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Résumé de la these

Ce travail interroge I’impact de la christianisation des sociétés andines sur la Iégitimité de la noblesse
indigéne entre les années 1540 et les révoltes anticoloniales de 1781-1782. Nous y examinons les outils
que les individus qualifiés de caciques et principales par les autorités coloniales utilisaient pour étre
identifiés comme des élites chrétiennes dans leurs interactions avec les représentants de I’Eglise et de la
couronne d’Espagne des territoires relevant des audiences royales de Lima et La Plata (Charcas). 11 s’agit
d’analyser I’évolution des critéres privilégiés par différents profils de la noblesse indigeéne pour justifier
leur 1égitimité sociale et politique face aux autorités coloniales et face aux populations indigenes sur
lesquelles elles entendaient exercer leur autorité. Afin d’observer I’impact des politiques de
christianisation de I’Eglise et du pouvoir royal sur le comportement politique et la culture nobiliaire des
¢lites andines, j’ai opté pour une perspective diachronique me permettant de comparer les arguments
utilisés par les caciques et principales dans le cadre de différentes démarches judiciaires, juridiques et
administratives. Ces démarches ont en commun de s’appuyer sur des processus de mises en scéne visant
a persuader des officiers royaux ou des clercs. Elles reposent donc sur la construction de stratégies
argumentatives qui empruntent trés largement aux discours et débats accompagnant différentes réformes
administratives et religieuses dans les Andes. Les arguments mobilisés dans les démarches en justice
des caciques et principales sont ensuite comparés avec leurs activités religieuses concrétes afin de
souligner les comportements qu’ils valorisaient pour établir leur réputation d’¢élites chrétiennes. Il ne
s’agit donc pas seulement d’éclairer I’évolution des critéeres de légitimité utilisés par
les caciques et principales. Nous documentons également 1’évolution de leur rapport a 1’investissement
dans le sacré et ce qu’ils attendaient des institutions chrétiennes comme de la monarchie catholique
espagnole.
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Introduction

En 1599, un dossier contenant différents récits de mérites! réalisés pour le compte de nobles
indigénes de la région de Charkas arrive devant le conseil des Indes. Parmi eux, un certain don Juan
Avyavire affirme que son arriere-grand-pére aurait été « le premier qui de ceux de cette province vinrent
a connaitre notre sainte foi catholique »*. Pourtant, un an plus t6t, dans une démarche elle aussi versée
au dossier et elle aussi validée par les mémes officiers royaux de 1’audience de La Plata, don Juan
reprenait les déclarations de son peére et affirmait: « Cuysara mon arriére-grand-pére [...] bien qu’il ne
ft pas baptisé fut I’'un de ceux qui mirent le plus de cceur dans la sujétion de toute cette province a votre
royal service »*. Ce revirement interroge. Pourquoi don Juan Ayavire comme de nombreux autres
caciques ressentaient le besoin de réécrire ’histoire chrétienne de leur famille dans le cadre de leurs
interactions avec les institutions de la couronne? Pourquoi ce mensonge n’est pas relevé par les officiers

qui enregistrent les démarches ?

La réputation chrétienne d’un individu et son appartenance a un lignage chrétien ancien étaient
constitutifs de la noblesse dans les territoires de la péninsule ibérique. Dans le cadre de démarches en
justice, I’exposition des honneurs accumulés dans la défense et/ou I’expansion de la foi chrétienne était
une pratique courante. C’était méme un exercice nécessaire pour faire certifier les honneurs du lignage
et obtenir des privileges royaux dans le cadre de procédures juridiques appelées informaciones de
méritos, informaciones de oficio y partes ou probanzas de méritos y nobleza. En réécrivant la
chronologie de la conversion de ses ancétres, don Juan Ayavire Cuysara cherchait vraisemblablement a
rehausser le prestige de son lignage en imitant les codes de la culture juridique et nobiliaire introduites
par les Espagnols*. Pourtant, bien que de don Juan Ayavire Cuysara démontre largement sa volonté
d’imiter les codes de la noblesse hispanique et chrétienne dans le récit des mérites de sa famille, il ne se
contente pas seulement d’insister sur les mérites réalisés au service de I’Eglise et du roi. Comme de
nombreux autres nobles indigénes du XVle siécle, il revendique également les mérites que ses ancétres
avaient accumulés avant I’arrivée des Espagnols, grice a leur naissance mais aussi dans le cadre du

Service aux incas.

La démarche réalisée par don Juan Ayavire Cuysara est un bon exemple de la position délicate des

¢lites indigénes dans la société coloniale et des difficultés qu’elles devaient affronter pour défendre leur

! Procédures juridiques prenant la forme de récits « biographiques » dans lesquels un individu insiste sur les
honneurs et les mérites qu’il a accumulés au service du roi pour justifier la requéte de priviléges ou de graces
royales.

2 “el primero que de los de [la provincia] vinieron al conocimiento de nuestra santa fe catolica”. Informacién de
oficio y partes de Juan Ayavire (1598), AGI,CHARCAS,45. Tristan Platt, Thérése Bouysse-Cassagne, et Olivia
Harris, Qaraqara-Charka : Mallku, Inka y Rey en la provincia de Charcas, siglos XV-XVII : historia antropologica
de una confederacion aymara, Lima et La Paz, Fife, IFEA, PLural, St Andrews University Press, 2006, p. 859.
3“Cuysara mi bisabuelo [...] qué aunque no fue bautizado fue uno de los que mas obligacién pusieron en que toda
esta provincia se sujetase a vuestro real servicio”. Ibid., p.862.

4 Carolina Jurado, « “Descendientes de los primeros”. Las probanzas de méritos y servicios y la genealogia cacical.
Audiencia de Charcas, 1574-1719. », Revista de Indias, LXXIV, 261 (2014), p. 387-422.
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1égitimité et leurs droits devant les représentants de la couronne et de I’Eglise’. D’un c6té, les droits de
la noblesse indigéne étaient fondés sur ’appartenance a un lignage préhispanique®. De I’autre, ils étaient
également conditionnés a leur conversion et a leur sujétion aux lois du roi d’Espagne’. En outre,
I’analyse diachronique des démarches en justice des caciques et principales illustre a quel point les
critéres sur lesquels ils s’identifiaient et étaient identifiés comme chrétiens fluctuérent au cours de la

période coloniale.

Ce travail interroge I’impact de 1’évangélisation et de la christianisation des sociétés andines sur la
1égitimité des caciques et principales. Nous y examinerons les outils que ces élites indigénes utilisaient
pour étre identifiées comme chrétiennes dans leurs interactions avec les représentants de I’Eglise et de
la couronne d’Espagne, mais aussi dans le cadre de leurs fonctions auprés des populations indigénes. I1
s’agit de comprendre comment ces processus influérent sur les formes de légitimité privilégiées par la
noblesse indigéne résidant dans les territoires rattachés aux audiences de Lima et de Charcas/La Plata®
entre 1540 et les années 1780 (voir Cartes 1 p.6 et 2 p.24)°. Pourquoi et comment la mise en scene du
comportement chrétien devint un argument central des procédures en justice de la noblesse indigene ?
Les critéres que les caciques et principales valorisaient dans leurs démarches étaient-ils ceux mis en
avant par I’Eglise ou reflétent-ils une compréhension singuliére de leur identité d’élites indigénes et
chrétiennes ? Et finalement, qu’attendaient les caciques et principales de leur identification comme des

¢lites chrétiennes ? N’étaient-ce qu’une fagon de se positionner face aux institutions coloniales ?

Répondre a ces interrogations suppose d’examiner 1’évolution de la maniére dont les caciques et

principales décrivaient leurs activités de dévotion devant les autorités coloniales, puis, de les analyser &

311 s’agit d’un constat désormais classique de I’historiographie andine et américaniste depuis le travail fondateur
de Thierry Saignes. Thierry Saignes, « Les caciques coloniaux, médiateurs ambivalents (Charcas, XVlIle siécle) »,
Les Médiations culturelles (domaine ibérique et latino-américain), Paris, Publications de la Sorbonne Nouvelle,
1989, p. 75-85.

®Loi 1. Recopilacion de leyes de los reynos de las Indias. Mandadas imprimir y publicar por la Majestad Catdlica
del Rey Don Carlos 11, (1590-1660), Livre 6, Titre 7. En ligne:
http://www.leyes.congreso.gob.pe/leyes_indias.aspx.

7 Le théme de la « rupture » par rapport 4 un mode de vie « gentils », « barbares » puis a partir du XVIle siécle
« idolatres » est une constante dans les réflexions produites autour des réformes du gouvernement civil des
indigénes et de leur évangélisation. Voir a ce sujet : Juan Carlos Estenssoro Fuchs, op. cit., 2003. Mais aussi :
Kenneth Mills, Idolatry and its enemies. Colonial Andean Religion and Extirpation, 1640-1750., Princeton,
Princeton University Press, 1997 ; Nicholas Griffiths, The Cross and the Serpent. Religious Repression and
Resurgence in Colonial Peru., Norman, University of Oklahoma Press, 1996 ; Carolina Jurado, « Las reducciones
toledanas a pueblo sde indios: aproximacion a un conflicto. El repartimiento de Macha (Charcas), siglo XVI. »,
Cahier des Amériques Latines, 47, (2004), p. 123-137 ; Akira Saito et Claudia (ed. ). Rosas Lauro, Reducciones.
La concentracion forzada de las poblaciones indigenas en el Virreinato del Peru., Pontificia Universidad Catolica
del Pert1 / Mational Museum of ethnology, Lima, 2017.

8 La ville de Charcas a porté différents noms au cours de la période étudiée. La premiére fondation espagnole lui
donne le nom de Charcas. Mais la ville fut rapidement rebaptisée La Plata de Charcas, puis La Plata. C’est ce nom
qui fut choisi pour désigner 1’archevéché et qui s’imposa également progressivement dans les habitudes
rédactionnelles des officiers de I’audience, bien que ’institution en elle-méme conserva le nom de Charcas. Par
soucis de clarté, nous avons choisi d’utiliser dans la suite de ce travail le terme de La Plata, utilis¢ par les acteurs
que nous étudions.

° Pour un apergu des subdivisions en corregimientos et pueblos des territoires étudiés, voir le tableau en annexes
de ce travail, ANNEXE 1 p 603.


http://www.leyes.congreso.gob.pe/leyes_indias.aspx

la lueur de la transformation de leurs pratiques religieuses. Le but de ce travail n’est donc pas de dresser
un inventaire exhaustif des différentes formes de dévotion de la noblesse indigéne dans les Andes. Ce
qui nous intéresse, c¢’est analyser les outils, les pratiques et les sociabilités grace auxquels les caciques
et principales forgerent leur définition de ce qui constituait un mérite chrétien ou au contraire, une

transgression aux dogmes et lois de I’Eglise.

™

—

\ )“
Z/ N

S
Audience de N\
Panama

Audience de
Santa Fé

‘;““‘Audience
du

Frontiéres des audiences royales et subordonnées

_______ Frontiéres de 'audience de Charcas avant 1661

1000 km
EI Territoires couverts par 'étude

Carte 1. La vice-royauté du Pérou et les territoires couverts par cette étude. E. Guyau
Caciques et principales andins : des seigneurs prehispaniques a la noblesse
« india ».

Les historiens se sont beaucoup intéressés au role des seigneurs et nobles préhispaniques dans les
processus de conquéte puis de colonisation des territoires américains. En raison du faible nombre de

colons et d’officiers ibériques installés dans les colonies!?, le gouvernement colonial s’appuya largement

10 James Lockhart, The Nahuas After the Conquest. A Social and Cultural History of the Indians of Central
Mexico, Sixteenth Trough Eighteenth Centuries, Stanford, Stanford University Press, 1992 ; Waldemar Espinoza
Soriano, « « Los huancas, aliados de la conquista. Tres informaciones inéditas sobre la participacion indigena en
la conquista del Perta: 1558-1560-1561 » », Anales cientificos de la Universidad Nacional del Centro de Peru,
Huancayo, Universidad Nacional del Centro de Pert, 1972, p. 9-51 ; José C. de la Puente Luna, « Curacas “amigos
de los cristianos” y “traidores” a sus indios: a proposito de la alianza hispano-huanca. », Pueblos de Hatun Mayu.
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sur la négociation et la collaboration avec les différentes élites a la téte des sociétés indigénes'!. Depuis
les travaux de Thierry Saignes, il est largement admis que les caciques étaient des intermédiaires

essentiels dans le systéme de gouvernement indirect mis en place par les Espagnols!?.

