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ 

ਵਿਚ ਵੀ ਵਾਰਤਕ ਵੈਨਗੀ ਦੀ ਲਗਭਗ ਘਾਟ ਹੈ। ਸਾਰੀ 

ਵਾਰਤਕ ਘੜੀ ਘੜਾਈ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਤੇ ਇਕ ਨਿਸਚਿਤ 

ਸੀਮਾ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹੀਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਉੱਜ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਚਿੱਠੀ-ਪੱਤਰ ਲਿਖਣ ਦੀ ਕਲਾ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਿਕਾਸ 

ਜ਼ਰੂਰ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ। 

___ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਬ੍ਜ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਸਰਲ 
ਅਤੇ ਸੁਬੋਧ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਤੋਂ 

ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦੇ ਕਰਾਮਿਕ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਗਿਆਨ 

ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਵੇਲੇ ਤਕ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅੱਖਰਾਂ ਅਤੇ 

ਆ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
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ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਮਹੱਤਵ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ 

ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ ਮਰਯਾਦਾ ਸੰਬੰਧੀ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉੱਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖਿਤ ਅਤੇ ਚਿੰਨ੍ਹਤ ਹੋਣ 

ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਭਰਪੂਰ ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਸਤਿਕਾਰ 

ਰਖਦੇ ਹਨ। 

ਇਥੇ ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਫੁਲਵੈਸ਼ੀ ਤਿਲੌਕੇ ਅਤੇ ਰਾਮੇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵਲੋ ਲਿਖੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ 
੮੯. ੨੩ 

ਦੇ ਨਮੂਨੇ ਵੇਖੋ : 

ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਪਾ. ੬ 

(ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਪਟਨਾ ਦੇ ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਵਿਚੋਂ) 

ਜਾਤਾਂ ਭਾਈ /ਦਆਲ਼ਾ ਗਰ ਗਰ ਜਪਣਾ ਜਨਮ 

ਸਵਰ ਸੰਗਤਾ ਦੀ ਕਾਮਨਾ ਘਗੰ ਹੋਗ ਸੰਗਤਾ ਦਾ 

ਰਜਗਾਨ ਹੋਗ ਸੰਗਤਾ ਕਾਂ ਕਾਰ ਜੇ ਲੰਹਾਗਾ ਗਰ 

ਦੀ ਆਗਿਆ ਹਇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਣਾ /ਇਕ ਦਾਸ 
ਭਲਾ ਜੁਗਤਿ ਰਹਣਾ ਮਆਾਸ਼ ਮਛੀ ਦੇ ਨੰੜੇ ਨਾਹੀ 

ਆਵਣਾ ਪਰਲ ਦਾ ਸ਼ੰਗ/ਤ ਗੁਰੂ ਦਾ #ਾਲਸਾ ਹਾਇ 
ਓਂਪਰੀਤਾ ਗਨ ਦਾ ਆ/ਗਿਆ ਹਾਇ ਭਾਈ ਜਾਹ ਭਾਈ 

ਗਰਦਾਸ਼ ਤੁਸਾਂ ਸਭਨਾ ਰਲਕੇ ਸ਼ਾਰੇ ਪੁਰਬ ਦਾ ਕਾਰ 
ਕਾਰਣ? ... / 

ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਪਾ. ੯ 

(ਭਾਈ ਉਗਰ ਸੈਣ, ਲਾਲ ਚੰਦ ਆਦਿ ਦੇ ਨਾਮ) 

ਸੰ ਗਰ ਤੇਗ ਝਹਾਦਰ ਜੀਓ ਦੀ ਆਗਿਆ ਹੈ 

ਭਾਈ ਉਗਰ ਸੈਣ ਸ਼ਬਾੰਤਿ ਸੰਗਤਿ ਗੁਨ ਤੁਸਾਡਾ 

ਰਥੰਗਾ ਸੰਗਤਿ ਦੇ ਮਨੌਰਥ ਗੁ ਪੂਠੇ ਕਠੰਗਾ 
ਰਮਦਾਸ਼ ਜਗਦੇਏ ਦਾ ਘਰ ਹੈ ਸੋ ਗੁਰ ਦਾ ਹੈ ਤੂ 

ਗੁਰ ਦਾ ਪਤ ਹੈ ਸ਼ਭਨਾ ਮਸੰਦਾ ਕਾ #ਹਗਾੀ ਹੈ ਏਸ਼ 

ਥਾਓ ਦਾ ਸਭ ਮਦਾਰ ਤਸਾ ਓਘ/ਰ ਹੰ ਨ੪ਦਾਸ਼ 

ਗੁਰ /ਦਤੰ ਭਾਈ ਗੁਠੀਏ ਭਾਈ ਕਲਿਆਣ ਦਾਸ਼ 

ਹੀਨਿਗੇ ਸਭੁ ਹਕੀਕਾਤਿ /ਲਿ/ਮ' ਭੋਜਹਗੇ ਰਾਮਦਾਸ 
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ਜਾ ਲੋਹ ਤੁਸਾਂ ਸਵਾ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੁਸੀਂ ਏਦੂ ਵਡਾ 

ਭਾਰੌਸ਼ਾ ਰਖਦੇ ਅਸ੍ਹ ਗੁਣੂ ਤੁਸਾਡਾ ਰਥੰਗਾ ਖ਼ਸਾੰ 

ਹ/ 

ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਪਾ. ੧੦ (ਨੀਸਾਣ ਪਾ. ੧੦) 

5ਓੱਸ਼ਤਿਗਰ 

ਭਾਈ /ਤਲੱਕਾ` ਭਾਈ ਰਾਆਾ ਸੰਗਤ ਗਰ 

ਰਥੰਗਾ ਤੁਸ਼ਾ ਅਸਵਾਰ ਲੰ ਕੇ ਆਵਦਾ ਜਠੂਰ 
ਆਵਣਾ ਤੰਠੇ ਉਤੇ ਅਸ਼ਾਡਣਾੀ ਖਠੀੰ /ਮਹਰਵਾਨਗਾ 

ਅਸੰ ਤਸਾ ਆਵਣਾ $ ਜੌੜਾ ਰਖਵਾਣਾ/ 

(ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਦਾ ਪਾਠ) 

੧ਓੱਡਤਿਗਰ ਜਾ 
ਲਗ ਗੁਰ ਜੀਉ ਕੀ ਆਮੰਗਆ ਹੈ ਭਾਈ /ਤਿਲੌਕਾ 

ਰਾਮਾ ਸਰਬੱਤ ਸੰਗਤ ਗਰ ਰਥੰਗਾ ਤਧ ਜਮਅਤਾ 

ਲੰ. ਕੇ ਅਸ਼ਾਡੇ ਹਜੂਰ ਆਵਣਾ ਮੰਗਾ ਤੇਰੇ ਓਪਨ 

ਬਹੁਤਾ #ਸੀੰ ਹੈ ਤੌਰਾ ਘਰ ਔਰਾ ਹੈ ਤੁਧ ਹੁਕਮ 
ਦੌਖਾਂਦਿਆ 2ਾੰ ਛੰਤ ਅਸਾਡੇ ਹਜੂਰ ਆਵਣਾ ਤੰਰਾ 

ਘਰ ਆਰਾ ਅਲੈ ਤਧ /ਸਿਤਾਲਾ ਹਕਮ ਦੇਖਾਂਦਿਆ ਹਾ 

ਆਵਣਾ/ ਤਸ਼ਾ ਅਸਵਾਰ ਲੰ ਕੈ ਆਵਣਾ ਜ੍ਰਰ 

ਆਵਣਾ ਦੇਗ ਉਤੇ ਅਸ਼ਾਡਾ ਖਗ ਹਰਵਾਨਗਾ 

ਅਸ ਤੰ ਆਵਣਾ /ਇਕ ੧ ਲੜਾ ਭੋਲਾ ਹੈ ਰਖਾਵਣਾ 
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ਹੁਕਮ-ਰਜ਼ਾ-ਭਾਣਾ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਹੁਕਮ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ 

ਨਾਲ ਨਾਲ “ਰਜ਼ਾ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ 

ਅਰਬੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਪ੍ਰਸੈਨਤਾ, 

ਰਜ਼ਾਮੰਦੀ। ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਈਸ਼ਵਰੀ ਹੁਕਮ 

ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਉਪਰ ਤੰਗੀ ਜਾਂ ਉਦਾਰਤਾ ਸਹਿਤ ਜੋ ਵਾਰਿਦ 

ਹੋਵੇ (ਉਤਰੇ) ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਲੋਂ' ਜੋ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਵੇ ਉਸ 
ਉਤੇ ਰਾਜ਼ੀ ਹੋਣਾ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸੈਨ ਰਹਿਣਾ 'ਰਜ਼ਾ” 

ਹੈ। “ਕਸ਼ਫੁੱਲ ਮਹਿਜੂਬ” ਵਿਚ ਸੂਫ਼ੀ ਦੇ ਦੋਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਗੁਣ ਦਸੇ 

ਗਏ ਹਨ-- ਰਜ਼ਾ” ਅਤੇ 'ਸਬਰ”। ਉਥੇ ਰਜ਼ਾ” ਨੂੰ “ਤਪਸਿਆ” 

ਤੋਂ ਉਤਮ ਸਿਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ “ਤਪਸਿਆ” ਸਕਾਮ 

(ਕਾਮਨਾ ਸਹਿਤ) ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਪਰ 'ਰਜ਼ਾ” ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਨਾਲ 

ਸਾਰੀਆਂ ਇੱਛਾਵਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਪੂਰੀਆਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਅਨੇਕ ਸੂਫ਼ੀ ਗ੍ੰਥਾਂ ਵਿਚ ਰਜ਼ਾ” ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
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ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਭਾਵ- 
ਰੀਭੀਰਤਾ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੇਂ ਕੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 

ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

“ਭਾਣਾ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਮ 

ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਵੀ ਈਸ਼ਵਰੀ ਹੁਕਮ, 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਇੱਛਾ ਜਾਂ ਮਰਜ਼ੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਕੁਝ 

ਲੋਕ ਇਸ ਦੀ ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੀ “ਭਣ' ਧਾਤੂ ਤੋੱ 

ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਹਿਣਾ, ਵਰਣਨ 

ਕਰਨਾ, ਪਰ “ਭਣ` ਨਾਲੋਂ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਉਤਪੱਤੀ 

ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ ਭਾਵਨਾ (ਅਰਥਾਤ ਇੱਛਾ) ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਜ਼ਿਆਦਾ 

ਸੈਭਾਵਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਗੀਥਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 

ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਬਰਨ 

ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ 'ਹੁਕਮ` ਅਤੇ “ਭਾਣਾ” 

ਦੋਵੇਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ 

ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਇਹ ਤਿੰਨੋਂ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨਾਲ ਸੋਬਧਿਤ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਤਿੰਨਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਹੁਕਮ ਦੇ 

ਪਿਛੇ ਈਸ਼ਵਰੀ ਇੱਛਾ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਜੇ ਇੱਛਾ ਨ ਹੋਵੇ ਤਾਂ 
“ਹਕਮ' ਦਾ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਣ ਹੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਹੈ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ 

(੦੮੬55) ਦਾ ਹੈ। “ਰਜ਼ਾ' ਅਤੇ “ਭਾਣਾ” ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਸਹਿਜ ਵਿੱਤੀ ਹੈ। ਜਦ ਇਹ ਵਿੱਤੀ ਆਪਣੀ ਸਹਿਜ 

ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਜਾਂ ਇਸ ਦੀ ਸੀਮਾ ਦਾ ਉਲੈਘਣ 

ਕਰਕੇ ਕੋਈ ਕ੍ਰਿਆਤਮਕ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ 
“ਹੁਕਮ” ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ , “ਰਜ਼ਾ” ਅਥਵਾ “ਭਾਣਾ” 

ਦਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ “ਹੁਕਮ” ਦੇ ਨਾਲ ਕਾਰਣ- 

ਕਾਰਜ ਸੋਬਧ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਜਲ (ਕਾਰਣ) ਅਤੇ ਜਲਤਰੈਗ 

(ਕਾਰਜ) ਵਿਚ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

“ਰਜ਼ਾ” ਜਾਂ 'ਭਾਣਾ” (ਕਾਰਣ) ਅਤੇ 'ਹੁਰਮ” (ਕਾਰਜ) ਵਿਚ 

ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰ ਜਿਵੇਂ ਜਲ ਅਤੇ ਜਲ-ਤਰੈਗ 

ਵਿਚ ਵਿਵਹਿਰਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੈ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਹੁਕਮ” 

ਅਤੇ “ਰਜ਼ਾ? ਜਾਂ “ਭਾਣਾ” ਵਿਚ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਅੰਤਰ ਅਵੱਸ਼ 

ਹੁਕਮਾ ਸਿੰਘ ਚਿਮਨੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਹੁਕਮ ਈਸ਼ਵਰੀ ਭਾਣਾ ਜਾਂ ਰਜ਼ਾ ਨੂੰ 

ਕ੍ਰਿਆਤਮਕ ਰੂਪ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨਿਕ 
ਵਿਧਾਨ ਹੈ। 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਹੁਕਮ, ਭਾਣਾ ਅਤੇ ਰਜ਼ਾ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਜੀਵਨ 
ਬਿਤਾਉਣ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਨਿਰਮਲ 

ਭਉ (ਭੈ) ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਹੈਕਾਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨਸ਼ਟ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸਾਧਕ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ ਹਲੀਮੀ, 

ਨਿਮਰਤਾ ਆਦਿ ਵਿ੍‌ਤੀਆਂ ਦਾ ਸੰਚਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਤਮ- 

ਸਮਪਰਣ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ ਜਿਵੇਂ- 

ਘਟ ਘਾਟੇ ਝੈਸਿ ਨਿਰੰਤਨੇ ਰਹੀਐ ਚਾਲ/ਹ ਸਤਿਗੁਠਨ ਭਾਏ / 

ਸਹਜ ਆਏ ਹਕ/ਮ /ਸਧਾਏ ਨਾਨਕ ਸ਼ਦਾ ਰਜਾਏ / 

(ਗੁ.ਰੀ.938)। ਹੁਕਮ ਤੋ ਹੀ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 

ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ( ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਆਕਾਰ- “ਜਪੁਜੀ”)। 

ਬਾਕੀ ਗੁਰੂਆਂ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਸਾਰੀ ਗਤਿਵਿਧੀ 

“ਹੁਕਮ” ਜਾਂ 'ਭਾਣੇ” ਦੇ ਅਧੀਨ ਦਸੀ ਹੈ, ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਗੁਣਗਾਨ , ਜਪੁ, ਧਿਆਨ, ਬੁਹਮ-ਰਿਆਨ 

ਆਦਿ ਸਭ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਇਸੇ ਦੁਆਰਾ ਅਨੁਸ਼ਾਸਤਿ ਹੈ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਜੋਂ /ਨੈਛੁ ਵਰਤੀ ਸ਼ਭ ਤੌਰਾ 
ਭਾਣਾ / ਹਕ ਝੁਝੈ ਸੌ ਸਾਦ ਸ਼ਣਾ/(ਗੁ.ਰੀ. 193)। ਇਸ 

ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਾਰ ਬਾਰ “ਹੁਕਮ”, “ਰਜ਼ਾ” ਜਾਂ 

“ਭਾਣਾ” ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਲਈ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦਾ 

ਹੈ ਜੋ ਹੁਕਮ ਜਾਂ ਭਾਣੇ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਦਾ ਹੈ-- ਹਰੈ ਕਾ 

ਭਾਣਾ ਮਨਹਿ ਸੋ ਜਨ ਪਠਵਾਣੁ /(ਗ .ਗੰ .1129)। 

ਹੁਕਮ ਲੈਣਾ : ਵੇਖੋ “ਵਾਕ ਲੈਣਾ”। 

ਹੁਕਮਾ ਸਿੰਘ ਚਿਮਨੀ (ਮ. 1823 ਈ.) : ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਫੌਜ ਦਾ ਇਕ` ਜਰਨੌਲ ਅਤੇ ਰਾਜ- 

ਅਧਿਕਾਰੀ, ਜੋ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸ਼ਾਹਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਭੇਰਾ 
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ਨਗਰ-ਨਿਵਾਸੀ, ਸ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਜਨਮਿਆ। ਇਸ 

ਦਾ ਪਿਤਾ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ ਵਿਚ ਸ. ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਅੰਗ-ਰਖਿਅਕ ਸੀ। ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੌ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ 

ਭਰਤੀ ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1807 ਈ. ਦੀ ਕਸੂਰ 
ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ ਅਤੇ ਅਗਲੇ ਸਾਲ 

ਪਠਾਨਕੋਟ ਵਿਚ ਕਨ੍ੀਆ ਮਿਸਲ ਦਾ ਗੜ੍ਹ ਤੋੜਿਆ। ਇਸ 

ਦਾ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਆਕਾਰ-ਪ੍ਕਾਰ ਭਾਵੇਂ ਛੋਟਾ ਸੀ, ਪਰ ਫੁਰਤੀਲਾ . 

ਬਹੁਤ ਸੀ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 

'ਚਿਮਨੀ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1813 ਈ. ਵਿਚ ਅਟਕ ਦੇ ਨੇੜੇ 

ਹੈਦਰੁ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਵੀ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਅਟਕ ਦੀ 

ਕਿਲ੍ਹੋਂਦਾਰੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਸੂਬੇਦਾਰ 

ਯਾਰ ਮੁਹੈਮਦ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਅਟਕ ਕਿਲ੍ਹੇ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਦੇ 

ਸਾਮਾਨ ਵੀ ਖੋਹ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1818 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 

ਅਟਕ ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾ ਦਾ ਗਵਰਨਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਇਕ ਬਹੁਤ ਕਾਬਲ ਯੋਧਾ ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਜੋ ਵੀ ਫ਼ੌਜੀ ਮੁਹਿੰਮ ਹੁੰਦੀ, ਇਹ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣੇ ਸੈਕੋਚ ਨ ਕਰਦਾ ਅਤੇ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਜਿਤਦਾ ਰਹਿੰਦਾ। 

ਇਸ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਇਕ ਸੁਖਾਵੀਂ ਗਾਥਾ 

ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਫ਼ੌਜੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਪ੍ਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ 
ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲੱਖਾਂ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਦੇ ਰਖੀ ਸੀ। ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੇ 14 ਮਾਰਚ, 1823 ਈ. ਨੂੰ ਨੌਸ਼ਹਿਰੇ ਦੀ 

ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਵੀਰਗਤੀ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਹੁਕਮੀ : ਹੁਕਮ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹਾਕਮ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਬ੍ਹਮ-ਵਾਚਕ ਹੈ- ਹਕਆੰ ਹਕਮ' ਚਲਾਏ 

ਰਾਹ / ਨਾਨਕ` /ਵਗਸੰ_ਵੰਪਰਵਾਹ / -(ਗੁ ਗੰ .2)। ਵੇਖੋ 
“ਹੁਕਮ”। 

ਹੁਡਿਆਰਾ (ਪਿੰਡ): ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜੋ 

ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਸਥਿਤ 

ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਲਾਹੌਰ 

ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆਉਂਦਿਆਂ ਕੁਝ ਸਮੇ ਲਈ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ 

ਹੁਮਾਯੂੰ , ਨਸੀਰੁੱਦੀਨ ਮੁਹੰਮਦ 

ਸਨ। ਗੁਰੁ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਕ 

ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਕੁਝ ਜ਼ਮੀਨ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਥੇ ਮਾਘੀ ਉਤੇ 

ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਸੀ। ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਹੁਮਾਲੂੰ , ਨਸੀਰੁੱਦੀਨ ਮੁਹੰਮਦ (1508-1556 ਈ.) 

ਭਾਰਤ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਾਬਰ ਦੇ ਚਾਰ ਪੁੱਤਰਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੇ ਹੁਮਾਯੂ ਦਾ ਜਨਮ 6 ਮਾਰਚ 1508 

ਈ. ਨੂੰ ਮਾਹਮ ਬੇਗਮ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਕਾਬੁਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਅਰਬੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਤੇ ਤੁਰਕੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 

ਦਾ ਚੰਗਾ ਬੋਧ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ। 15 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਬਦਖ਼ਸ਼ਾਂ ਦਾ ਸ਼ਾਸਕ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, 

ਜਿਸ ਪਦਵੀ ਉਤੇ ਇਹ ਸੈਨ 1529 ਈ. ਤਕ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 

1526 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਰ ਵਲੋਂ ਭਾਰਤ ਉਤੇ ਕੀਤੇ ਹਮਲੇ 

ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਯੁੱਧ-ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1527 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਬਦਖ਼ਸ਼ਾਂ ਵਾਪਸ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

26 ਦਸੈਬਰ 1530 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਬਰ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ 

ਬਾਦ 23 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਰਾਜ- 

ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਪਰ ਆਲਸ, ਵਿਲਾਸਤਾ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ- 

ਪੂਰਣ ਨਿਰਣੇ ਲੈਣ ਵਿਚ ਢਿਲ ਆਦਿ ਨਿਜੀ ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ 

ਕਰਕੇ ਇਹ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਦੇ ਪ੍ਰਬੈਧ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ' 

ਪ੍ਰਦਾਨ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਭਰਾਵਾਂ ਵਲੋਂ ਪੈਦਾ 

ਕੀਤੇ ਬਖੇੜਿਆਂ ਤੋਂ ਵੀ ਇਹ ਬਹੁਤ ਪਰੇਸ਼ਾਨ ਰਿਹਾ। ਇਸ 

ਦੌਰਾਨ ਸ਼ੇਰ ਸ਼ਾਹ ਸੂਰੀ ਨੇ ਬਿਹਾਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 

ਸ਼ਕਤੀ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਰ ਲਈ। ਉਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1539 

ਈ. ਵਿਚ ਚੌਸਾ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਹੁਮਾਯੂੰ ਨੂੰ ਹਰਾਇਆ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1540 ਈ. ਵਿਚ ਕਨੌਜ ਵਿਚ ਹੋਏ ਯੁੱਧ 

ਵਿਚ ਤਕੜੀ ਹਾਰ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਲ ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। 

ਫਿਰ ਸਿੰਧ ਅਤੇ ਰਾਜਪੂਤਾਨੇ ਵਿਚ ਚੱਕਰ ਕਟਦਾ ਅਮਰਕੋਟ 

ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਥੇ ਸੈਨ 1542 ਈ. ਵਿਚ ਅਕਬਰ 

(ਵੇਖੋ) ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਸਥਿਤੀ ਸਹੀ ਨ 



ਹਹੇਰਾਂ 438 

ਸਮਝਦਾ ਹੋਇਆ ਇਹ ਈਰਾਨ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ' ਦੇ 

ਹੁਕਮਰਾਨ ਸ਼ਾਹ ਤਹਮਾਸਪ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਰਣ ਦਿੱਤੀ। ਉਸ 

ਤੋਂ ਫ਼ੌਜੀ ਮਦਦ ਲੈ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਕੰਧਾਰ ਅਤੇ ਕਾਬੁਲ ਨੂੰ 

ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ। ਉਧਰ ਭਾਰਤ ਵਿਚ 

ਸ਼ੇਰਸ਼ਾਹ ਸੂਰੀ ਦੀ ਮੌਤ ਤੋ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਵਾਰਸਾਂ ਵਿਚ ਰਾਜ 

-ਅਧਿਕਾਰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸੈਘਰਸ਼ ਚਲ ਪਿਆ। ਮੌਕੇ 

ਦੀ ਨਜ਼ਾਕਤ ਦਾ ਲਾਭ ਉਨਾ ਕੇ ਹੁਮਾਯੂੰ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ 
ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ 

ਨੂੰ ਹਰਾ ਕੇ ਜੁਲਾਈ 1555 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਅਤੇ ਆਗਰੇ 

ਉਤੇ ਕਾਬਜ਼ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ ਅਜੇ ਛੇ ਕੁ ਮਹੀਨੇ ਹੀ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਕੀਤੀ ਸੀ ਕਿ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ 

ਦੀਆਂ ਪੌੜੀਆਂ ਤੋਂ ਡਿਗ ਕੇ 26 ਜਨਵਰੀ 1556 ਈ. ਨੂੰ 

ਮਰ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਲਾਹੌਰ ਤੋ' ਰਾਜਪੁਤਾਨੇ 

ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਰੁਕਣਾ 

ਪੈ ਗਿਆ। ਉਡੀਕ ਤੋ ਖਿਝ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ 

ਮਾਰਨ ਲਈ ਤਲਵਾਰ ਖਿਚ ਲਈ । ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਸਮਾਧੀ ਖੁਲ੍ਹੀ ਅਤੇ ਉਹ ਬਾਹਰ ਆਏ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਹਾ 
ਕਿ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਉਤੇ ਤਲਵਾਰ ਖਿਚਣ ਦਾ ਕੀ ਲਾਭ, ਇਸ ਨੂੰ 
ਵੈਰੀ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ ਖਿਚਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ 

ਹੁਮਾਧੂੰ ਬਹੁਤ ਸ਼ਰਮਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗ ਕੇ 

ਆਸ਼ੀਰਵਾਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। 

ਹਹੇਰਾਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਰਾਏਕੋਟ ਤੋਂ ਉਤਰ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਲਗਭਗ 10 

ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਉਦਾਸੀ ਮਹੰਤ 

ਕ੍ਰਿਪਾਲਦਾਸ ਇਸੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਭੰਗਾਣੀ 

ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਹਯਾਤ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਕੁਤਕੇ ਦੇ ਪ੍ਰਹਾਰ ਨਾਲ 

ਮਾਰਿਆ ਸੀ-./ਲਿਪਾਲੰ ਕ੫ਓਂ ਹੈ ਕਾਤਕੇ ਸੰਭਾਨ/ ਹਠ 

ਸ਼ਾਨ ਹਲਾਤ ਕੇ ਆਸ ਝਾਗੀ/(ਬਚਿਤ੍ ਨਾਟਕ)। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੀ ਮਾਲਵਾ ਪ੍ਰ ਦੇਸ ਦੀ 

ਪ੍ਚਾਰ-ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ ਭਾਈ ਹਮੀਰਾ ਨੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਪਧਾਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬੇਨਤੀ ਪ੍ਵਾਨ 

ਹੇਮਕੁੰਟ 

ਕਰ ਲਈ ਅਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪਧਾਰੇ। ਜਿਸ ਪਲੰਘ ਉਤੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਹ ਹੁਣ ਵੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਉਹ ਚੁਲ੍ਹਾ 

ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਈ ਭੋਜਨ ਤਿਆਰ 

_ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਘੇਰੇ ਤੋਂ “ਉਚ 

ਕਾ ਪੀਰ” ਬਣ ਕੇ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲੇ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਮਹੌਤ ਕ੍ਰਿਪਾਲਦਾਸ ਪਾਸ ਆ ਕੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ। 

ਕ੍ਰਿਪਾਲਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਕ੍ਰਿਪਾਲ- 

ਦਾਸ ਦੇ ਵੇਲੋਂ ਇਹ ਡੇਰਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਰਿਹਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਬਣੀ ਰਹੀ। ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਐਕਟ ਦੇ ਪਾਸ ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਹ ਡੇਰਾ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। 

15 ਜੂਨ 1951 ਈ. ਨੂੰ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਥਾਂ ਨਵੀਂ 

ਉਸਾਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਈ ਗਈ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਬੜਾ ਸੁੰਦਰ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ! ਉਸਰਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਸੰਗਾਂਦ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਉਸ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਜ਼ੇ ਬਹੁਤ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ, 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜਨਮ ਦਿਨ 

ਆ ਕੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਹੇਮਕੁੰਟ (ਪਰਬਤ): ਹਿਮਾਲਾ ਪਰਬਤ ਮਾਲਾ ਵਿਚ “ਸਪਤ 

-ਸ੍ਰਿੰਗ” (ਵੇਖੋ) ਦੀਆਂ ਸੱਤ ਪਹਾੜੀ ਚੋਟੀਆਂ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ 
ਪਰਬਤ ਜਿਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ “ਬਚਿਤ੍-ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਉਥੇ ਇਹ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ.ਪਿਛਲੇ ਜਨਮ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਹੇਮਕੁੰਟ (ਹੇਮਕੂਟ) ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਤਪਸਿਆ ਕੀਤੀ ਸੀ- ਹੈਮਕੰਟ ਪਰਬਤ ਹੈ ਲਹਾਂ/ 

ਸ਼ਪਤਾ /ਸੁੰਗ ਨ/ਭਿਤ ਹੈ ਤਹਾਂ/ ਰ 
“ਮਹਾਭਾਰਤ” (ਆਦਿ-ਪਰਵ) ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਉੱਲੇਖ ਪਾਂਡਵਾਂ ਦੀ ਤਪੋ-ਭੂਮੀ ਵਜੋਂ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ 

ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ (ਹੁਣ ਉਤਰਾਂਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼) ਦੇ ਚਮੋਲੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਵਿਚ ਬਦਰੀਨਾਥ ਦੇ ਨੇੜੇ ਅਤੇ ਸਮੁੰਦਰ ਤੋਂ 15 ,200 ਫੁਟ 

ਦੀ ਉਚਾਈ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਥਾਂ ਬੜੀ ਰਮਣੀਕ ਅਤੇ 

ਏਕਾਂਤ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਮੁਨੀਆਂ ਦਾ ਤਪੋ-ਸਥਾਨ ਵੀ 
ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਸੱਤ ਵਰਗ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਇਕ 



ਵੀ 

ਵੱਡੀ ਝੀਲ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਆਲੇ-ਦੁਆਲੇ ਦੀਆਂ ਬਰਫ਼ਾਂ 

ਨਾਲ ਲੱਦੀਆਂ ਪਹਾੜੀਆਂ ਦੇ ਪਾਣੀ ਦੇ ਝਰਨੇ ਡਿਗਦੇ 

ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚਲਾ ਜਲ ਹੇਮ-ਰੀਗਾ ਜਲਧਾਰਾ ਬਣਾ ਕੇ 

ਬਾਹਰ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਿਰਮਲ ਜਲ ਵਿਚ ਸਪਤ- 

ਸ੍ਰਿਗ ਸਦਰ ਢੋਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਤਿਬਿਬਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਇਲਾਕਾ 

ਸਾਲ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 10 ਮਹੀਨੇ ਬਰਫ਼ ਨਾਲ ਢਕਿਆ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਜੂਨ-ਜੁਲਾਈ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਬਰਫ਼ ਪੰਘਰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ 
ਯਾੜੀਆਂ ਦੀ ਦੋ ਮਹੀਨਿਆਂ ਤਕ ਆਵਾਜਾਈ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

`ਤੇ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਖੋਜੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਸਥਾਨ ਨੂੰ 

ਲਭਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਵਲੋਂ 

ਕੀਤੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਟੀਹਰੀ 

ਗੜਵਾਲ ਦੇ ਸੈਤ ਸੋਹਣ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਮੋਦਨ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਹਿੰਮਤ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦਾ 

ਸਰਵੇਖਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਦਿੱਤੀ 

ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਅਤੇ ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਨਾਲ ਇਕ ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਿਆ। ਫ਼ੌਜੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਤੇ 

ਹਵਲਦਾਰ ਮੋਦਨ ਸਿੰਘ.ਨੇ 23 ਵਰ੍ਹੇ” ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ 

ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਯਾੜ੍ੀਆਂ ਦੇ ਠਹਿਰਨ 

ਲਈ ਪਹਾੜੀ ਮਾਰਗ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੋਬਿੰਦ ਘਾਟ ਅਤੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੋਬਿੰਦ ਧਾਮ ਉਸਰਵਾਏ। ਸੈਨ 1960 ਈ. 

ਵਿਚ ਮੋਦਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਸੀ ਹੇਮਕੁੰਟ ਸਾਹਿਬ 

ਮੈਨੇਜਮੈਂਟ ਟੁਸਟ” ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਦਫ਼ਤਰ 

ਕਾਨਪੁਰ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 

ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਆਲੀਸ਼ਾਨ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਹੇਮਕੁੰਟ ਨੂੰ ਹਰ ਸਾਲ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਿੱਖ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 

ਯਾਤੜਾ ਲਈ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਲੋਕ ਰਿਸ਼ੀਕੇਸ਼ ਤੋਂ 275 ਕਿ. 

ਮੀ. ਦੂਰੀ 'ਤੇ ਸਥਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੋਬਿੰਦ ਘਾਟ ਤਕ ਬੱਸਾਂ 

ਪਾਰ ਹੋ ਕੇ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਤੇ ਸਥਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਗੋਬਿੰਦ ਧਾਮ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਥੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 

ਸਿੱਧੀ ਚੜ੍ਹਾਈ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹੇਮਕੁੰਟ ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਹੋਠੀਆਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ 
ਬਟਾਲਾ ਨਗਰ ਦੇ ਨੌੜੇ ਇਕ ਪਿੰਡ , ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਹੋਲਾ-ਮਹੱਲਾ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਚਰਣ-ਛੋਹ ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਾਰਠ ਪਿੰਡ ਤੋਂ' ਘੁੱਕੇਵਾਲੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 

'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਜ਼” ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ 

ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨਾਲ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਕਾਫ਼ੀ ਜ਼ਮੀਨ ਲਗਵਾਈ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲਾ ਦਿਨ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ 

ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਹੋਲਗੜ੍੍‌ (ਕਿਲ੍ਹਾ): ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ 

ਜਿਥੇ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਹੋਲਾ ਮਹੱਲਾ ਖੇਡਣ 

ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਆਨੰਦਪੁਰ”, 

“ਰੋਲਾ-ਮਹੱਲਾ”। 

ਹੋਲਾ-ਮਹੱਲਾ : ਹੋਲੀ ਦੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਤਿਉਹਾਰ ਦੇ 

ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ “ਹੋਲਾ-ਮਹੱਲਾ” 

ਖੇਡਣ ਦੀ ਰੀਤ ਚਲਾਈ ਕਿਉਂਕਿ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਨਵੇਂ ਸਿਰਜੇ 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ ਯੁੱਧ-ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਪ੍ਬੀਨ ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ 

ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਰੋਪਰਾ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਇਸ ਤਿਉਹਾਰ 

ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਯੁੱਧ-ਪ੍ਕਿਆ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ। ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ 

ਅਨੁਸਾਰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਸਥਿਤ ਹੋਲ-ਗੜ੍ਹ ਕਿਲੂੰ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਸੈਨ 1700 ਈ. (1757 ਬਿ. ਚੇਤ ਵਦੀ 

੧) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੋ ਇਸ ਪਰੋਪਰਾ ਦਾ 

ਉਦਘਾਟਨ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ 

ਆਦਿ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ “ਹੱਲਾ” ਅਤੇ “ਹੱਲੇ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ” ਜਾਂ 'ਬਣਾਵਟੀ ਹਮਲਾ” ਕੀਤੇ ਹਨ। ਪ੍ਰਸਤੁਤ 

ਲੇਖਕ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋਲੀ ਤੋਂ ਹੋਲਾ (ਪੁਲਿਗ ਸ਼ਬਦ) 

ਬਣਾ ਕੇ ਉਸ ਦਿਨ ਮਹਾ-ਹੱਲਾ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਇਸ 

ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਸੁਮੇਰ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਕਥਨ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਅੱਰਨ ਕਾ ਹੋਲੀ ਮਮ ਹੋਲਾ/ ਕਗ੍ਲੋ 

/ਿਪਾਨਿਧ ਝਚਨ ਅਮੰੱਲਾ/ 

ਇਹ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਅਭਿਆਸ 

ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਬਣਾਵਟੀ ਯੁੱਧ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ 

ਦੋ ਦਲਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਕੇ ਇਕ ਦਲ ਨੂੰ ਸਫ਼ੇਦ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ 

ਕੇਸਰੀ ਬਸਤੁ ਪਾਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਬਣਾਵਟੀ 



ਹੋਲੀ 

ਜੰਗ ਦੇ ਵੀ ਕਈ ਰੂਪ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋਹਾਂ ਦਲਾਂ 
ਨੂੰ ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਲਈ ਪੇਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਜੋ ਦਲ ਪਹਿਲਾਂ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਦਾ ਉਸ ਨੂੰ ਇਨਾਮ ਅਤੇ ਸਿਰੋਪੇ 

ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਜਾਂ ਫਿਰ ਇਕ ਦਲ ਨੂੰ ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਉਤੇ ਕਾਬਜ਼ 

“ਵੈਰੀ' ਸਮਝ ਕੇ ਉਸ ਤੋਂ ਕਿਲ੍ਹਾ ਖੋਹਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕਰਦੇ। 

ਜਿਤਣ ਵਾਲੇ ਦਲ ਨੂੰ ਖ਼ੂਬ ਇਨਾਮ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ । ਇਸ ਮੌਕੇ 

ਸੱਤ ਦਿਨ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ, ਕਥਾ ਕੀਰਤਨ ਹੁੰਦਾ, ਵਾਰਾਂ 

ਜਾਂ ਮਸ਼ਕਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ। ਹਰ ਪਾਸੇ ਚੜ੍ਹ ਦੀ ਕਲਾ ਦਾ ਮਾਹੌਲ 

ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਰੁਚੀ-ਪੁਰਵਕ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਉਤਸਾਹ 

ਵਧਾਉਂਦੇ । 

ਹੁਣ ਇਹ ਤਿੰਨ ਦਿਨਾਂ ਦਾ ਤਿਉਹਾਰ ਬਣ ਗਿਆ 

ਹੈ ਜੋ ਹੋਲੀ ਤੋਂ ਇਕ ਦਿਨ ਪਹਿਲਾਂ ਅਤੇ ਇਕ ਦਿਨ ਬਾਦ 

(ਫਗਣ ਸੁਦੀ ਚੌਦਾਂ ਤੋਂ ਚੇਤਰ ਵਦੀ ਇਕ ਤਕ) ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦੇਸ਼ 
ਵਿਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਲੱਖਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਪਹੁੰਚਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਮੌਕੇ 'ਤੇ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਜਲਾਲ ਵੇਖਣ ਨੂੰ ਬਣਦਾ 

ਹੈ। ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਾਰਟੀਆਂ ਦੇ 

ਜਲਸੇ ਵੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਤੀਜੇ ਦਿਨ ਆਨੰਦਗੜ੍ਹ ਤੋਂ ਹੋਲੇ ਮਹੱਲੇ 

ਦਾ ਜਲੂਸ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਮਹੱਲਾ ਚੜ੍ਹਨਾ” ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ। ਇਹ ਜਲੂਸ ਮਾਤਾ ਜੀਤੋ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹੁਰੇ, ਹੋਲਗੜ੍ਹ, 

ਚਰਨ-ਰੀਗਾ ਆਦਿ ਸਥਾਨਾਂ ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਖੁਲ੍ਹੇ ਮੈਦਾਨ 

ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਦਾ ਹੈ। ਉਥੇ ਜੈਗੀ ਕਰਤੱਬ ਦਿਖਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਪਿਛਲੇ ਪਹਿਰ ਜਲੂਸ ਕੇਸਗੜ੍ਹ ਨੂੰ ਵਾਪਸ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਇਸ ਉਤਸਵ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਹੋਲੀ : ਇਹ ਭਾਰਤ ਦਾ ਇਕ ਮੌਸਮੀ ਤਿਉਹਾਰ ਹੈ ਜਿਹੜਾ 

ਚੇਤਰ ਦੀ ਪੂਰਣਮਾਸੀ (ਫਗਣ ਸੁਦੀ 15) ਨੂੰ ਮਨਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਦੋਂ ਬਸੈਤ ਰੁਤ ਆਪਣੇ ਜੋਬਨ ਉਤੇ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, 

ਸਰਦੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਰਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਗਰਮੀ ਦੇ ਆਗਮਨ 

ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਣ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਸਰਦੀ ਨਾਲ ਠਰ੍ਹੀ ਸਾਰੀ 

ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਅੰਗੜਾਈ ਲੈ ਕੇ ਸਾਵਧਾਨ ਹੋ ਰਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਹਰ 

ਪਾਸੇ ਫ਼ਸਲਾਂ ਲਹਿ-ਲਹਾਉਂੱਦੀਆਂ ਦਿਸ ਪੈਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਹੋਲੀ 

ਰੈਗਾ-ਰੈਗ ਦੇ ਫੁਲ ਖਿੜੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਾਰਾ ਵਾਯੂਮੰਡਲ 

ਇਕ ਸੁਖਾਵੀਂ ਮਹਿਕ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ 

ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਖੇੜੇ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ, ਉਮੰਗਾਂ ਉਛਲ ਪੈਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਮਾਨਸਿਕ ਅਵਸਥਾ 

ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਲਈ, ਕੁਦਰਤੀ ਰੈਗ-ਸੁਰੈਗਤਾ ਦੇ ਸੈਦਰਭ 
ਵਿਚ, ਇਕ ਦੂਜੇ ਉਤੇ ਗੁਲਾਲ ਸੁਟਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਲਾਲ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਰੈਗ-ਬਰੈਗੇ ਪਾਣੀ ਦੀਆਂ ਪਿਚਕਾਰੀਆਂ ਵੀ 

ਚਲਾਈਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਕੁਝ ਅਸਭ੍ਯ ਲੋਕ ਇਕ ਦੂਜੇ 

ਉਤੇ ਗੈਦ-ਮੰਦ ਸੁਟ ਕੇ ਜਾਂ ਛੇੜਖਾਨੀ ਕਰਕੇ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਨੂੰ ਖ਼ਰੂਦ 

ਵਿਚ ਬਦਲਣ ਦਾ ਯਤਨ ਵੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਖਾਣ-ਪੀਣ ਦੇ 

ਪਦਾਰਥਾਂ ਵਿਚ ਭੰਗ ਮਿਲਾ ਕੇ ਜਾਂ ਗੁਲਾਲ ਵਿਚ ਬਿਛੂ- 

ਬੂਟੀ ਰਲਾ ਕੇ ਕਈ ਵਾਰ ਵਿਅਰਥ ਦੀ ਪਰੇਸ਼ਾਨੀ ਪੈਦਾ 
ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪੁਰਾਣੇ ਵਕਤਾਂ ਵਿਚ ਰਾਜੇ ਮਹਾਰਾਜੇ 

ਸੁਗੰਧਿਤ ਪਦਾਰਥਾਂ ਨਾਲ ਹੋਲੀ ਖੇਡਦੇ ਸਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 

ਇਹ ਇਕ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦਾ ਮੌਸਮੀ ਤਿਉਹਾਰ ਹੈ ਜੋ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਇਕ ਪੌਰਾਣਿਕ ਆਖਿਆਨ ਨਾਲ 

ਵੀ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਿਵ ਤੋਂ “ਕਿਸੇ ਦੁਆਰਾ ਨ ਮਾਰੇ 

ਜਾਣ” ਦਾ ਵਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਹਰਨਾਖਸ਼ (ਹਿਰਣਯਕਸ਼ਿਪੁ) 

ਨਾਂ ਦਾ ਰਾਖਸ਼ ਰਾਜਾ ਸਭ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਨਾਮ ਜਪਾਉਣ ਲਈ 

ਮਜਬੂਰ ਕਰਨ ਲਗਾ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਨੇ 

ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਤੋ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਹਰਨਾਖਸ਼ ਨੇ ਗੁੱਸੇ 

ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦਾ ਕੈਮ ਆਪਣੀ 

ਭੈਣ “ਹੋਲਿਕਾ” (ਨਾਮਾਂਤਰ ਢੁੰਡਾ) ਨੂੰ ਸੋਂਪਿਆ। ਹੋਲਿਕਾ ਨੇ 
ਵੀ ਸ਼ਿਵ ਤੋਂ ਅੱਗ ਵਿਚ ਨ ਸੜਨ ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਪਾਪਤ 

ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਬਸ਼ਰਤੇ ਕਿ ਉਹ ਸ਼ਿਵ ਵਲੋਂ ਬਖ਼ਸ਼ੀ 

ਹੋਈ ਫੁਲਕਾਰੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਉਪਰ ਓੜ੍ਹੀ ਰਖੇ। ਭਰਾ ਦੇ 

ਆਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਮੰਨ ਕੇ ਹੋਲਿਕਾ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਨੂੰ ਗੋਦ ਵਿਚ ਲੈ 

ਕੇ ਅਗਨੀ ਵਿਚ ਬੈਠ ਗਈ ਪਰ ਦੈਵ-ਵਸ ਉਸ ਦੀ 

ਫੁਲਕਾਰੀ ਉਸ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਤੋਂ ਉਡ ਕੈ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ 

ਉਤੇ ਪਸਰ ਗਈ। ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਅੱਗ ਵਿਚ ਸੜਨ ਤੋਂ ਬਿਲਕੁਲ 

ਬਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਹੋਲਿਕਾ ਸੜ ਕੇ ਸੁਆਹ ਹੋ ਗਈ। 

ਪੰਰਾਣਿਕ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਆਖਿਆਨ 

ਨੂੰ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਅਰਥ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ 

ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਬਦੀ ਉਤੇ ਨੇਕੀ ਦੀ ਜਿਤ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ 
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ਹੋਲੀ ਤੋਂ ਇਕ ਦਿਨ ਪਹਿਲਾਂ ਫਗਣ ਸੁਦੀ 14 ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ 

ਚੌਰਾਹਿਆਂ ਜਾਂ ਵੇਹੜਿਆਂ ਵਿਚ ਲਕੜੀ ਦੇ ਢੇਰ ਲਗਾ ਕੇ 

ਹੌਲਿਕਾ ਨੂੰ ਸਾੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਿਨ ਕੱਚੇ ਛੋਲੀਏ 

ਨੂੰ ਵੀ ਅੱਗ ਵਿਚ ਭੁੰਨ ਕੇ ਖਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹੋਲਿਕਾ ਦੀ 

ਅਗਨੀ ਵਿਚ ਸਾੜੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਹੋਲਾ ਵੀ ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨੇਕੀ ਦੀ ਜਿਤ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਵਿਚ ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਖ਼ੂਬ 

ਮੌਜ ਮੋਲਾ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਵਿਗਿਆਨੀਆਂ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਮੌਜ ਮੇਲੇ ਦਾ ਰੂਪਾਂਤਰਣ ਹੋਲੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਫਲਗੁ (ਅਰਥਾਤ ਬਸੈਤ ਰੁਤ ਜਾਂ ਗੁਲਾਲ) ਨਾਲ 

ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ “ਫਾਗ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੌਸਮ ਦੀ ਬਦਲੀ ਨਾਲ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 

ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, ਇਹ ਇਕ ਆਨੰਦਦਾਇਕ 

ਤਿਉਹਾਰ ਹੈ। ਬਸੈਤ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਹੋਏ ਮਹਾਮਿਲਨ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਨੂੰ ਫਾਗ ਜਾਂ 

ਹੋਲੀ ਦੀ ਮੰਗਲਮਈ ਅਵਸਥਾ ਦੁਆਰਾ ਰੂਪਾਇਤ ਕੀਤਾ 

ਹੈ- ਆਜੁ ਹਮਾਰੈ ਸ਼ਨੰ ਫਾਗ / ਪੁਡ ਸੰਗੀ ਨਲ ਖੈਲਨ 

ਲਾਗ / ਹੋਲੀ ਕੀਨ ਸੰਤ ਸਵ / ਰੰਗੁ ਲਾਗਾ ਆਤਿ ਲਾਲ 

ਦੇਵਾ/(ਗੁ ਗੰ. 1180)। 

ਹੈਕਾਰ : ਵੇਖੋ “ਹਉਮੈ'। 

ਹੌਦਾਲ, ਬਾਬਾ (1573-1648 ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਨਿਰੈਜਨੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਸੈਚਾਲਕ ਬਾਬਾ ਹੈਦਾਲ ਦਾ ਜਨਮ 

ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1573 ਈ.(ਸੈਮਤ 1630 

ਬਿ.) ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਜੋਡਿਆਲਾ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 75 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਆਯੂ ਬਤੀਤ ਕਰਕੇ 
ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1648 ਈ. (ਸੈਨ 1705 ਬਿ.) ਵਿਚ ਦੇਹ 

ਤਿਆਗੀ। ਇਹ ਇਕ ਸੁਲਤਾਨੀਏ ਸੇਵਕ ਗ਼ਾਜ਼ੀ ਮਿਰਜ਼ਾ 

ਦੇ ਘਰ ਸੁਖੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ 

ਹਮਜ਼ੇ ਚਾਹਲ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਉਤਮੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਤੋੱ 

ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਨਾਂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਭੰਗੂ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਜਾਤਿ ਦਾ ਘਣਗਸ ਜੱਟ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ 

ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਵਾਂਗ ਇਹ ਵੀ ਸੁਲਤਾਨ ਸਖੀਸਰਵਰ ਦਾ 

ਉਪਾਸਕ ਸੀ ਪਰ ਗ਼ਰੀਬੀ ਦਾ ਮਾਰਿਆ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਹੈਦਾਲ , ਬਾਬਾ 

ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਵਿਚ ਕੌਮ ਕਰਨ 

ਲਗਾ। ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉਲੇਖ 

ਚਾਰ/ਪੰਜ ਵਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਉਜਲੇ ਭਵਿਸ਼ 

ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਹਰ ਵੇਲੇ 'ਨਿਰੈਜਨ” 

ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਸੇਵਕ 

ਹੈਦਾਲ ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਤੋ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ 

ਬਿਧੀਚੈਦ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ। ਗੁਰੂ-ਘਰ ਵਿਚ ਉਸ 
ਦਾ ਬਹੁਤ ਮਾਣ-ਸਤਿਕਾਰ ਸੀ। ਪਰ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 

ਆਚਰਣਿਕ ਗਿਰਾਵਟ ਕਾਰਣ ਉਸ ਪਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਘਟਣ 

ਲਗੀ। ਉਸ ਨੇ ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਮੂਲ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ 

ਰਲੇ ਪਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਹੈਦਾਲ ਦਾ ਚਰਿਤ੍ਰ ਉਭਾਰਿਆ। 

ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਵਿਗਾੜੀ ਹੋਈ ਜਨਮਸਾਖੀ ਨੂੰ ਹੁਣ 'ਹੈਦਾਲਿਆ 

ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ? ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ.ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਉਸ ਨੇ “ਜਨਮਸਾਖੀ ਬਾਬੇ ਹੈਦਾਲ ਕੀ” ਦੀ ਵੀ ਰਚਨਾ 

ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਉਸ ਨੇ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਇਕ 

“ਪਰਚੀ ਬਾਬਾ ਹੈਦਾਲ ਕੀ” ਸੈਨ 1655 ਈ. (ਸੈ. 1712 

ਬਿ.) ਵਿਚ 15 ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀ ਡਾ. ਗੰਡਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਗ੍ਹਿ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ 

ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਹੈਦਾਲ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਬਿੱਤਾਂਤ ਦੇ ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ 

“'ਬਾਲਚੰਦ' ਨੂੰ ਹੈਦਾਲ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ 

ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਵੱਡਾ ਸੀ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 

ਬਾਲ-ਚੌਦ ਹੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ, ਪਰ ਫਿਰ ਇਹ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 

ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਬਾਲਾ, ਭਾਈ”। 

ਬਿਧੀ ਚੋਦ ਵਿਰਚਿਤ “ਪਰਚੀ ਬਾਬਾ ਹੈਦਾਲ ਕੀ” 

ਵਿਚ ਸੈਤ-ਕਾਵਿ ਵਾਲੀਆਂ ਕੁਝ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਵੀ ਪ੍ਗਟਾਈਆਂ 

ਗਈਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਅੰਤਿਮ ਤੁਕਾਂ ਇਸ _ 
ਪ੍ਕਾਰ ਹਨ-- ਪਰ ਧਨੁ ਪਰ ਦਾਰਾ ਪਰ /ਨੰਦਾ / ਐਸੇ ਕਰਮ 
ਤਿਆਗ ਝੰਦਾ / ਗੰਨੇ ਗੰਨੇ ਨਾਮ ਜਪੈ ਮੁਖ ਭਾਈ / ਹਰੇ ਕਾ 

ਸ਼ੋਵਕਾ ਸੋਊ ਸ਼ਦਾਈ /78/ 
ਹੰਦਾਲ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਖਿੰਡੀ- 

ਮੂੰਡੀ ਕੁਝ ਬਾਣੀ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 

ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਅਜਿਹੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਕਹੈ ਹੰਦਾਲ” ਅਤੇ “ਜਨ ਹੈਦਾਲ” 
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ਕਵੀ-ਛਾਪਾਂ ਵਰਤੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਇਹ 

ਧਾਰਣਾ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿ “ਕਹੈ-ਹੰਦਾਲ” ਕਵੀ-ਛਾਪ ਵਾਲੀ 

ਰਚਨਾ ਖ਼ੁਦ ਹੈਦਾਲ ਦੀ ਹੈ ਅਤੇ “ਜਨ-ਹੰਦਾਲ” ਕਵੀ-ਛਾਪ 

ਵਾਲੀ ਰਚਨਾ ਬਿਧੀ ਚੋਦ ਦੀ ਹੈ। ਹੈਦਾਲ ਨੇ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਰਚੇ ਬਾਰਹਮਾਹਾ ਦੇ ਅਨੁਕਰਣ `ਤੇ ਇਕ ਬਾਰਹਮਾਹ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਚੇਤਰ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਦਾ 

ਵਰਣਨ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਚੌਤਰ ਤਾ/ਹ ਭਲਾ ਜਾਂ /ਚ੍‌ਤਾ ਅਸਾੰਥ੍ਰ ਰਾਲ਼ੇਂ / 

ਸਚ ਸਚ ਵਰਤਦਾ %ਸੱਤ ਨ ਭਾਖ / 

ਅਸਤ ਨ ਭਾਲੇ ਆਮਤ ਚਾਥੋ ਗਰ /ਗਤਿ /ਲਇਂ ਲਾਗਾ / 

ਭਇਆ ਉਂਜਾਲਾ /ਮਟੇ ਅੰਧੇਰਾ ਲੁਹਮ ਲੰਤਿ ਜਲ ਲਾਗ / 

ਚਰਨ ਕਉਲ /ਹਿਰਦੇ ਪ੍ਗਾਸੇ ਗੁਰ ਸ਼ਾਖਾ ਸਚ ਆ / 
ਕਾਹੈ ਹੰਦਾਲ਼ ਚੌੜ ਸ਼ਹਾਵੈ ਜਾ /ਚ੍ਤ ਅਸਰ ਰਾਥੰ / 

ਬਿਧੀਚੈਦ ਦੀ ਰਚੀ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ 

ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਚਲਣਾ, ਪ੍ਮ-ਰਸ ਵਿਚ ਰੈਗੀਜ਼ ਕੇ ਨਾਮ ਦੀ 

ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਨਾ, ਦ੍ਰੈਤ ਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨਾ ਆਦਿ 

ਭਗਤੀ-ਭਾਵ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਸੁਹਾਗਣ ਦਾ ਸਰੂਪ-ਚਿਤ੍ਰਣ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ: 

ਅਚਰਜ ਹਠ ਜਾ ਪਤ ਲਾੱਖਆ ਨ ਜਾਈ / 

ਦੇਖ ਦੌਖ ਸਿਸ਼ਆਾਦ ਭਈ ਮਗ ਸਾਈ / 

ਹਾਰ ਜਾ ਝਾਝਹ ਸੰਈਂ ਸੋਜ ਨ ਕਾਈ / 

ਨਾਇ ਸੁਹਾਗੰਟ /ਜਸ਼ ਨੂੰ ਗੰਨੇ ਜਾ 

ਪ੍ਤਮ ਹਜ /ਮਲੰ / 

ਉਪਰੋਕਤ ਟੂਕਾਂ ਤੋਂ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਹੈਦਾਲੀਆਂ ਵਲੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਨੁਕਰਣ ਉਤੇ ਕਾਵਿ- 

ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਹ ਅਨੁਕਰਣ ਭਾਵ, ਕਾਵਿ- 

ਰੂਪ, ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਨਿਰੈਜਨੀਆਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗੀ ਦਾ ਹੀ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਵਿਸਤਰਣ ਕਰਦੀ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ 

ਦਾ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਸਦਾ ਵਿਰੋਧ 

ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਕੰ 

ਕਸ਼ਮੀਰ : ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਜੈਨਤ ਜਾਂ ਸਵਰਗ ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਕਸ਼ਮੀਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਭਾਰਤ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਿਚ 

ਇਕ ਰਮਣੀਕ ਪਹਾੜੀ ਖੇਤਰ ਹੈ। ਭਾਰਤ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਹੋਣ ਤਕ ਇਹ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰੇ ਅਧੀਨ ਸੀ, 

ਪਰ ਕਬਾਇਲੀਆਂ ਦੇ ਹਮਲੇ ਕਾਰਣ ਉਸ ਕੋਲੋ' ਇਸ ਨੂੰ 

ਸੁਤੰਤਰ ਰਿਆਸਤ ਵਜੋਂ ਕਾਇਮ ਰਖਣਾ ਔਖਾ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਜਦੋ” ਪੰਜਾਹ ਹਜ਼ਾਰ ਵਰਗਮੀਲ ਤਕ ਦਾ ਇਲਾਕਾ 

ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਨੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ ਤਾਂ ਰਾਜੇ ਨੇ ਭਾਰਤ 

ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਮਦਦ ਮੰਗੀ। ਭਾਰਤੀ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੇ ਕਥਾਇਲੀਆਂ 

ਦੀ ਪੇਸ਼ਕਦਮੀ ਰੋਕ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੋਈ ਲਾਮ- 

ਬਦੀ ਕਾਰਣ ਅਜੇ ਤਕ ਮਾਮਲਾ ਲਟਕ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ ਰਿਆਸਤ ਦੀ 

ਸੁਤੰਤਰ ਰਾਜ-ਸੱਤਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 

1957 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ ਸੰਵਿਧਾਨ ਅਧੀਨ 

ਲਿਆ ਕੇ ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਨਾਂ “ਜੈਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ” 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਪਾਾਂਤਾਂ ਨਾਲੋਂ ਵਖਰਾ 

ਦਰਜਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

“ਕਸ਼ਮੀਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਕਸ਼ਯਪ ਪ੍ਜਾਪਤਿ 

ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਤੋਂ ਇਸ ਖੇਤਰ 

ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਗੌਰਵ ਬਣਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸੈਨ 740 ਈ. ਤਕ ਇਥੇ ਕਨੌਜ ਦੇ ਰਾਜੇ ਯਸ਼ੋਵਰਧਨ ਦਾ 

ਰਾਜ ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਮਾਰਤੋਡ ਦਾ ਸੂਰਜ-ਮੰਦਿਰ ਬਣਵਾਇਆ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਯਸ਼ੋਵਰਧਨ ਨਾਲ ਭਿਆਨਕ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ 

ਲਲਿਤਾਦਿਤ੍ਯ ਨੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਨੂੰ ਜਿਤ ਲਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਰਾਜ- 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਤੇਰ੍ਹਵੀ' 

ਸਦੀ ਤੋ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਦਾਬਾ ਬਹੁਤ 

ਵਧ ਗਿਆ। ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਸੈਨ 1587 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਮੁਗ਼ਲ ਹਕੂਮਤ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਜਹਾਂਗੀਰ ਇਸ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਅਤੇ ਰਮਣੀਕਤਾ ਉਤੇ ਮੋਹਿਤ 

ਸੀ। ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਤਕ ਇਹ ਇਲਾਕਾ ਮੁਗ਼ਲ ਹਕੂਮਤ ਦੇ 

ਅਧੀਨ ਰਿਹਾ ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਕੇਂਦਰੀ ਸੱਤਾ ਦੇ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋ 

ਜਾਣ ਨਾਲ ਇਥੇ ਅਧਿਕਤਰ ਅਸ਼ਾਂਤੀ ਹੀ ਰਹੀ। ਸੈਨ 
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1819 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਆਪਣਾ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ। 

ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੈਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਇਸ ਤੱਥ ਵਲ 

ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-- #ਲਤਾਨ ਕਸ਼ਆੀਰ ੫ਸ਼ੌਰ ਚੰਬਾ ਜੰਨੂ 

ਕਾਂਗੜਾ ਕੰਟ ਨਿਵਾ ਗਿਆ / 

ਫ਼ੌਜਾਂ ਹਾਰ ਗਈਆਂ ਤਾਂ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ, ਜੋ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਵੱਡਾ ਭਰਾ ਸੀ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 

ਚੈਗੀ ਪਦਵੀ ਉਤੇ ਸੀ, ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਲਈ ਕੀਤੀ ਸੇਵਾ 

ਦੇ ਸ਼ੁਕਰਾਨੇ ਵਜੋਂ ਕੇਵਲ 75 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਬਦਲੇ ਕਸ਼ਮੀਰ 

ਨੂੰ ਖ਼ਰੀਦ ਲਿਆ। ਉਂਦੋਂ' ਤੋ ਲੈ ਕੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਕੁਝ 

ਬਾਦ ਤਕ ਇਸ ਉਤੇ ਡੋਗਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਰਿਹਾ। 

ਇਸ ਦਾ ਆਖ਼ਰੀ ਮਹਾਰਾਜਾ ਡਾ. ਕਰਨ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਇਸ 

ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪੁਰਾਣੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਅਵਸ਼ੇਸ਼ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਹਨ। 

ਸ਼ੀਨਗਰ ਇਸ ਦੀ ਗਰਮੀਆਂ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਹੈ। 

ਇਹ ਨਗਰ ਜੇਹਲਮ ਨਦੀ ਦੇ ਦੋਹਾਂ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਹੈ । ਇਥੇ 

ਦੁਨੀਆਂ ਦੇ ਦੂਰ-ਦੁਰਾਡੇ ਦੇਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਲੋਕ ਸੈਰ ਕਰਨ ਅਤੇ 

ਕੁਦਰਤੀ ਨਜ਼ਾਰੇ ਦੇਖਣ ਲਈ ਆਉਦੇ ਹਨ। ਲਕੜੀ ਅਤੇ 

ਉੱਨ ਤੋਂ ਬਣਾਈਆਂ ਜਾਣ ਵਾਲੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ ਇਥੋਂ ਅਨੋਕ 

ਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਭੇਜੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

“ਜੰਮੂ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੀ ਸਿੱਖ ਤਵਾਰੀਖ” (ਕ੍ਰਿਤ 
ਜਸਬੀਰ ਸਿੰਘ ਸਰਨਾ) ਅਨੁਸਾਰ ਜੰਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਗਮਨ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 

ਇਸ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਦਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਰਕਾਰੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀਆਂ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ : 

(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੱਥਰ ਸਾਹਿਬ, ਲੇਹ-ਲੱਦਾਖ; 

(2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕਸਰ, ਮਟਨ; 

(4) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਾਹ ਜੀ ਮਰਗ, ਪੁਲਵਾਮਾ; 
(5) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ, ਕਾਠੀ ਦਰਵਾਜ਼ਾ, 

ਸ਼ੀਨਗਰ; [ 

) 

) 

(3) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕ ਅਸਥਾਨ, ਅਨੰਤਨਾਗ; 

) 

) 

(6) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ, ਬਾਰਾਮੂਲਾ; 

(7) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਥੜ੍ਹਾ ਸਾਹਿਬ, ਕਲਮਪੁਰਾ; 
(8) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਰਮਪੀਲਾਂ, ਉੜੀ; 

(9) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ, ਕਠਾਈ; ਅਤੇ 

(10) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੋਵੀਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ, ਨਲੂਛੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਗਰਾਂ ਵਾਲੇ ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਵਿਚ ਵੇਖੋ। 

ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਕੰਵਰ (1819-1844 ਈ.) ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਕ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਜੋ ਰਾਣੀ ਦਇਆ 

ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1819 ਈ. ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ 

ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ ਉਤੇ 

ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਕੇਵਰ 

ਦਾ ਨਾਂ ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 

ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕੰਵਲ ਪ੍ਰਤਾਪ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਤਲ ਹੋਣ ਤਕ ਇਹ ਗੰਮਨਾਮੀ ਦੀ ਹਾਲਤ 

ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਪਰ 1843 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਛੋਟੇ 

ਭਰਾ ਕੰਵਰ ਪਿਸ਼ੌਰਾ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਥਾਂ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਹੱਕ ਜਮਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ 

ਕੀਤਾ, ਪਰ ਰਾਜਨੀਤੀ ਦੇ ਕੁਚੱਕਰਾਂ ਤੋਂ ਨਾਵਾਕਫ਼ ਕੰਵਰ 

ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕੇ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ 

ਨੌਰੈਗਾਬਾਦੀ ਦੇ ਡੇਰੇ ਜਾ ਲੁਕੇ। 

ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 

ਡੋਗਰਾ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗ਼ਦਾਰ ਕਹਿ ਕੇ ਕਾਬੂ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ 

ਕੀਤੇ , ਪਰ ਨਾਕਾਮਯਾਬੀ ਦੀ ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਫ਼ੌਜ-ਕਸ਼ੀ 

ਦਿੱਤਾ। ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਕੈਵਰ ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਅੱਤਰ 

ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਆਦਿ ਸਮੇਤ ਸੈਂਕੜੇ ਬੰਦੇ ਮਾਰੇ ਗਏ । 

ਕੰਵਰ ਪਿਸ਼ੌਰਾ ਸਿੰਘ ਉਥੋਂ ਬਚ ਕੇ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। 

ਕਕਾਰ : ਸਿੰਘ ਜਾਂ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਉਹ ਪੰਜ ਚਿੰਨ੍ਹ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ 'ਕ” ਅੱਖਰ ਹੋਵੇ , ਜਿਵੇਂ ਕੇਸ, ਕੜਾ, 

ਕ੍ਰਿਪਾਨ, ਕੱਛ ਅਤੇ ਕੰਘਾ। ਵੇਖੋ “ਪੰਜ ਕਕਾਰ”। 
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ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ (ਪਰੈਪਰਾ ਅਤੇ ਸਰੂਪ): ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਤੋ ਭਾਵ 

ਹੈ ਉਹ ਬਾਣੀ ਜੋ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਨੁਕਰਣ 'ਤੇ ਲਿਖੀ ਗਈ 

ਹੋਵੇ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨ ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਤੋਂ ਉਸ 

ਸਮੇਂ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਵੀ ਬੇਅੰਤ ਲੋਕ ਪਭਾਵਿਤ ਹੋਏ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਗੁਰੂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸ਼ਬਦ-ਗੁਰੂ 

ਉਤੇ ਵੀ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ 
ਵਾਲੀਆਂ ਵਿਅਕਤੀ-ਗੁਰੂ ਦੀਆਂ ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ ਤੋਂ, ਸਿੱਖ- 

ਜਗਤ ਨੂੰ ਬਚਾਈ ਰਖਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਸੇਧ ਦਿੱਤੀ ਕਿ - ਸ਼ਝਦੁ ਗੁਰ 

ਪੀਰਾ ਗਹਿਰ ਗੰਭੀਰਾ /#੍‌ਨ ਸ਼ਬਦ ਜਗਾ ਝਉਰਾਨੰ / (ਗੁ . 

ਰੰ.635)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਵੇਖਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਬਾਣੀ 

ਰਚਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਉਹ ਲੋਕ ਸਨ 

ਜੋ ਸ਼ਰਧਾ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਆਪ ਸ਼ਲੋਕ ਰਚ ਕੇ ਉਸ ਵਿਚ 

“ਨਾਨਕ” ਕਵੀ-ਛਾਪ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਕੁਝ ਉਹ 

ਲੌਕ ਸਨ ਜੋ ਕਿਸੇ ਮੰਦ-ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ 

ਨੂੰ ਨਾਨਕ” ਕਵੀ-ਛਾਪ ਵਰਤ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਂ `ਤੇ ਪ੍ਚਲਿਤ ਅਥਵਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਤੀਜੇ 

ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਉਹ ਲੋਕ ਸਨ ਜੋ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸਾਧਕ ਦੀ ਰਚੀ 

ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਕਵੀ-ਛਾਪ ਹਟਾ ਕੇ “ਨਾਨਕ” ਕਵੀ- 

ਛਾਪ ਰਖ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ ਹੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ ਸੀ, ਪਰਤੂ 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਪ੍ਰਤਿ ਰੁਚੀ ਵਧ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ ਸੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਦਾ ਨਿਖੇੜਾ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਅਥਵਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 

ਲਿਖਵਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਵੀ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਬੋਲਾਂ ਰਾਹੀਂ ਵੀ ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਪਤਿ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਸਚੇਤ 

ਕੀਤਾ ਸੀ- ਆਵਹੁ /ਨਿਖ ਸੱਤਗਨੁ ਕੰ ਪਆਮੰਰਹੋ ਗਾਵਹ 

ਸਚਾ ਬਾਣ? / ਬਾਣ ਤ ਗਾਵਹ ਗੁਠ ਕੰਨੀ ਝਾਣਆ ਨਗਰ 

ਬਾਣ? /.... ਸਤਿਗੁਰ /ਝਨਾ ਹੌਰ ਕਚਾ ਹੈਂ ਝਾਣ / ਬਾਣਾ ਤ 

ਕਾਚਂ ਸਤਿਗੁਰੂ ਬਾਝਹਾ ਹੌਰ ਕਾਚਾੰ ਬਾਣਾ /ਕਹਦਾ ਕਚੇ ਸ਼ਣਦੇ 

ਕੱਚੀ-ਬਾਟੀ 

ਕਾਚੇ ਕਾਚੀ ਆ/ਖ ਵਖਾਣ7/(ਗੁ.ਰੌੰ .੭20)। 

ਜ਼ਾਹਿਰ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਸਮੇਂ ਤਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਅਪ੍ਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ 

ਚੁਕੀ ਸੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਅਪ੍ਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ, ਖਾਰੀ ਬੀੜ ਵਿਚਲੀ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਨਾਮਾ- 

ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ, ਗੋਸਟਾਂ, ਸ਼ਬਦ-ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਸੈਕਲਨਾਂ 

ਆਦਿ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਰਚੇ 

ਅਨੇਕ ਸ਼ਬਦ/ਸ਼ਲੋਕ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਪਮਾਣਿਕ ਸਮਝ ਕੇ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਲਈ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਹੋਣਾ ਬਿਲਕੁਲ ਸਿਧ ਹੈ। 

ਇਹ ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਰੂਪ ਹੈ , ਪਰ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ 

ਪਿ੍‌ਥੀਚੰਦ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਕਾਇਮ 

ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਲਈ ਬਾਣੀ ਰਚਣਾ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ 

ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ, ਸੋਢੀ 

ਹਰਿਜੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੇ ਬੜੇ ਵਿਵਸਥਿਤ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ “ਨਾਨਕ” ਕਵੀ-ਛਾਪ (ਨਾਨਕ 

ਦਾਸ, ਦਾਸ ਨਾਨਕ; ਜਨ ਨਾਨਕ, ਨਾਨਕ ਜਨ) ਦੀ ਖੁਲੂ ਕੇ 

ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸੂ- ਵਿਰੋਧੀ 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਪਸਰਨ ਲਗੀਆਂ। ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਚੂੰਕਿ ਇਸ ਕੁਰੁਚੀ ਪ੍ਰਤਿ ਖ਼ੁਦ ਸਚੇਤ ਹੋ ਗਏ 

ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਵਰਜਨਾ ਕੀਤੀ। ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਵਲੋ ਵੀ ਤਕੜੀ 

ਨਿਖੇਧੀ ਹੋਈ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਹ ਪ੍ਰਵਿਤੀ ਦਬ ਗਈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 'ਤੇ ਕੱਚੀ 

-ਬਾਣੀ ਦੋ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਇਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਸੈਬਂਧਿਤ ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 

_ਦੁਆਰਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਰਚੀ ਗਈ ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ। 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ 

ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਅਸਵੀਕਾਰ ਦੀ ਮੋਹਰ 

ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਹ ਬਾਣੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
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ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸੇਦਿਗਧ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਵਾਲੀ ਹੈ। 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਲੋਂ ਸਿਰਜੀ ਗਈ ਕੱਚੀ- 

ਬਾਣੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਦੋ ਰੂਪ ਹਨ। ਇਕ ਹੈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 

ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਰਲੋਂ ਪਾਣਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਹੈ “ਨਾਨਕ” ਕਵੀ ਛਾਪ 
ਸਹਿਤ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਬਾਣੀ ਸਿਰਜਨਾ। 

ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠਾਂ ਵਿਚ ਮਿਹਰਬਾਨ 

ਵਾਧਾ-ਘਾਟਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਇਸ ਸੈਬੰਧ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕੁ 

ਨਮੂਨੇ ਦੇ ਦੇਣਾ ਅਸੈਗਤ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ। ਪਹਿਲਾ ਨਮੂਨਾ 

ਹੈ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” (ਮ. ੧) ਦਾ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਸੋਢੀ 

ਹਰਿਜੀ ਵਲੋਂ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਾਂ ਵਾਧਾ ਕਰਕੇ ਪੁਨਰ- 

ਸੈਪਾਦਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਪੌਥੀ ਬਲੂ ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸਿੱਖ ਰੈਫੇਂਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ (ਨੰ.3512) 

ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਸੀ। ਇਸ' ਵਿਚਲੇ ਰਲੇ ਨੂੰ ਪਰਖਣ ਦਾ 

ਹੁਣ ਕੋਈ ਆਧਾਰ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਪੋਥੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ 

ਚੁਕੀ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਦੀਆਂ ਹੱਥ- 
ਲਿਖਿਤਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਸੂਚੀ (ਪੰਨਾ 246) ਇਸ ਸੈਬੈਧ 

ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਦੀ 
ਟਿੱਪਣੀ ਅਨੁਸਾਰ - “ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਜੋ ਸੀ ਆਦਿ ਗੰਥ 

ਜੀ ਵਿਚੋਂ ਲਈ ਗਈ ਹੈ, ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਵਾਨ ਨੇ 24 ਦੀ 

ਥਾਵੇਂ 27 ਪਉੜੀਆਂ ਬਣਾ ਕੇ ਕਈ ਥਾਵੇਂ ਨਵੇਂ ਵਾਧੇ ਕੀਤੇ 

ਹਨ ਤੇ ਆਪਣੀ ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਵਿਗਾੜਿਆ ਹੈ।” 

ਦੂਜਾ ਨਮੂਨਾ “ਬਸੈਤ ਕੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ, 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਕੋਈ ਵੀ ਸ਼ਲੋਕ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਹੀ ਫੁਰੀਆਂ ਸਨ ਕਿ ਲੈਗਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ ਸੱਦਾ 

ਆ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਵਾਰ ਪੂਰੀ ਨ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੀ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਨੂੰ ਹਰਿਜੀ ਵਲੋਂ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ 

__ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਡਾ. ਕੁਲਵੰਤ ਸਿੰਘ 

(“ਆਲੋਚਨਾ”, 1970, ਪੰਲੇ 364-70) ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ 

ਇਹ ਵਾਰ ਇਕ ਵਾਰੀ ਗਿਆਨੀ ਲਾਲ ਸਿੰਘ (ਸੈਗਰੁਰ) 
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(ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰਚਨਾ ਜਾਣ ਕੇ) ਛਾਪੀ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ 

(ਵਾਰ) ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀ ਦਿੱਤੀ, ਕੇਵਲ 

ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਏ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤੀ ਗੁਟਕੇ ਦੇ ਅਖ਼ੀਰ ਉਤੇ ਲਿਖੇ ਹੋਣ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਵਾਧੂ ਸ਼ਲੋਕ ਅਤੇ ਪਉੜੀਆਂ 
ਮਹਲਾ 6,7,8 (ਕੁਮਵਾਰ ਪਿ੍‌ਥੀਚੰਦ, ਮਿਹਰਬਾਨ ਅਤੇ 

ਹਰਿਜੀ) ਦੇ ਸ਼ੀਰਸ਼ਕ ਹੇਠਾਂ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਗੁਰੂਆਂ 

(ਮਨੌਹਰ ਦਾਸ ਮਿਹਰਬਾਨ ਅਤੇ ਹਰਿਜੀ) ਵਲੋਂ “ਨਾਨਕ” 

(ਜਨ ਨਾਨਕ, ਦਾਸ ਨਾਨਕ) ਕਵੀ-ਛਾਪ ਸਹਿਤ ਸਮਾਨਾਂਤਰ 

ਜੋ ਬਾਣੀ ਸਿਰਜੀ ਗਈ, ਉਹ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 

ਵਾਰਤਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਮੁਖ ਰਚਨਾ ਹੈ “ਜਨਮਸਾਖੀ 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ”। ਇਸ ਦੇ ਤਿੰਨ ਭਾਗ ਹਨ- 

ਸਚਖੰਡ ਪੋਥੀ, ਹਰਿਜੀ ਪੋਥੀ ਅਤੇ ਚਤੁਰਭੁਜ ਪੋਥੀ। 

“ਸਚਖੰਡ ਪੋਥੀ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀਆਂ 

ਘਟਨਾਵਾਂ ਚਿਤਰੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਜੀ 
ਦੀ ਜੀਵਨ-ਗਾਥਾ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਥਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 

ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਰਮਾਰਥ ਦਸਣ ਦਾ ਉਚੇਚਾ ਯਤਨ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਆਂ 

ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਵੱਜੋਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ 

ਪੋਥੀ ਗੱਦ ਰਚਨਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਪੈਟਰਨ ਅਨੁਸਾਰ 

ਹਰ ਗੋਸਟਿ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ (153) 

ਤਕ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਹਰ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ “ਦਾਸ ਨਾਨਕ, “ਨਾਨਕ 

ਦਾਸ” ਸ਼ਬਦ ਕਵੀ-ਛਾਪ ਵਜੋਂ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਕਵੀ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਸਰਵਤ੍ ਸਤਿਕਾਰ ਪੂਰਣ 

ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਕੀ 

ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨਹੀਂ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ ਕੁਝ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ 

ਪਾਠ ਵੇਖਣਯੋਗ ਹੈ- (1) ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਸਤਿਗੁਰ ਦੀਨ 

ਦੁਨੀਆ ਕਾਂ ਗਤ / ਗੜ ਝਾਬਾ ਰਾਗ ੫ਾਤ /ਫ/ਨ ਜਨ 
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ਨ ਆਵੇ ਵਾਤ /(ਪੰਨਾ 413); (2) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਰਗਾਹ 

ਤੰ ਪਾਈ ਝਕਾਸ਼ ਸ਼ਾਲਨੰਹ / ਜੰਸਾ ਮੰ ਤੰਸ਼ਾ ਤੁਹੀ ਕਹ ਆਵੇ 

ਪਰਵਾਹ /ਗ/ਵੇ ਸਤ ਤਿਆਸ਼ ਨ /ਵਿਆਪਈ ਲੋ ਗਰ ਨਾਨਕ ` 

ਸ਼ਰਨ ਪਹਿ /(ਪੰਨਾ 445); ਗਰ ਬਾਸ਼ਾ ਨਾਨਕ ਕਰਣਹਾਰ 

ਸ਼ਚਾ ਪਰਵਦਗਾਰ਼ / ਕਾ/ਨੇ ਕਾਨ ਕੁਦਰ/ਤਿ ਵੇਖਦਾ ਅੰਤ ਨ 

ਪਾਰਾਵਾਰ /(ਪੰਠਾ 516)1 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਨੇ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਵੇਲੇ ਕਵੀ ਦੇ ਆਪਣੇ 

ਵਿਚਾਰ ਉਘੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ ਹਨ। 

ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਭਾਗ “ਹਰਿਜੀ 

ਪੋਥੀ” ਵਿਚ ਕੁਲ 61 ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਗੋਸ਼ਟ ਦੇ ਅੰਤ 

ਉਤੇ ਇਕ ਇਕ ਸਮਾਪਨ-ਸ਼ਲੋਕ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਦੋ 

ਗੋਸ਼ਟਾਂ (37 ਅਤੇ 49) ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ ਅਤੇ ਹੋਰ 

ਵੀ ਕੁਝ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਵਾਧੂ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੁਲ 

65 ਸ਼ਲੌਕ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ-ਭਾਗ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਹਨ। 

“ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਦਾ ਪਰਮਾਰਥ ਦਸਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ 

ਤੁਕਾਂ ਅਥਵਾ ਸਿੱਧਾਂ ਦੇ ਪੁਸ਼ਨਾਂ#/ਜਿਗਿਆਸਾਵਾਂ ਵਜੋਂ ਕੁਝ 

ਸ਼ਲੋਕ ਜਾਂ ਤੁਕਾਂ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਈਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਤੀਜੇ ਭਾਗ ਨੂੰ 'ਚਤੁਰਭੁਜ 

ਪੋਥੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 74 ਗੋਸ਼ਟਾਂ 

ਜੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਇਕ ਇਕ 

ਸ਼ਲੋਕ ਅੰਕਿਤ ਹੈ । ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਅਨੁਰੂਪ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
ਵੀ 74 ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦੋ ਤੋ ਸੱਤ ਤਕ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚਲੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਸੈਤ-ਬਾਣੀ ਨਾਲ 

ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੀ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 300 

ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ 

ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਗੋਸ਼ਟਿ-ਵਾਰ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੈ, ਜੋ ਹੁਣ ਅਣਉਪਲਬਧ ਹਨ। “ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ” ਦੀ 'ਸਚਖੰਡ ਪੋਥੀ” ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਪੋਥੀਆਂ 

ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅਤੇ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੀ ਸੈਖਿਆ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ-- ਏਹ ਪੌਥੰ ਸ਼ਚਪੰਡ ਇਕ ਸੰ 
_ ਤਿਵੰਜਹ/153 /ਗੋਸ਼ਾਟ ਹੈਨੈ /ਇਕ ਸ਼ਉਂ ਸ਼ਤਾਗਟੇ ਗੌਸ਼ਣੀ 

ਚੰਦ/ਹ ਲੋਸ਼ਣਾੀੰ ਘਟੈ ਹੰਨੇ / ਇਸ ਤੇ ਆਗੇ ਹਰਜਾ ਕਾ 
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ਪੋਥੀ ਹੈ,63 / ਇਕਾਹ/ਨ ਗੋਸ਼ਟੀ ਹੈਨੇ/ ਤਿਸ਼ ਤੇ ਆਗੇ 

ਚਤ੍ਭੌਜ ਪਲਾਂ ਟੈ/7# / ਚਓਹਤਾ/ਓ ਗੋਸ਼ਟਾ //ਤਸ਼ ਤੇ (ਆਗੇ? 

ਕੰਸ ਰਾਇ ਪੋਥੀ ਹੈ/ ਤਿਸ਼ ਤੇ ਆਗੇ ਅਭੰਪਦ ਪੋਥੀ ਹੈ / 

/ਤਿਸ਼ ਤੋਂ ਆਗੇ ਪ੍ਰੰਮਪਦ ਪੱਥਾੰ ਹੈ / ਏ/ਹ /ਛਿ ਪੰਲੀਆ ਹੀਨ / 

ਤਿਨਾ ਦਾ ਲੌਡ ਪੰਜ ਸੰ ਪਜਹਤਾ/ਓ /575 / ਗੋਸ਼ਟੀ ਬਾਬੇ 

ਨਾਨਕ ਦਾ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀਆ ਹੈਨ //ਛਿਆਂ ਪੰਥਆਂ ਉਤੇ / 

ਉਪਰੋਕਤ ਟੂਕ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਮਿਹਰਬਾਨ 

ਵਲੋ" ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਲਿਖਣ/ 

ਲਿਖਵਾਉਣ ਲਈ ਛੇਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦਾ ਆਯੋਜਨ ਹੋਇਆ ਸੀ, 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੋਸਟਿ ਸੈਖਿਆ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(1) ਸਚਖੰਡ ਪੋਥੀ _= 167 (ਕੇਵਲ 153 ਉਪਲਬਧ) 

(2) ਹਰਿਜੀ ਪੋਥੀ _ = 61 

(3) ਚਤੁਰਭੁਜ ਪੋਥੀ = 74 
(4) ਕੇਸੋਰਾਇ ਪੋਥੀ 

(5) ਅਭੇਪਦ ਪੋਥੀ _ 
(6) ਪ੍ਰਮਪਦ ਪੌਥੀ 
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ਕੁਲ = 575 ਗੋਸਟਾਂ 

ਜੇਕਰ ਪ੍ਰਤਿ ਗੋਸਟਿ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਨਿਸਚਿਤ 

ਕਰੀਏ ਅਤੇ ਕੁਝ ਵਾਧੂ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਇਸ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਨਾਲ ਘਟੋ-ਘਟ 600 ਸ਼ਲੋਕ ਲਿਖੋ ਹੋਣੇ 

ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਤਿੰਨ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ 

ਸਲੋਕਾਂ ਬਾਰੇ ਪਿਛੇ ਝਾਤ ਪਾ ਆਏ ਹਾਂ, ਬਾਕੀਆਂ ਦੀ 

ਉਪਲਬਧੀ ਨ ਹੋ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦੇ ਸਕਣਾ 

ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨਾਲ 'ਗੋਸ਼ਟਾਂ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਕੀਆਂ' ਦਾ ਸੈਬਧ ਵੀ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੋਖ਼ਟਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਪੂਰੀ ਪੋਥੀ ਅਜੇ ਤਕ ਉਪਲਬਧ 

ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਸੈਂਟੂਲ ਪਬਲਿਕ 
ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਇਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ (ਨੰ .678) 
ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ ਅਤੇ 25 ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਪ੍ਰੋ. ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ, 

ਪਟਿਆਲਾ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਇਕ ਅਪੁਰਣ ਪੋਥੀ ਵਿਚ 
ਚੜ੍ਹੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੁਣ ਤਕ ਕੁਲ 28 ਗੋਸ਼ਟਾਂ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 28 ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਨੂੰ ਡਾ. ਰਾਏ ਜਸਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ: ਸਤ ਪੁਸਤਕ” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ 
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ਅਤੇ ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਸੈਨ 1986 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਮਿਹਰਬਾਨੀ ਗੋਸ਼ਟਿ- 

ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਆਖੀਰਲੀ 

ਗੋਸਟਿ ਦੇ ਅਪੂਰਣ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 
27 ਬੈਠਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਕਵੀ-ਛਾਪ “ਨਾਨਕ- 

ਦਾਸ” ਅਥਵਾ “ਦਾਸ-ਨਾਨਕ” ਲਿਖੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਵਨਾ, ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਾਵਿ- 

ਗੁਣ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕੁਝ ਵਾਰਾਂ ਵੀ 

ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਰਾਗ ਬਿਲਾਵਲ ਕੀ ਵਾਰ, ਰਾਗ 

ਗਉੜੀ ਵਾਰ ਦਸਾਂ ਪੀਰਾਂ ਕੀ, ਰਾਗ ਮਾਲਕੌੱਸ ਕੀ ਵਾਰ 

(ਇਹ ਪੌ. ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਲਾਇਬੋੋਰੀ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ 

ਹਨ), ਰਾਮਕਲੀ ਓਅੰਕਾਰ ਵਡਾ (87 ਪਉੜੀਆਂ), (ਜੈਂਟਲ 

ਪਬਲਿਕ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, ਪਟਿਆਲਾ, ਨੰ . 682) ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਕਵੀ-ਛਾਪ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਨੂੰ ਵੇਖ 

ਕੇ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਕੁਝ ਫੁਟਕਲ ਪਦ ਵੀ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਮਿਲ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ -ਸ੍ੰ ਭਾਗ #ਹਲਾ ੭. ਅਨ ਠੇ ਸੱਤ ਸ਼ਥ 

ਸਤਿਗੁਰ ੫ਾ/ਸ/ ਹੋਵੈ ਜਨਮ ਸ਼ਕਾਰਲਾ ਕਾਰਜ ਆਵਾ/ਨ 

ਰੱਸ਼/ ਰਹਾਂ / ਨ ਤੁਧ ਹਮਰਾ ਕੋ ਨਹੀੰ ਤਾ ਕਾ ਤਓਂ 

ਸ਼ਠਨ॥ਇ/ਰਾਖਹ ਨਾਨਕ ਦਾਸ਼ ਕਉ ਅਪਨਾ ਨਾਮ ਜਪਾ/ਇ/ 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਲੋਂ ਆਪਣੇ ਅੰਤ-ਸਮੇਂ ਇਕੱਠੇ 

ਹੋਏ ਭਗਤਾਂ/ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਸਨਮੁਖ ਜੋ ਬੋਲ ਉਚਾਰੇ 

ਗਏ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਮੂਨਾ “ਗੋਸਟਾਂ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਕੀਆਂ” 

(ਗੋਸਟਿ 45) ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਖਿੰਡੇ-ਪੁੰਡੇ ਅਨੇਕ ਕਾਵਿ-ਅੰਸ਼ 

ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸੋਢੀ 

ਹਰਿਜੀ ਵਿਰਚਿਤ “ਸੁਖਮਨੀ ਸਹੰੈਸੁਨਾਮ ਪਰਮਾਰਥ” ਵਿਚ 

ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀਆਂ ਰਚੀਆਂ ਚਾਰ ਲਾਵਾਂ ਦਾ ਪਾਠ 

ਵੀ ਵੇਖਣਯੋਗ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਾਵਿ ਰਚਨਾਵਾਂ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸੋਢੀ 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਕਈ ਹੋਂਰ ਭਗਤਾਂ, 
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ਨਾਥਯੋਗੀਆਂ ਅਤੇ ਪੀਰਾਂ-ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦੀਆਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 

ਕੁਝ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਭਾਸ਼ਾ 

ਵਿਭਾਗ, ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਲਾਇਬੇਂਰੀ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ 

“ਪੁਰਾਤਨ ਗੋਸ਼ਟਿ ਸੈਗ੍ਹਿ” (ਨੰ.359) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਕੁਝ ਸ਼ਲੌਕ “ਮਸਲੇ ਹਜ਼ਰਤ ਰਸੂਲ ਕੇ” ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਵਿਚ 

ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਧਿਆਨ ਰਖਣ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ 

ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ “ਨਾਨਕ ਦਾਸ” ਜਾਂ “ਦਾਸ ਨਾਨਕ” 

ਕਵੀ-ਛਾਪ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਉਹ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਹਨ ਅਤੇ ਜੋ ਸ਼ਲੋਕ “ਜਨ ਨਾਨਕ”, “ਨਾਨਕ ਜਨ” 

ਕਵੀ-ਛਾਪ ਵਾਲੇ ਹਨ, ਉਹ ਹਰਿਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਵੀ ਇਨਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

__ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸੋਢੀ ਹਰਿਜੀ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਸੈਬਧਤ ਹਨ, ਜਿਵੇ “ਸੁਖਮਨੀ 

ਸਹੈਸ੍ਨਾਮ ਪਰਮਾਰਥ”, “ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਕੀਆਂ” ਅਤੇ 

“ਸਿੰਘਾਸਨ ਬਤੀਸੀ”। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 'ਸੁਖਮਨੀ ਸਹੰਸ੍ਨਾਮ 

ਪਰਮਾਰਥ” ਵਿਚ ਕੁਲ 30 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਦੇ ਪਾਠ-ਅੰਤ ਉਤੇ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀਆਂ “ਰਾਮਾਵਤਾਰ” ਅਤੇ “ਕਿਸ਼ਣਾਵਤਾਰ” 

ਦੇ ਚਰਿਤ-ਕਥਨਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਕ੍ਰਮਵਾਰ 

18 ਅਤੇ 21 ਕਥਾਵਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗ 

ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਵੀ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ 

ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ। ਕ੍ਰਿਸ਼ਣਾਵਤਾਰ ਦੀ ਅਸ਼ਟਪਦੀ 

ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ ਸ਼ਲੋਕ ਸੱਤ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਭਗਤਾਂ ਵਾਲੀ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਪੰਜ ਅਤੇ ਛੋ ਤੁਕਾਂ 

ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਮ-ਮਹਾਤਮ” ਦੀ ਅੰਤਿਮ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ ਆਖੀਰਲਾ ਬ਼ਲੋਕ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ 

ਥਾਂ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਹਨ। ਸਮਾਪਤੀ ਉਪਰੈਤ ਅਵਤਾਰਾਂ 

ਦੇ ਪਰਾਕ੍ਰਮਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀਆਂ ਕੁਮਵਾਰ 30 ਅਤੇ ੪8 ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਕਈਆਂ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਲੋਕ ਨਹੀਂ ਲਿਖੇ ਗਏ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਦੇ ਪਾਠ ਸਹਿਤ 

ਹਰਿੰਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਲਗਭਗ 70 ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

“ਜਨ ਨਾਨਕ” ਕਵੀ-ਛਾਪ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

“ਸਿੰਘਾਸਨ ਬਤੀਸੀ” ਦੀਆਂ ਕੁਲ 32 ਕਥਾਵਾਂ 



ਕੱਛ/ਕਛਹਿਰਾ 

ਨਾਲ 32 ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹੋਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ 

ਹਰਿਜੀ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ। 

“ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਕੀਆਂ” ਹਰਿਜੀ ਦੀ 

ਤੀਜੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਕਲਨ ਵਿਚ ਕੁਲ 45 ਗੋਸ਼ਟਾਂ 

ਹਨ। ਹਰ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਦੋ ਤੋ' 12 ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਕਾਵਿ- 

ਅੰਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਗੋਸਟਿ 7, 29 ਅਤੇ 45 ਨਾਲ 

ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦੀ ਕੁਲ 

ਗਿਣਤੀ 48 ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦੇ 

ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਸੈਕੇਤਿਕ ਉੱਲੇਖ, ਸਾਰਾਂਸ਼, ਫਲਿਤ- 

ਅਰਥ ਆਦਿ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ “ਸੱਚੀ-ਬਾਣੀ” (ਗੁਰਬਾਣੀ) ਦੇ 

ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਆਪਣਾ ਭਿੰਨ ਸਵਰ ਰਖਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਦੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਅਤੇ ਅਵਤਾਰਵਾਦ 

ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸੈਸਥਾਪਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ, ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਜੋ ਤਰਕ-ਸੈਮਤਾ 

ਲਿਆਉਂਦੀ ਸੀ, ਉਸ ਨੂੰ ਮੁੜ ਅੰਧ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਵਿਚ ਬਦਲਣ 

ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਸਗੁਣਵਾਦੀ ਭਗਤੀ 

ਦੀ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਣ ਲਗਿਆ। ਇਹ 
ਵਖਰੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਜਿਤਨਾ ਹੁੰਗਾਰਾ ਨ 

ਮਿਲ ਸਕਿਆ। 

ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਨੁਕਰਣ ਦੀ 

ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਨੁਕਰਣ ਭਾਵ, ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ 

ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਤਕ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਚ ਘਰ ਕਰ 

ਚੁਕੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਣ ਲਈ 

ਕਾਵਿ ਦੇ ਕਿਸੇ ਨਵੇਂ ਮੁਹਾਂਦਰੇ ਨੂੰ ਪ੍ਚਲਿਤ ਕਰ ਸਕਣਾ 

ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਮੀਣਾ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਪ੍ਰਤਿ 

ਆਦਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਅਭਾਵ ਕਾਰਣ ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਭਾਵੇਂ 

ਅਣਗੌਲੀ ਰਹੀ ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ 

ਨਕਾਰਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ ਦੀ ਅੰਤਰ- 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਭਗਤੀ ਕਾਵਿ ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ ਬਰ 

ਮੇਚਦੀ ਨਿਰਗੁਣ-ਸਗੁਣ ਭਗਤੀ ਦੀ ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ 

ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕੱਛ/ਕਛਹਿਰਾ : ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਪੰਜ ਕਕਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ , 

ਰ ਕਟਾਣਾ ਸਾਹਿਬ 

ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਪ੍ਯੋਜਨ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪਰਦਾ ਢਕਣਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸਿੰਘਾਂ ਵਾਸਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਜ਼ਮੀ ਕਰਾਰ 

ਦੇਣ ਲਈ ਪੰਜ ਕਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾਂ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ 

ਬਿਨਾ ਰਹਿਣਾ ਖ਼ਾਲਸੇ ਲਈ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ 

ਹੈ।“ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” (ਰੁੱਤ 3/ਅ. 50) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ-- ਕੱਛ /ਬਨ /ਚੋਰ ਕਾਲ ਨ ਠਹੰ/ ਇਕ ਤਜ ਵਾਤਿਯ 

ਤੁਰਤ ਹ% ਗਾਹ / 

ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪਰਦਾ ਢਕਣ ਲਈ ਜਾਂਘੀਏ ਜਾਂ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਬਸਤ ਦੇ ਪਹਿਨਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਭਾਵੇਂ ਹਰ ਕਾਲ 

ਵਿਚ ਹਰ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੇਸ਼-ਭੇਦ ਕਰਕੇ ਇਸ 

ਦੇ ਰੂਪ ਅਤੇ ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਅੰਤਰ ਰਹਿੰਦੇ ਰਹੇ ਹਨ, 

ਪਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਛਹਿਰਾ ਮੁਹਰੀ ਅਤੇ ਨੇਫੇ ਵਾਲਾ ਸਾਧਾਰਣ 

ਘੇਰੇਦਾਰ ਬਸਤ੍ਰ ਹੈ ਜੋ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਚੁਸਤ ਰਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਹਰਕਤ ਵਿਚ ਵਿਘਨ ਨਹੀਂ ਬਣਦਾ। 
ਇਸ ਦੀ ਮੁਹਰੀ ਗੋਡੇ ਤੋ' ਉੱਚੀ ਹੋਣੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੋਡੇ 

ਢਕਣ ਵਾਲੀ ਕੱਛ ਪਹਿਨਣ ਦੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਨਹੀਂ, ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੱਛ ਪਹਿਨਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ਵਸਣ 

ਵਾਲੇ ਦੱਖਣੀ ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਬੁੱਢਾ 

ਦਲ ਵਿਚ ਵੀ ਘੋੜ-ਸਵਾਰੀ ਵੇਲੇ ਆਮ ਕਛਹਿਰੇ ਉਪਰ 

ਗੋਡਿਆਂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਗੋਡੇ ਵਾਲੀ ਕੱਛ ਪਹਿਨਣ ਦਾ 

ਵਿਧਾਨ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਕੱਛ ਦਾ ਦਸਤੂਰੀ ਰੂਪ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਕਟਕ (ਨਗਰ): ਉੜੀਸਾ ਪਾਂਤ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਨਗਰ ਜਿਥੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਗਏ 

ਸਨ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਉਹ ਜਗਨਨਾਥ ਪੁਰੀ ਵਲ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ 

ਨਗਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰਾਜਾ 

ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਰੁਦ੍ਦੇਵ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 

ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਕ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ, ਜੋ ਮਹਾਂਨਦੀ ਨਦੀ 

ਦੇ ਕੋਢੇ ਕਿਸ਼ਟੀ ਘਾਟ ਕੋਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਉਦਾਸੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ ਉੜੀਸਾ ਨਿਵਾਸੀ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਕਟਾਣਾ ਸਾਹਿਬ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ): ਵੇਖੋ 'ਕਟਾਣੀ ਕਲਾਂ”। 



ਕਟਾਣੀ ਕਲਾਂ 

ਕਟਾਣੀ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ 

ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਦੋਰਾਹੇ ਤੋਂ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਨਹਿਰ 

ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਕੈਢੇ ਨਾਲ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਦੋ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਨਾਲ ਸੋਬੈਧਿਤ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ 

ਕਿ ਛੇਵੇ' ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੈਨ 1618 ਈ. ` 

(20 ਫਗਣ, 1675 ਬਿ ) ਵਿਚ ਗਵਾਲੀਅਰ ਤੋਂ ਪਰਤਦੇ 

ਸਮੇਂ ਇਥੇ ਇਕ ਰਾਤ ਸ਼ਿਸਰਾਮ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਬੇਰੀ ਦੇ 

ਬ੍ਿਛ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਘੋੜਾ ਬੈਨ੍ਹਿਆ ਸੀ, ਉਹ ਹੁਣ ਵੀ 

ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਗੁੰਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਬਿਰਾਜਣਾ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1631 ਈ. ਤੋਂ ਕੀਤੇ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੇਲੇ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਹਨ। 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸੈਨ 1705 ਈ. (11 

ਪੋਹ, 1761 ਬਿ.) ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ 'ਉਚ ਕਾ 

ਪੀਰ” ਬਣ ਕੇ ਆਲਮਗੀਰ ਨੂੰ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਕੁਝ ਦੇਰ 

ਲਈ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਦੇਗ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾ ਕੇ ਵਰਤਾਈ 

ਸੀ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦੇਗਸਰ” 

ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1854 ਈ. ਵਿਚ ਨਹਿਰ ਸਰਹਿੰਦ 

ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਕਰਵਾਉਣ ਵੇਲੇ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸਰਵੇ ਅਨੁਸਾਰ 

ਨਹਿਰ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਵਿਚੋਂ ਲੈਘਣੀ ਸੀ।ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ 

ਇੰਜੀਨੀਅਰ ਮਿਸਟਰ ਸਮਿਥ ਨੇ ਨਹਿਰ ਨੂੰ ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ 

ਪਾਸੇ ਵਲੋ ਲੈਘਾ ਲਿਆ। ਹੁਣ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ 

ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਵਜੋਂ ਸਰਹਿੰਦ ਨਹਿਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ” ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਟਾਣਾ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ 

ਨਵੀਂ ਵਿਸ਼ਾਲ ਇਮਾਰਤ ਉਸਰ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਲੈਗਰ ਅਤੇ 

ਰਿਹਾਇਸ਼ ਦਾ ਉਤਮ ਪੁਬੰਧ ਹੈ। ਉੱਜ ਤਾਂ ਯਾਤੀਆਂ ਦੀ 

ਆਵਾਜਾਈ ਰੋਜ਼ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਹਰ ਸੰਗਰਾਂਦ ਦੇ 

ਮੌਕੇ ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕਟੂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸੈਗਰੂਰ ਵਿਚ, ਬਰਨਾਲਾ 

ਨਗਰ ਤੋਂ 12 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਢੌਰਾਨ ਪਧਾਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਦਾਸ ਨਾਂ 

ਕਥਨੀ-ਕਰਨੀ 

ਦੇ ਸਾਧ ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 

ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉੱਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂਸਰ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ! ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ 

ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1977 ਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ। 

ਸੰਬੈਧਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ-ਦਿਵਸ ਉਤੇ 

ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਕਠਾਈ (ਪਿੰਡ): ਕਸ਼ਮੀਰ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੁਲੈਜਾਂ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਏ। 

ਇਹ ਪਿੰਡ ਚਕੋਠੀ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਤਿੰਨ-ਚਾਰ ਕਿ.ਮੀ. 

ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਜੇਹਲਮ ਦਰਿਆ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1936 

ਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ ਦੇਹੁਰਾ 
ਜਿਹਾ ਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਵਿਸਾਖੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਗੁਰਪੁਰਬਾਂ ਉਤੇ ਚੋਖੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਸੀ। ਸੈਨ 1947 ਈ. 

ਦੇ ਕਬਾਇਲੀਆਂ ਦੇ ਹਮਲੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਭਾਰਤ 

ਤੋਂ ਖੁਸ ਗਿਆ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ 

ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਕਣਕਵਾਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਸੁਨਾਮ ਤੋਂ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਲਗਭਰ 

25 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਇਥੇ 

ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ ਜੋ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ 

ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕਥਨੀ-ਕਰਨੀ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਕਥਨੀ ਅਤੇ ਕਰਨੀ ਵਿਚ ਅਭੇਦਤਾ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ “ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ 
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ਚਾਰਿਤ੍ਰਿਕ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਜੋ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ 

ਉਹੀ ਕੁਝ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਅਭੇਦਤਾ 

ਹੈ। ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਕਹਿੰਦਾ ਕੁਝ ਹੈ ਅਤੇ ਕਰਦਾ ਕੁਝ ਹੈ, 

ਉਹ ਕਦੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਾ ਪਾਤਰ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ। ਉਹ ਨ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਪ੍ਰਤਿ ਸੱਚਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉਹ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤਿ ਸੱਚਾ ਹੋਣ ਦਾ ਦਾਵਾ ਕਰ ਸਕਦਾਹੈ। ਜੇ 

ਕਰਨੀ ਨਹੀਂ, ਤਾਂ ਕਥਨੀ ਦਾ ਕੋਈ ਅਰਥ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਭ 

ਕੁਝ ਪਾਖੰਡ ਦਾ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ ਹੀ ਸਮਝਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ- 

/ਹਰਦੀ ਸਚੁ ਏਹ ਕਰਣਾ ਸ਼ਾਨ / ਹੌਰ ਸਭਾ ਪਾਖੰਡ ਪਜਾ ਖੁਆ / 
(ਗੁ.ਗੰ.1343)। 

ਗੁਰਮਤਿ ਕਰਨੀ ਵਿਹੂਣੀ ਕਥਨੀ ਨੂੰ ਕੇਵਲ 

ਪਾਖੰਡ ਸਮਝਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਤੋਂ ਸੁੰਨੀ 

ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਭੇਖਾਂ, 
ਬਾਹਰਲੇ ਦਿਖਾਵਿਆਂ ਅਤੇ ਪਾਖੰਡਾਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਨਿਖੇਧ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 

ਮਰਯਾਦਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਝਹੁ ਭੇਖ ਕੀਆ ਦੰਗਾ ਦੁਖ 
ਦੀ / ਸਹ ਵੇ ਜੀਆ ਆਪਣਾ ਕੀਆ / ਅੰਨ ਨ ਖਾਇਆ 

ਸਾਦੁ ਗਵਾਇਆ / ਬਹ ਦੁਖ ਪਇਆ ਦੂਜਾ ਭਾਇਆ / 

ਬਸਤ੍ਰ ਨ ਪੰਹਿਠੈ / ਆਹ/ਨਿਨਿ ਕਹਰੈ / ਆਨੇ /ਵਿਗੂਤਾ /ਕਿਓਂ 

ਜਾਗੀ ਗਰ /ਝਠ ਨੂਤਾ / ਪਗ ਉਪੰਤਾਣਾ/ ਅਪਣਾ ਕੀਆ 

ਕਆਣਾ / ਅਲਮਲ ਖਾਈ ਨਨ ਛਾਈ ਪਾਈ /ਮ#ਗਾਖ ਅੰਗ 

ਪਤਿ ਗਾਵਾਈੰ /(ਗੁ ਰੀ .467)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਵੀ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ “ਕਥਨੀ” ਝੂਠੀ ਹੈ; ਇਹ ਸੰਸਾਰਿਕ 
ਆਵਾਗਵਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਬਣਦੀ ਹੈ-- ਕਥਨੀ ਡੂਠ?ੰ ਜਗਾ 
ਭਾਵੈ ਰਹਣਾ? ਸ਼ਬਦੁ ਸ਼ ਸਾਰ /(ਗੁ ਰੀ .56)। 

- __ “ਕਰਨੀ” ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ 

ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ “ਗੁਰਮੁਖ” ਹੈ ਅਤੇ “ਕਥਨੀ” ਵਿਚ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲਾ “ਮਨਮੁਖ”। ਇਹ ਦੋਵੇਂ, ਮਨੁੱਖ- 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ, ਵਿਰੋਧੀ ਪ੍ਵਿੱਤੀਆਂ ਦੀਆਂ ਲਖਾਇਕ ਹਨ; 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਾਮੰਜਸ ਦੁਆਰਾ ਸਹਿਜ ਸਥਿਤੀ ਪੈਦਾ ਹੋ ਸਕਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਘਾਟਾ ਹੀ ਘਾਟਾ ਹੈ- ਲਹ ਕਰਣਾ ਤਹ 

ਪੰਗਾ ਆਤ / ਕਰਣਾ ਬਾਝਹੁ ਘਟੇ ਘਟ /(ਗੁ.ਰੌ੍‌. 25)। ਸਚ 

ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਸਾਰਿਆਂ ਕਰਮਾਂ 

ਕਥਾ 

ਦਾ ਲੇਖਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਰਨੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ 

ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਸਫਲ-ਮਨੋਰਥ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ- ਸਭਨਾ 

ਕਾ ਦਾਨ ਲੰਖਾ ਹੋਇ / ਕਰਣ ਝਾਝਹ ਤਨੈ ਨ ਕੀਇ /ਸ਼ਚੋਂ ਸਚ 

ਵਖਾਣੰ ਕਇ/ ਨਾਨਕ ਅਗੈ ਛ ਨ ਗਇ/(ਗੁਰ.952)। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕਥਨੀ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਨ 

ਦੇ ਕੇ ਕਰਨੀ ਨੂੰ ਹੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਧਾਰ ਦਸਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਕਥਾ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਕਥ੍‌ ਧਾਤੂ ਤੋਂ ਬਣੇ ਇਸ ਦਾ 

ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਵਰਣਨ ਜਾਂ ਵਿਆਖਿਆ ਜਾਂ ਪ੍ਸੰਗ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਰਮਜ਼ਾਂ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ, ਜੋ ਕਈ ਵਾਰ ਸੈਖਿਪਤ 

ਜਾਂ ਸੈਕੇਤਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਜੋ 
ਬ੍ਰੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ , ਉਸ ਨੂੰ ਵੀ “ਕਥਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਲਈ “ਵਾਰਤਾ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਮਹਾਭਾਰਤ, ਪੁਰਾਣ ਸਾਹਿਤ ਆਦਿ ਨੂੰ ਕਥਾਵਾਂ ਦੇ ਸੈਗ੍ਹਿ 
ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰਮਾਣ 

ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਨਾਲੋ ਨਾਲ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾਵਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਮਾਝ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਉਚਾਰਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ 

ਗਾਉਣ ਨਾਲ ਮਨ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਥਾ ਸੁਣਨ ਨਾਲ 

ਮਨ ਦੀ ਮੋਲ ਉਤਰ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਦਾ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ 

ਜਾ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਜਾਪ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ- 

ਗੁਾਣ ਗਾਵਤ ਮਨੁ ਹ/ਨਆ ਹੋਵੈ / ਕਾਥਾ ਸ਼ਣਤ ਮਲ ਸ਼ਗਲਾ 

ਖ਼ੰਵੈ / ਭੇਟਤ ਸੰਗਿ ਸ਼ਾਧ ਸੰਤਨ ਕੈ ਸ਼ਦਾ ਜਪਉ ਦਇਆਲਾ 

ਜਾਉ /(ਗੁ .ਗੁੰ.104)। ਰ੍ 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਤਾਂ ਬਾਣੀ 

ਦੀ ਕਥਾ ਕਰਨ ਦੀ ਇਕ ਪਰੈਪਰਾ ਹੀ ਚਲ ਪਈ। ਆਮ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਸ਼ਬਦ ਲੈ ਕੇ ਕੋਈ 

ਕਥਾਕਾਰ ਉਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ 

ਵੇਲੇ ਉਹ ਉਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਏ ਮੁੱਖ ਸਰੋਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕਰਨ ਲਈ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਉਦਾਹਰਣ , ਸਾਖੀਆਂ ਆਦਿ 

ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਜਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 

ਬਾਣੀ ਜਾਂ ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ ਤੋਂ ਟੂਕਾਂ ਜਾਂ ਹਵਾਲੇ ਦੇ ਕੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ 

ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਤੇ ਸੈਪੁਸ਼ਟ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਤੋ' 



ਕਨਖਲ 

ਵੀ ਮਿਸਾਲਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ̀ ਹਨ। ਕਥਾ ਆਮ ਕਰਕੇ 

ਜ਼ਬਾਨੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਹਵਾਲੇ ਵੀ ਕਥਾਕਾਰ ਜ਼ਬਾਨੀ ਹੀ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਟੀਕੇ, ਸ਼ਬਦਾਰਥ, ਭਾਸ਼੍ਯ ਇਸ ਲੋੜ ਦੀਆਂ 

ਲਿਖਿਤ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤੀਆਂ ਹਨ। 

ਕਨਖਲ (ਤੀਰਥ): ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਿੰਦੂ ਤੀਰਥ ਹਰਿਦੁਆਰ ਤੋਂ 

ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਕਿ ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਗੈਗਾ ਨਦੀ ਦੇ 

ਕੌਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਨਗਰ ਜਿਸ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਪੁਰਾਣਾਂ 

ਅਨੁਸਾਰ ਦਕ੍ਸ਼ ਪ੍ਜਾਪਤੀ ਦੇ ਯੱਗ-ਸਥਾਨ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ 

ਹੈ। ਇਥੇ ਦਕ੍ਸ਼ੇਸ਼ੂਰ ਮਹਾਦੇਵ ਦਾ ਪੁਰਾਤਨ ਮੰਦਿਰ ਹੈ। 
ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਨਾਲ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਬਧ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣ ਤੋਂ` ਪਹਿਲਾਂ 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਕਈ ਵਾਰ ਤੀਰਥ ਯਾਤ੍ਹਾ ਲਈ ਇਥੇ 

ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸਤੀ ਘਾਟ ਉਤੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਭਾਈ ਨਗੀਨਾ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਸੁਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਦਰਗਾਹ ਸਿੰਘ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 

ਪਾਸੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕ ਕੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਅਧਿਐਨ 

ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋਂ ਉਹ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਪੰਡਿਤ ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਨਿਰਮਲਾ ਦਾ ਚੇਲਾ ਬਣਿਆ। ਉਥੋਂ 

ਉਹ ਹਰਿਦੁਆਰ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਜੁਆਲਾਪੁਰ ਦੇ ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਬਣਾਇਆ। ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ 

ਕਰਕੇ ਉਸ ਡੇਰੇ ਨੂੰ ਨਿਰਮਲ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਕੇਂਦਰ 
ਬੌਣਾਇਆ, ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ “ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ” 

ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਸੀਮਹੈਤ 

ਉਥੇ ਹੀ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਕਨੇਚ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 

ਸਾਹਨੇਵਾਲ ਨਗਰ ਤੋ ਲਗਭਗ ਦੋ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਤੇ 

ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ “ਉਚ ਕਾ ਪੀਰ” 

ਬਣ ਕੇ ਨਿਕਲੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਕੁਝ ਚਿਰ 
ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ' ਦੇ ਫੱਤਾ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਜ਼ਿੰਮੀਂਦਾਰ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਘੋੜਾ ਦੇਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਪਰ ਫੱਤਾ 

ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ 

ਬਹਾਨਾ ਬਣਾ ਕੇ ਘੋੜਾ ਦੇਣੌਂ' ਟਲ ਗਿਆ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਪਲੰਘ 

ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਅਗੇ ਨੂੰ ਨਿਕਲ ਗਏ। ਪਰ ਜਦ ਫੱਤਾ ਘਰ 

ਪਰਤਿਆ ਤਾਂ ਵੇਖਿਆ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਘੋੜਾ ਸੱਪ ਲੜਨ 
ਨਾਲ ਮਰ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਹ ਬਹੁਤ ਪਛਤਾਇਆ ਕਿਉਂਕਿ 

ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦਾ ਮੌਕਾ ਖੁੰਝਾ ਬੈਠਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ- 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਇਕ ਥੇਹ ਉਤੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਸੇ ਥਾਂ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਸ਼ੋਭ ਰਹੀ 

ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ 

ਨਾਲ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਚਲਾ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਕਨ੍ੀਆ, ਭਾਈ : ਵੇਖੋ ਘਨਈਆ, ਭਾਈ”। 

ਕਨ੍ੀਆ ਮਿਸਲ : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ 12 ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ , 
ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 

ਕਾਨ੍ਹਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਖੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ ਸੈਧੂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸ. 

ਜੈ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਜੈ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ 
ਪਾਸੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕ ਕੇ ਆਪਣਾ ਸੁਤੰਤਰ ਜੱਥਾ ਕਾਇਮ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਦਾ ਨਾਂ ਇਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਂ-ਉਤੇ 

ਪਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ, ਬਟਾਲਾ, ਮੁਕੇਰੀਆਂ ਦੇ 

ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜੰਮੂ ਤਕ ਆਪਣੀ 

ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ 

ਜਦ ਦਲ-ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇ 

ਨੂੰ ਮਿਸਲ ਬਣਾ ਕੇ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੇ ਅਧੀਨ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1778 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ 

ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨਾਲ 

ਮਿਲ ਕੇ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਨੂੰ ਹਾਂਸੀ ਹਿਸਾਰ ਵਲ 

ਖਦੇੜਿਆ। ਪਰ ਸੈਨ 1785 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਸੈਸਾਰ 

ਚੰਦ ਕਟੋਚ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਜੈ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 

'ਅਚਲ ਬਟਾਲਾ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 

ਜੈ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਹਾਰ ਹੋਈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ 

ਸਿੰਘ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ੍ 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵਿਧਵਾ ਸਰਦਾਰਨੀ 

ਕੌਰ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਿਸਲ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਸਹੁਰੇ ਨਾਲ ਸਲਾਹ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਇਕਲੌਤੀ 



ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ 

ਪੁੱਤਰੀ ਮਤਾਬ ਕੌਰ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲੜਕੇ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਨਾਬਾਲਗ਼ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਦਾ ਕੌਰ ਨੇ ਪੂਰੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

7 ਜੁਲਾਈ 1799 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਵਾਇਆ। 11 ਅਪੈਲ 1801 ਈ. ਨੂੰ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਾਉਣ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਪੁਰਾ 

ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, ਚਿਨਿਓਟ, 

ਕਸੂਰ, ਕਾਂਗੜਾ, ਹਜ਼ਾਰਾ, ਅਟਕ ਆਦਿ ਉਤੇ ਕੀਤੀਆਂ 

ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵੇਲੇ ਮੋਢੇ ਨਾਲ ਮੋਢਾ ਜੋੜ ਕੇ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਭਾਗ 

ਲਿਆ। ਪਰ ਕਈ ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਨ ਨਿਭ ਸਕੀ। 

ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਥ ਪੈਣ ਦਾ ਮੁਖ ਕਾਰਣ ਸੀ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦਾ 

ਦੂਜੀ ਰਾਣੀ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣਾ 
ਜਾਨਸ਼ੀਨ ਬਣਾਉਣਾ। ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੁਤੰਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਰਾਣੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਸਦਾ ਕੌਰ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਸਰ ਚਾਰਲੈਸ ਮੈਟਕਾਫ਼ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਕੀਤਾ। 

ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਸਦਾ ਕੌਰ ਨੂੰ ਕੈਦ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੀ ਰਿਆਸਤ 

ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਬਟਾਲਾ ਕੰਵਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਾਗੀਰ ਵਜੋਂ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 

ਬਾਕੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਸ. ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 

ਨੂੰ ਥਾਪਿਆ। ਸਦਾ ਕੌਰ ਦੀ ਨਜ਼ਰਬੰਦੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 

ਸੈਨ 1832 ਈ. ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। 

ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੀ ਦੂਜੀ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਸਰਦਾਰ 

ਹਕੀਕਤ ਸਿੰਘ ਸਿਧੂ ਸੀ ਜੋ ਕਾਨ੍ਹਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਝੁਲਕਾ 

ਪਿੰਡ ਦਾ ਜੈਮ-ਪਲ ਸੀ ਅਤੇ ਜੋ ਸਿੰਘ ਦਾ ਹਰ ਮੁਹਿੰਮ 

ਵਿਚ ਸਾਥੀ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਕਲਾਨੌਰ, ਅਦਾਲਤਗੜ੍ਹ , 

ਪਠਾਨਕੋਟ ਆਦਿ ਕਸਬਿਆਂ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਹਕੀਕਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਨ 1782 ਈ. ਵਿਚ ਮੌਤ ਹੋ ਗਈ। 

ਉਸ ਦੇ ਨਾਬਾਲਗ ਲੜਕੇ ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਿਸਲ ਦੇ ਆਪਣੇ 

ਹਿੱਸੇ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਕਿਲੂਹੰ 

ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਉਸ ਦੀ ਲੜਕੀ ਚੈਦ ਕੌਰ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ 

ਕੁੰਵਰ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1812 ਈ. ਵਿਚ 

ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿਰ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਉਸ ਦੀ ਨਰੀਨਾ ਅਲਾਦ 

ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੀ ਸਾਰੀ ਰਿਆਸਤ ਅਤੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਨੂੰ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਕੁੰ ਵਰ 

ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਬਣਾਇਆ। 

ਕਪਾਲ ਮੋਚਨ 

ਕਪਟ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੁਲ ਦੇ “ਕਪਟ” ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ 
ਛਲ, ਫ਼ਰੇਬ ਜਾਂ ਧੋਖਾ ; ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਲੁਕਾਉਣ ਦੀ 

ਮਨੋਸਥਿਤੀ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਪਟ ਕਰਨਾ ਮਾੜਾ ਸਮਝਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਜੋ ਲੋਕ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਕਪਟ ਨੂੰ ਵਸਾਉਂਦੇ ਹਨ, 

ਜਾਂ ਕਪਟ ਕਰਨ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੁਜਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- /ਹੈਰਦੈ 
/ਜੋਨੂ ਕੰ ਕਪਟ ਵਸੈ ਛਾਹਨਹ ਸੰਤਾ ਕਹਨੰਹ/ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ੭/ਲਿ 

ਨ ਚਕਈ ਆੰਤਿ ਗਏ ੫ਛੁਤਾ/ਹ /(ਗੁ.ਰੀ.491)। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ 

ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਹਿਰਦਾ, ਸ਼ੁੱਧ ਨਹੀਂ ਹੈ ਉਹ ਉਪਰੋਂ ਹਰਿ ਹਰਿ 

ਦਾ ਨਾਮ ਲੈ ਕੇ ਕਪਟ ਕਮਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੁਪਨੇ 

ਵਿਚ ਵੀ ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ-- ਗਰ ਹਨ ਕਗ/ਹ 

/ਨੋਤ ਕਪਟ ਕਮਾਵਾਨ ਹਿਰਦਾ ਸਹ ਨ ਹੋਈਂ/ ਅਨਾਂਦਨ 

ਕਰਮ ਕਰਾਹ ਝਹੁਤੇਰੇ ਸ਼ਪਨੰ ਸਸ਼ ਨ ਹੋਈ /(ਗੁ ਰੰ .732)। 

“ਸਾਰੈਗ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਮਨ ਵਿਚ ਕਪਟ ਨੂੰ ਪਾਲਣ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਬਾਹਰੋਂ 

ਸਜਨਤਾ ਦਾ ਵਿਖਾਵਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਆਪਣਾ 

ਪਾਜ ਉਘਾੜ ਲੈਂਦੇ ਹਨ-- ਜਿਨ ਕੰ ਹਿਰਦੈ ਮੈਲ ਕਪਟ ਹੈ 

ਬਾਹਰ ਧੋਵਾ/ਂਇਆ / ਕੁੜ ਕਪਟ ਕਮਾਵਦੇ ਕੂੜ ਪਰਗਟਾੰ 

ਆਹਇਆ/ ਅੰਦਾ/ਨ ਹੋਇ ਸ਼ ਨਿਕਲੰ ਨਹ ਛਪੈ ਛਪ/ਇਆ/ 

(ਗੁ.ਰੀੰ..243)। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਚੇਤਾਵਨੀ ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਛੰਡਹ ਕਪਟੁ ਹੋਇ 

/ਨਿਰਵੈਰਾ' ਸੋਂ ਪਭ ਸੰਗਿ /ਨੇਹਾਠੇਂ /(ਗੁ ਗੰ .1220)। ਰ 

ਕਪਟੀ : ਜੋ ਕਪਟ ਕਮਾਉਂਦਾ ਹੈ,ਉਹ “ਕਪਟੀ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ 

ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਕਪਟ”। 

ਕਪਾਲ ਮੋਚਨ (ਤੀਰਥ): ਕਾਸ਼ੀ (ਬਨਾਰਸ) ਵਿਚ ਸਥਿਤ 

ਇਕ ਸਰੋਵਰ। “ਕਪਾਲ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਮੁੰਡ ਜਾਂ ਖੋਪਰੀ। 

ਮੋਚਨ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਮੁਕਤ ਕਰਨਾ, ਛੁੜਵਾਉਣਾ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਤੀਰਥ ਜਿਥੇ ਮੁੰਡ ਨੂੰ ਛੁੜਵਾਇਆ ਗਿਆ 

ਸੀ। ਇਸ ਸੈਬਧ ਵਿਚ “ਪਦਮ ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਅਭਿਮਾਨੀ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਭੈਰਵ 

ਰੂਪ ਵਿਚ, ਉਸ ਦੇ ਸਿਰ ਨੂੰ ਖੱਬੇ ਹੱਥ ਦੀ ਉਂਗਲ ਦੇ ਨਾਖੁਨ 

ਨਾਲ ਕਟ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਸਿਰ ਡਿਗਣ ਦੀ ਥਾਂ ਭੈਰਵ ਦੇ ਹੱਥ 
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ਨਾਲ ਚਿਪਕ ਗਿਆ। ਅਨੇਕ ਯਤਨ ਕਰਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ 

ਵੀ ਉਹ ਹੱਥ ਤੋਂ ਵਖ ਨ ਹੋਇਆ। ਆਖ਼ਿਰ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਆ 

ਕੇ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਸਿਰ ਹੱਥ 

ਨਾਲੋ ਵਖਰਾ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਸਰੋਵਰ 

ਦਾ ਨਾਂ “ਕਪਾਲ ਮੋਚਨ” ਪਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 

“ਮਹਾਭਾਰਤ” ਦੀ ਇਕ ਕਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸੀ ਰਾਮ 

ਚੋਦਰ ਦੁਆਰਾ ਵਢਿਆ ਇਕ ਦੈਂਤ ਦਾ ਸਿਰ ਮਹੋਦਰ ਨਾਂ 

ਦੇ ਰਿਸ਼ੀ ਦੀ ਟੈਗ ਨਾਲ ਚਿਮਟ ਗਿਆ। ਰਿਸ਼ੀ ਨੇ ਬਹੁਤ 

ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਪਰ ਸਿਰ ਟੈਗ ਨਾਲੋਂ ਵਖ ਨ ਹੋਇਆ। ਅੰਤ 

ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਸਰਸਵਤੀ ਨਦੀ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ 

ਸਿਰ ਟੈਗ ਨਾਲੋਂ ਵਖ ਹੋਇਆ। ਉਹ ਸਥਾਨ ਹਰਿਆਣਾ 

ਪਾਂਤ ਦੇ ਜਗਾਧਰੀ ਨਗਰ ਕੋਲੋਂ ਲਗਭਗ 22 ਕਿ ਮੀ. ਸਢੰਰੇ 

ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਹੈ ਅਤੇ ਹੁਣ “ਕਪਾਲ ਮੋਚਨ” ਨਾਂ ਦੇ ਤੀਰਥ 

ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਤੀਰਥ ਉਤੇ ਸੈਨ 1688 ਈ. (ਮਹਾਨ 

ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈ. 1742 ਬਿ.) ਵਿਚ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ 

ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 42 

ਦਿਨਾਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮ ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾ 

ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1951 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ ਸਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾ 

ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਹਰ ਸਾਲ ਕਤਕ ਦੀ ਪੂਰਨਮਾਸ਼ੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਦਿਨ ਉਤੇ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ 

ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਲੋਕੀਂ ਦੂਰੋਂ-ਦੂਰੋਂ ਹਾਜ਼ਰੀ ਭਰਨ ਆਉਦੇ 

ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਹੈ। 

ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ, ਨਵਾਬ (1697-1753 ਈ.): ਅਨਾਰ੍ਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਪੁਰਬਾਧ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ ਤੇਜਸਵੀ ਸਿੱਖ 

ਨਾਇਕ ਜਿਸ ਨੇ ਦਲ-ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1697 ਈ. ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਕਾਲੋਕੇ ਦੇ ਸ. ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਵਿਰਕ 

ਜੱਟ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਜਵਾਨ ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਫ਼ੈਜ਼ੁਲਾਪੁਰ ਕਸਬੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਕਰਕੇ 

ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸਿੰਘਪੁਰਾ” ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਰਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਹੀ ਇਸੇ ਵਲੋਂ ਸੈੋਯੋਜਿਤ ਮਿਸਲ 

ਦਾ ਨਾਂ ਫ਼ੈਜ਼ੁਲਾਪੁਰੀਆ ਜਾਂ ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1721 ਈ. ਵਿਚ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦਿਵਾਲੀ 

ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਹੱਥੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਪਾਨ 

ਕੀਤਾ। ਆਪਣੀ ਦਲੇਰੀ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਰਚੀ ਕਾਰਣ ਇਸ 

ਦੀ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਮਾਨਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ ਗਈ। 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਤੋਂ ਪਰੇਸ਼ਾਨ ਹੋ ਕੇ ਲਾਹੌਰ 

ਦੇ ਸੂਬੇ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਸੈਨ 1733 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ 

ਨਾਲ ਸਮਝੰਤਾ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੇ ਸ. ਸਬੇਗ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵਕੀਲ ਬਣਾ ਕੇ ਉਸ ਹੱਥੀ ਸਿੰਘਾਂ ਲਈ ਇਕ 

ਲੱਖ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਪਟਾ ਅਤੇ ਨਵਾਬੀ ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ 

ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਅਵਸਰ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਜੁੜੇ ਸਿੰਘਾਂ ਪਾਸ 

ਭੇਜਿਆ। ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਪੱਟਾ ਤਾਂ ਪੁਵਾਨ ਕਰ 

ਲਿਆ, ਪਰ ਨਵਾਬੀ ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਕੋਈ 

ਵਿਆਰ ਨ ਟੋਇਆ। ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਉਸ ਵਕਤ ਸੈਗਤ ਵਿਚ 

ਪੱਖਾ ਝਲ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਸਰਬ-ਸੈਮਤੀ ਨਾਲ ਉਹ ਖ਼ਿਤਾਬ ਸ. 

ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਕ ਸ਼ਾਲ, 

ਇਕ ਪਗੜੀ, ਇਕ ਜੜ੍ਹਾਂ ਕਲਗ਼ੀ, ਇਕ ਜੋੜਾ ਸੋਨੇ ਦੇ 

ਕੜਿਆਂ ਦਾ ਇਕ ਹਾਰ, ਇਕ ਮੋਤੀਆਂ ਦੀ ਮਾਲਾ, ਇਕ 

ਜ਼ਰੀਦਾਰ ਚੋਗਾ ਅਤੇ ਇਕ ਤਲਵਾਰ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ।ਉਸ ਦਿਨ 

ਤੋਂ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 'ਨਵਾਬ` ਪਦ ਜੁੜ ਗਿਆ। 

ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਟਿਕ ਕੇ ਸੋਚਣ ਤੋ ਬਾਦ ਸਿੰਘਾਂ 

ਦੀ ਵਧਦੀ ਸਕਤੀ ਨੂੰ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸ. ਕਪੂਰ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਦੋ ਦਲ ਬਣਾ ਦਿੱਤੇ--ਇਕ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 
ਤਰੁਣਾ ਦਲ। ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੀ ਜੱਥੇਦਾਰੀ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਆਪਣੌ ਆਪ ਰਖੀ। ਇਸ ਦਲ ਦੇ ਮੁੱਖ ਕਾਰਜ ਸਨ- ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸੇ 

ਦੇ ਕਰਤੱਵਾਂ ਦੀ ਪਾਲਨਾ। ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੀ 

ਕਿ ਲੋੜ ਪੈਣ ਤੇ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈ ਲਈ ਤਿਆਰ ਰਹਿਣਾ। 

ਸੈਨ 1735 ਈ. ਵਿਚ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਭੇਜ ਕੇ 

ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ 

ਅਤੇ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਨੂੰ ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਆਪਣੀ ਸੈਨਿਕ ਧਾਕ ਜਮਾਈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਬਹੁਤ'ਸਾਰੇ ਜੱਥਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡੇ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਨਿੱਤ ਦੇ ਵੈਰ-ਵਿਰੋਧ ਨੂੰ 

ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਅਤੇ ਇਕ ਮੁੱਖ ਜੱਥੇਦਾਰ ਦੀ ਆਗਿਆ 
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ਵਿਚ ਸਭ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 29 ਮਾਰਚ 
1748 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਉਤੇ ਇਕੱਠੇ 

ਹੋਏ ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਲੈ ਕੇ “ਦਲ-ਖ਼ਾਲਸਾ” 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ 

ਨੂੰ ਇਸ ਦਲ ਦਾ ਮੁੱਖ ਜੱਥੇਦਾਰ ਥਾਪਿਆ ਅਤੇ ਨਿੱਕੇ ਵੱਡੇ 

'65 ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ ਗਿਆਰਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਕਰ 

`ਦਿੱਤਾ। 

ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 7? ਅਕਤੂਬਰ 

1753 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਬਾਬਾ 

ਅਟਲ ਦੇ ਦੇਹਰੇ ਪਾਸ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸਿੱਖੀ ਦਾ 

ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਪਾਸੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣਾ ਇਕ 

ਮਾਣ ਦੀ ਗੱਲ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ 

ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਪਾਸੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਹ ਤਲਵਾਰ ਦਾ ਵੀ ਧਨੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਵਖ ਵਖ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਸੌ ਵੈਰੀਆਂ ਨੂੰ ਇਕੱਲੇ 

ਨੇ ਮਾਰਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸ਼ਰੀਰ ਉਤੇ ਫਟਾਂ ਦੇ ਨਿਸ਼ਾਨ 

ਪਏ ਹੋਏ ਸਨ। 

ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ (1909-1986 ਈ.) 

ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ, ਸੈਸਦੀ ਅਤੇ 

ਬੁੱਧੀਜੀਵੀ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਦੇ ਮੰਨਣ ਚੱਕ ਪਿੰਡ (ਜਗਰਾਉਂ) ਵਿਚ 2 ਮਾਰਚ, 1909 

ਦਈ. ਵਿਚ ਸ. ਦੀਦਾਰ ਸਿੰਘ ਧਾਲੀਵਾਲ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ 

ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ 

- ਲਾਇਲਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਚੱਕ ਨੰ. 531 ਵਿਚ ਜਾ ਵਸਿਆ। 

-ਇਸ ਨੇ ਦਸਵੀਂ ਤਕ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਾਇਲਪੁਰ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ 

ਲਾਹੌਰ ਆ ਗਿਆ। 

- ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1931 ਈ. ਵਿਚ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ, 

ਲਾਹੌਰ ਤੋ ਫਿਲਾਸਫ਼ੀ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਐਮ.ਏ. ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ 

ਕੀਤਾ। ਉਚੇਰੀ ਵਿਦਿਆ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਲਈ ਇਹ ਕੈੱਬਰਿਜ 

8454 ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 

“ਮਾਰਲ ਸਾਇੰਸਜ਼' ਵਿਚ ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੇ 

ਨਾਲ ਹੀ ਅਰਬੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਈ 

ਹੋਰ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਵੀ ਗੈਭੀਰ ਗਿਆਨ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 

1933 ਈ. ਵਿਚ ਆਈ.ਸੀ.ਐਸ. ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ 

ਕਰਕੇ ਇਹ ਦੇਸ਼ ਪਰਤਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਈ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ 

ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਦੀ 

ਵੰਡ ਵੇਲੋ ਇਹ ਕਾਂਗੜਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ 

ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖਾਂ ਪ੍ਤਿ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਪੱਖਪਾਤੀ ਰਵੈਏ 

ਕਾਰਣ ਇਹ ਬਹੁਤ ਵਿਚਲਿਤ ਰਹਿੰਦਾ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗਵਰਨਰ 

ਸੀ ਚੰਦੂ ਲਾਲ ਤ੍ਰਿਵੇਦੀ ਦੁਆਰਾ 10 ਅਕਤੂਬਰ 1947 

ਈਂ. ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ ਇਕ ਗਸ਼ਤੀ ਪੱਤਰ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਮਨ 

ਵਿਚ ਵਿਦਰੋਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਵਿਚ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਮੁਜਰਮਾਨਾਂ 

ਬਿਰਤੀਆਂ ਬਾਰੇ ਸਾਵਧਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਵਲੋਂ 

ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਰੋਸ ਕਰਕੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਕੀ ਕਾਰਵਾਈ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ 

ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਬੇਜ਼ਾਬਤੀਆਂ ਕਾਰਣ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਚਾਰ ਸਾਲ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਨੌਕਰੀ ਤੋਂ 

ਬਰਖ਼ਾਸਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਬਰਖ਼ਾਸਤਗੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਅਤੇ 

ਉਸ ਪਤਿ ਹੋ ਰਹੀ ਬੇਇਨਸਾਫ਼ੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ 

ਹੋ ਗਿਆ।ਸੈਨ 1973 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਨੈਸ਼ਨਲ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ 

ਆਫ਼ ਸਿੱਖਇਜ਼ਮ” ਪਦਵੀ ਨਾਲ ਨਿਵਾਜਿਆ ਗਿਆ। ਹੌਲੀ 

ਹੌਲੀ ਇਹ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਲ ਝੁਕ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1962 ਈ. 

ਦੀਆਂ ਚੌਣਾਂ ਵੇਲੇ ਲੁਧਿਆਣੇ ਤੋਂ ਇਹ ਅਕਾਲੀ ਟਿਕਟ 

ਉਤੇ ਲੋਕ ਸਭਾ ਲਈ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1964 

ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਵਧਾਨ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ। ਇਸ 

ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਅਤੇ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਡਟ ਕੇ 

ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ । ਸੈਨ 1973 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਸ 

ਕੀਤੇ ਗਏ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਰੈਜ਼ੋਲੂਸ਼ਨ ਪਿਛੇ ਇਸੇ ਦੀ 

ਸੋਚ ਕੌਮ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। 

ਲੇਖਕ ਸੀ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ 

“'ਬਹੁ-ਵਿਸਤਾਰ” ਅਤੇ 'ਪੁੰਦਰੀਕ” ਨਾਂ ਦੇ ਨਿਬੰਧ ਸੈਗ੍ਰਹਿ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ। 'ਸਪਤ ਸਿੰਗ” (ਸੈਨ 1952 ਈ.) ਵਿਚ 



ਕਪੂਰਥਲਾ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰੰੜ੍ਹ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਵਿਆਪਕ 

ਗਿਆਨ ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। “ਸਾਚੀ ਸਾਖੀ” (ਸੈਨ 1972 

ਈ.) ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿ-ਵਿਧੀ ਬਾਰੇ ਆਪਣੀ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਦੀ 

ਪੁਸਤਕ “ਪਰਾਸਰਪ੍ਰਸ਼ਨਾ (੩੦87੩ 77858: 331531111 

07 3070 30610 51081) ਸਿੱਖ ਦਰਸ਼ਨ ਸੰਬਧੀ ਇਕ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾ ਹੈ, ਜੋ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਨ 1959 

ਈ. ਵਿਚ ਛਪੀ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੀ ਇਸ ਦੀਆਂ 

ਕੁਝ ਸੈਖਿਪਤ ਰਚਨਾਵਾਂ, ਲੇਖ, ਅਨੁਵਾਦ ਆਦਿ ਮਿਲਦੇ 

ਹਨ ਜੋ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ, ਰਸਾਲਿਆਂ ਜਾਂ ਸੈਗਹਿਆਂ ਵਿਚ ਛਪਦੇ 

ਰਹੇ। ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਡਾ. ਮਦਨਜੀਤ ਕੌਰ ਨੇ 

ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1992 ਈ..ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆਂ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸੈਕਲਨ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕੀਤੇ ਹਨ-- (707੪ 

#ੱਹਨਸਧਨ% #0£ ੫7੦ /#082577 $%900 727 /8੬ 

49007 39077 6੪7 27788: 2:0ਏ ਕ88 4775 

$0#77707/. 

ਕਾਫ਼ੀ ਲੈਬੀ ਬੀਮਾਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 13 ਅਗਸਤ 

1986 ਨੂੰ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲੋਪੋ ਕਾ ਅਗਵਾੜ, ਜਗਰਾਉਂ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਦਾ ਇਕ ਮਹਾਨ 

ਵਿਦਵਾਨ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਲਈ ਖੁਸ ਗਿਆ। 

ਕਪੂਰਥਲਾ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਨਗਰ ਜੋ 

ਕਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਸੀ, ਅਤੇ ਹੁਣ 

ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ 

ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਨੀਂਹ ਜੈਸਲਮੇਰ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕਿਸੇ ਰਾਣਾ 

ਕਪੂਰ ਨਾਂ ਦੇ ਰਾਜੇ ਨੇ 12ਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਰਖੀ ਸੀ। ਇਸ 
ਨਗਰ ਦਾ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸ਼ਾਸਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ 

ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਪਰ ਜਲੈਧਰ ਦੁਆਬ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸ਼ਾਸਕ 

ਨਵਾਬ ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਾਇ ਇਬਰਾਹੀਮ 

ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਬਗਾਵਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਨਗਰ ਨੂੰ 

ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਪਰ ਸੈਨ 

1774 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨੇ 
ਇਸ ਨਗਰ ਨੂੰ ਜਿਤ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦੀ 

ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਜਗਤਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ 

(ਜਨਮ 24 ਨਵੰਬਰ 1872 ਈ.) ਪੰਜ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ 

ਵਿਚ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਨਾਬਾਲਗ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਰਾਜ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੌਂਸਲ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਸੈਨ 

1890 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਲਗ ਹੋਣ ਤੇ ਰਿਆਸਤ ਦੇ -ਪੂਰੇ 

ਅਧਿਕਾਰ ਜਗਤਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਿਲ ਗਏ । ਉਸ ਨੇ ਅਨੇਕ 

ਨਵੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ, ਕਾਲਜ ਖੁਲੂਵਾਇਆ 
ਅਤੇ ਸ਼ਹਿਰ ਦਾ ਮੁਹਾਂਦਰਾ ਬਦਲਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ 
ਨਗਰ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਜਗਤਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। 

ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ : ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਇਕ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤ 
ਜਿਸ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਕਪੂਰਥਲਾ ਨਗਰ ਸੀ ਅਤੇ ਰਾਜਧਾਨੀ 

ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਹੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਨਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ 

ਰਿਆਸਤ ਉਤੇ ਸਰਦਾਰ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਹਕੂਮਤ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਉਸੇ 

ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦਾ ਰਾਜ ਚਲਿਆ ਆਇਆ। ਇਸ ਰਿਆਸਤ 

ਦਾ ਕੁਲ ਰਕਬਾ ਲਗਭਗ 650 ਮੁਰਬਾ ਮੀਲ ਸੀ। ਸੈਨ 

1921 ਈ. ਦੀ ਮਰਦਮ ਸ਼ੁਮਾਰੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ ਆਬਾਦੀ 

284070 ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1931 ਈ. ਵਿਚ ਵਧ ਕੇ 

316757 ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਦੀਆ ਕੁਲ ਪੰਜ ਤਹਿਸੀਲਾਂ 

ਸਨ, ਜਿਵੇਂ ਕਪੂਰਥਲਾ, ਢਿਲਵਾਂ , ਭੁਲਥ, ਫਗਵਾੜਾ ਅਤੇ 

ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੌਧੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਵਸੋਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 

ਦੀ ਸੀ, ਜੋ ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਨੂੰ ਚਲੇ ਗਏ। 

ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੀ ਸੈਨ 

1783 ਈ. ਵਿਚ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਔਲਾਦ 

ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਵਾਗਡੋਰ ਸ. ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਸੈਭਾਲੀ ਜੋ ਉਦੋਂ 38 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਸੀ। ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਦੇਹਾਂਤ 1801 ਈ. ਵਿਚ ਕਪੂਰਥਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਰਾਜਾ ਫਤੇ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ 

ਬੈਠਾ। ਉਹ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪਗ-ਵਟ ਮਿੱਤਰ 

ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1826 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ 

ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1836 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ 

ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਰਾਜਾ 

ਬਣਿਆ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਹੋਈ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ 

ਵੇਲੇ ਉਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਪੱਖ ਲਿਆ ਜਿਸ ਦੇ 



ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ 

ਫਲਸਰੂਪ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਦੇ ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ 

ਪਾਸੇ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਬਚਦੇ 

ਇਲਾਕੇ ਲਈ 131000 ਰੁ. ਦਾ ਸਾਲਾਨਾ ਖ਼ਿਰਾਜ ਲਗਾ 

ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1852 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ 22 ਵਰ੍ਹੇ 

ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਬਣਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1857 ਈ. 

ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਵੇਲੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਰੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਦੇ 

ਫਲਸਰੂਪ ਅੰਗੇੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਉਸ ਪ੍ਰਤਿ ਸਵਲੀ ਹੋ 

ਗਈ। ਉਸ ਨੂੰ ਅਵਧ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਜਾਗੀਰ 

ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ “ਰਾਜਾ” ਪਦ ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਸੈਨ 1870 ਈ. ਵਿਚ ਜਹਾਜ਼ 

ਵਿਚ ਯਾਤਾ ਕਰਨ ਦੌਰਾਨ ਹੋਈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ 

ਲੜਕਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਦਿਮਾਗੀ ਬੀਮਾਰੀ 

ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੀ 1877 ਈ. ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਜਾਣ ਤੱ ਬਾਦ 

ਉਸ ਦਾ ਪੰਜ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਲੜਕਾ ਜਗਤਜੀਤ ਸਿੰਘ ਰਾਜ- 

ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਹਕੂਮਤ ਦਾ ਕੰਮ ਕੱਸਲ ਦੁਆਰਾ ਚਲਦਾ 

ਸੀ। ਸੈਨ 1890 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਲਗ ਹੋਣ ਤੇ ਜਗਤਜੀਤ 

` ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੂਰੇ ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਏ। ਇਸ ਦੇ 

ਰਾਜ-ਕਾਲ ਦੌਰਾਨ ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ 

ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ 

ਅਤੇ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਏ। ਕਈ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ 

ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਉਹ ਵਿਦਵੱਤਾ ਦੀ ਬਹੁਤ ਕਦਰ ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਉਸ ਨੇ ਬਾਹਰਲੇ ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਘੁੰਮ ਫਿਰ ਕੇ ਉਥੋਂ ਦੇ 

ਸਭਿਆਜਾਰਾਂ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ 

ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ਨੂਦੀ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਸਾਲਾਨਾ ਖ਼ਿਰਾਜ 

(131000 ਰੁ.) ਮਾਫ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਜਗਤਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਪ-ਰਾਜਪ੍ਮੁਖ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1949 

ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਜਗਤਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਪਰਮਜੀਤ ਸਿੰਘ ਰਾਜ-ਸੱਤਾ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ 

ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਸੁਖਜੀਤ ਸਿੰਘ ਰਾਜ- ਪਰਿਵਾਰ ਦਾ ਮੁਖੀ 

ਬਣਿਆ। 

ਕਪੂਰਾ ਬਰਾੜ, ਚੌਧਰੀ 

ਕਪੂਰ ਦੇਵ, ਭਾਈ : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਇਕ ਮਸੈਦ ਜਿਸ ਨੇ ਇਕ 

ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਆਦਰਸ਼ ਸਿੱਖ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਾਉਣ 

ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਹਬਾਜ਼ਪੁਰ ਦੇ 

ਵਾਸੀ ਭਾਈ ਸੈਮਨ ਪਾਸ ਭੇਜਿਆ। ਉੱਥੇ ਪਹੁੰਚਣ ਤੇ ਕਪੂਰ 

ਦੇਵ ਨੇ ਵੇਖਿਆ ਕਿ ਭਾਈ ਸੈਮਨ ਘਰ ਵਿਚ ਬਾਲਣ ਲਈ 

ਲਿਆਈਆਂ ਲਕੜਾਂ ਨੂੰ ਉਤਾਰ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਕ 

ਫਟੀ ਹੋਈ ਚਿਟਾਈ ਦੀ ਮੁਰੈਮਤ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਜਦੋਂ ਕਪੂਰਦੇਵ ਨੇ ਵੇਖਿਆ ਕਿ ਭਾਈ ਸੈਮਨ ਉਸ ਵਲ 

ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ ਦੇ ਰਿਹਾ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਉਣ ਦਾ 

ਮੰਤਵ ਦਸਿਆ। ਸੈਮਨ ਨੇ ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਮਿਲ ਬੈਠਣ ਲਈ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ। 

ਸੈਮਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਮੂਸਨ ਸਮੇਤ ਸ਼ਾਮ ਦਾ 

ਪਾਠ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਸਭ ਟਿਕ ਗਏ। ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਸਵੇਰੇ 

ਕੁਝ ਡਾਕੂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਡੰਗਰ ਖੋਹ ਕੇ ਲੈ ਚਲੋਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਪਿਛਾ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਮੂਸਨ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਥੋੜੀ 

ਦੇਰ ਬਾਦ ਪਤਾ ਲਗਾ ਕਿ ਮੂਸਨ ਡਾਕੂਆਂ ਹੱਥੋਂ ਮਾਰਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਸੈਮਨ ਨੋ ਇਹ ਦੁਖ ਸਹਿਜ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 

ਲਿਆ। ਪਹਿਲੇ ਦਿਨ ਲਿਆਉਂਦੀਆਂ ਲਕੜੀਆਂ ਨਾਲ 

ਚਿਖਾ ਬਣਾਈ। ਅਫ਼ਸੋਸ ਲਈ ਆਇਆਂ ਨੂੰ ਬੈਠਣ ਲਈ 

ਉਹੀ ਪੁਰਾਣੀ ਚਿਟਾਈ ਦਿੱਤੀ। ਕਪੂਰ ਦੇਵ ਹੈਰਾਨ ਹੋਇਆ। 

_ ਉਸ ਨੇ ਸੈਮਨ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਸ ਨੇ ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਦੀਰਘ 

ਆਯੂ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਿਉ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ? 

ਉਤਰ ਵਿਚ ਸੈਮਨ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਸ਼ਰੀਰ ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੈ। ਇਸ 

ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਤੇ ਵਿਚਲਿਤ ਨਹੀਂ' ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ । ਨਾਮ- 

ਸਿਮਰਨ ਸਭ ਤੋਂ ਸੇਸ਼ਠ ਕਰਮ ਹੈ, ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਸ ਵਲ 

ਧਿਆਨ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਕਪੂਰ ਦੇਵ ਹੈਰਾਨ ਹੋਇਆ, 

ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਣਾਮ ਕਰਦਾ ਪਰਤ ਆਇਆ। 

ਕਪੂਰਾ ਬਰਾੜ , ਚੌਧਰੀ (1628-1708 ਈ .): ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ 

ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜ-ਪਰਿਵਾਰ ਦਾ ਪੂਰਵਜ ਜੋ ਸੈਨ 1628 

ਈ. ਵਿਚ ਲਾਲਾ ਬਰਾੜ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1643 

ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਬਰਾੜ ਕਬੀਲੇ ਦਾ ਚੌਧਰੀ ਬਣਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਹਿੰਮਤ ਅਤੇ ਬਹਾਦਰੀ ਨਾਲ ਇਰਦ- 

ਗਿਰਦ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤ ਕੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ 



ਕਬਿੱਤ-ਸਵੈਯੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 

ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ “ਪੰਜ ਗਰਾਈਆਂ” ਨਾਂ ਦੇ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਦੇ 

ਸੁਝਾਓ 'ਤੇ ਸੈਨ 1661 ਈ. ਵਿਚ ਕੌਟ-ਕਪੂਰਾ ਨਾਂ ਦਾ 

ਨਗਰ ਵਸਾਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਨਿਆਇਸ਼ੀਲਤਾ ਅਤੇ 

ਸਖਾਵਤ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਂ ਕੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਲੋਕੀਂ ਇਸ ਨਗਰ 

ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਵਧਦਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 

ਦਾ ਸੁਭਾਗ ਉਦੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ, ਜਦੋਂ ਉਹ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ 

ਵਿਚ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ । ਫਿਰ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਚਰਣ-ਛੋਹ ਇਸ ਦੇ ਨਗਰ ਨੂੰ 

ਪਾਪਤ ਹੋਈ। ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋ ਨਿਕਲਣ ਤੋਂ` ਬਾਦ ਸੂਬਾ 
ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਤੋਂ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਲ੍ਹਾ ਮੰਗਿਆ, ਪਰ 
ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਕਿਲ੍ਹਾ ਨ ਦੇ ਸਕਿਆ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਮੁਕਤਸਰ ਵਾਲੇ ਸੁਰਖਿਅਤ ਪਾਸੇ ਵਲ 

ਤੋਰ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਸੂਬਾ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਮੁਕਤਸਰ ਪਹੁੰਚੀ 
ਤਾਂ ਇਹ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਸੀ। ਉਥੇ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ ਉਤੇ 

ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਪੂਰੇ ਨੇ ਸੂਬੇ ਨੂੰ ਅਗੇ ਜਾਣੋਂ ਵਰਜਿਆ 

ਕਿਉਂਕਿ ਅਗੇ ਪਾਣੀ ਦੀ ਘਾਟ ਸੀ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਪਿਆਸੇ 

ਮਰ ਜਾਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਸੀ। ਸੂਬੇ ਦੇ ਪਰਤਾਉਣ ਤੋ' ਬਾਦ 

ਕਪੂਰੇ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ ਅਤੇ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ 

ਬਣਿਆ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਤਲਵਾਰ 

ਅਤੇ ਇਕ ਢਾਲ ਬਖ਼ਸ਼ੀ, ਜੋ ਦੋਵੇਂ ਹੁਣ ਵੀ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ 

ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜ-ਪਰਿਵਾਰ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। 

ਰ ਇਸ ਦਾ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਦਬਦਬਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਇਕ ਵੈਰੀ ਪੜੋਸੀ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਈਸਾ ਖ਼ਾਨ 

ਮੰਝ ਰਾਜਪੂਤ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਧੋਖੇ ਨਾਲ ਸੈਨ 1708 ਈ. ਵਿਚ 

ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੇ ਈਸਾ 

ਨਿਡਰ ਯੋਧਾ ਸੀ। 

ਕਬਿੱਤ-ਸਵੈਯੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ : ਵੇਖੇ “ਗੁਰਦਾਸ, ਭਾਈ'। 

ਕਬੀਰ, ਸੈਤ (ਜ. 1398 ਈ.) ਆਪ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ 

ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਦੇ ਸੈਚਾਲਕਾਂ ਵਿਚ 

ਕਬੀਰ, ਸੈਤ 

ਪ੍ਮੁਖ ਸਥਾਨ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1398 

ਈ. (ਜੇਠ ਸੁਦੀ 15, 1455 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਲੋਕ- 

ਮਾਨਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਕਿਸੇ ਵਿਧਵਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ 

ਜਨਮ ਦੇ ਕੇ, ਸਮਾਜ ਦੀ ਕਰੋਪੀ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ, ਬਨਾਰਸ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਲਹਿਰ ਤਾਰਾ (ਤਾਲਾਬ) ਕੇ ਕੰਢੇ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਜਿਥੋਂ 

ਨੀਰੂ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਅਲੀ) ਨਾਂ ਦੇ ਨਿਰਸੈਤਾਨ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਜੁਲਾਹੇ ਨੇ ਨਵ-ਜਨਮੇ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਘਰ ਚੁਕ ਲਿਆਉਂਦਾ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੀ ਪਤਨੀ ਨੀਮਾ ਨੇ ਪੁੱਤਰ ਵਾਂਗ ਪਾਲਿਆ ਅਤੇ 

ਵੱਡਾ ਹੋਣ ਉਤੇ “ਕਬੀਰ” ਨਾਂ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਾਹਮਣ 
ਘਰ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲੈ ਕੇ ਆਪ ਦਾ ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ 

ਇਸਲਾਮਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੀ ਤਥਾਕਥਿਤ ਪੱਛੜੀ ਜਾਤਿ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪਰ ਹਿੰਦੂ ਅਥਵਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਕਰਕੇ 

ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 

ਸਹਿਤ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਆਪ ਦੇ ਵਿਆਹ ਅਤੇ ਸੈਤਾਨ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 

ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਤੱਥ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੇ, ਫਿਰ ਵੀ ਇਤਨਾ ਸਿਧ ਹੈ 

ਕਿ ਆਪ ਗਿਹਸਥੀ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਸੈਤਾਨ ਵੀ 
ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਸੀ। ਪਤਨੀ ਦਾ ਨਾਂ ਕੋਈ “ਲੋਈ” ਦਸਦਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਕੋਈ “ਧਨੀਆ”। “ਧਨੀਆ” ਨਾਲ “ਬਹੁਰੀਆ” ਸ਼ਬਦ 

ਦੇ ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਟੀਕਾਕਾਰਾਂ ਨੋ ਇਸ ਨੂੰ ਕਬੀਰ ਦੀ 

ਨੂੰਹ ਦਾ ਨਾਂ ਮੰਨਿਆ ਹੈ (ਮੇਲੀ ਝ੍ਹਨੰਆ ਕੋ ਹਨਨੀਆ ਨਾਉਂ / 

ਲੇ ਰ/ਖਓ ਰਾਮ ਜਨਆ ਨਾਓ/-- ਗੁ .ਗੰ.484)। ਗੌਡ 

ਰਾਗ ਵਿਚਲੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਲੋਈ” 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ (ਸ਼ਨਿ ਆੰਧਲ ਲੱਈੀ ੇਪਨਿੰਠ / /ਇਨੂ ਮੰਡੀਆਨ 

ਭਾਜਿ ਸ਼ਗੰਨੇ ਕਾਲੰਰ/- ਗੁ ਗੰ .੪71)। ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ 

ਆਪ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਦਾ ਨਾਂ “ਕਮਾਲ” ਹੋਣਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- 

ਖੂਡਾ ਬੰਸ ਕਾਲੀਰ ਕਾ ਓਪ/ਜਿਓ ਪੁਤ ਕਮਾਲ / (ਗੁ ਗੰ. 
13760)। ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਸਦਾ ਸੈਤ/ਭਗਤ ਲੋਕ ਆਉਂਦੇ 

ਸੈਵਾਦ ਕਰਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਰਖਦੇ ਸਨ (ਸੰਤ #ਲੰ 

/ਕੈਛ ਸ਼ਨੀਐ ਕਗੀਯੈ / ਮਲ ਅਸੰਤ ਮਸ਼ਟਿ ਕਾਨ ਰਹੀਆ /- 

ਗੁ.ਗੁੰ.੪70)। 

ਗੌਂਡ ਰਾਗ ਵਿਚਲੇ ਛੇਵੇਂ ਸ਼ਬਦ (ਤੁਟੇ ਤਾਗ 

ਨਿਖੁਣੀ ਪਨ) ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਦੀ ਮਨੋਸਥਿਤੀ ਨੂੰ 
ਆਪ ਨੇ ਬੜੀ ਗੰਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। ਪਤਨੀ 
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ਕਹਿੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਮੇਰਾ ਪਤੀ ਸਾਰਾ ਧਨ ਸਾਧਾਂ ਉਤੇ ਖ਼ਰਚ 

ਕਰੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਆਪਣੇ ਘਰ ਦੇ ਕੰਮ-ਕਾਰ ਵਲ ਉਸ ਦਾ 

ਕੋਈ ਧਿਆਨ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਆਪਣੇ ਧੰਦੇ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਬਾਰੇ 

ਵੀ ਅਵੇਸਲਾ ਹੈ। ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਆਉਣ 'ਤੇ ਸਾਨੂੰ ਭੁੰਜੇ ਸੌਣਾ 

ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰੋਟੀਆਂ ਖਵਾ ਕੇ ਆਪ ਭੁੰਨੇ ਹੋਏ 

ਦਾਣੇ ਚਬਣੇ ਪੈਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਕਬੀਰ ਜੀ ਲਈ ਇਹ ਸਤਿਸੈਗ 

ਹੀ ਭਵਸਾਗਰ ਵਿਚੋਂ ਤਰਨ ਦਾ ਸਹਾਰਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 

ਪਤਨੀ ਨੂੰ ਤਾਕੀਦ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਵੀ ਸਾਧਾਂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ 

ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰੇ। 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਰਿ- 

ਸਥਿਤੀਆਂ ਬੜੀਆਂ ਵਿਕਟ ਅਤੇ ਅਸਥਿਰ ਸਨ, ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ 

ਵੀ ਕੋਈ ਰਾਜ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ। ਅਜਿਹੀ 
ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਤੋਂ ਰਾਮ-ਨਾਮ 

ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਲੈ ਕੇ , ਹਿੰਦੂਆਂ-ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀਆਂ ਸਥਾਪਿਤ 

ਦਾ ਤਿਆਗ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਰਬ-ਸਾਂਝੇ ਤੇ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ 

ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਪੜ੍ਹੇ ਲਿਖੇ ਨ ਹੋਣ ਦੇ 

ਬਾਵਜੂਦ ਆਪ ਬਹੁਤ ਗਿਆਨਵਾਨ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵੀ 

ਮਹਾਤਮਾ ਸਨ। ਆਪ ਦੀ ਗਿਆਨ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਮੂਲ ਸਰੋਤ 

ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਸੀ। ਅਦੈਤਵਾਦ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਿਆਂ 

ਆਪ ਨੇ ਊਚ-ਨੀਚ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਆਪ 

ਨੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਅਧਿਕਤਰ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ 

ਬਿਤਾਇਆ ਪਰ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਕਈ ਵਾਰ ਯਾੜਾਵਾਂ 

ਵੀ ਕੀਤੀਆਂ। ਆਪ ਦੀਆਂ ਸੱਚੀਆਂ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉਦੋਂ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਆਗੂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 

ਹੋਏ। ਬਨਾਰਸ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਕਸਰ ਆਪ ਨਾਲ 

ਸ਼ਾਸਤਾਰਥ ਕਰਨੋਂ ਘਬਰਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਪਰਵਰਤੀ ਨਿਰਗੁਣ- 

ਵਾਦੀ ਸੈਤਾਂ `ਤੇ ਆਪ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵ 

ਪਿਆ। ਆਪ ਦੀ ਸ਼ਿਸ਼-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਦਾਦੂਦਿਆਲ, 

ਸੁੰਦਰਦਾਸ, ਗ਼ਰੀਬਦਾਸ, ਚਰਨਦਾਸ ਆਦਿ ਦੇ ਨਾਂ ਸ਼ਾਮਲ 

ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਿਕੰਦਰ ਲੋਦੀ ਹਿੰਦੂਆਂ ਨੂੰ 

ਕਾਫ਼ਰ ਸਮਝ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਜ਼ੁਲਮ ਕਰਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 

ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ, ਉਹ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਧਰਮ- 

ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਢਵਾ ਕੇ ਮਸਜਿਦਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਉ'ਦਾ ਸੀ। 

ਕਬੀਰ, ਸੈਤ 

ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1490 ਈ. (ਸੈ. 1547 ਬਿ.) ਵਿਚ ਬਨਾਰਸ 

ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੂੰ , ਹਿੰਦੂ-ਰੈਗ ਵਾਲਾ 
ਕਲਾਮ ਰਚਣ ਕਰਕੇ ਬਹੁਤ ਦੁਖ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਨੇ ਇਸ 

ਘਟਨਾਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕਿਵੇਂ ਆਪ 

ਨੂੰ ਹਾਥੀ ਅਗੇਂ ਸੁਟਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕਿਵੇਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਹਾਥੀ ਆਪੇ ਭਜ ਗਿਆ- ਭਜਾ ਝਾਧਿ 

/ਡੇਲਾ ਕਰ ਛਾਮਰੋਓ / ਹਸਤੀ ਕਪ ਮੰਡ ਆਹੇ ਆ/ਨਿਓ / 

ਹਸ਼ਤਾੀ ਭਾ/ਗ ਕੰ ਚਾ ਆਨੈ/ ਇਆ #ਗੰਤਿ ਕੰ ਹਉਂ 

ਝਾਲਿਹਾਠੈ / ਆਹ ਮੇਰੇ ਠਾਕਰ ਤੁਮਰਾ ਜੌਰ / ਕਾਜੀ ਸ਼/ਕੇਥੋਂ 

ਹਸ਼ਤਾੰ ਤੌਰ / ... /ਕਾਆ ਅਪਰਾਧ ਸੰਤ ਹੈ ਕੰਨ੍ਹਾ/ ਸ਼ਹਿ 

ਪਟ ਭੰਚਰ ਕਾਓਂ ਦੀਨ੍ਹਾ/... ਤਨੈਨਿ ਝਾਰ ੪ਤਆ ਭਾਨ ਲੀਨਾ/ 

੭#ਨ ਕਠੌਰ ਆਜਹੂ ਨ ਪਤਾਨਾ /ਕ/ਹਿ ਕਝੰਰ ਹਮਰਾ ਨਗਾਬੰਦੁ / 

ਚਾਉਥੰ ਪਦ ਆਹ ਜਨ ਕਾ /ਿੰਦੁ /(ਗੁ ਰੰ .੧70-71)। ਇਸ 

ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਅਗੈਮੀ ਨੂਰ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕਰਕੇ ਛਡ ਦਿੱਤਾ। 
ਲੌਕ-ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਕਿ ਜੋ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ ਮਰੇਗਾ 

ਉਸ ਨੂੰ ਪਰਮਗਤਿ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਵੇਗੀ ਅਤੇ ਜੋ ਮਗਹਰ ਵਿਚ 

ਮਰੇਗਾ ਉਸ ਨੂੰ ਖੋਤੇ ਦੀ ਜੂਨ ਮਿਲੇਗੀ, ਖੰਡਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਪੱਛਮ ਵਲ, ਲਗਭਗ 24 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਆਬਾਦ 

ਮਗਹਰ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਚਲੇ ਗਏ। ਉਥੇ ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ 

120 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਆਯੂ ਵਿਚ ਸੈਨ 1518 ਈ.(ਸੈ. 1575 

ਬਿ) ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਮਤ 

ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 96/97 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 

ਸੋਨ 1495 ਈ. (ਸੈ. 1552 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪਰ 

ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਉੱਜ 

ਆਪ ਲੈਮੀ ਉਮਰ ਜੀਵੇ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

/ਵਿਆਕਾਤਿਤਵ : ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਅਦਭੁਤ ਅਤੇ 

ਵਿਲੱਖਣ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੇ ਸੁਆਮੀ ਸਨ। ਡਾ. ਹਜ਼ਾਰੀ 

ਪ੍ਰਸਾਦ ਦ੍ਰਿਵੇਦੀ ਨੇ “ਕਬੀਰ” ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਉਹ ਸੁਭਾ ਦੇ ਫੱਕੜ ਸਨ, ਕੋਈ ਮੋਹ-ਮਮਤਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਆਪਣੇ ਮਾਰਗ ਤੋਂ ਥਿੜਕਾ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ ਸੀ। ਉਹ ਸਿਰ ਤੋਂ 

ਪੈਰ ਤਕ ਮਸਤ ਮੌਲਾ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਖੰਡ ਆਤਮ- 

ਨਿਸ਼ਠਾ ਵਿਚ ਇਕ ਛਿਣ ਲਈ ਵੀ ਕੋਈ ਕਮਜੋਰੀ ਦਿਸ 
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ਨਹੀਂ ਪਈ। ਉਹ ਵੀਰ ਸਾਧਕ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵੀਰਤਾ 

ਆਤਮ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੇ ਆਸਰੇ ਵਿਚ ਪਲੀ ਸੀ।ਉਹ “ਗਿਆਨ 

ਦੇ ਹਾਥੀ” ਉਤੇ ਚੜ੍ਹੇ ਸਨ, ਪਰ 'ਸਹਿਜ ਦਾ ਦੁਲੀਚਾ” ਪਾਏ 
ਬਿਨਾ ਨਹੀਂ; ਭਗਤੀ ਦੇ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਏ ਸਨ, ਪਰ 

“ਖਾਲਾ ਕਾ ਘਰ” ਸਮਝ ਕੇ ਨਹੀਂ; ਬਾਹਰਲੇ ਆਡੰਬਰਾਂ ਦਾ 

ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਸੀ ਪਰ ਨਿਰਉਦੇਸ਼ ਆਕਮਣ ਦੀ ਮਨਸ਼ਾ 

ਨਾਲ ਨਹੀਂ; ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਅੱਗ ਵਿਚ ਤਪੇ 

ਸਨ, ਪਰ ਅੱਖਾਂ ਵਿਚ ਹੰਝੂ ਭਰ ਕੇ ਨਹੀਂ; ਸਰਬੱਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਇਕ ਸੈਤੁਲਨ ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ ਹੈ। 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਦੀ ਤੰਗ 

ਹੱਦਬੈਦੀਆਂ ਅਤੇ ਰੁੜ੍ਹ ਰੀਤਾਂ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕੇ। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਹ ਸਮਝੌਤਾਵਾਦੀ ਨਹੀਂ' ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜੋ 

ਠੀਕ ਲਗਿਆ, ਆਪਣਾ ਲਿਆ। ਕਿਸੇ ਇਕ ਸਿੱਧਾਂਤ ਅਥਵਾ 

ਰੀਤ ਨਾਲ ਉਹ ਚਿਮਟੇ ਨਹੀਂ' ਰਹੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਹ ਸਭ ਕੁਝ 

ਪ੍ਵਾਨ ਸੀ ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਸੀ ਅਤੇ ਭਗਤੀ 

-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਉੱਸ ਨੂੰ ਅਗੇ ਲੈ ਜਾ ਸਕਦਾ ਸੀ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਉਹ ਸਭ ਕੁਝ ਅਪ੍ਰਵਾਨ ਸੀ ਜੋ ਆਤਮੀਅਤਾ ਤੋਂ ਸਖਣਾ, 

ਪਾਖੰਡਾਂ ਅਤੇ ਬਾਹਰਲੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਨਾਲ ਯੁਕਤ ਆਚਾਰ 

ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਾਣੀ ਰਚੀ, ਪਰ ਕਵਿਤਾ ਕਰਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਕਿੱਤਾ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਮਾਜ ਅਥਵਾ ਧਰਮ ਵਿਚ ਜਿਥੇ 

ਵੀ ਮਾੜਾ ਦਿਸਿਆ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਸਮਾਜਿਕ ਅਥਵਾ ਧਾਰਮਿਕ 

ਮੁਖੀਏ ਨੇ ਸਵਾਰਥ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਨਮਾਰਗ ਉਤੇ ਜਾਣ 

ਲਈ ਰੋਕਿਆ, ਉਹ ਪੂਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨਾਲ ਉਸ ਉਤੇ ਵਰ੍ਹੇ । 

ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸ਼ੈਲੀ ਪਾਖੰਡ-ਖੰਡਨੀ ਹੋ ਗਈ। 
ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਵੱਡੇ ਤੋਂ ਵੱਡੇ ਪੰਡਿਤ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਹਮਣੇ 

ਖੜੋ ਨਹੀਂ ਸਕਦੇ ਸਨ। ਸਚਮੁਚ ਭਗਤੀ-ਯੁਗ ਦੇ ਉਹ ਇਕ 

ਸਮਰਥ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਸਨ। 

ਬਾਣ?-ਰਚਨਾ : ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੇ 

ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਸੈਕਲਨ ਹਨ। ਇਕ ਸੈਕਲਨ ਹੈ “ਬੀਜਕ”। 

ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ 

ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਧਰਮ ਦਾਸ ਨੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਜੀਉਂਦੇ 

ਜੀ ਸੈਨ 1464 ਈ. (1521 ਬਿ.) ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਪਰ 

ਇਸ ਤੱਥ ਬਾਰੇ ਵਿਵਾਦ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਕਲਨ ਦੇ ਅਨੇਕ 

ਸੈਸਕਰਣ ਸੈਪਾਦਿਤ ਅਤੇ ਪੁਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਹਨ। ਕੁਝ 

ਸੈਸਕਰਣ ਸਾਹਿਤਿਕ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਵੀ ਕੀਤੇ ਗਏ 

ਕਬੀਰ, ਸੈਤ 

ਹਨ, ਪਰ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਕਬੀਰ-ਪੰਥੀਆਂ ਅਤੇ ਡੇਰੇਦਾਰਾਂ 

ਦੁਆਰਾ ਹੋਏ ਹਨ। ਕੁਝ ਕੁ ਨਾਂ-ਮਾਤ ਅੰਤਰ ਨਾਲ ਬੀਜਕ 

ਦੇ ਸਾਰੇ ਸੋਸਕਰਣਾਂ ਵਿਚ 84 ਰਮੈਨੀਆਂ, 115 ਸ਼ਬਦ, 

ਇਕ ਗਿਆਨ ਚੌਤੀਸੀ, ਇਕ ਵਿਪਰ-ਮਤੀਤੀ, ਇਕ 

ਕਹਿਰਾ, 12 ਬਸੰਤ, 2 ਚਾਂਚਰ, ਦੋ ਬੇਲਿ, ਇਕ ਬਿਰੁਹਲੀ, 

ਤਿੰਨ ਹਿੰਡੋਲਾ ਅਤੇ 353 ਸਾਖੀਆਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਈਆਂ 

ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਬੀਜਕ” ਦੀ ਕੁਲ ਛੰਦ-ਸੈਖਿਆ 619 

ਹੈ। ਇਸੇ ਗਰੰਥ ਦੀ ਸਾਮਗੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਾਸ਼ੀ ਨਾਗਰੀ 

ਪ੍ਚਾਰਿਣੀ ਸਭਾ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨਾਂ (ਬਾਬੂ ਸ਼ਿਆਮ 

ਸੁੰਦਰ ਦਾਸ, ਡਾ. ਮਾਤਾ ਪ੍ਰਸਾਦ ਗੁਪਤ, ਡਾ. ਪਾਰਸ ਨਾਥ 

ਤਿਵਾਰੀ, ਡਾ. ਜਯਦੇਵ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਵਾਸੁਦੇਵ ਸਿੰਘ) ਨੇ 

“ਕਬੀਰ ਗੰਥਾਵਲੀ” ਅਥਵਾ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੇ 

ਸੈਕਲਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ। ਪਰ ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਦ ਤਕ 

ਇਸ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸੈਪਾਦਨਾ 

ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ, ਸੈਦੇਹ ਦੀਆਂ ਕਈਆਂ ਤੰਦਾਂ ਉਲਝੀਆਂ ਰਹਿ 

ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਰ੍ 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਮਹੱਤਵ- 

ਪੂਰਣ ਸੈਕਲਨ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਸ ਗੰਥ ਦੇ 

ਸੈਪਾਦਨ (ਸੈਨ 1604 ਈ.) ਤੋਂ ਹੁਣ ਤਕ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਰਲਿਆਂ ਤੋ' ਮੁਕਤ ਚਲੀ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਹ 

ਬਾਣੀ ਸੈਤ-ਕਵੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਇਕ ਸੌ ਵਰ੍ਹੇ ਦੇ 

ਅੰਤਰਾਲ ਉਪਰੈਤ ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਇਕਤਰ 

ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। ਕਿਉਕਿ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ 

ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਦਰਜ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਰਗੀ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸ਼ੁੱਧ 

ਹੀ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਰਾਗ-ਕ੍ਮ ਅਨੁਸਾਰ 

(1) ਸਿਰੀ ਰਾਗ : ਸ਼ਬਦ - 2 = 2 

(2) ਗਉੜੀ __: ਸ਼ਬਦ-74 (1 ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਸਹਿਤ), 
ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ- 45, ਥਿਤੀ-16, 

ਵਾਰ-ਸਤ- 8 = 143 

(3) ਆਸਾ : ਸ਼ਬਦ - 37 = 37 

(4) ਗੂਜਰੀ _: ਸ਼ਬਦ - 2=2 

(5) _ਸੋਰਠ : ਸ਼ਬਦ - 11 -11 



ਕਬੀਰ, ਸੈਤ 

(6) ਧਨਾਸਰੀ _: ਸ਼ਬਦ - 5 =5 

(7) ਤਿਲੈਗ __: ਸ਼ਬਦ - 1 = 

(8) ਸੂਹੀ : ਸ਼ਬਦ - 5 = 5 

(9) ਬਿਲਾਵਲ : ਸ਼ਬਦ-12 = ੧2 

(10) ਗੌਂਡ : ਸ਼ਬਦ-11 = 11 

(11) ਰਾਮਕਲੀ : ਸ਼ਬਦ - 12 = 12 

(12) ਮਾਰੂ : ਸ਼ਬਦ- 12 (10-2 ਨਾਮਦੇਵ ਅਤੇ 
ਜੈਦੇਵ ਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ) = 12 

(13) ਕੇਦਾਰਾ _: ਸ਼ਬਦ - 6 =6 

(14) ਭੈਰਉ : ਸ਼ਬਦ - 19 (17 ਚਉਪਦੇ - 2 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ) = 19 

(15) ਬਸੈਤ : ਸ਼ਬਦ - 8 = 8 

(16) ਸਾਰੈਗ : ਸ਼ਬਦ - 3 = 3 

(17) ਪ੍ਰਭਾਤੀ _ : ਸ਼ਬਦ - 5 = 5 

ਕੁਲ : 294 

ਸ਼ਲੌਕ : 238 

ਕੁਲ ਜੋੜ : 532 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 

243 ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਲੌਕ (ਅੰਕ 220) ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਪੰਜ ਸ਼ਲੋਕ (ਕੁਰਮਾਂਕ 209-11, 214 ਅਤੇ 221) 

ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਪਰ 

“ਥਿਤੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਇਆ ਇਕ ਸ਼ਲੋਂਕ ਇਥੇ 

ਵਧਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਕੁਲ 238 

ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। ਧਿਆਨ ਰਹੇ “ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ. ੩' ਨਾਲ 

ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ, “ਬਿਹਾਗੜਾ ਕੀ ਵਾਂਰ ਮ. ੪” ਨਾਲ ਇਕ 

ਸ਼ਲੋਕ ਅਤੇ “ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ. ੩" ਨਾਲ ਆਏ ਦੋ 

ਸ਼ਲੋਕ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ-ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਅੰਕ 

29, 33, 58 ਅਤੇ 65 ਉਤੇ ਆਏ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਗਿਣਤੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਦੀਆਂ 

ਸੁਤੋਤਰ ਬਾਣੀਆਂ ਤਿੰਨ ਹਨ--ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ, ਥਿਤੀ ਅਤੇ 

ਵਾਰ-ਸਤ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 

/ਵਾਚਾਰਧਾਰਾ - ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਬਾਣੀ ਦਾ 

ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਿਆਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਇਕ 

ਰੈਭੀਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਕ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਸ ਯੁਗ 

ਕਬੀਰ, ਸੋਤ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਰਤੀ ਚਿੰਤਨ 

ਅਤੇ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਭਗਤੀ ਅੰਦੋਲਨ ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਖੜੇ 

ਹਨ। ਉਹ ਇਕ ਪਾਸੇ ਪੁਰਾਤਨਤਾ ਦੀਆਂ ਰੂੜ੍ਹ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ 
ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਨਿਖੋਧ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ` 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਲੇ ਨਰੇਏ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਭਾਵੀਕਰਣ ਕਰਕੇ ਯੁਗ ਦੇ 

ਬੋਧ ਅਤੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਇਕ ਅਨੁਭਵੀ ਅਤੇ ਸੈਵੈਦਨਸ਼ੀਲ ਸਾਧਕ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਈ 

ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਕੀਤੀਆਂ ਜੋ ਪਰਵਰਤੀ ਸੈਤਾਂ ਲਈ ਦਿਸ਼ਾ- 
ਸੈਕੇਤ ਬਣੀਆਂ। ਉਤਰ-ਭਾਰਤ ਦੀ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਅਤੇ 

ਉਸ ਵਿਚਲੀ ਚਿੰਤਨ-ਧਾਰਾ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਕਬੀਰ- 

ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸਮਝਣਾ ਅਤਿ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਨਿਰਗੁਣ ਕਾਵਿ-ਧਾਰਾ 
ਦਾ ਵਿਵਸਥਿਤ ਆਰੈਭ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਬ੍ਹਮ, ਜੀਵ, ਜਗਤ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਆਪ ਨੇ ਬੜੇ 

_ ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਤੇ ਆਧਾਰ-ਭੂਤ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ, 

ਸਤਿਸੈਗਤ, ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ, ਹਰਿ ਜਸ ਕੀਰਤਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ। 

ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਸਹਿਨਸ਼ੀਲਤਾ ਅਤੇ 

ਸਮਾਜਿਕ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਮਨੁੱਖਤਾ ਉਤੇ ਪਏ ਮਾੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਨੂੰ ਬੜੇ ਨੇੜਿਓਂ ਵੇਖਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਸ਼ਿਕਾਰ 

ਹੋਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਭਲੇ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 

ਦਾ ਖੰਡਨ ਅਤੇ ਸਰਬਸਾਂਝੇ, ਵਰਣਾਸ਼੍ਮ ਦੇ ਬਖੇੜਿਆਂ ਤੋ' 

ਮੁਕਤ ਅਜਿਹੇ ਸਮਾਜ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਭ 

ਸਮਾਨ ਹਨ, ਕਿਸੇ ਪੁਕਾਰ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਅਥਵਾ ਸਮਾਜਿਕ 

ਵਿਥ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਲਈ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ 

ਸਮਾਜ ਸੁਧਾਰਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਬੜੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ 
ਨਾਲ ਰੂੜ੍ਹੀਵਾਦੀਆਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਹੀ 

ਮਾਰਗ ਤੋ ਵਾਂਝਿਆ ਦਸਿਆ-- ਝਤਾ ਹਜ ਪਾਜ ਹਿੰਦੂ ਮੁਏ 

ਤਾਰਕਾ #ਏਂ ਸ੍ਰ ਨਾਈੰ / ਓ/ਇ ਲੰ ਜਾਨੇ ਓਏ ਲੇ ਗਾਡੇ ਤੰਗੀ 

ਗਾਤਿ ਦਨੂ ਨ ਪਾਈ /(ਗੁ ਗੰ .654)। 

ਚੰਗੇ ਸਮਾਜਿਕ ਪਾਣੀ ਬਣਨ ਲਈ ਕਬੀਰ ਜੀ 

ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ 

ਛਡ ਦੇਵੇ, ਮਾਇਆਵੀ ਪ੍ਪੰਚ ਦੀਆਂ ਉਲਝਣਾਂ ਅਤੇ 



ਕਬੀਰ, ਸੌਤ 

ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੇ ਜਾਲ ਤੋਂ ਬਚਿਆ ਰਹੇ। ਇਸ ਲਈ ਆਪ ਨੇਂ 

ਸਦਾਚਰਣ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ। ਸਦਾਚਰਣ ਆਧਾਰਿਤ ਸਮਾਜ 

ਅਤੇ ਧਰਮ ਕਬੀਰ ਨੂੰ ਪ੍ਰਵਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 

ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਆਪ ਇਕ ਨਵੇਂ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦੇ 

ਰਹੇ ਸਨ ਜੋ ਨਵੀਆਂ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤਿਕ ਕੀਮਤਾਂ ਉਤੇ ਟਿਕਿਆ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਕਬੀਰ ਦੇ ਜਨਮ ਵੇਲੇ ਜੋ 

ਸਮਾਜਿਕ ਅਨਾਚਾਰ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪਾਖੰਡ ਪਸਰੇ ਹੋਏ ਸਨ, 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸੁਧਾਰ ਹੋਇਆ। ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਪਛੜੀਆਂ 

ਹੋਈਆਂ ਜਾਤੀਆਂ ਨੂੰ ਸਿਰ ਚੁਕਣ ਦਾ ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ। 

ਗਗਨ-ਚੁੰਬੀ ਮੰਦਿਰਾਂ ਤੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ ਭਗਤੀ ਝੁਗੀਆਂ 

ਝੌਂਪੜੀਆਂ ਵਿਚ ਆ ਬਿਰਾਜੀ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਕੇਵਲ 

ਸਮਕਾਲੀ ਵਾਤਾਵਰਣ ਨੂੰ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੁਧਾਰਿਆ, ਸਗੋਂ 

ਪਰਵਰਤੀ ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ ਦੇ ਪਤਿਮਾਨ ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ 

ਅਤੇ ਖੋਖਲੇ ਹੋ ਚੁਕੇ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਆਸ਼ਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਲਈ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੀ 

ਪ੍ਰਸੰਗਿਕਤਾ ਅਜ ਤਕ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਸ਼ਾ/ਹ/ਤਿਕਤਾ - ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ 

ਨੂੰ ਲੋਕਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਲਈ ਜਨ-ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ 

ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸਾਹਿਤਿਕ 
ਮਾਪ-ਦੰਡਾਂ ਉਤੇ ਨਹੀਂ ਪਰਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਆਪਣਾ ਹੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸੜ੍‌ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਹੀ ਅੰਦਾਜ਼ 

ਹੈ।ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਦੋਹਰਾ ਰੂਪਾਕਾਰਕ ਵਿਧੀ ਨੂੰ 
ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹਿੰਦੀ ਵਾਲੇ “ਸਾਖੀ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਆਪ ਨੇ ਦੂਜਾ ਕਾਵਿਗਤ ਛੰਦ-ਰੂਪ 'ਸ਼ਬਦ” ਵਰਤਿਆ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਚਉਪਦਿਆਂ ਅਤੇ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਅਧੀਨ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਨਾਥ 

ਯੋਗੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਵਰਤਿਆ “ਉਲਟਬਾਂਸੀ” (ਵੇਖੋ) ਰੁਪਕਾਰ 

ਵੀ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਅੰਗਾਂ ਅਤੇ 

ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਵਿਚੋਂ ਬਿਬ 

ਲੈ ਕੇ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਦੇ ਸਮਝਣ ਲਈ ਢੁਕਵਾਂ 

ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ 

ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਸੈਵਾਦ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਵਾਦ ਕਾਰਣ ਆਪ 

ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਮੁੱਖ ਨੁਹਾਰ ਸੈਚਾਰਾਤਮਕ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ 

ਉਹ ਇਕ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਨ ਹੋ ਕੇ ਸਾਰੇ ਉਤਰੀ ਭਾਰਤ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਕਲਾਵੇ ਵਿਚ ਲੈਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਅਸੀਂ ਸਧੁੱਕੜੀ 

ਕਬੀਰ ਪੰਥੀ 

ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਇਕ 

ਸਸ਼ਕਤ ਧਰਮ ਸਾਧਕ ਸਨ। ਆਪ ਦੀ ਭਾਰਤੀ ਜਨਤਾ ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੇਣ ਹੈ ਚੇਤਨਾ-ਪ੍ਰਵਾਹ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਤਰੀ ਭਾਰਤ 

ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਸੁਚਾਰੂ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। 

ਕਬੀਰ ਪੰਥੀ : ਸਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗ ਨੂੰ 

ਅਪਣਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਕਬੀਰ-ਪੰਥੀ” 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਹੀ ਹੈ ਕਿ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪੰਥ ਜਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਨਹੀ ਕੀਤੀ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਗੱਲ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਜ਼ਰੂਰ ਮਿਲਦੇ 

ਹਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਤ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਚੌਹਾਂ 

ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਹਨ- ਚਤ੍ਭੁਜ, ਵਕੇਜੀ, 

ਸਹਨੇਜੀ ਅਤੇ ਧਰਮਦਾਸ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਿਆਂ ਤਿੰਨਾਂ 

ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਹਾਂ, 

ਧਰਮਦਾਸ ਨੇ ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਪੰਥ ਦਾ ਨਿਠ ਕੇ 

ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਛੱਤੀਸਗੜ੍ਹ ਨੂੰ ਕੇਂਦਰ 

ਬਣਾਇਆ ਹੈ। 

ਕਬੀਰ-ਪੰਥ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 

ਤੇ ਪ੍ਚਲਿਤ 12 ਪੰਥਾਂ ਜਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਵੀ ਮਿਲਦਾ 

ਹੈ, ਪਰ ਸਚ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪੰਥ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ 

ਨੇ ਹੀ ਅਜਿਹੇ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਚਲਾਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ 

ਦਾ ਉਲੇਖ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਰਚੇ ਗਏ “ਅਨੁਰਾਗ- 

ਸਾਗਰ” ਗੰਥ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ 

ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਕਬੀਰ-ਪੰਥ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। ਇਕ ਹੈ ਕਾਸ਼ੀ ਸ਼ਾਖਾ ਜਿਸ 

ਦਾ ਸੈਸਥਾਪਕ ਸੁਰਤ ਗੋਪਾਲ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਕਬੀਰ-ਚੌਰਾ ਮਠ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਲਹਿਰ ਤਾਰਾ ਦੇ 

ਮਠ ਅਤੇ ਮਗਹਰ ਦੇ ਮਠ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਸ ਮਠ ਦੇ 

ਅਧੀਨ ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਵਾਲੇ ਮਠ ਅਤੇ ਉੜੀਸਾ 

ਦੇ ਪੁਰੀ ਵਾਲੇ ਮਠ ਵੀ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਕਬੀਰ-ਪੰਥ ਦੀ 

ਦੂਜੀ ਸ਼ਾਖਾ ਹੈ “ਛੱਤੀਸਗੜ੍ਹੀ ਸ਼ਾਖਾ'। ਇਸ ਨੂੰ “ਧਰਮਦਾਸੀ 

ਸ਼ਾਖਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਧਰਮ ਦਾਸ ਨੇ 



ਕਮਾਲਪੁਰ 

ਚਲਾਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਸਥਾਨ ਧਾਮ-ਖੇੜਾ 

ਹੈ। ਤੀਜੀ ਸ਼ਾਖਾ 'ਧਨੌਤੀ ਸਾਂਖਾ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੋਢੀ ਭਗਵਾਨ ਗੋਸਾਈ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਭਗਤਾਹੀ ਸ਼ਾਖਾ” ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਕੇਂਦਰ ਪਹਿਲਾਂ ਬਿਹਾਰ ਦੇ ਦਾਨਾਪੁਰ 

ਵਿਚ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਧਨੌਤੀ ਲੈ ਜਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਪ੍ਰ ਵਰਤਕ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਬੀਰ 

ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ 

ਉਚਰੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਬਾਦ 

ਵਿਚ 'ਕਬੀਰ ਬੀਜਕ' ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਹੋਰ ਉਪ-ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਬਣ ਗਈਆਂ। ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ ਰੁਚੀਆਂ 

ਅਧੀਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ 

ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ 

ਕੀਤੀ ਹੈ। ਵਿਆਖਿਆ ਦੀ ਦੌੜ ਵਿਚ ਕਈ ਗੱਲਾਂ ਕਬੀਰ- 

ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਵੀ ਹੋ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਤ 
ਕਬੀਰ ਦੇ ਮੂਲ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਤੋਂ ਕਬੀਰ-ਪੰਥੀ ਹਟ ਗਏ ਹਨ 

ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਸਗੁਣ ਇਸ਼ਟ-ਬੁੱਧੀ ਵਿਚ ਬਦਲ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਕਮਾਲਪੁਰ (ਪਿੰਡ): ਇਸ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਪਿੰਡਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਕ ਪਿੰਡ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ 

ਸਮਾਣਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 20 ਕਿ ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ 

ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਪਿੰਡ ਦੇ ਉਤਰ ਵਿਚ 

ਜਿਸ ਥੇਹ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ ਉਥੇ ਹੋਣ 

ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਦੂਜਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ ਵੀ ਪਿੰਡ ਦੇ ਉਤਰ 

ਵਲ ਇਕ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 

ਇਮਾਰਤ ਪਹਿਲਾਂ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਸੈਨ 1969 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਇਮਾਰਤ 

ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ ਅਤੇ ਸਜਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ ਮਸਿਆ 
ਉਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਪਿੰਡ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਦੇ ਜਗਰਾਉਂ 

ਕਰਹਾ ਸਾਹਿਬ 

ਨਗਰ ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਹੇਹਰਾਂ ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ 
ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ 

ਡਿਗਵਾ ਕੇ ਹੁਣ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ 

ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਪਿੰਡ ਦੇ ਪੂਰਬ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. 
ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 

ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਕਰਹਲੇ (ਬਾਣੀ): ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ “ਕਰਹਲੋ” ਉਪ- 
ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸਿੰਧੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਸ਼ਬਦ “ਕਰਹਲੇ ` ਤੋ 

ਭਾਵ ਹੈ “ਊਠ”। ਬੇਮੁਹਾਰੇ ਊਠ ਦਾ ਜੈਗਲ ਜਾਂ ਮਾਰੂਥਲ 

ਵਿਚ ਭਟਗਿਆ ਫਿਰਨਾ ਲੋਕ-ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਬੇਮੁਹਾਰੇ ਊਠ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਦੁਆਰਾ ਬੇਮੁਹਾਰੇ ਮਨੁੱਖ (ਮਨਮੁਖ) 
ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ ਸੈਸਾਰਿਕ 

ਮੋਹ-ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਫਸਿਆ ਹੋਇਆ ਦਰ ਦਰ_ ਠੋਕਰਾਂ 
ਖਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਮੇਲ ਨਾਲ ਉਸ ਨੂੰ ਸੋਝੀ ਆਉਦੀ 
ਹੈ ਤਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 

ਪਾਰ-ਉਤਾਰੇ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਹੁੰਦੇ ਹਨ-- #ਨ ਕਰਹਲਾ 

ਵਾੀਚਾਰਆ” ਹ/ਰੇ ਰਾ ਨਾਮ /ਹਿ%7ਇ //ਜਿਥੰ ਲੱਖਾ ਮਗਨ 

ਹਨ ਆਪ ਲਏ ਛਡਾ/ਏ / (ਗੁ ਰੀ .234)। 

ਕਰਹਾ ਸਾਹਿਬ (ਪਿੰਡ): ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਪਹੋਵਾ ਤੋ 11 ਕਿ ਮੀ. ਪੱਛਮ 

ਵਲ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਚਾਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਦੀ 

ਛੋਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਪੂਰਬ ਦੀ ਉਦਾਸੀ 

ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਕਾਲੂ 

ਚੌਧਰੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ 
ਬਾਉਲੀ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
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ਜੀ ਵੀ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਪ੍ਰ ਚਾਰ-ਯਾਨ 

ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਕੁਝ ਸਮੇ' ਲਈ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ 
ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਸੈਨ 1702 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਆ 

ਕੇ ਪਹਿਲੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ ਵਜੋਂ ਸਿਰਜੇ ਸਮਾਰਕਾਂ 

ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਕੈਥਲ ਨਰੇਸ਼ ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ-ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਇਕੋ ਇਹਾਤੇ ਵਿਚ 

ਬਣਵਾਏ ਸਨ ਅਤੇ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਤ੍ਰਿਵੇਣੀ ਸਾਹਿਬ” ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1970 ਈ. 

ਤੋਂ ਸੈਤ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਪਹੋਵਾ ਵਾਲੇ ਨੇ ਤਿੰਨਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਨਵੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ ਹਨ। 

ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਨ, ਪਰ ਅਜ ਕਲ ਸੈਤ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ 

ਸੇਵਾ-ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਸੇਵਕ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਕਰਹਾਲੀ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜੋ ਸਮਾਣਾ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਮਾਲਵਾ 

ਖੇਤਰ ਦੀ ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੋਂ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 

ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋਂ 

ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਕਰਹਾਲੀ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ' ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨੂੰ ਨਵਾਂ ਸਰੂਪ ਦੇਣ 
ਦਾ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੋਂ` ਬਾਦ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਰਿਹਾਇਸ਼ੀ ਕਮਰੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੰਗਰ ਲਈ ਹਾਲ ਵੀ 

ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਯਾੜੀਆਂ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਲਈ ਇਕ 

ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਸਰੇਵਰ ਵੀ ਨਿਰਮਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ ਕਿ ਕੁਰਕੇਸ਼ਤੁ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਵੀ 
ਇਸੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਵਿਚ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਚਲਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਚਾਨਣੇ 

ਪੱਖ ਦੀ ਪੰਚਮੀ ਨੂੰ ਇਥੇ ਖ਼ੂਬ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਕਰਖੇ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਦਸਵੇਂ ਕੇ (ਕਾਵਿ): “ਕਰਖਾ” ਇਕ 

ਮਾਤ੍ਕਿ ਛੋਦ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਯੁੱਧ ਅਤੇ ਵੀਰ- 

ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ 

ਰਸ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। “ਦਸਮ ਗੰਥ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 

“ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-2" ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਲੱਛਣ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ- ਚਾਰ ਚਰਣ , ਪ੍ਰਤਿ ਚਰਣ 

37 ਮਾਤਾਵਾਂ, ਅੱਠ, ਬਾਰ੍ਹਾਂ, ਅੱਠ ਅਤੇ ਨੌ ਉਤੇ ਬਿਸਰਾਮ 

ਅਤੇ ਅੰਤ ਯਗਣ (155)। 

“ਕਰਖੇ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਦਸਵੇਂ ਕੇ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 

ਕਵੀ ਸੈਨ ਦੇ ਲਿਖੇ ਕੇਵਲ ਦੋ ਕਰਖੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਵਿਚ ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ ਅਤੇ 

ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ (ਆਨੰਦਪੁਰ) ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਸੈਖਿਪਤ 

ਬਿੱਤਾਂਤ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਕਰਖੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਕ 

ਸਲੋਕ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਦੋ ਬੈਦਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 

ਜੀ ਦੇ ਬਰਛੇਂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਬ੍ਰਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 

ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕਵੀ ਦਾ ਭਾਵੇਂ ਪੂਰਾ ਪਰਿਚਯ 

ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 

ਦਾ ਸੰਬੰਧ 'ਸੀ ਗੁਰਸ਼ੋਭਾ” ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਸੈਨਾਪਤਿ ਨਾਲ ਜੋੜਨ 

ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਮੂਲ ਮੰਤੁ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 

ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕਰਨ 

ਵਾਲਾ “ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ” ਰੂਪ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਆਦਿ-ਪੁਰਖ, ਸੱਚਾ 

ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਅਪਰੈਪਾਰ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਮਰਾ ਮਨੋਂ 

ਮੋਰਾ ਮਨੁ ਰਾਤਾ ਰਾਮ /੫ਆਠੇ ਰਾਮ/ ਸਚ ਸ਼ਾਹਿਲੇ ਆਮਦ 

ਪਰਸ ਅਪਰੰਪਠੋਂ ਧਾਠੇ ਰਾ# /(ਗੁ ਰੀ .437)। ਉਸ ਨੂੰ “ਸਤ- 

ਪੁਰਖ” ਵੀ ਆਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਧਠ ਧਨ ਸਤ ਪਰਖ 

ਸਾਤਾਗੁਰੂ ਹਮਾਰਾ / 
ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਦੀ ਪੁਰਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਲਪਨਾ ਸਭ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ “'ਰਿਗ ਵੇਦ” (10,/90/1-3) ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ, 

ਜਿਥੇ ਸੈਪੂਰਣ ਜਗਤ ਨੂੰ ਇਕ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਉਥੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਮਸਤਕਾਂ, ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਨੇਤਰਾਂ, ਹਜ਼ਾਰਾਂ 

ਇਸ ਤੋਂ ਦਸ ਅੰਗੁਲ ਪਰੇ ਵੀ ਹੈ। ਜੋ ਕੁਝ ਵਰਤਮਾਨ ਹੈ, ਜੋ 

ਕੁਝ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋਂ ਕੁਝ ਹੋਵੇਗਾ, ਉਹ ਸਭ ਪੁਰਸ਼ ਹੀ 

ਹੈ। ਉਹ ਅਮਰਤਾ ਦਾ ਸੁਆਮੀ, ਅੰਨ ਤੋਂ ਪਲਣ ਵਾਲੋ ਸਾਰੇ 

ਜੀਵਾਂ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਤੋ ਵੱਡਾ ਉਹੀ 
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ਪੁਰਸ਼ ਹੈ। ਸਾਰਾ ਵਿਸ਼ਵ ਉਸ ਦਾ ਚੌਥਾ ਹਿੱਸਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ 

ਤਿੰਨ ਪਾਦ ਬਾਹਿਰ ਖਗੋਲ ਵਿਚ ਹਨ। ਉਹ ਸਭ ਪਾਸੇ, ਚਰ 

-ਅਚਰ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਕਹਿਣ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 

ਕਿ ਸਾਰੇ ਜੜ-ਚੇਤਨ ਪਦਾਰਥ, ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਾ, ਸੈਪੂਰਣ 

ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਵਸਤੂਆਂ ਇਕ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਹੀ ਅੰਗ 

ਹਨ। ਉਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਪੁਰਸ਼ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਹੋਈ ਹੈ।“ਕਠ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (1/3/11) ਅਤੇ ਗੀਤਾ (15 
/17) ਵਿਚ ਪੁਰਸ਼ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋ' ਪਰੇ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

“ਮੁੰਡਕ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (3/1/3) ਵਿਚ ਪੁਰਸ਼ ਨੂੰ ਕਰਤਾ ਵੀ 

ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਾਂਖ੍ਯਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਵੀ ਪੁਰਸ਼ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ 

ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ , ਪਰ ਸਾਂਖਪ੍ਯਵਾਦੀ ਪੁਰਸ਼ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਿਤੀ 

ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦਾ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਖੰਡਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਪਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਕੋਈ ਸੁਤੌਤਰ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਉਸ ਦਾ ਕਰਤਾ ਜਾਂ ਨਿਰਮਾਤਾ ਪੁਰਸ਼ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਪੁਰਸ਼ 

ਅਧੀਨ ਹੈ। ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਦਸਿਆ ਹੈ-- ਤੂ ਕਰਤਾ ਘਰ੪ ਆਗੰਮ ਹੈ ਆ/੫ ਤ੍ਸ਼ਟ 

ਓੰਘਾਤਾੀ/ ਰੰਗ ਪਰੰਗ ਓਪਾਰਜਨਾ ਬਹੁ ਬਹੁ /ਇਧਿ ਭਾਤਾ/ 

ਤੁੰ ਸਾਣ/ਹ ਮੰਨੇ ਓਪਾਈਆ ਸਭ ਕੇਲ ਤੁਆਤਨ/ (ਗੁ . 
ਗੰ.138)। ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਿ੍‌ਿਸਟੀ ਦਾ ਕੇਵਲ ਕਰਤਾ ਹੀ 

ਨਹੀਂ, ਸੈਘਾਰਕ ਵੀ ਹੈ। ਉਹ ਜਿਥੇ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ 

ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਸਮੇ 

ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਫਿਰ ਤੋਂ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਸ 

ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਕੋਈ ਦੂਜੀ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ- ਮਜਨ 
ਰਿ ਸਾਜੀ /ਤਿੰਨੇ ਛਨੇ ਗੋਈ / /ਤਿਸ਼ /ਥਠ ਦੂਜਾ ਅਵਰ 

ਨੇ ਕੌਈ /(ਗੁ ਗੰ .355)। 

ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਾਂਖ੍ਯ- 

`_ ਦਰਸ਼ਨ (1/49) ਵਿਚ ਪੁਰਸ਼ ਇਕ ਨਹੀਂ, ਅਨੌਕ ਕਲਪਿਤ 

ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਇਕ 

ਪੁਰਸ਼ ਮੰਨਦੀ ਹੋਈ ਹੋਰ ਸਭ ਨੂੰ ਨਾਰੀਆਂ ਦਸਦੀ ਹੈ- 

ਠਾਕਰ ਏਕਾ ਸ਼ਲ਼ਾਈ ਨਾ/ਠੇ /ਪਰ ਉੱਜ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਿੰਗ-ਅਤੀਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੁੰਨ-ਮੰਡਲ (ਨਿਰਵਿਕਲਪ ਅਵਸਥਾ) ਵਿਚ 

ਇਕ ਯੋਗੀ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੈ। ਉਹ ਨ ਇਸਤਰੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨ 

ਹੀ ਪੁਰਸ਼। ਉਸ ਸੈਬੈਧੀ ਕੋਈ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦਾ । ਤਿੰਨ 

ਕਰਤਾਰ 

ਲੋਕ ਉਸ ਦੀ ਜੋਤਿ ਵਿਚ ਧਿਆਨ ਲਗਾਈ ਰਖਦੇ ਹਨ। 

ਕੀ ਦੇਵਤਾ, ਕੀ ਮਨੁੱਖ ਅਤੇ ਕੀ ਨਾਥ, ਸਭ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਰਣ 

ਵਿਚ ਹਨ- ਸੰਨ ਮੰਡਲ /ਇਕ ਜੋਗਾ ਲੰਸ਼ੇ / ਲੱਨ ਨ ਰਖ 

ਕਾਹਹ ਕੋਊ ਕੈਸੇ / ਤ੍ਰਿਤਵਣ ਜੰਤਿ ਰਹੇ ਨਵ ਲਾਈ । ਨੁ 
ਨਰ ਨਾਥ ਸ਼ਚੰ ਸ਼ਰਣਾਈੰ/ (ਗੁ .ਗੰ .685)। ਪੁਰਸ਼ ਨੂੰ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ ਮੰਨਿਆ ਰਿਆ ਹੈ- 

ਤੰ ਆਪੇ ਆ/ਪ ਵਰਤਾਦਾ ਆ ਝਣਤਾ ਝਣਾਈ/ ਤਹ /ਬ੍ਨ 

ਦੂਜਾ ਕੰ ਨਨੀੰ ਤੂ ਗੱਹਆ ਸਮਾਈ / (ਗੁ ਰੀ .1291)। ਰ੍ 

ਇਹ ਪੁਰਸ਼ ਕਰਤਾ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸੈਚਾਲਕ ਵੀ ਹੈ। 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਧੈਧੇ ਲਗਾਣ :; 

ਵਾਲਾ ਵੀ ਹੈ। ਉਹ ਅਦਭੁਤ ਸ਼ਕਤੀ ਵਾਲਾ ਵੀ ਹੈ। ਉਹ . _ 

ਅਸੈਭਵ ਨੂੰ ਸੈਭਵ ਬਣਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਚਾਹੇ ਤਾਂ ਸ਼ੇਰਾਂ, 
ਬਾਜ਼ਾਂ, ਸ਼ਿਕਰਿਆਂ ਅਤੇ ਕੁਹੀਆਂ ਵਰਗੇ ਮਾਸਾਹਾਰੀ ਪਸ਼ੂ- 

ਪੰਛੀਆਂ ਨੂੰ ਘਾਹ ਖਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਘਾਹ ਖਾਣ ਵਾਲਿਆਂ 

ਨੂੰ ਮਾਸਾਹਾਰੀ ਬਣਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਨਦੀਆਂ ਵਿਚ ਟਿੱਥੇ ਵਿਖਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਥਲਾਂ ਨੂੰ ਅਸਗਾਹ ਸਾਗਰਾਂ ਵਿਚ ਬਦਲ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕੀੜੀਆਂ ਨੂੰ ਰਾਜ ਦਿਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਨਿਕ 

ਦਲਾਂ ਨੂੰ ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਮਿਲਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੁਆਸ ਲੈਣ 

ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਬਿਨਾ ਸੁਆਸ ਦੇ ਜੀਉੱਦਾ ਰਖ ਸਕਦਾ ਹੈ। ̀  

ਜਿਵੇਂ ਉਸ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਲਗਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਮਰਥ ਹੈ-- ਸੰਹਾ ਬਾਜਾ ਚਰਗਾ ਕੁਹੀਆ 

ਏਨਾ #ਵਾਲੰ ਆਹ /ਘਾਹ ਖਾਨੇ ਤਿਨਾ ਆਲ ੪ਵਾਲੇ ਏਹ 

ਚਲਾਏ ਰਾਹ / ਨਦੰਆ /ਵਾਚ /ਟਥੋ ਦੇਖਾਲੈ ਥਲ ਕਠੇ 

%ਅਸਗਾਹ / ਕੜਾ ਝਾ7੫ ਦੇਇ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਲਸ਼ਕਰ ਕਾਠੇ 

ਸੁਆਹ / ਜੇਤੇ ਜੰਮ ਜਾੀਵ/ਹ ਲੰ ਸ਼ਾਹਾ ਜੀਵਾਲੇ ਤਾ /ਕੇ 

%ਅਸ਼ਾਹ / ਨਾਨਕ /ਜਿਉਂ /ਜਿਓਂ ਸ਼ਚੇ ਭਾਵੈ ਤਿਉਂ ਤਿਉਂ ਦਾਇ 

/ਗਾਰਾਹ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌.144)। 

ਕਰਤਾਰ : ਇਸ ਪਦ ਤੋ` ਭਾਵ ਹੈ - ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਸੱਤਾ, 

ਸਿਰਜਨਹਾਰ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਬ੍ਹਮ ਵਾਚਕ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ 
ਹੈ- ਭਨ ਕਸ਼ ਆਪ ਸ਼ਲਾਹਣਾ ਏ ਕਰਮ ਮੇਰੇ ਕਰਤਾਰ / 

(ਗੁ.ਰੰ.25)। ਇਸ ਦੀ ਕਈ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਅਭੇਦਤਾ ਵੀ 

ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਨ ਨ ਵਾੀਸ਼ਠੈ ਮੇਲੇ ਹਰ 

ਕਾਰਤਾਰ/(ਗੁ ਰੀ .59)। 



“ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ” (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ 

ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ਰ ਦੇ ਪਾਠ ਵਿਚ “ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ” ਦੀ ਥਾਂ “ਕਰਤਾਰ” 

ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । ਵੇਖੋ 'ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ”। 

ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਸਰਾਭਾ (1896-1915 ਈ.): ਭਾਰਤ 

ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਲੜੀ ਗਈ ਜੋਗ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅਨੇਕ 

ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਸ਼ਹਾਦਤਾਂ ਦੇ ਕੇ ਆਪਣਾ ਕਰਤੱਵ ਪਾਲਿਆ। 

ਅਜਿਹੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਅਭੁਲ ਨਾਂ ਹੈ “ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 

ਸਰਾਭਾ”। ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਲੁਧਿਆਣੇ ਦੇ ਨੇੜੇ 

ਸਰਾਭਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਮੰਗਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸਾਹਿਬ 
ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 24 ਮਈ 1896 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ 

ਵਿਚ ਹੀ ਪਿਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ ਸਿਰ ਤੋਂ ਹਟ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਬਾਬੇ ਬਦਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਰੀਝ ਨਾਲ ਪਾਲਿਆ। ਪ੍ਰਾਇਮਰੀ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਲਵਾ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਲੁਧਿਆਣਾ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨੇ ਪਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਉਥੋਂ' ਨੌਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਆਪਣੇ ਚਾਚੇ 

ਕੋਲ ਉੜੀਸਾ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਨ ਤੋ 

ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਅਮਰੀਕਾ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ 

ਜਿਥੇ ਜਾ ਕੇ ਜਨਵਰੀ 1912 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਬਰਕਲੇ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਸੈਨ 1913 
ਈ. ਵਿਚ ਚਲੀ ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ 

ਅਤੇ ਉਸ ਲਹਿਰ ਦੀ ਪੈਂਸ ਵਿਚ ਕੈਮ ਕਰਨ ਲਗਾ ਅਤੇ 

ਜੋਸ਼ੀਲੀਆਂ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਲਿਖ ਕੇ ਛਾਪਣ ਲਗਾ। ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ 

ਦੇ ਛਿੜਨ ਨਾਲ ਇਹ 15 ਸਤੌੋਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਜਿਵੇਂ 

ਕਿਵੇ' ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਗ਼ਦਰ-ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਕੈਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਉੱਦੇਸ਼ 

ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜੀਆਂ 

ਨੂੰ ਬਗ਼ਾਵਤ ਲਈ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ। ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਗ਼ਦਰ 

ਪਾਰਟੀ ਨੂੰ ਸਰਗਰਮ ਕਰਨ ਲਈ ਹੋਰਨਾਂ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਤੋਂ ਵੀ 

ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਆਉਂਦੇ ਅਤੇ ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਬਣਾਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ। 

ਇਸ ਨੇ ਬਨਾਰਸ ਜਾ ਕੇ ਰਾਸ ਬਿਹਾਰੀ ਬੋਸ ਨਾਲ ਵੀ ਰਾਬਤਾ 

ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। 

ਆਖ਼ਿਰ 19 ਫਰਵਰੀ 1915 ਈ. ਦੀ ਅੱਧ- 

ਰਾਤ ਨੂੰ ਬਗ਼ਾਵਤ ਦਾ ਸਮਾਂ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ 

ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮੁਖ਼ਬਰੀ ਰਾਹੀਂ ਸਾਰਾ ਭੇਦ ਖੁਲ੍ਹ ਗਿਆ। 

ਆਪਣੀ ਮੂਲ ਯੋਜਨਾ ਅਨੁਸਾਰ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਉਸ ਰਾਤ 

ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਪਹੁੰਚਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਥੇ 19 ਫਰਵਰੀ ਦੀ 

ਰਾਤ ਨੂੰ ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜੱਥਾ ਵੀ ਪਹੁੰਚ ਚੁਕਿਆ 

ਸੀ। ਸਰਕਾਰੀ ਚੌਕਸੀ ਕਾਰਣ ਬਗ਼ਾਵਤ ਨ ਹੋ ਸਕੀ ਅਤੇ 

ਸਭ ਲੋਕ ਪਕੜੇ ਗਏ। ਪਰ ਸਰਾਭਾ ਉਥੋਂ ਬਚ ਕੇ ਲਾਹੌਰ 

ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਫਿਰ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ 
ਰੁਝ ਗਿਆ। 2 ਮਾਰਚ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਚਕ ਨੰ . 5, 

ਸਰਗੋਧਾ ਵਿਚ ਹੋਰਨਾਂ ਬਾਗ਼ੀਆਂ ਸਮੇਤ ਪਕੜ ਲਿਆ 

ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਵਿਰੁੱਧ ਸਾਜਿਸ਼ ਦਾ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਿਆ। 

13 ਸਤੌਬਰ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਛੇ 

ਹੋਰ ਸਾਥੀਆਂ ਸਹਿਤ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਸੁਣਾਈ ਗਈ। ਫਲਸਰੂਪ 

16 ਨਵੰਬਰ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਸੈਂਟਲ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਫਾਂਸੀ ਦੇ ਤਖ਼ਤੇ ਉਪਰ ਚੜ੍ਹਨ 

ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਦਰੋਗੇ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਮੇਰੇ ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਮੇਰੇ ਲਹੂ ਦੀ ਹਰ ਇਕ ਬੁੰਦ ਤੋ' ਅਨੇਕਾਂ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 
ਪੈਦਾ ਹੋ ਕੇ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਸੈਘਰਸ਼ ਜਾਰੀ 

ਰਖਣਗੇ। ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀਹ ਸਾਲ ਤੋਂ ਥੋੜੀ ਘਟ ਉਮਰ 

ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਮਹਾਨ ਸਾਕਾ ਕੀਤਾ ਕਿ ਕੌਮ ਇਸ ਨੂੰ ਹੁਣ 

ਤਕ ਯਾਦ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਲੁਧਿਆਣਾ 

ਨਗਰ ਵਿਚ ਇਕ ਬੁੱਤ ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਆਪਣੇ 

ਦੇਸ਼-ਵਾਸੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂ ਫਾਂਸੀ ਚੜ੍ਹਨ ਤੋਂ ਇਕ ਦਿਨ ਪਹਿਲਾਂ 
- ਲਿਖੀ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਸਰਾਭਾ ਨੇ ਸੈਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਸੀ-- ਦੇਸ਼ 

ਵਾਸ਼ੀਓ ਰੱਖਣਾ ਯਾਦ ਸਾਨੂੰ, /ਕੇਤੇ /ਦੇਲਾਂ 'ਚੋਂ ਨਾ ਭੁਲਾ 

ਸਾਣਾ/ ਖਾਤਰ ਵਤਨ ਲਈ ਹੀ ਲਗੇ ਹਾਂ ਚੜਨ ਫਾਂਸੀ 

ਸਾਨੂੰ ਵੋਖ ਕੇ ਨਾਂ ਘਬਰਾ ਜਾਣ” / ਰ੍ 

ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਸਤ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ (1932-1969 

ਈ.): ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੀ ਟਕਸਾਲ ਦੀ ਸੈਤ ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 4 ਅਕਤੂਬਰ 1932 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਤਹਿਸੀਲ ਪੱਟੀ ਦੇ ਪਿੰਡ ਪੁਰਾਣੇ ਭੂਰੇ ਵਿਚ ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਝੋਡਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਲਾਭ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। 

ਆਪ ਨੇ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਆਪਣੇ 



ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਬਾ ਬੱਗਾ ਸਿੰਘ ਪਾਸੇਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਖੇਮਕਰਨ 

ਦੇ ਸਰਕਾਰੀ ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ ਤੋਂ ਅੱਠਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਫਿਰ 

ਨੌਵੀਂ ਦਸਵੀਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਭਿਖੀਵਿੰਡ ਦੇ ਨੈਸ਼ਨਲ ਹਾਈ 

ਸਕੂਲ ਤੋਂ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਤੋਂ ਐਫ਼.ਏ. ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1948 

ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਭੂਆ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਗਤ ਉਜਾਗਰ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਵਾਇਆ। 

ਸੈਨ 1950 ਈ. ਵਿਚ ਬੀਬੀ ਨਰਿਜਣ ਕੌਰ ਨਾਲ 

ਵਿਵਾਹ ਸੈਬੈਧ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਭਾਈ ਅਮਰੀਕ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਭਾਈ 

ਅਮਰੀਕ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਬਲੂ ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ ਵੇਲੇ ਹੋ 
ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1957 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਦੇ ਮਜਬੂਰ ਕਰਨ 

`ਤੇ ਪਟਵਾਰੀ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ 
ਬਾਦ ਹੀ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੀ ਦੇ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਪੱਕੇ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਤਨੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਕਿ 

ਸੈਤ ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ 

ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 

28 ਜੂਨ 1969 ਈ. ਨੂੰ ਚੌਕ ਮਹਿਤਾ ਵਿਚ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਮੁਖੀ 

ਬਣੇ ਅਤੇ ਚੌਕ ਮਹਿਤਾ ਨੂੰ ਹੀ ਆਪਣਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾ 

ਲਿਆ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਗੁਰਦਰਸ਼ਨ ਪਰਕਾਸ਼ ਮਹਿਤਾ ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਕਈ 

ਹੋਰ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵੀ ਉਸਰਵਾਏ। ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ 

ਲਈ ਆਪ ਨੇ ਅਨੇਕਾਂ ਨਗਰ ਕੀਰਤਨ ਕਰਵਾਏ। ਅਖੰਡ 

ਕਢੇ। ਲੱਖਾਂ ਪਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਵਾਲਾ 

ਬਣਾਵਇਆ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਤੀਜੀ ਸ਼ਹੀਦੀ 

ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ ਅਤੇ 126 ਅਖੰਡ-ਪਾਠ 

ਸੰਪੂਰਣ ਕਰਵਾਏ। 

3 ਅਗਸਤ 1977 ਈ. ਨੂੰ ਮਲਸੀਹਾਂ ਤੋ” 

ਲੁਧਿਆਣੇ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਸੜਕੀ ਹਾਦਸੇ ਵਿਚ ਰੀਭੀਰ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਏ। 16 ਅਗਸਤ 1977 ਈ. ਨੂੰ ਅਕਾਲ 

ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਕਲਾਸਵਾਲੀਆ 

ਚਲਾਣਾ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਗੁਰਦਰਸ਼ਨ ਪਰਕਾਸ਼, ਮਹਿਤਾ ਵਿਚ ਲਿਆ ਕੇ ਸਸਕਾਰ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਕਲਾਸਵਾਲੀਆ (1882-1952 

ਈ.): ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਲਾਸਵਾਲਾ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਜਗਤ ਸਿੰਘ ਪੈਨਸ਼ਨਰ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1882 

ਦੀ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਗਿਆਨੀ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 

ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸਕਾਰੀ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਨੂੰ ਅਗੇ ਤੋਰਨ ਵਾਲਾ 
ਉਹ ਕਵੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਬ੍ਰਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਜੂਲਾ ਉਤਾਰ ਕੇ 

ਆਧੁਨਿਕ ਪੰਜਾਬੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਭਾਵ-ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦਾ 

ਸਾਧਨ ਬਣਾਇਆ। ਜਦੋਂ ਇਹ ਅਜੇ ਦਸ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਸੀ, 

` ਤਾ ਪਿਤਾ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਆਪਣੇ 

ਤਾਏ ਦਸੋਂਧਾ' ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਹੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗ੍‌ਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਗੰਥੀ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਕੁਝ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ 

ਦਿੱਤੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਮੁਫ਼ੀਦ ਆਮ ਪੈਸ, ਲਾਹੌਰ 

ਵਿਚ ਕੰਮ ਕੀਤਾ, ਫਿਰ ਪਸਰੂਰ ਦੇ ਇਕ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 

ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ 

ਅਧਿਆਪਕ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ 

ਕਈ ਵਰ੍ਹੇ ਗ੍ਰੰਥੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾ ਕੇ ਫਿਰ ਹੈੱਡ-ਗਰੰਥੀ 

ਬਣਿਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 'ਬੁੱਢੇ ਦੀ ਨਾਰ” ਅਤੇ “ਨੱਢੇ 

ਦੀ ਨਾਰ” ਵਰਗੀਆਂ ਕਿੱਸਾ-ਨੁਮਾ ਰਚਨਾਵਾਂ ਲਿਖੀਆਂ, 

ਪਰ ਗਿਆਨੀ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍ਰ੍‌ਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੇ 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਬਿੱਤਾਂਤਿਕ ਕਾਵਿ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 34 ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾਵਾਂ ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ ਪੁਨਰ-ਜੀਵਤ ਕਰਨ ਲਈ ਲਿਖੀਆਂ। ਉਸ 

ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ - ਮੈਠੇ ਦਿਲ ਦੇ /ਵਚ ਹੈ ਚਾਏਂ ਇਹੋ, 

ਗੁਡੂ ਪੰਥ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥ ਬਣਾਉਂਦਾ ਰਹਾਂ / ਮੌਝੋਂ' ਹੋਰ ਸੇਵਾ ਕੌਈ 
ਪਜਦਾੰਂ ਨਹ7' ।ਇਹੋਂ ਕਲਮ ਦਾ ਸ਼ੋਵਾ ਕਰਾਉਂਦਾ ਨਹਾਂ/ਇਸ 

ਨੂੰ ਕਵਿਤਾ ਉਤਰਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਸਹਿਜ ਭਾਵ ਨਾਲ ਕਵਿਤਾ 

ਰਚਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਕੋਈ ਔਕੜ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦੀ 

ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਬੈਂਤ, ਸਵੈਯਾ , ਕਬਿੱਤ , ਦੋਹਰਾ, ਚੌਪਈ ਆਦਿ 

ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਪੂਰੇ ਅਧਿਕਾਰ ਨਾਲ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ। 



ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ 

ਪ੍ਕਾਰ ਹੈ-- ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਜੋਤ (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ), ਹਿਤਕਾਰੀ 

ਜੋਤ (ਸੀ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਪ੍ਰਕਾਸ਼), ਦਾਤਾਰੀ ਜੋਤ (ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼), ਉਜਿਆਰੀ ਜੋਤ (ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼), ਜਾਗਦੀ ਜੋਤ (ਸੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼), 

ਦਲਭਜਨੀ ਜੋਤ (ਸੀ ਖੜਗੇਸ਼ ਪ੍ਰਕਾਸ਼), ਉਪਕਾਰੀ ਜੋਤ 

(ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼), ਦੀਦਾਰੀ ਜੋਤ (ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼), ਨਰੈਜਨੀ ਜੋਤ (ਪ੍ਸੈਗ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ), ਅਕਾਲੀ ਜੋਤ (ਸੀ ਗੁਰੂ ਦਸਮੇਸ਼ ਪ੍ਰਕਾਸ਼/ਸੀ 

ਦੁਸ਼ਟ ਦਮਨ ਪ੍ਕਾਸ਼), ਨਿਰਭੈ ਯੋਧਾ, ਅਜੀਤ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਜੌਹਰ 

ਖ਼ਾਲਸਾ, ਬੇਤਾਜ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਦਲੇਰ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਸੁਧਾਰ ਖ਼ਾਲਸਾ, 

ਬੀਰ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਸੀ ਕਲਗੀਧਰ ਦਰਸ਼ਨ, ਪ੍ਰਤਾਪ ਖ਼ਾਲਸਾ, 

ਦਸਮੇਸ ਦੁਲਾਰੇ, ਵਾਰਾਂ ਧਰਮ ਸ਼ਹੀਦਾਂ, ਸਿੰਘਨੀਆਂ ਦਾ 

ਸਿਦਕ, ਖ਼ੂਨ-ਏ-ਸ਼ਹੀਦਾਂ, ਬੇਬੇ ਦੀ ਬੇਰ, ਖ਼ੂਨੀ ਸਾਲ ਦੀਆਂ 

ਰੂਪ ਬਸੈਤ, ਪ੍ਰਹਲਾਦ ਭਗਤ, ਸਰਦਾਰਨੀ ਝਾਲਾ ਕੌਰ, ਭਾਈ 

ਕਲਿਆਣਾ ਆਦਿ। 

ਉਪਰਕੋਤ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਇਸ 
ਦੀਆਂ ਇਕ ਦਰਜਨ ਦੇ ਕਰੀਬ ਵਾਰਤਕ ਕਿਰਤਾਂ ਵੀ 

ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ- ਮਹਾਰਾਨੀ ਸ਼ਕੁੰਤਲਾ, ਜਮਰੋਧ, 

ਗਗਨ ਦਮਾਮਾ, ਯਾਰੜੇ ਦਾ ਸਥਰ, ਬਾਬਾ ਬੁਢਾ ਜੀ, ਦੁੱਖ 

ਭੰਜਨੀ, ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ, ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ, ਬਾਬਾ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ 

ਅਕਾਲੀ, ਕਾਲੇ ਪਾਣੀ, ਗੋਲੀ ਚਲਦੀ ਗਈ। 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਇਤਨੀਆਂ ਲੋਕ-ਪ੍ਯਿ 

ਸਨ ਕਿ ਹਰ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕਈ ਕਈ ਸੈਸਕਰਣ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ 

ਹੋਏ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆਉਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਉਥੇ 

ਹੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਕੂਚਾ ਬਾਗ਼ਵਾਲਾ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

22 ਫਰਵਰੀ 1952 ਈ. ਨੂੰ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1902-1974 ਈਦ.) ' 

ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੀ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦਾ ਦਿਮਾਗ਼ 

ਸਮਝੇ ਜਾਂਦੇ ਗਿਆਨੀ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 22 

ਫਰਵਰੀ 1902 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਇਲਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਚਕ ਨੰ . 40 

(ਝੰਗ ਬ੍ਰਾਂਚ) ਵਿਚ ਸ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਜੀਓ ਦੀ 

ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਖਹਿਰਾ ਜੱਟ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲਾ ਆਪ ਦਾ 

ਪਰਿਵਾਰ ਮੁਲ ਰੁਪ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨਾਗੋਕੇ ਪਿੰਡ 

ਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਸੀ, ਪਰ ਨਹਿਰ ਨਿਕਲਣ ਨਾਲ ਜਦੋਂ 

ਸਾਂਦਲ ਬਾਰ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਆਬਾਦ ਹੋਣ ਲਗਾ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ 

ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਲਾਇਲਪੁਰ ਚਲਾ 

ਗਿਆ। 

ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਆਪਣੇ ਚਕ 

ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਚਕ ਨੰ. 41 ਦੇ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲੈ ਕੇ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ 

ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ, ਪਰ ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਐਫ਼.ਏ. ਤੋਂ 

ਅਗੇ ਨ ਪੜ੍ਹ ਸਕੇ। ਧਾਰਮਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਆਪ ਨੂੰ “ਗਿਆਨੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ, ਜੋ ਸ਼ਬਦ ਅੰਤ 

ਤਕ ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਰਿਹਾ। 

ਆਪ ਦੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਲ ਝੁਕਾ ਦਾ ਮੁਢ ਜਲਿਆਂ 

ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਖ਼ੂਨੀ ਸਾਕੇ ਨੇ ਬੈਨ੍ਹਿਆ। ਦਸਵੀਂ ਜਮਾਤ 

ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਹੀ ਆਪ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 

ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਲ ਮੋੜਨ ਲਗ ਗਏ। ਧਾਰੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸਿੱਖ ਕਾਨਫ਼ੇਸ 

ਵਿਚ 20 ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। 

ਸੈਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਲਾਇਲਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਸੇ ਸਾਲ ਜੈਤੋਂ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਨੂੰ ਜਾ ਰਹੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਜੱਥੇ ਦਾ ਸੁਆਗਤ ਕਰਨ 

ਦੇ ਦੋਸ਼ ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਛੇ ਮਹੀਨੇ 

ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਕਟਣੀ ਪਈ। 

ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਅਗਲੇ ਸਾਲ ਆਪ ਕਾਰਜ ਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਵੀ 

ਮੈਂਬਰ ਚੁਣ ਲਏ ਗਏ। 30 ਅਕਤੂਬਰ 1928 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ 
ਨੇ ਸਾਈਮਨ ਕਮਿਸ਼ਨ ਪਤਿ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਉਤੇ 

ਰੋਸ ਪੁਗਟ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1930-31 ਈ. ਵਿਚ ਚਲੇ 

ਇਕ ਸਾਲ ਲਈ ਕੈਦ ਕਟੀ। ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ 



ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਸਮੁੰਦਰੀ-ਜੜਾਂਵਾਲਾ ਚੋਣ ਹਲਕੇ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ 

ਅਸੈਂਬਲੀ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣੇ ਗਏ। ਸੈਨ 1943 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ 

ਨੇ “ਆਜ਼ਾਦ ਪੰਜਾਬ” ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵੀ 
ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦਾ ਇਸ ਦੇ ਸੁਧਾਰ 

ਵਲ ਧਿਆਨ ਦਿਵਾਇਆ। ਫਲਸਰੂਪ 12 ਦਸੈਬਰ 1944 
ਈ. ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਵਿਚ ਸੋਧ ਕਰਵਾਈ ਜਿਸ 

ਨਾਲ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਪਛੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਜਾਤੀਆਂ ਨੂੰ 

ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਪ੍ਤਿਨਿਧਤਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਧਰਮ ਅਰਥ 

ਖ਼ਰਚਾ ਕਰਨ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਆਪ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਾਸੀਆਂ, ਖ਼ਾਸ 

ਕਰਕੇ ਸਿੱਖਾਂ, ਦੇ ਹਿੱਤਾਂ ਦਾ ਪੂਰਾ ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ ਅਤੇ 

15 ਅਗਸਤ 1947 ਈ. ਤੋ ਬਾਦ ਆਪਣੀ ਜਾਨ ਦੀ 

ਪਰਵਾਹ ਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਲਾਇਲਪੁਰ ਅਤੇ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਹਿੰਦੂਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਕਾਫ਼ਲਿਆਂ ਦੀ 

ਅਗਵਾਈ ਕੀਤੀ। ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਵਿਚ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਾਂਗਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। 

ਗੋਪੀਚਦ ਭਾਰਗਵ ਅਤੇ ਭੀਮ ਸੈਨ ਸੱਚਰ ਦੇ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲਾਂ 

ਵਿਚ ਮਾਲ ਅਤੇ ਵਿਕਾਸ ਮੰਤਰੀ ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਸੱਚਰ ਫਾਰਮੂਲਾ ਅਧੀਨ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਹਿੰਦੀ 

ਬੋਲਣ ਵਾਲੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਵਾਈ। ਇਸੇ 

ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਚ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ 
ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਅੰਦੋਲਨ ਚਲਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਫਾਰਮੂਲੇ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੀ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਹਰਿਆਣਾ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ 

ਨਿਸਚਿਤ ਹੋਈਆਂ। 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਚੋਣ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ 

ਆਪ ਹਾਰ ਗਏ, ਪਰ ਆਪ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਧਾਨ ਕੌਂਸਲ ਦਾ 

ਮੈਂਬਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪੈਪਸੂ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮਿਲ 

ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਆਪ ਨੇ ਸੈਨ 1956 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਐਕਟ ਵਿਚ ਫਿਰ ਸੋਧ 

ਕਰਵਾਈ। ਸੈਨ 1957 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ 

ਲਈ ਚੁਣੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ ਦੇ ਮੰਤਰੀ- 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਫਿਰ ਚੋਣ 

ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਝੱਬਰ 

ਜਿਤ ਕੇ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਵਿਚ ਆਏ। 16 ਅਪੈਲ ੧967 

ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਕਾਂਗਰਸ ਪਾਰਟੀ ਤੋਂ ਤਿਆਗ ਪੱਤਰ ਦੇ 

ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਸਿਹਤ ਵਿਚ ਵਿਗਾੜ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਆਪ 

ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਸਰਗਰਮ ਨ ਰਹਿ ਸਕੇ। 10 ਜੂਨ 1974 

ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਰਾਜਿੰਦਰਾ ਹਸਪਤਾਲ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ 

ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਆਪ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਟਾਂਡਾ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ) ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸਰਕਾਰੀ ਕਾਲਜ ਟਾਂਡਾ 

ਵਿਚ 17 ਜੂਨ 1974 ਈ. ਨੂੰ ਪਾਏ ਗਏ ਭੋਗ ਦੇ ਅਵਸਰ 

`ਤੇ ਉਦੋਂ' ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਗਿਆਨੀ ਜ਼ੈਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਕਾਲਜ ਦਾ ਨਾਂ “ਗਿਆਨੀ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 

ਸਰਕਾਰੀ ਕਾਲਜ” ਰਖਿਆ। ਸਰਕਾਰੀ ਕਾਲਜ ਟਾਂਡਾ, 

ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਅਤੇ ਖੇਤੀ ਬਾੜੀ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਲੁਧਿਆਣਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਭੂਮਿਕਾਵਾਂ ਨਿਭਾਈਆਂ ਹਨ। 

-ਦਾਨ ਸਨ। ਨ ਔਹਦੇ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਦੇ ਇੱਛੁਕ ਸਨ ਅਤੇ 

ਨ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਜਾਇਦਾਦ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਬਣਾਈ ਸੀ। 

ਆਪ ਨੇ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਸਿੱਖ ਕੰਮ ਦੇ ਹਿੱਤਾਂ ਦੀ ਰਖਿਆ 

ਲਈ ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਆਪ ਦੀ ਪ੍ਰ੍‌ਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਕਈ ਨਵੇਂ' ਸਿੱਖ ਲੀਡਰ ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ। ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ 

ਸਿੰਘ ਵਾਂਗ ਆਪ ਦਾ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਵਿਚ ਆਦਰ-ਪੂਰਣ ਸਥਾਨ 

ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਝੱਬਰ (1874-1962 ਈ.) ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਉਤਸਾਹ- ਵਰਧਕ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਣ 

ਵਾਲੇ ਸ. ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1874 ਈ. ਵਿਚ 

ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਪਿੰਡ ਝੱਬਰ (ਝੱਥੀਆਂ), ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ (ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਸ਼ੁਰੂ 

ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਤਾਲੀਮ ਤੋ ਵਾਂਝਿਆ ਰਿਹਾ ਪਰ 

ਆਪਣੀ ਉਮਰ ਦੇ 30 ਵਰ੍ਹੇ ਬਿਤਾਉਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ 

ਰੁਝਾਨ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਵਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਪ੍ਚਾਰਕ 

ਬਣਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਮਹਾਵਿਦਿਆਲਾ, 

ਘਰਜਾਖ ਵਿਚ ਸੈਨ 1906 ਈ. ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ 

ਅਤੇ ਕੋਰਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਚੂੜ੍ਹਕਾਣਾ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
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ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ ਵਿਚ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਖਰਾ ਸੌਦਾ ਬਾਰ” ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡਾਂ 

ਵਿਚ ਸਕੂਲ ਖੋਲਣ ਦੇ ਉਦਮ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹ ਦਿੱਤਾ। 

ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਸਾਕੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ 

ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੋਧੀ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ।ਪਕੜੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਿਆ ਅਤੇ ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੀ 

ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਜੋ 30 ਮਈ 1919 ਈ. ਨੂੰ ਜਲਾਵਤਨੀ 

ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਪਰ ਮਾਰਚ 1920 ਈ. ਵਿਚ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਸੇ ਸਾਲ ਦੇ ਅਕਤੂਬਰ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਸਥਿਤ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੇਬੇ ਦੀ ਬੇਰ? 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਦੁਰਾਚਾਰੀ ਮਹੰਤ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ ਤੋ ਕਢਣ 

ਲਈ ਜੱਥੇ ਦੀ ਰਾਹਨੁਮਾਈ ਕਰਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 

ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਕੀਤਾ। 12 ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਸ ਨੇ ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭੁੱਚਰ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਅਕਾਲ 

ਤਖ਼ਤ ਨੂੰ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਤੋ ਮੁਕਤ ਕਰਾਇਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ, 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤਰਨਤਾਰਨ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼, 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਨਮ ਅਸਥਾਨ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਆਦਿ ਨੂੰ 

ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 11 ਮਾਰਚ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ 

ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਪਕੜ ਲਿਆ ਅਤੇ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੀ ਕੈਦ 

ਕਟਣੀ ਪਈ। ਫਿਰ ਜੁਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਚਾਰ ਸਾਲ ਤਕ ਵਖ ਵਖ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਬਦ 

ਰਿਹਾ। ਦਸੈਬਰ 1928 ਈ. ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਹੋਣ 'ਤੇ, ਕਿਉਂਕਿ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦਾ ਕਾਰਜ ਪੁਰਾ ਹੋ ਚੁੱਕਾ ਸੀ, 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਾਂਤੀ-ਪੁੂਰਵਕ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਰਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਬਸ ਇਕ ਵਾਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਕੈਂਬਲਪੁਰ 

ਦੇ ਪਿੰਡ ਕੋਟ ਭਾਈ ਥਾਨ ਸਿੰਘ ਵਿਚ ਨਵਾਬ ਨਿਵਾਜ਼ ਖ਼ਾਨ 

ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਪੀਣ ਦੇ ਪਾਣੀ ਉਤੇ ਰੋਕ ਲਗਾਉਣ ਦੇ 

ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾਇਆ। 

ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਕਰਨਾਲ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 

ਹਾਬੜੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਾ ਵਸਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ 20 ਨਵੰਬਰ 

1962 ਈ. ਨੂੰ ਕਾਲ-ਵਸ ਹੋਇਆ। 
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ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦਾਖਾ, ਪੰਡਿਤ (1888-1958 ਈ.) 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਨਿਰਮਲਾ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਵਿਆਕਰਣ ਆਚਾਰਯ 

ਵਜੋਂ ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ ਪੰਡਿਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 13 

ਸਤੰਬਰ 1888 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 

ਅਤਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਦਾਖਾ ਕਸਬੇ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਮੁੱਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ ਇਸ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜਿਏਟ ਸਕੂਲ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਸੈਨ 

1907 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ 

_ਛਡ ਕੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਪੰਡਿਤ ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ 

ਨਿਰਮਲਾ ਤੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਇਹ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ ਦੇ 

ਨਿਰਮਲ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 

ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ 

ਦਾ ਨਿਠ ਕੇ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗੋਸ਼ਠੀਆਂ 

ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 

ਨੀਕਰੀਵਾਲਾ ਤੋਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਹ ਤਰਨਤਾਰਨ 

ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਵਿਦਿਆਲਾ ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਕ ਜਾ 

ਲਗਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨਰੀ 

ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਲੈਕਚਰਾਰ ਵਜੋਂ ਕੰਮ ਕਰਨ ਲਗ 

ਗਿਆ। ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਇਹ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਕੌਮ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1933 ਈ. 

ਤੋਂ ਪੰਜ ਸਾਲਾਂ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਕਾਲਜ, 

ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਵਿਚ ਕੰਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਸਿੱਖੀ ਦੇ 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 'ਗੁਰੂ ਕਾਸ਼ੀ ਪੱਤਰ” ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਤਲਵੰਡੀ 

ਸਾਬੋ ਤੋਂ ਵੇਹਲਾ ਹੋ ਕੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਅਤੇ 

ਮਲਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਪਰਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 

ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਲੈਕਚਰਾਰ ਵਜੋਂ' ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਦੋ 
ਵਰ੍ਹੇ ਪਟਿਆਲੇ ਦੇ ਪੰਜਾਬੀ ਮਹਿਕਮੇ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 

25 ਨਵੰਬਰ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਕਿਲਾ ਰਾਇਪੁਰ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਪੁਸਤਕਾਂ 

ਲਿਖ ਕੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਦੀ ਧਾਕ ਜਮਾਈ। ਇਸ ਨੇ 

ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਕਾਵ੍ਯ ਦਰਸ਼ਨ ਅਰਥਾਤ 

ਪਿੰਗਲ” ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ 
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ਵੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਤੇ ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਲਿਪੀ 

ਦਾ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਅਧਿਐਨ ਕਰਕੇ ਦੋ ਛੋਟੀਆਂ ਛੋਟੀਆਂ 

ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਵੀ ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਆਕਰਣ, ਮਾਲਵੇ ਦਾ ਰਾਜਨੌਤਿਕ ਇਤਿਹਾਸ ਲਿਖਣ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦਸਮ ਗੰਥ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕਈ ਵਿਵਾਦਮਈ 

ਕਿਤਾਬਚਿਆਂ ਰਾਹੀਂ ਲੋਕਾਂ ਨਾਲ ਸਾਂਝੇ ਕੀਤੇ। ਰਿਗਵੇਦ 

ਦਾ ਵੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਕੇ “ਗੁਰੂ ਕਾਸ਼ੀ ਪੱਤਰ” 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਭਖਦੇ 

ਮਸਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਟ੍ਰੈਕਟ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ। 

ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਇਕ ਗਿਆਨਵਾਨ ਲੇਖਕ ਵਜੋਂ 

ਇਸ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਆਦਰ 

ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਵਾ (1886-1960 ਈ.): ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬੈਸ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਬਾਵਾ ਕਰਤਾਰ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਵੈਰੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਬਾਵਾ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 17 ਅਪੈੱਲ 1886 ਈ. 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਡੀ.ਏ.ਵੀ. ਕਾਲਜ 

ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ ਕਾਲਜਿਏਟ ਸਕੂਲ, ਰੈਗੂਨ ਤੋਂ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ 
ਜਿਥੇ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਇੰਡੀਅਨ ਮੈਡੀਕਲ ਸਰਵਿਸ ਵਿਚ 

ਸਨ। ਸੈਨ 1903 ਈ. ਵਿਚ ਕਲਕੱਤਾ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ 

ਦਸਵੀਂ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਇਹ ਇੰਗਲੈਂਡ ਚਲਾ 

ਗਿਆ। ਉਥੇ ਕੈੱਬਰਿਜ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਡਾਊਨਿੰਗ ਕਾਲਜ 
ਤੋਂ ਸੈਨ 1906 ਈ. ਵਿਚ ਨੈਚੁਰਲ ਸਾਇੰਸਿਜ਼ ਵਿਚ 

ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਕੈੱਬਰਿਜ 

ਅਤੇ ਬਬਲਿਨ ਯੂਨੀਵਰਸਿਣੀਆਂ ਤੋਂ ਸਾਇੰਸ ਵਿਚ ਉਚੇਰੀ 

ਸਿਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਵਾਗ ਰਲ “ਤੇ ਬਿਲ ਤੂ ਜੋਰੀ ਕਾਲਜ; 

ਢਾਕਾ ਵਿਚ ਕੈਮਿਸਟਰੀ ਦਾ ਪੌਫੈਸਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਢਾਕੇ ਤੋਂ ਲਾਹੌਰ ਆ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਕੈਮਿਸਟਰੀ ਵਿਭਾਗ 

ਦਾ ਮੁਖੀ ਬਣ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 

ਡੁਬਲਿਨ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਸਟੈਰਿਓ-ਕੈਮਿਸਟਰੀ ਐਸ- 
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ਸੀ.ਡੀ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਉਸੇ ਸਾਲ ਇਹ 

ਇੰਡੀਅਨ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨ ਸਰਵਿਸ ਵਿਚ ਚੁਣ ਲਿਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ ਪਟਨਾ ਵਿਚ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। 

ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਇਹ ਕਟਕ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਦੀ ਠਹਿਰ 

ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਚੱਕਰ ਲਗਾ ਕੇ ਆਪਣੇ 

ਵਿਸ਼ੇ ਬਾਰੇ ਰੀਭੀਰ ਖੋਜ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਵਜੋ ਸੈਨ 

1941 ਈ. ਵਿਚ ਕੈੱਬਰਿਜ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ 
ਐਸ-ਸੀ.ਡੀ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਕਟਕ ਤੋ ਬਾਦ 

ਸੈਨ 1936 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪਟਨਾ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ 

ਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ 

ਸਰਵਿਸ ਤੋਂ' ਸੇਵਾ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਅਲਾਹਾਬਾਦ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਕੈਮਿਸਟਰੀ ਵਿਭਾਗ ਦੇ ਮੁਖੀ ਵਜੋਂ 

ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਸੈਨ 1946 ਈ. ਵਿਚ 

ਸੇਵਾਮੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਪਹਿਲਾਂ ਲਾਹੌਰ ਆਇਆ, 

ਪਰ ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਹਿੰਦੂ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਬਨਾਰਸ 

ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਖੋਜ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1960 

ਈ. ਦੇ ਮਾਰਚ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਇਹ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਆ ਵਸਿਆ, 

ਪਰ 16 ਜੂਨ ਨੂੰ ਅਧਰੈਗ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ 

ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਖੋਜ ਨੂੰ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ ਵਿਚ 

ਬਹੁਤ ਮਾਨਤਾ ਮਿਲੀ। ਅਨੋਕ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਆਂ ਅਤੇ 

ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨਾਲ ਇਹ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਬੰਧਿਤ 

ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਸਟੈਰਿਓ ਕੈਮਿਸਟਰੀ ਦਾ 

ਜਨਮਦਾਤਾ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਜਿਥੇ ਵੀ ਰਿਹਾ, ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਖੋਜ ਦੇ 

ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਲ ਵੀ ਧਿਆਨ 

ਦਿੱਤਾ।ਪਟਨਾ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਡਿਉਡੀ ਨੂੰ ਉਸਾਰਨ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ 

ਪਾਇਆ। ਕਟਕ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਦਾਤਨ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾ ਕੇ ਜਸ ਖਟਿਆ। 

ਇਸ ਦਾ ਜੀਵਨ ਇਕ ਆਦਰਸ਼ ਸਿੱਖ ਵਾਲਾ ਸੀ। 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ-1 : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਗਰ 
ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਅਤੇ ਅਸੀਸ ਨਾਲ 
ਭਾਈ ਦੋਦਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਦੁਨੀ ਚੰਦ (ਕਰੋੜੀ ਮੱਲ) ਨੇ ਸੈਨ 

1504 ਈ. (1561 ਬਿ.) ਵਿਚ ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੋਢੇ 
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_'ਤੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਦਾਸੀਆਂ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਥੇ ਹੀ ਸੈਨ 1522 ਈ. ਤੋਂ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ 

ਪੱਕੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- /ਛਿਨਿ ਝਾਬਾ ਆਇਆ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਛੇਖ਼ 
ਉਦਾਸੀ ਸ਼ਗਲ ਉਤਾਰਾ / ਪਹਾਨੇ ਸੰਸਾਗੀ ਕਪੜੇ ਮੰਜਾੰ ਸ਼ੀੱਠਿ 

ਕਾ ਅਵਤਾਰਾ/(1/38)। ਇਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀ 

ਖੇਤੀ ਕੀਤੀ, ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਕਈਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ । ਇਥੋਂ ਹੀ ਉਹ ਅਚਲ 

“ਬਟਾਲਾ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਈਆਂ ਸਥਾਨਾਂ `ਤੇ ਧਰਮ-ਪੁਚਾਰ 

ਲਈ ਗਏ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਕਲਿਆਣ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ 18 ਵਰ੍ਹੇ ਨਿਵਾਸ ਕਰਨ 

ਉਪਰੰਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਨੂੰ 

ਗੁਰਿਆਈ ਬਖ਼ਸ਼ ਕੇ 7 ਸਤੰਬਰ ਸੈਨ 1539 ਈ. ਵਿਚ 

ਆਪਣੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਲੀਲਾ ਸਮਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਨਗਰ 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੜ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰੋੜ੍ਹ ਲਿਆ। ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਅਤੇ 

ਬਾਬਾ ਲਖਮੀ ਦਾਸ ਨੇ ਉੱਦਮ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦਾ ਨਵਾਂ ਦੇਹਰਾ ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਦੇ ਖੱਬੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਬਣਵਾਇਆ। ਜਿਸ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਵਸਿਆ 

ਨਗਰ ਹੁਣ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ 

ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਹੈ। ਕੁਝ ਪ੍ਰੇਮੀ ਅਤੇ ਉੱਦਮੀ 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਦੇ ਪਰਲੇ ਕੋਢੇ ਪੁਰਾਤਨ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 

ਨਗਰ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਤੋ' ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਗਰ 

ਵਸਾਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਉਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ। ਇਹ ਨਗਰ ਹੁਣ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 

ਦੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਤੋ 

ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਕਲਸ ਸਾਫ਼ ਦਿਸਦਾ ਹੈ। 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ-2 : ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 

ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਨਗਰਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ।ਪਹਿਲਾ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 

(ਵੇਖੋ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1504 ਈ. (1561 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਰਾਵੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਦੂਜਾ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1594 ਈ. (1651 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਵਸਾਇਆ ਜੋ ਹੁਣ ਜਲੈਧਰ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜਾਣ 

ਵਾਲੀ ਜਰਨੈਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਲਗਭਗ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 

ਵਿੱਥ ਉਤੇ ਹੈ। ਇਹ ਨਗਰ ਲਕੜੀ ਦੀਆਂ ਬਣੀਆਂ 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ-2 

ਵਸਤੂਆਂ ਲਈ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਥੇ ਇਕ ਵੱਡੇ ਸਾਰੇ ਬ੍ਿਛ ਉਤੇ 

ਇਕ ਰਾਖਸ਼ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਸੀ। ਉਹ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਲਕੜੀ 

ਕਟਣ ਲਈ ਆਏ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਪਰੇਸ਼ਾਨ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਤੋ 

ਦੁਖੀ ਹੋਏ ਲੌਕਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਗੇ ਪਾਰਥਨਾ 

ਕੀਤੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਰਾਖਸ਼ ਨੂੰ ਸਮਝਾ ਬੁਝਾ ਕੇ ਸਿਧੇ ਮਾਰਗ 

ਉਤੇ ਪਾਇਆ। ਫਲਸਰੂਪ, ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਡਰ-ਭੈ 
ਦੇ ਉਥੋਂ ਲਕੜੀਆਂ ਕਟਣੀਆਂ ਜਾਰੀ ਰਖੀਆਂ। ਸੈਨ 1598 
ਈ. (1655 ਬਿ.) ਵਿਚ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਸਲੀਮ (ਜਹਾਂਗੀਰ) 

ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਖੇਤਰ ਦੀ ਮੁਆਫ਼ੀ ਦਾ ਪੱਟਾ 

ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ 

ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। (ਗੁਰੂ) ਹਰਿ ਰਾਇ 

ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ (ਗੁਰੂ) ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਵੀ ਇਸ ਨਗਰ 

ਵਿਚ ਰਹੇ। ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਇਸੇ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 

ਵੀ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1756 ਈ. ਵਿਚ ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਹਮਲੇ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਬਹੁਤ ਨੁਕਸਾਨ 

ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1833 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ। 

ਹੁਣ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 

ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਸ਼ੀਸ਼ ਮਹੱਲ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਥੰਮ 

ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੰਗਸਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਵਿਆਹ ਅਸਥਾਨ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦੁਰ ਤੇ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ 

ਜੀ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੌਬਚਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀ', 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਾਹਲੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਸੱਤਵੀਂ ਅਤੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬੇ ਦੀ ਬੇਰ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਮਾਤਾ ਕੌਲਾਂ 

ਦੀ ਸਮਾਧ, ਨਾਨਕੀਆਣਾ ਸਾਹਿਬ, ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ 

ਡੇਰਾ ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਆਦਿ ਪੂਜ੍ਯ ਸਥਾਨ ਵੀ ਹਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਸਥਾਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸ਼ੀਸ਼ ਮਹੱਲ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਣਵਾਇਆ 

ਸੀ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਰਖਦੇ 

ਰਹੇ ਸਨ। ਇਹ ਹੁਣ ਧੀਰਮਲ ਸੋਢੀ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਦੇ 

ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੋਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਤੋ ਲਿਖਵਾਈ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
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ਆਦਿ ਬੀੜ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਵਰਤੇ 

ਦੋ ਖੰਡੇ, ਬਾਣੀ ਦਾ ਇਕ ਗੁਟਕਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੋਦ 

ਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੂੰ ਦਿੱਤੀ ਸੇਲਹੀ ਤੇ ਟੋਪੀ ਆਦਿ 

ਹੋਈਆਂ ਪਈਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਥੈਮਹ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਸੈਨ 1650 ਈ. ਵਿਚ ਨਗਰ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖਣ ਵੇਲੇ 

ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ 'ਸਤਿਸੈਗਤ ਘਰ” ਦੀ ਛੱਤ ਦੇ 

ਟਾਹਲੀ ਦੇ ਦਰਖ਼ਤ ਦਾ ਥੰਮ੍ਹ ਬਣਾ ਕੇ ਕੇਂਦਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ।ਸੈਨ 1757 ਈ. ਵਿਚ ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ 

ਢਵਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਥੰਮ੍ਹ ਨੂੰ ਅੱਗ ਲਗਾ ਕੇ ਸੜਵਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਕ ਸਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਇਸ ਤਬਾਹੀ ਦਾ ਬਦਲਾ 

ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੁਰਾਤਨ ਸਥਾਨ 

ਉਤੇ ਸੱਤ ਮੰਜ਼ਿਲਾ ਇਮਾਰਤ ਉਸਰਵਾਈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 

ਨਾਂ 'ਥੈਮੂ ਸਾਹਿਬ” ਰਖਿਆ। ਇਸ-ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੋਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਕਰਤਾਰਪੁਰ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸ਼ਲਿਸ਼ਟ 
ਪ੍ਯੋਗ ਹੋਇਆ ਹੈ-- /ਸਿਅਰੇ ਨਿਆਰੇ ਪੂਰਨ ਪ੍ਰਭੂ ਕਾਰਜ ਭਏ 

ਰਾਸਿ/ ਕਰਤਾਰਪੁ/ਰ ਕਰਤਾ ਵਸੰ ਸੰਤਨ ਕੰ ਪਾਨਿ/ 

(ਗੁ.ਗੰ.੪16)। ਕੁਝ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਵਸਾਏ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਕੁਝ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਾਲ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ 

ਨਾਭਾ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ “ਸਤਿ-ਸੈਗਤ` ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ : ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਹੁ- 

ਚਰਚਿਤ ਆਦਿ-ਬੀੜ “ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਧੀਰਮੱਲ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਪਾਸ ਕਰਤਾਰ- 

ਪੁਰ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਅਜ ਕਲ ਇਸ ਦੀ ਸਾਂਭ- 

ਸੈਭਾਲ ਸੋਢੀ ਅਮਰਜੀਤ ਸਿੰਘ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਬੀੜ 

ਬਾਰੇ ਆਮ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਉਹੀ ਬੀੜ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਤੋ ਲਿਖਵਾ ਕੇ ਸੈਮਤ 

1661 ਬਿ. (1604 ਈ.) ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਬਾਰੇ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ 

ਸਰਦਾਰ ਜੀ ਬੀ. ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਪੁਸਤਕ 'ਪ੍ਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ' 

ਦੇ ਛਪਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ। ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

“ਰਾਗਮਾਲਾ” ਦੀ ਸਮਸਿਆ ਵੀ ਭੜਕ ਪਈ ਸੀ।“ਰਾਗਮਾਲਾ” 

ਸੈਬੈਧੀ ਚਲੇ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਾਉਣ ਲਈ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸਲਾਹਕਾਰ 

ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਚਾਰ ਮੈਂਬਰੀ ਕਮੇਟੀ 

ਭੇਜੀ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, 

ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਗੰਗਾ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਆਪਣੀ 11 ਅਕਤੂਬਰ 1945 ਈ. ਦੀ ਰਿਪੋਰਟ ਵਿਚ 

ਤਸਦੀਕ ਕੀਤਾ ਕਿ “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਵਿਚ 

ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਗਸਤ 1946 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਫਿਰ ਇਸ ਬੀੜ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਗਏ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਨਾਲ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ' ਦੇ ਸੈਪਾਦਕ ਗਿਆਨੀ 

ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੀ ਲੈੱਦੇ ਗਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ 

ਨਾਲ ਇਸ ਬੀੜ ਤੋਂ ਨੋਟਸ ਅਤੇ ਉਤਾਰੇ (ਟੇਸਿੰਗ) ਲਏ ਜੋ 

ਬਾਦ ਵਿਚ “ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ” (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ 

ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1968 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਵਲੋਂ ਪੁਸਤਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਛਾਪ ਦਿੱਤੇ ਗਏ, ਇਹ ਸਿੱਧ ਕਰਨ 

ਲਈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ 
ਕਰਵਾਈ ਇਹੀ ਅਸਲ ਬੀੜ ਹੈ। ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਨੂੰ 

ਪ੍ਮਾਣਿਕ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ (ਪੂਰਵ ਪੱਖੀ) ਵਿਦਵਾਨ ਆਮ ਤੌਰ 
ਤੇ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 

ਮੰਨਦੇ ਹਨ : 

(1) ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੀਸਾਣ, 

(2) ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਦੀ ਤਾਰੀਖ਼ ਸੈਮਤ 1661 ਬਿ., 

(3) ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਦੇ ਦਸਖ਼ਤਾਂ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਨਕਲ, 

(4) ਰਹਿਰਾਸ ਵਿਚ ਕੇਵਲ “ਸੋਦਰ” ਜੁੱਟ ਦੇ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦਾਂ 

ਦੀ ਹੱਦ, 

(5) ਜੈਜਾਵੰਤੀ ਰਾਗ ਤੋਂ ਛੁਟ ਬਾਕੀ 30 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚਲੀ 

ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਅਜੋਕਾ ਬਾਣੀ ਕਰਮ, 

(6) ਰਾਗਮਾਲਾ ਦਾ ਅੰਤ ਉਤੇ ਹੋਣਾ, 

(7) ਬੈਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚਲੀ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਭਾਵ। 



ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 

ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਪਮਾਣਿਕ ਨ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਆਮ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਹ ਵਿਦਵਾਨ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਬੀੜ ਵੇਖਣ 

ਦਾ ਅਵਸਰ ਨਹੀਂ ਮਿਲਿਆ, ਜਿਵੇਂ ਸਰਦਾਰ ਜੀ .ਬੀ.ਸਿੰਘ, 

ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਆਦਿ। ਬਸ ਸੁਣੀਆਂ-ਸੁਣਾਈਆਂ ਗੱਲਾਂ 

ਜਾਂ ਚਿੱਠੀਆਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੀ ਫ਼ੈਸਲੇ ਦੇ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ 

ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਾਠਾਂਤਰਾਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਵੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹੋਰਨਾਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 

ਪੰਜ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਾਠਾਂਤਰਾਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸੇ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੋਰ ਕਈ ਸ਼ੈਕੇ ਉਠਾਏ ਹਨ। ਪਰ ਹਨ ਤਾਂ ਇਹ 

ਸ਼ੈਕੇ ਹੀ, ਜਦ ਤਕ ਕੋਈ ਠੋਸ ਪਮਾਣ/ਤੱਥ ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀਂ 

ਆਉਂਦਾ, ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਨੂੰ ਵੈਗਾਨਾ 

ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਪਾਪਤੀ ਡਾ. ਗੁਰਿਦਰ ਸਿੰਘ ਮਾਨ ਦਾ ਸੈਨ 1993 ਈ. 

ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਸ਼ੋਧ-ਪ੍ਰਬੈਧ (11੬ ੧861 ੦7 5101 

5211]੧੫1੦) ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕੋਲੈਬੀਆ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਤੋਂ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਮਿਲੀ ਸੀ। ਇਸ ਖੋਜ ਦੀ ਸਭ 

ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਡਾ. ਮਾਨ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਬੀੜ 

ਦਾ ਬੜੀ ਨੀਝ ਨਾਲ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹਰ ਤੱਥ ਨੂੰ 

ਪ੍ਮਾਣ-ਪੁਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਉਤਰ ਪੱਖੀਆਂ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ 

ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਯੁਕਤੀ-ਪੂਰਵਕ ਬੀੜ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਆਕਸਫੋਰਡ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਪ੍ਰੈਸ, ਨਿਊਯਾਰਕ ਵਲੋਂ ਛਪ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 

ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਹੈ। 

ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ (ਪੁਸਤਕ): ਇਹ ਪੁਸਤਕ 

ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1968 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਵਾਈ ਹੈ। ਇਹ ਪੁਸਤਕ 

ਅਸਲ ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਲਏ ਨੋਟਸ 

ਅਤੇ ਟੇਸਿੰਗ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਗਸਤ, 1946 

ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਹੋਰਾਂ ਨਾਲ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਜਾ ਕੇ 

ਅਤੇ ਪੰਜ ਦਿਨ ਰਹਿ ਕੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਵੇਖਣ ਦੇ 

ਅਵਸਰ ਤੇ ਲਏ ਸਨ। ਇਸ ਦੇ 'ਮੁਖ ਬੋਧ” ਵਿਚ ਇਸ 

ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਦਸਦਿਆਂ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 

ਕਰਨਾਲ 

ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-/ਇਹ ਘਸ਼ਤਕਾ ਪੁਕ/ਸ਼ਤ ਕਰਨ ਦਾ ਕਾਰਨ 

ਮੰ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਾਲਾ ਆਮੰਦਾ ਝੜ ਝਾੜਤਾ ਪਏ ਭਲਖਿਆਂ 
ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਦਾ ਹੈ //ਏਹ ਭੁਲੇਖੇ ਭਾਈ ਕਾਹਨ /ਸੈੰਘ ਜਾ 

ਨਾਭਾ ਦਾ /ਇਕਾ /ਚੱਠ? ਤੱ ਪਏ ਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 25 ਜਨਵਗਾੀ 

1975 ਈ. ਦੇ ਪੰਥ ਸੇਵਕ /ਵਚ ਛਪਵਾਈ/ 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦੀ ਸਾਰੀ ਸਾਮਗੀੀ ਨੂੰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਸੈਜੋਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀ ਬੀੜ ਦੇ ਅੰਦਰ ਜੋ ਕੁਝ 

ਦਰਜ ਹੈ, ਉਘੜ ਸਕੇ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਤੋਂ ਲਿਖਵਾਈ 

ਮੰਨ ਕੇ ਚਲੇ ਹਨ। ਬਾਦ ਦੇ ਖੋਜੀਆਂ ਨੇ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀਆਂ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਉਤੇ ਕਿੰਤੂ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ।ਪਰ ਇਤਨਾ 

ਸੰਤੋਸ਼ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਬੀੜ ਹੁਣ “ਆਦਿ-ਗ੍ੰਥ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਪਈ ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਅੰਦਰਲੀ ਸਾਰੀ 

_ਸਾਮਗੀ ਦਾ ਦਿਗਦਰਸ਼ਨ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਤੋ ਸਹਿਜ ਹੀ ਹੋ 

ਜਾਦਾ ਹ। 

ਕਰਨਾਲ (ਨਗਰ): ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਇਸੇ ਨਾਂ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 

ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ, ਜੋ ਅੰਬਾਲਾ ਤੋਂ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਜਾਂਦੀ ਜੀ.ਟੀ. 

ਰੋਡ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਕਦੇ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਇਸ ਦੇ ਬਹੁਤ 

ਨੇੜਿਓ' ਵਗਦੀ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਭਾਰਤ 

ਕਾਲ ਦੇ ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ ਯੋਧਾ ਕਰਣ (ਕਰਣਾਲਯ) ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਨਾਂ 'ਤੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1709 ਈ. ਵਿਚ ਬੰਦਾ 

ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾਇਆ। 

ਫਿਰ ਸੈਨ 1763 ਈ. ਵਿਚ ਜੀਂਦ ਦੇ ਰਾਜਾ ਗਜਪਤ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਕੇ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ ਅਤੇ ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ 

ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਫਸੀਲ ਬਣਵਾਈ। ਸੇਨ 1805 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਹ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਆਪਣੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ 

ਸੈਨ 1515 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਸ਼ੈਖ਼ ਤਾਹਿਰ 

ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਮਹੱਲਾ ਠਠੇਰਿਆਂ ਵਿਚ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਜੀਂਦ ਦੇ ਰਾਜੇ ਗਜਪਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ 

ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਲਖਨੇਂਰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 



ਕਰਨੀਨਾਮਾ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਵੀ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ । ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, 

ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕਰਨੀਨਾਮਾ (ਕਾਵਿ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਇਕ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਚੰਗੇ ਕੋਮ 

ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਾਜ਼ੀ ਰੁਕਨ ਦੀਨ ਨੂੰ 

ਮੁਖ਼ਾਤਬ ਹੁੰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੇ ਆਗਮਨ ਵਲ 
ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਜੋ ਚੰਗੀ ਕਰਨੀ ਵਾਲਾ ਮਾਹੌਲ ਸਿਰਜਨ ਵਿਚ 

ਸਹਾਇਕ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਕਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ, ਈਸੜੂ (1930-1955 ਈ .): 

ਵਾਲੇ ਕਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲਾਇਲਪੁਰ ਦੇ ਚਕ 

ਨੰ. 50 ਵਿਚ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ 

ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਮੁੱਢਲੀ ਵਿਦਿਆ 

ਖ਼ੁਸ਼ਪੁਰ ਪਿੰਡ ਦੇ ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਸਕੂਲ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਪੰਜਾਬ 

ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ 

ਈਸੜੂ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ) ਵਿਚ ਆ ਵਸਿਆ। ਇਸ ਨੇ 

ਖੰਨੇ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ 

ਐਫ਼.ਏ. ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪ੍ਰਾਈਵੇਟ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 

ਜਗਰਾਓ' ਦੇ ਟੇਨਿੰਗ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲੈ ਕੇ ਬੇਸਿਕ 

ਟੇਨਿੰਗ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤੀ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਸਰਕਾਰੀ ਸਕੂਲ 

ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਮਿਲ ਗਈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਸਿਆਸੀ 

ਪਾਰਟੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰੰਗਰਾਮਾਂ ਵਲ ਵਧਦੀ ਗਈ। 

ਭਾਰਤ ਦੀ ਸੋਸ਼ਲਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਨੇ ਸੈਨ 1955 

ਈ. ਵਿਚ ਗੋਆ, ਦਮਨ ਅਤੇ ਦੇਵ ਨੂੰ ਪੁਰਤਗਾਲ ਤੋੱ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ। ਕਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ 

ਵਲੰਟੀਅਰ ਬਣਨ ਦੀ ਇਜਾਜ਼ਤ ਨ ਮਿਲੀ, ਪਰ ਇਹ ਘੜੀ 

ਅਤੇ ਸਾਈਕਲ ਵੇਚ ਕੇ ਅਤੇ ਕੁਝ ਪੈਸੇ ਮਿਤਰਾਂ ਤੋਂ ਫੜ ਕੇ 

ਬੈਬਈ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਘਰ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ 

ਸਤਿਆਗਹਿ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਆਗਿਆ ਦੇਣ ਦੀ 

ਚਿੱਠੀ ਲਿਖੀ। 12 ਅਗਸਤ 1955 ਈ. ਇਹ ਬੈਬਈ ਰੇਲਵੇ 

ਸਟੇਸ਼ਨ ਉਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਤਿਆਗਹੀਆਂ ਦੀ ਟੋਲੀ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। 13 ਅਗਸਤ ਨੂੰ ਇਹ ਟੋਲੀ ਪੂਨੇ ਜਾ 

ਪਹੁੰਚੀ ਅਤੇ ਉੱਥੇ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਈ। 

ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਸਤਿਆਗੁਹੀ ਜੱਥੇ ਦੀ.ਕਮਾਂਡ ਬੈਗਾਲੀ ਨੇਤਾ 

ਕਾਮਰੇਡ ਚੇਤਲੇ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। 

15 ਅਗਸਤ 1955 ਈ. ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਵਲੰਟੀਅਰ. 
ਗੋਆ ਦੀ ਸਰਹਦ ਤੋਂ ਅੱਧਾ ਕਿਲੋਮੀਟਰ ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ 

ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਕਾਮਰੇਡ ਚੇਤਲੇ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਅਧੀਨ 

ਚਾਰ ਚਾਰ ਦੀਆਂ ਕਤਾਰਾਂ ਬਣਾ ਕੇ ਗੋਆ ਦੀ ਹਦ ਵਿਚ 

ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਣ ਲਗ ਗਏ। ਪੁਰਤਗਾਲੀ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਨੇ 

ਗੋਲੀਆਂ ਦਾਗ਼ੀਆਂ। ਕਾਮਰੇਡ ਚੇਤਲੇ ਨੂੰ ਗੋਲੀਆਂ ਲਗਣ 

ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੇ ਹੱਥੋਂ ਕੌਮੀ ਝੰਡਾ ਡਿਗਣ ਹੀ ਲਗਾ ਸੀ ਕਿ 

ਝੰਡਾ ਫੜ ਲਿਆ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਛਾਤੀ ਵਿਚ ਦੋ ਗੋਲੀਆਂ 

ਵਜੀਆਂ ਅਤੇ 'ਇਨਕਲਾਬ ਜ਼ਿੰਦਾਬਾਦ” ਦੇ ਨਾਅਰੇ ਮਾਰਦਾ 

ਦੇਸ਼ ਦੇ ਉਸ ਖ਼ਿਤੇ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਹੋਰਨਾਂ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਨਾਲ ਪੂਨੇ ਵਿਚ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਹਰ ਸਾਲ 15 ਅਗਸਤ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ 

ਸ਼ਹੀਦੀ ਦਿਨ ਪਿੰਡ ਈਸੜੂ ਵਿਚ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਇਕੱਠ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਸ਼ਹੀਦ ਨੂੰ 

ਸ਼ਰਧਾਂਜਲੀਆਂ ਅਰਪਿਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਕਰਨੈਲ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ (1904-1976 
ਈ.): ਭਾਰਤੀ ਰੇਲਵੇ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਉਘੀ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਉਣ ਵਾਲੇ ਇੰਜੀਨੀਅਰ ਸ. ਕਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਜਨਮ ਸ. ਨਥਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 25 ਜੁਲਾਈ 1904 ਈ. 

ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਛਜਲਵਡੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ 

ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋ ਤਾਲੀਮ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਫਿਰ ਥਾਮਸਨ ਇੰਜੀਨੀਅਰਿੰਗ ਕਾਲਜ ਰੁੜਕੀ ਤੋਂ ਡਿਗਰੀ 

ਲਈ। ਸੈਨ 1928 ਈ. ਵਿਚ ਉਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਰੇਲਵੇ ਵਿਚ 

ਇੰਜੀਨੀਅਰ ਵਜੋ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੋ ਅਧਿਕਤਰ 



ਕਰਨੈਲ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ 

ਅਤੇ ਪੁਲਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਦਿਲਚਸਪੀ ਲਈ। 

ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਕੋਇਟੇ ਵਿਚ ਆਏ ਭੂਚਾਲ ਕਾਰਣ 

ਰੇਲਵੇ ਲਾਈਨਾਂ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਬਲੋਚਿਸਤਾਨ ਤੇ ਬਹਾਵਲਪੁਰ ਵਿਚ ਨਵੀਆਂ ਰੇਲ ਲਾਈਨਾਂ 

ਵਿਛਾਈਆਂ। ਰ੍ 

ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ-ਯੁੱਧ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਵੇਲੇ ਸੈਨ 

1946 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਉਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਰੇਲਵੇ ਦਾ ਡਿਪਟੀ 

ਜਨਰਲ ਮੈਨੇਜਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇਂ “ਸਰਦਾਰ 
ਬਹਾਦਰ? ਦੇ ਖ਼ਿਤਾਬ ਨਾਲ ਵਰਸਾਇਆ ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ 
ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੋਂ ਇਸ ਨੇ ਹਿੰਦੂ-ਸਿੱਖ ਸ਼ਰਣਾਰਥੀਆਂ ਨੂੰ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਰੇਲਾਂ ਦੀ ਉਪਲਬਧੀ 

ਵਲ ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਸਾਮ 

ਪ੍ਰਾਂਤ ਨੂੰ ਪੱਛਮੀ ਬੈਗਾਲ ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਲਈ 250 ਕਿ.ਮੀ. 

ਲੰਬੀ ਰੇਲਵੇ ਲਾਈਨ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਸੀਮਿਤ ਸਮੇਂ ਵਿਚ 

ਤਿਆਰ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੋ ਆਪਣੀ ਯੋਗਤਾ ਦਾ ਲਾਸਾਨੀ 

ਪ੍ਰਮਾਣ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਪੁਸਤਕ “ਏ ਕੈਪਲੀਟ ਸਟੋਰੀ ਆਫ਼ ਆਸਾਮ 

ਰੇਲ ਲਿੰਕ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ” ਪੜ੍ਹਨ ਯੋਗ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਹੈ। ਸੈਨ 

1952 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਉਤਰੀ ਰੇਲਵੇ ਦਾ ਜਨਰਲ 

ਮੈਨੇਜਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਜਨਵਰੀ 1957 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੇ ਰੇਲਵੇ ਬੋਰਡ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਇੰਜੀਨੀਅਰਿੰਗ ਦਾ ਕਾਰਜ 

-ਭਾਰ ਸੈਭਾਲਿਆ ਅਤੇ ਅਪ੍ਰੈਲ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਰੇਲਵੇ 

ਬੋਰਡ ਦਾ ਚੇਅਰਮੈਨ ਸਥਾਪਿਤ ਰੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ . 
ਇਸ ਨੇ ਅਵੈਤਨਿਕ ਤੌਰ `ਤੇ ਪੰਜਾਬ ਰਾਜ ਬਿਜਲੀ ਬੋਰਡ 

ਦੇ ਚੇਅਰਮੈਨ ਵਜੋ ਅਤੇ ਜੈਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਰਾਜ ਦੇ ਸੈਨਤੀ 

ਮਹਿਕਮੇ ਦੇ ਵਾਈਸ-ਚੇਅਰਮੈਨ ਵਜੋਂ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ 

ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 12 ਫਰਵਰੀ 1976 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ, ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਕਨਾਟ 

ਪਲੇਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਨਿਰਮਿਤ ਸਟੇਡੀਅਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਕਰਨੈਲ ਸਿੰਘ 

ਸਟੇਡੀਅਮ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਹ ਇਕ ਚੌਗਾ ਖਿਡਾਰੀ ਵੀ ਸੀ। ਕ੍ਰਿਕਟ, ਹਾਕੀ ਅਤੇ 

ਗਾਲਫ਼ ਦੀਆਂ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਛਾਪ ਛਡੀ। 

ਰਾਜਧਾਨੀ ਦੀਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਖੇਡ-ਕਲਬਾਂ ਦਾ ਇਹ 

ਕਰਮ 

ਮੈਂਬਰ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੀ ਸਾਰੀ ਕਾਮਯਾਬੀ ਪਿਛੇ ਇਸ 

ਦਾ ਨਿਰਛਲ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਕੌਮ ਕਰ ਰਿਹਾਂ ਹੈ। ਇਕ ਸੱਚੇ 

ਅਤੇ ਸੁੱਚੇ ਸਿੱਖ ਵਾਂਗ ਇਸ ਨੇ ਪੂਰੀ ਪ੍ਰਤਿਬੱਧਤਾ ਨਾਲ 

ਆਪਣੀਆਂ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਨਿਭਾਈਆਂ ਹਨ। ਆਪਣੀ 

ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਢਾਲਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਇਸ ਨੇ ਅਨੇਕ ਸਿੱਖ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੇ 

ਪਾਇਆ ਹੈ। 

ਕਰਮ (ਸਿੱਧਾਂਤ) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਰਮ 

ਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤ ਵਜੋਂ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਚੰਗੇ ਕਰਮ 

ਕਰਨ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕਰਮ ਨ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ।“ਕਰਮ” ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ ਪਰੈਪਰਾਗੜ ਹੈ। ਪਾਣੀ ਇਸ ਸੈਸਾਰ 

ਵਿਚ ਵਿਚਰਣ ਵੇਲੇ ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਕੰਮ, ਕ੍ਰਿਆ, ਯਤਨ ਜਾਂ 

ਚੋਸ਼ਟਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਭ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਕਰਮ 

ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਜਿਹੋ ਜਿਹਾ ਕੋਈ 

ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਨੂੰ ਫਲ ਭੋਗਣਾ ਪੈਂਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾਂਤ ਰੂਪ ਵਿਚ “ਕਰਮਵਾਦ” ਦਾ ਨਾਂ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਨਰਕ ਅਤੇ 

ਸਵਰਗ ਦਾ ਨਿਬੇੜਾ ਕਿਰਤ-ਕਰਮਾਂ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਭਾਰਤੀ ਧਾਰਮਿਕ ਪਰੋਪਰਾਵਾਂ ਵਿਚ 
ਪੂਜਾ-ਪਾਠ, ਯੱਗ, ਸੇਵਾ, ਉਪਾਸਨਾ ਆਦਿ ਨੂੰ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। “ਭਗਵਦ-ਗੀਤਾ” ਵਿਚ ਇਹ ਧਾਰਣਾ 

“ਕਰਮਯੋਗ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਭਰੀ ਹੈ। ਉਥੇ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਕਰਮਾਂ 

ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਰਮ ਅਵੱਸ਼ ਕਰਨੇ ਪੈਂਦੇ ਹਨ, 

ਕਰਮ ਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਕਰਮਾਂ ਤੋ` ਕੋਈ ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ ਹੋ 

_ਸਕਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਕਰਮ ਕਰਨਾ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ। 

ਬੌਧ ਅੜੇ ਜੈਨ ਵਰਗੇ ਨਾਸਤਿਕ ਮਤਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 
ਸੈਜਮ ਅਤੇ ਸਦਾਚਾਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ 

ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਛੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਕਰਮ 

ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੰਨ ਲਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਯੋਗ-ਮਤ ਵਿਚ ਚਿੱਤ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧੀ ਲਈ ਕੀਤੇ 

ਉਪਾ ਕਰਮ ਹਨ। ਪੂਰਵ-ਮੀਮਾਂਸਾ' ਵਿਚ ਯੱਗ, ਉਪਾਸਨਾ 
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ਆਦਿ ਨੂੰ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਦ੍ੈਤ-ਵੇਦਾਂਤ 

ਵਿਚ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗ ਆਧਾਰਿਤ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ 

ਕਰਮ ਵਜੋਂ ਪ੍ਵਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਤਾਂਤ੍ਰਕ ਗ੍ੰਥਾਂ ਵਿਚ 

ਪੰਜ ਮਕਾਰਾਂ (ਮਦ, ਮਾਸ, ਮੈਥੁਨ, ਮੁਦਾ ਅਤੇ ਮਤ੍ਸ੍ਯ) ਦੀ 

ਪਾਲਨਾ ਨੂੰ ਕਰਮ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ 

ਕਰਮ ਪੂਜਾ-ਵਿਧੀਆਂ, ਤੀਰਥ-ਯਾਤ੍ਰਾ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ 

ਆਏ ਹਨ। ਈਸਾਈ ਮਤ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਵੀ ਕਰਮ 

ਨੂੰ ਸਿੱਧਾਂਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੰਨ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਅੰਤਰ ਕੇਵਲ 

ਵਿਆਖਿਆ ਅਤੇ ਪਕਿਆ ਦਾ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਚਿੰਤਨ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਕਰਮ-ਫਲ 

ਨੂੰ ਭੋਗਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਸ਼ਰੀਰ (ਭੋਗਾਯਤਨ) ਦਾ 

ਆਸਰਾ ਲੈਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਕਲਪੇ 

ਗਏ ਹਨ--ਕਾਰਣ ਸ਼ਰੀਰ, ਲਿਗ ਸ਼ਰੀਰ (ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ) ਅਤੇ 

ਸਥੂਲ ਸ਼ਰੀਰ। ਕਾਰਣ ਸ਼ਰੀਰ ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 

ਕਿਉਂਕਿ ਜੀਵ ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਢਕਣ ਵਾਲੀ 

ਮਾਇਆ ਜਾਂ ਅਵਿਦਿਆ ਜੀਵ ਦੇ ਅਗਲੇ ਸ਼ਰੀਰ ਦਾ ਕਾਰਣ 

ਬਣਦੀ ਹੈ। ਕਾਰਣ ਸ਼ਰੀਰ ਤੋਂ ਲਿਗ ਜਾਂ ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ ਪੈਦਾ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਅਗਿਆਨੀ ਜੀਵ ਨੂੰ ਵਾਸਨਾ ਰੂਪੀ 

ਕਰਮ-ਫਲਾਂ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਅਗੋਂ 

ਤਿਨ ਅੰਗ ਹਨ- ਅੰਤਹਕਰਣ (ਬੁੱਧੀ, ਅਹੰਕਾਰ, ਚਿੱਤ ਅਤੇ 

ਮਨ), ਪੰਜ ਗਿਆਨ-ਇੰਦੀਆਂ ਅਤੇ ਪੰਜ ਕਰਮ -ਇੰਦੀਆਂ। 

ਮਨ ਇੰਦੀਆਂ ਨਾਲ ਤਾਲ-ਮੇਲ ਕਾਇਮ ਕਰਕੇ , ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਦਾ ਭੋਗ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰਾਣ ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ ਦੀ 

ਕ੍ਰਿਆ-ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਅੰਸ਼ ਹੈ। ਸਬੂਲ ਸ਼ਰੀਰ ਪੰਜ 

ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਬਣਦਾ ਹੈ; ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਸ਼ਰੀਰ 

ਇਸੇ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਖ ਵਖ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰਾਂ 

ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਮੁੱਖ ਤੌਰ ਤੇ ਚਾਰ ਢੰਗਾਂ ਦੀ ਮੰਨੀ ਗਈ 

ਹੈ- ਅੰਡਜ, ਜੇਰਜ, ਸ੍ਰੇਤਜ ਅਤੇ ਉਦਭਿਜ। 

ਕਰਮ-ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੀ ਪ੍ਕਿਆ ਵਿਚ ਉਕਤ ਤਿੰਨਾਂ 

ਸ਼ਰੀਰਾਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਆਪਣਾ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ 

(ਲਿਗ ਸ਼ਰੀਰ) ਦਾ ਸੈਬਧ ਕਰਮ-ਫਲਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। ਸੂਖਮ 

ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਕਿਰਤ-ਕਰਮ' ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 

_ ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- /ਨੈਗੰਤਿ ਕਰਮ ਕੇ ਵਾੰਛੜੇ ਕਾਨ 

/ਕੈਰਪਾ ਅੱਲਹੁ ਰਾਮ / ਚਾ/ਨੇ ਕੰਟ ਦਹ /ਦਸ ਭ੍ਮੇਂ ਧੱਕ ਆਏ 

ਪ੍ਡਾ ਕਾ ਸ਼ਾਮ /(ਗੁ ਗੀ . 133)। 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਸੇਤ 

ਫਲਾਂ ਨੂੰ ਭੋਗਣ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਕਰਮ ਤਿਨ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੇ ਹਨ- ਸੈਚਿਤ, ਪ੍ਰਾਲਬਧ ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਯਮਾਨ (ਵਰਤਮਾਨ)। 

ਪਹਿਲੇ ਜਨਮਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਕਰਮ “ਸੈਚਿਤ ਕਰਮ” ਹਨ, 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਭੋਗਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, 
ਉਹ “ਪਾਲਬਧ ਕਰਮ? ਹਨ ਅਤੇ ਜਿਹੜੇ ਕਰਮ ਵਰਤਮਾਨ 

ਜਨਮ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਹ “ਕ੍ਰਿਯਮਾਨ ਕਰਮ” 

ਹਨ। “ਵਰਤਮਾਨ ਕਰਮ” ਅਗਲੇ ਜਨਮ ਵਿਚ “ਸੈਚਿਤ 

ਕਰਮ” ਬਣਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਫਲ ਭੋਗਣ ਵੇਲੇ ਉਹੀ “ਪਾਲਬਧ 

ਕਰਮ” ਬਣ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਕਰਮ-ਚੱਕਰ 

ਚਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪਾਣੀ ਜਨਮ 

ਲੈਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ “ਆਵਾਗਵਣ” (ਵੇਖੋ) ਹੈ। ਇਸ 

ਚੱਕਰ ਵਿਚੋਂ ਬਚ ਨਿਕਲਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ, ਜਾਂ 

“ਅਧਿਆਤਮ-ਕਰਮਾਂ” (ਵੇਖੋ) ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਹ ਜੀਵਨ-ਚੱਕਰ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਖੇਤ ਹੀ ਹੈ- 

ਲੰਹਾ ਲੀਜੈ ਸੋ ਛਣੰ ਕਰਮ ਸੰਦੜਾ ਪੰਤ / (ਗੁ.ਰੀ.134); 

ਜਹੇ ਕਗ/ ਕਮ/ਏ ਤੰਹਾ ਹੋਇਸਾ। (ਗੁ.ਰੀ.730); ਫਲ ਤਂਵੰਹੋਂ 

ਪਾਈਆ ਜੇਵੰਹ ਕਾਰ ਕਮਾਨ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.468); ਦਦੈ ਦੋਸ਼ 

ਨ ਦੋਊ /ਕਸੈ ਦੋਸ਼ ਕਰੰਆ ਆਪਘ/ਣਆ / ਜੋ #ੱ ਕੀਆ ਸੋਂ ਮੈ 

ਪਇਆ ਦੋਸ਼ ਨ ਦੀਜੈ ਅਵਰ ਜਨਾ/ (ਗੁ.ਗੁੰ. 433)। 

ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਕਰਮ (ਕ੍ਰਿਪਾ): ਅਰਬੀ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਕ੍ਰਿਪਾ, ਮਿਹਰਬਾਨੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ. 

ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਹੈ- ਨਾਨਕ 

ਰਾਖ ਲੰਹਾ ਆਪਨ ਕਾਠ ਕਰਮ /(ਗੁ ਰੰ 268)। “ਜਪੁਜੀ” 

ਵਿਚ ਚਰਚਿਤ “ਕਰਮ ਖੰਡ” ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਇਸੇ ਨਾਲ 

ਜੁੜਦਾ ਹੈ। 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1826-1903 ਈ .): ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ 
ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਸੈਤ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 

ਦੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਗੁਜਰਖ਼ਾਨ ਤਹਿਸੀਲ ਵਿਚ 

ਸ. ਕ੍ਰਿਪਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸੁਬੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1826 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਧਰਮ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਦੀ 

ਭਾਵਨਾ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਪਿੰਡ 
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ਦੇ ਗਰੰਥੀ ਪਾਸੋ' ਗੁਰਮੁਖੀ ਸਿਖ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ 

ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਲਗਨ ਦਾ ਪੁਗਟਾਵਾ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1844 

ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਭਾਈ 

ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ।ਸੈਨ 1849 ਈ. ਵਿਚ 

ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਖਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਅੰਗੇਜ਼ 

ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ' ਬਣਾਈ ਗਈ 12ਵੀਂ ਫਰੈਟੀਅਰ ਫੋਰਸ 

ਰੈਜਮੈਂਟ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਅਧਿਕਤਰ ਮਰਦਾਨ ਨਗਰ ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਰਹਿਣਾ ਪਿਆ। 

ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜੀ ਡਿਊਟੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹਰਿ- 

ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦਾ। ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ 

ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੇ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਤਾਇਨਾਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। 20 ਸਤੋਬਰ 1857 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਦਿੱਲੀ 

ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਨੇ ਰਜ ਕੇ ਮਾਲ ਧਨ 

ਲੁਧਿਆ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਿਆ। ਪਰ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਇਸ 

ਕਾਰਵਾਈ ਤੋ ਬੇਲਾਗ ਹੀ ਨ ਰਿਹਾ ਸਗੋਂ ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ 

ਜਾਨਾਂ ਦੀ ਹਿਫ਼ਾਜ਼ਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਾਲ-ਧਨ ਨੂੰ ਲੁਟਣੋ 

ਬਚਾਉਣ ਲਈ ਪੂਰੀ ਵਾਹ ਲਾਈ। 

ਦਿੱਲੀਓ' ਮਰਦਾਨ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਫ਼ੌਜ 

ਵਿਚੋਂ ਤਿਆਗ-ਪੱਤਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤੀ 

ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਕਈ ਕਰਾਮਾਤਾਂ 

ਜੁੜ ਗਈਆਂ। ਇਸ ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਸਤਿ- 

ਸੈਗੀਆਂ ਨੇ ਹੋਤੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਕੋਲ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਾ ਕ ਯਾੜੀਆਂ ਦੇ ਰਹਿਣ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਲਈ ਕੁਝ ਕੱਚੇ 

ਕਮਰੇ ਉਸਾਰ ਦਿੱਤੇ ਪਰ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਸੈਤ ਜੀ ਨੂੰ ਪਸੈਦ 

ਨਹੀਂ ਸੀ! ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭੋਰੇ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਕਰਦਾ 

ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਬਿਤਾ 

ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1903 ਈ. ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਇਕ ਸੇਵਕ ਆਯਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਡੇਰੇ ਦੀ ਸਾਰੀ 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੰਪ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਲਗਭਗ 25 ਕਿ.ਮੀ. 

ਦੀ ਦੂਰੀ ਤੇ ਸਥਿਤ ਪਿੰਡ ਸੈਦੂ ਨੂੰ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ 21 
ਜਨਵਰੀ 1903 ਈ. ਨੂੰ ਮਾਈ ਦੇਵਕੀ ਦੇ ਘਰ ਆਪਣੇ 

ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਉਥੇ ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਸੈਧੁ (ਮ. 1784 ਈ.). ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਮਿਸਲ 

ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਜਾਤਿ ਦਾ ਸੈਧੂ ਜੱਟ ਅਤੇ ਬਾਬਾ 
ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਦਾ ਪੋਤਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ 1764 ਈ. ਵਿਚ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਕੇਸਰੀ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਜ਼ਾਦਪੁਰ ਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ 

ਕਈ ਪਿੰਡਾਂ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ 

ਸ਼ਾਹਜ਼ਾਦਪੁਰ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ, ਪਰ ਇਹ 

ਅਧਿਕ ਸਮਾਂ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੇ (ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ) ਵਿਚ ਹੀ 

ਬਤੀਤ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1773 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਜ਼ਾਬਿਤਾ 

ਖ਼ਾਨ ਰੁਹੇਲਾ ਤੋਂ ਉਤਲੇ ਰੀਗਾ ਦੁਆਬ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ 

ਇਲਾਕਾ ਖੋਹ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸਹਾਰਨਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਵੀ ਕਈ 

ਪਿੰਡਾਂ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 

ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਇਲਾਕਾ 

ਵਖ ਵਖ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ ਖਿੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1784 

ਦੀ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ (1884-1930 ਈ.): 

ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਪੁਰਬਾਧ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਜਿਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਵਿਗਿਆਨਿਕ 

ਪਹੁੰਚ ਅਪਣਾਉਣ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। 18 ਮਾਰਚ 

1884 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਤਰਨਤਾਰਨ ਤਹਿਸੀਲ 

ਦੇ ਝਬਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ ਢਿਲੋਂ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 

ਬਿਸ਼ਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰਿਕ 

ਪਿਛੋਕੜ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਲੰਗਾਹ 

ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮੁੱਢਲੀ ਵਿਦਿਆ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਕਾਲਜਿਏਟ ਸਕੂਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ 

ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜ ਤੋਂ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਣ 'ਤੇ 50 ਕਿਲੇ 

ਜ਼ਮੀਨ ਸ਼ਾਹਪੁਰ (ਸਰਗਧਾ) ਦੇ ਚਕ ਨੰ. 29 ਜਨੂਬੀ ਵਿਚ 

ਮਿਲੀ ਅਤੇ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਉਥੇ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਬੀ.ਏ. 

ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ, ਪਰ ਸੈਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਡਿਗਰੀ ਦਾ 

ਇਮਤਿਹਾਨ ਦੇਣ ਤੋਂ ਕੁਝ ਮਹੀਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਨੂੰ 

ਵਿਚੇ ਛਡ ਕੇ ਇਹ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਖੋਜ ਵਿਚ ਜੁਟ 

ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਦੇ ਕਈ ਸਮਕਾਲੀ ਜੀਉਂਦੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਕਲਮ-ਬੈਦ 



ਕਰਮ ਸਿੰਘ , ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ 

ਕਰਨ ਲਈ ਇਹ ਥਾਂ ਥਾਂ ਫਿਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1907 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਮੱਕੇ ਜਾਣ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ ਤਾਂ ਜੋ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਜਾਣ ਦੇ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਮਾਣੀਕ੍ਿਤ ਕਰ ਸਕੇ। ਇਹ ਹਾਜੀਆਂ ਦੇ ਇਕ ਟੋਲੇ ਨਾਲ 

ਰਲ ਕੇ ਗਿਆ, ਪਰ ਬਗਦਾਦੋ' ਹੀ ਪਰਤਣਾ ਪਿਆ ਕਿਉਂਕਿ 

ਮੱਕੇ ਵਿਚ ਜ਼ੈਰ-ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਵਰਜਿਤ ਸੀ। 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਨਾਂ ਮਹਿਰਾਜ ਸਿੰਘ ਸੀ, 

ਪਰ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਡ ਕੇ “ਕਰਮ ਸਿੰਘ” 

ਨਾਂ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਉਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਸੀ। ਜਦੋਂ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਤਿਹਾਸ ਸੈਬੈਧੀ ਆਪਣੀ 

ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਅਤੇ ਤੱਥ-ਆਧਾਰਿਤ ਖੋਜ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕਰਨਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਪੁਰਾਣ-ਪੰਥੀਆਂ ਅਤੇ ਪਰੋਪਰਾ- 

ਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਬਹੁਤ ਮੁਖ਼ਾਲਫ਼ਤ ਕੀਤੀ। ਆਰਸਿਨ ਸੈਕਟ 

ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਸਰਗੋਧੇ ਵਿਚ ਵਦਗੀ ਦਾ ਕੈਮ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਉਹ ਕੰਮ ਇਸ ਨੂੰ ਤਾਸ ਨ ਆਇਆ। ਫਿਰ 

ਪੰਡਿਤ (ਸੈਤ) ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਇਸ ਨੂੰ ਪਟਿਆਲੇ ਲੈ 

ਆਇਆ ਅਤੇ ਸਰ ਜੋਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 

ਸਟੇਟ-ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਇਸ 

ਨੇ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਬਾਰੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਲਿਖੀ। ਇਸ 

ਨੇ ਨੈਨੀਤਾਲ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨਯਾਗਾਓਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠੇਕੇ ਉਤੇ 
ਜ਼ਮੀਨ ਲੈ ਕੇ ਮਸ਼ੀਨੀ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਖੇਤੀ ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ 

ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਖੋਜ ਵੀ ਜਾਰੀ ਰਖੀ। ਜਦ 

22 ਦਸੰਬਰ 1929 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 

ਹਿਸਟੇਰੀਕਲ ਸੋਸਾਇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ 

ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਹੀ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਖੋਜ ਦਾ ਇਕ 

ਵਿਭਾਗ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ 

ਵਿਵਸਥਾਪਕ ਲਗਾਇਆ। ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਤਪੇਦਿਕ ਹੋ ਗਿਆ 

ਅਤੇ 10 ਸਤੰਬਰ 1930 ਈ . ਨੂੰ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਅਕਾਲ 

ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ “ਜੀਵਨ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ 

ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ', “ਜੀਵਨ ਸੀਮਤੀ ਬੀਬੀ ਸਦਾ ਕੌਰ” ਅਤੇ 

“ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ ਜੀ” ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕੀਤੀਆਂ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ “ਜੀਵਨ ਬਿੱਤਾਂਤ ਮਹਾਰਾਜਾ ਆਲਾ 

ਸਿੰਘ”, 'ਕੇਸ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ”, “ਗੁਰਪੁਰਬ ਨਿਰਣਯ”, “ਚਿਠੀਆਂ 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਬਬਰ _. 

ਤੇ ਪ੍ਸਤਾਵ', 'ਬੈਦਾ ਕੌਣ ਸੀ ?" ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਛਪ ਕੇ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਈਆਂ। ਇਸ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਖੋਜ ਦਾ ਮਾਡਲ 

“ਕਤਕ ਕਿ ਵਿਸਾਖ' (ਸੈਨ 1912 ਈ.) ਵਿਚੋਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਖੋਜ ਆਧਾਰਿਤ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਨਿਬੈਧ ਜਾਂ 

ਨੋਟ ਅਕਸਰ “ਫੁਲਵਾੜੀ” ਵਿਚ ਛਪਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ 

ਮੈਗਜ਼ੀਨ ਦਾ “ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨੰਬਰ” ਇਸ ਨੇ ਖ਼ੁਦ 

ਸੈਪਾਦਿਤ ਕੀਤਾ ਜੋ ਜਨਵਰੀ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਛਪਿਆ। 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਹਰ ਗੱਲ ਬੜੀ ਸਾਵੀ, ਤੱਥ- 

ਆਧਾਰਿਤ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਢੰਗ ਨਾਲ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੋਈ 

ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਖੋਜ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਰੁਚਿਤ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ “ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ” ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸਥਾਈ 

ਤੌਰ ਉਤੇ ਜੁੜ ਗਿਆ। 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਬਬਰ (1880-1923 ਈ.) : ਬਬਰ 

ਅਕਾਲੀ ਲਹਿਰ ਨਾਲ ਸੈਥੋਧਿਤ ਇਕ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਜਿਸ 

ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਜਲੈਧਰ ਦੇ ਦੌਲਤਪੁਰ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸ. ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਦੁੱਲੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। 18 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 

ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ, 

ਪਰ ਅੰਗੇੇਜ਼ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਦੇ ਭਾਰਤੀਆਂ ਸੈਬੈਧੀ ਵਤੀਰੇ 

ਤੋਂ ਖਿਝ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਜਲਦੀ ਹੀ ਫ਼ੌਜੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। 

ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਕਿਸਮਤ ਆਜ਼ਮਾਈ ਲਈ 
ਆਪਣੇ ਚਾਚੇ ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੱਦੇ ਉਤੇ ਇਹ ਕੈਨੇਡਾ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਸ. ਆਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ। 

ਦੋ ਸਾਲ ਬਾਦ ਵਤਨ-ਪ੍ਸਤੀ ਦੇ ਲੋਰ ਵਿਚ ਇਹ 

ਭਾਰਤ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਕਾਰਣ 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕ ਕੇ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨਾਂ 

ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਥਾਂ ਥਾਂ 

`ਤੇ ਜਾ ਕੇ ਤਕਰੀਰਾਂ ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਕੁਝ ਚੋਣਵੇ' 

ਸਾਥੀਆਂ ਦਾ ਇਕ “ਚਕਰਵਰਤੀ ਜੱਥਾ” ਬਣਾਇਆ। ਇਸ 

ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮਹਿਤਪੁਰ ਵਿਚ ਫਰਵਰੀ 1921 ਈ. ਵਿਚ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਮਾਹਲਪੁਰ, ਕੋਟ ਫਤੂਹੀ, ਕੌਲਗੜ੍ਹ ਆਦਿ 

ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਵੱਡੇ ਦੀਵਾਨ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਅੰਦਰ ਬਾਗ਼ੀਆਨਾ 
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ਰੁਚੀਆਂ ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤੀਆਂ। ਇਸ ਨੇ 20 ਅਗਸਤ 1922 

ਈ. ਨੂੰ ਦੌਲਤਪੁਰ ਤੋ' ਹੀ “ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਦੋਆਬਾ” ਨਾਂ ਦਾ 

ਇਕ ਪੱਤਰ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲੀ ਸਾਮਗੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂਦਾ। ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ ਦਾ ਸੈਪਾਦਕ ਖ਼ੁਦ ਬਣਿਆ। ਪਰ 

ਜਲਦੀ ਹੀ ਉਸ ਪਰਚੇ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਸ. ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ 

ਗੜਗਜ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ 

ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਦੇ 

ਸਿਰ ਉਤੇ 3000 ਰੁਪਏ ਦਾ ਇਨਾਮ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਹ ਰੂਪੋਸ਼ ਹੋ ਗਿਆ। ਰੂਪੋਸ਼ੀ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ 

ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੁੱਧ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ 

ਬਾਦ ਇਨਾਮ ਦੇ ਲਾਲਚ ਕਰਕੇ ਅਨੂਪ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਦੇ ਪੁਲਿਸ 

ਦੇ ਮੁਖ਼ਬਰ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਚਾਚੇ ਬੋਗ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਰਮ ਸਿੰਘ, 

ਪੰਡੋਰੀ, ਰੈਗਾ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਦੇ ਬਬਰਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਪੁਲਿਸ ਮੁਕਾਬਲੇ 

ਵਿਚ 1 ਸਤੰਬਰ 1923 ਨੂੰ ਮਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇਸ਼ 

ਅਤੇ ਕੌਮ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਕੌਮ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1885-1922 ਈ.): ਪੱਛਮੀ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹਸਨ ਅਬਦਾਲ (ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ) ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ 

ਉਤੇ ਕੈਦੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ ਭਰੀ ਹੋਈ ਗੱਡੀ ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਦੇ 

ਯਤਨ ਵਿਚ ਆਪਾ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਭਾਈ ਕਰਮ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਤਖ਼ਤ ਕੇਸਗੜ੍ਹ ਦੇ ਗ੍ਰਥੀ ਭਾਈ ਭਗਵਾਨ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 14 ਨਵੰਬਰ 1885 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਇਸ 

ਦਾ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਨਾਂ ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ 

ਪਾਸੋਂ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿਖਿਆ 

ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਥੋੜੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਹੀ ਚੰਗੇ ਰਾਗੀਆਂ 

ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 

ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਸਹਿਤ ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਯਾੜਾ 

`ਤੇ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਨਿਭਾਉਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ 8 ਅਗਸਤ 1922 ਈ. 

ਨੂੰ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਦਾ ਮੋਰਚਾ (ਵੇਖੋ) ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ' 

ਪਕੜੇ ਜਾਂਦੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ 'ਗੋਬਿਦਗੜ੍ਹ” 

ਕਰਮ-ਕਾਡ 

ਵਿਚ ਕੈਦ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ ਜਦੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਖਿਆ 
ਇਕ ਗੱਡੀ ਵਿਚ ਸਵਾਰ ਕਰਨ ਜਿਤਨੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਤਾਂ ਦੂਰ 

ਦੁਰਾਡੇ ਦੀਆਂ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ। 29 

ਅਕਤੂਬਰ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਇਕ ਗੱਡੀ ਕੈਦੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ 

ਜਿਸ ਨੇ ਹਸਨ ਅਬਦਾਲ ਦੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੌਂ ਲੈਘਣਾ ਸੀ। ਪੰਜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੇ ਕੈਦੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਲੈਗਰ 

ਛਕਾਉਣ ਲਈ ਗੱਡੀ ਰੋਕਣ ਵਾਸਤੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ, ਪਰ 

ਜੇਲ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਜਬੂਰੀ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ 

ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਉਪਾ ਨਜ਼ਰ ਨ ਆਇਆ, ਤਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨਚੀ ਭਾਈ ਪਰਤਾਪ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ 

ਭਾਈ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰੇਲ ਦੀ ਲਾਈਨ ਉਤੇ ਚੌਕੜੇ ਮਾਰ 

ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਹੋਰ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀ ਸੈਗਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿਛੇ ਬੈਠ 

ਗਈ। ਗੱਡੀ ਸੀਟੀਆਂ ਮਾਰਦੀ ਪਹੁੰਚੀ, ਪਰ ਸਿੰਘ ਜ਼ਰਾ ਵੀ 

ਨ ਥਿੜਕੇ । ਗੱਡੀ ਰੁਕੀ ਪਰ ਗਿਆਰਾਂ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਦਰੜ ਕੇ। 

ਬਹੁਤ ਜ਼ਿਆਦਾ ਘਾਇਲ ਹੋ ਗਏ। ਸਾਰੇ ਘਾਇਲਾਂ ਨੂੰ ਪੰਜਾ 

ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਇਲਾਜ ਲਈ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ 
ਪਰ ਭਾਈ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਪਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦਾ 31 

ਅਕਤੂਬਰ 1922 ਨੂੰ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ 

1 ਨਵੈਬਰ 1922 ਨੂੰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਲਈ ਨਦੀ ਦੇ 

ਕੰਢੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੰਜਾ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਮਾਗਮ ਕੀਤੇ 

ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ : ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ 

ਇਕ ਮਹਾਰਾਜਾ। ਵੇਖੋ “ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ”। 

ਕਰਮ-ਕਾਂਡ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਰੋਧੀ 

ਸਵਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ।“ਕਰਮ` ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਕ੍ਰਿਆ ਅਤੇ 'ਕਾਂਡ” 

ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਹਿੱਸਾ ਜਾਂ ਭਾਗ। ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਮੁਲ ਸਰੋਕਾਰ 
ਵੈਦਿਕ ਧਰਮ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰਕਾਰਾਂ ਨੇ ਤਿਨ ਕਾਂਡਾਂ 

(ਹਿੱਸਿਆਂ) ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੈ- ਗਿਆਨ-ਕਾਂਡ , ਉਪਾਸਨਾ- 

ਕਾਂਡ ਅਤੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ । ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਸੈਬੈਧ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਨਾਲ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 
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ਧਾਰਮਿਕ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਪਰ ਸਥੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਧਾਰਮਿਕ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨਾਲ ਪੁਰੋਹਿਤ ਵਰਗ ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਸੈਬੈਧ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਯੋਗਦਾਨ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਕਿਹੜੇ ਕਰਮ ਕਰਨੇ ਠੀਕ ਹਨ ਅਤੇ ਕਿਹੜੇ ਵਰਜਿਤ 

ਉਚਿਤ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਤਕ ਪਹੁੰਚਦਿਆਂ ਪਹੁੰਚਦਿਆਂ ਹੋਰ 

ਵੀ ਕਈਆਂ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਕਈ ਕਰਮ- 

ਕਾਂਡ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਏ। ਇਸ ਲਈ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਕਾਵਿ- 

ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਭਾਵ ਕਿਸੇ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧਰਮ ਦੀ ਕਰਮ-ਵਿਵਸਥਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਸਾਧਨਾ 

ਸੈਬੋਧੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਾਹਰਲੀਆਂ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਤੋਂ ਹੈ ਜੋ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ 

ਧਰਮ ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਪਰੇ ਹਟਾ ਕੇ ਆਪਣੀ 

ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਲੈਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਰਿਆਵਾਂ 

ਦਾ ਰੂੜ੍ਹ ਰੂਪ ਹੀ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਹੈ, ਚਾਹੇ ਇਹ ਕਿਸੇ ਵੀ ਧਰਮ 

ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਕਿਉਂ ਨ ਹੋਣ ? ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਰਿਣਾਮੀ-ਕਰਮ 

ਦੀ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ, ਕਰਮ- 

ਕਾਂਡ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਹਰ ਧਰਮ ਦੇ ਉਹ ਕਰਮ ਜੋ ਸੱਚੀ ਅਤੇ 

ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਪੇਮ-ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਸਖਣੇ ਹੋਣ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਭਗਤੀ ਅੰਢੋਲਨ ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ 

ਹੋਣ ਵਿਚ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦੀ ਨਿਸਾਰਤਾ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 

ਵਾਸਤਵਿਕ ਮਾਰਗ ਤੋਂ ਹਟਾ ਕੇ ਕੁਰਾਹੇ ਪਾਉਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸੇ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਤੋਂ ਜਨਤਾ ਨੂੰ ਬੇਮੁਖ ਕਰਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ 

ਸੈਤਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿਖੇਧ ਦੀ ਗੱਲ 

ਡਟ ਕੇ ਕਹੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਪਾਖੰਡ ਪੂਰਣ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਜਾਂ ਬਾਹਰਲੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਆਚਾਰਾਂ ਦੀ ਨਿਸਾਰਤਾ ਉਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ ਦੀ ਰੂੜ੍ਹੀਵਾਦਤਾ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਤਾਂ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦੇ ਭਾਵੀ- 

ਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਦਾ ਚਿੜ੍ਣ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੁਰੋਹਿਤ ਨੂੰ 

ਕਰਾਮਾਤ 

ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਸ਼ਾਣਿ ਪੰਡਿਤ 

ਕਰਮਾਕਾਨਾੀਂ / /ਜਤੁ ਕਰਨ ਸ਼ ਊਂਪਜੰ ਭਾਈ ਸ਼ ਆਤਮ 
ਤਤ ਬੀੰਚਾਗੰ/ ਸ਼ਾਸ਼ਤ ਬੰਦ ਖਕੰ ਖੜੰ ਭਾਈ ਕਰਮ ਕਰਹ 

ਸੰਸ਼ਾਨੰ/ ਪਾਧੀਡੇ ਆਲ ਨ ਚੁਕਈ ਭਾਈ ਅੰਤਾਹਿ ਮਲ 

/ਵਕਾਗਾ/ (ਗੁ.ਰੰ.635)। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੱਚੇ ਨਾਮ ਦੀ 

ਆਰਾਧਨਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਾਰੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਹਉਮੈ ਦਾ ਪਸਾਰ 

ਮਾਤ ਹਨ-- ਕਰਮ ਕਾਂਡ ਝਹ ਕਗ/ਹ ਅਚਾਰ/ /ਥਨ ਨਾਵੈ 

/ਹ੍ਰਗ /ਹ੍ਰ੍‌ਗਿ ਅਹੰਕਾਰ /(ਗੁ ਗੰ .162)। 

ਕਰਮੇ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੋਦ 

ਦੀ ਪਤਨੀ ਅਤੇ ਸੋਢੀ ਮਨੌਹਰਦਾਸ ਮੋਹਰਬਾਨ ਦੀ ਮਾਤਾ 

ਜੋ. ਸਦਾ ਇਹ ਸੋਚਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੀ ਕੋਈ ਨਰੀਨਾ ਔਲਾਦ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 

ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਮੇਹਰਬਾਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਵੇਗੀ। (ਗੁਰੂ) 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 

ਉਮੀਦਾਂ ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਮਿਲ ਗਈਆਂ ਪਰ ਇਹ ਹਾਲਾਤ 

ਨਾਲ ਸਮਝੰਤਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 

ਬਾਲਕ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਨੂੰ ਮਰਵਾਉਣ ਦੇ ਕਈ ਯਤਨ ਕੀਤੇ , 

ਪਰ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕੀ। ਇਸ ਬਾਰੇ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 

੬” ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਬਿਿੱਤਾਂਤ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕਰਾਮਾਤ : ਅਰਬੀ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਸੈਭਵ ਹੋ ਸਕੇ। ਕਈ ਵਾਰ “ਕਰਮ! (ਕ੍ਰਿਪਾ) ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ 

ਈਸ਼ਵਰੀ ਕਾਰਵਾਈ ਨੂੰ ਵੀ “ਕਰਾਮਾਤ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਾਮਾਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਹ ਵਿਸਮਾਦੀ 

ਕਾਰਵਾਈ ਹੈ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਸੈਤਾਂ#ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਕੀਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਕਰਾਮਾਤ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ “ਸਿੱਧੀ” 

ਜਾਂ “ਚਮਤਕਾਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੁਸਲਮਾਨ ਪੀਰਾਂ ਫ਼ਕੀਰਾਂ 

ਨਾਲ ਅਨੇਕ ਪਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਜੁੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ 

ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਾਮੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ 

ਵਾਲੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸਾਧਕਾਂ ਨਾਲ ਇਹ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਗੁਰਬਿਲਾਸ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰਾਂ ਉਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਰੋਪਣ ਕੀਤਾ 
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ਮਿਲਦਾ ਹੈ। “ਰਾਇ ਬਲਵੇਡ ਤਥਾ ਸਤੈ ਡੂਮਿ' ਦੀ ਵਾਰ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਗੁਰਗੱਦੀ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰੀ ਕਰਾਮਾਤ ਦਸਦਿਆਂ 

ਰਚੈਤਿਆਂ ਨੇ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਧੰਨ ਧੰਨ ਰਾਮਦਾਸ ਗਰ 

/ਜਿ/ਨੇ ਨਿਰਿਆ /ਤਿਨੈ ਸ਼ਵ਼ਾੰੇਆ/ ਪਗ ਹੋਈ ਕਰਾਮਾਤ 
ਅਪ /ਸਿਰਜ਼ਣਹਾਨੈ ਧਹੱਰਆ /(ਗੁ ਰੰ .968)। 

ਕਰੁਣਾ : ਕੁਰਣਾ ਨੂੰ ਚਿੱਤ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਜਾਂ ਬਿਰਤੀ ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮਨੁੱਖ-ਮਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 

ਉਦੋਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਦੋਂ' ਕਿਸੇ ਪ੍ਤਿ ਹਮਦਰਦੀ ਜਾਂ ਦਇਆ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨੀ ਹੋਵੇ। ੍ 

ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ 

ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਨਾਲ ਚਿੱਤ ਵਿਚ ਸ਼ਾਂਤੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਿਆਂ ਨਾਲ 
ਸਮਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

“ਪਾਤੌਜਲਿ ਯੋਗ-ਸੂਤ੍' ਵਿਚ ਕਰੁਣਾ ਦਾ ਮੇਤ੍ਰੀ, 

ਮੁਦਿਤਾ (ਪ੍ਰਸੈਨਤਾ) ਅਤੇ ਉਪੇਖਿਆ ਨਾਲ ਉੱਲੋਖ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਜੈਨ-ਮਤ ਅਤੇ ਬੌਧ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਰਮਾਂ 

ਇਸ ਦੇ ਉਪਜਾਣ 'ਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਬੰਧ- 

ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਬੋਧਿਸਤਵਾਂ ਦਾ ਹਿਰਦਾ ਕਰੁਣਾ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਭਗਤੀ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਬਿਰਤੀ 

ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਮਿਲਿਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਸਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਅਪਾਰ ਕ੍ਰਿਪਾ, ਮਿਹਰ ਅਤੇ ਦਇਆ ਦੇ ਆਸਰੇ ਜੀਵਨ 

ਬਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹੋਂਦ ਦੀ 

ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦਾ ਕਰੁਣਾ ਦਾ ਮੁੱਜਸਮਾ ਹੀ ਸਮਝਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਕਰੁਣਾਮਈ ਕਹਿੰਦਿਆਂ ਅੰਕਿਤ 

ਕੀਤਾ ਹੈ- ਭੁਮੰਤਿ ਭੁਮੰਤਿ ਬਹ ਜਨਮ ਹਰ ਸਗੱਣ 

ਨਾਨਕ ਕਭਣਾਮਯਹ/ (ਗੁ ਗੰ ..359)। ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ- ਤਾ ਕੋ ਦੁਖ ਗੰਰਓ ਕਰਣਾ 

ਅਪਨਾ ਧੰਜ ਝਢਾਈ/(ਗੁ.ਰੀ੍‌. 1008)। 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਕਰੋੜਸਿੰਘੀਆ (ਕਰੋੜੀਆ) ਮਿਸਲ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ “ਕਰਣਾਲਯ ਹੈ” (ਕਰੁਣਾ 

ਦਾ ਘਰ) ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 

ਕਰੋੜਸਿੰਘੀਆ ( ਕਰੋੜੀਆ) ਮਿਸਲ : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ 
ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ, ਜਿਸ ਦੇ ਪੂਰਬ ਰੂਪ ਨੂੰ ਜੱਥੇ 

ਵਜੋ' ਸਰਦਾਰ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਨਾਰਲੀ ਨੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਸੈਨ 1739 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਦਰ ਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਲੋਹਾ 

ਲਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਉਪਲ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਿਆ 

ਜੋ ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨਾਲ 

ਲੜਦਿਆਂ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਕਰੋੜਾ ਸਿੰਘ 

ਬਰਕੀ ਵਾਲਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਉਸੇ ਸਾਲ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ “ਤੇ ਹੀ 
ਕਰੋੜਸਿੰਘੀਆ ਮਿਸਲ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਮਿਸਲ 

ਨੂੰ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਮਿਸਲ 

ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਖੇਤਰ ਅਧਿਕਤਰ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 

ਵਿਚ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1761 ਈ. ਵਿਚ ਕਰੋੜਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਝਬਾਲ ਪਿੰਡ ਦਾ ਬਘੇਲ 

ਸਿੰਘ ਧਾਲੀਵਾਲ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਇਸ 

ਨੇ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪ੍ਭੁਤਾ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। ਕਰਨਾਲ ਆਦਿ ਨਗਰਾਂ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਇਸ 

ਨੇ ਫਰਵਰੀ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਅਨੇਕ 

ਬਹਾਦਰ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੂੰ ਰਲਾ ਕੇ ਚਾਲੀ ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ 

ਸਹਿਤ ਯਮਨਾ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕੀਤਾ। ਸਹਾਰਨਪੁਰ ਉਤੇ 

ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨਜੀਬਉੱਦੋਲਾ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਖ਼ੁਬ 
ਲੁਟਿਆ ਅਤੇ ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਲਖ ਰੁਪਏ ਨਜ਼ਰਾਨੇ ਵਜੋਂ ਵਸੂਲ ਕੀਤੇ। 

ਅਪੈਂਲ 1775 ਈ. ਵਿਚ ਨਜੀਬਉੱਦੋਲਾ ਤੋ' ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ 

ਪੁੱਤਰ ਜ਼ਾਬਿਤਾ ਖ਼ਾਨ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਮਾਰਚ 1783 

ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਉਤੇ 30 ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ ਸਹਿਤ 

ਜਿਤਿਆ ਅਤੇ ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਅਤੇ ਉਸਾਰੀ ਦੀ ਸ਼ਰਤ 'ਤੇ ਮੁਗ਼ਲ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਅਹਿਦਨਾਮਾ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਤਕ ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ 4000 ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ ਸਹਿਤ 

ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਟਿਕਿਆ ਰਿਹਾ। 



ਕਰੋੜਸਿੰਘੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਹੋਰ ਸਰਦਾਰਾਂ , ਜਿਵੇਂ 

ਕਿ ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸ. ਰਾਇ ਸਿੰਘ, ਕਲਸੀਆ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿਘ, ਦੁਲਚਾ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਬਾਹੂਬਲ 'ਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤ ਕੇ ਆਪਣੀਆਂ 

ਆਪਣੀਆਂ ਸੁਤੰਤਰ ਰਿਆਸਤਾਂ ਬਣਾ ਲਈਆਂ। ਇਸ 

ਮਿਸਲ ਦਾ ਆਖ਼ਰੀ ਸ਼ਕਤੀਵਰ ਸਰਦਾਰ ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਲੜਕਾ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਅੰਬਾਲਾ ਜ਼ਿਲੂ ਵਲ 

ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਛਛਰੌਲੀ 

ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਨਰਾਇਣਗੜ੍ਹ 

ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਜਾਗੀਰਾਂ 

ਦਿੱਤੀਆਂ। ਸੈਨ 1818 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ 

ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਸੋਭਾ ਸਿਘ, ਲਹਿਣਾ 

ਸਿੰਘ, ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣੇ ।ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਣ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਤਕ ਇਸ ਦਾ ਰਾਜਾ ਰਵੀਸ਼ੂਰ ਸਿੰਘ ਸੀ। 

ਕਰੋੜੀਆ (ਸਿੱਖ ਸਾਧਕ) ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਦੁਨੀ ਚੰਦ 

ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਅਮੀਰੀ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਕਰੋੜੀ ਮੱਲ ਵੀ 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 

ਇਕ ਵੱਡੇ ਸਾਹੂਕਾਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਉਤੇ ਧਨ ਸੂਚਕ ਸੱਤ ਝੰਡੇ ਸਦਾ ਝੁਲਦੇ 

ਰਹਿੰਦੇ ਸੰਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਘਰ 

ਪਿਤਾ ਦੇ ਸ਼ਰਾਧ ਉਤੇ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਵਾਦ ਦੌਰਾਨ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਦੀ 

ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਵੀ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦੀ। ਦੁਨੀ ਚੋਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਧਨ ਦਾ ਮੋਹ 

ਛਡ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਰਾਵੀ ਕੰਢੇ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਉਸਾਰਨ ਵਿਚ ਦਿਸ ਨੇ ਬਹੁਤ 

ਰੁਚੀ ਲਈ ਅਤੇ ਧਨ ਖ਼ਰਚ ਕੀਤਾ। 

ਕਲਸੀਆ ਰਿਆਸਤ : ਪੰਜਾਬ ਪਾਂਤ ਦੀ ਇਕ ਰਿਆਸਤ 

ਜਿਸ ਨੂੰ “ਕਲਸੀਆ” ਪਿੰਡ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲਾਹੌਰ) ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ 
ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਸੈਧੂ ਨੇ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 

ਕਲਸੀਆ ਰਿਆਸਤ 

ਮਿਸਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਸ. ਕਰੋੜਾ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿਘ ਨਾਲ ਬੜਾ ਨਿਘਾ ਸੋਬੋਧ ਸੀ। ਇਸ 

ਨੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਜਿਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ 

ਛਛਰੌਲੀ (ਹੁਣ ਤਹਿਸੀਲ ਜਗਾਧਰੀ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਯਮੁਨਾਨਗਰ, 

ਹਰਿਆਣਾ ਰਾਜ) ਦੇ ਪਰਗਨੇ ਵਿਚ 114 ਪਿੰਡਾਂ ਉਤੇ 

ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਛਛਰੌਲੀ ਨੂੰ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾ ਕੇ 

ਆਪਣੀ ਸੁਤੰਤਰ ਰਿਆਸਤ ਕਾਇਮ ਕਰ ਲਈ। ਉਸ ਦਾ 

ਨਾਂ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਕਲਸੀਆ” 

ਰਖਿਆ। ਫਿਰ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਦਾ ਕੁਝ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤ ਕੇ 

ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1785 ਈ. 

ਵਿਚ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 

ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਹੋਰ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਇਲਾਕੇ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਗੜ੍ਹਦੀਵਾਲਾ ਖੇਤਰ, ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤੇ। 

ਸੈਨ 1818 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਜੋਧ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ ਰਿਆਸਤ ਦਾ 

ਸ਼ਾਸਕ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ 

ਬਣਾ ਕੇ ਰਖੀ ਹੋਈ ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ 

ਵਿਚ ਵੀ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਸੈਨ 1858 ਈ. 

ਵਿਚ ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ 

ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਸੈਨ 1869 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ 

1883 ਈ. ਵਿਚ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਚਾਰ ਸਾਲ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ, ਪਰ 

ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਹ ਮਰ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਉਸ 

ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਾਈ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਪ੍ਸ਼ਾਸਕ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 

1908 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ 

ਰਵੀਸ਼ੂਰ ਸਿੰਘ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਬਣਿਆ। ਪਹਿਲੀ 

ਵੱਡੀ ਜੋਗ ਵੇਲੇ ਉਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ “ਰਾਜਾ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1947 

ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਰਵੀਸ਼ੂਰ ਸਿੰਘ ਗੁਜ਼ਰ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਕਰਨੇਸ਼ੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੱਦੀ ਸੈਭਾਲੀ ਜੋ ਕਲਸੀਆ ਦਾ 

ਅੰਤਿਮ ਰਾਜਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਦੇ ਬਣਨ 



ਨ 

ਨਾਲ ਇਹ ਰਿਆਸਤ ਉਸ ਵਿਚ ਸੰਮਿਲਿਤ ਕਰ ਲਈ ਗਈ। 
ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 181 

ਪਿੰਡ ਸਨ ਅਤੇ ਕੁਲ ਖੇਤਰ 430 ਵਰਗ ਕਿ.ਮੀ. ਸੀ। 

ਕਲਕੱਤਾ (ਕੋਲਕਾਤਾ): ਭਾਰਤ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਸਿੱਧ ਮਹਾ- 
ਨਗਰ ਜੋ ਇਸ ਵੇਲੇ ਪੱਛਮੀ ਬੈਗਾਲ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਅਤੇ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਬੈਦਰਗਾਹ ਹੈ। ਹੁਗਲੀ ਨਦੀ ਦੇ ਪੂਰਵੀ ਕੰਢੇ 
ਉਤੇ ਵਸੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਆਬਾਦੀ ਭਾਰਤ ਦੇ ਸਾਰੇ ਨਗਰਾਂ 

ਨਾਲੋ' ਅਧਿਕ ਹੈ। ਸੈਨ 1500 ਈ. ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨਗਰ 

ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਵਜੋ' ਉੱਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਜਦੋਂ 

ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਵਪਾਰੀ ਹੁਗਲੀ ਨਦੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵਪਾਰਕ 

ਮੰਡੀਆਂ ਬਣਾਉਣ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਆਉਣ ਲਗੇ, ਉਦੋਂ ਤੋਂ 

ਇਸ ਖੇਤਰ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਵਧ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1698 ਈ. 

ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਕਲਕੱਤਾ, ਸੂਤਾਨਤੀ ਅਤੇ ਗੋਬਿਦਪੁਰ 

ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਖ਼ਰੀਦ ਲਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਇਕ 

`_ ਕਸਬਾ ਵਸਾ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਸੈਨ 1702 ਈ. 

