CONDUITE DE LA GUERRE ET TRAITEMENT
RESERVE AUX VICTIMES DES CONFLITS ARMES:

Regles écrites ou coutumieres
en usage dans I'Inde ancienne

par le professeur L. R. Penna

INTRODUCTION

Deux mille ans avant que Grotius, Rachel ou Ayala ne tentent de
ramener I’Europe & ’humanitarisme, les Indiens de 1’antiquité dispo-
saient déja d’'un ensemble de régles destinées, en cas de conflit armé,
a régir les relations entre les différents Etats du sous-continent. Selon
le Professeur A. L. Basham:

... dans aucune autre région du monde antique, les relations que les
hommes avaient entre eux ou avec les Etats n’étaient aussi loyales et
humaines. Aucun monarque de Uantiquité n’a proclamé des idéaux plus
nobles que ceux de Manou quant a la loyauté dont il convenait de faire
preuve pendant la bataille. Au cours des guerres qui ont marqué son
histoire, I'Inde hindoue n’a connu que de rares cas de cités passées par -
les armes ou de massacres de non-combattants. Il n’y a pas, dans
Pantiquité indienne, d’exemple d’un sadisme aussi horrible que celui des
Rois assyriens, dont les captifs étaient écorchés vifs. Sans doute y avait-il
des flambées sporadiques de cruauté et de violence, mais elles avaient
des effets moins terribles que dans d’autres cultures. Pour nous, le trait
le plus frappant de la civilisation de I’Inde antique est son humanité.l

L A. L. Basham, The Wonder That Was India (1981), p.8
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Les Hindous n’avaient pas de terme particulier pour désigner le
droit humanitaire. En sanscrit, il n’existe pas de termes particuliers
établissant une distinction entre le droit positif et des idéaux éthiques
ou religieux. Dans ’antiquité, le droit hindou avait pour base les
concepts sociaux et sociologiques d’un peuple de pasteurs; il a, naturel-
lement, subi l'influence des préceptes théologiques et des théories
philosophiques des Aryens de I'époque védique. Le droit hindou ancien
incorpore donc non seulement des éléments juridiques, mais aussi des
données religieuses et morales.

C’est sur le dharma, en tant que pilier de toute 'humanité, que les
Hindous ont choisi de baser les normes régissant les relations entre
Etats. Le dharma est omni-présent, tant dans la pensée philosophique
que dans la structure sociale des Hindous. Le terme de dharma, de trés
grande portée, désigne tout un ensemble de devoirs et d’obligations,
d’ordre religieux, moral, social et juridique. Le droit, qui est ’une des
branches du dharma, porte le nom de dharmashastra.

LES SOURCES DU DROIT HUMANITAIRE HINDOU

1. Les Sroutis

Au sens littéral du terme, Srouti signifie «ce que ’on entend». Pour
les Hindous de I’antiquité, le droit était une Révélation, immuable et
éternelle. Les sages hindous étaient, croit-on, parvenus a posséder de
telles capacités spirituelles qu’ils pouvaient communiquer directement
avec Dieu et que c’est ainsi que Dieu leur avait révélé le droit sacré.
Cette révélation est contenue dans les Sroutis, c’est-a-dire dans les
quatre Védas (les-Anciens-Textes-de-la-Connaissance-Sacrée), soit le
Rig-Véda (les Hymnes), le Yadjour-Véda (les Formules), le Sdma-Véda
(les Chants rituels) et 1’Atharva-Véda (les Recettes magiques), ainsi
que dans leurs commentaires respectifs, les Brahmanas. L’époque des
Védas s’étend, approximativement, du quatri¢me au premier millénaire
avant notre ére.

2. Les Smrritis

Au sens littéral, Smriti signifie «ce dont on se souvient». Les Smyritis
sont basées sur les souvenirs des sages qui ont regu la Révélation sacrée
et se divisent en anciennes et nouvelles Smritis (Dharmasutras et Dhar-
mashastras). ’
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a. Les Dharmasutras interpretent les Védas et traitent des devoirs qui
incombent aux hommes dans le cadre de leurs différentes relations. Se
référant a de nombreuses coutumes existantes, mais non encore codi-
fiées, et qui sont a l'origine des regles de droit, les Dharmasutras
contiennent aussi des notions de jurisprudence. Ils portent le nom de
leur auteur.

Parmi tous les Dharmasutrakars (auteurs de Dharmasutras), les plus
importants sont Gautama, Baudhayana, Apastamba, Harita, Vasistha
et Vishnou.

b. Les Dharmashastras se composent de I’Acharya, du Prayashchitta
(regles régissant la pratique religieuse et U'expiation) et du Vyavahara
(droit civil).

¢. La Smriti de Manou 2 a toujours été considérée comme l'autorité
supréme. Datant d’environ 200 av. J.-C., elle est divisée en douze
chapitres et compte 2694 vers. Un certain nombre de commentaires ont
été consacrés au Code de Manou.

d. La Smriti de Yajnavalkya est basée sur la Smriti de Manou, mais
elle est plus logique et plus synthétique.

e. La Smriti de Narada souligne que la coutume a plus de poids que
n’importe quel texte de loi.

