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De blakladda helgonkrigarna:
Sikhiska traditionsbarare i moderniseringsprocessen

Kristina Myrvold, doktorand i religionshistoria.

Nihang ar sikhismens blakladda helgonkrigare. | legenden bar de tunga svard,
som de modigt och elegant svingar mot orattvisa och fortryck. Det heroiska ide-
al nihang representerar, har inte bara préglat den sikhiska traditionen utan fort-
sétter att farga punjabisk litteratur, film och musik.

Under senare ar har nihangsikherna borjat begagna de nya mojligheter ett
modernt och globalt samhéalle medfor. Fran att ha varit en lokal kommunitet i
- \T Punjab, har nihang blivit
en global foreteelse. ldag
presenterar de sin
tradition  och  kultur
genom  hemsidor  pa
Internet, och Over stora
| delar av varlden utdvas
deras svérdskonst som en
kampsport. | det foljande
amnar jag visa, att myten
om nihangsikherna och
deras  tradition inte
forsvinner  med en
moderniseringsprocess, utan kan istéllet rekonstrueras och anvandas av dem
sjalva for att legitimera nutida ansprak pa storre religiost och politiskt utrymme
inom en modern sikhism.

Gudsfruktande alligatorer

| jamforelse med andra religioner pa den indiska subkontinenten, &ar den sikhiska
traditionen relativt ensam med att ideologiskt sanktionera vald om syftet &r att
ga emot fortryck och oréattvisor. Den ideala sikhen, man som kvinna, framstalls
ofta vara en gudsfruktande och sanningsstkande ménniska, som samtidigt inne-
har krigarens egenskaper. Nihangsikherna far ofta personifiera detta ideal och
kallas akali nihang. Medan begreppet nihang sparas till persiskan med betydel-
sen »alligator», star akali for en person hangiven det odddliga, det vill saga det
gudomliga. Med sin traditionella uniform, symboler, levnadsstil och specifika
vapenkonst ar nihangsikherna mytomspunna, men magert granskade i mer ve-
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tenskapliga studier. Nihang beskrivs ibland som en sikhisk sekt eller ett kast,
medan de sjalva framstaller sig som ideala helgonkrigare. FOr att bekrafta sitt
hjaltemod och sin krigartalang, kan en nihang presentera sig genom att saga att
han sjalv ar »en armé av 125 000 personer». En inomsikhisk historieskrivning
sOker ofta traditionens ursprung direkt till khalsa, den »rena» militdra orden in-
stiftad av den tionde sikhiska guru Gobind Singh (1666-1708), ar 1699. Deras
svardskonst sparas ibland till sikhismens grundare Nanak (1469-1539). Under en
himmelsfard fick han av Gud sjalv motta svardskonsten; darmed har den gu-
domligt ursprung.

Det ar oklart vid vilken tidpunkt i historien nihang formaliserades till en distinkt
grupp. Troligtvis gar det att soka dess historia till 1700-talet, da sikherna i sam-
band med de afghanska invasionerna lar ha organiserats i tva armédivisioner:
Budha Dal, for aldre krigare 6ver 40 ar, och Taruna Dal, yngre krigare vid
stridslinjen. Divisionerna ska senare ha blivit uppdelade i olika trupper och for-
band. Idag existerar bada dessa forgreningar, och uppskattningsvis lar det finnas
runt 450 nihangkolonier frdmst i Punjab, men &ven i Storbritannien, USA och
Kanada. Budha dal kallar sig sjalv for den »960 miljoner starka kolumnen i
standig rorelse», vilket har hamtats fran en profetia, tillskriven Gobind Singh,
om khalsa’s frammarsch. Armén har sitt huvudcentrum i Bathinda i sédra Pun-
jab, medan de flesta inom Taruna Dal ar stationerade i Amritsardistriktet i vast-
ra Punjab. De olika armédivisionerna lyder hierarkiskt under en befalhavare kal-
lad jathedar, och likt legender om guruerna gar prominenta befalhavare som en
rod trad genom nihangsikhernas historieskrivning. Stor del av nihangsikherna
har fortsatt att leva i kollektiva militarférlaggningar eller vid mindre kolonier i
anknytning till historiska platser eller tempel. | motsats till den bredare sikhis-
mens starka betoning pa ett socialt familjeliv, valjer manga nihang ett asketiskt
och mer nomadiserat liv som rundvandrande pilgrimer, endera ensamma eller i
grupp.