ਵਿਚ ਫ਼ੋਰਟ ਵਿਲੀਅਮ ਨਾਂ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਕਸਬੇ ਦਾ ਬੜੀ ਤੇਜ਼ੀ ਨਾਲ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 
1707 ਈ. ਵਿਚ ਈਸਟ ਇੰਡੀਆ ਕੌਪਨੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਵਖਰੀ ਪੌਜ਼ੀਡੈਂਸੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਸ ਕਸਬੇ 

ਨੇ ਅਨੇਕ ਉਤਾਰ ਚੜ੍ਹਾ ਦੇਖੇ। ਪਰ ਸੈਨ 1772 ਈ. ਵਿਚ 

ਅੰਗੇਜ਼ ਗਵਰਨਰ-ਜਨਰਲ ਵਾਰਨ ਹੇਸਟਿੰਗ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਸਾਰੇ ਦਫ਼ਤਰ ਮੁਰਸ਼ਿਦਾਬਾਦ ਤੋਂ ਇਥੇ ਲਿਆ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 

“ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ ਇਡੀਆ” ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਨ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵਿਕਾਸ 

ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1822 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਦੀ ਆਬਾਦੀ ਤਿੰਨ 

ਲੱਖ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਗਈ । ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਪਾਰ, ਉਦਯੋਗ, 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਆਦਿ ਦਾ ਇਹ ਨਗਰ ਕੇਂਦਰ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਇਹ ਸਥਿਤੀ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਤਕ ਚਲਦੀ ਰਹੀ, ਪਰ 

ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਇੰਡੀਆ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 

ਕਲਕੱਤੇ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਨਾਲ ਨਗਰ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਕੁਝ ਘਟਿਆ, ਪਰ ਸੈਨ 1947 

ਈ. ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਤੇਜ਼ੀ 

ਆ ਗਈ। ਪੂਰਵੀ ਬੰਗਾਲ ਤੋਂ ਲੱਖਾਂ ਸ਼ਰਣਾਰਥੀਆਂ ਦੇ 
ਆਉਣ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 

ਰੂਪ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਬਦਲ ਗਿਆ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ 

ਆਬਾਦੀ ਹੋਰ ਵੀ ਵਧ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਜਿਥੇ 

ਅਨੇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਅਤੇ ਸਭਿਅਚਾਰਿਕ ਕੇਂਦਰ ਹਨ, ਉਥੇ 

_ ਬਜਬਜ ਘਾਟ ਨਾਂ ਦਾ ਸਥਾਨ ਭਾਰਤ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਜੰਗ 
__ਦੇ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਾਕੇ ਦੀ ਯਾਦ ਦਿਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਸ. ਬਚਨ ਸਿੰਘ “ਸਰਲ” ਨੇ “ਅਜੀਤ” (16 

ਅਕਤੂਬਰ 1991 ਈ.) ਵਿਚ ਛਪੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਲੇਖ ਵਿਚ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਨੌਵੇਂ 

ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਪੂਰਬੀ ਭਾਰਤ 
ਦੀ ਫੇਰੀ ਸਮੇਂ ਇਸ ਸ਼ਹਿਰ 'ਚੋਂ ਵਿਚਰੇ ਸਨ ਤੇ ਜਿਸ ਸਥਾਨ 

`ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਿਸ਼ਰਾਮ ਕੀਤਾ ਉਥੇ ਅਜ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੜਾ 

ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ ਸਥਾਪਿਤ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੜਾ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ, 

ਰਾਜਾ ਹਜ਼ੂਰੀ ਚੰਦ ਨੇ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਕਹਿਣ 

`ਤੇ ਪਹਿਲੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਅਤੇ ਨੌਵੀਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦੇ ਕਲਕੱਤਾ 

ਵਿਚ ਆਉਣ ਦੀ ਯਾਦਗਾਰ ਦੇ ਤੌਰ `ਤੇ ਬਣਾਇਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 75 ,77,79,81 ਅਤੇ 83 

ਕਰਾਸ ਸਟਰੀਟ ਵਿਖੇ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ ਜੋ ਕਿ ਹੁਣ ਕੇਵਲ 

172 ਮਹਾਤਮਾ ਗਾਂਧੀ ਰੋਡ ਹੀ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਨੌਮੰਜ਼ਲੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਐਤਵਾਰ ਨੂੰ ਸਾਪਤਾਹਿਕ 
ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸੰਗਾਾਂਦ ਦੇ ਦਿਨਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦਿਨਾਂ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਮਾਗਮ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਯਾੜ੍ੀਆਂ ਦੇ ਠਹਿਰਨ ਲਈ ਉਚਿਤ ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਲ ਭਾਈ ਨਿੱਕੂ ਸਿੰਘ ਸੈਗਤ (11 

ਬਾਂਸਤਲਾ ਗਲੀ) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਰਕੁਲਡੰਗਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼ ਬਾਘਮਾਰੀ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੁਨੀ ਲਾਲ ਸਿੱਖ 

_ਸੈਤ ਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ ਹਾਵੜਾ ਵੀ ਹਨ। 

ਕਲਕੀ ਅਵਤਾਰ : ਵੇਖੋ “ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ” (ਨਿਹਕਲੈਕੀ 

ਅਵਤਾਰ)। ਰ 

ਕਲਗੀਧਰ ਦੀਵਾਨ ਮਲਾਇਆ : ਇਹ ਦੀਵਾਨ 
“ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਮਲਾਇਆ” ਦੇ ਪ੍ਬੰਧਕਾਂ-ਵਿਚ ਪੈਦਾ 

ਹੋਏ ਆਪਸੀ ਵਿਰੋਧ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ। 

ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧ ਦਾ ਕਾਰਣ ਸੀ ਮੂਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਮਲਾਇਆਨ” ਦਾ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਾਲ 
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ਪ੍ਰਤਿ ਬੇਰੁਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕਰਨਾ। ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਹ ਵਿਰੋਧ ਹੋਰ ਵੀ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਦੇ ਆ ਗਿਆ ਜਦੋਂ 

ਪੂਰਬ ਪੱਖੀਆਂ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਵਾਧੂ ਧਨ ਨੂੰ ਚੀਫ਼ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਲ ਭੇਜਣਾ ਚਾਹਿਆ, ਪਰ 

ਵਿਰੋਧੀ ਧਿਰ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮਲਾਇਆ ਵਿਚ ਹੀ 

ਵਿਦਿਅਕ ਕੌਮਾਂ ਉਤੇ ਖ਼ਰਚ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਵਿਰੋਧੀ ਧਿਰ ਨੇ ਕਲਗੀਧਰ ਦੀਵਾਨ 

ਮਲਾਇਆ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 1 ਫਰਵਰੀ 1920 

ਈ. ਨੂੰ ਉਸ ਨੂੰ ਮਲਾਇਆ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਕੇਂਦਰੀ ਸੈਸਥਾ 

ਵਜੋਂ ਰਜਿਸਟਰ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਮੂਲ ਦੀਵਾਨ 

ਵਾਲਾ ਹੀ ਰਿਹਾ, ਜਿਵੇਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ, ਸਮਾਜਿਕ 

ਅਤੇ ਵਿਦਿਅਕ ਉਨਤੀ, ਧਾਰਮਿਕ ਰੀਤਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ 

ਆਦਿ। ਇਹ ਲੌਕ ਭਾਵੇਂ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਮਲਾਇਆ ਦੇ 

ਅਨੁਰੂਪ ਹੀ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਪੰਚ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਭਸੌੜ ਤੋਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਸਨ। 

ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਸਿੱਖ ਲੜਕੀਆਂ ਨੂੰ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਕਲਗੀਧਰ ਸਕੂਲ ਲਈ 

ਭੂਮੀ ਦੀ ਖ਼ਰੀਦ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1937 ਈ. ਤੋਂ ਸਕੂਲ ਦੀ 

ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਾ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 

1931 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ 

ਸ. ਬਚਿਤਰ ਸਿੰਘ ਮੁਸਾਫ਼ਰ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰੈਸ ਲਗਾ ਕੇ 

“ਪਰਦੇਸੀ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੇਵਕ” ਨਾਂ ਦਾ ਦੈਨਿਕ ਸਮਾਚਾਰ ਪੱਤਰ 

ਕਢਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੌਰਾਨ ਇਸ 

ਪ੍ਰੈਸ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਇੰਡੀਅਨ ਇੰਡੀਪੈਂਡੈਂਸ ਲੀਗ ਅਧੀਨ ਚਲਾ 

ਗਿਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਸਾਫ਼ਰ ਹੋਰੀਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 

ਪਰਤ ਆਏ ਅਤੇ ਪ੍ਰੈਸ ਦਾ ਕੌਮ ਇਕ ਲਿਮਟਿਡ ਕੰਪਨੀ 

ਬਣਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਸਪੁਰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। “ਪਰਦੇਸੀ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੇਵਕ” ਨਾਂ ਦੇ ਸਮਾਚਾਰ-ਪੱਤਰ ਨੂੰ “ਮਲਾਇਆ 

ਸਮਾਚਾਰ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਸੰਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਮਲਾਇਆ ਵਿਚ 

ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਲਾਗੂ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ 
ਰੁਕ ਗਈ। ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਦੋਬਾਰਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਦਾ 

ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਬਹੁਤੇ ਕਰਣਧਾਰਾਂ ਦੇ 

ਕਲਸਟ 

ਅਕਾਲ ਚਲਾਣੇ ਕਾਰਣ ਮੁੜ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਚਾਲੂ ਨ ਕੀਤਾ 

ਜਾ ਸਕਿਆ। 

ਕਲਮਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ): ਕਸ਼ਮੀਰ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 

ਜਿਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਕਰਨਪੁਰਾ” ਸੀ, ਜੋ ਇਥੋਂ ਦੇ ਰਜਵਾੜੇ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਛੋਟੀ ਰਾਣੀ “ਕਰਨਾ ਦੇਵੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਰਖਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੀ ਕਸ਼ਮੀਰ ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ 

ਬਾਰਾਮੂਲਾ ਤੋਂ ਇਥੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਣ ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੇ ਪਾਣੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਥੁੜ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਰਛਾ 

ਮਾਰ ਕੇ ਪਾਣੀ ਦਾ ਝਰਨਾ ਪ੍ਰਵਾਹਿਤ ਕੀਤਾ ਜੋ ਖੂਹ ਦੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਥੇ ਬਲੋਲ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਦਰਵੇਸ਼ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 

ਮਿਲਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ 

ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਇਕ ਥੜ੍ਹਾ ਉਸਰਵਾਇਆ ਜਿਸ ਉਤੇ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਲੋਗ ਦੀਵੇ ਜਗਾਉਂਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਰਾਜ- 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ 

ਅਤੇ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਇਥੇ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਥੜ੍ਹਾ 

ਬਣਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1928 ਈ. ਵਿਚ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਲੀਡਰਾਂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਸਥਾਨ ਵਲ 

ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਸੈਨ 1931 ਈ. ਤਕ ਇਸ 

ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਿਆਰ ਹੋਂ ਗਈ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਦੇ ਕਬਾਇਲੀ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਇਸ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਨੁਕਸਾਨ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ। ਹੁਣ ਬਾਰਾਮੂਲਾ 

ਦੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੀ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਜਨਮ-ਦਿਨ ਅਤੇ ਵਿਸਾਖੀ 

ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕਲਮੋਟ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਰੋਪੜ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 

ਜੋ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 18 ਕਿ .ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਿਚ 

ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਸੈਨ 1700 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕਰਦੇ ਇਥੋਂ` ਲੰਘੇ ਤਾਂ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਰੋਘੜਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
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ਨੇ ਜਵਾਬੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਲਈ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਹੁਕਮ ਦਿੱਤਾ। 

ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਰੈਘੜ ਹਾਰ ਗਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਪਿੱਪਲ 
ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਲੜਾਈ ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਆ 
ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1975 

ਈ. ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਜਿਸ 

ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਇੰਤਜ਼ਾਮ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਖੇੜਾ ਕਲਮੋਟ” 

ਵੀ ਹੈ। 

ਕਲਿਆਣ ਚੋਦ, ਬਾਬਾ (1440-1522 ਈ.): ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਬਾਬਾ 

ਕਲਿਆਣ ਚੋਦ (ਬਾਬਾ ਕਾਲੂ) ਦਾ ਜਨਮ ਤਲਵੰਡੀ ਰਾਇ 

ਭੋਏ ਭੱਟੀ ਵਿਚ ਸ਼ਿਵ ਨਾਰਾਇਣ (ਨਾਮਾਂਤਰ-ਸ਼ਿਵ ਰਾਮ) 

ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਬਨਾਰਸੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1440 ਈ. (1497 

ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿਤਾ ਰਾਇ ਭੋਇ ਭੱਟੀ ਦੀ 
ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਕਾਰਦਾਰ ਸੀ। ਰਾਇ ਭੋਇ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਬਣਿਆ। 

ਉਸ ਨੇ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਪਟਵਾਰੀ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਭਰਾ ਲਾਲ 

ਚੰਦ ਸੀ। ਆਮ ਲੋਕੀਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਲੂ ਅਤੇ ਲਾਲੂ ਕਰਕੇ 

ਬੁਲਾਉਂਦੇ ਸਨ। 'ਬਚਿਤ੍ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਬੇਦੀ ਬੈਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧੀ 

ਸੀ ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਨਾਲ ਜੋੜਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- /ਤਨ 

ਬੋਦੀਯਨ ਕੇ ਕਾਲ /ਲੈਖੇ ਪੁਗਟੇ ਨਾਨਕ ਰਾਏ / ਰ੍ 

ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਦਾ ਵਿਆਹ ਮਾਤਾ ਤ੍ਰਿਪਤਾ ਨਾਲ 
ਹੋਇਆ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1469 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ 

ਸੈਨ 1464 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਦੇ ਘਰ ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ 

'ਦਾ ਜਨਮ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਕਾਲੂ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ ਕਿ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਕੁਲ-ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ ਕਾਰ-ਵਪਾਰ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲੇ , 

ਪਰ ਗੁਰੂਜੀ ਦੀ ਦੁਨਿਆਵੀ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਰੁਚੀ ਨਹੀਂ 

ਸੀ। ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਦਾ ਖਿਝਣਾ ਕੁਦਰਤੀ ਸੀ, ਪਰ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ 

ਦੇ ਕਹੇ ਅਤੇ ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਦੀ ਅਰਜ਼ੋਈ 'ਤੇ ਬਾਬਾ ਕਾਲੂ 

ਚੁਪ ਕਰ ਜਾਂਦੇ। ਆਖ਼ਿਰ ਨਿੱਤ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਤਨਾਓ ਨੂੰ 

ਕਲਿਆਣਾ, ਭਾਈ 

ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪਤੀ ਭਾਈ 

ਜੈਰਾਮ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ 

ਲੋਧੀ ਲੈ ਗਏ ਜਿਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੋਦੀ ਦਾ ਕੰਮ ਸੈਭਾਲਿਆ। 

ਉਦਾਸੀਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਰਾਵੀ 
ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ-1 (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਵਸ ਗਏ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਵੀ ਉਥੇ ਬੁਲਾ 
ਲਿਆ। ਉੱਥੇ ਹੀ ਬਾਬਾ ਕਾਲੂ ਨੇ ਸੈਨ 1522 ਈ. ਨੂੰ ਦੇਹ 

ਤਿਆਗੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮਾਤਾ ਤ੍ਰਿਪਤਾ ਦਾ 
ਵੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਦੇ ਮਹਿਤਾ ਕਾਲੂ, 

ਕਲਿਆਣ ਰਾਇ, ਕਲਿਆਣ ਚੰਦ, ਕਾਲੂ ਚੰਦ, ਕਾਲੂ ਰਾਇ 

ਆਦਿ ਕਈ ਨਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸਨ, ਪਰ ਮੁੱਖ ਤੋਂ 'ਤੇ ਬਾਬਾ 

ਕਾਲੂ ਹੀ ਪੁਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਕਲਿਆਣ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 17 ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਛੇ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ 17 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸੱਤ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਚਾਰ ਚਾਰ 

ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਛੱਕਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਦੁਪਦਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਅਰੀਮ ਅਤੇ ਬਿਅੰਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਰਾਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 10 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਨੰ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਪਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ 

ਚਾਰ ਪਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮ-ਦਾਨ ਦੀ 

ਯਾਢਨਾ ਤਾਂ ਹਰ ਕੋਈ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਕੇਵਲ ਭਾਗਾਂ ਵਾਲਿਆਂ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਰਾਹੀਂ ਇਹ ਦਾਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੇ। 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂਦੇ ਇਕ ਛੱਕੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 

ਜੀ ਨੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਸਾਧਨ ਦਸੇ ਹਨ। ਸਭ ਤੋਂ 

ਮੁੱਖ ਸਾਧਨ ਗੁਰੂ ਹੈ। ਫਿਰ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਅਤੇ 

ਸੇਵਾ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨਾ ਹੈ। 

ਕਲਿਆਣਾ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ 
ਸਿਦਗੀ ਸਿੱਖ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਵਾਰ ਪਹਾੜੀ 
ਰਿਆਸਤ ਮੰਡੀ ਨੂੰ ਕੁਝ ਸੇਵਕਾਂ ਸਹਿਤ ਭੇਜਿਆ ਕਿ ਉਹ 
ਉਥੋਂ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਲਈ 
ਧਨ ਅਤੇ ਲਕੜ ਲੈ ਕੇ ਆਏ। ਉਥੇ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਸੀ 



ਕਲਿਯੁਗ 

ਕਿਸ਼ਨ ਦੀ ਜਨਮ-ਅਸ਼ਟਮੀ ਆ ਗਈ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਰਾਜਾ 

ਹਰੀ ਸੈਨ ਦਾ ਹੁਕਮ ਸੀ ਕਿ ਉਸ ਪੁਰਬ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਭ 

ਵਰਤ ਰਖਣ। ਭਾਈ ਕਲਿਆਣਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 

ਇਸ ਵਰਤ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ 

ਸਮਝ ਕੇ ਨ ਰਖਿਆ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 

ਸਾਥੀਆਂ ਸਹਿਤ ਰਾਜੇ ਅਗੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੇ 

ਆਤਮ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਾਲ ਵਰਤ ਦੀ ਨਿਸਾਰਤਾ ਦਸਦੇ 

ਹੋਇਆਂ ਆਪਣਾ ਮਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। ਰਾਜਾ ਇਸ ਦੀ 

ਗੱਲਬਾਤ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਨੇ ਭਾਈ ਜੀ 
ਦੀ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਹੀ ਨ ਕੀਤੀ ਸਗੇਂ'_ਹਰਿਮੰਦਿਰ 

ਸਾਹਿਬ ਲਈ ਲਕੜੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਉਸ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ। 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਚਰਨੀ ਲਾਇਆ। ਰਾਜਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 

ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ। ਭਾਈ ਕਲਿਆਣਾ ਦਾ ਉੱਦੋ' ਸਿੱਖ ਜਗਤ 
ਵਿਚ ਬੜਾ ਆਦਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੇ 

ਕਾਰਜਾਂ ਲਈ ਇਹ ਸਦਾ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ ਸੇਵਾ 

ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 

ਕਲਿਯੁਗ : ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਿਤੀ, ਜਨ-ਜੀਵਨ ਅਤੇ 

ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ “ਕਲਿਯੁਗ” (ਕਲਿਕਾਲ) ਬਹੁ ਚਰਚਿਤ 

ਵਿਸ਼ਾ ਰਿਹਾ ਹੈ।ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਸਿ੍‌੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸੰਪੂਰਣ 
ਅਵਧੀ ਨੂੰ ਸੌਖ ਲਈ ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸਤਯੁਗ, ਤ੍ਰੇਤਾ, ਦੁਆਪਰ ਅਤੇ ਕਲਿਯੁਗ । ਗੁਪਤ 

-ਵੈਸ਼ ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋ ਬਾਦ ਦਾ ਸਮਾਂ ਆਮ 

ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਕਲਿਯੁਗ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਸਰੇ 

ਅਨੇਕ ਦੋਸ਼ਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਾਨਵ 

ਸਮਾਜ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਬਹੁਤ ਡਿਗੀ ਹੋਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ “ਕਲਕੀ ਅਵਤਾਰ” ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ 

ਹੋਣ ਦੀ ਭਵਿਸ਼ਬਾਣੀ ਵੀ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਯੁਗਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਜੋਤਿਸ਼-ਸ਼ਾਸਤ੍ੁ ਨਾਲ ਵੀ ਰਿਹਾ 

ਹੈ। ਆਰਯ ਭੱਟ ਨਾਂ ਦੇ ਹਿਸਾਬਦਾਨ (ਗਣਿੱਤਗ) ਨੇ 

ਮਹਾਭਾਰਤ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਸਮਾਂ ਅਤੇ ਕਲਿਯੁਗ ਦੇ ਆਰੈਭ ਦਾ 

ਸਮਾਂ 3102 ਈ ਪੂ. ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਕੁਝ ਹੋਰ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਯੁਗ ਦਾ ਆਰੈਭ ਮਹਾਭਾਰਤ ਤੋਂ 635 

ਕਲਯੁਗ 

`ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ ਦਸਿੰਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦੇ ਆਰੰਭ ਬਾਰੇ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤ-ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਆਮ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 

_ ਅਨੁਸਾਰ ਕਲਿਯੁਗ ਦਾ ਆਰੈਭ ਮਹਾਭਾਰਤ ਦੇ ਯੁੱਧ ਤੋਂ` _. 

ਬਾਦ ਉਦੋ' ਹੋਇਆ ਜਦੋਂ ਸ਼੍ਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਚੁਕੀ 

ਸੀ, ਪਾਂਡਵ ਹਿਮਾਲਾ ਪਰਬਤ 'ਤੇ ਬਰਫ਼ ਵਿਚ ਗਲ ਗਏ 

ਸਨ ਅਤੇ ਪਰੀਕ੍ਸ਼ਿਤ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ ਸੀ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰੀਕ੍ਸ਼ਿਤ ਕਲਿਯੁਗ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਰਾਜਾ ਸੀ। ਪਰ 

ਇਸ ਯੁਗ ਦੇ ਆਰੈਭ ਬਾਰੇ ਸਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਦੋਂ ਤਕ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ, ਜਦੋਂ ਤਕ ਮਹਾਭਾਰਤ ਦਾ ਯੁੱਧ- 

ਕਾਲ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 

ਕਲਿਯੁਗ ਦੀ ਮਿਆਦ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ 

4,32,900 ਵਰ੍ਹੇ ਦਸੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਉਮਰ 

100 ਵਰ੍ਹੇ ਅਨੁਮਾਨੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਧਰਮ ਤੋਂ ਨੋਕੀ ਦਾ 

ਕੇਵਲ ਚੌਥਾ ਭਾਗ ਬਾਕੀ ਬਚਿਆ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਯੁਗ ਵਿਚ ਧਰਮ ਦੀ ਅਧਿਕ ਹਾਨੀ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਨੀਚ ਯੁਗ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ 

ਦੇ ਸੈਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਇਸ ਯੁਗ ਦਾ ਆਪਣੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਕਾਰਣ ਹਨ। 

ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਸੈਤ ਅਤੇ ਭਗਤ ਲੋਕ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਯੁਗ 

ਵਿਚ ਹੋਏ ਸਨ। ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਧਰਮ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦੇਣ ਲਈ ਇਸ ਯੁਗ ਦੇ ਦੋਸ਼ਾਂ ਨੂੰ 

ਉਘਾੜਿਆ ਹੈ। 

-_ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ 

ਧਰਮ ਦੀ ਕੇਵਲ ਇਕ ਕਲਾ (ਸ਼ਕਤੀ) ਰਹਿ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ 

ਯੁਗ ਵਿਚ ਪੂਰੇ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੈਯੋਗ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਨਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ-- ਕਲੀ ਕਾਲ ਆਹ ਇਕਾ ਕਲ ਰਾਸ / 

/ਝ੍‌ਨ ਗੁਰ ਪੁਰੇ ਕਿਨ ਨ ਭਾਥੀ/ਅਨਮਾਖ ਠੁੜ ਵਰਤੇ ਵਰਤਾਰਾ 

ਨ ਼ਤਿਗੁਰ ਭਗਮ' ਨ ਜਾਈਂ ਹੋ /(ਗੁ.ਗੰ.1024)। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਕਲਿਯੁਗ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ 

ਕਿ ਇਹ ਕਿਤੇ ਨਹੀਂ ਸੁਣਿਆ ਗਿਆ ਕਿ ਕਲਿਯੁਗ ਫਲਾਣੀ 

ਥਾਂ ਜਾਂ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ 
ਤੀਰਥ ਉਤੇ ਬੈਠਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਕਲਿਯੁਗ ਦੇ ਲੱਛਣ 

ਇਹ ਹਨ ਕਿ ਉਸ ਯੁਗ ਵਿਚ ਸੱਚੇ ਧਰਮ ਦੀ ਪਾਲਣਾ 

ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ ਨਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਤਪੋ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ 

ਤਤਪਸਿਆ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, ਹਰਿ-ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੇ ਦਾ ਅਪਕਾਰ 
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ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਤੀ ਦੇਨਿ ਨ ਆਇਆ ਸੁਣੀਏ ਤੀਰਥ ਪਨ 

ਨ ਬੰਠਾ/ ਦਾਤਾ ਦਾਨ ਕਠੇ ਤਹ ਲਾਗੀ #ਹਲ ਓਸ਼ਨਨੇ ਨ 

ਬੈਠਾ / ਜੇ ਕੇ ਸਤ ਕਠੇ ਸੋ ਛਜ ਤਪ ਘਰ ਤ੫ ਨ ਹੋਈ / ਜੇ 

ਕੇ ਨਾਉ ਲਏ ਝਦਨਾਵਾ ਕਾਲਿ ਕੇ ਲਖਣ ਏਏ 0... (ਗੁ ਗੀ. 

902)। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਲੋਕ ਅਧਰਮ 

ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ, ਉਥੇ ਉਦੋਂ ਕਲਿਯੁਗ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਸਮਝਣੀ 

ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਯੁਗ ਦਾ ਸਰੂਪ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਕਲੰੜ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਬਸੀ ਪਠਾਣਾਂ ਤੋ ੭ ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ ਹੋਰ ਪਿੰਡ ਅਨੰਦਪੁਰ/ਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਕਈ ਵਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਇਕੱਠਾ ਨਾਂ ਵੀ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ, ਜਿਵੇਂ “ਅਨੰਦਪੁਰ ਕਲੌੜ”। ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕੀਰਤਪੁਰ 

ਤੋਂ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਜਾਂਦਿਆਂ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਥੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ ਉੱਚੇ ਥੇਹ 'ਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1968 ਈ. ਵਿਚ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਹੈ। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 

ਇਸ ਕਰਕੇ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 

ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਾਸ਼ਣਾਂ ਅਤੇ 

ਲਿਖਿਤਾਂ ਰਾਹੀਂ ਰਸਾਤਲ ਵਿਚ ਧਸੀ ਜਾ ਰਹੀ ਸਿੱਖ ਕੰਮ 

ਦਾ ਪਥ-ਪ੍ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ ਵਿਚ 

ਇਕ ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। 

ਕਲ੍ਹ ਸਹਾਰ (ਭੱਟ): ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭੱਟ ਕਵੀ ਜਿਸ ਦੀ ਗੁਰ 

-ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਉਚਾਰੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਦਰਜ ਹੈ । ਭੱਟਾਂ ਦੇ ਰਚੇ ਕੁਲ 123 ਸਵੈਯੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

54 ਇਸ ਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੇ ਹਰ ਇਕ ਗੁਰੂ ਬਾਰੇ ਸਵੈਯੇ 

ਲਿਖੇ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਗੁਰੂ-ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਕੇਵਲ 

ਇਸ ਦੇ ਹੀ ਲਿਖੇ ਦਸ ਦਸ ਸਵੈਯੇ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। 

ਕਵੀਸ਼ਰੀ 

ਕਲ੍ਹਾ ਰਾਏ: ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਰਾਏਕੋਟ 
ਕਸਬੇ ਦਾ ਇਕ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਜੋ ਭਾਵੇਂ ਹਿੰਦੂਓ' ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਬਣ ਚੁਕਿਆ ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਬਹੁਤ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ 

ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ 

ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਪਾਸ ਲਗਭਗ ਦੋ ਹਫ਼ਤੇ ਰਹੇ। 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਨੂਰਾ (ਨਾਮਾਂਤਰ-ਮਾਹੀ) ਨਾਮਕ ਬੰਦਾ 

ਸਰਹਿੰਦ ਭੇਜ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਾਤਾ ਅਤੇ ਦੋ ਛੋਟੇ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਬਾਰੇ ਖ਼ਬਰ ਮੰਗਵਾਈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਜਾਣ ਦੀ ਗੱਲ ਸੁਣ ਕੇ ਬਹੁਤ ਦੁਖੀ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤਸੱਲੀ ਦੇ ਕੇ ਸਹਿਜ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਥੋਂ 

ਕੀਤੀਆਂ। ਇਕ ਤਲਵਾਰ, ਇਕ ਰੀਗਾਸਾਗਰ ਅਤੇ ਪੋਥੀ 

ਨੂੰ ਖੋਲ ਕੇ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਇਕ ਰਹੇਲ। 

ਰਾਏਕਲਾ ਦਾ ਪੋਤਾ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ 

ਤਲਵਾਰ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਚੜ੍ਹਿਆ, ਪਰ ਘੋੜੇ ਤੋਂ 

ਡਿਗ ਕੇ ਉਸੇ ਤਲਵਾਰ ਨਾਲ ਘਾਇਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਮਰ 

ਗਿਆ। ਉਹ ਤਲਵਾਰ ਇਸ ਦੇ ਵਾਰਸਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਨੇ 

ਲੁਧਿਆਣੇ ਦੇ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜੋ 
ਉਸ ਨੇ ਅਗੋਂ ਇੰਗਲੈਂਡ ਭੇਜ ਦਿੱਤੀ। ਉਹ ਤਲਵਾਰ ਅਜ- 

ਕਲ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਅਜਾਇਬ ਘਰ ਵਿਚ ਪਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਬਾਕੀ 

ਦੀਆਂ ਦੋ ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਬਣਨ ਤਕ 

ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਪਾਸ ਮੌਜੂਦ ਰਹੀਆਂ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ 

ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਰਾਏ 

ਅਜ਼ੀਜ਼ਉੱਲਾ ਖ਼ਾਨ, ਮੈਂਬਰ ਪਾਰਲੀਮੈਂਟ, ਲਾਹੌਰ ਕੋਲ 

ਸਾਂਭੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 

ਕਵੀਸ਼ਰੀ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਸ਼ਖਸੀਅਤਾਂ 

ਪ੍ਤਿ ਆਦਰ ਅਤੇ ਆਸਥਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਮਾਲਵੇ ਦੀ 

“ਕਵੀਸ਼ਰੀ” ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਯੋਗਦਾਨ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਕਵੀਸ਼ਰੀ ਪੰਜਾਬੀ 

ਬਿੱਤਾਂਤਿਕ ਕਾਵਿ ਦੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਧਾਰਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਲੰਕਿਕ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਲੱਖਣ ਵੀ। ਇਸ ਧਾਰਾ ਦਾ ਉਦਭਵ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਆਰੈਭ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਿਛਲੇ 

ਅੱਧ ਅਤੇ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਇਹ ਕਾਵਿ- 
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ਧਾਰਾ ਆਪਣੇ ਜੋਬਨ 'ਤੇ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਹ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ 

ਸਾਧਾਰਣ ਜਨਤਾ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ, ਆਰਿਥਕ ਅਤੇ 

ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਚਿੱਤਰ ਐਲਬਮ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ 

ਹੈ। ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਚ ਇਹ ਬਹੁਤ ਲੋਕ-ਪਿਯਿ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਵੀ ਸਾਹਿਤ-ਰੂਪ ਰਾਹੀਂ ਮਾਲਵੇ ਦੇ 

ਸੈਸਕ੍ਿਤਿਕ ਜੀਵਨ ਦਾ ਇਤਨਾ ਭਰਪੂਰ, ਬਹੁਪੱਖੀ ਅਤੇ 

ਯਥਾਰਥ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ, ਜਿਤਨਾ ਕਵੀਸ਼ਰੀ 

ਰਾਹੀ' ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਿੱਸਾ-ਕਾਵਿ ਦਾ ਪੂਰਕ ਵੀ 

ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕਿੱਸਾ-ਕਾਵਿ ਵਰਗੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਨਾਇਕ ਲੋਕ-ਪੱਧਰ ਦੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ 

ਜੋ ਸਾਧ-ਸੈਤ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਵੀਰ ਪਰਾਕਰਮੀ, ਪ੍ਰੌਮੀ ਜਾਂ ਦਿਆਲੂ 

ਕੋਈ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਕਵੀਸ਼ਰੀ ਕਥਾ-ਕਾਵਿ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਰਚਨਾਵਾਂ ਕਿੱਸਿਆਂ ਵਰਗੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ 

ਸਰੂਪ, ਵਿਧਾਨ ਅਤੇ ਨਿਭਾ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਫ਼ਰਕ 

ਰਖਦੀਆਂ ਹਨ। ਕਵੀਸ਼ਰਾਂ ਨੇ ਜਿਥੇ ਪ੍ਰੰਮ-ਆਖਿਆਨਾਂ ਦੀ 

ਪੇਂਡੂ ਅੰਦਾਜ਼ ਨਾਲ ਮਲਵਈ ਉਪਭਾਸਖਾ ਵਿਚ ਸਿਰਜਨਾ 

ਕੀਤੀ ਹੈ, ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਥਾਨਕ ਪੀਤ-ਕਥਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 

ਕਾਵਿ-ਬੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਧਿਆਨਯੋਗ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ 

ਕਿ ਕਵੀਸ਼ਰਾਂ ਨੇ ਅਖਾੜਿਆਂ ਵਿਚ ਲੋਕ-ਮਨੋਰੈਜਨ ਲਈ 

ਭਾਵੁਕ ਜਿਹੀ ਪੇਸ਼ਕਾਰੀ ਕਰਨੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਸਰੋਤੇ ਸਾਧਾਰਣ ਸੂਝ-ਬੂਝ ਵਾਲੇ ਬੰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ 
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ਕਥਾਨਕ ਦੀ ਕਲਾਤਮਕਤਾ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਉਹ ਨਹੀਂ 
ਪਏ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਪਾਤਰਾਂ ਦੇ ਮਨੌ-ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਦੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਲੋੜ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤੀ। 

ਕਵੀਸ਼ਰਾਂ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਵੀਰ-ਰਸੀ ਰੁਚੀਆਂ 

ਦੀ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਲਈ ਸਿਰਕਢ ਸਥਾਨਕ ਸੂਰਮਿਆਂ ਬਾਰੇ ਚਿੱਠੇ 
ਜਾਂ ਸਾਕੇ ਲਿਖੇ। ਜਿਵੇਂ ਦੁੱਲਾ ਭੱਟੀ, ਜੈਮਲ ਫੱਤਾ, ਸੁੱਚਾ 
ਸਿੰਘ ਸੂਰਮਾ, ਜੀਉਣਾ ਮੌੜ, ਜਾਨੀ ਚੋਰ ਆਦਿ। ਇਹ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਵੀ ਵਾਰਾਂ ਜਾਂ ਜੈਗਨਾਮਿਆਂ ਦੀ ਪੱਧਰ ਦੀਆਂ ਨ 

ਹੋ ਕੇ ਲੋਕ-ਪੱਧਰ ਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵੀਰ- ਭਾਵਨਾ 

ਨੂੰ ਛਿਣਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਪਰਮ ਅਤੇ ਵੀਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਕਵੀਸ਼ਰਾਂ ਨੇ ਕਈ ਧਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਰੂਪ ਹਨ। ਇਕ ਉਹ ਪ੍ਰਸੰਗ ਹਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਭਾਰਤੀ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਨਾਲ ਹੈ, 

ਜਿਵੇਂ ਧੂ ਭਗਤ, ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ, ਸਤੀ ਸਲੋਚਨਾ, ਮੋਰਧੂਜ, ਨਲ- 

ਦਮਯੋਤੀ, ਲਵ-ਕੁਸ਼, ਸੀਤਾ-ਸੁਅੰਬਰ ਆਦਿ। ਦੂਜੇ ਉਹ 

ਪ੍ਰਸੈਗ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 

ਘਟਨਾਵਾਂ , ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਉਪਕਾਰਾਂ, ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮੀਆਂ ਦੇ ਬਲਿਦਾਨਾਂ ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਆ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੇ ਸਾਕਿਆਂ, ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ 

ਬਲਿਦਾਨਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀਆਂ ਅਦੁੱਤੀ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਨੂੰ ਜਿਸ ਤੀਬਰਤਾ 

ਨਾਲ ਲੋਕ-ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਕਵੀਸ਼ਰਾਂ ਨੇ ਬਿਠਾਇਆ ਹੈ, ਉਸ 

ਦਾ ਕੋਈ ਮੁਕਾਬਲਾ ਨਹੀਂ । ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਜਾਂ ਰਾਜਸੀ 

ਉਤਸਾਹ ਆਪਣੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੁਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਆ ਰਿਹਾ 

ਹੈ। 

ਕਵੀਸ਼ਰੀ ਵਿਚ ਸਮਕਾਲੀ ਭਖਦੀਆਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ, 

ਰਾਜਸੀ ਮਾਮਲਿਆਂ, ਸਮਾਜਿਕ ਅਨਾਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਕਲਮਬੈਦ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਵੀਸ਼ਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ 

ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 

ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਵਰਦੇ ਹਨ। 

ਕੜਾ (ਕਸਬਾ) ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 

ਗੈਗਾ ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜੋ 

ਮੁਗ਼ਲ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਵਪਾਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਸੀ। ਪਰ ਹੁਣ ਇਸ 

ਦਾ ਪੁਰਾਤਨ ਮਹੱਤਵ ਘਟ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨੇੜੇ 

ਦਰਿਆ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਮਾਨਕਪੁਰ ਨਾਂ ਦਾ ਕਸਬਾ ਵੀ ਹੈ 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਸੈਤ 

ਮਲੂਕ ਦਾਸ ਦਾ ਡੇਰਾ ਹੈ। ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਥੇ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। “ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” 

ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਥੋਂ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਆਪਣੀ 

ਦਾਸ ਦੇ ਭਰਮ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
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ਕਿ ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਸਿੱਖ-ਸੈਗਤ 
ਕਾਇਮ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ ਉਥੇ ਕੋਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਕੜਾਹ-ਪ੍ਰਸਾਦਿ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ 
ਕੜਾਹ ਜੋ ਤਿਆਰ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਕਰਕੇ 
ਉਸ ਦਾ “ਸੀਤ-ਪ੍ਰਸਾਦ” ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਕੀਤਾ ਜੋ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਵਸਰਾਂ ਉਤੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸਾਦ ਤਿਆਰ ਕਰਕੇ ਵਰਤਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਬਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ, ਪਰ ਕਈ ਵਾਰ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਘਰੋਂ ਵੀ ਬਣਾ ਕੇ ਲੈ ਆਉਂਦੇ 
ਹਨ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਥਾਂ 'ਤੇ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਬਣਾਉਣ-ਵਿਧੀ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਕੁ ਪੁਰਾਤਨ 

ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਉਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ “ਤਨਖਾਹਨਾਮਾ” ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਕੜਾਹ ਕਰਨ ਕਾਂ /ਸਿਧਿ ਸ਼ਨ ਲਨੇਜੈ / ਤੀਨ 
ਭਾਗਾ ਕੌ ਸ਼ਮਸ਼ਰ ਕਜੈ / ਲੇਪਨ ਆਗੈ ਬਹਕਾਰ ਦੀਜੈ /ਮਆਂਜਨ 
ਕਾਰ ਭਾਂਜਨ ਧੋਵੀਜੀ / ਕਰ ਸ਼ਨਾਨ ਪਾਵਤ੍ਹ ਨੂੰ ਹੈ/ ਵਾਹਿਗ੍ਰ 
/ਝਨ ਅਵਰ ਨ ਕਹੰ/ ਕਰ /ਤਿਆਰ ਚੱਕ? ਪਰ ਹਰੈ / ਚਾਰ 

ਓਰ ਕਨਰਤਨ ਯਹ ਕਠੈ /“ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਵਿਚ ਭਾਈ 

ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਪਾਵਨ ਤਨ ਪਾਵਨ ਕਰ 

ਥਾਨ, /ਘਤ #ਦਾ ਲੇ ਖੰਡ ਸਮਾਨ / ਕਰ ਕੜਾਹ ਜਪ ਪਾਠ 

ਸ਼ ਠਾਨੰ / ਗਾਰਪੁਸ਼ਾਦ ਅਰਦਾਸ ਬਖਾਨ / 

ਕੜਾਹ ਨੂੰ “ਪ੍ਰਸਾਦਿ” ਵਜੋ ਵੈਡਣ ਦੀ ਰੀਤ ਕਈ 

ਹੋਰ ਧਰਮਾਂ ਜਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਰਹੀ ਹੈ, ਪਰ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਲਈ ਇਹ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੁੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 'ਮਹਾਪ੍ਸਾਦ' (ਵੇਖੋ) 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ। 

ਕਾਉਂਕੇ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਦੇ 
ਜਗਰਾਉਂ” ਨਗਰ ਤੋਂ 7 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਦੱਖਣ- 
ਪੱਛਮ ਵਲ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜਿਸ ਦੇ ਨੋੜੇ ਹੀ 'ਗੁਰੂ-ਸਰ” ਨਾਂ 
ਦਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ 
ਸੈਨ 1613 ਈ. ਵਿਚ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਸਿਧਵਾਂ 

ਕਾਸ਼ੀ 

ਤੋਂ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਇਥੇ ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਸਰਵੇਰ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਸੰਬੰਧੀ ਕਈ ਮਹਾਤਮ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। 

ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੋਂ ਦਿਨ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਇਥੇ ਹਰ ਸਾਲ ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਅਤੇ ਮਾਘੀ ਉਤੇ 
ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਪਹਿਲਾਂ 
ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 

ਅਧੀਨ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਯਾਤੀਆਂ ਦੇ ਠਹਿਰਨ 
ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਦਾ ਚੰਗਾ ਇੰਤਜ਼ਾਮ ਹੈ। 

ਕਾਸ਼ੀ (ਤੀਰਥ): ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਸੱਤ ਪਵਿੱਤਰ ਪੁਰੀਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਮੁਖ ਅਤੇ ਅਤਿ-ਪ੍ਾਚੀਨ “ਕਾਸ਼ੀ” ਨਗਰ ਦਾ 
ਇਤਿਹਾਸ ਤਿੰਨ ਹਜ਼ਾਰ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਵੀ ਅਧਿਕ ਪੁਰਾਣਾ 
ਹੈ। ਬੈਧ ਧਰਮ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਆਦਰਪੂਰਵਕ 
ਸਥਾਨ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਬੋਧ-ਗਯਾ ਵਿਚ ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋਣ 'ਤੇ ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਵਿਖਿਆਨ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਬੋਧੀ ਸਤੂਪ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਾਰਨਾਥ ਦਾ ਮੰਦਿਰ ਵੀ ਹੈ। ਜੈਨੀਆਂ ਵਿਚ 
ਵੀ ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਤਿੰਨ ਤੀਰਥਾਂਕਰਾਂ 
ਦੀ ਇਹ ਜਨਮਭੂਮੀ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਇਸ 

ਨਗਰ ਦੇ ਮਹਾਤਮ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਸੈਬੈਧੀ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਸਾਹਿਤ ਵੀ ਰਚਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਵਿਦਿਆ 

ਪਾਪਤੀ ਦਾ ਵੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਕੇਂਦਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ 

ਅਨੁਸਾਰ ਅਜਾਤਸ਼ਤਰੂ ਨੇ ਇਥੇ ਬ੍ਹਮ-ਵਿਦਿਆ ਅਤੇ 

ਅਗਨੀ-ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਸਨ। ਉਹ 

ਆਪ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਦਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਪ੍ਬੀਨ ਸੀ। 

“ਸਕੌਦ ਪੁਰਾਣ” ਦੇ “ਕਾਸ਼ੀ-ਖੰਡ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ 

ਨਗਰੀ ਦੇ ਪੰਜ ਨਾਂ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਕ “ਵਾਰਾਣਸੀ”, ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਹ ਵਰਣਾ ਅਤੇ ਅਸੀ ਨਦੀਆਂ ਵਿਚਾਲੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਦੂਜਾ 

'ਕਾਸ਼ੀ', ਜੋ ਕਾਸ਼ ਧਾਤੂ ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ 
ਅਰਥ ਹੈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਣਾ ਜਾਂ ਕਰਨਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਮਨੁੱਖ 

ਦੇ ਮੁਕਤੀ-ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ ਜਾਂ ਇਥੇ ਸ਼ਿਵ 
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ਦੀ ਜੋਤਿ ਪ੍ਕਾਸ਼ਮਾਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਤੀਜਾ “ਅਵਿਮੁਕਤ', 

ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਪਾਪਾਂ (ਅਵਿ) ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਨਗਰੀ ਹੈ। ਚੌਥਾ 

'ਆਨੰਦਕਾਨਨ”, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਭਗਵਾਨ ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ ਅਤਿ 

ਪਿ੍‌ਯ ਹੈ ਅਤੇ ਆਨੰਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਪੰਜਵਾਂ 'ਸ਼ਮਸ਼ਾਨ' 

ਅਥਵਾ ਮਹਾਸ਼ਮਸ਼ਾਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਮਰਣ ਉਪਰੇਤ ਮਨੁੱਖਾਂ 

ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਨਗਰੀ ਹੈ। ਇਥੇ “ਸ਼ਮਸ਼ਾਨ” ਪ੍ਰੇਤ- 

ਭੂਮੀ ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਰਲੋ ਹੋਣ 

`ਤੇ ਮਹਾਨ ਆਤਮਾ ਇਥੇ ਸ਼ਵ ਜਾਂ ਪ੍ਰੇਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਪੰਜੇ ਨਾਂ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਹਨ ਪਰ ਪੁਰਾਣਾਂ 

ਵਿਚ ਕਾਸ਼ੀ, ਵਾਰਾਣਸੀ ਅਤੇ ਅਵਿਮੁਕਤ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ- 

ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ 

ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ “ਸ਼ਿਵਪੁਰੀ” ਜਾਂ 

“ਸ਼ੈਕਰਪੁਰੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇਂ 

ਕਾਸ਼ੀ ਨੂੰ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਡਟ =ਹੰਰਥ 

ਦਵ ਦੇਵਨਲਿਆ ਕੰਦਾਰ ਮਥੁਰਾ ਕਾਸਂ /ਕੌਟਿ ਤੌਤਨੀਸ਼ਾ ਦੇਵਤੇ 

ਸ਼ਣੁ ਇੰਦ ਜਾਹੀ /(ਗੁ ਰੀ .1100)। 

ਧਾਰਮਿਕ ਦਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ 

ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਬ੍ਹਮ-ਹਤਿਆ ਦਾ ਅਪਰਾਧੀ ਵੀ ਭਗਵਾਨ 

ਵਿਸ਼ਵੇਸ਼ੂਰ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਦੇ ਕੇਵਲ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਪਾਪਾਂ: 

ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ 

ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਕ ਸੌ ਮੰਦਿਰ ਸਨ। ਇਕ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ 

ਮਹੇਸ਼ਵਰ ਦੀ ਇਕ ਸੌ ਫੁਟ ਉੱਚੀ ਤਾਂਬੇ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਸੀ। 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਮੰਦਿਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਧਦੀ ਗਈ। 

ਰ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਇਥੋਂ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਮੰਦਿਰ ਤੁੜਵਾ 

ਕੇ ਮਸਜਿਦਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ ਅਤੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ 

“ਮੁਹੈਮਦਾਬਾਦ” ਰਖਿਆ ਜੋ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਇਥੋਂ 

ਸਰਵ ਪ੍ਰਮੁਖ ਵਿਸ਼੍ਵਨਾਥ ਮੰਦਿਰ ਦਾ ਸ਼ਿਵਲਿਗ , ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ 

ਦੁਆਰਾ ਤੁੜਵਾਏ ਜਾਣ ਤੋ ਬਾਦ, ਲਗਭਗ ਇਕ ਸੌ ਵਰ੍ਹੇ 

ਤਕ ਯਾਤੀਆਂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਇਕ ਥਾਂ ਤੋ' ਦੂਜੀ ਥਾਂ ਤੇ 

ਲਿਆਇਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦਾ ਵਰਤਮਾਨ ਮੰਦਿਰ 

ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਰਾਣੀ ਅਹਲਿਆ ਬਾਈ 

ਹੋਲਕਰ ਨੇ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। 

ਵਿਸ਼ਵਨਾਥ ਮੰਦਿਰ ਦੀ ਯਾੜ੍ਹਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਥੋਂ 

ਦੇ ਪੰਜ ਤੀਰਥਾਂ (ਦਸ਼ਾਸ਼ਵ-ਮੋਧ, ਲੋਕਾਰਕ, ਕੇਸ਼ਵ, 

ਬਿੰਦੁਮਾਧਵ ਅਤੇ ਮਣੀਕਰਣਿਕਾ) ਦੀ ਯਾੜ੍ਹਾ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਕਾਸ਼ੀ 

ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਲਗਭਗ 80 ਕਿ ਮੀ. ਲੈਬੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਨੂੰ 

ਕੋਈ ਯਾਤੀ ਮਣੀਕਰਣਿਕਾ ਕੇਂਦਰ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਕਾਸ਼ੀ 

ਦੀ ਅਰਧ-ਵ੍ਤ-ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਪਰਿਕਰਮਾ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ 

ਫਿਰ ਮਣੀਕਰਣਿਕਾ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਯਾਤਾ ਛੇ ਦਿਨਾਂ 

ਵਿਚ ਮੁਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਸੈਂਕੜੇ ਮੰਦਿਰਾਂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 

ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਸੁਆਮੀ ਰਾਮਾਨੰਦ, ਸੈਤ 

ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ। ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 

ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਇਥੇ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿੰਘਾਂ ਦੁਆਰਾ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਹਨ : 

(2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੜਾ ਸੰਗਤ, ਨਾਚੀ ਬਾਗ਼ : ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਮਹੱਲਾ ਆਸ ਭੈਰੋ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸੈਨ 1666 ਈ. 

ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਦੌਰਾਨ ਇਥੇ 

ਆਏ ਤਾਂ ਭਾਈ ਜਵੇਹਰੀ ਮੱਲ ਮਸੈਦ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 

ਸਵਾਗਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਕਲਿਆਣ ਮੱਲ ਦੇ ਘਰ 

ਠਿਕਾਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ 7 ਮਹੀਨੇ, 13 ਦਿਨ 

ਰਹੇ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤੋਂ ਸੈਗਤਾਂ 

ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਅਤੇ ਪ੍ਵਚਨ ਸੁਣਨ ਲਈ ਆਈਆਂ। 

ਪਟਨਾ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਆਉਂਦੇ ਬਾਲਕ (ਗੁਰੂ) 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਇਥੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ । 

ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚੋਲੇ ਅਤੇ 

ਜੋੜੇ ਸਨਮਾਨ ਨਾਲ ਰਖੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਬਾਲਕ (ਗੁਰੂ) 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵੀ ਜੋੜਾ ਇਥੇ ਸੈਭਾਲਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਮਹੱਤਵ- 

-ਪੂਰਣ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 17 ਹੁਕਮਨਾਮੇ 

ਵੀ ਸੈਭਾਲੇ ਹੋਏ ਹਨ ਜੋ ਨੌਵੇਂ ਅਤੇ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ 
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ਦੀਆਂ ਸੈਗਤਾਂ ਅਤੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਭੇਜੇ ਗਏ ਸਨ। 

ਸਥਿਤ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ 

ਅਤੇ ਬਾਲਕ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਉਦੋਂ ਇਹ 

ਸਥਾਨ ਕਿਸੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਦਾ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਸੀ। ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਇਥੇ ਸੈਗਤ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਗਈ । ਇਸ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਵੱਡੀ ਸੈਗਤ ਨਾਲੋ ਘਟ ਸਮਝੇ 

ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ “ਛੋਟੀ ਸੰਗਤ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ। 

ਇਥੋਂ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਨਿਰਮਲਾ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸਾਧ 

ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇਂ ਹਨ। ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜ ਤੋ 

ਇਲਾਵਾ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪੁਰਾਣੇ ਚਿਤਰ ਵੀ ਸੈਭਾਲੇ 

ਪਏ ਹਨ। 

ਬਾਗ਼ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਸੈਨ 1507 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ 

ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਵਿਚਿਤ੍‌ ਵੇਸ਼-ਭੂਸ਼ਾ ਨੂੰ 

ਵੇਖ ਕੇ ਪੰਡਿਤ ਚਤੁਰ ਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ 

ਕੀਤਾ। ਉਸ ਸੈਵਾਦ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਪੰਡਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੀ ਅਜ਼ਮਤ ਦਾ ਕਾਇਲ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀ 

ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਨੇ ਸਭ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ ਸਥਾਨ ਬਣਾਇਆ। ਹੌਲੀ 

ਹੌਲੀ ਬਾਗ਼ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਇਕ ਬਸਤੀ 

ਬਣ ਗਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 

ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 

1969 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗਈ । ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਦੇ ਨਾਲ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਾਲਿਕਾ ਇੰਟਰ 

ਕਾਲਜ” ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੰਗਤ /ਨਰਠ ਘਾਣ . ਗੈਗਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਵਿਸ਼ਾਲਾ- 

ਕ੍ਸ਼ੀ ਮੰਦਿਰ ਕੋਲ ਸਥਿਤ ਇਸ ਸੈਗਤ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 

ਉਤੇ ਨੌਂਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਤੇ ਬਾਲਕ (ਗੁਰੂ) ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 

ਜੀ ਆਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਨਾਲ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋਈ 

ਇਸ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਸੈਗਤ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਹੀ ਹੁਣ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰ 

ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੀ ਉਦਾਸੀਨ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 

ਵਿਦਿਆਲਾ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਉਥੇ ਛੋਟੇ 

ਵੱਡੇ ਕਈ ਨਿਰਮਲ ਆਸ਼੍ਰਮ (ਡੇਰੇ) ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਨਿਰਮਲੇ ਸਿੱਖ ਇਥੇ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੇ 
ਆ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਆਸ਼ਮਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਦੋ ਪ੍ਰਮੁਖ ਹਨ। ਇਕ 
“ਸੀ ਚੇਤਨ ਮਠ” ਜੋ ਬਿਸਵੇਸ਼ੂਰਰੀਜ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ ਅਤੇ 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ 
ਭੇਜੇ ਗਏ ਪੰਜ ਸਿੰਘ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਹੁਣ 'ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨਿਰਮਲ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਵਿਦਿਆਲਾ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਦੂਜਾ ਡੇਰਾ “ਨਿਰਮਲ ਸੈਗਤ ਲਾਹੌਰੀ ਟੋਲਾ” ਹੈ। ਇਹ 
ਵੀ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਇਥੇ ਅਜ-ਕਲ 

ਨਿਰਮਲ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਦਿਆਲਾ ਚਲਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ 

ਜੋ ਸੈਪੂਰਣਾਨੰਦ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਵਿਸ਼ਵ- ਵਿਦਿਆਲੇ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 

ਕਾਸ਼ੀ ਗੁਰੂ ਕੀ : ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ। 
ਵੇਖੋ “ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ”। 

ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1788-1878 ਈ.) : ਸਿੰਘ 

ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਆਗੂ ਅਤੇ ਆਧੁਨਿਕ ਪੰਜਾਬ ਸਾਹਿਤ ਦੇ 

ਜਨਕ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦਾਦਾ ਬਾਬਾ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਜਨਮ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਦੀ ਬੈਸ ਵਿਚੋ ਚੌਧਰੀ ਰਾਮ 

ਚੋਦ ਦੇ ਘਰ ਗੜ੍ਹ ਮਹਾਰਾਜ ਵਿਚ ਸੈਨ 1788 ਈ. ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਪਿਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ ਸਿਰ ਤੋਂ 

ਕਰਕੇ ਬੀਮਾਰ ਵੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਲਾਜ ਕਰਾਉਣ ਲਈ 

14/15 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਸੈਤ ਰਾਮ ਦਿਆਲ ਪਾਸ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਨਿਰੋਗ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ 

ਨੇ ਗੜ੍ਹ ਮਹਾਰਾਜ ਪਰਤਣ ਦੀ ਥਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ 

ਪਸੈਦ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਇਕ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਟੋਲੇ ਨਾਲ ਹਰਿਦੁਆਰ 

ਵਲ ਕੁੰਭ ਦੇ ਮੇਲੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਉਥੋਂ ਵੇਹਲਾ ਹੋ ਕੇ 12 ਸਾਲ ਜੰਗਲਾਂ ਵਿਚ ਤਪਸਿਆ 

ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ, ਅਧਿਕਤਰ ਬਿੰਦਾਬਨ ਦੇ ਚੌਗਿਰਦੇ ਵਿਚ ਹੀ 

ਰਿਹਾ। ਤਪਸਿਆ ਦੌਰਾਨ ਸਿਰ ਦੇ ਕੇਸ ਜਟਾਵਾਂ ਬਣ 

ਗਈਆਂ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਸੰਤ ਰਾਮ 

ਦਿਆਲ ਦੇ ਡੇਰੇ ਮੁੜ ਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਨਿਠ ਕੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ 



ਕਾਂਗੜ 

ਗੌਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਵੈਦਗੀ ਦਾ ਗਿਆਨ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਡੇਰਾ ਭਾਈ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਵਿਚ ਆ 

ਟਿਕਿਆ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਦਵਾ-ਦਾਰੂ ਦੇਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਦੀ ਵੈਦਗੀ ਦੀ ਸਾਖ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਪਸਰ ਗਈ। ਸੈਨ 

1828 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਆਪਣੇ ਦੋਹਾਂ ਛੋਟੇ ਪੁੱਤਰਾਂ 

ਸਹਿਤ ਉਥੇ ਆ ਗਈ। ਮਾਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1830 ਈ. ਵਿਚ ਬੀਬੀ ਰੂਪ ਕੌਰ ਨਾਲ 

ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਬੀਬੀ ਚੰਦੋ ਅਤੇ ਚਰਨ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। 

ਬਾਬਾ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵੈਦਗੀ ਤੋਂ' ਜੋ ਸਮਾਂ 

ਬਚਦਾ, ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਪੁਸਤਕ ਅਧਿਐਨ ਵਿਚ 

ਲਗਾਉਂਦਾ। ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਚਰਨ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਡਾਕਟਰੀ ਦਾ ਕਿੱਤਾ ਅਪਣਾਇਆ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 

ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ 

ਵਚਨ-ਬੱਧ ਹੋ ਗਿਆ। ਬਾਬਾ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗਿਆਨੀ 

ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਵਿਆਹਿਆ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਪੋਤੇ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰੀਝ ਨਾਲ ਪਾਲਿਆ। 

90 ਵਰਆਂ ਦੀ ਆਯੂ ਬਤੀਤ ਕਰਕੇ ਬਾਬਾ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 4 ਮਈ 1878 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਨ 

ਕਾਂਗੜ (ਪਿੰਡ)ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨਿਵਾਸ ਦੌਰਾਨ 

“ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਚਿੱਠੀ ਲਿਖ ਕੇ ਭਾਈ 

ਦੱਖਣ ਵਲ ਭੇਜੀ ਸੀ। ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ ਵਿਚ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਉਲੇਖ 

ਹੈ--ਓਿ ਤਸ਼ਗੀਫ ਦਰ ਕਸ਼ਝਹ ਕਾਂਗੜ ਕੁਨਦ। ਇਹ ਪਿੰਡ 
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“ਦੀਨਾ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਅਕਸਰ ਦੀਨਾ-ਕਾਂਗੜ 

ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਭੂਗੋਲਿਕ 

ਵੰਡ ਅਨੁਸਾਰ ਦੀਨਾ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਂਗੜ 

ਤੋਂ ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ 15 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 

ਸਥਿਤ ਹਨ। 

ਵਰਤਮਾਨ ਕਾਂਗੜ ਪਿੰਡ ਇਕ ਵੱਡੇ ਥੇਹ ਪਾਸ 

ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ 

ਕਾਗੜ 

ਰਾਜਾ ਕੰਗ ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਕੈਗ-ਗੜ੍ਹ 

ਰਖਿਆ ਸੀ ਜੋ ਲੋਕ-ਮੁਖ ਵਿਚ 'ਕਾਂਗੜ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਵਰਤਮਾਨ 'ਕਾਂਗੜ” ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਸੈਬੋਧ 

ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਮਹਿਰ ਮਿੱਠਾ ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ 

ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਹੁਣ 

ਵੀ ਉਥੇ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਹ ਕਦੇ ਕਾਫ਼ੀ ਵੱਡਾ ਕਸਬਾ ਰਿਹਾ 

ਸੀ ਅਤੇ ਮਹਿਰ ਮਿੱਠਾ ਨੇ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਇਸ ਨੂੰ 

ਕੇਂਦਰੀ ਨਗਰ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਮਹਿਰ ਮਿੱਠਾ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦਾ ਬਹੁਤ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਪੇਤਰਿਆਂ ਰਾਏ ਜੋਧ ਅਤੇ ਸਲੀਮ 

ਸ਼ਾਹ ਨੇ 'ਗੁਰੂ ਸਰ ਨਥਾਣਾ” (ਮੇਹਰਾਜ) ਦੀ ਲੜਾਈ ਵੇਲੇ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੀ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ ਸਮੇਤ 

ਭਰਵੀਂ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰਾਏ ਜੋਧ ਦੀ ਇਸ 

ਸੇਵਾ ਵਜੋਂ ਇਕ ਕਟਾਰ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਸੀ ਜੋ ਉਸ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 

ਪਾਸ ਹੁਣ ਵੀ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਰਾਏ ਜੋਧ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਤਖ਼ਤ ਮੱਲ, ਲਖਮੀਰ ਅਤੇ 

ਸ਼ਮੀਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਇਥੇ ਪਧਾਰਨ 'ਤੇ 

ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਤਖ਼ਤ ਮਲ ਉਦੋਂ 'ਕਾਂਗੜ” ਦਾ ਸੁਆਮੀ 

ਸੀ ਅਤੇ ਨਵੇਂ ਬਣੇ ਪਿੰਡ “ਦੀਨਾ” ਉਤੇ ਲਖਮੀਰ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ 

ਸੀ। ਪੁਰਾਣਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਅਧਿਕ ਪ੍ਸਿੱਧੀ ਕਾਂਗੜ ਪਿੰਡ 

ਦੀ ਸੀ। ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 'ਕਾਂਗੜ” ਕਸਬੇ ਦਾ ਉਲੇਖ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਹੀ ਆਲੇ-ਦੁਆਲੇ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਤੋਂ ਕਈ ਸੌ 

ਯੋਧੇ ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਏ 

ਸਨ। ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਠਹਿਰੇ ਸਨ ਉਥੇ ਹੁਣ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 

ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਥਾਂ ਨਵੀਂ ਆਲੀਸ਼ਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਤ 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਨੇ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਨੌਵੇਂ 

ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਇਕ 

ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਕਈ 

“ਗਰਦੁਆਰਾ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ।ਉੱਜ ਤਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਗੁਰਪੁਰਬਾਂ ਉਤੇ ਇਥੇ 

ਕਾਫ਼ੀ ਰੌਣਕ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ ਪਰ ਹਰ ਸਾਲ ਮਾਘੀ ਦੇ ਮੌਕੇ 

ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 



ਕਾਂਝਲਾ 

ਕਾਂਝਲਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ- ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ-- ਦੇ 

ਚਰਣਾਂ ਦੀ ਛੋਹ ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ 

ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਝਿੜੀ ਸੀ, ਜਿਥੇ ਤਿੰਨੋਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਖ 

ਵਖ ਸਮੇਂ ਆ ਕੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਤਿੰਨਾਂ ਗੁਰੂ-ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਕ ਸਾਂਝਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਝਿੜਾ ਸਾਹਿਬ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਇਕ ਸੇਵਕ ਸੈਤ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਰਵਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 

ਇਹਾੜੇ ਵਿਚ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਸੈਤ 

ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੈਤ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਵਾਲੇ 

ਦਿਨਾਂ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਸੈਗਤ ਇਕੱਠੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ 

ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕਾਦਿਆਨੀ ਫ਼ਿਰਕਾ : ਵੇਖੋ “ਅਹਿਮਦੀਆ ਫ਼ਿਰਕਾ”। 

ਕਾਨਪੁਰ (ਨਗਰ): ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਸੂਬੇ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ 

ਉਦਯੋਗਿਕ ਨਗਰ ਜਿਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਨਾਂ ਕਨ੍ਹੀਆਪੁਰ 

ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਨ 1666 ਈ. ਵਿਚ ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਦੀ 

ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ 

ਸਨ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਨਿੱਕਾ 

ਜਿਹਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸੈਤ 

ਪ੍ਦੁਮਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 197] 

ਈ. ਤਕ ਨਵੀਂ ਉਸਰੀ ਆਲੀਸ਼ਾਨ ਇਮਾਰਤ ਵੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 

ਆ ਗਈ। ਹੁਣ ਇਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ” 

ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਮਸ਼ਹੂਰ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕਾਨੜਾ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਕੁਲ 62 ਚਉਪਦੇ, ਛੇ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਇਕ ਛੌਤ 

ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਮ. ੪ ਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 

ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 62 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 

12 ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਛੇ ਵਿਚ ਦੇ ਦੇ 
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ਅਤੇ ਛੋ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁਟ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਾਧ-ਜਨਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਕਰਨ ਉਤੇ 

ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 50 

ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 38 ਦੋ ਦੋ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ, ਦੋ ਤਿੰਨ 

ਤਿੰਨ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ ਅਤੇ 10 ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ 

ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਜੀ ਆਪਣੀਆਂ ਛੇ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਦੇ ਛਕੇ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ 

ਜਪਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੰਦਿਆਂ ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਨਾਮ ਦੇ 

ਸੁਆਦ ਨਾਲ ਹੋਰ ਸਾਰੇ ਸੁਆਦ ਭੁਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 

ਲਿਖਿਆ ਕੇਵਲ ਇਕ ਛੰਤ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਚਾਰ 

ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਇਸ ਸਮੁੱਚ ਵਿਚ ਮੋਖ-ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਨਾਮ ਰਾਹੀਂ ਸੈਭਵ ਦਸ ਕੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣ ਦੀ 

_ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ “ਕਾਨੜੇ ਰਾਗ ਕੀ ਵਾਰ ਮ. 8” 

(ਵੇਖੋ) ਦਰਜ ਹੈ। 
ਭਾਗਤਾ-ਸ਼ਾਣ ਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਇਕੋ ਇਕ ਸ਼ਬਦ 

ਵਿਚ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਭ ਦੇ 

ਦਿਲਾਂ ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਹੈ-- ਸ਼ਸੈ ਘਟਾ ਘਟ ਲੰਘ ਨ ਛਾੰਪੰ/ 

(ਗੁ.ਗੌੰ.318)। 

ਕਾਨੜੇ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ : ਇਹ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕਾਨੜਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ 

ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 'ਮੂਸੇ ਕੀ ਵਾਰ ਕੀ ਧੁਨੀ'। 

ਇਸ ਤੋਂ ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੂਸੇ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ 

ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਵਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਕਰਕੇ ਇਸ ਵਾਰ 

ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਧੁਨੀ ਉਤੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਮੂਸਾ ਇਕ ਬਹਾਦਰ ਸੂਰਮਾ ਸੀ। ਉਸ 

ਦੀ ਮੰਗੇਤਰ ਦਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਰਾਜੇ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਉਸ ਨੇ ਖਿਝ ਕੇ ਉਸ ਰਾਜੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਉੱਸ ਨੂੰ 

ਆਪਣੀ ਮੰਗੇਤਰ ਸਮੇਤ ਪਕੜ ਲਿਆਉਂਦਾ। ਜਦੋਂ ਉਸ 

ਇਸਤਰੀ ਤੋਂ ਮਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੁਛੀ ਗਈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਨਿਸੈਗ 

ਹੋ ਕੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਮੇਰਾ ਜਿਸ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ, 
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ਉਸੇ ਨਾਲ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹਾਂਗੀ। ਇਸ ਉੱਤਰ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਮੂਸੇ 
ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਮਾਫ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਬੜੇ ਮਾਣ-ਸਤਿਕਾਰ 

ਨਾਲ ਵਿਦਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਸਾਕੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਢਾਢੀਆਂ ਨੇ 

ਇਕ ਵਾਰ ਬਣਾਈ ਸੀ। 

ਪ੍ਸਤੁਤ ਵਾਰ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ ਦੀਆਂ 15 

ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ 

ਹਨ । ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਉੜੀਆਂ ਵਾਂਗ ਸਾਰੇ ਸ਼ਲੋਕ 

ਵੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦਾ ਆਕਾਰ 

ਦਾ ਸਰੂਪ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਦਾ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਸ਼ਲੋਕ ਲਹਿੰਦੀ ਪੰਜਾਬੀ 
ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਵਾਲੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਾਨਾ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਆਪ ਕੀਤੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਇਸ ਵਿਚ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ ਹੈ, ਪਰ 

ਉਹ ਇਸ ਸਭ ਤੋਂ ਨਿਰਲਿਪਤ ਵੀ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਭਗਤੀ 

ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਨੈਤਿਕ 

ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ 

ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ 

ਜਨਮ-ਜਨਮਾਂਤਰਾਂ ਦੇ ਪਾਪ ਧੁਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ- ਕੌਈ ਗਾਵੈ 

ਕੇ ਸ਼ਣੰ ਕੋ ਉਚਾ ਸ਼ਨਾਵੈ / ਜਨਮ ਜਨਮ ਕਾ ਮਲ ਉਤਰੈ 
“ਨ /ਚੀਦਆ ਪਾਵੈ /(ਗੁ.ਰੀ .1318)। 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ (ਮ. 1716 ਈ.) ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 2708 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਂਦੇੜ ਤੋ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ 

ਨਾਲ ਤੋਰੇ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ ਇਕ, ਜੋ ਬਾਬਾ ਬਿਨੋਦ ਸਿੰਘ 

ਤ੍੍‌ਹੁਣ ਖੜ੍ਹੀ ਦਾ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਵੀ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਜਿਤਣ 
ਤੱ ਬਾਦ ਬੋਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਬਿਨੋਦ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਨਾਇਬ ਬਣਾ ਕੇ ਕਰਨਾਲ ਤਾਇਨਾਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਤਾਂ ਜੋ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਦਿੱਲੀ ਵਲੋ 

ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਆ ਰਹੀ ਫ਼ੀਰੋਜ਼ਖ਼ਾਨ ਮੇਵਾਦੀ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਅਗੇ 
ਨ ਵਧਣ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਮਿਲ 

ਕੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਰੋਕੀ ਰਖਿਆ। ਜਦੋਂ ਬੰਦਾ 
ਬਹਾਦਰ ਫ਼ੌਜ ਸਮੇਤ ਗੁਰਦਾਸ-ਨੰਗਲ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਘਿਰ 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਘਰਜਾਖੀਆ 

ਗਿਆ, ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨਾਲ ਮਤ-ਵਿਰੋਧ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਗੜ੍ਹੀ ਤੋਂ ਨਿਕਲ ਆਇਆ, ਪਰ 
ਘੇਰਾ ਪਾਈ ਬੈਠੀ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੁਆਰਾ ਪਕੜ ਲਿਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਬੈਦੀ ਬਣਾ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਭੇਜੇ ਜਾ ਰਹੇ ਬਾਬਾ 
ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨਾਲ ਤੋਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਆਖ਼ਿਰ 

ਇਸ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਸੈਨ 1716 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਘਰਜਾਖੀਆ (ਮ. 1846 ਈ.) ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਦੇ ਘਰਜਾਖ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਪੰਜਾਬ. 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਜਨਮਿਆ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਯੁੱਧ 
ਕ੍ਰਿਆ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ 
ਭਰਤੀ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਇਸ ਦੇ ਸੈਨਿਕ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਤਰੱਕੀ 
ਦੇ ਕੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੈਨ 1815 ਈ..ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 
ਪੰਜ ਸੌ ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ ਸਹਿਤ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅਟਕ ਦੇ ਪਿੰਡੀਘੇਬ 
ਨਗਰ ਵਿਚ ਤਾਇਨਾਤ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ ਨੌਂ ਸਾਲ ਰਹਿ ਕੇ 
ਇਸ ਨੇ ਚੰਗਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਦੈਗਈ ਨੂੰ ਸਿਰ ਨ 
ਚੁਕਣ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੂੰ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਦੀ 

_ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸ. ਨਲਵਾ ਦੀਆਂ 

ਕਈ ਫ਼ੌਜੀ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਯੂਸਫ਼ਜ਼ਈ 
ਕਬੀਲਿਆਂ ਦੇ ਪਠਾਣਾਂ ਨੂੰ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਬਾਇਆ। ਸੈਨ 
1834 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਕਸ਼ਮੀਰ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ 
ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਬਾਦ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਲੜਕੇ ਲਹਿਣਾ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਨਾਲ 
ਹੋਇਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਅਤ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲਾਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਮਾਣ-ਸਤਿਕਾਰ ਕਾਇਮ ਰਿਹਾ। ਜਦੋ' ਹੀਰਾ 

ਦੀ ਘੜੀ ਆ ਗਈ ਪਰ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ 
ਸ. ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਬਣਿਆ, ਤਾਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਵਾਲਾ ਮਾਣ-ਸਤਿਕਾਰ ਫਿਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1846 
ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਅੰਗੇਜਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ 
ਵਿਚ ਇਹ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 
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ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਭਾਈ (1861-1938 ਈ.): 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਵਾਰਧ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗ੍ੰਥਾਂ ਦਾ ਨਿਠ ਕੇ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 

ਨੂੰ ਸਹੀ ਪਰਿਪੇਖ ਵਿਚ ਸਮਝਣ-ਸਮਝਾਉਣ ਦਾ 

ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। 

ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 30 ਅਗਸਤ 1861 ਈ. (ਭਾਦੋਂ 

ਸੁਦੀ 10, 1918 ਬਿ.) ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 

“ਸਬਜ ਬਨੇਰਾ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਨਰੇਣ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਘਰ ਮਾਤਾ ਹਰਿ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ 

ਉਸ ਸਮੇਂ ਨਾਭੇ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਅਜਾਪਾਲ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਸ਼ੀ ਮਹੈਤ ਸਨ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਭਾਈ ਰੂਪ 

ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਪੜ੍ਹੀ। ਪਿਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਤੇ ਰਿਆਸਤ ਨਾਭਾ ਦੇ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਕਰਕੇ ਆਪ 15 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 

ਤਕ ਚੰਗੇ ਵਿਦਵਾਨ ਬਣ ਗਏ। ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ 

ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਆਪ ਢਾਈ ਸਾਲ, ਦਿੱਲੀ, ਲਖਨਊ ਅਤੇ 

ਲਾਹੌਰ ਰਹੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਛੇ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ-ਹਿੰਦੀ, ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ, 

ਉਰਦੁ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ- ਦੇ ਗਿਆਤਾ ਹੋ ਗਏ। ੮੮੯੩ 

ਸੈਨ 1883 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ 

ਆਉਣ ਕਾਰਣ ਆਪ ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਆਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ 
ਆਪਣੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ। 

ਸੈਨ 1884 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨਾਭਾ ਪਰਤ ਆਏ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਨਾਭਾ ਨੂੰ ਆਪ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਨੇ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਸਰਕਾਰ ਵਿਚ ਕਈ ਪਦਵੀਆਂ ਉਤੇ 

ਕੌਮ ਕਰਨ ਦਾ ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ, ਜਿਵੇਂ ਜੱਜ, ਨਾਭਾ 

ਹਾਈਕੋਰਟ; ਮੈਂਬਰ, ਜੁਡਿਸ਼ੀਅਲ ਕੌਂਸਲ ਨਾਭਾ; ਵਕੀਲ, 

ਪੁਲੀਟੀਕਲ ਏਜੋਸੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਆਦਿ। ਟਿਕਾ ਰਿਪੁਦਮਨ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਟਿਊਟਰ ਵੀ ਰਹੇ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਧਾਨ ਰਹੇ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਆਪ 

ਕਈ ਵਾਰ ਵਿਲਾਇਤ ਗਏ । ਵਿਲਾਇਤ-ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਆਪ 

ਨੇ ਮਿ. ਮਕਾਲਿਫ਼ ਦੀ 'ਸਿੱਖ ਰਿਲੀਜਨ” (ਛੇ ਭਾਗ) ਨਾਮਕ 

ਪੁਸਤਕ ਨੂੰ ਛਪਵਾਉਣ ਵਿਚ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। “ਹਮ ਹਿੰਦੂ 

ਨਹੀਂ” ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਛਪਣ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਵਿਵਾਦ ਖੜਾ 

ਹੋਇਆ, ਪਰ ਆਪ ਨੇ ਡਟ ਕੇ ਸਾਹਮਣਾ ਕੀਤਾ। ਵਿਰੋਧੀਆਂ 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਭਾਈ 

ਦੁਆਰਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕੈਨ ਭਰੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਿਰੋਧ ਵੀ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਸਥਿਤੀ 

ਫਿਰ ਬਹਾਲ ਹੋ ਗਈ। 25 ਦਸੈਬਰ 1911 ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ ਜਦੋਂ 1912 ਈ. 

ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਪਰ ਬੈਠਾ, ਤਾਂ 

ਕੁਝ ਨਿਜੀ ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਆਪ ਨਾਭਾ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਨੌਕਰੀ 

ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ ਗਏ। 

ਆਪ ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਸੀਨਗਰ ਗਏ ਅਤੇ 

ਉਥੇ “ਗੁਰ ਸ਼ਬਦ ਰਤਨਾਕਰ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼” ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾ 

ਕੇ 20 ਮਈ 1912 ਈ. ਨੂੰ ਵਿਧੀ-ਵਤ ਕੌਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ 

ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ, ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਅਤੇ ਸੈਬੋਧਾਤਮਕ ਸ਼ਬਦਾਂ 

ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ-ਪੌਰਾਣਿਕ ਹਵਾਲਿਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਲਗਭਗ 14 ਸਾਲ ਦੀ ਅਣਥਕ ਮਿਹਨਤ ਤੋ 

ਬਾਦ 6 ਫਰਵਰੀ 1926 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਕੰਮ ਸੈਪੰਨ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਮਹਾਨ ਕਾਰਜ ਵਿਚ ਮਹੈਤ ਭਾਈ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, 

ਪੰਡਿਤ ਕਿਸ਼ਨ ਦਾਸ ਉਦਾਸੀ, ਪ੍ਰੈ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਕਾਲਜ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, ਪਿੰ. ਧਰਮਾਨੰਤ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ ਸਰ 

ਦਲਜੀਤ ਸਿੰਘ ਕਪੂਰਥਲਾ, ਸ. ਮੁਕੰਮ ਸਿੰਘ ਇਜੀਨੀਅਰ 

ਸ਼ਿਮਲਾ, ਭਾਈ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਵੈਦ ਤਰਨਤਾਰਨ, ਭਾਈ ਧਰਮ 

ਸਿੰਘ ਵੈਦ ਬੁਦਿਆਲਾ ਨਿਵਾਸੀ, ਸ. ਨੰਦ ਸਿੰਘ ਸ਼ਿਮਲਾ, 

ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ , ਲਾਲਾ ਧਨੀ ਰਾਮ ਚਾਤ੍ਰਿਕ 

ਆਦਿ ਵਿਦਵਾਨਾਂ, ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਆਪਣੀ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ੱਗਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੋ-ਤਨੋ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਕੇਸ਼ 

ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਪਾਸ ਆਪਣਾ 

ਸਕਤਰੇਤ ਵੀ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ, ਲਗਨ ਅਤੇ 

ਭਰਵੇ' ਬਾਹਰਲੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਇਹ ਕਾਰਜ ਮੁਕੰਮਲ 

ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦੀ ਛਪਾਈ ਲਈ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 

ਰਾਜਾ ਬਿ੍‌ਜਿੰਦੁ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵਚਨ ਦਿੱਤਾ ਸੀ, ਪਰ ਉਹ ਇਸ 

ਦੇ ਸੈਪੂਰਣ ਹੋਣ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਸੈਸਾਰ ਛਡ ਗਏ। ਮਹਾਰਾਜਾ 



ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਭਾਈ 

ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਗੱਦੀਓ' ਲਥ 
ਜਾਣ 'ਤੇ ਨਾਭਾ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਵੀ ਸਹਾਇਤਾ ਦੇਣ' ਨਾਹ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ। ਫਿਰ ਪੰਜ-ਸੋ ਗਾਹਕ ਬਣਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਅੱਧੀ ਕੀਮਤ 
(35 ਰੁ.) ਪੇਸ਼ਗੀ ਲੈ ਕੇ ਛਾਪਣ ਦਾ ਖ਼ੁਦ ਉਦਮ ਕੀਤਾ, ਪਰ 
ਦੋ ਸੋ ਤੋਂ ਉਪਰ ਗਾਹਕ ਨ ਬਣ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਯੋਜਨਾ ਸਿਰੇ 
ਨ ਚੜ੍ਹ ਸਕੀ। ਆਖ਼ਿਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦ ਸਿੰਘ ਪਟਿਆਲਾ 
ਨੇ ਬੜੀ ਉਦਾਰਤਾ ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ ਛਾਪਣ ਉਤੇ ਹੋਣ ਵਾਲਾ 
ਖ਼ਰਚਾ (51000 ਰੁਪਏ) ਦੇਣਾ ਪਵਾਨ ਕੀਤਾ। 26 
ਅਕਤੂਬਰ 1927 ਈ. ਤੋ ਇਹ ਗ੍ਰੰਥ ਸੁਦਰਸ਼ਨ ਪੈੈਸ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਛਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 13 ਅਪ੍ਰੈਲ 
1930 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ ਛਪਾਈ ਦਾ ਕੌਮ ਖ਼ਤਮ ਹੋਇਆ। 
ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਲਦੀ ਹੀ 3335 ਪੰਨਿਆਂ ਦੇ ਇਸ ਕੋਸ਼ ਨੂੰ 
ਚਾਰ ਸੈਂੱਚੀਆਂ ਵਿਚ ਜਿਲਦਬੈਦੀ ਕਰਵਾ ਕੇ ਤਿਆਰ ਕਰ 
ਲਿਆ ਗਿਆ। ਉਦੋ' ਇਸ ਦੀ ਕੀਮਤ 110 ਰੁ. ਰਖੀ ਗਈ। 

ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਚਾਰ ਸੈਂਚੀਆਂ 
ਦੀ ਥਾਂ ਇਕ ਸੈਂਚੀ ਵਿਚ ਸਮੇਟਣ ਲਈ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਨੇ 
ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 3335 ਪੰਨਿਆਂ ਨੂੰ ਕੁਲ 835 ਪੰਨਿਆਂ 
ਵਿਚ ਸਮੋ ਦਿੱਤਾ। ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਨਵੇਂ 
ਵਾਧਿਆਂ ਦੇ 99 ਪੰਨੇ ਵੀ ਅੰਤ ਉਤੇ ਜੋੜ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 21 ਪੰਨਿਆਂ ਦੀ ਆਰੈਭਿਕ ਸਾਮਗੀ ਵੀ ਛਾਪੀ 
ਗਈ। ਇਸ ਗ੍‌ਥ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਛੇ ਦਰਜਨ ਫੋਟੋ ਅਤੇ ਨਕਸ਼ੇ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਸ ਦੀ ਕੁਲ ਕੀਮਤ 42 ਰੁ. ਰਖੀ 
ਗਈ । ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਸੈਸਕਰਣ 
ਛਾਪ ਚੁਕਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨੈਸ਼ਨਲ ਬੁਕ ਸ਼ਾਪ, ਦਿੱਲੀ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੇ ਵੀ ਇਕ ਸੈਸਕਰਣ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਹੁਣ ਤਕ ਸਿੱਖ ਧਰਮ, ਸਾਹਿਤ, ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ 
ਪਰੋਪਰਾਵਾਂ ਸੰਬੰਧੀ ਇਸ ਕੋਸ਼ ਨੂੰ ਅਧਿਕਾਰੀ ਰਚਨਾ ਵਜੋਂ 
ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਰਹੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਸਮੇਂ ਦਾ ਹਾਣੀ 
ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਆਵੱਸ਼ਕ ਵਾਧੇ ਕਰਨ ਦਾ ਕੋਈ ਉਦਮ 
ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਗੰਥ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ “ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਭਾਕਰ” 
(1898 ਈ.), “ਗੁਰਮਤਿ ਸੁਧਾਕਰ” (1898 ਈ.), 
'ਗੁਰਛੰਦ ਦਿਵਾਕਰ” (1924 ਈ.), “ਗੁਰ ਸ਼ਬਦਾਲੈਕਾਰ” 
(1925 ਈ.), “ਚੋਡੀ ਦੀ ਵਾਰ ਸਟੀਕ” (1935 ਈ.), 
“ਗੁਰਮਤਿ ਮਾਰਤੌਡ” (1962 ਈ.) ਅਤੇ 'ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਮਹਿਮਾ 
ਰਚਨਾਵਲੀ” (1984 ਈ.) ਨਾਮਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵੀ ਗੁਰਮਤਿ 

ਆਲ 

ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ ਮਹੱਤਵ- 
ਪੂਰਣ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ। ਡਾ. ਰਛਪਾਲ ਕੌਰ ਨੇ ਸੈਨ 1983 
ਈ. ਵਿਚ “ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਦੇ ਅਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਸਫ਼ਰਨਾਮੇ” 
ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਵੀ ਛਾਪੀ ਹੈ। 

ਆਪ 21ਵੀਂ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫੰਸ ਦੇ 
ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਾਏ ਗਏ ਅਤੇ ਸੈਨ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਹਿੰਦ 
ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ “ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਹਾਸਲ 
ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦਾ 23 ਨਵੈਬਰ 1938 ਈ. ਨੂੰ ਨਾਭਾ ਵਿਚ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਕਾਫ਼ੀ : 'ਕਾਫ਼ੀ” ਕੀ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤ 
“ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਨੇ 'ਮਹਾਨਕੋਸ਼' 
ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਦਸਦਿਆਂ ਦੋ ਮੁੱਖ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਕੀਤੀਆਂ 
ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਕਾਫ਼ੀ ਠਾਟ ਦੀ ਸੰਪੂਰਣ 
ਰਾਗਿਨੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਗਾਂਧਾਰ ਸ਼ੁੱਧ ਅਤੇ ਕੋਮਲ ਦੋਵੇਂ ਲਗਦੇ 
ਹਨ। ਨਿਸ਼ਾਦ ਕੋਮਲ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਸ਼ੁੱਧ ਸੁਰ ਹਨ। ਪੰਚਮ 
ਵਾਦੀ ਅਤੇ ਸ਼ੜਜ ਸੈਵਾਦੀ ਹੈ। ਗਾਉਣ ਦਾ ਵੇਲਾ ਦਿਨ 
ਦਾ ਚੌਥਾ ਪਹਿਰ ਹੈ। ਕਈਆਂ ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਨੂੰ ਧਮਾਰ ਨਾਉ' 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ।... ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਵਖਰੀ 

ਮਿਲਾ ਕੇ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੈ। ਦੂਜੀ ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਗੀਤ ਦੀ 
ਇਕ ਧਾਰਣਾ ਹੈ। ਅਰਬੀ ਵਿਚ 'ਕਾਫ਼ੀ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਪਿਛੇ 
ਚਲਣ ਵਾਲਾ, ਅਨੁਚਰ, ਅਨੁਗਾਮੀ। ਛੰਦ ਦਾ ਉਹ ਪਦ, 
ਜੋ ਸਥਾਈ (ਰਹਾਉ) ਹੋਵੇ, ਜਿਸ ਪਿੱਛੇ ਹੋਰ ਤੁਕਾਂ ਗਾਉਣ 
ਸਮੇਂ ਜੋੜੀਆਂ ਜਾਣ, ਅਤੇ ਜੋ ਮੁੜ ਮੁੜ ਗੀਤ ਦੇ ਤਾਲ 
ਵਿਸ਼੍ਾਾਮ ਪੁਰ ਆਵੇ, ਸੋ “ਕਾਫ਼ੀ” ਹੈ। ਇਹ ਛੰਦ ਦੀ ਖ਼ਾਸ 
ਜਾਤਿ ਨਹੀ , ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਜੋ ਪ੍ਰੇਮ-ਰਸ ਭਰੇ ਪਦ ਗਾਇਆ 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪਿਛੇ ਸਾਰੀ ਮੰਡਲੀ ਮੁਖੀਏ ਦੇ ਕਹੇ 
ਪਦ ਨੂੰ ਦੁਹਰਾਉਂਦੀ ਹੈ, ਉਹ “ਕਾਫ਼ੀ” ਨਾਮ ਤੋਂ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹਨ। 

ਨ ਹੀ ਇਹ ਖ਼ੁਦ ਕੋਈ ਛੰਦ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਚੌਪਈ, ਤਾਟੈਕ 
ਆਦਿ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਨੂੰ 'ਰਾਗਨੀ” ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਕਹਿਣ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। 
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ਪਰ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਸਾਹਿਤ ਦਰਸ਼ਨ” ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੂੰ ਛੈਦ ਜਾਂ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਕਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਅਜੇ ਤਕ 'ਕਾਫ਼ੀ” ਨੂੰ ਠੀਕ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਿਆ। ਅਸਲ ਵਿਚ 

ਕਾਫ਼ੀ” ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਰੂਹਾਨੀ ਗੀਤ ਹੈ ਜੋ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ 
ਦੀਆਂ ਮਜਲਸਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਚਉਪਦੇ ਅਥਵਾ ਸ਼ਬਦ 

ਅਨੌਕ ਮੰਜ਼ਲਾਂ ਵਿਚੋਂ ਲੈਘਣਾ ਪਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸ਼ੁਰੂ 
ਵਿਚ, ਸੈਭਵ ਹੈ, ਇਹ ਗਾਉਣ ਦੀ ਕੋਈ ਤਰਜ਼ ਰਹੀ ਹੋਵੇ 

ਅਤੇ ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰਾਗਿਨੀ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਵੀ ਹੋ ਗਈ ਹੋਵੇ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ, ਤੀਜੇ, ਚੌਥੇ, 

ਪੰਜਵੇ' ਅਤੇ ਨੌਵੇ' ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਲਿਖੀਆਂ ਕਾਫ਼ੀਆਂ 

ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਦਾ 

ਮੋਹ ਤਿਆਗਣਾ, ਹਉਮੈ ਤੋਂ ਬਚਣਾ ਆਦਿ। 

ਕਾਮ (ਮਨੋ-ਵਿਕਾਰ): ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਬਹੁ- 

ਨੂੰ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਜੋ ਹਰ ਇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਹ 
ਬੜੀ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਬਿਰਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਦਬਾਣਾ ਬਹੁਤ 

ਕਠਿਨ ਹੈ। ਇਹੀ, ਵੈਦਿਕ ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਇਹ ਮਾਨਵ ਸ਼ਰੀਰ ਅਤੇ 
ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਅਭਿੰਨ ਅੰਗ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਜਾਪਤੀ ਦੇ 
ਇਕਲਾਪੇ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਦੋ ਭਾਗ 
ਕੀਤੇ ਗਏ-ਇਕ ਇਸਤਰੀ ਅਤੇ ਇਕ ਪੁਰਸ਼। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਪਰਸਪਰ ਆਕਰਸ਼ਣ ਕਾਮ ਭਾਵ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਰੂਪ ਹੈ। 
ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਆਧੁਨਿਕ ਮਨੋਵਿਗਿਆਨ ਨੇ 

ਬਿਲਕੁਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਅੰਦਰ 

ਇਕ ਇਸਤਰੀ ਸਮਾਈ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਮਨ 

ਅੰਦਰ ਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਸੱਤਾ ਹੈ। ਅਰਧਨਾਰੀਸ਼ੂਰ ਸਿੱਧਾਂਤ ਵੀ ਇਸੇ 

ਗੱਲ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਦ੍ੜ੍ਰਿ ਕਰਾਉਣ 

ਲਈ “ਅਰਧਨਾਰੀਸ਼੍ਹਰ” ਸਰੂਪ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
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ਭਾਰਤੀ ਵਿਚਾਰ ਪਰੈਪਰਾ ਕਾਮ ਨੂੰ ਪੇਮ ਦਾ ਦੇਵਤਾ 

ਮੰਨਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਨਾਮਾਂਤਰ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਮਾਰ, 

ਨੋ ਇਰੋਸ, ਕਿਊਪਿਡ ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਕਾਮਨਾ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਅਗੋਂ ਜਾ ਕੇ 

ਸ਼ਕਤੀ ਪੁੰਜ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਮਨਾ ਦੀ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਕਰਦਾ 

ਹੇ। “ਅਥਰਵ-ਵੇਦ” ਵਿਚ ਕਾਮ ਨੂੰ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਸਭ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਦੇਵਤਿਆਂ ਅਤੇ 

ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨਾਲੋਂ ਉੱਚਾ ਅਤੇ ਸਦੀਵੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਹਾਨ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੇ ਤੁੱਲ ਹੈ। 

ਕਾਮ ਦੇ ਜਨਕ ਅਤੇ ਜਨਨੀ ਬਾਰੇ ਵੀ ਵਖ ਵਖ 

ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। “ਤੈਤਿਰੀਯ-ਬਾਹਮਣ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 

ਧਰਮ-ਰਾਜ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਹੈ ਜੋ ਸ਼ਰਧਾ ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ। “ਹਰਿਵੈਸ਼-ਪੁਰਾਣ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਲੱਛਮੀ ਦਾ 

ਪੁੱਤਰ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਿਸੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਹਿਰਦੇ 

ਤੋਂ, ਕਿਸੇ ਨੇ ਜਲ ਵਿਚੋਂ ਜੰਮਿਆ ਕਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨੇ 

ਅਜਨਮਾ ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਪਤਨੀ ਦਾ ਨਾਂ 

“ਰਤਿ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਸ਼ਿਵ ਤਪਸਿਆ ਵਿਚ ਲੀਨ ਸੀ 

ਪੁੱਤਰ “ਅਣਿਰੁੱਧ” ਅਤੇ ਇਕ ਪੁੱਤਰੀ “ਤ੍ਰਿਸ਼ਾ” ਵੀ ਹਨ। 

ਕਾਮ ਅਪੱਛਰਾਵਾਂ ਜਾਂ ਪਰੀਆਂ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਗੰਨੇ ਦੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਕਮਾਨ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ 

ਚਿੱਲਾ ਸ਼ਹਿਦ ਦੀਆਂ ਮੱਖੀਆਂ ਦੀ ਤੌਦ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਫੁਲ 

ਇਸ ਦੇ ਤੀਰ ਹਨ। ਇਹ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਜਵਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਤੋਤੇ 

ਦੀ ਸਵਾਰੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਵਿਚਰਨ ਵਾਲੀਆਂ 

ਅਪੱਛਰਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਮਕਰ-ਧੂਜ ਹੈ। 

ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਚਾਰ ਪੁਰਸ਼ਾਰਥਾਂ (ਧਰਮ, ਅਰਥ, 
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ਕਾਮ, ਮੋਕਸ਼) ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੁਆਰਾ 

ਨਿਯੋਤ੍ਤ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 'ਛਾਂਦੋਗ੍ਯ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (1/1/ 

6) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਯੋਨੀ-ਲਿਗ-ਸੈਯੋਗ ਰਹੱਸਾਤਮਕ 

ਸ਼ਬਦ “ਓਅੰ” ਦਾ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਹੈ। ਜਦ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਮੇਲ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਤ੍ਰਿਪਤੀ 

ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਫ਼ਾਇਡ, ਜੁੰਗ, ਐਡਲਰ ਆਦਿ 

ਮਨੌਵਿਗਿਆਨੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੋਗ ਨਾਲ ਕਾਮ 

ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨੋਮਈ 

ਭੇਦ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਕਾਮ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਰੂਪ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ- 

ਇਕ ਵਾਸਨਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਪੇਰੇਮ। ਕਾਮ ਦੇ ਵਾਸਨਾ ਵਾਲੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਦੁਖ ਜਾਂ ਖੇਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋਮ ਸਦਾ 

ਸੁਖ ਅਤੇ ਆਨੰਦ ਬਖ਼ਸ਼ਦਾ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਧਰਮ ਸਾਧਕਾਂ 

ਨੇ ਵਾਸਨਾ ਦੇ ਤਿਆਗ ਅਤੇ ਸੱਚੇ ਪ੍ਰੰਮ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ 

ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮ ਤੋਂ ਸ਼ਕਤੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਵਾਸਨਾ ਨਾਲ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਾਮ ਦੇ 

ਪ੍ਰਮਮਈ ਰੂਪ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਧਰਮ 
-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਪੌੰਮ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪਾਈ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ 

ਬੜੀ ਕਠਿਨ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਸੱਚੇ ਪਰਮ ਲਈ ਪਹਿਲਾਂ ਸੀਸ ਭੇਂਟ ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ- ਜਉਂ 

ਤਾਉ ਪ੍ਰੰਮ ਖੋਲਣ ਕਾ ਚਾਉ / ਸ੍ਰ ਧੰਨੇ ਤਲੀ ਗਲੀ ਗਾ 

ਅਉ /(ਗੁ.ਰੰ.1412)। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਾਮ ਦੇ ਵਾਸਨਾ ਵਾਲੇ ਰੂਪ ਦੀ ਮਨੋਂ- 

ਵਿਕਾਰ ਵਜੋ' ਨਿਖੇਧੀ ਕੀਤੀ ਹੈ- ਕਾਲ ਕੰਧ /ਥ੪ ਛਜ੍ਰ 

ਡਾਰ / ਨਾਮ /ਝੈਨਾ ਕੈਲੇ ਗੁਨ ਚਾਰ /(ਗੁ ਗੰ ..187)। ਇਸ 
ਦੀ ਪ੍ਬਲਤਾ ਨਾਲ ਸ਼ਰੀਰ ਰੁਗਣ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਜ 

ਗਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਸੁਹਾਗਾ ਸੋਨੇ ਨੂੰ ਢਾਲ ਦਿੰਦਾ ਹੈ- 

ਕਾਮ ਕੰਧ ਕਾਇਆ ਕਓਂ ਗਾਲੰ/ ਜਿਓ ਕੰਚਨ ਸੌੰਹਾਗਾ 

ਢਾਲੰ /(ਗੁ.ਰੋ.੭32)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ 
ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਕਾਮ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 

ਨਰਕਾਂ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਦਿਵਾਉਣ ਵਾਲੇ ਕਾਮ ਦਾ ਡਰ 

ਕੇਵਲ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਕਟਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ-- ਹੇ ਕਾਨ ਨਰਕ /ਬੋਸ੍ਹਾਮੰ ਝਹੁ ਜੌਨ ਭ੍ਨਾਵਣਹ / /ਚਤਾ 

`ਹਰਣੰ ਤੌਲੌਕ ਗੰਮੂੰ ਜਪ ਤ੫' ਸਲ /ਝਿਦਾਰਣਹ / ਅਲਪ 

ਸੁਖ ਆਵਿਤਾ ਚੰਚਲ ਊਚ ਨੀਚ ਸਮਾਵਣਹਾ/ ਤਵ ਡੰ 

ਕਾਮਨਾ 

ਬਿਮੀਚਿਤ ਸਾਧ ਸੰਗਮ ਓਟ ਨਾਨਕ ਨਾਰਾਇਣਹ/ (ਗੁ. 

ਰੀ.1358)। 

ਵਾਸਨਾਮਈ ਕਾਮ ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਦਸ਼ਾ 

ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਪਰ-ਇਸਤਰੀ ਵਲ ਝਾਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ 

ਸਮਾਜਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਨਿਘਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਾਮੀ 

ਪੁਰਸ਼ ਅਜਿਹਾ ਕਰਮ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਸੋਚਦਾ ਹੋਵੇ ਕਿ ਮੈਨੂੰ 

ਕੋਈ ਵੇਖ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਰੱਥ ਦੀ ਅੱਖ ਤੋਂ ਕਿਵੇਂ ਬਚ 

ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਦੇਇ 

/ਕਾਵਾੜ ਅਨਿਕ ਪੜਦੇ ਮਹ ਪਰ ਦਾਰਾ ਸੰਗਿ ਫਾਕੈ //ਓਿਤ 

ਗਾਪਤ ਜਝ ਲੱਖਾ ਆਗ/ਹਿ ਤਬ ਕਉਣ ਪੜਦਾ ਤੇਰਾ ਢਾਕੰ / 

(ਗੁ.ਗ੍ੰ.6੧6)। ਕਾਮ ਦੇ ਵਾਸਨਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਪੁ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਬਚਣ 

ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ 

ਆਰਾਧਨਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਤਨ ਆਹ ਕਾਮ ਕੰਧ 

ਹਉਂ ਮਮਤਾ ਕਾਨਨ ਆਰ ਆਤਿ ਭਾਠੀਂ / ਗੁਰਮ/ਖ ਰਾਮ ਜਪਹੁ 

ਰਸ਼ ਰਸ਼ਨਾ /ਇਨ /ਥਧਿ ਭਰ ਤੁ ਤਾਲ/(ਗੁ ਰੀ .1125) 

ਕਾਮਨਾ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਇੱਛਾ, ਚਾਹ, ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ। ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਰੁਚੀ 

ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਅਭਿਲਾਸ਼ੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਕ ਉਦਮ ਤੀਰਥ-ਯਾਤ੍ਾ ਕਰਨਾ 

ਹੈ। ਉਹ ਤੀਰਥਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਾਣ ਵੀ ਤਿਆਗਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਜਦ 

ਤਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਤੋ' ਹਉਮੈ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦੀ, ਸਭ ਕੁਝ ਕੀਤੇ 

ਦਾ ਕੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀਂ।'ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਮਨ ਕਾਮਨਾ ਤੀਰਥ ਦੋਹ ਛੁਟੈ / 

ਗਰਝ ਗੁਮਾਨ ਨ ਮਨ ਤੇ ਹਟੈ/(ਗੁ ਰੰ.265)। ਸੋਰਠ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਤੀਰਥਾਂ ਉਤੇ ਜਾ ਕੇ 

ਵਸਣ ਅਤੇ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਕਲਵਤ੍ ਨਾਲ ਆਪਣੇ 

ਆਪ ਨੂੰ ਚਿਰਵਾਉਣ ਦਾ ਕੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹਾ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਨ ਦੀ ਮੈਲ ਨਹੀਂ ਉਤਰਦੀ ਅਤੇ ਜਦ ਤਕ 

ਮਨ ਦੀ ਮੈਲ ਨਹੀਂ ਉਤਰਦੀ ਤਦ ਤਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਕਲਿਆਣ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ-- ਅਨ ਕਾਘਨਾ ਤੀਰਥ ਜਾ/ਇ ਸ਼ਸਿਠ 

/ਸਨ ਕਰਵਤ ਧਰਾਏ / ਮਨ ਕਾ ਮੈਲ ਨ ਉੱਤਰੇ /ਇਹ /ਥ/ਸਿ 

ਜੇ ਲਖ ਜਤਨ ਕਰਾਏ /(ਗੁਰ਼ੀ.642)। ਕਾਮਨਾ ਦੇ ਨਿਰਉਦੇਸ਼ 
ਜਾਂ ਦੁਰਭਾਵ ਨੂੰ “ਵਾਸਨਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ ਹੈ। 



ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ 

ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ (ਜਹਾਜ਼) : ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ 

ਦੁਆਰਾ ਭਾੜੇ ਤੇ ਲਿਆ ਇਕ ਜਹਾਜ਼, ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 

ਬਜਬਜ ਘਾਟ ਦੇ ਸਾਕੇ ਨਾਲ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ, 

ਬਾਬਾ”। 

ਕਾਰ-ਸੇਵਾ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ 
ਵਾਲੇ “ਕਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ-- ਕੰਮ, ਕਾਰਜ, ਜ੍ਰਿਆ। 

ਪ੍ਰਯੋਗ ਵੇਲੇ ਸੈਦਰਭ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਦੇ 

ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਿਸਤਾਰ ਵੀ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ “ਸੇਵਾ” ਅਤੇ “ਭੇਂਟ” ਨਾਲ 

ਮਿਲ ਕੇ ਦੋ ਸੈਯੁਕਤ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ 'ਕਾਰ- 

ਸੇਵਾ” ਅਤੇ “ਕਾਰ-ਭੇਟ” (ਵੇਖੋ)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਾਰ- ਸੇਵਾ 

ਦਾ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਅਰਥ ਬਣਦਾ ਹੈ-- ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਉਦਮ ਰਾਹੀ 

ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ, ਸਮਾਜਿਕ ਜਾਂ ਲੋਕ- 

ਭਲਾਈ ਦੇ ਕਾਰਜਾਂ ਆਦਿ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਜਾਂ 

ਸਮੂਹਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਉਦਮ ਨਾਲ ਹਿੱਸਾ 

ਪਾਉਣਾ ਆਦਿ ਇਸ ਸੇਵਾ ਦੇ ਅਨੇਕ ਰੂਪ ਹਨ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਤੋੱ 

ਲੋਕ-ਹਿਤ ਦੇ ਕਾਰਜਾਂ ਨੂੰ ਸੈਪੰਨ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਕੀਤਾ 

ਸੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਅੰਤਿਮ ਸਮੇਂ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ 

ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦਾ ਜਜ਼ਬਾ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆ 

ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਭਰਿਆ। ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਿਚ ਬਾਉਲੀ ਦੀ 

ਉਸਾਰੀ, ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਸਰੋਵਰ ਅਤੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਲਈ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੀ ਵਿਧੀ ਅਪਣਾਈ ਜਾਂਦੀ 

ਰਹੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤ- 

ਮਿਕ ਕਾਰਜ ਵਜੋਂ ਮਾਨਤਾ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ 
ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਪ੍ਸ਼ਾਸਕਾਂ ਅਤੇ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਧਰਮ-ਮੰਦਿਰ 

ਦੀ ਬੇਅਦਬੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਨੂੰ ਪੂਰਵਾ ਕੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਇਸ ਧਰਮ-ਕੇਂਦਰ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ 

ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ। ਪਰ ਜਨ-ਸਮੂਹ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੁਣੌਤੀਆਂ ਦਾ 

ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਰਾਹੀਂ ਸਾਹਮਣਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਸਫ਼ਾਈ 

ਕੀਤੀ। 20ਵੀ' ਸਦੀ ਵਿਚ 17 ਜੂਨ 1923 ਈ. ਨੂੰ ਸਰੋਵਰ 

ਕਾਰਣ-ਸ਼ਰੀਰ 

ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਰਾਹੀਂ ਸਫਾਈ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਫਿਰ 50 ਵਰ੍ਹੇ 

ਬਾਦ 31 ਮਾਰਚ 1973 ਈ. ਨੂੰ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਸ ਦਿਨ 30 ਲੱਖ 

ਵਿਅਕਤੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਹ ਕੌਮ 

10 ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਸੈਪੰਨ ਹੋਇਆ ਸੀ। 25 ਮਾਰਚ 2004 

ਈ. ਵਿਚ ਫਿਰ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਹੁਣ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ, ਸਰੋਵਰਾਂ. ਦੀ 

ਸਫ਼ਾਈ, ਸਰਾਵਾਂ ਆਦਿ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ, ਜਨ-ਹਿਤ ਲਈ 

ਸੜਕਾਂ , ਸਰਾਵਾਂ ਆਦਿ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਵਿਚ ਇਸ ਸੇਵਾ ਦੇ 

ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਰੂਪ ਵੇਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਦੀ 

ਇਹ ਬਿਰਤੀ ਇਤਨੀ ਸ਼ੋਭਾ-ਸ਼ਾਲੀ ਅਤੇ ਉਪਯੋਗੀ ਹੈ ਕਿ 

ਹੌਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲੇ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਕਰਨ ਲਗ 

ਗਏ ਹਨ। 

ਕਾਰਣ-ਸ਼ਰੀਰ : ਵੇਦਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਰੀਰ 

ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ-- ਸਥੂਲ, ਸੂਖਮ ਅਤੇ ਕਾਰਣ। ਅਵਿਦਿਆ 

ਨਾਲ ਯੁਕਤ ਆਤਮਾ ਨੂੰ “ਜੀਵ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਜੀਵ ਦਾ 

ਸਥੂਲ ਸ਼ਰੀਰ ਭੌਤਿਕ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਨਾਲ ਰੂਪ ਧਾਰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ 

ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ ਗਿਆਨ ਇੰਦੀਆਂ, ਕਰਮ ਇੰਦੀਆਂ, ਪ੍ਰਾਣ, 

ਮਨ ਅਤੇ ਬੁੱਧੀ ਨਾਲ ਬਣਦਾ ਹੈ। 

ਜੀਵ ਦਾ ਕਾਰਣ ਸ਼ਰੀਰ ਅਵਿਦਿਆ ਹੈ। ਇਹ 

ਮੁਕਾਬਲਤਨ ਸਥਾਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਥੂਲ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ 

`ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਕਾਰਣ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਭਿੰਨ 

ਜਨਮਾਂ ਵਿਚ ਜੀਵ ਦੇ ਨਾਲ ਲਗਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਕਾਰਣ 
ਸ਼ਰੀਰ ਨਾਲ ਯੁਕਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਜੀਵ ਨੂੰ ਪਾਗੂਯ (ਜੀਵਾਤਮਾ) 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਕਾਰਣ ਸ਼ਰੀਰ ਇਸ ਲਈ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ 

ਕਿ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਇਕ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਰੂਪ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਸਬ਼ੂਲ 
ਅਤੇ ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ 

ਤੋਂ ਹੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜੀਵ ਨੂੰ ਜਦ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਤਮ-ਸਰੂਪ ਦਾ ਬੋਧ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤਦ ਅਵਿਦਿਆ ਨਾਲ ਬਣਿਆ “ਕਾਰਣ ਸ਼ਰੀਰ” 

ਵੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਤਦ ਜੀਵ ਜਨਮ-ਮਰਣ ਦੇ ਬੈਧਨ 

ਤੋਂ ਸਦਾ ਲਈ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਕਾਰਣ ਸ਼ਰੀਰ ਅਰਥਾਤ ਅਵਿਦਿਆ ਨੂੰ ਕਟਣ ਉਤੇ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਅਵਿਦਿਆ”। 



ਕਾਰ-ਭੇਟ 500 

ਕਾਰ-ਭੇਟ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੋਹਾਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ “ਕਾਰ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਕੰਮ, ਕਾਰਜ, 

ਕ੍ਰਿਆ। ਪ੍ਯੋਗ ਵੇਲੇ ਸੈਦਰਭ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ 

ਅਰਥਾਂ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਿਸਤਾਰ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ 

-ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ 'ਭੇਟ' ਅਤੇ 'ਸੇਵਾ' ਨਾਲ ਮਿਲ 

ਕੇ ਦੋ ਸੈਯੁਕਤ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ “ਕਾਰ-ਭੇਟ' 

ਅਤੇ “ਕਾਰ-ਸੇਵਾ” (ਵੇਖੋ)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਕਾਰ-ਭੇਟ” ਦਾ 

ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਅਰਥ ਬਣਦਾ ਹੈ - ਦਸ-ਨਹੁੰਆਂ ਦੀ ਕਮਾਈ 

ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ ਅਗੇ ਅਰਪਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਨਗਦੀ, 

ਵਸਤੂ ਆਦਿ। ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ- 

ਘਗੰਲਿ ਖਾਇ /ਕੇਛੁ ਹਥਹੁ ਦੇਇ / ਨਾਨਕ ਭਾਹ ਪਛਾਣ/ਹ 

ਸੀਇ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.1245)। ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਸੀਮਾ ਤਕ “ਦਸਵੈਧ” 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਭੇਟ ਨੂੰ ਆਮ 

ਤੌਰ `ਤੇ ਧਰਮ-ਅਰਥ ਕਾਰਜਾਂ, ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ, 

ਲੈਗਰ ਦੀ ਰਸਦ ਆਦਿ ਖ਼ਰੀਦਣ ਉਤੇ ਖ਼ਰਚ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। 

ਉੱਜ ਤਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਭੇਟ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਭਾਰਤ 

ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਦਿ-ਕਾਲ ਤੋਂ ਚਲੀ ਆ 

ਰਹੀ ਹੈਂ , ਪਰ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਹ੍ਹ ਇਕ ਨਿਖੜਵੇਂ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਹ ਭੇਟ ਸਿਧੀ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪ੍ਸਤੁਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਜਾਂ ਫਿਰ ਮਸੰਦਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਈ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਪਰ ਮਸੰਦਾਂ 
ਵਿਚ ਪਸਰੀਆਂ ਦੁਰਾਚਾਰੀ ਵਿਤੀਆਂ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਮਸੈਦ-ਪ੍ਥਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸਥਾਨਕ 

ਸੈਗਤਾਂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਇਹ ਭੇਟਾ ਇਕੱਠੀ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ 

ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸੈਗਤ ਖ਼ੁਦ ਜਾ ਕੇ ਜਾਂ ਹੁੰਡੀ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਅਗੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਸੀ। ਹੁਣ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਭੇਟ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 

ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖੀ ਗੋਲਕ ਵਿਚ 

ਪਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ, ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸਾਧਨ ਜਿਵੇਂ ਬੈਂਕ ਡਰਾਫਟ, 

ਮਨੀਆਰਡਰ ਰਾਹੀਂ ਭੇਜ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮਾਂ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਚਲਾਉਣ ਜਾਂ ਹੋਰ ਸਮਾਜਿਕ ਜਾਂ ਧਾਰਮਿਕ 

ਕਾਰਜਾਂ ਨੂੰ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸੁਵਿਧਾ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਦੇ ਖ਼ਰਚਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤਾਂ, ਸਭਾਵਾਂ, 

ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਆਦਿ ਸੈਸਥਾਵਾਂ 

ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਕਾਲ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਪੈਗ਼ਾਮਾਂ ਅਤੇ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਭੇਟ 

ਸ਼ਸਤਾਾਂ ਜਾਂ ਘੋੜਿਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੰਗੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਕਾਲ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ “ਕਲ” ਧਾਤੂ ਤੋ ਬਣੇ “ਕਾਲ” ਸ਼ਬਦ 

ਦੇ ਅਰਥ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਮਾਂ, ਵੇਲਾ, ਮਿ੍‌ਤੂ , ਯਮ, ਦੁਰਭਿਖ, 

ਮਹਾਕਾਲ ਆਦਿ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ “ਸਮਾਂ” 

ਹੋਰ ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਸਮੇਟਦਾ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਕਿਉਂਕਿ ਸਮੇਂ ਦਾ ਅੰਤ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੈ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਅਰਥ 

ਵੀ ਦੁਰਭਿਖ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ ਅਤੇ ਦਰਸ਼ਨ 

ਵਿਚ “ਕਾਲ” ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਹਿਮਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਸਰਵ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਮੂਲ ਤਤ੍ਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 

ਜਿਸ ਤੋਂ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ, ਸਥਿਤੀ ਅਤੇ ਲਯ ਸੈਪੰਨ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਕਾਲ.ਦੀ ਸਰਵ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਤੱਤ੍ਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਅਥਰਵ-ਵੇਦ (19/54 ,63) ਦੇ ਦੋ ਸੂਕ੍ਤਾਂ ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਸਾਂਖ੍ਯ-ਦਰਸ਼ਨ, ਨਿਆਇ-ਦਰਸ਼ਨ, ਜੈਨ- ਮਤ, 

ਯੋਗ-ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂਤ ਵਿਚ “ਕਾਲ” ਦੀ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 

ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ। ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਿਕ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ 

ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਕੁਲ ਨੌਂ ਦ੍ਵ੍ਯਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਛੇਵੇਂ ਕਰਮ ਉਤੇ 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੀ ਕ੍ਰਿਆ, ਗਤੀ ਅਤੇ 

ਪਰਿਵਰਤਨ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਅਰਥ ਵਿਚ 

ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੱਤਵਾਂ ਦ੍ਵ੍ਯ ਦਿਕ (ਦਿਸ਼ਾ) ਇਸ ਨੂੰ 

ਸੈਤੁਲਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

“ਵਿਸ਼ਣੂ-ਪੁਰਾਣ” (1/2/14) ਵਿਚ ਕਾਲ ਨੂੰ 

ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਦਾ ਰੂਪ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। “ਹਾਰੀਤ” (ਪ੍ਰਥਮ 

ਸਥਾਨ, ਅ.4) ਵਿਚ ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਝਾਤ ਪਾਈ 

ਗਈ ਹੈ। ਉਥੇ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕਾਲ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦਾ ਹੈ-ਅਤੀਤ (ਭੂਤ), ਅਨਾਗਤ (ਭਵਿਸ਼) ਅਤੇ ਵਰਤਮਾਨ। 

ਸਾਰੇ ਦੇਵਤੇ , ਰਿਸ਼ੀ, ਸਿੱਧ ਆਦਿ ਉਸ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹਨ। 

ਕਾਲ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਭਗਵਾਨ ਹੈ, ਸਾਖਿਆਤ ਪਰਮੇਸ਼ੂਰ ਹੈ। ਇਹ 

ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਪਾਲਨ ਅਤੇ ਸੈਹਾਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਜਗਤ 

ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਕਾਲ, ਉਸ ਦਾ ਅੰਤ ਕਰਨ 

ਵਾਲਾ ਵੀ ਹੈ। ਉਹ ਪ੍ਤਿਪਾਲਕ ਵੀ ਹੈ। “ਭਾਗਵਤ- 

ਪੁਰਾਣ” (9/9/2) ਵਿਚ ਕਾਲ ਨੂੰ ਮਿ੍‌ਤੂ ਦਾ ਸਮਾਨ- 

ਅਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸਮੇਂ' ਦੇ ਅਰਥ ਵਿਚ 

ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-- ਹਰਿ ਸਿਮਰਤ ਕਾਟੈ ਮੈ ਕਾਲ਼ / (ਗੁ. 

ਰੀ.807)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਮਿ੍‌ਤੂ ਦਾ ਵਾਚਕ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- 

ਕਾਲ ਕੰ ਫਸੇ ਸ਼ਕਲ ਸ੍ਰ ਸ/ਧਿਆ /(ਗੁ ਰੀ .390)। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰ 

ਵਿਚ ਜੋ ਵੀ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਕਾਲ ਨੇ ਸੈਘਾਰ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਨਾਲ ਇਸ ਤੋਂ ਰਖਿਆ ਹੋ 

ਸਕਦੀ ਹੈ। ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਹਨ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਸਭ ਕਾਲ ਵਸ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੋ ਬਿਨਾ 

ਕਾਲ ਤੋਂ ਬਚਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ- ਜੋ ਓੰਪਜੰ ਸੋ ਕੱਲ 

ਸੰਘਾ/ਰੇਆ/ ਹਮ ਹਠ ਰਾਥੋ ਗੁਰ ਸ਼ਝਦੁ ਸੰਚਾ/ਨਆ / 

ਮਾਇਆ ਮੰਹੇ ਦੇਵ ਸਭਿ ਦੇਵਾ/ ਕਾਲ ਨ ਛਾਣ /#੍‌ਠ ਗਰ 

ਕਾਸ਼ੇਵਾ/... ਹਿਰਦੈ ਸਾਚ ਵਸੋਂ ਹਨ ਨਾ/ਇ / ਕਾਲ਼ ਨ ਜੀ/ਹ 

ਸ਼ਕੈਂ ਗਣ ਗ/ਇ/(ਗੁ.ਰੰ.227)। “ਦਸਮ ਗਰੰਥ` ਵਿਚ ਵੀ 

ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਹੈ। “ਬਚਿਤ੍ਰ 

ਨਾਟਕ” (ਅਧਿ. ੧) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-/ਕੈਤੇਂ ਨਿਸ਼ਨ ਸੇ 

ਕਾਟ ਕੌਟੈ ਬਨਾਏ / ਕਿਤੇ ਭਾਮ ਸ਼ੈ ਆਟੇ ਡਾਠੇ ਉਪਾਏ / 

ਮਹਾਦੀਨ ਕੌੜੇ ਰੰ ਮਾਏ ਹੂਏ / ਸਮੈ ਆਪਨੀ ਆਪਨਾ 

ਅੰਤਿ ਮਏ /੨੭/ ਜਿਤੇ ਅਆਓਲਨਆ ਅੰਥੀਆ ਹੋਇ ਬੀਤ / 

ਤਿਤ੍ਯੋਂ ਕਾਲ ਜੀਤਾ ਨ ਤੇ ਕਾਲੇ ਜੀਤੇ / ਜਤ ਰਾਮ ਸੰ 

ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਹਾਇ /ਝਸ਼ਨ ਆਏ / /ਤਿਤ੍ਯੋਂ ਕਾਲ ਖਾ/ਪਿਓ ਨ ਤੋ 

ਕਾਲ ਘਾਏ /₹£/ 

ਕਾਲ-ਝਰਾਣੀ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜੋ ਇਸ ਨਗਰ ਤੋ 35 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ 

ਸਥਿਤ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ 

ਸੈਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ ਬੋਹੜੀ ਪਿੰਡ ਕੋਲੋਂ ਲੈਘਦੇ ਇਸ 

ਪਿੰਡ ਪਹੁੰਚੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇਂ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 

ਜਿਸ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 1971 ਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। 

ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਿੰਡ ਦੀ ਸੈਗਤ ਹੀ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕਾਲੀ ਦੇਵੀ 

ਕਾਲੀ ਦੇਵੀ : “ਦੇਵੀ” ਅਤੇ 'ਸ਼ਾਕਤ-ਮਤ” ਦੇ ਪ੍ਸੈਗਾਂ/ 

ਆਖਿਆਨਾਂ ਵਿਚ ਕਾਲੀ/ਕਾਲਿਕਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਾਮ- 

ਉੱਲੇਖ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਹੈਦੂ-ਮਤ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਦੇਵੀ 

ਉਪਾਸਕਾਂ ਦੀ ਇਕ ਪੂਜਯ ਦੇਵੀ (ਵੇਖੋ) ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਬਾਰੇ 'ਮਾਰਕੇਡੇਯ-ਪੁਰਾਣ” (ਅ.81-82) ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੁੰ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਦੈੱਤ ਭਰਾਵਾਂ 

ਨੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਹਰਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਭ ਕੁਝ ਲੁਟ ਲਿਆ। 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ ਦੁਖੀ ਹੋ ਕੇ ਦੇਵੀ ਦੁਰਗਾ ਅਗੇ ਸਹਾਇਤਾ 

ਲਈ ਪਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ ਕਿਉਂਕਿ ਮਹਿਖਾਸੁਰ ਉਤੇ ਵਿਜੈ 

ਤਾਂ ਲੋੜ ਪੈਣ 'ਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਫਿਰ ਤੱ ਮਦਦ ਕਰਨ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੇ ਗਈ। ਜਦ ਦੇਵਤੇ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਲਈ 

ਦੇਵੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕਰਨ ਲਗੇ ਤਾਂ ਰੈਗਾ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ 

ਲਈ “ਪਾਰਬਤੀ” ਉਥੇ ਪਹੁੰਚੀ। ਪਾਰਬਤੀ ਵਲੋ ਉਸਤਤ 

ਦਾ ਕਾਰਣ ਪੁਛਣ 'ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚੋਂ 'ਸ਼ਿਵਾ' ਪ੍ਰਗਟ 

ਹੋਈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਸਤਤ ਦਾ ਕਾਰਣ ਦਸਿਆ। . 

ਪਾਰਬਤੀ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ-ਕੋਸ਼ ਵਿਚੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦਾ 

ਨਾਂ 'ਕੌਸ਼ਿਕੀ' ਪਿਆ। ਕੌਸ਼ਿਕੀ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਪਾਰਬਤੀ ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ ਕਾਲਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਹ ਹਿਮਾਲੇ ਉਤੇ 

ਰਹਿਣ ਲਗੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਕਾਲਿਕਾ' ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਅਗੈ ਚਲ ਕੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਚੰਡ ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਨਾਂ ਦੇ ਦੈੱਤਾਂ 

ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਦਿਆਂ ਚੰਡੀ ਦੇਵੀ ਦਾ ਰੈਗ ਕਾਲਾ ਪੈ ਗਿਆ। 

ਉਸ ਦੇ ਮਸਤਕ ਵਿਚੋਂ ਤਲਵਾਰ, ਵੈਧੇ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸ਼ਸਤਾਂ 

ਅਸਤਾਂ ਸਹਿਤ ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ-ਆਕਾਰ ਵਾਲੀ “ਕਾਲੀ” 

ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ। 

ਤਾਂੜ੍੍‌ਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਦੈੱਤਾਂ 

ਤੋਂ ਹਾਰਨ ਉਪਰੈਤ ਸਹਾਇਤ ਲਈ ਦੇਵਤੇ ਵਿਸ਼ਣੂ , ਸ਼ਿਵ 

ਅਤੇ ਬ੍ਹਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਨੇ ਇਸ 

ਕੌਮ ਲਈ ਮਹਾਕਾਲੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਮਹਾਕਾਲੀ ਨੇ 

ਤਾਰਾ ਦੇਵੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਦੇਵੀਆਂ 

ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਕੀਤੀ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਾਲੀ ਦੇਵੀ ਦਾ ਨਾਂ 

ਪ੍ਰਮੁਖ ਹੈ।“ਕਾਲੀਤੰਤ੍' ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਲੀ ਦਾ ਮੁਖ ਭਿਆਂਨਕ 

ਹੈ, ਵਾਲ ਖਿਲਰੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਉਹ ਕਪਾਲਾਂ ਦੀ ਮਾਲਾ ਨਾਲ 

ਸਜੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਨਰ-ਮੁੰਡ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਰੈਗ ਕਾਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਬਸਤ੍ਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 
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ਸ਼ਮਾਸ਼ਾਨ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦੀ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਕਾਲੀ ਦੇਵੀ ਦੇ ਕਈ ਸਰੂਪ 

ਸ਼ਮਸ਼ਾਨਕਾਲੀ ਆਦਿ। ਪਰ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਪਾਸਕਾਂ ਨੇ 
ਕਾਲੀ ਨੂੰ ਹੀ ਵਖ ਵਖ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਕਲਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਡਾ. ਰਾਜਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ (“ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ-ਕੋਸ਼”) 
ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਾਕਤਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਅੱਠ ਮਾਤ-ਰੂਪਾਂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਕਾਲੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਦਾ ਨਿਰਦੇਸ਼ ਵੀ ਹੈ। ਪ੍ਰਾਚੀਨ 
ਕਾਲ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਾਂ ਨ ਲੈ ਕੇ ਦੇਵੀ ਜਾਂ 

ਭਵਾਨੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੂਜਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਭਵਾਨੀ ਤੋਂ 
ਹੀ ਸ਼ੀਤਲਾ ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਵਿਕਾਸ ਹੋਣ 
'ਤੇ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਕਾਰਜ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਕਿਸੇ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਦੇਵਤਾ/ਦੇਵੀ ਨਾਲ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਣ ਲਗਾ। ਕਾਲੀ ਦੀ ਪੂਜਾ 
ਵੀ ਇਸੇ ਵਿਕਾਸ-ਕ੍ੁਮ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ। ਬੈਗਾਲ, ਤ੍ਰਿਪੁਰਾ 
ਆਦਿ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਕਾਲੀ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮੰਦਿਰਾਂ ਵਿਚ ਕਾਲੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਇਸਤਰੀ ਦੇਵੀ ਵਜੋਂ' ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਭੁਜਾਵਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਵਿਚ ਖੜਗ, ਦੂਜੀ ਵਿਚ ਦਾਨਵ ਦਾ ਸਿਰ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਤੀਜੀ ਵਰਦ ਮੁਦਰਾ ਅਤੇ ਚੌਥੀ ਅਭਯ ਮੁਦਾ 

ਵਿਚ ਪਸਰੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਕੰਨਾਂ ਵਿਚ ਦੋ ਮਿ੍‌ਤਕਾਂ ਦੇ 

ਕੁੰਡਲ , ਗਲੇ ਵਿਚ ਨਰ-ਮੁੰਡਾਂ ਦੀ ਮਾਲਾ, ਜੀਭ ਠੋਡੀ ਤਕ 

ਨਾਲ ਦਾਨਵ-ਕਰਾਂ ਦੀ ਕਰਘਨੀ ਬੈਨ੍ਹੀ ਹੋਈ ਕਾਲੀ ਜਿਤੇ 
ਹੋਏ ਰਾਖਸ਼ਾਂ ਦਾ ਲਹੂ ਪੀਂਦੀ ਹੋਈ ਵਿਖਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਪੂਜਾ ਕੱਤਕ ਦੇ ਹਨੇਰੇ ਪੱਖ ਦੀਆਂ ਰਾਤਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤੀ 
ਜਾਣੀ ਜ਼ਿਆਦਾ ਫਲਦਾਇਕ ਹੈ। 

'ਦਸਮ-ਗੰਥ" ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਤ ਕਾਲੀ/ਕਾਲਕਾ 
ਦਾ ਸਰੂਪ ਤਾਂਤ੍੍‌ਕਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। 
'ਸ਼ਿਵ-ਪੁਰਾਣ”, ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ “ਮਹਾਕਾਲ” ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਵਜੋਂ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।“ਬਚਿੜ੍-ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਚਰਿਤ 
-ਨਾਇਕ ਵਲੋਂ ਪੂਰਵ ਜਨਮ ਵਿਚ “ਮਹਾਕਾਲ” ਦੇ ਨਾਲ 
ਇਸ ਦੀ ਵੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕੀਤੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ-- ਤਹ ਹਮ 
ਆ/ਧਕਾ ਤਘਨਆ ਸਾਠੀ/ ਮਹਾਕਾਲ ਕਾਲਕਾ ਆਨਠਾਧੀ/ 

ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਇਸ਼ਟ ਦੇਵੀ 
ਵਜੋਂ ਮਾਨ੍ਯ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
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ਕਾਲੂ ਨਾਥ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦਾ ਇਕ 
ਧਾਲੀਵਾਲ ਜੱਟ ਜੋ ਵੈਸ਼ਣਵ ਸਾਧੂ ਬਣ ਕੇ ਸਾਰੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ 
ਫਿਰਿਆ ਅਤੇ ਆਤਮ-ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਨਿਥਾਣਾ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੋੜੇ ਇਕ ਜੰਡ ਦੇ ਬਿਛ ਹੇਠਾਂ ਸਮਾਧੀ 
ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਦੀ ਤਪਸਿਆ ਤੋ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦੇ 
ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਲੋਕ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ । ਗੁਰੂਸਰ ਮੇਹਰਾਜ 
ਦੇ ਯੁੱਧ ਵੇਲੋਂ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਸੈਨਾ ਲਈ ਲੰਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ। ਯੁੱਧ ਜਿਤਣ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨਿਥਾਣੇ ਗਏ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਸਿਖਿਆ ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਖੀ 
ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਇਕ ਡੇਟਾ ਬਣਾਇਆ। ਹਰ ਸਾਲ ਉਸ ਡੇਰੇ ਤੇ ਕਾਲੂ 
ਨਾਥ ਦੀ ਯਾਦ ਮਨਾਉਣ ਲਈ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਆਮਦ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਵਜੋਂ ਉਥੋਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵੇਖੋਂ 
“ਨਿਥਾਣਾ”। 

ਕਾਲੂ, ਬਾਬਾ : ਵੇਖੇ ਕਲਿਆਣ ਚੰਦ, ਬਾਬਾ”। 

ਕਾਲੇ ਖ਼ਾਨ : ਇਕ ਪਠਾਣ ਸਰਦਾਰ ਜਿਸ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ 
ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਹ 
ਆਪਣੇ ਹੋਰ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਪੀਰ ਬੁੱਧੂਸ਼ਾਹ ਸਢੌਰੇ ਵਾਲੇ 
ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪੀਰ ਜੀ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਸ਼ `ਤੇ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਪੰਜ ਸੌ ਪਠਾਣ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਪਾਸ ਨੌਕਰ ਰਖ ਲਿਆ। ਇਸ ਅਧੀਨ ਸਵਾ ਸੌ ਸਵਾਰ ਸਨ। 
ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਜਦੋਂ ਪਠਾਣ ਸਿਪਾਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 
ਦਲ ਛਡ ਕੇ ਵੈਰੀ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ ਜਾ ਰਲੇ ਤਾਂ 
ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ। ਵੇਖੋ “ਬੁੱਧੂ ਸ਼ਾਹ, ਪੀਰ”। 

ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ (ਮ. 1951 ਈ.). ਸ਼ਹੀਦ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਪਿਤਾ ਸੀ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸਰਦਾਰ ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ ਖਟਕੜ ਕਲਾਂ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਚੇਤਨਾ ਵਾਲੇ ਇਕ ਉੱਘੇ ਵਿਅਕਤੀ 
ਸਨ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਦੂਜੇ ਦੋਂ ਭਰਾ-- 
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ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸਵਰਨ ਸਿੰਘ-ਵੀ ਕ੍ਾਂਤੀਕਾਰੀ ਬਿਰਤੀ 

ਵਾਲੇ ਹੋ ਗਏ। ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਮਾਜ ਸੇਵਾ ਦੀ 

ਬਹੁਤ ਭਾਵਨਾ ਸੀ। ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣ ਕੇ ਇਸ 

ਨੇ ਆਪਣੀ ਇਸ ਰੁਚੀ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1898 ਈ. ਦੇ ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਅਤੇ ਸੈਨ 1904 

ਈ. ਵਿਚ ਆਏ ਕਾਂਗੜੇ ਦੇ ਭੂਚਾਲ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨ 

ਦੁਖਿਆਰਿਆਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1906 ਈ. 

ਤੋਂ ਇਸ ਨੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 

1907 ਈ. ਵਿਚ “ਕੈਨਾਲ ਐਕਟ” ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ ਕਰਕੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਦੋ ਸਾਲ ਦੀ ਕੈਦ ਭੋਗਣੀ ਪਈ। ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 

ਦੌਰਾਨ ਕੈਦੀਆਂ ਪ੍ਤਿ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਦ ਕਈ 

ਸੁਧਾਰ ਕਰਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ 

ਨਾ-ਮਿਲਵਰਤਨ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਕਾਰਣ ਸਰਕਾਰੀ 

ਜ਼ੁਲਮ ਨੂੰ ਸਹਿਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 

ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਲਾਲਾ 

ਲਾਜਪਤ ਰਾਇ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਪਰਕ ਪਾਪਤ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੇ 

ਬੋਲਣ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਣ ਕਰਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਜੋਸ਼ ਅਤੇ ਦਲੀਲ 

ਸੀ ਜੋ ਸਰੋਤਿਆਂ ਨੂੰ ਕੀਲ ਲੈੱਦੀ। ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਭਗਤ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵਿਰਸੇ ਵਿਚ ਮਿਲੀਆਂ ਸਨ। ਦੇਸ਼ ਵੇਡ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਅਤੇ ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਉਪਰੇਤ ਉਸ ਦੀ 

1951 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਗੜਗੱਜ (1886-1926 ਈ.): ਪੰਜਾਬ 

ਦੇ ਜਲੰਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੇ ਬੜਿੰਗ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1886 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ 

ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਵਜੋਂ 

ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਨ 1906 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸਿਪਾਹੀ 

ਵਜੋਂ 35 ਸਿੱਖ ਬਟਾਲੀਅਨ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਤਰੱਕੀ ਕਰਕੇ ਹਵਲਦਾਰ-ਮੇਜਰ ਬਣਿਆ। ਉਸ ਵਕਤ 

ਦੀਆ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ, ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਰਕਾਬਰੀਜ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਮੋਰਚਾ, ਬਜਬਜ ਘਾਟ ਨੌੜੇ ਕਾਮਾਗਾਟਾ 

ਮਾਰੂ ਜਹਾਜ਼ ਦੇ ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ ਉਤੇ ਗੋਲੀ ਚਲਾਉਣਾ, ਜਲਿਆਂ 

ਵਾਲਾ ਬਾਗ਼ ਦਾ ਖੂਨੀ ਸਾਕਾ ਆਦਿ ਤੋਂ ਇਹ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 

ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਗੜ”; 

ਹੋਇਆ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮਾਰਸ਼ਲ ਲਾਅ ਲਗਾਏ ਜਾਣੇ 

ਕਾਰਣ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਕੀਤੀ ਆਲੋਚਨਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਕੋਟ 

ਮਾਰਸ਼ਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਦ 28 ਦਿਨ ਬਾ- 

ਮੁਸ਼ਕਤ ਕੈਦ ਕਟਣੀ ਪਈ। 

ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਤੋਂ ਫ਼ੌਜ ਤੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ਾ 

ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਤਨੌ-ਮਨੋਂ 

ਕੌਮ ਕਰਨ ਲਈ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਧੁਰ ਅੰਦਰ 

ਝਝੋੜ ਦਿੱਤਾ। 19 ਤੋਂ 21 ਮਾਂਰਚ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਹੁਸ਼ਿਆਰ- 

ਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫਰੰਸ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ 

ਮਾਸਟਰ ਮੋਤਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਕੇ ਦੇ 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਅਫਸਰਾਂ ਤੋਂ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਦੀ ਜੁਗਤ ਵਿਚਾਰੀ, 

ਪਰ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਇਸ ਅਤੇ ਮਾਸਟਰ ਮੋਤਾ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਦੇ ਵਾਰੈਟ ਜਾਰੀ ਹੋ ਗਏ, ਪਰ ਇਹ ਜਿਵੇਂ ਕਿਵੇਂ 

ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਤੋਂ ਬਚਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਹ ਦੁਆਂਬੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ 

ਵਿਚ, ਜਦੋਂ ਵੀ ਮੌਕਾ ਲਗਦਾ, ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਸ਼ਸਤ ਕਰਾਂਤੀ 

ਲਈ ਉਕਸਾਉਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ। ਇਸ ਦੇ ਭਾਸ਼ਣਾਂ ਵਿਚ ਖੇਹਦਾ 

ਜੋਸ਼ ਅਤੇ ਗੜਕ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ “ਗੜਗੱਜ” ਸ਼ਬਦ 

ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਸੈਨ 19273 ਈ. 

ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਚਕਰਵਰਤੀ ਜੱਥਾ ਬਣਾਇਆ, 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਸ. ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਗੋਸਲ, ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਬਬਰ, 

ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਚਿੰਗੜ ਅਤੇ ਸੈਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੋ ਦੁਆਬੇ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਕਰਕੇ 

ਲੋਕਾਂ ਅੰਦਰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਪੋਰਣਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ। 

ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਸ. ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 

ਦੌਲਤਪੁਰ ਵੀ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਦੁਆਰਾ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਕਾਾਂਤੀਕਾਰੀ 

ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1922 ਈ. 

ਦੇ ਅਕਤੂਬਰ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਰਲ ਕੇ ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ 

ਜੱਥੇ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, 

ਝਿੰਗੜ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਨੇ ਰਲ ਕੇ 

ਨੂੰ ਮਾਰ ਮੁਕਾਉਣ ਲਈ ਹਥਿਆਰ ਇਕੱਠੇ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ । 



ਕਿੱਕਰ ਸਿੰਘ, ਪਹਿਲਵਾਨ 

ਉਤਸਾਹ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ। 

ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਬਬਰ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਮਿਧਣ 
ਦਾ ਪੂਰਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। 26 ਫਰਵਰੀ 1923 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 

ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੀ ਪਿੰਡ ਦੇ ਕਾਬਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮੁਖ਼ਬਰੀ ਕਾਰਣ 

ਪੁਲਿਸ ਨੇ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਿੰਡੋਰੀ ਮਹਿਲ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਪਕੜ 

ਲਿਆ। ਲਗਭਗ ਦੋ ਸਾਲ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਣ ਉਪਰੈਤ ਇਸ 
ਨੂੰ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਹੋਈ ਅਤੇ 27 ਫਰਵਰੀ 1926 ਈ. ਨੂੰ 

ਸੈਂਟਲ ਜੇਲ੍ਹ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਦਰਿਆਏ ਰਾਵੀ ਦੇ ਕੋਢੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਪੰਜ ਹੋਰ ਬਬਰਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੇ ਤਖ਼ਤੇ ਉਤੇ 
ਚੜ੍ਹਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਹਨ- ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ 

ਸਤਾ ਸਿੰਘ ਛੋਟੀ ਹਰਿਉ' ਅਤੇ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਹਰੀਪੁਰ। 

ਕਿੱਕਰ ਸਿੰਘ, ਪਹਿਲਵਾਨ (1857-1914 ਈ.): 
ਦੇਵ- ਏ-ਹਿੰਦ ਦੇ ਖ਼ਿਤਾਬ ਨਾਲ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕਿੱਕਰ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਜਨਮ 13 ਜਨਵਰੀ 1957 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ 

ਸੈਧੂ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਪਿੰਡ ਘਣੀਏਕੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਮਾਪਿਆਂ ਦਾ ਇਕਲੋਤਾ 

ਪੁੱਤਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਬਹੁਤ ਲਾਡ ਨਾਲ ਪਾਲਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਖ਼ੁਦ ਪਹਿਲਵਾਨ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ 

ਨੂੰ ਵੀ ਇਕ ਨਾਮੀ ਪਹਿਲਵਾਨ ਬਣਾਉਣਾ ਲੋਚਦਾ ਸੀ। 

ਵਿਚ ਬਿਤਾਇਆ। ਜਦੋਂ ਕੁਝ ਵੱਡਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਜਵਾਲਾ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਲਾਮੀ ਘੁਮਾਰ ਨਾਂ ਦੇ ਪਹਿਲਵਾਨ ਤੋਂ ਇਸ ਨੂੰ 

ਘੁਲਣਾ ਸਿਖਵਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤਣ 

ਤੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਵਸਾਵਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਗਿਰਦੀ 

ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਰੁਸਤਮ-ਏ-ਹਿੰਦ ਬੂਟਾ ਪਹਿਲਵਾਨ 
ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਉਸਤਾਦ ਬਣਾਇਆ। 

ਥੋੜੇ ਸਮੇ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਪੁਸਿੱਧੀ ਸਾਰੇ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਪਸਰ ਗਈ। ਇਸ ਨੂੰ ਜੋਧਪੁਰ, ਇੰਦੌਰ, 

ਟੌਂਕ, ਜੋਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਆਦਿ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 

ਪਾਪਤ ਰਹੀ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਸੀ, ਪਰ ਇਕ 
ਵਾਰ ਮਾਤਾ ਦੇ ਕਹੇ ਤੇ ਘਰ ਵਿਚ ਬਾਲਣ ਦੀ ਲੋੜ ਪੂਰੀ 

ਕਰਨ ਲਈ ਇਹ ਇਕ ਕਿੱਕਰ ਦਾ ਬ੍ਰਿਛ ਹੀ ਪੁਟ ਕੇ ਲੈ 

ਕਿੱਕਰ ਸਿੰਘ, ਪਹਿਲਵਾਨ 

ਆਇਆ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਕਿੱਕਰ ਸਿੰਘ ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਕ ਗੱਲ ਇਹ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ 
ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਕਦ ਅਤੇ ਕਾਲੇ ਰੈਗ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਉਸਤਾਦ 
ਬੂਟੇ ਪਹਿਲਵਾਨ ਨੇ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਇਹ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 

ਕਿੱਕਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਹੁਤ ਕੁਸ਼ਤੀਆਂ ਨਹੀਂ ਲੜੀਆਂ, 

ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਦੀ ਟੱਕਰ ਦੇ ਬਹੁਤ ਘਟ ਪਹਿਲਵਾਨ ਸਨ, 
ਕੇਵਲ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਪਹਿਲਵਾਨ ਗ਼ੁਲਾਮ ਅਤੇ ਕੱਲੂ ਹੀ 

ਇਸ ਨਾਲ ਕੁਸ਼ਤੀ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਲਾਹੌਰ, ਜੰਮੂ ਅਤੇ ਇੰਦੌਰ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁਸ਼ਤੀਆਂ ਗੁਲਾਮ ਪਹਿਲਵਾਨ 

ਨਾਲ ਹੋਈਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਕੁਸ਼ਤੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਲੋਕਾਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ-- ਕੱਲ ਨੂੰ ਗੁਲਾਮ ਕਹਿ 
/ਠਆ' ਜਟ ਦੇ ਜ਼ੌਰ ਦਾ ਪਤਾ ਨ ਹੱਥ ਆ/ਇਆ/ ਗ਼ੁਲਾਮ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਕੱਲੂ ਨੇ ਕਿੱਕਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਕੁਸ਼ਤੀ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕੁਸ਼ਤੀਆਂ ਕਲਕੱਤੇ , 

ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ। 13 ਸਤੰਬਰ 1911 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 

ਹੋਈ ਕੁਸ਼ਤੀ ਵੇਲੇ ਕਿੱਕਰ ਸਿੰਘ ਬੁੱਢਾ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 
ਜਵਾਨ ਕੱਲੂ ਤੋਂ ਹਾਰ ਗਿਆ। ਪਰ ਉਦੋ' ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ 
ਬਹੁਤ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਕਹੀ ਜਾਣ ਲਗੀ ਕਿ ਕੁਸ਼ਤੀ ਪਿਛੇ 
ਕੋਈ ਮਿਲੀ ਭੁਗਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਸਿੱਟਾ ਸੰਦਿਗਧ 

ਹੈ। ਕਿੱਕਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜ਼ੋਰ ਬਾਰੇ ਉਦੋਂ ਇਕ ਲੋਕ-ਗੀਤ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਸੀ-- ਔਸ਼ਾ /ਕੇਹੜਾ ਜਹਾਨ ਤੇ ਜੰਮਿਆ ਹੈ, 
/ਕਾੱਕਰ /ਨੈਂਘ' /ਜਿਹਾ ਮੱਲ ਹੋਰ ਵੇਖੋ / ਧੌਲ ਆਰ ਕੇ ਕੱਠੂ ਨੂੰ 

/ਸੈਥ ਨੰ ਜੀ, ਅਗੇ ਗੱਖਿਆ ਨਾਲ਼ ਬਲਕਾਰ ਵਾਹਵਾ / ਅੱਛਾ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਖਾੜੇ /ਵਾਚ /ਨੇਸ਼ਲ ਕਰਕ, ਉਤੇ ਆ ਹੋਂ ਗਿਆ 

ਅਸਵਾਰ ਵਾਹਵਾ / ਹੇਠ ਜ਼ਰਾ ਵਾ ਕੱਠੂ ਨ ਨਜ਼ਰ ਆਵੇਂ, 
ਹੌਸੀਂ ਸਿਖ ਦਾ ਝੜਾ ਆਕਾਰ ਵਾਹਵਾ / ਕੱਲ /ਇਲ ਦੇ ਵਿਚ 
/ਏਹ ਆਥਦਾ ਨ, /ਇੱਜ਼ਤਾ ਰਖ ਤੂੰ ਪਰਵਰਾ-ਦਾਗਾਰ ਵਾਹਵਾ / 
ਸ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਕੰਵਲ ਅਨੁਸਾਰ ਕਿੱਕਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕੱਦ 

7 ਫੁਟ, ਵਜ਼ਨ 2.8 ਕਵਿੰਟਲ ਅਤੇ ਛਾਤੀ 1 .97 ਮੀ. ਸੀ। 

ਠਿੱਕਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ, ਜ਼ੋਰ, ਫ਼ਰਜ਼- 
ਸਨਾਸੀ, ਸ਼ਖਾਵਤ ਆਦਿ ਸੈਬੋਧੀ ਕਈ ਲੋਕ-ਵਾਰਤਾਵਾਂ 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਭਈਆਂ। ਇਸ ਦੀ ਖੁਰਾਕ ਆਮ ਪਹਿਲਵਾਨਾਂ 
ਤੋਂ ਕਿਤੇ ਅਧਿਕ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਘਰ ਸਦਾ ਨਵੇ ਪਹਿਲਵਾਨ 

ਜ਼ੋਰ ਆਜ਼ਮਾਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਦੇ 15 ਨਾਮੀ ਸ਼ਗਿਰਦ 



ਕਿਦਾਰਾ, ਭਾਈਂ 

ਹੋਏ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 18 ਫਰਵਰੀ 1914 

ਈ. ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਘਣੀਏਕੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ, ਜਿਥੇ 

ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਬਣਾਈ ਗਈ। 

ਕਿਦਾਰਾ, ਭਾਈ : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਪੱਛਮੀ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੈ ਦੇ ਮਦੁ ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ ਵਸਨੀਕ 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਹੈਜੀਰਾਂ ਦਾ ਰੋਗ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਜਦੋ ਉਹ ਆਇਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੁੱਤੇ 

ਹੋਏ ਸਨ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਗੱਲਾ ਸੁਜਿਆ 

ਹੋਇਆ ਵੇਖਿਆ। ਕਾਰਣ ਪੁਛਣ `ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ 

ਇਸ ਰੋਗ ਨੂੰ ਠੀਕ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਬਹੁਤ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਪਰ 

ਨੀਕ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੇ ਸੁਝਾਵ ਤੇ ਉਸ 

ਨੇ ਸੁੱਤੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਜੁੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਗਰਦਨ ਦੇ 

ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਰਗੜਨ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਉਸ ਨੇ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦਾ ਰੋਗ ਦੂਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਜਦ ਜਾਗੇ 

ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੋਟੀ ਨਾਲ ਜੁੱਤੀਆਂ ਦਾ ਜੋੜਾ ਭਾਈ 

ਕਿਦਾਰਾ ਵਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸੋਟੀ ਵੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਹ ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਉਸ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 

ਪਾਸ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਦਸੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ 

ਘਟਨਾ ਦੇ ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਫ਼ਰਕ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਗਿਹਸਥ ਧਰਮ ਦੀ 
ਪਾਲਨਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਗਿਹਸਥੀ ਸਨ । ਗਿਰਹਸਥ 

ਧਰਮ ਨੂੰ ਠੀਕ ਢੋਗ ਨਾਲ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਉਦਮ ਕਰਨਾ 

ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ 

ਦੇ ਕਰਮਹੀਨ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦਾ ਦਲ ਖੜਾ ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ 

ਸੀ। ਇਹ ਭਗਤੀ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋ` ਭਜਣ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ, 

ਸਗੋਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਨਿਰਲਿਪਤ ਜਾਂ 

ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੱ ਮੁਕਤ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ ਭਗਤੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਭਗਤੀ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ ਸਮਾਜ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 

ਬੋਝ ਬਣਨਾ ਨਹੀਂ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਸਮਾਜ 

ਪ੍ਤਿ ਆਪਣੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸਮਝਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਸਮਾਜ ਤੋਂ ਪਲਾਇਣ ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ 

ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਕਿਰਤ ਕਰਨ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਕਿਰਪਾਨ ਦਾ ਮੋਰਚਾ 

ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਜੀਂਵਨ-ਵਿਹੁਣੀ ਨ ਹੋ 

ਕੇ ਜੀਵਨਮਈ ਹੈ। ਇਸ ਭਗਤੀ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਹੁੰਚ 

ਕਿਰਤ ਕਰਨ, ਵੰਡ ਛਕਣ ਅਤੇ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦੁਆਰਾ 

ਕਾਰਜਸ਼ੀਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਹੈ- ਘੱਲ ਖਾਇ /ਨੇਛ ਹਲਹ ਦੇਇ / ਨਾਨਕ ਠਾਟ ੫ਛਾਣ/ਹ 

ਸੋਇ/ (ਗੁ.ਰੋ. 1245)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ' 

ਹੈ- ਉਦਮ ਕਗੇਂਦਿਆ ਜਾਇ ਤੂੰ ਕਮਾਵ/ਦਆ ਸ਼ ਡੰਚ / 

(ਗੁਰੀ. 522)। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 

ਅਤੇ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਦੇ ਸੈਵਾਦ ਦੁਆਰਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ-- 

ਨਾਮਾ ਕਹੈ /ਤਿਲੌਚਨਾ ਮੁਖ ਤੇ ਰਾਮ ਸੰਮੂਹਲਿ/ ਹਾਲ ਪਾਓ 
ਕਾਠ ਕਾਨ ਸਭੁ ਚੀਤ /ਨਿਰੰਜਨ ਨੱਲ /(ਗੁ.ਰੀ. 1376)। 

ਉਪਰੋਕਤ ਸੈਦਰਭਾਂ ਤੋ ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਕਿਰਤ- 

ਕਮਾਈ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੀਆਂ ਪੂਰਕ ਹਨ, 

ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਨ। ਘਾਲਣਾ ਕਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਇਹ ਵੀ 

ਸ਼ਰਤ ਹੈ ਕਿ ਧਨ, ਸੈਪੱਤੀ ਆਦਿ ਦਾ ਇਕੱਠ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ 

ਚਾਹੀਦਾ, ਸਗੋਂ ਆਪਣਾ ਲੋੜ ਤੋਂ ਵਧ ਸਾਮਗੀ ਲੋੜਵੰਦਾਂ 
ਵਿਚ ਵੈਡ ਦੇਣੀ ਵਾਜਬ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਮਨੁੱਖ 

ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦੇ ਭੇਦ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 

ਦੁਆਰ ਉਤੋਂ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ 

ਇਸ ਮਾਨਤਾ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਹਰ ਯੁਗ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਘਾਲ ਕਰਨੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਲਈ 

ਵੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਲੋਕ ਵਿਚ ਉਹੀ ਵਸਤੂ __ 

ਪਾਪਤ ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਹੈ, ਜੋ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਘਾਲਣਾ । 

ਦੁਆਰਾ ਅਰਜਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੋਵੇ। ਘਾਲਣਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 

ਅਰਜਿਤ ਵਸਤੂ ਪਰਲੋਕ ਵਿਚ ਅਪਮਾਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਬਣਦੀ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ 

ਹੈ-- ਲੇ ਮੰਹਾਕਾ ਘਰ ਮਹੈ ਘਰ ਅ/ਹ /ਮਿਤਗਾੀ ਦੇਇ / ਅਗ 

ਵਸ਼ਤ /ਸਵਾਣਆ /ਪਤਗਾੀ ਚੌਰ ਕਠੇਇ/ ... ਨਾਨਕ ਆਗ 

ਸੇ ਮਲ ਨ ਲਟੇ ਆਲੇ ਦੀਇ/(ਗੁ.ਰੀ. 472)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 

ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਸੱਚੀ ਕਿਰਤ ਕਰ ਕੇ ਕੀਤੀ ਕਮਾਈ 

ਦੁਆਰਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕਿਰਪਾਨ ਦਾ ਮੋਰਚਾ : ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਅਸਲਾ ਐਕਟ 

(%1) 1878 ਅਨੁਸਾਰ ਬਿਨਾ ਲਾਇਸੈਂਸ ਜਾਂ ਛੋਟ ਦੇ ਕੋਈ 



ਕਿਰਪਾਨ ਦਾ ਮੋਰਚਾ 

ਵੀ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਹਥਿਆਰ ਨਹੀ ਰਖ ਸਕਦਾ ਸੀ। 

ਹਥਿਆਰਾਂ ਵਿਚ ਤਲਵਾਰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ ਅਤੇ ਕਿਰਪਾਨ 

ਨੂੰ ਤਲਵਾਰ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ 

ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਕਈ ਸਿੱਖ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੇ ਕਿਰਪਾਨ ਰਖਣ 

ਉਤੇ ਕੋਈ ਪਾਬੰਦੀ ਨ ਲਗਾਉਣ ਲਈ ਕਈ ਆਵੇਦਨ 

ਪੱਤਰ ਲਿਖੇ ਕਿ ਇਹ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹੈ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਗੱਲ ਵਲ ਕੋਈ 

ਧਿਆਨ ਨ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਪਹਿਲੇ ਵੱਡੇ ਯੁੱਧ ਦੌਰਾਨ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 

ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਸ ਸੋਚ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ ਕਿ ਇਸ ਪਾਬੈਦੀ 

ਕਾਰਣ ਕਿਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਫ਼ੌਜੀ ਭਰਤੀ ਉਤੇ ਨਕਾਰਾਤਮਕ 

ਪ੍ਰਭਾਵ ਨ ਪਏ। ਫਲਸਰੂਪ ਯੁੱਧ ਦੌਰਾਨ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਦੋਂ 

ਘੋਸ਼ਣਾ-ਪੱਤਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਕਿਰਪਾਨ ਰਖਣ ਦੀ 

ਇਜਾਜ਼ਤ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ, ਪਰ ਕਿਰਪਾਨ ਦੇ ਆਕਾਰ ਅਤੇ 

ਸ਼ਕਲ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਨ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ 

ਕਿਰਪਾਨਧਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਮੁਕੱਦਮੇ ਬਣਦੇ ਰਹੇ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਨੇ ਕਿਰਪਾਨ ਰਖਣ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਨੂੰ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮੁੱਦਾ 

ਬਣਾਇਆ, ਪਰ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਉਤੋ' ਪਾਬੈਦੀ ਨ 

ਹਟਾਈ। ਫਲਸਰੂਪ ਕਿਰਪਾਨ ਦਾ ਮੋਰਚਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਅਸਲਾ ਐਕਟ ਦੀ ਉਲੈਘਣਾ ਕਾਰਣ 

ਜੇਲ੍ਹ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਕਿਰਪਾਨਾਂ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੀਆਂ 

ਫੈਕਟਰੀਆਂ ਉਤੇ ਛਾਪੇ ਮਾਰੇ ਗਏ। 9 ਇੰਚ ਤੋਂ ਵੱਡੀ 

ਕਿਰਪਾਨ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੀਆਂ ਫੈਕਟਰੀਆਂ ਦੇ ਸੈਚਾਲਕਾਂ 

ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਮੋਰਚੇ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕਰਨ ਲਈ ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ “ਕਿਰਪਾਨ ਬਹਾਦਰ” 

ਨਾਂ ਦੀ ਸਪਤਾਹਿਕ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਜਾਰੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਿਸ ਦੇ 

ਸੈਪਾਦਕ ਸ. ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਲੇਖਾਂ ਰਾਹੀਂ ਲੋਕ ਰਾਏ 

ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਵਿਚ ਉਸਾਰੂ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਤਿੰਨ ਫੁਟੀ 
ਕਿਰਪਾਨ ਰਖਣ ਕਾਰਣ ਪਕੜੇ ਗਏ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ “ਕਿਰਪਾਨ 

ਬਹਾਦਰ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਅਤੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਸਮਝੰਤਾ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਕਿਰਪਾਨ ਰਖਣ ਉਤੇ ਪਾਬੈਦੀ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਬਸ ਸ਼ਰਤ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਕਿਸੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ ਦੀ 

ਕਾਰਵਾਈ ਵੇਲੇ ਜਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਉਣ ਵੇਲੇ ਜਾਂ ਪੰਜ 

ਪਿਆਰਿਆਂ ਦੁਆਰਾ ਨਗਰ ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰਨ 

ਮਿਆਨਾਂ ਵਿਚ ਬੈਦ ਰਹਿਣ। ਇਸ ਨਾਲ ਕਿਰਪਾਨ ਦਾ 

ਮੋਰਚਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਕਿਰਪਾਲ ਸਾਗ਼ਰ (ਸੈਸਥਾ): ਮਾਨਵ-ਏਕਤਾ (“ਯੂਨਿਟੀ 
ਆਫ਼ ਮੈਨ”) ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਡਾ. ਹਰਭਜਨ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਡਾ. ਹਰਭਜਨ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਜਨਮ 10 ਦਸੈਬਰ 1932 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਇਲਪੁਰ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਆਪ ਪ੍ਰਭੂ-ਭਗਤੀ ਵਲ ਰੁਚਿਤ 
ਸਨ। ਸਦਾ ਕਿਸੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਦੀ ਭਾਲ 
ਕਰਦਿਆਂ ਦਾ ਮੇਲ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਲੁਧਿਆਣੇ ਵਿਚ 

ਸਤ ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮੀ 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਤੋ ਆਪ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ। ਸੈਤ 

ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਸਮੁੱਚੀ ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਲਈ 

ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਸੈਸਥਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ 

ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਅੰਦਰਲੀਆਂ ਅਤੇ ਬਾਹਰਲੀਆਂ 

ਸਭ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਜ਼ਰੂਰਤਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਹੋ ਸਕਣ। ਸੈਤ ਹੋਰਾਂ 

ਦੀ ਇਸ ਇੱਛਾ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਨੂੰ ਡਾ. ਹਰਭਜਨ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਬਣਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 

ਪਤਨੀ ਬੀਬੀ ਸੁਰਿੰਦਰ ਕੌਰ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ 

ਫਿਰ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਤਿਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਵਲ ਰੁਚਿਤ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉੱਚਾ-ਸੁੱਚਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਪੇਰਿਆ। ਸਮਾਨ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਵਾਲੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ 

ਨਾਲ ਦੁਆਬੇ ਵਿਚ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਦੇ ਕੈਢੇ ਉਤੇ ਕਿਰਪਾਲ 

ਸਾਗਰ ਸੈਸਥਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 250 ਏਕੜ ਤੋਂ ਵਧ . 

ਰਕਬੇ ਵਿਚ ਪਸਰੀ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਵਿਚ ਕਿਰਪਾਲ ਸਾਗਰ 

ਹਸਪਤਾਲ, ਕਿਰਪਾਲ ਸਾਗਰ ਅਕਾਦਮੀ, ਬਿਰਧ ਆਸ਼ਰਮ, 

ਸਰੋਵਰ, ਵਿਸ਼ਵਧਰਮ ਲਾਇਬ੍ਰੋਰੀ ਅਤੇ ਕਿਰਪਾਲ ਭਵਨ 

ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਡਾ. ਹਰਭਜਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦੇ ਮਹਾਨ 

ਆਸ਼ੇ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਸੈਨ 1993 ਈ. ਵਿਚ 

ਅਸਟਰੀਆ ਵਿਚ ਹੋਏ ਯੂ.ਐਨ.ਓ. ਦੇ ਸੈਸ਼ਨ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ 
ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦੀ ਉਥੇ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਵਿਸ਼ਵ ਆਗੂਆਂ ਦੁਆਰਾ 

ਬਹੁਤ ਸ਼ਲਾਘਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਸੈਨ 1994 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
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ਸੈਸਥਾ ਅੰਦਰ ਵਿਸ਼ਵ ਮਾਨਵ ਏਕਤਾ ਕਾਨਫਸ ਦਾ ਆਯੋਜਨ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ 42 ਮੁਲਕਾਂ ਤੋਂ ਡੈਲੀਗੇਟ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਏ। ਡਾ. ਹਰਭਜਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਦੁਆਰਾ 

ਸਰੋਤਿਆਂ ਨੂੰ “ਨਿਜ-ਘਰ” ਵਲ ਪ੍ਰੰਰਿਆ। 25 ਸਤੰਬਰ 

1995 ਈ. ਵਿਚ ਡਾ. ਹਰਭਜਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦੀ ਵਾਗਡੋਰ ਬੀਬੀ ਸੁਰਿੰਦਰ ਕੌਰ ਸਰਪੁਸਤ 

ਅਤੇ ਡਾ. ਕਰਮਜੀਤ ਸਿੰਘ ਚੇਅਰਮੈਨ ਦੇ ਸੁਯੋਗ ਹੱਥਾਂ ਵਿਚ 

ਹੈ ਜੋ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦੇ ਮਿਸ਼ਨ ਨੂੰ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਫੈਲਾ 

ਰਹੇਂ ਹਨ। 

ਕਿਲ੍ਹਾ ਰਾਇਪੁਰ (ਕਸਬਾ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 

ਦਾ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜੋ ਲੁਧਿਆਣੇ ਤੋਂ ਧੂਰੀ ਨੂੰ ਜਾਣ ਵਾਲੀ 

ਰੇਲਵੇ ਲਾਈਨ ਉਤੇ ਇਕ ਸਟੇਸ਼ਨ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਵਿਚ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪੂਰਬਲੇ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 

ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘਾਂ 

ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਡੇਹਲੋ' ਤੋਂ 

ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ 

ਸਿੰਘ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕਈ ਪੁਰਾਣੇ ਸ਼ਸਤ੍ਰ ਵੀ ਇਸ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਵਿਚ ਸੇਭਾਲੇ ਹੋਏ ਪਏ ਹਨ। 

ਕਿਵ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਈਐ : ਇਹ ਤੁਕਾਂਸ਼ “ਜਪੁਜੀ” ਦੀ 
ਮੂਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਮਸਿਆ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਮੱਧ- 

ਯੁਗ ਦੇ ਸਾਰੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੇ ਮਾਨਵ ਕਲਿਆਣ ਜਾਂ ਮਨੁੱਖ 

ਨੂੰ ਸਚਿਆਰਾ ਬਣਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਸ ਯੁਗ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਮਾਰਗ ਤੋਂ 

ਖੁੰਝ ਕੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇ 

ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣਾ ਜਨਮ ਭੁਸ਼ਟ ਕਰ 

ਰਿਹਾ ਸੀ। ਵਾਸਤਵਿ ਵਿਚ ਮਾਨਵ ਜਨਮ ਦੁਰਲਭ ਹੈ, ਇਸ 

ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਉਚਿਤ ਉਪਯੋਗ ਕਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ- ਕਲੀਨ 

ਮਾਨਸ ਜਨਮ ਦੁਲੰਡੁ ਹੈ ਹੋਇ ਨ ਸ਼ਾਠੰ ਬਾਰ/ /ਜਿਉ ਬਨ 

ਫਲ ਪਾਕੇ ਭਾਇ ਗਗਨ ਬਹ/ਨ ਨ ਲਾਗ/ਹ ਡਾਰ / (ਗੁ . 

ਰੀ੍‌.1366)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਾਨਵ ਕਲਿਆਣ ਦੀ ਗੱਲ 

ਕਿਵ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਈਐ 

ਬਹੁਤ ਉਘੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚਲਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ ਹੀ ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ 

ਲਈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਰੀਆਂ ਜੂਨਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਸਰਬ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਜੂਨ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਧਰਤੀ ਉਤੇ 

ਉਸੇ ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮ ਵਿਚ ਜੋ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ 

ਨਹੀਂ ਚਲਦਾ, ਉਹ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰਾਂ ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ 

ਦੁਖ ਸਹਿੰਦਾ ਹੈ-- ਲਖ ਚਓਉਰਨਨਹ ਲੇਨਿ ਸ਼ਬਾਈ/ ਮਆਾਣਸ਼ 

ਕਾਉ ਪ੍ਰਭਿ ਦਲ ਵਡਿਆਈ / /ਏਸ਼ ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਜੋ ਨ੍ਰ 

ਚੂਕ ਸੰ ਆਇ ਜਾਇ ਦੁਝੂ ਪਾਇਦਾ /(ਗੁ ਰੀ੍‌.1075)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਦਾ ਇਕੋ-ਇਕ ਅਵਸਰ 

ਮਾਨਵ ਜਨਮ ਹੈ, ਇਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਸਾਰੇ ਕਾਰਜ ਵਿਅਰਥ 

ਹਨ-- ਭਈ ਪਰਾਘਤਿ ਆਨੁਥ' ਦੌਹਕੰਆ / ਗ/ਬ#ੰਦ 7ਲਣ 

ਕਾ /ਇਹ ਤੇਗੀੰ ਝਰੀਆ / ਅਵ/ਨ ਕਾਜ ਤੰਠੰ /ਕਤੀ ਨ ਕਾਮ/ 

ਮਿਲ ਸ਼ਾਧ ਸੰਗਤਿ ਭਜੁ ਕੰਵਲ ਨਾ#/(ਗੁ .ਰੰ .12)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਵੇਲੇ ਧਰਮ 

ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਸੱਚੀ ਮਾਨਵਤਾ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਪਾਪਾਂ ਦੀ 

ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਹੋ ਗਈ ਸੀ, ਉਸ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਿਆਂ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਬਾਬਾ ਦੇਧੰ /ਹਆਨ 

ਹਰ ਜਲਤਾ ਸਭਾ /ਪਿਥਵਾੰ /ਦ/ਨਿ ਆਈ /(1/24)। ਅਸਲ 

ਵਿਚ, ਉਦੋਂ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੀ ਅੱਗ ਵਿਚ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਸੜ ਰਹੀ ਸੀ। ਮਾਨਵ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ 

ਸੁਧਾਰਨਾ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਦਾਸੀਆਂ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਥਾਂ ਥਾਂ, ਸ਼ਹਿਰ ਸ਼ਹਿਰ, 
ਦੇਸ਼ ਦੇਸ਼ ਜਾ ਕੇ ਕੁਮਾਰਗ-ਗਾਮੀ ਧਰਮ ਆਗੂਆਂ ਨੂੰ 

ਸਮਝਾਇਆ, ਤਾਂ ਜੁ ਉਹ ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਸਹੀ ਰੂਪ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕਰ ਸਕਣ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਵਾਸਨਾਵਾਂ 

ਦੀ ਅੱਗ ਵਿਚ ਸੜਦਾ ਦਸਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਉੱਧਾਰ ਲਈ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ-- ਜਗਤੁ ਜਲੰਦਾ ਗੱਖ 

ਲੰੰ ਆਪਣਾ /ਕੈਰਪਾ ਧਰ //ਜਿਤ ਦੁਆਰੈ ਓਥਠੰ /ਤਾਤੈ ਲੰਹਾ 

ਉਂਥਾੰਠ /(ਗੁ ਰੰ .853)। 
“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਗਨ ਗਲ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਦਾਸ ਰਹਿਣ ਅਤੇ ਕੁਝ ਨ ਖਾਣ 

ਪੀਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਲਾਜ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਵੈਦ ਨੂੰ 

ਬੁਲਾਇਆ ਗਿਆ। ਵੈਦ ਦੇ ਨਬਜ਼ ਵੇਖਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
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ਕਿਹਾ - ਵੈਦ ਝਲਾ/ਇਆ ਵੈਦਗਨ ਪਕੜ ਢੰਢੌਲੇ ਬਾਂਹ / 

ਭੌਲਾ ਵੰਦੁ ਨ ਜਾਣਈ ਕਰਕ ਕਲੰਜੰ ਆਮੰਹ / (ਗੁ .ਗ੍ੰ . 

1279)। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕਲੇਜੇ ਵਿਚ ਕਿਹੜੀ ਕਰਕ ਸੀ? 

ਕਿਹੜੀ ਪੀੜ ਸੀ ? ਜਿਸ ਨਾਲ ਬਾਰ ਬਾਰ ਚੀਸ ਪੈ ਰਹੀ 

ਸੀ? ਉਤਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਮਾਨਵਤਾ ਦੀ ਵਿਗੜੀ ਹੋਈ 

ਦਸ਼ਾ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨ ਦੀ ਚਿੰਤਾ। ਇਹ ਗੱਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ 

ਸ਼ਲੌਕ ਤੋਂ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ- ਕਾਲਿ ਕਾਤਾੰ ਰਾਜੇ 

ਕਾਸ਼ਾਈ ਧਗ/' ਪੰਖ ਕਾਨ ਓੰਡ/ਨੇਆ / ਕੂੜ ਅਮਆਾਵਸ ਸਚੁ 

ਚੰਦੂਆਾ ਦਨੈ ਨਾਹੀਂ ਕਹ ਚੜਿਆ / ਹਉਂ ਭਾਹਲ /ਵਕੰਨੰ 

ਹੋਈ / ਆਧੌਨੈ ਰਾਹ ਨ ਕੋਈ //ਵ/ਚ ਹਉਮੈ ਕਾਰੇ ਦੁਖ ਰੌਈੰ / 

ਕਾਹ ਨਾਨਕ /ਕ/ਨੈ /ਥ/ਹਿ ਗਤਿ ਹੋਈ /(ਗੁ ਰੀ .145)। 

ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਨਿਵਾਰਨ ਦਾ ਇਕੋ-ਇਕ ਉਪਾ ਹੈ-- 

ਸਚ ਦੀ ਭਾਲ। ਸਾਰੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸਚ ਦੀ ਭਾਲ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ 

ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਰਿਆਂ ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਦਾਰੂ 
ਕੇਵਲ ਸਚ ਹੀ ਹੈ--ਸ਼ਚ ਸ਼ਭਨਾ ਗਇ ਦਾਨ ਪਾ੫ ਕਢ ਧੋਇ/ 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌. 468)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਮੁਖ 

ਬਾਣੀ “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਜਿਸ ਸਮਸਿਆ ਨੂੰ ਆਧਾਰ 

ਬਣਾਇਆ ਹੈ, ਉਹ ਹੈ-- ਮਨੁੱਖ ਕਿਵੇਂ ਸਚ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ 

ਚਲਣ ਯੋਗ ਬਣੇ ਅਤੇ ਕਿਵੇਂ ਉਸ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਉਸਰੀ ਵਿਸ਼ੇ- 

ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਨਸ਼ਟ ਹੋਏ--/ਕੈਵ ਸਚਿਆਰਾ 

ਹੋਈ /ਕਾਵ ਕੁੜੇ ਤੁਟੈ ਪਾਲਿ/ (ਗੁਗੀ.1)। ਇਸ ਦਾ 

ਸੈਕੇਤਿਕ ਉਤਰ ਅਗਲੀ ਤੁਕ ਵਿਚ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ-- 

ਹਕ/ਮ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ ਨਾਨਕ /ਲਿ/ਖਆ ਨਗੱਲ / (ਗੁ. 

ਰੋ.1)। ਸਚਿਆਰ ਬਣਨ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨੂੰ 

ਮੰਨਣਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਅਤਿ ਆਵੱਸ਼ਕ 
ਹੈ- ਨਵ /ਿਵ ਹੁਕਮ /ਤਿਵੈ /ਤਾਵ ਕਾਰ /(ਗੁ ਗੰ .8)। 

ਸਚਿਆਰ ਬਣਨ ਲਈ ਕੀਰਤਨ, ਸ਼੍ਰ ਵਣ , ਮੰਨਨ, 

ਭਾਉ-ਭਗਤੀ, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਆਦਿ ਸਾਧਨਾਂ ਉਤੇ ਬਹੁਤ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੱਲਾਂ ਦਾ ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਸ਼ਰਧਾ-ਪੂਰਵਕ ਅਨੁਸਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਇਸ ਭਵ- 

ਸਾਗਰ ਤੋ ਪਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ 

ਆਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਵੀ ਪਾਰ-ਉਤਾਰਾ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ- 

/ਜਨਾੀੰ ਨਾਮ /ਨਿਆ/ਇਆ ਗਏ ਮਸ਼ਕ/ਤਿ ਘੱਲ / ਨਾਨਕਾ 

ਦੇ #ਖ' ਉਜਲ ਕੇਤਾ ਛਟਾਂ ਨਾਲਿ /(ਗੁ.ਗੰ. 8)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਸਚ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਹੀ ਮਾਨਵ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਅਧਿਆਤ 

#ੰ 
ਦੇ ਆਖ 
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-ਮਿਕ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਸਰਵ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸਾਧਨ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਵੇਲੇ ਧਰਮ 

ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵੀ ਵੰਡੀਆਂ ਪਈਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਈ ਇਹ ਅਵਸਥਾ ਅਸਹਿ ਸੀ। ਵੇੱਈ'-ਪ੍ਵੇਸ਼ 

ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਤੇ ਨਿਸੈਗ ਰੂਪ ਵਿਚ ਐਲਾਨ 

ਕੀਤਾ- ਨ ਕੋਈ (ਵਾਸਤਵਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ) ਹਿੰਦੂ ਹੈ, ਨ 
ਕੋਈ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਥਾਂ ਕਰਕੇ ਮ;ਹੱਖ 

ਮਨੁੱਖ ਨ ਰਹਿ ਕੇ ਹਿੰਦੂ ਜਾਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ, 

ਇਨਸਾਨ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ _ 

ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਨਾ ਹਮ /ਹੈਂਦੁ ਨ #ਸ਼ਲਮਾਨ/ ਅਲਹ ਰਾਮ 

ਕੇ ਪੰਡ ਪਰਾਨ /(ਗੁ.ਰੰ. 1136)। 

ਇਸ ਵਿਥ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ 

ਸਮ-ਭਾਵੇ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਪੈਂਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਨੇ 
“ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ” ਵਿਚ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ- ,ਹੰਦੂ ਤੁਰਕਾ 
ਕੋਊ ਰਾਠਜਾ /ਇਮਾਮ ਸਾਫ ਮਾਨਸ਼ ਕੀ ਜਾਤ ਸ਼ਝੰ ਏਂ 

੪ਹਚਾਨਝੋਂ /... ਏਕ 2 ਕਾਂ ਸੇਵ ਸਭ 27 ਕੱ ਭਰਦੇਵ ਏਕਾ 

ਏਕਾ 2 ਸਰੂਪ ਸਬੈ ਏਕੈ ਲੌਂਤ ਜਾਨਬੋਂ / ਸਭ ਵਿਚ ਇਕੋ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੋਤਿ ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ, ਸਭ ਦਾ ਸਰੂਪ ਇਕੋਂ 

ਜਿਹਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸੇਧ ਦੇ ਅਭਾਵ ਵਿਚ ਸਭ 

ਭਟਕ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਵਹਾਰ 

ਵੀ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹਾ 

ਕੀਤੇ ਬਿਨਾ ਮਾਨਵਤਾ ਦਾ ਕਲਿਆਣ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ । ਮਨੁੱਖ 

ਅਤੇ ਮਾੜੀਆਂ ਬਿਰਤੀਆਂ ਨੂੰ ਛਡਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਕਰਨੀ 

ਅਤੇ ਕਥਨੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਰਖਣਾ 

ਚਾਹੀਦਾ। ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ ਵੀ ਚੰਗੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਲੋੜ 

ਹੈ। 

ਵਰਣ-ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਕੇ ਵੀ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿੱਥਾਂ 

ਵਧੀਆਂ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ 

ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਕੇ ਗੁਰ-ਉਪਦੇਸ਼ ਸਭ ਲਈ ਸਾਂਝਾ ਦਸਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ-- ਖੜਾ ਬਾਹਮਣ ਸਦ ਵੈਸ਼ ਉਪਦੇਸ਼ ਚਹੁ ਵਰਨਾ 

ਕਾਉਂ ਸ਼ਾਝਾ /(ਗੁ.ਰੀ. 747)। ਆਸ਼ਮ-ਵਿਵਸਥਾ ਪਤਿ ਵੀ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਸਥਾ ਨਹੀਂ ਵਿਖਾਈ ਗਈ, ਕਿਉਂਕਿ 



ਕਰਤ 

ਇਸ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਸੰਨਿਆਸ 

ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਹੋਰਨਾਂ ਉਤੇ ਭਾਰ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਮਿਹਨਤ 

ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਕਮਾਈ ਨੂੰ ਵੰਡ ਕੇ ਛਕਣਾ ਹੀ ਸਹੀ ਮਾਨਵੀ 

ਗੁਣ ਹੈ-- ਗੁਟ ਪੀਰ ਸ਼ਦਾਏ ਮੰਗਣ ਜਾ/ਇਉਂ ਤਾ ਕੰ ਨਾਲਿ 

ਨ ਲਰਨੰਆ ੫7ਇ/ ਘੱਲ ਪਾਇ /ਕਨੈਛ ਹਥਹ ਦੇਇ / ਨਾਨਕ 

ਰਾਹ ਪਛਾਣਾਹਿ ਸੋਇ/(ਗੁ.ਰੀ. 1245)। ਗਿ੍‌ਹਸਥ-ਧਰਮ 

ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸਤਰੀ ਦੇ 

ਗੌਰਵ ਦੀ ਵੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਪਤੀ-ਪਤਨੀ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਸਪਰ ਇਕਾਤਮਕਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਹੋਣੀ 

ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ- ਧਨ ਰਿ ਏਹਿ ਨ ਆਥੀਆ/ਨੇ ਸ਼ਹੰਨੇ 
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/ਏਕਾਠੰ ਹੋਇ / ਏਕਾ ਜੰਤ ਦਾਇ ਮਰਤਾ ਧਨ /੫ਰ ਕਹੀਅੰ__ 

ਸੀਇ /(ਗੁ.ਗੰ. 788)। ਪਰਾਇਆ ਹੱਕ ਮਾਰਨਾ ਵੀ ਚੰਗੇ 

ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ 

ਵੈਰ-ਵਿਰੋਧ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ 

ਭੈੜੀਆਂ ਰੁਚੀਆਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਹਕ ਪਰ/ਇਆ 

ਨਾਨਕਾ ਓਲ ਸੁਅਰ ਓਸ ਗਾਏ / ਗਰ ਪੀਰ ਹਾਆ ਤਾ ਡਠੇ 

ਜਾ ਮਰਦਾਰ ਨ ਖਾਾਇ/(ਗੁ.ਰੀ. 141) 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਿਸ ਆਦਰਸ਼-ਮਨੁੱਖ ਦੀ 

ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਉਹ “ਗੁਰਮੁਖ” ਹੈ। ਮਾਇਆ 

ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਉਹ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 

ਵਿਅਕਤੀ ਹੈ।ਉਹ ਕੇਵਲ ਆਪਣੀ ਮੁਕਤੀ ਅਥਵਾ ਉਨਤੀ 

ਤੋਂ ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਤਾਂ ਸਾਰੇ ਸਮਾਜ, ਸਾਰੇ ਭਾਈਚਾਰੇ, 

ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ ਹੈ- 

ਐਸੇ ਜਨ /ਵਿਰਲੇ ਸੰਸ਼ਾਠੇ/ ਗੁਰ ਸ਼ਥਦੁ ਵਚਾਗ/ਹ ਰਹ/ਹ 

/ਨਰਾਠੇ / ਅਪ ਤਗ/ਹ ਸੰਗ/ਤ ਕਾਲ ਤਾਗਹਿ /ਤਿਨ ਸਫਲ 

ਜਨਮੁ ਜਾਨਿ ਆਇਆ /(ਗੁ.ਰੀ. 1039)। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ `ਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਾਨਵ- 

ਕਲਿਆਣ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਹੀ 

ਸੇਧ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਚੈਗਾ ਮਨੁੱਖ (ਸਚਿਆਰਾ) 

ਬਣਨ ਲਈ ਬਾਰ ਬਾਰ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਕੀਰਤ (ਭੱਟ): ਇਕ ਭੱਟ ਕਵੀ ਜਿਸ ਦੇ ਲਿਖੇ ਅੱਠ ਛੰਦ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 4 

ਗੁਰੁ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਵਿਚ ̀ ਤੇ 4 ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 

ਇਂ 

ਕੀਰਤਨ 

ਜੀ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਵਿਚ ਹਨ। ਭੱਟ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ _ 

ਜੀ ਦੀ ਜੋਤਿ ਪਰਮਜੋਤਿ ਦਾ ਰੂਪ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀਪਕ 

ਰਾਹੀਂ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਨੂਰੋ ਨੂਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 

ਜੀ ਦੀ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੀ ਉਪਮਾ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ 

ਕੀਰਤਿ ਭੱਟ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਦਾ ਚੈਦਨ ਬਾਬੇ 

ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਸੁਰੀਧੀ ਵੰਡਦਾ ਆਇਆ ਹੈ। ਅਸੀਂ 
ਇਸ ਮਾਰਗ ਦੀ ਸੋਝੀ ਗੁਰੂ ਸੈਗਤ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਕੀਰਤਨ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ 

ਯਸ਼ ਗਾਉਣਾ। ਭਗਤੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਜੇ ਧਿਆਨ ਨਾਲ 

ਵਾਚੀਏ ਤਾਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਤੋਂ ਕੀਰਤਨ 

ਵਲ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਰਹੀ ਹੈ।“ਭਗਵਦ-ਗੀਤਾ'”, 

ਭਗਤੀ ਦੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਅਤੇ ਵੈਸ਼ਨਵ ਧਰਮ-ਗ੍ੰਥਾਂ ਵਿਚ 

ਸਭ ਥਾਂ ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਈ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

“ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਨਵਧਾ ਭਗਤੀ ਦਾ ਇਕ 

ਅੰਗ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਥੇ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਸਤਿਯੁਗ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਦਾ ਧਿਆਨ ਕਰਨ ਨਾਲ, 

ਤੇਤਾ ਯੁਗ ਵਿਚ ਯੱਗ ਕਰਨ ਨਾਲ, ਦੁਆਪਰ ਯੁਗ ਵਿਚ 

ਸੇਵਾ-ਪੂਜਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਜੋ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ 

ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਨਾਮ ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਤੋਂ ਪਾਪਤ 

ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਪਈ ? ਇਸ ਦਾ ਉਤਰ ਬੜਾ ਸਰਲ ਹੈ ਕਿ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦਾ 

ਬਾਣੀ ਰਚਣ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਕਾਵਿ-ਸਿਰਜਨਾ ਤਕ ਸੀਮਿਤ 

ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋਂ ਆਪਣੇ ਰਹਸਾਨੁਭਵ ਨੂੰ ਸਰੋਤਿਆਂ ਤਕ ਪਹੁਚਾ 

ਕੇ ਸਾਧਾਰਣੀਕਰਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣਾ ਸੀ। 

ਕਾਵਿ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਲੈਆਤਮਕ ਸੈਯੋਜਨ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਉਸੇ 

ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਆਨੰਦਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਭਾਸ਼ਾ 

ਤੋਂ ਜਾਣੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉੱਜ ਸੈਗੀਤ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਹਿਮੰਡੀ ਨਾਦ 

ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਤਾਂ ਕੀ ਪਸ਼ੂ , ਪੰਛੀ ਵੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 

ਹੋਏ ਬਿਨਾ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦੇ। ਪੰਘੂੜੇ ਵਿਚ ਪਿਆ ਰੋਂਦਾ 

ਬੱਚਾ ਵੀ ਰੁਦਨ ਨੂੰ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਵਿਚ ਬਦਲ ਲੈਦਾ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯਗ ਦੇ ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਵੀ ਕੀਰਤਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਨੂੰ ਉਚੇਚਾ 

ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਪਾਪਤ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 

ਹੇ 

ਹੱ 
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ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਗਵਾਈ ਦਾ ਸਰਬੋਤਮ ਸਾਧਨ ਦਸਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ' ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ 

ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਪਰਮਾਰਥ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਹੋਣੀ ਦਸੀ 

ਹੈ- ਗਰ ਗਾਣਿ ਗਾਵਾਹ 77ਲ ਪਰਮਾਰਥ /(ਗੁ .ਰ੍‌.413)। 

ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਉਤੇ , ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ, 
ਜਮ-ਕਾਲ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ ਪੈ ਸਕਦਾ-ਜੌ ਜਨੁ ਕਰੈ 

ਕੀਰਤਨ ਗੰਪਾਲ //ਤਸ਼ ਕਓਂ ਪਹਿ ਨ ਸ਼ਕ ਜਮਕਾਲ਼ /(ਗੁ . 

ਰੀ੍‌.੪67)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਆਵਾਗਵਣ .ਤੋ` ਬਚਣ ਦਾ ਸਾਧਨ ਦਿਨ-ਰਾਤ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਹੀ ਹੈ-- ਗਰ /ਦਨ ਨੈਨ 

ਕੀਰਤਨ ਗਾਈਨ/ ਬ੍ਹਾੰੜਿ ਨ ਜੋਨ ਪਾਈਆ / (ਗੁ.ਰੀ. 
624)। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਕਲਜੁਗ 

ਮਹ ਕੀਰਤਨੁ ਪਰਧਾਨਾ” (ਗੁਰੀ. 1075) ਕਹਿ ਕੇ ਇਸ 

ਹੈ- ਕੀਰਤਨ /ਨਰਮੰਲਕ ਗੀਰਾ/ ਆਨੰਦ ਗੁਣਾਂ ਗਹੰਰਾ/ 

(ਗੁ.ਰੰ੍‌.893) ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ 

“ਅਟਲ-ਧਰਮ? ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਮੋਢੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨ ਕੇਵਲ ਕੀਰਤਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ 

ਹੈ ਸਗੋਂ ਆਪ ਵੀ ਕੀਰਤਨਮਈ ਜੀਵਨ ਜੀਵਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਆਪਣੀ ਅਤੇ ਹੌਰਨਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਰਾਗ-ਬਧ 

ਹੈ। ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਤਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਵੀ ਕਈ ਧਰਮ-ਆਗੂਆਂ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਭਾਵੇ' ਮਿਲ ਜਾਏ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ 

ਢਾਲਣ ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਘਟ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਵੀ ਸਨ ਅਤੇ ਸੈਗੀਤਕਾਰ ਵੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼ਾਇਰ ( ਨਾਨਕ ਸਾਇਰ ਏਵ 

ਕਾਹਤ ਹੈ) ਅਤੇ ਸੈਗੀਤਕਾਰ (ਹਉਂ ਢਾਢੀ ਦਰ ਪਭ ਖਸਮ 

ਕਾ ਨਿਤ ਗਾਵੈ ਹ/ਨੈ ਗੁਣ ਛੰਦਾ? ਦੋਵੇਂ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਰਾਗ-ਬਧ ਇਸ ਲਈ 

ਹੈ ਕਿ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਇਸ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਰਾਗ 

ਉਦਾਸ ਮਨਾਂ ਨੂੰ ਸੁਰਜੀਤ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਕੀਰਤਨ ਪ੍ਰਭੂ- 

ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਸਰਲ ਅਤੇ ਰਸ-ਯੁਕਤ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਕੀਰਤਨ 

ਬੁਝੇ ਹੋਏ ਮਨ ਨੂੰ ਟੁੰਬ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਅੰਦਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਕੰਬਣੀ ਛੇਡ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਕੀਰਤਨ 

ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਕੀਰਤਨ ਲਈ ਸਦਾ ਆਪਣੇ ਨਾਲ 

ਰਖਿਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਹ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 'ਰਬਾਬ' 

ਸਾਜ਼ ਨਾਲ ਇਕ-ਸੁਰ ਕਰਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੇ ਮਨ ਨੂੰ 

ਕੀਲ ਲੈਂਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਰੀਮੀ ਕੀਰਤਨ ਸੁਣ ਕੇ ਕੋਈ 

ਵੀ ਜੀਵ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਤੋਂ ਸਖਣਾ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖ-ਪਰੈਪਰਾ 

ਵਿਚ ਰਬਾਬੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਬਣੀ ਰਹੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਨਿੱਤ ਕੀਰਤਨ 

ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਚੌਕੀਆਂ (ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ ਦੀ ਚੌਕੀ, ਚਰਨ 

ਕਵਲ ਦੀ ਚੌਕੀ, ਸੋਦਰ ਕੀ ਚੌਕੀ ਅਤੇ ਕਲ੍ਯਾਣ ਦੀ ਚੌਕੀ) 

ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ੁਦ ਕੀਰਤਨ 

ਕਰਨ ਲਈ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ 

ਦੀ ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਉਹ 

ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ , ਜੋ ਮਨ ਨੂੰ ਇਕਾਗਰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਬੜੀ ਸਫਲ ਹੈ। 

ਕੀਰਤਨ ਦੇ ਮਹਾਤਮ ਨੂੰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ 

੧੧ਵੀ' ਵਾਰ ਉਤੇ ਲਿਖੋ ਟੀਕੇ “ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ' (18ਵੀ' 

ਪਉੜੀ) ਵਿਚ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਉਥੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਝਾਝੁ, ਮੁਕੰਦੂ ਤੇ ਕਿਦਾਰਾ ਨਾਂ ਦੇ 

ਗੁਰਸਿਖ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਉੱਧਾਰ ਦਾ ਸਾਧਨ ਪੁਛਦੇ ਹਨ : 

ਤਾਂ ਬਚਨ ਹਇਆ- ਤਸਾਂ ਨੂੰ ਰਾਗ ਦਾ ਸਮਝ ਹੈ ਤੇ 

ਕਲਜੁਗ /ਵਚ ਕੀਰਤਨ ਦੇ ਸ਼ਮਾਨ ਹੌਰ ਕੋਈ ਜੰਗ ਤਪ 

ਨਗਾੀ//ਇਹ ਸਾਤਕਾ ਸਾਧਨ ਹੈ, ਤਸਾੰੱ' ਕਾਂਨਤਨ ਕੀਤਾ ਕਠੋਂ / 

ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਰਦਾਸ ਕਾੀਤ7- ਜੀ, ਬਾਣਾ ਦੇ ਪਾਠ 

ਦੀ ਕਥਾ ਤੋ ਕਹਰਤਨ ਦਾ /ਡੰਨ /ਡੈਨ ਫਲ ਕਹਐੰ/ 

ਬਾਚਨ ਹੋਇਆ - ਬਾਣਾ ਦਾ ਪਾਠ /ਏਹ ਹੈ ਲੇ ਆਪਣੇ 

ਸੂਹੇ ਨੰ ਪੈਲਨ ਪਾਨ ਦੇ ਕੇ ਝੜਦੇ ਪਕਾਈੰਦਾ ਹੈ ਤੇਂ ਅਨਾਜਾ 
ਦਾ ਲੌਹਲ ਘਰ ਲੰ ਆਵਦਾ ਹੈ, ਜੇ ਦੂਜੇ ਖੂਹ ਦੀ ਪੰਲ 

ਨਜਾੀਕਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਓਸ ਨੰ ਭਾ ਪਾਣਾ ਪ੍ਹੰਚ ਸਕਦਾ ਹੰ, ਪਰ 

ਦੂਰ ਦੀਆਂ ਪੈਲ਼ੀਆਂ ਨੂੰ ਨਗੀੱ' ਪਹੁੰਚਦਾ ਤੇ ਕੀਰਤਨ ਔਸ਼ਾ 

ਹੈ ਜੈਸ਼ੇ 9ਘ ਗਰਜ ਕੰ ਝਰਥਾ ਕਰਦਾ ਹੰ ਤਾਂ ਸ਼ਭੰ ਪੈਲੰਆਂ 

ਹਗੀਆ ਹੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਤੇ ਕਥਾ ਦਾ ਫਲ /ਏਹ ਹੈ ਜੋ #ਘ 

ਠ/ਹਿ/ਨਿਆ ਹੋਇਆ ,ਨਿਰਵਾਤਾ /$ਂਮ /ਭੈਮ ਬਰਖਾ ਕਰਦਾ ਹੈ/ 

ਇਸ ਟੂਕ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਕੀਰਤਨ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਾਲ ਅਤੇ ਰੀਭੀਰ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਕ-ਦਮ 
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ਵਾਤਾਵਰਣ ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਨਾਲ 

ਸਾਰੇ ਸਰੋਤੇ ਸਰਸ਼ਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਜਿਗਿਆਸੂ ਦਾ ਸੁੱਤਾ 

ਮਨ ਜਾਗ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਦੁਖ ਅਤੇ ਕਲੋਸ਼ ਮਿਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, 

ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਮੈਲ ਕਟ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਹਰਿ-ਨਾਮ ਵਿਚ ਲਿਵ 

ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਲੋਕ ਪਰਲੋਕ ਸਫਲ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਵੱਛ 

ਮਨ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ ਜਿਥੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜਗਤ ਵਿਚ 

ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਨਾਲ ਹੀ ਲੌਕਿਕ ਜੀਵਨ ਵਿਚ 

ਉਸ ਦਾ ਆਚਾਰ ਤੇ ਵਿਚਾਰ ਸੇਸ਼ਠ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਇਕ 

ਚੰਗਾ ਸਮਾਜਿਕ ਜੀਵ ਬਣਦਾ ਹੈ। 

ਕੀਰਤਨ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਤੋਂ ਵੀ ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ 

ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਭਾਈ ਅਰਦਮਨ ਸਿੰਘ ਬਾਗ਼ੜੀਆਂ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਇਕ ਖੋਜ ਪੱਤਰ ਰੂਪ ਭਾਸ਼ਣ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਸੀ ਕਿ 
ਸਿਮਰਨ ਜ਼ਾਤੀ ਅਭਿਆਸ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਨੂੰ ਮੋੜ ਮੋੜ 

ਕੇ ਲਿਆ ਕੇ ਚਿੱਤ-ਵਿਤੀ ਇਕਾਗਰ ਕਰਨੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ 
ਲਿਵ ਲਗਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਪਹਿਲਾਂ ਅਲੂਣੀ ਸਿਲ ਚਟਣ ਵਾਂਗ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਾਫ਼ੀ ਅਭਿਆਸ ਪਿਛੋ' ਕਿਤੇ ਜਾ ਕੇ ਰਸ ਆਉਣ 

ਲਗਦਾ ਹੈ। ਉਧਰ ਕੀਰਤਨ ਨਾਲ ਸਿੱਧਾ ਹੀ ਗੁਰ-ਸੈਗੀਤ 

ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਈਦਾ ਹੈ। ਅਲੂਣੀ ਸਿਲ ਚਟਣ ਦੀ ਬਜਾਇ 

ਇਸ ਵਿਚੋਂ ਨਾਮ-ਰਸ ਦਾ ਸੁਆਦ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਆਉਣ ਲਗ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕੀਰਤਨ ਦਾ ਅਸਰ ਮਨ ਉਪਰ ਸਿਧਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਛਾਣ-ਬੀਣ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਫਸਦਾ, ਇਸ ਲਈ 

ਬਿਰਤੀ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਇਕਾਗਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਕੀਰਤਨ ਦੇ ਇਸ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦੁਰਮਤਿ-ਨਾਸ਼ਕ ਅਤੇ ਸਗਲ 

ਮਨੌਰਥ ਸਾਧਕ ਦਸਿਆ ਹੈ-- ਲੇ ਲੇ ਕਾਲੇ ਸ਼ਨੰ ਹੱਨ ਕੀਰਤਨ 

ਤਾ ਕਾਂ ਦੁਰਮਤਿ ਨਾਸ /ਸ਼ਗਲ ਮਨੌਰਥ ਪਾਵੈ ਨਾਨਕ ਰਨ 

ਹੋਵੈ ਆਸ /(ਗੁ ਗੀ .1300)। 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਹ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਸਿੱਟਾ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਜਾਂ ਸੁਣਨਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ 

ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਲੋੜ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਜਿਥੇ ਵਿਅਕਤੀ ਸਤਿ- 

ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਕੀਰਤਨ ਦਾ ਸੁਆਦ ਮਾਣਦਾ ਹੈ, ਉਥੇ 

ਉਸ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਬ੍ਹਮੀ ਅੰਸ਼ ਵਧਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਮਨੁੱਖ ਬਣ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੁਝ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹਦਾਇਤਾਂ ਕੀਤੀਆਂ 

ਰਿ 

ਹਨ। ਮੁੱਖ ਹਦਾਇਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦੇ 

ਮਨ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਵਿਕਾਰ ਨਹੀਂ ਹੋਣਾ 

ਚਾਹੀਦਾ - ਭਲੰ ਭਲ ਨੇ ਕਨਤਨਆ / ਰਾਮ ਰਮਾ ਰਾਆ 

ਗੁਨ ਗਾਉ / ਛੋਡਿ ਆਇਆ ਕੇਂ ਧੰਧਸ਼ਆਓ/(ਗੁ.ਗ.885)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵਿਕਾਰ-ਗ੍ਰਸਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਕੀਤਾ ਕੀਰਤਨ ਵਿਅਰਥ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਵਿਕਾਰ 

ਕਾਰਣ ਉਸ ਨੂੰ ਕੀਰਤਨ ਦਾ ਆਨੰਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਸਰੋਤਾ ਨੂੰ ਆਨੰਦਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਿਆ- 

ਇਕਿ ਗਾਵਤ ਰਹੇ ਆਨੇ ਸ਼ਾਦ ਨ ੫7 / ਹਉਮੈ /ਵਾਚ 

ਗਾਵ/ਹ /#ਰਲਾ ਜਾ/ਇ /(ਗੁ ਰੰ .158)। 

ਕੀਰਤਨ-ਸੋਹਿਲਾ (ਬਾਣੀ): ਇਸ ਨੂੰ “ਕੀਰਤਿ ਸੋਹਿਲਾ” 
ਜਾਂ “ਸੋਹਿਲਾ” (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ 

ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਸਿਰਲੇਖ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁੰਥ-ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਲੇ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਬਦ 

ਦੀਆਂ ਮੁੱਢਲੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਦਿੱਤਾ ਹੋਵੇਗਾ- 

ਜੰ ਘਰੇ ਕੀਗੰਤ ਆਥੀਆ ਕਰਤੇ ਕਾ ਹੋਇ ਝੰਚਾਨੋਂ / /ਤ੍ਤ 

&7ਰੈ' ਗਾਵ੍ਹ ਸੋਹਿਲਾ /ਸਿਵਾਨ੍੍‌ਹ /ਸਿਰਜ਼ਣਹਾਰੋਂ/ਇਸ ਵਿਚਲੇ 

ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ 

ਲਏ ਗਏ ਹਨ, ਚੌਥਾ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਪੰਜਵਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਪ੍ਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ 

ਰਾਤ ਸੌਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹਰ ਇਕ ਸਿੱਖ ਲਈ ਕਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਥਾ ਦਾ ਪ੍ਰਚਲਨ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ 

ਹੋਇਆ ਪੁਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਉਸ ਵਕਤ 

ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਨਿੱਤ-ਨੋਮ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ 

ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਰਾਤਾਂ ਕਨਗੰਤ ਐਹਿਲਾ 

ਕਾਨ ਆਰਤੀ ਠਸ਼ਾਦ ਵਡੀਦੋ /(64/7)। 

ਅਜ ਕਲ ਕਿਸੇ ਦੇ ਮਰਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ ਇਸ ਦਾ 

ਪਾਠ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕੀਰਤਪੁਰ (ਕਸਬਾ): ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਦੇ 

ਕੰਢੇ ਵਸਿਆ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਰੋਪੜ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਸਬਾ ਜਿਸ 

ਦਾ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। 



ਕੀਰਤਪੁਰ 

ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੈਨ 1626 

ਈ. (1683 ਬਿ.) ਵਿਚ ਕਹਲੂਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਤਾਰਾ ਚੰਦ ਤੋਂ 

ਧਰਤੀ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਬਹੁਤਾ 

ਕੰਮ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਹੋਇਆ। ਭੱਟ ਵਹੀਆਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਦੁਆਰਾ ਹੋਈ 

ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਰ 

ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਥੇ ਆ ਕੇ ਸਾਈਂ ਬੁੱਢਣ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਬਨ 
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ਵਿਚ ਮਿਲੋ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਥੇ ਭਵਿਸ਼ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨਗਰ ਦੇ _- 

ਆਬਾਦ ਹੋਣ ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਕਸਬੇ ਦੇ ਆਬਾਦ 

ਕੀਰਤਪੁਰ 

ਤਖ਼ਤ ਕੋਟ ਸਾਹਿਬ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਰਬਾਰ 

ਲਗਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 

ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1634 ਈਂ. ` ' 
(1691 ਬਿ.) ਵਿਚ ਇਥੇ ਸਥਾਈ ਨਿਵਾਸ ਲਈ ਆ ਗਏ 

ਅਤੇ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਤਕ ਇਥੇ ਹੀ ਰਹੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋ' ਬਾਦ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਇਥੇ ਹੀ 

ਰਹੇ । ਪਰ ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1665 ਈ. ਵਿਚ 
(੭47 

8 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਲ “ਚਕ ਨਾਨਕੀ! (ਹੁਣ ਆਨੰਦਪੁਰ) 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਉਥੇ ਕਰ ਲਈ। 

ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ . 

ਲਗਫ਼ਗ ਇਕ ਦਰਜਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ : 

(24 ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਚਰਨ ਕਮਲ ੫7ਤਸ਼ਾਗੀ ੫/ਹਿਲ : 

ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਦਸਿਆ ਜਾ ਚੁਕਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਕਿਸੇ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਇਥੇ 

ਪਧਾਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਪੀਰ ਬੁੱਢਣ ਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ 

ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੀਆਂ ਬਕਰੀਆਂ ਦਾ ਦੁੱਧ ਪਾਨ ਕੀਤਾ _ 

ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਵਜੋਂ ਰੋਪੜ ਦੇ 
ਰਾਜਾ ਭੂਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਵਾਧ ਵਿਚ 

ਇਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੀ 

ਪੀਰ ਬੁੱਢਣ ਸ਼ਾਹ ਦਾ ਮਜ਼ਾਰ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ 

ਦਾ ਦੇਹਰਾ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸ਼ ਮਹੱਲ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਾ 

ਨਿਵਾਸ ਜਿਥੇ ਉਹ ਸੈਨ 1634 ਈ. (1691 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਰਹਿਣ ਲਗੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿ 

ਰਾਇ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਵਿਆਪਕ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਪੰਜ 

ਹੋਰ ਛੋਟੇ ਛੋਟੇ ਸਮਾਰਕ ਵੀ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
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ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। 

ਕਰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ, 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਵੇਲੇ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੁੰਦੀ 
ਸੀ ਅਤੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਕਾ ਖੂਹ, 
ਜੋ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਖੁਦਵਾਇਆ ਸੀ ਅਤੇ 

ਜਿਸ ਦਾ ਜਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਵਿਚ 
_ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੌਬੱਚਾ ਸਾਹਿਰ, 

ਘੋੜਿਆਂ ਨੂੰ ਦਾਣਾ ਭਿਉਂ ਕੇਂ ਖਵਾਇਆਂ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 
ਕਈ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਖ਼ੁਦ ਆਪਣੇ ਹੱਥਾਂ 

ਨਾਲ ਦਾਣਾ ਘੋੜਿਆਂ ਨੂੰ ਖਵਾਉਂਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸ਼ਾ/ਹੇਬ - ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਦੀ 
ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਰੂਪ ਕੌਰ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਸਥਾਨ, ਜਿਥੇ 

ਉਹ ਵਿਆਹ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਭਾਈ ਖੇਮਕਰਨ 

ਸਹਿਤ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 

ਬੀਬੀ ਰੂਪ ਕੌਰ ਦੀ ਇਕ ਪੋਥੀ, ਇਕ ਪੱਖਾ, ਇਕ _ 

ਕਢਾਈ ਵਾਲਾ ਰੁਮਾਲ ਆਦਿ ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ 

ਵੇਖੋ “ਰੂਪ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ”। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ /ਲੈਸ਼ਾਨਗੜ੍ਹ ਸ਼ਾਹਿਲ- ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਭਾਈ 

ਜੈਤੇ ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ 

ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੋਇਆ ਸੀਸ ਬਿਬਾਨ ਵਿਚ ਰਖ ਕੇ 

__ਸਸਕਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਆਨੰਦਪੁਰ ਲੈ ਕੇ ਗਏ ਸਨ। 
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ਵੇਲੇ ਜਲ ਦੀ ਲੋੜ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਬਾਬਾ ਸੀ 

ਚੌਦ ਦੇ ਸੁਝਾਓ ਤੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੇ ਇਥੇ ਬਾਉਲੀ 

ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। 

ਗਾਰਦਾਆਰਾ ਬਾਝ਼ਾ ਗੁਗੰਦੱਤਾ ਜਾ - ਇਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਾਬਾ 

ਜੀ ਨੇ 15 ਮਾਰਚ 1638 ਈ. ਨੂੰ ਪਾਣ ਤਿਆਗੇ 

ਸਨ ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਡਲੇਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਰੋਪੜ ਦੇ ਰਾਜਾ 

ਭੂਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਗੜ੍ਹੀ 

ਵਰਗੀ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। 
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(੭) ਡਰਦੁਆਰਾ ਤਾਰ ਸ਼ਾ/ਹਝ . ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਜੀ ਦੇ 

ਦੇਹੁਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਉਹ ਸਥਾਨ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਜੀ ਬੈਠ ਕੇ ਤੀਰ ਚਲਾਉਣ ਦੀ ਮਸ਼ਕ ਕਰਵਾਉਂਦੇ 

ਸਨ। 

ਨੇੜੇ ਆਇਆ ਜਾਣ ਕੇ ਗੁਰੂ ਹੁਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ 
ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਆਪਣੇ ਪੋਤਰੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਨੂੰ ਸੌਂਪ 
ਕੇ ਇਥੇ ਇਕ ਝੌਂਪੜੀ ਵਿਚ ਆ ਟਿਕੇ ਸਨ ਅਤੇ 

ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਏ ਇਥੇ ਹੀ ਸਮਾਏ 

ਸਨ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਦਾ ਸਸਕਾਰ਼ ਵੀ ਇਸੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 3 

ਮਾਰਚ 1644 ਈ. ਨੂੰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਵੀ 6 ਅਕਤੂਬਰ 

166 ਈ. ਨੂੰ ਇਥੇ ਹੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੀਆਂ ਅਸਥੀਆਂ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀਓ' 

ਲਿਆ ਕੇ ਇਥੇ ਹੀ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਹਿਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤਕਾਂ ਦੇ 

ਫੁਲ ਤਾਰਨ ਲਈ ਹਰਿਦੁਆਰ ਦੀ ਥਾਂ ਇਸ ਸਥਾਨ 

ਨੂੰ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਹੈ, ਜੋ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੌੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਬਣਨ ਤੋ ਬਾਦ ਅਤੇ ਪਾਤਾਲਪੁਰੀ 

ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤਕਾਂ ਦੀਆਂ ਅਸਥੀਆਂ ਪ੍ਵਾਹਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਰੁਚੀ 

ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਹੁਣ ਇਥੋਂ ਦੀ ਰੌਣਕ ਵਧ 

ਗਈ ਹੈ। ਭਾਖੜਾ ਡੈਮ ਬਣਨ ਨਾਲ ਵੀ ਇਥੇ ਯਾਤਰੂਆਂ 

ਵੀ ਆਵਾਜਾਈ ਵਧੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਰੋਪੜ ਤੋਂ ਨੈਗਲ 

ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
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ਕੁਸਲਦਾਸ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ 

(ਮੀਣਾ ਸੰਪ੍ਦਾਇ) ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਇਕ ਕਵੀ ਜਿਸ ਨੇ 
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ਮੀਣਾ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸ਼ੈਸਾ ਵਿਚ 653 ਕਬਿੱਤੇ- 

ਸਵੈਯੇ ਲਿਖ ਕੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਰਧਾ ਅਰਪਿਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 

ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਜ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ (ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋ' ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤਕ) ਦੀ ਵੀ 

ਹੈ। ਇਹ ਕਾਵਿ-ਸੈਗਹਿ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1816 ਈ. ਵਿਝ 

ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ ਪੰਰਾਣਿਕ 

ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਛੇ ਵਾਰਾਂ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਬਾਰਾਮਾਹ 

ਵੀ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸੈਕਲਨ 
ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਪਟਨਾ ਦੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਪਿਆ 
ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰ੍ 

ਕੁਸੈਗਤਿ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਮਾੜੀ ਸੈਗਤ। ਗੁਰਬਾਣੀ 

_ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ, ਸਤਿਸੈਗਤਿ ਉਤੇ ਬਹੁਟ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਕੁਸੈਗਤਿ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਲਈ 

ਚੇਤਾਵਨੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਕੁਸੈਗਤਿ ਨਾਲ 

ਬੁੱਧੀ ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਲ ਫੁਚਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਸਹੀ 

ਮਾਰਗ ਤੋਂ ਪਛੜ ਜਾਂਦਾਂ ਹੈ। 
ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਕੁਸੈਗਤਿ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਕੇਲੇ 

ਦੇ ਪੇੜ ਨੇੜੇ ਜੰਮੀ ਬੇਰ ਦੇ ਬਿਬ ਦੁਆਰਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ 

ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਕਲਰ ਆਗੀ ਅਰਓਉਂ ਕੁਸੰਗ ਕ7 ਕੌਲ /ਨਿਕਾਂਟ 

ਜੂ ਬੋਡਿ/ ਓਹ ਝੂਲੰ ਓਹ ਚਨੀਆ ਸਾਕਤ ਸੰਗ ਨ ਹੈਨ / 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌.1369)। ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਲਖ ਨਾਲ ਪੋਤੇ ਹੋਏ ਬਰਤਨ 

ਨਾਲ ਵੀ ਉਪਮਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ- ਕਥਨ ਸ਼ਾਕਤ ਸੰਗ ਨ ਕਾਜ 

ਦੁਗਹਿ ਜਾਈਐ ਭਾ/ਗਿ / ਬਾਸ਼ਨੁ ਕਾਠੋ ਪਰਸੀਆੰ ਤਉ ਕਛਾ 

ਲਾਗੀ ਦਾਗ /(ਗੁ ਗੰ .1371)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਕੁਸੈਗਤੀਆਂ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਨੂੰ ਵਿਸ਼-ਵਤ ਕਿਹਾ ਹੈ -- ਫਸ਼ਣਾੀ 

ਸਭਾ /ਵਿਗਚੀਆੰ /ਬਥੁ ਵਾਤ ਜਾਵਣ ਬਮੰਦ / (ਗੁ .ਰੀ . 

1343)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਖੁਦਗ਼ਰਜ਼ ਲੌਕਾਂ ਦੀ 

ਸੈਗਤ ਤੋ ਵੀ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਵਰਜਿਆ ਹੈ- /ਤੰਰ 

ਸੰਗਿ ਸੰਗੁ ਨ ਕਾੰਚਈ ਨਾਨਕ ਜਿਨਾ ਆਪਣਾ ਸੁਆਇਂ / 

(ਗੁ.ਰੀ.520)। 

ਕੁਚਜੀ (ਬਾਣੀ): ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਰਚਿਤ “ਕੁਚਜੀ” ਇਕ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ 

ਰਚਨਾ ਹੈ। ਕੁਲ 16 ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਇਸ 'ਸ਼ਬਦ” ਬਾਰੇ “ਪੁਰਾਤਨ 

ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਾਮਰੂਪ ਦੀ ਰਾਣੀ 
ਨੂਰਸ਼ਾਹ ਪ੍ਰਤਿ ਉਚਾਰਿਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਜਾਦੂ-ਟੂਣਿਆਂ ਰਾਹੀਂ ਵਸ ਵਿਚ ਕਰਨ ਦਾ 

ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ 'ਕੁਚਜੀ” ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 
'ਕੁਚਰਯਾ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਰਾਹੀਂ ਮਾਂੜੇ 

ਆਚਰਣ ਵਾਲੀ ਇਸਤਰੀ (ਅਰਥਾਤ ਮਨਮੁਖ) ਦਾ ਸਰੂਪ 

ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਮਾੜੇ ਆਚਰਣ ਕਰਕੇ 

ਜੀਵਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਇਸਤਰੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਵਿਛੜ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ ਅਤੇ ਦ੍ੈਤ-ਭਾਵ ਤਥਾ ਹਉਮੈ ਕਾਰਣ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

ਕਸ਼ਟ ਅਤੇ ਦੁਖ ਸਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਪਸ਼ਚਾਤਾਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ- ਤਹ ਗਣ ਮੈ ਅੰਡੇ 

ਆਵਗਣਾ /ਇਕ ਨਾਨਕ ਕਾਂ ਅਰਦਾ/ਲ ਜਉ /ਸ਼ਡਿ ਰਾਤ 
ਸੋਹਾਗਣੀ ਮੈ ਡੋਹਾਗ/ਣ ਕਾਈ ਰਾਤ ਜਉ /(ਗੁਗ੍ੰ762)। 

ਕੁਠਾ (ਮਾਸ) : ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਰੀਤ ਅਨੁਸਾਰ ਕਲਮਾ ਪੜ੍ਹ ਕੇ 
ਕਟਿਆ ਹੋਇਆ ਜੀਵ- %ਭ7੪ਆ ਕਾ ਕਠਾ ਸ਼ਕਰਾ 

ਥਾਣਾ / ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਿਚ “ਹਲਾਲ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸੇਵਨ ਨਿਸ਼ਿਧ ਹੈ। ਸਿੱਖਾਂ 

ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਰੀਤ ਅਨੁਸਾਰ 'ਸਤਿ ਸੀ ਅਕਾਲ” ਕਹਿ ਕੇ 

ਖਾਣ ਯੋਗ ਜੀਵ ਨੂੰ ਇਕੋ ਵਾਰ ਨਾਲ ਸਿਰੇਂ ਕਟਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ 

“ਝਟਕਾ” ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸੇਵਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕੁਦਰਤ : ਅਰਬੀ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਸ਼ਕਤੀ, ਸਮਰਥਾ, ਤਾਕਤ। ਤੁਰਕੀ (ਤੁਰਕਸ਼) ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅਥਵਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਲਈ ਵੀ 

ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।'ਕੁਢਦਰਤ” ਦੇ ਸੁਆਮੀ ਲਈ “ਕਾਦਿਰ” 

ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ 

ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' 
ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਦਾ ਵਾਚਕ 

ਮੰਨਿਆ ਹੈ-ਦਯਾ ਕੁਦਗਤਿ ਸ਼ਾਜੀਨ ਕਨੈ ਆਸਣੁ /ਡਿਠੇ 

ਚਾਉ /(ਗੁ.ਰੀ. 463)। ਇਥੇ ਸਾਂਖ੍ਯ-ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ 

ਕੁਦਰਤ ('ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ') ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਸ਼ਰਿਤ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਕੁਦੌਰਤ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ” 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਲਈ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਉਸ ਵਿਚ ਆਪ ਹੀ ਵਸਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ-- ਬਲਿਹਾਨੈ ਕੁਦਗੰਤ ਵਸਿਆ / ਤੇਰਾ ਅੰਤ 

ਨ ਜਾਈ ਲਾੱਖਿਆ/(ਗੁ.ਰ੍‌.469); ਆਪੈ ਕਦਗੰਤ ਸਾਜਿ 

ਕੈ ਆਪਾ ਕਰੇਂ ਲੰਚਾਰ /(ਗੁ.ਰੰ੍‌.143)। 

ਕੁਦਰਤ ਅਤਿਅੰਤ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 

ਕਲਾਵੇ ਵਿਚ “ਕਾਦਿਰ” ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਹੋਰ ਸਭ ਕੁਝ ਸਮਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜੋ ਕੁਝ ਦਿਖਦਾ ਹੈ, ਸੁਣੀਂਦਾ ਹੈ, ਸਭ ਕਾਦਿਰ 

ਦੀ ਕੁਦਰਤ ਹੈ। ਪਾਤਾਲ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਆਕਾਸ਼ ਤਕ, ਸਾਰੇ 

ਦਿਿਸ਼ਟਮਾਨ ਆਕਾਰ ਕੁਦਰਤ ਹੈ। ਵੇਦ, ਪੁਰਾਣ, ਸਾਮੀ- 

ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਸਾਰੇ ਵਿਚਾਰ 

ਕੁਦਰਤ ਹੈ। ਖਾਣ , ਪੀਣ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸਾਧਨ ਕੁਦਰਤ ਹੈ, ਜਗਤ 

ਦੇ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰੌਮ ਕੁਦਰਤ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ। ਜਾਤਾਂ, ਵਸਤੂਆਂ, 

ਰੈਗ, ਜਗਤ ਦੇ ਜੀਵ ਸਭ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਹੀ 
ਸਿੱਟਾ ਹਨ। ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਚੰਗਿਆਈਆਂ 

ਬੁਰਾਈਆਂ, ਮਾਨ ਅਪਮਾਨ ਸਭ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਸੀਮਾ ਵਿਚ 

ਹਨ। ਪੌਣ, ਪਾਣੀ, ਅਗਨੀ, ਧਰਤੀ ਅਤੇ ਮਿੱਟੀ ਆਦਿ 

ਸਭ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਹੀ ਪਰਿਣਾਮ ਹਨ- ਕੁਦਗ/ਤ /ਦਸੰ 

ਭਾਦਾਰਤਿ ਸ਼ਣ# ਕਾਦਗਾੰਤਿ ਭਾਉ ਸੁਖ ਸ਼ਾਨ / ਕੁਦਰ/ਤਿ 
ਪਾਤਾਲ ਆਕਾਲਾਂ ਕਾਦਗਤਿ ਸ਼ਰਝ ਆਕਾਰ / ਕਾਦਗ/ਤ਼ ਵੇਦ 

ਪੁਰਾਣ ਕਤੰਝਾ ਕਾਦਰ/ਤਿ ਸਰਲ ਵੀਚਾਰ / ਕਾਦਗਤਿ ਖਾਣਾ 

ਪੀਣਾ ੫ਨੂਣ ਭਦਗਤਿ ਸ਼ਰਬ /ਮਆਠ / ਕੁਦਗਤ ਜਾਤਾ 

/ਜਿਨਸੀ ਰੰਗੀ ਕੁਦਰਤਿ ਜੀਆ ਜਹਾਨ / ਕਦਗ/ਤਾ ਨੰਕੀਆ 

ਕਾਦਰਾ/ਤ` ਝਦ7ਆ ਕਾਦਗਤਿ ਮਾਨ ਆਡਿਆਨ / ਕਾਦਗ/ਤ 

੫ਓਣੁ ਪਾਣਾ ਬੈਸੰਤਰੁ ਕੁਦਰਤ ਧਰਤੀ ਖਾਕ / ਸ਼ਭ ਤੇਗ 

ਕੁਦਗ/ਤਾ ਤੂੰ ਕਾਦਰ ਕਰਤਾ ਪਾਕੀ ਨਾਈ ਪਾਕੁ / 

(ਗੁ ਗ੍ੰ.<64)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” 

ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਸੱਚਾ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਸ਼ਚਾੰ ਤੇਗੀੰ ਕੁਦਗ/ਤਾ 

ਸਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ / 

ਇਥੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦੇਣਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਇਥੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਸੱਚਾ ਕਹਿਣਾ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਹੈ, ਉਂਜ ਇਹ ਕੋਈ ਸੁਤੰਤਰ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਨ ਹੀ 

ਨਿੱਤ ਅਤੇ ਅਨਾਦਿ ਹੈ। ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਸਚ ਕੇਵਲ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ। ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸਿਰਜਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ- 
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ਕੁਦਰਤਿ ਕਾਨ ਕੰ ਵਾਨਆ ਸੋਇ ਇਸ ਲਈ ਕੁਦਰਤ 

ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੱਚੀ ਹੈ, ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੱਚਾ ਹੈ। ਉਸੇ ਦੇ ਭੈ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੇ 

ਸਾਰੇ ਅੰਸ਼ ਜਾਂ ਤੱਤ ਕਾਰਜ-ਸ਼ੀਲ ਹਨ। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 

ਹੈ- ਭੰ ਵਿਚਿ ਪਵਣ ਵਹੈ ਸ਼ਟ ਵਾਉ / ਡੰ /ਵਾ/ਓਚ ਚਲ/ਹ 

ਲ਼ਖ' ਦਰਆਉਂ /ਡੰ ਵਿ? ਅਗਗਨੈ ਕਢ ਵੇਗਾ/ਰ / ਡੰ /ਵਾਚਾ 

ਧਰਤੀ ਦਬਾ ਭੰਨੇ / ਡੰ /ਵਾ/ਚਿ /ਏਂਦੁ /ਫੋਠੈ /ਨਿਰ ਭਾਹ / ਡੰ 

ਵਿ/ਚ ਰਾਜਾ ਧਰਮ ਦੁਆਰ / ਡੈ /ਵਾਚ ਸ਼ਰਨ ਭੰ /ਵਾ/ਚ ਚੰਦੁ / 

ਕੰਹ ਕਰੌੜਾ ਚਲਤ ਨ ਅੰਤ /ਡੰ /ਵਾਂਚ ਸਿਧ ਝਧ ਸ਼ਰ ਨਾਥ / 

ਭੈ /ਵ/ਚ ਆਡਾਣੇ ਆਕਾਸ / ਡੈ /ਵ/ਚ ਜੋਧ ਆਹਾਬਲ ਸੂਰ / 

ਡੰ /ਵ/ਚਿ ਆਵਾ ਜਾਵ/ਹਿ ਪੁਰ /ਸ਼ਗ/ਲਿਆ ਭਾਉ /ਲਿ/ਖਿਆ 

ਸਿਹਿ ਲੰਖ / ਨਾਨਕ /ਨੇਰਭਓਂ /ਨੈਰੰਕਾਰ ਸਚੁ ਏਕ / (ਗੁ . 

ਗੰ.464)। 

ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਅਟਲ ਹੈ, ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ 

ਪਰਿਵਰਤਨ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ, ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਇਸ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਬਦਲ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਮਾਸ ਖਾਣ 

ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਘਾਹ ਖਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਘਾਹ ਖਾਣ 

ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਮਾਸ ਖਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਨਦੀਆਂ ਵਿਚ 

ਟਿੱਬੇ ਵਿਖਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਥਲਾਂ ਨੂੰ ਅਸਗਾਹ ਸਮੁੰਦਰਾਂ 

ਵਿਚ ਬਦਲ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਕੀੜਿਆਂ ਨੂੰ ਰਾਜਸਿੰਘਾਸਨ 

ਉਤੇ ਬਿਠਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਲਸ਼ਕਰਾਂ ਨੂੰ ਸਾੜ ਕੇ ਸੁਆਹ 

ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ-- .ਨੰਹਾ ਬਾਜਾ ਚਰਗਾ ਕੁਹੀਆ ਏਨਾ 

ਖਵਾਲੰ ਘਾਹ / ਘਨ ਖਾਨਨੇ ਤਿਨਾ ਆਲ ਖਵਾਲੰ ਏਹਾ 

ਚਲਾਏ ਡਾਹ/ ਨਦਾਆ /ਵਾ/ਚ /ਟਿਛੇ ਦੇਖਾਲੰ ਥਲ ਕਰ 

ਅਸਗਾਹ / ਕੜਾ ਥਾਪ ਦੇਇ ਪੰਤਿਸ਼ਾਹੀਂ ਲਸ਼ਕਰ ਕਰੋਂ 

ਸੁਆਹ /(ਗੁ.ਰੰ.144)। 

“ਜਪੁਜੀ” ਦੀ 22ਵੀਂ ਅਤੇ 35ਵੀ' ਪਉੜੀਆਂ 

ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਭੂਗੋਲਿਕ ਸੀਮਾ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ 

ਉਸ ਨੂੰ “ਅਨੰਤ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੁਦਰਤ 

ਅਨੰਤ, ਵਿਸ਼ਾਲ ਅਤੇ ਅਸੀਮ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕ 

ਸਥਿਤੀ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਜਾਣਦਾ ਹੈ-- ਸੋ /ਨੰਤ 

ਜਾਣੰ ਨਾਨਕਾ ਸਰਾਂ ਮੈਰਾਂ ਜੰਤਾਹ /(ਗੁ .ਰ੍੍‌.467)। 

ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਅਨੰਤ 

ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਭੁ ਦੁਆਰਾ ਸਿਰਜਿਤ ਅਤੇ 

ਕੁੰਭ 

ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਸੱਤਾ ਕੇਵਲ 

ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਹੈ, ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਨਹੀਂ। 

ਕੁਪ-ਰਹੀੜਾ (ਪਿੰਡ): ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਨਗਰ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਦੋ ਪਿੰਡ ਜੋ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਅਕਸਰ 

ਇਕੱਠੇ ਹੀ ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਆਪਸੀ 

ਵਿਥ ਲਗਭਗ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਹੋਵੇਗੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚਾਲੇ 

ਠਹਿਰੀ ਹੋਈ ਸਿੱਖ-ਵਹੀਰ ਉਤੇ ਅਚਾਨਕ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 

ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਇਕ ਵੱਡੇ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਸਹਿਤ ਹਮਲਾ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਵੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ (ਬੱਚੇ, ਬਿਰਧ 

ਅਤੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਸਮੇਤ) ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ। ਇਹ ਸਾਕਾ ਸਿੱਖ 

ਜਗਤ ਵਿਚ ਵੱਡੇ ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਵਜੋ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਵੇਖੋ 

“ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਵੱਡਾ”। 

ਕੁੰਭ (ਮੇਲਾ ਜਾਂ ਪਰਵ) : 'ਕੁੰਭ” ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ 

“ਘੜਾ”। ਪਰ ਇਹ ਭਾਰਤ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪਰਵ ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ 

ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ ਜੋ ਹਰ ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਚਾਰ ਵਖ ਵਖ 

ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ (ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਪਿਛੋਂ) ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 

ਜਿਵੇਂ ਪ੍ਯਾਗ, ਹਰਿਦੁਆਰ, ਨਾਸਿਕ ਅਤੇ ਅਵੰਤਿਕਾ 

(ਉਜੈਨ)। ਇਸ ਦੇ 'ਕੁੰਭ” ਨਾਂ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਸਮੁੰਦਰ ਰਿੜਕਣ 

ਵੇਲੇ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਚੌਦਾ ਰਤਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਨਾਲ ਭਰੇ ਕੁੰਭ 

ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਸੰਬੈਧੀ ਕਈ ਰੋਚਕ 

ਆਖਿਆਨ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਕ ਮਾਨਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਨਾਲ ਭਰੇ ਹੋਏ ਕੁੰਭ ਨੂੰ ਸਮੁੰਦਰੋਂ ਨਿਕਲਦਿਆਂ ਹੀ ਦੈਂਤ 

ਚੁਕ ਕੇ ਲੈ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਗਰੂੜ ਫਿਰ ਪਿ੍‌ਥਵੀ ਉਤੇ ਲੈ 

ਆਇਆ। ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਜਿਥੇ ਜਿਥੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਕੁੰਭ ਰਖਿਆ 

ਗਿਆ, ਉਥੇ ਉਥੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਬੂੰਦਾਂ ਡਿਗੀਆਂ 

ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਹ ਸਾਰੇ ਸਥਲ ਪੂਜਣ-ਯੋਗ ਹੋ`ਗਏ ਅਤੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਸਮੇ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਇਸ਼ਨਾਨ ਮੁਕਤੀ-ਦਾਇਕ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ। 

ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ ('ਮਹਾਨਕੋਸ਼”) ਨੇ “ਸਕੰਦ- 

ਪੁਰਾਣ” ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਮੁੰਦਰ ਰਿੜਕਣ 

ਵੇਲੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਏ ਰਤਨਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦਾ 

ਕੁੰਭ (ਘੜਾ) ਚੁਕੀ ਧਨਵੇਤਰੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਧਨਵੈਤਰੀ 
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ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦਾ ਕੁੰਭ ਇੰਦ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ, ਇੰਦੂ ਨੇ ਅਗੋਂ ਆਪਣੇ 

ਪੁੱਤਰ ਜਧੀਤ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਕੁੰਭ ਨੂੰ ਸਵਰਗ ਵਿਚ ਲੈ 

ਜ'ਏ। ਜਦੋਂ ਉਹ ਕੁੰਭ ਲੈ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ ਤਾਂ ਦੈੱਤਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 

ਗੁਰੂ ਸ਼ੁਕਰ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਜਧੀਤ ਤੋਂ' ਕੁੰਡ ਖੋਹ ਲਵੋਂ । ਦੈੱਤਾਂ 

ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ 12 ਦਿਨ (ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ 12 ਵਰ੍ਹੇ) ਯੁੱਧ . 

ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਖਿਚ-ਧੂ ਵਿਚ` ਚਾਰ ਥਾਂਵਾਂ- ਪ੍ਯਾਗ, 

ਹਰਿਦੁਆਰ, ਨਾਸਿਕ ਅਤੇ ਅਵੰਤਿਕਾ- ਉਤੇ ਕੁੰਭ ਵਿਚੋਂ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਡਿਗਿਆ ਜਿਥੇ ਹੁਣ ਹਰ ਬਾਰ੍ਹਵੇਂ' ਵਰ੍ਹੇ ਕੁੰਭ ਦਾ 
ਪਰਵ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਪਰਵ 

ਵੇਲੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਮਹਾਤਮ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਪਰਵਾਂ ਦਾ ਯੋਗ ਡਾ. ਰਾਜਬਲੀ 

ਪਾਂਡੇਯ (“ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ-ਕੋਸ਼) ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ। 

ਪ੍ਰਯਾਗ - ਜਦੋਂ ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਚੈਦ੍ਮਾ ਮਕਰ ਰਾਸ਼ੀ 'ਤੇ ਹੋਣ, 

ਦਾ ਹੋਵੇ । ਹਰਿਦੁਆਰ--ਜਦੋਂ ਬ੍੍‌ਹਸਪਤੀ ਕੁੰਭ ਰਾਸ਼ੀ ̀ ਤੇ 

ਅਤੋਂ ਸੂਰਜ ਮੇਖ ਰਾਸ਼ੀ 'ਤੇ ਹੋਵੇ। ਨਾਸਿਕ- ਜਦੋਂ' ਬਿ੍‌ਹਸਪਤੀ 
ਸਿੰਘ ਰਾਸ਼ੀ “ਤੇ ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਕਰਕ ਰਾਸ਼ੀ ਉਤੇ 

ਹੋਣ । ਉਜੈਨ (ਅਵੰਤਿਕਾ) - ਜਦੋਂ ਸੂਰਜ ਤੁਲਾ ਹਾਸ਼ੀ 'ਤੇ 

ਅਵਸਰਾਂ ਉਤੇ ਕੀਤੇ ਗਏ ਗੈਗਾ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਅਤੇ ਸੈਤ- 

ਸਮਾਗਮ ਦਾ ਭਾਰਤੀ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਮਹਾਤਮ ਹੈ। 

ਇਸ਼ਨਾਨ ਨੂੰ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਤੁਛ ਸਮਝਿਆ ਹੈ। 

ਸੈਤ ਨਾਮਦੇਵ ਅਨੁਸਾਰ - ਲੰਗਾ ਜਉਂ ਨੋਦਾਵ/ਨੈ ਜਾਇਆ 

ਕੀਤਾ ਜਉ ਕੇਂਦਾਰ ਨ੍ਰਾਈਆ ਗੋਮਤਾਸ਼ਹਸ ਗਊਂ ਦਾਨ ਕਜੈ/ 

ਕਟਿ ਸਉ ਤਨੈਰਥ ਕਰੈ ਤਨ ਜਉ /ਹਿਵਾਲੰ ਗਾਠੈ ਰਾਮ ਨਾਮ 

ਸਾਰੇ ਤਊ ਨ ਜੰ /(ਗੁ .ਗੰ.73)। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਨਿਰਮਲ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪਦਾਵਾਂ 

ਨੇ ਉਪਰੋਕਤ ਚਾਰ ਸਥਾਨਾਂ ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਡੇਰੇ ਅਥਵਾ 

ਅਖਾੜੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁੰ ਭ ਸੈਬੈਧੀ ਪਰਵਾਂ 

ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਸਜ-ਧਜ ਨਾਲ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਅਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕੁੰਭ ਅਤੇ ਉਸ ਸੈਬੰਧੀ 

ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ 
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ਆਦੇਸ਼ ਹੈ ਕਿ ਅੰਤਰਵਰਤੀ ਮਹਾਨ ਤੀਰਥ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਕਰਕੇ ਮਾਨਸਿਕ ਮੈਲ ਨੂੰ ਉਤਾਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-- 

ਅਆੰਤਰਗ/ਤ ਤਗੰਲੇ ਆਲ ਨਾਉ / 

ਕੁਰਾਲੀ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਕਸਬਾ 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਸੈਨ 1638 ਦੀ. ਵਿਚ ਕੁਰਕਸ਼ੇਤ 

ਤੋਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ 

ਹਰਿਗੋਬਿਦਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ" ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ 'ਮਹਾਨਕੋਸ਼” ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਵੀ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਪਧਾਰਨ ਦਾ 

ਉਲੇਖ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਕੁਰੁਕ੍ਸ਼ੇਤ੍ਰ (ਤੀਰਕ) : ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਤੀਰਥਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਇਕ ਜੋ ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਅੰਬਾਲਾ ਨਗਟ ਤੋ' ਲਗਭਗ 
40 ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਥਾਨੇਸਰ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸੇ ਨਾਂ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਹ ਨਾਂ 
ਰਾਜਾ ਗੁਰੁ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਕੁਰ ਨੇ ਜਿਸ 
ਖੇਤਰ ਨੂੰ ਯੱਗ ਲਈ ਵਾਰ ਵਾਰ ਵਾਹਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 
'ਕੁਰਕ੍ਸ਼ੇੜ੍' ਪੈ ਗਿਆ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਜਦੋ ਰਾਜਾ ਕੁਰ ਬੜੀ ਲੀਨਤਾ ਨਾਲ 

ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੀ ਵਾਹੀ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ ਤਾਂ ਇੰਦੂ ਨੇ ਇਸ 

ਮਿਹਨਤ ਦਾ ਕਾਰਣ ਪੁਛਿਆ। ਉੱਤਰ ਵਿਚ ਕੁਰੁ ਨੇ ਦਸਿਆ 

ਕਿ ਜੋ ਵੀ ਇਥੇ ਮਾਰਿਆ ਜਾਵੇਗਾ ਉਹ ਸਵਰਗ ਲੋਕ ਵਿਚ 
ਜਾਏਗਾ। ਇੰਦ ਉਸ ਦੀ ਹਾਸੀ ਕਰਦਿਆਂ ਉਥੋਂ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੋਰ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ ਰਲ ਕੇ ਇੰਦ ਨੂੰ 

ਸਲਾਹ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਜੇ ਉਸ ਨੇ ਰਾਜਾ ਕੁਰੁ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਨੁਸਾਰ 
ਨ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਲੋਕੀ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਯੱਗ ਕਰਕੇ ਬਿਨਾ 
ਸਾਡਾ ਭਾਗ ਦਿੱਤੇ ਸਵਰਗ ਚਲੇ ਜਾਇਆ ਕਰਨਗੇ। ਇੰਦ 
ਨੇ ਇਹ ਨੁਕਤਾ ਵਿਚਾਰ ਕੇ ਫਿਰ ਕੁਰੁ ਨਾਲ ਗੱਲ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ ਕਿ ਜੋ ਕੋਈ ਪਸ਼ੂ , ਪੰਛੀ ਜਾਂ 
ਮਨੁੱਖ ਸ਼ਿਨਾ ਕੁਝ ਖਾਏ ਪੀਏ ਜਾਂ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਇਥੇ ਮਾਰਿਆ 

ਜਾਏਗਾ, ਤਾਂ ਉਹ ਸਵਰਗ ਦਾ ਭਾਗੀ ਬਣੇਗਾ। ਕੁਰੁ ਨੇ 

ਇੰਦੂ ਦੀ ਗੱਲ ਮੰਨ ਲਈ। ਉਸ ਸਮੇ ਤੋਂ ਇਸ ਖੇਤਰ ਦਾ ਨਾਂ 



ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ (ਕੁਰੁਖੇਤਰ) ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਦਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਰਾਜਾ ਕੁਰੁ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਇਹ ਖੇਤਰ ਬੜਾ 

ਪਵਿੱਤਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 'ਸ਼ਤਪਥ-ਬ੍ਾਹਮਣ” 
ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਖੋਤਰ ਵਿਚ 

ਯੱਗ ਦੀ ਆਹੂਤੀ ਦਿੱਤੀ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਵੈਦਿਕ 

ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਸੀ। ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ “ਧਰਮ-ਖੋਤਰ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

“ਮਹਾਭਾਰਤ” (ਵਨ-ਪਰਵ/86) ਵਿਚ ਕੁਰੁਕ੍ਸ਼ੇਤ 

ਨੂੰ 'ਬ੍ਹਮਾਵਰਤ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਸੀਮਾ ਦੱਖਣ 

ਵਿਚ ਸਰਸਵਤੀ ਨਦੀ ਅਤੇ ਉੱਤਰ ਵਿਚ ਦਿ੍‌ਸ਼ਦੂਤੀ ਨਦੀ 

ਤਕ ਸੀ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਇਹ ਖੇਤਰ “ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੀ ਵੇਦੀ' 

ਅਖਵਾਉੱਦਾ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਮੰਤਪੰਚਕ' ਕਿਹਾ 

ਗਿਆ ਜਦੋਂ ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਹਤਿਆ ਦੇ 

ਬਦਲੇ ਛਤ੍ਰੀਆਂ ਦੇ ਲਹੂ ਨਾਲ ਪੰਜ ਸਰੋਵਰ ਭਰੇ। ਫਿਰ ਉਸ 

ਦੇ ਪਿਤਰਾਂ ਦੇ ਵਰਦਾਨ ਨਾਲ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਖਤਹ ਬਣਿਆ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਗੁਰੁ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ 'ਕੁਰਕਸ਼ੇਤ੍' 
ਨਾਂ ਪਿਆ। 

“ਮਹਾਭਾਰਤ” (ਵਨ-ਪਰਵ/83) ਵਿਚ ਕੁਰਕਸ਼ੇਤ 

ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਅਤੇ ਮਹਾਨਤਾਵਾਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਪਾਪਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਉਹ ਲੌਕ ਵੀ ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਪਾਪ-ਮੁਕਤ 

ਹਨ ਜੋ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਰਹਿਣ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਕਰਦੇ 

ਹਨ। ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਇਸ ਤੋ ਵਧ ਹੋਰ ਕੋਈ ਥਾਂ ਪਵਿੱਤਰ 

ਨਹੀਂ ਹੈ । ਇਥੋਂ ਦੇ ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਕਿਣਕੇ ਨੂੰ ਜੇ ਮਹਾ ਪਾਪੀ ਛੋਹ 

ਲਏ ਤਾਂ ਉਹ ਵੀ ਸਵਰਗ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣਦਾ ਹੈ। 

“ਨਾਰਦੀਯ-ਪੁਰਾਣ” (11/64) ਅਨੁਸਾਰ ਜੋ 

ਕੁਰਕਸ਼ੇਤੁ ਵਿਚ ਮਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਫਿਰ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ 

ਜਨਮ ਨਹੀਂ ਲੈਂਦਾ। ਇਸ ਪੁਰਾਣ ਵਿਚ ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੇ 

ਲਗਭਗ ਇਕ ਸੌ ਤੀਰਥਾਂ ਦਾ ਨਾਂ ਗਿਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਹੁਣ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 350 ਧਾਰਮਿਕ ਸਥਾਨ 

ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋਣ ਸੈਬੋਧੀ ਇਹ 

ਧਾਰਣਾ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਮਧੁ ਅਤੇ 

ਕੈਟਭ ਦੈੱਤਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਿਆ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਿਝ ਸਭ ਪਾਸੇ 

ਪਸਰ ਗਈ, ਪਰ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੀ ਚੌਕੜੀ 

ਲਗੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਥੇ ਮਿਝ ਨ ਫੈਲ ਸਕੀ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ 

ਕੁਲਵੈਤ ਸਿੰਘ, ਜਨਰਲ 

ਇਹ ਖੇਤਰ ਪਵਿੱਤਰ ਹੀ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਰਸਵਤੀ 

ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਨੇ ਵੇਦ- 

ਮੰਤਾਂ, ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਈ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਜਯੋਤਿਸਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 

ਉਤੇ ਭਗਵਾਨ ਕ੍ਰਿਲਣ ਨੇ ਅਰਜੁਨ ਨੂੰ “ਗੀਤਾ” ਦਾ ਸੈਦੇਸ਼ 

ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਅਜ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਪੰਜ 

18 ਦਿਨ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਮਹਾਭਾਰ=” ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਥੋਂ ਦਾ ਬ੍ਰਹਮ-ਸਰੋਵਣ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ, ਜੋ 

1080 ਮੀ. ਲੈਬਾ ਅਤੇ 360 ਮੀ. ਚੌੜਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਪਾਣੀ ਦੀ ਡੂੰ ਪਾਈ ਘਟੋ ਘਟ 15 ਫੁਟ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਸੂਰਜ 

ਗ੍ਰਹਿਣ ਦੇ ਮੌਕੇ ਇਥੇ ਲੱਖਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਦੇ 

ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਤੀਰਥਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ 

ਪਰਵ ਜਾਂ ਮਹਾਤਮ ਜੁੜਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 
ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਆਗੂਆਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਵੀ ਕਈ ਧਰਮ- 

ਧਾਮ ਹਨ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਹ ਖੇਤਰ ਰਾਸ਼ਟਰੀ-ਏਕਤਾ ਦਾ 

ਚਿੰਨ੍ਹ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਾਧਾਂ-ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਯਾੜਾ ਲਈ ਵੀ ਇਹ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਇਥੇ ਆਏ 

ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ ਦੇ ਇਥੇ ਆਉਣ ਬਾਰੇ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਪੁ੍ਲਨ ਆਏ 
ਭਾਲਖੰਤਾ ਗੁਰ ਸਤਿਗੁਰ /ਰਝ਼ ਹੋਆ /(ਗੁ .ਰੀ .1116)। ਇਥੋਂ 

ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਸੈਬੋਧੀ ਵੇਖੋ “ਥਾਨੇਸਰ”। 

ਕੁਲਵੰਤ ਸਿੰਘ, ਜਨਰਲ (1905-1966 ਈ.): ਕਸ਼ਮੀਰ 

ਬਚਾਉਣ ਵਾਲੇ ਜਨਰਲ ਕੁਲਵੰਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 23 ਅਪ੍ਰੈਲ 

1905 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਸ. ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 

ਹੋਇਆ ਜੋ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਸਿਵਲ ਸਰਵਿਸ ਵਿਚ ਸਨ। ਆਪ 

ਦਾ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਸਿਆਲਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਜ਼ਫ਼ਰਵਾਲ ਪਿੰਡ ਸੀ। 
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ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਹਿੰਦ 

ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਰਾਇਲ ਮਿਲਟਰੀ ਕਾਲਜ, ਸੈਂਡਹਰਸਟ ਲਈ 

ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੋਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਕਮਿਸ਼ਨ 

ਮਿਲਿਆ। ਆਪ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਤਾਇਨਾਤੀ ਸਿੰਕਦਰਾਬਾਦ 

ਵਿਚ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਸਟਾਫ਼ ਕਾਲਜ 

ਕੋਇਟਾ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲੇ ਲਈ ਚੁਣੇ ਗਏ। ਸੈਨ 1938 ਈ. 

ਵਿਚ ਆਪ ਸਟਾਫ਼ ਕੈਪਟਨ ਬਣੇ ਅਤੇ ਸੈਨ 1940 ਈ. 

ਵਿਚ ਬ੍ਰਿਗੇਡ ਮੇਜਰ ਵਜੋਂ ਪਦ-ਉਨਤੀ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1941 

ਈ. ਵਿਚ ਸਟਾਫ਼ ਕਾਲਜ ਕੋਇਟਾ ਵਿਚ ਇਨਸਟ੍ਕਟਰ ਲਗੇ। 

ਗਈ ਸੀ। ਸਤੰਬਰ 1945 ਈ. ਵਿਚ ਆਫ਼ੀਸ਼ੇਟਿੰਗ ਬ੍ਰਿਗੇਡ 

ਕਮਾਂਡਰ ਬਣਾ ਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਿਆਮ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਦਸੈਬਰ 

1946 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਆਪਣੀ ਬ੍ਰਿਗੇਡ ਸਹਿਤ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹਜ਼ਾਰਾਂ 

ਦੇ ਓਗਹੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗਏ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਕਬਾਇਲੀਆਂ ਨੂੰ 

ਕਾਬੂ ਕੀਤਾ। ਮਾਰਚ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਮਾਨਕੀ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੇ 

ਮਈ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਰਦਰਨ ਕਮਾਂਡ , ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ 

ਬ੍ਰਿਗੇਡੀਅਰ ਜਨਰਲ ਸਟਾਫ਼ ਬਣੇ। 

ਅਕਤੂਬਰ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਕਬਾਇਲੀ ਲੁਟੇਰਿਆਂ 

ਅਤੇ ਪਾਕਿਸਤਾਨੀ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਉਪਰ ਹਮਲਾ ਕਰ 

`ਦਿੱਤਾ। 27 ਅਕਤੂਬਰ 1947 ਈ. ਨੂੰ ਮੇਜਰ ਜਨਰਲ 
ਕੁਲਵੇਤ ਸਿਘ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਦਾ ਹੁਕਮ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਬਹਾਦਰੀ ਨਾਲ ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੋਂ ਆਕ੍ਮਣ- 

ਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਖਦੇੜਨ ਦਾ ਬੇਮਿਸਾਲ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਜੇ ਉਸ 

ਵਕਤ ਭਾਰਤ ਦੇ ਪ੍ਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਜੈਗ ਨ ਰੋਕਦੇ ਅਤੇ ਜਨਰਲ 

ਕੁਲਵੈਤ-ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਲਾਹ ਮੰਨਦੇ , ਤਾਂ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੀ ਸਮਸਿਆ 

ਦਾ ਉਦੋਂ ਹੀ ਨਿਪਟਾਰਾ ਹੋ ਗਿਆ ਹੁੰਦਾ। 

ਸੈਨ 1950 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਲੈਫ਼. ਜਨਰਲ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਵੈਸਟ੍ਰਨ ਕਮਾਂਡ 

ਦੇ ਜਨਰਲ ਆਫ਼ਿਸਰ ਕਮਾਂਡਿੰਗ-ਇਨ-ਚੀਫ਼ ਨਿਯੁਕਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ।2 ਜਨਵਰੀ 1966 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦਿੱਲੀ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਕੁਲਾਯਤ,ਕੁਲੈਤ (ਕਸਬਾ) : ਰਾਜਸਥਾਨ ਦਾ ਇਕ ਕਸਬਾ 

ਜੋ ਬਘੌਰ ਅਤੇ ਅਮਰੋਦ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ ਅਤੇ 

ਕੂੜ 

ਬੀਕਾਨੇਰ ਨਗਰ ਤੋਂ 52 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 

ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਸਾਂਖ੍ਯ ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਦੇ ਪ੍ਵਰਤਕ 

ਕਪਿਲ ਮੁਨੀ ਦਾ ਪਸਿੱਧ ਮੰਦਿਰ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਉਸ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚੋਂ ਲੈਘਦਿਆਂ 
ਇਥੇ 12 ਦਿਨ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਹੀ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ 

ਅਹਿਮਦਨਗਰਹ ਵਿਚ 'ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਦੇ ਕੇ ਭਾਈ ਦਇਆ 

ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆ ਮਿਲੇ ਸਨ 

ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ ਜਾਣਕਾਰ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਕੌਈ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਨਹੀ ਸੀ। ਸੈਨ 1968 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 

ਤੋਂ ਉਜੜ ਕੇ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਮਿਲ 

ਕੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਿਆ, ਜਿਥੇ ਕਤਕ ਪੂਰਣਮਾਸੀ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਦਿਨ ਉਤੇ ਹਰ ਸਾਲ 
ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਕੂਕੇ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਪ੍ਯੋਗ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 

ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘ ਢੋਲਕੀ ਛੇਣਿਆਂ ਨਾਲ ਉੱਚੀ ਸੁਰ ਵਿਚ 
ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਵਜਦ ਵਿਚ ਆ ਕੇ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” 
ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਉੱਚਾ ਆਲਾਪ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉੱਚੀ ਸੁਰ ਵਿਚ ਕੂਕਣ 

ਕਰਕੇ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ “ਕੂਕਾ” ਸੈਗਿਆ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਈ। 

ਕੂੜ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਸਤਿ ਜਾਂ ਝੂਠ ਲਈ “ਕੂੜ” 

ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਯੁਗ ਵਿਚ ਹਰ ਪਾਸੇ ਕੂੜ ਦਾ ਹੀ ਪਸਾਰਾ ਮੰਨਿਆ 

ਹੈ- ਸ਼ਰਮ ਹਰਮ ਦਾ ਡੇਰਾ ਦੂ/ਨਿ/ ਨਾਨਕ ਕੂੜ ਗੱਹਆ 
ਭਾਰਪੁ/ਨ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.471)। ਇਸ ਕੂੜ ਦੀ ਵਿਆਪਤੀ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਦੈਤਭਾਵ ਵਿਚ ਗ੍ਰਸਤ ਧਰਮ 

ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਤਕ ਹੈ- /ਲਖਾਂਦਿਆ /ਲਿਖਾਟਆ 

ਕਾਗਦ ਮਸ਼ ਖੋਈ / ਦੂਜੰ ਭਾਇ ਸੁਖ ਪਾਇ ਨ ਕੋਈ / ਕੂੜ 

'ਲਖ/ਹ ਤੈ ਕੂੜ ਕਮਾਵਾਹਿ ਜਲਿ ਜਾਵਾ/ਹ ਕੂੜ /ਚੜੁ 

ਲਾਵਾ/ਣਆਾ/(ਗੁ.ਰੀ. 123)। 

ਰ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵ਼ਿਚ ਕੂੜ ਅਤੇ ਕਪਟ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰੀ 
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ਦਰਗਾਹ ਤੋ' ਵੈਚਿਤ ਹੋਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ- ਠੁੜ#਼ਆਰ /੫ਛਾਹਾ 

ਸ਼ਟੀਆਨੇ ਕੂੜ /ਹਿਰਦੈ ਕਪਟ ਮਹਾ ਦੁ ਪਾਵੈਂ/#ਹ ਕਾਲੇ 

ਕੁਾ/ੜਿਆਗੀਆ ਕ/ੜਿਆਰ ਕੜੋ ਹੋਇ ਜਾਵੈ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌ .302)। 

ਬਚਨ ਕਰਕੇ ਖਿਸਕ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ 'ਕੁੜਿਆਰੁ” ਕਿਹਾ ਹੈ- ਬਚਨ ਕਠੇ ਤੰ ਮੁਸ਼ਕ ਜਾਇ 

ਸ਼ੋਲੇਂ ਸਭੁ ਕਾਚਾ / ਅੰਦਰਹ ਥੌਥਾ ਕੁਾੜਿਆਰ ਕੁੜੀ ਸਭਾ ਖਾਚਾ / 

(ਗੁਰੀ. 1099)। ਕੂੜ ਦੇ ਮਾੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਹੀ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਕੂੜ ਛਡਣ ਲਈ ਮਾਰੂ 

ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਛੋਡਹ ਪ੍ਰਾਣਾੰ ਕੂੜ ਕਥਾੜਾ/ ਕੂੜ 
ਮਾਨੋ ਕਾਲ਼ ਓੰਛਾਹਾੜਾ /ਸ਼ਾਕਤ ਕੁ ਪਚ/ਹਿ ਨੇ ਹਉਮੈ 

ਦਹਾ ਆਗਾੰਗਿ ਪਚੈਂ ਪਚਾਈ ਹੈ/(ਗੁ ਰੀ. 1025-26)। 

ਕੇਸਧਾਰੀ ਸਿੱਖ : ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਸਿਰਜਨਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ 

ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਦਸ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੂੰ ਇਕੋ ਜੋਤਿ ਸਮਝਣ ਵਾਲਾ ਹਰ ਵਿਅਕਤੀ 

'ਸਿੱਖ' ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸੈਸਕਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੇ ਤਿੰਨ ਵਰਗ ਬਣ ਗਏ। ਇਕ “ਸਿੰਘ” ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਪਾਨ ਕਰ ਲਿਆ ਹੋਵੇ। ਦੂਜਾ “ਕੇਸਧਾਰੀ” ਜਿਸ ਨੇ ਕੇਸ ਤਾਂ 

ਰਖ ਲਏ ਹੋਣ, ਪਰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਨ ਛਕਿਆ ਹੋਵੇ। ਤੀਜਾ 

“ਸਹਿਜਧਾਰੀ” ਜਿਸ ਨੇ ਨ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਿਆ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਨ 

ਹੀ ਕੇਸ ਰਖੇ ਹੋਣ। ਰ੍ 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੇਸਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਉਹ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 

ਨਹੀਂ ਛਕਿਆ ਹੁੰਦਾ, ਪਰ ਉਹ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਰਹਿਤ ਦੇ ਮੁੱਖ 

ਮੁੱਖ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਦਾ ਹੈ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕੇਸ ਨ 

ਕਟਾਉਣ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕੇਸਧਾਰੀ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸਭ ਤੋ ਅਧਿਕ ਹੈ। 

ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ (1869-1935 ਈ.) : ਕੁਰਾਨ ਮਜੀਦ ਨੂੰ 

ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 

ਸ. ਥੈਮਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਡਾਂਗਰੀ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਅਕਬਰ ਸਿੰਘ 

ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸ਼ੌਕ ਸੀ, ਪਰ ਘਰ ਰਹਿੰਦੇ 

ਕੌਸਰ ਸਿੰਘ 

ਹੋਏ ਪੂਰਾ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। 12 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਤਕ 

ਡੰਗਰ ਚਰਾ ਚਰਾ ਕੇ ਤੰਗ ਹੋਇਆ ਅਕਬਰ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ 

ਮਾਮੇ ਪਾਸ ਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਅੱਠ 

ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਦਹੇੜੂ ਕਸਬੇ ਦੇ ਗੌਰਮਿੰਟ ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 

ਦਾਖ਼ਲ ਕਰਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਉਥੋਂ ਅਪ੍ਰੈਲ 1885 ਈ. ਵਿਚੋਂ 

ਮਿਡਲ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। ਇਮਤਿਹਾਨ ਲੈਣ 

ਆਏ ਮਿਸਟਰ ਟੁੰਪ ਨਾਂ ਦੇ ਇਸਪੈਕਟਰ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬੜਾ 

ਅਜੀਬ ਜਿਹਾ ਲਗਾ ਅਤੇ ਬਦਲ ਕੇ “ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ” ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਦਸਵੀਂ ਗੌਰਮਿੰਟ ਮਾਡਲ ਸਕੂਲ, ਪਟਿਆਲਾ 

ਤੋਂ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਮਹਿੰਦਰਾ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ। 

ਬੀ.ਏ. ਦੇ ਇਮਤਿਹਾਨ ਵਿਚ ਇਸ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਆਪਣੀ 

ਯੋਗਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਵਜੋਂ ਵਾਈਸਰਾਏ ਗੋਲਡ 

ਮੇਡਲ ਅਤੇ ਐਮ.ਏ. ਕਰਨ ਲਈ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦਾ ਵਜ਼ੀਫ਼ਾ 

ਮਿਲਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਓਰੀਐਂਟਲ ਕਾਲਜ ਤੋਂ ਪ੍ਥਮ- 

ਰਹਿ ਕੇ ਐਮ.ਏ. ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਹਰ 

ਜਮਾਤ ਵਿਚ ਅਰਬੀ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇ ਵਜੋਂ ਅਪਣਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ 

ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੌਰਮਿੰਟ ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ, ਭਵਾਨੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ 

ਸਾਇੰਸ ਮਾਸਟਰ ਵਜੋਂ ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਮਹਿੰਦਰਾ 

ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਲੈਕਚਰਰ ਅਤੇ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀਅਨ ਵਜੋਂ 15 

ਸਾਲ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਨਸ਼ੀਖ਼ਾਨੇ 

ਵਿਚ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਨੌਕਰੀ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਚਰਣ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ ਦਾ ਵਕੀਲ ਬਣਾ ਕੇ 

ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਕੁਰਾਨ ਵਿਚੋਂ ਆਇਤਾਂ ਇਤਨੇ ਸੌਖ 

ਨਾਲ ਬੋਲਦਾ ਸੀ ਕਿ ਮੁਸਲਿਮ ਵਿਦਵਾਨ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 

ਸਨ ਅਤੇ ਕਹਿਣ ਲਗ ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਕਿ ਇਹ ਪਿਛਲੇ ਜਨਮ 

ਵਿਚ ਜ਼ਰੂਰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ 

ਲਿਖ ਕੇ ਆਪਣਾ ਭਾਵ-ਸੈਚਾਰ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਭਢੌੜੀਆ, ਸ. ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ 

ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ, ਕੰਵਰ ਬਿਕੁਮਾ ਸਿੰਘ ਕਪੂਰਥਲਾ ਆਦਿ 

ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਸ. ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਇਸ ਦਾ 

ਨਿਕਟਵਰਤੀ ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰ ਸੀ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਦਾ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 
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ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਖਰ : 'ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ 
ਕਾ” ਦੇ ਲੇਖਕ ਭਾਈ) ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ ਦਾ ਜਨਮ ਕਦ 

ਅਤੇ ਕਿਥੇ ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। 

ਅੰਦਰਲੇ ਸੈਕੇਤ ਅਨੁਸਾਰ -ਸ਼ਤਨ ਝਰਸ਼ ਸੋਧ # ਕੀਤਾ ਤਾ 

/ਏਹ ਕਥਾ ਸੁਣਾਈ (14/622)। ਇਸ ਦੀ ਆਯੂ 

ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮੇ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ (ਸੈ. 1826 ਬਿ.) ਵੇਲੇ 70 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਹਿਸਾਬ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ 

ਸ. 1756 ਬਿ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਹੋਇਆ ਹੋਂਵੇਗਾ। ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸੈ. 1765 ਬਿ. ਵਿਚ ਜੋਤੀ ਜੋਟਿ ਸਮਾਏ, 

ਉਦੋਂ ਇਸ ਦੀ ਉਮਰ 8/9 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਹਜੂਰੀ ਲੰਖਕ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਪਰਵਰਤੀ ਕਾਲ ਵਿਚ ਕੇਸਰ 

ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ-ਸੈਗਠਨ ਅਤੇ ਉਘੇ ਸਿੱਖ ਆਗੂਆਂ ਦੇ ਸੇਪਰਕ 
ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਮਾਂ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਦੇ 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਬਿਤਾਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਅਵੱਸ਼ ਹੀ ਮਾਮਾ 

ਕ੍ਰਿਪਾਲ, ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਦੇ 

ਨੌੜੇ ਵਿਚਰਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਬੰਸਾਵਲੀਨਾਮੇ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਦਾ ਕੋਈ ਉਲੇਖ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਪਰ 

ਇਸ ਦੀ ਕੁਲ-ਪਰੈਪਰਾ ਜੰਮੂ ਦੇ ਛਿੱਥਰ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਨਾਲ 

ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਧਰਮਚੈਦ ਦਾ “ਨਾਤੀ” 

ਕਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਨੌਵੇਂ ਚਰਣ (33-34) ਵਿਚ ਦਸਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਬਕਾਲੇ ਵਿਚ 22 ਮੰਜੀਆਂ ਉਤੇ ਅਖੌਤੀ ਗੁਰੂਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਵਾਸਤਵਿਕ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਲਭਣ ਦਾ ਸਿਹਰਾ ਦੀਵਾਨ 

ਦੁਰਘਾ ਮੱਲ ਛਿੱਬਰ ਨੂੰ ਹੈ, ਜੋ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਨਾਲ 

ਦਿੱਲੀ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਦਾ ਵਿਵਾਦ ਛਿੜ ਪੈਣ 

`ਤੇ ਪੰਜਵੇਂ ਮਹੀਨੇ ਦਿਲੀਓ' ਸੈਗਤ ਲੈ ਕੇ ਬਾਬੇ ਬਕਾਲੇ 

ਆਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿਰੋਪਾਓ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਦਰਬਾਰ ਦੀ “ਦੀਵਾਨੀ” ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ 

ਵੀ ਸੌਂਪੀ। ਬਿਰਧ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੋ ਇਸ ਕੌਮ ਲਈ 

ਸਤੀਦਾਸ ਅਤੇ ਮਤੀਦਾਸ ਨਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਦੋ ਭਤੀਜਿਆਂ 

ਦਾ ਸਹਿਯੋਗ ਲਿਆ, ਕਿਉਕਿ ਧਰਮਚੈਦ ਨਾਂ ਦਾ ਉਸ ਦਾ 

ਪੁੱਤਰ ਉਦੋਂ ਉਮਰ ਵਿਚ ਛੋਟਾ ਸੀ ਅਤੇ “ਦੀਵਾਨੀ” ਦਾ 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਉਣ ਦੇ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਧਰਮਚੈਦ ਅਤੇ ਸਾਹਿਬ ਚੰਦ ਦੋਵੇਂ ਭਰਾ ਸਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ 
ਵੇਲੇ “ਦੀਵਾਨੀ” ਦਾ ਕੌਮ ਸੈਭਾਲਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। 

ਸਾਹਿਬ ਚੋਦ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਦੀਵਾਨੀ ਸੈਭਾਲਣਾ 

ਸੀ ਅਤੇ ਧਰਮਚੈਦ ਦੇ ਸਪੁਰਦ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਅਤੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਦਾ 

ਕੰਮ ਸੀ (10/26-27)। ਧਰਮਚੰਦ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਦਾ ਨਾਂ 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲੜਕਾ ਕੇਸਰ 

ਸਿੰਘ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਦੁਰਘਾ ਮੱਲ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 

ਵਿਚੋਂ ਸੀ ਅਤੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਅਤੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ 

ਤਕ ਉਸ ਦੀ ਸਿਧੀ ਪਹੁੰਚ ਸੀ। 

ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਬਰ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਇਕ 'ਬਾਰਾਮਾਹ” 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਵੀ ਜੋੜੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਬਾਰੇ ਅਧਿਕ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਇਕੋ ਇਕ ਰਚਨਾ 

“ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ” (ਵੇਖ) ਹੀ ਹੈ। 

ਕੇਸਰ ਜਿੰਘ, ਪਹਿਲਵਾਨ (1922-1990 ਈ.) : 

“ਰਸਤਮਿ-ਹਿੰਦ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਕੇਸਰ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲਾਇਲਪੁਰ ਦੇ 

ਗੋਜਰਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਜਮਾਂਦਾਰ ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਚੀਮਾ ਦੇ 

ਘਰ 15 ਮਾਰਚ, 1922 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਨੇ ਕੇਸਰ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋ ਹੀ ਪਹਿਲਵਾਨੀ ਦੀ ਚੇਟਕ 

ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੇ ਸਕੂਲ ਦੀ ਥਾਂ ਅਖਾੜਿਆਂ 

ਵਿਚ ਸਮਾਂ ਥਿਤਾਉਣਾ ਆਰੇਭ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਪੱਛਮੀ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਦੇ ਵਹੋੜੂ ਪਿੰਡ ਵਾਲੇ ਉਸਤਾਦ 

ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਪਹਿਲਵਾਨੀ ਦੇ ਦਾਉ-ਪੇਚ ਸਿਖੇ ਅਤੇ 

ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਕੁਸ਼ਤੀ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਦੇਸ਼ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1948 ਈ ਵਿਚ 

ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਵਜੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਿੰਦਰਾ 

ਕਾਲਜ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ 17 ਏਕੜ ਜ਼ਮੀਨ ਇਨਾਮ ਦਿੱਤੀ। 

ਸੈਨ 1950 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਅਨੇਕ 

ਦੰਗਲਾਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ ਅਤੇ ਜਿਤਾਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀਆਂ। 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕਾਲਾ ਸਿੰਘ ਭਰਤਪੁਰੀਏ 

ਨੂੰ 17 ਮਿੰਟਾਂ ਵਿਚ ਪਰਾਜਿਤ ਕਰ ਕੇ “ਰੁਸਤਮਿ-ਹਿੰਦ” ਦਾ 



ਖ਼ਿਤਾਬ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ । ਰੁਸਤਮਿ-ਜ਼ਮਾਂ ਦਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 

ਕਿਸ਼ਤੀ ਵਿਚ ਇਹ ਬਰਾਬਰ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੋ ਆਪਣੇ ਛੋਟੇ 

ਪੁੱਤਰ ਸੁਖਚੈਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਾਮੀ ਪਹਿਲਵਾਨ ਬਣਾ ਕੇ ਖ਼ੁਦ 

ਕੁਸ਼ਤੀ ਕਰਨੀ ਸੈਨ 1968 ਈ. ਵਿਚ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। ਸਰਕਾਰੀ 

ਮਹਿੰਦਰਾ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਇਹ ਪਹਿਲਵਾਨੀ ਸਿਖਾਉਣ ਲਈ 

“ਕੋਚ” ਵਜੋਂ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ 1980 ਈ. ਵਿਚ ਸੇਵਾ 

-ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਅਧਿਕਤਰ ਆਪਣੀ 

ਖੇਤੀ ਦੇ ਕੌਮ ਵਿਚ ਰਝਿਆ ਰਿਹਾ। 19 ਅਗਸਤ 1990 

ਦੀ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 52 
ਇੰਚ ਛਾਤੀ ਅਤੇ ਛੇ ਫੁਟ ਕਦ ਵਾਲੇ ਇਸ ਪਹਿਲਵਾਨ ਦਾ 

ਵਜ਼ਨ ਭਰ ਜਵਾਨੀ ਵਿਚ ਇਕ ਸੌ ਕਿਲੋਂ ਸੀ ਅਤੇ ਨਿੱਤ ਪੰਜ 

ਹਜ਼ਾਰ ਡੰਡ-ਬੈਠਕਾਂ ਕਢਦਾ ਸੀ। 

ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (ਜ. 1875 ਈ.) ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ 

ਦਾ ਇਕ ਸੈਸਥਾਪਕ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਠਾਟਗੜ੍ਹ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਭੂਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1875 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ ਦੋ ਸਾਲ ਫ਼ੌਜੀ ਰਸਾਲੇ 

ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ ਪਰ ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਿੰਘਾਈ 

ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1909 ਈ. ਤਕ ਉਥੇ ਇਕ 

ਚੌਕੀਦਾਰ ਵਜੋ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਉਸ ਪਿਛੋਂ ਇਹ 

ਅਮਰੀਕਾ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਅਸਟੋਰੀਆ 

ਦੀ “ਲੈਬਰ ਮਿਲ” ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਸੈਨ 1932 ਈ. ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਅਮਰੀਕਾ ਵਿਚ ਵਸਦੇ 

ਭਾਰਤੀਆਂ ਦੇ ਹਿੱਤਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਲਈ ਪੋਰਟਲੈਂਡ ਵਿਚ 

“ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸੰਸਥਾ ਬਣਾਈ 

ਗਈ ਜਿਸ ਦੀ ਅਸਟੋਰੀਆ ਸ਼ਾਖਾ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕੇਸਰ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। ਲਾਲਾ ਹਰਦਿਆਲ ਨੂੰ ਬੁਲਾ ਕੇ 

ਆਪਣੀ ਸੈਸਥਾ ਦੇ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲਾਉਣ ਵੇਲੇ ਇਸ 

ਨੇ ਬੜੀ ਉਸਾਰੂ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਲਾਲ 

ਹਰਦਿਆਲ ਦੇ ਸੁਝਾਓ 'ਤੇ “ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ 

ਆਫ਼ ਪੈਸਿਫਿਕ ਕੋਸਟ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜੋ 

ਪੰਜਾਬੀ ਜਗਤ ਵਿਚ “ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ? ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੋਈ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਸਾਂਫਰਾਂਸਿਸਕੋ ਜਾ ਕੇ “ਯੁਗਾਂਤਰ ਆਸ਼੍ਮ” 

ਵਿਚ ਪੈਰੈਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 

ਯੁਗਾਂਤਰ ਆਸ਼੍ਮ ਵਿਚ ਸੈਨ 1914 ਈ. ਦੇ 

ਕੇਵਾਰਾ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਵਾਸੀਆਂ 

ਨੂੰ ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਕੇ ਕਾਂ ਤੀ ਕਰਨ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਸੂਚਕ ਅਪੀਲ 

ਕੀਤੀ ਗਈ। ਉਸੇ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਹ ਹਾਂਗਕਾਂਗ 

ਦੇ ਰਸਤੇ ਦੇਸ਼ ਪਹੁ ਚਿਆ। ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਇਹ ਗ਼ਦਰੀਆਂ ਨੂੰ 

ਹੱਲਾਸ਼ੇਰੀ ਦਿੰਦਾ ਆਇਆ ਅਤੇ ਵਖ ਵਖ ਸਾਧਨਾਂ ਰਾਹੀਂ 

ਆਏ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਨੂੰ ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਇਕੱਠਾ 

ਕਰਕੇ ਸੰਬੋਧਨ ਕੀਤਾ। ਜਦੋਂ ਇਹ ਭਾਰਤ ਪਹੁੰਚਿਆ ਤਾਂ 

“ਖ਼ਤਰਨਾਕ” ਆਦਮੀ ਹੋਣ ਵਜੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰਕੇ 

ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਸੁਟ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1915 ਈ. ਦੇ ਲਾਹੌਰ 

ਸਾਜਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਸੁਣਾਈ ਗਈ, 

ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਉਮਰ ਭਰ ਲਈ ਕਾਲੇ ਪਾਣੀ 

ਜਲਾਵਤਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆਇਆ ਅਤੇ ਬੀਮਾਰ ਪੈ ਗਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਹਸਪਤਾਲ ਤੋਂ ਗ਼ਾਇਬ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਕਦੇ ਕਿਸੇ ਨ ਵੇਖਿਆ। 

ਕੇਹਰ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ (ਜ. 1853 ਈ.) : 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੂੈ ਦੇ ਮਰਹਾਣਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਨਿਹਾਲ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1853 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਕੇਹਰ 

ਸਿੰਘ, ਆਪਣੀ ਕਿਸਮਤ ਆਜ਼ਮਾਈ ਲਈ ਪਿਛਲੀ ਉਮਰੇ 

ਅਮਰੀਕਾ ਗਿਆ। ਉਦੋ ਇਹ ਸਠ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਹੋ ਚੁਕਿਆ 

ਸੀ। ਅਮਰੀਕਾ ਵਿਚ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀਆਂ ਸਰਗਰਮੀਆਂ 

ਤੋਂ ਪ੍ਰਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਜਨਵਰੀ 1915 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਰਤ 
ਪਰਤ ਆਇਆ। ਇਥੇ ਆ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰਤਾ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅਸਲਾ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਅਤੇ ਵੰਡਣ ਵਿਚ 

ਰੁਝ ਗਿਆ। ਆਖ਼ਿਰ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ 

ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਣ 'ਤੇ ਉਮਰ ਭਰ ਲਈ 

ਜਲਾਵਤਨੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਹੋਈ ਅਤੇ ਜਾਇਦਾਦ ਜ਼ਬਤ ਕਰ 

ਲਈ ਗਈ। ਇਸ ਦੀ ਅੰਡੇਮਾਨ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। 

ਕੇਦਾਰਾ ਰਾਗ (ਬਾਣ): ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਕੁਲ 17 ਚਉਪਦੇ (ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ 

ਹੋਇਆ) ਅਤੇ ਇਕ ਛੰਤ ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 



ਕੇਰ ਸਾਹਿਬ , ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਿ 

ਕੁਲ ਸੱਤ ਸ਼ਬਦ ਹਨ, ਛੇ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਅਤੇ ਇਕ 

ਰਵਿਦਾਸ ਦਾ। ਰ੍ 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 17 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 

ਦੋ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਵਿਚ 

ਚਾਰ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਦੋ ਪਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

15 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਪੇਮ ਸੈਬੈਧ 

ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਮੋਹ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ 

ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਵਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਮੋੜਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਹਰਿ 

-ਲਾਂਸ ਦੇ ਤੁਲ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਨਹੀਂ। 

ਛੰਤ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਲਿਖੇ ਇਸ ਛੰਤ ਵਿਚ ਚਾਰ ਪਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਮਿਲਾਪ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਗਤਾ-ਬਾਣਨ ਦੇ ਛੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਕਰਮ ਛਡ ਕੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ 

ਲੀਨ ਹੋਣ ਦੀ ਪੋ੍‌ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਅਮੋਲਕ 

ਧਨ ਹੈ। ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦਾ ਕੋਈ 

ਵਿਤਕਰਾ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ। 

ਕੇਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਤ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਫਾਲੀਆ ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ ਜੈਸੁਖ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਪੂਰਬ 

ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਿਥੇ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਠਹਿਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਕਰਮ 

ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਰਮ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ 
ਕਿਸੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਵਾਲੀ ਜ਼ਮੀਨ ਲਗਵਾਈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨਾਲ ਇਕ 

ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਥੇ ਭਾਦੋਂ ਦੀ ਮਸਿਆ 

ਅਤੇ ਚੇਤਰ ਚੌਦਸ ਨੂੰ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੋਲੇ ਲਗਦੇ ਸਨ। 

ਪਰ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋ` ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਕੈਥਲ 

ਕੇਵਲ (ਪਿੱਠ): ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਸਿਰਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ (ਤਲਵੰਡੀ 

ਸਾਬੋ) ਤੋਂ ਲਗਭਗ 17 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਹੈ। ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ ਦੱਖਣ ਦੇਸ਼ ਨੂੰ 

ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ 

ਤੋਂ ਚਲ ਕੇ ਪਹਿਲਾ ਮੁਕਾਮ “ਕੇਵਲ” ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੀਤਾ 

ਸੀ।ਰਾਤ ਕਾਫ਼ੀ ਦੇਰ ਤਕ ਸੈਗਤ ਉਥੇ ਜੁੜੀ ਰਹੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਵਚਨ ਸੁਣਦੀ ਰਹੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕੈਥਲ (ਨਗਰ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਇਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ 
ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਜਿਸ ਦੇ ਵਸਾਏ ਜਾਣ ਦੀ ਘਟਨਾ ਮਹਾਭਾਰਤ 

ਕਾਲ ਦੇ ਯੁਧਿਸ਼ਠਰ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ 

ਵਿਚ ਹਨੂੰਮਾਨ ਦੀ ਮਾਤਾ ਅੰਜਿਨਾ ਦਾ ਮੰਦਿਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਕਪਿ-ਸ੍ਥਲ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਜੋ ਹੁਣ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਵਿਚ “ਕੈਥਲ” ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਇਹ ਨਗਰ ਕੈਥਲ ਰਿਆਸਤ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ 

ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਦੋ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 

ਨਾਲ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਿਮ 

ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਂਵੀਂ'। ਇਹ ਗੁਰੂ- ਧਾਮ ਨਗਰ ਦੇ 

ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਠਣਡਾਰ ਤੀਰਥ ਉਤੇ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਇਕ ਨਿਮ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹੁੰਦੇ 

ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰੋਗੀਆਂ ਨੂੰ ਉਸ ਨਿਮ 
ਬ੍ਛ ਦੇ ਪੱਤਰ ਖਵਾ ਕੇ ਨਿਰੋਗ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ 
ਦੇ ਤੀਜੇ ਦਹਾਕੇ ਤਕ ਇਹ ਬ੍ਛ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਹੁਣ ਇਸ 

ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਫ਼ੀ 

ਸੈਗਤਾਂ ਦਰਜ਼ਨ ਨੂੰ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਦੂਜੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” 
ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਨਗਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਸਥਿਤ 

ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਇਕ ਸਿੱਖ 

ਰੋਡਾ ਬਾਢੀ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਸੀ। ਜਦ ਉਸ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਕਿ 



ਕੈਥਲ ਰਿਆਸਤ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਗਰ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਆ ਕੇ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਤਾਂ ਉਹ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਘਰ 

ਵਿਚ ਪਧਾਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ 
ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਕੁਝ ਦਿਨਾਂ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਸੈਗਤ ਜੁੜਨ 

ਲਗ ਗਈ। ਹੁਣ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਕੈਥਲ ਰਿਆਸਤ : ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ 
ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਲੜਕੇ ਭਾਈ ਦੇਸੂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦੇ ਇਸ 

ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1767 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਥੇ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਦੇ 

ਸੈਨ 1780 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 

ਭਾਈ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰਾਜ ਕੀਤਾ। ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 

1809 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕੀਤੀ। ਉਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਵੱਡਾ ਲੜਕਾ 

ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ, ਪਰੈਤੂ ਜਲਦੀ ਹੀ ਉਹ 

ਗੁਜ਼ਰ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਨਰੀਨਾ ਔਲਾਦ ਨ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਉਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਰਾਜਾ ਬਣਿਆ। 

ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬੜੇ ਸੁਚਜ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਹਕੂਮਤ ਚਲਾਈ 

ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਅੰਲਾਦ ਨਹੀਂ ਸੀ। 15 ਮਾਰਚ, 1843 

ਈ. ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਅੰਗੇ੍‌ਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 

ਉਸ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ 

ਅਤੇ ਕੁਝ ਕੁ ਹਿੱਸਾ ਉਸੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਅਰਨੌਲੀ 

ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਭਾਈ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। 

ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਪ੍ਰਸਾਰ 

ਲਈ ਕਈ ਉਦਮ ਕੀਤੇ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਹੈ ਮਹਾਕਵੀ ਭਾਈ ਸੰਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਟਿਆਲਿਓ' ਬੁਲਾਵਾ 

ਕੇ ਆਪਣੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਖਣਾ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ “ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ 

ਸੂਰਜ” ਗ੍ਰੰਥ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਵਾਉਣਾ। ਇਸ ਗੰਥ ਨੂੰ ਸਿੱਖ- 

ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ ਅਤੇ ਮੁੱਖ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਨਿੱਤ ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੁਆਮੀ ਆਨੰਦਘਨ (ਵੇਖੋ) ਵਲੋਂ 

ਆਪਣੇ “ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਵਿਅੰਗਾਂ ਦਾ 

2੩੮੨ 

ਕਰ 

ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਮਹਾਕਵੀ ਤੋ ਜਪੁਜੀ ਦਾ “ਗਰਬ 

ਗੰਜਨੀ? (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਦਾ ਟੀਕਾ ਲਿਖਵਾਇਆ। 

ਕੈੱਬਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 
ਧਾਲੀਆਂ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜ- 

ਸਵਾਰਾਂ ਸਹਿਤ 25 ਦਿਨ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਨੇੜੇ ਵਸਦੇ 

ਪਿੰਡ ਭੈਣੀ ਦਰੇਡਾ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਥੇ 

ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਆਂਡਲੂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬੁਚੜ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੂੰ 

ਸੋਧਿਆ ਸੀ। “ਅਜੀਤ” (29-11-91) ਵਿਚ ਛਪੇ ਇਕ 

ਨੋਟ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਮੁੱਲਾਂਪੁਰ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ ਕੈੱਬਾ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਲਈ ਪਿਆ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਪਾਸ ਲਗੇ ਹੋਏ ਕੈੱਬਾ ਨਾਂ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਇਥੋਂ ਦੀ 

ਖ਼ਾਸ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਬਿ੍‌ਛ ਹੋਰ ਕਿਤੇ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੇ। 

ਇਹ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਫਲ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ, 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਲਕੜੀ ਵਿਚ ਤੇਲ ਹੈ। 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਕ ਛਪੜੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਉਸ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਿਆਂ 

ਹੁੰਦੀਆਂ ਮੰਨੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਇਥੇ ਪੱਕਾ ਸਰੋਵਰ ਬਣਵਾਇਆ । ਲੌਕੀਂ ਉਸ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ 

ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ ਬੜਾ ਪਵਿੱਤਰ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਹੁਣ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਬਣ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਹਰ ਮਸਿਆ 

ਅਤੇ ਪੁੰਨਿਆ ਵਾਲੇ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਰੋ' ਦੂਰੋਂ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆਪਣੀਆਂ ਹਾਜ਼ਰੀਆਂ ਭਰਦੇ 

ਹਨ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਜਨਮ ਦਿਨ ਬੜੇ ਉਚੇਚ 

ਨਾਲ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕੈਰੋਂ (ਪਿੰਡ) ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਪਧਾਰੇ 

ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕਰੀਰ ਦੇ ਜਿਸ ਬ੍ਿਛ ਨਾਲ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਆਪਣਾ ਘੋੜਾ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਸੀ, ਉਹ ਸੈਨ 1976 

ਏਈ. ਤਕ ਕਾਇਮ ਸੀ, ਪਰ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਉਣ ਦੌਰਾਨ 

ਉਹ ਉਖੜ ਗਿਆ। ਪਿੰਡ ਦੇ ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਹ 



ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਝਾੜ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਰਹੇ ਸ.ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ, 

ਇਸੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਜੈਮ-ਪਲ ਸਨ। 

ਕੋਹੇ-ਨੂਰ : ਇਕ ਜਗਤ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੀਰਾ ਜੋ ਅਜ-ਕਲ 
ਬਰਤਾਨੀਆ ਦੇ ਸ਼ਾਹੀ ਘਰਾਣੇ ਕੋਲ ਹੈ ਅਤੇ ਤਾਜ ਵਿਚ 

ਸਜਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਕਦ ਅਤੇ ਕਿਥੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ? 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। ਲੋਕ-ਕਥਾਵਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 

ਮਹਾਭਾਰਤ ਦੇ ਨਾਇਕ ਕਰਣ ਅਤੇ ਅਰਜਨ ਪਾਸ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਬਿਕਰਮਾਦਿਤ੍ਯ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਆਇਆ। 

ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੈਦ-ਕਥਾਵਾਂ ਦੀ ਕਿਤੋਂ ਪੁਸ਼ਟੀ ਨਹੀਂ ਹੈਂਦੀ। 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸੈਕੇਤ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਾਬਰ ਨੇ “ਤੁਜ਼ਕ” ਵਿਚ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 

ਉਸ ਦੇ ਲੜਕੇ ਹੁਮਾਯੂੰ ਨੂੰ ਸੈਨ 1526 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 

ਹੀਰਾ ਗਵਾਲੀਅਰ ਦੇ ਇਕ ਹਿੰਦੂ ਰਾਜਾ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਪਾਸੋਂ 
ਮਿਲਿਆ ਜਿਸ ਨੇ ਪਾਣੀਪਤ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਇਬਰਾਹੀਮ 

ਲੋਦੀ ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਹੁਮਾਯੂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ _ 

ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ ਕਾਬੁਲ ਵਲ ਭਜਿਆ ਤਾਂ ਆਪਣੀ ਸੁਰਖਿਆ 

ਅਤੇ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਇਹ ਹੀਰਾ ਫ਼ਾਰਸ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ 

ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਹੀਰਾ ਦੱਖਣ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਮੀਰ ਜੁਮਲਾ ਨੇ, ਜੋ ਗੋਲਕੁੰਡਾ ਦੇ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਬਦੁੱਲਾ ਕੁਤਬਸ਼ਾਹ ਦਾ ਵਜ਼ੀਰ ਸੀ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਨੂੰ ਸੈਨ 1628 ਈ. ਵਿਚ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1739 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਲੁਟ ਵੇਲੇ 

ਇਹ ਹੀਰਾ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੇ ਹੱਥ ਲਗਾ। ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਦੀ 

ਚਮਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਕੌਹੇ-ਨੂਰ” 

(ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਾ ਪਰਬਤ) ਰਖਿਆ। ਫਿਰ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੇ ਪੋਤੇ 

ਆਇਆ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਾਬਲ ਦੇ ਅਮੀਰ ਸ਼ਾਹਸੁਜ਼ਾ 

ਪਾਸ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਸ਼ਾਹਸੁਜਾ ਤੋਂ 1 ਜੂਨ 1813 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਹ ਹੀਰਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਲ-ਪੂਰਵਕ 

ਪਾਪਤ ਕੀੜਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸੱਜੇ 

ਡੌਹਲੇ ਉਤੇ ਬੈਨ੍ਹਦੇ ਸਨ। ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਹਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਕੌਟ-ਕਪੂਰਾਂ 

7 ਦਸੈਬਰ 1849 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਹੀਰਾ ਲਾਰਡ ਡਲਹੌਜ਼ੀ ਨੇ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਇਤਬਾਰੀ ਅਫ਼ਸਰ ਕਰਨਲ ਮੈਕਸਨ ਹੱਥੀਂ ਮਲਕਾ 

ਵਿਕਟੋਰੀਆ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ। 3 ਜੁਲਾਈ 1850 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ 

ਮਲਕਾ ਕੋਲ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ੍ 

ਸੈਨ 1851 ਈ. ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦਾ ਵਜ਼ਨ 

ਲਗਭਗ 186 ਕੈਰਟ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ ਤਰਾਸ਼ਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 

ਦਾ ਭਾਰ 106 ਕੈਰਟ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਹੀਰੇ ਬਾਰੇ ਇਹ 

ਵੀ ਮਾਨਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਹੁਕਮਰਾਨ 

ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਅਸ਼ੁਭ ਹੈ। 

ਕੋਟ ਸ਼ਮੀਰ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜੋ ਬਠਿੰਡਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ , ਤਲਵੰਡੀ 

ਸਾਬੋ ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ (ਦਮਦਮਾ 

ਸਾਹਿਬ) ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਸ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਤੋ' ਬਾਹਰ ਇਕ ਢਾਬ ਦੇ ਕੰਢੇ 

ਰੁਕੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਮੀ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ 

ਨਾਲ ਸਰੋਵਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ 'ਗੁਰ-ਸਰ” 

ਵਜੋਂ ਵੀ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ , ਜੋ ਸਥਾਨਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਲਗਭਗ ਸਾਰਿਆਂ ਪੁਰਬਾਂ `ਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ 

ਰੌਣਕ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਦਿਨ 
ਬੜੀ ਧੁਮ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕੋਟ-ਕਪੂਰਾ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 

ਇਕ ਨਗਰ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਪੂਰਵਜ 

ਚੌਧਰੀ ਕਪੂਰਾ ਬਰਾੜ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤਿਆਗਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੁਕਤਸਰ 

ਵਲ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ ਅੰਦਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਨਵੀਂ 

ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ 



ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜਾ ਹਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਕੋਟ ਧਰਮੂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਨਸਾ ਨਗਰ ਤੋ 13 
ਕਿਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੂਲੀਸਰ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ।ਰਵਾਇਤ 

ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤਲਵੌਡੀ ਸਾਬੋ ਤੋਂ ਪਰਤਦਿਆਂ ਇਥੇ 

ਇਕ ਛਪੜ ਕੰਢੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਰਾਤ ਨੂੰ ਚੋਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਦਾ ਘੋੜਾ ਚੋਰੀ ਕਰ ਲਿਆ। ਪਰ ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਸਿੱਖ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆਏ। ਆਪਣੇ ਇਸ ਮਾੜੇ ਕੁਕਰਮ 

ਤੋਂ ਇਤਨੇ ਪਛਤਾਏ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਨੇ ਸਥਾਨਕ 

ਪ੍ਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਜੰਡ ਦੇ ਇਕ ਸੁਕੇ ਟਾਹਣ ਨਾਲ ਆਪਣਾ 

ਪੇਟ ਅੜਾ ਕੇ ਫਾੜ ਲਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉੱਸ ਥਾਂ ਨੂੰ 

“ਸੂਲੀਸਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰ 

ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਜੋ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਬੋਧ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਉਥੇ ਹਰ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ 

ਅਤੇ ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਚਾਨਣੇਂ ਪੱਖ ਦੀ ਦਸਮੀ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ 

ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਪੋਹ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਆਖ਼ਰੀ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ 

ਜੋੜ-ਮੇਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਕੋਟ ਭਾਈ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 

ਗਿਦੜਬਾਹਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 7 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ 

_ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਨੇ 
ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਨੇ ਪੰਜਵੇਂ, ਛੇਵੇਂ ਅਤੇ ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਤੋ' ਵਰਦਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਛਡਣ ਤੋ ਬਾਦ ਦੱਖਣ ਵਲ ਜਾ ਰਹੇ 

ਸਨ ਤਾਂ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਦੋ ਬਾਣੀਏ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ ਪਧਾਰੇ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰਨ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 

ਪਾਨ ਕਰਾਇਆ ਅਤੇ ਰੈਗੀ ਸਿੰਘ ਤੇ ਘੁੰਮੀ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਰਖੇ। 

ਕੋਟਲਾ ਨਿਹੰਗ ਖ਼ਾਨ 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆ 

ਕੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਬੈਧਕੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕੋਟਲਾ ਨਿਹੰਗ ਖ਼ਾਨ (ਪਿੰਡ) ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਵਿਚ ਰੋਪੜ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਦੋ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿੱਥ ਉਤੇ 

ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜੋ ਇਕ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਨਿਹੰਗ ਖ਼ਾਨ ਨੇ 

ਵਸਾਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤਿੰਨ 

ਵਾਰ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 

ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆਉਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ 

ਭੱਠਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਸੈਮਤ 

1745 ਬਿ. ਵਿਚ ਮਘਰ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਮਸਿਆ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਰੁਕੇ ਸਨ। ਠਹਿਰਨ ਲਈ ਕੋਈ ਥਾਂ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਬਸ ਨਿਹੈਗ 

ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਚੂਨੇ ਦਾ ਭੱਠਾ ਬਲ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਘੋੜੇ ਦੇ ਸੁਮ ਦੀ ਛੋਹ ਨਾਲ ਉਹ ਠੰਡਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਨਿਹੈਗ 

ਖ਼ਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਜ਼ਤਮ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਚਰਣਾਂ 

ਉਤੇ ਡਿਗ ਪਿਆ ਅਤੇ ਪੂਰੇ ਅਦਬ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਹਵੇਲੀ 

ਵਿਚ ਲੈ ਗਿਆ। ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਸੂਰਜ ਗ੍ਰਹਿਣ ਦੇ ਮੌਕੇ 

ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍ ਤੋਂ ਪਰਤਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ 

ਤੀਜੀ ਵਾਰ ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ 

ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ ਵੇਲੇ ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਤੋ ਪਾਰ ਹੋ ਕੇ ਮਾਛੀਵਾੜੇ 

ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਘਾਇਲ 

ਹੋਏ ਭਾਈ ਬਚਿਤ੍ਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਇਲਾਜ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਹੈਗ 

ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ ਸੀ, ਪਰ ਉਹ ਦੋ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ ਕਾਲ-ਵਸ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਨਿਹੰਗ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਇਕ 

ਸੀ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਨਿਹੰਗ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 

ਨੂੰ ਜਾਣ ਲਗਿਆਂ ਤਲਵਾਰ ਅਤੇ ਕਟਾਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਭੇਂਟ ਕਰ ਗਏ, ਪਰ ਢਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹਵੇਲੀ 

ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਰਖ ਲਈ। 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 

ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਸੈਨ 1910 



ਬਕਏਾ 

ਦੀ. ਵਿਚ ਬੁੱਢਾ ਭੋਰਾ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭੱਠੇ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ 

ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ 

ਹੋਈ ਅਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭੱਠਾ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੋਈ। ਸੈਨ 1985 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ 
ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਕਮੋਟੀ ਅਧੀਨ ਆਇਆ। ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਇਮਾਰਤ 

ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸੁਧਾਰ ਕੀਤੇ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਭਾਵੇਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ ਅਧੀਨ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਬਚਿਤ੍ਰ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਅੰਦਰ 

ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭੱਠਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹਰ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਨੂੰ ਬਹੁਤ 

ਸੰਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਰ ਸਾਲ 16,17 

ਅਤੇ 18 ਦਸੈਬਰ ਨੂੰ ਵੱਡੀ ਸਭਾ ਲਗਦੀ ਹੈ। 

ਕੋਟਾਂ (ਪਿੰਡ): ਜੀ.ਟੀ.ਰੋਡ ਨੇੜੇ ਦੋਰਾਹੇ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. 

ਪਹਿਲਾਂ ਅਤੇ ਖੰਨੇ ਤੋਂ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਵਸਿਆ 

ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਕੋਲ ਮੁੱਖ ਸੜਕ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਿਆ ਹੋਈਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 

ਛੇਵੀਂ” (ਵੇਖੋ) ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸੇਵਾ- 

ਸੈਭਾਲ ਪਿੰਡ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਸੀ। ਹੁਣ ਇਹ ਸ਼ੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਬੈਧ ਅਧੀਨ ਹੈ। 

ਕੋਠਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1705 ਈ.): ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਭਾਈ ਦਿਆਲ ਦਾ ਛੋਟਾ ਪੁੱਤਰ ਜਿਸ ਨੇ ਚਮਕੌਰ ਦੇ 

ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਦਾ 

ਨਾਂ ਮਦਨ ,.ਸਿੰਘ ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਮਦਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ”। 

ਕੋਠਾ ਗੁਰੂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬਠਿੰਡਾ ਦਾ ਇਕ 

ਪ੍ਸਿੱਧ ਪਿੰਡ ਜੋ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਸੋਢੀ 

ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਸੰਨ 1596 ਈ. (1653 ਬਿ.) ਵਿਚ 

ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਨਾਂ 'ਕੋਠੇ ਪ੍ਰਿਥੀ 

ਚੋਦ ਕੇ” ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਬਦਲ ਕੇ ਕੋਠਾ ਗੁਰੂ” ਹੋ ਗਿਆ। 

ਕੌਡਾ ਰਾਖਸ਼ 

(ਵੇਖੋ) ਇਸੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਭੱਠੇ ਵਿਚ ਸੜ ਕੇ ਮੋਇਆ ਸੀ। 

ਸੋਢੀ ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ ਦਾ ਲੜਕਾ ਮਨੋਹਰ ਦਾਸ 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਇਥੇ ਟਿਕਿਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ।ਉਸ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਹਰਿਜੀ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਇਥੇ ਹੀ ਸੈਪੰਨ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਸੋਢੀ ਕੈਵਲ ਨੈਨ (ਕੌਲ 

ਸਾਹਿਬ) ਦੇ ਸਮੇਂ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਰੌਣਕ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ 

ਅਤੇ ਕੰਵਲ ਨੈਨ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਅਭੈ ਰਾਮ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ 

ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਅਭੈ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ 

ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਥੇਹ ਵੀ ਹੈ। 

ਕੰਡਾ ਰਾਖ਼ਸ਼ : ਇਕ ਮਨੁੱਖ-ਭਖਸ਼ੀ ਆਦਿ-ਵਾਸੀ ਜੋ 
ਭੀਲਾਂ ਜਾਂ ਨਿਸ਼ਾਦਾਂ ਦਾ ਮੁਖੀਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਹ 
ਵਿੰਧਿਆਚਲ ਵਿਚ ਡਾਕੇ ਮਾਰ ਕੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ 

ਕਰਦਾ ਸੀ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿੰਧਿਆਚਲ ਦੇ ਦੱਖਣੀ 

ਭਾਗ ਵਿਚ ਵਿਚਰਨ ਵਾਲਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਮੱਧਵਰਤੀ 

ਖੇਤਰ ਵਿਚ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਇਹ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ 

ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ-ਨਿਵਾਸ ਜਬਲਪੁਰ ਨਗਰ (ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼) ਵਾਲੇ 

ਸਥਾਨ `ਤੇ ਸੀ। ਰ੍ 
ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਦੱਖਣ 

ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਕੌਡੇ ਰਾਖਸ਼ ਦੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ। 

ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਤਲਣ ਲਈ ਕੜਾਹੇ ਵਿਚ ਤੇਲ ਗਰਮ 

ਕੀਤਾ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਕੜਾਹੇ ਵਿਚ ਬਿਠਾਇਆ ਤਾਂ 

ਉਹ ਠੰਡਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਕੌਡੇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ 

ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੇਵਕ ਬਣ ਕੇ ਮਾੜੇ 

ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ ਮੂੰਹ ਮੋੜ ਲਿਆ। ਕੁਝ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਰੈ ਕਿ ਕੌਡੇ ਨੇ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਤਲ ਕੇ ਖਾਣਾ 

ਚਾਹਿਆ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਿਹਰ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਕਾਰਣ 

ਉਹ ਅਜਿਹਾ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਧਰੀਕ ਸਿੱਖ 

ਹੋਇਆ। 

ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਪਾਲਿਕ ਅਘੋਰੀ 

ਦਸਦੇ ਹਨ। ਕੁਝ ਇਸ ਨੂੰ ਗੋਂਡ ਜਾਤਿ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। 
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ਕੌਰ : ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 

ਪਦ ਸੈਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ 'ਕੁੰ ਵਰਿ” ਦਾ 

ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜਨ 

'ਤੇ ਨਾਮ-ਗਤ ਸਮਰੂਪਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਮਹਾਨਕੋਸ਼” ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 

ਸ਼ਬਦ ਉਸ /ਸੈੰਘਣ? ਦਾ ਓਪਨ, /ਜਿਸ਼ ਨੇ ਪੰਡੇ ਦਾ ਆਮਤਿ 

ਛ/ਕਾਆ ਹੋਵੇ, ਪਰ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਵਿਚ 'ਕੁੰ ਵਰਿ” 

ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 'ਕੌਰ” ਜਾਂ 'ਕੌਰਿ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਨਾਂ 'ਰੂਪ ਕੌਰ” ਸੀ। 

ਅਜ ਕਲ ਵੀ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਕਈ ਜ਼ੀਰ-ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ 

ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ ਬੱਚੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ “ਕੌਰ” ਪਦ ਵਰਤ 

ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਖੇਦ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਹਿਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ 

ਸਭਿਅਤਾ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਬੱਚੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂ 

ਇਕਹਿਰੇ ਹੁੰਦੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ ਅਤੇ “ਕੌਰ” ਪਦ ਜੋੜਨੋ ਸੈਕੋਚ 

ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਵਧ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਕੌਰ ਸਿੰਘ ਨਿਹੰਗ, ਅਕਾਲੀ (1886-1953 ਈ.): 
ਜੈਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਮੁਜ਼ਫ਼ਰਾਬਾਦ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਚਕਾਰ ਕਸਬੇ ਕੌਲ 

ਪਧਾਰ (ਪੱਧਰ) ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 

ਕਰਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 28 ਜੂਨ 1886 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 

ਕੌਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 

ਦਾ ਪਿੱਛਾ ਤ੍ਲੋਕੀ ਨਾਥ ਬਾਹਮਣ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ ਜੋ 

ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੋ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਏ 
ਬਾਹਮਣਾਂ ਦੇ ਟੋਲੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਤ੍ਲੋਕੀ ਨਾਥ ਦਾ 

ਪੁੱਤਰ ਅਮੋਲਕ ਨਾਥ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਅਮੋਲਕ ਸਿੰਘ 

ਬਣਿਆ। ਉਹ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾਂ ਪੜਦਾਦਾ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਪੂਰਨ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਦੁਪੱਟਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਬਾਵਾ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ 

ਤੋਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗੰ੍‌ਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ, 

ਬ੍ਜ ਆਦਿ ਭਾਰਤੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਪੜ੍ਹੀਆਂ। ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਹ 

ਵੈਦਗੀ ਵੀ ਸਿਖਦਾ ਰਿਹਾ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦੇ ਪ੍ਸਿੱਧ 

ਵਿਦਵਾਨ ਗਿਆਨੀ ਬਾਗ਼ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਵਿਦਿਆ- 

ਗੁਰੂ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

ਵਿਚ ਲੈਕਚਰ ਦੇਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਰੋਧੀ 

ਕੌਰ ਸਿੰਘ ਨਿਹੰਗ, ਅਕਾਲੀ 

ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਸੈਵਾਦਾਂ ਅਤੇ ਗੋਸ਼ਟੀਆਂ ਨਾਲ 

ਚੁਣੰਤੀ ਦੇਣ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1906 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੇ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਜਾ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ ਅਤੇ ਪੂਰਨ 

ਸਿੰਘ ਤੋਂ “ਕੌਰ ਸਿੰਘ” ਨਿਹੰਗ (ਬੁੱਢਾ ਦਲ) ਬਣਿਆ। ਫਿਰ 

ਇਸ ਨੇ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਅਤੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਦਾ ਦੌਰਾ 

ਕਰਕੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਤੁਕ-ਤਤਕਰਾ ਬਣਾਉਣਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਜੋ ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ ਰਤਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” 

ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਛਪ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। 

ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 

ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1928 ਈ. ਵਿਚ ਚਕਾਰ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਆਸ਼੍ਮ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਬੱਚਿਆਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ 

ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ 

. ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਸਕੂਲ ਖੋਲਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬੱਚਿਆਂ ਲਈ 

ਚਕਾਰ ਵਿਚ ਬੋਰਡਿੰਗ ਹਾਊਸ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ 'ਆਸ਼੍ਮ 

ਸਮਾਚਾਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਸੂਚਨਾ ਪੱਤਰ ਛਾਪਣਾ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਦਲ ਕੇ “ਕਸ਼ਮੀਰ 

ਸਿੱਖ ਸਮਾਚਾਰ” ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕਵੀ ਸੈਨਾਪਤਿ 

ਰਚਿਤ 'ਸੀ ਗੁਰ ਸ਼ੋਭਾ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸਤਰੀ- 

ਸੁਧਾਰ ਲਈ “ਇਸਤਰੀ ਸੈਕਟ ਮੋਚਨ” ਦਾ ਸੈਨ 1925 

ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ “ਪੰਚ ਤੌੜ੍” ਨਾਂ ਦੀ 

ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਰਚਨਾ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਆਯੁਰਵੈਦਿਕ ਇਲਾਜ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 'ਸੁਖ ਸਾਗਰ? ਨਾਂ 

ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਵੀ ਛਾਪੀ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਦਾ ਤੁਕ-ਤਤਕਰਾ ਪੁਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਕਸ਼ਮੀਰ ਉਤੇ ਹੋਏ ਕਬਾਇਲੀ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਆ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਦਿਨ-ਰਾਤ ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਸ਼ਰਣਾਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਮੁੜ 

ਵਸਾਉਣ ਦੇ ਕਾਰਜ ਵਿਚ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸ ਉਦਮ ਵਿਚ 

ਲੀਨ ਹੋਏ ਨੂੰ 28 ਨਵੰਬਰ 1952 ਈ. ਨੂੰ ਬੀਮਾਰੀ ਨੇ ਆਣ 

ਘੇਰਿਆ ਅਤੇ 23 ਜਨਵਰੀ 1953 ਈ. ਨੂੰ ਰਾਜਿੰਦਰਾ 

ਹਸਪਤਾਲ ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਨਿਸ਼ਕਾਮ 

ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਅਤੇ ਬੇਲਾਗ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਵਜੋਂ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ 



ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਕੌੜਾ ਮੱਲ, ਦੀਵਾਨ (ਮ. 1752 ਈ.): ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ ਮਹਾਨ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ 

ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੂਰਵਜ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਚੁੱਘ 

ਜਾਤਿ ਦੇ ਇਕ ਅਰੋੜਾ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਸੀ ਵੱਲੂ ਰਾਮ (ਵੱਲੂ 

ਮੱਲ) ਦੇ ਘਰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਝੰਗ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਸ਼ੋਰਕੋਟ 

ਨਗਰ ਦੇ ਕਿਸੇ ਨੇੜਲੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ 

ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਭਾਵੇਂ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ, ਪਰ ਇਤਨਾ ਸੈਕੇਤ 

ਅਵੱਸ਼ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਪੁਰਖੇ ਮੁਲਤਾਨ ਸੂਬੇ ਵਿਚ 

ਕਾਨੂੰਨਗੋਈ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਹ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 

ਕਾਨੂੰਨਗੋ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਸੈਨਿਕ ਅਧਿਕਾਰੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਦਰਬਾਰੀ ਬਣਿਆ। 

ਸੈਨ 1738 ਈ. ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ 

ਕਾਬੂ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜ-ਕਸ਼ੀ ਲਈ ਹੁਕਮ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਪਰਾਜਿਤ ਕਰਕੇ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਅਹਿਮ ਕਾਰਜ ਤੋਂ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਮੁਲਤਾਨ ਦਾ ਦੀਵਾਨ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੂਬੇਦਾਰ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਮੌਤ ਤੋ ਬਾਦ ਜਦੋਂ 

ਯਾਹੀਆ ਖ਼ਾਨ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਿਆ, ਤਾਂ ਦੀਵਾਨ 

ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਭਰਾ ਜਸਪਤ ਰਾਇ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਨੂੰ ਮੂਲੋਂ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਬੀੜਾ ਚੁਕਿਆ। ਕਿਸੇ ਫ਼ੌਜੀ 

ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 

ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਦੀ ਅੱਗ ਮਚ ਪਈ। ਉਸ ਨੇ 10 ਮਾਰਚ 1746 

ਈ. ਨੂੰ ਸੋਮਾਵਤੀ ਅਮਾਵਸ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਲਾਹੌਰ ਨਗਰ ਵਿਚ 

ਵਸਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। ਦੀਵਾਨ 

ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਨੇ ਨਗਰ ਦੇ ਪਤਵੰਤੇ ਹਿੰਦੂਆਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ 

ਕਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਉਹ ਨ ਮੰਨਿਆ ਅਤੇ 

ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਬੇਦੋਸ਼ੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਮਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਹਜ਼ਾਰ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮਾਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ “ਛੋਟਾ 

ਘੱਲੂਘਾਰਾ” (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਦੇ ਇਸ ਵਿਵਹਾਰ ਤੋਂ' ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ 

ਕੇ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਮੁਲਤਾਨ ਚਲਾ ਗਿਆ, ਜਿਥੇ 

ਯਾਹੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਾਈ ਸ਼ਾਹ ਨਵਾਜ਼ ਖ਼ਾਨ ਸੂਬੇਦਾਰ 
ਸੀ। ਦੋਹਾਂ ਸੂਬੇਦਾਰ ਭਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅੰਦਰੋਂ ਅੰਦਰੀ ਅਜਿਹਾ 

ਸੈਘਰਸ਼ ਚਲਿਆ ਕਿ ਯਾਹੀਆਂ ਖ਼ਾਨ ਮਾਤ ਖਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਸ਼ਾਹ ਨਵਾਜ਼ ਖ਼ਾਨ 21 ਮਾਰਚ 

1747 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਵੀ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਉਸ 

ਨੇ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। 11 ਜਨਵਰੀ 1748 ਈ. ਨੂੰ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 

ਦੁਰਾਨੀ ਨੈ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ, ਪਰ ਜਲਦੀ 

ਹੀ 11 ਮਾਰਚ 1748 ਈ. ਨੂੰ ਸਰਹਿੰਦ ਨੇੜੇ ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ 

ਆਪਣੇ ਮੁਲਕ ਨੂੰ ਪਰਤ ਗਿਆ। ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ 

ਨੇ ਮੁਈਨ-ਉਲ-ਮੁਲਕ (ਮੀਰ ਮਨੂੰ) ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ 

ਅਤੇ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਨੂੰ ਦੀਵਾਨ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਲਖਪਤ 

ਰਾਇ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜੁਰਮਾਨਾ ਨ ਭਰ ਸਕਣ 

ਕਾਰਣ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਦੇ ਸੁਝਾਓ 'ਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਜੰਮੂ ਵਿਚ ਡੋਗਰਿਆਂ ਵਲੋ ਕੀਤੀ 

ਬਗ਼ਾਵਤ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਲਈ ਫ਼ੌਜ-ਕਸ਼ੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਵੈਰੀਆਂ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਚ ਸ਼ਾਹ ਨਵਾਜ਼ 

ਖ਼ਾਨ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਬਗ਼ਾਵਤ ਨੂੰ ਕੁਚਲਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 

ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੀ ਮਦਦ ਲਈ ਲਈ 

ਅਤੇ ਸ਼ਾਹ ਨਵਾਜ਼ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਮੁਲਤਾਨ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਕਾਮਯਾਬੀ ਉਤੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਮੀਰ ਮਨੂੰ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ “ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਹਾਦੁਰ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 

ਮੁਲਤਾਨ, ਥੱਟਾ, ਡੇਰਾਜਾਤ ਆਦਿ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਦਿੱਤੇ 

ਸੈਨਿਕ ਸਹਿਯੋਗ ਕਾਰਣ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਲ ਲੀਲਾ ਉਸਾਰਨ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਬਣਾਉਣ 

ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਯਾਹੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਸੂਬੇਦਾਰੀ 

ਵੇਲੇ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਦੁਆਰਾ ਅਟਵਾਏ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ 



ਕੰਗਣਪੁਰ , 

ਸਰੋਂਵਰ ਨੂੰ ਮੁੜ ਸਾਫ਼ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸ਼ੋਰਕੋਟ ਨੇੜੇ 

ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ “ਗੜ੍ਹ ਮਹਾਰਾਜਾ” ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਇਹ “ਕੌੜਾ ਮੱਲ” ਦੀ ਥਾਂ 

“ਮਿੱਠਾ ਮੁੱਲ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਅਤੇ ਸਹੀ ਮਾਰਗ>ਉਤੇ ਚਲਣ ਵਾਲੀ ਜਨਤਾ ਦੀ ਮਦਦ 

ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਹੀਵਾਲ ਅਤੇ ਡੇਰਾ ਗ਼ਾਜ਼ੀ ਖ਼ਾਨ ਦੀਆਂ 

ਮਾਲੀਆਂ ਵਸੂਲ ਕਰਕੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਨੂੰ ਭਰਿਆ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 

ਦੁਰਾਨੀਦੇ ਤੀਜੇ ਹਮੱਲੇਂ ਵੇਲੇ ਮੀਰ ਮਨੂੰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਲਤਾਨ 

ਲਾਹੌਰ ਖੁਲਾ ਕੇ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਬੜੀ ਸੂਝ ਨਾਲ ਅਤੇ ਪੂਰੀ ਤਿਆਰੀ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਆਰਭਿਆ, 
ਪਰ ਮਹਮੂਦ ਬੂਟੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵੇਲੋਂ 6 ਮਾਰਚ 1752 ਈ. ਨੂੰ 

ਜਲੈਧਰਂ ਦੇ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਆਦੀਨਾਂ ਬੇਗ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਰਾਣੀ 

ਕਿੜ ਕਢਣ ਲਈ ਕਸੂਰ ਦੇ ਬਾਜ਼ੀਦ ਖ਼ਾਨ ਤੋ' ਗੋਲੀ ਚਲਵਾ 

ਕੇ ਮਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਵਿਚਲੇ ਇਕ 

ਸਿੱਖ-ਹਿਤੈਸ਼ੀ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਕੰਗਣੰਪੁਰ (ਕਸਬਾ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 

ਦਾ ਇੰਕ ਕਸਬਾ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। 
“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਉਥੋਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਨ ਆਦਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠਹਿਰਨ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਵਸਦੇ ਰਹੋ” ਕਹਿ 

ਕੇ ਉਥੋਂ ਮਰਦਾਨੇ ਸਹਿਤ ਤਿੰਨ ਕਿ.ਮੀ .ਦੀ ਵਿਥ ̀ ਤੇ ਅਗਲੇ 

ਪਿੰਡ ਮਾਣਕ ਦੇਕੇ” ਜਾ ਟਿਕੇ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਉਥੋਂ ਚਲਣ ਲਗਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਉਜੜ ਜਾਓ” ਸ਼ਬਦ ਕਹੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਰੋਧਾਭਾਸੀ 

ਉਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਮਰਦਾਨੇ ਨੇ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਕੇ ਕਾਰਣ 

ਪੁਛਿਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਮਝਾਇਆ ਕਿ ਕੈਗਣਪੁਰ ਦੇ 

ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਆਚਾਰ ਬਹੁਤ ਮਾੜਾ ਹੈ। ਜੇ ਇਹ ਕਿਤੇ ਹੋਰ ਜਾਣਗੇ 

ਤਾਂ ਉਥੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਇਸੇ ਆਚਾਰ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਨਗੇ । 

ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਥੋਂ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਿਤ ਰਹਿਣਾ ਉਚਿਤ 

ਹੈ। 'ਮਾਣਕ ਦੇਕੇ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਲੌਕ ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਹਨ। ਇਹ 

ਜਿਥੇ ਜਾਣਗੇ ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਰੁਚੀਆਂ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 

ਕੰਵਲ ਨੈਨ ਸੋਢੀ 

ਕਰਨਗੇ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਸਰਨਾ ਹੀ ਉਤਮ ਹੈ। 

ਮਰਦਾਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾਦਦਾ ਭੇਦ ਪਾ ਕੇ ਸੈਤੁਸ਼ਟ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਹੀ 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕੰਗਣਪੁਰ ਵਿਚ 

ਸੀ। ਚੇਤਰ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਸੰਗਰਾਂਦ ਵਾਲੇ-ਦਿਨ ਉਥੇ ਸਾਲਾਨਾ 

ਜੋੜ ਮੇਲਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। “ਮਾਣਕ ਦੇਕੇ"'ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਨਾਂ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਪਿੰਡ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਏ 

ਹਨ। 

੧ ਰੱ 

ਕੰਵਲ ਨੈਨ ਸੋਢੀ (1638-1706 ਈ.): ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
_ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਸੋਢੀ ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ ਦੇ ਪੋਤੇ ਅਤੇ ਸੋਢੀ 
ਹਰਿਜੀ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟੇ ਪੁੱਤਰ ਸੋਢੀ ਕੰਵਲ ਨੈਨ 
(ਨਾਮਾਂਤਰ ਸੋਢੀ ਕੌਲ) ਦਾ ਜਨਮ ਸ੍ਰੈਨ 1638 ਈ. ਵਿਚ 
ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ੂੰ ਦੇ ਮੁਹੰਮਦੀਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਦੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਚਲੇ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਹਰਿ ਜੀ ਚੂੰਕਿ 

ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਜੋਗੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋਂ 

ਕਰਵਾਈ ਗਈ। ਇਤਿਹਾਸ, ਪੁਰਾਣ ਆਦਿ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ 

ਇਹ ਸੈਨ 1664 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਵੀ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1696 ਈ. ਵਿਚ ਸੋਢੀ ਹਰਿ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਮੀਣਾ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਮੁੱਖੀ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 
1699 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵਲੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਤੋਂ ਭੇਜੇ ਗਏ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਵਿਚ ਚਲਾ ਗਿਆ ਜੋ ਚੌਧਰੀ ਕਪੂਰੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ 
ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਸੈਨ 1706 ਈ. 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਕੰਵਲ ਨੈਨ ਅਤੇ ਉਸ 
ਦੇ ਚਾਰ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪੂਰੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨਾਲ 

ਸਨਮਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਕਹੇ ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਾਛੀਵਾੜੇ 

ਤੋਂ ਪਾਏ ਨੀਲੇ ਬਸਤਾ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਇਕ 

ਪੋਤੇ ਅਭੈ ਰਾਮ ਨੇ ਗੁਰੂਜੀ ਦੇ ਹੱਥੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਅਭੈ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਜੀਵਨ ਦਾ 



ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਕੌਰ,ਮਾਤਾ _'? 

ਅੰਤ ਨੇੜੇਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਇਹ ਆਪਣੇ ਦਾਦੇ ਪ੍੍‌ਥੀ 

ਚੰਦ ਦੁਆਂਰਾ ਵਸਾਏ ਪਿੰਡ 'ਕੋਠਾ ਗੁਰੂ" ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਲਗਿਆ। ਉਥੇ ਹੀਂਸੈਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 

ਹੋਈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਧ ਬਣਾਈ ਗਈ। 

ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਕੌਰ, ਮਾਤਾ (ਮ. ਲਗਭਗ 1703 ਈ.): ਆਪ 
ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਦੀ ਸੁਪਤਨੀ ਵਜੋਂ 

ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਸਮਾਦਰਿਤ ਹਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਕਦ 

ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀਨਾਂਲ ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1640 ਈ. 

(17 ਹਾੜ, 697 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ 

ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਯੂ ਦਸ ਸਾਲ ਦੀ ਸੀ, ਤਾਂ ਸਹਿਜੇ ਹੀ 
ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 
1630 ਈ. ਦੈ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਹੋਇਆ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਅਨੂਪ 

ਸ਼ਹਿਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬੁਲੈਦ ਸ਼ਹਿਰ) ਵਿਚ ਭਾਈ ਦਇਆ ਰਾਮ 

ਦੇ ਘਰ ਜਨਮੀ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਬਾਰੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

ਉਸ ਵੇਲੇ ਇਕ ਤੋ ਅਧਿਕ ਕੈਨਿਆਵਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ 

ਵਿਆਹ ਹੋਇਆ 'ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਆਪ ਦੇ ਪੇਕੇ ਘਰ ਦਾ ਨਾਂ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ 

ਦਾ ਬਾਦ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਨਾਂ ਹੈ। ਆਪ ਦੇ ਪੇਕੇ ਕਸਬੇ 

ਦੇ ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਵੀ ਅਨੇਕ ਮਤ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ 

ਦਾ ਇਕ ਵਰਗ ਅਨੂਪ ਸ਼ਹਿਰ ਨੂੰ ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਬੁਲੈਦ 

ਵਿਚ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਸਦਾ ਹੈ। 

ਆਪ ਨੇ 7.ਜੁਲਾਈ 1656 ਈ. (8 ਸਾਵਨ, 1733 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ;ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਕੁੱਖੋਂ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। 

ਬਾਬਾ ਰਾਮ/ਰਾਇ ਦੀ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਰਾਜਾ ਜੈ 

ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ'ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਗਏ। ਉਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਚੇਚਕ 

ਨਾਲ ਪੀੜਿਤ ਹੋਏ ਅਤੇ 30 ਮਾਰਚ 1664 ਈ. (3 

ਵਿਸਾਖ!੧721 ਬਿ.) ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾ ਗਏ। ਮਾਤਾ ਜੀ 

ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ :1760 ਬਿ. (ਸੈਨ 1703 ਈ.) ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 

ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਲਾਲ, ਕਵੀ 

ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਲਾਲ, ਕਵੀ : ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਲਾਲ “ਗੋਬਿੰਦ ਗੀਤਾ” ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ 

ਦੀਆਂ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਸੈਂਟਲ ਪਬਲਿਕ 

ਲਾਇਬੇਰੀ, ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, ਪੰਜਾਬ ਆਰਕਾਈਵਜ਼ 

ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ 

ਆਦਿ ਥਾਂਵਾਂ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਕਈ 

ਛਪੇ ਹੋਏ ਸਸਕਰਣ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕਰਤਿ੍‌ਤਵ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਵਾਦ ਹੈ। 

ਪੂਰਵ-ਪੱਖ ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 

ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਡਾ. ਮੋਹਨ:ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ 

ਇਸ ਪੱਖ ਦਾ ਮੁੱਖ ਸੈਸਥਾਪਕ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਪੱਖ ਦੇ ਮੁੱਖ 

ਤਰਕ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ : 

1. ਇਸ ਦਾ ਨਾਮ ਗੋਬਿੰਦ ਗੀਤਾ” ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ 

ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ 

ਬੈਠਦਾ ਹੈ। 

2. ਜਨਮ-ਸਥਾਨ, ਪਟਨਾ ਦੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ 

“ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ" ਦੀ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਬੀੜ ਵਿਚ ਇਹ ਰਚਨਾ 

17ਵੇ' ਨੰਬਰ 'ਤੇ ਦਰਜ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਰ੍ ੧ਓੱਸ਼ਤਿਗੁਰ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ / 

ਸੰ ਭਗਾਵੰਤਾ ਗੀਤਾ ਡਾਖਾ /ਸਗਾੰ ਨੇਬਿੰਦ /ਨੈੰਘ ਨ੍ਰਿਤ / 

3. ਪੰਜਾਬ ਆਰਕਾਈਵਜ਼ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ (ਨੰ.558) ਦੇ ਅੰਤ 

(ਪੱਤਰਾ 360) ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

_ /ਇਤ ਸਰਾਂ ਨੰਤਾ ਜੀ ਕਾ ਅਠਾਗਹਿ /ਹਿਆ/ਇ 

ਗੀਝਿੰਦਾ ਨੰਘ ਅਥ ਵਾਕਾ ਸੰਪੂਰਨ ਸ਼ਭੰ/ , 
4. ਕਈ ਉਤਾਰਿਆਂ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਮਰ ਭਗਵਤਾ ਗੀਤਾ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ $੦ ਉਕਤੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। 

ਉਤਰ ਪੱਖ ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਤਰਕ ਹੈ ਕਿ 

ਇਹ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਰਚਨਾ 

ਹੈ ਜੋ ਕਵੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਲਾਲ ਨੇ ਸ਼ਰਧਾ ਵਜੋਂ ਸਮਰਪਿਤ ਕੀਤੀ 

ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਰੂੜ੍ਹ ਹੁੰਦੀ ਗਈ। ਇਸ 

ਰਚਨਾ ਤੋਂ' ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਅਜਿਹੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 

'ਸੀ ਪਰਮ ਮਾਰਗ”, 'ਪੌੌਮ ਸੁਮਾਰਗ”, “ਸਰਬ ਲੋਹ”, 

“ਪਰਚੀਆਂ ਪੋਮ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ” (ਧ੍ਰਮ-ਬੋਧ) ਮਿਲਦੀਆਂ 



ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਲਾਲ, ਕਵੀ 

ਹਨ ਜੋ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 

ਰਚੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਨਹੀ, ਪਰ. ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ 

ਕੁਮਵਾਰ “ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦਸ ॥ ੧੦ ॥” ; “ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ ॥ 

ਤਰ ਪ੍ਸਾਦਿ॥' ; 'ਸੀ ਮੁਖ ਵਾਕ ॥ ਪਾਤਿਸਾਹੀ ੧੦ ॥' ;'ਸੀ 

ਮੁਖਬਾਕ ਪਾਤਸਾਹੀ ਦਸਵੀਂ ॥੧੦॥' ਉਕਤੀਆਂ ਅੰਕਿਤ 

ਹਨ। “ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ” ਵਿਚ ਦਰਜ ਅਤੇ “ਸੀ ਮੁਖਬਾਕ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦” ਅਥਵਾ “ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦' ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ 

ਵਾਲੀਆਂ ਕਈ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਕਰਤਿ੍‌ਤਵ ਵੀ ਸੈਦਿਗਧ ਹਨ 

ਅਤੇ ਇਸ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਮਤ-ਵਾਦ ਦਾ ਇਕ ਲੈਬਾ 

ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। _ 

ਉਪਰੋਕਤ ਮਤ-ਵਿਰੋਧ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਗਰੰਥ 

ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਅਤੇ ਅੰਦਰਲੀਆਂ ਗਵਾਹੀਆਂ ਪ੍ਰਮਾਣਿਤ 

ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਰਚਨਾ ਕਵੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਲਾਲ ਦੀ 

ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਆਰਕਾਈਵਜ਼ ਲਾਇਬੇਂਰੀ ਦੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 

(ਨੰ.558) ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਰਨੰਤਾ ਸ਼੍ਰਪ ਕੰਨੈਡਾਖਾ, ਅਨੰਦਗੜ੍ਹ ਮੱ ਕੈਨ / 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਕੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਕੇ, ਕਹੀ ਉਸ਼ਨ ਪਰਸੀਨ / 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੀਤਾ ਦਾ ਇਹ ਭਾਖਾ-ਸਰੂਪ 

ਆਨੰਦਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 'ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ” 

ਨਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਥੀਨ ਕਵੀ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਲਈ ਇਸ ਦਾ 

ਉੱਚਾਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿਘ ਜੀ ਫੁਆਰਾ 

ਆਪਣੇ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀਆਂ ਕੋਲੋ” ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਏ 

“ਮਹਾਭਾਰਤ” ਦੇ ਭਾਖਾ ਰੁਪਾਂਤਰ ਦੇ ਚੌਦਾਂ ਪਰਵਾਂ ਦਾ ਇਕ 

ਸੰਗ੍ਹਿ ਮੋਤੀ ਬਾਗ਼ ਲਾਇਬ੍ਰੋਰੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ (ਨੰ .5) 

ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਰਵਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਭੀਖਮ 

ਪਰਵ” ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ (ਪੱਤਰਾ 401 ਤੱ 503 ਤਕ) ਗੁਰੂ 

ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਕਵੀ ਕਿਸ਼ਨ ਲਾਲ ਦਾ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ 

ਪੱਤਰਾ 403 ਤੋਂ 466 ਤਕ “ਗੋਬਿਦ ਗੀਤਾ” (ਸੀ ਮੁਖਵਾਕ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ ਗੀਤਾ ਗੰਥ ਅਠਾਰਹਿ ਅਧਿਆਇ”) ਦਾ 

ਪਾਠ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਤੱਥ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ “ਗੋਬਿਦ 

ਗੀਤਾ” ਉਸੇ ਕਵੀ (ਕਿਸ਼ਨ ਲਾਲ) ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ 

ਭੀਖਮ ਪਰਬ (ਭੀਸ਼ਮ ਪਰਵ) ਦਾ ਭਾਖਾ ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤਾ 

ਸੀ। 

ਇਸ ਅਨੁਵਾਦ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 

ਕਿਸ਼ਨ ਲਾਲ, ਕਵੀ 

ਕਰਤਿਤਵ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਰਚਨਾ ਪੁਸਿੱਧ ਭਗਵਦ-ਗੀਤਾ 

ਦਾ ਰੂਪਾਂਤਰਣ ਨ ਰਹਿ ਕੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੇ ਆਸ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ. 

ਨਵ-ਸਿਰਜੀ ਗੀਤਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕਰਨ 

ਲਈ “ਗੋਬਿੰਦ-ਗੀਤਾ” ਦਾ ਨਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਂ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਲਾਲ ਦੇ ਜੀਵਨ ਸੈਬੈਧੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 

ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਡਾ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ 'ਅਰਸ਼ੀ” ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਸ਼ੋਧ-ਪ੍ਬੰਧ “ਪੰਜਾਬੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ-ਕਾਵਿ ਦਾ ਮੁੱਲਾਂਕਣ' (ਪੰਨੇ 

67-68) ਵਿਚ “ਮਹਾਨਕੋਸ਼' ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਲਾਇਬੇ੍‌੍‌ਰੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ 

“ਮਹਾਭਾਰਤ” ਦੀ ਇਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ (ਨੰਬਰ 16) ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਲਾਲ ਕਾਸ਼ੀ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ 

ਪੰਡਿਤ ਹਰਿ ਲਾਲ ਦਾ ਭਰਾ ਸੀ ਜੋ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦਾ ਸਿੱਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਸੱਤ ਭਰਾਸਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਲਾਬ ਰਾਇ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 

ਸਮਕਾਲੀ ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਪੇਰਣਾ ਨਾਲੋ. “ਮਹਾਭਾਰਤ' ਦਾ 

ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ- 

ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਪਿਛੋਂ ਵੀ ਕੁਝ ਸਾਲ ਜੀਵਿਤ ਰਿਹਾ। 

ਇਹ ਰਚਨਾ “ਭਗਵਦ-ਗੀਤਾ” ਦਾ ਭਾਵ- 

ਅਨੁਵਾਦ ਹੈ। ਗੀਤਾ ਦੀ ਨ ਅਧਿਆਇ-ਵੌੰਡ ਇਸ ਵਿਚ 

ਸਵੀਕਾਰੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਸ਼ਲੋੌਕ-ਵਾਰ ਅਨੁਵਾਦ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੀਤਾ 

ਦੇ ਹਰ ਇਕ ਅਧਿਆਇ ਦੇ ਆਸ਼ੇ ਨੂੰ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਕਥਨ ਵਿਚ ਸਮੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 

ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਗੀਤਾ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਕਵੀ ਕੋਈ ਸਿੱਖ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ 

ਗੀਤਾ ਵਿਚਲੇ ਚਿੰਤਨ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ ਸੈਪੁਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਲਈਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ 

ਯੋਗ ਸਿਧ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਜੌ ਝਾਸ਼ਦੇਵ ਕਹਓ ਅਰਜਨ ਮਹਿ / 

ਸੌ ਉਪਦੇਸ਼ ਮਾਲਸ਼ੇ ਕੰ ਆ/ਹਿ / ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਵੀ ਨੇ 

“ਸਿੰਘ” ਅਤੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਨੂੰ ਵੀ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ 

ਦੇ ਕਈ ਤੱਤ੍ਰ ਸਮੇਟੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ “ਸਿੰਘ' ਸ਼ਬਦ ਦੀ 



ਵਰਤੋਂ ਦੇ ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਕਰਦਿਆਂ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਵਲੋਂ' ਲਿਖਿਆ ਹੈ: 

ਸਭੇ ਕਾ ਸੰਘ ਨਮ ਸੌ ਧਰਾ/ 

ਜੀਵ ਤੌ ਨਆ ਪਰਆਾਤਮ ਕਰਾ/ _ 

ਸਿੰਘ ਅਰਥ ਬੋਦੇ' ਕੇ ਆਹੰਹਿ/ 

ਪਰਮ ਬ੍ਰਹਮ ਪਰਮਆਾਤਮ ਆਹ / 

ਅਨੰਦ ਬਾਣਾ ਓਪਨਿਖਦ ਹੈ ਜੋ/ਇ/ 

ਅਰਲ਼ /ਨੰਘ ਦਾ /ਤਸ਼ ਮੱ ਨਇ/ 

/ਸੰਘ ਆਰਲ' ਪਰਮਆਾਤਮ' ਜਾਨੋਂ / 

ਮਤ ਕੰ ਏਕ ਝੁਹਮ ਕਾਰ ਆਨ / 

ਸਿਹਰਾ ਖਾਲਸ ਬਿਲ ਜਜ ਬਦ ਕਬ 

ਪਾਂਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ: 

ਰਹਤਾ ਖ਼ਾਲਸੇ ਕੰ ਦੋਵ ਸਭਾਵਾ/ 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਸੋਈ ਜੇ ਅਨ ਮੇਂ ਲਾਵਾ/ 

%ਸ਼ਰ' ਭਾਵਾ ਰਲਥੋ ਨਹਾ ਚੀਤ / 

ਛਕਾ ਅਦੂੰਤ ਬ੍ਹਮ ਸ਼ਭ ਲਹੀ / 
ਜਗਤ ਲੌਕਾ ਕਾਉਂ ਆਲ ਨ ਦੇਖੋ / 

ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੀ ਸਾਰਥਕਤਾ ਨੂੰ 

ਕ ₹-ਸਾਮਗ੍ੀ ਆਦਿ ਦੀ ਖੁਲੂ ਕੇ ਵਰਤੋਂ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਜਿਸ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਗੀਤਾ ਦੇ 

ਵਿਚਾਰਾਂ ਦ' ਡੂੰਘਾ ਗਿਆਨ ਸੀ। ਕਵੀ ਨੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਕ 

ਮੋੜ-ਤੋੜ ਘਟ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਸਰਲ ਅਤੇ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਵੀ 

ਦਾ ਇਹ ਯਝਨ ਰਿਹਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ 

ਗੀਤਾ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਵਿਚ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਤਰਹਾਂ ਕਵੀ ਦਾ ਆਸ਼ਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੀਤਾ ਦੇ 

ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸੈਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਰਚਨਾ 

ਪ੍ਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਗੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਤੁਲਨਾਤਮਕ 

ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੈ। 
ਕਵੀ ਨੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋਹਿਰਾ-ਚੌਪਈ ਕਾਵਿ- 

ਬੱ 

੩ 

੨ 

ਹੈ ਕ੍ਰਿਪਾਨ 

ਕਬਿੱਤ-ਸਵੈਯਾ ਸ਼ੈਲੀ ਵੀ ਅਪਣਾ ਲਈ ਗਈ ਹੈ। ਅੜਿਲ, 

ਸੋਰਠਾ ਆਦਿ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵੀ ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਹੈ। ਲਿਪੀਕਾਰਾਂ 

ਵਲੋ' ਉਤਾਰਿਆਂ ਵੇਲੇ ਕੁਝ ਕੁ ਪਾਠਾਂਤਰ ਉਪਸਥਿਤ ਕਰ 

ਦੇਣ ਨਾਲ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਨਿਪੁਣਤਾ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਚਿੰਨ੍ਹਿਤ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਉਕਤੀ-ਵਿਲਾਸ ਲਈ ਕਵੀ ਪਾਸ ਨ ਅਵਸਰ ਸੀ 

ਅਤੇ ਨ ਵਰਣਨ-ਵਿਸ਼ੇ ਤੋਂ ਹਟਣ ਦੀ ਕੋਈ ਲੋੜ ਸੀ। ਭਾਸ਼ਾ 

ਦੇ ਪੱਖੋਂ ਇਹ ਰਚਨਾ ਬ੍ਰਜ ਭਾਸ਼ਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਹਿਤ ਪੂਰਬੀ 

ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਵਰੜੋ' ਨਾਲ ਭਾਸ਼ਾ ਬੋਝਲ ਨਹੀਂ 

ਹੋਈ, ਸਾਧਾਰਣ ਪੰਜਾਬੀ ਪਾਠਕ ਇਸ ਨੂੰ ਸੌਖ ਨਾਲ ਸਮਝ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਤਦਭਵ-ਬਹੁਲਤਾ ਵਾਲੀ ਹੈ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੀਤਾ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਇਹ ਰਚਨਾ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਪਸਾਰ 

ਕਰਦੀ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਅਰਪਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਗੀਤਾ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 

ਪ੍ਸੰਗਿਕਤਾ ਅਤੇ ਉਪਯੋਗਤਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ-ਭਗ਼ਤੀ ਕਾਵਿ-ਧਾਰਾ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਸਥਾਨ ਇਸ ਕਰਕੇ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਨਵੇਂ ਸਿਰਜੇ ਜਾ 

ਰਹੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਭਾਈਚਾਰੇ ਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਸਮਨਵੈ ਦੀ ਰੁਚੀ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ (ਕਾਵਿ) : “ਦਸਮ ਰਥ” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 

“ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ” ਨਾਮਕ ਰਚਨਾ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾਕਾਰੀ ਕਥਾ- 

ਪ੍ਰਸੈਗ, ਜਿਸ ਦਾ ਕੁਮਾਂਕ 21 ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ'। 

ਕ੍ਰਿਪਾਨ: ਲੋਹੇ ਜਾਂ ਇਸਪਾਤ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਸਤ੍ਰ ਜੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤ- 

ਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਪੰਜ ਕੱਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ 

ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਸ਼ਸਤ੍‌ ਹੈ ਅਤੇ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਵਖ ਵਖ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ 

ਅਲਗ ਅਲਗ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਮੱਧ- 

ਯੁਗ ਵਿੱਚ ਵਿਅਕਤੀਗਤ, ਦੁਅੰਦ ਜਾਂ ਤੁਮੁਲ ਯੁੱਧ ਵਿਚ 

ਇਹ ਬਹੁਤ ਉਪਯੋਗੀ ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੱਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਹਰ ਵਕਤ ਸਸ਼ਸਤ੍ ਰਹਿਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ 

ਸੀ। ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਰੂਪ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 

ਹਨ। ਇਕ ਉਹ ਜਿਸ ਦੇ ਕੁਝ ਕੁਬੇ ਫਲ/ਫਲਕ ਦੀ ਲੈਬਾਈ 

ਦੋ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਫੁਟ ਤਕ ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਸਿਰਾ 



ਕ੍ਰਿਪਾ ਰਾਮ, ਪੰਡਿਤ 

ਨੌਕੀਲਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਸਿਰੇ ਉਤੇ ਮੁੱਠਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਹੱਥ 
ਨਾਲ ਫੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹੱਥ ਦੀ ਸੁਰਖਿਆ ਲਈ 

ਉਪਰ ਪੱਖਾ ਲਗਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਰੂਪ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਕੋਮ 

ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਰੂਪ ਹੈ ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹੇ ਕੁਬ ਸਹਿਤ ਨੌ 

ਇੰਚ ਤੋਂ ਇਕ ਫੁਟ ਫਲ/ਫਲਕ ਵਾਲਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਇਕ 

ਸਿਰਾ ਨੌਕੀਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਸਿਰੇ ਉਤੇ ਮੁੱਠਾ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਇਹ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਹਰ ਵਕਤ ਪਹਿਨਣ ਲਈ ਹੈ। ਸੈਕਟ 

ਦੀ ਘੜੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਛੁਰੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੀਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰ੍ 

ਸਮੇ ਦੇ ਬਦਲਣ ਨਾਲ ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਦਾ ਛੋਟਾ ਰੂਪ 

ਘਟਦਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਤਕ ਘਟ ਗਿਆ ਕਿ ਕੰਘੇ 

ਵਿਚ ਹੀ ਜੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਕੇਵਲ 

ਕੱਕਾਰ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਗਿਆ, ਮੂਲ ਭਾਵਨਾ 

ਉਪੇਖਿਅਤ ਹੋ ਗਈ। 

ਕ੍ਰਿਪਾ ਰਾਮ, ਪੰਡਿਤ (ਮ. 1705 ਈ.) : ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ 
“ਮਟਨ” ਨਾਮਕ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਆੜੂ ਰਾਮ 
ਸਾਰਸਵਤ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਕ੍ਰਿਪਾ ਰਾਮ ਦਾ 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 
ਨਾਲ ਬੜਾ ਨਿਕਟ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1660 ਈ. ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ 

ਗਏ ਤਾਂ ਭਾਈ ਆੜੂ ਰਾਮ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਸੀਸ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕੀਤੀ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਇਸ ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਪਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਚਲੀ ਆ ਰਹੀ 

ਸੀ। ਜਦੋਂ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੁਆਰਾ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ 

ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ ਬਲ-ਪੂਰਵਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਸੈਕਟ 

ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ, ਤਾਂ ਕ੍ਰਿਪਾ ਰਾਮ ਨੇ ਇਸ ਮੁਸੀਬਤ ਤੋਂ 

ਨਿਜਾਤ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਦੀ 

ਇਕ ਟੋਲੀ ਸਹਿਤ ਮਈ 1675 ਈ. ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਸਾਹਿਬ ਆਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਾਸ 

ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀ' 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਅਖਵਾ ਭੇਜਿਆ ਕਿ ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ (ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ) 
ਦੁਆਰਾ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਕਬੂਲ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਵੇ, ਤਾਂ 

ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣ ਜਾਣਗੇ । ਕ੍ਰਿਪਾ ਰਾਮ 

_ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਥੀਆਂ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਜ਼ਾਲਿਮ ਖ਼ਾਨ 

ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿਘ, ।/ਆਰਟਿਗੇਟ 

ਰਾਹੀਂ ਆਪਣੀ ਬੇਨਤੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਭਿੰਜਵਾਈ । 

ਫਲਸਰੂਪ, ਗੂਰੁ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ, ਵਲੋਂ ਦਿੱਲੀ 

ਕਰਨ ਤੇ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਕ੍ਰਿਪਾ ਰਾਮ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਪਰਤ ਕੇ ਗੁਰੂ 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 

1699 ਈ. ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 7 ਦਸੰਬਰ 1705 

ਈ. ਵਿਚ ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਇਆ। 

ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਆਰਟਿਸਟ (1923- 196 ਈ.) ਰ੍ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਮਹਾਨ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਦੇ 

ਚਿੱਤਰਕਾਰ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਵਾੜਾ ਚੈਨ ਸਿੰਘ ਵਾਲਾ ਵਿਚ ਸ. ਭਗਤ-ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਹਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 10 ਦਸੋਬਰ 1923 ਈ. 

ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਕਸਬੇ ਜ਼ੀਰਾ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ 

ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਐਸ.ਡੀ. ਕਾਲਜ ਤੋੱ 

ਐਫ.ਐਸ-ਸੀ. (ਨਾਨ- ਮੈਡੀਕਲ) ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ _ 

ਕੀਤੀ। ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ ਕੋ ਸੰਨ 3942 ਈ. ਵਿਚ 

ਮਿਲਟਰੀ ਅਕਾਊਂਟਸ ਡਿਪਾਰਟਮੈਂਟ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰ ਲਈ 
ਜੋ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤਕ ਜਾਰੀ ਰਖੀ। ਪੜ੍ਹਾਈ ਅਤੇ_ਨੌਕਰੀ 
ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਘਰ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ ਘਟਨਾਵਾਂ ਜਾਂ 
ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਚਿੱਤਰ ਜਾਂ ਖ਼ਾਕੇ ਖਿਚਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ।' . 

ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 

ਦੇ ਸਾਧਨ ਵਜੋਂ ਅਪਣਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1952 ਈ: ਵਿਚ 

ਇਟ ਕਿਸਮਤ ਆਜ਼ਮਾਈ ਲਈ ਦਿੱਲੀ ਚਲਾ ਗਿਆ, ਪਰ' 

ਜਲਦੀ ਕਰਨਾਲ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੇ ਇੰਦਰੀ ਨਾਮਕ, ਕਸਬੇ੭ਵਿਚ 

ਰਹਿਕੇ ਚਿੱਤਰ ਬਣਾਉਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਚਿੱਤਰਾਂ ਦੀਆਂ” 

ਕੁਝ ਕਾਲਜਾਂ ਵਿਚ ਨੁਮਾਇਸ਼ਾਂ ਵੀ ਲਗੀਆਂ! ਫਿਰ ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਸ਼੍ਰਾਹਿਬ ਪਰਿਸਰੇ£ ਰ੍ 

ਵਿਚ ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਅਜਾਇਬ ਘਰ ਲਈ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਬੁਲਾ ਓ ' 

ਲਿਆ। ਪਰ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਚਲਾ ਗਿਆ।'ਚੀ 
ਰਿ 

ਵੱਤਰ ਬਣਾਏ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਰਜਮੈਂਟ ਸੈਂਟਰ ਲਈ ਵੀ ਕਈ 

ਚਿੱਤਰ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ। ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਡਾ. .` 



ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੱਪੀ ਰੈਧਾਵਾ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਸੁਝਾਂਉ 'ਤੇ ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਸਥਾਈ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਜਾ ਵਸਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਮਿਊਜ਼ੀਅਮ ਆਫ਼ 

ਸਾਇੰਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਈ ਸੈਨਿਕ ਲੜਾਈਆਂ ਦੇ ਚਿੱਤਰ 

ਬਣਾਏ ਅਤੇ ਫਿਰ ਐੱਗਲੋਂ-ਸਿੱਖ- ਵਾਰਜ਼-ਮੈਮੋਰੀਅਲ ਲਈ 

20' ੩ 10' ਆਕਾਰ ਵਾਲੇ ਚਿੱਤਰ ਬਣਾ ਕੇ ਵੱਡੇ ਚਿੱਤਰਾਂ 

ਦੀ ਪਰੋਪਰਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਮਿਊਜ਼ੀਅਮ, ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ, 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਮੈਮੋਰੀਅਲ, ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ 

ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੰਗਰ, ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਪਟਿਆਲਾ, 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੋਹਦੇਆਣਾ ਸਾਹਿਬ ਜਗਰਾਉਂ ਅਤੇ ਗ਼ਦਰ 

ਬਣਾਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦੇ ਬਣਾਏ ਚਿੱਤਰ ਦੇਸ਼ ਵਿਦੇਸ਼ 

ਵਿਚ 'ਲੋਕਾਂ' ਦੇ.ਘਰਾਂ, ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਅਤੇ ਸਸੈਥਾਵਾਂ ਦੇ 

ਸ਼ਿੰਗਾਂਰ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ 

ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। 

__ ਕਾਲੇ ਬਸਤ੍ਰਾਂ ਵਿਚ ਮਲਬੂਸ ਸ. ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਸੈਨ 1981 .ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਆਰਟਸ ਕੌਂਸਲ ਵਲੋਂ' 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਚਿੱਤਰਕਾਰ ਵਜੋ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 26 

ਅਪ੍ਰੈਲ 1990 ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1918-1993 ਈ.) ਇਕ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮੰ-ਸ਼ਾਸਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 10 

ਜੂਨ 1918 ਈ. ਨੂੰ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵੈਰੋਕੇ ਵਿਚ 

ਭਾਈ ਮੱਲ ਸਿੰਘ-ਬਰਾੜ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਰਾਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਅੱਠਵੀਂ ਜਮਾਤ ਤਕ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਅਧਿਕਰਤ ਸਮਾਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਾਠੀ ਵਜੋਂ 

ਬਿਤਾਇਆ। ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸੈਤ ਗੁਰਬਚਨ 

ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੇ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਪੁਸਤਕਾਂ, ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। 
ਸੈਨ 1944 ਈ..ਤੋ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਪਰਚਾਰ ਲਈ ਆਪਣਾ 

ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 

1954 ਈ. ਵਿਚ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥੇ ਦਾ 

ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ.ਬਣਿਆ। 

ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਚੀਫ਼ੀਆ 

2 ਅਪ੍ਰੈਲ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਗੁੰਥੀ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1962 ਈ. 

ਮਾਸਟਰ ਤਾਫਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਹੋਰ 

ਅਕਾਲੀ ਲੀਡਰਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਅਨੁਸ਼ਾਸਕੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ 

ਲਈ ਬਣਾਈ ਗਈ ਨਿਆਇਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1963 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਲਗਭਗ ਦੋ 

ਸਾਲਾਂ ਲਈ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦਾ ਕਾਰਜਕਾਰੀ ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਜੂਨ 1973 ਈ. ਤੋਂ ਇਹ ਦਸ ਸਾਲ 

ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਮੁੱਖ ਗ੍ਰੰਥੀ ਰਿਹਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 

1986 ਈ. ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਜੱਥੇਦਾਰੀ ਤੋਂ ਤਿਆਗ 

ਪੱਤਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸਾਕਾ ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰੀ- 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਵਾਪਰਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਸ ਨੇ ਕਈ 

ਸੈਦਿਗਧ ਬਿਆਨ ਦਿੱਤੇ। ਇਸ ਨੇ ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ 

ਦੇ “ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਦੀ ਛੇ ਸੈਂਚੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਯਾਯਾਂ ਦਾ “ਸਮ ਅਰਥ ਕੋਸ਼” ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਰੈਭੀਰ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਸੀ। 26 ਜੁਲਾਈ 1993 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। 

ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਚੀਫ਼ੀਆ (1917-2002 ਈ.): 

ਸਮਾਜਿਕ ਭਲਾਈ ਨੂੰ ਸਮਰਪਿਤ ਸ. ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਜਨਮ 17 ਜਨਵਰੀ 1917 ਈ. ਨੂੰ ਸਿਆਲਕੋਟ ਜ਼ਿਲੂੰ 
ਦੀ ਨਾਰੋਵਾਲ ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ ਪਿੰਡ ਸਨਖਤਰਾ ਵਿਚ 

ਸ. ਉਤਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਪੀਤਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦੇ ਸਿਰ ਤੋਂ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ ਬਚਪਨ ਵਿਚ 

ਹੀ ਉਠ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਦਾਦੀ 

ਜੈ ਕੌਰ ਨੇ ਨਿਭਾਈ। ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਤੋਂ ਹੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ 

ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਸਿਆਸੀ ਕੇਮਾਂ ਵਲ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ ਅਤੇ 

18 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਨੂੰ ਅਪੜਦਿਆਂ ਇਹ ਕਾਂਗਰਸ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 

ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ “ਭਾਰਤ ਛਡੋਂ ਅੰਦੋਲਨ” ਦੌਰਾਨ 

ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ 6 ਮਹੀਨੇ ਕੈਦ ਕਟੀ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਹ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆ ਟਿਕਿਆ ਅਤੇ 

ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਤੋਂ ਆਉਂਦੇ ਲੁਟੇ-ਪੁਟੇ ਅਤੇ ਬੇਘਰ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ 



ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਚੀਫ਼ੀਆ, 

ਨੂੰ ਮੁੜ ਵਸਾਉਣ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਦਿਨ-ਰਾਤ ਇਕ ਕਰ 

` ਦਿੱਤੀ। ਫਿਰ ਇਹ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੀ 

, ਵਸ ਗਿਆ ਅਤੇ ਲੋਕ-ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਤਨੌ-ਮਨੋ ਜੁਟ ਗਿਆ। 

ਸ਼ਰਣਾਰਥੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਬਹੁਤ ਹੀ ਇਜ਼ਤ ਸੀ। ਇਸ 
- ਲੋਕ-ਮਾਨਤਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸੈਨ 1948 ਈ. ਤੋਂ ਅੰਮਿਤਸਰ 

ਦੀ ਮਿਊਂਸਪਲ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਬਿਨਾ ਮੁਕਾਬਲਾ ਮੈਬਰ 

ਨਿਰਵਾਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1972 ਈ. ਤੋਂ 1974 

ਈ.'ਤਕੰ ਪ੍ਰਧਾਨ ਵੀ ਰਿਹਾ। 

ਰ੍ ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗਰਸ 

ਪਾਰਟੀ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇਂ ਸੋਸ਼ਲਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 

.ਗਿਆ। ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਵਲੋ' 

ਲਗਾਈ ਗਈ ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਦਾ ਜੈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਾਰਾਇਣ ਦੀ 

ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ੧9 ਮਹੀਨੇ ਕੈਦ ਕਟੀ। 

ਸੈਨ 1969 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸੋਸ਼ਲਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਟਿਕਟ 
ਉਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਿਰਵਾਚਿਤ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1977 ਅਤੇ 1985 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਜਨਤਾ ਪਾਰਟੀ 

ਦੇ ਟਿਕਟ ਉਤੇ ਫਿਰ ਦੋ ਬਾਰ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 

ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1989 ਈ. ਦੀਆਂ ਲੋਕ ਸਭਾ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ 

ਇਹ ਆਜ਼ਾਦ ਉਮੀਦਵਾਰ ਵਜੋਂ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 

ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਅਤੇ ਲੋਕ ਸਭਾ ਵਿਚ ਇਸ 

ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਭਾਸ਼ਣ ਦਿੱਤੇ। 

ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 

ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰ 

ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ ਅਤੇ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਦੇ 17 ਵਰ੍ਹੇ ਪ੍ਧਾਨ`ਰਿਹਾ। ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨਾਲ 

ਜਮ ਆ 

ਉਹ ਹਰ ਇਕ ਦੇ ਗ਼ਮ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਕ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਬਿਨਾ 

ਮਜ਼੍ਹਬੋ- ਮਿਲਤ ਹਰ ਇਕ ਦੇ ਕੈਮ ਆਉਣ ਵਾਲਾਨਿਰਛਲ 

ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ। ਲੋਕ-ਸੇਵਕ ਵਜੋਂ ਬਣਿਆ ਉਸਦਾ ਬਿੰਬ 

ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ ਕਾਇਮ ਹੈ। 

ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਚੰਦ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਦੀ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਇਕ 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮਾਮਾ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਚੰਦ ਵਾਂ, ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੋਇਆ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਮਾਤਾ ਗੂਜਰੀ ਦਾ ਭਰਾ ਮਤੇ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਮਾਮਾ ਸੀ1 ਇਸ ਨੇ ਬਕਲੇ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਉਦੋਂ ਰਖਿਆ ਕੀਤੀਤਦੋ' ਧੀਰ 
ਮੱਲ ਸੋਢੀ ਦੇ ਸੀਹਾਂ ਨਾਮਕ ਮਸੰਦ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੇ ਬੰਦੂਕ 
ਚਲਾ ਕੇ ਪ੍ਰਾਣ ਲੈਣੇ ਚਾਹੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਜ਼ ਜੀ ਦੀ 

ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾੜ੍ਹਾ ਵੇਲੇ ਇਹ ਨਾਲ'ਸੀ ਅਤੇ ਜਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ੍ 

ਬੰਗਾਲ ਅਤੇ ਆਸਾਮ ਨੂੰ ਗਏ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਪਨਾ ਨਗਰ 

ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਂਰ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕੰਹੀ। ਪਟਨੇ . 

ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ“ ਕੇ ਇਹ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਆਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ “ਤੇਗ ਬਹਾਰ ਜੀ ਦੀ 
ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਲਕ:ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਜੀ ਦਸਰਪ੍ਰਸਤੀ, 

ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ̀  ਯੁੱਧ-ਪ੍ਰਵੀਣਤਾ ” ਪਰਿਚਯ 
ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਬਾਰੇ 'ਬੱਤਿ ਨਾਟਕ', 

ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਤਹਾਆਤੰਲੋਯੰ ਨਪਾਲੰ ਭਧੰ/ਛ/ਕੈਲੋਂ ` 
ਛੱਤ ਛੜ੍? ਕਯੋਂ ਜਧ ਸਧੰ/ਮਹੋ ਦੋਹ ਆਪਾ ਮਾਂਬੀਰ ਬਾਣ 77, 
ਕਾ/ਨੈਲੇ ਖਾਨ ਥਾਨਨੈਣ ਖਾਲ ਪਲਾਣੰ /(8/9 ਰ੍ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੰਏਹ ਜੀਉਂਦਾ ਸੂਰ 

ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦਸੇਵਾ ਕਰਦਾ 2੧੨. 

ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ ਅਤੇ ਦੇਹਾਂਤ ਬਾਰੇ ਤਿ-ਇਤਿਹਾਸ 2 , , 

“ਚੀਫ਼ੀਆ' ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ।ਕਨ . _। . ਸਾ 

ਨੇ ਪੂਰੀ ਰੁਚੀ ਲੈ ਕੇ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਵਲੋ' ਚਲਾਏ £ਭਾ. 1 ਲਾ 
ਜਾਂਦੇ ਸਕੂਲਾਂ ਨੂੰ ਆਦਰਸ਼ ਰੂਪ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਦਾਸ (ਸਿੰਘ)=ਭੱਲਾ, ਛਾ : ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ'ਸ ,੨ 
ਮਾਇਕ ਧਰਾਤਲ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਾਨਫਰੰਸਾਂ ਕਰਕੇ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ ਸੈਬੈਧੰ: ਵਾਰਤਵਿਚ ਲਿਖੇ ਸਾਖੀ ਲੀ, 
ਲੌਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਸੋਗ ਦਾ ਰਚਾ ਦੋ ਕਿਆ ਪਵਾ) ੨8੨ 
ਕੀਤਾ। 20 ਅਗਸਤ 2002 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਜਲੈਧਰ ਰੰ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੂੰ ਗ਼ਰੀਬਾਂ, ਨਿਆਸਰਿਆਂ 

ਅਤੇ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਦਾ ਮਸੀਹਾ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ 
ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਦਾਸ, ਮਹੌਤ : (ਇਕ ਵਦੀ ਪਿਜ-ਸਗਕਾ ਬੀ; 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਕਿਸੈਨ 1688 ਈ.` ; 

ਹ 

। 



ਣੌਂਧ 

ਰਿਣੀ 

ਵਿਚ ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਬਣ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ 

ਸਾਰੇ ਚੇਲੇ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਰਾਤ ਵੇਲੇ ਖਿਸਕ ਗਏ , ਪਰ 

ਇਹ ਉਥੇ ਹੈ ਰਿਹਾ। ਯੁੱਧ-ਕਲਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੀਣ ਨ ਹੋਣ ਤੋ 

ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਹਯਾਤ 

ਖ਼ਾਨ ਪਠਾਟ ਨਾਲ ਇਸ/ਦਾ:ਦੁਅੰਦ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਨੌ 
ਇਸ ਉਤੇ ਤਲਵਾਰ ਦਾ ਵਾਰ ਕੀਤਾ ਜੋ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਦਾਸ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਕੁਰਕੇ ਉਪਰ ਸਹਾਂਰਿਆ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਬੜੇ ਜੋਸ਼ 

ਵਿਚ ਆ 5 ਆਪਣਾ ਕੁਤਕਾਂ ਹਯਾਤ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਸਿਰ ਵਿਚ 

ਇਤਨੇ ਜ਼ੋਰਨਾਲ ਮਾਰਿਅਨਕਿ ਉਸ ਦੀ ਖੋਪਰੀ ਚਕਨਾਚੂਰ 

ਹੋ ਗਈ। ਸਿ ਦਾ ਬਿਆਨ, “ਬਚਿਤੁ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਇਸ 

ਰ੍ਹਾਂ ਹੋਇਅਰੈ - ` ਸੈਪਾਲ ਕੌਪਯੰ ਕਤਾਕੋਂ ਸੰਭਾਗੀ / ਹਠਨੰ 

ਡਰੀ ਲਿਜਾ 

` ਜੋਰ ਮਨੋਂ ਖਨੰੰ ਮਟਕਾਂ ਕਾਨੂ ਫੋਰ /(8/7) 
ਭੀਣੀ,ਦੇ ਯੁੱਧ-ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 

ਹੇਹਰ ਦੀ ਰਈ ਉਤੇ ਆ'ਟਿਕਿੰਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਉ] ਦੇ ਪ੍ਰੀਰ ਰੂਪ ਵਿਚ: ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਨਿਕਲ 

ਕੇ ਹੇਹਰ ਪਹੀ, ਤਾਂ ਇਸ ਮਹੋਤ' ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ 
ਸੇਂਵਾ ਕੀਤੀ ।ਨਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਲੈਘ ਨੂੰ 

ਅਗਲੇ ਪੜਾਭਕ ਚੁਕੀ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ ਮਰਨ 

ਬਾਰੇ ਤੱਥਾਂ ਦੀਮਟ ਹੈ। 
॥ । ਹੂ 

ਸਵ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਸਾਹਿਬ ਵਿਚਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਵਿਕਾਰਾਂ (ਕਾਮ, 

ਕ੍ਰੌਧ, ਲੋਭ, ਮੋ।ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ) ਤੋਂ ਬਚਣ ਦਾ ਬਾਰ ਬਾਰ 

ਰ੍‌ਧ ਜ਼ਿਕਰ ਆਇਅਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 'ਕੋਧ” ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਇਨਹਨ ਦੀ ਅਜਿਹੀ ਬਿਰਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ 

ਮਨੁੱਖ ਕਿਸੇ ਕਾਂੂ,ਜਾਂ ਉਕਸ਼ਹਟ ਜਾਂ ਸੈਜਮ ਦੇ ਅਭਾਵ 

ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ। ਸੈਕੁਲਨ ਖੋਹ ਬਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ 

ਅੰਦਰ ਵਿਨਾਸ਼ਕੀ ਰੁਚੀਆਂ ਸਿਰ ਚੁਕ ਲੈਂਦੀਆਂ ਹਨ, 

ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਕੁਬੂਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ ਕਿ ਉਹ ਕੀ ਕਰ 

ਰਿਹਾ,ਹੈ ਅਤੇ € ਦਾ ਕੀਕ਼ਤੀਜਾ ਨਿਕਲੇਗਾ। ਇਕ 
ਕਿਸਮ ਦਾ ਪਾਗਲ ਉਸ.ਉਤੇਂਟੇਸਵਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ 

ਕਿ ਕੋਧ ਨਾਲ ਮਾਨਹੀਨਤਾ ,ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਪੈਂਦਾ ਹੋ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਸੁੱਧ-੧ਵਿਸਰ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨਾਲ ਕੁਝ 
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ਵਸ ਨਹੀਂ ਦਲਦਾ-- ਕਠਿਨ ਕੱਧ ਘਟ 20 ਕੇ ਭੀਤਰ 

ਜਿਹ ਸ਼ਧਿ ਸ਼ /ਬਿਸ਼ਰਾਈ/ ਰਤਨੁ ਗਿਆਨੁ ਸ਼ਭ' ਕੌ /ਗਿੰਰੇ 
ਲਨਨਾ ਤਾ ਨਿਓਂ ਕਛੁ ਨ ਬਸ਼ਾਈ/(ਗੁ.ਰ.219)। ਇਸ ਨੂੰ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਚੰਡਾਲ” ਤਕ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕ੍ਰੇਂਧੀ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਉਤੇ ਸ਼ਲ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ- ਹਿਰ 

ਕੰਧ ਚੰਡਾਲਾ /(ਗੁ ਗੀ. 40)। 

ਪੰਜ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮਾਨਸਿਕ ਅਤੇ 3 

ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਰੋਗ ਲਗ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 3 

“ਓਅੰਕਾਰ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਰੋਗ ਸ਼ਰੀਰ - 

ਨੂੰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗਾਲ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਸੁਹਾਗਾ ਸੋਨੇ ਨੂੰ ਢਾਲ - 

ਦਿੰਦਾ ਹੈ- ਕਾਮ ਰੱਹ ਕਾਇਆ ਕਾਂ ਗਾਲੰ / ਜਿਉਂ ਕੰਚਨ "੧ 

ਸੁਹਾਗਾ ਢਾਲ /(ਗੁ.ਰੈ. 932)। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਵੀ ਕਿਹਾ ,' 

ਹੈ ਕਿ ਮਨ ਵਿਚ ਗੁੱਸਾ (ਕ੍ਰੋਧ) ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਬੁਰੇ ਦਾ ਵੀ - 

ਭਲਾ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਨ ਕੇਵਲ ਹੁ 

ਸ਼ਰੀਰ ਹੀ ਨਿਰੋਗ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਚੰਗੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਦੀ 

ਫਲ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ-- ਫਗੰਦਾ ਬੁਰੇ ਦਾ ਭਲਾ।ਕਓਿ 

ਵਸਾ ਮਨ ਹਾਇ ਵਹੀ ਰੋਲ ਜਗਈ ਪਲ ਨ 

ਕਛੁ ਪ7ਇ/(ਗੁ.ਰੀ. 1381-82)! 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਂਧ ਤੋਂ ਬਚਣ ਦੇ ਉਪਾ ਵੀ 

ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਚ ਅਤੇ ਸੈੋਜਮ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਪਾਵਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈਂ-- ਸ਼ਚ ਸੰਜਮ ਸਤਿਗੁਰ ਦੁਆਰੈ / ਹਮ ਨੱਧ ਸ਼ਬਦ 

/ਨੈਵਾਰੈ /(ਗੁ.ਗੰ. 1059)। ਸਤਿਗੁਰ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਕ੍ਰੇਂਧ ਨੂੰ 

ਭਸਮ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ-- ਸਤਿਗੁਰ ਸ਼ਦ ਕ੍ਰੋਧ ਜਲਾਵੰ / 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ ਸ਼ਲੌਕਾਂ 

ਵਿਚ ਕ੍ੌਧ ਨੂੰ ਮੁਖ਼ਾਤਬ ਹੁੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਹੇ ਦਇਆ- 

ਹੀਨ ਕ੍ਰੇੱਧ! ਤੂੰ ਵਿਸ਼ਈ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਫਸ ਵਿਚ ਕਰਕੇ 

ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈਂ। ਦੀਨ ਦਿਆਲ ਪੁਭੂ ਹੀ ਸਾਰਿਆਂ ਦੀ ਤੇਰੇ 

ਤੋਂ ਰਖਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ-- ਹੈ ਕਾਲ ਮੁ ਕਾਧੰ ਕਦੀਚਾ ਕਰਣਾ 

ਨ ਓਂਪਰਜਨੌ /'ਬਿਖਯੰਤ ਜੀਵ ਵਸੂੰ ਕਰੋਤਿਨਿਰੜ੍ਹੰ ਕਰਤਾ 

ਜਥਾ ਅਰਕਟਹ / ਅਨੇਕ ਸ਼ਾਸਨ ਤਾੜੀਤਿ ਜਮਦੁਤਹ / ਤਾਵ 

ਸੰਗੇ #ਧਮੰ ਨਰਹ / ਦਨੈਨ ਦੁਖ ਭੰਜਨ ਦਲਾਲ ਪੜ ਨਾਨਕ 

ਸ਼ਰਬ ਜੀਆ ਰਖ੍ਹਾ ਕਗੋਂਤਾ /(ਗੁ ਗੇ. 1358)। 



ਪ੍ਰ 

ਖਸਮ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਖਸਮ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਾਚਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਡਾ. ਹਜ਼ਾਰੀ 
ਪ੍ਰਸਾਦ ਦ੍ਰਿਵੇਦੀ (“ਕਬੀਰ”) ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲੀ ਵਰਤੋ ਸਿੱਧ-ਸਾਂਹਿਤ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਉਥੇ 

ਇਸ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ “ਖ” ਅਤੇ “ਸਮ” ਦੇ ਮੇਲ ਨਾਲ ਹੋਈ 

ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। “ਖ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਆਕਾਸ਼ ਅਤੇ “ਸਮ” ਦਾ 

ਅਰਥ ਹੈ ਸਮਾਨ। ਸਿੱਧ ਲੋਗ ਆਪਣੇ 'ਸ਼ੂਨ੍ਯ” (ਸੁੰਨ) ਨੂੰ 

ਆਕਾਸ਼ ਵਰਗਾ ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 'ਖਸਮ” 

ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਰਾਹੀਂ ਆਪਣੇ 

ਦੂੰਤਾਦ੍ਰੰਤ-ਵਿਲੱਖਣ ਸ਼ੂਨ੍ਯ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਤ 

ਕਬੀਰ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। ਕਬੀਰ 

ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਨਿਕ੍ਰਿਸ਼ਟ ਪਤੀ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 

ਪੰਡਿਤ ਚੈਦ੍ਰਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੈਤ 

ਕਬੀਰ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਪਤੀ ਜਾਂ ਸੁਆਮੀ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 

ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਡਾ. ਗੋਵਿੰਦ ਤਿਗਣਾਯਤ (“ਕਬੀਰ ਕੀ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ”) ਦੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਕਬੀਰ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 

ਵਰਤੋ' ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਲਈ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 

ਪਤੀ ਸੂਚਕ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਜਦ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸੈਤ.ਕਬੀਰ ਜੀ 

ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਤਦ ਤਕ ਇਸ ਨਾਲ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦਾ 

ਅਰਬੀ ਮੂਲ ਦਾ “'ਖ਼ਸਮ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਭਾਰਤ ਦੇ ਭਾਸ਼ਾ-ਜਗਤ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਚੁਕਿਆ ਸੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਹੋਰਨਾਂ ਅਰਥਾਂ 

ਸਹਿਤ ਇਕ ਅਰਥ ਪੜੀ, ਜਾਂ ਸੁਆਮੀ ਵੀ ਸੀ। ਪਰੰਤੂ ਉਥੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ ਜਾਂ ਅੱਲ੍ਹਾ ਵਾਚਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਵਰਤਿਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦੋ ਸਰੋਤਾਂ 
ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਰ ਜੇ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ 

ਖ਼ਸਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਟੂਕਾਂ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਵਾਚੀਏ ਤਾਂ 

ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਿੱਧਾਂ 

ਦੀ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਅਨੁਰੂਪ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਨਿਕਟ 

ਉਤਰਵਰਤੀ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦੋ 

ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
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ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ੂਨ੍ਯ (ਸੁੰਨ) 
ਅਰਥ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਨਹੀ ਮਿਲਦਾ। ਇਹ ਕੇਵਲ 

ਪਰਮਸੱਤਾ ਦਾ ਹੀ ਵਾਚਕ ਹੈ। ਬ੍ਰਹਮ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 

ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਤਿੰਨ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਕ ਜਿਥੇ 
ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਵਾਚਕ 

ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਅੰਦੇ ਜੁਗਾਦਾ ਅਪਰ ਆਪਾਰੇ / ਆਦਿ ਨਿਰੰਜਨ 

ਖਸ਼ਮ ਹਮਾਰੇ / ਸਾਚੇ ਜੋਂਗ ਜ਼ੁਗਾਤਿ ਵਾਚਾਗੀ ਸ਼ਾਦ ਤਾੜਾ 

ਲਾਈ ਹੈ/(ਗੁ.ਗੁੰ. 1023)। 

ਦੂਜੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਸੁਆਮੀ 

ਜਾਂ ਮਾਲਿਕ ਦੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ । ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਉਸ ਮਹਾਨ 

ਸੁਆਮੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਲਗਣ ਨਾਲ ਤਦ ਹੀ ਮਾਣ, 

ਮਰਯਾਦਾ ਅਤੇ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਪਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜੇ ਉਸ ਦੀ 

ਸੇਵਾ ਭਾਵਨਾ ਪੂਰਣ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਜਾਏ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਬਿਨਾ ਸਾਧਕ ਸੁਆਮੀ ਦੀ ਹਮਦਰਦੀ ਖੇਹ ਬਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਅਪਮਾਨਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਖਸਮ ਨਾਲ 

ਹੁਕਮ ਨਹੀਂ ਚਲਦਾ, ਕੇਵਲ ਅਰਦਾਸ ਹੀ ਚਲ ਸਕਦੀ 

ਹੈ- ਚਾਕਰ ਲਗੈ ਚਾਕਗਾੀ ਲੇ ਚਲੰ ਖਸਮੈ ਭਾਇ / ਹਰਮਾਤਿ 

/ਤਸ ਨੇਂ ਅਗਲੀ ਓਹ ਵਜਹ /ਡ ਦੁਣਾ ਖਾ/ਏ / ਖਸ਼ਮੈ ਕਰੇ 

ਬਝਰਾਸ਼ਨੀ /ਫ/ਨ ਗੰਗਤ ਅੰਦਾ ਘਆ/ਇ/ ਵਜਹ ਗਵਾਏ 

ਅਗਲਾ #ਹੇ ਮਹ ਪਾਣਾ ਥਾਇ / /ਜਿਸ਼ ਦਾ /ਦੇਤਾ ਖਾਵਣਾ 

/ਤਸ਼ ਕਹੀਆਂ ਸ਼ਾਲਨਸਿ/ ਨਾਨਕ ਹਕਮ ਨ ਚਲਈ ਨਗੱਲ 

ਖਸ਼ਮ ਚਲੰ ਅਰਦਾਸ /(ਗੁ ਗੰ .474)। 

ਤੀਜੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਪਤੀ ਲਈ ਕੀਤੀ ਹੈ! ਆਸਾ 

ਰਾਗ ਦੇ 26ਵੇ' ਚਉਪਦੇ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਰੂਪੀ ਨਾਇਕਾ ਕਥਨ 

ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਮੈਂ ਅਨੌਕ ਪਾਪਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹਾਂ। ਮੇਰਾ 
ਪ੍ਰੀਤਮ ਜਾਗਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮੈਂ ਆਯੂ ਰੂਪੀ ਰਾਤ ਵਿਚ 
ਅਗਿਆਨਤਾ ਦੀ ਨੀਂਦਰ ਵਿਚ ਸੁਤੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹਾਂ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੈਂ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਨੂੰ ਕਿਵੇਂ ਪਿਆਰੀ ਲਗ ਸਕਾਂਗੀ ? 

ਨ ਤਾਂ ਮੈਂ ਪ੍ਰੋਮ ਦਾ ਸੁਆਦ ਲਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਮੇਰੀ 

ਤ੍ਸ਼ਣਾ ਬੁਝੀ ਹੈ। ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਜਵਾਨੀ ਚਲੀ ਗਈ ਹੈ 

ਅਤੇ ਕਿਤੋਂ ਵੀ ਕੋਈ ਸੰਤੋਸ਼ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸੇ 

ਕਰਕੇ ਉਦਾਸ ਹੋਂ ਗਈ ਹਾਂ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਪਤੀ ਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਰੀਝਾਉਣ ਦੀ ਜੁਗਤ ਦਸਦਿਆਂ 

ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਜੀਵ ਰੂਪ ਇਸਤਰੀ ਹਉਮੈ ਨੂੰ 
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ਤਿਆਗ ਕੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਕਰੇ ਤਦ ਉਹ ਪਤੀ ਦਾ 

ਸੈਯੋਗ ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪਤੀ ਨੂੰ ਪਿਆਰੀ 

ਲਗਦੀ ਹੈ-- ਹਉਮੈ ਧੋਇ ਕਠੇ ਸੀਗਾਰ / ਤਉ ਕਾਆੰਟੇ ਸੋਜ 

ਰਵੈ ਭਤਾਰ / ਤਉ ਨਾਨਕ ਕੰਤੰ ਭਾਵੈ / ਛੋਡਿ ਡਾ ਅਪਣੰ 

ਖਸ਼ਮ ਸਮਾਵੈ /(ਗੁ ਗੰ .357)। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਖਸਮ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦੀ 

ਪਾਲਨਾ ਲਈ ਵੀ ਬਹੁਤ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਮਹੱਲ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਨ-ਭਾਉਂਦੇ ਫਲ ਅਤੇ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ -- ਹਕਾਮ ਮੰਨਿਆ ਹੋਵੈ ਪਰਵਾਣੁ ਤਾ ਖਸਮੈ ਕਾ ਮਹਲ 

ਪਸਇਸਾ/ ਖਸ਼ਮ਼ੈ ਭਾਵੈ ਸੋ ਕਠੇ ਮਨਹੁ /ਚਿੰਦਿਆ ਸੋ ਫਲ 

ਪਹਇਸਾੀ/ ਤਾ ਦਰਗਹ ਪੰਧਾ ਜਾ/ਇਸ/ (ਗੁ ਗੰ .471)। 

ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ-- ੪ਸ /ਵਿਸ਼ਾਗਹ ਤੇ ਕਮਜਾ/ਤਿ / ਨਾਨਕ 

ਨਾਵੈ ਬਾਝੁ ਸ਼ਨੰਤ /(ਗ .ਰੰ .349)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁੰਨ ਸੂਚਕ 

“ਖਸਮ” ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸਗੋਂ ਅਰਬੀ 

ਮੂਲ ਵਾਲੇ 'ਖ਼ਸਮ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਗੌਰਵ 

ਅਤੇ ਗਰਿਮਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ-ਉਤਕਰਸ਼ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਵਰਗੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਰੂਪ ਪਤੀ ਦਾ ਵਾਚਕ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਾਰਾਂਸ਼ ਇਹ 
ਕਿ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਉਲਟ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 'ਖ਼ਸਮ” 

ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸਰੋਤ ਅਰਬੀ ਮੂਲ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਨ ਕਿ ਸਿੱਧ- 
ਸਾਹਿਤ ਵਾਲਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਰਬੀ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਹੀ 

ਸ਼ਬਦ 'ਖ਼ਸਮਾਨਾ” ਦੀ ਵੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂਆਂ 

ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਮੂਲ 

ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ 'ਖ਼ਸਮ” ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਮੂਲ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ 

“ਖ਼ਸਮਾਨਾ” ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭੂਤੀ 

ਦੀ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਖਸਮ ਕੀ ਬਾਣੀ : ਵੇਖੋ 'ਬਾਣੀ', “ਧੁਰ ਕੀ ਬਾਣੀ'। 

ਖਹਿਰਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
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ਜੋ ਸਤਲਾਣੀ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ 

ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆਉੱਦਿਆਂ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਇਥੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ 

ਦੀ ਪਾਣੀ ਦੀ ਕਿੱਲਤ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ 

ਬਾਉਲੀ ਬਣਵਾਉਣ ਲਈ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। 
ਬਾਉਲੀ ਕਰਕੇ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਬਣੀ ਸੀ। ਇਥੇ 

ਹਰ ਸਾਲ 8 ਸਾਵਣ ਨੂੰ ਸਾਲਾਨਾ ਜੋੜ-ਮੇਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਖਟਕੜ (ਪਿੰਡ) ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਜੀਂਦ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ 

ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਜੀਂਦ ਨਗਰ ਤੋਂ 8 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ 

ਵਲ ਵਸਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਬਰਸੋਲਾ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 

ਡੇਢ ਕਿਲੋਮੀਟਰ ਪੂਰਬ ਵਲ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਧਮਤਾਨ ਤੋਂ ਜੀਂਦ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਰਾਤ ਨੂੰ ਉਥੋਂ 

ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਦਲ ਦੇ ਬੰਦੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਘੋੜੇ ਚੁਰਾਉਣ ਲਈ 
ਆ ਗਏ। ਜਿਉਂ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਘੋੜਿਆਂ ਨੂੰ ਖੋਲ੍ਹਿਆ, ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਦਿਸਣਾ ਬੈਦ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਅਜ਼ਮਤ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਿਉ ਹੀ 

ਘੋੜਿਆਂ ਨੂੰ ਫਿਰ ਬੈਨ੍ਹਿਆ ਤਾਂ ਨਜ਼ਰ ਪਰਤ ਆਈ। ਸਵੇਰੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਾਰੀ ਵਿਥਿਆ ਚੌਧਰੀ ਨੂੰ ਸੁਣਾਈ। ਚੌਧਰੀ ਦਲ 

ਆਪਣੇ ਬੈਦਿਆਂ ਸਮੇਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਇਆ 

ਅਤੇ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ਵਾਈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਿੱਖ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਅਗੋਂ ਲਈ ਮਾੜੇ ਕਰਮ ਕਰਨੇ ਛਡ ਦਿੱਤੇ । ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਪਾਣੀ ਖਾਰਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅਸ਼ੀਰਵਾਦ 

ਨਾਲ ਨਵਾਂ ਖ਼ੂਹ ਪੁਟਵਾਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਲ ਮਿੱਠਾ 

ਨਿਕਲਿਆ। ਪਿੰਡ-ਵਾਸੀ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋਏ। 

ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਨੌਮੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਹੈ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ ਅਧੀਨ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਜੀਂਦ ਨਗਰ ਦੀ ਇਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 

_ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਵਸੋਂ ਨਾਂ-ਮਾੜ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 

ਦਰਸ਼ਨ-ਅਭਿਲਾਸ਼ੀ ਸੈਗਤ ਘਟ ਹੀ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 
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ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ (ਕਸਬਾ): ਗੁਰੂ-ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 
ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਸਬਾ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਭਾਈ 

ਲਹਿਣਾ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ 

ਲਈ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਹ ਕਸਬਾ ਤਰਨਤਾਰਨ 

ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ-ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਖਡੂਰ ਵਿਚ ਰਖਿਆ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 

ਅਨੁਸਾਰ /ਦਤਾ ਛੋਡਿ ਕਰਤਾਰਪਰ ਬੰਨੇ ਖਡੂਰ ਜੋਤਿ 

ਸਗਾਈ7/ ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਕਰਦੇ ਕਰਦੇ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣੇ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ 

ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਰਾ ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਧਰਮ-ਧਾਮ 

ਹਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨਾਲ 

“ਸਾਹਿਬ” ਸ਼ਬਦ ਆਦਰ ਵਾਚਕ ਹੈ। ਰਾਇ ਬਲਵੈਤ ਅਤੇ 

ਸਤਾ ਡੂਮ ਦੀ ਰਚੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਇਸ ਕਸਬੇ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੁਆਰਾ ਕਰਵਾਇਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਛੇਂਡ 

ਵਸ਼ਾ/ਇਆ ਫੋਰਆ/ਣ ਸ/ਤਿਗਾਂਰ ਖਾੜੂਰ / ਜਪ ਤੁ ਸੰਜਮ 

ਨਲ ਤਹ ਹੋਰ ਮਚ ਗਰੂਰ /(ਗੁ.ਰੌੰ. 967)। ਇਸ ਕਸਬੇ 
ਨੂੰ ਕਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਚਰਣ ਛੋਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਕਸਬੇ ਨੇ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। ਵੇਖੋ “ਅੰਗਦ", ਗੁਰੂ”। ਇਸ 
ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਹੇਠਾਂ ਲਿਖੇ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਮੁਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ: 

(3) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤਪ ਅਸ਼ਥਾਨ ਸਾ ਗਰ ਅੰਗਦ ਦੇਵ, 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਬੈਠ ਕੇ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। 
(2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅੰਰਨੰਠਾ ਸ਼ਾਹ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੀ ਦੇਹ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ 

ਨੌੜੇ ਹੀ ਕਿੱਲਾ ਸਾਹਿਬ ਜਾਂ ਖਡੀ ਸਾਹਿਬ ਨਾਮਕ 

ਸਥਾਨ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਲਈ 

ਜਲ ਦੀ ਗਾਗਰ ਚੁਕੀ ਆ ਰਹੇ (ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 

ਠੌਕਰ ਖਾ ਕੇ ਡਿਗੇ ਸਨ। ਇਸ ਪਾਸ ਬੀਬੀ ਅਮਰੇ ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਇਕ ਖੂਹ ਵੀ ਹੈ। 

(3) ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਆਈਂ ਭਰਾਈ?, ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅੰਗੀਠਾ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਵਲੋਂ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ 

ਖੜੀ 

ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਆ ਕੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਹੀ 

ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਸੈਗਤਾਂ ਸਹਿਤ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਪਹੁੰਚੇ 

ਸਨ। 

(4) ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਮੱਲ ਅਖਾੜਾ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 

ਜੀ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਘੁਲਣ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 

(5) ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਥੜਾ ਸ਼ਾ/ਹੇਲ, ਜਿਥੇ (ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ ਵੇਹਲ ਦੇ ਛਿਣਾਂ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ 

ਸਨ। 

(6) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤਾ/ਪਿਆਨਾ ਸ਼ਹੇਬ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਨੇੜੇ ਹੀ 

ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਦੀ ਸਮਾਧ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦਾ ਪੁਬੰਧ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਉਕਤ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੀ ਇਥੇ ਕਈ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਥੇਹ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਇਹ ਵੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ 

ਇਸੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਲਿਖਵਾਉਣ ਦਾ 

ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਖਣਡੂਰ (ਪਿੰਡ) ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣੇ ਜ਼ਿਲੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜੋ ਇਸ ਨਗਰ ਤੋ ਲਗਭਗ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ- 

ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਮਾਲਵਾ 

ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਚਰਣ ਪਾਏ 

ਸਨ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਅੰਦਰ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ, 

ਉਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਇਹ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੱਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 

ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ , ਜੋ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਰਾਹੀਂ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਖਤ੍ਰੀ : 'ਖਤੀ' ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਕ੍ਸ਼ਤ੍ਰਯ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਦੀ ਵਰਣ 

ਵਿਵਸਥਾ ਦੀ ਦੂਜੀ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 



ਖਰਕ-ਭੂਰਾ 

ਹਰਿ ਦੇ ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਦੁਆਰਾ ਖੜੀਆਂ ਸਮੇਤ ਸਭ 

ਜਾਤਾਂ/ਧਰਮਾਂ/ਭਾਈਚਾਰਿਆਂ ਦੇ ਲੋਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਤੌਰ 

'ਤੇ ਉੱਧਰ ਗਏ ਹਨ- ਖੜ੍ਹਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣੁ ਨੂਦਾ ਬੈਸ਼ ਉਧਰ 
ਸਿਮਰ ਚੰਡਾਲ / (ਗੁ .ਗੰ..300)। “ਖੜੀ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ 

ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਕਰਤੱਵ ਵਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਜੋ ਧਿਆਨ ਦਿਵਾਇਆ ਹੈ, ਉਸ ਤੋ ਵੀ 'ਖਤ੍ਰੀ” ਕਰਮਾਂ 
ਦਾ ਸੂਰਮਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਦੀ ਥਾਂ 
ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਕਰਮ ਕਰਨ ਲਈ ਸੁਝਾਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ- 

ਖਤ੍ਰਾੰ ਸੌ ਜੂ ਕਰਮਾ ਕਾ ਨੂਰ / ਪੁੰਨ ਦਾਨ ਕਾ ਕਰੈ ਸਗੌਰ / 

ਥੋਤ ਪਛਾਣੰ ਬੀਜੰ ਦਾਨ /ਸੋਂ ਖੜ੍ਂ ਦਰਗਹ ਪਰਵਾਣੁ /(ਗੁ . 

ਰੰ.1411)1 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਹੈ ਕਿ 'ਕ੍ਸ਼ਤ੍੍‌ਯ” 

ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ “ਖਤੀ” ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਗੱਲ 

ਮੰਨਣ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਖੜੀ ਅਸਲ ਵਿਚ ਕ੍ਸ਼ਤ੍ਯਿ ਦੀ ਹੀ 
ਇਕ “ਉਪ-ਜਾਤਿ” ਹੈ ਜੋ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਅਤੇ 

`_ਵਿੱਤੀ ਤੋਂ ਹਟ ਗਏ ਅਤੇ ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਵਿਚ ਵਸ ਕੇ ਵਪਾਰ ਵਲ 

ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਏ। 

ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਖੜੀਆਂ ਵਿਚ ਚਲੀ ਆਈ 

ਇਕ ਕਥਾ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਦਿੱਲੀ-ਪਤਿ 

ਅਲਾਉੱਦੀਨ ਖ਼ਲਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਜਦ ਬਹੁਤ ਖੜ੍ਹੀ ਸਿਪਾਹੀ 

ਜੋਗ ਵਿਚ ਮਾਰੇ ਗਏ, ਤਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਵਿਧਵਾਵਾਂ ਦੇ 
ਪੁਨਰ-ਵਿਆਹ ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਸ ਯਤਨ ਨੂੰ 

ਪ੍ਵਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ “ਸ਼ਰੀਨ” ('ਸ਼ਰਹ-ਆਈਨ”) ਅਖਵਾਏ। 

ਨ ਪ੍ਵਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਖਤ੍ੀ ਅਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਦੀ ਅਪੀਲ ਕਰਨ 

ਲਈ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਕੋਲ ਗਏ ।ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਜਿੰਨੀ ਜਿੰਨੀ ਵਿਥ 

`ਤੇ ਜੋ ਜੋ ਖੜੀ ਆ ਕੇ ਮਿਲਦੇ ਗਏ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕਈ 

ਜਾਤੀਆਂ ਬਣਦੀਆਂ ਗਈਆਂ। 

ਪਰ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਮਾਰੇ 

ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਲੋਕ ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਤੋਂ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ ਗਏ 
ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਪੇਸ਼ਾ ਬਦਲ ਲਿਆ। ਉੱਜ ਮੂਲ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਖੜ੍ਹੀ ਕ੍ਸ਼ਤ੍ਰਿਯ ਹੀ ਸਨ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ 

ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਖੜ੍ਹੀ 

ਅਤੇ ਅਰੇੜੇ ਸਿੱਖ ਬਣ ਗਏ। 

ਖਰਕ-ਭੂਰਾ (ਪਿੰਡ) ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਜੀਂਦ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 

ਖੜਕ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 

ਇਕ ਕਸਬਾ ਜੋ ਉਚਾਣਾ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ ਅਤੇ 

ਜਿਥੇ ਧਮਤਾਨ ਤੋਂ ਜੀਂਦ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਇਕ ਰਾਤ ਠਹਿਰੇ ਸਨ । ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਪੂਰਬ ਵਲ 

ਕੇਵਲ ਇਕ ਛੋਂਟਾ ਜਿਹਾ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਹੁੰਦਾ ਸੀ।ਹੁਣ ਸਮੀਪ 

ਹੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ ।“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ 

ਸਾਹਿਬ ਨੌਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਇਹ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਭਾਵੇਂ' ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਬੰਧ 

ਅਧੀਨ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਜੀਂਦ ਨਗਰ ਦੀ ਇਕ 

ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 

ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਵਸੋਂ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਖੜਕ ਸਿੰਘ (ਦੇਸ਼-ਭਗਤ): ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਦੂਜੀ ਜੰਗ (1848-49 ਈ.) ਵਿਚ ਆਪਣੀ 

ਦਾ ਇਕ ਮਿੱਤਰ ਅਤੇ ਸੇਵਕ ਜਿਸ ਦੇ ਪੂਰਬ ਪਰਿਚਯ ਬਾਰੇ 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। ਇਹ ਸਦਾ ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਿਹਾ। ਜਦੋਂ 28-29 ਦਸੈਬਰ 1849 ਈ. 

ਵਾਲੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਦੇ 

ਸ਼ਾਮ ਚੌਰਾਸੀ ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਇਹ ਭਾਈ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਾਲ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਭਾਈ 

ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਵਲ ਜਲਾਵਤਨ ਕਰਨ ਦਾ 

ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਾਲ ਜਾਣ 

ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। 15 ਮਈ 1850 ਈ. ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 

ਨੂੰ ਕਲਕੱਤੇ ਤੋਂ ਜਹਾਜ਼ ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਖੜਕ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਬੜੀ ਲਗਨ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਸੁਆਮੀ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਕੀਤੀ।5 ਜੁਲਾਈ 1856 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਇਸ 
ਸ਼ਰਤ 'ਤੇ ਕਿ ਇਹ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਾਪਸ ਨਹੀਂ ਜਾਏਗਾ। 

ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨਾਲ ਕੀ ਵਾਪਰਿਆ, ਕੁਝ ਪਤਾ ਨਹੀਂ। 

ਖੜਕ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1868-1963 ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 6 

ਜੂਨ 1868 ਈ. ਨੂੰ ਰਾਇ ਬਹਾਦੁਰ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 

ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ 

ਦੀ ਮੰਨੇ ਹੋਏ ਠੇਕੇਦਾਰ ਅਤੇ ਕਾਰਖ਼ਾਨੇਦਾਰ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ 
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ਦਸਵੀਂ ਜਮਾਤ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਮਿਸ਼ਨ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਤੋੱ 

ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸਥਾਨਕ ਮਰੇ ਕਾਲਜ ਤੋਂ ਐਫ.ਏ. ਦਾ 

ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ 

ਤੋਂ ਸੈਨ 1889 ਈ. ਵਿਚ ਬੀ.ਏ. ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ 

ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਦੇ ਲਾਅ ਕਾਲਜ 

ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਦੇ ਬੇਵਕਤ 

ਚਲਾਣੇ ਕਰਕੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਪਰਤ ਆਇਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 

ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕੰਮ-ਕਾਰ ਅਤੇ ਜਾਇਦਾਦ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਣ ਵਾਲਾ 

ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਜਨ-ਸੇਵਾ ਵਲ 

ਰੁਖ ਕੀਤਾ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਿਚ ਹੋਈ 

ਪੰਜਵੀ' ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫਰੰਸ ਦੀ ਸਵਾਗਤੀ ਕਮੇਟੀ 

ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਕਾਨਫੰੰਸ ਦੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ 

ਹੋਏ ਅੱਠਵੇਂ ਸ਼ੈਸ਼ਨ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਕਾਨਫੌੰਸ 

ਦੇ ਪੰਡਾਲ ਵਿਚ ਛੇ ਘੋੜਿਆਂ ਵਾਲੀ ਫਿਟਨ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ 

ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਪੈਦਲ ਚਲ ਕੇ ਜਾਣ ਨੂੰ ਤਰਜੀਹ 
ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਕਾਨਫੁੰਸ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਵੱਡੀ ਜੈਗ ਵਿਚ 

ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਜਿਤ ਦੀ ਕਾਮਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਮਤਾ 

ਪਾਸ ਨ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। 

ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਖ਼ੂਨ-ਖ਼ਰਾਬੇ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਹ ਸਿੱਖ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਸਰਗਰਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 

1920 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਈ ਸੈਂਟੂਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ ਦਾ 

ਇਹ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਕਾਂਗੂਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ 

ਮਹਾਤਮਾ ਗਾਂਧੀ ਵਲੋਂ ਚਲਾਈ ਨਾ-ਮਿਲਵਰਤਨ ਲਹਿਰ 

ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ ੧921 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ ਅਤੇ 

ਚਾਬੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮੁਖ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 26 

ਨਵੰਬਰ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੋਧੀ ਭਾਸ਼ਣ ਦੇਣ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ 
ਦੀ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਹੋਈ, ਪਰ 17 ਜਨਵਰੀ 1922 ਈ. ਨੂੰ 
ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਦੀਆਂ ਚਾਬੀਆਂ ਵੀ 

ਇਸ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। (ਵੇਖੋ “ਚਾਬੀਆਂ ਦਾ ਮੋਰਚਾ”) 
4 ਅਪ੍ਰੈਲ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਕ੍ਰਿਪਾਨਾਂ 

ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਫੈਕਟਰੀ ਚਲਾਉਣ ਦੇ ਜੁਰਮ ਵਿਚ ਪਕੜ 

ਨ ਖੜਕ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 

ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਕ ਸਾਲ ਦੀ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ 

ਗਈ । ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਬਾਗ਼ੀਆਨਾ ਭਾਸ਼ਣਾਂ ਕਰਕੇ ਤਿੰਨ 

ਸਾਲ ਦੀ ਹੋਰ ਕੈਦ ਕਟਣ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਡੇਰਾ 
ਗਾਜ਼ੀ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਕਾਲੀ ਪਗੜੀ 

ਅਤੇ ਗਾਂਧੀ ਟੋਪੀ ਉਤਾਰਨ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸਿਵਾਏ 

ਕਛਹਿਰੇ ਦੇ ਸਾਰੇ ਬਸਤਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 

ਸਾਰੀ ਕੈਦ ਨੰਗੇ ਪਿੰਡੇ ਹੀ ਕਟੀ। 4 ਜੂਨ 1927 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਹ ਰਿਹਾ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਬਣਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਗ਼ੈਰ-ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ ਹੀ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ 

ਚੌਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਫਿਰ ਪ੍ਰਧਾਨ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 

ਸੈਨ 1928-29 ਈ. ਵਿਚ ਨਹਿਰੂ ਕਮੇਟੀ ਰਿਪੋਰਟ ਦਾ 

ਕਿ ਸੈਵਿਧਾਨਿਕ ਪ੍ਰਸਤਾਵ ਪਾਸ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 

ਸਹਿਮਤੀ ਲੈਣੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਕਮਿਊਨਲ ਅਵਾਰਡ 
ਦਾ ਵੀ ਡਟ ਕੇ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 19534 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨਾਲੋਂ ਨਾਤਾ ਤੋੜ ਕੇ ਸੈਂਟਲ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਸ਼ੇਰੇ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਨਵੇਂ ਦਲ ਨੂੰ ਚਲਾਇਆ 

ਪਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਘਟਦੀ ਗਈ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਕਈ. ਵਾਰ ਜੇਲ੍ਹ ਜਾਣਾ ਪਿਆ, ਪਰ ਇਹ ਸਦਾ ਰਾਸ਼ਟਰੀ 

ਹਿਤਾਂ ਅਤੇ ਏਕਤਾ ਲਈ ਡਟਿਆ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਸਲਿਮ 

ਲੀਡ ਦੀ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਮੰਗ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਹੀ 

ਨਹੀ ਕੀਤਾ, ਸਗੋ ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੀ “ਅਜ਼ਾਦ ਪੰਜਾਬ” 

ਦੀ ਮੰਗ ਨੂੰ ਵੀ ਅਨੁਚਿਤ ਦਸਿਆ। ਸੈਨ 1946 ਈ. 

_ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਕਾਂਗ੍ਸ ਪੱਖੀ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਵਧ ਚੜ੍ਹ 

ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਵੈਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ 

ਦਿੱਲੀ ਆ ਵਸਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦੇ 

ਇਕਲੌਤੇ ਲੜਕੇ ਸ. ਪ੍ਰਿਥੀ ਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੜਕ ਹਾਦਸੇ 

ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੁ ਹੋ ਗਈ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ 
ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਸਥਾਈ ਸੈਨਿਆਸ ਲੈ ਲਿਆ।6 ਅਕਤੂਬਰ 

1963 ਈ. ਨੂੰ 95 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਕਨਾਟ 
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ਪਲੇਸ ਤੋਂ ਗੋਲ ਮਾਰਕੀਟ ਨੂੰ ਜਾਂਦੀ ਇਕ ਸੜਕ ਦਾ ਨਾਂ 

“ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਮਾਰਗ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 

ਮਨ ਵਿਚ ਦੇਸ਼-ਪਿਆਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਬੜੇ ਪ੍ਰਬਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਉਜਾਗਰ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਖੜਕ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ, ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ (1895- 

1986 ਈ.): ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਾਮਣਾ 

ਖਟਣ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਬਰਕੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਪਾਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਦਾਨ 

ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪਹਿਲਾਂ 

ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਫਿਰ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਬਾਬਾ 

ਉਇ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 

ਆਂ ਨੰਦ ਕਟੀ ਅਤੇ ਮੁਕਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਫਿਰ 

ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਏ। 

ਜਦੋਂ ਆਪ ਬਾਬਾ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੀ ਅਗਵਾਈ 

ਵਿਚ ਦੇਹਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਕਰਵਾ ਰਹੇ ਸਨ, 

ਤਾਂ ਝਬਾਲ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਬੀੜ ਬਾਬਾ _ 
ਬੁੱਢਾ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਨਵ-ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਉਣ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਜਾਏ। ਉਸੇ ਵੇਲੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ . 

ਇਸ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਸੌਂਪ ਦਿੱਤੀ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੋ ਗਡਿਆਂ ਉਤੇ ਥੋੜਾ ਜਿੰਨਾ 

ਸਾਮਾਨ ਲਦ ਕੇ ਬੀੜ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਏ । ਪਹਿਲਾਂ ਸਰੋਵਰ 

ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਮਾਰਤ ਦੀ 

ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਕੰਮ ਆਰੈਭ ਕਰਵਾਇਆ। ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੰਮਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਵਿਚ ਲੰਗਰ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਲਈ ਜਲ 

ਲਿਆਉਣ ਦੀ ਹਸਲੀ ਬਣਵਾਉਣ ਦਾ ਉੱਦਮ ਆਪ ਜੀ 

ਦੀਆਂ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਪਾਪਤੀਆਂ ਹਨ। ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਨੇੜੇ 

ਬਿਆਸ ਦਰਿਆ ਉਪਰ ਪੁਲ ਉਸਾਰਨ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਨੇ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਹੈ। 
ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਨੇ ਬੀੜ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਵੀ ਬਹੁਤ 

ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਵਲੋਂ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਕਾਲਜ, 

ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਸੀਨੀਅਰ ਸੈਕੰਡਰੀ ਤੇ ਪਬਲਿਕ ਸਕੂਲ 

ਖੜਕ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਉਣੇ ਆਪ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਤਿ ਚੇਤਨਾ 
ਦਾ ਹੀ ਫਲ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਦਾ ਮਿਲ ਕੇ ਰਹਿਣ 

ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਝਗੜਿਆਂ ਨੂੰ ਘਰ 

ਵਿਚ ਨਿਪਟਾਉਣ ਦੀ ਸਲਾਹ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 

ਉਤੇ ਕੀਤੀ ਗਈ ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਕਾਰਵਾਈ ਨੇ ਆਪ ਦੇ 

ਦਿਲ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਅਸਰ ਕੀਤਾ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਬੀਮਾਰ ਰਹਿ ਕੇ 

30 ਮਈ 1986 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਰੀਰ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਕੰਮ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਬਾਬਾ ਦਰਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਆਪ ਸ਼ੁੱਧ ਆਤਮਾ ਵਾਲੇ ਇਕ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ 

ਉਦਮੀ ਸਾਧਕ ਸਨ। 

ਖੜਕ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ (1801-1840 ਈ.). ਸ਼ੇਰੇ- 

ਪੰਜਾਬ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡਾ 

ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਜੋ ਮਹਾਰਾਣੀ ਦਾਤਾਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ੭ ਫਰਵਰੀ 

1801 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਛੋਟੀ 

ਉਮਰੇ ਸੈਨ 1812 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਕਨ੍ੀਆ 

ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਚੰਦ ਕੌਰ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੂਰਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਸੂਰਬੀਰ 

ਵਾਂਗ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਜਾਏ। ਇਸ ਲਈ 

ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਸੈਂਪੀਆਂ 

ਜਾਣ ਲਗੀਆਂ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1811 ਈ. ਵਿਚ ਕਨ੍ੀਆ 

ਮਿਸਲ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਸੈਨ 1812 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜੌਰੀ ਅਤੇ ਭਿੰਬਰ ਦੇ ਸਰਕਸ਼ 
ਮੁਖੀਆਂ ਨੂੰ ਸੋਧਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 

1818 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ ਅਤੇ ਸੈਨ 1819 ਈ. ਵਿਚ 

ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੀਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ 

ਸਾਰੇ ਵੱਡੇ ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਸਾਹਮਣੇ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜ ਤਿਲਕ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਵਜ਼ੀਰ 

ਮੁਕਰਰ ਕੀਤਾ। 

ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦਾ ਆਪਣੇ ਇਕ ਜਿਗਰੀ ਮਿੱਤਰ 

ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਬਾਜਵਾ ਪਤਿ ਬਹੁਤ ਉਲਾਰ ਸੀ। ਉਸ ਨੂੰ ਸਦਾ 

ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ 

ਨੂੰ ਇਹ ਗੱਲ ਪਸੰਦ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਜਦ ਜੂਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ 
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ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਮਹਾਰਾਜੇ ਪਾਸ ਹਰ ਵਕਤ ਰਹਿਣਾ ਚੰਗਾ ਨ 

ਲਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਵਿਰੁੱਧ ਗ਼ਲਤ 

ਅਫ਼ਵਾਹਾਂ ਪਸਾਰਨੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣਾ 

ਰਾਜ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਹਵਾਲੇ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਧਰ ਪਿਤਾ ਦੇ 

ਵਿਰੁੱਧ ਕੰਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕੌਨ ਭਰਨੇ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਕੈਵਰ ਦੀ ਮਾਤਾ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 9 ਅਕਤੂਬਰ 1839 ਈ. ਨੂੰ ਸਵੇਰੇ ਵੇਲੇ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕਤਲ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਲੈ ਜਾ 

ਕੇ ਇਕ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਕਿ ਕਿਤੇ ਇਹ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਲ 

ਖਿਸਕ ਨ ਜਾਏ। ਰਾਜ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਦਦ 

ਨਾਲ ਕੰਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਖੜਕ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਥੋੜੀ ਥੋੜੀ ਜ਼ਹਿਰ ਦੇਣੀ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕਰਵਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ 5 ਨਵੰਬਰ 1840 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ 

ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਇਹ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਸੂਝ ਵਾਲਾ ਕਮਜ਼ੋਰ 

ਰਾਜਾ ਸੀ। 

ਖ਼ਾਸ ਦਸਖ਼ਤੀ ਪੱਤਰੇ : 'ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ” (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਲਿਖੇ 
ਇਹ ਪੱਤਰੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੋਤੀ ਬਾਗ਼ ਵਾਲੀ ਬੀੜ (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਯਥਾ- 

ਕਰਮ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਕ ਪੱਤਰਾ ਰਾਜਾ 

ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਹੋਰ ਪੱਤਰੇ ਦਾ 

ਫੋਟੋ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ” ਵਿਚ ਛਪਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਬੰਧੀ 

ਅਧਿਕ ਵਿਵਰਣ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਕੁਲ ਅੱਠ 

ਪੱਤਰੇ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਪੱਤਰੇ ਦੀ ਨਕਲ ਜਾਂ ਉਤਾਰਾ ਵੀ 

ਯਥਾ-ਸਥਾਨ ਲਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ 
ਬੀੜ ਅੰਦਰ ਨੌ ਖ਼ਾਸ ਪੱਤਰੇ” ਸਨ, ਪਰ ਚੌਥੇ ਖ਼ਾਸ ਪੱਤਰੇ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਦਾ ਇਕ ਖ਼ਾਸ-ਪੱਤਰਾ ਹੁਣ ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਹਾਂ, 

ਉਸ ਦਾ ਉਤਰਾ ਬੀੜ ਕੇ ਪੱਤਰਾ ਅੰਕ 741 'ਤੇ ਉਪਲਬਧ 

ਹੈ। ਇਹ ਪੱਤਰੇ 1, 5 ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਤਿੰਨ 

ਵਖ ਵਖ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਲਗੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੋਹਾਂ ਪਾਸੇ 

ਕਾਗ਼ਜ਼ ਦਾ ਬਾਰਡਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਹਰ ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਪੱਤਰੇ ਦੇ ਇਕ ਇਕ ਪਾਸੇ 24/25 

ਰ੍ ਖ਼ਾਸ ਦਸਖ਼ਤੀ ਪੱਤਰੇ 

ਪੰਕਤੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ ਪੰਨੇ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ 

ਅਸਿ, ਤੇਗ, ਸਾਂਗ ਆਦਿ ਸ਼ਸਤ੍ਾਂ ਦੇ ਮੰਗਲ ਦਿੱਤੇ ਹੋਏ ਹਨ, 

ਜਿਵੇਂ -ਸ੍ੰ ਅਸ਼ਤੰਗ ਅਸਲਾਂਗ ਅਸ਼ਤੰਗ %ਸ਼ਧਾਰਾਧਰਣ 

ਅਸ਼ਤੇਗ ਤਥਰ ਤਰਵਾਨ ਤੀਨ ਕਮਾਨ ਤਝਰ ਤਰਵਾਰ... / 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਉਥੇ ਹੈ ਜਿਥੇ ਸ਼ਸਤ੍ ਦਾ ਨਾਂ 

ਬਦਲਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਪੱਤਰੇ ਦੇ ਸੱਜੇ ਖੱਥੇ ਪੰਕਤੀ-ਸੈਖਿਆ 

ਵੀ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਕਾਗ਼ਜ਼ 

ਪੁਰਾਣਾ ਅਤੇ ਪਤਲਾ ਹੈ, ਰੈਗ ਗਹਿਰਾ ਮਿਟੀਆਲਾ ਜਾਂ 

ਨਸਵਾਰੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਪੱਤਰੇ ਬਾਣੀ-ਰਚਨਾ-ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ 

ਹੀ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਪੱਤਰੇ ਵਿਚਕਾਰੋਂ ਮੁੜੇ 

ਹੋਏ ਹਨ, ਸ਼ਾਇਦ ਸੈਭਾਲਣ ਲਈ ਦੋਹਰਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਤਰਿਆਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਮੂਲ ਬੀੜ ਦੇ ਲਿਖੇ ਜਾ ਚੁਕਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੋਤੀ ਬਾਗ਼ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਕੁਲ 

_ਸੱਤ ਪੱਤਰੇ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਤਰਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਮੂਲ 

ਬੀੜ ਲਿਖੇ ਜਾ ਚੁਕਣ ਤੋ ਬਾਦ ਹੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 

ਹਨ। ਅੰਤਰ ਬਸ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪੱਤਰਾ ਅੰਕ 5,6 ਅਤੇ 7 

ਉਤੇ ਪਾਠ ਦੀ ਆਰੰਭਿਕ ਪੰਕਤੀ (ਦੂਜੀ ਪੰਕਤੀ) ਵਿਚ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਮੂਲ ਪਾਠ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਹੇਠਾਂ ਲਿਖੀਆਂ 

ਉਕਤੀਆਂ ਅੰਕਿਤ ਹਨ-- 

ਪੱਤਰਾ 5 : # ਗੰਗਾ ਕਹਤਾ ਹੋਂ ਤੇਠੈ ਬਲ ਕਰ ਕ/ 

ਪੱਤਰਾ 6 : ਛਧੌ ਛੰਦ /ਤਾਵ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਕਹਾ # ਗੰਗਾ ਬਾਣ? 

ਉਚਾਰਤਾ ਹੋਂ ਤੇਠੋਂ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਤੇ# 

ਪੱਤਰਾ 7 : ਡੁਆਲ # ਤਵ ਪ੍ਸ਼ਾਦ # ਗੰਗਾ ਕਹੂ... ਤੇਰੈ 

ਬਲੂਾ# 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਤਰਿਆਂ ਦੇ ਬਾਣੀ-ਪਾਠ ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ 

ਅਜਿਹੀਆਂ ਉਕਤੀਆਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਅਜਿਹੀਆਂ ਉਕਤੀਆਂ ਦਾ ਲਗਭਗ ਅਭਾਵ ਹੈ। 

ਹੁਣ ਮਸ਼ੋਬਰਾ ਰਾਜ-ਭਵਨ (ਸ਼ਿਮਲਾ ਹਿਲਜ਼) ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ 
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ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਉਕਤ ਬੀੜਾਂ 

ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਖ਼ਾਸ ਪੱਤਰਿਆਂ ਨਾਲ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪੱਤਰੇ ਦਾ ਮੂਲ ਸਰੋਤ ਬੀੜਾਂ ਵਾਲੇ 

ਪੱਤਰਿਆਂ ਵਾਲਾ ਹੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ” 

(ਅਰਧ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਅੰਕ 1950 ਈ.) ਵਿਚ ਛਪੇ ਇਕ ਖ਼ਾਸ 

ਪੱਤਰੇ ਦੇ ਚਿਤਰ ਤੋ ਵੀ ਇਹੀ ਜ਼ਾਹਿਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਬੀੜਾਂ 

ਵਾਲੇ ਪੱਤਰਿਆਂ ਦੇ ਸਰੋਤ ਤੋਂ ਹੀ ਉਪਲਬਧ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਆਮ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪੱਤਰੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਆਪਣੇ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਤਰਿਆਂ 

ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸੈਦਿਗਧ ਬਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ 

ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਵਿਸਤਾਰ ਪ੍ਰਸਤਤ ਲੇਖਕ ਦੀ ਪੁਸਤਕ “ਦਸਮ 

ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ` ਦੇ ਪੰਜਵੇਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ : ਇਹ ਲਿਪੀ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਤੇ ਦੇਵਨਾਗਰੀ 

ਲਿਪੀਆਂ ਦਾ ਮਿਲਗੋਭਾ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਹ ਲਿਪੀ “ਤੀਰ ਦੀ ਮੁਖੀ” ਨਾਲ ਲਿਖੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਪਰ 

ਅਸਲੀਅਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਸਮੇਂ ਤਕ ਭਾਰਤ ਵਿਚ 

ਪੁਰਤਗਾਲੀ ਨਿਬ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਂ ਗਈ ਸੀ। ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ 

ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਉਸ ਨਿਬ ਜਾਂ ਉਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕਿਸੇ 

ਹੋਰ ਨਿਬ ਨਾਲ ਲਿਖੀ ਗਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਕਾਹੀ ਜਾਂ 

ਸਰਕੰਡੇ ਦੀ ਕਲਮ ਨਾਲ ਇਹ ਘਟ ਹੀ ਲਿਖੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਦਾ ਲਿਖਣ-ਢੰਗ ਉਪਰੋਕਤ ਦੋਹਾਂ ਲਿਪੀਆਂ ਤੋਂ ਕੁਝ 

ਭਿੰਨ ਅਤੇ ਲੈਡਿਆਂ ਦੀ ਲਿਖਾਵਟ ਦੇ ਕੁਝ ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। 
ਇਸ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖਣ ਤੋਂ` ਪਹਿਲਾਂ ਦੋ ਸਿਧੀਆਂ 

ਸ਼ਿਰੋ-ਰੇਖਵਾਂ ਖਿਚ ਕੇ ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਅੱਖਰਾਂ ਨੂੰ ਟਾਂਕਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਕੇਵਲ ਇਕੋ ਹੀ ਸ਼ਿਰੋ-ਰੇਖਾ ਲਗੀ 

ਵੇਖਣ ਵਿਚ ਆਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ “ਆ” ਦੀ ਮਾਤਾ ਲਈ 

ਕੇਵਲ ਇਕ ਬਿੰਦੀ ਹੀ ਲਗਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਕਿਤੇ ਇਹ ਬਿੰਦੀ 

ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ “ਆ” ਮਾੜਾ ਵਾਲੀ ਨਿਸਚਿਤ ਥਾਂ ਤੇ 

ਲਗੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਸ਼ਿਰੋ-ਰੇਖਾ ਉਤੇ । ਬਾਕੀ ਮਾੜਾਵਾਂ 

ਵੀ ਕੁਝ ਵਟੇ ਹੋਏ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਲਿਖਣ ਵੇਲੇ ਹਰ ਇਕ ਅੱਖਰ ਨੂੰ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ ਕਰ ਉਸ ਦੀ 

ਦੁੰਮ ਨੂੰ ਖੱਬੇ ਪਾਸੇ ਵਲ ਕਾਫ਼ੀ ਖਿਚ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ 'ਚਲੈਤ-ਲਿਪੀ” ਵੀ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਰ੍ ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ 

ਇਕ ਨਿਜੀ ਭੇਂਟ ਵੇਲੇ ਸੋਢੀ ਮਨੋਹਰ ਸਿਘ (ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਵਾਸੀ) ਨੇ ਇਸ ਲਿਪੀ ਦਾ ਨਾਂ “ਕਰਪਲੀ” ਦਸਿਆ ਸੀ। 

ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਸ ਲਿਪੀ ਦੀ ਕਾਢ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਨੇ ਕਢੀ ਸੀ, ਪਰ ਇਹ 
ਕਥਨ ਨਿਰਾਧਾਰ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ 
ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਅਜਿਹੀ ਲਿਪੀ ਵਰਤੀ ਹੋਈ 

ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ, ਸੈਮਤ 1710 ਬਿ. ਵਿਚ ਲਿਖੀ 

“ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਦੀ ਇਕ ਬੀੜ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਨੀਸਾਨ ਇਸੇ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੀਸਾਨ ਦਾ ਬਲਾਕ-ਚਿਤਰ “ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਸਮਾਚਾਰ” (ਅਰਧ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਅੰਕ, 13 ਸੈਤਬਰ 1950) 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਵਧ 

ਤੋਂ ਵਧ ਇਹ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਦਸਮ ਗੁਰੂ. ਨੇ 
ਇਸ ਲਿਪੀ ਨੂੰ ਸੈਵਾਰਿਆ ਸੀ ਜਾਂ ਇਸ ਵਿਚ ਗੰਥ ਲਿਖਣ 

ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਸੀ ਜਾਂ ਆਪਣੇ ਨੀਸਾਣ ਗੁਰੂ ਪਰੇਪਰਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਸੇ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਦੇਣੇ ਜਾਰੀ ਰਖੇ ਸਨ। ਇਸ 

ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ ਜਾਅਲੀ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੀ 

ਲਿਖਿਤ ਦਾ ਭਰਮ ਪਾਉਣਾ ਸੀ। ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋ : 

(1) ਭਾਈ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ (ਮਹੱਲਾ ਡੋਗਰਿਆਂ, ਹਿਸਾਰ) ਪਾਸ 

ਸੈਮਤ 1777 ਬਿ. ਦਾ ਇਕ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਸੁਰਖਿਅਤ 

ਸੀ, ਜਿਸ ਉੱਤੇ ਇਸ ਲਿਪੀ ਵਿਚ “ਨੀਸਾਣ” ਅੰਕਿਤ 

ਹੈ। ਇਹ ਤਿਥੀ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਤੋਂ 13 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਦੀ ਹੈ। 

(2) ਅਨੇਕਾਂ ਜਾਅਲੀ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਅਤੇ ਹੋਰ ਅਪ੍ਮਾਣਿਕ 

ਸਾਮਗਹੀ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਲਿਪੀ ਉਸ ਸਮੇਂ ਮੰਡੀ ਸੁਕੇਤ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਲਗਦੀਆਂ ਪਹਾੜੀ ਰਿਆਸਤਾਂ ਵਿਚ 

ਆਮ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਕਟੂ ਲਿਪੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਸੀ। 

(1) ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਅੱਠ 

(2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੋਤੀ ਬਾਗ਼ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ 

ਸੱਤ ਪੱਤਰੇ, 

(3) ਰਾਜਾ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਇਕ ਪੱਤਰਾ (ਰਾਜ 



ਭਵਨ , ਮਸ਼ੇਬਰਾ), 

(4) ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ” ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਇਕ ਪੱਤਰ 

(ਅਰਧ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਅੰਕ, 1950 ਈ.), 

(5) “ਆਦਿ ਗੰਥ” ਦੀ ਇਕ ਪੂਰੀ ਬੀੜ, (ਮਨੌਰਹਰ ਸਿੰਘ 

ਮਾਰਕੋ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ), 

(6) ਸ਼ਸਤ੍ਰ ਨਾਮ ਮਾਲਾ (ਕ੍ਮਾਂਕ 5 ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਨਾਲ), 

(7) ਜਪੁ, ਜਾਪੁ, ਕਰਨੀ-ਨਾਮਾ ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਹਰਿ ਚੰਦ ਦੀ 

ਕਥਾ ਆਦਿ (ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਸੋਢੀਆਂ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ), 

(8) “ਚਰਿਤ੍ਰੋਪਾਖਿਆਨ” ਦੀ ਇਕ ਪੋਥੀ (ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ 

ਦੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ) ਅਤੇ 

(9) ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਹੁਕਮਨਾਮਾ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਦਸਮ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਾਏ “ਨੀਸਾਣ” ਇਸ 

ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ ਹਨ।'ਖ਼ਾਸ-ਪੱਤਰਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਉਤਾਰੇ 

ਵੀ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਸੁਰਖਿਅਤ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਸਥਾਨ 

-ਕੁਮ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਗੁਹਿਤ ਹਨ। 

ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ : ਜਾਪੁ, ਜਪੁ, 
ਕਰਨੀਨਾਮਾ ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਹਰਿਚੈਦ ਦੀ ਕਥਾ-- ਇਹ ਚਾਰੇ 

ਪੌਥੀਆਂ (ਰਚਨਾਵਾਂ) ਆਨੰਦਪੁਰੀਏ ਸੋਢੀਆਂ ਪਾਸ 

ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਭਰਾ ਸੋਢੀ 

'ਸੂਰਜ ਮੱਲ ਦੀ ਬੈਸ ਵਿਚੋਂ ਸੋਢੀ ਮਨੋਹਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਸੀ ਭਰਪੂਰ 
ਸਿੰਘ, ਆਨੰਦਪੁਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਰੋਪੜ) ਨੇ ਸੈਨ 1960 ਈ. 

ਕੀਤੀ ਇਕ ਭੇਂਟ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਸੀ ਕਿ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ 

ਘੋਰ ਸੈਗ੍ਰਾਮ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਸੋਢੀ ਬੈਸ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਅੰਸ਼ ਨੂੰ ਬਣਾਏ 

ਰਖਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਚਾਚੇ ਸੋਢੀ 

ਸੂਰਜ ਮੱਲ ਦੇ ਪੋਤਰਿਆਂ--ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ- 
ਨੂੰ ਜੋ ਉਸ ਵੇਲੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, ਸਰਮੌਰ 

ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਚਲੇ ਜਾਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ 

ਸਰਮੌਰ-ਪਤੀ ਰਾਜਾ ਮੇਦਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਇਕ ਪੱਤਰ 

ਵੀ ਦਿੱਤਾ। ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਇਹ ਗੱਲ ਸਵੀਕਾਰ 

ਨ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ 

ਮੰਨਣੀ ਪਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਗਰੰਥ ਵੀ ਦਿੱਤਾ 

ਕਿ ਜਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ 

ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਨੂੰ ਵੇਖ ਲੈਣ। ਸੈਕਟ ਉਪਰੈਤ ਤੁਸੀਂ 

ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 

ਫਿਰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਮੁੜ ਆਉਣਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹ ਗੀ੍‌ਥ ਸੋਢੀ 

ਪਰਿਵਾਰ ਪਾਸ ਹੀ ਰਿਹਾ ਪਰ ਭਰਾਵਾਂ ਦੇ ਬਟਵਾਰੇ ਵੇਲੇ 

ਇਹ ਗੰਥ ਵੀ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਪੂਰਬ-ਭਾਗ ਟਿਕਾ 

ਜਗਤਾਰ ਸਿੰਘ (ਸੀ-੧੧, ਨਿਜ਼ਾਮਦੀਨ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ) ਪਾਸ 

ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਾਠ “ਜਾਪੁ” ਅਤੇ 'ਜਪੁ” ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਉੱਤਰ-ਭਾਗ ਸੋਢੀ ਮਨੋਹਰ ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਹੈ 

ਜਿਸ ਵਿਚ “ਕਰਨੀਨਾਮ” ਅਤੇ “ਰਾਜਾ ਹਰੀਚੰਦ ਦੀ ਕਥਾ” 

ਦਾ ਪਾਠ ਹੈ। ਇਸ ਖੰਡਿਤ ਪੌਥੀ ਦਾ ਆਕਾਰ ਬਹੁਤ ਛੋਟਾ 

ਹੈ। ਹਰ ਪੰਨੇ ਤੇ ੩ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ੫ ਤਕ ਪੰਕਤੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ 

ਦੀ ਲਿਖਿਤ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਖ਼ਾਸ ਬੀੜ ਵਰਗੀ ਹੈ : 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋ' ਰਾਜਾ ਮੇਦਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨੂੰ ਲਿਖਿਆ 

ਉਪਰੋਕਤ ਪੱਤਰ ਦਾ ਪਾਠ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ : 

ਬਤਰਫ ਸਰਮੋਰ-ਪਤੀ 

#ਤਿ ਗਰ ਸ਼ਹਾਲੇ / ਸ਼ਰਮੰਰ ਭਾਲ # 

ਮਦਨ ਪਰਕਾਸੰ / ਸ਼ਦਾ ਸ਼ਾਖ ਵਾਸ 9 

ਗੁਲਾਬੰ £/ਗਿਦੰ #/ ਅਨਜ ਸਾਮ /ਸੰਘੰ/ 

ਪਠਲੇਂ ਰਾਵਰ ਓਠੰ / ਪ੍ਥਮ ਸੰਘਰ ਘੰਰੰ 9 

ਯਥਾ ਸ਼ਕਾਤਿ ਸਹਾਇਤਾ ਠਠੋਂ ਭਰਾਤਾ ਦੌਨ # 

ਡੇਜੋਂ ਸ਼ ਆਨੰਦ ਪੁਰ ਬਸੈ ਜਾ/ਇਮ ਮਮ ਭੰਨ # 

ਰਹੈ ਬਲ ਹਰਬੰਸ ਕਾ ਸ਼ਧ ਗਰ ਕਾਂ ਅੰਨ ॥ 

ਸੋਢੀ ਕੁਲ ਜਗ ੭% ਝੜ ਪਰਮ ਪਵਿਤਰ ਵੰਸ਼ / 

ਸਵਾ /ਇਨੈ ਸ਼ਹਹਇਤਾ ਕਰੋ /ਸਿਖ ਜੋ ਮਰ # 

ਲਹੈ ਜਗਤ ੭ ਸ਼ਖ ਸਭੈ ਅੰਤ ਗੁਰੂ /ਦਿਗਾ ਠੱਰ# 

ਦਸ਼ਖਤ ਸ਼ ਹਜੂਰ ਪ/ਤਿਸ਼ਾਗੀ ੧੦ 

ਇਹ ਆਗਿਆ-ਪੱਤਰ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਹੋਣ ਦੇ 

ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹੋਰਨਾਂ ਆਗਿਆ ਪੱਤਰਾਂ ਜਾਂ ਹੁਕਮ- 

ਨਾਮਿਆਂ ਨਾਲ ਮੋਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦਾ। ਸ਼ੁੱਧ ਸੋਢੀ ਬੈਸ ਨੂੰ ਬਚਾਉਣ 

ਦੀ ਯੁਕਤੀ ਵੀ ਅਜੀਬ ਜਿਹੀ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ, ਜੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਚਾਹੁੰਦੇ ਤਾਂ ਸੁਰਖਿਅਤ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਘਲ ਸਕਦੇ 

ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨ ਭੇਜਿਆ। ਫਿਰ ਭਤੀਜਿਆਂ ਪਤਿ 

ਇਤਨਾ ਮੋਹ ਕਿਉਂ ? ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੱਲਾਂ 

ਦਾ ਸਮਰਥਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਦੀ 

ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਸ਼ੱਕੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੋਢੀਆਂ 

ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਘੜੀਆਂ ਹਨ। 



ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਬੀੜ 

ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਬੀੜ : ਇਹ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਡਿਤ ਓਮ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੁੱਤਰ ਪੰਡਿਤ ਬੇਲੀਰਾਮ ਸਰਾਇ ਲਾ. ਤੇਲੂ ਸ਼ਾਹ, 

ਆਨੰਦਪੁਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੋਸ਼ਿਆਰਪੁਰ) ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸੀ ਦੀਨਾ ਨਾਥ ਮਲਹਨ, ਸਚਿਤ, ਨਗਰ-ਪਾਲਿਕਾ, 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੇ ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਇਕ ਮੁਲਾਕਾਤ 

ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਸੀ ਕਿ ਪੰ. ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਮ ਨੂੰ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਕਿਸੇ ਡਾਕੂਮੈਂਟ (ਦਸਤਾਵੇਜ਼) ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਿਆ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਇਕ ਗੰਥ ਕਾਂਗੜਾ ਦੇ ਕਨੈਤ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਪਾਸ ਪਿਆ ਹੈ 

ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ 500 ਰੁਪਏ ਦੇ ਕੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ। ਪੰਡਿਤ ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਗੰਥ ਨੂੰ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ 

ਰੁਪਿਆ ਖ਼ਰਚ ਕੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਮਕਾਨ ਦੇ 

ਡਿਗਣ ਨਾਲ ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਪੂਰਬ-ਖੰਡ ਜੋ ਨੈਨਾਦੇਵੀ ਦਾ 

ਪ੍ਸੈਗ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਖੰਡ ਦੀ 

ਇਕ ਨਕਲ ਸਾਧਾਰਣ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਹੋਰਾਂ 

ਨੇ ਤਿਆਰ ਕਰ ਲਈ ਸੀ, ਜੋ ਹੁਣ ਨੈਨਾ ਦੇਵੀ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀਆਂ 

ਪਾਸ ਪਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਗੀ੍‌ਥ ਦਾ ਉੱਤਰ-ਖੰਡ (ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ) 
ਪੰਡਿਤ ਹੋਰਾਂ ਪਾਸ ਆਨੰਦਪੁਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਤਦ ਤੋ' ਸੈਨ 1960 

ਈ. ਤਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਪਾਸ ਹੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਚਲਿਆ 

ਆਇਆ। ਨਗਰ-ਪਾਲਿਕਾ ਦੇ ਰਿਕਾਰਡ ਅਨੁਸਾਰ ਪੰਡਿਤ 

ਹੋਰੀਂ 90 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 12.8.1900 ਈ. ਨੂੰ 

ਪੂਰੇ ਹੋਏ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗੰਥ ਪੰਡਿਤ ਜੀ ਨੇ 40 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ (ਸ਼ਾਇਦ ਸੈਨ 1850 ਈ.) ਵੇਲੇ ਪਾਪਤ 

ਕੀਤਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗ੍ਰੰਥ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 

ਪੰਡਿਤ ਬੇਲੀ ਰਾਮ ਦੋ ਪਾਸ ਰਿਹਾ, ਜਿਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਿਤੂ 72 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ (23.12.1947) ਹੋਈ। ਤਦੁਪਰੈਤ 

ਇਹ ਗ੍ਰੰਥ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਪੰਡਿਤ ਓਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਸ 

ਆਇਆ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ ਗੰਥ ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਕੋਈ 

ਖ਼ਾਸ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਗ੍ੰਥ ਨੂੰ ਟੁਟੀ-ਫੁਟੀ ਅਤੇ 

ਗਲੀ-ਸੜੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਵੇਖ ਕੇ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਨੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ. ਮਨੋਹਰ 

ਸਿੰਘ, ਮਾਰਕੋਜ਼ (ਆਰ 608, ਨਿਊ ਰਾਜਿੰਦਰ ਨਗਰ, 
ਨਵੀਂ' ਦਿੱਲੀ) ਇਸ ਨੂੰ ਖ਼ਰੀਦ ਲਿਆਏ। ਹੁਣ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੰਥ ਅਜੇ 

ਤਕ ਅਗਿਆਤ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੰਥ ਨੂੰ ਵੀ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ 

ਧਸ਼ਾਰਾ 

ਜੀ ਦਾ ਸੂਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 

ਹੇਠ ਲਿਖੀ ਇਕ ਟੂਕ ਤੋਂ' ਹੁੰਦੀ ਹੈ : 

ਅਕਾਲ ਜਾ ਸ਼ਹ/ਇ ਜੀ, ਪੁਥਮ ਹਮ /ਏਸ਼ ਗ੍ਰੰਥ ਕੱ 

ਰਚਨ ਕੀ ਕਛੁਕ ਗਾਥਾ /ਲਿ/ਖੜੇ ਹੈੱ/ 

ਦਰਸ਼ ਹੌਤਾ ਗੁਰ ਨ੍ਰੰ ਮੰਗਾਵਾ/ਇਓ / 

ਸਯਾਮ /ਨੰੰਘ /ਨੇਲ ਸਿਖ ਪਠ7ਇਓ / 

ਰਾਇਓ' ਜਝ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਧੀਰ #ਲ ਕੇ ਪਾਸ਼ / 

ਪਤਰ ਹਮਾਰਾ ਹਾਥ ਦੇ /ਤਿਨ ਕਰ ਅਰਦਾਸ਼/.... 

/ਨੈਜ /ਨਘ ਕਾਂ ਬਾਤ ਸ਼ਨ ਹਮ ਭਏ ਉਂਦਾਸ਼ਾ / 

#ਕਾਲ ਪਰਖ ਤਲ ਆਗਿਆ ਕੀਨ7/ 

/ਲੋਥੋਂ ਲੂੰ ਨਵ ਗ੍ਰਅਆਨ ਕੀ ਬਾਨ?/ 

/ਲ਼ਖਨ ਪਤਰ ਮੰਗਵਾਏ ਕੇ ਕ?ਆ ਨ੍ਰੰਛ ਕੇਂ ਰੰਡ/ 

ਆਠ ਮਸ਼ ਫਨ ਆਠ /ਦਨ ਆਠ ਮਹੁਰਤਾ ਫੁਨ ਮਾਨ / 

/ਲਿ/ਖਐ ਲੇਖ ਸ਼ਜਾਨੇ / 

ਅਕਾਲ ਪਰਥ ਭਾਥਾੀਂ ਗੁਰਸ਼ਾਣ?:/ ... 

/ਨਿਜ ਕਰ /ਲਿਛਂ ਅਕਾਲ /ਲਿਖਾਏ / 

ਅਥਰ ਆਠ ਫੁਨ ਅੰਰ ਝਢਾਏਂ /... 

ਭਾ/ਖਓ ਆਪ ਅਕਾਲ ਨੇ 

/ਨਿਖਓ ਹੈ ਲੰਖ਼ੰਦ 

“ ਤੇ ਅਕਾਲ ਜਾ ਸਹਾਇ ਜਾ 

ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਦੇ ਅਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਬੀੜ ਸੈ, 

1744 ਬਿ. ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ ਪੱਤਰੇ 

ਚੌੜੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 24 ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਕੇਵਲ 16 

ਪੰਕਤੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਲਿਪੀ ਦਾ ਸਰੂਪ, ਪੰਨਿਆਂ ਦਾ 

ਆਕਾਰ-ਪ੍ਰਕਾਰ, ਪੰਕਤੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ, ਕਾਗਜ਼ ਦੀ 

ਮੋਟਾਈ ਆਦਿ ਗੱਲਾਂ ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਖ਼ਾਸ-ਪੱਤਰਾਂ ਤੋਂ 

ਬਿਲਕੁਲ ਭਿੰਨ ਸਿਧ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਖਾਨ-ਛਾਪਰੀ(ਪਿੰਡ): ਵੇਖੋ “ਛਾਪਰੀ'। 

ਖਾਰਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜੋ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ` ਤਰਨਤਾਰ ਜਾਂਦਿਆਂ 5 ਕਿ.ਮੀ. 

ਪਹਿਲਾਂ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ 

ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਠਿਕਾਣਾ 



ਖਾਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਥੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਦੋ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਹਨ। ਇਕ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਠਹਿਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। 

ਜਲ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਇਕ ਖੂਹ ਵੀ _ 

ਪੁਟਵਾਇਆ ਸੀ ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬੜੀ ਚੰਗੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦੂਖ ਨਿਵਾਰਨ ਸਾਹਿਬ”। 

ਇਹ ਪਿੰਡ ਦੇ ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ 

ਛਪੜੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਕਈ ਵਾਰ ਚਰਣ ਧੋਏ ਸਨ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਛਪੜੀ ਦੇ 

ਜਲ ਨੂੰ ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਨਿਵਾਰਕ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ 

ਸੈਬੋਧੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਥੇ ਪੱਕਾ ਸਰੋਵਰ ਬਣਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 

ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋ' ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ 

ਪੁਰਬਾਂ ਅਤੇ ਤਿਉਹਾਰਾਂ ਉਤੇ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਖਾਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : “ਮੱਟੂ ਭਾਈ ਕੇ” ਨਾਂ ਦੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਵੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਮੱਟੂ ਭਾਈ ਕੇ”। 

ਖਾਰੀ ਬੀੜ : ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਭਾਈ ਬੇਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 

ਨਾਲ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਤੋਂ ਆਗਿਆ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਜਦੋਂ ਭਾਈ ਬੇਨੋ ਮੂਲ ਬੀੜ ਦੀ 

ਜਿਲਦਬੰਦੀ ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਸਫ਼ਰ ਦੌਰਾਨ ਬਹੁਤ 

ਸਾਰੇ ਲਿਖਾਰੀ ਲਗਾ ਕੇ ਇਕ ਹੋਰ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾ 

ਲਈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮੂਲ ਬੀੜ ਨਾਲੋ' ਕੁਝ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀ ਵੀ 

ਲਿਖ ਲਈ ਗਈ। ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਉਤਾਰੇ ਇਸੇ ਬੀੜ ਤੋ ਹੋਏ 

ਸਨ ਕਿਉਕਿ ਇਹ ਬੀੜ ਉਤਾਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਸੌਖਿਆਂ 

ਉਪਲਬਧ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। 

ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਭਾਈ ਬੈਨੋ “ਖਾਰਾ” ਪਿੰਡ (ਵਰਤਮਾਨ ਨਾਂ ਮਾਂਗਟ 
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ਪਿੰਡ) ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਸੀ ਅਤੇ ਇਹ ਬੀੜ ਉਸ ਪਾਸ ਖਾਰਾ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 

“ਖਾਰੀ ਬੀੜ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਨੇ ਇਹ ਬੀੜ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ, ਤਦ ਸੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੋ ਇਸ ਦਾ 

ਨਾਉ' ਵਾਧੂ ਬਾਣੀ ਮਿਲਾਉਣ ਕਾਰਣ “ਖਾਰੀ ਬੀੜ” ਰਖਿਆ। 
ਇਹ ਧਾਰਣਾ ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥ ਦੇ ਆਧਾਰ “ਤੇ ਮੰਨਣਯੋਗ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਖ਼ਾਲਸਾਈ ਖੇਡਾਂ : ਵੇਖੋ 'ਖੇਡਾਂ (ਪਰੰਪਰਿਕ)'। 

ਖ਼ਾਲਸਾ : ਇਹ ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 

ਅਰਥ ਹੈ ਜੋ ਨਿਰੋਲ, ਸ਼ੁੱਧ ਜਾਂ ਮਿਲਾਵਟ ਤੋਂ ਉਪਰ ਹੋਵੇ। 

ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਉਸ ਜ਼ਮੀਨ ਜਾਂ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਵੀ 

“ਖ਼ਾਲਸਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸਿਧੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਹੋਵੇ, 

ਕਿਸੇ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਦੀ ਨ ਹੋਵੇ। ਗੁਰੁ ਗੋਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਲਈ, ਜੋ ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦ ਦੇ ਘੇਰੇ ਤੋਂ ਨਿਕਲ 

ਕੇ ਸਿਧੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰੇਮ-ਪੂਰਵਕ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ 

ਜਾਂ ਆਪਣੀ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਸਿਧਾ ਸੈਪਰਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੰਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਕਹ ਕਥਨ ਲਨ ਭਏ ਖ਼ਾਲਸ਼ 

ਪ੍ਰੰਮ ਭਗਤਾ /ਹ ਜਾਨ /(ਗੁ .ਰ 654)। 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਵਿਚ ਪੂਰਬ ਦੀ ਸੈਗਤ (ਗੁਰੂ 

ਕਾ ਖ਼ਾਲਸਾ) ਲਈ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਪਟਨੇ ਦੀ ਸੰਗਤ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਇਕ 

ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਵਿਚ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਸੈਚਾਰ ਦੀ 

ਰੀਤਿ ਰਾਹੀਂ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ 'ਖ਼ਾਲਸਾ” ਬਣਾਇਆ 

ਅਤੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਇਕ ਨਵਾਂ ਪਰਿਪੇਖ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਭਾਵ ਉਹ ਸਿੱਖ ਹਨ ਜੋ ਸਿਧੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਹਨ 

ਅਤੇ ਜੋ ਮਸੈਦਾਂ ਦੀ ਮਧਿਅਸਥਤਾ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹਨ। ਖ਼ਾਲਸੇ 

ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਸੈਦ-ਪ੍ਥਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ 

ਦਿੱਤੀ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਇਆ ਇਕ ਨਵਾਂ ਭਾਈਚਾਰਾ ਸੀ ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ 
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ਵਿਚ ਸੁਤੰਤਰ ਪੰਥ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ - /ਇਇਂ' ਤੀਸਰ ਪੰਥ ਚਲਾ/ਇਅਨ 

ਵਡਾ ਸੂਰ ਗਹੇਲਾ /(16)। ਇਸ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ 

ਆਤਮ-ਰਖਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾ- 
ਬਲਿਦਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਤਮ-ਰਖਿਆ ਦੀ ਰੈਭੀਰ ਸਮਸਿਆ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨਵੇਂ 
ਭਾਈਚਾਰੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਰਾਹੀਂ ਕੀਤਾ। 

ਸਨ 1699 ਈ. ਨੂੰ ਪਹਿਲੀ ਵਿਸਾਖ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਕੇਸਗੜ੍ਹ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਇਕ ਭਾਰੀ 

ਦੀਵਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਾਠ, ਕਥਾ, ਕੀਰਤਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਕ ਨੇੜੇ ਗਡੇ ਤੈਬੂ ਵਿਚ ਗਏ ਅਤੇ ਕੁਝ ਚਿਰ 

ਪਿਛੋ ਨੰਗੀ ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਸਹਿਤ ਪ੍ਰਚੰਡ ਵੀਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੰਚ 

ਉਤੇ ਆਏ ਅਤੇ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਕੇ ਇਕ ਸੀਸ ਦੀ 
ਭੇਂਟ ਮੰਗੀ। 

ਇਸ ਨਿਰਾਲੀ ਪਰ ਭਿਆਨਕ ਮੰਗ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ 

ਸਾਰੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਖ਼ਾਮੋਸ਼ੀ ਛਾ ਗਈ। ਉਤਰ ਨ ਮਿਲਣ 

`ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮੰਗ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਅਤੇ ਫਿਰ ਤੀਜੀ 
ਵਾਰ ਦੋਹਰਾਈ। ਆਖ਼ਿਰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਇਕ ਖਤ੍ੀ ਸਿੱਖ ਭਾਈ 

ਦਯਾ ਰਾਮ ਹੱਥ ਜੋੜ ਕੇ ਸੀਸ ਭੇਟ ਕਰਨ ਲਈ ਉਠ ਖੜੋਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਨੂੰ ਤੋਬੂ ਵਿਚ ਲੈ ਗਏ ਅਤੇ ਕੁਝ ਦੇਰ ਬਾਦ 

ਲਹੂ ਸਿੰਮਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਨਾਲ ਫਿਰ ਸਟੇਜ ਉਤੇ ਉਪਸਥਿਤ 
ਹੋਏ। ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਭਾਈ ਦਯਾ ਰਾਮ ਦੀ ਹਤਿਆ ਹੋ ਜਾਣ ਦਾ 

ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਗਿਆ। ਹਰ ਪਾਸੇ ਸਹਿਮ ਛਾ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਫਿਰ ਇਕ ਸੀਸ ਦੀ ਭੇਟ ਮੰਗੀ ਅਤੇ ਇਹ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਚਾਰ 

ਵਾਰ ਦੋਹਰਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਈ ਦਯਾ ਰਾਮ ਜੀ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਦਿੱਲੀ ਨਿਵਾਸੀ ਇਕ ਜੱਟ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਧਰਮ 

ਅਤੇ ਜਗਨ-ਨਾਥ ਪੁਰੀ ਨਿਵਾਸੀ ਇਕ ਝੀਵਰ ਸਿੱਖ ਭਾਈ 

ਹਿੰਮਤ ਰਾਇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੀਸ ਭੇਟ ਕੀਤੇ। 

ਕੁਝ ਦੇਰ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੀਸ ਭੇਟ ਕਰਨ 

ਪਵਾ ਕੇ ਅਤੇ ਨਵੇਂ ਸ਼ਸਤ੍] ਧਾਰਣ ਕਰਵਾ ਕੇ ਮੰਚ ਉਤੇ ਸੈਗਤ 

ਦੇ ਸਨਮੁਖ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਇਕ ਸਰਬਲੋਹ ਦੇ ਬਾਟੇ ਵਿਚ 

ਸਵੱਛ ਜਲ ਪਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਵਿਚ ਸਰਬਲੋਹ ਦਾ ਖੰਡਾ 
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ਫੇਰ ਕੇ ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਕੇ 

ਉਸ ਜਲ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਪਤਾਸੇ ਪਾ ਕੇ ਪਰਸਪਰ ਪ੍ਰੇਮ-ਭਾਵ 

ਨੂੰ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪੰਜ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਛਕਾ ਕੇ, ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਆਪ 

ਛਕਿਆ। ਉਸ ਦਿਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਹ ਸਾਰੇ “ਸਿੱਖ” ਦੀ ਥਾਂ “ਸਿੰਘ” 

ਅਖਵਾਏ। ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਹ “ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ” (ਵੇਖੋ) 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਨਵੇਂ ਭਾਈਚਾਰੇ ਦਾ 

ਆਰੈਭ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿਘ ਜੀ ਨੇ , ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਚੇਲਾ, 

ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ 

ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਕ ਨਵਾਂ ਮੋੜ ਲਿਆਉਂਦਾ। ਕਵੀ ਗੁਰਦਾਸ 

ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ- ਗਰਝਠ ਅਕਾਲ ਕੇ ਹਕਮ /ਨਿਓਂ ਓ੫/ਜਿਓ 

/ਝਗਿਆਨਾ / ਤਝ ਸਹਿਜੇ ਗੰਚਿਓ ਆਾਲ਼ਸ਼ਾ ਸ਼ਝ਼ਤ ਅਰਦਾਨਾ/ 

... ਇਉ ਤਾਸਰਾ ਪੰਥ ਚਲਾ/ਇਅਨੁ ਵਡ ਨੂਰ ਗਹੌਲਾ/ ਵਾਹ 

ਵਾਹਾ ਗੰ/ਝੰਂਦ ਨੈਘ ਆਪੈ ਗੁਰ ਚੌਲਾ/(16) ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਦਸਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਅਭਿੰਨ 

ਅੰਗ ਮੰਨਿਆ- ਖਾਲਸਾ ਮੇਰੋ ਰਪ ਹੈ ਮਾਸ਼/ ਮਾਲਸ਼ੇ ਮੱ ਹੱ 

ਕਾਰੌ' ਨਿਵਾਸ /ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਨਵੇਂ ਭਾਈਚਾਰੇ ਦਾ “ਗੁਰੂ” ਸਥਾਪਿਤ 

ਕਰਕੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਲੀਲਾ ਸਮਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਦੇ ਇਸ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮੌਕੇ 

`ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਨਿਰਾਕਾਰ ਇਸ਼ਟ ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਰਖਣ , 

ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਮਿਟਾ ਕੇ ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਇਕ ਸਮਾਨ 

ਸਮਝਣ, ਆਤਮ-ਗੌਰਵ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਸਦਾ ਕਾਇਮ 

ਰਖਣ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਲਈ ਸਦਾ ਤਤਪਰ ਰਹਿਣ ਦਾ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਸਦਾਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ-ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 

ਕਰਨ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪੰਜ ਕੱਕਾਰਾਂ-ਕਿਪਾਨ, ਕੇਸ, ਕੜਾ, 

ਕੈਘਾ ਅਤੇ ਕਛਹਿਰਾ- ਦੀ ਰਹਿਤ ਰਖਣ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ। 

ਲਈ ਪਕਿਆਈ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਪਾਨ ਕਰਵਾ 

ਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਭਾਈਚਾਰੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ ਮੋਤ ਦੇ ਭੈ 

ਤੋਂ ਸਦਾ ਲਈ ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਡਾ. ਗੋਕਲ ਚੋਦ ਨਾਰੈਗ (ਟ੍ਰਾਂਸਫਾਰਮੇਸ਼ਨ ਆਫ਼ 
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ਸਿਖਿਜ਼ਮ?) ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਜਾਤਿ- 

ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਬੈਧਨ ਤੋੜ ਕੇ, ਇਕ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਬਰਾਬਰੀ ਦਾ ਹੱਕ 

ਦੇ ਕੇ ਸਾਂਝੀ ਭਗਤੀ, ਸਾਂਝੇ ਧਰਮ-ਧਾਮ, ਸਾਂਝੇ ਆਦਰਸ਼ ਅਤੇ 

ਇਕ-ਸਮਾਨ ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਦੀ ਵਿਧੀ ਦਸ ਕੇ, ਸਿੱਖਾਂ 

ਅੰਦਰ ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਏਕਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਭਰੀ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਇਕ-ਮੁਠ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਸਮੇਂ' ਦੀ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ 
ਵੰਗਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰਤਾ-ਪ੍ਾਪਤੀ ਲਈ 

ਚੁਕਿਆ ਗਿਆ ਪਹਿਲਾ ਵਿਵਸਥਿਤ ਕਦਮ ਸਿਧ ਹੋਇਆ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਮਹਾਵਿਦਿਆਲਾ, ਘਰਜਾਖ : ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਗ੍ੰਥੀਆਂ, ਪਾਠੀਆਂ, ਕੀਰਤਨੀਆਂ 

ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਦੀ ਘਾਟ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਲਾਹੌਰ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਗੁਜਰਾਂ- 

ਵਾਲਾ ਨੇ 5 ਅਪ੍ਰੈਲ 1901 ਈ. ਨੂੰ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਉਪਦੇਸ਼ਕ 

ਮਹਾਵਿਦਿਆਲਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਕੇਵਲ ਪੰਜ 

ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੇ ਦਾਖ਼ਲੇ ਨਾਲ ਇਹ ਸਕੂਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਥੋੜੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ 

ਹਿਤੈਸ਼ੀਆਂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਆਪਣੇ ਵਲ ਖਿਚ ਲਿਆ। ਪਰ 

ਉਸ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਨੇ 1889 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ 

ਸਕੂਲ ਖੋਲ ਰਖਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਸਭਾ ਦੇ ਮੈਂਬਰਾਂ 

ਦਾ ਅਧਿਕ ਝੁਕਾਓ ਉਸ ਸਕੂਲ ਦੀ ਪ੍ਰਗਤੀ ਵਲ ਰਿਹਾ 

ਅਤੇ ਦਸੈਬਰ 1903 ਈ. ਤੋਂ ਇਸ ਪ੍ਤਿਂ ਅਣਗਹਿਲੀ ਕਰਨ 

ਲਗ ਗਏ । ਉਦੋ' ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਕਸਬੇ ਘਰਜਾਖ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਸੈਮਿਲਿਤ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨਾਲ ਯਤੀਮਖ਼ਾਨੇ ਦੀ ਵੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 

“ਘਰਜਾਖ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਮਹਾਵਿਦਿਆਲਾ ਅਤੇ ਯਤੀਮਖ਼ਾਨਾ” 

ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦੇ ਤਿੰਨ ਮੰਤਵ ਸਨ। ਇਕ, ਪੰਜਵੀਂ 

ਜਮਾਤ ਤਕ ਪੰਜਾਬੀ ਮਾਧਿਅਮ ਦੁਆਰਾ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕਰਾਉਣਾ 

ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਤੋ ਬੁੱਧੀਮਾਨੀ ਦੇ ਇਮਤਿਹਾਨਾਂ ਲਈ 

ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ। ਦੂਜਾ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਪਾਠ, 

ਕੀਰਤਨ, ਧਰਮ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕਰਾ ਕੇ 

ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ। ਤੀਜਾ, ਯਤੀਮ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ , ਅੰਮਿਤਸਰ 

ਪਾਲਣਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਕਿੱਤਿਆਂ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ 

ਕਰਾਉਦਾ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਮਹਾਵਿਦਿਆਲਾ 

ਬੜੀ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਪਰ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪੁਨਰਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੈਂਟਲ ਕੌਂਸਲ : ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ' ਘੋਸ਼ਿਤ 
ਕਮਿਊਨਲ ਐਵਾਰਡ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ ਲਈ ਸਤੰਬਰ 

1932 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਏ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ' (ਵੇਖੋ) 

ਵਿਚ ਜਲਦੀ ਹੀ ਅੰਦਰਲੇ ਵਿਰੋਧ ਸਿਰ ਚੁਕਣ ਲਗ ਗਏ । 

ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾਵਾਂ ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਸਮਝੌਤਾ 

ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਦੋਵੇਂ ਵਖਰੀ ਵਖਰੀ ਧਿਰ ਵਜੋਂ ਇਕ 

ਦੂਜੇ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ ਲਗੇ । ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ 

ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ” ਨੂੰ ਛਡਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਸ 

ਵਰਗੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਵਾਲੀ ਸੈਸਥਾ 28 ਸਤੰਬਰ 1933 ਈ. ਨੂੰ 

ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਸੈਂਟਲ ਕੌਂਸਲ” ਰਖਿਆ। ਇਸ ਕੌਂਸਲ ਦੀਆਂ ਅਗੋਂ ਤਿੰਨ 

ਉਪ-ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਬਣਾਈਆਂ ਗਈਆਂ, ਜਿਵੇਂ (1) ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ, (2) ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਸੋਸਾਇਟੀ ਅਤੇ 

(3) ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੈਸ਼ਨਲ ਲੀਗ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਪ-ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਦਾ 

ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨਾ, ਪੰਥ ਦੇ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਜਦੋ- 

ਜਹਿਦ ਕਰਨੀ, ਅਤੇ ਕਮਿਊਨਲ ਐਵਾਰਡ ਦੀ ਮਨਸੂਖ਼ੀ 

ਲਈ ਉਦਮ ਕਰਨਾ। ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਆਮ ਸਿੱਖ ਜਨਤਾ ਵਿਚ ਇਤਨੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਨਹੀਂ ਸੀ, 

ਜਿਤਨੀ ਕਿ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ 

ਕੌਂਸਲ ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ ਖੜੀ ਨ ਹੋ ਸਕੀ। ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 

ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ ਰਾਜਨੀਤੀ ਉਤੇ ਛਾਇਆ ਰਿਹਾ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ : ਇਹ ਕਾਲਜ ਸਿੱਖ ਜਗਤ 
ਦੇ ਵਿਦਿਅਕ ਗੌਰਵ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹੈ। ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ 

ਵਿਦਿਅਕ ਨੀਤੀ ਦੇ ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਰਈਸਾਂ ਦੀ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਅਤੇ ਬਿਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ 

ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਨਾਲ ਇਸ ਕਾਲਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦੀ ਯੋਜਨਾ 

ਬਣਾਈ ਗਈ । ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਤਜਵੀਜ਼ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਲਾਹੌਰ 



ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਵਿਚ ਬਣਾਇਆ ਜਾਏ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਕਿ ਇਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। 

5 ਮਾਰਚ 1892 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ ਸਰ ਜੇਮਜ਼ 

ਲਾਇਲ, ਲੈਫਟੀਨੈਂਟ ਗਵਰਨਰ ਪੰਜਾਬ ਨੇ ਰਖਿਆ। 14 

ਅਪੁੱਲ 1892 ਈ. ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਕੱਸਲ ਬਣੀ, ਜਿਸ 

ਦੇ ਪ੍ਧਾਨ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਚੀਫ਼ ਜਸਟਿਸ ਰੈਟੀਗਨ ਅਤੇ ਸਕੱਤਰ 

ਭਾਈ ਜਵਾਹਿਰ ਸਿੰਘ ਨੀਅਤ ਹੋਏ।22 ਅਕਤੂਬਰ 1893 

ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ ਬੀ.ਏ. ਦੀਆਂ ਕਲਾਸਾਂ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈਆਂ। ਸੈਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਬੀ.ਐਸ-ਸੀ. ਦੀ 

ਪੜ੍ਹਾਈ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1916 ਈ. ਵਿਚ ਐਮ.ਏ. ਦੀਆਂ 
ਜਮਾਤਾਂ ਲਗਣੀਆਂ ਆਰੈਭ ਹੋਈਆਂ। 

ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਭਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਹੇਠ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਮੁਖੀਆਂ 

ਤੇ ਰਾਜੇ ਰਈਸਾਂ ਦੀ ਕਾਨਫਰੰਸ ਹੋਈ। ਉਸ ਮੌਕੇ 15 ਲੱਖ 

ਰੁਪਏ ਕਾਲਜ ਲਈ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਅਤੇ ਇਮਾਰਤ ਲਈ ਸਵਾ 

ਤਿੰਨ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਜਮ੍ਹਾਂ ਹੋ ਗਏ। ਕਾਲਜ ਲਈ ਪੰਜਾਬ 

ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸਿੱਖ ਜ਼ਿਮੀਂਦਾਰਾਂ ਤੋ ਰੁਪਏ ਪਿਛੇ ਦੋ ਪੈਸੇ ਦੇ 

ਹਿਸਾਬ ਮਾਲੀਏ ਨਾਲ ਰਕਮ ਉਗਰਾਹ ਕੇ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ 

ਕਾਲਜ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰੋ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਸ. ਜਵਾਹਿਰ 

ਸਿੰਘ, ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ, ਸ. ਹਰਸੈਬ ਸਿੰਘ 

ਅਟਾਰੀ, ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਪੋ. ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਦਾ 
ਭਰਵਾਂ ਸਹਿਯੋਗ ਰਿਹਾ। ਇਥੋ' ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਮਿਸਟਰ 

ਜੀ.ਏ.ਵਾਥਨ ਨੇ ਇਸ ਕਾਲਜ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ 

ਬਦਲਣ ਦਾ ਸੁਪਨਾ ਲਿਆ ਸੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਮੁਲ ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਹੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਕਾਲਜ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਹੀ ਲਾਸਾਨੀ ਨਹੀਂ, 

ਇਸ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਹੁਣ ਕਾਲਜ ਆਫ਼ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨ , 

ਵੁਮੈਨ ਕਾਲਜ, ਲੜਕੀਆਂ ਦਾ ਸੀਨੀਅਰ ਹਾਇਰ ਸੈਕੰਡਰੀ 

ਸਕੂਲ, ਲੜਕੀਆਂ ਦਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਅਤੇ ਪਬਲਿਕ ਸਕੂਲ 
ਹਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਇਥੇ ਸਭ ਤੋੱ 

ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਈ ਗਈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਧਰਮ ਅਧਿਐਨ ਦਾ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਟੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ 

ਵਿਭਾਗ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪ੍ਰੋ. ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਪੇ. ਸਾਹਿਬ 

ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਲਾਇਬੇਰੀ 

ਇਸ ਕਾਲਜ ਦੀ ਦੁਰਲਭ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਭਾਗ ਨੂੰ 

ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ ਖੜਾ ਕਰਨ ਲਈ ਡਾ. ਗੈਡਾ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਯੋਗਦਾਨ ਅਭੁੱਲ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਮੁੱਖ 

ਦਾ ਸੋਬੈਧ ਇਸ ਕਾਲਜ ਦੇ ਅਧਿਆਪਨ ਨਾਲ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਜਾਂ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ 

ਲਈ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸੈਘਰਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਕਾਲਜ ਦੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀ 

ਸਦਾ ਅਗੇ ਹੀ ਰਹੇ। ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਕਾਲਜ 

ਦੀਆਂ ਬੜੀਆਂ ਉਲੇਖਯੋਗ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਹਨ। ਧਾਰਮਿਕ 
ਸੈਕੀਰਣਤਾ ਤੋਂ ਇਹ ਕਾਲਜ ਸਦਾ ਬਚਿਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਹਰ ਧਰਮ ਜਾਂ ਫ਼ਿਰਕੇ ਦੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੇ ਤਾਲੀਮ 

ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਪ੍ਰੰਫੈਸਰਾਂ 

ਨੇ ਇਥੇ ਪੜ੍ਹਾਇਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਕਾਲਜ ਹੁੰਦਾ 

ਹੋਇਆ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਨੀਤੀ ਸਦਾ ਧਰਮ-ਨਿਰਪੇਖ ਹੀ ਰਹੀ 

ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁੱਖ ਕਾਲਜਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸਥਾਨ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਟੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ : ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਆਗੂਆਂ ਨੇ ਕੀਤੀ। 

ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਸ ਪ੍ਤਿਕ੍ਿਆ ਤੋਂ ਜਨਮੀ ਜੋ ਸਿੱਖ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਸੀ। ਸੈਨ 1849 ਈ. ਵਿਚ 

ਕਰ ਚੁਕਣ ਤੋ ਬਾਦ ਈਸਾਈ ਮਤ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਕਈ 

ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਸਸਾਦਿਟੀਆਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਂ 

ਗਈਆਂ। ਇਹ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਈਸਾਈ ਮਤ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 
<< %੫ << ਤੇ੪ 

ਛੋਟੇ ਛੋਟੇ ਟੈਕਟ ਛਾਪ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡਦੀਆਂ ਸਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਟੈਕਟਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਅਕਸਰ ਈਸਾ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ 

ਘਟਨਾਵਾਂ, ਬਾਈਬਲ ਦੀਆਂ ਕਹਾਣੀਆਂ, ਬਾਈਬਲ ਦੇ 

ਅਨੁਵਾਦਿਤ ਅੰਸ਼ ਆਦਿ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਤਰਣ 

ਨਾਲ ਈਸਾਈ ਮਤ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਤਕੜਾ ਬੜ੍ਹਾਵਾ ਮਿਲਿਆ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਟੈਕਟਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਤੋਂ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾਈ 



ਬਿਰਤੀ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਟੈਕਟ ਲਿਖ ਕੇ ਗੁਰਪੁਰਬਾਂ, 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀਆਂ 
ਜੀਵਨੀਆਂ, ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ 

ਨਾਲ .ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੁੰਦੇ। “ਗੁਰਮਤ ਗੰਥ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸਭਾ” 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੇ ਵੀ ਕੁਝ ਟੈਕਟ ਛਾਪ ਕੇ ਵੰਡੇ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਟੈਕਟਾਂ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ 

ਲਈ “ਅਮੈਰਿਕਨ ਟੈੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ” ਦੇ ਨਮੂਨੇ 'ਤੇ ਸਰੀ ਗੁਰੂ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1894 ਈ. ਵਿਚ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਟੈਕਟ 

ਸੁਸਾਇਟੀ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਅਜਿਹਾ ਉਦਮ 

ਕਰਨ ਵਿਚ ਡਾ. ਚਰਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਅਕਾਲੀ 

ਕੌਰ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਨ। ਇਹ ਹਰ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਛਾਪਣ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਖਦੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਜੋ ਕਿਤੇ ਗੁਰਮਤਿ 

ਆਸ਼ੇ ਦੇ ਉਲਟ ਕੋਈ ਗੱਲ ਨ ਛਪ ਜਾਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਟੈਕਟਾਂ ਦੇ 

ਮੁੱਢਲੇ ਲੇਖਕਾਂ ਵਿਚ ਡਾ. ਚਰਨ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ 

ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਦੇ ਨਾਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਵਿਦਿਅਕ ਸੁਧਾਰਾਂ 

ਬਾਰੇ ਵੀ ਗੱਲਾਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ 

ਦੀਆਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਰਚਨਾਵਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਟੈਕਟਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਹੀ ਛਪੀਆਂ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਟੈਕਟਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ 

ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤੇ ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਤ ਕੇਦਰ, 

ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਅਤੇ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਸਦਨ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ 
ਵਿਚ ਸੈਭਾਲੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ 

ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਟੈਕਟਾਂ ਦੀ ਇਕ ਉਸਾਰੂ ਭੂਮਿਕਾ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਘਟ ਭਰਤੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਅੰਗੇ੍‌ਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਕ ਬਿਟਿਸ਼ ਜਨਰਲ ਅਧੀਨ ਬਣਾਈ 

ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਸਾਰਾ ਮਾਮਲਾ ਵਿਚਾਰ ਕੇ ਰਿਪੋਰਟ ਕਰਨ ਲਈ 

ਕਿਹਾ। ਜਦੋਂ ਉਸ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਰਿਪੋਰਟ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਵਜ਼ੀਰੇ 
ਆਜ਼ਮ ਸਰ ਸਿਕੰਦਰ ਹਯਾਤ ਨੂੰ ਭੇਜੀ ਗਈ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ 

ਸਾਰਾ ਮਾਮਲਾ ਦਬ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਰਿਪੋਰਟ ਉਤੇ ਕਾਰਵਾਈ 

ਕਰਨੌ' ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਗੱਲ ਦੇ ਨਸ਼ਰ ਹੋਣ ਨਾਲ ਸਿੱਖ 

ਆਗੂ ਸਚੇਤ ਹੋ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 19 ਜਨਵਰੀ 1941 ਈ. 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ 

ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਇਕ ਲੀਗ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਜੋ 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਫੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋਣ ਲਈ ਪੇਰਿਆ ਜਾਏ ਅਤੇ 

ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ੂਰਵੀਰ ਜਾਤਿ ਵਜੋਂ ਸਥਿਤੀ ਬਣੀ 

ਰਹੇ। ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਇਸ ਲੀਗ ਦਾ ਪੈਜ਼ੀਡੈਂਟ-ਜਨਰਲ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਲੀਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 150 ਮੈਂਬਰ ਰਖੇ ਗਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

118 ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅਤੇ 32 ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਪ੍ਰਤਿਬਧ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਆਗੂ 

ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਗਏ ਅਤੇ ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਪੇਰਣ ਲਈ ਇਸ 

ਲੀਗ ਦੇ 22 ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ । ਬੜੀ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ 

ਇਕੱਠਾਂ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਅਸਰ ਬੜਾ 

ਉਤਸਾਹਜਨਕ ਰਿਹਾ। ਕੈਡਿਟ ਭਰਤੀ ਹੋਣ ਦੇ ਚਾਹਵਾਨ 

ਮਹਿੰਦਰਾ ਕਾਲਜ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਉਚੇਚੀਆਂ ਜਮਾਤਾਂ 

ਲਗਾਈਆਂ ਗਈਆਂ। ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ 

ਹੋਂਦ ਦੀ ਲੋੜ ਨ ਰਹੀ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ : ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ ਦੇ ਉੱਦਮ ਨਾਲ 

ਵਖ ਵਖ ਸਿੱਖ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਜਾਂ ਪਾਰਟੀਆਂ ਦੀ ਇਕ ਰਲੀ- 

ਮਿਲੀ ਮੀਟਿੰਗ ਅਥਵਾ ਕਾਨਫਰੰਸ 27 ਸਤੰਬਰ 1932 ਈ. 

ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ 

ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ 16 ਅਗਸਤ 1932 ਈ. ਨੂੰ ਪਾਸ ਕੀਤੇ 

ਕਮਿਊਨਲ ਐਵਾਰਡ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਇਸ ਕਾਨਕ੍ਰਸ 
ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਸ. ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਸ਼ੇਰੇ-ਪੰਜਾਬ ਨੇ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਪਾਸ ਹੋਇਆ ਕਿ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ” ਨਾਂ ਦੀ 

ਇਕ ਨਵੀਂ ਸੈਸਥਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ, ਜਿਸ ਦੇ 

ਕੁਲ 250 ਮੈਂਬਰ ਹੋਣ, ਦੋ ਸੌ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚੋਂ ਅਤੇ ਬਾਕੀ 

ਪੰਜਾਹ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚੋਂ ਚੁਣੇ ਜਾਣ। ਇਸ ਮੀਟਿੰਗ 

ਦੇ ਸੁਝਾਉ 'ਤੇ ਸ. ਉਜਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਸੈਪੂਰਨ ਸਿੰਘ 

ਲਾਇਲਪੁਰੀ ਨੇ ਰਾਊਂਡ ਟੇਬਲ ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ ਦੀ ਕਨਸਲਟੇਟਿਵ 

ਕਮੇਟੀ ਤੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ੇ ਦਿੱਤੇ। ਇਹ ਵੀ ਪਾਸ ਹੋਇਆ ਕਿ 

ਸੈਂਟਲ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਂਤਿਕ ਲੈਜਿਸਲੇਟਰ ਆਪਣੇ ਅਸਤੀਫ਼ੇ 

'ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ” ਨੂੰ ਭੇਜ ਦੇਣ ਤਾਂ ਜੋ ਲੋੜ ਪੈਣ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ ਪਾਸ ਭੇਜਿਆ ਜਾ ਸਕੇ । ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਸੈਸਥਾ 

ਵਖ ਵਖ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਮਿਲਗੋਂਭਾ ਸੀ, ਇਸ 



ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਅੰਮਿਤਸਰ 

ਵਾਸਤੇ ਅੰਦਰਲੇ ਵਿਰੋਧ ਸਿਰ ਚੁਕਣ ਲਗੇ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਹ 

ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਕਿ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ ਅਤੇ ਸੈਂਟਲ 

ਸਿੱਖ ਲੀਗ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਚੁੰਕਿ ਸਮਾਨ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ ਨੂੰ ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ ਵਿਚ ਸਮੇ ਲਿਆ 

ਜਾਏ। ਪਰ ਹੋਰਨਾਂ ਸਿੱਖ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। 

_ਇਕ ਇਸ ਕਰਕੇ ਕਿ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ 
ਉਦੇਸ਼ ਕੇਵਲ ਕਮਿਊਨਲ ਐਵਾਰਡ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨਾ ਸੀ 
ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਇਸ ਕਰਕੇ ਕਿ ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ ਇਕ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਾਰਟੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਂਗੂਸ ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ 

ਹੈ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਸਿੱਖ ਪਾਰਟੀਆਂ ਦੀ ਸਾਂਝੀ 

ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ ਬੁਲਾ ਕੇ ਇਹ ਫ਼ੈਸਲਾ ਲਿਆ ਗਿਆ ਕਿ 'ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦਰਬਾਰ? ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਾਰਟੀ ਹੈ, ਇਸ 

ਲਈ ਕੋਈ ਵੀ ਹਾਜਨੈਤਿਕ ਪੱਧਰ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ “ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦਰਬਾਰ” ਦੀ ਪ੍ਵਾਨਗੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਨਹੀਂ ਲਿਆ ਜਾ ਸਕੇਗਾ। 

ਸੀਮਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰੀਆਂ ਸਿੱਖ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਜਾਂ ਪਾਰਟੀਆਂ ਨੂੰ 

ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਖਤਰੇ ਵਿਚ ਦਿਸਣ ਲਗੀ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਰੁਚੀ ਇਸ ਵਲੋਂ ਘਟਦੀ ਗਈ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤਕ 

ਇਸ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਗੱਲ ਕਦੀ ਕਦਾਈਂ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਵੀ ਛਪ 

ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਹੈ, ਪਰ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਟਵਾਰੇ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਖਾਲਸਾ 

ਦਰਬਾਰ” ਦਾ ਭੋਗ ਪੈ ਗਿਆ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ : ਸੈਨ 1873 ਈ. ਵਿਚ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਅਤੇ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੈਨ 1879 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 

ਆ ਜਾਣ ਨਾਲ ਪਰਸਪਰ ਤਾਲਮੇਲ ਦੀ ਘਾਟ ਮਹਿਸੂਸ 

ਹੋਣ ਲਗੀ। ਇਸ ਘਾਟ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ 11 ਅਪੈਲ 

1880 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ “ਜਨਰਲ ਸਭਾ” ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। 11 ਅਪ੍ਰੰਲ 1883 ਈ. ਨੂੰ 

“ਜਨਰਲ ਸਭਾ” ਨੂੰ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 36 ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ 

ਸੈਬੰਧਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੈਫਟੀਨੈਂਟ 

ਗਵਰਨਰ ਅਤੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਦੇ ਰਾਜਾ ਬਿਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ 

ਦੇ ਸਰਪ੍ਰਸਤ, ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰੰ. 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਕਰਤੱਵ ਸੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ 

ਸਮਾਜਿਕ ਸੁਧਾਰ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ 

ਪ੍ਰਸਾਰ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ' ਸਹਾਇਤਾ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉੱਦਮ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਕੁਝ 

ਸਭਾਵਾਂ ਵਿਚ ਤੀਬਰ ਮਤ-ਭੇਦ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਮਤਭੇਦ ਦਾ ਇਕ ਕਾਰਣ ਸੀ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਗਦੇਲਾ ਲਗਾ ਕੇ ਬੈਠਣਾ 

ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਸੀ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸੁਝਾਉ ਕਿ ਗ਼ੈਰ-ਸਿੰਘਾਂ 

ਨੂੰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸਿੱਖ ਸਿੰਘ 

ਸਭਾ” ਰਖਣਾ। ਇਸ ਸੁਝਾਉ ਦਾ ਪੋ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ 

ਬੜੀ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਬਾਵਾ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਛਪੀ ਪੁਸਤਕ 

'ਖ਼ੁਰਸ਼ੀਦ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨੇ ਵੀ ਦੋਹਾਂ ਧੜਿਆਂ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵਿਥ 

ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ 

ਨੀਤੀ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਕਥਨ ਸਨ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਦੁਆਰਾ ਸੰਪੁਸ਼ਟ ਸਨ। 
ਜਦੋ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧ ਸਿਖਰ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ, 

ਤਾਂ ਲਾਹੌਰ ਧੜੇ ਨੇ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਨਾਲੋਂ ਵਖ ਹੋ ਕੇ 11 ਅਪੈਲ 

1886 ਈ. ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕਰ ਲਈ। 36 ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਧੜੇ ਨਾਲ 

ਕੇਵਲ 10 ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਸੈਬਧਿਤ ਰਹਿ ਗਈਆਂ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋ ਪ੍ਮੁਖ ਸਨ- ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਅਤੇ 

ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ। ਬਹੁਤ ਯਤਨ ਕਰਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਦਾ ਦੀਵਾਨ ਆਪਣੀ ਸਾਖ ਬਣਾ ਨ ਸਕਿਆ। ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ 

ਪ੍ਗਤੀ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੂੰ ਦੋ ਸਤਰਾਂ ਵਿਚ 

ਵਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਕ 'ਮਹਾਂ ਖੰਡ” ਜਿਸ ਵਿਚ ਜਾਗੀਰ- 

ਦਾਰ ਜਾਂ ਰਈਸ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ ਅਤੇ ਦੂਜਾ “ਸਮਾਨ ਖੰਡ” 

ਜਿਸ ਦੇ ਆਮ ਸਿੱਖ ਮੈਂਬਰ ਸਨ। ਪਹਿਲੇ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਾਬਾ 

ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਸੀ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਸ. ਮਾਨ ਸਿੰਘ, ਮੈਨੇਜਰ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ। ਦੂਜੇ ਧੜੇ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਰਾਜਾ ਬਿਕੁਮ 
ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਚੀਫ਼ ਖਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ, ਤਾਂ ਇਹ ਦੀਵਾਨ ਉਸ ਵਿਚ 

ਸਮੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ੮ 



ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਸੋਸਾਇਟੀ, ਵੈਨਕੂਵਰ ਸੇ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਸੋਸਾਇਟੀ, ਵੈਨਕੂਵਰ : ਕੈਨੇਡਾ 
ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਉੱਦਮ ਨਾਲ 13 ਮਾਰਚ 1909 

ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਸੋਸਾਇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ 

ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ. ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਸਨ। 23 ਫਰਵਰੀ 1915 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਸ ਨੂੰ ਸੋਸਾਇਟੀਜ਼ ਐਕਟ ਅਧੀਨ ਰਜਿਸਟਰ ਕਰਵਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸਨ- ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਕਾਇਮ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕਰਨਾ, ਗ੍ਰੰਥੀ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰਨਾ। ਸੈਨ 

1960 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਅਧਿਕ ਪਹੁੰਚ 

ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਸੋਸਾਇਟੀ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਵਿਚ 

ਵਿਸਤਾਰ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਵਕਤ ਇਸ ਸੋਸਾਇਟੀ ਸਾਹਮਣੇ 
ਸਭ ਤੋਂ ਜ਼ਰੂਰੀ ਕੰਮ ਸੀ ਸਿੱਖ ਆਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਦੇ 
ਵਾਸੀਆਂ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਅਧਿਕਾਰ ਦਿਵਾਉਣਾ। ਇਸ ਮੰਤਵ 

ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਦੋਂ-ਜਹਿਦ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 

ਸੈਨ 1970 ਈ. ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਥੋਂ ਦੇ ਸੈਵਿਧਾਨ ਵਿਚ 

ਆਵੱਸ਼ਕ ਸੋਧ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਸੋਸਾਇਟੀ ਨੇ ਉਥੋਂ ਦੇ 

ਕਰਨ ਦੀ ਆਧਾਰ-ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਅਨੋਕ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਕ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ 

ਸੈਬਧਿਤ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਦਾ ਵੀ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਲੌ' ਇਕ 
“ਕੈਨੇਡੀਨ ਸਿੱਖ ਸਮਾਚਾਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਰਸਾਲਾ ਹਫ਼ਤੇ ਵਿਚ ਦੋ 

ਵਾਰ ਕਢਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ 

ਸੋਸਾਇਟੀ ਨੇ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲੇ ਭਾਰਤੀ ਆਵਾਸੀਆਂ ਦੀ 
ਬਹਿਬੂਦੀ ਲਈ ਵੀ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ ਆਵਾਸੀਆਂ 
ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਮੁਲਕਾਂ ਦੇ ਆਵਾਸੀਆਂ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਹੱਕ ਦਿਵਾਏ। 

ਇਸ ਸੋਸਾਇਟੀ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਉਦਾਰਵਾਦੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਭ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭਾਰਤੀਆਂ ਵਲੋਂ ਸਾਂਝੀ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਖਰਾ ਸੌਦਾ ਬਾਰ : ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 

ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਨੋਤਾ ਸ. ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਝੱਬਰ ਨੇ ਇਸ 

ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤੀ। ਇਸ 

ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ ਵਿਰਕ ਜੱਟ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਜੋਂ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਮਲਾਇਆ 

ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਦੇ ਚੁੜ੍ਹਕਾਣਾ ਮੰਡੀ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ 

ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ 

ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ 

ਪ੍ਰਸਾਰ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਪਰ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਸਾਕੇ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਝੁਕਾ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਲ ਹੋ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਦਲ ਕੇ “ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਖਰਾ ਸੌਦਾ 

ਬਾਰ” ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 

ਦਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਵਿਚ ਹੀ ਸ਼ਾਮਲ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਨਾਭਾ : 'ਵੇਖੋ 'ਸੈਂਟਲ ਮਾਲਵਾ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਤਿਨਿਧੀ ਦੀਵਾਨ”। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਮਲਾਇਆ : ਮਲਾਇਆ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਵਲੋ' 27 ਦਸੈਬਰ 1903 ਈ. ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਸਥਾ, ਜਿਸ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਉਦੇਸ਼ ਸਨ- ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ, ਮਲਾਇਆ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ, 
ਸਿੱਖ ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 

ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਦੀਆਂ ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਦੀ ਉਪਲਬਧੀ। ਮਲਾਇਆ 
ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਨਗਰਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਚੁਣ ਕੇ 21 ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ 

ਕਾਰਜਕਾਰੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਮੈਂਬਰਾਂ 

ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਧਾਰੀ ਹੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਵਲੋਂ ਰ੍ਥੀ ਸਿੰਘਾਂ ਅਤੇ ਪਾਠੀਆਂ 

ਲਈ ਪ੍ਚਾਰ-ਫੈਡ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਤੋਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਬੁਲਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਮੰਗਵਾ ਕੇ 

ਧਰਮ ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਪੱਖਾਂ 'ਤੇ ਕਿਤਾਬਚੇ ਜਾਂ ਟਰੈਕਟ ਛਾਪ ਕੇ 

ਵੇਡੇ ਜਾਂਦੇ। 

ਸੈਨ 1933 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਵਲੋਂ 

“ਮਲਾਇਆ ਇਸਤਰੀ ਸਤਿਸੈਗ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

24 ਸਤੋਬਰ 1950 ਈ. ਵਿਚ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਇਨਸਟੀ- 

ਚਿਊਸ਼ਨ” ਨਾਂ ਦਾ ਸਕੂਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦਾ 

ਦਾਖ਼ਲਾ ਹਰ ਇਕ ਧਰਮ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ ਖੁਲ੍ਹਾ 

ਸੀ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੂੰ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
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ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਸਰਗਰਮੀਆਂ ਨਾਲ ਇਹ ਦੀਵਾਨ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 

ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ- 

ਪ੍ਸਾਰ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਪ੍ਰਬੈਧਕਾਂ ਵਿਚ ਸੈਨ 1918 

ਈ. ਤੋਂ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਰੋਧ ਦੇ 
ਮੁੱਖ ਕਾਰਣ ਸਨ- ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨੂੰ ਵਾਧੂ ਜਮ੍ਹਾ 

ਹੋਇਆ ਧਨ ਭੇਜਣਾ ਅਤੇ ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ ਜਹਾਜ਼ ਦੇ 

ਦੁਖਿਆਰਿਆਂ ਪਤਿ ਬੇਰੁਖੀ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ। ਵਿਰੋਧੀ ਧੜੇ 
ਨੇ ਆਪਣਾ ਵਖਰਾ “ਕਲਗੀਧਰ ਦੀਵਾਨ ਮਲਾਇਆ” 

ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1927 ਈ. ਤਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 

ਸਾਂਝੀਆਂ ਕਾਨਫਰੰਸਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਪਸ 

ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਸਮਝੌਤਾ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਨਵਾਂ 

ਬਣਿਆ “ਕਲਗੀਧਰ ਦੀਵਾਨ ਮਲਾਇਆ” ਸੈਨ 1962 

ਈ. ਤਕ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਉਹ ਲਗਭਗ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ ਮੂਲ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਚਲਦੀ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਮਾਝਾ : ਮਾਝਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਤਿੰਨ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ 
ਲਾਹੌਰ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਦੇ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ 

ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਇਹ ਦੀਵਾਨ, ਅਸਲ ਵਿਚ, 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ 

ਵਾਲਾ ਇਕ ਇਲਾਕਾਈ ਸੈਗਠਨ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਨੌਸ਼ਹਿਰਾ ਪੰਨੂਆਂ ਦੇ ਰਿਸਾਲਦਾਰ ਬਸੈਤ 

ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਦੀ ਲੜਕੀ ਦੇ ਵਿਆਹ 'ਤੇ ਕੀਤੇ ਗਏ 

ਬੇਹਿਸਾਬੇ ਖ਼ਰਚ ਅਤੇ ਦਿਖਾਵੇ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ 
ਮਿੱਤਰ ਅਤੇ ਕੈਰੋਂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹਦਾਰ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ 

ਵਲੋ ਪਸੈਦ ਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਫਰਵਰੀ 1904 ਈ. ਵਿਚ 

ਪ੍ਤਿਨਿਧੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਇਕ ਮੀਟਿੰਗ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, 

ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਬੁਲਾਈ ਗਈ। ਉਸ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ 

ਫ਼ੈਸਲਾ ਹੋਇਆ ਕਿ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਮਾਝਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਏ ਅਤੇ ਕੈਰੋਂ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਇਸ 

ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਸਥਾਨ ਬਣਾਇਆ ਜਾਏ। 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਦੋ ਗੱਲਾਂ ਵਲ ਮੁੱਖ 

ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਇਕ ਸੀ ਕਿ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਨੂੰ ਪਿੰਡ 
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ਪਿੰਡ ਭੇਜ ਕੇ ਸਿੱਖ ਕਿਸਾਨਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਜਾਏ ਕਿ 

ਵਿਆਹ ਸ਼ਾਦੀਆਂ ਉਤੇ ਵਿਅਰਥ ਦਾ ਖ਼ਰਚਾ ਨ ਕੀਤਾ 

ਜਾਏ ਅਤੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਖਾਵੇ ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ ਜਾਏ 

ਅਤੇ ਨਸ਼ਿਆਂ ਜਾਂ ਸ਼ਰਾਬ ਦੀ ਬਿਲਕੁਲ ਵਰਤੋ` ਨ ਕੀਤੀ 

ਜਾਏ। ਦੂਜੀ ਸੀ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਹੋਣ 

ਵਾਲੇ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਿਆਂ ਦਾ ਢੰਗ ਬਦਲਿਆ ਜਾਏ 

ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਭ੍ੁਸ਼ਟਾਚਾਰ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਵਿਵਸਥਿਤ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਮੇਲਿਆਂ ਵਿਚ 

ਭੁਸ਼ਟਾਚਾਰ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ ਵਿਚੋਂ ਮੂਰਤੀਆਂ ਨੂੰ 

ਹਟਾਉਣ ਦਾ ਕੰਮ ਵੀ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਏਜੋਡੇ 'ਤੇ ਸੀ, 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਅਨੌਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਮੂਰਤੀਆਂ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਸਨ। ਭਾਈ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਵੈਦ 

ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਹੋਰ ਪਤਵੈਤੇ ਸਜਣਾਂ ਨੇ ਇਸ ਸਮਸਿਆ ਨੂੰ 

ਬੜੇ ਸਹਿਜ ਅਤੇ ਸੁਖਾਵੇਂ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹਲ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਸਮਾਜ-ਸੁਧਾਰ ਦੇ ਕਈ ਪਹਿਲੂਆਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ ਸਭ ਨੂੰ ਠੀਕ ਕਰਨ ਦੀ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ। 

ਮਾਧਿਅਮ ਦੁਆਰਾ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਦੇ ਮਤੇ ਵੀ ਪਾਸ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ। 

ਜੱਟਾਂ ਦੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਗੋਤਾਂ ਵਿਚ ਚਲੇ ਆ ਰਹੇ ਭੇਦ-ਭਾਵ 

ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਾਂ ਕੇ ਰੋਟੀ-ਬੇਟੀ ਦੀ ਸਾਂਝ ਕਰਵਾਈ ਗਈ 

ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਦੀ ਘਾਟ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਕੈਰੋਂ ਪਿੰਡ 

ਗਿਆ ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਸਥਾਨਾਂਤਰਿਤ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 9-10 ਅਪ੍ਰੈਲ 1907 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਏ 
ਸਾਲਾਨਾ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਮਾਝੇ ਦੇ ਕਿਸਾਨਾਂ ਲਈ ਵਧਾਏ 

ਗਏ ਮਾਲੀਏ ਤੋਂ ਛੋਟ ਦਿਵਾਉਣ , ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ ਕਰਨ ਅਤੇ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਜਾਇਦਾਦ ਨੂੰ ਮਹੰਤ ਦੇ ਨਾਂ ਦੀ ਥਾਂ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਂ ਕਰਨ ਸੈਬੈਧੀ ਮਤੇ ਪਾਸ ਕੀਤੇ ਗਏ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਮਾਝੇ , ਮਾਲਵੇ ਅਤੇ ਦੁਆਬੇ 

ਦੇ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਇਲਾਕਾਈ ਖਿਚੋਤਾਣ ਅਤੇ ਦੂਸ਼ਣਬਾਜ਼ੀ 
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ਵਧ ਗਈ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਸ.ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ 

ਗਈ। 8 ਫਰਵਰੀ 1908 ਈ. ਨੂੰ ਫ਼ੈਸਲਾ ਹੋਇਆ ਕਿ 

ਸਮੋ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਉਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਥਾਂ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 

ਮਾਝਾ ਪਰਚਾਰ ਸਬ-ਕਮੇਟੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ 

ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਕੈਰੋਂ ਵਿਚ ਕੁੜੀਆਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਈ ਸਕੂਲ 
ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਕਈ ਯਾਦਗਾਰੀ 

ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ 

ਗਤਿਵਿਧੀ ਸੈਨ 1910 ਈ. ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਰੁਕ ਗਈ। ਇਹ 

ਦੀਵਾਨ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚੋਂ ਕਈ ਭੈੜ ਕਢਣ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡੀ ਦੇਣ ਸੀ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 

ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ ਵਿਚ ਪਸਰੇ ਭੁਸ਼ਟਾਚਾਰ ਅਤੇ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਹੋਣ ਵਾਲੇ 

ਮੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਅਨੈਤਿਕ ਕਾਰਵਾਈ ਨੂੰ ਠੀਕ ਕਰਨ ਵਲ 

ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦੇਣਾ, ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦਾ ਆਧਾਰ ਕਾਰਣ ਬਣਿਆ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਲਾਹੌਰ : ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਾਲ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਮਤ-ਵਿਰੋਧ ਕਾਰਣ ਲਾਹੌਰ 

ਧੜਾ ਵਖ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 11 ਅਪੈੈਲ 1886 ਈ. ਨੂੰ ਉਸ 
ਨੇ ਆਪਣਾ ਸੁਤੰਤਰ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਲਾਹੌਰ” ਸਥਾਪਿਤ 

ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਨਵੇਂ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ. ਅਤਰ 

ਸਿੰਘ ਭਦੌੜ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪ੍ਰ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਮੁੱਖ ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। 19 ਫਰਵਰੀ 

1892 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਉਪਚਾਰਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਰਜਿਸਟਰੇਸ਼ਨ ਕਰਵਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ 

ਸੀ- ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸ਼ੁੱਧ-ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ 

ਕਰਨਾ, ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ (ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਇਸਤਰੀਆਂ 

ਵਿਚ) ਕਰਨਾ, ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਲ ਧਿਆਨ 

ਦੇਣਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਪਾਸ ਪੋ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, 

ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਜਵਾਹਿਰ ਸਿੰਘ ਵਰਗੇ 

ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਖੇਤਰ ਬਹੁਤ ਵਿਸਤਰਿਤ ਹੋਇਆ। ਲੋਕਾਂ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰ 

ਅੰਦਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਲਗਿਆ। 

ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਵਲੋਂ ਅਪੈਲ 1886 ਈ. ਵਿਚ 

“ਸੁਧਾਰਾਰਕ” ਨਾਂ ਦਾ ਮੈਗਜ਼ੀਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 

13 ਜੂਨ 1886 ਈ. ਨੂੰ ਇਕ ਸਪਤਾਹਿਕ “ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਅਖ਼ਬਾਰ” ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਅਖ਼ਬਾਰ 

ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ 
ਬੜੇ ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਾਧਨ ਵਜੋ' ਵਰਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ 

ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ ੧25 ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਸਬੰਧਿਤ ਹੋ ਗਈਆਂ। 

ਪਰ ਸਰ ਅਤਰ ਸਿੰਘ, ਪੌ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ 

ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ ਨਾਲ ਇਹ ਦੀਵਾਨ ਪ੍ਰਾਣਹੀਨ ਹੋ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰ (ਪੁਸਤਕ): ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਮੂਲ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਸ. ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਵਹੀਰੀਆ ਨੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ 

ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਸੋਢੀ ਰਾਮ ਨਰੇਣ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਗੁਰਮਤਿ ਪੈਸ, 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 445 ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ (1914 ਈ.) 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ ਲੇਖਕ ਨੇ ਇਸ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਕਾਇਮ 
ਰਖਣਾ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਖਰੜਾ ਤਿਆਰ 

ਹੋ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਉਤਾਰੇ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਧਰਮ 

ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਲੇਖਕ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਦਸਮ ਗੰਥ, ਵਾਰਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ, 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਨੂੰ ਆਧਾਰ 

ਬਣਾਇਆ। 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਲੇਖਕ ਨੇ ਸਿਧ ਕਰਨ ਦਾ 

ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ ਪਛਾਣ ਵਾਲਾ 

ਧਰਮ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਧਰਮ-ਰੀ੍‌ਥ 'ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਹੈ। ਪਰ 

ਲੇਖਕ ਇਹ ਮੰਨਣੌਂ ਵੀ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ` 

ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦਾ ਸ਼ੁੱਧੀਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਨੇਂ ਖੰਡ 



ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੈਸ਼ਨਲ ਪਾਰਟੀ 

ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਉਚਤਾ, ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਮਾਣ ਮਰਯਾਦਾ, ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਾਜਣ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਘਟਨਾ, ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਆਚਾਰ ਸੈਘਤਾ, ਸਿੱਖ ਸੈਸਥਾਵਾਂ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ, ਧਾਰਮਿਕ ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਨ ਕਰਨ 

`ਤੇ ਲਗਣ ਵਾਲੀ ਸਜ਼ਾ, ਸਮਾਜਿਕ ਰੀਤਾਂ ਅਤੇ ਰਿਵਾਜ 

ਆਦਿ ਪੱਖਾਂ ਉਤ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 

ਰੀਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਤੋਂ ਇਹ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਲੇਖਕ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਪੁਰਾਤਨ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਜਾਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਬੈਠਦੀਆਂ। ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਸੈਤਾਨਾਂ, 

ਜਿਵੇ ਬੇਦੀ, ਸੋਢੀ, ਭੱਲੇ ਆਦਿ, ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਦੀਵਾਨਾਂ ਜਾਂ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਤਿਕਾਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਦੀ ਗੱਲ 

ਕਹੀ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਇਹ ਵੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਇਸਤਰੀਆਂ 

ਦੀ ਦੀਖਿਆ ਵਿਧੀ ਮਰਦਾਂ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੰਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਲੇਖਕ ਨੇ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ 

ਕਰਕੇ ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਸੀ, ਪਰ ਆਪਣੀਆਂ 

ਖੋਹ ਬੈਠਿਆ, ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਨੂੰ ਪੰਥ ਵਿਚ ਆਸ਼ਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨ ਹੋ ਸਕੀ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੈਸ਼ਨਲ ਪਾਰਟੀ : ਇਸ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਸੈਨ 1936 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਮੁੱਖ ਕਰਣਧਾਰ 

ਦੋ ਸਿੱਖ ਰਈਸ ਸਨ- ਸਰ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਅਤੇ 

ਸਰ ਜੋਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ। ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ ਅੰਗੇਜ਼ 

ਸਰਕਾਰ ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ 

ਸਕੀਮ ਅਨੁਸਾਰ ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ। 

ਇਸ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਹਰ ਉਹ ਸਿੱਖ ਬਣ ਸਕਦਾ ਸੀ, 

ਜਿਸ ਦੀ ਉਮਰ 21 ਸਾਲ ਤੱ ਘਟ ਨ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਜੋ ਪਾਰਟੀ 

ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰੇ। ਇਸ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਮੁੱਖ 

ਅਤੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਕਮੇਟੀਆਂ ਨੂੰ ਸੇਧ ਦੇਣ ਲਈ 31 ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ 

ਇਕ ਕਾਰਜਕਾਰੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ। 

ਇਸ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ- 

ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਨ ਜੀਉਣਾ, ਸਵਰਾਜ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੈਸ਼ਨਲ ਪਾਰਟੀ 

ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਉਦਮ ਕਰਨਾ, ਕਮਿਊਨਲ ਐਵਾਰਡ ਨੂੰ 
ਖ਼ਤਮ ਕਰਾ ਕੇ ਨਿਆਇ ਸੈਗਤ ਵਿਧੀ ਅਪਣਾਉਣ ਲਈ 

ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਮਜ਼ਬੂਰ ਕਰਨਾ, ਜਨਤਾ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ 

ਆਰਥਿਕ ਪੱਧਰ ਨੂੰ ਉੱਚਾ ਚੁਕਣਾ, ਵਖ ਵਖ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ 

ਵਿਚ ਸਦ-ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ, ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਵਿਚ 

ਪੂਰੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਹੋਣਾ, ਪਛੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਜਾਤੀਆਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ 

ਦੀ ਰਖਿਆ ਕਰਨਾ, ਟੈਕਸਾਂ ਦੇ ਭਾਰ ਨੂੰ ਘਟਾਉਣਾ, 

ਆਮਦਨ ਦੇ ਸਾਧਨਾਂ ਨੂੰ ਵਧਾਉਣਾ, ਜ਼ਰਾਇਤੀ ਵਸਤੂਆਂ 
ਲਈ ਮਾਰਕਿਟ ਦੀ ਉਚਿਤ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨਾ, ਸੈਨਤ ਨੂੰ 

ਤਰੱਕੀ ਦੇਣਾ, ਆਮ ਵਿਦਿਆ ਅਤੇ ਤਕਨੀਕੀ ਸਿਖਿਆ 

ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਕਰਨਾ, ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ 

ਦੀ ਉਨਤੀ ਲਈ ਯਤਨ ਕਰਨਾ, ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀਆਂ, 

ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖਾਂ, ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਧਾਉਣਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ 

ਸਥਾਨਕ, ਪਾਂਤਿਕ ਅਤੇ ਕੌਮੀ ਪੱਧਰ ਉਤੇ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਪ੍ਤਿਨਿਧਤਾ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨਾ ਆਦਿ। 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੈਸ਼ਨਲ ਪਾਰਟੀ ਹਰ ਉਸ ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ 

ਚੋਣਾਂ ਸੰਬੈਧੀ ਤਾਲ-ਮੇਲ ਕਾਇਮ ਕਰ ਸਕਦੀ ਸੀ ਜੋ 
ਕਮਿਊਨਲ ਐਵਾਰਡ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦਾ ਹੁੰਗਾਰਾ ਭਰਦੀ। 

ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਪਾਰਟੀ 

ਨੂੰ 33 ਸੀਟਾਂ ਵਿਚ 14 ਸੀਟਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

12 ਪੇਂਡੂ ਹਲਕਿਆਂ ਦੀਆਂ ਸਨ। ਬਾਕੀ ਸੀਟਾਂ ਅਕਾਲੀ 

ਦਲ ਅਤੇ ਹੋਰ ਪਾਰਟੀਆਂ ਦੇ ਪੇਟੇ ਪਈਆਂ। ਦਿਸ ਪਾਰਟੀ 

ਨੇ ਯੂਨੀਅਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਹਿਯੋਗ ਪ੍ਰ ਦਾਨ 

ਕੀਤਾ। ਸਿੱਟੇ ਵਜੋ 1 ਅਪੈਲ 1937 ਈ. ਨੂੰ ਬਣਾਏ ਗਏ 

ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਸਰ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨੂੰ ਮਾਲ 

ਮੰਤਰੀ ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਸੁਧਾਰ ਲਿਆਉਣ ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ।ਸੈਨ 1941 ਈ. ਵਿਚ 

ਸਰ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਦੇ ਕਾਲ-ਵਸ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਸੇ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਮੈੱਬਰ ਸ. ਦਸੋੱਧਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮੰਤਰੀ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਮਾਰਚ 1942 ਈ. ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ- 

ਯੂਨੀਅਨਿਸਟ ਸਮਝੌਤੇ ਕਾਰਣ ਦਸੌਂਧਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਥਾਂ ਸ. 

ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਮੰਰਤੀ ਬਣਿਆ। ਯੂਨੀਅਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ 

ਵਿਚ ਧੜੇਬੰਦੀ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਸਮਝੌਤਾ ਟੁਟ ਗਿਆ। 

ਅਕਾਲੀ ਪਾਰਟੀ ਨੇ ਯੂਨੀਅਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਫਿਰ 

ਸਮਝੌਤਾ ਕਰਨ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਦੀ 



ਖ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਚਾਰਕ ਵਿਦਿਆਲਾ, ਤਰਨਤਾਰਨ 

ਚੜ੍ਹ ਮਚੀ ਅਤੇ ਜਨਵਰੀ 1946 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਚੋਣਾਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਚਾਰਕ ਵਿਦਿਆਲਾ, ਤਰਨਤਾਰਨ : 

ਕੈਰੋਂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰਦਾਰ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉੱਦਮ ਨਾਲ ਸੈਨ 

1904 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਮਾਝਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕੈਰੋਂ ਪਿੰਡ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ) ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਉਸ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ 

ਸੀ। ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ , ਗੰਥੀਆਂ ਅਤੇ ਰਾਗੀਆਂ ਦੀ 

ਬਹੁਤ ਲੋੜ ਸੀ ਜੋ ਸਿੱਖ ਧਰਮ, ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ 

ਕਰਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਬੀਨ ਹੋਣ। ਇਸ ਲਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਰਚਾਰਕ 

ਵਿਦਿਆਲਾ ਦੀ 6 ਨਵੰਬਰ 1906 ਈ. ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਕੈਰੋਂ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ, ਸੈਨ 1907 ਈ. ਦੇ 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਤਰਨਤਾਰਨ (ਬੁੰਗਾ ਬਹੋੜੂ) 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਥਾਨਾਂਤਰਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਕੌਰਸ ਦੋ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਅਵਧੀ ਲਈ ਸੀ 

ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ, ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ 
ਇਤਿਹਾਸ, ਹਿਕਮਤ, ਕੀਰਤਨ , ਕਥਾ, ਬਾਣੀ ਦਾ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ 

ਆਦਿ ਵਿਸ਼ੇ ਵਜੋਂ ਪੜ੍ਹਾਏ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। 

ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਇਸ ਵਿਦਿਆਲੇ ਨੂੰ ਚੀਫ਼ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਭਾਈ 

ਇਸ ਵਿਦਿਆਲੇ ਦੀ ਤਰੱਕੀ ਵਿਚ ਰੁਝੀਆਂ ਨਿਸ਼ਕਾਮ 

ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਸਨ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਤਰਨਤਾਰਨ ਨਗਰ ਤੋ 

ਬਾਹਰ ਵਿਦਿਆਲੇ ਲਈ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਈ ਗਈ। 

ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਬੰਧਕਾਂ ਦੇ ਉੱਦਮ ਨਾਲ ਇਥੋਂ ਦੇ ਪੜ੍ਹੇ ਪ੍ਚਾਰਕਾਂ 

ਅਤੇ ਕੀਰਤਨੀਆਂ ਦੀ ਮੰਗ ਅਤੇ ਆਦਰ ਵਧ ਗਿਆ। ਕੁਝ 

ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨਾਲ ਗਿਆਨੀ ਅਤੇ ਬੁੱਧੀਮਾਨੀ ਦੀਆਂ 

ਜਮਾਤਾਂ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਸੈਨ 1973 ਈ. 

ਵਿਚ ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਪਬਲਿਕ ਸਕੂਲ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ 

ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਤਾਲੀਮ ਦੇ 

ਨਾਲ ਨਾਲ ਆਧੁਨਿਕ ਸਿਖਿਆ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਦੀ ਲੋੜ ਵੀ 

ਪੂਰੀ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਰਾਦਰੀ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਰਾਦਰੀ : ਇਹ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਸੈਸਥਾ 
ਸੀ ਜਿਸ ਦਾ ਮੂਲ ਆਸ਼ਾ ਪਛੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਜਾਤੀਆਂ 

ਵਾਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਅਜਿਹੀ ਸੈਸਥਾ 

ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਭਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਬੀਰ ਦੇ ਮਨ 

ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਮੁਸਲਮਾਨ ਤੋਂ 

ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਉੱਸ ਨੂੰ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਤੋਗਨਜ਼ਰੀ 

ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਹੋਣਾ ਪਿਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1914 ਈ. 

ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਭਾਈ ਦਸੋਧਾ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਪਛੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਜਾਤੀਆਂ 

ਦੀ ਸਭਾ ਬੁਲਾਈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਰਾਦਰੀ” ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੀਤਾ। ਸਰਹਾਲਾ ਕਾਜ਼ੀਆਂ 

ਦੇ ਸ. ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਅਤੇ ਭਾਈ 

ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਪਛੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ 

ਜਾਤੀਆਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ ਸਿੰਘ ਸਜਾਉਣਾ 

ਅਤੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਜਿਕ ਸੁਧਾਰ ਲਿਆਉਣਾ ਸੀ। ਇਸ 

ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਦਫ਼ਤਰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਕਈਆਂ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ 

ਖੋਲੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਸੈਸਥਾ ਦੇ ਆਸ਼ੇ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ “ਬੀਰ” 
ਨਾਂ ਦਾ ਹਫ਼ਤਾਵਰੀ ਮੈਗਜ਼ੀਨ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਸੈਸਥਾ ਨੇ 11 ਅਤੇ 12 ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਜਲਿਆਂ 
ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਇਕ ਭਾਰੀ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾਇਆ ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਪੜ੍ਹੇ-ਲਿਖੇ ਅਤੇ ਅਗਾਂਹਵਧੂ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੇ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਰਾਮਦਾਸੀਆਂ 

ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਕੜਾਹ- 

ਬਣੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਜੱਥਾ ਲੈ ਕੇ ਗਿਆ। ਪਰ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਨੇ ਨ 

ਕੜਾਹ ਪੁਸ਼ਾਦ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਅਰਦਾਸ 

ਕੀਤੀ। ਆਖ਼ਿਰ ਇਸ ਸਮਸਿਆ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਸੈਬੰਧੀ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਵਾਕ ਲਿਆ ਗਿਆ, ਜੋ ਮਜ਼ਹਬੀ ਸਿੰਘਾਂ 

ਪ੍ਤਿ ਉਦਾਰ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਸੂਚਕ ਸੀ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਉਹ ਜੱਥਾ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਅਰਦਾਸ ਲਈ 

ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀ ਤਖ਼ਤ ਤੋਂ ਖਿਸਕ ਗਏ। ਤੇਜਾ 

ਸਿੰਘ ਭੁੱਚਰ ਅਤੇ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਝੱਥਰ ਵਰਗੇ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ 
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ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ । ਉਦੋਂ ਹੀ ਇਕ 25 

ਮੈਂਬਰੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਛੜੀਆਂ 

ਹੋਈਆਂ ਜਾਤਾਂ ਦੇ ਬੈਦੇ ਵੀ ਲਏ ਗਏ। ਇਸ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਅਤੇ ਪਰੰਪਰਾ- ਵਾਦੀਆਂ 

ਤੋਂ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣਾ ਸੀ ਅਤੇ ਪਛੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ 

ਜਾਤੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਬਰਾਬਰੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ 

ਵਿਕਾਸ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1939-41 ਈ. ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਨੇ 
ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਸਮਾਜ-ਸੁਧਾਰ ਲਈ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਪਛੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਜਾਤਾਂ ਦੇ 

ਲੌਕ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 

ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਵੀ ਸਵੀਕਾਰੀ 

ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਉਦਾਰ-ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ 

ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਤੋਂ ਪਦ-ਦਲਿਤ ਲੋਕ ਸਿੱਖ 

ਬਣਨ ਲਈ ਸਰਗਰਮ ਹੋ ਗਏ। ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ 

ਭਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਅਤੇ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦੇ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਸਮਾਪਤੀ ਹੋ ਗਈ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਹਿਮਾ : “ਦਸਮ ਰੰ੍‌ਥ` ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਇਸ 
ਪ੍ਸੈਗ ਅਧੀਨ ਕੁਲ ੪ ਛੰਦ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਇਕ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 

ਨੂੰ ਧਨ-ਦੱਛਣਾ ਅਤੇ ਭੋਜਨ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ।ਸੈਪ੍ਰ ਦਾਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸਵੈਯਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੁ ਜੀ ਵਲੋਂ' ਉਦੋਂ ਹੋਈ ਸੀ ਜਦੋ' ਨੈਨਾ 

ਦੇਵੀ ਦੇ ਯੱਗ ਉਪਰੰਤ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਦਾਨ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪੰਡਿਤ ਕੇਸੋ ਦੱਤ ਨੂੰ ਵਾਂਝਿਆ ਰਖਿਆ 

ਗਿਆ ਜਿਸ ਨੇ ਉਸ ਯੱਗ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ 

ਸੀ। ਗੁਰੂਜੀ ਨੇ ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਹੁਣ ਸੋਗ ਖ਼ਤਮ ਕਰੋਂ 

ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਮੇਰਾ ਕੋਈ ਕਸੂਰ ਨਹੀਂ। ਤੁਹਾਨੂੰ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਦਾਨ ਅਤੇ ਸਾਮਾਨ ਅਜ ਹੀ ਭਿਜਵਾ ਦਿੱਤਾ 

ਜਾਏਗਾ। (੧)। 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪਹਿਲ ਮੈਂ ਇਸ ਲਈ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
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ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਮੈਂ ਯੁੱਧ ਜਿਤੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 
ਕਰਕੇ ਦੁਖ-ਕਲੋਸ਼ ਖ਼ਤਮ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀਆਂ 

ਵਸਤੂਆਂ ਨਾਲ ਘਰ ਭਰੇ ਪਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ 

ਮੈਂ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ 

ਸਾਰੇ ਵੈਰੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕਰਕੇ ਮੈ' 

ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹਾਂ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਮੇਰੇ ਵਰਗੇ ਕਰੋੜਾਂ ਗ਼ਰੀਬ ਰੁਲਦੇ 

ਪਏ ਹਨ। (੨)। 

ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ 

ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਅਜਿਹੇ ਉਪਕਾਰੀ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਕੀਤੀ ਸੇਵਾ ਮੈਨੂੰ ਚੈਗੀ ਲਗਦੀ ਹੈ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਦਿੱਤਾ ਦਾਨ ਹੀ ਉਤਮ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹਾ ਦਾਨ ਹੀ ਅਗੇ 

ਫਲੀਗੂਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਕੀਤੀ 

ਸੇਵਾ ਜਾਂ ਦਿੱਤਾ ਦਾਨ ਮੈਨੂੰ ਚੰਗਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ। ਇਸ ਲਈ 

ਤਨ, ਮਨ ਅਤੇ ਧਨ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਸਿਰ ਤਕ ਸਭ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਅਰਪਿਤ ਹੈ। (੩)। ਅਜਿਹਾ ਸੁਣ ਕੇ ਪੰਡਿਤ ਆਪਣੇ ਮਨ 

ਵਿਚ ਵਟ ਖਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਰੋਜ਼ੀ ਦੇ ਸਾਧਨ ਨੂੰ 

ਖੁਸਦਿਆਂ ਵੇਖ ਕੇ ਰੋ ਪਿਆ।8੪)। 

ਇਕ ਦੋਹਰੇ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਰੀ ਭਾਰਤੀ 

ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਧਰਮ-ਸੈਸਥਾਪਕ ਆਪਣੇ ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ 

ਰੂੜ੍ਹ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਦੀ ਨਿਖੇਧੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਪੁਰਾਣੀਆਂ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਦੇ ਤਿਆਗ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਬਾਰੇ ਕਈ ਪਦ “ਸਰਬਲੋਹ 

ਰਥ” ਅਤੇ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਦਰਜ ਹਨ। ਜਿਵੇਂ 

“ਸਰਬਲੋਹ ਰੀ੍‌ਥ” ਵਿਚੋਂ : 

ਸ਼ਾਲਸਾ ਮੇਰੇ ਰਪ ਹੈ ਖਾ / ਖ਼ਾਲਸੇ ਆਹ ਹਉ ਕਰਉ /ਨੈਵਾਸ/ 

ਖ਼ਾਲਸ਼ਾ ਮੋਰੋਂ ਮੁਖ ਹੈ ਅੰਗ / ਖ਼ਾਲਸੇ ਕੇ ਹਓਂ ਬਸਤਾ ਸ਼ਦਾ ਸੰਗ/ 
ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਮੇਰੋ ਇਸ਼ਟ ਸ਼ਹਿਰਦ / ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਨੋਂ ਕਹੀੰਅਤ /ਬਰਦਾ / 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਮੇਰੋ ਪਛ ਅਰ ਪਾਦਾ/ ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਮੇਰੋਂ ਸੁਖ ਆ/ਹਲਾਦ / 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਮੇਰੋ ਮਤ ਸਖਾਈ / ਸਾਲਸਾ ਆਤ /ਪਤਾ ਸ਼ਖਦਾਈੰ / 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਮੋਠੀ ਸੋਭਾ ਸਲ / ਮਾਲਸ਼ਾ ਬੰਧ ਸ਼ਖਾ ਸ਼ਦ ਡੇਲ / 
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ਸ਼ਾਲਸਾ ਮੇਠੀ ਜਤ ਅਰ ਤਾ / ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੋਂ ਮਾ ਕੇ ਓਉਤਪਤਾ/ 

#ਾਲਸਾ ਮੇਰੋ ਭਵਨ ਭੰਡਾਰ / ਖ਼ਾਲਸੇ ਕਾਠ ਮੇਰੋ ਸ਼ਦ਼ਕਾਰ/ 

ਸਾਲਸ਼ਾ ਮੇਠੋ ਸ਼ਜਨ ਪਵਾਰ / ਸਾਲਸ਼ਾ ਮਠੋਂ ਕਰਤ ਓਧਾਰ/ 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਮਰੋ /ਪੰਡ ਪ੍ਰਾਨ / ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਮਨੀ ਜਾਨ ਕਾਂ ਜਾਨ/ 

ਆਨ #ਹਤ ਮੇਨੰ ਖ਼ਾਲਸ਼ਾ ਸ਼ਹ/ ਖ਼ਾਲਸਾ ਮੇਠੋਂ ਨਾਰਥ ਸ਼ਹੀ/ 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਮੇਰੋ ਕਰੇ /ਨਿਰਬਾਹ / ਆਾਲਸ਼ਾ ਅਠੋਂ ਦੇਹ ਅਰ ਸ਼ਾਹ/ 

ਸਾਲਸ਼ਾ ਮੈਠੋਂ ਧਰਮ ਅਰ ਕਰਮ /ਮਾਲਸਾ ਮਠੋਂ ਭੇਦ ਨਿਜ ਮਰਮ/ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਮੰਠੋਂ ਸ਼ੰਤਗੁਰ ਪਰਾ / ਆਲਸਾ ਮਰੋ ਨੂਜਨ ਸੂਰਾ / 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਮੇਰ ਝਧ ਅਰ/ਗਿਆਨ /ਮਾਲਸੇਕਾਹਓਂ ਧਰਓਂਹਿਆਨ/ 

ਓੰਪਮਾ ਖ਼ਾਲਸ਼ੋ ਜਾਤ ਨ ਕਹ/ਮਜਹਵਾ ਏਕਾ ਪਾਰ ਨਹਿ ਲਹੀ/ 
ਸ਼ੋਸ਼ ਰਸਨ ਸ਼ਾਰਦਾ ਨੀ ਲੁਧ/ ਤਦ ਨ ਉਪਮਾ ਸ਼ਰਨਤਾ ਸਧ/ 
ਲਾਮੈ ਰੰਚ ਨ 7/ਠਆ ਭਾਲ / ਪਾਰਬੂਹਮ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਸ਼ਾਥ/ 

ਰੋਮ ਕੋਮ ਨੇਂ ਗਰਨਾ ੫ਪਾਂਵਹੰ/ਤਦਾ/ਨਖ਼ਾਲਸ਼ਾ ਜਸ਼ ਤਾਹਿ ਗਾਵ੍ਹੀ/ 

ਹੰ ਖਾਲਸੇ ਕੇਂ ਮਾਲਸਾ ਮੇਰੋਂ/ ਓਤ ਘੱਤ ਸ਼ਾਗਰ ਝੰਦੇਠੋ/ 

#ਾਲਸ਼ਾ ਅਕਾਲ ਰਥ ਕਾ.ਫੌਜ/ 

ਪ੍ਰਗਟਿਓ ਖਾਲਸਾ ਪ੍ਆਤਮ ਕਾ ਅੰਜ/ 

ਜਝ ਲਗ ਮਾਲਸ਼ਾ ਰਹੇ ਨਿਆਰਾ /ਤਸ਼ ਲਗ ਤੇਜ ਦਾਦ ਮਸ਼ਾਰਾ/ 

ਜਬ ।ਇਹ ਗਏ /#ਪਰਨ ਕਾਂ ਨੰਤ /ਮੈ ਨ ਕਰੋਂ /ਇਨ ਕਾਂ ਪੁਤੀੰਤ/ 

ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ : 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੋਇ ਲੋਂ /ਨੈਂਦਾ ਤਿਆਗੀੰ/ _ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੋਇ ਲੜੋ ਹੋਇ ਆਗੀ / 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਸੋਇ ਜੇ ਪੰਚ ਕੰ ਆਠੰ/ 

#ਾਲਸ਼ਾ ਆਇ ਭਰਮ ਕੇ ਸ਼ਾੜੈ / 

ਸ਼ਾਲਸਾ ਸੋਇ ਮਾਨ ਲੋ ਤਿਆਗੀ / 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਸੋਇ ਜੇ ਪਰਤਿਆ ਤੇ ਭਾਗੀ 9 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਸੋਇ ਪਗੰਦ੍ਰਸ਼ਟਿ ਕੇ ਤਿਆਗੀ / 

#ਾਲਸ਼ਾ ਸੋਇ ਨਾਮ ਰਤ ਲਾਗੀ / 

#ਾਲਸ਼ਾ ਸੋਇ ਗੁਰਥਾਣਾ ਹਿਤ ਲਾ/ਇ/ 

ਸਾਲਸਾ ਸੋਇ ਸ਼ਾਰ ਮਹਿ ਖਾ/ਇ/ ... 

ਸਾਲ਼ਸਾ ਸਇ /ਨਿਰਧਨ ਕੇ ਾਲੰ / 

ਸਾਲਸ਼ਾ ਸੋਇ ਦੁਸ਼ਟ ਕੇ ਗਾਲ / 

ਸ਼ਾਲਸਾ ਸੋਇ ਨਾਮ ਜਪ ਕਨੈ / 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੋਇ ਮਲੰਛ ਪਰ ਚੜ੍ਹੀ / 

ਸਾਲਸ਼ਾ ਸੋਇ ਨਾਮ /ਸਉ' ਲੋੜ / 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਆਇ ਥੰਧਨ ਕੋ ਤੌੜੈ / 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਦੇ ਵਲੈਤੀ ਕਰਮਚਾਰੀ 

ਸ਼ਾਲਸਾ ਸਇ ਜੋ ਚੜ੍ਹੀ ਤਰੰਗ / 

ਸਾਲਸ਼ਾ ਸਾਇ ਜੇ ਕਠੇ ਨਿਤ ਜੰਗ / 

ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਸੋਇ ਸ਼ਸ਼ੜ ਕੇ ਧਾਰੈ / 

ਸ#ਾਲਸ਼ਾ ਸ਼ਇ ਦੁਸ਼ਟ ਕੰ ਆਰ# 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਦੇ ਵਲੈਤੀ ਕਰਮਚਾਰੀ : ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ 
ਜਾਂ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਵਲੈਤੀ (ਵਿਦੇਸ਼ੀ) 

ਅਫ਼ਸਰ ਜਾਂ ਕਰਮਚਾਰੀ ਵੀ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਗਿਣਤੀ 72 ਤਕ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ।ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਰਤ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸਮੇਂ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਏ ਸਨ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਈ ਦੇਸ਼ਾਂ, ਨਸਲਾਂ ਅਤੇ ਜਾਤੀਆਂ ਦੇ ਲੋਕ 

ਹੈਗਰੀਅਨ, ਅੰਗੇਜ਼, ਜਰਮਨ, ਆਇਰਸ਼, ਰੂਸੀ, ਸਪੈਨਿਸ਼, 

ਪੁਰਤਗਾਲੀ, ਅਮਰੀਕਨ, ਗੀਕ ਆਦਿ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਖਣ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੁਛ-ਪੜਤਾਲ ਕਰ 

ਲੈਂਦਾ ਸੀ। ੍ 

ਨਾਂ ਵਾਲੇ ਦੋ ਵਿਅਕਤੀ 10 ਮਾਰਚ 1822 ਈ. ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ 

ਪਹਿਲਾਂ ਪਹੁੰਚੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਹੁੰਚਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 

ਆਪਣੀਆਂ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਜਿਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਆਉਣ ਤੋਂ' ਕਾਫ਼ੀ ਪਹਿਲਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਸੁਯੋਗ ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਨੂੰ ਈਸਟ ਇੰਡੀਆ ਕੰਪਨੀ ਦੀ 

ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋਣ ਲਈ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਭੇਜਿਆ ਸੀ ਜੋ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕਵਾਇਦਾਂ ਸਿਖ ਕੇ ਫਿਰ ਲਾਹੌਰ ਪਰਤ ਆਏ 

ਅਤੇ ਕਵਾਇਦ ਦੀਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੀਹਾਂ 'ਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਦੀ 

ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ। 

ਫ਼ਕੀਰ ਸੱਯਦ ਵਹੀਦਉੱਦੀਨ ਅਨੁਸਾਰ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤਾ ਕੰਮ ਸਿਖਲਾਈ ਦਾ ਲੈਂਦਾ 

ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਈ ਵੱਡੀਆਂ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਵੀ ਸੌਂਪਦਾ 

ਸੀ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਦੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜੀ ਮੁਹਿੰਮ ਦਾ ਮੁੱਖ 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਬਣਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਕਾਰਣ ਦੋ ਸਨ। ਇਕ, 

ਕੁਝ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੀ ਘਾਟ ਅਤੇ ਦੂਜਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਮਾਂਡ ਤੋਂ 
ਪਰੈੰਪਰਿਕ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦਾ ਸੈਕੋਚ। ਹਾਂ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਿਵਲ ਦੀਆਂ 

ਕਈ ਉਚ ਪਦਵੀਆਂ ਉਤੇ ਨਿਯੁਕਤ ਜ਼ਰੂਰ ਕਰਦਾ ਸੀ, 
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ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ ਕਿ ਉਹ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਸ ਜਾਣ, ਪਰ ਉਹ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ 

ਖਿਚ ਤੋ ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਨੇ ਬਹੁਤ ਮੋਟੀਆਂ ਤਨਖ਼ਾਹਾਂ ਹੀ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀਆਂ, ਸਗੋਂ 

ਰਿਹਾਇਸ਼ ਲਈ ਵੀ ਉਤਮ ਹਵੇਲੀਆਂ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਇਸ ਤੋੱ 

ਬਖ਼ਸ਼ਦਾ ਰਿਹਾ। ਪਰ ਖ਼ੁਫ਼ੀਆਂ ਵਸੀਲਿਆਂ ਤੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਗਿਆਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਸੀ ਕਿ ਜਦੋਂ ਕਦੇ ਵੀ ਕਿਸੇ ਵਿਦੇਸ਼ੀ 

ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ ਠਣ ਗਈ ਤਾਂ ਇਹ ਅਫ਼ਸਰ ਧੋਖਾ ਦੇ ਸਕਦੇ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵੈਨਤੂਰਾ, ਐਲਾਰਡ ਜੀਨ ਫਰਾਂਸਿਸ ਅਤੇ 
ਆਬੂਤਬੇਲਾ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਰਾਸਤ ਕੰਪਲੈਕਸ (ਆਨੰਦਪੁਰ) - ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਦੀ ਤੀਜੀ ਜਨਮ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਦੇ ਅਵਸਰ `ਤੇ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਸਮਾਰਕ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਰਾਸਤ ਕੈਪਲੈਕਸ” 

ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਖ਼ਾਲਸੇ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀਰਘ 

ਸੈਘਰਸ਼ ਅਤੇ ਜਨ-ਮੁਕਤੀ ਅੰਦੋਲਨ ਦੀ ਇਕ ਲੈਬੀ ਅਤੇ 

ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਗਾਥਾ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਓ. 

ਐਨ.ਗਰਗ ਨੇ 20 ਅਪੈਲ 2003 ਈ. ਦੀ “ਪੰਜਾਬੀ 

ਟ੍ਰਿਬਿਊਨ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਗਾਥਾ ਨੂੰ ਆਵਾਜ਼, 
ਰੌਸ਼ਨੀ, ਕਲਾ ਤੇ ਸਪੇਸ ਦੇ ਮਲਟੀ-ਮੀਡੀਆ ਤੇ ਅਤਿ- 

ਆਧੁਨਿਕ ਇਲੈਕਟੋਨਿਕ ਤਕਨਾਲੋਜੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਦੁਆਰਾ 

ਸੁਚੱਜਾ ਤੇ ਸਾਰਥਕ ਸੁਮੇਲ ਪੈਦਾ ਕਰਕੇ ਮੁੜ ਸਜੀਵ ਤੇ 

ਸੁਰਜੀਤ ਕਰੇਗਾ 210 ਕਰੋੜ ਰੁਪਏ ਦੀ ਲਾਗਤ ਨਾਲ 

ਉਸਾਰਿਆ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਰਾਸਤ ਕੰਪਲੈਕਸ। 

ਅਤਿ-ਆਧੁਨਿਕ ਸੈਚਾਰ ਤੇ ਤਕਨਾਲੋਜੀ ਦੇ ਸਾਧਨਾਂ ਰਾਹੀ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਿਛਲੇ 500 ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਜੁੜੀਆਂ 

ਦੁਰਲਭ ਕਲਾ-ਕਿਰਤਾਂ ਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਨਿਸ਼ਾਨੀਆਂ ਦੀ ਮਦਦ 

ਨਾਲ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵਿਰਾਸਤ ਨੂੰ ਅਜਿਹੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਢੰਗ 
ਨਾਲ ਸਜੀਵ ਕੀਤਾ ਤੇ ਦਰਸਾਇਆ ਜਾਵੇਗਾ ਕਿ ਕੈਪਲੈਕਸ 

ਵਿਚ ਵਿਚਰਣ ਸਮੇਂ ਦੇਖਣ ਵਾਲਾ ਇੰਜ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰੇਗਾ 

ਕਿ ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਮਿਆਂ ਵਿਚ ਜੀਉ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਉਹ 

ਦੇਖੀਆਂ ਜਾ ਰਹੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੇ ਖ਼ੁਦ ਇਕ ਪਾਤਰ ਵਾਂਗ 

ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਹਰ ਘਟਨਾ ਅਸਲੋਂ ਵਾਪਰੀ ਘਟਨਾ ਵਾਂਗ ਹੀ 

ਜੀਵੰਤ ਦਿਖੇਗੀ। ਪੁਰਾਤਨ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਰਾਸਤ ਕੋਪਲੈਕਸ 

ਆਨੰਦਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਹੀ ਵਾਲੀ ਸ਼ਿਵਾਲਿਕ ਪਹਾੜੀਆਂ 

ਦੀ ਮਨਮੋਹਕ ਵਾਦੀ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਰਾਸਤ ਕੰਪਲੈਕਸ 

100 ਏਕੜ ਵਿਚ ਫੈਲਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ 

ਨਾਲ ਵਹਿੰਦੀ ਛੋਟੀ ਨਦੀ ਨੂੰ ਇਕ ਵੱਡੀ ਝੀਲ ਵਿਚ ਬਦਲ 

ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇਗਾ ਅਤੇ ਪੰਜ ਹੋਰ ਛੋਟੀਆਂ ਝੀਲਾਂ ਬਣਾਈਆਂ 

ਜਾਣਗੀਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਾਣੀ ਇਕ ਦੂਜੀ ਵਿਚ ਲਗਾਤਾਰ 

ਵਹਿੰਦਾ ਰਹੇਗਾ ਤੇ ਛੇ ਡੂੰਘੇ ਟਿਊਬਵੈੱਲ ਲੋੜੀਂਦਾ ਪਾਣੀ 

ਮੁਹੱਦੀਆ ਕਰਨ ਲਈ ਲਾਏ ਜਾਣਗੇ। ਚ 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵ 6500 ਵਰਗ ਮੀਟਰ ਵਿਚ 

ਫੈਲਿਆ ਅਜਾਇਬਘਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਰਾਸਤ ਕੰਪਲੈਕਸ ਦਾ 
ਮੁੱਖ ਭਾਗ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਕ ਰੈਪ ਢਲਦੇ ਰਾਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਵਿਰਾਸਤ 

ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ 321 ਮੀਟਰ ਦੀ ਉਚਾਈ 'ਤੇ 327 ਮੀਟਰ 

ਦੀ ਉਚਾਈ ਤਕ ਜਾਣ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਥੇ 

ਵਿਰਾਸਤ ਦਾ ਅਦਭੁਤ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ ਹੈ। ਕੁਲ 7 

ਮਿੰਟ ਦੇ ਇਸ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਅਜੋਕਾ ਇਨਸਾਨ 500 ਸਾਲ 

ਪਹਿਲੇ ਵਾਲੀ ਭੂਗੋਲਿਕ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਪੁਜਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ ਬਾਰੇ ਹੋਰ ਜਾਨਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਸਭ ਤੋ ਵਿਲੱਖਣ ਤਸਵੀਰ ਪੇਸ਼ ਕਰੇਗਾ ਕੈਪਲੈਕਸ ਦਾ ਇਹ 

ਹਿੱਸਾ। ਰ 

ਕੌਵਲ ਦੇ ਫੁਲ ਦੇ ਆਕਾਰ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਪੱਤੀਆਂ 

ਵਰਗਾ ਨੁਮਾਇਸ਼ ਭਵਨ ਜਿਹੜਾ ਕਿ ਨਾਲ ਲਗਦੀ 

ਇਮਾਰਤ ਨਾਲੋਂ 31 ਮੀਟਰ ਵਧੇਰੇ ਉੱਚਾ ਹੈ, ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਕਾਲ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦੇ ਦਿਸ਼ ਦਰਸਾਏ ਜਾਣਗੇ । “ਨਾਨਕ 

ਨਾਮ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਤੇਰੇ ਭਾਣੇ ਸਰਬੱਤ ਦਾ ਭਲਾ” ਦੇ ਵਾਕ 

ਨਾਲ ਇਸ ਵਿਰਾਸਤ ਕੰਪਲੈਕਸ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਪੜਾ ਖ਼ਤਮ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਦਰਸ਼ਕ ਬੈਠ ਕੇ ਵੇਖਣ, ਸੋਚਣ ਅਤੇ ਮਹਿਸੂਸ 

ਕਰਨਗੇ, ਜਿਵੇਂ ਆਦਿ ਤੇ ਅੰਤ ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਰਹੇ ਹੋਣ। 

ਨਾਲ ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਨਾਲੋਂ 36.2 ਮੀਟਰ 

ਵਧੇਰੇ ਉੱਚੀ ਛੱਤ ਵਾਲੀ ਚਾਰ-ਮੰਜ਼ਲਾ ਸਥਾਈ ਨੁਮਾਇਸ਼ 

ਗੈਲਰੀ ਦੀਆਂ ਦੋ ਮੰਜ਼ਲਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਮੀਰੀ-ਪੀਰੀ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਾਜਨਾ 
ਦੀ ਕਲਾਤਮਕ ਪੇਸ਼ਕਾਰੀ ਤੇ 1947 ਈ. ਤਕ ਦੇ ਨਜ਼ਾਰੇ 

ਦਿਖਾਈ ਦੇਣਗੇ। ਕੰਪਲੈਕਸ ਦੇ ਦੂਜੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿਚ ਪੈਦਲ 

ਚਲਣ ਵਾਲੇ 65 ਮੀਟਰ ਲੈਬੇ ਪੁਲ ਰਾਹੀਂ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ 

ਸਕੇਗਾ ਤੇ ਇਸ ਭਾਗ ਵਿਚ ਦੋ ਮੰਜ਼ਲਾ ਰੈਫਰੈਂਸ ਲਾਇਬੇਰੀ 



ਮ਼ਾਲਸਾ ਵਿਰਾਸਤ ਕੰਪਲੈਕਸ 

ਹੋਵੇਗੀ ਜਿਹੜੀ ਖੋਜ ਪੁਸਤਕਾਂ, ਹਥ-ਲਿਖਿਤ ਖਰੜੇ , 

ਪੁਰਾਸਾਰੀ ਤੇ ਹਵਾਲਾ ਸਾਮਗੀ, ਫਿਲਮਾਂ ਵੀਡਿਓ ਰੀਕਾਰਡ 

ਤੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ 

ਰਿਕਾਰਡਿੰਗ ਕੀਤੀ ਸਾਮਗੀ ਨਾਲ ਲੈਸ ਹੋਵੇਗੀ। ਸਥਾਈ 

ਨੁਮਾਇਸ਼ਾਂ ਲਈ ਖ਼ਾਸ ਗੈਲਰੀ ਅਤੇ 400 ਸੀਟਾਂ ਵਾਲਾ 

ਆਡੀਟੋਰੀਅਮ ਵੀ ਹੋਵੇਗਾ। ਵਿਰਾਸਤ ਕੰਪਲੈਕਸ ਨੂੰ ਸੈਦਰਤਾ 

ਤੇ ਸ਼ੀਤਲਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰੇਗਾ 24000 ਵਰਗ ਮੀਟਰ ਵਿਚ 

ਫੈਲਿਆ ਅਸਤ 2.5 ਫੁਟ ਡੂੰਘਾਈ ਵਾਲਾ ਤਲਾ ਤੇ ਸੁੰਦਰ 

ਨੀਲੇ ਪਾਣੀ ਦਾ ਵਹਿੰਦਾ ਝਰਨਾ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ ਦੀ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਧਰਤੀ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਖੇ ਬਣਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਇਸ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਰਾਸਤ 

ਕੈਪਲੈਕਸ ਦੇ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਦੀ ਵੀ ਆਪਣੇ 

ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਰੋਚਕ ਕਹਾਣੀ ਹੈ, ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਘਟਨਾ ਹੈ ਤੇ ਅਹਿਮ ਮੌਕਾ ਮੇਲ। 

ਸੀ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਸਿੰਘ ਬਾਦਲ ਜਦੋਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁੱਖ 

ਮੰਤਰੀ ਸਨ ਤਾਂ ਉਹ ਇਕ ਵੇਲੇ ਇਸਰਾਈਲ ਵਿਚ ਯੈਰੂਸ਼ਲਮ 

ਜਿਹੜਾ ਕਿ ਯਹੂਦੀਆਂ ਦੇ ਨਰਸੈਘਾਰ, ਨਸਲਕੁਸ਼ੀ ਤੇ ਦੂਜੀ 

ਆਲਮੀ ਜੰਗ ਸਮੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਰਾਸਤ ਦਾ ਘਾਣ, ਯਹੂਦੀ 

ਕੌਮ ਦੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਮਲੀਆਮੋਟ ਕਰਨ ਦੀਆਂ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ਾਂ 

ਨੂੰ ਸਮਰਪਿਤ ਹੈ, ਨੂੰ ਦੇਖਣ ਗਏ। ਸੀ ਬਾਦਲ ਇਸ 

ਮੈਮੋਰੀਅਲ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਹਿਸੂਸ 
ਕੀਤਾ ਕਿ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ, ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਤੇ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਨੇ ਕਿਤੇ 

ਬਹੁਤ ਵੱਡੀਆਂ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ ਪਰ 

ਅਜਿਹੀਆਂ ਅਦੁੱਤੀ ਤੇ ਲਾਸਾਨੀ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਨੂੰ ਆਉਣ 

ਵਾਲੀਆਂ ਨਸਲਾਂ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਵਾਲਾ ਕੋਈ ਵੀ 

ਯਾਦਗਾਰੀ ਚਿੰਨ੍ਹ ਨਹੀਂ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਕਿ ਪੰਜਾਬ 

ਦੇ 500 ਸਾਲਾ ਲੈਥੇ ਘੋਲ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਿਲ ਵਿਚ ਇੱਛਾ ਜਾਗੀ ਕਿ ਕੋਈ ਮੈਮੋਰੀਅਲ 

ਕੰਪਲੈਕਸ ਉਸਾਰਿਆ ਜਾਵੇ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਨਿਸ਼ਚਾ 

ਕੀਤਾ ਕਿ 1999 ਈ. ਵਿਚ ਮਨਾਏ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਸਾਜਨਾ ਦੇ 300 ਸਾਲਾ ਜਸ਼ਨਾਂ ਦੌਰਾਨ ਘਟੋ-ਘਟ ਅਜਿਹੇ 

ਮੈਮੋਰੀਅਲ ਦਾ ਨੀਂਹ ਪੱਥਰ ਰਖ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਜ਼ਰੂਰ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਾਵੇ । 

ਇਸ ਸਮਾਰਕ ਦਾ ਡਿਜ਼ਾਇਨ ਮੋਸ਼ੇ ਸਫ਼ਦੀ ਤੋੱ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੇ ਬੋਲੇ 

ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਸ ਨੇ ਯਹੂਦੀ ਮੈਮੋਰੀਅਲ 

ਦਾ ਡਿਜ਼ਾਇਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਸੀ। 22 ਨਵੈਬਰ 1998 

ਈ. ਨੂੰ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਰਾਸਤ ਕੰਪਲੈਕਸ” ਦਾ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ _ 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਬਾਦਲ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਅਵਧੀ-ਕਾਲ ਦੀ 

ਰੁਚੀ ਲੈ ਰਹੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਿਆ ਤਾਂ ਭਾਰਤ ਵਿਚ 

ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਬਾਹਰ ਵੀ, ਸਾਰੀ ਦੁਨੀਆ ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ 

ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਵਿਲੱਖਣ ਸਮਾਰਕ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ ਨਾਲ 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦਾ ਪੰਜ ਸੋ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਸਜੀਵ ਹੋ ਜਾਏਗਾ। 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀਆਂ ਖੇਡਾਂ : ਵੇਖੋ ਖੇਡਾਂ (ਪਰੈਪਰਿਕ)'। 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਮਾਤਾ : ਵੇਖੋ 'ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ, ਮਾਤਾ”। 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਬੋਲੇ : ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਸਿੰਘਾਂ 
ਵਲੋ ਪਰਸਪਰ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿਚ ਲਿਆਈ ਜਾਣ ਵਾਲੀ 

ਸੈਕੇਤਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਜੋ ਉਹੀ ਸਮਝ ਸਕਦੇ ਸਨ। 

ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਤਿਕ੍ਰਿਆ ਸਰੂਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ 
“ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਹੀ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 

ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਬੋਲ ਚੁਕਿ 
ਜੁਝਾਰੂ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਘੜੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨੁਹਾਰ 

ਗਰਜਵੀਂ ਰਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 

“ਗੜਗਜ ਬੋਲੇ” ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬੋਲਿਆਂ 

ਨੂੰ ਘੜਨ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਚਾਰ ਕਾਰਣ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਪਤ ਸ਼ਬਦ-ਸੈਕੇਤਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸਿੰਘ 

ਇਕ ਦੂਜੇ ਤਕ ਆਪਣੀ ਗੱਲ ਪਹੁੰਚਾਉਂਦੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਜੋ 

_ ਦੁਸ਼ਮਣ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭੇਦ ਦੀ ਕੋਈ ਭਿਣਕ ਨ ਪੈ 

ਸਕੇ । ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਵੀ ਸੂਹੀਆ ਅਤੇ ਗੁਪਤਚਰ 
ਵਿਭਾਗ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕੋਡ-ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਦੇ 

ਹਨ। ਹਰਨ ਹੋਣਾ (ਭਜ ਜਾਣਾ), ਸਵਾ ਲੱਖ (ਇਕ) ਆਦਿ 

ਸ਼ਬਦ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭਾਵ ਦੇ ਸੂਚਕ ਹਨ। ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ 

ਨਾਲ ਪੁਕਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ ਚਣਿਆਂ ਲਈ 'ਬਾਦਾਮ', 



ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ ਗੁਰਤਾ 

ਹਰੇ ਛੋਲੂਏ ਲਈ 'ਸਾਉਗੀ', ਛਪੜ ਦੇ ਪਾਣੀ ਲਈ 
“'ਸਰਦਾਈ”। ਤੀਜਾ ਇਹ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸੈਕਟ- 

ਕਾਲ ਵਿਚ ਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਣ ਵਾਲੀ ਉਤਮ ਵਸਤੂ ਪ੍ਰਤਿ 

ਨਕਾਰਾਤਮਕ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ 

ਹਾਥੀ ਨੂੰ ਕੱਟਾ, ਮੁਰਗੇ ਨੂੰ ਕਾਜ਼ੀ, ਘੀ ਨੂੰ ਪੰਜਵਾਂ। ਚੌਥਾ ਇਹ 

ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੁਆਰਾ ਅਸਾਧਾਰਣ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ ਲਾਲ ਮਿਰਚ ਲਈ ਲੜਾਕੀ, ਸੁਚੇਤੇ ਜਾਣ 

ਲਈ ਮੈਦਾਨ ਜਾਣਾ ਆਦਿ। 

ਬੋਲ-ਚਾਲ ਦੇ ਅੰਗ ਬਣ ਗਏ ਅਤੇ ਬਹੁਤੇ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘਾਂ 

ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਹੋ ਗਏ । ਸੀਨਾ ਬਸੀਨਾ ਚਲੇ ਆਉਣ ਕਾਰਣ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈ ਲੁਪਤ ਹੋ ਗਏ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਇਕੱਤਰ ਕਰਨ 

ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ ਕੁਝ ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਹਨ-ਉਗਰਾਹੀ (ਭਿਖਿਆ), ਉਜਾਗਰ (ਦੀਵਾ), 

ਅਕਲਦਾਨ (ਸੋਟਾ), ਅਫ਼ਲਾਤੂਨ (ਲੇਫ਼), ਅਰਾਕੀ (ਘੋੜੀ), 

ਅੜੰਗ ਬੜੰਗ ਹੋਣਾ (ਸੌਣਾ), ਆਕੜ ਭੰਨ੍ਹ (ਬੁਖ਼ਾਰ), 

ਅੰਮਿ੍‌ਤੀ (ਕੜ੍ਹੀ), ਇੰਦਾਣੀ (ਠੰਡੀ ਹਵਾ), ਸ਼ਹੀਦੀ ਦੇਗ 

(ਘੋਟੀ ਹੋਈ ਭੰਗ), ਸਬਜ ਪੁਲਾਉ (ਸਾਗ), ਸ਼ੀਸ਼ ਮਹੱਲ 

(ਟੁਟੀ ਹੋਈ ਛੰਨ), ਸੁਚਾਲਾ (ਲਗਾ), ਸੁੰਦਰੀ (ਬਹੁਕਰ), ਹਰਨੀ 

(ਮੱਖੀ ਜਾਂ ਜੂੰ), ਕਰਾੜੀ (ਮੂਲੀ), ਕਲਗਾ (ਗੈਜਾ), ਖੋਤੀ 
(ਚਿਲਮ), ਗੁਪਾਲ ਲਡੂ (ਅੰਡੇ), ਚਰਨਦਾਸੀ (ਜੁਤੀ), ਚੋਬਾਰੇ 

ਚੜ੍ਹਿਆ (ਬੋਲਾ), ਜਲ ਤੋਰੀ (ਮੱਛੀ), ਜਲੇਬੀ (ਜੈਡ ਦੀ 

ਫਲੀ), ਜ੍ਰਾਲਾਵਮਣੀ (ਬੰਦੂਕ), ਤਨਖ਼ਾਹ (ਧਾਰਮਿਕ ਦੈਡ), 

ਤੁਰਕਣੀ (ਵੇਸਵਾ), ਥਾਣੇਦਾਰ (ਖੋਤਾ), ਧਰਮਰਾਜ ਦੀ ਧੀ 

(ਨੀਂਦਰ), ਨੜੀਮਾਰ (ਹੁੱਕਾ ਪੀਣ ਵਾਲਾ), ਪਰੀ (ਭੇਡ), ਪੰਮਾ 

(ਬ੍ਰਾਹਮਣ), ਫਿਰਨੀ (ਚੱਕੀ), ਬਟੇਰਾ (ਬਤਾਊਂ), ਮਸਤ (ਭੁਖਾ, 
ਖ਼ਾਲੀ), ਮਲਿਕਾ (ਬਿੱਲੀ), ਰੱਜੀ (ਕੜਛੀ), ਰੁਪਾ (ਰੀਢਾ), 

ਲਖਨੌੜ੍ਾ (ਕਾਣਾ), ਲਾਚੀਦਾਣਾ (ਬਾਜਰਾ) ਆਦਿ। 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ ਗੁਰੁਤਾ : ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਵੇਲੇ ਸੀ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ-ਰੂਪ 

ਗੁਰੂ ਮੰਨਣ ਲਈ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਪਰ 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ ਵੀ ਗੁਰੁਤਾ ਸੌਂਪਣ ਦਾ ਉਲੇਖ ਪੁਰਾਤਨ ਗੌ੍‌ਥਾਂ 

ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੁ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ (ਰੁਤ 6, ਅਧਿ. 

'ਖਿਆਲਾ ਕਲਾਂ 

41) ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ- ਦਲਾ /ਸੰਘ ਅਰ ਧਰਮ /ਨੰਂਘ ਜੀ, 

'ਤਿਨਹੰ ਇਠਾਲੋਂ ਦੇ ਕਰ ਧੀਰ / ਗੁਰਤਾ ਅਰਪਨ ਲਗੇ ਖ਼ਾਲਸੇ 

ਪੰਚ /ਨੰਘ ਤਾਹਿ ਸਹ ਸ਼ਨੰਨ / ੰਚਹੰ ਮੈ ਨੇਤ ਵਰਤਤਾ ਹੋ' 

ਪੰਚ ਲਾਹੇ ਸੈ ਰਨ ੫6 / 

'ਸਰਬਲੌਹ ਰਥ” ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ - ਪਾਵਨ 

ਸ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਗਟ੍ਲੋਂ ਚਾਰ ਵਰਣ ਆਸ਼ਰਮ ਸ਼ਭ ਪੰਥ / /ਏਨ ਕੋ 

ਦਰਸ਼ਨ ਗੁਰ ਕੌ ਦਰਸ਼ਨ ਬੌਲਨ ਗਰ ਸ਼ਝਦ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥਾਂ / 

ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਮਝ ਲੈਣੀ ਚਾਹੀਦੀ 

ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ” ਗੁਰੂ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ 
ਨੂੰ ਅਸੀਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਆਤਮਾ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਗੁਰੂ ਦਾ ਦੇਹ-ਸਰੂਪ ਹੈ। ਅਰਥਾਤ ਜਦੋ' ਕੋਈ ਪੰਥਕ ਕਾਰਜ 
ਕਰਨ ਲਈ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਦੇਹ ਦੀ ਕਿਆਤਮਕ ਲੌੜ 

ਹੋਵੇ, ਉਦੋਂ' ਪੰਚ ਪ੍ਰਧਾਨੀ ਖ਼ਾਲਸਾ ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਹੈ। ਧਿਆਨ 

ਰਹੇ ਕਿ ਆਤਮਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਦੇਹ ਨਿਸ਼-ਕ੍ਰਿਯ (ਕ੍ਰਿਆਹੀਨ) 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਬਾਣੀ ਤੋ ਬਿਨਾ ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਕੋਈ 

ਸੁਤੰਤਰ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ। 

ਖਾਲੜਾ (ਪਿੰਡ): ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ ਪੱਟੀ ਨਗਰ ਤੋਂ 27 

ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, 

ਉਹ ਸੈਨ 1965 ਈ. ਦੀ ਭਾਰਤ-ਪਾਕ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 

ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1980 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੋਂ ਦੀ ਸੈਗਤ 

ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਹੈ। ਭਾਵੇਂ ਇਹ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸੋਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਉਥੋਂ ਦੀ ਸਥਾਨਕ 

ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਖਿਆਲਾ ਕਲਾਂ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਨਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਵਿਚ 
ਮਾਨਸਾ ਨਗਰ ਤੋ ਉੱਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਅੱਠ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 

ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜਿਥੇ ਗੁਰ ਤੇਗ ਬਹਾਦੁਰ 

ਜੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁੱਜਰ ਰਾਮ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ 

ਬਾਹਮਣ ਕਿਸਾਨ ਆਪਣੇ ਖੇਤਾਂ ਤੋਂ ਪਰਤ ਕੇ ਜਦ ਪਿੰਡ 

ਵੜਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦਾ ਪਤਾ ਚਲਿਆ। 



ਖਿਜ਼ਰਾਬਾਵ 

ਉਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਦੁੱਧ ਦੀ ਗਾਗਰ ਭੇਂਟ 

ਕਰਨ ਲਈ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ। ਦੁੱਧ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ 

ਵੰਡਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਤੇਰੀ 

ਗਾਗਰ ਸਦਾ ਦੁੱਧ ਦੀ ਭਰੀ ਰਹੇਗੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ 

ਇਕ ਕਟੋਰਾ ਵੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਉਸ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ 

ਪਾਸ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ 

ਗਿਆ, ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਹੰਤਾਂ 

ਵਾਲਾ” ਵੀ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ ਹੋਰ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸ ਬੇਰ ਬਿ੍‌ਛ ਦੇ ਕੋਲ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ 

ਜਿਸ ਹੇਠਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਸਥਾਨਕ 

ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਤੀਜਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਤੀਰਸਰ ਮਿੱਠਾ ਖੂਹ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ 

ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਗੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ 

ਉਥੋਂ ਦਾ ਜਲ ਖਾਰਾ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਤੀਰ ਛਡਿਆ 

ਅਤੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਜਿਥੇ ਇਹ ਤੀਰ ਡਿਗੇ, ਉਥੇ ਖੂਹ ਪੁਟੋ ਜਲ 

ਮਿੱਠਾ ਨਿਕਲੇਗਾ। ਉਥੇ ਬੋਹੜ ਦਾ ਇਕ ਬਿਿਛ ਵੀ ਲਗਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਮਿੱਠੇ ਜਲ ਵਾਲਾ ਪੁਰਾਤਨ ਖੂਹ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ 

ਅਤੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਉਥੇ 

ਨਵਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਉਹ ਆਪ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਖਿਜ਼ਰਾਬਾਦ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸੈਨ 1688 ਈ. ਵਿਚ 

ਪਿੱਪਲ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, 

ਜਿਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਬਾਬਾ ਲੱਖਾ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ।ਹਰ ਮਸਿਆ 

ਨੂੰ ਇਥੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਥੇ ਇਕ “ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ" ਨਾਂ ਦੀ 

ਇਮਾਰਤ ਵੀ ਹੈ ਜਿਥੇ ਹਰ ਸਾਲ 21 ਤੋਂ 23 ਮਾਰਚ ਨੂੰ 

ਖੀਵੀ, ਮਾਤਾ 

ਬਹੁਤ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ । ਇਸ ਡੇਰੇ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਬਸੀ ਪਠਾਣਾਂ 

ਦੇ ਇਕ ਤ੍ਰਿਖਾਣ ਭਾਈ ਨੱਥੂ ਰਾਮ ਲੌਟਾ ਦੇ ਛੋਟੇ ਪੁੱਤਰ 

ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹੀ ਪਲਿਆ 

ਅਤੇ ਵੱਡਾ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਜ਼ੋਰਾਵਰ 

ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰ 

ਵਜੋਂ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ 

ਵੇਲੇ ਇਹ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਲੜਾਈ 

ਵਿਚ ਘਾਇਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਜ਼ਖ਼ਮਾਂ ਦੇ ਠੀਕ ਹੋਣ ਤੇ ਇਹ 

ਖਿਜ਼ਰਾਬਾਦ ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹ 

ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਜਾ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਚਤੌੜਗੜ੍ਹ 

ਨੇੜੇ ਹੋਈ ਇਕ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 3 ਅਪ੍ਰੈਲ 1708 ਈ. (6 

ਵਿਸਾਖ, 1765 ਬਿ.) ਨੂੰ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਇਹ ਡੇਰਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਵੇਖੋ “ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ 

(ਪਾਲਿਤ)”। 

ਖੀਵਾ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਪਾਂਤ ਦੇ ਮਾਨਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਭੀਖੀ ਸ਼ਹਿਰ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੇ 
ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾਨ ਵੇਲੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਕੇਵਲ 

ਇਕੋ ਵਿਅਕਤੀ ਭਾਈ ਸਿੰਘਾ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 

ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ ਬਰਤਨਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਘੋੜਿਆਂ ਲਈ ਤੂੜੀ ਅਤੇ ਦਾਣੇ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਵੀ ਕੀਤਾ। 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਉਤਾਰਾ ਕੀਤਾ, ਉਥੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ 

ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣੀ 

ਹੋਈ ਹੈ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਿਬ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

`ਦਾ ਪ੍ਬੱਧ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਸਿੱਖ ਪੁਰਬਾਂ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਸੰਗਰਾਂਦ ਨੂੰ ਉਚੇਚੀ ਸੈਗਤ 

ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਖੀਵੀ, ਮਾਤਾ (1507-1582 ਈ.): ਦੂਜੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸੁਪਤਨੀ ਮਾਤਾ ਖੀਵੀ ਜੀ ਖਡੂਰ 



ਖੀਵੀ, ਮਾਤਾ 

ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸੈਗਰ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਦੇਵੀ ਚੰਦ 

ਮਰਵਾਹ ਖਤ੍ੀ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਕਦ 
ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ. ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ, ਪਰ ਤੱਥਾਂ ਬਾਰੇ 

ਕੁਝ ਕੁ ਸੈਬੈਧ-ਸੂਤਰਾਂ ਨੂੰ ਜੋੜਨ `ਤੇ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 1507 ਈ. ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਹੋਇਆ 

ਹੋਵੇਗਾ। ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ 

15 ਨਵੈਬਰ 1519 ਈ. (1576 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਦੇਹਾਂਤ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋਂ 
ਲਗਭਗ 30 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਸੈਨ 1582 ਈ. (1639 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਕੁਖੋਂ ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ (ਦਾਸੂ ਅਤੇ 
ਦਾੜੂ) ਅਤੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰੀਆਂ (ਬੀਬੀ ਅਮਰੋਂ ਅਤੇ ਬੀਬੀ 

ਅਣੌਖੀ) ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਸਭ ਤੋਂ' ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਦਾਸੂ ਦਾ 

ਜਨਮ ਸੋਨ 1522 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਛੋਟੇ ਪੁੱਤਰ 

ਦਾੜੂ ਨੇ ਸੈਨ 1537 ਈ. ਵਿਚ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਦੋਵੇਂ 

ਪੁੱਤਰੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਵਿਚਲੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਈਆਂ। 

ਖੀਵੀ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਭਾਈ ਦੇਵੀ ਚੰਦ ਖਡੂਰ ਤੋਂ 
ਲਗਭਗ ਚਾਰ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸੈਗਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਦੁਕਾਨਦਾਰੀ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸ਼ਾਹੁਕਾਰਾ ਵੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਖੀਵੀ ਜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ 'ਮਤੇ ਦੀ ਸਰਾਂ” ਦੇ ਭਾਈ 

ਫੇਰੂ ਮੱਲ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਜੀ ਨਾਲ ਕੀਤਾ। ਕੁਝ 

ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਭਾਈ ਫੇਰੂ ਮੱਲ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਖਡੂਰ ਕਸਬੇ 
ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਚੰਗਾ ਕਾਰ-ਵਪਾਰ ਚਲਾ 

ਲਿਆ। ਸੈਨ 1526 ਈ. ਵਿਚ ਫੇਰੂ ਮੱਲ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਕੰਮ-ਕਾਰ ਦੀ ਸਾਰੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਜੀ 

ਉਤੇ ਆ ਪਈ। ਦੇਵੀ ਦੇ ਉਪਾਸਕ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਭਾਈ 

ਲਹਿਣਾ ਜੀ ਹਰ ਸਾਲ ਜਵਾਲਾਮੁਖੀ ਦੀ ਯਾਤਾ ਉਤੇ ਜਾਂਦੇ 

ਸਨ। ਆਖ਼ਰੀ ਵਾਰ ਉਹ ਯਾੜ੍ਾ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਰੁਕੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹੀ ਹੋ ਗਏ। ਕੁਝ ਸਮੇ ਬਾਦ ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਨੂੰ 

ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਘਰ ਪਰਤਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਘਰ ਪਰਤਣ ਉਪਰੈਤ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਗਏ। ਖੀਵੀ ਜੀ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਕੇ ਬੇਮਿਸਾਲ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਦੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਬਣਨ ਲਈ 

ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਆਪ 

ਸ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ, ਜਮਾਦਾਰ 

ਨੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਦੀ ਜਿਸ ਮਗਨਤਾ ਅਤੇ ਉਦਾਰਤਾ ਨਾਲ 

ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਪੁਥਾ ਨੂੰ ਜੋ ਗੌਰਵ ਪਦਾਨ 

ਕੀਤਾ, ਉਸ ਬਾਰੇ ਰਾਮਕਲੀ ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਬਲਵੰਡ ਕਵੀ 

ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ - ਥਲਵੰਡ ੫7ਵੀਂ ਨਕ ਜਨ /ਜਿਸ਼ ਥਹਤਾ 

ਛਾਓ ਪੜ੍ਾਲ7/ ਲੰਗਰ ਦਾਓਲ/ਤ ਵੰਡੀਆਂ ਨਲ ਆੰਮਿਤ 

ਥਨੈਨਿ /ਆਲਾ/ (ਗੁ ਗੰ .967) 

ਸੈਲ 1552 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਵੀ ਆਪ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਰਹੇ। 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ 

ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਸੈਬੰਧੀ 

- ਜੋ ਕਲੇਸ਼ ਦਾਸੂ ਅਤੇ ਦਾੜੂ ਨੇ ਖੜਾ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 

ਕਰਨ ਵਿਚ ਮਾਤਾ ਖੀਵੀ ਦੀ ਉਚੇਚੀ ਦੇਣ ਹੈ। ਦਾਤੂ ਨੇ ਤਾਂ 
ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਨ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਜਲਦੀ ਹੀ ਹਾਲਾਤ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਕਰ ਲਿਆ, ਪਰ ਦਾਸੂ 
ਨੇ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਗੱਦੀ ਕਾਇਮ 

ਕਰ ਲਈ। ਆਖ਼ਿਰ ਸਮਝਾ ਬੁਝਾ ਕੇ ਖੀਵੀ ਜੀ ਦਾਸੂ ਨੂੰ ਗੁਰੁ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਪਾਸ ਗੋਇਦਵਾਲ ਲੈ ਆਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ 

ਉਸ ਦੀ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ਵਾਈ। 

ਮਾਤਾ ਖੀਵੀ ਨੇ ਨ ਕੇਵਲ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਜੀ ਦੇ 

ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਧਰਮ-ਪਚਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਅਦੁੱਤੀ 

ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਸਗੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੀ 
ਵਿਰੋਧਾਭਾਸੀ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਵੀ ਸਹਿਜ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ- 

ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 

ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ, ਜਮਾਦਾਰ (1790-1844 ਈ.): 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਇਕ ਉਚ- 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਨਾਂ ਦੇ ਗੌੜ 

ਬਾਹਮਣ ਦੇ ਘਰ ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਮੇਰਠ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਕਰੀ 

ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਨ 1790 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ 

ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਆਇਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ 

ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਧੈਂਕਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪਲਟਨ ਵਿਚ 

ਸਿਪਾਹੀ ਭਰਤੀ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਡੀਲ-ਡੌਲ ਨੇ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ 

ਮੂਲ ਨਾਂ ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਰਾਮ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1812 ਈ. ਵਿਚ 



ਖ਼ੁਸ਼ਦੇਵ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ. ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣਾ “ਖਿਦਮਤਗਾਰ” 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਤਰੱਕੀ ਕਰਦਿਆਂ 

ਡਿਉੜੀਦਾਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਜਮਾਦਾਰ 

ਸਾਹਿਬ? ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਮਹੱਲ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਇਸ 

ਦੀ ਆਗਿਆ ਤੋ ਬਿਨਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਜਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਮਿਲਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਸੈਨਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਮਾਣ ਨਾਲ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਸ਼ਮੀਰ, ਮੁਲਤਾਨ, ਮਨਕੇਰਾ, ਡੇਰਾਜਾਤ, 

ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਈ ਵੀ ਭੇਜਿਆ ਸੀ। 

ਕੰਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਹ ਮਨਜ਼ੂਰੇ-ਨਜ਼ਰ 

ਸੀ, ਪਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ ਕਦਰ ਘਟ 

ਗਈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਣੀ ਚੰਦ ਕੌਰ ਦਾ ਪੱਖ 

ਲਿਆ ਸੀ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਡੋਰਗਾ ਦੀ ਨਜ਼ਰ 

ਵੀ ਇਸ ਪ੍ਰਤਿ ਸਵਲੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵਜ਼ੀਰ 

ਬਣਨ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਕੁਝ ਹਿੱਸਾ ਜ਼ਬਤ ਕਰ 

ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਅਪਮਾਨ ਨੂੰ ਸਹਿਨ ਨ ਕਰਦਾ 
ਹੋਇਆ 18 ਜੂਨ 1844 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਗੁਜ਼ਰ ਗਿਆ। 

ਖ਼ੁਸ਼ਦੇਵ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ (1902-1988 ਈ.) ਇਕ 
ਨਿਰਸੁਆਰਥ ਡਾਕਟਰ ਅਤੇ ਸਮਾਜ-ਸੇਵਕ ਡਾ. ਖ਼ੁਸ਼ਦੇਵ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 30 ਮਈ 1902 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਕਿੰਗ ਐਡਵਰਡ ਮੈਡੀਕਲ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ 

ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਐਮ.ਬੀ.ਬੀ.ਐਸ. 

_ ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ 
ਦੇ ਸਿਹਤ ਮਹਿਕਮੇ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਟਿਆਲਾ- ਪਤਿ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਚੈਲ ਵਿਚਲੀ ਡਿਸਪੈਂਸਰੀ ਦਾ 
ਮੁਖੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਤਪੇਦਿਕ (ਟੀ.ਬੀ.) ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ 

ਸੰਬਧੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਖੋਜ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1928 

ਈ. ਵਿਚ ਬੈਬਈ ਮੈਡੀਕਲ ਯੂਨੀਅਨ ਨੇ ਡਾ. ਬੀ.ਐਸ. 

ਸ਼ਰਾਫ਼ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਤਪੇਦਿਕ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਦੀ ਰੋਕ 
ਸੰਬਧੀ ਖੋਜ ਕਰਨ ਦੇ ਉਪਲਕਸ਼ ਵਿਚ ਸੋਨੇ ਦਾ ਤਮਗ਼ਾ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ ਟੁਬਰਕੁਲੋਸਿਸ 

ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਉਸ ਸੈਸਥਾ ਦਾ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਫਾਊਂਡਰ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਉਸ 

ਸੇਸਥਾ ਨਾਲ ਜੀਵਨ ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਜੁੜੇ ਰਹੇ। ਸੈਨ 1948 

ਈ. ਵਿਚ ਸੈਗਰੂਰ ਦੇ ਨੇੜੇ “ਹਰਮੀਟੇਜ” ਕੋਠੀ ਵਿਚ 

ਤਪੇਦਿਕ ਦੇ ਰੋਗੀਆਂ ਲਈ ਸੌ ਬਿਸਤਰੀਆਂ ਵਾਲਾ 

ਹਸਪਤਾਲ ਖੋਲ੍ਹਿਆ। ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ 

ਅੰਦਰ ਟੀ.ਬੀ. ਦਾ ਹਸਪਤਾਲ ਕਾਇਮ ਕਰਕੇ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀ 

ਕੇਂਦਰ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਸਿਹਤ ਮੰਤਰੀ ਰਾਜਕੁਮਾਰੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 

ਕੌਰ ਤੋਂ ਉਦਘਾਟਨ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ 

ਤਪੇਦਿਕ ਬਾਰੇ ਕੌਮਾਂਤਰੀ ਕਾਨਫੁੰਸਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ 

ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਤਪੇਦਿਕ ਸੈਬੈਧੀ ਕੀਤੀਆਂ 

ਸੇਵਾਵਾਂ ਕਾਰਣ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸੈਨ 1978 ਈ. ਵਿਚ 

ਆਪ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋੱ' ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1957 

ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਤਪੇਦਿਕ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪਾਏ ਯੋਗਦਾਨ 

ਵਜੋਂ ਭਾਰਤ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਆਪ ਨੂੰ “ਪਦਮ ਸ਼ੀ" ਦਾ ਸਨਮਾਨ 

ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਤਪੇਦਿਕ ਤੱ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਨੇ ਰੈਡ-ਕਰਾਸ ਅਤੇ 

ਸੇਂਟ ਜਾਨ ਐਂਬੂਲੈਂਸ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਪਲੇਗ, ਹੈਜ਼ਾ ਵਰਗੀਆਂ 

ਨਾ-ਮੁਰਾਦ ਬੀਮਾਰੀਆਂ ਦੀ ਰੋਕ-ਥਾਮ ਲਈ ਉਦਮ ਕੀਤੇ 

ਜਿਸ ਲਈ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਆਪ ਦੀ ਪ੍ਰਸ਼ੈਸਾ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਅਤੇ ਬਿਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ 
“ਆਰਡਰ ਆਫ਼ ਮੈਰਿਟ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

__ ਆਪ ਨੇ ਕਈ ਸਕੂਲਾਂ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਆਪਣਾ 
ਮਿਲਵਰਤਨ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਸਿਹਤ ਵਲ ਲੋਕਾਂ ਦਾ 

ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦਿਵਾਇਆ। ਆਪ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਦੀ ਸੈਨੇਟ ਦੇ ਪੰਜ ਸਾਲ ਮੈਂਬਰ ਰਹੇ। ਸੈਨ 1960 ਈ. ਤੋੱ 

ਥਾਪਰ ਪਟਿਆਲਾ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨ ਟਰਸਟ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਰਹੇ। ਇਸ 

ਐੱਡ ਟੈਕਨਾਲੋਜੀ ਦੇ ਵੀਹ ਸਾਲ ਮੈਂਬਰ ਬਣੇ ਰਹੇ।ਸ. ਮੋਹਨ 

ਸਿੰਘ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਾਲੇ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਆਪ 

ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਰਹੇ । ਚ 

ਆਪ ਨੇ ਤਪੇਦਿਕ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਦੀ ਰੋਕਥਾਮ ਲਈ 



ਖੁਸਰੋ , ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ 

ਕਈ ਕਿਤਾਬਚੇ ਲਿਖੇ ਅਤੇ ਮੁਫ਼ਤ ਵੈਡੇ । ਸਿੱਖ ਧਰਮ, ਗੁਰੂ 

ਰ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ 

ਜੀ ਬਾਰੇ ਵੀ ਆਪ ਨੇ ਸੈਖਿਪਤ ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਅਤੇ 

ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨਿਮਿਤ ਬਿਨਾ ਕੀਮਤ ਵੈਡੀਆਂ। 

ਭਾਵੇਂ ਆਪ ਨੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਕਦੇ ਕੋਈ ਦਿਲਚਸਪੀ 

ਨਹੀਂ ਲਈ, ਪਰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾਈ ਸਮਸਿਆ ਅਤੇ ਉਸ 

ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਸਥਿਤੀ ਬਾਰੇ ਆਪਣਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 

ਕੁਝ ਕੁ ਕਿਤਾਬਚਿਆਂ ਵਿਚ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦਾ ਆਧਾਰ 

ਆਪ ਦੀ ਸੈਤੁਲਿਤ ਸੋਚ ਸੀ। ਦਿਨ ਰਾਤ ਮਰੀਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਕਰਦਿਆਂ ਡਾ. ਖ਼ੁਸ਼ਦੇਵ ਸਿੰਘ ਨੇ 3 ਜੂਨ 1988 ਈ. ਨੂੰ 

ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਖੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗੇ। 

ਖੁਸਰੋ , ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ (1587-1622 ਈ.): ਮੁਗ਼ਲ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੇ ਘਰ ਆਂਬੇਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਭਗਵਾਨ 

ਦਾਸ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਮਾਨ ਬਾਈ (ਪਿਛੋਂ ਸ਼ਾਹ ਬੇਗਮ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

6 ਅਗਸਤ 1587 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 

ਖੁਸਰੋ , ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਸੀ। ਅਕਬਰ ਇਸ ਨੂੰ ਬਹੁਤ 

ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਰਾਜ ਸਿੰਘਾਸਨ 

ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਸਲੀਮ (ਪਿਛੋ ਜਹਾਂਗੀਰ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ) ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਖੁਸਰੋ ਵਿਚ ਤਨਾਓ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ 

ਗਿਆ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਅਕਤੂਬਰ 1605 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਲੀਮ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਖੁਸਰੇ ਉਤੇ ਆਗਰੇ ਵਿਚ 

ਕੜੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਰਖਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 6 ਅਪ੍ਰੈਲ 1606 

ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਲਾਹੌਰ ਵਲ ਭਜ 

ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹਤ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ ਅਸੀਸ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ 

ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਵਲ ਚਲਾ ਗਿਆ ਪਰ ਉਸ ਵਕਤ 

ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਨ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। 

27 ਅਪੈਲ 1606 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਚਨਾਬ ਦਰਿਆ ਪਾਰ 

ਕਰਦਾ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਸਾਥੀਆਂ ਨੂੰ ਕਤਲ 

ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੁਖ ਸਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ 

_ਇਹ 29 ਜਨਵਰੀ 1622 ਈ. ਨੂੰ ਫ਼ੌਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਪਾਸ ਆਉਣ ਦੀ 

ਖ਼ੁਦਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 

ਅਤੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੇ ਕੌਨ ਭਰੇ । ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਪਕੜਵਾ ਕੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੁਖ ਦਿੰਦਿਆਂ 
30 ਮਈ 1606 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇ ਕਾਰਣਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਕਾਰਣ 

ਖੁਸਰੋ ਦਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਵੀ ਹੈ। 

ਖੁਡਾਲ ਅਕਬਰਵਾਲੀ (ਪਿੰਡ): ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਮਾਨਸਾ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਸੈਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਪਧਾਰੇ 

ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਹਾਕਮ ਨੱਬੀ ਬਖ਼ਸ਼ ਨੇ 

ਬੈਦ ਕਰ ਰਖਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਉਦੋਂ ਦੱਖਣ 

ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਸਿਰਸਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਜਦ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਿਆ ਤਾਂ ਪੰਜ ਸਿੱਖ ਨਾਲ 

ਲੈ ਕੇ ਉਥੇ ਪੁਜੇ ਅਤੇ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਭੌਰੇ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 
ਕਰਾਇਆ। ਨੱਬੀ ਬਖ਼ਸ਼ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ 

ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਥੋਂ ਸਿਰਸੇ ਪਰਤ ਗਏ । 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਉਥੇ ਇਕ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਥੋਂ ਦੇ ਇਕ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਨੇ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭੋਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦” ਬਣਵਾਇਆ। 

ਸੈਨ 1977 ਈ. ਤੋਂ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਬੰਧ ਅਧੀਨ ਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਖੁਦਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1777-1861 ਈ.) ਇਸ ਦਾ 

ਜਨਮ ਪਿੰਡ ਸ਼ਿਆਮਗੜ੍ਹ (ਕੁਰਕਸ਼ੇਤ੍ ਦੇ ਨੇੜੇ) ਵਿਚ ਭਾਈ 

ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸੁਖਦੇਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਅਗਸਤ 

1977 ਈ. (ਮਹਾਨਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਦੋਂ ਸੈਮਤ 1843) 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ 

ਮਰਯਾਦਾ ਨਾਲ ਪਾਲਿਆ ਗਿਆ। ਛੇ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 

ਜਸਵੈਤ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਚੰਗੀ ਡੀਲ ਡੌਲ 

ਵਾਲਾ ਸੁੰਦਰ ਜਵਾਨ ਸੀ। 17 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਬੀਬੀ ਚੰਦ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਪੁਲਿਸ ਵਿਚ ਥਾਣੇਦਾਰ ਵਜੋਂ ਨੌਕਰੀ 



ਖ਼ੁਰਾਸਾਨ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਹਿੰਮਤ ਅਤੇ ਸਾਹਸ ਨਾਲ ਕੁਰੜੀ 

ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਚੋਰਾਂ ਅਤੇ ਡਾਕੂਆਂ ਨੂੰ ਕਾਬੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਹਰ ਪਾਸੇ ਸੁਰਖਿਆ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸਿਰਜਿਆ। ਇਕ ਵਾਰ 

ਡਾਕੂਆਂ ਨਾਲ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕਰਦਾ ਇਹ ਰੀਭੀਰ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਦਾ ਮਨ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ 

ਵਲ ਮੁੜਿਆ। ਕੁਰੀ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਭਾਗ ਸਿੰਘ, ਊਨਾ ਵਾਲੇ 

ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਪੂਰਣ ਗੁਰਸਿੱਖ ਵਾਲਾ 

ਜੀਵਨ ਜੀਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਇਸ 

ਨੇ ਪਿਸ਼ਾਵਰ, ਕਾਬੁਲ, ਜਲਾਲਾਬਾਦ, ਸ਼ੈਰਾਬਾਦ, ਬੁਖਾਰਾ, 

ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ, ਹਜ਼ਰੋ ਆਦਿ ਨਗਰਾਂ ਦਾ ਦੌਰਾ ਕੀਤਾ। 

ਮੁਲਤਾਨ ਨਗਰ ਵਿਚ ਅੱਠ ਸਾਲ ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ 

ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਲ ਆਕਰਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ ਟਹਿਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 

ਭਾਈ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। ਕਾਬੁਲ 

ਵਿਚ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਭਾਈ ਟਹਿਲ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 

ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਖੁਦਾ' ਕਹਿੰਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਇਸ 
ਦਾ ਨਾਂ ਖ਼ੁਦਾ ਸਿੰਘ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ 

ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਕ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ, 

ਪਰ ਕੁਝ ਸਮੇ ਬਾਦ ਸਾਧ ਸਮਝ ਕੇ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਆਪਣੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੇ ਆਖ਼ਰੀ 12 ਵਰ੍ਹੇ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸਥਾਨ ਕੋਲ ਇਕ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ 

ਵਿਚ ਬਤੀਤ ਕੀਤੇ । ਉਹ ਸਥਾਨ ਬਾਦ ਵਿਚ “ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ 

ਬਾਬਾ ਖ਼ੁਦਾ ਸਿੰਘ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਉਥੇ ਹੀ 

ਸਤੰਬਰ 1861 ਈ. (ਅਸੂ ਵਦੀ 10, ਸੈਮਤ 1918) ਵਿਚ 

ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਉਦੋਂ ਕਰਨੀ ਵਾਲੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ 
ਬੜੀ ਮਧੁਰ ਸੁਰ ਵਿਚ ਕਰਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਤੋਂ ਜ਼ੈਰ-ਸਿੱਖ ਵੀ 

ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਬਿਨਾ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦੇ ਸਨ। 

ਖ਼ੁਰਾਸਾਨ (ਦੇਸ਼ ਈਰਾਨ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਾਂਤ ਜਿਸ ਦੇ 

ਰੂਸ ਅਤੇ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਹਿੰਦੂਕੁਸ਼ ਪਰਬਤ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 

ਖ਼ੁਲ੍ਹਾ-ਪਾਠ 

ਵਿਸਤਾਰ ਉੱਤਰ-ਦੱਖਣ ਵਲ 800 ਕਿ .ਮੀ. ਅਤੇ ਪੂਰਵ- 

ਪੱਛਮ ਵਲ 480 ਕਿ.ਮੀ. ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤਾ ਹਿੱਸਾ 

ਪਹਾੜੀ, ਰੇਤੀਲਾ ਜਾਂ ਕਲਰਾ ਹੈ। ਪਹਾੜੀਆਂ ਦੀ ਉਚਾਈ 

13000 ਫੁਟ ਤਕ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਨਮ਼ਲਿਸਤਾਨ 

ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਮੇਸ਼ੇਦ , ਹਿਰਾਤ , ਮਸ਼ਹਦ ਆਦਿ ਇਸ ਦੇ 

ਪ੍ਸਿੱਧ ਨਗਰ ਹਨ। 

ਬਾਬਰ ਨੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 

ਪਹਿਲਾਂ ਖ਼ੁਰਾਸਾਨ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਜਿੱਤਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1521 ਈ. ਵਿਚ 

ਉਸ ਵਲੋ ਕੀਤੇ ਹਮਲੇ ਨਾਲ ਸੈਦਪੁਰ (ਏਮਨਾਬਾਦ) ਵਿਚ 

ਜੋ ਜ਼ੁਲਮ ਅਤੇ ਬਰਬਾਦੀ ਹੋਈ, ਉਸ ਦਾ ਅੱਖੀਂ ਡਿੱਠਾ 

ਚਿਤ੍ਣ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ ਤਲੀਨਤਾ ਨਾਲ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਲਿਖਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਲੋਕ ਸਿੰਧੁ ਤੋਂ ਪੱਛਮ ਵਲ ਦੇ 

ਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ 'ਖ਼ੁਰਾਸਾਨ” ਹੀ ਆਖਦੇ ਹਨ। ਸੈਭਵ ਹੈ 'ਖੁਰਾਸਾਨ 

ਖਸਮਾਨਾ ਕੀਆ” ਤੁਕ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸੈਕੇਤ 

ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਥਾਂ, ਖੁਲ੍ਹੇ ਅਰਥਾਂ ਦਾ ਲਖਾਇਕ 

ਹੋਵੇ। 

ਖੁਰਾਣਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ, ਜੋ ਸੈਗਰੂਰ ਨਗਰ ਤੋ ? ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ 

ਹੈ। ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਸੈਨ 

1616 ਈ. ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੁਣ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਦਾ ਪ੍ਬਧ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕਿਆਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਮੇਟੀ 

ਅਧੀਨ ਹੈ। 

ਖੁਲ੍ਹਾ-ਪਾਠ : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕਦੇ ਕਦਾਈਂ ਸੁਵਿਧਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ ਕੀਤੇ ਪਾਠ ਨੂੰ 'ਖੁਲ੍ਹਾ-ਪਾਠ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਉਪਰ ਸਮੇਂ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਕੋਈ 

.ਬੈਧਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਇਸ ਲਈ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਸਥਾਨ ਨਿਸਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਵੇਖੋ “ਸਾਧਾਰਣ ਪਾਠ'। 



ਖੇਡਾਂ (ਪਰੈਪਰਿਕ): ਖੇਡਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸ਼ਰੀਰ ਨਾਲ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ 

ਚੁਸਤ ਅਤੇ ਨਿਰੋਗ ਹੋਵੇਗਾ, ਤਾਂ ਵਿਅਕਤੀ ਸੁਖ ਅਤੇ 

ਸਹਿਜ ਨਾਲ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰੇਗਾ। ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਨੇ ਜਿਥੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪੱਖ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਕੀਤਾ, 

ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਚੁਸਤੀ ਲਿਆਉਣ ਲਈ 

ਖੇਡਾਂ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਅਤੇ 

ਆਤਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੁਅਸਥ ਅਤੇ ਚੁਸਤ ਹੋ ਗਏ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਬਹੁਤ ਪੈਦਲ ਸਫ਼ਰ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀਂ ਖੇਤੀ ਕਰਕੇ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਸੋਹਲ 

ਨਹੀਂ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। 

ਰੈਰਅੱਗਦੋਂਗ ਜੱ ਲੇਖਨਸਿਅਤੋਂ/ਸਗੌਰਿਕ 

ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਹਮਜੋਲੀ ਬਣਾਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੈਨ 1540 

ਈ. ਵਿਚ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਈ 

ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਵਿਕਾਸ ਲਈ 'ਮੱਲ 

ਅਖਾੜਾ” ਵੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਬੱਚਿਆਂ 

ਨੂੰ ਆਪ ਗੁਰਮੁਖੀ'ਪੜ੍ਹਾਉਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਅਰਥ 

-ਬੋਧ ਕਰਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਗਭਰੂਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ 

ਕਸਰਤ, ਵਿਯਾਮ ਅਤੇ ਕੁਸ਼ਤੀਆਂ ਕਰਵਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਇਸ਼ਨਾਨ ਦੀ 

ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲੀ ਸੀ ਅਤੇ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਨਿੱਤ ਬਿਆਸ 

ਨਦੀ ਦਾ ਜਲ ਲਿਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਾਉਂਦੇ 

ਸਨ। ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ ਬਾਉਲੀ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਵੇਲੇ ਭਾਈ ਜੇਠਾ (ਗੁਰੂ ਰਾਮ 

ਦਾਸ) ਨੇ ਅਦੁੱਤੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਚੰਗੇ ਘੋੜ ਸਵਾਰ ਅਤੇ ਨੇਜ਼ਾਬਾਜ਼ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਵਿਆਹ 

ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਮੋ (ਮਉ) ਪਿੰਡ ਗਏ ਤਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਸਮ 

ਅਨੁਸਾਰ ਜੰਡ ਦੇ ਬ੍ਰਛ ਨੂੰ ਵਿੰਨ੍ਹਣਾ ਸੀ। ਲੜਕੀ ਵਾਲਿਆਂ 

ਨੇ ਜੈਡ ਦਾ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਬਿਛ ਉਪਰੋਂ ਵਢ ਛਡਿਆ 

ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਉਹ ਮੁਢ (ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 

ਕਿਲਾ) ਵਿੰਨੂਵਾਇਆ ਜਾਣਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਤਨੀ 

ਫੁਰਤੀ ਨਾਲ ਘੋੜਾ ਦੌੜਾਇਆ ਅਤੇ ਇਤਨੇ ਸ਼ਕਤੀ ਪੂਰਣ 

ਢੰਗ ਨਾਲ ਨੌਜ਼ਾ ਮਾਰਿਆ ਕਿ ਜੈਡ ਦੀਆਂ ਜੜ੍ਹਾ ਉਖੜ 
ਗਾਈਆਂ । ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਕੌਤਕ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪੀਰੀ ਦੇ ਨਾਲ ਮੀਰੀ 

5668 ਖ਼ਡਾ 

ਨੂੰ ਵੀ ਮਹੱਤਵ ਦੇ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਯੁੱਧ-ਵੀਰ ਸੈਨਿਕ ਬਣਾਉਣ 

ਲਈ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ 

ਵਾਲੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ “ਮੱਲ ਅਤੇ ਗਤਕਾ ਅਖਾੜਾ” ਰਚਿਆ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਘੋੜ-ਸਵਾਰੀ, ਤੀਰ-ਅੰਦਾਜ਼ੀ, ਤੇਗ਼-ਜ਼ਨੀ 
ਵਿਚ ਮਾਹਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕਰਨ ਵਲ ਰਚਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਯੁੱਧ-ਕਲਾ ਵਿਚ ਇਤਨੀ 

ਪ੍ਰਬੀਨਤਾ ਸੀ ਕਿ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਯੁੱਧ-ਕੌਤਕ ਕਰਕੇ ਤੇਗ ਮੱਲ ਤੋਂ “ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ” ਕਹਿਣਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਰਬ-ਪੱਖੀ 

ਵਿਕਾਸ ਵਲ ਬਹੁਤ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਵਕਤ ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਖੇਡਾਂ ਅਤੇ ਯੁੱਧ-ਕ੍ਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ 

ਕੀਤਾ। ਉਦੋਂ ਖੇਡਾਂ ਅਤੇ ਯੁੱਧ-ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬਧਿਤ 

ਸਨ। ਭਗਵਾਨ ਰਾਮ ਚੋਦਰ ਅਤੇ ਮਹਾਬਲੀ ਅਰਜੁਨ ਤੋ 

ਬਾਦ ਭਾਰਤ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਵਰਗਾ ਕੋਈ ਤੀਰ-ਅੰਦਾਜ਼ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਤੀਰਾਂ 

ਦੀਆਂ ਮੁਖੀਆਂ ਨਾਲ ਚਿੱਠੀਆਂ ਬੈਨ੍ਹ ਕੇ ਵੈਰੀਆਂ ਦੇ ਪਲੈਘਾਂ 
ਦੇ ਪਾਵਿਆਂ ਵਿਚ ਮਾਰਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਤੀਰ-ਅੰਦਾਜ਼ੀ ਦਾ 

ਕਮਾਲ ਸੀ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਲੇ ਮਹੱਲੇ ਦਾ ਸਮਾਗਮ 

ਅਸਲੋਂ ਯੁੱਧ-ਖੇਡਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਵੱਡੇ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਵੀ ਯੁੱਧ-ਕਲਾ ਦੇ ਨਿਪੁਣ ਖਿਡਾਰੀ 

ਸਨ। ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਿਰ ਤਲੀ ਉਤੇ ਧਰ ਕੇ ਯੁੱਧ 

ਕਰਨਾ, ਭਾਈ ਬਚਿਤ੍ਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਮਸਤ ਹਾਥੀ ਦੇ ਮੱਥੇ ਨੂੰ 

ਨਿਸ਼ਾਣਾ ਬਣਾਉਣਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯੁੱਧ-ਕਲਾ ਦੇ ਯਾਦਗਾਰੀ 

ਨਮੂਨੇ ਹਨ। 
ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ' ਬਾਦ ਪੈਦਾ 

ਹੋਈ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਯੁੱਧ ਸੈਬੰਧੀ ਖੇਡਾਂ 

ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਨਿਪੁਣਤਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 

ਤੇ ਵੈਰੀ ਨੂੰ ਭੈ-ਭੀਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਲਕ ਖ਼ੁਦ 

ਬਣੇ ।ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜੀ 

ਖੇਡਾਂ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਲਾਈ 

ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਸੈਨਾ ਬੇਮਿਸਾਲ ਸੀ। 

ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਉਪਰ ਕਾਬਜ਼ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਹੋ ਗਈਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਦਰਸ਼ਨ ਅਕਸਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
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ਛਾਵਣੀਆਂ ਵਿਚ ਹੁੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਹੋਲੇ ਮਹੱਲੇ ਦੇ ਜਲੂਸ 

` ਵੇਲੇ ਰਵਾਇਤੀ ਖੇਡਾਂ ਦਾ ਇਕ ਦਿਲਕਸ਼ ਨਜ਼ਾਰਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਵੇਖਣ ਲਈ ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ ਦਰਸ਼ਕ ਲੱਖਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਸਭਿਅਚਾਰਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਸਕੂਲਾਂ, 

ਹਾਕੀ, ਬੈਡਮਿੰਟਨ, ਕ੍ਰਿਕਟ, ਫੁਟਬਾਲ, ਵਾਲੀਬਾਲ, 

ਬਾਸਕਿਟਬਾਲ, ਟੈਨਿਸ ਆਦਿ ਖੇਡਾਂ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਦਿੱਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਕੁਝ ਕੁ ਦੇਸੀ ਖੇਡਾਂ ਕਬੱਡੀ, ਕੁਸ਼ਤੀ, ਰੱਸਾ-ਕਸ਼ੀ 

ਆਦਿ ਨੂੰ ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੇਂਡੂ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ 

ਵੀ ਦਿਲਚਸਪੀ ਵਧਦੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਕਿਲ੍ਹਾ ਰਾਏਪੁਰ ਦੀਆਂ 

ਖੇਡਾਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਚੁਕੀਆਂ ਹਨ। ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਹਰ 

ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਛਾਣ ਕਰਾਈ ਹੈ। 

ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਇਕ 

ਫ਼ੈਸਲੇ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 2002 ਈ. ਤੋਂ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜਾਂ 

ਵਲੋ ਖ਼ਾਲਸਾਈ ਖੇਡ-ਮੇਲੇ ਆਯੋਜਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਕਦਮ 

ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਫ਼ੈਸਲੇ ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲਾ ਖੇਡ-ਮੇਲਾ 
ਮਾਤਾ ਗੂਜਰੀ ਕਾਲਜ, ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 18 ,19 

ਅਤੇ 20 ਅਕਤੂਬਰ 2002 ਈ. ਨੂੰ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ 

ਜਿਸ ਵਿਚ 16 ਕਾਲਜਾਂ ਦੇ 1031 ਖਿਡਾਰੀਆਂ ਨੇ ਹਿੱਸਾ 

ਲਿਆ। ਦੂਜਾ ਮੇਲਾ 9,10 ਅਤੇ 11 ਅਕਤੂਬਰ 2003 

ਈ. ਨੂੰ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਆਯੋਜਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਹਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੁਆਰਾ ਸੈਚਾਲਿਤ 18 ਕਾਲਜਾਂ 

ਦੇ ਲਗਭਗ 1600 ਖਿਡਾਰੀਆਂ ਨੇ ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 

ਮਨਾਂ ਅੰਦਰ ਖੇਡਾਂ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਪਤਿਤਪੁਣੇ ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਅਤੇ 

ਨਸ਼ਿਆਂ ਤੋ ਦੂਰ ਰਹਿਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵੀ ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤੀ 

ਗਈ। ਇਸ ਮੇਲੇ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਾਲੀਬਾਲ (ਲੜਕੇ- 

ਲੜਕੀਆਂ), ਬੈਡਮਿੰਟਨ (ਲੜਕੇ-ਲੜਕੀਆਂ), ਅਥਲੈਟਿਕਸ 
(ਲੜਕੇ-ਲੜਕੀਆਂ), ਬਾਸਕਿਟਬਾਲ (ਲੜਕੇ), ਕਬੱਡੀ 

ਨੈਸ਼ਨਲ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਸਟਾਈਲ (ਲੜਕੇ), ਫੁਟਬਾਲ (ਲੜਕੀ), 

ਹਾਕੀ (ਲੜਕੇ), ਵੇਟ ਲਿਫਟਿੰਗ (ਲੜਕੇ) ਅਤੇ ਖੋਂ-ਖੋ 

(ਲੜਕੀਆਂ) ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਖੇਡਾਂ ਲਈ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪੰਜਾਹ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਦੀ ਲਾਗਤ 
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ਨਾਲ ਇਕ ਸਟੇਡੀਅਮ ਵੀ ਉਸਾਰਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਮੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅਤੇ ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ 'ਤੇ 

ਜਿਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਖਿਡਾਰੀਆਂ/ਖਿਡਾਰਨਾਂ ਨੂੰ 

ਸਨਮਾਨਿਤ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਖੇਡਾਂ (ਆਧੁਨਿਕ): ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ. 

ਚੁਕਣ ਤੋ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਭਿਅਤਾ ਦਾ ਹਰ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 

ਅਸਰ ਪੈਣਾ ਕੁਦਰਤੀ ਸੀ। ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ 

ਪ੍ਰਭਾਵ ਆਪਣੇ ਭਰਪੂਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਇਆ ਕਿਉਕਿ 

ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨਾਲ ਖੇਡਾਂ ਦਾ ਨਿੱਘਾ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਤੋ' ਹੀ ਇਹ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਂਦੇ ਆਏ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਰੋਪਰਿਕ ਖੇਡਾਂ (ਵੇਖੋ 'ਖੇਡਾਂ” ਪਰੈਪਰਿਕ) ਦੇ ਨਾਲ 

ਨਾਲ ਪੱਛਮੀ ਖੇਡਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣਾ ਲਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 

ਪਾਸੇ ਵਲ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

ਹਨ। ਰ੍ 

ਪਰੈਪਰਿਕ ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਖਿਡਾਰੀਆਂ 

ਨੇ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅਤੇ ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ ਤੇ ਆਯੋਜਿਤ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਸ. ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਵਿਰਦੀ 

ਨੋ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ '$11 510151815-7351 & 

੧1੬੬॥੧ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਵਿਵਰਣ ਦੇਣ ਦਾ ਯਤਨ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ___ 

ਆਧੁਨਿਕ ਓਲੈਪਿਕਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਸੈਨ 1896 

ਈ. ਵਿਚ ਯੂਨਾਨ ਦੇ ਏਥਨਜ਼ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 

1924 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਰਿਸ ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਓਲੰਪਿਕਸ ਖੇਡਾਂ 

ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਬ੍ਰਿਗੇਡੀਅਰ 

ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਰਤ ਦੀ ਨੁਮਾਇੰਦਗੀ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋਂ 

ਨੇ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਾਰਤੀ ਸਿੱਖ 

ਸਨ। ਪਰ ਕਈ ਵਾਰ ਭਾਰਤ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਵਸਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਵੀ 

ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਸ਼ਾਨ ਵਧਾਈ ਹੈ। 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਹੈ।ਹਾਕੀ ਅਤੇ ਅਥਲੈਟਿਕਸ ਵਿਚ 
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ਭਾਰਤ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀਆਂ ਜਿਤਾਂ ਦਾ ਸਿਹਰਾ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੇ ਸਿਰ ਹੈ। ਇਕ ਓਲੰਪਿਕਸ ਖੇਡ-ਮੇਲੇ ਵੇਲੇ ਤਾਂ ਹਾਕੀ 

ਦੀ ਸਾਰੀ ਟੀਮ ਹੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸੀ। 

ਹਾਕੀ ਲਈ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਮੋਹ ਇਕ ਕਹਾਵਤ ਹੀ 

ਬਣ ਗਈ ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਵਧੀਆ ਹਾਕੀ ਖਿਡਾਰੀ ਜਲੈਧਰ 

ਛਾਵਣੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਪਿੰਡ ਸੈਸਾਰਪੁਰ ਨੇ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ। ਕਾਰਣ 

ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅੰਗੇਜ਼ ਰਾਜ ਵੇਲੇ 19ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤਲੇ 

ਅਤੇ 20ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੀ 
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ਸਾਰੀ ਜ਼ਰਾਇਤੀ ਭੂਮੀ ਛਾਵਣੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰ ਲਈ ਗਈ। ਹੁਣ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 4200 ਵਸਨੀਕ 

ਹਨ ਅਤੇ ਕੇਵਲ 134 ਹੈਕਟਰ ਰਕਬਾ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਦੀ ਭੂਮੀ 

ਦਾ ਰੁਝੇਵਾਂ ਉਪਲਬਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨਾ ਅਤੇ ਪੁਲਿਸ ਵਿਚ 

ਭਰਤੀ ਹੋਣ ਲਈ ਪ੍ੋਰਿਆ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਨੇ ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ 

ਹਾਕੀ ਦੇ ਪਿੜ ਵਿਚ ਪੰਜ ਮਹਾਦੀਪਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਦੀ 

ਨੁਮਾਇੰਦਗੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 14 ਓਲੈਪੀਅਨ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ। 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਰਤ ਨੇ ਹਾਕੀ ਦੀ ਖੇਡ 

ਵਿਚ ਜੋ ਨਾਮਣਾ ਖਟਿਆ, ਉਹ ਬਹੁਤ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਹੈ। 

ਇਸ ਸਮੇਂ ਦੌਰਾਨ ਉਧਮ ਸਿੰਘ, ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ, ਦਰਸ਼ਨ 

ਸਿੰਘ, ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ, ਪਿ੍‌ਿਥੀਪਾਲ ਸਿੰਘ, 

ਹਰਬਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ ਵਰਗੇ ਸਿਰਕਢ 

ਹਾਕੀ-ਖਿਡਾਰੀ ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ। ਪਰ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ 

7ਵੀਂ ਦਸ਼ਾਬਦੀ ਤੋ ਬਾਦ ਹਾਕੀ ਦੀਆਂ ਟੀਮਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਘਟਣ ਲਗੀ ਅਤੇ ਜਿਤਾਂ ਵੀ ਮਧਮ ਪੈ 

ਗਈਆਂ। ਫਿਰ ਵੀ ਅਜੀਤ ਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਹਰਮੀਕ ਸਿੰਘ, 

ਸੁਰਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ, ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ, 

ਖਿਡਾਰੀ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਨੇ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ। ਸੈਨ 2002 ਅਤੇ 

2003 ਈ. ਵਿਚ ਹਾਕੀ ਦੀਆਂ ਜਿਤਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ 

ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ, ਪਰ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਘਾਟ ਕਾਰਣ ਬਹੁਤ 

ਸਾਰੇ ਖਿਡਾਰੀ ਕੇਸਾਂ ਵਾਲਾ ਸਰੂਪ ਤਿਆਗਦੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਅਥਲੈਟਿਕਸ -ਵਿਚ ਮਿਲਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰੋਮ 

ਓਲੈਪਿਕਸ ਵਿਚ ਜੋ ਜਸ ਖਟਿਆ, ਉਹ ਭਾਰਤ ਲਈ ਮਾਣ 

ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ। ਆਪਣੀ ਇਸ ਯੋਗਤਾ ਕਾਰਣ ਮਿਲਖਾ ਸਿੰਘ 

ਬੜਾ 

ਜਾਣ ਲਗਾ। ਮਿਲਖਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਟੋਕਿਓ ਓਲੈਪਿਕਸ 

ਵਿਚ ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਨੇ 110 ਮੀਟਰ ਦੀ ਦੌੜ ਵਿਚ 

ਆਪਣਾ ਸਥਾਨ ਬਣਾਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਮੱਖਣ 

ਨਾਂ ਵੀ ਅਥਲੈਟਿਕਸ ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰਯੋਗ ਹਨ। ਕੁਸ਼ਤੀ ਵਿਚ 

ਜਗਮਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਰਾਜਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ ਉਘੜੇ ਹਨ। 

ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਏਸ਼ੀਆਡ (&51419) ਦਾ 

ਜਨਮ ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਮਨੀਲਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਏਸ਼ੀਅਨ ਖੇਡਾਂ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਮੇਲਾ 4 ਤੋਂ 11 

ਮਾਰਚ 1951 ਈ. ਨੂੰ ਲਗਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਵਧ 
ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਭਾਰਤ ਦੁਆਰਾ ਜਿਤੇ 15 ਸੋਨ- 

ਤਗ਼ਮਿਆਂ ਵਿਚ ਪੰਜ ਸਿੱਖਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 5 ਚਾਂਦੀ ਦੇ ਅਤੇ ਚਾਰ ਕਾਂਸੀ ਦੇ 

ਤਗ਼ਮੇ ਵੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੇ । ਜੇਤੂ ਖਿਡਾਰੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ, ਨਿੱਕਾ ਸਿੰਘ, ਬਖ਼ਤਾਵਰ ਸਿੰਘ, ਛੋਟਾ ਸਿੰਘ, ਮੱਖਨ 

ਸਿੰਘ, ਕੁਲਵੈਤ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਦੇ ਨਾਂ ਖ਼ਾਸ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। 

ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਈ 1954 ਈ. ਵਿਚ ਮਨੀਲਾ ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ 

ਏਸ਼ਿਆਈ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਚਾਰ ਸੋਨ-ਤਗ਼ਮੇ 

ਆਏ ਅਤੇ ਉਹ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਖਿਡਾਰੀਆਂ ਨੇ ਜਿਤੇ । 

ਸੋਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਟੋਕਿਓ ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ 

ਏਸ਼ੀਆਈ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਖਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਚਮਕਣ ਦਾ ਮੌਕਾ 

ਮਿਲਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪਰ ਦੁਮਨ ਸਿੰਘ, ਬਲਕਾਰ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰਿਕਾਰਡ ਤੋੜਵੀਆਂ ਜਿਤਾਂ ਪਾਪਤ 

ਕੀਤੀਆਂ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਕਾਰਤਾ, ਬੈਂਗਕਾਕ, ਤਹਿਰਾਨ 

ਸਿੰਘ, ਤਰਲੋਕ ਸਿੰਘ, ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਮੱਖਨ ਸਿੰਘ, 

ਜੋਗਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਮਨਜੀਤ ਕੌਰ ਵਾਲੀਆ, ਲਾਭ ਸਿੰਘ, 

ਅਜਮੇਰ ਸਿੰਘ, ਕਮਲਜੀਤ ਕੌਰ ਸੈਧੂ, ਸੁੱਚਾ ਸਿੰਘ, ਗੁਰਮੇਜ 

ਸਿੰਘ, ਮੁਖ਼ਤਿਆਰ ਸਿੰਘ, ਨਿਰਮਲ ਸਿੰਘ, ਸੁਖਚੈਲ ਸਿੰਘ, 

ਹਾਕਮ ਸਿੰਘ, ਬਹਾਦਰ ਸਿੰਘ, ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਪਹਿਲਵਾਨ, 

ਰਤਨ ਸਿੰਘ, ਸਤਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਰਤ ਦਾ ਨਾਂ ਰੌਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। 
ਸੈਨ 1982 ਈ. ਵਿਚ ਏਸ਼ੀਆਈ ਖੇਡਾਂ 19 

ਨਵੰਬਰ ਤੋਂ 4 ਦਸੈਬਰ ਤਕ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ। ਇਸ 

ਵਿਚ 33 ਮੁਲਕਾਂ ਦੇ 4595 ਖਿਡਾਰੀਆਂ ਨੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 

ਭਾਰਤੀ ਹਾਕੀ ਦੀ ਟੀਮ ਦੂਜੇ ਨਬੈਰ 'ਤੇ ਆਈ। ਬਹਾਦਰ 



ਧਡਾ 

ਸਿੰਘ, ਕੌਰ ਸਿੰਘ, ਰਘੂਬਰ ਸਿੰਘ, ਮਿਲਖਾ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਹਲਾਦ 

ਸਿੰਘ, ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ, 

ਬਲਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਪਵਿਤਰ ਸਿੰਘ, ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ, ਸੁਖਵੈਤ 

ਸਿੰਘ, ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਖੇਡਾਂ ਰਾਹੀਂ ਭਾਰਤ 

ਦਾ ਨਾਂ ਉੱਚਾ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1986 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੁਸ਼ਤੀ 

ਵਿਚ ਸੋਨੇ ਦਾ ਤਗ਼ਮਾ ਜਿਤਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਕਾਂਸੀ ਦਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦਲਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਜੈਪਾਲ 

ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਮਨੋਹਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ 

ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਨਾਮਣਾ ਖਟਿਆ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸਿੱਖ ਖਿਡਾਰੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਯੋਗਤਾ ਦਾ 

ਪ੍ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1990 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਓਲੰਪਿਕਸ ਖੇਡ 

ਮੇਲੇ ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਦੀ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਵਰਣਨ ਯੋਗ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਖਿਡਾਰੀਆਂ ਨੇ ਕਾਂਸੀ ਦੇ 

ਤਗ਼ਮੇ ਆਪਣੇ ਪੇਟੇ ਪਾਏ। ਸੈਨ 1994 ਈ. ਦੀਆਂ ਖੇਡਾਂ 

ਵਿਚ ਵੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਘਟ ਪਾਪਤੀਆਂ ਹੋਈਆਂ। ਸੈਨ 

1998 ਈ. ਵਿਚ ਬੈਂਗਕਾਕ ਵਿਚ ਹੋਏ ਖੇਡ ਮੇਲੇ ਵਿਚ 

ਪਲਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਪਰਮਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਗੁਰਮੀਤ ਕੌਰ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਖੋਡ-ਯੋਗਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਦਰਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 2002 

ਈ. ਵਿਚ ਜਰਮਨੀ ਅੰਦਰ ਹੋਈਆਂ ਏਸ਼ੀਆਈ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬਿੰਬ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ। ਹਾਕੀ ਦੀ ਟੀਮ 

ਗਗਨ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕੈਪਟਨ ਬਲਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸਾਰੇ 

ਸਿੱਖ ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈ ਮੋਨੇ ਹੋ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਏਸ਼ੀਆਈ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਖਿਡਾਰੀ ਭਾਰਤ ਦਾ ਨਾਂ 

ਉੱਚਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋ ਬਾਦ ਸਰਬ ਭਾਰਤੀ 

ਅੰਤਰ-ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਚੈਂਪੀਅਨਸ਼ਿਪ ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਜਾਬ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੀ ਆਈ ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਤੋ ਬਾਦ ਪਿਛਲੇ 17 

ਪਾਪਤ ਕਰਦੀ ਆ ਰਹੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਵਾਲੇ 

ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, ਬਾਬਾ 

ਖਿਡਾਰੀ ਅਧਿਕਤਰ ਸਿੱਖ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਕ੍ਰਿਕਟ ਦੀ ਖੇਡ ਵਿਚ ਬਿਸ਼ਨ: ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, 

ਨਵਜੋਤ ਸਿੰਘ ਸਿੱਧੂ, ਹਰਭਜਨ ਸਿੰਘ, ਰੀਤਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਸੋਢੀ ਆਦਿ ਨੇ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਪਾਪਤੀਆਂ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। 

ਉਕਤ ਸਿੱਖ ਖਿਡਾਰੀ ਅਧਿਕਰਤ ਫ਼ੌਜ ਅਤੇ 

ਪੁਲਿਸ ਦੇ ਮੁਲਾਜ਼ਮ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਾਂ ਫਿਰ ਇਹ ਸਕੂਲਾਂ, 

ਕਾਲਜਾਂ ਅਥਵਾ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਆਂ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਤਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੁੰਦੇ 

ਹਨ। ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਸਿੰਧ ਬੈਂਕ ਨੇ ਵੀ ਖੇਡਾਂ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ 

ਕਰਨ ਵਲ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਬੈਂਕ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਝੁਕਾ 

ਹਾਕੀ ਦੀ ਖੇਡ ਪ੍ਰਤਿ ਹੈ। ਇਸ ਬੈਂਕ ਵਲੋਂ ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ 

ਹਾਕੀ ਅਕੈਡਮੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਬੈਂਕ 

ਦੀ ਹਾਕੀ ਟੀਮ ਦੇਸ਼ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਪ੍ਰਮੁਖ ਟੀਮਾਂ ਵਿਚ ਗਿਣੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਨੇ ਵੀ ਖੇਡਾਂ ਦੇ 

ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਸੰਪਦਾਇ 

ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1977 ਈ. ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਨਗਰ, ਸਿਰਸਾ ਵਿਚ 

20 ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਇਕ ਹਾਕੀ ਟੀਮ ਬਣਾਈ ਗਈ ਸੀ ਜੋ 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਰਖੀ ਗਈ। ਇਸ ਟੀਮ ਨੇ ਕਈ 

ਖੇਡ-ਮੁਕਾਬਲਿਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਜਿਤਾਂ ਪਾਪਤ 

ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਖੇਡ ਪਤਿ ਰਚੀ 

ਦਾ ਪ੍ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। 

ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, ਬਾਬਾ (1832-1905 ਈ.): ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬੈਸ ਵਿਚ ਤੇਰ੍ਹਵੀਂ ਥਾਂ 'ਤੇ ਹੋਣ ਦਾ 

ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

ਬਾਬਾ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਦੇ ਘਰ 21 ਫਰਵਰੀ 1832 ਈ. 

ਨੂੰ ਕੱਲਰ ਪਿੰਡ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ, ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ) ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1839 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਮਰਨ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਸੈਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਜਲੰਧਰ ਦੁਆਬ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਮਿਲੀ ਅੰਤੇ 41 ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ 

ਮਾਲਕੀ ਮੰਟਗੁਮਰੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। ਭਾਵੇਂ ' 

ਸੈਨ 1849 ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 14 ਪਿੰਡ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੇਟੇ ਪਾ ਲਏ, ਪਰ ਸੰਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ 
ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕੀਤੀ, 



ਜਿਸ ਦੇ ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ ਨ ਕੇਵਲ ਇਸ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਸਮੇਂ 

ਆਦਿ ਔਹਦੇ ਵੀ ਬਖ਼ਸ਼ੇ ਗਏ। ਸੈਨ 1879 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੂੰ ਸੀ.ਆਈ.ਈ. ਅਤੇ ਸੈਨ 1898 ਈ. ਵਿਚ ਕੇ.ਸੀ. 

ਆਈ ਈ. ਦੇ ਸਨਮਾਨਾਂ ਨਾਲ ਵਰਸਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 

1893 ਈ. ਵਿਚ ਵਾਇਸਰਾਏ ਦੀ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ 

ਦਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1898 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ 

ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਉਸ ਵੇਲੋਂ 

ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ 

4 ਰਈਸ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦ ਵਾਲੇ 

ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀ ਦਾਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਰ੍ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ ਦੋ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਅਭੁਲ 

ਦੇਣ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਦੇਣ ਹੈ ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ। ਸੈਨ 1873 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਮਿਸ਼ਨ 

ਸਕੂਲ ਦੇ ਚਾਰ ਬੱਚਿਆਂ ਵਲੋਂ ਈਸਾਈ ਬਣਨ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ 

ਨਾਲ ਸਿੱਖ-ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਬੜਾ ਤਕੜਾ ਝਟਕਾ ਲਗਾ। 30 

ਜੁਲਾਈ 1873 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, ਸਰਦਾਰ 

ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਅਤੇ ਕੰਵਰ ਬਿਕ੍ਮਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਮੀਟਿੰਗ ਬੁਲਾਈ ਅਤੇ 

ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਦੇ ਮਸਲੇ ਉਤੇ ਰੈਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ 

ਕੀਤਾ। ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ 1 ਅਕਤੂਬਰ 1873 ਈ. ਨੂੰ ਦੁਸਹਿਰੇ 

ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਅੰਮਿਸਤਰ ਵਿਚ ਇਕ ਵੱਡਾ ਇਕੱਠ ਕਰਕੇ ਸ੍ਰੀ 

ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਕਈ ਹੋਰ ਥਾਂਵਾਂ 

`ਤੇ ਵੀ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਬਣ ਗਈਆਂ। ਸੈਨ 1879 ਈ. 

ਵਿਚ ਪ੍ਰੋ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਦੀਵਾਨ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ ਹੋਰਾਂ ਦੇ 

ਉਦਮ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਵੀ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਹੋਈ ਜੋ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀਆਂ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਅਤੇ 

ਉਦਾਰਵਾਦੀ ਸੀ। 
ਉਕਤ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਵਿਚ ਤਾਲਮੇਲ ਕਾਇਮ 

ਕਰਨ ਲਈ 12 ਅਪ੍ਰੈਲ 1883 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਲਾਹੌਰ 

ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ 

ਕਾਰਣ ਪ੍ਰ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਤੋ ਵਖ ਹੋ ਗਿਆ 

ਖੋਮਕਰਨ 

ਅਤੇ ਅਪ੍ਰੈਲ 1888 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਵਖਰਾ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਪ੍ਰੋ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ 

ਕਰਕੇ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕੇਂਦਰੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਘਟਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਪਰ ਪੋਠੋਹਾਰ, ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ 

ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਵਲ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਾਫ਼ੀ ਰਿਹਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਹਿਜ- 

ਧਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾ ਕੇ ਸਿੰਘ ਸਜਾਇਆ। 

ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਦੂਜੀ ਮਹਾਨ ਦੇਣ ਸਿੱਖਾਂ 

ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਰ 

ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੀ ਨਵੀਂ 

ਯੋਜਨਾ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਵਲੋਂ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਦੇ ਕੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪੰਜਾਹ 

ਤੋਂ ਵਧ ਸਕੂਲ ਲੜਕਿਆਂ ਦੇ ਖੋਲੇ। ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ 

ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਤਿੰਨ ਲੱਖ ਰੁਪਏ 

ਧਰਮ-ਅਰਥ ਕਾਰਜਾਂ ਲਈ ਕਢੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅੱਧੀ ਕੁ ਰਕਮ 

ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਕਾਲਜ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਉਤੇ ਖ਼ਰਚ 

ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੌ ਇਲਾਵਾ ਗ਼ਰੀਬ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦਾ 

ਖ਼ਰਚਾ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਲਿਆ। 

ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਰਈਸੀ ਠਾਠ ਨਾਲ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ 

ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੋਠੌਹਾਰ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਸਿੱਖੀ ਸੇਵਕੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਤਕ ਵੀ ਚਲਦੀ ਰਹੀ। 

10 ਅਪੈਲ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਮੰਟਗੁਮਰੀ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ 

(ਸਰ) ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ। 

ਖੇਮਕਰਨ (ਕਸਬਾ): ਪੰਜਾਬ ਪਾਂਤ ਦੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂਹੰ 

ਦਾ ਇਕ ਸੀਮਾਵਰਤੀ ਕਸਬਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਹਨ। ਇਕ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਥੰਮ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ, ਜੋ ਕਸੂਰ 

ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਕਸਬੇ 

ਦਾ ਖੇੜਾ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਦੇਵੀ ਉਪਾਸਕ ਬਾਹਮਣ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਗੋਇਦਵਾਲ ਗਿਆ, ਪਰ 

ਉਥੋਂ ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਗਤ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਲੈਗਰ 

ਛਕਣੋਂ' ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਬਿਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 

ਕੀਤੇ ਪਰਤ ਗਿਆ। ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਦੇਵੀ ਨੇ ਦਰਸ਼ਨ 



ਖ਼ੈਬਰ ਦੱਰਾ ਰ 

ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਬਿਨਾ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ 

ਪਰਤਣ ਕਰਕੇ ਫਿਟਕਾਰਿਆ। ਖੇੜਾ ਤੁਰੈਤ ਮੁੜਿਆ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ਵਾ ਕੇ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਮੰਜੀ ਸੌਂਪੀ 

ਜਿਸ ਦਾ ਉਸ ਨੇ ਖੇਮਕਰਨ ਨੂੰ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਕ ਲੱਕੜ ਦਾ ਥੰਮ ਵੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। ਭਾਈ 

ਖੇੜਾ ਨੇ ਖੇਮਕਰਨ ਆ ਕੇ ਥੰਮ ਗਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਉਥੇ ਜੋ 

_ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਥੈਮ 

ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਉਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਅਤੇ ਥੈਮ 

ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1965 ਈ. ਦੀ ਭਾਰਤ-ਪਾਕਿ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 

ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਏ । ਉਥੋ' ਦੀ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਨੇ ਸੈਨ 1966 

ਈ. ਵਿਚ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਤੋਂ ਇਕ ਹੋਰ ਥੰਮ ਲਿਆ ਕੇ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਇਹਾਤੇ 

ਵਿਚ ਭਾਈ ਖੇੜੇ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਖੂਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਦੁਆਰਾ 

ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ 

ਸਮਾਉਣ ਦੇ ਪੁਰਬ ਉਤੇ ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਆ ਕੇ 

ਆਪਣੀ ਸ਼ਰਧਾ ਅਰਪਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਦੂਜੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ 

ਸਾਹਿਬ” ਹੈ, ਜੋ ਖੇਮਕਰਨ ਦੀ ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਹੈ। ਇਥੇ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਕ ਵਾਰ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ 

ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1903 

ਈ. (ਸੰ. 1960 ਬਿ.) ਵਿਚ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਦੇ ਇਕ ਰਈਸ 

ਲਾਲਾ ਕਾਸ਼ੀ ਰਾਮ ਨੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਇਹ 

ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1965 ਈ. ਦੇ ਭਾਰਤ-ਪਾਕ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ 

ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਈ। ਸੈਨ 1966-67 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਗਤ ਨੇ 

ਫਿਰ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰ ਲਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 

ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਅਤੇ ਪੁਰਬਾਂ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ੈਬਰ ਦੱਰਾ : ਇਕ ਪਹਾੜੀ ਦੱਰਾ ਜਾਂ ਘਾਟੀ ਜੋ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 
ਦੇ ਪੱਛਮੋਤਰੀ ਪਾਂਤ ਦੇ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਅਤੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿ- 

ਸਤਾਨ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਘਾਟੀ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਨਗਰ 

ਤੋਂ ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਤੋਂ ਆਰੈਭ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਬਾਹਰਲੇ ਆਕਮਣਕਾਰੀ 

ਸੈਰਾਬਾਦ 

ਸਦੀ ਤੋ ਇਸ ਘਾਟੀ ਵਿਚੋਂ ਲੈਘ ਕੇ ਹਮਲਿਆਂ ਦਾ ਸਿਲਸਿਲਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੱਰੇ ਦੇ ਖੁਲ੍ਹ ਣ ਨਾਲ ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਲੈਬਾ ਪੰਧ ਮਾਰਨ ਦੀ ਥਾਂ, ਗ਼ਜ਼ਨੀ 

ਤੋਂ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਪਹੁੰਚਣਾ ਸਰਲ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਬਾਹਰਲੇ ਹਮਲਿਆਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 

ਬਿਲਕੁਲ ਬਦਲ ਗਈ ।ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਪਿਸ਼ਾਵਰ 

ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਦੱਰਾ ਖ਼ੋਬਰ ਦੇ ਸਿਰੇ ਉਤੇ 

ਜਮਰੌਧ ਨਾਂ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਉਸਾਰਿਆ ਅਤੇ ਖ਼ਬਰ ਦੇ ਦੱਰੇ ਤੋਂ 

ਆਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਾ ਦਿੱਤੀ। ਕਾਬੁਲ 

ਦੇ ਅਮੀਰ ਦੋਸਤ ਮੁਹੈਮਦ ਖ਼ਾਨ ਤੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਇਹ ਚੜ੍ਹਤ 

ਸਹਿਨ ਨ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੀ।ਉਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਜਿਹਾਦ 

ਖੜਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਦੱਰਾ ਖ਼ੈਬਰ ਤਕ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਲੈ ਆਇਆ। 
ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਉਦੋਂ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਵਿਚ ਟਿਕਿਆ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਆਮਦ ਸੁਣ 

ਕੇ ਤੁਰਤ ਜਮਰੌਧ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ੋਬਰ ਦੱਰੇ ਤਕ ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਖ਼ੈਬਰ 

_ਦੱਰੇ ਤਕ ਪਿੱਛਾ ਕਰਦਿਆਂ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਸੈਨ 

1837 ਈ. ਵਿਚ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਹੱਥੋਂ ਵੀਰ-ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕੀਤੀ ਸੀ। ਉਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਜਮਰੌਧ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ ਕਾਇਮ 

ਹੈ। ਸ਼ੈਬਰ ਦੇ ਦੱਰੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਨੂੰ ਰੋਕਣਾ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ 

ਇਕ ਗੌਰਵ-ਚਿੰਨ੍ਹ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸ਼ੈਰਾਬਾਦ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਇਸ ਨਗਰ ਤੋ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ 

ਸਥਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਜਦੋ' ਕਦੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੋਡਣ 

ਲਈ ਇਸ ਪਾਸੇ ਆਉਂਦੇ ਸਨ ਤਾਂ ਇਕ ਪਲਾਹ (ਪਲਾਸ) 

ਬਿਿਛ ਹੇਠਾਂ ਬਿਰਾਜਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੇ 

ਸਮਾਰਕ ਵਜੋ ਹੁਣ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰਪਲਾਹ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਜਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਲਾਹ ਸਾਹਿਬ' ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 

1980 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਕ ਛੋਟਾ 

ਜਿਹਾ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 6 ਅਸੂ ਨੂੰ ਹਰ 
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ਸਾਲ ਇਥੇ ਵੱਡਾ ਜੋੜ-ਮੇਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ਜੋ ਇਕ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਰਾਹੀ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ “ਕਲਪ- 

ਬਿਰਛ” ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਸਥਾਨ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਵੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਜੀ ਨਾਲ ਜੋੜਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਇਥੇ ਕਾਬੁਲ ਦੀ 

ਸੈਗਤ ਡਾਕੂਆਂ ਨੇ ਲੁਟ ਲਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪਹੁੰਚ 

ਕੇ ਕੁਕਰਮੀਆਂ ਨੂੰ ਦੈਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅਗੇ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਬਣਾ ਕੇ 

ਸੁਮਾਰਗ ਪਾਏ।” 

ਖੋਸਾ ਕੋਟਲਾ (ਪਿੰਡ)ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੋਗਾ 

ਨਗਰ ਤੋ' 10 ਕਿ ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ 

ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਜੀ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਕੀਤੇ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੌਰਾਨ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਕੇਵਲ 

ਇਕ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ ੧908 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ 

ਛੋਟੀ ਜਿਹੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਸੈਨ 1939-40 
ਈ. ਵਿਚ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਸੈਤ ਇਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਵੀਂ 

ਇਮਾਰਤ ਉਸਰਵਾਈ। ਹੁਣ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ, 

ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਖੰਡਾ : ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਵਰਗ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਸਤ੍ਰ ਜਿਸ ਦੇ ਦੋਵੇਂ ਪਾਸੇ 

ਵੱਡਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਬਹੁਤ 

ਭਾਰੀ ਖੰਡਾ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਸਤ੍ ਦਾ 

ਮਹੱਤਵ ਉਦੋਂ ਵਧਿਆ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ` ਕੀਤੀ। ਉਸ 

ਖੰਡੇ ਦਾ ਆਕਾਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਕਿਤਨਾ ਸੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ 

ਤੋਂ ਕੁਝ ਵੀ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ। ਅਜ-ਕਲ ਲਗਭਗ ਇਕ 

ਫੁਟ ਲੈਬਾ ਖੰਡਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਵਰਤਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰ 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ-ਚਿੰਨ੍ ਵਜੋ” 

ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਵੇਲੇ ਕਿਸੇ ਕਲਾਕਾਰ 

ਨੇ ਇਸ ਚਿੰਨ੍ਹ ਨੂੰ ਚਕ੍ਰ ਅਤੇ ਦੋ ਕ੍ਰਿਪਾਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਯੁਕਤ 
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ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਸਾਰਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਸ਼ਸਤ੍ਮਈ ਹੈ। ਸ਼ਸਤ੍-ਸੁਚਕ 

ਧਾਰਮਿਕ ਚਿੰਨ੍ਹ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਇਕ 

ਪਰੈਪਰਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਕ ਰੂਪ ਸ਼ਿਵ 

ਜੀ ਦੇ ਤ੍ਰਿਸ਼ੂਲ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਜੈਨ ਸਥਿਤ 
ਮਹਾਕਾਲ ਦੇ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਸਤ੍-ਚਿੰਨ੍ਹ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਚਿੰਨ੍ਹ ਦੀ ਆਪਣੀ ਹੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਤਾ 

ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲਾ ਖੰਡਾ ਈਸ਼ਵਰੀ 

ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ (ਖੰਡਾ /ਰਿਮੈ ਸਾਜਿ ਕੈ ਜਿਨ ਸਭ 
ਸਸ਼ਾਰ ਉਪ7ਇਆ- “ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ')। ਚਕ “ਧਰਮ” ਦੇ 

ਚਿੰਨ੍ਹ ਵਜੋਂ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦੋ ਕ੍ਰਿਪਾਨਾਂ ਮੀਰੀ 
ਅਤੇ ਪੀਰੀ ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਚਿੰਨ੍ਹ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਰੁਪਾਇਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੋ 
ਨਿਬੜਿਆ ਹੈ। 

ਖੰਡੇ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ : ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਜਾਉਣ ਵੇਲੇ ਮਰਯਾਦਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 'ਖੰਡੇਂ ਦਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਖਾਲਸਾ'। 

ਰੀ 

ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਸੈਕਲਿਤ ਕੁਲ 33 ਪਉੜੀਆਂ ਵਾਲੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ 28 

ਪਉੜੀਆਂ (1 ਤੋਂ 26 ਅਤੇ 32-33) ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਆਂ 

ਰਚੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਪੰਜ (27 ਤੋਂ 31) ਪੰਜਵੇਂ'` ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ ਜੋ ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀਆਂ 

ਗਈਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਵਾਰ ਦੀਆਂ 

28 ਪਉੜੀਆਂ ਸਨ। ਰ੍ 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਵਿਚਲੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ 

ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ ਹਨ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਅੰਤਰ ਵੀ ਹੈ, 

ਜਿਵੇਂ 11ਵੀਂ ਵਿਚ ਛੇ ਅਤੇ 12ਵੀਂ ਅਤੇ 31ਵੀਂ ਵਿਚ 

ਦਸ ਦਸ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਉੜੀਆਂ ਦੇ ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ 

ਦਰਜ ਹਨ, ਪਰ 15ਵੀ' ਅਤੇ 20ਵੀ' ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ 

ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 

68 ਹੋਂ ਗਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸੱਤ ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
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ਜੀ ਦੇ, 53 ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਅਤੇ ਅੱਠ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਇਕ- 

ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ, ਦੋ ਤੋ' 14 ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਪਉੜੀਆਂ ਅਤੇ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਏਕਤਾ 

ਸਰਬੱਤ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਪਾਉਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਾਇਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਵਾਲੇ 

ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਔਕੜਾਂ ਹਨ, ਪਰ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਨੂੰ ਤਰਨ 

ਵਿਚ ਸਮਰਥ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਯਾੜ੍ਾ-ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਨਿਰਭੈ 

ਹੋ ਕੇ ਵਿਚਰਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਯਾੜ੍ਾ ਉਤੇ ਤੁਰਨ 

ਵੇਲੋਂ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਖ਼ਰਚੀ ਪਲੇ ਬੰਨ੍ਹ ਲੈਣੀ 
ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਵਿਥਾਂ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ 

ਅਤੇ ਸਾਧਕ ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਏਕਾਕਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਸੱਚੇ ਗੁਰਸਿਖ ਦੀ ਨਿੱਤ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ 

ਨੂੰ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ - ਗਰ ਸ/ਤਗਰ 
ਕਾ ਜੋ ਨਲ ਅਖਾਏ ਸ਼ ਭਲਕੇ ਓਨੇ ਗੰਨੇ ਨਾਨ /ਹਿਆਵੰ / 

ਨਾਵੈ / ਉੰਪਦੀਸ ਗੁਨ ਹਨ ਹੰਨੇ ਜਪ ਜਾਧੰ ਸਭਾ /ਨਲਵਿਖ 
੫ਾਪ' ਦੌਖ' ਲਹਿ ਜਾਵੈ /(ਗੁ.ਗੰ 305)। 

ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸੈਕਲਿਤ ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਰਹਇ 

ਕਮਾਲਦਾੀ ਮਜਦਾ ਕਾ ਵਾਰ ਕਾ ਹਨਿ ਏੰਘਨੇ ਗਾਵਣ? / 

ਇਸ ਉਕਤੀ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਵਾਰ ਨੂੰ 

ਗਾਉਣ ਦੀ ਧੁਨਿ ਨਿਰਦਿਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ 

ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਦੋ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਭਰਾ- 

ਕਮਾਲੁੱਦੀਨ ਅਤੇ ਸਾਰੈਗ- ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਵੈਰ ਕਾਰਣ 

ਕਮਾਲੁੱਦੀਨ ਨੇ ਸਾਰੈਗ ਨੂੰ ਜ਼ਹਿਰ ਦੇ ਕੇ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਾਰੇਗ 

ਦੀ ਵਿਧਵਾ ਆਪਣੇ ਬਾਲਕ ਮੁਅਜ਼ੁੱਦੀਨ ਨੂੰ ਨਾਨਕੇ ਲੈ 

ਆਈ। ਜਦੋਂ ਉਹ ਜਵਾਨ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦਾ 

ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ ਨਾਨਕੀ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਉਸ 

ਨੇ ਕਮਾਲੱਦੀਨ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਵਿਚ 

ਕਮਾਲੁੱਦੀਨ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਵੀਰਤਾ 

ਨੂੰ ਚਿਤ੍ਣ ਲਈ ਢਾਢੀਆਂ ਨੇ ਜੋ ਵਾਰ ਰਚੀ, ਉਹ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਉਸ ਦੀ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰੀ ਧੁਨਿ ਦੇ ਆਧਾਰ 

ਗਉੜੀ ਰਾਗ 

`ਤੇ ਇਸ ਵਾਰ ਨੂੰ ਗਾਉਣ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਜੋੜਦੇ 

ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

21 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ 

ਸ਼ਲੌਕ ਵੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹੀ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨਾਲ 42 ਸ਼ਲੋਕ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਹਨ। ਸ਼ਲੋਕ ਆਮ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋਹਰਾ-ਸੋਰਠਾ ਤੋਲ ਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਕਈ ਸ਼ਲੋਕਾਂ 

ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਵੀ ਹਨ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਸ ਵਾਰ 

ਵਿਚ 36 ਸ਼ਲੋਕ ਦੋ-ਤੁਕੇ , ਤਿੰਨ ਚਉਤਕੇ , ਦੋ ਪੰਜ-ਤਕੇ 

ਅਤੇ ਇਕ ਅੱਠ-ਤੁਕਾ ਹੈ। 19ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦਰਜ 

ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਲੋਕ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ “ਡਖਣਾ” ਸ਼ਬਦ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਦੇ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਲੋਕ ਅਤੇ 20ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦਾ 

ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਲੋਕ ਲਹਿੰਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹਨ। ਬਾਕੀ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ 

ਅਤੋਂ ਪਉੜੀਆਂ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਪੂਰਵੀ ਪੰਜਾਬੀ 

ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਸ਼ਬਾਦਵਲੀ 

ਬਹੁਤ ਘਟ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਸਰਬੱਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ 

ਮੁੱਖ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਰਵ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸ੍ਰਸ਼ਠ ਬਣਨ 

ਲਈ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ, 
ਕਿਉਕਿ ਉਥੋਂ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਜੁਗਤ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਸਾਧਕ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਇਕ-ਦਮ 

ਬਦਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਸੁਭਾ ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਸੁਖ-ਦੁਖ 

ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅੰਤ ਉਤੇ 
ਕਿਹਾ ਹੈ- ਤਿੰਨਾ ਭਖ ਨ ਕਾ ਰਹੀਂ /ਜਿਸ਼ ਦਾ ਪੁੜੁ ਹੈ ਸ਼ੋਇ/ 

ਨਾਨਕ ਚਰਣਾ ਲਗਿਆ ਉਧਰੇ ਸ਼ਝੋਂ ਕੀਇ /(ਗੁ ਰੰ .323)1 

ਗਉੜੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 
ਵਿਚ 251 ਚਉਪਦੇ , 44 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, 11 ਛੰਤ, ਇਕ 

ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ, ਇਕ ਸੁਖਮਨੀ, ਇਕ ਥਿਤੀ, ਇਕ ਵਾਰ 

ਮ. ੪ ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਮ. ੫ ਦਰਜ ਹਨ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ 

ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ 74 ਪਦੇ, ਇਕ ਬਾਵਨ- 

ਅਖਰੀ, ਇਕ ਥਿਤੀ, ਇਕ ਵਾਰ (ਸਤ); ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ. 



ਗਉੜੀ ਰਾਗ 

ਇਕ ਪਦਾ ਅਤੇ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 5 ਪਦੇ ਹਨ। 

ਚਉਂਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਆਏ ਕੁਲ 251 

ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 20 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਰਚੇ ਹਨ, 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 15 ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਹਨ ਅਤੇ 

ਬਾਕੀ ਪੰਜਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਤ੍ਰਪਦੇ, ਇਕ ਪੰਚ-ਪਦਾ ਅਤੇ ਦੋ 

ਛਿ-ਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਆਖ਼ੀਰਲਾ ਸ਼ਬਦ (“ਜੈ ਘਰਿ 

ਕੀਰਤਿ...) ਸੋਹਿਲਾ” ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਵੀ ਆਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 18 ਚਉਪਦੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 

ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਚਉੜੁਕੇ ਹਨ । ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 

ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ 32 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ 

ਦੇ ਜੁੱਟ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 22ਵਾਂ ਸ਼ਬਦ “ਕਾਮਿ ਕਰੇਧਿ..." 

ਸੋਹਿਲਾ” ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਹੀ ਦਰਜ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ 172 ਚਉਪਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤੇ ਚਾਰ ਚਾਰ 

ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 124ਵੇਂ ਸ਼ਬਦ (ਅਉਧ 

ਘਟੈ...) ਦਾ ਉੱਲੇਖ “ਸੋਹਿਲਾ” ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜਾ 

ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਨੌਂ ਚਉਪਦਿਆਂ 

ਵਿਚ ਸੱਤ ਦੁਪਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦਾ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਦਰਜ 44 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 18 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 14 ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੱਠ ਪਦੀਆਂ, ਪੰਜ ਵਿਚ ਨੌਂ 

ਪਦੀਆਂ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ 12 ਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਭਗਤੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਉਘਾੜਦੇ ਹੋਇਆਂ ਹਰਿ-ਸਿਮਰਨ ਉਤੇ 
ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ 

ਨੌਂ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਪਾਖੰਡਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਕੇ ਸੱਚੇ 

ਦਿਲੋਂ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਚੌਥੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਆਂ ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਨੂੰ “ਕਰਹਲੇ' ਉਪ- 

ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸ ਦਸ ਪਦੀਆਂ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। “ਕਰਹਲੇ” ਤੋ" ਭਾਵ ਹੈ ਊਠ। ਬੇਮੁਹਾਰੇ 

ਉਠ ਦਾ ਭਟਕਿਆ ਫਿਰਨਾ ਲੋਕ-ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਬੇਮੁਹਾਰੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ 

“ਕਰਹਲੇ” (ਉਠ) ਪ੍ਰਤੀਕ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ 

15 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਦੇ ਕੁਲ 11 ਛੌਤਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਦੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। 

ਗਹਲ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਪੰਜ ਛੰਤ ਹਨ ਅਤੇ ਪੰਜਵੇਂ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਾਰ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਕਵੀਆਂ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪਤਨੀ (ਨਾਇਕਾ) ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ 

ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਯੋਗ ਸੁਖ ਦੀ ਉਡੀਕ ਅਤੇ ਮਹਾ-ਮਿਲਨ ਦੀ 

ਦਸ਼ਾ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਉਪਰੈਤ 'ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ ਮ. ੫', 'ਸੁਖਮਨੀ', 

“ਥਿਤੀ ਮ.੫”, “ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ. ੪', “ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ 

ਮ. ੫! ਦਰਜ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ ਲਿਖੇ ਹਨ। 

ਭਾਗਤਾ-ਬਾਣਾ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 

ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ 74 ਸ਼ਬਦ ਹਨ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਚਉਪਦੇ” 

ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਤ੍ਰਿਪਦੇ, 

ਕੁਝ ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਕੁਝ ਪੰਜ-ਪਦੇ ਹਨ। 25ਵੇ' ਚਉਪਦੇ 

ਤੋ ਬਾਦ “ਅਸ਼ਟਪਦੀ” ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਪਰ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸੁਤੰਤਰ ਹਨ। 

ਫਲਸਰੁਪ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 'ਸ਼ਬਦ” ਕਹਿਣਾ ਹੀ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਨ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਲੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ 
ਹੈ। ਮਸਤ ਮੌਲਾ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੀ ਆਪਣੀ ਹੀ ਚਾਲ ਹੈ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਹੀ ਢੰਗ-ਦੀ ਨਿਰਛਲ ਅਤੇ ਨਿਡਰ ਅਭਿ- 

ਵਿਅਕਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ ਉਹ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਨੁਕਤੇ ਲਏ ਗਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੋਧ 

ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਪਾਲਨ ਵਿਚ ਵਿਘਨ ਪਾਉਣ ਵਾਲੇ ਤੱਤ੍ਰਾਂ 

ਨਾਲ ਹੈ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਰਚਨਾਵਾਂ- ਬਾਵਨ 

-ਅਖਰੀ, ਥਿਤੀ, ਵਾਰ-ਸਤ--ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ 

ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚਲੇ 

ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਤੋਂ ਤਾਰੇ ਜਾ ਚੁਕੇ 

ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਾਤਰਾਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਉੱਧਾਰ ਲਈ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਗੇ ਅਰਜੋਈ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ 

ਦੇ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਦਰਜ ਹਨ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਗੇ ਆਪਣੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਖ 

ਨੂੰ ਉਜਲਾ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਗਹਲ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 



ਗਹਿਰ ਗੈਭੀਰੀਏ ਨ 

ਜੋ ਬਰਨਾਲੇ ਤੋਂ 30 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਲ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਵਿਚ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਦੋ ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਹੈ। ਪਹਿਲਾ 

ਇਹ ਕਿ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ ਮੇਹਰਾਜ ਵਲ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਉਸ 

ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਸੱਤਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ਅਤੇ 

ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਵੱਡੇ ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਵੇਲੇ ਅਹਿਮਦ 

ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨਾਲ ਲੋਹਾ ਲੈਂਦੇ ਹੋਏ ਜਦੋੱ 

ਸਿੰਘ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਬਰਨਾਲਾ ਨਗਰ ਵਲ ਵਧ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾੰ 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਪਾਸੋਂ ਲੰਘੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸੈਨ 

1967 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ, ਜੋ ਸੈਨ 1971 ਈ. ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਹੋਇਆ। 

ਗਹਿਰ ਗੀਭੀਰੀਏ (ਉਪ ਸੰਪ੍ਦਾਇ) ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦੇ 

ਇਕ ਬਿਸ਼ਨਦਾਸ ਨਾਂ ਦੇ ਸਾਧ ਨੇ ਇਸ ਉਪ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ 

ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਕੋਈ ਤੱਥਕ ਸਾਮਗ੍ੀ 

ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਤਨਾ ਹੀ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਬਿਸ਼ਨਦਾਸ ਕਾਨ੍ਹ ਚੰਦ ਤਰਖਾਣ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਸੁਖੀ ਦੀ 

ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1863 ਈ. (ਚੇਤ ਵਦੀ 9, ਸੈਮਤ 1920 ਬਿ.) 

ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ “ਠਾਣਾ” ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। 

ਮਤਾਬਦਾਸ ਉਦਾਸੀ ਦਾ ਚੇਲਾ ਬਣ ਕੇ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦੇ 

ਵੱਡੋ ਅਖਾੜੇ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਰਿਹਾ। ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਭਾਈ 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਮਤ 1844 ਬਿ. ਵਿਚ ਰੋਪੜ ਵਿਚ 

ਡੇਰਾ ਜਮਾ ਕੇ ਉਸ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦੀ 

ਧਾਰਣਾ ਸੀ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਭ ਤੋ' ਉਤਮ ਨਾਂ “ਗਹਿਰ 

ਰੀਭੀਰ” ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀਂ ਵਜੋਂ ਉਹ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਤੁਕਾਂ ਪੜ੍ਹਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ- ਗਹਿਰ ਗੰਭਹੰਰ 

ਅਥਾਹ ਸੁਆਮੀ ਅਤਲੁ ਨ ਜਾਈਂ /ਕੇਆ ਨਾ (ਗੁ .ਗੰ. 

1079), ਗਹਿਰ_ਗੰਭਨੈਰ ਅਥਾਹ ਹਾਥ ਨ ਲਭਾਈ (ਗੁ .ਰੀ੍‌. 

1288) ਆਦਿ। ਬਿਸ਼ਨਦਾਸ ਦੇ ਚੇਲੇ “ਗਹਿਰ ਰੀਭੀਰੀਏ” 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਧਰਮ-ਗ੍ੰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਹੀ ਹੈ। 

ਗਜਪਤ#ਗਜਪਤਿ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 

ਗੱਗੋਬੂਹਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜੋ ਖੇਮਕਰਨ ਨੂੰ ਜਾਂਦੀ ਸੜਕ 'ਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ 

ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਦਿਆਂ ਇਥੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਪਿੱਪਲ ਦੇ ਇਕ 

ਬ੍ਛ ਹੇਠਾਂ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਉਥੇ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦੀ 

ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੋਈ। ਹੁਣ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦੀ (ਵੇਖੋ) 

ਦਾ ਜਨਮ ਇਸੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗਜਪਤ,ਗਜਪਤਿ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ (1738-1789 

ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਜੀਂਦ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਸੈਸਥਾਪਕ ਰਾਜਾ 

ਗਜਪਤ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ ਫੂਲ ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਚੌਧਰੀ ਤਿਲੌਕ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਛੋਟੇ ਲੜਕੇ ਸੁਖਚੈਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਆਗਾਂ 

ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1738 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ।ਸੈਨ 1751 

ਦਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੀ 

ਜਾਗੀਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਇਸ ਦੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਆ ਪਈ। 17 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਜੀਂਦ ਅਤੇ ਸਫ਼ੀਦੇਂ ਸਮੇਤ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1764 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਹ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸ. 

ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਕਮਾਨ ਹੇਠ ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਵਿਚ 

ਕਾਮਯਾਬ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਕਰਨਾਲ ਅਤੇ 

ਪਾਨੀਪਤ ਨੂੰ ਲਤਾੜਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਈ ਹੋਰ ਇਲਾਕੇ 

ਵੀ ਜਿਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਜੀਂਦ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 

ਬਣਾਇਆ। ਫਿਰ ਸੈਗਰੂਰ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਨਾਭਾਪਤਿ ਤੋ' ਖੋਹ 

ਕੇ ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਨੂੰ ਬਦਲ ਲਿਆ, ਪਰ 

ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਨਾਂ “ਜੀਂਦ” ਹੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਿਹਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਪ੍ਰਤਿ 

ਆਪਣੀ ਅਧੀਨਗੀ ਬਰਕਰਾਰ ਰਖੀ ਅਤੇ ਖ਼ਿਰਾਜ ਵੀ ਦਿੰਦਾ 

ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1774 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ 

ਰਾਜ ਕੌਰ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਮਹਾਂ 

ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਕੀਤਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੈਪਤੀ ਤੋ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ 



ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਤਰਾਨਾ 

ਸੈਬੈਧ ਸਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੀ 
ਹਰ ਅੰਕੜ ਸਮੇਂ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1789 ਈ. 

ਵਿਚ ਅੰਬਾਲਾ ਨੌੜੇ ਇਕ ਸੈਨਿਕ ਮੁਹਿੰਮ ਵੇਲੇ ਇਹ ਬੀਮਾਰ 
ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਫ਼ੀਦੋ' ਵਿਚ 11 ਨਵੰਬਰ 1789 ਈ. ਨੂੰ, 
ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਿਆ। 

ਗੱਜਾ ਸਿੰਘ, ਮਹੈਤ (ਮ. 1914 ਈ.) ਪਟਿਆਲਾ ਸੈਗੀਤ 
ਘਰਾਨੇ ਦਾ ਇਕ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਸੈਗੀਤ ਆਚਾਰਯ ਜਿਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਸੈਨ 1850 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਕ ਜੱਟ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਤੋਂ 
ਹੀ ਇਹ ਸੈਗੀਤ ਵਲ ਬਹੁਤ ਰੁਚਿਤ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 
ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਨੇ ਮੇਹਰਾਜ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਡੇਰੇ ਗੁਰੂਸਰ 
ਦੇ ਮਹੈਤ ਪਾਸ ਧਰਮ ਗ੍ਰਥਾਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਅਤੇ ਰਾਗ ਵਿਦਿਆ 
ਵਿਚ ਸਿਖਿਆ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਗੀਤ 
ਪ੍ਰਤਿ ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਅਤੇ ਯੋਗਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਡੇਰੇ ਦੇ 
ਮਹੈਤ ਨੇ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੇਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਮਹੇਤ ਰਾਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ 
ਸੈਗੀਤਕਾਰ ਮੀਰ ਰਹਿਮਤ ਅਲੀ ਪਾਸ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਉਥੇ 
ਭਾਈ ਫਿਰਦੇ ਦਾ ਇਕ ਵੈਸ਼ਜ ਭਾਈ ਬੂਬਾ ਰਬਾਬੀ ਇਸ ਦਾ 
ਸਹਿਪਾਠੀ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਸੈਗੀਤ ਨੂੰ ਸਿਖਣ 
ਲਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਸਿਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ 
ਭਾਈ ਬੂਬਾ ਬਹਾਵਲਪੁਰ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਸੈਗੀਤਕਾਰ ਜਾ 
ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਇਹ ਗੁਰੂਸਰ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਉਥੋਂ ਦੇ 
ਮਹੈਤ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਮਹੌਤ 
ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1861 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ 
ਅਖਾੜਾ ਕਾਇਮ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਅਕਸਰ ਪਟਿਆਲੇ 
ਆਉਂਦਾ ਅਤੇ ਤਾਉਸ ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਆਲਾਪ ਨਾਲ 
ਸਰੋਤਿਆਂ ਨੂੰ ਮੋਹ ਲੈਂਦਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਸਦਾ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਰਹੀ। 

ਸੈਨ ੧911 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਦਿੱਲੀ-ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਮਹੰਤ ਗੱਜਾ ਸਿੰਘ ਨੋ ਪਟਿਆਲਾ ਸੈਗੀਤ ਘਰਾਣੇ 
ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ 
ਜੀਵਨ ਭਰ ਲਈ ਰੇਲ ਵਿਚ ਮੁਫ਼ਤ ਸਫ਼ਰ ਕਰਨ ਦਾ ਪਾਸ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍ਰਣਾ ਨਾਲ 
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ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਰਾਗ-ਰੀਤਾਂ ਨੂੰ ਰਿਕਾਰਡ ਕਰਨ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਨੂੰ ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹਾਉਣ 
ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਮਹੰਤ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ (ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਮਿਸ਼ਰਾ 
ਸਿੰਘ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ), ਮਹੈਤ ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਬੂਬੇ ਨੂੰ 
ਵੀ ਬਹਾਵਲਪੁਰ ਰਿਆਸਤ ਤੋਂ ਪਟਿਆਲਾ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਰਖਵਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਿਕਾਰਡਿੰਗ ਦਾ ਕੰਮ ਬੜੇ 
ਵਿਵਸਥਿਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ 12 ਜੂਨ 
1914 ਈ. ਨੂੰ ਮਹੈਤ ਗੱਜਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਨਾਲ ਇਹ 
ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਵਿਚੇ ਰਹਿ ਗਈ। 

ਗਣ (ਗੌਣ ਦੇਵਤੇ) ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਵੈਦਿਕ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਸਮੂਹ, 
ਜਿਵੇਂ ਦੇਵਗਣ, ਪਿਤਰਗਣ, ਰਿਸ਼ੀਗਣ ਆਦਿ। ਪਰ 

'ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ” ਵਿਚ 'ਗੁਣ” ਸ਼ਬਦ ਰੁਦ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਲਈ 
ਰੂੜ੍ਹ ਹੋਂ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਪ-ਦੇਵਤਾ ਜਾਂ ਅਧੀਨ- 
ਦੇਵਤਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗਣੇਸ਼ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਜਾਂ 
ਨਾਇਕ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਗਣਾਂ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨੌ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ 
ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵਰਗ ਅਨੁਸਾਰ ਗਣਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ਮਰੁਤ/ਅਨਿਲ (49), ਆਦਿਤ੍ਯ/ਸੂਰਜ 
(32), ਆਭਾਸੂਰ (64), ਸਾਧ੍ਯ (12), ਤੁਸ਼ਿਤ (36), 
ਮਹਾਰਾਜਿਕ (220), ਰੁਦ੍‌ (11), ਵਸੁ (8), ਵਿਸ਼ੂਦੇਵ (10)। 
ਮਰੁਤ ਵਰਗ ਦੇ ਗਣ ਇੰਦ ਅਤੇ ਰੁਦ੍‌ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਸੈਨਿਕ ਹਨ। 
“ਜੋਤਿਸ਼-ਰਤਨਮਾਲਾ” ਵਿਚ ਅਸ਼ਵਿਨੀ ਆਦਿ ਜਨਮ- 
ਨੱਛਤ੍ਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਦੇਵ, ਮਨੁੱਖ ਅਤੇ ਰਾਖਸ਼ ਤਿੰਨ ਗਣ ਮੰਨੇ 
ਗਏ ਹਨ। ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਿਆਂ ਵਾਂਗ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ (ਗਣਾਂ) ਨੂੰ ਵੀ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਪ੍ਰਦਾਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ, ਸਗੋਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗਣਾਂ ਦਾ ਉੱਧਾਰ 
ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਰਾਹੀਂ ਸੈਭਵ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-- ਗਣ ਲੰਧਰਸ਼ 
ਨਾਨ ਸਭਾ ਉਧਰੇ ਗੁਰ ਕਾ ਸਬਦੁ ਵ7ਚਾ/ਨੈ /(ਗੁ ਜੀ .1259)। 

ਗਣਢੂਆਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜੋ ਸੁਨਾਮ ਨਗਰ ਤੋ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ- 

ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
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ਸੈਨ 1634 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੋਂ' ਦੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਮੁਗਲੂ 
ਨੇ ਮੇਹਰਾਜ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵੀਰਤਾ ਵਿਖਾਈ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵਰ ਮੰਗਣ 

ਲਈ ਕਿਹਾ। ਉਸ ਨੇ ਇੱਛਾ ਜ਼ਾਹਿਰ ਕੀਤੀ ਕਿ ਜਦੋਂ ਮੈਂ 

ਮਰਨ ਲਗਾਂ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਜ਼ਰੂਰ ਹੋਣ। ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਸੋਚਣ ਲਗ ਗਏ, ਕਿਉਕਿ ਉਸ ਨੇ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਵੀ ਜੀਉਂਦੇ ਰਹਿਣਾ ਸੀ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੀ 

ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਕਰਨ ਦਾ ਵਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਭਾਈ ਮੁਗਲੂ 
ਬਹੁਤ ਬਿਰਧ ਹੋ ਗਿਆ ਤਾਂ ਮਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ-ਦਰਸ਼ਨ 

ਦੀ ਉਡੀਕ ਕਰਨ ਲਗਾ। ਉਸ ਵੇਲੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਗਣਢੂਆਂ ਪਿੰਡ ਤੋਂ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 

ਭਿੱਖੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੇਵਕਾਂ ਪਾਸ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਸਨ। ਉਹ 

ਫਿਰ ਘੋੜਾ ਮੰਗਵਾ ਕੇ “ਕਣਕਵਾਲ” ਪਿੰਡ ਤੋਂ' ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ 

ਭਾਈ ਮੁਗਲੂ ਦੇ ਘਰ ਪਹੁੰਚੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦਿਆਂ 

ਭਾਈ ਮੁਗਲੂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਉਸ ਦਾ 
ਸਸਕਾਰ ਕਰਕੇ ਡਿੱਖੀ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਪਰਤੇ। 

ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਖੜੇ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ 
ਮੁਗਲੂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਵੇਖਿਆ ਸੀ, ਉਥੇ ਸੈਨ 1937 

ਈ. ਵਿਚ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਹ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 

ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਸਾਲ ਨੌਂਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਗ਼ਦਰ ਬਨਾਮ ਸਿੱਖ : ਗ਼ਦਰ ਦੀ ਘਟਨਾ ਸੈਨ 1857 ` 

ਈ. ਵਿਚ ਉਦੋਂ ਹੋਈ ਜਦੋਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਲਾਰਡ ਕੈਨਿੰਗ 

ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ “ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਦੀ ਬਗ਼ਾਵਤ” 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਅਸੰਤੁਸ਼ਟ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਨੇ ਹੀ ਭਾਗ ਲਿਆ ਸੀ। 

ਗ਼ਦਰ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਦੇ ਕਈ ਕਾਰਣ ਸਨ। ਪਹਿਲਾ 

ਇਹ ਕਿ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਅਤੇ ਬਰਤਾਨਵੀ ਸੈਨਿਕਾਂ ਵਿਚ 

ਸੀ। ਦੂਜਾ, ਜਦੋਂ' ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਨੂੰ ਬਰਤਾਨਵੀ 
੪ 
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ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਲਈ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਤੋ ਬਾਹਰ 

ਭੇਜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੀ 

ਮਰਯਾਦਾ ਦੇ ਖੰਡਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਸੈਦੇਹ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ। 

ਤੀਜਾ, ਪਸ਼ੂਆਂ ਦੀ ਚਰਬੀ ਲਗੇ ਕਾਰਤੂਸਾਂ ਨੂੰ ਦੈਦਾਂ ਨਾਲ 

ਕਟਣ ਵੇਲੇ ਧਰਮ ਦੀ ਹਾਨੀ ਦਾ ਡਰ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ। ਚੌਥਾ, 

ਈਸਾਈ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਧਰਮਾਂ ਦੀ 

ਰਖਿਆ ਲਈ ਸਚੇਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪੰਜਵਾਂ, ਫ਼ੌਜਾਂ ਵਿਚ 

ਪੱਛਮੀ ਢੰਗ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ 

ਦੀ ਪਾਬੰਦੀ ਨੂੰ ਦੇਸੀ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨਾ 

ਔਖਾ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਕਾਰਣਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 

ਕਾਰਣ ਵੀ ਸਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਕੰਪਨੀ ਦੇ ਰਾਜ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਕੁਝ ਤੋਗ-ਨਜ਼ਰੀ ਆਉਣ ਨਾਲ ਪਰਜਾ ਅਸੈਤੁਸ਼ਟ ਹੋਣ 
ਲਗੀ। ਦੂਜਾ, ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਦੇਸੀ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੂੰ ਅਨੁਚਿਤ 

ਢੰਗ ਨਾਲ ਅਧੀਨ ਕਰਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰਜਵਾੜਿਆਂ ਜਾਂ 

ਨਵਾਬਾਂ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਨਾਲ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ 

ਵਿਚ ਫਿਰ ਤੋ ਸੱਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਰੁਚੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 

ਹੋਣ ਲਗਾ। ਤੀਜਾ, ਪੱਛਮੀ ਢੇਗ ਦੀ ਤਾਲੀਮ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ 

ਦਾ ਵੀ ਵਿਰੋਧ ਹੋਇਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਚਿਰਾਂ ਤੱ ਅਸੈਤੋਸ਼ ਦੀ 

ਸੁਲਗਦੀ ਅੱਗ ਗ਼ਦਰ ਦੇ ਭਾਂਬੜ ਵਜੋ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। 

ਇਸ ਵਿਦਰੋਹ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਗੱਦੀਓ' ਲੱਥੇ 

ਰਜਵਾੜਿਆਂ, ਨਵਾਬਾਂ ਜਾਂ ਅਸੈਤੁਸ਼ਟ ਜਾਗੀਰਦਾਰਾਂ ਨੇ 

ਕੀਤੀ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਫਰਵਰੀ ਅਤੇ ਮਾਰਚ 1857 ਈ. 

ਗੜਬੜ ਹੋਈ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਸਹੀ ਆਰੋਭ 10 ਮਈ 1857 

ਈ. ਨੂੰ ਮੇਰਠ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਉਥੇ ਬਾਗ਼ੀ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਅੰਗੇਜ਼ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦਿਨ 

ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਬਹਾਦਰ ਸ਼ਾਹ 

ਜ਼ਫ਼ਰ ਨੂੰ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦਾ ਸਮਰਾਟ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਜੂਨ 

ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਇਹ ਵਿਦਰੋਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਛਾਵਣੀਆਂ ਵਿਚ ਪਸਰ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸੈਨਿਕ ਨਹੀਂ 

ਸਨ। ਇਸ ਵਿਦਰੋਹ ਦਾ ਮੁੱਖ ਖੇਤਰ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਨਰਮਦਾ 

ਨਦੀ ਤਕ, ਉੱਤਰ ਵਿਚ ਨੌਪਾਲ ਦੀ ਤਰਾਈ ਤਕ, ਪੂਰਵ 

ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਪੱਛਮੀ ਬਿਹਾਰ ਤਕ ਪਸਰਿਆ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੇ ਵਿਦਰੋਹ ਦਾ ਸੈਚਾਲਨ ਸੱਤਾ ਤੋਂ ਵਾਂਝੇ 



ਗ਼ਦਰ ਬਨਾਮ ਸਿੱਖ 

ਰਜਵਾੜਿਆਂ ਅਤੇ ਨਵਾਬਾਂ ਦੇ ਸੈਗਠਨ ਦੁਆਰਾ ਹੋ ਰਿਹਾ 

ਸੀ। ਪਰ ਇਸ ਖੇਤਰ ਤੋ ਬਾਹਰਲੇ ਸੂਬਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਬਾਗ਼ੀ 

ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਨੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਵਿਦਰੋਹ ਕੀਤੇ ਸਨ। ਹਾਂ, 
ਮਦਰਾਸ ਵਿਚ ਇਹ ਵਿਦਰੋਹ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ ਕਿਉਕਿ 

ਭਾਸ਼ਾਈ ਸੀਮਾਵਾਂ ਕਾਰਣ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਜਾਗਿ੍‌ਤੀ ਪੈਦਾ ਨ 

ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੀ। 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੇ ਬੜੀ ਸੂਝ ਨਾਲ ਆਪਣੇ 

ਵਫ਼ਾਦਾਰ ਰਾਜਿਆਂ, ਜ਼ਮੀਨਦਾਰਾਂ, ਨਵਾਬਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ 

ਇਸ ਵਿਦਰੋਹ ਨੂੰ ਦਬਾਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਛਾਵਣੀਆਂ ਉਤੇ ਕਾਬੂ ਪਾ ਲਿਆ। ਬਹਾਦੁਰ 

ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਈ ਰਾਜੇ ਜਾਂ ਨਵਾਬ ਇਧਰ-ਉਧਰ ਲੁਕ ਗਏ, 

ਕੁਝ ਮਾਰੇ ਗਏ ਅਤੇ ਕੁਝ ਨੇ ਪਾਣ ਬਚਾਉਣ ਲਈ ਬਾਹਰਲੇ 

ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਰਣ ਲਈ। ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸੈਨਿਕ ਪਕੜ ਲਏ 

ਗਏ। ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਕੈਦੀਆਂ ਨਾਲ ਭਰ ਗਈਆਂ। ਅਨੇਕ ਸੈਨਿਕਾਂ 

ਦੀਆਂ ਲਾਸ਼ਾਂ ਉਥੇ ਹੀ ਟੈਗੀਆਂ ਰਹਿਣ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। 

ਮਾਰੇ ਗਏ। 

ਆਖ਼ਿਰ 30 ਨਵੰਬਰ 1858 ਈ. ਨੂੰ ਗ਼ਦਰ ਦੀ 

ਸਮਾਪਤੀ ਹੋਈ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਈਸਟ 

ਇੰਡੀਆ ਕੈਪਨੀ ਦਾ ਸ਼ਾਸਨ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਸਾਰਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨਿਕ ਪ੍ਰਬੋਧ ਸਿਧਾ ਮਲਿਕਾ ਵਿਕਟੋਰੀਆ 

ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਅਗੇ ਤੋਂ ਵਿਦਰੋਹ ਦੀਆਂ ਸੈਭਾਵਨਾ 

ਬਣਾਏ , ਜਿਸ ਨਾਲ ਅਸੇਤੋਸ਼ ਹੋਰ ਵਧਿਆ। ਇਸੇ ਅਸੰਤੋਸ਼ 

ਨੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। ਇਸ 

ਵਿਦਰੋਹ ਦੀ ਅਸਫਲਤਾ ਦੇ ਮੁੱਖ ਕਾਰਣ ਸਨ-ਯੋਗ 

ਅਗਵਾਈ ਦੀ ਘਾਟ, ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਅਭਾਵ ਅਤੇ 

ਆਰਥਿਕ ਤੇ ਸੈਨਿਕ ਸਾਧਨਾਂ ਦੀ ਥੁੜ੍ । 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਇਸ ਗ਼ਦਰ ਵਿਚ ਗ਼ਦਰੀਆਂ ਦੀ ਮਦਦ 

ਨ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਗ਼ਦਰੀ 

ਲੀਡਰਾਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਸੈਘਰਸ਼ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋਣ ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਦੂਜਾ, ਸਮੁੱਚੇ ਸਿੱਖ ਜਗਤ 

ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਵਿਚ ਭਾਗ 
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ਲੈਣ ਵਾਲੇ ਪੂਰਬੀਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਬਹੁਤ ਰੇਸ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਅੰਗਰੇਜ਼ ਮਾਲਿਕ ਨੂੰ ਖ਼ੁਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ `ਤੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੀ ਬੇਪਤੀ ਵੀ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਤੀਜਾ, ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ 

ਉਹ ਫਿਰ ਤਾਕਤ ਵਿਚ ਵੇਖਣਾ ਨਹੀਂ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਜਿਸ ਦੇ 

ਪੂਰਵਜਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖ-ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ, ਚਾਰ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ 

ਅਤੇ ਅਣਗਿਣਤ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਸਤਲੁਜ ਉਰਾਰ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਅਤੇ 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕੁਝ ਰਈਸ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਜ਼ਰੂਰ 

ਕੀਤੀ। ਇਸ ਗ਼ਦਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਨ ਲੈਣ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਲਾਭ ਇਹ ਹੋਇਆ ਕਿ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਨਾਲ 

ਹੋਈਆਂ ਦੋ ਲੜਾਈਆਂ ਤੋ ਬਾਦ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸਿੱਖ . 

ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਸਤ੍ਹੀਨ ਕਰਕੇ ਘਰਾਂ ਨੂੰ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ 

ਗ਼ਦਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਬੇਪ੍ਤੀਤੀ 

ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ : ਇਸ ਲਹਿਰ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਅਤੇ ਨਾਂ 

“ਗ਼ਦਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਪਤ੍ਹਿਕਾ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ ਜੋ ਅਮਰੀਕਾ 

ਦੇ ਪੋਰਟਲੈੱਡ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਪੈਸਿਫ਼ਿਕ ਕੋਸਟ ਦੀ “ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ 

ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ” ਲਈ ਛਾਪੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਜ਼ਮੀਨਾਂ 

ਦੀ ਨਿੱਤ ਵਧਦੀ ਥੁੜ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਕਿਸਾਨਾਂ ਨੇ ਪੂਰਬੀ ਏਸ਼ੀਆਂ ਦੇ ਮੁਲਕਾਂ ਵਲ ਕਿਸਮਤ 
ਅਜ਼ਮਾਈ ਲਈ ਚਾਲੋਂ ਪਾਏ ਅਤੇ ਉਥੇ ਖੇਤੀ ਦੇ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ 

ਰੁਝਾਨ ਭਾਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1897 ਈ. ਵਿਚ ਮਲਕਾ ਵਿਕਟੋਰੀਆ ਦੀ 

ਸਿਲਵਰ ਜੁਬਲੀ ਦੇ ਜਸ਼ਨਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਸਿੱਖ 

ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਦਸਤਾ ਲੈਡਨ ਗਿਆ। ਵਾਪਸੀ 'ਤੇ ਉਹ 

ਫ਼ੌਜੀ ਕੈਨੇਡਾ ਦੇ ਪ੍ਸਿੱਧ ਪਾਾਂਤ ਬਿਟਿਸ਼ ਕੋਲੈਬੀਆ ਤੋਂ' ਹੁੰਦੇ 

ਆਏ। ਉਹ ਕੈਨੇਡਾ ਦੀ ਉਪਜਾਊ ਧਰਤੀ, ਉਥੋਂ ਦੇ ਪੰਜਾਬ 

ਵਰਗੇ ਪੌਣ-ਪਾਣੀ ਅਤੇ ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਜਾਂ ਕੋਮ ਦੇ ਬੇਸ਼ੁਮਾਰ 

ਸਾਧਨਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ। ਪੰਜਾਬ ਪਰਤ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਜਿਸ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਲੋਗ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਹੋਏ। ਕੁਝ ਹਿੰਮਤੀ 

ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਨੇ-ਕਿਸਮਤ ਆਜ਼ਮਾਈ ਲਈ ਕੈਨੇਡਾ ਜਾਣ 

ਦੀ ਤਿਆਰੀ ਕਰ ਲਈ ਅਤੇ ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਦੇ ਰਸਤੇਂ ਸੈਨ 
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1904 ਈ. ਵਿਚ ਵੈਨਕੂਵਰ ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ। ਇਹ ਲੋਗ 
ਦੁਆਬੇ ਅਤੇ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਅਨਪੜ੍ਹ ਕਿਸਾਨ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਰੀਸੇ ਸੈਨ 1905 ਈ. ਤੋਂ 1908 ਈ. ਤਕ ਲਗਭਗ 

ਪੰਜ ਹਜ਼ਾਰ ਪੰਜਾਬੀ, ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ, ਕੈਨੇਡਾ ਪਹੁੰਚ 

ਗਏ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹੌਰ ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅੱਠ 

ਹਜ਼ਾਰ ਹੋ ਗਈ। 

ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਗਏ ਕਿਸਾਨਾਂ ਦੀ ਦਿਨੋ-ਦਿਨ ਵਧਦੀ 

ਗਿਣਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਖੇਤੀ-ਮਜ਼ਦੂਰਾਂ ਦੀ ਈਰਖਾ 

ਕਰਕੇ ਕੈਨੇਡਾ ਸਰਕਾਰ ਨੰ ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਨੂੰਨ 

ਬਣਾ ਕੇ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਦੇ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਪ੍ਵਾਸ ਉਤੇ ਰੋਕ 

ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਰੋਕ ਪਿਛੇ ਕਾਮਾਗਾਟਾਮਾਰੂ ਜਹਾਜ਼ ਦੀ 

ਘਟਨਾ ਵੀ ਇਕ ਤਕੜੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਰਹੀ ਸੀ। ਪਰ 

ਇਸ ਕਾਨੂੰਨ ਦੇ ਬਣਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਨੇ ਉਥੇ 

ਆਪਣੇ ਪੈਰ ਜਮਾ ਲਏ ਸਨ। ਕਈਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਕਾਨ 

ਅਤੇ ਜਾਇਦਾਦਾਂ ਬਣਾ ਲਈਆਂ ਸਨ। ਕੁਝ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਲਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਾਮਾਗਾਟਾਮਾਰੂ 

ਜਹਾਜ਼ ਦੇ ਸੈਕਟਗਸਤ ਯਾਤੀਆਂ ਨੂੰ ਲੁਕ-ਛਿਪ ਕੇ ਮਦਦ 

ਦਿੱਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਜਹਾਜ਼ ਲਈ ਵਾਪਸੀ ਸਫ਼ਰ ਵਾਸਤੇ ਰਾਸ਼ਨ 

-ਪਾਣੀ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਉੱਤਰੀ ਅਮਰੀਕਾ ਦੇ ਪੱਛਮੀ ਕੰਢੇ ਦੇ ਵਿਕਾਸ 

ਲਈ ਵੀ ਮਜ਼ਦੂਰਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਸੀ। ਹੋਰਨਾਂ ਦੇਸ਼ਾਂ ਨਾਲੋਂ ਪੰਜਾਬੀ 
ਮਿਹਨਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਅਗੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਮਜ਼ਦੂਰਾਂ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਭਾਰਤੀ ਮਜ਼ਦੂਰਾਂ ਦੀ 

ਸ਼ਿਕਾਗੋ ਅਤੇ ਨਿਊਯਾਰਕ ਵਿਚ ਮਦਦ ਕਰਨ ਲਈ ਭਾਰਤੀ 

ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ “ਇੰਡੀਆ ਹਾਊਸ” ਸਥਾਪਿਤ 

ਕਰਕੇ ਭਾਰਤ ਤੋਂ ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਹਨ ਦੇ ਚਾਹਵਾਨ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ 

ਨੂੰ ਵਿੱਤੀ ਸਹਾਇਤਾ ਦੇਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ 

ਪਰਮਾਨੰਦ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਾਈ ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ 

ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੈਤ ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਭਾਰਤੀਆਂ ਨੇ ਨਾਲ ਕਈ ਬਾਗ਼ੀ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ 

ਲੋਕ ਵੀ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। 

ਮਜ਼ਦੂਰਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਗੱਲ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਤਨਾਓ ਬਣਿਆ 
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ਰਹਿੰਦਾ। ਭਾਰਤੀਆਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਰਹਿਣ-ਸਹਿਣ 

ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਨ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ। ਆਪਣੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਲਈ 

ਭਾਈ ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਹੇਠ ਇਕ “ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ 

ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ” ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਉਸ ਵਲੋਂ ਪੰਜਾਬੀ 

ਵਿਚ 'ਪ੍ਰਦੇਸੀ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਅਤੇ ਉਰਦੂ ਵਿਚ “ਸਵਦੇਸ਼ ਸੇਵਕ” 

ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਪਤ੍ਰਕਾਵਾਂ ਛਾਪਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀਆਂ 

ਗਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਛਪੀਆਂ ਖ਼ਬਰਾਂ ਅਤੇ ਲੇਖਾਂ ਨੇ 

ਫਲਸਰੂਪ 15 ਦਸੰਬਰ 1911 ਈ. ਨੂੰ “ਯੂਨਾਈਟਿਡ 

ਇੰਡੀਅਨ ਲੀਗ” ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਪੌਰਟਲੰ'ਡ ਅੰਦਰ 

“ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਆਫ ਪੈਸਿਫਿਕ ਕੋ ਸਟ” 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਭਕਨਾ ਨੂੰ 

ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਸੀ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਮਈ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਵੱਡਾ 

ਸਮਾਗਮ ਕਰਕੇ “ਗ਼ਦਰ ਆਸ਼੍ਮ” (ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਯੁਗਾਂਤਰ 

ਆਸ਼ਰਮ”) ਖੋਲਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ “ਗ਼ਦਰ 

ਪਾਰਟੀ” ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਵੀ ਨਿਰਣਾ ਲਿਆ ਗਿਆ ਜਿਸ 

ਦਾ ਮੁੱਖ ਦਫ਼ਤਰ ਸਾਂਫਰਾਂਸਿਸਕੋ ਵਿਚ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਅਮਰੀਕਾ 

ਅਤੇ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਉਸ ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਹੋਣਗੀਆਂ। ਇਸ 

ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ ਕਿ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਸਸ਼ਸਤ੍‌ ਕਾਤੀ 

ਰਾਹੀਂ ਅੰਗੇਜ਼ ਰਾਜ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ 

ਨੋ “ਗ਼ਦਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਸਪਤਾਹਿਕ ਪੜ੍ਰਿਕਾ ਛਾਪਣ ਦਾ ਵੀ 

ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਨਵੈਬਰ 1913 ਈ. ਵਿਚ “ਗ਼ਦਰ” ਉਰਦੂ 

ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਵੀ ਛਪਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਤ੍ਰਿਕਾਵਾਂ 

ਨੂੰ ਅਮਰੀਕਾ ਅਤੇ ਕੈਨੇਡਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪੂਰਬੀ ਏਸ਼ੀਆ ਦੇ 

ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਹਿੰਦੀ, 

ਵੀ ਇਹ ਪਤ੍ਕਿ ਛਪਣ ਲਗ ਗਈ। ਭਾਰਤੀ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ 

ਉਤੇਜਿਤ ਕਰਨ ਲਈ “ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਸਿਪਾਹੀ” ਨਾਂ ਦੀ 

ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਛਾਪੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 

ਲਾਲਾ ਹਰਦਿਆਲ ਦੇ ਸਵਿਟਜ਼ਰਲੈਂਡ ਨੂੰ ਚਲੇ 

ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਸੋਹਣ ਸਿੰਘ ਭਕਨਾ ਨੇ ਪਾਰਟੀ ਦੇ 



ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ 

ਦਫ਼ਤਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੰਤੋਖ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਦੇ 

ਸੈਪਾਦਨ ਅਤੇ ਪੁਕਾਸ਼ਨ ਦਾ ਕੰਮ ਕੋਟਲਾ ਨੌਂਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਭਾਈ 

ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਪਾਰਟੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਬੰਦਿਆਂ ਨੂੰ ਹਥਿਆਰ ਅਤੇ ਬੰਬ ਚਲਾਉਣ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ 
ਦੇਣੀ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸੇ ਸਿਖਲਾਈ ਦੌਰਾਨ 

ਬੈਬ ਫਟਣ ਨਾਲ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬਾਂਹ ਉਡ ਗਈ। ਇਸੇ 

ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਟੁੰਡੀਲਾਟ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਪੂਰਬੀ 

ਏਸ਼ੀਆਈ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਨੇ ਖ਼ੂਬ ਪ੍ਚਾਰ 

ਕੀਤਾ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਕੇਂਦਰ ਬਣ ਗਏ। 

ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੇ 

ਆਰੈਭ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਯੁਗਾਂਤਰ ਆਸ਼੍ਮ 

ਵਿਚ ਇਕ ਮੀਟਿੰਗ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਮੌਕੇ ਦੀ ਨਜ਼ਾਕਤ 

ਦਾ ਫ਼ਾਇਦਾ ਉਠਾ ਕੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ 

ਵਿਰੁੱਧ ਕਾਂਤੀ ਮਚਾਉਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਲਿਆ ਗਿਆ। 22 

ਅਗਸਤ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਭਕਨਾ ਆਪਣੇ 

26 ਹੋਰ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਵੈਨਕੂਵਰ ਤੋਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਚਲ 
ਪਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਪਿਛੋਂ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਗ਼ਦਰੀ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 

ਵਲ ਤੁਰ ਪਏ। 15 ਫਰਵਰੀ 1915 ਈ. ਤਕ ਵਖ ਵਖ 

ਦੇਸ਼ਾਂ ਤੋਂ 2312 ਗ਼ਦਰੀ ਸੈਨਿਕ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹ ਗਿਣਤੀ ਅੱਠ ਹਜ਼ਾਰ ਤਕ ਵਧ ਗਈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਬਾਰੇ ਪਤਾ ਲਗਣ `ਤੇ ਹਿੰਦ 

ਸਰਕਾਰ ਹਰਕਤ ਵਿਚ ਆਈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਉਤੇ 

ਅੱਖ ਰਖਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਹਜ਼ਾਰ ਨੂੰ ਤਾਂ 

ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਪਰ ਲਗਭਗ 2500 ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡਾਂ 

ਵਿਚ ਹੀ ਨਜ਼ਰਬੋਦ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਲਗਭਗ 400 

ਨੂੰ ਜ਼ਿਆਦਾ ਖ਼ਤਰਨਾਕ ਸਮਝ ਕੇ ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨਾਲ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਨੂੰ ਧੱਕਾ ਲਗਾ, ਪਰ ਨਵੇਂ 

ਲੀਡਰਾਂ ਨੇ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਜਲਦੀ ਸੈਭਾਲਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। 

ਛੋਟੇ ਕਿਤਾਬਚੇ ਜਾਂ ਚੁਪੱਤਰੀਆਂ/ਦੁਪੱਤਰੀਆਂ ਛਾਪ ਕੇ 

ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡੀਆ। 

ਕਰਾਂਤੀ ਲਈ ਤਿਆਰੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈਆਂ। 
ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਦਫ਼ਤਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ ਲਾਹੌਰ ਅੰਦਰ ਬਦਲ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸਿਵਾਏ ਜਰਮਨੀ ਤੋਂ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਮੁਲਕ ਵਲੋ' 

ਕੋਈ ਮਾਲੀ ਸਹਾਇਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨ ਹੋਈ। ਜੋ ਸ਼ਸੜ੍‌ ਬਾਹਰੋਂ 

ਗ਼ਨੀ ਖ਼ਾਂ, ਨੱਬੀ ਖ਼ਾਂ 

ਭੇਜੇ ਜਾਂਦੇ ਉਹ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਹੀ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਏ ਜਾਂਦੇ। 12 
ਫਰਵਰੀ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਕਾਰਜਕਾਰਣੀ ਕਮੇਟੀ 
ਨੇ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਕਿ 21 ਫਰਵਰੀ ਨੂੰ ਬਗ਼ਾਵਤ ਆਰੈਭ 
ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਾਏ। ਮੁਖ਼ਬਰ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਰਾਹੀਂ ਗੱਲ 
ਸਰਕਾਰ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਗਈ। ਫਲਸਰੂਪ ਗ਼ਦਰੀਆਂ ਨੇ 21 

ਫਰਵਰੀ ਦੀ ਥਾਂ 19 ਫਰਵਰੀ ਤਾਰੀਖ਼ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
ਪਰ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਛਾਪੇ ਮਾਰ 

ਕੇ 13 ਖ਼ਤਰਨਾਕ ਬੰਦੇ ਪਕੜ ਲਏ ਅਤੇ ਛਾਵਣੀਆਂ ਵਿਚ 
ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਸਾਵਧਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਕੜੇ ਗਏ ਸਾਰੇ 
ਕੈਦੀਆਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਸੈਂਟਲ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਇਕੱਠਾ ਕਰ ਲਿਆ 
ਗਿਆ। ਸਪੈਸ਼ਨ ਟ੍ਰਿਬਿਊਨਲ ਰਾਹੀਂ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ ਦੇ 
ਕੇਸਾਂ ਦੀ ਸੁਣਵਾਈ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਕੁਲ 291 ਬੰਦਿਆਂ 
ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਕੇਸ ਚਲੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 42 ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ 
ਫ਼ਾਂਸੀ, 114 ਨੂੰ ਉਮਰ ਭਰ ਜਲਾਵਤਨੀ ਅਤੇ 93 ਨੂੰ ਹੋਰ 
ਸਜ਼ਾਵਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ।42 ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਬੇਕਸੂਰ 
ਸਮਝ ਕੇ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਫ਼ੌਜੀ ਟੁਕੜੀਆਂ ਜਾਂ 
ਯੂਨਿਟਾਂ ਵਿਚ ਬਗ਼ਾਵਤ ਹੋਈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਕਠੋਰ ਸਜ਼ਾ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 21 ਨੂੰ ਫ਼ਾਂਸੀ ਅਤੇ 65 ਨੂੰ ਉਮਰ 
ਭਰ ਜਲਾਵਤਨੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਸੁਣਾਈ ਗਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਜਾਇਦਾਦਾਂ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈਆਂ ਗਈਆਂ। ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਵਿਚ 
ਸਥਿਤ 5 ਲਾਇਟ ਇਨਫੈੱਟਰੀ ਦੇ ਸੱਤ ਸੌ ਬੰਦਿਆਂ ਨੇ 15 
ਫਰਵਰੀ ਨੂੰ ਬਗ਼ਾਵਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ 
ਲਿਆ। ਪਰ ਅੰਗ੍ਜ਼ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਨੂੰ ਦਬਾ 
ਦਿੱਤਾ। ਕੁਲ 126 ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਦਾ ਕੋਰਟ ਮਾਰਸ਼ਲ ਹੋਇਆ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 37 ਨੂੰ ਫ਼ਾਂਸੀ, ਅਤੇ 41 ਨੂੰ ਉਮਰ ਭਰ ਦੀ 
ਜਲਾਵਤਨੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਮਿਲੀ। ਬਾਕੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਵਖ ਵਖ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਹੋਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੁਆਰਾ 

ਇਸ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਮਿਧ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਗ਼ਨੀ ਖ਼ਾਂ, ਨੱਬੀ ਖ਼ਾਂ : ਮਾਛੀਵਾੜਾ ਨਗਰੀ (ਵੇਖੋ) ਦੇ 
ਵਸਨੀਕ ਦੋਂ ਰੁਹੇਲੇ ਪਠਾਣ ਭਰਾ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਨੱਬੀ ਖ਼ਾਂ 
ਵੱਡਾ ਸੀ ਅਤੇ ਛੋਟੇ ਦਾ ਨਾਂ ਗ਼ਨੀ ਖ਼ਾਂ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ 

ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਸਾਹਿਬ ਰਹੇ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਘੋੜਿਆਂ ਦਾ ਵਪਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਅਕਸਰ ਇਹ ਗੁਰੂ 



ਗਯਾ 

ਜੀ ਨੂੰ ਘੋੜੇ ਲਿਆ ਕੇ ਦਿੰਦੇ। 

ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਛਡਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਗੁਲਾਬ ਚੰਦ ਮਸੈਦ ਦੇ ਘਰ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਉਸ 

ਕੋਲ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਟਿਕੇ, ਪਰ.ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ ਨੇ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਦੇ 

ਜੈਗਲ ਨੂੰ ਘੇਰ ਲਿਆ। ਉਦੋਂ ਆਪਣੀ ਪੁਰਾਣੀ ਵਫ਼ਾਦਾਰੀ 

ਨਿਭਾਉਣ ਲਈ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਪਠਾਣ ਭਰਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਪਹੁੰਚੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸਿੱਖਾਂ 

-ਭਾਈ ਮਾਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਦਇਆ 

ਸਿੰਘ-ਨਾਲ ਸਲਾਹ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜੀ ਘੇਰੇ ਵਿਚੋਂ 

ਬਾਹਰ ਕਢਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਉੱਚ ਦੇ ਪੀਰਾਂ ਵਾਲਾ ਬਾਣਾ ਪਵਾਇਆ ਅਤੇ ਬੜੀ ਸਾਵਧਾਨੀ 

ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ “ਉਚ ਕਾ ਪੀਰ” (ਵੇਖੋ) ਦਸ ਕੇ ਘੇਰੇ ਤੋਂ 

ਬਾਹਰ ਕਢ ਲੈ ਗਏ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ੁਕਰਾਨੇ ਵਜੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਜੋੜੀ 

ਸੋਨੇ ਦੇ ਕੜਿਆਂ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਅਤੇ ਇਕ “ਹੁਕਮਨਾਮਾ” ਵੀ 

ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪੁੱਤਰਾਂ ਤੁਲ 
ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਅਨਯਾਈਆਂ 

ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਦਾ ਬਹੁਤ 

ਆਦਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਵਲੋਂ' ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬੈਧਾਨ 

ਮਿਲਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਬਣਨ ਤੋ` ਬਾਦ ਇਹ 

ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਭਾਵੇਂ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਚਲਾ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੁਣ ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਾਇਮ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਗੇਟ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗਯਾ (ਤੀਰਥ): ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਕਈ ਸਿੱਖ 

ਦੇ ਸਰਾਧ ਕਰਨ ਲਈ ਇਥੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਅਸਲ 

ਵਿਚ, ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਪਿਤਰਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ-ਦਾਨ ਕਰਨ ਦਾ ਇਕ 

ਤੀਰਥ ਹੈ, ਜੋ ਬਿਹਾਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਿਚ ਫਲਗੂ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ 

ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ “ਮਹਾਭਾਰਤ” ਆਦਿ ਪੁਰਾਤਨ 

ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਮਹੱਤਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਹ ਨਾਂ ਕਿਉ ਪਿਆ ? 