J. Les Pourdnas. Selon le Professeur Derett, ces recueils de légendes
et de préceptes religieux, «entrent incontestablement dans la catégorie
des dharmashastras» .3 11y a 18 Pourdnas principaux, parmi lesquels les

2 Manou, en sanscrit, signifie <homme» ; dans la légende hindoue, ce nom est donné
a 14 ancétres, dont chacun a été maitre du monde pendant une manavantara (soit, pendant
4 320 000 années). Le premier Manou portait le nom de Swayambhuya, fils de celui qui
existe par lui-méme. Selon le Mahdbhdrata, il est I'auteur de la Smriti de Manou, dont
on dit qu’a l'origine elle était composée de 100 000 vers, mais que beaucoup se sont
perdus. Les historiens contemporains estiment que la Smriti de Manou a été composée
entre 660 av. J.-C. et 300 apreés Jésus-Christ. Elle contient des regles régissant les
cérémonies et les rituels, ainsi que des préceptes moraux et sociaux.
Vaivasvata, fils du Soleil, le Manou de 1’époque contemporaine est le 7¢ Manou. La
légende hindoue, dont on trouve les différentes versions dans le Mahabharata, le décrit
comme le Noé hindou de I’épisode du Déluge.
Parmi les nombreuses traductions anglaises, il convient de citer: «The Laws of Manu»,
vol. XXV, Sacred Books of the East, éd. F. M. Muller, (1886). Les renvois aux divers
chapitres et vers se font de maniere traditionnelle.

3 J. D. M. Derett, Religion, Law, and State in India, (1968) p. 99.
Ganga Sahai c. Lekhraj Singh, (1886), 9 I L R (All) 253: la Haute Cour d’Allahabad a
«reconnu» que les Pourdnas étaient un «complément apporté aux Ecritures et, par
conséquent, constituent un cinquieme Véda».
Voir M. N. D. Shastri, Agni Purana: A Prose English Translation, (1967), et «Ancient
Indian Tradition» in Mythologie Series, (1970), plusieurs volumes contenant le texte des
Pourénas.
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plus connus sont les Pourdnas de Vayou, Vishnou, Agni, Bhavisya,
Bhagwatta, Marsya, Kourwa et Markendeya.

g Les Oupanishads. Ces 112 écrits spéculatifs et mystiques de I’hin-
douisme sont notablement connus, d’une part, pour leur doctrine du
brahman, l'ultime et universelle réalité de la pureté de I'étre et de la
conscience et, d’autre part, pour I'idée qu’en réalisant I’équation entre
le brahman et 'dtman (I'étre profond ou I’dme), ’homme transcende
la joie, la peine, la vie et la mort et se libére totalement de la nécessité
de renaitre indéfiniment.

3. Les abrégés et commentaires

Les abrégés et commentaires couvrent la période de 700 a 1700
apres Jésus-Christ.

4. Les coutumes

Les coutumes ont pour caractéristiques principales d’étre anciennes,
raisonnables, incontestables et d’avoir toujours été respectées.

5. Les récits épiques

Les Epopées que relatent le Mahdbhdrata et le Rdmdyana revétent
une importance considérable pour le droit humanitaire: en effet, les
références faites aux principes de la guerre, aux moyens de guerre et
au traitement a réserver aux combattants et aux non-combattants pré-
sentent une ressemblance frappante avec les concepts modernes énon-
cés dans les Conventions de Genéve et leurs Protocoles additionnels.

Le Mahdbhdrata* a été écrit vers 200 av. J.-C. par un sage de
'antiquité nommé Vyasa. Il s’agit du récit d’une lutte qui oppose deux
familles — les Pindavas et les Kauravas — en dépit de leurs liens de
parenté. La bataille de Kouroushetra, qui s’est déroulée vers 900 av.
J.-C., représente le moment crucial de cet affrontement. Sur le champ
de bataille, I’angoisse étreint le troisitme des cinq fréres Pandava,
Arjuna, lorsqu’il s’apergoit que de nombreux membres de sa parenté,
certains de ses maitres et de ses amis se trouvent dans les rangs de
I’armée adverse. Krishna, le conducteur du char d’Arjuna, révele alors

4 Traduction anglaise: voir P. C. Roy, The Mahdbhdrataa, 11 volumes (1919-1935).
Les citations renvoient aux parvas (parties), chapitres et versets.
La nouvelle traduction anglaise, en plusieurs volumes de J. A. B. Van Buitenen,
Mahdbharataa, University of Chicago Press, Volume 1 (1973), 2 (1975), 3 (1978), ne
couvre que les 3 premiers livres du Mahdbhdrat.
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qu’il est I'incarnation du Dieu Vishnou: dans le texte enflammé du
Bhagvad-Gitd, il persuade Arjuna de se battre, lui enseignant la sagesse
spirituelle et les moyens de parvenir a une union avec Dieu. Le dou-
zieme livre du Mahéibhéarata, connu sous le nom de Shanti Parva,
rassemble de nombreux passages disparates consacrés a P’art d’adminis-
trer un Etat et a la facon dont 'homme doit se comporter.

Le Rdmdyana’ que I'on doit au sage Valmiki (vers 300 av. J.-C.)
contient, lui aussi, des passages consacrés a I’art d’administrer des Etats
et a la conduite des guerres. Il reprend, comme le Mahdbhdrata, des
éléments des Védas et relate les aventures de Ram, la septieéme incar-
nation de Vishnou. A la suite d’intrigues, R4m est chassé du tréne
d’Ayodhya et doit s’exiler longuement; son épouse, Sitd, et son frere,
Lakshmana, ’accompagnent. Ravana, le roi-démon du Lanka, se prend
d’amour pour Sitd et I'enléve. Ram conclut une alliance avec le roi-
singe, Sougriv, et le général de celui-ci, Hanoumant (les singes représen-
teraient ici les aborigeénes). Pour reprendre Sit4, Rém livre une grande
bataille au Lanka. Aprés d’autres péripéties, il remonte sur le tréne
dont il est le 1égitime détenteur.