Det kanske mest utmarkande for nihangsikherna &r deras specifika vapen-
konst, shastarvidhya, och en krigarkultur, dar vapnen inte bara blir religiésa me-
taforer, utan respekteras och dyrkas som en aspekt av det gudomliga. Nihang ac-
cepterar sikhernas skrift, Guru Granth, som den sista och eviga guru. Men da de
sOker sitt ursprung till inrattande av khalsa och Gobind Singh’s krigarideal, an-
vander de parallellt tva andra skrifter for ideologiska utlaggningar och textrecita-
tioner: Dasam Granth (»tionde boken») och Sarabloh Granth (»allt-stal bo-
ken»), bada tillskrivna Gobind Singh. Utanfor nihangkretsar ar forfattarskapet
omdiskuterat. Framforallt Sarabloh Granth saknar sanktion, eftersom boken
genomgaende innehaller hinduiska mytologiska element. De tva skrifterna ut-
manar inte den status Guru Granth tillerkdnns som guru, men i en nihangkoloni
ar det inte ovanligt att finna alla tre skrifterna rituellt installerade i templen. Da-
sam Granth och Sarabloh Granth har en gemensam namnare i att bada skrifter-
na gor stalet till en metafor for det gudomliga. Sarabloh betyder just »allt stal»,
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och i boken med samma namn framtrader stalet som inkarnation av den hogste
guden. I det som pastas vara Gobind Singhs sjélvbiografi, inkluderad i en del av
Dasam Granth, tillkallar gurun Gud i form av det tveeggade svardet (khanda). |
andra delar av boken far »allt stal» beteckna bade Gud och en gudomlig egen-
skap.

I en tid med massforstorelsevapen kan nihangsikherna tyckas ha spelat ut sin
roll som réttvisans forsvarare med svérd, och idag har bevapningen i forsta hand
en religios signifikans. Att rusta sig med det tveeggade svérdet (khanda), sabeln
(talwar) och dolken (kirpan), och trada radbandet och kastringen (chakra) i stal
Over den koniskt formade och hoga turbanen, blir att symboliskt och fysiskt be-
klada sig med gudomliga egenskaper, precis som den gudshangivna ménniskan
ska tillagna sig andra gudomliga egenskaper, som sanning, édmjukhet och
oréddhet.

Nihangsikherna visar respekt for svarden och andra vapen i en sa kallad shas-
tar puja och tillber dem innan de anvands for 6vning eller uppvisning. Nér jag
sjalv tillsammans med en fransk vén deltog i ett trdningspass fér ungdomar i
Chandigarh (Punjab) ar 2000, hjélptes alla deltagarna at att placera svard, skol-
dar och trastavar (for traning) pa marken i ett symmetriskt monster. Innan tré-
ningen paborjades, skulle var och en utféra en slingrade ormdans fram till det
temporéara svardsaltaret, hoppa baklénges i cirklar tillbaka till startpunkten, for
att sedan springande cirkulera runt svarden och slutligen ga ned pa kna och buga
mot svarden. Det rituella handlingsmonstret upprepades ett flertal ganger. Det
var inte bara en forenklad variant av en shastar puja, utan en ordentlig fysisk
uppvarmning i koordination, balans och vighet. Sjalv kom jag inte langre &n till
det rituella uppvarmningspasset i den redan varma punjabsommaren.