ਇਸ ਬਾਰੇ “ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਤੋਤਾ 

ਯੁਗ ਵਿਚ “ਗਯਾ” ਨਾਂ ਦੇ ਰਾਜੇ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗਯਾ” 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 

ਗਰਬ 

`ਵਾਯੂ ਪੁਰਾਣ” ਅਨੁਸਾਰ ਗਯ ਅਸੁਰ (ਗਯਾਸੁਰ) 
ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਇਹ ਨਗਰ ਵਸਿਆ ਹੈ। ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 

ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਤਪਸਿਆ ਦੇ ਬਲ `ਤੇ ਸਿੱਧੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕੀਤੀ। ਉਸ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਜਾਂ ਉਸ ਦੀ ਛੋਹ ਪਾਪਤ 

ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਲੋਕੀਂ ਸਵਰਗ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਫਲਸਰੂਪ ਦੇਵਤੇ 
ਅਤੇ ਯਮਰਾਜ ਚਿੰਤਾਗਸਤ ਹੋ ਗਏ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਸਮਝਾਉਣ 

`ਤੇ ਅਸੁਰ ਨੇ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਗਯਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਾਣ 

ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਇਸ 'ਤੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਵਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਹ 

ਸਥਾਨ ਸੈਸਾਰ ਭਰ ਵਿਚ ਪਰਮ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਦੇਵਤੇ 

ਇਥੇ ਬਿਸਾਮ ਕਰਨਗੇ। ਇਥੇ ਜੋ ਵੀ ਦਾਹ ਸੈਸਕਾਰ ਜਾਂ 

ਪਿੰਡ-ਦਾਨ ਕਰੇਗਾ ਉਹ ਆਪਣੇ ਪੂਰਵਜਾਂ ਸਹਿਤ ਬ੍ਹਮ- 
ਲੌਕ ਵਿਚ ਜਾਏਗਾ। ਇਸੇ ਲਈ ਹਰ ਸਾਲ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਹਿੰਦੂ 

ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਲਈ ਆਪਣੇ ਪਿਤਰਾਂ ਦਾ ਸਰਾਧ ਕਰਨ 

ਲਈ ਇਥੋਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਣੂਪਾਦ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 
ਪਿਤਰਾਂ ਦੇ ਦਾਨ ਸੈਬੈਧੀ ਅਤੇ ਗਯਾ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਦਰਜ ਹਨ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਗਯਾ ਆਦਿ ਤੀਰਥਾਂ 

ਉਤੋਂ ਪਿੰਡ ਭਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਦਸ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 

ਅਨੁਸਾਰ - ਗਾਇਆ ਪੰਡ ਭਰਤਾ/ ਖਨਾਗਸੇ ਅਸ 

ਝਸ਼ਤਾ/੭%/8 ਸੰਦ ਚਤਰ ੜਤਾ /... #ਨ ਛਡਿ ਛਾਡਿ ਸ਼ਨਲ 

ਭੰਦੰ //ਸਿਆਓ /ਸਿਆਰ ਗੰ/ਝੈਂਦੰ / ਭਜ ਨਾਮਾ ਤਗ/ਸਿ ਭਾਵ /ਸੌਂਧੰ / 

(ਗੁ ਰੀ੍‌.੩73) 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਤੀਰਥ ਸੰਬੋਧੀ ਕੋਈ 

ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਗਯੋਦ (ਭੱਟ) : ਵੇਖੋ “ਪਰਮਾਨੰਦ (ਭੱਟ)”। 

ਗਰਨਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਬੋਦਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਸਥਿਤ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ। ਵੇਖੋ 

“ਬੋਦਲ”। 

ਗਰਬ : ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਅਹੈਕਾਰ, ਹਉਮੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਗਰਬ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਵਿਤਤੀ ਨੂੰ ਨਕਰਾਦਿਆਂ 

ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਗਰਝ ਕਰਤ ਹੈ ਦੇਹ ਕੇ /ਖ਼ਨਸ਼ੈ ਛਿਨ ਪੰ #ਤ/ 
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(ਗੁ.ਗ੍ੰ.428)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੋ ਗਰਬ ਵਿਚ ਫਸੇ 

ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਆਵਾਗਵਣ ਵਿਚ ਉਲਝਿਆ ਦਸਿਆ ਹੈ-- 

ਮਨ ਤੂੰ ਗਾਗਝਿ ਆਟਿਆ` ਗਾਗ/ਝ' ਲੰਦਾਆ ਜਾਹਿ / 

ਮਇਆ ਮਹਣਾਂ ਮੰਹਿਆ /ਫਾਡ /ਫਨ ਜੂਨ ਭਵਾਮੰਹਾ /(ਗੁ . 

ਗੰ.441)। ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਤੋਂ' ਸੈਕੌਚ 

ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਹਉਮੈ”। 

ਗਰਬ ਗੀਜਨੀ ਟੀਕਾ : “ਜਪੁਜੀ” ਬਾਣੀ ਦਾ ਇਸ ਨਾਂ 

ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ ਟੀਕਾ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸ਼ਿੰਘ ਦੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵ- 

ਪੂਰਣ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਹਾਕਵੀ ਨੇ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ 

ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਸਿੱਖ-ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਦੀ ਸਰਬ ਪ੍ਰਮੁਖ ਰਚਨਾ 

“ਜਪੁਜੀ” ਦਾ ਟੀਕਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ 

ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤਿਕ ਮਾਨ-ਦੇਡਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪਹਿਲੀ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਕੈਥਲ ਨਰੇਸ਼ 

ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਜੋ ਸੈ. 1852 ਬਿ. 

(1795 ਈ.) ਵਿਚ ਰਚੇ ਗਏ ਸੁਆਮੀ ਆਨੰਦਘਨ ਦੇ 

ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਟੀਕੇ ਦੇ ਅਰਥ-ਸੈਚਾਰ ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਅਸੈਤੁਸ਼ਟ 

ਅਤੇ ਕੁਝ ਹਦ ਤਕ ਉਦਾਸ ਸਨ। ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣਾ 

ਰਾਜ-ਕਵੀ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਇੱਛਾ ਇਹੀ ਸੀ ਕਿ ਆਨੰਦਘਨ ਦੇ ਟੀਕੇ 

ਵਿਚਲੇ ਦੋਸ਼-ਆਰੋਪਣ ਦਾ ਸਾਹਿਤਿਕ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਸਹੀ 

ਢੰਗ ਨਾਲ ਜਵਾਬ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਫਲਸਰੂਪ 1829 ਈ. 

(1886 ਬਿ.) ਵਿਚ “ਗਰਬ ਰੀਜਨੀ” ਟੀਕੇ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਸੰਪੂਰਣ ਹੋਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਟੀਕੇ 

ਵਿਚ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਆਨੰਦਨ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੀ 

ਵਿਦਵੱਤਾ ਦਾ ਹੈਕਾਰ ਅਤੇ ਇਸ਼ਟ-ਬੁੱਧੀ ਦੇ ਵਿਖੰਡਨ ਦਾ 

ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਹੀ ਗਰਬਰੀਜਨੀ ਟੀਕਾ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪ੍ਰ੍‌ਰਣਾ ਦਾ 

ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੇ ਨਾਂ ਤੋਂ 

ਵੀ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮਹਾਕਵੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- 

ਇਕਾ ਟੀਕਾ ਸੰ ਜਪਜਾ ਕੇ ਅਨੰਦਘਨ ਨੇ ਕਰਲੋਂ ਹੈ / ਗੁਰ 

ਨਿਸ਼ਚੇ ਤੋੰ ਜੇ ਹੰਨ ਹੱ ਨਰ ਅਲਪ ਝਲੰ /ਤਿਨ ਕੰ ਪ੍ਚਾ-... 

ਐਸੋਂ ਅਰਥ ਕਰਨ ਤੇ ਤੁਸ਼ਨਿ ਹੀ ਭਲਾਂ ਹੈ / ਐਸੋ ਨੱਤ ਭਏ 

ਗਰਬ ਗੈਜਨੀ ਟੀਕਾ 

ਜੌ ਅੰਧ ਅਰਥ ਕਰਤਾ ਹੈ /... ਜੋ ਕੋਈ ਪਖਵਾਦਾ /ਇਸ਼ ਝਾਤਾ 

ਕੇ ਨਹੀਂ ਆਨਤੇ ਸੌ ਓਲੂ ਕੀ ਨਿਆਈਂ ਜਗਤ ਕੌ ਦੁਖ ਨੂੰ 

ਅੰਧੇਰ ਮੰ ਪਠੇ ਭਰਮੇ ਹੈੱ/ ਐਸ ਖੌਟੀ ਝਾਤੰ' ਅਨੰਦ-ਘਨ 

ਕਾ ਜਾਨ ਕਰ ਟਕਾ ਕਰਯੋ ਹੈ / 

ਇਹ ਟੀਕਾ ਨਿਰਾ-ਪੁਰਾ ਟੀਕਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਇਕ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਭਾਸ਼ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ 

ਪਉੜੀਆਂ ਅਤੇ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੇਲੇ ਬ੍ਹਮ ਜੀਵ, 

ਜਗਤ, ਮੁਕਤੀ ਆਦਿ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਉਤੇ ਯਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਵੇਦ- 

ਤੁਲ ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਹੀ ਭਵਸਾਗਰ ਤੋਂ ਤਰਨ 

ਦਾ ਇਕ-ਮਾਤ੍ ਸਾਧਨ ਹੈ।“ਓਅੰਕਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਦਸੇ ਗਏ ਇਸ ਦੇ ਲਗਭਗ 63 ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ ਸਗੁਣ 

ਰੂਪਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਾਰਤੀ ਛੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂਤ 

ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਮਤਾਂ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ 

ਉਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹੋਰ 

ਵੀ ਅਨੇਕ ਕਥਨ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਕਵੀ ਨੇ 

ਸਮਝਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਥਨ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ 

ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਰਾਮਾਇਣ, ਮਹਾਭਾਰਤ, ਪੁਰਾਣ ਸਾਹਿਤ 

ਆਦਿ ਤੋਂ ਅਨੇਕ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸ਼ੈਕਿਆਂ 

ਦੀ ਨਿਵ੍ਤਤੀ ਲਈ ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਸ਼ੈਲੀ ਰਾਹੀਂ ਪਰ-ਪੱਖ ਦੇ 

ਖੰਡਨ ਅਤੇ ਸਵ-ਪੱਖ ਦੇ ਮੰਡਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਦੀ 

ਸਾਹਿਤਿਕਤਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਾਹਿਤਿਕ 

ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਦੀਂ ਵਿਧੀ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਇਕ ਤੁਕ ਵਿਚ ਜੋ ਵੀ 

ਕੋਈ ਅਲੰਕਾਰ, ਸ਼ਬਦ-ਸ਼ਕਤੀ, ਆਦਿ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਉਸ 

ਦਾ ਭਾਰਤੀ ਕਾਵਿ ਸ਼ਾਸਤ੍‌ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਪਰ ਮੁੱਖ ਤੌਰ `ਤੇ ਇਹ ਟੀਕਾ ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ 

ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ।ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ 50 ਤੋਂ ਵਧ ਅਲੈਕਾਰਾਂ 

ਦੇ ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਲੱਛਣ ਵੀ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਤਾਂ ਇਕੋ ਤੁਕ ਵਿਚ 

ਕਈ ਕਈ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੇ ਪਰਚੇ ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਗਈ 
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ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਕਵੀ ਦੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵਿਚ ਪੈਣ ਵੇਲੋਂ ਵੀ ਭਾਈ 

ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਟੀਕਾ-ਭਾਗ ਗੱਦ 

ਵਿਚ ਅਤੇ ਬੈਦਨਾ-ਭਾਗ ਜਾਂ ਲੱਛਣ ਪਦ ਵਿਚ ਹਨ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਕੋਈ ਸ਼ਕ ਨਹੀਂ' ਕਿ ਕਵੀ ਨੂੰ ਜੋ ਅਧਿਕਾਰ ਪਦ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ, ਉਹ ਗੱਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ। ਗੱਦ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨਾ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਨੌਵਿ੍‌ਤੀ ਅਨੁਰੂਪ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਉਹ ਬੁਨਿਆਦੀ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਵੀ ਸਨ। ਫਿਰ ਵੀ ਇਹ ਨਿਸੈਗ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰੌੜ੍ਹ ਗੱਦ ਦੇ ਸਾਰੇ ਗੁਣ 
ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਗਲੋਟੀਆਂ ਖ਼ੁਰਦ (ਪਿੰਡ): ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਿਆਲਕੋਟ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜੋ ਡਸਕਾ ਤਹਿਸੀਲ ਵਿਚ ਹੈ। ਸਭ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1620 ਈ. 

ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੋਂ ਪਰਤਦਿਆਂ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮੇਂ 

ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਫਿਰ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਦੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ 

ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਨ 'ਤੇ ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਪਧਾਰੇ 

ਸਨ। ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਸ ਬੋਹੜ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਹ ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤਕ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਬਣਿਆ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ, 

ਪਰ ਹੁਣ ਉਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਚਲੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਤੋ ਪਰੇ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗਲੌਰਾ, ਭਾਈ : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਇਕ ਪੁਰਾਣੇ ਪਿੰਡ 
ਚੀਕਾ (ਹੁਣ ਮੰਡੀ) ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਇਕ ਮਸੈਦ, ਜਿਸ ਦੇ ਘਰ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸਮਾਣਾ ਤੋਂ ਦਿੱਲੀ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਦੋ 
ਦਿਨ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰਖ ਕੇ 
ਬਾਂਗਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ (ਹਾਂਸੀ-ਹਿਸਾਰ) ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੌਮ 

ਸੈਂਪਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 

ਰੁਚੀ ਦਰਸਾਈ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤੀਰਾਂ 

ਦਾ ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ ਇਕ ਤਰਕਸ਼ ਵੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਗਵਾਲੀਅਰ (ਨਗਰ): ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਜਹਾਂਗੀਰ 

ਗਵਾਲੀਅਰ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੁਆਰਾ ਕੈਦ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਦੀ ਘਟਨਾ ਨਾਲ 

ਸੈਬੰਧਿਤ ਇਕ ਨਗਰ। ਮੱਧ ਭਾਰਤ ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਰਿਆਸਤ ਗਵਾਲੀਅਰ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ 

“ਗਵਾਲੀਅਰ” ਹੀ ਸੀ। ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਗਵਾਲੀਅਰ ਨਗਰ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਹੇਠਲੇ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕਦ ਹੋਈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਦਾ ਕੀ ਪਿਛੋਕੜ ਹੈ ? ਇਸ 

“ਮਹਾਭਾਰਤ” ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ “ਗੋਪਰਾਸ਼ਟਰ” ਵਜੋਂ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ “ਗੂਲਿਯ” ਨਾਂ ਦੇ ਸਾਧੂ ਦੇ 
ਵਰਦਾਨ ਨਾਲ ਵੀ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਜਾਣਕਾਰੀ 

ਮੌਰੀਆ ਕਾਲ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਅਨੇਕ ਹਿੰਦੂ ਰਾਜਿਆਂ ਦੇ 

ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਉਪਰੈਤ ਸੈਨ 1232 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਹ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸ਼ਾਸਕਾਂ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1398 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਤੋਮਰ ਵੰਸ਼ ਦੇ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1525 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਇਬਾਹੀਮ 

ਲੌਦੀ ਨੇ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1559 ਈ. ਤੋਂ 

ਲਗਭਗ ਦੋ ਸਦੀਆਂ ਤਕ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹਾਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ 

ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1754 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਮਰਾਠਿਆਂ 

ਨੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1777 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 

ਨੂੰ ਸੈਂਪ ਦਿੱਤਾ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤਕ ਇਹ 

ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਿੰਧੀਆ ਵੈਸ਼ ਅਧੀਨ ਹੀ ਰਿਹਾ। 

_ ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਨਾਲ ਲਗਦੀ ਲਗਭਗ 300 

ਫੁਟ ਉੱਚੀ ਖ਼ੁਸ਼ਕ ਪਹਾੜੀ ਉਤੇ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸ-ਪ੍ਸਿੱਧ 

ਕਿਲ੍ਹਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਛੇਵੀਂ ਸਦੀ ਤੋਂ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੀਆਂ ਕੰਧਾਂ 30 ਫੁਟ ਉੱਚੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ 

ਲੈਬਾਈ ਅਤੇ ਚੌੜਾਈ ਕ੍ਰਮਵਾਰ 2 ਕਿ.ਮੀ. ਅਤੇ 2800 

ਫੁਟ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਕੁਝ ਮਹੱਲ ਅਤੇ ਮੰਦਿਰ ਆਪਣੇ 

ਯੁਗ ਦੀ ਕਲਾ ਦੇ ਸੁੰਦਰ ਨਮੂਨੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਮੁਗਲ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਕਿਲੂੰ ਨੂੰ ਰਾਜਸੀ 

ਕੈਦੀਆਂ ਨੂੰ ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਕਰਨ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਕੁਝ ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਕੌਨ ਭਰੇ 

ਜਾਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਕੈਦ 

ਰਖਿਆ ਸੀ। ਕੈਦ ਦਾ ਸਮਾਂ ਨਿਸਚਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਤਾ 
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ਨਹੀਂ ਚਲਦਾ, ਪਰ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 1617 ਈ. ਤੋੱ 

1619 ਈ. ਦੇ ਵਿਚ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਵਲ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ- ੫ਸਿਤਾਹ ਘ/ਨ ਆਵਦੀ 

` ਗੱੜਿ ਚੜਿਆ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਚੜਾਇਆ/ ਇਥੇ “ਗੜ” 

ਗਵਾਲੀਅਰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਮੁਕਤ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਲਿਆਉਂਦਾ। 

ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਜਸੀ ਕੈਦੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 

52 ਦਸਦੇ ਹਨ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਜੀ ਦਾ 

ਇਕ ਨਾਂ 'ਬੈਦੀਛੋੜ” ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਮੌਜੂਦ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ 

ਹੈ।ਪੁਰਾਤਨ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਥਾਂ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 6 ਜਨਵਰੀ 

1968 ਈ. ਨੂੰ ਬਣਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ ਜਿਸ ਦੀ 

ਉਤਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਹੁਣ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਉਸਰੀ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਗਵਾਲੀਅਰ ਅਤੇ ਲਸ਼ਕਰ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕੁਝ ਕੁ ਮੁੱਖੀ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 

ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਲਸ਼ਕ/ਨੈ ਭਾਈ ਤਰਕ ਗੁਆਲਾੀਏਰ 

ਸਾਇਨ ਹੰਿਦਾਸ਼ (11/30)। 

ਗੜਗੱਜ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥਾ : ਕੁਝ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਅਕਾਲੀ 

ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਨੇ 19 ਅਪੈਲ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਂਟਲ ਮਾਝਾ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ (ਵੇਖੋ) ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ ਕੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ 

ਇਕ ਵਖਰੇ ਜੱਥੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੜਗੱਜ 

ਅਕਾਲੀ ਜੱਥਾ” ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਉਦੋਂ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਕੈਦ 

ਜੱਥੇਦਾਰ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭੁੱਚਰ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ। 

ਭਾਈ ਸਰਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ, ਭਾਈ ਨਿਰੋਜਨ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਸਕੱਤਰ, ਭਾਈ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ (ਚੱਕ ਨੰ . 46) ਨੂੰ ਸਹਾਇਕ 

ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। 6 ਜੂਨ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 

ਦੇ ਵਿਧਾਨ ਨੂੰ ਪ੍ਵਾਨਗੀ ਦੇਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਦਲ ਕੇ 

“ਗੜਗੱਜ ਅਕਾਲੀ ਦੀਵਾਨ” ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਪਰ 

ਅਧਿਕਤਰ ਪਹਿਲੇ ਵਾਲਾ ਨਾਂ ਹੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਿਹਾ। ਇਸ 

ਜੱਥੇ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕਾਰਜ ਸ਼ੋੌਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ 

ਗੜ੍ਹੀਆ, ਭਾਈ 

ਵਿਰੋਧ ਕਰਨਾ ਹੀ ਰਿਹਾ। 

ਜੱਥੇਦਾਰ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭੁੱਚਰ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਪਟਿਆਲਾ
 ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਸਤੰਬਰ 1921 ਈ. ਵਿਚ 
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ਈ. ਨੂੰ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਇਕ ਵਖਰੀ ਅਕਾਲੀ 

ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤ
ਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਨੇਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾ ਸਕੇ । ਪਰ “ਚਾਬੀਆਂ ਦਾ ਮੋਰਚਾ" ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਇਹ ਕਾਨਫ੍ਰੰਸ ਸਿਰੇ ਨ ਚੜ੍ਹ ਸਕੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ 

ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਆਰਥਿਕ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 

ਜੱਥੇਦਾਰ ਭੁੱਚਰ ਨੇ “ਗੜਗੱਜ ਅਕਾਲੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਪਤ੍ਰਿਕਾ 

ਵੀ ਛਾਪਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼" ਵਾਲੇ 

ਮੋਰਚੇ ਲਈ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਸਮਰਥਨ ਕੀਤਾ, 

ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਫਿਰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਵਿਘਨ ਬਣਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, 

ਇਸ ਨੂੰ ਤਨਖ਼ਾਹੀਆ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਹੋਰ 

ਵੀ ਮਾਮਲਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਬੁਰਜ ਬਾਬਾ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਾ ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ 

ਕਬਜ਼ਾ ਲੈਣ ਵਿਚ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਪਰ 

ਇਸ ਜੱਥੇ ਦਾ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਮਹੱਤਵ ਘਟਦਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ ਜੱਥੇਦਾਰ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭੁੱਚਰ ਦੀ 

ਮ੍ਰਿਤੂ ਨਾਲ ਇਸ ਜੱਥੇ ਦੀ ਹੋਂਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋਂ ਗਈ। 

੫੭ _ & << ੨2 ੬ 
ਗੜਗੱਜ ਬੋਲੇ : ਵੇਖੋ 'ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਬੋਲੇ” 

ਗੜ੍ਹੀਆ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ 

ਸਿੱਖ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ 

ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭੇਜਿਆ। ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆ ਰਸਤੇ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਭੇਂਟ ਗੁਜਰਾਤ ਦੇ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦਰਵੇਸ਼ 

ਸ਼ਾਹ ਦੌਲਾ ਨਾਲ ਹੋਈ। ਇਸ ਤੋਂ “ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ 

ਸੁਣ ਕੇ ਸ਼ਾਹ ਦੌਲਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਕਸ਼ਮੀਰ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਭਾਈ ਗੜੀਏ ਨੇ ਬੜੀ ਨਿਸ਼ਠਾ 

ਨਾਲ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ 



ਗੜ੍ਹੀ ਨਜ਼ੀਰ 

ਧਰਮਾਚਾਰ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ। ਕਸ਼ਮੀਰ 

ਤੋਂ ਪਰਤਣ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। 

ਉਥੋਂ ਇਹ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਇਕ ਵੈਸ਼ਜ ਬਾਬਾ 

ਦਵਾਰਕਾ ਦਾਸ ਨਾਲ ਬਕਾਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
_ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਵਲੋਂ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦੇ ਸਮਾਗਮ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਕੁਝ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਦਵਾਰਕਾ 

ਦਾਸ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਪਰਤ ਆਇਆ, ਪਰ ਇਹ ਉਥੇ ਹੀ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਕਾਲਾ 

ਤੋਂ ਪ੍ਸਥਾਨ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਜੀਵਨ-ਪ੍ਯੋਤ ਇਹ ਗੁਰੂਜੀ ਦੇ 

ਨਾਲ ਨਾਲ ਰਿਹਾ। ਰ 

ਗੜ੍ਹੀ ਨਜ਼ੀਰ (ਪਿੰਡ): ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸਮਾਣਾ ਨਗਰ 
ਤੋਂ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਤਿੰਨ ਕੁ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 

ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ 
ਨਾਮਾਂਤਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੜ੍ਹੀ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ 

ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਜਦੋਂ ਸੈਫ਼ਾਬਾਦ (ਬਹਾਦੁਰਗੜ੍ਹ) 
ਤੋਂ ਸਮਾਣੇ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕਰਦੀ 

ਆ ਰਹੀ ਸੀ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਇਕ ਫ਼ਕੀਰੀ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਮੁਹੰਮਦ ਬਖ਼ਸ਼ (ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਭੀਖਮ ਖ਼ਾਂ) 

ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 

ਤੁਰਤ ਆਪਣੇ ਘਰ ਲੈ ਆਇਆ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਸੈਫ਼ਾਬਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਕਰ ਚੁਕਿਆ ਸੀ।ਉਸ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਸੁਰਖਿਆ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਕੇ ਖ਼ੂਬ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ “ਤੇ ਕੈਥਲ ਨਰੇਸ਼ ਅਤੇ 

ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ ਅਤੇ ਨਿੱਤ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਲਈ ਜਾਗੀਰ ਲਗਾਈ। ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਪਹੋਵਾ ਵਾਲੇ ਸੋਤਾਂ ਨੇ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 

ਪ੍ਰਬੰਧ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਗਾਇੜੀ/ਗਾਯਤ੍ਰੀ ਮੰਤ੍ਰ : ਇਹ ਵੈਦਿਕ ਮੰਤ੍ਰ ਮੂਲ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਇਕ ਛੰਦ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' “ਰਿਗ-ਵੇਦ” 

ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੱਠ ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ 

ਚਰਣ ਹਨ। “ਰਿਗ-ਵੇਦ” ਵਿਚ ਇਸ ਛੰਦ ਦੀ ਸਭ ਤੋ ਵਧ 
ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ-ਗਾਉਣ ਵਾਲੇ ਦੀ 

ਗਾਇਤ੍ੀ/ਗਾਯਤੀ ਮੰਤੁ 

ਰਖਿਆ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ( ਗਾਯੰਤੰ ਤਾਯਤੇ /ਇ/ਤ)। 

ਜਦ ਛੰਦ ਜਾਂ ਵਾਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੇ 
ਪ੍ਤੀਕ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ ਤਾਂ ਇਸ “ਵਿਸ਼ਵ” 

ਨੂੰ ਤ੍ਰਿਪਦਾ ਗਾਯੜੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ।ਜਦ ਗਾਯੜ੍ਹੀ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਣ 

ਲਗੀ ਤਦ ਗਾਯਤ੍ਰੀ ਛੰਤ ਦੀ ਵਧਦੀ ਹੋਈ ਮਹਿਮਾ ਦੇ 
ਅਨੁਰੂਪ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਛੰਦ (ਮੰਤ੍) ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ ਜਿਸ 

ਦਾ ਪਾਠ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ਤਤ ਸ਼/ਵਤਰ੍‌ ਵਰੇਣ੍ਯੰ, ਭਰ੍ਗਾਂ 
ਦੋਵਸ੍ਯ ਧਨ#ਹ, ,ਹਿਯੋਂ ਯੋ ਨ: ਪੁਚੌਦਯਾਤ (ਰਿਗ-ਵੇਦ” 
4.62.10)। ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਕੀਤਾ ਹੈ- “ਜੋ ਸੂਰਜ ਦੇਵਤਾ ਸਭ ਨੂੰ ਜਿਵਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਦੁਖਾਂ 

ਤੋਂ ਛੁੜਵਾਉਂਦਾ ਹੈ , ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪ ਹੈ, ਵੇਨਤੀ ਕਰਨ ਯੋਗ੍ਯ 

ਹੈ, ਪਾਪ ਨਾਸ਼ਕ ਹੈ, ਜੋ ਸਾਡੀਆਂ ਬੁੱਧੀਆਂ ਨੂੰ ਪਰਦਾ ਹੈ, 

ਉਸ ਦਾ ਅਸੀਂ ਧ੍ਯਾਨ ਕਰਦੇ ਹਾਂ।” ਡਾ. ਰਾਜਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ 

(“ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ-ਕੋਸ਼'? ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਇੰਜ ਹੈ-- 

“ਅਸੀਂ ਸਵਿਤਾ ਦੇਵ ਦੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰਨ ਯੋਗ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨੂੰ 

ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਾਂ। ਉਹ ਸਾਡੀ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਪੇਰਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ।” 

ਉਪਰੋਕਤ ਮੰਤ੍ਰ ਡਾ. ਵਾਸੁਦੇਵ ਸ਼ਰਣ ਅਗੂਵਾਲ 

ਅਨੁਸਾਰ ਚਹੁੰਆਂ ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਰਿਸ਼ੀ 

ਵਿਸ਼ਵਾਮਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਦੇਵਤਾ ਸਵਿਤਾ (ਸੂਰਜ) ਹੈ।ਉੱਜ ਤਾਂ 

ਇਹ ਮੰਤ੍ਰ ਵਿਸ਼ਵਾਮਿਤ੍‌ ਦੇ ਇਸ ਸੂਕ੍ਤ ਦੇ 18 ਮੰਤਾਂ ਵਿਚ 

ਕੇਵਲ ਇਕ ਹੈ, ਪਰ ਅਰਥ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਦੀ ਮਹਿਮਾ 

ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਨੇ ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ 

ਅਤੇ ਸੈਪੂਰਣ “ਰਿਗ-ਵੇਦ” ਦੇ 10 ਹਜ਼ਾਰ ਮੰਤ੍ਰਾਂ ਵਿਚ ਇਸ 

ਮੰਤ੍ਰ ਦੇ ਅਰਥ ਦੀ ਰੈਭੀਰ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਸਭ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ 

ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਮੰਤੁ ਵਿਚ 24 ਅੱਖਰ ਹਨ। ਅੱਠ ਅੱਠ ਅੱਖਰਾਂ 

ਦੇ ਇਸ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਚਰਣ ਹਨ ਪਰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ 

ਅਤੇ ਬਾਦ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੱਖਰਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਤਿੰਨ ਉਕਤੀਆਂ (ਵਿਵਾਹ੍੍‌ਤੀਆਂ) ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਓਅੰਕਾਰ ਨੂੰ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ-- “ਓਂ ਭੂ: ਭੁਵ: ਸ੍ਵ:”। 

ਹੁਣ ਇਹੀ ਗਾਯੜ੍ੀ ਜਪ ਦਾ ਪਾਠ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਂ 'ਸਾਵਿਤ੍ੀ” ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਂ 

ਬਾਰੇ “ਪਦਮ-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ 

ਯੱਗ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਬ੍ਹਮਾ ਨੇ ਆਪਣੀ ਅਰਧਾਗਿਨੀ ਨੂੰ 

ਬੁਲਾਉਣ ਲਈ ਇੰਦ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ। ਪਰ ਆਪਣੀਆਂ 
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ਸਹੇਲੀਆਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਆਉਣ ਤੋਂ ਸਾਵਿਤੀ ਨੇ ਨਾਂਹ ਕਰ 

ਦਿੱਤੀ। ਤਾਂ ਇੰਦ ਨੇ ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਤ-ਲੋਕ 

ਤੋਂ ਗਾਯੜੀ ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਗਵਾਲਨ ਲਿਆਉਂਦੀ ਜਿਸ 
ਨਾਲ ਬ੍ਹਮਾ ਨੇ ਰੈਧਰਵ ਵਿਆਹ ਕਰਕੇ ਯੱਗ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ 
ਪੂਰੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗਾਯਤ੍ਰੀ “ਸਾਵਿਤ੍ਰੀ' ਨਾਂ ਨਾਲ ਵੀ 

ਜਾਣੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 

ਗਾਯਤੀ-ਮੰਤ ਦੇ ਤਿੰਨ ਚਰਣ ਕਿਉਂ ਹਨ? ਇਸ 

ਬਾਰੇ ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਵਿਸ਼ਵਾਮਿਤ ਵਸਿਸ਼ਠ ਮੁਨੀ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ 

ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦਾ ਪਾਪ ਗਾਯੜੀ-ਮੰਤ੍ੁ ਦੇ ਜਪ ਨਾਲ ਦੂਰ ਕਰ 

ਲੈਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਪਤਿਕ੍ਰਿਆ ਵਜੋਂ ਵਸਿਸ਼ਠ ਨੇ ਇਸ 

ਮੰਤ ਦਾ ਇਕ ਚਰਣ ਭ੍ਰੇਚ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ 

ਸ਼ਕਤੀ ਘਟ ਗਈ। 

ਗਾਯੜ੍ੀ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਥਾ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿ 

ਬ੍ਹਮਾ ਦੀ ਪਤਨੀ ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਜਦੋ' ਗਾਯਤੀੀ ਨੂੰ ਹੈਕਾਰ ਹੋ 

ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਹ ਗਊ ਦੀ ਜੂਨ ਵਿਚ ਪੈ ਗਈ ਅਤੇ ਜਦੋਂ 
ਇਕ ਵਾਰ ਉਹ ਲੌਧੇ ਜੱਟ ਦੇ ਖੇਤ ਵਿਚ ਚਰ ਰਹੀ ਸੀ ਤਾਂ 

ਜੱਟ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਡਾਂਗ ਨਾਲ ਲੱਤ ਭਨ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਬਾਰੇ 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਪਾਂਡੇ ਤੁਮਗੰ ਗਾ/ਏੜ੍ਾੰ 

ਲੰਧੇ ਕਾ ਖੰਡ ਖਾਤਾੰਂ ਲੰ /ਲੰ ਕਾਨ ਠੰਗਾ ਟਗਗੀ ਤੌਗੀੰਂ ਲਾਂਗਤ 

ਲਾਂਗਤ ਜਾਤਾ ਥ7/(ਗੁ ਰੀ .੧74-75)। 

ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਤੋ' ਬਿਨਾ ਸੈਧਿਆ, ਤਰਪਣ 

ਅਤੇ ਗਾਇੜੀ ਜਪ ਵਿਅਰਥ ਦਸੇ ਸਨ--ਸੰਹਿਆ ਤਰਪਣੁ 

ਕਾਗ/ਹ ਗਾ/ਇਤ੍ਾੰ ਭਨ ਝਝੇ ਦੁਖ ਆਇਆ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌.603)। 

ਗਾਗਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਰਾਜ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ “ਲਹਿਰਾ” ਨਾਮਕ ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 2 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਕਸਰ ਇਸ 

ਦਾ ਨਾਂ “ਲਹਿਰਾ” ਨਾਲ ਰਲਾ ਕੇ “ਲਹਿਰਾ- ਗਾਗਾ” 

ਉਚਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਇਕ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ ਦੌਰਾਨ 

ਰਾਤ ਭਰ ਲਈ ਇਕ ਢਾਬ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ ਕਿ ਇਥੋਂ ਦੇ ਜ਼ਮੀਨਦਾਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ 

ਘੋੜਿਆਂ ਵਾਸਤੇ ਘਾਹ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨੋ' ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ। 

ਗਾਥਾ ਮਹਲਾ ੫ 

ਫਲਸਰੂਪ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੋਂ ਤੁਰਤ “ਗੁਰਨੇ ਕਲਾਂ” ਪਿੰਡ ਵਲ 

ਚਲੇ ਗਏ। ਜਦੋਂ ਜ਼ਮੀਨਦਾਰਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਅਹਿਮੀਅਤ ਬਾਰੇ ਗਿਆਨ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪਿਛੇ 
ਗੁਰਨੇ ਕਲਾਂ ਪਿੰਡ ਗਏ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ਵਾਈ। 

ਉਥੋਂ ਪਰਤ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਸਮਾਰਕ 

ਬਣਵਾਇਆ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਉਥੇ ਹੀ ਸੈਨ ` 
1848 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਕ ਛੋਟਾ 

ਜਿਹਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਰਵਾਇਆ ਜਿਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ 

ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਮੰਤਰੀ ਸ. ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1876 

ਈ. ਵਿਚ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ ੧975 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ 

ਵੀ ਪੱਕਾ ਬਣਵਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਦੁਸਹਿਰੇ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ 

ਜੋੜ-ਮੇਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਗਾਥਾ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਸੈਕਲਿਤ ਇਹ ਇਕ ਰਾਗ-ਮੁਕਤ ਬਾਣੀ ਹੈ। “ਗਾਥਾ” ਦਾ 

ਇਥੇ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਭਾਸ਼ਾ ਜੋ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਪਾਲੀ 

ਅਤੇ ਪ੍ਾਕ੍ਿਤ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਬਣੀ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਮੁੱਢਲੇ ਸਿੱਧਾਂ, ਨਾਥਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਾਵ ਪ੍ਰਗਟਾਏ ਸਨ। ਵੈਰਾਗ 

-ਭਾਵ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਥੇਰ-ਗਾਥਾ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰਤਾ ਦਾ ਚਿੜ੍ਣ 

ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਥੇਰੀ-ਗਾਥਾਵਾਂ ਇਸੇ ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 

ਰਚੀਆਂ ਗਈਆਂ ਸਨ। ਪ੍ਰਾਕ੍ਹਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਗਾਥਾਵਾਂ 

(ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗ) ਲਿਖਣ ਦਾ ਬਹੁਤ ਰਿਵਾਜ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ 

ਗਾਥਾ “ਪਾਕ੍ਹਿਤ' ਦਾ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਬਣ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪ੍ਰਾਕ੍ਹਿਤ 
ਭਾਸ਼ਾ ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਜਿਸ ਛੰਦ ਵਿਚ ਗਾਥਾਵਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਸੀ, ਉਸ ਨੂੰ 
ਵੀ “ਗਾਥਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਛੰਦ ਦੇ ਹੋਰ 

ਪ੍ਰਯਾਯਵਾਚੀ ਹਨ-- ਆਰ੍ਯਾ, ਗਾਹਾ। ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਵਿਚ 

ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ “ਗਾਥਾ” ਸ਼ਬਦ ਭਾਸ਼ਾ-ਵਾਚਕ ਹੈ ਜਿਸ 

ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ” ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 24 



ਗਿਆਨ 

ਪਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ-ਸ਼ਰੀਰ 

ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ 

ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਹੈ। ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਬਿਰਤੀ 

ਹਟਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਵ਼ਨ ਸੁਖੀ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤਿ 
ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਦੀ ਸਭ ਤੋੱ 

ਵੱਡੀ ਦੇਣ ਹੈ। ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਦੁਆਰਾ ਸੁਧਰੇ ਹੋਏ ਸਾਧਕ 

ਕੇਵਲ ਆਪਣਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਸ਼ ਹੀ ਉਜਲਾ ਨਹੀਂ 

ਅਨੋਕਾਂ ਦਾ ਵੀ ਬੇੜਾ ਪਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 

ਅਜਿਹੇ ਸਾਧਕ ਫਿਰ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਨਹੀਂ 

ਪੈਂਦੇ-- ਸ਼ਭਾ ਝਚਨ ਰਮਣੰ ਗਵਟੰ ਸ਼ਾਧ ਸ਼ੰਗੇਣ ਓਧਰਣਹ / 

ਸੰਸਾਰ ਸ਼ਾਗਰੰ ਨਾਨਕਾ ੪ਨਗ੫ ਜਨਮ ਨ ਲਝ੍ਹਤ / (ਗੁ. 

ਗੰ.1361)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਦੋ ਤੋਂ ਚਾਰ ਤੁਕ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। 

ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਆਕਾਰ-ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ।ਨ ਹੀ 

ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਛੋਦ ਦੇ ਲੱਛਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਲਾਗੂ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਹ ਗਾਥਾ ਛੰਦ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਸੁਤੰਤਰ ਹਨ। 

ਗਿਆਨ : 'ਗਿਆਨ” ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 

ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਵਿਦਵੱਤਾ, ਇਲਮ, ਸਮਝ, ਬੋਧ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਤੋ ਭਿੰਨ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਯੁਕਤ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 

ਭੀਤਰੀ ਗਿਆਨ ਦਾ ਵਾਚਕ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗਿਆਨ 

ਗੱਲਾਂ ਨਾਲ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਦਾ ਕਥਨ ਕਰਨਾ 

ਬਹੁਤ ਔਖਾ ਹੈ। ਇਹ ਕੇਵਲ ਈਸ਼ਵਰ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 

ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਯਤਨ ਬੇਕਾਰ ਹਨ- 
/ਗਾਆਨੁ ਨ ਗਲੀਈ ਦੁਢੀਆ ਕਥਨਾ ਕਰੜਾ ਸ਼ਾ / ਕਰ 
ਇਲੰ ਤਾ ਪਾਈਆ ਹੋਰ /ਹਿਕਮਤਿ ਹੁਕਮ ਖ਼ਾਆਰ / (ਗੁ . 

ਰੀ੍‌.465)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ 

ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗਿਆਨ ਗੁਰੂ ਤੋ ਬਿਨਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ 

- ਕੰਭੇ ਛ਼ਧਾ ਜਲ ਰਹੈ ਲਲ /ਥਨ ਕੱਡ ਨ ਹਇ/ ਗਿਆਨ 

ਕਾ ਸ਼ਧਾ ਮਨੁ ਰਹੈ ਗਰ /ਥਨ ਗਿਆਨੁ ਨ ਗੋਇ/(ਗੁ.ਗੰ. 

469)। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਗਿਆਨ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਦੱਤ 

589 ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਅਜਿਹਾ ਖੜਗ ਹੈ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਮਨ ਨਾਲ ਜੂਝਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ (ਗਿਆਨ ਖੜਗ ਲੰ ਮਨ ਸਿਓਂ ਲੂਝੰ- 1022), 
ਜਮ ਅਤੇ ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ 

( ਗੁਰ ਗਿਆਨੁ ਖੜਗ ਹਲ ਧਾ/ਰੇਆ ਜਮ ਆਮਨਿਅੜਾ ਜਮ 

ਕਾ/ਲ- 235; ਸਾਤਿਗ/ਨੈ ਗਿਆਨ ਖੜਗ ਹਲ ਦੀਨਾ 
ਜਮ ਕੰਕਰ ਆਓ /ਝਦਾਗੇ- 574)। 

ਇਹ ਗਿਆਨ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਤਾ ਅਜਿਹਾ 

ਸੁਰਮਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਪਾਉਣ ਨਾਲ ਅਗਿਆਨ ਰੂਪ ਹਨੇਰਾ 
ਮਿਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦੀ ਸਮਝ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-- 

/ਗਆਨ ਅੰਜਨ ਗ/ਹੈ ਦੀਆ ਆਗਿਆਨ ਆੰਧੰਰ ਝਿਨਾਨ / 

ਹ/ਭ /ਨਾਰਪਾ ਤੇ ਸੰਤ ਭੱਟਿਆ ਨਾਨਕ ਆਨੇ ਪਰਗਾ£ /(ਗੁ. 

ਗੰ ੭93)। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ 'ਬ੍ਹਮ ਗਿਆਨ” 

ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲ ਮਨ ਸ਼ਾਂਤ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਕਬੀਰ ਮਨ ਆੰਤਲ਼ ਭਾਇਆ ਪਾਇਆ ਬ੍ਰਹਮ 
/ਗਆਨੁ /-(ਗੁ.ਗੰ..373)। ਜਦੋਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਗਿਆਨ 

ਦਾ ਆਵੇਸ਼ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਨ ਭਰਮ ਟਿਕ ਸਕਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਨਹੀ ਵਿਚਾਰੀ ਮਾਇਆ-- ਦੇਲੋ ਭਾਈ ਗਯਾਨ ਕਾ ਆਈਂ 

ਆਂੱਠਾੀ /ਸ੍ਭੈ ਉਡਾਨ ਤੁਮ ਕੀ ਟਾਣੀ ਰਹੈ ਨ ਆਇਆ ਬਾਂਹ? / 
(ਗੁ.ਗੰ.331)। ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਨ ਨੂੰ 

ਸੰਬੋਧਿਤ ਕਰਕੇ ਅਜਿਹੇ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਅਰਜਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਕਰਨ ਦਾ ਅਵਸਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ-- ਅਸਾਂ ਗਿਆਨ ਜਪਹ 

ਮਨ ਮੇਰੋ / ਹੌਵਹੁਾ ਚਾਕਰ ਸ਼ਾਚੇ ਕੰਠੇਂ /(ਗੁ ਗ੍ਰੰ.728)। 

ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1822-1921 ਈ.): 

ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ 

ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦੁਲਟ 

ਜੱਟ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਦੇਸਾਂ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 15 ਅਪੈਲ 1822 ਈ. 

(ਦੂਜਾ ਸਰੋਤ 24 ਅਪ੍ਰੈਲ 1822 ਈ.) ਨੂੰ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਕਸਬੇ ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਆਪਣਾ 

ਪਿਛੋਕੜ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਦੇ ਭਰਾ ਨਗਾਹੀਆ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਵੈਸ਼ ਨਾਲ ਜੋੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਭਾਈ ਭੋਲਾ ਸਿੰਘ 

ਗ੍ਰੰਥੀ ਤੋਂ ਸਿਖਿਆ ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਪਾਠ ਬੜੀ 

ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 
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ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਲਈ ਇਹ ਪੰਡਿਤ ਆਤਮਾ ਰਾਮ ਦਾ 

ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਬਣਿਆ। 

13 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਮਾਮਾ ਕਰਮ 

ਸਿੰਘ ਜੋ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸੂਬੇਦਾਰ ਸੀ, ਇਸ 

ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਲੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਧੰਨਾ ਸਿੰਘ ਮਲਵਈ ਦੀ 

ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਿੱਤ 

“ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਸੁਣਾਉਣ 'ਤੇ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵੀ ਪੜ੍ਹੀਆਂ। ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਚਾਰ ਸਾਲ 

ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਇਆ। 

ਸੈਨ 1841 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪਟਿਆਲਾ ਫ਼ੌਜ 

ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1849 ਈ. ਵਿਚ ਜੀਂਦ-ਪਤਿ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਵਿਰੁੱਧ ਬਾਂਗਰੂਆਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ 

ਬਗ਼ਾਵਤ ਨੂੰ ਕੁਚਲਣ ਲਈ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ 

ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਜੋ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਭੇਜੀ ਗਈ, ਉਸ ਵਿਚ 

ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਉਸ ਲੜਾਈ 

ਵਿਚ ਇਹ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਇਕ 

ਲਤ ਨਾਕਾਰਾ ਹੋ ਗਈ। ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛੁਟ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਆਰਥਿਕ ਹਾਲਤ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਦਾ ਤਾਇਆ 

ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਇਸ ਨੂੰ ਪਟਿਆਲੇ ਲੈ ਆਇਆ ਅਤੇ ਗ੍ਰੰਥੀ 

ਲਗਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਜਲਦੀ ਹੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ 

ਅਤੇ ਵਿਹੰਗਮ ਸਾਧੂ ਹੋ ਕੇ ਯਾੜ੍ਹਾ ਉਤੇ ਨਿਕਲ ਪਿਆ ਅਤੇ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ “ਗੁਰੂ ਧਾਮ ਸੈਗ੍ਹ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- 

ਕਾਲ ਕਾਨਜ ਮਮ ਦੋਊਂ ਲੈ ਥੰਤਾੀ ਆ ਸੰਗਰਾਮ / ਲਾਤ ਕਾਨੀ 

ਹੌਨ ਤੇ ਛੱਟ ਗਏ ਦੋਨੇ ਕਾ&/... ਛੰ ਗਲਯਾਨ ਗਰ ਤੰਗ 

ਹਲ ਛੁਟੋ ਤੇ ਨ ਕਰ ਸ਼ੌਕ / ਹਲ ਤਲਵਾਨੋ' ਸ਼ਲ ਹੈ ਤੁੱਛ 

ਕੱਲਮ ਕਾ? ਨੱਕ / ਕਲਮ ਪਕੜ ਕਰ ਦਾਹਨੰ ਵੰਸ਼ ਫਕਾਗਾੰ 

ਹਾਰ / ਦੇਸ਼ ਰਟਨ ਕਰ ਪੰਥ ਕਾਂ ਸ਼ੋਵਾ ਕਰ /ਦਲ ਠਾਰ/ 

ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪੰਜਾਬ 

ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਬਰਨਾਲੇ ਦੇ ਨੋੜੇ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਗਾਂਧਾ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਹੰਤ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਤੋ` ਨਿਰਮਲ ਭੇਖ ਧਾਰਣ 

ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਦੇ ਸਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆਇਆ। ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਅਤੇ ਪੇਰਣਾ ਕਾਰਣ ਇਸ 

ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨਕਾਸ਼ 

ਨੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਹੋਰ ਖੋਜ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 

ਸੈਨ 1880 ਈ. ਵਿਚ “ਸੀ ਗੁਰੂ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼' ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਵਾਈ। ਸੈਨ 1891-92 ਈ. ਵਿਚ “ਤਵਾਰੀਖ਼ 

ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਭਾਗ, ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਰਦੂ ਵਿਚ, ਛਪਵਾਏ। ਪਰ ਗੰਭੀਰ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਆਪਣੀਆਂ ਛਪੀਆਂ ਅਣ- 

ਛਪੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਖਰੜੇ ਅਤੇ ਛਾਪਣ ਦੇ ਹਕੂਕ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਟ੍ਰੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ ਨੂੰ ਲਿਖ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਬਦਲੇ ਵਿਚ 

12 ਰੁਪਏ ਮਹੀਨਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤੇ। ਪਰ ਸੁਸਾਇਟੀ ਨੇ ਇਸ 

ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਨ ਕੀਤਾ। 

ਨਿਰੇਗ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ 

ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ ਆ ਗਿਆ। 9 ਮਾਰਚ 

1908 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਆਨੰਦ ਕਾਰਜ ਕਰਵਾਇਆ। ਰਿਆਸਤ ਵਲੋ ਇਸ ਦੀਆਂ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਲਈ ਇਕ ਸੁਸਾਇਟੀ ਬਣਾਉਣ 

ਦੀ ਪ੍ਵਾਨਗੀ 15 ਅਗਸਤ ੧916 ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ 

ਅਤੇ 1,35,000 ਰੁਪਏ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਵਜੋ 

ਸੁਸਾਇਟੀ ਨੂੰ ਸੈਂਪੇ ਗਏ। ਪਰ ਪਟਿਆਲਾ ਅਤੇ ਨਾਭਾ 

ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਵੈਰ-ਵਿਰੋਧ ਕਾਰਣ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਦਾ 

ਕੰਮ ਅਗੇ ਨ ਚਲ ਸਕਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਦੋਹਾਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ 

ਮਹਾਰਾਜੇ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਆਪਣਾ ਹੱਕ 

ਜਮਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਇਕ ਰਾਤ ਨੂੰ ਨਾਭੇ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਪਟਿਆਲੇ ਤੋ. ਕਾਰ ਰਾਹੀਂ ਖਿਸਕਾ ਲਿਆਉਦਾ। 24 

ਸਤੰਬਰ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਨਾਭੇ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। 

ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਸੀ ਗੁਰੂ ਪੰਥ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਅਤੇ “ਤਵਾਰੀਖ਼ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ 
ਕਈ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜਿਵੇ “ਨਿਰਮਲ 

ਪੰਥ ਪ੍ਰ ਦੀਪਕਾ”, 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ ਪਤਿਤ ਪਾਵਨ”, “ਗੁਰੂਧਾਮ 

ਸੈਗ੍ਹਿ', “ਤਵਾਰੀਖ਼ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ”, “ਤਵਾਰੀਖ਼ ਲਾਹੌਰ', 

“ਰਿਪੁਦਮਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼', 'ਭੂਪਿੰਦਰਾਨੰਦ”, “ਇਤਿਹਾਸ ਰਿਆਸਤ 

ਬਾਗ਼ੜੀਆਂ', “ਸੂਰਜ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਾਰਤਕ” ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਅਜੇ ਕੁਝ ਅਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹਨ। 

ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨਕਾਸ਼ (1883-1953 ਈ.) ਇਕ 



ਪ੍ਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਨਕਾਸ਼ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1883 ਈ. 

ਵਿਚ ਭਾਈ ਤਾਬਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਏ ਦੇ ਘਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਦੇ ਬਾਜ਼ਾਰ ਕਸੇਰਿਆਂ ਮਹੱਲੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪੰਜ ਜਮਾਤਾਂ 

_ ਤਕ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਨਕਾਸ਼ੀ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਦੇ 

ਛੋਟੇ ਭਾਈ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਤੋ' ਨਕਾਸ਼ੀ ਦਾ ਹੁਨਰ ਸਿਖਿਆ। 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਨਕਾਸ਼ੀ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਦਾ ਰੁਝਾਨ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ, ਦਸਮ ਗੰਥ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਵਾਰ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਪੜ੍ਹਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 

ਚਿਤਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਬੜੀ ਸਫਲਤਾ ਨਾਲ ਰੂਪਾਇਤ ਕੀਤਾ। 

ਭਾਈ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਨਕਾਸ਼ੀ ਘਰਾਣਾ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵਲੋ ਤੋਂ ਚਲਿਆ। ਇਸ 

ਘਰਾਣੇ ਨੇ ਨ ਮੁਗ਼ਲਈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਪਹਾੜੀ ਕਲਾ ਨੂੰ 

ਅਪਣਾਇਆ, ਸਗੋਂ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪਾਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿੱਖ 

ਸਕੂਲ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬੀ ਪਹਿਰਾਵੇ 

ਅਤੇ ਠਾਠ ਨੂੰ ਯਥਾਰਥ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਿਆ। 

ਇਸ ਘਰਾਣੇ ਦੇ ਭਾਈ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅੰਤਿਮ ਪੜਾ ਦਾ 

ਉਸਤਾਦ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਕਲਾ ਦਾ ਕਮਾਲ 

ਗੱਚ, ਟੁਕੜੀ, ਜੜਤਕਾਰੀ, ਪਕੜਾਂ ਅਤੇ ਮੋਹਰਾਕਸ਼ੀ ਵਿਚ 

ਉਘੜਦਾ ਹੈ। ਸੀ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਮੋਹਰਾਕਸ਼ੀ ਬੇਜੋੜ 

ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਇਕ ਪੁਰਾਣੇ ਨਕਾਸ਼ ਜੈ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ 

ਹਿੱਸਾ ਪਾਇਆ ਪਰ ਜ਼ਿਆਦਾ ਅਤੇ ਸਹੀ ਕੰਮ ਭਾਈ 

ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹੀ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਕਲਮ ਇਤਨੀ 

ਬਾਰੀਕ ਸੀ ਕਿ ਫੁਲ ਦੀ ਪੱਤੀ-ਪੱਤੀ ਨੂੰ ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਹਰ ਪੱਤੀ ਦਾ ਰੇਸ਼ਾ-ਰੇਸ਼ਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਕਰ. 

ਦਿੱਤਾ। ਹੈਰਾਨੀ ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 65 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 

ਉਮਰ ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਬਿਨਾ ਐਨਕ ਦੇ ਚਿਤਰ ਬਣਾਏ। 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸੀ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਧਾਰਮਿਕ 

ਮਾਨਤਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਲਾ-ਪ੍੍‌ਮੀਆਂ ਲਈ ਇਕ ਅਨੂਠਾ 

ਅਤੇ ਅਦੁੱਤੀ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਭਾਈ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ 

ਜੀ.ਐਸ.ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮੋਹਰਾਕਸ਼ੀ 

ਦੇ ਨਮੂਨੇ “ਗਿਆਨ ਚਿਤਰਾਵਲੀ” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤੇ 

ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਕਈ 

ਤਸਵੀਰਾਂ ਚਿਤਰੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ 

ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਰਾੜੇਵਾਲਾ 

ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਦਹਿਨ, ਜੜ੍ਹਤਕਾਰੀ, ਪੱਠੇ, ਬਾਰਡਰ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਈ 

ਨਕਾਸ਼ੀ ਦੀਆਂ ਤਸਵੀਰਾਂ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 

ਭਾਈ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਲਾ ਨਾਲ ਇਤਨਾ 

ਪਿਆਰ ਸੀ ਕਿ ਜਦ ਸੈਨ 1930-31 ਈ. ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਦਰਸ਼ਨੀ-ਡਿਉਢੀ ਦੇ ਅੰਦਰੇਂ ਮਹੰਤ ਈਸ਼ਰ ਦਾਸ 

ਨਕਾਸ਼ ਦੀਆਂ ਬਣਾਈਆਂ ਹੋਈਆਂ ਝਾੜੀਆਂ, ਜੋ ਕਲਾ ਦਾ 

ਉਤਮ ਨਮੂਨਾ ਸਨ, ਨੂੰ ਮਿਟਾ ਕੇ ਚਿੱਟਾ ਪੱਥਰ ਲਗਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਹੋ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਤੋਂ ਕਲਾ ਦਾ ਇਹ ਅਪਮਾਨ ਜਰਿਆ ਨ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੇ ਤਿਆਗ ਪੱਤਰ ਦੇ ਕੇ ਬਾਜ਼ਾਰ ਸੋਢੀਆਂ 

ਵਿਚ ਦੁਕਾਨ ਖੋਲ ਲਈ। ਉਥੇ ਬੈਠ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਮੋਹਰਾਕਸ਼ੀ 

ਦੇ ਨਮੂਨੇ ਕਾਗ਼ਜ਼ਾਂ ਉਤੇ ਉਲੀਕਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। ਆਪਣੇ ਕਲਾ 

ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ “ਨੱਕਾਸ਼ੀ ਦਰਪਣ”, 'ਵਿਸ਼ਕਰਮਾ ਆਰਟ 

ਬੁੱਕ! ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਕਲਾ 

-ਕ੍ਰਿਤੀਆਂ ਨੂੰ ਵਡਿਆਉਂਦੇ ਹੋਇਆ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸੈਨ 1949 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰੋਪਾ 

ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਵੀ ਚਿੱਤਰ 

` ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਜੋ ਜਰਮਨੀ ਵਿਚ ਛਪੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਜਗਤ 

- ਵਲੋਂ ਬਹੁਤ ਸਲਾਹੇ ਗਏ। ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਰਾੜੇਵਾਲਾ (1901-1979 ਈ.): 

ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਰਾਜਨੀਤੀ ਦਾ ਇਕ ਮੁੱਖ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾ ਜਿਸ ਦਾ 

ਜਨਮ 16 ਦਸੈਬਰ 1901 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਰਤਨ ਸਿੰਘ 

ਬਿਸਵੇਦਾਰ ਦੇ ਘਰ ਆਪਣੇ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ ਭੜੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਲੁਧਿਆਣਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਪਿੰਡ 

ਭੜੀ ਅਤੇ ਸਮਰਾਲੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਾਡਲ ਹਾਈ 

ਸਕੂਲ, ਪਟਿਆਲਾ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1925 

ਦਈ. ਵਿਚ ਮਹਿੰਦਰਾ ਕਾਲਜ, ਪਟਿਆਲਾ ਤੋਂ ਬੀ.ਏ. ਦੀ 

ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ 

ਸਿਵਲ ਸਰਵਿਸ ਵਿਚ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਨਾਇਬ 

ਨਾਜ਼ਿਮ ਤੋਂ ਡਿਊਟੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਆਬਕਾਰੀ ਮਹਿਕਮੇ ਦੇ 

ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਦੇ ਅਹੁਦੇ ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਫਿਰ ਪਟਿਆਲਾ 

ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਹਾਈਕੋਰਟ ਦਾ ਜੱਜ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਮਾਲ ਤੇ 

ਖੇਤੀਬਾੜੀ ਮਹਿਕਮਿਆ ਦਾ ਮੰਤਰੀ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1948 



ਗਿਆਨ-ਖੰਡ 

ਈ. ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਬਣਨ 'ਤੇ ਇਹ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਬਣਿਆ 
ਅਤੇ ਸੈਨ 1952 ਈ. ਦੀਆਂ ਆਮ ਚੋਣਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ 20 

ਅਪ੍ਰੈਲ ਨੂੰ ਨਵੀਂ ਚੁਣੀ ਹੋਈ ਸਰਕਾਰ ਦਾ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ 

ਬਣਿਆ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਚੋਣ ਦੇ ਰੱਦ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ 5 ਮਾਰਚ 
1953 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਰੂਲ ਲਾਗੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਹਿੰਦੂ-ਸਿੱਖ ਸ਼ਰਣਾਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਵਸਾਉਣ 
ਵਿਚ ਬੜੀ ਉਸਾਰੂ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਪੈਪਸੂ ਸਰਕਾਰ 
ਅਧੀਨ ਪੰਜਾਬੀ ਮਹਿਕਮੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ ਲਈ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਗਿਆਨ ਆਵੱਸ਼ਕ 
ਠਹਿਰਾਇਆ। ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦੀ ਹਮਾਇਤ ਕੀਤੀ। 1 ਨਵੰਬਰ 1956 
ਈ. ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਤੋ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਦੂਜੀ ਆਮ ਚੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 3 ਅਪੈੈਲ 
1957 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਕੈਰੋਂ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਸਿੰਚਾਈ 
ਅਤੇ ਬਿਜਲੀ ਮਹਿਕਮਿਆਂ ਦੇ ਮੰਤਰੀ ਵਜੋ' ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1962 ਅਤੇ 1967 ਈ. ਦੀਆਂ ਆਮ ਚੋਣਾਂ 
ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਕਾਂਗੂਸ ਦੀ ਟਿਕਟ ਉਤੇ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਦਾ ` 
ਮੈਂਬਰ ਨਿਰਵਾਚਿਤ ਹੋਇਆ। 17 ਅਗਸਤ 1965 ਈ. ਨੂੰ 
ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ ਇਕ ਮੀਟਿੰਗ 
ਬੁਲਾਈ ਅਤੇ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਮੰਗ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ 1 
ਨਵੰਬਰ 1966 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਹਰਿਆਣਾ ਨੂੰ ਭਾਸ਼ਾਈ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਖ ਵਖ ਸੂਬਾ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ 
ਹਾਲਾਤ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਨ ਕਰ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਸੈਨ 1969 
ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸਰਗਰਮ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋ ਵਖ ਹੋ ਗਿਆ। 
31 ਦਸੈਬਰ 1979 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦੋ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਰਾੜਾ, 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਵਿਚ ਸਸਕਾਰ ਹੋਇਆ। 

ਗਿਆਨ-ਖੰਡ : 'ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਪੰਜ ਖੰਡਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਦੂਜਾ। ਵੇਖੋ “ਜਪੁਜੀ”। 

ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਬੋਧ (ਕਾਵਿ): “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 

ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਥੋਧ 

ਇਸ ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੁਲ 336 ਛੰਦ ਹਨ। ਇਹ 
ਇਕ ਵਖਰੀ ਪੋਥੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ ਰਚਨਾ ਰਹੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਅੰਤ ਉੜੇ ਸਮਾਪਤੀ ਸੂਚਕ ਕੋਈ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ 
ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ, ਜਿਸ ਤੋਂ' ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 
ਰਚਨਾ ਪੂਰੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਬਾਕੀ ਭਾਗ ਜਾਂ ਉਦੋਂ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਸੀ ਹੋ ਸਕਿਆ ਜਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 
ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੋ ਭਾਗ ਬਣਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਦਾ ਅੰਤ 125 
ਛੰਦਾਂ ਉਤੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਿਛੋਂ ਪਾਧੜੀ ਛੰਦ ਨਾਲ ਦੂਜਾ 
ਭਾਗ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ ਜਾਂ ਆਰੈਭ-ਸੂਚਕ 
ਉਕਤੀ ਲਿਖੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਰ੍ 

ਪਹਿਲੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਅਥਵਾ ਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਉਹ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਅਨੰਤ, ਅਦ੍ਰਿਸ਼, ਅਦੈਤ, ਨਿਰਪੇਖ ਅਤੇ 
ਵਰਣਨਾਤੀਤ ਹੈ। ਉਹ ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ, ਆਨੰਦ ਰੁਪ 
ਅਤੇ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ ਹੈ।ਉਹ ਅਨਾਥਾਂ ਦਾ ਨਾਥ, ਪਤਿਤਾਂ 
ਦਾ ਉਧਾਰਕ, ਦੁਖਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, ਕਾਲ ਅਤੇ ਕਰਮ 
ਆਦਿ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ। ਉਹ ਰੂਪ-ਰੇਖ ਤੋਂ ਪਰੇ, ਜਨਮਾਂ ਦੇ ਚੱਕਰਾਂ 
ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ (32)। 
ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ ਵਾਚਕ 

ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਅਜਾਤ, 

ਹੈ (41)। ਰ 

ਛੰਦ ਅੰਕ 125 ਉਤੇ ਪਰਮਸੱਤਾ ਦੀ ਉਸਤਤਿ 

ਦਾ ਪ੍ਸੈਗ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਉਪਰੈਤ ਦੂਜਾ ਖੰਡ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ 
ਪ੍ਸ਼ਨ ਪੁਛਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸੱਤਾ ਕਿਹੜੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਤੇਜ 
ਅਮਿਤ ਹੈ ? ਅਤੇ ਜੋ ਅਦਭੁਤ ਸਰੂਪੀ ਹੈ ? ਇਸ ਦੇ ਉੱਤਰ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਹ ਬ੍ਹਮ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਤੇਜ 
ਅਮਿਤ ਹੈ, ਜੋ ਗਤਿ-ਰਹਿਤ, ਕਾਮਨਾ-ਰਹਿਤ ਹੈ।ਉਹ ਭੇਦ, 
ਭਰਮ, ਕਾਲ ਅਤੇ ਕਰਮ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋ ਉੱਚਾ ਹੈ।ਉਸ 
ਲਈ ਵੈਰੀ ਮਿਤਰ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹਨ। ਨ ਉਹ ਹਵਾ ਨਾਲ 
ਸੁਕਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਨ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਡੁਬਦਾ ਹੈ, ਨ 

ਅਗਨੀ ਵਿਚ ਸੜਦਾ ਹੈ, ਨ ਕਟਣ ਨਾਲ ਕਟਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ, ਨ ਸ਼ਸਤਾਂ ਅਸੜਾਂ ਨਾਲ ਵਢਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
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ਆਤਮਾ ਨੇ ਫਿਰ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਚਾਰ ਧਰਮਾਂ (ਵਰਗਾਂ) 

ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਉੱਤਰ ਵਿਚ 

__ਰਾਜ ਧਰਮ, ਦਾਨ ਧਰਮ, ਭੌਗ ਧਰਮ ਅਤੇ ਮੋਖ ਧਰਮ ਨੂੰ 
ਗਿਣਾਇਆ। ਆਤਮਾ ਨੇ ਫਿਰ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਚਾਰ ਧਰਮਾਂ ਦੀ ਵਿਸਥਾਰ ਸਹਿਤ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਜਾਏ 

ਅਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਦਾਨ ਧਰਮ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ ਕਿ 

ਕਿਵੇਂ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਧਰਮ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਉੱਤਰ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਕਿ ਪਹਿਲੇ 

ਤਿੰਨ ਯੁਗਾਂ ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਨਾ ਬਹੁਤ ਕਠਿਨ 

ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਾਨ-ਧਰਮ 
ਦਾ ਵਿਵਰਣ, ਕਲਿਯੁਗ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਹੋਏ ਰਾਜਿਆਂ 

ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਮਹਾਭਾਰਤ ਵਿਚ ਵਿਜਈ 

ਹੋਏ ਯੁਧਿਸ਼ਠਰ ਦੇ ਦਾਨ-ਧਰਮ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਉਸ ਪ੍ਰਤਾਪੀ ਰਾਜੇ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਰਾਜਸੂਯ ਯੱਗ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਅਸ਼ੂਮੇਧ ਯੱਗ ਕੀਤਾ। ਤਦ-ਉਪਰੈਤ ਪਰੀਕਸ਼ਿਤ, 

ਜਨਮੇਜਾ, ਅਜੈ ਸਿੰਘ, ਮੁਨੀ ਰਾਜਾ ਆਦਿ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਕਥਾ ਨਹੀ ਚਲੀ, ਹਾਲਾਂਕਿ ਚਾਰ 

ਧਰਮਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਜੇ ਕੇਵਲ ਰਾਜ ਧਰਮ ਦੀ ਹੀ ਗੱਲ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਰਵਾਹ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 

ਉਸਤਤਿ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਰਚਨਾ 

ਅਪੂਰਣ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਕਾਰਣ ਗਿਆਤ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਰਾਜਿਆਂ ਦੇ ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਨਾਲ 

ਯੱਗਾਂ ਦੇ ਵਿਧਾਨ, ਦੈੱਤਾਂ ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਯੁੱਧ-ਕਥਾ, 

ਸੁਰਾਪਾਨ, ਜੂਆ ਖੇਡਣ ਅਤੇ ਪਰ-ਇਸਤਰੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ 

ਰਖਣ ਦੇ ਮਾੜੇ ਸਿਟਿਆਂ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਮਹਾਭਾਰਤ ਅਤੇ 

ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੀ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਨਾਲ ਕੁਝ ਕੁਝ ਮੇਲ 

ਖਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਰਚੈਤਾ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪੁਸੰਗਾਂ ਦਾ 

ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਨਵੀਆਂ 

ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨ, ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਰਚੀ ਲੈਣ ਅਤੇ 

ਚੰਗੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਦੀ ਪ੍ਰੋਰਣਾ ਦੇਣਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ 16 ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤ” ਹੋਈ 

ਹੈ। ਛੈਦ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਸਿਖਿਆ 

-ਅੰਕ ਵੀ ਬਦਲਦੇ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਸੈਖਿਆ ਅੰਕ ਵੀ 

ਗਿਆਨੀ 

ਨਾਲ ਨਾਲ ਚਲਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਮੁੱਖ ਜਾਂ ਪੁਧਾਨ ਭਾਸ਼ਾ 

ਬ੍ਜ ਹੈ। ਅਵਧੀ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਵੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਕੁਝ ਕੁ 

ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਸਤੋਤ ਸ਼ੈਲੀ ਤੱ 

ਇਲਾਵਾ ਯੁੱਧ-ਪਰਕ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਪੈਦਾ 

ਕਰਨ ਲਈ ਮਹਾਪ੍ਰਾਣ ਧੁਨੀਆਂ ਵਾਲੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ 

ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲੀ (ਰਚਨਾ) : ਵੇਖੋ “ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ 

ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ”। 

ਗਿਆਨੀ : ਸੰਸਕ੍ਤਤ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਅਰਥ ਹੈ ਜਾਣਨ ਵਾਲਾ, ਵਿਦਵਾਨ, ਆਲਿਮ, ਪੰਡਿਤ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਦਵਾਨ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਗਿਆਨ-ਸੈਪੰਨ ਵਿਅਕਤੀ 

ਲਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਸਿਰੀ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਗਿਆਨੀ ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੇ ਆਤਮ- 

ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਬ੍ਹਮ 

ਗਿਆਨ ਸੈਬੋਧੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ। ਅਜਿਹਾ ਗਿਆਨੀ 

ਹੀ ਸੱਚੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣਦਾ ਹੈ- ਪ੍ਣਵ/ਤਿ ਨਾਨਕ ਗਿਆਨ ਕੈਸ਼ਾ 

ਹੀਇ / ਆਪ ਪਛਾਣੀ ਸੂਝੈ ਐਇ / ਗੁਰ ਪਰਸ਼ਨੰਦਾ ਕਰੇਂ ਝੰਚਾ੍‌ੁ / 

ਸੰ ਗਿਆਨੀ ਦਰਗਹ ਪਰਵਾਣ /(ਗੁ.ਰੀ . 25)। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਉੱਸ ਨੂੰ “ਗਿਆਨੀ” ਕਿਹਾ 
ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ ਸੁਖ-ਦੁਖ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ 

ਪਾ ਸਕਦੇ-- ਫਖ ਸ਼ ਏਂ ਸਾਧੇ ਨਹ ਨਾਗ/ਨੇ ਤਹ ਤਮ ਜਾਨਓਂ 

/ਗਆਨ?/(ਗੁ.ਰੀ. 220)। 16ਵੇਂ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਦੇ 

ਲੱਛਣ ਦਸਦਿਆਂ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨੋ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਡੰ 

ਕਾਹ ਕਉ ਦੇਤ ਨਹ ਨ/ਹਿ ਭੈ ਆਨਤ ਆਹੱਨੇ / ਕਹ ਨਾਨਕਾ 

ਮਾਨੈ ਰੇ ਮਨਾ ਗਿਆਨੀ ਤਾਹਿ ਬਖੱਨ /(ਗੁ.ਰੀ. 1427)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗਿਆਨੀ ਦੇ 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਉਸ ਨੂੰ ਸਚ (ਸਤਿ-ਸਰੂਪ ਬ੍ਹਮ) ਦੀ ਪੂਰੀ ਸੋਝੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਉਹ ਕਿਸੇ ਦਾ ਭੁਲਾਇਆ ਭੁਲ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ- 

/ਗਿਆਨਆ ਨੇ ਸਭਾ ਸ਼ਚ ਹੈ ਸਚ ਸੋਝੀ ਹੋਈ / ਓਇ ਭੁਲਾਏ 
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/ਕਸੰ ਦੇ ਨ ਭੁਲਨ੍ਹਨੰ ਸਚ ਲਾਣਹਨੈ ਸੋਈ /(ਗੁ.ਰੈ੍‌. 425)। 

ਗਿਆਨੀ ਦੇ ਮਨ ਅੰਦਰ ਹਰਿ-ਲਿਵ ਲਗੀ ਹੋਈ 

ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਸਦਾ ਖੇੜੇ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ- 

/ਿਆਨੀਆ ਅੰਦਾਨ ਗਾਰ ਸ਼ਬਦੁ ਹੈ ਨਿਤ ਹ/ਨੇ ਲਵ ਸ਼ਦਾ 

'ਵਿਗਾਸ਼ / (ਗੁਰ. 1415)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਗਿਆਨੀ ਨੂੰ ਸਦੀਵੀ ਜੀਵਨ ਵਾਲਾ ਕਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਲਗੀ ਸੁਰਤਿ ਕਾਰਣ ਉਹ ਸਮਾਦ੍ਰਿਤ ਹੈ- 

ਰਜਿ ਨ ਕੋਈ ਜਨਂਵਆ ਪ੍ਹ/ਓ ਨ ਚਲਿਆ ਕੀਇ //ਗਿਆਨ? 

ਜਾਵੈ ਸ਼ਦਾ ਸ਼ਦਾ ਸ਼ਰਤ ਗੰ ਪਤਿ ਹੋਇ /(ਗੁ.ੰ. 1412)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਗਿਆਨ 

ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਨਿਰਾ “ਗਿਆਨੀ” ਨ ਕਹਿ ਕੇ 

“ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ? ਕਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਲੱਛਣ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਸੇ ਹਨ-- ਆਨੇ ਸ਼ਾਚਾ ਮਮ ਸਾਚਾ ਸੋਇ / ਆਵਰ 

ਨ ਪੋਥੰ ਏਕਸ਼ ਬਨ ਕੀਇ/ ਨਾਨਕ /ਇਹ ਲਛਣ ਬੁਹਮ 

/ਠ7ਆਨ? ਹੋਇ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌ . 272)। ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਦੀ ਅੱਠਵੀ' ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ 'ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ” ਦੇ ਸਰੂਪ 

ਨੂੰ ਬੜੇ.ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ 

ਨਿਰਲੈਪ, ਨਿਰਦੋਖ, ਸਮਾਨ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਾਲਾ, ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾ 

ਵਾਲਾ, ਨਿਰਮਲਾ, ਵੈਰੀ-ਮਿਤਰ ਨੂੰ ਸਮਾਨ ਸਮਝਣ ਵਾਲਾ, 

ਅਭਿਮਾਨ-ਰਹਿਤ, ਊਚ ਤੇ ਊਚਾ, ਸਭ ਤੇ ਨੀਚਾ, ਸਮਦਰਸੀ, 

ਪਰਉਪਕਾਰੀ, ਅਹੈ-ਬੁਧਿ ਤਿਆਗਣ ਵਾਲਾ, ਆਦਿ ਕਿਹਾ 
ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ ਵਾਲੇ ਸਾਰੇ ਗੁਣ 

ਪ੍ਵੇਸ਼ਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ- ਝ੍ਹਮ /ਗਿਆਨਨ ਕਾ ਸ਼ਗਲ ਅਕਾਰ / 

ਬੂਹਮਆ' ਗਿਆਨੀ ਆਮ੫ /ਨੈਰੰਕਾਰ / ਬ੍ਹਮ ਗਿਆਨ ਕੀ 

ਸ਼ੋਭਾ ਬੁਹਮ /ਗਿਆਨਾ ਬਨ? / ਨਾਨਕ ਬ੍ਰਹਮ /ਗਿਆਨਾ ਸਰਬ 

ਕਾ ਧਨ7/(ਗੁ.ਰੀ. 273-74)। 

ਗਿਰਧਾਰੀ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਇਕ 
ਸਿਦਕੀ ਬਾਣੀਆ ਸਿੱਖ, ਜਿਸ ਦੀ ਕੋਈ ਔਲਾਦ ਨਹੀਂ 

ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸੁਣਿਆ ਕਿ ਕਿਸੇ ਸੁਨਿਆਰੇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਆਸ਼ੀਰਵਾਦ ਨਾਲ ਅੰਲਾਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ 

ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਗੋਇਦਵਾਲ ਪਹੁੰਚ 

ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 

ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਸ਼ਲੌਕ ਉਚਾਰਿਆ 

ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਾਣੇ ਨੂੰ ਮੰਨ ਕੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ 

ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ 

ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰਨ ਲਈ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ । ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਤੋੱ 

ਬਾਹਰ ਆਉਣ 'ਤੇ ਭਾਈ ਪਾਰੋ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਵਿਚ ਯਕੀਨ 

ਰਖਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਅਤੇ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਇਕ ਦੀ ਥਾਂ ਪੰਜ 

ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੇ ਜਨਮ ਲੈਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪੰਜ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਆਪਣੇ ਪੰਜ 

ਪੁੱਤਰਾਂ ਸਹਿਤ ਇਹ ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ 
ਅਤੇ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਲਈ ਧੈਨਵਾਦ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਪਾਰੋ ਨੇ ਵੀ 
ਸੁਭਾਵਿਕ ਪੰਜ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੇ ਜਾਣ ਦੀ 
ਖਿਮਾ ਯਾਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਸਾਦਗੀ ਅਤੇ 

ਨਾਮ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ ਪ੍ਰੇਮ ਕਾਰਣ ਆਸ਼ੀਰਵਾਦ ਦਿੱਤਾ। 

ਗਿਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ ਜੋ ਰਾਮਪੁਰਾ ਫੂਲ ਨਗਰ ਤੋਂ 3 ਕਿ .ਮੀ. ਪੂਰਬ 

ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ।ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ 

ਹੋਈ ਮੇਹਰਾਜ ਦੀ ਜੰਗ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 
ਖਾਧ-ਖ਼ੁਰਾਕ ਦਾ ਭੰਡਾਰ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬੈਠਣ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਨਾਭਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ, ਉਹ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਠਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਧਰਮ- 
ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਉਤਸਵ ਅਤੇ ਮਾਘੀ ਨੂੰ 

ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ (1879-1975 ਈ.): 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਭਕਨਾ ਕਲਾਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਸੈਨ 1879 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 

ਗੁੱਜਰ ਸਿੰਘ ਪਹਿਲਾਂ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਘੋੜਸਾਵਰ ਰਸਾਲੇ ਵਿਚ 

ਭਰਤੀ ਹੋਇਆ, ਪਰ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ 

ਸ਼ਿੰਘਾਈ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੀ ਪੁਲਿਸ ਵਿਚ ਭਰਤੀ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਕ ਵਾਰ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਅਖ਼ਬਾਰ “ਗ਼ਦਰ” 

ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿ ਇਸ ਦੇ ਹੱਥ ਲਗ ਗਈ। ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ 

ਆਪ ਪੜ੍ਹਿਆ ਅਤੇ ਕਈ ਦੋਸਤਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਪੜ੍ਹਾਇਆ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਕੇਮ 



ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ 

ਕਰਨ ਦੀ ਤਰੈਗ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਇਸ ਨੇ ਤੁਰਤ ਸਾਂਫਾਂਸਿਸਕੋ 

ਵਿਚ 'ਯੁਗਾਂਤਰ ਆਸ਼੍ਮ” ਨੂੰ ਅਖ਼ਬਾਰ ਲਈ ਚੈਦਾ ਭੇਜਿਆ। 

ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਦਾ ਬਡਲ ਆਉਣ `ਤੇ ਇਹ ਰਾਤੀ ਸਾਰੇ ਮਿੱਤਰਾਂ 

ਦੇ ਘਰੋਂ-ਘਰੀਂ ਵੰਡ ਦਿੰਦਾ। ਇਸ ਦੇ ਯਤਨਾਂ ਨੂੰ ਬੜ੍ਹਾਵਾ 

ਦੇਣ ਲਈ ਭਾਈ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਡਾ. ਮਥੁਰਾ ਸਿੰਘ 
ਸ਼ਿੰਘਾਈ ਗਏ। ਇਸ ਨੇ ਬਾਬਾ ਵਸਾਖਾ ਸਿਘ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 

ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਖ਼ੂਬ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਕ੍ਰਾਂਤੀ- 

ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਪਹਿਲੀ ਵੱਡੀ ਜੰਗ ਦੇ ਛਿੜ ਪੈਣ ਨਾਲ ਗ਼ਦਰ 

ਪਾਰਟੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਾਰਵਾਈ ਬੜੀ ਤੇਜ਼ੀ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਲਈ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ । ਗੁੱਜਰ ਸਿੰਘ ਕੁਝ ਪਿਸਤੌਲਾਂ ਸਮੇਤ 

ਅਕਤੂਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ 

ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਦੇ ਪਹੁੰਚਣ ਤਕ ਮਾਝੇ ਦੇ 

ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਮੁਢਲੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਮਾਝਾ 

ਖੇਤਰ ਵਿਚ 13 ਅਕਤੂਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ ਮੀਟਿੰਗ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਸੈਂਟਲ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 

ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਸਰਾਭਾ ਅਤੇ 

ਮੁਲਾਕਾਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਦਦ ਲਈ ਕਿਹਾ, ਪਰ ਮਹਾਤਮਾ 

ਨੇ ਨਾਂਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 18 ਨਵੰ ਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ 

ਛੇਹਰਟਾ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਸਿੰਘਾਈ ਵਿਚ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਕਾਰ-ਗੁਜ਼ਾਰੀ ਬਾਰੇ 

ਪੁਛਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਉਤੇ ਪਹਿਲੇ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ਼ 

ਸੈਬੈਧੀ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਾਇਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਬਰੀ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਫਿਰ ਦੂਜੇ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਦੇ ਮੁਕੱਦਮੇ ਵਿਚ ਫਸਾਇਆ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਮਰ ਕੈਦ ਦੇ ਨਾਲ ਜਾਇਦਾਦ ਜ਼ਬਤ ਕਰਨ 

ਦੀ ਵੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਨੇ ਹਜ਼ਾਰੀ ਬਾਗ਼, ਮਦਰਾਸ 

ਅਤੇ ਪੂਨੇ ਦੀਆਂ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਟੀ, ਉਥੋਂ ਭਜਣ ਦਾ 

ਯਤਨ ਵੀ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। 

ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਸਜ਼ਾ ਦੀ ਅਵਧੀ ਮੁਕਣ 

`ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪੂਨੇ ਤੋਂ ਲਾਹੌਰ ਲਿਆ ਕੇ ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਜੇਲ੍ਹੇਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਭਕਨੇ ਵਿਚ 

ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ 

ਗੁਜਰਵਾਲ 

ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਂਦਾ ਰਿਹਾ। 6 ਸਤੰਬਰ 

1975 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਜਰਵਾਲ (ਕਸਬਾ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ 

ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਕਸਬਾ ਜੋ ਕਿਲ੍ਹਾ ਰਾਇਪੁਰ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਪੱਛਮ 

ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ 
ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ 

ਕੰਢੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ' ਦੇ ਫਤੂਹੀ ਨਾਮਕ ਚੌਧਰੀ ਨੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਹਉਮੈ ਦਾ ਦਬਲਿਆ 

ਰਈਸੀ ਠਾਠ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ ਅਤੇ 

ਕਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਕੀ ਸੇਵਾ ਕਰਾਂ ? ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ 

ਪਾਸੋਂ ਹੱਥ ਉਤੇ ਬਿਠਾਇਆ ਬਾਜ਼ ਮੰਗ ਲਿਆ। ਪਰ ਉਹ 

ਇਤਨਾ ਕੀਮਤੀ ਬਾਜ਼ ਦੇਣ ਲਈ ਟਾਲ ਮਟੋਲ ਕਰਨ ਲਗਾ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਸ਼ਵਸਤ ਕੀਤਾ ਕਿ ਬਾਜ਼ ਨੂੰ ਉਹ 

ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਹੀ ਰਖੇ। ਚੌਧਰੀ ਆਪਣੇ ਬਾਜ਼ ਸਹਿਤ ਉਥੋਂ 
ਚਲਾ ਗਿਆ, ਪਰ ਦੈਵ-ਨੇਤ ਉਸ ਬਾਜ਼ ਨੇ ਚਮੜੇ ਦਾ ਤਸਮਾ 
ਨਿਗਲ ਲਿਆ ਅਤੇ ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੂੰ ਠੀਕ ਹੁੰਦਾ 
ਨ ਵੇਖ ਕੇ ਫਤੂਹੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਗ਼ਲਤੀ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 

ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ਾਉਣ ਲਈ ਹਾਜ਼ਰ 

ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਜ਼ ਉਤੇ ਹੱਥ ਫੇਰਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ 
ਤੁਰਤ ਤਸਮਾ ਉਗਲ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਬਾਜ਼ 

ਠੀਕ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਤੂਹੀ ਨੇ ਬਾਜ਼ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕਰਨਾ 
ਚਾਹਿਆ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਹੈਕਾਰ ਦੂਰ ਕਰਨਾ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਪਗੜੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਜੋ ਉਸ 

ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ ਕੋਲ ਹੁਣ ਵੀ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, ਉਥੇ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1935 

ਦਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਚੇਤਰ ਦੀ ਚੌਦਸ ਨੂੰ ਇਥੇ ਮੇਲਾ 

ਵੀ ਲਗਦਾ ਹੈ। 



ਗੁਜਰਾਤ 

ਗੁਜਰਾਤ (ਨਗਰ): ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਸਿੱਧ ਨਗਰ 

ਜੋ ਇਸੇ ਨਾਂ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਵੀ ਹੈ। ਸੈਨ 1620 

ਈ. ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੋਂ ਪਰਤਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਭਾਈ ਗੜੀਆ ਪਾਸ 

ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਭਾਈ ਗੜੀਆ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ ਸ਼ਾਹ ਦੌਲਾ ਦੀ ਭੇਂਟ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ 

ਕਰਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਕਾਬਲੀ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜੋ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਸੀ। ਪਰ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਉਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1797 ਈ. ਵਿਚ ਭੋਗੀ ਮਿਸਲ ਕੇ ਸ. 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੋ ਇਸ ਨਗਰ ਨੂੰ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ 

ਜਰਨੈਲ ਨੂੰ ਹਰਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1803 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 

ਅੰਤਿਮ ਫ਼ੈਸਲਾਕੁੰਨ ਲੜਾਈ ਇਸੇ ਨਗਰ ਪਾਸ 21 ਫਰਵਰੀ 

1849 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਗੁਜਰੀ, ਮਾਤਾ (1627-1705 ਈ.) : ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ 

ਉਹ ਮਹਾਨ ਇਸਤਰੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਵਰਗੇ ਮਹਾਨ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦੇ ਕੇ ਭਾਰਤ ਦੀ 

ਤਕਦੀਕ ਬਦਲਣ ਵਿਚ ਮਹਾਨ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 

ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1627 ਈ. ਵਿਚ 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਲਾਲ ਚੰਦ ਸੁਭਿਖੀਏ ਖੜੀ 

ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਬਿਸ਼ਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖ ਵਿਚੋਂ ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ 

ਵਿਚ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰੁਚੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਲ ਸੀ। ਬੜੇ 

ਅਤੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1632 ਈ. ਵਿਚ, ਜਦੋਂ 

ਉਹ ਮਸਾਂ ਪੰਜ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਆਹ ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੀ ਉਮਰ ਗਿਅਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀ ਸੋਚ 
ਅਨੁਸਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਆਹ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਸੀ। 

ਗੁਜਰੀ, ਮਾਤਾ 

ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1644 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਜੀ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਜੀ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ 

(ਗੁਰੂ) ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ ਅਤੇ (ਗੁਰੂ) ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਦੀ ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ 

ਪੁੱਤਤ ਅਤੇ ਨੂੰਹ (ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ) ਸਮੇਤ ਆਪਣੇ ਪੇਕੇ 
ਬਕਾਲੇ ਚਲੇ ਜਾਣ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦੀ 

ਪਾਲਣਾ ਕੀਤੀ। ਉਦੋਂ (ਗੁਰੂ) ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ 
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ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਸਨ। 

ਬਕਾਲੇ ਵਿਚ (ਗੁਰੂ) ਤੇਗ.ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ 
ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ ਭੋਰਾ ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਅਲਪ 

ਆਹਾਰ ਕਰਕੇ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਏ। 

ਉਹ ਭੋਜਨ ਵੀ ਭੋਰੇ ਵਿਚ ਕਰਦੇ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਮਾਤਾ 

ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਹੀ ਭੋਜਨ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਭੋਰੇ ਵਿਚ ਜਾਂਦੇ। 

(ਮਾਤਾ) ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਭੋਰੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਹੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲਦੇ। ਆਤਮ- 

ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਇਹ ਸਥਿਤੀ ਲਗਭਗ 22 ਸਾਲ, 9 ਮਹੀਨੇ 

ਚਲਦੀ ਰਹੀ। ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਨੇ ਪਰਲੋਕ 

ਕਹੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਕੇਤ (ਗੁਰੂ) ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਵਲ ਸੀ। 

“ਬਾਬਾ ਬਕਾਲੇ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਉਚਾਰਨ ਦੀ ਅਰਥ- 

ਸੀਮਾ ਦਾ ਲਾਭ ਉਠਾ ਕੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਬੇਦੀ ਅਤੇ ਸੋਢੀ 

ਬਕਾਲੇ ਵਿਚ ਗੱਦੀਆਂ ਲਗਾ ਕੇ ਬੈਠ ਗਏ। ਪਰ ਮੱਖਣ 

ਗੱਦੀਦਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਚੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਲਭ ਕੇ “ਗੁਰੂ ਲਾਧੋ ਰੇ ਗੁਰੂ 

ਲਾਧੋਂ ਰੇ” ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ- 

ਗੱਦੀ ਦਾ ਤਿਲਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਗੱਦੀ ਦੇ ਦਾਵੇਦਾਰਾਂ 

ਦੀ ਈਰਖਾ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਕ ਪਾਸੇ ਹਟ ਕੇ ਕੀਰਤਪੁਰ 

ਸਾਹਿਬ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ 

ਮੰਨ ਕੇ ਧਰਮ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼, ਬਿਹਾਰ, ਬੈਗਾਲ 

ਅਤੋ ਆਸਾਮ ਦੇ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਵਲ ਚਲੇ ਗਏ। ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ 
ਜੀ ਅਤੇ ਪਤਨੀ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪਰਿਵਾਰਕ 

ਸਾਥੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕ ਉਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਸਨ। (ਪਤਨੀ) 
ਗੁਜਰੀ ਦਾ ਪ੍ਰਸੂਤ ਕਾਲ ਨੇੜੇ ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 



ਗੁਜਰੀ, ਮਾਤਾ 

ਪਟਨੇ ਨਗਰ ਵਿਚ ਠਹਿਰਾਇਆ ਅਤੇ ਆਪ ਆਸਾਮ ਪਾਤ 

ਵਲ ਧਰਮ-ਪੁਚਾਰ ਲਈ ਚਲੇ ਗਏ। 

ਪਟਨਾ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਸਮੇਂ ਪੋਹ ਸੁਦੀ ਸਤਵੀ', 

ਸੈਮਤ 1723 ਬਿ. (ਸੈਨ 1666 ਈ.) ਵਿਚ (ਮਾਤਾ) ਗੁਜਰੀ 

ਨੇ ਮਹਾਨ ਤੇਜਸਵੀ ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਸਾਮ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਉਪਰੈਤ ਪਟਨੇ ਵਿਚ ਆ 

ਕੇ ਟਿਕੇ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ ਅਤੇ ਪਤਨੀ 

ਗੁਜਰੀ ਨੂੰ ਉਥੇ ਛਡ ਕੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਸਾ ਕੇ ਉਥੇ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਬੁਲਾ ਲਿਆ। 

ਉਥੋਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਪੰਡਿਤਾਂ ਦੇ ਧਰਮ 

ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਚਲੇ ਗਏ, ਜਿਥੇ ਜਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਧਰਮ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਆਪਾ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਗੁਰੂ-ਪਤੀ ਦੇ ਬਲਿਦਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਦੀ 

ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵਧ ਗਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ (ਬਾਲਕ) ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਏ ਜੀ 

ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉਨਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਿਆ 
ਵੀ ਦਿਵਾਈ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਨ ਲਿਖਣ ਦੀ ਉਚਿਤ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਗਭਗ ਅਠਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਹੋਏ 

ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੈਮਤ 1741 ਬਿ. ਵਿਚ ਰਣਜੀਤ ਨਗਾਰਾ 

ਬਣਵਾਇਆ ਜਿਸ ਦੀ ਧੁੰਨੀ ਨੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਭੈ- 

ਭੀਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਦੇ ਸੁਝਾ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕੁਝ 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਲਈ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ 

ਕਾਵਿ ਖ਼ੁਦ ਰਚ ਕੇ ਅਤੇ ਕਵੀਆਂ ਤੋਂ ਰਚਵਾ ਕੇ ਅਤੇ ਭੋਗਾਣੀ 

ਦਾ ਯੁੱਧ ਜਿਤ ਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਪਰਤੇ। 

ਸੈਨ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਵਲੋਂ ਕੁਰਾਨ ਦੀ ਕਸਮ ਚੁਕਣ `ਤੇ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਨੂੰ ਛਡਿਆ ਤਾਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨੇ ਕਸਮ ਤੋੜ ਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਸਾਰੇ ਕਾਫ਼ਲੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਅਗੋਂ ਸਰਸਾ 

ਨਦੀ ਵਿਚ ਵੀ ਹੜ੍ਹ ਆਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਾਰਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ, ਬੇਸ਼ੁਮਾਰ ਕੀਮਤੀ ਵਸਤੂਆਂ 

ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾਵਾਂ ਨਦੀ ਦੀ ਭੇਂਟ ਹੋ ਗਈਆਂ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਵਿਛੜ ਗਏ । ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ 
ਆਪਣੇ ਦੋ ਛੋਟੇ ਪੋਤਰਿਆਂ, ਬਾਬਾ ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 

ਬਾਬਾ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਰੀਗੂ ਰਸੋਈਏ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਖੇੜੀ (ਸਹੇੜੀ) ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ। ਰੀਗੂ ਨੇ ਲਾਲਚ ਵਸ ਮਾਤਾ 

ਗੁਜਰੀ ਤੋਂ ਧਨ-ਦੌਲਤ ਬਹਾਨੇ ਨਾਲ ਲੈ ਲਈ ਅਤੇ ਸਰਹਿੰਦ 

ਗੁਟਕਾ 

ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਜੀ ਅਤੇ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਉਸ 

ਪਾਸ ਹੋਣ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦੇ ਕੇ ਇਨਾਮ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। 

ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਨੂੰ ਪੋਤਰਿਆਂ ਸਮੇਤ ਕੈਦ 
ਕਰਕੇ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਕਿਲੂੰ ਦੇ ਬੁਰਜ ਵਿਚ ਠਹਿਰਾਇਆ 

ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਹਰ ਮੁਸੀਬਤ ਨੂੰ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਵਿਚ ਸਹਿਨ 

ਕਰਨ ਦੀ ਹੱਲਾ-ਸ਼ੇਰੀ ਦਿੱਤੀ। ਉਥੋਂ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ 

ਲੈ ਜਾ ਕੇ ਸਰਹਿੰਦੇ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਦੀ ਕਚਹਿਰੀ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨੀਹਾਂ ਵਿਚ ਚਿਣਵਾ 

ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਨੂੰ ਇਹ 

ਖ਼ਬਰ ਮਿਲੀ, ਤਾਂ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦਾ ਵਿਛੋੜਾ ਸਹਿਨ 

ਨ ਕਰ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਪਰਲੋਕ ਸਿਧਾਰ ਗਏ। ਅਜਿਹੇ ਸਨ 

ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮਹਾਨ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਦਮ ਕਦਮ 

ਉਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੌਰਵਸ਼ਾਲੀ ਅਗਵਾਈ ਦੇ ਕੇ ਦੇਸ਼ ਅਤੇ 

ਕੌਮ ਉਤੇ ਮਹਾਨ ਉਪਕਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਟਕਾ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਛੋਟੇ ਆਕਾਰ ਦੀ 

ਪੋਥੀ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ 

ਵਿਚ ਜਾਈਐ ਤਾਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਵਿਚ 

“ਗੁਟਿਕਾ” ਗੋਲੀ ਜਾਂ ਵਟੀ ਨੂੰ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਸਿੱਧਾਂ ਵਿਚ 

ਰਖਣ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੋਲੀ ਨੂੰ 'ਮੰਤ੍ਵਟੀ” ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸੇ ਸਰਣੀ ਉਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵੱਡੀ ਪੌਥੀ 

ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਹਰ ਸਮੇਂ ਨਾਲ ਨ ਰਖ ਸਕਣ ਦੇ 

ਤਿਆਰ ਕਰ ਲਈਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਸਨ, ਜੋ ਉਦਾਸੀ, ਸੇਵਾ- 

ਪੰਥੀ ਜਾਂ ਨਿਰਮਲੇ ਸਾਧਕ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਹਰ ਵਕਤ ਗਾਤਰੇ 

ਵਿਚ ਪਾਈ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਗੁਟਕਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ 

ਲਗਿਆ। 18ਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਸੈਘਰਸ਼ ਕਾਲ ਵਿਚ ਸੂਰਵੀਰ 

ਸਿੱਖ ਵੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਰਖਦੇ 

ਸਨ, ਤਾਂ ਜੋ ਜਦੋਂ ਸਮਾਂ ਮਿਲੇ, ਪਾਠ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਵੇ। 

ਸਿੱਖ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਲਹਿਰਾਂ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸਿੰਘ 

ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਚਲਣ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੀ ਰੁਚੀ 



ਗੁਣਵੰਤੀ ਮਹਲਾ ੫ 

ਪਾਠ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵਧੀ। ਫਲਸਰੂਪ, ਸੈਖਿਪਤ ਪੋਥੀਆਂ, 

ਕਤਾਬਚਿਆਂ ਆਦਿ ਦੀ ਲੋੜ ਮਹਿਸੂਸ ਹੋਣ ਲਗੀ। ਛਪਾਈ 

ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਹੱਥ ਨਾਲ ਲਿਖਣ ਦੀ 

ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਧਾਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਜਿਉਂ ਜਿਉਂ 

ਛਪਾਈ ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ, ਗੁਟਕਿਆਂ ਦੀ 

ਛਪਾਈ ਵੀ ਵਧਦੀ ਗਈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਵੀ 

ਨਿਖਰਦਾ ਗਿਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਟਕਿਆਂ ਵਿਚ ਪੰਜ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਨਾਲ “ਰਹਿਰਾਸ” ਅਤੇ “ਕੀਰਤਨ 

ਸੋਹਿਲਾ” ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ 

ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ “ਸੁਖਮਨੀ”, “ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ” ਆਦਿ 

ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਸੁਤੰਤਰ ਗੁਟਕੇ ਛਾਪਣ ਲਗ ਗਏ। ਕਈਆਂ 

ਵਿਚ ਜਪੁ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 'ਸ਼ਬਦ ਹਜ਼ਾਰੇ” ਵੀ ਜੋੜ ਦਿੱਤੇ 

ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਟਕਿਆਂ ਦਾ ਆਕਾਰ ਛੋਂਟੇ ਤੋ ਵੱਡਾ ਹੁੰਦਾ 

ਗਿਆ। ਨਿੱਤ ਪੜ੍ਹੇ ਜਾਣ ਵਾਲੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਟਕਿਆਂ ਵਿਚ 

ਕਿਤਨੀਆਂ ਅਤੇ ਕਿਹੜੀਆਂ ਕਿਹੜੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਹੋਣ? 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਅਨੁਸ਼ਾਸਤ ਸੀਮਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਵਖਰੀਆਂ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ । ਨਾਮਧਾਰੀ 

ਦਰਬਾਰ, ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ “ਨਾਮਧਾਰੀ ਨਿਤਨੇਮ” 

ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਆਪਣਾ ਗੁਟਕਾ ਛਾਪਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਸਲ 

ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ ਇਹ ਗੁਟਕੇ 

ਬੜੀ ਉਤਮ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਚਲੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਗੁਣਵੰਤੀ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ? : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਉਚਾਰੀ ਗਈ ਤੇਰ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਇਕ ਨਿੱਕੀ 

ਜਿਹੀ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੁ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਰਚਿਤ 'ਸੁਚਜੀ” ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਗੁਰਮੁਖ 

ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਵਿਖਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 

ਪੂਰਬਾਰਧ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸਾ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ 

ਅਤੇ ਉੱਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਆਜਿਜ਼ੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕਰਕੇ ਉਸ 

'ਤੇ ਹੀ ਅੰਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਲੋ ਦੀਸੈ ਗਰ ਸਿਖੜਾ ਤਿਸ਼ 

/ਨਂਵ /ਨ/ਫੇ ਲਾਗ ੫ਪ7ਇ ਜੀਓ /(ਗੁ.ਰੀ.763)। 

ਗੁਪਾਲਾ, ਭਾਈ 

ਗੁਣੀਕੇ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਨਾਭਾ ਨਗਰ ਤੋ 10 ਕਿ.ਮੀ. 

ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਇਸ 

ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਵ ਵਾਲੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ “ਸਿੱਧਾਂ 

ਵਾਲੀ ਢਾਬ” ਦੇ ਕੌਢੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਕ ਵਾਰ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 

ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਪਰ ਨਾਭਾ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਭਰਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਸੈਨ 1860 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। 

ਫਿਰ ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੇ ਉਦਮ 

ਕਰਕੇ ਨਵਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼-ਸਥਾਨ ਉਸਾਰਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਿੰਡ ਦੀ ਸੈਗਤ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਪਾਲਾ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ 

ਗਿਆਨਵਾਨ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ, ਜਿਸ ਲੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ 

ਹੋਏ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਸੀ ਹਰਗੋਬਿੰਦਪੁਰਾ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ ਕਿ 

ਇਕ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਸਭਾਗਾ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪੰਜ ਸੁੰਦਰ ਘੋੜੇ 

ਭੇਂਟ ਕੀਤੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੋ ਘੋੜੇ ਆਪਣੇ ਤਬੇਲੇ ਵਿਚ ਰਖ 
ਕੇਂ ਬਾਕੀ ਦੇ ਤਿੰਨ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ, ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ 

ਅਤੇ ਪੈਂਦੇ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੇ। ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਬੈਠਿਆਂ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 

ਕਿਹਾ ਕਿ ਜੋ ਵੀ ਸਿੱਖ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ ਕਰੇਗਾ, ਉਹ ਮਨ 

ਇਛਿਆ ਵਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰੇਗਾ। ਭਾਈ ਗੁਪਾਲਾ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” 

ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨ ਦੀ ਆਗਿਆ ਲਈ। ਉਸ ਨੇ ਇਤਨੇ 

ਸ਼ੁੱਧ ਢੰਗ ਨਾਲ ਮਨ ਟਿਕਾ ਕੇ ਪਾਠ ਕੀਤਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਤਕ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ 

ਲਈ ਸੋਚਣ ਲਗ ਗਏ। ਪਰ ਆਖਰੀ ਪਉੜੀ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚ 

ਕੇ ਭਾਈ ਗੁਪਾਲਾ ਦਾ ਮਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਘੋੜਿਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਵਲ ਖਿੰਡ ਗਿਆ। ਪਾਠ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਨੂੰ 

ਦੋਵੇਂ ਘੋੜੇ ਸੁਸਜਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ ਫੁਰੀ ਸੋਚ ਵੀਂ ਦਸ ਦਿੱਤੀ। 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ ਦੀ 

ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 



ਗੁਰ-ਸ਼ਤਾਬਦੀਆਂ 

ਮਨਾਉਣ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 

ਸੱਤਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਦੋ ੧966 

ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਤੀਜੀ ਜਨਮ- 

ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਮਨਾਈ ਗਈ ਸੀ। ਉਸ ਤੋ` ਬਾਦ ਸੈਨ 1969 

ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪੰਜਵੀਂ ਜਨਮ- 

ਸ਼ਤਾਬਦੀ, ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 

ਦੀ ਤੀਜੀ ਸ਼ਹਾਦਤ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ, 1979 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਪੰਜਵੀਂ ਜਨਮ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਅਤੇ 1999 

ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਤੀਜੀ ਸਿਰਜਨਾ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਆਦਿ 

ਮਨਾਈਆਂ ਗਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੌਕਿਆਂ 'ਤੇ ਰਸਮੀ ਪ੍ਰੋਗਰਾਮਾਂ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਜਨ-ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਦੇ 

ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਯਤਨ ਹੋਏ। ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੈਮੀਨਾਰ, 

ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰ-ਸ਼ਤਾਬਦੀਆਂ ਦੇ ਅਨੁਕਰਣ ਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਕਈ ਹੋਰ ਸ਼ਤਾਬਦੀਆਂ ਵੀ ਮਨਾਉਣ ਵਲ 

ਸਿੱਖ ਅਨੁਯਾਈ ਰੁਚਿਤ ਹੋਏ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 

ਸ਼ਤਾਬਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੀ ਸੈਨ 1973 ਈ., 

ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਪ੍ਰਥਮ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਸੀ। ਸੈਨ 1977 

ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖਣ ਦੀ ਚੌਥੀ ਸ਼ਤਾਬਦੀ, 

ਸੈਨ 1980 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਦੂਜੀ ਜਨਮ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ, ਸੈਨ 2001 ਈ . ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਦੂਜੀ ਤਾਜਪੋਸ਼ੀ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਆਦਿ। 
ਸੈਨ 2004 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 

ਬੀੜ ਦੇ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਣ ਦੀ ਚੌਥੀ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 2008 

ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਮਿਲਣ ਦੀ 

ਤੀਜੀ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਮਨਾਏ ਜਾਣ ਵਲ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਰੁਚਿਤ ਹੋਂ 

ਰਹੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਅਤੇ ਚਾਰ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ 

ਦੀਆਂ ਸ਼ਤਾਬਦੀਆਂ ਨੂੰ ਮਨਾਉਣ ਦੀਆਂ ਯੋਜਨਾਵਾਂ 

ਬਣਾਈਆਂ ਜਾ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰ ਸੇਵਕ ਸਭਾ : ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਤੀਜੇ ਅਤੇ ਚੌਥੇ 

ਦਹਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਆਗੂਆਂ ਦੀ ਧੜੇਬੈਦੀ ਕਾਰਣ 

ਪੰਥ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਫੁਟ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਕੁਝ ਕੁ 

ਗੁਰ ਕੀਰਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਸਿੱਖ ਬੁੱਧੀਜੀਵੀਆਂ, ਜਿਵੇ ਕਿ ਬਾਵਾ ਹਰਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, 

ਪ੍ਰੋ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਪੇ. ਨਿਰੈਜਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋ. ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ 

ਆਦਿ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ 29 ਦਸੈਬਰ 1933 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਵਿਚ 'ਗੁਰ ਸੇਵਕ ਸਭਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਸਭਾ 

ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਂਦੇਸ਼ ਸੀ ਕਿ ਪੰਥ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਅਤੇ 

ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪੱਧਰ ਤੇ ਸਿੱਖ ਜਥੇਬੰਦੀਆਂ ਨੂੰ ਇਕ ਹੋ 

ਕੇ ਸਿੱਖ-ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ੇਰਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਏ । 

ਇਸ ਸਭਾ ਵਲੋਂ ਸਥਾਨਕ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ 

ਵਿਚਾਰ-ਸੈਗਤਾਂ ਦਾ ਆਯੋਜਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1935 

ਈ. ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਚੋਣ 

ਵੇਲੇ ਇਸ ਸਭਾ ਨੇ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧੀ ਧੜਿਆਂ ਵਿਚ ਏਕਤਾ 

ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਵਿਚ ਉਸਾਰੂ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 

1936 ਈ. ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਡਾ. ਬੀ.ਆਰ ਅੰਬੇਦਕਰ 

ਕਾਮਯਾਬ ਕਰਨ ਵਿਚ ਇਸ ਸਭਾ ਨੇ ਪੂਰੀ ਸਰਗਰਮੀ ਨਾਲ 

ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਡਾ. ਅੰਬੇਦਕਰ ਦੇ ਅਨੇਕ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਵਾਇਆ। ਉਸ ਅਵਸਰ `ਤੇ 

ਪੋ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਸਭਾ ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਦੇਣ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦਾ 'ਸ਼ਬਦਾਰਥ” ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ 

ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਕੰਮ 28 ਮਈ 1936 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ 

15 ਸਤੰਬਰ 1941 ਈ. ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨ ਦਾ ਅਕਾਦਮਿਕ ਉਦਮ ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਸਭਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਜਲਦੀ 

ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ । ਵੇਖੋ “ਸ਼ਬਦਾਰਥ” (ਪੰਜਾਬੀ)। 

ਗੁਰ ਸ਼ੋਭਾ (ਕਾਵਿ) : ਵੇਖੋ “ਸੀ ਗੁਰ ਸ਼ੋਭਾ”। 

ਗੁਰ ਕੀਰਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) : ਕਵੀ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਲ ਦੀ 

ਲਿਖੀ ਇਸ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਤੋਂ' ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਤਕ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ੍ਰਾਂ ਬਾਰੇ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਮਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਦੇ ਸਠਿਆਲਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਕਵੀ ਅਧਿਕਤਰ 



ਪਟਿਆਲੇ ਹੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਮਾਣਦਾ ਰਿਹਾ। ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 

1834 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਏ ਇਸ ਕਾਵਿ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 

ਸੈਨ 1986 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ ਦਸ ਹੁਲਾਸ (ਕਾਂਡ) ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਦਸਵੇਂ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਕੀਆਂ ਵਿਚ ਇਕ ਇਕ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬਾਰੇ ਬਿੱਤਾਂਤ 

ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੁਲਾਸਾਂ ਵਿਚ ਛੈਦ-ਸੈਖਿਆ ਇਕ- 

ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਛੇਵਾਂ 
ਹੁਲਾਸ ਸਭ ਤੋਂ ਲੈਬਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ 593 ਛੰਦ ਸਮੋਏ 

ਗਏ ਹਨ। ਦਸਵਾਂ ਹੁਲਾਸ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ 

ਕੇਵਲ 45 ਛੰਦ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 

ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ “ਸਿੰਘ ਸਾਗਰ” (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਦੀ ਸੁਤੋਤਰ 

ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਰਚੇ ਇਸ ਕਾਵਿ ਦਾ 

ਅੰਕਨ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਟੌਹੜਾ, ਜੱਥੇਦਾਰ (1924-2004 
ਈ.) ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ, 

ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਰਖਣ 

ਵਾਲੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਟੌਹੜਾ ਦਾ ਜਨਮ 24 

ਸਤੰਬਰ 1924 ਈ. ਨੂੰ ਇਕ ਟਿਵਾਣਾ ਜੱਟ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ 

ਸ. ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਬਚਿੰਤ ਕੌਰ ਦੀ ਦੁੱਖੋਂ 

ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਟੌਹੜਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ 

ਦੇ ਗ੍ਰੰਥੀ ਤੋਂ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮੁਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਪਟਿਆਲੇ 

ਦੇ ਇਕ ਸਕੂਲ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਨੇ ਪੰਜਾਬ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਗਿਆਨੀ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਖੇਤੀ-ਬਾੜੀ ਦੇ ਪਿਦਰੀ ਕਿੱਤੇ ਵਿਚ ਰੁਚੀ 

ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ 

ਕਰਕੇ ਆਪ ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਬਣ ਗਏ। 

17 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕੀਰਤਨ 

ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨਾਲ ਆਪ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ 

ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਧਣ ਲਗੀ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਆਪ 

ਨੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਬਾਣੀ ਦੇ ਕੀਰਤਨ 

ਅਤੇ ਪਾਠ ਕਰਨ ਵਲ ਅਧਿਕ ਰੁਚਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਆਪ 

ਇਕ ਚੰਗੇ ਵਕਤਾ ਵੀ ਬਣ ਗਏ । ਜਦੋ' ਸੈਨ 1944 ਈ. 

ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਤੋਂ ਸਿੱਖਾਂ 

ਨੂੰ ਹੱਕ ਦਿਵਾਉਣ ਲਈ ਅਕਾਲ ਰੈਜਮੈਂਟ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕੀਤੀ, ਤਾਂ ਇਹ ਉਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਅਤੇ ਜੇਲ੍ਹ ਵੀ 

ਜਾਣਾ ਪਿਆ। 

ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 
ਸਰਕਲ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥਾ ਨਾਭਾ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣੇ ਅਤੇ ਸਰਗਰਮ 

ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਇਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਅਕਾਲੀ ਜੱਥਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣੇ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ 

ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਸਕੱਤਰ ਦੀ 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1957 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 

ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਕਾਰਜਕਾਰਨੀ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਬਣੇ 

ਅਤੇ ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੋ ਗਏ। ਸੈਨ 1960 

ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਦੀ ਚੋਣ ਲੜਨ ਲਈ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬੜੀ 

ਸੁਖਾਵੀਂ ਜਿਤ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦਾ ਮੋਰਚਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ 'ਤੇ ਆਪ ਨੇ ਬੜੀ ਗਰਮ-ਜੋਸ਼ੀ ਨਾਲ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਈ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ 

ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ, 

ਤਾਂ ਇਹ ਸਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੇ ਧੜੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ। 
ਨਵੈਬਰ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਵਿਰ ਦੋਹਾਂ ਧੜਿਆਂ ਦਾ ਸਮਝੌਤਾ ਹੋ ਜਾਣ ਤੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਾਰਲੀਮਾਨੀ ਬੋਰਡ ਦਾ ਚੇਅਰਮੈਨ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਰਾਜ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਵੀ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। 

-ਰਾਜ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਨ ਦਾ ਗੌਰਵ ਆਪ ਨੂੰ ਛੇ ਵਾਰ 

ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਵੀ 

ਨਿਰਵਾਚਿਤ ਹੋ ਗਏ। 

ਸੈਨ 1972 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਚੈਨਣ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੈਨ 1973 ਈ. ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਪਵਿੱਤਰ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ ਫਿਰ 
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ਤਿੰਨ ਦਹਾਕਿਆਂ ਤੋ ਬਾਦ 25 ਮਾਰਚ 2004 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਸ ਮਹਾਨ ਕੌਮ ਦੀ ਸ਼ੁਰੂਆਤ ਕੀਤੀ ਪਰ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ 

ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਤਨੀ ਖੇਚਲ ਬਰਦਾਸ਼ਤ ਨ ਹੋ ਸਕੀ 

ਅਤੇ ਦਿਲ ਦਾ ਦੌਰਾ ਪੈਣ ਕਾਰਣ ਸੈਸਾਰ ਨਾਲੋਂ` ਨਾਤਾ 

ਤੋੜ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1973 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਮਤਾ 

ਪਾਸ ਕਰਾਉਣ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਰਾਜਾਂ ਲਈ ਵਧ ਅਧਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1975 ਈ ਵਿਚ ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਵਿਰੁੱਧ ਲਗਾਏ ਮੋਰਚੇ 

ਕਾਰਣ ਆਪ ਨੂੰ 19 ਮਹੀਨੇ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਦੀ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਕੈਦ 

ਕਟਣੀ ਪਈ। ਸੈਨ 1977 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਪਟਿਆਲਾ 

ਲੋਕ ਸਭਾ ਹਲਕੇ ਤੋਂ' ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਟਿਕਟ 

- ਉੱਤੇ ਕੈਪਟਨ ਅਮਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 'ਤੇ ਚੋਣ ਲੜ 

ਕੇ ਇਕ ਲੱਖ ਦੇ ਅਧਿਕ ਫ਼ਰਕ ਨਾਲ ਜੇਤੂ ਰਹੇ । 

ਸੈਨ 1980 ਈ. ਵਿਚ ਕੇਂਦਰ ਵਿਚ ਕਾਂਗਰਸ ਦੀ 

ਤੋੜ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਇਸ ਨਾਲ ਅਕਾਲੀ ਮੋਰਚਿਆਂ 

ਦਾ ਦੌਰ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1982 ਈ. ਵਿਚ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ 
ਮੋਰਚਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਕੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

_ਸੈਨ 1984 ਈ. ਦੇ ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਵੇਲੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1985 ਈ. 

ਵਿਚ ਜੋਧਪੁਰ ਜੇਲੂ ਤੋਂ ਛਡਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਰਾਜੀਵ 

ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਸਮਝੌਤੇ ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਨ ਸਵੀਕਾਰਿਆ, ਕਿਉਕਿ 

ਉਹ ਸਮਝੌਤਾ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦੇਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨਾਲ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸਘਾਤ ਸੀ। ਸੈਨ 1986 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਚ ਬਰਨਾਲਾ ਸਰਕਾਰ ਵੇਲੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਫਿਰ 

ਪੁਲਿਸ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ ਭੇਜਣ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਆਵਾਜ਼ ਉਠਾਈ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਆਪ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 1989 ਈ. 
ਤਕ ਕੈਦ ਰਹੇ। ਜੇਲ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਆਪ ਉਤੇ ਲੁਧਿਆਣੇ 

ਦੇ ਨੌੜੇ ਖਾੜਕੂਆਂ ਨੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਹ 

ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ ਅਤੇ ਆਪ ਦਾ ਇਕ ਸਾਥੀ ਹਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ 

ਰਾਜਲਾ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਜੱਥੇਦਾਰ ਟੌਹੜਾ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਇਕ ਨੋਕ 

ਅਤੇ ਬੇਦਾਗ਼ ਅਕਾਲੀ ਨੌਤਾ ਵਜੋ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ 

ਆਇਆ। ਨੌਮ-ਕਰਮ ਵਿਚ ਦ੍ੜ੍ਹਿ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਗੁਰਦਾਸ, ਭਾਈ 

ਆਪ ਨੇ ਬੜੀ ਸਾਦਗੀ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ 

ਕੀਤਾ। ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਸੁਲਝਾਉਣ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਖ਼ਲਾਸ ਕਰਨ ਦੀ ਆਪ ਵਿਚ 

ਅਦਭੁਤ ਸੂਝ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਅੰਤਰ-ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਖਿਆ, ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ 

ਵਿਚਰ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਇਹੀ 

ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਬੜਾ ਆਦਰ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਦੀ 27 ਵਾਰ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਟੌਹੜਾ ਨੇ 

ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਉਚੇਚੇ ਉਦਮ 

ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਸਕੂਲ, ਕਾਲਜ ਖੋਲ੍ਹਣ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ 

ਲਈ। ਇਸ ਤੋ” ਇਨਾਵਾ ਕੇਂਦਰੀ ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਸਿੱਖ 

ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਸੰਸਥਾਵਾਂ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਗੀ 
ਨੂੰ ਚੋਗੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਨਿਭਾਇਆ। ਗੁਰੁ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀਆਂ 

ਕਈ ਸ਼ਤਾਬਦੀਆਂ ਨੂੰ ਬੜੇ ਗੌਰਵਸ਼ਾਲੀ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਮਨਾਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ' ਛੁਟ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਸਥਾਪਨਾ ਦੀ ਚੌਥੀ 

ਸ਼ਤਾਬਦੀ, ਵਿਸ਼ਵ ਸਿੱਖ ਸੈਮੇਲਨ, ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਤਾਜਪੋਸ਼ੀ ਦੀ ਦੂਜੀ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਸਿਰਜਨਾ ਦੀ ਤੀਜੀ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 

50 ਸਾਲ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਸਿਆਸਤ 

ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਅਹਿਮ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਣ ਵਾਲੇ ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਟੌਹੜਾ ਦਾ 1 ਅਪ੍ਰੈਲ 2004 ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ 

ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪ ਦੀ ਦੇਹ ਦਾ ਸਸਕਾਰ 2 ਅਪ੍ਰੈਲ ਨੂੰ 

ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਟੌਹੜਾ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 11 ਅਪ੍ਰੈਲ ਨੂੰ 
ਭੋਗ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਵਲੋਂ “ਪੰਥ- 

ਰਤਨ” ਦੀ ਮਰਣ ਉਪਰੈਤ ਉਪਾਧੀ ਨਾਲ ਸਨਠਮਾਨਿਆ 

ਗਿਆ। 

ਗੁਰਦਾਸ, ਭਾਈ (ਮ. 1637 ਈ.) : ਗੁਰੁੂ-ਕਾਲ ਦੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦਾ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ 

ਹੈ। ਆਪ ਗੁਰਮਤਿ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਪ੍ਚਾਰਕ 

ਅਤੇ ਪ੍ਰ ਵਕਤਾ ਵਜੋਂ ਸਿੱਖ- ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਉਭਰੇ ਸਨ। 
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ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਬੀੜ ਸੈਨ 1604 ਈ. 

ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ। ਗੁਰਮਤਿ ਜਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਸਹੀ 

ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨ ਕਰਕੇ, ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ, ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਦੀਆਂ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ 

“ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ” (ਵੇਖੋ) ਹੋਣ ਦਾ ਮਾਣ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। 

ਆਪ ਦੀ ਜਨਮ-ਤਿਥੀ ਅਤੇ ਜਨਮ-ਸੈਮਤ ਬਾਰੇ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤ-ਭੇਦ ਹੈ। ਸਥੂਲ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1543-1553 ਈ. 

(1600-1610 ਬਿ.) ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇਗਾ। ਕੁਝ 

ਵਿਦਵਾਨ ਸੈਨ 1551 ਈ. (1608 ਬਿ.) ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਕਈ ਤਰਕ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ 

(ਚਰਣ 5/100) ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ ਦੇ ਚਚੇਰੇ ਭਰਾ, ਈਸ਼ਰ ਦਾਸ, ਦੇ ਘਰ ਗਿਲਵਾਲੀ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਆਪ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੀ ਇਕਲੌਤੀ 

ਸੈਤਾਨ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਅਜੇ ਆਪ ਕੇਵਲ ਤਿੰਨ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ 

ਸਨ ਤਾਂ ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੋਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜਦੋਂ 12 

ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਹੋਏ ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਵੀ ਸਦੀਵੀ ਵਿਛੋੜਾ ਦੇ ਗਈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਸਾਉਣ 'ਤੇ 

ਸਾਰਾ ਭੱਲਾ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਉਥੇ ਹੀ ਆ ਵਸਿਆ। ਉਥੇ ਆ ਕੇ 

ਆਪ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਅਨੌਕ 

ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਗ੍੍‌ਥਾਂ ਦਾ ਰੈਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਅਧਿਐਨ 

ਕੀਤਾ। ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸੜੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੀ ਵੀ ਆਪ ਨੂੰ ਅਧਿਕ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਪਾਪਤ ਸੀ। ਆਪ ਦੇ ਵਿਆਹ, ਸੈਤਾਨ ਆਦਿ 

ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਆਪ 

ਜੀਵਨ-ਭਰ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਰਹੇ। 
ਆਪ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 

ਨੇ ਆਗਰਾ ਅਤੇ ਬਨਾਰਸ ਭੇਜਿਆ ਅਤੇ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਆਪ 

ਲਖਨਊ. ਅਤੇ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਵੀ ਰਹੇ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1581 
ਈ. (1638 ਬਿ.) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਬ੍ਹਮਲੀਨ 

ਹੋਏ ਤਾਂ ਆਪ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ (ਰਾਮਦਾਸ ਪੁਰ) ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਟਿਕ ਗਏ। ਉਥੇ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਪਿ੍‌ਥੀਚੈਦ ਦੁਆਰਾ 

ਖੜੇ ਕੀਤੇ ਬਖੇੜਿਆਂ ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਨਾਲ 
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ਮਿਲ ਕੇ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਆਰਥਿਕ 

ਸੈਕਟ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਦਸਵੈਧ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਚਲਾਈ। 

ਜਦੋ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਾਣੀ-ਸੈਕਲਨ 

ਦਾ ਉੱਦਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ ਲਿਖਾਰੀ ਵਜੋਂ ਪੂਰਾ 

ਯੋਗਦਾਨ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1604 ਈ. (1661 ਬਿ.) ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਮੂਲ ਬੀੜ ਲਿਖ ਕੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1606 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਚਮ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਆਪ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹੇ ਅਤੇ ਅਕਾਲ 

ਬੁੰਗੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਨਿਭਾਇਆ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਗਵਾਲੀਅਰ 

ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੈ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ ਪਿਛੋਂ 

ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਜਾਰੀ ਰਖਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਗਵਾਲੀਅਰ ਵੀ ਲੈ ਕੇ ਗਏ। ਜਦੋਂ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਗਵਾਲੀਅਰ ਤੋ ਪਰਤ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆਏ ਤਾਂ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਨਾਲ 

ਮਿਲ ਕੇ ਦੀਪਮਾਲਾ ਦਾ ਆਯੋਜਨ ਕੀਤਾ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੋ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਆਪ 

` ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਸਾਰੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ 

ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ (ਸੈਨ 1631 ਈ.) ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

-ਗੱਦੀ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਵਿਵਸਥਾਪਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਆਪ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਬਾਰੇ ਅਨੇਕ ਤੱਥ ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਹਨ, ਪਰ ਅਧਿਕ ਵਿਸ਼ਵਾਸਯੋਗ ਤੱਥ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1637 

ਈ. (1694 ਬਿ.) ਵਿਚ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ 

ਬਹੁਪੱਖੀ ਵਿਦਵਾਨ, ਤੀਖਣ ਸੋਚਵਾਨ , ਤਰਕਸ਼ੀਲ ਪ੍ਰਚਾਰਕ 

ਅਤੇ ਸੁਹਿਰਦ ਕਵੀ ਸਨ। 

ਬਾਣਾ ਰਚਨਾ . ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਸੈਬੋਧੀ ਹੁਣ ਤਕ 

ਹੋਈ ਖੋਜ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਤਿਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਮਿਲਦੀ ਹੈ-- ਸੇਸਕ੍ਿਤ ਸ਼ਲੋਕ, ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ 

ਵਾਰਾਂ ਅਤੇ ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਕਬਿੱਤ- ਸਵੈਯੇ। 

ਸੀਰਤ ਸ਼ਲੌਂਕਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ ਛੇ ਹੈ ਜੋ 

ਅਨੁਸ਼ਟੁਪ ਛੋਦ-ਜਾਤਿ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

-ਸਰੋਤ ਮਹਾਕਵੀ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਰਚਿਤ “ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” 

ਦੀ 7ਵੀਂ ਰਾਸ (ਅੰਸੁ 4,51) ਹੈ ਜਿਥੇ ਮਹਾਕਵੀ ਨੇ ਦਸਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਕੁਝ ਪੰਡਿਤਾਂ ਨੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਤੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
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ਪੁਰਾਤਨ ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਉਤੇ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ 

ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਬਾਰੇ ਪੁਛਿਆ ਤਾਂ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਉੱਤਰ ਵਜੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਅੱਖਰ -ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ 

ਪੰਰਾਣਿਕ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਆਖਿਆ 

ਕੀਤੀ ਗਈ। ਆਪ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਪਉੜੀ 

ਵਿਚ ਵੀ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਲਿਖੀਆਂ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਕ-ਮਤ ਨਹੀ` ਹਨ। 

ਬਹੁਤੀਆਂ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 

39 ਹੈ। ਪਰ ਪਰਵਰਤੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ 40ਵੀ' ਵਾਰ _ 

ਵੀ ਆਖ਼ੀਰ ਉਤੇ ਲਿਖੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਰ ਬਾਰੇ 

ਨਾਭਾ, ਗਿਆਨੀ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਵਾਰ ਹੈ, 

ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਦੇ ਭਾਵ, ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ, ਛੱਦ- ਪਬੈਧ ਆਦਿ 

ਤੱਥ 39 ਵਾਰਾਂ ਨਾਲ ਨਿਕਟ ਸਮੀਪਤਾ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਸ 

ਤੱਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੬” ਦੀ 

ਇਕ ਟੂਕ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-- ਗੁਰ ਅਰਜਨ ਮਮ 

ਆਗਿਆ ਕਠੀ/ ਵਾਰ ਚਾਲ ਰਦੋਂ ਸੁਖ ਕਗਾ/ ਇਨ੍ਹਾਂ 

40 ਵਾਰਾਂ ਦਾ ਡਾ. ਗੁਰਸ਼ਰਨ ਕੌਰ ਜੱਗੀ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪਾਦਿਤ 

ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸੈਸਕਰਣ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ 

ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਦ 

ਅਤੇ ਕਿਥੇ ਕੀਤੀ? ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਉੱਤਰ ਹੁਣ ਇਤਿਹਾਸ 

ਤੋਂ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਫਿਰ ਵੀ ਕੁਝ ਅੰਦਰਲੇ ਅਤੇ ਬਾਹਰਲੇ 

ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਕੀਤਾ 

ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦਾ ਰਚਨਾ- 

ਕਾਲ ਵਿਚਾਰਨਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦਾ 

ਮਹੱਤਵ ਬਾਕੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਪ੍ਸਤਾਵਨਾ ਅਨੁਸਾਰ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ (ਸੈਨ 1604 ਈ.) ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਜਾਂ ਗੋਸਟਿ ਦੀ ਸਹੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਕਾਇਮ 

ਰਖਣ ਲਈ ਕੀਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਂ “ਗਿਆਨ 
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ਰਤਨਾਵਲੀ” ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਸੀ। ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਬਾਰੇ 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ 48ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚਲੇ ਇਕ ਉੱਲੇਖ ( ਦਲ 

ਭੰਜਨ ਗਰ ਸੁਰਮਾ ਵਡ ਜੋਧਾ ਲਹ ਪਰਉਪਕਾਗ) ਦੇ ਆਧਾਰ 

'ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ 

ਨਾਲ ਹੋਈ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ (ਸੈਨ 1628 ਈ.) ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਕਿ 

ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਪਉੜੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਯੁੱਧ-ਉਪਰੈਤ ਲਿਖ 

ਕੇ ਆਖ਼ੀਰ ਤੇ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੋਵੇ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਛੇ ਹੋਰ ਵਾਰਾਂ (ਅੰਕ 

3,13,24,26,38,39) ਵੀ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਵਾਰਾਂ 

ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ (ਸੈਨ 1606 ਈ.) ਤੋ 

ਬਾਦ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹੋਣਗੀਆਂ। ਯਾਰ੍ਹਵੀ' ਵਾਰ ਵਿਚ 

ਛੇਵੇ' ਗੁਰੂ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਦਿੱਤੀ ਵੀ ਮਿਲਦੀ 

ਹੈ। ਇਹ ਵਾਰ ਵੀ ਸੈਨ 1628 ਈ. ਜਾਂ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਕੁਝ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੇਵਾ-ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜਸ ਖਟ 

ਲਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। ਮੀਣਿਆਂ ਸੈਬੈਧੀ ਲਿਖੀਆਂ ਦੋ ਵਾਰਾਂ (26 

ਅਤੇ 36), ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ , ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸੈਪਾਦਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 

ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹੋਣ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੁਝ ਕੁ ਵਾਰਾਂ 

ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਵਾਰਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗ੍ੰੰਥ-ਸੈਪਾਦਨ 
(ਸੈਨ 1604 ਈ.) ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਪਰਾਕਮਾਂ ਦੌਰਾਨ ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 

ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਅੰਤ-ਕਾਲ (1637 ਈ.) ਤਕ ਰਚਨਾ- 

ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਵਿਚ ਰੁਝੇ ਰਹੇ ਹੋਣ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ 

ਸਰਗਰਮ ਸਮਾਂ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮੁਕ ਚੁਕਿਆ 

ਸਮਝ ਲੈਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ 

ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਰਵਾਇਤ ਦਾ ਖੰਡਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ 

ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਖ਼ੁਦ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਇਸ ਨੂੰ 

“ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ' ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਸੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਦੀ ਪ੍ਚਾਰਾਤਮਕ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ 

ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਇਹ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਅਵਸਰਾਂ ਉਤੇ ਤਦ-ਵਕਤੀ ਘਟਨਾਵਾਂ 
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ਅਤੇ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ 

ਹੋਣਗੀਆਂ ਜਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਲਈ 

ਰਚੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹੋਣਗੀਆਂ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਮ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਜੇ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾਈਏ ਤਾਂ ਪੂਰਵਾਰਧ 

ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਤੋਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 

ਹੈ ਅਤੇ ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਮੁਹਾਂਦਰੇ ਦੇ 

ਜ਼ਿਆਦਾ ਅਨੁਰੂਪ ਹੁੰਦੀ ਗਈ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਪਹਿਲਾਂ ਬ੍ਜ- 

ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਕਬਿੱਤ-ਸਵੈਯੋੇ ਲਿਖਣ ਕਾਰਣ ਵਾਰਾਂ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਿਤ ਹੋਣ ਵੇਲੇ ਪਹਿਲੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ 

ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਕੁਝ ਪ੍ਰਭਾਵ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਉਹ ਘਟਦਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਕਾੜੈੱਤ-ਸ਼ਵੈਲੇਂ : ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 

_ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਪੰਜਾਬੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਕਬਿੱਤ-ਸਵੈਯੇ ਵੀ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਕੁਲ ਕਿਤਨੇ ਕਬਿੱਤ-ਸਵੈਯੇ ਲਿਖੇ ? ਇਹ ਤੱਥ ਅਜੇ 

ਅਨਿਸਚਿਤ ਹੈ। ਸੈਨ 1940 ਈ. ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਤਕ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਕੁਲ 556 ਕਬਿੱਤ-ਸਵੈਯੇ ਛਪੇ ਹੋਏ ਮਿਲਦੇ 

ਸਨ। ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕੁ ਅਧਿਕ ਵੀ 

ਲਿਖੇ ਹਨ। ਪਰ “ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਦਿਆਂ 

ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 556 ਤੋ ਅਧਿਕ ਕਬਿੱਤ ਹੋਣ ਦੀ 

ਸੈਭਾਵਨਾ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਿਆ ਕਿਉਕਿ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੇ ਬਿ੍‌ੱਤਾਂਤ ਵਿਚ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ 

ਕਬਿੱਤਾਂ ਦਾ ਭਾਵ-ਅਨੁਵਾਦ ਰਾਸ 7 (ਅੰਸੁ 4, 61-62 

ਅਤੇ ਅੰਸੁ 5,39-40) ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਪਹਿਲੇ , ਤੀਜੇ ਅਤੇ ਚੌਥੇ ਦਾ ਮੂਲ ਰੂਪ ਪਹਿਲਾਂ ਛਪੇ ਕਬਿੱਤਾਂ 

ਦੇ 520, 527 ਅਤੇ 528 ਤੋਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਦੂਜੇ 
ਦਾ ਕਿਤੇ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਕਬਿੱਤ ਦਾ ਮੂਲ ਰੂਪ 
ਅਜੇ ਵੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਕਬਿੱਤਾਂ 

ਦੀ ਸੈਖਿਆ ਅਧਿਕ ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਵਲ ਜ਼ਰੂਰ ਸੈਕੇਤ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਯਤਨ ਕਰਕੇ 119 ਕਬਿੱਤ 

ਹੋਰ ਲਭ ਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ 556 ਕਬਿੱਤਾਂ ਤੋਂ ਅਗੇ ਦੂਜੇ 

ਸਕੰਧ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 675 ਹੋ ਗਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਕੁ 
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ਕਬਿੱਤਾਂ ਦੇ ਪਾਠਾਂ ਵਿਚ ਨਿਟਕ-ਸਮਾਨਤਾ ਵੀ ਮਿਲਦੀ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 6?5 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚੋਂ 648 ਕਬਿੱਛ ਹਨ, ਬਾਕੀਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਤਿਨ ਸਵੈਯੇ, ਅੱਠ ਦੋਹਰੇ, ਅੱਠ ਸੋਰਠੇ ਅਤੇ ਅੱਠ 

ਛੰਤ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਕੇਵਲ ਕਬਿੱਤ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਨੂੰ “ਕਬਿੱਤ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ” ਦਾ ਨਾਂ ਦੇਣਾ ਹੀ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਇਹ ਕਬਿੱਤ ਕਦ ਅਤੇ ਕਿਥੇ ਲਿਖੇ ਗਏ ? ਇਸ 

ਬਾਰੇ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਦੋ ਮਤ ਪ੍ਚਿਲਤ ਹਨ । ਪਹਿਲੇ 

ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਕਬਿੱਤਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਉਦੋਂ' ਹੋਈ, ਜਦੋ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਆਗਰਾ, ਬਨਾਰਸ ਆਦਿ ਹਿੰਦੀ ਭਾਸ਼ੀ ਖੇਤਰਾਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਗਏ ਹੋਏ ਸਨ। ਕਿਉਂਕਿ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਖੇਤਰਾਂ ਦੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੁਆਰਾ 
ਚਲਾਈ ਭਾਉ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਸਹੀ ਰਸਾਸੁਆਦਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਹੀ ਭਾਸ਼ਾ ਰਾਹੀਂ ਕਰਾਉਣਾ ਉਚਿਤ ਸੀ। 
ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਕਬਿੱਤ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਸਮੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ ਅਤੇ ਵਾਰਾਂ ਪ੍ਰੰੜ੍ਹ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਸਨ। ਪਰ ਕਬਿੱਤਾਂ ਵਿਚ ਪਰਗਟ 

ਕੀਤੇ ਭਾਵ ਅਤੇ ਵਿਯੋਗ ਦੇ ਸਲ ਇਸ ਗੱਲ ਵਲ ਸੈਕੇਤ 

ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਕਬਿੱਤ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ 

ਜਦੋਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਗੁਰੂ-ਚਰਣਾਂ ਦੀ ਛੋਹ ਤੋ' ਦੂਰ ਸਨ 

ਅਤੇ ਚੂੰਕਿ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਆਗਰਾ, ਬਨਾਰਸ 

ਆਦਿ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਗਏ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਕੀਹ ਵਿਯੋਗ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋ ਅਤੇ ਕੀਹ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋ ਕਬਿੱਤ 

ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਰਹਿਣ ਦੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਰਚੇ ਗਏ ਸਨ। 

ਇਹ ਸਾਰੇ ਕਬਿੱਤ ਇਕ ਸਮੇਂ ਜਾਂ ਇਕੋ ਥਾਂ ਉਤੇ 

ਇਕ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਲੜੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਗਏ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਲਹਿਰਾਂ 

ਹਨ ਜੋ ਮਹਾਕਵੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਅਵਸਥਾਵਾਂ 

ਵਿਚ ਉਠੀਆਂ ਭਾਵ-ਤਰੇਗਾਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਸਬੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ- ਵਿਆਖਿਆ-ਪ੍ਧਾਨ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ-ਪ੍ਰਧਾਨ। 

ਵਿਆਖਿਆ-ਪ੍ਰਧਾਨ ਉਹ ਕਬਿੱਤ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਆਪ 

ਨੇ ਪ੍ਚਾਰਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਗੁਰਮਤਿ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਨੁਭਵ-ਪ੍ਧਾਨ ਵਰਗ ਵਿਚ ਉਹ ਕਬਿੱਤ ਰਖੇ 

ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਨਿਜੀ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ 
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ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਹੈ। ਆਤਮ- 

ਸਮਰਪਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਬਿਰਹ ਦੀ ਤੜਪ ਤਕ ਦੇ 

ਅਨੁਭਵ ਇਸ ਵਰਗ ਵਿਚ ਰਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਕਬਿੱਤ ਇਤਨੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਅਤੇ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰੇ 

ਕਿਉਂ ਨ ਹੋ ਸਕੇ, ਜਿਤਨੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈਆਂ ਹਨ? 
ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਕਾਰਣ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਬੈਧਨ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਤੋਂ ਅਨਜਾਣ ਪੰਜਾਬੀ ਪਾਠਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਸ 

ਰੁਚੀ ਅਤੇ ਬੋਧ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹ ਅਤੇ ਸਮਝ ਨਹੀਂ ਸਕਦੇ ਜਿਸ 

ਨਾਲ ਉਹ ਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਦੇ ਅਤੇ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਚੂੰਕਿ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ-ਸਭਿਆਚਾਰ, ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ 

ਅਤੇ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਇਸ 

ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ, ਸਿੱਖ-ਸਾਧਕਾਂ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰਕਾਂ 

ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਖੋਜ 

ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਅੰਤਰਾਤਮਾ ਦੇ 

ਸੈਵੇਦਨਾਤਮਕ ਪੱਖ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਬਿੱਤਾਂ 
ਤੋਂ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੈ। ਬਿਰਹੋਂ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਸਫਲ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ 

ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਬਿੱਤਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸਹੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੋ ਸਕਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਦਾਸ, ਭਾਈ (ਦੂਜਾ) : ਇਹ ਕਵੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ 

ਪ੍ਰਮੁਖ ਪ੍ਚਾਰਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰ ਵਕਤਾ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਤੋ ਭਿੰਨ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਸਮਕਾਲੀ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਕੇਵਲ ਇਕੋ ਇਕ ਰਚਨਾ “ਵਾਰ ਸੀ 

ਭਗਉਤੀ ਜੀ ਕੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀ ਕੀ” ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਇਹ ਵਾਰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਹਿਲੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ 

ਵਾਰਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ 41ਵੀਂ' ਵਾਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
ਕੀਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ _ 

ਨੂੰ “ਗੁਰਦਾਸ ਸਿੰਘ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 28 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ 20 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਨੂੰ ਰੁਪਾਇਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ 

ਅੰਤਿਮ ਪੰਕਤੀ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹੈ- ਵਾਹ ਵਾਹ ਗੀਭੰਦ 

/ਸੰਘ ਆਪ ਗੁਰ ਚੋਲਾ / 

ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ 

ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ, ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਵਿਚ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕਰਨ 

_ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਹਾਨਾਇਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ 

ਕਰਦੀ ਹੋਈ, ਬਦੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਾ ਕੇ ਨੇਕੀ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਚੰਡ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ 22ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ 

ਜੀ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ 23ਵੀ' 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਿਤ 

ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ।ਅੰਤਿਮ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ, ਜੱਥੇਦਾਰ (1886-1958 ਈ.): 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਵਾਲੇ 

ਜੱਥੇਦਾਰ ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1886 ਈ. 

ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਨਗਰ ਦੇ ਨੋੜਲੇ ਕਸਬੇ ਆਦਮਪੁਰ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਭਾ-ਪਤਿ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। 

ਉਸ ਨਾਲ ਇਹ ਸੈਨ 1910 ਈ. ਵਿਚ ਇੰਗਲੈਂਡ ਵੀ 

ਗਿਆ ਸੀ। ਉਥੋਂ ਪਰਤ ਕੇ ਇਹ ਭਿੰਡਰ ਕਲਾਂ ਵਿਚ ਸੈਤ 

ਸੁਦਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗੁੰਥਾਂ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਨਿਠ 

ਕੇ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਦਵਾਨ ਵਜੋਂ ਇਸ ਦੀ 

ਸ਼ੋਹਰਤ ਫੈਲਣ 'ਤੇ ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਬਣੀ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਇਸ ਨੂੰ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਜੈਤੋਂ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਕਾਰਣ ਜਦੋਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ 

ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਗ਼ੈਰ-ਕਾਨੂੰਨੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ, 

ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ 7 ਜਨਵਰੀ 1924 ਈ. ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ ਮੁਲਤਾਨ 

ਜ਼ੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਕੈਦ ਦੌਰਾਨ ਇਹ 

ਕੈਦੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੈਬੈਧੀ ਪ੍ਰਵਚਨ ਦਿਆ ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਕੈਦੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਸੈਤ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭੋਪਾਰਾਇ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਣੇ ਨਵੇਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਥਾਪ 

ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਚਾਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
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ਵਿਆਖਿਆ ਲੜੀ ਦਾ ਆਰੰਭ ਵੀ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹਰ ਸਾਲ 

ਪੂਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦਾ ਭੋਗ ਪਾਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ 28 ਮਾਰਚ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਮਿਰ੍‌ਤੂ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਅਜਿਹੀਆਂ 23 ਵਿਆਖਿਆਵਾਂ ਸੈਪੰਨ ਕੀਤੀਆਂ। 

ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਢਿਲੋਂ (1915-1992 ਈ.): ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਿਆਸਤਦਾਨ ਅਤੇ ਸਫ਼ੀਰ ਸ. ਗੁਰਦਿਆਲ 

ਸਿੰਘ ਢਿਲੋ` ਦਾ ਜਨਮ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲੂੂੰ ਦੇ 

ਸਰਹਾਲੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 6 ਅਗਸਤ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ 

ਜੋ ਇਸ ਦਾ ਨਾਨਕਾ ਪਿੰਡ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਸ. ਹਰਦਿੱਤ 

ਸਿੰਘ ਭੈਗੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਮਿਸਲਦਾਰਾਂ ਦੀ ਵੈਸ਼-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ 

ਪੰਜਵਾੜ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਰਈਸ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਦਸਵੀਂ 

ਤਕ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜਿਏਟ ਸਕੂਲ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬੀ.ਏ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ 

ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋ ਪਿਛੋ ਇਹ ਲਾਅ ਕਾਲਜ 

ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ 

ਲਾਅ ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਡਾ. ਸੈਫ਼ੁੱਦੀਨ 

ਕਿਚਲੂ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਵਕਾਲਤ ਦਾ ਕੈਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, 

ਪਰ ਮਨ ਨ ਲਗਿਆ। ਫਿਰ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਕਮਿਸ਼ਨ ਮਿਲ 

ਗਿਆ, ਪਰ ਸਿਖਲਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਛਡ ਕੇ 

ਘਰ ਆ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਜੱਥੇਬੈਦੀਆਂ ਨੇ 

ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਮਾਹੌਲ. ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਖਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਲਈ ਉਹ ਮਾਹੌਲ ਠੀਕ 

ਬੈਠਿਆ। ਇਸ ਨੇ “ਹਰਸਾ ਛੀਨਾ” ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈ 

ਕੇ ਇਕ ਸਾਲ ਕੈਦ ਕਟੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਹ ਯੁਵਕ ਨੇਤਾ 

ਵਜੋਂ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। 

ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀਆਂ 

_ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੌ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ “ਵਰਤਮਾਨ” ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਰਦੂ ਵਿਚ 'ਸ਼ੇਰੇ-ਭਾਰਤ” ਰਾਹੀ ਆਪਣੇ 
ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟਾਏ । ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਦੁਆਰਾ ਇਹ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 

ਲੀਡਰਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਸੈਨ 1952 ਈ. 
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ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਪੀਕਰ ਦੀ ਪਦਵੀ ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਸੈਨ 

1965 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ 

ਟਰਾਂਸਪੋਰਟ ਅਤੇ ਸਿੰਚਾਈ ਦੇ ਮੰਤਰੀ ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਅਗਲੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਲੌਕ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 

ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਸਪੀਕਰ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਫਿਰ 

ਇਸ ਨੂੰ ਟ੍ਰਾਂਸਪੋਰਟ ਅਤੇ ਜਹਾਜ਼ਰਾਨੀ ਦਾ ਮੰਤਰੀ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਤਦ ਉਪਰੰਤ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਹਾਈ 

ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਵਜੋਂ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਜਿਸ ਔਹਦੇ 'ਤੇ ਵੀ 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ ਅਤੇ ਇਕ ਨੋਕ ਤੇ ਦਿਆਨਤਦਾਰ 

ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਛਡਿਆ। 23 ਮਾਰਚ 1992 ਈ. 

ਨੂੰ ਦਿਲ ਦਾ ਦੌਰਾ ਪੈਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਸ. ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅਤੇ ਅੰਤਰ- 

ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ ਉਤੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ ਸਨਮਾਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਲੈਬੀ 

ਸੂਚੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਭਾਰਤ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾਵਾਂ 
ਦੇ ਮੁਖੀਆਂ ਦੀਆਂ ਕਾਨਫੁੰਸਾਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਸੱਤ ਵਾਰ ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਤਰ- ਰਾਸ਼ਟਰੀ 
ਪੱਧਰ “ਤੇ ਵੀ ਪਾਰਲੀਮਾਨੀ ਕਾਨਫੁੰਸਾਂ ਵਿਚ ਮੈਂਬਰ ਅਤੇ 

ਪ੍ਧਾਨ ਦੀ ਹੈਸੀਅਤ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ 

ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਅਕਾਦਮਿਕ ਸੋਸਥਾਵਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਰਹਿਣ 

ਵਿਚ ਸੀ। ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਸਿੰਡੀਕੇਟ ਅਤੇ ਸੈਨੋਟ 

ਨਾਲ ਇਹ ਲਗਭਗ ਤੀਹ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤਕ ਸੈਬਧਿਤ ਰਿਹਾ। 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ 

ਸੈਨੇਟ ਅਤੇ ਸਿੰਡੀਕੇਟ ਦਾ ਵੀ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਪੰਜਾਬ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਅਤੇ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍‌ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਮਾਨ-ਅਰਥ ਡਿਗਰੀਆਂ ਹਾਸਲ ਕਰਨ 

ਦਾ ਮਾਣ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਕੋਰੀਆ 

ਅਤੇ ਜਰਮਨੀ ਤੋ` ਵੀ ਮਾਨ-ਅਰਥ ਡਿਗਰੀਆਂ ਨਾਲ 

ਵਰਸਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੀਆਂ 

ਤਿਨ ਅਕਾਦਮਿਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਅਤੇ ਬੀੜ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਕਾਲਜ, 

ਸ਼ਹੀਦ ਫੇਹੁਮਾਨ ਕਾਲਜ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਇਜੀਨੀਅਰਿਗ 

ਕਾਲਜ, ਲੁਧਿਆਣਾ, ਪੰਜਾਬ ਪਬਲਿਕ ਸਕੂਲ ਨਾਭਾ ਦੀਆਂ 

ਪ੍ਬੈਧਕੀ ਗਮੇਟੀਆਂ ਅਤੇ ਟ੍ਰਸਟਾਂ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਜਲਿਆਂ 

ਵਾਲਾ ਬਾਗ਼ ਨੈਸ਼ਨਲ ਮੈਮੋਰੀਅਲ ਟਰਸਟ ਦੀ ਟਸਟ ਸਬ- 
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ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਬੈਧਕੀ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਅੱਠ ਸਾਲ ਚੇਅਰਮੈਨ 

ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ. ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਢਿਲੋਂ ਇਕ 

ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ, ਬੇਦਾਗ਼ ਅਤੇ ਉਤਸਾਹੀ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਨੇਤਾ ਵਜੋ 

ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। 
1 

ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1861-1954 ਈ.): ਕਾਮਾਗਾਟਾ 

ਮਾਰੂ ਵਾਲੀ ਦੁਖਦਾਇਕ ਘਟਨਾ ਦੇ ਨਾਇਕ ਵਜੋ' ਉਭਰੇ 

ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਪਿੰਡ ਸਰਹਾਲੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1861 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ 

ਸੰਧੂ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਖੇਤੀ ਬਾੜੀ ਤੋਂ ਜਦ ਮਨ ਉਚਕ 

ਗਿਆ ਤਾਂ ਵਪਾਰ ਕਰਨ ਦੀ ਧੁਨ ਸਵਾਰ ਹੋਈ। ਪਹਿਲਾਂ 

ਇਹ ਮਲਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਪਹੁੰਚਿਆ। 

ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਠੇਕੇਦਾਰੀ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ “ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ” ਨਾਂ 

ਦਾ ਇਕ ਜਾਪਾਨੀ ਸਮੁੰਦਰੀ ਜਹਾਜ਼ ਕਿਰਾਏ ਉਤੇ ਲਿਆ 

ਅਤੇ 376 ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ 30 ਜ਼ੀਰ-ਸਿੱਖ 

ਸਨ, ਕੈਨੇਡਾ ਜਾਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋਇਆ। ਅੰਗੇਜ਼ 

ਗਈਆਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨੂੰ ਝੇਲਦਿਆਂ 4 ਅਪੈਲ 1914 ਈ. 

ਨੂੰ ਇਹ ਜਹਾਜ਼ ਹਾਂਗ-ਕਾਂਗ ਤੋਂ` ਵੈਨਕੂਵਰ ਨੂੰ ਰਵਾਨਾ 

ਹੋਇਆ। 22 ਮਈ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਜਹਾਜ਼ ਵੈਨਕੂਵਰ 

ਪਹੁੰਚਿਆ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਕੰਢੇ ਨ ਲਗਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਉਥੇ ਉਤਰਨ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਜਿਹੜੇ ਕੈਨੇਡਾ ਦੀ ਨਾਗਰਿਕਤਾ ਸਿਧ ਕਰ ਸਕੇ। 
ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ 23 ਜੁਲਾਈ ਤਕ ਸਖ਼ਤ ਪਹਿਰੇ ਵਿਚ ਰਖੇ 

ਗਏ। ਆਖ਼ਰ ਜਹਾਜ਼ ਨੂੰ ਹਾਂਗ-ਕਾਂਗ ਪਰਤਣਾ ਪਿਆ। 

ਪਰ ਉਥੇ ਵੀ ਜਹਾਜ਼ ਨੂੰ ਕੈਢੇ ਨ ਲਗਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਬੇਹਦ ਕਠਿਨਾਈਆਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਦਾ 

ਹੋਇਆ ਉਹ ਜਹਾਜ਼ 29 ਸਤੰਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਹੁਗਲੀ 

ਨਦੀ ਦੇ ਮੁਹਾਨੇ `ਤੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ “ਬਜਬਜ ਘਾਟ” ਨਾਂ 

ਦੀ ਬੈਦਰਗਾਹ ਉਤੇ ਲਗਾ। ਸਾਰੇ ਜਹਾਜ਼ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ੀ 

ਲਈ ਗਈ ਅਤੇ ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ ਨੂੰ ਗੱਡੀ ਰਾਹੀਂ ਪੰਜਾਬ ਜਾਣ 

ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। 17 ਮੁਸਲਮਾਨ ਮੁਸਾਫ਼ਰ ਸਰਕਾਰ 

ਦਾ ਹੁਕਮ ਮੰਨ ਕੇ ਗੱਡੀ ਵਿਚ ਸਵਾਰ ਹੋ ਗਏ। ਪਰ ਜੁਝਾਰੂ 

ਸਿੱਖ ਬਾਬੇ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਸਹਿਤ ਜਲੂਸ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੈਦਲ ਚਲ ਪਏ। ਪੁਲਿਸ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ ਦੀਆਂ 

ਰ੍ ਗੁਰਦਿੱਤਾ, ਬਾਬਾ 

ਟੁਕੜੀਆਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਗੋਲੀ ਚਲਾਈ। ਫਲਸਰੂਪ 18 
ਮੁਸਾਫ਼ਰ ਮਾਰੇ ਗਏ, 25 ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ, ਬਾਕੀ ਫੜ ਲਏ ` 

ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਅੰਦਰ ਇਕ ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ 

ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ 28 ਸਾਥੀਆਂ 

ਸਮੇਤ ਉਥੋਂ ਬਚ ਕੇ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। ਛੇ ਸਾਲ ਤਕ ਗੁਪਤ 

ਕੈਦ ਕਟੀ ਅਤੇ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਸਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ ਦੇ ਜੇਲ੍ਹ 

ਚਲੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਕਾਰਜਕਾਰੀ 

ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਇੰਡੀਅਨ ਨੈਸ਼ਨਲ 

ਕਾਂਗਰਸ ਦੇ ਗੁਹਾਟੀ ਸੈਸ਼ਨ ਵਿਚੋਂ 50 ਸਿੱਖ ਡੈਲੀਗੇਟਾਂ ਸਹਿਤ 

ਰੋਸ ਵਜੋਂ ਸਭਾ-ਤਿਆਗ ਕੀਤਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਸਬਜੈਕਟ ਕਮੇਟੀ 

ਨੈ ਆਪਣੇ ਮਤਿਆਂ ਵਿਚ ਨਾਭੇ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਿਪੁਦਮਨ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਗੱਦੀਓ' ਉਤਾਰਨ ਦੇ ਅਨਿਆਇ ਬਾਰੇ ਉਲੇਖ 

ਕਰਨ ਦਾ ਸੁਝਾਓ ਨਹੀ ਮੰਨਿਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1931 ਤੋਂ 

1933 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਆਪਣੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀਆਂ 

ਕਾਰਣ ਤਿੰਨ ਵਾਰ ਜੇਲ੍ਹ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗਰਸ ਦੇ ਟਿਕਟ ਉਤੇ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ 

ਅਸੈਂਬਲੀ ਦੀ ਚੋਣ ਲੜੀ, ਪਰ ਹਾਰ ਗਿਆ। 24 ਜੁਲਾਈ, 

1954 ਈ. ਨੂੰ 94 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਭੋਗ ਕੇ ਇਸ ਦਾ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਬਜਬਜ ਘਾਟ ਦਾ ਗੋਲੀਕਾਂਡ ਭਾਰਤ ਦੀ 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਲੜੀ ਗਈ ਲੜਾਈ ਦੀ ਇਕ ਅਹਿਮ 

ਘਟਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਪੋਰਣਾ ਲੈ' ਕੇ ਸੁਤੰਤਰਤਾ-ਸੈਗ੍ਰਾਮ ਭਖ 

ਪਿਆ। ਦੇਸ਼ ਲਈ ਹੋਏ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦੇ ਸਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਬਜਬਜ 

-ਘਾਟ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਵੀ ਆਦਰ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਦਿੱਤਾ, ਬਾਬਾ (1613-1638 ਈ.): ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ 

15 ਨਵੰਬਰ 1613 ਈ. ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍- 
ਵਿਦਿਆ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ-ਗੁਰੂ ਪਾਸੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। 17 

ਅਪ੍ਰੈਲ 1621 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ ਬਟਾਲੇ ਦੇ ਭਾਈ 



ਰਾਮੇ ਖੜੀ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਅਨੰਤੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1626-27 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਜੀ ਜਲੰਧਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਰਹੇ । ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਪਿਤਾ 

-ਗੁਰੂ ਨੇ ਪਹਾੜੀ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਬਣਾਉਣ 

ਲਈ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨਗਰ 
ਵਸਾਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਹੋਏ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 

ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਦਾ 

ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ। 

ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੋਦ ਦੀ ਮੰਗ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਜੀ ਨੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੂੰ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ 

ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਨੇ ਚਾਰ ਧੂਇਆਂ (ਧੂਣਿਆਂ) 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਵਿਸ਼ਵਸਤ 

ਚੇਲਿਆਂ-ਅਲਮਸਤ, ਬਾਲੂ ਹਸਨਾ, ਫੁਲਸ਼ਾਹ ਅਤੇ 
ਗੋਇੰਦਾ- ਨੂੰ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਬਾਬਾ 

ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ ਛੋਟੀ ਆਯੂ ਵਿਚ 15 ਮਾਰਚ 1638 ਈ. ਨੂੰ 

ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਰਾ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਦੇ ਦੋ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸਨ-- ਧੀਰ 
ਮੱਲ ਅਤੇ ਹਰਿ ਰਾਇ। ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੰਨ 1644 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦਾ 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰਦਿੱਤਾ, ਭਾਈ (1625-1675 ਈ.): ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ 
ਜੀ ਦੀ ਵੈਸ਼ ਵਿਚ ਭਾਈ ਝੰਡਾ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਮਾਦਰਿਤ 

ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1664 ਈ. ਵਿਚ ਬਕਾਲਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ 

ਉਚੇਚਾ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਜੋ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦਾ ਤਿਲਕ ਦੇਣ ਵਾਲਿਆਂ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਏ, ਕਿਉਕਿ ਪਰੰਪਰਾ ਤੋਂ ਬਾਬਾ 

ਬੁੱਢਾ ਦੀ ਵੈਸ਼ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦਾ ਤਿਲਕ ਦੇਣ ਦੀ 

ਰਸਮ ਪੂਰੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੇ 11 

ਅਗਸਤ 1664 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ- 

ਗੱਦੀ ਦਾ ਤਿਲਕ ਲਗਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ 19 ਜੂਨ 1665 

ਈ. ਨੂੰ ਮਾਖੋਵਾਲ (ਬਾਦ ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ) ਦੇ ਟਿੱਬੇ ਉਤੇ 

ਬ੍ਿਛ ਲਗਾਇਆ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਲਵੇ ਦੇ 

ਸਫ਼ਰ ਵੇਲੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਰਿਹਾ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇਣ ਲਈ ਦਿੱਲੀ 
_ਨੂੰ ਜਾਣ ਲਗੇ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 11 ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. ਨੂੰ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 

ਦਾ ਤਿਲਕ ਲਗਵਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ 

ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਕੀਤੇ ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋ ਕੁਝ ਦਿਨ ਬਾਦ ਇਹ ਵੀ 

ਦਿੱਲੀ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਆਪਣੀ 
ਅੱਖੀਂ ਵੇਖੀ। ਅਗਲੇ ਦਿਨ 12 ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. ਨੂੰ 

ਇਸ ਨੇ ਵੀ ਸਵੈ-ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ 
ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਭੋਗਲ ਨੇੜੇ ਜਮਨਾ 
ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ “ਗੁਰੂ ਦਾ 
ਘਰ”। ਜਿਸ ਸਰਬ-ਸਾਂਝੇ ਸਥਾਨ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ-ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਤਕ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਬਣਾਏ ਗਏ ਸਥਾਨ 

ਨੂੰ ਧਰਮਸਾਲ/ਧਰਮਸਾਲਾ (ਵੇਖੋ) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ _ 

ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਉੱਲੋਖ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ 

ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੇ ਬੈਨ੍ਹਣ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਮੱ ਲਹ ਸਚ 

ਧਰਮਸ਼ਾਲ ਹੈ/ ਗੁਸ਼ਿਖਾ ਲਹਦਾ ਭਾਲ ਕੌ / ਪੈਰ ੋ ਵਾ ੫ਖਾ 

ਫੋਰਦਾ /ਤਿਸ਼ /ਨੋ/ਂਵ /ਨ/ਵ ਲਗਾ ਪਾਇ ਜਉ /(ਗੁ.ਰੀ. 73)। 
ਚੂੰਕਿ ਉਦੋਂ ਤਕ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਨਹੀਂ' 

ਹੋਇਆ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਧਰਮਸਾਲ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਉਸ ਖੇਤਰ 

ਦੇ ਮੁਖੀਏ ਸਿੱਖ ਜਾਂ ਮਸੈਦ ਹੀ 'ਸੈਗਤ” ਆਯੋਜਿਤ ਕਰਦੇ 

ਸਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਤਮ-ਜਿਗਿਆਸਾ ਲਈ ਗੁਰ- 

ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। “ਸੰਗਤ” ਦੇ ਆਯੋਜਨ ਕਰਕੇ 

“ਧਰਮਸਾਲ” ਨੂੰ “ਸੈਗਤ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਹੁਣ ਵੀ 

ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਬਿਹਾਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਿਚ ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵੱਡੀ 

ਸੈਗਤ, ਛੋਟੀ ਸੈਗਤ, ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ “ਧਰਮਸਾਲਾ” ਜਾਂ 

“ਸੈਗਤ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਨਾਮਾਂਤਰ 

ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ'। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਧਰਮ- 

ਉਪਦੇਸ਼, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ, ਕੀਰਤਨ, ਸੇਵਾ ਆਦਿ ਬਿਰਤੀਆ 
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ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਵੀ ਉਦਮ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। 

ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਗਿਆਨ ਦੇਣ ਲਈ ਟਕਸਾਲਾਂ 

ਜਾਂ ਵਿਦਿਆਲੇ ਬਣਾਏ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਇਹੀ ਵਿਦਿਆਲੇ 

ਕਈਆਂ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨਾਲ ਸਕੂਲਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ। ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ ਲਈ ਨਿਵਾਸ ਵੀ ਤਿਆਰ 

ਕਰਵਾਏ ਜਾਣ ਲਗੇ । ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ” ਸ਼ਬਦ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ 

ਦੀ ਉਸ ਟਕਸਾਲ ਲਈ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਥੇ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ-ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਆਸ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ ਢਾਂਲਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ 

ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਸੈਪੰਨ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ “ਸਿੱਖਾਂ ਕੀ ਬਗੀਚੀ” : ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੀ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਜੈਪੁਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਦੂਜੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਅੰਬੇਰ (ਆਮੇਰ) ਨਗਰ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਬਿ੍‌ਛਾਂ ਦੀ ਇਕ ਝਿੜੀ ਜਾਂ ਕੁੰਜ ਵਿਚ ਕੁਝ 

ਸਮੇ ਲਈ ਬਿਸਰਾਮ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਹ ਇਕ ਅਤਿ ਰਮਣੀਕ 

ਥਾਂ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਕ ਬਾਗ਼ੀਚੀ ਵਰਗੀ ਲਗਦੀ ਸੀ। ਇਸ 

ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਥੇ 

ਨਾਨਕਪੰਥੀਆਂ ਦਾ ਡੇਰਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 

ਇਹ “ਸਿੱਖਾਂ ਕੀ ਬਗੀਚੀ” ਵਜੋ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਜੈਪੁਰ ਨਗਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੇਲੇ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਸੈਘਣੀ ਆਬਾਦੀ ਵਿਚ ਘਿਰ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਨੇੜੇ “ਅਟਲ 

ਜੀ ਕੀ ਹਵੇਲੀ” ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਹੁਣ ਵੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ 

ਜਾਣ ਲਈ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚੋਂ ਲੰਘਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਵਿਚ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧੂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਗੁਟਕੇ ਦਾ ਅਤੇ 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਪਰ 

ਨਾਲ ਹੀ ਸ਼ਿਵ-ਮੰਦਿਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਹ ਲੋਗ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਨੂੰ ਸ਼ਿਵ ਜੀ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਮੰਨਦੇ 

ਸਨ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਥੇ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਸਿੰਧੀ 

ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਆਬਾਦੀ ਵਧ ਗਈ ਅਤੇ ਇਸ ਗੁਰੂ- 
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ਧਾਮ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਵੀ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ। ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਤੋਂ 

ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਲੈ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਉਚਿਤ 

ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। ਪਰ ਹੁਣ ਜੈਪੁਰ ਵਿਚ ਦੋ 

ਦਰਜਨ ਤੋ` ਵਧ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਬਣ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ 

ਰੌਣਕ ਵਿਚ ਫ਼ਰਕ ਪੈਂਦਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸ ਗੈਜ : ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਂਕ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 

ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ। ਵੇਖੋ “ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ'। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ : ਇਹ ਲਹਿਰ ਅਸਲੋੱ 
ਅਕਾਲੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਹੀ ਮੁਢਲਾ ਰੂਪ ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਕੇਂਦਰਾਂ ਜਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ 

ਦਾ ਕੈਮ ਉਦਾਸੀ, ਨਿਰਮਲੇ ਤੇ ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ ਸਾਧਕ ਅਤੇ 

ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਆਏ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਵੇਲੇ ਰਾਜਿਆਂ, 

ਮਹਾਰਾਜਿਆਂ ਅਤੇ ਜਾਗੀਰਦਾਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੇ ਨਿੱਤ 

ਦੇ ਖ਼ਰਚਿਆਂ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਲਈ ਜ਼ਮੀਨਾਂ, 

ਜਾਇਦਾਦਾਂ ਜਾਂ ਜਾਗੀਰਾਂ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀਆਂ ਸਨ। ਪਰ 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਆਮਦਨ ਨੇ ਗੁਰੂ- ਸਥਾਨਾਂ 

ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਵਿਲਾਸਤਾ ਵਲ ਝੁਕਾ ਦਿੱਤਾ। ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੀ 

ਸਮਾਪਤੀ ਨਾਲ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ ਕੌਮ ਰੁਕ ਗਿਆ। ਪੁਜਾਰੀ, 

ਸੈਤ, ਮਹੈਤ ਗੁਰੂ-ਮਰਯਾਦਾ ਤੋਂ ਲਾਪਰਵਾਹ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀਆਂ ਜਾਇਦਾਦਾਂ ਨੂੰ ਨਿਜੀ ਜਾਇਦਾਦਾਂ 

ਸਮਝਣ ਲਗ ਗਏ। ਉਹ ਆਪਣੇ ਫ਼ਰਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਭੁਲ ਗਏ। 

ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਆ ਰਹੀ ਗਿਰਾਵਟ 

ਅਤੇ ਭ੍ਸ਼ਟਾਚਾਰ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਚੀਫ਼ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਵਿਦਿਅਕ ਉਨਤੀ ਵਲ 

ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ।ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨੇ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 

ਹੱਥ ਵਿਚ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ ਲਿਆਉਣ ਦਾ ਕੋਈ 

ਤਕੜਾ ਉੱਦਮ ਨ ਕੀਤਾ। ਅਜਿਹਾ ਉੱਦਮ ਨ ਕਰਨ ਦਾ 

ਮੁੱਖ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਸਰਕਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੁਜਾਰੀਆਂ, ਸੈਤਾਂ, 

ਮਹੈਤਾਂ ਦੀ ਪਿਠ ਠੋਕ ਰਹੀ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ 

ਨਾਲ ਉਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਵਰਤ 

ਸਕਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਆਧੁਨਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦੀ ਥਾਂ 
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ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖ ਸਕਦੀ ਸੀ। ਅੰਗਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਇਹ 

ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣਦੀ ਸੀ ਕਿ ਜੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਨਵੀ' 

ਚੇਤਨਾ ਪ੍ਰਚਾਰੀ ਗਈ ਤਾਂ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਨੇ ਜਾਗਿ੍‌ਤ ਹੋ ਜਾਣਾ 

ਹੋ ਜਾਣੀਆਂ ਹਨ। ਉਹ ਸਿੱਖਾਂ ਤੋਂ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਗ਼ੁਲਾਮ ਬਣਾ ਹੀ ਚੁਕੀ ਸੀ, ਹੁਣ ਧਾਰਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵੀ 

ਆਪਣਾ ਗ਼ੁਲਾਮ ਬਣਾਈ ਰਖਣਾ ਚਾਹੁੰਦੀ ਸੀ। 

ਸਿੱਖਾਂ ਅੰਦਰ ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਨੂੰ 

ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਕਦ ਤਕ ਦਬਾ ਕੇ ਰਖ ਸਕਦੀ ? ਆਖ਼ਿਰ 

ਇਸ ਨੇ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣਾ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ 

ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ ਉਠੀ, ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ ਟਕਰਾਈ। ਉਸ ਨੂੰ 

ਭਾਵੇ' ਦਬਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਪਰ ਉਸ ਨੇ ਕੌਮ ਨੂੰ ਹਲੂਣ ਕੇ 
ਜਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਕ ਨਵਾਂ ਕਾਨੂੰਨ 
ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਕਿ 12 ਸਾਲਾਂ ਤੋਂ ਜੋ ਜਾਇਦਾਦ ਜਿਸ ਦੇ 

ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਚਲੀ ਆ ਰਹੀ ਹੋਵੇ , ਉਹ ਉਸੇ ਦੀ ਮਲਕੀਅਤ 

ਰਹੇਗੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਪੁਜਾਰੀ ਅਤੇ ਮਹੈਤ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀਆਂ 

ਜਾਇਦਾਦਾਂ ਦੇ ਮਾਲਕ ਬਣ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ 

ਨੂੰ ਐਸ਼-ਪ੍ਰਸਤੀ ਦੇ ਅੱਡੇ ਬਣਾ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਜਾਇਦਾਦਾਂ 

ਵੇਚਣੀਆਂ ਅਤੇ ਖ਼ੁਰਦ-ਬੁਰਦ ਕਰਨੀਆਂ ਆਰੈਭ ਦਿੱਤੀਆਂ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮੀਆਂ ਤੋਂ ਇਹ ਸਹਿਨ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਉਹ 

ਕਰਾਉਣ ਦੀਆਂ ਸੋਚਾਂ ਵਲ ਰੁਚਿਤ' ਹੋਣ ਲਗੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸੋਚਾਂ ਨੇ ਹੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ 

ਅਤੇ ਇਸ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਜੱਥੇਥੈਧਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਚਲਾਉਣ 

ਲਈ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। ਸੈਨ 

1920 ਈ. ਤੋਂ 1925 ਈ. ਤਕ ਦਾ ਸਮਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦਾ ਸੈਘਰਸ਼ਸ਼ੀਲ ਸਮਾਂ ਸੀ। ਇਸ ਕਾਲ ਵਿਚ 

ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਬੇਮਿਸਾਲ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾ ਲਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੁਬਧ ਲਈ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ, 1925 ਈ. (ਵੇਖੋ) ਪਾਸ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਗਤ ਸਾਹਿਬ : ਵੇਖੋ “ਭਾਈ ਫੇਰੂ, 
ਗੁਰਦੁਆਰਾਂ'। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੁਰਜ ਸਾਹਿਬ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ੍ਰੀ ਸੁਖਚੈਨਆਣਾ ਸਾਹਿਬ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਫਗਵਾੜਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 

3 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਾਪਿਤ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੀ 
ਥਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ 
ਸਾਹਿਬ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 

ਤੋਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨੂੰ ਆਉਂਦਿਆਂ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਬਿਰਾਜੇ 

ਸਨ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1950 ਈ. 

ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਕਾਲਜ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ' ਫਗਵਾੜਾ ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ 

ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਇਥੇ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ 

ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਨਾਨਕ ਝੀਰਾ ਸਾਹਿਬ : ਕਰਨਾਟਕ 
ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਬਿਦਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ। 
ਵੇਖੋ “ਬਿਦਰ”। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ ਸਾਹਿਬ : ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਲਾਹੌਰ 
ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਮਹਾ ਬਲਿਦਾਨ 

ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਉਦੋ' ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਗਦੀ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਤਸੀਹੇ ਦੇ ਇਥੇ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ 30 ਮਈ 1606 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਹਾ 

ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਕੀਤਾ। ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇ ਸਾਕੇ ਨੂੰ ਸਜੀਵ ਕਰਨ ਲਈ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਥੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ। 
ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ 

ਹਰ ਸਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ 

ਧਾਰਮਿਕ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਟਵਾਰੇ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਵੀ ਹਰ ਸਾਲ ਸ਼ਹੀਦੀ ਦਿਨ ਮਨਾਉਣ ਲਈ ਪੰਜਾਬ ਤੋੱ 

ਇਲਾਵਾ ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ ਤੋਂ ਅਤੇ ਬਾਹਰਲੇ ਮੁਲਕਾਂ ਤੋ ਸਿੱਖ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 'ਤੇ ਇਕੱਤਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੁਰਜ ਸਾਹਿਬ : ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
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ਪਿੰਡ ਫੱਤੇਨੈਗਲ ਵਿਚ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਫੱਤੇਨੈਗਲ”। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੈਗਲਾ ਸਾਹਿਬ : ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੋਲ 
-ਡਾਕਖ਼ਾਨੇ ਪਾਸ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਜਿਥੇ ਰਾਜਾ ਜੈ ਸਿੰਘ ਦੀ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ 

ਜੀ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ ਸਨ। ਵੇਖੋ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ”। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੈਂਹਦੇਆਣਾ ਸਾਹਿਬ : ਵੇਖੋ 'ਮੈਂਹਦੇਆਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਗੁਰਦੁਆਰਾ”। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬ-ਰੀਜ : ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ 

ਭਵਨ ਦੇ ਨੌੜੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਥੇ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਧੜ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਭਾਈ ਲੱਖੀ 

ਸ਼ਾਹ ਵਣਜਾਰੇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਵੇਖੋਂ 

“ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ”। 

&<. 

ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਵਿਜੈ (ਗੰਥ): ਵੇਖੋ 'ਰੇਣ, ਸੰਤ”। 

ਗੁਰਨੇ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਲਹਿਰਾ 
ਕਸਬੇ ਤੋ ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ 8 ਕਿ.ਮੀ. ਦੇ. ਫ਼ਾਸਲੇ 'ਤੇ 

ਤੋਂ ਧਮਤਾਨ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਤਿੰਨ 

__ਦਿਨ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਇਕ 

_ ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ 

ਸੇਵਾ ਇਕ ਮਹੰਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਪਦ ਪ੍ਰੇਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) : ਬਾਬਾ ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾ। ਵੇਖੋ “ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਵਾ”। 

ਗੁਰਪੁਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ): ਮਹਾਕਵੀ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ 

ਕ੍ਰਿਤ 'ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ ਗੰਥ” ਦੇ ਅਨੁਕਰਣ 'ਤੇ ਚਾਰ 

ਸੈੱਚੀਆਂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਇਹ ਰੀ੍‌ਥ ਸੈਤ ਰੇਣ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਦਾਸੂ ਦੀ ਵੈਸ਼-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ 

ਮੰਨਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਪਰੋਮ ਸਿੰਘ ਸੈਤ ਰੇਣ”। 

ਗੁਰਪੁਰਬ : “ਗੁਰ` ਅਤੇ “ਪੁਰਬ' ਦੋਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਇਸ 

ਸੈਯੁਕਤ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਗੁਰੁ' ਅਤੇ 

“ਪਰ੍ਵ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 

ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਤਿਉਹਾਰ ਅਥਵਾ ਮੰਗਲ-ਦਿਨ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪਰਵ ਮਨਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਹੁਮ-ਹੁਮਾ ਕੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦੀ ਆਸ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 
ਭਾਉ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰਪੁਰਬ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 

ਹੈ-- ਕੁਰਥਾਣਾਂ /ਤਨਾ ਗੁਗਸ਼ਿਖਾ ਭਇ' ਭਗ/ਤਿ ਗੁਰਪਰਲ਼ 

ਕਾਰੰਦੇ (12/2)। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਦੇ 

ਸ਼ੁਰੂ ਜਾਂ ਅੰਤ ਉਤੇ “ਚਲਿਤ੍ਰ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਝਣੇ ਕੇ” (ਵੇਖੋ) 
ਇਹ ਉਕਤੀ ਲਿਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ 

ਜਨਮ-ਤਿਥੀਆਂ ਦਾ ਕਿਸੇ ਵੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਅੰਕਨ ਹੋਇਆ 

ਨਹੀਂ ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ 

ਗੁਰੂ-ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਸਮਾਉਣ ਦੇ ਦਿਨ ਹੀ ਮਨਾਏ ਜਾਂਦੇ 

ਸਨ। ਜਨਮ-ਦਿਨ ਮਨਾਉਣ ਦੀ ਪ੍ਰਵ੍ਤੀ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ 

ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਪਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਾਇਦ ਇਸ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਸੀਮਾ ਤਕ ਪੱਛਮੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਰਿਹਾ 

ਹੋਵੇ। 

ਉੱਜ ਤਾਂ ਹਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜਨਮ, ਗੱਦੀ- 

ਨਸ਼ੀਨੀ ਅਤੇ ਸਮਾਉਣ ਦੇ ਦਿਨ ਨੂੰ ਗੁਰਪੁਰਬ ਵਜੋ” 

ਮਨਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਕੌਮੀ-ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਕੁਝ ਕੁ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ 

ਦਿਨ, ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 

ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਦਿਨ, ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਿਵਸ 

ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦਾ ਸਿਰਜਨਾ-ਦਿਵਸ (ਵਿਸਾਖੀ) ਆਦਿ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰਪੁਰਬਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ 

ਰਖਣ , ਨਗਰ ਕੀਰਤਨ ਕਢਣ , ਵਿਸ਼ਾਲ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾਉਣ, 
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ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸੈਚਾਰ ਕਰਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ ਵਰਤਾਉਣ ਦੇ 
ਉਚੇਚੇ ਉੱਦਮ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮਾਂ ਦੇ ਨੋੜੇ ਮੇਲਿਆਂ ਵਾਲੀ ਰੌਣਕ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਰਰਧਾਲੂਆਂ ਵਲੋਂ' ਸੰਬੈਧੀਆਂ/ਮਿੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਜਿ 

ਦੇ ਜਨਮ ਦਿਨਾਂ ਦੀਆਂ ਵਧਾਈਆਂ ਦੇ ਕਾਰਡ ਵੀ ਭੇਜੇ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਪ੍ਰਸਾਦਿ : ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਇਕ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ 
ਸ਼ਬਦ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਯੁਗਲ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਮੂਲ-ਮੰਤੁ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਆਸ਼ਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ਰ ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ 
ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਜੋ ਪੀਤਕਾਤਮਕ ਅਥਵਾ ਸੂਚਕ ਸ਼ਬਦ ਦਸੇ ਗਏ 

ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਵਾਲੀ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ 

ਦੀ ਇੱਛਾ ਹਰ ਕਿਸੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋ 

ਸਕਦੀ ਹੈ। ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉਠਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਿਵੇਂ ਜਾਂ 

ਕਿਸ ਸਾਧਨ ਦੁਆਰਾ ਹੋਵੇ ? 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਇਸ ਜਿਗਿਆਸਾ ਦਾ 

ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ “ਗੁਰ-ਪ੍ਸਾਦਿ” ਉਕਤੀ ਦੀ 

ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਜਾਂ 

ਮਿਹਰ ਦੁਆਰਾ। ਇਹ ਗੱਲ ਕੇਵਲ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ਰ ਵਿਚ ਹੀ 

ਨਹੀਂ ਕਹੀ ਗਈ, ਸਗੋਂ ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ 

ਭਾਵਨਾ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਹੋਈ ਮਿਲ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਮਾਨਤਾ ਦੀ 

ਹੈ, ਜਿਵੇਂ - ਗਰ ਪਰਸਾਦੀ ਗੰਨਿ ਪਾਈਆ ਮਤੁ ਕੋ ਭਗਮ 

ਭਾਲਾ/ਹ /(ਗੁ ਗੰ ੭36); ਗਰ ਪਰਸ਼ਨੰਦ ਰਤਨੁ ਹਰ ਲਾੜੀ 

ਮਿਟੈ ਆਗਿਆਨ ਹੋਇ ਓਜਿਆਰਾ/ (ਗੁ .ਗੁੰ.353)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਜਾਂ ਮਨੁੱਖ 

ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਪਰਮ-ਮਨੋਰਥ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਾ ਦੇਣ ਵਾਲੇ 

ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਵੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਬੜੀ ਸ਼ਿਦਤ ਅਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਂਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਵੀ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ ਮਿਲਣ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਅੰਦਰੋਂ ਮੋਹ-ਪਾਸ਼ 

ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ 

ਗੁਰਪਣਾਲੀ 

ਵਸਦਾ ਹੈ-- /ਥਨੁ ਆਤਿਗਰ /ਕੇਨੰ ਨ ੫ਇਓ /ਭਨ 

ਸਤਿਗੁਰ /ਕੋਨੰ ਨ ਪਇਆ / ਸਤਿਗੁਰ /ਵਿ/ਚ ਆਪ 

ਰ/ਥਿਓਨੁ ਕਾਨ ਪਰਗਟੁ ਆਖ ਸ਼ਣਾਇਆ।/ ਸਤਿਗੁਰ 

ਲਿਆ ਸ਼ਦਾ #ਕੜ ਹੈ /ਜਿਨੇ /ਵਚਹ ਮਹ ਚਕਾ/ਇਆ/ 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌.466)। ਗੁਰੂ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 

ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ- ਨਦਰ ਕਗ/ਹ ਜੰ ਆਪਣ? ਤਾ 

ਨਦਗੀ ਸਤਿਗੁਰ ਪਇਆ / (ਗੁ ਰੀ .465)। 

ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 
ਰਾਹੀਂ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬ੍ਹਮ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਇਕੋ ਸੱਤਾ ਦੇ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 

ਰੂਪ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦਾ ਸਬੂਲ 

(ਸ਼ਰੀਰਧਾਰੀ) ਰੂਪ ਗੁਰੂ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸੂਖਮ (ਨਿਰਗੁਣ) 
ਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਗੁਰੂ”। 

ਗੁਰਪ੍ਣਾਲੀ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ 
ਵੈਸ਼ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਰਚਨਾ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 

ਲਿਖੀਆਂ ਇਤਿਹਾਸ-ਨੁਮਾ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਇਹ ਉਹ 

ਸਾਹਿਤਿਕ ਰੂਪਾਕਾਰ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੇ ਜਨਮ, ਵਿਆਹ, ਮਹਾਪਸਥਾਨ ਦੀਆਂ ਤਾਰੀਖਾਂ ਦਰਜ 

ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਈ ਵਾਰ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਤਿਥੀਆਂ ਵੀ ਲਿਖ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਇਹ ਕਵਿਤਾ ਜਾਂ ਵਾਰਤਕ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਸਭ ਤੋਂ ਪੁਰਾਤਨ ਗੁਰਪ੍ਰਣਾਲੀ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਬਰ 

ਦੀ ਰਚੀ ਹੋਈ ਹੈ ਜੋ ਅਨੁਮਾਨਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 

ਦੂਜੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 19ਵੀਂ 
ਸਦੀ ਵਿਚ ਗੁਰਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਲਿਖਣ ਦੀ ਇਕ ਪਰੈਪਰਾ ਹੀ 

ਚਲ ਪਈ ਅਤੇ ਦਿਹ ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਕੁਝ 

ਦਹਾਕਿਆਂ ਤਕ ਚਲਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 

ਅਨੇਕ ਗੁਰਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ 

ਅਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੀ ਸਨ, ਪਰ ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੁਝ ਕੁ 

ਉਪਲਬਧ ਗੁਰਪੁਣਾਲੀਆਂ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1951 

ਈ ਵਿਚ 'ਗੁਰਪ੍ਣਾਲੀਆਂ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਮਿਲੀਆਂ ਹੋਰ ਗੁਰਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਪਹਿਲੇ 



ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ 

ਸੈਕਲਨ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1964 ਈ. ਵਿਚ ਦੂਜਾ 
ਸੈਸਕਰਣ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 14 

ਗੁਰਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਵੀ ਸੌਂਧਾ, 

ਭਾਈ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ, ਸੇਵਾਦਾਸ ਉਦਾਸੀ, ਸੈਤ 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨਿਰਮਲਾ, ਸੈਤ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ 

ਲਿਖੀਆਂ ਗੁਰਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। ਇਸ 

ਸੈਕਲਨ ਵਿਚ ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਤਿਆਰ 

ਕੀਤੀ ਗੁਰਪ੍ਰਣਾਲੀ ਵੀ ਜੋੜ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਹੱਥਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ ਗੁਰਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ 

ਪੁਸਤਕਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ 'ਗੁਰਵੈਸ਼ ਦਰਪਣ ਪੱਤਰ” 

ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਇਕ ਗੁਰਪ੍ਰਣਾਲੀ ਛਾਪੀ ਸੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਤੱਥ ਜਾਂ 

ਤਿਥੀਆਂ ਆਪਸ ਵਿਚ ਘਟ ਹੀ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ 

ਵਰਤਣਾ ਉਚਿਤ ਹੈ , ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋ ਬਿਨਾ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਦੀਆਂ ਤਿਥੀਆਂ ਬਾਰੇ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਰੋਤ ਉਪਲਬਧ 

ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ (ਰਾਮਕੁੰ ਵਰ): ਬਾਬੇ ਬੁੱਢੇ ਦੀ ਵੈਸ਼ ਵਿਚੋਂ 

ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਸਿੱਖ ਜਿਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਨਾਂ “ਰਾਮ ਕੁੰਵਰ” 

ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਰਾਮ ਕੁੰ ਵਰ, ਭਾਈ”। 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1871-1939 ਈ.): ਇਕ ਸੈਤ 
ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1871 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਪਿੰਡ ਚੂਨੀਆਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਪਰਿਵਾਰ ਨੇ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਨਵਾਂਸ਼ਹਿਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਜਲੰਧਰ ਵਿਚ ਬਦਲ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸੈਬੋਧੀ 

ਮੁਢਲੀ ਸਿਖਿਆ ਆਪਣੇ ਘਰ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥੀ 

ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਇਹ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੌੜੇ 
ਫ਼ਤਹਾਬਾਦ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਗੁੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਇਹ 

ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

__ਟੋਲੀ ਨਾਲ ਨਿਰਮਲਿਆਂ ਦੇ ਬਨਾਰਸ ਸਥਿਤ ਡੇਰਿਆਂ ਦੀ 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਪੀਤਲੜੀ 

ਯਾੜਾ ਕੀਤੀ। ਬਨਾਰਸ ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ 

ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਵੇਦਾਂਤ, ਨਿਆਇ ਅਤੇ ਮੀਮਾਂਸਾ 

ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਸ਼ਾਸਤ੍ਾਰਥ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਬਹੁਤ ਯੋਗਤਾ ਪਾਪਤ ਹੋ ਗਈ । ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਰਮਲਿਆਂ ਦੇ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, ਪਟਿਆਲਾ, ਹਰਿਦੁਆਰ ਅਤੇ ਪ੍ਯਾਗ ਦੇ 

ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ 

ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੰਘ 

ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਨੇ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਇਹ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਭਾਜਿਤ ਪੰਡਿਤ” 

ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਸਲਾਹਕਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ “ਪਟਿਆਲਾ ਸਟੇਟ ਗ਼ਜ਼ਟ” ਦਾ 

ਸੈਪਾਦਕ ਲਗਣ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਪਟਿਆਲਾ 

ਨਾਲ ਨਿਕਟ ਸੈਬੋਧ ਹੋ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਨੇ 20 ਅਕਤੂਬਰ 1910 ਈ. ਨੂੰ “ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ ਮਰਯਾਦਾ” 

ਦਾ ਖਰੜਾ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਤਾਂ ਭਾਈ 

ਸਹਿਤ ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ ਮੈਂਬਰ ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਧਾਰਮਿਕ ਮਰਯਾਦਾ 

ਦਾ ਖਰੜਾ “ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਕਾਸ: ਭਾਗ ਸੈਸਕਾਰ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਬਹੁਤਾ ਸਮਾਂ ਇਹ 

ਪਟਿਆਲੇ ਹੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ 

ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਪੀਤਲੜੀ (1895-1977 ਈ.): ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਬਾਰੇ ਆਧੁਨਿਕ ਪਰਿਪੇਖ 

ਵਿਚ ਉਦਾਰਤਾ ਨਾਲ ਸੋਚਣ ਅਤੇ ਆਧੁਨਿਕ ਪੰਜਾਬੀ 

ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਨਿਖਾਰ ਲਿਆਉਣ ਵਾਲੇ ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 26 ਅਪ੍ਰੈਲ 1895 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਪਿਸ਼ੋਰਾ 
ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਮਾਲਣੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਸਿਆਲਕੋਟ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ ਸੱਤ ਸਾਲਾਂ ਦਾ 

ਹੋਇਆ, ਤਾਂ ਪਿਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ ਸਿਰੋਂ ਉਠ ਗਿਆ। ਦਾਦੀ, 

ਮਾਤਾ ਅਤੇ ਵੱਡੀ ਭੈਣ ਨੇ ਬੜੇ ਸਨੇਹ ਨਾਲ ਪਾਲਿਆ। ਪਰ 
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ਪਿਤਾ ਦੇ ਪਿਆਰ ਦੀ ਘਾਟ ਪਿਆਰ ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਸਰਵ- 

ਵਿਆਪੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਸਾਰਾ 

ਸਾਹਿਤ ਪੋਮਮਈ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਿਰ ਉਤੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਦੇ ਆ ਪੈਣ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ 

ਮਿਹਨਤ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣਾ ਲਿਆ। 

`ਸਿਆਲਕੋਟ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਇਹ 

ਐਫ-ਸੀ. ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ, ਪਰ 

ਆਰਥਿਕ ਤੌਗੀ ਕਾਰਣ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ ਕੇ 15 ਰੁਪਏ 
ਮਹੀਨੇ 'ਤੇ ਕਲਰਕ ਜਾ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਮੌਕਾ ਮਿਲਣ 'ਤੇ 

ਆਪਣੀ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਤਾਂਘ ਦਾ ਪੇਲਿਆ 

ਥਾਮਸਨ ਸਿਵਲ ਇੰਜੀਨੀਅਰਿੰਗ ਕਾਲਜ, ਰੁੜਕੀ ਪਹੁੰਚ 

ਗਿਆ। ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਸਿਵਲ ਇਜੀਨੀਅਰਿਗ 

ਵਿਚ ਡਿਪਲੋਮਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ 

ਪਹਿਲੀ ਵਿਸ਼ਵ ਜੈਗ ਛਿੜਨ 'ਤੇ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਇੰਜੀਨੀਅਰ 

ਭਰਤੀ ਹੋ ਕੇ ਈਰਾਨ ਅਤੇ ਇਰਾਕ ਆਦਿ ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ 
ਕੰਮ ਕਰਨ ਲਈ ਜਾਣਾ ਪਿਆ। ਉਥੇ ਇਹ ਇਕ ਈਸਾਈ 

ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਰੈਵਰੈਡ ਮਿਸਟਰ ਸਟੈਂਡ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ 

ਆਇਆ ਅਤੇ ਜੰਗ ਦੇ ਮੁਕਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1919 ਈ. 

ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ 

ਅਮਰੀਕਾ ਦੀ ਮਿਸ਼ੀਗਨ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ 

ਮਿਲ ਗਿਆ। | 

`ਅਮਰੀਕਾ ਵਿਚ ਇਹ ਇਕ ਗਿਆਨ-ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਵਜੋਂ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਵਾਤਾਵਰਣ , ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਜੀਵਨ ਅਤੇ 
ਉਦਾਰ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਨੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਮੋਹ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਬੀ. 

ਐਸ-ਸੀ. (ਇਜੀਨੀਅਰਿਗ) ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਥੰਮਸਟੋਨ (ਓਹਾਇਓ) ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ 

ਕੀਤੀ, ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਦੇਸ਼ ਆ ਕੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਨੌਕਰੀ ਨ ਮਿਲੀ। ਬੇਰੋਜ਼ਗਾਰੀ ਕਾਰਣ ਇਹ ਫਿਰ 

ਅਮਰੀਕਾ ਜਾਣ ਲਈ ਸੋਚਣ ਲਗ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਕ 

ਅੰਗੇਜ਼ ਅਫ਼ਸਰ ਮਿਸਟਰ ਐਲਮ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਸੈਨ 

1924 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਰੇਲਵੇ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਇਜੀਨੀਅਰ 

ਲਗ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਦਾ ਰਿਸ਼ਵਤਖ਼ੋਰੀ ਭਰਿਆ ਮਾਹੌਲ ਇਸ 

ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਨ ਆਇਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1932 
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ਈ. ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਨੌਸ਼ਹਿਰੇ 

ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਮਾਧ ਨਾਲ ਲਗਦੀ 

ਜ਼ਮੀਨ ਨੂੰ ਪੱਟੇ ਉਤੇ ਲੈ ਕੇ ਉਥੇ ਆਧੁਨਿਕ ਲੀਹਾਂ 'ਤੇ 

ਮਸ਼ੀਨੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਾਹੀ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਕੀਤਾ। 

ਇਹ ਯਤਨ ਥਾਵੇਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦਾ ਹੈ, ਪਰ 

ਇਸ ਉਦਮ ਵਿਚ ਇਹ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। 

ਸਤੰਬਰ 1933 ਈ. ਵਿਚ “ਪੀਤਲੜੀ” ਨਾਂ ਦੀ 

ਪੜਿਕਾ ਦਾ ਪੁਕਾਸ਼ਨ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਪਤ੍ਰਕਾ 

ਪੁਰਾਣੇ ਰੀਤਾਂ-ਰਿਵਾਜਾਂ ਅਤੇ ਵਹਿਮਾਂ-ਭਰਮਾਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ 

ਇਕ ਨਵੇਂ ਜੀਵਨ ਦਾ ਸੁਪਨਾ ਲੋਕਾਂ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਿਆ। 

ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਤੋਂ ਲੋਕ ਕੀਲੇ ਗਏ ਅਤੇ 

ਪੰਜਾਬੀ ਪਾਠਕਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਨਵੀਂ ਸੋਹਜ ਬਿਰਤੀ ਦਾ 

ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਨੌਸ਼ਹਿਰੇ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਸਭਿਆਚਾਰ 

ਤੋਂ ਦੂਰ ਬੈਠਿਆਂ ਇਹ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਠੀਕ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਸੈਨ 1936 ਈ. ਵਿਚ 

ਨੌਸ਼ਹਿਰੇ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਮਾਡਲ ਟਾਊਨ ਲਾਹੌਰ ਆ ਵਸਿਆ। 

ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਮਿੱਤਰਾਂ ਸਾਹਮਣੇ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਰਖਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚਾਲੇ ਲੋਪੋਕੇ 
ਪਿੰਡ ਨੌੜੇ 15 ਏਕੜ ਜ਼ਮੀਨ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਸੈਨ 1938 ਈ. 

ਵਿਚ ਪੀਤ ਨਗਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ 

ਬਹੁਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਪੀਤਨਗਰ ਦੇ ਹੀ ਢਲੋਂ ਹੋਏ 

ਸਿੱਕੇ ਹਨ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਪੀਤ ਦੇ ਬੁਨਿਆਦੀ ਧੁਰੇ ਉਤੇ 

ਸੈਨਿਕ ਸਕੂਲ ਆਦਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਪੀਤ ਨਗਰ ਸਾਹਿਤਿਕ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਸਰਗਰਮੀਆਂ 
ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਵੇੈਡਿਆ ਗਿਆ। ਪੀਤ 

ਨਗਰ ਹਿੰਦ-ਪਾਕ-ਸਰਹਦ ਉਤੇ ਆ ਗਿਆ। ਸੈਪਦਾਇਕ 

ਦੰਗਿਆਂ ਤੋਂ ਡਰਦਿਆਂ ਪੀਤ-ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਵਖਰੀਆਂ 

ਵਖਰੀਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਜਾ ਠਿਕਾਣੇ ਬਣਾਏ। ਪੀਤ-ਸੈਨਾ 

ਅਧਿਨਾਇਕ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਖ਼ੁਦ ਦਿੱਲੀ ਜਾ ਟਿਕਿਆ। 

ਪਰ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਉਜੜਿਆ ਪੀਤ ਨਗਰ 
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ਫਿਰ ਵਸਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਿਵਦੇਈ (ਜਗਜੀਤ 

ਕੌਰ) ਨਾਲ ਹੋਏ ਵਿਆਹ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਪਤਨੀ (ਜੀਤੀ 

/ਜੀਤਾਂ) ਨੇ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਹੋ ਕੇ ਕੈਮ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇਪਤੀ ਦੇ ਦੋ ਲੜਕਿਆਂ ਅਤੇ ਚਾਰ ਲੜਕੀਆਂ 

ਵਿਚ ਨਵਤੇਜ ਸਿੰਘ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਪਤਨੀ 

ਨੇ ਸਮਾਜਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਿਵਰਜਿਤ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਉਪਰ ਲਿਖਣ 

ਲਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਹੱਲਾ-ਸ਼ੇਰੀ ਦਿੱਤੀ। ਪੀਤ ਲੜੀ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਪਿਆ, 

ਆਸਟਰੀਆ, ਜਰਮਨੀ, ਚੀਨ, ਹੈਗਰੀ, ਰੁਮਾਨੀਆ, 

ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ, ਸੋਵੀਅਤ ਯੂਨੀਅਨ ਆਦਿ। 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਸਾਹਿਤਿਕ 

ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਪੰਜਾਬੀ ਜਗਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਤਿਕਾਰ ਮਿਲਿਆ। 

ਲੋਕੀਂ ਉਸ ਦੇ ਲੇਖਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ “ਪੀਤਲੜੀ” ਦੀ ਉਡੀਕ 

ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਸ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਸਾਰਾ ਸਾਹਿਤ ਪੁਸਤਕ 

ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ “ਪ੍ਰੀਤਲੜੀ” ਰਾਹੀਂ ਛਾਪਿਆ 

ਗਿਆ। ਦੇਸ਼ ਵਿਦੇਸ਼ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਸਾਹਿਤਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ 

ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨਾਲ ਇਹ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਪ੍ਰਤਿਭਾਵਾਨ 

ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਦਾ ਅੰਤ 20 ਅਗਸਤ 1977 ਈ. ਨੂੰ ਪੀ.ਜੀ. ` 

ਆਈ. ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਸਾਹਿਤਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ “ਪੀਤਲੜੀ” ਪਤ੍ਰਿਕਾ 

ਇਸ ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ ਅਭੁਲ ਦੇਣ ਹੈ ਜੋ ਇਸ ਤੋ 
ਬਾਦ ਵੀ ਚਲ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਾਰਾ ਸਾਹਿਤ “ਪੀਤਲੜੀ” 

ਦੀ ਗੋਦ ਵਿਚੋਂ ਜਨਮਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਤਕ 

29 ਲੇਖ-ਸੈਗ੍ਹਿ ਛਪ ਚੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਦੋ ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੇਖਾਂ ਦੇ ਵਿਭਿੰਨ ਵਿਸ਼ੇ ਹਨ। 

ਲੇਖਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਹੋਰ ਸਾਹਿਤ-ਰੂਪਾਂ ਉਤੇ 
ਵੀ ਹੱਥ ਅਜ਼ਮਾਇਆ ਹੈ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਪਹਿਲਾ ਨਾਟਕ “ਰਾਜ ਕੁਮਾਰੀ ਲਤਿਕਾ” ਛਪਿਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦੋ ਪੂਰੇ ਨਾਟਕ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਇਕਾਂਗੀ 
ਸੈਗ੍ਹਿ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਏ। ਇਸ ਨੇ “ਅਣਵਿਆਹੀ 

ਮਾਂ”, 'ਰੁੱਖਾਂ ਦੀ ਜੀਰਾਂਦ” ਅਤੇ 'ਗੁਲਾਬੋ” ਨਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ 

ਨਾਵਲ ਲਿਖੇ ਅਤੇ 11 ਕਹਾਣੀ-ਸੈਗ੍ਹਿ ਛਾਪਣ ਦਾ ਉਦਮ 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ, ਭਾ: 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬੱਚਿਆਂ ਲਈ ਵੀ ਪੰਜ ਕਹਾਣੀ ਸੈਗ੍ਹਿ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਜੀਵਨੀ ਤਿੰਨ ਭਾਗਾਂ 

ਵਿਚ ਛਾਪ ਕੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਸੈਘਰਸ਼ ਤੋਂ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ 

ਜਾਣੂ ਕਰਵਾਇਆ । ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸਫ਼ਰਨਾਮਾ ਲਿਖਣ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ 

ਵੀ ਕੀਤਾ, ਜਿਵੇਂ “ਏਸ਼ੀਆ ਦਾ ਚਾਨਣ”। ਇਸ ਦਾ ਸਾਰਾ 

ਸਾਹਿਤ ਸੈਨ 1996-97 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 

ਵਲੋਂ ਛਾਪਿਆ ਜਾ ਚੁਕਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੌ ਲਕੀਰ ਤੋ ਹਟ ਕੇ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 

ਖੜੋਤ ਨੂੰ ਤੋੜਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਆਦਰਸ਼ਵਾਦ ਤੋਂ ਸਮਾਜਵਾਦ 

ਵਲ ਯਾੜਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾਵਾਂ 
ਦਾ ਮੁਲਾਧਾਰ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਮਾਂਗਵਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ 

ਇਹ ਇਕ ਰੀਭੀਰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਿਆ, ਬਸ 

ਸਤੱਈ ਜਿਹਾ ਪ੍ਚਾਰਕ ਹੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1688-1764 ਈ.): ਸਿੱਖ 
ਜਗਤ ਵਿਚ 'ਸ਼ਹੀਦ” ਵਜੋਂ ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ ਭਾਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 10 ਅਪੈਲ 1688 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਦਸੌਂਧਾ 

ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਲੱਛਮੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਲੀਲ” 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਸੈਨ 1693 ਈ. 

ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 

ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। 

ਫਿਰ ਇਹ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਦੀ ਮਿਸਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1757 ਈਦ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸੁਤੌਤਰ ਜੱਥਾ ਕਾਇਮ ਕਰ 

ਲਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਜੱਥਾ ਅਕਸਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਰਖਿਆ 
ਲਈ ਉਥੇ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਨਿਕ ਮਹਿੰਮਾਂ ਵੇਲੇ ਸਿੰਘਾਂ 

ਦੇ ਦਲਾਂ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਨਵੈਬਰ 1764 ਈ. 

ਤਾਂ ਉਸ ਵੇਲੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਰਖਿਆ ਕਰ ਰਹੇ ਭਾਈ 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਕੇਵਲ 30 ਯੋਧੇ ਸਨ। ਅਹਿਮਦ 

ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਬਿਨਾ ਰੋਕ-ਟੋਕ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਤਕ 

ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਸੈਨਾ 1 ਦਸੈਬਰ 1764 ਈ. 



ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਦਾਸ, ਉਦਾਸੀ 

ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਅਗੇ ਵਧੀ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਾਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀਆਂ 

ਸਮੇਤ ਫੁਲਾਂ ਦੇ ਸੇਹਰੇ ਬੈਨ੍ਹ ਕੇ ਮੌਤ ਲਾੜੀ ਨੂੰ ਪਰਨਾਉਣ 

ਲਈ ਅਗੇ ਵਧੇ ਅਤੇ ਸ਼ਹੀਦੀਆਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀਆਂ। ਭਾਈ 

ਜੀ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਅਕਾਲ ਬੁੰਗਾ (ਤਖ਼ਤ) ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ, ਉਹ 'ਸ਼ਹੀਦ ਗੰਜ? ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਦਾਸ, ਉਦਾਸੀ : ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ- 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ ਜੋ ਉਦਾਸੀ 

ਸੈਤ ਮਹਾਦੇਵ ਦਾ ਚੇਲਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਤਿਆਗਣ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮਾਂ ਦਾ ਸੇਵਾਦਾਰ ਥਾਪਿਆ ਸੀ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਬਾਬਾ ਸੂਰਜ ਮੱਲ ਦੇ ਪੋਤਰੇ 

ਸੋਢੀ ਗੁਲਾਬ ਰਾਏ (ਸਿੰਘ) ਨੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਤੋਂ ਚੜ੍ਹਾਵੇ ਸਵੀਕਾਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ 

ਦਾਸ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਨ 
ਮੰਨਣ 'ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਨਿਰਸੈਤਾਨ ਮਰ ਜਾਣ ਦਾ 

ਸਰਾਪ ਦਿੱਤਾ। ਸਚਮੁਚ ਉਹ ਜਲਦੀ ਹੀ ਮਰ ਗਿਆ। ਉਸ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਭਰਾ ਸੋਢੀ ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ ਤੋ' ਸੋਢੀ ਵੈਸ਼ 

ਅਗੇ ਚਲਿਆ। 

ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼, ਭਾਈ : ਦਿੱਲੀ ਦਾ ਇਕ ਮਸੈਦ, ਜਿਸ ਨੇ 

ਮਾਰਚ 1664 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੇ 

ਬੁਲਾਵੇ 'ਤੇ ਉਥੇ ਗਏ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੀ ਤਨੋਂ-ਮਨੋਂ 

` ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਤੇ ਚੀਚਕ ਦਾ ਜਾਨ- 

ਲੇਵਾ ਹਮਲਾ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ ਦਾ ਸਮਾਂ 

ਨੇੜੇ ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਭਾਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਨੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੂੰ 

ਆਪਣਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ 

ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮੁਖ ਤੋਂ 'ਬਾਬਾ ਬਕਾਲੇ” ਬਸ ਇਹੀ 

ਸ਼ਬਦ ਨਿਕਲ ਸਕੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਸੈਕੇਤ ਸੀ ਬਕਾਲੋ ਵਿਚ 

ਸਥਿਤ ਬਾਬਾ (ਦਾਦਾ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ)। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੇ ਅੰਤਿਮ 

ਛਿਣਾਂ ਦੀ ਦਾਸਤਾਨ ਸੁਣਾਈ। 

ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ 

ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ (1903- 
1969 ਈ.): ਗੁਰਬਾਣੀ-ਵਿਆਖਥਿਆ ਦੀ ਦਮਦਮੀ 

ਟਕਸਾਲ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਗਿਆਨੀ ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਾ ਜਨਮ 12 ਫਰਵਰੀ 1903 ਈ. ਨੂੰ ਲੁਧਿਆਣਾ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਜਗਰਾਉ' ਨਗਰ ਤੋ 4 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਿਚ 

ਸਥਿਤ ਪਿੰਡ “ਅਖਾੜਾ” ਵਿਚ ਭਾਈ ਰੂੜ੍ਹ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 
ਮਾਈ ਅਨੰਦ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਜਦੋ' ਆਪ 13 

ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੇ ਸਨ ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ ਸਿਰ ਤੋ ਉਠ 

ਗਿਆ। ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਬਰਮਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ 

ਆਪ ਦੀ ਸਰਪ੍ਸਤੀ ਦਾਦੀ ਰਾਜ ਕੌਰ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਮੁੱਢਲੀ 

ਵਿਦਿਆ ਆਪਣੇ ਤਾਏ ਬਾਬਾ ਕਾਹਨ ਤੋਂ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥੀ.ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। 13 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 

ਉਮਰ ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 

ਪਿੰਡ ਕਿਸ਼ਨਪੁਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧੂ ਲਾਲ ਦਾਸ 

ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਕੀਤਾ। 17 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 

ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਪਰਤੇ ਅਤੇ 18 ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਹੋਣ 'ਤੇ ਬੀਬੀ 

ਕਿਸ਼ਨ ਕੌਰ ਨਾਲ ਵਿਆਹੇ ਗਏ। ਪਰ ਆਪ ਦਾ ਮਨ ਭਜਨ 

-ਬੰਦਗੀ ਵਲ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰੁਚਿਤ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਸੈਤ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਪਾਸ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਅਖੰਡ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪਿੰਡ ਭਿੰਡਰ ਕਲਾਂ 

(ਮੋਗਾ) ਵਿਚ ਆ ਗਏ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵਿਚ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਪਣਾਉਣ 'ਤੇ ਆਪ ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ ਦੇ 

ਪ੍ਮੁਖ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਬਣ ਗਏ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਕਾਰਣ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਅਖਵਾਉਣ ਲਗ ਗਏ। 15 ਫਰਵਰੀ 

1930 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਤ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ 

ਨੂੰ ਸੈਗਤ ਵਲ ਟਕਸਾਲ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। ਪਿੰਡ 

ਭਿੰਡਰਾ ਕਲਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

“ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲਾ” ਪਰਿਚਯਾਤਮਕ ਸ਼ਬਦ ਜੁੜ ਗਿਆ। 

ਆਪ ਨੇ ਸੈਤ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪਾਏ ਪੂਰਨੇ ਤੇ 

ਚਲ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ ਚਲਾਇਆ 

ਅਤੇ 26 ਵਾਰ ਪੂਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਕੀਤੀ। ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ 1313 ਅਖੰਡ ਪਾਠ 

ਕਰਵਾਏ । ਗੁਰਸਿਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ ਗਏ। 

ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਪੈਦਲ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ । ਲੱਖਾਂ 



ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 

ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਵਾਇਆ। ਆਪ ਪਾਸੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਪਾਨ ਕਰਨਾ ਗੌਰਵ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਸਮਝ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਹਜ਼ਾਰਾਂ 

ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੇ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ ਕਰਨ ਦੀ 

ਸੇਧ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਨੇ ਨਾਭਾ, ਮਨਾਵਾਂ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ), ਪੰਜੋਖਰਾ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਬਾਲਾ) ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 

ਦੇ ਗੁਰ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਾਈ। 28 ਜੂਨ 
1969 ਈ. ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਆਪ ਮਹਿਤਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ 27ਵੀਂ ਵਿਆਖਿਆ ਲੜੀ ਚਲਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ 

ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਏ। ਆਪ ਨੇ 40 ਸਾਲਾਂ ਤੋਂ ਵਧ ਬੜੀ ਟਿਕੀ 

ਹੋਈ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਆਪ ਇਕ ਸੁਲਝੇ ਹੋਏ ਕਵੀ ਵੀ ਸਨ। 'ਸੀ ਗੁਰਮੁਖ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” 

ਨਾਂ ਦੇ ਪ੍ਬੈਧ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਸੈਤ 

ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੀਵਨ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਹੈ। “ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਪਾਠ ਦਰਸ਼ਨ” ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਕਠਿਨ ਪਾਠਾਂ ਦਾ 

ਨਿਰਣਾ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਹਾਲ 

ਦਰਸਾਏ ਹਨ। ਦੋਹਾਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ 

ਗੱਲ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਘਾੜੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਆਪ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਦੇ ਸੇਵਕ ਸੈਤ ਕਰਤਾਰ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਟਕਸਾਲ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪ ਦੀ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਜੋ ਹੁਣ ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ 

ਅਤੇ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਜੱਥੇ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਹੈ। ਆਪ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਹਰ ਸਾਲ 23 ਤੋਂ 25 ਅਕਤੂਬਰ ਤਕ ਭਾਰੀ ਧਾਰਮਿਕ 

ਸਮਾਗਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ (1911-1986 
ਈ.) : ਗੁਰਮਤਿ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ 

ਵਿਦਵਾਨ, ਜਿਸ ਨੇ ਸੈਪੂਰਣ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅੰਗੇਜ਼ੀ 

ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਕੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਅੰਤਰ- 
ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ'ਪ੍ ਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਜੀਂਦ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਮੂਣਕ 

ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸ. ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਜੈ ਕੌਰ ਦੀ 

ਕੁੱਖੋਂ 7 ਅਪ੍ਰੈਲ 1911 ਈ. (ਦੂਜਾ ਸਰੋਤ 16 ਅਪ੍ਰੈਲ 1911 
ਈ.) ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਪਰੈ. ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ ਨੇ ਸੈਨ 
1927 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜ ਹਾਈ ਸਕੂਲ , ਸੈਗਰੂਰ ਵਿਚੋਂ ਵਜ਼ੀਫੇ 

ਸਹਿਤ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਜਿਥੇ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਰਿਆਸਤ 

ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 

ਦੀ ਮੁਲਾਜ਼ਮਤ ਵਿਚ ਸਨ। ਉਸ ਉਪਰੈਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1933 ਈ. 

ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋ ਪ੍ਥਮ ਰਹਿ ਕੇ ਐਮ.ਏ. 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸੇ ਹੀ ਕਾਲਜ 

ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਦਾ ਲੈਕਚਰਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਆਪਣੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਦੀ ਧਾਕ ਜਮਾਈ। 

ਸੋਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਤਾਲਿਬ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਕਾਲਜ ਛਡ ਕੇ ਸਿੱਖ ਨੈਸ਼ਨਲ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਦੇ ਲੈਕਚਰਾਰ ਵਜੋਂ ਪੜ੍ਹਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 

1949 ਤੋਂ 1962 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਲਾਇਲਪੁਰ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਕਾਲਜ ਜਲੈਧਰ, ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 

ਦਿੱਲੀ, ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਬੈਬਈ, ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਕਾਲਜ 

ਪਟਨਾ ਅਤੇ ਨੈਸ਼ਨਲ ਕਾਲੱਜ ਸਿਰਸਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਦੀ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਤੋਂ 1969 

ਈ. ਤਕ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍ਰ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਅੰਗੇੇਜ਼ੀ ਵਿਭਾਗ 
ਵਿਚ ਰੀਡਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1969 ਈ. ਤੋਂ 1973 ਈ. 

ਤਕ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਚੇਅਰ ਉਤੇ ਸਿੱਖ ਅਧਿਐਨ ਦਾ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਰਿਹਾ। ਕੁਝ ਸਮੇ 

ਲਈ ਬਨਾਰਸ ਹਿੰਦੂ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਚਿਅਰ ਉਤੇ ਕੈਮ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਸਿਹਤ ਦੀ ਖ਼ਰਾਬੀ ਕਰਕੇ 

ਜਲਦੀ ਹੀ ਛਡ ਕੇ ਪਟਿਆਲੇ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦਾ ਫੈਲੋਂ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1976 ` 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 

ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਦਾ ਕੌਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1985 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਪਦਮ-ਭੂਸ਼ਣ ਦਾ 

ਸਨਮਾਨ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਡੀਅਨ 

ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਫੈਲੋਸ਼ਿਪ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। 9 ਅਪ੍ਰੈਲ 1986 

ਈ. ਨੂੰ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਦਿਲ ਦਾ ਦੌਰਾ ਪੈਣ ਨਾਲ ਇਸ 

ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਪੰ. ਤਾਲਿਬ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਤੋ 

ਇਲਾਵਾ ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਵੀ ਚੰਗਾ 

ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਨੁਵਾਦ (ਚਾਰ ਭਾਗ) ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 4/044- 
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778)67-#50/ (7977), ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਕੀਤੀ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਸੈਪਾਦਿਤ ਹਨ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੇ ਅਣਪਛਾਤੇ ਰਾਹ (1952), ਆਧੁ/ਨੈਕ ਪੰਜਾਬੀ 

ਸ਼ਾਹਿਤ (ਪੰਜਾਬੀ ਕਵਿ) (1955), ਆਧੁ/ਨਕਾ ਵਾਰਤਕਾ 

ਜਿਖਾਗੀ (1957), ਪਵਿੱਤਰ ਜੀਵਨ ਕਥਾਵਾਂ (1971), 

ਬਾਬਾ ਸ਼ਖ ਫਗੰਦ- ਜੀਵਨ, ਵਾਰਤਾ ਅਤੇ /ਨਿ/ਖਿਆ 

(1973), ਬਾਬਾ ਸ਼ੋਸ਼ ਫਗੀਦ (1975) ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਨੇਕ 

ਖੋਜ-ਪੱਤਰ ਅਤੇ ਲੇਖ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ। ਇਸ ਦੀ 

ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਅਦਾਰਿਆਂ ਤੇ ਕਮੇਟੀਆਂ 

ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ-ਉੱਚਾਰਣ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਸ਼ੁੱਧ ਉੱਚਾਰਣ 

ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਵੇ ? ਇਸ ਸੈਬੈਧੀ ਕੁਝ ਵਿਵਾਦ ਸੈਨ 1975 

ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਚਲਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਵਿਚ ਹੋਏ ਇਕ ਪਾਠ-ਬੋਧ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ 

ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਆਰੈਭਿਕ ਭਾਸ਼ਣ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਉਹ ਭਾਸ਼ਣ ਬਾਦ ਵਿਚ “ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਪਤ੍ਰਿਕਾ” ਸਤੌਬਰ 

1979 ਈ. ਵਿਚ ਛਪਿਆ ਸੀ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ- 

ਉੱਚਾਰਣ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਵਰਤਮਾਨ ਉੱਚਾਰਣ 

ਅਨੁਸਾਰ ਢਾਲਣ ਦਾ ਸੁਝਾ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਹਰਭਜਨ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ “ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੈਪਾਦਨ ਨਿਰਣੈ” 

ਸੀ। ਇਸ ਧਾਰਣਾ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਸ. ਇੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਅਤੇ ਡਾ. ਹਰਕੀਰਤ ਸਿੰਘ, ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, 

ਗੁਰਬਾਣੀ-ਉੱਚਾਰਣ 

ਪਟਿਆਲਾ ਵਾਲੇ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸਾਂਝੀ ਪੁਸਤਕ (ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦਾ ਸ਼ੁੱਧ ਉਚਾਰਨ) ਸੈਨ 1985 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ। 

ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਵਿਵਾਦ ਦਬ ਜਿਹਾ ਗਿਆ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ 

ਨੁਕਤੇ ਸਮਝਣ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 

ਕਿਸੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਕਦੇ ਕੋਈ ਸਥਾਈ ਰੂਪ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ। ਇਹ 

ਸਦਾ ਤੋਂ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਰਹੀ ਹੈ। ਆਧੁਨਿਕ ਸਹੂਲਤਾਂ 

ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲਤਾ ਵਿਚ ਤੇਜ਼ੀ ਆਈ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਬਾਣੀ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ 

(ਜਨਮ ਸੈਨ 1173 ਈ.) ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ (ਮ੍ਰਿਤੂ 

ਸੈਨ 1675 ਈ.) ਤਕ ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਸੌ ਸਾਲ ਦੇ ਅੰਤਰਾਲ 

ਵਿਚ ਪਸਰੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਅਜੋਕੇ ਅਤੇ 

ਪੁਰਾਤਨ ਉੱਚਾਰਣ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੋਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ 

ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅੰਤਰ ਭਾਸ਼ਾ 

ਦੇ ਸਾਰੇ ਅੰਗਾਂ-ਧੂਨਿ, ਵਿਆਕਰਣ, ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ, ਰੂਪ 

ਅਤੇ ਅਰਥ-- ਵਿਚ ਰੂਪਮਾਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਉੱਚਾਰਣ ਸੈਬੈਧੀ ਮੁੱਖ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਤਿੰਨ ਹਨ। 

ਇਕ ਹੈ ਧੂਨਿ ਸੈਬੈਧੀ। ਪੁਰਾਤਨ ਪੰਜਾਬੀ ਦੀ ਧੂਨਿ-ਵਿਉੱਤ 

ਅਜ ਨਾਲੋ ਵਖਰੀ ਸੀ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸਹੀ ਅਤੇ ਸ਼ੁੱਧ ਰੂਪ 

ਅਤੇ ਜੋ ਗੁਰਮੁਖੀ” (ਵੇਖੋ) ਅਖਵਾਈ, ਉਹ ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ 

ਧੁਨੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਕਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਰਥ ਸੀ। 

ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਇਕੋ-ਇਕ 

ਅਜਿਹਾ ਗੀ੍‌ਥ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਰਚੈਤਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ 

(ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ) ਨੇ ਸਹੀ ਵਿਧੀ ਅਤੇ ਵਿਵਸਥਿਤ 

ਜੁਗਤ ਨਾਲ ਸੰਪਾਦਿਤ ਕੀਤਾ। ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਧੂਨਿ-ਵਿਉੱਤ 
ਸੈਬੈਧੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸੋਧ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ 

ਹੁੰਦੀ, ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਜ਼ਰੂਰ ਕਰ ਲੈਦੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ 

ਕਾਰਜ ਸਾਹਿਤ-ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਇਕ ਬੇਮਿਸਾਲ ਅਤੇ ਅਭੁੱਲ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਵਿਚ “ਸ” ਅਤੇ “ਜ' ਅੱਖਰਾਂ ਹੇਠਾਂ 

ਨੁਕਤੇ ਲਗਾ ਕੇ ਅਰਬੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੀ ਉੱਚਾਰਣ- 

ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਦਾ 'ਸ਼' ਵੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ 

ਚੜ੍ਹਿਆ ਸੀ। ਸਗੋਂ ਹਿੰਦੀ ਦੇ ਮੱਧ-ਯੁਗੀਨ ਕਵੀਆਂ ਨੇ 

ਵੀ 'ਸ਼” ਦੀ ਥਾਂ 'ਸ” ਹੀ ਵਰਤਿਆ ਸੀ। ਪੁਰਾਣੇ ਸ਼ਬਦ-ਕੌਸ਼ਾਂ 
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ਵਿਚ ਵੀ 'ਸ? ਅਤੇ “ਜ? ਹੇਠਾ ਨੁਕਤੇ ਲਗੇ ਹੋਏ ਨਹੀਂ 

ਮਿਲਦੇ। ਜਾਰਜ ਗ੍ੀਅਰਸਨ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ 

“ਲਿੰਗੁਇਸਟਿਕ ਸਰਵੇ ਆਫ਼ ਇੰਡੀਆ” ਦੀ ਨੌਵੀਂ ਜਿਲਦ 

ਵਿਚ 'ਸ”, 'ਜ” ਬਿਨਾ ਨੁਕਤਿਆਂ ਦੇ ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਦੇ ਪੋਟ-ਚੀਰੇ 'ਸ਼ ਲਈ “ਖ” ਦੀ ਵਰਤ ਕੀਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤੇ “'ਸ” ਅਤੇ “ਜ? 

` ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਪੁਰਾਤਨ ਰੀਤ ਅਨੁਸਾਰ ਬਿਨਾ ਨੁਕਤਿਆਂ 

ਦੇ ਹੀ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 

ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਕੇਵਲ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਪਣਾਈ ਗਈ 

ਸੀ ਨ ਕਿ ਧੂਨੀਆਂ। ਇਸ ਲਈ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀਆਂ 

ਅਨੁਰੂਪ ਬਦਲ ਲਿਆ ਗਿਆ। 

ਦੀ। ਪੁਰਾਤਨ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਨਾਸਿਕਤਾ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਘਟ 

ਸੀ। ਬਿੰਦੀ-ਟਿੱਪੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕੌਮ ਚਲਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਨਾਲ ਵਰਤ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ। ਪੰਜਾਬੀ ਦੀਆਂ ਉਪ-ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਲਹਿੰਦੀ ਉਪ-ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਗੁਰਬਾਣੀ ਉਤੇ 

ਅਧਿਕ ਹੈ। ਲਹਿੰਦੀ ਉਪ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਨਾਸਿਕਤਾ ਬਹੁਤ 

ਘਟ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਾਸਿਕਤਾ ਦੀ ਘਟ 

ਵਰਤੋਂ ਹੋਣਾ ਕੁਦਰਤੀ ਹੈ। ਪਰ ਜਿਉਂ ਜਿਉਂ ਪੰਜਾਬੀ ਲਹਿੰਦੀ 

ਉਪਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਕੇਂਦਰੀ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ 

ਨਾਜਿਕਤਾ ਦੀ ਮਿਕਦਾਰ ਵਧਦੀ ਗਈਂ। ਇਸ ਲਈ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਨਾਸਕਿਤਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਪੜ੍ਹਨਾ ਹੀ ਵਾਜਬ ਹੈ। 

ਤੀਜੀ ਸਮਸਿਆ ਹੈ ਸ਼ਬਦਾਂਤਿਕ ਸਿਹਾਰੀ ਅਤੇ 

ਔਂਕੜ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਕਰਨ ਸੰਬੰਧੀ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ 'ਹ੍ਸ਼ੂ ਸ਼ੂਰ-- ਸਿਹਾਰੀ ਅਤੇ 
ਐੱਕੜ- ਅੰਕਿਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਪ੍ਰੈ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 

ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਬਦਾਂਤਿਕ ਸਿਹਾਰੀ ਅਤੇ ਅੰਕੜ ਦੀ ਵਰਤੋ 

ਵਿਆਕਰਣ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋਈ ਹੈ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ 

ਵਿਭਕਤੀ (ਕਾਰਕ ਚਿੰਨ੍ਹ) ਪਰੰਪਰਾ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਅਰਥ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਲਈ ਹੋਈ ਦਸੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਪਰ ਸਹੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ 
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ਵਿਕਾਸ ਪ੍ਾਕ੍ਿਤ ਅਤੇ ਅਪਵੁੰਸ਼ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਪਰੈਪਰਾ ਮੌਜੂਦ ਸੀ ਅਤੇ ਲਿਖਿਆ ਉਹੀ ਕੁਝ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ 

ਉੱਚਾਰਣ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਹੁੰਦਾ। ਉੱਚਾਰਣ ਵਿਚ ਜਿਸ 

ਅੰਸ਼ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਲਿਖਿਤ ਵਿਚ ਨਹੀਂ 

ਲਿਆਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤੀਆਂ 

ਗਈਆਂ ਸ਼ਬਦਾਂਤਿਕ ਮਾਤਾਵਾਂ ਵੀ ਉਸ ਵੇਲੋਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ . 

ਉੱਚਾਰਣ ਅਨੁਰੂਪ ਹਨ। ਲਹਿੰਦੀ ਭਾਸ਼ੀ ਲੋਕ ਹੁਣ ਵੀ ਕਈ 

ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਭਾਰ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ 

ਇਹ ਬਿਰਤੀ ਹੋਰ ਵੀ ਅਧਿਕ ਸੀ। ਲਹਿੰਦੀ ਉਪ-ਭਾਸ਼ਾ 

ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 

ਵਕਤ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਮੁਤਾਬਕ ਸੀ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਸਹੀ ਉੱਚਾਰਣ 

ਲਿਖਿਤ ਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ' ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਛੋਟ ਲੈਣਾ ਭਾਸ਼ਾਈ ਵਿਕਾਸ ਦੇ 

ਪੜਾਵਾਂ ਪਤਿ ਬੇਰੁਖੀ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾਈ ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਉਲੈਘਣ 

ਸਾਬਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ : ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਵੇਂ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ 

“ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ” ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। ਇਥੇ 

ਕੁੰਜੀ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰਮਤਿ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਅਧਿਕਾਰੀ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨ ਦੀ ਸਮਰਥ ਰਚਨਾ। 'ਕੁੰਜੀ” 

ਸ਼ਬਦ ਗੁਰਦਾਸ-ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ 
ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹੈ। ਇਸ ਉਕਤੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੁਝ ਵਿਸਤਾਰ 

ਨਾਲ ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। ਰ੍ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਚੁੰਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਨਿਮਿਤ ਲਿਖੀਆਂ 

ਗਈਆਂ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਕਵੀ ਦਾ ਚਿੰਤਨ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਅਨੁਸਾਰੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰਕ ਵੀ ਸੀ। ਬ੍ਹਮ 

ਦੇ ਅਲਖ, ਬੇਅੰਤ, ਅਸਗਾਹ, ਨਿਰੈਜਨ, ਅਰੀਮ, ਅਗੋਚਰ, 

ਕਰਤਾ-ਰੂਪ, ਓਅੰਕਾਰ ਆਦਿ_ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਕਰਕੇ. ਉਨ੍ਹਾਂ 
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ਦੇ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਨਿਰਗੁਣ 

ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਾਂਗ, ਦੇਵੀ- 

ਇਸ ਗੱਲ 'ਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਭ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੁਆਰਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 

ਵਿਚ ਮਗਨ ਹਨ। ਉਹ ਸਭ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਤੁਛ 

ਅਤੇ ਮਹੱਤਵਹੀਨ ਹਨ-- /ਬਿਸ਼ਨ ਲਏ ਅਵਤਾਰ ਟਸ਼ ਵੈਰ 

ਵਿਰੋਧ ਜੌਧ ਸੰਘਾਰੇ/ਮਛ ਕਛ' ਵੌਰਾਹ ਰੂਪ ਹੋਇ ਨਰ /ਸੈੰਘ 

ਬਾਵਨ ਬਓਂਧਾਠੇ/ ਪਰਸ਼ਰਾਮ ਰ%' /ਕੇਸ਼ਨ ਹੋਇ /ਕਲ਼ਨ 

ਕਲੰਕ ਆਤਿ ਅਹੰਕਾਨੇ / ਖਤ੍ਨੰ ਮਾਨ /ਇਕਨਹ ਵਾਰ 

ਰਾਆ/ਇਣ ਕਰਿ ਭਾਰਥ ਭਾਰੇ / ਕਾਮ ਕਰੋਧ ਨ ਸ਼ਭਧਿਓ ਲਭ 

ਮੋਹ ਅਹੰਕਾਰ ਨ ਮਾਠੇ/ ਸਤਿਗੁਰ ਪਰਖ ਨ ਭੇੱਟਿਆ ਸਾਧ 

ਸੰਗਤਿ ਸ਼ਹਲੰਗ ਨ ਸਾਰੋਂ / ਹਉਮੈ ਅੰਦਰਿ ਕੰਨ /ਵਿਕਾਰੋ / 

(ਵਾਰ 12/8)। ਇਥੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦਾ ਖੰਡਨ 

_ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਸਾਧ -ਸੈਗਤਿ ਦੇ 

ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਉਣ ਦੀ ਗੱਲ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਵੀ ਗੁਰਮਤਿ (ਕੀਤਾ 

ਪੁਸ਼ਾਉ ਏਕੇ ਕਾਵਾਓਂ) ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ-- 

(ਵਾਰ 1/4)। 

ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਵਿਆਪੇ ਘੁਪ ਹਨੇਰੇ 

ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰਨ-ਯੋਗ ਹਨ। ਕਵੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ 

ਦੇਹੀ ਨੂੰ ਦੁਰਲਭ ਮੰਨ ਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 

ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਮੁਕਤੀ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਾਪਤੀ-ਸਾਧਨਾਂ ਵਲ ਵੀ ਸੰਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਸਾਰਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਚਿੰਤਨ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਦਾ ਮੌਲਿਕ ਨਹੀਂ, ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ 

ਪੁਨਰ-ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਮਾਰਗ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ 

ਵੀ ਇਕ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਮਾਰਗ ਹੈ। ਇਹ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਧਰਤੀ 

ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਹੋਇਆ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਮਾਰਗ ਹੈ ਜੋ ਨਿਰਾ- 

ਪੁਰਾ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਉਤੇ ਟਿਕਿਆ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਇਹ 

ਇਕ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਹੈ ਜਿਸ. ਵਿਚ ਭੇਦ-ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਥਾਂ 
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ਨਿਮਰਤਾ, ਸੇਵਾ, ਪਰਉਪਕਾਰ, ਪੇਮ-ਭੇਗਤੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 

ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਅਥਵਾ ਗੁਰਸਿਖੀ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਅਲੁਣੀ 

ਸਿਲ ਚਟਣ` ਵਾਂਗ ਔਖੀ, ਖੰਡੇ ਦੀ ਤਿਖੀ ਧਾਰ ਉਤੇ ਚਲਣ 

ਵਾਂਗ ਕਠਿਨ, ਵਾਲ ਨਾਲੋਂ` ਵੀ ਸੂਖਮ ਪਰ ਤਿੰਨ ਕਾਲਾਂ 

ਵਿਚ ਅਤੁੱਲ ਹੈ। ਇਹ ਦ੍ੈਤ-ਭਾਵ ਦੀ ਨਾਸ਼ਕ, ਅਨੇਕਤਾ 

ਤੋਂ ਏਕਤਾ ਵਲ ਲੈ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਅਤੇ ਅਤਿਅੰਤ ਸੁਖਦਾਇਕ 

ਹੈ। 12ਵੀਂ ਅਤੇ 28ਵੀ' ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰ-ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਮਾਰਗ 

ਉਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ/ਸਤਿਗੁਰੂ ਇਸ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਦਾ ਚਾਨਣ 
ਮੁਨਾਰਾ ਹੈ। ਬਿਨਾ ਚਾਨਣ ਮੁਨਾਰੇ ਦੇ ਜਿਵੇਂ ਕੋਈ ਯਾਤ੍ਹੀ 

ਭਟਕ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਤਿਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 

ਸਾਧਕ ਵੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਮਾਰਗ ਤੋਂ ਖੁੰਝ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ 

ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਗਰਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ 

ਨੂੰ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ ਅਤੇ ਰੁਚੀ ਪੂਰਣ ਢੰਗ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ 

ਹੈ। ਸ਼ਾਇਦ ਹੀ ਕੋਈ ਐਸੀ ਪਉੜੀ ਹੋਵੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਨ ਗਾਈ ਗਈ ਹੋਵੇ। ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਜੀਵਨ- 

ਜਾਚ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵੀ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 

ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਤੋ' ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ, ਗੁਰੂ 
ਦੀ ਮਤਿ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਗੁਰੂ 

ਜਿਤਨਾ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਆਪਣੇ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵੀ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ- 
ਪਦ ਇਸ ਲਈ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ-ਰੂਪ 

ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ 

ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਸੁਣਨ ਵਾਂਗ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮੂਰਤ ਜਾਂ ਸਰੂਪ ਮੰਨ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਦਸਿਆ ਹੈ- ਗਰ #ਗੰਤਿ ਗੁਰ ਸ਼ਲ਼ਦ ਹੈ 

ਸ਼ਾਧ ਸੰਗਤ /ਵਿਚ ਪਰਗਟ ਆ/ਇਆ /(ਵਾਰ 24/25)। 

ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ ਉਤੇ ਵੀ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ-ਸਿੱਖ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਰਿਸ਼ਤੇ ਉਤੇ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਨਿੰਦਕਾਂ ਦੀ ਨਿਖੇਧੀ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਨਿਗੁਰੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਨੀਚ 

ਅਤੇ ਬੁਰਾ ਕਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖੀ-ਮਾਰਗ ਦੀ ਗੀੜ੍ਹ ਦੀ ਹੱਡੀ ਹੈ “ਭਾਉਂ- 
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` ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। “ਭਾਉ” ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਪਰਿਆਇ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪ੍ਰੇਮ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਦੋਹਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਹੈ। 27ਵੀਂ ਵਾਰ ਵਿਚ “ਪੀਰ ਮੁਰੀਦਾਂ 

ਪਿਰਹੜੀ?” ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਬੜੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਬਲਵਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਸਾਧ- 

ਸੰਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਅਤਿ ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ। ਪਰ ਉਥੇ ਜਾਣਾ 
ਸਾਤਵਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ ਹੀ ਲਾਭਕਾਰੀ ਹੈ, 

ਕਪਟੀ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਲਈ ਇਹ ਪ੍ਤਿਕੂਲ ਵਾਤਾਵਰਣ ਹੈ। ਭਾਉ- 
ਭਗਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਕਾਰਜ-ਵਿਧੀ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਹੈ। ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਉਕਤੀਆਂ-ਯੁਕਤੀਆਂ, ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤਾਂ 

ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਪ੍ਰਭੂ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਇਹੀ ਸਹੀ 

ਸਾਧਨ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸੇ ਦੁਆਰਾ ਆਤਮ- ਸ਼ੁੱਧੀ ਸੈਭਵ ਹੈ-- 

/ਦਿੜਾਇਆ /(ਵਾਰ 29/2)। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ ਕਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 

ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸੈਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਵਰਣ- 

ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ। 

ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਰੁਕਾਵਟ ਪਾਉਣ ਵਾਲੀ ਇਸ 

ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਬੜਾ ਨਕਾਰਾਤਮਕ ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ। ਭਾਈ ਜੀ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ 

ਇਸ ਵਿਵਸਥਾ ਦੇ ਮਾੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਉਦੇਸ਼ ਭੇਦ-ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 

ਕਰਨਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ- ਚਰਿਤ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਸ਼ਮ-ਵਿਵਸਥਾ ਸੰਬੰਧੀ ਵੀ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਾਰਿਤ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗਿਰਿਹਸਥ ਧਰਮ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਾਨਤਾ ਮਿਲੀ 

ਹੈ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਗੌਰਵਮਈ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਧਾਰਣਾ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 

ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਉਘਾੜਿਆ ਹੈ- ਲੱਕ ਵੇਦ ਗੁਣੁ ਗਿਆਨ 

/ਵਿ/ਚਿ ਅਰਧ ਸ਼ਗੰਗੀ #ਖ ਦੁਆਗਾ/ ਗੁਰਘੁਖ ਸ਼ਖ ਫਲ 

ਨਿਹਚਉਂ ਨਾਨੰ/(ਵਾਰ 5/16)। ਇਸ ਤੱ ਛੁਟ, ਗੁਰਸਿੱਖ 
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ਲਈ ਪੁਰਖ-ਨਾਰੀ-ਸੈਬੈਧ ਬਾਰੇ ਮਰਯਾਦਾ ਵੀ ਨਿਸ਼ਚਿਤ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ 

ਮਰਯਾਦਾਵਾਦ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਨ-ਜੀਉਣ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ 

“ਗੁਰਮੁਖ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਮਰਯਾਦਾਵਾਦ ਦਾ ਉਲੰਘਨ ਕਰਨ 

ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ “ਮਨਮੁਖ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਮੀਣਾ, 

ਬੇਮੁਖ, ਦੋਬਾਜਰਾ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਿਕ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਸਰਣੀ ਅਪਣਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ 

ਮੌਲਿਕਤਾ ਦੀ ਘਾਟ ਹੈ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮੌਲਿਕਤਾ ਗੁਰਮਤਿ 

ਚਿੰਤਨ ਨੂੰ ਸਰਲ ਅਤੇ ਸਰਬ-ਗ੍ਰਾਹੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪੁਨਰ- 

ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਹਿਜ ਹੀ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਨੂੰ “ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ” ਕਿਹਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ" 
ਕਹਿਣ ਦਾ ਦੂਜਾ ਪੱਖ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਕਈ ਸੈਦਰਭਾਂ/ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਬੜੇ ਸਰਲ ਢੌਗ ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ 

ਕਰਕੇ ਉਸ ਵਿਚਲੋ ਤੱਥ ਨੂੰ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 

ਬਿਠਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਹੁਣ ਤਕ 

ਕਈ ਟੀਕੇ, ਅਨੁਵਾਦ, ਵਿਆਖਿਆਵਾਂ ਹੋ ਚੁਕੀਆਂ ਹਨ, 

ਪਰ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵੀ ਅਜਿਹਾ ਗੌਰਵ ਨਹੀਂ ਮਿਲਿਆ ਜਿਸ 

ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦਾ ਆਰੰਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਤਿਹਾਸ ਗਵਾਹ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਸਥਾ 

ਆਪਣੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਲੋਕ-ਸਵੀਕਰਣ ਲਈ 

ਤਿਆਰ ਕਰਦੀ ਆਈ ਹੈ। ਹਰ ਨਵਾਂ ਸਿੱਧਾਂਤ ਵਿਆਖਿਆ 

ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਪਤਿ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ 

ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ-ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਨੂੰ ਨਿਭਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਉਦੇਸ਼-ਸਿੱਧੀ ਲਈ ਇਕ ਪਾਸੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਕਰਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਇਸ ਵਿਆਖਿਆ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨੂੰ ਦ੍੍ਹਿ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ ਮੁੱਖ ਜੀਵਨ- ਮੁੱਲਾਂ ਨੂੰ 
ਚੁਣ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਚੇਤ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਾਨਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ 
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__ਹੈਂ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ-ਵਿਧੀ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਕੁਮਵਾਰ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਅਰਥ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ 

ਵਿਚਾਰਾਂ ਜਾਂ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਰਲ ਅਤੇ ਸੁਬੋਧ 

ਬੋਲੀ ਵਿਚ ਕਾਵਿਮਈ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ 

ਕਰਨ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਕਵਿਤ੍ ਕਾਇਮ ਰਹਿ 

ਸਕਿਆ ਹੈ। ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ “ਗੁਰਮੁਖ” ਅਤੇ “ਮਨਮੁਖ” ਦੀ ਕ੍ਰਮਵਾਰ 

ਕਮਲ ਅਤੇ ਡੱਡੂ ਨਾਲ ਉਪਮਾ ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 

ਦੋਵੇਂ ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ ਦੇ ਨਿਰਮਲ ਜਲ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਜਲ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਰੂਪੀ ਕਾਈ ਵੀ ਹੈ। 

ਕਮਲ ਸਦਾ ਕਾਈ ਨਾਲ ਘਿਰੇ ਰਹਿਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਉਸ 

ਦੀ ਸੈਗਤ ਦੇ ਦੋਸ਼ ਤੋਂ ਅਪ੍ਭਾਵਿਤ ਅਤੇ ਸਦਾ ਨਿਰਮਲ 

ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਡੱਡੂ ਸਦਾ 

ਕਾਈ ਨੂੰ ਭਖਦਾ ਹੋਇਆ ਨਿਰਮਲ ਜਲ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 

ਅਤੇ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦਾ, ਉਸ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 

ਤਮੋਮਈ ਹੈ-- /ਲਿਮਲ ਮਝਾ/ਨ ਲਸਸਿ ਨਿਰਮਲ ਜਲ 

ਪਦਮ/ਨ ਲਾਵਲ ਡ/ ਪਦਮਆ/ਨੇ ਜਾਵਲ ਜਲ ਰਸ ਸੰਗ/ਤਿ 

ਸੰਗ ਦੌਖ' ਨਹੀ ਭੇ/ ਦਾਦਰ ਤੂ ਕਥ/ਹ ਨ ਜਾਨਿ ਰੈ/ 

ਭਾਧਨਿ /ਨੈਸ਼ਾਲ਼ ਬਸ਼ਲਿ ਨਿਰਮਲ ਜਲ ਆੰਮ੍੍‌ਤ ਨ ਲਖਸਿ 

ਰ/(ਗੁ.ਰੀ. 990)। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਉਪਰੋਕਤ ਭਾਵ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਹੈ-- ਨਿਰਮਲ ਨੰ ਸ਼ਹਾਵਣਾ ਸ਼ਭਰ ਸਰਵਨ 

ਕਾਵਲ ਫੁਲੰਦੇ / ਰੇਪ ਅਨੂਪ ਸਰਪ ਆੰਤਿ ਗੰਠ ਸੁਗੰਧ 

//ਹਿਕੰਦੇ / ਭਵਰਾ ਵਾਸਾ ਵੰਝ ਵਾਣ ਖੌਜਾਹਿ ਏਕੇ ਸਜ 

ਲਹੰਦੇ / ਲੌਭਾ ਲੁਭਾਤਿ ਮਕਰੰਦ ਗੱਸ ਦੂ/ਨ /ਦਿਸ਼ੰਤਾਨ ਆ/ਇ 
/ਲੰਦੇ / ਸਗਲੇ ਗਗ/ਨੇ ਉਦੌਤ ਹੋਇ ਸਰਵਰ ਕਵਲ 

/ਧਆਨ ਧਰੰਦੇ / ਛੜੂ /ਓਕ/ਝਿ ਵਾਲ਼ ਹੈ ਕਵਲ #ਨਝਾ/ਟ 

ਨ ਆਣਿ ਸ਼ਕੰਦੇ/ ਸਾਧ ਸੰਗਤ ਗਰ ਸ਼ਬਦ ਸਣੇ ਗਰ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਰਹਤ ਨ ਰਹੰਦੋ / ਮਸ਼ਤਾਕ ਭਾਗ /ਜਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੰਦੇ / 

(ਵਾਰ 17#/2)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ 

ਸਭ ਕੁਝ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ 

ਕਿਉਂਕਿ ਸਭ ਕੁਝ ਉਸੇ ਦਾ ਰੂਪਾਂਤਰਣ ਅਥਵਾ ਵਟਿਆ 

622 ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ 

ਹੋਇਆ ਰੂਪ ਹੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ-(1) ਆਗ ਪਟ ਕਲਮ ਆਪ 

ਉਪਰ ਲੰਖੁ /ਡਾ ਤੂੰ / ਏਕੇਂ ਕਹੰ# ਨਾਨਕਾ ਦੂਜਾ ਕਾਹੇ ਠੂ/ 
(ਗੁ.ਗੁੰ.1291); (2) ਆਪੇ ਰਸੰਆ %7੫ ਰਸ ਆਪ 

ਰਾਵਣਹਾਰ / ਆਪ ਹੋਵੈ ਚੌਲੜਾ ਆਪ ਸੇਜ ਭਤਾਰ /(ਗੁ. 

ਗ੍ੰ23)। ਉਕਤ ਭਾਵ ਨੂੰ ਦਰਿ ਕਰਨ ਲਈ ਸਰਲ ਸ਼ੈਲੀ 

ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪ ਹੀ ਭੁਖਾ ਹੋ ਕੇ ਰਸੋਈ ਵਿਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਆਪ ਹੀ ਰਸਦਾਇਕ ਭੋਜਨ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਖਾਂਦਾ ਅਤੇ 

ਸਲਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਰਸ, ਰਸੀਆ ਅਤੇ ਰਸਨਾ 

ਹੈ, ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਦਾਤਾ ਭੁਗਤਾ ਅਤੇ ਭੋਗਾਯਤਨ ਹੈ। 

ਆਪ ਹੀ ਪਲੰਘ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਉਪਰ ਸੌਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। 

ਸੁਪਨਿਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਹੀ ਘੁੰਮਦਾ ਹੈ, ਰਾਉ ਤੋਂ ਰੈਕ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ, ਤੱਤਾ ਠੰਡਾ ਰੂਪ ਧਾਰਦਾ ਹੈ , ਹਰਖ ਅਤੇ ਸੋਗ ਨੂੰ ਮਾਣਦਾ 
ਹੈ। ਗੱਲ ਕੀ ਉਹ ਸਰਬਤ , ਸਭ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤ ਰਿਹਾ 

ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਭੇਦ ਕੋਈ ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਸਮਝ ਕੇ 

ਆਨੰਦਿਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ-- ਆਪ ਝੂਖਾ ਹੋਇਕੈੰ ਆਮ ਜਗਇ 
ਰਸੋਈ / ਭੋਜਨ ਆਭ ਬਣਾ/ਇਦਾ ਰਸ਼ /ਵਿ/ਜ ਰਸ਼ ਗੇਂਇ / 

ਆਪ ਖਗਇ ਸ਼ਲਾ/ਹ ਕੌ ਹੋਇ /ਤ੍ਰਿਪਤ ਸਮ / ਆਪੈ ਗਨੀਆ 

ਅਪ ਰਸ਼ ਰਸ ਰਸ਼ਨਾ ਭੋਈ/ ਦਾਤਾ ਭੁਗਤਾ ਆ&੫ ਹੈ 

ਸ਼ਰਬੰਗ ਸ਼ਮਛ/ ਆਪੈ ਆਪ ਵਰਤਦਾ ਗੁਗਮ/ਖ ਸ਼ਖ 

ਹੋਈ /3 / ਆਪ ਪਲੰਘ /ਵਛਾ/ਇਕੰ ਆਪ ਅੰਦਾਨ ਸਉਦਾ / 

ਸਹਣੰ ਅੰਦਰ ਜਾ/ਇਕੰ ਦਸੰਤਰ ਭਉਂਦਾ / ਰੰਕ ਰਾਉ ਰਾਓ 

ਰੰਕ ਹੋਇ ਫੁਧ ਸੂਖ /ਵਾਓ ੫ਓੱਦਾ / ਤਤਾ ਸਰਾ ਹੋਇ 

ਜਲ ਆਵਟਣੁ ਖਉਂੱਦਾ/ ਹਰਖ ਸੋਗ /ਵ/ਚ ਪਾਵਦਾ 

ਚਾਵਾਏ ਚਾਉਂਦਾ,#/(ਵਾਰ 2)। 

“ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭੈ ਵਿਚ 

ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਸੈਚਾਲਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨੂੰ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੁਗਟਾਇਆ ਹੈ-- ਡੰ /ਵਾਓ ਧਗਾੰਤ 

ਆਗਾਸ਼' ਹੈ /ਨਰਾਧਾਰ ਭੈ ਭਾਰ ਧਰ/ਏਆ / ਪਉਣੁ ਪਾਣ? 

ਬੈਸੰਤਰੋਂ ਡੰ /ਦਿ/ਓਚਿ ਰਖੋ ਨਲਿ /ਲਾਇਆ/ ਪਾਣਾ ਅੰਦਰ 

ਧਗ/ਤਿ ਧਰ /ਵਣੁ` ਥੰਗਹਾਂ ਆਗਾਸ਼ ਠਹਰ7/ਇਆ/ ਕਾਠ 

ਅੰਦਾਨ' ਅਗ/ਨ ਗੰਨੇ ਕਰ ਪਠਫਲਤੁ ਸ਼ਫਲ ਫਲਾ/ਇਆ/ 

ਨਵਾਂ ਦੁਆਗਾਂ ਪਵਣੁ ਧਨ ਭੈ /ਵਾਂਜਿ ਸ਼ਰਲ਼ ਚੰਦਾ ਚਲਾ/ਇਆ/ 

/ਨੈਰਭਾਉ ਆਪ ਨਿਰੰਜਨ ਰਭਇਆ/5 /(ਵਾਰ 15)। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਤੁਕਾਂ ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ ਪੇਸ਼ 



ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਵਾਰਤਕ ਟੀਕੇ/ਪਰਮਾਰਥ 

ਕੀਤੀਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 

ਗੂੜ੍ਹ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਰਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਢੁਕਵੀਂ ਭਾਸ਼ਾ ਰਾਹੀਂ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ 

ਕਰਾਉਣ ਦਾ ਮਾਣ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਹ ਕਹਿਣੇ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਕਿ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅਜਿਹੇ ਕਵੀ 

ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨ ਦੀ ਪਿਰਤ 

ਪਾਈ। ਇਹ ਪਿਰਤ ਅਗੇ ਚਲ ਕੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ 

ਬੜੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਵਿਧਾ ਬਣੀ ਅਤੇ ਕਈ ਵਿਆਖਿਆ? 

ਟੀਕਾ ਪੱਧਤੀਆਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਈਆਂ। 

ਭਾਈ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਕਬਿੱਤਾਂ ਸਵੈਯਾਂ ਵਿਚ 

ਅਧਿਕਤਰ ਗੁਰੂ ਭਗਤੀ, ਗੁਰੂ ਦੇ ਲੱਛਣ, ਸਿੱਖ ਦੇ ਲੱਛਣ, 

ਪੋਮ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਦਾਸ-ਭਗਤੀ, ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਦਾ 

ਨਾਤਾ, ਗੁਰੂ ਗਿਆਨ ਦਾ ਮਹੱਤਵ, ਗੁਰੂ-ਉਪਦੇਸ਼ ਦੀ 

ਸ਼ਕਤੀ, ਗੁਰੂ-ਭਗਤੀ ਰਾਹੀ' ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਆਦਿ 

ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਬਾਰੇ ਭਾਵ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ ਗੁਰੂ-ਭਗਤੀ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਅਭੇਦੜਾ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਈ ਹੈ-- ਗੁਰੂ ਗੋਵਿੰਦਾ 

ਗੀਵਿੰਦਾ ਗੁਰੂ ਹੈ ਨਾਨਕਾ ਡੰਦੁ ਨ ਭਾਈੰ/ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਸ 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਥੂਲ ਰੂਪ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ 

ਪ੍ਤਿਨਿਧ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਵੀ ਇਸੇ ਭਾਵ-ਧਾਰਾ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਿਆਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਾਰੇ ਲੱਛਣਾਂ 

ਅਥਵਾ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਉਤੇ ਆਰੋਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਵਾਰਤਕ ਟੀਕੇ/ਪਰਮਾਰਥ : ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੀ ਵਾਰਤਕ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦਾ ਆਰੈਭ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮ- 

ਸਾਖੀ” (ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 1588 ਈ.) ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਬਾਣੀ ਦਾ 

ਵਿਵਸਥਿਤ ਟੀਕਾ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਕੁਝ 

ਕੁ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਟੀਕੇ/ਪਰਮਾਰਥ ਲਿਖਣ ਦੀ ਸ਼ੁਰੂਆਤ ਇਸ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋ ਹੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਤੁਰਤ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਲਈ “ਪਟੀ-ਪਾਂਧਾ” ਵਾਲੀ ਸਾਖੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਉਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕ 

ਪੜ੍ਹਾਈ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆ ਕਿਹਾ ਹੈ : 

ਸਾਲ ਮੋਹ ਘੱਸੇ ਮੇ ਕਾਰੇ ਅਤਿ ਕਾਗਦੁ ਕਾਰੇ ਸਾਰ / 

ਭਾਉ ਕਲਮ ਕਾਰੇ /ਚਤ ਲੇਖਾਗਾੰ ਗੁਰ ੫/ਛਿ /ਲਿਥੁ ਲੀੰਚਾਰ / 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਵਾਰਤਕ ਟੀਕੇ/ਪਰਮਾਰਥ 

ਲਿਖ ਨਾ# ਸ਼ਾਲਾਹ /ਲੈਸ਼ ਅੰਤ ਨ ਪਰਾਵਾਰ /5 / 

ਬਾਸ਼ਾ ਏਹ ਲੰਖਾ /ਲਿਖ ਜਾਣੁ / ਜਿਥੋਂ ਲੇਖਾ ਮੰਗੀਅੰ ਤਿਥੈ 

ਹੋਇ ਸ਼ਚਾ ਨਮਭਾਣੁ /੧ / ਰਹਾਉ / (ਗੁ ਗੰ .16) 

... ਤਾੜ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕਾਹਿਆ- ਸ਼ਾੱਟ ਹੋਂ 

ਸ਼ਆਨ, ਏਹ ਜੋ ਸੰਸ਼ਾਰ ਕਾ ਪੜਣਾ ਹੈ ਸ਼ੋ ਐਸ਼ਾ ਹੈ, ਜੋ 

ਮਸ਼ ਦੀਵੇ ਕੀ ਅਰ ਕਾਗਦ ਸ਼ਣ ਕਾ ਅਰ ਕਲਮ ਕਾਨ 

ਕ/ ਅਰ #ਨ /ਲਿਖਣਹਾਰ ਹੈ/ ਅਰ /ਲਿਖਆ ਸੋ ਕਨਿਆ 

ਲਿਖਿਆ / ਮਾਇਆ ਕਾ ਜੰਜਾਲ /ਲਿਖਆ, 'ਜਿਤ /ਲਿਥ 

ਸਭੁ ਵਿਕਾਰ ਹੋਇ/ ਅਰ ਇਹੁ ਜੋ ਲਿਖਣਾ ਹੈ ਸੋ ਸ਼ਚ ਕਾ 

ਹੈ/ ਸ਼ੋ ਐਸ਼ਾ ਹੰ- ਜੋ ਮਾਇਆ ਕਾ ਮਹ ਜੱਲ ਕਾਨ ਮਨ 

ਕਗੀਨ ਅਰ ਤਪ/ਨਿਆ ਕਾ ਕਾਗਦੁ ਕਗੀਆ / ਅਰ ਜੋ /ਕੇਛ 

ਇ/ਛਿਆ ਅੰਤਾਰਿ ਕੈਛੁ ਭਾਓ ਹੈ /ਤਿਸ਼ ਕੰ ਕਲਮ ਕਗੀਆ 

ਅਰ /ਚਿਤ /ਲਿਖ/ਣਿਹਾਨ ਕਰਹ ਅਰ ਲਿਖੀਆ ਸੋ ਕਿਆ 

ਲਿਖੀਆ / ਪਰਮੋਸ਼ਰ ਕਾ ਨਾਉਂ /ਲਿਖੀਲੰ, ਸ਼ਲਾਹ ਲਿਖੀਆ, 

ਜਿਤ /ਲਿਧੋ ਸਭਿ /ਵਿਕਾਰ /ਮਟੇ ਜਾਹ / ਬਅੰਤ ਸ਼ੋਭਾ /ਲਿੇ 

ਜਿਤ /ਲਿਥੇ ਤਨ ਸੁਖੀ ਨੋਇ/ /ਤਿਸ਼ ਕਾ ਅੰਤ ਪਰਵਾਰ 

ਕਛੁ ਪਇਆ ਨਾਗਾ ਜਾਤਾ/ ਹੋ ਪੰਡਿਤ, ਜੰ ਏਹ ਲੰਥਾ 

ਪੜਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਪੜ ਅਰ #ਝ ਕਉ ਭੀ ਪੜਾ/ਇ, ਨਾਹੀ 

ਤਾ ਨਾਂ ਪੜਾਇ/ ਸ਼ਣਿ ਹੋ ਪੰਡਿਤ, ਜਹਾ ਏਹੁ ਤੌਰਾ ਜੀਓ 

ਜਾਵੇਗਾ ਤਹਾ ਤੇਰੇ ਹਲੇ ਏਹ ਪੜਣਾ ਨਨਭਾਣੁ ਹੋਵੈਗਾ, 

ਤਹਾ ਤੋਰੈ ਨਜਨਿਂਕ ਜਮ ਕਾਲ ਨ ਆਵੰਗਾ/... 

ਇਕਾ ਆਵ/ਹ /ਇਕਾ ਜਾ/ਹ ਉਠਿ ਰਖੀਆ/ਹ ਨਾਵ ਸ਼ਲਾਰ/ 

/ਇ/ਨਾ ਉਪਾਏ ਮੰਗਤੇ ਇਕਨਾ ਵਡੇ ਦਰਵਾਰ/ 

ਅਗੀ ਗਇਆ ਜਾਣੀਆ /ਵਿਣੁ ਨਾਵੈ ਵੈਕਾਰ //ਗ.ਗੰ.ਹ64 

ਤਾੜ ਗੁਠੂ ਝਾਝੰ ਨਾਨਕ ਕੱਹਿਆ- #ੁਣ ਹੋਂ 

ਪੰਡਿਤ, ਇਕਾ ਆਵਤ ਹੈ /ਏਕ ਜਾਤੇ ਹੈ, /ਇਕ' ਸ਼ਾਹ ਹੈ 

ਇਕਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਹੈ//ਇਕ' ਉਨਾ ਕੰ ਆਗੈ /ਿਖਿਆ ਮੰਗਾ 

ਮੀਗਿ ਖਾਤੇ ਹੈ/ ਪਰ ਸ਼ਟਿ ਹੋ ਪੰਡਿਤ, ਜੋ ਓਹਾ ਆਗੀ 

ਜਾਵਾਹਿਗੀ ਜੋ ਈਹਾ ਸ਼ਖ ਕਰਤ ਹੈ ਆਰ ̀  ਪਰਐਸਰ ਨਾਹੀ 

ਸਿਮਰਤੇ ਹੈ ਤਿਨ ਕਉ ਐਸੀ ਸਜਾਇ #ਿਲੰਗਾੰਂ ਜੋਸ਼ ਕਪੜੇ 

ਕਾਓਂ ਧੋਬੀ ਦੌਤਾ ਹੈ ਅਰ /ਤਿਲਾ ਕਉ ਤੇਲ ਦੌਤਾ ਹੈ ਅਰ 

ਚਕ ਦਾ/ਣੇਆ ਕਉਂ ਚੌਤਾ ਹੈ/ ਐਸ ਸਜਾਇ ਪਾਵਾਂਹਿਗੇ / 

ਅਰ ਨਰਕਾ ਕੰਡੇ /ਆਲ/ਹਿਗੇ / ਆਰ ਜੰ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਕਉਂ ਸਿਮਰਤ 

ਹੈ ਅਰ /ਭਿ/ਖਿਆ ਮੀੰਗਿ ਮੀਗਿ ਖਾ ਹੈ, ਉਨ ਕਾਉਂ ਦਰਗਹਾ 

ਵ/ਡਿਆਈਆ /ਮਲ/ਹ ਗੀਆ/... 
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ਇ੨1 

ਭੰ ਤੰਡੇ ਡਰ ਅਗਲਾ 7੫ ੪੫ /ਛਜੰ ਦੇਹ / 

ਨਾਵ ਜਿਨਾ ਸ਼ਲਤਾਨਸ਼ਾਨ ਹੋਂਦੇ ਡਿਠੇ ਥੰਹ / 

ਨਾਨਕ ਉਠਾ ਚਲਿਆ ਸਭ ਕੂੜੇ ਤਟੇ ਨੰਹ/6%੬/ 

(ਗਾ.ਠੰ.76) 

ਤਿਸ ਕਾ ਪਰਮਾਰਲ / ਗੁਰ ਬਾਲੇ ਨਾਨਕ ਕਹਿਆ 

- ਸੁਣ ਪੰਡਿਤ, ਓਸ ਸ਼ਭਹਿਲ ਕਾ ਐਸਾ ਛਠ ਹੈ ਜੇ ਮੇਲੀ 

ਦੇਹ ਭੰਮਾਨ ਹੋਇ ਗ£7 / ਜੇ ਈਹਾ ਸਾਨ ਸੁਲਤਾਨ ਕਹਾਇਦੇ 

ਥੋਂ ਸੈਂ ਸਤਾ ਆਨੇ ਪਾਕਾ ਨਇ ਗਏ / /ਜਿਨ ਕਾ ਅਮਰ ਮੰਨੀੰਦਾ 

ਥਾ, /ਜੈਨ ਕੰ ਡਰ ਪਿ ਭੰਮਾਨੁ ਹੋਤਾ ਥ, ਸੋ ਭਾ ਓਠਿ 

ਗਾਏ /ਸ਼ਾਂਣ ਹੋ ਪੰਡਤਾ, ਮੱ ਨੁੜਾ ਸ਼ਨੰਹ /ਕਸ਼ /ਨਓਂ ਕਰਉ / 

ਹਮ ਭਾ ਉਨ ਜਾਹਿਗੇ, ਖਾਕ ਦਾਨੇ ਖਾਕ ਹੋਇ ਜਾਭਹਿਗੇ / 

ਹਮ /ਤਸ੍ਹ ਕਾ ਝੰਦਗਾ ਕਾਗੰਹਗੇ ਜੇ ਕੋਈ ਜੀਆ ਲੀਇਗਾ/ 

/ਫਿ/ਨੇ ਸੰਸਾਰ /ਸਉਂ ਕੁੜਾ ਨੰਹ /ਕਿਆ ਕਰਹ / 
ਉਪਰੋਕਤ ਵਿਵਰਣ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ “ਪੁਰਾਤਨ 

ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਾਖੀ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 

ਆਈਆਂ ਗੁਰੂਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਟੂਕਾਂ ਦੀ ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਕਥਾ- 

ਹੈ। ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਟੀਕਾ/ਪਰਮਾਰਥ ਦੀ ਹੀ ਮੁੱਢਲੀ 

ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਲੇਖਕ ਨੇ ਅਧਿਕ ਤੋਂ ਅਧਿਕ 

ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਲਿਆਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 

ਟੂਕ ਦੇ ਮੂਲ ਆਸ਼ੇ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਹਟਿਆ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋ ਉਪਰੈਤ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਾਰਤਕ 

ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਸਿੱਖ ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਦੇ 

ਭਾਵਨਾ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋਇਆ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਧਿਐਨ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ 

ਲਈ ਪੰਜ ਸੈਪ੍ਰਦਾਈ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ- (1) ਮਿਹਰਬਾਨ ਸ਼ਾਖਾ, (2) ਗਿਆਨੀ ਸ਼ਾਖਾ, (3) 

ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਸ਼ਾਖਾ, (4) ਉਦਾਸੀ ਸ਼ਾਖਾ ਅਤੇ (5) ਨਿਰਮਲਾ 

ਸ਼ਾਖਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਦੀ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ 

ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ । 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਬਨਾਮ ਕਾਵਿ : ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਅਥਵਾ ਵਿਧੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ 

ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਕਾਵਿ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਕਈਆਂ ਪੱਖਾਂ 

ਤੋਂ ਬੁਨਿਆਦੀ ਅੰਤਰ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਅੰਤਰ ਹੈ ਰਚੈਤਿਆਂ 
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ਸੈਬੈਧੀ। ਭਾਵੇਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਮਨੁੱਖ ਹਨ, ਪਰ ਬਾਣੀਕਾਰ 

ਕੋਈ ਮਹਾਪੁਰਸ਼, ਸੈਤ, ਭਗਤ ਅਥਵਾ ਸਾਧਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, 

ਜਦਕਿ-ਕਵੀ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਸੰਵੇਦਨਸ਼ੀਲ ਮਨੁੱਖ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਬਾਣੀਕਾਰ ਇਸ ਭੌਤਿਕ ਜਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ 

ਵੀ ਜਾਗਤਿਕ ਪਰਪੰਚ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਦਕਿ ਕਵੀ 

ਜਗਤ ਦਾ ਭੌਤਿਕ ਸੁਖ-ਦੁਖ ਹੈਢਾਉਂਦਾ ਹੋਇਆ ਜੀਵਨ 

ਬਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਦਿਸਦੇ ਸੈਸਾਰ ਨਾਲ 

ਹੈ ਜਦਕਿ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦਿਸਦੇ ਜਗਤ ਤੋ' ਨਿਰਲਿਪਤ ਗੂੜ੍ਹ 

ਰਹੱਸਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਵੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸੀਮਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦੀ 

ਬਿਰਤੀ ਪਾਰਗਾਮੀ ਹੈ। ਕਵੀ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ-ਰਜੋ, ਸਤੋ ਅਤੇ 

ਤਮੋ--ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੈ। ਪਰ ਬਾਣੀਕਾਰ ਸਾਤਵਿਕ ਰਚੀਆਂ 

ਨੂੰ ਪ੍ਸਾਰਨ ਵਾਲਾ ਸਹਿਜ ਮਨੁੱਖ ਹੈ। ਬਾਣੀਕਾਰ ਆਪਣੇ 

ਭੀਤਰੀ ਅਨੁਭਵ (ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭਵ) ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਰਾਹੀ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨਾਲ ਸਾਂਝਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਜਦਕਿ ਕਵੀ ਆਪਣੇ 

ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਕਵਿਤਾ ਰਾਹੀਂ ਰੁਪਾਇਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 

ਕਿ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਕਾਵਿ ਦੇ ਰਚੈਤੇ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ 
ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਹਨ। 

ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਅੰਤਰ ਦਾ ਦੂਜਾ ਕਾਰਣ ਹੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਪ੍ਰਣਾ-ਸਰੋਤ। ਬਾਣੀਕਾਰ ਵਿਸਮਾਦੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਮਾਣਦਾ 

ਹੋਇਆ ਆਪਣਾ ਅਨੁਭਵ ਪ੍ਰਗਟਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਵੀ 

ਕਲਪਨਾ ਦੇ ਬਲ 'ਤੇ ਕਵੀ-ਕਰਮ ਨੂੰ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ 

ਵਸਤੂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਰਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਬਾਣੀਕਾਰ ਧਰਮ ਤੋਂ । ਕਵੀ ਪ੍ਰਭੂ 

ਸਿਰਜਿਤ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਉਤੇ ਕੇਂਦਰਿਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ 

ਬਾਣੀਕਾਰ ਬ੍ਰਹਮ-ਨਿਸ਼ਠ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦਾ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਮਾਇਆ ਦੇ ਜਾਲ ਵਿਚ ਉਲਝਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, 

ਮਾਇਆਵੀ ਪਰਪੰਚ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲ ਕੇ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਪਰਮ- 

ਸੱਤਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਲੌਕਿਕਤਾ 

ਤੋਂ ਪੇਰਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਪਰਾ-ਲੌਕਿਕਤਾ ਤੋਂ” 

ਅਨੁਪਾਣਿਤ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਦਾ ਮਾਨਸਿਕ ਤਣਾਉ ਭਾਵੁਕਤਾ ਨੂੰ 

ਰੁਪਾਇਤ ਕਰਨ ਨਾਲ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਦਕਿ ਬਾਣੀਕਾਰ 

ਸਤਿ ਦੀ ਭਾਲ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਉਸ ਵਿਚ ਸਮਾਉਣ ਦਾ 

ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਕਾਵਿ ਰਾਹੀਂ ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ 
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ਝੰਝੋੜਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਬਾਣੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸੋਚ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਦਲ 

ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਕਾਵਿ ਦੀ ਪਕਿਤੀ ਸਾਹਿਤਿਕ ਹੈ, ਬਾਣੀ ਦੀ 

ਪ੍ਕ੍ਿਤੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ। ਬਾਣੀ ਦੀ ਪਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇਸ਼-ਕਾਲ 

ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚੀ ਉਠ ਕੇ ਪੂਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੀ 

ਸਮਸਿਆ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਲਾਵੇ ਵਿਚ ਲੈੱਦੀ ਹੈ, ਜਦਕਿ 

ਕਵਿਤਾ ਦੇਸ਼-ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਉਲੈਘਣ ਦੇ ਸਮਰਥ 

ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 

ਕਵੀ ਦੀ ਉਡਾਰੀ ਦਿਸਦੇ ਜਗਤ ਤੋਂ ਕਲਪਨਾ 

ਲੋਕ ਵਲ ਹੈ, ਪਰ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟਮਾਨ ਜਗਤ ਤੋਂ 

ਬ੍ਹਮ-ਲੋਕ ਵਲ ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਦਾ ਸਚ ਸਥਾਈ 

ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਪਰ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦਾਂ ਸਤਿ ਪਰਮ-ਸਤਿ ਹੈ ਜੋ 

ਅਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਅਤੇ ਕਾਲਾਤੀਤ ਹੈ 

ਕਵੀ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਕਾਵਿ-ਰਸ ਜਾਂ ਸਾਹਿਤਿਕ 

ਆਨੰਦ ਦੇਣਾ ਹੈ, ਪਰ ਬਾਣੀਕਾਰ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮਾਨੰਦ 

ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਦਾ ਕਥਨ ਅਨੁਭਵ-ਸਿੱਧ 

ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਪਰ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦਾ ਸਭ ਕੁਝ ਆਵੇਸ਼ਿਤ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਬੋਲ ਆਪਣੇ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ । ਉਸ ਦੀ ਬਾਣੀ “ਧੁਰ 

ਕੀ ਬਾਣੀ”, “ਖਸਮ ਕੀ ਬਾਣੀ”, 'ਸਚ ਕੀ ਬਾਣੀ” ਹੁੰਦੀ ਹੈ 

ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਅੰਦਰ ਕਥਨੀ ਅਤੇ ਕਰਨੀ ਦਾ ਭੇਦ 

ਮਿਟਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਅਤੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦੇ ਕਾਵਿ-ਸਾਧਨ ਭਾਵੇਂ 

ਇਕੋਂ ਜਿਹੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਬਿਬ, ਅਲੰਕਾਰ, ਛੰਦ, ਕਾਵਿ- 

ਰੂਪ, ਪ੍ਰਤੀਕ, ਭਾਸ਼ਾ ਆਦਿ ਪਰ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਚੋਣ ਵਖ ਵਖ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਚੋਣ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਸਰੂਪ ਕਰਕੇ ਬਦਲਦੀ ਹੈ। 

ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਵਖਰੀ ਵਖਰੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਿਭਾ ਵੀ ਭਿੰਨ 

ਭਿੰਨ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਨ 

-ਧਰਮੀ ਹੈ, ਪਰ ਵਖਰਤਾ ਪਹੁੰਚ ਮਾਰਗਾਂ ਕਰਕੇ ਹੈ। ਸਚ 

ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਿਥੇ ਕਵੀ ਦਾ ਕਰਮ-ਖੇਤਰ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦਾ 

` ਹੈ, ਉਥੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦੇ ਧਿਆਨ ਮਾਰਗ ਦਾ ਆਰੈਭ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ।ਕਵੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਕਲਪਨਾ ਦੇ ਪਰਾਂ ਨਾਲ ਉਡ ਕੇ ਪਾਠਕ 

“ਸਰੋਤਾਂ ਦੀ ਸੂਝ ਤੋੱ' ਪਰੇ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਜਦਕਿ ਬਾਣੀਕਾਰ 

ਅਧਿਕ ਗਹਿਣ ਕਰਨ ਯੋਗ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ 

ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਆਧਾਰ-ਭੂਮੀ ਇਕ ਹੈ , ਪਰ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵਖਰੀਆਂ 

ਵਖਰੀਆਂ ਹਨ । 
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ਗੁਰਬਿਲਾਸ (ਕਾਵਿ-ਵਿਧਾ): ਇਹ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਸੈਯੂਕਤ 
ਰੂਪ ਹੈ-- “ਗੁਰ” ਅਤੇ “ਬਿਲਾਸ”। “ਗੁਰ” ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਇਥੇ 

ਭਾਵ ਹੈ “ਗੁਰੂ” ਜੋ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। “ਬਿਲਾਸ” 

ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਵਿਲਾਸ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ 
ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ- ਕੀੜਾ, ਖੇਡ, ਲੀਲਾ। ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ 

ਅਤੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਛਿਣ-ਭੰਗੁਰ ਸਮਝ 

ਕੇ ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਚਰਨ ਕਰ ਰਹੇ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਥਾਈ 

ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ। ਸਭ ਜਗ ਚਲਣਹਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 

ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਮਾਂ ਆਉਣ 'ਤੇ ਇਸ ਸੈਸਾਰ 

ਨੂੰ ਛਡਣਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਇਹ ਸਥਾਪਨਾ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਸੈਸਾਰ ਮਨੁੱਖ 

ਲਈ ਇਕ ਕ੍ ਰੀੜਾ-ਸਥਲੀ ਹੈ, ਖੇਡ ਦਾ ਮੈਦਾਨ ਹੈ ਜਿਥੇ 

ਖੇਡ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ 'ਤੇ ਸਭ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਰਾਹ ਤੁਰ 

ਜਾਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸਾਰਾ ਜਗਤ ਖੇਡ-ਤਮਾਸ਼ਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਇਸ ਖੇਡ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਵਾਲੇ ਆਉਂਦੇ ਜਾਂਦੇ 

ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਵੀ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਆ ਕੇ 

ਜਗਤ-ਤਮਾਸ਼ਾ ਵੇਖਣ ਉਪਰੈਤ ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਕਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਿਤ ਜਾਂ ਜੀਵਨ ਲੀਲਾ ਨੂੰ “ਬਿਲਾਸ” ਪਦ 

ਨਾਲ ਨਿਰਦਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 

/ਤਿਨੰ ਦੇਖ ਪਲੀ ਕਾਹਲੋਂ ਯੋ ਪੁਕਾਸ਼ੰ 
ਨਿਪਨਸਲੈੰਧ ਜ਼ ਜਾ ਕਠੰ ਏ /ਚਲਾਸ਼ੰ / 

ਧਰੇ ਨਾਮ ਤਾ ਕੋ ਇਹ ਭਰ /ਸਲਾਸੰ / 

ਪੜ ਜੇ ਸ਼ਨੰ ਕੇ ਪਠੈ ਤਗੰਹ ਆਸੰ / 

(ਅਧਿ. 30/1304) 

ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਅਪਭ੍ਰੰਸ਼ 

ਸਾਹਿਤ ਤੋ ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵੀ ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ ਦੀ 

ਪਰੈਪਰਾ ਚਲੀ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਆਗਮਨ ਨਾਲ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬੜੀ 

ਜ਼ਬਰਦਸਤ ਤਬਦੀਲੀ ਵਿਆਪਕ ਹੋਈ ਅਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ 

ਵਿਚ ਇਸ ਤਬਦੀਲੀ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸਥਿਤੀ 

ਨੂੰ ਵੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਉਸ ਵੇਲੇ ਮਿਧੀ ਜਾ ਰਹੀ ਭਾਰਤੀ ਜਨਤਾ ਲਈ 
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ਭਰੋਸੇ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ, ਇਥੋਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਆਤਮ- 

ਗੌਰਵ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਭਰੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਧਰਮ ਦਿੱਤਾ, 

ਇਕ ਇਸ਼ਟਦੇਵ ਪਤਿ ਰੁਚਿਤ ਕੀਤਾ, ਸਾਂਝੀ ਕੌਮੀਅਤ 

ਟਿੱਤੀ, ਇਕ ਭਾਸ਼ਾ ਦਿੱਤੀ, ਇਕ ਲਿਪੀ ਦਿੱਤੀ, ਸੁਤੰਤਰਤਾ 

ਪੂਰਵਕ ਜੀਵਨ ਜੀਣ ਲਈ ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ। ਗੱਲ ਕੀ ਸਾਰੇ 
ਪੰਜਾਬ ਦਾ, ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਦਾ ਕਾਇਆ ਕਲਪ ਹੋ 

ਗਿਆ. ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਣ ਲਗਾ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਪਕਾਰਾਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਲੋਕੀਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ 

ਮਹਾਨ ਚਰਿਤ ਵਲ ਆਕਰਸ਼ਿਤ ਹੋਏ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰ- 

ਧਾਰਾ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਣੇ , 
ਅਨੁਯਾਈ ਬਣ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਸ ਗਾਉਣ ਲਗੇ। ਸਮਾਂ 

ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਚਰਿਤ ਵਿਚ ਅਲੌਕਿਕ 

ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੀ ਗੱਲ ਤੁਰ ਪਈ। ਉਹ ਨਰ ਤੋਂ ਨਾਰਾਇਣ 

ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਿਤ ਬਾਰੇ ਆਪਣੀ ਭਾਵ-ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਜੋ ਜਨਮ-ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ 

ਆਈ। ਜਨਮ-ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਜਨਮ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਤਕ ਦੀਆਂ 

ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸਾਖੀਆਂ ਜਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂ ਰਣ 

ਪਰਿਵਰਤਨ ਲਿਆਉਣ ਵਾਲੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਚਰਿਤ ਵਿਚ ਵਿਲੱਖਣ ਤੱਤ੍ਰ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਕਾਰਨਾਮਿਆਂ ਅਤੇ ਉਪਕਾਰਾਂ ਨੇ ਲੋਕਾਂ/ਅਨੁਯਾਈਆਂ 

ਦੀ ਸੋਚਣੀ ਹੀ ਇਕਦਮ ਬਦਲ ਦਿੱਤੀ। ਲੋਕ-ਚੇਤਨਾ ਅਤੇ 

ਕਵੀ-ਮਨ ਨੂੰ ਹਲੂਣਾ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਇਕ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਿਤਾਂ, ਕੌਤਕਾਂ 

ਅਤੇ ਉਪਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਣ ਲਈ ਸਾਹਿਤਕਾਰਾਂ ਦੇ ਮਨ 

ਵਿਚ ਉਮੰਗ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਉਹੀ ਉਮੰਗ ਉਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਪਾਈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ” ਜਾਂ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਵੇਂ : 

(1) ਗੁਰ ਸੋਭਾ (ਕਵੀ ਸੈਨਾਪਤ)- 1758 ਬਿ., 

(2) ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾ. ੧੦ (ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ)- 1854 ਬਿ., 
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ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾ. ੧੦ (ਕੁਇਰ ਸਿੰਘ)- 1808 ਬਿ. 

(ਸੋਦਿਗਧ), 

ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ (ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ)-- 1900 ਬਿ. 

ਸਿੰਘ ਸਾਗਰ (ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਕਲ)-- 1884 ਬਿ. 

ਆਦਿ। 

ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸਾਹੀ ੬ (ਕਾਵਿ) : ਕਵੀ ਸੋਹਨ ਨਾਲ 

ਸੰਬਧਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਇਹ ਕਰਿਤੀ ਆਪਣੀ ਅੰਦਰਲੀ 

ਗਵਾਹੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1738 ਈ. (1775 ਬਿ.) ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਹੈ, ਪਰ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ 'ਗੁਰਮਤਿ ਮਾਰਤੋਡ” 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈ. 1890 ਬਿ. ਤੋਂ ਆਰੈਭ ਹੋ ਕੇ ਸੈ. 1200 

ਬਿ. ਵਿਚ ਸਮਾਪਤ ਹੋਈ ਭਾਈ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ 

ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ ਚੌਂਕੀ ਵਾਲੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਛੰਦਾਂਕ 141 ਵਿਚ ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ 

ਉਤੇ ਸੋਨਾ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਰਜ ਹੈ ਜੋ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਦੀ ਘਟਨਾ ਹੈ। ਛੰਦਾਂਕ 

300 ਵਿਚ ਬੀਬੀ ਵੀਰੋ ਦੇ ਝਬਾਲ ਵਿਚ ਹੋਏ ਵਿਆਹ 

ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ (ਜੋ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਣਕ ਚੌਕ” ਕਰਕੇ 

ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ) ਬਾਰੇ ਭਵਿਖ-ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ 1891 

ਬਿ. (1834 ਈ. ) ਤੋਂ ਮੇਲਾ ਲਗਿਆ ਕਰੇਗਾ। ਛੰਦਾਂਕ 

410 ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ '“ਨੂਰਦੀ 

ਦੀ ਸਰਾਇ” ਢੁਹਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਇਟਾਂ ਨਾਲ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਉਸਾਰਨ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਇਕ 
ਨਕਲ ਜੋ 1901 ਬਿ. (1844 ਈ.) ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ, ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ “ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਖੋਜ ਵਿਭਾਗ' 

(ਨੰ.651) ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 

ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 1891 ਬਿ.(1834 ਈ.) ਅਤੇ 1901 

ਬਿ. (1844 ਈ.) ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਸੈਸਕਰਣ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। 

1968 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 21 

ਅਧਿਆਇ ਹਨ ਅਤੇ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 8131 ਹੈ। ਦੂਜਾ 

ਸੈਸਕਰਣ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਨੇ ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਅਧਿਆਇ ਤਾਂ ਇਸ ਵਿਚ ਹੀ ਭਾਵੇ' 

21 ਹੀ ਸਨ, ਪਰ ਪਹਿਲੇ ਨਾਲੋਂ ਇਸ ਵਿਚ 338 ਛੰਦ 
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ਘਟ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰੰਰਣਾ ਜਾਂ ਸਰੋਤ 

ਦਸਣ ਦੀ ਵਿਧੀ “ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ” 

ਜਾਂ “ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ 

ਰਖਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ 

ਲਈ ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਾਖੀ 

ਭਰੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਬਚਪਨ ਅਤੇ ਮੁੱਢਲੀ ਸਿਖਿਆ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਚੌਥੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦੀ ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਦਾ 

ਬਿੱਤਾਂਤ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਪੰਜਵੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਵਿਵਾਹ 

ਦਸ ਕੇ ਅਗਲੇ ਕਾਂਡਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ, 

ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ, ਬਬੇਕਸਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ, 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਲੜਾਈ, ਬੀਬੀ ਵੀਰੋ ਦਾ ਵਿਆਹ, ਬਾਬਾ 

ਸੁਰਜਮੱਲ ਦਾ ਵਿਆਹ, ਕੌਲਾਂ ਦਾ ਨਿਸਤਾਰਾ, ਬਾਬੇ ਬੁੱਢੇ, 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ, ਪੈਂਦੇ ਖ਼ਾਨ 

ਦੀ ਹਾਰ ਅਤੇ ਮਿ੍‌ਤੂ ਆਦਿ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਬਾਲਕ (ਗੁਰੂ) ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਉੱਤੇ ਪਿ੍‌ਥੀ 

ਚੰਦ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਪਸਰੀ ਨਿਰਾਸ਼ਾ, ਉਸ ਨਿਰਾਸ਼ਾ ਨੂੰ 

ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਬਾਲਕ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦੇ ਯਤਨਾਂ 

ਵਲ ਕਵੀ ਨੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਝਾਤ ਪਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਦਿੱਤੇ ਅਨੇਕ ਤੱਥ (ਜਿਵੇਂ` ਕਿ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਦਰਜ ਨੌ ਵਾਰਾਂ ਨਾਲ ਧੁਨੀਆਂ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਜਾਣਾ) 

ਅਤੇ ਤਿਥੀਆਂ (ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਦੀ ਤਾਰੀਖ਼) ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਨਹੀਂ ਮੰਨੀਆਂ ਜਾ 
ਆਂ। 

ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਦੋਹਰਾ-ਚੌਪਈ ਸ਼ੈਲੀ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਰਜ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਪ੍ਬੰਧ-ਕਾਵਿ ਦੀਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਧਾਰਾ- 

ਵਾਹਕ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚ 

ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਕਾਵਿ ਦਾ 

ਪੱਧਰ ਵੀ ਸਾਧਾਰਣ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਚੌਥੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਨਾਲੇ ਕਿਸੇ 
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ਸਿੱਖ ਦੀ ਬੇਨਤੀ, ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ 

ਨਿਖੇੜਿਆ ਜਾਏ, ਨੇ ਵੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਇਕੱਤਰ ਕਰਨ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ 

ਦਿੱਤਾ। ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਤੋ' ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਲਿਆਉਣ 

ਲਈ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ, ਫਿਰ ਬਾਬੇ ਬੁੱਢੇ ਨੂੰ ਭੇਜਣ 

`ਤੇ ਜਦੋਂ ਪੋਥੀਆਂ ਨ ਮਿਲੀਆਂ, ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਆਪ 

ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਗਏ ਅਤੇ ਮੋਹਨ ਦੇ ਚੌਬਾਰੇ ਹੇਠਾਂ ਗਲੀ ਵਿਚ 

ਬੈਠ ਕੇ ਅੰਹਨ ਤੰਠੇ ਊਂਚੇ ਮੰਦਰ #ਹਲ ਅਪਾਰਾ ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ 

ਗਾਇਆ। ਮੋਹਨ ਪਸੀਜ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ 

ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਪਹਿਲੇ 

ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਹੈ ( ਚਾਰ ਗਰ ਲੌ 

ਆਹੰਦ ਪੰਲੀਆਂ /ਤਹਾ /ਨਨਕਟਾਨ)। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਰਾਮਸਰ 

(ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ) ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਬਾਣੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਤੋਂ 

ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਵਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਬੋਧੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੇ “ਮਹਿਮਾ-ਪ੍ਕਾਸ਼` ਵਾਲੇ ਸ਼ੈਕੇ 

_ਦਾ ਨਿਵਾਰਨ ਕੀਤਾ। ਭਗਤ ਕਾਨਾ, ਛੱਜੂ, ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ 

ਅਤੇ ਪੀਲੂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ 

ਕਰਨੋਂ ਅਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਨੂੰ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। 

(ਸ਼ਾਇਦ ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋ ਬਾਦ ਹੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ 

ਬਾਣੀ ਨੂੰ “ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ)। 

ਫਿਰ ਭਾਈ ਬੈਨੌ ਦੀ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਨੀਸਾਣ ਪਵਾਉਣ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਹੈ ਅਤੇ ਪੈੜੇ ਦੁਆਰਾ 

ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ ਤੋ` “ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ” ਮੰਗਵਾਉਣ ਅਤੇ 

ਅਪ੍ਵਾਨ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਇਕੱਤਰ ਕਰਨ ਦੇ ਦੋ ਕਾਰਣਾਂ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਲਈ ਗੋਇੰਦਵਾਲ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ, ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦੇ ਜਾਣ ਦਾ ਬ੍ਰੱਤਾਂਤ ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਦਰਜ ਕਰਨ, 

ਚਾਰ ਸਮਕਾਲੀ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਅਪਵਾਨ ਕਰਨ 

ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ 

ਮੰਨਣ ਦੀ ਗੱਲ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ ਨੂੰ ਅਸਵੀਕਾਰਨ 

ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਸੋਬੈਧੀ ਪੂਰਵ- 
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ਵਰਤੀ ਇਤਿਹਾਸਾਂ ਵਿਚ ਆਏ ਬਿੱਤਾਂਤਾਂ ਦਾ ਸਮੀਕਰਣ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ (ਕਵੀ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ) ਇਹ 

ਪ੍ਬੰਧ-ਕਾਵਿ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਾਸੀ ਭਾਈ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ, ਕਵੀ'। 

ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ (ਕਵੀ ਕੋਇਰ ਸਿੰਘ) : 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ 

ਵਾਲਾ ਇਕ ਬਿੱਤਾਂਤਿਕ ਕਾਵਿ ਜਿਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੈਨ 

1751 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਹ ਪਹਿਲਾਂ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 

1968 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪੁਕਾਸ਼ਨ ਨਾਲ ਇਹ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 

ਦੇ ਅਵਲੋਕਨ ਲਈ ਉਪਲਬਧ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਕਵੀ ਨੇ 

ਆਪਣਾ ਨਾਂ 'ਕੋਇਰ ਸਿੰਘ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਜੋ ਕਿਸੇ ਸ਼ਹਿਰ 

ਦੇ ਕੰਬੋਆਂ ਵਾਲੇ ਮਹੱਲੇ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ 

ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ਹਿਰ ਲਾਹੌਰ ਹੋਵੇਗਾ। ਕਵੀ ਨੇ 

ਇਸ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਪਰਿਆਇਵਾਚੀ 

ਨਾਂ- ਬਿਸਨ ਹਰਿ ਅਤੇ ਸੀਕਾਂਤ ਹਰਿ- ਵਰਤੇ ਹਨ। ਇਹ 

ਦੋਵੇਂ ਨਾਂ 'ਕੋਇਰ ਸਿੰਘ” ਦੇ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ। 

ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਵੀ ਦਾ ਨਾਂ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ 

ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਰਖ ਦਿੱਤਾ ਹੋਵੇ। 

ਇਸ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਕੁਲ 2938 ਛੰਦ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ 2901 ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹਨ ਅਤੇ 37 ਪੰਜਾਬੀ 

ਵਿਚ ਹਨ। ਕਵੀ ਨੇ ਅਧਿਕਤਰ ਦੋਹਿਰਾ-ਚੌਪਈ ਪੱਧਤੀ 

ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਹੈ, ਉੱਜ ਸਲੋਕ, ਸੋਰਠਾ, ਅੜਿਲ, ਸਵੈਯਾ, 

ਬੁਲਨਾ, ਤ੍ਰਿਭੰਗੀ, ਭੁਜੰਗ, ਰਸਾਵਲ ਆਦਿ ਛੰਦਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 

ਵਰਤ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ “'ਬਚਿਤ੍੍‌ ਨਾਟਕ” ਅਤੇ 

'ਸੀ ਗੁਰ ਸੋਭਾ” ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨੂੰ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਬ੍ਰਿਤਾਂਤ 
ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਆਦਿ ਤੋ ਅੰਤ ਤਕ ਪੂਰਾ 

ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਫਲਸਰੂਪ “ਸੀਸ ਭੇਟ” ਦਾ ਪ੍ਰਸੈਗ, 
ਚਮਕੌਰ ਤੋਂ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਤਕ ਦਾ ਸਫ਼ਰ, ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਦੀ ਘਟਨਾ ਆਦਿ ਨੂੰ ਵਿਸਤਾਰ 

ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ 

ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਅਵਤਾਰ 
ਪੁਰਸ਼, ਮਹਾਨ ਯੋਧਾ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ-ਰਾਜ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪਰ ਕਵੀ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੀਆਂ 

ਤਾਰੀਖ਼ਾਂ ਅਤੇ ਕਈ ਘਟਨਾਵਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਸ਼ੱਕੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਹਾਂ, ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1734 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਭਾਈ ਮਨੀ .ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ 

ਵਿਵਰਣ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 

ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਹੌਰ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਇਸ ਘਟਨਾ ਬਾਰੇ ਨਿਜੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 

ਰਖਦਾ ਸੀ। 

ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ (ਕਾਵਿ) ਇਹ 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਕਵੀ ਭਾਈ ਸੋਭਾ ਰਾਮ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਮਾਤਾ ਲੱਛਮੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਭਾਈ ਸੋਭਾ ਰਾਮ ਬਚਪਨ ਤੋ ਹੀ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹੀ 

ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਾਧਕ ਭਾਈ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ 

ਆਇਆ ਅਤੇ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਕੇ ਗੁਰਮਤਿ 

ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ-ਗਾਰਜ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਉਹ ਬਹੁਤ ਲੰਬੇ ਸਮੇਂ 

ਤਕ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਦੇ ਡੇਰੇ, ਊਨੇ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। 

ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਬਾਕੀ ਸਮਾਂ ਉਥੇ ਹੀ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ। ਉਸ 

ਦੀਆਂ ਦੋ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ- (1) ਸੈਤਮਾਲ 

(ਵੇਖੋ) ਅਤੇ (2) ਗੁਰ-ਬਿਲਾਸ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ। 

ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਗੁਰਭਾਈ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੀ ਪੇ੍‌ਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਦਾ 

ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਬਾਬਾ ਕਲਾਧਾਰੀ ਦੀ ਬੈਸ 

ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਸਰੂਪ ਦੇਵੀ ਦੀ 

ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1756 ਈ. (1813 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਾਬਾ 

ਜੀ ਆਪਣੇ ਯੁਗ ਦੇ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸੈਤ-ਸਿਪਾਹੀ 

ਸਨ। ਉਹ ਜਿਤਨੇ ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਤਪਸਿਆ ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ 

ਸਨ, ਉਤਨੇ ਹੀ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਪਰਾਕ੍ਮ 

ਦਿਖਾਉਣ ਵਿਚ ਸਮਰਥ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ 



ਗੁਰਮਤਮਗੁਰੁਮਤਿ 

ਦਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ “ਊਨਾ' 

ਨਗਰ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। ਉਹ ਆਪਣੇ 

ਵਕਤ ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਆਦਰ ਅਮੀਰ ਤੋ' ਗ਼ਰੀਬ, ਰਾਜਿਆਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਪੱਡੂ ਜੀਵਨ 

ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਕਿਸਾਨਾਂ ਤਕ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਲੋਕਾਂ 

ਦੇ ਅਪਾਰ ਆਦਰ ਕਾਰਣ ਕਈ ਚਮਤਕਾਰ ਪੂਰਣ ਘਟਨਾਵਾਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਈਆਂ ਸਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਤੁਤ 

ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਮਾਵੇਸ਼ 

ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਇਸ ਕਾਵਿ ਦੀ ਪਹੁੰਚ-ਵਿਧੀ 

ਪੌਰਾਣਿਕ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕੁਲ ਸੱਤ ਅਧਿਆਇ ਹਨ 

ਅਤੇ ਹਰ ਅਧਿਆਇ ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਵਸਤੂ ਕਥਾਤਮਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਦੋਹਰਾ 

-ਚੌਪਈ ਕਾਵਿ ਪੱਧਤੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੈ। ਰੂਪਾਕਾਰਿਕ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਬਾਰੇ ਕਈ 

ਗੁਰੂ-ਬਿਲਾਸ ਲਿਖੇ ਜਾ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਉਸੇ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਕਵੀ 

ਸੋਭਾ ਰਾਮ ਦੀ ਰਚਨਾ ਆਪਣਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਕਰਮ ਪੂਰਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸ, ਮਿਥਿਹਾਸ ਅਤੇ ਕਾਵਿ 

ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਸੁਮੇਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਵਸਤੂ-ਵਰਣਨ 

ਰਾਹੀਂ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਚਿੜ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਰਾਹੀਂ ਤਤਕਾਲੀਨ ਪਰਿ- ਸਥਿਤੀਆ ਨਾਲ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਕਰਾਈ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 

ਲਿਖੀ ਇਹ ਰਚਨਾ ਬੇਦੀ ਬਾਬਿਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ 

ਪੈਦਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤ, ਗੁਰਮਤਿ : ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਦੋ ਅਰਥ ਵਿਵਹਾਰ 

ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਅਰਥ ਹੈ-- ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਤ, 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਰਾਏ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਨਸੀਹਤ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੈਮਤੀ। 

ਲਈ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਗ੍ਹਿਣ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਚੂਕਿ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਪੁਗੀ ਹੋਈ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ 

ਸੁਆਮੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦੀ ਰਾਏ ਸਿੱਖ ਲਈ 

ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਦੀ ਮਤ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਬਹੁਤ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- 

ਗੁਰਮਤ/ਗੁਰਮਤਿ 

ਗਾਰਮਾਤਿ ਲੰਹ ਤਰਹ ਭਵ ਦੁਤਰ ਮਕ/ਤ ਭਏ ਸ਼ਖ਼ ਪਾਇਆ / 

(ਗੁ.ਰੰੰ.1041)। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਣ ਵਾਲਾ 

ਵਿਅਕਤੀ ਕਦੇ ਡੌਲਦਾ ਨਹੀਂ ਹੈ- ਗੁਰਮਾੰਤਿ ਮਨੁ 

ਨ/ਹਿਰਾਈਆ ਮੰਗੀ /ਜਿੰਦੁੜਾਏ ਅਨਤ ਨ ਕਾਹੁ ਡੌਲੇ ਰਾਆ/ 

(ਗੁ.ਰੀੰ.538)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਹੇ ਮੂਰਖ ਵਿਅਕਤੀ ! 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲ ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤੀ ਤੋ ਬਿਨਾ 

ਕਈ ਸਿਆਣੇ ਅਖਵਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ ਵਿਚ 

ਡੁਬ ਗਏ ਹਨ- ਗੁਰ ਕੀ ਮੱਤ ਤੂੰ ਲਹਿ /ਇਆਨ / ਭਗਤ 
ਬਨਾ ਲ੍ਹ ਛੂ ਨਿਆਨੇ / (ਗੁ .ਗੰ.288)। 

ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਦੂਜਾ ਅਰਥ ਹੈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਸਿੱਧਾਂਤ । ਇਸੇ ਤੋਂ ਵਿਸਤਰਿਤ ਹੋਇਆ 

ਬਣਾ ਕੇ ਚਲਣ ਵਾਲਾ ਧਰਮ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰਮਤਿ 

ਦਾ ਭੰਡਾਰ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਤੋਂ ਭਾਵ ਕੇਵਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਉਹ ਸਾਰੀ ਭਗਤ ਅਤੇ ਭੱਟ- 

ਬਾਣੀ ਵੀ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ। ਰੀਗਾ 

ਵਿਚ ਮਿਲਣ ਵਾਲੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਨਦੀਆਂ ਗੰਗਾ ਹੀ 

ਅਖਵਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਹੀ ਅਖਵਾਉਣ 

ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਰਖਦੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਸਾਰੀ 

ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਅਸ਼ੇਸ਼ ਅਤੇ ਅਭਿੰਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਹੀ 

ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਦਰਜ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਰਸਾਏ ਸਿੱਧਾਂਤ ਸਮੁੱਚੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ “ਗੁਰਮਤਿ” ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ “ਗੁਰਮਤਿ” ਹੀ 

ਸਿੱਖ-ਸਾਧਕ ਦੁਆਰਾ ਅਪਣਾਈ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਜੀਵਨ- 

ਜਾਚ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਮਤਿ ਭਗਤੀ” (ਵੇਖੋ) ਕਿਹਾ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤ-ਪੱਧਤੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ 

ਵਾਲੇ ਅਨੁਯਾਈ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ-ਧਰਮ ਵੀ ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਗੁਰਮਤਿ” ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਵੇਖੋ “ਗੁਰਦਾਸ, ਭਾਈ'। 

ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਗੁਰਮਤਿ-ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਸੀਮਾ 

ਦਾ 'ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਤੋਂ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਕੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ” ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਕਲਾਵੇ 



ਗੁਰਮਤ ਗਰੰਥ ਪ੍ਚਾਰਕ ਸਭਾ 

ਵਿਚ ਸਮੇਟਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕਈ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਮਤ ਗ੍ਰੰਥ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸਭਾ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਲਈ ਕਿਤਾਬਾਂ, ਰਸਾਲੇ , ਟੈਕਟ ਆਦਿ ਛਾਪ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਵੰਡਣ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਗਿਆਨੀ ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਨੇ 8 ਅਪੈਲ 

1885 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ “ਗੁਰਮਤ ਗੰਥ ਪ੍ਚਾਰਕ 

ਸਭਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਹਕੀਮ ਆਗਿਆ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਇਸ ਸਭਾ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਚੁਣਿਆ ਜਿਸ ਦੀ ਅਪੈਲ 1887 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਹਕੀਮ ਮੰਨਾ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਸਭਾ ਵਲੋਂ 

ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾ “ਗੁਰਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਨਿੱਤ ਦੇ ਕਰਮ” ਨਾਂ ਦੀ 

` ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨਾ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਸਦ ਸਿੱਧਾਂਤ”, 

“ਥਿਤਾਂ ਵਾਰ ਬਾਹਾਮਾਹ”, “ਗੁਰ ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼”, “ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਪਾਠ ਦੀ ਵਿਧੀ”, “ਗੁਰਪੁਰਬ ਪਤ੍ਰਕਾ", 
“ਗੁਰਪ੍ਰਨਾਲੀ', “ਯਾੜ੍ਾ ਹਜ਼ੂਰ ਅਬਚਲਨਗਰ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 

ਦੀ” ਅਤੇ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਦਸਮ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਕਾ” (ਭਾਈ ਸੁਖਾ 

ਸਿੰਘ) ਆਦਿ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਸਭਾ ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਕੰਮ “ਦਸਮ 

ਗ੍ਰੰਥ” ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਪਾਠ ਦਾ ਨਿਰਧਾਣ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਸਿੰਘ 

ਸਭਾ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਪ੍ਰਰਣਾ ਅਤੇ ਹਕੀਮ ਮੰਨਾ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੀਆਂ 32 ਪੁਰਾਤਨ 

ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਬੀੜਾਂ ਇਕੱਠੀਆਂ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਅਤੇ 

13 ਜੂਨ 1895 ਈ. ਤੋਂ 16 ਫਰਵਰੀ 1896 ਈ. ਤਕ 

ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਹੋਈਆਂ ਕਈ ਮੀਟਿੰਗਾਂ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ 

ਵਟਾਂਦਰਾ ਕਰਕੇ “ਰਿਪੋਰਟ ਸੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਸਮ ਪਾਤਸ਼ਾਹ 

ਦੇ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ”, ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੂੰ ਰਾਏ ਦੇਣ ਲਈ ਭੇਜੀ ਗਈ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਟਿੱਪਣੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ 11 ਫਰਵਰੀ 

1898 ਈ. ਨੂੰ ਦੂਜੀ ਰਿਪੋਰਟ “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਦੀ ਸੁਧਾਈ 

ਦੀ” ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਕਿ “ਦਸਮ ਗਰੰਥ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਸੈਨ 1698 ਈ. ਨੂੰ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਸਭਾ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨਾ “ਮਾਈ ਦੇ ਜਾਮੇ 

ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਵਨ ਦੀ ਵਿਧੀ” ਦੇਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1900 

ਗੁਰਮਤ ਟੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ 

ਈ. ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਇਸ ਮਸਲੇ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨ ਅਤੇ 

ਅੰਤਿਮ ਦਿਸ਼ਾ ਸੁਝਾਉਣ ਲਈ ਪੰਜ ਵਿਦਵਾਨਾਂ -ਭਾਈ 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਠਾਕਰ ਸਿੰਘ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਗਿਆਨੀ ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ 

ਪਟਿਆਲਾ ਅਤੇ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭਸੌੜ-- ਦੀ ਬਣਾਈ 

ਗਈ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨਾ ਵਿਚ 

ਸਮੋਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਟ੍ੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਚੀਫ਼ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਸ ਸਭਾ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 

ਘਟ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਬੈਦ 

ਹੋਂ ਗਈ। 

ਗੁਰਮਤ ਟੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ : ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕਰਨ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ 

ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਅੰਦਰ ਗਿਆਨੀ ਕਰਤਾਰ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਤਖ਼ਲਸ 'ਪਿਊਖ” ਸੀ, 
ਪਰ ਸੈਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ “ਹਿਤਕਾਰੀ” ਨਾਲ ਬਦਲ . 

ਲਿਆ। ਇਸ ਸੁਸਾਇਟੀ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨੀਆਂ, ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੇ 

ਵਿਵਰਣ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਦੇ ਪਰਿਚਯਾਤਮਕ ਲੇਖ _ 

ਸਸਤੇ ਦਰਾਂ ਵਾਲੇ ਮਾਸਿਕ ਟੈਕਟਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਛਾਪੇ। 

ਸਭ ਤੋੱ' ਪਹਿਲਾ ਟੈਕਟ ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰਪੁਰਬ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ “ਆਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀ 

ਦੇ ਸਚੇ ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਹ ਟੈਕਟ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੇ ਸਥਾਪਿਤ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋ 

ਲਿਖਵਾਏ ਜਾਂਦੇ। ਕੁਝ ਟੈਕਟ ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਦੀ ਬੇਟੀ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਕੌਰ (ਅੰਮਿ੍‌ਤਾ ਪੀਤਮ) ਦੇ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਵੀ ਮਿਲਦੇ 
ਹਨ। ਗਿਆਨੀ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 12 ਸਾਲ ਅਜਿਹੇ ਟੈਕਟ 

ਛਾਪਣ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਈ। 

ਮਈ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਟ੍ਰੈਕਟਾ ਨੂੰ ਲੜੀਬੱਧ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਛਾਪਣ ਲਈ “ਗੁਰਮਤ” ਨਾਂ ਦਾ ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਟੈਕਟਾਂ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ 

ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਪਾਠਕਾਂ ਤਕ ਗੁਰ-ਸੈਦੇਸ਼ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਦਾ 

ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਉਦਮ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਕੁਝ ਟ੍ਰੈਕਟ ਹਿੰਦੀ ਅਤੇ 

ਉਰਦੂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਛਾਪੇ ਗਏ। ਇਸ ਉੱਦਮ ਲਈ 
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ਸ. ਮਿਹਰ ਸਿੰਘ ਚਾਵਲਾ ਅਤੇ ਸ. ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ 

ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਗੁਰਮੱਤਾ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਕੀਤਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਜਾਂ ਸਮੁੱਚਾ ਮਸ਼ਵਰਾ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਆਰੈਭ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ ਸਲਾਹ ਕਰਦੇ 

ਸਨ, ਜੋ ਗੁਰ-ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸੈਮਤੀ ਹੁੰਦੀ, 

ਉਸ ਦਾ ਨਾਉਂ “ਗੁਰਮੱਤਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ। ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ 

ਸਿੰਘ ਨੇ “ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਕਾਮ ਪਰਤਾ 

ਥਾ ਜੇ ਕੁਛ ਕਥ 2/ ਕਰਤ ਗੁਰਮਤਾ /ਮਲ ਕਰ ਸਭ ਹ/ 

ਜਥੌਦਾਰ ਜੌ ਕੁਝ ਕਹ ਦੇਤਾ / ਸੋਈ ਪੰਥ ਆਨ ਸਭ ਲੰਤਾ/ 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰਮੱਤਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ, ਪਰ ਕਈ ਵਾਰ ਕੇਵਲ ਪੰਜ 

ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ ਵੀ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ-੫ਾਚੋ ਸੰਘ ਮਲ ਕਰ` ਰਹਤ /ਝਧੋਕ ਕਾ ਗੁਰਮਤਾ 

ਕਠੇਂ / ਗੁਰਮੱਤਾ ਸ਼ਾਨ ਕੰਮ ਲਈਂ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ ਲੌਗ ਹੰਦਾ 

ਹੈ/ /ਇਸ਼ ਦਾ /ਵਰੌੰਹ ਕਰਨ ਵਾਲਾ “ਤਨਖਾਹੀਆ” ਕਰਾਰ 

ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ /ਤਨਥਾਹ ਵਾਂ ਗੁਰਮੱਤ ਭਾਗੀ ਹੀ ਲਗਾਈ 

ਜਾਂਦਾਂ ਹੈ/ 

ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰਮੱਤਾ ਕਰਨ ਦੀ ਰੀਤ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ ਚਲ ਪਈ ਸੀ। ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਅਤੇ ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਛਡਣ ਲਈ ਗੁਰੂਜੀ 

ਨੇ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਗੁਰਮੱਤੇ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ 

ਦਾ ਅਧਿਕ ਪ੍ਚਲਨ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਉਦੋ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਰੀਤ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 

ਕਰਨ ਲਈ ਮਜ਼ਬੂਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1805 ਈ. ਵਿਚ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੋ ਗੁਰਮੱਤਾ ਕਰਵਾਇਆ 

ਸੀ, ਉਹ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਪੜਾ ਸੀ। ਉਸ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਹੁਕਮ ਹੀ ਚਲਣ ਲਗ ਪਿਆ। ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਗੁਰਮੱਤਾ 

ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਧੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(ਉ) ਗੁਰਮੱਤਾ ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਵਾਲਾਂ 'ਤੇ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾ 

ਹੈ, ਜੋ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਅਸੂਲਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 

ਗੁਰਮਤਿ-ਸੈਗੀਤ 

ਲਈ ਹੋਣ, ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਦਵੀ, ਬੀੜ ਦੀ ਨਿਰੋਲਤਾ, ਅੰਮ੍ਰਿਤ, 

ਰਹਿਤ-ਬਹਿਤ ਪੰਥ ਦੀ ਬਣਾਵਟ ਆਦਿ ਨੂੰ ਕਾਇਮ 

ਰਖਣ ਬਾਬਤ। ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੇ ਸਾਧਾਰਣ 

(ਧਾਰਮਿਕ, ਵਿਦਿਅਕ, ਸਮਾਜਿਕ, ਪੁਲਿਟੀਕਲ) 

ਸਵਾਲ ਉਤੇ ਕੇਵਲ 'ਮੱਤਾ” ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

(ਅ) ਇਹ ਗੁਰਮੱਤਾ ਗੁਰੂ-ਪੰਥ ਦਾ ਚੁਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਕੇਵਲ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਜੱਥਾ ਜਾਂ ਗੁਰੂ-ਪੰਥ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ 

ਇਕੱਠ ਹੀ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ-ਸੈਗੀਤ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਅਪਣਾਏ ਗਏ ਸੈਗੀਤ-ਪ੍ਰਬੰਧ ਜਾਂ ਸੈਗੀਤ-ਪੱਧਤੀ। 

ਇਸ ਸੈਗੀਤ-ਪੱਧਤੀ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਗੀਤ ਨਾਲ 

ਹੈ। ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਗੀਤ ਅਸਲੋਂ ਧਾਰਮਿਕ ਉਦਗਾਰਾਂ ਦੀ 

ਸੈਗੀਤਾਤਮਕ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਪਰਮ- 

ਇਸ਼ਟ ਦੀ ਸੇਵਾ ਜਾਂ ਭਗਤੀ ਸੰਪੰਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਭਗਤੀ 

ਵਾਯੂ-ਮੰਡਲ ਸਿਰਜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਧਾਰਮਿਕਤਾ ਦਾ ਰੋਗ 

ਭਾਰਤੀ ਸੈਗੀਤ ਉਤੇ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਚੜ੍ਹਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਕਈ ਵਾਰ ਧਾਰਮਿਕ ਪਾਠ ਦਾ ਗਿਆਨ ਨ ਹੋਣ 'ਤੇ ਵੀ 

ਸੈਗੀਤ ਰਾਹੀਂ ਉਸ ਦਾ ਰਸ ਸਰੋਤਿਆਂ ਦੇ ਕੈਨਾਂ ਵਿਚ 

ਪਹੁੰਚਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ-ਸੈਗੀਤ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਧਾਰ ਭਾਰਤੀ 

ਸ਼ਾਸਤੀ-ਸੈਗੀਤ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਨਹੀਂ ਭੁਲ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 

ਕਿ ਇਸ ਸੈਗੀਤ-ਪੱਧਤੀ ਉਪਰ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ 

15ਵੀਂ ਅਤੇ 16ਵੀਂ ਸਦੀਆਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸੰਗੀਤ- 
ਪੱਧਤੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 

ਸੁਲਤਾਨਾਂ ਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਦੇ ਕਾਇਮ (1206 ਈ. ਤੋਂ) 

ਹੋਣ ਨਾਲ ਸੂਫ਼ੀ ਸੈਗੀਤ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਣ 

ਲਗਾ। ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੀ ਚਿਸ਼ਤੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸੈਗੀਤ ਦਾ 

ਪ੍ਰਭਾਵ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਘੜਵਾਂ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 

ਦੀ ਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਰੱਬ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ ਦਾ ਸਭ 



ਗੁਰਮਤਿ-ਸੈਗੀਤ 

ਤੋਂ ਚੰਗਾ ਅਤੇ ਸਰਲ ਤਰੀਕਾ ਹੈ ਸੂਫ਼ੀ ਕਲਾਮ ਨੂੰ ਸੈਗੀਤ- 

ਬੱਧ ਢੰਗ ਨਾਲ ਗਾਉਣਾ। ਸੂਫ਼ੀ ਦੇ ਸੰਗੀਤ ਨੂੰ “ਕਵਾਲੀ 
ਸੈਗੀਤ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦਾ ਸਹੀ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਖ਼੍ਰਾਜਾ ਮਈਉੱਦੀਨ ਚਿਸ਼ਤੀ ਨਾਲ 

ਅਜਮੇਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਵਾਲੀ ਅਤੇ 

ਨਾਅਤ ਸੈਗੀਤ-ਵਿਧੀਆਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਈਆਂ। 

ਉਸ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ (1556-1605 ਈ.) ਵਿਚ ਹੋਰਨਾਂ. 

ਕਲਾਵਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਸੈਗੀਤ ਨੂੰ ਵੀ ਰਾਜ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 

ਉਤਸਾਹ ਮਿਲਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸੈਗੀਤ-ਬੱਧ ਰਚਨਾ ਹੈ। 
ਸੈਗੀਤ-ਬੱਧ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਗੰਥ 

ਰਾਹੀਂ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸੁਤੰਤਰ ਸੈਗੀਤ ਪਰੈਪਰਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰ-ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਸੈਗੀਤ 

ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 

ਕਲਾਤਮਕ ਜੁਗਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। ਬਾਣੀ ਨੂੰ 

ਰਾਗਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਢਾਲਣ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਸਥਿਰ 

ਕਰਨ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਗੀਤ ਨੇ ਇਕ ਵਖਰੀ 

ਪਛਾਣ ਕਾਇਮ ਕਰ ਲਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਿੱਖ-ਸੈਗੀਤ” ਜਾਂ 

“ਗੁਰਮਤਿ-ਸੈਗੀਤ” ਆਦਿ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਲਗੇ ਹਨ। ਇਸ 

ਦੇ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੂਪ ਜਾਂ ਕਾਰਜ-ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ “ਕੀਰਤਨ” 

(ਵੇਖੋ) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਰਾਗ (ਵੇਖੋ) ਨੂੰ ਗਾਇਨ ਸ਼ੈਲੀਆਂ 

ਧੁਨੀ ਆਦਿ ਜੁਗਤਾਂ ਨਿਰਦਿਸ਼ਟ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੁਗਤਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ` ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਧਾਰਮਿਕ 

ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੇ ਸੈਚਾਰ ਦਾ ਜੀਵਤ ਸਾਧਨ ਬਣੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਉਸੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ 

ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਰਾਇਆ 

ਸੀ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਆਧੁਨਿਕ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਸੰਤ ਸਚੇਤ 

ਹੁੰਦੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਦੀ ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਰਬਾਬੀਆਂ ਦੀ ਅਣੁਪਲਬਧੀ ਕਾਰਣ ਪਰੈਪਰਿਕ ਗਾਇਨ 

ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਬੀਤੇ ਯੁਗ ਦੀ ਗੱਲ ਬਣਦੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ ਜਵੱਦੀ ਕਲਾਂ, ਲੁਧਿਆਣਾ ਦੇ ਬਾਬਾ ਸੁੱਚਾ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1991 ਈ. ਤੋਂ ਕੁਝ “ਅਦੁੱਤੀ ਗੁਰਮਤਿ 

ਸੈਗੀਤ ਸੈਮੇਲਨ” ਕਰਵਾਏ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 

ਗੁਰਮਤਿ ਕਾਲਜ, ਪਟਿਆਲਾ 

ਕਰਕੇ ਇਹ ਉੱਦਮ ਮੱਠਾ ਪੈ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ 

ਮੌਲਿਕ ਰੀਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਦੇ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਮਿਸ਼ਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਿਰਮਲੇ ਮਹੰਤ ਨੇ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤੀ ਸੀ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਉਮਰ ਨੇ ਵਫ਼ਾ ਨ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ 

ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੁਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਜਿਹੀ 
ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ ਮਹੰਤ ਗੱਜਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ ਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ 'ਤੇ ਅਜੇ ਕੌਮ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੀ ਹੋਇਆ ਸੀ ਕਿ ਮਹੈਤ ਜੀ ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ 

ਚਲ ਵਸੇ ਅਤੇ ਕੌਮ ਅਧੂਰਾ ਹੀ ਰਹਿ ਗਿਆ। ਆਧੁਨਿਕ 

ਯੁਗ ਵਿਚ ਕਈ ਰਾਗੀਆਂ/ ਕੀਰਤਨੀਆਂ ਨੇ ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ 

ਸੁਰਲਿਪੀਆਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਨਿਪੁੰਣਤਾ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਕਾਲਜ, ਪਟਿਆਲਾ : ਇਸ ਸੰਸਥਾ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 

ਕਮੇਟੀ” ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 20 ਅਕਤੂਬਰ 
1967 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ ਰਖਿਆ। ਸੈਨ 1968 

ਈ. ਤੋਂ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ 
ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥਾਂ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ। ਇਹ ਕਾਲਜ 

ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਅਤੇ ਪੰਥਕ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਸਮੇਤ 

ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਅਤੇ ਖੋਜ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਪੰਜਾਬ ਸਕੂਲ ਸਿਖਿਆ ਬੋਰਡ ਵਲੋ' 102 ਦੀ ਵਿਦਿਅਕ 

ਨੀਤੀ ਅਧੀਨ 1੧ਵੀ' ਅਤੇ 12ਵੀ' ਦੀਆਂ ਜਮਾਤਾਂ ਵਿਚ 

“ਧਰਮ” ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇ ਵਜੋਂ ਪੜ੍ਹਾਇਆ ਜਾਂਦਾਂ ਹੈ। ਬੀ.ਏ. ਦਾ 

ਪਾਠ-ਕ੍ਰਮ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। 

ਐਮ.ਏ. (ਧਰਮ ਅਧਿਐਨ) ਦਾ ਇਹ ਇਕੋ ਇਕ 

ਕਾਲਜ ਹੈ ਜਿਥੇ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਪਾਠ-ਕ੍ਰਮ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦਾ ਵੀ 

ਅਧਿਐਨ ਕਰਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਾਠ-ਕ੍ਮ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਦਸਮ ਗਰੰਥ ਦੀ ਚੋਣਵੀਂ ਬਾਣੀ ਦਾ 

ਅਧਿਐਨ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਕਥਾ/ 

ਲੈਕਚਰ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। 



ਗੁਰਮਤਿ ਨਿਰਣਯ ਸਾਗਰ 

ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਕੰਪਿਊਟਰ ਅਤੇ ਇੰਟਰਨੈਟ ਸੈਬੈਧੀ 

ਮੁਢਲੀ ਸਿਖਲਾਈ ਦੇਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਹੈ। ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਲਈ ਹੋਸਟਲ ਵੀ ਹੈ। 

ਤਗ਼ਮੇ ਦੇਣ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਦੇ 

ਵਿਚ ਜੁਟੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਨਿਰਣਯ ਸਾਗਰ (ਪੁਸਤਕ): ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ 

(ਸਹ ਲਰਲਮਜਜ਼ਿਦ ਚਕ ਰੀਥ (ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰਮਿਦੇ 

੬000 

“ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ, ਪੰਡਿਤ”। 

ਗੁਰਮਤਿ ਭਗਤੀ : ਵੇਖੋ “ਭਗਤੀ (ਗੁਰਮਤਿ) ਦਾ ਸਰੂਪ”। 

ਗੁਰਮਤਿ ਰਹਿਣੀ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਤ 

ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ _ 

“ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ” ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਨੁਕਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਹਨ : 

(ਉ) ਇਕ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਤੋਂ ਛੁਟ ਕਿਸੇ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਦੀ 
ਉਪਾਸਨਾ ਨਹੀਂ ਕਰਨੀ। 

(ਅ) ਆਪਣੀ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਦਾਤਾ ਤੇ ਇਸ਼ਟ ਕੇਵਲ ਦਸ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਦਸ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ। 

(ਏ) ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੂੰ ਇਕੋਂ ਜੋਤ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਇਕੋਂ 
ਰੂਪ ਕਰਕੇ ਮੰਨਣਾ। 

ਜਾਤ-ਪਾਤ ,ਛੂੜ-ਛਾਤ, ਜੋੜ੍-ਮੰੜ੍-ਤੋੜ੍, ਸ਼ਗਨ, 

ਤਿਥ, ਮਹੂਰਤ, ਗ੍ਰਹਿ, ਰਾਸ਼ਿ, ਸ਼ਰਾਧ, ਪਿਤਰ, 

ਖਿਆਹ, ਪਿੰਡ, ਪੱਤਲ, ਦੀਵਾ, ਕਿਰਿਆ ਕਰਮ, 

ਹੋਮ, ਜੱਗ ਤਰਪਣ , ਸਿਖ਼ਾਸੂਤ, ਭੱਦਣ , ਇਕਾਦਸ਼ੀ, 

ਪੂਰਨਮਾਸ਼ੀ ਆਦਿ ਦੇ ਵਰਤ , ਤਿਲਕ, ਜੋਵੂ , ਤੁਲਸੀ 
ਮਾਲਾ, ਗੋਰ, ਮੱਠ, ਮੜੀ, ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਾ ਆਦਿ ਭਰਮ 

-ਰੁਪ ਕਰਮਾਂ ਉਤੇ ਨਿਸਚਾ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ। 

ਗੁਰੂ ਅਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਅਨ ਧਰਮ ਦੇ ਤੀਰਥ 

(ਸ) 

(ਹ) 

ਗੁਰਮਤਿ ਰਹਿਣੀ 

ਜਾਂ ਧਾਮ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਅਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਮੰਨਣਾ। 

ਸ਼ਾਸਤਰ, ਗਾਇੜੀ, ਗੀਤਾ, ਕੁਰਾਨ, ਅੰਜੀਲ ਆਦਿ 

ਉਤੇ ਨਿਸਚਾ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ। ਹਾਂ, ਆਮ ਵਾਕਫੀ ਲਈ 

ਅਨਮਤਾਂ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਪੜ੍ਹਨਾ ਯੋਗ ਹੈ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਾਰੇ ਮਤਾਂ ਤੋਂ ਨਿਆਰਾ ਰਹੇ, ਪਰ ਕਿਸੇ 

__ਅਨਧਰਮੀ ਦਾ ਦਿਲ ਨਾ ਦੁਖਾਵੇ। 

(ਕ) 

(ਖੋ) 

(ਗ) 

(ਘ) 

(ਝ) 

(ਚ) 

(ਛ) 

(ਜ) 

(ਵ) 

(ਟ) 

(ਠ) 

ਹਰ ਇਕ ਕੈਮ ਕਰਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਅਗੇ 
ਅਰਦਾਸ ਕਰੇ। 

ਸਿੱਖ ਲਈ ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਦਿਆ ਪੜ੍ਹਨੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 

ਹੋਰ ਵਿਦਿਆ ਭੀ ਪੜ੍ਹੇ। 

ਸੈਤਾਨ ਨੂੰ ਗੁਰਸਿੱਖੀ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਦਿਵਾਉਣੀ ਸਿੱਖ 

ਦਾ ਫ਼ਰਜ ਹੈ। 

ਕੇਸ ਲੜਕੇ ਕੇ ਜੋ ਹੋਏ ਸੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬੁਰਾ ਨਾ ਮੰਗੇ। 

ਕੇਸ ਉਹੀ ਰੱਖੇ ਨਾਮ ਸਿੰਘ ਰੱਖੇ। ਸਿੱਖ ਆਪਣੇ ਲੜਕੇ 

ਲੜਕੀਆਂ ਦੇ ਕੇਸ ਸਾਬਤ ਰਖੇ। 

ਸਿੱਖ ਭੈਗ, ਅਫੀਮ, ਸ਼ਰਾਬ, ਤਮਾਕੂ ਆਦਿ ਨਸ਼ੇ 
ਨਾ ਵਰਤੇ। ਅਮਲ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦੇ ਦਾ ਹੀ ਰਖੇ। 

ਮਨ੍ਹਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਕਾ ਸਿੱਖ ਕੰਨਿਆ ਨਾ ਮਾਰੇ, ਕੁੜੀ-ਮਰ ਨਾਲ 

ਨਾ ਵਰਤੇ। 

ਗੁਰੂ ਕਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਕਿਰਤ ਕਰਕੇ ਨਿਰਬਾਹ 

ਕਰੇ। 

ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਿੱਖ ਗ਼ਰੀਬ ਦੀ ਰਸਨਾ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਕੀ ਗੋਲਕ 
ਜਾਣੇ। 

ਚੋਰੀ ਯਾਰੀ ਨਾ ਕਰੇ, ਜੂਆ ਨ ਖੇਡੇ । 

ਪਰ ਬੇਟੀ ਕੋ ਬੇਟੀ ਜਾਨੇ। 

ਪਰ ਇਸਤੀ ਸੋ ਮਾਤ ਬਖ਼ਾਨੇ। 

ਆਪਣੀ ਇਸਤੀ ਕੋ ਰਤ ਹੋਈ। 

ਰਹਿਤਵਾਨ ਗੁਰ ਕਾ ਸਿੱਖ ਸੋਈ। 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਪ ਇਸਤ੍ਰੀ ਆਪਣੇ ਪਤੀਬਰਤ ਧਰਮ 
'ਚ ਰਹੇ। 

ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਿੱਖ ਜਨਮ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤਕ ਗੁਰ 
ਮਰਯਾਦਾ ਕਰੇ। 



(ਡ) ਸਿੱਖ, ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਸਮੇਂ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕਾ 

ਖ਼ਾਲਸਾ, ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਫ਼ਤਹ” ਬੁਲਾਵੇ। ਮਰਦ 
ਇਸਤਰੀ ਦੋਹਾਂ ਲਈ ਇਹੋ ਹੁਕਮ ਹੈ। 

(ਢ) ਸਿੱਖ ਇਸਤਰੀਆਂ ਲਈ ਪਰਦਾ ਜਾਂ ਘੁੰਡ ਕਰਨਾ 

ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ। 

(ਣ) ਸਿੱਖ ਲਈ ਕਛਹਿਰੇ ਤੇ ਦਸਤਾਰ ਤੋਂ ਛੁਟ ਪੁਸ਼ਾਕ 

ਸੈਬੈਧੀ ਬਾਕੀ ਕੋਈ ਪਾਬੰਦੀ ਨਹੀਂ। ਸਿੱਖ ਇਸਤਰੀ 

ਦਸਤਾਰ ਸਜਾਏ ਜਾਂ ਨਾ ਸਜਾਏ, ਦੋਵੇਂ ਠੀਕ ਹਨ। 

'ਤੇ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਗੁਰਮੁਖ ਅਤੇ 

ਮਨਮੁਖ। ਦੋਵੇਂ ਵਿਪਰੀਤ ਰੁਚੀਆਂ, ਇੱਛਾਵਾਂ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾਵਾਂ 

ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਹਨ-- ਗੁਰਮੁਖਿ ਸ਼ਨਨੁਲ਼ ਮਨਨਾਖ ਵੰਮਠੀਆ/ 
(ਗੁਗੰ.131)। 

ਗੁਰਮੁਖ ਕੌਣ ਹੈ ? ਇਸ ਦਾ ਉੱਤਰ ਦੇਣਾ ਬਹੁਤ 

ਕਠਿਨ ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਯਤਨ 

ਕੀਤੇ ਹਨ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਦੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕੀਤ 'ਗੁਰਮੁਖ' 

ਹੈ। ਡਾ. ਜਯਰਾਮ ਮਿਸ਼ਰ (“ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਦਰਸ਼ਨ ') ਅਨੁਸਾਰ 

ਗੁਰਮੁਖ ਉਹ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਦੀਖਿਆ ਲਈ ਹੋਵੇ, ਜਾਂ 

ਉਹ ਸਾਧਕ ਜੋ ਰਾਤ-ਦਿਨ ਨਾਮ ਸਿਮਰਦਾ ਹੋਵੇ, ਜਾਂ ਉਹ 

ਸਿਧ ਵਿਅਕਤੀ ਜਿਸ ਨੇ ਪੂਰੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਧਿਆਨ ਲਗਾ 

ਕੇ ਮਨ ਨੂੰ ਜਿਤ ਲਿਆ ਹੋਵੇ। 

ਗੁਰਮੁਖ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਪਦਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਪਦਵੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਉਹ ਵਿਅਕਤੀ 

ਹੈ ਜੋ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਬਤੀਤ 

ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਵਿਚ ਇਤਨੀ ਅਪਾਰ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 

ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਾਧਾਰਣ ਤੋਂ ਅਸਾਧਾਰਣ, ਮਾਣਸ ਤੋ ਦੇਵਤਾ 

ਬਣਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-- ਸ਼ਲਿਹਾਗੀ ਗੁਰ ਆਪਣ ਇਓਹਾੜਾੀ ਸ਼ਦ 

ਵਾਰ /ਜਿ/ਨੇਆਣਸ ਤੋਂ ਦੇਵਤੇ ਕੀਏ ਕਰਤ ਨ ਲਾਗ ਵਾਰ / 

(ਗੁ.ਗਰੰ.4੫6੭-63)। 

ਹੀ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ “ਗੁਰਮੁਖਤਾ” ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਧਾਰਣ 

ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ 'ਗੁਰਮੁਖ” ਹੈ। ਇਹੀ ਗੁਰਮਤਿ 

ਵਿਚਲੇ ਆਦਰਸ਼-ਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
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ਜੀ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡੀ ਸਮਸਿਆ 'ਕੂੜ ਦੀ ਪਾਲਿ' 

ਨੂੰ ਤੋੜ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਦਾਚਾਰੀ ਬਣਾਉਣਾ ਸੀ-- /ਕੇਵ 

ਜ਼ਚਿਆਰਾ ਹੋਈਐ /ਕਾਵ ਕੂੜੈ ਤੁਟੈ ਪਲ / (ਜਪੁਜੀ)। 

ਇਹ ਸਦਾਚਰਣ ਹੀ ਦੇਵਤ੍ਰ ਹੈ। ਇਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਆਦਰਸ਼-ਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਮੂਲ-ਆਧਾਰ ਹੈ। 

ਸਾਧਕ ਦੁਆਰਾ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਦੇਵਤ੍ਰ ਜਾਂ 

ਗੁਰਮੁਖਤਾ ਕਿਸੇ ਪਰੀ-ਲੋਕ ਦਾ ਅਜੂਬਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ ਇਸ 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਾਇਆ 

ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਮਾਇਆ ਤੋ' ਨਿਰਲੇਖ ਰਹਿਣਾ ਹੀ ਗੁਰਮੁਖ 

ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ। ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜੋਗੀਆਂ ਨੂੰ ਆਦਰਸ਼-ਜੋਗੀ ਬਣਨ 

ਲਈ ਜੋ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ, ਉਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਆਪਣੇ ਆਦਰਸ਼-ਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਹੀ ਪਰਿਚਯ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ 

ਜਲ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਕਮਲ ਨਿਰਲਿਪਤ ਰਹਿੰਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਵੇਂ ਮੁਰਗ਼ਾਬੀ ਨਦੀ ਵਿਚ ਤਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ 

ਜਲ ਤੋਂ ਅਭਿਜ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਦਰਸ਼-ਜੋਗੀ 

ਆਪਣੀ ਸੁਰਤਿ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਟਿਕਾ ਕੇ, ਮਾਇਆ ਦੇ 

ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ, ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਵੀ 

ਭਵਸਾਗਰ ਤਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-- ਜੰਸੋ ਜਲ ਮਹ ਕਮਲ 

ਨਿਰਾਲਮੁ ਮਰਗਾਈ ਨੰਸ਼ਾਣ / ਸ਼ਗੰਤਿ ਸ਼ਝਾੰਦਾ ਭਵਸਾਗ਼ਰ 

ਤਗੀੰਆ ਨਾਨਕਾ ਨਾਮੁ ਵਖਾਣ / (ਗੁ ਰੰ .੭38)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਕਲਪੇ ਸਹੀ ਜੋਗੀ 

ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਆਦਰਸ਼-ਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਨਾਲੋ 

ਸਮਾਜਗਤ ਰੁਚੀਆਂ ਅਧਿਕ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਕੇਵਲ 

ਆਪਣੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉੱਨਤੀ ਨਾਲ ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ 

ਹੁੰਦਾ, ਸਗੋਂ ਸਾਰੇ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨਾ ਉਸ ਦਾ ਕਰਤੱਵ 

ਹੈ। ਉਹ ਆਪਣਾ ਜਨਮ ਤਦ ਹੀ ਸਫਲ ਸਮਝਦਾ ਹੈ ਜੇ 

ਉਸ ਦੇ ਆਪਣੇ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਮਾਜ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 

ਵੀ ਸੈਭਵ ਹੋਵੇ-- ਐਸੇ ਲਨ /ਵਿਰਲੇ ਸੰਸ਼ਾਰੇ / ਗੁਰ ਸਬਦ 

ਵੀਚਾਗ/ਹ ਰਹ/ਹ /ਨੈਰਾਣੇ/ ਆਪ ਤਗ/ਹ ਸੰਗ/ਤਿ ਕੁਲ 

ਤਾਗ/ਹਿ ਤਿਨ ਸ਼ਫ਼ਲ ਜਨਮ ਜਗਿ ਆਇਆ /(ਗੁ ਰੀ.1039)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਸਰੂਪ 

ਅਤੇ ਸਮਰਥਾ ਬਾਰੇ ਵੀ ਥਾਂ ਥਾਂ ਉਤੇ ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਹ ਸਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰਮ-ਰੈਗ ਵਿਚ 
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ਰੈਗਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਆਪਣੇਪਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ 

ਅਨੰਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਰਖਦਾ ਹੈ, ਗੁਰੂ 

ਦੁਆਰਾ ਦਸੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲ ਕੇ ਆਪਣਾ ਕਰਤੱਵ 

ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਸੱਚੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਭੈ ਮੰਨਦਾ ਹੋਇਆ 

ਉਸ ਵਿਚ ਸਮਾਹਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਗੁਰਨਾਖ ਸ਼ਾਚੈ ਕਾ 

ਭਉ ਪਾਵੈ / ਗੁਰਆਖ' ਬਾਣ ਅਘੜ ਘੜਾਵੈ / ਗੁਰਨਾਮ 

ਨਿਰਮਲ ਹਰੇ ਗੁਣ ਗਾਵੈ / ਗੁਰਮ/ਖ੪ ਪਂਵਿਤ੍ ਪਰਮ ਪੁ 

ਪਾਵੈ / ਗੁਰਮਾ/ਖ ਨਮ ਨੋਮਿ ਗੰਨੇ ਧਿਆਵੈ / ਨਾਨਕ ਗਰਮਾ/ਖਿ 

ਸ਼ਭੰਚ ਸ਼ਆਵੈ / (ਗੁ .ਰੀ੍‌.੭41)। 

ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ ਅਤੇ ਨਿਵਿੱਤੀ ਦੇ 
ਮਾਰਗ ਅਤੇ ਭੇਦ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਮੁਕਤ 

ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਆਪਣੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ 

ਵੀ ਉੱਧਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਵੈਰ- ਵਿਰੋਧ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 

ਚਿੰਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਹੈਕਾਰ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ 

ਮਾਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਅਤਿਥੀ 

ਹੀ ਸਮਝਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਤੀ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਛਾਣ 

ਲੈਂਦਾ ਹੈ- ਗਰਆ/ਖ ਵੰਰ /ਵਠੌਧ ਗਾਵਾਵੰ / ਗੁਰਮਾ/ਖ ਸਗਲੀ 

ਗਾਣਤ /ਮਟਾਵੈ / ਗਰਮ/ਖ' ਨਾ ਨਾਸ ਠੰਗਿ ਰਾਤਾ / ਨਾਨਕ 

ਗੁਰਨਾਮ ਖਸਮੁ ਪਛਾਤਾ /(ਗੁ ਰੀ੍‌ . 942)। ਗੁਰਮੁਖ ਨਿਰਵੈਰ 

ਅਤੇ ਸਮਦਰਸੀ ਹੈ; ਉਹ ਰਾਗ-ਦ੍ਰੈਸ਼ ਤੋਂ ਉੱਚਾ, ਭਗਤੀ 

ਵਿਚ ਲੀਨ, ਅਗਿਆਨ ਦੀ ਨਿੰਦਰਾ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹੈ-- 

ਗੁਰਮਾਖ' ਭਾਗ ਸ਼ਆਦਾ ਅਨ /ਤਿਆਗੇ / ਗੁਰਨ/ਖ' ਇਹੁ 
ਮਨ ਭਗਤਾ ਜਾਗੇ / (ਗੁਰੀ .415)। 

ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ ਕਿ 

ਉਹ ਸਦਾ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਤੋ' ਪਰੇ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਚਣ 

ਲਈ ਉਸ ਪਾਸ ਸਦਾ ਸ਼ੀਲ ਦਾ ਕਵਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ 

ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਉਹ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਤੋ' ਨਿਰਲਿਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਘਰ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਇਹੀ 

ਉਚਿਤ ਸਾਧਨ ਹੈ-- (1) ਦੁਖ ਸ਼ਥ ਹੀ ਤੇ ਭਏ /ਨਰਾਲ 

ਗਾਗ//ਖ ਸੰਲ ਸ਼ਨਾਹਾ ਹੈ /(ਗੁ.ਰੰ.1032); (2) ਸੁਖ ਵਧ 

ਤੋ ਨੰ ਅਮਰ #ਤਾਤਾ ਗਰਮ/ਕ ਨਿਜ ਘਰ ਪਾਇਦਾ /(ਗੁ . 