6. Les Arthashastras et autres textes politiques

Aucune énumération exhaustive des sources du droit hindou ne
saurait omettre les Arthashastras de Kautilya (les noms de Chanoukya
ou Vichnougoupta sont également utilisés). Dans ce traité magistral,
consacré & I'administration des Etats dans I'Inde de I’antiquité, appa-
raissent, inter alia, les regles régissant la conduite de la guerre.

LA CONDUITE DES HOSTILITES

1. Jus in bello

L’humanitarisme a porté les lois de la guerre 2 un tel niveau dans
I'antiquité indienne que le poids des siecles qui se sont écoulés depuis

N

lors est insignifiant. L’humanitarisme a contribué a conférer la plus
haute importance aux coutumes réglant a la fois les rapports entre Etats

5 Traduction anglaise: voir N. Raghunathan, Srimad Valmiki Rdndyanam, 3 vols.
(1981-1982). Les références renvoient aux Kanda (parties), chapitres et versets.
Une nouvelle traduction anglaise, en plusieurs volumes, est en cours de publication par
la Princeton Library of Asian Translations, sous ’autorité de Robert P. Goldman, et a
pour titre The Ramdyana of Valmiki-An Epic of Ancient India, volumes 1 (1984) et 2
(1986); elle ne couvre que la premi@re partie du Ramayan.
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et & l'intérieur des Etats. La chevalerie ayant ennobli I'idéal de la
guerre, les usages se sont hissés, de fagon générale, a la hauteur de cet
idéal. Le Professeur Basham a ainsi expliqué succinctement I’humani-
tarisme des lois réglementant les guerres dans I’Inde ancienne:

Pour (les auteurs des textes les plus orthodoxes), la guerre est princi-
palement motivée par la recherche de la gloire, non par l'appdt du gain.
La guerre n’est pas simplement le moyen de parvenir a une fin; elle fait
aussi partie du dharma de chaque guerrier et représente le bien pour le
bien... Les regles garantissant des combats loyaux sont énoncées. Pour
les auteurs des textes plus récents, tel Manou, une bataille était, dans
Uidéal, un tournoi gigantesque, auquel maintes régles s’appliquaient...
Le vrai fruit de la victoire, c’était 'hommage au vainqueur et non
Uannexion d’un territoire...

... Les régles chevaleresques de la conduite de la guerre, probablement
basées sur des traditions fort anciennes — et codifiées sous la forme que
nous leur connaissons aujourd’hui par les peuples guerriers de I'Inde de
I’Ouest aprés la chute de la dynastie Maourya — ont dii contribuer a
atténuer les rigueurs de la guerre, pour les combattants et les non-combat-
tants. Il est peu probable que la guerre ait eu des idéaux aussi empreints
d’humanité dans d’autres civilisations. 6

Le Mahdbhdrata reflete également, dans une large mesure, le but
fondamental du droit international humanitaire: atténuer les rigueurs
de la guerre. Utilisant des termes proches de ceux de la Clause de
Martens, Bhishma conseille d’éviter tout acte hostile inutile, toute
insolence et tout discours arrogant; il recommande de traiter les vaincus
avec humanité.”

L’idée que les hommes sont I’ccuvre d’un seul et méme Créateur,
dont ils sont donc tous les enfants, est apparue dans les Oupanishads
et elle a, peu a peu, conduit les vainqueurs a accorder un meilleur
traitement aux vaincus.

On remarque, dans le R4méyana, que les lois de la guerre se sont
humanisées. Les combattants devaient loyalement «jouer le jeu». La
chevalerie — et non la chicanerie — constituait la régle du jeu. Les
soldats combattaient avec leurs armes, non pas avec des stratagémes.
Lorsque Hanoumant demande & Sita la permission de mettre a mort
les captives qui I’avaient maltraitée alors qu’elle était elle-méme pri-
sonniere de Révana, Sitd conseille & Hanoumant de pardonner aux

6 Supran° 1, p. 127.
7 Santi Parva, 102. 34 & 38.
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coupables d’actes iniques: il convient de faire preuve de compassion,
méme & I’égard de ceux qui méritent de subir un chatiment et d’€tre
exterminés. 8

Les lois énoncées dans les Dharmasoutras et dans les Epopées sont
reprises dans les Pourdnas. Les lois de la guerre ont humanisé la
conduite des hostilités et chacun a recu le conseil de faire preuve de
bonté a1’égard de ses ennemis. Dans un style qui fait penser a Rousseau,
il est dit qu’un conflit armé n’a pas pour but un massacre inutile, et
que la victoire doit étre obtenue en recourant le moins possible a la
répression. Les catégories de personnes protégées qui ne pouvaient pas
&tre tuées étaient énumérées dans les Pourdnas de Siva, de Brihadharma
et de Padma.

2. Les objectifs militaires

Les Indiens de l'antiquité établissaient une distinction entre les
objectifs militaires, qui pouvaient étre pris pour cible lors d’une attaque,
et les objectifs non militaires, qui ne pouvaient étre attaqués. Confor-
mément aux régles coutumiéres en usage et aux écrits divins, les édifices
religieux, les habitations de personnes ne participant pas a la guerre et
les biens n’appartenant pas aux forces armées ne pouvaient étre attaqués
ou détruits. En principe, la guerre ne concernait que les combattants.
Par conséquent, les attaquants n’avaient pour cible que les forces
armées, ol qu’elles soient; ni les cités, ni les villes ne pouvaient étre
ravagées au cours d’une guerre, ni méme pendant qu’une armée les
traversait.?