Andra kulturmarkorer for nihang ar deras sprak. De har utvecklat en dialekt
som oftast gar under bendmningen Nihang bole eller Gragajj bole, den »danan-
de dialekten». Karakteristiskt ar bruket att omskriva ord for att skapa bade en
heroisk och kvick jargong. Exempelvis kallas doden for »marsch» (kuch), sjuk-
domar kallas det som »slar sonder arrogansen» (akarbhann), och en dod person
»den sanna orden» (hukam sat). Religiésa anspelningar framkommer ocksa i ut-
tryckssatt som beror deras matkultur. Nihang ar k&nda for att de offrar framst
getter genom halshuggning med ett enda dodlig svardshugg och kallar kottet
mahaprashad, »den framsta helgade maten.» Detta star i kontrast till en norme-
rande vegetariska kostregel inom modern sikhism. Mer omdiskuterat ar nihang-
sikhernas ritualiserade tillagning och bruk av en dryck, som de kallar »martyrer-
nas dryck» (shaheedi degh) eller enbart »vélbefinnande» (sukkha), vilket ar en
blandning av mandel, svartpeppar, socker, kardemumma, vatten, som spetsas
med cannabis.
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En ny sjalvrepresentation

Under de senare aren har nihangsikherna borjat skriva sin egen historia och
skriftligt framstalla sin tradition. Detta maste ses i ljuset dels av 1900-talets
massmigration fran Punjab, dels av en moderniseringsprocess, som fortsatter att
ge naring till en redan etablerad forestéllning om en global sikhisk gemenskap,
och vars konkreta yttringar blir mer tydliga i delstaten dven bland nihangsikher-
na. De behaller sin traditionella kladedrakt och symboler, men har i det vardag-
liga livet bytt ut hasten mot en Tata Sumo jeep, kompletterat svarden med gevér
och pistol och surfar numera pa Internet. Den ena armédivisionen, Budha Dal,
har idag ett eget bokforlag och marknadsfor sig globalt med en egen hemsida pa
Internet (www.budhadal.com). Dartill understddjer de andra hemsidor for att be-
framja kunskap om sin egen kultur och svérdskonst (www.sarabloh.info,
www.nihang.com, www.nihang.net). Hemsidan www.shastarvidiya.org drivs
till exempel av en nihang, Niddar Singh, som &r utsedd till lokal ledare i Storbri-
tannien av Budha dal i Punjab och har upprattat olika traningscentra i England
for svérdskonsten.

Ansatsen till en kollektiv sjalvrepresentation pa hemsidor ar ett nytt fenomen
for nihangsikher. Den blir intressant eftersom nihangsikher ofta associeras med
en traditionalism och en halv-nomadiserad levnadsstil. Deras kultur och svards-
konst har tidigare mer restriktivt formedlats muntligen och framférallt genom en
levd praktik och utévning. Genom de nya framstallningarna blir traditionen till-
ganglig och skriftligt representerad pa en offentlig och global arena. Som Niddar
Singh sjalv skriver pa sin hemsida: »For the first time in history, in order to re-
vive the true ancient traditions, the traditional Sikh martial arts are being opened
to the world at large» (www.shastarvidiya.org). Att nihang véljer Internet och
engelska spraket som medium, visar pa att de valkomnar de materiella och tek-
nologiska aspekterna moderniseringsprocessen medfor. Men hemsidorna av-
speglar ocksa en énskan om ett storre deltagande och representation inom den
sikhiska traditionen, liksom en vilja att skriva sin egen historia som uttryckligen
gar emot majoritetsikhismens historieskrivning.