ਰੀ੍‌.1037)। 

ਗੁਰਮੁਖ ਦਾ ਅੰਤਹਕਰਣ ਰੇਸ਼ਮੀ ਵਸਤੂ ਵਾਂਗ 

ਕੋਮਲ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਮਨ ਇਕਾਗਰ ਹੈ, ਚਿੱਤ-ਬਿਰਤੀਆਂ 

ਉਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪੂਰਾ ਕਾਬੂ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਉਹ ਕੋਈ ਆਸ 
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ਨਹੀਂ ਰਖਦਾ। ਪਰ ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਰਲੇ 

ਹਨ। ਗੁਰਮੁਖ ਹਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ, ਉਹੀ ਬਣਦਾ 

ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਉਹ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਕੇ, ਆਖ਼ਿਰ ਉਸ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹੋ ਜਿਹਾ ਹੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਉਸ ਅਤੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ- ਨ 

ਜਾਤਾ ਸੋ /ਤਿਸ਼ ਹੀ ਲੰਹਾ/ ਆਤਿ /ਨੇਰਮਾ/ਇਲ ਸੰਡਸਿ 

ਦੌਹਾ / (ਗੁ ਗੰ.੭31)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਗੁਰਮੁਖ ਲਈ ਪੰਚ, ਸਾਧ, 

ਸਤ, ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ, ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ, ਸਮਦਰਸੀ ਆਦਿ 

ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਵਿਆਖਿਆ-ਪਰਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਗੁਰਮੁਖ ਦੇ ਸਰੂਪ, ਲੱਛਣ , ਮਹੱਤਵ ਆਦਿ ਉਤੇ ਵਿਸਥਾਰ 

ਸਹਿਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ 

ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਵਾਰ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਸ਼ਬਦ ਸੁਗਤਿ /ਲਵ ਲੰਡ ਠਇ ਸ਼ਾਧ 

ਸੰਗਤਿ ਸੱਚ ਆਲ #ਲਾ/ਇਆ/ ਹੁਕਮ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ 

ਆਪੁ ਗਵਾ/ਏ ਨ. ਆਪ ਜਣਾ/ਇਆ/... 7/ਠਾ ਬੋਲਣ 

ਨਿ/ਵਿ ਚਲਣ ਹਥਹ ਟੇ ਕੰ ਭਲਾ ਮਨਾ/ਇਆ/ /ਇਕ ਆਨਿ 

/ਇਕੁਾ ਅਰਾਧਣਾ ਦੁ/ਝਧਾ ਦੂਜਾ ਭਾਉ /ਮਟ/ਇਆ / 

ਗਾਰਨਾ/ਖ ਸ਼ਖ ਫਲ ਨਿਜ ਪਦੁ ਪਾਇਆ/£/ _ 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 

“ਭਗਤ-ਰਤਨਾਵਲੀ” (18ਵੀਂ ਪਉੜੀ) ਵਿਚ ਜਨਮ- 

ਮਰਨ ਦੇ ਦੁਖਾਂ ਨੂੰ ਕਟਣ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ 

ਪ੍ਸ਼ਨ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ-- ਤੁਸੀਂ ਗੁਰੁਖਾਂ ਦੇ ਕਰਮ ਕਰੋ, ਮਨਮੁਖਾਂ ਦੇ ਕਰਮ 
ਤਿਆਨੇਂ /ਅਗੇ ਗੁਰਮੁਖਾਂ ਦੇ ਪ੍ਕਾਰਾਂ ਤੇ ਝਾਤੀ ਪਾਉਂਦਿਆਂ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਕਿਹਾ : 

ਹੈਨੈ, ਇਕਾ ਗੁਗਮੁਖਤਰ ਹੈਨੇ, /ਏਕਾ ਗੁਰਨ/ਖੈਤਮ ਹੈਨ / 
ਗੁਰਮੁਖ ਕਉਣ ਹੈਨਿ/ 'ਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨੋਟੇਆਂ ਕਰਮਾਂ ਵਲੋ 

ਪਿਠ /ਦਿੱਤਾਂ ਹੈ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਵਚਨਾਂ ਵਲ ਅਖ ਗੀਤਾ ਹੈ, ਤੋ 

/ਇਕਾ ਭਾ ਓਨਾ ਨ॥ੱਲ ਚੰਗਿਆਈ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਆਪਣ 

ਵਲ ਸਦੀਵ ਉਸ ਦੇ ਨਲ ਚੰਗਿਆਈ ਕਰਦੇ ਠ/ਹੰਦੇ 
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ਹੰਨਿ ਤਾਂ ਉਸ਼ ਦੀ ਭਾਲਿਆਈ /ਵਿਸ਼ਾਰਦੇ ਨਹੀ' ਤੋੰ ਆਪਣਾ 

ਭਾਲਆਈ /ਚਤ ਨਹੀ ਕਰਦੇਂ/ 

ਗੁਕ//ਖਤਰ ਓਹ ਹੈਨਿ ਜੇ ਛਠੇ ਕਰਮ ਓਨਾ 

/ਤਿਆਨੰਗ /ਦੇੜੇ ਹੈਨੈ, ਤੇ ਭਾਲਿਆਂ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਅੰਗੀਕਾਰ 

ਕਾਂਤਾ ਹੈ ਤੇ ਨਿਸ਼ ਕੰਮ ਓਨਾ ਦੇ ਤੀਕ ਆਵਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਸਭਸੈ 

ਨਾਲ਼ ਭਲਾ ਗੀ ਕਰਦੇ ਹੈਨਿ, ਭਾਵੇ ਕਈ ਭਲਾ ਕਰੇ ਭਾਵੇ 
ਕੌਈ ਝਰਾ ਕਠੇ, ਓਹ ਆਪਣੰ ਵਲੋ ਭਲਾ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹੈਨੇ / 

ਤੇ ਗਭਰਆ/ਸਤਮ ਓਹ ਹੈਨਿ' ਲੇ ਗਿਆਨ ਸੰਪੀਨਿ 

ਹੈਨਿ/ ਭਲਾ ਸਭਸੈ ਨਲ ਕਰਦੇ ਗੈਨਿ/ ਲੇ ਕੋਈ ਓਨਾ ਨੂੰ 

ਝਰਾ ਗੀ ਕਰੇਂ ਤਾ ਓਨਾ ਦੇ ਨਗੱਲ ਭੀ ਭਲਾ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹੈਨਿ/ 

“ਗੁਰਮੁਖ ਲਈ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਿਚ ਚਾਰ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹੋਂਦ ਦਸੀ 

ਹੈ- ਮੋਤੀ, ਕਰੁਣਾ, ਮੁਦਿਤਾ (ਦੂਜਿਆਂ ਦੀ ਵਡਿਆਈ 

ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਪ੍ਸੈਨ ਹੋਣਾ), ਉਪੇਖਿਆ (ਅਣਡਿਠ ਕਰਨਾ)। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

-ਧਰਮ-ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ “ਗੁਰਮੁਖ” ਆਦਰਸ਼ ਪੁਰਸ਼ ਦਾ 

ਸੂਚਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ, ਜੋ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਸਚੇ 

ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਜ ਦਾ ਭਲਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ , ਸਾਰੀ ਮਾਨਵਤਾ 

ਨੂੰ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਾਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1896-1984 ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਦੇ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 

ਸਬੰਧਿਤ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਇਕ ਤਪਸਵੀ ਸਾਧਕ ਸਨ। 

ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 6 ਜਨਵਰੀ 1896 ਈ. ਵਿਚ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਬਠਿੰਡਾ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦਲੋਲ ਸਿੰਘ ਵਾਲਾ ਵਿਚ ਦਰਜ਼ੀ ਦੇ 

ਕਿੱਤੇ ਵਾਲੇ ਭਾਈ ਕਾਲੂ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਦਾ ਨਾਂ “ਬਾਬੂ” ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਅਤਰ 

ਬਾਦ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1914 

ਦਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਉਥੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥੀ ਦੀ ਡਿਊਟੀ ਵੀ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ ̀ 

1919 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਏ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 

ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲਈ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ 

ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਮਾਨਸਾ ਮੰਡੀ ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਡੇਢ ਸਾਲ ਕੈਦ ਕਟੀ। ਸੈਨ 1936 ਈ. ਤੋਂ 

ਇਹ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਵਿਚ ਟਿਕ ਗਏ ਅਤੇ ਅੰਤ 
ਤਕ ਇਸੇ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਰਹੇ। ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ 

ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਕਾਲਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਮਨ 

ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਕਮੇਟੀ ਦੇ 

ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ 20 ਅਕਤੂਬਰ ਨੂੰ ਕਾਲਜ ਦਾ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ 

ਰਖਿਆ ਜੋ ਅਗਲੇ ਸਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ, ਨਵੀਂ 

ਦਿੱਲੀ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਬੰਧ ਅਧੀਨ ਲੈ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1973 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਵੇਲੇ ਆਪ 

ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਪ ਦੀ ਸਿੱਖੀ ਦੇ 

ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਉਮਰ ਭਰ ਕੀਤੀ ਸੇਵਾ ਦੇ ਮਾਨ ਅਰਥ 

ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਤੋ ਵੀ ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ ਸਨਮਾਨਿਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਆਪ ਅਕਸਰ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਦੇਸ਼- 

ਵਿਦੇਸ਼ ਯਾੜਾ ਉਤੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਅਨੇਕ ਲੋਕਾਂ 

ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਭਾਵ-ਧਾਰਾ ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਦਾ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ 

ਕੰਮ ਕੀਤਾ। 19 ਜੂਨ 1984 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 

ਨਿਊਯਾਰਕ ਵਿਚ ਇਕ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਫੇਰੀ ਦੌਰਾਨ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਸਤ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ (1849- 1947 
ਈ.) ਸੇਵਾ-ਪੁੰਜ, ਬੇਲਾਗ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1849 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ 

ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਦਿਆਲਗੜ੍ਹ ਬੂੜੀਆ ਨਾਮਕ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਭਾਈ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਅਰੋੜਾ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਗੁਰਦੇਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਾਉਣ 

ਵਿਚ ਉਚੇਚਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਜਨਮ ਤੋਂ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਦੀ ਰੁਚੀ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਪਟਿਆਲਾ 

ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਫ਼ੀਲਖ਼ਾਨੇ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੇ ਗਏ , ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਮਨ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਨ ਲਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਕੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਟਿਆਲੇ ਤੋਂ ਕੁਝ ਦੂਰੀ ਤੇ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਤਪਸਿਆ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ 12 ਸਾਲ ਲਗਾਤਾਰ ਤਪਸਿਆ ਕਰਨ 

ਉਪਰੰਤ ਆਪਣੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਸਹਿਤ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ 



ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1903 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜਾ ਕੇ ਮਲਵਈ ਬੁੰਗੇ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਏ। 

ਉਥੇ ਸੋਤ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਰਾਗੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ। 

ਸੰਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਤੋਂ” 

ਇਲਾਵਾ “ਸੇਵਾ” ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਲਕਸ਼ ਬਣਾ 

ਲਿਆ। ਸਵੇਰੇ ਉਠਦਿਆਂ ਹੀ ਇਹ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਸਰੋਵਰ ਦੀਆਂ ਪੌੜੀਆਂ ਦੀ ਸਫ਼ਾਈ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੰਦੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਸੈਨ 1914 ਈ. ਤੋ ਕਾਰਸੇਵਾ ਨੂੰ ਜੀਵਨ-ਮਨੋਰਥ 

ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਪਤਿਗਿਆ ਕਰ ਲਈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਸੈਤੋਖਸਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਕਾਰ 

-ਸੇਵਾ ਦਾ ਸਿਲਸਿਲਾ ਹੀ ਚਲ ਪਿਆ। ਸੈਨ 1923-28 

ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ 

ਗਾਰ ਕਢਣ, ਪੌੜੀਆਂ ਬਣਾਉਣ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਲਈ ਜਲ 

ਦੀ ਨਿਰੈਤਰ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ ਲਈ ਹੈਸਲੀ ਬਣਵਾਉਣ 

ਦਾ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਉਦਾਸੀ ਮਹੰਤ ਪ੍ਰੀਤਮ 

ਦਾਸ ਅਤੇ ਮਹੈਤ ਸੈਤੋਖ ਦਾਸ ਦੁਆਰਾ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਜਲ ਲਿਆਉਣ ਵਾਲੀ ਹੈਸਲੀ 

ਦਾ ਪੁਨਰ-ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ' ਬਾਦ 

ਆਪ ਨੇ ਮੁਕਤਸਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ, ਫਿਰ 

ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਤਪੀਆਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਰਵਾਈ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਬਣਵਾਇਆ। 

ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀਆਂ ਪੌੜੀਆਂ 

ਬਣਵਾਈਆਂ ਅਤੇ ਪਰਿਕ੍ਮਾ ਦਾ ਫ਼ਰਸ਼ ਪੱਕਾ ਕਰਾਇਆ। 

ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਪੜਾ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਲ-ਲੀਲਾ ਅਤੇ 

ਬਣਵਾਈਆਂ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ ਆਪ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਨਮ-ਅਸਥਾਨ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ 

ਉਸਾਰੀ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਪੰਜਾਬ ਵੰਡਿਆ 

ਗਿਆ। ਆਪ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆ ਕੇ ਸ਼ਰਣਾਰਥੀਆਂ ਲਈ 

ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਲਗੇ ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਰਿਕਮਾ ਨੂੰ ਖੁਲ੍ਹਾ ਕਰਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਵਿਚ 

ਜੁਟ ਗਏ। 

30 ਨਵੰਬਰ 1947 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਸਕਾਰ ਅਪਰ 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਪੋ੍‌ਫੈਸਰ, ਭਾਈ 

ਬਾਰੀ ਦੁਆਬ ਨਹਿਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, 

ਜਿਥੇ ਇਕ ਕੁਟੀਆ ਵਿਚ ਇਹ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਸਚਮੁਚ 

ਸੇਵਾ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ 

ਦੀ ਅਜਿਹੀ ਪਿਰਤ ਪਾਈ ਕਿ ਇਹ ਇਕ ਪਰੈਪਰਾ ਬਣ 

ਗਈ। ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਲਈ ਆਪ ਨੇ ਕਦੇ ਵੀ ਚੰਦਾ ਇਕੱਠਾ 

ਨਹੀਂ ਸੀ ਕੀਤਾ, ਸਵੈ-ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਹੀ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਦਾਨ- 
ਪਾਤਰ ਭਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ, ਭਾਈ (1849-1898): 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਦਹਾਕਿਆਂ ਵਿਚ 

ਚਲੀ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਮੁਖ ਅਤੇ ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਜ- 

ਕਰਤਾ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 15 ਅਪੈੈਲ 1849 

ਈ. ਨੂੰ ਕਪੂਰਥਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਭਾਈ ਵਸਾਵਾ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਘਰ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ ਵਸਾਵਾ ਸਿੰਘ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਚੈਧੜ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਕਪੂਰਥਲਾ 

ਨਗਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਰਾਜੇ 

ਦੀ ਖਾਧ-ਖ਼ੁਰਾਕ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਬਾਲਕ 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਿਆਣਪ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਕੰਵਲ 

ਬਿਕ੍ਰਮਾ ਸਿੰਘ ਇਸ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਲ ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ 

ਦਿੰਦਾ ਸੀ। ਕਪੂਰਥਲੇ ਵਿਚ ਸਕੂਲ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ 

ਲਾਹੌਰ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਆਏ 

ਨਿਘਾਰ ਨੂੰ ਵੇਖਦਿਆਂ ਇਸ ਨੇ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ ਹੀ ਛਡ 

ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1873 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ 

ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਓਰਿਐਂਟਲ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਲੈਕਚਰਾਰ 

ਲਗਣ ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1877 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਲਜ 

ਦੇ ਪਾਨ-ਕ੍ਰਮ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਪੜ੍ਹਾਏ ਜਾਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕੀਤੀ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਸਨਾਤਨੀ ਧੜੇ ਨਾਲ 

ਨ ਨਿਭ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1879 ਈ. ਵਿਚ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨ ਦਾ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਉਸ ਦੇ ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਦੋਹਾਂ 

ਸਭਾਵਾਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਮੁਖੀ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਯਤਨ ਕਰਕੇ 11 ਅਪੈਲ 1883 ਈ. ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ 



ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ, ਭਾਈ 

ਦੀਵਾਨ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਮੁਖ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ। ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਗੱਦੀ ਲਗਾ ਕੇ ਬੈਠਣਾ, 

ਇਸ ਸਭਾ ਦਾ ਨਾਂ ਬਦਲ ਕੇ “ਸਿੱਖ ਸਿੰਘ ਸਭਾ” ਕਰਨਾ 

ਅਤੇ 'ਖ਼ੁਰਸ਼ੀਦ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨਾਮਕ ਪੁਸਤਕ ਨਾਲੋਂ ਸੈਬੈਧ ਨ 

ਤੋੜਨਾ ਆਦਿ ਮੁੱਦਿਆਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੋ-ਫਾੜ ਹੋ ਗਿਆ। ਪੈ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਦੀਵਾਨ ਨਾਲੋਂ ਨਾਤਾ ਤੋੜ ਲਿਆ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਨੇ ਵੀ ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਸੈਬੈਧਤਾ 

ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਪੌ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗੀਆਂ 

ਨੇ 10-11 ਅਪੈਲ 1886 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਇਕ 

ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ 

ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਸ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਭਦੌੜ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਅਤੇ ਪ੍ਰ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪ੍ਮੁਖ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਧੜੇ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਮੱਤਾ ਪਾਸ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਪਰਵਾਹ 

ਨ ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ ਪ੍ਚਾਰ-ਕਰਮ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ ਅਤੇ 

ਤਾਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਲਾਹੌਰ ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ 

ਸੰਬੰਧਿਤ ਸਨ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਉਦੋਂ ਤਕ ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ 

ਅਤੇ ਭਾਈ ਜਵਾਹਿਰ ਸਿੰਘ ਵੀ ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਵਾਲੇ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਧਾਕ 

ਬਿਠਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦਮ ਨਾਲ 5 

ਮਾਰਚ 1892 ਈ. ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ 

ਨੀਂਹ ਰਖੀ। ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੀ ਗਤਿ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਕਰਨ ਲਈ 

ਪੰ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਦਾ ਸਹਾਰਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 

1880 ਈ. ਵਿਚ 'ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਖ਼ਬਾਰ” (ਸਪਤਾਹਿਕ) ਅਤੇ 

“ਵਿਦਿਆਰਕ” (ਮਾਸਿਕ) ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਪਤ੍ਰਿਕਾਵਾਂ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1885, 1886 ਅਤੇ 1887 

ਈ. ਵਿਚ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਖ਼ਾਲਸਾ”, 'ਸੁਧਾਰਾਰਕ' ਅਤੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਪੌਫੈਸਰ, ਭਾਈ 

ਗਜ਼ਟ” ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਪਤ੍ਰਿਕਾਵਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਵੀ ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਜਿਥੇ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਦਾ 

ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ, ਉਥੇ ਨਾਲ ਹੀ ਆਧੁਨਿਕ ਪੰਜਾਬੀ 

ਵਾਰਤਕ ਲਿਖਣ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪਾਈ। ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ “ਭਾਰਤ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਭਾਵਾਰਥ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ । ਇਸ ਨੇ 

ਅਧਿਕਤਰ ਪਾਠ-ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ, ਜਿਵੇਂ 

ਜੋਤਿਸ਼ ਵਿਗਿਆਨ, ਤਿਕੋਨ ਮਿਤੀ, ਰਾਜਨੀਤਿਕ ਅਰਥ- 

ਵਿਗਿਆਨ, ਇੰਗਲੈਂਡ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਆਦਿ। 'ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਧਰਮ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼? ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਅਤੇ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸੈਬੋਧੀ ਵਿਖਿਆਨ ਦਰਜ ਹਨ। ਭਾਈ ਕਰਮ 

ਸਿੰਘ ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ ਨੇ “ਕਤਕ ਕਿ ਵਿਸਾਖ” ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ 

ਦੀ ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਦਾ ਬੀਜ ਰੂਪ ਇਸੇ ਪੁਸਤਕ ਜਾ “ਸੁਧਾਰਾਰਕ” 

ਪਤ੍ਰਕਾ ਵਿਚ ਸਮੋਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਾਰਤਕ 

ਬੜੀ ਸਸ਼ਕਤ, ਪੜ੍ਹ ਅਤੇ ਆਮ ਬੋਲ-ਚਾਲ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੌੜੇ 

ਹੈ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਦਰਸਾਂਦਿਆਂ ਇਸ ਨੇ 

ਕਿਤਨੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੈ: 

ਉਹ #ਰਦਾ ਲੌਕ ਜੋ ਦੁਸ਼ਮਨ ਦੇ ਪਰਛਾਵੇਂ 

ਆਈ ਡਰ ਕੇ ਭਜ ਨਿਕਲਦੇ ਸੰ, ਓਹ ਕੰਸ 

ਬਹਾਦਰ ਹੋ ਨਿਕਲੇ / ਉਹ /ਹੰਦੂ ਜਾਤਾ ਜੋ 

ਦੁਨ7ਆ /ਵਚ #ਥੰਲ ਬਨ ਗਈ ਸੰ ਅਤ 

/ਹਕਾਰਤ ਨਾਲ਼ ਦੋਖ ਜਾਂਦਾ ਨ, ਜਦ ਪੰਹਲ 

ਲੰ ਕੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਡਪ /ਵਾਚ ਆਈ, ਦੁਨੀਆ ਦਾ 

ਤਾਗੀੰਫ ਦੇ ਲੌਕ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਸਬ ਜਗ੍ਹਾ ਇਜ਼ਤ 

ਪਾਉਂਣ ਲਗ ੫ਈ/ ਜੇ ਮਰਦੇ ਸੇ ਜਿੰਦਾ ਹੋਏ, ਜੋ 

'ਚਿਥੜੇ ਗਏ ਥੰ, ਸੰ ਮਜ਼ਬੂਤ ਹੋ ਖਲੰਤੇ, ਜੋ 

ਨਾਦਾਜ ਥੇ, ਸਂ ਸ਼ਝ ਤੇ ਚੰਗਾ ਚੀਜ਼ ਹੋ ਗਏ ਅਤ 

ਜੇ ਹਕੀਰ ਸੇ ਸ਼ਰਦਾਰ ਅਤੇ ਕਲੀਰ ਬਨੇ / 

ਪੈ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਆਕਾਰ 

ਰਖਦੀ, ਪਰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ 

ਵਿਆਖਿਆ ਵੇਲੇ ਅਪਣਾਈ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀ ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਇਸ 

ਦੀ ਵਾਰਤਕ ਨੂੰ ਇਕ ਨਵੇਕਲੀ ਪਛਾਣ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਸਮਸਿਆ ਦੀ ਤਹਿ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਹਲ ਲਭ 

ਲਿਆਉਣਾ ਇਸ ਦੀ ਵਾਰਤਕ ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ 



ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਉਲੇਖਯੋਗ ਦੇਣ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਨੂੰ 
ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਨੂੰ ਉੱਨਤ ਕਰਨ ਵਿਚ 

ਹੈ। ਇਸ ਵਲੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ ਵੀ 

ਬੜੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਰਖਦਾ ਹੈ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਧੌਲਪੁਰ ਤੋ' ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ 24 ਸਤੰਬਰ 1898 ਈ. ਨੂੰ ਦਿਲ ਦਾ ਦੌਰਾ ਪਿਆ 

ਜੋ ਘਾਤਕ ਸਾਬਤ ਹੋਇਆ। ਪ੍ਰ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਸਿੰਘ 

ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਰੂਹ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ ਨਾਲ ਇਕ 

ਵੱਡਾ ਖ਼ਲਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ, ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਦੇ ਵੀ ਪੂਰਿਆ 

ਨ ਜਾ ਸਕਿਆ। 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1888-1977 ਈ.): ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 

ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਬਣੀ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ 

ਦੇ ਇਕ ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਜ-ਕਰਤਾ ਵਜੋ ਉਭਰੇ ਬਾਬਾ 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1888 ਈ. ਵਿਚ ਸ. 

ਹੁਸ਼ਨਾਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਲਲਤਾਂ 

ਖ਼ੁਰਦ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਲੁਧਿਆਣੇ ਵਿਚ 

ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਕੈਨੇਡਾ ਜਾਣ ਦੇ ਮੋਹ ਵਿਚ 

ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ ਜਹਾਜ਼, 

ਵਿਚ ਸਫ਼ਰ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਬਦਕਿਸਮਤੀ ਕਾਰਣ ਕੈਨੇਡਾ 

ਦਾਖ਼ਲ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਪਰਤ ਕੇ ਬਜਬਜ ਘਾਟ ਉਤੇ 

ਆ ਉਤਰਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ ਪੰਜਾਬ ਲਈ ਤਿਆਰ 

ਖੜੀ ਗੱਡੀ ਵਿਚ ਬਿਠਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ 

ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਪੁਲਿਸ ਨਿਗਰਾਨੀ 

ਹੇਠ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਖ਼ੁਫ਼ੀਆ ਢੰਗ ਲਾਲ 

ਸ. ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਸਰਾਭਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਥੀਆਂ ਦੁਆਰਾ 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਚਲਾਈ ਜਾ ਰਹੀ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ 

ਗਤਿਵਿਧੀ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਨੇ 

ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ ਪਿੰਡ ਸਾਹਨੇਵਾਲ ਅਤੇ ਮਨਸੂਰਾਂ 

ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਦੋ ਡਕੈਤੀਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਛਾਵਣੀਆਂ ਵਿਚ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨਾਲ ਵੀ 

ਗੁਪਤ ਸੈਪਰਕ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ । 

ਸੈਨ 1916 ਈ. ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਮੁਸਾਫ਼ਰ, ਗਿਆਨੀ 

ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਮਰ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ 

ਭੁਗਤਣ ਲਈ ਅੰਡੇਮਾਨ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਵਰ੍ਹਿਆਂ 

ਲਈ ਮਰਦਾਸ ਦੀ ਕਿਸੇ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਬਦਲਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ 

ਸੀ ਤਾਂ ਇਹ ਗੱਡੀ ਤੋਂ ਛਾਲ ਮਾਰ ਕੇ ਭਜ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਜਿਵੇਂ ਕਿਵੇਂ ਨਾਂਦੇੜ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ 

ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਭੇਸ ਬਦਲ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆਇਆ 

ਅਤੇ ਕੁਝ ਸਾਲ ਉਥੇ ਬਿਤਾਉਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਰੂਸ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। 

ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਸਾਮ੍ਯਵਾਦ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਕਈ ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਸਾਮ੍ਯਵਾਦੀ ਵਿਚਾਰ- 

ਧਾਰਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਪਕ ਹੋਣ ਲਈ ਰੂਸ ਭੇਜਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਪਹੁੰਚ 

ਗਿਆ ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ 

ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤਕ ਕੈਦ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਮੁਕਤ ਹੋਣ 'ਤੇ 

ਇਸ ਨੇ ਸਾਮ੍ਯਵਾਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਦੋਂ 

ਮੈਗਜ਼ੀਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਦਾ ਮਾਸਿਕ “ਪਾਥ ਆਫ਼ ਪੀਸ” ਸੀ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 

ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਸਪਤਾਹਿਕ 'ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਯਾਦਾਂ” ਸੀ। ਪਰ ਮਾਇਕ 

ਔਕੜਾਂ ਕਰਕੇ ਇਹ ਬਹੁਤ ਸਮਾਂ ਨ ਚਲ ਸਕੇ । ਇਸ ਨੇ ਸਾਰਾ 

ਜੀਵਨ ਸਾਮ੍ਯਵਾਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੇ ਵਿਆਪਕ ਪ੍ਰਸਾਰਨ 

ਵਿਚ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਜਲੈਧਰ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ “ਦੇਸ਼ ਭਗਤ 

ਮੈਮੋਰੀਅਲ ਹਾਲ” ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਨੇ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਇਸ ਦਾ 13 ਮਾਰਚ 1977 ਈ. ਨੂੰ 

ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਮੁਸਾਫ਼ਰ, ਗਿਆਨੀ (1899-1976 

ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਆਗੂ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 

ਦੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕਵੀ ਗਿਆਨੀ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕੈੱਬਲਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਅੱਧਵਾਲ” ਨਾਂ ਦੇ 

ਕਸਬੇ ਵਿਚ 15 ਜਨਵਰੀ 1899 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਸੁਜਾਨ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ, ਜੋ ਖੇਤੀ-ਬਾੜੀ ਅਤੇ ਥੋੜਾ ਸਾਹੂਕਾਰਾ 

ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਿਡਲ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ 

ਪਾਸ ਕਰਨ ਲਈ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਹੋਰ ਪੜ੍ਹਨ 

ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਜੇ.ਵੀ.ਟੀ. 



ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 
ਡਿਸਟ੍ਰਿਕ ਬੋਰਡ ਚਕਰੀ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਹੂਟਾ ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ ਕੱਲਰ ਕਸਬੇ 
ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਕ ਜਾ ਲਗਿਆ। 
ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਸ਼ਾ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ “ਗਿਆਨੀ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਕਵੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣਾ ਤਖ਼ਲਸ 'ਮੁਸਾਫ਼ਰ” ਰਖ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਐਸ.ਵੀ. 
ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਬਸਾਲੀ ਵਿਚ ਹੈਡ ਵਰਨੈਕੁਲਰ ਅਧਿਆਪਕ 
ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕਰ ਲਈ। ੍ 

ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਅਤੇ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਖ਼ੂਨੀ ਸਾਕਿਆਂ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਧੁਰ ਅੰਦਰੋਂ ਝੰਝੋੜ 
ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਨ ਦਾ ਕਾਰਜ 
ਛਡ ਕੇ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਕੁਦ ਪਿਆ 
ਅਤੋਂ ਧਾਰਮਿਕ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਜਜ਼ਬੇ ਅਤੇ 
ਦੇਸ਼-ਭਗਤੀ ਵਾਲੀਆਂ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਸੁਣਾ ਕੇ ਲੋਕ-ਮਨ 
ਨੂੰ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕਰਨ ਲਗਾ। ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ 
ਕਾ ਬਾਗ਼” ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਪਕੜੇ ਜਾਣ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਜੇਲ੍ਹ ਜਾਣਾ ਪਿਆ। ਉਸ ਮੌਕੇ 'ਤੇ ਲਿਖੀ 
ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਵੈਨਗੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ- /ਇਲਾ ਚਲ ਸ਼ਾਂ 
ਗੜ ਦੇ ਝਾਗ ਚਲੀਏ, ਜਾਏ ਵੇਖਏ ਯਾਰ /ਨਿਸ਼ਾਨਆਂ/ 
ਮੱਥਾ ਟੋਕੀਏ ਚੁਮਏ' ਧਰਤ ਜਾ ਕੇ ਅੱਖ ਵੇਖੀਏ ਸ਼ਣਨਆਂ 

ਕਾਹਾਣੀਆਂ ਨੂੰ/ ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਲ ਲਈ 
ਇਹ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਅਤੇ 
ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਵੀ ਰਿਹਾ। 
ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ ਤੇ ਕਾਂਗਰਸ ਪਾਰਟੀ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1930 ਈ. 
ਵਿਚ ਚਲਾਏ ਸਿਵਲ-ਨਾ-ਫ਼ਰਮਾਨੀ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 
ਲੈਣ 'ਤੇ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋੱ' ਬਾਦ ਵੀ ਕਾਂਗਰਸ 
ਵਲੋਂ ਚਲਾਏ ਕਈ ਅੰਦੋਲਨਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਕੈਦ ਕਟੀ। ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਟਣ ਦੌਰਾਨ ਹੀ ਇਸ 
ਦੇ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਚਾਚੇ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਸੈਨ 1944 ਈ. 
ਵਿਚ ਲੜਕਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ ਲੜਕੀ ਵੀ 
ਪਿਉ ਨੂੰ ਉਡੀਕਦੀ ਗੁਜ਼ਰ ਗਈ। ਪਰ ਇਹ ਅਡੋਲ ਸਾਰੇ 

ਦੁਖ ਜਰਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਰਣਾਰਥੀਆਂ ਦੇ 

640 ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਮੁਸਾਫ਼ਰ, ਗਿਆਨੀ 

ਪੁਨਰ-ਵਾਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀਆਂ ਥੁੜਾਂ ਵਲ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1949 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ 
ਕਾਂਗ੍ਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 13 ਸਾਲ 
ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਆਲ ਇੰਡੀਆ ਕਾਂਗਰਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਕਈ ਵਾਰ ਮੈਂਬਰ 
ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1952 ਤੋਂ ੧966 ਈ. ਤਕ 
ਇਹ ਤਿੰਨ ਵਾਰ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਵਜੋਂ ਚੋਣ ਜਿਤਿਆ 
ਅਤੇ ਸੈਨ 1968 ਈ. ਤੋਂ 1976 ਈ. ਤਕ ਦੋ ਵਾਰ ਰਾਜ 
ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1966 ਈ. ਵਿਚ 
ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾ 
`ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਚਾਰ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੇ ਅੰਦਰ 

ਅੰਦਰ ਚੌਣ ਕਰਵਾ ਕੇ ਇਹ ਫਰਵਰੀ 1967 ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ 

_ਪਰਤ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਕਿਸੇ ਪਦਵੀ ਨੂੰ ਹਾਸਲ ਕਰਨ 
ਲਈ ਬੇਚੈਨ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ, ਸਗੋਂ ਪਦਵੀਆਂ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਇਸ 
ਤਕ ਪਹੁੰਚੀਆਂ। ਇਸ ਨੂੰ ਮਰਣ ਉਪਰੈਤ ਪਦਮ ਵਿਭੂਸ਼ਣ 
ਨਾਲ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਮੁਸਾਫ਼ਰ ਦੀ ਰਾਜਨੀਤੀ ਨਾਲੋ ਵਧ ਰਚੀ ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਥਾਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਸਿਆਸਤਦਾਨ 

_ ਮੈਂ ਨਹੀਂ ਸਾਂ, ਪਰ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਹਾਲਾਤ ਨੇ ਮੈਨੂੰ ਮਜਬੂਰ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਮੈਂ ਆਪਣਾ ਫ਼ਰਜ਼ ਨਿਭਾਵਾਂ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਸੀ। 
ਇਸ ਦੇ ਨੌਂ ਕਾਵਿ-ਸੈਗ੍ਹਿ ਛਪੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ- ਸਬਰ 
ਦੇ ਬਾਣ, ਪ੍ਰੇਮ ਬਾਣ, ਜੀਵਨ ਪੰਧ, ਮੁਸਾਫ਼ਰੀਆਂ, ਟੁੱਟੇ ਖੰਭ, 
ਕਾਵਿ ਸੁਨੇਹੇ, ਸਹਿਜਸੇਤੀ, ਵਖਰਾ ਵਖਰਾ ਕਤਰਾ ਕਤਰਾ 
ਅਤੇ ਦੂਰ ਨੋੜੇ। ਕਵਿਤਾ ਤੋਂ“ ਇਲਾਵਾ ਮੁਸਾਫ਼ਰ ਨੇ 
ਕਹਾਣੀਆਂ ਵੀ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅਨੇਕ ਕਹਾਣੀ 
ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਉਪਲਬਧ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ- ਵਖਰੀ ਦੁਨੀਆ, ਆਹਲਣੇ 
ਦੇ ਬੋਟ, ਕੇਧਾਂ ਬੋਲ ਪਈਆਂ, ਸਤਾਈ ਜਨਵਰੀ, ਅੱਲਾ ਵਾਲੇ, 

ਗੁਟਾਰ, ਸਭ ਹੱਛਾ, ਸਸਤਾ ਤਮਾਸ਼ਾ, ਉਰਵਾਰ ਪਾਰ ਆਦਿ। 
ਇਸ ਨੇ ਤਿੰਨ ਜੀਵਨੀਆਂ ਅਤੇ ਇਕ ਸੰਖੇਪ-ਜੀਵਨੀ 
ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ- ਵੇਖਿਆ ਸੁਣਿਆ ` 0, ਖਿਮਾ ਸ ਕੂ; ਕੇਲ ਅਤੇ 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦ। ਇਸ ਨੇ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਵਿਚ ਵੀ 
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ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ ਅਤੇ ਭਖਦੇ ਮਸਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਲਿਖ ਕੇ ਆਪਣਾ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅਤੇ 

ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਸਾਹਿਤਿਕ ਜਾਂ ਲੇਖਕ ਸੰਮੇਲਨਾਂ ਵਿਚ 

ਭਾਗ ਲਿਆ। ਅਨੋਕ ਸਾਹਿਤਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ 

ਵਲੋ ਸਨਮਾਨੇ ਗਏ ਮੁਸਾਫ਼ਰ ਨੂੰ ਸੈਨ 1978 ਈ. ਵਿਚ 

“ਉਪਰਵਾਰ ਪਾਰ” ਕਹਾਣੀ-ਸੈਗੂਹਿ ਉਤੇ ਮਰਣ ਉਪਰੈਤ 

ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਅਕਾਦਮੀ ਦਾ ਐਵਾਰਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਪੈਪਸੂ ਦੇ ਪੰਜਾਬੀ ਮਹਿਕਮੇ ਵਲੋਂ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਵੀ 

ਹੋਣ ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਗਿਆਨੀ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 18 ਜਨਵਰੀ 1976 

ਈ. ਨੂੰ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਰ 

ਗੁਰਮੁਖੀ-ਲਿਪੀ : ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਲਿਖਣ ਲਈ ਵਰਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਇਸ ਲਿਪੀ ਦੀ ਕਾਢ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਜੀ ਨਾਲ 

ਸਬੰਧਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ੀ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ 

ਲਿਖਣ ਲਈ ਵਰਤੀ ਜਾਂਦੀ ਲਿਪੀ 'ਗੁਰਮੁਖੀ” ਦੇ ਆਰੈਭਿਕ 

ਇਤਿਹਾਸ, ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਅੱਖਰਾਂ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਬਾਰੇ 

ਕਈ ਗ਼ਲਤ-ਫ਼ਹਿਮੀਆਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ 

ਕਰਨ ਲਈ ਅਤੇ ਵਸਤੂ-ਸਥਿਤੀ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ ਲਈ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਰਚਿਤ “ਪਟੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਤੋਂ ਗੱਲ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨੀ ਪਵੇਗੀ। ਇਸ “ਪਟੀ” ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ 

ਉੱਚਾਰਣ ਉਦੋ' ਹੋਇਆ ਸੀ ਜਦੋ' ਸੱਤ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪਾਂਧੇ ਪਾਸ ਪੜ੍ਹਨੇ ਪਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋਂ ਵੀ ਇਸੇ ਗੱਲ ਦੀ 

ਪੁਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। __ 1 ਰ ਹੂ 
ਕੁਝ ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਵਿਦਵਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ 

ਵਿਚ “ਪਟੀ” ਸੈਬੈਧੀ ਸੈਕੇਤਿਤ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਸੈਤੁਸ਼ਟ 

ਨਹੀਂ ਹਨ। ਇਕ ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਵਖ ਵਖ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ 

ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਇਹ 
ਕਿ “ਪਟੀ” ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ ਰਚੈਤਾ ਦੀ 
ਪੌੜ੍ਹ ਅਵਸਥਾ ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ। ਤੀਜਾ ਇਹ ਕਿ ਇਹ 

_ਇਕ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਮੱਧ-ਯੁਗ.ਦੇ ਅਨੇਕ ਸੋਤਾਂ 
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ਜਾਂ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਪੜ੍ਹਨ ਲਿਖਣ ਦੇ ਸਹੀ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਨ ਲਈ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ, ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਸੰਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਕ੍ਰਮਵਾਰ 
ਪੱਟੀ ਅਤੇ ਬਾਵਨ-ਅੱਖਰੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਚੀ “ਓਅੰਕਾਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵੀ ਇਸੇ 
ਪਰੈਪਰਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ “ਪਟੀ” ਦੀ ਰਚਨਾ- 

ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਚੌਥਾ ਇਹ ਕਿ ਜੇ 

'ਪਟੀ” ਦੇ ਲਿਖਣ ਜਾਂ ਉੱਚਾਰਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਬਾਲ-ਕਾਲ ਹੈ, 

ਤਾਂ 70 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਪਰ 
ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਸੇ ਪਾਂਧੇ 
ਪ੍ਤਿ ਆਪਣੀ ਲਿਖੀ “ਪਟੀ” ਨੂੰ ਉਚਾਰਿਆ ਹੋਵੇਗਾ? 
ਪੰਜਵਾਂ ਇਹ ਕਿ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਤੁਕ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਲਈ “ਸਾਇਰ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ 

ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਤਦੋਂ ਵਰਤਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਆਪਣੀ ਕਾਵਿ-ਪ੍ਤਿਭਾ ਨੂੰ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਕਸਿਤ 

ਕਰ ਚੁੱਕੇ ਹੋਣਗੇ । ਛੇਵਾਂ ਇਹ ਕਿ ਇਸ ਰਚਨਾ ਤੋਂ ਬਾਲ- 

ਕਾਲ ਸੁਲੱਭ ਸਰਲਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਫਲਸਰੂਪ, 

ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਲ-ਕਾਲ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਹੀ 

ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਇਸ ਕਰਕੇ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਅੱਖਰ-ਬੋਧ ਪਾਂਧੇ 
ਪਾਸੋਂ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ “ਪਟੀ” ਦੇ ਬਹੁਤੇ ਅੱਖਰ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੀ ਕਿਸੇ 

ਪੂਰਵਜ ਲਿਪੀ ਦੇ 35 ਅੱਖਰਾਂ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ। ਇਸ 
ਵਿਚ “ੜ” ਅੱਖਰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਵਰਤਮਾਨ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ 

ਤੋਂ ਇਸ ਦਾ ਕ੍ਰਮ ਕੁਝ ਭਿੰਨ ਹੈ। ਇਸ “ਪਟੀ” ਦੀ ਲਿਪੀ 
(ਵਰਣ-ਮਾਲਾ) ਦੇ ਚਵਰਗ, ਟਵਰਗ, ਤਵਰਗ, ਪਵਰਗ 

_ਅਤੇ ਯ,ਰ,ਲ,ਵ,ੜ ਕਰਮ ਦੀ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਗੁਰਮੁਖੀ-ਲਿਪੀ 

ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੇ ਹਨ। ਕਵਰਗ ਵਿਚ 'ਝ” ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀ 

ਚਾਰ ਵਰਣਾਂ ਦਾ ਕ੍ਰਮ ਵਰਤਮਾਨ ਗੁਰਮੁਖੀ-ਲਿਪੀ ਨਾਲ 

ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਸ,ਏ,ਉ ਅਤੇ ਝ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਆਏ 

ਹਨ ਅਤੇ “ਹ” ਤੇ “ਅ” ਅੰਤ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਵਰਣ 

ਤੋਂ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ “ਪਟੀ” ਦੀ ਰਚਨਾ 
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ਤਕ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦਾ ਵਰਤਮਾਨ ਕਮ ਅਥਵਾ ਵਰਣਮਾਲਾ 

ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਈ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ 

ਜ਼ਰੂਰ ਨਿਸਚਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 

ਪਟੀ ਵਿਚ ਕੇਵਲ 18 ਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 17 ਅੱਖਰਾਂ 

(ਨ,ਛ,ਬ,ਜ,ਸ.ਮ,ਕ,ਤ,ਘ,ਪ,ਤ,ਵ,ਝ,ਧ,ਗ,ਹ,ਰ) ਦਾ 

ਉੱਚਾਰਣ ਗੁਰਮੁਖੀ-ਲਿਪੀ ਵਾਂਗ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰਮੁਖੀ 

ਲਿਪੀ ਦੇ 18 ਅੱਖਰਾਂ (ਉ,ਅ,ਏ ,ਖ ,ਝ ,ਚ ,ਵ ,ਟ ,ਨ ,ਡ , 

ਢ,ਣ,ਥ,ਦ,ਫ,ਯ,ਲ,ੜ) ਦੇ ਸਮਾਨ ਇਸ “ਪਟੀ” ਵਿਚ ਨ 

ਕੋਈ ਅੱਖਰ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ। ਪਰ ਆਰੈਭ 

ਵਿਚ ਕੁਝ ਲਿਪੀਆਂ ਦੀਆਂ ਮੁਹਾਰਨੀਆਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਬਾਰੇ 'ਸ਼ਬਦਾਰਥ” (ਟਿੱਪਣੀ ਨੰ. 17) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ- “ਇਥੇ “ਅਯੋ ਅੰਡੈ”, “ਕਾਖੇ ਘੰਡੈ”, “ਰੀਰੀ ਲਲੀ', 

“ਸਿਧ ਭਾਇਐ” ਆਦਿ ਦੇ ਅਰਥ ਨਹੀਂ ਕਰਨੇ। ਇਹ ਤਾਂ 

ਮੁਹਾਰਨੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਬੋਲਿਆਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਥਾਇ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਰਤੇ ਹਨ।” 

ਉਪਰੇਕਤ ਤੱਥਾਂ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ . 

ਜੀ ਰਚਿਤ 'ਪਟੀ” ਦਾ ਨ ਕੁਮ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ 

ਗਿਣਤੀ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। ਸਗੋਂ ਕਈ ਨਾਗਰੀ ਅੱਖਰਾਂ 

-ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਾਂ, ਇਸ ਵਿਚਲੇ 17 ਅੱਖਰਾਂ 

ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ ਜੋ ਲੈਡਿਆਂ 

ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਦੀ ਪ੍ਵਿਰਿੱਤੀ ਦਾ ਫਲ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ “ਪਟੀ” ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਲਿਪੀ ਲੈਡਿਆਂ ਆਦਿ 

ਪੁਰਾਤਨ ਲਿਪੀਆਂ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ 

ਇਸ ਵਿਚਲਾ ਕ੍ਰਮ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪੁਰਾਤਨ ਲਿਪੀ ਨਾਲ ਮੇਲ 

ਨਹੀਂ ਖਾਂਦਾ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਲਿਪੀ ਨੂੰ ਕੋਈ 

ਵਿਵਸਥਿਤ ਲਿਪੀ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਬਸ, ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਪਾਂਧੇ ਨੂੰ ਇਹ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ ਕਿ -ਮਨ ਔਸ਼ਾ 

ਲੌਖਾ ਤੂੰ ਕੀ ਪੜਿਆ / ਲੱਖਾ ਦੌਣਾ ਤੋਰੇ ਨਨ ਗੱਹਿਆ/ 

- ਕੁਝ ਕੁ ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਉੱਚਾਰਣ ਸਹਿਤ 18 

ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 

ਗੁਰਮੁਖੀ-ਲਿਪੀ ਦੀ ਵਰਣ-ਮਾਲਾ ਆਪਣੇ ਉਸ ਕਰਮ ਵਿਚ 

ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅੰਕਨ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹਾਂ, ਗੁਰਮੁਖੀ-ਲਿਪੀ ਦੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਅੱਖਰ ਹੈਂ ੨ ” ਅਲ 

ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਹੋ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਸਾਫ਼ ਕਰ ਦੇਣੀ ਉਚਿਤ 

ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਅੱਖਰ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀਆਂ ਧੁਨੀਆਂ ਨੂੰ 
ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹਨ, ਨ ਕਿ ਲਿਪੀ। 

ਲਿਪੀ ਅੱਖਰ-ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਅਨੁਰੂਪ 

ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਇਕ ਕਰ ਮ-ਬੱਧ ਵਿਧੀ 

ਅਥਵਾ ਵਰਣ-ਮਾਲਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ 

ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਕਈ ਲਿਪੀਆਂ ਮੌਜੂਦ ਸਨ, 

ਜਿਵੇਂ ਸਿੱਧ-ਮਾਤਿ੍‌ਕਾ, ਸਿੱਧਮ, ਭੱਟਅੱਛਰੀ, ਟਾਕਰ਼ੀ 

ਆਦਿ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਲਿਪੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸ਼ੁੱਧ ਅਤੇ ਸਹੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕਰ ਸਕਣ 

ਦੇ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਰ ਇਕ ਲਿਪੀ ਦੀਆਂ 

ਆਪਣੀਆਂ ਆਪਣੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਸਨ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਗੁਰੂ 

ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪੁਰਾਤਨ ਲਿਪੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਉਹ ਅੱਖਰ 

ਲੈ ਲਏ ਜੋ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਅੰਕਿਤ ਕਰ ਸਕਣ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ 

ਸਨ। ਕੁਝ ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ (ਸ਼ਕਲਾਂ) ਖ਼ੁਦ ਵਿਉਂਤ ਲਏ 

ਅਤੇ ਅੱਖਰਾਂ ਨਾਲ ਲਗਾਂ/ਮਾੜਾਵਾਂ ਜੋੜਨ ਦਾ ਵੀ ਇਕ 

ਨਿਸਚਿਤ ਵਿਧਾਨ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। 

ਡਾ. ਹਰਕੀਰਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਸਵਾਦ ਕਰਦਿਆਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਉਸ ਸਮੇਂ` ਬੋਲੀ ਜਾਂਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ 

ਹਰ ਧੁਨੀ ਲਈ ਇਕ ਤੇ ਸਿਰਫ਼ ਇਕ ਅੱਖਰ ਨਿਸ਼ਚਿਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਕ ਅੱਖਰ ਸਿਰਫ਼ ਇਕ ਧੁਨੀ 

ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਦੋ ਦੋ ਧੁਨੀਆਂ ਨੂੰ 

ਦਰਸਾਉਣ ਵਾਲੇ ਅੱਖਰ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਏ ਗਏ ਸਨ। 

ਅੱਖਰ ਦੇ ਪੈਰ ਵਿਚ ਦੂਜੇ ਅੱਖਰ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਲਾਉਣ ਵਾਲੀ 

ਵਿਧੀ ਅਪਣਾਈ ਗਈ ਸੀ। ਨਾਸਿਕਤਾ ਲਈ ਸਿਰਫ਼ ਟਿੱਪੀ 

ਤੇ ਬਿੰਦੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਲਗਾਂ ਦਾ 
ਰੂਪ ਵੀ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 
ਵੀ ਲਾਜ਼ਮੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ 

ਦੇਵ ਨੇ ਲਿਪੀ ਦੇ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਤਰਤੀਬ ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ ਸੋਧ 

ਕੀਤੀ। 'ਅ” ਦੀ ਬਜਾਏ “ਉ? ਨੂੰ ਪਹਿਲਾ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ। 
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ਫਿਰ “ਅ' ਅਤੇ 'ਦ” ਨੂੰ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਉ” ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ 

ਰਖਣ ਨਾਲ ਸ਼ੂਰਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਵਿਅੰਜਨਾਂ ਦੀ ਤਰਤੀਬ ਵਿਚ 

ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। 'ਸ' ਅਤੇ 'ਹ” ਨੂੰ ਪੁਰਾਤਨ ਲਿਪੀਆਂ 

ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ ਆਖੀਰ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੂਰਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲੈ ਆਏ। ਪੁਰਾਤਨ ਲਿਪੀਆਂ 

ਸੀ। ਪਰ ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਚ ਸਿਰਫ਼ ਤਿੰਨ ਮੂਲ ਸੂਰ ਚਿੰਨ੍ਹ “ਉ', 

“ਅ?, 'ਦ” ਰਖੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਅੰਜਨਾਂ ਨਾਲ 

ਲਗਾਉਣ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਵੀ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਹਟਵੇਂ ਹਨ। ਗੁਰਮੁਖੀ 

-ਲਿਪੀ ਦੇ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਬਨਾਵਟ ਦਾ ਸਰੂਪ ਉਦੋਂ' ਤੋਂ ਉਸੇ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਲਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਕੇਵਲ “ਅ', “ਹ” ਅਤੇ “ਲ” 

ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਲਾਂ ਵਿਚ ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹਾ ਫ਼ਰਕ ਮੈ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਅੱਖਰ-ਚਿੰਨ੍ਹ ਅਤੇ 

ਉੱਚਾਰਣ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਮੌਜੂਦ ਸਨ। 

ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਅੰਕਨ ਕਰਨ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ 

ਰਖਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 35 ਅੱਖਰਾਂ ਨੂੰ ਇਕ 

ਨਵੀਂ ਤਰਤੀਬ ਦਿੱਤੀ ਜਿਸ ਨਾਲ ਉਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਲਿਖਣ 

ਦਾ ਸ਼ੁੱਧ ਅਤੇ ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਰਾਹ ਕਢ ਸਕੇ। 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ 

ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਬਾਰੇ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ 
ਪੋਥੀਆਂ (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਇਕ ਸੈਦਰਭ ਆਮ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਪੋਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-- ਗਰ ਆੰਗਦ ਗਰਰਮੁਥੈ ਅਖਰਾ 
ਬਨਾਏ ਬਾਸ਼ੇ ਦੇ ਅਗੇ ਸ਼ਬਦ ਭਟ ਕਤਾ/ (ਅਹੀਆਪੁਰ 

ਵਾਲੀ, ਪੱਤਰ 215) 

ਕਵੀ ਕੰਕਨ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੀ ਕਾਢ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਏਹ' ਕੰਆ` ਉਪਕਾਰ 

ਬਡਾ ਗੁਰ ਅਛਰ ਬੰਦਨ ਕੇ ਪਲਟਾਏ / ਗੁਰ//ਖ ਅਥ੍ਯਰ 

ਕਾਨਿੰ ਤਬੰ ਜਬ ਕੰ /ਸਿ ਕੇ ਨਰ ਕਸ਼ਟ ਨਾ ਪਾਏ / 

ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੀ ਕਾਢ ਦਾ 

ਸੈਬੈਧ ਬਾਬਾ ਸਰੀ ਚੰਦ ਨਾਲ ਜੋੜਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 

ਜੈਸੇ ਸ਼ਹਿ ਸੰ ਚੰਦ ਜੀ ਅਖਰ' ਗੁਰਮੁਖੀ ਬਣਾਏ / ਅਗਾਂ 

ਸ਼ਾਸ਼ਤਾ ਪਾਠਸਾੀ ਟਾਕਰੇ ਆਹੈ / 

ਦੁਆਰਾ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਦੀ 

ਗੁਰਮਤ੍ਰ 

ਗੱਲ ਵਿਚ ਜ਼ਿਆਦਾ ਵਜ਼ਨ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 

ਗੁਰਮੁਖੀ ਅੱਖਰ ਭਾਵੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਮੌਜੂਦ ਸਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹਦ ਤਕ 

ਰਿ ਮੀ 07 

ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਿਪੀ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਮੁਖੀ” ਲੀਨ ? 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਨਿਰਣੈਜਨਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕਹਿਣਾ ਕਠਿਨ ਹੈ। 

ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਲਿਪੀ ਦਾ “ਗੁਰਮੁਖੀ” ਨਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ 

ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਪੁਚਲਿਤ ਹੋ ਚੁਕਾ ਸੀ। 

ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ (1715 ਬਿ. 

ਦਾ ਉਤਾਰਾ) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪੈੜਾ ਮੋਖਾ ਸ਼ਾਸੜੀ 

ਅਤੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੋਵੇਂ ਅੱਖਰ ਜਾਣਦਾ ਸੀ- ਗਰ ਅਗਦ 

ਜਾ ਕਹਿਆ / ਧੌੜਾ /ਇਹ ਅਸਾਂ ਨੂੰ ਗਰਮੁਲੀ ਅਖਰਾਂ /ਵਿਚ - 

ਜ਼ਥ ਦੇਹ / ਧੌੜੇ ਕਹਿਆ ਭਲਾ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਜ?/ ਉਦੋ' 

ਤਕ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਮੁਖੀ” ਲਿਪੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ 

ਸੀ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਨੂੰ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਾਉਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 

'ਗੁਰਮੁਖੀ` ਲਿਪੀ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। 
ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਮੁਖੀ” 

ਇਸ ਲਈ ਪਿਆ ਕਿ ਗੁਰੂ-ਮੁਖ ਤੋਂ ਉਚਰਿਤ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 

ਇਸ ਲਿਪੀ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਦੂਜੇ ਮਤ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਲਿਪੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਨਮੁਖ- ਸਿੱਖਾਂ, 

ਗੁਰਮੁਖਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਲਿਪੀ 

ਨੂੰ “ਗੁਰਮੁਖੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਸਾਰਾਂਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਵਖਰੀ ਵਰਣਮਾਲਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਦੇ 

ਅੱਖਰ ਭਾਵੇਂ ਪੁਰਾਤਨ ਸਨ, ਪਰ ਕਰਮ ਬਿਲਕੁਲ ਨਵਾਂ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਮੁਖੀ” ਨਾਂ ਇਸ ਲਈ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ, 

ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਰਾਹੀ ਗੁਰੂ-ਮੁਖ ਤੋਂ ਉਚਰੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 

ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਗੁਰਮੰਤ੍ਰ : ਕਿਸੇ ਧਰਮ ਦਾ ਉਹ ਸ਼ੋਭਾਸ਼ਾਲੀ ਵਾਕ, ਪਦ 
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ਜਾਂ ਬੈਲ ਗੁਰਮੰਤ੍ੁ' ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਧਰਮ ਨੂੰ 

ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਵਲੋਂ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਕਿਸੇ ਧਰਮ ਦੇ 

ਸਾਰੇ ਵਾਕਾਂ/ਪਦਾਂ ਵਿਚੋਂ ਚੂੰਕਿ ਚੁਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ “ਬੀਜ-ਮੰਤ੍ਰ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

“ਮੰਤੁ” (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਵੈਦਿਕ ਯੁਗ ਤੋ 

ਪਹਿਲਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਜਾਦੂ-ਟੂਣਿਆਂ ਤੋਂ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਤਾਂਤ੍ਰਿਕਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਮੰਤਾਂ ਦਾ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤਿਆਂ 

ਉਤੇ ਪ੍ਭਾਵ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਮੰਤ੍-ਪ੍ਯੋਗ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦੀ ਇੱਛਾ 

ਪੂਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਦੇਵਤੇ ਮੰਤ੍ਰ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ 
ਅਪੀਨ ਹੰਨ। ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਦਾ ਮੁੱਖ ਮੰਤ੍ਰ 'ਓਅੰ” ਹੈ। 

ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਕਿਹਾ ਹੈ- ਦੁਖ ਕਲਸ਼ ਨ ਭਉ /ਝਿਆਪੈ ਗਗਸੰਤ੍ /ਹੇਰਦੈ 

ਹਇ / (ਗੁ .ੀ੍‌.51)। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ 

ਹੈ ਕਿ ਸਚੇ ਨਾਮ ਦਾ ਬਾਣ ਖਿਚ ਕੇ ਪਾਪ ਰੂਪ ਵੈਰੀ ਨੂੰ 

ਪਛਾੜ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ-੫ਾ੫ੜਿਆ ਪਛੜੇ ਸ਼ਾਣ 

ਸ਼ਚਾਵਾ #ੱਨ੍ਹੇ ਕੰ/ ਗੁਰਮੰਤ੍ੜਾ /ਚਤਮੰਨੇ ਨਾਨਕ ਦੁਸ਼ ਨ 

ਥਵਈ / (ਗੁ .ਗੰ .221)। “ਗੁਰਮੰਤ੍` ਤੋ ਵਾਂਝਿਆਂ 

ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਜਨਮ ਨੂੰ ਧਿਕਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਗਗਮੰਤ 
ਹੀਣਸ੍ਯ ਜੋ ਪਾਣਾ ਸ੍੍‌ਕਿੰਤ ਜਨਮ ਭਰਸ਼ਟਣਹ/ ਕੁਕਰਹ 

ਮੁਕਾਰਹਾ ਗ਼ਰਧਭਹ ਕਾਕਾਹ ਸ਼ਰਪਨਹ ਤਾ/ਲਿ ਖਲਹ/ (ਗੁ. 

ਰੀ .1356)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ 

ਬਾਣੀ ਵਿਚ-ਗੁਰਮੰਤ੍” ਨੂੰ “ਗੁਰਦੀਖਿਆ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ- 

ਪੁਠੇ ਗੁਰ ਕੀ ਪੁਠੀ ਦਨੀੱਖਆ / /ਜਿਸ਼ ਆਨੇ ਬਸੈ /ਤਸ਼ ਸਾਚ 
ਪਰੀਖਿਆ / (ਗੁ ਰ੍‌.293)। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਗੁਰਮੰਤਰ 
ਵਜੋਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਈ; ਹਾਂ, ਭੱਟ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ 

ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਅਵੱਸ਼ ਹੋਈ ਹੈ, ਪਰ ਉਥੇ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ” 

'ਗੁਰਮੰਤ੍ਰ”' ਵਜੋਂ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰਮੰਤ ਵਜੋਂ ਸਭ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 13ਵੀ' ਵਾਰ ਵਿਚ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਵਾਹਗਰ ਗਰਮੰਤ੍ਰ ਹੈ ਜਾਪ ਹਉਮੈ 

ਖੰਈੰ/ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 

ਦੇ ਇਕ ਇਕ ਅੱਖਰ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 
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ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ 

ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ-- ਸਤਿਜੁ/ਗ ਸੰਤਿਗਰ 

ਵਾਸਦੇਵ ਵਵਾ /ਵਿਸ਼ਨਾ ਨਾ% ਜਪਾਵੈ / ਦੁਆਪਘ/ਰੇ ਸਾਤਿਗਰ 

ਹਗੀਨਿਸ਼ਨ ਹਾਹਾ ਗੱਠੇ ਹੱਨ ਨਾ ਲਪਾਵੈ / ਤੇ ਸਤਿਗੁਰ 

ਰਾਮ ਜੰ ਰਾਰਾ ਰਾਮ ਜਪੇ #ਖ ਪਾਵੈ / ਕਲਿਜੁਗ ਨਾਨਕ 

ਗੁਰ ਗੀਵੰਦ ਗਗਾ ਗੋਵਿੰਦ ਨਾ# ਅਲਾਵੈ/ ਚਾਠੇ ਜਾਗੇ 

ਚਹੁ ਜ਼ਰ ਆਚਾਇਣ /ਵਾਚ ਜਾ/ਇ ਸਮਾਵੈ / ਚਾਠੇ ਅਛਰ 

/ਇਕਾ ਕਾਨ ਵਾ/ਹਗਰ ਜਪ ਮੱਤ ਜਪਾਵੈ/ ਲਹਾ ਤੇ 

ਓਪਨਆ /ਫ/ਨਿ ਤਹਾ ਸਮਾਵੈ / 

ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੂੰ ਹੀ 

“ਗੁਰਮੰਤ੍ਰ' ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਗਾਨਮੰਤ ਅਵਖਧ ਨਘ ਦਨਨਾ 

ਲਨ ਨਾਨਕ ਸੰਕਟ ਲੰਨ ਨ ਪਏ /(ਗੁ.ਰੰ.1002)। ਇਸੇ 

ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ' ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਨੰਨਾਕਾਰ ਨ ਹੌਤਾ 

ਤਾ ਕਹ / ਨਾ ਮੰਤ ਗਨ ਦੀਨੋ ਜਾ ਕਹੁ /(ਗੁ .ਰ. 257)। 

__ ਸਿੱਖ-ਮਤ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨਾਲ ਇਸ ਵਿਚ ਕਈ 

ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਕਈ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ 

ਸਿੱਖੀ-ਸੇਵਕੀ ਚਲਾ ਦਿੱਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ “ਗੁਰਮੰਤ੍' ਦੇਣ ਦੀਆਂ 

ਗੁਪਤ-ਪੁਗਟ ਕਈ ਵਿਧੀਆਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ ਇਹ ਦਾਵਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਉਨਤੀ ਲਈ 'ਗੁਰਮੰੜ੍' ਬਹੁਤ ਲਾਭਦਾਇਕ ਹਨ। 

ਗੁਰੁਸ਼ਬਦ ਰਤਨਾਕਰ ਮਹਾਨਕੋਸ਼ : ਵੇਖੋ 'ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼'। 

ਗੁਰੁ ਗਿਰਾਰਥ ਕੋਸ਼ : ਗੁਰਮਤਿ ਸੈਬੈਧੀ ਲਿਖਿਆ ਪੰਡਿਤ 

ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਦਾ ਇਕ ਕੋਸ਼, ਜਿਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 

ਬੁਨਿਆਦੀ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ, ਪੰਡਿਤ”। 

ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ (ਰਥ) ਇਹ ਮਹਾਕਵੀ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਸਰਬ ਪ੍ਰਮੁਖ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਕਵੀ ਨੇ ਸੈ. 1893 ਬਿ. (1836 ਈ.) ਵਿਚ ਕੈਥਲ ਨਗਰ 

ਅੰਦਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ 7 ਸਾਲ ਦੀ ਲਗਾਤਾਰ ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ 
ਬਾਦ 1900 ਬਿ. (1843 ਈ.) ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ 

ਰ੍੍‌ਥ ਦੇ ਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਪ੍ਰਤਾਪ ਦਾ 

ਸੂਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਾਰੇ ਕਥਾਨਕ ਨੂੰ ਸੂਰਜ ਦੀ ਗਤੀ 
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ਅਨੁਸਾਰ 12 ਰਾਸਾਂ, 6 ਰੁਤਾਂ ਅਤੇ ਦੋ ਐਨਾਂ (ਅਯਨਾਂ) 
ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਗੰਥ ਦੇ ਕੁਲ 

ਵੀਹ ਅਧਿਆਇ ਬਣਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਧਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਅਗੋਂ 

1151 ਅੰਸੂਆਂ/ਕਿਰਨਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਕੁਲ ਛੰਦ ਗਿਣਤੀ 51829 ਹੈ। ਗੋਸੁਆਮੀ ਤੁਲਸੀ 

ਦਾਸ ਨੇ 'ਰਾਮਚਰਿਤ ਮਾਨਸ” ਦੇ ਕਥਾਨਕ ਨੂੰ ਜਿਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਮਾਨਸਰੋਵਰ ਦੇ ਰੂਪ ਰਾਹੀਂ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ , ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਵੀ 

ਨੇ “ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਦਾ ਕਥਾਨਕ ਸੂਰਜ ਦੇ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀ' 

ਚਿਤਰ ਕੇ ਅੰਧ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਤੇ ਅਗਿਆਨ ਦੇ ਹਨੇਰੇ ਨੂੰ 

. ਦੂਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰੂਪੀ ਸੂਰਜ ਦੇ ਉਦੈ 

ਹੋਣ ਨਾਲ ਸਾਤਵਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਵਿਗਸਿਤ ਹੁੰਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਰੂਪੀ ਭੌਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ 

ਘੁੰਮਦੇ ਹਨ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦੇ ਆਗਮਨ ਨੂੰ ਸੂਰਜ ਦੇ ਉਦੈ ਹੋਣ ਨਾਲ ਉਪਮਾਇਆ 

ਹੈ। ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਨੂੰ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ਿੱਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ 

ਨੌ ਇਸ ਕਥਾ-ਪ੍ਰਧਾਨ ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀ ਨੌਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਬੇਦਾ 

ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਚਰਿਤ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕਵੀ 

ਨੇ ਦਸਮ ਗੰਥ, ਗੁਰ ਸ਼ੋਭਾ, ਗੁਰ ਬਿਲਾਸ, ਮਹਿਮਾ ਪੁਕਾਸ਼, 

ਗੁਰ ਕੀਰਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਅਤੇ ਪਰਚੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਖੁਲੂ ਕੇ ਵਰਤੋ . 

ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਖ਼ੁਦ ਜਾ 

ਕੇ ਸਾਮਗੀੀ ਇਕੱਠੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਸੰਬੰਧੀ 

ਉਪਲਬਧ ਸਾਰੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚੋ ਇਹ ਅਧਿਕ 

ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਸੈਪੂਰਣ ਕ੍ਰਿਤੀ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਸੈਬੈਧੀ ਜੋ ਕੁਝ ਮਿਲ 

ਸਕਿਆ, ਉਹ ਸਾਰਾ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਸਮੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਜੋ ਇਸ ਤੋ ਬਾਹਰ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ 
ਸ਼ਕੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਗਰੰਥ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼' ਸਮੇਤ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵ-ਕੋਸ਼ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਨ-ਪੂਰਤੀ 

ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸਾਧਨ ਰਾਹੀਂ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 

ਆਕਾਰ-ਪੁਕਾਰ ਵਜੋ ਇਸ ਦਾ ਸਥਾਨ ਮਹਾਭਾਰਤ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਬੈੰਧ ਕਾਵਿ ਦੀ ਪਰੋਪਰਾ ਵਿਚ ਇਸ 

ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਅਕਾਲ ਪੁਰਸ਼, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਆਦਿ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਈ 

ਦੇਵੀ ਦੇਵਤਿਆਂ ਅਤੇ ਪੁਰਾਣ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ 

ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀਆਂ 

ਯਾਤਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਛੇਵੇਂ 

ਅਤੇ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਯੁੱਧ-ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਦਾ ਬੜੀ 

ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਵਰਣਨ ਇਸ ਰੀ੍‌ਥ ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਯੁੱਧ-ਪ੍ਸੰਗਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੋਕਾ-ਪੱਖ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 

ਸਮਾਧਾਨ-ਪੱਖ ਤਕ ਬੜੀ ਬਾਰੀਕੀ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਸੈਨਿਕ ਦਲਾਂ ਦੀ ਤਿਆਰੀ, ਯੁੱਧ ਭੂਮੀ ਲਈ 

ਪ੍ਸਥਾਨ, ਸੈਨਾਵਾਂ ਦਾ ਆਹਮਣੇ-ਸਾਹਮਣੇ ਡਟਣਾ, ਮੁੱਖ 

ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀਆਂ ਗਰਬ-ਪੂਰਣ ਉਕਤੀਆਂ, ਤੁਮੁਲ ਯੁੱਧ, 

ਦੁਅੰਦ ਯੁੱਧ, ਮੁਸ਼ਟ ਯੁੱਧ, ਮੱਲ ਯੁੱਧ ਆਦਿ ਸਾਰਿਆਂ ਪੱਖਾਂ 

ਦੇ ਚਿਤ੍ਣ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਇਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਖ਼ੁਦ 

ਯੁੱਧ-ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਸੀ। ਰਣ-ਭੂਮੀ ਦੇ ਦ੍੍‌ਸ਼ਾਂ 

ਨੂੰ ਵੀ ਬੜੇ ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਯੁੱਧ- 
ਵਰਣਨ ਵੇਲੇ ਯੁੱਧ ਦੀ ਗਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਲਘੂ ਅਤੇ ਦੀਰਘ 

ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ` ਕਰਕੇ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਲਾਤਮਕ 

ਪ੍ਤਿਭਾ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਵਸਤੂ-ਵਰਣਨ ਵੀ ਸੁੰਦਰ 

ਢੌਗ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਪਕ੍ਹਿਤੀ-ਚਿਤਣ ਬਹੁਤ ਸਜੀਵ ਹੈ। 

_ ਅਲੰਕਾਰ-ਵਿਧਾਨ ਵਿਚ ਕਵੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਫਲ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ 
-ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿਚ ਕਵੀ ਅਦੁੱਤੀ ਹੈ। ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਜੋ ਸ਼ੁੱਧ 

ਅਤੇ ਮੰਜਿਆ ਹੋਇਆ ਰੂਪ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, 
ਉਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਚੇ ਗਏ ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ੀ ਕਾਵਿ ਵਿਚ 
ਲਭਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ। ੍ 

ਕਵੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੂੰ ਦੈਵੀ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਆਸ਼ੇ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ 
ਕਰਾਮਾਤਾਂ, ਚਮਤਕਾਰਾਂ, ਅਲੌਕਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ 

ਹੋਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ 

ਸੋਸਕ੍ਿਤੀ ਦੇ ਵਿਆਪਕ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਰਚਿਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜਨਮ-ਸੈਬੈਧੀ ਅਵਤਾਰਵਾਦੀ 

ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਅਨੇਕ ਅਜਿਹੇ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਸਮਾਵੇਸ਼ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਹੋ ਗਿਆ 

ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਲੋਂ ਮਾਨਤਾ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰ 
ਕਵੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਬਿਬ ਨੂੰ ਨਿਰਾ-ਪੁਰਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
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ਨ ਰਖ ਕੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹ ਯ=ਨ 

ਕਾਰਣ ਹੇਠ ਲਿਖੀਆਂ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀਆਂ ਇਸ ਪ੍ਬੈਧ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ 

ਦਿਸ਼ਟੀਗੇਚਰ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ : 

(1) ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਚਰਿਤਾਂ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰਵਾਦੀ 

ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਆਰੋਪ ਕਰਨਾ, 

(2) ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਆਪਣੀ ਫ਼ਾਵਨਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਬਦਲ ਕੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਸਹਿਤ ਪੇਸ਼ 
ਰ੍ ਕਰਨਾ, 

(3) ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰਾਂ ਵਿਚ ਅਤਿ-ਮਾਨਵੀ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨਾ, 

(4) ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਆਖਿਆਨਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨਾ, 

(5) ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਵੀਨ ਪੰਰਾਣਿਕ ਸੰਦਰਭ 

ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨਾ। 

ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਨੌ ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ ਪੁਰਾਣ ਰੂਪ ਵਿਚ ਢਾਲਣ 

ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ ਸਹਿਤ) ਕੇਵਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਉਪਕਾਰਾਂ ਦਾ 
ਇਤਿਹਾਸ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ' ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਿਤੀ ਦਾ ਵੀ ਗੌਰਵ 

ਰੱਥ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਆਦਰਸ਼ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਚਿੜ੍ਣ 

ਬੜੀ ਸਹਿਜ ਬਿਰਤੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ 

ਵੇਲੇ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਧਾਰਮਿਕ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ, ਲੋਕ-ਪਰਪਰਾਵਾਂ 

ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਗੌਥਾਂ ਵਿਚੋਂ ਜੋ ਕੁਝ ਉਪਯੋਗੀ ਮਿਲਿਆ, 

ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਬਿੱਤਾਂਤ ਦੀ ਮਾਲਾ ਵਿਚ ਪਰੋ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤਿਕ ਮੁੱਲਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰ 

-ਸੈਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਰਾਮਾਇਣ, 

ਮਹਾਭਾਰਤ ਅਤੇ ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ ਨੂੰ ਉਪਜੀਵੀ ਗੌ੍‌ਥ 
ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ ਹਾਸਲ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਪਰਵਰਤੀ ਸਾਹਿਤ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਲੀ ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਪਣਾ 

ਕੇ ਚਲਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਹ ਗੰਥ ਵੀ ਗੁਰੂ 

-ਇਤਿਹਾਸ ਸੰਬਧੀ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਪੂਰਬ ਉਪਲਬਧ 

ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਆਤਮ-ਸਾਤ ਕਰਕੇ ਅਜਿਹੇ ਵਿਸ਼ਾਲ ਕਾਵਿ 

ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਧਰਮ ਨਾਲ 

ਸੈਬੋਧਿਤ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਪਰਵਰਤੀ ਰਚਨਾਵਾਂ ਲਈ 

ਉਪਜੀਵੀ ਹੋਣ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਣ ਵਿਚ ਸਫਲ 
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ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ, ਦਰਸ਼ਨ, ਇਤਿਹਾਸ, ਜੀਵਨ- 

ਵਿਧੀ, ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀ, ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਸਰਬਾਂਗੀ 

ਵਿਆਖਿਆ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਸਮੋਈ ਪਈ ਹੈ। ਸਚਮੁਚ 

ਇਹ ਗੰਥ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਭਾਰਤੀ ਗਿਆਨ ਦਾ 

ਵੀ ਰਤਨਾਕਰ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਸ ਗਰੰਥ ਅੰਦਰ ਭਾਰਤੀ 

ਵਿਚ ਪੁਨਰ-ਸੁਰਜੀਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਉੱਦਮ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ 

ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਇਤਿਹਾਸ- 

ਨੁਮਾ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਲਾਭ ਉਠਾਇਆ ਹੈ। ਪਰ ਉਹ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਵਸਥਿਤ ਅਤੇ ਵਿਸਤਰਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਉਘਾੜਦੀਆਂ, ਕਿਉਂਕਿ 

ਆਪਣਾ ਇਤਿਹਾਸ ਬਣਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਉਸ ਨੂੰ ਲਿਪੀ-ਬਧ 

ਕਰਨ ਦਾ ਸਮਾਂ ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੀ ਆਉਣਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ 

ਲੌੜ ਨੂੰ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੂਰਾ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਪੂਰਵ-ਸਿਰਜਿਤ ਪੁਸਤਕਾਂ/ਪੋਥੀਆਂ ਤੋਂ ਲਾਭ ਉਨਾਉਣ 
ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ, ਪੀੜ੍ਹੀ ਦਰ ਪੀੜ੍ਹੀ ਚਲੀਆਂ 

ਅਤੇ ਬਜ਼ੁਰਗ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਤੋ” 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਇਕੱਠੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 20 ਸਾਲ ਤੋਂ ਅਧਿਕ 

ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੁਪ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੰਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ 

ਤੱਥ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋਣਗੇ, ਪਰ ਉਸ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਇਸ ਤੋਂ ਅਧਿਕ 

ਸਫਲ ਹੋਰ ਕੋਈ ਰਚਨਾ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ 
ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕਤਾ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦਾ ਸੁੰਦਰ 

ਸੁਮੇਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਅਧਿਆਤਮਿਕ, 

ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਮੁੱਲਾਂ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਸਮੇ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਵਿਵਹਾਰਿਕਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰਮ-ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਨੂੰ 

ਹੋਰਨਾਂ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗਾਂ ਤੋਂ ਸ੍ਰਸ਼ਠ ਦਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਵੈਧੀ 

ਭਗਤੀ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋ ਹਟਾ ਕੇ ਇਸ ਭਗਤੀ ਨੂੰ 
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ਦਾ ਧੁਰਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤ ਮਾਰਤੰਡ (ਗੰਥ) ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ 
ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਇਕ ਸੈਕਲਨ, ਜਿਸ ਦੇ ਦੋ ਭਾਗਾਂ 

ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸੈਬੈਧੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ 

ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸੈਪੁਸ਼ਟ ਕਰਨ 

ਲਈ ਧਰਮ-ਗੁੰਥਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇ=ਿਹਾਸਾਂ ਤੋਂ" ਟੂਕਾਂ 

ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਥਮ ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਭਾਈ 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਨ 1938 ਈ. ਦੇ ਅੰਤ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਪੁਨਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਅਕਤੂਬਰ 
1962 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮਟੀ 

ਵਲੋਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਸੈਕਲਨ ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰੁਮਤ ਪ੍ਰਭਾਕਰ” (1898 ਈ.) ਅਤੇ 

'ਗੁਰਮਤ ਸੁਧਾਕਰ” (1899 ਈ.) ਨਾਂ ਦੇ ਸੈਕਲਨਾਂ ਵਿਚ 

ਕੁਮਵਾਰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਤੇ 

ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਤੁਕਾਂ ਜਾਂ ਸੈਦਰਭ ਲਭ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਵਖ ਵਖ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਅਧੀਨ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਲੋੜ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸਪੱਸ਼ਟੀਕਰਣ ਲਈ ਅਰਥ ਜਾਂ ਟਿੱਪਣੀਆਂ ਵੀ 

ਲਿਖੀਆਂ ਸਨ। ਉਹ ਦੋਵੇਂ ਮੁੱਢਲੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਸਨ, ਪਰ 

ਹਜ਼ਾਰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਨੂੰ ਸਮੋਇਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਸੈਕਲਨ ਦੀ ਤਿਆਰੀ ਸੈਬੈਧੀ ਆਪਣਾ 

ਮਤ ਪਰਗਟ ਕਰਦਿਆਂ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਸ਼ਾਡੇ ਅਤ ਦੇ ਘਰਾਣੰ ਅਤੇ ਨਵੇ ਲੰੱਖਕਾਂ ਨੰ 

%੫ਣਨ? ਅਪਣਾ ਝਧਾੀਂ ਅਰ /ਨੈਸ਼ਚਯ ਅਨੁਸਾਰ, /ਇ/ਤਿਹਾਸ, 

ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਅਤੇ ਸੰਸਕਾਰ /ਵਿਧੀਂ ਆ/ੰਦਾਕਾ ਆਨੰਕ ਪਸ਼ਤਕਾ 

ਰਚੋਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੱ ਸਾਨੂੰ ਛੇਅੰਤ ਲਾਭ ਅਤੇ ਹਾਨੀ ਹੋ 

ਰਹ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਗੁਰਮਤ ਅਨਸ਼ਾਰ ਵਾਕ ਲਾੜਾ ਅਤੇ 

ਗੁਰਮਤ /ਵਰੱਧ ਵਚਨ ਹਾਨ? ਦਾ ਕਾਰਣ ਸਣ ਰਹੇ ਹਨ/ 

ਏਨ੍ਹਾਂ ਗੁੰਥਾਂ ਦੀ ਡੂੰਘੇ ਥੌਜ ਤਾੱ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੱਦਾ ਹੈ /ਨਾ ਸ਼ਾਡੇ 

ਮੱਤ ਦੇ ਕਵੀਆਂ ਨੰ ਅਨ੍ਯਮਤਾਂ ਗ੍ਰੰਥਕਾਰਾਂ ਦੀ ਨਕਾਲ 

ਕਰਦੇ ਹੋਏ /ਇਹ ਭਾਗੀ ਭਲ ਕੀਤਾ ਹੈ /ਕਿ ਸਮਾਜ, ਨੀਤੀ 

ਅਤੇ ਧਰਮ ਆਮੰਦੇਕ' ਦੇ /ਵਿਸ਼ਯ ਇਕੱਠੇ ਕਰਕੇ ਸ਼ਭਾ ਨੂੰ 
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/#ਜ਼ਹਲਾ ਰੰਗਤ ਦੇ /ਦੱਤ? ਹੰ/ ਨਾ ਛਾਣਲਾੀਨ ਕੀਤੇ 

ਅਨੰਕ ਪ੍ਰਸੰਗ ਅੱਸੇ /ਲ਼ਿਥੇ ਹਨ, ਜੰ ਮੁਲ ਨਿਰਹਾਲ ਆਥਵਾ 

ਗੁਰਮਤ ਤੋੱ' ਦੂਰ ਲੰ ਜਾਣ ਵਾਲ ਹਨ / 

ਉਪਰੋਕਤ ਘਾਟ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਭਾਈ ਸਾਹਿਖ 

ਨੇ ਇਸ ਗੰਥ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ 

ਤਰਕ-ਵਿਤਰਕ ਨਾਲ ਸਹੀ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦਾ 

ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਹਵਾਲਾ ਗੀ੍‌ਖ਼ ਵੇਜੇਂ ਇਹ ਉਤਮ ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ - ਭਾਰਤੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ 

ਗੁਰੂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਫਿਹਾ ਹੈ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ 
ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਵਿਉਤਪੱਤੀ-ਮੂਲਕ ਅਰਥ ਹੈ ̀ਜੋ ਧਰਮ 

ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰੇ ਜਾਂ ਅਗਿਆਨ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰੇ ਜਾਂ ਦੇਵ, 

ਗੈਧਰਵ ਆਦਿ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਸ਼ੋਸਿਤ ਹੋਏ, ਉਹ 'ਗੁਰੂ” ਹੈ। 

'ਅਦੁਯਤਾਰਕ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ' (10) ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ" ਸ਼ਬਦ ਦੀ 

ਵਿਆਖਿਆ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ-- “ਗੁ” ਦਾ ਅਰਥ 

ਹੈ ਅੰਧਕਾਰ ਅਤੇ 'ਰੁ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਦੂਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਗੁਰੂ” ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੇ ਸੇਵਕ ਜਾਂ ਸ਼ਿਸ਼ ਦੇ ਅਗਿਆਨ 
ਰੂਪੀ ਹਨੌਰੇ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰੇ। ਮਹਾਨ-ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਦਾ 

ਅਰਥ `ਅਗਿਆਨ ਨੂੰ ਨਿਗਲਣ ਵਾਲਾ” ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਪਾਚੀਨ ਕਾਲ ਤੋਂ' ਹੁੰਦੀ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। ਵੈਦਿਕ ਕਾਲ ਵਿਚਲਾ 

'ਪੁਰੋਹਿਤ” ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰ ਚਦਿਆਂ 

“ਰਿਸ਼ੀ` ਵਿਚ ਬਦਲ ਗਿਆ। ਬੌਧ-ਮਤ, ਤੇਤ੍-ਸਾਧਨਾ, 

ਸਿੱਧ-ਸਾਧਨਾ, ਨਾਥ-ਮਤ ਆਦਿ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਵਰਗੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੀ ਲੋੜ ਮੌਜੂਦ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਸੈਤ-ਸਾਹਿਤ, ਰਾਮ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ- ਭਗਤੀ ਵਿਚ 

ਵੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਦੇਣ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸੂਫ਼ੀ-ਮਤ 

ਵਿਚ 'ਮੁਰਸ਼ਿਦ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਤਾਂ 'ਮੁਰਸ਼ਿਦ' ਦੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ 'ਗੁਰੂ' ਸ਼ਬਦ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਬੋਲ# ਸਚ ਧਰਨ ਭੁਠੁ ਨ 
ਝੋਲਾ /ਜੌ ਗਰ ਦਸ ਵਾਟ ਮਗੰਦਾ ਜੌਲਨ#/(ਗੁ.ਰੌ.488)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ, ਚਾਹੇ 

ਉਹ ਨਿਰਗੁਣ ਹੋਵੇ, ਚਾਹੇ ਸਗੁਣ, ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਥਾਨ 

_ਗੋਰਵਸ਼ਾਲੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ “ਸਤਿਗੁਰੂ” ਜਾਂ “ਸਦਗੁਰੂ" ਵੀ 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਸਫਲਤਾ- 
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ਪੂਰਵਕ ਚਲਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਲੋੜ ਹੈ- /ਵਣ 
ਸਤਿਗੁਰ ਵਾਟ ਨ ਪਾਵੈ / 

ਗੁਹੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ” ਦੀ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ 
ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਕਿਹਾ ਹੈ- ਯਲਿਹਾਗੀ ਗੁਰ ਆਪਣੇ /ਦਓਹਾੜਾੀ ਸ਼ਦਾ ਵਾਰ/ 

/ਜਿਨੇ ਆਣਸ਼ ਤੇ ਦੇਵਤੇ ਕ7ਏ ਕਰਤ ਨ ਲਾਗੀ ਵਾਰ / 

(ਗੁ ਗੰ.462)। ਦੇਵਤਾ ਬਣਾਉਣ ਤੋਂ ਇਥੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 

ਸਾਧਾਰਣ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਦੇਵਤ੍ਹ ਪੁਦਾਨ ਕਰਨਾ। “ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਅੰਤਿ ਰਸੁ ਜਿਨਿ ਜਾਨਿਆ 

ਸਤਿਗੁਰੁ /ਤਿਸ਼ ਕਾ ਨਾਉਂ / 'ਤਿਸ਼ ਕੰ ਸੰਗਿ ਜਿਸ ਓਗਰੈ 

ਨਾਨਕ ਗੰਡ ਗੁਨ ਗਾਉ /(ਗੁ ਗੰ .2੪6)। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 

ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਝੁਹਨ /ਝੈਂਦੇ ਸੋ 

ਦੇਉ ਪਰਤਾ/ਮ ਹ/ਨ #ਗਤਿ ਜੇ ਆੰਮਰਿਤ ਝਚਨ ਸ਼ਣਾਵੈ / 

(ਗੁ.ਰ੍ਰੰ.1264)। 

ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਤੋਂ ਵਿਚਲਿਤ ਹੋਣ ਦਾ 

ਮੁੱਖ ਕਾਰਣ ਚਿੱਤ-ਵਿੱਤੀਆਂ ਦਾ ਇਕਾਗਰ ਨ ਹੋਣਾ ਹੈ। 

ਚਿੱਤ-ਵਿੱਤੀਆਂ ਤਦ ਹੀ ਕਾਬੂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ ਜੇ ਬੈਦਾ 

ਮਨ ਨੂੰ ਸਾਧ ਲਏ, ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਸ ਵਿਚ ਕਰ ਲਏ। 

ਮਨ ਦੇ ਸਥਿਰ ਹੋਣ ਨਾਲ ਸਾਰੀ ਮਾਨਵੀ ਗਤਿਵਿਧੀ 

ਨਿਯੋਤ੍ਰਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਵਾਸਨਾਤਮਕ ਭਟਕਣਾ ਖ਼ਤਮ - 

ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ “ਮਨ 

ਜੀਤੇ ਜਗੁ ਜੀਤ” ਦੀ ਗੱਲ ਕਹਿ ਕੇ ਇਸੇ ਧਾਰਣਾ ਦੀ 

ਪੁਸ਼ਟੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਮਨ ਨੂੰ ਬੈਨ੍ਹਣ ਜਾਂ ਨਿਯੋਤ੍ਰਿਤ ਕਰਨ ਦਾ 
ਸਾਧਨ “ਗਿਆਨ” ਹੈ। ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਭਾਵ ਇਥੇ ਬ੍ਹਮ- 

ਗਿਆਨ ਜਾਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਗਿਆਨ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੇ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕੇਵਲ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਸੈਭਵ ਹੈ- 

ਕੰਡੇ ਝਧਾ ਜਲ ਠਹੰ ਜਲ /ਲੈਨ ਕੰਭ ਨ ਗੱਇ//ਗਿਆਨ ਕਾ 

ਬਧਾ ਮਨ ਰਹੈ ਗਰ /ਝ੍‌ਨ ਗਿਆਨ ਨ ਹੇਇ/(ਗੁ ਰੀ .469)। 

ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦਾ 
ਉਹੀ ਸਥਾਨ ਹੈ ਜੋ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਰੀੜ੍ਹ ਦੀ ਹੱਡੀ ਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਕੋਈ ਪੰਨਾ ਨਹੀਂ ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ, ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਲੋੜ ਉਤੇ ਪ੍ਰਤੱਖ ਜਾਂ 

ਪਰੋਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। “ਮੂਲ- 

ਗੁਰੂ 

ਮੰਤ੍' ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਕ੍ਰਿਪਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹੀ ਸਿੱਖ ਦਾ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ 

ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ 

ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ-- ਗੁਰ /#੍‌ਨ /ਕੈਨੰ ਨ ਪਾਇਓ ਕੇਤਾ ਕਹੇ 

ਕਾਹਾਏ / %੫ /ਦਖ਼ਾਵੈ ਵਾਟੜਾ ਸ਼ਦਾੀੰ ਭਗ/ਤਿ /ਦੜਾਏ / 

(ਗੁ .ਗ੍ੰ.42੦)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਉਦਾਸੀ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ 

_ ਆਨੰਦਘਨ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਟੀਕੇ ਦੇ ਆਰੋਭ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ 'ਗੁਰੂ” ਪਦ ਸੈਯੁਕਤ ਹੋਣ ਬਾਰੇ 

ਇਕ ਕਬਿੱਤ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ੫ਾ੫ ਹੂੰ ਤੇ ਮੋੜਨ ਅਰ 
ਜੰੜਨ ਹਰਨਾਮ ਹੂੰ ਮੰ ਲੌੜਨ ਸ਼ਤਸੰਗਾ ਤਲੀ ਗੁਰ ਨਾਮ 
ਪਾਏ ਹੈ /ਇਸ ਤੋਂ' ਅਗੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਆਨੰਦਘਨ 

ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਗੁਰ ਕੰਨ ਹੈ ?.ਤਿਸ਼ ਦਾ ਉਤਰ - ਲੋ /ਹਿਤਾ 

ਦਾ ਉਂਪਦੌਸ਼ ਕਰੇਂ ਸੋਈ (ਗੁਰੂ '/ ਪਾਪ ਤੇ #ੰੜਨਾ, ਹਰਨਾਮ 

ਮੈ ਜੋੜਨਾ, ਸਤਿਸੰਗ ਕੋ ਲੌੜਨਾ, /ਹਿਤ ਤੋਂ ਨਿਖ ਕਾ /ਇਸਾੀ 

ਮੰ ਹੈ, ਔਸ਼ਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਣ ਤੋਂ ਗੁਰ ਨਾ# ਪਾਇਆ ਨੌ/ 

ਮਹਾਨ ਅਤੇ ਵਿਆਪਕ ਕਰਤੱਵ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਦੀ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਲਈ ਅਤਿ ਅਧਿਕ ਲੋੜ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਸਲ ਵਿਚ, 

ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਗਿਆਨ ਰਾਹੀਂ ਸਾਧਕ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਦਾ 

ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਦੀਆਂ ਕਠਿਨਾਈਆਂ 
ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਮਹਾਤਮਾ, 

ਸਾਧਕ ਲਈ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਵਿਚਰਦਾ ਆਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਗੁਰ ਮਹਿ ਆਪ ਗੱਖਿਆ ਕਰਤਾਰੋਂ / (ਗੁ.ਰੀ. 

1024)। ਜੋ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਭਵਸਾਗਰ ਵਿਚੋਂ ਪਾਰ ਉਤਾਰਦਾ 

ਹੈ। ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਜੀਵ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 

ਇਕਮਿਕ ਹੋਣ ਵਲ ਰਚਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ? 

'ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਚੈਨ ਸੰਤਿਗਰ /ਕੈਨੰ ਨ ਪਹਇਓ 

/#ਠ ਸਤਿਗੁਰ /ਕੋਨੰ ਨ ਪਇਆ / ਸ਼ੰਤ੍ਗਿਰ /ਵਿ/ਚ ਆਪ 

ਗੰਖਿਓਨ ਕਾਨ ਪਰਗਟ ਆਖ ਗਣਾਇਆ/ ਸਤਿਗਿਰ 

/ਮਲਿਆ ਸ਼ਦਾ “ਕਤ ਹੈ #ਨੇ /ਵਿਚਹ ਮੌਹ ਚੁਕਾਇਆ / 

(ਗੁ.ਰੰ.466)। 

ਇਤਨੇ ਮਹਾਨ ਉਪਕਾਰਕ ਗੁਰੂ ਉਪਰ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦਿਆਂ 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਮੈਂ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਤੋਂ 

ਸਦਕੇ ਜਾਂਦਾ ਹਾਂ ਕਿਉਂਕਿ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਯੋਗਦਾਨ ਨਾਲ 

ਮੈਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹਾਂ। 

ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਤੇ ਗਿਆਨ ਨਾਲ ਮੈ ਸੰਸਾਰ ਦੀ 

ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹਾਂ। ਉਹ 

ਭਵਸਾਗਰ ਵਿਚੋਂ ਪਾਰ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਜਹਾਜ਼ ਹੈ 

ਜਿਸ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ ਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ- ਸੱਤਿਗਰ /ਵਿਟਹ ਵਾ/ਨਿਆ /ਜਿਤ ਲਿਆ ਖਸਮ 

ਸਮਾਲਆ/ ਨਨ ਕਾਨ ਓੱਪਦੇਸ਼ ਗਿਆਨ ਅੰਜਨ ਦੀਆ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਠੰੜਾਂ ਜਗਤ /ਨਿਹਾਲਿਆ/ (ਗੁ ਗੁੰ.470)। ਅਸਲ 

ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 'ਗੁਰੂ” ਦਾ ਮਾਨਦੌਡ 
ਹੀ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਭ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਕਰਕੇ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 

ਨਾਲ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਕਰਵਾ ਦੇਵੇ- ਨਾਨਕ ਸਾਤਿਗਰ 

ਅੰਸ਼ਾ ਜਾਣੀਐ ਜੋ ਸਭਸੈ ਲਏ ਮਿਲਾਇ ਜਾਂ /(ਗੁ.ਰੀ.72)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਭ 

ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਕਰਤੱਵ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮੇਲ 

ਕਰਾਉਣਾ, ਉਸ ਨੂੰ ਸਨਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾਉਣਾ, ਅਤੇ ਉਸ 
ਦੇ ਅੰਦਰੋਂ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਿਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨਾ ਹੈ। “ਆਸਾ 

ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਇਸ ਗੱਲ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ 

ਪਰਿਤ ਕੀਤਾਂ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਉਹ ਗੁਰੂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਅੰਤਰ 

ਦੀਆਂ ਬੁਰਾਈਆਂ ਨੂੰ ਕਢ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਤਵਿਕ ਅਵਸਥਾ 

ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ- ਕਾਨ ਹਕ #ਸਤਾਂਕਾ ਹਲੂ ਧੰਨ #ਵਚਹੁ 

ਮਾਨ ਕਢਾੀਆ” ਝ/ਨਿਆਈਆ / (ਗੁ ਗੰ .473)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ 

ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਮਹਿਮਾ ਗਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕੋਈ ਗੁਰੂ ਧਾਰਣ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਰੂਪ-ਚਿਤ੍ਣ ਸਿੱਧਾਂਤਗਤ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਹੀ ਆਪਣਾ ਗੁਰੂ ਘੋਸ਼ਿਤ 

ਕੀਤਾ ਹੈ-- %ਪਰੰਪਰ ਪਾਰਲ੍ਰਹਮ` ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਨਾਨਕ ਗਰ 

/ਮਲਿਆ ਸੋਈ ਜੀਉ /(ਗੁ .ਰੰ.5੭9)। ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਝਣੇ ਭਾਗ ਗੁਰ ਸ਼ੰਵਾਂਹ ਅਪਨਾ ਭੰਦੁ ਨਾਗਾ 

ਗੁਰਦੇਵ #ਰਾ/ਨ /(ਗੁ .ੌ੍‌.504)। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ 

ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਅਭਿੰਨ ਮੰਨਿਆ 

ਹੈ- #ੱਤਗਿਰ /ਵਾਚ ਆਪ ਗੰਖਿਓਨੁ ਕਰੈ ਪਰਗਟ ਆਮ 

ਗੁਰੂ 

ਸੁਣਾ/ਇਆ/ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਗਰ ਲੀਵੰਦਾ 

ਗਾ/ਵਿੰਦ' ਗਰ ਹੈ ਨਾਨਕ ਡੋਦੁ ਨ ਭਾ£/ (ਗੁ ਗੰ.442)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰ ਪਾਰਲ੍ਰਹਮ ਪਰਮੇਸ੍ਰ 

ਸਇ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਥੂਲ ਰੂਪ 'ਗੁਰੂ” ਹੈ 

ਅਤੇ 'ਗੁਰੂ” ਦਾ ਸੂਖਮ ਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ 

ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਚਰ ਕੇ ਸਿੱਖ ਦਾ ਪਾਰ- 
ਉਤਾਰਾ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋ ਬਾਦ ਅਗਲੇ ਨੌ 

ਗੁਰੂਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੀ ਜੋਤਿ ਸ਼ਰੀਰਾਂਤਰਿਤ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਸਤੇ ਬਲਵੰਡ ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ-- ਜੋਤਿ ਓਹਾ ਲੁਗ/ਤਿ ਸਾਇ ਗਹਿ ਕਾਇਆ ਗਾਹ 

ਪਲਟੀਆ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.੭66)। ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨਾਲ 
ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਿੱਧਾਂਤਗਤ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸੈਸਥਾਗਤ ਵੀ 

ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਗਲੇ ਨੌਂ ਗੁਰੂ-- ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ __ 
ਅਮਰਦਾਸ, ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ, ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ ੭ ਤਣ ਅੱ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ--ਉਤਰੋਤਰ ਆਪਣਾ 

ਕਰਤੱਵ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਪਰ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਨੇ ਆਪਣੀ 

ਭੌਤਿਕ ਲੀਲਾ ਸਮਾਪਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਸ਼ਰੀਰਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਸੈਸਥਾ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਸ਼ਬਦ (ਗੁਰਬਾਣੀ) ਨੂੰ ਸਥਾਈ 'ਗੁਰੂ- 

ਪਦ” ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਰ੍ 

ਸਮੁੱਚੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਦਿਆਂ 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 

ਹੈ-#ੰਤਗਰ ਰ8 ਅਗ ਹੈ ਜਿਸ ਅੰਦਰੇ ਹਨ ਓਹ 

ਧੱਰਆ /.ਨੱਤਿਗ੍ਰ ਨੇ ਅਘੰੜ ਕੀਇ ਨ ਸ਼ਕਈਂ ਨਿਸ਼ ਵਲਿ 

/ਨਰਜ਼ਣਹਾ/ਨਆ /ਸੰਤਿਗੁਰ ਕਾ ਖੜਗ ਸੰਜੋਓਂ ਹਨੇ ਭਗਤ 

ਹੈ ਜਤ ਕਾਲ ਕੰਟਕ ਮੰਨੇ /ਵਡਾ/ਨਿਆ/ (ਗੁਰੀ. 312)। 

ਇਤਨੇ ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾ ਵਾਲੇ 

ਗੁਰੂ ਤੋਂ' ਪਾਖੰਡੀ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਨਿਖੇੜਿਆ ਵੀ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਖ਼ੁਦ ਪਛਾਣ ਨਹੀਂ ਸਕਦੇ , ਉਹ ਆਪਣੇ 

ਚੇਲਿਆਂ ਨੂੰ ਕਿਵੇਂ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਜੋ 

ਗੁਰੂ ਆਪ ਅਗਿਆਨੀ ਹੈ, ਉਹ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ 

ਕਿਵੇਂ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾਏਗਾ, ਉਹ ਸਾਰੇ ਸਾਥੀਆਂ ਨੂੰ 

ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਡੁਬੋਏਗਾ- ਨਾਨਕ ਅੰਧਾ ਗੋਇ ਕੰ ਦਸ਼ੇ ਰਾਹ 

ਸ਼ਭਸ਼ ਮਹਾਏ ਸ਼ਾਲ / (ਗੁ.ਰੀ.140)। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” 
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ਵਿਚ ਪਾਖੰਡੀ ਗੁਰੂ ਦੇ ਕਰਮ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਰੋਜ਼ੀ ਦਾ ਸਾਧਨ 

ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਵਾ/ਇਨਿ ਚੋਲੇ ਨਚਨੇ ਗੁਰ/ ਪੈਰ 

ਹਲਾ/ਇ/ਨਿ ਫੋਗਨ੍ਹੇ ਸਿਰਿ/ ਉੱਡ ਉੱਡ ਰਾਵਾਂ ਝਾਟੈ ਪਾਇ / 

ਵੇਖੋ ਲੰਕਾ ਹਸ ਘਨ ਜਾ/ਇ / ਰੌਟੀਆ ਕਾਗੰਟ ਪਗਹ ਤਾਲ / 

ਆਪ ਪਛਾੜਾ/ਹ` ਧਰਤੀ ਨਮੱਲ / (ਗੁ .ਰ੍ਰੰ.465)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਅਤਿ-ਅਧਿਕ 

ਲੋੜ ਅਤੇ ਮਹਾਨਤਾ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ, ਉਥੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਗੁਰੂ 

ਤੋਂ ਬੇਮੁਖ ਹੋਏ ਵਿਅਕਤੀ ਜਾਂ ਨਿਗੁਰੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 

ਉਤੇ ਵੀ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਨਿਗੁਰੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਕਲਰੀ ਭੂਮੀ ਵਾਂਗ ਦਸੀ 

ਹੈ ਜੋ ਕੁਝ ਉਤਪੰਨ ਕਰਨ ਦੇ ਅਸਮਰਥ ਹੈ-- ਕਾਲ/ਨ ਛੰਜਨਿ 

ਦੁਰਮਤਿ ਐਸਾ ਨਿਗੁਠੇਂ ਕੀ ਨੱਗਰਾਣ7/(ਗੁ.ਰੀ੍‌. 1275)। 

ਰ੍ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਨਿਗੁਰੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ 

ਝੁਠੇ ਤਿਲਾਂ ਦੇ ਬੂਟਿਆਂ ਵਰਗਾ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕਿਵੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਖੇਤ ਵਿਚ ਅਣਗੌਲਿਆ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਫੁਲਣ ਫਲਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਹ ਸੁਆਹ ਹੀ 
ਬਣਦੇ ਹਨ- ਨਾਨਕ ਗਰ ਨ ਚੌਤਨਨੰ ਮਨੋ ਆਪਣੇ ਸਚੋਤ/ 

ਛਟੇ ਤਿਲ ਲੁਆੜ ਜਿਓ ਨੰਵੇ ਅੰਦਾਰ ਥੌਤਾ/ ਥੋਤੇ ਅੰਦਰ 
ਛਾਇਆ ਕਹ ਨਾਨਕ ਸਉ ਨਾਹ / ਫਲਆਹ ਫਲਨਆਹਿ 

ਬੜੇ ਭਾ ਤਨ /ਵਾਚ ਸ਼ਆਹ / (ਗੁ ਰੀ .463)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈਂ, ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ 

ਦੀ ਬਾਣੀ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਤ, ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦਾ ਰੂਪ ਰਮ ਰਿਹਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪ੍ਰਤਿਬਿੰਬਿਤ ਹੋਂ 

ਰਿਹਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਉਤਨਾ ਹੀ ਮਹੱਤਵ ਹੈ ਜਿਤਨਾ 
ਗੁਰੂ ਦਾ ਆਪਣਾ। ਦਸ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ਼ਬਦ-ਰੂਪ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਹੀ 'ਗੁਰੂ-ਪਦ” 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ “ਗੁਰੂ” ਇਸ ਲਈ ਹੀ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਗੁਰੁ-ਸ਼ਬਦ ਸੈਕਲਿਤ 

ਹੈ। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕਰੇ ਤਾਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ 

_ਕਮਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-- /ਕੇਰਘਾ ਕਠੇ ਜੇ ਆਪਣਾਂ ਤਾ 

ਗੁਰ ਕਾ ਸਬਦੁ ਕਮਨੰਹ / 
ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਰਬ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੋਂ 

ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ 

ਬਿਨਾ ਪ੍ਮ-ਭਗਤੀ ਉਚਿਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਕਾਸ ਨਹੀਂ 
ਕਰ ਸਕਦੀ। ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਅਤੇ ਨਿਰਦੇਸ਼ਿਆ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਯਾੜ੍ਾ ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ 

ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਵੀ 
ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਲੱਛਣਾਂ ਅਤੇ 

_ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਸੁੰਨੇ ਵਿਅਕਤੀ ਜਾਂ ਪਾਖੰਡੀ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਚਣਾ 

ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵੀ ਕੋਈ ਅੰਤਰ 

ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਦਾ ਵਾਚਿਕ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਸਹੀ 
ਗੁਰੁ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਭਵਸਾਗਰ ਨੂੰ ਤਰ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ' ਹੈ 

ਕਿਉਂਕਿ ਮਾਇਕ ਪਰਪੰਚ ਕਰਕੇ ਹਰ ਪਾਸੇ ਅੰਧਕਾਰ ਹੀ 

ਅੰਧਕਾਰ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਇਸ ਅੰਧਕਾਰ ਨੂੰ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਦੇ ਕਿਸੇ 

ਸੈਸਾਰਿਕ ਸਾਧਨ ਰਾਹੀਂ ਦੂਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਸੈਂਕੜੇ ਚੈਨ 

ਚੜ੍ਹ ਪੈਣ ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸੂਰਜ ਉਦੋਂ ਹੋ ਜਾਣ, ਇਤਨਾ 

ਚਾਨਣ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਲਾਭ ਲਈ ਗੁਰੂ 

ਤੋਂ ਬਿਨ ਅੰਧਕਾਰ ਹੀ ਅੰਧਕਾਰ ਹੈ- ਲੇ ਸਉ ਚੰਦਾ 

ਓਗਾਵ/ਹ ਸ਼ੁਨਜ ਚੜ/ਹ ਹਜਾਰ/ ਏਤੇ ਚਾਨਣ ਹਂਦਿਆਂ 

ਗੁਰ /ਥਨ ਘਰ ਅੰਧਾਰ / (ਗੁ ਗੰ .463)1 

ਗੁਰੂਆਣਾ (ਪਿੰਡ): ਵੇਖੇ 'ਜਿੰਦਵੜੀ'। 

ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਦੇ ਮੁਖ ਵਿਚੋਂ ਉਚਰਿਆ 
ਸ਼ਬਦ, ਭਾਵ ਗੁਰਬਾਣੀ, ਗੁਰੂ-ਸਿਖਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 

ਇਤਨਾ ਹੀ ਹੈ ਜਿਤਨਾ ਗੁਰੂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਕਿਉਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪ ਗੁਰੂ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ--ਸ਼ਥਦੇ ਗੱਵੇ ਹਹਿਆ ਗੁਰ 7੫ %ਰਾਰੇਂ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌. 

1112)। ਇਹ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਆਵੇਸ਼ਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਜੈਸੀ ਮੈ ਆਵੈ ਖਸਮ 

ਕਾਂ ਬਾਣਾ ਤੰਸ਼ੜਾ ਕਠੀਂ ਗਿਆਨੁ ਵੇ ਲਾਲੋਂ /(ਗੁ .ਗੌੰ.72੭)। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ 
ਕਿ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦੇ ਮੂੰਹ ਵਿਚੋਂ ਖ਼ੁਦ 

ਉਚਰਵਾ ਰਿਹਾ ਹੈ-- ਗ਼ੰਤਿਗੁਰ ਕੀ ਬਾਣ ਸਤਿ ਗੱਤਿ ਕਾਰ 

ਲਾਣਹ ਗੁਗਸਿਖਹੁ ਹ/ਨੇ ਕਰਤਾ ਆ੫ #ਹਹ` ਕਢਾਏ / 

(ਗੁ.ਗੁੰ.308)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਸੋਰਠ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਸ਼ਰ ਕੀ ਬਾਣਾ ਆਈ / ਤਿਨੈ ਸਗਲ 
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/ਚਿੰਤਾ ਮਟਾਈ /(ਗੁ ਗ੍ਰੰ.628)। ਇਹ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੁਕਮ 
ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਉਚਾਰੀ ਗਈ ਹੈ-- ਹਉਂ ਆਪਹੁ ਬਲਿ ਨ 

ਜਾਣਦਾ ਮੱ ਕਹਿਆ ਸਭ ਹੁਕਮਾਓਂ ਜਉ /(ਗੁ .ਰੀੰ .763)। 

ਇਸ ਨੂੰ ਸਚੀ ਬਾਣੀ (ਸਾਚਾ ਬਾਣੀ ਆਠ? ਆੰਮ੍ਰਿਤ ਧਾਰ/ 
ਜਿਨਿ ਪੱਤਾ /ਤਿਸ਼ ਮੱਥੇ ਦੁਆਰ-7275) ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਬਾਣੀ (ਆੰਮਤ ਬਾਣਾ ਤਤ ਵਖਾਣੀ ਿਆਨ /ਧਆਨ 

/ਵਾਓਚ ਆਈਨ-1243) ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

“ਓਅੰਕਾਰ?” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨ ਵਾਲਾ ਕੋਈ ਵਿਰਲਾ ਹੀ ਹੈ। 

ਮਹਾਪੁਰਖ ਦੀ ਬਾਣੀ ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਇਹ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪਰਮ 

-ਸੱਤਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੈ-- ਬਾਣ? 

/ਝਰਲਓਂ ਬੀਚਾਗਨ ਜੇ ਕੇ ਗਰ//ਖ' ਹੋਇ / /ਇਹ ਬਾਣਾ 

ਮਹਾਪੁਰਖ ਕਾ ਨਿਜ ਘ/ਨੈ ਵਾਸ਼ਾ ਹੋਇ/ (ਗੁ.ਰੀ.935)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਵਿਸਾਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਉਹ ਪੱਕੇ 

ਰੋਗੀ ਵਾਂਗ ਸਦਾ ਵਿਰਲਾਪ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ- ਜੰ ਤਨਿ 

ਬਾਣਾ /ਵਸ਼ਾਨਿ ਜਾ/ਇ //ਜਿਉਂ ਪਕਾ ਠਗ /ਵਲਲਇ /(ਗੁ . 

ਗੰੰ.6613)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜਿਵੇਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਅਭਿੰਨ 

ਹਨ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ (ਸ਼ਬਦ) ਅਭਿੰਨ ਹਨ- 
ਬਾਣਾ ਗਰ ਗਰ ਹੈ ਝਾਣਾ /ਵਾ/ਚ ਝਾਣ7 ਆੰਮ੍ਤ ਸ਼ਾਠੋਂ / 

ਗਰਬਾਣਨ ਕਹੈ ਸ਼ੋਵਕਾ ਜਨ ਆਨੰ ਪਰਤਾਖ' ਗੁਰੂ /ਨੈਸ਼ਤਾਰੇ / 

(ਗੁ .ਗੂੰ.੭82)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ, ਗੁਰੂ ਅਤੇ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਤਿੰਨੋ ਅਭਿੰਨ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 

ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਨਿਰੈਕਾਰ ਨੂੰ ਅਭੇਦ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਵਾਹ ਵਾਹ 
ਬਾਣਾ ਨਿਰੰਕਾਰ ਹੈ /ਤਸ਼ ਜੇਵਡੁ ਅਵਰ ਨ ਕੀਇ /(ਗੁ.ਰੀ . 

515)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪੋਥੀ (ਗ੍ਰਥੀ ਸਾਹਿਬ) ਨੂੰ 

ਪਰਮੇਸ਼ੂਰ ਦਾ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਦਸਿਆ ਹੈ ਅਰਥਾਤ ਉਸ 

ਵਿਚ ਵਸਿਆ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਪੱਥੀ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਕਾ ਥਾਲ /(ਗੁ. 

ਰੰ .1226)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਾਰਾਂਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- /ਝ੍‌ਨ ਗਰ ਸ਼਼ਦ ਨ ਛੁਟੀ 

ਦੇਖਹੁ ਵੀਚਾਰਾ/ ਜੇ ਲਥ ਕਰਮ ਕਮਾਵਹਾ /ਝਨੁ ਗੁਰ 

ਆਧਿਆਰਾ / (ਗੁ .ਰੀ .229)। 

ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਇਸ ਏਕਾਕਾਰਤਾ 

ਕਰਕੇਂ ਹੀ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਨੌ ਸੈਨ 1708 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ 

ਗ੍ਰਰੂਸੋਰ 

ਮਹਾ-ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਵੇਲੋਂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ 'ਗੁਰੂ-ਪਦਵੀ” ਦਿੱਤੀ 

ਅਤੇ ਦੇਹ-ਧਾਰੀ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਸ਼ਬਦ-ਗੁਰੂ 

ਦੀ ਅਵਧਾਰਣਾ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂਸਰ (ਪਿੰਡ): ਇਸ ਨਾਂ ਦੇ ਕਈ ਪਿੰਡ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਹਨ, ਜਿਵੇਂ : 

(1) ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਜੈਤੋ 

ਨਗਰੀ ਤੋਂ 25 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਵ ਵਲ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ 
ਦੀਨਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿਘ ਜੀ ਇਸ 

ਪਾਸੇ ਵਲ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਣ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ ਗੁਰੂਸਰ” ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਇਕ 

ਢਾਬ ਦੇ ਕੈਢੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਦੋਂ ਇਹ ਸਥਾਨ ਜਲਾਲ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਸੀ। ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਆਬਾਦੀ ਹੋ ਗਈ, 

ਜੋ ਸੈਨ 1950 ਈ. ਦੇ ਹੜਾਂ ਵਿਚ ਰੁੜ੍ਹ ਗਈ, ਪਰ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸਥਿਰ ਰਿਹਾ। ਹੁਣ ਕੁਝ ਹੋਰ ਨਵੇਂ ਕਮਰੇ 

ਬਣਵਾਏ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਨੂੰ ਵੀ ਪੱਕਾ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਨਵੀਂ ਵਸੋਂ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। 

(2) ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਗਿਦੜਬਾਹਾ ਨਗਰ 

ਤੋਂ 11 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ 

ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਮੁਕਤਸਰ ਤੋ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ (ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ) 

ਜਾਂਦਿਆਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲੱਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੀ ਢਾਬ ਦੇ ਕੰਢੇ ਇਕ 

ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਨਾਂ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, 

ਰਹੀ। ਹੁਣ ਸਰੇਵਰ ਵੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

_ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਪੁਰਬਾਂ `ਤੇ ਵੱਡੇ 

ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 

(3) ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਦੇ ਕੋਟਕਪੂਰਾ ਨਗਰ 

ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਵ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਨਵਾਂ 

ਪਿੰਡ, ਜੋ ਸਰਾਵਾਂ ਅਤੇ ਬਹਿਬਲ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ 



ਗੁਰੂਸਰ ਸਤਲਾਣੀ 

ਵਿਚਾਲੇ ਨਵਾਂ ਆਬਾਦ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਗੁਰੂਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਨਾਲ ਜੋ ਵਸੋਂ ਹੋਈ ਉਹ ਵੀ 
“ਗੁਰੂਸਰ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ 

ਹੈ। ਹਰ ਸੰਗਰਾਂਦ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ 

ਹਨ। ਵਿਸਾਖੀ ਅਤੇ ਮਾਘੀ ਦੇ ਮੌਕਿਆਂ ਉਤੇ ਵੱਡੇ _ 

ਮੇਲੇ ਲਗਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂਸਰ ਸਤਲਾਣੀ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਨਗਰ ਨਾਮਕ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੌੜੇ ਬਣਿਆ 

ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜੋ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ ਸਤਲਾਣੀ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨੂੰ 

ਯਾਤਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਇਥੇ ਇਕ 

ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਰਾਤ ਭਰ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਰਵਾਇਤ ਅਤੇ 

ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਇਕ ਹਜ਼ੂਰੀ ਸਿੰਘ ਭਾਈ ਬੁਲਾਕਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਦਾ ਗੌੰਥੀ ਥਾਪਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਈ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ 

ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। 19ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਰਾਜਿਆਂ ਅਤੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ ਜ਼ਮੀਨ ਲਗਵਾਈ। ਸੈਨ 1925 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਈ। ਸੈਨ 1974 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਮੰਗਲ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਉੱਦਮ ਨਾਲ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਟੋਭੇ ਨੂੰ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਭਾਦੋ' ਦੀ ਪੁਰਣਮਾਸੀ ਨੂੰ ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ 

ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਰੋਵਰ ਦੇ 

ਜਲ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਚਮੜੀ ਦੀਆਂ 

ਬੀਮਾਰੀਆਂ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ: ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਤੋਰਨ ਲਈ ਸਰਬ ਪ੍ਰਮੁਖ 

ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ 

ਪ੍ਰੇਰਕ ਅਤੇ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਕ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ। ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਾਧਕ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਪੂਰੀ ਨਹੀਂ 

ਹੋ ਸਕਦੀ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਹਾਨ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਪ੍ਰਤਿ ਸਾਧਕ 

ਦੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਅਪਾਰ ਨਿਸ਼ਠਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਜੋ 

ਉਸ ਨੂੰ ਸੇਵਾ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਇਕ ਉਹ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਸੁਖ ਮਿਲਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਹਰਮੁਖੀ ਸੇਵਾ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਦੂਜੀ 

ਸੇਵਾ ਅੰਤਰਮੁਖੀ ਹੈ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਇਕ-ਮਨ, ਇਕ-ਚਿੱਤ 

ਗੁਰੂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ 

ਕਰਨਾ, ਉਸ ਦੇ ਬਚਨ ਸੁਣਨਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਚਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚੋਂ ਦੂਜੀ ਭਾਵ 

ਅੰਤਰਮੁਖੀ ਅਥਵਾ ਮਾਨਸਿਕ ਸੇਵਾ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਬਹੁਤ 

ਅਧਿਕ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਸੇਵਾ ਅਸਲ ਵਿਚ ਦੂਜੀ ਸੇਵਾ ਦੀ 

ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਕੋਈ 

ਸ਼ਰੀਰੀ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਅਥਵਾ ਸਤਿਗੁਰੂ ਬ੍ਹਮ ਵਾਚਿਕ ਹੈ, ਪਰ ਪਰਵਰਤੀ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਸਾਹਮਣੇ ਸ਼ਰੀਰੀ ਗੁਰੂ ਮੌਜੂਦ ਸਨ। ਇਸ 

ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਹਰਲੀ ਸੇਵਾ ਦਾ 
ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ ਇਤਿਹਾਸ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੋਵ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਮਿਤ ਆਪਣਾ 

ਪਾਣ-ਧਨ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ ਤਕ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਆਨੈਕਾ 

ਭਾਤਿ ਕ/ਰ ਸਵਾ ਕਗੀਐ / ਜੀਓ ਪ੍ਰਾਨ ਧਨ ਆਗੀ ਧਗੀਐ / 

ਪਾਨ ਪਖਾ ਕਰਉਂ ਤਜਿ ਆਭਿਮਾਨੁ / ਆਨੈਕ ਬਾਰ ਜਾਈਐ 

ਕਾਰਬਾਨ /(ਗੁ ਰੀ .393)। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤਿਆਂ ਸਾਧਕ 

ਵਿਚ ਇਕ ਸਮਾਜਿਕ ਬਿਰਤੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਨਾਲ ਉਸ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੁਖ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, 

ਸਗੋਂ ਉਹ ਹੋਰਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸੈਸਾਰ-ਸਾਗਰ ਤੋ ਪਾਰ ਉਤਾਰਨ 

ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-- ਗਰ ਕਾਂ ਸਵਾ ਸ਼ਦਾ ਸ਼ੁਖ਼' ਘਾਏ / ਸੰਤਾ 

ਸੰਗਤਿ /ਮਲਿ ਹਰਿ ਗੁਣ ਗਾਏ / ਨਾਮੇ ਨਮ ਕਠੇ ਵੰਚਾਰੁ / 

#/੫ ਤਰੈ ਕੁਲ ਓਧਰਣਹਾਰ / (ਗੁਰੀ .362)। 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰ ਸਕਣਾ ਕਿਸੇ ਦੇ ਵਸ ਦੀ 
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ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਉਹੀ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋੱ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਸੈਨਤਾ ਪੂਰਵਕ ਇਹ ਸੇਵਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

_ ਲਈ ਸਿਰ ਦੀ ਭੇਂਟ ਚੜ੍ਹਾਉਣੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਅਨੁਸਾਰ 

ਸਾਧਕ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਨਿਸਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਸਹੀ ਮੁੱਲ ਪੈਂਦਾ 

ਹੈ- ਗੁਰ ਕੀ ਸ਼ੇਵਾ ਸੋ ਕਠੇ ਜਿਸ ਆ/੫ ਕਰਾਏ / ਨਾਨਕ 

ਸ੍ਰ ਦੇ ਛੁਟੀਐ ਦਰਗਹ ਪਤ ਪਾਏ /(ਗੁ ਗੰ .421)। 

ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ ਦਰ ਉਤੇ ਸ਼ੋਭਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਿਨਾ ਸੈਸਾਰਿਕ 

ਯਾਤਾ ਨਿਸਫਲ ਅਤੇ ਨਿਰਾਧਾਰ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ 

ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ/ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਸੈਗ ਹੈ ਕੇ ਕਰਨ 

ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਸਤਿਗੁਰ #ਵਹ ਸੰਕ ਨ 

ਕਾਜ / ਆਸ਼ਾ #ਹੰਹੇ ਨਿਰਾਲ਼ ਰਗੀਜੰ / ਸੰਸ਼ਾ ਦੁਖ /ਥਨਾਸ਼੍ਨ 

ਸੰਵਹੁ /ਫ/ਨ ਸ਼ਾਹ ਰੋਗੁ ਨ ਲਾਇਆ/(ਗੁ ਗੰ .1043)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ 

ਵਾਲੇ ਲਾਭਾਂ ਵਲ ਥਾਂ ਪੁਰ ਥਾਂ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਹ ਸਾਰੇ ਲਾਭ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ ਦੇ ਹਨ, ਭੌਤਿਕਤਾ 

ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਾਲ 

ਆਤਮਿਕ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜੋ ਮੋਖ-ਦੁਆਰ 

ਦੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਦਾ ਵਸੀਲਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਾਧਕ ਨੂੰ 

ਵਿਵੇਕ-ਗਿਆਨ ਅਥਵਾ ਪੂਰਣ-ਚੇਤਨਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, 

ਉਹ ਫਿਰ ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋ' ਬਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਅਥਵਾ ਗੁਰਮਤਿ- 

ਭਗਤੀ ਦਾ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅੰਗ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 

ਅਨੇਕ ਯਤਨ ਕਰਨ 'ਤੇ ਵੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ ਪਾਪਤ 

ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪ ਮਹਾ 

-ਨਾਇਕ ਦਾ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ 

ਸੇਵਾ ਦੀ ਬਹੁਤ ਲੋੜ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜੀਵਾਤਮਾ ਰੂਪੀ 

ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਸਹਿਜ ਦਾ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ 

ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਸੁੰਦਰ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਗਰ ਸੇਵਾ ਸ਼ਖ ਪਾਈਐ ਹਰ ਵਰ ਸ਼ਹਨ ਨੰਗਾ / 

ਸਚਿ ਆਣੰ ਪਰ ਸੋਜੜਾਂ ਗੂੜਾ ਹੋਤ “ਆਨ / ਗੁਰਨਾ/ਸ 

ਜਾ/ਣਿ ।ਸੈਵਾਣਨਆ ਗੁ/ਓ ਮੱਲਾਂ ਗੁਣ ਚਾਰ / (ਗੁ ਗੰ .58)। 

ਅਸਲ ਸੇਵਾ ਉਹ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਦਾ ਮਨ 

ਮੰਨ ਜਾਏ, ਅਰਥਾਤ ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਅਥਵਾ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਸਹਾਇ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ 

ਪਾਪਤ ਹੋ ਜਾਏ।ਜੇ ਅਜਿਹਾ ਹੋ ਜਾਏ, ਭਾਵ ਸਤਿਗੁਰੂ ਸਾਧਕ 

ਉਤੇ ਦਿਆਲੂ ਹੋ ਜਾਏ ਤਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੈਕਟ, ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਮੈਲ, 
ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਸ਼ਾ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਸ਼ਫ਼ਲ 
ਹੈ ਜਤ ਸ਼ਤਿਗਿਰ ਕਾ ਮਨੁ ਮੰਨੰ/ ਜਾ ਅਤਗਿਰ ਕਾ ਮਨ 

ਮੰਨਿਆ ਤਾ ਪਾਪ ਕਸੰਮਲ ਭੰਨੇ /(ਗੁ.ਗੁੰ. 314)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਧਰਮ-ਆਗੂ 
ਦੀ ਬਾਹਰਲੀ ਅਤੇ ਅੰਦਰਲੀ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨੀ 

ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਸੇਵਕ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਮਹਾਨ 

ਨਿਖਾਰ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਅਜਿਹੇ 

ਸਾਧਕ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਦਾ ਸਪਰਸ਼ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਉਤਸੁਕ 

ਹਨ ਕਿਉਕਿ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ.ਆਪ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਾਰੀ 

ਕੁਲ, ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਸਾਰਾ ਸਮਾਜ ਵੀ ਤਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਜੋ 

ਸਤਿਗੁਰੁ ਸੋਵ/ਹਿ ਆਪਣਾ ਭਾਈ /ਤਨ ਕੰ ਹਉਂ ਲਾਗਓਂ 

ਪਾਇ / ਜਨਮ ਸ਼ਵਾਗੀ ਆਪਣਾ ਭਾਈ ਕਲ ਭਾ ਲਈ 

ਬਾਖਸ਼ਾ/ਏ / (ਗੁ .ਰੰ.638)। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਸਹਾਇ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ : ਬਾਣੀ ਸੈਕਲਨ ਦੀ 

ਇਹ ਪੋਥੀ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਸਹਾਇ ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਸੋਢੀ ਪਰਿਵਾਰ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਸੀ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਮੀਣਾ 

ਗੁਰੂ-ਪਰੇਪਰਾ ਦੇ ਸੋਢੀ ਜੀਵਨ ਮੱਲ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ 

(ਗੁਰੂ) ਹਰਿ ਸਹਾਇ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਸੈਮਤ 1899 ਬਿ. (1842 
ਈ.) ਵਿਚ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਹ ਲਾਰੌਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਚੂਨੀਆ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀ ਅਤੇ ਇਕ ਮਾਲਾ ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਚਲੀਆਂ ਆ ਰਹੀਆਂ 

ਸਨ, ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ 

ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ ਜਾਂ ਉਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ _ 

ਨੇ ਹਥਿਆ ਲਈਆਂ ਅਤੇ ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਿਥੀ ਚੈਦ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ 

ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਰਹੀਆਂ। ਪਰ ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਪੋਥੀ ਸੈਨ 

1970 ਈ. ਵਿਚ ਸੋਢੀ-ਗੁਰੂ ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਤੋ' ਰੇਲ ਦੇ 

ਸਫ਼ਰ ਦੌਰਾਨ ਉਦੋਂ ਚੋਰੀ ਹੋ ਗਈ ਜਦੋਂ ਉਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪੰਜਵੀਂ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਦੇ ਅਵਸਰ ਉਤੇ ਦਿੱਲੀ 



ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਸਹਾਇ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ ਰ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਵਾਪਸ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ। 
ਫਲਸਰੂਪ, ਵਰਤਮਾਨ ਗੱਦੀਦਾਰ ਸੋਢੀ ਹਰੇਸ਼ ਸਿੰਘ ਹੁਣ 

ਇਸ ਪੋਥੀ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਦਸ ਸਕਦੇ । 

ਇਸ ਪੋਥੀ ਬਾਰੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸਰ. ਜੀ.ਬੀ. 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ 'ਪ੍ਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ” ਵਿਚ ਵਿਵਰਣ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਸੱਜਨ ਵਲੋਂ ਲਿਖੀ ਚਿੱਠੀ 'ਤੇ 

ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਚਿੱਠੀ ਦੇ ਤੱਥਾਂ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਸਰ. ਜੀ.ਬੀ . 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਟਿੱਪਣੀ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਰੂਪ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ।. 

ਸਰ. ਜੀ.ਬੀ. ਸਿੰਘ ਤੋ ਬਾਦ ਸੈਨ 1960 ਈ, 

ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਹਿੱਸਿਆਂ ਦੇ ਫੋਟੋ ਉਤਾਰਨ ਦਾ ਅਵਸਰ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਿੱਕੇ-ਵੱਡੇ ਲੇਖਾਂ/ਟਿੱਪਣੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਪੱਤਰ-ਪਤ੍ਰਕਾਵਾਂ ਵਿਚ ਛਾਪੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾ ਲੇਖ “ਪ੍ਰਕਾਸ਼” (22.8.1971) ਵਿਚ ਛਪਿਆ ਅਤੇ 

ਆਖੀਰਲਾ ਵੇਰਵਾ “ਇਤਿਹਾਸ ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ” 

(ਭਗਤਬਾਣੀ ਭਾਗ) (ਮਾਰਚ 1990) ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਹੀ ਪਰਵਰਤੀ ਲੇਖਕ 

ਆਪਣੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾਉਂਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਜਾਣਕਾਰੀ ਤੋਂ ਜੋ ਕੁਝ ਤੱਥ ਉਘੜਦੇ 

ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਬਾਣੀ_ਵਖ ਵਖ 

ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਸਭ ਤੋ' ਆਖੀਰਲੀ ਲਿਖਿਤ (ਅਤੇ 

ਲਿਖਾਰੀ) ਮਿਹਰਬਾਨ (ਮੀਣਾ) ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 
ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਉਸੇ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਪਾਠਾਂਤਰ ਹਨ। 

“ਮੂਲ-ਮੰਤ੍” ਅਤੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਪਾਠਾਂ ਦੀ ਸਾਂਝ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ 

ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਨਾਲ ਵੀ ਬੈਠਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੀ 

ਪੁਰਾਣੀ ਲਿਖਿਤ ਦੇ ਅੱਖਰਾਂ/ਮਾਤ੍ਰਾਵਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਬਾਬੇ 

ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਵਾਲੇ ਅੱਖਰਾਂ/ਮਾੜਾਵਾਂ ਨਾਲ 

ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ 

ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦਾ ਸੈਕਲਨ 

ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਬਾਦ ਦਾ। 

“ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼' ਮੋਰਚਾ 

ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਸ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ ਲਿਖਾਰੀਆਂ 

ਨਾਲ ਚੜ੍ਹਾਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਪੁਰਾਤਨ 

- ਸਾਮਗੀ ਵਾਲੇ ਪੱਤਰੇ ਜਾਂ ਪੋਥੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਸਮੇਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਪਾਸ ਰਹੀ ਹੋਵੇ 

ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਮਿਹਰਬਾਨ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਹੱਥ 

ਦੇ ਸਮਾਨ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਵਾਲੀ ਬਣਾਉਣ ਦੇ ਲੋਭ ਵਸ 

ਇਸ ਵਿਚ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀ/ਸਾਮਗ੍ੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਹੋਣ। 

ਗੁਰੂ ਕਾ ਚੱਕ : ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਜਦੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ- 
ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਕਰਵਾਈ, ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਦੀ ਬਸਤੀ 

ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਚੱਕ” ਰਖਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ “ਰਾਮਦਾਸ 

ਪੁਰ” ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਸਰੇਵਰ ਦੀ ਅਤਿਅਧਿਕ 

ਮਾਨਤਾ ਕਰਕੇ ਉਹ ਬਸਤੀ ਵੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਅਖਵਾਉਣ 

ਲਗ ਗਈ। ਵੇਖੋ “ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ (ਨਗਰ)”। 

“ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਮੋਰਚਾ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ 
_ਤੋਂ 20 ਕਿ ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਉੱਤਰ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਵਸਿਆ 

“ਘੁੱਕੇਵਾਲੀ” (ਵੇਖੋ) ਨਾਮਕ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦੋ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ- ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼ ਅਤੇ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ। 

ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਤੇ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ 

ਮਹੰਤ ਸੁੰਦਰਦਾਸ ਉਦਾਸੀ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ 

ਭੁਸ਼ਟਾਚਾਰੀ ਅਤੇ ਚਰਿਤ੍ਹੀਣ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸ਼ੋ ਮਣੀ 

ਚਾਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਪਰ ਉਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕ ਕੇ 21 ਜਨਵਰੀ 

1921 ਈ. ਨੂੰ ਇਕ ਸਮਝੌਤੇ ਰਾਹੀ' ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ 

ਕਿ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਦੁਆਰਾ ਬਣਾਈ ਗਈ ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਮੈਂਬਰਾਂ 

ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਉਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸਾਂਭ- 
ਸੈਭਾਲ ਕਰੇਗਾ। ਪਰ ਸਰਕਾਰ ਦਾ ਮਹੰਤਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਸਹਾਇਤਾ 

ਵਾਲਾ ਵਤੀਰਾ ਵੇਖ ਕੇ ਉਹ ਸਮਝੌਤੇ ਤੋਂ ਹਟ ਗਿਆ ਅਤੇ 

“ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਵਾਲੀ ਜ਼ਮੀਨ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ 

ਸਮਝਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਉੱਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਬਾਗ਼ ਤੋਂ ਲੈਗਰ 

ਲਈ ਲਕੜਾਂ ਕਟਣ ਉਤੇ ਇਤਰਾਜ਼ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 9 



'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼" ਮੋਰਚਾ 

ਅਗਸਤ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਲਕੜਾਂ ਕਟ ਲਿਆਉਣ ਵਾਲੇ 
ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਪੁਲਿਸ ਵਿਚ ਰਿਪੋਰਟ ਕਰਕੇ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ 
ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਦੂਜੇ ਹੀ ਦਿਨ ਤੁਰਤ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਵਾ 
ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਨੂੰ ਛੇ ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਲਈ ਕੈਦ ਕਰਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਨਾਲ ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ ਜੋਸ਼ ਛਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਪੰਜ ਸਿੰਘ ਬਾਗ਼ 

ਵਿਚੋਂ ਲਕੜਾਂ ਕਟਣ ਲਈ ਭੇਜਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਪਹਿਲਾਂ 

ਕੁਝ ਦਿਨ ਤਾਂ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਕੁਝ ਨ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਪਰ 22 

ਅਗਸਤ ਨੂੰ ਪੁਲਿਸ ਨੇ ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ ਚੋਰੀ, ਦੇਗਾ ਅਤੇ 
ਨਾਜਾਇਜ਼ ਦਖ਼ਲ-ਅੰਦਾਜ਼ੀ ਦੇ ਜੁਰਮਾਂ ਅਧੀਨ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ 

ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 25 ਅਗਸਤ ਨੂੰ ਮਸਿਆ ਵਾਲੋਂ 

ਦਿਨ ਸੰਗਤ ਦਾ ਇਕੱਠ ਇਤਨਾ ਸੀ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਖਿੰਡਾਉਣ 
ਲਈ ਪੁਲਿਸ ਦੇ ਏ.ਐਸ.ਪੀ. ਮਿਸਟਰ ਬੀਟੀ ਨੇ ਲਾਠੀ 

ਚਲਵਾ ਦਿੱਤੀ। 26 ਅਗਸਤ ਨੂੰ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਨੇ 

ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਕਾਰਜ-ਕਾਰਣੀ ਦੇ ਅੱਠ ਮੈਂਬਰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ 
ਕਰ ਲਏ। ਇਸ ਗਿਫ਼ਤਾਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੋਰਚੇ ਦਾ ਚਾਰਜ _ 
ਜੱਥੇਦਾਰ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ ਨੇ ਸੈਭਾਲਿਆ। 

ਪੁਲਿਸ ਨੇ ਨਾਕਾਬੰਦੀ ਕਰਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ _ 

ਹੀ ਰੋਕਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਜਿਵੇਂ-ਕਿਵੇਂ' ਸਿੱਖ ਪਹੁੰਚ 

ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੁੰਦੇ। 31 ਅਗਸਤ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਤਰਨਤਾਰਨ ਤੋ' 
ਆਏ ਜੱਥੇ ਉਤੇ ਪੁਲਿਸ ਨੇ ਇਤਨੀ ਬੇਰਹਿਮੀ ਨਾਲ ਲਾਠੀ 
ਚਲਾਈ ਕਿ ਦੋ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ। ਇਸ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਰੋਜ਼ ਸੌ 

ਸੌ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਜੱਥਾ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਤੋਂ ਅਰਦਾਸਾ ਸੋਧ ਕੇ 
ਗੁਰੂ ਕੇ ਬਾਗ਼ ਨੂੰ ਜਾਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸ਼ਾਂਤਮਈ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ 

ਪੰਡਿਤ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਮਾਲਵੀਆ 2 ਸਤੰਬਰ ਨੂੰ ਆਇਆ। 
ਹਿੰਦੂਆਂ ਦਾ ਨੋਤਾ ਸ਼ਾਰਦਾਪੀਠ ਦਾ ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰਯ ਆਇਆ। 

ਮੁਸਲਿਮ ਨੇਤਾ ਹਕੀਮ ਅਜਮਲ ਖ਼ਾਨ ਆਇਆ। ਈਸਾਈਆਂ 

ਦਾ ਪਾਦਰੀ ਸੀ.ਐਫ.ਐੱਡਿਊਜ਼ ਆਇਆ। ਸਾਰਿਆਂ ਧਰਮਾਂ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਪ੍ਤਿ 

ਹਮਦਰਦੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਂਤੀ। 13 ਸਤੋਬਰ 1922 

ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਲੈਫ਼. ਗਵਰਨਰ ਸਰ ਐਡਵਰਡ ਮੈਕਲੇਗਨ 

ਖ਼ੁਦ ਆਇਆ ਅਤੇ ਸਤਿਆਗ੍ਹਿਆਂ ਦੀ' ਕੇਵਲ ਮਾਰ-ਕੁਟ 

ਬਦ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤੀ। 17 ਨਵੈਬਰ ਤਕ ਕੁਲ 5605 ਅਕਾਲੀ 

ਕੈਦ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਸਨ ਅਤੇ 1650 ਅਕਾਲੀ ਡਾਂਗਾਂ ਦੀ ਮਾਰ 
ਨਾਲ ਬੇਹੋਸ਼ ਵੀ ਹੋਏ ਸਨ। ਇਸ ਸਭ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਅਕਾਲੀਆਂ 
ਨੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਪੂਰੇ ਸਬਰ ਅਤੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਦਾ ਸਬੂਤ ਦਿੱਤਾ। 

ਕਰਨ ਲਈ ਸਰ ਰੰਗਾ ਰਾਮ ਦਾ ਸਹਿਯੋਗ ਲਿਆ ਜਿਸ ਨੇ 

17 ਨਵੰਬਰ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਮਹੈਤ ਸੁੰਦਰ ਦਾਸ ਪਾਸੋਂ ਬਾਗ਼ 

ਦੀ ਕੁਲ ਜ਼ਮੀਨ (524 ਕਨਾਲ, 12 ਮਰਲੇ) ਪੱਟੇ ਉਤੇ ਲੈ 

ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਮੋਰਚਾ ਖ਼ਤਮ 
_ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 27 ਅਪ੍ਰੈਲ 1923 ਈ. ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕੀਤੇ 
ਸਾਰੇ ਅਕਾਲੀ ਛਡ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। 

ਗੁਰੂ ਕਾ ਲਾਹੌਰ (ਪਿੰਡ) ਵੇਖੋ “ਲਾਹੌਰ ਗੁਰੂ ਕਾ'। 

ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ : ਫਖਰ ਚੌਰ ਕਾਂ। 

ਗੁਰੂ ਕੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ (ਰਚਨਾ) ਭਾਦਸੋ' ਨਿਵਾਸੀ ਸਰੂਪ 

ਸਿੰਘ ਕੌਸ਼ਿਸ਼ ਨਾਮਕ ਭੱਟ ਦੁਆਰਾ ਭੱਟਾਛਰੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਪੀਅੰਤਰਣ ਛੱਜੂ 
ਸਿੰਘ ਕੌਸ਼ਿਸ਼ ਭੱਟ ਨੇ ਸੈਨ 1869 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

` ਸੈਨ 1986 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਹੋਇਆ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਕੁਲ 112 ਸਾਖੀਆਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਚਾਰ ਸਾਖੀਆਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ, ਨੌਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ 

ਸਾਹਿਬ, ਚਾਰ ਗੁਰੁ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ, ਸੋਲ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਅਤੇ 79 ਗੁਰੁ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਆਧਾਰ ਅਧਿਕਤਰ ਭੱਟ- 
ਵਹੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤਿਕ ਹੈ ਅਤੇ 

ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਰੂਪ ਪੰਜਾਬੀ ਸਧੁੱਕੜੀ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ 

ਹਨ। ਗੁਰ਼ੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ 
ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਜਾਉਣਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅੰਤ- 

_ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਰੀ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕਰਨਾ ਆਦਿ 

ਤੱਥ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। ਪਰ ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ 

ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਵਰਤਣ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਕਈਆਂ 
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ਦਾ ਮੇਲ ਹੋਰਨਾਂ ਸਾਧਨਾਂ ਤੋਂ ਉਪਲਬਧ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥਾਂ 

ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਬੈਠਦਾ। 

ਗੁਰੂ ਕੀ ਕਾਸ਼ੀ : ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ (ਵੇਖੋ) 

ਨਾਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ 

ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਭਾਈ ਡਲੋ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ 

ਕਾਰਣ ਸਾਢੇ ਨੌ ਮਹੀਨੇ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਤੋ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਾ ਕੇ ਪੁਨਰ- 

ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ “-ਲਿਖਣਸਰ' ਵਾਲੇ 

ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸਿੰਘਾਂ ਤੋਂ ਲਿਖਣ ਦਾ ਕੈਮ ਕਰਾਉਣ 

ਲਈ ਕਲਮਾਂ ਘੜ ਕੇ ਕਿਹਾ ਕਰਦੇ ਸਨ ਕਿ ਇਹ ਸਥਾਨ 

ਕਦੇ ਵਿਦਿਆ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਹੋਂਵੇਗੀ। “ਗੁਰ ਬਿਲਾਸ 

ਪਾਤਿਸਾਹੀ ੧੦” ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ-- /ਇਹ ਹੈ ਪੁਗਟ ਹਮਾਗੀ 

ਕਾ? / ਪੜ੍ਹਹੱ/ਏਹਾਂ ਢੋਰ #ਤਿਰਾਸ / ਲੱਖਕ ਗੁਨ ਕਾਂਵੰਦਾ 

ਗਿਆਨ? / ਝ/ਹ/ਸੰਧ ਨੂੰ ਹੈ'#ਇਤਾ ਆਨ?/ ਤਿਨ ਕੇ ਕਾਰਨ 
ਕਾਲਮ ਗਢ ਦੌਤ ਪ੍ਰਗਟ ਹਮ ਡਾਰ /ਸਿਖ ਸ਼ਖਾ /ਇਤਾ ਪੜ੍ਹੰਗੇ 
ਹਮਰੇ ਕਈਂ ਹਜਾਰ/ 

ਕਾਸ਼ੀ ਜਾਂ ਬਨਾਰਸ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ 

ਅਤੇ ਪੂਜਣਯੋਗ ਤੀਰਥ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਧਰਮ- 

ਸ਼ਾਸੜ੍ ਅਤੇ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਕਿ ਇਹ ਸਥਾਨ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ 

ਵਿਚ ਕਾਸ਼ੀ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਏਗਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰੂ ਕੀ ਕਾਸ਼ੀ" ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਕੀ ਗੋਲਕ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਰਖਣ 
ਵਾਲੇ “ਗੋਲਕ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਨਕਦੀ ਰਖਣ ਦਾ 

ਪਾਤਰ। ਇਹ ਪਾਤਰ ਸੈਦੂਕਚੀ, ਗਾਗਰ ਜਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਡੱਬਾ ਆਦਿ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ।'ਗੁਹੂ ਕੀ ਗੋਲਕ” 
ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਜਿਸ ਪਾਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਿਮਿਤ ਨਕਦੀ ਰਖੀ 
ਜਾਂ ਪਾਈ ਜਾਏ। ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 

ਨੇ ਮੰਜੀਆਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੁ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਸਨਦਾਂ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਖੇਤਰੀ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਨੂੰ “ਮਸੈਦ” ਕਿਹਾ 

੩ ਗੁਰੂ ਕੀ ਢਾਬ 

ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤਕ ਮਸੈਦ ਹੀ 

ਸਿੱਖਾਂ ਤੋਂ ਦਸਵੈਧ ਦਾ ਧਨ ਇਕੱਠਾ ਕਰਕੇ ਗੋਲਕ ਤਕ 

ਪਹੁੰਚਾਉਂਦੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ ਕੌਮੀ ਹਿਤ ਲਈ ਵਰਤਿਆ 

ਜਾ ਸਕੇ। ਪਰ ਮਸੈਦਾਂ ਦੀਆਂ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਰੋਧੀ ਮਾੜੀਆ 

ਕਰਤੂਤਾਂ ਕਰਕੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਨੇ ਮਸੈਦ-ਪ੍ਥਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ 

ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਸਿੱਖ ਸੈਗਤਾਂ ਦਸਵੰਧ ਦਾ ਧਨ ਸਿਧਾ ਹੀ 

ਗੁਰੂ ਕੀ ਗੋਲਕ ਵਿਚ ਪਾਉਣ ਲਗ ਗਈਆਂ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ਬਦ-ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਗੋਲਕਾਂ ਰਖੀਆਂ ਜਾਣ ਲਗੀਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਗੋਲਕਾਂ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਧਨ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਅਰਥ ਕਾਰਜਾਂ 

ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੋਲਕਾਂ ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ 

ਮੋਹਰਾਂ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਕਈ ਵਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਧਨ ਦੀ ਦੁਰਵਰਤੋਂ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਵੀ ਸੁਣਨ 

ਵਿਚ ਆਉਂਦੀਆਂ ਰਹਿੰਦੀਆ ਹਨ। ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ 

ਗ਼ਗੀੰਝ ਦੀ ਰਸਨਾ ਕੋ ਗਰ ਕਾ ਗੋਲਕ ਜਾਣੰ ਦੀ ਤਾਕੀਦ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੋਲਕ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਦੁਆਰਾ 

ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ ਧਨ ਕੌਮੀ ਹਿਤਾਂ ਅਤੇ ਮਾਨਵ-ਕਲਿਆਣ 

ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣਾ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਕੀ ਟਾਹਲੀਆਂ (ਪਿੰਡ) ਵੇਖੋ “ਗੋਂਦਪੁਰ (ਪਿੰਡ)”। 

ਗੁਰੂ ਕੀ ਢਾਬ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜੈਤੋ ਨਗਰ ਦੇ ਉਤਰ ਵਲ 

ਸਥਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਕੀ ਢਾਬ” 

ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਦੀਨਾ-ਕਾਂਗੜ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ ਢਾਬ ਦੇ ਕੰਢੇ ਰੁਕੇ 

ਸਨ। ਇਸ ਢ੪ਬ ਦਾ ਪੁਰਾਣਾ ਨਾਂ 'ਦੋਂਦੇ ਦਾ ਤਾਲ” ਸੀ। 

ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਹਿਮੀ ਨਾਮਕ ਸੱਯਦ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ . 
ਛਕਾਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1970 ਦੀ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਥੇ ਨਵੀ 

ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਢਾਬ ਦਾ ਬਹੁਤਾ ਹਿੱਸਾ ਲੋਕਾਂ 

ਨੇ ਹਥਿਆ ਲਿਆ ਹੈ। ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਅਤੇ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ 
ਦੇ ਮੌਕਿਆਂ ਉੜ੍ੇ ਇਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ, 

ਨਾਲ ਮੰਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 



ਗੁਰੂ ਕੀ ਮਸੀਤ ੍ 

ਗੁਰੂ ਕੀ ਮਸੀਤ : ਸੀ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦਪੁਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ) 

ਵਿਚ ਬਣੀ ਇਕ ਮਸੀਤ।ਸੈਨ 1587 ਈ.(ਸੈ.!644 ਬਿ.) 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੋਬਿੰਦਪੁਰ (ਹਰਿਗੋਬਿੰਦਪੁਰ) ਦੀ 
ਨੀਂਹ ਰਖੀ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਯੋਜਨਾਬੱਧ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਸਾਇਆ। ਜਦੋਂ ਉਥੇ ਕੁਝ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਪਰਿਵਾਰ ਵੀ ਆਣ ਵਸੇ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

_ ਲਈ ਪੱਕੀ ਮਸੀਤ ਬਣਵਾਈ ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਯੂਨੈਸਕੋ 

(0142560) ਨੇ ਇਸ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਵਿਰਾਸਤ ਸਮਾਰਕ 

(11611੧82ਏ ੧16100੬10) ਦਾ ਦਰਜਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਦੇਸ਼ 

ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਕੀ ਅਮਾਨਤ ਵਜੋ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ 

ਨੇ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਹੁਣ ਇਹ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ 

ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਏ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ “ਗੁਰੂ ਕੀ ਮਸੀਤ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। 

ਗੁਰੂ ਕੀ ਵਡਾਲੀ (ਕਸਬਾ) ਵੇਖੋ “ਵਡਾਲੀ ਗੁਰੂ ਕੀ”। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਵਾਰ : ਕਿਸੇ ਅਗਿਆਤ 

ਕਵੀ ਦੀ ਰਚੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਦੁਆਰਾ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤਿਆਗਣ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ 

ਹੈ। ਮੁਗ਼ਲ ਹਾਕਮਾਂ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀਆਂ ਝੂਠੀਆਂ 

ਕਸਮਾਂ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਿਆ 

ਪਰ ਵੈਰੀਆਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਘੇਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਕਵੀ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋ ਵਿਖਾਈ ਅਦੁੱਤੀ 

ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ “ਦਸਮੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਜੈਗ ਜੁੱਧ ਦੀ ਵਾਰ” ਵੀ 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਕਵੀ ਦਾ ਕੁਝ ਪਤਾ ਨਹੀ ਲਗਦਾ 

ਪਰ ਵਾਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਵਾਰ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਜਾਂ ਨਾਮਲੇਵਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਵੀ ਮਾਲੂਮ ਨਹੀਂ। ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਸ 

ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਘਟਨਾ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਵਾਪਰੀ ਸੀ 

ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਚੜ੍ਹਤਲ ਦਾ ਵਰਣਨ 

ਹੈ ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ 1705 ਈ. ਅਤੇ 

ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਤੋੱ' ਬਾਦ ਹੀ ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਪਰ 

ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਸ਼ੈਲੀ ਪੁਰਾਤਨ ਢੰਗ ਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਵਾਰ 

ਵਰਣਨ ਦੀ ਸਜੀਵਤਾ ਤੋਂ ਕਵੀ ਦਾ ਹੱਡ ਬੀਤਿਆ ਸਾਕਾ 

ਜਾਪਦਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਵਾਰ 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ 

ਅੱਧ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਵਾਰ ਦਾ ਆਰੈਭ ਪਰੋਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਕਲ ਨਾਰਦ 

ਦੇ ਝਗੜੇ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਤੋਂ' ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਰਭ ਵਿਚ ਹੀ 

ਵਰਣਿਤ ਘਟਨਾ ਦੇ ਸਮੇਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਇਹ ਵਾਰ ਪੂਰਥਕਵਰਤੀ “ਵਾਰ ਭੇੜੇ ਕੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
੧੦” (ਵੇਖੋ) ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਾਰ ਦਾ 

ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ਾ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੀ ਸੀਮਾ ਤੋਂ ਅਗੇ ਵਧ ਕੇ 

ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੁਆਰਾ ਸਰਹਿੰਦ ਮਾਰਨ ਤਕ ਪਸਰਦਾ ਹੈ। 

ਨਾਲੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੀ ਬੋਲੀ ਸਰਲ ਅਤੇ ਸਾਦਾ ਹੈ, ਪਰ 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਉਸ ਨਾਲੋਂ ਪੁੰੜ੍ਹ ਤਾ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਹਰ ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਹੈ, 

ਜਦ ਕਿ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਇਹ ਵਿਧੀ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਈ 

ਗਈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਠੇਠ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਹਨ : 

ਮਿਸ਼ਰੀ ਹਥ ਅਜੀਤ ਸੰਘ ਦਲ ਸ਼ਾਠੇ ਠਲੂਹੰ / 

ਤਲਵਾਗਂ' ਓਸ ਦੀ ਵਾਹੀਆਂ ਕੌਈ ਸਰਾ ਝਲੋਂ / 

ਿਸ਼ ਨਰ ਆਗੇ ਪਹੰਚ ਕੰ ਸ਼ਟ ਦੇਇ ਉੱਥਲ / 

ਵੈਰੀ 7 /ਇਓ' /ਫਰਨ /ਜਿਓਂ' ਤਨ ਸ਼ਲ / 

ਪਠਾਣ #7ਨਆ /ਤਿੰਨ ਸੈ ਓਸ ਘਹਿਲੇ ਹਲੰ,77/ 

ਪਰ ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦੀ ਬੋਲੀ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੈ : 

ਗਰ ਗੋ/ਬੈਂਦ /ਸੰਘ ਜਾੰ ਸੱਦੇ ਬੰਸ ਕਰ ਆਹ ਕਮਾਨ / 

/ਜਿਸ਼ ਕੋ ਆਠੇ ਛਾਣ ਭਠ /ਤਸੰੰ ਨ ਦੇਵਾਹ ਜਾਨ / 

ਸ. ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਦੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਦੋਹਰੇ 

ਹੋਰਾਂ ਕਵੀਆਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਕਰਮ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਵਿਚ ਬੀੜ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 

ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ ਬੜਾ ਰੋਚਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 

ਵਰਣਨ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਵਰਣਨ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 

ਵਾਰ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਵਰਣਨ ਸ਼ੂਰਵੀਰਤਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ 
ਕਰਕੇ ਸੂਰਮਿਆਂ ਦੇ ਦਿਲਾਂ ਵਿਚ ਉਤਸਾਹ ਭਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਜੁਝਾਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਵੀ ਨੇ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ : 

ਰਣ ਨੂੰ ਚਲੋ ਜੁਝਾਰ /ਸੰਘ ਜੂਝਣ ਦੇ ਚਾਏ / 
ਨੁਰਾ ਕੀਇ ਨਾ /ਦਸ਼ਦਾ, /ਜਿਸ਼ ਹੱਥ ਉਠਾਏ / 



ਪੁਛੇ ਖੁਆਜਾ ਮਰਦੁਦ ਨੂੰ, ਜਾਇ ਵਾਰ ਚਲਾਏ / 

ਤੰਗਾ ਲਗਾ ਢਾਲ ਤੇ, ਟਟ ਧਰਤੀ ਆਏ / 

ਫੌਰ ਕਟਾਗੀ ਸਮਾਲ ਕੈ, ਪਠਾਣ ਨੂੰ ਵਾਹੇ/78/ 

ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਦੀ ਸਜੀਵਤਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 
ਕਵੀ ਨੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵੀ ਸੁੰਦਰ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦਾ ਸੈਬਧ ਜ਼ਿਆਦਾਤਰ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਹੈ। 

ਜੀ ਦੀ ਤੀਜੀ ਜਨਮ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਮਨਾਉਣ ਲਈ ਇਹ 

ਫਾਉਂਡੇਸ਼ਨ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਅਜਿਹੇ ਉੱਦਮ 
ਦੀ ਸੋਚ ਸੈਨ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨਾਰੈਗ, 

ਵਾਈਸ ਚਾਂਸਲਰ, ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 

ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਹੋਰ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨਾਲ ਤਾਲਮੇਲ ਕਰਕੇ 8 

ਅਗਸਤ 1965 ਈ. ਨੂੰ ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਇਕ ਕਾਨਫਰੰਸ 

ਦਾ ਆਯੋਜਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਪਟਿਆਲਾ 
ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਕਾਨਫ੍ੈਸ 

ਵਿਚ ਫ਼ੈਸਲਾ ਹੋਇਆ ਕਿ 'ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ” 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ। ਉਸ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਵਕਤ 
ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗਵਰਨਰ ਸ. ਉਜਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੀਨੀਅਰ 

ਮੀਤ-ਪ੍ਧਾਨ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਸੀ ਰਾਮ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ 

ਨੂੰ ਮੀਤ-ਪ੍ਧਾਨ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਗਿਆਨੀ ਜੈਲ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਤੀਜੀ 

ਜਨਮ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਨੂੰ ਮਨਾਉਣ ਲਈ ਵਖ ਵਖ ਕਮੇਟੀਆਂ 

ਬਣਾਈਆਂ ਗਈਆਂ। ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ ਦੇ ਮੁੱਖ 
ਦਫ਼ਤਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਉਸ ਅਵਸਰ `ਤੇ ਸਮਿਤੀ ਗੰਥ ਵਜੋਂ ਚਾਰ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 

ਵਿਚ 'ਦਾ ਟੈਨਥ ਮਾਸਟਰ” ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪੰ 

ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 

ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਪੁਸਤਕ ਲਿਖਵਾ ਕੇ , ਅਗੋਂ ਉਸ ਦਾ 15 ਹੋਰ 

ਭਾਰਤੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਵਾ ਕੇ ਛਪਵਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਵਖ ਵਖ ਉਮਰ ਦੇ ਬੱਚਿਆਂ ਲਈ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ, ਹਿੰਦੀ, 

ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਵਾਈ ਗਈ। “ਦਸਮ 

ਰਥ” ਦੀਆਂ ਚੋਣਵੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਸ਼ਬਦਾਰਥ 

ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਮਾਰਗ 

ਅਤੇ ਅਨੁਦੁਮਣਿਕਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸ. ਇੰਦਰਜੀਤ ਤੁਲਸੀ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਉਦਯ ਭਾਨੂ ਹੰਸ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ 
ਮਹਾਕਾਵਿ ਲਿਖਵਾਏ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਛੁਟ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਜੀਵਨ, ਰਚਨਾ ਅਤੇ ਚਿੰਤਨ ਬਾਰੇ ਵੀ ਇਕ ਦਰਜਨ 

ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਖ ਵਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋਂ ਲਿਖਵਾ ਕੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। 

ਅਜ-ਕਲ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦਾ ਦਫ਼ਤਰ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ 

ਵਿਚ ਹੈ। ਕਦੇ ਕਦੇ ਕੋਈ ਕਾਨਫੰਸ ਜਾਂ ਸੈਮੀਨਾਰ ਕਰਵਾ 

ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉੱਜ ਪਰਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਦਾ ਕੰਮ 

ਲਗਭਗ ਬੈਦ ਜਿਹਾ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ (ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ) ਨਾਲ ਮਿਲਾਉਣ ਵਾਲਾ 
ਇਕ ਮਾਰਗ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਉਸ ਯਾਤੀ ਨੂੰ 

ਸਮਰਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੇ 5-6 ਦਸੈਬਰ 

1705 ਈ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ ਕੇ 

ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਲ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਮਾਰਗ ਦੀ ਕੁਲ 

ਦੂਰੀ 640 ਕਿ.ਮੀ. ਹੈ ਅਤੇ 93 ਸਥਾਨਾਂ ਨੂੰ ਆਪਸ ਵਿਚ 

ਸੈਬੈਧਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਮਾਰਗ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ 10 ਅਪੈਲ 

1973 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ 
ਇਕ ਵਿਸ਼ਾਲ ਜਲੂਸ ਕਢ ਕੇ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਦੀ ਲੈਬਾਈ 21 

ਕਿ.ਮੀ. ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਜਲੂਸ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਦਮਦਮਾ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 13 ਅਪ੍ਰੈਲ ਨੂੰ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਹੋਈ। 

ਇਸ ਮਾਰਗ ਉਪਰ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸਥਾਨਾਂ ਉਤੇ 

ਧੌਲਪੁਰੀ ਪੱਥਰ ਦੀਆਂ ਬਣੀਆਂ ਤਿੰਨ ਮੀਟਰ ਉੱਚੀਆਂ 20 

ਦਸ਼ਮੇਸ਼-ਲਾਠਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ-ਭੁਜੀ ਲਾਠਾਂ ਦੇ ਚਾਰ 

`ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਚੋਣਵੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਅੰਕਿਤ ਹਨ 

ਅਤੇ ਪੰਜਵੇਂ ਪਾਸੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਾ 

ਲਿਖੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਉਹ ਲਾਠ ਬਣਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਹਰ ਲਾਠ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਪੰਜ ਪੰਜ ਪੌੜੀਆਂ ਵਾਲਾ 

ਪੌਣਾ ਮੀਟਰ ਉੱਚਾ ਅਤੇ 3 ਮੀ. ਚੌੜਾ ਚੌਬੂਤਰਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਲਾਠ ਦੇ ਸਿਖਰ ਉਪਰ ਸਟੀਲ ਦਾ ਖੰਡਾ ਹੈ। 

ਪਹਿਲੀ ਲਾਠ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਬਣਾਈ 

ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਉਪਰ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੇ ਬੋਲ ਅੰਕਿਤ 



ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ (ਸ਼ਬਦਾਰਥ) ਕੋਸ਼. 659 

ਕਾ ਜਾਤ ਸ਼ਬੰ ਏਕੈ ਪਹਚਾਨਲੌਂ / ਦੂਜੀ ਲਾਠ ਕੀਰਤਪੁਰ 

ਵਿਚ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- /ਤਲਕ 

ਲੰਵ ਰਾਖਾ ਪ੍ਰਭ ਤਾਕਾ / ਕਨਨੋਂ ਸਡੇ ਕਲ ਅਹਿ ਸਾਕਾ /ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਗਲੀਆਂ ਲਾਠਾਂ ਦਾ ਬਿਓਰਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- 

(3) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਛੋੜਾ, (4) ਕੋਟਲਾ ਨਿਹੈਗ 

(ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭੱਠਾ ਸਾਹਿਬ), (5) ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ, (6) 
ਮਾਛੀਵਾੜਾ, (7) ਆਲਮਗੀਰ, (8) ਰਾਏਕੋਟ, (9) 

ਤਖ਼ਤੂਪੁਰਾ, (10) ਦੀਨਾ ਕਾਂਗੜ, (11) ਡੌਂਡ, (12) 

ਢਿਲਵਾਂ ਸੋਢੀਆਂ, (13) ਕੋਟਕਪੂਰਾ, (14) ਜੈਤੋ , (15) 
ਮੁਕਤਸਰ, (16) ਗੁਪਤਸਰ, (17) ਲਖੀਸਰ, (18) ਜੱਸੀ 

ਬਗਵਾਲੀ, (19) ਚੱਕ ਫ਼ਤਹ ਸਿੰਘ ਵਾਲਾ ਅਤੇ 20ਵੀਂ 

ਲਾਠ ਦਮਦਮਾਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਸ ਲਾਠ ਉਪਰ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਇੱਛਾ ਨੂੰ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-- ਮੰ ਲੁਹ ਨ ਤਨ ਤੇ' 

ਮਨ ਤੇ ਨਰ ਲੋ ਧਨ ਹੈ ਸਭ ਹੀ /ਇਨਟਾ ਕੋ / 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦੈਵੀ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦਾ ਆਭਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਚਲਣ ਵਾਲਾ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਵਿਚ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ (ਸ਼ਬਦਾਰਥ) ਕੋਸ਼ : ਇਹ ਕੋਸ਼ ਅਸਲ ਵਿਚ 

ਡਾ. ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪਾਦਿਤ 'ਆਦਿ ਗੀ੍‌ਥ: ਸ਼ਬਦ 

-ਅਨੁਕੁਮਣਿਕਾ' (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਹੀ ਵਿਸਤਰਣ ਹੈ। ਨਵੰਬਰ 

2001 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਏ ਇਸ ਕੋਸ਼ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਨੇ ਸੈਨ 2002 ਈ. ਵਿਚ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਭਾਗ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ _ਵਿਚ 

“ਉ” ਤੋ' “ਣ” ਤਕ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਵਿਚ “ਤ” ਤੋ' “ੜ”" ਤਕ ਦੇ 
ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਦੇ 1 ਤੋਂ 

1113 ਤਕ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ 1115 ਤੋਂ 2239 ਤਕ 

ਪੰਨੇ ਹਨ। ਅਨੁਕੁਮਣਿਕਾ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਸੈਸਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਗਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਯੁਕਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਕੇਵਲ ਸੈਦਰਭ 

ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਸਨ। ਦੂਜੇ ਸੈਸਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ . 

ਦੇ ਪੰਨੇ ਵੀ ਦੇ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ੍‌ 
ਪ੍ਸਤਤ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਅਨੁਕੁਮਣਿਕਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 

`ਤੇ ਮੂਲ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਦੇ ਕੇ ਫਿਰ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿਚ 
ਆਏ ਵਖ ਵਖ ਰੂਪਾਂ ਦਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸੰਗ ਜੋੜਿਆ 

ਰ੍ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਟੂਕਾਂ 
ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਅਰਥ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਸੈਪਾਦਕ ਨੇ 

ਪ੍ਰੌ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਰਚੇ ਟੀਕੇ “ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦਰਪਣ? ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਦੇਣ 

ਦੀ ਵਿਧੀ ਅਤੇ ਪਿਛੋਕੜ ਦਸਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਸਥਾਪਿਤ ਵਿਧੀ 

ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, ਅਰਥ-ਗਤ 

ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ, ਨਵੀਨਤਾ ਜਾਂ ਮੌਲਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਅਭਾਵ 

ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਸਮਝਣ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਪ੍ਯੌਗਿਕ ਸੈਦਰਭ ਲਭਣ ਵਿਚ ਇਹ ਕੋਸ਼ ਸਹਾਇਕ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਗ੍ਰੰਥ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਪੰਜ ਛੇ ਸੌ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਅਵਧੀ ਵਿਚ ਵਿਚਰੇ ਧਰਮ- 

ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੀ ਬੋਲਾਂ ਰਾਹੀਂ 

ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਭਾਰਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰ, ਸਾਮੀ ਧਾਰਮਿਕ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ, 

ਗੰਭੀਰ ਅਤੇ ਸ੍ਰੈ-ਅਨੁਭੂਤ ਚਿੰਤਨ ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਸਮੋਹਿਤ ਹੈ। ਸਾਹਿਤਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦਾ 

ਆਪਣਾ ਮੌਲਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ 

ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ, ਬਿੰਬਾਂ, ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ, ਕਾਵਿ- 

ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਕਾਵਿ ਦਾ ਵਿਕਾਸ-ਕ੍ਰਮ ਨਿਸਚਿਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਵੈਨ-ਸੁਵੈਨਤਾ ਭਾਸ਼ਾਈ ਤੰਗ- 

ਨਜ਼ਰੀ ਤੋਂ ਉੱਚੀ ਉਠ ਕੇ ਭਾਵ-ਸੈਚਾਰ ਦੇ ਸਰਵ-ਗਾਹੀ 

ਸਾਧਨ ਵਜੋਂ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਅਤੇ ਦੇਸੀ ਰਾਗਾਂ 
ਦੀ ਵਰਤੋ ਦੁਆਰਾ ਸੈਗੀਤ ਜਗਤ ਲਈ ਵੀ ਇਸ ਗੰਥ 

ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਹਿਮੀਅਤ ਹੈ। ਰ ਹੂ 
ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ ਆਪਣਾ ਇਤਿਹਾਸ 

ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਅਜਿਹੇ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ 

ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੁਆਰਾ ਨਾਲ ਨਾਲ ਲਿਖੀ 
ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਸੀ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦਾ “ਕਿਤਾਬ ਕਛ' ਦਾ 

ਉੱਲੇਖ ਅਤੇ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦਾ “ਪੋਥੀ ਜੁਬਾਨਿ 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਜੋਗ ਮਿਲੀ” ਵਾਲਾ ਹਵਾਲਾ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ 

ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪਾਸ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਕਲਨ 



ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਮੌਜੂਦ ਸੀ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਤਕ 

ਪਹੁੰਚਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਹਿਤ ਇਹ 

ਬਾਣੀ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਆਪਣੀ ਅਤੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸਹਿਤ ਨਵਾਂ ਸੈਕਲਨ 

ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦਾ ਕੌਮ ਆਪਣੇ ਪੋਤਰੇ ਸਹੈਸਰਾਮ ਨੂੰ 

ਸੌਂਪਿਆ। ਇਹ ਸੈਕਲਨ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ “ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ 

ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ” ਅਥਵਾ “ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਾਲੀਆਂ 

ਪੋਥੀਆਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਪਾਸ ਗੁਰੂ 
ਜ਼ਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਗੁਰੂ 

ਮੋਹਨ ਪਾਸੋਂ ਗੋਇਦਵਾਲ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋੱ 

ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਹਰ ਪਾਸੇ ਵੀ ਸੁਨੇਹੇ ਭੇਜ ਕੇ ਰਬਾਬੀਆਂ, 

ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਆਦਿ ਕੋਲ ਪਈ ਜਾਂ ਕੈਠਸਥ ਹੋਈ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 

ਵੀ ਇਠੱਠਾ ਕਰਵਾਇਆਂ। ਰ 

_ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਇਕੱਠੀ ਕੀਤੀ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ, 

ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਬਰ ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ, ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨੇ 

ਚਾਰ ਸਿੱਖਾਂ (ਭਾਈ ਸੈਤ ਦਾਸ, ਹਰੀਆ, ਸੁਖਾ ਅਤੇ ਮਨਸਾ 

ਰਾਮ) ਤੋਂ ਨਕਲ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਹ ਕੈਮ ਸੈਨ 1601 ਈ. 

ਵਿਚ ਨਿਪਟਿਆ। ਉਸ ਤੋੱ' ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ 
ਖ਼ੁਦ ਵਾਚੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਰਲਿਆਂ ਤੋ' ਮੁਕਤ ਕਰਕੇ ਸਹੀ 

ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੋਧੀ ਹੋਈ ਬਾਣੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਸੈਨ 

1604 ਈ. ਵਿਚ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਇਸ 

ਬੀੜ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਗ੍ਰੰਥੀ ਲਗਾਏ ਗਏ । 

ਛੇਵੇਂ, ਸੱਤਵੇਂ ਅਤੇ ਅੱਠਵੇਂ ਗਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ 

ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ। ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰਚੇ 
59 ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਤੇ 57 ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਰੀ੍‌ਥ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਕਰਨ ਦਾ ਉੱਦਮ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1706 
ਈ. ਵਿਚ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਅੰਤਿਮ 

ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਲੀਲਾ 

ਸਮਾਪਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ? ਅਕਤੂਬਰ 1708 ਈ. ਨੂੰ 

ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ 

ਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਇਹ ਗ੍ਰੰਥ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਨਿਤ 'ਗੁਰੂ” 
ਰੂਪ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ ਨੀਝ ਨਾਲ ਇਸ 

ਰਥ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹਰ ਸ਼ਬਦ , ਅਸ਼ਟਪਦੀ, 

ਜਾਂ ਪਉੜੀ-ਸ਼ਲੋਕ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਸੈਖਿਆ-ਅੰਕ ਦਿੱਤਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਕੁਲ-ਜੋੜ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਪਦਿਆਂ ਆਦਿ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਕੇ ਰਲਿਆਂ ਦੀ 

ਸੈਭਾਵਨਾ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਹਰ ਸ਼ਬਦ/ਬਾਣੀ ਦੇ ਆਰੈਭ 

ਵਿਚ ਰਚੈਤਾ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਪੂਰਾ ਜਾਂ ਸੈੇਖਿਪਤ 
ਮੁਲ-ਮੰਤੁ ਵੀ ਲਿਖਿਆ। 

ਇਸ ਰੀਥ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਤੌਰ ̀ਤੇ ਤਿਨ ਭਾਗਾਂ 

ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਨਿੱਤ -ਨੇਮ 

ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਜਪੁਜੀ, ਸੋਦਰੁ -ਸੋਪੁਰਖੁ 

ਦੇ ਨੌਂ ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਸੋਹਿਲੇ ਦੇ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 

ਦੂਜਾ ਭਾਗ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

31 ਰਾਗਾਂ (ਸਿਰੀ, ਮਾਝ, ਗਉੜੀ, ਆਸਾ, ਗੁਜਰੀ, 

ਦੇਵਗੰਧਾਰੀ, ਬਿਹਾਗੜਾ, ਵਡਹੰਸ, ਸੋਰਠ, ਧਨਾਸਰੀ, 

ਰਾਮਕਲੀ, ਨਟ-ਨਾਰਾਇਨ, ਮਾਲੀ ਗਉੜਾ, ਮਾਰੂ, ਤੁਖਾਰੀ, 

ਕੇਦਾਰਾ, ਭੈਰਉ, ਬਸੈਤ, ਸਾਰੰਗ, ਮਲ੍ਰਾਰ, ਕਾਨੜਾ, 

ਕਲਿਆਨ, ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਅਤੇ ਜੈਜਾਵੈਤੀ) ਅਧੀਨ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 'ਸ਼ਬਦ” (ਚਉਪਦੇ) ਹਨ ਫਿਰ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਦਰਜ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਬਾਣੀਆਂ, ਛੰਤ, ਵਾਰਾਂ ਆਦਿ ਸੈਕਲਿਤ ` 

ਹਨ। ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਤੋ ਬਾਦ “ਸੋਲਹੇ” 

ਵੀ ਆਏ ਹਨ। ਵਾਰਾਂ ਤੋਂ ਪਿਛੇ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਗੁਰੂ-ਕ੍ਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ, 
ਪਰ 22 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਆਈ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤਾਂ 

ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਕਮ ਨੂੰ ਮੁਖ ਨਹੀਂ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

ਤੀਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਰਾਗ-ਮੁਕਤ ਬਾਣੀ ਸੈਕਲਿਤ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਬਾਣੀ-ਕ੍ਰਮ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ- ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ 

ਸ਼ਲੋਕ, ਗਾਥਾ, ਫੁਨਹੇ, ਚਉਬੋਲੇ , ਸ਼ਲੋਕ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 

ਅਤੇ ਫਰੀਦ, ਸਵੈਯੇ, ਸਲੋਕ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਧੀਕ, ਸਲੋਕ 

ਮ.੯, ਮੁਦਾਵਣੀ ਅਤੇ ਰਾਗਮਾਲਾ। 



ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਆਧੁਨਿਕ ਟੀਕਾਕਾਰੀ 

ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ, ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਸੈਪਾਦਨ 

ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਗੀ੍‌ਥ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ 

ਹੈ। ਇਹ ਭਾਰਤ ਦੀ ਵਿਸ਼ਵ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਸਥਾਈ ਦੇਣ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ: ਆਧੁਨਿਕ ਟੀਕਾਕਾਰੀ : ਆਧੁਨਿਕ 
ਯੁਗ ਵਿਚ ਹੋਈ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦਾ 

ਆਰੈਭ ਭਾਵੇ' ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਚੇਤਨਾ-ਪ੍ਰ ਵਾਹ ਨਾਲ ਹੋਇਆ 

ਪਰ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਟਰੰਪ (ਵੇਖੋ) ਦੁਆਰਾ 

ਕੀਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ (11 %01 €310--1877) 

ਦੀ ਨਕਾਰਾਤਮਕ ਪਹੁੰਚ ਪ੍ਰਤਿ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਦੀ ਪ੍ਤਿਕ੍ਰਿਆ 

ਵਿਚੋਂ ਹੋਇਆ। ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ 

ਲੈ ਕੇ ਗਿਆਨੀ ਬਦਨ ਸਿੰਘ ਸੇਖਵਾਂ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਗੁਰੁ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ ਸੈਨ 1883 ਈ. ਵਿਚ ਤਿਆਰ 

ਕਰਵਾਇਆ ਜਿਸ ਦੇ ਚਾਰੇ ਭਾਗ ਸੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਤੋ 

ਪ੍ਵਾਨਿਤ ਹੋ ਕੇ ਸੈਨ 1918 ਈ. ਤਕ ਛਪ ਗਏ। ਇਹ 

ਟੀਕਾ 'ਫ਼ਰੀਦਕੋਟੀ ਟੀਕਾ” (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੋਇਆ। ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਵਿਆਖਿਆ- 

ਪੱਧਤੀ ਸੌਪ੍ਦਾਈ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸੋਧ 

ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਸੋਧੇ ਹੋਏ ਟੀਕੇ ਨੂੰ 

ਛਾਪਣ ਦੀ ਥਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਛਪੇ ਸੈਸਕਰਣ ਨੂੰ ਹੀ ਦੋਬਾਰਾ 

ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਆਧੁਨਿਕ ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ 
ਵਿਚ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਦੀ ਘਾਟ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਕਈ 

ਵਿਦਵਾਨ ਯਤਨਸ਼ੀਲ ਹੋਂ ਗਏ। ਕਈਆਂ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਕੁਝ 

ਚੋਣਵੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਟੀਕੇ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ 

ਨੂੰ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਲਈ ਅਭਿਅਸਤ ਕੀਤਾ। 

____ ਸੈਨ 1930 ਈ. ਤੋਂ ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚਲਾ 
ਦਹਾਕਾ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਮਹੱਤਵ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ ਉਦਮ 

ਪੰਡਿਤ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਮੁਜ਼ੰਗਾਂ ਵਾਲੇ ਨੇ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੇ 

ਸੈਨ 1928 ਈ. (22 ਮਘਰ 1985 ਬਿ.) ਵਿਚ ਟੀਕਾ 

ਕਰਨ ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ.ਅਤੇ ਕੁਲ ਗਿਆਰ੍ਹਾਂ ਮਹੀਨਿਆਂ 
ਬਾਦ ਸੈਨ 1929 ਈ. (ਅਸੂ, 1986 ਬਿ.) ਵਿਚ ਸਮਾਪਤ 

ਕੀਤਾ। ਪਰ ਅਨੇਕ ਪੇਚੀਦਾ ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਥਵਾ ਉਕਤੀਆਂ 

ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਟੀਕੇ ਨੂੰ ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ 
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ਜਿਸ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਸੈੱਚੀਆਂ 'ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਸਟੀਕ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1940 ਈ. ਤਕ ਛਪ ਗਈਆਂ। 

ਇਸ ਟੀਕੇ ਉਪਰ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਭਾਵ 

ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਰ੍ 

ਇਸ ਦਹਾਕੇ ਦੀ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਵਿਚ ਦੂਜਾ ਉਘੜਵਾ 

ਨਾਂ ਸ. ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਸੂਰੀ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਾਲੇ ਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਵਿਦਵਾਨ ਸ਼ਖ਼ਸੀ-ਗੁਰੂ ਪੂਜਾ ਨੂੰ ਮਨਮਤ ਸਮਝ ਕੇ 

ਉਸ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਡਟ ਕੇ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 

1930 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪੈਸ ਲਗਾ 

ਕੇ ਗੁਰ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ “ਸੀ ਗੁਰੂਮਤਿ ਭਾਉ 

ਪ੍ਰਕਾਸਨੀ ਟੀਕਾ ਸੀ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ 

ਛਾਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1936 ਈ. ਤਕ ਜਿਤਨਾ ਟੀਕਾ 

ਹੋ ਗਿਆ, ਉਸ ਨੂੰ ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਕੁਝ ਕਾਰਣਾਂ 

ਕਰਕੇ ਅਗਲੀ ਛਪਾਈ ਬੰਦ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ 
ਟੀਕਾ ਅਪੂਰਣ ਹੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਟੀਕਾਕਾਰ ਨੇ ਜ਼ਿਆਦਾ ਜ਼ੋਰ 

“ਜਪੁਜੀ” ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਉਤੇ ਲਗਾਇਆ ਹੈ।ਬਾਕੀ 

ਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਚਲੰਤ ਕਿਸਮ ਦੇ ਹਨ। 

ਤੀਜਾ ਯਤਨ ਗਿਆਨੀ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਲਖੂਵਾਲ 

ਵਾਲੇ ਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਵਿਆਖਿਆ “ਟੀਕਾ ਸੀ 

ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 

ਭਾਗ ਸੈਨ 1936 ਈ. ਤਕ ਛਾਪ ਦਿੱਤੇ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦਾ 

ਪੱਧਰ ਸਾਧਾਰਣ ਹੈ। 

ਚੌਥਾ ਯਤਨ ਪ੍ਰ . ਤੇਜਾ ਸਿਘ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਥੀਆਂ 

ਦੁਆਰਾ 'ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ” ਦੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਭਾਵੇ ਵਿਧੀ-ਵਤ ਟੀਕਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, 

ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਟੀਕੇ ਤੋਂ ਘਟ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 

ਪਹਿਲੀ ਪੋਥੀ ਸੈਨ 1936 ਈ. ਵਿਚ ਛਪੀ ਅਤੇ ਚੌਥੀ ਸੈਨ 

1941 ਈ.ਵਿਚ। ਇਸ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਬਾਣੀ 
ਪ੍ਤਿ ਅਕਾਦਮਿਕ ਪਹੁੰਚ ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਸ਼ਬਦਾਰਥ (ਪੰਜਾਬੀ)'। 

ਇਸ ਦਹਾਕੇ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ 

ਨੇ 'ਸੋਥ੍ਯਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ" ਲਿਖਣ ਲਈ ਕੋਮ ਛੋਹ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਕੌਮ ਬੜੀ ਧੀਮੀ ਗਤੀ ਨਾਲ ਚਲ ਰਿਹਾ ਸੀ 

ਕਿ ਸੈਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੈ ਗਿਆ। 
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ਉਦੋ ਤਕ ਕੇਵਲ ਸੱਤ ਸੈਂਚੀਆਂ ਦਾ ਕੌਮ ਮੁਕਿਆ ਸੀ, 

ਜਿਸ ਵਿਚ 607 ਪੰਨਿਆਂ ਤਕ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸਮੇਟਿਆ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਨੂੰ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ 

ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1962 ਈ. 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਟੀਕਾ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ 

ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਟੀਕਾ- 

ਸੈਥ੍ਯਾ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ”। 
ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਵਿਚ ਅਗਲਾ 

ਠੋਸ ਯਤਨ ਪਰੈ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1957 ਈ. ਵਿਚ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1961 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਪੂਰਣ ਟੀਕਾ 
“ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਰਪਣ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਦਸ ਸੈੱਚੀਆਂ 

ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਿਆ ਜੋ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਤੋਂ ਛਪਣਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਂ ਕੇ ਸੈਨ 1964 ਈ. ਵਿਚ ਸਮਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ 

ਟੀਕੇ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਵਿਆਕਰਣਿਕ ਨਿਯਮਾਂ ਅਧੀਨ ਬਾਣੀ 

ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਟੀਕਾ- 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੌਥ ਸਾਹਿਬ ਦਰਪਣ”। 

ਬਾਜ਼ਾਰ ਸਤੋ ਵਾਲਾ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ) ਨੇ ਅੱਠ ਸੈਂਚੀਆਂ ਵਿਚ 

ਆਪਣਾ ਟੀਕਾ “ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਟੀਕਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਜੀ ਦੀ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਜਨਵਰੀ 1961 ਈ. ਤੋਂ ਛਪਵਾਉਣਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਦੇ ਹੁਣ ਦੋ ਸੈਸਕਰਣ ਛਪ ਚੁਕੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਟੀਕੇ ਦਾ ਪੱਧਰ ਸਾਧਾਰਣ ਹੈ। ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਰਾਹੀ` 

ਬਹੁਤ ਲਮਕਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਪੁਰਾਤਨ ਕਥਾ ਦੇ 

ਲੋਰ ਵਿਚ ਅਰਥ-ਗਤ ਅਸੈਗਤੀਆਂ ਵੀ ਹੋ ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਟੀਕੇ ਤੋ' ਬਾਣੀ ਪਤਿ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਪਹੁੰਚ ਦਾ ਆਭਾਸ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ 'ਸੰਪ੍ਦਾਈ ਟੀਕਾ ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਕੀ”। 

ਗਿਆਨੀ ਮਨੀ ਸਿੰਘ, ਸਾਬਕਾ ਹੈਡ ਗੁੰਥੀ ਸੀ 

ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

ਟੀਕਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1980 ਈ. ਤੋਂ 'ਸਿੱਧਾਂਤਕ ਸਟੀਕ 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ-- ਪ੍ਰਸ਼ਨ-ਉਤਰ ਵਿਕਾਸ” ਨਾਂ 

ਅਧੀਨ ਛਾਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੀ ਅੱਠਵੀਂ ਸੈਂਚੀ 

ਸੈਨ 1994 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਟੀਕੇ ਦਾ ਪੱਧਰ 

_ ਸਾਧਾਰਣ ਅਤੇ ਪ੍ਚਾਰਾਤਮਕ ਹੈ। ਰ 

ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ, 
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ਪਟਿਆਲਾ ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ “ਆਦਿ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦਰਸ਼ਨ ਨਿਰਣੈ ਸਟੀਕ (ਤੁਲਨਾਤਮਿਕ ਅਧਿਐਨ)” ਨਾਂ 

ਅਧੀਨ ਆਪਣਾ ਟੀਕਾ ਛਾਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ 

ਪਹਿਲੀ ਸੈਂਚੀ 1982 ਈ. ਵਿਚ ਛਪੀ ਸੀ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ 

(ਚੌਦਵੀਂ) ਸੈਨ 1992 ਈ. ਵਿਚ । ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 

ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਅਧਿਐਨ ਰਾਹੀਂ ਅਰਥ-ਨਿਰਣਾ ਕਰਨਾ ਹੈ। 

ਪਰ ਟੀਕਾਕਾਰ ਦਾ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਅਤੇ ਭਗਤੀ-ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ 
ਬਾਰੇ ਸਥੂਲ ਗਿਆਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਕੋਈ 

ਚਮਕ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕੀ। 

ਭਾਈ ਲਕਸ਼ਮਣ ਚੇਲਾ ਰਾਮ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹਿੰਦੀ ਅਨੁਵਾਦ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਰੁਪਾਂਤਰ ਵੀ 

ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਇਆ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਕੁਝ ਹੋਰ ਯਤਨ 

ਵੀ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪੂਰੇ ਟੀਕਿਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਅਨੇਕ ਟੀਕੇ 

ਛਪ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ ਹਨ। ਸਿਰਫ਼ 'ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਹੀ ਸੈਂਕੜੇ 

ਟੀਕੇ ਤਿਆਰ ਹੋਏ ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ 

ਪੈਣ ਦੀ ਇਥੇ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹੁਣ ਤਕ ਹੋਏ ਟੀਕਿਆਂ 

ਤੋਂ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ 

ਸਾਧਾਰਣ ਪੱਧਰ ਦੇ ਹਨ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ 

ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਰਹੱਸਮਈ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 

ਅਤੇ ਕਾਵਿਕਤਾ ਵਿਚ ਗਵਾਚ ਗਏ ਹਨ। “ਸ਼ਬਦਾਰਥ” 

ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਭਾਵੇਂ ਅਕਾਦਮਿਕ ਹੈ , ਪਰ ਪੂਰੇ ਅਰਥ ਨ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਦੀ ਘਾਟ ਮਹਿਸੂਸ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ 
ਸਿੰਘ ਤੋਂ, ਵਿਆਕਰਣ ਸੰਬਧੀ ਆਪਣੇ ਹਠ ਨੂੰ ਪਾਲਣ 

ਕਾਰਣ , ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਗਹਿਰਾਈਆਂ ਵਿਚ ਉਤਰਿਆ 

ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਅਕਾਦਮਿਕ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਟੀਕਾ 

ਹੋਣਾ ਬਾਕੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਨਾਲ ਨਵੀਂ ਪੀੜ੍ਹੀ ਦੀਆਂ ਪੁੱਛਾਂ ਦਾ 
ਸਤੋਸ਼ਜਨਕ ਸਮਾਧਾਨ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕੇ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਤੋ ਇਲਾਵਾ, ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਬਾਣੀ ਦੇ ਕਈਆਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਵੀ ਕੀਤੇ 

ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਪ੍ਮੁਖ ਸਥਾਨ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਦਾ ਹੈ ਜਿਸ 
ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ 'ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ: ਅੰਗੇਜ਼ੀ 



ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਅੰਗੋਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ 

ਅਨੁਵਾਦ”। ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਨੁਵਾਦ 

ਏ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਹਿੰਦੀ 

ਅਨੁਵਾਦ”। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 

ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਦੀਆਂ ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਬਣਾਈਆਂ ਜਾ 

ਰਹੀਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ 

ਪਹਿਲਾਂ ਯਤਨ ਈਸਾਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਅਰਨਸਟ ਟੁਰੰਪ ਨੇ ਕੀਤਾ, 

ਜੋ 78€ 407 (7400% ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1877 ਈ. ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਇਆ। ਅਨੁਵਾਦਕ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਸਹੀ ਪਕੜ 

ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਅਨੁਵਾਦ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ 

ਬਣ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਤਿਕ੍ਰਿਆ ਵਜੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਦਾ ਉਤਸਾਹ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ। ਹੋਰ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਟੈਪ'। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਚੋਣਵੀਆਂ 

ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਅੰਗੇੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਕੇ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ 

ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ “ਦਿ ਸਿੱਖ ਰਿਲੀਜਨ...”" ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਅਨੇਕ ਪਰਵਰਤੀ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 

ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਦੇ ਉਦਮ ਕੀਤੇ! ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ 

ਸ. ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ, ਸ. ਖੁਸ਼ਵੈਤ ਸਿੰਘ, ਸ. ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ, 

ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਤਰਲੋਚਨ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਦੇ ਨਾਂ 

ਟ੍ੰਪ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤਕ ਸੰਪੂਰਣ ਗੁਰੁ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਦਾ ਕਿਸੇ ਵੀ 

ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਉੱਦਮ ਨ ਕੀਤਾ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਸੁਤੋਤਰਤਾ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਪੋ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅੰਗੇ੍‌ਜ਼ੀ 

ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। ਸੈਨ 1952 

ਏਈ. ਤਕ ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਰਾਗਾਂ (ਸਿਰੀ ਅਤੇ ਮਾਝ) ਵਿਚਲੀ 

ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਮੁਕ ਗਿਆ, ਪਰ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਹੋਰਾਂ ਦੀ 

ਸਿਹਤ ਦੀ ਖ਼ਰਾਬੀ ਕਾਰਣ ਕੌਮ ਅਗੇ ਨ ਚਲ ਸਕਿਆ। 

ਪ੍ਰੋ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਰਿਵਾਰ ਵਾਲਿਆਂ 

ਨੇ ਉਸ ਅਨੁਵਾਦ ਦਾ ਖਰੜਾ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, 

ਪਟਿਆਲਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਲਈ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ 

ਹਾੰ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ 

ਨੇ ਸੈਨ 1985 ਈ. ਵਿਚ 'ਦਿ ਹੋਲੀ ਗੰਥ” (78੬ 77/; 

6708/) ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਵਿਵਸਥਿਤ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ 

ਅਨੁਵਾਦ ਡਾ. ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤਾ ਜੋ “ਸੀ ਗਰ ਗੰਥ 

ਸ਼ਹਿ” (671 207੪ 7%400/ $4679) ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਚਾਰ 

ਤੋਂ ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ 

ਅਨੁਵਾਦ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਕਾਵਿਮਈ ਹੈ। 

ਡਾ. ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਸ. ਮਨਮੋਹਨ 

ਸਿੰਘ, ਐਡਵੋਕੇਟ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅੰਗੇਜ਼ੀ 

ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਜੋ ਚਾਰ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ 

ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੇ ਸੈਨ 

1962 ਈ. ਵਿਚ 'ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” (%$ 07ਮ 

(3790/ $58/2) ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ 

ਅਨੁਵਾਦ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਅਨੁਵਾਦਕ ਨੇ ਬਾਣੀ ਦਾ ਗੁਰਮੁਖੀ 

ਵਿਚ ਮੂਲ ਪਾਠ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਟੀਕਾ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
ਅਨੁਵਾਦ ਦਾ ਪੱਧਰ ਸਾਧਾਰਣ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਫਲ ਅਤੇ ਵਿਦਵੱਤਾ- 

ਪੂਰਣ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ ਨੇ 

ਕੀਤਾ ਜੋ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋ ਚਾਰ 

ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ 1984 ਤੋ 1990 ਈ. ਤਕ 'ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ? (677 07੪ €708/ 59816) ਨਾਂ ਅਧੀਨ 

ਤਤ ਇਸ 

ਇਸ ਸੰਬੈਧ ਵਿਚ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਰ੍ 

ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 

ਆਖੀਰਲਾ ਨਾਂ ਸ. ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਮਾਕਿਨ ਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ 

ਨੇ 'ਦਿ ਏਸੈਂਸ ਆਫ਼ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” (78੬ 255੬7ਟਟ 

9/ 577 6507੪ €788/ 55776) ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਚੋਡੀਗੜ੍ਹ 

ਤੋਂ ਪੰਜ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਸੈਨ 1998 ਤੋਂ 2000 ਦੌਰਾਨ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਮਾਕਿਨ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਭਾਵ- 

ਬੋਧਕ ਅਨੁਵਾਦ ਸਰਲ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਨਾਲ ਨਾਲ ਬਾਣੀ ਦਾ ਮੂਲ ਪਾਠ 

ਵੀ ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 

ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਦੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਉਦਮ ਵੀ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ। 



ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ - ਸਾਧਨਾ ਮਾਰਗ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਸਾਧਨਾ ਮਾਰਗ : ਗੁਰੁ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋ ਕਿਸੇ ਇਕ ਮਾਰਗ ਉਤੇ 

ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਬਲ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਹਾਂ, ਭਗਤੀ- 

ਮਾਰਗ ਸੰਬੈਧੀ ਜੋ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ ਗਈ ਹੈ ਉਹ ਅਸਲੋਂ 

ਇਕ ਨਵੀਂ ਅਤੇ ਉਦਾਰ ਕਿਸਮ ਦੀ ਭਗਤੀ ਹੈ, ਭਗਤੀ- 

ਮਾਰਗੀ ਸ਼ਾਮਤੀ ਭਗਤੀ ਨਹੀਂ। ਅਜਿਹੀ ਭਗਤੀ ਦੁਆਰਾ 

ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਜਲਦੀ 

ਤੋਂ ਜਲਦੀ ਦਰ ਫਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਆਸ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਨਾਲੇ, 

ਇਸ ਵਿਚ ਉੱਚੇ ਨੀਵੇਂ ਦਾ ਭੇਦ ਮਿਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਸਭ ਲਈ 

ਸਮਾਨ ਫਲ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗਿ੍‌੍‌ਹਸਥੀਆ ਲਈ 

ਇਹੀ ਸਾਧਨ ਅਨੁਕੂਲ ਬੈਠਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਵਕਤ ਦੀਆਂ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਇਹੀ ਭਗਤੀ 

ਮਾਨਵ-ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਵਧ ਸਕਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ 

'ਸ਼ਾਸਤ੍ੀ-ਭਗਤੀ” ਦੀ ਥਾਂ ਤੇ “ਭਾਉ-ਭਗਤੀ” ਦਾ ਨਾਂ ਦੇਣਾ 

ਅਧਿਕ ਉਚਿਤ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਮੋਖ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ 

ਸਰਬੋਤਮ ਸਾਧਨ ਹੈ-- ਭਾਉ ਭਗ/ਤ ਕਾਠ ਨੰਚੁ ਸਦਾਏ / 

ਤਉ ਨਾਨਕੁ ਅੱਖੰਤਰ ਆਏ / (ਗੁ .ਗੌੰ.470)। 

ਇਸ ਭਗਤੀ ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ ਤੱਤ੍ਰ ਪ੍ਰੰਮ ਹੈ ਜੋ 
ਲੌਕਿਕ ਜਾਂ ਭੌਤਿਕ ਨ ਹੋ ਕੇ ਉਦਾੱਤ ਅਤੇ ਦੈਵੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਪਰਮਾਤਮ-ਪੇਮ ਨੂੰ ਕਈ ਪਾਰਿਵਾਰਿਕ ਸੰਬੰਧਾਂ ਦੁਆਰਾ 

ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਗਤੀ ਦੇ ਹੋਰਨਾਂ ਤੱਤ੍ਰਾਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ, 
ਕੀਰਤਨ, ਸ਼੍ਵਣ, ਮਨਨ, ਭੈ, ਸਤਿਸੈਗਤ, ਨਿਮਾਣਤਾ, 

ਭਾਣਾ ਮੰਨਣ ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਆਦਿ ਨੂੰ ਵੀ ਗਿਣਿਆ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ, ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਵਿਚ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਅਤੇ ਨਾਰੀ-ਨਿੰਦਿਆ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਅਭਾਵ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਨੀਵੇਂ ਵਰਗ ਵਾਲੇ ਲੋਕਾਂ ਅਤੇ 

ਇਸਤਰੀ ਜਾਤਿ ਦੀ ਪ੍ਸ਼ੈਸਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ । ਦੁਰਵ੍ਰਿੱਤੀਆਂ 
ਦੇ ਤਿਆਗ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਚੰਗੀਆਂ ਵਿੱਤੀਆਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ 

ਵੀ ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ ਉੱਤਮ 

ਭਗਤੀ-ਆਧਾਰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਇਕ 

ਪੁਕਾਰ ਦੀ ਭਾਉ ਜਾਂ ਸਹਿਜ ਭਗਤੀ ਹੈ। 

ਗਿਆਨ, ਕਰਮ ਅਤੇ ਯੋਗ ਮਾਰਗਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਉਸ ਸੀਮਾ ਤਕ ਜ਼ਰੂਰ ਅਪਣਾਉਂਦੇ 

ਹਨ ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ. 
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ਉਪਯੋਗਤਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰੂੜ੍ਹ ਜਾਂ ਦਿਖਾਵੇ ਵਾਲੇ 

ਪਾਖੰਡਪੂਰਣ ਰੂਪ ਦੇ ਸੈਤ ਸਾਧਕ ਵਿਰੋਧੀ ਸਨ, ਜਿਵੇਂ- 

(1) ਗਿਆਨੁ ਨ ਗਲੀਏ ਢੁਢੀਆ ਕਥਨਾ ਕਰੜਾ ਸਾਰ / 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌.465); (2) ਘਾਤ /ਵਣੁ ਪਜਾ ਸਤ /ਵਣੁ ਸੰਜਮ 
ਸਤਾ /ਵਿਣੁ ਕਾਹੇ ਜਨੰਊਂ / ਨਾਵਹੁ ਧੌਵਹ /ਤਲਕਾ ਚੜਾਵਹ 
ਸ਼ਚ ਵਿਣੁ ਸੋਚ ਨ ਹੋਈ/(ਗੁ ਰ੍੍‌.903); (3) ਭਸ਼ਮ ਚੜਾਇ 

ਕਗ/ਹ ਪਾਖੰਡ /ਆ7ਇਆ ਆਹ ਸ਼ਹ/ਹ ਜਮ ਡੰਡ /ਛੂਟੈ ਖਾਪਰ 
ਭੀ ਨ ਝਇ/ ਬੰਧਨ ਛਧਿਆ ਆਵੈ ਜਾਇ। /ਝੈਂਦ ਨ 

ਰਾਹ ਜਤੀ ਕਹਾਵ/ਹ/ ਆਈ ਆਗਤ ਤੰ ਲੌਤਾਵ/ਹ/... 

ਮੰਦਾ” ਫਟਕਾ ਬਨਾਈ ਕਾਨ / ਮੁਕਾਤਿ ਨਹਾ /ਲਾਂਦਆ 

/ਭਿਗਿਆਨ/ਨੇ / ਜਿਹਵਾ /ਏਂਦ੍ਂ ਸ਼ਾਦ ਲੌਭਾਨਾ/ ਲੂ ਭਏ 

ਨਹੀਂ #ਟੈ ਨਾਨਾ / (ਗੁ.ਰੀ.903)। 

ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸਹਿਜ-ਭਗਤੀ 

ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਹੱਸ-ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ 

ਲੌਕਿਕ ਸੁਖ-ਦੁਖ ਦੀ ਥਾਂ ̀ ਤੇ ਪਰਮ-ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਹੱਸ-ਅਨਭੂਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਵਿਸ਼ਸ਼ੇਤਾ 

ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਨ ਨਿਵਿ੍‌ੱਤੀ-ਮੁਲਕ ਹੈ, ਨ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ- 

ਮੂਲਕ, ਸਗੋਂ ਮੱਧ-ਮਾਰਗੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਨਾਲੋਂ 

ਨਾਤਾ ਤੋੜਨ ਦੀ ਥਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਨਾਲੋਂ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇ ਭੋਗਾਂ 

ਨਾਲੋਂ ਨਾਤਾ ਤੋੜਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਭਗਤੀ ਸਮਾਜ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਸਾਤਵਿਕ ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਹ ਲੋਕ-ਮੰਗਲਕਾਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਸਾਧਨਾ ਦੇ 

ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਤੱਤ੍ਰ ਤਿੰਨ ਹਨ- ਗੁਰੂ, ਪ੍ਰਸਾਦ ਜਾਂ ਕ੍ਰਿਪਾ 

ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ। ਗੁਰੂ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 

ਇਸ ਲੋਕ ਵਿਚ ਸਾਕਾਰ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਜਿਹਾ ਵਿਚੋਲਾ ਹੈ ਜੋ ਜੀਵ 

ਅਤੇ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਮੇਲ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਜੀਵ ਨੂੰ 

ਸ਼ੁੱਧਤਾ ਪਦਾਨ ਕਰਕੇ ਪਰਮ-ਆਨੰਦ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਲ 

ਲੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਤਾਂ ਸੈਪੰਨ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ 

ਜੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕ੍ਰਿਪਾ ਹੋਏ ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਪਾ 
ਤਦ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜੇ ਪਾਣੀ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ 

ਵਿਚ ਸਦਾ ਲੀਨ ਰਹੇ। ਨਾਮ-ਵਿਹੂਣੇ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦਾ ਆਨੰਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਣਾ ਇਕਦਮ 

ਅਸੈਭਵ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਗੁਰਮਤਿ- ਭਗਤੀ”। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ 
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ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵੀ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਜਿਥੇ 
ਇਕ ਪਾਸੇ ਸੁੰਦਰ ਬਿੰਬ-ਵਿਧਾਨ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਦੂਜੇ 
ਪਾਸੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ, ਸਮਾਜਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ 

ਅਤੇ ਆਰਥਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀ ਦਾ ਵੀ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ। 

“ਸਾਹਿਤ ਸਮਾਜ ਦਾ ਬਿੰਬ ਹੈ'- ਇਸ ਉਕਤੀ ਦਾ ਸਹੀ 

ਅਰਥ ਗੁਰੂ ਰ੍ੰ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚੋਂ ਸਹਿਜ ਹੀ ਵੇਖਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਆਦਰਸ਼ ਰਾਜਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਉਸ ਵਕਤ 

ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ ਦੇ ਅਤਿਆਚਾਰ ਅਤੇ ਕਠੋਰ ਜਾਂ ਭ੍ਰਸ਼ਟ 

ਵਿਵਹਾਰ ਤਕ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਸਰਲਤਾ 

ਪੂਰਵਕ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾਹੈ। “ਬਾਬਰ-ਵਾਣੀ” ਵਾਲਾ 
ਪ੍ਸੈਗ ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖ-ਯੋਗ ਹੈ। ਅਗੇ 

ਸਹਾਇਕ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ-- (1) ਕਲ ਕਾਤੀ ਰਾਜੇ 

ਕਾਸ਼ਾਈ ਧਰ ਪੱਖ ਕਾਨ ਓਡ/ਨਿਆ /(ਗੁ ਰੀ 145); (2) 
ਰਾਜੇ ਸਹ #ਕਾਦਮ ਕੁੜੇ / ਜਾਇ ਜਗਾ/ਇਨਨ੍ਹੇ ਥੰਠੇ ਸਤ / 

ਚਾਕਰ ਨਹਦਾ ੫7ਇ/ਨਿ ਘਆਓਂ/ ਰਤ ਤਤ ਕ/ਤਿਹੋ ਚਟਿ 

ਲਾਹ / (ਗੁ.ਗ੍ੰ.1288)। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀਆਂ 

ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਬੜੀ ਨੀਝ 

ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਖ਼ਾਸ 
ਕਰਕੇ ਪਾਖੰਡਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਵਰਣਾਸ਼੍ਮ- 

ਵਿਧਾਨ ਦੇ ਥੋਥੇ ਰੂਪ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਗਿ੍‌ਹਸਥ-ਜੀਵਨ ਦੇ 

ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਅਨੁਭੂਤੀ ਪ੍ਧਾਨ ਬਾਣੀ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਸੂ- 
ਅਨੁਭੂਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭੂਤੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਇਹ ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਸਤਿ ਨਹੀਂ, ਅਨੁਭਵ 

ਕੀਤਾ ਸਤਿ ਹੈ ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਉਤੇ 

ਅਗੇ ਤੋਰਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਹੈ। ਭਗਤੀ 

ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਤਰਕ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ਕ 

ਭੂਮੀ ਤੋਂ ਕਢ ਕੇ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਕਰਮ ਦੀ ਉਪਜਾਊ ਭੂਮੀ ਵਿਚ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਸ ਨਾਲ ਸਮਾਜ ਵਿਚ 

ਚੌਗੀਆਂ ਅਤੇ ਉਸਾਰੂ ਰੁਚੀਆਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਆਪਣੇ ਰਚੈਤਿਆਂ ਨੂੰ 
ਆਤਮ-ਸੁਖ ਦੇਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਮਾਜਿਕ ਸੁਖ ਵੀ 
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ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਇਸ ਦੀ ਉੱਤਮ 

ਅਤੇ ਉਦੇਸ਼-ਸਾਹਿਤ ਅੰਤਰ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਕਾਰਣ ਹੈ। 
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ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ ਸੂਝ ਅਤੇ ਬਾਰੀਕੀ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ। ਨਿਜੀ ਯਤਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਵਖ 

ਹੋਈ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੀਨਾ-ਬਸੀਨਾ ਯਾਦ ਚਲੀ 

ਆਉਂਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ, ਸੇਵਕਾਂ, ਗਾਇਕਾਂ ਤੋਂ 

ਸੁਣ ਕੇ ਲਿਖਵਾਇਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਦਾ ਪਰੀਖਣ ਕੀਤਾ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਰਖ-ਕਸਵਟੀ ਉਤੇ ਪੂਰੀ ਉਤਰਨ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ 

ਹੀ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕੀ। 

ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ ਕਿ ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤਾਂ 

ਜਾਂ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਹੀ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ 

ਜਾਏ ਜੋ ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਹੋਏ ਅਤੇ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਮਤ-ਵਿਰੋਧ ਨ ਰਖਦੀ 

ਹੋਏ। ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਵੀ ਸ਼ੈਕੇ ਦੀ ਕੋਈ ਸੈਭਾਵਨਾ ਹੋਈ, ਉਥੇ 

ਭਾਵ-ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਵਜੋਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ 

ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਗੁਰੂ-ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਕੋਈ ਸ਼ਲੋਕ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ 

ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਖ ਵਖ ਪ੍ਦੇਸ਼ਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਦੇ 

ਸੈਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ , ਭੱਟਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਾਲ ਇਕ ਥਾਂ 

ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਉਦਾਰ 

ਅਤੇ ਸਮਨਵੈ-ਵਾਦੀ ਰੁਚੀ ਦਾ ਸਬੂਤ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ 

ਸੈਕਲਨ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਸਰਬ ਸਾਂਝੀਵਾਲਤਾ ਅਤੇ 

ਵਿਸ਼ਵ-ਬੰਧੁਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਗੌਰਵਮਈ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ 

ਗਈ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਸੈਪਾਦਨ-ਕਾਰਜ ਦਾ 

ਮੀਲ-ਪੱਥਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਸੈਪਾਦਕ ਗੁਰੂ ਨੇ ਹਰ ਸ਼ਬਦ, ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਜਾਂ 

ਪਉੜੀ-ਸ਼ਲੋਕ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਸੈਖਿਆ-ਅੰਕ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਨਾਲ ਨਾਲ ਕੁਲ-ਜੋੜ ਅੰਕ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਕਈਆ ਥਾਂਵਾਂ 

'ਤੇ ਅੱਖਰਾਂ (ਸ਼ਬਦਾਂ) ਵਿਚ ਵੀ ਗਿਣਤੀ ਸੂਚਿਤ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ “ਮਹਲੇ ਪਹਲੇ ਕੇ ਸਤਾਰਹ ਅਸਟਦੀਆ”', 

“ਸਤ ਚਉਪਦੇ ਮਹਲੇ ਚਉਥੇ ਕੇ”, “ਸੋਲਹ ਅਸਟਦੀਆ 

ਗੁਆਰੇਰੀ ਗਉੜੀ ਕੀਆ”, “ਬਾਈਸ ਚਉਪਦੇ ਤਥਾ 
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ਪੰਚਪਦੇ” ਆਦਿ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਦਿਆਂ ਆਦਿ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 

ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਕੇ ਰਲਿਆਂ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਹਰ ਸ਼ਬਦ/ਬਾਣੀ ਦੇ ਆਰੇਭ ਵਿਚ ਰਚੈਤਾ ਗੁਰੂ ਜਾਂ ਭਗਤ 

ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਪੂਰਾ ਜਾਂ ਸੇਖਿਪਤ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਮੂਲ-ਮੰਤੁ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਰੀ੍‌ਥ ਵਿਚਲੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਤਿੰਨ 

ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਨਿੱਤਨੇਮ ਵਾਲੀ 

ਬਾਣੀ, ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਰਾਗ-ਮੁਕਤ ਬਾਣੀ। ਕਈ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਰਾਗਾਂ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਨਿੱਤ-ਨੇਮ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ 

ਨੂੰ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 'ਉਪਕ੍ਰਮ” ਅਰਥਾਤ ਭੂਮਿਕਾ ਮੰਨਿਆ 

ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਗੰਥ ਲਿਖਣ ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਪਕ੍ਰਮ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਗ੍ੰਥ/ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ 

ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ 'ਤੇ “ਉਪਸੈਹਾਰ” ਲਿਖਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਉਪਸੰਹਾਰ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸਮਾਪਤੀ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਭਾਵ ਜਾਂ ਸਾਰਾਂਸ਼ ਲਿਖਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਗੰਥ ਉਪਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾਗਤ 

ਅਤੇ ਰੁੜ੍ਹ ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕਰ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ, 

ਕਿਉਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਿਸੇ ਸ਼ਾਸਤੀ ਕਾਵਿ-ਵਿਧੀ ਜਾਂ ਇਸ 

ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਬੈਧਨ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਨਹੀਂ ਚਲੀ। 

ਨਾਲੋਂ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਪਰੋਪਰਾ ਤੋ ਹਟਵੀਂ 

ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾ ਹੈ ਜੋ 

ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੋਹਾਂ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ ਨਵਾਂ ਤਜਰਬਾ 

ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ ਭਾਰਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾਤਮਕ 

ਏਕਤਾ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ- 

ਨਿਰਧਾਰਣ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪਰੰਪਰਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨ ਕਰਕੇ 

ਮਨੁੱਖੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਨੈਤਿਕਤਾ ਅਤੇ ਸਦਾਚਾਰਿਕਤਾ 

ਦੀ ਸਹੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸਫਲ ਉਦਮ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਗ ੫/ਹਿਲਾ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ 

ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਨਿੱਤ-ਨੇਮ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਬਾਣੀਆਂ 

ਬੈਕਲਿਤ ਹਨ-- ਜਪੁ, ਸੋਦਰ-ਸੋਪੁਰਖੁ ਅਤੇ ਸੋਹਿਲਾ। ਆਮ 

ਸੋਹਿਲਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਤਿੰਨੋਂ ਬਾਣੀਆਂ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ 

ਵੇਲੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਰਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਵਿਚ 
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ਚੁਣੇ ਹੋਏ ਸ਼ਬਦ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। “ਜਪੁਜੀ” ਦਾ ਸਰੂਪ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੋਹਾਂ 

ਪ੍ਕਰਣਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦ-ਚੋਣ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਸਮਾਂ ਵੀ ਨਿਸ਼ਚਿਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਵੇਂ “ਜਪੁਜੀ” ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ , “ਰਹਿਰਾਸ” 

ਸ਼ਾਮ (ਤ੍ਰਿਕਾਲ) ਵੇਲੇ ਅਤੇ “ਕੀਰਤਨ ਸੋਹਿਲਾ” ਸੌਣ ਵੇਲੇ। 

ਇਸ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ 

ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਤੇ ਕੀਤਾ ਹੈ-(ਉ) ਆੰਮ੍ਤਾ 

ਵੋਲੌ ਨਾਵਣਾ ਗਰਮਾ/ਖਿ ਜਪ ਗੁਰਮੰਤ ਜਪਾਇਆ / ਰਾਤਿ 

ਆਰਤ7 ਸੋਹਿਲਾ ਆਇਆ /ਵਚ ਉਦਾਸ ਰਹਾਇਆ / 

(26/4)। (ਅ) ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੌਲੰ ਓਨੇ ਕੰ ਜਾਇ ਅੰਦਾੰਨ 

ਦਗੀਆਉ ਨ੍ਰਵੰਦੇ / ਸਹਜਿ ਸਮਾਧਿ ਅਗਾਹ /ਵ/ਚ /ਇਕਾ 

ਮਾਨੈ ਹੋਇ ਗੁਰ ਜਾਪ ਜਪੰਦੇ /... ਸੰਝੈ ਸ਼ੋਦਰ ਗਾਵਣਾ ਮਨ 

ਮੈਲ ਕਾਟੇ ਮਲਿ #ਲੰਦੇ / ਰਾਤੀ ਕੀਗਤਿ ਸੋਹਿਲਾ ਕਰਿ 

ਆਰਤੀ ਪਰਸ਼ਾਦੁ ਵਡੰਦੇ / (6/3) 

ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 

ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਸੈਕੇਤਾਂ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ 

ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ ਉਠ ਕੇ ਇਸ਼ਨਾਨ 

ਕਰਨਾ, ਫਿਰ “ਜਪੁਜੀ” ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ, ਸੈਝ (ਸ਼ਾਮ) ਵੇਲੇ 

“ਸੋਦਰੁ” ਦਾ ਅਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਸੌਣ ਵੇਲੇ “ਕੀਰਤਨ ਸੋਹਿਲਾ” 

ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ ਹਰ ਸਿੱਖ ਲਈ ਆਵੱਸ਼ਕ ਸੀ। 

ਭਾਗ ਦੂਜਾ : ਇਸ ਭਾਗ ਵਿਚ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਦਰਜ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਰਾਗਬੱਧਤਾ ਨਾਲ ਬਾਣੀ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ 

ਯੋਗ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਸੈਗੀਤ ਰਾਹੀਂ ਮਨ ਨੂੰ ਸਥਿਰ ਕੀਤਾ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਕੋਮਲ ਕਲਾਵਾਂ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ 

ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਕਠੋਰ ਹਿਰਦਾ ਕੋਮਲ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ, ਅੰਦਰ ਦੀ ਮੈਲ ਧੁਲਦੀ ਹੈ, ਜੀਵਨ ਵਿਚਲੀ ਉਪਰਾਮਤਾ 

ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਚਿੱਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਟਿਕਦਾ ਹੈ। 

ਮਨੁੱਖਤਾ ਤਾਂ ਕੀਹ, ਪਸ਼ੂ-ਪੰਛੀ ਵੀ ਕੀਲੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਸੁੱਧ- 

ਬੁੱਧ ਭੁਲ ਕੇ ਕਈ ਵਾਰ ਆਪਣੇ ਪਾਣ ਵੀ ਤਿਆਗ ਦਿੰਦੇ 

ਹਨ--ਨਾਦ ਭ੍ਮੇਂ ਜੈਸ਼ੇਮਰਗਾਏ / ਪ੍ਰਾਨ ਤਜੇ ਵਾ ਕੰ ਹਿਆਨੁ 

ਨ ਜਾਏ/(ਗੁ.ਰੀ.੪73)। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸੈਗੀਤ 

ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਖਿਚ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਪਕਤਾ ਦਾ 

ਖੇਤਰ ਸਮੁੱਚਾ ਜਗਤ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਬ੍ਹਮੰਡ ਦੀ ਹਰ ਇਕ ਵਸਤੂ 

ਵਿਚੋਂ ਇਲਾਹੀ ਸੈਗੀਤ ਦੀ ਧੁਨਿ ਨਿਕਲ ਰਹੀ ਹੈ। ਘਟ 
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ਘਟ ਵਾਜਾ/ਹਿ ਨਾਦ ਤੋਂ ਇਹ ਗੱਲ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਇਸ ਭੇਦ ਨੂੰ ਜਾਣਦੇ ਸਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 

ਆਤਮਾ ਦੇ ਸਾਜ਼ ਨੂੰ ਸੁਰ ਕਰਨ ਲਈ ਖ਼ੁਸ਼ਕ ਗਿਆਨ ਦੀ 

ਨਹੀਂ, ਭਗਤੀਮਈ ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 

ਜਦੋਂ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਰਬਾਬ ਦੀ 

ਧੁਨਿ ਨਾਲ ਇਕ-ਸੁਰ ਕਰਕੇ ਗ਼ਰ ਕੰ ਝਾਣ? ਨੂੰ ਗਾਇਆ 

ਤਾਂ ਸਾਰਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਗਿਆ, 

ਪਸ਼ੂ-ਪੰਛੀ ਵੀ ਮੁਗਧ ਹੋ ਗਏ, ਜੜ ਵਸਤੂਆਂ ਵਿਚ ਚੇਤਨਾ 

ਆ ਗਈ ਅਤੇ ਚੇਤਨ ਵਸਤੂਆਂ ਮਸਤੀ ਨਾਲ ਝੂਮ ਉਠੀਆਂ। 
ਸੈਗੀਤ ਦਾ ਸਮੇਂ ਨਾਲ ਨਿਕਟ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। ਹਰ 

ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਮਨੋ-ਦਸ਼ਾ ਸਵੇਰ, ਦੁਪਹਿਰ, ਸ਼ਾਮ, ਰਾਤ 

ਨੂੰ ਬਦਲਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਰੋਤਾ ਦੇ ਮਨ ਉਤੇ 

ਸਹੀ ਢੰਗ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਉਣ ਲਈ ਸੈਗੀਤਕਾਰਾਂ ਨੇ 
ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਰੁਤ ਦੀ ਬਦਲੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵੀ ਰਾਗਾਂ 

ਦੇ ਗਾਏ ਜਾਣ ਦੇ ਨਿਯਮ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਰਾਗ ਸਮੇਂ ਅਤੇ ਰੁਤ ਦੋਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਵਿਚ ਬੈਨਹੰ 

ਹੋਏ ਹਨ। ਇਥੇ ਧਿਆਨ-ਯੋਗ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ 

ਇਕ ਰਾਗ ਦਾ ਪਦ ਕੇਵਲ ਉਸੇ ਰਾਗ ਵਿਚ ਠੀਕ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਗਾਉਣ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਸਹੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪੈ ਸਕਣਾ ਸੈਭਵ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ'ਨੇ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਵਿਧਾਨ ਵੇਲੇ 

ਜਿਥੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਸੈਗੀਤ ਦੀਆਂ ਉੱਤਰੀ ਅਤੇ ਦੱਖਣੀ 

ਰੀਤੀਆਂ ਦਾ ਸੈਯੋਗ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਮਾਰਗੀ ਅਤੇ ਦੇਸੀ 

ਰਾਗਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਪਰਸਪਰ ਮਿਲਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਮੀ ਅਤੇ 

ਭਾਰਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰਾਂ ਦਾ ਵੀ ਸਮਨਵੈ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਆਪਸੀ ਮੇਲ ਨਾਲ 31 ਰਾਗਾਂ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 29 ਹੋਰ ਰਾਗਾਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਅਜਿਹਾ ਕਰਨਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੈਗੀਤ ਦੀ ਮੌਲਿਕਤਾ ਹੈ। 

ਕਈਆਂ ਪ੍ਰਕਰਣਾਂ ਵਿਚ ਗਾਇਨ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਵੀ ਨਿਰਦਿਸ਼ਟ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੈਂਕਿ ਨੌਂ ਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਲੌਕ-ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਵਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਧੁਨੀਆਂ ਉਤੇ ਗਾਉਣ ਦੀਆਂ ਸੈਕੇਤ- 
ਟਿੱਪਣੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ “ਪਹਰਿਆ ਕੈ ਘਰਿ 

ਗਾਵਣਾ', “ਯਾਨੜੀਐ ਕੈ ਘਰ ਗਾਵਣਾ” ਆਦਿ ਉਕਤੀਆਂ 

ਲਿਖ ਕੇ ਗਾਇਨ-ਵਿਧੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
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ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਮਹਲਾ” ਅੰਕਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 

ਘਰ-ਅੰਕ ਵੀ ਦਿੱਤੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 

17 ਹੈ। “ਘਰ”, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਤਾਲ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਕੁਝ 

ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਮਤ ਦੇ ਹਨ ਕਿ ਈਰਾਨੀ ਸੈਗੀਤ ਵਿਚ 

ਤਾਲ ਦੀ ਪਾਬੰਦੀ ਲਈ ਜੋ “ਗਾਹ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ, ਉਹੀ ਇਥੇ “ਘਰ? ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਤਾਲਾਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਨ ਲਈ ਹੀ ਘਰ 

-ਅੰਕ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। “ਘਰ?” ਦੇ ਨਾਲ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 

“ਪੜਤਾਲ” ਆਦਿ ਸ਼ਬਕ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚਲੇ 31 ਰਾਗਾਂ ਅਧੀਨ ਸਾਰੀ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸ਼ਬਦ (ਚਉਪਦੇ) ਹਨ, 

ਫਿਰ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਦਰਜ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਹਨ। ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੋਲਹੇ ਵੀ 

ਆਏ ਹਨ। ਵਾਰਾਂ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਗੁਰੂ-ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। ਪਰ 22 

ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਆਈ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤਾਂ ਦੇ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਕਮ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਨਹੀਂ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਬਿਹਾਗੜਾ 

ਰਾਗ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਸੋਬੋਧਿਤ ਹਨ। ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਸੁੰਦਰ ਦਾ 

ਲਿਖਿਆ ਇਕ “ਸਦ” ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 

ਸਤੈ-ਬਲਵੰਡ ਦੀ ਇਕ ਵਾਰ ਵੀ ਹੈ। 

ਰਾਗਬੱਧ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਚਉਪਦਿਆਂ ਜਾਂ 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪਦੇ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਜਾ ਬਾਦ ਇਕ 

ਜਾਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। 

“ਸਥਾਈ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਠਹਿਰਨਾ, 

ਰੁਕਣਾ। ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਾਰਾਂਸ਼ ਰੂਪ 

ਵਿਚ “ਰਹਾਉ” ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਰਹਾਉ” 

ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ। ਕਈ 

ਵੱਡੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਮਿਲ 

ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਉਥੇ ਵੀ ਇਹ ਉਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ 

ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ “ਸੁਖਮਨੀ” ਜਾਂ “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” 

ਵਿਚ। ਕਈਆਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਇਕ ਤੋਂ ਅਧਿਕ “ਰਹਾਉ” 
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ਵੀ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਹ ਪਹਿਲੇ “ਰਹਾਉ” ਦੇ ਭਾਵ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ, 

ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਜਾਂ ਪ੍ਤਿ-ਉੱਤਰ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਦਰਜ 31 ਰਾਗਾਂ ਦਾ ਕਰਮ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ- ਸਿਰੀ, ਮਾਝ, ਗਉੜੀ, ਆਸਾ, ਗੁਜਰੀ, 

ਦੇਵਰੀਧਾਰੀ, ਬਿਹਾਗੜਾ, ਵਡਹੰਸੁ, ਸੋਰਠਿ, ਧਨਾਸਰੀ, 

ਜੈਤਸਰੀ, ਟੋਡੀ, ਬੈਂਰਾੜੀ, ਤਿਲੈਗ, ਸੂਹੀ, ਬਿਲਾਵਲ, 

ਗੌਂਡ, ਰਾਮਕਲੀ, ਨਟ-ਨਰਾਇਨ, ਮਾਲੀ-ਗਉੜਾ, ਮਾਰੂ , 

ਤੁਖਾਰੀ, ਕੇਦਾਰਾ, ਭੈਰਉ, ਬਸੈਤੁ, ਸਾਰੰਗ, ਮਲਾਰੁ , 

ਕਾਨੜਾ, ਕਲਿਆਨ, ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਅਤੇ ਜੈਜਾਵੈਤੀ। ਇਥੇ 

ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਨੂੰ ਪ੍ਥਮ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 

ਜੈਜਾਵੇਤੀ ਰਾਗ ਨੂੰ ਅੰਤ ਉਤੇ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ ਇਕ ਰਾਗ ਉਤਮ ਹੈ ਜਿਹੜਾ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰਨ ਦੀ ਸਮਰਥਾ 
ਰਖਦਾ ਹੋਵੇ। ਅਜਿਹਾ ਨ ਕਰ ਸਕਣ ਵਾਲਾ ਰਾਗ ਸਚਮੁਚ 

ਵਿਅਰਥ ਹੈ; ਆਪਣੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਉਖੜਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ; 

ਕੇਵਲ ਅਲਾਪ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਰਿਹਾ ਹੈ-- ਸ਼ਭਨਾ 

ਰਾਗਾਂ /ਵਾ/ਚਓ # ਭਲਾ ਭਾਈਂ /ਜ੍ਤੇ ਵੱਸਿਆ ਮੰਨੇ ਆਇ / 

(ਗੁ.ਰੰ.1423)। 

ਭਾਗ ਤਾਜਾ . ਜੋ ਬਾਣੀਆਂ ਕਿਸੇ ਰਾਗ ਅਧੀਨ ਨਹੀਂ 

ਰਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਜਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀਆਂ 

ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਕਿਸਮ ਦਾ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਬਿਉਰਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- (1) 

ਸਲੋਕ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ, (2) ਗਾਥਾ ਮਹਲਾ ੫, (3) ਫੁਨਹ 

ਮਹਲਾ ੫, (4) ਚਉਬੋਲੇ ਮਹਲਾ ੫, (5) ਸਲੋਕ ਭਗਤ 

ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਕੇ, (6) ਸਲੌਕ ਸੇਖ ਫਰੀਦ ਕੇ, (7) ਸਵਯੇ 

ਸੀਮੁਖ ਬਾਕ, ਮਹਲਾ ੫, (8) ਸਵਈਏ ਭਟਾਂ ਕੇ , (9) ਸਲੋਕ 

_ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਧੀਕ, (10) ਸਲੋਕ ਮਹਲਾ ੯, (11) ਮੁਦਾਵਣੀ 

ਮਹਲਾ ੫ ਅਤੇ (12) ਰਾਗਮਾਲਾ। 

ਬਾਣਾ /ਝਓਂਰਾ : ਇਸ ਗੰਥ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦਾ ਰਚਨਾ- 

ਵੇਰਵਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਦਰਾਜਾਂ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ 

ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਪਦ-ਸੈਖਿਆ 

ਦੇਣੀ ਉਚਿਤ ਸਮਝੀ ਹੈ। 

ਗਾਰਬਾਣ? 

(1) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ - 958; 
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(2) ਗੁਰੁ ਅੰਗਦ ਦੇਵ - 63; 
(3) ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ __- 885; 

(4) ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ __- 640; 

(5) ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ - 2304; 

(6) ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ - 116 

ਕੁਲ ਜੋੜ = 4966 

ਭਾਗਤ ਬਾਣ? 

(1) ਸਧਨਾ-1 ; (2) ਸੁਦਰ-6; (3) ਸੂਰਦਾਸ-1 (4) ਸੈਣ-1; 

(5) ਕਬੀਰ-532; (6) ਜੈਦੇਵ-2; (7) ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ-7; 

(8) ਧੈਨਾ= 3; (9) ਨਾਮਦੇਵ-61; (10) ਪਰਮਾਨੰਦ-1; 

(11) ਪੀਪਾ-1; (12) ਫ਼ਰੀਦ-116; (13) ਬੇਣੀ-3; 

(14) ਭੀਖਨ-2; (15) ਰਵਿਦਾਸ-40; (16) ਰਾਮਾਨੰਦ 

-1 = ਕੁਲ ਜੋੜ = 775 

ਭੱਟ ਬਾਣਾ 

(1) ਭੱਟ-123; (2) ਮਰਦਾਨਾ-3; (3) ਸੱਤਾ-ਬਲਵੰਡ-8 

ਕੁਲ ਜੋੜ = 134 

ਰਾਗ ਆਲਾ- 12 

ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕੁਲ ਜੌੜ = 5887 

ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਸਮਾਨਤਾ ਨੂੰ 

ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਹੈ। ਸੈਤੁਲਿਤ ਜੀਵਨ-ਆਦਰਸ਼ ਨੂੰ 

ਰੁਪਮਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਇਸ ਗਰੰਥ ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਥਾਂ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕੀ ਹੈ। ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਨਿਘਰੀ ਹੋਈ 

ਵਾਲੇ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਜੋ ਇਸ ਗੰਥ 

ਵਿਚਲੀ ਬਾਣੀ/ਸਾਮਗੀ ਵਖਰੀ ਪਛਾਣ ਕਰਾ ਸਕੇ। 

ਬਾਣੀ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਹਰ ਨਿੱਕੀ-ਵੱਡੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਨਾਂ ਛੰਦ ਜਾਂ ਲੋਕ-ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਉਤੇ 

ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਪਹਰੇ, ਅਲਾਹਣੀਆਂ, ਕਰਹਲੇ 

ਆਦਿ । ਕਈਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਨੂੰ ਨਾਮਕਰਣ 

ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ “ਸੁਖਮਨੀ”, “ਸਿਧ 

ਗੋਸਟਿ”, “ਅਨੰਦੁ'। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਦਰਜਨ 

ਸਿਰਲੇਖ/ਉਪਸਿਰਲੇਖ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸੋਧਣ ਜਾਂ ਸੋਧੇ ਜਾ ਚੁਕਣ ਬਾਰੇ ਵੀ 
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ਅੰਤ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-- 'ਸੁੱਧ”, 'ਸੁੱਧ ਕੀਚੈ” ਆਦਿ। 

ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਰਚੈਤਾ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਉਥੇ 

ਉਸ ਅੰਸ਼ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਜਿਥੇ 

ਕਿਥੇ ਕੋਈ ਨਵਾਂ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, 

ਜਿਵੇਂ ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਦੀ ਮਹਲੇ ਪਹਿਲੇ ਦੀ ਵਾਰ ਦੀ 27ਵੀਂ 

ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਹੈ “ਪਉੜੀ ਨਵੀਂ ਮ.੫”। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤਤਕਰੇ 

ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਕ “ਤਤਕਰਾ ਰਾਗਾਂ ਕਾ” ਹੈ।ਦੂਜੇ ਤਤਕਰੇ 

ਤੁਕਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਨਾਲ ਸ਼ਬਦ/ਪਦ 

_ ਲਭਣ ਵਿਚ ਸਹੂਲਤ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ 
ਕਰਨ ਲਈ ਜੋ ਮਹਾਨ ਕੰਮ ਕੀਤੇ , ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਭਾਰਤ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਇਕ ਅਦੁੱਤੀ 

ਉਪਲਬਧੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਪੰਜ-ਛੇ ਸੌ ਵਰ੍ਹਿਆਂ 

ਵਿਚ ਵਿਚਰੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ 

ਹੀ ਬੋਲਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਸ 

ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਭਾਰਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰ, ਸਾਮੀ ਧਾਰਮਿਕ 

ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ, ਨਵੀਨ ਯੁਗ-ਬੋਧ, ਸਰਬ-ਸਾਂਝੀਵਾਲਤਾ, 

ਮਾਨਵ-ਕਲਿਆਣ ਆਦਿ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਝਾਤ 

ਪਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਰੱਥ ਭਾਵਨਾਤਮਕ ਏਕਤਾ ਦਾ 

ਇਕ ਨਿਰਮਲ ਮਾਨਸਰੋਵਰ ਹੈ। 

_ ਸਾਹਿਤਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ਸ਼ ਮਹੱਤਵ 

ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ, 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ-ਕਮ ਨਿਸਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ, 

ਭਾਸ਼ਾਈ ਤੌਗਨਜ਼ਰੀ ਤੋਂ ਉੱਚੀ ਉਠ ਕੇ ਭਾਵ-ਸੈਚਾਰ ਦੇ 

ਸਰਬ-ਗ੍ਰਾਹੀ ਸਾਧਨ ਵਜੋ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ। ਸੈਗੀਤ 

ਦਾ ਬੈਧਨ ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ-ਮਨ 

ਨਾਲ ਇਕਸੁਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਅਤੇ ਦੇਸੀ ਰਾਗਾਂ ਦੀ 
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ਅਤੇ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਰਾਗਾਂ ਦੀਆਂ ਧੁਨੀਆਂ ਦੇ ਮਿਸ਼ਰਣਾਂ ਤੋਂ 

_ਨਵੇਂ'` ਰਾਗਾਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਇਸ ਗੰਥ ਦੀਆਂ ਸੈਗੀਤਕ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਹਨ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਗੰਥ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ 
ਬਹੁ-ਪੱਖੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਗ੍੍‌ਥ ਨੂੰ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਦਾ 
ਆਪਣਾ ਹੀ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਪਾਦਨ ਦੀ 

ਪੂਰਬਲੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ 

ਦਾ ਸੈਬਧ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਲਿਖਣ ਅਤੇ ਇਕੱਤਰ ਕਰਨ ਨਾਲ 

ਹੈ। ਬਾਣੀ ਕਦ ਤੋ' ਲਿਖਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਅਤੇ ਕਿਵੇਂ ਇਕੱਠੀ 

ਕੀਤੀ ਗਈ? ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਉਤਰ, ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਦਸਤਾਵੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੇ ਅਭਾਵ ਵਿਚ ਦੇ 
ਸਕਣਾ ਭਾਵੇਂ ਸਰਲ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਕੁਝ ਸੈਬੋਧ-ਸਤਰਾਂ 

ਰੇ ਰ ___ - ` ਤੋਂ ਸੇਧ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
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ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਉਹ ਬਾਣੀ ਕਿਵੇਂ 

ਲਿਖੀ ਅਤੇ ਸੈਭਾਲੀ ? ਇਹ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਵਿਸ਼ਾ 

_ ਹੈ। ਖੇਦ ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਕੋਈ ਵੀ ਸੂ-ਹੱਥ- 
ਲਿਖਿੰਤ ਜਾਂ ਹੋਰ ਕੋਈ ਪੁਰਾਤਨ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਉਪਲਬਧ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਕਹਿਣਾ ਕਠਿਨ ਹੈ ਕਿ ਆਪ 

ਕਿਹੜੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਪੜ੍ਹੋ ਲਿਖੇ ਸਨ, 

ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ 

“ਪਟੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਉਸ ਵਕਤ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਲਿਪੀ ਅਤੇ ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ 

ਉਚਾਰਣ ਤੋਂ` ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣੂ ਸਨ। “ਪਟੀ” ਵਿਚ 

ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਲਿਪੀ ਵਰਤਮਾਨ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ 

ਰੂਪ ਹੀ ਹੈ। ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਬਾਣੀ ਉਪਰ ਅੰਕਿਤ “ਪਟੀ ਲਿਖੀ” 
ਉਕਤੀ ਤੋ ਇਹ ਸਾਫ਼ ਜ਼ਾਹਿਰ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੋ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਚੀ ਸੀ। 

ਅਗਲਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਇਹ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਆਪ ਹੀ ਲਿਖੀ ਸੀ ਜਾਂ ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਨੇ 

ਵੀ ਇਸ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਸੀ ? ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ 

ਉਤਰ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਕੁੱਖ ਵਿਚੋਂ ਲਭਣਾ ਪਵੇਗਾ। ਕੁਝ 

ਪੁਰਾਤਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਕਿ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਕੁਝ ਸਾਥੀ-ਸੇਵਕ ਨਾਲ ਨਾਲ ਲਿਖਦੇ 
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ਜਾਂਦੇ ਸਨ। 'ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 43) ਵਿਚ 

ਦੱਖਣ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਅਨੁਭਵੀ ਸਰਵੇੜੇ ਨਾਲ ਸੇਵਾਦ 

ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜੋ ਬਾਣੀ (ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ) ਉਚਾਰੀ 

ਸੀ, ਉਸ ਨੂੰ ਸੈਦੋ ਘੇਹੋ ਨੇ ਲਿਖਿਆ- ਤਦਦੁੰ ਸੰਦੋ ਘੰਹੋਂ 

ਲੀ ਸੰਪਰਨ ਪੜਣ?/ਸਾਖੀ ਅੰਕ 46 ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ 

ਹੋਈ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜੋ ਬਾਣੀ ਉਚਾਰੀ, ਉਸ 
ਨੂੰ ਵੀ ਸੈਦੋ ਘੇਹੋ ਨੇ ਲਿਖਿਆ- ਬਾਣਾ ਸੰਦੋ ਜੱਟ ਜਾਤ 

ਹੋਂ ਿਖੀ/ ਰਾਜੇ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਵਾਲੀ ਸਾਖੀ (ਨੰ .47) 

ਵਿਚਲੀ 'ਪਾਣ-ਸੈਗਲੀ? ਨੂੰ 'ਸੈਦੋ ਤੋਂ ਸੈਪੂਰਣ ਥੀ” ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਉੱਤਰ-ਖੰਡ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ 

ਹਸੂ ਲੁਹਾਰ ਅਤੇ ਸੀਹਾਂ ਛੀਂਬਾ ਨਾਂ ਦੇ ਸੇਵਕ ਸਨ। ਉਦੋਂ 

ਬ੍ਹਮਦਾਸ ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ “ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਕੀ ਵਾਰ” ਉਚਾਰੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਹਸੂ 

ਅਤੇ ਸੀਹੈ ਨੇ ਲਿਖਿਆ- ਤਤ ਬਾਣ ਹਲੂ ਲੁਹਾਰ ਅਤ 
ਹੈ ਛ7ੜੈ ਲ਼ਿਖ/ ਸਾਖੀ ਨੰ.41 ਵਿਚ ਮਨਸੁਖ ਨਾਂ ਦੇ 
ਸੇਵਕ ਦੁਆਰਾ ਬਾਣੀ ਲਿਖਣ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ- 

ਤਾੀਨ` ਝਰਸ ਬਾਬੜੇ ਕੱਲ ਗੰਹਿਆ, ਫੇਰ ਸ਼ਾਲਾ /ਵ/ਦਿਆ 

ਕੀਤਾ / ਗੁਰੂ ਬਾਝੋਂ ਦੀ ਬਾਣ? ਬਹੁਤਾ ਲਿਖਆਲੁ, ਪੰਥੀਆ 

ਲਿਲ ਲਤੀਓਲ਼ੁ / ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ ਹੋਏ ਸੈਵਾਦਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਬਾਦ . 

ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਦੇ ਦਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 

ਨੂੰ ਟਿਕ ਕੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਹੋਵੇ। 

ਇਥੇ ਇਹ ਤੱਥ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦੇਣਾ ਉਚਿਤ 

ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਲਿਖਣ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ 

ਦਿੰਦੇ ਸਨ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਸੀ ਕਿ ਲਿਖਣ ਤੱ 

ਬਿਨਾ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੁਰਤਿ ਦਾ ਟਿਕਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੋ 

ਸਕਦਾ-- /ਲਿਧੋਂ ਸ਼ਾਹ ਸ਼ਗੰਤਿ ਨਾਨਾ ਸ਼ੋਲਿ ਸ਼ੌਲਿ ਗਵਾਈ? / 

(ਗੁ.ਰੰ.66)। ਇਥੇ ਹੀ ਬਸ ਨਹੀਂ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ “ਮਲਾਰ 

ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਲਿਖਣ ਵਾਲੇ ਲਿਖਾਰੀ, ਕਾਗ਼ਜ਼, 

ਕਲਮ, ਸਿਆਹੀ ਅਤੇ ਦਵਾਤ ਨੂੰ ਧੈਨ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਧੰਨ ਸ਼ 
ਕਾਗਦ ਕਲਮ ਗੰਠਨ ਧਨ ਭਾਂਡਾ ਧਨ ਮਸ਼ / ਹਨ ਲੰਖਾਗੀ 

ਨਾਨਕਾ ਜਿਨੇ ਨ /ਲਿਖਾਇਆ ਸਚ /(ਗੁ ਗੰ .1291)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਖ਼ੁਦ ਲਿਖਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀ ਸਿੱਖਾਂ 
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ਤੋਂ ਵੀ ਲਿਖਵਾਉਂਦੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ 

ਦੇਣਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰੁਚੀਕਰ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਬਾਣੀ ਦੇ ਨਾਲ 

ਨਾਲ ਉਤਾਰੇ ਕਰਨ ਦੀ ਪਿਰਤ ਵੀ ਉਦੋਂ ਪੈ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਰਹੀ ਗੱਲ “ਆਪ ਸੈਭਾਲਣ” ਦੀ, ਇਸ ਦੀ 

ਪੁਸ਼ਟੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ (ਪਉੜੀ 33) 

ਦੀ ਇਕ ਤੁਕ - ਪਛਾਨ ਥੌਲ੍ਹ ਕਿਤਾਬ ਨੂੰ /ਹੈਦੂ ਵਡਾ ਕੇ 

ਮੁਸ਼ਲਮਾਨੌਂਈ- ਤੋਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੀ 

ਬਾਣੀ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਇਕ ਬਸਤੇ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲ ਕੇ ਰਖਦੇ 

ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 

(ਸਾਖੀ 47) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਪਦਾਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਬਾਣੀ ਦੀ 

ਇਕ ਪੋਥੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਸੀ- ਨ ਪੋਥੀ ਲੁਝਾਨੈ ਗ੍ਰ ਅੰਗਦਾ 

ਜੰਗ #ਲਾ/ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਇਹ 

ਪੋਥੀ ਕੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਸੀ, 

ਜਾਂ ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਬਾਣੀ-ਸੈਕਲਨ 

ਸੀ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। ਪਰ ਇਤਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਪਾਸ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 
ਲਿਖਣ ਪਤਿ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਇਤਨਾ ਰੁਝਾਨ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿ 

ਕਈਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਮਾਈ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣਾਉਣੌਂ' ਵੀ 

ਸੈਕੋਚ ਨ ਕੀਤਾ। ਅਜਿਹੇ ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤਾੜਨਾ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਸਗ ਤਿਨਾ 

ਕਾ ਜਨੈਂਵਆ /ਜਿ ਲਿਖ /ਲਿਮ ਵੇਚ/ਹ ਨਾਉਂ / (ਗੁ.ਰੀ . 

1245)। “ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਪੰਨੇ 184-185) 

ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਲਈ ਜੋ ਸ਼ਬਦ 

/ਪਉੜੀਆਂ ਚੁਣੀਆਂ, ਉਹ ਲਿਖਿਤ ਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ ਹੀ 

ਚੁਣੀਆਂ ਸਨ। 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਬਹੁਤ ਥੋੜੀ ਬਾਣੀ 

ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦੇ ਸਨ, 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਚਰਨ-ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ ਉਹ ਵੀ ਮਹਾਨ ਹੋ ਗਏ 

ਸਨ- /ਤਨ ਕਉ /ਨੋਆ ਓਪਦੇਸੀਆ ਜਿਨ ਗਰ ਨਾਨਕਾ 

ਦੋਓ/ (ਗੁ.ਗੰ. 150)। ਪਰ ਇਕ ਗੱਲ ਬੜੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਵਕਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ “ਪਟੀ” 
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ਵਾਲੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ ਕਰਕੇ ਵਰਤਮਾਨ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ। 

ਕੇ ਸਿੱਖ ਸੇਵਕਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਕੌਮ ਕਰ ਰਹੀ 

ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ (ਕੁਲ 

63 ਸ਼ਲੋਕ) ਸਮੇਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ 

ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ 

ਬਾਣੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੋਣ ਦੀ 

ਪੁਸ਼ਟੀ ਇਸ ਤੱਥ ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ 

ਪ੍ਭਾਵ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਰੀਭੀਰ ਅਧਿਐਨ 

ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪੁਨਰ-ਸਿਰਜਨ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ।ਉਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਨੂੰ “ਸਚੀ ਬਾਣੀ” ਮੰਨ ਕੇ ਉਸ 
ਦੇ ਗਾਉਣ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੰਦੇ ਸਨ- ਆਵਹੁ /ਨਿਖ 

ਤਿਗੁਰੂ ਕੰ ਪਆਨਰੇਹੇਂ ਗਾਵਹੁ ਸ਼ਚੀ ਬਾਣਨ/ ਬਾਣਾ ਤਾ 

ਗਾਵਹ ਗਰ ਕੰਗੀਂ ਝਾਣਆ /ਸਰ ਝਾਣ? /(ਗੁ .ਰੀ .920)। 

ਉਹ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੇ ਬੋਲ (ਧੁਰ ਕੀ ਝਾਣ?) ਸਮਝ 

ਕੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਅਤੁਲ ਮੰਨਦੇ ਸਨ- ਵਾਹੁ ਵਾਹ ਬਾਣਾ 

ਨਿਰੰਕਾਰ ਹੈ /ਤਿਸ਼ ਜੰਵਣੂ ਆਵਨ ਨ ਕੀਇ /(ਗੁ ਗੰ .515)। 

ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਸੀਮ ਆਦਰ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਲਈ 22 ਮੰਜੀਆਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਉਥੇ ਗੁਰਮਤਿ 

ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ ਪ੍ਵਾਹ ਚਲਾਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ 

ਅਨੇਕ ਪੋਥੀਆਂ, ਗੁਟਕੇ ਲਿਖਵਾ ਕੇ ਉਥੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਦੇਸ਼ ਪਹੁੰਚਾਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕੇਂਦਰਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 

ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ ਲਿਖਾਰੀ ਮੌਜੂਦ ਸਨ। ਇਹ 

ਗੱਲ ਇਸ ਤੱਥ ਤੋਂ ਵੀ ਸਿੱਧ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ “ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ 
ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ” (ਵੇਖੋ) ਜੋ “ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਾਲੀਆਂ 
ਪੋਥੀਆਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੋਤੇ (ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਦੇ ਪੁੱਤਰ) 
ਸੈਸਰਾਮ (ਸਹੈਸਰਾਮ) ਤੋ ਲਿਖਵਾਈਆਂ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਕਈ ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਦੀਆਂ ਲਿਖਿਤਾਂ ਸ਼ਾਮਲ 

ਹਨ।ਹੁਣ ਉਪਲਬਧ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ 
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ਗੁਰੂਆਂ ਅਤੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਚੂੰਕਿ ਅੰਕਿਤ ਨਹੀਂ 

ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਦੋ ਤੋਂ ਵੱਧ ਪੋਥੀਆਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਵੀ 

ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਅਤੇ ਗੁਟਕੇ ਲਿਖਣ ਦਾ ਚੰਗਾ 

ਮਾਹੌਲ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ 

ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਆਪਣੇ ਜਵਾਈ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 

ਜੀ ਨੂੰ ਬਣਾਉਣ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੋਵੇਂ ਪੁੱਤਰ, ਬਾਬਾ 

ਮੋਹਨ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਮੋਹਰੀ, ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ ਗਏ। ਮੋਹਰੀ ਨੇ ਤਾਂ 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਥਿਤੀ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਕਰ ਲਿਆ ਪਰ ਮੋਹਨ __ . 

ਡਟਿਆ ਰਿਹਾ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਾਨਤਾ ਬਣਾਈ ਰਖਣ 

ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਹੀ ਸੈਭਾਲੀ ਰਖਿਆ। 

ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਦਾ ਇਕ ਯਤਨ 'ਗੁਰੂ 

ਹਰ ਸਹਾਇ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ” (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪੋਥੀ ਗੁਰੂ ਹਰਸਹਾਇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਸੇਂਢੀ ਜੀਵਨ ਮਲ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਸੀ, ਪਰ 

ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪੋਥੀ ਰੇਲ ਦੇ ਸਫ਼ਰ ਦੌਰਾਨ 

ਤਤਕਾਲੀਨ ਗੱਦੀਦਾਰ ਸੋਢੀ ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਚੌਰੀ ਹੋ ` 

ਗਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ, ਹੁਣ ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਝ 

ਕਹਿ ਸਕਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ। ਸਾ 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ. ਪਾਸ ਪੋਥੀਆਂ/ਗੁਟਕਿਆਂ 

ਦੇ ਰੁਪ ਵਿਚ ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਸੈਕਲਨ ਜ਼ਰੂਰ ਰਹੇ ਹੋਣਗੇ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਜਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਲਿਖਵਾਉਣ 
ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਖਿਆ, ਸਗੋਂ ਉਹ ਖ਼ੁਦ 

ਵੀ ਲਿਖਦੇ ਸਨ। ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਸਖ਼ਤਾਂ 

ਵਾਲੇ “ਜਪੁਜੀ” ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਹੱਥਾਂ ਨੂੰ ਪੁਨੀਤ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਮੰਨਦੇ ਸਨ ਜੋ “ਹਰਿ-ਜਸ' 

ਲਿਖਣ ਵਿਚ ਲਗੇ ਹੋਏ ਸਨ- ਤੇ ਹਸ਼ਤ ਪੁਨੀਤ ਪਾਂਵੜ੍ 

ਹਨ ਮੰਗੀ ਜਿੰਦੜੀਏ ਜੋ ਹ/ਨਿ ਜਸ਼ ਹਨ ਹੱਨ ਲੱਖ ਰਾਮ / 

(ਗੁ.ਗ੍ੰ.540)। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪ੍ਤਿ ਬਹੁਤ 

ਸਤਿਕਾਰ ਪ੍ਗਟ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਤੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ-ਰੇਖਾ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਅਨੁਸਾਰ-ਬਾਣਾਂ ਗੁਨ ਗੁਨੂ ਹੈ ਝਾਣਾ /ਵਾ/ਚ ਬਾਣਾ ਆੰਮ੍ਰਤਿ 

ਸ਼ਾਰੋ/ ਗ੍ਰਥਾਣਾ ਕਹੈ ਸੋਵਕ ਜਨ ਆਨ ਪਰਤਾਖ ਗਰ 

/ਨੈਸ਼ਤਾਰੇ /(ਗੁ.ਗੰ.੭82)। ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ 
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ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਰਤਨਾਂ ਦਾ ਭੈਡਾਰ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਰਤਨਾ ਰਤਨ ਪਦਾਰਥ ਸ਼ਹ ਸ਼ਾਗ੍ਰ ਭਨਿਆ 

ਰਾਮ / ਬਾਣ ਗੁਰਬਾਣੀ ਲਾਗੇ /ਤਿਨ ਹੱਥ ਚੜਿਆ ਰਾਮ / 

(ਗੁ.ਰੰ.442)। ਰ 

ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਹੋਂਦ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 

ਨੇ ਵੀ “ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਵੇਲ ਵੀ ਅਜਿਹੇ ਲੋਗ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਏ ਸਨ ਜੋ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਰੀਸੇ ਬਾਣੀ ਉਚਾਰਦੇ ਸਨ- ਸਤਿਗੁਰ ਕੰ 

ਗੀਸ਼ੈ ਹੋਰਿ ਕਚੁ /ਪਚੁ ਝੌਲਦੇ ਸੇ ਕੁੜ਼ਿਆਰ ਕੂੜੇ ਝੜ 

ਪੜੀਐ /(ਗੁ.ਗੰ .304)| 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੋਵ ਜੀ ਦੇ ਗੱਦੀ ਉਤੋ ਬੈਠਣ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਮਨ ਬਣਾਇਆ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਇਕ 

ਧਰਮ-ਰੀਥ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦਾ ਸੁਆਲ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਗ੍ੰਥ-ਸੈਪਾਦਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ 

ਯੋਜਨਾ ਪਿਛੇ ਇਕ ਹੋਰ ਕਾਰਣ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੀਣਿਆਂ 
ਵਲੋਂ ਪਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਰਲਿਆਂ ਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਕਾਰਣਾਂ 

ਬਾਰੇ ਪੁਰਾਤਨ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੰਥਾਂ ਵਿਚ ਵਿਵਰਣ ਮਿਲ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਕੁ ਪ੍ਰਮੁਖ ਹਨ- ਬੈਸਾਵਲੀ- 

ਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ, ਮਹਿਮਾ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ, ਆਦਿ। 

ਸੈਨ 1769 ਈ. (1826 ਬਿ.) ਵਿਚ ਸਮਾਪਤ 

ਹੋਈ “ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ” (ਵੇਖੋ) 

ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ ਨੇ ਇਸ ਗੰਥ ਦੇ 

ਸੈਕਲਨ ਦੇ ਕਾਰਣ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ 

ਪਨਾਹ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਉਸ ਦੇ 

ਲੜਕੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਲੋ ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਉਹ ਕੀਰਤਨ 

ਕਰਨ ਲਗੇ। “ਨਾਨਕ” ਕਵੀ-ਛਾਪ ਦੀ ਵਰਤ ਕਾਰਣ 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਵੀ ਭੁਲੇਖੇ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਣ ਲਗੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਰਲਿਆਂ 

ਤੋਂ ਬਚਾਉਣ ਲਈ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਇਕੱਤਰ 

ਕਰਨ ਦਾ ਕੈਮ ਸੋਂਪਿਆ- /ਇਥੇ ਸ਼ਬਦ ਕੀਰਤਨੁ ਕਰਨ 

/ਸ਼ੋਥ/ ਡੂਮ ਰਬਾਬੀ ਅਤੇ ਕਢ ਹੋਏ ਉਨਾਂ ਲਏ ਰਖ / ਏਥੇ 

/ਕਾਸ਼ੇ ਸਿਖ ਸ਼ਝ਼ਦ /ਮਹਰਸ਼ਾਨ ਦਾ ਕੀਰਤਨ /ਵਾਚਓ ਪ/ੜਿਆ/ 
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ਸ਼ ਸ਼ਰਫਣਾ ਗੁਰ ਅਰਜਨ ਜੀ ਦੀ ਪਨਿਆ/92 / ਝਚਨਾ 

ਕਾਤਾ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ਼ ਗਰ ਦਾ ਬਾਣ? ਜੁਦਾ ਕਗੀਏ /ਮਣੰ 

ਪਾਂਦੇ ਨੀ ਰਲਾ ਸੰ /ਵ/ਚਓ ਰਲਾ ਨ ਧਰੀਏ / ਸੰ ਸ਼ਹੱਹਿਲ 

ਬਾਣਾ ਉਚਾਰ ਅਗੇ ਹੀ ਕਰਤ ਸੇ ਭਏ / ਸੌਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਸ਼ਭਾ ਇਕੜ੍ ਕਰ ਲਏ /(ਚਰਣ 5/93)। ਇਹ ਕੰਮ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਸੈਨ 1601 ਈ. (ਸੈ. 1658 ਬਿ.) ਵਿਚ 

ਮੁਕਾਇਆ -- (1) ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਭਹਿਛ ਜੀ ਨੰ ਸੰਮਤ ਸ਼ੋਲਾ ਸੰ 

ਅਠਵੰਡਵੇ ਜਨਮ ਹੈ ਧਾਰਾ/ ਗਠ ਅਰਜਨ ਜੀ ਕੰ ਧਾਮ 

/ਖੰਡਾਵਾ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ਼ ਭਲਾ /ਲਿਖਾਰਾ (ਚਰਣ 14/ 

135); (2) ਸੰਮਤਾ ਸੌਲਾ ਨੈ ਅਠਵੰਜਾ ਸ਼ੇ ਗਏ / ਤਲ ਆਹੰਦਾ 
ਗਰੰਥ ਜਾਂ ਜਨਮੁ ਲਏ / ਗੁਰੂ ਅਰਜ਼ਨ ਜੀ ਕੇ ਧਾਮ ਗੰਥ 

ਸਾਹਿਝ ਜਨਮੁ ਹੈ ਧਾਰਾ/ ਦਇਆ .ਨ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 

/ਲਥਾਗੀੰ /#ਡਾਵਣਹਾਰਾ /(ਚਰਣ 14/266)। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦਿੱਤੀ (10/295-96)। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਸਨਾ 
ਤੋਂ ਉਚਾਰਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਿਖਵਾਇਆ। (ਚਰਣ 

10/376-77)। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਗੌਥ ਨੂੰ 

ਆਪਣੇ ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਪਦਵੀ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤੀ-- (1) ਦਸ਼ਵਾ 

ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਗਦਾ ਗਾਨਿਆਈ ਦਾ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਬ਼ ਨੂੰ ਦੇ ਹੈ 

ਰਾਇਆ। ਅਜ਼ ਪ੍ਰਤਥ' ਗੁਰ ਅਸਾਡਾ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਹੈ ਸੋਈ 
ਰਗਇਆ ਜੌ ਗ੍ਰੰਥ ਗਇਆ /(ਚਰਣ 14/264); (2) ਆਜ 

ਕੰ ਸਮੈ ਹੈ ਗੂੰਝ ਸ਼ਾਹਿਝ ਗੁਠੂ ਹਮਾਰਾ/ ਅਗੇ ਦਸ਼ਵਾ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਲਗਇ ਬੰਨਤ ਲੇ ਦਰਬਾਰਾ/ ਜੌ ਸ਼ੰਕਾ ਹੋਤਾ ਸ਼ 

_ #ਹਹਲ ਦਸ਼ਵੇ ਤੇ ਪੁਛ ਲੰਤੇ/ ਅਬ /ਤਸਕਾ ਆਸ਼ਨ ਗ੍ਰੰਥ 
ਗਡ ਉੰਤਾਨੈ ਹੈ ਦੇਤੇ/(ਚਰਣ 14/349)। 

ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮੇ ਤੋਂ ਸੱਤ ਸਾਲ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਸਰੂਪ 

ਦਾਸ ਭੱਲਾ (ਨਾਮਾਂਤਰ “ਸਰੂਪ ਚੰਦ”) ਨੇ ਸੈਨ 1776 ਈ. 
(1833 ਬਿ.) ਵਿਚ “ਮਹਿਮਾ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਕੀਤੀ। ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਸੈਨ 1741 ਈ. (1798 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਬਾਵਾ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਰਚੇ 

ਇਕ “ਮਹਿਮਾ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਜ਼ਰੂਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਪਰ 

ਨ ਉਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਕੋਈ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਹੁਣ ਉਪਲਬਧ ਹੈ 

ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਸਾਮਗੀ ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ ਵਾਲੇ 

“ਮਹਿਮਾ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਤੋ' ਭਿੰਨ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ 
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ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਬਿਰਤਾਂਤ 
ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਸਾਖੀਆਂ (11ਵੀਂ ਤੋਂ 15ਵੀਂ) ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 
ਕਿ ਨਵੇਂ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਏ ਪੰਥ ਲਈ ਇਕ ਗਰੰਥ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ 

ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਉਦੇਸ਼ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ 

ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਕਰਕੇ ਰਥ ਦਾ ਸੈਕਲਨ 

ਕਰੇ । ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ 'ਤੇ ਗੋਇਦਵਾਲ ਤੋ' 

ਪੋਥੀਆਂ ਮੰਗਵਾਉਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੁਰੋਹਿਤ 
ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ, ਪਰ ਸੈਸਰਾਮ ਨੇ ਪੋਥੀਆਂ ਨ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਫਿਰ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੱਤੇ ਰਬਾਬੀ ਅਤੇ ਕਈ ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ 

ਲੈ ਕੇ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਗਏ ਅਤੇ ਮਹਨ ਤੇਠੇ ਉਚੇ ਮੰਦਰ ਮਹਲ 
ਅਪਾਰਾ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਦੁਆਰਾ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਨੂੰ 

ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸਾਧਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਬਾਣੀ ਇਕੱਠੀ ਕਰਕੇ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਵਿਚ 

`'ਪ੍ਾਣਸੰਗਲੀ' ਅਤੇ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਅਤੇ ਸਾਧੂ 
-ਜਨ, ਕਾਨ੍ਹਾ, ਛੱਜੂ, ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ ਆਦਿ ਨਵੀਨ ਭਗਤਾਂ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਬੀੜ ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਪੌਰਾਣਿਕ 

ਅਤੇ ਕਲਪਿਤ ਬਿਰਿੱਤਾਂਤ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਸਤਿਅਤਾ ਪ੍ਰਮਾਣਿਤ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। 

ਰ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਹੋ ਜਾਣ ਦੀ ਗੱਲ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੇ ਇਕ ਸੇਵਕ ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗੀ ਤਾਂ ਉਹ ਦਰਸ਼ਨ 

ਲਈ ਆਇਆ। ਉਸ ਨੇ ਗੰਥ ਦਾ ਉਤਾਰਾ ਕਰਨ ਲਈ 

ਬੀੜ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਲੈ ਜਾਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ । ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਰਤ ਉਤੇ ਬੀੜ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਮੰਗਵਾਏ 

ਜਾਣ 'ਤੇ ਤੁਰਤ ਵਾਪਸ ਲਿਆਉਂਦੀ ਜਾਏ। ਅਜੇ ਉਸ ਨੇ 
ਉਤਾਰੇ ਦਾ ਕੈਮ ਸ਼ੁਰੂ ਹੀ ਕਰਵਾਇਆ ਸੀ ਕਿ ਬੀੜ ਵਾਪਸ 

ਮੰਗਵਾ ਲਈ ਗਈ। ਭਾਈ ਬੰਨੇ ਨੇ ਕਈ ਲਿਖਾਰੀ ਲਗਾ 

ਕੇ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉਤਾਰਾ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰਵਾਇਆ-- 

ਬ੍ਹ` ਹਾਲਨ ਕਰ /ਲੈਖਨਾ ਭਇਆ / ਕੋਊ ਸ਼ਬਦ ਨਸਲ 

ਥ0/ਸ਼ਲ ਹੋ ਗਇਆ / /ਇਹ ਥਾਠੇ ਕਾ £ਸ਼ਲ਼ ਕਹਾਵੈ / 

ਗਾਰਦਾਸ਼ /ਸ਼ਲ ਸੋ ਭੰਦ ਜਨਾਵੈ/(ਸਾਖੀ 14/10)। 

ਇਸ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ “ਸਿਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” 
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(ਵੇਖੋ) (26ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਆਖਿਆ) ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਤੱਥ 

ਵੀ ਵਿਚਾਰਨ ਯੋਗ ਹਨ। ਇਸ ਕ੍ਿਤੀ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 

ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤ-ਭੇਦ ਹੈ। ਸੈਨ 1715 ਈ. ਤੋਂ 

ਲੈ ਕੇ 1790 ਈ. ਤਕ ਦੇ ਅੰਤਰਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਤੇ 

ਵੀ ਸਥਿਤ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਗਏ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਪਰ 

ਅੰਦਰਲੇ ਅਤੇ ਬਾਹਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਇਸ ਨੂੰ “ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ” 

ਅਤੇ “ਮਹਿਮਾ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਿੱਧ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚਲਾ ਬਿੱਤਾਂਤ 'ਮਹਿਮਾ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼' ਨਾਲ 

ਲੇਖਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਤੱਥਾਂ ਤੋ ਲਾਭ ਉਠਾਉਂਦਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਬਾਰੇ ਇਸ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਭਾਈ ਲੰਘ ਆਹਤਾ ਤੇ ਭਾਈ ਤੀਰਥ ਤੇ 

ਭਾਈ ਨਥਾ ਤੇ ਭਾਈ ਭਾਉ ਮੰਕਲ਼ ਤੇ ਭਾਈ /ਢਲ? #ਡਲ 

ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਸਗਨੇ ਆਏ / ਓਨਾਂ ਅਰਦਾਸ਼ ਕੀਤੀ ਜੀ ਸਚੇ 

ਪਾਤਸ਼ਾਹ / ਗਰ ਕਾ ਬਾਣਾ ਨੰ ਸਣੇ ਕੰ ਤੇ ਆਨੇ ਭੈ ਪਾਪਤ 

ਹੰਦਾ ਹੈ ਤੇ /ਮਰਥੀ ਮਲੁ ਤੇ #ਹਾਦੇਏ ਤੇ ਹੋਰ ਸੋਢੀਆ 

ਬਾਣੀਆ ਕਾਹੇ ਕੰ ਤੋ /ਵਿਚ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਜਾ ਦਾ ਭੌਂਗੁ 

ਪਇਆ ਹੈ/ ਓਨਾ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆ ਨੂੰ ਸ਼ਣਿ ਕੇ ਮਨ 

/ਵਿਚ ਅਭਮਾਨ ਤੇ ਚਤਰਾਈ ਵਧਦਾ ਹੈ/ ਤਾ ਝਚਨ 

ਹੋਇਆ-ਡਾਈ ਗੁਰਦਾਸ, ਹਾਣ ਤਾ ਨਿਖ' ਬਾਣੀਆ ਨੂੰ 

ਜਾਣਦੇ ਹੈਨਿ ਤੇ ਅਗੇ ਲੋ ਹੌੋਣਨਗੇ ਸੌ ਛਾਣਨਗੇ ਨਹੀਂ, 

ਲੋ ਗੁਰ ਕੀ ਬਾਣਾ ਕੰਠ ਹੈ ਤੇ ਝਾਗੰਠੇ ਦੀ ਬਾਣਾ ਕੰਨ ਨੈ, 

ਤਾ ਤੇ ਸਭ ਬਾਣਆ /ਇਕਠ?ਆ ਕਾਰ ਕੰ ਗਰੰਥ ਜੀ ਦਾ 

ਬਨੋੜ ਕਚੰ ਤੇ ਅਖਰ ਭਾ ਗੁਰਮੁਖੀ ਸਗਮ ਕੰਚਨ / ਸਭ 

/ਕਾਸ਼ੇ ਦੇ ਵਾਚ/ਣ /ਵਿਚ ਸ਼ਗਮ ਆਵਨ / ਤਾ ਕੋਠੇ /ਵਚ 

_ਸਡੇ ਸ਼ਾਣਨਆਂ /ਏਕ/ਠਿਆ ਕਤ?ਆਾ/ ਤੇ ਡਾਈੰ ਗੁਰਦਾਸ਼ 

ਨੂੰ ਝਚਨੁ ਹੋਇਆ #ੰਗੰਟ ੫ਾਲ਼ੋਂ ਪੱਠੰਆ ਲੰ ਆਉਂ/ ਤਾ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਕ/ਹਿਆ-- ਮਹਾਰਾਜ, ਉਹ ਮੈਨੂੰ ਨਹੀੰ 

ਦੇਵਦੇ / ਤਸਾਂ ਆਪ ਲਹੌਗੇ ਤਾ ਓਹ ਦੇਵ/ਨੇਗੇ / ਤਾ ਸ਼ਹਿ 

ਆਾ੫ ਗਏ / ਜੋ ਮੰਗਣ ਸਣਿਆ ਤਾ ਚੰਝਾਨਾ ਝੰਦੁ ਕਾਰੈ ਕੇ 

ਅੰਦਾਰ ਬੰਨਿ ਗਹਿਆ/ ਤਾ ਸ਼ਾਹਿਝ ਚੱਥਾਠੇ ਦੇ ਹੇਠ ਝੰਠ 

ਕਾ/ਨ ਨਾਗ ੫/ਇ ਕਾਰ ਸਬਦੁ ਅਲਾ/0ਆ”- ਮੰਹਨ ਤੇਰੇ 

ਊਂਚੋਂ ਮੰਦਰ ਹਲ ਆਪਾਣਾ... / ਜਾ ਪਹਿਲ ਪਓਂੜ ਗਾਵਾ 

ਤਾ ਮੰਹਣ ਚੱਬਾਰਾ ਨੰੱਲਿਆ/ ਜਾ ਦੂਜਾ ਪਉੜੀ ਗਾਵਾ 

ਤਾ ਤਲੇ ਦਾ ਦਰਵਾਜਾ “ਓੜੀਆ ਦਾ ਨੰਲਿਆ / ਜਾ ਤਾਜਾ 
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ਪਉੜੀ ਗਾਵਾ ਤਾ ਓਨੇ ਕੇ ਨਮਸ਼ਕਾਰ ਕਤ/ ਜਾ ਚੰਥਾੀ 

ਪਉੜੀ ਗਾਵਾ ਤਾ ਪੌਲੀਆਂ ਸ਼ਡੇ ਲੰ ਕੰ ਅ7ਇ ਰਚਨ 

ਲਗਾ /ਤਾ ਸਾਹਿਲ ਪੌਲੀਆ ਸੇ /ਇਕਠ?ਆ ਕਰ ਕੰ ਭਾਈ 

ਗਰਦਾਸ਼ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤੀਆ / ਗਰਮਥਾੀੰ ਅਖਰਾ /ਵਿਚ 

ਗਰੰਥ ਜੀ /ਲੋ/ਮਿਆ/ ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਪੁਰਾਤਨ ਅਤੇ ਨਵੇਂ 

ਭਗਤਾਂ/ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਦੀ 

ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਕਲਪਿਤ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਗ੍ੰਥਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਬੀੜ 

ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਦਿੱਤੇ ਗਏ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਉਪਰੋਕਤ ਰੀ੍‌ਥਾਂ ਦੇ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ ਕੁਝ ਹੋਰ 

ਵਧਾ ਕੇ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : 

(1) ਗਰ/ਬਝਲਾਸ਼' ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਛੰਵੀ' (ਅਧਿਆਇ 4)- 

ਇਹ ਰਚਨਾ ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ (ਗੁਰਮਤ ਮਾਰਤੰਡ", 

ਪੰਨਾ 94 ਧਪੈਰ-ਟਿੱਪਣੀ) ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1833 ਈ. 

(ਸੈਮਤ 1890 ਬਿ.) ਵਿਚ ਆਰੈਭ ਹੋ ਕੇ ਸੈਨ 1843 

ਦਈ. (1900 ਬਿ.) ਵਿਚ ਸਮਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ 

ਰਚੈਤਾ ਭਾਈ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਅਕਾਲ ਬੁੰਗੀਏ ਅਤੇ 

ਭਾਈ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ ਚੈਂਕੀਵਾਲੇ ਸਨ। 

(2) ਗੁਰ ਪ੍ਤਾਪ ਸੂਰਯ (ਰਾਸ 3, ਅੰਸੁ 33 ਤੋ' 50 ਤਕ)- 

ਇਹ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1843 

ਈ. (ਸੈਮਤ 1900 ਬਿ.) ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ ਸੀ। 

(3) 'ਤਵਾਗੀ# ਗਰ ਮਾਲਸ਼ਾ” (ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ)- ਇਹ 

ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 

ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ ਸੈਨ 1891 ਈ. (1948 ਬਿ.) ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਇਆ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤਿੰਨਾਂ ਕ੍ਰਿਤਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਹੋਣ ਦਾ ਸੈਮਤ 1661 ਬਿ. (1604 

ਈ.) ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਦ ਕਿ ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮੇ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੂੰ 1658 ਬਿ.(1601 ਈ.) ਵਿਚ ਸੈਪੂਰਣ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਇਸ 
ਗੰਥ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ ਕੈਮ 1601 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕਿਆ ਸੀ 

ਅਤੇ ਪਰਵਰਤੀ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ 1604 

ਈ. ਵਿਚ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਵਰਤਮਾਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਸੈਨ 1604 

ਈ. ਨੂੰ ਹੀ ਬੀੜ ਦੇ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਣ ਦਾ ਸਾਲ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ, ਜੋ “ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ” (ਵੇਖੋ) ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਬੀੜ ਦੇ 
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ਤਤਕਰੇ ਉਪਰ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਸੰਝਤਾ ੧੬੬੧ ਤਾਂ ਭਾਦਓਂ 

ਵਦਾ ਏਕਮ ੧ ਪੌਥਾੰ /ਨਿ/ਖ' ਪਹਚੋਂ / 
ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਉਪਰੋਕਤ ਰਚਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਹ 

ਤੱਥ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਪੰਥ ਲਈ ਧਰਮ-ਗੰਥ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦੀ ਰੀਝ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। 

ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸਾਧਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਗਤ- 

ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਵਾ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ 

ਪਰੀਖਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਨਿਤਾਰ ਕੇ 

ਇਸ ਗੰਥ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ। ਲਿਖਾਰੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਨਿਭਾਈ। 

ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਥਮ ਸੈਕਲਨ 

ਅਤੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ ਕੰਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਬੀੜ ਲਿਖਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕੁਝ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ 

ਉਕਤੀਆਂ ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੰਧ ਵਿਚ ਦੋ 

ਬੀੜਾਂ ਤੋਂ ਕੁਝ ਉਕਤੀਆਂ ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾ 
ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਹੈ ਸੈ. 1716 ਬਿ. ਦੀ 

ਲਿਖੀ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਦੇ ਡੇਰੇ, ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵਿਚ 

ਸੁਰਖਿਅਤ ਬੀੜ। ਸਰ. ਜੀ.ਬੀ.ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਦਸੇ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਭਗਤ 

ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ ਸ਼ਬਦ “ਸੁਧ ਸਾਗਰ ਸੁਰਿਤਰ ਚਿਤਾਮਣੀ” ਦੇ 

ਹੇਠਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-/ਇਹ ਸ਼ਝਦ' ਪੰਜਵੇ' ਮਹਲੇ ਦੇ ਗਰੰਥ 

ਉਪਰ /ਨ/ਮਆ/ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਸਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ” 

ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਮਹਲੇ ਚੌਥੇ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- 

ਇਤਨੇ ਸ਼ਲੌਕ ਪੰਜਵੇ'ਮਹਲੇ ਕੇ ਿਰੰਥ ਓੰਪਰਹਾ ਲਿਖੇ /ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਉਕਤੀਆਂ ਤੋ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਮਹਲੇ ਪੰਜਵੇਂ ਦਾ 

ਕੋਈ ਆਧਾਰ-ਭੂਤ ਗੰਥ ਉਸ ਵੇਲੇ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਸੀ, ਜਿਸ 
ਨਾਲ ਇਸ ਬੀੜ ਲਿਖਣ ਵਾਲੇ ਨੇ ਮਿਲਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਦੂਜੀ ਬੀੜ ਭਾਈ ਰਾਮਰਾਇ ਦੀ ਸੈ. 1749 

ਬਿ. ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਅਣਛਪੀ ਪੁਸਤਕ ( ਗੁਰ ਸ਼ਬਦ #ਵਗਾਸ) ਵਿਚ 

ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੇ ਪੱਤਰਾ 1027 



ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ 675 ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ 

ਉਪਰ ਬੀੜ ਦੇ ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਦੇ ਧੰਨਵਾਦ ਦਾ ਸੂਚਕ ਇਕ 

ਬਾਣੀ-ਅੰਸ਼ ਲਿਖ ਕੇ ਫਿਰ ਗੰਥ ਦੇ ਪੜ੍ਹਨ ਸੁਣਨ ਦੇ 

ਮਹਾਤਮ ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਕੁਝ ਕੁ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ 

ਹੈ- ਧਰ ਜੀਅੜੇ ਤੁੰ ਏਕ ਟੈਕ` ਲਾਹ /ਵਿਡਾਣ? ਆਸ) 

ਨਾਨਕ ਨਾਮ /ਧਆ7ਇ ਤੂ ਕਾਰਜ ਆਵੈ ਰਾਸ਼/3 # ਮੰ 

ਸਾਲੇ ਜੀ ਕੀ ਆੱਗਆ ਹੈ ਜੇ ਏਸ਼ ਨੂੰ ਮਿਆਰ ਲਗੱਇ ਕੇ 

ਪੜੰਗਾ ਸ਼ਣੰਗਾ# ਤਿਸ ਕਾ ਆਵਾਗਵਣ ਰਹੰਗਾ ਸ਼ੱਤਿ 

ਕਰ #ੰਨਣਾ#... ਏਹ ਿਰੰਲ ਫੜੇ ਚੰਦ ਕੰ /ਗਿਰੰਥ ਦਾ 

ਨਕਲ ਫਤੇ ਚੰਦ ਕਾ ਿਰੰਥ ਨੱਲੇ ਸੋਧਿਆ ਹੈ ਪੰਜਵੇਂ 

ਮਹਲ ਗੁਰਦਾਸ਼ ਭਲੇ ਪਾਸ਼ਹੰ /ਲਖਵਾਇਆ ਸੰ ਲੇ ਓਸ 

/ਗਰੰਥ ਨਗੱਲੇ ਸੋਧ ਸਂ ਗਰੰਥ ਸ਼ਧ ਹੋਵੈ / ਲੰ ਛੇਰ ਗਰੰਥ 

ਸਹਿਆ ਲੌੜੀਆੰ ਤਾ ਲਗਨ ਝੁਾਹਮਣ ਦੇ ਿਰੰਥ ਨਾਲ 

ਸ਼ਧ ਕਾਠ ਲੀਇਓ ਹੋਰਨਾਂ /ਗਿਰੰਥਾਂ ਨਾਲਹ ਲਗਨ ਲੁਹਮਣ 

ਦਾ /ਗਰੌਥ ਸ਼ਧ ਕੀਤਾ ਅਹਕਰ ਦਾ /'ਿਰੰਲ ਜਗਨ ਦੇ /ਗਿਰੰਥ 

ਨਾਲਿ ਸ਼ਹਿ ਕੀਆ ਹੈੰ/ ਇਸ ਉਕਤੀ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 

ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਵਲੋਂ' ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖਵਾਇਆ 

ਜੋ ਗੰਥ ਸੀ, ਉਸ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਸੋਧਿਆ ਜਾਣ ਵਾਲਾ 

ਗ੍ਰੰਥ ਹੀ ਸ਼ੁੱਧ ਅਖਵਾਉਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਪਾਸ ਚਾਰ ਹੋਰ ਲਿਖਾਰੀ ਵੀ ਸਨ, ਜੋ ਭਾਈ ਕੇਸਰ 

ਸਿੰਘ ਛਿੱਬਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸਦਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ 

ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਬਾਣੀ ਲਿਖਦੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ-- ਭਾਲ ਸੰਤ 

ਦਾਸ ਤੇ ਹਨਆ ਸ਼ਖਾ #ਨਸਾ ਰ/ / /ਲਿਖਦੇਂ ਜਾਨ ਸੋ ਚਾਠੇ 

/ਲਖਾਗਾ ਜੇ ਸ਼ਹਿ ਕਾਰਨ ਬਸ਼ਾਨ /37 / (ਚਰਣ ਪੰਜਵਾਂ)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਦੋਂ ਬਾਣੀ ਦਾ ਗੰਥ 

ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾ ਲਿਆ, ਤਾਂ ਅਗਲਾ ਕੈਮ ਸੀ. 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਇਕੱਤਰ ਕਰਨ ਦਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 

ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਪਿਤਾ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਪਾਸ ਹੀ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਬਸ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਸੀ ਤਾਂ 

ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ। ਇਹ ਬਾਣੀ ਜਿਵੇ 

ਕਿ ਪਿਛੋ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਪਾਸ ਪੋਥੀਆਂ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਸੀ।ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਵੀ ਅਨੇਕ ਪੋਥੀਆਂ, ਗੁਟਕੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕਰ ਅਤੇ ਕਰਵਾ ਲਏ ਸਨ। 

ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਰ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਤੋਂ` ਪਹਿਲਾਂ 
ਕਿਸੇ ਵੀ ਸਰੋਤ-ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਉਹ ਵੇਖੇ ਬਿਨਾ ਛਡਣਾ ਨਹੀਂ 

ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਇਸੇ ਲਈ ਆਪ ਨੇ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ 

ਪੋਥੀਆਂ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ। 

ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੁ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਪਾਸੋਂ ਪੋਥੀਆਂ ਮੰਗਵਾਉਣ 

ਲਈ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ। ਸਫਲਤਾ ਨ ਮਿਲਣ ਤੇ 

ਖ਼ੁਦ ਚਲ ਕੇ ਗਏ ਅਤੇ ਮੋਹਨ ਦੇ ਚੌਬਾਰੇ ਚੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ 

ਮੰਹਨ ਡੰਡੇ ਉਚ ਮੰਦਰ ਅਹਲ ਅਪਾਰਾ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਗਾਇਨ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਪਸੀਜ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਪੋਥੀਆਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ 

ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਾਚਣ ਉਪਰੇਤ ਵਾਪਸ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਪੈ . 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਵਿਦਵਾਨ “ਮੋਹਨ” ਸ਼ਬਦ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਨੂੰ ਸੋਬੋਧਿਤ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਦਾ ਖੰਡਨ 

ਉਪਰੋਕਤ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਪਦੇ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ 

ਵਿਚ “ਮੋਹਨ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਵਿਅਕਤੀ-ਸੂਚਕ ਹੈ-- 

ਮੰਹਨ ਤੂੰ ਸਫਲ ਫੱਲਿਆ ਸਣ ਪਰਵਾਨ / ਮੰਹਨ ਘੜ ਆੰਤ 

ਭਾਈ ਕੁਟੰਥ ਸ਼ਡਿ ਤਾਠੇ / ਤਾ/ਨਆ ਜਹਾਨ ਲਾ/ਹਆ 

ਆ/ਭਮਾਨ /ਜੈਨਾੀ ਦਰਸਨ ੫7ਇਆ/... (ਗੁ ਰੀ .248)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚਲੀ 

ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਰਬਾਬੀਆਂ , ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਵਲੋਂ ਕੈਠਸਥ 

ਜਾਂ ਸੁਰਖਿਅਤ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਵੀ ਮੰਗਵਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨ ਲਈ ਪੂਰੀ ਘੋਖ ਕੀਤੀ। ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ 

ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
ਸਭ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਬਾਣੀ-ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਚਿੱਤ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਭਾਵਨਾ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ-- ਹਮ ਧਨਵੰਤ ਭਾਗਨ ਸ਼ਚ ਨਾ/ਇ/ ਹਰ 

ਗਾਣ ਗਾਵਹ ਸਹਜੇ ਸ਼ਤਾ/ਇ / ਪਊ ਦਾਦੇ ਦਾ ਖਲ /ਡਠਾ 

ਖਜਾਨਾ/ ਤਾ ਮਨੋ ਆਨੇ ਭਇਆ /ਨੈਧਾਨਾ/ ਰਤਨ ਲਾਲ 

ਜਾ ਕਾ ਕਛੂ ਨ ਮੌਲ਼ / ਭਠੇ ਭੰਡਾਰ ਅਖੂਟ ਆਤੌਲ / (ਗੁ .ਰੀ੍‌ . 

185-86)। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੋਧ ਕੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਤੋਂ 
ਨਿਖੇੜਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਜੁਗਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 



ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ - ਸੋਪਾਦਨ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ _ 

ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ। ਉਸੇ ਆਦਿ-ਬੀੜ ਤੋਂ ਅਗੇ ਉਤਾਰੇ 

ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸੈਨ 1864 ਈ. 

ਤਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਹੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਂਕੜੇ ਉਤਾਰੇ ਵਖ ਵਖ 
_ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਪਾਸ ਆਦਰ-ਪੂਰਵਕ 
ਸੁਰਖਿਅਤ ਰਹੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਬੀੜਾਂ ਦੀਆਂ ਮੁੱਖ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਚਾਰ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਹਨ। ਰ 

ਪਹਿਲੀ, ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 
1604 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਪਾਦਿਤ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੁਆਰਾ 
ਲਿਖੀ ਮੂਲ ਬੀੜ ਹੈ , ਜੋ ਹੁਣ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਸੋਢੀ ਪਰਿਵਾਰ 

ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ` 

ਦੂਜੀ, ਭਾਈ ਬੈਨੋਵਾਲੀ (ਖਾਰੀ) ਬੀੜ ਜੋ ਭਾਈ 
ਬੈਨੋਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਮਾਂਗਟ ਲੈ ਜਾਣ ਦੌਰਾਨ ਅਥਵਾ 
ਲਾਹੌਰੋ' ਜਿਲਦ ਬਨਵਾਉਣ ਵੇਲੇ ਕਈ ਲਿਖਾਰੀ ਲਗਾ ਕੇਂ 

ਮੂਲ ਬੀੜ ਦੀ ਨਕਲ ਵਜੋਂ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈ। ਇਹ ਬੀੜ 

ਕੁਝ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀਆਂ ਵੀ ਦਰਜ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। 

ਤੀਜੀ, ਦਮਦਮੀ ਬੀੜ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਨੇ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਲਿਖਵਾਈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ। “ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ” 

ਦੀ ਸਹੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤਭੇਦ 

ਹੈ। ਕੋਈ “ਸਾਬੋ ਕੀ ਤਲਵੰਡੀ” ਵਾਲਾ ਦਮਦਮਾ ਮੰਨਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਕੋਈ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚਲੇ ਦਮਦਮਾ ਨੂੰ ਇਸ ਬੀੜ 

ਦਾ ਲਿਖਣ-ਸਥਲ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਵੀ 

ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਧੀਰਮੱਲੀਆਂ ਕੋਲੋ' ਜਦੋਂ ਮੂਲ ਬੀੜ ਦਸਮ 

ਗੁਰੂੰ ਵਲੋਂ' ਮੰਗਵਾਈ ਗਈ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦੇਣੋ' ਨਾਂਹ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਤਮਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਨਾਲ ਬਾਣੀ ਦਾ 

ਉੱਚਾਰਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਿਖਾਰੀ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸੇ ਬੀੜ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕੀਤਾ। ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਰਵਾਇਤ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਭੁਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ ਤਕ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਨੇਕ ਉਤਾਰੇ ਹੋ 

ਚੁਕੇ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੁਣ ਵੀ ਕਈ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। 

ਚੌਥੀ, ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਇਕ ਉਤਾਰੇ ਦਾ ਮੂਲ 

ਬੀੜ ਨਾਲ ਮਿਲਾਨ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਨੌਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 

ਗੁਰੂ ਗੋਰਖ ਸਾਹਿਬ : ਹਿੰਦੀ ਅਨੁਵਾਦ 

ਉਸ ਦੇ ਉਤਾਰੇ ਕਰਵਾ ਕੇ ਮੁੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਉਤੇ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕਰਵਾਏ। ੍ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਬੀੜਾਂ ਦੇ ਕਈ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਉਤਾਰੇ ਜਾਂ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੀਆਂ ਕੁਝ ਬੀੜਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ 

“ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ” (ਵੇਖੋ) ਇਦਰਾਜ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਤਰ ਉਤਾਰੇ ਭਾਈ ਬੈਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਦੇ 

ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਸੁਵਿਧਾ ਪੂਰਵਕ ਉਪਲਬਧ ਹੋ 

ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਮੂਲ ਬੀੜ ਨੂੰ ਉਦੋਂ “ਪੋਥੀ ਸਾਹਿਬ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਇਸ ਪੋਥੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 

ਸਥਾਨ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਦੇ ਸਨ (ਪੰਥੀ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਕਾ ਥਾਲ -- 

1226)। ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਗ੍ੱਥ ਸਾਹਿਬ” 

ਗੁਰੂ ਤੌਂ ਬਾਦ “ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ” ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੇੜਨ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ 

'ਆਦਿ-ਗੰਥ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
=੧_ ੧9 “੧੪ 

ਜੀ ਨੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਰੂਪ ਨੂੰ 7 

- ਅਕਤੂਬਰ 1708 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਕੇ ਇਹ- 

ਲੀਲਾ ਸਮਾਪਤ ਕੀਤੀ। ` 

ਗੁਰੂ ਰ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ: ਹਿੰਦੀ ਅਨੁਵਾਦ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਵਾਤਮਕ ਏਕਤਾ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰਖਦਿਆਂ ਹਿੰਦੀ 

ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਗਏ 

_ ਹਨ। ਅਜਿਹਾ ਕੋਈ ਮੁਢਲਾ ਅਨੁਵਾਦ ਲਖਨਊ ਜਾਂ ਮੁੰਬਈ 

ਤੋਂ 20ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਚੌਥਾਈ ਵਿਚ ਛਪਿਆ ਦਸਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। 

ਦੂਜਾ ਯਤਨ ਰਿਸ਼ੀਕੇਸ਼ ਦੇ ਇਕ ਨਿਰਮਲਾ ਸੈਤ 

ਅਰਜਨ ਮੁਨੀ ਨੇ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਅਜੇ ਮੁੱਢਲਾ ਭਾਗ ਛਪਿਆ 

ਹੀ ਸੀ ਕਿ ਮੁਨੀ ਹੋਰਾਂ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। 
ਤੀਜਾ ਯਤਨ ਡਾ. ਮਨਮੋਹਨ ਸਹਿਗਲ ਨੇ ਕੀਤਾ। 

ਇਹ ਅਨੁਵਾਦ “ਆਦਿ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” (ਹਿੰਦੀ 

ਅਨੁਵਾਦ ਸਹਿਤ ਨਾਗਰੀ ਲਿਪੀਅੰਤਰਣ) ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ 

ਭੁਵਨ ਵਾਣੀ ਟਰਸਟ, ਲਖਨਊ ਵਲੋਂ ਚਾਰ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਸੈਨ 

1978 ਤੋਂ 1982 ਈ. ਦੌਰਾਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ 

ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਦਾ ਇਹ 

ਪਹਿਲਾ ਵਿਵਸਥਿਤ ਯਤਨ ਹੈ। 



ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਹੋਰ ਅਨੁਵਾਦ 

ਚੌਥਾ ਯਤਨ ਸੀ ਲਕਸ਼ਮਣ ਚੇਲਾ ਰਾਮ ਦੁਆਰਾ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਅਨੁਵਾਦ 'ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” 

(ਹਿੰਦੀ ਟੀਕਾ ਸਹਿਤ) ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1987 ਈ. ਵਿਚ 

ਛਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਛੇ ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ ਮੁਕਿਆ। 

ਹੁਣ ਇਸ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਵੀ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਵਾਇਆ 

ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਅਨੁਵਾਦ ਦਾ ਪੱਧਰ ਸਾਧਾਰਣ ਅਤੇ 

ਬਿਰਤੀ ਪ੍ਚਾਰਾਤਮਕ ਹੈ। ਡਾ. ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਜਗਜੀਤ 

ਕੌਰ ਸਲਵਾਨ ਆਦਿ ਵੀ ਇਧਰ ਰੁਚੀ ਲੈ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਯਤਨਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਡਾ. ਗੁਰਦੇਵ ਕੌਰ 

ਅਤੇ ਡਾ. ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਆਨੰਦ ਨੇ “ਸ਼ਬਦਾਰਥ” 

(ਪੰਜਾਬੀ) ਦੀ ਸਰਣੀ ਉਤੇ ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਬਦਾਰਥ” 

ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ 
ਵਲੋ ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ 1989 ਈ. ਵਿਚ ਛਾਪਿਆ 

ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਚੌਥਾ ਅਜੇ ਪੈਸ ਵਿਚ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ 

ਵੇਖੋ “ਸ਼ਬਦਾਰਥ” (ਹਿੰਦੀ)। 

ਉਪਰੋਕਤ ਯਤਨਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਰੀ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਹਿੰਦੀ ਲਿਪੀਅੰਤਰਣ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਟਿਸ 

ਸੰਬੋਧ ਵਿਚ ਮੁਢਲਾ ਯਤਨ ਲਖਨਊ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੀਆਂ 
ਪ੍ਰੈਸਾਂ ਵਲੋਂ ਲਗਭਗ ਇਕ ਸੌ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਦੂਜਾ ਯਤਨ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ, 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੇ ਕੀਤਾ। ਤੀਜਾ ਯਤਨ ਬੈਲਜੀਅਮ ਦੇ ਇਕ 

ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ ਵਿਨੰਡ ਐਮ. ਕਾਲੋਵਾਰਟ (੧1੩0 10. 

(316੦3) ਨੇ ਕੀਤਾ ਜੋ ਮੋਤੀ ਲਾਲ ਬਨਾਰਸੀ ਦਾਸ, 

ਦਿੱਲੀ ਦੁਆਰਾ ਦੋ ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ ਸੈਨ 1996 ਈ. ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਹੋਰ ਅਨੁਵਾਦ : ਗੁਰੁ ਰੰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦਾ ਫੈੱਚ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸੰਪੂਰਣ ਅਤੇ ਵਿਵਸਥਿਤ ਅਨੁਵਾਦ 

ਕਰਨ ਦਾ ਗੌਰਵ ਡਾ. ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ ਹੈ ਜਿਸ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਟ੍ਰਾਂਟੋ, ਕੈਨੇਡਾ ਤੋਂ ਸੈਨ 1995 

ਈ. ਤੋਂ ਸੈਨ 1996 ਈ. ਦੌਰਾਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਹੁਣ 

ਇਹ ਵਿਦਵਾਨ ਜਰਮਨ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਵੀ ਅਨੁਵਾਦ ਮੁਕੰਮਲ 

ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ। 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਬ-ਅੱਧ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦਵੀ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਦੋ ਲਿਪੀਅੰਤਰਣ ਅਤੇ 

ਉਰਦੂ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਇਕ ਅਨੁਵਾਦ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਸੁਣਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਚਾਰ ਸੌ ਸਾਲਾ ਸਥਾਪਨਾ 

ਦਿਵਸ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਸੌ ਸਾਲਾ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦਿਵਸ ਨੂੰ 

ਨਵੇ' ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਦਾਦਾ ਚੇਲਾ ਰਾਮ ਦੇ 

ਸੁਪੁੱਤਰ ਸੀ ਲਕਸ਼ਮਣ ਨੇ ਦਾਵਾ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਅਵਸਰਾਂ ਉਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ, ਸਿੰਧੀ, ਹਿੰਦੀ, ਪੰਜਾਬੀ, ਗੁਜਰਾਤੀ, 

ਮਰਾਠੀ, ਬੰਗਾਲੀ ਅਤੇ ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਵਾ ਕੇ ਪੁਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਜਾਣਗੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਅਨੁਵਾਦਾਂ ਦੀ ਪ੍ਗਤੀ ਸੈਤੋਸ਼ਜਨਕ ਦਸੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਹੋਂ ਵੀ ਚੁਕੀਆਂ ਹਨ। 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਕਾਦਮੀ ਟੈਕਸਾਸ 

(ਅਮਰੀਕਾ) ਦੇ ਟਰੱਸਟੀ ਡਾ. ਹਰਬੈਸ ਲਾਲ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਗੁਜਰਾਤੀ, ਮਰਾਠੀ ਅਤੇ ਤਾਮਿਲ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਨ 

2008 ਈ. ਤਕ ਦੇਸ਼ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਉਪਲਬਧ ਹੋ ਜਾਵੇਗਾ। ਇਸ ਦਾ ਥਾਈ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 

ਅਨੁਵਾਦ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸਪੇਨਿਸ਼ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਵੀ 

ਅਨੁਵਾਦ ਦਾ ਕੌਮ ਪੂਰਾ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਪਾਕਿਸਤਾਨ 
ਅਤੇ ਮੱਧ ਪੂਰਬੀ ਦੇਸ਼ਾਂ ਲਈ ਇਸ ਗੰਥ ਦਾ ਉਰਦੂ ਵਿਚ 

ਵੀ ਤਰਜਮਾ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਨੇਕ 

ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਕੇ 

ਇਸ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗਾੀ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ ਹਰ ਦੇਸ਼ ਲਈ ਸੁਲਭ 

ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਮਹਾ-ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਪਿਛੋਂ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਥਵਾ ਗੁਰੂ-ਪਦਵੀ 

ਸ਼ਬਦ-ਸਰੂਪੀ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਸੈਬਧ 
ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪ੍ਰਮਾਣ ਭੱਟ-ਵਹੀ ਤਲੰਡਾ ਪਰਗਨਾ 

ਦਾ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਗਰਜਾ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਭੱਟ-ਵਹੀ ਤਲੰਡਾ 

ਪਰਗਨਾ ਦਾ ਲੇਖਕ ਨਰਬੁਦ ਸਿੰਘ ਭੱਟ ਸੀ ਜੋ ਉਸ ਵੇਲੇ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਾਸ ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਸੀ : 



ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦਾਵੀ 678 

ਬਹਾਦਰ ਕਾ ਪੰਤਾ ਗੁਰੂ ਹ/ਰਗੀ/ਝੈਦ ਜੀ ਦਾ ਪਰਪੰਤਾ ਗੁ 

ਅਰਜਨ ਜਾ ਕਾ ਬੰਸ ਗੁਠ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਕੀ ਨੁਰਜਥੀਸੀ 

ਗੌਸ਼ਲ ਲੌਤਰਾ ਸੋਢੀ ਖੜ੍ਂ ਝਾਨੈ ਆਨੰਦਪਰ ੪ਰਗਨਾ 

ਸ਼ੱਤਰਾਂ ਸੰ ਧੈਂਸ਼ਠ ਕਾਗਤਿਕ ਆਸ ਕਾ ਚੰਥ-ਸ਼ਕਲਾ ਪਖ 
ਬੁਧਵਾਰ /6 ਅਕਤੁਝ਼ਰ 7 705 ਈ.) ਦੇ /ਦ੍ਹੰ ਭਾਈ ਵਾਇਆ” 

/ਨੰਘ ਸੇ ਝਚਨ ਹੋਇਆ ਸ਼ਾ ਗੁੰਥ ਸ਼ਹਹਿਲ਼ ਲੰ ਆਓ ਸ਼ਚਨ 

ਪਾਏ ਦਇਆ /ਸੈਂਘ ਮਾੰ ਗਰ ਗੁੰਥ ਸ਼ਹਿ ਲੰ ਆਏ ਗਰਜ 
ਨੰ ਪੰਚ ਧੰਸ਼ੇ ਨਾਠੰਅਲ ਆਗੇ ਭੇਟਾ ਰਥਾ ਮਥਾ ਟੇਕਾ ਸ਼ਰਝਤਾ 

ਸੰਗਤ # ਕਹਾ ਮੇਡਾ ਹੁਕਮ ਟੈ ਮੈਨੀਂ ਜਗਹ ਸ੍ਰ ਗੁੰਥ ਜੀ ਕੋ 

ਜਾਨਨਾਂ ਜੋਂ ਸੈ ਆਨੰਗਾ /ਤਿਸ਼ ਕੀ ਘਾਲ ਥਾਏ' ਪਏਗਾ 

ਗੁਰੂ ਤਿਸ ਕਾਂ ਝਾਹੜਾ ਕਠੇਗਾ ਸ਼ਤ ਕਰ ਮਆਾਨਨਾ/ 

ਡਾ. ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ ਨੇ 'ਐਨਸਾਈਕਲੋਪੀਡੀਆ 

ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ` (ਪੰਨਾ 244, ਚੌਥੀ ਸੈਂੱਚੀ) ਵਿਚ ਮਾਤਾ 

ਸੁੰਦਰੀ ਵਲੋਂ ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ ਜਿਸ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਦਾ ਨਿਰਾਧਾਰ 

ਤੌਰ ਤੇ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਹੁਣ ਭਾਈ ਚੇਤ ਸਿੰਘ, 

ਪਿੰਡ ਭਾਈ ਰੂਪਾ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬਠਿੰਡਾ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ, 

ਉਸ ਵਿਚ ਗੌ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦਵੀ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਨ ਦਾ 

ਕੋਈ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਥੇ ਦਾ ਕੇਵਲ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੀ ਇਕ ਤੁਕ ਲਿਖੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ- ਗਰ #ਹ ਆਪ ਸ਼ਮਇ 

ਸਬਦੁ ਵਰਤਾ/ਇਆ /(ਗੁ .ਗੌੰ .1279)। ਇਸ ਤੁਕ ਤੋ ਇਹ 

ਭਾਵ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਨਹੀਂ ਲਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਕਿ ਦਸਮ- 

ਗੁਰੂ ਨੇ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਅਨੋਕ ਤੁਕਾਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 

ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪ੍ਰਮਾਣ 

“ਬਸਾਵਲੀਨਾਮ ਦਸਾਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ” (ਵੇਖੋ) ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਭਾਈ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਬਰ ਨੇ ਚੌਦਵੇਂ ਚਰਣ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ - ਸ਼ਣੇ ਭਾਈ /ਨਖੇਂ ਅੰਸਾ ਸੰਤਾ ਬਾਸ਼ਾ ਨਾਨਕਾ 

ਸੱਚ ਜਾਨੇ / ਦਸੇ ਆਹਲ /ਇਕ /ਇਕ` ਬਾੜਾ ਨਾਨਕ ਜਾ 

ਪਛਾਨੇ / ਦਸਵਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਗਦਾ ਗ਼ੁਰਆਈ ਦਾ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਨੂੰ ਦੇ ਹੈ ਗਇਆ / ਅਜ਼ ਪਰਤਥ ਗਰ ਅਸਾਡਾ ਗਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਸ਼ 

ਹੈ ਸੋਈ ਗਾਇਆ ਲੋ ਗੁੰਛੇ ਗੱਇਆ/264 / ਜਿਤਨਾ ਹੋਇ 

ਗੁਰੂ ਰ੍੍‌ਥ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ 

ਆਵ /ਕਾਤਨਾ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਹੇਛ਼ ਦੇ ਝਚਨ ਕਮਾਣੇ //ਝਨਾ ਗ੍ਰੰਥ 

ਕੌਈ ਹੌਰ ਨ ਜਾਣ /... 265 / ਰ੍ 

ਭੱਟ-ਵਹੀ ਅਤੇ ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮੇ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ, ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਭਾਈ 

ਪ੍ਰਹਲਾਦ ਸਿੰਘ, ਕੋਇਰ ਸਿੰਘ ਕ੍ਰਿਤ ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾ .੧੦ 

ਆਦਿ, ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਵਲੋਂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦਵੀ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ 

ਪਰ ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਸਿੱਖ-ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ 

ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

-ਕੌਸ਼ ਵਜੋਂ ਇਹ ਨਵੀਨਤਮ ਉਪਲਬਧੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਸੈਨ 2002 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, 

ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋਂ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਲਗਭਗ 1700 

ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਨੂੰ ਲਿਖਣ ਦਾ ਕੈਮ 25 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਬਾਦ ਮੁਕਿਆ। 

ਇਹ ਸਾਰਾ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਦੀ ਅਣਥਕ 

ਮਿਹਨਤ ਦਾ ਸਿੱਟਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਕੁ ਹਵਾਲਾ ਗੰਥ 

ਪਹਿਲੇ ਛਪ ਚੁਕੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਵਿਚੋਂ “ਮਹਾਨਕੋਸ਼' ਅਧਿਕ 

ਉਪਯੋਗੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ ੧4 ਵਰ੍ਹੇ ਲਗਾ 

ਕੇ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਦੇ ਮਾਹਿਰਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲੈ ਕੇ 

ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਦੇਸ-ਪਰਦੇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਵਿਚ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਰੁਚੀ ਵਧ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਅਨੇਕ 

ਕਈ ਲਿਖੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਗਿਆਨ ਖੇਤਰੀ 

ਦੂਰੀਆਂ ਤੋ ਹਟ ਕੇ ਨੈਟਵਰਕ ਵਿਚ ਸਿਮਟ ਗਿਆ ਹੈ। ਕੁਝ 

ਕੁ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਬਾਰੇ 

ਉਪਲਬਧ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਨੈਟਵਰਕ ਵਿਚ ਬੈਦ ਕਰ 

ਲਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼” ਨਾਮ ਦੇਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਉਪਲਬਧ ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਹੀ 

ਵਿਧੀ-ਵਤ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਨ ਕਿ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ ਦੀ 

ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਲੋੜ ਪੂਰੀ ਕਰਨੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਬਾਰੇ ਪੇਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਹਰ 

ਪੁੱਛ ਦਾ ਸੈਖੇਪ ਪਰ ਅਧਿਕ੍ਰਿਤ ਉੱਤਰ ਦੇਣ ਲਈ ਸਹੀ 
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ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਇਆ। 

ਇਸ ਘਾਟ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ ਦੀ 

ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਬਾਰੇ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਰਾਗ-ਰਾਗਨੀਆਂ, ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ, ਬਾਣੀਆਂ 

ਦਾ ਬਿਉਰਾ, ਬਾਣੀਕਾਰ, ਬੀੜਾਂ, ਪੋਥੀਆਂ, ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ 

ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਵਿਧੀ, ਕਾਵਿ-ਰੂਪ, ਛੰਦ-ਰੂਪ, ਅਭਿ- 

ਵਿਅਕਤੀ-ਸਾਧਨ, ਕਾਵਿ-ਜੁਗਤਾਂ, ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ 

ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ, ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ, ਧਾਰਮਿਕ ਰੀਤਾਂ, ਉਪਾਸਨਾ- 

ਵਿਧੀਆਂ, ਲੋਕ-ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ, ਹਰ ਪੁਕਾਰ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਅਤੇ 

ਸੰਦਰਭ, ਵਿਚਾਰਧਾਰੀ ਸੈਕਲਪ ਅਤੇ ਸੋਬੋਧ, ਭਗਤੀ 

ਅੰਦੋਲਨ, ਭਾਰਤੀ ਅਤੇ ਸਾਮੀ ਧਾਰਮਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਅਤੇ 

ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ, ਧਾਰਮਿਕ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ, ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ, 

ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ, ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ, ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ , ਪਾਠ- ਵਿਧੀ, 

ਟੀਕੇ , ਪ੍ਯਾਯ, ਬੁਨਿਆਦੀ ਸਰੋਤ ਸਾਮਗ੍ੀ, ਆਦਿ। ਪੂਰਾ 

ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਪੁਮੁਖ ਮੁੱਦਿਆਂ, ਪੱਖਾਂ ਅਤੇ ਤੱਥਾਂ ਬਾਰੇ 

ਇੰਦਰਾਜ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਜਾਣ। 

ਇਸ ਵਿਸ਼ਵਕੋਂਸ਼ ਦੇ ਹਰ ਇਕ ਇੰਦਰਾਜ ਦਾ 

ਆਕਾਰ ਉਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਸਰੂਪ ਅਨੁਸਾਰ ਰਖਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਜੋ ਕਿਸੇ ਇੰਦਰਾਜ ਬਾਰੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੀਆਂ 

ਪੁੱਛਾਂ ਦਾ ਜਵਾਬ ਸਰਲਤਾ ਪੂਰਵਕ ਮਿਲ ਸਕੇ। ਹਰ ਇਕ 

ਤੱਥ ਨੂੰ ਵਿਧੀ-ਵਤ ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਟੂਕਾਂ ਨਾਲ ਸੈਪੁਸ਼ਟ 

ਕਰਕੇ ਨਿਰਭ੍ਰਾਂਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਨੂੰ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਕੌਸ਼- 

ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅੱਖਰ-ਮਾੜਾ- 

ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਸੋਯੋਜਿਤ ਕਰਕੇ ਦੁੱਤ ਅੱਖਰਾਂ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ 

ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਨੂੰ ਹਰ ਅੱਖਰ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਸਥਾਨ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪ੍ਤਿ-ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸੇ ਵਰਣ- 

ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 

-ਜੋੜਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ ਹੀ ਰਖੇ ਗਏ 
ਹਨ, ਤਾਂ ਜੋ ਲਭਣ ਵਿਚ ਸੌਖ ਰਹੇ। 
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ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ ਤੋੱ 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਮਝ ਲੈਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਸੈਤ ਸਨ, ਸ਼ਾਸਤ੍ਕਾਰ ਨਹੀਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਜੋ ਕੁਝ ਲਿਖਿਆ, ਉਹ ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭਵ `ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ 

ਕਾਵਿ-ਸਤਿ ਹੈ, ਸ਼ਾਸਤ੍-ਸਤਿ ਨਹੀਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀਆਂ 
ਵਿਚ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਵਿਵਸਥਿਤ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਨਹੀਂ 

ਹੋਇਆ, ਕੇਵਲ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਬਾਣੀ- 

ਕਾਰਾਂ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦਾ ਅੰਕਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਅਵਿਅਕਤ ਜਾਂ 

ਨਿਰਗੁਣ ਸਰੂਪ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਨ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 

ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦਾ ਸੁਭਾ ਅਤੇ ਸੈਸਕਾਰ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿ- 

ਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਜਾਂ ਸਗੁਣ-ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ 

ਸਿੱਧਾਂਤ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਨ ਕਰ ਸਕੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬ੍ਹਮ- 

ਨਿਰੂਪਣ ਯੁਗ-ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਨਵੀਨ ਅਤੇ ਕਲਿਆਣ 

-ਕਾਰੀ ਜਾਮਾ ਪਾ ਕੇ ਆਇਆ। ਇਸ ਗਰੰਥ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਯੋਗੀਆਂ, ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ, ਸੂਫ਼ੀ-ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਆਦਿ ਦੀਆਂ 

ਗਿਆ ਹੈ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭਾਵੀਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ! ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਸ ਗੰਥ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਅਜਿਹੇ ਸਾਰ 

-ਗ੍ਰਾਹੀ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹਰ ਗੱਲ ਨੂੰ ਨਿਜੀ 
ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਕਸੌਟੀ ਉਤੇ ਪਰਖਿਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਪਾਖੰਡ ਪੂਰਣ ਧਾਰਮਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਦੀ ਉਪਚਾਰਿਕ ਵਿਧੀ 

ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਸਨ। ਰ੍ 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਬ੍ਰਹਮ ਅਰੂਪ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ 
ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਕ੍ਰਿਆਹੀਨ ਨਹੀਂ, ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ 

ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ, ਸਥਿਤੀ ਅਤੇ ਨਾਸ਼ ਦਾ ਕਾਰਣ-ਰੂਪ ਹੈ। 

ਅਤੇ ਲਾ-ਸ਼ਰੀਕ ਹੈ। ਉਹ ਕਾਲ ਦੇ ਸ਼ਾਸਨ ਤੋ ਮੁਕਤ ਅਤੇ 

ਸਤਿਨਾਮ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਉਹ ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ, ਨਿਰੋਜਨ, ਸੁੰਨ 
ਅਤੇ ਅਗੈਮ-ਅਗੋਚਰ ਹੈ।ਉਹ “ਇਕ” ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਰਣਨ 

ਤੋਂ ਪਰੇ ਅਤੇ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਉਹ ਜੋ ਕੁਝ ਹੈ, ਉਹੀ 

ਕੁਝ ਹੈ, ਵਿਅਰਥ ਦੇ ਤਰਕ-ਵਿਤਰਕ ਵਿਚ ਸਮਾਂ ਨਸ਼ਟ 

ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ; ਉਸ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣਾ ਹੀ 

ਲਾਭਦਾਇਕ ਹੈ। 
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ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਸੱਤਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਉਸ ਦੀ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਸੱਤਾ ਦਾ ਵੀ ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਇਥੇ ਉਸ ਦੇ ਵਿਅਕਤ ਜਾਂ ਸਗੁਣ ਰੂਪ ਦੇ ਵੀ ਦਰਸ਼ਨ 

ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਹ ਸਗੁਣ ਰੂਪ ਸਗੁਣੀ ਭਗਤਾਂ ਦੇ 

ਅਵਤਾਰੀ ਰੂਪ ਵਰਗਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਇਹ ਸਗੁਣ ਨਿਰਗੁਣ 

ਦਾ ਹੀ ਆਭਾਸ ਹੈ, ਇਹ ਨਿਰਗੁਣ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ 

ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਰੂਪ ਹਨ- (1) /ਨੈਰਗਨ ਆਮ ਸ਼ਰਗਨ ਡੀ 

ਓਹ / ਕਲਾ ਧਗੱਰ /ਜਿੰਨੇ ਸ਼ਗਲੀ #ਹ / (ਗੁ .ਰੰ 287); 

(2) /ਨਰੰਕਾਰ ਆਕਾਰ %7੫ /ਨੋਰਗਨ ਸ਼ਰਭਨ ਏਕ / 

(ਗੁ.ਰੰ.250)। 

ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਨਿਰਗੁਣ 

ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਦ ਦਾ ਸਗੁਣ। ਇਹ ਸਗੁਣ ਨਿਰਗੁਣ ਤੋੱ 

ਉਤਪੰਨ ਹੋ ਕੇ ਫਿਰ ਉਸੇ ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਣਾਂ ਦਾ 

ਆਰੋਪਣ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਾਵਨਾਮਈ 

ਵਿਰਾਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜੋ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੀਆਂ 

ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਦੂਰ ਅਤੇ ਇੰਦੀਆਂ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਅਤੇ 
ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਠੋਰ ਵਿਰੋਧੀ ਸਨ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਰਮ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਧੀਨ ਬ੍ਹਮ ਨਾਲ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੇ ਸੈਬੋਧਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸਗੁਣ ਭਾਵਨਾ 

ਦਾ ਸਥੂਲ ਅਤੇ ਇੰਦੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਣ 

ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਚਿਤ੍ਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। 

ਇਥੇ ਇਕ ਗੱਲ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਧਿਆਨ ਰਖਣ 

ਵਾਲੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਕਿਤੇ 

ਵੀ ਬੌਧਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਨਹੀਂ 

ਕੀਤਾ। ਭਗਤ ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਬਲ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਪਤਿ ਆਪਣੇ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਕਰਕੇ, 

ਉਸ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭਾਵਨਾਤਮਕ ਸੈਬੈਧ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਲਏ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਨੂੰ ਨਿਰਾਕਾਰ ਤੋਂ ਸਾਕਾਰ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਪਰ ਯਾਦ ਰਹੇ ਕਿ 

ਜਿਥੇ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਤਾਤਵਿਕ ਵਿਵੇਚਨ ਦਾ 

ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ, ਉਥੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਿਰਗੁਣ, ਨਿਰਾਕਾਰ, 

ਨਿਰਲਿਪਤ , ਨਿਰੈਜਨ ਹੀ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਅਸਲੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬ੍ਹਮ 

ਸੰਬੈਧੀ ਸਾਰੀਆਂ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾਵਾਂ ਅਤੇ 

___ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਅਨੁਭੂਤੀ ਦੀ ਕਸੌਟੀ 

ਖਰਾ ਬਣਾਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬ੍ਹਮ -ਨਿਰੂਪਣ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ 

ਦੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਜਾਂ ਸ਼ਾਸਤੀ ਸ਼ੈਲੀ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਉਂਦਾ। 

ਉਸ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਅਧਿਕਤਰ ਉਪਨਿਸ਼ਦਿਕ, 

ਰਹੱਸਾਤਮਕ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ 

ਨੇ ਬ੍ਰਹਮ ਸੈਬੈਧੀ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਕੋਈ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪ੍ਰਣਾਲੀ 

ਆਪਣੇ ਪੂਰੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਈ, ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ 

ਉਹ ਅਦੈਤਵਾਦ ਦੇ ਨਿਕਟ ਮੰਨੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਅਸਲ 

ਵਿਚ, ਸੈਤ ਸਾਧਕ ਤੱਤ੍-ਵਿਵੇਚਕ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 

ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਭਗਤ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 

ਲਈ ਸ਼ਾਸਤ ਗਿਆਨ ਮਹੱਤਵਹੀਨ ਹੀ ਨਹੀਂ', ਸਗੋਂ ਜੀਵਨ 

ਦੀ ਸਮਸਿਆ ਨੂੰ ਸੁਲਝਾਉਣ ਵਿਚ ਅਨੁਪਯੋਗੀ ਸੀ। ਬਿਖਮ 
ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਗੁੰਝਲਾਂ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਰਾਹੀਂ .ਸਮਝਣਾ ਹੀ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਕੇਸ਼ਵਰਵਾਦੀ ਸੈਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਧਾਰ-ਸ਼ਿਲਾ ਸੀ 

ਜਿਸ ਉਤੇ ਨਿਰਮਿਤ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਨ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ 

ਸੰਬੰਧੀ ਵਖ ਵਖ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਦੇ ਅਨੇਕ ਤੱਤ ਆਤਮ- 
ਅਨੁਭੂਤੀ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣਾ ਸਥਾਨ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬ੍ਹਮ ਦਾ 
ਸਰੂਪ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਨ ਹੋ ਕੇ ਸਰਬ- 

ਗ੍ਰਾਹੀ ਅਤੇ ਸਰਬ-ਪ੍ਿਯ ਬਣ ਸਕਿਆ ਹੈ। 

ਜੀਵਾਤਮਾ ਬਾਰੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀ- 
ਕਾਰਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਨਹੀਂ, ਆਤਮ- ਅਨੁਭੂਤੀ 
ਹੈ। ਉਹ ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ 

ਮੰਨਦੇ। ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਅਦੈੈਤਤਾ ਅਤੇ ਏਕਤਾ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਪੂਰਣ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਬੈਧ ਉਪ-ਨਿਸ਼ਦਿਕ ਵਿਚਾਰ- 

ਧਾਰਾ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਅਵਿਦਿਆ ਕਾਰਣ 

ਜੀਵਾਤਮਾ ਭਰਮ-ਵਸ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੁਤੰਤਰ ਸਮਝ 

ਲੈਂਦੀ ਹੈ, ਇਹੀ ਬੈਧਨ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਉਹ 

ਆਪਣੇ ਯਥਾਰਥ ਰੂਪ ਨੂੰ ਭੁਲ ਕੇ ਤੁਛ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ 

ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਜੀਵਾਂ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਭ.ਵੇਂ 

ਇਕ ਹੈ, ਪਰ ਹਰ ਇਕ ਜੀਵ ਦਾ ਅੰਤਹ-ਕਰਣ, ਪ੍ਵਿੱਤੀਆਂ, 

ਅਨੁਭਵ, ਸੈਸਕਾਰ, ਕਰਮ ਅਤੇ ਕਰਮ- ਫਲ ਚੂੰਕਿ ਅਲਗ 

ਅਲਗ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਜੀਵ ਵੀ ਅਨੰਤ ਹਨ ਅਤੇ 
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ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਭਰਮ ਨੂੰ ਕਟੇ 

ਬਿਨਾ ਅਨੇਕਤਾ ਦੀ ਪ੍ਤੀਤੀ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ 

ਅਤੇ ਸਤਿਅਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 

ਜੀਵਨ ਦਾ ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ ਸਿੱਧ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਸਾਰੇ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਅਤੇ ਰਖਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ, 

ਕਿਉਂਕਿ ਜੀਵ ਅਲਪੱਗ ਅਤੇ ਪਰਵਸ ਹੈ ਪਰ ਜਦ ਮਾਇਆ 

ਦਾ ਪਰਦਾ ਹਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤਦ ਜੀਵ ਨਿੱਤ, ਸ਼ੁੱਧ-ਬੁੱਧ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਇਕਮਿਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੰਬੈਧ ਕਰਕੇ 

ਜੀਵ ਵਖ ਵਖ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਕ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਅਨੇਕਤਾ ਵਿਚ ਹੀ ਏਕਤਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਹ ਵੀ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਫਲ ਭੋਗਣ ਲਈ ਜੀਵ 

ਨੂੰ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਸ਼ਰੀਰ ਅਵੱਸ਼ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ ਪੈੱਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 84 ਲੱਖ ਯੋਨੀਆਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਯੋਨੀਆਂ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜੂਨ ਨੂੰ 
ਸਰਬ-ਪ੍ਮੁਖ ਅਤੇ ਸਰਬ-ਸੇੇਸ਼ਠ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਵੇਂ 

ਮਨੁੱਖ ਜਨਮ ਦੁਰਲਭ ਹੈ, ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਵਿਛੜੇ ਮਨੁੱਖ 

ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਬਹੁਤ ਦੁਖਦਾਇਕ ਹੈ।ਅਜਿਹੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਗੁਰੂਆਂ 
ਨੇ “ਮਨਮੁਖ” ਕਿਹਾ ਹੈ। ਪਰ ਜੋ ਪੁਰਸ਼ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ 

ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਦਾ ਹੈ, ਉਹ “ਗੁਰਮੁਖ” ਹੈ। ਇਸ ਵਿਅਕਤੀ 

ਦੇ ਚਰਿਤ੍ੁ ਰਾਹੀਂ ਉਦਾਤ ਮਾਨਵ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਵਿਅਕਤੀ ਹਰ ਇਕ 

ਧਾਰਮਿਕ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅਜਿਹੇ 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਹੀ ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਉੱਧਾਰ 

ਅਤੇ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਇਕ-ਮਾਤ ਉਪਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਅਤੇ 

ਸੈਚਾਲਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਹ ਇਸ 

ਦਾ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਣ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਨਿਮਿਤ ਕਾਰਣ ਵੀ ਹੈ। 

ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਉਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਿਯਮ ਅਧੀਨ ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ 

ਹੈ। ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਅਗਿਆਤ ਹੈ। ਇਸ ਕਾਲ 

ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪ ਹੈ। ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੁੰਨ ਜਾਂ ਅਫੁਰ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਨੇ ਆਪਣੀ ਲੀਲਾ ਵੇਖਣ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਰਚਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
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ਇਸ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੁਕਮ, ਓਅੰਕਾਰ ਅਤੇ ਹਉਮੈ ਤੋਂ ਹੋਈ 

ਹੈ। ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਨੰਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ ਨੂੰ 
ਇਸ ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਜਾਣ ਸਕਦਾ। 

ਉਹ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਰਚਦਾ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਸਮੋ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਲੀਨਤਾ 

ਦੇ ਸਹੀ ਸਮੇਂ ਨੂੰ ਵੀ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪ ਹੀ ਜਾਣਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਜਗਤ ਨੂੰ 

ਸਤਿ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅਸਤਿ ਵੀ। ਇਸ ਜਗਤ ਦਾ 

ਮੂਲਾਧਾਰ ਤੱਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਚੂੰਕਿ ਸਚਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜਗਤ 
ਸਚਾ ਹੈ-- (1) ਆਪਿ ਗਤਿ ਕੰਆ ਸਭੁ ਅੰਤਿ/ (ਗੁ.ਗੁ. 