Le Dharmayoudha, nom donné par les hindous a la notion de
«guerre juste», voulait — selon le Pourdna d’Agni — que soient
épargnés les vergers et les jardins, ainsi que les temples et autres édifices
religieux.

Selon la chronique de Mégasthénes, I’Tambassadeur de Gréce repré-
sentant Seleucus Nicator 4 la Cour de Chandragoupt Maourya, a
Pataliputra:

Tandis que les autres nations ont coutume, quand la guerre fait rage,
de dévaster les terres et de rendre impossible toute culture, chez les Indiens
au contraire, méme au plus fort d’une bataille se déroulant dans le
voisinage, tout sentiment de péril est épargné a ceux qui travaillent la
terre, les agriculteurs appartenant a une classe sacrée et inviolable. Les

8 Yuddhakanda, p. 116.
9 N. Singh, India and International Law, vol 1, (1973), pp. 72 et suivantes.
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adversaires qui s’affrontent se livrent entre eux a un véritable carnage,
tout en permettant aux agriculteurs de continuer a travailler en paix. En
outre, jamais les Indiens n’incendient le territoire d’un ennemi, ni n’en
abattent les arbres.10

Quelque mille ans plus tard, Hiuen Tsang notait: «Les disputes et
méme les guerres de petite envergure n’étaient pas rares, mais, de fagon
générale, le pays dans son ensemble n’en souffrait pas outre mesure».!!

La distinction établie entre civils et belligérants présente une éton-
nante similitude avec les Articles 48, 51 (1) et 52 (1 et 3) du Protocole I.

3. Instruments de guerre

Dans la littérature militaire de I'Inde ancienne, nombreuses sont les
descriptions détaillées des armes qui étaient alors utilisées pendant les
guerres, portant les noms d’Astra et Sastra. Siles premiéres étaient des
armes de jet, soit fictives («lancées» grace a des incantations), soit
lancées par une machine & tubes ou par le feu, les secondes étaient des
armes blanches au tranchant dur et effilé.

Le Rig-Véda cite Prajanya, la fleche céleste dont la pointe en fer
était trempée dans le poison. Dans le Mahdbhdrata, il est question de
gourdins, de balles en fer, de pierres, de sataghnis, de fléchettes, de
massues, de matraques garnies de pointes, de cimeterres, de piques,
de maillets, de haches, de kampanas, d’épées, de clous, de batons, de
haches de guerre, de rasoirs, de fleches a pointe d’os, de disques, de
javelots a téte de serpent et de lances.

Sont aussi mentionnées les Bhargava, ces armes qui tiraient des
millions de fleches acérées, lancant des éclairs, ressemblant & des
serpents, et dont la pointe était probablement trempée dans le venin.
Sont également citées les agnibana, ces fléches dont la pointe enduite
d’un combustible était enflammée, ainsi que les Asani et Vajra (ce qui
signifie «[’éclair» car, apparemment, elles dégageaient de I'énergie
électrique) et les Sammohan bann qui plongeaient dans I'inconscience
les combattants qu’elles atteignaient.

L’Atharva-Véda mentionne les envoltements parmi les moyens de
gagner des batailles. Dans la conduite des hostilités, il y avait également
place pour les Mantra Youdha, c’est-a-dire les imprécations lancées
contre un ennemi malveillant, pour les amulettes destinées a garantir
la victoire, les talismans permettant de ralentir I'avance de I’ennemi,
les tambours de guerre pour appeler la victoire, les incantations pour

10 VoirJ. M. Mc Crindle, Ancient India as described by Megasthenes, (1926) p. 33.
1 Cité dans S. V. Viswanatha, International Law in Ancient India, (1925), p. 18.
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rendre inoffensives les fleches empoisonnées, ou les sorts jetés pour
que ’ennemi soit anéanti.

Selon la Smriti de Manou: «Quand il (le roi) affronte ses ennemis
dans une bataille, il ne doit pas les frapper avec des armes dissimulées
(en bois), ni avec des armes barbelées, empoisonnées ou dont la pointe
est en feu».12 De méme, Yajnavalkya proclame que celui qui, dans une
guerre, tue des ennemis avec des armes qu’il porte ouvertement, ne se
dissimule pas et ne porte pas de déguisement, va au paradis comme les
ascetes.!3 En interdisant I'emploi d’armes dissimulées, les Dharmashas-
tras, apparemment, enjoignent de porter les armes ouvertement et non
subrepticement, comme l’exige également article 13, 2) c) de la I'e et
de la II¢ Convention de Genéve, ainsi que l’article 4 A, 2) de la
IIIe Convention.

Le méme principe se retrouve dans le Mahdbhdérata. 4

Les Pourdnas font référence a certaines armes au pouvoir extréme-
ment destructeur, telles que les Brahmastra et les Pasupatastra. Tant
Lakshmana, dans le Rdmdyana, qu’Arjun, dans le Mahdbhdrata, se
sont vu interdire ’emploi de ces armes, car elles risquaient de causer
la perte de vies humaines de fagon indiscriminée.

4. Combattants et non-combattants

La distinction entre combattants et non-combattants, telle qu’on le
trouve dans le droit humanitaire moderne, était déja reconnue par les
Hindous de I'antiquité.