Det som idag vanligtvis gar under bendmningen »modern sikhism», formule-
rades redan i slutet av 1800-talet i en kolonial kontext och var underbyggd av
aktiva forsok fran en inomsikhisk reformrérelse (Singh Sabha) att konstruera en
ny religionsdefinition som sérskilde sikhismen fran andra religioner. Lokala och
folkliga bruk skalades bort och alternativa ideal och identiteter marginaliserades
till forman for en normativ sikhisk identitet med definierade trossatser, ritualer,
symboler och sociala regler. Nihangsikherna var en av de minoriteter som inte
blev direkt exkluderade, men inte heller helt inkluderade och tillerkanda en
sanktionerad plats inom den moderna sikhismen. Reformstravandena blev insti-
tutionellt manifesterad ar 1920, da forsamlingen Shiromani Gurudwara Par-
bandhak Committee (SGPC) bildades i Amritsar for att bland annat utéva bade
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en politisk och religiés administrativ kontroll éver samtliga sikhiska tempel (gu-
rudwaras) i Punjab. Den sikhiska identitet SGPC har foresprakat under 1900-
talet, har pa flera punkter krockat med nihangkulturen och resulterat i aterkom-
mande fingervisningar till nihangsikherna. SGPC har bland annat kritiserat Ni-
hangsikherna for deras konsumtion av bhang (cannabis), vilket anses oforenligt
med sikhismen, och har forsokt infora drogférbud under hogtider. Baba Santa
Singh, ledaren for Budha Dal, blev exempelvis utesluten fran sikhismen i sjutton
ar, da han efter den indiska regeringens stormande av det gyllene templet ar
1984 pabdrjade en ateruppbyggnad av tempelomradet utan ett formellt godkéan-
nande fran SGPC. | mars ar 2001 framforde han en offentlig ursakt och accepte-
rade en bestraffning for religits orétt (s.k. tankhah). Efter att ha reciterat boner
och sponsrat recitationer av Granth Sahib i fem dagar, kunde han bli ateruppta-
gen i sikhismen.

Nihangsikhernas position i dagens
Punjab kan mest liknas vid en
subkultur, d&r  majoritetssamhallet |
bemoter dem med en ambivalent
attityd. Framforallt deras svardskonst |
gor att de far foretrada mer traditionella
och nastan mytiska element i det
moderna samhallet. De utg6r en exotisk
blatonad  fargklick i  delstatens
kulturella landskap. Religitsa hogtider
och kulturella evenemang ar tillfallen
da forbanden och enskilda nihang
regelbundet demonstrerar sina konster
till fots och pa hast. En av de storre |
hogtiderna under varen ar Hola
Mohalla, som firas till minnet av
inrattandet av khalsa 1 Anandpur
(Punjab) ar 1699, da tusentals
nihangsikher samlas pa khalsaordens
fodelseplats for att visa upp sina kri-
giska fardigheter. Nihang kan ha denna mytiska funktion och en sjalvbestam-
manderétt sa lange de forblir en subkultur och inte religiost eller politiskt utma-
nar den religitsa auktoriteten i Punjab.

Att nihangsikherna nu vill skriva om historien, reflekterar ett upplevt behov
att férandra sin status bade pa ett regionalt och globalt plan. De tillats ett symbo-
liskt utrymme inom modern Sikhism, som mytiska manifestationer av ett hero-
iskt ideal, men anser att de inte erkdnns en rattvis representation i historieskriv-
ningen eller tillrackligt stort spelrum i samtiden. Det framfors dven pastaenden
att deras tradition och historia har blivit utnyttjad av den religidsa auktoriteten i

© Forfattaren och CTR, Lunds universitet 5



© Forfattaren och CTR, Lunds universitet

Amritsar. P2 hemsidan www.shastarvidhya.org finns en rubrik med namnet
»fOrvanskning av historien» dar forfattaren (mojligen Nibbar Singh) skriver:

At present, S.G.P.C. Sikhism is promoting itself to the position of mainstream Sikhism
by stealing from Akali Nihangs its past name, prestige, glories etc. They have attempted
to rewrite the Akali Nihangs out of Khalsa history, and at best have reduced the Budha
Dal Akali Nihangs to a mere footnote in Khalsa history. ... Hence, mainstream Sikhism
according to Akali Nihangs is hell-bent on, if not completely destroying, then at least
subverting Budha Dal traditions to make the Budha Dal and Tarna Dal Nihangs subser-
vient to its authority.