284); (2) /ਇਹੁ ਜਗੁ ਸ਼ਚੈ ਕਾਂ ਹੈ ਕੋਠੜੀ ਸਚੇ ਕਾ /ਵਿਚ 
ਵਾਲ਼ / (ਗੁ ਗ੍ੰ.463)। ਪਰ ਇਹ ਸਤਿਅਤਾ ਪਰਮਾਰਥਿਕ 

ਸਤਿਅਤਾ ਨਹੀਂ, ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਸਤਿਅਤਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਰਥਿਕ 

ਸਤਿ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ। ਇਸ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਜਗਤ 

“ਅਸਤਿ' ਹੈ। ਅਸਲੋਂ ਇਹ ਜਗਤ ਨਸ਼ਵਰ, ਮਿਥਿਆ, ਛਿਣ 

“ਮਾਤ ਅਤੇ ਬਾਜ਼ੀਗਰ ਦੀ ਬਾਜ਼ੀ ਵਾਂਗ ਅਸਥਾਈ ਹੈ- 

(1) ਲਗ ਰਚਨਾ ਸਭ ਝੂਠ ਹੈ ਜਾਨੇ ਲੋਹ ਨੇ ਆਤ/ ਕਹ 

ਨਾਨਕ' /ਛ੍ਰ ਨਾ ਰਹੇ ਜਿਓਂ ਥਾਲੂ ਕਾ ਭੰਨੈਤਿ/ (ਗੁ .ਗੁੰ. 
1428); (2) ਦੁਨੀਆ ਮ#ਕਾਆ ਫਾਨਾਂ ਤਹਕਾੀਕ /ਦਇਲ ਦਾਨਾ?/ 

(ਗੁ.ਰੀ.721)। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦਾ ਮਾਇਆ 

ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਤੱਤ੍ਰ ਵਿਚ ਤੱਤ੍ਰ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਦਾ ਨਾਂ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਜਗਤ ਅਤੇ ਜਗਤ ਦੇ ਸੈਪੂਰਣ ਸੈਬਧ ਮਾਇਆ 

ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਰ ਹਨ। ਮਾਇਆ ਅਸੀਮ, ਵਿਭਚਾਰੀ, ਦ੍ੈਸ਼ੀ ਅਤੇ 

ਵਿਘਨਕਾਰਿਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ। ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੇ ਸ਼ੈਤਾਨ ਵਾਂਗ 

ਇਹ ਅਧਿਆਤਮ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਵਾਧਕ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 

ਕੋਈ ਸੁਤੰਤਰ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਇਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। 

ਸੈਸਾਰ ਮਾਇਆ ਦਾ ਸਾਕਾਰ ਰੂਪ ਹੈ। ਕੁਦਰਤ ਇਸ ਦਾ 
ਸਮਸ਼ਟੀ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਵਿਅਸ਼ਟੀ ਰੂਪ। ਇਸ ਦਾ ਮਨ 
ਨਾਲ ਬੜਾ ਨਿਘਾ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। ਮਨੋਵਿਕਾਰ ਇਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ 

ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਇਸ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਬ੍ਹਮ ਹੀ ਜਾਣ 

ਸਕਦਾ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਵਰਣਨ 

ਵੀ ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ-ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਕੁਦਰਤ ਆਪਣੇ ਕਾਦਰ ਰਾਹੀਂ ਨਿਰਮਿਤ, ਵਿਵਹਾਰਿਕ 
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ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਚੀ, ਪਰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਸ਼ਿ੍‌ਤ ਅਜਿਹੀ ਵਿਸਮਾਦਪੂਰਣ 

ਸੱਤਾ ਹੈ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਵਿਆਪਤੀ ਦਾ ਖੇਤਰ, ਬੈਠਣ 

ਲਈ ਤਖ਼ਤ, ਪੂਜਾ ਲਈ ਆਰਤੀ ਦੀ ਸਾਮਗ੍ੀ ਅਤੇ ਮਨੌਰਜਨ 

ਲਈ ਰਾਸ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਰਹੱਸ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ 

ਜਾਣਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਾਂਖ੍ਯ-ਮਤ ਦੀ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਨਾਲੋਂ 

ਸਰਬ-ਪ੍ਰਮੁਖ ਭਿੰਨਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪ੍ਰਭੂ-ਆਸ਼੍ਰਿਤ ਹੈ 

ਅਤੇ ਸਾਂਖ੍ਯਵਾਦੀ ਪਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਇਸ ਦੀ ਕੋਈ 

ਸੁਤੰਤਰ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 

ਵਿਚ ਇਕਮਿਕਤਾ ਜਾਂ ਪੂਰਣ-ਲੀਨਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਜਦ ਅਗਿਆਨ ਦਾ ਪਰਦਾ ਹਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 

ਪਹਿਲਾਂ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਵਸਤੂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੰਥ 

ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਬੈਕੁੰਠ-ਗਵਨ ਵਾਲੀ ਮੁਕਤੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ ਜਾਂ ਮੰਗ 

ਬੈਕੁੰਠ ਵਾਲੀ ਮੁਕਤੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਜਾਂ 

ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਅਤੇ ਉਸ ਉਪਰੈਤ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਬਾਕੀ ਸਭ ਕੁਝ ਤੁਛ ਜਾਂ ਵਿਅਰਥ ਹੈ। 

ਅਸਲੋ' ਅਦ੍ਰੈਤ ਅਵਸਥਾ ਹੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਨੁਸਾਰ 
“ਮੁਕਤੀ” ਹੈ। ਇਹ ਮੁਕਤੀ ਬਾਹਰਲੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਰਾਹੀਂ 

ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। ਇਸ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੁਕਮ ਜਾਂ 

ਭਾਣਾ ਮੰਨਣਾ ਪਰਮ-ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ- 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਉਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ, ਗੁਰੂ- 

ਸ਼ਬਦ, ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਭਾਉ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਮੁਕਤੀ- ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਦਾ ਤਿਆਗ ਅਤੇ 

ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਮੁਕਤੀ ਲਈ ਆਧਾਰਭੂ ਤ 

ਆਵੱਸ਼ਕਤਾਵਾਂ ਹਨ। 

ਮੁਕਤੀ ਮਰਣ ਉਪਰੈਤ ਪਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਕੋਈ 

ਵਸਤੂ ਨਹੀਂ, ਜੀਵਿਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਸੈਭਵ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜਿਹੇ ਸਾਧਕ ਨੂੰ “ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ” 

ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਵਿਅਕਤੀ ਮਾਨਤਾ ਦੇ 

ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਬਹੁਤ ਉਪਯੋਗੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਧਾਰਣਾ 

ਮੁਕਤੀ-ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦੀ 

ਮੌਲਿਕ ਦੇਣ ਹੈ। ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਵੀ ਤ੍ੁਸਤ ਅਤੇ 

ਪੀੜਿਤ ਮਾਨਵਤਾ ਨੂੰ ਸੁਖੀ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ 

ਵਿਅਕਤੀ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਯੋਗਦਾਨ ਦੇ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
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ਗੁਰੂਆਂ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਪੁਰਸ਼ “ਗੁਰਮੁਖ ਅਸਲ ਵਿਚ ਜੀਵਨ- 

ਮੁਕਤ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਉਜਲਾ ਨਮੂਨਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਬ੍ਹਮ, 

ਜੀਵਾਤਮਾ, ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਵੇਖਦਿਆਂ 

ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਸੁਭਾਵਿਕ ਉਠਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੀ ਇਸ ਗੰਥ ਦੇ 

ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਕਿਸੇ ਨਵੀਨ ਦਰਸ਼ਨ-ਪੱਧਤੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

_ਕੀਤੀ ਹੈ ? ਉੱਤਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦਰਸ਼ਨ 

ਆਚਾਰਯ ਨਹੀਂ ਸਨ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 

ਬਣਨ ਦਾ ਯਤਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਉਹ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਕ ਸਨ। ਪਰ ਕਈ ਵਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਅਧਿਆਤਮ-ਪ੍ਿਯਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਸੈਬੈਧੀ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੀ 

ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਾਂ ਦੀ ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ ਲਿਆ ਖੜਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਨੇ ਉਹ ਸਭ ਕੁਝ ਅਪਣਾ ਲਿਆ ਜਿਸ ਨਾਲ ਭਵਸਾਗਰ 

ਵਿਚ ਡੁਬਦੀ ਹੋਈ ਮਾਨਵਤਾ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਹੋ ਸਕੇ। 

ਵਖ ਜਟਿਲ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਅਲੌਕਿਕ ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਦੇ 

ਸਾਂਚੇ ਵਿਚ ਢਾਲ ਕੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦੀ ਪਾਣ 

ਚੜ੍ਹਾ ਕੇ ਸਹਿਜ ਅਤੇ ਮੌਲਿਕ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ 

ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਪੂਰਬਵਰਤੀ ਅਨੇਕ ਦਰਸ਼ਨ ਪੱਧਤੀਆਂ ਤੋੱ 
ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਸਹਿਜ, ਸਰਲ ਅਤੇ ਮੌਲਿਕ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ 

ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਭਾਰਤੀ ਅਤੇ ਅਭਾਰਤੀ ਸਾਰੀਆਂ 

ਚਿਤਨ-ਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਤੋ ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਲੈ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਵੀਨ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੀ ਮਾਲਾ ਵਿਚ ਪਰੋਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ 

ਹਨ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪੱਧਤੀ ਕਿਸ ਮਤ ਦੇ 

ਅਧਿਕ ਨੇੜੇ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਹੜਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ 

ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਉੱਤਰ ਦੇਣਾ ਸਰਲ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਰੀਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਤੋਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਬਾਣੀਕਾਰ ਵੇਦਾਂਤ ਦੇ ਜ਼ਿਆਦਾ ਨੇੜੇ ਹਨ। ਮੱਧ 

-ਯੁਗ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਵੇਦਾਂਤ ਦੇ ਵੀ ਅਗੋਂ ਕਿਤਨੇ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਏ ਜਿਵੇਂ ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦ, ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ- ਅਦ੍ੈਤ- 

ਵਾਦ, ਭੇਦਾਭੇਦਵਾਦ, ਦ੍ਰੈਤਵਾਦ, ਸ਼ੁੱਧ-ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਆਦਿ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਵੇਦਾਂਤ ਦੇ 

ਅਦੈੈਤਵਾਦੀ ਦ੍ਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦੇ ਕੇਵਲ ਕੁਝ ਨੌੜੇ ਕਹੇ ਜਾ 



ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਉਂਦੇ; ਨ ਇਹ 

ਵੇਦ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣ ਮੰਨਦੇ ਹਨ; ਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਸਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਦੇ 

ਅਵਤਾਰਵਾਦੀ ਰੂਪ ਦਾ ਕੁਝ ਮਹੱਤਵ ਹੈ; ਨ ਇਹ ਗਿਆਨ 

ਅਤੇ ਤਰਕ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾਂਤ-ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਲਈ ਆਧਾਰ ਬਣਾਉਂਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਇਸ ਗਰੰਥ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਵਰਣਾਸ਼ਮ ਵਿਧਾਨ 

ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ): ਇਹ ਮਹਾਕਵੀ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਮੌਲਿਕ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 1880 ਬਿ. (1823 

ਈ.) ਵਿਚ “ਬੂੜੀਆ” ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਸੀ। ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ ਦੋ ਭਾਗ ਹਨ ਪੂਰਬਾਰਧ ਅਤੇ ਉਤਰਾਰਧ। 

ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿਚ 73 ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ 57 ਅਧਿਆਇ 

ਹਨ। ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 9700 ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 

ਰਚਨਾ-ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਦੋ ਸਾਲ ਤੋਂ ਕੁਝ ਵਧ ਸਮੇਂ ਤਕ ਚਲਦੀ 

ਰਹੀ। ਇਸ ਦੇ ਆਰਭ ਵਿਚ 88 ਛੌਦਾਂ ਦਾ ਮੰਗਲਾ- ਚਰਣ 

ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੁ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਪ੍ਰਤਿ ਇਸ਼ਟ-ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਆਪਣੇ 

ਵਿਦਿਆ-ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਕਰਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਕਵੀ ਨੇ ਨਾਮ- 
ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਧਕਾਂ 

ਦਾ ਉਲੇਖ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਬਲ 

`ਤੇ ਭਵਸਾਗਰ ਨੂੰ ਸੁਖੇਨ ਹੀ ਤਰ ਲਿਆ ਸੀ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ ਯੁਗ ਦੇ ਇਕ 

ਮਹਾਨ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਸਨ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਆਪਣੀ ਨਵੀਨ ਅਤੇ ਯੁਗ ਦੀ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ 

ਉਸਾਰੂ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਕਲਿਆਣ ਕੀਤਾ 

ਉਜਲਾ ਕੀਤਾ। ਅਜਿਹੇ ਪਰਮ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਭਾਵੇਂ 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਕਈ ਕਵੀਆਂ/ਲੋੇਖਕਾਂ ਨੇ ਜਨਮ- 

ਸਾਖੀਆਂ, ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਆਦਿ ਵਿਚ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ 

ਹੈ, ਪਰ ਪ੍ਬੰਧ-ਕਾਵਿ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਹ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਯਤਨ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ 

ਬਿੱਤਾਂਤਿਕ ਪ੍ਬੈਧ-ਕਾਵਿ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਵਿਵਰਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧਰਮ- 

ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਪਸਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਆਧਾਰ ਗੰਥ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ “ਬਾਲਾ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਤੇ 

“ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਹਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਯਾੜਾਵਾਂ/ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਦਾ ਰੁਚੀ-ਪੂਰਣ 

ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣੀ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਲੋਕ-ਮਨ ਉਤੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਤੋੱ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੈਵੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਘੜੀ ਹੈ। ਘਟਨਾ 

-ਵਰਣਨ ਵੇਲੇ ਕਰਾਮਾਤਾਂ, ਅਲੌਕਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ, 

ਚਮਤਕਾਰਾਂ ਦਾ ਵੀ ਮਿਸ਼ਰਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ 

ਯਥਾਰਥ ਭੂਮੀ ਤੋ ਹਟ ਕੇ ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ 

ਪੁਰਾਣ-ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ 

ਖੁਰਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਕਈ ਅਜਿਹੇ 

ਤੱਤ੍ਰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਦੀ 

ਥਾਂ, ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਣੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ 
ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਾਸਤੇ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਿਚਲਾ ਨਾਨਕ -ਬਿੰਬ ਕਵੀ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਨੁਸਾਰ ਦੈਵੀ ਨੁਹਾਰ ਵਾਲਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਸੰਪੁਸ਼ਟ 
ਕਰਨ ਲਈ ਕਵੀ ਨੇ ਅਨੇਕ ਪੰਰਾਣਿਕ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਦਾ ਚਿੜ੍ਣ 

“ਪ੍ਕਰੀ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਦਾ ਧਿਆਨ ਭਾਵੇਂ 

ਮੁੱਖ ਕਥਾ ਉਤੇ ਹੀ ਕੇਂਦ੍੍‌ਤਿ ਰਿਹਾ ਹੈ , ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਕਰੀਆਂ 

ਨਾਲ, ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਮਹੱਤਵ, ਦੁਰਾਚਾਰ ਦੇ ਮਾੜੇ ਫਲ, 
ਭਗਤੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਆਦਿ ਪੱਖਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਅਜਿਹੀ 

ਵਿਵਸਥਿਤ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਕਿਸਮ 

ਦੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤਿਕ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਚੇਤਨਾ 

ਦਾ ਆਧਾਰ ਕਵੀ ਦੀ ਸਮਨਵੈਵਾਦੀ ਰੁਚੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਬੜੀ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਮਾਨਵੀ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਜੀਵਨ 

ਦਾ ਉਦਾੱਤੀਕਰਣ ਕਰਕੇ ਸਚੇ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਆਦਰਸ਼-ਰੂਪ 

ਨਿਰਮਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ- 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਇਕ ਮਹਾਨ ਉੱਧਾਰਕ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋਣ ਲਗੇ 

ਸਨ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਨੇ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੀ 

ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਰ-ਪੀੜਿਤ ਧਰਤੀ ਦੇ ਪਰਿਤਾਣ 

ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਕ ਦੈਵੀ 



ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ 

ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਅਵਤਰਣ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। 

ਪਹਿਲੀ ਰਚਨਾ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਸਾਹਿਤਿਕ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਇਕ ਸਫਲ ਕਾਵਿ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਬੰਧ 

-ਕਾਵਿ ਦੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਗੁਣ ਸਮੋਏ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ 

ਆਚਾਰ ਦੀ ਰੀਭੀਰਤਾ ਆਦਿ ਤੋਂ ਅੰਤ ਤਕ ਕਾਇਮ ਹੈ। 

ਵਸਤੂ-ਵਰਣਨ, ਅਲੰਕਾਰ-ਯੋਜਨਾ, ਛੰਦ-ਵਿਧਾਨ, 

ਭਾਸ਼ਾ-ਸੋਹਜ ਆਦਿ ਸਾਰੇ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਰਚਨਾ 

ਹੈ। ਕਵੀ ਦੀ ਸੈਸਕ੍ਿਤਿਕ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਪ੍ਤਿਭਾ 

ਦਾ ਜੋ ਪਰਿਚਯ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਦਾ 

ਵਿਕਾਸ 'ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ : ਇਸ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਸੈਨ ੧965 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਅਤੇ ਇੰਡੀਅਨ ਸੁਸਾਇਟੀਜ਼ 

ਰਜਿਸਟ੍ਰੇਸ਼ਨ ਐਕਟ ਅਧੀਨ ਰਜਿਸਟਰ ਕਰਵਾਈ ਗਈ। 

ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਪੰਚਮ ਜਨਮ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਨੂੰ ਮੰਨਾਉਣਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ 

ਸਰੂਪ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸ਼ੈਰ-ਸਿਆਸੀ ਅਤੇ ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ 

ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਸੀ। ਕਿਸੇ ਵੀ ਧਰਮ, ਦੇਸ਼, ਜਾਤਿ 

ਆਦਿ ਦਾ ਵਿਅਕਤੀ ਇਸ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣ ਸਕਣ ਦਾ 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਚਾਰ-ਸੀਮਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਤਕ ਬੰਦ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋਂ ਵਖ 

ਵਖ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ 

ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ-ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਮੋਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਤੇ ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਉੱਨਤੀ 

ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਵਿਸ਼ਵ 

ਵਿਆਪੀ ਸੈਸਥਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬਾਹਰਲੇ ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀਆਂ 

ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਸੰਸਥਾ ਦੇ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਹੇਠ ਲਿਖੇ 

ਉਦੇਸ਼ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ : 

(1) ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ, ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਅਤੇ ਸੈਤਾਂ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨੀਆਂ 

ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਉਣਾ, 

(2) ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਧਾਰਮਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ੀ 

ਰੂਪਾਂਤਰਿਤ ਕਰਵਾਉਣਾ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬੈਸ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

(3) ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ 

ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਖੋਜ-ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨਾ ਅਤੇ 

ਸਿੱਖ ਸੈਗੀਤ ਤੇ ਕਲਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਤੁਲਨਾਤਮਕ 

ਅਧਿਐਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨਾ। 

ਵਿਚ ਸਮਿਤੀ ਗੰਥ ਛਾਪਣ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਹੋਇਆ। ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਇਸ 

ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ ਦਾ ਕੇਂਦਰ-ਸਥਾਨ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 15- 

16 ਇੰਸਟੀਚਿਉਸ਼ਨਲ ਏਰੀਆ ਵਿਚ ਪਲਾਟ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ, ਜਿਸ ਉਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਵੱਡੀ ਇਮਾਰਤ 

ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਗਈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਵੱਡੇ ਹਾਲ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, 

ਦਫ਼ਤਰ ਅਤੇ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਦੀ ਵੀ ਸੁੰਦਰ ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ। 

ਜਿਸ ਉਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਸੀ, ਉਸ ਦੀ 

ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਹੁਣ ਇਸ ਵਿਚ ਸਰਗਰਮੀ ਘਟ ਗਈ ਹੈ, 
ਬਸ ਇਕ ਰਵਾਇਤੀ ਜਿਹੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕਾਰਵਾਈ ਚਲਾਈ 

ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮੁਖੀਏ ਗੁਜ਼ਰ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਅਗਲੀ ਪੀੜ੍ਹੀ 

ਵਿਚ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਤਫ਼ਰਕੇ ਅਤੇ ਨਿਜੀ ਹਿਤਵਾਦ 

ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵਿਖਾ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬੈਸ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ): ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਬੋਸ-ਪਰੈਪਰਾ ਦੀ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ 

ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਇਹ ਕਾਵਿ-ਕ੍ਰਿਤੀ ਬਾਬਾ ਸੁਖਬਾਸੀ ਰਾਮ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੈਸ਼-ਕੁਮ ਵਿਚ 
ਦਸਵੀਂ ਥਾਂ 'ਤੇ ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਕਾਬਲੀ ਮੱਲ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 
1758 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਵਿਚ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਸੁਆਮੀ ਆਨੰਦਘਨ ਉਦਾਸੀ ਦਾ ਚੇਲਾ 

ਬਣ ਕੇ ਬਹੁਤ ਸਮਾਂ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ ਕਾਵਿ 

-ਸ਼ਾਸਤ , ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਅਤੇ ਪੁਰਾਣ ਸਾਹਿਤ ਦਾ 

ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਪੰਜਾਬ ਪਰਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 

ਬਹੁਤ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਜਾਗੀਰ ਵੀ ਦਿੱਤੀ। ਇਹ 

ਲਗਭਗ 90 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਬਤੀਤ ਕਰਕੇ ਗੁਜ਼ਰਿਆ 



ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਵਿਦਿਅਕ ਸੁਸਾਇਟੀ 

ਨਾਨਕ ਨਾਮ-ਲੇੋਵਾ ਬਣਾਇਆ। 

ਪ੍ਸਤੁਤ ਰਚਨਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਿਆਂ 

ਦੀ ਬੰਦਨਾ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਪਹਿਲਾਂ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ ਨੂੰ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ 

ਨਾਲ ਕਹਿ ਕੇ ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੈਸ ਵਿਚ ਹੋਏ ਬੇਦੀ ਬਾਬਿਆਂ 

“ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦਾ ਬਿਰਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਵਿਵਰਣ ਮੁੱਖ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਸਾਹਿਤ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਵਿਸਾਖ 
ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਦਸ ਕੇ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੀ ਮਾਨਤਾ 

ਨੂੰ ਅਗੇ ਤੋਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਵਿਵਰਣ ਉਤੇ 
ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਗੁਰੂ- 

ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਆਰੋਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੂੰ ਪੁਰਾਣ-ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਸਨਾਤਨੀ ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ ਖੜਾ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਵੀ ਬੜੇ ਯਥਾਰਥ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰ 

ਸਾਧ ਭਾਖਾ ਦੇ 4500 ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਇਹ ਰਚਨਾ 

ਦੋਹਾ-ਚੌਪਈ ਪੱਧਤੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕੜਵਕ 

ਸ਼ੈਲੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਜੋ ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਬਿਰਿੱਤਾਂਤਿਕ 

ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਸੋਰਠਾ, 

ਸਵੈਯਾ, ਅੜਿਲ ਆਦਿ ਛੰਦ ਵੀ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਗਏ ਚਰਿਤ੍-ਕਾਵਿ ਦਾ ਇਹ ਇਕ ਉਜਲਾ 

ਨਮੂਨਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਵਿਦਿਅਕ ਸੁਸਾਇਟੀ : ਇਸ ਸੁਸਾਇਟੀ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ “ਦੱਕਨ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” ਦੁਆਰਾ ਜੁਲਾਈ 

1947 ਈ. ਵਿਚ ਬੰਬਈ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ 

ਉਦੇਸ਼ ਉੱਤਰ ਤੋਂ ਬੈਬਈ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ ਸ਼ਰਣਾਰਥੀਆਂ ਦੇ 

ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਲੋਕਾਂ ਤੋਂ 

ਚੰਦੇ ਇਕੱਠੇ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਸਰਕਾਰੀ 

ਮਦਦ ਨਾਲ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਹਾਈ ਸਕੂਲ 

685 ਗੁਰੂ ਮਾਂਗਟ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੁਸਾਇਟੀ ਦੇ ਉੱਦਮ ਨਾਲ ਹੀ ਬੈਬਈ ਦੇ 

ਮਿਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਡਿਗਰੀ 

ਪੱਧਰ ਤਕ ਹੈ। ਇਸ ਸੁਸਾਇਟੀ ਵਲੋਂ ਇਕ ਚੰਗੀ ਲਾਇਬੇਰੀ 

ਵੀ ਬਣਾਈ ਹੋਈ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਵਿਦਿਆ ਭੈਡਾਰ ਟੁਸਟ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਦਿੱਲੀ ਨਿਵਾਸੀ 

ਠੇਕੇਦਾਰ ਸ. ਬਹਾਦਰ ਧਰਮ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 

1924 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਟ੍ਰਸਟ 10 ਮਈ 

1932 ਈ. ਨੂੰ ਵਿਧੀ-ਵਤ ਰਜਿਸਟਰ ਹੋਇਆ।ਸੈਤ ਅਤਰ 

ਸਿੰਘ ਮਸਤੂਆਣੇ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਇਹ ਟਰਸਟ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸ. ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਨੋ ਆਪਣੀ ਸੈਪਤੀ 

ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਇਸ ਟਰਸਟ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ 

ਵਕਤ ਦੇ 18 ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਿਆ 
ਸ਼ਾਸਤੀਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਟੁਸਟ ਦਾ ਫਾਊਂਡਰ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾ ਕੇ 

ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ ਖੜਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਟ੍ਰਸਟ ਵਲੋਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
54 ਪ੍ਰਾਇਮਰੀ ਸਕੂਲ ਖੋਲ੍ਹੇ ਗਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਸੈਬੈਧੀ 

ਉਚੇਚ ਨਾਲ ਮੁਫ਼ਤ ਤਾਲੀਮ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਦਿੱਲੀ ਦੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਰੀਜ ਵਿਚ “ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਦਿਆਲਾ” ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 

ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਸਿਖਿਆ ਦੇਣ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਰ ਸ. ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵੱਡੇ ਜਵਾਈ 

ਸ. ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਟੁਸਟ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 

ਲਈ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਟੁਸਟ ਵਲੋ 

ਲੋੜਵੰਦ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਵਜ਼ੀਫੇ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਕਈ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਹੁਣ ਇਸ ਸੁਸਾਇਟੀ ਵਲੋ 

ਇਕ ਦਰਜਨ ਤੋ ਵਧ ਸਕੂਲ ਚਲਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚ ਆਮ ਪਾਠ-ਕ੍ਰਮ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਵੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕਰਵਾਈ 

ਤਕਨੀਕੀ ਵਿਦਿਆਲਿਆਂ, ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀਆਂ, ਦਵਾਖ਼ਾਨਿਆਂ 

ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ-ਪੰਥ : ਵੇਖੋ 'ਪੰਥ'। 

ਗੁਰੂ ਮਾਂਗਟ (ਪਿੰਡ): ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ 



ਗੁਲਜ਼ਾਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਛਾਵਨੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਮੁਜਗ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ 

ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਪ੍ਸਿੱਧ 

ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1927 ਈ . ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਬਣਾਉਣ ਵੇਲੇ ਮਿੱਟੀ ਹੇਠਾਂ 

ਦਬੀ ਇਕ ਬਾਉਲੀ ਨਿਕਲੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰ ਲਿਆ 

ਗਿਆ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 

ਤੋਂ ਖੁਸ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਲਜ਼ਾਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1737 ਈ.): ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਸਿਦਕਵਾਨ 

ਸਿੰਘ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1700 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ 

ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਲ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਇਹ ਲਗਭਗ 37 ਵਰ੍ਹੇ 

ਉਥੇ ਰਿਹਾ। ਜਦੋਂ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਬਦ ਬਦ ਕਟ 

ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਦੀ ਵੀ ਚਮੜੀ ਉਧੇੜ 

ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਵੀ ਭਾਈ ਮਨੀ 

ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦਰੀਜ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ (ਜ. 1660 ਈ.): ਇਹ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸੂਰਜ ਮੱਲ ਦਾ ਪੋਤਰਾ 

ਅਤੇ ਦੀਪ ਚੰਦ ਦਾ ਬੇਟਾ ਸੀ ਜੋ ਆਪਣੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਸ਼ਿਆਮ 

ਚੋਦ (ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ) ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਾਸ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਗੁਲਾਬ 

ਰਾਇ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋ' ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਿਆ ਤਾਂ 

ਨਾਹਨ ਦੇ ਰਾਜੇ ਪਤਿ ਇਕ ਪੱਤਰ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਜੋ ਸੈਕਟ 
ਦੀ ਘੜੀ ਵਿਚ ਇਹ ਉਸ ਪਾਸ ਸ਼ਰਣ ਲੈ ਸਕਣ। ਇਹ 

ਆਪਣੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਸਹਿਤ ਨਾਹਨ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਥਿਤੀ 

ਦੇ ਸੁਧਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਿਲਾਸਪੁਰ ਦੇ ਰਾਜੇ ਪਾਸੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਨਗਰ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਭਰਾ ਸਮੇਤ ਉਥੇ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਵਾਂਗ ਵਸਾਉਣ 

ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਨਾਲ ਹੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ ਸੈਗਤ ਤੋਂ ਪੂਜਾ ਕਰਵਾਉਣ ਲਗ ਗਿਆ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਨਾਂ 

ਦੇ ਉਦਾਸੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਨਿਰਬੈਸ” ਹੋਣ ਦਾ ਸਰਾਪ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਦੇ ਚਾਰੇ ਪੁੱਤਰ ਇਸ ਦੇ ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਮਰ ਗਏ ਅਤੇ 

ਆਪ ਵੀ ਬਹੁਤ ਦੁਖ ਪਾ ਕੇ ਇਸ ਦੁਨੀਆ ਤੋਂ ਵਿਦਾ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਘੋਲੀਆ, ਸੈਤ (1853-1936 ਈ.): 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਭਵਾਨੀਗੜ੍ਹ ਨਗਰ ਤੋਂ` 6 

ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਵਸੇ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਭੱਟੀਵਾਲਾ 

ਵਿਚ ਭਾਈ ਦਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਧਰਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਸੈਨ 1853 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸੈਤ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਇਕ 

ਵਿਦਵਾਨ ਮਹਾਤਮਾ ਪੁਰਸ਼ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਪੜ੍ਹਾਈ 

ਪਿੰਡ ਦੀ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਾਣੂਕੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਪੰਜ ਵਰ੍ਹੇ ਰਹਿ ਕੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਸਿਖਿਆ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 

ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਆਪ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਢਪਾਲੀ ਪਿੰਡ . 

ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਗਿਆਨੀ ਅਣੌਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਚੇਲੇ ਬਣੇ ਅਤੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਦਸ ਸਾਲ ਰਹਿ ਕੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵੈਦਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ 

ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਰਿਸ਼ੀਕੇਸ਼ ਜਾ ਕੇ ਪੰਡਿਤ ਨਿਹਾਲ 

`ਦਾ ਗਿਆਨ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਗੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਤੋ' ਬਾਦ 

ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਬੀੜਾ ਚੁਕਿਆ। ਇਸ 

ਉਦੇਸ਼ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਹੁਤ ਯਾੜ੍ਰਾ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਗਿਆਨ ਦਾ 

ਪ੍ਰਸਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ ੧890 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਭਾ-ਪਤਿ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਆਪ ਨਾਲ ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਵਿਚ 

ਭੇਂਟ ਹੋਈ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਨੇ ਚਾਹਿਆ ਕਿ ਸੈਤ ਜੀ ਉਸ ਦੀ 

ਰਾਜਧਾਨੀ ਨਾਭਾ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ , ਪਰ 

ਆਪ ਨੇ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਾਈ ਰਾਮ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਵਸਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਮਾਣੂਕੇ ਦੇ ਡੇਰੇ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਣ 

ਤੋਂ ਵੀ ਨਾਂਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਮਾਣੂਕੇ ਪਿੰਡ 



ਦੇ ਨੇੜੇ ਘੋਲੀਆ ਖ਼ੁਰਦ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸੇ ਸਥਾਨ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਥਾਪਿਆ। ਉਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂ ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ 

ਨਾਲ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਵਧ-ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣੇ ਗਏ ਅਤੇ 17 ਜੂਨ 1923 

ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਕਾਰ- 

ਸੇਵਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਪੜਾ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਆਨੰਦ ਭਵਨ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੋਗਾ ਨਗਰ 

ਵਿਚ ਬਣਾਇਆ, ਜਿਥੇ ਆਪਣੇ ਅੰਤ ਸਮੇਂ 3 ਜੁਲਾਈ, 

1936 ਈ. ਤਕ ਰਹੇ। 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਡਲੇਵਾਲੀਆ (ਮ. 1759 ਈ.): 

ਡਲੇਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਸ. ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦਾ 

ਜਨਮ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਦੇ ਨੌੜੇ ਪਿੰਡ ਡਲੇਵਾਲ ਵਿਚ 

ਸ਼ਰਧਾ ਰਾਮ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਦੁਕਾਨਦਾਰੀ ਕਰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੇ 

ਕਾਰਨਾਮੇ ਸੁਣ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆਇਆ ਅਤੇ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ 
ਸਿੰਘ ਅਗੇ ਸਿੱਖ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਸ. ਕਪੂਰ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੇਸ ਵਧਾ ਕੇ ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍ੁ ਵਿਦਿਆ ਅਤੇ 

ਘੋੜਸਵਾਰੀ ਵਿਚ ਪ੍ਬੀਨਤਾ ਹਾਸਲ ਕਰਕੇ ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ 

ਆਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਨੌਜਵਾਨਾਂ 

ਦੀ ਇਕ ਟੋਲੀ ਬਣਾਈ ਅਤੇ ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਆਪਣੀ 

ਟੋਲੀ ਸਹਿਤ, ਘੋੜਿਆਂ 'ਤੇ ਸਵਾਰ, ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਉਪਸਥਿਤ ਹੋਇਆ। ਨਵਾਬ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 

ਪ੍ਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾਇਆ ਅਤੇ ਗੁਲਾਬ 

ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1739 ਈ. ਵਿਚ 

ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 

ਲਿਆ ਅਤੇ ਛੋਟੇ ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਵੇਲੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਵੀਰਤਾ 

ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਡਲੇਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ ਦਾ 

ਸਰਦਾਰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ 

ਇਸ ਦੀ ਮਿਸਲ ਅਧਿਕਤਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ 
ਰਖਿਆ ਲਈ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿੰਦੀ ਰਹੀ। ਸੈਨ 1757 

ਦਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ' ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਲੁਟ ਦੇ ਸਾਮਾਨ 

ਸਹਿਤ ਕਾਬੁਲ ਨੂੰ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਹੋਰ ਸਿੱਖ 
ਸਰਦਾਰਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਲੁਟ ਦਾ 

ਸਾਮਾਨ ਖੋਹ ਲਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਘੋੜੇ ਆਪਣੇ 

ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਕਰ ਲਏ। ਇਸ ਨੇ ਪਾਨੀਪਤ ਅਤੇ ਰੋਹਤਕ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬਾਂਗਰ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਹਾਂਸੀ ਅਤੇ ਹਿਸਾਰ ਨੂੰ 

ਵੀ ਰੈਂਦਿਆ। ਸੈਨ 1759 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕਲਾਨੌਰ ਦੀ 

ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ (1792-1857 ਈ.): ਮੀਆਂ 

ਕਿਸ਼ੋਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਦੇ ਘਰ 17 ਅਕਤੂਬਰ 1792 ਈ. 

(ਇਕ ਹੋਰ ਸਰੋਤ ਅਨੁਸਾਰ 1788 ਈ.) ਨੂੰ ਜੰਮੂ ਤੋਂ 15 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਇਸਮਾਈਲਪੁਰ ਡਿਉਲੀ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ, ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਮੰਤਰੀ ਰਾਜਾ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵੱਡਾ ਭਰਾ ਸੀ। ਸੈਨ 

1809 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਸੈਨਾ ਵਿਚ 

ਭਰਤੀ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਜਲਦੀ ਹੀ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦਾ ਮਨਜ਼ੂਰੇ 

ਨਜ਼ਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1820 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ 

ਕਿਸ਼ੋਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੰਮੂ ਦਾ 

ਪ੍ਬੈੰਧਕ ਥਾਪਿਆ। ਕਿਸ਼ੋਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 16 

ਜੂਨ 1822 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਨੇ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜੰਮੂ 

ਦਾ ਪ੍ਸ਼ਾਸਕ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਪਹਾੜੀ 

ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਪਾਸੋਂ ਵਧ ਤੋਂ ਵਧ ਜਾਗੀਰਾਂ ਅਤੇ ਇਨਾਮ- 

ਸਨਮਾਨ ਪਾਪਤ ਕੀਤੋਂ। ਇਸ ਨੇ ਜੇਹਲਮ ਅਤੇ ਚਨਾਬ 

ਦਰਿਆਵਾਂ ਵਿਚਾਲੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਬਣਾਈ ਅਤੇ 

ਲੂਣ ਦੀਆਂ ਖਾਣਾਂ ਪੱਟੇ ̀ ਤੇ ਲਈਆਂ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ 

ਦਾ ਸਭ ਤੌ ਅਧਿਕ ਮਾਲਦਾਰ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਮਹਾਂਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਹ ਸਰਕਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਮਹਾਰਾਣੀ ਚੰਦ ਕੌਰ ਦੀਆਂ ਜਾਗੀਰਾਂ 

ਦਾ ਨਿਗਰਾਨ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਰੇ 



ਗੁਲਾਬ ਚੈਦ 

ਗਹਿਣੇ ਅਤੇ ਕੀਮਤੀ ਚੀਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਧੋਖੇ ਨਾਲ ਜੌਮੂ ਲੈ ਗਿਆ। 

ਫ਼ੌਜ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1845 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 

ਜੰਮੂ ਤੋਂ ਪਕੜ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਲੈ ਆਈ। 68 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਦਾ 
ਤਾਵਾਨ ਦੇਣ ਦੀ ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਗੁਪਤ ਸੈਬੈਧ ਬਣਾਈ 

ਰਖੇ ਅਤੇ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਵੇਲੇ 

ਰਿਹਾ। ਇਸ ਮਦਦ ਦੇ ਇਵਜ਼ਾਨੇ ਬਦਲੇ 16 ਮਾਰਚ 1846 

ਈ. ਨੂੰ ਹੋਏ ਅਹਿਦਨਾਮੇ ਅਧੀਨ ਇਸ ਨੂੰ 75 ਲੱਖ ਰੁਪਏ 

ਬਦਲੇ ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਬਖ਼ਸ਼ੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਉਪਰੈਤ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ 

ਸੈਭਾਲਣ ਗਿਆ। ਪਰ ਰਾਜਾ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ 

ਸੂਬੇਦਾਰ ਸ਼ੇਖ ਨਿਜ਼ਾਮੁੱਦੀਨ ਨੂੰ ਚਿੱਠੀ ਲਿਖੀ ਕਿ ਕਸ਼ਮੀਰ 

ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਕਬਜ਼ਾ ਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਮੇਜਰ ਲਾਰੈਸ ਅਫਟੈਟ 
ਐਡਵਰਡ ਸਰਦਾਰ ਤੇਜ ਸਿੰਘ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਲੈ ਕੇ ਕਸ਼ਮੀਰ 
ਪਹੁੰਚਿਆ। ਸ਼ੇਖ ਨਿਜ਼ਾਮੁੱਦੀਨ ਨੇ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਗੁਲਾਬ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਲਿਖੀ ਚਿੱਠੀ ਵਿਖਾ ਦਿੱਤੀ।? ਅਕਤੂਬਰ 
1846 ਈ. ਨੂੰ ਜੋਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਗੁਲਾਬ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। 30 ਜੂਨ 1857 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 

ਦਾ ਜੰਮੂ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਲਾਬ ਚੰਦ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ 

ਵੀਰੋ ਦਾ ਪੁੱਤਰ, ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤੇ 

ਵਜੋਂ ਭੂਆ ਦਾ ਪੁੱਤਰ, ਭਰਾ ਲਗਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਭੈਗਾਣੀ 

ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਖ਼ੂਬ ਲੜਿਆ। ਵੇਖੋ “ਸੈਗੋਂ ਸ਼ਾਹ”। 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ (ਜ. 1732 ਈ.): ਨਿਰਮਲਾ 

ਵਿਦਵਾਨ ਪੰਡਿਤ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1732 

ਦੀ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਰਾਇਆ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਗੌਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੇਖਵ (ਸੇਖਮ) ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਪੁਰਖੀ ਕੰਮ ਖੇਤੀ ਕਰਨਾ 

ਸੀ, ਪਰ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰੁਚੀ ਖੇਤੀ ਵਿਚ ਨਹੀ ਰਮਦੀ 

ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਹੀ ਇਕ ਸਾਧੂ ਪਾਸੋਂ ਗੁਰਮੁਖੀ 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ 

ਪੜ੍ਹੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 
ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਡਿਤ ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਨਿਰਮਲਾ ਤੋ' ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਵਿਚ ਦੀਖਿਆ ਲਈ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। 
ਆਪਣੇ ਸਿਖਿਆ ਗੁਰੁ ਤੋਂ ਨਿਰਮਲ ਭੇਖ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ 

ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦਾ ਗੰਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਲਈ ਕਾਸ਼ੀ 

(ਬਨਾਰਸ) ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਅਤੇ 

ਲਗਨ ਨਾਲ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਤੇ ਬ੍ਜ 

ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਵਿਦਵਾਨ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਭਾਵੇਂ ਬ੍ਜ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਲਿਖੀਆਂ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ 

ਵਿਚ ਹਨ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਦੋ ਰਚਨਾਵਾਂ “ਭਾਵਰਸਾਮਿ੍‌ਤ” 

ਅਤੇ “ਮੋਖਪੰਥ” ਮੌਲਿਕ ਹਨ। ਸੈਮਤ 1834 ਬਿ. (1777. 

ਈ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ “ਭਾਵਰਸਾਮ੍ਿਤ” ਨਾਮਕ ਰਚਨਾ ਦਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਵੀ 

ਨੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ, ਈਸ਼ਵਰੀ ਪੇਮ, ਸਦਾਚਾਰ, ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 

ਤੋਂ ਨਿਰਲੇਪਤਾ, ਸਤਿਸੈਗਤ , ਸਾਤਵਿਕ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਆਦਿ 

ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਦਾ ਗੈਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਕੋਈ ਸ਼ਕ ਨਹੀਂ ਕਿ ਕਵੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ 

ਵੇਦਾਂਤ ਸ਼ਾਸਤਰ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਰ 

ਸੈਮਤ 1835 ਬਿ. (1778 ਈ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ 

ਅਤੇ ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਛਪੀ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਦੂਜੀ 

ਮੌਲਿਕ ਰਚਨਾ 'ਮੋਖ ਪੰਥ” (ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਮੋਖ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼”) 
ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਮੁਲਾਧਾਰ ਛੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰਾਂ (ਨਿਆਇ- 
ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਿਕ, ਸਾਂਖ੍ਯ-ਯੋਗ, ਪੂਰਵ ਮੀਮਾਂਸਾ-ਵੇਦਾਂਤ) ਦਾ ਬੜੀ 

ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਵਿਵੇਚਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੀ 

ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸਮਝ ਤੋ' ਬਹੁਤ ਉਪਰ ਹੈ। ਪੰਜ ਖੰਡਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡੀ 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੁਲ 1984 ਛੰਦ ਹਨ। 

ਕਵੀ ਨੇ ਅਧਿਆਤਮ ਰਾਮਾਇਣ ਦਾ ਸੈ. 1839 

ਬਿ. (1782 ਈ.) ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੀ ਇਸੇ ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਦਾ ਖੁਲ੍ਹਾ ਉਲਥਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 1880 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਕਵੀ ਦੀ ਉਲਥਾਈ ਹੋਈ ਦੂਜੀ ਰਚਨਾ 

“ਪ੍ਬੋਧਚੰਦੁ ਨਾਟਕ” ਅਥਵਾ 'ਪ੍ਬੋਧਚੰਦੋਦਯ” ਸੈਮਤ 1849 

ਬਿ. (1792 ਈ.) ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ। ਇਹ ਪੰਡਿਤ 



ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਬਖ਼ਸ਼ੀ 

ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਮਿਸ਼ਰ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੀ ਇਸੇ ਨਾਂ ਦੀ ਯਾਰ੍ਹਵੀ' ਸਦੀ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਸਦਗੁਣਾਂ 

ਦਾ ਮਾਨਵੀਕਰਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ 

ਹੋਰ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਦ੍ਰੈਸ਼ੀ ਪੰਡਿਤਾਂ ਨੇ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸ਼ੂਪਨ ਬਿੱਤਾਂਤ (ਸ਼ੂਪਨ ਅਧਿਆਇ) ਦੀ 
ਇਕ ਪੁਰਾਣੀ ਅਪੂਰਣ ਪੋਥੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਡਿਤ 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਅਤੇ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਗੈਭੀਰ 

ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਪਾਠਕਾਂ ਲਈ ਉਪਲਬਧ 

ਕੀਤਾ। 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਬਖ਼ਸ਼ੀ (ਮ. 1716 ਈ.): ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ 
ਬਹਾਦਰ ਦਾ ਇਕ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਸੇਵਕ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਲਾਬੂ 

ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਤੰਬਾਕੂ ਦਾ ਵਪਾਰ ਕਰਦਾ 

ਸੀ। ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀਆਂ ਸੈਨਿਕ ਜਿਤਾਂ ਤੋ” 

ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਸਿੰਘ ਸਜਿਆ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ 

ਸੈਨਾ ਦੇ ਤਨਖ਼ਾਹਦਾਰ ਦੇ ਔਹਦੇ ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਇਸ 

ਦਾ ਰੁਪਾਕਾਰ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਮਿਲਦਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ 

ਦਸੈਬਰ 1710 ਈ. ਵਿਚ ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਜੀ ਘਿਰ 

ਗਏ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਾਕ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਖ਼ੁਦ ਨੂੰ 

ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੂੰ 

ਕਿਲ੍ਹੋ ਤੋਂ ਭੇਸ ਬਦਲ ਕੇ ਨਾਹਨ ਰਿਆਸਤ ਵਲ ਨਿਕਲਣ 

ਵਿਚ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। 11 ਦਸੈਬਰ 1710 ਈ. ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ 

ਸੈਨਾ ਕਿਲ੍ਹੇ ਅੰਦਰ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਈ। ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਸਭ ਬਹੁਤ 

ਖ਼ੁਸ਼ ਹੋਏ ਕਿ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਸਭ ਦੇ ਭਰਮ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਲਾਬ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਲੋਹੇ ਦੇ ਪਿੰਜਰੇ ਵਿਚ 

ਬੰਦ ਕਰਕੇ ਦਿੱਲੀ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਕਈ ਵਰ੍ਹੇ ਕੈਦ 

ਰਖਣ ਉਪਰੈਤ 9 ਜੂਨ 1716 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ 

ਬਹਾਦਰ ਨਾਲ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਗੁਲਾਬਦਾਸੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ : ਇਸ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ 

ਵਾਲਾ ਸਾਧੂ ਗੁਲਾਬ ਦਾਸ ਰਟੌਲ ਜੱਟ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ 

ਪਿੰਡ ਰਟੌਲ, ਤਹਿਸੀਲ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਹਮੀਰ ਸਿੰਘ 

ਗੁਲਾਬਦਾਸੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ 

ਦੇ ਘਰ, ਮਾਤਾ ਦੇਸੋ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1809 ਈ. (ਸੈ.1866 

ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਰਚਿਤ 

“ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਅਨੁਸਾਰ : 

ਗਾਮ' ਰਟੱਲ ਤਰਨਤਾਰਨ, ਗਾ ਮੰਜਾਰ ਨ ਛਾਣ? 

/ਪਤਾ ਹਮੀਰਾ ਆਤਾ ਦੋਸੋਂ, ਜਲੋਂ ਗੁਲਾਬਾ ਲਾਹਟ/ _ 
ਬੜੇ ਹੋਇ ਕੁਛ ਕਗੀ ਨੱਕਨੀੰ, ਲਨ ਫੇਰ ਫਕੀਗੀੰ / 

ਬੁਹਮ ਦਾਸ਼ ਦਾ ਚੋਲਾ ਲੀਲੋਂ, ਗੁਲਾਬ਼ਦਾਸ਼ ਬੋ #ੰਗੀ/ 

ਗੁਲਾਬ ਦਾਸ (ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ) ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਪੇਹੂ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਪਾਸ ਸੈਨਿਕ ਵਜੋਂ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ, ਫਿਰ 
ਬ੍ਹਮਦਾਸ ਉਦਾਸੀ ਦਾ ਚੇਲਾ ਬਣ ਕੇ “ਗਲਾਬ ਸਿੰਘ” ਤੋਂ 

“ਗੁਲਾਬ ਦਾਸ” ਅਖਵਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਦੇ 

ਫ਼ਕੀਰਾਂ/ਸਾਧਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਮਾਣੀ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਾਲ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੀ ਪੀਰੋ 

ਨਾਂ ਦੀ ਵੇਸਵਾ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਸੇਵਕਾ ਬਣਾਇਆ। ਅੰਤ ਵਿਚ 

ਚਠਿਆਂ ਵਾਲੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਥਾਈ ਡੇਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਰਾਜਸੀ ਠਾਠ-ਬਾਠ ਨਾਲ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪਣੇ ਮਤ 

(ਗੁਲਾਬਦਾਸੀ ਮਤ) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1873 ਈ. ਵਿਚ 

ਪਿੰਡ ਚਠਿਆਂ ਵਾਲੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਕਈ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕਵੀ ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ 

ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ (ਦਿੱਤਾ ਰਾਮ), ਕਾਲੀ ਦਾਸ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੀਆ, 

ਬੁਲਾਕੀ, ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ, ਮੱਯਾ ਸਿੰਘ, ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ 

ਆਰਿਫ਼ ਆਦਿ। 

ਗੁਲਾਬਦਾਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਲਗਭਗ ਵੀਹ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ-- ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਗੁਲਾਬ ਦਾਸ, 

ਸੀਹਰਫ਼ੀ (ਪੀਰੋ ਨਾਲ ਸਾਂਝੀ), ਬਿਗ੍ਯਾਨ ਸਮੁੰਦਰ, ਬਚਨ, 
ਥਿਤੀ ਪੱਟੀ, ਕਾਫ਼ੀਆਂ, ਉਪਦੇਸ਼ ਗੰਥ, ਮਾਤਾ ਬਾਬੇ ਗੁਲਾਬ 

ਦਾਸ ਕਾ, ਗੁਲਾਬ ਗੀਤਾ, ਨਸੀਹਤਨਾਮਾ, ਬਚਨਮਾਲਾ, 

ਗੁਲਾਬ ਬਾਗ਼, ਗੁਲਾਬ ਛਟੀ, ਅਵਧੂਤ ਵਾਕ, ਫਕਰਨਾਮਾ, 

ਸੀ ਮਾਤਾ, ਸੁਧਾ ਸਮੁੰਦ, ਮੌਜ ਵਿਲਾਸ, ਅਨੁਭਵ ਖੰਡਾ 

ਅਤੇ ਪੈਂਤੀਸ ਅਖਰੀ। 

ਇਸ ਦੀ ਲਿਖੀ ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਕੁਲ 30 ਚੌਤੁਕੇ ਬੈੱਤਾਂ 

ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਖੜਾ ਡਾ. ਕਰਤਾਰ 

ਸਿੰਘ ਸੂਰੀ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਲਾਬ ਦਾਸ 

ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ “ਸੋਹੈ” 
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ਦੇ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 

ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂਆਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਧਾਰਮਿਕ 

ਲਗਾਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਹੈ : 

ਤੁਰਕਾਂ ਕਾ/ਟਿਆਂ ਨਾਂ ਕੁਝ ਜਾਣਿਆ ਈ/ 
ਆਹੀਂ ਆਪਣਾ ਤਰਫ਼ ਨੂੰ /ਖਚਦੇ ਨੰ, 

ਜਾਲ ਬੰਦ ਕਤੰਝ ਦਾ ਤਾ/ਣਆ ਈ/ 

ਕਵੀ ਦੀ ਆਪਣੀ ਪੋਮਿਕਾ ਪੀਰੋ ਨਾਲ ਇਕ 

ਸਾਂਝੀ ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਵੀ ਲਿਖੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਸੈਂਟਰਲ ਪਬਲਿਕ 
ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, ਪਟਿਆਲਾ (ਨੰ .2727) ਵਿਚ ਪਈ ਇਸ 

ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਰਣਾਂ ਦੇ ਕੁਲ 30 ਬਦ ਹਨ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਇਕ ਬੈਦ ਗੁਲਾਬਦਾਸ ਦਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਪੀਰੋ ਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਦਾ ਭੈ ਦੇ ਕੇ ਪਰਮ ਤੱਤ੍ਰ ਵਿਚ 

ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਪੀਰੋ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਲ 
ਅਭੇਦਤਾ ਦੀ ਗੱਲ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੋਹਰੇ 

ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਵਾਲੀ ਪੰਜਾਬੀ ਦੀ ਇਹ ਪਹਿਲੀ ਸੀਹਰਫ਼ੀ 

ਹੈ। ਪੀਰੋ ਦੀ ਆਪਣੀ ਲਿਖੀ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਵੀ 

ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦਾ ਰੰਗ 

ਜਮਾਉਣ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਸਾਧੂ ਗੁਲਾਬ ਦਾਸ ਨੇ ਇਕ 'ਪੈਂਤੀਸ ਅੱਖਰੀ” 
ਅਥਵਾ “ਪੈੱਤੀਸੀ” ਵੀ ਲਿਖੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਪੰਜਾਬ, 
ਪਟਿਆਲਾ (ਨੰ. 195) ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਖਰੜੇ ਵਿਚ 65 

ਦੋਹੜਿਆਂ ਨੂੰ 'ਸ਼ਬਦ" ਅਥਵਾ 'ਸ਼ਬਦ ਮਾਲਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਲਈ ਇਹ ਇਕ ਉਪਦੇਸ਼-ਸੈਗ੍ਹਿ ਹੈ। 
ਕੁਲ 129 ਬੰਦਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ “ਗੁਲਾਬ ਬਾਗ਼” ਵਿਚ ਕਵੀ 

ਨੇ ਅਜਿਹੇ ਬਾਗ਼ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਜਿਥੇ ਹਿੰਦੂ- 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਮਿਲ ਕੇ ਰਹਿ ਸਕਣ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਤੰਗ- 

ਨਜ਼ਰੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਸਕੇ। ਇਹ ਰਚਨਾ ਵੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ 

ਵਿਚ ਪਈ ਪੋਥੀ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। 

“ਗੁਲਾਬ ਛਟੀ” ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਕੁਲ 109 ਬੰਦ 

ਸਮੇਟੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਵੈਯਾ, ਕੋਰੜਾ, ਕਬਿੱਤ ਅਤੇ 

ਡਿਉਡ ਨਾਂ ਦੇ ਛੰਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ, 

ਗੁਲਾਬਾ 

ਉਸ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੀ ਬਰਬਾਦੀ ਦਾ ਕਾਰਣ 

ਸੰਤਾਂ ਦਾ ਸਰਾਪ ਦਸ ਕੇ ਸੈਤ-ਸੇਵਾ ਲਈ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

“ਅਨੁਭਵ ਖੰਡਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਗੁਲਾਬ ਦਾਸ ਨੇ 

ਹਿੰਦੂਆਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਧਰਮ ਆਗੂਆਂ ਅਤੇ ਪਾਖੰਡੀ 

ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਖ਼ੂਬ ਭੰਡੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ 

ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਉਠ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਸ਼ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ 

ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਗੰਥ, ਮਾੜ੍ਾ 
ਅਤੇ ਨਸੀਹਤਨਾਮਾ ਰਾਹੀਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। “ਵਿਗਿਆਨ ਸਮੁੰਦਰ” ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਲਘੂ ਕਥਾਵਾਂ 
ਰਾਹੀਂ ਪਾਖੰਡੀ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਕ੍ਰਿਤਾਂ ਉਤੇ ਆਲੋਚਨਾਤਮਕ 

ਝਾਤ ਪਾਈ ਹੈ। 

ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਸਾਧੂ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧਾਰਣ ਪੱਧਰ ਦੀ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ 

ਸਾਧਾਰਣ ਸੂਝ-ਬੂਝ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ ਅਤਿ ਸਾਧਾਰਣ ਭਾਸ਼ਾ 

ਵਰਤੀ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਸਾਧ ਭਾਖਾ ਦਾ ਅਸਰ 

ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਾਵਿ- 

ਰੂਪ ਅਤੇ ਛੰਦ-ਰੂਪ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਗੁਲਾਬਦਾਸ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਪੁਭਾਵ 

ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਕੁ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਜਾਂ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ 

ਵਾਲੇ ਕਵੀਆਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਆਰਿਫ਼, ਦਿੱਤਾ ਰਾਮ ਆਦਿ। 

ਗੁਲਾਬਾ : ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂ ਦੇ ਮਾਛੀਵਾੜਾ ਨਗਰ ਦਾ 

ਇਕ ਮਸੈਦ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਮਸੈਦ-ਪ੍ਥਾ 

ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ, ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ 

ਗਿਆ। ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਛਡਣ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੇ 

ਤਿੰਨ ਸਿੱਖਾਂ ਸਹਿਤ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਵਲ ਆ ਗਏ। ਗੁਲਾਬੇ 

ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਗਰ ਤੋ ਬਾਹਰ ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਬੈਠਿਆਂ 

ਵੇਖਿਆ ਅਤੇ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਘਰ ਲਿਆ ਕੇ ਚੌਬਾਰੇ 

ਵਿਚ ਠਹਿਰਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਦੋ ਪਠਾਣਾਂ--ਗ਼ਨੀ ਖ਼ਾਨ 

ਅਤੇ ਨਬੀ ਖ਼ਾਨ-ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੂੰ “ਉਚ 

ਕਾ ਪੀਰ” ਬਣਾ ਕੇ ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਘੇਰੇ. ਵਿਚੋਂ ਕਢਿਆ। 

ਇਸ ਦਾ ਘਰ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੌਬਾਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ 

ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 
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ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੩ : ਗਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਸੈਕਲਿਤ ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਨਿਰਦੇਸ਼-ਸੂਚਕ ਉਕਤੀ 

ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਹੈ-/ਸੈਕੰਦਰ /ਝਰਾ/ਹਿਮਆ ਕਾ ਵਾਰ ਦਾ ਧਨ 

ਗਾਉਓਂਣ?/ ਇਸ ਬਾਰੇ ਲੋਕ-ਕਥਾ ਹੈ ਕਿ ਇਕੋ ਭਾਈਚਾਰੇ 

ਦੇ ਦੋ ਜਾਗੀਰਦਾਰਾਂ ਵਿਚੋ ਸਿਕੰਦਰ ਨੇਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲਾ 

ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਬਾਹੀਮ ਦੁਰਾਚਾਰੀ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ 

ਉਸ ਨੇ ਇਕ ਬਾਹਮਣ ਦੀ ਸਜ-ਵਿਆਹੀ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ 

ਆਪਣੇ ਭੋਗ-ਵਿਲਾਸ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ 

ਕੀਤਾ। ਬਾਹਮਣ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਦੀ ਖ਼ਲਾਸੀ ਲਈ 

ਸਿਕੰਦਰ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਲਈ। ਉਸ ਨੇ ਇਬਾਹੀਮ ਉਤੇ ਹਮਲਾ 

ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਹਰਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੀ ਪਤਨੀ ਨੂੰ 

ਛੁੜਵਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ਵਾਈ। 

ਸਿਕੰਦਰ ਦੀ ਕੀਰਤੀ ਨੂੰ ਗਾਉਣ ਲਈ ਢਾਢੀਆਂ ਨੇ ਇਕ 

ਵਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦੀ ਹਰਮਨ-ਪ੍ਿਯਤਾ ਕਰਕੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਧੁਨਿ ਉਤੇ ਇਸ ਵਾਰ ਨੂੰ ਗਾਉਣ ਦਾ 

ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ___ 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 22 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ 

- ਸਾਰੀਆਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਰਚੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ 

ਇਕ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ 

ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ ਚੌਥੀ ਪਉੜੀ 

ਨਾਲ ਆਇਆ ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਲੋਕ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਬਾਕੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦੀਆਂ 

ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਦੋ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 11 ਤਕ 

ਤੁਕਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ 

ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਪਉੜੀਆਂ ਅਤੇ ਸ਼ਲੌਕਾਂ 

ਵਿਚ ਭਾਵ-ਗਤ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਜਗਤ ਦਾ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ 

ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਤ੍੍‌ਗਿਣਾਤਮਕ ਮਾਇਆ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਕਰਕੇ ਹਰ ਇਕ ਨੂੰ ਅਪਣੇ ਆਪਣੇ ਕਾਰਜ ਵਿਚ 

ਲਗਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਗੁਰੂ 

ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਦੀ ਅੱਗ 

ਬੁਝਦੀ ਹੈ, ਹਉਮੈ ਨਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ 

ਸਾਧਕ ਈਸ਼ਵਰੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਰੂਪ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ 

ਲਗਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਇਸ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਹੈ, 

ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ 

ਪਰ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੇ ਕਾਰਣ ਅੰਦਰ ਵਸਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਬੋਧ 

ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਿਹਰ ਰਹਿੰਦੀ 

ਹੈ ਉਹ ਅੰਦਰ ਵਸਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਉਸ 

ਸਚੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਗੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਚੇ ਦਿਲੋਂ ਬੇਨਤੀ 

ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਪ੍ਰਭ ਪਾਲੇ ਜਨ ਕੀ ਅਰਦਾਸ ਤੂ ਸ਼ਚਾ ਸਾਂਈ / 

ਤੁ ਭਖਵਾਲਾ ਸ਼ਦਾ ਸ਼ਦਾ ਹਓਂ /ਹਿਆਈਂ/ ਨੀ ਅਜੰਤਾ ਸ਼ੰਭਾ 

ਤੋਰਿਆ ਤੂ ਗਹਿਆ ਸ਼ਮਆਈ/ ਜੋ ਦਾਸ਼ ਤੋਰੇ ਕ /ਨੰਦਾ 

ਕਾਠੇ ਤਿਸ਼ ਆਨ ਪਚਾਈੰ //ਚੌਤਾ ਛਡਿ ਆੰਚੌਤ ਰਹੁ ਨਾਨਕਾ 

ਲਗਿ ਪਾਈ/ (ਗੁ .ਗੰ.517)। 

ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਦਰਜ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ 

ਕੁਲ 21 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੱਠ 

ਤੁਕਾਂ ਹਨ ਪਰ 20ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਕੇਵਲ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ 

ਹਨ। ਹਰ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਦੋਂ 

ਦੋ ਸ਼ਲੌਕ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚੋਂ 37 ਸ਼ਲੋਕ ਦੋ-ਤੁਕੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਦੋਹਿਰੇ ਦੇ ਆਕਾਰ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਪੰਜ ਸ਼ਲੋਕਾਂ 

ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਦੋ ਤੋ ਵੱਧ ਸੱਤ ਤਕ ਹਨ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 

ਲਹਿੰਦੀ ਰੈਗ ਵਾਲੀ ਹੈ ਪਰ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ 

ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਤੁਕਾਂ 

ਸਤਿ ਕਥਨਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਦਾ ਵਿਖਿਆਨ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਪਰ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਜੀਵ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ 

ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲੀਆਂ ਰੁਕਾਵਟਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਕੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਨਿਵਰਿਤ ਹੋਣ ਲਈ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ, ਸਾਧ- 

ਸੈਗਤਿ ਅਤੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ, 

ਜਿਵੇਂ-ਪਾਪੜਿਆ ਪਛਾੜ ਬਾਣੁ` ਸ਼ਚਾਵਾ ਸੰਨ੍ਹ ਕੰ / 

ਗਾਗਮੰਤੜਾ ਤਰ ਨਾਨਕ ਦੁਖ ਨ ਲੀਵਈੰ / (ਗੁ .ਗੀ੍‌ . 

521)। ਅੰਤ ਵਿਚ ਜੀਵ ਆਪਣੀ ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਉੱਚਾ 

ਉਠ ਕੇ ਸਚੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਹੋਰ ਕਈ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਉਤੇ ਵੀ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ- ਨਾਨਕ' ਸ਼ਤਿਗਰਿ 

ਡੇਟਿਐ ਪੁਗੀ ਹੋਵੈ ਜ਼ਗ/ਤਾ / ਹਸੀਦਿਆ ਥੋਨੀ/ਦਆ ਪੈਨੰਿਆ 

ਖਾਵੀਦਿਆ /ਵਿਚੇਂ ਹੋਵੈ ਮੁਕ/ਤਿ / (ਗੁ ਗੰ .522)। 
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ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ): ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਕੁਲ 48 ਚਉਪਦੇ , ਨੌ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਅਤੇ ਦੋ ਵਾਰਾਂ 

(ਇਕ ਮਹਲੇ ੩ ਦੀ, ਇਕ ਮਹਲੇ ੫ ਦੀ) ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ 8 ਸ਼ਬਦ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਦੇ ਹਨ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 48 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 

ਦੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ 
ਰਾਹੀਂ ਨਹੀਂ, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਰਾਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ ਦੇ ਸੱਤ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ 

ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁੱਟ ਹਨ ਅਤੇ ਦੋ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ ਦੇ। ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸਭ ਤੋਂ ਉੱਤਮ ਪੇਮ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪੀਤ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਸੱਤ ਚਾਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ' ਛੇ 
ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁੱਟ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਪੰਜ 

ਪਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਚਉਪਦਾ “ਸੋਦਰ” ਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 

ਵੀ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 

ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਿਤਨੀ ਨਿਮਰਤਾ ਹੈ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਹਮ ਕੀਨੇ ਕਿਰਮ ਸ਼ਤਿਗਰ ਸਰਣਾਈ 

ਕਾਨ ਦਇਆ ਨਾਮ ਪਰਗਾ/ਸ। ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 32 ਚਉਪਦਿਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦੁਪਦੇ , ਤ੍ਰਿਪਦੇ, ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਪੰਚਪਦੇ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ' ਦੇ ਅਨੇਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ 

ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਗੁਣ, ਸਾਕਾਰ ਬ੍ਹਮ 

ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਨਿਰਗੁਣ , ਨਿਰਾਕਾਰ, ਨਿਰੈਜਨ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਕ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਸ ਪਦੀਆ ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਇਕ 
ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ 

ਦੋਹਾਂ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਅਤੇ 

ਅੰਦਰਲੇ ਗੁਣਾਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋ' ਅਗੇ “ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ. ੩" ਅਤੇ 

“ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ.੫” ਦਰਜ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ 

ਇੰਦਰਾਜ ਹਨ। 

ਭਾਗਤਾ-ਬਾਣ? ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ ਅੱਠ ਸ਼ਬਦਾਂ 

ਗੋਇਦ, ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ 

ਵਿਚੋਂ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਦੋ ਨੁਕਤੇ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਦਾ 

ਕੇਵਲ ਇਕੋ-ਇਕ ਮੌਕਾ ਹੈ ਮਨੁੱਖ-ਜਨਮ। ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ 
ਸਭ ਦਾ ਰਖਵਾਲਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਨਿਰਾਕਾਰ ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਪੂਜਾ ਮੂਰਤੀ ਵਜੋਂ ਕਰਨਾ ਅਨੁਚਿਤ 

ਹੈਂ। ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕ 

ਹਰਿ ਦੀ ਪੂਜਾ ਲਈ ਤਨ-ਮਨ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ 

ਹੈ, ਫੁਲ-ਪਤੀਆਂ ਜਾਂ ਦੁੱਧ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਪੂਜਾ ਵਿਅਰਥ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਨਿਰਲੇਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 

ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਬਾਹਰਲੇ ਭੇਖਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀ। ਭਗਤ 

ਜੈਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ 

ਕਿ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 

ਔਕੜਾਂ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੋਇੰਦ, ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ (1569-1649 ਈ.) ਇਕ - 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਜਿਸ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੇ ਇਕ 

ਧੂਏਂ' (ਧੂਣੇ) ਦਾ ਮੁਖੀ ਬਣਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਸ੍ਰੀਨਗਰ (ਕਸ਼ਮੀਰ) ਦੇ ਇਕ ਖਤ੍ਰੀ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ 27 

ਜੁਲਾਈ 1569 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਜੈਦੇਵ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸੁਭਦਰਾ 

ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਿੱਖ ਹੋਣ ਦਾ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ, ਇਹ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਫਿਰ ਇਹ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ 

ਦੇ ਉਦਾਸੀ ਭੇਖ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। __ 
__ 11 ਸਤੰਬਰ 1637 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਧੂਏ' (ਧੂਣੇ) ਦਾ ਮੁਖੀ ਥਾਪ ਕੇ ਪਹਿਲਾਂ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਅਧਿਕਤਰ ਦੁਆਬੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ 
ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 15 ਸਤੋਬਰ 1649 
ਈ. ਨੂੰ ਫਿਲੌਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਮੌਜੂਦ 

॥ 



ਗੋਇ 
ਤੇ 

ਹੈ। ਕਮਲ ਨੈਨ, ਗੁਰਮੁਖੀਆ, ਸੁਰਤ ਰਾਮ, ਰਾਮ ਸਰੂਪ, 

ਨੰਦ ਲਾਲ ਸੋਹਣਾ, ਸੈਤ ਰਾਮ ਆਦਿ ਇਸ ਦੇ ਚੇਲੇ ਹੋਏ 

ਹਨ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਧੂਣੇ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਘਟਦਾ 

ਗਿਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਚੰਗਾ ਪ੍ਚਾਰਕ 
ਪੈਦਾ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੋਂਦ, ਗੋਂਦਾ, ਗੋਇੰਦਾ ਨਾਂਵਾਂ 

ਨਾਲ ਵੀ ਯਾਂਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਰਕੇ 
ਇਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਬਾਬਾ ਫੂਲ ਸ਼ਾਂਹ ਵੀ ਉਦਾਸੀ ਭੇਖ 

ਵਿਚ ਆਇਆ। 

ਗੋਇਦਵਾਲ (ਕਸਬਾ): ਇਹ ਨਗਰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਇਕ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਤੀਰਥ-ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਹ ਤਰਨਤਾਰਨ ਤੋਂ' ਪੂਰਬ 
ਵਲ ਲਗਭਗ 24 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਬਿਆਸ ਨਦੀ 

ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। 

ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 

'ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਵਣਜ-ਵਪਾਰ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਕੇਂਦਰ ਅਤੇ 

ਕਸਬਾ ਰਹਿ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਕਦੇ ਲਾਹੌਰ ਤੋ ਦਿੱਲੀ ਜਾਣ 

ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਇਸ ਨਗਰ ਪਾਸੋਂ ਲੈਘਦੀ ਸੀ ਪਰ ਸ਼ੇਰ ਸ਼ਾਹ 

ਸੂਰੀ ਨੇ ਜਦ ਦੀ ਜਰਨੈਲੀ ਸੜਕ ਇਸ ਨਗਰ ਤੋ ਦੂਰ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤੀ ਤਦ ਤੋ' ਇਸ ਦਾ ਗੌਰਵ ਘਟ ਗਿਆ ਅਤੇ ਹੌਲੀ 

ਹੌਲੀ ਇਹ ਕਸਬਾ ਗ਼ੈਰਾਬਾਦ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਗੋਂਦਾ (ਗੋਇੰਦਾ) ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਮਰਵਾਹੇ ਖੜ੍ਹੀ 

ਸਿੱਖ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਉਸ 

ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਉਸ ਦੀ ਜ਼ਮੀਨ ਵਿਚ ਫਿਰ ਤੋੱ 

ਇਕ ਨਗਰ ਵਸਾਇਆ ਜਾਏ। ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਆਦੇਸ਼ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 

ਨੇ ਇਥੇ ਨਵਾਂ ਨਗਰ ਵਸਾਇਆ ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ ਆਪਣਾ 

ਨਿਵਾਸ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ ਨਵੇਂ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੋਇਦਾ” 

ਸਿੱਖ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਗੋਇਦਵਾਲ' ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਆਪਣੇ 

ਗੁਰਿਆਈ-ਕਾਲ ਦਾ ਅਧਿਕ ਸਮਾਂ ਗੁਰੁ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਇਥੇ ਹੀ ਬਿਤਾਇਆ। 

ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਤੋ` ਬਾਦ ਅਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਤਕ ਇਹ ਨਗਰ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਅਤੇ 

ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕੇਂਦਰ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1559 ਈ. (1616 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਚੌਰਾਸੀ ਪੌੜੀਆਂ ਵਾਲੀ ਇਕ ਬਾਉਲੀ ਬਣਵਾਈ। 

ਕਿ 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਇਥੇ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰਾਂ (ਪ੍ਿਥੀਚੰਦ, ਮਹਾਂਦੇਵ ਅਤੇ ਅਰਜਨ ਦੇਵ) 

ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ । ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ ਦਾ 
ਵੀ ਇਸੇ ਨਗਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਥੇ ਹੀ ਭੱਟ-ਕਵੀ 

ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਏ । ਨਲ੍ਹ ਭੱਟ ਨੋ ਇਸ ਮਹਾਨ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਗੋਇੰਦਵਾਲ 
ਗੌ/ਝੈਦਪੁਗੀ ਸ਼ਮ ਜਲ੍ਨ ਤਨੇਂਰ /ਝਪਾਸ਼ ਸ਼ਨਾਲਉਂ /(ਗੁ .ਗੀ . 

1400)। ਇਥੇ ਹੀ ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਤੋ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ 

ਪੋਥੀਆਂ ਲੈਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅੰਮਿਰ੍‌ਤਸਰੋਂ' 
ਚਲ ਕੇ ਆਏ ਸਨ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ 
ਪਰਿਸਰਾਂ ਵਿਚ ਸਿਮਟੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਾ 

ਪਰਿਸਰ “ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ? ਹੈ। 84 ਪੌੜੀਆਂ ਦੀ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 1559 ਈ. (1616 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਇਸ ਬਾਉਲੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਮੇ' ਸਮੇ 
ਸੁਧਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰੜੀਆਂ ਉਪਰ 

ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸੈਗਮਰਮਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਨੇਕ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਹਰ ਇਕ ਪੌੜੀ 'ਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਕੇ ਜਪੁਜੀ 

ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 84 ਲੱਖ ਜੂਨਾਂ ਦੇ 
ਗੇੜ ਵਿਚੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਖ਼ਲਾਸ ਹੋ ਜਾਣ ਦਾ ਸੰਤੋਸ਼ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਵੇਸ਼-ਦੁਆਰ 
ਕੌਲ “ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਸੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ” ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠ ਕੇ ਬਾਉਲੀ ਦੀ 

ਉਸਾਰੀ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਨਾਲ ਹੀ 'ਸੀ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਸੈਗਤ ਬੈਠਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰਿ-ਜਸ ਸੁਣਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ “ਲੈਗਰ ਸੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ” ਦੀ 

ਇਮਾਰਤ ਹੈ। ਇਸੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਪੁਰਾਤਨ ਬਿਰਧ ਬੀੜਾਂ 

ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੋਭਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅਤਿ ਬਿਰਧ ਬੀੜਾਂ ਦੇ 

ਸਸਕਾਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ। ਰ੍ 

ਦੂਜਾ ਪਰਿਸਰ “ਹਵੇਲੀ ਸਾਹਿਬ” ਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਅਸਲੋਂ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਹੈ। ਇਸ 



ਗੋਸਟਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਕੀਆਂ 

ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਚੌਬਾਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਉਹ ਕਮਰਾ ਹੈ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ 

ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਕਮਰੇ ਦੇ ਦੁਆਰ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਦੀਵਾਰ 

ਵਿਚ “ਕਿੱਲੀ ਸਾਹਿਬ” ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਖੜੋਤੀ ਹੋਈ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਗੁਰਿਆਈ ਅਸਥਾਨ ਗੁਰੁ ਰਾਮਦਾਸ” 

ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਹੀ “ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਅਸਥਾਨ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 

੩” ਵੀ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ 

ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸੱਤ ਸਾਲ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਵੀ 

ਸਮਾਏ ਸਨ। ਇਸੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਤਿੰਨਾਂ 

ਸੁਪੁੱਤਰਾਂ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਹਨ। “ਚੌਬਾਰਾ ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ 

ਜੀ” ਵੀ ਇਸੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਜੀ ਬੈਠ ਕੇ ਤਪਸਿਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਚੌਬਾਰੇ 

ਹੇਠ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪੋਥੀਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਲਈ ਮੱਹਨ ਤੌਠੇ ਉਚੇ ਮੰਦਰ #ਹਲ ਅਪਾਰਾ ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ 

ਗਾਇਆ ਸੀ। ਇਥੇ ਨੋੜੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ 

ਖੁਦਵਾਇਆ 'ਖੂਹ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ” ਵੀ ਹੈ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਦੋਹਾਂ ਪਰਿਸਰਾਂ ਦੇ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਅਧੀਨ ਹਨ। 

ਉੱਜ ਭਾਵੇਂ ਸਾਰੇ ਪੁਰਬ ਇਥੇ ਮਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਵਾਲੇ ਪੁਰਬ ਤੇ 

ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਬਹੁਤ ਰੌਣਕ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, 

ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਤੋ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ 'ਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਉਹ ਸਥਾਨ 

ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਲਈ ਬਿਆਸ 
ਨਦੀ ਤੋਂ ਗਾਗਰ ਵਿਚ ਨਿੱਤ ਜਲ ਲੈ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰਦੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਮੁਖ 

ਰਖਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਵੱਡਾ ਉਦਯੋਗਿਕ ਕੇਦਰ 
ਬਣਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਉਤੇ 

ਪੁਲ ਬਣ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਹੋਰ ਵੀ ਵਧ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੋਸਟਾਂ ਗੁਰੁ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਕੀਆਂ : ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ 

ਗੋਸਟਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਕੀਆਂ _ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਤੋੱ 

ਇਲਾਵਾ ਮਿਹਰਬਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਸੈਬੈਧੀ ਵੀ 

ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੀ ਕੋਈ 
ਵਿਵਸਥਿਤ ਪੋਥੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪੁਰਾਤਨ 

ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਈਆਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਸੈਂਟੂਲ ਪਬਲਿਕ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਇਕ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤ (ਨੰ .678) ਵਿਚ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀਆਂ ਰਚੀਆਂ ਕਈ 

ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ 

ਵੀ ਹਨ। ਇਹ ਪੋਥੀ ਸੈ. 1740 ਬਿ. (1683 ਈ.) ਦੀ 

ਨਕਲ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀ ਦਾ 

ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਵਡਾਲੀ ਵਿਚ ਠਹਿਰ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ 
ਦੂਜੀ ਤੇ ਤੀਜੀ ਦਾ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਵੇਲੇ ਨਾਲ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਾਰੰਗ, ਮਲਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗਾਂ 

ਵਿਚਲੇ ਬਾਣੀ-ਸੈਦਰਭਾਂ ਦੇ ਪਰਮਾਰਥ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਪ੍ਰ . ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ, ਪਟਿਆਲਾ 

ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਇਕ ਪੋਥੀ ਵਿਚ 25 ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਸੈਕਲਿਤ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸੂਹੀ, ਬਿਲਾਵਲ ਅਤੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗਾਂ 

ਦੇ ਬਾਣੀ ਸੈਦਰਭਾਂ ਦੇ ਪਰਮਾਰਥ ਸਮੋਏ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੁਣ ਤਕ 28 ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹੋਈਆਂ ਹਨ ਜੋ ਡਾ. 

ਰਾਇ ਜਸਬੀਰ ਸਿਘ ਨੇ “ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ : ਸ੍ਰੋਤ ਪੁਸਤਕ” 

ਵਿਚ ਦਰਜ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ 

ਸੈ. 1986 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਵਾਈਆਂ ਹਨ। ਡਾ. 

ਗੁਰਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀਆ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ੋਧ-ਪ੍ਰਬੰਧ (ਸੋਢੀ 
ਮਿਹਰਵਾਨ ਦੀ ਗੱਦ ਰਚਨਾ'-ਪੰਨਾ 43) ਵਿਚ 39 ਗੋਸ਼ਟਾਂ 

ਦੀ ਉਪਲਬਧੀ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

25 ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀ ਦਾ ਸਬੰਧ ਕਿਸੇ ਸਥਾਨ ਨਾਲ 

ਨਹੀਂ ਹੈ, 21 ਗੋਸ਼ਟਾਂ (2-5,7-10, 12-14, 16-25) 

ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਗੋਇਦਵਾਲ ਦੀ ਠਹਿਰ ਨਾਲ ਅਤੇ ਦੋ (6,15) 

ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਵਡਾਲੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਕ ਗੋਸਟਿ (11) 

ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 24ਵੀਂ 

ਗੋਸਟਿ ਬਹੁਤ ਲੈਬੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਅਨੰਦੁ ਸਾਹਿਬ 
ਦਾ ਪਰਮਾਰਥ ਵਰਣਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਆਰੋਭ 

ਵਿਚ “ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਰਚਣ ਦਾ ਅਵਸਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਯੋਜਨ 



ਗੋਸਟਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਕੀਆਂ 695 

ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 

ਏਕਾ /ਦਿਨ ਗਰ ਅਮਰਦਾਸ ਪੰਜ-ਆਬ ਦੀ ਧਰਤ 

ਨਗ/ਨ ਗੀਇਦਵਾਲ ਬੈਠਾ ਥਾ/ ਅਰ ਮੰਹਗੀ ਲੇ ਘਨ ਬੇਟਾ 

ਹੋਆ/ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਦੇ ਪੰਤਾ ਹੋਆ/ ਨ ਅਨੰਦੁ 

ਰਾਖਿਆ/ ਤਝ /ਇਸ਼ਤਰੀਆ ਲਰਆ ਗਾਵਣ / ਗੱਟ 

#ਝਟੜਾ ਮੇਨ ਆਏ / ਹਸਨ ਖੋਲਣੁ ਕਰ ਆਏ / ਤਝ ਗੁਰੂ 

%ਮਰਦਾ/ਨ' ਸ਼ਣ?ਆ ਕਿ ਝਚਾ ਏਹ /ਇਸ਼ਤਕੀਆ /ਕ 

ਗਾਵਦਾੀਆ ਹੈਨੈ / ਕਹੇ ਜਿ ਮੰਹਨੀ ਕੰ ਛੋਟਾ ਜੱਮਿਆ ਹੈ/ 

ਰਣ ਡੁਝਟੜਾ ਆਗੈ ਆਏ ਗਾਵਦ)ਆ ਹੈਨਿ/ ਤਬ ਗਰ 

%ਮਰਦਾ/ਨੇ ਕਹਿਆ /ਜਿ ਝਚਾ ਰਣ ਝੁਝਟੜਾ ਕਵਣ ਹੈ/ ਕਏ 

ਜਿ ਇਵ ਵੀ ਜਾਣਦੇ ਪਰ /ਜਥੇਂ ਸ਼ਾਦੀ ਆਨੰਦ ਹੌਦਾ ਤਿਥੈ 

ਏਹੋ ਰਣ ਝੁਝਟੜਾ ਗੰ ਗਾਵਦਆ ਹੈਨ / ਝਾਲ/ਕੇ ਜਮ 

ਹੋਇਆ / ਤਬ ਗੁਨ ਕਹਿਆ 7 ਬਚਾ ਜਿਨੇ ਏਹ ਭੇਜਿਆ ਹੈ 
ਉਸੇ ਦਾ ਆਨੰਦੁ ਗਾਵ)% /ਜਿਸ਼ ਦਾ ਆਨੰਦੋ ਹੀ ਆਨੰਦੁ 

ਹੋਇ ਰਹੈ / ਗ੍ਰ ਅਮਰਦਾਸ ਕਹਿਆ /ਨ ੰਦੋਹੋ ਰਝਾਲੀਆ 

ਨੂੰ ਯ ਨਉ ਬਚਾ ਰਣ ਝਝਟੜਾ /ਜਿਹ ਲੌਗ ਗਾਵਦਾੀਆ 

ਹੈਨਿ ਸਿ ਏਹ ਸੈਤ ਰਾਗ ਹੈ/ ਕਹੈ ਜੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਤੂੰ ਸਭ 
/ਕੈਛ ਜਾਣਦਾ ਹੈ/ ਪਰ ਰਾਮਕਨਾ ਰਾਗ /ਵਿ/ਚਿ ਹੈ/ ਤਬ ਗਰ 

ਅਮਰਦਾਸ ਕਹਿਆ /ਕੈ ਝਚਾ /੫ਛਹ` ਕਾਨ੍ਹ ਰਾਮਕਾਲਾ 

ਅਨੰਦੁ ਗੁਰ ਭੇਜਿਆ ਹੈ/ ਸੋਈ ਆਨੰਦੁ ਗਾਵ੍ਹ / ਕਹੈ ਜੀ 
ਭਲਾ ਹੌਂਵੇ ਰਝਾਲਾੀੰ ਕਾਲੰ £/ਠਦੇ ਤੂ ਰਬਾੜ ਵਜਾਏ /ਆਲ਼ਗੰਪ 

ਕਾਠ ਕਾਰੇ ਗੁਰੂ ਬਾਲੇ ਦਾ ਸ਼ਲੌਕ /ਦਤਾ/ ਤਥ ਝੋਨਿ ਕੰਨ ਪਗਾ 
ਗੁਰ ਅਮਰਦਾਸ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਆਹ ਆਨੰਦੁ ਲੰ` ਲੰ 

ਓ/ਨਿਆ.../ , 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਸਰੂਪ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਸੈਕੇਤਾਂ ਅਤੇ ਕਲਪਿਤ 

ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਜਿਕ ਦਿਸ਼ਟੀਕੋਣ, 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਨੁਭਵ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਤੁਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਯਥਾਰਥ ਜੀਵਨ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ, ਸਗੋਂ ਗੁਰੁ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀਆਂ ਲੀਹਾਂ 'ਤੇ ਆਦਰਸ਼ 

ਪ੍ਰਧਾਨ, ਅਵਤਾਰੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਲੇਖਕ 
ਦੀ ਸਭ ਥਾਂ ਸ਼ਰਧਾ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਅਨੰਦੁ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਗੋਸਟਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਕੀਆਂ 

ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪ੍ਰਣਾ ਅਤੇ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਉਤੇ 

ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋ' ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੇ ਗੁਰੂ- 
ਦਰਬਾਰ ਅਤੇ ਸੈਗਤ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ : 

ਤਝ ਗੁਰੁ ਅਮਰਦਾ/ਨ ਕੰ ਪਲੇ ਸੰਗਤਿ ਝੰਠਨ 

ਕਾਲ ਪਰਵਾਰ ਬੈਠਾ / ਗੁਰ ਅਮਰਦਾ/ਨ ਜਾ ਸ਼ਪੇਦ ਦਾੜੀ 

ਮਥੇ ਓਪਨ ਧਮਰਾਈੰ / ਏਸ ਕੰਨ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਕੀ ਓਸਤਾਤਿ 

ਕਰਤਾ ਹੈ/ ਗਰ ਅਮਰਦਾਸ ਪਾਨ ਗੁਰ ਅਰਜਨ, ਗਰ 

ਸਾਹਿਬ, ਮਹਾਦੇਉਂ, ਮਂਹਨੀ/ ਰਬਾਬੀ /੫ਛੋ ਗਾਵਦੇ ਹੈਨ / 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਆਗੇ ਗਾਵੇ / ਨਾਲੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ /ਲਿਖਦਾ 

ਜਾਇ/ ਜਿਉਂ ਜਿਓਂ ਗਰ ਅਮਰਦਾਲ਼ ਝਾਨਾੰ ਝੋਲਾ ਤਿਉਂ 

/ਤਓ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਲਿਖਦਾ ਜਾ/ਇ/... 

ਇਸ ਗੋਸ਼ਟਿ ਤੋਂ ਅਨੰਦੁ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰਚਣ ਦਾ 

ਪਿਛੋਕੜ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਰਮਾਰਥ (ਗੁਰੂ) 
ਰਾਮਦਾਸ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਹੈ। ਉਸ ਸੈਬੋਧਨ ਵੇਲੇ ਹੋਰ ਸੈਗਤ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ (ਗੁਰੂ) ਅਰਜਨ ਦੇਵ, ਪਿ੍‌ਥੀਚੰਦ (ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ), 

ਮਹਾਦੇਉ, ਮੋਹਰੀ ਆਦਿ ਮੌਜੂਦ ਸਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦਾ ਗਾਇਨ 

ਰਬਾਬੀ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। 25ਵੀਂ ਗੋਸ਼ਟਿ ਵਿਚ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ 

ਵਿਚਲੀ ਵਾਰ ਦਾ ਪਰਮਾਰਥ ਬਖ਼ਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ 

ਗੋਸ਼ਟਿ ਅਧੂਰੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਅੱਠਵੀਂ ਪਉੜੀ ਤੋ' ਬਾਦ ਦਾ 

ਪਾਠ ਅਤੇ ਪਰਮਾਰਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਮਿਹਰਬਾਨ ਰਚਿਤ ਜਨਮ 

-ਸਾਖੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ। ਕੋਈ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਿਖੇੜ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਲਗਭਗ ਉਸੇ ਭਾਸ਼ਾ ਸ਼ੈਲੀ 
ਦਾ ਪੁਨਰ-ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਹਿਤਿਕ 

ਦਿੰਦੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦਾ ਆਰੈਭ, ਵਿਸਤਾਰ ਅਤੇ 

ਸਮਾਪਨ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀਆਂ ਰਚੀਆਂ 

ਹੋਰ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਨਾਲ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਕੋਲ ਜਿਗਿਆਸਾ ਪ੍ਰਗਟ 

ਕਰਨ ਲਈ ਗੋਬਿੰਦ ਲੋਕਾਂ ਤੋ` ਛੁਟ ਸਿੱਧ, ਜੋਗੀ ਅਤੇ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ ਵੀ ਆਉਦੇ ਸਨ। ਉਹ ਆਪਣੀ 

ਧਾਰਮਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਅਨੁਸਾਰ ਬੈਦਨਾ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਬੈਦਨਾ ਦਾ ਉੱਤਰ 
ਦਿੰਦੇ ਸਨ। 



ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ” ਦੀਆਂ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾਵਾਂ ਦਾ ਕੇਵਲ 

ਵਿਸਤਰਣ ਹੀ ਹਨ। 

ਚਰਚਾ ਜਾਂ ਸੈਵਾਦ ਨੂੰ ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਵਿਚ “ਗੋਸਟਿ” (ਵੇਖੋ) 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ 

ਕੀਤੇ ਆਪਣੇ ਸੈਵਾਦ ਨੂੰ “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ 

ਲਿਪੀਬੱਧ ਕੀਤਾ। ਇਹੀ ਪੰਜਾਬੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪਦਾਤਮਕ 

ਗੋਸ਼ਟਿ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਰਾਹੀਂ 
ਗੋਸ਼ਟਿ ਸਾਹਿਤ-ਵਿਧਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਭ ਨਾਲੋਂ 

ਪ੍ਾਚੀਨ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ 14 ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਹਨ- 

ਚਾਰ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ, ਸੱਤ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦਰਵੇਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਅਤੇ 

ਤਿੰਨ ਪੰਡਿਤਾਂ ਨਾਲ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ- 

ਉਤਰ ਪਦਾਤਮਕ ਹਨ ਅਤੇ ਗੋਸ਼ਟਿ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਕਈ ਮਹਾ 
-ਪੁਰਸ਼ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪੂਰਬ-ਵਰਤੀ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਗੱਲਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਸਚਮੁਚ 

ਇੰਨ-ਬਿੰਨ ਘਟਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਮਨਮਰਜ਼ੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਕਰਕੇ 

ਦੋਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਧਿਆਨ ਰਖਣ ਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਤੇ ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਿਆਦਾ ਰੀਭੀਰ ਅਤੇ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿ- 

ਸਥਿਤੀਆਂ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਅਧਿਕ ਲੋਕ-ਮੰਗਲਕਾਰੀ ਸਿੱਧ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਰੋਧੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਅਗੇ ਨਤਮਸਤਕ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਭਿ- 

ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਇਸ ਵਿਧੀ ਜਾਹੀਂ ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਨੂੰ ਬੜੀ ਕਲਾਤਮਕਤਾ ਨਾਲ 

ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਵਾਰਤਕ ਦੇ 

ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਸਵੱਛ ਨਮੂਨੇ ਵੇਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਭਾਵ 

-ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਦੀ ਨਿਪੁਣਤਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਵੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਭਾਸ਼ਾ 

ਵੀ ਅਧਿਕਤਰ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। 

“ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਮੂਲੋ' ਹੀ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ 

ਲਿਖੀ ਹੈ। ਪਰ ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਇਹ ਗੋਸ਼ਟਿ ਸੈਗ੍ਹਿ ਅਸਲੋਂ 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਹੈ ਅਤੇ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕੁਮ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਸਾਖੀ-ਗੋਸ਼ਟਿ-ਪਰਮਾਰਥ ਦੀ ਇਕ ਮਿਲੀ- 

ਜੁਲੀ ਵਿਧਾ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਸ਼ੁੱਧ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨ 
ਸਾਖੀ ਹੈ, ਨ ਗੋਸ਼ਟਿ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਪਰਮਾਰਥ ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਹ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ 

ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੀਆਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ 

ਨੂੰ “ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਬਾਲਾ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਵੀ 30 ਗੋਸ਼ਟਾਂ 
ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਰਲ-ਗਡ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ 

ਅਨੇਕ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਸੈਯੁਕਤ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਸਾਖੀ 

-ਕਮ ਵਿਚ ਪਰੁਚੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸੁਤੋਤਰ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ 
ਰਖਦੀਆਂ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਹੋ ਕੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਸੁਤੰਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਸਿਰਜੀਆਂ ਗਈਆਂ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ “ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ ਕੀ ਗੋਸਟਿ” 

(ਵੇਖੋ “ਗੋਸਟਿ ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ ਕੀ?) ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। 
ਇਸ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ 'ਕਾਰੂੰ ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ", “ਨਿਰੈਕਾਰ ਨਾਲਿ 

ਗੋਸਟਿ”, “ਅਜਿਤੇ ਰੈਧਾਵੇ ਦੀ ਗੋਸਟਿ", 'ਸੇਖ ਬ੍ਰਹਮ ਨਾਲ 
ਗੋਸਟਿ” ਆਦਿ ਵੀ ਲਿਖੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਅਤੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉਚਿਤ ਅਤੇ ਆਸ਼ਾ ਅਨੁਰੁਪ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਉਣ 
ਦਾ ਚੰਗਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੋਲੀ ਸਰਲ 
ਅਤੇ ਸਵੱਛ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਵਾਕ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਅਤੇ ਅਸਰ 

ਭਰਪੂਰ ਹਨ। ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਲਹਿੰਦੀ ਦੀ ਪੁਠ ਮੌਜੂਦ 

ਹੈ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈਆਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
ਵਿਚ ਅਰਬੀ- ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। 

ਗੋਸਟਿ (ਸਾਹਿਤ-ਵਿਧਾ) ਇਹ ਇਕ ਪਰੰਪਰਾਗਤ ਅਤੇ 

ਸੰਵਾਦਤਮਕ ਸਾਹਿਤ-ਵਿਧਾ ਹੈ। “ਗੋਸਟਿ' ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 

ਦੀ “ਗੋਸ਼ਠ੍” ਧਾਤੂ ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਇਕੱਠਾ ਕਰਨਾ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗਊਆਂ ਦੇ ਠਹਿਰਨ 
ਦੀ ਥਾਂ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਇਕੱਠੇ ਮਿਲ ਕੇ ਬੈਠੇ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚਲੀ 
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ਗੱਲਬਾਤ, ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਜਾਂ ਵਿਚਾਰ-ਚਰਚਾ ਲਈ ਹੋਣ 

ਲਗੀ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚਾਰ-ਚਰਚਾ ਦਾ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ “ਗੋਸਟਿ” 

ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਅਜ-ਕਲ ਸਾਹਿਤਿਕ ਸੈਮੀਨਾਰਾਂ 

ਨੂੰ ਵੀ “ਗੋਸਟਿ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰੇ ਜਾਂ ਸੈਵਾਦ ਦੀ ਇਹ ਸਾਹਿਤ 

-ਵਿਧਾ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ ਤੋਂ ਚਲਦੀ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। ਲਗਭਗ 

ਸਾਰੀਆਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਸਾਹਿਤਾਂ ਦਾ ਆਰੋਭ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ 

ਹੈ। ਵਖ ਵਖ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੈਭੀਰ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਦੇ ਤਰਕ-ਵਿਤਰਕ 

ਨੂੰ ਲਿਪੀ-ਬੱਧ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਜਾਂ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਦੇ 

ਸ਼ੈਕਿਆਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧੀ ਵਿਚਾਰ- 

ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਦੇ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਨੁਕਤੇ ਤੋਂ ਜਾਣੂ ਕਰਾਉਣ ਲਈ 

“ਗੋਸਟਿ” ਦਾ ਸਾਹਿਤਿਕ ਮਾਧਿਅਮ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਚੁਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਭਾਰਤੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਗੋਸਟਿ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਯੂਨਾਨ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਦਰਸ਼ਨ- 

ਵੇਤਾ ਸੁਕਰਾਤ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਅਫ਼ਲਾਤੂਨ ਦੁਆਰਾ ਇਸੇ 

ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਅੰਕਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕੁਝ ਚੇਲੇ ਸੁਆਲ ਕਰਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਸੁਕਰਤਾ ਆਪਣੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤੋਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਧਾ ਦੁਆਰਾ ਕਿਸੇ 

ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ੈਕਾਲੂ ਨੂੰ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ 

ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਨਵੇਂ ਧਾਰਮਿਕ ਜਾਂ 

ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 

ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਜਾਂ ਉਸ ਦੇ ਨਵੀਨੀਕਰਣ 

ਵਜੋਂ' ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਧਰਮ 
ਜਾਂ ਦਰਸ਼ਨ ਆਪਣੇ ਪਰੋਪਰਾਗਤ ਸਰੂਪ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ 

ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਵਾਂ ਮਤ ਪੁਰਾਤਨ ਮਤ ਦੀਆਂ 

ਘਾਟਾਂ ਨੂੰ ਉਘਾੜ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਪਰ ਆਪਣੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਅਤੇ 

ਪ੍ਭੁਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਪਨਿਸ਼ਦ, ਪੁਰਾਣ ਆਦਿ 

ਧਾਰਮਿਕ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦਾਂ ਲਿਖਿਤ ਵਿਵਰਣ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਦੀਆਂ ਆਪਣੇ ਚੇਲਿਆਂ ਨਾਲ ਹੋਈਆਂ 

ਸਿੱਧਾਂਤ-ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ੰਣ ਸੰਬਧੀ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵੀ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ, ਸਿੱਧਾਂ, ਭਗਤਾਂ, ਸੈਤਾਂ ਬਾਰੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ 

ਗੋਸਟਿ ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ ਕੀ 

ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ “ਗੋਸਟਿ” ਲਿਖਣ ਦਾ ਆਰੈਭ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” (ਵੇਖੋ) ਨੂੰ ਲਿਖ ਕੇ 

ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਯੋਗ-ਮਤ 

ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। 

ਇਹ ਗੋਸਟਿ ਕਾਵਿ-ਬੱਧ ਹੈ। ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਗੋਸ਼ਟਾਂ 

ਲਿਖਣ ਦਾ ਆਰੈਭ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

“ਗੋਸਟਿ” ਸਾਹਿਤ-ਵਿਧਾ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਕਰਦਿਆਂ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੋਰਠ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 

ਨਾਮ ਦੇ ਸ਼੍ਵਣ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਦੇ ਸੈਵਾਦ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਗੋਗਟ ਗਿਆਨ ਨਮ ਸੱਟ 

ਉਧਰੇ //ਨੇ ਜਿਨਿ ਦਰਸਨ ੫7ਆਾ/ (ਗੁ ਗਰੰ.615)। 

ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਧਾਂ ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ 

ਹੋਣ ਨਾਲ ਕਾਮ, ਕੇਂਧ, ਲੋਭ ਆਦਿ ਵਿਕਾਰ ਨਸ਼ਟ ਹੋਂ ਗਏ 

ਹਨ-- ਲੋਟ ਭਈ ਸ਼ਾਧ ਕੰ ਸੰਗਮ ਕਾਮ ਰਹ ਲੱਭ 

ਮ/ਰਆ / (ਗੁ ਰੀ .674-75)। 

ਗੋਸਟਿ ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ ਕੀ : ਸੁਤੰਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸੈਬੈਧੀ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਸਰਵ 
-ਪ੍ਮੁਖ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਗੋਸ਼ਟਿ ਹੈ। ਇਹ ਰਚਨਾ ਅਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 

ਨਾਂ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਮੱਕਾ ਅਤੇ ਮਦੀਨਾ ਦੋ 

ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਨੂੰ ਮੱਕੇ ਨਾਲ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਭਾਗ 

ਨੂੰ ਮਦੀਨੇ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਘਟਨਾ- 

ਕਮ ਦੀ ਇਕ ਵਿਵਸਥਿਤ ਸੈਗਲੀ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੀਆਂ ਪੂਰਕ ਹਨ। ਗੋਸ਼ਟਿ 
ਵਿਚਲੀ ਆਧਾਰ-ਭੂਤ ਸਾਖੀ ਦਾ ਆਰੋਭ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮੱਕੇ ਜਾਣ ਅਤੇ ਕਾਅਬੇ ਵਲ ਟੰਗਾਂ ਪਸਾਰ ਕੇ. 

ਸੌਣ ਦੀ ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਉਪਰੈਤ ਜੀਵਨ 

ਨਾਂ ਦਾ ਕਾਜ਼ੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਗੋਸ਼ਟਿ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਉਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸ਼ਾਹ ਸਰਫ਼, ਇਮਾਮ ਕਰੀਮੁੱਦੀਨ, 

ਪੀਰ ਬਹਾਉੱਦੀਨ ਗਉਸ, ਪੀਰ ਜਲਾਲੁੱਦੀਨ ਬਗਦਾਦੀ 

ਆਦਿ ਭਾਗ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਮੱਕੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਲਗਭਗ 
ਇਕ ਵਰ੍ਹਾ ਠਹਿਰ ਕੇ ਫਿਰ ਮਦੀਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਥੇ 



ਗੋਸਟਿ ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ ਕੀ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚਾਰ ਇਮਾਮਾਂ ਨਾਲ ਗੋਸ਼ਟਿ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਮੱਕੇ ਤੋਂ ਗਏ ਦੋ ਹੋਰ ਕਾਜ਼ੀ ਵੀ ਭਾਗ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਅਤੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦੋਵੇਂ 

ਸੈਦਿਗਧ ਹਨ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ 

ਇਸ ਨੂੰ ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਇਸ 

ਸੈਬੈਧੀ ਨ ਤਾਂ ਕੋਈ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨ 

ਹੀ ਕੋਈ ਪੁਰਾਤਨ ਜਾਂ ਲੇਖਕ ਦੀ ਆਪਣੀ ਲਿਖੀ ਪੇਥੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ ਜੋ ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ 

ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਹੋ ਸਕੇ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤਾਂ 1787 ਬਿ. ਜਾਂ 1788 ਬਿ. (1730 ਈ. ਜਾਂ 

1731 ਈ.) ਤੋ' ਪਿਛੇ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦੀਆਂ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੀ ਮੱਕੇ ਜਾਣ ਦੀ ਘਟਨਾ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਪੁਰਾਤਨ ਵਿਵਰਣ 

“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵੀ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਉਸੇ 

ਤੁਲਨਾ ਕੀਤਿਆਂ ਇਹ ਗੋਸ਼ਟਿ ਉਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਕੇਵਲ 

ਪਰਵਰਤੀ ਹੀ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, ਸਗੋਂ 'ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 

ਦੀਆਂ ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਲਿਖੀਆਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਹੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ 

ਕੇ ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 

ਵਾਰ ਦੀ 32 ਤੋਂ 34 ਪਉੜੀਆਂ ਦਾ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ਾ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੀ ਮੱਕੇ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਗੋਸ਼ਟਿ 

ਦਾ ਸਾਰਾ ਘਟਨਾ-ਕ੍ਰਮ ਉਸ ਤੋਂ ਅਨੁਪਾਣਿਤ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 

ਕਿ ਇਹ ਗੋਸ਼ਟਿ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੇ ਲਿਖੇ 

ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਿਖੀ ਗਈ ਸੀ। ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਇਹ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 

ਉਤੇ ਬੈਠਣ (1606 ਈ.) ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਬਾਦ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਿੱਧ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਗੋਸ਼ਟਿ 17ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਜਾਂ ਉਤਰਾਰਧ 

ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਚੂੰਕਿ “ਮਨੀ ਸਿਘ ਜਨਮਸਾਖੀ” 

(“ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲੀ”) ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ, 

ਇਸ ਲਈ ਇਹ 'ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੀ ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ 

ਰਚਨਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਵਾਰਧ 
ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਬਾਰੇ ਬਾਹਰਲੇ ਅਤੇ ਅੰਦਰਲੇ 

ਪ੍ਰਮਾਣ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਹਾਂ, ਇਸ ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ 

ਗੋਸਟਿ ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ ਕੀ 

ਦਾ ਇਕ ਸਾਧਨ ਹੈ ਭਾਸ਼ਾ। ਭਾਸ਼ਾ ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਅਤੇ 

ਵਸਤੂ-ਵਿਧਾਨ ਦੀ ਤਕਨੀਕ ਤੋਂ ਇਹ ਮਿਹਰਬਾਨ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 

ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਦੀ ਸਿਰਜੀ ਮੁਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 

ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਕਵੀ-ਛਾਪ ਸਹਿਤ ਜੋ ਬਾਣੀ ਇਸ ਗੋਸ਼ਟਿ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਉਹ “ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕੀਤੇ 

ਅਪਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਅਵਤਰਣਾਂ ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ 

ਰਖਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੱਥ ਤੋ` ਵੀ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ 

ਕਰਤ੍ਰਤਵ ਨੂੰ ਮਿਹਰਬਾਨ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਕਿਸੇ ਪਰਵਰਤੀ 

ਵਿਦਵਾਨ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਗੋਸਟਿ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸਭ 

ਧਰਮ ਅਸਲੋਂ ਇਕ ਇਕਾਈ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਘੁੰਮਦੇ ਹਨ ਪਰ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰੀਤੀ-ਰਿਵਾਜ, ਬਾਹਰਲੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਸ 

ਵਿਚ ਮਿਲਣ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਏਕਤਾ ਵਿਚ ਹੀ 

ਅਨੇਕਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੂਲ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਧਰਮ ਇਕੋਂ ਨੂਰ ਤੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪੱਖਾਂ, ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ 

ਦੀਆਂ ਰੀਤਾਂ, ਦੋਜ਼ਕ ਅਤੇ ਬਹਿਸ਼ਤ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਦਾ ਵੀ 

ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦਾ ਵਰਣਿਤ 

ਵਿਸ਼ਾ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਦੋ ਪ੍ਰਮੁਖ ਧਰਮਾਂ-ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ 

ਇਸਲਾਮ-ਦੇ ਰੂੜ੍ਹ ਰੂਪਾਂ ਅਤੇ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਕਾਰ ਕੇ 

ਸਚੇ ਅਤੇ ਸੁੱਚੇ ਧਰਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦੇਣਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਗੱਦ ਅਤੇ ਪੱਦ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ 

ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੱਦ ਭਾਗ ਨਾਲੋਂ 

ਪੱਦ ਭਾਗ ਵਧ ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਚਾਰ-ਗੁਣਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ 

ਵਿਚ ਜਿਤਨੀ ਵੀ ਵਾਰਤਕ ਲਿਖੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ, ਉਹ 

ਪੁਰਾਤਨ ਵਾਰਤਕ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਨਮੂਨਾ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਸ਼ੈਲੀ 

ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਨੁਹਾਰ ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਹੈ ਅਤੇ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦਾ 

ਵਾਤਾਵਰਣ ਅਧਿਆਤਮੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਵਾਕ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ 

ਅਤੇ ਚੁਸਤ ਹਨ। ਮਿਥ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸੋਹਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਚਿਤਰ 

ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਲਿਖਾਵਟ ਦਾ ਰੂਪ ਪੁਰਾਤਨ ਹੈ, ਵਾਧੂ ਲਗਾਂ ਮਾਤ੍ਹਾਵਾਂ 

ਅਤੇ ਵਿਭਕਤੀਆਂ ਦੀ ਆਮ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। 



ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਜਾਂ ਪਿੰਡਾ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ, ਪਰ ਦੋ 

ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਚੂੰਕਿ ਸਾਮੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਨਾਲ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 

ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਤਦਭਵ ਅਤੇ ਤਤਸਮ 

ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪੂਰੇ ਪੂਰੇ ਵਾਕ ਫ਼ਾਰਸੀ 

ਦੇ ਵੀ ਲਿਖ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਮੁਸਲਮਾਨ ਪਾਤਰਾਂ ਵਲੋ 

ਹਨ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਤਾਂ ਵਿਆਕਰਣ ਵੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ 

ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦੂਜੀ ਗੱਲ ਇਹ ਕਿ 

ਇਸ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਲਹਿੰਦੀ ਉਪਭਾਖਾਈ ਰੂਪ ਅਧਿਕ _ 
ਉਭਰਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਹਿੰਦਵੀ ਦਾ ਰੈਗ 

ਵੀ ਚੜ੍ਹਿਆ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਕਾਲ ਦੀ ਸਾਹਿਤਿਕ ਵਿਵਸ਼ਤਾ 

ਸੀ। ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਅਨੇਕ-ਰੂਪਤਾ ਵੀ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਲਹਿੰਦੀ 
ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ, ਕਿਤੇ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ, ਕਿਤੇ ਹਿੰਦਵੀ ਅਤੇ ਕਿਤੇ 

ਨਿਖਰੀ ਹੋਈ ਕੇਂਦਰੀ ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਇਸ ਦੇ 

ਵਿਪਰੀਤ ਖੜੀ ਬੋਲੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਵਿਆਕਰਣ 

ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਵੀ ਕੋਈ ਸਾਵਾਂਪਨ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਭਾਂਤ ਭਾਂਤ ਦੇ 

ਪ੍ਯੋਗ ਹਨ, ਕੁਝ ਗ਼ਲਤ ਕੁਝ ਠੀਕ। ਉਚਿਤ ਸੈਪਾਦਨ ਦੀ 

ਘਾਟ ਨੇ ਵੀ ਕਈ ਭਾਸ਼ਾਈ ਦੋਸ਼ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 

ਗੋਦੜੀਆ, ਭਾਈ : ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਗੌਰਾ 
ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਸੇਵਕ, ਜੋ ਹਰ ਵਕਤ ਗੋਦੜੀ ਪਾਈ 
ਫਿਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਭਾਈ ਗੋਦੜੀਆ 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਬ੍ਿਛ ਲਗਾਉਣ ਦਾ ਬੜਾ 

ਸ਼ੌਕ ਸੀ। ਜਿਥੇ ਜਾਂਦਾ ਟੋਆ ਪੁਟ ਕੇ ਬਿ੍‌ਛ ਲਗਾ ਦਿੰਦਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਦੀ 

ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਬਿਿਛ ਲਗਾਏ ਸਨ। ਸੈਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ 

ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਤੋ ਗੁਜ਼ਰ ਕੇ 
ਦੱਖਣ ਵਲ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬੜੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 

ਗੋਂਦਪੁਰ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਵਿਚ, 

ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਨਗਰ ਤੋ 22 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ 

ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦੇ ਨੌੜੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਾਹਲੀ 

ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 

ਗੈਦਾਵਰੀ 

ਹੋਇਆਂ ਇਥੇ ਟਾਹਲੀਆਂ ਦੀ ਇਕ ਝੰਗੀ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮੇ' 
ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 
“ਗੁਰੂ ਕੀਆਂ ਟਾਹਲੀਆਂ” ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ 
ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਅਤੇ ਮਹੀਨੇ ਦੀ 13ਵੀ' ਤਿਥੀ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ 

ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਇਸ 
ਥਾਂ 'ਤੇ 13 ਫਗਣ ਨੂੰ ਆਏ ਸਨ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਗੋਂਦਾ, ਚੌਧਰੀ : ਮੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੂਲੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਦਾ 
ਚੌਧਰੀ ਜੋਂ ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ ਅਤੇ 

ਵਰਦਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਮੁਲੋਵਾਲ 

(ਪਿੰਡ)”। 

ਗੇਂਦਾ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ 

ਸਿੱਖ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਾਬੁਲ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਉਥੇ ਇਕ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ 

ਕਾਬੁਲ ਵਿਚ ਬੈਠਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਚਿਤ 

ਜੋੜਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਹੋਗਿਆ। 

ਇਧਰ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖ ਦੀ ਸਮਾਧੀ 

ਦਾ ਧਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਸਥਿਰ ਬੈਠੇ ਰਹੇ , ਭਾਵੇਂ 

ਲੈਗਰ ਲਈ ਵੀ ਆਵਾਜ਼ ਪੈ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖ ਦੀ ਸਮਾਧੀ ਨੂੰ ਖੰਡਿਤ ਨ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ 

-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਗਨ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ 

ਵਿਚ ਇਹ “ਭਾਈ ਗੁਰੀਆ” ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੀ। 

ਗੋਦਾਵਰੀ (ਨਦੀ): ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਆਖਿਆਨਾਂ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਣ ਵਾਲੀ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਦੀ। ਇਸ ਦਾ 

ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਸਵਰਗ ਦੇਣ ਵਾਲੀ (ਗੋ-ਦਾਵਰੀ)। 

ਇਹ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਦੱਖਣ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਵਗਣ ਵਾਲੀ 

ਇਕ ਨਦੀ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ ਜੋ ਪੂਰਵੀ ਘਾਟ ਦੇ ਤ੍ਰਿਅੰਬਕ ਮੁਕਾਮ 

ਤੋਂ ਨਿਕਲਦੀ ਹੋਈ ਪੂਰਵੀ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਗੋਦਾਵਰੀ ਨਾਂ ਦੇ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਲੈਘ ਕੇ ਬੰਗਾਲ ਦੀ ਖਾੜੀ ਵਿਚ ਡਿਗਦੀ 
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ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਦੱਖਣ ਭਾਰਤ ਦੀ ਗੰਗਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 

ਕਿਉਂਕਿ ਭਾਰਤ ਦੀਆਂ ਪਵਿੱਤਰ ਨਦੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਤੀਜਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। 

“ਬਾਲਮੀਕਿ ਰਾਮਾਇਣ” (ਅਰਣ੍ਯ ਕਾਂਡ) ਵਿਚ 

ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪੰਚਵਟੀ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਗੋਦਾਵਰੀ ਨਦੀ 

ਦੇ ਨੇੜੇ ਅਤੇ ਅਗਸ੍ਤ੍ਯ ਰਿਸ਼ੀ ਦੇ ਆਸ਼੍ਮ ਤੋਂ ਦੋ ਯੋਜਨਾਂ 

ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਹੈ। “ਮਹਾਭਾਰਤ” ਦੇ ਵਨ-ਪਰਵ ਵਿਚ ਵੀ 

ਇਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਗੋਦਾਵਰੀ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ 

੍ ਸਹਿਤ ਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ।'ਬ੍ਹਮ-ਪੁਰਾਣ” (70/175) ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਤੀਰਥ-ਸਥਾਨਾਂ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਪੂਰਵਕ 

ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੀਰਥਾਂ 

ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਮੰਦਿਰ ਬਣੇ ਹੋਏ ਸਨ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੁਣ ਬਹੁਤੇ ਡਿਗ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਕੇਢੇ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਤੀਰਥ ਇਹ ਹਨ-- ਨਾਸਿਕ, ਗੋਵਰਧਨ, ਪੰਚਵਟੀ 

ਆਦਿ। ਇਸ ਨਦੀ ਦੁਆਰਾ ਸਿੰਜਿਆ ਖੇਤਰ ਬਹੁਤ ਪਵਿੱਤਰ 

ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਦਾ ਵੀ 

ਬਹੁਤ ਮਹਾਤਮ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਬਾਰੇ ਕਈ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ 

ਪ੍ਸੈਗ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਗੋਤਮ ਰਿਸ਼ੀ ਇਕ ਮੋਈ ਹੋਈ ਗਊ ਨੂੰ ਜਿਵਾਉਣ ਲਈ 

ਸ਼ਿਵ ਦੀਆਂ ਜਟਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਰੰਗਾ ਦੀ ਜੋ ਧਾਰਾ ਬ੍ਹਮ 

-ਗਿਰੀ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਆਪਣੇ ਆਸ਼੍ਮ ਕੋਲ ਲਿਆਇਆ, 

ਉਹੀ “ਗੋਦਾਵਰੀ” ਨਦੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਇਸੇ 

ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ “ਦੱਖਣ ਦੀ ਰੀਗਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਚੂੰਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਗੋਤਮ ਰਿਸ਼ੀ ਨੇ ਲਿਆਉਂਦੀ ਸੀ, ਇਸ 

ਲਈ ਦਾ ਇਕ ਨਾਂ “ਗੌਤਮੀ” ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਇਸ ਅਤੇ ਹੋਰ ਤੀਰਥਾਂ ਦਾ 

ਹਵਾਲਾ ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਨਾਲ 

ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਬਰਾਬਰੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ, 

ਭਾਵੇਂ ਗੰਗਾ ਜਓਂ ਗੌਂਦਾਵ/ਰ ਜਾਈਆ ਕੰਡਿ ਜਉ ਕੰਦਾਰ 

ਨਾਈਆ ਗੌਮਤਾ ਸ਼ਹਸ਼ ਗਊ ਦਾਨ ਕੰਨੈਜੈ /(ਗੁਰੀ੍‌.73)। 
ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉਚੇਚਾ ਉੱਲੇਖ ਇਸ 

ਕਰਕੇ ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੇ ਕੰਢੇ ਨਾਂਦੇੜ ਸ਼ਹਿਰ ਕੋਲ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਚੌਥਾ ਤਖ਼ਤ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ (ਵੇਖੋ) ਸਥਿਤ ਹੈ। 

700 ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ 

ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸੈਨ 1708 ਈ. 

ਵਿਚ ਮਹਾ-ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਸ਼ਿਕਾਰ 

ਘਾਟ, ਹੀਰਾ ਘਾਟ, ਨਗੀਨਾ ਘਾਟ, ਗੋਬਿੰਦ ਬਾਗ਼, 

ਬਹਾਦਰ ਆਦਿ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਹੀ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਗੋਪਾਲ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਅਰਥ 

ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਗੋ (ਪਿਥਵੀ) ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ 

ਵਾਲਾ ਪਰਮਾਤਮਾ। ਦੂਜਾ ਅਰਥ ਹੈ ਗੋ (ਗਊਆਂ) ਦੀ 

ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, ਗਵਾਲਾ। ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਨੇ ਚੂੰਕਿ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਜਦੋ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰ 

ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ, ਤਾਂ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਅਥਵਾ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਇਹ ਦੋਵੇ' ਸ਼ਬਦ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਾਚਕ ਬਣ ਗਏ। 

ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤਾਂ/ਸੈਤਾਂ/ਗੁਰੂਆਂ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ 

ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਬ੍ਹਮਵਾਚਕ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 

ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਗੋਪਾਲ 

(ਪਰਮਾਤਮਾ) ਦੀ ਭਾਉ-ਭਗਤੀ ਨਾਲ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦਾ 

ਭੈ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ- ਜਨਮ ਮਰਣ ਕਾ ਭਉ ਗਇਆ 

ਭਾਉ ਭਗਤ ਗੋਪਾਲ / (ਗੁ.ਰੰ.45)। ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ 'ਤੇ 

ਕਿਹਾ ਹੈ- ਭਏ /ਕੈਰਪਾਲ ਗੋਪਾਲ ਪਭ ਮੇਰੇ ਸ਼ਾਹ ਸੰਗਤਿ 

ਨਿਹ #ਆ/ਨਿਆ/ (ਗੁ .ਗੌੰ.81)। 

ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ (1883-1941 ਈ.) : ਇਕ ਸਰਗਰਮ 

ਅਕਾਲੀ ਨੇਤਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸਾਗਰੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ 

ਦੁਕਾਨਦਾਰ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1883 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ 

ਅਜੇ 12 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਵਿਚ ਵਿਚ ਦੋ ਵੱਡੇ 

ਭਰਾ ਵੀ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਏ। ਘਰ-ਬਾਹਰ ਦੀ ਸਾਰੀ 



ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦਰਦੀ, ਡਾਕਟਰ 

ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਇਸ ਦੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਆ ਪਈ। ਇਸ ਨੇ ਇਕ 

ਪਾਸੇ ਆਪਣੇ ਕਾਰ-ਵਪਾਰ ਨੂੰ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਲਾਇਆ 
ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਸਿੱਖੀ ਦੇ 
ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 

ਵਿਚ ਵਧ-ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਕਾਰਣ ਸੈਨ 1920 ਈ. 

ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ 

ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਇਸ ਨੇ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਮੋਰਚੇ ਲਈ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਰੋਮਣੀ 

ਗ਼ੈਰ-ਕਾਨੂੰਨੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜ 

ਲਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 

ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਣ ਅਥਵਾ ਨ ਚਲਣ 'ਤੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚੋਂ 

ਹੋਈ ਦੋ-ਫਾੜ ਵੇਲੇ ਇਹ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਧੜੇ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਵਖ ਵਖ ਮੋਰਚਿਆਂ ਵਿਚ ਭਾਗ 

ਲੈਣ ਕਰਕੇ ਲਗਭਗ 13 ਵਰ੍ਹੇ ਕੈਦ ਕਟੀ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 
ਸਿਹਤ ਖ਼ਰਾਬ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਅਕਤੂਬਰ 1941 ਈ. ਵਿਚ 

ਸੈਸਾਰ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। 

ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦਰਦੀ, ਡਾਕਟਰ (1917-1990 ਈ.): 

ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪ੍ਸਿੱਧੀ ਦੇ ਲੇਖਕ ਅਤੇ ਚਿੰਤਕ ਡਾ. ਗੋਪਾਲ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 29 ਨਵੰਬਰ 1917 ਈ. ਨੂੰ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 

ਦੇ ਪਛਮੋਤਰੀ ਸਰਹੱਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹਜ਼ਾਰਾ ਦੇ ਪਿੰਡ 

ਸਰਾਏ ਨਿਆਮਤ ਖ਼ਾਨ ਵਿਚ ਸ. ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 

ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ ਦੇਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਅੰਗੇੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 

ਐਮ.ਏ. ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਉਪਾਧੀ 

ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗਾਰਡਨ 

ਕਾਲਜ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਛੇ ਸਾਲਾਂ ਲਈ 

ਰਾਜ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਸੈਨ 

1970 ਈ. ਤੋਂ 1976 ਈ. ਤਕ ਬੁਲਗਾਰੀਆ ਅਤੇ 

ਕੈਰਿਬੀਅਨ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਦੂਤ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 

ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1980 ਤੋਂ 1984 ਈ. ਤਕ ਇਹ 

ਘਟ ਗਿਣਤੀਆਂ, ਅਨੁਸੂਚਿਤ ਜਾਤੀਆਂ ਅਤੇ ਕਬੀਲਿਆਂ 

ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦਰਦੀ, ਡਾਕਟਰ 

ਦੇ ਕਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਚੇਅਰਮੈਨ ਰਿਹਾ। ਗੋਆ ਰਾਜ ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੇ ਲੈਫ਼. ਗਵਰਨਰ ਦੀ ਹੈਸੀਅਤ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਪੰਜਾਬ 

ਸਕੂਲ ਸਿਖਿਆ ਬੋਰਡ ਦਾ ਇਹ ਚੇਅਰਮੈਨ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਇਸ 
ਨੂੰ ਵਖ ਵਖ ਧਰਮਾਂ ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਗਿਆਨ ਸੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਅਧਿਐਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਲੈਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ 

ਨੂੰ ਪੋਪ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ ਕਰਨ ਦਾ ਵੀ ਮੌਕਾ 

ਮਿਲਿਆ। ਅਨੋਕ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀਆਂ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਆਂ ਅਤੇ 

ਕਾਨਫਰੰਸਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਬੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਲੈਕਚਰ 

ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਜਾਣਕਾਰ ਕੀਤਾ। 
ਡਾ. ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਭ ਤੋ ਉਤਮ ਰਚਨਾ 

ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ 

ਹੈ ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਹੋਰਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਡਾ. ਰਾਧਾ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਨ ਅਤੇ 

ਆਰਨਲਡ ਟਾਇਨਬੀ ਨੇ ਬੜੀ ਪੁਸ਼ੈਸਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਇਸ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ- 

ਏ' /ਹਿਸ਼ਟਗੀ ਆਫ਼ ਦਾ ਲਿੱਖ ਪਘਲ, ਦਾ /ਗੱਲਿਜਨ ਆਫ਼ 

ਦਾੰ /ਸੱਖਸ਼ ਆਦਿ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਕਵਿਤਾ ਵੀ 

ਲਿਖੀ। ਇਸ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਦੋ ਪੁਸਤਕਾਂ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ-- 

“ਦੀ ਅਨਸਟਰੱਕ ਮੈਲੋਡੀ” ਅਤੇ “ਦੀ ਮੈਨ ਹੁ ਨੈਵਰ ਡਾਈਡ”। 

ਡਾ. ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਵੀ ਕਵਿਤਾ 

ਰਚੀ। ਇਸ ਨੇ ਝਨਾ (1943 ਈ.), ਹਨੇਰੇ ਸਵੇਰੇ (1950 

ਈ.), ਅਨਹਦ ਨਾਦ (1964 ਈ.), ਚਾਨਣ ਦਾ ਪਹਾੜ 

(1976 ਈ.) ਆਦਿ ਪੰਜ ਕਾਵਿ-ਸੈਗਹਿ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। 

ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ” (1944 ਈ.) 

ਅਤੇ “ਰੋਮਾਂਚਿਕ ਪੰਜਾਬੀ ਕਵੀ” (1938 ਈ.) ਨਾਂ ਦੀਆਂ 

ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖ ਕੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਲਈ ਬੜੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਲਿਪੀਬਧ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 'ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਸਾਹਿਤਿਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ” (1958 ਈ.) ਬਾਰੇ ਪੁਸਤਕ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ “ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਪਰਖ” (1953 ਈ.) ਨਾਂ ਦੀ 

ਕਿਤਾਬ ਵੀ ਲਿਖੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਾਹਿਤਿਕ ਆਲੋਚਨਾ ਲਈ 

ਪੱਛਮੀ ਮਾਨਦੰਡਾਂ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ। ਇਕ ਅੰਗੇੇਜ਼ੀ 

ਪੰਜਾਬੀ ਕੋਸ਼ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਬਹੁ-ਪੱਖੀ ਪ੍ਰਤਿਭਾ 

ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵ ਭਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਮਾਨਤਾ 

ਮਿਲੀ। ਕਿਤਨੇ ਤਮਗ਼ੇ ਅਤੇ ਮਾਨ-ਪੱਤਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ। 

ਡਾ. ਦਰਦੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 8 ਅਗਸਤ 1990 ਈ. 

ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 



ਗੋਬਿੰਦ/ਗੋਵਿੰਦ 

ਗੋਬਿੰਦ/ਗੋਵਿੰਦ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੁਲ ਦੇ “ਗੋਵਿੰਦ' ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਅਰਥ ਪਾਚੀਨਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਪੱਖੋਂ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਬਣਦਾ ਹੈ ਜੋ ਗਊ 

ਜਾਂ ਪ੍੍‌ਥਵੀ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। “ਭਗਵਦ-ਗੀਤਾ” 

(1/32) ਵਿਚ ਅਰਜਨ ਨੇ ਸ਼ੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਨੂੰ 'ਗੋਵਿੰਦ” ਸ਼ਬਦ 

ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

'ਵਿਸ਼ਣੁਤਿਲਕ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਇਸ 

ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਦਸਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੋਂ 

(ਅਰਥਾਤ ਵੇਦ-ਬਾਣੀ) ਦੁਆਰਾ ਜੋ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 

ਉਹ 'ਗੋਵਿੰਦ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। 'ਬ੍ਰਹਮਵੈਵਰਤ-ਪੁਰਾਣ' 
(ਪਕ੍ਰਿਤੀ ਖੰਡ/24) ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ ਇਹੋ ਜਿਹੀ ਵਿਉਤਪੱਤੀ 

ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ ਤਕ ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਅਰਥ 

ਹੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸਨ- ਇਕ ਸ਼੍ਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਬ੍ਹਮ। 

ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਗੋਵਿੰਦ ਦੇ ਦੂਜੇ ਅਰਥ ਭਾਵ 

ਬ੍ਹਮ ਵਾਚਕ ਵਜੋਂ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। “ਗੀਤ-ਗੋਬਿਦ' 

ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਸੈਕਲਿਤ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 'ਬ੍ਹਮ' ਲਈ 

ਵਰਤਿਆ ਹੈ- ਨੋਝੰਦ ਨੀਝੈੰਦੇਤਿ ਜਾਪ ਨਰ ਸ਼ਕਲ ਨ 

੫ਦੰ /(ਗੁ.ਗੰ. 526)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਗੋਬਿੰਦ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 

ਨਿਰਾਕਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਜਾਂ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ-ਕਰਤਾ ਵਜੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਥਿਤੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- 

ਆਤਮ ਜੀਤਾ ਗੁਰਮਤਾ ਗੁਣ ਗਾਏ ਨੰ/ਝੰਦ /ਸੰਤ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦਾ 

ਭੈ ਮਟੇ ਨਾਨਕਾ /ਬਨਨ /ਚਿੰਦਾ /(ਗੁ.ਰਂ.299)। ਇਸੇ ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ 'ਤੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਗੁਣ ਗੀਸ਼ੈਦ ਗੁਪਾਲ 

ਪਭ ਸ਼ਰਨੈ ਪਰਉਂ ਹਨ ਰਾਇ / ਤਾ ਕੀ ਆਸ਼ ਕਲਿਆਣ 

ਸੁਖ ਜਾ ਤੋਂ ਸਭ ਕਛੁ ਹੋਇ / (ਗੁ ਰੰ 296)। 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ, ਗੁਰੂ (1666-1708 ਈ.) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 22 

ਦਸੈਬਰ 1666 ਈ. (ਪੋਹ ਸੁਦੀ ਸੱਤਵੀਂ, 1723 ਬਿ.) ਨੂੰ 

ਬਿਹਾਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਪਟਨਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ 

ਜਨਮ-ਦਿਵਸ ਅਥਵਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਸੈਚਾਰ ਸਮਾਗਮ ਤਕ ਆਪ 
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ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੋਬਿਦ ਰਾਇ” ਰਿਹਾ। ਆਪ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 

ਜਨਮ ਤੋਂ ਹੀ ਬੜਾ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਅਤੇ ਤੇਜਸਵੀ ਸੀ। ਆਪ 

ਛੇ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਤਕ ਪਟਨੇ ਵਿਚ ਰਹੇ ਅਤੇ ਸਾਥੀਆਂ 

ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਗੈਗਾ ਦੇ ਕੰਢੇ ਖ਼ੂਬ ਖੇਡਦੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਕਦੇ 

ਕਦੇ ਬਣਾਵਟੀ ਯੁੱਧ ਵੀ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਪਟਨਾ ਦੇ ਤਤਕਾਲੀਨ 

ਰਾਜਾ ਫਤਹਿ ਚੰਦ ਮੈਨੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਰਾਣੀ ਆਪ ਪ੍ਰਤਿ 

ਇਸ਼ਟ-ਭਾਵਨਾ ਰਖਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪ ਤੋਂ ਭਾਰਤ ਦੇ ਉਜਲੇ 

ਭਵਿਖ ਦੀ ਆਸ ਬੰਨ੍ਹਦੇ ਸਨ। 

ਆਪ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਟਨੇ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪਰ ਪਰਤ ਆਏ ਅਤੇ ਉਥੋਂ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਠੀਕ ਕਰਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਬੁਲਾ 

ਲਿਆ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਫ਼ਾਰਸੀ, ਸੈਸਕ੍ਿਤ 

ਆਦਿ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਸਿਖਿਆ ਦੇਣ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਤਾਲੀਮ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਨੂੰ ਘੋੜਸਵਾਰੀ, ਤੀਰ 

ਅੰਦਾਜ਼ੀ, ਸ਼ਸਤ੍-ਪ੍ਯੋਗ ਅਤੇ ਸੈਨਿਕ-ਸਿਖਿਆ ਵਿਚ ਵੀ 

ਸਿੱਧਹਸਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਜਦੋਂ ਆਪ ਨੰ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਹੋਏ ਤਾਂ ਧਰਮ- 

ਰਖਿਆ ਲਈ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਪੰਡਿਤ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 

ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਆਪ 

ਨੇ ਪਿਤਾ-ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਮਹਾ-ਬਲਿਦਾਨ ਦੇਣ ਦੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ 

ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਆਪ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਥਾਪਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਆਪ 11 ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. (12 ਮੱਘਰ, 1732 ਬਿ.) 

ਨੂੰ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ। 

ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਦਿਆਂ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਸੈਨਿਕ 

ਗਤਿਵਿਧੀ ਤੇਜ਼ ਕਰੇਂ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਾਨਾ ਠਾਠ ਨਾਲ 

ਰਹਿਣ ਲਗੇ। ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਤੋ ਸਾਧਾਰਣ ਭੇਟਾ ਸਵੀਕਾਰ 

ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਸ਼ਸਤ੍ਾਂ, ਜੰਗੀ ਵਸਤੂਆਂ, ਘੋੜਿਆਂ ਆਦਿ 

ਨੂੰ ਤੋਹਫ਼ਿਆਂ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ। 

ਨਾਹਨ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜੇ ਦੇ ਸੱਦੇ ਉਤੇ ਆਪ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋਂ' ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਉਸ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਚਲੇ 

ਗਏ ਅਤੇ ਜਮਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ 
ਸਥਾਨ `ਤੇ ਰਹੇ। ਉਥੇ ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਲਾਈ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਸਾਹਿਤ-ਸਿਰਜਨਾ ਵਲ ਵੀ ਰੁਚਿਤ ਹੋਏ। ਸਿੱਖ- ਇਤਿਹਾਸ 

ਅਨੁਸਾਰ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਆਪ ਪਾਸ 52 ਕਵੀ ਰਹਿੰਦੇ 



ਸਾ 
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ਸਨ। ਇਸੇ ਸਥਾਨ ਤੋਂ ਥੋੜੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਭੈਗਾਣੀ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 

'ਤੇ ਆਪ ਦਾ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ ਪਹਿਲਾ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਜਿਤ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਆਪ ਦੀ ਸੂਰਬੀਰਤਾ 

ਦੀ ਸਾਖ ਹਰ ਪਾਸੇ ਪਸਰ ਗਈ। 

ਕੁਝ ਵਰ੍ਹੇ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਠਹਿਰ ਕੇ ਉਥੋਂ ਆਪ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਪਰਤੇ ਅਤੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ 

ਅਤੇ ਹੋਲਗੜ੍ਹ-ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ 

ਮੁਗ਼ਲ-ਸੈਨਾ ਲੈ ਕੇ ਚੜ੍ਹ ਆਇਆ। ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਸਹਾਇਤਾ ਮੰਗੀ। ਆਪ ਨੇ ਕਾਂਗੜੇ ਤੋਂ 32 

ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਨਦੌਣ ਦੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਕਰਕੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦਾ ਗੌਰਵ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ। ਇਸ 

ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਖਿਝ ਕੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਸਬਕ ਸਿਖਾਉਣ 

ਲਈ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਮੁਅੱਜ਼ਮ ਨੂੰ 

ਇਕ ਵੱਡੇ ਸੈਨਾ-ਦਲ ਸਹਿਤ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਭੇਜਿਆ, ਪਰ 

ਉਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਅਜ਼ਮਤ ਤੋ ਕਾਇਲ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਰਤ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖ- 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੇ ਮਾਨਸਿਕ ਧਰਾਤਲ ਨੂੰ ਦ੍ੜ੍ਹਿ ਕਰਨ ਲਈ 

ਸਾਹਿਤ-ਰਚਨਾ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਫਿਰ ਤੋ ਆਰੈਭ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਇਸ ਸਾਰੇ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਪ੍ਮੁਖ ਪ੍ਵਿਿੱਤੀ ਰਾਸ਼ਟਰੀ-ਚੇਤਨਾ 
ਸੀ। ਸਾਹਿਤ-ਸਿਰਜਨਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 
ਦੇਸ਼ ਦੀ ਗ਼ੁਲਾਮੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਸੈਨ 1699 ਈ. 

ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 

ਸੈਨਿਕ ਪ੍ਬੰਧ ਨੂੰ ਹੋਰ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕੀਤਾ। 

ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਨਿਕ 

ਸੈਗਠਨ ਭੈ-ਭੀਤ ਕਰਨ ਲਗਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰਲ ਕੇ ਮੁਗ਼ਲ 

ਸਰਕਾਰ ਅਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1700 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ 

ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ ਦੀਨਾ ਬੇਗ ਨਾਂ ਦੇ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕਾਂ ਅਧੀਨ 

ਮੁਗ਼ਲ-ਸੈਨਾ ਨੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਘੇਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਪਰ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕੇ। 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਨਿਰਮੋਹ ਅਤੇ ਬਸਾਲੀ ਵਲ 

ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਉਥੇ ਟਿਕ ਕੇ ਪਰਤ ਆਏ। 

ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਬਾਦ ਖਿਝੇ ਹੋਏ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਔਰੇਗਜ਼ੇਬ 
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ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕਰਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨੇ ਕਈ ਮਹੀਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਘੇਰੀ ਰਖਿਆ, 

ਪਰ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕੇ। ਆਖ਼ਿਰ ਕਸਮਾਂ 

ਚੁਕ ਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਕਿਲ੍ਹਾ ਖ਼ਾਲੀ ਕਰਵਾਇਆ, ਪਰ 

ਕਸਮਾਂ ਤੋੜ ਕੇ ਰਾਤ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਿਲ੍ਹੈ ਵਿਚੋਂ 

ਨਿਕਲੀ ਸੈਨਾ ਅਤੇ ਸਾਜ਼ੋ-ਸਾਮਾਨ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਸਾਰਾ ਕੀਮਤੀ ਸਾਮਾਨ, ਸਾਹਿਤਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਆਦਿ ਸਰਸਾ 

ਨਦੀ ਵਿਚ ਰੜ੍ਹ ਗਈਆਂ। ਅਨੇਕ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਨਿਖੜ ਗਿਆ। ਚਾਲੀ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ 

ਦੋ ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਚਮਕੌਰ ਪਹੁੰਚੇ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ। ਉਥੋਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ “ਉਚ ਕਾ ਪੀਰ” ਬਣ ਕੇ ਮੁਗ਼ਲ 

ਸੈਨਾ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲੇ ਅਤੇ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ। 

ਦੀਨਾ-ਕਾਂਗੜ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਉਥੋਂ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੇ ਘਟੀਆ 

ਕਾਰਨਾਮਿਆਂ ਦਾ ਚਿੱਠਾ “ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਖ 

ਕੇ ਭੇਜਿਆ। ਫਿਰ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ ਉਤੇ ਮੁਗ਼ਲ-ਸੈਨਾ 

ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬੇਦਾਵਾ ਲਿਖ ਕੇ ਦੇ ਆਏ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੀ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ੀ। ਉਧਰ ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਤੋਂ ਪਾਰ ਹੋਣ ਵੇਲੇ ਦੋ 
ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ , ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਨਾਲ ਰੀਗੂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੇ 

ਪਿੰਡ ਖੇੜੀ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਸਹੇੜੀ) ਪਹੁੰਚੇ। ਗੰਗੁ ਨੇ ਧਨ ਲੁਟਣ 

ਦੀ ਦੁਰਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਸਰਹਿੰਦ 

ਦੇ ਸੂਬੇ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ 25 ਦਸੋਬਰ 

1705 ਈ. ਵਾਲੇ ਦਿਲ ਕੰਧ ਵਿਚ ਚਿਣਵਾ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਚਾਲੀ ਮੁਕਤਿਆਂ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਠਹਿਰੇ। ਇਸ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕਰਕੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈ ਜੋ 

ਦਮਦਮੀ ਬੀੜ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1708 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। 
ਫਿਰ ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚੋਂ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਨਾਂਦੇੜ ਪਹੁੰਚੇ। 

ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਚ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਣ ਅਤੇ ਅਤਿਆਚਾਰੀਆਂ 

ਨੂੰ ਸੋਧਣ ਲਈ ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ। ਨਾਂਦੇੜ . 
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ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਸਮੇਂ ਆਪ ਇਕ ਪਠਾਣ ਹੱਥੋਂ ਥੋਖੋ ਨਾਲ 

ਘਾਇਲ ਹੋਂ ਗਏ। ਠੀਕ ਹੋਣ 'ਤੇ ਜਦੋਂ ਫਿਰ ਕਮਾਨ ਦਾ 
ਚਿਲਾ ਚੜ੍ਹਾਇਆ ਤਾਂ ਪਹਿਲੇ ਜ਼ਖ਼ਮ ਖੁਲ੍ਹ ਗਏ ਅਤੇ ਆਪ 

ਨੇ ਸ਼ਬਦ-ਗੁਰੂ (ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ) ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਦੇ ਕੇ 

42 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 7 ਅਕਤੂਬਰ 1708 ਈ. 

(ਕਤਕ ਸੁਦੀ 5, ਸੈਮਤ 1765 ਬਿ.) ਨੂੰ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ 

ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੇ ਸਸਕਾਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਅਬਚਲ ਨਗਰ--ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ-ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਹ ਸਥਾਨ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਤਖ਼ਤਾਂ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੁਰਦਾ ਕੌਮ ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ 

ਕਰਨ ਲਈ ਤਿੰਨ ਜੁਗਤਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ-ਸੈਨਿਕ 

ਸਿਖਲਾਈ, ਵੀਰ-ਰਸੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ- 

ਸੈਚਾਰ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਕ ਮਹਾਨ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੇ ਸੁਆਮੀ 

ਸਨ।ਉਹ ਸੰਤ ਸਨ, ਪਰ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਨੇ ਆਤਮ-ਗੌਰਵ 
ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਿਪਾਹੀ ਵੀ ਬਣਨ ਲਈ ਮਜਬੂਰ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸ਼ਸਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ ਨ ਵੈਰ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ 

ਵਰਤਿਆ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਅਧਿਕਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ, ਸਗੋ ਧਰਮ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਤਲਵਾਰ ਨੂੰ ਹਰਕਤ ਵਿਚ 

ਲਿਆਉਂਦਾ। ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਉਹ ਤਦ ਤਕ ਵੈਰੀਆਂ ਉਤੇ 
ਸ਼ਸਤ੍-ਪ੍ਰਹਾਰ ਕਰਦੇ, ਜਦ ਤਕ ਵੈਰੀ ਸਚੇਤ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ- 

ਵਾਨ ਹੁੰਦੇ। ਭੱਜੇ ਜਾਂਦੇ, ਹਾਰੇ ਹੋਏ, ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਏ ਜਾਂ 

ਘਾਇਲ ਵੈਰੀਆਂ ਉਤੇ ਉਹ ਕਦੇ ਵੀ ਹਥਿਆਰ ਨ ਉਠਾਉਂਦੇ 

ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ 

ਪ੍ਰਿਤ ਕਰਦੇ ।ਉਹ ਰੀਭੀਰ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਮਹਾਕਵੀ ਸਨ। 

ਖ਼ੁਦ ਸਾਹਿਤ ਰਚਿਆ ਅਤੇ 52 ਕਵੀਆਂ ਨੂੰ ਆਸਰਾ ਦੇ ਕੇ 

ਵੀਰ-ਰਸੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਵਾਈ। ਆਪ ਦੀ ਰਚੀ 

ਬਾਣੀ 'ਦਸਮ ਗੰਥ” (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 

ਪਰ ਇਸ ਰੀਥ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਵਿਵਾਦਾਸਪਦ ਹੈ। 

/ਵਾਅਕਾ/ਤਿਤਵ : ਆਪ ਰਣ-ਵਿਕ੍ਰਮ ਯੋਧੇ ਸਨ। 

ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਚਲਾਉਣ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਸਨ। ਤਲਵਾਰ ਨਾਲ ਸ਼ੇਰ 

ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕਰਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਲਗਦਾ ਸੀ। ਤੀਰ- 

ਅੰਦਾਜ਼ੀ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਮਾਲ ਦੀ ਮਹਾਰਤ ਸੀ। ਭਾਰਤ 
ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਸੀ ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਅਤੇ ਮਹਾਵੀਰ ਅਰਜਨ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਕਰਤਬ ਵਿਚ ਆਪ ਹੀ ਬੇਜੋੜ ਸਨ। ਰਣ- 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ, ਗੁਰੂ 

ਭੂਮੀ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਅਤੇ ਸੈਚਾਲਨ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਬਹੁਤ 
ਸੂਝਵਾਨ ਸਨ। ਕਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਮਝਦੇ 

ਸਨ। ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਸਦਾ ਅਭਿਆਸੀ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸੀ ਜੱਥੇਦਾਰਾਂ 

ਦੇ ਅਧੀਨ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਦੀ ਸੈਨਾ ਬੜੀ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ 

ਅਤੇ ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗੀ ਸੀ। ਆਪ ਹਾਰੇ ਹੋਏ ਦਲ ਦੀਆਂ 

ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਤਾਕੀਦ 

ਕਰਦੇ ਸਨ। ਯੁੱਧ ਜਿਤਣ ਲਈ ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮਨ 

ਵਿਚ ਆਤਮ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੀ ਜੋਤਿ ਜਗਾਈ ਅਤੇ ਸਵਾ 

ਲੱਖ ਨਾਲ ਇਕ ਇਕਲੇ ਨੂੰ ਜੂਝਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। 

ਆਪ ਸਦਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਹੋ ਕੇ ਲੜਦੇ ਅਤੇ ਧਰਮ -ਰਖਿਆ 

ਦੇ ਅੰਦੋਲਨ ਲਈ ਆਪਣਾ ਸਭ ਕੁਝ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਨ ਲਈ __ 

ਤਿਆਰ ਰਹਿੰਦੇ। ਆਪ ਸਮਾਜ ਸੁਧਾਰਕ ਅਤੇ ਸਮਦਰਸ਼ੀ 

ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਯੁਗ-ਪੁਰਸ਼ ਸਨ। ਆਪ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਅਤੇ ਦ੍੍‌ਿੜ੍ਹ 

ਇਰਾਦੇ ਵਾਲੇ ਇਕ ਸੱਚੇ ਮਨੁੱਖ ਸਨ। ਸੁੰਦਰ ਸਡੌਲ ਸ਼ਰੀਰ _ 

ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਅਝੁਕ, ਨਿਡਰ ਅਤੇ ਅਡੋਲ ਰਹੇ। 

ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਰਾਸ਼ਟਰ- ਨਿਰਮਾਤਾ 

ਵਜੋਂ ਸਤਿਕਾਰਿਆ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮਰ ਚੁਕੀ ਕੌਮ ਨੂੰ 

ਫਿਰ ਤੋਂ ਪਾਣਵਾਨ ਬਣਾਉਣਾ ਆਪ ਦੀ ਕਰਾਮਾਤ ਹੈ। 

ਆਪ ਪਦ-ਦਲਿਤ ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਸੁਤੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਅਤੇ 

ਅਲਸਾਈਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਸਫਲ ਢੰਗ ਨਾਲ ਉਭਾਰ ਸਕੇ। 

ਆਪ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਿਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਮਹਾਪੁਰਸ਼, ਯੁੱਧ -ਖੇਤਰ 

ਵਿਚ ਵੈਰੀਆਂ ਲਈ ਆਫ਼ਤ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਭਾਈਚਾਰੇ ਵਿਚ 

ਫ਼ਕੀਰ ਸਨ। ਆਪ ਤੋਂ` ਪਹਿਲਾਂ ਕਿਸੇ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਨੂੰ ਪਦ 

-ਦਲਿਤਾਂ ਤੌਂ ਯੋਧਿਆਂ ਦਾ ਕਰਮ ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਗੱਲ ਨਹੀਂ 

ਸੁਝੀ ਸੀ, ਪਰ ਆਪ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ-ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਨਵੇਂ 

ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਅਤੀਤ ਸਹਿਜ-ਧਰਮੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ 

ਦਾ ਜੀਵਨ-ਫਲਸਫਾ “ਕਰਨ ਜਾਂ ਮਰਨ” ਉਤੇ ਟਿਕਿਆ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀ ਦਾਤ ਨਾਲ ਆਪ ਨੇ ਮਿੱਟੀ ਦੇ 

ਮਾਧੋਆਂ ਨੂੰ ਸੂਰ-ਵੀਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਦਾ 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਅਸਾਧਾਰਣ ਅਤੇ ਅਨੂਪਮ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਦਾ 

ਮੁਜਸਮਾ ਸਿਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

/ਵਚਾਰਧਾਰਾ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 'ਦਸਮ-ਗੰਥ” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 

ਭਗਤੀ-ਪ੍ਧਾਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਨਿਸਚਿਤ 
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ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ “ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ” 

ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗੀ ਦੀ “ਜਪੁਜੀ” ਦੀ ਭਾਵ 

-ਸਾਮਗੀ ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਰ 
ਭਗਤੀਮਈ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨੂੰ “ਇਕ” ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ- ਨਮਸ਼ਤੀ ਸ਼ ਏਕੰ/ਉਹ ਓਅੰਕਾਰ ਸਰੂਪ ਹੈ। “ਅਕਾਲ 

ਉਸਤਤਿ” ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਪ੍ਣਵੈ ਆਮੰਦਾ 

ਏਕੰਕਾਰ / ਇਥੇ ੧ ਅਤੇ ਓਅੰਕਾਰ ਨੂੰ ਸਮਨਵਿਤ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ “ਜਾਪੁ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਵਚ ਓਅੰ ਆਮਦ ਡਪੰ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਤ੍ਰਿਦੇਵਾਂ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਉਹ ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ “ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ” ਵੀ ਹੈ। “ਜਾਪੁ 

ਸਾਹਿਬ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਅਕਾਲ ਪਰਖ ਆਦੇਸ਼, ਕਾਰਨ 

ਕਾਨਿੰਦ ਹੈ, ਸਰਝੰ ਕਰਤਾ, ਜਗਾ ਕੇ ਕਰਨ ਹੈ। ਉਹ “ਅਨਭਉ” 

ਅਤੇ “ਅਭੈ” ਹੈ। “ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ” ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਨੇ ਉਸੇ ਦੀ ਰਖਿਆ ਉਤੇ ਭਰੋਸਾ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਅਕਾਲ ਪਰਖ 

ਕਾ ਰਛਾਂ ਹਮਨੰ/ਉਹ ਸੱਤਾ ਕਾਲ-ਰਹਿਤ, ਸਭ ਦਾ ਕਾਲ 

ਅਤੇ ਸਭ ਦੀ ਕਰਤਾ ਹੈ--ਕਾਲ ਰਹਤ ਅਨਕਾਲ ਸ਼੍ਰਖਾ/ 

ਅਲਥ' ਪਰਖ ਅਝਗਤਾ ਆਵਸੁਤਾ/ ... ਸਭ ਕੇ ਕਾਲ ਸਭਨ 

ਕੋ ਕਰਤਾ /ਰੌਗ ਸੋਗ ਦੌਖਨ ਕੌ ਹਰਤਾ /(ਅਕਾਲ-ਉਸਤਤਿ, 

9-10)। ਉਹ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ “ਅਜੋਨੀ” ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ 

ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣ ਕਾਰਣ 'ਸੈਭੇ” (ਸੂਯੋਭਵ) ਹੈ-- ਸ਼ਯੰਭਾਵ 

ਸ਼ਭੰ ਸਰਦਾ ਸ਼ਰਝ ਜੁਗਤ / ਉਹ ਨਿਰਾਕਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ , ਵਰਣ, ਜਾਤਿ- ਪਾਤਿ ਤੋਂ ਪਰ੍ਹੇ ਹੈ; ਉਸ 

ਦਾ ਕੋਈ ਰੂਪ-ਰੈਗ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਅਚਲ ਸਰੂਪ ਵਾਲਾ, ਸੁਤੇ- 

ਹੈ; ਉਹ ਕਰੋੜਾਂ ਇੰਦਾਂ ਦਾ ਇੰਦ ਅਤੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹਾਂ ਦਾ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਭੇਦ ਤਿੰਨ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਰਾਜੇ, ਦੇਵਤੇ, 

ਮਨੁੱਖ, ਅਸੁਰ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕੇ ਹਨ ਅਤੇ ਨੇਤਿ ਨੌਤਿ ਕਹਿ ਕੇ 

ਆਪਣੀ ਅਸਮਰਥਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ-- ਚਕ /ਓਿਹਨ ਅਰ 

ਬਰਨ ਜਾਤਿ ਅਰ ਪਾਤਾ ਨ/ਹਿਨ ਜਿਹ / ਰੂਪ ਰੰਗ ਆਰ ਰੇਸ 

ਭੇਖ ਕੋਊ ਕਹਿ ਨ ਸ਼ਕਾਤ /ਨੀਹ/ ਅਚਲ ਮਗ/ੱਤਾ ਅਨਭਾਵਾ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ ਆ0ਤੋਜ ਕ/ਹਿਜੀ/ ਕਟਿ /ਇੰਦੁ /ਇੰਦਾੱਣ ਸ਼ਭਹ 

ਸ਼ਾਹਗਟਿ ਗਟਿਜ / ਤ੍ਰਿਿਵਣ ਮਹ੫ ਸੁਰ ਨਰ ਅਸ਼ਰ ਨੰਤਾ 

ਨੰਤ ਬਨ /ਤਿਣ ਕਹਤ / ਤਵ ਸਰਬ ਨਾਮ ਕਥੈ ਕਾਵਨ ਕਰਮ 
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ਨਾਮ ਝਰਣਤ ਸ਼ਮਆਤਿ /$ / (ਜਾਪੁ)। 

ਗੁਰੁ ਗੁੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨੂੰ ਦਿਆਲੂ , 

ਕ੍ਿਪਾਲੂ, ਭਗਤ-ਵੱਛਲ , ਪ੍ਤਿਪਾਲਕ ਅਤੇ ਪਰਉਪਕਾਰੀ 

ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਉਸ ਦਾ ਸੌਮ੍ਯ ਅਥਵਾ ਕੋਮਲ ਰੂਪ 
ਹੈ। ਇਕ ਦੋ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਅਸੁਰ-ਸੈਘਾਰੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ- ਮੇਰਾ ਪ੍ਭ ਸ਼ਾਚਾ 

ਅਸੁਰ ਸੰਘਾਰਣੁ / ਗੁਰ ਕੰ ਸ਼ਬੰਦਿ ਭਗ/ਤ /ਨੋਸਤਾਰਣੁ / 

(ਗੁ.ਗੰੰ.1056)। ਪਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਸੋਚ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲੀ ਲਿਆਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਕਾਫ਼ੀ ਬਦਲ ਚੁਕੀਆਂ ਸਨ। ਆਤਮ- 

ਰਖਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਸਾਹਮਣੇ ਸੀ। ਪੰਜਵੇ' ਅਤੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਮਹਾ-ਬਲਿਦਾਨਾਂ ਨੇ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਝੰਝੋੜ ਦਿੱਤਾ 

ਸੀ। ਭੈ-ਭੀਤ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵੀਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਭਰਨ 

ਅਤੇ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਲਈ ਪੋਰਣਾ ਦੇਣ ਲਈ ਸਾਹਿਤ- 

ਸਿਰਜਨਾ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸਮਝੀ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 

ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਤੋਂ ਸੈਕਟ-ਹਰਨ ਦੀ ਆਸ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਸੌਮ੍ਯ ਕਲਪਨਾ ਦੇ ਨਾਲ ਜੁਝਾਰੂ ਕਲਪਨਾ ਵੀ 

ਜੁੜਨ ਲਗੀ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ, ਸੈਤ ਅਤੇ ਸਿਪਾਹੀ 

ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਸਾਮੰਜਸ ਹੋਣ ਲਗਾ। ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਖ਼ੁਦ ਇਕ 

ਵੀ ਯੁੱਧ-ਵੀਰ ਨਜ਼ਰ ਆਉਣ ਲਗਿਆ। ਉਹ ਸੌਮ੍ਯ ਹੁੰਦਾ 

ਹੋਇਆ ਵੀ ਕਠੋਰ ਅਤੇ ਜੁਝਾਰੂ ਹੈ- (1) ਨਮੋ ਸ਼ਸਤਹ ਪਾਣ / 
ਨਮੋ ਅਸ਼ੜਹ ਆਣੇ /“੨7 (2) ਨਮ ਨੈਤ ਨਾਰਾਇਣ ਰੂਰ 
ਕਾਰਮੇ /੫£ (3) ਨਮੌੰ ਜੁਧ ਜਧੇ ਨਮੇਂ ਗਿਆਨ /ਗਿਆਨ /... 

ਨਮ ਕਲਹ ਕਰਤਾ ਨਮੋ ਸਾਂਤ ਰੂਪ /੯੭ (ਜਾਪੁ)। 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ ਪਰਮ- 

ਸੱਤਾ ਦੇ ਨਾਂ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਵੀ ਵੀਰ-ਭਾਵਨਾ ਵਾਲੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਅਨੇਕ ਅਜਿਹੀਆਂ ਉਕਤੀਆਂ ਵੀ ਮਿਲ 

ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਭੂ ਦਾ ਵੀਰ ਅਤੇ ਸੈਘਾਰਕ 

ਰੂਪ ਉਘੜਦਾ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ ਗਨਲ ਨਕਸ਼ਤੰ, ਖਲ ਘਆ7/ਇਕਾ 

ਹੈ, 'ਰਿਪ ਤਾਪਨ ਹੈ, ਸ਼ਤੰ ਪ੍ਣਾਸੀ, ਆਰ ਘਾਲਯ ਹੈ, ਆਦਿ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਉਕਤੀਆਂ ਤੋਂ ਪਰਮ- 

ਸੱਤਾ ਦਾ ਦੁਸ਼ਟ-ਦਮਨ-ਕਾਰੀ ਰੂਪ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਚਿਤ੍ਣ ਨਾਲ ਭੈ-ਭੀਤ ਸਮਾਜ ਵਿਚ 
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ਵੈਰੀ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਦੀ ਆਸ ਬੱਝੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾਨੀ 

ਆਸਵੈਤ ਹੋ ਕੇ ਉਤਸਾਹ-ਪੂਰਵਕ ਆਤਮ-ਬਲ ਨਾਲ 

ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਜੌਹਰ ਵਿਖਾਉਣ ਵਿਚ ਸਮਰਥ 
ਹੋਏ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਜੁਝਾਰੂ ਕਲਪਨਾ ਨਾਲ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 

ਦੇ ਸੌਮ੍ਯ ਅਤੇ ਰੌਦ ਦੋਵੇਂ ਰੂਪ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

“ਜਾਪੁ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਸੇ ਸਾਮੰਜਸ ਨੂੰ 

ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ-- ਵਕਾਲੰ ਪ੍ਣਾਸੀੰ/ਇਆਲੀ ਸ਼੍ਰਪੋ/ 

ਸ਼ਦਾ ਅੰਗ ਸੰਗੇ ਅਭਾੰਗੰ` /ਲੋਭੂਤੇ / ਰ੍ 

ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ 

ਬਾਰੇ “ਦਸਮ ਗਰੰਥ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਚਰਚਾ ਨਹੀਂ ਹੋਈ, ਪਰ 

ਉੱਜ ਜੋ ਕੁਝ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਹੀ ਅਗੇ ਤੋਰਦਾ ਹੈ। ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਅਨੁਸਾਰ 

ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਇਕ ਖੇਲ-ਤਮਾਸ਼ਾ ਹੈ। ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਇਕ 

ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਨੇ ਅਨੇਕ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਉਹ 

ਵਾਂਗ ਸਮੇਟ ਵੀ ਲੈਂਦੀ ਹੈ-ਏਕ ਮਗੰਤਿ ਅਨੰਕਾ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਾਨ ਰੂਪ ਅਨੰਕ / ਖੋਲ ਖੋਲ ਅਥੰਲ ਥੈਲਨ ਅੰਤ ਕੌ /ਫਰ 

ਏਕਾ /£੧ / (ਜਾਪੁ)। 

“ਅਕਾਲ-ਉਸਤਤਿ” ਵਿਚ ਵੀ ਇਸੇ ਤੱਥ ਦੀ 

ਉਪਮਾਨ-ਵਿਧਾਨ ਦੁਆਰਾ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ 

ਕਿ ਜਿਵੇਂ ਅੱਗ ਤੋ ਕਈ ਚਿਗਾਰੀਆਂ ਨਿਕਲ ਕੇ ਅਤੇ 

ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਦਸ ਕੇ ਫਿਰ ਅੱਗ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾ ਜਾਂਦੀਆਂ 

ਹਨ; ਜਿਵੇਂ ਇਕ ਮਿੱਟੀ ਤੋਂ ਅਨੇਕ ਜ਼ੱਰੇ ਪੈਦਾ ਹੋ ਕੇ ਅਤੇ 

ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਾ ਕੇ ਫਿਰ ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਮਿਲ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ; ਜਿਵੇਂ ਕਿਸੇ ਨਦੀ ਜਾਂ ਜਲ-ਆਸ਼ਯ ਵਿਚ ਅਨੇਕ 

ਲਹਿਰਾਂ ਉਠ ਕੇ ਅਤੇ ਆਪਣੈ ਅਸਤਿਤ੍ਰ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 

ਕਰਾ ਕੇ ਫਿਰ ਜਲ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ; ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਤੋਂ ਅਨੇਕ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਸਤੂਆਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਕੇ` 
ਫਿਰ ਉਸ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ-- ਜੌਸ਼ੇ ਏਕ ਆਗ 

ਤੇ ਕਨੁਨਾ ਕੋਟਿ ਆਗ ਓੰਠੰ, ਨਯਾਰੇ ਨਯਾਣੋ ਨੂੰ ਕੇ /ਫਰ 

ਆਗਾ ਨ /ਮਲਾਹੰਹੰਗੇ / ਜੋਸ਼ੇ ਏਕਾ ਹਾਰੇ ਤੋਂ ਅਨੌਕਾ ਹਨ ਪੁਗਾਤਾ 

ਹੈ, ਹਾਰ ਕੇ ਕਨੂਕਾ ਫੇਰ ਹਨ ਹੀ ਸਮਾਮਹਿੰਗੇ / ਜੈਸੇ ਏਕ ਨਦ 

ਤੇ ਤਰੰਗ ਕੀਟ ਓਪਜਤ ਹੈ, ੫ਹਨੈ ਕੇ ਤਰੰਗ ਸ਼ਲੈ ਪਹੰਨੇ ਹਾੰ 

ਕਾਹਾ/ਹੈਗੇ / ਤੈਸ਼ੇ /ਵਸ਼ਵ ਡ੫ ਤੇ ਅਭੂਤਾ ਭੂਤ ਪੁਗਟ' ਹੋਏ, 

ਤਹ ਤੇ ਉਪਜ ਸਬੈ ਤਾਹਾੰ/ ਮ ਸ਼ਮ/ਹਿੰਗੇ /£੭4 

ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਥਵਾ ਮਨੁੱਖ ਸੈਬੈਧੀ ਵੀ “ਦਸਮ 

ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਬਹੁਤੀ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਕਹੀ ਗਈ। ਪਰ ਜੋ ਕੁਝ 

ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਸ ਸੈਬੰਧੀ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਹੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕੋਈ ਬੈਰਾਗੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕੋਈ ਸੰਨਿਆਸੀ, 

ਕੋਈ ਹਿੰਦੂ ਹੈ ਅਤੇ ਕੋਈ ਤੁਰਕ, ਪਰ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ 

ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਦਾ ਕਰਤਾ ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਹੀ ਹੈ। ਉਹ ਕ੍ਰਿਪਾਲੂ ਅਤੇ ਰੋਜ਼ੀ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ 

ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਦੀ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ- ਕੰਊਂ ਭਇਓ ਮੰਡੀਆ 

ਸੰਨਿਆਸੀ ਕੋਊ ਜੋਗੀ ਭਇਓ, ਕੋਊ ਬੁਹਮਚਾਗੀ ਕੋਊ 

ਲਤਾ ਅਨੁਮਾਨਬੋਂ / /ਹੈਂਦੂ ਤੁਰਕ ਕੋਊ ਭਾਫਜੀ /ਇਮਾਮ 

ਸ਼ਾਫੀ, ਮਾਨਸ਼ ਕੀ ਜਾਤ ਸਬੈ ਏਕ ਪਹਿਚਾਨਬੋਂ / ਕਰਤਾ 

ਕਾਗੀਮ ਸੋਈ ਰਾਜਕ ਰਹੀਆ ਓਏ, ਦੂਸਰੇ ਨ ਭੇਦ ਕੌਈ 

ਭੂਲ ਭੂਮ ਆਨਬੋ / ਏਕ` ਹੀ ਕੀ ਸਵ ਸਭ 2 ਕੌ ਗੁਰਦੇਵ 

ਏਕ, ਏਕ” 20 ਸਰੂਪ ਸ਼ਬੰ ਏਕੰ ਜੌਤ ਜਾਨਝੋਂ/£੫/ ਇਸ 

ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਅਗੇ ਤੋਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵਖਵਾਦ ਅਤੇ 

ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅਭਿਮਾਨ ਨੂੰ ਤੁਛ ਮੰਨ ਕੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ 

ਕਿ ਮੰਦਿਰ ਅਤੇ ਮਸਜਿਦ, ਪੂਜਾ ਅਤੇ ਨਮਾਜ਼, ਸਭ ਇਕ- 

ਸਮਾਨ ਹਨ। ਮਨੁੱਖ ਸਾਰੇ ਇਕ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਖ ਵਖ 

ਹੋਣ ਦਾ ਕੇਵਲ ਭਰਮ ਹੀ ਹੈ। ਦੇਵਤਾ, ਦੈਂਤ, ਯਕਸ਼, 

ਰੀਧਰਬ, ਮੁਸਲਮਾਨ, ਹਿੰਦੂ ਆਦਿ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਉਪਰਲੀ 

ਵਖਰਤਾ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਰਹਿਤਲ ਦਾ 

ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖ ਅੱਖਾਂ, ਕੈਨਾਂ, ਸ਼ਰੀਰ ਦੀ ਬਨਾਵਟ 

ਵਜੋਂ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਭੌਤਿਕ 

ਤੱਤਾਂ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਹੋਈ ਹੈ। ਰਾਮ ਅਤੇ ਰਹੀਮ, ਕੁਰਾਨ 
ਅਤੇ ਪੁਰਾਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਬਨਾਵਟ ਇਕੋ ਜਿਹੀ ਹੈ- ਦੋਹਰਾ #ਆਨੰਤ ਸੋਈ 

ਪੂਜਾ # ਨਿਵਾਜ ਓਟ, ਆਨਸ਼ ਸ਼ਝੰ ਏਕ ਪੈ ਅਨੇਕ ਕੋ 

ਭਰਮਾਂ ਹੰ/ ਦੇਵਤਾ ਅਦੌਵ ਜਛ` ਗੰਧ੍ਸ ਤੁਰਕ /ਹੰਦੁ, 

/ਨੇਆਰੇ /ਨੇਆਨੇ ਦੇਸ਼ਨ ਕੇ ਡੇਸ਼ ਕੇ ਪੜਾਓ ਹੈ/ ਏਕੈ ਨੰਨ ਏਕੈ 

ਕਾਨ ਏਨੀ ਦੋਹ ਏਕੰ ਬਾਨ, ਖਾਕ ਝਾਦ ਆਤਸ਼ ਅੰਰ ਆਲ ਕੰ 

ਰਲਾਉਂ ਹੈ/ ਅਲਹ ਅਭੰਦ ਸੋਈ ਪੁਰਾਨ ਆ ਕੁਰਾਨ ਓਈ, 

ਏਕਾ 2 ਸ਼੍ਰਪ ਸਬੈ ਏਕਾ ਹੀ ਨਾਉ ਹੈ/£੬/ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਦਰਭਾਂ 
ਤੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
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ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 

ਅਦੈੈਤ ਸੰਬਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਹੀ ਇਕ-ਮਾੜ੍‌ 

ਸਾਧਨ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। “ਜਾਪ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਪ੍ਰੇਮ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਸਰਬਤ ਵਿਚਰ ਰਹੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮ ਵਿਚ 

ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ, ਦੋਵੇਂ ਅਭਿੰਨ ਹਨ। ਹਰ ਪਾਸੇ ਪਰਮ ਦਾ 

ਹੀ ਪਸਾਰਾ ਹੈ-ਜੜ੍ ਤੜ੍ /ਦਸ਼ਾ /ਵੇਸ਼ਾ ਹਇ ਫੰਲਿਓ 

ਅਨਰਾਗ (੮੦)। “ਅਕਾਲ-ਉਸਤਤਿ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ ਨੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਠਾਕੁਰ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ 

ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨੇ ਸ਼ਿਵਲਿੰਗ ਨੂੰ ਗਲੇ ਵਿਚ 

ਲਟਕਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕੋਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਲ ਅਤੇ ਕੋਈ ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਮੰਨਦਾ ਹੈ। ਕੋਈ ਬੁੱਤਾਂ 

ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕੋਈ ਮੜ੍ਹੀਆਂ ਨੂੰ ਪੂਜਦਾ ਹੈ। ਪਰ 

ਇਹ ਸਾਰੇ ਵਿਖਾਵੇ ਦੀ ਕੂੜੀ ਕ੍ਰਿਆ ਵਿਚ ਉਲਝੇ ਹੋਏ 

ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭੇਦ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਅਸਮਰਥ 

ਹਨ- ਕਾਨੂ ਲੈ ਪਾਹਨ ਪੂਜ ਧਠਿਯੋਂ /ਨੈਰ, ਕਾਨੂ ਲੰ /ਲੈਗਾ 

ਗਰੈ ਲਟਕਾ/ਇਉ/ ਕਾਹੂ ਲਿਓ ਹਰੇ ਆਵਾਚਾ /ਦਸ਼ਾ ਆਹ 

ਕਾਰ ਪਛਾਹ ਕੇ ਗੰਸ਼ ਨਿਵਾਇਇ / ਕਉ ਝਤਾਨ ਕੌ ਪੁਜਤਾ ਹੈ 

ਪਲ, ਕੋਊ ਮ੍ਰਤਾਨ ਕਾਂ ਪੂਜਨ ਧ/ਏਓਂ / ਕੁਰ ਉਆ ਉਂਗਇਓਂ 
ਸ਼ਭਹੀ ਜਗ, ਸ਼ ਭਗਵਾਨ ਕੋ ਭੱਟ ਨ ਪ0ਇਓ/2/ 

ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਭੇਦ ਬਾਹਰਲੇ 

ਵਿਖਾਵਿਆਂ ਜਾਂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ 

ਸਕਦਾ। ਬਗਲੇ ਵਾਂਗ ਅੱਖਾਂ ਮੀਟਣ ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਲਗਾਉਣ 

ਨਾਲ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਬਣਦਾ, ਸੱਤਾਂ ਸਮੁੰਦਰਾਂ ਦਾ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰ 

ਲੈਣ 'ਤੇ ਵੀ ਲੋਕ-ਪਰਲੋਕ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਵਿਸ਼ੇ- 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿਣ ਨਾਲ ਕੇਵਲ ਉਮਰ 

ਬਿਤਾਉਣੀ ਹੈ। ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮ ਹੀ ਇਕ-ਮਾਤ੍ ਸਾਧਨ 

ਹੈ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ- ਕਾਹਾ 

ਭਲੋ ਜੋ ਦੋਊ ਲੌਚਨ ਮੰਦਾ ਕੰ, ਝੰਠ ਗੰਹਿਓ ਝਕ ਧਿਆਨ 

ਲਗਾ/ਇਓ / ਨਾੜ /ਫ/ਰਿਆ ਲੀਏ ਸ਼ਾਤ ਸਮੁੰਦਨ, ਲੌਕ 

ਗਾਇਓ ਪਰਲੌਕ` ਗਵਾ/ਏਓ/ ਬਾਸ਼ ਕੀਨ /ਥ/ਖਿਆਨ ਨੋ 

ਬੈਠ ਕੇ, ਐਸੇ 2 ਐਸੇ ਸੁ ਛੈਸ਼ ਝਿਤਾ7ਇਓਂ / ਸ਼ਾਚ ਕਹੋ ਸ਼ਨ 

ਲੰਹ ਸਭੋ, ਜਿਨ ਪ੍ਰੰਮ ਕੀਓ /ਤਿਨ 2 ਪ੍ਭੁ ਪ/ਇਓਂ />੬/ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸਰਬ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸਾਧਨ 'ਪ੍ਰੇਮ” 

ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ ਮੰਡੀ 

ਹੈ। ਇਹ ਭਾਵਨਾ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪੋਮ-ਭਗਤੀ ਦੀ 
ਹੀ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤੀ ਹੈ। 

ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍੍‌ (ਕਿਲ੍ਹਾ): ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਉਸਰਵਾਇਆ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ ਜੋ 

ਭੰਗੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਬਣਵਾਈ ਇਕ 

ਗੜ੍ਹੀ ਦੇ ਥੇਹ ਉਤੇ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 

ਨਾਂ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1805 ਈ. ਤੋਂ 1809 ਈ. ਤਕ ਚਾਰ ਸਾਲ ਇਸ ਦੀ 

ਉਸਾਰੀ ਚਲਦੀ ਰਹੀ। ਸ. ਸ਼ਮੀਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 

ਕਿਲ੍ਹੋਦਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਅੰਦਰ 

ਸਿੱਕਿਆਂ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ, ਅਸਲਾ- 

ਖ਼ਾਨਾ, ਸ਼ਾਹੀ ਅਸਤਬਲ ਅਤੇ ਘੋੜਸਵਾਰ ਸੈਨਿਕ ਰਹਿੰਦੇ ` 

ਸਨ। ਫ਼ਕੀਰ ਇਮਾਮਉੱਦੀਨ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮੇਂ ਤਕ ਇਸ ਦਾ 

ਵਿਵਸਥਾਪਕ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਜੰਗੀ ਕੈਦੀਆਂ ਨੂੰ 

ਵੀ ਬੰਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍੍‌ ਮੰਡੀ : ਸਰਹਿੰਦ ਤੋਂ 9 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ 

ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਸ ਨਗਰ ਨੂੰ 'ਮੰਡੀ ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ। ਇਥੇ ਲੋਹੇ ਦੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਮੰਡੀ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਰਵਾਇਤ 

ਅਨੁਸਾਰ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਮੇਹਰਾਜ ਦੀ 

ਲੜਾਈ ਤੋ ਬਾਦ ਜਦੋ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਲ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ, 

ਤਾਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ ਇਕ ਵੱਡੀ ਢਾਬ ਦੇ ਕੰਢੇ ਆਪਣੇ 

2200 ਸੈਨਿਕਾਂ ਸਮੇਤ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਨਾਕਾਰਾ 

ਹੋਏ ਸ਼ਸਤਾਂ ਦੀ ਮੁਰੰਮਤ ਲਈ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਉਦਮ ਕੀਤਾ, 

ਪਰ ਇਥੇ ਲੋਹੇ ਦੀ ਬੜੀ ਘਾਟ ਸੀ। ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਲੋਹੇ ਦੀ 

ਅਣ-ਉਪਲਬਧੀ ਬਾਰੇ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕਰਨ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਕਿ ਸਮਾਂ ਆਉਣ 'ਤੇ ਇਥੇ ਲੋਹੇ ਦਾ ਬਹੁਤ 

ਵੱਡਾ ਭੰਡਾਰ ਹੋਵੇਗਾ। ਸਮਾਂ ਬੀਤ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1883 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਥੇ ਰੇਲਵੇ-ਸਟੇਸ਼ਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ 

ਦਾ ਨਾਂ “ਨਾਭਾ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਨਾਭਾ ਨਗਰ ਨੂੰ 

ਜਾਣ ਲਈ ਸਵਾਰੀਆਂ ਇਥੇ ਹੀ ਉਤਰ ਕੇ ਜਾਂਦੀਆਂ ਸਨ। 

ਇਸ ਨਾਂ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ ਭੁਲੇਖਾ ਪੈਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਨਾਭਾ- 

ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿਦ 

ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋਂ 'ਗੋਥਿੰਦਗੜ੍ਹ” ਰਖ ਦਿੱਤਾ। 



ਗੋਬਿੰਦ ਗੀਤਾ 

ਫਿਰ ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਕ ਮੰਡੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕਰਵਾਈ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਹ ਨਗਰ “ਗੋਬਿਦਗੜ੍ਹ ਮੰਡੀ” 

ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ” ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਹਿਲਾਂ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਸੀ, 

ਪਰ ਜੂਨ 1955 ਈ. ਤੋਂ ਇਸ ਦੀ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰ ਚਾਰ-ਮੰਜ਼ਲੀ 

ਇਮਾਰਤ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਸੈਨ 1983 ਈ. ਤੋਂ ਇਥੇ ਢਾਬ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਰ 

ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਪੂਰਣਮਾਸੀ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜਨਮ-ਦਿਨ ਬਹੁਤ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ 

ਮੰਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਥੇ ਹੋਲੇ ਦੇ ਮੌਕੇ ਕਾਫ਼ੀ ਰੌਣਕ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਅਧੀਨ ਹੈ। 

ਗੋਬਿੰਦ ਗੀਤਾ (ਕਾਵਿ): ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੰਬੰਧ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਹ ਅਸਲੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਕ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ 
ਲਾਲ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਲਾਲ, ਕਵੀ”। 

ਗੋਬਿੰਦਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਨਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ, ਜੋ ਬਰੇਟਾ ਤੋਂ 7 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। 

ਇਥੇ ਦੋ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਗਾਗਾ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਅਤੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਖੁਡਾਲ 

ਪਿੰਡ ਤੋ ਸਿਰਸਾ ਨਗਰ ਵਲ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 
ਦੋ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਹੁਣ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਉਸਾਰੀ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਮਸਿਆ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ 
ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਗੋਰਖਨਾਥ : ਇਹ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਦਾ ਉਹ ਸਸ਼ਕਤ 

ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਤਾਪ ਨਾਲ ਕਾਬੁਲ 

ਤੋਂ ਬੰਗਾਲ ਤਕ ਯੋਗ-ਮਤ ਦਾ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹਤਾ ਪੂਰਵਕ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਵਿਚ ਸ਼ਕ ਨਹੀਂ ਕਿ ਮਛੰਦ੍ਨਾਥ ਨੂੰ ਯੋਗਮਤ 

ਦਾ ਮੋਢੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਮਤ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 

ਗਰਖਨਾਬ 

ਹੋਣ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਯੋਗਦਾਨ ਗੋਰਖਨਾਥ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 

ਕਈ ਵਾਰ ਨਾਥ-ਮਤ ਨੂੰ ਗੋਰਖ-ਮਤ ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਖੇਦ ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਾਧਕ ਦੇ ਜੀਵਨ 

ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸਾਮਗੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੋ 

ਕੁਝ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਰਵਾਇਤਾਂ ਤੋ ਬਿਨਾ ਕੁਝ ਨਹੀਂ 

ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਸਥਾਨ-ਪੂਰਤੀ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 
ਸਾਧਨ ਰਾਹੀ ਨ ਹੋ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਉਸੇ ਨੂੰ ਆਧਾਰ 

ਬਣਾਉਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੌਰਖਨਾਥ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਇਕ ਇਹ 

ਧਾਰਣਾ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 

ਦੀ ਤਹਿਸੀਲ ਗੁਜਰਖ਼ਾਨ ਦੇ ਕਿਸੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 

ਸੀ ਅਤੇ ਇਹ ਅਧਿਕਤਰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ 

ਵਿਚਰਿਆ ਸੀ। ਪਰ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਬਾਹਰੋਂ ਆਇਆ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਜਾਤਿ ਨੂੰ ਕੋਈ 

ਨੀਵੀ' ਦਸਦਾ ਹੈ, ਕੋਈ ਸੁਨਿਆਰਾ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕੋਈ 

ਬਾਹਮਣ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਇਕ ਘੁਮੱਕੜ ਸਾਧ ਸੀ। 

ਕਿਸੇ ਇਕ ਥਾਂ ਟਿਕਣਾ ਉਸ ਲਈ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ 

ਲਈ ਜਿਥੇ ਜਿਥੇ ਇਹ ਗਿਆ, ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 

ਸਥਾਨ ਅਥਵਾ ਧਾਮ ਕਾਇਮ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਸਮੇ' ਦੇ ਬੀਤਣ 

ਨਾਲ ਕਈਆਂ ਸਥਾਨਾਂ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਨਾਲ 

ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਗੌਰਖਨਾਥ ਦੇ ਸਮੇਂ ਬਾਰੇ ਵੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ 

ਮਤ-ਭੇਦ ਹੈ। ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਨੁਮਾਨਾਂ, ਅਸਪੱਸ਼ਟ 

ਬਾਹਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਅਤੇ ਲੌਕ-ਰਵਾਇਤਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅੰਦਾਜ਼ੇ ਲਗਾਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸਾਰਿਆਂ ਮਤਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਜੋ ਗੱਲ ਨਿਖੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ 

ਆਉਂਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਇਹ ਕਿ ਗੋਰਖਨਾਥ ਦਸਵੀਂ-ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ 

ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਮਛੰਦ੍ਰਨਾਥ ਦਾ ਚੋਲਾ ਸੀ 

ਜਾਂ ਛੋਟਾ ਗੁਰਭਾਈ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਵੀ ਵਿਵਾਦ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 

ਹੈ। ਜੋ ਵੀ ਹੋਏ, ਗੋਰਖਨਾਥ ਮਛੰਦੁਨਾਥ ਦੇ ਨਿਕਟ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ ਸੀ; ਉਮਰ ਵਿਚ 

ਉਸ ਤੋਂ ਛੋਟਾ ਸੀ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਅਥਵਾ ਗੁਰਭਾਈ 
ਮਛੰਦ੍ਨਾਥ ਨੂੰ ਤ੍ਿਆ-ਜਾਲ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਸਾਖੀ 

ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। 

ਗੋਰਖਨਾਥ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਬੜਾ ਪ੍ਰਤਾਪੀ ਅਤੇ 
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ਤੇਜਸਵੀ ਸਾਧਕ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ, ਤਿੱਬਤ ਅਤੇ 

ਮਤ ਦਾ ਝੰਡਾ ਗਡਿਆ। ਕਈ ਰਾਜੇ ਵੀ ਇਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 

ਹੋਏ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਰਾਜ-ਭਾਗ ਛਡ ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਪਿਛੇ 

ਲਗ ਤੁਰੇ। ਉੱਜ ਤਾਂ ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ ਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ 

ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਸਥਾਨ ਅਥਵਾ 

ਧਾਮ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਧਾਮ ਉਤਰ 
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ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦਾ ਗੌਰਖਪੁਰ ਨਗਰ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਥੇ 

ਗੋਰਖਨਾਥ ਨੇ ਬਹੁਤ ਤਪਸਿਆ ਕੀਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ 

ਇਸ ਨੂੰ ਸਮਾਧੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਥੇ ਹੁਣ ਕੈਨਪਾਟੇ 

ਸਾਧੂ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਗੌਰਖਨਾਥ ਨੂੰ ਨੇਪਾਲ ਵਿਚ ਪਸ਼ੂਪਤਿ ਦਾ 
ਅਵਤਾਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਇਸ ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਆਸ਼ਮ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ 

ਸਿੱਕੇ ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਹੀ ਨੇਪਾਲ 

ਵਾਸੀ ਗੋਰਖੇ ਅਖਵਾਉਣ ਲਗੇ ਹਨ। 

ਗੌਰਖਨਾਥ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਯੁਗ-ਪੁਰਸ਼ 

ਵਾਲਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਜਿਥੇ ਚਰਣ ਟੇਕ ਦਿੱਤੇ, ਜਨਤਾ ਨੇ 

ਉਸ ਮਿੱਟੀ ਨੂੰ ਵੀ ਮੱਥੇ ਉਤੇ ਲਾਇਆ। ਅਜਿਹਾ ਕਿਉਂ 

ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਬਲ 'ਤੇ ਗੋਰਖਨਾਥ 

ਇਤਨਾ ਉੱਚਾ ਉਠ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਕਥਨ ਵਿਚ 

ਇਕ ਅਲੌਕਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਪੈਦਾ ਹੋਂ ਗਈ। ਇਸ ਨੇ ਜੋ ਕਹਿ 

ਦਿੱਤਾ, ਪੂਰਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਅਨੋਕ ਚਮਤਕਾਰਪੂਰਣ ਘਟਨਾਵਾਂ ਜੁੜ ਗਈਆਂ। ਇਹ 

ਨਰ ਤੋਂ ਨਾਰਾਇਣ ਬਣਦਾ ਗਿਆ। ਆਪਣੀ ਮੰਤ੍-ਸ਼ਕਤੀ 

ਰਾਹੀ ਇਹ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਤਾਂ ਕੀ ਪਸ਼ੂਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਵਸ ਵਿਚ 
ਕਰ ਸਕਦਾ ਸੀ। ਗੋਰਖਨਾਥ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਕਸ਼ਟਾਂ 

ਦਾ ਵੀ ਨਿਵਾਰਣ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਕਿਸੇ 

ਅੰਸ਼ੁਧੀ ਦੀ ਵਰਤੋ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ, ਸਗੋ ਸੁਆਹ 

ਦੀ ਚੁਟਕੀ ਹੀ ਸੈਜੀਵਨੀ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲੈਂਦੀ 

ਸੀ। 

ਗੋਰਖਨਾਥ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸਾਂ ਅਥਵਾ 

ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਪੁਤਿ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਭੇਦ-ਭਾਵ 

ਨਹੀਂ ਸੀ ਰਖਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਸਭ ਸਮਾਨ ਸਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ 

ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਵਿਚ ਹਰ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਵਾਲੇ 

ਗਰਪਨਾਥ 

ਲੋਕ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। ਇਹ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ, ਚਿੱਤ- 

ਸੀ ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਡਾ. ਹਜ਼ਾਰੀ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦ੍ਹਿਵੇਦੀ (“ਨਾਥ- 

ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ', ਪੰਨਾ 106) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਬਿਕਰਮੀ 
ਸੈਮਤ ਦੀ ਦਸਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਭਾਰਤ-ਵਰਸ਼ ਦੇ ਮਹਾਨ 

ਗੁਰੂ ਗੋਰਖਨਾਥ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਸ਼ੋਕਰਾਚਾਰਯ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਭਾਰਤ-ਵਰਸ਼ ਵਿਚ ਦੂਜਾ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਭਾਰਤ ਦੇ ਕੋਨੇ 

ਕੋਨੇ ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ ਅਜ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਅੰਦੋਲਨ ਗੋਰਖਨਾਥ ਦਾ ਯੋਗ-ਮਾਰਗ ਹੀ ਸੀ। 

ਭਾਰਤ-ਵਰਸ਼ ਦੀ ਕੋਈ ਵੀ ਅਜਿਹੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ਹੈ ਜਿਸ 

ਵਿਚ ਗੋਰਖਨਾਥ ਬਾਰੇ ਕਹਾਣੀਆਂ ਨ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹੋਣ। 

ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹਨ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਕ ਗੱਲ 

ਅਤਿਅੰਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ- ਗੋਰਖਨਾਥ ਆਪਣੇ ਯੁਗ 

ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡਾ ਨੇਤਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਜਿਸ ਧਾਤ ਨੂੰ ਛੋਹਿਆ, 

ਉਹੀ ਸੋਨਾ ਬਣ ਗਈ। 

ਗੋਰਖਨਾਥ ਧੁੰਨ ਦਾ ਪੱਕਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀਆਂ 

ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਉਤੇ ਪਹਿਰਾ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ 

ਪੂਰਵਕ ਬ੍ਹਮਚਰਯ ਦਾ ਪਾਲਨ ਕੀਤਾ। ਅਜਿਹੇ ਸੈਜਮ 

ਵੇਲੇ ਕਈ ਵਾਰ ਇਹ “ਅਤੀਆ” ਨੂੰ ਵੀ ਪਾਰ ਕਰ ਜਾਂਦਾ 

ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਸੁਭਾ ਘੁੰਮਣ-ਫਿਰਨ ਵਾਲਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾ 

ਦੇ ਬਲ ਕਾਰਣ ਕੁਝ ਅੱਖੜ ਵੀ ਸੀ। ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ 

ਪਾਲਨਾ ਲਈ ਇਹ ਬਹੁਤ ਕਠੋਰ ਸੀ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ 

ਕੋਈ ਸਮਝੌਤਾ ਕਰਨ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਗੌਰਖਨਾਥ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਕਾਵਿ-ਬੱਧ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਪੁਰਾਤਨ ਹਿੰਦੀ 

ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਕਾਵਿ-ਸਾਧਨਾ 

ਇਸ ਦਾ ਪੇਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਬਸ ਮਨੌਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ 

ਦਾ ਸਾਧਨ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਸੂਖਮ ਕਾਵਿ ਡੂੰਘਾਈਆਂ ਅਤੇ ਕਲਪਨਾਵਾਂ ਨ ਹੋਣ ਪਰ 

ਸ਼ੈਲੀ ਸੀ। ਕਈ ਵਾਰ ਉਹ ਸੈਕੇਤਿਕ ਅਥਵਾ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ 

ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਹੈਰਾਨੀ ਵਿਚ ਪਾ 
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ਦਿੰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਇਹ ਇਸ ਦੀ ਗੁੱਝੀ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਇਕ 

ਪੱਖ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਉਪਲਬਧ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਡਾ. ਪੀਤਾਂਬਰ 

ਦੱਤ ਬੜਥਵਾਲ ਨੇ “ਗੋਰਖ ਬਾਨੀ? ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਪਾਦਿਤ 

ਕੀਤਾ ਜੋ ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤ੍ਯ ਸੈਮੇਲਨ, ਪ੍ਰਯਾਗ ਨੇ ਸੈਨ 

1942 ਈ. ਵਿਚ ਛਾਪ ਦਿੱਤੀ। 

ਗੋਰਖਨਾਥ ਨੇ ਨਾਥ-ਮਤ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ 

ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਪੰਥਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਹਨ-ਸਤ੍ਯਨਾਥੀ, ਧਰਮਨਾਥੀ, ਰਾਮ-ਪੰਥ, ਨਟੇਸ਼੍ਹਰੀ, 

ਕਨ੍ਹਣ, ਕਪਿਲਾਨੀ, ਵੈਰਾਗੀ, ਮਾਨ-ਨਾਥੀ, ਆਈ-ਪੰਥ, 

ਪਾਗਲ-ਪੰਥ, ਧਜ-ਪੰਥ ਅਤੇ ਗੀਗਾ-ਨਾਥੀ। ਗੋਰਖ- 

ਪੰਥੀਆਂ ਵਿਚ ਇਕ ਧਾਰਣਾ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ਿਵ 

ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਸੀ। ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ ਆਦਿ-ਨਾਥ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਆਦਿ-ਨਾਥ ਦਾ ਸ਼ਿਸ਼ ਮਛੰਦ੍-ਨਾਥ (ਮਤਸ੍ਯੇਂਦ ਨਾਥ) 

ਸੀ ਅਤੇ ਮਛੰਦ੍-ਨਾਥ ਦਾ ਸ਼ਿਸ਼ ਗੋਰਖਨਾਥ ਸੀ। ਪਰ ਸਮੇਂ 

ਦੇ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਗੋਰਖਨਾਥ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਇਤਨਾ 

ਗੋਰਵਮਈ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ ਸ਼ਿਵ ਜਾਂ ਮਛੰਦ੍-ਨਾਥ ਦਾ ਨਾਂ 

ਭੁਲਾ ਕੇ ਜੋਗੀ ਲੋਗ ਗੋਰਖਨਾਥ ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ ਜਪਣ ਲਗ 

ਗਏ। ਇਸ ਤੱਥ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 

ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-੫ੀਡਤ ਸਾਸਤ #7/ਤਿ ੫ੜਿਆ/ ਜੋਗੀ 

ਗਾਰਸੁ' ਗੌਰਸ਼ ਕਨਿਆ / #ੱ ਮਰਖ ਹਨ ਹਨ ਜਪ ਪੰੜਿਆ/ 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌.163)। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸੈਚਾਲਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦੀ ਭੇਂਟ ਅਨੌਕ ਸਿੱਧਾਂ-ਯੋਗੀਆਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਸੀ। ਜਨਮ- 

ਸੈਵਾਦਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਯੋਗ-ਮਤ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ 

ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸਹਿਜ ਸਾਧਨਾ 

ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਹਠ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਨਿਖੇਧ 

ਕਰਦਾ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਸੀਚੰਦ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ ਉਦਾਸੀ ਮਤ 

ਵਿਚ ਸੀਚੰਦ ਨੂੰ ਗੋਰਖਨਾਥ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਸਿੱਖ-ਮਤ ਅਤੇ ਗੋਰਖਮਤ ਵਿਚ ਇਕ ਅੰਤਰ- 

ਰੇਖਾ ਖਿਚੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਗੀਂਡ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ): ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 

ਗੌਰਾ, ਭਾਈ 

ਵਿਚ ਕੁਲ 28 ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ- 

ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚਲੇ 20 ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ 11 ਭਗਤ 

ਕਬੀਰ ਦੇ, 7? ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ ਹਨ। 

ਚਓਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 28 ਚਉਪਦਿਆਂ 

ਵਿਚੋਂ ਛੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ 

“ਛਕਾ ੧" ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰ 
ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਤੋਂ ਸਹਾਇਤਾ ਦੀ ਕੋਈ ਆਸ ਰਖਣੀ ਵਿਅਰਥ 

ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਿਸੇ ਗ਼ਰਜ਼ 

ਉਤੇ ਟਿਕੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 22 ਚਉਪਦਿਆਂ 

ਵਿਚੋਂ 21 ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਦੋ ਪਦੇ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਈ ਗੁਰਮਤਿ-ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ 

ਆਚਾਰਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਹੈ।ਉਸ ਦਾ ਨਾਮ 

ਗੁਰੂ-ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ 

ਉਸ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਇਕ ਅਸ਼ਟਪਦਾ 

ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 

ਗੁਰਮੁਖ ਬਣਨ ਦੀ ਪ੍ਰੰਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 

ਭਾਗ਼ਤਾ-ਬਾਣਾ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ 20 ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 11 ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਚੰਗੇ ਪੁਰਸ਼ਾਂ, ਸਚੇ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਤੋ ਮਨ ਵਿਚ 

ਚੰਗੇ ਵਿਚਾਰ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ 

ਨਾਲ ਬੁਰਿਆਈਆਂ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 

ਨੋ ਆਪਣੇ ਸੱਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਆਪਣੀ 

ਖਿਚ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਨਿਸ਼ਚਿਤ 

ਕਰਨ ਲਈ ਕਈ ਨਮੂਨੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਪੰਰਾਣਿਕ 

ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੀ 
ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਨੀਵਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸੇਸ਼ਠ ਬਣਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੌਰਾ, ਭਾਈ : ਇਹ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਭਾਈ 
ਭਗਤੂ ਦਾ ਵੱਡਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬਾਹੂ-ਬਲ 

ਨਾਲ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਚੰਗੀ ਧਾਕ ਜਮਾਈ ਹੋਈ 

ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1651 ਈ. ਵਿਚ 

ਜਦੋਂ ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 



ਗੌਰਾ, ਭਾਈ 

ਲਈ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਆਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਨੂੰ ਰੁਪਾਤਮਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਕਿ 

ਤੂੰ ਬਹੁਤ ਬਜ਼ੁਰਗ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਹੁਣ ਵਿਆਹ 

ਰਚਾ ਲੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਸ਼ਾ ਸੀ ਕਿ ਮੌਤ ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਪਰਨਾ 
ਲੈ। ਪਰ ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਸਮਝ ਨ ਸਕਿਆ। ਸੋਚਣ ਲਗਾ ਕਿ 

ਇਸ ਉਮਰ ਵਿਚ ਮੈਂ ਕੀ ਵਿਆਹ ਕਰਾਂਗਾ। ਪਰ ਗੁਰੁ ਜੀ 

ਦਾ ਹੁਕਮ ਵੀ ਮੰਨਣਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੇ ਇਕ ਪੇਂਡੂ 

ਮੁਟਿਆਰ ਨੂੰ ਵਿਆਹ ਕਰਨ ਲਈ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ। ਭਾਈ 

ਭਗੜੂ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਗਿਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੇ 

ਸੋਚਾਂ ਵਿਚ ਡੁਬੇ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਪੁਛਿਆ। ਭਾਈ ਭਗਤੂ 

ਨੇ ਵਿਆਹ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਦਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹਸ ਕੇ 

ਕਿਹਾ ਕਿ ਤੂੰ ਮਿ੍‌ਤੂ ਨੂੰ ਪਰਨਾਉਣਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ 
ਉਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਉਧਰ ਜਿਸ ਮੁਟਿਆਰ ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ ਵਿਆਹ ਕਰਨ 

ਲਈ ਕਿਹਾ ਸੀ, ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਪਤਨੀ/ 

ਵਿਧਵਾ ਸਮਝਣ ਲਗ ਗਈ। ਜਦੋਂ ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 

ਗੌਰਾ ਨੂੰ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਹ ਉਸ ਮੁਟਿਆਰ 

ਨੂੰ ਘਰ ਲੈ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਤੁਲ ਰਖਿਆ। 

ਅਗਲੇ ਸਾਲ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤ੍ਰਾ 'ਤੇ 

ਇਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਆਏ ਤਾਂ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਜੱਸਾ ਨਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੇ ਇਕ ਸੇਵਕ ਨੇ ਗੌਰਾ ਨਾਲ ਮਤਰੇਈ ਮਾਂ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 

ਵਿਅੰਗ ਕਸਿਆ। ਗੌਰਾ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੌਰਾ ਨੂੰ ਸੈਗਤ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ। ਗੌਰੇ ਨੇ 

ਖਿਮਾ-ਯਾਚਨਾ ਦੇ ਕਈ ਯਤਨ ਕੀਤੇ , ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਫ਼ ਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 

ਬੰਦਿਆਂ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਥੋੜੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਰਹਿ ਕੇ 

ਅਨੁਸਰਣ ਕੀਤਾ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 

ਜਾਣ ਲਈ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਉਤੇ ਪਿਛੋਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੀ ਇਕ ਟੁਕੜੀ ਨੇ 

ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੌਰਾ ਆਪਣੇ ਬੈਦਿਆਂ ਸਮੇਤ ਉਸ 

ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਉਤੇ ਟੁਟ ਕੇ ਪੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਿੰਟਾਂ ਵਿਚ 

ਹੀ ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਸਮਾਚਾਰ ਸੁਣ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਸੈਨ ਹੋਏ ਅਤੇ ਗੌਰਾ ਨੂੰ ਬੁਲਾ ਕੇ ਮਾਫ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪ੍ਰਸੈਨ 

ਚਿੱਤ ਗੌਰਾ ਵਾਪਸ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 

ਗੈਗਾ 

ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਯਸ਼ ਬਹੁਤ ਵਧਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ 

ਨੇ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦਾ ਨਾਂ ਉੱਚਾ ਕੀਤਾ। 

ਗੀਗਸਰ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਵੇਖੇ ਜੈਤੋ” ਅਤੇ ਜੈਤੋ ਦਾ ਮੋਰਚਾ'। 

ਰੀਗਾ (ਨਦੀ) : ਭਾਰਤ ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਦੀ 

ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਲੋਕ “ਰੈਗਾ-ਮਈਆ' ਕਹਿ 

ਕੇ ਸਤਿਕਾਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਰਪਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ 

ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਹਰਿਦੁਆਰ, ਪ੍ਯਾਗ, ਬਨਾਰਸ, ਪਟਨਾ ਆਦਿ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਨਗਰ ਵਸੇ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਤੀਰਥਾਂ 

ਵਜੋ ਪੂਜਣਯੋਗ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਗਰਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕ 

ਘਾਟਾਂ ਜਾਂ ਕੋਢੇ ਉਤੇ ਬਣੇ ਮੰਦਿਰਾਂ ਦੀ ਯਾੜਾ ਕਰਨ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹਾਤਮ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੀਰਥਾਂ ਵਿਚ 

ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵੀ ਸਥਿਤ ਹਨ। 
ਹਿੰਦੂ-ਮਤ ਵਿਚ ਇਹ ਪੱਕਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ 

ਰੀਗਾ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਾਪ 

ਅਤੇ ਰੋਗ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਵੀ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਦਾਹ-ਸੈਸਕਾਰ ਇਸ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ, ਉਹ ਸਵਰਗ ਜਾਂ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉੱਤਰੀ 

ਵਿਚ ਜਲ ਪ੍ਰਵਾਹ ਇਸੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਰੀਗਾ 

ਦੇ ਜਲ ਦੀ ਛੁਹ ਨਾਲ ਉਹ ਮੁਕਤੀ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣ ਸਕਣ। 

ਇਹ ਨਦੀ ਹਿਮਾਲੇ ਵਿਚ 13800 ਫੁਟ ਦੀ 

ਉੱਚਾਈ 'ਤੇ ਸਥਿਤ ਰੀਗੋੜੀ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹਿਮਗੁਫਾ ਵਿਚੋਂ 

ਨਿਕਲਦੀ ਹੈ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਭਾਗੀਰਥੀ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੰਗਾ” 

ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਹਰਿਦੁਆਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਮੈਦਾਨੀ ਇਲਾਕੇ 

ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਹੋਰ ਨਦੀਆਂ-- 

ਰਾਮਰੀਗਾ, ਯਮੁਨਾ, ਗੋਮਤੀ, ਘਾਘਾਰਾ, ਸੋਨ, ਰੰਡਕ, 

ਕੋਸੀ, ਬ੍ਹਮ-ਪੁੱਤਰ ਆਦਿ ਵੀ ਮਿਲਦੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਲਗਭਗ 2500 ਕਿ.ਮੀ. ਮਾਰਗ ਚਲ ਕੇ ਰੀਗਾ ਅੰਤ ਵਿਚ 

ਬੈਗਾਲ ਦੀ ਖਾੜੀ ਵਿਚ ਜਾ ਡਿਗਦੀ ਹੈ। 



ਗੰਗਾ 

ਗੈਗਾ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਅਤੇ ਮਹਾਤਮ ਸੰਬੰਧੀ 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਕਥਾਵਾਂ 

ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। 'ਮਾਰਕੰਡੇਯ-ਪੁਰਾਣ” ਅਨੁਸਾਰ ਰੰਗਾ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਨਾਰਾਇਣ ਦੇ ਧੂਧਾਰ ਨਾਮਕ ਪਦ ਤੋ ਹੋਈ। 
ਉਥੋਂ ਚਲ ਕੇ ਉਹ ਜਲ ਦੇ ਆਧਾਰ-ਭੂਤ ਚੰਦ੍-ਮੰਡਲ 

ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਈ। ਅਤਿਅੰਤ ਪਵਿੱਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ 
ਮੇਰੂ ਪਰਬਤ ਉਤੇ ਡਿਗੀ। ਫਿਰ ਚਾਰ ਧਾਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡੀ 

ਗਈ ਅਤੇ ਮੇਰੂ , ਮੰਦਰ, ਹਿਮਾਲਾ, ਰੈਧਮਾਦਨ ਨਾਂ ਦੇ ਵਡੇ 

ਵਡੇ ਪਰਬਤਾਂ ਨੂੰ ਚੀਰਦੀ ਹੋਈ ਅਗੇ ਵਧੀ। ਮਾਨਸਰੇਵਰ 

ਨੂੰ ਜਲ ਨਾਲ ਭਰ ਕੇ ਫਿਰ ਸ਼ੈਲਰਾਜ ਹਿਮਾਲਾ ਦੇ ਰਮਣੀਕ 
ਸਿਖਰ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚੀ। ਗੰਗਾ ਦੇ ਹਿਮਾਲਾ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ 

ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਰਾਜਾ 

ਭਗੀਰਥ ਨੇ ਤਪਸਿਆ ਕੀਤੀ। ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਰੀਗਾ ਨੂੰ ਛਡ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਸੱਤ ਧਾਰਵਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡੀਜ ਕੇ ਚਲਣ ਲਗੀ। 

ਵਲ ਵਧੀਆਂ ਅਤੇ ਇਕ ਧਾਰਾ ਭਗੀਰਥ ਦੇ ਪਿਛੇ ਪਿਛੇ 

ਚਲੀ। ਸਥਾਨਾਂ ਦੇ ਅੰਤਰ ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਬਦਲਦੇ ਗਏ। 

ਭਗੀਰਥ ਦੁਆਰਾ ਗੰਗਾ ਨੂੰ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਲਿਆਏ ਜਾਣ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਂ “ਭਾਗੀਰਥੀ” ਪਿਆ। 

ਜਦੋ' ਰੈਗਾ ਸਵਰਗ ਤੋ' ਉਤਰੀ ਤਾਂ ਜਹ੍ਨੂ ਰਿਸ਼ੀ 

ਯੱਗ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਯੱਗ ਵਿਚ ਵਿਘਨ ਪੈਣ ਕਰਕੇ ਉਸ 

ਨੇ ਗੰਗਾ ਨੂੰ ਪੀ ਲਿਆ ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਕੰਨਾਂ 

ਰਾਹੀਂ ਵਗਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 

“ਜਾਹ੍ਨਵੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

“'ਬਾਲਮੀਕਿ ਰਾਮਾਇਣ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਹਿਮਾਲਾ ਪਰਬਤ ਦੇ ਘਰ ਸੁਮੇਰੁ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਮੇਨਕਾ ਦੀ 

ਕੁੱਖੋਂ ਗੈਗਾ ਅਤੇ ਉਮਾ ਦੋ ਭੈਣ” ਪੈਦਾ ਹੋਈਆਂ। ਇਕ 

ਵਾਰ ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਆਪਣਾ ਵੀਰਜ ਰੀਗਾ ਵਿਚ ਪਾਇਆ, 

ਪਰ ਰੀਗਾ ਉਸ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਨ ਕਰ ਸਕੀ ਅਤੇ ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ 

ਕਮੰਡਲ ਵਿਚ ਜਾ ਲੁਕੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਭਗੀਰਥ ਦੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ 

ਨਾਲ ਉਹ ਕਮੰਡਲ ਤੋ ਨਿਕਲ ਕੇ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਆਈ। 

“ਮਹਾਭਾਰਤ” ਵਿਚ ਗੰਗਾ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋਂ ਰਾਜਾ 

ਸ਼ਾਂਤਨੂੰ ਦੇ ਘਰ ਭੀਸ਼ਮ (ਪਿਤਾਮਾ) ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਭੀਸ਼ਮ ਨੂੰ “ਰੀਗੇਵ” (ਗਾਂਗੇਯ) 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਵੀ ਕਥਾਵਾਂ 

ਗੈਗਾ, ਮਾਤਾ 

ਲਿਖੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ 

ਹੈ। ਯੋਗ-ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇੜਾ ਨਾੜੀ ਦਾ ਨਾਂ ਗੈਗਾ 

ਅਤੇ ਪਿੰਗਲਾ ਨਾੜੀ ਦਾ ਨਾਂ ਯਮੁਨਾ ਰਖਿਆ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ 

ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਉਲਟਾ 

ਗੰਗਾ ਜਮਨ /ਮਿਲਵਾਉਂ / /#ੇਨ ਜਲ ਸੰਗਮ ਮਨ ਮਾਹਿ 

ਨੁਾਵਉਓਂ / (ਗੁ.ਗੰੰ.327)। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਰੰਗਾ 

ਨਾਲੋਂ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਚਰਣਾੰ ਨੂੰ ਜ਼ਿਆਦਾ ਪਵਿੱਤਰ 

ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਹਰਿ ਵਿਚ ਲੀਨ 

ਸਾਧਕ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਨੂੰ ਰੀਗਾ ਦੇ ਕੰਢੇ ਸਥਿਤ ਕਰੋੜਾਂ ਤੀਰਥਾਂ 

ਤੋਂ ਸੇਸ਼ਠ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-- ਪਾਰਲ੍ਰਹਮ ਜਾ ਕਾਂ ਨਿਰਮਲ ਮਆਹਆਾ 

ਜਨ ਕੇ ਚਰਨ ਤੀਰਥ ਕੌਟਿ ਗੰਗਾ/ (ਗੁ.ਰੰ.ਧ28)। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਗੀਗਾ ਨੂੰ ਕੋਈ 

ਧਾਰਮਿਕ ਮਹੱਤਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

“ਗੰਗਾ” ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ “ਰੀਗ” ਵੀ ਲਿਖਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਗੰਗਾ ਝਨਾਗਸ /ਸੈਫਤਿ ਤੁਮਾਗੀ 

ਨਾਵੈ ਆਤਮ ਰਾਉ / (ਗੁ.ਗੰ.358)। 

ਗੰਗਾ, ਮਾਤਾ (ਮ. 1628 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਦੂਜੀ ਪਤਨੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੀ ਮਾਤਾ 
ਗੈਗਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਫਿਲੌਰ ਦੇ ਨੇੜੇ “ਮਉ” (ਮੰ) ਨਾਂ ਦੇ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕਿਸ਼ਨ ਚੰਦ ਖੜ੍ਹੀ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। . 

ਆਪ ਦੀ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਧਨਵੈਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਸ਼ਾਦੀ ਬੀਬੀ ਰਾਮਦੇਈ ਨਾਲ ਸੈਨ 1575 

ਈ. (ਸੈਮਤ 1632 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਸ਼ਾਦੀ 

ਮਾਤਾ ਗੰਗਾ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਨ 1589 ਈ. (1646 ਬਿ.) 

ਵਿਚ ਹੋਈ। ਦੂਜੀ ਸ਼ਾਦੀ ਦੇ ਕਾਰਣ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ 
ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਬੀਬੀ ਰਾਮਦੇਈ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਦਸਿਆ 

ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਪਤਨੀ ਤੋਂ ਸੈਤਾਨ 

ਦਾ ਨ ਹੋਣਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦਾ 

ਜਨਮ ਸੈਨ 1568 ਈ. (ਸੈਮਤ ੧625 ਬਿ.) ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ 

ਹੋਇਆ ਹੋਵੇਗਾ। ਰ 
ਮਾਤਾ ਜੀ ਅਧਿਕਤਰ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲ 

ਅਤੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਦੀਆਂ ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਰਖਦੇ । 

ਆਪ ਨੇ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ `ਤੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਲੋਕ-ਹਿਤ 
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ਲਈ ਸੈਨ 1600 ਈ. (ਸੈਮਤ 1657 ਬਿ.) ਵਿਚ ਖੂਹ 

ਲਗਵਾਇਆ ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਗੈਗਸਰ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਮਾਤਾ ਗੈਗਾ ਜੀ ਦੀ ਵੀ ਜਦੋ' ਔਲਾਦ 

ਨ ਹੋਈ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਲਾਹ ਨਾਲ ਬਾਬਾ 

ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਪਾਸ ਗਏ। ਪਰ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ-ਮਹਿਲ ਵਜੋਂ 

ਪੂਰੀ ਸਜ-ਧਜ ਅਤੇ ਠਾਠ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ। ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ 

ਜੀ ਹੈਰਾਨ ਹੋਏ ਅਤੇ ਕਹਿਣ ਲਗੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਮਹਿਲ ਨੂੰ ਕੀ 

ਭਾਜੜ ਪੈ ਗਈ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਬਿਨਾ ਵਰਦਾਨ ਪਾਪਤ 

ਕੀਤੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਪਰਤ ਆਏ। ਆ ਕੇ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਦਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਜਿਜ਼ੀ ਦੇ ਮਾਰਗ 

ਉਤੇ ਚਲਣ ਲਈ ਸੁਝਾਉ ਦਿੱਤਾ। ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਬੜੀ 

ਨਿਮਰਤਾ ਅਤੇ ਸੇਵਾ-ਭਾਵ ਨਾਲ ਮਾਤਾ ਜੀ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ 

ਪਾਸ ਗਏ ਅਤੇ ਪੁੱਤਰ-ਰਤਨ ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। 

14 ਜੂਨ 1595 ਈ. (21 ਹਾੜ੍ਹ, ਸੈ. 1652 ਬਿ.) ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਪਰਿਵਾਰਿਕ 

ਕਲੋਸ਼ ਕਾਰਣ ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੇ ਬਾਲਕ ਦੀ ਸੁਰਖਿਆ ਦਾ 

- ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਨੂੰ ਬੜੇ 

ਦ੍੍ਹਿ ਹਿਰਦੇ ਨਾਲ ਜਰਿਆ ਅਤੇ ਗਿਆਰ੍ਹਾਂ ਸਾਲ ਦੇ ਬਾਲ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਅੰਦਰ ਆਤਮਿਕ ਬਲ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

`_ ਵਲੋਂ ਜੋ ਕਾਰਜ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਵੇਂ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 

ਦੀ ਉਸਾਰੀ, ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਲਾਈ ਕਰਾਉਣੀ, 

ਸ਼ਿਕਾਰ ਆਦਿ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣਾ, ਆਦਿ ਉਸ ਵਿਚ ਪੂਰਾ 

ਸਹਿਯੋਗ ਅਤੇ ਉਤਸਾਹ ਦਿੱਤਾ। ਸੇਨ 1628 ਈ. (ਸੈਮਤ 

1685 ਬਿ.) ਵਿਚ ਬਕਾਲੇ ਦੇ ਇਕ ਸੇਵਕ ਭਾਈ ਮੇਹਰਾ 

ਦੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ 'ਤੇ ਆਪ ਉਥੇ ਗਏ। ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ 

ਖ਼ੂਬ ਰੈਗ ਚੜ੍ਹਿਆ, ਪਰ ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਸੈਨ 1628 ਈ. 

(15 ਹਾੜ ਸੰ. 1685 ਬਿ.) ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗ 
ਦਿੱਤੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ 22 

ਸਾਲ ਬਾਦ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 22 ਸਾਲਾਂ 

ਦੌਰਾਨ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਜੋ ਆਤਮ-ਰਖਿਆ ਲਈ ਬਲ 

ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਹੋ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ 

ਆਪ ਨੇ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ 

ਸੁਪੁੱਤਰ ਦੇ ਮੀਰੀ-ਪੀਰੀ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨੂੰ ਸਹਿਜ ਹੀ ਸਵੀਕਾਰ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਨਾਲ 

$ 
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ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਜੋੜਨ ਦਾ ਮੁਢਲਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। 

ਰੀਗਾ ਰਾਮ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਭੂਆ ਬੀਬੀ 
ਵੀਰੋਂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਜੋ ਭੋਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਡਟ ਕੇ ਲੜਿਆ। 
ਵੱਖੋ “ਸੰਗੇ ਸ਼ਾਹ'। 

ਰੀਗਾ ਰਾਮ, ਭਾਈ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਨਗਰ ਦਾ ਇਕ 

ਅਮੀਰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸੌਦਾਗਰ, ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਪਾਸੋਂ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ ਨੇ ਬਾਜਰੇ ਦੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ 

ਜਿਨਸ ਸਹਿਤ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ 

ਪਾਸੇ ਨੂੰ ਤੁਰ ਗਿਆ, ਇਸ ਆਸ ਵਿਚ ਕਿ ਉਥੇ ਬਹੁਤ 

ਲੋਕ ਕੌਮ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਮੁਨਾਫ਼ਾ ਅਧਿਕ 

ਹੋਵੇਗਾ। ਉਥੇ ਉਸ ਨੇ ਬੜੀ ਸਿਦਕ-ਦਿਲੀ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ 

ਨੂੰ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਵਿਚ ਮਗਨ ਵੇਖਿਆ। ਪਰ ਲੈਗਰ 

ਵਿਚ ਅੰਨ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਉਹ ਭੁਖੇ ਭਾਣੇ 

ਸੇਵਾ ਕਰੀ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ। ਉਸ ਨੇ ਸਾਰਾ ਬਾਜਰਾ ਬਿਠਾ 

ਕੋਈ ਰਕਮ ਲਿਆਂ ਲੈਗਰ ਵਿਚ ਪਾ ਦਿੱਤਾ। ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਵੀ 

ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਮੁਕੰਮਲ 

ਹੋਣ ਤਕ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਬਠਿੰਡੇ ਪਰਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 

ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਉਸ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਣ ਗਏ। ਭਾਈ ਮੂਲ ਚੰਦ 

ਉਸ ਦਾ ਇਕ ਕਰਣੀ ਵਾਲਾ ਚੇਲਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਸਮਾਰਕ 

ਸੁਨਾਮ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ ਦੇ 

ਨੌੜੇ ਮੰਜੂਦ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਵਖ ਵਖ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਸ਼ਰਧਾ 

ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਗੀਗੂਸ਼ਾਹੀ (ਉਪ-ਸੰਪਰਦਾਇ) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਇਕ 

ਉਪ-ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਬਸੀ ਖਤ੍ਰੀ ਜਾਤਿ ਦੇ 
ਭਾਈ ਗੈਗੂ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਰੀਗੂ ਸ਼ਾਹ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਗੜਸ਼ੈਕਰ ਨਗਰ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਸੀ ਅਤੇ ਇਹ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਸੇਵਕ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

“ਮੰਜੀ” ਬਖ਼ਸ਼ ਕੇ ਸਰਮੌਰ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕੇ 
ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 



ਕਰ 

ਗੀਗੂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 

ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ ਬਣਾਇਆ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਮਾਨਤਾ 

ਦੇ ਅਧਿਕ ਵਧ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀਆਂ 

ਨੇ ਆਪਣਾ ਵਖਰਾ ਮਤ ਚਲਾ ਲਿਆ। ਰੀਗੂ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਰੋਪੜ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਖਰੜ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ “ਦਾਉਂ” ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣਾ 

ਡੇਰਾ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਪੜਪੋਤਰੇ ਬਾਬਾ ਜਵਾਹਰ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਰਾ ਖਟਕੜ ਕਲਾਂ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਰਮੌਰ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕੇ 

ਵਿਚ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਝੰਡਾ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਝੁਲਦਾ 

ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਪਿੰਜੌਰ, ਡਗਸ਼ਈ, ਨਾਹਨ ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਡੇਰਿਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ 

ਦੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਾਲਨਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। ਬਾਲਾਚੌਰ ਤੋਂ ਭੱਦੀ 

ਰੋਡ ਉਤੇ 7 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਸਥਿਤ “ਆਕਲਿਆਣਾ' 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਵੀ ਬਾਬਾ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਯਾਦਗਾਰੀ ਸਥਾਨ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿਘ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੱ ਬਾਦ 

ਇਸ ਉਪ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਤਦ-ਵਕਤੇ ਗੱਦੀਦਾਰ ਖੜਕ 

ਸਿੰਘ ਨੋ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ 

ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਖੰਡੇ ਦੀ ਪਾਹੁਲ ਦੀ 

ਥਾਂ ਫਿਰ ਚਰਣ-ਪਾਹੁਲ ਦੀ ਰੀਤ ਤੋਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, 

ਪਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ ਵਲੋ ਇਸ ਨੂੰ ਛੇਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਰੀਗੂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ (ਮ. 1710 ਈ.) : ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੋਰਿਡਾ 
ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੋੜੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ 

ਜੀ ਦਾ ਰਸੋਈਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਹੜ੍ਹੀ 

ਹੋਈ ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਸਾਰਾ ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ 

ਵਿਛੜ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਰੀਗੂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਨੂੰ 
ਦੋ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਸਹਿਤ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ “ਖੇੜੀ” ਲੈ 

ਆਇਆ। ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੇ ਰਾਤ ਵੇਲੇ ਕੀਮਤੀ ਸਾਮਾਨ ਉਸ 

ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਸਾਮਾਨ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੰਗੂ ਦਾ ਮਨ ਡੋਲ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਹਥਿਆਉਣ ਲਈ ਸੋਚਣ ਲਗ ਪਿਆ। 

ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਉਸ ਨੇ ਮੋਰਿਡਾ ਦੇ ਰੈਘੜ ਮੁਖੀਆਂ-ਜਾਨੀ ਖ਼ਾਨ 

ਅਤੇ ਮਾਨੀ ਖ਼ਾਨ-ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਜੀ ਅਤੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ 

ਉਸ ਪਾਸ ਹੋਣ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ। ਉਹ ਦੋਵੇ' ਰੋਘੜ 

ਗੀਡਾ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮੋਰਿੰਡੇ ਲਿਆਏ ਅਤੇ ਦੂਜੇ 

ਦਿਨ ਸਰਹਿੰਦ ਲੈ ਗਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚੰਦੂ ਨੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ-ਘਾਤ 

ਕਰਕੇ ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰਾਇਆ। 

ਬਾਬਾ ਬੇਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਸੈਨ 1710 ਈ. ਵਿਚ 

ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸਾਰਾ ਪਿੰਡ ਤਬਾਹ ਕੀਤਾ। ਹੁਣ ਉਸੇ ਥੇਹ ਉਤੇ 

ਜੋ ਪਿੰਡ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸਹੇੜੀ” ਹੈ। 

ਰੀਜਨਾਮਹ (ਰਚਨਾ) : ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਗੋਯਾ ਦੁਆਰਾ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਕਵਿਤਾ ਅਤੇ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਕ ਪੁਸਤਕ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਅਰੀਮੀ ਦਰਵੇਸ਼ 
ਦਸਦਿਆਂ ਬਾਕੀ ਨੌ ਗੁਰੂਆਂ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਹੀ 

ਵਿਦਮਾਨ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਨੰਦ ਲਾਲ ਗੋਯਾ, ਭਾਈ”। 

ਰੀਡਾ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ (1900-1987 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 

ਦੇ ਸਿਰਮੌਰ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਡਾ. ਗੈਡਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

15 ਨਵੰਬਰ 1900 ਈ. ਨੂੰ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 

ਹਰਿਆਣਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸ. ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ 

ਹੁਕਮ ਦੇਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਤਾਲੀਮ 

ਆਪਣੇ ਕਸਬੇ ਦੀ ਮਸੀਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਇਮਰੀ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 

ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਿਡਲ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ 

ਦੇ ਡੀ.ਏ.ਵੀ. ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ ਗੌਰਮਿੰਟ ਹਾਈ 

ਸਕੂਲ ਤੋਂ ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 

ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਫਾਰਮਨ ਕ੍ਰਿਸਿਚੀਅਨ 

ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ, ਪਰ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ ਕੇ 

ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਕੁਝ 

ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਬਸਰੇ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 

1921 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਭਾਰਤ 

ਵਾਪਸ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਥੋੜੇ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਹੀ ਇਹ 

ਈਰਾਨ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਅਬਾਦਾਨ ਵਿਚ ਐਂਗਲੋਂ- 

ਪਰਸ਼ੀਅਨ ਆਇਲ ਕੈਪਨੀ ਵਿਚ ਅਕਾਉਂਟਸ ਅਫ਼ਸਰ ਜਾ 

ਲਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਹ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਵਿਦਵਾਨ ਸਰ ਆਰਨਾਲਡ 

ਵਿਲਸਨ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ 



ਗੌਡਾ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 

ਕਾਰਣ ਪੰਜਾਬ ਬਾਰੇ ਬਿਬਲਿਓਗੀਾਫ਼ੀ (ਪੁਸਤਕ ਸੂਚੀ) 

ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। ਇਥੇ ਹੀ ਇਸ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਪਹਿਲੀ ਪੁਸਤਕ “ਮਾਈ ਫਸਟ ਥਰਟੀ ਡੇਜ਼ ਇਨ 

ਮੇਸੇਪੋਟਾਮੀਆ” ਲਿਖੀ। ਇਸ ਨੇ ਐਮ.ਏ. (ਇਤਿਹਾਸ) ਤਕ 

ਆਪਣੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਪ੍ਰਾਈਵੇਟ ਤੌਰ ਤੇ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਇਸ 

ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ “ਫੁਲਵਾੜੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਮਾਸਿਕ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਦੇ 

ਸੈਪਾਦਕੀ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭਗਤ ਲਛਮਣ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਅਕਤੂਬਰ 1931 ਈ. 

ਤੋਂ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਨਵੇਂ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਏ 

ਸਿੱਖ ਹਿਸਟਰੀ ਰਿਸਰਚ ਡਿਪਾਰਟਮੈਂਟ ਦਾ ਮੁਖੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1949 ਈ. ਤਕ 

ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਥਾਂ ਥਾਂ 

ਜਾ ਕੇ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀਆਂ, ਨਿਜੀ ਸੈਕਲਨਾਂ ਅਤੇ ਪੁਰਾਤੜ੍ਰ 

ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1949 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਪੈਪਸੂ 

ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਪੁਰਾਤਤ੍ਰ ਵਿਭਾਗ ਦਾ 

ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਅਤੇ ਅਜਾਇਬ ਘਰ ਦਾ ਨਿਗਰਾਨ ਨਿਯੁਕਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬੀ ਮਹਿਕਮੇ ਦੇ 

ਡਾਇਰਕੈਟਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ 

ਇਸ ਨੇ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਸੈਂਟਲ ਪਬਲਿਕ ਲਾਇਬੇਰੀ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1954 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅਹਿਮਦ 

ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਬਾਰੇ ਆਪਣਾ ਸ਼ੋਧ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਲਿਖ ਕੇ ਪੰਜਾਬ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। 
ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਣ `ਤੇ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦਾ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ 

ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1963 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀ- 

ਵਰਸਿਟੀ ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਇਤਿਹਾਸ ਅਧਿਐਨ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਹਿਸਟਰੀ _ 

ਕਾਨਵੈੱਸ ਦਾ ਸੈਚਾਲਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਦੋਂਵੇਂ ਉੱਦਮ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 
ਆਪਣੀ ਨਿਖੜਵੀਂ ਛਾਪ ਰਖਦੇ ਹਨ। 

ਡਾ. ਰੀਡਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸ ਸੰਬੰਧੀ ਖੋਜ ਨੂੰ 

ਗੈਡਾ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ. 

ਆਪਣਾ ਮੈਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕਈ 

ਸੁਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਕਾਨਵੈੱਸਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕਰਨ ਦਾ ਗੌਰਵ 

ਵੀ ਹਾਸਲ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1963 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਵਲੋਂ" ਸ਼ੋ ਮਣੀ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਵਜੋ 

ਸਨਮਾਨਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1964 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਮੁਸਲਿਮ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਅਲੀਗੜ੍ਹ ਨੇ 

ਮਾਨ-ਅਰਥ ਡੀ.ਲਿਟ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਨਾਲ ਵਰਸਾਇਆ। 

ਅਕਤੂਬਰ 1974 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਵਫੈੱਸ 

ਵਲੋ' ਕਾਨਪੁਰ ਵਿਚ ਅਤੇ ਨਵੰਬਰ 1976 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਫਰਵਰੀ 1978 ਈ. ਵਿਚ ਮਾਨ-ਅਰਥ ਡੀ.ਲਿਟ. 

ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਸੈਨ 1983 ਈ. ਵਿਚ 
ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਪਦਮ-ਭੂਸ਼ਣ ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਨਵੰਬਰ 1987 ਈ. ਵਿਚ ਇੰਡੀਅਨ ਹਿਸਟਰੀ 

ਵਿਚ ਸਥਾਨ ਦੇ ਕੇ ਸਨਮਾਨਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਡਾ. ਰੀਡਾ 

ਸਿੰਘ ਪ੍ਰਤਿ ਆਪਣੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ 

ਖੋਜ ਵਜੋਂ ਸ਼ੁਕਰਾਨੇ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਹੋਇਆ। 

27 ਦਸੈਬਰ 1987 ਈ. ਨੂੰ ਡਾ. ਰੈਡਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪਟਿਆਲੇ 

ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਡਾ. ਗੈਡਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੁਆਰਾ ਇਕੱਠੇ 

ਕੀਤੇ ਤੱਥਾਂ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵੀ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ, ਪੰਜਾਬੀ, ਹਿੰਦੀ, ਉਰਦੂ ਅਤੇ 

ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਕੀਤੀ । ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 11੬ 01 ੧੨੧੦੩ 51211 1331800 

(1935), 116007% 07 090100%818 5131102311) 

181੦੬ (1935), ੮131873]8 ੧੨111 51121 (1939), 

10387818 ੧੧311 51120-71151 17੬30 6੬0- 

181੯ ੧1੬1101131 0੦1011ਦ (1939), & $11011 1115- 

(01$ 0711 51605 (1950), 11੬ 7380 11 1939- 

40 (1952), &10080 $॥811 120178111 (1959), 310- 

10218191% 07 11੬ 78080 (1966), 12੬7010811011 

03 1,313 1,303 ੨31 3੩੧੦ 5$੩70੩ 4111 $102/॥ 
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(1978), $੬011005 11(618101੬ 07 ੧02 80136 

(1987), ਇਸ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਮੁਖ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ। ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕੰਡਾ ਮੱਲ ਝਹਾਦੁਰ (1942), 

ਸ਼ਰਦਾਰ ਸ਼ਾਮ /ਨੈਂਘ ਅਟਾਗੰਵਾਲਾ (1942), ਕੂਕਿਆਂ ਦਾ 

/ਵਿਲਿਆ (1944), ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਆੰਗ੍ਰੰਜ਼ਾਂ ਦਾ ਕਝਜ਼ਾ 

(1957), ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ /ਸੌੰਘ ਝਹਾਦਰ (1965), ਸ਼ ਗਰਸੋਤਾ 

(1967), ਹੁਕਮਨਾਸੰ (1967), ਸ਼ਰਦਾਰ ਜੱਸਾ /ਸੰਘ 

ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ (1969) ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਲਾਲ਼ ਗ੍ਰੰਥਾਵਲੀ ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। 

ਹਿੰਦੀ, ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਅੱਧਾ ਦਰਜਨ 

ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਅਨੁਵਾਦਿਤ 

ਅਤੇ ਕੁਝ ਸੈਪਾਦਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਖੋਜ ਦੀ 

ਸਰਵ ਪ੍ਰਮੁਖ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸਚਾਈ ਤਕ 

ਪਹੁੰਚਣ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਹਿਲਾਂ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਭਾਵਾਂ 

ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿਣ ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਗੁੂਹ : ਭਾਰਤੀ ਜੋਤਿਸ਼-ਸ਼ਾਸਤੁ ਅਤੇ ਖਗੋਲ-ਸ਼ਾਸਤ੍ਰ ਵਿਚ 

ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। 'ਗੁਹ” ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ 

ਹੈ ਪਕੜਨਾ, ਰੋਕਣਾ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਰੁੜ੍ਹ ਰੁਪ ਵਿਚ ਵਰਤੋ' 

ਪ੍ਸਿੱਧ ਨੌ ਗੁਹਿਆਂ ਲਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਨੌਂ ਗ੍ਹ ਇਹ ਹਨ- 

ਰਾਹੂ ਅਤੇ ਕੇਤੁ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਗ੍ਰਹ ਸ਼ੁਭ ਹਨ ਅਤੇ 
ਕੁਝ ਅਸ਼ੁਭ। ਅਸ਼ੁਭ ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ 

ਲਈ ਕਈ ਉਪਾ ਵੀ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਗਹ, ਅਸਲ 

ਵਿਚ, ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਚਮਕਦੇ ਸਿਤਾਰੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਗ੍ਹਿਆਂ ਜਾਂ ਨਛਤ੍ਹਾਂ ਦਾ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਕ੍ਰਿਤਾਂ 

ਨਾਲ ਡੂੰਘਾ ਸੈਬੰਧ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਕਾਰਜ ਲਈ 
ਸ਼ੁਭ ਮਹੂਰਤ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਵਿਆਹ ਜਾਂ ਯੱਗ ਆਦਿ ਸ਼ੁਭ 

ਕਾਰਜਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਨੌਂ ਗੁਹਿਆਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨ ਦਾ 

ਵਿਧਾਨ ਹੈ। ਜੋਤਿਸ਼-ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਅਨੁਸਾਰ ਬੱਚੇ ਦੇ ਜਨਮ ਵੇਲੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿਤਾਰਿਆਂ ਦੀ ਗਤਿ-ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਬੱਚੇ ਦੀ 

ਕਿਸਮਤ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਕਈ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 

ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਨਾਲ ਜੁੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਧਰਮ 

ਗਿ੍‌ਹਸਥ 

ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ। 

ਮਿਲੀ। ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰਿ-ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ 

ਅਤੇ ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਨਾਲ ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦਾ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਨਿਵਾਰਣ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਸੂਖ ਸ਼ਹਜ ਆਨਦੁ 

ਘਣਾ ਹਰੈ ਕੀੰਨਤਨ ਗਾਉ / ਗਰਹ /ਨਿਵਾਰੇ ਸਤਿਗੁਰ ਦੇ 

ਅਪਣਾ ਨਾਉਂ / (ਗੁ ਰੰ 400)। ਰ੍ 

ਗਿ੍‌ਹਸਥ (ਆਸ਼ਮ): ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੀ ਆਸ਼੍‌ਮ-ਵਿਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦੂਜੇ ਨੰਬਰ ਉਤੇ ਆਉਂਦੀ 

ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਗਿਹਸਥ-ਆਸ੍ਮ ਨੂੰ ਹੀ 

ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਪਰਿਵਾਰ 

ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ, ਆਪਣੀ ਰੋਜ਼ੀ-ਰੋਟੀ ਕਮਾ ਕੇ ਸੈਸਾਰ 

ਹੋਇਆਂ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ 

ਦੂਜਿਆਂ ਦਾ ਉਪਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਬਤੀਤ 

ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਨਾਨਕ .ਸਤਿਗ/ਰਿ 

ਭੇਟੀਆ ਪਗ ਹੋਵੈ ਲੁਗ/ਤਿ / ਹਸੀਦਿਆ ਥੌਲੀੰਦਿਆ ਪੈਨੰਦਿਆ 

ਖਾਵੰ/ਦਿਆ /ਵਚੇ ਹੋਵੈ ਮੁਕਾਂਤ / (ਗੁ .ਗੰ.522)। ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨਿਆਸੀਆਂ ਜਾਂ ਹੋਰ ਭੇਖਧਾਰੀਆਂ 

ਨਾਲੋਂ ਗਿ੍‌ਹਸਥ-ਧਰਮ ਨੂੰ ਇਸ ਲਈ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਮੰਨਿਆ ਹੈ, 

ਹਨ-/ਇਲੁ ਭੋਥੈਂ ਥਾਵਹੁ /ਗਿਰਹੋਂ ਭਲਾ /ਜਿਥ੍ਹ ਕੌ ਵਰਸ਼7ਇ/ 

(ਗੁ.ਗੰ.587) 

ਇਕ ਹੋਰ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ ਨੇ ਮਨ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਘਰ ਵਿਚ 

ਰਹਿ ਕੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਪੰਚਕ ਉਪਲਬਧੀਆਂ 

ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਨਿਰਲੇਪ ਰਖਣਾ ਹੀ ਉਚਿਤ ਧਰਮ- 
ਮਾਰਗ ਹੈ-- ਮਨ ਰੇ ਗ੍ਰਿਹ ਗੰ #ਨੰਹ ਓੰਦਾਸ਼ / ਸਚ ਸੰਜਮ 

ਕਾਰਣ? ਸ਼ ਕਠੇਂ ਗੁਠਮ/ਖ ਹਇ ਪਰਗਾਸ਼ / ਗਰ ਕੰ ਸ਼ਬਦਾ 

ਮਨ ਜੀੱਤਿਆ ਗਤਿ ਮੁਕਾਤਿ ਘਰੈ ਆਹ ਪਾਇ / (ਗਰ. 

26)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਾਕੀ ਆਸ਼੍ਮਾਂ ਨੂੰ ਭੁਮ- 

ਪੂਰਣ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗਿਹਸਥ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਈ ਹੈ-- 
/#ਨੁ ਗੁਰ ਸ਼ਬਦੁ ਨ ਛੂਟਗੀ ਭਨ ਆਵਾ/ਹ ਜਾਵ/ਹ //ਇ/ਕਾ 



ਗਿ੍‌ਹਸਥੀ 

/ਗਰਹਾ ਸ਼ੰਵਕਾ ਸ਼ਾ/ਹਕਾ ਗੁਰਮਤਾ ਲਾਗੇ / ਨ# ਦਾਨ 

ਇਸ਼ਨਾਨ /ਦਿਡ ਗੰਨੇ ਭਗ/ਤ ਸ਼ ਜਾਨੈ /(ਗੁ ਗੰ. 419)। 

ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗਿਹਸਥੀ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤ ਉਤੇ 

ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- 
ਸ਼ ਗਿਰਹਾ ਲੇ ਨਿਗ੍ਰਹ ਕਠੈ/ ਜਪ ਤ੪' ਸੰਜਮ ਭਨੱਖਆ 

ਕਠੰ/ ਪੁੰਨ ਦਾਨ ਕਾ ਕਠੇ ਸ਼ਨੰਰ / ਸੰ ਰਹੀ ਗੰਗਾ ਕਾ 

ਨਰ /(ਗੁ ਗੰ .੭52)। ਸਚਮੁਚ ਗੈਗਾ ਜਲ ਵਾਂਗ ਪਵਿੱਤਰ 

ਹੈ ਗਿ੍‌ਹਸਥ-ਆਸ਼੍ਮ ਜੇ ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰੀ 

ਰਖਿਆ ਜਾਏ। 

ਗਿਹਸਥੀ : ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ। 

ਵੇਖੋ “ਗਿਰਹਸਥ (ਆਸ਼੍ਮ)”। 

ਰੀ੍‌ਥੀ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਗ੍ਰਥਿਨ੍" ਸ਼ਬਦ ਤੋ 

ਬਣਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਗ੍ਰੰਥ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲਾ ਜਾਂ 

ਗੰਥ ਸਿਰਜਣ ਵਾਲਾ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਉਸ 

ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੰਭਾਲ ਅਤੇ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਹੁਣ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨਾ-ਕਰਾਉਣਾ, 

ਧਰਮ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਕੌਮ ਵੀ ਉਸੇ ਦੇ ਜ਼ਿੰਮੇ ਹੋ ਗਏ ਹਨ। 

ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਮੂਲ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਸੇਵਾ- ਸੈਭਾਲ 

ਸੰਂਪੀ। ਗ੍ਰਥ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ 

ਨੂੰ “ਗੁੱਥੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਬਾਬੇ ਬੁੱਢੇ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਰ੍ਰਥੀ ਥਾਪਿਆ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਇਹ ਬੜੀ 

ਆਦਰਯੋਗ ਪਦਵੀ ਸੀ। ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 'ਗ੍ੰਥੀ' ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਹੋਰ ਵੀ ਵਧ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਅਨੇਕ ਗੌਥੀ ਬਣਾਏ ਜਾਣੇ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਏ, ਪਰ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੱਢਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ 

ਸਿੰਘ ਹੀ ਪ੍ਵਾਨਿਤ ਰੀ੍‌ਥੀ ਹਨ। ਸਿੱਖ-ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਰੀਥੀਆਂ 
ਦਾ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਾ ਕੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 

ਗ੍ਰੰਥੀਆਂ ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਖ਼ਰਚੇ ਦਾ ਕੈਮ ਚਲਾਉਣ 

ਰ ਘਨਈਆ, ਭਾਈ 

`ਤੇ ਬਾਬਾ ਜੀ, ਭਾਈ ਜੀ, ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ 

ਸੈਥੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਪਿ 

ਘਨਈਆ, ਭਾਈ (1647-1718 ਈ.) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ 

ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ ਪ੍ਫੁਲਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਭਾਈ 

ਘਨਈਆ ਦਾ ਚਰਿਤ੍ੁ ਇਕ ਚਾਨਣ ਮੁਨਾਰੇ ਵਾਂਗ ਸਾਹਮਣੇ 

ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਮਾਨਵਤਾ ਦੀ ਸੇਵਾ ਜਿਸ ਸਮ- 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਕੀਤੀ, ਉਸ ਦੀ ਮਿਸਾਲ ਵਿਸ਼ਵ ਇਤਿਹਾਸ 

ਵਿਚੋਂ ਮਿਲਣੀ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਹੈ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ ` 

1647 ਈ. ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ (ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ ਦੇ ਨੌੜੇ) 

ਦੇ ਸੋਦਰਾ (ਸੋਧਰਾ) ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਇਕ ਰਜੇ-ਪਜੇ 

ਖਤ੍ਰੀ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ ਮੁਨਸ਼ੀ ਨਥੂ 

ਰਾਮ ਜਰਨੈਲ ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਮੁਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕਾਰਦਾਰ ਸਨ। 

ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਆਪ ਦਾ ਝੁਕਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਲ ਸੀ। ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੇ ਪਾਠ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਮਗਨ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ 

ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਜੁਟ ਗਏ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ 

ਹਿਰਦਾ ਬੇਗਾਰ ਵਿਚ ਫੜੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਔਕੜਾਂ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ 

ਪਸੀਜਦਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਸ਼ਟ ਨੁੰ ਘਟਾਉਣ ਲਈ ਆਪ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਬੇਗਾਰ ਦਾ ਭਾਰ ਉਠਾਉਂਦੇ । ਇਕ ਸੌਖੇ 

ਘਰ ਦੇ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਕੌਮ ਕਰਦੇ ਵੇਖ ਕੇ ਲੋਕੀਂ ਗੱਲਾਂ 

ਕਰਦੇ। ਪਰਿਵਾਰ ਵਾਲੇ ਇਸ ਅਪਜਸ ਨੂੰ ਸਹਿ ਨ ਸਕਦੇ। 

ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਸਮਝਾਉਂਦੇ, ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਦੀਆਂ 

ਦਲੀਲਾਂ ਸਾਹਮਣੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਵਾਹ ਨ ਚਲਦੀ। ਆਖਿਰ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਅਜਿਹੇ ਕੈਮ ਕਰਨ ਤੋਂ ਨ ਰੋਕਿਆ, 

ਸਗੋਂ ਘਰੋਂ ਧਨ ਆਦਿ ਲੈ ਜਾਣ ਲਈ ਵੀ ਕਿਹਾ ਤਾਂ ਜੋ 

ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੇ। 

ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ 
ਕਾਰਦਾਰੀ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਸੈਭਾਲਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਗਿਆ। 

ਸਨ। ਪਰ ਵੱਡਿਆਂ ਦੇ ਸਮਝਾਉਣ 'ਤੇ ਆਪ ਨੇ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 

ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ ਮੁਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਾਲ ਤੁਰ ਗਏ। ਇਕ ਥਾਂ 



ਘਨਈਆ, ਭਾਈ 

ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਪੜਾ ਦੌਰਾਨ ਆਪਣੇ ਤੰਬੂ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲ 

ਕੇ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਲੀਨ 

ਰਹਿਣ ਲਗੇ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਉਥੇ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਵਾਰ ਆਕਾਸ਼ਬਾਣੀ ਹੋਈ ਕਿ ਡਰੌਲੀ 

ਪੁਜੋ ਅਤੇ ਆਪ ਸੀ ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ 

ਲਈ ਡਰੌਲੀ ਪਹੁੰਚ ਗਏ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ 

ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਉਥੇ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਤਬੇਲੇ ਵਿਚ 

ਘੋੜਿਆਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
ਭਾਈ ਘਨਈਆ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਧਰਮ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਵਿਦਾ ਕੀਤਾ। ਆਪ 
ਨੇ ਕੈਂਬਲਪੁਰ (ਅੱਟਕ) ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਇਕ ਪਹਾੜੀ ਉਤੇ 

ਵਸਦੇ ਕਵ੍ਹਾ (ਕਵਹਾ) ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਪ੍ਚਾਰ- 

ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਜਿਥੇ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਧਾਰਮਿਕ ਜਾਂ 

ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਥ ਵਿਤਕਰੇ ਦੇ ਹਰ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਦੁਆਰ 

ਖੋਲ੍ਹੇ ਗਏ। ਉਥੇ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪਠਾਣ ਵੀ ਆਪ ਦੇ ਅਦੁੱਤੀ 

ਚਰਿਤ੍‌ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ। 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ 

ਭਾਈ ਘਨਈਆ ਜੀ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਅਸਰ ਹੋਇਆ। ਉਦਾਸ 

ਰਹਿਣ ਲਗੇ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਪਿਛੋਂ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 

ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਸੈਗਤ ਸਹਿਤ ਆਨੰਦਪੁਰ ਲਈ ਤੁਰ ਪਏ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਕੇ ਬਾਕੀ ਸੈਗਤ ਤਾਂ ਪਰਤ ਗਈ, 
ਪਰ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਪਾਣੀ ਭਰਨ ਦੀ ਸੇਵਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਸੜ੍੍‌ ਧਾਰਣ 

ਕਰਨ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਆਪ ਨੂੰ ਵੀ ਇਕ ਤੇਗ਼ 

(ਕ੍ਰਿਪਾਨ) ਪਵਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਪੁਛਣ 'ਤੇ ਕਿ 

ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ ਕਿਵੇਂ ਵਰਤੋ' ਕਰੋਗੇ, ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ 

ਕਿਹਾ ਕਿ ਮੈਂ ਵੈਰੀ ਨੂੰ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਭੇਂਟ ਕਰ ਦਿਆਂਗਾ 

ਕਿ ਉਹ ਮੈਨੂੰ ਮਾਰ ਸਕੇ। ਇਸ ਜਵਾਬ ਤੋਂ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਕੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਗੇ ਆਪ ਵਿਰੁੱਧ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕੀਤੀ। 

ਆਪ ਜੀ ਵਲੋ' ਸਹੀ ਗੱਲ ਦਸਣ 'ਤੇ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ 

ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਨਿਰਲਿਪਤ ਅਵਸਥਾ 

ਕਾਰਣ ਜਲ ਆਦਿ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦਾ ਕੌਮ ਹੀ ਜਾਰੀ ਰਖਣ 

ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਭ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਆਪ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਜ਼ਖ਼ਮੀਆਂ 

ਘਨਈਆ, ਤਾਈ 

ਨੂੰ ਸਮਦਿਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਜਲ ਪਿਲਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 
ਸ਼ਿਕਾਹਿਤ ਕਰਨ 'ਤੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ 

ਕੀਤੀ ਕਿ ਹਰ ਇਕ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਵਿਅਕਤੀ ਵਿਚ ਮੈਨੂੰ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਸੂਰਤ ਦਿਸਦੀ ਸੀ। ਆਪਣਿਆਂ ਅਤੇ ਵੈਰੀਆਂ 

ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ ਵਿਥ ਨ ਸਮਝਣ ਵਾਲੇ ਭਾਈ 

ਘਨਈਆ ਜੀ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਤਨੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋਏ ਕਿ ਆਪ 

ਨੂੰ ਜ਼ਖ਼ਮੀਆਂ ਦੀ ਮਰਹਮ-ਪੱਟੀ ਕਰਨ ਲਈ ਵੀ ਆਗਿਆ 

ਦੇ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਈ ਘਨਈਆ ਜੀ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ 

ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। 

ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ 

ਛਡਿਆ, ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੇ ਆਸ਼੍ਮ “ਕਵ੍ਾ' ਚਲੇ ਗਏ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 

ਸਦਾ ਮਗਨ ਰਹਿਣ ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। ਕਵ੍ਹਾ ਪਹੁੰਚ ਕੇ 

ਆਪ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 71 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 

ਉਮਰ ਭੋਗਣ ਤੋ ਬਾਦ ਸੈਨ 1718 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ 

ਉਥੇ ਹੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਜੀਵਨ ਜੀਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ। ਕਵ੍ਰਾ ਵਿਚ ਕਈ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਵੀ ਆਪ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ ਬਣ ਗਏ। ਉਸੇ ਦੌਰਾਨ 

ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਜੀ ਆਪ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਜਨ-ਸੇਵਾ 

ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਅਦੁੱਤੀ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਣ ਗਏ। ਆਪ ਜੀ 

ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ ਸ਼ਿਦਤ 

ਨਾਲ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿਣ ਲਈ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ। 

ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਾ-ਸਾਧਨਾ ਕਾਰਣ ਆਪ 

ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ 'ਸੇਵਾ-ਪੰਥ” ਨਾਮ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਹਾਨ ਸੇਵਕ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਕਰਕੇ ਲੋਕੀ 

ਗਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਈ ਘਨਈਆ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੇਵਕਾਂ 

ਦੁਆਰਾ ਇਕ ਸੈਸਥਾ ਦਾ ਸੈਚਾਲਨ ਕੀਤਾ ਜੋ ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਵਿਲੱਖਣ 

ਦੇਣ ਹੈ। 
ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਸੈਤ ਅਨੂਪ ਸਿੰਘ ਉਨਾ ਸਾਹਿਬ 

ਵਾਲੇ ਨੇ ਭਾਈ ਘਨਈਆ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਭਾਈ 

ਘਨਈਆ ਜੀ ਸੇਵਾ ਸਿਮਰਨ ਕੇਦਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸੈਸਥਾ 



ਬਣਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਚਾਹਲ 

ਨਗਰ (ਫਗਵਾੜਾ) ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਮਾਗਮ ਕਰਕੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਕੇਂਦਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਪ੍ਚਾਰਕ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ 

ਜਾਣਗੇ ਅਤੇ ਵਧ ਰਹੇ ਪਤਿਤਪੁਣੇ ਅਤੇ ਨਸ਼ਾਖ਼ੋਰੀ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ 

ਪਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇਗਾ। ਇਕ ਚੈਰੀਟੇਬਲ 

ਹਸਪਤਾਲ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਘਨੌਰ ਜੱਟਾਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੰਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ ਜੋ ਸੈਗਰੂਰ ਨਗਰ ਤੋ 30 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ- 

ਪੂਰਬ ਵਾਲੇਂ ਪਾਸੇ ਨਹਿਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 

ਜੀ ਆਪਣੀਆਂ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰਕ ਫੇਰੀਆਂ ਵੇਲੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਿੰਡ 

ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਕਰੀਰ 

ਦੇ ਦੋ ਬਿ੍‌ਛ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਿੱਲਿਆਂ ਨਾਲ ਘੋੜੇ ਬੈਨੂੰ ਸਨ, 

ਉਹੀ ਬਾਦ ਵਿਚ ਫੁਟ ਕੇ ਬ੍ਰਿਛ ਬਣ ਗਏ। 

ਘਨੌਲਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਰੋਪੜ ਨਗਰ 
ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ, 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੋ ਵਾਰ ਆਏ ਸਨ। 

ਇਕ ਵਾਰ ਉਦੋਂ , ਜਦੋਂ ਉਹ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ 

_ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਉਦੋ, ਜਦੋ ਉਹ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ ਕੇ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਜਾ ਰਹੇ 

ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਪੁਰਾਣੇ ਥੇਹ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਪਿੰਡ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਘਰ (ਰਾਗ ਸੈਬੰਧੀ) ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਰਾਗ ਦੀ ਤਕਨੀਕ 

ਨਾਲ ਹੈ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਖ ਵਖ ਵਿਚਾਰ 

ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ “ਘਰ” ਤਾਲ ਦਾ ਸੂਚਕ 

ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਇਕ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ “ਏਕ ਸੁਆਨ ਕੈ ਘਰਿ ਗਾਵਣਾ” ਉਕਤੀ 

_ਘੱਲ ਕਲਾਂ 

ਤੋਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਦੂਜੇ, ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀਆਂ 

ਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਈ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 

ਤਾਲ ਨਾਲ ਹੈ। ਤੀਜੇ, “ਘਰ” ਅੰਕਣ ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਈਰਾਨੀ 

ਤਾਲ-ਪੱਧਤੀ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਹੋਈ ਹੈ। ਈਰਾਨ ਦੀ ਤਾਲ 
ਤਕਨੀਕ ਵਿਚ ਤਾਲ ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਸਰੂਪਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਗਾਹ, 

ਦੋ ਗਾਹ, ਆਦਿ ਆਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। “ਗਾਹ” ਦਾ ਅਰਥ 

ਹੈ ਸਥਾਨ, ਘਰ। ਇਸ ਲਈ “ਗਾਹ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ “ਘਰ” ਸ਼ਬਦ 

ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਅਨੁਰੂਪਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਤਾਲ 
ਸੂਚਕ ਹੈ। ਅਮੀਰ ਖ਼ੁਸਰੋ ਨੇ ਵੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 17 ਤਾਲਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ 

ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕੀਤੇ ਸਨ, ਉਹ ਭਾਰਤੀ ਤਾਲਾਂ ਨਾਲ ਦੂਰ 

ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਘਰ” ਨੂੰ ਤਾਲ 

-ਸੂਚਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ “ਗ੍ਰਾਮ” ਸੂਚਕ ਹੈ। ਭਾਈ 
ਵੀਰ ਸਿੰਘ (ਗੁਨ ਗ੍ਰੰਥ ਕੌਸ਼) ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਜਾਂ ਵਿਚ ਤਿੰਨ 

ਗਾਮ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਗ੍ਰਾਮ ਘਰੁ ਤੋ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਸੋ ਤਿੰਨ ਗ੍ਰਾਮ 

ਦੀਆਂ ਸੁਰਾਂ ਦੇ ਟਿਕਾਣੇ ਤੋਂ “ਘਰੁ” ਹਨ। ਘਰੁ ੧ ਤੋਂ ਭਾਵ 

ਗਾਏ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਰਾਗ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸੁਰ ਦੀ ਸੈਖ੍ਯਾ ਦਾ 

ਸੈਕੇਤ ਹੈ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਤ ਨਾਲ ਸਹਿਮਤ ਹੋਣਾ 

ਘਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 17 ਹੈ। ਇਸ ਲਈ “ਗ੍ਰਾਮ” ਘਰ ਦਾ 

ਸੂਚਕ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। 

ਤੀਜੇ ਮਤ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਭਾਈ 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ “ਘਰ” ਮੂਰਛਨਾ ਦੇ 

ਭੇਦ ਕਰਕੇ ਇਕ ਹੀ ਰਾਗ ਦੇ ਸਰਗਮ ਪ੍ਸ੍ਤਾਰ ਅਨੁਸਾਰ 

ਗਾਉਣ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ। ਪਰ ਇਕ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਕ ਹੀ 

ਮੂਰਛਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ 

ਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਈ “ਘਰ-ਸੈਕੇਤ” ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਹ ਮਤ ਵੀ ਸਹੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਮਤਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤ ਮਤ 

“ਘਰ? ਨੂੰ ਤਾਲ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਦਸਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। 
ਅਜ-ਕਲ ਰਾਗ ਵਿਚ “ਘਰ” ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਬਹੁਤ ਘਟ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 1 ਤੋ ਲੈ ਕੇ 17 ਤਕ 
ਘਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਘੱਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 



ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਛੋਟਾ 

ਮੋਗਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 9 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ 

ਹੋਇਆ ਇਕ ਪਿੰਡ , ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਡਰੌਲੀ 

ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸਮਾਰਕ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਪਿੰਡ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਛੋਟਾ : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਤਬਾਹੀ ਨੂੰ ਸੂਚਿਤ ਕਰਨ 

ਵਾਲੀਆਂ ਦੋ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਘੱਲੂਘਾਰਿਆਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੈਨ 1746 

ਈ. ਵਿਚ ਵਾਪਰਿਆ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਸੈਨ 1762 ਈ. ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਜਾਨੀ ਨੁਕਸਾਨ ਦੇ ਮੱਦੇਨਜ਼ਰ ਪਹਿਲੇ ਨੂੰ ਛੋਟਾ 

ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਵੱਡਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਕੇਵਲ ਇਕ ਦਿਨ ਵਿਚ ਵਾਪਰਿਆ, 
ਜਦ ਕਿ ਛੋਟਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਸੈਨ 1746 ਈ. ਦੇ ਮਾਰਚ ਤੋੱ 

ਮਈ ਦੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਵਿਚ ਪਸਰਿਆ ਰਿਹਾ। 

ਇਸ ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਏਮਨਾਬਾਦ ਦੇ 

ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਜਸਪਤ ਰਾਇ ਦੇ ਕਤਲ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਸੈਨ 

1746 ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਵਲੋੱ 

ਖਦੇੜੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਜਸਪਤ ਰਾਇ ਦਾ ਟਾਕਰਾ 

ਏਮਨਾਬਾਦ ਤੋਂ ਉਤਰ ਵਲ 25 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ 'ਤੇ 

ਸਥਿਤ ਬਦੋਕੀ ਗੁਸਾਈਆਂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੋ ਗਿਆ। ਭਾਈ 

ਨਿਬਾਹੂ ਸਿੰਘ ਰੈਘਰੇਟਾ ਨੇ ਹਾਥੀ ਦੀ ਪੂਛ ਫੜ ਕੇ ਹੋਂਦੇ 

ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਜਸਪਤ ਰਾਇ ਦਾ ਸਿਰ ਕਟ ਲਿਆ। ਆਪਣੇ 

ਭਰਾ ਦੀ ਮੌਤ ਦੀ ਖ਼ਬਰ ਸੁਣ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨ ਵਿਚ 

ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਪਦਵੀ ਉਤੇ ਨਿਯੁਕਤ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਨੇ 

ਪ੍ਤਿਗਿਆ ਕੀਤੀ ਕਿ ਉਹ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਬੀਜ ਨਾਸ ਕਰ 

ਦੇਵੇਗਾ। ਉਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਯਹੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਸੰਮਤੀ 
ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੂੰ ਲਾਮਬੰਦ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 

ਮੁਲਤਾਨ, ਬਹਾਵਲਪੁਰ ਅਤੇ ਜਲੈਧਰ ਤੋਂ ਵੀ ਫ਼ੌਜੀ ਮਦਦ 

ਮੰਗ ਲਈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ 

ਸਚੇਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਸਿੱਖ ਪਹਾੜਾਂ ਵਲ ਨ ਨਿਕਲ ਜਾਣ। 

ਉਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ ਕਤਲ 
ਕਰਨ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ ਮਾਰਚ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਇਕ ਤਕੜਾ ਸੈਨਾ ਦਲ ਲੈ ਕੇ ਕਾਹਨੂਵਨ 

ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਵੱਡਾ 

ਵਿਚ ਲੁਕੇ ਲਗਭਗ 15 ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਲਭਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ। ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਸਿੱਖ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦਾ ਟਾਕਰਾ ਕਰਦੇ 

ਰਹੇ, ਪਰ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਥੋੜੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਰਾਵੀ 

ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕਰਕੇ ਬਸੋਲੀ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਕਠੂਆ) ਵਲ ਮੂੰਹ 
ਕੀਤਾ। ਅਗੋ` ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀਆਂ ਸੈਨਾਵਾਂ ਨੇ 

ਗੋਲੀਆਂ ਦਾਗ਼ਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਅਗੋਂ-ਪਿਛੋੱ 

ਘਿਰੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਖਾਧ-ਖ਼ੁਰਾਕ ਦੇ ਮੁਕਣ ਕਾਰਣ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਮਾਰੇ ਗਏ। 

ਆਖ਼ਿਰ ਹਿੰਮਤ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਲਖਪਤ ਰਾਇ 

ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਘੇਰੇ ਨੂੰ ਤੋੜ ਕੇ ਅਤੇ ਬਿਆਸ ਤੇ ਸਤਲੁਜ ਨੂੰ 

ਪਾਰ ਕਰਕੇ ਲਖੀ ਜੈਗਲ ਵਲ ਨਿਕਲਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। 

ਪਰ 1 ਅਤੇ 2 ਮਈ 1746 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ ਭਿੜੌਤ ਵਿਚ 

ਲਗਭਗ ਸੱਤ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਤਿੰਨ 

ਹਜ਼ਾਰ ਨੂੰ ਪਕੜ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਦਿੱਲੀ ਗੇਟ ਵਲ ਨਖ਼ਾਸ 

ਚੌਕ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ 

ਪਰਬਤ ਅਤੇ ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਬਚ ਕੇ ਨਿਕਲ ਗਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਜਾਨੀ ਨੁਕਸਾਨ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਕੇਵਲ “ਘੱਲੂਘਾਰਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 

ਸੀ, ਪਰ 16 ਸਾਲ ਪਿਛੋਂ ਕੁੱਪ-ਰਹੀੜਾ ਦੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੋਏ 

ਵੱਡੇ ਜਾਨੀ ਨੁਕਸਾਨ ਕਾਰਣ ਉਸ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਛੋਟਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਪਵਿੱਤਰ ਬੀੜਾਂ ਨੂੰ ਸੜਵਾਇਆ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਬਰਬਾਦ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਇਸ 

ਜ਼ੁਲਮ ਨਾਲ ਵੀ ਉਹ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਨੂੰ ਦਬਾ ਨ 

ਸਕਿਆ। ਸੈਨ 1747 ਈ. ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਵਿਚ ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਇਕੱਠਾ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਮਤਾ ਪਾਸ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਕਿ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 

ਸੁਰਖਿਅਤ ਰਖਣ ਲਈ ਕਿਲ੍ਹਾ ਉਸਾਰਿਆ ਜਾਏ, ਜੋ ਬਾਦ 

ਵਿਚ “ਰਾਮ ਰੌਣੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਦਾ ਸਾਰਾ ਹੈਕਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਘੱਲੂਘਾਰਾ, ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ : ਵੇਖੋ “ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸੈਨਿਕ 
ਕਾਰਵਾਈ”। 

ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਵੱਡਾ : “ਘੱਲੂਘਾਰਾ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਤਬਾਹੀ, 
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ਬਰਬਾਦੀ, ਸਰਵਨਾਸ਼। 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਵਿਚ ਦੋ ਘਲੂਘਾਰੇ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਛੋਟਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ 

(ਸੈਨ 1746 ਈ.) ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਵੱਡਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ (ਸੈਨ 

1762 ਈ.) ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। 

ਵੱਡਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਤੋਂ 12 ਕਿ.ਮੀ. 

ਉਤਰ ਵਲ ਕੁੱਪ-ਰਹੀੜਾ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚਾਲੇ ਵਾਲੇ 

ਸਥਾਨ ਉਤੇ 5 ਫਰਵਰੀ 1762 ਈ. ਨੂੰ ਵਾਪਰਿਆ। ਇਸ 

ਪਿਛੋ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੀ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਦੀ ਖੋਰੀ 

ਰੁਚੀ ਕੌਮ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। ਜਦ ਸੈਨ 1761 ਈ. ਵਿਚ 

ਮਰਹਟਿਆਂ ਨੂੰ ਪਾਨੀਪਤ ਦੀ ਤੀਜੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਬੁਰੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਰਾ ਕੇ ਲੁਟ ਦੇ ਸਾਮਾਨ ਅਤੇ ਔਰਤਾਂ ਸਮੇਤ ਆਪਣੇ 

ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਤੋੱ 

ਜੇਹਲਮ ਦਰਿਆ ਤਕ ਉਸ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਈ 

ਪਾਸਿਆਂ ਤੋਂ ਛਾਪੇ ਮਾਰ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਮਾਨ ਨੂੰ ਲੁਟਿਆ 

ਅਤੇ ਔਰਤਾਂ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰਾ ਕੇ ਘਰੋਂ-ਘਰੀ' ਪਹੁੰਚਾਇਆ। 

ਫਿਰ ਜੂਨ ਤੋਂ ਸਤੰਬਰ 1761 ਈ. ਤਕ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾਨੀਆਂ 

ਨੇ ਜਲੈਧਰ ਦੇ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਨੂੰ ਭਜਾਇਆ, ਸਰਹਿੰਦ ਅਤੇ 

ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਨੂੰ ਲੁਟਿਆ, ਅਫ਼ਗ਼ਾਨੀ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਦਸਤਿਆਂ 

ਨੂੰ ਖਦੇੜਿਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਹਾਕਮ ਨੂੰ ਹਰਾ 

ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ। 27 ਅਕਤੂਬਰ 1761 ਈ. 

ਨੂੰ ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ “ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ” 

ਨੋ ਮੱਤਾ ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਕਿ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਦੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਨਿਰਜਨੀਆ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਆਕਿਲ ਦਾਸ 

ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਦੇਣ ਲਈ ਜੰਡਿਆਲਾ ਨੂੰ ਘੇਰਿਆ। ਆਕਿਲ ਦਾਸ 

ਨੇ ਤੁਰਤ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੂੰ ਸੂਚਨਾ ਦੇਣ ਲਈ 

ਆਪਣੇ ਬੰਦੇ ਭੇਜੇ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦੇ ਇਰਾਦੇ ਨਾਲ 

ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਉਦੋਂ ਤਕ ਇਕ ਵੱਡੀ ਫ਼ੌਜ ਸਹਿਤ 

ਰੋਹਤਾਸ ਪਹੁੰਚ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਸੁਨੇਹਾ ਮਿਲਦਿਆਂ ਹੀ ਉਸ 

ਨੇ ਬੜੀ ਤੀਬਰ ਗਤੀ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਘੋੜਸਵਾਰ ਫ਼ੌਜ 

ਜੈਡਿਆਲੇ ਵਲ ਤੋਰ ਦਿੱਤੀ। ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਜੈਡਿਆਲੇ 

ਦਾ ਘੇਰਾ ਉਠਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਜੈਗਲਾਂ 

ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚਣ ਲਈ ਕੂਚ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਪਰ ਅਜੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਵਹੀਰ ਕੁੱਪ-ਰਹੀੜਾ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 

ਉਤੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਅਗੇ ਨੂੰ ਚਲਣ ਦੀ ਤਿਆਰੀ ਕਰ ਹੀ ਰਿਹਾ 
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ਸੀ ਕਿ ਦੁਰਾਨੀ ਫ਼ੌਜ ਨੇ 5 ਫਰਵਰੀ 1762 ਈ. ਨੂੰ ਅਚਾਨਕ 

ਹਮਲਾ ਬੋਲ ਦਿੱਤਾ। ਸਰਹਿੰਦ ਦਾ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਜ਼ੈਨ ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ 

ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਦਾ ਨਵਾਬ ਭੀਖਨ ਖ਼ਾਨ ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ 

ਸਹਿਤ ਦੁਰਾਨੀਆਂ ਦੀ ਮਦਦ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਸਰਦਾਰ 

ਦੁਰਾਨੀ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦੇ ਇਤਨਾ ਜਲਦੀ ਪਹੁੰਚਣ ਦਾ ਕਿਆਸ 

ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕੇ ਸਨ। 

ਪਾਸਿਆਂ ਤੋਂ ਘੇਰਾ ਪਾ ਕੇ ਸੁਰਖਿਅਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਬਰਨਾਲੇ 

ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਵਧਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਹ ਦੁਰਾਨੀਆਂ ਨਾਲ 

ਲੜਦੇ ਵੀ ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਅਗੇ ਨੂੰ ਵਧਦੇ ਵੀ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੁਰਖਿਆ-ਘੇਰੇ ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ ਦੁਰਾਨੀਆਂ ਨੇ 

ਤੋੜਿਆ ਅਤੇ ਨਿਹੱਥਿਆਂ ਨੂੰ ਮਾਰਿਆ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ 

ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 'ਤੇ ਹਾਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੜਦੇ , ਮਰਦੇ , 

ਮਾਰਦੇ ਦੁਪਹਿਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਹ ਹਠੂਰ ਦੀ ਢਾਬ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚੇ। 

ਦੋਹਾਂ ਪਾਸਿਆਂ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਆਪਣੀ ਪਿਆਸ ਬੁਝਾਉਣ 

ਲਈ ਢਾਬ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਇਕੱਠੀਆਂ ਹੋ ਗਈਆਂ। ਦੁਰਾਨੀਆਂ 

ਨੇ ਭਾਵੇਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਬੱਚੇ, ਇਸਤਰੀਆਂ, ਬਿਰਧ ਸਿੰਘ 

ਮਾਰ ਦਿੱਤੇ ਸਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿ 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਸਕਣਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਸ ਦੀ ਗੱਲ ਨਹੀਂ, 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਹੋਰ ਪਿੱਛਾ ਕਰਨਾ ਛਡ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਭਿਆਨਕ ਹਤਿਆ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋਇਆ। 

ਹੋ ਕੇ ਸਰਹਿੰਦ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 

ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਉਜਾੜਿਆ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 

ਦੁਰਾਨੀ ਅਜੇ ਭਾਵੇਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਹੀ ਸੀ, ਪਰ ਉਸ ਦਾ ਕੁਝ 

ਵਸ ਨ ਚਲਿਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੱ ਬਾਦ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 

ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਹਮਲੇ ਕੇਵਲ ਉਸ ਦੀ ਕਮਜ਼ੋਰੀ ਦਾ ਢੰਡੋਰਾ 

ਸਨ, ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਨਗਾਰਾ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਇਸ ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਨਾਲ 

ਸਿੱਖ ਸੈਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਨਵੀਂ ਅਤੇ ਅਦੱਥ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ 

ਸੈਚਾਰ ਹੋਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਗਲੇ ਸਾਲ ਸੈਨ 1763 ਈ. 

ਨੂੰ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ 

_ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਰਾਹ ਮੋਕਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਸਾਬਤ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਨੂੰ ਦਬਾਇਆ 

ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ। 



ਘਵਿੰਡੀ 

ਇਸ ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਵਿਚ ਕਿਤਨੇ ਸਿੰਘ-ਸਿੰਘਣੀਆਂ 

ਅਤੇ ਬੱਚੇ ਮਾਰੇ ਗਏ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਇਕ-ਮਤ 

ਨਹੀਂ ਹਨ। 12 ਹਜ਼ਾਰ ਤੋਂ ਪੰਜਾਹ ਹਜ਼ਾਰ ਤਕ ਗਿਣਤੀ 

ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ-ਦਲ ਦਾ ਵੀਹ 

ਹਜ਼ਾਰ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਜਾਨੀ ਨੁਕਸਾਨ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਬੇਹਿਸਾਬ 

ਸੈਨਿਕ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ। ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨੂੰ 

22 ਅਤੇ ਸ. ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 16 ਜ਼ਖ਼ਮ ਲਗੇ ਸਨ। 

ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਦੁਰਾਨੀ ਸੈਨਾ ਦਾ ਵੀ ਇਤਨਾ ਹੀ 

ਨੁਕਸਾਨ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਘਵਿੰਡੀ (ਪਿੰਡ): ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦੇ ਬਾਹਰਵਾਰ ਇਕ ਲਸੂੜੇ 

(ਲਹੂੜੇ) ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆ ਕੇ 
ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਵਣਜਾਰਿਆਂ ਦੇ ਘਰ ਲੜਕਾ 

ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਕਾਰਨ, ਖ਼ੁਸ਼ੀਆਂ ਮਨਾਈਆਂ ਜਾ ਰਹੀਆਂ ਸਨ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਲੈ ਕੇ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨਾ ਪਿੰਡ ਗਿਆ, 

ਪਰ ਉਸ ਵਲ ਕਿਸੇ ਧਿਆਨ ਨ ਦਿੱਤਾ। ਮਰਦਾਨਾ ਪਰਤ 

ਆਇਆ। ਪਰ ਉਹ ਲੜਕਾ ਮਰ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੁਖੀ 

ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਭਾਣਾ ਮੰਨਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀ ਸਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ “ਪਹਰੇ” ਨਾਂ ਦਾ 

ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ। ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ 

ਸਰਾਧ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਸੀ। ਹੁਣ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਘੜੂਆਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੋਰਿੰਡਾ ਨਗਰ 

_ਤੋਂ ਅੱਠ ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ, 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਨੇ ਕੁਝ ਦਿਨ ਠਹਿਰ ਕੇ 

ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਣੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਪੁਰਬ `ਤੇ 

ਉਥੇ ਵੱਡਾ ਜੋੜ-ਮੇਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਵੀ ਆਏ ਸਨ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣੇ ਸਮਾਰਕ ਵਿਚ ਗਏ, ਤਾਂ 
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ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਨੇ ਨ ਪਛਾਣਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਥੋਂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਇਕ ਝੰਗੀ ਵਿਚ ਆ ਟਿਕੇ। 

ਜਦੋਂ' ਪਿੰਡ ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਿਆ ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਸ਼ਰਮ- 

ਸਾਰ ਹੋਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਖਿਮਾ ਯਾਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ 

ਕਟੀ ਅਤੇ ਸਵੇਰੇ ਅਗੇ ਨੂੰ ਚਲੇ ਗਏ। ਇਹ ਵੀ ਰਵਾਇਤ 
ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਤਰਖਾਣ ਸਿੱਖ ਬਲਪ ਰਾਮ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 

ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਕਈ ਰੋਗੀਆਂ ਨੂੰ 

ਠੀਕ ਕੀਤਾ। ਹੁਣ ਉਸ ਝੰਗੀ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਅਕਾਲਗੜ੍ਹ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਮੀ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ 

ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲ ਇਕ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਮੁੱਖ 

ਮਾਨਤਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਾਲੇ ਧਰਮ-ਧਾਮ 

ਦੀ ਹੈ ਜੋ ਪਿੰਡ ਦੇ ਵਿਚ ਹੈ। 

ਘਾਲ (ਕਰਮ ਅਤੇ ਕਿਰਤ): ਸਿੱਖ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਦੋ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਕਲਪ-ਸੂਚਕਾਂ ਵਜੋਂ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਹੈ ਕਰਮ ਸੂਚਕ, ਜਿਵੇਂ- 
ਘਾਲ ਗੀ /ਕੇਓ ਘਾਲ? /ਦੂਜਾ ਹੈ ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ ਸੂਚਕ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਕਰਮ-ਸੂਚਕ ਸੈਕਲਪ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨਾ 
ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। ਮਨੁੱਖ ਜੋ ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਉਸ 

ਦਾ ਫਲ ਜ਼ਰੂਰ ਭੋਂਗਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਚੰਗਾ ਕਰਮ ਕਰਨ ਨਾਲ 
ਚੰਗਾ ਫਲ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਮਾੜਾ ਕਰਮ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਾੜਾ 

ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਰਮਾਂ ਉਤੇ ਨਿਬੇੜਾ ਹੋਣਾ ਭਾਰਤੀ 

ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਇਕ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਸਿੱਧਾਂਤ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 

“ਕਰਮਵਾਦ” ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ 

ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਉਤਮ ਪੱਖ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਵਿਅਕਤੀ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ 

ਦੇ ਮਾੜੇ ਫਲ ਭੋਗਣ ਤੋ ਡਰਦਾ ਹੋਇਆ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਵਰਜਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਵਿਚ ਰਚੀ 

ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਹਰ ਇਕ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕਰਮ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨੂੰ ਕਿਸੇ 

ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ 

ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਕੌਮ, ਚੇਸ਼ਟਾ ਜਾਂ ਕਰਿਆ ਉਸ ਦਾ 

ਕਰਮ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਹੋ ਜਿਹਾ ਉਹ ਕਰਮ ਕਰਦਾ 

ਹੈ, ਉਹੋਂ ਜਿਹਾ ਉਸ ਨੂੰ ਫਲ ਭੋਗਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਚੰਗੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਉਤੇ 
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ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵਸਤੂ 

ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ, ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ ਕਿੰਨੀਆਂ ਹੀ ਕਾਮਨਾਵਾਂ 

ਮਨ ਵਿਚ ਕਿਉਂ ਨ ਧਾਰ ਲਏ, ਨਿਪਟਾਰਾ ਕਰਮਾਂ ਉਪਰ ਹੀ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ-ਆਪਣ ਲੀਆ ਲੋ ਮਲ ਤਾ ਸਭ ਕੌ ਭਾਗਠ ਹੋਇ/ 

ਕਰਮਾ ਓਪਾ/ਰ /ਨਿਥੜੈ ਜੇ ਲੌਚੈ ਸਭ ਕਇ/(ਗੁਰੀ.157)। 

ਇਸ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਕਹਿਣ ਕਹਾਉਣ 

ਨਾਲ ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਪਾਪੀ ਜਾਂ ਪੁੰਨੀ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ, 

ਸਗੋਂ ਉਸ ਦਾ ਇਹ ਸਰੂਪ ਉਸ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ 

ਕਰਦਾ ਹੈ। “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਇਸੇ ਗੱਲ ̀ ਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ- ਪੁੰਨ ਪਾਪੀ ਆਖਣੁ ਨਹੰਹ / ਕੱਠੇ ਕਾਨ ਕਰਣਾ 

ਲਿਖਿ ਲੰ ਜਾਹ / ਆਧੰ ਝੀਜਿ ਆਪੇ ਹੀ ਖਾਹ /(ਗੁ .ਗੌ੍‌.4)। 

ਜੋ ਕਰਮ ਕੀਤਾ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਕਿਰਤ-ਕਰਮ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

“ਕਿਰਤ” ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਕ੍ਰਿਤ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ 

ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ”। ਸੈਸਾਰੀ ਜੀਵ 

ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਭੋਗਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 

ਜੂਨ (ਜਨਮ) ਦਾ ਆਸਰਾ ਲੈਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਜੀਵ ਦੇ ਤਿਨ 

ਸ਼ਰੀਰ ਹਨ- ਕਾਰਣ ਸ਼ਰੀਰ, ਲਿੰਗ ਸ਼ਰੀਰ (ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ) 

ਅਤੇ ਸਥੂਲ ਸ਼ਰੀਰ। 

ਜੀਵ ਦੇ ਆਤਮ-ਸਰੂਪ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਢਕਣ 

ਵਾਲੀ ਮਾਇਆ ਹੀ ਜੀਵ ਦੇ ਅਗਲੇ ਜਨਮ ਦਾ ਕਾਰਣ 

ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦਾ “ਕਾਰਣ-ਸ਼ਰੀਰ” ਹੈ। ਜੀਵ ਦੇ “ਕਾਰਣ- 

ਸ਼ਰੀਰ” ਤੋਂ ਉਸ ਦੇ 'ਸੂਖਮ-ਸ਼ਰੀਰ” ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਹ ਸ਼ਰੀਰ ਅਗਿਆਨੀ ਜੀਵ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਵਾਸਨਾ ਰੂਪੀ 

ਕਰਮ-ਫਲਾਂ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ 

ਤਿੰਨ ਅੰਗ ਹਨ-ਅੰਤਹਕਰਣ, ਇੰਦੀਆਂ ਅਤੇ ਪਾਣ। 

'ਸਥੂਲ-ਸ਼ਰੀਰ” ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਪਿਥਵੀ, ਅਕਾਸ਼, ਜਲ, 

ਵਾਯੂ, ਅਗਨੀ ਨਾਂ ਦੇ ਪੰਜ ਮਹਾ-ਭੂਤਾਂ (ਤੱਤ੍ਰਾਂ) ਦੇ ਸੈਜੋਗ 

ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਣ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸੇ ਨੂੰ ਸ਼ਰੀਰ ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

'ਸੂਖਮ-ਸ਼ਰੀਰ” ਦਾ ਸੈਬਧ ਕਰਮ-ਫਲਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। 

ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤਕ ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਜਨਮਾਂ ਦੇ ਸੈਸਕਾਰ ਬਣੇ ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ ਜੀਵ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਜਨਮ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਫਲ ਭੋਗਣ ਦੀ 
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ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਕਰਮ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹਨ-- ਸੈਚਿਤ ਕਰਮ, 

ਪਾਲਬਧ ਕਰਮ ਅਤੇ ਵਰਤਮਾਨ ਕਰਮ। ਪਹਿਲੇ ਜਨਮਾਂ 

ਦੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਭੋਗਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਹ 

“ਪਾਲਬਧ ਕਰਮ” ਹਨ। ਜੋ ਕਰਮ ਇਸ ਜਨਮ ਵਿਚ ਕੀਤੇ 

ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਹ “ਵਰਤਮਾਨ ਕਰਮ” ਹਨ। ਵਰਤਮਾਨ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਕਰਮ ਇਕ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਘੁੰਮਦੇ 

ਹੋਏ ਫਲ ਦਾ ਭੋਗ ਕਰਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਹੀ ਆਵਾਗਵਣ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਕਿਰਤ- 

ਕਰਮ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਮਿਟਾਏ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦੇ-/ਕਿਰਤ ਨ 

ਐਟਿਆ ਜਹਇ/ ਅਸਲ ਵਿਚ, ਕਿਰਤ-ਕਰਮ ਜਿਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਜੀਵ ਨੂੰ ਕਰਮ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਉਹ ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- /ਜਿਓਂ ਜਿਓਂ /ਕੈਰਤ ਚਲਾਏ 

ਤਿਉਂ ਚਲੀਐੰ ਤਉ ਗੁਣ ਨਾਹੀ ਅੰਤ ਹਨੇ /(ਗੁ ਰੀ੍‌ .੭90)। 

ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ ਦੇ “ਬਾਰਹਮਾਹ” ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੋਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਕਿਰਤ-ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ 

ਇਕ ਜੀਵ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਸਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਵੀ ਮਾਝ ਰਾਗ ਦੇ “ਬਾਰਹਮਾਹ” ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਗੇ 

ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਕਿਰਤ-ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਹੀ 

ਜੀਵ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਪਿਆ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ 

ਵਿਛੜਿਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਸ ਜਨਮ ਵਿਚ ਕਿਰਪਾ- 

ਪੂਰਵਕ ਉਸ ਨੂੰ ਸੈਯੋਗ ਸੁਖ ਦਾ ਆਨੰਦ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਜਾਏ- 

ਕਿਗੰਤਿ ਕਰਮ ਕੰ ਵਾੀੰਛੜੇ ਕਾਠ /ਕਰਘਾ ਅਲਹ ਰਾਸ / 

(ਗੁ.ਗੰ.133)। 

“ਪਟੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਦੋਸ਼ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਹ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਹੀ ਸਿਰ ਹੈ। ਵਿਅਕਤੀ ਜੋ 

ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਭਲਾ ਹੋਰ ਕਿਸੇ 

ਨੂੰ ਕਿਉਂ ਦੋਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ- ਵਦੀ ਦੌਨਹ ਨ ਦੋਊ /ਕਸੈ ਦੋਸ 

ਕਰੰਮਆਾ ਆਪ/ਟਿਆ/ ਜੋਂ ਮੈ ਕੰਆ ਸ਼ੋ ਮੈ ਪਇਆ ਦੌਨ ਨ 

ਦੀਜੰ ਅਵਰ ਜਨਾ / (ਗੁ ਰੰ .433)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ 

ਫਲ ਅਵੱਸ਼ ਭੋਗਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਜਦ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਹਰ 

ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਭੋਗਣਾ ਹੀ ਹੈ ਤਾਂ ਫਿਰ ਮਾੜੇ ਕਰਮ ਕਿਉਂ 
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ਕੀਤੇ ਜਾਣ-#ਤ ਕੀਤਾ ਪਾਈਆ ਆਪਣਾ ਸ਼ਾ ਘਲ਼ 

ਬਾਗੀ ਨਉ ਘਾਲੀਆੰ / ਮੰਦਾ ਮਲਿ ਨ ਕੀੰਚਈ ਦੇ ਲੰਆੰ 

ਨਦਾ/ਰ /ਨੋਹਾਲੀਆ / ਸਉ ਸਾਹ ਠੱਲ ਨ ਹਾਲੀਆ 

ਤੰਵੌਹਾ ਪਾਸ਼ਾ ਢਾਲ%/ /ਕੈਛੁ ਲਾਹੇ ਓਪਨ ਘਆਲ?ਆੰ / 

(ਗੁ.ਰੰ.474)। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਯੋਗ 'ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ” 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਕਰਮ ਜਾਂ 

ਕਰਨੀ ਤੋ ਹੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ 

ਮੁਹਾਂਦਰਾ ਬਦਲ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਦਸਾਂ ਨਹੁੰਆਂ ਨਾਲ 

ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਕਮਾਈ ਜਾਂ ਰੋਜ਼ੀ ਦੇ ਸਾਧਨ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਜਿਸ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਹੈ 

ਸੁੱਚੀ ਅਤੇ ਸਚੀ ਕਿਰਤ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸੇ 

ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਕਿਰਤ ਕਮਾਈ ਨੂੰ “ਘਾਲ” ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀ 
ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੋਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਸ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕੀਤਾ ਸੀ, ਉਹ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੈਨਿਆਸੀ ਸਾਧੂਆਂ ਦਾ 

ਦਲ ਖੜਾ ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਸਗੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਹਾ ਸੀ ਕਿ 

ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹੀ ਭਾਵ-ਤਰੈਗ ਦੇ ਉਠਣ ਨਾਲ ਘਰ-ਬਾਰ 
ਛਡ ਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨਿਆਸੀ ਬਣ ਜਾਣਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਦਰ- 

ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਗਿਹਸਥੀਆਂ ਦੇ ਘਰਾਂ ਵਲ ਝਾਕਣਾ ਉਚਿਤ 

ਨਹੀਂ ਹੈ- ਅਨਮਥ ਲਗਨ ਘਰ ਤਾਜ /ਵਗੂਚੰ ਅਵਰਾ ਕੇ 

ਘਰ ਹੌਠੋ / ਨ੍ਰਿਹ ਧਰਮ ਗਵਾਏ #ਤਿਗਰ ਨ ਭੇਟੈ ਦੁਰਮਤਿ 

&ਮਨ ਪਘੀਠੋਂ /(ਗੁ.ਗੰ.1012)। ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਸਾਧੂ-ਸਮਾਜ 

ਦੀ ਤਸਵੀਰ ਖਿਚਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ 

ਹੈ- ਗਿਆਨ /ਵਹੂਣਾ ਗਾਵੈ ਗੀੰਤ/ ਝੂਠੇ #ਲ਼ਾ ਘਰੇ 

ਮਸੰਹਿੰਤ / ਅਥਟੂ ਹੋਇ ਕੰ ਕੰਨ ਪੜਾਏ/ ਫਕਰ ਕਰੇ ਹੌਰ 

ਲਾ/ਤੇ ਗਵਾਏ / ਗਰ ਘਨ ਸ਼ਦਾਏ ਮੰਗਣ ਜਾ/ਇ/ ਤਾ ਕੰ 

ਨਾਲ ਨ ਲਗੇ ੫7ਇ/ (ਗੁ ਗੰ .1245)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ ਉਤੇ ਬਲ ਹੀ ਨਹੀ 

ਦਿੰਦੀ, ਸਗੋਂ ਆਪਣੀ ਲੋੜ ਤੋਂ ਵਧ ਕਮਾਈ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਨ 

ਕੁਝ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਦੇਣਾ ਉਚਿਤ ਸਮਝਦੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 

ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਸਚੇ ਅਤੇ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ 

ਵਾਲੇ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ- ਘਲਿ ਖਾਇ /ਕੇਛ ਹਥਹਾ ਦੀਇ/ 

ਘੁੱਕੇਵਾਲੀ 

ਨਾਨਕਾ ਰਾਹ ਪਛਾਣ/ਹ ਸਇ/ (ਗੁ .ਗੰੰ .1245)। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਅਗਲੇ ਜਨਮਾਂ ਵਿਚ ਉਹੀ ਕੁਝ 

ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਜਨਮ ਵਿਚ ਕਰਦਾ ਹੈ-- 

ਨਾਨਕ ਆਗੈ ਸੋ ਲੈ ਜਿ ਖਟੋ ਘਲੇ ਦਂਇ/(ਗੁ.ਗੰ.472)। 

ਖੋਟੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੁੱਖਾਂ ਨਾਲ ਘਿਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-- 

ਖੰਟੈ ਵਣਜ ਵਣੰਜਿਐ ਅਨ ਤਨ ਥੌਟਾ ਹੋਇ / ਫਾਹਾ ਫਾਲੇ 

/ਰਗਾ /ਜਿਓ ਦੂਖ ਘਣੋ ਨਿਤ ਨੋਇ/(ਗੁ .ਗੌ .23)। 

ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਭਾਈ 

ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਵੀ ਧਰਮ ਦੀ ਕਿਰਤ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਪਰਾਏ ਧਨ ਨੂੰ ਹੱਥ ਲਾਉਣਾ ਦੁਰਾਚਾਰ ਦਸਿਆ ਹੈ- 
/ਕਾਗਤਿ /ਵਗ/ਤ ਕ/ਨੈ ਧਰਮ ਦਾ ਹਥਹੁ ਦੇ ਕੰ ਭਲਾ ਮਨਾਵੰ/ 

ਪਾਰਸ਼ ਪਨ ਅਆਪਗਸਿ ਹੋਇ ਪਰ ਤਨ ਪਰ ਧਨ ਹਥ ਨ 

ਲਾਵੈ /(6/12)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਪਤਿਪਾਦਿਤ ਕਿਰਤ- 

ਕਮਾਈ ਜਾਂ ਘਾਲ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਹੋਣੀ 

ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਲੋੜ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਕਮਾਈ 

ਨੂੰ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਨਾਲ ਸਮਾਜ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸੁਧਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਘੁੱਕੇਵਾਲੀ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ, ਜੋ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਤੋ' ਉੱਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ 

20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ 

ਪਿੰਡ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਨੇ ਸਹਿੰਸਰਾ 

ਨਾਮਕ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੋੜੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਦੋ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ-'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਅਤੇ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ”। 
'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੁ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਹੈ ਜੋ ਮਾਝੇ ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਫੇਰੀ 

ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਕਈ ਦਿਨ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਸ ਥਾਂ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ “ਗੁਰੂ 
ਦੀ ਰੌੜ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 

1664 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਥੇ ਆਏ, ਤਾਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਿੰਡ ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਧਰ ਕੇ ਇਸ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਇਕ 

ਖੂਹ ਲਗਵਾਇਆ ਅਤੇ ਰੌੜ ਨੂੰ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਬਦਲਣ ਲਈ 

ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ ਇਸ ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰੂ ਕਾ 
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ਬਾਗ਼” ਪੁਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਜ਼ਮੀਨ ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਂ 

ਉਤੇ ਲਗਵਾਈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਉਦਾਸੀ 

ਸਾਧ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪ੍ਰਬੋਧ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨ 

ਲਈ 12 ਅਗਸਤ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਮੋਰਚਾ 

ਲਗਾਇਆ ਅਤੇ 17 ਨਵੰਬਰ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਹਾਸਲ 

ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ 

ਸਮਾਰਕ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

(ਵੇਖੋ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼ ਮੋਰਚਾ”)। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ 

ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1980 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ” ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੀ ਦੱਖਣ 

ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਬਾਉਲੀ 

ਵੀ ਖੁਦਵਾਈ ਸੀ, ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪੁਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਨ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਤੋਂ ਕਰਵਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਘੁਮਾਣ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਸੀ 

ਹਰਗੋਬਿੰਦਪੁਰ ਤੋ ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 

ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਸੈਤ ਨਾਮਦੇਵ 

ਜੀ (ਵੇਖੋ) ਆ ਕੇ ਰਹੇ ਸਨ। ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ, ਜੋ ਹੁਣ “ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਬਾਬਾ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਸਮਾਰਕ 

ਦਾ ਸਰੂਪ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਨੇ ਸੈਵਾਰਿਆ ਸੀ 

ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਨਵੀ ਚੁਣਾਈ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੀ 

ਸਰਦਾਰਨੀ ਸਦਾ ਕੌਰ ਨੇ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। 

ਇਸ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਵੀ 

ਆਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਗੁਰੂ 

-ਧਾਮ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਸੀ ਨਾਮਦੇਵ 

ਦਰਬਾਰ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਘੁੜਾਣ ਕਲਾਂ 

ਘੁਲਾਲ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸਮਰਾਲਾ 

ਨਗਰ ਤੋਂ ਅੱਠ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਪੱਛਮ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 

ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 

ਨਾਲ ਸੋਬੈਧਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਪਿੰਡ ਦੇ ਅੰਦਰ 

ਕਿਸੇ ਪੁਰਾਣੇ ਥੇਹ ਉਤੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਰਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋ ਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੁਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ 

ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਘੁੜਾਣ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 

ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜੋ ਦੋਰਾਹਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 11 ਕਿ.ਮੀ. 

ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਲਈ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਦੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣੇ 

ਹੋਏ ਹਨ। “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੋਲਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” 

ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਸੂਰਤੀਆ ਨਾਂ 

ਦੇ ਮਸੈਦ ਦਾ ਘਰ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦੇ 

ਘਰ ਡੇਢ ਮਹੀਨਾ ਰਹੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦੀ 

ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਕੁਝ 

ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਵੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀਆਂ, ਜਿਵੇਂ (1) 
52 ਤਣੀਆਂ ਵਾਲਾ ਚੋਲਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬਧ ਗਵਾਲੀਅਰ 

ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚੋਂ 52 ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਕੈਦੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਾਉਣ ਦੀ 

ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਹੈ; (2) ਇਕ ਹਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀ, ਜਿਸ ਵਿਚ 

'ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਅੰਕਿਤ ਹੈ; (3) ਮਖ਼ਮਲ ਦੀ ਕਢਾਈ 

ਵਾਲੀ ਜੁੱਤੀ ਦਾ ਇਕ ਪੈਰ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਪ੍ਸਥਾਨ 

ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨੂੰ ਰਾਮਰਾਈਏ ਮਸੰਦਾਂ 

ਨੇ ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਪ੍ਤਿ ਅਮਰਯਾਦਿਤ ਵਿਵਹਾਰ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਕ ਰਾਗੀ ਭਾਈ ਬੁਲਾਕੀ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੋ-ਤਾਰਾ ਤੋੜ ਦਿੱਤਾ। 

ਜਦੋਂ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਸੈਨ 1710 ਈ. ਵਿਚ 

ਰਾਮਰਾਈਏ ਮਸੰਦਾਂ ਦੇ ਦੁਰਵਿਵਹਾਰ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਾ, ਤਾਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੰਡ ਦੇ ਕੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਭਾਈ 



ਬੁਲਾਕੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਦਾ ਥਾਨੋਦਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਹੁਣ ਕਾਫ਼ੀ 
ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 

-ਪੁਰਬ ਅਤੇ ਹੋਲਾ ਮਹੱਲਾ ਦੋਵੇਂ ਬੜੀ ਸ਼ਾਨ ਨਾਲ ਮੰਨਾਏ 

ਜਾਂਦੇ ਹਨ; ਬਹੁਤ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਿਮਸਰ” ਨਾਂ 

ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੌਢੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਕੇ ਬੈਠਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਵਾਰ ਇਕ ਦਾਤਣ ਉਥੇ ਗਡ ਦਿੱਤੀ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਫੁਟਾਰਾ ਪੈ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਹ ਇਕ ਵੱਡੇ ਨਿੰਮ 
ਬਿ੍‌ਛ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ। ਸਨ 1971 ਈ. ਵਿਚ 
ਟੋਭੇ ਨੂੰ ਪੱਕੇ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਉਦੋਂ ਵਰਤੀ ਮੰਜੀ 

ਦੇ ਵਾਣ ਦਾ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੋਲਾ ਸਾਹਿਬ 

ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਘੋੜੀਆਂ (ਬਾਣੀ) ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੁ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਵਡਹੈਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ। “ਘੋੜੀ” ਮੁਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਇਕ ਲੋਕ-ਗੀਤ ਹੈ, ਜੋ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਵਿਆਹ ਤੋਂ 

ਕੁਝ ਦਿਨ ਪਹਿਲਾਂ ਲੜਕੇ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਘਰ ਗਾਇਆ ਜਾਣਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਗਾਏ ਜਾਣ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਮੌਕਾ 

ਜਾਂ ਸਿਖਰ ਲੜਕੀ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਘਰ ਵਲ ਨੂੰ ਬਰਾਤ ਦੇ 
ਤੁਰਨ ਵੇਲੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਘੋੜੀ ਨੂੰ ਸਜਾ-ਸੈਵਾਰ ਕੇ ਲਾੜੇ ਕੋਲ 

ਲਿਆਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਲਾੜੇ ਦੀਆਂ ਭੈਣਾਂ ਥਾਲੀ ਵਿਚ 

ਚਣਿਆਂ ਦਾ ਦਾਣਾ ਪਾ ਕੇ ਘੋੜੀ ਨੂੰ ਖਵਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ 

ਅਤੇ ਵਾਗ ਗੁੰਦਦੀਆਂ ਹਨ। ਭਰਜਾਈ/ਭਰਜਾਈਆਂ ਸੁਰਮਾ 

ਪਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਜਦੋ' ਲਾੜਾ ਘੋੜੀ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 

`ਤੇ ਇਹ ਲੋਕ-ਗੀਤ ਗਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਲਾੜੇ ਦੀ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੀ ਸਜ-ਧਜ ਇਹ ਅਹਿਸਾਸ 

ਘੋੜੀਆਂ 

ਕਰਾਉਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕਿਸੇ ਮੁਹਿੰਮ 'ਤੇ ਚੜ੍ਹਨ ਜਾ ਰਿਹਾ 

ਹੋਵੇ। ਉਂਜ ਵਿਆਹ ਕਾਰਜ ਵੀ ਕਿਸੇ ਮੁਹਿੰਮ ਤੋਂ ਘਟ ਨਹੀਂ 

ਹੁੰਦਾ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਗੀਤਾਂ ਵਿਚ ਲਾੜੇ ਦੇ ਗੁਣਗਾਨ ਤੋਂ 

ਵੀ ਕੀਤੀਆ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਅਜਿਹੇ ਗੀਤਾਂ ਵਿਚ ਲਾੜੇ _ 

ਦੇ ਪੱਖ ਦੇ ਸਾਰੇ ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਖ਼ੁਸ਼ੀਆਂ ਪਰੁਚੀਆਂ 

ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ- ਘੜਾ ਤੋੰ ਵੇ ਮੱਲਾ ਸ਼ੋਹਣ?, ਘੜਾ 

ਮੱਲਾ ਵੇ ਤੰਗੀ ਸੋਹਣ? ਸ਼ੱਹਦਾ ਕਾਠਨੀਆਂ ਦੇ ਨਾਲ, ਕਾਠਨੰ 
ਡੰਫ ਤੇ ਹਜ਼ਾਰ/ ਓਮਰਾਵਾਂ ਦ$ ਤੇਗੀੰ ਚਾਲ, ਮੱ ਝਲਿਹਾਗੀ 

ਵੇ ਆਂ ਦਿਆ ਸ਼ਰਜ਼ਨਾ //ਵਚ /ਵਚ ਬਾਗ਼ਾਂ ਦੇ ਤਸੰੱ ਜਾਓਂ, 

ਚੌਟ ਨਗਾ/ਨੈਆਂ 'ਤੇ ਲਾਉ / ਥਾਣਾ ਰਾਜਿਆਂ ਦਾ ਖਾਓ, ਮੱ 

ਝਾਲਿਹਾਗੀ ਵੇ ਆਂ ਦਿਆ ਸ਼ਰਜਨਾ/... 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਅਤੇ ਵਡਹੈਸ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਦਰਜ ਛੇ ਛੱਤਾਂ ਵਿਚ ਪੰਜਵੇਂ ਅਤੇ ਛੇਵੇਂ ਨੂੰ “ਘੋੜੀਆ” 

ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਬਹੁ-ਵਚਨਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਲੋਕ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਉਪਰੋਕਤ ਗੀਤਾਂ ਦੀ 
ਧਾਰਣਾ ਉਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਛੱਤਾਂ ਨੂੰ ਗਾਉਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਹੈ। 

ਇਥੇ ਗੁਰੂ-ਕਵੀ ਨੇ ਲੋਕ-ਗੀਤ ਘੋੜੀ ਦੀ ਨਿਰੀ ਧਾਰਣਾ 
ਨੂੰ ਹੀ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਇਆ, ਸਗੋਂ ਲਾੜੇ ਦੇ ਘੋੜੀ ਉਤੇ 

ਚੜ੍ਹਨ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਵਾਲੇ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀਂ ਦੇਹ ਰੂਪੀ ਘੋੜੀ 

ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਮਿਲਾਪ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਪਰ ਅਗੇ 

ਤੋਰਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਨੇ ਜੈਵ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ 

ਹੈ। ਮਨ ਨੂੰ ਕਾਬੂ ਕਰਨ ਲਈ “ਗੁਰੂ” ਨੇ ਘੋੜੀ ਦੇ ਮੂੰਹ ਵਿਚ 

ਲਗ਼ਾਮ ਪਾਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਘੋੜੀ ਨੂੰ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਪਰਮ ਦੀ ਚਾਬਕ ਵਰਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਰਾਤ- 

ਸਹਿਤ ਲਾੜੇ (ਸਾਧਕ) ਦਾ ਸੋਸਾਰ ਦੇ ਬਿਖੜੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ 

ਚਲਦਿਆਂ, ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਅੰਤਿਮ ਪਦੇ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਦੋਹ ਘੋੜ ਜਾ ਜਿਤ 
ਹ/ਨ ਪਇਆ ਰਾਮ / ਮੱਲ ਸਤਿਗੁਰ ਜਾ ਮੰਗਲੁ ਗਇਆ 

ਰਾਮ/ ਹਨ ਗਾਇ ਮੰਗਲ ਰਾਮ ਨਾਮਾ ਗਰ ਸ਼ੋਵ ਸ਼ੰਵਕ 

ਸੰਵਕਾ/ ਪਤਾ ਜਾ/ਇ ਪਾਵੈ ਰੰਗ ਮਹਲ ਗਰ ਰੰਗ ਆਣ 

ਰੰਗ ਕ7/ ਗੁਣ ਰਾਮ ਗਾਏ ਅਨ ਸ਼ਭਾਏ ਗਰ ਗੁਰਮਤਿ 
ਮਨਿ /ਧਿਆ/ਇਆ/ ਜਨ ਨਾਨਕ ਗਿੱਠ /ਕੇਰਪਾ ਧਾਠੀ ਦੇਹ 

ਘੜ ਚੜਿ ਗਨ ਆ7ਇਆ/ (ਗੁ .ਰੰ .576)। 



ਚ 

ਚਉਪਦੇ : ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹਰ ਰਾਗ ਦੇ ਆਰੈਭ 
ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਸਿਰਲੇਖ ਵਜੋ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ 

ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। “ਚਉਪਦਾ” ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ 
_ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਛੰਦ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਇਹ ਅਜਿਹਾ ਛੰਦ ਵਿਧਾਨ ਹੈ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਚਾਰ ਪਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਇਹ ਇਕ ਪਦ-ਸਮੁੱਚ ਹੈ । “ਪਦ” ਜਾਂ “ਪਦਾ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 

ਤੁਕ ਜਾਂ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ। ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਆਏ 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਇਕ ਤੋ ਚਾਰ 

ਤਕ ਹੈ। ਇਸ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕਤੁਕਾ, ਦੁਤੁਕਾ, 
ਤ੍ਤਿਕਾ ਅਤੇ ਚਉਤੁਕਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਨਾਥਾਂ-ਸਿੱਧਾਂ 

ਦੁਆਰਾ ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਆਮ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਸਮ-ਤੁਕਾਂਤ ਵਾਲੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ। 

ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦੀ ਰੁਚੀ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਹ 

ਚਉਪਦੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮਾਤਾ-ਗਿਣਤੀ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 

ਛੰਦ-ਬੰਧਨ ਤੋਂ' ਮੁਕਤ ਹਨ। 

ਇਕ ਚਉਪਦੇ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਚਾਰ ਪਦੇ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਚਉਪਦਾ” ਪਿਆ ਹੈ। ਚਾਰ ਤੋੱ 

ਘਟ-ਵਧ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ ਪਦ-ਸਮੁੱਚ ਨੂੰ ਦੁਪਦਾ, ਤ੍ਰਿਪਦਾ, 

ਚਉਪਦਾ, ਪੰਚਪਦਾ, ਛਿਪਦਾ ਆਦਿ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ 

ਹੈ। ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ ਸਮੁੱਚਾਂ ਦੀ 

ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਸਭ ਨੂੰ “-ਚਉਪਦਾ” ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਰਖਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਸ਼ਬਦ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ 
ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਪਦ-ਸਮੁੱਚ ਦੇ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਫ਼ਰਕ ਵੀ ਹੈ, 

ਜਿਵੇਂ ਵਡਹੰਸ ਰਾਗ ਦਾ ਤੀਜਾ ਪਦ-ਸਮੁੱਚ ਅਤੇ ਸੂਹੀ 

ਰਾਗ ਦਾ ਛੋਵਾਂ ਪਦ-ਸਮੁੱਚ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਕ ਇਕਾਈ 

ਵਜੋਂ ਕੁਮਵਾਰ 26 ਅਤੇ 11 ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਆਕਾਰ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਕਈ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਖੁਲ੍ਹ 

ਲਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਹਰ ਇਕ ਪਦ-ਸਮੁੱਚ ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ 

ਪਦੇ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਜਾਂ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਜਾਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ 
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“ਰਹਾਉ” (ਵੇਖੋ) ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਸਮੁੱਚ ਆਪਣੇ ਆਪ 

ਵਿਚ ਪੂਰਣ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਪੂਰਵ-ਪਰ ਸੈਬੈਧ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ, ਸਦਾ- 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਰਹੱਸਾਤਮਕ ਅਨੁਭੂਤੀ ਵੀ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦ-ਸਮੁੱਚਾਂ ਵਿਚ ਸਹੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਨਿਖਰੀ ਹੈ। 

ਚਉਬੋਲੇ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 31 
ਰਾਗਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜੋ ਰਾਗ-ਮੁਕਤ ਬਾਣੀਆਂ (ਵੇਖੋ) ਸੈਕਲਿਤ 
ਹੋਈਆਂ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਚੌਥੇ ਕਰਮ ਉਤੇ “ਚਉਬੋਲੇ” ਦਰਜ 

ਹਨ। ਇਹ ਚਉਬੋਲੇ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ 11 ਹਨ ਅਤੇ ਸਾਰੇ 

ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ। 
ਪਿੰਗਲ-ਸ਼ਾਸਤੁ ਦੀ ਸੂਝ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 

ਨੂੰ ਚੌਪਈ ਦਾ ਇਕ ਭੇਦ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ 

ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਚਾਰ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਤੁਕਾਂਤਾਂ ਵਾਲਾ ਸਵੈਯਾ 

ਹੀ ਚਉਬੋਲਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅੜਿਲ ਛੰਦ ਦਾ ਇਕ 

ਭੇਦ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਛੰਦ ਦੇ ਚੌਹਾਂ ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ 

ਭਾਸ਼ਾ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੋਵੇ, ਉਹ “ਚਉਬੋਲਾ” ਹੈ। ਸੈਗੀਤ ਦੇ 

ਮਾਹਿਰਾਂ ਨੇ “ਚਤੁਰੈਗ' ਨੂੰ ਚਉਬੋਲਾ ਕਿਹਾ ਹੈ। 

ਚਉਬੋਲੇ ਸੈਬੈਧੀ ਉਪਰਲੇ ਸਾਰੇ ਲੱਛਣ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਦੇ “ਚਉਬੋਲੇ ਮ. ੫” ਪ੍ਰਸੰਗ ਉਤੇ ਲਾਗੂ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਹ ਸਾਰੇ ਚਉਬੋਲੇ ਦੋਹਿਰੇ ਦੇ ਤੋਲ ਵਿਚ ਰਚੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਅਧਿਕ ਖੋਜ ਕਰਨ 

ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਚਉਥੋਲਾ ਕਿਉਂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ? 

ਇਸ ਬਾਰੇ 'ਸ਼ਬਦਾਰਥ” ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ 

ਇਹ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਸਿਦਕੀ 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਪਹਿਲੇ ਦਾ ਨਾਂ ਸੈਮਨ ਹੈ ਜੋ ਸ਼ਾਹਬਾਜ਼ਪੁਰ ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ 

ਸੀ। ਦੂਜੇ ਸਿੱਖ ਦਾ ਨਾਂ ਮੂਸਨ ਹੈ ਜੋ ਸੈਮਨ ਦਾ ਹੀ ਪੁੱਤਰ 

ਸੀ। ਬਾਕੀ ਦੇ ਦੋ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਹਨ- ਜਮਾਲ ਅਤੇ ਪਤੰਗ। 

ਇਥੇ ਜਮਾਲ ਅਤੇ ਪਤੰਗ ਦੋ-ਅਰਥੇ ਸ਼ਬਦ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰੂਮਵਾਰ ਅਰਥ, 

ਖ਼ੂਬੀ ਜਾਂ ਗੁਣ ਅਤੇ ਪਤੰਗਾ ਜਾਂ ਧਮੱਕੜ ਵੀ ਕੀਤੇ ਜਾ 
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ਸਕਦੇ ਹਨ। ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਉਥੋਲਿਆਂ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਸਾਰਥਕਤਾ ਬੜੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। 

ਇਸ ਅਰਥਗਤ ਵਿਆਖਿਆ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਹ 

ਵੀ ਵੇਖਣ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ ਕਿ ਆਵਾਣਕਾਰੀ ਉਪਭਾਸ਼ਾ 

ਵਿਚ ਕਈ ਵਾਰ ਮੇਹਣੇ-ਚਬੋਲੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਇਕੱਠੀ 

ਕਰਕੇ ਵਿਅੰਗ ਅਤੇ ਪੌਮਮਈ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੋਕ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ “ਚਉਬੋਲਾ” 

ਕਿਸੇ ਪੇਮਮਈ ਉਦਗਾਰ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਵਾਚਕ 

ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਵਿਅੰਗ ਜਾਂ ਨਹੋਰਾ ਹੋਵੇ। 

ਇਸ ਨੂੰ “'ਚਾਰੁ-ਬੋਲ” ਅਰਥਾਤ ਮਨੋਹਰ-ਬੋਲ ਦਾ 

ਅਪਵ੍ਰੰਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਇਹ 11 ਦੋਹਿਰੇ 
ਪਰ੍‌ਮ-ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਮਨੋਹਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਵਾਲੇ 

ਬੋਲ ਹਨ। 

ਪ੍ਰਮ-ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਸਾਧਕ ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ ਅਥਵਾ ਮਨ ਪੀਤਮ ਦੇ ਪਰਮ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਰਤਾ ਜਿੰਨੀ ਵੀ 

ਵਿਥ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ। ਜਦੋਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦਾ ਮਨ ਪੀਤਮ ਦੇ 

ਚਰਣ-ਕਮਲਾਂ ਵਿਚ ਜੜ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਵਿਅਕਤੀਗਤ 

ਸੂਝ ਸੁਰਤਿ ਦਾ ਸਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਮਹਾ-ਮਿਲਨ ਦੀ ਆਨੰਦੀ 

ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਮਾਣਨ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ- ਪ੍ਰੰਮੈਂਤ ਧ੍ਰੰਮ ਤਨ 
ਸਾਚ ਰਾੰਹਿਆ ਸਾਚ ਨ ਰਾਈ ਹੌਤ/ ਚਰਨ ਕਮਲ ਮਨ 

ਬੇਹਿਓ ਝੜਨ ਸ਼ਗਾੰਤ ਸੰਜੌਗ /(ਗੁ ਗੰ ..363-64)। ਇਥੇ 

ਸੁਰਤਿ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ 'ਸੁ-ਰਤਿ”, ਅਰਥਾਤ ਸੇਰੇਸ਼ਠ ਜਾਂ ਸਵੱਛ 

ਮ। ਰੋ 
ਪ੍੍‌ਮ ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ ਹਨ। ਇਕ ਦਾ ਸੈਬਧ ਸ਼ਰੀਰਿਕ 

ਤਿ੍‌ਪਤੀ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੁਆਰਥ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਧਾਨ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਨੀਵਾਂ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਵਾਸਨਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰੰਮ ਦੇ ਦੂਜੇ ਸਰੂਪ ਦਾ 

ਸੈਬੈਧ ਪਰਮਾਰਥ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਹ ਪੇਮ ਦੀ ਕਾਮਨਾ-ਰਹਿਤ 

ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਉੱਚਾ ਸੋਚਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 
ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੁਆਰਥ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ “ਅੰਦਰ ਵਸਦਾ 

ਹੈਵਾਨ” ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪਿਆਰ ਜਿਸਮ ਵਿਚ 

ਵਸਦੇ ਹੈਵਾਨ ਦੀ ਮੌਤ ਹੈ, ਫਿਰ ਜਿਸਮ ਇਕ ਹਰਿਮੰਦਿਰ 
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ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਨਿਰੋਲ ਪਿਆਰ ਵਸਦਾ ਹੈ। 

ਪ੍ਰੇਮ ਅਸਲ ਵਿਚ ਕੋਈ ਲੈਣ ਦੇਣ ਦਾ ਸੌਦਾ 

ਨਹੀਂ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਸੈਮਨ ਨਾਂ ਦੇ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਪ੍ਰੰਮ ਧਨ ਦੌਲਤ ਨਾਲ ਖ਼ਰੀਦਿਆ 

ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਫਿਰ ਰਾਵਣ ਕੋਈ ਗ਼ਰੀਬ ਨਹੀਂ ਸੀ 

ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਕਟ ਕਟ ਕੇ ਸ਼ਿਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸੈਨ 

ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਟਾ ਕਰਨੇ ਪਏ- ਸੰਮਨ ਜਉ /ਇਸ਼ ਪੁੱਮ ਕਾ 

ਦਮ #ਨਹ ਹੌਤਾਂ ਸ਼ਾਟ/ ਰਾਵਨ ਹੜੇ ਸ਼ ਰੰਕ ਨਾਹ /ਜਿਨਿ 

ਸੈਰ ਦੀਨੇ ਕਟ / 

ਪਰਮ ਜਿਗਿਆਸੂ ਲਈ ਅਜਿਹਾ ਸਰੋਬਤਮ ਅਤੇ 

ਸਦੀਵੀ ਸਾਧਨ ਹੈ ਜੋ ਦ੍ਰੈਤ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਅਦ੍ੈਤ 

ਅਵਸਥਾ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਪੀਤਮ ਅਤੇ ਪੀਤਮਾ ਪੇਮ 

ਦੇ ਭਾਵ-ਬੈਧਨ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹੋ ਜਾ ਕੇ ਨੀਰ-ਖੀਰ ਅਰਥਾਤ 

ਦੁੱਧ ਪਾਣੀ ਵਾਂਗ ਆਪਣੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਹੋਂਦਾਂ ਨੂੰ ਇਕ 

ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹੀ ਪੇਮ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ 

ਕਰਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰੋਮ ਵਿਚ ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ 

ਪ੍ਰੌਮ ਪੋਮ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ ਹੈ। ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ 

ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਆਤਮਾ ਕਿਸੇ ਲੌਕਿਕ ਵਸਤੂ ਵਿਚ ਸੁਖ ਦੀ 

ਖੋਜ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ, ਸਗੋ ਜਿਸ ਚੇਤਨ ਤੱਤ੍ਰ ਤੋਂ ਉਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਤੇ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਸ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਹੋ 

ਜਾਣ ਲਈ ਤੀਬਰ ਵਿਆਕੁਲਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 

ਦਾ ਜੀਵਨ-ਮਨੌਰਥ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਸਚਾ ਪੇਮ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਮਗਨ ਕਰਨਾ 

ਹੈ, ਉਹ ਸਚੇ ਪ੍ਰੇਮੀ ਫਿਰ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਪਾਸੇ ਦੀ ਝਾਕ ਨਹੀਂ 

ਰਖਦੇ। ਹਰ ਪਾਸਿਓ' ਨਾਤਾ ਤੋੜ ਕੇ ਪ੍ਰਭੂ-ਚਰਣਾਂ ਨਾਲ 

ਸਥਾਈ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ 

ਦੀ ਇਹੀ ਭਾਵਨਾ ਅਦ੍ੈਤ-ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ 
ਮਾਰਗ ਮੋਕਲਾ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ- ਜਾ ਕੌ ਪੁੰਮ 

ਸੁਆਉ ਹੈ ਚਰਨ /ਚਤਫ ਮਨ #7ਹ/ ਨਾਨਕ /ਬਰਹਾ 

ਲੁਹਮਆ ਕੰ ਆਨ ਨ ਕਤਹੁ ਜਹਿ/ 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਉਹੀ ਸਹੀ ਪੇਮੀ 

ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੁਆਮੀ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਲਿਆ ਹੈ। ਇਕ 

ਹੋਰ ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- 

ਰਤੇ ਸੋਈ /ਜੇ ਮਸ਼ ਨ ਅੰੜੀਨ੍ਹ ਨੰ ਭਵਾਤਾ ਸਾਈਂ / 



ਚਉਬੋਲੇ ਮਹਲਾ ੫ 

ਝ/ੜਿ ਝ/ੜਿ ਪਵਦੇ ਕਚੋਂ /#ਰਟੀ /ਜਨ੍ਹਾਂ ਕੱਠੇ ਨ ਆਈੰ/ 
(ਗੁ.ਗੰ.1424)। 

ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਮੁੱਖ ਲੱਛਣ ਹੈ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਤ੍ਰਿਪਤ 

ਕਰਨਾ। ਇਹ ਤਦ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੈ ਜੇ ਪ੍ਰੰਮ ਸਵੱਛ ਹੋਵੇ , ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ 

ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੋਵੇ। ਆਤਮਾ ਨਿਰਮਲ ਪ੍ਰੇਮ ਰਾਹੀਂ 

ਹੀ ਸਰਸ, ਨਿਰੋਗ ਅਤੇ ਪ੍ਰਫੁਲਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪੇਮ ਦੇ ਅਭਾਵ 

ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਨੀਰਸ ਹੈ। ਇਹ ਪ੍ਰੇਮ ਇਕ-ਰਸ ਅਤੇ ਅਖੰਡ 

ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ 

ਵੱਡੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਅਖੰਡ-ਭਾਵਨਾ।ਉਹ ਆਦਿ 

-ਅੰਤ ਤੋਂ ਰਹਿਤ, ਹਰ ਇਕ ਛਿਣ ਵਿਚ ਇਕ-ਰਸ ਰਹਿਣ 

ਵਾਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰੋਮ ਸ਼ੁੱਧ, ਨਿੱਤ ਅਤੇ ਸਰਸ ਹੈ। ਇਹ ਸਮੇਂ, 

ਸਿਥਾਨ ਅਤੇ ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਹੱਦਬੈਦੀਆਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ। 

ਪ੍ਰੇਮ ਪੂਰਵਕ ਕੀਤੀ ਭਗਤੀ ਸਰਬ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੈ। 
ਇਹ ਪੂਰੀ ਮਗਨਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਤੋਗੇ ਦੀ ਮਿਸਾਲ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ 

ਉਹ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੀਤਮ, ਅਰਥਾਤ ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ, ਵਿਚ ਇਤਨਾ 

ਮਗਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸ਼ਰੀਰ ਦੀ ਸੁੱਧ-ਬੁੱਧ 

ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ ਅਤੇ ਬਲਦੇ ਦੀਪਕ ਉਤੇ ਸੜ ਮਰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਅਦੁੱਤੀ ਮਗਨਤਾ ਕਰਕੇ ਹੀ ਉਸ ਮਾਮੂਲੀ ਜਾਂ ਤੁਛ 

ਪਤੰਗੇ ਨੂੰ ਵੀ ਜਗਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਾਣ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ-- “ਗਨ ਭਇਓ /੫% ਪੁੰਮ ਨਓਂ ਨੁਧ ਨ 

ਮਰਤਾ ਅੰਗ / ਪ੍ਗਟਿ ਭਇਓ ਸਭ ਲੋ% ਆਹ ਨਾਨਕਾ 

ਅਧਮ' ਪਤੰਗਾ/ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਮਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਮਨੋਰਥ ਵਿਚ ਸਫਲ 

ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਅਮਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤ੍ਰਿਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 

ਉਹ ਨਿਸ਼ਕਾਮ, ਸੋਗ-ਰਹਿਤ ਅਤੇ ਦ੍ਸ਼-ਰਹਿਤ ਅਵਸਥਾ 

ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਭਗਤੀ ਦਾ ਆਨੰਦ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਕੇ ਮਸਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਕੋਵਲ ਆਤਮਾ ਵਿਚ ਹੀ 

ਮਗਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਦਾਰਥਾਂ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ 

ਮਨ ਰੈਮਣੌ ਹਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਪ੍ਰਤਿ ਉਸ ਦੀ 

ਕੋਈ ਖਿਚ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ। ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਜੋ ਸਚਾ ਪ੍ਰੇਮੀ 
ਨਹੀਂ ਹੈ, ਜੋ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਸਤੂਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਮੋਹ ਪਾਈ 
ਬੈਠਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਚੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਭੇਦ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦਾ, ਉਸ 

ਦਾ ਸਾਰਾ ਕਾਰ-ਵਿਹਾਰ ਮਿਥਿਆ ਹੈ-- ਮਸ਼ਨ ਮਗ/ ਨ 

ਜਾਨਈ ਮਰਤ /ਹਰਤ ਸੰਸਾਰ / ਪ੍ਰੰਮ /ਮਰੰਮ ਨ ਬੰਧਿਆ 

729 ਚੱਕ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਵਾਲਾ 

ਉਓਗ/ਇਓ /ਮਸ਼ /#ੇਓਹਾਰ/ _ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵਿਚਾਰ 

ਅਧੀਨ ਚਉਬੋਲਿਆਂ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਮਹੱਤਵ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਮ ਅਸਲ ਵਿਚ ਵਰਣਨ 

ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ ਅਤੇ ਤੈਗੁਣ ਤੋਂ ਅਤੀਤ ਹੈ, ਇਹ ਕਾਮਨਾ 

ਰਹਿਤ ਅਤੇ ਸਦਾ ਵਿਗਸਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 

ਪ੍ਰਵਾਹ ਨਿਰੈਤਰ ਹੈ, ਕਦੀ ਟੁੱਟਦਾ ਨਹੀਂ। ਇਹ ਅਤਿਅੰਤ 

ਸੂਖਮ ਹੈ, ਪਰ ਅਨੁਭਵ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਦਾ ਆਨੰਦ ਮਾਣਿਆ 

ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਮ-ਆਨੰਦ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। 

ਚੱਕ ਨਾਨਕੀ : “ਆਨੰਦਪੁਰ” ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ, ਜੋ ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਮਾਖੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਦੀ ਧਰਤੀ ਖ਼ਰੀਦ 
ਕੇ ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਵੇਖੋ 

“ਆਨੰਦਪੁਰ”। 

ਚੱਕ-ਪ੍ਮਾ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਫਗਵਾੜਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਝੰਡਾ ਸਾਹਿਬ ਛੇਵੀਂ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਇਸ 

ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਨਾਲ ਜੋੜਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਤੋ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ 

ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਬਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਚੱਕ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਵਾਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡੇ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਭੁਚੋ ਮੰਡੀ ਤੋਂ 3 ਕਿ.ਮੀ . ਦੱਖਣ 

ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਥੋ ਤੋਂ ਬਠਿੰਡੇ ਨੂੰ ਆਉਂਦਿਆਂ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਥੇ ਇਕ ਹਫ਼ਤਾ ਰਹੇਂ ਸਨ। ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸਾਹਿਬ” (ਨਾਮਾਂਤਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ”) ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ 

ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਹੈ। ਹਰ ਸਾਲ 18 ਪੌਹ ਨੂੰ ਇਥੇ ਵੱਡਾ 

ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 



= 

ਚਕਰ 

ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਫੂਲਵੈਸ਼ੀ ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਘਰ ਲੈ ਗਿਆ ਸੀ। 
ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ 

ਸਨ, ਉਥੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੁਰਜ ਸਾਹਿਬ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ 

ਪ੍ਰਬੋਧ ਨਿਜੀ ਹੱਥਾਂ ਵਿਚ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ 
ਹੀ ਮਾਤਾ ਦੇਸਾਂ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਹਫ਼ਤੇ 

ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਸ ਪਰਿਵਾਰ ਪਾਸ ਕਈ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ (1) 
ਪਲੈਘ ਸਾਹਿਬ ਜਿਸ ਉਤੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ, (2) ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਦੀ ਇਕ ਦਸਤਾਰ, (3) ਬਾਬਾ ਸੈਗੂ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੇ 
ਹੱਥਾਂ ਦੀ ਸੈਨ 1733 ਈ. (ਸੈਮਤ 1790 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ 

ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜ, (4) ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇਵਾਂ ਅਤੇ ਮਾਤਾ 

ਸੁੰਦਰੀ ਦੇ ਬੈਠਣ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਪੀੜ੍ਹਾ, ਆਦਿ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 

ਚੱਕਰ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ 
ਜਗਰਾਉ' ਨਗਰ ਤੋਂ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ 

ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੀ ਮਾਲਵੇ ਦੀ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾੜਾ ਵੇਲੇ ਲੋਪੋਕੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਪਧਾਰੇ ਸਨ 

ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲੈਮੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਆਏ ਸਨ। ਦੋਹਾਂ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਚਾਲ੍ਹੀ ਕੁ ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ 

ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਨਾਲ ਇਕ ਸਰੋਵਰ 
ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਾਵੇਂ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਚੱਚਾ ਫੱਗੇ/ਫਾਗੇ : ਵੇਖੋ “ਫੱਗੋ ਚੱਚਾ”। 

ਚਠਿਆਂ ਦੀ ਵਾਰ : ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਪੀਰ ਮੁਹੈਮਦ ਖਾਂ 

ਚਠੇ ਸਰਦਾਰ ਦੀ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪਿਤਾ 

ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਰਸੂਲ ਨਗਰ ਅਤੇ ਮਨਚਰ ਵਿਖੇ 

ਹੋਈਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਰ ਦਾ ਲੇਖਕ 

ਕਵੀ ਪੀਰ ਮੁਹੈਮਦ ਨੂਨਾਵਾਲੀ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਜਰਾਤ) ਦਾ 

ਚਠਿਆਂ ਦੀ ਵਾਰ 

ਵਸਨੀਕ ਅਤੇ ਚੱਠੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਪਾਸ ਨੌਕਰ ਸੀ। ਇਸ ਵਾਰ 

ਦੇ ਲੇਖਕ ਬਾਰੇ ਦੋ ਅੰਦਰਲੀਆਂ ਗਵਾਹੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਇਕ ਇਸ ਦੀ ਕਵੀ ਛਾਪ, ਜਿਵੇਂ : 

(1) ਕਾਹਿ ਤੂੰ ਪਨ ਮੁਹੰਮਦਾ /ਇਕ' ਗੱਲ /ਗਿਆਨ / 

(2) ਕਾਹਿ ਤੂੰ ਪਰ ਮੁਹੰਮਦਾ ਕੈ ਹਾਲ ਸਵਾਰਾ/ 

ਦੂਜੇ, ਕਿੱਸਾਕਾਰ ਮੁਹੰਮਦ ਬਖ਼ਸ਼ ਨੇ ਆਪਣੀ 

ਦੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਕਰਤਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ : 

ਦਜਾ ਪੀਰ ਮੁਹੰਮਦ ਚੱਠਾ ਮੰਜ਼ਆ ਨੁਨਾਵਾਲਾ/ 
ਚੱਠੇ ਦਾ ਇਸ ਵਾਰ ਝਣਾਈ?, ਮਹਗਾੀ' ਭਠੰਓਸ਼ ਥਾਲ? / 

ਇਸ ਵਾਰ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਪੀਰ ਮੁਹੇਮਦ ਦੀ ਕੋਈ ਹੋਰ 

ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਇਹ ਰਚਨਾ ਕੇਵਲ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 

ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰੀ ਰਹੀ ਹੈ। ਕਵੀ ਚੰਗਾ ਪੜ੍ਹਿਆ 

ਲਿਖਿਆ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮੀ ਸਾਹਿਤ, ਮਿਥਿਹਾਸ ਅਤੇ 

ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ' ਜਾਣੂ ਸੀ। 

ਇਹ ਰਚਨਾ ਕਦ ਲਿਖੀ ਗਈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 

ਸਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਜਿਸ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾ ਦਾ ਉਲੋਖ ਹੈ, ਉਹ 1780-90 

ਈ. ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਵਾਪਰੀ ਸੀ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਇਸ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਤੁਰੰਤ ਬਾਦ ਹੋਈ ਜਾਪਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

“ਸੈਫੁੱਲਮਲੂਕ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਰਚਨਾ ਉਤੇ 

ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਚੱਠੇ ਸਰਦਾਰ ਨੇ ਕਵੀ ਨੂੰ ਮੁਹਰਾਂ ਦੀ ਥਾਲੀ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਗੱਲ ਮੂਲ ਘਟਨਾ ਤੋੱ 

ਤੁਰੈਤ ਬਾਦ ਹੋਈ ਸੈਭਵ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ 

ਵਰਣਨ-ਸਜੀਵਤਾ ਵੀ ਦਸਦੀ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਯੁੱਧ-ਘਟਨਾ 

ਸੈਬੈਧੀ ਪੂਰਾ ਅਨੁਭਵ ਰਖਦਾ ਸੀ। 

ਸਰਦਾਰ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋਈਆਂ ਦੋਹਾਂ 

ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਪੀਰ ਮੁਹੈਮਦ ਖ਼ਾਂ ਦੇ ਦੋਵੇਂ ਪੁੱਤਰ ਗ਼ੁਲਾਮ 
ਮੁਹੰਮਦ ਅਤੇ ਕੁਤਬਦੀਨ ਖ਼ੂਬ ਸੂਰਵੀਰਤਾ ਨਾਲ ਲੜੇ ਜਿਸ 

ਨੂੰ ਕਵੀ ਨੇ ਬੜੀ ਭਾਵਨਾ ਸਹਿਤ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ।ਪਰ ਅਧਿਕ 

ਵਰਣਨ ਗ਼ੁਲਾਮ ਮੁਹੰਮਦ ਦੀ ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ 

“ਮਹਾਂ ਸਿਘ ਦੀ ਵਾਰ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਅਸਲੋਂ ਇਹ 

ਚੱਠੇ ਸਰਦਾਰ ਗ਼ੁਲਾਮ ਮੁਹੈਮਦ ਨੂੰ ਨਾਇਕ ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਇਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿਨਾਇਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਇਹ ਨਾਂ ਠੀਕ ਨਹੀਂ'। 



ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ 

_ਇਸ ਦਾ ਯੁੱਧ ਵਰਣਨ ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਨੇ ਇਹ ਵਾਰ ਭਾਵੇਂ ਚੱਠੇ ਜੱਟਾਂ ਦੀ ਉਸਤਤ 

ਵਿਚ ਲਿਖੀ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਕਾਵਿ-ਨਿਆਂ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਦੇ 

ਹੋਇਆਂ ਪ੍ਰਤਿਪੱਖ ਜਾਂ ਪ੍ਤਿਨਾਇਕ ਦੇ ਧੜੇ ਦਾ ਵੀ ਸੁੰਦਰ 

ਅਤੇ ਯਥਾਰਥ ਚਿਤਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ।ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲਸ਼ਕਰ 

ਦੀ ਚੜ੍ਹਤਲ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ ਕਵੀ ਲਿਖਦਾ ਹੈ : 

ਲਸ਼ਕਰ ਮਹਾਂ /ਨੰਘ ਦਾ ਫਾਨਿਆਈ ਕਾਂਗਾਂ/ 

ਸੰਦ ਨਗਰ ਨੂੰ ਵਗਿਆ, ਕਰ ਰੁਕਾਂ ਚਾਂਗਾਂ / 

ਕਾਨੇ ਜਿਉਂ ਕਰ ਬੋਲਿਆਂ, /ਤਿਓ' ਗਤਕੇ ਸਾਂਗਾਂ / 

ਕਾਗੀਆਂ ਹੌਰ ਕਾਹਾੜਆਂ, ਹੱਥ ਲੋਟੇ ਡਾਂਗਾਂ / 

ਲੱਥੇ ਤੰਝ ਤਾਣ ਕੰ, ਸਭ ਟਾਂਗ ਬਟਾਂਗਾਂ/ 

ਬਾਹਰ ਗੁੂ /ਚਿਤਰਾਰਦੇ, ਤੇ ਅੰਦਰ ਬਾਂਗਾਂ/22 / 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 98 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ 

ਕੁਝ ਕੁ ਸੈਸਕਰਣਾਂ ਵਿਚ 84 ਅਤੇ 92 ਪਉੜੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 2 

ਤੋਂ 21 ਤਕ ਹੈ। ਅਖੀਰ ਉਤੇ ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਵਾਰ 

ਅਚਾਨਕ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਦੇ 
ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਨੂੰ ਬੜੀ ਸਫਲਤਾ ਨਾਲ 

ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅੰਤ 'ਤੇ ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜਿਤ 

ਵਿਖਾ ਕੇ ਗ਼ੁਲਾਮ ਮੁਹੈਮਦ ਨੂੰ ਮੱਕੇ ਹਜ ਕਰਨ ਲਈ ਤਿਆਰ 

ਹੁੰਦਾ ਦਿਖਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਮਨਚਰ ਦੀ ਜਿਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਗ਼ੁਲਾਮ ਮੁਹੈਮਦ ਮਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਹ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੈ ਅਤੇ 

ਯੁੱਧ-ਚਿਤ੍ਣ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਨਜ਼ਾਬਤ ਦੀ ਵਾਰ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ 

ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਬੜਾ ਸੁੰਦਰ ਪਕ੍ਰਿਤੀ 

-ਚਿਤ੍ਣ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ 

ਨੂੰ ਬੜੀ ਛਾਣ-ਬੀਣ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। ਨਜ਼ਾਬਤ ਵਾਂਗ 
ਕਵੀ ਭਾਰਤੀ ਇਤਿਹਾਸ, ਮਿਥਿਹਾਸ ਤੋ' ਵੀ ਜਾਣੂ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਾਰ ਦੀ ਬੋਲੀ ਬੜੀ ਸਰਲ ਪਰ ਭਾਵ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਅਨੁਕੂਲ 

ਹੈ। ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਚਿਤ੍ਣ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਸ਼ਬਦ 

ਅਤੇ ਵਰਣ ਯੋਜਨਾ ਦੇ ਸੁੰਦਰ ਨਮੂਨੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ (ਮ. 1855 ਈ.) : ਸ. ਜੋਧ 

ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸ. ਚਤਰ ਸਿੰਘ 

ਪੋਠੋਹਾਰ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਸੀ। ਉਹ ਜਾਗੀਰ 

ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ 

ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਦਾਨ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਜੋ ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਚਤਰ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਹੋਈ। ਇਹ ਅਧਿਕਤਰ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਦੀ 

ਹੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀਆਂ 

ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਅਤੇ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬੇਲਾਗ 

ਰਖਦਾ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1843 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਕਤਲ ਤੋ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਬਦਲਵੇ' ਹਾਲਾਤ ਵਿਚ ਇਸ 

ਦੀ ਪੁਛ-ਗਿਛ ਵਧੀ। ਇਸ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ, ਤੇਜ ਕੌਰ, ਦਾ 

ਮੰਗਣਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਅਗਸਤ 

1846 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦਾ ਗਵਰਨਰ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਹਜ਼ਾਰਾ ਦੇ ਗਵਰਨਰ 

ਵਜੋਂ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 
ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੀ ਹਦਬੈਦੀ ਵੇਲੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹਿਤ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ 

ਐਬਟ ਨਾਲ ਇਖ਼ਤਲਾਫ਼ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ, ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ 

ਰੈਜ਼ੀਡੈਂਟ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਸੈਪੰਨ ਕਰਨ ਦੀ ਇਜਾਜ਼ਤ 

ਨ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਵੀ ਵਿੱਥ ਵਧ ਗਈ। ਉਧਰ ਅਪੈਲ 

1848 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਚ ਗੜਬੜ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਣ 

ਦਾ ਲਾਭ ਉਠਾ ਕੇ ਜੇਮਜ਼ ਐਬਟ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਗੜਬੜ ਪਿਛੇ ਚਤਰ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਵੀ ਹੱਥ ਦਸਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਜੇਮਜ਼ 

ਐਬਟ ਨੇ ਸਥਾਨਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਮੁਖੀਆਂ ਨੂੰ ਉਕਸਾ ਕੇ 

ਹਜ਼ਾਰੇ ਦੇ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਹਰੀਪੁਰ ਉਪਰ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਰੋਕ-ਥਾਮ ਲਈ ਤੋਪਖ਼ਾਨੇ ਦੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਅਧਿਕਾਰੀ 

ਕਰਨਲ ਕੈਨਲੋਰਾ ਨੇ ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਮੰਨਣ” 

ਇਨਕਾਰ ਕਫ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਪਹੁੰਚ ਵਿਧੀ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ 

ਵਾਲੇ ਦੋ ਸਿੱਖ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨਲ ਕੈਨੋਰਾ ਨੇ ਗੋਲੀ ਮਾਰ 
ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਰੋਧ ਵਜੋਂ ਕੈਨੋਰਾ ਨੂੰ ਵੀ 

ਗੋਲੀ ਮਾਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਲਾਹੌਰ ਸਥਿਤ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਰੈਜ਼ੀਡੈਂਟ 
ਨੇ ਕਪਤਾਨ ਨਿਕੁਲਸਨ ਰਾਹੀ ਤਫ਼ਤੀਸ਼ ਕਰਵਾਈ ਜਿਸ 

ਦੀ ਰਿਪੋਰਟ ਵਿਚ ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬੇਕਸੂਰ ਦਸਿਆ ਗਿਆ। 

ਪਰ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਰੈਜ਼ੀਡੈਂਟ ਨੇ ਆਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 
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ਗਵਰਨਰੀ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ ਖੋਹ ਲਏ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਜਾਗੀਰ 

ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈ। ਫਲਸਰੂਪ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਰੈਜ਼ੀਡੇਂਟ ਨਾਲ ਚਤਰ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਖੁਲ੍ਹੈਖੁਲ੍ਹਾ ਵਿਰੋਧ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ ਹੋਣ ਦੇ ਹਾਲਾਤ ਪੈਦਾ ਹੋ 
ਗਏ। ਇਸ ਨੇ ਅਟਕ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਸੈਨਾ-ਦਲ ਸਹਿਤ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ 
ਨੂੰ ਆ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਤ ਦੀ ਲੜਾਈ ਦੋਹਾਂ ਪਿਉ- 

ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੇ ਰਲ ਕੇ ਲੜੀ। 21 ਫਰਵਰੀ 1849 ਈ. ਨੂੰ ਹਾਰ 

ਜਾਣ 'ਤੇ ਇਹ ਪੁੱਤਰ ਸਮੇਤ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਨੂੰ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। 

ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਸਹਿਤ ਹਥਿਆਰ ਸੁਟ ਦਿੱਤੇ। 

ਗਿਆ, ਫਿਰ ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਅੰਤ 

`ਤੇ ਕਲਕੱਤੇ ਦੇ ਫੌਰਟ ਵਿਲੀਅਮ ਵਿਚ ਕੈਦ ਰਖਿਆ 

ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 

ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਸਹਿਤ ਜਨਵਰੀ 1854 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 27 ਦਸੈਬਰ 1855 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਕਲਕੱਤੇ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। 

ਚਤੁਰਭੁਜ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਵਾਲਾ 
ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ । ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਗਉੜੀ 

ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਅਜਿਹੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਦਿਆਂ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਠੋ ਲਨ ਅਨੁ ਆਹਉਂ ।ਲਉਂ ਲਾਈਐ / 

ਚਤੁਰਾਈ ਨ ਚੜਰਭਜ ਪਾਈਆ / (ਗੁ ਗੰ .324)। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਚਾਰ ਭੁਜਾਵਾਂ 

ਵਾਲਾ। ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਦੇ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਦੇਵਤਾ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੀਆਂ 

ਚੂੰਕਿ ਚਾਰ ਭੁਜਾਵਾਂ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਕ ਨਾਂ 

“ਚਤੁਰਭੁਜ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਮਾਂ ਬੀਤਣ ਨਾਲ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ “ਭੁਜ” ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ “ਪਾਲਨਾ ਕਰਨਾ” 

ਕਰਕੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਚੌਹਾਂ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਪਾਲਣ 

-ਪੋਸ਼ਣ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਦੇ ਚਲਣ ਤਕ ਇਹ ਸ਼ਬਦ 

ਵੈਸ਼ਣਵਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਲਈ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 

ਸੀ। ਵੈਸ਼ਣਵ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਵਰਤੇ ਗਏ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਨਾਂਵਾਂ ਨੂੰ ਸੈਤਾਂ/ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਵੀ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਲਈ ਵਰਤ ਲਿਆ। 

ਹਾ 

ਚਬਾ 

ਇਸੇ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ “ਚਤੁਰਭੁਜ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਪਾਰਬ੍ਹਮ 

ਲਈ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਕੀਤੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਚਤੁਰਭੁਜ ਪੋਥੀ : ਇਹ ਪੋਥੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ 

ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 74 ਗੋਸ਼ਟਾਂ 
ਹਨ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਦੀਆ ਦੋਵੇਂ ਪੋਥੀਆਂ 

(ਹਰਿਜੀ ਪੌਥੀ ਅਤੇ ਚਤੁਰਭੁਜ ਪੌਥੀ) ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ 

ਪ੍ਵਚਨਾਂ ਦਾ ਲਿਪੀਬਧ ਅਤੇ ਸੋਧਿਆ ਹੋਇਆ ਰੂਪ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। 

ਵੇਖੋ “ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ”। 

ਚਪੜ-ਚਿੜੀ (ਪਿੰਡ) : ਇਸ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਜੁੜਵੇਂ ਪਿੰਡ 
ਹਨ-- ਇਕ ਦਾ ਨਾਂ ਚਪੜ ਚਿੜੀ ਬੜੀ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਨਾਂ 

ਹੈ ਚਪੜ ਚਿੜੀ ਛੋਟੀ। ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 

ਸਥਿਤ ਹਨ। ਜਦੋਂ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਬਨੁੜ 

ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਸਹਿਤ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਕੋਲ ਆ ਕੇ ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ 

ਬਹਾਦਰ ਦਾ ਟਾਕਰਾ ਕੀਤਾ। 12 ਮਈ 1710 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ 

ਸੈਨਾ ਬੁਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਾਰ ਗਈ। ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਨੇ 14 ਮਈ 1710 

ਈ. ਨੂੰ ਸਰਹਿੰਦ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1950 ਈ. ਤਕ 

ਇਸ ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ ਨ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋਹਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ” ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਰ ਇਮਾਰਤ ਵੀ ਬਣਵਾਈ 

ਗਈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਦੋਹਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀਆਂ 

ਸੰਗਤਾਂ ਰਲ ਕੇ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਚੱਬਾ (ਪਿੰਡ): ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋਂ ਤਰਨਤਾਰਨ 

ਵਲ ਲਗਭਗ 8 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ 

ਪਿੰਡ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਦੋ ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ 

ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਨੇ ਸੈਨ 1628 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ ਯੁੱਧ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਨੇੜੇ ਲੜਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਥੋਂ ਦੇ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦਾ 

ਨਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਗਰਾਣਾ ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 
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“ਸੈਗਰਾਣਾ” ਸ਼ਬਦ 'ਸੈਗ੍ਰਾਮ” (ਯੁੱਧ) ਤੋਂ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਇਆ 

ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਦੂਜੀ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ 

ਸੁਲੱਖਣੀ ਨਾਂ ਦੇ ਨਿਰਸੈਤਾਨ ਇਸਤਰੀ ਉਤੇ ਮਿਹਰ ਕਰਕੇ 

ਸੱਤ ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੀ ਦਾਤ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਨਿਵਾਸੀ ਉਸੇ ਇਸਤਰੀ ਦੀ ਸੈਤਾਨ 

ਵਿਚੋਂ ਹਨ। ਇਹ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਤੋਂ' ਬਾਬੇ 

ਦੇਵ ਜੀ ਰਾਤ ਭਰ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 

ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੁਣ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

_ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 

ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ : ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਇਕ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੇਨ 
1705 ਈ. ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 

_ ਠਿਕਾਣਾ ਕੀਤਾ। ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦੁਆਰਾ ਘਿਰ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੋ ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ--ਅਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਜੁਝਾਰ ਸਿੰਘ- ਅਤੇ 40 ਸਿੱਖਾਂ ਸਹਿਤ ਇਥੇ 

ਇਕ ਹਵੇਲੀ ਅਥਵਾ ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ। 

_ਦਿਨ ਭਰ ਵੈਰੀਆਂ ਨੂੰ ਹਵੇਲੀ ਤੋਂ' ਦੂਰ ਰਖਣ ਲਈ ਯੁੱਧ 
ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ; ਪੰਜ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਜੱਥਿਆਂ ਨੇ ਵੈਰੀ ਫ਼ੌਜ 

ਵਲੋ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਲਈ ਬਣਾਏ ਸਾਰੇ 
ਮਨਸੂਥਿਆਂ ਨੂੰ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਲੜਾਈ 

ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੇ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਨਿਤਰ 

ਕੇ ਅਤੇ ਅਦੁੱਤੀ ਵੀਰਤਾ ਦੇ ਚਮਤਕਾਰ ਵਿਖਾ ਕੇ ਵੀਰ- 

ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਰ 

ਰਾਤ ਪੈਣ ਤਕ ਗੁਰ ਸਾਹਿਬ ਪਾਸ ਕੇਵਲ ਪੰਜ 

ਸਿੰਘ ਰਹਿ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਹਵੇਲੀ ਛਡ ਜਾਣ 

ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਪੰਚ-ਪ੍ਰਧਾਨੀ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਆਗਿਆ 

ਮੰਨ ਕੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਸਿੰਘਾਂ-ਭਾਈ 
ਦਯਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਮਾਨ ਸਿੰਘ- 

ਸਹਿਤ ਹਵੇਲੀ ਤੋਂ ਨਿਕਲ ਗਏ। ਪਰ ਵੈਰੀ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਪਿਛਾ 

ਕਰਨ 'ਤੇ ਸਾਥੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲੋ ਨਿਖੜ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਚਰਣਧੁੜ 

ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ। ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ ਪਿਛੇ ਰਹੇ ਦੋ ਸਿੰਘਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ 

ਮਿਲਦੀ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਕਲਗ਼ੀ ਲਗਾ ਕੇ ਵੈਰੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹਵੇਲੀ ਅੰਦਰ ਹੋਣ ਦਾ ਭੁਲੇਖਾ ਪਾਈ ਰਖਿਆ, 

ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ “ਤੇ ਅਸਲੀ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਗਈ। 

ਖਿਝੇ ਹੋਏ ਵੈਰੀ ਦਲ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਲਈ 

ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਦੇ ਜੈਗਲ ਵਲ ਮੂੰਹ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 

ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਸਿੱਖ 

ਜਗਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਮਹਾਨਤਾ ਹੈ। ਹਰ ਸਾਲ ਦਸੈਬਰ ਮਹੀਨੇ 

ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ 6,7 ਅਤੇ 8 ਪੋਹ ਨੂੰ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ 

ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਛੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੜ੍ਹੀ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਜੀਵਨ 

ਸਿੰਘ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤਾੜੀ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ 

ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਣਜੀਤਗੜ੍ । ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਕਤਲਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਤੇ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ 

ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੜ੍ਹੀ ਸਾਹਿਬ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਮੋਰਚੇ ਸੈਭਾਲੇ ਸਨ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ 'ਰੇਘਰੇਟੇ ਗੁਰੁ ਕੇ ਬੇਟੇ" ਦੀ 

ਯਾਦ ਨੂੰ ਤਾਜ਼ਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਚਮਕੌਰ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 

ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 

`ਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਠਿਕਾਣਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤਾੜੀ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਬਧ ਉਸ ਘਟਨਾ ਨਾਲ 

ਹੈ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲਣ 

ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਣਜੀਤਗੜ੍ਹ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣਾਇਆ 

ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਸੈਨ 1703 ਈ. ਵਿਚ ਅਲਿਫ਼ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ 
ਸੱਯਦ ਬੇਗ ਨੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਉਤੇ ਅਚਾਨਕ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਹਾਰ 

ਖਾਈ ਸੀ। ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਬਾਬਿਆਂ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਨਵੇ ਸਿਰਿਓ' ਸੁੰਦਰ ਫਗ ਨਾਲ 

ਉਸਾਰਿਆ ਹੈ। 

ਚਰਣਧੂੜ : ਧਰਮ-ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਿਚ ਚਰਣਧੂੜ ਦੀ 

ਆਪਣੀ ਨਿਵੇਕਲੀ ਭੂਮਿਕਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ 
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ਕਿਸੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਨਾਲ ਸਪਰਸ਼ਿਤ ਧੂੜ, ਧੂਲਿ- 

ਕਣ ਜਾਂ ਖ਼ਾਕ। ਇਸ ਧੂੜ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪਵਿੱਤਰ ਸਮਝ ਕੇ 

ਮਸਤਕ ਉਤੇ ਲਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਦੇ 

ਚਰਣਾਂ ਉਤੇ ਮੱਥਾ ਟੇਕ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਨੋ-ਕਾਮਨਾਵਾਂ 

ਪੂਰੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਰ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਚਰਣਧੁੜ (ਚਰਨਰਜ) ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ 
ਕਿਹਾ ਹੈ- ਜਨ ਚਰ ਰਜ ਆਖਿ ਆਥੰ ਲਾਗੀ ਆਸ਼ਾ ਪੂਰਨ 

ਅਨੰਤ ਤਰੰਗਾ / ਜਨ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਜਾ ਕਾਂ ਨਿਰਮਲ ਆਹਿਆ 

_ ਲਨ ਕੇ ਚਰਨ ਤੀਰਥ ਕੀਟ ਲੰਗਾ/ ਜਨ ਕਾ ਗੁਰ ਕੀਓ 

ਮਜਨ ਨਾਨਕਾ ਜਨਮ ਜਨਮ ਕੇ ਹਰੇ ਕਲੰਗਾ/(ਗੁ.ਰੀ. 828)। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਗੈਗਾ, ਜਮੁਨਾ, ਗੋਦਾਵਰੀ, 

ਸਾਧੂ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਦੀ ਧੂੜ ਦੀ ਲੋਚਾ ਪ੍ਰਗਟਾਉਂਦਿਆਂ ਕਿਹਾ 
ਹੈ- ਗੰਗਾ ਜਮਨਾ ਗੰਦਾਵਗੰ ਸ਼ਗ਼ਤਾੀ ਤੇ ਕਗਹਿ ਉਦਮ 

ਹਰਿ ਸ਼ਾਹ ਕਾੰ ਤਾਈਂ //ਕਲ/ਵੇਖ' ਮੈਲ ਭਠੋਂ ਪਠੇਂ ਹਮਰੇ /ਵਾਓ 

ਹਮਗਾੀ ਮੰਲ ਸਾਲ ਕਾਂ ਨੈ ਗਵਾਈ /... ਜਿਤਨੇ ਤਨੰਰਥਾ 
ਦੋਫਾਂ ਥਾਪ ਸਭਿ ਤਿਤਨੇ ਲੌਚਾਨ ਹਨ ਸਾਗ ਕੈ ਤਾਈ / 

(ਗੁਗੰ.1263)। 

ਹੈ ? ਇਸ ਦਾ ਉੱਤਰ “ਲਾਗਵਾਂ-ਟੂਣਾ” (ਸਪਰਸ਼-ਟੂਣਾ) ਦੇ 

ਸੈਦਰਭ ਵਿਚੋਂ ਲਭਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। “ਲਾਗਵਾਂ-ਟੂਣਾ” 

ਦਾ ਆਧਾਰ 'ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ” ਸੈਬੈਧ ਹੈ। “ਅੰਸ਼ੀ” (ਮੂਲ-ਤੱਤ੍ ) 
ਦਾ ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ ਉਸ ਨਾਲ ਸਪਰਸ਼ਿਤ ਵਸਤੂ ਵਿਚ 

ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਾਧੂ ਦੇ ਚਰਣ ਨਾਲ ਛੋਂਹੀ ਗਈ ਧੂੜ 

ਵਿਚ ਅੰਸ਼ੀ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਚਰਣ-ਧੁੜ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ 

ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਉਹ ਧੂੜ ਪਵਿੱਤਰ 

ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਇਹ ਪੈਂਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਚਰਣਾਂ 

ਨਾਲ ਸਪਰਸ਼ਿਤ ਧੂੜ ਨੂੰ ਹੀ ਕਿਉਂ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਧੂੜ ਨੂੰ ਮਸਤਕ ਉਤੇ ਹੀ ਕਿਉਂ ਲਗਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਉਤੇ ਮੱਥਾ ਕਿਉ 

ਟੇਕਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ? ਕਿਉਂਕਿ ਜੋਤ੍-ਮੰਤ੍-ਤੇਤ੍‌ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੇ 
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ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਿਸੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਦੈਵੀ ਕਣੀ ਉਸ ਦੇ ਚਰਣਾਂ 

ਰਾਹੀਂ ਖ਼ਾਰਜ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਚਰਣ-ਧੂੜ ਹੀ ਉਸ 

ਦੈਵੀ.ਕਣੀ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਉਪਯੁਕਤ ਸਾਧਨ ਹੈ। 

ਉਸ ਧੁੜ ਨੂੰ ਮਸਤਕ ਉਤੇ ਲਗਾਉਣ ਪਿਛੇ ਵੀ 

ਉਪਰੋਕਤ ਸ਼ਾਸਤਰ ਆਪਣੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ 

ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਦੈਵੀ ਕਣੀ ਨੂੰ ਮਸਤਕ ਉਤੇ ਲਗਾਉਂਦਾ ਹੈ 
ਤਾਂ ਉਹ ਕਣੀ ਮਸਤਕ ਰਾਹੀਂ ਉਸ ਦੇ ਅੰਦਰ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਉਸ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਦੈਵੀ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਸੁਤੇ-ਸਿਧ 

ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਨਾਲ ਅਗਿਆਨ ਨਸ਼ਟ 

ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਆਪਣੇ ਆਪ ਦੀ, ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਤੱਤ੍ਰ ਦੀ ਪਛਾਣ 

ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਭਗਤੀ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਚਰਣਧੂੜ 
ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਕਈਆਂ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ 

ਹੈ। 

ਚਰਨ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ (1853-1908 ਈ.) : ਸਿੰਘ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਪਿਤਾ ਡਾਕਟਰ ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 7 ਮਾਰਚ 

1853 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਰੂਪ 

ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ ਦੇ ਕਟੜਾ ਗਰਭਾ ਸਿੰਘ 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਵਿਦਿਆ ਸੈਤ ਸਿੰਘ 

ਘੜਿਆਲੀਏ ਪਾਸੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਆਯੁਰਵੈਦਿਕ ਸਿਖਿਆ 

ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਐਲੋਪੈਥਿਕ 

ਡਾਕਟਰੀ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਵੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1869 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ ਗਿਆਨੀ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ 

ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਉਤਮ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਈ, ਜਿਸ ਨੇ ਭਾਈ ਵੀਰ 

ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਵਰਗੇ ਵਿਦਵਾਨ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ 

ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1872 ਈ. ਤੋਂ 1881 ਈ. 

