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

Regies ecrites ou coutumieres
en usage dans l'lnde ancienne

par le professeur L. R. Penna

INTRODUCTION

Deux mille ans avant que Grotius, Rachel ou Ayala ne tentent de
ramener l'Europe a l'humanitarisme, les Indiens de l'antiquite" dispo-
saient deja d'un ensemble de regies destinees, en cas de conflit arme,
a regir les relations entre les diff6rents Etats du sous-continent. Selon
le Professeur A. L. Basham:

... dans aucune autre region du monde antique, les relations que les
hommes avaient entre eux ou avec les Etats n'etaient aussi loyales et
humaines. Aucun monarque de l'antiquite n'aproclame des ideaux plus
nobles que ceux de Manou quant a la loyaute dont il convenait de faire
preuve pendant la bataille. Au cours des guerres qui ont marque son
histoire, l'lnde hindoue n'a connu que de rares cas de cites passees par
les armes ou de massacres de non-combattants. II n'y a pas, dans
l'antiquite indienne, d'exemple d'un sadisme aussi horrible que celui des
Rois assyriens, dont les captifs itaient ecorches vifs. Sans doute y avait-il
des flambees sporadiques de cruaute 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 l'lnde antique est son humanite. l

1 A. L. Basham, The Wonder That Was India (1981), p.8
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Les Hindous n'avaient pas de terme particulier pour designer le
droit humanitaire. En Sanscrit, il n'existe pas de termes particuliers
etablissant une distinction entre le droit positif et des ideaux ethiques
ou religieux. Dans l'antiquite, le droit hindou avait pour base les
concepts sociaux et sociologiques d'un peuple de pasteurs; il a, naturel-
lement, subi l'influence des preceptes theologiques et des theories
philosophiques des Aryens de l'epoque v6dique. Le droit hindou ancien
incorpore done non seulement des elements juridiques, mais aussi des
donne'es religieuses et morales.

C'est sur le dharma, en tant que pilier de toute l'humanite, que les
Hindous ont choisi de baser les normes regissant les relations entre
Etats. Le dharma est omni-pr6sent, tant dans la pens6e philosophique
que dans la structure sociale des Hindous. Le terme de dharma, de tres
grande port6e, designe tout un ensemble de devoirs et d'obligations,
d'ordre religieux, moral, social et juridique. Le droit, qui est l'une des
branches du dharma, porte le nom de dharmashastra.

LES SOURCES DU DROIT HUMANITAIRE HINDOU

1. Les Sroutis

Au sens litteral du terme, Srouti signifie «ce que Ton entend». Pour
les Hindous de l'antiquite', le droit etait une Revelation, immuable et
eternelle. Les sages hindous etaient, croit-on, parvenus a poss6der de
telles capacites spirituelles qu'ils pouvaient communiquer directement
avec Dieu et que c'est ainsi que Dieu leur avait revele le droit sacre.
Cette revelation est contenue dans les Sroutis, e'est-a-dire dans les
quatre Vedas (les-Anciens-Textes-de-la-Connaissance-Sacree), soit le
Rig-Veda (les Hymnes), le Yadjour-Veda (les Formules), le Sdma-Veda
(les Chants rituels) et VAtharva-Veda (les Recettes magiques), ainsi
que dans leurs commentaires respectifs, les Brahmanas. L'epoque des
Vedas s'etend, approximativement, du quatrieme au premier millenaire
avant notre ere.

2. Les Smritis

Au sens littoral, Smriti signifie «ce dont on se souvient». Les Smritis
sont basees sur les souvenirs des sages qui ont recu la Revelation sacree
et se divisent en anciennes et nouvelles Smritis {Dharmasutras et Dhar-
mashastras).
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a. Les Dharmasutras interpreter^ les Vedas et traitent des devoirs qui
incombent aux hommes dans le cadre de leurs diff6rentes relations. Se
ref6rant a de nombreuses coutumes existantes, mais non encore codi-
fie'es, et qui sont a l'origine des regies de droit, les Dharmasutras
contiennent aussi des notions de jurisprudence. Us 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 YAcharya, du Prayashchitta
(regies regissant la pratique religieuse et l'expiation) et du Vyavahara
(droit civil).

c. La Smriti de Manou 2 a toujours et6 considered comme l'autorite
supreme. Datant d'environ 200 av. J.-C, elle est divisee en douze
chapitres et compte 2694 vers. Un certain nombre de commentaires ont
ete consacr6s au Code de Manou.