Pendant une guerre, le fait de tuer un ennemi avait un caractére
sacré, juste et licite.

Selon le Dharmasoutra de Gautama: « Aucun péché (n’est commis)
si on blesse ou tue (des ennemis) au cours d’une bataille».> Mourir
en héros était le plus grand des honneurs pour un Kshastriya (membre,
chez les Hindous, de la caste des rois et des guerriers). Manou a dit:
«Lorsqu’un roi, pour tuer un autre roi lors d’'une bataille, combat avec
la plus grande ardeur, jusqu’au bout, il va au paradis».16

L’immunité était offerte a certaines personnes protégées: il était
interdit de les tuer pour des raisons d’humanité et de justice. L’idée de

12 Manu Smriti, 7.90.

13 Yajnavalkya Rajadharma Prakaranam, pp. 322-3.
14 Shati Parva, 11.3.

15 Sacred Books of the East, tome 11, (1876), 10.17.
16 Jbid., 7.89.
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combat loyal existait: dans une guerre, seul le conflit ouvert pouvait
entrainer la défaite de ’ennemi. Les personnes incapables de se proté-
ger, ou se trouvant momentanément dans 'impossibilité de se protéger,
devaient étre épargnées. En interdisant de tuer dans les circonstances
suivantes, Manou tenait déja compte du concept de personnes «hors
de combat»:

Qu’il ne frappe pas celui qui (dans sa fuite) s’est hissé sur une
éminence, ni un eunuque, ni celui qui (en signe de supplication) joint
les paumes de ses mains, ni celui qui fuit (les cheveux défaits), ni celui
qui s’assied, ni celui qui dit «Je suis a toi;

Ni celui qui dort, ni celui qui a perdu sa cotte de mailles, ni celui qui
est nu, ni celui qui n’a plus d’arme, ni celui qui regarde sans prendre
part au combat, ni celui qui combat avec un autre (ennemi);

Ni celui dont 'arme est brisée, ni celui qui est accablé (de chagrin),
ni celui qui a été grievement blessé, ni celui qui a peur, ni celui qui a
tourné le dos et pris la fuite.1?

Selon Gautama, c’était commettre un péché que de tuer:

... celui qui a perdu son cheval, son conducteur de char ou son arme,
celui qui joint les mains (en signe de supplication), celui qui s’enfuit les
cheveux défaits, celui qui s’assied, le visage tourné de coté, celui qui s’est
hissé (dans sa fuite) sur une éminence ou sur un arbre, les messagers et
tous ceux qui déclarent qu’ils sont une vache ou un Brahmane.8

Le Vridha-Harita stipulait que les spectateurs ne devaient pas étre
tués. 19

Sankha, 'auteur des commentaires du Yajnavalkya, indique qu’un
soldat ne doit pas tuer un autre soldat si ce dernier est en train de boire,
de manger son repas ou d’enlever ses chaussures; de méme, il ne doit
tuer ni une femme, ni une femelle éléphant, ni un conducteur de char,
ni un Brahmane; seul un roi peut tuer un roi.2

Baudhayana ajoute:

Celui qui est sous l'emprise de la peur, qui est intoxiqué, fou ou
affolé, ni celui qui a perdu son armure, ni les femmes, les enfants, les
vieillards, les Brahmanes. 21

17 Ibid., 7.91-93.

18 Ibid., 10.18.

197.216, cité par P. V. Kane, History of Dharmashstra, tome III, (1973), p. 208.
0 [bid., p..210

21 Sacred Books of the East, tome XIV, (1882), 1,10.18, 11.
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Pour Apastamba:

Les Aryens interdisent de tuer ceux qui ont déposé leurs armes, qui
(supplient de les épargner), les cheveux défaits et les paumes des mains
jointes, ainsi que ceux qui s’enfuient.?2

Le Mahabhdrata déclarait que tuer quelqu’un qui ne participe pas
activement au combat est un péché. L’épisode de Sroutayoudha montre
clairement que celui qui tue un non-combattant s’expose a la malédic-
tion éternelle. Sroutayoudha avait fabriqué une massue qui tuait celui
qui en faisait usage contre un non-combattant. Levée contre Janardana,
alors que celui-ci ne participait pas au combat, la massue était revenue
comme un boomerang, tuant Sroutayoudha.

La guerre, selon le Mahdbhdrata, était un sport viril dans lequel les
hommes voulaient démontrer leur vaillance. Le dharma du Kshastriya
consistait a combattre pour maintenir la loi et I'ordre. La conduite de
la guerre devait se conformer aux régles en usage, les combats devaient
étre loyaux, exempts de toute forfaiture. Bhishma énonce ainsi le
principe du combat loyal:

Un Kshastriya ne doit pas revétir une armure pour combattre un
Kshastriya qui n’a pas de cotte de mailles. Il faut combattre un a un, et
abandonner le combat lorsque Uadversaire n’est plus en état de combattre,
et revétir une armure quand 'ennemi porte une armure... Un cavalier
sur sa monture ne doit pas se porter au devant d’un guerrier monté sur
un char. Un guerrier monté sur un char ne peut se porter qu’au devant
d’un guerrier monté sur un char. Ni fleches empoisonnées, ni fléches
barbelées ne devraient étre utilisées. Ce sont des instruments réservés aux
malveillants et aux malhonnétes. Chacun doit combattre loyalement, sans
céder a la colére et sans se complaire & commettre des meurtres inutiles.
Les braves devraient toujours faire preuve de loyauté envers ceux qui
sont loyaux. Méme un ennemi pervers doit étre vaincu par un combat
loyal. Mieux vaut perdre la vie en restant loyal que remporter la victoire
en étant déloyal. >

Un combat loyal signifiait Sanmoukha Youdha, c’est-a-dire un com-
bat livré ouvertement, en se faisant face, sans porter de coups par
derriere.