ਤਕ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੌਕਰੀ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ 

ਵੱਡਾ ਫ਼ਾਇਦਾ ਇਹ ਹੋਇਆ ਕਿ ਉਥੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਚੋਰਾਂ, 

ਡਾਕੂਆਂ, ਧਾੜਵੀਆਂ ਅਤੇ ਲੁੱਚਿਆਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਅੰਦਰ ਝਾਤੀ 

ਪਾਉਣ ਦਾ ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਉਹ ਇਹ ਗੱਲ 

ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਸੋਚਣ ਲਗਿਆ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬੀਮਾਰਾਂ ਨੂੰ 

ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੇ ਬਿਨਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨ ਦਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਯਤਨ 

ਕੀਤਾ ਜਾਏ। 
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ਡਾ. ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਪਕ ਕਰਨ 

ਲਈ ਬਾਬਾ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਪਾਠ ਕਰਨ ਲਈ 

ਭਾਈ ਸੁਹੇਲ ਸਿੰਘ ਜੋ ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਮਾਮਾ ਸੀ, ਪਾਸੋਂ 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਲਿਖਵਾਈ। ਬੀੜ ਲਿਖਣ 

ਵਾਸਤੇ ਸਿਆਹੀ ਰਗੜਨ ਅਤੇ ਕਾਗ਼ਜ਼ ਘੋਟਣ ਦਾ ਕੈਮ 

ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪ ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਸੀ। ਭਾਈ ਸੁਹੇਲ ਸਿੰਘ 

ਲਿਖਦੇ ਜਾਂਦੇ ਅਤੇ ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਨੀਝ ਲਾ ਕੇ ਵੇਖਦਾ ਰਹਿੰਦਾ। 

ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਆਪਣੀ ਲਿਖਾਈ ਉਤੇ ਇਸ ਨੀਝ ਦਾ 

ਅਜਿਹਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਿਆ ਕਿ ਮਾਮੇ ਅਤੇ ਭਾਣਜੇ ਦੀ ਲਿਖਾਈ 

ਵਿਚ ਨਿਖੇੜਾ ਕਰ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨ ਰਿਹਾ। ਇਹ ਲਿਖਤੀ 

ਬੀੜ 1861 ਈ. ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਅਟੱਲ ਦਾ 

ਡਾ. ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੀਵਨ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਿਆ 

ਹੈ। ਘਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਖੇਡਦਾ ਖੇਡਦਾ 

ਇਕ ਅੱਧ ਗੇੜਾ ਉਧਰ ਮਾਰ ਆਇਆ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਬਾਬੇ 

ਅਟੱਲ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉਸ 

ਦੇ ਬਾਲ-ਮਨ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸਾ ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਬਾਬਾ 

ਅਟੱਲ ਦੇ ਜਿਉਂਦੇ ਜਾਗਦੇ ਵੈਰਾਟ ਰੂਪ ਦਾ ਉਸ ਨੇ ਕਾਵਿ- 

ਰੂਪ 'ਸ਼ੀ ਅਟੱਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਡਾ. ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ, ਬ੍ਜ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ 

ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਵੀ ਨਿਠ ਕੇ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਇਸ ਨੇ ਛੰਦ-ਸ਼ਾਸਤ੍ ਉਤੇ ਵੀ ਪੂਰਾ ਅਬੂਰ ਹਾਸਲ ਕਰ 

ਲਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਸਾਧਾਰਣ ਗੱਲ ਨੂੰ ਵੀ ਕਵਿਤਾ ਦਾ 

ਜਾਮਾ ਪਵਾ ਦਿੰਦਾ। ਇਸ ਨੇ “ਸੀ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਬਾਣੀ ਬਿਉਰਾ” 

(1902) ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਵਰਤੇ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ, ਛੰਦਾਂ ਅਤੇ ਰਾਗਾਂ ਉਤੇ ਰੀਭੀਰਤਾ 

ਨਾਲ ਝਾਤ ਪਾਈ। ਇਸ ਨੇ ਕਾਲੀਦਾਸ ਦੀ ਸੁਪ੍ਰਸਿੱਧ ਰਚਨਾ 

“ਅਭਿਗਿਆਨ ਸ਼ਕੁੰਤਲਮ” ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ “ਜੈਗ ਮੰੜੋਲੀ”, 'ਸੀ 

ਮਹਾਰਾਣੀ ਸ਼ਰਾਬ ਕੌਰ” (1893), 'ਹੀਰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ” 

(1900 ਈ.), “ਗੜਗੱਜ ਬੋਲੇ” (1904 ਈ.) ਆਦਿ 

ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੀਆਂ 

ਸਾਰੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ 

ਨੇ 'ਸ਼ੀ ਚਰਣ ਹਰਿ ਵਿਸਥਾਰ” ਦੇ ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੋ ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਕਵਿਤਾ ਕਰਨ ਵਿਚ 

ਚਰਨ ਦਾਸ (ਸਿੰਘ), ਬਾਵਾ 

ਵਿਚ ਵੀ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਹੈ। 13 ਨਵੰਬਰ 1908 

ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਚਰਨ ਦਾਸ ( ਸਿੰਘ), ਬਾਵਾ : ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਪਲਿਆ ਇਕ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਜਿਸ 
ਦਾ ਜਨਮ ਸ਼ਹੀਦ ਭਾਈ ਮਤੀ ਦਾਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਤੋੱ' ਹੀ ਉਹ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੇ 

ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਵਿਚਰਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਹਿਬ- 

ਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਇਸੇ ਨੇੜ ਕਾਰਣ ਕੁਝ 

ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦਾ ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਸੈਨ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਿਆ, ਤਾਂ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਨਾਲ 

ਸੀ। ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਪਾਰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ 

ਨਾਲੋਂ ਵਿਛੜ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। 

ਉਥੋ ਭਦੌੜ ਪਿੰਡ (ਵੇਖੋ) ਪਾਸ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਡੇਰਾ ਬਣਾ 
ਲਿਆ। ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦ 

ਕੁਝ ਹਾਲਾਤ ਸੁਧਰੇ ਤਾਂ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਗੁਰੂ-ਮਹਿਲਾਂ ਪਾਸ 

ਚਲਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰ ਦੇ ਦਿੱਲੀ 

ਵਿਚ ਮਾਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਭਦੌੜ ਪਰਤ 

ਆਇਆ। 

ਇਸ ਦੀ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਮਾਨਤਾ ਵਧਣ 

ਲਗੀ। ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਪਹੁੰਚੇ ਹੋਏ ਸਾਧ ਵਰਗਾ 

ਆਦਰ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ। ਸੁਨਾਮ ਦਾ ਭਾਈ ਮੂਲ ਚੋਦ ਵੀ 

ਅਕਸਰ ਇਸ ਪਾਸ ਆਉਂਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 

(ਦੁਨਾ ਸਿੰਘ, ਸਭਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਖਤਾ ਸਿੰਘ) ਸਹਿਤ ਦਰਸ਼ਨ 

ਕਰਨ ਲਈ ਆਇਆ। ਉਦੋ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਬਾਵਾ ਚਰਨ 

ਦਾਸ ਦੇ ਮੂੰਹੋਂ ਨਿਕਲਿਆ ਕਿ “ਭਾਈ ਰਾਮੇ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਇਕ ਰਾਜਾ ਬਣੇਗਾ”। ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ` ਬਾਰ ਬਾਰ 

ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ 'ਤੇ ਕਿ ਚੌਹਾਂ ਵਿਚ ਕਿਹੜਾ ਰਾਜਾ ਬਣੇਗਾ ? 

ਬਾਵਾ ਚਰਨ ਦਾਸ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਹੀ ਬਣੇਗਾ ਜੋ ਬਾਰ ਬਾਰ 

ਪੁਛਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵਰਦਾਨ 

ਸਮਝਿਆ ਅਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਹ ਰਾਜਾ ਬਣਿਆ। ਇਸ 

ਕਾਰਣ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਵਾਲੇ ਬਾਵਾ ਜੀ ਦਾ 



ਚਰਨੌਲੀ 

ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਬਾਵਾ ਚਰਨ ਦਾਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਕਦ ਹੋਇਆ ? 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀ ਮਿਲਦੀ। ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ 

ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਹੀ ਬਣਾਈ ਗਈ ਜੋ ਭਦੌੜ ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ 

ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸੈਨ 1970 ਈ. ਤਕ “ਸਮਾਧ ਭਾਈ ਚਰਨ ਦਾਸ” 

ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਲੈ ਲਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ 

ਬੇਰੂਨੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇ” ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਕਿਉਂਕਿ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ ਪ੍ਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੋਂ ਉਥੋਂ ਲੰਘੇ 

ਸਨ। ਉਥੇ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 

ਚਰਨੰਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕੀਰਤਪੁਰ 
ਨਗਰ ਤੋ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੋਂ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ 

ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋਂ ਦੁਆਬੇ ਨੂੰ ਆਉਂਦੇ ਜਾਉਂਦੇ ਠਹਿਰਦੇ ਹੁੰਦੇ 
ਸਨ। ਹੁਣ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਸਹਾਇ ਸਾਹਿਬ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਸਤਵੀਂ” ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 
ਨਵੀ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1977 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਾਈ ਗਈ 

ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਚਰਪਟ ਨਾਥ : ਨਾਥ-ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਨਾਥ 

-ਯੋਗੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ “ਚਰਪਟੀਨਾਥ” ਵੀ 

ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਾਥ-ਯੋਗੀ ਸੀ 

ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਗੋਪੀਚੈਦ” ਨੇ ਆਪਣਾ ਗੁਰ-ਭਾਈ ਦਸਿਆ ਹੈ। 

ਪੰ. ਰਾਹੁਲ ਸਾਂਕ੍ਿਤਯਾਯਨ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ 
ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਉੱਜ ਇਹ ਉਸ ਯੁਗ ਵਿਚ ਪੈਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸੀ ਜਦੋਂ ਸਿੱਧਾਂ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਰਿਹਾ ਸੀ 

ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਸਾਤਵਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਨਾਥ-ਮਤ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਰਿਹਾ ਸੀ। 

ਚਰਪਟ ਨੂੰ ਗੋਰਖਨਾਥ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਸ਼ਿਸ਼ ਮੰਨਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਗਿਆਰ੍ਹਵੀ' ਸਦੀ 

ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੂੰ ਮਛੰਦੂ ਨਾਥ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਚੇਲਾ ਅਤੇ ਗੋਰਖਨਾਥ ਦਾ 

ਗੁਰਭਾਈ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਕੁਝ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਜਾਲੈਧਰਨਾਥ 

ਦਾ ਮੁੱਖ ਚੇਲਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈਂ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਚਰਪਟਨਾਥ 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਪਾਖਿਆਨ 

ਸੈਬੋਧੀ ਸਹੀ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ 

ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਦਾ ਇਹ ਇਕ ਬਹੁ-ਚਰਚਿਤ ਯੋਗੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੁਝ ਸਬਦੀਆਂ ਅਤੇ 

ਸ਼ਲੋਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਬਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਸ ਦੇ ਜੀਵਨ 

ਬਾਰੇ ਤਿੰਨ ਤੱਥ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ 

ਇਹ ਅਵਧੂਤ ਸੀ। ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਨਾਗਾਰਜੁਨ ਦਾ 
ਸਮਕਾਲੀ ਸੀ। ਤੀਜਾ ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਪਹਿਲਾਂ ਕੋਈ ਰਾਜਾ 

ਰਿਹਾ ਸੀ- ਸਤ ਸਤ ਭਾਲੰਤ ਮੰ ਚਰਘਟ ਰਾਵ/ ਇਸ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਡਾ. ਪੀਤਾਂਬਰ ਦੱਤ ਬੜਥਵਾਲ ਨੇ ਚਰਪਟ ਨੂੰ 

ਚੈਬਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜਵੈਸ਼ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਹੈ। ਰਜਬਦਾਸ 

ਦੀ “ਸਰਬਾਂਗੀ” ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਚਾਰਣੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 

ਜੋਮਿਆ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਅਨੇਕਾਂ 

ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ੪ 

“ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਇਸ ਵਲੋ ਕੀਤਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- 

ਦੁਨੀਆ ਸ਼ਾਗਰ ਦੁਤਰ ਕਾਹੀਆ /ਨੇਉ ਕੇ ਪਾਈਆ ਪਾਠੋਂ / 

ਚਰਪਟੁ ਬੌਲੰ ਅਆਓਨਾ ਨਾਨਕ ਦੇਹ ਸ਼ਚਾ ਲੰਚਾਨੋਂ / (ਗੁ. 

ਰੰ.938)। ਇਸ ਗੋਸਟਿ ਵਿਚ ਚਰਪਟ ਦੇ ਨਾਂ ਦੇ ਉੱਲੇਖ 

ਤੋਂ ਇਹ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਕਿ ਚਰਪਟ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਗੋਸਟਿ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਮਤ ਦੇ ਕੁਝ 

ਮੁਖੀਆਂ ਰਾਹੀ' ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਖਵਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰ 
ਖ਼ੁਦ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਇਕ ਹੋਰ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਪਾਖੰਡੀ ਦੇ ਸਰੂਪ- 

ਚਿਤ੍ਣ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਹੋਇਆ ਹੈ- ਸੰ 

ਪਾਖੰਡਾੰ ਜਿ ਕਾਇਆ ੫ਖਾਲੇ / ਕਾਇਆ ਕਾਂ ਆਗਨਨੇ ਝ੍ਹਮ 

ਪਰਜਾਲੇ / ਸ਼ੁਪਨੰ /ਬਂਦ ਨ ਦੇਈ ਝਰਣਾ/ /ਤਸ਼ ਪਾਖੰਡ 

ਜਰਾ ਨ ਮਰਣਾ/ ਬੌਲੈ ਚਰਪਟੁ ਅੰਤਿ ਸਰਪ / ਪਰਮ ਤੰਤਾ 

ਮਹ ਰੇਖ ਨਰ / (ਗੁ ਗੰ .952)। 

ਚਰਿਤ੍ਰੋਪਾਖਿਆਨ (ਕਾਵਿ) : “ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ` ਦੇ 580 
ਪੰਨਿਆਂ ਵਿਚ ਪਸਰੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਚਰਿਤ੍ ਕਥਾਵਾਂ 

ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ “ਪਾਖ੍ਯਾਨ 

ਚਰਿਤ੍ਰ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾਵਾਂ ਵਿਚ 
“ਚਰਿਤ੍‌ ਪਾਖ੍ਯਾਨ” ਨਾਂ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ 

ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਤੀਆਂ ਚਰਿਤ੍ਰ” 
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ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੀ ਇਹ ਇਕ ਵੱਡੇ 

ਆਕਾਰ ਦੀ ਕ੍ਰਿਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਮਤ 1753 ਬਿ. ਵਿਚ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਦੇ 

ਕੰਢੇ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਭਾਵੇਂ ਮੋਟੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਵਿਚ 405 ਚਰਿਤ੍ਰ- 

ਕਥਾਵਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਸਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, 

ਕਿਉਂਕਿ 48 ਛੰਦਾਂ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਚਰਿਤ੍ਰ ਅਸਲ ਵਿਚ “ਸੀ 

ਭਗਉਤੀ ਜੂ ਕਾ ਛੰਦ” ਹੈ। ਇਹ ਤੱਥ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਦੇ 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਦਿੱਤੀਆਂ ਉਕਤੀਆਂ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਭਗਵਤੀ ਨੂੰ ਨਮਸਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਉਸ ਦੇ ਸਰੂਪ, ਸਮਰਥਾ ਅਤੇ ਕਰਤੱਵਾਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ 

ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਹੀ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ, ਸਾਰੇ ਦੇਵੀ- 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਕੌਤਕਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਚਰਿਤਾਂ ਨੂੰ ਵਰਣਿਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 

ਕਵੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਮੋਤੀ, ਗਰਭ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 

ਬੱਚੇ, ਰਾਜੇ ਅਤੇ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਭੇਂਦ ਨੂੰ ਸਮਝਣਾ ਅਤਿ 

ਕਠਿਨ ਹੈ, ਪਰ ਭਗਵਤੀ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਕੁਝ ਕੁਝ 

ਬਣਾ ਕੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ (44)। ਅਤੇ ਅੰਤ 'ਤੇ ਵੀ ਰਚੈਤਾ 

ਜਗਮਾਤ ਭਗਵਤੀ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦਾ ਉਲੇਖ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਇਤਨੀਆਂ ਚਾਲਾਕੀ ਭਰੀਆਂ ਰਮਜ਼ਾਂ ਹਨ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਜੇ ਗੁੰਗਾ ਸੁਣ ਲਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਜੀਭ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਜੇ ਮੂਰਖ ਚਿੱਤ ਲਾ ਕੇ ਸਮਝ ਲਏ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਚਾਲਾਕੀ ਦੇ 

ਦਾਉ-ਪੇਚ ਸਮਝ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ (404)। 

ਪਹਿਲੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਅੰਕ ਦੇ “ਦੇਵੀ ਉਸਤਤਿ” ਹੋਣ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 325ਵਾਂ ਚਰਿਤ੍ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ 

ਮਿਲਦਾ। ਕੁਝ ਚਰਿਤ੍-ਕਥਾਵਾਂ ਇਕ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਅਧਿਆਵਾਂ 

ਵਿਚ ਪਸਰੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇ' ਅਨੂਪ ਕੌਰ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ 

ਦਾ ਵਰਣਨ ਤਿੰਨ ਅਧਿਆਵਾਂ (21, 22 ਅਤੇ 23) ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਹਿਲਿਆ ਗੌਤਮ ਦੀ ਕਥਾ ਵੀ 

ਤਿੰਨ ਅਧਿਆਵਾਂ (115, 116 ਅਤੇ 117) ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ 
ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਚਰਿਤ੍-ਪ੍ਰਸੈਗ ਵੀ ਹਨ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਚਰਿਤ੍-ਸੈਖਿਆ 404 ਤੋ ਘਟ ਹੈ। ਅਨੁਮਾਨ 

ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗਿਣਤੀ 395 ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਬੈਠੇਗੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਰਿਤ੍ਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ ਇਸਤਰੀ 
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ਚਰਿਤ੍ ਹਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਤੀਆ 

ਚਰਿਤ੍” ਵੀ ਪੈ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਗ੍ਹਿ ਵਿਚ ਕੁਝ ਪੁਰਸ਼ 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਵੀ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਅਤੇ 

ਚਤੁਰਾਈ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਚਰਿਤ੍੍‌ ਅੰਕ 

15,16,21,22,23 ਆਦਿ। 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਮਹਾਕਾਲ 

-ਦੀਰਘਦਾੜ੍ਹ (ਰਾਖਸ਼) ਦਾ ਯੁੱਧ ਦਰਸਾ ਕੇ ਮਹਾਕਾਲ ਦੀ 

ਜਿਤ ਵਿਖਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਚਰਿਤ੍ਰ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ `ਤੇ 

ਛੰਦਾਂਕ 377 ਤੋਂ 401 ਤਕ ਦੇ 25 ਛੰਦ “ਕਬਿਓਬਾਚ 

ਬੇਨਤੀ ਚੌਪਈ” ਦੇ ਸਿਰਲੇਖ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੈਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਨਿਜੀ ਸੁਰਖਿਆ ਲਈ 

ਵਰ-ਯਾਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ “ਬੇਨਤੀ” ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਬਾਣੀਆਂ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮੀਲ ਹੈ। ਕਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿੱਤ-ਨੇਮ 

ਵਾਲੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਨਾਲ ਵੀ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹੀ 

ਜਾਣ ਵਾਲੀ “ਰਹਿਰਾਸ” ਦਾ ਵੀ ਇਹ ਅੰਗ ਹੈ। 

ਇਹ ਚਰਿਤ੍ ਕਥਾਵਾਂ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਖੇਤਰ, ਧਰਮ 

ਜਾਂ ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਵਸ ਲਗਦੇ ਹਰ 

ਖੇਤਰ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਤੋਂ ਚਰਿਤ੍‌ ਕਥਾਵਾਂ ਲੈ ਕੇ ਇਕ ਅਜਿਹਾ 

ਸੈਕਲਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

“ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼” ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਦੀਆਂ ਕਥਾਵਾਂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਸਰੇਤ ਹਨ- ਮਹਾਭਾਰਤ, 

ਬੈਤਾਲ ਪਚੀਸੀ, ਸਿੰਘਾਸਨ ਬਤੀਸੀ, ਪੰਚ-ਤੌਤ੍ੁ , ਕਥਾ 

ਸਰਿਤ ਸਾਗਰ, ਅਲਫ਼ ਲੈਲਾ, ਅੱਯਾਰ ਦਾਨਿਸ਼, ਤਦ- 

ਵਕਤੀ ਜਾਂ ਪੁਰਬ-ਵਰਤੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸਮਾਜਿਕ 

ਘਟਨਾਵਾਂ , ਫਰੈਗੀਆਂ, ਪੁਰਤਗਾਲੀਆਂ ਅਤੇ ਡਚਾਂ ਨਾਲ 

ਦੇ ਮੁੱਖ ਪਾਤਰ ਵਿਲਾਸੀ ਰਾਜੇ-ਰਾਣੀਆਂ, ਰਾਜਕੁਮਾਰ- 

ਰਾਜਕੁਮਾਰੀਆਂ, ਜਾਗੀਰਦਾਰ, ਸਾਧ, ਵੇਸਵਾਵਾਂ, ਵੇਹਲੜ 

ਅਤੇ ਆਲਸੀ ਯੁਵਕ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਰਿਤਾਂ ਦਾ 

ਖੇਤਰ ਬੜਾ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰਚਨਾ ਮਨੋਰਥ ਗਿਆਨ ਜਾਂ ਚਤੁਰਾਈ 

ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਜਿਥੇ ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੇਗਾਂ ਦਾ 

ਗਿਆਨ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਨਾਲ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ 

ਇਲਾਕਿਆਂ, ਖੇਤਰਾਂ, ਧਰਮਾਂ, ਸਮਾਜਾਂ ਦੀ ਸਭਿਅਤਾ ਅਤੇ 
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ਸੈਸਕ੍ਿਤੀ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤੋਂ 

ਵਧ ਚਤੁਰਾਈ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਚਤੁਰ 

ਬਣਨ ਨਾਲ ਉਹ ਤੀਆ-ਜਾਲ ਵਿਚ ਫਸਣੋਂ ਬਚ ਸਕਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਕਰਤੱਵ ਨੂੰ ਨਿਭਾਉਣ ਵਲ ਅਗੇ 

ਵਧ ਸਕਦਾ ਹੈ।“ਦਸਮ-ਰੀ੍‌ਥ” ਦੀਆਂ ਪੁਰਾਣ-ਕਥਾਵਾਂ ਵਾਂਗ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਰਿਤ੍-ਕਥਾਵਾਂ ਦੇ ਲਿਖਣ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਨਵੇਂ ਸਿਰਜੇ 

ਜਾ ਰਹੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਅਜਿਹੀ ਪਾਠ-ਸਾਮਗੀ ਦੇਣਾ ਸੀ 

ਜਿਸ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਕੇ ਉਹ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਚ 

ਸਤਰਕ ਅਤੇ ਸਚੇਤ ਹੋ ਸਕਣ। ਇਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 

ਚਰਿਤ੍ਾਂ ਵਿਚ ਕਾਮ-ਕਰੀੜਾਵਾਂ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਤੇ ਨਿਸੈਗ 

- ਵਰਣਨ ਹੈ, ਪਰ ਅਜਿਹਾ ਕੁਝ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੀ ਮਜਬੂਰੀ ਕਰਕੇ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਨੋਕ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਰਹਿਤ-ਨੁਮਾ 

ਕਥਨ ਅਤੇ ਸਦੀਵੀ ਸਚਾਈਆਂ ਅੰਕਿਤ ਹੋਈਆਂ ਵੀ 

ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਰਾਣੀ ਚਿਤ੍ਮਤੀ ਦੁਆਰਾ ਕਾਮੁਕਾ ਆਰੋਪ 

ਲਗਾਉਣ 'ਤੇ ਰਾਜਾ ਚਿਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕ੍ਰੋਧ ਵਿਚ ਆ ਕੇ 

ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਹਨਵੈਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ। 

ਰਾਜੇ ਦੇ ਮੰਤੀਆਂ ਨੇ ਵਿਚਲੀ ਗੱਲ ਬੁਝ ਲਈ। ਰਾਜੇ ਨੂੰ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਤੀਆ ਚਰਿਤ੍ ਦੀ ਗੈਭੀਰਤਾ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰ 

ਕੀਤਾ। ਰਾਜੇ ਨੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਬੈਦੀਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ 

ਅਤੇ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਚਰਿਤ੍-ਕਥਾ ਸੁਣਨ ਸੁਣਾਉਣ ਲਈ ਰਾਜ- 

ਕੁਮਾਰ ਨੂੰ ਕੈਦਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚੋਂ ਬੁਲਾ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਇਹ ਕੈਮ ਨਿੰਰੈਤਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਰਾਜਕੁਮਾਰ 

ਵਾਂਪਸ ਬੈਦੀਖ਼ਾਨੋ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ। ਜਿਵੇ ਕਿ 

ਚਰਿਤ੍-ਅੰਕ 4 ਤੋਂ 6 ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਸੈਕੇਤ ਤੋੱ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਕਥਾਵਾਂ ਸੁਣਾਉਣ ਦਾ ਕੰਮ ਇਕ ਨਹੀਂ, ਇਕ 

ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਮੰਤਰੀਆਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 29ਵੀਂ 

ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਂਉਂਦੀ ਹੈ। 

ਭੂਪ ਸੈਵਾਦ' ਦੀ ਨਿਰੈਤਰਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅੰਤਿਮ 
ਚਰਿਤ੍ਰ ਦੇ ਅਖ਼ੀਰ `ਤੇ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ ਤੋਂ ਇਹੀ ਅਹਿਸਾਸ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਚਰਿਤ੍-ਪ੍ਸੰਗਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀ ਸਭ ਦਾ 

ਕੇਂਦਰੀ ਵਿਸ਼ਾ ਇੰਸਤਰੀ ਦਾ ਚਰਿਤ੍ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਥਾਵਾਂ 

ਚਰਿੜੋਪਾਖਿਆਨ 

ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਵਿਚ ਕੁਸ਼ਲ ਅਤੇ ਸੂ-ਨਿਰਭਰ ਸਨ। ਯੁਗ 

ਨੋ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਜਗਨ-ਨਾਥ, ਕੋਨਾਰਕ ਅਤੇ ਖਜੋਰਾਹੋ ਦੇ ਮੰਦਿਰਾਂ ਅਤੇ 

ਦੇਵਦਾਸੀ ਪਰੈਪਰਾ ਨੇ ਕਾਮ-ਭੋਗ ਅਤੇ ਇਸਤਰੀ ਮਰਦ ਦੇ 

ਸੈਬੈਧਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਖੁਲ੍ਹ ਦੇ ਰਖੀ ਸੀ। ਅਜਿਹੀਆਂ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ 

ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਇਸਤਰੀਆਂ ਸੈਕੋਚ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਕਾਮ-ਕਲਾ 

ਵਿਚ ਪਹਿਲ ਕਰਨ ਨੂੰ ਤਤਪਰ ਹੋ ਚੁਕੀਆਂ ਸਨ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 

ਦੀ ਆਮਦ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਲਾਸੀ ਰੁਚੀ ਨੇ ਵੀ ਇਸ 

ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ। ਰਾਜਪੂਤ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਕਾਮ 
ਲੋਲੁਪਤਾ ਨੇ ਰਾਜਕੁਮਾਰੀਆਂ ਤਕ ਨੂੰ ਇਸ ਹੋੜ ਵਿਚ ਪਿਛੇ 

ਨਹੀਂ ਰਹਿਣ ਦਿੱਤਾ। ਰੀਤੀ ਕਾਲ ਦਾ ਸਾਰਾ ਹਿੰਦੀ ਕਾਵਿ 

ਨਾਇਕ-ਨਾਇਕਾ ਭੇਦ ਅਤੇ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਰਸ ਦੇ ਵਰਣਨ ਵਿਚ 

ਸਮਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਸੀ ਰਾਮ ਅਤੇ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਦੀ ਮਧੁਰ 

ਉਪਾਸਨਾ ਨੇ ਭਗਤੀ ਕਾਵਿ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਤੋਂ ਬਚਣ 

ਨ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਇਸਤਰੀ ਸਮਾਜ ਵਿਚ 

ਕਾਮ ਭੋਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਚ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਦੀ ਪ੍ਵਿੱਤੀ 

ਆਪਣੀ ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਥਾਂ ਬਣਾ ਚੁਕੀ ਸੀ। ਪਰ ਸਮਾਜ ਉਸ 

ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਤੋ ਰੋਕਦਾ ਸੀ। ਉਹ ਬੇਬਸ ਸੀ। ਇਸ 

ਬੇਬਸੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਛਲ ਕਪਟ ਦੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਅਗੇ 

ਵਧਾਇਆ। ਫਿਰ ਉਹ ਪਹਿਲ ਕਰਨ ਲਈ ਤੁਲ ਗਈ। 

ਉਹ ਆਪਣੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਕੀਮਤ 'ਤੇ ਹੱਥੋਂ ਨ ਨਿਕਲਣ 

ਦਿੰਦੀ। ਸਹੇਲੀਆਂ, ਸਖੀਆਂ, ਨੰਕਰਾਣੀਆਂ ਸ਼ਿਕਾਰ 

ਫਸਾਉਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਹੁੰਦੀਆਂ, ਨਸ਼ਿਆਂ ਦੇ ਸੇਵਨ 

ਨਾਲ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਲੈਮਕਾਇਆ ਜਾਂਦਾ। ਚੰਗਾ 

ਸੈਭੋਗ-ਸੁਖ ਨ ਦੇ ਸਕਣ ਵਾਲੇ ਮਰਦ ਨੂੰ ਅਪਮਾਨਿਤ ਕਰਕੇ 
ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ ਕਾਮ ਭੋਗ ਨੂੰ ਨ ਸਵੀਕਾਰ 

ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਜੁਤੀਆਂ ਮਾਰ ਕੇ “ਹਾਂ` ਲਈ ਮਜਬੂਰ 

ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀਆਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਮਨਚਾਹੇ 

ਮਰਦ ਅਗੇ ਸਭ ਕੁਝ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਹੈਂਕੜ 

-ਬਾਜ਼ ਮਰਦ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਨ ਉਤਰਨ 

ਵਾਲੇ ਮਰਦਾਂ ਦੀ ਚੰਗੀ ਗਤ ਬਣਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਥੇ 

ਮਰਦਾਂ ਨੂੰ ਕਾਮ ਵਿਚ ਮੂਰਖ ਬਣਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ 



ਚਲਿਤ੍‌ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਵਣੇ ਕੇ ` 

ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਬਹੁਤ ਹੀ ਚਤੁਰ, ਸੂਰਬੀਰ, 

ਅਸੈਭਵ ਨੂੰ ਸੈਭਵ ਕਰ ਵਿਖਾਉਣ ਵਾਲੀਆਂ ਚੁਸਤ ਚਾਲਾਕ 

_ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਚਰਿਤ੍ਰ-ਕਥਾਵਾਂ ਲਕੀਰ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ 

ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਇਸ 

ਵਿਕਟ ਅਤੇ ਕਪਟੀ ਪੱਖ ਤੋਂ ਆਗਾਹ ਕਰਕੇ ਸਦਾਚਾਰੀ 

ਬਣਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

੪ ੩੩ -੬- -੩ 

ਤਕ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਲਗਭਗ ਹਰ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ 

ਮੁੱਖ ਪਾਤਰ ਦਾ ਸੈਖੇਪ ਪਰਿਚਯ ਅਤੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਉਸ ਦਾ 

ਪਰਿਣਾਮ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਸਮੁੱਚੀ ਰਚਨਾ ਲਈ 7555 

ਛੰਦ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ੧੬ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਛੈਦ ਵਰਤੇ 

ਗਏ ਹਨ। ਚੌਪਈ ਛੰਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਲਗਭਗ ਸਾਡੇ ਚਾਰ 

ਹਜ਼ਾਰ ਵਾਰ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋਹਰੇ ਅਤੇ ਅੜਿਲ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਛੋਦ ਪਰਿਵਰਤਨ ਬਹੁਤ ਘਟ ਜਾਂ ਨਾਂ 

-ਮਾਂਤ੍ ਹੈ। ਵੱਡੇ ਤੱ ਵੱਡੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਵੀ ਅੱਠ ਤੋਂ 

ਜ਼ਿਆਦਾ ਕਿਸਮਾਂ ਦੇ ਛੈਦ ਨਹੀਂ ਵਰਤੇ ਗਏ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 

ਸੁੰਦਰ ਯੁੱਧ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਵੀਰ ਰਸ 

ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਉੱਜ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸ਼ਿੰਗਾਰ 

ਰਸ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਅਦਭੁਤ ਘਟਨਾਵਾਂ ਕਾਰਣ 

ਵਿਸਮੈ ਸਥਾਈ ਭਾਵ ਦੀ ਹੋਂਦ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 

ਪ੍ਰਧਾਨ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਰਜ ਹੈ। ਉਸੇ ਦੇ ਵਿਆਕਰਣ ਦੀ ਪਾਲਨਾ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪੰਜਾਬੀ, ਰਾਜਸਥਾਨੀ, ਅਵਧੀ ਦੀ 

ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤ 

ਵੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਹੋਈ ਹੈ, ਕੁਝ ਚਰਿਤ੍ਰਾਂ ਦੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਕਰਕੇ 

ਅਤੇ ਕੁਝ ਯੁਗ ਦੀ ਰੁਚੀ ਕਰਕੇ। 

ਚਲਿਤ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਵਣੇ ਕੇ : ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀਆਂ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਬੀੜਾਂ ਦੇ ਆਦਿ ਜਾਂ ਅੰਤ 

ਉਤੇ ਇਹ ਉਕਤੀ (ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ) ਲਿਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਦੇ ਮਹਾ-ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਦੀਆਂ ਤਿਥੀਆਂ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤੀਆਂ 

ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪ੍ਰਥਾ ਆਦਿ-ਬੀੜ 

(ਮੂਲ ਬੀੜ) ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ ਅਤੇ ਪਹਿਲੇ ਚਾਰ 

ਗੁਰੂਆਂ ਦੇ ਬ੍ਹਮਲੀਨ ਹੋਣ ਦੀਆਂ ਤਿਥੀਆਂ ਉਸ ਵਿਚ 

ਲਿਖਵਾਈਆਂ ਗਈਆਂ ਹੋਣਗੀਆਂ। ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਸੁਕਰਚਕੀਆ 

ਦੀ ਯਾਦਾਇਸ਼ੀ ਸੂਚਨਾ ਹੈ। 
ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਰਤੀ ਅਤੇ ਸਾਮੀ ਪਰੇਪਰਾਵਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 

ਪਹਿਲਾਂ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੇ ਸਮਾਉਣ ਦੇ ਦਿਨ ਹੀ ਮੰਨਾਏ ਜਾਂਦੇ 

ਸਨ। ਜਨਮ-ਦਿਨ ਮਨਾਉਣ ਦੀ ਪ੍ਰਵਿਿੱਤੀ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ' ਸਦੀ ` 

ਦੇ ਦੂਜੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਲਗਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੰਕਾਂ 

ਤੋਂ ਬੀੜ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਅੰਦਾਜ਼ਾ ਵੀ ਲਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ 

ਹੈ। 

ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ (25/2) ਵਿਚ ਇਸ ਉਕਤੀ 

ਦਾ ਸਰੂਪ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 
“ਚਲਿਤ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਵਨ ਕਾ ੧ਓਂ ਸਤਿਗੁਰ ਪ੍ਰਸਾਦਿ 

ਸੈਮਤੁ 1596 ਅਸੂ ਵਦੀ ੧੦ ਸੀ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਸਮਾਣੇ। 

ਸੈਮਤੁ 1609 ਚੇਤ ਸੁਦੀ ੪ ਸੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ.ਜੀ 

ਰ੍ ਸਮਾਂਣੇ। 

ਸੰਮਤੁ 1631 ਭਾਦਉ ਸੁਦੀ ੧੫ ਸੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਸਮਾਣੇ। 

ਸੈਮਤੁ 1638 ਭਾਦਉ ਸੁਦੀ ੩ ਸੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 

ਸਮਾਣੇ। 

(ਨੋਟ :ਇਹ ਚਾਰੇ ਸਤਰਾਂ ਇਕੋ ਕਲਮ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ 

ਹਨ। ਅਗਲੀ ਸਤਰ ਬੀਕ ਕਲਮ ਵਿਚ ਹੈ ਪਰ ਲਿਖਾਵਟ 

ਉਹੀ ਹੈ।) 

ਸੈਮਤ 1663 ਜੇਠ ਸੁਦੀ ੪ ਸੁਕਰਵਾਰਿ ਸੀ ਸਤਿਗੁਰੁ 

ਅਰਜੁਨ ਦੇਵ ਜੀ ਸਮਾਣੇ ।” 

(“ਕਰਤਾਂਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ', ਪੰਨਾ 45) 

ਚੜ੍ਤ ਸਿੰਘ ਸੁਕਰਚਕੀਆ (1722-1770 ਈ.) ਸ਼ੇਰੇ 

ਪੰਜਾਬ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦਾਦਾ ਸ. ਚੜ੍ਹਤ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਨੌਂਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਪਿੰਡ ਸੁਕਰਚਕ 

ਵਿਚ ਸੈਨ 1722 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਛੋਟੇ 

ਹੁੰਦਿਆਂ ਤੋ' ਹੀ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਜੰਗੀ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਉਤੇ 

ਜਾਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਤੱ ਬਾਦ 

ਇਸ ਨੇ ਫੈਜ਼ੁਲਾਪੁਰੀਆ (ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ) ਮਿਸਲ ਨਾਲੋਂ 

ਸਬੰਧ ਤੋੜ ਕੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਸੁਕਰਚਕ ਨੂੰ ਛਡ 

ਕੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਵਿਚ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 

1756 ਈ. ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ. ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ 



ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ 

ਪੁੱਤਰੀ ਮਾਈ ਦੇਸਾਂ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ 

ਕਾਫ਼ੀ ਵਧਾ ਲਈ। ਇਸ ਨੇ ਏਮਨਾਬਾਦ ਅਤੇ ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ 

ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਇਸ ਨੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਜਰਨੈਲ ਨੁਰੁੱਦੀਨ ਬਾਮੇਜ਼ਈ ਨੂੰ 

ਖਦੇੜਿਆ। ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਖ਼੍ਹਾਜਾ ਉਬੇਦ ਖ਼ਾਨ ਨੇ 

ਦਲੇਰੀ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ. ਜੱਸਾ 

ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਉਸ ਨੂੰ ਭਜਾ 

ਦਿੱਤਾ। ਵੱਡੇ ਘਲੂਘਾਰੇ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬੀਰਤਾ 

ਦੀ ਧਾਕ ਜਮਾਈ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਦੇਸ਼ 

ਪਰਤਦਿਆਂ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਭੰਗੀ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 

ਪਹਿਲਾਂ ਅਪੈਲ 1763 ਈ. ਵਿਚ ਕਸੂਰ ਨੂੰ ਜਿਤਿਆ 
ਅਤੇ ਨਵੰਬਰ 1763 ਈ. ਵਿਚ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ 

ਜਹਾਨ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਤਕੜੀ ਹਾਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਦੀਆਂ ਲੂਣ ਦੀਆਂ ਖਾਣਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਕਰਕੇ ਭੰਗੀ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨਾਲ ਵਿਰੋਧ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਵਿਰੋਧ ਦਾ ਸਿਖਰ ਜੈਮੂ ਰਾਜ-ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਆਪਸੀ 

ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਵੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ ਜਦੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 

ਮਿਸਲਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਜੈਮੂ ਦੇ ਇਕ ਇਕ ਧੜੇ ਨੂੰ ਅਪਣਾ 

ਲਿਆ। ਦੋਹਾਂ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਜੈਮੂ ਵਲ ਵਧੀਆਂ, ਪਰ ਇਸੇ 

ਦੌਰਾਨ ਕਿਸੇ ਭਿੜੌਤ ਵੇਲੇ ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬੰਦੂਕ ਫਟ 

ਗਈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸੈਨ 1770 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਂ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਲੜਕੇ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨੇ 

ਮਿਸਲਦਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। 

ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਅਸਲ ਵਿਚ ਸਿੱਖ-ਸਮਾਜ 
ਵਲੋ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਅਰਦਾਸ ਦੀ ਅੰਤਲੀ ਅਰਜ਼ੋਈ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ-- ਨਾਨਕ ਨਾਮ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ/ ਤੰਠੇ ਭਾਣੇ 

ਸ਼ਰਬੱਤਾ ਕਾ ਭਲਾ/ਇਹ ਉਕਤੀ ਕਿਸ ਨੇ ਬਣਾਈ ? ਅਤੇ 

ਲਗਿਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਕੋਈ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਹਾਂ, ਜਿਸ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਉਕਤੀ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਉਹ 
ਨਿਸਚੈ ਹੀ ਬਹੁਤ ਪ੍ਬੁਧ ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ 

ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ 

ਇਸ ਉਕਤੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਯੁਗ ਵਿਚ ਹੋਈ 

ਹੋਵੇਗੀ। ਵੇਖੋ “ਸਰਬੱਤ ਦਾ ਭਲਾ”। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਜੁੱਟ ਵਿਚ “ਕਲਾ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ-- । 

ਸ਼ਕਤੀ, ਤੇਜ, ਓਜ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹੈ- ਧਗੱਟ 

ਅਕਾਲ ਜਾ ਕੀ ਕਲਾ ਮਭਹ/ (ਗੁ.ਰ੍‌.1183)। “ਚੜ੍ਹਦੀ” 

ਸ਼ਬਦ ਉਥਾਨ-ਬੋਧਕ ਹੈ। ਪ੍ਸਤੁਤ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਅਰਥ ਬੈਠਦਾ ਹੈ-- “ਹੇ ਨਾਨਕ ! ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ 

ਮਾਨਸਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਉੱਨਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਵਿਜਯਸ਼ਾਲਤਾ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਭਾਵਨਾ ਦੁਖ ਸੁਖ, ਔਖ 

ਸੌਖ , ਗ਼ਮੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ, ਹਰ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਬਣੀ ਰਹਿਣੀ ਚਾਹੀਦੀ 

ਹੈ। ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਵਿਚ ਵਿਚਰਨ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ 

ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦੀ ਚੰਗੀ ਪਗਡੰਡੀ ਉਤੇ 

ਪਾਏ, ਚੈਗੀਆਂ ਕਦਰਾਂ-ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਕਰੇ, ਮਨ 

ਨੂੰ ਸਦਾ ਉਚੇਰੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਰਖੇ, ਸਵਾਰਥ ਤੋਂ ਉੱਚਾ 

ਉਠ ਕੇ ਮਾਨਵ-ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਪ੍ਰਤਿਬੱਧ ਹੋਵੇ। ਵਰਤਮਾਨ 

ਕਾਲ ਵਿਚ “ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ” ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਇਕ ਬੋਲਾ ਬਣ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਆਸ਼ਾ-ਵਾਦ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ 'ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ” 

ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਬੋਧਕ ਹੈ ਜੋ ਸਥਿਰ, ਦਿੜ੍ਹਿਤਾ 

ਭਰਪੂਰ, ਭੈ-ਰਹਿਤ, ਚਿੰਤਾ-ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 

ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨ ਲਈ ਸਮਰਥ ਹੋਵੇ। 

ਇਸ ਉਕਤੀ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਪਿਛੇ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ 

ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਯੁੱਧ ਪਰਾਕ੍ਹਮ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਕਟ ਅਤੇ ਜ਼ੁਲਮ 

ਵਿਚ ਗ੍ਸੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਓਜਸਵਤਾ 

ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕਰਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਰਹੀ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਓਜਸਵਤਾ ਦਾ ਇਕ ਰੂਪ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਬੋਲਿਆਂ ਵਿਚ 
ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਛੋਲਿਆਂ ਨੂੰ ਵਦਾਮ, ਛਪੜ ਦੇ 

ਨੂੰ ਸ਼ੀਸ਼ ਮਹਲ, ਬਿਪਤਾ ਨੂੰ ਸਵਰਗ, ਮੱਖੀ ਨੂੰ ਹਰਨੀ, ਬੇਰ 

ਸਹਾਰ ਕੇ ਅਦੱਬ ਉਤਸਾਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ 

ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਹੀ ਕੌਮ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸੈਸਕਾਰ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਦੇ ਭੈ ਦੀਆਂ 

ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋੱ' ਉੱਚਾ ਚੁਕ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਮੁਸੀਬਤਾਂ ਤੋਂ ਟਲਣ 

ਨਾਲੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਸਮਝਾਇਆ ਸੀ। 



ਚੜ੍ਹਾਵਾ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਨੂੰ ਹਰ ਸੈਕਟ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨ ਲਈ ਸਦਾ ਤਿਆਰ ਬਰ 

ਤਿਆਰ ਰਖਿਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਿਰਾਂ ਦੇ ਮੁੱਲ ਪੈ ਰਹੇ ਹਨ, 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਿਰਾਂ ਦੇ ਗਡੇ` ਭਰੇ ਹੋਏ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ, ਆਰਿਆਂ 

ਨਾਲ ਚੀਰੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ, ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕਾਂ ਦਿਲ 

ਕੰਬਾ ਦੇਣ ਵਾਲਿਆਂ ਸਾਕਿਆਂ ਨੇ ਵੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 

ਜੁਰਤ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਘਟਣ ਨ ਦਿੱਤਾ। ਵੱਡੇ ਘਲੁਘਾਰੇ ਦੀ 

ਘਟਨਾ ਉਤੇ ਨਜ਼ਰ ਮਾਰਿਆਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 5 

ਫਰਵਰੀ 1762 ਈਂ. ਨੂੰ ਵੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 

ਮਾਰ ਕੇ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਵਿਜਈ 

ਸਮਝ ਬੈਠਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸਮੂਲ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦੇ ਉਦਮ 

ਸਫਲ ਸਮਝਣ ਲਗਾ, ਪਰ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੇ 

ਹੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਹੁਲਾਰਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 14 ਜਨਵਰੀ 1764 

ਈ. ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ ਜਿਤ ਕੇ ਦੁਰਾਨੀ ਦੀ ਸੋਚ ਨੂੰ 

ਵੰਗਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਅੰਦਰ 

ਉਹ ਰੂਹ ਭਰੀ ਜਿਸ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸਦਾ ਅਗੇ ਹੀ ਅਗੇ ਵਧਦੇ 
ਰਹੇ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੱਥੇ ਉਤੇ ਸ਼ਿਕਨ ਤਕ ਨ ਆਇਆ। 

ਇਹ ਭਾਵਨਾ ਸਿੱਖ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੇ ਸਿਪਾਹੀ ਪੱਖ ਦੀ 

ਲਖਾਇਕ ਹੈ। ਸਚ ਪੁਛੋਂ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ 

ਜੀਵਨ-ਯਾੜਾ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 

ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਹੈ। 

ਚੜ੍ਾਵਾ : ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਵਲੋਂ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ, ਦੇਵਤੇ , ਗੁਰੂ, 

ਸਾਧ-ਸੈਤ ਜਾਂ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਉਤੇ ਅਰਪਿਆ ਧਨ ਜਾਂ ਵਸਤੂ 

ਨੂੰ “ਚੜਾਵਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅੰਦਰ ਸ਼ੁਰੂ 
ਵਿਚ ਇਹ ਰੀਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਮੰਜੀਦਾਰਾਂ ਜਾਂ ਮਸੰਦਾਂ 

ਪਾਸ ਸਿੱਖ ਜਿਗਿਆਸੂ ਆਪਣੀ ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ ਵਿਚੋਂ 

ਦਸਵੰਧ ਜਾਂ ਬਣਦਾ-ਸਰਦਾ ਅੰਸ਼ ਪਹੁੰਚਾ ਆਇਆ ਕਰਦੇ 

ਸਨ ਅਤੇ ਉਹ ਅਗੋ' ਵਿਸਾਖੀ, ਦੀਵਾਲੀ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 

ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਲੈ ਜਾਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਧਨ ਨਾਲ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਚਲਦੀ ਸੀ। 

ਮਸੰਦਾਂ ਦੇ ਕੁਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ 

ਜੀ ਨੇ ਮਸੈਦ-ਪ੍ਥਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸੈਗਤਾਂ ਸਿਧੇ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰੀ ਭਰ ਕੇ ਆਪਣਾ 

ਤਿਲ-ਫੁਲ ਭੇਂਟ ਕਰਨ ਲਗ ਗਈਆਂ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 

ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਭੇਂਟ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਗੇ ਕੀਤੀ ਜਾਣ 
ਲਗੀ। ਸਾਧਾਰਣ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਗੇ 

ਮੱਥਾ ਟੇਕਣ ਵੇਲੇ ਧਨ ਜਾਂ ਵਸਤੂ ਭੇਂਟ ਕਰਨ ਦੀ ਪੁਥਾ 
ਚਲ ਪਈ। ਧਨ ਦੀ ਸੈਭਾਲ ਲਈ ਗੋਲਕਾਂ ਰਖ ਦਿੱਤੀਆਂ 

ਗਈਆਂ। ਇਸ ਭੇਂਟ ਨੂੰ 'ਚੜ੍ਹਾਵਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। 

ਸੈਤਾਂ, ਮਹੰਤਾਂ, ਡੇਰੇਦਾਰਾਂ ਅਗੇ ਵੀ ਚੜ੍ਹਾਵੇ ਦੀ ਰੀਤ ਦਾ 

ਪ੍ਚਲਨ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਚਾਹਲ (ਪਿੰਡ): ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਨਗਰ ਤੋ 15 

ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ 

ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਨਾਨਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਈ ਵਾਰ ਆਏ 

ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਦਾ ਜਨਮ 

ਇਸੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਨਾਨਕੇ ਘਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ ਚਾਹਲ” 

ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ 

ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ' ਸੀ, ਪਰ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖ ਹੈ। ਉੱਜ ਤਾਂ ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਗੇਟ 

ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਫਤਹਪੁਰੀ ਮਸਜਿਦ ਤਕ ਸਾਰੇ ਬਾਜ਼ਾਰ ਨੂੰ ਹੀ 

“ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ” ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਵਿਚ ਉਸ ਚੌਕ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ ਉਤੇ “ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ” ਦੇ 

ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦੁਰ 

ਜੀ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਉਦੋਂ 

ਦਿੱਲੀ ਨਗਰ ਦੀ ਕੋਤਵਾਲੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਨੋੜੇ ਹੀ 

ਰੌਸ਼ਨੁੱਦੌਲਾ ਮਸਜਿਦ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ (11 

ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ.) ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਗਭਗ ਇਕ ਸੌ ਸਾਲ 

ਤਕ ਇਥੇ ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ ਨਹੀਂ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ' ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਫਤਹਿ ਕੀਤੀ 

ਤਾਂ ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ 

ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਵਾਈ। ਜਿਸ ਮਾਸ਼ਕੀ ਨੇ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੀ 

ਥਾਂ ਉਤੇ ਡੁਲ੍ਹੈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਖੂਨ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਮਸ਼ਕ ਦੇ 
ਪਾਣੀ ਨਾਲ ਸਾਫ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਉਸ ਦੀ ਬੁਢੀ ਵਿਧਵਾ ਨੇ 



ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਿਪਲ ਦੇ ਬਿਿਛ ਹੇਠਲੀ ਉਹ ਥਾਂ 

ਵਿਖਾਈ। ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਬਣਵਾਇਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਉਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਢਾਹ ਕੇ ਮਸੀਤ ਉਸਾਰ ਲਈ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ 

ਗ਼ਦਰ ਵੇਲੇ ਜੀਂਦ ਦੇ ਰਾਜਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਦਿੱਲੀ ਦੇ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ”। 

ਚਾਂਦਪਰ ਰੁੜਕੀ (ਪਿੰਡ): ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਵਿਚ 

ਗੜ੍ਹਸ਼ੈਕਰ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ 9 

ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਚਾਂਦਪੁਰ ਰੁੜਕੀ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਿੰਡ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਬਿ੍‌ਗੇਡੀਅਰ 

ਕੁਲਦੀਪ ਸਿੰਘ ਚਾਂਦਪੁਰੀ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ 

ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੋਰ ਵੀ ਵਧਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ 

ਗੁਰਦਿਤਾ ਜੀ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ 

ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਜਿਸ ਦਾ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸ਼ਾਸਕ ਹਿੰਦੂ 

ਪ੍ਜਾ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਤੰਗ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਆਖ਼ਿਰ ਇਲਾਕੇ ਦੀ 

ਸੈਗਤ ਮਿਲ ਕੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਗਈ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਜੀ 

ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਸ਼ਟ-ਨਿਵਾਰਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਬਾਬਾ 

ਜੀ ਨੇ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਪੰਜ ਇੱਟਾਂ ਬਖ਼ਸ਼ ਕੇ ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਕਰਨ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਦੋ ਸੇਵਕਾਂ 

ਬਾਬਾ ਕੇਸਰਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਜੋਧਾ ਵੀ ਨਾਲ ਭੇਜੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਹੋਈ। ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ 

ਅਤੇ ਕੈਨੇਡਾ ਸਥਿਤ ਸ. ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਮੀਲੂ ਦੀ 

ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣ 

ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਬਾਕੀ ਪੁਰਬਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 

ਦਿਨ ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਚਾਬੀਆਂ ਦਾ ਮੋਰਚਾ : ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ 

ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ ਵਿਵਸਥਾ ਚਲਾਉਣ ਲਈ 

ਚਾਬੀਆਂ ਦਾ ਮੋਰਚਾ 

ਪਹਿਲਾਂ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੇ ਸਰਬਰਾਹ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ 

ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਨੂੰ ਹੀ ਆਪਣੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਜਾਰੀ ਰਖਣ ਦੀ 

ਪ੍ਵਾਨਗੀ ਦਿੱਤੀ। ਜਦੋਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸੋਚਿਆ ਕਿ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਦੀਆਂ ਚਾਬੀਆਂ ਕਮੇਟੀ 

ਦੇ ਪ੍ਧਾਨ ਪਾਸ ਰਹਿਣੀਆਂ ਚਾਹੀਦੀਆਂ ਹਨ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ' ਚਾਬੀਆਂ ਲੈਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ` 

ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਜਦੋਂ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ 

ਉਸ ਨੇ ? ਨਵੈਬਰ 1921 ਈ..ਨੂੰ ਲਾ. ਅਮਰਨਾਥ ਈ.ਏ.ਸੀ . 

ਨੂੰ ਭੇਜ ਕੇ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਚਾਬੀਆਂ ਲੈ ਲਈਆਂ। 1) 

ਨਵੰਬਰ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਕਪਤਾਨ ਬਹਾਦਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਵਾਂ 

ਸਰਬਰਾਹ ਬਣਾ ਕੇ ਉਸ ਹੱਥ ਚਾਬੀਆਂ ਭੇਜੀਆਂ ਪਰ ਉਸ 

ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸਰਬਰਾਹ ਮੰਨਣੋ' ਇਨਕਾਰ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। 12 ਨਵੰਬਰ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਗ਼-ਅਕਾਲੀ, 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਰੋਸ ਸਭਾ ਬੁਲਾਈ ਗਈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਬਾਬਾ 

ਕੀਤਾ। ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਰੋਸ-ਸਭਾਵਾਂ ਹੋਈਆਂ। 
ਕਪਤਾਨ ਬਹਾਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 'ਸਰਬਰਾਹ” ਪਦ ਤੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ਾ 
ਦੇ ਦਿੱਤਾ। 

26 ਨਵੰਬਰ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ 

ਸ. ਦਾਨ ਸਿੰਘ ਵਛੋਆ ਅਤੇ ਸ. ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ ਨੂੰ 

ਫੜ ਲਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਦੀਵਾਨ ਨੂੰ ਗ਼ੈਰ-ਕਾਨੂੰਨੀ 

ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਮ. ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 

ਸਮੇਤ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਅਕਾਲੀ ਲੀਡਰਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ। 27 

ਨਵੈਬਰ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸਰਕਾਰ ਦੀ 

ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ ਕਿ 4 ਦਸੈਬਰ ਨੂੰ ਸਭ ਪਾਸੇ ਰੋਸ-ਦਿਵਸ 

ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਏ ਅਤੇ ਪਿਸ ਆਫ਼ ਵੇਲਜ਼ ਦੇ ਸਵਾਗਤੀ 

ਸਮਾਗਮਾਂ ਵਿਚ ਬਿਲਕੁਲ ਸ਼ਾਮਲ ਨ ਹੋਇਆ ਜਾਏ। 

ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਵਿਗੜਨ ਤੋਂ ਬਚਾਉਣ ਲਈ 11 ਜਨਵਰੀ 

1922 ਈ. ਨੂੰ ਸਰ ਜੌਹਨ ਮੇਨਾਰਡ , ਹੋਮ ਮੈਂਬਰ ਨੇ ਚਾਬੀਆਂ 

ਕਰਨ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 17 ਜਨਵਰੀ ਨੂੰ ਕੈਦ ਕੀਤੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਰਿਹਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 19 ਜਨਵਰੀ 1922 ਈ. 

ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾਇਆ ਗਿਆ 



ਚਾਰ ਅਗਨੀਆਂ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਕ ਸਰਕਾਰੀ ਅਧਿਕਾਰੀ ਚਾਬੀਆਂ ਲੈ ਕੇ 

ਆਇਆ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਗਤ ਤੋਂ ਆਗਿਆ 

ਲੈ ਕੇ ਚਾਬੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕੀਤਾ। ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੀ ਇਸ 

ਜਿਤ ਦਾ ਦੇਸ਼ ਭਰ ਵਿਚ ਜੈਜੈਕਾਰ ਹੋਇਆ। ਮਹਾਤਮਾ 

ਗਾਂਧੀ ਨੇ ਇਕ ਤਾਰ ਭੇਜ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ 

ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਫ਼ੈਸਲਾਕੁੰਨ ਜਿਤ ਮੰਨਿਆ। 

ਚਾਰ ਅਗਨੀਆਂ : ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਪਕ੍ਤੀ ਦੇ 

ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਦੈਵੀਕਰਣ ਕਰਦਿਆਂ ਅੱਗ ਨੂੰ “ਅਗਨੀ ਦੇਵਤਾ” 
ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਾਕ੍ਹਿਤਿਕ ਤੱਤ੍ਰ ਵਜੋਂ ਇਸ ਦੇ ਚਾਰ 

ਭੇਦ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ- (1) ਦਾਵਾ ਅਗਨਿ, ਜੋ ਧਰਤੀ ਉਤੇ 

ਬਲਦੀ ਹੈ, ਜੈਗਲਾਂ ਵਿਚ ਲਗਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ 

ਲੌੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਦੀ ਹੈ। (2) ਅਬਿੰਧਨਾਗਨਿ, ਜੋ ਜਲ 

ਵਿਚ ਲਗਦੀ ਹੈ। ਸਮੁੰਦਰ ਦੀ ਅੱਗ (ਬੜਵਾਨਲ) ਅਤੇ 

ਬਿਜਲੀ ਇਸੇ ਭੇਦ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। (3) ਆਕਰਜਾਗਨਿ, 

_ ਜੋ ਖ਼ਾਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲਦੀ ਹੈ। (4) ਜਠਰਾਗਨਿ, ਜੋ ਪੇਟ 

ਵਿਚਲੇ ਖਾਧ ਪਦਾਰਥਾਂ ਨੂੰ ਪਚਾਉਂਦੀ ਹੈ। 

ਚਾਰ ਹੋਰ ਅਗਨੀਆਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਹਿਸਾ, ਮੋਹ, ਲੋਭ ਅਤੇ ਗੁੱਸੇ ਨੂੰ ਚਾਰ 

ਅਗਨੀਆਂ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਹੰਸ਼ ਹੋਤ ਲੋਡ ਕੰਘ ਚਾਰੇ 

ਨਦਾੀਆ” ਆਗਾ/ ੫ਵ/ਹ ਦਝ/ਹ ਨਾਨਕਾ ਤਰੀਐ ਕਰਆੰ 

ਲਗ / (ਗੁ.ਗੂੰ..47)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਗਨੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰਮੁਖ 

ਵਿਅਕਤੀ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਜਲ ਰਾਹੀ ਸ਼ਾਂਤ ਕਰਕੇ 

ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-- ਚਾਲੇ ਅਰਨਨੇ ਨਿਵਾ/ਠ ਮ੍ਰ 

ਗਾਰਮ/ਖ ਹਨ ਜਲ ਪਾਇ /(ਗੁਗੰ.21)। ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ 

ਨੇ ਇਸ ਤੁਕ ਵਿਚਲੀਆਂ ਅਗਨੀਆਂ ਦੀ ਵਖਰੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਛਰਖਾ ਅਗਾਨੇ, ਹੱਸੇ ਅਗਾਨੈ, ਨੱਧ 

ਅਆਗਾਨੇ ਅਤੇ /ਤ੍ਰਿਸ਼ਣਾ ਅਗ/ਨੇ / ਅਸਲ ਵਿਚ, ਮਾਨਸਿਕ 

ਵਿਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਭਗਤੀ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਅਗਨਿ-ਤੁਲ ਦਸ ਕੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਚਣ ਦੀ ਪ੍ਰੋਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਚਾਰ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 
ਚਾਰ ਸੁਪੁੱਤਰਾਂ (ਬਾਬਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ ਜੁਝਾਰ ਸਿੰਘ, 

ਬਾਬਾ ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ) ਲਈ ਵਰਤੇ 
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ਸ਼ਹਾਦਤਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਸਨ। ਵੇਖੋ 'ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ”। 

ਚਾਰ ਕਿਲਵਿਖ : ਭਾਰਤ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਇਤਿਹਾਸ 

ਵਿਚ “ਕਿਲਵਿਖ” ਨਿਵਾਰਣ ਦੀ ਬਹੁਤ ਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਕਿਲਵਿਖ” (ਕਿਲਵਿਸ਼) ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ 

ਹੈ ਪਾਪ। ਸਮ੍ਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਹਮ-ਹਤਿਆ, ਸੁਰਾ- 

ਪਾਨ, ਚੋਰੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਇਸਤਰੀ-ਗਮਨ, ਇਹ ਚਾਰ ਮੁੱਖ 
ਪਾਪ ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਅੰਤਰ ਵੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉੱਦੇਸ਼ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਹੀ ਮਨੁੱਖ 
ਬਣਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇਣਾ ਹੈ। ਜੋ ਕੈਮ ਸਹੀ ਨਹੀਂ ਹਨ ਜਾਂ 

ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਸਹਾਇਕ ਨਹੀ' ਹਨ ਅਤੇ ਜੋ 

ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਵਰਤਮਾਨ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਖ ਨੂੰ 

ਉਜਲਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ, ਉਹ ਸਭ ਪਾਪ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਾਪਾਂ 

ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅਨੰਤ ਹੈ। ਪਰ ਚਾਰ ਪਾਪਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮੁਖ ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਸਾਧਕ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਪਾਪਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬ੍ਹਮ-ਹਤਿਆ, ਗਊ-ਹਤਿਆ, ਕਨਿਆ 

-ਹਤਿਆ ਅਤੇ ਚਰਿਤ੍-ਹੀਨ ਦਾ ਅੰਨ, ਨੂੰ ਚਾਰ ਮੁੱਖ ਪਾਪਾਂ 

ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਹੈ- ਬ੍ਰਹਮਣ ਕੌਲ ਘਾਤ ਕੰਵਕਾ ਅਣਚਾਗੰ 

ਕਾ ਧਾਨੁ / /ਫਟਕ /ਫਟਕਾ ਕੋਡ ਬਝਦੀਆ ਸ਼ਦਾ ਸ਼ਦਾ 
%/ਭਾਮਾਨ /(ਗੁ .ਰ੍‌.1413)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਚਾਰ 

ਪਾਪਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਮਾਨਸਿਕ 

ਵਿਕਾਰਾਂ, ਚੌਹਾਂ ਪਾਪਾਂ ਅਤੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਗਿਆਨ ਤੋਂ 

ਵਾਂਝਿਆਂ ਵਿਅਕਤੀ ਵੀ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੂੰ ਚੇਤੇ ਕਰਨ ਨਾਲ 

ਭਵ-ਸਾਗਰ ਤਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-- ਚਾਨੇ ਕਿਲ/ਵਿਖ ਓੰਨਿ ਅਘ 

ਕਾਇ ਹੋਆ ਅਸੁਰ ਸੰਘਾ /... /ਚ/ਤਿ ਆਵੈ ਓਸ ਪਾਰਲ੍ਹਮ 

ਤਾ /ਨੋਮਖ ਮਰਤਾ ਤਾਨਿਆ/ (ਗੁ ਗੰ .70)। 

ਚਾਰ ਖਾਣੀਆਂ : ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਵਿਭਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ-ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਨਾਲ ਹੈ। 'ਖਾਣੀ” ਤੋਂ ਭਾਵ 
ਹੈ ਭੇਦ, ਪ੍ਰਕਾਰ। ਭਾਰਤੀ ਚਿੰਤਕਾਂ ਨੇ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੇ ਸਾਰੇ 

ਪਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਦੇ ਸਰੂਪ 
ਤੋਂ ਚਾਰ ਮੁੱਖ ਭੇਦਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੈ-- ਅੰਡਜ, ਜੇਰਜ, 

ਸਵੇਦਜ (ਸੇਤਜ) ਅਤੇ ਉਤਭਿਜ (ਉਤਭੁਜ)। ਅੰਡੇ ਤੋਂ 



ਚਾਰ ਚੌਕੀਆਂ 

ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਜੀਵ “ਅੰਡਜ” ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਜੇਰ 

ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਾਣੀ “ਜੇਰਜ” ਕਹੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਸੀਨੇ 

ਧਰਤੀ ਵਿਚੋ' ਜੌਮਣ ਵਾਲੇ ਬਿ੍‌ਛ, ਬੇਲਾਂ ਆਦਿ “ਉਤਭਿਜ' 

ਦੇ ਭੇਦ ਵਿਚ ਰਖੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਚਾਰ ਖਾਣੀਆਂ ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਖਾਣਾ 

ਚਾਠੇ ਬਾਣ ਭੋਦਾ/ (ਗੁ .ਰੀ .839)। ਇਹ ਸਭ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀਆਂ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ- ਅੰਡਜ ਜੰਰਜ 

ਉੱਤਭਜ ਸੌਤਜ਼ ਤੇਰੋ ਕੀੜੇ ਜੰਤਾ / (ਗੁ ਰੀ੍‌ .596)। 

ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਅਨੰਤ ਮੰਨਦੇ 

ਹੋਇਆਂ, ਹਰ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਗਿਣਤੀ ਸੀਮਾ ਵਿਚ ਰਖਣੋਂ 

ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਖਾਣੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵੀ ਕਰੋੜਾਂ 

ਵਿਚ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” 

ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਕਈ ਕਟਿ ਖਾਣਾ ਅਰ ਖੰਡ / 

ਕਾਈ ਕਟਿ ਅਕਾਸ਼ ਬੁਹਮੰਡ / (ਗੁ ਰੀ੍‌.276)। 

ਚਾਰ ਚੌਕੀਆਂ : ਵੇਖੋ “ਚੌਕੀ ਕੀਰਤਨ ਦੀ”। 

੨੩੧ ੪੬ 

ਚਾਰ ਤਖ਼ਤ : ਵੇਖੋ “ਤਖ਼ਤ”। 

ਚਾਰ ਪਦਾਰਥ : ਭਾਰਤੀ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਦੇ ਬਹੁ- 

ਚਰਚਿਤ ਚਾਰ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ ਸੈਬੋਧ 'ਪੁਰੁਸ਼ਾਰਥ” ਨਾਲ ਹੈ। 

ਪੁਰਸ਼ਾਰਥ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ-ਪੁਰਸ਼ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਯੋਗ । 

_ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਚਿੰਤਕਾਂ ਨੇ ਚਾਰ ਪੁਰੁਸ਼ਾਰਥ ਮੰਨੇ ਹਨ- 

ਧਰਮ, ਅਰਥ, ਕਾਮ ਅਤੇ ਮੋਕਸ਼। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ “ਚਾਰ 

ਪਦਾਰਥ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਧਰਮ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਜੀਵਨ ਦੇ 

ਕਰਤੱਵ ਨੂੰ ਪਾਲਣ ਵਾਲੇ ਤੱਤ੍ਰ। “ਅਰਥ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਜੀਵ 

ਦੇ ਭੌਤਿਕ ਸਾਧਨ। “ਕਾਮ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ 

ਜਾਇਜ਼ ਜਾਂ ਉਚਿਤ ਕਾਮਨਾਵਾਂ। 'ਮੋਕ੍ਸ਼” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਚੌਥੇ ਦਾ ਸੈਬਧ ਪਰਮ- 

ਪਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਪਦਾਰਥਾਂ ਵਿਚ 

ਵਿਕਾਸ-ਕ੍ਰਮ ਦੀ ਇਕ ਸੈਗਲੀ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਇਕ ਦੇ ਪੂਰਾ 

ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੂਜੇ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਚਾਰ 

ਆਸ਼੍ਮਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਸਬੰਧਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਲਈ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਬਲ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸਗੋਂ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲੋਂ ਸਾਧ- 

ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਅਧਿਕ ਲਾਭਦਾਇਕ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਅਜਿਹੇ ਪਦਾਰਥ 

ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਦੁਆਰਾ ਸਹਿਜ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ 

ਹਨ-- ਸਾਧ ਸੰਗਿ ਆਰਾਹਨਾ ਗੱਠ /ਨਿਹਿ ਆਪਾਰ/ ਧਰਮ 

ਅਰਥ ਅਰ ਕਾਮ ਮੌੱਖ ਦੌਤੇ ਨਹੀਂ ਝਾਰ/ (ਗੁ .ਗੁੰ.੧16)। 

“ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਮਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਅੰਕਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ ਨੂੰ ਸਾਧ-ਜਨਾਂ ਦੀ 

ਸੇਵਾ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ-- ਚਾ/ਨੈ ਪਦਾਰਥ ਲੋ ਕੌ ਮਾਗੈ / 

ਸਾਗ ਜਨਾ ਕੀ ਸ਼ੇਵਾ ਲਾਠੀ / (ਗੁ .ਗੰ.266)। 

ਚਾਰ ਬਾਣੀਆਂ : ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਅਥਵਾ 
ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਚਾਰ ਭੇਦ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਪਰਾ, ਪਸ਼੍ਯੋਤੀ, 

ਮਧ੍ਯਮਾ ਅਤੇ ਵੈਖਰੀ। ਮੂਲਾਧਾਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਰਹਿਣ 

ਵਾਲਾ ਨਾਦ-ਰੂਪ ਸ਼ਬਦ “ਪਰਾ” ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 

ਸੂਖਮ ਰੂਪ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੂਲਾਧਾਰ ਤੋਂ ਉਠ ਕੇ ਵਾਯੂ ਦੇ . 

ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਨਾਭੀ ਵਿਚ ਆਇਆ ਸ਼ਬਦ 'ਪਸ਼੍ਯੋਤੀ' ਹੈ। 

ਪਰਾ ਅਤੇ ਪਸ਼੍ਯੋਤੀ ਸ਼ਬਦ ਭੇਦ ਕੇਵਲ ਯੋਗੀਆਂ ਲਈ ਹੀ 
ਗੋਚਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਨਾਭੀ ਤੋ' ਉਠ ਕੇ ਹਿਰਦੇ ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ 

ਸ਼ਬਦ 'ਮਧ੍ਯਮਾ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਹਿਰਦੇ ਤੋਂ ਕੌਠ ਤਕ 

ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਉਚਾਰਿਆ ਜਾਣਾ ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ “ਵੈਖਰੀ” ਹੈ। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਕ ਹੀ ਸ਼ਬਦ ਮੂਲਾਧਾਰ, ਨਾਭੀ, ਹਿਰਦੇ 

ਅਤੇ ਕੌਠ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਨਾਲ ਪਰਾ, ਪਸ਼ਯੋਤੀ, ਮਧ੍ਯਮਾ 

ਅਤੇ ਵੈਖਰੀ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀੜਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਬਾਣੀ-ਭੇਦਾਂ ਦਾ ਹਵਾਲਾ 

ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਚਓ/ਥ ਉਪਾਏ ਚਾਨੇ ਬੇਦਾ / ਖਾਣਾ ਚਾਰੇ ਬਾਣਾ 

ਭੇਦਾ / (ਗੁ ਗੰ .੩39)। 

ਹੋਇਆਂ, ਹਰ ਇਕ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਗਿਣਤੀ-ਸੀਮਾ ਵਿਚ 

ਨਹੀਂ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। “ਜਪੁਜੀ” ਦੇ “ਗਿਆਨ-ਖੰਡ' ਪ੍ਰਸੇਗ 

ਵਿਚ ਕਿਤਨੀਆਂ ਹੀ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਹੋਣ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਹੋਈ ਹੈ-- ਕੋਤਨਆ ਖਾਣ? ਕੰਤਆ ਬਾਣ? ਕੰਤ ਪਾਤਾ 

ਨਾਭੈਂਦ / (ਗੁ .ਰੀ੍‌ .7)। 



ਚਾਲੀ ਮੁਕਤੇ 745 ਚਿੰਤਾ 

ਚਾਲੀ ਮੁਕਤੇ : ਮੁਕਤੀ-ਪ੍ਾਪਤ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ “ਮੁਕਤ” _ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 
ਜਾਂ ਮੁਕਤਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 

ਚਾਲੀ ਮੁਕਤਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਸੈਗ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਯਾਦ ਵਿਚ ਮੁਕਤਸਰ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। ਜਦੋ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ 
ਦੁਆਰਾ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੈ ਵਿਚ ਘਿਰ ਗਏ ਤਾਂ ਕੁਝ 

ਸਿੰਘ ਭੁਖੇ ਤਿਹਾਏ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਦਿਲ ਛਡ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ ਦੇਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ 

ਜੀ ਨੇ ਅਜੇ ਹੋਰ ਉਡੀਕਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਉਹ 

ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਜਾਣ ਲਈ ਬਜ਼ਿਦ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬੇਦਾਵਾ (ਸੈਬੈਧ-ਤਿਆਗ) ਲਿਖ ਕੇ ਦੇ ਜਾਣ 

ਲਈ ਕਿਹਾ। ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜੱਥੇਬੋਦੀ ਅਧੀਨ 40 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਬੇਦਾਵਾ ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ ਕੇ ਮਾਝੇ 

ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਘਰਾਂ ਨੂੰ ਚਲੇ ਗਏ। ਕੁਝ ਸਮੇ' 

ਬਾਦ ਪ੍ਰਤਿਕੂਲ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਵੀ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ ਦਿੱਤਾ। ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਜੂਝਦਿਆਂ 

ਅਤੇ ਬਿਖੜੇ ਮਾਰਗ ਚਲਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ 

ਢਾਬ (ਹੁਣ ਮੁਕਤਸਰ) ਕੋਲ ਪਹੁੰਚੇ। 
ਉਧਰ ਉਹ 40 ਸਿੰਘ ਜਦੋਂ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ 

ਤਾਂ ਘਰ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਬੁਰਾ ਮੰਨਾਇਆ, ਤਾਹਨੇ ਮਾਰੇ, 

ਵਿਅੰਗ ਕਸੇ। ਸ਼ਰਮਸਾਰ ਹੋ ਕੇ ਉਹ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਦੀ 

ਸੰਬੰਧਾਂ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਜੋੜਨ ਲਈ ਤੁਰ ਪਏ। ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ 

_ ਚੁੱਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਲਭਦੇ ਲਭਦੇ ਉਹ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ 

ਕੋਲ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕਰ ਰਹੀ ਮੁਗ਼ਲ 

ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਜਨਵਰੀ 1706 ਈ. ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ 

ਵੀਰਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇੜੇ ਹੀ ਇਕ ਟਿੱਬੇ 

ਉਤੇ ਬੈਠਿਆਂ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਵੇਖ ਰਹੇ ਸਨ। ਯੁੱਧ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਲ ਛਿੜਕ ਕੇ ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦੀ 
ਅੰਤਿਮ ਇੱਛਾ ਪੁੱਛੀ ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬੇਦਾਵਾ 

ਫਾੜ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਦੇਹਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਢਾਬ ਦਾ ਨਾਂ ਮੁਕਤਸਰ” 

ਰਖਿਆ। ਉਥੇ ਹਰ ਸਾਲ ਮਾਘੀ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਬਹੁਤ 

ਮੁਕਤਸਰ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ 

ਨਾਮ “ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼" ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- ਸਮੀਰ 

ਕਰਨ ਸਿੰਘ, ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਕਾਲ੍ਹਾ ਸਿੰਘ, ਕੀਰਤਿ ਸਿੰਘ, 

ਸਿੰਘ, ਮਹਾ ਸਿੰਘ, ਮੱਜਾ ਸਿੰਘ, ਮਾਨ ਸਿੰਘ, ਮੈਯਾ ਸਿੰਘ, 

ਰਾਇ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ। ਕਈ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ 

ਨੇ ਨਾਂਵਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਫ਼ਰਕ ਵੀ ਪਾਇਆ ਹੈ। 

ਚਿਟਗਾਂਗ,/ਚਿੱਟਾਗਾਂਗ (ਨਗਰ) : ਬੰਗਲਾਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ 
ਪ੍ਰਮੁਖ ਨਗਰ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਦਾਸੀ 

ਦੌਰਾਨ ਜਾਣ ਦਾ ਉੱਲੇਖ “ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ” 

ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭੇਂਟ ਝੰਡੇ ਬਾਢੀ 

ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਸੁਧਰ ਸੇਨ ਨਾਲ ਹੋਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਨਾਲ 

ਭਾਈ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨੇ 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਕੁਝ - 

ਜਾਇਦਾਦ ਲਗਵਾਈ ਸੀ, ਤਾਂ ਜੋ ਉਸ ਦੀ ਆਮਦਨ ਨਾਲ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਖ਼ਰਚਾ ਚਲਦਾ ਰਹੇ । ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਇਸ ਗੁਰੂ 
-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਕਰਦੇ ਆਏ ਸਨ, ਪਰ 

ਸੈਨ 1917 ਈ. ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 

ਨੂੰ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1939 

ਈ. ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਹੁਣ ਪ੍ਚਲਿਤ ਨਾਂ 

ਹੈ-“ਗਰਦਆਰਾ ਸਿੱਖ ਟੈਂਪਲ ਚੌਕ ਬਾਜਾਰ'। ਵੇਖੋ 

“ਬੈਗਲਾਦੇਸ਼ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ”। 

ਚਿੰਤਾ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਫ਼ਿਕਰ, 
ਅੰਦੇਸ਼ਾ, ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਤਨਾਓ ਭਰੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਚ ਹਰ 

ਇਕ ਮਨੁੱਖ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਚਿੰਤਾ ਵਿਚ ਗ੍ਰਸਤ ਹੈ, ਡੁਬਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਮਾਨਸਿਕ ਵਿਕਾਰ ਜਾਂ 



ਚਿੰਤਾ 

ਰੋਗ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਸਹਿਜ-ਸੰਤੋਖ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਮਨੁੱਖ ਆਪਣਾ ਮਾਨਸਿਕ ਸੇਤੁਲਨ ਰੀਵਾ ਬੈਠਦਾ ਹੈ। ਚਿੰਤਾ 

ਦੇ ਕਾਰਣ ਕਈ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਕੋਈ ਕਰਜ਼ੇ ਕਰਕੇ ਚਿੰਤਤ 

ਹੈ, ਕੋਈ ਬੱਚਿਆਂ ਦੇ ਵਿਆਹ-ਸ਼ਾਦੀ ਲਈ ਚਿੰਤਤ ਹੈ, 

ਕੋਈ ਵੈਰੀ ਦੇ ਡਰ ਤੋਂ' ਫ਼ਿਕਰਮੰਦ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ 

ਆਪਣੀ ਗ਼ਰੀਬੀ ਤੋਂ ਉਬਰਨ ਦੀ ਚਿੰਤਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਬਹੁਤੀ 

ਸੈਪੱਤੀ ਬਚਾਏ ਜਾਂ ਬਣਾਏ ਰਖਣ ਦੀ ਚਿੰਤਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਨੂੰ 

ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਚਿੰਤਾ ਹੈ, ਆਦਿ। ਇਸ ਲਈ ਚਿੰਤਾਵਾਂ ਦਾ 

ਕੋਈ ਅੰਤ ਨਹੀਂ, ਚਿੰਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸੀਮਿਤ ਕਰ ਸਕਣਾ ਸਰਲ 

ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਹੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸੁਖ 

ਮਾਣਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ 

ਹੈ- ਜਿਲ /ਗ੍ਰਿਹਿ ਬ੍ਹਤਾ /ਤਸੈ /ਨ੍ਰਾਹਿ /ਚੌਤਾ/ ਜਿਸ਼ ਗ੍ਰਿਹਿ 
ਥੌਗੀ ਸ਼ ,ਫਿਰੋ ਭੁਮੰਤਾ / ਦੁਹੁ /ਬਿਵਸ਼ਥਾ ਤੋਂ ਜੇਂ ਮੁਕਤਾ ਸ਼ੋਈੰ 

ਸੁਹੇਲਾ ਭਾਲਆ / (ਗੁ .ਰੰ.1019)। 

ਚਿੰਤਾ ਘੁਣ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹੈ ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅੰਦਰੋਂ 

ਅੰਦਰ ਖਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਨੀਂਦਰ 

ਨਹੀਂ ਆਉਂਦੀ, ਕੰਮ-ਕਾਰ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਘਟ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 

ਮਨ ਉਤੇ ਉਦਾਸੀ ਸਦਾ ਛਾਈ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, ਮਾਤਾ, ਪਿਤਾ 

ਉਲਝਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਲੋਕ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਚਿੰਤਾ ਨੂੰ ਚਿਖਾ 

ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਰਿਆਂ ਦੀ ਚਿੰਤਾ ਕਰਨ 

ਵਾਲਾ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪ ਹੈ, ਫਿਰ ਬੇਫ਼ਿਕਰ ਕਿਉਂ ਨ 

ਰਿਹਾ ਜਾਏ-ਨਹ /ਚਿੰਤਾ ਆਤ /੫ਤ' ਭਾਤਹ ਨਹ /ਚੰਤਾ 

ਕਛੁ ਲੌਕ ਕਹ / ਨਹ /ਚੌਤਾ ਬਨੈਤਾ ਸ਼ਤਾ #ੰਤਹ ਪ੍ਰੱਵਿਰ/ਤਾ 

ਮਾਇਆ ਸ਼ਨਬੰਧਨਹ/ ਦਇਆਲ ਏਕਾ ਭਗਵਾਨ ਪੁਰਖਹ 

ਨਾਨਕ ਸਰਲ ਜੀਆ ਪ੍ਰੱਤਿਪਾਲਕਾਹ / (ਗੁ ਰੀ੍‌ .1355)। ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਚਿਤਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਲਈ ਤਾਕੀਦ 

ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਚਿੰਤਾ ਕਰਨਾ ਇਕ ਵਿਅਰਥ ਚੇਸ਼ਟਾ 

ਹੈ-/ਚਿੰਤਾ ਤਾ ਕਾ ਕੰਨਨੀਐ ਜੇ ਅਨਹੌਨਾੀੰ ਹੋਇ//ਇਹ ਆਗਗ੍ਾ 

ਸੰਸ਼ਾਰ ਕੋ ਨਾਨਕ /ਥ੍ਰ ਨਹੀ ਕੀਇ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.1428)। 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਚਿੰਤਾ 

ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੈਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਜਦ ਸਭ ਦੀ ਚਿੰਤਾ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਫਿਰ ਹਰ ਇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ 
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ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਬਾਰੇ ਖ਼ੁਦ ਚਿੰਤਾ ਕਰਨ ਦੀ ਭਲਾ ਕੀ ਲੋੜ ਹੈ?- 

ਨਾਨਕ /ਚਿੰਤਾ ਮਤਿ ਕਰਹੁ /ਚੰੰਤਾ ਸ਼ ਗੰ ਹੋਇ/ ਜਲ 

ਮਹ ਜੰਤ ਉਪਾ/ਇਅਆਨੁ ਤਿਨਾ /ਡ' ਨੋਜੀ ਦੇਇ/ (ਗੁ.ਰੀ੍‌ . 

955)। ਤਿਲੈਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਨਿਸਚਿਤ ਹੋ ਕੇ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਤੁ ਕਾਹੇ ਡੋਲ/ਹ ਪ੍ਰਾਣਆ ਤਹ ਰਾਥੰਗਾ 

ਸਿਰਜ਼ਣਹਾਨੁ / #ਨਨਿ ਧੈਦਾਇ/ਸ ਤੂ ਕੀਆ ਸੋਈ ਦੇਇ 

ਆਹਾਰ / (ਗੁ .ਰੰੰ.724)। 

ਮੁਕਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ 

ਨਾਲ ਅਤੇ ਅਚਿੰਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਾਉਣ ਨਾਲ 

ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਆਦਿ ਦੇ ਸਾਰੇ ਦੁਖ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਉਹ ਨਿਸਚਿਤ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ 

ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਗ਼ੰਤਿਗੁਨਿ ਐਵਿਐ ਸ਼ਦਾ' ਸਲ' 

ਜਨਮ ਮਰਣ ਦੁਖ ਜਾਾਇ/ /ਚਿੰਤਾ ਮੂਲਿ ਨ ਹੋਵਈ ਆੰਚੌਂਤਾ 

ਵਸੈ ਮਨ ਆਇ/(ਗੁ .ਗੰ.587)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ- 

ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਚਿੰਤਾ ਵਿਚ ਗ੍ਸਿਤ ਹੋਣਾ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। 

ਚਿਤ੍-ਗੁਪਤ : ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲ ਨਾਲ ਸੋਬੋਧਿਤ ਭਾਰਤੀ 

ਮਿਥਿਹਾਸ ਦੀ ਇਕ ਕਲਪਿਤ ਮਾਨਤਾ ਦੇ ਇਹ ਦੋ ਪ੍ਰਮੁਖ 

ਪਾਤਰ ਹਨ। ਉੱਜ ਇਸ ਸੈਯੁਕਤ ਸ਼ਬਦ ਬਾਰੇ ਦੋ ਵਿਚਾਰ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਬਦ ਧਰਮ-ਰਾਜ 

ਦੇ ਦੋ ਲੇਖਾ-ਕਾਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ ਲਖਾਇਕ ਹਨ ਜੋ ਮਨੁੱਖ 

ਦੇ ਸੱਜੇ ਅਤੇ ਖੱਬੇ ਮੋਢਿਆਂ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਕਰਮਾਂ 

ਦਾ ਲੇਖਾ-ਜੋਖਾ ਤਿਆਰ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਦੂਜੇ ਵਿਚਾਰ 

ਅਨੁਸਾਰ ਲੇਖਾਕਾਰ ਦਾ ਨਾਂ ਕੇਵਲ “ਚਿਤ੍ਰ” ਹੈ ਜੋ ਗੁਪਤ 

ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਾਰਾ ਲੇਖਾ ਲਿਖਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਸੰਬੈਧ ਵਿਚ 'ਸਕੇਦ-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ ਕਿ 'ਚਿਤ੍ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਰਾਜਾ ਸੀ ਜੋ ਹਿਸਾਬ-ਕਿਤਾਬ 

ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਬੇਜੋੜ ਸੀ। ਉਸ ਦੀ ਇਸ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਗਤਾ ਨੂੰ 

ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਧਰਮ-ਰਾਜ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਉਦੋਂ ਚੁਕਵਾ 

ਲਿਆ ਜਦੋਂ ਉਹ ਨਦੀ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਲਈ 

ਵੜਿਆ ਸੀ। ਰ 

“ਭਵਿਸ਼-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਜਦੋਂ ਬ੍ਹਮਾ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਥੋੜਾ ਟਿਕਿਆ ਤਾਂ 

ਉਸ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚੋਂ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਇਕ ਚਿਤਕਬਰੇ ਬੇਦੇ 
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ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਕਲਮ-ਦਵਾਤ ਸੀ। 

ਬ੍ਹਮਾ ਦੀ ਅੱਖ ਖੁਲ੍ਹਣ 'ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਬ੍ਹਮਾ ਤੋਂ ਆਪਣਾ ਨਾਂ 

ਅਤੇ ਕੈਮ-ਕਾਰ ਪੁਛਿਆ। ਬ੍ਰਹਮਾ ਨੇ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ 

ਮੇਰੀ ਕਾਇਆ ਤੋਂ' ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਤੇਰਾ ਨਾਂ “ਕਾਇਸਥ” 

ਹੋਇਆ। ਦੂਜਾ ਤੇਰੇ ਪਾਸ ਕਲਮ-ਦਵਾਤ ਹੈ ਇਸ ਲਈ 

ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਹਿਸਾਬ-ਕਿਤਾਬ ਲਿਖਣਾ ਤੇਰਾ ਕੌਮ 

ਹੋਵੇਗਾ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ “ਕਾਇਸਥ” ਲੋਕ ਇਸ ਨੂੰ 
ਆਪਣਾ ਸਮਾਦ੍ਰਿਤ ਬਜ਼ੁਰਗ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 

ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਚਿੜ੍- 

ਗੁਪਤ ਦੀ ਪੁਰੀ ਧਰਮਰਾਜ ਦੀ ਪੁਰੀ ਦੇ ਨੋੜੇ ਅਤੇ ਵਖਰੀ 

ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 

ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਚਿਤ੍-ਗੁਪਤ ਦੇ ਲੇਖੇ ਦਾ ਅਸਰ ਖ਼ਤਮ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ-/ਚਤ੍ਹ ਗੁਪਤ ਕਾ ਕਾਗਦ ਫਾਨਿਆ ਜਮਦੁਤਾ 

ਕਛੂ ਨ ਚਲੀ /(ਗੁ ਰੀ੍‌.79)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ 

ਚਿਤ੍-ਗੁਪਤ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਅਤੇ ਕਰਤੱਵ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਚਿਤ੍-ਗੁਪਤ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ 

ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਿਚ ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਚੰਗੇ ਅਤੇ 

ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਹਿਸਾਬ ਰਖਣ ਲਈ ਦੋ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਸਦਾ 

ਉਸ ਦੇ ਮੋਢਿਆਂ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਮੁਨਕਰ ਸੱਜੇ ਮੋਢੇ ਉਤੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਚੰਗੇ 

ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਲਿਖਦਾ ਹੈ। ਨਕੀਰ ਖੱਬੇ ਮੋਢੇ ਉਤੇ 

ਟਿਕਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕੰਮਾਂ ਦਾ ਹਿਸਾਬ ਰਖਦਾ 

ਹੈ। ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਕਰਤੱਵ 

ਬਾਰੇ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ- #ੰਢੇ ਤੇਠੇ ਦਇ ਸਣੇ /ਲਿਖਦੇ ਨ? 

ੰਥ' ਸ਼ਵਾਲ਼ / 

ਹੈ ਤਾਂ ਦੋਵੇਂ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਉਸ ਕੋਲੋਂ' ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਹਿਸਾਬ ਪੁਛਣ 

ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਇਹ ਵੀ ਪੁਛਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਬੰਦਾ 

ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਨਹੀਂ। ਜੇ 

ਉਹ ਉੱਤਰ “ਹਾਂ” ਵਿਚ ਦੇਵੇ ਤਾਂ ਕਬਰ ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਖੁਲ੍ਹੀ 

ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਆਮਤ ਤਕ ਬੈਦਾ ਉਥੇ ਸੁਖ- ਪੂਰਵਕ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੇ ਉਹ ਵਿਅਕਤੀ ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਵਿਚ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨ ਰਖਦਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਕਬਰ ਬਹੁਤ ਤੰਗ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਆਮਤ ਤਕ ਉਸ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ ਸ਼ਿਕੰਜੇ 

ਵਾਂਗ ਉਸ ਕਬਰ ਵਿਚ ਕਸਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਚਿਤ੍ਾਲ (ਕਸਬਾ) : ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਬਹਾਦਰੀ 
ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੀ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਸੀਮਾ ਉਤੇ 

ਜਾਂ ਪਠਾਣਾਂ ਉਤੇ ਨਜ਼ਰ ਰਖਣ ਲਈ ਚੌਕੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਲ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਅਤੇ - 

ਉੱਤਰ-ਪੂਰਵ ਵਲ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਹੈ। ਇਥੇ 20 

ਇਥੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਲਈ ਫਲ, ਅਨਾਜ ਅਤੇ 

ਕਪੜੇ ਦਾ ਕਾਰ-ਵਪਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਚੌਕੀ ਉਪਰ ਕੀਤੇ ਗਏ ਪਠਾਣਾਂ ਦੇ ਹਮਲੇ 

ਪਛਾੜਿਆ, ਉਹ ਸੂਰਵੀਰਤਾ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਸਾਕਾ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਸਾਕੇ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੁਝ ਕੁ 

ਫ਼ੌਜੀ ਜਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਕਵੀਸ਼ਰਾਂ ਨੇ ਸੈਨ 1900 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ- 

ਤੇੜੇ ਕਈ ਪ੍ਰਸੈਗ ਲਿਖੇ ਹਨ। 

ਚੀਕਾ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ 

ਪਿੰਡ (ਹੁਣ ਮੰਡੀ) ਜੋ ਪਹੋਆ ਤੋ' 26 ਕਿ ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਤੇ 

ਪੱਛਮ ਵਲ ਮੁੱਖ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1638 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਸੈਨ 1675 ਈ. ਵਿਚ ਸਮਾਣੇ ਤੋ' ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੁ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਥੋਂ ਦੇ ਇਕ ਸੇਵਕ ਭਾਈ ਗਲੌਰਾ ਨਾਂ 

ਦੇ ਮਸੰਦ ਦੇ ਘਰ ਦੋ ਦਿਨ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ 

ਸੇਵਾ-ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਬਾਂਗਰ ਦੇਸ਼ (ਹਾਂਸੀ-ਹਿਸਾਰ) 

ਵਲ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਸੀ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਤੀਰਾਂ ਦਾ ਭਰਿਆ 
ਹੋਇਆ ਇਕ ਤਰਕਸ਼ ਵੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। ਭਾਈ ਗਲੌਰਾ ਦੇ 

ਨਿਵਾਸ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਕੇਵਲ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ 

ਕਾਇਮ ਸੀ ਪਰ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੇ ਉਥੇ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਅਤੇ ਨੌਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੀ ਸੁੰਦਰ 

ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋਮਣਾੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 
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ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ : ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦਾ ਅੰਤਿਮ 

ਰੂਪ ਅਥਵਾ ਸਿਖਰ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਹੈ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਵਿਚ ਸੈਨ 1873 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਉਸ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ 

ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਸੈਨ 1879 ਈ. ਵਿਚ ਗਰਮ ਦਲੀਏ ਸਿੰਘਾਂ 

ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਵਖਰੀ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕੀਤੀ। ਉਸ ਦੀਆਂ ਵੀ ਅਨੇਕ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 

ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲੇ ਸਨ ਜਦ ਕਿ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ 

ਲੀਡਰ ਸਨਾਤਨੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਲਾਹੌਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 

ਦੀਆਂ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ 

ਗਈਆਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਪਰਸਪਰ ਮਿਲਾਉਣ 

ਦੇ ਵੀ ਬਹੁਤ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਗਏ, ਪਰ ਸਿਰੇ ਨ ਚੜ੍ਹ ਸਕੇ। 

ਸੈਨ 1901 ਈ. ਤਕ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਲਾਹੌਰ 

ਦੇ ਸਾਰੇ ਮੁੱਖ ਕਰਤੇ-ਧਰਤੇ ਚਲ ਵਸੇ। ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ 

ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੂਝਵਾਨ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਦੋਹਾਂ 

ਦੀਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਕ ਸਮੁੱਚੀ ਸੈਸਥਾ ਬਣਾਉਣ ਦੀ 

ਸੋਚੀ। ਇਸ ਸੰਬੈਧ ਵਿਚ ਸੈਨ 1901 ਈ. ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ 

ਮੌਕੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 

ਮਲਵਈ ਬੁੰਗੇ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਭਾਰਾ ਇਕੱਠ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਇਕ ਸਰਬ ਸਾਂਝੀ ਸੈਸਥਾ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਉਸ ਅਵਸਰ ਉਤੇ ਨਵੀਂ ਸੈਸਥਾ ਦਾ ਸੈਵਿਧਾਨ 

ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ ਜਿਸ ਦੇ 

ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਸੈਵਿਧਾਨ ਦਾ ਮੁਸਵਦਾ 21 ਸਤੰਬਰ 1902 

ਈ. ਨੂੰ ਪ੍ਵਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਨਵੀਂ ਸਾਂਝੀ ਸੈਸਥਾ 

ਦਾ ਨਾਂ “ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ 

ਉਦਘਾਟਨੀ ਬੈਠਕ 30 ਅਕਤੂਬਰ 1902 ਈ. ਨੂੰ ਮਲਵਈ 

ਬੁੰਗਾ ਵਿਚ ਹੋਈ। ਭਾਈ ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਬਾਗੜੀਆ ਨੂੰ 

ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਅਤੇ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨੂੰ ਸਕੱਤਰ 

ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ 29 ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਇਸ ਨਵੇਂ ਬਣੇ 

ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 

ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਈਆਂ, ਪਰ ਇਕ ਸਾਲ ਵਿਚ ਹੀ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 53 ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਗਈ । ਹਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਧਾਰੀ 

ਸਿੰਘ ਇਸ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣ ਸਕਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਉਮੀਦ 

ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ ਕਿ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਕਾਰਜਾਂ ਲਈ ਆਪਣੀ 

ਕਮਾਈ ਦਾ ਦਸਵੰਧ ਜਮ੍ਹਾ ਕਰਾਏ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ 

ਆਸ਼ਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਸੈਨ 1903 ਈ. ਵਿਚ 

“ਖ਼ਾਲਸਾ ਐਡਵੋਕੇਟ” ਨਾਂ ਦੀ ਸਪਤਾਹਿਕ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਦਾ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 

ਵਾਲੇ ਹੀ ਸਨ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ, ਵਿਦਿਅਕ ਅਤੇ 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਕਾਸ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਦੀਵਾਨ 

ਨੇ ਬੜੀ ਗਰਮਜੋਸ਼ੀ ਨਾਲ ਕੌਮ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 

ਮਾਮਲਿਆਂ ਤੋਂ ਇਸ ਨੇ ਕਿਨਾਰਾਕਸ਼ੀ ਹੀ ਕੀਤੀ ਕਿਉਕਿ 

ਇਹ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਪੱਖੀ ਹੋ ਕੇ 

ਚਲਦੇ ਸਨ; ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਮਾਮਲਿਆਂ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ 

ਵਿਰੋਧ ਹੋ ਜਾਣਾ ਕੁਦਰਤੀ ਸੀ।ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 

ਜੋ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਰੂਹ ਸੀ, ਸਰਕਾਰੇ ਦਰਬਾਰੇ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ ਰਚਾ ਕੇ 

ਕਈ ਅਹਿਮ ਕੰਮ ਕਰਵਾਏ। ਆਨੰਦ ਮੈਰਿਜ ਐਕਟ ਪਾਸ 

ਕਰਾਉਣ ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਦੀਵਾਨ 

ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਪੰਜ ਕਮੇਟੀਆਂ ਬਣਾਈਆਂ 

ਗਈਆਂ। ਸੈਨ 1904 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਂਟੂਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਯਤੀਮ- 

ਖ਼ਾਨਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਸ਼ਿਕਾਰਪੁਰ (ਸਿੰਧ) ਅਤੇ ਘਰਜਾਖ (ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ) ਵਿਚ 

ਵੀ ਯਤੀਮਖ਼ਾਨੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 

1908 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਦਿਆਲਾ, ਤਰਨਤਾਰਨ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਵਿਧਵਾ ਆਸ਼ਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

(ਸੈਨ 1912), ਸੈਂਟਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਸਪਤਾਲ, ਤਰਨਤਾਰਨ 

(1915), ਸੂਰਮਾ ਸਿੰਘ ਆਸ਼ਰਮ, ਬਿਰਧ ਘਰ, ਹੋਮਿਓਪੈਥਿਕ 

ਹਸਪਤਾਲ ਆਦਿ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ। 

ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫੌਰ੍‌ਸ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ ਅਰਥ-ਪੂਰਣ ਕੌਮ ਕਰਦੀ ਹੋਈ 

ਵਿਦਿਅਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਉਚੇਚਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾ 

ਰਹੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਪ੍ਰਗਤੀ 
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ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹਿੱਸਾ ਪਾਉਣ ਦਾ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਲਿਖਿਤਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸਮਭਾਵੀ 

ਧਰਮ ਮੰਨਣ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 

ਨਵੇਕਲੀ ਪਛਾਣ ਲਈ “ਗੁਰਮਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ : ਭਾਗ ਸੈਸਕਾਰ” 

ਨਾਂ ਦਾ ਆਚਾਰ ਸੈਘਤਾ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਚਲ ਪੈਣ ਕਾਰਣ ਧਰਮ- 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੇਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸੈਭਾਲ 

ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਆ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਨ 1920 ਈ. ਤੋਂ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕਾਰਜ ਵਿਦਿਅਕ ਪਰਚਾਰ ਤਕ ਸੀਮਿਤ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਦੀਵਾਨ ਸਮੇਂ ਦਾ ਹਾਣੀ ਨਹੀਂ 

ਰਿਹਾ, ਪਰ ਇਹ ਕਹਿਣੇ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 

ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਦੇਣ ਬੜੀ ਗੌਰਵਸ਼ਾਲੀ ਹੈ। 

ਚੁੱਲੀ : ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਹੱਥ ਵਿਚ ਸਮੇਟਿਆ ਜਾ ਸਕਣ 

ਵਾਲਾ ਜਲ। ਇਸ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ ਦੀ ਇਕ 
ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਿਕ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ-ਮਤ ਅਨੁਯਾਈ, 
ਸਮਿਤੀ-ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ ਸਮਾਰਤ ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ 

ਅਨੁਸਾਰ, ਪਾਣੀ ਦੀ ਚੁੱਲੀ ਭਰ ਕੇ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ 

ਕਰਨ, ਤਿਆਗਣ ਜਾਂ ਦਾਨ ਦੇਣ ਦੀ ਪ੍ਤਿਗਿਆ/ਸੈਕਲਪ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਨੂੰ ਚੁੱਲੀ ਭਰਨਾ ਜਾਂ ਚੁੱਲੀ 

ਦੇਣਾ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਵਿਖਾਵੇ ਵਾਲੀ 

ਇਸ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਸਚੀ ਅਤੇ ਸਹੀ ਚੁੱਲੀ ਭਰਨ ਵਲ 

ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਚਲਆ ਸ਼ਚੀਆ ਜੇ 

ਭਾਨ ਜਾਣੰ ਕਾਇ /ਸ਼ਰਤੇ ਚਲਾ ਗਿਆਨ ਕਾ ਜੋਗਾ ਕਾ ਜਤ 

ਹੋਇ / ਬਾਹਮਣ` ਚਲ ਸੰਤੋਖ ਕਾਂ ਰਹੀਂ ਕਾ ਸਤ ਦਾਨ / 

ਰਾਜੇ ਚਲਾ ਨਿਆਵ ਕਾ ਪੜਿਆ ਸ਼ਚ ਧਿਆਨ / ਪਾਣਾ 

/ਚਤੁ ਨ ਲੋਪਈਂ ਆਖ ਘੰਤੈ /ਤਿਖ ਜਾਇ/(ਗੁ ਗੀ .1240)। 

ਚੁੱਲੇ ਦਾ ਪਾਠ : 'ਚੁੱਲੀ” (ਵੇਖੋ) ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਨੁਕਰਣ 

ਉਤੇ ਬਣੇ “ਚੁੱਲਾ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ ਮੂੰਹ ਨੂੰ 
ਸਾਫ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਮੂੰਹ ਵਿਚ ਲਿਆ ਜਲ ਜਾਂ ਕੁਰਲੀ। 

“ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਵਿਚ ਮਹਾਕਵੀ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭੋਜਨ 

ਕਰਨ ਸੰਬੰਧੀ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ 

ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭੋਜਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕੁਰਲੀ ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦਾ ਧੈਨਵਾਦ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ-- /ਤਿਪਤ ਨਇ ਮਥੇ 

ਹਾਲ ਪਖਾਨਹ / /ਤਿਸ਼ ਪਸ਼ਚਾਤਾ ਚੁਲਾ ਓਚਾਰਹ / 

ਮਹਾਕਵੀ ਨੇ ਹੋਰ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕੁਰਲੀ ਕਰਨ 

ਉਪਰੈਤ “ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ. ੫” ਦੀ ਪਉੜੀ ਦਾ ਪਾਠ 

ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ- ਦੌਵਣਹਾਰ ਦਾਤਾਰ /ਕਤ` #/ਖ 

ਸਾਲਾਹੀਐ / /ਜਿਸ਼ ਰਖੈ ਕਿਰਪਾ ਧੰਨੇ /ਨੇਜਕ ਸ਼ਮਾਹੀਆੰ / 

ਕੀਇ' ਨ /ਕੈਸ਼ ਹੀ ਵਸਿ ਸਭਨਾ /ਇਕ' ਧਰ/ ਪਾਲੋ ਬਾਲਕ 

ਵਾਗ ਦੇ ਕੰ ਆਹ ਕਰ/ ਕਰਦਾ ਅਨਦ /ਬਨਂਦ /ਕੈਛੂ ਨ 

ਲਾਣੀਆੰ/ ਸ਼ਰਝਧਾਰ ਸ਼ਮ਼ਰਲ ਹਉਂ /ਤਸ਼ ਕੁਰਸ਼ਾਣਨਆੰ / 

ਗਾਈਆਂ ਰਤੇ /ਦਿਨੰਤ ਗਾਵਣ ਜੌਗਿਆ/ ਜੋ ਗੁਰ ਕਾ 

ਪੰਲੈ ਪਾਹਹ /ਤਿਨਾੀੰ ਗੰਨੇ ਰਸ ਡਗਿਆ/ (ਗੁ .ਰੰ.੭57)। 

ਪ੍ਚਾਰਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਸ 
ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਪਉੜੀ 'ਚੁੱਲੇ 

ਦਾ ਪਾਠ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਉੱਜ ਇਹ ਗੁਰ- 

ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਚੂਹੜਵਾਲ (ਪਿੰਡ) : ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ 
ਤੋਂ 11 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦੇ 

ਨੌੜੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਚਮਕੌਰ ਤੋਂ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਨੂੰ 

ਜਾਂਦਿਆਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਕ ਝਾੜ ਵਿਚ ਰੁਕੇ ਸਨ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਵਜੋਂ ਉਥੇ ਇਕ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਝਾੜ ਸਾਹਿਬ” ਉਸਾਰਿਆ ਰਿਆ। ਨਵੀਂ 

ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਤ ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1950 

ਈ. ਤੋ ਬਾਦ ਕਰਵਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਹੁਣ ਲੜਕੀਆਂ 

ਦਾ ਇਕ ਕਾਲਜ ਵੀ ਉਸਰ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ਅਤੇ 

ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਬੈਧਕੀ ਵਿਵਸਥਾ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਚਰਨ ਕਮਲ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਮੈਨੇਜਿੰਗ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਚੇਤ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1902-2000 ਈ.) : ਦਰਬਾਰ 



ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਰਹਿ ਚੁਕੇ ਮੁੱਖ ਗ੍ਰੰਥੀ ਗਿਆਨੀ 

ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 15 ਮਾਰਚ 1902 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ 

ਗਣੇਸ਼ਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਜੀਵਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ , ਪਿੰਡ 

ਭਖੜੇਆਲੀ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਜਰਾਤ, ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿਖਿਆ 

ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚਲੇ 

ਨਿਰਮਲਿਆਂ ਦੇ ਬੁੰਗੇ ਵਿਚ ਮਹੈਤ ਮੂਲ ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਆ 

ਗਏ ਅਤੇ ਸਤੋਵਾਲੀ ਗਲੀ ਦੇ ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ ਗਿਆਨੀ ਅਮੀਰ 

ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਥਾ ਸੁਣੀ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰੀ। 

ਫਿਰ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਤਕ ਸੈਤ ਗਿਆਨੀ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ 

ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਤੋ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ 

ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਅੰਦੋਲਨ ਵੇਲੇ ਆਪ 

25 ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਜੱਥਾ ਲੈ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆਏ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਭਾਈ ਫੇਰੂ ਜੀ ਵਿਚ 6 ਅਪ੍ਰੈਲ 1924 ਈ. ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ 

ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਈ ਸਾਲ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਦੇ ਮੁੱਖ ਗ੍ਰੰਥੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਈ 

ਅਤੇ ਗੁਰ-ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਕਥਾ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1944 ਈ. ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗਰੰਥੀ 
ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਏ। ਗਿਆਨੀ ਭੁਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਤੋ ਬਾਦ ਮੁੱਖ 

ਗ੍ਰੰਥੀ ਬਣੇ ਅਤੇ ਨਵੈਬਰ 1962 ਈ. ਤੋਂ ਮਈ 1963 ਈ. 

ਤਕ ਜੱਥੇਦਾਰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਵੀ ਰਹੇ। 31 ਮਈ 1974 

ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਮੁੱਖ ਗ੍ਰੰਥੀ ਵਜੋ' ਸੇਵਾ ਮੁਕਤ ਹੋਏ। ਆਪ ਨੇ 

ਅਨੇਕ ਵਾਰ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ ਧਾਰਮਿਕ 

ਫ਼ਰਜ਼ ਨਿਭਾਏ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਿਤ-ਸੈਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1992 

ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਸੈਤ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਮੁਗਲਾ ਵਾਲੇ ਦੇ ਜੀਵਨ 

ਬਾਰੇ ਇਕ ਪੁਸਤਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ ਅਤੇ ਅਰਥ ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪ ਅਦੁੱਤੀ ਸਨ। 

ਆਪ ਦੇ ਇਸ ਗੁਣ ਕਰਕੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੋਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋਂ 16 ਸਤੰਬਰ 1993 
ਈ. ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 15 

ਅਗਸਤ 1972 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੇ ਘੁਲਾਟੀਏ 

ਵਜੋ ਤਾਮਰ ਪੱਤਰ ਨਾਲ ਵਰਸਾਇਆ ਗਿਆ। 31 ਮਾਰਚ 

2000 ਈ. ਨੂੰ ਲੈਬੀ ਬੀਮਾਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 

ਹੋਇਆ। 

ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਬਾਜਵਾ 

ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਬਾਜਵਾ (ਮ. 1839 ਈ.) : ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਕ ਰਿਸ਼ਤੇਦਰ, ਜੋ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਉਸਤਾਦ ਵੀ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਡੂੰਘੀ ਮਿਤਰਤਾ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਰਾਜ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਸੀ। ਇਹ ਅਕਸਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ 

ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਡੋਗਰਾ ਵਜ਼ੀਰ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਦਾ 
ਡਰ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਕਿਤੇ ਉਸ ਦੇ ਔਹਦੇ 

ਨੂੰ ਹੱਥ ਨ ਪਾ ਲਏ। ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਦਰਬਾਰੀਆਂ 

ਅਤੇ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਕਾਰਿਦੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਜੋੜ ਲਿਆ। ਪਰ 

ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਇਹ ਅਫ਼ਵਾਹ ਫੈਲਾ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਚੇਤ 

ਕਰਾ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਕਰਨਾ 

ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਅੰਗੇੇਜ਼ਾਂ 

ਨੂੰ ਲਿਖੇ ਕਈ ਜਾਅਲੀ ਪੱਤਰ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾ ਕੇ 

ਨਸ਼ਰ ਕੀਤੇ ਗਏ। 

ਕੰਵਰ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਾਜ- 

ਅਧਿਕਾਰ ਛਡਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਚੇਤ ਸਿੰਘ 

ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਵਖ ਕਰ ਦੇਣ ਲਈ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ। ਖੜਕ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਨ ਮੰਨਣ 'ਤੇ 9 ਅਕਤੂਬਰ 1839 ਈ. ਨੂੰ ਸਵੇਰ 

ਵੇਲੇ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਕੰਵਰ ਨੌ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 15 

ਹੋਰ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਮਹੱਲ ਦੇ ਉਸ ਕਮਰੇ ਵਿਚ ਗਿਆ 

ਜਿਥੇ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਇਕੱਠੇ ਸੌਂਦੇ ਸਨ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲੁਕਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, 

ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਲੁਕੀ ਹੋਈ ਥਾਂ ਤੋਂ ਬਲਵਈਆਂ ਨੇ ਬਾਹਰ 

ਖਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਛਾਤੀ 

_ਵਿਚ ਕਟਾਰ ਮਾਰ ਕੇ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਬਸ ਇਥੋਂ ਹੀ 

ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੇਗੀ ਦਾ ਆਰੈਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਸੰਬਧੀ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੰਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ-ਮੇਠੇ ਝੀਠਿਆਂ /ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੰ ਖ਼ੂਨ ਕੀਤਾ, /ਏਹ ਤਾਂ ਗ਼ਰਕਾ 
ਜਾਵੈ ਦਰਬਾਰ “ਆਂ/ /੫ਛੇ ਸ਼ਾਡੈ ਵਾ ਕੰਰ ਨਾ ਰਾਜ 

ਕਰਸ?, ਆਸਾ ਮਰਾਂਗੇ ਏਸ ਨੂੰ ਮਾਰ ਆਆਂ/ ਨਾਹਕ` ਦਾ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੰ ਖੂਨ ਕੀਤਾ, /ਇਹ ਤਾੰ ਰਨਗੇ ਸਭਾ ਸ਼ਰਦਾਰ 

ਮੀਆਂ / ਸ਼ਾਹ #ਹੰਮਦਾ ਸੁਰ ਤਲਵਾਰ ਵਗ, ਸਭ ਕਤਲ 

ਹੱਟ ਵਾਠੋ ਵਾਰ ਆਂ /7/ 



ਚੇਲਾ ਰਾਮ, ਭਾਈ, ਦਾਦਾ 

ਚੇਲਾ ਰਾਮ, ਭਾਈ, ਦਾਦਾ (1904-1964 ਈ.) ਇਕ 
ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੰਧੀ ਸਿੱਖ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਹੈਦਰਾਬਾਦ 

(ਸਿੰਧ) ਵਿਚ ਡਾ. ਟੇਕਚੰਦ ਰਾਚੂਮਲ ਮਨਸੁਖ਼ਾਨੀ ਦੇ ਘਰ 
ਮਾਈ ਚੇਤੀ ਬਾਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 3 ਮਈ 1904 ਈ. ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਮਾਤਾ, ਪਿਤਾ 

ਅਤੇ ਭੈਣ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਸ ਦਾ ਮਨ 

ਉਦਾਸ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਧਰਮ 

ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਵਲ ਝੁਕਿਆ। ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ ਇਹ 

ਬਹੁਤ ਹੁਸ਼ਿਆਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਲਾਅ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ 

ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਵਕਾਲਤ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ 

ਮਨ ਇਸ ਕੰਮ ਵਿਚ ਨ ਰਮਿਆ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਸਿਵਲ 

ਸਰਵਿਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਆਪਣੀ ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ 

ਧਰਮ ਗੁੰਥਾਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ 

ਮਿਲਿਆ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 

ਕਰਾਚੀ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਕੀਰਤਨ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ 

ਇਸ ਦੇ ਸਤਿਸੈਗੀਆਂ ਦੀ ਇਕ ਟੋਲੀ ਬਣ ਗਈ ਜੋ 

ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਰਖਦੀ 

ਸੀ। ਉਸ ਟੋਲੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਆਦਰ ਨਾਲ “ਦਾਦਾ' ਸ਼ਬਦ 

_ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ 

ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਲਈ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ 

ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਹੋ ਗਈ। 

ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਾਚੀ ਵਿਚ 

ਇਕ ਆਸ਼ਮ ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਦੇਸ਼ ਦੀ 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਆ ਕੇ ਰਖਿਆ ਮੰਤ੍ਾਲੇ 

ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1958 

ਈ. ਵਿਚ ਪੂਸਾ ਰੋਡ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਉਤੇ “ਨਿਜ ਥਾਓਂ? 
ਨਾਮਕ ਇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਕੇਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਜੋਂ 

ਬਾਈਬਲ, ਗੀਤਾ, ਕੁਰਾਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਸੈਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਉੱਦਮ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਇਕ ਹੋਰ ਸੈਸਥਾ 

“ਨਿਰਗੁਣ ਬਾਲਿਕ ਸਤਸੈਗ ਮੰਡਲ” ਵੀ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 

ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਿਸ ਦੀਆਂ ਬੰਬਈ, ਪੂਨੇ ਅਤੇ 
ਸਪਰੂਨ (ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼) ਵਿਚ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਹਨ। 

ਚੋਲਾ ਗੁਰੂ ਕਾ 

7 ਮਾਰਚ 1964 ਈ. ਨੂੰ ਦਾਦਾ ਚੇਲਾ ਰਾਮ ਦੇ 

ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਲਕਸ਼ਮਣ ਚੇਲਾ ਰਾਮ ਨੇ 

ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ 

“ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” (ਹਿੰਦੀ ਟੀਕਾ ਸਹਿਤ) ਦਾ ਸੈਨ 

1987 ਈ. ਤੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਜੋ ਹੁਣ ਛੇ ਜਿਲਦਾਂ 

ਵਿਚ ਛਪ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ 

ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦਣ ਦਾ ਵੀ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾ 

ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਚੇਲਿਆਂ ਵਾਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਤ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਦਰਿਆਏ ਚਨਾਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ 

ਜਿਥੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ ਵੇਲੋਂ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ 

ਕਮਾਂਡਰ ਲਾਰਡ ਹਿਊ ਗਫ਼ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਸ. ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 

ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨਾਲ ਲੜੀਆਂ ਸਨ ਅਤੇ ਬੁਰੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਛਾੜ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਸਨ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ 

ਵੇਖੋ 'ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ”। 

ਚੋਲਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਵਿਚ 

ਸਥਿਤ ਇਕ ਪ੍ਰਗਿੱਧ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ। ਵੇਖੋ “ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ 

ਨਾਨਕ”। 

ਚੋਲਾ ਗੁਰੂ ਕਾ : “ਚੋਲਾ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਜਾਮਾ ਜਾਂ ਕੁੜਤਾ। 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਤਿੰਨ ਅਜਿਹੇ 

ਚੋਲਿਆਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਦੀ ਛੋਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ 

ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ' ਪੁਰਾਤਨ ਚੋਲਾ ਹੈ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ ਹੈ ਜੋ ਹੁਣ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਵੰਸ਼ਜਾਂ ਨੇ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਭਾਲ 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੋਲਾ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਚੋਲਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੂੰ ਬਗਦਾਦ ਫੇਰੀ ਦੌਰਾਨ ਉਥੋਂ ਦੇ ਹਾਕਿਮ ਨੇ ਅਰਪਿਤ 

ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਉਤੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੇ 30 ਸੁਪਾਰੇ ਅਤੇ 

ਆਇਤਾਂ ਆਦਿ ਦੀ ਕਢਾਈ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਚੋਲੇ 

ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹਰ ਸਾਲ 21, 22 ਅਤੇ 23 ਫਗਣ ਨੂੰ 

ਕਰਵਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਦੋ ਬਹੁਤ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 
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ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਚੋਲਾ ਜੋ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਆਏ ਭਾਈ ਹਰਾ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਨੱਥੂ 

ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਜੋ ਹੁਣ ਉਸ ਦੀ 

ਸੈਤਾਨ ਪਾਸ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹਾ ਭੈਗੀਆਂ ਦੀ ਠਾਕੁਰ 

ਦੁਆਰੇ ਵਾਲੀ ਗਲੀ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਚੋਲਾ ਜੋ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਭਾਈ ਤਿਲੋਕਾ 

ਨੂੰ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਦੇ ਨਾਲ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਸੀ। ਹੁਣ ਇਹ ਚੋਲਾ 

ਨਾਭੇ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੈ ਅੰਦਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਿਰਪਾਉ ਸਾਹਿਬ” 

ਵਿਚ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤਿੰਨ ਚੋਲਿਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੀ ਕੁਝ 

ਹੋਰ ਚੋਲਿਆਂ ਦੇ ਉਲੇਖ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਚੋਲ੍ਹਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਸਰਹਾਲੀ 
ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ “ਭੈਣੀ” 

ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਿਰਾਜੇ 
ਤਾਂ ਇਕ ਮਾਈ ਬਹੁਤ ਰਸਦਾਇਕ ਭੋਜਨ (ਚੋਲ੍ਹਾ) ਬਣਾ 

ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਈ ਲਿਆਈ। ਉਹ ਭੋਜਨ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਨੇ ਪ੍ਸੈਨ ਚਿੱਤ ਉਸ ਮਾਈ ਨੂੰ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਉਸ 

ਭੋਜਨ ਪਰਥਾਇ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ-- ਹਨ ਨ% ਭੋਜਨ 

/ਇਹੁ ਨਾਨਕਾ ਕਾੰਨੋਂ ਚੌਲਹਾ (ਗੁ ਗੰ .673)। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂ “ਭੈਣੀ” ਦੀ ਥਾਂ 'ਚੋਲ੍ਹਾ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ 

ਸੰਬੈਧਿਤ ਤਿੰਨ ਸਮਾਰਕ ਹਨ। 

ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੋਲ੍ਹਾ 
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ਸਾਹਿਬ” ਜੋ ਪਿੰਡ ਦੇ ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ` 

ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਨੇੜ ਇਕ ਖੂਹ ਵੀ ਹੈ ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਮਾਨਤਾ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ ਦਾ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੁ ਕੀ ਕੋਠੜੀ', ਜੋ ਪਿੰਡ ਦੇ ਅੰਦਰ ਸਥਿਤ 

ਹੈ। ਇਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਮਾਤਾ ਰੀਗਾ 
ਸਹਿਤ ਬਹੁਤ ਸਮਾਂ ਰਹੇ ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ 

ਇਮਾਰਤ ਤਿਆਰ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਇਹਾਤੇ ਵਿਚ ਵੀ 

ਚੌਕਾ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਖੂਹ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਤੀਜਾ 
ਸਥਾਨ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਅਦਲੀ', ਜੋ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 

ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਇਕ ਸਮਕਾਲੀ ਗੁਰਸਿੱਖ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ 

ਦੁਆਰਾ ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 

ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋ ਕੇ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ ਸੀ। ਇਹ ਤਿੰਨੋਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਚੌਕਾ : ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਰਸੋਈ ਜਾਂ ਪਾਕਸ਼ਾਲਾ 

ਦੀ ਪਵਿਤਰਤਾ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਖੁਲ੍ਹੀ 

ਰਸੋਈ ਜਾਂ ਬਿਨਾ ਛਤ ਦੇ ਰਸੋਈ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਚੌਕਾ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਚੌਕਾ” ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਾਇਦ “ਚੌ-ਕਾਰ” (ਚਾਰ 

ਲਕੀਰਾਂ) ਦਾ ਸੈਖਿਪਤ ਰੂਪ ਹੋਵੈ। ਆਮ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਰਸੋਈ 

(ਪਾਕਸ਼ਾਲਾ) ਤੋ ਛੁਟ, ਚਾਰ ਗੁਠਾਂ ਵਾਲਾ ਇਕ ਚੌਕਾ 

ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਘਰ ਦੇ ਖੁਲ੍ਹ ਵੇਹੜੇ ਜਾਂ ਦਾਲਾਨ 

ਵਿਚ ਚਾਰ ਕਾਰਾਂ/ਲਕੀਰਾਂ ਵਾਹ ਕੇ ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਆਮ 

ਧਰਤੀ ਤੋ ਕੁਝ ਉੱਚਾ ਬਣਾ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗਉ 

ਦੇ ਗੋਹੇ ਨਾਲ ਲਿਬ-ਪੋਚ ਕੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਲੋਕ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਚੰਕੇ ਅੰਦਰ ਤਿੰਨ 

ਦੇਵਤਿਆਂ (ਅੰਨ ਦੇਵਤਾ, ਜਲ ਦੇਵਤਾ ਅਤੇ ਅਗਨੀ 

ਦੇਵਤਾ) ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਪਵਿੱਤਰ 

ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਚਮੜੇ ਦੀ ਜੁਤੀ, ਸੂਤਕ 

ਜਾਂ ਮਾਸਿਕ ਧਰਮ ਵਾਲੀ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਜਾਣਾ ਵਰਜਿਤ 

ਹੈ। ਜੇ ਕਦੇ ਕੋਈ ਅਵਗਿਆ ਹੋ ਜਾਏ ਤਾਂ ਫਿਰ ਗੋਹੇ ਦਾ 

ਲੇਪਣ ਦੇ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਚੌਕੇ ਨੂੰ ਕੋਈ ਉਚੇਚੀ ਮਾਨਤਾ 

ਪਾਪਤ ਨਹੀ' ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਚੌਕਾ ਲਿਬ ਪੇਚ 

ਕੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਵਿਚ ਬੈਠਣ ਵਾਲਾ 

ਝੂਠਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਭਲਾ ਕਿਵੇ ਸੈਭਵ ਹੋ ਸਕਦੀ 

ਹੈ? ਵਿਖਾਵੇ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦੀ ਥਾਂ ਮਨ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ 

ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ- ਅਭਾ/ਮਆ ਕਾ ਕਠਾ ਥਕਰਾ 

ਖਾਣਾ/ ਚਉਂਕੇ ਓੰਘੰਨੇ /ਕੇਸੈ ਨ ਜਾਣਾ/ ਦੇ ਕੰ ਚਉਂਕਾ 

ਕਢਾੰਂ ਕਾਰ / ਓਪਨ ਆਇ ਬੈਠੇ ਕੂ/ੜਿਆਰ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌.472)। 
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ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਚੌਕੇ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਨੂੰ 
ਸਵੀਕਾਰ ਨ ਕਰਦਿਆਂ ਸਾਫ਼ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਗੋਂਛ੍ਰ ਲੂਠਾ 

ਚਉਕਾ ਜੂਠਾ ਜੂਠ ਦੀਨਾ ਕਾਰਾ/ ਕਹਿ ਕਲੀਨ ਤੱਈਂ ਨਰ 

ਸ਼ੂਚੇ ਸ਼ਾਚੀ ਪਗ /ਝਚਾਰਾ/ (ਗੁ ਗੰ. 195)। 

ਚੌਕੀ ਕੀਰਤਨ ਦੀ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ 
ਇਕ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਿਕ ਪ੍ਰਥਾ ਜੋ ਕੇਵਲ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸੰਪੰਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। “ਚੌਕੀ” ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ 

ਅਰਥ ਹੈ ਚਾਰ ਪਾਵਿਆਂ ਵਾਲਾ ਬੈਠਣ ਦਾ ਲਕੜ ਦਾ 

ਆਸਣ। ਪਰ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਚਾਰ 

ਰਾਗੀਆਂ ਦੀ ਕੀਰਤਨ-ਮੰਡਲੀ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਨਾਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨ ਤੋ ਹੀ ਚਾਰ ਚੌਕੀਆਂ ਦਾ 

ਵਿਧਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ (1) ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ ਦੀ ਆਸਾ 

ਕੀ ਵਾਰ ਦੀ ਚੌਕੀ, (2) ਸਵਾ ਪਹਿਰ ਦਿਨ ਚੜ੍ਹਨ 'ਤੇ 

ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਚਰਨਕਵਲ ਕੀ ਚੌਕੀ, (3) ਸ਼ਾਮ ਵੇਲੇ 

ਰਹਿਰਾਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੋਦਰ ਦੀ ਚੌਕੀ, (4) ਚਾਰ ਘੜੀ 

ਰਾਤ ਦੇ ਬੀਤਣ ਉਪਰੈਤ ਕਲਿਆਣ ਦੀ ਚੌਕੀ। ਇਹ 

ਚੌਕੀਆਂ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭਾਤ 
ਵੇਲੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋ ਚੁਕਣ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਕੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਨੌ ਜਾਂ ਦਸ 

ਵਜੇ ਤਕ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ ਅਤੇ ਹੁਣ ਵੀ ਇਹ ਕੁਝ ਵਾਧ-ਘਾਟ 

ਨਾਲ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਚਲੀਆਂ ਆ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

“ਨਿਤਨੇਮ ਦੀਆਂ ਚੌਕੀਆਂ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਚੌਕੀ-ਪ੍ਥਾ ਦੇ ਵਰਤਮਾਨ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ “ਅਜੀਤ” 

(23 ਅਕਤੂਬਰ 2000) ਅਖ਼ਬਾਰ ਵਿਚ ਛਪੀ ਰਿਪੋਰਟ 

ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਰਾਤ ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਵਿਛਾਈਆਂ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ 

ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 
ਸਿੰਘਾਸਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕਿਵਾੜ (ਦਰਵਾਜ਼ੇ) ਖੁਲ੍ਹਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦਰਸ਼ਨੀ 

ਡਿਓਡੀ ਦੇ ਬਾਹਰ ਪ੍ਰੇਮੀ ਸਿਘ ਸ਼ਬਦ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ-- ਦਰਮਾਦੇ 
ਠਾਢੇ ਦਰਬਾ/ਰੇ/ ਤੁਝ ਬਨ ਸ਼ਗੰਤਿ ਕਰੈ ਕੇ ਮੈਲੀ ਦਰਸਨ 

ਦੀਜੈ ਯਲ੍ਹ ਕਾਵਾਰ/(ਗੁ.ਰੀ.856)। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਗਾਇਨ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਗਰਮੀਆਂ ਵਿਚ ਦੋ ਵਜੇ ਅਤੇ ਸਰਦੀਆਂ ਵਿਚ 3 

ਵਜੇ ਕਿਵਾੜ ਖੁਲ੍ਹ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਚੌਕੀ ਕੀਰਤਨ ਦੀ 

ਕੀਰਤਨ ਆਰੈਭ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਪਹਿਰ ਵਾਲੀ 

ਚੌਕੀ ਵਜੋਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਘੰਟੇ ਦੀ ਇਹ ਚੌਕੀ 

ਵਜੇ ਸਮਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਤਿੰਨ ਪਹਿਰ ਵਾਲੀ ਚੌਕੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੂਜਾ ਰਾਗੀ 

ਜਥਾ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਕ ਘੰਟੇ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਾਲਕੀ ਗ੍ੰਥੀ 

ਸਿੰਘ, ਸੈਗਤ ਸਹਿਤ, ਸ਼ਬਦ-ਗਾਇਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਅਕਾਲ 

ਤਖ਼ਤ ਤੋਂ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਵਲ ਲੈ ਕੇ ਆਉਂਦੇ ਸਨ। 

ਮੁੱਖ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਪਾਲਕੀ ਵਿਚੋਂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਨੂੰ ਗੁੰਥੀ ਸਿੰਘ ਸਿੰਘਾਸਨ ਉਤੇ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ 

ਅਤੇ ਵਾਕ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। 'ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਬਦ ਕੀਤਾ 

ਕੀਰਤਨ ਫਿਰ ਆਰੈਭ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕੀਰਤਨ ਦੀ 

ਸਮਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਰਦੀਆਂ ਵਿਚ ਸੱਤ ਵਜੇ ਅਤੇ 

ਗਰਮੀਆਂ ਵਿਚ ਛੇ ਵਜੇ ਅਰਦਾਸ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

“ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਿਨ ਦੇ 12 ਵਜੇ 

ਤਕ ਕੀਰਤਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਚੌਕੀ ਦੀ ਅਰਦਾਸ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਫਿਰ ਕੀਰਤਨ ਆਰੇਭ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਤਿੰਨ ਵਜੇ 

ਤੋ ਬਾਦ ਸ਼ਬਦ-ਚੌਕੀ ਚਰਨ ਕਮਲ ਦੀ ਅਰਦਾਸ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਫਿਰ ਕੀਰਤਨ ਆਰੈਭ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੂਰਜ ਛਿਪਣ 'ਤੇ ਰਹਿਰਾਸ ਦੀ ਅਰਦਾਸ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ ਅਤੇ ਆਰਤੀ ਕਰ ਚੁਕਣ ਤੋ ਬਾਦ ਫਿਰ ਕੀਰਤਨ ਆਰੈਭ 

ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਚੌਕੀ ਨੂੰ ਆਰਤੀ ਅਤੇ ਕਲਿਆਣ ਦੀ 
ਚੌਕੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਚੌਕੀ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਇਕ ਘੰਟੇ 

ਬਾਦ ਪ੍ਰੇਮੀ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਚੌਕੀ ਸ਼ਬਦ ਪੜ੍ਹਦੀ ਹੈ। ਅਰਦਾਸ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਫਿਰ ਕੀਰਤਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਨੂੰ ਕੀਰਤਨ ਸੋਹਿਲੇ ਦੀ ਚੌਕੀ ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਚੌਕੀ ਗਰਮੀਆਂ ਵਿਚ 10.30 ਵਜੇ ਅਤੇ ਸਰਦੀਆਂ 

ਵਿਚ 9.30 ਵਜੇ ਸਮਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਕੀਰਤਨ ਸੋਹਿਲੇ ਦਾ 

ਪਾਠ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੁਖਾਸਣ ਕਰਕੇ , 

ਅਰਦਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਰੀ੍‌ਥੀ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 

ਪਾਲਕੀ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਦੇ ਦੁਆਰ 

ਬੇਦ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸੈਗਤਾਂ ਸ਼ਬਦ ਗਾਇਨ ਕਰਦੀਆਂ 

ਪਾਲਕੀ ਸਹਿਤ ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ ਵਲ ਚਲ ਪੈਂਦੀਆਂ ਹਨ। 



ਚੌਕੀ ਕੀਰਤਨ ਦੀ 

ਸਹਿਤ ਸੁਖਾਸਣ ਵਾਲੇ ਕਮਰੇ (ਕੋਠਾ ਸਾਹਿਬ) ਵਿਚ ਪਲੰਘ 

ਉਤੇ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਰ ਰੋਜ਼ 18 ਤੋਂ 20 ਘੰਟੇ ਤਕ 

ਦਾ ਪ੍ਵਾਹ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ ਤੇ ਇਹ ਸਾਰੀ ਕੀਰਤਨ 

-ਪੰਕਿਆ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਚਾਰ 

ਚੌਕੀਆਂ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹੈ। 

ਨਿਤਨੇਮ ਦੀਆਂ ਚੌਕੀਆਂ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਦੋ ਹੋਰ 

ਚੌਕੀਆ ਦਾ ਉਲੇਖ ਅਤੇ ਪ੍ਚਲਨ ਦਾ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਹੈ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਚੌਕੀ ਜਿਸ ਦਾ 

ਉਦਘਾਟਨ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤਾ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਹਰਿ- 

ਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ 

ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਸੈਗਤਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਕੀਰਤਨ 

ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਗਵਾਲੀਅਰ ਪੁਜੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਥੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਬਾਹਰ ਕਈ ਦਿਨ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਜਦ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਕਿਲ੍ਹਿਓ' ਬਾਹਰ ਆਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਕੀਰਤਨ 

ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਪਹੁੰਚੇ। ਇਸ ਚੌਕੀ ਵੇਲੇ ਨਿਸ਼ਾਨ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਸੈਗਤਾਂ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੀਆਂ 

ਹਨ। ਇਸ ਚੌਕੀ ਦਾ ਰੂਪ ਹੁਣ ਸਵੇਰੇ ਸ਼ਾਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਉਦੋਂ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 

ਕਰਨ ਲਈ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਤੋਂ ਲੈ ਜਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਫਿਰ ਰਾਤ ਨੂੰ ਸੁਖਾਸਣ ਲਈ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਲੈ ਜਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਤੀਜੀ ਕਿਸਮ ਦੀ ਚੌਕੀ ਯਾਤਰੂ ਚੌਕੀ ਅਖਵਾਉਂਦੀ 

ਹੈ, ਜੋ ਖ਼ਾਸ ਦਿਨਾਂ 'ਤੇ ਹੀ ਕਢੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਚੌਕੀ ਦੇ 

ਨਿਕਲਣ ਵੇਲੇ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਇਕ ਸਿੰਘ ਲੈ ਕੇ ਅਗੇ 

ਅਗੇ ਚਲਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਿਛੇ ਸੈਗਤਾਂ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੀਆਂ 

ਹੋਈਆਂ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਤੋਂ' ਦੂਜੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਲ ਯਾੜ੍ਾ 

ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਹਰ ਇਕ ਮਸਿਆ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦੁਖਨਿਵਾਰਨ ਪਟਿਆਲਾ ਵਲ ਆਦਿ। ਮੂਲ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਚੌਕੀਆਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰਮਤਿ 

ਦਲ 

ਚਦਾਂ ਰਤਨ 

ਸੈਗੀਤ ਨਾਲ ਹੈ। 

ਚੌਥਾ ਪਦ : ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ 
ਚੇਤਨਾ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਹਨ- ਜਾਗਿਤ, ਸੂਪਨ, 

ਸੁਖੁਪਤਿ ਅਤੇ ਤੁਰੀਯ। “ਤੁਰੀਆਵਸਥਾ' (ਵੇਖੋ) ਦਾ 

ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੈ “ਚੌਥਾ-ਪਦ”। ਇਸ ਨੂੰ “ਗਿਆਨ-ਅਵਸਥਾ” 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਤੈਗੁਣ (ਰਜੋ, ਸਤੋ ਅਤੇ ਤਮੋ) 

ਤੋਂ ਅਤੀਤ ਅਥਵਾ ਪਰੇ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਬ੍ਹਮੀ ਅਵਸਥਾ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰ੍ 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਕੇਦਾਰਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ 

ਕਿ ਚੌਥੇ ਪਦ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਨਾਲ ਹੀ ਪਰਮ-ਪਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ-- ਰਜਗੁਣ ਤਮਗਣ ਸ਼ਤਗਣ ਕਹਾੀਆ /ਇਹ 

ਤੰਗੀ ਸ਼ਭ ਆਇਆ / ਚਉਥੇ ਪਦ ਕਉ ਲਜੋਂ ਨਰ ਦੀਨ੍ਹੀਂ ਤਨ 

ਹੀ ਪਰਮ ੫ਦੁ` ਆਇਆ /(ਗੁ ਗੰ .1123)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਨੇ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਮੋਹ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਕੋਈ 

ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਚੌਥੇ ਪਦ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ 

ਸਮਰਥ ਹੰਦਾ ਹੈ- ਡੰ ਗਣ ਮਇਆ #ੰਹ ਹੈ ਗਰਮਆਖ 

ਚਉਥਾ ਪਦੁ ਪਆ/ਇਆ/(ਗੁ ਗੰ .30)। ਚੌਥੇ ਪਦ ਨੂੰ ਕੇਵਲ 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ- ਗਰ 

ਪ੍ਰਸ਼ਾਦਾ ਕੰ ਰਲਾ ਬੁਝੈ ਚਉਥੈ ਪਦ /ਲਵ ਲਾਵਾੰਣਿਆ/ 

(ਗੁ.ਰੀ੍‌.129)। 

ਚੌਦਾਂ ਰਤਨ : ਸਿੱਖ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਤਨਾਂ 
ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਅਵੱਸ਼ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਦਾਂ ਰਤਨਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 

ਸਮੁੰਦਰ ਰਿੜਕਣ ਦੇ ਆਖਿਆਨ ਨਾਲ ਹੈ। “ਬਾਲਮੀਕਿ 

ਰਾਮਾਇਣ” (ਬਾਲ-ਕਾਂਡ), “ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” (ਅੱਠਵਾਂ 

ਸਕੰਧ) ਅਤੇ “ਮਹਾਭਾਰਤ” (ਆਦਿ-ਪਰਵ) ਅਨੁਸਾਰ 

ਸੱਤਯੁਗ ਵਿਚ ਅਜਰ ਅਤੇ ਅਮਰ ਹੋਣ ਲਈ ਦੈਂਤਾਂ ਅਤੇ 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ “ਛੀਰ ਸਮੁੰਦਰ” ਨੂੰ ਰਿੜਕਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ 

ਬਣਾਈ। ਵਾਸੁਕੀ ਨਾਗ ਨੂੰ ਰਿੜਕਣ ਲਈ ਨੋਤਰਾ, 

ਮੰਦਰਾਚਲ (ਪਰਬਤ) ਨੂੰ ਮਧਾਣੀ ਅਤੇ ਕੱਛਪ ਨੂੰ ਆਧਾਰ 

ਬਣਾ ਕੇ ਰਿੜਕਣ ਦਾ ਕੈਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਵਾਸੁਕੀ ਨਾਗ ਦੇ 

ਮੂੰਹ ਨੂੰ ਦੈਂਤਾਂ ਨੇ ਅਤੇ ਪੂਛਲ ਨੂੰ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ ਪਕੜਿਆ। 

ਰਿੜਕਣ ਦੌਰਾਨ ਵਾਸੁਕੀ ਦੇ ਮੂੰਹ ਵਿਚੋਂ ਵਿਸ਼ ਅਥਵਾ ਅੱਗ 
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ਨਿਕਲੀ ਜਿਸ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਉਤੇ ਭਿਆਨਕ ਪ੍ਰਭਾਵ 

ਪੈਣ ਲਗਾ। 

ਰਿੜਕਣ ਦੌਰਾਨ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਚੰਦ੍ਮਾ, ਲੱਛਮੀ, 

ਕੋਸਤੁਭ ਮਣੀ, ਪਾਰਿਜਾਤ ਬਿਛ, ਕਾਮਧੇਨੁ ਗਊ, ਉੱਚੈਸ਼੍ਵਾ 

ਘੋੜਾ, ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦਾ ਕਲਸ਼, ਧਨਵੈਤਰਿ ਅਤੇ ਐਰਾਵਤ ਹਾਥੀ 

ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋਈ। ਆਖ਼ੀਰ ਵਿਚ ਕਾਲਕੂਟ ਵਿਸ਼ ਨਿਕਲਿਆ। 

ਜਗਤ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਆਪਣੇ ਗਲੇ 

ਵਿਚ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਰਕੇ ਸ਼ਿਵ ਦਾ ਗਲਾ 

ਨੀਲਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼ਿਵ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਨੀਲ 
-ਕੌਠ” ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਸਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਅੱਪਛਰਾਵਾਂ, 

ਵਾਰੁਣੀ (ਮੱਦ), ਸ਼ੈਖ ਅਤੇ ਸਾਰੈਗ ਧਨੁਸ਼ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਵਖ 

ਵਖ ਆਖਿਆਨਾਂ ਵਿਚ ਰਤਨਾਂ ਦੇ ਵਿਵਰਣ-ਕ੍ਰਮ ਵਿਚ 

ਅੰਤਰ ਹੈ। 

ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਦੇਵ-ਅਸੁਰ ਸੰਗਰਾਮ 
ਹੋਇਆ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਮੋਹਿਨੀ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਅਤੇ 

ਦੈੱਤਾਂ ਨੂੰ ਫੁਸਲਾ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਦੇਵਤਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ। ਤਦ ਰਾਹੂ ਨਾਂ ਦੇ ਦੈਂਤ ਨੇ ਭੇਸ ਬਦਲ ਕੇ ਦੇਵਤਿਆਂ 
ਦੀ ਪੰਗਤ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਚੰਦ੍ਮਾ ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਨੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੂੰ 
ਦਿੱਤੀ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਰਾਹੂ ਦਾ ਸਿਰ ਕਟ ਦਿੱਤਾ। ਕੁਝ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 

ਅੰਦਰ ਚਲੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਰਾਹੂ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਖ਼ਤਮ ਨ ਕੀਤਾ 

ਜਾ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਉਹ ਸਿਰ ਅਤੇ ਧੜ ਦੇ ਦੋ ਹਿੱਸਿਆਂ 

ਵਿਚ ਰਾਹੂ ਅਤੇ ਕੇਤੂ ਦੋ ਵਜੂਦਾਂ ਵਾਲਾ ਬਣ ਗਿਆ। 
ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ ਰਾਹੁ ਦਾ ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਨਾਲ ਵੈਰ 

ਚਲਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਤਨਾਂ 

ਦੀ ਵੰਡ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ--ਪਨਰ 

ਸਮੁੰਦ /ਵਗ/ਲ ਕੰ ਕਢ ਭਤਨ ਚਉਂਦਹ ਵੰ/ਡ` ਲਤ / 

ਆਟੇ ਲਖਮਆ ਪਾਰਜਾਤ ਸੰਖ ਸ਼ਾਰੰਗ ਧਣਸੁ /#ਸਨ ਵਨ 

ਕਾਤੇ / ਕਾਮਧੰਣੁ ਤੇ %੫ਛਰਾ ਅਔਰਾਪੰਤ /ਇੰਦੁ ਸਟ 

ੀਤੇ / ਕਾਲਕੁਟ ਤੇ ਅਰਧ ਚੰਦੁ ਅਹਾਦੈਵ ਮਸ਼ਤਾਕਾ' ਧ/ਰ 

ਪੀਤੇ / ਘੜਾ ਲਿਆ ਸਰਜੈ ਮਦੁ ਆੰਮ੍ਤ ਦੇਵ ਦਾਨਵਾ 
ਰਤ / ਕਠੇ ਧਨੰਤਰ ਵੰਦਗਨ? ਡਾਸਿਆ ਤਛੁ/ਕੈ ਅੰਤਿ 

/ਝਿਪਗੀ=ੇ / (26/23) 

ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਰਾਇ ਬਲਵੰਡਿ ਅਤੇ ਸਤੈ 

ਡੂਮਿ ਦੀ ਉਚਾਰੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਤਨਾਂ ਦੇ ਭਾਵੀਕ੍ਰਿਤ 

ਅਰਥ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ਬਦ-ਸਾਗਰ 

ਨੂੰ ਰਿੜਕਣ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਹੈ-- ਆਧਾਣਾ ਪਰਝਤ ਕਾਠ ਨੀਤ 
ਬਾਸ਼ਕ ਸ਼ਬਦ /ਰੜ/ਕਿਓਨੁ / ਚਾਉਦਾਹ ਰਤਨ /ਨਿਕਾਲਿਆਨ 

ਕਾਰਡ ਆਵਾਗਉਣ /ਚਿਲ/ਕਾਓਨ / (ਗੁ ਗੰ 967)। 

ਚੌਪਈ, ਕਬਿਓਬਾਚ (ਬਾਣੀ) : “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੇ ਅੰਤ 
ਉਤੇ “ਚਰਿਤ੍ਰ ਪਾਖਿਆਨ” ਨਾਂ ਦੀ ਵਡਾਕਾਰੀ ਰਚਨਾ 

ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਚਰਿਤ੍ ਵਿਚ ਮਹਾਕਾਲ 

ਦੀਰਘਦਾੜ (ਰਾਖਸ਼) ਦਾ ਯੁੱਧ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ 

ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਛੰਦਾਂਕ 376 ਉਤੋਂ ਯੁੱਧ ਦਾ ਸਾਰਾ 

ਪ੍ਸੈਗ ਮੁਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਦੋਂ ਮਹਾਕਵੀ ਇਸ਼ਟ ਪ੍ਰਤਿ 

ਆਮਣੀ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬੇਨਤੀ ਦੇ ਕੁਲ 25 

ਛੰਦ ਹਨ ਅਤੇ ਹਮਗੀ ਕਠੋ ਹਾਲ ਦੈ ਰਛਾ (ਛੰਦਾਂਕ 377) 

ਤੋੱ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਕੇ ਦਸ਼ਟ ਦੋਖ ਤੋਂ ਲੰਹ ਝਚਾਈ (ਛੰਦਾਂਕ 401) 

ਤਕ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ ਪ੍ਰਤਿ 

ਆਜਿਜ਼ੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਗਟ ਕਰਨ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 

ਨਿਜੀ ਸੁਰਖਿਆ ਲਈ ਵਰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ 

ਨਿਹਿਤ ਹੈ। ਇਸ਼ਟ ਦੇਵ ਦੀ ਪ੍ਰਬਲ ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ 

ਵਿਆਪਕਤਾ ਉਤੇ ਵੀ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ “ਰਹਿਰਾਸ” 

ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਈ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਨਿੱਤ-ਨੇਮ ਦੀ ਬਾਣੀਆਂ ਨਾਲ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦੇ 

ਹਨ। 

ਚੌਪਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1724 ਈ.): ਇਹ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 

ਦੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕੜਿਆਲਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ 

ਸੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਪਿਆਰਾ ਨਾਂ ਦੇ ਛਿੱਬਰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੇ ਘਰ 

ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਚੌਪਤਿ (ਚਉਪਤਿ) 

ਰਾਇ ਸੀ। ਭਾਈ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਬਰ ਦੇ “'ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ 

ਦਸਾਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ” ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 

ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਉਤੇ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅਸਾਮ ਵਲ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪਟਨਾ ਨਗਰ 
ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਇਸ ਨੇ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਦੀ 
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ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕੀਤੀ। ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਚੰਪਾ ਸਿੰਘ 

“ਖਿਡਾਵਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰ 

ਜਦੋਂ 1699 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ, ਤਾਂ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਵੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ ਅਤੇ ਚੌਪਤਿ ਰਾਇ 

ਤੋਂ ਚੌਪਾ ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਣ ਤਕ ਇਹ 

ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ 

ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 

ਹੀ ਰਿਹਾ। ਜਦੋਂ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰ ਅਜੀਤ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੁਆਰਾ ਪਕੜ ਕੇ ਸੈਨ 1724 

ਦਈ. ਵਿਚ ਕਤਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨਾਲ ਕਈ ਹੋਰ 

ਸਿੱਖ ਵੀ ਕਤਲ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਚੌਪਾ ਸਿੰਘ ਵੀ 

ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। 

ਭਾਈ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਪਾਨ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾ 

ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਮੁਕਤੇ ਸਿੱਖਾਂ (ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਫਤਹਿ 

ਦਾ ਸਹਿਯੋਗ ਪ੍ਰਾਪਤ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਹਰ ਰਹਿਤ ਨੂੰ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰਮਾਣ ਪੁਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਕੁਲ 1800 ਰਹਿਤਾਂ ਦਰਜ ਹਨ। ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਦੇ ਤਿਆਰ 

ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੀ ਇਕ ਨਕਲ ਭਾਈ ਸੀਤਲ 

ਸਿੰਘ ਬਹੁਰੂਪੀਆ ਨੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਉਤੇ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨੀਸਾਣ ਪਵਾਏ। ਪਰ ਸਾਰਾ ਕੁਝ 

ਇਸ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਣਾਉਣ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋੱ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੀ ਹੁਣ 

ਉਪਲਬਧ ਪਾਠ ਵਿਚ ਕਈ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਰੋਧੀ ਅਤੇ 

ਪੰਰਾਣਿਕ ਭਾਵਨਾ ਤੋ ਅਨੁਪ੍ਰਾਣਿਤ ਤੱਥ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 

ਗਏ ਹਨ। ਨਾਲੇ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬਹੁਤ ਨਵੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 

ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਹਜ਼ੂਰੀ” ਵੀ ਹੈ। 

ਚੰਬੀਸਾਵਤਾਰ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ “ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ” ਵਿਚ 

ਸੈਕਲਿਤ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ 24 ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਚਰਿਤ੍-ਕਥਾਵਾਂ ਦਾ 

ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਇਹ ਸੂਚੀ ਇਸ 
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ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ- ਮੱਛ , ਕੱਛ, ਨਰ, ਨਾਰਾਇਣ, ਮੌਹਿਨੀ, ਬਰਾਹ, 

ਨਰਸਿੰਘ, ਬਾਮਨ, ਪਰਸਰਾਮ, ਬ੍ਹਮਾ, ਰੁਦ , ਜਲੰਧਰ, 

ਬਿਸਨ, ਸ਼ੇਸ਼ਸਈ, ਅਰਹੈਤ ਦੇਵ, ਮਨੁ ਰਾਜਾ, ਧਨੰਤਰ, 

ਸੂਰਜ, ਚੌਦ , ਰਾਮ, ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ, ਨਰ (ਅਰਜਨ), ਬੁੱਧ, 

ਨਿਹਕਲੈਕੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ ਦੀ ਕਥਾ ਸਭ 

ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਹੈ, ਉਸ ਉਪਰੈਤ ਰਾਮਾਵਤਾਰ ਅਤੇ ਨਿਹਕਲੈਕੀ 

ਦੀਆਂ ਕਥਾਵਾਂ ਦਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਪੁਰਾਣ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਇਹ ਪਧਾਨ ਅੰਗ 

ਹੈ। ਵੈਸ਼ਣਵ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ , ਸ਼ੈਵ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ 

ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਦੇਵੀ 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦਰਜ ਹਨ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਸ 

ਦੇ ਦਸ ਅਵਤਾਰ ਸਰਬ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ- ਮੱਛ, ਕਛਪ, 

ਵਾਰਾਹ, ਨਰ ਸਿੰਘ, ਵਾਮਨ, ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ, ਰਾਮ, ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ, 

ਬੁੱਧ ਅਤੇ ਕਲਕੀ। ਬੁੱਧ ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਮਤ 

-ਭੇਦ ਵੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ ਕਾਲਪਨਿਕ 

ਹਨ, ਅਗਲੇ ਚੌਹਾਂ ਦਾ ਆਧਾਰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਹੈ ਅਤੇ 

ਕਲਕੀ ਕਲਿਯੁਗ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰ ਕੇ ਹਿੰਦੂ 
ਧਰਮ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸੈਸਥਾਪਨਾ ਕਰੇਗਾ ਅਤੇ ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਦਾ 

ਨਾਸ਼ ਕਰੇਗਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਸਾਂ ਅਵਤਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦਾ 

ਅਧਿਕ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ (ਸਕੈਧ ੧#੩) ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 22 ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ - 

ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ, ਸੂਕਰ, ਨਾਰਦ, ਨਰ-ਨਾਰਾਹਿਣ, 

ਕਪਿਲ, ਦੱਤਾੜ੍ਰੇਯ, ਯੱਗ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ, ਰਿਸ਼ਭ ਦੇਵ, ਪਿ੍‌ਥੂ 

ਮਤ੍ਸ੍ਯ, ਕਛਪ, ਧਨਵੰਤਰੀ, ਮੋਹਿਨੀ, ਨਰਸਿੰਘ, ਵਾਮਨ, 

ਪਰਸੁਰਾਮ, ਵਿਆਸ, ਰਾਮ, ਬਲਰਾਮ, ਕ੍ਸ਼ਣ, ਬੁੱਧ, 

ਕਲਕੀ। ਪਰ ਇਸੇ ਪੁਰਾਣ ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ (ਸਕੰਧ 

੨੭੭) `ਤੇ ਇਹ ਗਿਣਤੀ ਵਧਾ ਕੇ 24 ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ 

ਹੈ। ਉਥੇ ਨਾਰਦ ਅਤੇ ਮੋਹਿਨੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਬਲਰਾਮ ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਨੂੰ ਇਕ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਬਾਕੀ ਦੇ ਪੰਜ ਅਵਤਾਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ-ਮਨੁ , ਹੈਸ, 

ਹਯਗ੍ਰੀਵ, ਗਜ-ਤ੍ਾਸ-ਨਿਵਾਰਕ ਅਤੇ ਧੂਹ ਦੇ ਸਹਾਇਕ 

ਰੂਪ ਵਿਚ। ਇਸ ਵਿਵਰਣ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਹੀ 
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ਪੁਰਾਣ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਸਮਾਨ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਤਾਂ ਵੀ 24 ਗਿਣਤੀ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਅੰਤ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ (ਸਕੌਧ ੧/੩੭੨੬) ਅਨੁਸਾਰ 

ਨਾਲੇ ਨਿਕਲਦੇ ਹਨ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਉਸ ਪਰਮ ਸੱਤਾ ਤੋਂ 
ਅਣਗਿਣਤ ਅਵਤਾਰ ਜਨਮ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਕਥਨ ਦੇ _ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਸੀਮਾ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ 

ਜਾ ਸਕਦੀ। ਤਾਂ ਵੀ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਅਵਤਾਰੀ ਰੂਪ 

ਉਹੀ ਮੰਨੇ ਜਾਣਗੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਉਪਰ ਹੋ ਚੁਕਿਆ 

ਹੈ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਕਰਤੱਵ ਅਧਿਕਤਰ ਰਖਿਅਕ 

ਵਾਲਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਉਸ ਵਕਤ ਅਵਤਾਰ 

ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ ਧਰਮ ਦੀ ਹਾਨੀ ਅਤੇ ਅਧਰਮ ਦੀ ਪ੍ਰਬਲਤਾ 

ਹੋ ਜਾਵੇ। ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨਾ ਉਸ ਦੇ ਅਵਤਾਰੀ 

ਰੂਪਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਮੰਤਵ ਹੈ। 
“ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰਾਂ 

ਦੇ ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੇਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 38 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰਾਂ 

ਸੈਬੈਧੀ ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਆਪਣੀ ਧਾਰਣਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਅਵਤਾਰ-ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੂੰ ਇਸ਼ਟ- 
ਦੇਵ ਨ ਮੰਨ ਕੇ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਸਿਰਜਕ 

ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ 

ਅਤੇ ਕੌਮਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਸ ਵਕਤ 

ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਨਵੇਂ ਸਮਾਜ ਨੂੰ 

ਪੂਰਬ-ਵਰਤੀ ਕਥਾ-ਕਹਾਣੀਆਂ, ਧਾਰਮਿਕ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ 

ਤੋਂ ਜਾਣੂ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਤੋ ਹਟ ਕੇ ਭਾਖਾ ਵਿਚ 
ਇਹ ਰਚਨਾ ਇਕ ਪਾਠ-ਪੁਸਤਕ ਵਜੋ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ 

ਗਈ ਹੈ (ਕ੍ਿਸਨਾਵਤਾਰ-2491)। ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰਾਂ ਨੇ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 

ਭੇਦ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਪਾਇਆ- ਲੋ ਚਉਬੀਸ ਆਵਤਾਰ ਕਹਾਏ / 

ਤਿਨ ਭਾ ਤੁਮ ਪ੍‌ਭਾ ਤਨਕਾ ਨ ਪਾਏ /7/ਇਥੇ ਪਰਮ ਸੱਤਾ ਦੇ 

ਵਖ ਵਖ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਧਰਮ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕਾਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਭੇਖਾਂ, ਬਾਹਰਲੇ 

ਆਡੰਬਰਾਂ ਦਾ ਵੀ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਚਿਤਰੇ ਗਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਲੋੜੀਂਦੀ 

ਰ੍ ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ 

ਜਾਣਕਾਰੀ ਅਗੇ ਦਿੱਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। 

(1) ਮੁੱਛ #ਆਵਤਾਰ - ਕੁਲ 16 ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ 

ਵਿਚ ਮੱਛ ਅਵਤਾਰ ਅਤੇ ਉਸ ਨਾਲ ਸੈਖਾਸੁਰ ਦੇ 

ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਾਰਾਂਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਇਹ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-ਸੈਖਾਸੁਰ ਨਾਂ 

ਦੇ ਦੈੱਤ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਮੱਛ ਦਾ 

ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਿਆ। ਮੱਛ, ਪਹਿਲਾਂ ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ ਰੂਪ 

ਧਾਰ ਕੇ , ਸਮੁੰਦਰ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠਾ ਅਤੇ ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਜ਼ੋਰ 

ਨਾਲ ਹਿਲਾਇਆ। ਫਿਰ ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣਾ ਰੂਪ 
ਵਿਸਥਾਰਨ 'ਤੇ ਸੈਖਾਸੁਰ ਕਂਧਵਾਨ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਮੱਛ ਨੇ ਸੈਖਾਸੁਰ ਨਾਲ 

ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਵੇਦਾਂ ਦਾ 

ਉੱਧਾਰ ਕੀਤਾ। ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਹੈ ਅਤੇ 

11 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭੁਜੈਗ 

ਪ੍ਯਾਤ ਛੰਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। 
(2) ਕੱਛ ਆਵਤਾਰ' : ਚਾਰ ਭੁਜੈਗ ਅਤੇ ਭੁਜੈਗ ਪ੍ਯਾਤ 

ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਮੁੰਦਰ ਨੂੰ ਰਿੜਕਣ ਲਈ ਦੈੱਤ 
ਅਤੇ ਦੇਵਤੇ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ। ਮੰਦਰਾਚਲ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਮਧਾਣੀ ਅਤੇ ਵਾਸੁਕੀ ਨਾਗ ਨੂੰ ਨੇਤਰਾ ਬਣਾਇਆ। 

ਮਧਾਣੀ (ਮੰਦਰਾਚਲ) ਦੇ ਭਾਰ ਨੂੰ ਨ ਸੈਭਾਲੇ ਜਾਣ 

ਕਾਰਣ ਵਿਸ਼ਣੂ ਕਛਪ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਥੇ ਉਪਸਥਿਤ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਮਧਾਣੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਪਿਠ ਉਤੇ 

ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। 

(3,4,5) ਨਰ-ਨਾਰ/ਇਣ ਆਵਤਾਰ ਅਤੇ ਮਹਾਅੰਹਨ? 

ਆਵਤਾਰ - ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਦੇ 

ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਛੀਰ ਸਮੁੰਦਰ ਤੋ` ਪਗਟ ਹੋਏ ਚੌਦਾਂ 

ਰਤਨਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 14 ਛੰਦਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਨਰ-ਨਾਰਾਇਣ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋਹਾਂ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਕਥਾ 

ਇਕੱਠੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਚੌਦਾਂ ਰਤਨਾਂ ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੇ 

ਦੈਂਤਾਂ ਅਤੇ' ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਝਗੜਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਨਰ-ਨਾਰਾਇਣ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ ਲੈ ਕੇ 

ਦੈਂਤਾਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਯੁੱਧ ਵਿਚ 
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(6) 

(7) 

(8) 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਪਾਸਾ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੂੰ ਮਹਾਮੋਹਿਨੀ ਦਾ 

ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਨਾ ਪਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 8 ਛੰਦਾਂ 

ਵਿਚ ਪੰਜਵੇਂ ਅਵਤਾਰ ਮਹਾਮੋਹਿਨੀ ਦਾ ਵਰਣਨ 

ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੁੰਦਰ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਦੈਤਾਂ ਨੂੰ ਮੋਹਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਵਲੋਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰੁਚੀ ਨੂੰ ਮੋੜਿਆ। ਦੈੱਤਾਂ ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ 

ਵਿਚ ਰਤਨਾਂ ਦਾ ਵੰਡ-ਵੰਡਾਰਾ ਠੀਕ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹ ਗਿਆ ਅਤੇ ਝਗੜਾ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਬੈਰਾਹ (/ਵਾਠਾਹ) ਆਵਤਾਨ . ਚੌਦਾਂ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਸ 

ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ 

ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਸਥਾਨਾਂ 'ਤੇ ਚਲੇ ਗਏ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ 

ਬੀਤਣ `ਤੇ ਫਿਰ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧ ਵਧਿਆ। ਦੈੱਤਾਂ 

ਨੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਭਜਾ ਦਿੱਤਾ। ਹਿਰਿਨ੍ਯੋ (ਹਿਰਣ- 

ਯਾਕ੍ਸ਼) ਅਤੇ ਹਿਰੈਨਾਛਸ (ਹਿਰਣ੍ਯਕਸ਼ਿਪ) ਨਾਂ ਦੇ 

ਦੋ ਦੈਂਤਾਂ ਨੇ ਸਾਰੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਆਪਣਾ ਦਾਸ 

ਬਣਾ ਲਿਆ। ਹਿਰਣ੍ਯਾਕਸ਼ ਨੇ ਸਭ ਨੂੰ ਲਲਕਾਰਿਆ। 

ਉਸ ਦੇ ਡਰ ਦੇ ਮਾਰਿਆਂ ਧਰਤੀ ਅਤੇ ਵੇਦ ਰਸਾਤਲ 

ਵਿਚ ਚਲੇ ਗਏ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਬੈਰਾਹ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ 
ਦੈੱਤਾਂ ਨੂੰ ਹਰਾਇਆ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂ ਤੇਂ ਧਰਤੀ ਦਾ 

ਉੱਧਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਨਰ/ਸੈਂਘ ਆਵਤਾਰ : ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਵਿਚ 

ਕੁਲ 42 ਛੰਦ ਹਨ। ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਬੜਾ ਸਜੀਵ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਚੈਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ 

ਅਭਿਮਾਨ ਵਧ ਗਿਆ ਤਾਂ ਦੈੱਤਾਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹਰਾ 

ਕੇ ਆਪਣਾ ਰਾਜ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਦੈਂਤਾਂ ਦੇ ਰਾਜੇ 

ਹਿਰਣਯਕ੍ਸ਼ਿਪ ਦੀ ਪਤਨੀ ਦੇ ਗਰਭ ਤੋ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ 

ਭਗਤ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਦੇ ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ 

ਗੋਪਾਲ ਨਾਮ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨ ਤੇ ਦੈੱਤ ਰਾਜਾ ਕ੍ਰੱਧ- 

ਵਾਨ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਖੰਭੇ ਨਾਲ ਬੰਨ੍ਹ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ 

ਮਾਰਨਾ ਚਾਹਿਆ। ਕਿਵਾੜ ਵਿਚੋਂ` ਨਰਸਿੰਘ 

ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਨੇ ਦੈਂਤ ਰਾਜੇ ਨੂੰ 

ਮਾਰ ਕੇ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਨੂੰ ਦੈੱਤਾਂ ਦਾ ਰਾਜਾ ਬਣਾਇਆ। 

ਝਾਵਨ (/ਵਾਮਨ) ਅਵਤਾਰ . ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ 
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ਨੂੰ 27 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ 

ਕਿ ਨਰਸਿੰਘ ਅਵਤਾਰ ਨੂੰ ਹੋਇਆਂ ਜਦੋਂ ਕੁਝ ਸਮਾਂ 

ਬੀਤ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਫਿਰ ਪਾਪ ਵਧਿਆ ਅਤੇ ਦੈੱਤ 

ਲੋਕ ਯੱਗ ਆਦਿ ਕਰਨ ਲਗੇ। ਦੈਂਤਾਂ ਦੇ ਰਾਜਾ 

ਬਲੀ ਨੇ ਇੰਦ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਭੈ-ਭੀਤ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ ਕਾਲ ਪੁਰਖ ਪਾਸ ਆਪਣਾ 

ਦੁਖੜਾ ਰੋਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ 

ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੂੰ ਅੱਠਵਾਂ ਅਵਤਾਰ 

ਧਾਰਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਇਕ 

ਨਿਰਧਨ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਬਲੀ ਰਾਜੇ ਦੇ 

ਦੁਆਰ ਤੇ ਵੇਦ ਪਾਠ ਦਾ ਉਚਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੇ 

ਦੱਛਣਾ ਵਜੋਂ ਢਾਈ ਕਦਮ ਭੂਮੀ ਮੰਗੀ। ਦੇੱਤਾਂ ਦਾ 

ਗੁਰੂ ਸ਼ੁਕਾਚਾਰਯ ਸਾਰਾ ਭੇਦ ਸਮਝ ਗਿਆ। ਉਸ 

ਨੇ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਕਿ ਇਹ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਖ਼ੁਦ 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੀ ਮੰਗ ਨਹੀਂ ਮੰਨਣੀ। 

ਬਲੀ ਅਜਿਹਾ ਭਿਖਾਰੀ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ 

ਆਪ ਨੂੰ ਧੰਨ ਸਮਝਣ ਲਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਸੈਕਲਪ 

ਕਰਨ ਲਈ ਜਲ ਭਰਿਆ ਕਮੰਡਲ ਚੁਕ ਲਿਆ। 

ਸ਼ਕਾਚਾਰਯ, ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਸੈਕਲਪ ਕਰਨੋਂ ਰੋਕਣ ਲਈ, 

ਲਘੂ ਰੂਪ ਬਣਾ ਕੇ ਕਮੰਡਲ ਦੀ ਟੋਟਨੀ ਵਿਚ ਬੈਠ 

ਗਿਆ। ਟੋਟਨੀ ਤੋ ਪਾਣੀ ਨ ਨਿਕਲਦਿਆਂ ਵੇਖ 

ਕੇ ਬਾਹਮਣ ਦੇ ਸੁਝਾ 'ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਵਿਚ ਤੀਲਾ 

ਮਾਰਿਆ। ਸ਼ੁਕਾਚਾਰਯ ਦੀ ਅੱਖ ਵਿਚ ਤੀਲਾ 

ਲਗਣ ਕਾਰਣ ਨਿਕਲੇ ਜਲ ਨਾਲ ਰਾਜੇ ਨੇ ਸੈਕਲਪ 

ਕੀਤਾ। ਬਾਹਮਣ ਨੇ ਆਪਣਾ ਰੂਪ ਵਿਸਥਾਰਿਆ। 

ਇਕ ਕਦਮ ਨਾਲ ਧਰਤੀ ਅਤੇ ਇਕ ਕਦਮ ਨਾਲ 

ਆਕਾਸ਼ ਮਾਪ ਕੇ ਬਾਕੀ ਦੇ ਅੱਧੇ ਕਦਮ ਲਈ ਬਲੀ 

ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ ਮਾਪਿਆ। ਬਲੀ ਦੇ ਇਸ ਦਾਨ ਤੋਂ ਪ੍ਸੈਨ 
ਹੋ ਕੇ ਵਾਮਨ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਸ਼ੀਰਵਾਦ ਦਿੱਤਾ। 

ਪਰਸ਼ਰਾਮ ਅਵਤਾਰ : ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 35 ਛੋਦ ਵਰਤੇ 

ਗਏ ਹਨ। ਵੀਹ ਤੋ ਵਧ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਚੈਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਬਹੁਤ ਸਮਾਂ ਬੀਤਣ 
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ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ ਲਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਤਿਆਚਾਰਾਂ ਤੋਂ 

ਤੰਗ ਹੋ ਕੇ ਦੇਵਤੇ ਇੰਦੁ ਪਾਸ ਗਏ। ਉਥੋਂ ਉਹ ਛੀਰ 

ਸਾਗਰ ਵਲ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਕੌਲ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਉਸਤਤਿ ਤੋਂ ਪ੍ਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੂੰ 

ਜਮਦਗਨੀ ਦੇ ਘਰ ਜਾ ਕੇ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਦੀ 

ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ। ਜਮਦਗਨੀ ਦੀ ਪਤਨੀ ਰੇਣੂਕਾ 

ਦੀ ਕੁਖ ਤੋਂ ਪਰਸਰਾਮ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਰਾਜਾ 

ਸਹਸ੍ਬਾਹੂ ਨੇ ਜਮਦਗਨੀ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਉਸ ਕੋਲੋਂ 

ਕਾਮਧੇਨੁ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਨੰਦਨੀ ਨਾਂ ਦੀ ਗਊ ਖੋਹ ਲਈ। 

ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ ਪਰਸਰਾਮ ਸਹਸ੍ਰਬਾਹੂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ 

ਗਿਆ। ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਉਪਰੈਤ ਸਹਸ੍ਬਾਹੂ ਆਪਣੀ ਸੈਨਾ 

ਸਹਿਤ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਪਰਸਰਾਮ ਨੇ ਛੜ੍ੀਆਂ ਤੋਂ 

ਰਾਜ ਖੋਹ ਕੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਜਿਥੇ ਜਿਥੇ ਵੀ 

ਛਤੀਆਂ ਦੇ ਅਤਿਆਚਾਰਾਂ ਦੀ ਦਸ ਪਈ, ਉਥੇ 

ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਪਰਸਰਾਮ ਨੇ ਛਤੀਆਂ ਦਾ ਬਧ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਸ ਨੇ 21 ਵਾਰ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਛਤ੍ਹੀਆਂ ਤੋਂ 

ਰਹਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਬੁਹਆਾਵਤਾਰ : ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਦਸਵੇ' ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਸੈਗ 
ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੇਵਲ ਸੱਤ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਛੇ ਚੌਪਈ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਦੌਹਰਾ। 
ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਜਦੋਂ ਵੇਦ ਨਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, 

ਅਰਥਾਤ ਵੇਦਾਂ ਪਤਿ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਅਰੁਚੀ ਪੈਦਾ ਹੋ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਤਦੋਂ ਤਦੋਂ ਗਿਆਨ ਧਿਆਨ ਤੋਂ ਵਾਂਝੇ 

ਅਤੇ ਪਾਪ-ਕਰਮਾਂ ਵਿਚ ਮਗਨ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂ ਦਾ 

ਗਿਆਨ ਦੇਣ ਲਈ ਬ੍ਰਹਮਾ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਬ੍ਹਮਾ 

ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਭੇਦ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। 
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ਰਦ੍ਾਵਤਾਰ . ਕੁਲ 89 ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਅਵਤਾਰ- 

ਕਥਾ ਦੇ ਆਰੰਭਿਕ ਅੱਠ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਰੁਦਾਵਤਾਰ 

ਦੇ ਪ੍ਗਟ ਹੋਣ ਦੀ ਲੋੜ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਮੁੱਖ ਘਟਨਾਵਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਹਨ--ਧਰਤੀ ਦਾ ਭਾਰ ਪੀੜਿਤ ਹੋ ਕੇ ਗਊ ਦੇ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਪਾਸ ਜਾਣਾ ਅਤੇ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ 

ਫ਼ ੩ << % ੩ 
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ਲਈ ਕਹਿਣਾ, ਸ਼ਿਵ ਦੁਆਰਾ ਬਾਣ ਚਲਾ ਕੇ ਤ੍ਰਪ੍‌ਰ 

ਦਾ ਨਾਸ ਕਰਨਾ, ਅੰਧਕ ਨਾਲ ਸ਼ਿਵ ਦਾ ਯੁੱਧ ਅਤੇ 

ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ, ਜਲੈਧਰ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ 

ਦੇ ਵਰਦਾਨ ਕਾਰਣ 14 ਰਤਨਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ, 

ਜਲੰਧਰ ਦਾ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਭੈਭੀਤ ਕਰਨਾ, ਦਕ੍ਸ਼ 

ਦੀ ਪੁੱਤਰ ਗੌਰੀ ਦਾ ਸ਼ਿਵ ਨਾਲ ਵਿਆਹ, ਦਕ੍ਸ਼ ਦੇ 

ਯੱਗ ਵਿਚ ਅਪਮਾਨਿਤ ਗੌਰੀ ਦਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 

ਸਾੜਨਾ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ ਵੀਰਭਦ੍ ਦਾ ਦਕਸ਼ ਦੇ 

ਯੱਗ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨਾ, ਸ਼ਿਵ ਦਾ ਦਕ੍ਸ਼ ਦੇ ਧੜ ਨੂੰ 

ਬਕਰੇ ਦਾ ਸਿਰ ਲਾ ਕੇ ਦੁਬਾਰਾ ਜੀਵਿਤ ਕਰਨਾ ਅਤੇ 

ਸ਼ਿਵ ਦਾ ਕਾਮਦੇਵ ਨੂੰ ਸਾੜਨਾ। 

ਜਲੰਧਰ ਅਵਤਾਰ : ਕੁਲ 28 ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਸ 

ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਚੌਪਈ, ਦੋਹਰਾ, ਤੋਟਕ, 

ਭੁਜੈਗ ਪ੍ਯਾਦ ਨਾਂ ਦੇ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਕਥਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 11ਵੀਂ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਨਾਲ ਵੀ 

ਹੈ। ਰਚੈਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸਤੀ (ਗੌਰੀ) ਦਾ ਪਰਬਤ ਦੇ 

ਰਾਜਾ ਦੇ ਘਰ ਪੁਨਰ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ 

ਜੁਆਨ ਹੋਣ 'ਤੇ ਸ਼ਿਵ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਹੋਇਆ। ` 

ਉਸ ਦੀ ਰੂਪ-ਸੁੰਦਰਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਜਲੈਧਰ ਦਾ ਮਨ 
ਲੋਭਾਇਮਾਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੂਤ ਰਾਹੀਂ 

ਸ਼ਿਵ ਤੋਂ ਪਾਰਬਤੀ ਦੇਣ ਜਾਂ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਤਿਆਰ 

ਹੋਣ ਦੀ ਚੁਨੌਤੀ ਦਿੱਤੀ। ਉਧਰ ਇਕ ਦਿਨ ਲੱਛਮੀ 

ਨੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਲਈ ਸੁਆਦੀ ਭੋਜਨ ਬਣਾਇਆ। ਪਰ 

ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਖਾਣ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਨਾਰਦ ਭੋਜਨ ਕਰਨ 

ਲਈ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਪਤੀ ਦੇ ਖਾਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 

ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਨੂੰ ਭੋਜਨ ਨ ਕਰਾ ਸਕਣ ਵਿਚ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ 

ਲੱਛਮੀ ਨੂੰ ਨਾਰਦ ਨੇ ਸਰਾਪ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਬ੍ਰਿਦਾ 

ਨਾਂ ਦੀ ਰਾਖਸ਼ੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਲੈਧਰ ਦੀ ਪਤਨੀ 

ਬਣਨਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਆਉਣ 'ਤੇ ਲੱਛਮੀ ਨੇ 

ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਦਸੀ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਲੱਛਮੀ ਦੀ ਛਾਇਆ 

ਲੈ ਕੇ ਬਿਰੰਦਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਧੂਮੁਕੇਸ਼ ਨਾਂ 

ਦੇ ਰਾਖਸ਼ ਦੇ ਘਰ ਉਸ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਬਿੰਦਾ ਦਾ 

ਉੱਧਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਜਲੈਧਰ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਇਧਰ ਜਲੈਧਰ ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ 

ਔਖਾ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। 
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ਵਿਆਕੁਲ ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਦਾ ਧਿਆਨ ਕੀਤਾ 

ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਜਲੰਧਰ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਿਆ। 

ਇਸ ਜਲੈਧਰ ਨੇ ਬਿਰੰਦਾ ਦਾ ਸਤਿ ਭੰਗ ਕੀਤਾ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਰਾਖਸ਼ ਜਲੈਧਰ ਦਾ ਬਲ ਛੀਣ ਹੋ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਉਧਰ ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਦੁਰਗਾ 

ਜਲੈਧਰੀ ਬਣ ਕੇ ਆਈ। ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਜਲੈਧਰ ਨਸ਼ਟ 

ਹੋ ਗਿਆ। 

ਆਦੱਤਾੰ ਪੁੱਤਰ /ਵਿਸ਼ਣੁ - ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਪ੍ਸੈਗ 

ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਾਰ ਪੀੜਿਤ ਧਰਤੀ 

ਆਪਣੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਪਾਸ ਗਈ। 

ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨੇ ਸਾਰਿਆਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਤੱਤ੍ਰ ਲੈ ਕੇ 

ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਤੱਤ੍ਰ ਠਹਿਰਾ ਕੇ, ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਦਿੱਤੀ ਦੇ ਘਰ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਅਦਿੱਤੀ 

ਪੁੱਤਰ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਧਰਤੀ ਦਾ ਭਾਰ ਹਰਿਆ, ਰਾਖਸ਼ਾਂ 
ਦਾ ਨਾਸ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਵਿਚ ਸਮਾ 

ਗਿਆ। ਚੌਪਈ-ਦੋਹਰਾ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਪੰਜ 

ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਕਥਾ ਦਾ ਸਰੋਤ ਪੁਰਾਣ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ। 

ਮਹ ਕੌਟਭਾ ਦੇ ਸੰਘਆਾਰਕਾ ਰੂਪ ਦਾ ਅਵਤਾਰ . ਸੱਤ 

ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਦੋਹਰਾ-ਚੌਪਈ ਛੰਦਾਂ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਤਾਰ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਨੇ 

ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਾਂ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ। ਇਤਨਾ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਕੌਨਾਂ ਦੀ ਮੈਲ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਦੋਹਾਂ ਦੈਂਤਾਂ ਨੂੰ 

ਸੈਘਾਰਨ ਲਈ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਜੋ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਿਆ, 

ਉਹੀ ਚੌਦਵਾਂ ਅਵਤਾਰ ਹੈ। ਮਧੂ ਕੈਟਭ ਨੇ ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਨਾਲ ਪੰਜ ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ, ਅੰਤ ਵਿਚ 

ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਦੋਵੇਂ 
ਦੈਂਤ ਮਾਰ ਦਿੱਤੇ। 

ਅਰਹੰਤ ਦੇਵ ਅਵਤਾਰ - ਵੀਹ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਸ 

ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਵਿਚ ਦੋਹਰਾ-ਚੌਪਈ ਛੰਦ-ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ 

ਵਰਤੋ` ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦਾ ਸੈਬਧ 

ਜੈਨ ਮਤ ਦੇ ਮੋਢੀ ਆਦਿ-ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਨਾਲ ਹੈ। ਸਾਰੇ 

ਦੈਂਤਾਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ ਗੱਲ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਕੀਤਾ 

ਕਿ ਦੇਵਤੇ ਸਦਾ ਜਿਤਦੇ ਕਿਉ ਹਨ ਅਤੇ ਦੈਂਤ ਹਾਰਦੇ 

ਕਿਉਂ ਹਨ ? ਦੈੱਤਾਂ ਦੇ ਗੁਰੁ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਸਿਆ 
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ਕਿ ਉਹ ਯੱਗ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਯਸ਼ ਖਟਣ ਕਾਰਣ 

ਜਿਤਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਤੁਸੀਂ ਵੀ ਯੱਗ ਕਰੋ। 

ਦੈਂਤਾਂ ਨੇ ਯੱਗ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ 

ਡਰ ਕੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੂੰ ਦਸਿਆ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ 
ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਅਰਹੈਤ ਦੇਵ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਿਆ ਅਤੇ ਨਵਾਂ ਪੰਥ ਚਲਾ ਕੇ ਦੈਂਤਾਂ 

ਨੂੰ ਯੱਗ ਕਰਨ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ। ਯੱਗ ਨ ਕਰਨ ਕਰਕੇ 

ਦੈਂਤਾਂ ਦਾ ਬਲ ਘਟ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਹ ਗ਼ਲਤ ਮਾਰਗ 

ਉਤੇ ਪੈ ਗਏ। 

ਮੰਨ ਰਾਜਾ ਅਵਤਾਰ - ਅੱਠ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਇਸ ਸੈਖਿਪਤ 

ਹੋਈ ਹੈ। ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਅਰਹੈਤ ਰੁਪ 

ਵਿਚ ਹੋਏ ਅਵਤਾਰ ਨੇ ਜੈਨ ਮਾਰਗ ਦੀ ਜੋ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕੀਤੀ ਸੀ, ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਲੋਕ ਧਰਮ 

ਕਾਰਜ ਤੋ ਹਟ ਗਏ। ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਤੋ ਬਚਣ ਲਈ 

ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਮਨੁ 

ਰਾਜਾ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਿਆ। ਉਸ ਨੇ 

ਨੂੰ ਸਹੀ ਪੰਥ ਦਾ ਅਨੁਸਾਰੀ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੈਨ 
ਮਤ ਤੋਂ ਲੋਕੀ ਦੂਰ ਹਟਣ ਲਗੇ। 

ਧਨਵੰਤਰ ਆਵਤਾਰ -: ਦੋਹਰਾ-ਚੌਪਈ ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ ਕੁਲ 

ਛੇ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਕਥਾ ਵਿਚ 

ਧਨਵੈਤਰ ਅਵਤਾਰ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਇਹ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਹਰ ਪਾਸੇ 

ਲੋਕੀਂ ਧਨ-ਦੌਲਤ ਅਤੇ ਅਨਾਜ ਨਾਲ ਸੁਖੀ ਹੋ ਗਏ 

ਅਤੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹੋ 

ਗਈਆਂ, ਤਾਂ ਉਦੋ' ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਰੋਗ ਪਸਰ ਗਏ। 

ਸਾਰੀ ਪਰਜਾ ਰੋਗ ਪੀੜਿਤ ਹੋ ਗਈ। ਸਾਰੇ ਦੁਖੀਆਂ 
ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰਨ 'ਤੇ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨੇ ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਨੂੰ ਧਨਵੰਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ 

ਦਿੱਤਾ। ਦੇਵਤਿਆਂ ਅਤੇ ਦੈੱਤਾਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਸਮੁੰਦਰ 

ਨੂੰ ਰਿੜਕਿਆ। ਉਸ ਵਿਚੋਂ ਰੋਗਾਂ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਕਰਨ 

ਵਾਲੇ ਧਨਵੈਤਰੀ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ ਜਿਸ ਨੇ ਆਯੁਰ- 

ਵੇਦ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਰੋਗਾਂ ਦਾ 

ਨਾਸ਼ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਸਮਾਂ ਆਉਣ 'ਤੇ ਸੱਪਾਂ ਦੇ ਸੁਆਮੀ 
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ਤੱਛਕ ਨਾਗ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਡਸ ਲਿਆ। 

ਮੁਰਜ ਆਵਤਾਨ . ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਨੁਸਾਰ 

ਦੈੱਤਾਂ ਦਾ ਜਦੋਂ ਅਧਿਕ ਬਲ ਵਧ ਗਿਆ ਤਾਂ ਕਾਲ 

-ਪੁਰਖ ਨੇ ਸੂਰਜ ਰੂਪ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਲਈ ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਨੂੰ ਕਿਹਾ। ਸੂਰਜ ਨੇ ਅਸੁਰਾਂ ਦਾ ਨਾਸ ਕਰਕੇ ਧਰਤੀ 

ਦਾ ਹਨੇਰਾ ਦੂਰ ਕੀਤਾ। ਸੂਰਜ ਦੇ ਨਿਕਲਣ ਨਾਲ 

ਸਾਰੇ ਲੋਕ ਆਲਸ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਉਠਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਪੂਜਾ-ਪਾਠ ਆਦਿ ਕਰਮ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
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-ਕਾਯ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਰਾਖਸ਼ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਨੇ 

ਸੂਰਜ ਦਾ ਰਥ ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਨਾਲ ਸੂਰਜ ਦਾ 
ਭਿਆਨਕ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਰਾਖਸ਼ ਮਾਰਿਆ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 27 ਛੰਦ ਹਨ ਅਤੇ ਚੌਪਈ, 

ਅਰਧ ਨਰਾਜ, ਅਨੁਭਵ, ਤੋਟਕ, ਦੋਹਰਾ ਨਾਂ ਦੇ ਛੰਦਾਂ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 19 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ 

ਸੂਰਜ ਨਾਲ ਦੀਰਘ-ਕਾਯ ਰਾਖਸ਼ ਦਾ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਯੁੱਧ ਵਰਣਨ ਬਹੁਤ ਸਜੀਵ ਅਤੇ 

ਯੁਗ ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। 
ਚੰਦੁ ਅਵਤਾਰ . ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ 

ਕੁਲ 15 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦੋਧਕ, 

ਤੋਮਰ, ਚੌਪਈ ਨਾਂ ਦੇ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੂਰਜ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਨਾਲ ਧਰਤੀ ਸੜਨ ਲਗੀ, ਹਨੇਰੀਆਂ ਬਹੁਤ ਚਲਣ 

ਲਗੀਆਂ, ਅੰਨ ਪੈਦਾ ਹੋਣੇ ਬਦ ਹੋ ਗਿਆ, ਲੌਕ ਭੁਖੇ 

ਮਰਨ ਲਗੇ, ਇਸਤਰੀਆਂ ਕਾਮ ਤੋਂ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਨ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਪਤੀਆਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨੋ ਹਟ ਗਈਆਂ। 

ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਨੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੂੰ 

ਚੋਦ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਲਈ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ। ਚੰਦ 

ਅਵਤਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਸਤਰੀਆਂ ਵਿਚ 

ਕਾਮ-ਭਾਵਨਾ ਜਾਗਣ ਲਈ, ਉਹ ਪਤੀ-ਸੇਵਾ ਵਲ 

ਰੁਚਿਤ ਹੋਈਆਂ, ਖੇਤੀ ਵੀ ਜੋਮਣ ਲਗੀ, ਕੁਝ ਕਾਲ 

ਬੀਤਣ `ਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਸੁੰ ਦਰਤਾ ਦਾ 

ਅਭਿਮਾਨ ਹੋਣ ਲਗਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ ਬ੍ਰਹਸਪਤੀ ਦੀ 

ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਸਤਿ ਭੈਗ ਕੀਤਾ। ਮੁਨੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ 

ਸਰਾਪ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਕਲੈਕਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
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ਉਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਸਥਿਰ ਹੋ ਕੇ ਘਟਣ ਵਧਣ ਲਗਾ। 

ਚੰਦ੍ਮਾ ਬਹੁਤ ਲਜਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ 

ਅਭਿਮਾਨ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਰਾਮਾਵਤਾਰ' - “ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ” ਰਚਨਾ ਵਿਚ 

“ਰਾਮਾਵਤਾਰ” ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ 

864 ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ।“ਚੌਬੀਸ 

ਅਵਤਾਰ” ਵਿਚ ਆਕਾਰ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਇਸ ਦਾ ਦੂਜਾ 
ਸਥਾਨ ਹੈ। ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਹਾੜ ਦੀ ਪ੍ਥਮ ਵਦੀ, ਸੈਮਤ 1755 ਬਿ. 

(1698 ਈ.) ਨੂੰ ਨੈਣਾ ਦੇਵੀ ਪਰਬਤ ਤੋ ਹੇਠਾਂ ਵਲ 

ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਦੇ ਕੌਢੇ ਉਤੇ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਨੂੰ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਉਪ-ਖੰਡਾਂ 

ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਖੰਡਾਂ ਵਿਚ ਛੰਦਾਂ ਦੀ 

ਲਿਖ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਿਵਿਧਤਾ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵੇਖਣ ਯੋਗ ਹੈ। ਛੰਦ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਬਹੁਤ 

ਜਲਦੀ ਜਲਦੀ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਯੁੱਧ 

ਵਰਣਨ ਵੇਲੇ। ਯੁੱਧ ਦੀ ਗਤਿ ਨਿੱਕੇ ਵੱਡੇ ਛੰਦਾਂ ਦੀ 

ਬਦਲੀ ਨਾਲ ਸਾਫ਼ ਮਹਿਸੂਸ ਹੋਣ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਕਥਾ ਦਾ ਮੁੱਖ ਸਰੋਤ ਬਾਲਮੀਕੀ ਰਾਮਾਇਣ 

ਹੈ। ਇਹ ਗੱਲ ਇਸ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ (ਇਤ 

ਸ਼ ਰਆਯਣ ਸਮਾਪਤਮ ਸਤ) ਤੋੱ' ਹੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਦਾ ਮੇਲ 

ਬਾਲਮੀਕੀ ਰਾਮਾਇਣ (ਅਤੇ ਕੁਝ ਹਦ ਤਕ 

ਅਧਿਆਤਮ ਰਾਮਾਇਣ) ਨਾਲ ਬੈਠਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਇਸ 

ਦੇ ਮੁੱਖ ਸਰੋਤ ਹਨ। ਕੁਝ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਲੋਕ- 

ਪਰੈਪਰਾ ਕਰਕੇ ਵਾਧ ਘਾਟ ਵੀ ਹੋਂਈ ਹੈ। ਇਸ 

ਅਵਤਾਰ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਕਥਾ ਦੀ ਸੈਖੇਪਤਾ 

ਵਲ ਬਹੁਤ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਰਾਮਾਇਣ ਦੇ 
“ਕਿਸ਼ਕਿੰਧਾ” ਅਤੇ 'ਸੈਦਰ” ਨਾਂ ਵਾਲੇ ਕਾਂਡਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ 

ਨਾਂ-ਮਾਤ੍ ਵਰਣਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਰਾਮਾਇਣ 
ਦੇ ਅਪ੍ਰਸੰਗਿਕ ਉਪਾਖਿਆਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਕੋਈ ਸਥਾਨ 
ਨਹੀਂ'' ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਕਈ ਹੋਰ ਮਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵੀ 

ਛਡ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਚਿੜ੍ਕੁਟ, ਮਾਤਾ- 
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ਮਿਲਨ, ਮਾਰਗ ਦੀਆਂ ਯਾਤਾਵਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਇਸ 

ਲੈਕਾਂ ਉਪਰ ਰਾਮ ਦੇ ਹਮਲੇ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀਆਂ 

ਘਟਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਨਤਾ ਅਧਿਕ ਹੈ ਪਰ ਅਭਿ- 

ਵਿਅਕਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਅੰਤਰ ਸਰਬੱਤ ਹੈ। “ਰਾਮਾਵਤਾਰ” 

ਵਿਚ ਲਵ ਕੁਸ਼ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਬੜੀ ਤਲੀਨਤਾ 

ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਰਾਮਾਇਣ ਵਿਚ ਇਸ 

ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 'ਰਾਮਾ- 
ਵਤਾਰ” ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਅੰਸ਼ ਲੋਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਤੋਂ 

ਆਏ ਹਨ। 

“ਰਾਮਾਵਤਾਰ? ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਾ ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਦੇ 

ਵੀਰ ਰੂਪ ਅਤੇ ਵੈਰੀ ਨਾਸ਼ਕ ਰੂਪ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਚਿਤਰਨਾ 

ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਇਥੇ ਰਚੈਤਾ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਨਿਰੀ 

ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਦਸਣੀ ਨਹੀਂ, ਸਗ ਯੁਗ ਅਨੁਸਾਰ 

ਉਸ ਦੇ ਉਪਯੋਗੀ ਤੱਥਾਂ ਅਤੇ ਪੱਖਾਂ ਨੂੰ ਅਧਿਕ 

ਉਘਾੜਨਾ ਸੀ। ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ 

ਜਾ ਰਹੇ ਸਿੱਖ ਭਾਈਚਾਰੇ ਵਾਸਤੇ ਯੁੱਧ ਦੀ ਪ੍ਰੰਰਣਾ 

ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਆਵੱਸ਼ਕਤਾ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਯੁੱਧ- 
ਵਰਣਨ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਸੀ। ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਵਿਚ 

ਯੁਗ ਅਨੁਰੂਪਤਾ ਦਾ ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਵਰਣਨ ਅਤੇ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ “ਰਾਮਾ- 

ਵਤਾਰ” ਇਕ ਉੱਤਮ ਰਚਨਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ 

ਯੁੱਧ ਦੇ ਸ਼ੈਕਾ ਪੱਖ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਸਮਾਧਾਨ ਪੱਖ ਦਾ 

ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਯੁੱਧ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ 

ਵਾਤਾਵਰਣ ਬਹੁਤ ਉਤਸਾਹ ਵਰਧਕ ਹੈ। ਛੰਦਾਂ ਦੀ 

ਚਾਲ ਯੁੱਧ ਦੇ ਪੈਂਤੜੇ 'ਤੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਨੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਤੀਬਰ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ ਨੇ ਯੁੱਧ ਧੁਨੀਆਂ ਨੂੰ ਸਿਰਜਿਆ ਹੈ। ਮੁੱਖ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਚਰਿਤ-ਕਥਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਜ ਹੈ, 
ਅਵਧੀ ਜਾਂ ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਵੀ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਕਿਤੇ 

ਕਿਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਬੰਧ-ਕਾਵਿ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਯੋਧਿਆਂ ਦੀਆਂ ਆਪਸ ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ 

ਗੱਲਾਂ, ਉਕਤੀਆਂ-ਪ੍ਰਤਿਉਕਤੀਆਂ, ਵਿਅੰਗ ਆਦਿ 
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ਦਾ ਵੀ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

(21) ।ਨਸ਼ਨਾਵਤਾਰ : “ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ” ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੀ ਇਹ 

ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖ-ਯੋਗ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਕ 

ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਆਕਾਰ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਹੈ, ਦੂਜਾ ਇਸ 

ਵਿਚ ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ 

ਵਿਖਾਈ ਹੈ ਅਤੇ ਤੀਜਾ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਮੁੱਚੇ 

ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਸਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਸੈਬੈਧੀ ਲਿਖੇ ਗਏ 

ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਹੈ। 

ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 

1745 ਬਿ.-ਸਾਵਣ ਸੁਦੀ 7? (ਸੈਨ 1688 ਈ.) ਨੂੰ 

ਜਮਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ 'ਤੇ ਵਸੇ ਪਾਂਵਟਾ ਨਗਰ ਵਿਚ 

ਹੋਈ ਸੀ (2490)। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ 
“ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ” ਹੈ। ਇਹ ਗੱਲ ਨ ਕੇਵਲ ਇਕ 

ਦੋਹਰੇ (2491) ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਹੋਰ 

ਵੀ ਕੁਝ ਉਕਤੀਆਂ ਜਾਂ ਅਧਿਆਇ-ਅੰਤ 'ਤੇ 

ਲਿਖੀਆਂ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾਵਾਂ ਤੋ ਵੀ ਪੁਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਬੀੜ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 2492 

ਛੰਦ ਹਨ। ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਬੀੜ ਨਾਲੋਂ ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਦੇ 43 

ਛੰਦ ਘਟ ਹਨ। ਸੈਗਰੂਰ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਕੁਲ 

ਛੰਦ 2559 ਹਨ, ਜਦ ਕਿ ਪਟਨੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ 

2580 ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਰਚਨਾ 

ਦੀ ਛੰਦ-ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਫ਼ਰਕ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ” 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ “ਉਸਤਤਿ ਸੀ ਭਵਾਨੀ 

ਜੀ ਕੀ”ਦੇ 34 ਛੈਦ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਹ ਛੌਦ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਬੀੜ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਚੈਡੀ ਚਰਿਤ੍- 

2 ਦੇ ਸੱਤਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ 223 ਤੋਂ ਲੈ 256 

ਤਕ ਜੋ “ਦੇਵੀ ਜੂ ਕੀ ਉਸਤਤਿ” ਦੇ 34 ਛੰਦ ਲਿਖੇ 
ਹਨ, ਉਹ ਇਥੋਂ ਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਥੇ ਅਪ੍ਸੈਗਿਕ ਲਿਖੇ 

ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਦਾ ਵਧ 

ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। 

ਮੋਤੀ ਬਾਗ਼ ਵਾਲੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਅਵਤਾਰ- 

ਕਥਾ ਇਕ ਇਕਾਈ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਿਤਰੀ ਗਈ ਹੈ 
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ਅਤੇ ਅਧਿਆਇ ਅੰਤ ਤੇ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਅਧਿਆਵਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਹ 

ਗਿਣਤੀ ਕੇਵਲ ਅੱਠਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੀ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ 

ਤਕ ਚਲਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਧਿਆਇ ਅੰਕ 

ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੇ ਗਏ , ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ 

ਗਈ ਹੈ। 

ਸੰਗਰੂਰ ਅਤੇ ਪਟਨਾ ਵਾਲੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ 

“ਉਸਤਤਿ ਸੀ ਭਵਾਨੀ ਜੀ ਕੀ” ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ 

ਰਚਨਾ ਦੇ ਚਾਰ ਖੰਡ ਲਿਖੇ ਹਨ , ਜਿਵੇਂ- (1) ਦਸਮ 

ਕਥਾ (ਬਾਲਪਨ), (2) ਰਾਸ ਮੰਡਲ, (3) ਬਿਰਹ 

ਨਾਟਕ ਅਤੇ (4) ਜੁਧ ਪੁਬੰਧ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 

ਕਿ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਰਚਨਾ ਖੰਡਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 

ਗਈ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਇਕਾਈ 

ਵਿਚ ਨਿਰੈਤਰ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹੁਣ ਵੀ 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਕਿ 

ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਖੰਡਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਈ ਸੀ। 'ਜੁਧ 

ਪ੍ਬੰਧ” ਦਾ ਸਿਰਲੇਖ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹੈ। ਇਸ 

ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 

1192 ਛੰਦਾਂ ਵਾਲਾ ਖੰਡ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਦਿੱਤੀ ਸੂਚਨਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਪਾਂਵਟਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਰਚਨਾ 

ਹੋਈ ਸੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਅਖੀਰਲਾ ਹਿੱਸਾ ਪਾਂਵਟਾ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਰਚਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪਹਿਲਾ ਖੰਡ 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਦੇ ਚਾਰ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ “ਚੌਬੀਸ 

ਅਵਤਾਰ? ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਦਾ 

ਕਮ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਫਿਰ ਅਗਲੇ ਚਾਰ 

ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਅਤੇ ਵਰ ਯਾਚਨਾ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਬਾਲ-ਲੀਲ੍ਹਾ ਖੰਡ, 

ਰਾਸ-ਮੰਡਲ ਖੰਡ, ਬਿਰਹ-ਨਾਟਕ ਖੰਡ ਅਤੇ ਯੁੱਧ- 

ਪ੍ਰਬੋਧ ਖੰਡ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਹੈ। 

ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਦਾ ਸਰੋਤ ਭਾਵੇਂ “ਭਾਗਵਤ 

ਪੁਰਾਣ” ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਚਰਿਤ੍-ਕਥਾ ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਨੇ 

ਆਧਾਰ ਰੀਥ ਦੀਆਂ ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਧਾਨ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ 

ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਕਥਾ- 
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ਸੂਤਰ ਲਏ ਹਨ। ਹਾਂ, ਜਰਾਸੈਧ ਦੀ ਹਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ 

ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ ਦਾ ਰਚੇਤਾ ਆਧਾਰ-ਕਥਾ ਤੋਂ ਬਹੁਤ 

ਨਹੀਂ ਹੋਟਿਆ। “ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ” ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 

ਪ੍ਸੰਗਾਂ ਨੂੰ ਲਗਭਗ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 

ਅੰਤਰ ਇਕ-ਦਮ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ 

“ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ” ਦੇ ਚੀਰ-ਚਰਨ, ਬਿਰਹ-ਨਾਟਕ, 

ਰਾਸ-ਮੰਡਲ ਆਦਿ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਦੇ ਕਥਾ-ਸੂਤਰ ਭਾਵੇਂ 
“ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਲਏ ਗਏ ਹਨ, ਪਰ 

ਇਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਸੁਤੰਤਰ ਅਤੇ ਕਵਿਤਾ 

ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹਨ। ਆਧਾਰ-ਕਥਾ ਅਤੇ 

ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭਿੰਨਤਾ ਯੁੱਧ-ਪ੍ਬੈਧ ਨੂੰ 

ਕ੍ਿਸ਼ਣ-ਚਰਿਤ੍੍‌ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਹ ਜਿਥੇ 

ਇਕ ਨਵੀਨ ਕਲਪਨਾ ਹੈ ਉਥੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 

ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਰੂਪ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਇਕ ਬਲਬੀਰ ਯੋਧਾ ਦੇ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਿਤਰਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਲਈ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਟਕਸਾਲੀ ਬ੍ਜ 

ਭਾਸ਼ਾ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਅਰਬੀ, 

ਫ਼ਾਰਸੀ, ਪੰਜਾਬੀ, ਅਵਧੀ ਅਤੇ ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਦੀ 

ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 

ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਾਦ ਨਾਲੋਂ' ਮਾਧੁਰਯ ਅਤੇ ਓਜ ਗੁਣਾਂ ਦੀ 

ਅਧਿਕ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ _ 

ਦੀਰਘ ਛੰਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਸਵੈਯਾ ਛੰਦ ਦੀ 

ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਲਘੂ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤ ਨ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਯੁੱਧ ਦੀ ਗਤਿ ਬਹੁਤ ਧੀਮੀ ਜਾਂ ਮੰਦ 
ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਜਮ ਕੇ 

ਹੋਈ ਹੈ, ਅਧਿਕਤਰ ਉਪਮਾ ਅਤੇ ਉਤਪ੍ਰ੍‌ਕਸ਼ਾ ਵਰਗੇ 

ਹਨ। ਉਪਮਾਵਾਂ ਨਵੀਆਂ ਅਤੇ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਦੀ 

ਬੁੱਧੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਅਰਜਨ ਨਾਲ 

ਜੋੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਰਚੈਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਅਰਜਨ ਨੇ 

ਇੰਦ ਦੇ ਸੈਕਟ ਨੂੰ ਹਰਿਆ, ਸ਼ਿਵ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ 

ਅਤੇ ਦੁਰਯੋਧਨ ਨੂੰ ਜਿਤਿਆ। 
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(23) ਝਊਧ ਆਵਤਾਰ : ਤਿੰਨ ਛੰਦਾਂ-- ਦੋ ਚੌਪਈ ਅਤੇ 
ਇਕ ਦੋਹਰਾ-- ਦੀ ਇਹ ਅਤਿ ਲਘੁ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ 

ਬੜੀ ਅਸਪੱਸ਼ਟ ਅਤੇ ਕਥਾਨਕ ਰਹਿਤ ਹੈ। ਸਿਲਾ 

ਰੁਪਾ ਝਰਤਤਾ ਜਗਤ ਸੋ ਝਊਂਧ ਅਵਤਾਰ ਤੋਂ ਸੈਕੇਤ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ “ਸਿਲਾ” ਸ਼ਬਦ ਬੁੱਧ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਦਾ 

ਸੂਚਕ ਹੈ। ਭਾਗਵਤ ਆਦਿ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਬੁੱਧ ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ਣੂ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਦਸ 
ਅਵਤਾਰਾਂ ਵਾਲੀ ਸੂਚੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸਥਾਨ ਨਵਾਂ 

ਹੈ ਅਤੇ 24 ਅਵਤਾਰਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਕੁਮਾਂਕ 23 ਤੇ 

ਹੈ। ਪ੍ਸਤੁਤ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਕਥਾ ਅੰਸ਼ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। 

(24) /ਨੋਹਕਲੰਕਾੀ ਆਵਤਾਰ - ਕੁਲ 588 ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਹ 

ਰਚਨਾ “ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ? ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਆਕਾਰ 

ਵਜੋਂ ਤੀਜੇ ਨੰਬਰ 'ਤੇ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕੁਲ 

ਚਾਰ ਅਧਿਆਇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਅਧਿਆਇ 454 

ਛੰਦਾਂ ਦਾ, ਦੂਜਾ 52 ਛੰਦਾਂ ਦਾ, ਤੀਜਾ ਚਾਰ ਛੰਦਾਂ 

ਦਾ ਅਤੇ ਚੌਥਾ 78 ਛੰਦਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ 

136 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਕਲਿਯੁਗ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਸ਼ਾ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 

ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਤਾਰ ਦਾ ਮੁੱਖ 

ਕਰਤੱਵ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ੫ਾ੫ ਸੰਝੁਹ /#਼ਨਾਰਨ 
ਕਾਉ ਕਾਲਕਾ ਅਵਤਾਰ ਕਹਾਵਹਨੇ / 

ਇਹ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ “ਕਲਕੀ ਪੁਰਾਣ” ਤੋਂ ਇਕ 

-ਦਮ ਸੁਤੌਤਰ ਅਤੇ ਕਵੀ ਕਲਪਿਤ ਹੈ। ਜੇ ਦੋਹਾਂ 

ਕਥਾਵਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸਾਂਝ ਹੈ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਇਹ ਕਿ 

ਕਲਕੀ ਦੇ ਅਵਤਾਰ ਹੋਣ ਦੀ ਕਲਪਨਾ, ਉਸ ਦਾ 

ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਜਿਤਣਾ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰ ਚਾਰ ਕਰਨਾ। 

ਮਰਵਾ ਕੇ ਸਾਰੀ ਅਵਤਾਰ ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵਹੀਨ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਇਸ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਲਈ 60 ਕਿਸਮ ਦੇ ਛੰਦ 

ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਕਈ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਨਾਮਾਂਤਰ ਵੀ ਹਨ। 

ਯੁੱਧ-ਚਿਤ੍ਣ ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਅਤੇ ਤਦ-ਵਕਤੀ 

ਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। ਯੁੱਧ-ਚਿਤ੍ਣ ਲਈ ਲਘੂ 

ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕਰਕੇ ਗਤਿ ਨੂੰ ਤੀਬਰ ਅਤੇ ਤੀਖਣ 

ਚੌਰਾਸੀ-ਲੱਖ-ਜੂਨਾਂ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਵਰਣ-ਪ੍ਯੋਗ ਰਾਹੀ' 

ਗਈਆਂ ਹਨ। ਮੁੱਖ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਰਜ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਅਰਬੀ 

ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੇ। ਪੰਜਾਬੀ 

ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਯੁੱਧ-ਚਿਤ੍ਣ 

ਵਿਚ ਅਵਧੀ ਅਤੇ ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਰੂਪ 
ਵੀ ਭਾ ਮਾਰਦਾ ਹੈ। 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੀਰ ਮਹਿਦੀ ਦਾ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਰਣਿਤ ਹੈ। ਯਾਰ੍ਹਾਂ 

ਤੋਮਰ ਛੋਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਕਥਾ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਕਲਕੀ ਅਵਤਾਰ ਦੇ ਅਭਿਮਾਨੀ ਅਤੇ ਅਤਿਆਚਾਰੀ 

ਹੋਣ ਕਰਕੇ “ਕਾਲ-ਪੁਰਖ” ਮੀਰ ਮਹਿਦੀ ਨਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀ 

ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰੇਗਾ। ਉਹ ਕਲਕੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦੇਵੇਗਾ, 

ਸਤਿਯੁਗ ਦਾ ਪੁਨਰ ਆਰੈਭ ਹੋਵੇਗਾ। ਮੀਰ ਮਹਿਦੀ ਵੀ 

ਬਹੁਤ ਹੈਕਾਰੀ ਹੋ ਜਾਵੇਗਾ। ਉਸ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ 

“ਕਾਲ-ਪੁਰਖ” ਇਕ ਕੀੜਾ ਉਸ ਦੇ ਕੈਨ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਕਰਾ 

ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦੇਵੇਗਾ। 

ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ “ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਾਰ ਨਾਲ ਦਬੀ ਧਰਤੀ 

ਆਪਣੇ ਉੱਧਾਰ ਲਈ ਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਪਾਸ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਜੋ ਉਸ 

ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੂੰ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ 

ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਅਵਤਾਰ 
ਧਾਰ ਕੇ ਧਰਤੀ ਦਾ ਭਾਰ ਹਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਜਦੋਂ 

ਉਹ ਅਵਿਵੇਕੀ ਅਤੇ ਅਤਿਆਚਾਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ 

ਦੇ ਹੰਕਾਰ ਨੂੰ ਨ ਸਹਿ ਕੇ ਕਾਲ ਪੁਰਖ ਉਸ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ 

ਉਸ ਦੀ ਥਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਅਵਤਾਰ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਹੈ ਹੈਕਾਰੀ ਹੋਣਾ ਅਤੇ 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣਾ। 

ਇਹ ਅਵਤਾਰ ਯੁੱਧ-ਕਲਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਬੀਨ ਹਨ ਅਤੇ ਯੁੱਧ 

ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਸਾਖ ਬਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਚੌਰਾਸੀ-ਲਖ-ਜੂਨਾਂ : “ਜੂਨ” ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਯੋਨਿ” ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਅਪਤ੍ਰੰਸ਼ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਜੀਵਾਂ ਦੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਜਾਤੀਆਂ। ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਰਤੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ 

ਅਤੇ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 84 ਲੱਖ ਦਸੀ 
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ਗਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਜਲ, ਥਲ, ਵਾਯੂ ਅਤੇ ਆਕਾਸ਼ 
ਵਿਚ ਉੱਡਣ ਵਾਲੇ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਨੌਂ ਲੱਖ ਜਲ-ਵਾਸੀ, ਦਸ ਲੱਖ ਵਾਯੂ ਵਿਚ ਉੱਡਣ ਵਾਲੇ, 
ਵੀਹ ਲੱਖ ਸਥਿਰ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਬ੍ਿਛ ਆਦਿ, ਤੀਹ ਲੱਖ 
ਪਸ਼ੂ, ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਲੱਖ ਰੀਂਗਣ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਚਾਰ ਲੱਖ ਮਨੁੱਖ 

ਜਾਤਿ ਵਰਗੇ ਸਾਰੇ ਜੀਵ ਜਿਵੇਂ ਬੈਦਰ, ਲੈਗੂਰ, ਬਨਮਾਨਸ 

ਆਦਿ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 

ਕੁਝ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਵਰਗ-ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ 
ਫ਼ਰਕ ਵੀ ਹੈ। ਜੈਨ-ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਹ ਵਰਗ- 
ਗਿਣਤੀ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੁਝ ਵਿਲੱਖਣ ਜਿਹੀ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਪਰ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਉਪਰੋਕਤ ਵੰਡ ਹੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕੀਤੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੂਨਾਂ ਦੀ 
ਅਨੰਤਤਾ ਬਾਰੇ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਕਈ ਜਨਮ ਭਏ ਕੀਟ 
ਪੜੰਗਾ/ ਕਈਂ ਜਨਮ ਗਜ ਮੰਨ ਕਰੰਗਾ/ ਕਈ ਜਨਮ 

ਪੰਥੀ ਸ਼ਰਪ ਹੋਇਓ/ ਕਈ ਜਨਮ /ਵਿਚ /ਲ੍੍‌ਪ ਜੇ/ਇਓ/ 

(ਗੁ.ਗੰ.76)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ (ਜੂਨਾਂ) ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ-ਵਿਧੀ 

ਨੂੰ ਪ੍ਰਮੁਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਚਾਰ ਖਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ- ਅੰਡਜ (ਅੰਡੇ ਤੋੱ' ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ), ਜੇਰਜ (ਜੇਰ ਤੋਂ 
ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ), ਉਦਭਿਜ (ਧਰਤੀ ਵਿਚੋਂ ਉੱਗਣ ਵਾਲੇ) 
ਅਤੇ ਸਵੇਤਜ (ਪਸੀਨੇ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਕਰਦਿਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-- ਅੰਡਜ ਜੋਰਲ ਓਤਭੁਜ ਸ਼ੋਤਲ਼ 

ਤੰਠੇ ਕੰਤੇ ਜੰਤਾ/ (ਗੁ ਗੰ 96)। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ ਨੇ 84 ਲੱਖ ਜੂਨਾਂ 

ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਮੁਹਾਵਰੇ ਵਜੋ' ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 

ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੂਨਾਂ ਦੇ ਚੱਕਰ ਤੋਂ ਬਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-- 
ਲਥ' ਚਉਰਾਸੀਹ ਜੀਆ ਉਪਾਏ //ਜਿਸ਼ ਨੇਂ ਨਦ/ਨੈ ਕਠੇ /ਤਸ਼ਹ 

ਗੜ #ਲਾਏ /(ਗੁ ਰੰ ..13)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ 

ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜੂਨ ਸਭ ਤੋ ਉੱਤਮ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ-- ਅਵਰ 

ਜਾਨੈ ਤੰਗੀ ਪਨੈਹਾਨਂ //ਇਸ਼ ਧਰਤਾੰਂ ਮਹ ਤੰਗੀ /ਸਕਾਦਾਗਾ / 

(ਗੁ.ਗੰ.374)। 

ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-੧ (ਕਾਵਿ) : “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੀ ਵੱਡਾਕਾਰੀ 
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ਕਮ ਵਿਚ “ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-੧" ਦਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। “ਅਪਨੀ 
ਕਥਾ' ਦੇ ਚੌਦਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ ਅੰਤ 'ਤੇ ਇਸ ਪ੍ਸੈਗ-ਕਰਮ 
ਵਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਨਾਂ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਕਵੀ ਦੁਆਰਾ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ - ਅਥ ਚੰਡੀ ਚਨੈੜ ਓਕਾਂਤਿ 
/ਝਲਾਸ਼। ਇਸ ਕਥਾ ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ 'ਮਾਰਕੰਡੇ ਪੁਰਾਣ” 
ਵਿਚਲਾ “ਦੁਰਗਾ ਸਪਤਸ਼ਤੀ” ਪ੍ਰਸੰਗ ਹੈ। ਇਸ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ 

ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਉਲੇਖ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕੁਲ 233 ਛੰਦ ਅਤੇ ਸੱਤ 

ਅਧਿਆਇ ਹਨ। ਸੱਤਵਾਂ ਅਧਿਆਇ ਛੰਦ ਅੰਕ 224 ਉਤੇ 

ਮੁਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਪਿਛੋਂ ਨੌਂ ਛੰਦ ਸਮਾਪਨ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਜਿਤ ਉਪਰੈਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਦੇਵੀ 

ਦਾ ਯਸ਼ਗਾਨ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਰਚੈਤਾ ਦੀ ਵਰ 
-ਯਾਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕੁਝ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਅੱਠਵਾਂ ਅਧਿਆਇ 
ਵੀ ਮੰਨ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪਹਿਲੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੁਲ 12 ਛੰਦ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਕਰਨ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੇਵੀ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਵੀਰਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 

ਹੈ। ਇਸ ਪਿਛੋਂ ਗੁਰੰਥ-ਰਚਨਾ ਲਈ ਆਗਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨਾ, ਸੁਰਥ ਰਾਜੇ ਦਾ ਰਾਜ ਤਿਆਗ ਕੇ ਮੋਧਾ ਰਿਸ਼ੀ ਦੇ 

ਆਸ਼੍ਮ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਅਤੇ ਚੰਡੀ ਦੀ ਕਥਾ ਸੁਣਨਾ, 

ਸ਼ੇਸ਼ਸ਼ੱਯਾ ਉਤੇ ਲੇਟੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਕੰਨਾਂ ਦੀ ਮੈਲ ਤੋ' ਮਧੁ 

ਅਤੇ ਕੈਟਭ ਨਾਂ ਦੇ ਦੈੱਤਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੁਆਰਾ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਸ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗ ਦਾ 

ਆਧਾਰ 'ਮਾਰਕੰਡੇ ਪੁਰਾਣ” ਦਾ 81ਵਾਂ ਅਧਿਆਇ ਹੈ। 

ਉਥੇ 77 ਸਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਨੂੰ ਇਥੇ 

ਕੇਵਲ ਛੇ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਸਮੋਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 

ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਘਟਨਾਵਾਂ ਸਮਾਨ ਹਨ ਪਰ 'ਮਾਰਕੰਡੇ ਪੁਰਾਣ” 

ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਵਿਸਥਾਰ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੈ। 

ਦੂਜੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੁਲ 40 ਛੰਦ ਹਨ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਮਹਿਖਾਸੁਰ ਨਾਲ ਹੋਏ ਚੰਡੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ 

ਦੈੱਤ ਦੇ ਬਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਦਸਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਮਹਿਖਾਸੁਰ ਨੇ ਸ਼ਕਤੀ ਇਕੱਠੀ ਕਰਕੇ ਦੇਵਤਿਆਂ 
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ਰ੍ ਨੂੰ ਹਰਾ ਦਿੱਤਾ। ਬਚੇ ਹੋਏ ਦੇਵਤੇ ਕੈਲਾਸ਼ ਪਰਬਤ ਉਤੇ 

ਦੇਵੀ ਦੁਰਗਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਗਏ। ਇਸ਼ਨਾਨ ਲਈ ਨਿਕਲੀ 

ਦੁਰਗਾ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਦੁਖੜਾ ਸੁਣਾਇਆ। ਦੁਰਗਾ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਸਹਾਇਤਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ ਅਤੇ ਦੈੱਤਾਂ ਦੀ 

45 ਪਦਮ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਮਹਿਖਾਸੁਰ ਨੂੰ 

ਮਾਰਿਆ ਅਤੇ ਇੰਦ ਨੂੰ ਰਾਜ ਸਿੰਘਾਸਨ ਉਤੇ ਬਿਠਾਇਆ। 

ਇਹ ਸਾਰਾ ਪ੍ਰਸੰਗ ਮੋਟੇ ਤੌਰ 'ਤੇ 'ਮਾਰਕੰਡੇ ਪੁਰਾਣ” ਦੇ 

82ਵੇਂ ਅਤੇ 83ਵੇਂ' ਅਧਿਆਵਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਤੀਜੇ ਅਧਿਆਇ ਦੇ 48 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ੁੰਭ ਅਤੇ 

ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਦੈੱਤ ਭਰਾਵਾਂ ਦਾ ਤੇਜਸਵੀ ਹੋਣਾ ਅਤੇ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਸ਼ ਵਾਸਤੇ ਚੰਡੀ ਦਾ ਯੁੱਧ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋਣਾ 

ਆਦਿ ਦਾ ਬਿਆਨ ਹੈ। ਦੁਰਗਾ ਦਾ ਅਤਿਅੰਤ ਸੁੰਦਰ ਰੂਪ 

ਧਾਰ ਕੇ ਹਿਮਾਲਾ ਪਰਬਤ ਉਤੇ ਬੈਠਣਾ, ਉਸ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ 

ਆਏ ਇਕ ਦੈਂਤ ਦਾ ਆਪਣੇ ਨਾਇਕ ਸ਼ੁੰਭ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ 

ਸੁੰਦਰਤਾ ਬਾਰੇ ਦਸਣਾ, ਸ਼ੁੰਭ ਦਾ ਆਪਣੇ ਨਾਇਕ ਧੂਮ 

ਲੋਚਨ ਨੂੰ ਦੁਰਗਾ ਦੇ ਪਕੜਨ ਲਈ ਭੇਜਣਾ, ਧੂਮ ਲੋਚਨ 

ਨਾਲ ਦੇਵੀ ਦਾ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਅਤੇ ਧੂਮ੍‌ ਲੋਚਨ ਦਾ ਬਧ। ਦੇਵੀ 

ਦਾ ਮੱਥਾ ਫੋੜ ਕੇ ਕਾਲੀ ਵੀ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ 

ਜਿਸ ਨੇ ਯੁੱਧ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਮੂਲ 

ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੰਗ (ਅਧਿਆਇ 84, 85, 86) ਨਾਲੋਂ ਇਥੇ 

ਅੰਤਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਦੇਵੀ ਨੂੰ ਵੇਖਣ ਵਾਲੇ ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਦੈੱਤ 

ਚੰਡ ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਹਨ। ਮੂਲ ਕਥਾ ਵਿਚ ਕਾਲੀ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ 

ਹੋਣ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਉਲੇਖ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ 

ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਬੜੇ ਸੁਭਾਵਿਕ 

ਤਰੀਕੇ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਚੌਥੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੁਲ 16 ਛੰਦ ਹਨ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਧੂਮੁ ਲੋਚਨ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਜੀਵਿਤ ਬਚ ਰਹੇਂ 

ਇਕ ਦੈਤ ਰਾਹੀਂ ਸ਼ੁੰਭ ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਦੀ ਸੂਚਨਾ 

ਮਿਲੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਫਿਰ ਸ਼ੁੰਭ ਆਪਣੇ ਸੈਨਾ ਨਾਇਕਾਂ 

ਚੰਡ ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਨੂੰ ਚਤੁਰੈਗਣੀ ਸੈਨਾ ਸਹਿਤ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਨੂੰ 

ਭੇਜਦਾ ਹੈ। ਭਿਆਨਕ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਦੋਵੇਂ ਦੈੱਤ- 

ਨਾਇਕ ਮਾਰੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਮੂਲ ਕਥਾ ਦੇ 86ਵੇ' ਅਤੇ 87ਵੇਂ 

ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਚੰਡ ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਨਾਲ ਦੁਰਗਾ ਦਾ ਯੁੱਧ 

ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਸਗੋਂ ਉਸ ਦੇ ਮੱਥੇ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈ ਭਿਆਨਕ 

ਮੁਖ ਵਾਲੀ ਕਾਲੀ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਾਲੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ 
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ਮਾਰ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਿਰ ਦੁਰਗਾ ਅਗੇ ਸੁਟਦੀ ਹੈ। 

ਪੰਜਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ 52 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਚੰਡ ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ੁੰਭ 

-ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਨੇ ਰਕਤਬੀਜ ਨਾਂ ਦੇ ਦੈਤ ਨੂੰ ਭਾਰੀ ਸੈਨਾ ਦੇ ਕੇ 

ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਦੁਰਗਾ ਅਤੇ ਰਕਤਬੀਜ ਦਾ 

ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। ਰਕਤਬੀਜ ਦੀਆਂ ਧਰਤੀ ਉਤੇ 

ਡਿਗੀਆਂ ਲਹੂ ਦੀਆਂ ਬੂੰਦਾਂ ਤੋਂ ਜਦੋਂ ਹੋਰ ਰਕਤਬੀਜ ਪੈਦਾ 
ਹੋਣ ਲਗੇ ਤਾਂ ਦੁਰਗਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਸਤਕ ਤੋਂ ਕਾਲੀ ਨੂੰ 

ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਕੇ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਰਕਤਬੀਜ ਦਾ ਲਹੂ 

ਪੀ ਕੇ ਬਧ ਕਰ ਦੇਵੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੁਰਗਾ ਅਤੇ ਕਾਲੀ ਨੇ 

ਮਿਲ ਕੇ ਰਕਤਬੀਜ ਦਾ ਅੰਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਮੂਲ ਕਥਾ 

(ਅਧਿਆਇ 88) ਵਿਚ ਚੰਡ ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਰਕਤਬੀਜ ਨੂੰ ਤੁਰੰਤ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਭੇਜਿਆ 

ਜਾਂਦਾ, ਸਗੋਂ ਦੈੱਤਾਂ ਦੀ ਹਾਲਤ ਨੂੰ ਪਤਲਾ ਵੇਖ ਕੇ ਰਕਤਬੀਜ 

ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਕੁਦ ਪਿਆ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਬਲ ਯੁੱਧ- 

ਵਰਣਨ ਦੇ ਸੁਭਾਵਿਕ ਅਤੇ ਯੁਗ ਅਨੁਸਾਰੀ ਰੂਪ ਉਤੇ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅਮਾਨਵੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦੀ ਅਣਹੋਂਦ 

ਕਾਰਣ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਰਣਾ-ਦਾਇਕ ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

30 ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਛੇਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਰਚੈਤਾ ਨੇ 

ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਰਕਤਬੀਜ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਅਤੇ ਦੈਂਤ ਦਲ 

ਦੀ ਹੋਈ ਹਾਰ ਤੋਂ ਕੋਧਿਤ ਹੋਏ ਦੋਵੇਂ ਦੈਂਤ ਨਾਇਕ ਸ਼ੁੰਭ 

ਅਤੇ ਨਿਸੁੰਭ ਵਿਸ਼ਾਲ ਸੈਨਾ ਲੈ ਕੇ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ। ਦੁਰਗਾ ਅਤੇ ਕਾਲੀ ਦੈਤ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਖੂਬ ਯੁੱਧ 

ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਭਿਆਨਕ ਯੁੱਧ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਵਿਸ਼ਣੂ 

ਆਦਿ ਦੇਵਤੇ ਵੀ ਡਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੇਵੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 

ਲਈ ਹੋਰ ਦੇਵ-ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਭੇਜਦੇ ਹਨ ਜੋ ਦੁਰਗਾ ਵਿਚ 

ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਦੁਰਗਾ ਅਤੇ ਦੈੱਤ ਰਾਜੇ ਨਿਸ਼ੁੰਭ 

ਦਾ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਦੇਵੀ ਹੱਥੋਂ 

ਮਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੂਲ ਕਥਾ (ਅਧਿਆਇ 89) ਵਿਚ 

ਦੋਵੇ' ਦੈਂਤ ਨਾਇਕ, ਸ਼ੁੰਭ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ੁੰਭ, ਇਕਠਿਆਂ ਯੁੱਧ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। “ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ” ਦਾ ਯੁੱਧ ਵਰਣਨ ਅਧਿਕ 

ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਅਤੇ ਸਜੀਵ ਹੈ। 

ਸੱਤਵਾਂ ਅਧਿਆਇ 22 ਛੰਦਾਂ ਦਾ ਹੈ।ਇਸ ਵਿਚ 

ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ੈਭ ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਆਪਣੀ ਸੈਨਾ ਦੀ _ 
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ਹਾਰ ਅਤੇ ਭਰਾ ਦੇ ਬਧ ਦਾ ਸਮਾਚਾਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ 

ਕਂਧਿਤ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੀ ਸਾਰੀ ਸੈਨਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਨਾਲ ਯੁੱਧ 

ਵਿਚ ਕੁਦ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਦੀ ਲਾਸ਼ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ 

ਬਿਹਬਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਭਿਆਨਕ ਯੁੱਧ ਉਪਰੈਤ 

ਦੁਰਗਾ ਸ਼ੁੰਭ ਦੇ ਦੋ ਟੁਕੜੇ ਕਰਕੇ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਸੁਟ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਮੂਲ ਕਥਾ (ਅਧਿਆਇ 90) ਨਾਲ ਸ਼ੁਭ ਦੇ ਯੁੱਧ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੀ 
ਘਟਨਾ-ਗਤ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ ? ਪਰ ਵਰਣਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 

ਅੰਤਰ ਹੈ। “ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ” ਦਾ ਯੁੱਧ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਨਹੀਂ, 

ਮਾਨਵੀ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀਆਂ 

ਹਾਲਤਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖ ਕੇ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਅੰਤਿਮ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਨੌ ਛੰਦ ਹਨ। 

ਦੇਵਤੇ ਮਿਲ ਕੇ ਦੇਵੀ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅੰਤ 'ਤੇ 

ਰਚੈਤਾ ਵਰ-ਯਾਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ (231)। ਇਹ ਰਚਨਾ 

“ਕੌਤਕ ਹੇਤ” ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਕੌਤਕ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸਾਧਾਰਣ 

ਜਨਤਾ ਨੂੰ ਵਕਤ ਦੀ ਬਲਸ਼ਾਲੀ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੁੱਧ ਬਗ਼ਾਵਤ 

ਲਈ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸੁਤੌਤਰਤਾ ਨੂੰ ਹਾਸਲ 

ਕਰਨ ਲਈ ਸਿਰ ਨੂੰ ਤਲੀ ਉਪਰ ਧਰ ਲੈਣਾ। ਇਸ ਅਧਿਆਇ 

ਵਿਚ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਕਥਾ-ਸੂਤਰ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ ਮੂਲ ਕਥਾ 

ਤੋਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਲਗਭਗ ਸੁਤੰਤਰ ਹੈ। 

ਰਚੈਤਾ ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਰਚਨਾ ਕਬਿੱਤਾਂ 

ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਅਤੇ ਰਦੁਮਈ ਰਸ ਵਾਲੀ ਹੈ- ਚੰਡੀ ਚਾਨੜ੍ 

ਕਾ/ਵਿਤਨ ਆ ਝਰ/ਨੈਓ ਸਭ ਹੀ ਰਸ਼ ਰਦ੍ਮਈਂ ਹੈ/ਪਰ ਇਸ 
ਵਿਚਲੇ ਸਾਰੇ ਦੇ ਸਾਰੇ 233 ਛੰਦ ਕਬਿੱਤ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਸਗੋਂ 

ਸਵੈਯਾ, ਦੋਹਰਾ, ਸੋਰਠਾ, ਤੋਟਕ, ਰੇਖ਼ਤਾ, ਪੁਨਹੇ ਆਦਿ 

ਛੋਦਾਂ ਦੀ ਵੀ ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਹੈ। ਸਵੈਯਾ ਛੰਦ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਹੈ। 

ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਵਿਚ ਉਕਤੀ ਦੇ ਚਮਤਕਾਰ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ 

ਦੀ ਸਜਾਵਟ ਦਾ ਖ਼ਾਸ ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਾਵਿ- 

ਕੌਸ਼ਲ ਦੀ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਉਤਮ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਰਚੈਤਾ ਦੀ 
ਆਪਣੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਰਤਨ ਪਦ ਕਰ ਝਚਨ ਜੀਨ 

ਤਾ #ੱ ਗਚੱਂ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਮੰਜੀ ਹੋਈ ਬ੍ਰਜ ਹੈ, ਅਰਬੀ 

ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਵਰਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਵੀਰ 

ਅਤੇ ਰੌਦ ਰਸਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। 

ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ-੨ (ਕਾਵਿ) : “ਦਸਮ ਰਥ" ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
ਇਸ ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ ਵਿਚ ਕੁਲ 262 ਛੰਦ ਅਤੇ ਅੱਠ 
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ਅਧਿਆਇ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਮੂਲ ਸਰੋਤ 

ਵਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਚਰਿਤ੍੍‌ ਦੇ ਮੂਲ ਸਰੋਤ 

ਸੋਬੈਧੀ ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਅਨੁਮਾਨ ਦੇ ਆਧਾਰ 

'ਤੇ ਵਖ ਵਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਦੇਵੀ ਭਾਗਵਤ 

ਪੁਰਾਣ”, “ਮਾਰਕੰਡੇ ਪੁਰਾਣ” (ਦੁਰਗਾ ਸਪਤਸ਼ਤੀ) `ਤੇ 
ਆਧਾਰਿਤ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਰੈਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਵੇਖਣ 'ਤੇ 

ਇਹ 'ਮਾਰਕੰਡੇ ਪੁਰਾਣ” ਦੇ ਅਧਿਕ ਨੇੜੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਦਾ ਚਰਿਤ੍ ਉਲੀਕਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਯੁੱਧ- 

ਵਰਣਨ ਅਧਿਕ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਵੀ ਸਿੱਧਾ, ਸਪੱਸ਼ਟ। 

ਯੁੱਧ ਦੀ ਗਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਵਿਚ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਅਤੇ 

ਤੀਬਰ ਗਤਿ ਵਾਲੋਂ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਪਹਿਲੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੁਲ 38 ਛੰਦ ਹਨ। 

ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ, ਪ੍ਸਤਾਵਨਾ ਜਾਂ ਮੰਗਲਾ- 

ਚਰਣ ਦੇ ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ 

ਘਟਨਾ ਮਹਿਖਾਸੁਰ ਦੇ ਸ਼ਕਤੀਵਾਨ ਹੋਣ ਦਾ ਉਲੇਖ ਕਰਦੀ 

ਹੈ। ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ ਸਾਰੇ ਦੇਵਤੇ ਭੈਭੀਤ ਹੋ ਕੇ ਅਤੇ ਯੋਗੀਆਂ 

ਦਾ ਭੇਸ ਧਾਰ ਕੇ ਕੈਲਾਸ਼ ਪਰਬਤ `ਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਥੇ ਉਹ 

ਦੁਰਗਾ ਦੇਵੀ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੇਵੀ ਪ੍ਸੈਨ 

ਹੋਂ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹਡ-ਬੀਤੀ ਸੁਣਦੀ ਹੈ। ਫਿਰ ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਧਾਰ 

ਕੇ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਵਾਰੀ ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਮਦਦ 

ਲਈ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਨੂੰ ਚਾਲੇ ਪਾਂਦੀ ਹੈ। ਮਹਿਖਾਸੁਰ ਅਤੇ 
ਦੇਵੀ ਦਾ ਯੁੱਧ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦੇਵੀ ਕੌਂਧ ਵਿਚ ਆ ਕੇ 

ਮਹਿਖਾਸੁਰ ਦਾ ਬਧ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦੈਂਤ ਸੈਨਾ ਹਾਰ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 'ਮਾਰਕੰਡੇ ਪੁਰਾਣ” (82 ਅਤੇ 83 ਅਧਿ.) ਦੀ 

ਮੂਲ ਕਥਾ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਇਸ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ 

ਹੋਇਆ। ਦੇਵੀ ਦੇ ਸੁਆਸਾਂ ਤੋ ਗਣਾਂ ਦਾ ਪੈਦਾ ਹੋਣਾ, 

ਮਹਿਖਾਸੁਰ ਦਾ ਯੁੱਧ ਦੌਰਾਨ ਕਈ ਰੂਪ ਧਾਰਨਾ ਅਤੇ ਦੇਵੀ 

ਦਾ ਮਦਿਰਾ ਸੇਵਨ ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਇਸ 

ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। 

26 ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਦੂਜੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਹਿਖਾਸੁਰ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋ ਬਾਦ ਸ਼ੁੰਭ 

-ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਨਾਂ ਦੇ ਦੈੱਤ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਤੋਂ 

ਰਾਜ ਖੋਹ ਲਿਆ। ਹਾਰੇ ਹੋਏ ਦੁਖੀ ਦੇਵਤੇ ਚੰਡੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ 

ਵਿਚ ਆਏ। ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਪ੍ਾਰਥਨਾ ਸੁਣ ਕੇ ਦੇਵੀ ਯੁੱਧ 
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ਲਈ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਆਈ। ਦੈੱਤਾਂ ਵਲੋਂ' ਧੂਮ੍‌ ਲੋਚਨ ਯੁੱਧ 
-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਨਿਤਰਿਆ। ਦੋਹਾਂ ਦਲਾਂ ਦਾ ਭਿਆਨਕ ਯੁੱਧ 

ਹੋਇਆ। ਦੇਵੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਵਾਹਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੈਰੀ ਦਲ 

ਦਾ ਬਹੁਤ ਨਾਸ਼ ਕੀਤਾ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਕਾਲੀ ਨੇ ਧੂਮ ਲੋਚਨ 

ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਹਾਰੀ ਹੋਈ ਦੈਂਤ ਸੈਨਾ ਨੇ ਸ਼ੁਭ ਨੂੰ ਧੂਮ 
ਲੋਚਨ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ। ਮੂਲ ਕਥਾ 

(ਅਧਿਆਇ 84,85 ਅਤੇ 86) ਵਿਚ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਘਟਨਾਵਾਂ 

ਦਾ ਉਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ ਉਹ ਇਸ ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਵੀ 

- ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀਆਂ। ਧੂਮ ਲੌਚਨ ਵੀ ਉਥੇ ਦੇਵੀ ਨਾਲ ਯੁੱਧ 
ਕਰਦਿਆਂ ਨਹੀਂ ਮਰਦਾ ਸਗੋ ਉਸ ਦੀ ਹੁੰਕਾਰ ਨਾਲ ਹੀ 

ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਦੇਵੀ ਦਾ ਵਾਹਨ ਸ਼ੇਰ ਹੀ ਸਾਰੀ 

ਦੈਂਤ ਸੈਨਾ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਤੀਜੇ ਅਧਿਆਇ ਦੇ 13 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਚੰਡ ਅਤੇ 

ਮੁੰਡ ਨਾਂ ਦੇ ਦੈੱਤਾਂ ਦੇ ਯੁੱਧ ਅਤੇ ਬਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਧੂਮ ਲੋਚਨ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ੁੰਭ ਚੋਡ ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਨਾਂ 

ਦੇ ਨਾਇਕਾਂ ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਲਈ ਭੇਜਦਾ ਹੈ। ਧੂਮੁ ਲੋਚਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਚੰਡੀ ਕੈਲਾਸ਼ ਪਰਬਤ ਵਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਦੈਂਤ ਨਾਇਕ 

ਧੂਮੁ ਲੋਚਨ ਦੀ ਸੈਨਾ ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ 

ਦੇਵੀ ਨੂੰ ਦੇਖਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਗੁਪਤਚਰ ਬਣਾ ਕੇ ਉਸ 

ਦਾ ਥੇਹ-ਠਿਕਾਣਾ ਜਾਣਨ ਲਈ ਕੈਲਾਸ਼ ਪਰਬਤ ਉਤੇ 

ਭੇਜਦੇ ਹਨ। ਚੰਡੀ ਨਵੀਂ ਦੈੱਤ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ 

ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅੰਤ 

ਵਿਚ ਕਾਲੀ ਦੋਹਾਂ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਦੈਂਤ ਦਲ ਦਾ ਸੈਘਾਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਮੂਲ ਕਥਾ (ਅਧਿਆਇ 
86 ਅਤੇ 87) ਵਿਚ ਕਾਲੀ ਰਾਹੀਂ ਦੈਂਤ ਪੱਖ ਦੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੇ 

ਖਾਏ ਜਾਣ ਦਾ ਵਰਣਨ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

45 ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਚੌਥੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਰਕਤਬੀਜ 

ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਚੰਡ ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਦੇ ਮਾਰੇ 

ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੈਤ ਰਾਜਾ ਸ਼ੁੰਭ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਨਿਸ਼ੁੰਭ 

ਨਾਲ ਸਲਾਹ ਕਰਕੇ ਰਕਤਬੀਜ ਨਾਂ ਦੇ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਨੂੰ 

ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਸੈਨਾ ਦੇ ਕੇ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਚੰਡੀ 

ਵੀ ਦੈੱਤਾਂ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਰੌਲਾ ਸੁਣ ਕੇ ਪਰਬਤ ਤੋਂ ਹੇਠਾਂ 

ਉਤਰ ਆਈ ਅਤੇ ਰਕਤਬੀਜ ਨਾਲ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਰਕਤਬੀਜ ਨੇ ਕਈ ਰੂਪ ਧਾਰੇ, ਪਰ ਦੇਵੀ ਨੇ ਸਭ 

ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਕਾਲੀ ਰਕਤਬੀਜ ਦੀਆਂ ਧਰਤੀ ਉਤੇ 

ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-੨ 

ਡਿਗੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਬੁੰਦਾਂ ਨੂੰ ਪੀ ਗਈ। ਲਹੂ ਦੇ ਵਗਣ 
ਨਾਲ ਰਕਤਬੀਜ ਸਿਥਲ ਹੋ ਕੇ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਡਿਗ ਪਿਆ 

ਅਤੇ ਮਰ ਗਿਆ। ਮੂਲ ਕਥਾ (ਅਧਿਆਇ 88) ਵਿਚ ਚੰਡ 

ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਦੈੱਤਾਂ 

ਦੀ ਹੋ ਰਹੀ ਹਾਰ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਰਕਤਬੀਜ ਯੁੱਧ ਆਰੋਭ ਕਰਦਾ 

ਹੈ। ਮੂਲ ਕਥਾ ਨਾਲੋ ਇਸ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਵਰਣਨ 

ਅਧਿਕ ਅਤੇ ਸਜੀਵ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਪੰਜਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੁਲ 34 ਛੰਦ ਹਨ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਦਾ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਹੈ। ਰਕਤਬੀਜ ਦੇ 

ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਦੀ ਗੱਲ ਸੁਣ ਕੇ ਸ਼ੁੰਭ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਆਪਣੀ 

ਸੈਨਾ ਲੈ ਕੇ ਯੁੱਧ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਆਪਣੀ 

ਹਾਰ ਵੇਖ ਕੇ ਸ਼ੁੰਭ ਬਹੁਤ ਕ੍ਰਧਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦੁਰਗਾ ਨੂੰ 

ਦਿੱਤਾ। ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਆਪਣੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਸੈਨਾ ਸਹਿਤ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ 

ਵਲ ਤੁਰ ਪਿਆ, ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਇੰਦ ਨੂੰ ਸਲਾਹ ਕਰਨ ਲਈ 

ਬੁਲਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਦੁਰਗਾ ਦੀ ਜਿਤ ਦੇ ਉਪਾ ਸੋਚਣ ਲਗੇ। 

ਫ਼ੈਸਲਾ ਹੋਇਆ ਕਿ ਸਾਰੇ ਦੇਵਤੇ ਆਪਣੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 

ਦੁਰਗਾ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਭੇਜਣ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਦੁਰਗਾ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਨੇ ਖੂਬ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਟੇ 

ਵਜੋਂ ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੈਤ ਫ਼ੌਜ ਭੱਜ ਗਈ। 

ਮੂਲ ਕਥਾ (ਅਧਿਆਇ 89) ਵਿਚ ਸ਼ੁੰਭ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਦੋਵੇ' 

ਦੇਵੀ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

63 ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਛੇਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਸ਼ੁੰਭ ਦੇ 

ਬਧ ਦੀ ਕਥਾ ਦਰਜ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ 'ਤੇ 

ਸ਼ੁੰਭ ਖ਼ੁਦ ਆਪਣੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਸੈਨਾ ਸਹਿਤ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ 

ਆ ਪਹੁੰਚਦਾ ਹੈ। ਵਾਤਾਵਰਣ ਉਤੇ ਗੰਭੀਰ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪੈੱਦਾ 

ਹੈ। ਘੋਰ ਯੁੱਧ `ਵਚ ਮਾਰੀ ਗਈ ਆਪਣੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਸੈਨਾ 

ਦੇ ਮਾੜੇ ਹਾਲ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਸ਼ੁੰਭ ਸ਼ਿਵ ਦਾ ਧਿਆਨ ਧਰਦਾ 

ਹੈ। ਉਧਰ ਦੁਰਗਾ ਨੇ ਦੂਤੀ ਨੂੰ ਸ਼ਿਵ ਪਾਸ ਭੇਜਿਆ ਕਿ 
ਉਹ ਦੈੱਤ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਛਡਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦੇਵੇ । ਦੈਂਤ 

ਰਾਜਾ ਨੇ ਯੁੱਧ ਛਡਣੋ ਨਾਂਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਉਥੇ ਜਾ 

ਡਟਿਆ ਜਿਥੇ ਦੁਰਗਾ ਖੜੋਤੀ ਸੀ। ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਉਪਰੈਤ 

ਸ਼ੁਭ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਮੂਲ ਕਥਾ (8੪8 ਅਧਿਆਇ) ਨਾਲੋ 

ਇਹ ਪ੍ਰਸੈਗ ਸੁਤੰਤਰ ਜਿਹਾ ਹੋ ਕੇ ਚਲਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ 

ਦੂਤ ਬਣਾ ਕੇ ਭੇਜਣ ਦੀ ਗੱਲ ਮੂਲ ਕਥਾ ਵਿਚ ਰਕਤਬੀਜ 



ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ 

ਦੇ ਪੁਸੈਗ ਵਿਚ ਆਈ ਹੈ। 
ਸੱਤਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ 37 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਦੇਵੀ 

ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਦੇਵੀ ਨੂੰ ਜਿਤ ਦਾ ਤਿਲਕ 

ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮੂਲ-ਕਥਾ (91 ਅਧਿਆਇ) ਵਿਚ 

ਵੀ ਦੇਵੀ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਹੋਈ ਹੈ। ਅੰਤਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਮੂਲ- 

ਕਥਾ ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਰੂਪਾਂ ਅਤੇ ਕਲਪਨਾਵਾਂ ਵਿਚ 

ਉਸਤਤਿ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਜਦ ਕਿ ਇਸ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ 

ਅਧਿਕਤਰ ਉਸ ਦੇ ਦੈੱਤ-ਸੈਘਾਰੀ ਅਤੇ ਸਾਧੂ-ਉਬਾਰੀ 

ਰੂਪ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਛੇ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਅੱਠਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਚੰਡੀ ਦੀ 

ਉਸਤਤਿ ਦੇ ਨਾਲ ਇਸ ਚਰਿਤ੍-ਕਥਾ ਦਾ ਮਹਾਤਮ ਵੀ 

ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਮਹਾਤਮ ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਮਾਰਕੌਡੇ 

ਪੁਰਾਣ ਦਾ 92ਵਾਂ ਅਧਿਆਇ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦੇਵੀ 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਮਹਾਤਮ ਖ਼ੁਦ ਦਸਦੀ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਚਰਿਤ੍-ਕਥਾ ਦੇ ਮੁੱਖ ਕਥਾ- 

ਸੂਤਰ 'ਮਾਰਕੰਡੇ ਪੁਰਾਣ” ਤੋਂ ਲਏ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਚਰਿਤ੍ਰ 

ਵਿਚ ਰਚੈਤਾ ਦੀ ਰੁਚੀ ਅਧਿਕਤਰ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਵਲ 

ਰਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਵੀ ਬੜਾ ਸੁਭਾਵਿਕ, ਸਜੀਵ 

ਅਤੇ ਯੁਗ ਅਨੁਸਾਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਖੰਡ-ਕਾਵਿ ਕਿਹਾ 

ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵੀਰ ਰਸ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਹੈ, 

ਰੌਦੂ, ਭਿਆਨਕ ਅਤੇ ਵੀਭਤਸ ਰਸਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਵੀ ਮਿਲ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਨਿਰਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਸਿਰਜਨਾ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ 

ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਡੇਢ 

ਦਰਜਨ ਦੇ ਕਰੀਬ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਪ੍ਧਾਨਤਾ 

ਭੁਜੰਗ ਪ੍ਯਾਤ ਛੰਦ ਦੀ ਹੈ। ਯੁੱਧ ਦੀ ਗਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਰਚਨਾ 

ਕਰਨ ਲਈ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਿਵਿਧਤਾ ਅਤੇ ਜਲਦੀ ਜਲਦੀ _ 

ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਪਰਿਵਰਤਨ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਕਰਕੇ 57 ਵਾਰ ਛੰਦ ਪਰਿਵਰਤਨ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਯੁੱਧ- 

ਭੂਮੀ ਦੇ ਯਥਾਰਥ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਪੇਸ਼ ਹੋ ਸਕੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਜ ਹੈ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਅਵਧੀ ਅਤੇ ਰਾਜਸਧਾਨੀ ਦੀ 

ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਕੁਝ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ 

ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਸਰੂਪ ਓਜਮਈ ਹੈ। 

ਚੌਡੀ ਦੀ ਵਾਰ : ਵੇਖੋ “ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ'। 

ਚੋਦ ਕੌਰ, ਮਹਾਰਾਨੀ 

ਚੰਦ ਕੌਰ, ਮਹਾਰਾਨੀ (1802-1842 ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪਤਨੀ ਅਤੇ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ 

ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1802 ਈ. ਵਿਚ 

ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 

ਚੰਦ ਕੌਰ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 

ਫਰਵਰੀ 1812 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਨਵੈਬਰ 1840 ਈ. 

ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਅਤੇ ਕੰਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਭਿਆਨਕ ਅੰਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰਾਂ 

ਅਤੇ ਕਈ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 

ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਹੱਕ ਜਤਾਇਆ ਕਿਉਂਕਿ 

ਕੰਵਲ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵਿਧਵਾ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ 

ਗਰਭਵਤੀ ਸੀ। ਪਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣਾ ਹੱਕ ਸਿਧ 

ਕਰਨ ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਵਲ ਕੂਚ ਕੀਤਾ। ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਸਮਝੌਤਾ 

ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਪਰਤ ਗਿਆ। ਕੇਵਲ ਦੇ ਬੱਚਾ 

ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਰਾਜ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸੈਭਾਲ ਕੇ 

ਮਰਦਾਵੇ' ਭੇਸ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜੇ ਵਾਂਗ ਫ਼ੌਜੀ ਪਲਟਣਾਂ ਦੀ 

ਸਲਾਮੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਮਹਾਰਾਣੀ 

ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਵਜ਼ੀਰ ਨਾਲ ਅਸੁਖਾਵੇਂ ਹੋ ਗਏ। 

ਜਨਵਰੀ 1841 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਨੇਂ ਲੱਖ ਦੀ ਸਾਲਾਨਾ 

ਜਾਗੀਰ ਦੇ ਕੇ ਰਾਜ ਅਧਿਕਾਰ ਤੋ ਵਖ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰਾਜ ਪਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਮਹਾਰਾਣੀ ਦੇ ਮਦਦਗਾਰ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ੀ 

ਇਲਾਕੇ ਵਲ ਜਾਨ ਬਚਾ ਕੇ ਨਿਕਲ ਗਏ। ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ 

ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਹ ਬੜੀ 

ਚਾਲਾਕੀ ਨਾਲ ਮਹਾਰਾਣੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਦੌਲਤ ਜੋਮੂ ਵਲ 

ਖਿਸਕਾ ਕੇ ਲੈ ਗਿਆ। ਕਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵਿਧਵਾ 

ਦੁਆਰਾ ਜੁਲਾਈ 1841 ਈ. ਵਿਚ ਮੋਏ ਹੋਏ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਜਨਮ 

ਉਤੇ ਪਾਣੀ ਫਿਰ ਗਿਆ। ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਵਜ਼ੀਰ ਨੇ ਸ਼ੇਰ 

ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 11 ਜੂਨ 1842 ਈ. ਨੂੰ ਨੌਕਰਾਣੀਆਂ 

ਤੋਂ ਚੋਦ ਕੌਰ ਨੂੰ ਮਰਵਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਮਾਰਗ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਫ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਸੈਬੈਧੀ 

ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੈਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 

ਸ਼ੋਰ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਆਣ ਬੈਠਾ, ਰਾਣ7 ਕੰਦ ਕਰ ਕੰ 
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/ਕਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਪਾਇ7/... ਝਰਸ਼ ਹੋਇਆ ਲਾਂ ਉਸ਼ ਨੂੰ ਕੰਦ 
ਅੰਦਰ ਰਾਣਾ /ਦਲ ਦੇ /ਵਚ ਜੇਂ ਜਿਚ ਆਹਾ /ਸ਼ਾਹ #ਹੰਮਦਾ 

ਮਾਰ ਕੰ ਚੰਦ ਕੱਰਾਂ, ਸ਼ੇਰ /ਸੰਘ ਨ ਗਲੇ ਸ਼ਲਇ ਲਾਹਾ /79/ 

ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ ਸੁਰੀਧ-ਯੁਕਤ ਇਕ ਬ੍ਰਿਛ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਕਾਠ 

ਜਾਂ ਲਕੜ ਨੂੰ “ਚੋਦਨ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਬਿ੍‌ਛ ਮੁੱਖ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੈਸੂਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਲਕੜੀ 
ਵਿਚੋਂ ਸੁਰੀਧਿਕ ਤੇਲ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ ਜੋ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

ਇਤਰ ਬਣਾਉਣ ਦੇ ਕੈਮ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਬ੍ਰਿਛ 60/70 

ਸਾਲ ਦੀ ਆਯੂ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਿਆਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਸੁਰੀਧਿਕ ਤੇਲ ਦੀ ਪੂਰੀ ਮਾਤ੍ਹਾ ਤਿਆਰ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੇਲ ਨੂੰ “ਚੋਆ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਚੋਆ 

ਚੰਦਨ ਲਾਈਐ ਕਾਪੜ ਰ੪' ਆੰਗਾਨੂ / (ਗੁ .ਰੀ.63)। 

ਇਸ ਦੀ ਲਕੜੀ, ਛਿਲਕਾ, ਬੁਰਾਦਾ ਆਦਿ 

ਵੇਚਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਲਕੜੀ ਮੂਰਤੀਆਂ, ਸਜਾਵਟ 

ਦਾ ਸਾਮਾਨ, ਅਗਰਬਤੀ, ਹਵਨ-ਸਾਮਗੀ ਦੇ ਕੈਮ ਆਉਂਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਘਿਸਾ ਕੇ ਤਿਆਰ ਹੋਇਆ ਲੇਪ ਦੇਵਤਿਆਂ 
ਨੂੰ ਚੜ੍ਹਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਮੱਥੇ ਉਤੇ ਟਿੱਕੇ ਲਗਾਏ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਗਰਮੀ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰ ਉਪਰ ਲਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਰਬਤ ਵੀ ਪੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਹਰ 

ਚੀਜ਼ ਗੁਣਕਾਰੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਬਿਛ ਦਾ 

ਪੁਰਾਤਨ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਉਲੇਖ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਉਤੇ ਇਸ 

ਦਾ ਲੋਪ ਕਰਨ ਨਾਲ ਜਿਥੇ ਤਪਸ਼ ਜਾਂ ਗਰਮੀ ਦੂਰ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ, ਉਥੇ ਸ਼ਰੀਰ ਸੁਰੀਧਿਤ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ ਸਭਿਆਚਾਰ 

ਅਨੁਸਾਰ ਮ੍ਰਿਤ ਦੇਹ ਦੇ ਮੂੰਹ ਉਤੇ ਸਸਕਾਰ ਵੇਲੇ ਚੋਦਨ ਦਾ 
ਬੁਰਾਦਾ ਧੂੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਜੋ ਦੇਵ-ਲੋਕ ਵਿਚ ਉਸ 
ਦੇ ਮੂੰਹ ਵਿਚੋਂ ਸੁਰੀਧ ਆਉਂਦੀ ਰਹੇ , ਜਿਸ ਨਾਲ ਦੇਵਤਿਆਂ 

ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋਣ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਨਸਿਕ ਸ਼ਾਂਤੀ ਲਈ 

ਚੋਦਨ ਆਦਿ ਵਸਤੂਆਂ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਦਸ ਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੂੰ 

ਜਪਣ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ- ਚੰਦਨ ਚੰਦੁ ਨ ਸ਼ਰਦ ਨੰਤਿ 

ਲੇ ਨ #ਟਈ ਘਮ/ ਸੀਤਲ ਛੀਵੈ ਨਾਨਕਾ ਜਪੰਦੜੇ 

ਹਰੈ ਨਾ / (ਗੁ.ਗੰੰ.709)। ਇਸ ਲਈ ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ 

ਚੰਦਨ ਨੂੰ ਕੋਈ ਅਹਿਮੀਅਤ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਚੋਦਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋ ਇਥੇ ਕਈ ਵਾਰ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਹੁਣ ਇਹ 

ਸਮਾਰਕ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ 

ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਧਾਮ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਨੀਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਘੋੜਿਆਂ ਲਈ ਤੂੜੀ, ਘਾਹ ਆਦਿ ਨੀਰਾ ਇਸ ਪਿੰਡ ਤੋਂ 
ਹੀ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 

ਸੈਨ 1950 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, 

ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ, ਵਕੀਲ (ਮ. ੧930 ਈ.): ਹਰਿਆਣਾ ਰਾਜ 

ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸਿਰਸਾ ਦੇ ਕਲਿਆਂ ਵਾਲੀ ਨਗਰੀ ਵਿਚ ਸ. 
ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵਕੀਲ 

ਬਣ ਕੇ ਬੜਾ ਨਾਂ ਖਟਿਆ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਚੀਚਕ ਕਾਰਣ 

ਇਸ ਦੀ ਅੱਖਾਂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਖ਼ਤਮ ਹੋਈ। ਕਿਸਾਨੀ ਪਿਛੋਕੜ 

ਵਾਲੇ ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋ' ਮਿਡਲ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ 

ਦਸਵੀ' ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਕੁਸ਼ਾਗੁ ਬੁੱਧੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਮਤਿਹਾਨਾਂ 

ਵਿਚ ਵਜ਼ੀਫੇ ਹਾਸਲ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਲਾਅ ਦੀ 

ਡਿਗਰੀ ਲਈ ਅਤੇ ਸਿਰਸੇ ਵਿਚ ਵਕਾਲਤ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
ਜਲਦੀ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਥਾਂ ਚੰਗੇ ਵਕੀਲਾਂ ਵਿਚ ਬਣ 

ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੰਨ 1889 ਈ. ਵਿਚ 

ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬੂੜਾ ਡੱਲਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਭਾਈ 

ਉੱਤਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਵੇਦ ਕੌਰ ਨਾਲ ਆਨੰਦ 

ਕਾਰਜ ਦੀ ਰੀਤ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਕਿਉਕਿ ਲੜਕੀ ਦੇ ਪਿਤਾ 

ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਨਾਲ ਸੀ। 

ਇਸ ਦੇ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ 

ਜਗਤ ਵਿਚ ਜਲਦੀ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਸਿਰਸਾ ਛਡ ਕੇ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਰਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 

ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ 

ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਲਾਹੌਰ 
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ਤੀ 

ਗਿਆ। ਦਸੈਬਰ 1893 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੀਵਾਨ, ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਪਾਲਸੀ ਨੂੰ ਨ ਸਵੀਕਾਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਇੰਡੀਅਨ ਨੈਸ਼ਨਲ ਕਾਂਗਰਸ ਦੇ ਸਾਲਾਨਾ ਇਜਲਾਸ ਵਿਚ 

ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ 

ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਹਿਮੀਅਤ ਮਿਲਦੀ 

ਰਹੀ। ਇਸ ਨੇ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਸਹਿਤ 

ਗ੍ਰਿਫ਼ਤਾਰੀ ਦਿੱਤੀ। 4 ਮਈ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਚੂੰਕਿ ਇਸ ਦੀ ਕੋਈ ਔਲਾਦ ਨਹੀਂ ਸੀ, 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸਾਰੀ ਜਾਇਦਾਦ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 

ਨੂੰ ਦਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਜਿਸ ਮਕਾਨ ਵਿਚ ਇਹ ਰਹਿੰਦਾ 

ਸੀ, ਉਥੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਸਥਾਨਕ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਜੋ 

ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅਕਾਲਗੜ੍ਹ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਚੰਦੂ ਸ਼ਾਹ (ਮ. 1613 ਈ.) : ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜਹਾਂਗੀਰ 

ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਇਕ ਧਨਾਢ 

ਮਾਲ ਅਧਿਕਾਰੀ, ਜਿਸ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਬਾਲਕ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਨਿਸਚਿਤ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਹੀ ਸੀ, 

ਪਰ ਇਸ ਹੰਕਾਰੀ ਨੇ ਰਿਸ਼ਤਾ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਪਰੋਹਿਤ ਨੂੰ 

ਕਿਹਾ ਕਿ 'ਚੋਬਾਰੇ ਦੀ ਇਟ ਤੁਸੀਂ ਮੋਰੀ ਵਿਚ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ 

ਹੈ।' ਜਦੋਂ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਲਗਾ ਤਾਂ 

ਸੰਗਤ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ 

ਕਿ ਇਸ ਹੰਕਾਰੀ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨ ਕੀਤਾ 

ਜਾਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਗਤ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਕਦਰ ਕੀਤੀ। 

ਫਲਸਰੂਪ ਚੰਦੂ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਤਿ ਬਹੁਤ 

ਅਧਿਕ ਵੈਰ ਪਾਲ ਲਿਆ। ਜਦੋਂ ਅਪੈਲ 1606 ਈ. ਵਿਚ 

ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਖੁਸਰੋ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕਰਦਾ 

ਲਾਹੌਰ ਆਇਆ, ਤਾਂ ਚੰਦੂਸ਼ਾਹ ਨੇ ਮੌਕਾ ਤਾੜ ਕੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਦੇ ਕੰਨ ਭਰੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪਨਾਹ 

ਵਿਚ ਲਿਆ ਅਤੇ ਅਸੀਸ ਵੀ ਦਿੱਤੀ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰਨ ਦਾ ਹੁਕਮ ਦਿੱਤਾ 

ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਮੁਰਤਜ਼ਾ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 

ਕਠੋਰ ਦੰਡ ਦੇਣ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ। ਮੁਰਤਜ਼ਾ ਖ਼ਾਨ ਨੇ 

ਚੰਦੂਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸਲਾਹ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਅਤਿਅਧਿਕ ਤਸੀਹੇ 

ਦੇ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ। 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਸੁਖਾਵੇਂ ਹੋ ਗਏ ਤਾਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਸਹੀ 

ਸਥਿਤੀ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ 

ਚੰਦੂਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁੱਸੇ ਵਿਚ 

ਆਏ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦੀਆਂ ਗਲੀਆ ਵਿਚ ਖ਼ੂਬ 

ਘਸੀਟਿਆ ਅਤੇ ਮਾਰ-ਕੁਟਾਈ ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ ਸਿੱਖ ਉਸ 

ਨੂੰ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨਾਂ ਦੇ ਭਠਿਆਰੇ ਦੀ ਭੱਠੀ ਕੋਲੋਂ ਲੈ ਜਾ ਰਹੇ 

ਸਨ ਤਾਂ ਉਸ ਗਰਮ ਗਰਮ ਕੜਛਾ ਚੰਦੂ ਦੇ ਸਿਰ ਵਿਚ ਦੇ 

ਮਾਰਿਆ ਜਿਸ ਤੋਂ ਉਹ ਰੇਤ ਗਰਮ ਕਰਵਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 

ਸ਼ਰੀਰ ਉਤੇ ਪਵਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਚੰਦੂ ਦਾ ਸੈਨ 

1613 ਈ. (1670 ਬਿ.) ਵਿਚ ਅੰਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਚੌਦੂਮਾ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਚੰਦ੍ਮਾ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ 

ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਨਜ਼ਰੀਆ ਹੈ, ਪਰ ਉੱਜ ਭਾਰਤੀ ਮਿਥਿਹਾਸ 

ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਦੇਵਤਾ ਹੈ , ਜਿਸ ਨੂੰ “ਚੰਦ” ਅਤੇ “ਸੋਮ” ਵੀ 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ।'ਚੈਦ੍ ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਨਛੱਤਰ ਦਾ ਦੈਵੀਕਰਣ 

ਹੈ ਅਤੇ “ਸੋਮ” ਰੂਮ ਵਿਚ ਇਹ/ਸੰਮਾਕਸ ਖਾਨ ਕੁਰਲ ਬਾਈ 

ਦੇਵਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਮਾਨਵੀਕਰਣ 

ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ 'ਰਿਸ਼ੀ-ਪੁੱਤਰ” ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

“ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” (ਸਕੰਧ ੭) ਅਤੇ “ਵਿਸ਼ਣੂ-ਪੁਰਾਣ” 

(ਅੰਸ਼ 4) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਅਤ੍ਰਿ 

ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਤਿੰਨਾਂ ਲੋਕਾਂ ਉਤੇ ਜਿਤ ਪਾਪਤ 

ਕਰਕੇ ਰਾਜਸੂਯ ਯੱਗ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਕਰਕੇ 

ਬਹੁਤ ਅਭਿਮਾਨੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਗੁਰੂ 

ਬ੍ਰਿਹਸਪਤੀ ਦੀ ਪਤਨੀ ਤਾਰਾ ਨੂੰ ਉਧਾਲ ਲਿਆ। ਦੇਵਤਿਆਂ 

ਨੇ ਬਿ੍‌ਹਸਪਤੀ ਦਾ ਸਾਥ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਚੰਦ੍ਰਮਾ ਨਾਲ ਘੋਰ 

ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ। ਦੈੱਤਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਸ਼ੁਕਾਚਾਰਯ ਦਾ ਬਿ੍‌ਹਸਪਤੀ 

ਨਾਲ ਵੈਰ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦਲ-ਬਲ ਸਹਿਤ 

ਚੰਦ੍ਮਾ ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ' ਯੁੱਧ ਦਾ ਅੰਤ ਹੁੰਦਾ ਨਜ਼ਰ 

ਨ ਆਇਆ ਤਾਂ ਬ੍ਰਹਮਾ ਨੇ ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ ਯੁੱਧ ਰੁਕਵਾਇਆ 

ਅਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਤੋਂ ਤਾਰਾ ਨੂੰ ਮੁੜਵਾਇਆ। ਚੌਦ੍ਮਾ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 



ਚੰਦ੍ਮਾ 

ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਗਰਭਵਤੀ ਹੋਈ ਤਾਰਾ ਨੇ ਕਾਲਾਂਤਰ 

ਵਿਚ ਇਕ ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਚੰਦ੍ਮਾ ਦਾ ਪੁੱਤਰ 

“ਬੁੱਧ! ਅਖਵਾਇਆ। 

'ਸ਼ਿਵ-ਪੁਰਾਣ” (ਸੈਹਿਤਾ 8) ਅਨੁਸਾਰ ਦਕ੍ਸ਼ 

ਪ੍ਜਾਪਤੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਕੰਨਿਆਵਾਂ ਵਿਚੋਂ 27 ਦਾ 

ਵਿਆਹ ਚੈਦ੍ਮਾ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਚੰਦ੍ਮਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਰੋਹਿਣੀ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰੇਮ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਬਾਕੀਆਂ ਨੇ ਖਿਝ ਕੇ 

ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਅੱਗੇ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕੀਤੀ। ਦਕ੍ਸ਼ ਨੇ ਨਾਰਾਜ਼ 

ਹੋ ਕੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਨੂੰ ਪਤਿਤ ਅਥਵਾ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਦਾ ਸਰਾਪ 

ਦਿੱਤਾ। ਚੰਦ੍ਰਮਾ ਨੇ ਸਰਾਪ ਤੋਂ ਮੁਕਤੀ ਲਈ ਬ੍ਹਮਾ ਅਗੇ 

ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੇ ਕਹੇ ̀ ਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਨੇ ਪ੍ਰਭਾਸ ਖੇਤਰ 

ਵਿਚ ਸ਼ਿਵਲਿੰਗ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਤਪਸਿਆ 

ਕੀਤੀ। ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਘਟਣ- 

ਵਧਣ ਦੀ ਸਮਰਥਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਕਿਉਂਕਿ ਦਕ੍‌ਸ਼ ਦੇ 
ਸਰਾਪ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਹੀ 

ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਚੰਦ੍ਮਾ ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਵਧਣ-ਘਟਣ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ 
ਵਿਚ ਰੁਝਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਚੈਦ੍ਮਾ ਅਥਵਾ ਸੋਮ ਬਾਰੇ 

ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਸੈਗ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਅਹਲਿਆ ਨੂੰ ਪਤਿਤ ਕਰਨ 
ਲਈ ਉਤਾਰੂ ਇੰਦ ਦੀ ਚੰਦ੍ਰਮਾ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਮਦਦ 
ਦਾ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਚੰਦ੍ਮਾ ਦੇ ਰਥ ਬਾਰੇ ਪੁਰਾਣਾਂ 

ਵਿਚ ਉਲੇਖ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੇ ਤਿੰਨ ਪਹੀਏ ਹਨ ਅਤੇ ਚਿੱਟੇ 

ਰੋਗ ਦੇ ਦਸ ਘੋੜੇ ਉਸ ਨੂੰ ਖਿਚਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਨਿਸ਼ਾਕਰ', 

“ਸਸਿ”, “ਨੱਛਤ੍ਨਾਥ” ਆਦਿ ਕੁਝ ਹੋਰ ਨਾਮਾਂਤਰ ਵੀ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। 

ਵਿਚ ਵੀ ਚੰਦ੍ਮਾ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੇ ਅਰਧ-ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸ਼ਿਵ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਮਸਤਕ ਉਤੇ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਸੀ-- ਕਾਲਕੂਟ ਤੇ 
ਅਰਧ ਚੰਦ #ਹਾਦੇਵ ਮਸ਼ਤਾਕ ਗੰਠੈ ਤੇ / (26/23)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ 
ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਕਾਰਜ ਵਿਚ ਲੀਨ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-- ਡੰ /ਵਿ/ਚਾ 
ਨੂਰਜ਼ ਡੰ /ਵਿ/ਚ ਚੰਦੁ / ਕੌੰਹ ਕਗੌੜਾ ਚਲਤ ਨ ਅੰਤਾ / 

(ਗੁ.ਰੀੰ.464)। 

ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਚੰਦ੍ਮਾ ਨੂੰ ਇੜਾ 

ਚੰਨਣ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 

ਦਾ ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਨੂੰ ਪਿੰਗਲਾ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ- ਚੰਦਾ ਸੂਰਜ ਕੀ ਪਾਏ ਗੀਂਢ //ਤਸ਼ ਉਦਾਸ ਕਾ ਪੜੇ 
ਨੰ ਕੰਧ /(ਗੁ ਗੰ .952)। 

ਚੰਨਣ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1907-1972 ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦਾ 
ਇਕ ਅਕਾਲੀ ਨੇਤਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਲੁਧਿਆਣਾ ਦੇ ਮੁੱਲਾਂਪੁਰ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਤਰਲੋਕ 

ਸਿੰਘ ਧਨੋਆ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਪ੍ਰੇਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1907 

ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ 
ਅਧਿਐਨ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤਾਂ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ 
ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਡੇਰੇ ਦੇ 

ਹੋਰ ਚੇਲੇ-ਚਾਟੜਿਆਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਜਾ ਰਹੇ ਇਕ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ-ਪਾਣੀ ਦੀ ਉਤਮ ਸੇਵਾ 
ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1928 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਵੱਡੇ ਬਹਿਨੋਈ 
ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਆਪਣੀ ਭੈਣ ਦੇ 
ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਚਕ ਨੰ. 18 

ਜ਼ੈਡ , ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਰੈਗਾਨਗਰ, ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੀ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਨਾਲ ਕਲਕਤੇ ਪਹੁੰਚ 

ਗਿਆ। ਉਥੇ ਰੀਭੀਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬੀਮਾਰ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਸ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਭੈਣ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਉਂਦੋਂ' ਹੀ ਇਹ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 
ਵਿਚ ਆਇਆ, ਜੋ ਉਦੋਂ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਰੈਗਾਨਗਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 

ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲ ਖੋਲ੍ਹਣ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਰੁਝੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਸੈਨ 1940 ਈ. ਤੋ ਲੈ ਕੇ ਜੀਵਨ ਦੇ 
ਅੰਤ ਤਕ ਇਹ ਸੈਤ ਜੀ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 
1949 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪੈਪਸੂ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ 
ਚਲ ਰਹੇ ਅਕਾਲੀ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ 20 ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇ ਸਹਿਤ 
ਭਾਗ ਲਿਆ ਅਤੇ ਅੱਠ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੀ ਕੈਦ ਕਟੀ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਗੈਗਾਨਗਰ ਦੇ ਕਿਸਾਨ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ 

ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1950 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਰੀਗਾਨਗਰ 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 1958-60 

ਈ. ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਮੀਤ ਪ੍ਧਾਨ ਚੁਣਿਆ 

ਗਿਆ। ਸੈਨ 1960 ਈ. ਤੋਂ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੇ 



ਛਕਾ 

ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਅਕਤੂਬਰ 1962 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ 

ਪ੍ਰਧਾਨ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤਕ (29 

ਨਵੇਬਰ 1972 ਈ.) ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੀ ਚਲਿਆ ਆਇਆ। ਇਹ 

ਸਦਾ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦਾ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ 

ਸੇਵਕ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੁੱਢਾ ਜੌਹੜ” ਦੀ ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ 

ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਦੇ 

ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਏ। ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਹੋਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ 

ਉਸਾਰੀ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਦਸ-ਸਾਲਾ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ 

ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਨੁਹਾਰ 

ਬਦਲਣ ਦਾ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਲੇ 

ਛੱਕਾਂ : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਛੇ ਛੰਦਾਂ (ਛੱਤਾਂ) 
ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਨੂੰ “ਛਕਾ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ “ਛਕੇ ਛੰਤ” (ਵੇਖੋ) ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਹਨ। 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ “ਛਕਾ” ਪੰਜ 

ਗਿਆਨ ਇੰਦੀਆਂ ਅਤੇ ਇਕ ਅੰਤਹਕਰਣ ਦਾ ਸੂਚਕ ਵੀ 

ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਛਕਾ ਭਗਉਤੀ ਜੂ ਕਾ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਇਕ ਸੈਖਿਪਤ ਅਪ੍ਮਾਣਿਕ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਦਾ 

ਸੈਕਲਨ “ਦਸਮ ਗੰਥ" ਦੀ ਪਟਨਾ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਸੈਗਰੂਰ 

ਵਾਲੀਆਂ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- 56? ਵਾਹਗ੍ਰ ਜੀ ਕਾਂ ਫੜੌਹ/ ਛੰਦ 
ਛਾਕਾ ਸ੍ਰ ਭਗਉਤੀ ਜੂ ਕਾ ਸ਼ਾ ਮਖਵਾਕਾ ਪੰਤਸ਼ਾਹ/੧੦/ 
ਸਰਾਂ ਭਗਉਤੀ ਜੀ ਸ਼ਹਹਇ/ 

ਨਮੋ ਉਗ੍ਰਦੰਤੀ ਅਨੰਤ ਸ੍ਰਵੈਲਾ/ 

ਨਮੋ ਲੋਗੇਸ਼ੂਠੀ ਲੌਗ ਮੰਯਾ/ 

ਨਮੰ ਕੰਹਨੀ ਝਾਹਨਾਂ ਸ਼ੜੂ ਹੰਤਾ/ 

ਨਮ ਸ਼ਾਰਦਾ ਬ੍ਰਹਮ /ਵਾਦਿਆ ਪੜੰਤਾੀ?/... 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦੇ 

ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਲਈ ਵਰਤਿਆ 

“ਉਗ੍ਰਦੰਤੀ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਹੀ .ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਨਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਛਕੇ-ਛੰਤ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਅਤੇ 
ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਰਚੇ 'ਛਕੇ ਛੰਤ” ਚਾਰ ਚਾਰ ਜੁੱਟਾਂ ਵਾਲੇ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਉਹ ਛੇ ਛੰਤ ਹਨ ਜੋ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 

“ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਦੀਆਂ 24 ਪਉੜੀਆਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 

ਇਕ ਇਕ ਕਰਕੇ ਪੜ੍ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ 

ਪਰਮ ਦੀ ਨਿਰਛਲ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਅਤੇ ਭੁਖ ਸਮਾਪਤ 

ਹੋਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪਾਲਨ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੇਤਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪਿਛੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਵਿਚ ਸਮਾਈ 

ਸ਼ੁਕਰਾਨੇ ਦੀ ਉਹ ਭਾਵਨਾ ਹੈ ਜੋ ਘੁੰਝਣੀਆਂ ਵੇਚਣ ਦੀ 

ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ ਚੁਕ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ ਦੀ ਉੱਚ 

ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 

ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਇਕ ਪਾਸੇ ਆਪਣੀ ਨਿਰਬਲਤਾ ਅਤੇ 

ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਬਿਰਦ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਨੂੰ ਬੜੀ ਰੁਚੀ 

ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੋਤਾਂ ਦਾ 

ਜਨਮ ਆਪਣੀ ਤੁੱਛਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦੇ 

ਅਹਿਸਾਸ ਤੋ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਹ ਰਚਨਾ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਦਾ ਉਤਮ ਨਮੁਨਾ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਸਿੱਖ ਦੇ ਪ੍੍‌ਮ-ਸੈਬੈਧ ਅਤੇ ਉਸ 

ਸੈਬੋਧ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਫਲਾਂ ਦਾ ਹਿਰਦੇ-ਬੇਧੀ ਚਿਤਣ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਪ੍ਮ-ਭਾਵ ਕਿਤੇ ਸਹਿਜ, ਕਿਤੇ ਸ਼ੋਖ 

ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਰੈਭੀਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀਆਂ ਲਹਿਰਾਂ ਗੁਰੂ-ਕਵੀ ਦੀ ਹਿਰਦੇ ਦੀ 

ਸਵੱਛ ਅਤੇ ਨਿਰਛਲ ਅਨੁਭੂਤੀ ਤੋ ਪੈਦਾ ਹੋ ਕੇ ਪਾਠਕ/ 
ਸਰੋਤਾ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਅਮਿਟ ਪ੍ਰਭਾਵ ਛਡਦੀਆਂ 



ਛਛਰੌਲੀ 

ਹਨ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਸੋਹਜਾਤਮਕ ਪੱਖ ਵੀ 

ਬਹੁਤ ਬਲਵਾਨ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਛਛਰੌਲੀ (ਕਸਬਾ): ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਸੈਧੂ ਸੈਨ 1725 

ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਕਰੋੜੀਆ ਮਿਸਲ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਅੰਬਾਲਾ ਅਤੇ ਜਗਾਧਰੀ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤ ਕੇ ਉਥੇ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਦੇ 

ਨਾਂ ਉਤੇ “ਕਲਸੀਆ” ਰਿਆਸਤ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਛਛਰੌਲੀ 

ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। 

ਜੀ ਸੈਨ 1688 ਈ. ਵਿਚ ਕਪਾਲ ਮੋਚਨ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ 

ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ।ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਮਸਤੂਆਣਾ ਵਾਲੇ 

ਸੈਤ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਸੰਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਣੀ ਰਣਬੀਰ ਕੌਰ ਨੇ 

ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਇਹ ਸਥਾਨ ਛਛਰੌਲੀ 

ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਪੂਰਬ ਵਲ ਅੱਧਾ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਸੋਮ ਨਦੀ 

ਦੇ ਪਰਲੇ ਪਾਸੇ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਦਾ ਨਾਂ 'ਸੈਤੋਖਪੁਰਾ” ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਛੱਤੇ ਆਣਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 

ਗਿਦੜਬਾਹਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 14 ਕਿ ਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਲ ਸਥਿਤ 

ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਪਤਸਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਮੁਕਤਸਰ ਦੀ ਜੰਗ ਤੋ 

ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਥੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਹੀ 

ਬਰਾੜ ਜਾਤਿ ਦੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਪਾਏ ਯੋਗਦਾਨ 

ਦੀ ਤਨਖ਼ਾਹ ਅਥਵਾ ਮੁਆਵਜ਼ਾ ਚਾਹਿਆ ਸੀ, ਸਿਵਾਏ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਭਾਈ ਦਾਨ ਸਿੰਘ ਦੇ , ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਤੋਂ ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਯਾਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਾ ਕੇ ਸਿੰਘ ਸਜਾਇਆ। ਬਰਾੜ ਸੈਨਿਕਾਂ 

ਨੂੰ ਤਨਖ਼ਾਹ ਵੰਡਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜੋ ਰਕਮ ਬਚੀ, ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ ਹੀ ਦਬ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋ ਬਾਦ 

ਬਰਾੜਾਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਲੱਭਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਪਰ ਨਿਰਾਸ਼ 

ਹੀ ਰਹੇ। ਉਸ ਰਕਮ ਦੇ ਗੁਪਤ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਪਤਸਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 

774 ਛਨਿਚਰ/ਛਨਿਛਰ 

ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਉਥੇ ਇਕ ਟਿੱਬੇ ਉਤੇ ਰਹਿਣ 

ਵਾਲੇ ਇਬਰਾਹੀਮ ਨਾਂ ਦੇ ਫ਼ਕੀਰ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਛਕਿਆ। ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਅਜਮੇਰ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 

ਦਾ ਕੰਮ ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਧਾਮ ਨਾਲ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਛਨਿਚਰ/ਛਨਿਛਰ : ਨੌਂ ਗ੍ਹਿਆਂ ਅਥਵਾ ਨਛੱਤ੍ਰਾਂ ਵਿਚੋਂ 

“ਛਨਿਛਰ' (ਸ਼ਨੈਸ਼੍ਚਰ-ਭਾਵ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਚਲਣ ਵਾਲਾ) 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਰੈਗ 

ਕਾਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਬਸਤ੍ਰ ਵੀ ਕਾਲੇ ਰੈਗ ਦੇ ਹਨ। 

ਇਹ ਬਹੁਤ ਚਮਕੀਲਾ ਹੈ। ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 

ਸੂਰਜ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਹੈ ਜੋ ਛਾਯਾ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਸ਼ੌਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ 

ਹੋਇਆ। ਦੂਜੀ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਬਲਰਾਮ ਅਤੇ 

ਰੇਵਤੀ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਦੇਵਤਿਆਂ 

ਵਿਚ ਵੀ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਅਸ਼ੁਭ ਗ੍ਹ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਬਹੁਤ ਭੈੜਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ 

ਇਸ ਨੂੰ ਕ੍ਰੂਰਲੌਚਨ ਜਾਂ ਕ੍ਰੂਰਦ੍ਰਿਸ਼ (ਭੈੜੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਾਲਾ) 

ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 'ਸ਼ਿਵ-ਪੁਰਾਣ” (ਪੂਰਵਾਰਧ/4) ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਗਿਰਜਾ (ਪਾਰਬਤੀ) ਦੇ ਬਾਲਕ (ਗਣੇਸ਼) ਨੂੰ 

ਵੇਖਣ ਲਈ ਸਾਰੇ ਦੇਵਤੇ ਪਹੁੰਚੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 

ਛਨਿਚਰ (ਸ਼ਨੀ) ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਪੂਰੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਖੋਲ੍ਹ ਕੇ ਨਹੀਂ 

ਵੇਖ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗਿਰਜਾ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਣ ਪੁਛਿਆ 

ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਦਸਿਆ - “ਪੂਰਵਕਾਲ ਵਿਚ ਮੈ ਸ਼ਿਵ ਦੀ 

ਆਰਾਧਨਾ ਵਿਚ ਮਗਨ ਸਾਂ। ਕਾਮ-ਪੀੜਿਤ ਮੋਰੀ ਪਤਨੀ 

ਨੇ ਮੈਨੂੰ ਵਾਰ ਵਾਰ ਬੁਲਾਇਆ, ਪਰ ਮੈਂ ਆਰਾਧਨਾ ਵਿਚ 

ਜੁੜਿਆ ਰਿਹਾ। ਖਿਝ ਕੇ ਮੇਰੀ ਪਤਨੀ ਨੇ ਮੈਨੂੰ ਸਰਾਪ ਦਿੱਤਾ 

ਕਿ 'ਮੈਂ ਜਿਸ ਨੂੰ ਵੀ ਅੱਖ ਖੋਲ੍ਹ ਕੇ ਵੇਖਾਂਗਾ ਉਹ ਨਸ਼ਟ ਹੋ 

ਜਾਏਗਾ।” ਗਿਰਜਾ ਨੇ ਕਿਹਾ- “ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਤੂੰ 

ਬਾਲਕ ਵਲ ਵੇਖ।” ਸ਼ਨੀ ਨੇ ਅੱਖਾਂ ਖੋਲ੍ਹ ਕੇ ਬਾਲਕ ਵਲ 

ਤਕਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਸਿਰ ਗਾਇਬ ਹੋ ਗਿਆ। ਗਿਰਜਾ 



ਛਾਪਰੀ 

ਬੇਹੋਸ਼ ਹੋ ਗਈ। ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 'ਤੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ 

ਇਕ ਹਾਥੀ ਦਾ ਸਿਰ ਕਟ ਕੇ ਬਾਲਕ ਦੀ ਗਰਦਨ ਉਤੇ 

ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਉਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਣ ਫੂਕ ਦਿੱਤੇ । 

ਇਸ ਗਹ ਤੋ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਹੀ ਸ਼ਨੀਵਾਰ, 

ਛਨਿਛਰਵਾਰਿ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਰ ਅਥਵਾ 

ਦਿਨ ਨੂੰ ਭਾਰਾ ਜਾਂ ਅਸ਼ੁਭ ਸਮਝੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਅਕਸਰ 

ਪੰਡਿਤਾਂ ਤੋਂ ਸ਼ਗਨ-ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਸੋਬੈਧੀ ਪੁਛਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਪਰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਵਾਰ 7" ਵਿਚ ਅਜਿਹੀਆਂ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਹੋਣ ਨਾਲ ਸਥਾਈ ਸੁਖ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 

ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਚੀ ਕਰਣੀ ਅਤੇ ਸਤਿਸਰੂਪ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਵ ਲਗਾਉਣੀ 
ਹੀ ਲੋੜੀਂਦੀ ਹੈ-- ਛਨਿਛਰਵਾ/ਨ ਸ਼ਰਣ ਸ਼ਾਸ਼ਤ ਲਚਾਰ / 

ਹਉਮੈ ਆਰਾ ਭਰਮੇ ਸ਼ੰਸ਼ਾਰ /... ਗੁਰ ਪਰਸਾਦੀ ਸ਼ਟਾ ਸ਼ਖ 

ਪਾਏ / ਸ਼ਚੁ ਕਰਣਾ ਸ਼ਨੰਚ /ਲਿਖ ਲਾਏ / (ਗੁ ਗੰ .੪41)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ ਛਨਿਚਰ (ਸ਼ਨੀ ਗ੍ਹ) ਦੇ 

ਕੁਪ੍ਭਾਵ ਦਾ ਭਰਮ ਪਾਲਣ ਦੀ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਛਾਪਰੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 

ਗੋਇਦਵਾਲ ਨਗਰ ਤੋ 8 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ 

ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 

ਜੀ, ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂ 'ਖ਼ਾਨਪੁਰ” 

ਸੀ ਜਿਸ ਦਾ ਥੇਹ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 

ਇਕ ਵਾਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੋਕੇ ਕਾਰਣ ਕਾਲ ਪੈ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ 
ਦੇ ਇਕ ਜੋਗੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਲੋਕਾਂ ਵਲੋਂ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ 

ਜੀ ਨਾਂ ਦੇ ਖੜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਦਰਸਾਈ ਸ਼ਰਧਾ ਹੀ ਕਾਲ ਪੈਣ ਦਾ 

ਕਾਰਣ ਹੈ। ਜੋਗੀ ਦੇ ਕਹਿਣ 'ਤੇ ਲੋਕਾਂ ਵਲੋਂ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ 

ਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਸ਼ਰਧਾ ਦਿਖਾਉਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਜਦ ਬਾਰਸ਼ 

ਨ ਹੋਈ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜੋਗੀ ਨੂੰ ਪਿੰਡੋਂ ਭਜਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਕ (ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਕਹੇ ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸੋਂ ਖਿਮਾ ਯਾਚਨਾ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਚਰਣ ਪਵਾਏ, ਤਾਂ ਬਾਰਸ਼ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ। 

ਉਕਤ ਘਟਨਾ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ ਕੁਝ ਸੇਵਕਾਂ ਸਹਿਤ ਇਸ ਖੇਤਰ 

ਛੇਹਰਟਾ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਜ਼ੋਰ ਦੀ ਹਨੇਰੀ ਆ ਗਈ ਅਤੇ 

ਬਾਰਸ਼ ਵੀ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ। ਉਸ ਵੇਲੇ ਭਾਈ ਹੇਮਾ ਨੇ 

ਖ਼ਾਨਪੁਰ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਬਣੀ ਆਪਣੀ ਛੱਪਰੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਨੂੰ ਓਟ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਵੇਲੇ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਸ਼ਬਦ ਗਾਇਆ--ਭਲਾੀ ਸੁਹਾਵਾ ਛਾਪਗਾੀ ਲਾ ਆਹੇ ਗਨ 

ਗਾਏ /(ਗੁੰੰ.745)। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋ ਉਹ ਛਾਪਰੀ (ਛਪਰੀ) 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣ ਗਈ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ 

ਅਧਿਕ ਸ਼ਰਧਾ ਕਾਰਣ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਖ਼ਾਨਪੁਰ- 

ਛਾਪਰੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ, ਫਿਰ ਖ਼ਾਨ-ਛਾਪਰੀ ਅਤੇ ਫਿਰ 

ਸਰਲੀਕਰਣ ਦੀ ਲੋਕ ਰੁਚੀ ਅਧੀਨ ਕੇਵਲ “ਛਾਪਰੀ” ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਧਰਮ- ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 

ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਵੀ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਹੁਣ 

ਇਥੇ ਸਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਸਮਾਰਕ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛਾਪਰੀ ਸਾਹਿਬ” ਵਜੋਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਇਕ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਛੇਹਰਟਾ ਸਾਹਿਬ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਦਾ ਇਕ 
ਧਰਮ-ਧਾਮ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵਡਾਲੀ ਪਿੰਡ ਨੇੜੇ ਇਕ 

ਵੱਡਾ ਖੂਹ ਪੁਟਵਾਇਆ ਤਾਂ ਜੋ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਪੀਣ ਦੇ ਪਾਣੀ 
ਦੀ ਸਹੂਲਤ ਹੋ ਸਕੇ। ਇਸ ਖੂਹ ਉਤੇ ਛੇ ਹਰਟ ਚਲਦੇ ਸਨ। 
ਛੇ ਹਰਟਾਂ ਦੇ ਚਲਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਖੂਹ ਨੂੰ “ਛੇਹਰਟਾ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਣ ਲਗਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਬਣੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਅਤੇ ਵਸੋਂ ਨੂੰ ਵੀ “ਛੇਹਰਟਾ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 

ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਥੇ ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਚਾਨਣੇ ਪੱਖ ਦੀ ਪੰਚਮੀ 
ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਮਾਘ ਸੁਦੀ ਪੰਚਮੀ ਦੀ 

ਬਹੁਤ ਮਾਨਤਾ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦਿਨ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਭਾਰੀ ਮੇਲਾ 

ਲਗਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤੋਂ ਲੋਕੀਂ 

ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਮਾਨਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਛੇ 

ਹਰਟਾਂ ਵਾਲਾ ਖੂਹ ਪੁਟਵਾਉਣ ਪਿਛੇ (ਗੁਰੂ) ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਦੇ 
ਜਨਮ ਦਾ_ਪਿਛੋਕੜ ਵੀ ਕੌਮ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸੇ 

ਬਾਲਕ ਨੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਵਜੋਂ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਣਾ ਸੀ। 

ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਸਮੇ' 

ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 



੪੩, 

ਛਕਣਾ 

ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਭਾਵੇਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ “ਵਡਾਲੀ 

ਗੁਰੂ ਕੀ” (ਵੇਖੋ) ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਛੇਕਣਾ (ਪੰਥ ਤੋਂ) : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਪੰਥ ਤੋਂ ਬਾਹਿਰ 

ਕਢਣਾ ਜਾਂ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮੇਲ-ਜੋਲ ਤੋਂ ਵੈਚਿਤ ਕਰਨਾ। 

ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਹ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧ ਮਾੜੀ ਸਜ਼ਾ ਹੈ। ਕਿਸੇ 

ਰੀਭੀਰ ਗ਼ਲਤੀ ਕਾਰਣ ਹੀ ਇਹ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 

ਧਾਰਮਿਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਅਵਗਿਆ, ਪੰਥਕ ਹਿਤਾਂ ਨੂੰ ਹਾਨੀ 

ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਵਾਲੇ ਕੰਮ, ਧਰਮ-ਗੌਥਾਂ ਦੀ ਬੇਅਦਬੀ ਆਦਿ। 
ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਕੁਰਹਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ 

ਸਮਾਜ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਕਿਸੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 

ਦਲ ਤੋਂ ਉਸ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਹਿਤਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਕੌਮ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ 

ਕਿਸੇ ਕਾਰਜ-ਕਰਤਾ ਨੂੰ। ਛੇਕੇ ਹੋਏ ਵਿਅਕਤੀ ਨਾਲ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਜਾਂ ਸੈਪਰਕ ਰਖਣ ਦੀ ਪੰਥਕ ਆਗਿਆ 

ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਛੇਕੇ ਹੋਏ ਨੂੰ ਸੈਗਤ-ਪੰਗਤ 

ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਦੂਜੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਨਹੀਂ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ 

ਨੂੰ “ਰੈਢਲਾ ਸਿੱਖ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਛੋਟਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ : ਵੇਖੋ “ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਛੋਟਾ”। 

ਛੋਟਾ ਨਨਕਾਣਾ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜੋ “ਸੀਓਕੇ” ਨਾਮਕ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਸੀਓਕੇ”। 

ਛੋਟਾ ਮਾਰਵਾ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਅੰਬਾਲਾ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਬਿਲਾਸਪੁਰ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। 

ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1688 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਂਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਕਪਾਲ 

ਮੋਚਨ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਤਾਂ ਇਕ ਦਿਨ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਦੇ 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਕੋਲੋ ਲੈਘੇ, ਉਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਗੋਲਾ” ਨਾਂ ਦਾ 

ਬਾਜ਼ ਉਡ ਕੇ ਇਕ ਨੋੜਲੇ ਬਿ੍‌ਛ ਉਤੇ ਜਾ ਬੈਠਾ। ਕੁਝ 

ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਹੇਠਾਂ ਆਉਣ ਲਈ ਆਪਣੀ ਵਿਧੀ 

ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰੋਰਿਆ ਪਰ ਉਹ ਹੇਠਾਂ ਨ ਉਤਰਿਆ। ਅੰਤ 
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ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਗੋਲਾ ਭੋਲਾ” ਕਹਿ ਕੇ ਪ੍ਰੋਰਿਤ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਹ ਤੁਰਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹੱਥ ਉਤੇ ਆ ਬੈਠਾ। 

ਇਸ ਘਟਨਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ' ਸਮਾਰਕ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1970 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੀਵਾਨ 

ਹਾਲ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ 

ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਦਿਵਸ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ । ਇਸ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਉਥੋਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੋਲਪੁਰ ਸਾਹਿਬ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਜਾਣਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਛੋਟਾ ਮਿਰਜ਼ਾਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਉਤਰ ਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਮਿਰਜ਼ਾਪੁਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜੋ ਬਨਾਰਸ ਤੋ ਦੱਖਣ 

ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ 18 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਬਾਲਕ 

ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਜੀ ਨੂੰ ਪਟਨੇ ਤੱ ਪੰਜਾਬ ਲਿਆਉਣ ਵਾਲੀ 

ਸੰਗਤ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰੁਕੀ ਸੀ। ਸੈਗਤ 

ਦੇ ਰੁਕਣ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ 
ਨੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ, ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ 

ਅਨੁਸਾਰ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਪਰ ਗੁਰੂ- 

ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਬਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ 

ਉਥੇ ਆਈ ਸੈਗਤ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ 

ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਇਕ ਸਥਾਨਕ ਸਿੱਖ 

ਪਰਿਵਾਰ ਹੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਛੰਤ : ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਛੰਦਸ੍” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਤਤਾਪਰਜ ਹੈ ਮਾੜਾ, ਵਰਣ, ਯਤੀ 

ਆਦਿ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਨਾਲ ਯੁਕਤ ਵਾਕ। ਲੋਕ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ 

ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕ-ਗੀਤਾਂ ਲਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ 

ਸੁਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੱਥ ਦੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ “ਛੰਤ” ਬਾਣੀ ਦੇ ਰੀਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਦੇ 

ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ “ਛੰਤ” ਸਿਰਲੇਖ 

ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਨਾਇਕਾ ਦੇ ਬਿਰਹੋਂ ਦੇ 

ਅਨੁਭਵ, ਸੈਜੋਗ ਦੀ ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ, ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਉਡੀਕ ਅਤੇ 



ਜਸਪਤ ਰਾਏ, ਦੀਵਾਨ 

ਕਦੇ ਕਦੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ 

ਪ੍ਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਛੰਤਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਹਨ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਚਾਰ 
ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਪਦੇ ਵੀ ਇਕ ਛੰਤ-ਸਮੁੱਚ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ 

ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਛੰਤ ਵਾਸਤੇ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਕੋਈ 

ਖ਼ਾਸ ਗਿਣਤੀ ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ, ਨ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਚ 

ਕੋਈ ਗਿਣਤੀ ਸੂਚਕ ਸੈਕੇਤ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਛੋਦ ਦੇ 

ਹਰ ਇਕ ਪਦੇ ਵਿਚ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਰ ਤੁਕਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਧ-ਘਟ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ 

ਵਿਚ ਦਰਜ “ਬਾਰਹਮਾਹ” ਨੂੰ “ਛੰਤ” ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 17 ਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੱਤਾਂ 

ਵਿਚ ਲੋਕ-ਗੀਤਾਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸ਼ਬਦਾਂ ਜਾਂ 

ਤੁਕਾਂਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰਾਵਿ੍‌ਤੀ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ 

ਦਰਜ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ “ਛਕੇ ਛੰਤ' (ਵੇਖੋ) ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਨਾਲ ਗਾਇਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਿ 

ਜਸਪਤ ਰਾਏ, ਦੀਵਾਨ (ਮ. 1746 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 

ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਲਾਨੌਰ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਦਾ ਰਹਿਣ 

ਵਾਲਾ ਇਕ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਜੋ ਦੀਵਾਨ ਲਖਪਤ ਰਾਏ ਦਾ 

ਭਰਾ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਇਕ 

ਮੁੱਖ ਅਹਿਲਕਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਏਮਨਾਬਾਦ ਦਾ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦਾ ਕੌਮ ਇਸ 

_ਨੂੰ ਸੌਂਪਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਪਿੰਡ ਪਿੰਡ ਪਿਛਾ ਕਰਕੇ 

ਖ਼ਾਨ ਤੋਂ ਇਨਾਮ ਹਾਸਲ ਕੀਤੇ। ਇਕ ਵਾਰ ਸੈਨ 1746 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਇਕ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਬਦੋਕੀ 

` ਗੁਸਾਈਆਂ ਪਿੰਡ ਕੋਲ ਮੁੱਠ-ਭੇੜ ਹੋ ਗਈ। ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਬੜੀ 

ਸ਼ੂਰਵੀਰਤਾ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਭਿੜੌਤ ਵਿਚ ਨਿਬਾਹੂ 

ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ 

ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਰੈਘਰੇਟੇ ਸਿੱਖ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਹਾਥੀ ਉਪਰ 

ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਸਿਰ ਵਢ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸਿਰ ਨੂੰ ਹੱਥ ਵਿਚ ਪਕੜੇ 

ਹੋਇਆਂ ਛਾਲ ਮਾਰ ਕੇ ਆਪਣੇ ਦਸਤੇ ਵਿਚ ਜਾ ਮਿਲਿਆ। 

ਜਸਪਤ ਰਾਏ ਦੇ ਕੁਲ-ਗੁਰੂ ਬਾਬਾ ਕਿਰਪਾ ਰਾਮ ਗੁਸਾਂਈ 

ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪੰਜ ਸੌ ਰੁਪਏ ਦੇ ਕੇ ਸਿਰ ਵਾਪਸ ਲਿਆ ਅਤੇ 

ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੇ ਬਦੋਕੀ ਗੁਸਾਈਆਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 

ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਬਣਾਈ। 
ਇਸ ਦੇ ਭਰਾ ਲਖਪਤ ਰਾਏ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਤੋਂ ਆਪਣੇ 

ਭਰਾ ਦੀ ਮੌਤ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ ਕੀਤੀ 

ਅਤੇ ਬੜੀ ਬੇਦਰਦੀ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਕਤਲ ਕਰਵਾਇਆ। 

ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ (1896-1964 ਈ.): ਇਹ ਸ. ਅਮਰ 
ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ ਵਾਲੇ ਦਾ ਸਭ ਤੋੱ' ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਦੋਹਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 

ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 17 ਜੂਨ 1896 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਝਬਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ 

ਸਕੂਲ, ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਸੈਨ 1916 ਈ. ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ 
ਕਰਕੇ ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਤਾ 

ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ ਕੇ ਪਿੰਡ ਆ 

ਗਿਆ। ਆਪਣੇ ਦੋ ਵਡਿਆਂ ਭਰਾਵਾਂ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 

ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਗ ਗਿਆ ਅਤੇ 23 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 

ਪਿੰਡ ਦੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ 

ਆਪਣੇ ਭਰਾਵਾਂ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਰੀਜ ਨਵੀਂ 

ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬੇ 
ਦੀ ਬੇਰ, ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਪ੍ਬੰਧਕੀ ਸੁਧਾਰ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਰਕਾਰ ਦੁਆਰਾ ਨਿਯੁਕਤ ਸਰਬਰਾਹ ਨੂੰ 

ਹਟਾਉਣ ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 

ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਬਣੀ ਪਹਿਲੀ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਇਹ ਮੈਂਬਰ 

ਨਾਮਜ਼ਦ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਥਾਨਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 

ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਵੀ ਬਣਿਆਂ। 11 ਮਈ 1921 ਈ, ਨੂੰ 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦੁਖਾਂਤ ਸੈਬੈਧੀ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ 



ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ 

ਭਾਸ਼ਣ ਦੇਣ ̀ ਤੇ ਛੇ ਹਫ਼ਤਿਆਂ ਲਈ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਬੈਦ ਰਿਹਾ। 
26 ਨਵੰਬਰ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ 

ਅਜਨਾਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਇਕ ਦੀਵਾਨ ਆਯੋਜਿਤ ਕਰਨ 

ਲਈ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਫਰਵਰੀ 1922 ਈ.ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਵਿਦਰੋਹੀ ਸੁਰ ਵਾਲਾ ਭਾਸ਼ਣ ਦੇਣ ਕਾਰਣ 

ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਜ਼ਾ ਭੁਗਤਣ ਲਈ ਡੇਰਾ 

ਗ਼ਾਜ਼ੀਖ਼ਾਨ ਦੀ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਕਾਲੀ 

ਪਗੜੀ ਬੰਨ੍ਹਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਹੋਇਆ। 

ਫਰਵਰੀ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਰਿਹਾ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 4 

ਨਵੈਬਰ 1925 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1926 ਈ. 