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

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

/ . Les Pourdnas. Selon le Professeur Derett, ces recueils de 16gendes
et de preceptes religieux, «entrent incontestablement dans la categorie
des dharmashastras».3 II y a 18 Pourdnas principaux, parmi lesquels les

2 Manou, en Sanscrit, signifie «homme»; dans la legende hindoue, ce nom est donne
a 14 ancetres, dont chacun a ete maitre du monde pendant une manavantara (soit, pendant
4 320 000 annees). Le premier Manou portait le nom de Swayambhuya, fils de celui qui
existe par lui-mSme. Selon le Mahdbhdrata, il est l'auteur de la Smriti de Manou, dont
on dit qu'a l'origine elle 6tait composee de 100 000 vers, mais que beaucoup se sont
perdus. Les historiens contemporains estiment que la Smriti de Manou a 6ti composed
entre 660 av. J.-C. et 300 apres Je'sus-Christ. Elle contient des regies regissant les
ceremonies et les rituels, ainsi que des preceptes moraux et sociaux.
Vaivasvata, fils du Soleil, le Manou de l'epoque contemporaine est le 7C Manou. La
ldgende hindoue, dont on trouve les differentes versions dans le Mahabharata, le decrit
comme le Noe hindou de l'e'pisode du Deluge.
Parmi les nombreuses traductions anglaises, il convient de citer: «The Laws of Manu»,
vol. XXV, Sacred Books of the East, ed. 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 Pouranas etaient un «complement apport6 aux Ecritures et, par
consequent, constituent un cinquieme Veda».
Voir M. N. D. Shastri, Agni Purana: A Prose English Translation, (1967), et «Ancient
Indian Traditions in Mythologie Series, (1970), plusieurs volumes contenant le texte des
Pouranas.
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plus connus sont les Pouranas de Vayou, Vishnou, Agni, Bhavisya,
Bhaqwatta, Marsya, Kourwa et Markendeya.

g. Les Oupanishads. Ces 112 ecrits speculatifs et mystiques de l'hin-
douisme sont notablement connus, d'une part, pour leur doctrine du
brahman, l'ultime et universelle realite de la purete de l'etre et de la
conscience et, d'autre part, pour l'idee qu'en realisant l'equation entre
le brahman et Yatman (l'etre profond ou Fame), l'homme transcende
la joie, la peine, la vie et la mort et se libere totalement de la necessite
de renaftre indefiniment.

3. Les abreges et commentaires

Les abreges et commentaires couvrent la periode de 700 a 1700
apres J6sus-Christ.

4. Les coutumes

Les coutumes ont pour caracteristiques principales d'etre anciennes,
raisonnables, incontestables et d'avoir toujours 6te respectees.

5. Les redts epiques

Les Epopees que relatent le Mahabhdrata et le Ramdyana revetent
une importance consid6rable pour le droit humanitaire: en effet, les
references faites aux principes de la guerre, aux moyens de guerre et
au traitement a reserver aux combattants et aux non-combattants pre-
sentent une ressemblance frappante avec les concepts modernes enon-
ces dans les Conventions de Geneve et leurs Protocoles additionnels.

Le Mahabhdrata4 a ete ecrit vers 200 av. J.-C. par un sage de
l'antiquite nomme Vyasa. II s'agit du recit d'une lutte qui oppose deux
families — les Pandavas et les Kauravas — en depit de leurs liens de
parent6. La bataille de Kouroushetra, qui s'est ddroulee vers 900 av.
J.-C, reprdsente le moment crucial de cet affrontement. Sur le champ
de bataille, l'angoisse etreint le troisieme des cinq freres Pandava,
Arjuna, lorsqu'il s'aper?oit que de nombreux membres de sa parente,
certains de ses maitres et de ses amis se trouvent dans les rangs de
l'armee adverse. Krishna, le conducteur du char d'Arjuna, revele alors

4 Traduction anglaise: voir P. C. Roy, The Mahdbhdrataa, 11 volumes (1919-1935).
Les citations renvoient auxparvas (parties), chapitres et versets.
La nouvelle traduction anglaise, en plusieurs volumes de J. A. B. Van Buitenen,
MahdbMrataa, 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 l'incarnation du Dieu Vishnou: dans le texte enflamme 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 Mahabharata, connu sous le nom de Shanti Parva,
rassemble de nombreux passages disparates consacr6s a l'art d'adminis-
trer un Etat et a la facon dont l'homme doit se comporter.

Le Rdmdyana5 que Ton doit au sage Valmiki (vers 300 av. J.-C.)
contient, lui aussi, des passages consacres a l'art d'administrer des Etats
et a la conduite des guerres. II reprend, comme le Mahabharata, des
61ements des Vedas et relate les aventures de Ram, la septieme incar-
nation de Vishnou. A la suite d'intrigues, Ram est chasse du trone
d'Ayodhya et doit s'exiler longuement; son epouse, Sita, et son frere,
Lakshmana, l'accompagnent. Ravana, le roi-demon du Lanka, se prend
d'amour pour Sita et l'enleve. Ram conclut une alliance avec le roi-
singe, Sougriv, et le general de celui-ci, Hanoumant (les singes represen-
teraient ici les aborigenes). Pour reprendre Sita, Ram livre une grande
bataille au Lanka. Apres d'autres peripeties, il remonte sur le trone
dont il est le legitime detenteur.