Les élites indigénes bénéficiant des titres coloniaux de caciques ou de principales évoluaient a la
fronti¢re entre mondes indigenes et espagnols. Par conséquent, la question de la continuité des croyances
et des coutumes préhispaniques est rapidement devenue un incontournable de ’analyse de leur destin
dans la sociétés coloniale'®. Sur cette question, a partir des années 2000, les recherches s’intéressant aux
figures de go-between et a celle des middle-ground offrit un nouveau souffle a I’historiographie andine!*.
Plusieurs travaux ont alors cherché a cerner le réle des caciques et principales comme passeurs culturels
et intermédiaires politiques dans la société coloniale. Ces travaux ont montré qu’en s’appropriant les
normes sociales introduites par les Espagnols, en les négociants ou en les rejetant, les élites indigénes

participérent a la constitution sur le long terme d’une société coloniale originale dans les Andes'.

Méme si I’historiographie de ces vingt dernicres années a contribué a une meilleure compréhension
du role complexe des caciques et des principales dans la société coloniale et notamment dans I’exercice

du pouvoir, elle reste trés fragmentaire. Les études se concentrent sur 1’analyse des réactions des élites

Historia, Arqueologia y antropologia en el valle de Mantaro., Alvarez Ramos, José L. ; Hurtado Ames, Carlos H. ;
Perales Munguia, Manuel F. (comp.)., 2011, p. 87-110 ; Karen Spalding, Huarochiri. An Andean Society under
Inca and Spanish Rules., Stanford, Stanford University Press, 1984 ; Steve Stern, Peru’s Indian peoples and the
Challenge of Spanish Conquest. Huamanga to 1640, Madison, University of Wisconsin Press, 1982.

1 Ce n’est pas une spécificité des territoires américains. Ruiz Ibafiez José Javier et Gaetano Sabatini, « « Monarchy
of Conquest. Violence, Social Opportunity, and Political Stability in the Establishment of Hispanic Monarchy » »,
Journal of Modern History, 81, (2009), p. 501-536 ; Enrique Soria Mesa, « De la conquista a la asimilacion. La
integracion de la aristocracia Nazari en la oligarquia Granadina. Siglos XVI-XVIIL. », AREAS Revista de Ciencias
Sociales, 14, (1992), p. 49-64.

12 Thierry Saignes, op. cit., 1989.

13 Maria Rostworowski de Diez Canseco, Sefiorios indigenas de Lima y Canta, Instituto de Estudios Peruanos.,
Lima, 1978 ; Thierry Saignes, Caciques Tributes and Migration in the Southern Andes. Indian Society and the
17th century social order, London, Institute of Latin American Studies, 1985 ; Susan E. Ramirez, The World
Upside Down. Cross-cultural Contact and Conflict in Sixteenth-Century Peru, Stanford, Stanford University Press,
1996 ; Peter Gose, Invaders as Ancestors. On the intercultural making and unmaking of Spanish colonialism in the
Andes, Toronto, Buffalo, University of Toronto Press, 2008 ; Gonzalo Lamana, Domination without Dominance:
inca-spanish encounters in Early colonial Peru, Durham, Duke University Press, 2008.

14 Simon Schaffer et al., The Brokered World. Go-Betweens and Global Intelligence, 1770-1820., Science History
Pubns., Sagamore Beach, 2009 ; Richard White, The middle ground: Indians, empires, and republics in the Great
Lakes region, 1650-1815, New York, Cambridge University Press, 2011 ; Alida C. Metclaf, Go-Betweens and the
Colonization of Brazil, 1500-1600., Austin, University of Texas Press, 2005.

5Susan Kellogg et Ethelia Ruiz Medrano, Negotiation within Domination. New Spain’s Indian Pueblos Confront
the Spanish State., Boulder, University Press of Colorado, 2010 ; David Cahill et Blanca Tovias, Elites indigenas
en los Andes. Nobles, caciques y cabildantes bajo el yugo colonial, Quito, Abya Yala, 2003 ; Laura Escobari de
Querejazu, Caciques, yanaconas y extravagantes. La sociedad colonial en Charcas. Siglos XVI-XVIII, Lima,
Plural et IFEA, 2005 ; Maria Marsilli, « “I heard it through the grapevine: Analysis of an anti-secularization
initiative in the sixteenth-century Arequipan countryside, 1584-1600” », The Americas, 61, 4 (2005), p. 647-672
; Marina Zuloaga Rada, La conquista negociada : guarangas, autoridades locales e imperio en Huaylas, Peru (1532-
1610), Lima, Instituto de estudios peruanos, IFEA, 2012 ; Ariel Morrone, « Clero rural y liderazgo étnico en el
corregimiento de Pacajes : La antigua iglesia de Jestis de Machaca (siglo XVII). », Anuario de estudios Bolivianos,
archivisticos y bibliograficos, 16, (2010), p. 445-473 ; Frédéric Duchesne, « L’ Ajustement indien. Les villages du
Coropuna (Arequipa, Pérou) au 18e siecle. », Thése, Paris, Université de Paris I1I, Sorbonne Nouvelle. Institut des
Hautes Etudes sur I’Amérique Latine, 2008, 481 p. ; Gonzalo Lamana, op. cit., 2008 ; Peter Gose, op. cit., 2008.
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indigénes face a des réformes ou des événements identifiés comme des étapes essentielles de la
construction du pouvoir colonial espagnol. Les travaux se regroupent alors principalement autour de
trois périodes. Le XVle siécle, notamment la période 1560-1590 est largement sur-représenté. Les
réformes sont nombreuses'¢, ainsi que les mouvements de résistance militaires ou millénaristes
indigénes!’. On trouve ensuite une autre série de travaux s’intéressant a I’impact des réformes du clergé
et des méthodes d’évangélisation dans les Andes aprés le troisiéme Concile de Lima (1582-1583)',
Parmi ces travaux, une écrasante majorité s’est intéressé aux spectaculaires campagnes d’extirpation
d’idolatrie & la suite des travaux de Pierre Duviols, malgré leur caractére ponctuel et extrémement
localisé!®. Dans ces travaux, les caciques et principales apparaissent souvent en position de réaliser un
choix cornélien : continuer a mobiliser les rituels et croyances collectifs ancestraux dont ils tiraient une
partie de leur l1égitimité et risquer d’étre condamnés pour idolatrie par le clergé, ou embrasser les
politiques répressives de I’Eglise au risque de s’aliéner leurs groupes d’appartenance indigénes. Enfin,
les chercheurs se sont concentrés autour de deux séries de réformes ayant marquées le XVIlle siécle.
Une premiére série de travaux a analysé les effets de 1’édit royal de 1697 actant I’ouverture des offices
ecclésiastiques aux descendants de caciques et principales pouvant prouver la pureté de leur lignage.
D’autres se sont plutot intéressés aux conséquences des réformes fiscales entreprises par les Bourbons
dans les années 1750%°. Puisque chacun de ces travaux insiste sur la nécessité de considérer les réformes
qu’ils analysent comme des moments de rupture pour 1’autorité des caciques et principales,
I’historiographie s’est structurée autour de longs débats chronologiques commentant les étapes de la

disparition des cacicazgos andins.

A T’heure actuelle, il nous semble que deux choses manquent a cette historiographie pour mieux
comprendre ’ampleur des transformations sociales, culturelles et politiques qui touchent la noblesse

indigéne dans les Andes entre les XVI et XVIlle siécles. D’abord, il est nécessaire de questionner la

16 Akira Saito et Claudia (ed. ). Rosas Lauro, op. cit., 2017 ; Marina Zuloaga Rada, op. cit., 2012.

17Marco Curatola, « Mito y milenarismo en los Andes: del Taqui Onqoy a Inkarri », Allpanchis, 10 (1977) ; Luis
Millones, El retorno de las huacas: Estudios y documentos sobre el Taki Onqoy, siglo XVI., 1990 ; Ximena
Medinaceli, « Paullu y Manco ;una diarquia inca en tiempos de conquista? », Bulletin de I'TFEA, 36, 2 (2007), p.
241-258.

18 Juan Fernando Cobo Betancourt, « The Reception of Tridentine Catholicism in the New Kingdom of Granada.
c. 1550-1650. », Theése, Cambridge, Cambridge University, 2014 ; Juan Carlos Estenssoro Fuchs, op. cit., 2003.
19 Nicholas Griffiths, Sacred Dialogues. Christianity and Native Religions in the Colonial Americas, 1492-1700.,
England, Lulu Enterprises, 2017 ; Kenneth Mills, op. cit., 1997 ; Pierre Duviols, La lutte contre les religions
autochtones dans le Pérou colonial., IFEA., Lima, 1971 ; John Charles, Allies at odds. The Andean Church and Its
Indigenous Agents, 1583-1671., Albuquerque, University of New Mexico Press, 2010 ; Luis Millones,
« «Religion and Power in the Andes: Idolatrous Curacas of the Central Sierra » », Ethnohistory, 3, 26 (1979), p.
243-263.

20 Quelques ouvrages traitent de la période dans son ensemble : Scarlett O’Phelan Godoy, op. cit., 1997 ; David T.
Garrett, Shadows of the Empire. The Indian Nobility of Cuzco 1750-1825, Cambridge, Cambridge University
Press, 2005. Mais la majorité se penche sur I'une ou l'autre des réformes: Franklin Pease, Los ultimos incas del
Cuzco., P.L. Villanueva eds., Lima, 1982 ; Arrigo Amadori, op. cit., 2013 ; Sergio Serulnikov, Subverting colonial
authority : challenges to Spanish rule in eighteenth-century southern Andes, Durham, Duke University Press, 2003
; Jirgen Golte, Repartos y rebeliones: Tupac Amaru y las contradicciones de la economia colonial., Instituto de
Estudios Peruanos., Lima, 1980.



pertinence des «ruptures» classiquement admises par I’historiographie, mais aussi
’origine « espagnole » ou « préhispanique » généralement attribuée aux pratiques des élites andines®!.
Ensuite, certaines périodes restant peu étudiées et nous n’avons qu’une connaissance parcellaire de la
transformation de la noblesse indigeéne entre le XVIe et le XVIlle siécle. Enfin, peu de travaux se sont
intéressés aux critéres sur lesquels les caciques et principales andin fondaient leur 1égitimité face aux
autorités coloniales, mais aussi face aux groupes indigénes qu’elles entendaient administrer?,
Finalement, il nous manque une approche a long terme des transformations sociales et culturelles qui

touchent les populations identifiées comme « caciques » et « principales » dans les sources coloniales.

Certains historiens ont voulu distinguer les caciques et principales comme des élites indigénes
« traditionnelles » par opposition aux élites indigénes nommeées par 1’¢lection aux offices de cabildos,
ou exercant des fonctions dans les institutions royales ou les paroisses?>. De notre point de vue, cette
distinction pose deux problémes. D’abord, il est trés difficile de tracer une frontiére nette entre les élites
indigénes qui ont hérité leur statut et leurs fonctions dans les groupes indigénes et celles qui ont été
nommeées ou €lues a des offices. Certains caciques sont nommés par les autorités royales et n’ont pas
nécessairement hérité de leurs fonctions. Ensuite, les caciques et les principales s’ investirent activement
dans les nouvelles fonctions municipales, religieuses, militaires et juridiques introduites par les
Espagnols. D’autres historiens ont pris le parti de n’étudier que des élites dites « ladinas », c’est-a-dire
parlant le castillan ou ayant regu une éducation lettrée®*. La encore, cette distinction pose probléme.
D’abord, la définition méme de « ladino » ou « ladina » est loin d’étre claire dans les sources. Par
exemple, nous avons remarqué que le terme est souvent associé a celui de cristiano jusqu’a la seconde
moitié du XVlle siecle. Latinidad et cristiandad sont méme démontrés a travers les mémes arguments

dans les démarches en justice des caciques et principales. De surcroit, le terme est appliqué par les

2Depuis une dizaine d’années, plusieurs travaux ont réfléchi sur la nature « préhispaniques » des coutumes
indigénes échappant au seul cadre des normes et des pratiques introduites par les colons espagnols. Nicholas
Griffiths, op. cit., 2017 ; Tamar Herzog, « Colonial Law and “Native customs”. Indigenous Land Rights in Colonial
Spanish America. », The Americas, 69, 3 (2013), p. 303-321 ; Karen Graubart, « “Ynuvaciones malas e
rreprovadas”. Seeking Justice in Early Colonial Pueblos de Indios. », Justice in a New world. Negotiating legal
intelligibility in British, Iberian and Indigenous America., New York, Owensby Brian P. et Ross Richard J., 2018,
ebook ; Caroline Cunill et Rossend Rovira Morgado, « “Lo que nos dejaron nuestros padres, nuestros abuelos”:
retorica y praxis procesal alrederor de los usos y costumbres indigenas en la Nueva Espafia temprana. », Revista
de Indias, LXXXI, 282 (2021), p. 283-313.