Dans le Mahdbhdrata, la guerre étant un acte d’héroisme, combattre
un fugitif ou un homme désarmé constitue un péché.

2 Jbid., tome 11, I1.5.10, 10 a 11.
23 Shanti Parva, 95.6 a 16.
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Karna s’exclame:

Les guerriers courageux dont U'action est conforme au principe de la
loyauté n’utilisent jamais leurs armes contre des personnes aux cheveux
en désordre, ni contre des personnes qui ont détourné la téte pour ne
plus voir la bataille, ni contre un Brahmane, ni contre quelqu’un qui a
joint les paumes de ses mains, ni contre quelqu’un qui se rend ou
demande grdce, ni contre celui qui a jeté son arme ou n’a plus de fléches,
ni contre celui dont 'armure n’est plus en place, ni contre celui dont
Uarme a glissé des mains ou s’est rompue.?4

Face aux régles de la guerre, I’attitude de Bhishma était la suivante:

Nul ne devrait tuer celui qui dort, qui a soif, qui est épuisé, ni ceux
qui ont perdu leur accoutrement, ni celui qui est determiné a se laisser
mourir, ni celui qui s’enfuit ou qui marche (sans escorte) sur une route,
ni celui qui est occupé a boire ou a manger, ni celui qui est fou ou qui
a lesprit dérangé, ni celui qui a été mortellement blessé, ni celui que ses
blessures ont trop affaibli, ni celui qui reste sur place, en toute confiance,
ni celui qui a entrepris une tiche et n’a pas été en mesure de la terminer,
ni celui qui a des dons particuliers, ni celui qui est en proie au chagrin,
ni celui qui est sorti du camp en quéte de nourriture, ni les hommes qui
dressent le camp, ni ceux qui suivent l'armée, ni ceux qui montent la
garde a la porte du roi ou de ses ministres, ni les domestiques, ni le chef
de l'armée, ni le chef des domestiques.?

Ces mémes catégories de personnes sont énumérées dans les Pourd-
nas de Siva, de Padma et Brihaddharma, ce dernier citant en outre,
parmi les personnes a ne pas tuer, «celui qui est en train d’accomplir
I'acte sexuel».26

Dans le Rdmdyana, alors que Lakshmana, furieux de la fagcon dont
Indrajit combat, s’appréte a massacrer les Rakshasas, son frére Ram
lui conseille de ne pas tuer ceux qui se sont mis & I’écart de la bataille,
qui se sont dissimulés ou ont cherché refuge, ceux qui ont demandé
grice et ceux qui, perdant la téte, ont pris la fuite.

Plus tard, lorsque Vibhishan demande & Ram de lui donner asile,
Sougriv, 'allié de Ram, conseille de n’en rien faire car d’une part,
Vibhishan pourrait avoir été «infiltré» par Ravan et, d’autre part, s’il
a trahi Ravan, il pourrait également trahir Rdm. Accordant tout de
méme I’asile demandé, Ram lance I’exhortation suivante:

2 Karna Parva, 90.109 2 110.

25 Shanti Parva, 100.27 a4 29.
2% Ibid., 62.56 4 59.
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O tueur d’ennemis, méme un adversaire mal intentionné ne doit pas
étre tué s’il se présente devant toi les paumes des mains jointes, Uair
accablé et te demandant de Uaccueillir. Si un ennemi, qu’il soit fier ou
qu’il soit terrorisé, cherche a se mettre a couvert lors d’un combat, il doit
étre épargné par le brave méme si, ce faisant, le brave met sa vie en péril.
Celui qui, victime de sa peur ou de son ignorance, ou de facon délibérée,
n’accorde pas sa protection a celui qui la lui demande commet une
injustice grave, unanimement condamnée. Lorsqu’une personne est tuée
en présence de celui qui lui a donné asile, toutes les vertus de son
protecteur disparaissent aussi. C’est un si grand péché de ne pas donner
asile a ceux qui le demandent que celui qui s’en rend coupable voit se
barrer le chemin du paradis et voit disparaitre sa force et sa vaillance.
Je m’efforce donc de suivre les excellents préceptes de Koundou —
menant a la piété, a la gloire et au paradis. Je dis «Ne crains rien» a
toute créature qui vient vers moi en disant «Je t'appartiens» et me
demande de lui donner asile. O Sougriva, conduis-le bientdt prés de moi,
qu’il appartienne a Ravan ou a Vibhishan.?’

Les anciens traités de science politique font les mémes recomman-
dations. Le Soukraniti ajoute que «les vieillards et les jeunes gens ne
devraient pas étre tués; il n’est pas non plus convenable de tuer les
femmes ou seulement le roi».28 Méme le trés pragmatique Kautilya
plaide aupres des combattants pour que «lorsqu’ils attaquent le camp
de I'adversaire, ils laissent la vie sauve & ceux qui sont 2 terre, a ceux
qui font demi-tour, a ceux qui se rendent, & ceux qui ont les cheveux
défaits, & ceux qui sont sans arme, & ceux que la terreur défigure et a
ceux qui ne prennent pas part au combat».?