6. Les Arthashastras et autres textes politiques

Aucune enumeration exhaustive des sources du droit hindou ne
saurait omettre les Arthashastras de Kautilya (les noms de Chanoukya
ou Vichnougoupta sont 6galement utilises). Dans ce traite" magistral,
consacr6 a 1'administration des Etats dans l'lnde de l'antiquite, appa-
raissent, inter alia, les regies regissant la conduite de la guerre.

LA CONDUITE DES HOSTILITES

1. Jus in bello

L'humanitarisme a porte les lois de la guerre a un tel niveau dans
l'antiquite indienne que le poids des siecles qui se sont 6coules depuis
lors est insignifiant. L'humanitarisme a contribue a conferer la plus
haute importance aux coutumes reglant a la fois les rapports entre Etats

5 Traduction anglaise: voir N. Raghunathan, Srimad Valmiki Rdndyanam, 3 vols.
(1981-1982). Les re'fe'rences 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 I'autorit6 de Robert P. Goldman, et a
pour titre The Ram&yana of Valmiki-An Epic of Ancient India, volumes 1 (1984) et 2
(1986); elle ne couvre que la premiere partie du Ramayan.
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et a l'interieur des Etats. La chevalerie ayant ennobli l'ideal de la
guerre, les usages se sont hisses, de facon generate, a la hauteur de cet
ideal. Le Professeur Basham a ainsi expliqu6 succinctement Phumani-
tarisme des lois r6glementant les guerres dans I'Inde ancienne:

Pour (les auteurs des textes les plus orthodoxes), la guerre est princi-
palement motivee par la recherche de la gloire, non par Vappat 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 represente le bien pour le
bien... Les regies garantissant des combats loyaux sont enoncees. Pour
les auteurs des textes plus recents, tel Manou, une bataille etait, dans
l'ideal, un tournoi gigantesque, auquel maintes regies s'appliquaient...
Le vrai fruit de la victoire, c'etait I'hommage au vainqueur et non
I'annexion d'un territoire...

... Les regies chevaleresques de la conduite de la guerre, probablement
basees sur des traditions fort anciennes — et codifiees sous la forme que
nous leur connaissons aujourd'hui par les peuples guerriers de I'Inde de
I'Ouest apres la chute de la dynastie Maourya — ont du contribuer a
attenuer les rigueurs de la guerre, pour les combattants et les non-combat-
tants. II est peu probable que la guerre ait eu des ideaux aussi empreints
d'humanite dans d'autres civilisations.6

Le Mahdbharata reflete egalement, dans une large mesure, le but
fondamental du droit international humanitaire: attenuer les rigueurs
de la guerre. Utilisant des termes proches de ceux de la Clause de
Martens, Bhishma conseille d'6viter tout acte hostile inutile, toute
insolence et tout discours arrogant; il recommande de traiter les vaincus
avec humanity.7

L'id6e que les hommes sont l'ceuvre d'un seul et meme Createur,
dont ils sont done 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 Ramayana, que les lois de la guerre se sont
humanise'es. Les combattants devaient loyalement «jouer le jeu». La
chevalerie — et non la chicanerie — constituait la regie du jeu. Les
soldats combattaient avec leurs armes, non pas avec des stratagemes.
Lorsque Hanoumant demande a Sita la permission de mettre a mort
les captives qui l'avaient maltraite'e alors qu'elle 6tait elle-meme pri-
sonniere de Ravana, Sita conseille a Hanoumant de pardonner aux

6 Supra n° 1, p . 127.
7 Santi Parva, 102. 34 h 38.
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coupables d'actes iniques: il convient de faire preuve de compassion,
meme a 1'egard de ceux qui mdritent de subir un chatiment et d'etre
extermines.8

Les lois 6nonc6es dans les Dharmasoutras et dans les Epopees sont
reprises dans les Pourdnas: Les lois de la guerre ont humanise la
conduite des hostility's et chacun a recu le conseil de faire preuve de
bonte' a l'egard de ses ennemis. Dans un style qui fait penser a Rousseau,
il est dit qu'un conflit arme n'a pas pour but un massacre inutile, et
que la victoire doit etre obtenue en recourant le moins possible a la
repression. Les categories de personnes protegees qui ne pouvaient pas
etre tuees etaient enume're'es dans les Pourdnas de Siva, de Brihadharma
et de Padma.