22Qutre les travaux classiques de Thiery Saignes (Thierry Saignes, op. cit., 1985.) voir les exceptions notables :
Ariel Jorge Morrone, « Legitimidad, genealogia y memoria en los Andes Meridionales : los Fernandez Guarachi
de Jesus de Machaca (Pacajes, siglos XVI-XVIII) », Memoria Americana, 18, 2 (2010), p. 211-237 ; Sergio
Serulnikov, « Legitimidad politica y organizacion social en las comunidades indigenas de la provincia de Chayanta
(siglo XVIII). », Anuario de estudios americanos, 61, 1 (2004), p. 69-101.

23 Susan Ramirez, « The “Duefio de Indios”: Thoughts on the Consequences of the Shifting Bases of Power of the
“Curaca de los Viejos Antiguos” under the Spanish in Sixteenth-Century Peru », Hispanic American Historical
Review, 67 (4), (1987), p. 575-610 ; Karen Spalding, « Social Climbers: Changing Patterns of Mobility among the
Indians of Colonial Peru. », Hispanic American Historical Review, 50 (4), (1970), p. 645-664 ; Steve Stern, op.
cit., 1982 ; John Charles, op. cit., 2010.

24 John Charles, op. cit., 2010 ; Alcira Duefias, Indians and Mestizos in the « Lettered City ». Reshaping Justice,
Social Hierarchy, and Political Culture in Colonial Peru., University Press Colorado., Boulder, 2010.
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autorités espagnoles aussi bien a des élites véritablement lettrées qu’a des individus maitrisant seulement

le castillan a 1’oral. Il faut donc la encore reconsidérer le sens attaché au terme de ladino dans les sources.

Finalement, qu’est-ce qui fait la spécificité des caciques et principales au sein des élites indigeénes?
Ce n’est pas seulement leur position d’intermédiaire entre autorités espagnoles et populations indigénes.
C’est plutot I’ambivalence de leur 1égitimité en tant qu’élites dans la société coloniale. Avant la conquéte
espagnole, les seigneurs andins tiraient leur 1égitimité de la préservation d’un systéme de relations de
réciprocité avec les populations qu’ils gouvernaient et d’un systéme de croyances relatif aux ancétres
du groupes. Malgré la conquéte, il est difficile pour les caciques et principales de délaisser entiérement
ces formes de 1égitimité s’ils veulent justifier leur position sociale et politique dans les ayllus * et groupes
socio-politiques indigénes. Comme Thierry Saignes le soulignait il y a de nombreuses années?, ce point
est capital pour penser la cohérence et les similitudes de comportements entre les élites indigénes
obtenant les titres de caciques ou principales aprés la conquéte. Ces individus doivent constamment

mobiliser des critéres de 1égitimité hérités de systémes culturels différents et parfois contradictoires.

C’est pourquoi, plutdt que de chercher a déterminer la chronologie de I’affaiblissement de I’autorité
des caciques et principales dans le gouvernement des populations andines, il nous a paru plus prometteur
d’observer la maniére dont les politiques coloniales les forcérent a reformuler et repenser les critéres de
leur légitimité. L’évangélisation et les mesures mises en place conjointement par I’Eglise et le pouvoir
royal pour policer les meeurs et les coutumes indigénes joucrent un réle déterminant dans ce processus.
En effet, la recomposition des sociabilités et des identités collectives andines autour de nouveaux
espaces sacrés et de nouvelles pratiques de dévotion perturbe la perpétuation des mémoires collectives

qui assuraient la Iégitimité de I’aristocratie andine a I’époque préhispanique.

L’évangelisation et la création des indios andinos

Si les caciques et principales étaient considérés comme des nobles par les autorités coloniales, en
tant que nouveaux convertis ils avaient un statut particulier au sein de la noblesse. Rappelons que les
sociétés coloniales ibériques se construisirent petit & petit sur la base de catégorisations juridiques mélant
religion et origine®®. Tout au long de la période coloniale, les droits des caciques et principales, comme
ceux du reste des populations indigénes, étaient déterminés par leur catégorisation comme « indios ».
Ce statut s’accompagnait d’un ensemble de droits et de devoirs reflétant les conditions de néophytes et

de mineurs juridiques que leur prétaient I’Eglise et le pouvoir royal.

23 Thierry Saignes, op. cit., 1989.

26 Osvaldo F. Pardo, Honor and Personhood in Early Modern Mexico., University of Michigan Press., Ann Arbor,
2015 ; Irene Silverblatt, Modern Inquisitions: Peru and the colonial originis of the civilized world., Duke
University Press., Durham, 2004 ; Nancy Van Deusen, Global Indios. The Indigenous struggle for Justice in the
sixteenth-century Spain., Durham, Duke University Press, 2015 ; Stuart B. Schwartz, Sugar plantations in the
formation of Brazilian society : Bahia, 1550-1835, Cambridge University Press., Cambridge, New York, 1985.
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La définition du statut juridique des populations indigenes dans I’empire hispanique était
étroitement liée au devoir d’évangélisation de la couronne. Il évolua donc sous I’influence des discours
produits par le clergé sur la « nature » des populations indigénes et leur place dans la chrétienté?’. Les
travaux de Juan Carlos Estenssoro Fuchs et de Juan Cobo Betancourt ont parfaitement montré comment
les discours des clercs sur les capacités de raisonnement et les inclinations « naturelles » des populations
indigeénes des Andes évoluérent entre les XVIe et XVIlle siecles, dans le cadre de ’application des
réformes tridentines aprés le troisiéme concile de Lima (1582-1583)?%. Ces réflexions, en plus d’influer
directement sur les politiques d’évangélisation et d’accommodation du catholicisme dans les Andes,
participérent plus globalement a forger I’image que les autorités coloniales avaient des populations

indigenes. Elles jouérent donc un réle déterminant dans la création des indios andinos.

Dans les Andes, les débats autour des méthodes d’évangélisation dans le cadre du troisiéme concile
de Lima et la littérature jésuite produites a la suite des premiéres campagnes d’extirpation des années
1610, marquerent une étape décisive dans la définition des caractéristiques « naturelles » attribuées aux
indigenes. Pour Irene Silverblatt la création de I’indio andino par les institutions coloniales s’est nourri
des discours catégorisant les religions et certaines coutumes andines comme des formes de superstitions
et d’idolatrie®. Juan Carlos Estenssoro Fuchs va plus loin. Dans son travail extensif sur I’évolution des
politiques d’évangélisation dans les Andes, il démontre d’abord le role du clergé dans 1’essentialisation
de I’indio andino comme idolatre par nature. Mais il illustre aussi la maniére dont ces discours se
traduisent par la constitution des méthodes pastorales et rituelles nouvelles visant a créer un catholicisme

indigéne permettant de figer I’altérité des indios dans la société coloniale andine®.

Le statut d’indio s’accompagnait de priviléges particuliers, notamment 1’accés a des procédures
judiciaires simplifiées, plus rapides et moins cotiteuses. Mais il s’accompagnait surtout d’obligations de
services au roi, comme le paiement annuel d’un tribut ou la participation a la mita. Si la noblesse
indigéne échappait en partie a ces obligations grace a ses priviléges, elle subissait elles aussi les
limitations juridiques imposées aux indios. De fait, pour comprendre 1’évolution de la culture politique
des caciques et principales et de leur positionnement comme des élites dans la société coloniale, il est
essentiel d’analyser comment ils intégrérent ces discours sur leur statut dans la chrétienté et leur

« nature » en tant qu ‘indios andinos.

Pour comprendre les spécificités de I’évangélisation dans les Andes, plusieurs historiens ont
analysés les pratiques d’accommodation mises en place par I’Eglise andine a travers 1’étude des

catéchismes, manuels de confession et recueils de sermons en langues indigénes, notamment ceux

27 Kenneth Mills, op. cit., 1997 ; Irene Silverblatt, op. cit., 2004.

28 Juan Carlos Estenssoro Fuchs, op. cit., 2003 ; Juan Fernando Cobo Betancourt, op. cit., 2014.
2 Irene Silverblatt, op. cit., 2004.

30 Juan Carlos Estenssoro Fuchs, op. cit., 2003.



publiés a partir de 1583-1584°!. De nombreux travaux se sont aussi centrés sur les méthodes répressives
de I’Eglise pour déterminer ce qu’elles reflétaient de leur compréhension des religions et des sociétés
indigenes. Ces travaux cherchaient souvent a documenter le « choc » des politiques d’évangélisation sur
les populations indigénes souvent dans le but de déméler le « nouveau » et « I’ancien »*2. Néanmoins, a
I’instar des travaux d’histoire sociale et politique sur la noblesse indigéne évoqués plus haut,
I’historiographie du contact religieux et de 1’évangélisation s’est elle aussi trés souvent cantonnée a
étudier des moments particuliers — les quelques décennies suivant une réforme, les campagnes de
répression des différents mouvements millénaristes, les campagnes d’extirpation d’idolatrie, etc. De fait,
elle a longtemps insisté sur la difficulté des clercs et des indigénes a s’accorder sur ce qui constituait
une pratique orthodoxe ou sur ce qui ne 1’était pas®. L’adaptation des pratiques chrétiennes dans le
contexte andin était surtout entendue comme le résultat d’incompréhension plus ou moins temporaires

entre clercs et indigénes, permettant a certaines pratiques « préhispaniques » de subsister.

L’ouvrage publié par Juan Carlos Estenssoro Fuchs en 2003 a marqué un tournant dans la
compréhension de 1’évangélisation dans les Andes**. En analysant les politiques d’évangélisation de
I’Eglise andine sur le temps long, entre 1530 et 1750, il a souligné la transformation des discours de
I’Eglise sur les indios andinos et leurs coutumes. Ce faisant, il a démontré le role essentiel des politiques
d’évangélisation dans la constitution de normes et de pratiques chrétiennes particuliéres au contexte
andin qui avaient été parfois identifiées par I’historiographie comme le résultat de résistances indigénes.
Son travail ne nie pas le role des populations indigénes dans la mise en place de ces nouvelles pratiques
religieuses. Au contraire, il insiste sur la maniére dont les populations natives ont réagi par I’adoption
de pratiques hybrides face aux discours et aux différentes politiques d’évangélisation de I’Eglise andine.
Son travail invite donc a ne pas systématiquement considérer le recours a des chants, des musiques, des
costumes ou méme des références au passé préhispanique comme des formes de résistance indigéne ou
des malentendus. L’hybridité du catholicisme pratiqué par les populations andines est également le fruit
d’une politique consciente de I’Eglise. La conservation et la réinscription de pratiques ou de notions
indigénes dans les rituels et dans les outils pastoraux avait aussi un but éminemment politique : marquer

1’altérité des populations indigénes parmi les sujets chrétiens du roi d’Espagne.