Il apparait donc clairement qu’en cas de conflit armé, les parties en
présence n’étaient pas entierement libres de choisir leurs moyens et
méthodes de guerre. En des termes identiques a ceux de l’article 22 de
la Convention de La Haye de 1899/1907, de V’article 12 de la Irc et de
la II* Convention de Geneéve, ainsi que des articles 35 et 41 du Protocole I,
différentes restrictions limitaient le droit de tuer un ennemi; en outre,
de nombreuses catégories de personnes ne devaient pas étre tuées.
Méme la distinction entre civils et belligérants (telle qu’elle apparait
dans Particle 23 de la Convention de La Haye de 1899/1907 et dans
Particle 51 du Protocole I) était déja a ’honneur dans I'Inde de 1’anti-

27 Yuddhkanda, 18.27 a 34.
8 JIbid,, 4.1177 a 1179.
% R. P. Kangle, The Kautilya Arthasashtra, Il Partie, (1972), 1332.4.52.
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quité. La protection dont jouissent les Brahmanes est identique a celle
qui est garantie au personnel religieux aux termes de l'article 24 de la
Ire Convention de Geneve et de I'article 36 de la IT¢ Convention.

TRAITEMENT DES VICTIMES

1. Traitement des malades et des blessés

Les personnes dont la vie était épargnée devaient étre soit emmenées
en captivité, soit laissées en liberté. Dans les Pourdnas, on trouve des
exemples d’un traitement empreint d’humanité accordé a I'ennemi.
Kalki supplie les veuves des Mlechchas de renoncer a se battre et, dés
qu’elles y consentent, elles retrouvent leur liberté et les funérailles de
leurs époux sont organisées.®® De nombreux combattants qui s’étaient
rendus sont également graciés et voient leur vie épargnée.3l

L’un des devoirs des soldats de I'infanterie, selon le Pourdna d’Agni,
est de transporter les morts et les blessés en lieu sir, hors du champ
de bataille. Les guerriers montés sur des chars aidaient a transporter
les blessés.

Dans la présente publication, destinée & marquer le 125¢ anniver-
saire de la Convention de Geneve pour 'amélioration du sort des
militaires blessés dans les armées en campagne, il importe de souligner
que, dans I'antiquité déja, les Indiens avaient mis en place des moyens
permettant de traiter sans délai les blessés et les malades sur le champ
de bataille. La présence d’un corps médical est prouvée. Dans le
Mahdbhdrata, il est dit que I’armée était accompagnée par des médecins,
des commercants, des moyens de transport, des beeufs, des machines,
des armes, ainsi que par des prostituées. Le Bhishma Parva indique
que des médecins, habiles a extraire les éclats de bois laissés par les
pointes de fleches, sont venus auprés du corps de Bhishma pour en
extraire les dards.

Lorsqu’il formule les ordres de marche de I'armée, Kautilya propo-
se: «Il faudrait que les médecins munis d’instruments de chirurgie,
d’instruments contondants tels que des (brucelles), de médicaments,
d’huiles curatives et de bandages, ainsi que les femmes (infirmieres)
chargées de veiller sur la nourriture et la boisson de I’armée, se trouvent
derriére les soldats, les encourageant de la voix».32

30 Kalki Purana, pt. 3, ch. 1.

31 Matsya Purana, 59.113.
32 10.3.47. Voir aussi Kane, op. cit., p. 208.
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Le fait d’exiger que les corps auxiliaires «se trouvent derriére les
soldats» suggere que grice & leur position, ces personnes, notamment
le corps médical, jouissaient d’une sécurité relative et n’étaient pas
exposées aux massacres que la guerre entraine. «Les femmes ... les
encourageant de la voix» indique que des infirmieres prodiguaient des
soins aux malades et aux blessés. L’esprit de la Croix-Rouge planait
donc sur le champ de bataille.

Dans le méme esprit que larticle 6 de la Convention de 1864
demandant que les malades et les blessés soient protégés et soignés, le
Mahdbhdrata enjoignait de faire preuve de compassion a 1’égard d’un
ennemi blessé. C’est ’humanité qui inspirait cela. Un ennemi blessé
devait soit &tre renvoyé chez lui, soit étre soigné par des chirurgiens
expérimentés s’il demeurait en captivité. A cet égard, Bhishma ordon-
nait: «Lorsqu’une querelle entre rois loyaux a pour conséquence de
plonger un guerrier loyal dans la détresse, il faut soigner ses blessures
et, une fois guéri, lui rendre sa liberté. Ceci est un devoir éternel».3?
Seul un «guerrier loyal», c’est-a-dire un combattant qui respecte les
lois de la guerre bénéficiait d’une telle protection; il n’en était pas ainsi
pour celui qui livrait une Koutayouddaha, c’est-a-dire une guerre dans
laquelle il n’était pas tenu compte des lois. Ceci rappelle précisément
larticle 13 des Ire et IIe Conventions qui stipule que ne peuvent étre
considérées comme «personnes protégées» que les combattants qui
portent ouvertement leurs armes et se conforment, dans leurs opéra-
tions, aux lois et coutumes de la guerre. De méme, d’une part, le
rapatriement des malades et des blessés apparait sous une forme simi-
laire dans ’article 6 de la Convention de 1864 et, d’autre part, I’évacua-
tion des blessés pour des raisons de sécurité apparait dans l'article 15
de la Ire Convention.