2. Les objectifs militaires

Les Indiens de l'antiquite etablissaient une distinction entre les
objectifs militaires, qui pouvaient etre pris pour cible lors d'une attaque,
et les objectifs non militaires, qui ne pouvaient etre attaques. Confor-
mement aux regies coutumieres en usage et aux ecrits divins, les 6difices
religieux, les habitations de personnes ne participant pas a la guerre et
les biens n'appartenant pas aux forces armees ne pouvaient etre attaques
ou detruits. En principe, la guerre ne concernait que les combattants.
Par consequent, les attaquants n'avaient pour cible que les forces
armees, ou qu'elles soient; ni les rite's, ni les villes ne pouvaient etre
ravagees au cours d'une guerre, ni meme pendant qu'une armee les
traversait.9

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

Selon la chronique de Megasthenes, l'ambassadeur de Grece repre-
sentant Seleucus Nicator a la Cour de Chandragoupt Maourya, a
Pataliputra:

Tandis que les autres nations ont coutume, quand la guerre fait rage,
de devaster les terres et de rendre impossible toute culture, chez les Indiens
au contraire, meme au plus fort d'une bataille se deroulant dans le
voisinage, tout sentiment de peril est epargne a ceux qui travaillent la
terre, les agriculteurs appartenant a une classe sacree 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 veritable 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
meme les guerres de petite envergure n'etaient pas rares, mais, de facon
generale, le pays dans son ensemble n'en souffrait pas outre mesure».u

La distinction 6tablie entre civils et bellige"rants presente une eton-
nante similitude avec les Articles 48, 51 (1) et 52 (1 et 3) du Protocole I.

3. Instruments de guerre

Dans la Iitt6rature militaire de l'lnde ancienne, nombreuses sont les
descriptions d6taillees des armes qui etaient alors utilisees pendant les
guerres, portant les noms d'Astra et Sastra. Si les premieres 6taient des
armes de jet, soit fictives («lancees» grSce a des incantations), soit
lancees par une machine a tubes ou par le feu, les secondes etaient des
armes blanches au tranchant dur et effile.

Le Rig-Veda cite Prajanya, la fleche celeste dont la pointe en fer
etait trempee dans le poison. Dans le Mahdbhdrata, il est question de
gourdins, de balles en fer, de pierres, de sataghnis, de flechettes, de
massues, de matraques garnies de pointes, de cimeterres, de piques,
de maillets, de haches, de kampanas, d'ep6es, de clous, de batons, de
haches de guerre, de rasoirs, de fleches a pointe d'os, de disques, de
javelots a tete de serpent et de lances.

Sont aussi mentionnees les Bharqava, ces armes qui tiraient des
millions de fleches acerees, lancant des eclairs, ressemblant a des
serpents, et dont la pointe 6tait probablement trempee dans le venin.
Sont egalement citees les aqnibana, ces fleches dont la pointe enduite
d'un combustible etait enflammee, ainsi que les Asani et Vajra (ce qui
signifie «l'eclair» car, apparemment, elles degageaient de l'energie
electrique) et les Sammohan bann qui plongeaient dans l'inconscience
les combattants qu'elles atteignaient.

UAtharva-Veda mentionne les envoutements parmi les moyens de
gagner des batailles. Dans la conduite des hostility's, il y avait egalement
place pour les Mantra Youdha, c'est-a-dire les imprecations lancees
contre un ennemi malveillant, pour les amulettes destinees a garantir
la victoire, les talismans permettant de ralentir l'avance de l'ennemi,
les tambours de guerre pour appeler la victoire, les incantations pour

10 Voir J. M. Me Crindle, Ancient India as described by Megasthenes, (1926)p. 33.
11 Cit6 dans S. V. Viswanatha, International Law in Ancient India, (1925), p. 18.
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rendre inoffensives les fleches empoisonne'es, ou les sorts jetes pour
que l'ennemi soit aneanti.

Selon la Smriti de Manou: «Quand il (le roi) affronte ses ennemis
dans une bataille, il ne doit pas les frapper avec des armes dissimulees
(en bois), ni avec des armes barbel6es, empoisonnees ou dont la pointe
est en feu».12 De meme, 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 deguisement, va au paradis comme les
ascetes.13 En interdisant l'emploi d'armes dissimulees, les Dharmashas-
tras, apparemment, enjoignent de porter les armes ouvertement et non
subrepticement, comme l'exige egalement l'article 13, 2) c) de la Ire et
de la IIe Convention de Geneve, ainsi que l'article 4 A, 2) de la
IIIe Convention.

Le meme principe se retrouve dans le Mahdbhdrata.u

Les Pourdnas font reference a certaines armes au pouvoir extreme-
ment destructeur, telles que les Brahmastra et les Pasupatastra. Tant
Lakshmana, dans le Rdmdyana, qu'Arjun, dans le Mahdbhdrata, se
sont vu interdire l'emploi de ces armes, car elles risquaient de causer
la perte de vies humaines de facon indiscriminee.

4. Combattants et non-combattants

La distinction entre combattants et non-combattants, telle qu'on le
trouve dans le droit humanitaire moderne, 6tait deja reconnue par les
Hindous de I'antiquit6.

Pendant une guerre, le fait de tuer un ennemi avait un caractere
sacre, juste et licite.