ਦੀ ਚੋਣ ਵੇਲੇ ਇਹ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਥਾਨਕ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ, ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ 

ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1933 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਫਿਰ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਬਾਬਾ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਕਾਂਗੂਸ ਪਾਰਟੀ ਵਲ ਝੁਕਾਓ 

ਰਖਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਸਿੱਖ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵ 

ਘਟਦਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਨਵੀਂ ਲੀਡਰਸ਼ਿਪ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਟਿਕ 

ਨ ਸਕਿਆ। 14 ਜੁਲਾਈ 1964 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 

ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ (17318-31783 ਈ.); 
ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਜਨਮ ਲਾਹੌਰ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਪਿੰਡ “ਆਹਲੂ” 

ਵਿਚ ਸ. ਬਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 3 ਮਈ 1718 ਈ, ਨੂੰ 

ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ ਅਜੇ ਇਹ ਪੰਜ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਪਿਤਾ 

ਦਾ ਸਾਇਆ ਸਿਰ ਤੋਂ ਉਠ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਧਰਮਾਤਮਾ 

ਮਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਸ. ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਬਾਲਕ 

ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 

_ ਪਹੁੰਚਾਇਆ। ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ 

ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਵਾਂਗ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਸਤ] ਚਲਾਉਣ ਵਿਚ 

ਜਲਦੀ ਹੀ ਮਹਾਰਤ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਈ ਅਤੇ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ 

ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ 

ਵੀ ਪੜ੍ਹ ਲਈ। ਸੱਤ ਸਾਲ ਦਿੱਲੀ ਰਹਿਣ ਦੌਰਾਨ ਇਹ 

ਮੁੱਖੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ 
ਜੀ ਨੇ ਵਿਦਾਇਗੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਕ੍ਰਿਪਾਣ, ਇਕ 

ਗੁਰਜ, ਇਕ ਢਾਲ, ਇਕ ਕਮਾਨ ਅਤੇ ਤੀਰਾਂ ਦਾ ਭਰਿਆ 

ਹੋਇਆ ਭੱਥਾ, ਇਕ ਖ਼ਿਲਤ ਅਤੇ ਇਕ ਚਾਂਦੀ ਦੀ ਚੋਬ 

ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ, ਇਹ ਸੋਚ ਕੇ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਭਵਿਸ਼ ਵਿਚ 

ਸੱਤਾਧਾਰੀ ਹੋਣਾ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਹ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਤੀਬਰ ਬੁੱਧੀ ਅਤੇ ਅਦਭੁਤ 

ਦਲੇਰੀ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਵਾਂਗ ਪਾਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨੇ ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਲਸ਼ਕਰ ਉਤੇ 

'ਨੂਰ ਦੀ ਸਰਾਂ” ਅਤੇ “ਵੈਰੋਵਾਲ” ਦੇ ਨੇੜੇ ਗੁਰੀਲਾ ਹਮਲੇ 

ਕਰਕੇ ਬਹੁਤ ਤੌਗ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ ਹਾਕਮ 

ਸਲਾਬਤ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਹਰਾਇਆ। ਇਸੇ ਸਾਲ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ 

ਮੌਕੇ ਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਜੁੜੇ ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ 65 

ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ “ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਵਿਚ ਸਮੋ ਕੇ ਅਗੋਂ ਉਸ ਨੂੰ 

ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ (ਫੂਲਕੀਆਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ) ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਅਤੇ 

ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਥਾਪਿਆ। 7 

ਅਕਤੂਬਰ 1753 ਈ. ਨੂੰ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦਾ ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ ਸਰਦਾਰ (ਬਾਦਸ਼ਾਹ) 

ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਇਕ ਮਹੀਨੇ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 

ਸੂਬੇਦਾਰ ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਮੱਧ ਪੰਜਾਬ 

ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਦਬਦਬਾ ਵਧਾਇਆ ਅਤੇ ਪੁਰਜਾ ਤੋਂ “ਰਾਖੀ 

ਪ੍ਣਾਲੀ' ਅਨੁਸਾਰ ਲਗਾਨ ਅਤੇ ਨਜ਼ਰਾਨਾ ਵਸੂਲ ਕਰਨਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1757 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅਹਿਮਦ 

ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੁਆਰਾ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਵਜੋਂ ਸਥਾਪਿਤ 

ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਤੈਮੂਰ ਸ਼ਾਹ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਉਤੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸਿਓ' 

ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਤੋ` ਲੁਟ ਕੇ ਲਿਆ ਰਹੇ 

ਸਾਰੇ ਸਾਮਾਨ ਨੂੰ ਖੋਹ ਲਿਆ। 

ਦੁਰਾਨੀ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਪੰਜਵੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਕੋਲੋਂ ਲੈਘ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਮਾਰਚ 1761 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਉਤੇ ਅਚਾਨਕ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ 
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ਪਕੜ ਕੇ ਲੈ ਜਾਈਆਂ ਜਾ ਰਹੀਆਂ 2200 ਇਸਤਰੀਆਂ 

ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰਾ ਕੇ ਘਰੋਂ ਘਰ ਪਹੁੰਚਾਇਆ। ਸਤੰਬਰ 1761 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸੁਕਰਚਕੀਆ, ਕਨ੍ਹੀਆ ਅਤੇ ਭੰਗੀ 

ਮਿਸਲਾਂ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ 

ਸੂਬੇਦਾਰ ਖ਼ਹਾਜਾ ਉਬੇਦ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲਕ 

ਤੋੜਵੀ' ਹਾਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਤਕ ਉਸ ਦਾ ਪਿਛੀ 

ਕਰਕੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦਰੰਇਸ 

ਨੂੰ 'ਸੁਲਤਾਨੁਲ ਕੌਮ” ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦਾ ਸਿੱਕਾ 

ਮਿਲਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1762 ਈ. ਦਿ੍‌੍‌ਇਕਾੁੱਫੇ 

ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਆਪਣੀ,ਮੈਝਾਏਖ,ਪ੍ੰਿਿਨਜ 

ਸਹਿਤਾ/ਮਲਰਲੈਨਲ ਦਾਜ 'ਕਗਰਰੀਲ ਜਹ" ਪਰੁਸ਼ ਰੁਸ਼,ਨਹਿੜੇ 

ਘੰਟਿਆਂ ਵਿਚ 250 ਅਤ 
ਦੀ ਵਹੀਰ ਉਤੇ ਟੁੱਟ ਲਿਆਮ ਸਨਜੱਸ਼ਾਨਸਿੰਘਦੀਅਗ਼ਾਵਣੀ 

ਨੂੰ ਬਰਨਾਲੇ ਛਾਲੇਪਾਸੇ ਝੋਰੂੀਤਵੀ ਜਾ।ਰ਼ਦੂ ਰੁਲਲਟਕਧ 
ਦੇ ਇਸ ਹਮਲੋਮੰਵਜ29,000, ਤੋਟਮਸ਼ਿਕ ਸਿੱਸ ਸੈਨਿਕ 
ਇਸਤਰੀਆਂ ,ਲ਼ਜ਼ਰਗ;੧ਉਤੇ ਹਬੱਚੇਮਮਾਜੇ; ਰਏ ਅਜ 

ਸਭੀਲ/ਉਪ੍ਰਾ 26 ਵਖ ਜਨ 

ਨ ੫4 ਨਕ ਮਜਾ ਸ਼ 

ਜ਼ੀਤਨਅਤੇਟਦੋਹੜਲਾਸਦਠ4;ਜ਼ਨਕਵਜੀ;(76੪ਗਈਗੈਨੂੰ 

ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਨਗਰ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

/ਇਲਾਕਿਆਂ ਉੈ ਹਮਲੈਖੁਕੀਡੇਟੂਅਤੇਡਦਿੱਲੀ ਤਕ਼ਪਹੰਚੇ। 
ਧਨ ਧ੍ਰੈਲ੧੭65ਈ-ਵਿਚ:ਜਦੋਂਦਰ਼ਾਨੀਫ਼ਿਰ੍੍‌ਨਿ; 
(ਉੱਤੇ ਚੜ੍ਹਆਇਆਾਨਤਾਂ ਉਸ ਦਮਦਮਖ਼ੰਮਤੜੀਕ= ਹੋਚੁਕਿਆ 

ਜੀ ਉਸ ,ਨੇ।ਸਿੱਖੇ ਨਾਲ/ਸ਼ਾਂਤੀ£ਕਜਇਮ ਭਰਨ; ਦੁਨਯਤਨ 
_ ਕੀਤ੍ਰਾ ਪਰਲ ੱਸ਼ਸ੍ਰੰਘ ਨੇ-ਨ੍ਰੰਕਰ;ਦਿੱਤਦ।ਇਸ,ਨੇ ਦੁਆਬੇ 

ਰਲ 
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ਵਿਚ ਬਹੁਤ;ਸਾਗਾ ਇਲਾਕਨੁ ਲਉ 

ਵਿਚ ਸੂਜਲੇਮਜਚਰੁਮਣੀ; ਤਤ ਦੀਨਰਜਧਨੀ 
ਕਯਦੀੜੀ/ਜਦੋਂ ਸੋਨ 37੨੧੪ਬੀਤ ਛਿ਼ ਲਿੱਲੀ ਚੇ 
ਲਜੀਲਅਭਦੂਲ; ਮਿਸਲ ਇਕ 

ਫ਼ੌਜ;ਨੂੰਦਰਜਾ; ਦਰ-ਦਰ ਸੀ ਲੱਜ 

ਝਰਾਂ)18ਵੀਨੇਸ਼ਦੀਅਵਿਚ ਬੈਣਾਤਥਹਨਦਰਤਤੋ ਬਾਦ ਲਿਸ ਨੇ 
ਸਿੱਖਸਸੁਕੜੀਮਚਸਸੋਜਗਦਗਨਕੀਤਨ। "ਸੱਤ .ਸ ਨੰ 
ਲੱ. "ਛਨਿਯੱਧਾਤਵੀਰ ਨੇਂ ਇਲ੍ਾਵਨੁਇਹ ਧਰਮਵੀਰ ਨੀਮ 

ਸੀ ਹਰਟਿਆਲੇ;ਦੇ ਗ਼ਜਾਚਮੁਸਰਹਿੰਘਟਨੇ ਸ.ਜੱਸਨੀਪਓਜੇਂ 
ਅੰਮ੍ਿਤਛਕਿਅਸਸੀਮਇਸਾਦਜਦੇਜ292(ਕਤੁਜਜ1 283 
ਇਉ ਹੈ ਲੰਗਰ 04446 

ਰਸ ਦੇਮੰਰਜਆਗੁਪਲੇ ਇਹਜੀ।ਧ(ੰਗੁਰਦਆਗ 

ਬਰਾਬਤਮਵਲਨਦੇਲਿਗੂਤੇ ਵਿਜਰਾਰ੍ਤਈੀ।ਲ' “ਨ ਦਲ ਸਉ 
।ਗਲਲ ਦਾਜ 'ਲਸ਼ੀ ''ਇਠਮਾਏ” 

ਜੱਸ! ਸਿੰਘਨਜਮਗੁੜ੍ੀਅਠ 6252352803 ਈ .): 
“ਮਗੜ਼ੀਅਜਿਸਲ/ਲੇ ਬਾਲੀਉਅਤੇ;£8ਵੀਓਸਜ਼੍‌ਰਵਿਜ਼ 

ਨਏਕਰ਼ਸਦਰ ਸਿੱਚ-ਯੋਧ਼ਰ ਸੁ.ਜੱਸਪਸ਼ਿੰਘਦਰਨਲਅ5੨ੜਈ 
੧ਨਟਤ ਈਂਨਨੁੰ;ਲਾਚੌੜਨੇਜਿਲ੍ਹ :- (7. “ਦਾ 
ਪਿੰਠ ਵਿ ਗਿਆਨਨੀ;ਭਾਵਾਨ। ਸਿੰਘ ਦੇ ੪(ਜਚੋਇਲਆਮ 
ਵਸ ਦੇਖਚਦ ਹਰੁਦਲਜਸੰ4ਮ ਨੇ ਗੁਰੂ;ਗ੍ਰੋਬਿੰਦ ਸਿੰਲ ਪੁਰੀ 
ਲੋਂਘੰਮ੍ਿਤ ਦੀ ਲਾੜਤਾਈੀਟਮਤੂਬੈਚਤਬਦਡਾਕਨਦਰ 
ਮੁਗ਼ਲਨਨਹਲੁ।ਹੋਈਅਸਿਲੜਆਵਿਲ-ਿੱਸ਼੧ਲਿਆਦਰੀ॥ 
ੈਨ?ਲ?38 ਬੀਰ ਵਿਨਏਜਦਰਾਜਜਦ ਦੂਲੋਖਣਲੇ 

ਬਰਦਹਇਰਨੰਲਸੰਘਕਮਣੀਆ ਦੇ;ੱਬਪੜਨਜਮਲੜੇ 
/ਗਿਆ 'ਅਤੇਟਯੁੱਧ ੍‌ਕਰਮੁ-ਵਿਜ਼ਪ੍ਬ &ਇ੭੬ 716ਮ੮੧ 

ਭਿਸ਼ ਝ ਲਭਾਈਮਲਨਕਲ੍ਰਿਘਅਨਸਾਰ ਨੂਮੁਪਣਰੋਲ਼ੜੀ ਨੂੰ 

10੪5੧ਈ :ਧੰਵਜਨਇਸਦੇਦਜੁਲੈਧੁਰਤਦਾਮਬਨਦੇਹਜ਼ੌਜਦਾਰ 
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ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਪਾਸ ਨੌਕਰੀ ਕਰ ਲੈਣ 'ਤੇ ਪੰਥ ਵਿਚ ਇਸ 

ਪ੍ਤਿ ਅਨਾਦਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪਸਰ ਗਈ। ਅਕਤੂਬਰ 1748 

ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ ਮੌਕੇ 'ਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ 

ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੁੜਿਆ, ਤਾਂ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਮੀਰ 

ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਬਹੁਤੇ ਸਿੱਖ ਨੇੜਲੇ ਜੈਗਲ ਵਲ ਖਿਸਕ ਗਏ, 

ਪਰ ਲਗਭਗ 500 ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਨਵੀਂ ਬਣੀ ਰਾਮ ਰੌਣੀ ਨਾਂ 

ਦੀ ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਸ਼ਰਣ ਲੈ ਲਈ। ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨੇ 

ਚਾਰ ਮਹੀਨੇ ਘੇਰਾ ਪਾਈ ਰਖਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਦੋ 

ਸੌ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ। ਬਾਕੀ ਬਚੇ ਅੰਦਰਲਿਆਂ ਸਿੰਘਾਂ 

ਨੇ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਦਦ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 

-ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ 

ਰਾਹੀਂ ਗੜ੍ਹੀ ਦਾ ਘੇਰਾ ਹਟਵਾਇਆ ਅਤੇ ਪੰਥ ਤੋਂ ਮਾਫ਼ੀ 

ਮੰਗੀ। ਨਵੰਬਰ, 1753 ਈ. ਵਿਚ ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋੱ 

ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਅਰਾਜਕਤਾ ਪਸਰ ਗਈ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਸੈਗਠਿਤ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। “ਰਾਮ 

ਰੌਣੀ” ਗੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋ' ਉਸਾਰਨ ਦਾ ਕੰਮ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੜ੍ਹੀ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਾ ਕੇ 

ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਰਾਮਗੜ੍" ਰਖਿਆ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋ ਇਸ ਨੂੰ 

“ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। 
ਅਪ੍ਰੈਲ 1758 ਈ. ਵਿਚ ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਲਾਹੌਰ 

ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਮੀਰ ਅਜ਼ੀਜ਼ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਨੂੰ 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੀ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਦੇ ਜੈਗਲਾਂ ਨੂੰ 

ਸਾਫ਼ ਕਰਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੈ ਸਿੰਘ ਕਨ੍ਹੀਆ 

ਪਰ ਉੱਥੋਂ ਵੀ ਖਿਸਕਣਾ ਪਿਆ। ਸਤੰਬਰ 1758 ਈ. ਵਿਚ 

ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਜੈ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 

ਮਿਲ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਵਾਲੇ 

ਖੇਤਰ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ ਲਿਆ। ਹੋਰਾਂ ਮਿਸਲਦਾਰਾਂ 

ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨਾਲ ਹੋਈਆਂ 

ਕਈ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1770 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗੜੇ ਦੀਆ ਪਹਾੜੀ ਰਿਆਸਤਾਂ ਤੋਂ ਖ਼ਿਰਾਜ 

ਵਸੂਲ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਵਲ ਦੇ ਕਈ 

ਨਵੇਂ ਇਲਾਕੇ ਜਿਤਣ ਦੀ ਹੋੜ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 

ਜੱਸੀ 

ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨਾਲ ਵੈਰ ਪੈ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ 
ਹਿਸਾਰ ਵਲ ਭਜਣਾ ਪਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਹਿਸਾਰ ਦੇ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਾਕਮ ਤੋਂ ਬਾਹਮਣ ਲੜਕੀਆਂ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰਾ 

ਕੇ ਬਹੁਤ ਜਸ ਖਟਿਆ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਨਿਕ 

ਇਕੱਠੇ ਕਰ ਲਏ ਅਤੇ ਹੋਰ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨਾਲ 

ਮਿਲ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਅਤੇ ਜਮਨਾ ਪਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਉਤੇ 

ਜਿਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀਆਂ। 

ਅਕਤੂਬਰ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 

ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਚ 
ਤੇੜਾਂ ਪੈ ਗਈਆਂ। ਜੈ ਸਿੰਘ ਕਨ੍ਹੀਆ ਅਤੇ ਮਹਾਂ` ਸਿੰਘ 

ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਆਪਸ ਵਿਚ ਲੜ ਪਏ। ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੱਸਾ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਾਪਸ ਬੁਲਾ ਲਿਆ। ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ 

ਸੈਨ 1787 ਈ. ਵਿਚ ਜੈ ਸਿੰਘ ਕਨ੍ਹੀਆ ਦੇ ਬਟਾਲਾ 

ਵਿਚਲੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਜੈ ਸਿੰਘ ਹਾਰ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਖੋਹੇ ਹੋਏ ਆਪਣੇ ਸਾਰਿਆਂ 

ਇਲਾਕਿਆਂ ਉਤੇ ਫਿਰ ਤੋਂ ਅਧਿਕਾਰ ਕਰ ਲਿਆ। ਬਾਰੀ 

ਅਤੇ ਜਲੈਧਰ ਦੁਆਬਾਂ ਦੇ ਬਹੁਤੇ ਇਲਾਕੇ ਇਸ ਦੇ ਅਧੀਨ 

ਹੋ ਗਏ। ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗੜਾ, ਨੂਰਪੁਰ, ਮੰਡੀ ਅਤੇ ਚੋਬੇ ਦੀਆਂ 

ਰਿਆਸਤਾਂ ਤੋ ਵੀ ਖ਼ਿਰਾਜ ਵਸੂਲ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਇਕ ਨਿਰਭੈ ਯੋਧਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋਂ 

ਬਹੁਤ ਧਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਨੋਕ-ਦਿਲ ਇਨਸਾਨ ਸੀ। ਗ਼ਰੀਬਾਂ 

ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ ਵਿਚ ਇਸ 

ਦੀ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 80 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 

ਵਿਚ 20 ਅਪ੍ਰੈਲ 1803 ਈ. ਨੂੰ ਸੀ ਹਰਿਗੋਬਿਦਪੁਰ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਸਿੰਘਪੁਰਾ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 

ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ) ਸਥਿਤ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਕੇ ਸਮਾਰਕ 

ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਜੱਸੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਨਗਰ ਤੋ ਲਗਭਗ 

23 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ 

ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ੍ਰੀ ਬਗਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਮੌਜੂਦ 
ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 

ਜੀ ਮੁਕਤਸਰ ਤੋਂ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਇਸ 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਟੋਭੇ ਵਿਚੋਂ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹੇ ਹੋਏ ਲੰਘੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 



ਜਹਾਂਗੀਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਨੀਲੇ ਬਸਤ੍ਰ ਬੱਗੇ (ਸਫ਼ੈਦ) ਰੈਗ ਦੇ ਹੋ ਗਏ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ 

ਟੋਭੇ ਦਾ ਨਾਂ 'ਬਗਸਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਇਸ 

ਟੋਭੇ ਨੂੰ ਪੱਕਾ ਕਰਕੇ ਬੜਾ ਸੁੰਦਰ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਵਿਵਸਥਾ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਜਹਾਂਗੀਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ (1569-1627 ਈ.) : ਭਾਰਤ 

ਦਾ ਚੌਥਾ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜੋ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਘਰ 

ਬਿਹਾਰੀ ਮੱਲ ਕਛਵਾਹੇ ਰਾਜਪੂਤ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਜੋਧਬਾਈ 
(ਮਰੀਅਮ ਜ਼ਮਾਨੀ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 31 ਅਗਸਤ, 1569 ਈ. 
ਨੂੰ ਫ਼ਤਹਿਪੁਰ ਸੀਕਰੀ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ 

ਚੂੰਕਿ ਸੀਕਰੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਫ਼ਕੀਰ ਸ਼ੇਖ ਸਲੀਮ ਚਿਸ਼ਤੀ ਦੀ 

ਦੁਆ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦੇ ਦਾ ਨਾਂ 

ਸਲੀਮ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 

30 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕੁਝ 

ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਦੇ ਬਹਿਕਾਵੇ 'ਤੇ ਆਪਣਾ ਸੁਤੰਤਰ ਰਾਜ 

ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1599 ਈ. 

ਵਿਚ ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਵਿਚ ਬਗ਼ਾਵਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਆਪਣੇ 

ਪਿਤਾ ਤੋ ਰਾਜ ਅਧਿਕਾਰ ਖੋਹਣ ਲਈ ਆਗਰੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ 

ਕਰਨ ਦੀ ਮਨਸ਼ਾ ਨਾਲ ਅਗੇ ਵਧਿਆ, ਪਰ ਸਫਲ ਨ ਹੋ 

ਸਕਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਬੈਰਮ ਖ਼ਾਂ ਦੀ ਵਿਧਵਾ ਬੇਗਮ 

ਸੁਲੀਮਾ ਸੁਲਤਾਨ ਦੀ ਵਿਚੋਲਗੀ ਸਦਕਾ ਪਿਉ-ਪੁੱਤਰ 

ਵਿਚ ਸੁਲਹ ਹੋ ਗਈ। ਪਰ ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਜਹਾਂਗੀਰ ਨੇ 

ਅਕਬਰ ਦੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਮੰਤਰੀ ਅਬੁਲਫ਼ਜ਼ਲ ਨੂੰ ਸ਼ਕ ਦੀ 

ਬਿਨਾ 'ਤੇ ਕਤਲ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1605 ਈ. ਵਿਚ ਅਕਬਰ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ 

ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ-ਏ-ਗ਼ਾਜ਼ੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ 

ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਇਕ ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਹੀ ਜਹਾਂਗੀਰ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਖ਼ੁਸਰੇਂ 

ਬਾਗ਼ੀ ਹੋ ਗਿਆ, ਪਰ ਸੱਤਾ ਹਥਿਆਉਣ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ 

ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਚਨਾਬ ਦਰਿਆ ਦੇ 

ਕੰਢੇ ਤਂ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਸਾਥੀਆਂ ਨੂੰ ਕਤਲ 

ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੁਖ ਸਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਜਹਾਂਗੀਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਉਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1623 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਖੁਸਰੋ ਬਾਗ਼ੀ ਹੋਣ ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਕੋਲ ਅਸੀਸ ਲੈਣ ਲਈ ਆਇਆ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀਆਂ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਚੰਦੂ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਸ ਮੌਕੇ 

ਦਾ ਲਾਭ ਉਠਾ ਕੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੇ ਕੌਨ ਭਰੇ ਕਿ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਸਰੋ ਨੂੰ ਅਸੀਸ ਹੀ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ, ਮਾਇਕ 
ਸਹਾਇਤਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਜਹਾਂਗੀਰ ਅਗੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਸ਼ੋਹਰਤ ਤੋਂ ਪਰੇਸ਼ਾਨ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਬਾਗ਼ੀ ਨੂੰ ਪਨਾਹ 

ਦੇਣ ਦਾ ਬਹਾਨਾ ਬਣਾ ਕੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੂੰ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

ਤਸੀਹੇ ਦੇ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰਾ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ ਇਹ ਪਹਿਲਾਂ ਵੈਰ-ਭਾਵ ਰਖਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਪਕੜਵਾ ਕੇ ਗਵਾਲੀਅਰ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਹੀ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਬੋਧ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸੁਖਾਵੇਂ ਸੈਬੈਧ ਬਣਾਈ ਰਖੇ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਜਹਾਂਗੀਰ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਇਕੱਠਿਆਂ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੀ ਸੈਰ ਨੂੰ ਗਏ ਸਨ। 
ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਛੇ ਵਰ੍ਹੇ 

ਬਾਦ ਜਹਾਂਗੀਰ ਨੇ ਈਰਾਨ ਦੇ ਵਪਾਰੀ ਮਿਰਜ਼ਾ ਗ਼ਯਾਸ 

ਬੇਗ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਨੂਰਜਹਾਂ ਨਾਲ, ਉਸ ਦੇ ਪਤੀ ਸ਼ੇਰ ਅਫ਼ਗਨ 

ਖ਼ਾਂ ਦਾ ਕਤਲ ਕਰਵਾ ਕੇ, ਵਿਆਹ ਕਰ ਲਿਆ। ਵਿਆਹ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਾਜ ਦਾ ਬਹੁਤਾ ਕੈਮ-ਕਾਰ ਨੂਰਜਹਾਂ ਹੀ ਚਲਾਉੱਦੀ 

ਰਹੀ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਉਹ ਬਹੁਤ ਕਾਮਯਾਬ ਸਾਬਤ ਹੋਈ। ਸੈਨ 

1623 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਖ਼ੁੱਰਮ ਨੇ ਬਗਾਵਤ ਕੀਤੀ, 

ਪਰ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਮਹਾਬਤ ਖ਼ਾਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਦਬਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1626 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ੁੱਰਮ ਅਤੇ ਮਹਾਬਤ ਖ਼ਾਂ ਨੇ ਮਿਲ 

ਕੇ ਬਗ਼ਾਵਤ ਕਰਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ 
ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੀ 28 ਅਕਤੂਬਰ 

1627 ਈ. ਨੂੰ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੁਗ਼ਲ 

ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਨੂਰਜਹਾਂ ਦਾ ਦਬਦਬਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਜਹਾਂਗੀਰ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਕੱਟੜਪੁਣੇ ਤੋਂ 
ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਹ ਜਬਰ ਅਤੇ ਜ਼ੁਲਮ 

ਦੀ ਥਾਂ ਨਿਆਇਸ਼ੀਲਤਾ ਵਲ ਝੁਕਿਆ ਅਤੇ ਨਿਆਂ ਹਾਸਲ 

ਕਰਨ ਦੇ ਚਾਹਵਾਨ ਲੋਕਾਂ ਜਾਂ ਫ਼ਰਿਆਦੀਆਂ ਦੀ ਸਹੂਲਤ 

ਲਈ ਆਪਣੇ ਮਹੱਲ ਦੇ ਮੁੱਖ ਦੁਆਰ 'ਤੇ ਇਕ ਘੰਟੀ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਿਸ ਦੇ ਵਜਣ 'ਤੇ ਉਹ ਖ਼ੁਦ 
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ਫ਼ਰਿਆਂਦੀਂ'ਦੀ ਗੱਲ ਸੁਣਨ ਲਈ ਬਾਹਰ ਆਉਂਦਾ ਸੀ। 

ਐੰਤੇ 'ਕਲਾ ਤੇ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਵੀ ਉੱਨਤ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ 

ਰੰਖਦਾ ਸੀ। ਸ਼ਰਾਬ ਪੀਣਾ ਇਸ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਕਮਜ਼ੋਰੀ 

ਸੀ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਹ ਰਾਜਸੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਤੇ ਵੀ ਕਈ 

ਵਾਰ ਬੇਮੁਖ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ̀ 

ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ (ਮ. 1745 ਈ.) : ਇਸ ਦਾ ਇਕ 

ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਖ਼ਾਨ ਬਹਾਦੁਰ” ਵੀ ਹੈ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ 

ਇਸ ਨੂੰ 'ਖ਼ਾਨੂ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਸੈਨ 

1726 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਬਾਪ ਅਬਦੁਲ ਸਮਦ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ 

ਲਾਹੌਰ ਤੋ ਹਟਾ ਕੇ ਮੁਲਤਾਨ ਦਾ ਗਵਰਨਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਥਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਗਵਰਨਰ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਜ਼ੁਲਮ ਕਰਨ ਦੇ 

ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਬਾਪ ਤੋਂ ਵੀ ਅਗੇ ਸੀ। ਇਸ ਨੇਂ 

ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਬਹੁਤ 

ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸ ਨੰਗਲ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚੋਂ ਪਕੜੇ 

ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਮਾਰੇ ਗਏ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਿਰਾਂ ਨਾਲ ਭਰੇ ਹੋਏ ਸੱਤ 

ਸੌ ਗੱਡਿਆਂ ਅਤੇ ਬਰਛਿਆਂ ਵਿਚ ਪਰੁਚੇ ਹੋਏ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 

ਸਿਰਾਂ ਵਾਲੇ ਜਲੂਸ ਦੀ ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਅਗਵਾਈ ਕੀਤੀ। 

ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸੂਬਾ ਬਣਨ ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਉਪਰ 
ਜ਼ੁਲਮਾਂ ਦੀ ਝੜੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ । ਪਰ ਜਦੋਂ ਇਸ ਨੇ ਵੇਖਿਆ 

ਕਿ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਮਿਧਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ, ਤਾਂ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਕੋਤਵਾਲ 

ਭਾਈ ਸਬੇਗ ਸਿੰਘ ਰਾਹੀਂ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪਾਸ ਨਵਾਬੀ ਦਾ ਖ਼ਿਲਤ 

ਅਤੇ ਇਕ ਲੱਖ ਦੀ. ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਪੱਟਾ ਭੇਜਿਆ, ਤਾਂ ਜੋ 

ਸੁਲਹ-ਸਫ਼ਾਈ ਨਾਲ ਰਿਹਾ ਜਾਏ। ਪਰ ਇਹ ਸਮਝੌਤਾ ਇਕ 

ਸਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਵਲੋਂ ਤੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਦੀਵਾਨ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਜੈਗਲਾਂ 

ਵਲ ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈਆਂ ਭਿੜੌਤਾਂ ਵਿਚ 

ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਕਈ ਅਧਿਕਾਰੀ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਹਾਲਾਤ ਨੂੰ 

ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਖ਼ੁਦ ਮੁਹਿੰਮ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਿਆ। 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਿਰਾਂ ਦੇ ਮੁੱਲ ਪਾਏ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ 

ਲਈ ਜਨਤਾ ਨੂੰ ਉਕਸਾਇਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪਨਾਹ ਦੇਣ 

ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਰੁੱਧ ਵੀ ਸਖ਼ਤ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਕੀਤੀਆਂ। 
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ਆਪਣੇ ਉਦੇਸ਼ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਵੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿਪਾਹੀਆਂ 

ਦਾ ਉਚੇਚਾ ਦਲ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਿੱਖ ਪਕੜ ਦੇ 

ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਨਖ਼ਾਸ ਚੌਕ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤੇ। ਭਾਈ ਮਨੀ 

ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਤਾਰੂ ਸਿੰਘ ਵਰਗੀਆਂ ਮਹਾਨ ਸਿੱਖ 

ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਸਭ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਹ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ ਅਤੇ 
ਨਾਕਾਮਯਾਬੀ ਦੇ ਇਸੇ ਝੋਰੇ ਵਿਚ 1 ਜੁਲਾਈ 1745 ਈ. 

ਨੂੰ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਮਰ ਗਿਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਕਾਤਲਾਂ ਦੀ 

ਸੂਚੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਹੁਤ ਉਘੜਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਜਗਤ : ਸੋਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈਂ 

ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ, ਸੈਸਾਰ, ਜਗ, ਦੁਨੀਆ, ਵਿਸ਼ਵ ਆਦਿ। ਮਨੁੱਖ ਇਸ 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਦੇ ਦਿਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਵੇਖ ਵੇਖ ਕੇ 

ਅਸਚਰਜ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਪੰਚਕ 

ਬੈਧਨ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਵਿਚ ਮਿਲਣ ਦੇ ਯਤਨ 

ਜਾਂ ਉਪਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਕਈ ਸੁਭਾਵਿਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ 

ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਜਗਤ ਕਿਸ ਨੇ ਬਣਾਇਆ ਹੈ ? 

ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ? ਇਸ ਦਾ ਕਿਤਨਾ ਕੁ 

ਵਿਸਤਾਰ ਹੈ ? ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਹੈ ? ਇਸ ਦਾ 

ਅੰਤ ਕਿਵੇਂ ਹੋਵੇਗਾ ? ਇਸ ਤੋ' ਮਨੁੱਖ ਖ਼ਲਾਸ ਕਿਵੇਂ ਹੋਵੇਗਾ? 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੌਲਿਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਉੱਤਰ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਵਿਦਵਾਨ ਦਿੰਦੇ 

ਆਏ ਹਨ, ਪਰ ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਕੋਈ ਸਮਾਧਾਨ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਹੋ 

ਸਕਿਆ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਜਿਗਿਆਸਾ ਦਾ ਆਪਣਾ ਹੀ ਇਕ 

ਇਤਿਹਾਸ ਸਿਰਜਿਆ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 

ਸੈਬੈਧੀ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਉੱਲੋਖ ਵੈਦਿਕ ਸੂਕ੍ਤਾਂ ਵਿਚ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉੱਲੇਖਾਂ ਵਿਚ ਮਤ-ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ 

ਹੈ। ਕਿਤੇ ਅਗਨੀ ਤੋਂ, ਕਿਤੇ ਸੋਮ ਤੋਂ, ਕਿਤੇ ਇੰਦੂ ਤੋਂ', 
ਕਿਤੇ ਵਿਸ਼ਵਕਰਮਾ ਤੋਂ, ਕਿਤੇ ਵਰੁਣ ਤੋ` ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਰਿਗਵੇਦ ਦੇ “ਨਾਸਦੀਯ ਸੂਕ੍ਤ” 

ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪੂਰਬਲੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਵੀ ਕੁਝ ਧੁੰਧਲਾ 

ਜਿਹਾ ਚਿੜ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਵੇਦਾਂ ਵਾਂਗ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਚਾਰਗਤ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਂਜ 
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ਗਿਆ ਹੈ।ਉਸ ਅਵਿਅਕਤ (ਬ੍ਹਮ) ਤੋਂ ਵਿਅਕਤ (ਸੈਸਾਰ) 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਹ ਅਵਿਅਕਤ ਹੀ ਜਗਤ ਦਾ 

ਨਿਮਿਤ ਅਤੇ ਉਪਾਦਾਨ ਦੋਵੇਂ ਕਾਰਣ ਹੈ। 

ਜੈਨ-ਮਤ ਵਾਲੇ ਵਿਭਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦ੍ ਵਿਆਂ 

ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਚੂੰਕਿ 

ਦਰਵਿਆਂ ਦੇ ਗੁਣ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ, ਇਸ ਲਈ 

ਸੈਸਾਰ ਨਿੱਤ ਹੈ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਰਯਾਯ ਬਦਲਦੇ ਰਹਿੰਦੇ 

ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਸੈਸਾਰ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ। ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ 

ਜੈਨ-ਮਤ ਵਾਲੇ ਇਕ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਨਿੱਤ ਮੰਨਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਅਨਿੱਤ। 

ਬੰਧ-ਮਤ ਵਾਲੇ ਜਗਤ ਨੂੰ ਸੁਤੰਤਰ ਸੱਤਾ ਮੰਨਦੇ 

ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਸੈਸਾਰ 

ਵਿਚ ਭੌਤਿਕ ਜਾਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜੋ ਵਸਤੂ ਹੈ, ਉਹ ਕਿਸੇ 

ਕਾਰਣ ਤੋ ਹੀ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਬਿਨਾ ਕਾਰਣ ਕੋਈ ਵੀ 

ਵਸਤੂ ਪੈਂਦਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਇਸ ਲਈ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਕੋਈ 
ਵਸਤੂ ਵੀ ਨਿੱਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸਭ ਕੁਝ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ। 

ਸ਼ਰੀਰ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਜੜ-ਭੂਤਾਂ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਚਾਰਵਾਕ ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ 

ਚਾਰ ਭੌਤਿਕ ਤੱਤ੍ਰਾਂ -ਜਲ, ਪਿ੍‌ਥਵੀ, ਤੇਜ ਅਤੇ ਵਾਯੂ- ਦੇ 

ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਚਾਰੇ ਤੱਤ੍ਰ 

(ਪਦਾਰਥ) ਜਗਤ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਹਨ। ਬਾਹਰਲਾ ਜਗਤ, 

ਇੰਦੀਆਂ ਅਤੇ ਭੌਤਿਕ ਸ਼ਰੀਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਮੂਲ ਭੂਤਾਂ ਤੋਂ 

ਹੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤਿੰਨੋ' ਦਰਸ਼ਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ 

ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ। ਇਸ ਲਈ ਸੈਸਾਰ ਦੀ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਸਿਰਜਨਾ ਦਾ ਸੁਆਲ ਹੀ ਨਹੀਂ 

ਉਠਦਾ। 

ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਛੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਹੈ, ਨਿਆਇ 

ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਣੂ ਵਿਚੋਂ ਈਸ਼ਵਰ 

ਦੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਕ੍ਰਿਆ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 

ਅਤੇ ਪ੍ਲਯ ਵੀ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਇੱਛਾ ਦੇ ਹੀ ਅਧੀਨ ਹੈ। 
ਸਾਂਖ੍ਯ-ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਆਦਿ 

ਕਾਰਣ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਹੈ ਜੋ ਜੜ ਅਤੇ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਦੋਵੇਂ 
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ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਣਾ ਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਉੱਦੇਸ਼-ਪੁਰਤੀ ਕਰਨ 

ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਹੋਰ ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ। ਪਕ੍ਿਤੀ ਦੇ ਤਿੰਨ ਗੁਣ 

ਹਨ- ਰਜੋ, ਸਤੋ ਅਤੇ ਤਮੇ। ਪੁਰਸ਼ ਅਤੇ ਪਕ੍ਿਤੀ ਦੇ ਸੈਯੋਗ 

ਨਾਲ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਆਰੈਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਯੋਗ-ਸ਼ਾਸਤ੍ ਵੀ 

ਸਾਂਖ੍ਯ-ਮਤ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਮੀਮਾਂਸਾ-ਦਰਸ਼ਨ 

ਵਾਲੇ ਭੌਤਿਕ ਜਗਤ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਕਿਸੇ 

ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਨਹੀ ਕਰਦੇ। ਜਗਤ ਅਨਾਦਿ 

ਅਤੇ ਅਨੰਤ ਹੈ। ਸੰਸਾਰਿਕ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ 

ਆਤਮਾਵਾਂ ਦੇ ਪੁਰਬ-ਜਨਮ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਭੌਤਿਕ 

ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਤੋਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਰ੍ 
ਅਦੂੰਤ-ਵੇਦਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਚੈਤਨ੍ਯ, 

ਸਤਿ, ਨਿਰਗੁਣ, ਨਿਰਾਕਾਰ, ਸਚਿਦਾਨੰਦ ਹੈ। ਮਾਇਆ 

ਨਾਲ ਸੰਬੱਧ ਬ੍ਹਮ ਈਸ਼ਵਰ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 
ਵਿਚ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਈਸ਼ਵਰ ਕੇਵਲ 

ਲੀਲ੍ਹਾ ਲਈ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 

ਉਹ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਅਸਮਾਨ 

ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਕੇ ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕ੍ਰਿਆ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਤਸੋ ਗੁਣ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਕਾਰਣ ਪੰਜ ਸੂਖਮ ਭੂਤਾਂ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਆਕਾਸ਼, ਵਾਯੂ, ਅਗਨੀ, ਜਲ 

ਅਤੇ ਪ੍ਥਵੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਭੂਤਾਂ ਦਾ ਅਗੋ' ਫਿਰ ਪੰਜ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦਾ ਸੈਯੋਗ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਪੰਜ ਸਬੂਲ ਭੂਤਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸੂਖਮ ਸ਼ਰੀਰ ਸੂਖਮ ਭੂਤਾਂ ਤੋਂ ਬਣਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਸਥੂਲ ਸ਼ਰੀਰ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਿਸ਼ੇ ਸਥੂਲ 

ਭੂਤਾਂ ਤੋਂ ਬਣਦੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਨੂੰ “ਵਿਵਰਤ” ਜਾਂ “ਅਧਿਆਸ” 

ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। “ਵੇਦਾਂਤਸਾਰ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਦਾ ਆਪਣੀ ਪੂਰਬਲੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ 

ਦੂਜੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਣਾ ਉਸ ਵਸਤੂ ਦਾ 

ਪਰਿਣਾਮ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਦੁੱਧ ਦਾ ਦਹੀ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਮਿੱਟੀ 

ਦਾ ਘੜਾ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੋਨੇ ਦਾ ਕੜਾ ਬਣ ਜਾਂਦਾ 

ਹੈ। ਪਰੈਤੂ ਪੂਰਬ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾ ਹੀ 

ਦੂਜੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਭਾਸਿਤ ਹੋਣਾ ਉਸ ਵਸਤੂ ਦਾ 
“ਵਿਵਰਤ? ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਰੱਸੀ ਦਾ, ਰੱਸੀ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ 

ਸੱਪ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਭਾਸਿਤ ਹੋਣਾ। ਜਿਥੇ ਜੋ ਵਸਤੂ ਨਹੀਂ ਹੈ, 

ਉਸ ਨੂੰ ਉਥੇ ਕਲਪਿਤ ਕਰਨਾ “ਅਧਿਆਸ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ 

ਹੈ। ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰਯ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਤੱਤ ਪਦਾਰਥ ਵਿਚ 
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ਅਤੱਤ੍ਰ ਪਦਾਰਥ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਆਰੋਪ ਕਰਨਾ “ਅਧਿਆਸ” 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰਾਮਾਨੁਜਾਚਾਰਯ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਵਾਸਤਵਿਕ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਜਗਤ ਇਤਨਾ ਹੀ ਸਤਿ ਹੈ 

ਜਿਤਨਾ ਬ੍ਹਮ। ਖਟ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਹੋਰ ਮਤ ਵੀ ਸਾਂਖ੍ਯ ਅਤੇ 

ਵੇਦਾਂਤ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਹੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 

ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸਲਾਮ ਅਨੁਸਾਰ ਅੱਲ੍ਹਾ ਨੇ “ਕੁਨ” ਕਹਿ ਕੇ 

ਅਭਾਵ ਵਿਚੋਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ 

ਸੈਸਾਰ ਅਨਾਦਿ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ-ਸਿਰਜਨਾ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸਥੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵੁਜੂਦੀਆ-ਵਰਗ ਦੇ ਸੂਫ਼ੀ 

ਦਿਿਸ਼ਟਮਾਨ ਜਗਤ ਨੂੰ ਉਸ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ 

ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਸ਼ੁਹੂਦੀਆ-ਵਰਗ ਜਗਤ-ਪ੍ਰਪੰਚ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਗੁਣਾਵਲੀ ਦਾ ਸਮਾਹਾਰ (ਸੰਗ੍ਰਹਿ) ਮੰਨਦਾ ਹੈ। ਅੱਲ੍ਹਾ 

ਆਪਣੀ ਸੱਤਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਨਾਂ ਦਰਪਣ ਵਾਂਗ ਹਨ ਜੋ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੇ 

ਸਾਰੇ ਰਹੱਸਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਜਗਤ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸੱਤਾ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਦੀ 

ਆਪਣੀ ਕੋਈ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਜੋ 

ਕੁਝ ਹੈ, ਉਹ ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੈ, ਭਮ ਹੈ, ਅਸਤਿ ਹੈ। 

`ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਸੰਬੰਧੀ ਭਾਰਤੀ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮਿਕ 

ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 

ਨੂੰ ਵੇਖਣਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਹਨ। ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਅਸਮਰਥਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ 'ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮੁਖ਼ਾਤਬ ਹੁੰਦੇ 

ਹੋਇਆਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਤੂੰ ਇਹ ਕੀਹ ਸੰਸਾਰ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ 

ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ ? 

ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਨੂੰ ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਹੀ ਬਣਾਈ 

ਰਖਦਾ ਹੈਂ - ਏਨਾ ਲੰਤਾ ਕੰ ਵਸਿ ਕੈਛੁੂ ਨਾਹੀਂ ਤਧ ਵੈਕਾ 

ਸਗਤੁ_ਓਪਾ/ਇਆ / /ਇਕਨਾ ਨੇ ਤੂੰ ਮੈਲੇ ਲੀਹ /ਇੱਕਾ 

ਆਪਹ ਤਧ #ਆ/ਇਆ/(ਗੁ.ਰੀ੍‌.469)। ਇਹ ਸੈਸਾਰ ਕਿਹੋ 

ਜਿਹਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਨ ਕੋਈ ਮਾਰਗ-ਦਰਸ਼ਕ ਰਿਹਾ ਹੈ 
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ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਮਿਤਰ ? - ਨਾਨਕ ਦੁਨੀਆ ਕੰਸ ਹੋਈ/ 

ਸ਼ਾਲਕੁ ਮਤ ਨ ਗਹਿਓਂ ਕੌਈ / (ਗੁ ਰੰ .410)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਆਦਿ-ਰਚੈਤਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦ ਤਕ ਦੁਨੀਆ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ 

ਮਿਲਿਆ ਹੈ, ਤਦ ਤਕ ਅਧਿਆਤਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਨ 

ਕੁਝ ਸੈਵਾਦ ਚਲਦਾ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ-- ਜਬ ਲਗ 

ਦੁਨੀਆ ਰਹੀਐ ਨਾਨਕ /ਕੈਛ ਸ਼ਣਾਏ /ਕੈਛੁ ਕੀਆ /(ਗੁ. 

ਗ੍ੰ.661)। ਇਸ ਜਿਗਿਆਸੂ ਬਿਰਤੀ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਅਨੁਭੂਤੀ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੇ ਤੱਥ ਉਘੜੇ 

ਹਨ। ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਰਸ਼ਨ ਜਾਂ ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ 

ਦੇ ਬਖੇੜੇ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਪਏ। ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਸਾਧਕ ਹੋਣ ਨਾਤੇ 

ਉਹ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਨੇੜਿਓਂ ਹੋ ਕੇ ਵੇਖ ਚੁਕੇ 

ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਲੀਲਾਮਈ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ 

ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਇਹ ਸੈਸਾਰਿਕ 

ਖੇਲ ਜਾਂ ਉਸ ਦੀ ਰਹੱਸਮਈ ਅਨੰਤ ਕੀੜਾ ਨੂੰ ਅਗਮ, ਅਪਾਰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਦਸ ਸਕਣ ਦੇ ਸਮਰਥ 

ਨਹੀਂ ਹੈ- ਸਚ ਖੋਲ ਤੁਮਾਰਾ ਅਗਮ ਅਪਾਰਾ ਤਹ /ਥੇਨ 

ਕਾਉਣੁ ਬੁਝਾਏ /(ਗੁ.ਰੀ.?64)। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਸਬੰਧੀ ਕਿਤੇ ਵੀ ਕੋਈ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 

ਵਿਵੇਚਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਜੋ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲਦੇ 

ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਖਿੰਡੇ ਪੁੰਡੇ ਵਿਚਾਰ-ਬਿੰਦੂਆਂ ਨੂੰ ਇਕ ਲੜੀ 

ਵਿਚ ਪਰੋਣ ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸੈਬੈਧੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 

ਦਾ ਕੁਝ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ 

ਵਿਚ ਕੁਝ ਕੁ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨੁਕਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- ਜਗਤ ਦਾ 

ਰਚੈਤਾ, ਜਗਤ-ਰਚਨਾ ਦਾ ਸਮਾਂ, ਜਗਤ ਤੋਂ ਪੂਰਬਾਵਸਥਾ, 

ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ, ਜਗਤ- ਰਚਨਾ-ਪਕ੍ਰਿਆ, ਜਗਤ 
ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ, ਜਗਤ ਦਾ ਅੰਤ, ਜਗਤ ਦਾ ਸਰੂਪ ਆਦਿ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 

ਜਗਤ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ (1883-1915 ਈ.) : 

ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਵਿਚ ਸਰਗਰਮੀ ਨਾਲ 

ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਜਗਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਜੈ 

ਸਿੰਘ” ਵੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1883 ਈ. ਵਿਚ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੁਰਸਿੰਘ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਅਰੂੜ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਹਡ-ਕਾਠ ਦਾ ਤਕੜਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 
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ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋਣਾ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ। ਪਰ ਕਿਸਮਤ 

ਆਜ਼ਮਾਈ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ 

ਗਿਆ। ਵੈਨਕੂਵਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਆਰੇ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ 

ਮਿਲ ਗਈ। ਉਥੇ ਇਹ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ 

ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਇਹ ਇਕ 

ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਸਰਾਭਾ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ 

ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਹਨੇਵਾਲ ਅਤੇ ਮਨਸੂਰਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ 

ਦੇ ਡਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਧਨ ਲੁਟਿਆ ਜੋ ਸਭ ਪਾਰਟੀ ਦੇ 

ਫੰਡ ਵਿਚ ਪਾ ਦਿੱਤਾ, ਸਗੋਂ ਆਪਣੀ ਭੂਮੀ ਵੀ ਇਸ ਮਨੌਰਥ 

ਲਈ ਵੇਚ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਬੈਬ ਬਣਾਉਣ ਵਿਚ ਵੀ ਪੂਰੀ 

ਗਰਮਜੋਸ਼ੀ ਨਾਲ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਕੈਨੇਡਾ ਦੀ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 

ਭਾਰਤ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਇਸ ਉਤੇ ਤੀਬਰ ਨਜ਼ਰ ਰਖਣ ਲਈ 

ਸੂਚਿਤ ਕੀਤਾ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਵੈਨਕੂਵਰ ਵਿਚ ਇਕ 

ਸਰਕਾਰਪੱਖੀ ਵਿਅਕਤੀ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਤਲ ਕਰ 

ਆਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, 

ਪਰ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਸਰਾਭਾ ਅਤੇ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਟੁੰਡੀਲਾਟ 

ਨਾਲ ਇਹ ਕਾਬੁਲ ਨੂੰ ਖਿਸਕ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ 

ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਤੇਜ਼ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਪਰ ਇਹ ਸਾਰੇ ਸਰਗੋਧੇ 

ਵਿਰੁੱਧ ਉਕਸਾ ਰਹੇ ਸਨ। ਇਸ ਉਤੇ ਪਹਿਲੇ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ 

ਕੇਸ ਵਿਚ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਾ ਕੇ ਫਾਂਸੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

16 ਨਵੰਬਰ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਸਰਾਭਾ 

ਸਹਿਤ ਇਸ ਨੂੰ ਫ਼ਾਂਸੀ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਜਗਤਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ (1872-1949 ਈ.) : 

ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਮਹਾਰਾਜਾ, ਜੋ ਬੜਾ 

ਉੱਦਮੀ ਅਤੇ ਉਦਾਰ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 

ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਬਣਨ 

`ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਉਪ-ਰਾਜ ਪ੍ਰਮੁਖ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
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ਇਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ 19 ਜੂਨ 1949 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। ਵੇਖੋ 

“ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ”। 

ਜਗਤ ਦਾ ਅੰਤ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 

ਹੀ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਦਾ ਅੰਤ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ- /ਜੈਸ਼ ਤੇ ਓਪਜੰ /ਤਿਸ਼ ਤੇ /#਼ਨਸੰ ਘਟੇ ਘੱਟ 

ਸਚੁ ਭਰਪੁ/ਰੈ / (ਗੁ. .20); ਜਿਨਿ ਰਿ ਸਾਜੀ /ਤ/ਨੇ 

ਫਨਿ ਗੋਈ/ ਤਿਸ਼ /ਝਨ ਦੂਜਾ ਅਵਰ ਨ ਕੋਈ / (ਗੁ .ਗ੍੍‌. 

355)। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਲਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ 

ਸਿਰਜਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਅੰਤ ਕਰਦਾ 

ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਜਿਵੇਂ ਚੰਗਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਜਿਵੇਂ ਉਸ ਦੀ 

ਇੱਛਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਦਾ ਹੈ- ਢਢੰ ਢਾ/ਹ ਓਸਾਨੈ 

ਆਪੰ ਜਿਓਂ ਤਿਸ ਭਾਵੈ /ਤਿਵੰ ਕਠੇਂ / (ਗੁ .ਗੁੰ .433)। 

ਬਾਜੀਗਰ ਵਾਂਗ ਆਪ ਖੇਲ ਦਾ ਪਸਾਰਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਆਪ ਹੀ ਸਮੇਟ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਨਟੂਆ ਸਾਂਗ ਝਣਾ/ਇਆ ਥਾਲੀ 

ਸੰਸ਼ਾਰਾ/ /ਖਨ ਪਲ ਬਾਜਾ ਦੇਖੀਆੰ ਓਉੰਝਰਤਾ ਨਹੀੰ ਝਾਰਾ/ 

(ਗੁ.ਗ੍ੰ.42੭੭)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸਿ੍‌੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਆਪ 

ਹੀ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਵਿਲੀਨ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਦਾ 

ਅੰਤ ਕਦ ਹੋਵੇਗਾ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ 

ਜਾਣਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀ ਜਾਣਦਾ। 

ਜਗਤ ਦਾ ਸਰੂਪ : ਜਗਤ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੈਬੈਧੀ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਥਨ ਮਿਲਦੇ ਹਨ- ਇਕ, ਜਗਤ 

ਸਤਿ (ਸਚਾ) ਹੈ; ਦੂਜਾ, ਜਗਤ ਅਸਤਿ (ਝੂਠਾ) ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੋਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਦੂਜੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਥਨਾਂ ਦੀ ਭਰਮਾਰ ਹੈ। 

ਜਗਤ ਸਚਾ ਹੈ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਬਹੁਤ ਘਟ ਉੱਲੇਖ ਹਨ। ਦੋਹਾਂ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਹ ਕਥਨ ਇਕ ਵਾਰ ਤਾਂ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧੀ ਲਗਦੇ 

ਹਨ ਅਤੇ ਭਰਮ ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉੱਜ ਅਜਿਹੀ ਗੱਲ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਜਗਤ ਦੀ ਅਸਤਿਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖਣਾ ਉਚਿਤ 

ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ ਅਸਤਿਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਦੋ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਧੀ ਰਾਹੀਂ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 
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ਉਪਮਾਨ-ਦ੍ਿਸ਼ਟਾਂਤ ਵਿਧੀ ਦੁਆਰਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਫੁਨਆ ਮੁਕਾਮ ਫਾਨਾਂ ਅਤੇ ਨਾਨਕ ਫਨਆ ਚੰਨ 

ਦਿਹਾੜੇ ਕਹਿ ਕੇ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਨਿਬੇੜ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 

ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਸਥਾਈ ਨਿਵਾਸ 

ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਉਹ ਸਥਾਈ ਸਮਝਦਾ 

ਹੈ, ਉਹ ਸਥਾਈ ਮੁਕਾਮ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਸਾਰ ਆਣ-ਜਾਣ 

ਵਾਲਾ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ। ਆਕਾਸ਼ ਅਤੇ ਧਰਤੀ, ਦਿਨ 

ਅਤੇ ਸੂਰਜ, ਰਾਤ ਅਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ, ਤਾਰਿਆਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਸਭ 

ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਸਦਾ ਸਦੀਵੀ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਇਕ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਹੈ-ਮਕਾਨ /ਤਿਸ਼ ਨੇਂ ਆਖੀਐ ਜਿਸ਼ ਸਿਸ 

ਨ ਹੋਵਾ ਲੇਖ / ਅਸਮਾਨ ਧਰਤੀ ਚਲਸੀ ਕਾਮ ਓਹ ਏਕਾ / 
/ਦਿਨ ਗੰਵਿ ਚਲੰ ਨਨ ਸਸਿ ਚਲੰ ਤੰਰਕਾ ਲਖ ਘਲੇਇ/ 

ਮਕਾਮ' ਓਹੀ ਏਕੁ ਹੈ ਨਾਨਕਾ ਸਚ ਝਗੇ/ਇ /(ਗੁ ਗੰ .64)। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਜਗਤ ਸਏ ਕਾ ਧਵਲਹਰ, ਸਭ ਜਗਾ 

ਚਲਣਹਾੜ਼ ਹੈ, ਅਸਥਾਈ ਹੈ। “ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ” ਦੀ 8ਵੀਂ 

ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਤਾਂ ਸਭ ਕੁਝ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ- ਰਾਜੇ ਰਲ/ਤਿ ਨਿਕਦਾਰ ਕਾਇ ਨ ਰਹਸੀਓ/ ਹਟ 

ਪਟਣ ਬਾਜਾਰ ਹਕਆੰ ਢਹਨਓ4... (ਗੁ .ਗੰ.141)। 

___ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਰਾਜ, ਮਾਲ, ਜੋ ਬਨ ਆਦਿ ਸਭ 

ਛਾਇਆ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹਨ (ਰਾਲੁ ਆਲ਼ ਜੌਥਨ ਸਭੁ ਛਾਂਵ- 

ਗੁ.ਰੰ.1257)। ਇਹ ਜੁਆਰੀਏ ਦੇ ਧਨ ਵਾਂਗ ਛਿਣ- 

ਮਾਤ ਹਨ ਅਤੇ ਫੁਲਾਂ ਵਾਂਗ ਥੁੜਚਿਰੇ ਹਨ। ਚਾਰ ਦਿਨ 

ਮੌਜ-ਮੇਲਾ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਸ਼ਰੀਰ ਬਿਰਧ ਹੋ ਕੇ 

ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਜੋ ਆਇਆ ਹੈ, 

ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਵਾਰੀ ਉੱਤੇ ਤੁਰ ਜਾਣਾ ਹੈ ( ਜੋ ਆਇਆ 

ਸੇ ਚਲਸਾ ਸਭ ਕੋਈ ਆਈ ਵਾਲ ਗੁ .ਰੀ .474)। 

ਅਸਤਿ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਜਗਤ ਨੂੰ ਮਿਥਿਆ ਜਾਂ 

ਝੂਠਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਰਾਜਾ, ਪ੍ਜਾ, ਸੈਸਾਰ, 

ਚਾਂਦੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਾਤਾਂ ਤੋਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ 

ਗਹਿਣੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਹਿਨਣ ਵਾਲੇ, ਕਾਇਆ, ਕਪੜੇ, 

ਰੂਪ, ਮੀਆਂ, ਬੀਵੀ ਆਦਿ ਸਭ ਝੂਠੇ ਹਨ, ਮਿਥਿਆ ਹਨ, 
ਅਲ 

ਖ਼ਪ ਖਪ ਕੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ। ਮਿਥਿਆ ਵਿਚ ਫਸੇ ਹੋਏ 
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ਜੀਵ ਮਿਥਿਆ ਨਾਲ ਹੀ ਪ੍ਰੇਮ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਨੂੰ ਹੀ ਭੁਲਾ ਬੈਠੇ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੈਸਾਰ ਚਲਾਇਮਾਨ 

ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕਿਸ ਨਾਲ ਮਿਤਰਤਾ ਕਾਇਮ 

ਕੀਤੀ ਜਾਏ। ਸਭ ਕੁਝ ਮਿਥਿਆ ਹੀ ਮਿਥਿਆ ਹੈ, ਸਿਵਾਏ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ, ਸਭ ਝੂਠ ਦਾ ਪਸਾਰਾ ਹੈ- ਕੂੜ ਰਾਜਾ ਠੁੜ 

ਪਰਜਾ ਕੂੜ ਸਭਾ ਸੰਸਾਰ/ ਕੁੜ ਮੰਡਪ ਕੁੜ ਆੜਾੰ ਕੁੜਾ 

ਬੈਸ਼ਣਹਾਰ / ਕੁੜਾ ਸਾਇਨਾ ਕੂੜਾ ਰਪਾ ਕੁੜਾ ਪੰਨ੍ਹਣਹਾਰ / ਕੂੜਾ 
ਕਾਇਆ ਕੁੜਾ ਕਪੜਾ ਕੁੜਾ ਡ੍ਪ ਅਪਾਨ / ਕੂੜਾ ਆ ਕੁੜਾ 
ਬੀਸ ੫੫ ਹੋਏ ਖਾਨ / ਠਾੜਿ ਕੁੜੇ ਨੌਹ ਲਗਾ /ਵਿਸ਼ਰਿਆ 

ਕਰਤਾਰ //ਨੋਸ਼ ਨਗੱਲ ਕੀਚੈ ਦੋਸਤਾ ਸਭ ਜਗਾ ਚਲਣਹਾਰ/ 

(ਗੁ.ਰੀ.468)। ਇਸ ਪਰਕਾਰ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਅਨੇਕ 

ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਸੰਸਾਰ ਦੀ ਨਸ਼ਵਰਤਾ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਦਿੜ੍‌ 

ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਉਪਮਾਨ-ਦ੍ਸ਼ਟਾਂਤ ਦੀ ਜੁਗਤ ਵਰਤੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਕਥਨ-ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਬਾਜੀਗਰ ਦੀ 

ਬਾਜ਼ੀ, ਚੌਪੜ ਦੀ ਖੇਡ, ਸੂਤਰ ਦੇ ਧਾਗੇ ਵਾਂਗ ਕੱਚਾ ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਗ਼ਜ਼ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਵਰਗਾ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਪਾਣੀ ਬੂੰਦ ਜਾਂ ਹਵਾ ਦੇ ਝੌਂਕੇ 

ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਸਥਿਤੀ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ-- ਕਾਗਦ ਕੌਟ 

/ਏਹੁ ਜਗੁ' ਹੈ ਬੁਰੇ ਰੰਗਨਿ /ਓਹਨ ਚਤੁਰਾਈ / ਨਾਨ ਆ 

ਬੂੰਦਾ ਪਵਨ ੫ਤ ਖੌਵੈ ਜਨਨ/ ਮਨੋ /#ਨ ਤਾਈਂ /(ਗੁ .ਗ. 

1274)। ਇਸ ਜਗਤ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ, ਵਿਸ਼-ਵਤ, ਖੋਟੀ ਰਾਸ, 

ਕਾਜਲ ਦੀ ਕੋਠਰੀ, ਭਸਮ ਦੇ ਰੈਗ ਵਾਲਾ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜਗਤ ਸੈਬੈਧੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਉਪਮਾਨ 

ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਯੋਜਨਾ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ, ਹੀਨਤਾ ਅਤੇ ਥੁੜ- 

ਚਿਰਤਾ ਦੀ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਗਵਾਲੇ ਦੀ ਚਰਾਂਦ ਬੜੇ ਥੋੜੇ 

ਸਮੇਂ ਲਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਗਤ ਨੂੰ ਸਚ ਵੀ ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਬਣਾਏ 

ਹੋਏ ਖੰਡ, ਬ੍ਹਿਮੰਡ ਸਭ ਸਚੇ ਹਨ, ਲੋਕ ਅਤੇ ਆਕਾਰ, 

ਕਾਮ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ, ਹਕੂਮਤ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ, ਹੁਕਮ ਅਤੇ 

` ਫ਼ਰਮਾਨ, ਕ੍ਰਿਪਾ ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਪਾ-ਪਾਪਤੀ ਦੇ ਪੁਮਾਣ ਸਭ ਸਚੇ 

ਹਨ। ਸਚੇ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਦੀ ਕੁਦਰਤ ਵੀ ਸਚੀ ਹੈ-- ਸ਼ਚੇਂ ਤੇਗ 

ਖੰਡ ਸ਼ਚੈ ਬ੍ਰਹਮੰਡ / ਸਚੋ ਤੰਨੇ ਲੰਘ ਸਚੇ ਆਕਾਰ /ਸਚੋਂ ਤੇਠੇ 

ਕਾਰਣੰ ਸ਼ਰਲ ਬੀਚਾਰ / ਸ਼ਚਦਾ ਤੇਰਾ ਅਮਰ ਸ਼ਚਾ ਦੀਬਾਣੁ / 
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ਸ਼ਚਾ ਤੇਰਾ ਹੁਕਮ ਸ਼ਚਾ ਫੁਰਮਾਣ / ਸ਼ਚਾ ਤਰਨਾ ਕਠ# ਸ਼ਚਾ 

ਨਸਾਣੁ /ਸ਼ਚੇ ਤਹ ਆਪ/ਹ ਲਖ ਕਰੰਟ /ਸ਼ਚੰਗੰਡਿ ਤਾ/ਣਿ 

ਸ਼ਚੈ ਸੱਭੇ ਜਾਹ / ਸ਼ਚਾੀ ਤੰਗ ਸਿਫਤਿ ਸਚੀ ਸ਼ਾਲਾਹ / ਸਚਾ 

ਤੰਗੀ ਕੁਦਰਤਿ ਸਚੇ ੫ਾ/ਤਸ਼ਾਹ/ (ਗੁ .ਗੰੰ.463)। ਸਾਰਾ 

ਸੈਸਾਰ ਆਤਮ-ਸਰੂਪੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਾਰਾ ਖੇਲ ਸਚਾ ਹੈ-- 

ਆਤਮ ਰਾਮੁ ਸੰਸ਼ਾਰਾ/ਸ਼ਾਚਾ ਖੋਲ ਤਮੁਾਰਾ /(ਗੁ.ਰੰ.?64)। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਕਥਨ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਜਗਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ “ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਹਰਿ 

ਕਾ ਰੂਪ” ਕਿਹਾ ਹੈ। 

ਅਸਤਿ ਦੋਵੇਂ ਹੈ। ਇਥੇ ਅੰਤਰ-ਵਿਰੋਧ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਦਿਸਦਾ 

ਹੈ, ਪਰ ਅੰਤਰ-ਵਿਰੋਧ ਦੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਸਲ 

ਵਿਚ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚਲੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ ਟੂਕਾਂ ਨੂੰ ਆਧਾਰ 

ਬਣਾ ਕੇ ਇਸ ਨਿਸ਼ਕਰਸ਼ ਉਪਰ ਪਹੁੰਚਣਾ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਜਗਤ ਨੂੰ ਸਚ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਕਿਸੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੇਲੇ ਸਦਾ ਕਿਸੇ ਰਚਨਾ ਦੇ 

ਸਮੁੱਚੇ ਸਰੂਪ ਜਾਂ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਨ ਕਿ 

ਕੁਝ ਕੁ ਕਥਨਾਂ ਨੂੰ। ਜੇ ਜਗਤ ਸਚਮੁਚ ਸਚਾ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਉਸ 

ਦੇ ਅਸਤਿ ਰੂਪ ਦਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਤਨੇ ਵਿਸਤਾਰ 
ਨਾਲ ਉਕਤੀ-ਜੁਗਤੀ, ਅਤੇ ਉਪਮਾਨ-ਦ੍੍‌ਸ਼ਟਾਂਤ ਨਾਲ 

ਵਰਣਨ ਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦ 

_ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਢੈਤਵਾਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ 

ਨ ਸਹੀ, ਪਰ ਬਾਣੀਕਾਰ ਅਦ੍ੈਤਵਾਦ ਵਾਂਗ ਜਗਤ ਨੂੰ 
`ਅਸਤਿ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਅਧਿਅਸਤ ਵਸਤੂ 

`_ (ਰੱਸੀ) ਸਤਿ (ਸੱਪ) ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਜੇ ਜਗਤ ਨੂੰ 

` ਤਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧੀ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਮੰਨਣੀ 
'ਪਵੈਗੀ। ਪਰ ਅਜਿਹੀ ਗੱਲ ਮੂਲੋਂ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਬਿਲਕੁਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 

ਵਿਰੋਧੀ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜਗਤ ਦੇ ਸਰੂਪ 
ਸੈਬੈਧੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀਕੋਣ ਭਾਰਤੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 

ਸਰੋਤਾਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਝਣਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਗਤ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਦਾ ਸਾਕਾਰ 

ਰੂਪ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਨਾਮਰੂਪਾਤਮਕ ਜਗਤ ਜਾਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਸਤਿ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ 

ਜਾ ਸਕਦਾ। ਸਤਿ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਬਦਲਦਾ ਨਹੀਂ 

ਹੈ, ਅਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਜਗਤ ਨੂੰ ਸਤਿ ਕਿਉ' ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ? ਉੱਤਰ ਹੈ ਕਿ ਜੇ 

ਜਗਤ ਦੇ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਣ (ਪ੍ਰਭੂ) ਨੂੰ ਸਤਿ ਮੰਨ ਲਿਆ 

ਜਾਏ, ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਕਾਰਜ (ਜਗਤ) ਨੂੰ ਵੀ ਸਤਿ ਮੰਨਣਾ 

ਪਵੇਗਾ। (ਨਾਨਕ ਸਚੇ ਕੀ ਸ਼ਾਚੀ ਕਾਠ)। ਸੈਸਾਰ ਦਾ 

ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਣ ਅਸਤਿ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਤਾਂ ਫਿਰ ਉਸ 

ਦੁਆਰਾ ਉਤਪੰਨ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਵਸਤੂ (ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ) ਅਵੱਸ਼ ਸਤਿ 
ਹੈ (ਜਾ ਤੂੰ ਸਚਾ ਤਾ ਸਭੁ ਕੋ ਸ਼ਚਾ ਕੂੜਾ ਕੀਇ ਨ ਹੋਈੰ- 

ਗਾ.ਗੰ.245), ਕਿਉਂਕਿ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਹਰ ਇਕ ਵਸਤੂ ਦੀ 

ਸੱਤਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੋ ਰਹੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਜੋ 

ਰਚਿਆ ਹੈ ਉਹ ਵੀ ਸਤਿ ਹੈ। 

ਪਰ ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 

ਕਾਰਜ ਜਗਤ ਅਜਿਹਾ ਸਤਿ ਨਹੀਂ, ਜਿਹੋ ਜਿਹਾ ਉਪਾਦਾਨ 

ਕਾਰਣ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਤਿ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੋਚਿਆ ਜਾਏ 

ਤਾਂ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਸਤਿ ਹੈ 

ਅਤੇ ਜਗਤ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਸਤਿ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ 

ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤ ਨਿਵਿੱਤੀ ਮਾਰਗੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਵਿਵਹਾਰ 

ਰਖਦੀ ਹੈ। ਨ ਕਿ ਬੰਧੀਆਂ ਅਤੇ ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰਯ ਵਾਂਗ 

ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਧਰਮ ਦੇ ਤਿਆਗ ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਾਗਤਿਕ 

ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਮੋਹ-ਮਾਇਆ ਤੋ ਅਤੀਤ 

ਜਾਂ ਨਿਰਲਿਪਤ ਰਹਿਣ ਦੀ ਗੱਲ ਬਾਰ ਬਾਰ ਕਹੀ ਹੈ ( ਅੰਜਨ 

ਮਾਹੰਹ ਨੈਰੰਜਨਿ ਭਗੀਐ ਜੌਗ ਜੁਗਤਿ ਤਉ ਪਾਈਐ- 
ਗੁ.ੀ੍‌.730)। ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨ ਨਿਵਿੱਤੀ ਮਾਰਗ 

ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ ਮਾਰਗ 

ਵਿਚ। ਇਹ ਅਸਲੋਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਮੱਧਵਰਤੀ ਹੈ। 

ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਕਰਮ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਲਈ ਸ਼ੁਭ ਅਤੇ 

ਸ੍ਰੇ਼ਨ ਕਰਮ ਹਨ। ਜਗਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਕਰਮ-ਭੂਮੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਕਰਮ-ਖੇਤਰ ਦੇ ਨਾਤੇ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਗਤ ਨੂੰ ਸਤਿ, 

ਅਰਥਾਤ 'ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਸਤਿ” ਕਿਹਾ ਹੈ। ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਗਤ 



ਜਗਤ ਦਾ ਰਚੈਤਾ 

ਸਚਮੁਚ ਸਚਾ ਹੁੰਦਾ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਮਾਇਆ ਦੀ 

ਮਾਨਤਾ ਦੀ ਗੱਲ ਹੀ ਨ ਕੀਤੀ ਹੁੰਦੀ। ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਬਾਰ 

ਬਾਰ ਮਾਇਆ ਤੋਂ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦਾ ਜਗਤ ਨੂੰ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਸਤਿ ਮੰਨਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਸ਼ੁੱਧ 

ਅਤੇ ਸਾਤਵਿਕ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਸਾਤਵਿਕ ਜੀਵਨ ਸੈਬੈਧੀ ਆਦਰਸ਼ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਬਿਰਤੀਆ 

ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਤੋਂ ਉਲਟਾ ਕੇ ਮਨ ਨੂੰ ਆਤਮ-ਸਰੂਪ ਨਿਜ-ਘਰ 

(ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਮਨ) ਵਿਚ ਲੈ ਆਇਆ ਜਾਏ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਗਤ ਨੂੰ ਅਸਤਿ ਜਾਂ ਅਵਾਸਤਵਿਕ ਮੰਨ ਕੇ 

ਕੇਵਲ ਵਿਵਹਾਰ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਯੋਗ 

ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ। 

ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਜਗਤ ਮਿਥਿਆ, ਝੂਠਾ 

ਅਤੇ ਭ੍ਾਮਕ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਪਾਲਣ ਜਾਂ ਵਿਕਸਿਤ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਜੀਵ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ 

ਅਗੇ ਵਧਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਕੋਰੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਤਾ ਵਿਚ 

ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਸਨਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾਣਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੈਬੰਧਾਂ 

ਅਤੇ ਪਦਾਰਥਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਮੋਹ ਦੇ ਭੈੜੇ ਸਿੱਟਿਆਂ ਨੂੰ ਮਾਨਵੀ 
ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਵਿਨਾਵਸ਼ ਦਾ ਕਾਰਣ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਕੇਵਲ ਇਸੇ 

ਪਦਾਰਥਾਂ ਵਿਚ ਮੋਹ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰੰਤੂ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਗਤ ਵਿਵਹਾਰਿਕ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋ ਸਤਿ ਹੈ। 
ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਨਾਮਰੂਪਾਤਮਕ ਜਗਤ ਦਾ 

ਮੁਲਾਧਾਰ ਤੱਤ੍ਰ ਬ੍ਹਮ ਹੈ। ਬ੍ਹਮ ਹੀ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਸੱਤਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਉਹ ਵੀ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਨਾਮ-ਰੂਪਾਤਮਕ 
ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਅਤੇ ਸਥਿਤੀ ਸਤਿ ਸਰੂਪੀ ਹੈ। ਸਤਿ 
ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਹੋਂਦ ਜਾਂ ਵਜੂਦ 
ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਜਗਤ 
ਮਿਥਿਆ ਹੈ, ਅਸਤਿ ਹੈ। ਹਾਂ, ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋ' 
ਜਗਤ ਨੂੰ ਅਵੱਸ਼ ਹੀ ਸਤਿ ਮੰਨਣਾ ਵਾਜਬ ਹੈ। 

ਜਗਤ ਦਾ ਰਚੈਤਾ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਿਰਦੁਅੰਦ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਜਗਤ ਦਾ ਕਰਤਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 
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ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ 
ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਹੈ।ਉਹ ਬਿਨਾ 

ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਪੁਛੇ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ 
ਦੀ ਸਲਾਹ ਲਏ ਇਸ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੀ 

ਕੁਦਰਤ (ਪਕ੍ਰਿਤੀ) ਨੂੰ ਆਪ ਹੀ ਜਾਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਹੀ 

ਉਸ ਦਾ ਕਾਰਣ-ਰੂਪ ਅਤੇ ਕਰਤਾ ਹੈ।ਉਹ ਸਾਰਿਆਂ ਉਤੇ 

ਆਪਣੀ ਕ੍ਿਪਾ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ 

ਹੈ, ਉਸੇ ਨੂੰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ-੫/ਛਿ ਨ ਸ਼ਾਲ ਪਛਿ ਨ ਢਾਹੇ ਪੁਛ 

ਨ ਦੇਵੈ ਲ/ਇ / ਆਪਣਾ ਕੁਦਗ/ਤਿ ਆਪ ਜਾਣ ਆਪ ਕਰਣ 

ਕਾਗੇਏ / ਸ਼ਭਨਾ ਵੋਥੰ ਨਦ/ਨਿ ਕਾਨ ਜੰ ਭਾਵੈ ਤੰ ਦੇਇ/ 

(ਗੁ.ਗੰ.੨3)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 

ਕਰਕੇ , ਫਿਰ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਸਭ ਨੂੰ ਧੰਧਿਆਂ ਵਿਚ ਲਗਾਇਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ-- ਤੁਧ ਆਪੇ ਜਗਤੁ ਉਪਾ/ਏਕੰ ਤੁਧ ਆਪ 
ਧੰਧੈ ਲ/ਇਆ /(ਗੁ.ਰੀ.138)। ਆਪ ਹੀ ਸਾਰੇ ਦੇਵਤੇ ਪੈਦਾ 

ਕੀਤੇ ਹਨ। ਬ੍ਹਮਾ ਨੂੰ ਵੇਦ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪੂਜਾ- 

ਵਿਤੀ ਵਿਚ ਲਗਾਇਆ ਹੈ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਤੋਂ ਦਸ ਅਵਤਾਰ 
ਧਾਰਣ ਕਰਵਾਏ ਹਨ। ਮਹੇਸ਼ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਪਰ 

ਉਹ ਵੀ ਪਰਮਸੱਤਾ ਦੇ ਅੰਤ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ 

ਕੌਮਾਂ ਵਿਚ ਲਗਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਲੁਪਤ ਰਖਿਆ 

ਹੈ- ਛ੍ਹਮਾ ਬਿਸ਼ਨ ਮਹੇਸ਼ ਦੇਵ ਓਉਪ7ਏਆ/ ਬ੍ੁਹਮੇ /ਦਿਤੇ 

ਬੰਦ ਪੁਜਾ ਲਾਇਆ / ਦਸ਼ ਅਵਤਾਗਾੀ ਰਾਮ ਰਾਜਾ ਆਇਆ / 

ਦੌਤਾ ਆਗੇ ਧਾ/ਇ ਹੁਕ/ਮ ਸ਼ਬਾਇਆ/ ਇਸ ਅਹੇਸ਼ਰ ਸ਼ੋਵ 

ਤਿਨ੍ਹਾਂ ਅੰਤ ਨ ਪਇਆ / ਸਚੀ ਕਨ/ਤਿ ਪਾਇ ਤਖਤ 

ਰਚਾਇਆ / ਦੁਨੀਆ ਧੰਧੈ ਲਏ ਆਪ ਛ੫ਪ/ਇਆ/ (ਗੁ. 

ਰ੍੍‌ੰ.1279-80)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਨਿਰਮਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦਾ 

ਹੈ। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਸੈਚਾਲਨ ਕਰ ਰਿਹਾ 

ਹੈ। ਮਨੁੱਖਾਂ, ਬਿ੍‌ਛਾਂ, ਤੀਰਥਾਂ, ਤਟਾਂ, ਮੇਘਾਂ, ਖੇਤਾਂ, ਦੀਪਾਂ, 

ਪਰਬਤਾਂ, ਜੀਵ-ਜੰਤੂਆਂ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਵੀ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਹੀ ਲਗਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਾਰਿਆਂ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਕੇ ਫਿਰ 



ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 

ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਜਗਤ ਦਾ 

ਕਾਰਣ ਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਵਿਧਾਨ ਦੀ ਵੀ ਚਿੰਤਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ-- ਪਰਥਾਂ /ਲਿਰਖਾਂ ਤੀਰਥਾਂ ਤਟਾਂ #ੰਘਆਾਂ ਖੋਤਾਂਹ / 

ਓੰਤਭੁਜਾਂ ਖਾਣ? ਸ਼ੇਤਜਾਂਹ/ ਸੋਂ ਤਿ ਜਾਣੈ ਨਾਨਕਾ ਸ਼ਰਾਂ 
ਮੋਰਾਂ ਲੰਤਾਹ/ ਨਾਨਕ ਜੰਤ ਓਪਾ/ਏ ਕੰ ਸੰਮਾਲੇ ਸ਼ਭਨਾਹ/ 

ਜਿਨਿ ਕਰਤੈ ਕਰਣਾ ਕੀਆ /ਚੌਂਤਾ /ਡ' ਕਰਣਾ ਤਾਹ/ ਸੋਂ 
ਕਭਤਾ /ਚੰਤਾ ਕਠੇ #7ਨਿ ਓਪ7ਇਆ ਜਗ /(ਗੁ ਰੀ੍‌ . 467)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਨਿਮਿਤ 

ਅਤੇ ਉਪਾਦਾਨ ਦੋਵੇ' ਕਾਰਣ ਮੰਨਦੀ ਹੈ। 

ਉਕਤ ਤੱਥਾਂ ਤੋਂ ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੈਬੈਧੀ ਸਾਂਖ੍ਯਵਾਦੀਆਂ ਨਾਲ ਸਹਿਮਤ ਨਹੀਂ 

ਹੈ। ਸਾਂਖ੍ਯ-ਮਤ ਵਾਲੇ ਸਿਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ 

ਪੂਰਸ਼ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੇਵਲ ਪੁਰਸ਼ (ਪਰਮਾਤਮਾ) ਨੂੰ ਹੀ ਸਿ੍‌੍‌ਸ਼ਟੀ- 

ਰਚਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਰਚੈਤਾ ਜਾਂ ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ ਮੰਨਿਆ ਹੈ, 
ਪ੍ਕ੍ਿਤੀ ਅਥਵਾ ਮਾਇਆ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਆਪਣੀ ਲੀਲਾ ਨੂੰ ਵੇਖਣ ਲਈ ਪੰਜ-ਤੱਤ੍ਹਾਂ 
ਨਾਲ ਜਗਤ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਜਾਂ ਪ੍ਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ 

ਆਪਣਾ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ 
ਸਭ ਕੁਝ ਵੇਖਦਾ ਹੈ, ਜਾਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੜ-ਚੇਤਨ ਦੇ ਅੰਤਰ 

ਬਾਹਰ ਰਮਣ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ- ੫ਧੰ ੫7ਤਿਸ਼ਾਹ ੫ਰਮੈਸ੍ਰ 

ਵੇਖਣ ਕਉ ਪਰਪੰਚ ਕਨਆ/ ਦੋਖ ਸੂਝੈ ਸਭਾ /ਨੇਛ ਜਾਣੰ 
ਅੰਤਾ/ਰ ਝਾਹ/ਨ ਗੰਵਿ /ਹਆ/ (ਗੁ ੀ੍‌.433)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 

ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਈਸ਼ਵਰੀ ਇੱਛਾ 

ਦਾ ਪਰਿਣਾਮ ਹੈ। 

ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ : ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਕਿਵੇਂ 
ਹੋਈ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤਿੰਨ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 
ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਮਾਨਤਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸਿ੍‌੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ “ਓਅੰਕਾਰ” (ਵੇਖੋ) ਰਾਹੀਂ 
ਹੋਈ ਹੈ। “ਓਅੰਕਾਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸੇ ਤੋਂ ਹੀ ਬ੍ਹਮਾ ਦੀ ਪੈਦਾਇਸ਼ ਹੋਈ ਹੈ; 
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ਪਰਬਤਾਂ, ਵੇਦਾਂ ਆਦਿ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਹੋਇਆ ਹੈ; ਉਸੇ 

ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ 

'ਓਨਮ” ਅੱਖਰ ਤਿੰਨਾ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਸਾਰ ਹੈ- ਓਅੰਕਾਮਨ ਲੁਹਮਾ 

ਉਤਪ/ਤਿ / ਓਅੰਕਾਰ ਕਆ /ਜਿਨੇ /ਲਤਿ / ਓਅੰਕਾ/ਠ ਸੈਲ 

ਲੁਗ ਭਏ / ਓਅੰਕਾ/ਰ ਸ਼ੰਦ /ਨੈਰਮਏ/ ਓਅੰਕਾ/ਨੇ ਸ਼ਬਦਾ 

ਉਧਣੇ / ਓਅੰਕਾਨਨੈ ਗੁਰਮਾ/ਖ ਤਗੋਂ / (ਗੁ ਗੀ .੭2੭)। ਇਥੇ 

“ਓਅੰਕਾਰ” ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। 

ਦੂਜੀ ਮਾਨਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 

“ਹੁਕਮ” (ਵੇਖੋ) ਰਾਹੀ' ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਵੀ “ਹੁਕਮ” 
ਦੁਆਰਾ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਣ ਵਲ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ 

ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਜਦ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਿਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦੀ 

ਇੱਛਾ ਹੋਈ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੁਕਮ ਹੋਇਆ- “ਕੁਨ” 

(ਹੋ ਜਾ) ਅਤੇ ਉਸੇ ਵੇਲੇ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ “ਫ਼ੀਕੁਨ” (ਹੋ ਗਈ)। ਹੋਰ 

ਵੀ ਪੱਛਮੀ ਅਤੇ ਸਾਮੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀਆਂ ਨੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ 

ਸਿਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ 
ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਜਪੁ” ਬਾਣੀ 

ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਕੀਤਾ ਪਸਾਉ ਏਕੇ ਕਵਾਓਂ/ /ਤਿਸ਼ ਤੋੰ 

ਹੋਏ ਲਖ਼' ਟ/ਨਆਉਂ / (ਗੁ .ਗੀ੍‌ .3)। 
ਪਰ ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਇਸਲਾਮਿਕ 'ਕੁਨ” ਅਤੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ “ਕਵਾਉ” ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਅਥਵਾ 
ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 

ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਸਿਲਸਿਲੇਵਾਰ ਸਿਰਜਿਤ ਹੋਈ ਹੈ, ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਅਚਾਨਕ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 

ਕਈ ਹੋਰ ਸੈਦਰਭਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਤੀਜੀ ਮਾਨਤਾ 

ਅਨੁਸਾਰ “ਹਉਮੈ” (ਵੇਖੋ) ਤੋ' ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। 

'ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਯੋਗੀਆਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਉਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਕਿ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਕਿਸ 

ਕਿਸ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਸ ਕਿਸ ਦੁਖ ਨਾਲ ਇਹ 

ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ?- ਕਨੈਤ /ਕੈਤ ,ਇਿ/ਧਿ ਜਗੁ ਓਪਜੰ 

ਪੁਰਖਾ ਕਤ ਕਤ ਦਾਮ /#ਨਨਿ ਜਾਈ / (ਗੁ ਗੰੰ.੭46)। 

ਇਸ ਬੁਨਿਆਦੀ ਪੁਸ਼ਨ ਦਾ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਕਿਹਾ ਕਿ ਹਉਮੈ ਨਾਲ ਜਗਤ ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਨਾਮ ਨੂੰ ਭੁਲਾਉਣ ਨਾਲ ਦੁਖ ਸਹਿਨ ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ-- 



ਜਗਤ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ 790 ਜਗਤ ਦੀ ਪੂਰਬਾਵਸਥਾ 

ਪਾਈ /(ਗੁਰੀ੍‌.946)। ਹਉਮੈ ਦੁਆਰਾ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ __-ਸਿਮਰਨ ਰਾਹੀ ਈਸ਼ਵਰੀ ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ- /ਇਕੈ 

ਦੀ ਗੱਲ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ-- ਹਊਮੈ /ਝ੍‌ ਪਇ 

ਜਗਤ ਉਪਾਇਆ ਸ਼ਬਦੁ ਵਸੈ /ਥਖ ਜਾ/ਏ / ਜਰਾ ਜਾਹਿ ਨ 

ਸ਼ਕਾਈ ਸਚਿ ਰਹੈ ਲਿਵ ਲਇ/(ਗੁ ਗੀ .1009-10)। 

“ਹਉਮੈ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਅਹੰਕਾਰ। ਅਹੰਕਾਰ 

ਦੁਆਰਾ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਾਚੀਨ 

ਹੈ। ਸਾਂਖ੍ਯ-ਸ਼ਾਸੜ੍‌ ਵਾਲੇ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਤੋਂ ਮਹਤ, ਮਹਤ ਤੋਂ 

ਅਹੰਕਾਰ, ਅਹੰਕਾਰ ਤੋ ਪੰਜ ਗਿਆਨ-ਇੰਦੀਆਂ, ਪੰਜ 

ਕਰਮ-ਇੰਦੀਆਂ ਅਤੇ ਮਨ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਫਿਰ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅਦ੍ੈਤ-ਵੇਦਾਂਤ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਵੀ ਕੁਝ ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਨ ਤਾਂ ਪਕ੍ਰਿਤੀ 

ਨੂੰ ਕੋਈ ਸੁਤੰਤਰ ਤੱਤ੍ਰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਨ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਨੂੰ। ਇਸ 

ਲਈ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ ਹਉਮੈ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਉਤਪੱਤੀ- 

ਚਕ ਦਾ ਕਾਰਣ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਜੇ ਹਉਮੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਏ ਤਾਂ 

ਸਿਰਿਸ਼ਟੀ-ਕੁਮ ਜਾਂ ਵਿਕਾਸ ਰੁਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਕਤੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਮਨੋਰਥ ਰਖਦੀ ਹੈ। 

ਜਗਤ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ : ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਕਿਤਨੀ ਵੱਡੀ ਹੈ ? 
ਇਹ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਕਿਤਨੇ 

ਹੀ ਰੂਪ ਹਨ, ਕਿਤਨੀਆਂ ਹੀ ਉਸ ਦੀਆਂ ਦਿੱਤੀਆਂ 

ਵਸਤੂਆਂ ਹਨ। ਕਿਤਨੇ ਹੀ ਜੀਵ ਹਨ ਅਤੇ ਕਿਤਨੇ ਹੀ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰੂਪ-ਰੈਗ ਹਨ, ਜਾਤੀਆਂ ਅਤੇ ਅਜਾਤੀਆਂ ਹਨ-- 

ਕੰਤਾੀਆ ਤੌਗੀਆ ਕੁਦਰਤੀ ਕੇਵਡ ਤੌਗਾੰਂ ਦਾ/ਤ / ਕੌੜੇ ਤੇਰੇ 

ਜੀਆ ਜੰਤ ਨੈਫ/ਤਿ ਕਗ/ਹ /ਦਨ ਰਾਤਿ / ਕੌੜੇ ਤੇਠੇਂ ਭੂਪ 

ਰੰਗਾ ਕੰਡੇ ਜਾਤਿ ਅਜਾ/ਤ / (ਗੁ ਗੰ .18)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ ਜੀਵਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਅੰਤ 

ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਕਈ ਮਾਸਾਹਾਰੀ ਹਨ ਅਤੇ ਕਈ ਘਾਸ ਖਾਣ 

ਵਾਲੇ ਹਨ। ਕੁਝ ਛੱਤੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭੌਜਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਕਈ ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਮਿੱਟੀ ਨੂੰ ਹੀ ਖਾਉੱਦੇ ਹਨ। ਕੁਝ 
ਪ੍ਾਣਾਯਾਮ ਦੁਆਰਾ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਨਾਮ 

ਮਾਸ਼ਹਾਨੀ /ਇਕ ਤਣ ਥਾ / /ਇਕਨਾ ਛਤਾਹ ਆੰਮ੍ਤ 

ਪਾਹਿ //ਇ/ਕੇ /ਮਟੀਆ ਆਹ ਟੀਆ ਖਹਿ //ਇ/ਕ ਪਉਣ 

ਸ਼ੁਮਾਗੀ ਪਉਣ ਸਮਰ / /ਇਕੇ /ਨਿਰੰਕਾਗੀ ਨਾਮ ਆਧਹੰਰ/ 

(ਗੁ.ਗੰ.144)। 

“ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚਲੀਆਂ ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ (17 ,18 

ਅਤੇ 19) ਵਿਚ ਅਨੰਤਤਾ ਦੀ ਗੱਲ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਕਹੀ 

ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਨਿਬੇੜਾ ਇਸ ਗੱਲ ਉਤੇ ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿ 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਅਨੰਤ ਕਹਿਣਾ ਵੀ ਸਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ- ਅਸੰਖ 

ਕਹਾ/ਹ #ਗੰਰ ਭਾਨ ਹੋਇ / ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ ਦਾ ਹੋਰ 

ਵਿਵਰਣ “ਜਪੁਜੀ” ਦੀ 35ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

“ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਇਸ ਅਨੰਤਤਾ ਨੂੰ “ਵਿਸਮਾਦੀ” 

ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਵਰਣਨ-ਅਤੀਤ ਹੈ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ 

ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਗਣਨਾ 

ਦੇ ਭੌਤਿਕ ਸਾਧਨਾਂ ਤੋਂ ਸੈਭਵ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਜਗਤ ਦੀ ਪੂਰਬਾਵਸਥਾ : ਜਗਤ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਕਿਹੋ ਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਸੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਝ 
ਕਹਿ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਬੜੀ ਗੁਝੀ ਬੁਝਾਰਤ ਹੈ 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਤੱਤ੍ਰ-ਵੇਤਿਆਂ ਨੇ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਆਪਣੀ ਬੁੱਧੀ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸੁਲਝਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਕੋਈ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਸਮਾਧਾਨ ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀਂ ਆਇਆ। ਰਿਗਵੇਦ 

(10/129) ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ/ਭਗਤਾਂ ਤਕ 

ਇਸ ਦੀ ਪਰਖ-ਪੜਚੋਲ ਹੁੰਦੀ ਆਈ ਹੈ। ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਾਂ ਨੇ 

ਤਰਕ ਦੇ ਆਧਾਰ “ਤੇ ਆਪਣੇ ਮੰਤਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੇ ਹਨ 

ਅਤੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਜਾਂ ਰਹੱਸਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਆਪਣੇ ਭਾਵ ਪ੍ਰਗਟਾਏ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਪੁਰਬਾਵਸਥਾ ਉਪਰ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਅਜਿਹੇ ਸਮੇਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਜਦੋਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ 
ਨਾਮੋ-ਨਿਸ਼ਾਨ ਨਹੀ' ਸੀ। “'ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਸਿੱਧਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਉਪਰ ਸੁਆਲ ਕੀਤਾ 

ਸ੍ਰਸ਼ਟੀ-ਰਚਨਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੇ ਆਦਿ-ਕਾਲ ਦੀਜਲ਼ੀ੍‌ਹ 

ਅਵਸਥਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸ਼ੂਨ੍ਯ (ਸੁੰਨ) ਕਿਥੇ ਵਸਦਾ ਸੀ ਮਨ 
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(ਗੁ.ਰੰ.940)। ਉੱਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਦਸਿਆ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਪੂਰਬ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਕਹਿਣਾ 

ਬੜੀ ਵਿਸਮਾਦੀ ਗੱਲ ਹੈ। ਉਦੋਂ ਸ਼ੂਨਯ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਵਿਚ 

ਨਿਵਾਸ਼ ਕਰਦਾ ਸੀ, ਅਰਥਾਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣੀ ਮਹਿਮਾ 

ਵਿਚ ਹੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸੀ- ਆਨੰਦ ਕਉਂ /ਇਸ਼ਆਦੁ ਝੀਚਾਰ 

ਕਾਥਅਲੰ ਸੰਨ /ਨੈਰੰਤਾਨਿ ਵਾਸ਼ ਲਆ/ (ਗੁ ਗੰ .੭40)। 

ਇਸ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਹ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਤ ਸੀ। 

ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੇ ਤੀਜੇ ਸੋਲਹੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪੂਰਬ-ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਚਿਤ੍ਣ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 

ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਦੋ ਅਣਗਿਣਤ 

ਯੁਗਾਂ ਤਕ ਬਿਲਕੁਲ ਅੰਧਕਾਰ ਪਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਦੋਂ 

ਨ ਧਰਤੀ ਸੀ, ਨ ਆਕਾਸ਼, ਬਸ ਕੇਵਲ ਹੁਕਮ ਹੀ ਪਸਰਿਆ 

ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਨ ਦਿਨ ਸੀ, ਨ ਰਾਤ; ਨ ਚੰਦ੍ਮਾ ਸੀ, ਨ 

ਸੂਰਜ, ਬਸ ਪਰਮਸੱਤਾ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸੀ। 

ਉਦੋਂ ਨ ਖਾਣੀਆਂ ਸਨ, ਨ ਬਾਣੀਆਂ, ਨ ਪੌਣ ਸੀ, ਨ 

ਪਾਣੀ; ਨ ਉਤਪੱਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਖਪਤ; ਨ 

ਆਵਾਗਵਣ ਸੀ, ਆਦਿ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਅਨੇਕ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦੀ 

ਅਭਾਵ-ਗੂਸਤ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ, 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਜਦੋ' ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭਾਇਆ 

ਤਾਂ ਜਗਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਸ਼ਕਤੀ 

ਜਾਂ ਸਹਾਰੇ ਦੇ ਆਕਾਸ਼ ਮੰਡਲ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ- ਜਾ 

'ਤਿਸ਼ ਪਾਣਾ ਤਾ ਜਗਤ ਉਆਾ/7ਇਆ/ ਬਾਝ ਕਲਾ ਆਡਾਣ 

ਰਹ/ਇਆ/ ਲੂਹਮਾ /ਥੈਸ਼ਨ ਮਹੇਸ਼ ਉਪਾਏ ਮਾਇਆ ਮੰਹ 

%7ਇਦਾ/ (ਗੁ.ਰੰ.1036)। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਲਈ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸਾਧਨ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਦੀ ਪੂਰਵ-ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕੇਵਲ 'ਸੂੰਨ੍ਯ' (ਸੈਨ) ਸੀ। ਉਸੇ 
ਸੁਨ ਤੋਂ ਹੀ ਪੌਣ, ਪਾਣੀ, ਅਗਨੀ, ਤਿੰਨ-ਦੇਵਤੇ ਆਦਿ, 

ਭਾਵ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ--ਸ਼ੁੰਨ ਕਲਾ 

%੫ਰੰਪਾ/ਨ ਧਾਗਾ / ਆ੫ /ਨਿਰਾਲਮ %੫ਰ %ਪਾਗੀ/ ਆਪ 

ਕਾਦਗ/ਤ ਕਾਰੈ ਕਾਨ ਦੇਥੋ ਸੰਨ੍ਹ ਸੰਨ ਓਪ7ਇਦਾ/ ਪਉਣ 

ਪਾਣਾ ਸ਼ੰਨੰ ਤੇ ਸ਼ਾਲੇ/ ਸ੍ਸਿਟ ਉਪਾਇ ਕਾਇਆ ਗੜ 

ਰਾਜੇ / ਅਗ/ਨੈ ਪਾਣਾ ਜਾਂ ਜੋਤਿ ਤਮਾਠੰ ਸੰਠੇ ਕਲਾ 

ਰਹਾ/ਇਦਾ / (ਗੁ ਗੰ .1037)। 

ਰ ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਉਪਰੋਕਤ ਕਥਨਾਂ ਵਿਚ ਸੁੰਨ” 

ਜਗਤ-ਰਚਨਾ ਦੀ ਪਕ੍ਰਿਆ 

(ਵੇਖੋ) ਤੋਂ ਭਾਵ ਉਸ ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ ਹੈ, ਜਦ ਸੈਸਾਰ ਦੀ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਸਮੋਈਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਉਦੋ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਰੂਪ, ਰੈਗ, ਰੇਖਾ, ਆਕਾਰ, ਪ੍ਰਕਾਰ ਕੁਝ ਵੀ 

ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਸੀ। ਸਭ ਕੁਝ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਦੀ ਇੱਛਾ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਸਿਰਜਨ ਪੁਕ੍ਿਆ ਆਰੈਭ ਹੋਈ। 

ਜਗਤ-ਰਚਨਾ ਦਾ ਸਮਾਂ : ਜਗਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਦ ਹੋਈ? 

ਇਹ ਇਕ ਸੁਭਾਵਿਕ ਅਤੇ ਮੌਲਿਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ` ਵਿਚ ਇਸ ਜਿਗਿਆਸਾ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ 

ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵੀ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਕਿ 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵੇਲੇ ਕਿਹੜੀ ਘੜੀ ਜਾਂ ਮੁਹੂਰਤ ਸੀ। 

ਜੇ ਪੰਡਿਤਾਂ ਨੂੰ ਸਚਮੁਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਸਮੇ' ਦਾ 

ਲਿਖ ਦਿੰਦੇ। ਕਾਜ਼ੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ 

ਸੀ। ਜੇ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਉੱਲੋਖ “ਕੁਰਾਨ” ਵਿਚ ਅਵੱਸ਼ 

ਹੁੰਦਾ। ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਯੋਗੀਆਂ ਨੂੰ 
ਵੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ-ਰਚਨਾ 

ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੇ ਇਸ ਦਾ 

ਗਿਆਨ ਸਚਮੁਚ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਸੀ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਇਸ ਦੇ ਰਚੈਤਾ, 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਜਿਸ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਕੀਤੀ ਹੈ-- 

ਕਾਵਣੁ ਸ਼ ਵੇਲਾ ਵਖਤ ਕਵਣੁ ਕਾਵਣ /ਕ/ਤਿ ਕਵਣੁ ਵਾ / 
ਕਾਵਾਂਣ ਸੈ ਰਤਾ ਆਹ ਕਾਵਣ /ਜਿਤ ਹੋਆ ਆਕਾਰ / ਵੈਲ 

ਨ ਪਾਈਆ ਪੰਡਤਾਂ /ਜ ਹੋਵੈ ਲੱਸ਼ ੪ਰਾਣੁ / ਵਖਤ ਨ 

ਪਾਇਓ ਕਾਦਾੀਆ /ਨਿ ਲਿਪਨੇ ਲੱਖ ਕਰਾਣ / ਇਤ ਵਾਰ 

ਨਾ ਲੌਗ ਜਾਣੰ ਭੱਤਿ ਆਹ ਨਾ ਕੋਈ / ਜਾ ਕਰਤਾ ਨਿਰਠ 

ਕਾਉਂ ਸਾਲੇ ਆਪ ਜਾਣੰ ਸੋਈ / (ਗੁ. .4)। 

ਜਗਤ-ਰਚਨਾ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਤੱਥ 
ਦਾ ਕਿਸੇ ਕੁਮ-ਬੱਧ ਜਾਂ ਸ਼ਾਸਤੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕਥਨ ਨਹੀਂ 

ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦੀ ਅਜਿਹੀ ਕੋਈ ਚਾਹਨਾ 

ਸੀ। ਕਿਉਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਚਿੰਤਨ ਅਤੇ 

ਅਨੁਭੂਤੀ ਦੀ ਕਾਵਿਮਈ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੈ।ਫਿਰ ਵੀ ਇਸ 
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ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਕੁਝ ਰੂਪ-ਰੇਖਾ ਖਿਚੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਸਥੂਲ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਰਮ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਪਹਿਲਾਂ ਅਵਿਅਕਤ ਨਿਰਲਿਪਤ ਨਿਰਗੁਣ ਅਵਸਥਾ 

ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 'ਸੁੰਨ ਅਵਸਥਾ” 

ਕਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਿਰਗੁਣ ਅਵਸਥਾ ਤੋ ਹੀ ਸਗੁਣ ਰੂਪ 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ--ਆਂਵਿਗੜ /ਨੇਰਮਾ/ਇਲ਼ 

ਉਪਜੇ ਨਿਰਗੁਣ ਤੰ ਸ਼ਰਗੁਣੁ ਲੀਆ/ (ਗੁ ਗੀ .940)। 

ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਕਿਸ ਕਰਮ ਨਾਲ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ ? 
ਇਸ ਸੈਬੈਧੀ ਵੀ ਕੁਝ ਕਥਨ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਸਤਿਸਰੂਪ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਪਵਨ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ, ਪਵਨ ਤੋਂ ਜਲ ਦੀ 

ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ। ਜਲ ਤੋਂ ਤਿਨ ਲੋਕਾਂ-ਆਕਾਸ਼, ਪਾਤਾਲ 

ਅਤੇ ਮਿਤ ਲੋਕ- ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਹੋਇਆ- ਸਾਚੇ ਤੇ ਪਵਨਾਂ 

ਭਾਇਆ ੫ਵਨੰ ਤੇ ਜਲ ਹੋਇ / ਜਲ ਤੇ /ਤਰਿਭਵਣੁ ਸਾਜਿਆ 

ਘਟਿ ਘਟਿ ਜੰਤਿ ਸਮਾਇ / (ਗੁ ਗੰ .19)। 

ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 

ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਤਰੈਗ-ਯੁਕਤ ਜਲ, ਅਗਨੀ ਅਤੇ 

ਪਵਨ ਨਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ ਤੱਤ੍ਰ ਉਤਪੰਨ ਕਰਕੇ, ਫਿਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਸੰਯੋਗ ਨਾਲ ਪੰਜ-ਭੌਤਿਕ ਜਗਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ । 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਤਾਂ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ-ਨਿਰਮਾਣ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਕੇ ਫਿਰ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੀਮਾ-ਨਿਰਧਾਰਣ ਕੀਤਾ- ਜਲ 

ਤਰੰਗ ਅਗਨ ਪਵਨ ਫਨਿ ਤੰ ਮੱਲ ਜਗਤ ਓਉਪਾਇਆ/ 

ਐਸਾ ਬਲ ਛਲ /ਤਨ ਕਾਉਂ ਦੀਆ ਹਕਆੰ ਠਾਕ ਰਹਾਇਆ/ 

(ਗੁ.ਗੁੰ.1345)। ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਦੀ “ਥਿਤੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਜਗਤ ਰੂਪ ਅੰਡੇ ਨੂੰ ਤੋੜ 

ਕੇ ਵਖ ਵਖ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਧਰਤੀ ਅਤੇ ਆਕਾਸ਼ 

ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਰਮਸੱਤਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨਿਵਾਸ 

ਦਾ ਸਥਾਨ ਬਣਾਇਆ। ਫਿਰ ਉਸ ਨੇ ਰਾਤ ਅਤੇ ਦਿਨ, ਭੈ 

ਅਤੇ ਪੇਮ, ਤ੍ਰਦਿਵ ਅਤੇ ਹੋਰ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ 

ਅਤੇ ਅਨੋਕ ਜਾਤੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ 

ਚਾਰ ਵੇਦਾਂ, ਚਾਰ ਬਾਣੀਆਂ, ਅਨੇਕ ਬੋਲੀਆਂ, ਅਠਾਰ੍ਹਾਂ 

ਪੁਰਾਣਾਂ, ਛੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ਾਂ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀਂ- 

ਆਪੇ ਸ਼ਚੁ ਕੰਨਿਆ ਕਰ ਜੋੜਿ / ਅੰਡਜ ਫੜ ਜਤਿ /ਵਛੀੜਿ / 

ਧਗਤਿ ਅਕਾਸ਼ ਕੀਏ ਬੈਸ਼ਣ ਕਓਂ ਥਾਓਂ/ ਰਾ/ਤ /ਦਨੰਤ 

ਨੀਏ' ਭਾਉ ਭਾਉ /..(ਗੁ.ਰੀ.੧39)। 

ਜਗਿਆਸੁ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ 

ਰਚਨਾ ਅਚਾਨਕ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਇਸ ਪਿਛੇ ਵਿਕਾਸ-ਕੁਮ 

ਦਾ ਇਕ ਆਪਣਾ ਲੈਬਾ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। 

ਜਗਾਧਰੀ (ਨਗਰ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਯਮੁਨਾਨਗਰ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੈਨਤੀ ਨਗਰ ਜਿਸ ਉਤੇ ਦਲ 
_ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੇ ਅਮਲ ਦੌਰਾਨ ਰਾਜਾ ਰਾਇ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਧਿਕਾਰ 

ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਵਪਾਰੀਆਂ ਅਤੇ 

ਸੈਨਤਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਹਨੂੰਮਾਨ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਦੇ ਅੰਦਰ 
ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ 

ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਪਾਲ ਮੋਚਨ ਤੋ” 

ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਤੇ ਪੜਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਥਾਂ ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ 

ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 

ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਕਈ ਲੋਗ ਭੁਲ ਨਾਲ ਇਸ ਧਾਮ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਜਗਿਆਸੂ (ਉਪ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ) : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਜਿਗ੍ਯਾਸਾ' 
ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਏ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 

ਗਿਆਨ। ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ। ਅਜਿਹੇ ਗਿਆਨ ` 

ਦੇ ਯਾਚਕਾਂ ਦੀ ਇਕ ਉਪ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਿਚ 

ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨਾਲ 

ਕਾਫ਼ੀ ਨੇੜੇ ਰਖਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਕਈਆਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਵਖਰੇ ਵੀ ਹਨ। ਕਿਉਂਕਿ ਉਦਾਸੀ ਅਵਿਵਾਹਿਕ ਜੀਵਨ 

ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਨ, ਜਦ ਕਿ ਇਹ 

ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਜੀਵਨ ਮਾਣਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਉਪ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ 

ਅਧਿਕ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਵੈਸ਼ਜ ਬਾਬਾ 
ਗੁਰੂਪਤ ਸੀ, ਜੋ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਸਿੰਧ 

ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਇਸ ਉਪ- ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ 

ਠਿਕਾਣੇ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ ਸਨ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਖ਼ੈਰਪੁਰ, ਹੈਦਰਾਬਾਦ, 
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ਹਾਲਾਣੀ ਆਦਿ। ਜਗਿਆਸੀ ਅਧਿਕਤਰ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ 

ਹਨ, ਪਰ ਕਈਆਂ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਨ 

ਪਰ ਕਈ ਹਿੰਦੂ-ਰੀਤਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨਾਮ ਲੇਵਾ ਸਿੰਧੀ” ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਸਿੰਧੀ ਸਿੱਖ'। 

ਜਗੇੜਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪਿੰਡ ਜੋ ਅਹਿਮਦਗੜ੍ਹ ਤੋਂ ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ 4 ਕਿ.ਮੀ. 

ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਲਵੇ 

ਦੀ ਕਿਸੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 

ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 

ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ 'ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਗਰੂ-ਧਾਮ 

ਕਾਇਮ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ ਨਵੀ ਬਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਨਾਂ 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। 

ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਉਦਾਸੀ 

ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵੀ ਇਥੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਇਸ 

ਕਰਕੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਨਾਨਕਪੁਰ ਜਗੇੜਾ” 

ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਪੁਰਾਣੇ ਟੋਭੇ ਨੂੰ ਵੀ 

“ਨਾਨਕਸਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਰੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਜਗੰਨਾਥ ਪੁਰੀ : ਭਾਰਤ ਦੇ ਉੜੀਸਾ ਪਾਂਤ ਦੇ ਸਮੁੰਦਰੀ 
ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸੇ ਪੁਰੀ ਨਗਰ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਉਸ ਵਿਚ ਬਣੇ 

ਜਗੀਨਾਥ (ਜਗਨ-ਨਾਥ) ਦੇ ਵਿਸ਼ਾਲ ਮੰਦਿਰ ਕਰਕੇ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਪੁਰਸ਼ੋਤਮ-ਤੀਰਥ ਅਤੇ ਸ਼ੈਖ-ਖੇਤਰ ਵੀ ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਖੇਤਰ ਨੂੰ ਪਾਪ-ਨਾਸ਼ਕ 
ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ-ਦਾਇਕ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਜਰੀਨਾਥ ਦਾ ਮੰਦਿਰ ਇਕ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਪਹਾੜੀ 

ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜੋ ਸਮੁੰਦਰ ਤੋਂ 20 ਫੁਟ ਉੱਚੀ 

ਹੈ। ਸਮੁੰਦਰ ਉਥੋਂ ਲਗਭਗ 4600 ਫੁਟ ਦੂਰ ਹੈ। ਮੰਦਿਰ ਦੀ 

ਉੱਚਾਈ 192 ਫੁਟ ਹੈ। ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ 

ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿੰਤ ਨਿੱਕੇ ਵੱਡੇ 120 ਮੰਦਿਰ 

ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 13 ਮੰਦਿਰ ਸ਼ਿਵ ਦੇ , ਕੁਝ ਕੁ ਪਾਰਬਤੀ 
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ਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਮੰਦਿਰ ਸੂਰਜ ਦਾ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਮੰਦਿਰਾਂ ਦਾ 
ਸੰਬੈਧ ਵੈਸ਼ਣਵ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਹੈ। 

ਦਾ ਮੰਦਿਰ ਹੈ। ਇਸ ਮੰਦਿਰ ਦੇ ਚਾਰ ਹਿੱਸੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ 

ਹਿੱਸਾ 'ਭੋਗ-ਮੰਦਿਰ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਭਗਵਾਨ ਨੂੰ 

ਭੋਗ ਲਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਹਿੱਸਾ “ਰੈਗ-ਮੰਦਿਰ” ਹੈ, 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਨਾਚ, ਗੀਤ ਆਦਿ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਤੀਜੇ ਹਿੱਸੇ ਨੂੰ 

“ਸਭਾ-ਮੰਡਪ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਰਸ਼ਨ ਅਭਿਲਾਸ਼ੀ 

ਬਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਚੌਥਾ ਹਿੱਸਾ “ਅੰਤਰਾਲ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ` 

ਸ਼ੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ (ਜਰੀਨਾਥ) ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ 

ਬਲਰਾਮ ਅਤੇ ਸੁਭਦ੍ਰਾ ਦੀਆਂ ਮੂਰਤੀਆਂ ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਹਨ। 

ਅੰਤਰਾਲ ਦੇ ਹਰ ਪਾਸੇ ਇਕ ਇਕ ਵੱਡਾ ਦੁਆਰ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਪੂਰਵ ਦਿਸ਼ਾ ਵਾਲਾ ਸਭ ਨਾਲੋਂ' ਵੱਡਾ ਹੈ। ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਦੁਆਰ 

ਉਤੇ ਸ਼ੇਰ ਦੀ ਇਕ ਵੱਡੀ ਮੂਰਤੀ ਬਣੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਨੂੰ 

ਸਿੰਘ-ਦੁਆਰ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਪੁਰੀ ਵਿਚ ਮੰਨਾਏ ਜਾਣ ਵਾਲੇ 24 ਪੁਰਬਾਂ 

(ਪਰਵਾਂ) ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪਰਵ “ਰਥ ਯਾੜ੍ਹਾ” 

ਹੈ ਜੋ ਹਾੜ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਸੁਦੀ ਦੋ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਯਾਤ੍ਾ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਰਥ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਭਗਵਾਨ 

ਜਰੀਨਾਥ ਦੇ ਰਥ ਦਾ ਵਰਗਾਕਾਰ 35 ਫੁਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 45 

ਫੁੱਟ ਉੱਚੇ ਇਸ ਰਥ ਹੇਠ 7 ਫੁਟ ਵਿਆਸ ਦੇ 16 ਪਹੀਏ 

ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਜਰੀਨਾਥ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਰਖੀ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਰਥ ਸੁਭਦਾ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਹੇਠ 12 

ਪਹੀਏ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਚੌਦਾਂ ਪਹੀਇਆਂ ਵਾਲਾ ਤੀਜਾ ਰਥ 

ਬਲਰਾਮ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਸੁਭਦਾ ਅਤੇ 

ਬਲਰਾਮ ਦੀਆਂ ਮੂਰਤੀਆਂ ਰਖੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ 

ਦੋਵੇਂ ਰਥ ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਰਥ ਨਾਲੋ ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਛੋਟੇ ਅਤੇ 

ਉੱਚਾਈ ਵਿਚ ਘਟ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਥਾਂ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਖਿਚਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਲੋੜ-ਪੈਣ 'ਤੇ ਮਜ਼ਦੂਰ ਵੀ 

ਲਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਥਾਂ ਦੇ 

ਪਹੀਇਆਂ ਹੇਠਾਂ ਆ ਕੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗਣ ਦਾ ਬਹੁਤ 

ਮਹਾਤਮ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਜਰੀਨਾਥ ਦੀ ਮੂਰਤੀ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸ਼੍ਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ 
ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ, “ਬ੍ਰਹਮ ਪੁਰਾਣ” 

(ਅ. 43-44) ਅਨੁਸਾਰ, ਉਜੈਨ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਰਾਜਾ 
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ਇੰਦੁਦਿਉਮਨ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਵੇਦ- 

ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਨਾਲ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਕਿ ਵਾਸੁਦੇਵ 

(ਕ੍ਿਸ਼ਣ) ਹੀ ਸਰਵ-ਸੇ੍‌ਸ਼ਠ ਦੇਵਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਆਪਣੀ ਸੈਨਾ 

ਸਹਿਤ ਸਮੁੰਦਰ ਕੰਢੇ ਵਾਸੁਦੇਵ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ। 

ਉਥੇ ਅਸ਼੍ਰਮੇਧ ਯੱਗ ਕਰਕੇ ਇਕ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਮੰਦਿਰ 

ਬਣਵਾਇਆ। 

“ਸਕੰਦ ਪੁਰਾਣ” (ਉਤਕਲ-ਖੰਡ) ਅਨੁਸਾਰ ਸੁਪਨੇ 
ਵਿਚ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਭਗਵਾਨ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋਏ ਅਤੇ ਮੰਦਿਰ 

ਵਿਚ ਮੂਰਤੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਹੋਇਆ। ਉਸ 

ਮੂਰਤੀ ਦੇ ਨਿਰਮਾਣ ਲਈ ਰਾਜੇ ਨੇ ਵਿਸ਼ਵਕਰਮਾ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ 

ਕੀਤੀ। ਵਿਸ਼ਵਕਰਮਾ ਇਸ ਸ਼ਰਤ 'ਤੇ ਮੰਨਿਆ ਕਿ ਮੂਰਤੀ 

ਨੂੰ ਨਿਰਮਾਣ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਰਾਜਾ ਨਹੀਂ ਵੇਖੇਗਾ। ਰਾਜਾ ਮੰਨ 

ਗਿਆ, ਪਰ 15 ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ ਹੀ ਉਤਾਵਲਾ ਹੋ ਕੇ ਮੂਰਤੀ 

ਵੇਖਣ ਲਈ ਜਾ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਦੋ ਨੀਲ ਮਣੀ ਵਰਣ ਵਾਲੀ 

ਮੂਰਤੀ ਦੇ ਹੱਥ ਪੈਰ ਨਹੀਂ ਲਗੇ ਸਨ। ਵਿਸ਼ਵਕਰਮਾ ਨੇ 

ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ ਕੇ ਮੂਰਤੀ ਵਿਚੇ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਰਾਜੇ 

ਵਲੋਂ ਬ੍ਹਮਾ ਅਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰਨ ̀ ਤੇ , ਉਸ ਨੇ ਮੂਰਤੀ ਨੂੰ 

ਅੱਖਾਂ ਲਗਾਈਆਂ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਜਗਤ ਦਾ ਨਾਥ 

(ਜਗਨ੍ਨਾਥ) ਕਹਿ ਕੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਸੁਭਦ੍ਾ 

ਅਤੇ ਬਲਰਾਮ ਦੀਆਂ ਮੂਰਤੀਆਂ ਵੀ ਰਾਜੇ ਨੇ ਸਥਾਪਿਤ 

ਕੀਤੀਆਂ ਪਰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਹਵਾਲਿਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 

ਮੰਦਿਰ ਰਾਜਾ ਅਨੰਤ-ਵਰਮਾ ਨੇ ਬਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 

ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਤਾਂਤਿ੍‌ਕ ਭਾਵਨਾ ਅਧੀਨ ਇਸ ਮੰਦਿਰ 

ਦੀਆਂ ਕੰਧਾਂ ਉਤੇ ਅਨੇਕ ਮੂਰਤੀਆਂ ਕਾਮ-ਕ੍ਰੀੜਾ ਦੀ 

ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਬਣੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ 

ਮੰਦਿਰ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਲਈ ਗਗਨ ਮੈ 

ਸ਼ਾਲ ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ ਸੀ। ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਮੰਗੁਮਟ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 

ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “'ਬਾਵਲੀ ਮਠ” ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ ਦੀ ਬਣੀ ਹੋਈ 
ਇਕ ਬਾਵਲੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਜਲ ਮਿਠਾ ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋੱ 
ਹੀ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਬਾਬਾ ਅਲਸਤ ਦੀ 

ਜੱਟ ਸਿੱਖ 

ਪਰੋਪਰਾ ਦੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ ਕਰਦੇ ਆਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਧਾਂ 

ਦੀ ਇਸ਼ਟ ਭਾਵਨਾ ਅਨੁਰੂਪ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਕਈ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਨਾਤਨੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਹੋ ਚੁਕਿਆ 

ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਦਿਰ-ਨੁਮਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀ ਸਾਧ ਪੰਜਾਬ ਨਾਲੋਂ ਟੁਟ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 

ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਮਝਣੇ ਅਸਮਰਥ ਹਨ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ 

ਉੜੀਆ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹੀ ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਪਾਸੇ ਦਮੋਦਰ ਪਾਂਡੇ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਪਾਸ ਕੁਝ ਤਾਂਬ ਪੱਤਰ 

ਸੈਭਾਲੇ ਹੋਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
੨੪ ੨੩੩੨ 

ਕੁਝ ਸ਼ਬਦ ਉਕਰੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਜੱਟ ਸਿੱਖ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਜੱਟ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਧਿਕ ਵਸੋਂ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਹੈ। ਜੱਟ ਸਿਰਫ਼ 

ਸਿੱਖ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ, ਸਗੋ' ਇਹ ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ ਦੀ ਇਕ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਜਾਤਿ ਹੈ। ਇਹ ਹਿੰਦੂ ਵੀ ਹਨ ਅਤੇ 

ਮੁਸਲਮਾਨ ਵੀ। ਇਹ ਭਾਰਤ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 

ਵਿਚ ਵੀ ਹਨ। 

ਜੱਟਾਂ ਦੇ ਮੂਲ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ- 

ਕਾਰ ਇਕ ਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਮੇਜਰ ਟੋਡ ਅਤੇ ਜਨਰਲ 

ਕੈਨਿਘਮ ਵਰਗੇ ਖੋਜੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਡੋਸਿਥੀਅਨ ਵਰਗ ਦੇ 

ਲੋਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਲੋਕ ਈਸਾ 

ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਇਕ ਸੌ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਡ ਕਬੀਲੇ ਨਾਲ 

ਸਿੰਧ ਰਾਹੀਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਏ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ 

ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪਸਰਦੇ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ 

ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਕਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਾਜਪੂਤਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲਿਆ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਜੈਸਲਮੇਰ, ਮਾਰਵਾੜ ਨਾਲ 

ਕਈ ਜੱਟ ਜਾਤੀਆਂ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਹੈ। ਉਥੋਂ ਹੀ ਇਹ ਉਠ ਕੇ 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ ਖੇਤੀ ਬਾੜੀ ਦੇ ਕੈਮ ਵਿਚ ਰੁਝ 

ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਅਤੇ ਦਲੇਰੀ ਦਬ ਜਿਹੀ ਗਈ 

ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਕਤੀ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਅਵਸਰ ਹੀ ਨ 

ਮਿਲਿਆ। ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਬੇ ਹੋਏ 

ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਉਭਰਨ ਦਾ ਮੌਕਾ ਮਿਲਿਆ। ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਤੋਂ 

ਬਾਦ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਦੌਰ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਵਡੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰ ਕੇ ਜੋ ਸੂਰਬੀਰਤਾ 



ਜੱਟਪੁਰਾ 

ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ, ਉਹ ਇਤਿਹਾਸ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਜੱਟ 

ਜਮਾਂਦਰੂ ਸਿਪਾਹੀ ਹੈ, ਪਰ ਖੇਤੀ ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਵਿਚ ਵੀ ਉਸ 

ਦਾ ਕੋਈ ਮੁਕਾਬਲਾ ਨਹੀਂ। 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜੱਟ ਜੁਝਾਰੂ, ਦਲੇਰ, ਆਕੜਖਾਂਹ, 

ਇਜ਼ਤ ਲਈ ਮਰ ਮਿਟਣ ਵਾਲੇ, ਮੂੰਹ-ਫਟ ਅਤੇ ਸ਼ੋਖ ਸੁਭਾ 

ਵਾਲੇ ਹਨ। ਕਹੀ ਹੋਈ ਗੱਲ ਉਤੇ ਮਰ ਮਿਟਣਾ ਜੱਟ ਦਾ 

ਧਰਮ ਹੈ। “ਜੱਟ” ਅਸਲ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ “ਮਰਦ” ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ 

ਦੀ ਮਰਦਾਨਗੀਂ ਉਸ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਫ਼ਿਰਕਿਆਂ ਤੇ ਧਰਮਾਂ 

ਵਾਲਿਆਂ ਤੋ' ਨਿਖੇੜਦੀ ਹੈ। ਔਰਤ, ਜ਼ਮੀਨ ਅਤੇ ਪਾਣੀ 

ਨੂੰ ਹਥਿਆਉਣ ਜਾਂ ਰਾਖੀ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹਿੰਸਾ 

ਨੂੰ ਉਹ ਜਾਇਜ਼ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਜੱਟ ਫ਼ੌਜ ਅਤੇ ਪੁਲਿਸ 

ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ ਚੰਗਾ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਜੱਟ 

ਨੂੰ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਰਾਖਾ, ਅੰਨਦਾਤਾ ਅਤੇ ਅਣਖੀਲਾ ਸ਼ਬਦਾਂ 

ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚੰਗੀ ਖ਼ੁਰਾਕ ਕਰਕੇ 

ਇਹ ਆਕਾਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਤਕੜੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਰਾਬ ਦੀ 

ਹਨ। ਅੱਯਾਸ਼ੀ ਵਲ ਇਕਦਮ ਝੁਕ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਦੇ ਯੁਗ ਵਿਚ ਇਹ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਧਰਮੀ ਸਨ, ਪਰ ਜਿਉਂ 

ਹੀ ਸਰਦਾਰੀਆਂ ਮਿਲੀਆਂ, ਅੱਯਾਸ਼ੀ ਵਲ ਵਧਦੇ ਗਏ ਅਤੇ 

ਆਪਣੇ ਆਚਰਣ ਤੋ ਇਤਨੇ ਉਖੜੇ ਕਿ ਰਾਜ ਹੀ ਗਵਾ 

ਬੈਠੇ । ਪਰ ਜਦੋਂ ਕੌਮ ਉਤੇ ਸੈਕਟ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦੇਣੋ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀ ਕਰਦੇ। ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੇ 

ਮੋਰਚੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਿਰ ਤੇ ਹੀ ਜਿਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਅਜ-ਕਲ 

ਪੰਜਾਬ ਰਾਜ-ਪ੍ਬੈਧ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਹੈ । ਦੇਸ਼- 

ਵੰਡ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਮਾਝੇ ਦੇ ਜੱਟ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਚੜ੍ਹਤ ਹੁੰਦੀ ਸੀ, 

ਪਰ ਹੁਣ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਜੱਟ ਅਧਿਕ ਪੁਬਲ ਹਨ। 

ਜੱਟਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਰਾਏਕੋਟ 

ਨਗਰ ਤੋਂ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, 

ਜਿਥੇ ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ ਧਰਮ- 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਰੁਕੇ ਸਨ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਬੰਦੀਛੋੜ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਤ ਅਜਾਇਬ ਸਿੰਘ 

ਬੋਪਾਰਾਇ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਸੇਵਕ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਘਾ 

ਜਥਾ 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲੰਮੇ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਹੈ 

ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਸਮੀਪਤਾ 

ਕਾਰਣ ਇਸ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ “ਲੈਮੇ-ਜਟਪੁਰਾ” ਵੀ ਕਹਿ 

ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਜਟੌਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਨੂਰਪੁਰ ਬੇਦੀ ਤੋਂ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਦੱਖਣ 

ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਨ 1700 ਈ. 

ਵਿਚ ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ਹ ਦਾ ਯੁੱਧ ਜਿਤਣ ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਬਸਾਲੀ ਤੋਂ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ 

ਰੁਕੇ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 

ਦਸਵੀਂ” ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 

ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਜੱਥਾ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਯੂਥ” ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਵਿਉਤਪੰਨ ਇਸ 

ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਟੋਲਾ, ਗਰੋਹ, ਸਮੂਹ ਆਦਿ। ਸਿੱਖ 

ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਹੁਣ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਟੋਲੇ ਲਈ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ 

ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ ਜਦੋਂ 
ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਜ਼ੁਲਮਾਂ ਦੀ ਹਨੇਰੀ ਚੜ੍ਹ ਆਈ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਵਿਚ ਇਧਰ ਉਧਰ ਲੁਕ ਛਿਪ ਕੇ ਸੈਕਟ ਦਾ ਸਮਾਂ ਬਤੀਤ 

ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਟੋਲੇ ਹੀ ਜੱਥਿਆਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 

ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ ਹਰ ਟੋਲੇ ਦਾ ਮੁਖੀ “ਜੱਥੇਦਾਰ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ 

ਸੀ। ਹਰ ਜੱਥੇ ਦੇ ਸਿੰਘਾਂ ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ 

ਸੀ। ਚੂੰਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜ਼ਾਲਮਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਗੁਰੀਲਾ ਯੁੱਧ ਕਰਨਾ 

ਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਸ਼ਸਤ ਅਤੇ ਅਸਤ੍‌੍‌ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ 
ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿਪੁਣ ਹੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ। ਹਰ ਇਕ ਨੂੰ 

ਚੰਗਾ ਘੋੜਸਵਾਰ ਵੀ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਸੀ। ਪਰ ਹਰ ਇਕ 

ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਕਿਤਨੇ ਸਿੰਘ ਹੋਣ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਗਿਣਤੀ 

ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1734 ਈ. ਵਿਚ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇਂ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਤੇ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਵਿਚ 

ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੱਥਿਆਂ ਲਈ ਵਿਸਾਖੀ ਅਤੇ ਦੀਵਾਲੀ 

ਦੇ ਮੌਕਿਆਂ 'ਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਜੁੜਨ ਵਾਲੇ ਸਰਬੱਤ 



ਇਆ 

ਜਥਦਾਰ ਰ੍ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ 

ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1745 ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ ਸੋ, 
ਸੌ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ 25 ਜੱਥਿਆਂ ਵਿਚ ਵਿਵਸਥਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਗਈ, ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਜੱਥਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਧਦੀ ਗਈ । ਸੈਨ 

1748 ਈ. ਤਕ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆ ਚੁਕੇ 65 ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ 

“ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਅਧੀਨ 11 ਮਿਸਲਾਂ (ਫੂਲਕੀਆਂ ਤੋ' ਬਿਨਾ) 

ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜੱਥੇ ਦੀ ਥਾਂ 

“ਮਿਸਲ” ਅਤੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਦੀ ਥਾਂ “ਸਰਦਾਰ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ 

ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਹ ਸਾਰੀ 

ਮਰਯਾਦਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ 

ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਜੁਟ ਲਈ “ਜੱਥਾ” ਸ਼ਬਦ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਪੁਨਰ ਪ੍ਰਚਲਨ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ। 

ਢਾਡੀਆਂ ਦੇ ਜੁਟ ਲਈ ਵੀ “ਜੱਥਾ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ 

ਲਗਾ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਚਲਣ 

ਵੀ ਜੱਥੇ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ 

ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ “ਦਲ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਵੀ ਪੁਨਰ-ਪੁਯੋਗ ਆਰੈਭ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਨੂੰ ਜੱਥੇ ਕਿਹਾ 

ਜਾਣ ਲਗਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੁਖੀ ਸਿੰਘਾਂ ਲਈ ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਚਲ ਪਈ । ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 

ਦੇ ਅੰਦੋਲਨਾਂ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਜੱਥੇ ਭੇਜੇ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ। 

ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਆਗੂਆਂ ਨੂੰ “ਜੱਥੇਦਾਰ” 

ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਹੁਣ ਵੀ 

“ਜੱਥਾ” ਅਤੇ “ਜੱਥੇਦਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਖ਼ੂਬ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। 

ਜੱਥੇਦਾਰ : ਸਿੱਖ-ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਜੱਥੇ ਦੇ ਮੁਖੀ ਨੂੰ 
“ਜੱਥੇਦਾਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋਂ “ਜੱਥਾ”। 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ (ਰਲਗਡ) : ਸੈਨ 1969 ਈ. ਤੋਂ ਕੁਝ 

ਅਜਿਹੀਆਂ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਹੋਣ ਲਗਿਆ ਹੈ 

ਜੋ ਆਪਣੀ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮੌਲਿਕਤਾ ਨਹੀਂ ਰਖਦੀਆਂ, ਸਗੋਂ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ 

ਆਪਣੀਆਂ ਪੁਰਬ-ਵਰਤੀ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ (ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ 

“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਤੇ “ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ”) ਤੋਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਾਠ-ਗਤ, ਕਰਾਮ-ਗਤ ਅਤੇ 
ਭਾਵਨਾ-ਗਤ ਕੁਝ ਅੰਤਰ ਲਿਆ ਕੇ ਨਵੇਂ ਸਿਰਿਓ' ਸੈਕਲਿਤ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਹੇਠ ਲਿਖੀਆਂ ਚਾਰ 

ਸਾਖੀਆਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹਨ : 

(ਉ) ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ (ਸ਼ੰਭੂ ਨਾਥ ਵਾਲੀ ਜਨਮਪਤੀ ਬਾਬੇ 

ਨਾਨਕ ਜੀ ਕੀ) 

(ਅ) ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਕੀ, 

(ਏ) ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਜਨਮਸਾਖੀ, ਅਤੇ 

(ਸ) ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ (ਬੀ-40)। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਅਧਿਕ ਜਾਣਕਾਰੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਅਧੀਨ ਵੇਖੋ। 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ : “ਜਨਮਸਾਖੀ” ਜਨਮ ਅਤੇ ਸਾਖੀ 

ਦਾ ਸੈਯੁਕਤ ਸ਼ਬਦ ਹੈ।“ਸਾਖੀ” ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਸਾਕਸ਼ੀ” 

ਦਾ ਰੂਪਾਂਤਰ ਹੈ ਅਤੇ ਆਚਾਰਯ ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ ਚਤੁਰਵੇਦੀ 

(ਉੰਤਗੀ ਭਾਰਤ ਕਾ ਸੰਤ ਪਰੰਪਰਾ, ਪੰਨਾ 178) ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਅਰਥ ਹੈ ਉਹ ਪੁਰਸ਼ ਜਿਸ ਨੇ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ 

ਜਾਂ ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਅੱਖੀਂ ਵੇਖਿਆ ਹੋਵੇ। ਅਜਿਹੇ 

ਸਾਖਿਆਤ ਅਨੁਭਵ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਕਿਸੇ ਗੱਲ ਦਾ ਯਥਾਰਥ 

ਗਿਆਨ ਹੋਣਾ ਸੈਭਵ ਹੈ। “ਕਬੀਰ-ਬੀਜਕ” ਦੀ ਮਹਾਤਮਾ 

ਪੂਰਨ ਸਾਹਿਬ ਕ੍ਰਿਤ “ਗੁਰਮੁਖ ਟੀਕਾ” ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ “ਸਾਖੀ” 

ਦਾ ਅਰਥ 'ਪ੍ਰਤੱਖ ਗਿਆਨ” ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪ੍ਰਤੱਖ 

ਗਿਆਨ ਗੁਰੂ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ (/ਹੈਂਦੀੰ ਸ਼ਹਿਤ੍ਯ ਕੋਸ਼ 2, 

ਪੰਨਾ 588)। ਡਾ. ਹਜ਼ਾਰੀ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦਿਵੇਦੀ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 

ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਬੌਧ ਸਿੱਧਾਂ ਅਤੇ ਨਾਥਾਂ ਦੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚੋਂ ਲਭਣ 

ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦੇ ਬਚਨਾਂ ਲਈ 
ਪ੍ਯੁਕਤ ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। (/ਹੈਂਦੀ 

ਸ਼ਾਹੜ੍ਯ ਕਾ ਆ/ਦ-ਕਾਲ, ਪੰਨਾ 112)। 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ (ਮਹਾਨਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 135) ਨੇ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਇਕ ਤੁਕ (ਸ਼ਣਹੁ ਜਨ ਭਾਈ ਹਨ ਆੰਤਿਗਿਰ 

ਕਾ /ਇਕਾ ਸ਼ਾਖ) ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ “ਇਤਿਹਾਸ 

ਅਥਵਾ ਕਥਾ, ਜੋ ਅੱਖੀਂ ਡਿੱਠੀ ਕਹੀ ਗਈ ਹੋਵੇ” ਕੀਤਾ 

ਹੈ। ਪਰ ਜੇ “ਸਾਖੀ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਇਸ ਦੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 



ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ 

ਪ੍ਰਯੋਗ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਉਕਤ ਤੁਕ ਵਿਚ 

ਇਹ ਗੁਰੂ ਦੇ ਬਚਨ (ਬੋਲ) ਲਈ ਹੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ 

ਸਿਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

__ “ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਕਥਾ ਜਾਂ ਵਾਰਤਾ 

ਲਈ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਯੋਗ ਇਸ ਦੀ ਲਾਕਸ਼ਣਿਕ 

ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਅਨੇਕ 

ਅਵਸਰਾਂ 'ਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਜੋ ਉਪਦੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਚਨ 

ਜਾਂ ਸ਼ਬਦ ਕਹੇ ਸਨ, ਉਹੀ ਆਪਣੀਆਂ ਘਟਨਾ-ਪੁਧਾਨ 

ਵਾਰਤਕ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਸਹਿਤ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਸਾਖੀ” ਸ਼ਬਦ ਘਟਨਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਉਥਾਨਿਕਾ ਜੁੜੇ 'ਗੁਰੂ-ਬਚਨ” ਦਾ ਪ੍ਰਯਾਯ ਬਣ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਇਹ ਕਥਾ ਜਾਂ ਵਾਰਤਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ 

ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਗੋਸਟਿ” ਵੀ ਹੈ 

ਪਰ ਗੋਸਟਿ ਸ਼ਬਦ ਅਧਿਕਤਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਲਈ 

ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸੈਵਾਦਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ 

ਅਪਣਾਈ ਗਈ ਹੋਵੇ । ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ “-ਪਰਿਚਯ” ਸ਼ਬਦ 

ਤੋਂ ਵਿਉੱਤਪੰਨ “ਪਰਚੀ” ਜਾਂ “ਪਰਿਚਈ' ਸ਼ਬਦ ਵੀ “ਸਾਖੀ” 

ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਚਲਨ ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰ੍ 

“ਜਨਮ? ਤੋ ਇਥੇ ਭਾਵ ਕੇਵਲ ਪੈਦਾਇਸ਼ ਨਹੀਂ, 

ਸਗੋ" ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਥੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 
“ਜਨਮਸਾਖੀ? ਤੋ ਭਾਵ ਕਿਸੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਜੀਵਨ-ਬਿੱਤਾਂਤ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਬਚਨ ਇਸ ਢੰਗ 

ਨਾਲ ਪਰੁਚੇ ਗਏ ਹੋਣ ਕਿ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੇ ਨਿੱਤ ਦੇ 

ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਕਦੇ ਕਦੇ ਨੈਤਿਕ, ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਤੇ 

ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦੇ ਪ੍ਸਤੁਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਸੈਕੇਤਿਕ ਉਪਾ ਪਾਪਤ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਣ। 

ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਸ ਸਾਹਿਤ-ਰੂਪ ਦਾ ਨਾਮਕਰਣ, ਆਰੰਭ ਅਤੇ 

ਵਿਕਾਸ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਨਾਲ 

ਹੋਇਆ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਆਮ ਕਰਕੇ “ਜਨਮਸਾਖੀ” ਸ਼ਬਦ 

ਤੋਂ ਭਾਵ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜੀਵਨ 

-ਬਿੱਤਾਂਤ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਸਾਖੀਆਂ ਜਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ 

ਜੀਵਨ ਦੇ ਵਿਕਾਸ-ਕ੍ਮ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਣ। ਉਂਜ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੇ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ 

ਅਨੁਕਰਣ ਉਤੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ, ਭਗਤ ਰੈਦਾਸ, ਆਦਿ 

ਦੀਆਂ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵੀ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 

/ਲ਼ਖਣ-ਪ੍ਰੰਰਣਾ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 15ਵੀ' 

ਸਦੀ ਦੇ ਬੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਜਨਮ ਲੈਣ ਸਮੇ' ਭਾਰਤੀ ਜਨਤਾ ਨਿਰਾਸ਼ਾ, ਭੈ, ਦਰਿਦਤਾ 

ਅਤੇਂ ਗੌਰਵ-ਹੀਨਤਾ ਦੇ ਹਨੇਰੇ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਰਾਹੋਂ ਖੁੰਝ 

ਚੁਕੀ ਸੀ। ਇਸਲਾਮੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਦਿੜ੍ਹ ਪ੍ਰਚਾਰ, ਕਠੋਰ 

ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੈੰਧ ਅਤੇ ਬਲ-ਪੁਰਵਕ ਧਰਮ ਪਰਿਵਰਤਨ ਦੀ 

ਰੁਚੀ ਨੇ ਭਾਰਤੀ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਝੰਝੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ ਇਸ ਨਿਘਰਦੀ ਹੋਈ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ 

ਵੇਖਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਗਲੇ ਸੜੇ ਅਤੇ ਯੁਗ ਤੋਂ ਪਛੜ 

ਚੁਕੇ ਅੰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਥਾਨ-ਪੂਰਤੀ ਦੂਜੀਆਂ 

ਸੈਸਕ੍ਿਤੀਆਂ ਦੇ ਨਿਰਮਾਣਕਾਰੀਆਂ ਤੱਤਾਂ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 

ਮੌਲਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨਾਲ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਲੋੜ 

ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਇਕ ਨਵਾਂ ਸੈਦੇਸ਼ 

ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਸਾਧਾਰਣ ਜਨਤਾ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ ਪੱਧਰ ਦੇ 

ਅਨੁਕੂਲ ਸੀ। 

ਅਸਲੋਂ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 

ਬੜੀ ਅਨੌਖੀ, ਅਦੁੱਤੀ ਅਤੇ ਆਕਰਸ਼ਕ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਅਪਾਰ ਸ਼ਕਤੀ ਸੀ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤਿਕ ਸੈਕਟ ਦੇ 

ਉਲਾਰ ਕੇ ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ। ਸਾਰੇ ਦੇਸ਼ ਵਾਸੀਆਂ ਦੇ ਸੋਚਣ ਦਾ 

ਢੰਗ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤੇਜਸਵੀ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 

ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਉਸ ਯੁਗ ਦੇ ਸਾਹਿਤ, ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ 

ਉਤੇ ਅਮਿਟ ਪਿਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ ਸਾਧਾਰਣ 

ਵਿਅਕਤੀ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ, ਪਰ ਸਮਾਂ ਆਇਆ 

ਜਦੋ ਉਹ ਪੁਰਸ਼ ਤੋ' ਪੁਰਸ਼ੋਮਤਮ ਦਿਸਣ ਲਗੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਨਾਮ-ਖ਼ੁਮਾਰੀ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਾਬਰ ਵਰਗਿਆਂ ਨੂੰ 

ਹਲੂਣ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀ ਜਨਤਾ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 

ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਦੁੱਖਾਂ ਦਾ ਅੰਤ ਵੇਖਣ ਲਗੀ। ਅਜਿਹੀਆਂ 

ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਸਮਾ ਗਈਆਂ। 

ਗੁਰੂਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਵੇਲੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 

ਦੇ ਮਨਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਉਪਕਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਯਾਦਾਂ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਣ 
ਦੀ ਰੀਝ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਅਤੇ ਉਹੀ ਰੀਝ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦਾ 

ਜਾਮਾ ਪਾ ਕੇ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਇਕ 

ਨਹੀਂ, ਅਨੇਕ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਮੁਖਤਾ ਚਾਰ ਦੀ 

ਹੈ- (1) ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ, (2) ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ 

ਜਨਮਸਾਖੀ, (3) ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਅਤੇ (4) ਮਨੀ 

ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ। (ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਵੇਖੋ ਸੁਤੰਤਰ 

ਇੰਦਰਾਜ)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਪਰਸਪਰ ਭਿੰਨ 

ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਤੋਂ ਛੁਟ ਜੀਵਨ ਦੇ 

ਹੋਰਨਾਂ ਪੱਖਾਂ ਦੇ ਚਿਤ੍ਣ ਦੀ ਲਗਭਗ ਅਣਹੋਂਦ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ 

ਸਧੁੱਕੜੀ ਵਾਰਤਕ ਪ੍ਧਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਲਿਖਣ 

ਲਈ ਕੇਵਲ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦੀ ਹੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਜਨਮਸਾਖੀ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਬੜੀ ਸੈਖਿਪਤ ਰਹੀ ਹੋਵੇਗੀ ਅਤੇ ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 

ਇਸ ਵਿਚ 20 ਜਾਂ 30 ਸਾਖੀਆਂ ਹੋਣਗੀਆਂ, ਪਰ ਬਾਦ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਆਕਾਰ ਵਧਦਾ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਤਿੰਨ ਕਾਰਣ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ- ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ 

ਸੰਬੰਧੀ ਲੋਕਾਂ ਤੋਂ ਭੁਲੀਆਂ ਵਿਸਰੀਆਂ ਯਾਦਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਹੁੰਦੀਆਂ ਗਈਆਂ । ਦੂਜੇ ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ ਅਨੁਮਾਨ ਦੇ ਆਧਾਰ 

`ਤੇ ਘੜੀਆਂ ਜਾਣ ਲਗ ਪਈਆਂ ਅਤੇ, ਤੀਜੇ ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ 

ਹੋਰਨਾਂ ਮਤ-ਮਤਾਂਤਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਵਰਤਕਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਕਥਾਵਾਂ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਘੜ ਲਈਆ ਗਈਆਂ। ਇੰਜ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਧਦੀ ਵਧਦੀ 575 ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਗਈ। 

ਜੀਵਨ ਦੀ ਲਿਖਣ-ਵਿਧੀ ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਨਹੀਂ, ਪੌਰਾਣਿਕ 

ਜਾਂ ਮਿਥਿਕ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਅਤੇ 

ਚਮਤਕਾਰ ਪ੍ਰਧਾਨ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸਮਾਵੇਸ਼ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਵਿੱਤ ਵਿਚ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਵਿਸਤਾਰਪੂਰਣ ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ 

ਇਕ ਸੁਭਾਵਿਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉਠਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਨੂੰ 

ਲੈਂਦੇ ਹਨ ? ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਕਾਲ ਤਕ 

ਬੁੱਧ ਦੇਵ ਦੀਆਂ ਜਾਤਕ ਕਥਾਵਾਂ ਅਤੇ ਅਵਦਾਨ ਆਖਿਆਨ 

ਜਨ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪਵੇਸ਼ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਚੁਕੇ ਸਨ, ਦੇਵੀ 

ਦੀ ਸ਼ਰਧਾ ਦੇ ਅੰਗ ਬਣ ਚੁਕੇ ਸਨ, ਸਿੱਧਾਂ ਅਤੇ ਯੋਗੀਆਂ 

ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਰਿੱਧੀਆਂ-ਸਿੱਧੀਆਂ ਦੀ 
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ਚਕਾਚੌਂਧ ਤੋਂ ਜਨਤਾ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ ਅਤੇ ਪੁਰਾਣਾਂ 

ਦੀਆਂ ਕਲਪਨਾ-ਪ੍ਸੂਤ ਵਿਚਿਤ ਕਥਾਵਾਂ ਜਨ-ਮਨ ਵਿਚ 

ਆਪਣਾ ਸਥਾਨ ਬਣਾ ਚੁਕੀਆਂ ਸਨ। 

ਇਹ ਇਕ ਸਚ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ 

ਲਈ ਕੀਤੇ ਕੰਮਾਂ ਨਾਲ, ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਲੋਕ-ਨਾਇਕਾਂ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਏ ਸੰਤਾਂ , ਪੀਰਾਂ , ਫ਼ਕੀਰਾਂ, ਮਹਾਪੁਰਖਾਂ 

ਜਾਂ ਨੇਕ ਚਲਨ ਵਾਲੇ ਰਾਜਿਆਂ ਮਹਾਰਾਜਿਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਇਕ 

ਖ਼ਾਸ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਿਰਤੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ 

ਬਿਰਤੀ ਸਾਹਿਤਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 

ਦੁਆਰਾ ਲਿਖਿਤਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਮਨੁੱਖ 
ਮਨ ਦੀ ਸਾਮਾਨਯ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਹਰ ਦੇਸ਼ 

ਦੇ ਪਰੋਪਕਾਰੀ ਸਾਧਕਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਚੂੰਕਿ ਮਿਥ ਅਥਵਾ ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ 

ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਨ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੁੱਧ 

ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਸੀਮਾ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ 
ਹੀ ਇਹ ਜੀਵਨੀ ਸਾਹਿਤ-ਰੁਪ ਦੇ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਉਤੇ ਪੂਰੀਆਂ 

ਉਤਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਪੱਛਮੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਜੀਵਨੀ 

ਨਾਲੋ ਨਿਖੇੜਨ ਲਈ ਹੈਗਿਓਗੈਫਿਕ ਲਿਟਰੇਚਰ (118010- 

31006 171678(0) ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਇਸ 

ਵਰਤਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦਾ, ਪਰ ਜਨਮਸਾਖੀ, ਸਾਖੀ, ਪਰਚੀ, 

ਮਸਲਾ, ਆਦਿ ਸ਼ਬਦ ਭਾਵ-ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਲਈ ਪ੍ਰਯੁਕਤ ਹੁੰਦੇ 

ਰਹੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਤੋਂ ਕੁਝ 

ਸਦੀਆਂ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਆਸਥਾ ਪ੍ਰਗਟ 

ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਕੁਰਾਨ (ਸੂਰਾ ਮਰੀਅਮ) ਵਿਚ ਹਜ਼ਰਤ 

ਈਸਾ ਦੇ ਚਮਤਕਾਰਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਵਾਸਤਵ 

ਵਿਚ, ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਦਿ੍‌ੜ੍ਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ 

ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਨੱਬੀ ਜਾਂ ਔਲੀਆ ਹੋਣ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਮਾਣ 

ਚਮਤਕਾਰ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਹੈ। ਮੁਸਲਮਾਨ ਸਾਧਕਾਂ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀ 

ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦੇ ਤਜ਼ਕਰੇ (ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸੂਫ਼ੀ 

ਬਾਰੇ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇ), 'ਮਲਫ਼ੂਜ਼ਾਤ” (ਇਹ 

ਮਲਫ਼ੂਜ਼ ਦਾ ਬਹੁਵਚਨ ਹੈ ਅਤੇ ਅਰਥ ਹੈ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੁਆਰਾ 

ਅਭਿਵਿਅਕਤ, ਮੁੱਖ ਤੋਂ ਬੋਲਿਆ ਹੋਇਆ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 
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ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸੂਫ਼ੀ ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਬਚਨਾਂ ਦੇ ਸੈਕਲਨਾਂ ਲਈ 

ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ) ਜਾਂ “ਅਕਵਾਲ” ਚਮਤਕਾਰਪੁਰਣ 

ਘਟਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਰੇ ਪਏ ਹਨ। ਦਾਤਾਰੀਜ ਬਖ਼ਸ਼ ਹੁਜਵੀਰੀ 

(1009-1072 ਈ.) ਕ੍ਰਿਤ “ਕਸ਼ਫ਼ੁਲ-ਮਹਿਜੂਬ” ਵਿਚ 
ਸੁੱਤੇ ਹੋਏ ਅਬਦੁੱਲਾ ਨਾਂ ਦੇ ਵਲੀ ਨੂੰ ਇਕ ਸੱਪ ਦੁਆਰਾ 

ਝਾੜ ਲੈ ਕੇ ਪੱਖਾ ਝਲਣ ਦਾ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦਰਜ ਹੈ। ਫ਼ਰੀਦ-ਉਦ- 

ਦੀਨ ਅੱਤਾਰ (1119-1230 ਈ.) ਰਚਿਤ “ਤਜ਼ਕਰਾ- 

ਤੁਲ-ਔਲੀਆ” ਵਿਚ ਰਾਬੀਆ ਨਾਂ ਦੀ ਸਾਧਿਕਾ ਕੌਲ 

ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਖ਼ੁਦ ਮੱਕੇ ਦੇ ਚਲ ਕੇ ਆਉਣ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੈ। 

ਅਨੇਕਾਂ ਕਥਾਵਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਲੌਕ-ਪ੍ਰਿਯ ਹੋ ਚੁਕੀਆਂ ਸਨ। ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ ਜਨਮਸਾਖੀ-ਕਾਰਾਂ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮ-ਆਗੂਆਂ ਦੀ 

ਤੁਲਨਾ ਵਿਚ ਮਹਾਨ ਅਤੇ ਸ੍ਸ਼ਠ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਲਈ 

ਉਪਰੋਕਤ ਸਾਰੀਆਂ ਲੋਕ-ਕਥਾਵਾਂ, ਦੌਦ-ਕਥਾਵਾਂ ਅਤੇ 

ਆਖਿਆਨਾਂ ਤੋਂ ਲਾਭ ਉਠਾਇਆ ਹੋਵੇ, ਤਾਂ ਅਸਚਰਜ 

ਦੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਨਹੀਂ। 

ਅਸਲੋ', ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਪ੍ਚਾਰਾਤਮਕ 

ਸਾਹਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ ਸੇ੍‌ਸ਼ਨਤਾ ਸਿਧ ਕਰਨ ਲਈ ਉਹ 

ਸਭ ਕੁਝ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦੇਣਾ ਹੈ, ਜੋ ਹੋਰਨਾਂ 

ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਦਾ ਆਧਾਰ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ। 

ਕਥਾਨਕ ਰੂੜ੍ਹੀਆਂ ਅਤੇ ਅੰਧ ਵਿਸ਼ਵਾਸਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਸਮੋਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨਵੀਆਂ ਨਵੀਆਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਘੜੀਆਂ ਵੀ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਜਿਵੇਂ 'ਵੇਈ ਪ੍ਰਵੇਸ਼” 

ਵਾਲੀ ਸਾਖੀ ਵਿਚੋਂ ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਦੀ ਸ਼ਬ- ਮਿਅਰਾਜ 

ਵਾਲੀ ਘਟਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਕੀੜ ਨਗਰ ਵਾਲੀ 

ਸਾਖੀ ਵਿਚੋਂ ਹਜ਼ਰਤ ਸੁਲੇਮਾਨ ਦੀ ਦਾਅਵਤ ਦਾ ਆਭਾਸ 

_ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਾਜੇ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਕੁਰਬਾਨੀ 

ਹਜ਼ਰਤ ਇਸਮਾਈਲ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਨਾਲ ਕੁਝ ਕੁ 

ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਬਾਬੇ ਨਾਨਕ ਦਾ ਰੁਹੇਲਿਆਂ ਦੇ ਦੇਸ਼ 

ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਵਿਕਣਾ ਹਜ਼ਰਤ ਯੂਸਫ਼ ਦੇ ਵਿਕਣ ਦੀ ਰੂੜ੍ਹੀ 

ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਪੱਲਾ ਮੇਚਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ 
ਦੇ ਵਿਵਰਣ ਦਾ ਭਰਮ-ਪੂਰਣ ਜਾਂ ਮਿਥਿਕ ਹੋਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ 

ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਜਾਤੀ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਮਿਥਿਕ ਜਾਂ 

ਦੌਦ ਕਥਾਵਾਂ ਤੋਂ ਆਪਣਾ ਰੂਪ ਅਤੇ ਆਕਾਰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਦਾ 

ਆਇਆ ਹੈ। ਸ਼ੁੱਧ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ 

ਮਸਤਕ ਦੀ ਬੜੀ ਬਾਦ ਦੀ ਉਦਭਾਵਨਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਜੀਵਨੀ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਵਰਣ ਦੀ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ 

ਵਿਚ ਘਾਟ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਉਪਾਖਿਆਨਿਕ 

ਜਾਂ ਮਿਥਿਕ ਸਾਮਗੀ ਦੀ ਬਹੁਲਤਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥ ਬੜੀ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਲੱਭਣੇ 

ਹੋਣਗੇ। 

ਵੀ ਅਣ-ਇਤਿਹਾਸਿਕਤਾ ਦੇ ਕੁਝ ਕਾਰਣ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ 

ਕਿ ਜਨਮਸਾਖੀ-ਕਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਜੀਵਨ 

ਬਿੱਤਾਂਤ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ ਜੋ ਟੂਕਾਂ 

ਜਾਂ ਪੱਦਾਂਸ਼ ਲਿਖਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਟੂਕਾਂ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 

ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਕਬੀਰ ਆਦਿ ਸੈਤਾਂ ਦੀਆਂ 

ਬਾਣੀਆਂ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਟੂਕਾਂ ਨਾਲ 

ਸੈਬੰਧਿਤ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 

ਜੀਵਨੀ ਦਾ ਕੋਈ ਯਥਾਰਥ ਵਿਵਰਣ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਨਹੀਂ 

ਕਰਦੀਆਂ। ਇਸ ਲਈ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਨੂੰ ਨਰ ਤੋਂ ਨਾਰਾਇਣ ਸਿੱਧ ਕਰਨ 

ਲਈ ਸਾਖੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਕੈਠਸਥ ਟੂਕਾਂ ਜਾਂ 

ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਸਾਖੀਆਂ ਘੜ ਲਈਆਂ ਅਤੇ ਜਿਥੇ 

ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਉਦਿਸ਼ਟ ਫਲ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ 

ਨ ਦਿਸੀ, ਉਥੇ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਤੋੜ-ਮੋੜ ਕੇ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕਤਾ ਨੂੰ 

ਸੈਦੇਹਜਨਕ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਦੂਜੇ, ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ 

ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਵਿਖਾਉਣਾ ਵੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੇ 

ਕਥਾ-ਸੂਤਰ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮ ਆਗੂਆਂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 

ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਵਾਲੇ ਬਿੱਤਾਂਤਾਂ ਤੋਂ ਲਏ ਗਏ ਹਨ। ਤੀਜੇ, ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਭੇਂਟ ਅਨੌਕ 
ਅਜਿਹੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਵਰਤਕਾਂ ਜਾਂ ਆਗੂਆਂ, ਨਾਥਾਂ, 



ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ 

ਸਾਧਕਾਂ, ਪੀਰਾਂ, ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਆਦਿ ਨਾਲ ਕਰਾਈ ਗਈ ਹੈ ਜੋ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਨਹੀਂ ਸਨ, ਜਿਵੇਂ ਮਛੰਦਰ, ਗੋਰਖ, 

ਗੋਪੀਚਦ, ਚਰਪਟ, ਭਰਥਰੀ, ਬਹਾਉੱਦੀਨ, ਸੱਯਦ ਮਿਠਾ, 

ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ, ਸ਼ਰਫਉੱਦੀਨ ਆਦਿ। ਉਦਾਸੀਆਂ ਵੇਲੇ ਕਈਆਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਕ੍ਰਮ ਭੂਗੋਲਿਕ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵੀ ਸਹੀ ਸਿੱਧ 

ਗਈ ਸਾਮਗੀ ਕਾਫ਼ੀ ਮਾਤਾ ਵਿਚ ਭਰਮਪੂਰਣ ਹੈ। ਅਸਲ 

ਵਿਚ, ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਇਤਿਹਾਸ ਪੁਧਾਨ ਜੀਵਨੀਆਂ 

ਨਹੀਂ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਸੈਬੈਧੀ ਮਿਥਿਕ 

ਪ੍ਰਸੈਗ ਹਨ। 

ਸ਼ਭਹਿਤਿਕ ਮਹੱਤਵ - ਸਾਹਿਤਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 

ਵੀ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ 

ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਦਾ ਆਰੈਭ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ' ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਕਵਿਤਾ ਅਤੇ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚਲੇ ਨਿਖੇੜ ਦੀ ਉਸ ਅਵਸਥਾ 

ਵਿਚ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਲਈ ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਨਾਲ 

ਨਾਲ ਵਾਰਤਕ ਵੀ ਆਪਣੀ ਥਾਂ ਬਣਾਉਣ ਲਗ ਗਈ ਸੀ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਾਰਤਕ ਕਾਵਿਮਈ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ 

ਇਹ ਕਵਿਤਾ ਵਾਲਾ ਵਾਯੂਮੰਡਲ ਸਿਰਜ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 

ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਸਮਝ ਸਕਣ ਵਾਲਾ ਪਾਠਕ 

ਪੰਜਾਬ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਨਹੀਂ, ਸਮੁੱਚੇ ਭਾਰਤ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ 
ਤਕ ਇਸ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ ਦੀ ਵਿਆਪਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਹੱਦਬੈਦੀਆਂ ਦੀ ਉਲੈਘਣਾ 

ਕਰਕੇ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਪ੍ਰਵਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਧ 

ਭਾਖਾ ਜਾਂ ਪੰਜਾਬੀ ਸਧੁੱਕੜੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਆਪਣੈ ਆਪ ਵਿਚ ਪੂਰਣ 

ਸਾਹਿਤ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਅਨੋਕ ਸਾਹਿਤ ਰੂਪਾਂ ਜਾਂ 
ਵਿਧਾਵਾਂ ਦਾ ਮੁੱਢ ਬਝਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਜੀਵਨੀ 
ਸਾਹਿਤ-ਰੂਪ ਦਾ ਜਨਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਸ਼ੁੱਧ ਅਤੇ 

ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਜੀਵਨੀ ਦੀ ਕਸੌਟੀ ਉਤੇ ਪੂਰੀਆਂ ਨ ਉਤਰ 

ਸਕਣ, ਪਰ ਕਿਸੇ ਸਾਹਿਤ-ਰੂਪ ਦੀਆਂ ਮੁੱਢਲੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ 

ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਜੀਵਨੀ ਦੀ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਕੁਝ 

ਕੁ ਉਣਤਾਈਆਂ ਹਨ। 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸ਼ਾਹ ਕੀ 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਗੁਰਮਤ ਸਾਹਿਤ 

ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਜਾਂ ਟੀਕਾਕਾਰੀ, ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਾਂਗ ਜਿਗਿਆਸੂ 

ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਗੋਰਵਮਈ ਭਾਵਧਾਰਾ ਤੋ' ਜਾਣੂੰ ਕਰਾਉਣ 

ਦਾ ਇਕ ਸਰਲ ਮਾਧਿਅਮ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀਆਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਪੂਰਣ ਸਾਹਿਤ ਹਨ ਅਤੇ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਅਨੋਕ ਸਾਹਿਤ-ਰੂਪਾਂ ਅਤੇ ਵਿਧਾਵਾਂ ਦਾ 

ਸਫ਼ਲ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨ- ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ 

ਸੈਕਲਨ, ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪੱਖ ਤੋਂ ਗੁਰਮਤਿ, ਵੇਦਾਂਤ ਅਤੇ 

ਸੂਫ਼ੀ ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਸੰਗ੍ਰਹਿ, ਧਾਰਮਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 

ਤੋ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਰਮਾਰਥ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾ ਮਾਰਗ 

ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਪੱਖ ਤੋਂ ਗੱਦ , ਪੱਦ , ਗੋਸਟਿ, 

ਜੀਵਨੀ, ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਆਦਿ ਕਈ ਸਾਹਿਤ-ਰੂਪਾਂ ਦਾ ਸੁੰਦਰ 

ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸ਼ਾਹ ਕੀ : ਭਾਈ ਸੈਤਦਾਸ 
ਛਿੱਬਰ ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 1777 ਦੀ. ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਹ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਾਰਤਕ ਦੀ ਥਾਂ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ 

ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਲੇਖਕ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ 

ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਦਰਗਹ ਮੱਲ ਦਾ ਵੈਸ਼ਜ ਸੀ। ਉਸ 

ਨੇ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਆਪਣੇ ਕਸ਼ਮੀਰ-ਨਿਵਾਸ 

ਵੇਲੇ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਉਸ ਦੀ ਇਕ-ਮਾਤ੍੍‌ ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 

ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਕਾਵਿ-ਸੈਸਕਰਣ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 

ਦਾ ਸਾਰਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਉਸੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। 

ਦੋਹਰਾ-ਚੌਪਈ-੪8ਪ ਵਿਚ ਲਿਖੀ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ 

ਛਿੱਬਰ ਨੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਕਾਵਿ-ਸੋਹਜ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ 

ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1985 ਈ. ਵਿਚ 

ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਪੁਰਾਣੀਆਂ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ 

ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਡਾ. ਗੁਰਦੇਵ ਸਿੰਘ ਤੋ ਸੈਪਾਦਨ 

ਕਰਵਾ ਕੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ 

ਦੇ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਨੂੰ 71 ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਸਮੋਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਪਰਸਪਰ ਕਾਰਜ-ਕਾਰਣ ਸੈਬੈਧ 



ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਹਰ ਸਾਖੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਸੁਤੌਤਰ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਕਰਮ ਵਿਚ ਆਧਾਰ ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋਂ ਕੁਝ ਫ਼ਰਕ ਵੀ 

ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੂੰ ਅਵਤਾਰ ਅਥਵਾ ਪੁਰਾਣ ਪੁਰਸ਼ ਸਿਧ ਕਰਨਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੇ ਸੈਕਲਪ 

ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਨੂੰ ਸੇਸ਼ਠ ਮੰਨਿਆ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਤੱਥਕ ਜਾਂ 

ਬਿੱਤਾਂਤਿਕ ਨਹੀਂ, ਕਾਵਿਕ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਕਵੀ ਨੇ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਨਵਾਂ ਤੱਥ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਹਾਂ ਕਾਵਿ 

ਸੋਹਜ ਦੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਬ੍ਜ ਹੈ। 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ (ਬੀ-40) : ਇਸ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਨਵੰਬਰ, 1974 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 

_ ਦੇ ਸੈਪਾਦਕ ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਖਰੜਾ 
_ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪੰਜ ਸੌ ਸਾਲਾ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਵਾਲੇ 
ਸਾਲ (1969 ਈ.) ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਜਾ ਚੁਕਾ ਸੀ, 
.ਪਰ ਯੋਗ “ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਕ ਦੀ ਘਾਟ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 

ਹੋਣ ਵਿਚ ਦੇਰ ਹੋ ਗਈ।” (ਭੂਮਿਕਾ, ਪੰਨਾ 4)। ਇਹ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਇਡਿਆ ਆਫਿਸ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ ਦੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 

]੪॥ 8 40' ਦਾ ਛਪਿਆ ਰੂਪ ਹੈ ਜੋ ਡਾ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ 

ਨੇ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਪੰਜਾਬ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 

ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਇਕ ਫੋਟੋ ਪ੍ਰਤਿ ਤੋਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ .ਹੈ। 

ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਸੈਗੁ ਨੇ ਦਇਆ ਰਾਮ ਅਬਰੋਲ ਤੋ ਸੈਮਤ 

1790 ਬਿ. ਵਿਚ ਲਿਖਵਾਈ ਸੀ। (ਪੰਨਾ 148)। ਫਲਸਰੂਪ 
ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੈਨ 1700 ਈ. ਤੋਂ 33 ਸਾਲ ਬਾਦ ਰਚੀ 
ਗਈ ਸੀ। ਰ ਰ 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਕੁਲ 57 ਸਾਖੀਆਂ ਹਨ 

ਪਰ ਕਈਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਪ੍ਰਸੈਗ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ 

ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 80 ਦੇ ਨੌੜੇ ਜਾ ਪਹੁੰਚਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀਆਂ 27 ਸਾਖੀਆਂ (1-8, 10-12, 

14-22, 28, 31, 33, 43, 47, 57) ਦਾ ਆਧਾਰ 
“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ? ਹੈ, ਅੱਠ ਸਾਖੀਆਂ (23-26, 28- 

ਜਨਮ ਤੇ ਨਾਮ ਸੈਸਕਾਰ 

30, 54) “ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ” ਵਿਚੋਂ ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ 

ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਸੂਤਰ ਮਿਹਰਬਾਨ, ਬਾਲਾ, ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਜਨਮ- 

ਸਾਖੀਆਂ ਤੋ ਲਏ ਗਏ ਹਨ ਜਾਂ ਨਵੀਆ ਸਿਰਜੀਆਂ 

ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਦੇ ਸੈਪਾਦਕ ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ੧੧] 3 

40' ਵਿਚ ਆਈਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਘਟਨਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਪੱਖੋਂ 

“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਤੇ “ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ' ਵਾਲੀਆਂ 

ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਦੇ ਪੁਰਾਣੇ ਰੂਪ ਸੈਭਾਲੀ ਬੈਠੀਆਂ ਹਨ, ਭਾਵੇ 

ਇਹ ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਬਹੁਤ ਪਿਛੋਂ 1790 ਬਿ./1733 ਈ. ਵਿਚ 

ਤਿਆਰ ਹੋਇਆ। (ਪੰਨਾ 18)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 

ਪ੍ਸਤੁਤ ਜਨਮਸਾਖੀ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਤੇ “ਆਦਿ 

ਸਾਖੀਆਂ” ਦੀ ਪਰਵਰਤੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਉਪਰੋਕਤ 

ਦੋਹਾਂ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਤੋਂ ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਘਟ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ, 
ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਇਸ ਦੀ ਮਹੱਤਵ 
ਸੂਚਕ ਵਿਥਿਆ (ਪੰਨਾ 3,4) ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਵੇਰਵੇ ਦਾ ਤਾਲ 

-ਮੇਲ ਇਸ ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਮਹੱਤਵ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਬੈਠਦਾ। 

ਉੱਜ ਸੈਪਾਦਕ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ 28 ਪੰਨਿਆਂ ਦੀ 

ਭੂਮਿਕਾ ਲਿਖ ਕੇ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਅਨੋਕ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ 
ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਸਾਹਿਤਿਕਤਾ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਪੱਖ 

- ਨੂੰ ਹੀ ਪੁਨਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਜਨਮ ਤੇ ਨਾਮ ਸੈਸਕਾਰ : ਬੱਚੇ ਦੇ ਜਨਮ ਅਤੇ ਨਾਮਕਰਣ 
ਬਾਰੇ ਹਰ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਰੀਤਾਂ-ਰਸਮਾਂ 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਸੇ ਵਿਸ਼ਵਵਿਆਪੀ ਬਿਰਤੀ ਅਧੀਨ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁਝ 

“ਪੇਮ ਸੁਮਾਰਗ ਗੀ੍‌ਥ” ਦੇ ਕਰਤਾ ਨੇ ਆਪਣਾ ਵਖਰਾ ਹੀ ਮਤ 

ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਮਾਨ੍ਯ ਅਤੇ ਸਵੀ- 

ਕ੍ਰਿਤ ਮਤ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋਂ 'ਸਿੱਖ 

_ਰਹਿਤ ਮਰਯਾਦਾ” ਪੁਸਤਿਕਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ 

ਦਾ ਪਾਠ ਹੇਠਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

(ਉ) ਸਿੱਖ ਦੇ ਘਰ ਬਾਲਕ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਣ ਮਗਰੋਂ ਜਦ 

ਮਾਤਾ ਉਠਣ ਬੈਠਣ ਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦੇ ਯੋਗ 
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ਹੋਵੇ ਤਾਂ (ਦਿਨਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਗਿਣਤੀ ਮੁਕੱਰਰ ਨਹੀਂ) 

ਟੱਬਰ ਤੇ ਸੈਬੈਧੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦਿ ਲੈ ਕੇ 

ਜਾਣ ਜਾਂ ਕਰਾਉਣ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਪ੍ਮਸੰਡ 

/ਦਤਾ ਬੰਨਾ (ਸੋਰਠਿ ਮ.੫), ਸਤਿਗੁਰ ਸਾਚੈ ਦੀਆ 

ਭੰਜਿ (ਆਸਾ ਮ.੫) ਆਦਿ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਤੇ ਧੈਨਵਾਦ ਵਾਲੇ 

ਸ਼ਬਦ ਪੜ੍ਹਨ । ਉਪਰੈਤ ਜੇਕਰ ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਜੀ ਦਾ ਪਾਠ ਰਖਿਆ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਪਾਠ ਦਾ ਭੋਗ ਪਾਇਆ 

ਜਾਵੇ। ਫਿਰ ਵਾਕ ਲਿਆ ਜਾਵੇ। ਵਾਕ ਦੇ ਅਰੈਭ ਦੇ 

ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਜੋ ਪਹਿਲਾ ਅੱਖਰ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਤੋਂ ਗ੍ਰੰਥੀ 

ਸਿੰਘ ਬੱਚੇ ਦਾ ਨਾਂ ਤਜਵੀਜ਼ ਕਰੇ ਅਤੇ ਸੈਗਤ ਦੀ 

ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਲੈ ਕੇ ਨਾਮ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰੇ। ਲੜਕੇ ਦੇ ਨਾਉਂ 

ਪਿੱਛੇ 'ਸਿੰਘ` ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਲੜਕੀ ਦੇ ਨਾਮ ਪਿਛੇ 

“ਕੌਰ” ਸ਼ਬਦ ਲਗਾਇਆ ਜਾਵੇ। ਉਪਰੈਤ ਅਨੰਦੁ 

ਸਾਹਿਬ (ਛੇ ਪਉੜੀਆਂ) ਮਗਰੋਂ ਬੱਚੇ ਦੇ ਨਾਮ- 

ਸੈਸਕਾਰ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦਾ ਯੋਗ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਅਰਦਾਸਾ 

ਕਰਕੇ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦਿ ਵਰਤਾਇਆ ਜਾਵੇ। 

(ਅ) ਜਨਮ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਖਾਣ ਪੀਣ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੂਤਕ 

ਦਾ ਭਰਮ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਕਿਉਂਕਿ - ਜੰਮਣੁ ਮਰਣਾ 

ਹਾਕਮ ਹੈ ਭਾਣੰ ਆਵ ਲਾ/ਇ / ਖਾਣਾ ੫ਣਾ ਪਾਂਵਤ 

ਹੈ ਤੌਨ /ਨਜਕ ਸੰਥਨੰਹ / (ਗੁ .ਗੁੰ.472) 

(ਏ) ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਰੁਮਾਲ ਤੋਂ ਚੋਲਾ ਬਣਾ 

ਕੇ ਪਾਉਣਾ ਆਦਿ ਮਨਮਤ ਹੈ। 

ਜਨੇਊ : ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਯੱਗੋਪਵੀਤ” ਹੈ। ਇਸ ਤੱ 
ਭਾਵ ਹੈ “ਯੱਗ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਉਪਰੋਂ ਲਪੇਟਿਆ ਹੋਇਆ 

ਬਸਤ੍” (ਮਿਿਗਚਰਮ)। ਇਸ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਨਾਲ ਯੱਗ 

ਕਰਨ ਦੀ ਪਾਤਰਤਾ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਸਮੇਂ 

ਦੇ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ “ਪਵਿੱਤਰ ਸੂਤਰ” ਹੋ 

ਗਿਆ ਜੋ ਯੱਗੋਪਵੀਤ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਵਜੋ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਜਾਣ 

`_ਲਗਿਆ। 

ਇਹ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦਾ ਇਕ ਸਮਾਰਤ (ਸਮਿਤੀ 
ਅਨੁਸਾਰੀ) ਸੈਸਕਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ “ਉਪਨਯਨ” 

ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ (ਵਿਦਿਆ ਅਭਿਆਸ 
ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ ਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਲਈ ਪਿਤਾ ਜਾਂ ਉਸ ਦੀ ਗ਼ੈਰ- 
ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਦੁਆਰਾ ਬਾਲਕ ਨੂੰ) 

ਜਨੇਉ 

ਆਚਾਰਯ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲੈ ਕੇ ਜਾਣਾ। ਇਸ ਲਈ ਮੁੱਖ ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਇਹ ਸਿਖਿਆ (ਵਿਦਿਆ) ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਸੈਬੈਧੀ 

ਸਸਕਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਬਾਲਕ ਜਾਤੀਗਤ ਗਿਆਨ 

ਅਤੇ ਆਚਾਰ-ਵਿਚਾਰ ਵਿਚ ਦੀਕਸ਼ਿਤ ਹੋ ਕੇ ਸਮਾਜਿਕ 

ਕਰਤੱਵਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਦੇ ਯੋਗ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਇਹ 

ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਬਾਲਕ ਦਾ ਦੂਜਾ ਜਨਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਉਸ ਨੂੰ ਭੌਤਿਕ ਜਨਮ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਆਚਾਰਯ ਉਸ ਨੂੰ ਬੌਧਿਕ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ ਜਨਮ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਉਪਨਯਨ ਸੈਸਕਾਰ ਕਰ ਚੁਕਣ ਵਾਲੇ 

ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਦ੍ਰਿਜਿ (ਦੋ ਜਨਮਾ) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਵਖ ਵਖ ਵਰਣਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਬਾਲਕਾਂ ਦਾ ਵਖਰੀ 

ਵਖਰੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਉਪਨਯਨ ਸੈਸਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ 

ਬਾਹਮਣ ਬਾਲਕ ਦਾ ਅੱਠਵੇਂ ਵਰ੍ਹੇ ਵਿਚ, ਛਤੀ ਬਾਲਕ ਦਾ 

ਯਾਰ੍ਹਵੇਂ ਵਰ੍ਹੇ ਵਿਚ ਅਤੇ ਵੈਸ਼ ਬਾਲਕ ਦਾ ਬਾਰ੍ਹਵੇਂ' ਵਰ੍ਹੇ ਵਿਚ 
ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਲੋੜ ਅਤੇ ਸਥਿਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਮਰ ਦੀਆਂ 

ਸੀਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਘਟਾਇਆ ਵਧਾਇਆ ਵੀ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਨੂੰ ਯੱਗੋਪਵੀਤ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਨੇ ਰੁਤਾਂ ਵੀ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਸੈਸਕਾਰ ਦਾ 

ਆਰੈਭ ਮੁੰਡਨ ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਬਾਲਕ 

ਹਨ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਲੈਗੋਟ ਬੰਨ੍ਹ ਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਰੀਰ ਸੈਬੈਧੀ ਸਮਾਜਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਇਹ ਪਹਿਲਾ ਕਦਮ 

ਹੈ। ਫਿਰ ਬ੍ਰਹਮਚਾਰੀ ਨੂੰ ਮੇਖਲਾ ਪਵਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 

ਹੈ। ਮੇਖਲਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਯੱਗੋਪਵੀਤ ਧਾਰਣ ਕਰਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ _ 
ਹੈ। ਇਹ ਇਤਨਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ ਕਿ ਅਜ ਉਪਨਯਨ 
ਸੈਸਕਾਰ ਦਾ ਨਾਂ ਹੀ “ਯੱਗੋਪਵੀਤ-ਸੈਸਕਾਰ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਯੱਗੋਪਵੀਤ ਤਿਨ-ਲੜਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਕਪਾਹ ਦਾ ਸਭ ਲਈ ਚਲਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰਾਂ ਵਿਚ 

ਬਾਹਮਣ ਲਈ ਕਪਾਹ ਦਾ, ਛਤ੍ਰੀ ਲਈ ਸਣ ਜਾਂ ਅਲਸੀ ਦਾ 

ਅਤੇ ਵੈਸ਼ ਲਈ ਉਨ ਦਾ ਯੱਗੋਪਵੀਤ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਹ ਖੱਬੇ ਮੋਢੇ ਤੋਂ ਸੱਜੀ ਵੱਖੀ ਵਲੰ ਲਟਕਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 



ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਤਿਲਕ ਦੇ ਨਾਲ ਜੋਵੂ 
ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮੰਨ ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ 

ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 

“ਬਚਿਤੁ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- /ਤਲਕ ਜੰਣੁ ਰਾਖਾ 

ਪਭ ਤਾਕਾ/ ਕਨਨੋਂ ਛੜੇ ਕਲ ਆਹ ਸਾਕਾ / 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਤਕ ਪਹੁੰਚਦੇ ਪਹੁੰਚਦੇ ਯੱਗੋਪਵੀਤ 

ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਪਵਿੱਤਰ ਭਾਵਨਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ 

ਇਹ ਸੈਸਕਾਰ ਇਕ ਰਸਮ ਜਾਂ ਰੂੜ੍ਹੀ ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਲਈ ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਯੁਗ-ਪੁਰਸ਼ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਯੱਗੌਪਵੀਤ ਦੇ ਰੂੜ੍ਹ ਰੂਪ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਇਸ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ 

ਭਾਵੀਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਨੂੰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਿਆਨਿਆ ਹੈ-- ਦਇਆ 

ਕਪਾਹ ਸੰਤੋਖ ਸੁਤਾ ਜਤ ਗੰਢੀ ਸਤਾ ਵਟੁ / ਏਹ ਜਨੰਊਂ 
ਜੀਆ ਕਾ ਹਈਂ ਤ ਪਾਡੇ ਘਤ /(ਗੁ .ਗੰੰ .4713)। ਸਿੱਖ-ਮਤ 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। 

ਜਪ#ਜਾਪ : ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਵਿਧੀ ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੈ 

ਜਪ/ਜਾਪ। “ਜਪ” ਕਰਨ ਦੀ ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਿਤੀ ਵਿਚ ਬੜੀ 

ਦੀਰਘ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਪੰਰਾਣਿਕ 

ਸਾਹਿਤ ਤਕ ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦਾ ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਬੌਧ-ਮਤ ਦੀ ਮੰਤ੍ਯਾਨ-ਸ਼ਾਖਾ ਵਿਚ ਮੰਤ੍-ਜਪ ਨੂੰ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। “ਨਾਰਦ ਭਕ੍ਤਿ-ਸੂਤ੍` (82) 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 'ਸ੍ਮਰਣ-ਆਸਕਤਿ” ਵਜੋਂ ਮਾਨਤਾ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। “ਮਨੁ-ਸਮਿ੍‌ਤੀ” (2/85) ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਜਪਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ ਵਾਚਿਕ, ਉਪਾਂਸ਼ੂ 
ਅਤੇ ਮਾਨਸ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਦੀ ਉਤਰੋਤਰ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠਤਾ ਦਸੀ 

ਗਈ ਹੈ। 

“ਵਾਚਿਕ-ਜਪ” ਉਹ ਜਪ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਮੰਤਾਂ 

ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਉੱਚਾਰਣ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ । “ਉਪਾਂਸ਼ੂ" ਉਹ ਜਪ 

ਹੈ ਜੋ ਬੜੀ ਧੀਮੀ ਸੁਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜਾਏ ਤਾਂ ਜੋ ਨੇੜੇ ਬੈਠਾ 

ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਨ ਸੁਣ ਸਕੇ , ਬਸ ਬੁਲ੍ਹ ਹਿਲਦੇ ਨਜ਼ਰ ਆਉਣ । 

“ਮਾਨਸ-ਜਪ” ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਮਨ ਦੇ ਚਿੰਤਨ ਨਾਲ ਹੈ। ਵਰਣਾਂ 

ਅਤੇ ਪਦਾਂ ਦੇ ਭੇਦ ਨਾਲ ਬੁੱਧੀ ਰਾਹੀਂ ਮੰਤੁ ਦਾ ਅਰਥ 
ਸਮਝਿਆ ਜਾਏ। ਮਾਨਸ-ਜਪ ਵਿਚ ਜੀਭ ਅਚਲ ਰਹਿੰਦੀ 
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ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਜਪਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਮਾਨਸ-ਜਪ” ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੈ 

ਕਿਉਂਕਿ ਵਾਚਿਕ-ਜਪ ਵਿਚ ਸਾਧਕ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ 

ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਬਾਹਰਲੇ ਉੱਚਾਰਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਉਤੇ 

ਕ੍ਰਿਆ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 'ਤੇ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਸਥਾਨ ਦਿੰਦਾ 

ਹੈ। ਪਰ ਮਾਨਸ-ਜਪ ਵਿਚ ਬਾਹਰਲੀ ਕ੍ਰਿਆ ਬਿਲਕੁਲ ਖ਼ਤਮ 

ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਥਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਇਸੇ ਨੂੰ ਵਿਦਵਾਨ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤਿੰਨ ਜਪਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ 

ਜਪ-ਵਿਧੀਆਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ, ਜਿਵੇ` ਨਿੱਤ-ਜਪ, 

ਨੈਮਿਤਿਕ-ਜਪ (ਜੋ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪਰਵਾਂ 'ਤੇ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੋਵੇ), 

ਕਾਮਨਾ-ਜਪ (ਜੋ ਕਿਸੇ ਇੱਛਾ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਕੀਤਾ 

ਜਾਏ), ਨਿਸ਼ਿੱਧ-ਜਪ (ਜੋ ਨਿਯਮ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਜਾਂ ਅਸ਼ੁੱਧ 

ਢੌਗ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾਏ), ਪ੍ਰਾਸਚਿਤ-ਜਪ (ਜੇ ਕਿਸੇ ਮਾੜੇ 

ਕਰਮ ਦੇ ਪਛਤਾਵੇ ਲਈ ਕੀਤਾ ਜਾਏ)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਅਕਾਲ-ਜਪ, ਚਲ-ਜਪ, ਭੁਮਰ-ਜਪ, ਅਖੰਡ-ਜਪ, 

ਪ੍ਦਖਣਾ-ਜਪ ਆਦਿ ਨਾਂ ਦੇ ਜਪਾਂ ਦਾ ਵੀ ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ 

ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

“ਭਗਵਦ-ਗੀਤਾ” (10/25) ਵਿਚ ਜਪ-ਯੱਗ 

ਨੂੰ ਸ੍ਰਸ਼ਨ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਤੰਜਲੀ ਨੇ “ਯੋਗਸੂੜ੍' 

(1/27-28) ਵਿਚ ਜਪ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੇ 

ਹੋਇਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਪ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਭਗਵਾਨ ਦੀ 

ਪਾਪਤੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਉਪਯੋਗੀ ਸਾਧਨ ਹੈ। ਤੰਤ੍-ਸਾਹਿਤ 

ਵਿਚ ਚਾਹੇ ਉਹ ਵੈਸ਼ਣਵ ਹੋਵੇ, ਚਾਹੇ ਸ਼ਾਕਤ, ਜਪ ਦੀ 

ਅਮੋਘਤਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਵੈਦਿਕ ਕਾਲ ਤੋਂ ਮੰਤ੍ਾਂ ਦੇ 

ਜਪ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾ ਸਹਿਤ ਹੌਦਾ ਸੀ, 

ਪਰ ਪਤੰਜਲਿ ਨੇ ਭਾਵਨਾ ਉਤੇ ਅਧਿਕ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 

ਤੌਤ੍-ਯੁਗ ਵਿਚ ਅਰਥ ਤੋ ਸਾਰਾ ਮਹੱਤਵ ਹਟ ਕੇ ਕੇਵਲ 

ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਪੂਰਵਕ ਜਪ ਉਤੇ ਆ ਗਿਆ। ਪੁਰਾਣਾਂ 
ਅਤੇ ਉਪ-ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਜਪ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਸੁਤੰਤਰ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਾਂ ਉਪਮਾਨ-ਵਿਧਾਨ ਅਤੇ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਰਾਹੀਂ 

ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਮੱਧ-ਕਾਲ ਦੇ ਸੈਤ ਅਤੇ ਭਗਤ 
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ਸਾਧਕਾਂ ਨੂੰ ਜਪ ਦੀ ਇਕ ਦੀਰਘ ਪਰੋਪਰਾ ਮਿਲੀ ਸੀ, 

ਜਿਸ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਵਿਧੀਆਂ ਹਨ-- ਵਾਚਿਕ (ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਸੂਰ ਉਚਰਿਤ ਹੋਵੇ), ਕਾਇਕ (ਜਿਸ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਹੋਂਠ 

ਹਿਲਣ) ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ (ਜੋ ਕੇਵਲ ਮਨ ਵਿਚ ਹੋਵੇ)। 

ਡਾ. ਪੀਤਾਂਬਰ ਦੱਤ ਬੜਥਵਾਲ (/ਹੈਂਦਾੰ ਕਾਵ੍ਯ ਮੱ/ਨੇਰਗਾਣ 

ਸੰਪੂਦਾ/ਏ) ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਕੁਾਮਵਾਰ ਜਾਪ, ਅਜਪਾ- 

ਜਾਪ ਅਤੇ ਅਨਾਹਤ ਜਾਪ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਜਪ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ 

ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਮੁਕਤੀ ਦੀ 

ਪਾਪਤੀ ਲਈ ਦਿਲੋ' ਕੀਤੇ ਨਾਮ-ਜਪ ਨੂੰ ਹੀ ਸਭ ਤੋਂ ਸੇਸ਼ਠ 

ਸਾਧਨ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-- #ਖਹ ਹ/ਰ ਹਰ ਸਭ ਕੰ ਕਠੰ /ਵਿਰਲੰ 

/ਹਿਰਦੈ ਵਸ਼ਾ/ਇਆ / ਨਾਨਕ /ਜੈਨ ਕੈ /ਹਰਦੈ ਵੱਸਿਆ ਮੋਖ 

ਮਕਾਤ /ਤਨ੍ਹ ਇਆ/ (ਗੁ ਗੰ .565)। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਜਪ ਦੀਆ ਤਿੰਨ ਵਿਧੀਆਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ-ਜਪ 

(ਸਾਧਾਰਣ), ਅਜਪਾ-ਜਪ ਅਤੇ ਲਿਵ-ਜਪ। 

“ਸਾਧਾਰਣ ਜਪ” ਉਹ ਜਪ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਕਰਨ 

ਵੇਲੇਂ ਜੀਭ ਹਿਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਮੂੰਹ ਤੋਂ ਸੂਰ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ। 
ਅਜਿਹਾ ਜਪ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪੋਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ- ਰਸਨਾ ਨਾਮ 

ਜਪਹ ਤਥ ਮਥੀਏ /ਏਨ /ਥ/ਧਿ ਆੰਮ੍ਿਤ ਪਾਵਹ / (ਗੁ .ਗੀ . 

728)। ਕਿਉਂਕਿ ਕੌਈ ਵੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਹੋਵੇ, ਆਰੈਭ 

ਵਿਚ ਉਹ ਬਾਹਰਲੇ ਸਾਧਨਾਂ `ਤੇ ਹੀ ਨਿਰਭਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਬਾਹਰਲੇ ਸਾਧਨ ਪੂਰੇ ਹੁੰਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 

ਜਪ-ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਸਿਖਰ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਹੋਠ ਹਿਲਣੇ 

ਬੈਦ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਅਜਪਾ-ਜਪ ਅਤੇ ਲਿਵ-ਜਪ ਦਾ 

ਇਹੀ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਲੀਨ ਸਾਧਕ ਉਚਿਤ 

ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਜਿਗਿਆਸੂ ਲਈ 

ਅਜਿਹੇ ਮੁੱਢਲੇ ਜਾਂ ਬੁਨਿਆਦੀ ਜਪ ਦੀ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ 

ਲੋੜ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਸੇ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ 

“ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਬਾਣੀ ਦਾ ਨਾਂ ਹੀ “ਜਪੁ” ਰਖਿਆ ਹੈ। 

“ਅਜਪਾ-ਜਪ” ਉਹ ਜਪ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਯਤਨ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਧੈਂਦਾ। ਬਾਹਰਲੇ 

ਸਾਧਨ (ਜੀਭ, ਮਾਲਾ, ਉਂਗਲੀਆਂ ਆਦਿ) ਦੀ ਲੋੜ ਖ਼ਤਮ 

ਹੋਂ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਨ ਦੀ ਇਕਾਗੁਤਾ ਦਾ ਬਹੁਤ 

ਜਪਮ#/ਜਾਪ 

ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਅੰਦਰੋਂ ਅੰਦਰ 

ਈਸ਼ਵਰੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਸਨਮੁਖ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ 

ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ, ਫਿਰ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਉਚਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਹੀ ਨਹੀਂ 

ਰਹਿੰਦੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਜਪ ਦੀ ਬੌਧਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਧਾਂ ਵਿਚ 

ਬਹੁਤ ਮਾਨਤਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਸਹਿਜ-ਜਪ” ਵੀ ਕਿਹਾ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਾਥ-ਪੰਥ ਅਤੇ ਸੈਤ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ 

ਦੇ ਜਪ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਮਾਨਤਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਰਾਹੀਂ 

ਮਨ, ਬੁੱਧੀ, ਚਿੱਤ ਅਤੇ ਹਉਮੈ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਂਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ 

ਹਨ ਅਤੇ ਜਪ ਦੀ ਅਖੰਡ ਧਾਰਾ ਪ੍ਰਵਾਹਿਤ ਹੋਣ ਲਗਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਜਪਾ-ਜਪ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ- ਅਜਪਾ ਜਾਪ ਜਪੈ ਆਖੈ ਨਾਮ/(ਗੁ ਰੰ .840); 

ਅਜਪਾ ਜਾਪ ਨ ਵੀਸ਼ਠੈ ਆਹੰਦ ਲੁਗਾ/ਦ ਸਮਾ/ਏ /(ਗੁ ਰੀ. 

1291) 

“ਲਿਵ-ਜਪ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਪੂਰਣ ਲੀਨਤਾ।'ਲਿਵ” 

ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਲਯ” ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਜਪ ਤਿੰਨ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਜਪਾਂ ਵਿਚੋਂ ਉਤਮ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਸੁਰਤਿ ਰਾਹੀ ਜਪ ਹੋਣ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਰੋਮ ਤੋਂ 

ਈਸ਼ਵਰੀ ਗੁਣ-ਗਾਨ ਜਾਂ ਉਸਤਤਿ ਦੀ ਨ ਸੁਣੀ ਜਾ ਸਕਣ 

ਵਾਲੀ ਧੁਨੀ ਨਿਕਲਦੀ ਹੈ। ਜਦ ਇਹ ਹਾਲਤ ਸਥਿਰ ਹੋ 

ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਦ “ਅਨਾਹਤ!” ਸ਼ਬਦ ਸੁਣੀਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਧਿਆਨ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਾਨਸਿਕ 

ਇਕਾਗੁਤਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਧਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ 

ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਅਤੇ ਕਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ - 

ਕਾਲਿਮਲ ਮਲ ਨਾਹੀ ਤੇ ਨਿਰਮਲ 6/ਇ ਰਹਹਿ ਭਗ/ਤਿ 

ਨਵ ਲਾਈਂ ਹੈ/(ਗੁਗੰ.1025); ਗਰਨ/ਖ ਜਾਗ ਰਹੇ /ਟਨ 
ਰਾਤਾ /ਸਾਚੈ ਕਾ ਲਵ ਗੁਰਮਤਿ ਜਾਤਾ /(ਗੁ.ਗੰ. 1024)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਜਪ 
ਅਥਵਾ ਨਾਮ-ਜਪ ਨੂੰ ਪ੍ਮੁਖ ਸਥਾਨ ਪਾਪਤ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਨਾਮ- 

ਜਪ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਉਤਰੋਤਰ ਵਧਦੀ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਮਾਰਗ ਦੀ ਮੰਜ਼ਿਲ ਭਾਵੇਂ ਦੂਰ ਹੈ ਪਰ ਨਾਮ-ਜਪ ਰਾਹੀਂ ਉਸ 
ਤਕ ਸਹਿਜ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ-ਸਮਾਜ ਵਿਚ 

ਜਪ ਕਰਨਾ ਜਾਂ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨਾ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਮੁਲ 
ਸਰੋਕਾਰ ਹੈ। 



ਜਪੁਜੀ 

ਜਪੁਜੀ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਜਾਂ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿੱਧਾਂਤ ਸਮੋਏ ਹੋਏ 

ਹਨ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਾਰ-ਤੱਤ੍ਰ 

ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ-ਮਾਤ੍‌ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਧਰਮ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 

ਇਸ ਦੇ ਨਿੱਤ ਪਾਠ ਨਾਲ ਆਤਮਿਕ ਸ਼ਾਂਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿੱਤ-ਨੋਮ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ 

ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਮ੍੍‌ਤ-ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ 

ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਦ ਹੋਈ ? ਇਸ ਸੈਬੈਧ 

ਵਿਚ ਕੋਈ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਤੱਥ ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀਂ ਆਉੱਦਾ। 

“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ ਨੰ.10) ਅਨੁਸਾਰ ਵੇਈਂ- 

ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਹੋਏ ਸਾਖਿਆਤ- 

ਕਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਹੋਇਆ। ਇਸੇ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ 53ਵੀਂ ਸਾਖੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ “ਜਪੁਜੀ” 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਭੇਂਟ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ ਕਿਉਕਿ 

ਖਡੂਰ ਨਿਵਾਸੀ ਭੱਲਾ ਜਾਤਿ ਦੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਤੋਂ ਇਸ ਬਾਣੀ 

ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ 

ਰਚੈਤਾ ਪ੍ਰਤਿ ਆਪਣਾ ਆਦਰ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ 

ਲਈ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਜਾਣਾ ਪਿਆ। 

“ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੀ ਹਰਿਜੀ-ਪੋਥੀ 

(ਗੋਸਟਿ 41) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 

ਬੈਠਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮੇਸਰ ਦੀ ਦਰਗਾਹ 

ਤੋਂ ਸੱਦਾ ਆਇਆ। ਉਥੋਂ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਇਕ ਸਿੱਖ, ਅੰਗਦ, ਨੂੰ ਬੁਲਾ ਕੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਹੁਕਮ ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਦਾ ਇਕ ਜੋੜ ਬੈਨ੍ਹਣਾ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਅੰਗਦ ਸਿੱਖ ਦੇ 
ਹਵਾਲੇ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਪੁ ਰਚਣ ਲਈ ਕਿਹਾ- ਤਾਂ ਗਰ 

ਸ਼ਾ ਨਾਨਕ ਦੇ ਹਨੂ/ਰ, ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ, ਗਰ ਬਾਲੇ ਦੈ ਬਾਣਨੰ 

ਦਾ ਜ' ਜੌਡ ਝੰਹਿਆ/ ਜਪ ਕਾ ਜੌੜ/=£/ ਅਠਤ੍ਾੰਹ 

ਜਪੁਜੀ 

/ਵੇਚਹ #ਥਣ ਆਭ ਕਢਨਦਾ ਹੈ / ਇਸ ਟੂਕ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 

ਕਿ ਵਖ ਵਖ ਸਮੇਂ ਰਚੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਵਿਚੋਂ ਚੋਣਵੇਂ ਸ਼ਬਦਾਂ/ਪਉੜੀਆਂ ਦਾ ਸਮੁੱਚ “ਜਪੁ” ਰੂਪ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅੰਤਲੇ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਦੀਕਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਤੀ ਦਸੀ 

ਗਈ ਹੈ। ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਇਸ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੁਮੇਰ ਪਰਬਤ ਉਤੇ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਗੋਸ਼ਟਿ 

ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਕਥਨ 

ਪਰਵਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰ-ਰੈਭੀਰਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ 

ਪ੍ਪੱਕਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਗੱਲ ਸਰਲਤਾ-ਪੁਰਵਕ 

ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਪੌੜ੍ਹ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੋਵੇਗੀ, ਜਦੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਸਮੁੱਚੇ ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਨਿਸ਼ਕਰਸ਼ 

ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕਹਿਣਾ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 1539 ਈ. ਵਿਚ ਜੋਤੀ-ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ 

ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਬਾਣੀ ਉਸ ਤੋਂ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ, 

ਅਨੁਮਾਨਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ 1530 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੜੇਂ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਵਿਚ ਰਚੀ ਗਈ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਜਪੁ, ਜਪੁਜੀ, ਜਪੁ-ਨੀਸਾਣ 

ਆਦਿ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। “ਜਪੁ” ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਹੈ। 

“ਜੀ” ਸ਼ਬਦ ਸਤਿਕਾਰ ਸੂਚਕ ਹੈ ।“ਨੀਸਾਣ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ ਜਾਂ ਧੂਜ (ਝੰਡਾ) ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 

ਸਰਵ-ਪ੍ਰਮੁਖ ਬਾਣੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਸਹੀ ਵਸਤੂ-ਸਥਿਤੀ 

ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ “ਜਪੁ” ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਜਿਸ ਪੋਥੀ ਤ' ਨਕਲ ਕਰਵਾਇਆ, 

ਉਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਦਸਤਖ਼ਤ 

(ਨੀਸਾਣ) ਅੰਕਿਤ ਸਨ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦੇ ਨੀਸਾਣ 

ਪਏ ਹੋਏ ਸਨ ਅਤੇ ਨਕਲ ਕਰਨ ਵੇਲੇਂ ਇਸ ਤੱਥ ਵਲ 

ਸੈਕੇਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆਂ : 

ਨਸਾਣ ਗਰ ਜੀਏਂ ਦੇ ਦਸ਼ਖਤਾ #.੫ 
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ਜਪ ਗਰ ਰਾਮਦਾਸ਼ ਜੀਏ /ਕਨਿਆ ਦਸ਼ਖਤਾ ਕਾ ਨਕਲ 

(“ਸੀ ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ”, ਪੰਨਾ 4) 

ਭਾਈ ਰਾਮ ਕਿ੍‌ਸ਼ਨ ਦੇ ਟਿਕਾਣੇ (ਸ਼ੇਰਾਂ ਵਾਲਾ 

ਗੇਟ, ਪਟਿਆਲਾ) ਵਿਚ 1710 ਬਿ. ਦੀ ਲਿਖੀ ਬੀੜ ਦੇ 

ਤਤਕਰੇ ਵਾਲੇ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਨੀਸਾਣੁ ਗੁਰ ਜੀ ਕੈ ਦਸ਼ਤਖਤਾ #ਹਲਾ 

ਲਗਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਰਾਮਦਾਸ ਕੇ ਦਸ਼ਖ੍‌ਤਾ ਕਾ ਨਕਲ 

ਤਿਸ਼ ਕਾ ਨਕਲ ਸਾ /ਤਿਸ਼ ਕੇ ਨਕਲ ਕਾ ਨਕਲ 

ਜਪ ਮਹਲਾ ੧ ੍ 

ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਇਹੋ ਜਿਹੀ ਸੂਚਨਾ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ 

ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪੁਕਾਸ਼ਿਤ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ 

ਇਹ ਸੂਚਨਾ-ਉਕਤੀ ਪੂਰੀ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਹੁੰਦੀ, ਪਰ ਤਤਕਰੇ 

ਵਿਚ ਕੇਵਲ “ਜਪੁ ਨੀਸਾਣ” ਜ਼ਰੂਰ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਹੋਰ ਕਿਤੇ ਨਹੀਂ; ਨ ਹੀ “ਜਪੁ” 

ਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਸਾਰਾਂਸ਼ ਇਹ 
ਕਿ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਨਾਂ “ਜਪੁ” ਹੈ, “ਨੀਸਾਣੁ” 

ਦਾ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਮੂਲ ਨਾਂ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
“ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਅਤੇ 38 ਪਉੜੀਆਂ 

ਹਨ। ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਆਦਿ ਅੰਤ ਉਤੇ ਆਇਆ ਹੈ 

ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚਾਲੇ 38 ਪਉੜੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਲੋਕ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕੜੇ ਹਨ ਜੋ ਬਾਣੀ ਦੇ 

ਆਦਿ ਅੰਤ ਵਿਚ ਰਖੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਬਾਣੀ 

ਦਾ ਰਚਨਾ-ਪ੍ਬੰਧ ਕੜਵਕ-ਸ਼ੈਲੀ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਆਦਿ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਸ਼ਲੋਕ “ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 

ਦੀ 17ਵੀਂ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਤੋ` ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਦਰਜ ਹੈ ਅਤੇ 

ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ “ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਵੀ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਂ ਦਲੋਕਾਂ ਅਤੇ 38 ਪਉੜੀਆਂ ਦੇ ਚਾਰ 

ਚਾਰ ਦੇ ਦਸ ਭਾਵ-ਜੁਟ ਬਣਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਇਸ ਬਾਣੀ 

ਦਾ ਵਿਚਾਰ-ਭਵਨ ਉਸਰਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲਾ ਜੁਟ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ 

ਅਤੇ ਪਹਿਲੀਆਂ ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਚੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹਰ ਇਕ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਅਜਰ ਅਤੇ ਅਮਰ ਦਸ 

ਕੇ ਸਾਧਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਉਤਸੁਕਤਾ 

ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਉਤਸੁਕ ਸਾਧਕ ਲਈ “ਕੂੜ 

806 ਜਪੁਜੀ 

ਦੀ ਪਾਲਿ” ਨੂੰ ਤੋੜਨਾ ਹੀ ਜੀਵਨ-ਉਦੇਸ਼ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਯਥਾਰਥ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਲ 

ਹੀ ਸੈਕੇਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉੱਤਰ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਤੇ ਰਜ਼ਾ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ 

ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਤੀਜੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਗੁਣ-ਕੀਰਤਨ 

ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਲੋਕ 

ਅਤੇ ਨਾਲ ਲਗਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ 

ਭੂਮਿਕਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਦੂਜੇ ਜੁਟ (4-7) ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਬਾਰੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ-ਸੂਤੁ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- 
ਆੰਮਤ ਵੇਲਾ ਸਚ ਨਾਉਂ ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰ / ਕਰਮ ਆਵੇਂ 

ਕਾਪੜਾ ਨਦਗੀ ਮੌਖ ਦੁਆ / ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਮੂਰਤੀ- 
ਪੂਜਾ, ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ, ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਅਤੇ ਹਨ- ਸਾਧਨਾ 

ਰਾਹੀਂ ਉਮਰ ਨੂੰ ਲੈਬਾ ਕਰਨ ਦੀ ਨਿਰਸਾਰਤਾ ਦੇਸਦੇ ਹੋਇਆਂ 

“ਗ਼ਣੀ-ਨਿਧਾਨ” ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾਉਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਤੀਜੇ ਜੁਟ (8-313) ਵਿਚ ਸ਼੍ਵਣ-ਭਗਤੀ ਨੂੰ 

ਅਪਣਾਉਣ ਉਤੇ ਬਲ ਹੈ ਅਤੇ ਚੌਥੇ ਜੁਟ (12-15) ਵਿਚ 

ਮਨਨ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੋਹਾਂ ਭਗਤੀ-ਵਿਧੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਵਣ ਅਤੇ ਮਨਨ ਉਪਰੇਤ ਜਿਗਿਆਸੂ 'ਪੰਚ' 

ਨਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ 'ਪੰਚ' 
ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦਾ ਭੇਦ ਪਾ ਕੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰ 

ਦਿੰਦਾ ਹੈ-ਲੇ ਡੁਹ਼ ਭਾਵੈ ਸਾਈ ਭਲੀ ਕਾਰ / ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀ ਰਚੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਅਸਲੋਂ ਨਾਮ ਦਾ ਹੀ ਪਸਾਰ 

ਹੈ ਕਿਉਕਿ /ਵਿਣੁ ਨਾਵੈ ਨਾਹੀਂ ਕੌ ਥਾਉ/ ਸਦੀਵੀ ਸਤਿ 

ਸਰੂਪ ਨਿਰਾਕਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪ੍ਣਾਮ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਥੇ ਪੰਜਵੇਂ ਜੁਟ (16-19) ਦੀ 

ਸਮਾਪਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਥੇ “ਜਪੁਜੀ” ਦਾ ਪੂਰਵਾਰਧ ਖ਼ਤਮ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਛੇਵੇਂ ਜੁਟ (20-23) ਵਿਚ ਨਾਮ ਨੂੰ ਸਰਵ- 

ਪਾਪ-ਨਾਸ਼ਕ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਭਰੀਐ ਮਾਤ ਪਾਪਾ ਕੰ 

ਸ਼ੀਗਿ / ਓਹੁ ਹੌਪੈਂ ਨਾਵੈ ਕੰ ਠੰਗਿ /ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ 

ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਅਤੇ ਵਿਕਾਸ ਬਾਰੇ ਪ੍ਚਲਿਤ ਮੱਤਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ 

ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਭ ਦਾ 
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ਭੇਦ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਹੀ ਪਤਾ ਹੈ ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ 
ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ 

ਤੁਲ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸੱਤਵੇਂ ਜੁਟ 

(24-27) ਵਿਚ ਫਿਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ 

ਅਨੰਤਤਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਤੇ ਰਜ਼ਾ ਉਤੇ 

ਗਿਆ ਹੈ- ਲੋ /ਤਿਸ਼ ਡਾਵੈ ਸੋਈ ਕਰਸੀ ਹਕਮ ਨ ਕਰਣਾ 

ਜਾਈ / ਸੋ ਪ॥ਤਿਸ਼ਾਹ ਸ਼ਾਹਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਨਾਨਕਾ ਰਹਣੁ 

ਰਜਾਈ7/ ਰ 
ਅੱਠਵੇ' ਜੁਟ (28-31) ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ 

ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਪਾਖੰਡਾਂ ਅਤੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ 

ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਨਿਖੇਧਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ 
ਸਤਿ-ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸੈਤੋਖ, ਧਿਆਨ 

ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਨੌਵੇਂ ਜੁਟ (32-35) ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ 

ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਅੰਤਰਮੁਖੀ ਬਣਾ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਧਨਾ ਦੀਆਂ 

ਵਾਸਤਵਿਕ ਪਉੜੀਆਂ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਨ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 

ਇਕ-ਰੂਪ ਹੋਣ ਲਈ ਅਗੇ ਤੋਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੋਂ 

ਆਤਮਿਕ ਵਿਕਾਸ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਜਾਂ ਭੂਮਿਕਾਵਾਂ 

__ਦਾ ਆਰੈਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਖੰਡ ਅਤੇ ਗਿਆਨ-ਖੰਡ 

ਦੇ ਸਰੂਪ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਪਿਛੋਂ ਦਸਵੇਂ ਜੁਟ (36-38,1 ਸ਼ਲੋਕ) 

ਵਿਚ ਧਰਮ, ਕਰਮ ਅਤੇ ਸਚ ਨਾਂ ਦੇ ਖੰਡਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ 

ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੁਨਿਆਰੇ ਦੀ ਦੁਕਾਨ ਜਾਂ 

ਭੱਠੀ ਦੇ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀ' 'ਸ਼ਬਦ” ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ 

ਦੇ ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦਾ ਵਿਜੈ-ਸ਼ਾਲੀ ਅੰਤ ਸਪੱਸ਼ਟ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਨੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਉਸ ਦਾ 

ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਦਸ ਜੁਟਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ 

ਅਤੇ ਬੜੇ ਢੁੱਕਵੇਂ ਢੰਗ ਨਾਲ ਮੂਲ ਬੌਧਿਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ-/ਕੇਵ 

#ਚਿਆਰਾ ਹੋਇਆ /ਨੇਵ ਕੁੜੈ ਤੁਟੈ ਪਹਲ- ਦਾ ਉੱਤਰ 

ਜਪੁਜੀ 

ਹਕਾਮ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ ਨਾਨਕ /ਲਖਆ ਠੱਲ ਅਤੇ 

ਆੰਮ੍ਿਤ ਵੌਲਾ ਸਚੁ ਨਾਉਂ ਵਡਿਆਈ ਵਾਚਾਨੁ ਰਾਹੀਂ ਦੇ ਕੇ 

ਆਪਣੇ ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅੰਤ 
ਉਤੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਦੁਆਰਾ ਹੋਈ ਪ੍ਾਪਤੀ ਦਾ ਵਰਣਨ ਵੀ 

ਕੀਤਾ ਹੈ- ਜਿਨਾਂ ਨ /ਹਿਆ7ਇਆ ਗਏ ਮਸ਼ਕਾਤਿ ਘੱਲ / 

ਨਾਨਕ' ਤੇ #ਖ ਉਜਲੇ ਕੇਤਾ ਛਟਾ ਨੱਲ / 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਚਿੰਤਨ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾ ਦਾ 

ਮਣੀ-ਕੌਚਨ ਸੈਯੋਗ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਤੋਂ 

ਬਿਨਾ ਬੌਧਿਕ ਚਿੰਤਨ ਦੀ ਸਾਰੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ ਨਿਸ਼ਫਲ 

ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਰਚਨਾ ਇਕ 

ਨਿਸਚਿਤ ਵਿਚਾਰ-ਲੜੀ ਰਾਹੀਂ ਭਗਤ ਦੇ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗ 

ਦੀਆਂ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਕੇ ਉਸ 

ਦੇ ਜੀਵਨ-ਉਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

____ ਕਲਾਤਮਕ ਪੱਖ ਤੋਂ ਜਪੁਜੀ ਸੂਤ੍ਰਿਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀ ਗਈ ਗੁਟ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਗਾਗਰ ਵਿਚ 

ਸਾਗਰ ਭਰਨ ਵਾਂਗ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ 

ਵਿਚੋਂ ਗੁਜ਼ਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬੜੀ ਨਿਪੁਣ ਵਿਧੀ 

ਨਾਲ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਅਗਲ- 

ਪਿਛਲ ਸੈਬੈਧ ਕਾਇਮ ਰਖਦੀ ਹੋਈ ਮੂਲ-ਭਾਵ ਦਾ ਸਹੀ 

ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਛੋਦ-ਬੱਧ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ 

ਇਹ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਛੰਦ ਦੇ ਬੰਧਨ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ 

ਕਰਦੀ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਸੁੰਦਰ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਹੈ। ਕਈਆਂ 

ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਧੁੱਕੜੀ 

ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 

ਦੇ ਤੱਤ੍ਰ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭਾਸ਼ਾ 

ਦੇ ਮੋਹ ਵਿਚ ਨ ਪੈ ਕੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਅਰਥ-ਗਤ ਗੌਰਵ ਦਾ 

ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਵਿਸ਼ਾਲ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ-ਪ੍ਰਯੋਗ ਦੀ ਸੂਖਮ ਸੂਝ ਦਾ 
ਪਰਿਚਯ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਆਰੰਭ 

ਉਸੇ ਭਾਸ਼ਿਕ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਵੈਲ ਨ 

ਪਾਈਆ ਪੰਡਤ /ਜ ਹੋਵੈ ਲੱਥ ਪਠਾਣ / ਵਖਤ ਨ ਪਾਇਓ 
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ਕਾਦੀਆ /ਜਿ /ਲਿਖਨੇ ਲੱਥ ਕਠਾਣ / 

ਸਚਮੁਚ ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸ਼ਾਹਕਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ 'ਮੂਲ-ਮੰਤ੍' 
ਦਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਉਹੀ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਹੈ ਜੋ 
“ਗਾਇਤੀ ਮੰਤ੍' ਦਾ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਅਤੇ “ਕਲਮਾ” ਦਾ 

ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਹੈ। 

ਜਪੁ ਪਰਮਾਰਥ (ਰਚਨਾ) : ਇਹ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ 

ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਅਤੇ ਵਿਆਖਿਆ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਢਲਿਆ 

ਸਿੱਕਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨ 

ਦੀ ਮੌਖਿਕ ਪਰੈਪਰਾ ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਚਲ ਰਹੀ ਹੈ, 

ਪਰ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜੁਪਜੀ ਦਾ ਇਹ ਇਕੋ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ 

ਟੀਕਾ ਉਪਲਬਧ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਨੌ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਾਲੇ 131 

ਪੰਨਿਆਂ ਦੇ “ਜਪੁ ਪਰਮਾਰਥ” ਦੀ ਇਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀ 

ਸਿੱਖ ਰੈਫਰੈੱਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ (ਅੰਕ 3399) ਵਿਚ 

ਸੁਰਖਿਅਤ ਸੀ। ਪਰ ਬਲੂ ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ 

ਦਾ ਕੁਝ ਵੀ ਪਤਾ ਨਹੀਂ। ਇਕ ਪੋਥੀ ਦਸ਼ਮੇਸ਼ ਲਾਇਬੇਰੀ, 

_ ਆਨੰਦਪੁਰ (ਨੰ.612) ਵਿਚ ਵੀ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਅੰਦਰਲੀ 

ਗਵਾਹੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਸਾਧਕ 

ਭਾਈ ਰਾਮ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ, ਜੋ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਦਾਸ ਦੇ 

ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕ ਸਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 

ਸੈਬੈਧੀ ਕੋਈ ਹੋਰ ਗਵਾਹੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 

1796 ਈ. (ਸੈ.1853 ਬਿ., ਮਘਰ ਸੁਦੀ ਦੋ , ਵੀਰਵਾਰ) 

ਵਿਚ ਹੋਈ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਲੇਖਕ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਦੀ ਤਕਨੀਕ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ਪਹਿਲਾਂ ਜਪੁ ਬਾਣੀ ਦੀ ਟੂਕ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਅਤੇ 

ਫਿਰ ਉਸ ਦਾ ਟੀਕਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ: 

ਸਤਨਆ ਕਰਤਾ ਮਰਥ' 

ਯਹ ਨਾਮ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਕਾ ਹੈ/ ਸ਼ਤ ਕਗੀਲੇ ਲਾਗਤ ਸੂਪਨ 

ਸ਼ਲੰਪੰਤ ਯਹ ਤਨ ਆਵਸ਼ਥਾ ਕੇ ਪ੍ਰਮਾਣ /ਬਛੰ ਜੰ ਸ਼ਤ 

ਆੜ ਜਿਉਂ ਕਾ /ਤਓਂ ਤੀਨ ਕਾਲ /#ੋਧ ਸ਼ਾਖੀ ਸ੍ਰਪ 

ਆਥਨਾਸੀ ਹੈ/ ਅਰ ਕਰਤਾ ਕਹਲੈ/ ਮਾਯਾ ਕਾ ਆਸ਼ੰ 

ਸਥਾਪਨਾ / ਆਰ ਜੇ ਅਪਨ ਚੌਤੰਨ ਸ਼ਤਾ' ਕੰਠ ਕੰ ਆਯਾ 

ਦਵਾਗੇ ਵਾਰੰਢਾਰ ਜਗਤ ਰਚੋਂ ਹੈ / (ਪੱਤਰਾ 2) 
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ਲੇਖਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ ਨਨੂ-ਉੱਤਰ ਪੱਧਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲਾਂ 

ਆਪ ਸ਼ੈਕਾ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਉਸ ਦਾ 

ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਜਾਂ ਸ਼ੈਕਾ 

ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਵਲੋਂ ਕਰਵਾ ਕੇ ਫਿਰ ਉਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 

ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਇਹ ਟੀਕਾ ਜਾਂ ਪਰਮਾਰਥ 

ਗੋਸਟਿ-ਨੁਮਾ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਭਾਵ-ਬੋਧ ਵਿਚ 

ਸੁਗਮਤਾ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਚਰਚਾ ਦੀ 

ਨੀਰਸਤਾ ਘਟੀ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਮਤ ਦੇ ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਲਈ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ ਸਮਾਨ ਭਾਵ-ਬੋਧਕ ਟੂਕਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤੀਆਂ 

ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਗੰਥਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਟੂਕਾਂ ਜਾਂ ਪ੍ਸੈਗ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਵਿਆਖਿਆ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ 

ਸੈਦਰਭ ਵੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਲੇਖਕ ਨੇ ਜਪੁ ਰਚਨਾ ਦੇ ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 

ਕੁਝ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਉਥਾਨਿਕਾ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਭਗਤੀ 

ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਯੋਗ ਮਾਰਗ ਤੋਂ ਸਰਲ ਅਤੇ ਸਹਿਜ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ 

ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਾਰ ਦਸਿਆ ਹੈ- 

ਜਪ ਪਰਮਾਰਥ ਯਹ ਕਹਲੋਂ ਸਰ /ਨੁੰਥ ਜੇਂ ਸਾਰ /ਸ਼ਨੇ ਸ਼ਨਾਵੈ 

/ਓਿਤ ਦੇ ਸੋਂ ਭਾਵਸ਼ਾਗਰ ਪਾਰ / ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾ 

ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਪੁਰਾਣੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਅਧਿਕਤਰ ਭਾਰਤੀ 

ਵਿਰਸੇ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ 

ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਵਿਸ਼ਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਅਖੀ ਹੋ 

ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ੈਲੀ ਵੀ ਗੈਭੀਰ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹਦ ਤਕ ਸਾਧਾਰਣ 

ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਬੌਧਿਕ ਪੱਧਰ ਤੋ' ਉੱਚੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ 

ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ ਸੇਪ੍ਦਾਇ ਦੀ 

ਇਹ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਦੇਣ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ (ਪੱਤਰ) : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵਲੋ 

ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਲਿਖਿਆ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 

ਪੱਤਰ ਜੋ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੇ ਆਖ਼ੀਰ 'ਤੇ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਕਈ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਜੰਗਨਾਮਾ” 

ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪੱਤਰ ਸੈ. 1763 ਬਿ. (1706 

ਈ.) ਵਿਚ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਕਾਂਗੜ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ 

ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਧਰਮ 

ਸਿੰਘ ਹੱਥੀਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ 

ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਅਯੋਗ ਕੌਮਾਂ ਅਤੇ ਅਨਿਆਇ 
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ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਹਿਤ-ਭਰੀ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਗਈ 

ਹੈ। ਇਸ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ ਦੇ ਨਾਲ “ਦਸਮ-ਗੰੰਥ` ਵਿਚ 11 
ਹਿਕਾਇਤਾਂ ਵੀ ਦਰਜ ਹਨ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਹਿਕਾਇਤਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ ਦੀ ਅੰਤਿਕਾ ਜਾਂ ਪਰਿਸ਼ਿਸ਼ਟ 

ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸੁਤੰਤਰ 

ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਵਿਜੈ-ਪੱਤਰ ਜਾਂ ਜਿਤ 
ਦੀ ਚਿੱਠੀ। ਇਸ ਦੇ ਹੁਣ ਕੇਵਲ 111 ਛੰਦ ਉਪਲਬਧ 

_ਹਨ। ਪਰ ਅੰਤ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਸੂਚਕ 
ਉਕਤੀ ਦੇ ਨ ਲਿਖੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਕੁਝ ਛੌਦ ਰਹਿ ਗਏ ਹੋਣ। ਇਸ 

ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਆਕਾਰ ਬਾਰੇ ਸਹੀ ਸਥਿਤੀ ਦਸ ਸਕਣਾ 

ਹੁਣ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ, ਕੇਵਲ ਉਪਲਬਧ 111 ਛੰਦਾਂ ਨੂੰ ਹੀ 

ਵਿਚਾਰਨ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ 

ਦੇ ਦੋ ਭਾਗ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਹਿੱਸਾ ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਦਾ ਹੈ 

ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਗੁਣਗਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਉਸ ਦੀ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕਤਾ ਉਤੇ ਅਧਿਕ ਥਲ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ 99 ਛੰਦ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ 
“ਦਾਸਤਾਨ” ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਦੇ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕਾਂ ਅਤੇ ਹਾਕਮਾਂ ਵਲੋਂ ਵਿਸ਼ਵਾਸਘਾਤ ਕਰਕੇ 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋਂ ਨਿਕਲਦੀ ਸੈਨਾ ਉਤੇ ਕੀਤੇ 

ਅਚਾਨਕ ਹਮਲੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹੋਏ ਬੇਹਿਸਾਬੇ ਨੁਕਸਾਨ 

ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੀ 

ਵੀਰਤਾ ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਧਾਰਮਿਕ ਕਟੜਤਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 

ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਲਾਅਨਤ ਪਾਈ ਕਿ ਉਸ ਦੇ 
ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੇ ਕਸਮਾਂ ਤੋੜ ਕੇ ਅਧਰਮ ਦਾ ਕਾਰਜ ਕੀਤਾ 

ਜਿਸ ਦਾ ਅਸਲ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਖ਼ੁਦ ਹੈ। ਚਿੱਠੀ ਵਿਚ 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਨ ਤਾਂ ਖ਼ੁਦਾ 
ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੈਮਦ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 

ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਭਰਾਵਾਂ ਦੀ ਹਤਿਆ ਕੀਤੀ 

ਸੀ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂਆਂ ਨੂੰ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਾਇਆ 

ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅਗੇ ਲਿਖਿਆ ਕਿ ਤੂੰ ਆਪਣੀ 
ਪ੍ਜਾ ਨਾਲ ਅਨਿਆਂ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪਰ ਹੁਣ ਤੈਨੂੰ ਨਿਆਂ 
ਪੂਰਵਕ ਵਿਹਾਰ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਤੂੰ ਮੇਰੇ ਚਾਰ ਪੁੱਤਰ 
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ਮਾਰ ਦਿੱਤੇ ਪਰ ਕੋਈ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਅਜੇ ਤਾਂ ਮੈਂ ਤੇਰੇ ਮਾਰਨ 
ਲਈ ਜੀਉਂਦਾ ਹਾਂ। ਤੈਨੂੰ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹੈਕਾਰ ਅਤੇ 
ਅਭਿਮਾਨ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਪ੍ਜਾ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ ਸੇਸ਼ਠ ਮੰਨ ਕਿਉਕਿ ਉਹੀ ਤੇਰੀ ਰਖਿਆ ਕਰਨ 
ਵਾਲਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 
ਦਾ ਹੋਣ ਬੋਧ ਇਸ ਚਿੱਠੀ ਤੋਂ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਅਪਾਰ ਅਤੇ ਕਦੇ ਨ 
ਦਬਾਇਆ ਜਾ ਸਕਣ ਵਾਲਾ ਉਤਸਾਹ ਹੈ। ਉਹ ਜੋ ਗੱਲ 

ਕਹਿਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਨਿਝਕ ਹੋ ਕੇ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਡਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਹ ਨੇਕੀ 

ਲੌਕ-ਨਾਇਕ ਹਨ ਜੋ ਲੜਾਈ ਉਦੋਂ ਤਕ ਹੀ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ 
ਜਦੋਂ ਤਕ ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਹਲ ਨ ਹੋ ਸਕੇ। 

ਇਹ ਪੱਤਰ ਇਤਨੀ ਈਮਾਨਦਾਰੀ ਅਤੇ ਅਦੁੱਤੀ 

ਸਾਹਸ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਸੁਣਨ ਨਾਲ _ 

ਬਿਰਧ ਔਰੰਗਜ਼ੇਬ ਦਾ ਕਠੋਰ ਮਨ ਪਸੀਜ ਗਿਆ। 

ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਨੇ ਸੂਬਾ ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ 
ਸੂਬਾ ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ ਹਦਾਇਤਾਂ ਭੇਜੀਆਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਨਾਲ ਚੋਗਾ ਅਤੇ ਆਦਰ ਭਰਿਆ ਵਿਵਹਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। 

ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਤਾਂ ਇਥੋਂ ਤਕ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ 

ਇਤਨਾ ਡੂੰਘਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਇਆ ਕਿ ਇਸ ਨਮੋਸ਼ੀ ਕਾਰਣ 
ਹੀ ਉਹ ਦਿਲ ਛਡ ਬੈਠਾ ਅਤੇ ਮਰ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਫ਼ਾਰਸੀ ਹੈ, ਪਰ ਲੋੜ 

ਅਨੁਸਾਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਦੇਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਵਰਤ 

ਲਏ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਫ਼ਾਰਸੀ ਮੁਹਾਵਰੇ ਨੂੰ ਇਤਨੀ 

ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਨਾਲ ਸੋਜੋਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਵੀ ਦੇ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚਲੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਸੋਹਜ ਦਾ 

ਨਮੂਨਾ ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਛੰਦ 

ਦਾ ਤੋਲ ਫ਼ਾਰਸੀ ਮਸਨਵੀਆਂ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਬਹਿਰ ਨਾਲ 

ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਥਨ-ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ ਗੱਲ ਨੂੰ 

ਤੋਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲਤਾ ਇਤਨੀ ਅਧਿਕ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ 

ਵਾਲੇ ਉਤੇ ਅਸਰ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ 



ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਵਰਗੇ ਕਠੋਰ ਸ਼ਾਸਕ ਵੀ ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਵਿਅੰਗ 

ਅਤੇ ਡਾਂਟ ਦੀ ਤਾਬ ਨ ਲਾ ਸਕੇ ਅਤੇ ਇਕ ਦਰਵੇਸ਼ ਗੁਰੂ ਨੂੰ 

ਸਤਾਉਣ ਦੀ ਗੱਲ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਬੇਇਜ਼ਤੀ ਨੂੰ ਸਹਿਣ 

ਦੀ ਥਾਂ ਤੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣਾ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ। 

ਜ਼ਮਜ਼ਮਾ (ਤੋਪ) : ਇਹ ਤੋਪ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ 

ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਦੇ ਵਜ਼ੀਰ ਸ਼ਾਹਵਲੀ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਸੈਨ 

1760 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਚੁੰਕਿ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ 

ਤੋਂ ਖੋਹ ਕੇ ਭੰਗੀ ਸਰਦਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਲੈ ਆਏ , ਇਸ ਕਰਕੇ 

ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਭੰਗੀਆਂ ਦੀ ਤੋਪ” (ਵੇਖੋ) 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਜਮਰੌਧ (ਕਿਲ੍ਹਾ) : ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ 

ਜਰਨੈਲ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਆਕੁਮਣ- 

ਤੋਂ ਦੱਰਾ ਖ਼ੈਂਬਰ ਦੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਨੇੜੇ ਜੋ ਕਿਲ੍ਹਾ ਉਸਰਵਾਇਆ, 

ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਸਮੀਪਵਰਤੀ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ “ਜਮਰੌਧ' 

ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦੇ ਥੇਹ ਉਤੇ 

ਇਕ ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹਿਫ਼ਾਜ਼ਤੀ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਥੇ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ 

ਕਿਲ੍ਹੋ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 17 ਅਕਤੂਬਰ 1836 ਈ. (1 ਕਤਕ, 

1893 ਬਿ.) ਦੀ ਸਵੇਰ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਕੈਮ 

ਗਏ ਅਤੇ ਬੇਲਦਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਰਜਮੈਂਟਾਂ ਵੀ ਨਿਯੁਕਤ 

ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਰਾਤ ਦਿਨ ਕੰਮ ਚਾਲੂ ਰਖ ਕੇ ਇਕ 

ਮਹੀਨਾ ਅਤੇ 25 ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਕਿਲ੍ਹਾ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਨਾਂ 'ਫ਼ਤਹਿਗੜ੍ਹ` ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ 

ਵਿਚ 800 ਪੈਦਲ, 200 ਘੋੜਸਵਾਰ, 80 ਤੋਪਚੀ, 10 

ਵੱਡੀਆਂ ਤੋਪਾਂ ਅਤੇ 12 ਛੋਟੀਆਂ ਤੋਪਾਂ ਰਖਣ ਦਾ ਹੁਕਮ ਦੇ 

ਕੇ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਨਾਇਬ 

ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਮੀਰਪੁਰੀਏ ਨੂੰ ਹਜ਼ਾਰੇ ਤੋਂ' ਬੁਲਾ ਕੇ ਕਿਲ੍ਹੋਦਾਰ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਅੰਦਰ ਜਲ ਲਈ ਇਕ ਵੱਡਾ 

ਖੂਹ ਪੁਟਵਾਇਆ ਅਤੇ ਗੋਲਾ-ਬਾਰੂਦ ਖਾਧ- ਸਾਮਗੀ ਦੇ 

ਵਿਸ਼ਾਲ ਜ਼ਖ਼ੀਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਨਿਕ 

ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਕ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਿਲ੍ਹਾ ਤਿਆਰ ਹੋਇਆ। 
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ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਨੂੰ ਭਾਂਜ ਦੇ ਕੇ 

ਇਸੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 30 ਅਪ੍ਰੈਲ 1837 ਈ. ਨੂੰ ਵੀਰਗਤੀ 

ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਉਤੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਰਖਣ ਲਈ 

ਸਿੱਖ-ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਜੋਂ ਇਹ ਕਿਲ੍ਹਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਜਮਾਲ, ਮੀਆਂ (ਮ. 1650 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 

ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦਾ 

ਅਨੁਯਾਈ ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ 

ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ। 

“ਚਉਬੋਲੋ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 

ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ 

ਨਿਵਾਸੀ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ ਕਮਾਲ ਦਾ ਭਰਾ ਸੀ 

ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਆਖਰੀ 

ਸਮਾਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਕੀਰਤਪੁਰ 

ਬਿਤਾਇਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਸੈਨ 1650 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 

ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਜਰਗ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਖੰਨਾ 

ਨਗਰ ਤੋ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ 19 ਕਿ.ਮੀ. 

ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੋਂ 

ਬਾਹਰ ਰੁਖਾਂ ਦੀ ਇਕ ਝੰਗੀ ਵਿਚ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ 

ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਥੜਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਬਾਦ ਵਿਚ 

ਇਕ ਛੱਪਰ ਜਿਹਾ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੈਗ 

ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾ ਲਈ ਹੈ। 

ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਅੰਦਰ ਵੀ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 

ਨਿਰਮਿਤ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦਾ ਨਾਂ 

ਇਕੋ ਹੈ-- “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦਪੁਰਾ ਸਾਹਿਬ'। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਤ 

ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਰਾੜਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਯਾਦਗਾਰ ਵਜੋਂ 

ਇਕ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। (ਵੇਖੋ “ਮਹਿੰਦਰ 

ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ, ਜੱਥੇਦਾਰ”) 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੀਤਲਾ ਦੇਵੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਚੇਚਕ ਦੀ ਦੇਵੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ 

ਬਾਲਕਾਂ ਨੂੰ ਚੇਚਕ ਨਿਕਲਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਮਾੜੇ ਅਸਰ 



ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ 

ਤੋਂ ਬਚਾਉਣ ਲਈ ਸੀਤਲਾ ਮਾਤਾ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ ਸਾਲ' ਸੀਤਲਾ ਦੀ ਪੂਜਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 

ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 

ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ (ਫੁਟਬਾਲਰ) (1936-2000 ਈ.) : 
ਭਾਰਤ ਦੇ ਸਰਬੋਚ ਖੋਡ ਪੁਰਸਕਾਰ “ਅਰਜਨ ਐਵਾਰਡ” 

ਨਾਲ ਸਨਮਾਨਿਤ ਸ. ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 20 

ਫਰਵਰੀ 1636 ਈ. ਨੂੰ ਚੱਕ ਨੰ. 272, ਤਹਿਸੀਲ ਅਤੇ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲਾਇਲਪੁਰ ਵਿਚ ਸ. ਉਜਾਗਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ 

ਗੁਰਬਚਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਪ੍ਰਾਇਮਰੀ ਦੀ ਸਿਖਿਆ 

ਚੱਕ ਨੰ.48 ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ 

ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 

ਦੀ ਗੜ੍ਹਸੈਕਰ ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ ਪਿੰਡ ਪਨਾਮ ਵਿਚ ਆ 

ਵਸਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਾਲ ਮੁੰਡੀ 

ਦੇ ਸਕੂਲ ਤੋਂ ਦਸਵੀ' ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਮਾਹਿਲਪੁਰ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ। ਕਾਲਜ ਪੜ੍ਹਦਿਆਂ ਇਸ 

ਨੇ ਤਿੰਨ ਵਾਰ ਅੰਤਰ-ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਮੁਕਾਬਲਿਆਂ ਵਿਚ 

ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਪਤਿਨਿਧਤਾ ਕੀਤੀ। ਕਾਲਜ 

ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਨੈਸ਼ਨਲ ਇਨਸਟੀਚਿਊਟ 

ਆਫ਼ ਸਪੋਰਟਸ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਫੁਟਬਾਲ ਕੋਚ ਦੀ 

ਸਿਖਲਾਈ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। 

ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ 

ਰਾਜਸਥਾਨ ਕਲੱਬ ਵਲੋ ਆਪਣੇ ਖੇਡ ਜੀਵਨ ਦੀ ਪਾਰੀ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅਗਲੇ ਸਾਲ ਉਹ ਕਲਕੱਤੇ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਫੁਟਬਾਲ ਟੀਮ “ਮੋਹਨ ਬਗਾਨ' ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਉਸ ਟੀਮ ਨੂੰ ਕਾਮਯਾਬੀ ਦੇ ਸਿਖਰਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਇਆ। 

ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ ਉਤੇ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1958 ਈ. ਤੋਂ 

1967 ਈ. ਤਕ ਭਾਰਤੀ ਟੀਮ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧਤਾ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1960 ਈ. ਦੀਆਂ ਰੋਮ ਵਿਚ ਖੇਡੀਆਂ ਗਈਆਂ 

ਓਲੈਪਿਕ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਖੇਡ ਕਲਾ ਦਾ 

ਚਮਤਕਾਰ ਵਿਖਾਇਆ ਅਤੇ “ਬੈਸਟ ਡਿਫੈਂਡਰ” ਹੋਣ ਦਾ 

ਮਾਣ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ 

ਏਸ਼ਿਆਈ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਸੋਨ-ਤਗ਼ਮਾ ਜਿਤਣ ਵਿਚ ਇਸ 

ਨੇ ਅਹਿਮ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ 

ਪ੍ਰੀ-ਓਲੰਪਿਕ ਮੁਕਾਬਲੇ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਵਾਲੀ ਟੀਮ ਦਾ 

ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲਾ, ਸੈਤ 

ਵੀ ਇਹ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1966 ਈ. ਵਿਚ ਬੈਂਕਾਕ ਵਿਚ 

ਦਾ ਕਪਤਾਨ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 

1965, 1966 ਅਤੇ 1967 ਈ. ਤਕ ਭਾਰਤੀ ਟੀਮ ਦਾ 

ਕਪਤਾਨ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੈਨ 1966 

ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਏਸ਼ੀਅਨ ਆਲ ਸਟਾਰ ਟੀਮ ਦਾ ਵੀ 

ਕਪਤਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 

ਦੀ ਲਤ ਦਾ ਮਸਲ ਖਿਚਿਆ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ 

ਖੇਡ-ਕੁਸ਼ਲਤਾ ਉਤੇ ਅਸਰ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1970 ਈ. ਤੋਂ ਇਹ ਬੈਗਾਲ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬ 

ਵਲ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਖੇਡ ਵਿਭਾਗ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 

ਲਈ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੇ ਹਿਤ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਨੂੰ ਫੁਟਬਾਲ 

ਦੀ ਕੋਚਿੰਗ ਦਿੱਤੀ। ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਫੁਟਬਾਲ ਦੀ ਖੇਡ ਵਿਚ 

ਚਮਕਾਇਆ। 

ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਚੈਂਪੀਅਨਸ਼ਿਪ ਦੇ ਫਾਈਨਲ ਮੈਚ ਵਿਚ 

ਬੈਗਾਲ ਦੀ ਟੀਮ ਨੂੰ 6-0 ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਨਾਲ ਹਰਾ ਕੇ ਪੰਜਾਬ 

ਦਾ ਸਿਰ ਉੱਚਾ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਨਾਂ 

ਫੁਟਬਾਲ ਦੀ ਖੇਡ ਵਿਚ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਖੇਡ ਵਿਭਾਗ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ 

ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ ਵੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਫੁਟਬਾਲ ਟੀਮ ਦੀ ਅਗਵਾਈ 

ਕੀਤੀ। ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤੀ ਤੋ` ਬਾਦ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਫੁਟਬਾਲ ਦੀ 

ਖੇਡ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਰੁਚੀ ਲਈ। 

ਸੈਨ 2000 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ 

ਮਿਲਣ ਲਈ ਕੈਨੇਡਾ ਚਲਾ ਗਿਆ। 13 ਅਕਤੂਬਰ 2000 
ਈ. ਦੀ ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਉਥੇ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਪਨਾਮ 

ਪਿੰਡ ਲਿਆ ਕੇ ਸਰਕਾਰੀ ਸਨਮਾਨਾਂ ਨਾਲ ਅਗਨ-ਭੇਂਟ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲਾ, ਸੰਤ (1947-1984 
ਦੀ.) : ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਮੁਖੀ ਸੈਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੁਆਰਾ ਥਾਪੇ ਆਪਣੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਸੰਤ 

ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ 

ਜੋਗਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਨਿਹਾਲ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਰੋਡੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 



ਮੁੱਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਪ੍ਰਾਇਮਰੀ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 

ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪਿਤਾ ਪੁਰਖੀ ਕੰਮ 

ਖੇਤੀ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਏ। ਸੈਨ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਰੀ੍‌ਥਾਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਭਿੰਡਰਕਲਾਂ ਪਿੰਡ 

ਦੇ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅਖੰਡ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਦਮਦਮੀ 

ਟਕਸਾਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜੋ ਮੋਗਾ ਤੋਂ 15 ਕਿ.ਮੀ. 

ਉੱਤਰ ਵਲ ਹੈ। ਉਦੋਂ ਸੈਤ ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ ਇਸ 

ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਮੁਖੀ ਸਨ। ਸੈਤ ਜੀ ਭਿੰਡਰਕਲਾਂ ਵਿਚ ਘਟ ਹੀ 

ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਉਹ ਆਪਣੀ ਜ਼ਿਆਦਾ ਠਹਿਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਸੀਸ ਅਸਥਾਨ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਵਿਚ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਇਹ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ-ਰਾਜਪੁਰਾ ਸੜਕ ਉਤੇ ਪੈਂਦੇ ਪਿੰਡ 

ਨਾਭਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਸੈਤ ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ 

ਉਸਤਾਦ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੀ ਪਾਸ ਇਕ ਸਾਲ ਰਹੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ-ਗੀ੍‌ਥਾਂ, ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ- 

ਗ੍ੰਥਾਂ ਦਾ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ ੧966 

ਦੀ. ਵਿਚ ਇਹ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਏ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੁੱਚਾ ਸਿੰਘ 

ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਪੀਤਮ ਕੌਰ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰਕੇ 

ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਸੈਬੈਧ ਜੋੜੀ ਰਖਿਆ। 

ਜੂਨ 1969 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋ ਬਾਦ ਸੈਤ 

ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਮੁਖੀ ਬਣੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 

ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਕੇਂਦਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰਦਰਸ਼ਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼", 

ਚੌਕ ਮਹਿਤਾ ਵਿਚ ਬਦਲ ਲਿਆ। 16 ਅਗਸਤ 1977 

ਈ. ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸੜਕ-ਹਾਦਸੇ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ, 

ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਤ ਜਰਨੈਲ 

ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਮੁਖੀ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 25 

ਅਗਸਤ 1977 ਈ. ਨੂੰ ਭੋਗ ਉਪਰੈਤ ਸੈਗਤ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ 

ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਮੁਖੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਨੇ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਸੈਭਾਲਣ ਤੋ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ 

ਵਿਚੋਂ ਪਤਿਤਪਣੇ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਣਾ ਲਈ 

ਇਕ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਮੁਹਿਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਨਿਰੈਕਾਰੀਆਂ 

ਵਲੋਂ' ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਪ੍ਰਸਾਰੀਆਂ ਜਾਣ 

ਵਾਲੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਤੀਬਰ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 

1978 ਈ. ਵਿਚ ਨਿਰੈਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਸੈਮੇਲਨ ਕਰਨ ਦੀ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਆਗਿਆ ਦੇ ਦਿੱਤੀ। 

ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਕੁਝ ਸਿੰਘ ਆਪਣਾ ਰੋਸ ਪ੍ਗਟ 

ਕਰਨ ਲਈ ਸੰਮੇਲਨ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਵਲ ਚਲੇ ਗਏ ਜਿਥੇ 

ਨਿਰੈਕਾਰੀਆਂ ਦੇ ਬੈਦੂਕਧਾਰੀਆਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਗੋਲੀਆਂ 

ਚਲਾਈਆਂ। ਫਲਸਰੂਪ, 13 ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ 

78 ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਏ। ਸੈਤਮ ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੰਜਾਬ 

ਸਰਕਾਰ ਪ੍ਰਤਿ ਬਹੁਤ ਰੋਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ। ਨਿਰੈਕਾਰੀਆਂ ਦੇ 

64 ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਮੁਕੱਦਮਾ ਕਰਨਾਲ ਦੇ ਸੈਸ਼ਨ 

ਜੱਜ ਦੀ ਕਚਹਿਰੀ ਵਿਚ ਚਲਿਆ। 4 ਜਨਵਰੀ 1980 

ਈ. ਨੂੰ ਸਭ ਨੂੰ ਬਰੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਤਨਾਓ ਵਧ ਗਿਆ। ਕੇਂਦਰ ਵਿਚ ਨਵੀਂ 

ਬਣੀ ਕਾਂਗਰਸ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ ਸਰਕਾਰ 

ਤੋੜ ਦਿੱਤੀ। ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਨਵੀਂ ਚੋਣ ਵਿਚ ਸੱਤਾ ਕਾਂਗ੍ਸ 

ਦੇ ਹੱਥ ਆ ਗਈ! 

9 ਸਤੰਬਰ 1981 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਲਾ ਜਗਤ 

ਨਾਰਾਇਨ ਦਾ ਕਤਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ 

ਕਤਲ ਵਿਚ ਸੈਤ ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਹੱਥ ਸਮਝ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਗਿ੍‌੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਲਈ ਵਰੈਟ ਜਾਰੀ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। ਸੈਤ ਹੋਰੀ 

ਉਸ ਵੇਲੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਹਿਸਾਰ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ ਚੰਦੋਂ ਕਲਾਂ 

ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ 

ਹਰਿਆਣੇ ਦੀ ਪੁਲਿਸ ਨੇ ਪਕੜਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ 

ਇਹ ਗੁਪਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਚੌਕ ਮਹਿਤਾ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। ਪੁਲਿਸ 

ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇ ਉਤੇ ਗੋਲੀ ਚਲਾਈ ਅਤੇ ਸਾਮਾਨ ਨੂੰ 

ਲੁਟਿਆ ਅਤੇ ਸਾੜਿਆ। 20 ਸਤੰਬਰ 1981 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਤ 

ਭਿੰਡਰਾਵਾਲੇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਲਈ ਪੇਸ਼ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਵਜੋਂ ਕਈ ਹਿੰਸਕ ਘਟਨਾਵਾਂ 

'ਹੋਈਆਂ। ਗਿਹ ਮੰਤਰੀ ਗਿਆਨੀ ਜ਼ੈਲ ਸਿੰਘ ਨੇ 14 

ਅਕਤੂਬਰ 1981 ਈ. ਨੂੰ ਲੋਕ ਸਭਾ ਵਿਚ ਸੈਤ ਭਿੰਡਰਾਵਲੇ 

ਨੂੰ ਨਿਰਦੋਸ਼ ਠਹਿਰਾ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਿਹਾਈ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ 

ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਰਿਹਾਈ ਨਾਲ ਸੈਤ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲਿਆਂ 

ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਵਧ ਗਈ। ਨੌਜਵਾਨ ਸਿੱਖ ਵਰਗ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਕੌਮ ਦਾ ਉਜਲਾ ਭਵਿਸ਼ ਵੇਖਣ ਲਗ 

ਗਿਆ। ਸੈਤ ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਬੋਲਣਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 20 ਅਪ੍ਰੈਲ 1982 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਧਰਮ 



ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਸੈਤ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਬੰਬਈ ਵਿਚ ਦਾਦਰ ਦੇ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਤਾਂ ਉਦੋਂ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰਨ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਗਈ, ਪਰ 

ਉਥੋਂ ਵੀ ਇਹ ਚੁਪ-ਚੁਪਾਤੇ ਚੌਕ ਮਹਿਤਾ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। 

19 ਜੁਲਾਈ 1982 ਈ. ਨੂੰ ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਸਿੱਖ ਸਟੂਡੈਂਟ 

ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਭਾਈ ਅਮਰੀਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਅਗਲੇ ਦਿਨ ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ 

ਸੈਯੋਜਕ ਭਾਈ ਠਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ 

ਗਿਆ। ਸੈਤ ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਚੌਕ ਮਹਿਤਾ ਨੂੰ ਅਸੁਰਖਿਅਤ ਸਮਝ 

ਕੇ 20 ਜੁਲਾਈ ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਨਿਵਾਸ ਅੰਦਰ ਵਾਸ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ 25 ਜੁਲਾਈ 

ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਬੈਦਿਆਂ ਦੀ ਰਿਹਾਈ ਲਈ ਮੋਰਚੇ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ 

ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਵਲੋ' ਲਗਾਏ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ ਨਜ਼ਰ 

ਆਉਂਦੀ ਨ ਵੇਖ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੈਤ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਮੋਰਚੇ 

ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਪਾ ਲਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਤ ਹੋਰੀ ਸਮੁੱਚੇ ਪੰਥ ਦੇ 

ਨੋਤਾ ਬਣ ਗਏ। ਨਵੰਬਰ 1982 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 

ਜਰਨੈਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਕੀਤੇ ਸਿੱਖ ਯਾਤੀਆਂ ਨਾਲ ਦੁਰ- 

ਵਿਵਹਾਰ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਮਾਹੌਲ ਹੋਰ ਖ਼ਰਾਬ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਦੀ ਭਿਣਕ ਜਦੋਂ 

ਸੈਤ ਹੋਰਾਂ ਨੂੰ ਪਈ, ਤਾਂ 15 ਦਸੈਬਰ 1983 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ 

ਆਪਣੇ ਬੰਦਿਆਂ ਸਹਿਤ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ 

ਗਏ। ਮੇਜਰ ਜਨਰਲ ਸ਼ਾਹਬੇਗ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜੁਗਤ ਨਾਲ 

ਬਚਾਓ ਦੀਆਂ ਤਿਆਰੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈਆਂ ਅਤੇ ਹਥਿਆਰਾਂ 

ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। 6 ਅਕਤੂਬਰ 1983 ਈ. 

ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਸਾਸ਼ਨ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਮਈ 1984 ਈ. ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 6 

ਡਵਿਯਨ ਫ਼ੌਜ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਤਾਇਨਾਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ 

ਗਈ ਅਤੇ ਕਮਾਂਡੋ ਦਸਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। 3 ਜੂਨ 

1984 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਗਤਾਂ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 

ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪੁਰਬ ਮੰਨਾਉਣ ਲਈ ਇਕੱਠੀਆਂ ਹੋ 

ਰਹੀਆਂ ਸਨ। ਉਦੋਂ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ ਨੇੜੇ ਲਗਦੇ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ ਕਰਫਿਊ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। 5-6 ਜੂਨ 1984 

ਜਲਾਲਾਬਾਦ 

ਈ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਬਲੂ ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਵਿਚ 

ਫ਼ੌਜ ਵਲੋਂ ਟੈਂਕਾਂ ਅਤੇ ਤੋਪਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਗਈ। ਬੇਸ਼ੁਮਾਰ 

ਸਿੱਖ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਬਰਬਾਦ ਹੋਏ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 

ਵਿਚੋਂ 7 ਜੂਨ 1984 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਤ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਦੀ ਲਾਸ਼ 

ਬਰਾਮਦ ਹੋਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਕਾਇਮ 

ਰਖਣ ਦੇ ਚਾਹਵਾਨ ਸੈਤ ਹੋਰਾਂ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਜੱਲਾ, ਪੰਡਿਤ (ਮ. 1844 ਈ.) : ਜੈਮੂ ਦਾ ਇਕ ਅਭਿਮਾਨੀ 
ਅਤੇ ਚਾਲਬਾਜ਼ ਬਾਹਮਣ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ 

ਦਾ ਉਸਤਾਦ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਭਰ 

ਦਾ ਸਾਥੀ ਬਣ ਗਿਆ। ਸਤੌਬਰ 1843 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ 

ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਵਜੋਂ 

ਅਧਿਕਾਰ ਸੈਭਾਲਿਆ ਤਾਂ ਇਹ ਉਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਸਲਾਹਕਾਰ 

ਬਣ ਗਿਆ। ਇਹ ਇਸ ਹਦ ਤਕ ਹੰਕਾਰਿਆ ਗਿਆ ਕਿ 

ਸਿੱਖ ਸਰਦਾਰਾਂ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਅਪਮਾਨ ਕਰਨ 

ਲਗ ਗਿਆ। ਇਥੋ ਤਕ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਸਰਦਾਰਾਂ ਦੀਆਂ 

ਜਾਗੀਰਾਂ ਵੀ ਜ਼ਬਤ ਕਰਨੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਅਤੇ 
ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਮਾੜਾ ਚੰਗਾ ਕਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। 

ਉਸ ਨੂੰ ਜ਼ਹਿਰ ਦੇ ਕੇ ਮਰਵਾਉਣਾ ਵੀ ਚਾਹਿਆ ਪਰ ਸਫਲ 

ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਇਸ ਭੇਦ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਹ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨੀ ਸੋਚ ਹੀ ਰਹੀ ਸੀ ਕਿ 

ਇਹ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਕੀਮਤੀ ਸਾਮਾਨ ਅਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਦੌਲਤ ਲੈ 

ਕੇ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਸਹਿਤ ਜੰਮੂ ਨੂੰ ਖਿਸਕ ਚਲਿਆ, 

ਪਰ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਦੇ ਭਰਾ ਸ. ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਫ਼ੌਜ 

ਸਹਿਤ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕਰਕੇ 21 ਦਸੈਬਰ 1844 

ਈ. ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਿਰਾਂ ਨੂੰ ਨੇਜ਼ਿਆਂ ਉਤੇ 

ਟੰਗ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਬਾਜ਼ਾਰਾਂ ਅਤੇ ਗਲੀਆਂ ਵਿਚ ਫੇਰਿਆ। 

ਜਲਾਲਾਬਾਦ (ਨਗਰ) : ਪੂਰਬੀ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਦਾ ਇਕ 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਨਗਰ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਕਿਸੇ 
ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 

ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਸ ਕੋਲੋਂ ਜਲ ਦਾ 

ਇਕ ਝਰਨਾ ਫੁਟ ਪਿਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਜੋ 

ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੋਹਾ 
ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪਹਿਲੀ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 
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ਨਗਰ ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇਡੇ ਸਥਿਤ ਜਲਿਆਂ 

ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। 13 ਅਪ੍ਰੈਲ 

1919 ਈ. ਨੂੰ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇਂ ਦਿਨ ਇਸ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ 

ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ, ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ 

ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ। ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਇਕੱਠੇ ਹੋਣ ਦਾ ਪ੍ਯੋਜਨ ਸਰਕਾਰ 

ਵਿਰੁੱਧ ਰੋਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨਾ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਰੋਲਟ ਐਕਟ ਦੇ 

ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰ-ਵਿਆਪੀ ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ 

ਲਈ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਕਈ ਸਖ਼ਤ ਕਦਮ ਉਠਾਏ ਅਤੇ 

ਉੱਘੇ ਨੇਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 

ਡਾ. ਸਤ੍ਯਪਾਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਸੈਫ਼ੁੱਦੀਨ ਕਿਚਲੂ ਨੂੰ ਵੀ ਪਕੜ 

ਲਿਆ। ਇਸ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਵਧ 

ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 
9 ਅਧੈੈਲ 1919 ਈ. ਨੂੰ ਰਾਮਨੌਮੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਕਢਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰੇ ਉਕਤ ਦੋਹਾਂ 

ਨੇਤਾਵਾਂ ਦੀ ਰਿਹਾਈ ਦੀ ਮੰਗ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਸ਼ਾਂਤਮਈ 

ਜਲੂਸ ਉਤੇ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਗੋਲੀ ਚਲਾਈ ਗਈ। ਸਿੱਟੇ 

ਵਜੋ' ਘਟੋ ਘਟ ਇਕ ਦਰਜਨ ਬੈਦੇ ਮਾਰੇ ਗਏ ਅਤੇ ਦੋ 

ਦਰਜਨ ਤੋਂ ਵਧ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਏ। ਪ੍ਤਿਕ੍ਰਿਆ ਵਜੋਂ ਖ਼ੂਬ 

ਤੋੜ ਭੈਨ ਹੋਈ। ਪੰਜ ਅੰਗੇਜ਼ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਫ਼ੌਜ 

ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 12 ਅਪ੍ਰੈਲ ਨੂੰ ਦਫ਼ਾ 144 

ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਜਨਤਾ ਬਹੁਤ ਭੜਕ ਗਈ ਅਤੇ 

ਆਪਣਾ ਰੋਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ ਲਈ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 

ਆਯੋਜਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸਰਕਾਰ ਨੋ ਜਨਤਾ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ 

ਨੂੰ ਬਦ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ ਗਿਣੀ ਮਿਥੀ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਅਧੀਨ, 

ਹਰ ਪਾਸਿਓ' ਉੱਚੀਆਂ ਦੀਵਾਰਾਂ ਨਾਲ ਘਿਰੇ ਹੋਏ ਜਲਿਆਂ 

ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ ਉਤੇ ਇਕ ਭੀੜੇ 

ਰਸਤੇ ਤੋਂ ਸਵਾ ਪੰਜ ਵਜੇ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ ਕੇ ਅੰਨ੍ਹੋਵਾਹ ਗੋਲੀ 

ਚਲਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਗੋਲੀ ਕਾਂਡ ਦਾ ਇਨਚਾਰਜ ਮਾਰਸ਼ਲ- 

ਲਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਬਿ੍‌ਗੇਡੀਅਰ ਜਨਰਲ ਹੈਰੀ ਡਾਇਰ ਉਦੋੱ 

ਤਕ ਗੋਰੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਤੋਂ ਗੋਲੀ ਚਲਵਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ, ਜਦ 

ਤਕ ਗੋਲੀ-ਸਿੱਕਾ ਖ਼ਤਮ ਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੋਲੀ ਚਲਣ ਨਾਲ 

ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਭਗਦੜ ਮਚ ਗਈ। ਕਈਆਂ ਨੇ ਬਚਣ ਲਈ 
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ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਖੂਹ ਵਿਚ ਛਾਲਾਂ ਮਾਰ ਕੇ ਆਪਣੀਆਂ 

ਜਾਨਾਂ ਰੀਵਾਈਆਂ। ਉਸ ਦਿਨ ਸਰਕਾਰੀ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ 

379 ਬੰਦੇ ਮਰੇ ਅਤੇ 1200 ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ। ਪਰ ਗ਼ੈਰ- 

ਹੋਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਉਪਰੋਕਤ ਨਾਲੋ ਕਈ ਗੁਣਾਂ 

ਅਧਿਕ ਸੀ। ਉਸ ਦਿਨ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਕਰਫਿਊ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ। ਕੋਈ ਵੀ ਕਿਸੇ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਨ ਪਹੁੰਚ 

ਸਕਿਆ। ਮਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅਧਿਕ 

ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਸਾਕੇ ਦਾ ਬਦਲਾ ਚੁਕਾਉਣ ਲਈ ਵੀ ਇਕ 

ਸਿੱਖ ਨੌਜਵਾਨ ਨੇ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ ਜਾਮ ਪੀਤਾ ਸੀ। ਪ੍ਤਿਕਾਰ 

ਵਜੋਂ ਕਈ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਬਲਵੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ। ਪੰਜ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ 

ਵਿਚ ਮਾਰਸ਼ਲ ਲਾਅ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। “ 

ਇਸ ਸਾਕੇ ਨੇ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਨੂੰ ਝੰਝੋੜ ਦਿੱਤਾ। 

ਭਾਵਨਾ ਨੇ ਪ੍ਰਪੱਕ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਸਾਕਾ ਆਜ਼ਾਦੀ 

ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ 

ਬਣ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਜ਼ਖ਼ਮੀਆਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰ ਰਹੇ ਸੁਨਾਮ 

ਦੇ ਜੈਮ-ਪਲ ਸ. ਊਧਮ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਇਹ ਦਰਦਨਾਕ 
ਸਾਕਾ ਵੇਖਿਆ। ਲਾਸ਼ਾਂ ਦੇ ਢੇਰ ਵਿਚ ਖੜੇ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਨੇ 

ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ ਕੀਤੀ ਕਿ ਮੈਂ ਇਸ ਹਤਿਆ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਬਦਲਾ 

ਲਵਾਂਗਾ। ਬਸ ਫਿਰ ਉਹ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀਆਂ ਵਿਚ ਜਾ ਰਲਿਆ। 

ਵੀਹ ਸਾਲ ਤਕ ਉਹ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ ਮੌਕਾ ਲਭਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਆਖ਼ਿਰ 13 ਮਾਰਚ 1940 ਈ. ਨੂੰ ਇਡੀਆ ਹਾਊਸ ਵਿਚ 

ਲੈਕਚਰ ਕਰਦਿਆਂ ਸਰ ਮਾਈਕਲ ਓ'ਡਵਾਇਰ ਨੂੰ ਗੋਲੀ 

ਮਾਰ ਕੇ ਆਪਣਾ ਪ੍ਰਣ ਪੂਰਾ ਕੀਤਾ। ਓੱਡਵਾਇਰ ਜਲਿਆਂ 
ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਸਾਕੇ ਵੇਲੇ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਲੈਫਟੀਨੈਂਟ ਗਵਰਨਰ 

ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਬਿ੍‌ਗੇਡੀਅਰ ਜਨਰਲ 

ਡਾਇਰ ਨੇ ਗੋਲੀ ਚਲਾਈ ਸੀ। 

31 ਜੁਲਾਈ 1940 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਉਧਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 

ਫਾਂਸੀ ਦੇ ਤਖ਼ਤੇ 'ਤੇ ਲਟਕਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋੱ 

ਸ. ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ 

ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਦੀਆਂ 

ਅਸਥੀਆਂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਮੰਗਵਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਯਾਦ 

ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਉਣ ਲਈ, ਇਸ ਨੂੰ ਸ. ਹਿੰਮਤ ਸਿੰਘ 
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ਜਲੋਵਾਲਾ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ ਤੋਂ ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜ 

ਲੱਖ, ਸਠ ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਦਾ ਖ਼ਰੀਦ ਲਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ 

ਸਮਾਰਕ ਆਜ਼ਾਦੀ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਵਾ ਨੇ ਲੱਖ 

ਰੁਪਏ ਦੀ ਲਾਗਤ ਨਾਲ ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਿਆ। 

13 ਅਪੈਲ 1961 ਈ. ਨੂੰ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਡਾ. ਰਾਜਿੰਦਰ 

ਪ੍ਰਸਾਦ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਕੀਤਾ। 

ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ (ਵਜ਼ੀਰ) (1814-45 ਈ.) : ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟੀ ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਦਾ ਵੱਡਾ 

ਭਰਾ, ਜੋ ਸ. ਮੰਨਾ ਸਿਘ ਔਲਖ ਜੱਟ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1814 ਈ. 

ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿਘ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਤਾਪ 

ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜਾ 

ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਨੇ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 

ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਨੂੰ ਵਜ਼ੀਰ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਸਲਾਹਕਾਰ ਪੰਡਿਤ ਜੱਲਾ 

ਸੀ। ਅਪਹੁਦਰੀਆਂ ਕਰਕੇ ਜਦੋਂ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਲਾਹੌਰੋਂ ਜੰਮੂ ਨੂੰ 

ਭਜਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੌਜ ਹਥੋਂ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਮਾਰੇ ਗਏ , ਤਾਂ ਮਹਾਰਾਣੀ 

ਜਿੰਦਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 14 ਮਈ 

1845 ਈ. ਨੂੰ ਵਜ਼ੀਰ ਨੂੰ ਵਜ਼ੀਰ ਬਣਾਇਆ। ਪਰ ਕੰਵਰ 

ਪਿਸ਼ੌਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਤਲ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਹੱਥ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 

ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਇਸ 'ਤੇ ਬਹੁਤ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ ਗਈ। ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਪੰਚਾਂ 

ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਤਲਬ ਕੀਤਾ।21 ਸਤੰਬਰ 1845 

ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਆਪਣੀ ਭੈਣ ਸਹਿਤ ਭਣੇਵੇਂ ਨੂੰ ਗੋਦ ਵਿਚ 

ਬਿਠਾ ਕੇ ਪੰਚਾਂ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਗਿਆ। ਪਰ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਨੇ 

ਇਸ ਦੇ ਕਹੇ ਦੀ ਪਰਵਾਹ ਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਗੋਦ ਵਿਚੋਂ 

ਪਰੋ ਕੇ ਹਾਥੀ ਦੇ ਹੌਦੇ ਤੋਂ ਹੇਠਾਂ ਸੁਟ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ ਇਸ ਦਾ 

ਸਿਰ ਤਲਵਾਰ ਨਾਲ ਧੜ ਨਾਲੋ ਵਖ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸ਼ਾਹ 

ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਦਾ ਵਰਣਨ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤਾ ਹੈ- 

ਜਵਾਹਰ /ਸੰਘ ਦੇ ਉਤੇ ਨੰ ਚੜ੍ਹ ਸ਼ਾਠੇ, ਮੱਥਾ ਖ਼ੂਨੀਆਂ ਦੇ 

ਵਾਂਗ ਵ/ਟਓ ਨੇ/ ਡਰਦਾ ਭਾਣਜੇ ਨੂੰ ਲੰ ਕੰ ਮਿਲਣ 

ਆਇਆ, ਅਗ ਨਾਲ ਸ਼ਗਨ ਦੇ ਫੱਟਓ ਨੰ /ਸੰਖਾਂ ਨਾਲ 

%ਡੰਝ ਕੇ.ਫੈਲ ਉਤ ਕਢ ਹੀਦਿਓ' /ਜਿਮੰੱ ਤੇ ਸਟ ਨੰ/' 

ਦੇ ਕਾਟਓ ਨੰ/੪2/ 

ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1859-1910 ਈ.) : ਸਿੱਖਾਂ 

ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਰਖਣ ਵਾਲੇ 

ਭਾਈ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ 

ਕਪੂਰ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1859 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 

ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 

ਦੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਨਗਰ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਦਸਵੀਂ 

ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਸੈਨ 1876 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਉਤਰ- 

ਪੱਛਮੀ ਰੇਲਵੇ ਦੇ ਲੇਖਾ ਵਿਭਾਗ ਵਿਚ ਨੌਕਰ ਹੋ ਗਿਆ 

ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਮਿਹਨਤ ਦੇ ਬਲ ਉਤੇ ਤਰੱਕੀ ਕਰਦਾ 

ਹੋਇਆ ਸੈਨ 1903 ਈ. ਵਿਚ ਮੈਨੋਜਰ ਦੇ ਦਫ਼ਤਰ ਦਾ 

ਸੁਪਰਿਟੈੱਡੌਟ ਬਣਿਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਲਾਬਦਾਸੀਆ 

ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਰਲ ਗਿਆ ਅਤੇ 

ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ 

ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਹਿੱਸਾ 

ਲਿਆ। ਸੈਨ 1885 ਈ. ਵਿਚ ਡੀ.ਏ.ਵੀ. ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ 

ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਮੋਹਰੀ ਸੀ ਅਤੇ ਚੰਦਾ 

ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। 

ਭਾਈ (ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ) ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਕੈਵਰ ਬਿਕੂਮਾ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਭਦੌੜ ਦੀ ਪ੍ਰਰਣਾ ਸਦਕਾ 

1885 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਥ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਲ ਮੁੜਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪਸਾਰ ਲਈ ਥਾਂ ਥਾਂ ਜਾ 

ਕੇ ਭਾਸ਼ਣ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਵਿਦਿਅਕ ਅਰਜਿਤ 

ਕਰਨ ਲਈ ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1899 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 

ਪੰਜਾਬ ਟੈਕਸਟ ਬੁਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਅਤੇ 1904 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦਾ 

ਫੈਲੋ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1890 ਈ. ਵਿਚ 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਮੇਟੀ ਦਾ 

ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1892 ਈ. ਤੋਂ ਇਸ ਨੂੰ 

ਕਾਲਜ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਆਨਰੇਰੀ ਸਕੱਤਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ ਜਿਸ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਕਾਮਯਾਬੀ ਨਾਲ 

14 ਸਾਲ ਤਕ ਨਿਭਾਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ 

ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਰ ਕਰਨ 
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ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰਨ ਲਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜਦੋਂ- 

ਜਹਿਦ ਕੀਤੀ। ਮਿਹਨਤ ਅਤੇ ਦਿਆਨਤਦਾਰੀ ਇਸ ਦੇ 

ਚਰਿਤ੍ਰ ਦੀਆਂ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਤੋਂ 

ਇਲਾਵਾ ਅੰਗੇਜ਼ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਪ੍ਰਤਿ 

ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਦਾ ਭਾਵ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ 

ਵਿਚ ਵੀ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। ਅਕਸਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਗ਼ਮੀ 

ਦੇ ਅਵਸਰਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 

ਭਾਈ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ 

ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਉਰਦੂ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ, ਇਫ਼ਲਾਸ-ਏ-ਹਿੰਦ, ਦਯਾਨੰਦ ਇਤਿਹਾਸ, 

ਧਰਮ ਵਿਚਾਰ, ਐਮਾਲ-ਏ-ਆਰਯ ਆਦਿ ਇਸ ਦੀਆਂ 

ਪ੍ਮੁਖ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਵਿਚ ਆਰਯ 

ਸਮਾਜ ਦੀਆਂ ਨਕਾਰਾਤਮਕ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਉਤੇ ਵੀ ਝਾਤ 

ਪਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਿਖਣ ਲਈ ਇਕ ਮੁਢਲੀ 

ਪੁਸਤਕ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦਾ ਸੁਭਾ ਬਹੁਤ ਸਾਊ 

ਸੀ। ਦਿਖਾਵੇ ਦੀ ਥਾਂ ਇਹ ਕੈਮ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ 

ਸੀ। ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀਆਂ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਦੇ 

ਪਰਸਪਰ ਦੁਅੰਦ ਅਤੇ ਦੂਸ਼ਣਬਾਜ਼ੀ ਤੋਂ ਵੀ ਦੂਰ ਰਹਿੰਦਾ 

ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 14 ਮਈ 1910 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1589-1957 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਦੁਆਬਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਸਮਾਦ੍ਰਿਤ ਸੈਤ ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 

1 ਮਈ 1889 ਈ. ਵਿਚ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਦੇ ਲੈਗੇਰੀ ਪਿੰਡ 

ਵਿਚ ਸ. ਨਾਰਾਇਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਰਾਜ ਕੌਰ ਦੀ 

ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਚੰਗੇ ਹਡ-ਕਾਠ ਵਾਲਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ 

5 ਜਨਵਰੀ 1907 ਈ. ਨੂੰ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸਿਪਾਹੀ ਭਰਤੀ ਹੋ 

ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਦੀ ਪਲਟਨ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਛਾਵਣੀ 

ਵਿਚ ਤਾਇਨਾਤ ਸੀ ਤਾਂ ਇਹ ਸਤ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ 

ਵਾਲੇ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਸੈਤ ਆਇਆ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 

ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਚੇਲਾ ਬਣ ਗਿਆ। 1 

ਜਨਵਰੀ 1917 ਈ. ਨੂੰ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਹੋਤੀ 

ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ 

ਲੋਕ-ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਦੁਆਬੇ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 

ਸੈਤ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸੈਤ ਆਇਆ 

ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਆਗਿਆ ਲੈ ਕੇ ਦਸੈਬਰ 198 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 
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ਆਪਣੇ ਘਰ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਤੋ 11 

ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਹਰਖੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੌੜੇ 

ਇਕਾਂਤ ਥਾਂ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਡੇਰਾ ਬਣਾ ਲਿਆ, ਜੋ ਬਾਦ 

ਵਿਚ 'ਸੈਤਗੜ੍ਹ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ 

ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਵਚਨ ਸੁਣਨ ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ 

ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਵਾਲਾ ਬਣਾਇਆ 

ਪਰ ਇਹ ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਭਸੌੜ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀਆਂ 

ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਪਟਨਾ, 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਅਤੇ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਥੋਂ (ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ) ਆਦਿ 

ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ 
ਪਾਇਆ। 13 ਨਵੈਬਰ 1957 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 

ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਡੁਮੇਲੀ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ (1866-1938 ਈ.) : 

ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ ਦਾ ਇਕ ਮੁੱਖ ਸੈਚਾਲਕ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 

ਸੈਨ 1866 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੂੈ ਦੇ ਇਕ ਨਿੱਕੇ 

ਜਿਹੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਕਨ੍ਹੀਆ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। 

ਆਪਣੀ ਕਿਸਮਤ ਆਜ਼ਮਾਈ ਲਈ ਲਗਭਗ ਚਾਲ੍ਹੀਂ ਸਾਲ 

ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਵਿਦੇਸ਼ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਚੀਨ, ਪਨਾਮਾ 

ਅਤੇ ਮੈਕਸੀਕੋ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਸੈਨ 1508 ਈ. ਵਿਚ 

ਕੈਲੀਫੋਰਨੀਆ (ਅਮਰੀਕਾ) ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਥੇ ਇਹ ਬਾਬਾ 

ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਰਲ 

ਕੇ ਕੈਲੀਫੋਰਨੀਆ ਰਾਜ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਦੇ ਨੇੜੇ 500 

ਏਕੜ ਦਾ ਫਾਰਮ ਪੱਟੇ ਉਤੇ ਲੈ ਕੇ ਆਲੂ ਉਗਾਉਣ ਦਾ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਫ਼ਾਰਮ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਭਾਰਤੀ ਆਵਾਸੀਆਂ ਦਾ 

ਮਿਲਨ-ਸਥਲ ਬਣ ਗਿਆ। ਨਵੇਂ ਆਏ ਆਵਾਸੀਆਂ ਦਾ 

ਸੁਆਗਤ ਵੀ ਹੋਣ ਲਗਾ। ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ 

ਸਾਥੀਆਂ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ, 

ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਲੋੜਾਂ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਵਿਚ 

ਰਖਦਿਆਂ ਸਟਾਕਟੋਨ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਕ 

ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਹ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ 

ਗਤਿਵਿਧੀ ਦਾ ਵੀ ਕੇਂਦਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 
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ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ 
_ ਉਚੇਰੀ ਤਾਲੀਮ ਦੇਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ 

ਸੋਸਾਇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅਮਰੀਕਾ ਦੀਆਂ 

ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਆਂ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਦੇਸ਼ ਤੋ ਚਾਰ 

ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1913 ਈ. 

ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਇੰਡੀਅਨ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਦੀ ਕੈਲੀਫੋਰਨੀਆ 

ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਮੀਤ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਜਵਾਲਾ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀਆਂ ਬਾਬਾ ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ ਸੋਹਨ 

ਸਿੰਘ ਭਕਨਾ, ਲਾਲਾ ਹਰਦਿਆਲ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਪੈਸੀਫਿਕ 

ਤਟ ਦਾ ਦੌਰਾ ਕੀਤਾ, ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਆਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ 

ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਤੋਂ ਆਪਣਾ ਮੁਲਕ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਲਈ 

ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। “ਗ਼ਦਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਰਸਾਲਾ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਤੇ 

ਪੰਜਾਬੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਈ ਹੋਰ ਦੇਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਛਾਪਣਾ 

ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਕੁਝ ਹੋਰ ਮੋਹਰੀਆਂ ਸਹਿਤ 

ਗ਼ਦਰੀਆਂ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਟੋਲੇ ਨਾਲ 29 ਅਗਸਤ 1914 ਈ. 

ਯੋਕੋਹਾਮਾ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਜਾਪਾਨੀਆਂ ਤੋ ਕੁਝ ਪਿਸਤੌਲ ਖ਼ਰੀਦੇ 

ਅਤੇ ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਇਕ ਬੈਠਕ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਰਾਂਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰੋਗਰਾਮ 

ਉਲੀਕਣ ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਵਿਰੁੱਧ ਕੌਮੀ ਬਗ਼ਾਵਤ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਆ। 

29 ਅਕਤੂਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਜਿਉ ਹੀ ਜਵਾਲਾ 
ਸਿੰਘ ਕਲਕਤੇ ਉਤਰਿਆ, ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਹੋਰ ਸਾਥੀਆਂ 

ਸਮੇਤ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਰੁੱਧ ਪਹਿਲੇ 

ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਅਧੀਨ ਮੁਕਦਮਾ ਚਲਾਇਆ ਗਿਆ 

ਅਤੇ 13 ਸਤੰਬਰ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਭਰ ਲਈ ਦੇਸ਼- 

ਨਿਕਾਲਾ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਸੁਣਾਈ ਗਈ ਅਤੇ ਜਾਇਦਾਦ ਜ਼ਬਤ 

ਕਰ ਲਈ ਗਈ। ਇਹ 18 ਵਰ੍ਹੇ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 

1933 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਕਿਸਾਨਾਂ ਦੇ ਹਿਤ 
_ਲਈ ਪੰਜਾਬੀ ਦੀ “ਕਿਰਤੀ” ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਲਈ ਕੈਮ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਪੰਜਾਬ ਕਿਸਾਨ ਸਭਾ” ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 

ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਕਿਸਾਨ 

ਅੰਦੋਲਨ ਦੀ ਕਿਸੇ ਕਾਰਵਾਈ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ 

ਕਰਕੇ ਇਕ ਸਾਲ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 9 ਮਈ 

1938 ਈ. ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਇਹ “ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਕਿਸਾਨ ਕਾਨਫਰੰਸ” 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਬੈਗਾਲ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਇਕ 

ਹਾਦਸੇ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦਾ 

ਦਿਮਾਗ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1872-1952 ਈ.) : ਵੀਹਵੀਂ 

ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅੱਧ ਦੇ ਮੰਨੇ ਪ੍ਰਮੰਨੇ ਰਾਗੀ ਭਾਈ ਜਵਾਲਾ 

ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1872 ਈ. ਵਿਚ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ 

ਦੇ ਸੈਦਪੁਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਾਗੀ ਭਾਈ ਦੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਦਾਦਾ ਭਾਈ ਪੰਜਾਬ ਸਿੰਘ ਵੀ ਆਪਣੇ 

ਸਮੇਂ ਦਾ ਉਤਮ ਰਾਗੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ 

ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਇਸ ਨੂੰ ਘਰੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। ਇਸ ਨੂੰ ਤਾਊਸ 

ਵਜਾਉਣ ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ ਮੁਹਾਰਤ ਹਾਸਲ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ 

ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਪੁਰਾਤਨ ਧੁਨਾਂ, ਰੀਤਾਂ ਅਤੇ ਪੜਤਾਲਾਂ 

ਦਾ ਗੈਭੀਰ ਗਿਆਨ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਹੀ 

ਗਰੰਥੀ ਤੋ ਗੁਰਮੁਖੀ ਸਿਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ 

ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਕ ਨਿਰਮਲ 

ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਲਈ। 

ਉਥੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆ ਕੇ ਬਾਬਾ ਵਸਾਵਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਾਗਿਰਦੀ 

ਕੀਤੀ। ਜਦੋ' ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਮਹਾਰਤ ਹੋ ਗਈ, 

ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਸੈਦਪੁਰ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਕੁਝ ਸਾਲਾਂ 

ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਸ਼ੋਹਰਤ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਪਸਰ 

ਗਈ ਅਤੇ ਇਹ ਆਪਣੇ ਕੀਰਤਨੀ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਅਨੇਕ 

ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਉਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਲਈ ਜਾਣ ਲਗ ਗਿਆ। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਤੋਂ ਇਹ 

ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੀ ਕਰਦਾ 

ਰਿਹਾ। ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਲੋਂ ਚਲਾਈ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 

ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਖੂਨੀ ਸਾਕੇ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ 

ਦੇ ਸਸਕਾਰ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਬੜਾ ਵੈਰਾਗਮਈ ਕੀਰਤਨ ਕੀਤਾ। 

ਚਾਬੀਆਂ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਅਤੇ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 

ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀਆਂ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੇ 



ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਅੰਦੋਲਨਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣਾ 

ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1942 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

ਵਿਚ ਹੋਈ ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਰਾਗੀ ਕਾਨਵੰਸ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ 

ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਸੈਦਪੁਰ ਵਿਚ 29 

ਮਈ 1952 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 

ਜਵੇਹਰ ਮੱਲ, ਭਾਈ : ਬਨਾਰਸ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ ਮਸੈਦ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਬਨਾਰਸ 

ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਲਿਖੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 

ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਟਨਾ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 

ਇਕ ਘੋੜਾ “ਸੀਧਰ” ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦੇ 

ਇਲਾਜ ਦੀ ਸੌੱਪਣੀ ਇਸ ਨੂੰ ਕਰ ਗਏ ਅਤੇ ਇਕ 

ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਭੇਜਿਆ ਕਿ ਠੀਕ ਹੋਣ 

ਤੇ ਘੋੜਾ ਪਟਨੇ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇ। 

ਜਾਹਮਣ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ੂੰ ਦਾ 

ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ 

“ਚਾਹਲ” ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ ਅਤੇ ਹਿੰਦ-ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੀ ਸੀਮਾ 

ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ 

ਹੈ। ਆਪਣੇ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਈ ਵਾਰ 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੌਢੇ ਠਹਿਰਿਆ ਕਰਦੇ 

ਸਨ। ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰੋੜੀ ਸਾਹਿਬ 

ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪਹਿਲੀ” ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਟੋਭੇ ਦੀ ਥਾਂ 

ਉਤੇ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰੂ- ਧਾਮ 

ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ, 

ਪਰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋ' ਬਾਦ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਜ਼ਾਹਿਰਾ ਜ਼ਹੂਰ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਵੇਖੋ “ਪੁਰਹੀਰਾ (ਪਿੰਡ) 

ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਦੀ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ “ਜਾਤਿ” ਦਾ 

ਅਰਥ ਉਹ ਸਮਾਜਿਕ ਇਕਾਈ ਹੈ ਜੋ ਸਮਾਨ ਭਾਈਚਾਰੇ 

ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ 

ਵਾਲੋਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪੁਰਾਤਨ 
ਕਾਲ ਤੋਂ ਹੀ ਵਖ ਵਖ ਜਾਤੀਆਂ ਵਿਚ ਉੱਚੇ ਨੀਵੇਂ ਦਾ 

ਭੇਦ-ਭਾਵ ਚਲਦਾ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ 

ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਜੋ ਵਿਥ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਉਸ ਨਾਲ 

ਭਾਰਤੀ ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਧਰਮ ਵਿਚ ਨਕਾਰਾਤਮਕ ਰੁਚੀਆਂ 

ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਧਰਮ 

-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਭੇਦ-ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਬਹੁਤ 

ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਹੈ , ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ ̀ ਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਥਾਂ-ਪਰ- 

ਥਾਂ ਇਸ ਦਾ ਨਿਖੋਧ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਨੀਵੀਂ ਜਾਤਿ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜੋ 

ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਜੀਵਨ-ਉਦੇਸ਼ ਤੋੱ' ਖੁੰਝ ਕੇ ਆਪਣੇ 

ਮਾਲਿਕ/ਇਸ਼ਟ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭੁਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈਵੇ- ਖਸਮ 

/ਵਸ਼ਾਰ/ਹ ਤੋ ਕਮਜਾਮਂਤਾ / (ਗੁ .ਰੰ੍‌ .10)। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਰਾਹਮਣ , 

ਖਤ੍ਰੀ, ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਸ਼ੂਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਵਰਣਾਂ ਵਿਚ ਉਹੀ 

ਵਰਣ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਹਰਿ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਹੁੰਦੀ 

ਹੈ। ਉਹ ਵਿਅਕਤੀ ਸਭ ਤੋ ਉੱਚਾ ਅਤੇ ਸੁੱਚਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ 

ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਵਸਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਸੇਵਕ 

ਜੇ ਨੀਚ ਜਾਤਿ ਵਿਚੋਂ' ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਵੀ ਉਸ ਦੇ ਚਰਣ ਧੌਣੇ 

ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ- ਬਾਹਮਣ ਖੜਾ ਸੂਦ ਵੈਸ਼ ਚੰਨ ਵਰਨ 

ਚਾ/ਨ ਆਸ਼ਮ ਹ/ਹ ਜੋ ਗੰਰਿ ਧਿਆਵੈ ਸੋ ਪਰਧਾਨੁ / /ਜਿਉਂ 

ਚੰਦਨ /ਨੈਕਾਟ ਵਸੰ /ਹਰਡ ਬਪੜਾ /ਤਿਓ ਸ਼ਤਸੰਗਾਤਿ 

ਆਲ ਪਤਿਤ ਪਰਵਾਣੁ / ਓਹੁ ਸਭ ਤੇ ਊਚਾ ਸਭ ਤੇ ਸਚਾ 

ਲਾ ਕੇ /ਹਿਰਦੈ ਵੱਨਿਆ ਭਗਵਾਨ / ਜਨ ਨਾਨਕੁ /ਤਿਸ਼ ਕੰ 

ਚਰਨ ੫ਖਾਲੰ ਜੋ ਗੱ ਜਨੁ ਨੰਚ ਜਾਤ ਸੈਵਕਾਣੁ / 

(ਗੁ.ਰੰ.ਧ61)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹੀ 

ਉਤਮ ਵਿਅਕਤੀ ਹਨ ਜੋ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਰੈਗੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਨਾਮ 

ਸਿਮਰਨ ਤੋਂ ਵਾਂਝਿਆ ਵਿਅਕਤੀ ਨੀਚ ਜਾਤਿ ਦਾ ਹੈ- 

ਭਗਤਾ ਰਤੇ ਸ ਉਤਮਾ ਜਾਤਿ ਪਤਿ ਸ਼ਝਦੇ ਹੋਇ / /ਬ੍੍‌ਨ ਨਾਵੈ 

ਸਭਾ ਨੋਚ ਜਾਤਿ ਹੈ /ੈਸ਼ਟਾ ਕਾ ਕੀੜਾ ਗਇ/(ਗੁ.ਰੀ.426)। 

ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਜੇ ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ ਵਾਚੀਏ 

ਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਭਾਰਤੀ ਵਰਣ- 

ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ। ਵਰਣ- ਵਿਵਸਥਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ 

ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰਿਗਵੇਦ ਦੇ 10ਵੇਂ ਮੰਡਲ ਦੇ ਪੁਰਸ਼- 
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ਸੂਕ੍ਤ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੇ ਮੁਖ ਤੋਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ, ਭੁਜਾਵਾਂ ਤੱ 

ਛਤ੍ਰੀ, ਜੰਘਾਂ ਤੋਂ ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਪੈਰਾਂ ਤੋ' ਸੂਦ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਪਰ ਉਦੋਂ ਇਸ ਵਰਗ-ਵੰਡ ਦਾ ਸਰੂਪ ਉਦਾਰ ਸੀ, ਅਜ 

ਵਰਗੀਆਂ ਤੰਗ ਹਦਬੰਦੀਆਂ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਸਮਾਜ ਦੀ 

ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਸੀ, ਜਨਮ ਅਨੁਸਾਰ ਨਹੀਂ। 

ਪਰ ਜਿਉਂ ਜਿਉਂ ਸਮਾਂ ਬੀਤਦਾ ਗਿਆ, ਇਸ ਵਿਵਸਥਾ 

ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਦਲਦਾ ਗਿਆ। “ਮਠੁ-ਸਮਿ੍‌ਤੀ” ਵਿਚ ਹਰ 

ਵਰਣ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤੀਗਤ 

ਕਾਰਜ, ਜੀਵਿਕਾ, ਸਿਖਿਆ-ਦੀਖਿਆ, ਸਸਕਾਰ, ਕਰਤੱਵ 

ਅਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਸੰਬੰਧੀ ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਕੀਤਾ 

ਗਿਆ। ਪਰਵਰਤੀ ਸਮ੍ਤੀ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਕਰਮ ਦਾ ਸਥਾਨ 

ਜਨਮ ਨੇ ਲੈ ਲਿਆ। ਸਮਾਜ ਦਾ ਸਰੂਪ ਬਦਲ ਗਿਆ। 
ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਨ ਰਿਹਾ, ਉਸ ਦੀ ਵੰਡ ਵਰਣਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋ 

ਗਈ, ਉਹ ਬ੍ਰਾਹਮਣ, ਛਤ੍ਰੀ, ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਸ਼ੂਦ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਵੀ ਨਾਲ ਨਾਲ ਹੋਣ ਲਗਾ। ਮਹਾਤਮਾ 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਇਸ ਵਿਵਸਥਾ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ ਵਿਚ ਪਹਿਲ 

ਕੀਤੀ, ਪਰ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਤਕ ਇਹ ਵਿਵਸਥਾ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣਾ ਵਿਸਥਾਰ ਕਰਦੀ ਰਹੀ। ਇਸ ਵਿਵਸਥਾ 

ਦੀ ਨਿਰਸਾਰਤਾ ਆਪਣੇ ਉਘੜੇ ਹੋਏ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਾਹਰੋਂ 

ਹੋਏ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਹਮਲਿਆਂ ਵੇਲੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈ। 

ਡਾ. ਹਜ਼ਾਰੀ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦ੍ਰਿਵੇਦੀ (ਮੱਧਕਾਲੀਨ ਧਰਮ 

-ਸ਼ਾਹਨਾ) ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ 

ਵਾਰ ਭਾਰਤੀ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਪਰਿਸਥਿਤੀ ਦਾ 

ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪੈ ਗਿਆ, ਜੋ ਉਸ ਨੇ ਕਦੇ ਕਿਆਸ ਨਹੀਂ 

ਸੀ ਕੀਤੀ। ਹੁਣ ਤਕ ਵਰਣ-ਵਿਵਸਥਾ ਦਾ ਕੋਈ ਰੀਭੀਰ 

ਵਿਰੋਧ ਨਹੀਂ ਸੀ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਹੁਣ ਇਸਲਾਮ ਵਰਗਾ 

ਸੈਗਠਿਤ ਸਮਾਜ ਸਾਹਮਣੇ ਸੀ, ਜੋ ਹਰ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ 

ਅਤੇ ਹਰ ਇਕ ਜਾਤਿ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅੰਦਰ ਸਮਾਨ ਆਸਣ 

ਦੇਣ ਦੀ ਪਰਤਿਗਿਆ ਕਰ ਚੁਕਾ ਸੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਭਾਰਤੀ 

ਵਰਣ-ਵਿਵਸਥਾ ਨੇ ਸਾਰੇ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਡਾਵਾਂਡੋਲ ਕਰ 

ਦਿੱਤਾ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਸਿੱਟਾ ਇਹ ਨਿਕਲਿਆ 

ਕਿ ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨੀਵੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਣ ਵਾਲੇ 

ਹੋ ਕੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ ਲਗੇ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਕ੍ਰਿਆ ਹੋਣੀ 
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ਵੀ ਸੁਭਾਵਿਕ ਸੀ। ਨਤੀਜੇ ਵਜੋਂ ਭਾਰਤੀ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਜਾਤਿ 

ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਭਿਆਨਕ ਸਿੱਟਿਆਂ ਅਤੇ ਹਾਨੀਕਾਰਕ ਰੂਪਾਂ 

ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਤਕ ਆਉਂਦੇ ਆਉਂਦੇ ਵਰਣ-ਵਿਵਸਥਾ ਅਤਿ 

ਅਧਿਕ ਦੂਸ਼ਿਤ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਹੇਠਲੇ ਤਿੰਨੋਂ ਵਰਣ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ` 

ਪੈਕੇ ਵਿਗੜ ਖੜੋਤੇ ਅਤੇ ਅਜਿਹੇ ਨਵੇਂ ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਧਾਨ 

ਦੀ ਲੋੜ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨ ਲਗੇ , ਜਿਸ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ 

ਦੇ ਦੈਵੀ ਅਧਿਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਵੈਗਾਰਿਆ ਜਾ ਸਕੇ ਅਤੇ ਸਮਾਨਤਾ 
ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕੇ । ਸੇਤਾਂ 

ਦੀ ਲਲਕਾਰ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 

ਸਭ ਤੋਂ ਨਿਖੜ ਕੇ ਸੁਆਮੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਨੇ ਨਾਹਰਾ ਮਾਰਿਆ 

ਕਿ ਭਗਤੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਅਣਮਨੁੱਖੀ ਵੰਡ ਦਾ ਕੋਈ 

ਅਰਥ ਨਹੀਂ ਹੈ-ਜਾ/ਤਿ ਪਤ ਮੁਛੇਂ ਨਹਿ ਕੱਈ/ ਗਭੇ ਕੇਂ 
ਭਾਜੇ ਸੋਂ ਹਰਿ ਕਾ ਹੋਈੀ/ਫਿਰ ਲਗਪਗ ਸਾਰਿਆਂ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ 

ਭਗਤੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਗ਼ੈਰ-ਜ਼ਰੂਰੀ ਮੰਨਿਆ ਅਤੇ 

ਇਸ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਉੱਚੇ ਵਰਗ ਨਾਲ ਸੋਬੰਧਿਤ 

ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਹੇਠਲੀਆਂ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਤੋਂ ਆਏ ਸੰਤਾਂ 

ਸਾਧਕਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਵਿਧਾਨ ਦਾ ਅਧਿਕ 

ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਚੁਭਵੀਂ' ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਖੰਡਨ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਖੰਡਨ ਵਿਚ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਸਭ ਤੋਂ ਅਗੇ 

ਸਨ। ਸਿੱਖ-ਗੁਰੂਆਂ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਵਿਵਸਥਾ ਦਾ ਡਟ ਕੇ 

ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਰਹੀ ਹੈ ਕਿ 

ਉਹ ਕੁਲੀਨ (ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਕੁਲਾਂ ਦੇ) ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਹਰਿ-ਪ੍ਾਪਤੀ 
ਦੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਅੱਗੇ ਵਧਣ ਲਈ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਨੂੰ 

ਰੁਕਾਵਟ ਮੰਨਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਾਤੀਆਂ 

ਅਤੇ ਵਰਣਾਂ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਅਤੇ ਧੂੜ ਵਰਗਾ ਮੰਨਿਆ। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਕੋਈ ਉੱਚਾ ਜਾਂ ਨੀਵਾਂ 

ਨਹੀਂ- ਨਾਨਕ ਓੰਤਮ' ਨੋਚ ਨ ਕੀਂਇ/ (ਗੁ ਗੰ .7)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੋਰ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ 

ਕਿਹਾ ਹੈ ਜਾਤੀਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਅਰਥ ਹਨ। 

ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖ ਇਕੋ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ ਹਨ। ਜੇ ਕੋਈ 
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ਕਹਿੰਦਾ ਹੋਵੇ, ਤਾਂ ਉਹ ਤਦ ਹੀ ਮਹਾਨ ਹੋਵੇਗਾ ਜੇ ਉਹ 

ਸਚੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰੇਗਾ- ਫਕੜ 

ਜਾਤਾ ਫਕੜ ਨਾਓਂ / ਸਭਨਾ ਜੀਆ /ਇਕਾ ਛਾਓਂ / ਆਪਹ 

ਜੇ ਕੰ ਭਲਾ ਕਹਾਏ / ਨਾਨਕ ਤਾ ੫ਰ ਜਾਧੰ ਜਾ ੫/ਤ ਲੇਧੰ 

ਪਾਏ / (ਗੁ.ਰੀ .83)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਜਾਤਿ ਦਾ ਗਰਬ ਕਰਨ 

ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਗਰਬ ਤੋ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਭ ਕੋਈ ਚਾਰ ਵਰਣ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਾਰੇ 

ਮਨੁੱਖ ਇਕੋ ਹੀ ਮਿੱਟੀ ਤੋਂ ਬਣੇ ਭਾਂਡਿਆਂ ਵਾਂਗ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੁਆਰਾ ਸੈਵਾਰੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਦੇ ਵਧ-ਘਟ 

ਹੋਣ ਦੀ ਕੋਈ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਨਹੀਂ- ਜਾਤ ਕਾ ਗਰਬ ਨ 

ਕਾਨ ਮਰਖ ਗਵਾਰਾ / /ਇਸ੍ਹ ਗਰਬ ਤੇ ਚਲ/ਹ` ਬਹੁਤਾ 

/ਵਕਾਰਾ / ਚਾਠੇ ਵਰਨ ਆਥੋ ਸਭੁ ਕੋਈ / ਬ੍ਹਮ /ਬੰਦ ਤੇ 

ਸਭਾ ਓ੫/ਤ ਹੋਈ /ਆਟਾੀ ਏਕਾ ਸ਼ਗਲ ਸੰਸਾਰਾ / ਬਹੁ /ਲ/ਧਿ 

ਭਾਂਡੇ ਘੜ ਕਮਰਾ / ਪੰਚ ਤਤ ਮੱਲ ਦਹੀਂ ਕਾ ਆਕਾਠਾ/ 

ਘਟਿ ਵਾਹ ਕੇ ਕਠੰ ਝੀਚਾਰਾ / (ਗੁ ਗੰ .1128)। 

ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਜੋ ਅਵਾਜ਼ 

ਉਠੀ ਸੀ, ਉਹ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਯੁਗਾਂ ਯੁਗਾਂ ਤੋ 
ਇਹ ਲੋਕ ਇਸ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਤੋਂ ਦੁਖੀ ਹੁੰਦੇ ਚਲੇ ਆ ਰਹੇ 

ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿਜੀ ਅਨੁਭਵ ਬਹੁਤ ਦੁਖ ਪੂਰਣ ਅਤੇ 

ਕੌੜਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਅਜਿਹੇ ਵਰਗਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਸਾਧਕਾਂ 

ਕੀਤੇ ਗਏ ਅਮਾਨਵੀ ਵਿਵਹਾਰ ਦਾ ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਸੀ। ਪਰ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਜਾਂ ਉੱਤਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 

ਦਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਅਨੁਭਵ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਵਿਰੋਧ 

ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੇਵਲ ਲੋਕ-ਮੰਗਲਕਾਰੀ ਅਤੇ ਜਨ- 

ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਭਾਵਨਾ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ।ਉਹ ਜਾਤਿ 

ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਮਿਧੇ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਉਠਾ ਕੇ ਸਮਾਜ 

ਵਿਚ ਸਮ-ਅਧਿਕਾਰ ਦਿਵਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਰੈਪਰਿਕ ਕੁਲੀਨਤਾ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਖ਼ੁਦ 

ਨੂੰ ਨੀਵੀਆਂ ਜਾਤੀਆਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ 

ਅਤੇ ਇਹ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵੱਡੀਆਂ 

ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ 

ਜਾਂਤੀਆਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸਰੋਕਾਰ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਤਾਂ 

ਨੀਚਾਂ, ਮਿਧਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਦੇ ਸੈਗੀ-ਸਾਥੀ ਹਨ-- ਨ7ਚਾ 

ਅੰਦਾਰ ਨੰਚ ਜਾਤ ਨਾਚਾੰ ਹੁ ਆੰਤ ਨੀਚ / ਨਾਨਕ /ਤਨ 
ਕੰ ਸੰਗਿ ਸ਼ ਵ/ਡਿਆ /ਨਿਉ /ਕੇਆ ਗੀਸ਼ /(ਗੁ .ਗੁੰ .15)। 

ਇਥੇ ਹੀ ਬਸ ਨਹੀਂ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ 

ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਉੱਚੇ ਕੁਲ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕਾਂ ਪ੍ਰਤਿ 

ਜ਼ਰੂਰ ਸ਼ਰਧਾ ਹੈ, ਪਰ ਨੀਵੀਂ ਕੁਲ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕਾਂ ਲਈ ਤਾਂ 

ਉਹ ਆਪਣੀ ਚਮੜੀ ਦੀਆਂ ਜੁੱਤੀਆਂ ਬਣਵਾ ਕੇ ਪਵਾਉਣ 

ਲਈ ਤਿਆਰ ਹਨ- ਜਾਤ ਕਲੀਨ ਸੰਵਕ ਲੇ ਹਇ/ ਤਾ 

ਕਾ ਕਹਣਾ ਕਹਹ ਨ ਕਾਇ / /ਵਾ/ਚ ਸ਼ਨਾਂਤਾ ਸੈਵਕ ਹੋਇ / 

ਨਾਨਕ ਪਣ੍ਆ ਪਾਹਨ ਸੋਇ / (ਗੁ .ਗੰ.1256)। 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ 
ਸਮਾਜਿਕ ਆਗੂਆਂ ਨੂੰ ਮਾਨਵਤਾ-ਵਿਰੋਧੀ ਦਸਿਆ ਹੈ ਜੋ 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦੇ 

ਹਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਹੀ ਨੀਵੀਂ 

ਜਾਤਿ ਵਾਲਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਕੇ 

ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਵਿਚ ਗਸਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ ਅਤੇ 

ਸਮਾਜ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਇਕਰੁੂਪਤਾ 

ਵਾਲਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਅਪਣਾ ਕੇ ਇਕ ਨਵੇਂ ਨਰੋਏ ਧਰਮ- 

ਆਧਾਰਿਤ-ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ, ਜੋ ਸਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 

“ਮਨੁੱਖ-ਸਮਾਜ” ਅਖਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਰ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਜਿਸ ਆਦਰਸ਼-ਪੁਰਸ਼ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ 

ਕੀਤੀ, ਉਸ ਦਾ ਸਰਬ-ਸੇ੍‌ਸ਼ਠ ਗੁਣ ਸਮਦਰਸੀ ਹੋਣਾ ਹੈ। 

ਉਹ ਪਰੋਪਕਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਸਦਾ ਉਤਸਾਹਿਤ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ 

ਹੈ, ਉਹ ਸਭ ਦਾ ਸਮਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਲਿਆਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ 

ਹੋਇਆ ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨੇੜੇ ਲਿਆਉਣ ਵਾਲਾ ਮਸੀਹਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਵਿਚ 

ਇਸ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਵਿਭਿੰਨ ਜਾਤੀਆਂ 

ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਸਮਤਾ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਾਰ-ਵਿਹਾਰ 

ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂਆਂ ਦੁਆਰਾ ਸੈਵਾਰੇ 

“ਗੁਰਮੁਖ” ਸਿੱਖ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸਚੇ ਮਨੁੱਖ ਦਾ 
ਸਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਸਮਦਰਸੀ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਬਾਣਈ ਰਖਣ ਵਿਚ ਹੀ 
ਮਾਨਵਤਾ ਦਾ ਕਲਿਆਣ ਹੈ। ਇਸ ਨਵ-ਸਿਰਜਿਤ 
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ਭਾਈਚਾਰੇ ਬਾਰੇ ਸ਼ੈਕਾ-ਗਸਤ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਉਤਰ ਦਿੰਦਿਆਂ 

ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਸੀ ਕਿ -- -/ਇਨ ਹ ਕੇ 

ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਸ਼ /ਿੰਦਾਆ ਲਈ, /ਏਨ 2 ਕਾਂ ਨਿਪਾ ਸਭ ਸੜ 

ਮਰੇ/ ਇਨ ਹੀ ਕੀ ਨਿਪਾ ਕੇ ਸਜੇ ਹਮ ਹੈ, ਨਹੀੰ ਮੱ ਸੇ 

ਗ਼ਗੀੰਝ ਕਰੌਰ ਪਠੇ / (ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਹਿਮਾ”)। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਵਰਤਮਾਨ ਕਾਲ 

ਵਿਚ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਪਤਿ ਆਕਰਸ਼ਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਆਪਣਾ 

ਰੂਪ ਕੁਝ ਬਦਲ ਕੇ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਵਿਚ ਘੁਸਦੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਬਰਾਦਰੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਉਸਾਰ ਲਏ 

ਹਨ।ਰਵਿਦਾਸੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ- ਨੁਮਾ ਮੰਦਿਰ 

ਹਨ। ਬਾਲਮੀਕੀਆਂ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਵਖਰੀ ਪਛਾਣ ਸ਼ੁਰੂ 

ਕਰਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਖਤੀ ਸਿੱਖ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ, ਜੱਟ-ਸਿਖ 

ਬਰਾਦਰੀ ਵਰਗੀਆਂ ਬੇਅਤ ਸੈਸਥਾਵਾਂ, ਸਭਾਵਾਂ ਅਤੇ 

ਕਮੇਟੀਆਂ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਪਿਛੇ ਆਧੁਨਿਕ 

ਯੁਗ-ਚੇਤਨਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੋਟ ਬੈਂਕ ਬਣਨ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ 

ਸਹੂਲਤਾਂ ਵੀ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕਰ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਜਾਤਿਵਾਦ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਰਿਹਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਂਸਥਾ ਸੋ ਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਸਚੇਤ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਕੋਈ 

ਉਸਾਰੂ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਣ ਦੇ ਅਸਮਰਥ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ 
ਵਿਚ ਵੀ ਧਰਮ ਦੀ ਥਾਂ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਹਿਤਾਂ ਨੂੰ ਪਹਿਲ 

ਦਿੱਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਜਾਤੀ ਮਲਿਕ (ਮ. 1642 ਈ.) : ਇਹ ਸੋਢੀਆਂ ਦੇ 

ਪੁਰੋਹਿਤ ਭਾਈ ਸਿੰਘਾ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ 

ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸੈਨਿਕ 

ਸਿਖਲਾਈ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੁਆਰਾ ਲੜੇ ਯੁੱਧਾਂ 

ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਸ਼ੁਮਾਰ ਮੁਖੀ ਸੈਨਿਕਾਂ ਵਿਚ 

ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਮੇਹਰਾਜ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਇਹ ਰੀਭੀਰ ਤੌਰ ਤੇ 

ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਿਆ, ਪਰ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀ ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਬਿਲਕੁਲ 

ਠੀਕ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1642 ਈ. ਵਿਚ 

ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਦਯਾ ਰਾਮ (ਵੇਖੋ) 

ਵੀ ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। 
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ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ (ਬਾਣੀ) : 'ਦਸਮ ਗੰੰਥ` ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 

ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਬਾਣੀ ਜਿਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੋਬੈਧੀ 

ਕੋਈ ਵਿਵਾਦ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦਸਮ ਗੰਥ ਦੀਆਂ ਪੁਰਾਣੀਆਂ 

ਜਾਂ ਨਵੀਆਂ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 

ਪ੍ਰਥਮ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਤੋਂ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ, ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਜਪ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਸੀ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਪਾਠ 

ਸਵੇਰੇ (ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ) ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਬਾਣੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

-ਸੈਚਾਰ ਵੇਲੇ ਪੜ੍ਹੀਆਂ ਜਾਣ ਵਾਲੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ 

ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ “ਜੀ” ਅਤੇ “ਸਾਹਿਬ” ਪਦ 

ਸਤਿਕਾਰ ਵਜੋ ਜੋੜੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਦ ਹੋਈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 

ਗੱਲ ਪੱਕੇ ਤੌਰ ਤੇ ਭਾਵੇਂ ਨਹੀਂ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ, ਪਰ 

ਇਤਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 

ਸੈਚਾਰ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾ (1756 ਬਿ.--1699 

ਈ.) ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਪਹਿਲਾਂ ਜ਼ਰੂਰ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੋਵੇਗੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ 

ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨ ਅਤੇ ਸੁਣਨ ਦੀ ਪਰੋਪਰਾ ਚਲ 

ਪਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਤੋਂ ਇਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਆਪਣੇ 

ਆਪ ਉਤਰੀ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਤੇ ਗਤਿ- 

ਮਾਨਤਾ ਇਤਨੀ ਨਿਰੈਤਰ ਅਤੇ ਅਰੁਕ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ ਗੁਣ-ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ ਸੈਗਲੀ ਦੀਆਂ ਕੜੀਆਂ ਵਾਂਗ ਇਕ 

ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਪਰੁਚੇ ਹੋਏ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਸਚਮੁਚ ਇਹ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਕਰਮ ਪ੍ਧਾਨ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਲੈਮੀ ਮਾਲਾ ਹੈ 

ਜਿਸ ਦੇ ਪਾਠ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਸੁਰਤਿ ਟਿਕਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਿਰਗੁਣੀ 

ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਹ ਨਿਰਵਿਕਾਰ, 

ਨਿਰਾਕਾਰ, ਸਰਬਸ਼ਕਤੀਵਾਨ, ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਦੀਆਂ 

ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ। ਉਹ ਸਿਰਜਕ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ . 
ਵਿਨਾਸ਼ਕ ਵੀ ਹੈ। ਉਹ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਭਿਆਨਕ ਰੂਪਾਂ ਦਾ 

ਧਾਰਨੀ ਹੈ। ਉਹ ਦਿਆਲੂ ਅਤੇ ਕਠੌਰ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 

ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਦਾ ਮਾਲਕ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੀਆਂ ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਜਾਂ ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਸ਼ੈਕਾ ਉਠ ਸਕਦੀ ਹੈ _ 

ਕਿ ਨਿਰਗੁਣ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕਿਵੇਂ 
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ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ? ਪਰ ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਇਥੇ ਨਿਰਗੁਣ 

ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਤੈਗੁਣ (ਸਤੋ , ਰਜੋ ਅਤੇ ਤਮੋ) ਅਤੀਤ, ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਤਿੰਨਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਪਰੇ। ਇਸ ਲਈ ਨਿਰਗੁਣ 

ਅਤੇ ਸਗੁਣ (ਸਰਗੁਣ) ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਘੇਰੇ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ 

ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਤਾਂ ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਲਪਿਤ 

ਗੁਣ-ਵਾਚਕ ਨਾਂ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਹਨ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੈਬੈਧੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 

ਜਗਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਦੋ ਧਾਰਣਾਵਾਂ-ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ 

ਸਗੁਣ-ਵਿਚੋਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਮੋਢੀ ਗੁਰੂ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ, ਨੇ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ- 

ਪ੍ਰਸਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਹੀ ਭਾਵਨਾ ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੋਏ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਅਪਣਾਈ। ਇਸੇ ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਨੇ “ਜਾਪੁ” ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 

ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਮੁਲ-ਮੰਤੁ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ “ਜਪੁ” 

ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸਮੁੱਚੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਸੀ ਗੁਰੂ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਮੂਲ-ਮੰਤੁ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 

ਆਪਣੀ ਰੁਚੀ ਅਨੁਸਾਰ ਵਖਰੀ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਸਮੁੱਚੇ 

“ਜਾਪੁ” ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਨਮਸਤੰ ਸ਼ ਏਕੰ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ “ਇਕ” ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। “ਓਅੰਕਾਰ” ਦੀ 

ਪੁਸ਼ਟੀ ਓਅੰਕਾਰ ਆੰਦ ਕਥਨ ਤੋਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ।“ਸਤਿਨਾਮ” 

ਦੀ ਗੱਲ ਸਦੰਵੰ ਸਰੂਪ ਹੈ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਉਹ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ ਵੀ ਹੈ- ਸ਼ਰਝੰ ਕਰਤਾ, ਜਗ ਕੇ 

ਕਾਰਨ ਹੈ, ਅਜੌਨ ਪਰਖ ਅਪਾਰ ਆਦਿ ਉਕਤੀਆਂ ਤੋਂ ਇਸ 

ਦਾ ਸਮਰਥਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਨਿਰਭਉ” ਗੁਣ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 

ਵਜੋ' “ਜਾਪੁ” ਵਿਚ ਅਨਭਓ ਅਤੇ ਅੰ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਗਏ 

ਹਨ। ਨ ਸੜ ਨ ਤੀ ਕਥਨ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਿਰਵੈਰ 

ਰੂਪ ਉਘੜਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ “ਅਕਾਲ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ 

ਵਰਤੋ' “ਜਾਪੁ” ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ 

ਆੰਦੇ ਰੂਪ ਆਨਾਦ ਮਗੱਤ ਅਜੌਨ ਪਰਖ ਅਪਾਰ ਕਹਿ ਕੇ 

“ਮੂਰਤਿ” ਸੈਕਲਪ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

“ਅਜੂਨੀ” ਸੈਕਲਪ ਦਾ ਸਮਰਥਨ “ਅਜੋਨ” ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ “ਸੈਭੋ” ਦੀ ਗੱਲ ਵੀ “ਜਾਪੁ” 

ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ-- ਸ਼ਯੰਭਵ ਸ਼ਭੰ ਸ਼ਰਬਦਾ ਸਰਲ ਜਾਗਤ / 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ ਦੇ 
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ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਨਿਰਗੁਣ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ “ਜਾਪੁ” ਦੇ ਆਰੈਭਿਕ ਛਪੇ ਛੱਦ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 

ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ 
ਤੁਲਨਾ ਦੀ ਪਕੜ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਚਕ , 

ਚਿੰਨ੍ਹ, ਵਰਣ , ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ, ਰੂਪ, ਰੈਗ, ਰੇਖ-ਭੇਖ ਆਦਿ 

ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਵਰਣਨ ਤੋ' ਪਰੇ ਹੈ। ਉਹ ਅਚਲ 

ਸਰੂਪ, ਸੁਤੈ-ਸਿਧ ਪ੍ਕਾਸ਼ਮਾਨ ਅਤੇ ਅਸੀਮ ਓਜ ਵਾਲਾ 
ਹੈ।ਉਹ ਕਰੋੜਾਂ ਇੰਦਾਂ ਦਾ ਇੰਦ੍ਰ , ਬਾਦਸ਼ਾਹਾਂ ਦਾ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 

ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਉਸ ਨੂੰ 'ਨੇਤਿ ਨੇਤਿ” 
ਕਹਿ ਕੇ ਬਸ ਕਰ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਉਹ ਪਰਮ ਸੱਤਾ ਸਭ ਨੂੰ 

ਜਾਣਦੀ ਹੈ, ਸਭ ਭੇਖਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚੀ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ 

ਚਿਤ੍ਣ ਸ਼ਾਸਤ , ਵੇਦ, ਪੁਰਾਣ ਆਦਿ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ । 

ਸੈਸਾਰ ਰਚਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਮੁੱਦਾ ਇਕ ਤੋਂ ਅਨੇਕ ਹੋਣ ਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਮਾਨ ਏਕਤਾ ਵਿਚ ਮੁਲ ਜਾਂ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੱਤ੍ਰ 

ਇਕ ਹੀ ਹੈ। ਸੋਨੇ ਤੋਂ ਗਹਿਣੇ ਬਣਨ ਵਾਂਗ, ਮਿੱਟੀ ਤੋੱ 

ਬਰਤਨ ਘੜਨ ਵਾਂਗ, ਜਲ ਤੋਂ ਜਲ-ਤਰੈਗ ਪੈਦਾ ਹੋਣ 

ਵਾਂਗ ਸਾਰੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ ਆਪਣਾ ਵਖਰਾ ਵਖਰਾ ਰੂਪ 

ਧਾਰ ਕੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਤੱਤ੍ਰ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾ 

ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਅਨੇਕਤਾ ਦਾ ਕੇਵਲ ਅਹਿਸਾਸ ਹੈ, ਪਰ 

ਇਹ ਯਥਾਰਥ ਨਹੀਂ, ਵਾਸਤਵਿਕ ਸੱਤਾ ਤਾਂ ਇਕ ਹੀ ਹੈ- 

ਅਨੰਕ ਹੈ' /ਫਰ ਏਕ ਹੈੱ/ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ 

ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ, ਜੋ ਅਨੇਕ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ ਹੋਏ 
ਹਨ, ਉਹ ਅਸਲੋਂ ਇਕੋ ਮੂਰਤ ਦੇ ਅਨੇਕ ਦਰਸ਼ਨ ਹਨ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਬਾਜੀਗਰ ਵਾਂਗ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਦੀ ਖੇਡ 

ਰਚਦਾ ਹੈ, ਖੇਡ ਖੇਡਣ ਉਪਰੈਤ ਬਾਜੀਗਰ ਵਾਂਗ ਸਾਰੇ 

ਵਿਖਾਵੇ ਨੂੰ ਸਮੇਟ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਲੀਨ 

ਏਕੁ /ਗਤਿ ਅਨੰਕਾ ਦਰਸਨ ਕੀਨ ਰੂਪ ਅਨੰਕਾ/ 

ਖਲ ਖਲ ਅਥੰਲ ਖੈਲਨ ਅੰਤ ਕੌ /ਫਰ ਏਕੁ /£੧/ 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧੀ 

ਦਿਸਣ ਵਾਲੇ ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਖ ਵਖ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ 

ਹੋਇਆ ਪਸਾਰਾ ਹੀ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਰਬ 

ਵਿਆਪਕਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਜ਼ੱਰੇ ਜ਼ੱਰੇ ਵਿਚ ਰਮਿਆ 

ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ ਸਰੂਪ ਹੀ ਨਿਰਗੁਣ 
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ਸਰੂਪ ਦੀ ਆਧਾਰ-ਭੂਮੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਵਾਚਕ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਉਸਤਤਿ 

ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਧਿਕਤਰ ਸੌਮ੍ਯ ਜਾਂ ਕੋਮਲ ਰਿਹਾ 

ਹੈ। ਉਹ ਕ੍ਰਿਪਾਲੂ, ਦਿਆਲੂ, ਭਗਤ-ਵੱਛਲ, ਪ੍ਰਤਿਪਾਲਕ 

ਅਤੇ ਪਰ-ਉਪਕਾਰੀ ਹੈ। ਪਰ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਦੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਕਾਫ਼ੀ ਬਦਲ 

ਚੁਕੀਆਂ ਸਨ। ਆਤਮ ਰਖਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਸਾਹਮਣੇ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ 
ਮਹਾ-ਬਲਿਦਾਨਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਝੰਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਭੈ 

-ਭੀਤ ਅਤੇ ਘਬਰਾਏ ਹੋਏ ਲੌਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੀਰਤਾ 

ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਲਈ 

ਪ੍ਰਰਣਾ ਦੇਣਾ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਜਨ-ਮਾਨਸ ਦੀ ਜ਼ੋਰਦਾਰ ਮੰਗ ਸੀ। ਲੋਕਾਂ 

ਦੀ ਨਬਜ਼ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਤੋਂ ਜਨਤਾ ਦੇ ਸੈਕਟ ਹਰਨ ਦੀ ਆਸ ਕੀਤੀ। ਪਰਮਾਤਮਾ 

ਦੇ ਕੋਮਲ ਰੂਪ ਦੇ ਨਾਲ ਜੁਝਾਰੂ ਰੂਪ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਜੁੜਨ 

ਲਗੀ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਮੇਲ ਹੋਣ ਲਗਾ। 

ਭਾਰਤੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 

ਸੰਘਾਰਕ ਪਖ ਜੁਦੂ ਰੂਪ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਸੋਤੁਲਨ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਬਣਾਈ ਰਖਣ ਲਈ 

ਵਿਰੋਧੀ ਜਾਂ ਵਿਘਨਕਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣਾ ਅਤਿ 

ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਅਸੁਰੀ ਜਾਂ ਰਾਖਸ਼ੀ 

ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।“ਭਗਵਦ ਗੀਤਾ” ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ 

ਹੈ ਕਿ ਧਰਮ ਦੀ ਹਾਨੀ ਅਤੇ ਅਧਰਮ ਦੇ ਵਾਧੇ ਨੂੰ ਰੋਕਣ 

ਲਈ ਕਿਸੇ ਈਸ਼ਵਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਦਖ਼ਲ-ਅੰਦਾਜ਼ੀ ਦੀ ਲੋੜ 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਭਾਵਨਾ ਨੇ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੋਤੁਲਨ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਦੀ ਆਸ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕੌਮਲ ਰੂਪ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 
ਸੈਘਾਰਕ ਰੂਪ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਅਸ਼ਾਂਤ ਜਾਂ ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 

ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪ੍ਣਾਮ ਕੀਤਾ ਹੈ 

ਜੋ ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ ਯੁੱਧ, ਯੁੱਧ ਦਾ ਕਰਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਾਂਤ ਰੂਪ ਵਾਲਾ 

ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਇਕੋ ਸਮੇ ਵਿਰੋਧੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
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ਦਾ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਸੁਆਮੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ “ਜਾਪੁ ਆਦਿ 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਂ ਵੀ ਵੀਰ-ਨਾਇਕਾਂ ਦੀ 

ਪਰੈਪਰਾ ਵਾਲੇ ਰਖੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਅਸਿਪਾਣ, ਸਸਤ੍ਪਾਣ, 

ਅਸਿਧੁਜ, ਅਸਿਕੇਤੁ ਆਦਿ। ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਕਲਿਆਣ- 

ਕਾਰੀ ਅਤੇ ਕਠੋਰ ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਵੀ ਦਸਿਆ ਹੈ-ਨਮੰ 

/ਨੇਤ ਨਰਾਇਣ ਕਰੂਰ ਕਰਮੈ/ਉਹ ਸਭ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਵਾਲਾ 

ਅਤੇ ਸਭ ਨੂੰ ਭੈ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਹੈ-- ਨਮੋ ਸ਼ਰਲ ਜਤ / ਨਮੰ 

ਰੱਬਾ ਭਨਤੇ /ਉਹ ਸੁੰਦਰ ਸਰੂਪ ਵਾਲਾ ਪੂਰਣ ਪੁਰਖ ਹੈ ਜੋ 

ਪਰਮ ਰੂਪ ਪੁਨਨੰਤ ਗਤ ਰਨ ਪਰਲ ਅਪਾਰ / 

ਸ਼ਰਥ /ਬਸ੍ਹ ਗੰਚਓ ਸ਼ਲੰਭਾਵ ਗੜਨ ਭੰਜਨਹਾਰ /£= / 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਨਾਸ਼ਕ ਇਸ 

ਲਈ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਵੇਲੇ ਵੈਰੀਆਂ ਨੂੰ 

ਨਾਸ਼ ਕਰਨਾ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੋਣਾ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ 

ਸੀ। ਇਸ ਲੋੜ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ 

-ਚਿਤ੍ਣ ਵਿਚ ਨਵਾਂ ਰੈਗ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਮਾਜ 

“ਰਾਮ ਚਰਿਤ ਮਾਨਸ” ਵਿਚ ਸੀ ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਦੇ ਸਰੂਪ ਵਿਚ 
ਮਰਯਾਦਾ ਪੁਰਸ਼ੋਤਮ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕਰਨੀ ਪਈ, ਮਹਾਤਮਾ 

ਸੂਰਦਾਸ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਪਸਰੀ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਅਤਿਵਾਦਿਤਾ 
ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ 'ਸੂਰਸਾਗਰ” ਵਿਚ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦੇ 

ਲੋਕ-ਰੈਜਨਕਾਰੀ ਸਰੂਪ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਨਾ ਪਿਆ, ਉਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਵੈਰੀ ਸੈਘਾਰਕ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ 

ਕਲਪਨਾ ਕਰਨੀ ਪਈ (/ਲੈਪ ਤਾਪਨ ਹੈ, ਸਤੂੰ ਪ੍ਣਾਸੀ, 

ਆਰ ਘਾਲ਼ਯ ਹੈ, ਖਲ ਘ7ਇਕ ਹੰ)। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 

ਕਲਪਨਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਭੈ-ਭੀਤ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵੈਰੀ ਦੇ 

ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਦੀ ਉਦੋਂ ਆਸ ਬੱਝੀ ਸੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸ਼ੂਰਵੀਰ 
ਆਸਵੈਤ ਹੋ ਕੇ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪੱਖ ਵਿਚ 

ਪਾ ਕੇ ਉਤਸਾਹ-ਪੁਰਵਕ ਆਤਮ ਬਲ ਨਾਲ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ 

ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਜੌਹਰ ਵਿਖਾਉਣ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੋਏ ਸਨ। ਇਸ 

ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਜੁਝਾਰੂ ਜਾਂ ਰੌਦ੍ ਕਲਪਨਾ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
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ਸੌਮ੍ਯ ਜਾਂ ਕੋਮਲ ਸਰੂਪ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਸਗੋਂ ਉਸ 
ਦੇ ਦੋਵੇਂ ਪੱਖ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਵੀ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਜੁਝਾਰੁ ਰੁਪ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਨਾਲ 
ਹੀ ਸੋਮ੍ਯ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆਂ ਹੈ। ਇਸ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 

ਸਰਬ-ਪੱਖੀ ਸਰੂਪ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋ ਸਕਿਆ ਹੈ। ਆਰੈਭਿਕ 
ਛਪੇ ਛੰਦ ਵਿਚ ਚਿਤਰੀ ਨਿਰਾਕਾਰ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ “ਜਾਪੁ” ਦੇ 

ਅੰਤ ਤਕ ਸੈਕਟ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਅਤੇ ਰਖਿਅਕ ਵੀ 

ਬਣ ਗਈ ਹੈ : 

ਦੁਕਾਲੀ ਪ੍ਣਾਸਾੰ ਆਲੀ ਸ਼੍ਰਪੰ/ 
ਸ਼ਦਾ ਅੰਗ ਸੰਗੇ ਅਭੰਗੰ /#ਭੂਤੇ /5੯੬/ 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 

ਸਰੂਪ-ਚਿਤ੍ਣ ਲਈ ਸਤੋਤ੍ਰ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ 

ਹੈ। ਸਤੋੜ੍] ਉਹ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ ਦੇਵ 

ਦਾ ਸਰੂਪ-ਚਿਤ੍ਣ, ਗੁਣ-ਕੀਰਤਨ ਜਾਂ ਉਸਤਤ ਕੀਤੀ 

ਜਾਏ। ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਉਸਤਤਮਈ ਮੰਤ੍ਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ 

“ਰਿਗ ਵੇਦ” ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 

ਬਾਦ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 

ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੁਤੰਤਰ ਜਾਂ ਮੌਲਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਤੋਤ ਲਿਖੇ 

ਜਾਣ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਹੀ ਚਲ ਪਈ। ਇਸ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਚੂੰਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ, ਗੁਣਾਂ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਾਂ ਦੀ 
ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਗਣਨਾ-ਸੂਚੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ 
ਦਾ ਨਾਂ ਸੈਖਿਆ-ਪਰਕ ਜਾਂ ਗਿਣਤੀ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੀ 

ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 'ਵਿਸ਼ਣੂ ਸਹੈਸ੍ਨਾਮਾ'। ਕਈ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ “ਜਾਪੁ” ਨੂੰ “ਵਿਸ਼ਣੂ ਸਹੈਸ੍ਨਾਮਾ” ਦੇ ਤੁਲ 

ਮੰਨ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਅਕਾਲ ਸਹੈਸ੍ਰਨਾਮਾ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਪਰ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਬੁਨਿਆਦੀ ਅੰਤਰ ਹੈ।'ਵਿਸ਼ਣੂ ਸਹੰਸ੍ਨਾਮਾ” 

ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ, ਸੈਂਦਰਯ, ਸ਼ੀਲ ਆਦਿ ਦਾ 

ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਸਗੁਣਾਤਮਕ ਹੈ, 
ਪਰ “ਜਾਪੁ” ਵਿਚ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ 

ਨਿਰਗੁਣ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਕੁਝ ਅਜਿਹੇ 

ਸਤੋਤ੍ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਹਮਦੋਸਨਾ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 

ਗਿਆ ਹੈ। ਹਮਦੋਸਨਾ ਨਾਲੋਂ “ਜਾਪੁ” ਵਿਚ ਫ਼ਰਕ ਇਹ ਹੈ 

ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਹਰ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੀ ਸਮਾਈ 
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ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਸਮਨਵੈਕਾਰੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸ਼ੈਲੀ-ਪ੍ਯੋਗਾਂ ਰਾਹੀਂ ਵੀ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ-ਚਿਤ੍ਣ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਰੋਧਾਤਮਕ ਜਾਂ ਵਿਰੋਧਾ- 
ਭਾਸਿਕ ਕਥਨਾਂ, ਨਾਂਵਾਂ ਜਾਂ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਵਿਚ 

ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਕ ਪਾਸੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਲਹ-ਕਰਤਾ 

ਹੈ ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸ਼ਾਂਤ ਰੂਪ, ਜੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਉਹ ਸਮੁੱਚ ਹੈ 

ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਅਣੂ , ਜੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਅੰਧਕਾਰ ਹੈ ਤਾਂ ਦੂਜੇ 

ਪਾਸੇ ਤੇਜ- ਨਮ ਅੰਧਕਾਨੇ ਨਮ ਤੇਜ ਤੇਜੇ /ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ 

ਇਕ ਪਾਸੇ ਸੈਘਾਰਕ ਹੈ ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਪ੍ਤਿਪਾਲਕ, ਜੇ 

ਇਕ ਪਾਸੇ ਸੁਕਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੈ ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਭਰਨ ਵਾਲਾ, 

ਜੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਉਹ ਕਾਲ ਰੂਪ ਹੈ ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਪਾਲਣਹਾਰਾ 
ਹੈ- ਨੈ ਸ਼ਰਸ਼ੱਤ ਕਾਲ / /ਨੈ ਸ਼ਰਥੱਤ ਪਾਲੰ/ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਦੂਜਾ ਰੂਪ ਨਕਾਰਾਤਮਕ ਸ਼ਬਦਾਂ 

ਦੀ ਵਰਤੋ' ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ੈਲੀ ਪ੍ਰਯੋਗ 
ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਗੁਣ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਨ ਕਰਕੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਣਾਂ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸੀਮਾ ਤੋਂ ਪਰੇ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-ਨਾ ਰਾਗੇ/ ਨ ਰੰਗੇ/ ਨ ਰਪੋ/ ਨ ਰੋਲੋ/ 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਛਪੈ ਛੈਦ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ੈਲੀ 

ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ੈਲੀ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਇਕ ਹੋਰ 

ਸ਼ੈਲੀ ਹੈ ਨਿਸ਼ੇਧਾਤਮਕ। ਇਸ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਾਂ ਨਾਲ “ਅ” ਉਪਸਰਗ 

ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ-ਅਕੁਪ ਹੈ'/ ਅਨੂਪ ਹੈਂ/ ਅਜੂ ਹੈ/ ਅਡੂ 
ਹੈੱ/ ਇਹ ਸ਼ੈਲੀ ਚਾਚਰੀ ਛੰਦ ਰਾਹੀਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਘੜੀ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਵਰਣਨ-ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ 

-ਕਵੀ ਨੇ “ਨਮਸਤੰ” ਜਾਂ “ਨਮੋ” ਵਰਗੇ ਨਮਸਕਾਰਾਤਮਕ 

ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਕੇ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਥਨ-ਢੰਗ ਰਾਹੀ' 

ਸੈਗੀਤਾਤਮਕਤਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ 
ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕਰਮਸ਼ੀਲਤਾ ਜਾਂ ਉਦਮ 

ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਹਰਿ- 

ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਇਕ ਛੰਦਾਂ 

ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹਰ ਇਕ ਤੁਕ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ “ਕਿ” 

ਅਵ੍ਯਯ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ-ਚਿਤ੍ਣ 
ਵਿਚ ਨਵਾਂ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ “ਕਿ” ਪਦ ਦਾ ਅਰਥ 

ਕੁਝ ਟੀਕਾਕਾਰਾਂ ਨੇ “ਜੋ” ਅਤੇ ਕੁਝ ਨੇ ਜਾਂ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
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ਪਹਿਲਾ ਅਰਥ ਸਰਵਨਾਮ ਸੂਚਕ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਅਵ੍ਯਯ 
ਬੋਧਕ। ਇਸ ਕਿਸਮ ਦਾ ਪ੍ਯੋਗ ਭਗਵਤੀ ਛੰਦ ਰਾਹੀ 

ਹੋਇਆ ਹੈ-- /ਕੈ ਸਾਹਿਲ ਦਿਮਾਗ ਹੈੱ//ਕਿ ਹਸ਼ਨਲ ਚਰਾਗ 

ਹੈੱ/ ਕਿ ਕਾਮਲ ਕਗੀਮ ਹੈ'/ /ਕੇ ਰਾਜਕ ਰਹ ਹੈੱ/ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ-ਵਰਣਨ ਵਿਚ ਇਕ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਵੀ ਵੇਖੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ-ਕਵੀ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ 

ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸੱਤਾ ਜਾਂ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਉਲੇਖ ਕਰਕੇ ਫਿਰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਉਸ ਤੋਂ ਉਪਰ ਜਾਂ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ 

ਨਾਲ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਵਿਧੀ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ 
ਅਤੇ ਸਮਰਥਤਾ ਉਤੇ [ਕਸ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 

ਨ਼ੋ' ਚੰਦਰ ਚੰਦੁੰ ਨਮ ਭਾਨ ਭਾਨ 6੭/ 
ਨਮ ਜੰਗਾ ਜੌਗੇਸ਼ੂਰੰ ਪਰਮ /ਸਧੇ / 

ਨਮੰ ਰਾਜ ਰਾਜ਼ੰਨੂਰੰ ਪਰਮ /ਝ੍ਰਧੇ /੪੧ / 

ਨਮੋ ਸ਼ਾਹ ਸ਼ਹੰ ਨਮੋ ਭੂਮ ਭੂਪ /੪੫/ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਵਰਣਨ ਵਿਚ ਸਤੋਤ੍ਰ 

ਅਤੇ ਰੋਚਕਤਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਜਲਦੀ 

ਜਲਦੀ ਛੰਦ ਬਦਲੇ ਹਨ। ਇਤਨਾ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ 

ਅਤੇ ਇਕਰਿਰੇ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਨਾਲ ਉਪਾਸਕ ਦੇ ਮਨ 

ਵਿਚ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਲਈ ਤੀਬਰ ਇੱਛਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਕੁਲ ਛੰਦ-ਗਿਣਤੀ 199 ਹੈ। 
ਪਰ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 200 ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਅੰਕ 185 ਵਾਲਾ 

ਭੁਜੈਗ ਪ੍ਯਾਤ ਛੰਦ ਅਸਲੋਂ ਦੋ ਅਰਧ ਭੁਜੈਗ ਪ੍ਯਾਤ ਛੋਦ 

ਹਨ। ਪਰ ਸਾਰੀਆਂ ਪੁਰਾਣੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਰਚਨਾ 

ਦੀ ਛੰਦ-ਗਿਣਤੀ 199 ਸਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 10 

ਕਿਸਮਾਂ ਦੇ ਛੰਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੱਦਾਂ ਦਾ 22 

ਵਾਰ ਪਰਿਵਰਤਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਛੰਦਾਂ ਦਾ 

ਸਰੂਪ ਅਧਿਕਤਰ ਛੋਟਾ ਅਤੇ ਤੀਬਰ ਗਤੀ ਵਾਲਾ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਯੁੱਧ-ਵੀਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੰਦਾਂ ਦੀ 

ਚਾਲ ਤੇ ਗਤਕੇ ਦੇ ਪੈਂਤੜੇ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਰੀਤ ਨੂੰ 

ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਛੰਦਾਂ ਦੀ 

ਯੋਜਨਾ ਸ਼ਸਤ੍-ਅਭਿਆਸ ਅਤੇ ਯੁੱਧ-ਸੈਘਰਸ਼ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 

ਨਿਭਾਉਂਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਨੇਕ ਭਾਸ਼ੀ 
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ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਰਕੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਉਸ ਵਿਚ ਅਰਬੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਆਦਿ 

ਸਾਮੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤੀ ਹੈ। 

ਵਿਚਲੇ ਬ੍ਹਮ ਚਿੰਤਨ ਦੇ ਭਾਸ਼ਾਈ ਪ੍ਰਯੋਗਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ 
ਆਏ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ, 

ਭਾਵਨਾਵਾਂ, ਧਰਮਾਂ, ਵਿਸ਼ਵਾਸਾਂ ਤੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ- 

ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਥਾਂ ਇਕੱਠਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਇਹ ਰਚਨਾ ਸਾਰੇ ਧਰਮਾਂ ਦੀ 

`ਪ੍ਰਤਿਨਿਧਤਾ ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਸਰਬ-ਧਰਮ-ਗ੍ਰਾਹੀ ਬਣ ਗਈ _ 

ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਸ਼ਬਦ-ਸੁਮੇਲ ਨਾਲ ਭਾਵਾਤਮਕ ਏਕਤਾ ਨੂੰ 

ਸਰਲਤਾ ਪੂਰਵਕ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ ਜਾ ਸਕਿਆ ਹੈ। ਇਹੀ 

ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਧਰਮ ਵਾਲੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 

ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੋਣ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ “ਜਾਪੁ” ਭਗਤੀ ਕਾਵਿ ਦੀ ਇਕ 

ਉਤਮ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜੋ ਨ ਕੇਵਲ ਆਪਣੇ ਰਚਨਾ-ਮਨੌਰਥ 

ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੈ , ਸਗੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ 

ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਸਰਬ-ਸਾਂਝੇ ਇਸ਼ਟ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ 

ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਿਰਗੁਣ, 

ਨਿਰਵਿਕਾਰ, ਨਿਰਾਕਾਰ ਹੋਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੌਮ੍ਯ ਅਤੇ 

ਕਠੋਰ, ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਭਿਆਨਕ, ਸ਼ਾਂਤ ਅਤੇ ਕਰੂਰ ਸਾਰੇ 

ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਚਿੜ੍ਣ ਯੁਗ ਦੀਆਂ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਕਰਕੇ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਭਗਤੀ 

ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਬਿਰਤੀਆਂ ਦਾ ਸੁੰਦਰ 

ਸੁਮੇਲ ਹੈ। ਰ੍ 
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ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਰੋਹੇਲਖੰਡ ਦਾ ਇਕ 

ਹੁਕਮਰਾਨ ਜਿਸ ਉਤੇ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀਆਂ ਮਿਸਲਾਂ ਨੇ 

ਸੈਨ 1773 ਈ. ਵਿਚ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦੀ 

ਮਾਰ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਉਸ ਨੇ ਕਈ ਉਪਾ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 

ਧਰਮ ਦੇ ਮੁਲ ਮੁੱਦਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਮਝਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1775 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਪੱਕਾ ਸਮਝੌਤਾ 

ਹੋ ਗਿਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਰਾਏ ਸਿੰਘ ਭੰਗੀ, ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 
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ਗ਼ਾਇਬਾ ਅਤੇ ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਕਰੋੜਸਿੰਘੀਆਂ ਨੇ 
ਪ੍ਤਿਨਿਧਤਾ ਕੀਤੀ। ਜ਼ਾਬਤਾ ਖ਼ਾਨ ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ ਕਿ ਸਿੱਖਾਂ 

ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਉਹ ਉਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਕ 

ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਸਲਤਨਤ ਕਾਇਮ ਕਰੇ। ਇਸ ਉਦੇਸ਼ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 

ਲੈਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਆਪਣੇ ਇਸ ਸੁਫਨੇ ਨੂੰ ਸਾਕਾਰ ਕਰਨ 

ਲਈ ਉਹ ਜਮਨਾ ਦੇ ਉਰਾਰ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਦਲ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 

ਪੁੱਤਰ ਗ਼ੁਲਾਮ ਕਾਦਰ ਰੋਹੇਲੇ ਸਹਿਤ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ। 

ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਬਹੁ ਵਿਸਤਾਰ” ਵਿਚ 

ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਸਵੇਰੇ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ ਜ਼ਾਬਤਾ ਖ਼ਾਨ 

ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਗ਼ੁਲਾਮ ਕਾਦਰ ਸਮੇਤ ਹਥ ਬੇਨ੍ਹ ਕੇ ਖੜਾ ਹੋ 

ਗਿਆ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਦੀ ਯਾਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਕਰਮ 

ਸਿੰਘ ਨਿਰਮਲਾ ਉਸ ਵੇਲੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਤਾਬਿਆ ਬੈਠਾ ਸੀ। ਸੈਗਤਾਂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਲੈ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜ਼ਾਬਤਾ ਖ਼ਾਨ ਤੇ ਉਸ ਦੇ 

ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਛਕਾਇਆ ਗਿਆ। ਜ਼ਾਬਤਾ 

ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਨਵਾਂ ਨਾਂ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਦਾ 
ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ ਗਿਆ।” 

ਜ਼ਾਬਤਾ ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਸਹਾਰਨਪੁਰ ਤੋਂ' ਲੈ 

ਕੇ ਜਮਨਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਪਸਰਿਆ ਹੋਇਆ 

ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਸਿੱਖ ਬਣ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਹੋਰ ਰੋਹੇਲੇ ਉਸ ਦੀ 

ਅਧੀਨਗੀ ਮੰਨਣ ਤੋ ਆਕੀ ਹੋ ਗਏ। ਪਰ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਡਰ 

ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹਮਲਾ 

ਕਰਨ ਦੀ ਹਿੰਮਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਜ਼ਾਬਤਾ 

ਖ਼ਾਨ ਬੁੱਢਾ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਗ਼ੁਲਾਮ ਕਾਦਰ 

ਅਵਧ ਦੇ ਨਵਾਬ ਦੇ ਹੱਥਾਂ 'ਤੇ ਚੜ੍ਹ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਖਤਰੇ ਵਿਚ ਸਮਝ ਕੇ ਜਮਨਾ ਪਾਰ 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਸੈਨ 1784 ਈ. ਦੀਆਂ 

ਨੂੰ ਵੀ ਪੱਤਰ ਲਿਖਿਆ। ਪਰ ਸਮੇਂ ਸਿਰ ਮਦਦ ਨ ਪਹੁੰਚਣ 

ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਨੂੰ ਖੁਸਣ ਤੋਂ ਬਚਾਉਣ ਲਈ 

ਉਹ ਜੁਮੇ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਜਾਮਾ ਮਸਜਿਦ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਨਮਾਜ਼ 

ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਉਸ ਦੇ ਮਨ 

ਉਤੇ ਇਤਨਾ ਭਾਰ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਰੀਕਾਂ ਦੁਅਰਾ ਉਹ 
ਇਤਨਾ ਸਤਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ 21 ਜਨਵਰੀ 1785 

ਜਾਲਪ 

ਈ. ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ । ਉਸ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 

'ਤੇ “ਆਧਾ ਸਿੱਖ ਆਧਾ ਰੋਹੇਲਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਜਾਲਪ (ਭੱਟ) : ਇਕ ਭੱਟ ਕਵੀ ਜਿਸ ਦੇ ਪੰਜ ਪਦ (ਸਵੈਏ) 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਹ ਵੀ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਭਿਖੇ ਨਾਲ 

ਗੋਇੰਦਵਾਲ, ਤੀਜੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਇਕ ਪਦ ਵਿਚ “ਜਲ” ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜੋ 
ਜਾਲਪ ਦਾ ਸੈਖਿਪਤ ਰੂਪ ਹੈ। 