Detta, och liknande pastadenden, utgar ifran att SGPC har tillskansat sig en ra-
dande maktposition som en sjalvskriven foretradare for en global sikhism. | syf-
tet att skapa en storre representation och opposition till den normgivande reli-
gibsa auktoriteten, blir nihangsikhernas angreppssatt ett forsok att skriva om hi-
storien. Dessa nutida krav kan bade motiveras och legitimeras med referenser till
en tradition, och den traditionalism som de ofta associeras med gar att anvanda
for att konstruera en egen historieskrivning som konkurrerar med majoritetsik-
hismens framstallningar.

Karakteristiskt for den nya historieskrivningen ar nihangsikhernas egen tolk-
ning av det normativa och dominerande khalsa-idealet. Medan khalsa etymolo-
giskt har betydelsen »ren», ar begreppet idag framst associerat med den religitsa
orden Gobind Singh inrattade ar 1699. Gurun ska ha introducerat en ny initia-
tionsceremoni och noviserna skulle bland annat félja vissa levnadsregler och
uppbara specifika symboler. Att bli khalsainitierad idag ar inte obligatoriskt for
sikher och refererar i forsta hand till ett religiost stallningstagande, dar individen
valjer att folja en mer normativ sikhisk identitet, bland annat genom att uppbéara
symbolerna, recitera texter och félja foreskrivna sociala regler. I nihangsikher-
nas tolkning betonas istéllet att khalsa mer specifikt var en militar orden, grun-
dad av Gobind Singh och prototypisk for deras levnadsstil idag. Framstallning-
arna inleds ofta med en relativt standardiserad atergivning av handelsen ar 1699,
men med betoning pa att nihang ar den ursprungliga formen av khalsa. Begrep-
pen nihang och khalsa anvands synonymt, och dven Gobind Singh kallas ibland
for Akali Nihang. Sattet att legitimera en tradition med referenser till de sikhiska
guruerna, i det har fallet en guru kénd for sina heroiska bragder, &ar pa intet vis
typiskt for nihangsikher, utan &r ett aterkommande forfarande i en inomsikhisk
historieskrivning. Da den normativa identitet som foresprakas i modern sikhism
och av SGPC ar grundad pa begreppet khalsa, gor nihang representanterna ett
legitimitetsansprak. De havdar att nihang har bevarat khalsa i den mest ur-
sprungliga formen och att de bade var och ar de ratta foretradarna for khalsatra-
ditionen. De &r de renaste av de rena.

I nihangtolkningen framhalls att khalsaidealet i den bredare sikhismen ar en
modern konstruktion av foretradare, vilka inte bara har lanat eller stulit element
fran nihangtraditionen, utan de har dessutom marginaliserat den grupp som ar de
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egentliga traditionsbararna. Retoriken aterspeglar ett forsok att undergrava den
religiésa auktoriteten idag. Ett tydligt exempel pa detta ar att nihang i sin histo-
rieskrivning gor vagade ansprak pa Akal Takht, den »eviga tronen» i Amritsar,
som anses vara den hogsta religiosa instansen inom sikhismen idag. Det ar Akal
Takht som sénder ut sa kallade hukam nama, religiosa edikt, som ska gélla 6ver
hela den sikhiska varlden och har rétten att utesluta individer ur sikhismen. Den
hogsta ledaren for den eviga tronen i Amritsar kallas for jathedar, precis som
nihangdivisionernas befalhavare. Genom att konstruera en ny ursprungshistoria,
kan nihangsikherna visa, att Akal Takht styrdes under den tidigaste khalsahisto-
rien av nihangledare, och denna historia kan bekréafta ratten till den hdgsta reli-
gitsa instansen. Nihang anser idag att jathedaren for fraimst Budha Dal, Baba
Santa Singh, ar en legitim ledare for hela sikhismen.