Selon le Dharmasoutra de Gautama: «Aucun peche (n'est commis)
si Ton blesse ou tue (des ennemis) au cours d'une bataille».15 Mourir
en heros 6tait 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'immunite' etait offerte a certaines personnes protegees: il etait
interdit de les tuer pour des raisons d'humanit6 et de justice. L'idee 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 II, (1876), 10.17.

16 Ibid., 7.89.
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combat loyal existait: dans une guerre, seul le conflit ouvert pouvait
entrainer la defaite de l'ennemi. Les personnes incapables de se prote-
ger, ou se trouvant momentanement dans l'impossibilite de se proteger,
devaient etre epargnees. En interdisant de tuer dans les circonstances
suivantes, Manou tenait de"ja compte du concept de personnes «hors
de combat»:

Qu'il ne frappe pas celui qui (dans sa fuite) s'est hisse sur une
eminence, ni un eunuque, ni celui qui (en signe de supplication) joint
les paumes de ses mains, ni celui qui fuit (les cheveux defaits), 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 I'arme est brisee, ni celui qui est accable (de chagrin),
ni celui qui a ete grievement blesse, ni celui qui a peur, ni celui qui a
tourne le dos et pris la fuite.17

Selon Gautama, c'etait commettre un p6che 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 defaits, celui qui s'assied, le visage tourne de cote, celui qui s'est
hisse (dans sa fuite) sur une eminence ou sur un arbre, les messagers et
tous ceux qui declarent qu'ils sont une vache ou un Brahmane.18

Le Vridha-Harita stipulait que les spectateurs ne devaient pas etre
tu6s.19

Sankha, l'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 meme, il ne doit
tuer ni une femme, ni une femelle elephant, ni un conducteur de char,
ni un Brahmane; seul un roi peut tuer un roi.20

Baudhayana ajoute:
Celui qui est sous I'emprise de la peur, qui est intoxique, fou ou

affole, 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.
19 7.216, cite' par P. V. Kane, History of Dharmashstra, tome III, (1973), p. 208.
20 Ibid., 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 depose leurs armes, qui

(supplient de les epargner), les cheveux defaits et les paumes des mains
jointes, ainsi que ceux qui s'enfuient.22

Le MahdbMrata declarait que tuer quelqu'un qui ne participe pas
activement au combat est un peche. L'episode de Sroutayoudha montre
clairement que celui qui tue un non-combattant s'expose a la maledic-
tion 6ternelle. Sroutayoudha avait fabrique une massue qui tuait celui
qui en faisait usage contre un non-combattant. Lev6e contre Janardana,
alors que celui-ci ne participait pas au combat, la massue etait revenue
comme un boomerang, tuant Sroutayoudha.

La guerre, selon le MahdbMrata, etait un sport viril dans lequel les
hommes voulaient demontrer leur vaillance. Le dharma du Kshastriya
consistait a combattre pour maintenir la loi et l'ordre. La conduite de
la guerre devait se conformer aux regies en usage, les combats devaient
etre loyaux, exempts de toute forfaiture. Bhishma enonce ainsi le
principe du combat loyal:

Un Kshastriya ne doit pas revetir une armure pour combattre un
Kshastriya qui n'a pas de cotte de mailles. Ilfaut combattre un a un, et
abandonner le combat lorsque I'adversaire n 'estplus en etat de combattre,
et revetir une armure quand Vennemi porte une armure... Un cavalier
sur sa monture ne doit pas se porter au devant d'un guerrier monte sur
un char. Un guerrier monte sur un char ne peut se porter qu'au devant
d'un guerrier monte sur un char. Ni fleches empoisonnees, ni fleches
barbelees ne devraient etre utilisees. Ce sont des instruments reserves aux
malveillants et aux malhonnetes. Chacun doit combattre loyalement, sans
ceder a la colere et sans se complaire a commettre des meurtres inutiles.
Les braves devraient toujours faire preuve de loyaute envers ceux qui
sont loyaux. Mime un ennemi pervers doit etre vaincu par un combat
loyal. Mieux vautperdre la vie en restant loyal que remporter la victoire
en etant deloyal.23

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

Dans le Mahdbhdrata, la guerre etant un acte d'heroisme, combattre
un fugitif ou un homme desarme constitue un peche.