Le travail de Juan Carlos Estenssoro Fuchs a démontré deux choses essentielles. D’abord, les

politiques d’évangélisation furent congues pour assigner une nouvelle identit¢ aux populations

3'Monica Barnes, « Catechisms and confesionarios. Distorting mirrors of Andean societies. », Andean
cosmologies through time. Persistence and emergence, Bloomington, Robert V. H. Diver, Katherine E. Seibold et
John H. McDowell, 1992, p. 67-94 ; Alan Durston, Pastoral Quechua: The History of Christian Translation in
Colonial Peru, 1550-1650., Notre Dame, University of Notre Dame Press, 2007 ; Nicholas Griffiths, op. cit., 1996
; Tavarez David (ed. ), Words and Worlds Turned Around. Indigenous Christianities in Colonial Latin America.,
Boulder, University Press of Colorado, 2017.

32Pierre Duviols, op. cit., 1971 ; Nicholas Griffiths, op. cit., 1996 ; Sabine McCormack, Religion in the Andes.
Vision and imagination in early colonial Peru., Princeton, Princeton University Press, 1991.

33 Nicholas Griffiths, op. cit., 1996 ; Kenneth Mills, op. cit., 1997.

34 Juan Carlos Estenssoro Fuchs, op. cit., 2003.



indigénes, celles de sujets indios, nécessairement néophytes et idolatres par nature. Ensuite, le
« catholicisme indigéne » andins s’est construit autour d’une tension fondamentale entre la nécessité de
tolérer des pratiques religieuses hybrides et celle de policer les coutumes et les pratiques des populations
indigenes. Ce dernier point, permet d’appréhender les enjeux et la difficulté pour les élites indigeénes de
se positionner face aux discours des autorités coloniales. Pour les caciques et principales, I’identification
comme « indio » signifiait accepter les mémes limitations juridiques et la méme altérité que le reste des
populations natives alors que leur 1égitimité dépendait justement de leur capacité a s’en distinguer pour
étre reconnues comme des intermédiaires incontournables par les populations indigénes et les autorités

coloniales.

Les travaux de Gabriela Ramos, publiés quelques années plus tard, complétent les conclusions
d’Estenssoro Fuchs en se concentrant plutdét sur la transformation des pratiques religicuses des
populations indigénes®. En étudiant la transformation des pratiques funéraires et du rapport a la mort,
elle met en lumiére non seulement les chocs « culturels » liés a la christianisation, mais aussi ses enjeux
sociaux et politiques. Elle démontre par exemple les véritables batailles qui se jouerent autour de la
localisation des sépultures des seigneurs et nobles indigénes dans les pueblos et paroisses de Lima et
Cuzco au cours du XVlIe siécle. Le travail de Gabriela Ramos, souligne la nécessité de ne pas considérer
I’évangélisation comme déconnectée de problématiques sociales, politiques et économiques. Son travail
insiste longuement sur les motivations carriéristes pour expliquer le comportement de certains clercs,
ainsi que sur les motivations sociales et politiques des caciques et principales pour s’approprier certaines

pratiques rituelles et funéraires chrétiennes.

Ces deux ouvrages ont beaucoup apporté a I’historiographie andine. D’abord ils attestent de la
profonde christianisation des populations indigénes. Ils démontrent aussi que le caractére hybride du
christianisme andin résultait a la fois de politiques conscientes de I’Eglise et des négociations entre
populations indigenes et clercs. Dans 1’esprit de ces travaux, plusieurs historiens ont réévalué les
interactions entre clercs et populations indigénes pour mieux comprendre la diversité des formes de
religiosités chrétiennes dans les Andes ainsi que la spécificité du « catholicisme indigénes »*°.
Cependant, ils ont aussi ouvert des questionnements et des perspectives de recherche qui restent encore

aujourd’hui insuffisamment explorés.

D’abord, la majorité des études prenant la suite de ces travaux ont renoué avec des approches trés

localisées dans 1’espace ou dans le temps. Or, les apports d’Estenssoro et de Ramos résident aussi dans

35 Gabriela Ramos, Death and Conversion in the Andes. Lima and Cuzco, 1532-1670, University of Notre Dame
Press., Notre Dame, 2010.

36Juan Fernando Cobo Betancourt, op. cit., 2014 ; Maria Marsilli, « God and Evil in the Gardens of the Andean
South », These, Atlanta, Faculty of the Graduate School of Emory University, 2002, 213 p. ; Maria Marsilli,
« “Missing Idolatry: Mid-Colonial Interactions between Parish Priests and Indians in the Colonial Diocese of
Arequipa." », Colonial Latin American Historical Review, 13, 4 (2004), p. 399-421 ; Frédéric Duchesne, op. cit.,
2008 ; Carlos Zanolli, « Entre la coercidon, la oportunidad y la salvacion. Las cofradias de indios de San Antonio
de Humahuaca. Siglos XVII y XVIIL. », Andes, 19, (2008), p. 345-372 ; John Charles, op. cit., 2010.
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leur perspective comparative et diachronique. A ce jour, on trouve encore beaucoup d’études
s’intéressant & une période particuliére de la chronologie de I’évangélisation proposée par Estenssoro
Fuchs. Si quelques ouvrages mettent en regard les XVIe et XVlIle siecles, le XVIlle siécle reste encore
I’un des angles morts de I’historiographie. Le XVIlle siecle est pourtant marqué par des débats et des
campagnes légales importantes, liées a la remise en cause du statut de néophytes attribués aux indios
par une partie de la noblesse indigéne et métisse. Le fait que le XVIlle siecle soit souvent laissé de coté
n’est pas anodin et cela traduit une autre limite de I’historiographie actuelle. En effet, peu de travaux

ont cherché a comprendre les effets de la christianisation sur la culture politique des sociétés indigenes.

Les quelques travaux qui se sont intéressés a cette question traitent surtout de la seconde moitié¢ du
XVllle siécles et des mouvements de révoltes des années 1780. Certains ont souligné la présence de
référence aux discours du clergé sur la policia cristiana ou sur les besoins spécifiques des indios andinos
par les élites indigénes de cette période pour justifier leurs plaintes, voire certains soulévements armés®’.
Toutefois, ils n’interrogent pas vraiment 1’origine de ces discours, ni les raisons de leur appropriation
par les nobles indigénes et encore moins la temporalité de leur diffusion. De fait, ils ne permettent pas
de comprendre comment et pourquoi ces discours deviennent le support de la contestation du systéme

colonial qu’ils avaient pourtant contribué a justifier.

Il nous semble que, pour comprendre ce phénoméne, il est essentiel de partir de ’analyse des
transformations des arguments utilisés par les élites indigénes entre les années 1540 et 1780. Cela permet
d’analyser sur le temps long I’influence des discours de I’Eglise et des politiques coloniales sur les
structures sociales et politiques andines. En effet, I’évangélisation n’implique pas seulement la diffusion
de nouvelles croyances et rituels religieux. Elle participe aussi a la construction de nouvelles normes
sociales®™. Ces nouvelles normes transformérent le comportement des élites indigénes ainsi que la
culture politique des populations indigénes. Comprendre ces phénomeénes implique d’adopter une
approche sociale et politique du fait religieux qui s’inscrit dans la continuité des travaux interrogeant les

relations des laics avec I’Eglise.

11 existe une longue historiographie relative a « I’économie du salut » et a I’analyse des pratiques
de dons a vocation religieuse des laics chrétiens. De nombreux travaux ont souligné les avantages
¢conomiques mais aussi politiques que certaines familles pouvaient tirer des donations a des institutions
ecclésiastiques, a des fabriques paroissiales ou a des confréries en Europe chrétienne comme dans ses

colonies, au-dela des seuls bénéfices spirituels®. Bartolomé Clavero a caractérisé le don a vocation

37 Charles Walker, The Tupac Amaru Rebellion., The Belknap Press of Harvard University.,, Cambridge
Massachussetts, London, 2014.

3 Osvaldo F. Pardo, op. cit., 2015.

3 André Vauchez, Les Laics au Moyen-age. Pratiques et expériences religieuses., Cerf., Paris, 1987 ; Angelo Torre,
« “Faire communauté”: Confréries et localités dans une vallée du piémont (XVIIe-XVIlle). », Annales. Histoire,
Sciences sociales, 62e année, 1 (2007), p. 101-135 ; Natalia Muchnik, « La charité matricielle. Marranes d’Espagne
et de France aux XVIe-XVlIlle. », Archives des sciences sociales des religions, 162, (2013), p. 144-160 ; Barbara
B. Diefendorf, From Penitence to Charity : Pious Women and the Catholic Reformation in Paris., Oxford, Oxford
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religieuse comme une forme d’antidora, c’est-a-dire comme un présent rétribuant un bienfait et insister

t*. Pour aller plus loin et insister davantage sur la

sur les relations d’échanges qui le caractérisen
perspective des laics, plusieurs historiens du fait religieux ont récemment proposé d’envisager ces
pratiques comme des formes d’investissement dans le sacré*!. La notion d’investissement suggére que
I’action de donner est directement motivée par la prévision des bienfaits. Elle invite donc a interroger
les motivations du don, qu’elles soient spirituelles, économiques, politiques ou sociales pour expliquer
les pratiques des laics. Par extension, elle encourage a reconsidérer le role de ces populations dans

I’évolution des pratiques chrétiennes et de I’institution ecclésiastique.

Laréflexion en termes d’investissement dans le sacré est trés utile quand on s’ intéresse aux relations
entre la noblesse et I’Eglise. Dans les sociétés chrétiennes occidentales les donations a vocation
religieuse étaient un aspect essentiel de 1’éthos nobiliaire*?. Dans le cadre de la monarchie hispanique,
embrassant la réforme catholique et promulguant les conclusions du concile de Trente au rang de lois
du royaume de Castille dés 1566, la démonstration de la dévotion chrétienne et de la recherche du salut
a travers la pratique des ceuvres, était également un moyen pour la noblesse de témoigner son soutien a
la politique royale. En outre, le patronage d’ceuvres ou la pratique de la charité permettaient a la noblesse
hispanique de performer les qualités attendues d’un seigneur chrétien®. Les activités de patronage, les
fondations pieuses et les ceuvres de bienfaisance participaient & I’honneur (konra) d’une personne et

donc au crédit (fama) qui lui était accordé dans la société*.

Ces pratiques et ces comportements se diffusérent dans les colonies américaines. D’abord par
I’intermédiaire des conquistadors et des encomenderos, soucieux d’obtenir une reconnaissance similaire
a celle de la noblesse castillane®. Puis, elles se généralisérent avec I’arrivée des officiers de la couronne

et de la noblesse ibérique. Les caciques et principales se les appropriérent par imitation des élites

University Press, 2004 ; Kathryn Burns, Colonial habits: convents and the spiritual economy of Cuzco, Peru., Duke
University Press., Durham, 1999 ; Ariane Boltanski et Marie Lucie Copete, L’Eglise des laics. Le sacré en partage
(XVIe-XXe)., Casa de Velazquez., Madrid, 2021.

40 Bartolomé Clavero, La grace du don. Anthropologie catholique de 1’économie moderne., Albin Michel., Paris,
1996.

41 Roberto Di Stefano et Aliocha Maldavsky (dir. ), Invertir en lo sagrado. Salvacién y dominacién territorial en
América y Europa (siglos XVI-XX)., EQUNLPam., La Pampa, 2018 ; Aliocha Maldavsky, Entre Salut et statut.
Encomenderos et restitution. Du combat pour la foi a la costruction d’un espace chrétien dans les Andes au XVie
siecle., Universit¢ Lyon III, Jean Moulin, 2016, 314 p. ; Aliocha Maldavsky, « Financiar la cristiandad
hispanoamericana. Inversiones laicas en las instituciones religiosas en los Andes (s. XVI y XVII). », Revista
Vinculos de Historia, 8 (2019), p. 114-133.

42 Ariane Boltanski, « Des fondations pieuses de nobles frangais dans la deuxi-me moitié du XVle siécle. Défense
de I’orthodoxie et territoire. », Le Salut par les armes. Noblesse et défense de 1’orthodoxie, XIIle-XVIle., Rennes,
2011, p. 251-264 ; Aliocha Maldavsky, op. cit., 2016.