Kampsport och globala natverk

Migrationen fran Punjab under 1900-talet har skapat stora sikhiska diaspora-
kommuniteter vérlden dver. Bland sikhiska ungdomar uppvéxta utanfér Punjab
har nihangsikhernas svardskonst idag blivit mycket popular och har fatt en iden-
titetsskapande funktion i diasporan. | framférallt Storbritannien, dar sikherna
har varit bosatta sedan kolonial tid, finns det idag ett flertal olika institut och
moderna trédningscentra for gatka, vilket mer specifik refererar till svardstra-
ningen med trastavar (Se t.ex. www.warriorsaints.com; www.saca.co.uk;
www.southallpunjabi.com). Gatka har lanserats internationellt som »The Sikh
Martial Art» och det har dven uppkommit internationella organisationer, som
vill skapa globala natverk for studenter och trénare i gatka. International Gatka
Federation med huvudséte i Berlin, som arrangerar bland annat workshops och
lager, ar ett exempel pa detta (www.gatka.de). Foretradare for dessa nyare euro-
peiserade former av svardskonsten kan framhalla att gatka ar en kampsport, vil-
ken gar att utéva pa fritiden som en sportaktivitet, och samtidigt ge naring till en
sikhisk och punjabisk identitet i diasporan genom referensen till nihangsikhernas
traditionella kultur.

En mer uttalad anknytning till en nihangtradition gor de vésterl&ndska sikh-
konvertiterna framst inom 3HO (Healthy, Happy, Holy Organization), en yoga-
rorelse som uppstod i USA vid slutet av 1960-talet under ledning av Yogi Bha-
jan. 3HO Kkallas vanligen amerikansk sikhism, eftersom organisationen tidigt
kombinerade en yogapraktik med sikhiska element. Idag valjer manga av rorel-
sens anhangare att genomga den sikhiska initiationsceremonin som for dem in-
nebdr en konversion. For flera konvertiter inom 3HO har anknytningen till en
ursprunglig khalsaidentitet blivit av stor betydelse, och de betraktar nihang som
rattmatiga traditionsbérare. Flera av de amerikanska sikherna har accentuerat ett
symbolbruk och bar till vardags en traditionell blafargad uniform och svéard som
liknar nihangsikhernas mundering. Pa rorelsens internatskolor i Indien, dit
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manga 3HO medlemmar sander sina barn for att socialiseras in i kulturen, ar
gatka en del av den ordinarie kursplanen. 3HO arrangerar ocksa regelbundet
gatka-lager i Nordamerika och Europa. Under senare ar har det dven uppstatt en
ny fysisk interaktion mellan de amerikanska sikherna och nihangsikher i Indien.
De deltar gemensamt i hogtider som Hola Mohalla och uppvisar svardskonsten
tillsammans. Medan nihangtraditionen har blivit en religits identitetsmarkor for
vasterlandska konvertiter, har nihangsikherna funnit vapendragare i de ameri-
kanska sikherna genom det nyvaknade intresset for nihangkulturen.

Slutreflektioner

Nihangsikherna upplever idag att de har blivit marginaliserade av en religits
auktoritet i Punjab, som foretrader modern sikhism och med en snavare religi-
onsdefinition har exkluderat dem i historieskrivningen och sektstamplar dem i
samtiden. Genom att skapa en ny sjalvrepresentation med global spridning, kan
nihangforetradare framfdra nya krav om en storre delaktighet och tillhorighet till
en modern sikhism. Att skriva sin egen historia ger dem mojlighet att konstruera
en egen version av ett idealiserat forganget, dar de sjalva har huvudrollen. Pa sa
vis kan de havda att nihang foretrader en genuin sikhisk tradition, sa som den
formades av guru Gobind Singh, och bekrafta att de ar palitliga traditionsbérare
av en krigartradition som haller pa att ga férlorad. Samhallets mer stereotypise-
rande bild av nihang som traditionella och mytiska helgonkrigare, kan bli ett in-
strument i1 forsoket att utmana den religidsa auktoriteten, genom att skapa en
egen konkurrerande historieskrivning. Den nya sjalvrepresentation &r ocksa ge-
nom sin formulering och val av medier en del av en moderniseringsprocess, som
har 6ppnat upp nya mojligheter till att skapa globala kontaktytor och fa stod for
legitimitetsanspraket bortom delstatsgranser.
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