22 Ibid., tome II, II.5.10, 10 a 11.
23 Shanti Parva, 95.6 a 16.
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Kama s'exclame:
Les guerriers courageux dont Faction est conforme auprincipe de la

loyaute n'utilisent jamais leurs armes contre des personnes awe cheveux
en desordre, ni contre des personnes qui ont detourne la tete 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 grace, ni contre celui qui a jete son arme ou n'aplus defleches,
ni contre celui dont Varmure n'est plus en place, ni contre celui dont
I'arme a glisse des mains ou s'est rompue.24

Face aux regies de la guerre, l'attitude de Bhishma etait la suivante:
Nul ne devrait tuer celui qui dort, qui a soif, qui est epuise, ni ceux

qui ont perdu leur accoutrement, ni celui qui est determine a se laisser
mourir, ni celui qui s'enfuit ou qui marche (sans escorte) sur une route,
ni celui qui est occupe a boire ou a manger, ni celui qui est fou ou qui
a I'esprit derange, ni celui qui a ete mortellement blesse, ni celui que ses
blessures ont trop affaibli, ni celui qui reste sur place, en toute confiance,
ni celui qui a entrepris une tdche et n'a pas ete 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 quite de nourriture, ni les hommes qui
dressent le camp, ni ceux qui suivent I'armee, ni ceux qui montent la
garde a la porte du roi ou de ses ministres, ni les domestiques, ni le chef
de I'armee, ni le chef des domestiques.,25

Ces m&mes categories de personnes sont enumerees 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
l'acte sexuel».26

Dans le Rdmdyana, alors que Lakshmana, furieux de la facon dont
Indrajit combat, s'apprete a massacrer les Rakshasas, son frere Ram
lui conseille de ne pas tuer ceux qui se sont mis a l'ecart de la bataille,
qui se sont dissimules ou ont cherche" refuge, ceux qui ont demande
grace et ceux qui, perdant la tete, ont pris la fuite.

Plus tard, lorsque Vibhishan demande a Ram de lui donner asile,
Sougriv, Pallie de Ram, conseille de n'en rien faire car d'une part,
Vibhishan pourrait avoir et6 «infiltre» par Ravan et, d'autre part, s'il
a trahi Ravan, il pourrait 6galement trahir Ram. Accordant tout de
meme l'asile demand^, Ram lance l'exhortation suivante:

24 Kama Parva, 90 .109 & 110.
25 Shanti Parva, 100.27 & 29.
26 /bid. ,62.56* 59.
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0 tueur d'ennemis, meme un adversaire mal intentionne ne doit pas
etre tue s'il se prdsente devant toi les paumes des mains jointes, Fair
accable et te demandant de I'accueillir. Si un ennemi, qu'il soil fier ou
qu'il soit terrorise, cherche a se mettre a couvert lors d'un combat, il doit
etre epargne par le brave meme si, cefaisant, le brave metsa vie en peril.
Celui qui, victime de sapeur ou de son ignorance, ou defaqon deliberee,
n'accorde pas sa protection a celui qui la lui demande commet une
injustice grave, unanimement condamnee. Lorsqu'unepersonne est tuee
en presence de celui qui lui a donne asile, toutes les vertus de son
protecteur disparaissent aussi. C'est un si grand peche 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 disparattre sa force et sa vaillance.
Je m'efforce done de suivre les excellents preceptes de Koundou —
menant a la piete, a la gloire et au paradis. Je dis «Ne crains rien» a
toute creature qui vient vers moi en disant «Je t'appartiens» et me
demande de lui donner asile. 0 Sougriva, conduis-le bientotpres de moi,
qu'il appartienne a Ravan ou a Vibhishan.27

Les anciens traites de science politique font les memes recomman-
dations. Le Soukraniti ajoute que «les vieillards et les jeunes gens ne
devraient pas etre tues; il n'est pas non plus convenable de tuer les
femmes ou seulement le roi».28 Meme le tres pragmatique Kautilya
plaide aupres des combattants pour que «lorsqu'ils attaquent le camp
de l'adversaire, ils laissent la vie sauve a ceux qui sont a terre, a ceux
qui font demi-tour, a ceux qui se rendent, a ceux qui ont les cheveux
defaits, a ceux qui sont sans arme, a ceux que la terreur defigure et a
ceux qui ne prennent pas part au combat».29

II apparait done clairement qu'en cas de conflit arme\ les parties en
presence n'etaient pas entierement libres de choisir leurs moyens et
mdthodes de guerre. En des termes identiques a ceux de l'article 22 de
la Convention de La Haye de 1899/1907, de l'article 12 de la Ire et de
la IIe Convention de Geneve, ainsi que des articles 35 et 41 du Protocole I,
differentes restrictions limitaient le droit de tuer un ennemi; en outre,
de nombreuses categories de personnes ne devaient pas etre tu6es.
Meme la distinction entre civils et belligerants (telle qu'elle apparait
dans l'article 23 de la Convention de La Haye de 1899/1907 et dans
l'article 51 du Protocole I) etait deja a l'honneur dans l'lnde de l'anti-

27 Yuddhkanda, 18.27 h 34.
28 Ibid,, 4.1177 & 1179.
29 R. P. Kangle, The Kautilya Arthasashtra, IIe Partie, (1972), 1332.4.52.
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quite. 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 l'article 36 de la IIe Convention.