43 Ariane Boltanski, op. cit., 2011 ; Barbara B. Diefendorf, op. cit., 2004 ; Aliocha Maldavsky, op. cit., 2016.

44 Maria Elena Martinez, Genealogical Fictions. Limpieza de Sangre, Religion, and Gender in Colonial Mexico.,
Stanford University Press., Stanford, 2008 ; Anne Valérie Solignat, « Les ancétres au temps de la Ligue. Entre
défense de la foi et manifeste politique (France, XVIe-XVlle si¢cles) », Ariane Boltanski et Marie Lucie Copete,
éd., L’Eglise des Laics. Le sacré en partage (XVIe-XXe siccles)., Madrid, 2021, p. 193-210 ; Antoine Roullet,
« La fabrique sociale de la vocation. Les Sotomayor et les franciscains au XVlIe siécle. », Ariane Boltanski et
Marie Lucie Copete, éd., L’Eglise des Laics. Le sacré en partage (XVIe-XXe siécle)., Madrid, 2021, p. 91-104.

4 Aliocha Maldavsky, op. cit., 2016.
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ibériques et sous les encouragements de I’Eglise*®. Toutefois, I’imitation des colons espagnols
n’explique pas a elle seule 1’appropriation rapide de certaines pratiques d’investissement dans le sacré
par la noblesse andine. Le patronage d’institutions religieuses, ’investissement dans les fétes
chrétiennes et les pratiques de charité pouvaient également faire écho a certaines pratiques de
légitimation des seigneurs préhispaniques, notamment celles liées a la performance de la prodigalité*’.
C’est pourquoi il nous a paru essentiel d’étudier la maniére dont les caciques et principales coloniaux
utilisérent I’investissement dans le sacré pour établir leur légitimité et maintenir leur autorité sur les
groupes indigénes et leurs ressources a I’époque coloniale. Pour ce faire, il faut questionner les
similitudes entre les pratiques d’investissement dans le sacré préhispaniques et chrétiennes afin de mieux

comprendre I’évolution des formes d’investissement favorisées par la noblesse indigene.

Noblesse indigene et culture juridique coloniale

Interroger I’évolution des arguments et des pratiques que les caciques et principales mobilisaient
pour étre identifiés comme des élites chrétiennes face aux représentants de 1’Eglise et du roi est un bon
moyen d’étudier ces questions. En effet, les archives des institutions royales, vice-royales,
ecclésiastiques ou notariales conservent de trés nombreux documents juridiques et judiciaires dans
lesquels différents profils de caciques et principales andins revendiquent ou défendent leur réputation

en tant qu’élites chrétiennes.

Les traces documentaires des procédures en justice sont des sources classiques de 1’histoire
coloniale*. Plusieurs travaux ont souligné le fonctionnement bureaucratique du pouvoir monarchique
mais aussi le role de la pratique judiciaire dans I’affirmation de ’autorité¢ du roi®. Les caciques et
principales andins eurent trés tot recours a ces procédures pour faire reconnaitre par les institutions
royales leurs droits et leurs privileéges, mais aussi ceux des groupes qu’ils administraient.
L’intermédiation judiciaire est un véritable enjeu de pouvoir pour les caciques et principales tout au

long de la période coloniale. Elle leur permettait de justifier leur utilité aupres des autorités royales tout

46 Jean Jacques Decoster, Incas e indios cristianos. Elites indigenas identitades cristianas en los Andes coloniales.,
Centro de estudios regionales andinos « Bartlome de las Casas »., Cuzco, 2002 ; Lisa Voigt, Spectacular wealth :
the festivals of colonial South American mining towns., Universit of Texas Press., Austin, 2016 ; Carolyn Dean,
Inka Bodies and the Body of Christ: Corpus Christi in Colonial Cuzco., Duke UNiversity Press., Durham, 1999 ;
Juan Fernando Cobo Betancourt, op. cit., 2014 ; Gabriela Ramos, op. cit., 2010.

47 Ariel Jorge Morrone, op. cit., 2010.

48 Ces documents ont été particuliérement sollicités dans le cadre des études ibériques, a la suite des travaux de
Richard Kagan, Lawsuits and Litigants in Castille, 1500-1700, 1981.

4 Brian P. Owensby, Empire of Law and Indian Justice in Colonial Mexico., Stanford, Stanford University Press,
2011 ; Brian Owensby, « Pacto entre Rey lejano y subditos indigenas. Justicia, Legalidad y Politica en Nueva
Espania, siglo XVII », Historia Mexicana, 61, 1 (2011), p. 59-106 ; Ruiz Ibafiez José Javier et Gaetano Sabatini,
op. cit.,, 2009 ; José Javier Ruiz Ibafiez, « Les acteurs de I’hégémonie hispanique, de monde a la péninsule
ibérique. », Annales.Histoire, Sciences sociales, 69¢ année (4), (2014), p. 927-954 ; Robert Folger, Writing as
Poaching. Interpellation and Self-Fashioning in colonial Relaciones de méritos y servicios, Leiden, Koninklijke
Brill ND, 2011 ; Roberto Gonzalez Echevarria, Myth and Archive: A Theory of Latin American Narrative.,
Cambridge, Cambridge University Press, 1990 ; Annick Lempériere, Entre Dieu et le Roi, la République. Mexico,
XVIe-XIXe siécles, Paris, Les Belles lettres, 2004.

13



en s’ impliquant dans la gestion des ressources indigeénes et en perpétuant une forme de réciprocité avec

les populations qu’ils administraient®°,

Par conséquent, les caciques et principales intégrerent rapidement qu’en tant que nobles, ils
pouvaient aussi prétendre a la justice distributive du roi et contourner la juridiction des corregidores en
se rendant directement devant les tribunaux des audiences royales®'. Ils utilisérent trés tot les procédures
visant a obtenir une reconnaissance de noblesse ou des graces royales, comme les informaciones ou
probanzas des méritos et d oficio y partes. 1ls usérent aussi trés souvent des memoriales, des procédures
rapides enregistrées par les tribunaux d’audiences permettant d’obtenir un jugement sur seul dépot de
plainte dans des affaires touchant a un probléme de gouvernement. En outre, les caciques et principales
¢taient souvent en premiére ligne dans les conflits entre populations indigénes et colons. Ils se
familiarisérent donc rapidement avec les autres administrations et cours de justice coloniales et
notamment avec la possibilité de recourir aux tribunaux ecclésiastiques pour défendre leurs administrés
au nom de leur catégorisation comme personae miserabiles. Les officines des notaires devinrent aussi
des espaces réguliérement fréquentés par les caciques et principales qui venaient y réaliser toute sorte
de contrats, établir les preuves juridiques de leurs droits et chercher conseil lors de la préparation de

leurs démarches en justice™.

Dans I’historiographie de la justice et de la pratique du droit, il existe encore trés peu de dialogues

entre spécialistes des juridictions civiles> et ecclésiastiques®*. Nous abondons dans le sens de Mariam

S0Judith Francis Zeitlin et Lillian Thomas, « « Spanish Justice and the Indian Cacique : Disjunctive Political
Systems in Sixteenth-Century Tehuantepec » », Ethnohistory, 3, 39 (1992), p. 285-315 ; Renzo Honores, « « La
asistencia juridica privada a los seflores indigenas ante la real audiencia de Lima. 1522-1570» »,
http://lasa.international.pitt.edu/Lasa2003/HonoresRenzo.pdf., 2003 ; José¢ C. de la Puente Luna, « That which
Belongs to Alll: Khipus, Community, and Indigenous Legal Activism in the Early Colonial Andes. », The
Americas, 72, 1 (2015), p. 19-54.

3! Judith Francis Zeitlin et Lillian Thomas, op. cit., 1992 ; Renzo Honores, op. cit., 2003.

32Aude Argouse, « Je le dis pour mémoire ». Testaments d’Indiens, lieux d’une justice ordinaire. Cajamarca, Pérou,
XVlle siécle, Paris, Les Indes Savantes, 2016 ; Aude Argouse, « « ;/Son todos caciques? Curacas, principales e
indios urbanos en Cajamarca (siglo XVII) » », Bulletin de I’IFEA, 1, 37 (2008), p. 163-184 ; Kathryn Burns, Into
the Archive. Writing and Power in Colonial Peru., Durham, Duke University Press, 2010 ; Karen Graubart, With
our Labor and Sweat. Indigenous Women and the Formation of Colonial Society in Peru, 1550-1700, Stanford
University Press., Stanford, 2007 ; Karoline Noack, « Caciques, escribanos y las construcciones de Historias.
Cajamarca, Perq, siglo XVI. », Elites indigenas en los Andes., Quito, David Cahill et Blanca Tovias, 2003.

3Sur les juridictions civiles : Karen Graubart, « Shifting landscape. Heterogeneous conceptions of land use and
tenure in the Lima Valley. », Colonial Latin American Review, 26, 1 (2017), p. 62-84 ; Tamar Herzog, Rendre la
Justice a Quito. 1650-1750, L’Harmattan., Paris, 2001 ; Brian P. Owensby, op. cit., 2011 ; José C. de la Puente
Luna et Renzo Honores, « Guardianes de la real justicia: alcaldes de indios, costumbre y justicia local en
Huarochiri colonial. », Historica, XL, 2 (2016), p. 11-47 ; Renzo Honores, « Lima: A Legal City in the Early
Colonial Andes (1538-1600). », A Companion to Early Modern Lima, Leyde, Emily Engel, 2019, pp. 127-145.

>4 Thomas Duve, « Derecho canénico y la alteridad indigena: los indios como neofitos », Esplendores y miserias
de la evangelizacion de América. Antecedentes europeos y alteridad indigena., Wulf Oesterreicher et Roland
Schmidt-Riese (eds.), 2010, p. 73-93 ; Josef M. Barnadas, « Extirpacion de Idolatrias en Charcas : Legislacion y
accion de la iglesia (1622-1634) », Anuario de estudios Bolivianos, Archivisticos y Bibliograficos, 10, (2004), p.
79-118 ; Pierre Duviols, Cultura andina y represion. Procesos y visitas de idolatrias y hechicerias Cajatambo, siglo
XVII., Centro de Estudios Rurales Andinos « Bartolomé de las Casas »., Cuzco, 1986 ; Antonio Acosta, « Los
doctrineros y la extirpacion de la religion indigena en el arzobispado de Lima, 1600-1620. », Jahrbuch fur
Geschichte von Staat, Wirtschaft und Gesellschaft Lateinamerikas, 19 (1982), p. 69-109 ; Jorge E. Traslosheros,
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Moriconi et Maria Elena Barral lorsqu’elles affirment que ces frontiéres institutionnelles ne sont pas
toujours pertinentes lorsque 1’on se penche sur les sources et surtout sur les pratiques judiciaires des
populations indigénes dans les Andes™. Les juridictions royales et ecclésiastiques étaient souvent
amenées a collaborer et entraient parfois en compétition dans la gestion des conflits entre communautés
indigeénes et colons espagnols. Il est d’ailleurs souvent difficile de distinguer nettement entre les
compétences des juridictions ecclésiastiques et celles des institutions royales, notamment dans les
affaires dénongant I’accaparement de ressources ou la violence des corregidores et des curés. Les
archives suggerent d’ailleurs que les caciques et principales avaient conscience de cette situation et
jouaient des rivalités entre les officiers et les prélats en multipliant les procédures. En outre, les travaux
d’Osvaldo Pardo par exemple, ont souligné le role primordial des curés et des vicaires dans la
familiarisation des populations indigénes avec leurs droits, mais aussi avec la culture juridique
hispanique®.Il nous parait donc essentiel de traiter conjointement les témoignages enregistrés dans des
procédures produites par des institutions royales et ecclésiastiques. Cela permet d’examiner les points
communs et les différences dans les formes d’identification des caciques et principales comme des élites

et donc de questionner la variabilité des attentes des acteurs du pouvoir colonial.