2. Prisonniers de guerre (PG)

La captivité de PG existait en Inde et ceux-ci étaient traités avec
humanité et générosité. Selon le Mahdbhdrata: «les ennemis faits
prisonniers au cours d’une guerre ne doivent pas étre tués; nous devons,
au contraire, les traiter comme nos propres enfants».3

Dans les temps trés anciens, les Dasyus, ou aborigénes, capturés
étaient emmenés en esclavage. En sanscrit classique, dasa signifie
«serf», et sa forme féminine, dasi, signifie «jeune esclave» et dans le

33 Shanti Parva, 95.13 a 14.
34 Jbid., 102.32.
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Rig-Véda, ces mots avaient le méme sens. Si de nombreux aborigénes
vaincus étaient emmenés en esclavage, il semble cependant que certains
d’entre eux aient réussi & s’entendre avec les vainqueurs, puisqu’il est
fait mention d’un chef dasa qui se conformait aux meeurs des Aryens
et protégeait les brahmanes.35 Selon le Mahdbhdrata, tout vaincu devait
devenir ’esclave du vainqueur et les captifs devaient servir leur maftre
jusqu’a ce que le paiement d’une rangon les rende a la liberté. Les
Pourdnas mentionnent également des PG emmenés en esclavage. Méme
les femmes étaient faites prisonniéres et réduites en esclavage. Lorsque
I'on fait référence a des esclaves, dans I'Inde ancienne, il faut se
.souvenir que le dharma ne reconnaissait pas l’esclavage. Bien sir,
Meghasthénes a écrit qu’il n’y avait pas d’esclaves en Inde. 11 est vrai
que la facon dont ils étaient traités, telle que la décrit I’ Arthashastra,
différait de ce qui se passait dans la Rome antique ou en Gréce. Dans
I'Inde de I'antiquité, bien que n’étant pas des Aryens, les esclaves
étaient protégés par la religion et le droit. L'esclavage, en fait, ressem-
blait plut6t a la captivité.

Plus tard, les PG réduits en esclavage étaient libérés a la fin de la
guerre. Le Pourdna d’Agni enjoignait les monarques de s’abstenir de
faire des captifs et déclarait: «Un roi devrait traiter comme son propre
fils un prisonnier de guerre pour qui une rangon a été payée et qui a
été libéré. Une armée qui a subi une défaite ne devrait plus étre
combattue... Les épouses du roi vaincu ne deviennent pas la propriété
du vainqueur.

Sur les cinq manieres d’apaiser la colere d’un puissant adversaire
par le biais de cadeaux, la cinquieéme consiste a rendre la liberté aux
prisonniers capturés au cours de la guerre».36

Selon le Mahdabhdrata, les femmes capturées pendant la guerre
étaient incitées & épouser un homme choisi par le vainqueur. Si elles
refusaient, elles étaient renvoyées chez elles sous escorte.

Kautilya conseillait de libérer tous les prisonniers de guerre.

3. Occupation d’un territoire par Pennemi

Yajnavalkya exprime clairement la position des Dharmashastras au
sujet de l'occupation d’un territoire par 'ennemi: «Quels que soient
les devoirs du roi envers ses propres sujets dans le royaume qu’il tient
de ses ancétres, les mémes obligations lui incombent intégralement

35 Voir S. Puggot, Prehistoric India, (1950), p. 155.
36 236.61 a 65.
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quand il se rend maitre d’un autre royaume. Apres la conquéte, il doit
conserver intacts les coutumes, les contrats et les traditions familiales
du pays vaincu».%’

Le Mahdbhdrata enjoignait: «Le vainqueur doit protéger le terri-
toire qu’il vient de conquérir contre tout acte d’agression. Il ne doit
pas inciter ses troupes a poursuivre trop longtemps ’ennemi en
déroute».38

Si, au lieu de se soumettre, la population résiste et s’oppose au
vainqueur, elle ne doit bénéficier d’aucune considération. Cependant,
une levée en masse n’était autorisée qu’en présence de circonstances
exceptionnelles.

Pour Manou, le but de la guerre n’était pas de conquérir des
territoires, mais d’établir une situation d’assistance mutuelle et de
bonnes relations, tout en gagnant un alli€. Aprés une conquéte, il
conseillait donc au vainqueur de mettre un nouveau monarque sur le
trdne, de respecter les lois, les religions et les coutumes locales et de
«laisser en vigueur les lois du royaume vaincu».®

L’Arthahastra, illustre la conception des relations internationales
prévalant a cette époque et le roi y est exhorté a «ne pas convoiter la
terre, la propriété, les fils ou les épouses du défunt».*0 En ce qui
concerne ’administration du territoire conquis, Kautilya suggere de
parvernir a consolider la situation en se montrant conciliant.

CONCLUSION ET EVALUATION

«Le passé ne doit jamais étre effacé car le fait de se le remémorer
est I’'un des éléments qui permettent de bétir 'avenir», a déclaré James
Bryce. Si I'on ne parvient pas 2 remonter jusqu’aux origines mémes
d’une civilisation, on doit s’en tenir & espérer. Une enquéte menée en
remontant le temps permet de pénétrer la conscience morale d’une
société et de connaitre la psychologie de la population. Le droit inter-
national humanitaire est une discipline qui ne cesse de s’étendre. Alors
que 'on s’efforce d’appliquer le droit humanitaire qui existe déja et de

37 1.342 a 343.

38 Shanti Parva, 100.273.
39 7.203.

40 7.16.26 a 30.
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dessiner et de développer celui de demain, pour en faire un droit
potentiel viable, toute étude des valeurs traditionnelles d’une société
donnée est entiérement justifiée.
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