TRAITEMENT DES VICTIMES

1. Traitement des malades et des blesses

Les personnes dont la vie etait 6pargnee devaient etre soit emmenees
en captivite, soit Iaiss6es en liberte. Dans les Pour anas, on trouve des
exemples d'un traitement empreint d'humanite accorde a 1'ennemi.
Kalki supplie les veuves des Mlechchas de renoncer a se battre et, des
qu'elles y consentent, elles retrouvent leur liberte et les funerailles de
leurs epoux sont organisees.30 De nombreux combattants qui s'etaient
rendus sont 6galement grades et voient leur vie epargnee.31

L'un des devoirs des soldats de l'infanterie, selon le Pourana d'Agni,
est de transporter les morts et les blesses en lieu sur, hors du champ
de bataille. Les guerriers mont6s sur des chars aidaient a transporter
les blesses.

Dans la presente publication, destinee a marquer le 125e anniver-
saire de la Convention de Geneve pour 1'amelioration du sort des
militaires blesses dans les armees en campagne, il importe de souligner
que, dans Fantiquite d6ja, les Indiens avaient mis en place des moyens
permettant de traiter sans delai les blesses et les malades sur le champ
de bataille. La presence d'un corps medical est prouvee. Dans le
Mahdbhdrata, il est dit que Farms'e etait accompagne"e par des m6decins,
des commercants, des moyens de transport, des boeufs, des machines,
des armes, ainsi que par des prostitu6es. Le Bhishma Parva indique
que des medecins, habiles a extraire les eclats de bois laisses par les
pointes de fleches, sont venus aupres du corps de Bhishma pour en
extraire les dards.

Lorsqu'il formule les ordres de marche de Farmee, Kautilya propo-
se: «I1 faudrait que les medecins munis d'instruments de chirurgie,
d'instruments contondants tels que des (brucelles), de medicaments,
d'huiles curatives et de bandages, ainsi que les femmes (infirmieres)
chargees de veiller sur la nourriture et la boisson de Farmee, se trouvent
derriere les soldats, les encourageant de la voix».32

30 Kalki Purana, pt. 3, ch. 1.
31 Matsya Purana, 59.113.

» 10.3.47. Voir aussi Kane, op. cit., p. 208.
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Le fait d'exiger que les corps auxiliaires «se trouvent derriere les
soldats» suggere que grace a leur position, ces personnes, notamment
le corps medical, jouissaient d'une securite relative et n'etaient pas
exposees aux massacres que la guerre entraine. «Les femmes ... les
encourageant de la voix» indique que des infirmieres prodiguaient des
soins aux malades et aux blesses. L'esprit de la Croix-Rouge planait
done sur le champ de bataille.

Dans le meme esprit que l'article 6 de la Convention de 1864
demandant que les malades et les blesses soient proteges et soignes, le
Mahdbhdrata enjoignait de faire preuve de compassion a l'egard d'un
ennemi bless6. C'est l'humanite qui inspirait cela. Un ennemi blesse
devait soit etre renvoye chez lui, soit etre soign6 par des chirurgiens
exp6rimentes s'il demeurait en captivite. A cet 6gard, Bhishma ordon-
nait: «Lorsqu'une querelle entre rois loyaux a pour consequence de
plonger un guerrier loyal dans la detresse, il faut soigner ses blessures
et, une fois gu6ri, lui rendre sa liberty. Ceci est un devoir eternel».33

Seul un «guerrier loyal», e'est-a-dire un combattant qui respecte les
lois de la guerre beneficiait d'une telle protection; il n'en etait pas ainsi
pour celui qui livrait une Koutayouddaha, e'est-a-dire une guerre dans
laquelle il n'etait pas tenu compte des lois. Ceci rappelle precise'ment
l'article 13 des Ire et IIe Conventions qui stipule que ne peuvent Stre
considerees comme «personnes protegees» que les combattants qui
portent ouvertement leurs armes et se conforment, dans leurs opera-
tions, aux lois et coutumes de la guerre. De meme, d'une part, le
rapatriement des malades et des bless6s apparait sous une forme simi-
laire dans l'article 6 de la Convention de 1864 et, d'autre part, 1'evacua-
tion des blesses pour des raisons de securite apparait dans l'article 15
de la Ire Convention.