Nous avons opté pour les territoires dépendants des audiences royales de Lima et La Plata,
correspondant a peu pres aux archevéchés de Lima et diocese de la Plata. La cohésion de cet ensemble
territorial repose d’abord sur la dépendance des institutions royales et ecclésiastiques de La Plata vis-a-
vis de Lima. Cependant, de nombreux travaux ont insisté sur la différence des politiques diocésaines
dans ces deux espaces, notamment en ce qui concerne la lutte contre 1’idolatrie. Il nous a donc semblé
que la confrontation de ces deux espaces était un bon moyen d’évaluer le poids des politiques
ecclésiastiques dans la maniére dont les populations indigénes comprennent 1’orthodoxie et plus
généralement, la religion chrétienne. En outre, les frontiéres juridictionnelles souvent utilisées dans
I’historiographie pour délimiter des corpus documentaires, étaient trés souvent remises en question par
la mobilité géographique de certains caciques et principales. Certains n’hésitaient pas a parcourir des
centaines, voire des milliers de kilométres pour diversifier les procédures. La frontiére entre les deux
audiences et archevéchés n’empéchait pas la noblesse indigéne d’aller et venir devant différentes
juridictions royales ou ecclésiastique. Par exemple, les élites de Cuzco se rendaient beaucoup plus
souvent devant les autorités de la Paz ou de la Plata que devant celles de Lima. Nous avons donc
constitué notre corpus documentaire en suivant la mobilité géographique et juridique des caciques et

principales. C’est pourquoi il rassemble des documents produits par différentes institutions royales et

« Los indios, la inquisicion y los tribunales eclesiasticos ordinarios en Nueva Espafia. Definicion jurisdiccional y
justo proceso. 1571-1750. », Los indios ante los foros de Justicia religiosa en la Hispanoamérica virreinal., México,
Traslosheros Jorge E. et Ana de Zaballa (coord.), 2010, p. 47-74.

3Maria Elena Barral et Miriam Moriconi, « Los otros jueces: vicarios eclesidsticos en las parroquias de la didcesis
de Buenos Aires durante el periodo colonial. », Justicias, agentes y jurisdicciones de la Monarquia Hispanica a los
Estados Nacionales (Espafia y América, siglos XVI- XIX)., Madrid, Caselli Elisa (coord.), 2016.

%Qsvaldo F. Pardo, op. cit., 2015 ; Maria Elena Barral et Miriam Moriconi, op. cit., 2016.
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ecclésiastiques -plus souvent utilisées par la noblesse indigéne- dans des territoires variés dépendant des

audiences royales de Lima et La Plata.

Dans le cadre des démarches en justice, les caciques et principales étaient directement confrontés
aux catégories juridiques que les autorités coloniales utilisaient pour les désigner et les catégoriser parmi
les sujets de la monarchie catholique espagnole’’. Ce sont donc des espaces ou les populations natives
des territoires colonisés apprenaient a agir comme des sujets du roi d’Espagne, mais aussi comme
des indios cristianos, comme 1’a parfaitement démontré le travail de Yanna Yannakakis sur le
Mexique™®. Son travail pose donc de nombreuses questions essentielles pour comprendre la construction
et I’évolution de la culture politique des élites indigénes et il a donc profondément nourri notre réflexion.

On ne trouve malheureusement pas de travaux similaires pour les Andes.

Etudier les stratégies argumentatives des caciques et principales en justice

Dans leurs démarches en justice, les caciques et principales mettaient en scéne leur vie et leur
comportement a travers des stratégies argumentatives visant a persuader les autorités coloniales
auxquelles ils s’adressaient. Les arguments qu’ils utilisaient nous permettent alors d’observer
I’évolution de leur compréhension de la culture juridique et religieuse chrétienne et hispanique. La
lecture diachronique de ces sources nous offre de précieuses informations sur la maniere dont les nobles
indigénes s’approprient les discours des autorités royales et de 1’Eglise sur ’indio andino. De surcroit,
elle nous permet d’observer I’évolution des critéres qu’ils valorisaient pour étre identifiés comme des

¢lites dans la société coloniale.

Plusieurs fois dans son ouvrage, Juan Estenssoro Fuchs a examiné la manicre dont différents acteurs
indigénes avaient réagi face aux discours de 1’Eglise leur assignant une identité « naturelle » d’idolatres.
Il s’est notamment penché sur le cas de don Cristobal Choquecaxa, fils de cacique déchu de ses droits
et surtout I’un des auteurs qui aurait participé a la rédaction du Manuscrit de Huarochiri sous I’influence
de son curé, Francisco de Avila®. Il a également analysé le cas de Nicolas Ayllon, noble indigéne de la
région de Chiclayo et les tentatives pour le faire canoniser®. Ce faisant, I’historien a mis en évidence la
maniére dont les discours du clergé andin sur la nature idolatre des indigénes impacterent la relation au
passé et aux ancétres des populations indigenes, mais aussi leur identification comme des sujets
chrétiens. En s’identifiant comme indios cristianos, les populations indigénes s’approprient les discours

véhiculés par I’Eglise, mais les réinterprétent a travers leur propre expérience de 1’évangélisation et du

37 Brian P. Owensby, op. cit., 2011 ; Woodrow W. Borah, Justice by insurance: the general Indian court of colonial
Mexico and the legal aides of the half-real., Berkeley, University of California Press, 1983 ; Yanna Yannakakis,
The Art of Being In-between. Native Intermediaries, Indian Identity and Local Rule in Colonial Oaxaca [Format
Kindel-ebook]., Duke University Press., Durham, 2008.

3 Yanna Yannakakis, op. cit., 2008. Sur cette question voir aussi Irene Silverblatt, op. cit., 2004 ; Brian P.
Owenshy, op. cit., 2011.

% Juan Carlos Estenssoro Fuchs, op. cit., 2003, p. 316-332.

%0 1bid., p. 468-492.
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systéme colonial. Bien que Juan Carlos Estenssoro Fuchs ne s’intéresse pas directement au caciques et

principales andins, ses conclusions ont servi de point de départ a notre réflexion.

La christianisation du rapport des populations indigénes a leur propre identité et a leur passé est
une piste essentielle pour comprendre I’évolution du comportement et de la 1égitimité des caciques et
principales. L’ évangélisation et la christianisation des sociétés indigénes n’entrainérent pas seulement
une limitation de I’autorité de leurs élites seigneuriales. L’introduction de la religion chrétienne et des
nouvelles normes sociales et juridiques accompagnant la vie en policia cristiana menagaient aussi
directement leur légitimité a représenter et gouverner les ayllus. En effet, la 1égitimité des seigneurs
préhispaniques reposait en grande partie sur la perpétuation et la mobilisation dans un cadre rituel de la
mémoire mythologique et ancestrale. A priori donc, la christianisation des croyances, des pratiques
rituelles mais aussi des espaces publics et des sociabilités dans les groupes indigénes sapaient une grande
partie des bases de la Iégitimité des « seigneurs » andins. Pourtant, 1’historiographie de ces vingt
derniéres années a largement démontré que la christianisation des sociétés et des formes d’identification
indigeénes ne s’accompagne pas de la destruction totale des coutumes andines, mais permit aussi des
phénomeénes de reformulation voir de revitalisation. De fait, elle offre aussi de nouveaux outils de

distinction sociale et méme de gouvernement aux caciques et principales.

Si certains travaux ont parfois fait le lien entre investissement dans le sacré et évolution des
pratiques de légitimation de la noblesse andine dans les groupes qu’ils représentaient ou les paroisses
qu’ils fréquentaient®!, peu ont cherché a examiner le rdle qu’ils attribuaient a ces pratiques dans leur
identification comme des élites chrétiennes. Nous manquons aujourd’hui d’une réflexion a plus large
¢chelle temporelle et géographique. En outre, en se concentrant surtout sur les pratiques des caciques et
principales, 1’historiographie s’est un peu éloigné des réflexions initiées par Estenssoro Fuchs sur la
christianisation des discours des populations indigénes et sur les formes de leur identification en tant
que sujets de la monarchie catholique. Il nous semble pourtant que pour mesurer ’impact du
christianisme sur la culture politique des élites indigénes, la seule analyse des leurs discours ou de leurs

pratiques sont insuffisantes. Il est nécessaire d’articuler ces deux approches.

A ce jour, seule une poignée de travaux s’est concentrée sur I’analyse des discours produits par
différents profils d’¢élites indigeénes. Toutefois, ces derniers se sont surtout intéressées a des profils

d’élites indigénes et métisses lettrées®? comme Inca Garcilaso de la Vega, Felipe Guaman Poma de

61 1sabel Zalla et Gabriela Caretta, « “Benditos ancestros”: Comunidad, poder y cofradia en Humahuaca en el siglo
XVIII. », Boletin Americanista, afio LXI,1, n. 62 (2010), p. 51-72 ; Ariel Morrone, « Estrategias estatales y
liderazgo étnico en el corregimiento de Pacajes (1538-1620). », Aportes multidisciplinarios al estudio de los
colectivos étnicos Surandinos. Qaraqgara-Charka Reflexiones a tres afios después., Ana Maria Presta (ed.), Lima,
2013 ; Juan Fernando Cobo Betancourt, « Los caciques muiscas y el patrocino de lo sagrado en el Nuevo Reino
de Granada. », Roberto Di Stefano et Aliocha Maldavsky (dir.), Invertir en lo sagrado : salvacion y dominacion
territorial en América y Europa (siglos XVI-XX)., La Pampa, 2018.

62 John Charles, op. cit., 2010 ; Alcira Duefias, op. cit., 2010 ; Rolena Adorno, Guaman Poma: Writing and
Resistance in Colonial Peru., Austin, University of Texas Press, 2000 ; Gonzalo Lamana, Cémo piensan los

17



Ayala, le clerc Juan Nuiiez Vela ou encore le religieux Calixto de San José Tupac Inca. Ces documents
en particulier ont retenu le plus d’attention car leurs auteurs sont facilement identifiables -méme si leurs
identités ont pu soulever des débats- et qu’ils ont longtemps été¢ décrits comme des témoignages
relativement directs de leur pensée individuelle®’. Certains travaux, comme ceux d’Alcira Duefias ont
eu le mérite d’analyser une partie de ces textes dans une perspective intertextuelle mais surtout, de les
confronter aux discours produits par les élites coloniales espagnoles®. Reste que les sources qu’elle
utilise font plutdt figure d’exception au sein de la documentation andine, par leur forme et leur contenu
mais aussi en raison du profil de leurs auteurs. Il nous semble donc difficile de partir de I’analyse de ces
seuls textes pour tirer des conclusions sur la culture religieuse et politique de I’ensemble des élites

andines, ou méme de celle des caciques et principales, comme le proposait 1’historienne.

Pour compléter ces travaux il est essentiel d’associer 1’analyse des discours tenus par les
caciques et principales sur leur religiosité et leur statut de sujets chrétiens proposée par Estenssoro
Fuchs, a celle des pratiques chrétiennes qu’ils adopterent, suivie par de nombreux historiens depuis
Ramos. Ces deux perspectives sont complémentaires pour comprendre 1’évolution du comportement de
la noblesse indigéne. A travers la comparaison de leurs démarches en justice et de leurs pratiques de la
religion chrétienne, nous proposons d’examiner comment les normes de 1’identification comme des
¢lites indigenes et chrétiennes des caciques et principales évoluérent entre le XVle et le XVIlle siécle.
Nous analyserons les arguments, les motifs rhétoriques et les outils qu’ils utilisérent dans le cadre de
leurs démarches en justice. Puis nous comparerons ces discours a la maniere dont ils s’investissaient et

se positionnaient en tant qu’élites a 1’échelle des paroisses.

Pour documenter la maniére dont les caciques et principales s’identifiaient en tant que chrétiens
nous avons réuni un corpus de 355 documents. L’essentiel de ce corpus est constitué de procédures
juridiques, judiciaires ou notariales (voir tableau 1 ci-dessous). Ces procédures peuvent donc étre
qualifiées comme des démarches en justice, ¢’est-a-dire dont la finalité était de produire des documents
a valeur juridique pour établir ou rétablir une situation percue comme juste par les caciques et
principales. Puisque notre objectif est de comparer la maniere dont les élites indigénes mettaient en
scéne leur dévotion et leurs actions pour étre identifiés comme chrétiennes, nous avons également
cherché des documents attestant de la réalité concréte de leurs pratiques religieuses. Nous avons donc
réuni différents testaments et actes notariés réalisés devant des notaires de Lima, Cuzco et la Plata relatifs

a des donations a vocation religieuses, des fondations pieuses. Nous avons également pu trouver certains

“indios”. Los intelectuales andinos coloniales y la cuestion del racismo., Fondo editorial de la PUCP., Lima,
2022.

% Pour une critique de ces approches voir Rolena Adorno, « El sujeto colonial y la construccion cultural de la
alteridad. », Revista de Critica Literaria Latinoamericana, 14, 28 (1988), p. 55-68 ; Rolena Adorno,
« Reconsidering Colonial Discourse for the 16th and 17th Spanish America. », Latin American Research Review,
28, 3 (1993), p. 135-145 ; Walter D. Mignolo, « Colonial and Postcolonial Discourse : Cultural Critique or
Academic Colonialism ? », Latin American Research Review, 28, 3 (1993), p. 120-134.

% Alcira Duefias, op. cit., 2010.
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des caciques et principales étudiés dans quelques registres paroissiaux, livres de comptes de fabriques
et de confréries. Ces documents permettent d’avoir une idée plus précise de la « réalité » des pratiques
religieuses de la noblesse indigéne. En les confrontant avec les arguments utilisés dans les procédures
en justice, on éclaire des choix argumentatifs qui nous informent directement sur les actes et les
comportements que les nobles andins valorisaient pour étre identifiés comme des ¢€lites chrétiennes dans

leurs interactions avec les autorités royales et ecclésiastiques.

Docume
nts de la
Procédures pratique
juridiques Visites .. rellgleus Textes
de . Visites et e (livres |,, . = .
Centres \ . administr A Documents législatifs,
. Procés |reconnaissa | .. proces ., de
d'archives atives, e notariés . rapports,
nces de d'extirpation fabrique |, .
L pastorales . édits
meérites ou , livres
de droits de TOTA
confréri L
es)
AGI 18 39 1 1 0 0 4
AGN 14 72
AAL 22 11 4 2
AAC 9 1 5 3
ARC 4 10
ABNB 71 3 30
AAS 12 16 6
(1)5 52 17 13 107 13 6 358

Tableau 1. Composition du corpus documentaire

La perspective diachronique est nécessaire pour repenser la chronologie et surtout les moments de
ruptures identifiés par une historiographie trés fragmentée. Nous avons donc assemblé des documents
datant des années 1540 a 1780. Ces bornes chronologiques permettent d’abord d’examiner comment les
populations indigénes s’identifiaient en tant qu’élites indias et chrétiennes avant 1’homogénéisation des
attentes du clergé et leur catégorisation comme néophytes éternels. Ces phénomeénes interviennent dans
le cadre des réformes visant a adapter la réforme tridentine dans les Andes a la suite du troisiéme concile
de Lima (1582-1583) et du premier synode de La Plata (1619) . Nous souhaitions également intégrer le
XVllle siecle a notre étude, afin d’examiner dans quelle mesure les discours sur I’idolatrie et la nature
superstitieuse des populations andines impactérent réellement les pratiques de légitimation des caciques
et principales. En effet, les discours tenus au X VIlle si¢cle ne font presque plus référence a la question
de I’idolatrie et remettent souvent en cause la catégorisation des indigénes comme néophytes. Intégrer
les documents de cette période offrait donc la possibilité de réfléchir aux facteurs qui expliquent la

disparition progressive de la référence a 1’idolatrie ou a la défense de I’orthodoxie coloniale dans les
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démarches en justice des cacigues et principales andins, mais surtout d’examiner les arguments qui les

remplacent.

Cette étude s’arréte a la veille des révoltes des années 1780. En effet, entre les années 1720 et 1780
les discours des cacigues et principales produits dans les territoires rattachés aux audiences de Lima et
La Plata emploient des arguments similaires pour justifier I’identification des plaignants non seulement
comme des chrétiens mais aussi comme des élites. Bien qu’on puisse déja relever une diversification
des comportements et des critéres de 1égitimité au sein de la noblesse andine, on trouve encore de
nombreux points communs dans la maniére dont les caciques et principales cherchent a établir leur
1égitimité face aux autorités coloniales et aux groupes indigénes qu’ils administraient. Apres les révoltes
des années 1780, la situation de la noblesse indigéne se complexifie. D’abord, I’implication de certains
nobles et caciques dans les révoltes sert de justification a de nouvelles réformes réduisant
considérablement leurs fonctions politiques®. En outre, la répression des mouvements de révoltes des
années 1780 durcit les conditions de reconnaissance de noblesse®. De fait, les profils, les fonctions et
pouvoirs, le statut social mais aussi la culture politique de la noblesse indigéne évolue rapidement et
radicalement dans les dernieres décennies du XVlIlle siecle. Les discours tenus lors de démarches en

justice sont alors originaux. C’est pourquoi notre travail s’arréte aux révoltes de 1781-1782%,

Avant de présenter quelques éléments de méthodes essentiel pour comprendre notre travail, il nous
faut expliquer 1’état et les limites de notre corpus documentaire. L’épidémie de Covid-19 a
considérablement ralentit la collecte de documents sur les pratiques religicuses des caciques et
principales de notre corpus. Nous avons di annuler une mission de six mois qui aurait di nous permettre
de retourner dans les archives archiépiscopales de Lima et épiscopales de Cuzco. Il nous était impossible
de déléguer ces recherches ou de les réaliser a distance, car ce travail supposait de longues et minutieuses
recherches pour retracer les noms des différents nobles dont nous avions rassemblés les démarches en
justice. En outre, si nous avons eu le temps de bien explorer les archives notariales de Lima et Sucre,
nous avons manqué de temps dans celles de Cuzco. Notre corpus documentaire contient donc
nécessairement un certain nombre de limites. D’abord, nous n'avons pas pu comparer autant que nous
I'aurions voulu les testaments produits a Lima et Cuzco avec ceux de la Plata. Ce travail nous semble
pourtant prometteur et offre des perspectives de travail intéressantes pour compléter les conclusions des
Gabriela Ramos sur lesquelles nous aurons I’occasion de revenir dans ce travail. Le manque de temps
dans les archives archiépiscopales de Lima et dans les collections de 1’évéché de Cuzco nous ont
¢galement poussé a renoncer a certaines thématiques de travail comme la question de la différence des

pratiques d’investissement dans le sacré en fonction du genre, ou la question de 1’évolution du budget

%5 Scarlett O’Phelan Godoy, op. cit., 1997,

% David Cahill, « Nobleza, identidad y rebelion: Los incas nobles del Cuzco frente a Tlpac Amaru. 1778-1782. »,
Historica, 27, 1 (2003), p. 9-49 ; David T. Garrett, op. cit., 2005.

7 Nous avons sélectionné quelques dossiers juridiques dont la date de fin de jugement est postérieure a 1782. Ces
exceptions sont des ensembles de documents, contenant des procédures engagées dans les années 1770 ou 1780.
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moyen que différents profils de nobles indigénes réservaient a leurs activités d’investissement dans le

sacré.
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Carte 2. Organisation administrative et principales villes des territoires couverts par cette étude.
E. Guyau

La nature de notre corpus principal nécessite de nous attarder enfin sur quelques remarques
méthodologiques. Les documents constituant notre corpus ont été produits dans le cadre d’institutions
coloniales qui utilisaient majoritairement le castillan. Les populations indigénes devaient donc souvent
avoir recours a des traducteurs et des interpretes pour témoigner devant les différentes cours de justice,
les administrations et les cabinets de notaires. Contrairement aux territoires de Nouvelle-Espagne, on
trouve en effet trés peu de documents en quechua (encore moins en aymara) parmi les procédures en
justice andines®. De surcroit, pour réaliser leurs démarches les populations indigénes avaient la
possibilité d’étre représentées par des officiers spécialisés appelés protectores et procuradores de indios.
L’intervention d’interprétes, de traducteurs ou méme d’intermédiaires 1égaux assistant les indigénes

dans la préparation puis lors de la réalisation d’une procédure, n’est pas toujours indiquée. Les travaux

% Pourtant le quechua était tout a fait accepté dans un cadre administratif. César Itier, « Lengua género y
comunicacion escrita: cinco cartas en quecha de Cotahuasi 1616. », Revista Andina, 9, 1 (1991), p. 65-107 ; César
Itier, « “La tradicion oral quechua antigua en los procesos de idolatria de Cajatambo." », Boletin del IFEA, 21, 3,
p. 1009-1051 ; Alan Durston, « Native-Language Literacy in Colonial Peru: The Question of Mundane Quechua
Writing Revisited. », Hispanic American Historical Review, 88 (1), (2008), p. 41-70.
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de Tamar Herzog et Kathryn Burns ont bien démontrés que les tribunaux et les cabinets de notaires
étaient des espaces publics, dans lesquels les plaignants se rendaient rarement seuls®. La principale
difficulté de notre travail a été de ne pas surinterpréter le role des caciques et principales en tant

qu’auteurs dans les déclarations enregistrés en justice.

Les démarches en justice doivent étre envisagées comme des formes d’« écritures publiques de
soi ». Cette expression empruntée aux travaux d’Aude Argouse’, rend parfaitement compte de la nature
complexe des discours qui y sont conservés, mélant éléments biographiques, normalisation juridique et
stratégies argumentatives préparées en amont dans le but de persuader’!. Toute procédure en justice
implique nécessairement une performance de la part des individus en tant que « sujets » des autorités
devant lesquelles ils se présentent. A 1’époque moderne et dans le culture juridique coloniale de I’empire
espagnol cette performance vise a justifier une requéte mais surtout a établir la fama (crédit) des
individus’. Elle repose donc sur la démonstration des honneurs accumulés par une personne et son
lignage dans le cadre de leurs actions au service de différentes institutions municipales, royales ou
religieuses. Dans les cours de justice, les administrations et les cabinets de notaires, la performance
passe par des gestes, des rituels mais aussi des discours visant a identifier I’individu comme sujet
chrétien de la monarchie catholique espagnole. Si cette identification était nécessaire pour tous les
habitants de 1’empire, I’injonction a la performance comme chrétiens est particuliérement forte pour les
nobles indigenes qui doivent démontrer la sincérité de leur conversion et de leur allégeance a la couronne
tout au long de la période coloniale. Pour persuader les officiers et les clercs, la noblesse indigéne était
donc non seulement souvent contrainte d’adopter une langue particuliére, le castillan, mais surtout un
langage particulier dont les codes évoluerent entre les XVIe et XVIlle siecles. Les témoignages produits
dans le cadre de procédures en justice sont bien loin de délivrer une image fidele de la vie des individus.
En réalité, ils fonctionnent plutdt comme des mises en scéne dans lesquels les plaignants proposent une
description idéale de leur vie en tant que sujets chrétiens du roi d’Espagne. Dans ce cadre, comment
considérer que ce type de document peut nous renseigner sur I’appropriation et la compréhension par

les caciques et principales des discours des autorités coloniales ?

Dans la lignée du travail de Nathalie Zemon Davies sur les lettres de rémission”, Robert Folger,
Yanna Yannakakis et Alcira Duefias ont interprété les récits que les plaignants construisaient dans le
cadre de leurs démarches en justice comme le résultat de phénomenes de self-fashioning. Cependant, il

nous semble que la notion de self-fashionning n’est pas la plus appropriée pour étudier nos documents,

% Tamar Herzog, La administracién como un fendmeno social. La justicia penal de la ciudad de Quito (1650-
1750), Madrid, Centro de estudios constitucionales, 1995 ; Kathryn Burns, op. cit., 2010.

70 Aude Argouse, « « Archives notariales et témoignages de soi : sens et raison d’étre du testament dans Les Andes
au XVlIle siécle » », Revue électronique du CHR, 2009 ; Aude Argouse, op. cit., 2016.

7! Aude Argouse, op. cit., 2016 ; Aude Argouse, op. cit., 2009.

2Tamar Herzog, op. cit., 1995 ; Robert Folger, op. cit., 2011 ; Carolina Jurado, op. cit., 2014,

73 Nathalie Zemon Davies, Pour sauver sa vie. Les récits de pardon au XVle., Paris, Editions du Seuil, 1988 ;
Natalie Zemon Davies, Fiction in the Archives, Stanford University Press., Stanford, 1987.
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notamment  la lueur des travaux sur le role des institutions coloniales et de I’Eglise dans la constitution
des identités indigénes’. I est plus juste de les examiner comme le reflet de processus d’identification
situationnels. IIs sont les témoins de la performance des caciques et principales face aux représentants
du roi et de I’Eglise ; le résultat d’un ensemble de choix discursifs, de gestes et d’attitudes servant la
mise en scene des individus selon des objectifs bien particuliers : obtenir justice, étre identifié comme

un sujet du roi, comme un bon chrétien, comme un sujet méritant, comme une victime, etc.