2. Prisonniers de guerre (PG)

La captivite de PG existait en Inde et ceux-ci etaient traites avec
humanite et g6n6rosite. Selon le Mahdbhdrata: «les ennemis faits
prisonniers au cours d'une guerre ne doivent pas etre tu6s; nous devons,
au contraire, les traiter comme nos propres enfants».34

Dans les temps tres anciens, les Dasyus, ou aborigenes, captures
etaient emmene's en esclavage. En Sanscrit classique, dasa signifie
«serf», et sa forme feminine, dasi, signifie «jeune esclave» et dans le

33 Shanti Parva, 95.13 a 14.
34 Ibid., 102.32.
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Rig-Veda, ces mots avaient le meme sens. Si de nombreux aborigenes
vaincus etaient emmenes en esclavage, il semble cependant que certains
d'entre eux aient reussi a s'entendre avec les vainqueurs, puisqu'il est
fait mention d'un chef dasa qui se conformait aux moeurs des Aryens
et prot6geait les brahmanes.35 Selon le Mahdbharata, tout vaincu devait
devenir l'esclave du vainqueur et les captifs devaient servir leur maitre
jusqu'a ce que le paiement d'une rancon les rende a la liberte. Les
Pouranas mentionnent egalement des PG emmenes en esclavage. Meme
les femmes 6taient faites prisonnieres et reduites en esclavage. Lorsque
Ton fait reference a des esclaves, dans l'lnde ancienne, il faut se
souvenir que le dharma ne reconnaissait pas l'esclavage. Bien sur,
Meghasthenes a ecrit qu'il n'y avait pas d'esclaves en Inde. II est vrai
que la facon dont ils etaient traites, telle que la decrit YArthashastra,
diff^rait de ce qui se passait dans la Rome antique ou en Grece. Dans
l'lnde de I'antiquit6, bien que n'etant pas des Aryens, les esclaves
etaient proteges par la religion et le droit. L'esclavage, en fait, ressem-
blait plutdt a la captivite.

Plus tard, les PG reduits en esclavage etaient liberes a la fin de la
guerre. Le Pourana d'Agni enjoignait les monarques de s'abstenir de
faire des captifs et declarait: «Un roi devrait traiter comme son propre
fils un prisonnier de guerre pour qui une rancon a 6te payee et qui a
6te libere\ Une armee qui a subi une defaite ne devrait plus etre
combattue... Les Spouses du roi vaincu ne deviennent pas la propriete
du vainqueur.

Sur les cinq manieres d'apaiser la colere d'un puissant adversaire
par le biais de cadeaux, la cinquieme consiste a rendre la liberte aux
prisonniers captures au cours de la guerre».36

Selon le Mahdbharata, les femmes capturees pendant la guerre
6taient incite'es a 6pouser un homme choisi par le vainqueur. Si elles
refusaient, elles Etaient renvoyees chez elles sous escorte.

Kautilya conseillait de liberer tous les prisonniers de guerre.

3. Occupation d'un territoire par 1'ennemi

Yajnavalkya exprime clairement la position des Dharmashastras au
sujet de l'occupation d'un territoire par 1'ennemi: «Quels que soient
les devoirs du roi envers ses propres sujets dans le royaume qu'il tient
de ses ancetres, les memes obligations lui incombent integralement

35 Voir S. Puggot, Prehistoric India, (1950), p. 155.
36 236 .61 & 6 5 .
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quand il se rend maitre d'un autre royaume. Aprds la conquete, il doit
conserver intacts les coutumes, les contrats et les traditions familiales
du pays vaincu».37

Le MahabMrata enjoignait: «Le vainqueur doit proteger le terri-
toire qu'il vient de conquerir contre tout acte d'agression. II ne doit
pas inciter ses troupes a poursuivre trop longtemps l'ennemi en
deroute».38

Si, au lieu de se soumettre, la population resiste et s'oppose au
vainqueur, elle ne doit bene"ficier d'aucune consideration. Cependant,
une levee en masse n'etait autorisee qu'en presence de circonstances
exceptionnelles.

Pour Manou, le but de la guerre n'etait pas de conquerir des
territoires, mais d'etablir une situation d'assistance mutuelle et de
bonnes relations, tout en gagnant un alli6. Apres une conquete, il
conseiUait done au vainqueur de mettre un nouveau monarque sur le
trone, de respecter les lois, les religions et les coutumes locales et de
«laisser en vigueur les lois du royaume vaincu».39

VArthahastra, illustre la conception des relations internationales
prevalant a cette epoque et le roi y est exhort6 a «ne pas convoiter la
terre, la propriety, les fils ou les epouses du defunt».40 En ce qui
concerne l'administration du territoire conquis, Kautilya suggere de
parvernir a consolider la situation en se montrant conciliant.

CONCLUSION ET EVALUATION

«Le passe ne doit jamais etre efface car le fait de se le rememorer
est l'un des elements qui permettent de batir l'avenir», a declare James
Bryce. Si Ton ne parvient pas a remonter jusqu'aux origines memes
d'une civilisation, on doit s'en tenir a esperer. Une enqueue mene"e en
remontant le temps permet de penetrer la conscience morale d'une
soci6te et de connaitre la psychologie de la population. Le droit inter-
national humanitaire est une discipline qui ne cesse de s'6tendre. Alors
que Ton s'efforce d'appliquer le droit humanitaire qui existe deja 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 ddvelopper celui de demain, pour en faire un droit
potentiel viable, toute etude des valeurs traditionnelles d'une socî te"
donnde est entierement justifiee.
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