Les réflexions de Judith Butler autour de la place I’intentionnalité des auteurs dans 1’énoncé des
discours offrent des outils intéressants pour aborder ce type de documents. Pour Butler, la nature d’un
sujet est de se voir assigner des normes sociales qu’il se doit de répéter pour étre identifié comme tel
dans une société donnée. Dans notre cas, les nobles indigénes se voient assigner I’identité d’indio, mais
aussi celle de cacique et principal. Ces identités impliquent a la fois des droits et des devoirs particuliers
mais aussi la sujétion a des caractéristiques définies dans le cadre des discours des institutions coloniales.
Or, pour Butler, la répétition d’une norme repose sur 1’imitation et le mimétisme. L’exercice de copie
est donc nécessairement partiel et incomplet et il existe toujours un décalage entre la norme dictée et sa
répétition par le sujet. Pour Judith Butler, c’est dans ce décalage que peut transparaitre I’intentionnalité
de I’individu-sujet et que, par extension, on peut observer son interprétation et son appropriation des
normes qui lui ont été assignées. Ces conclusions sont particuliérement pertinentes dans le contexte qui
nous intéresse. En effet, pour que ’imitation soit parfaite, il faudrait postuler une compréhension totale
entre le sujet et I’autorité qui lui dicte les normes. Or méme si les stratégies argumentatives des caciques
et principales reprennent trés souvent les discours des autorités coloniales nous verrons qu’elles s’en
¢loignent aussi trés régulierement. Sur quels critéres les caciques et principales fondaient leur
identification comme chrétien ? Dans quelle mesure les arguments qu’ils mettaient en avant illustrent
une compréhension particuliére de 1’orthodoxie et de 1’ordre dans la société coloniale ? Et finalement,
en quoi les modes d’identification comme élites chrétiennes des caciques et principales reflétent la
transformation des critéres de leur Iégitimité face aux autorités coloniales mais aussi dans les groupes

socio-politiques indigénes ?

Analyser I’évolution des stratégies de mises en scéne des caciques et principales face a la justice
suppose dans un premier temps de déterminer avec précision leur contexte de rédaction. Ce travail
préliminaire est nécessaire pour comprendre ensuite 1’évolution des choix réalisés dans la mise en récit
de la vie des plaignants. D’autant plus qu’un rapide survol des archives permet d’observer que
I’introduction des arguments liés a la vie religieuse ne se généralisent dans les démarches en justice des
¢lites indigénes que trés progressivement a partir des années 1580. 11 est donc essentiel de bien cerner
1’évolution du profil des caciques et principales plaignants, mais aussi de la culture juridique et politique

dans les Andes, avant de nous lancer dans I’analyse de leurs stratégies argumentatives. Dans une

74 Juan Carlos Estenssoro Fuchs, op. cit., 2003 ; Osvaldo F. Pardo, op. cit., 2015 ; Irene Silverblatt, op. cit., 2004
; Yanna Yannakakis, op. cit., 2008.
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premiére partie, nous prendrons donc le temps d’analyser les profils des caciques et principales qui
constituent notre corpus et leurs usages des procédures en justice. Le chapitre 1 sera consacré a une
analyse de la signification des titres caciques et principales, mais surtout de I’évolution des droits et des
priviléges qu’ils accordaient. Le deuxiéme chapitre reviendra sur les procédures en justice étudiées. Il
s’agira d’analyser comment la culture juridique castillane fut adaptée aux territoires et aux populations
américaines, mais aussi d’examiner ce que les documents révelent sur les usages particuliers du systéme
judiciaire par les caciques et principales andins. Le chapitre 3 permettra au lecteur de mesurer la
diversité des profils sociaux et culturels des individus qui constituent notre corpus et évoquera les
transformations sociales qui touchent la noblesse indigéne entre les années 1540 et 1780. Cette premiére
partie nous permettra de présenter les différents facteurs qui expliquent la multiplication des procédures
en justice des caciques et principales dans les Andes ainsi que le recours de plus en plus prononcé a la
mise en scéne de leurs activités en tant que sujets chrétiens du roi d’Espagne. Si fait, nous pourrons nous
pencher sur ce que ces documents nous apprennent sur 1’évolution du poids des discours de I’Eglise et
de la pratique du catholicisme dans la maniére dont les caciques et principales s’identifient comme des

élites.

Le chapitre 4, ouvrant la seconde partie de ce travail, analysera I’évolution des thématiques
mobilisées par la noblesse indigéne pour mettre en scéne son comportement chrétien dans le cadre de
ses démarches en justice. Nous mettrons en valeur les formes d’emprunts a la culture juridique,
religieuse et politique des institutions royales et ecclésiastiques sur lesquelles reposaient leurs stratégies
argumentatives. Dans le cinquiéme chapitre, nous interrogerons les ressources que les caciques et
principales pouvaient mobiliser pour préparer leur mise en sceéne et s’approprier différents éléments de
la culture juridique et religieuse des autorités devant lesquelles ils se présentaient. Cela nous conduira
dans le chapitre 6 a analyser ce qui fait la spécificité des discours des caciques et principales sur 1’ordre
chrétien ainsi que leur compréhension de leur statut dans la monarchie catholique espagnole. Nous
verrons que malgré leur christianisation et leur homogénéisation apparentes au fil des années, on trouve
dans les stratégies argumentatives utilisées dans les procédures en justice des nobles indigénes des
arguments qui peuvent sembler contradictoires avec les attentes des autorités coloniales. Nombre de ces
arguments sont pourtant récurrents dans les déclarations prétées aux caciques et principales. Ces
arguments, loin d’étre accidentels, nous renseignent sur ce que les caciques et principales attendaient
de leur identification comme des élites chrétiennes. Dans le septiéme chapitre, nous contrasterons les
déclarations des caciques et principales en justice avec leurs pratiques d’investissement dans le sacré et
de dévotion. Cela nous permettra de réfléchir aux critéres que les caciques et principales valorisaient
pour établir leur légitimité face aux autorités coloniales et face aux populations indigénes. Nous
reviendrons sur la variabilité de ces critéres, mais aussi sur la maniére dont la construction de nouvelles
normes sociales et injonctions morales liées a la pratique de la religion chrétienne transformerent la

culture politique des populations indigénes. On nuancera alors 1’idée d’une destruction linéaire des
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sociabilités et des formes d’identités collectives indigénes en examinant la mani¢re dont certaines
formes d’investissement dans le sacré ont pu se superposer a des pratiques locales et permettre leur

réinterprétation et leur reformulation tout au long de la période étudiée.

Ce travail se conclut sur trois études de cas. Les exemples sélectionnés éclairent les principales
caractéristiques des stratégies rhétoriques servant 1’identification des caciques et principales comme
¢lites chrétiennes a des moments clefs, identifiés grace aux deux premicres parties. Chaque chapitre
s’appuie sur des exemples des caciques et principales dont nous avons pu documenter correctement les
activités religieuses. Ces trois études de cas ont donc été sélectionnées pour pallier ’annulation de 1’une

de nos missions de recherche.
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Partie 1.

Les transformations de la noblesse
andine, 1540-1780
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Chapitre 1. Caciques, principales, gobernadores : diversité et transformation des
élites indigénes dans les Andes

Lorsque que Francisco Pizarro et ses hommes entrérent pour la premiére fois dans les Andes en
1531, ils furent confrontés a un empire immense a 1’organisation singuliere. Dans les territoires conquis
par les incas entre le Xllle siecle et 1523, les populations s’organisaient en petits groupes socio-
politiques répartis sur les différents étages écologiques de la cordillere des Andes pour mieux en
exploiter les ressources'. Pourtant, malgré la dissémination du peuplement, I’empire inca était parvenu
a organiser un large systéme de production basé sur la mobilisation de main d’ceuvre saisonniére, venant
des quatre coins d’un territoire s’étendant de 1’actuel Equateur au Chili®>. La mobilisation d’une telle
force de travail reposait sur un systéme de hiérarchies sociales complexes, dans lequel différents

seigneurs, appelés curacas, organisaient la circulation des hommes et des biens.

Les Espagnols, impressionnés par le fonctionnement de I’empire inca, cherchérent & comprendre
et conserver le systéme des curacas. Cependant, il était essentiel de redéfinir leur statut et de limiter
leurs pouvoirs en les subordonnant au gouvernement colonial. Surtout, la question du réle religieux des
curacas et de leur place dans la cosmologie andine posait problémes vis-a-vis de leur évangélisation. Le
statut des élites indigénes donna donc lieu a de nombreux débats. La conversion au christianisme et
I’allégeance a la couronne d’Espagne permirent a certains seigneurs andins de conserver une partie de
leur pouvoir. Toutefois, face aux réformes affectant leur statut, ils durent constamment négocier leur

role et leur 1égitimité au sein de la société coloniale.

Dans I’historiographie andine, les titulatures attribuées aux élites traditionnelles indigénes sont
rarement questionnées®. Cependant, il est clair & la lecture des sources que les seules titulatures de
caciques et principales ne suffisent pas a éclairer la diversité des réalités sociales composant la noblesse
andine a I’époque coloniale. En outre, il n’est pas rare que lors d’une méme démarche, un individu soit
désigné par différents titres, ou que ceux utilisés par les autorités judiciaires et ceux choisis par les élites
indigénes ne correspondent pas. Il est donc nécessaire de s’interroger sur le sens précis de ces titulatures
et d’en étudier les usages et les transformations entre les XVIe et XVIlle si¢cles. Car pour comprendre
les enjeux sociaux et politiques de 1’identification comme « chrétiens » dans le cadre de démarches en

justice, il est primordial d’éclairer les transformations sociales vécues par les caciques et principales.

! Ce mode d’organisation a été appelé économie en, « archipel vertical » (vertical archipelago). John Murra, The
Economic organization of the Inka state, Jai Press., Greenwich, 1980.

2 Martti Pérssinen, Tawantinsuyu: The Inca state and its political organization., SHS., Helsinki, 1992 ; Sabine
MacCormack, Religion in the Andes. Vision and imagination in early colonial Peru., Princeton, Princeton
University Press, 1991 ; Maria Marsilli, « God and Evil in the Gardens of the Andean South », Thése, Atlanta,
Faculty of the Graduate School of Emory University, 2002b, 213 p.

3 L’article d’Aude Argouse constitue une exception notable. Aude Argouse, « « ;Son todos caciques? Curacas,
principales e indios urbanos en Cajamarca (siglo XVII) » », Bulletin de I'IFEA, 1,37 (2008b), p. 163-184.
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A travers I’analyse des différents titres appliqués aux élites héréditaires andines, ce chapitre vise a
rendre compte de la diversité des situations des individus identifiés comme « caciques » et
« principales » par les autorités coloniales. Nous mettrons en valeur les éléments de continuité avec le
systéme des curacas préhispaniques et analyserons les modifications imposées par la colonisation. Nous
démonterons enfin comment le statut des élites seigneuriales andines fut défini, notamment grace a leurs

démarches juridiques et judiciaires.

I. Des curacas aux caciques et principales coloniaux

En 1557, Philippe II d’Espagne promulgua un édit ordonnant de préserver les droits des seigneurs
préhispaniques®. La loi précisait que la conservation de leur statut était soumise a deux conditions : la
conversion au catholicisme et la reconnaissance de la souveraineté de la couronne de Castille. Cette loi,
assurant a priori la protection des élites indigénes préhispaniques, détermine les conditions de leur
légitimité dans un nouveau systéme colonial. Par 1’utilisation du terme trés flou de « seigneurs »
(seriores), elle exemplifie également la tendance de 1’administration espagnole a homogénéiser les
hiérarchies sociales et politiques préhispaniques a travers des titulatures nouvelles. Cette tendance
explique les difficultés de 1’administration coloniale & composer avec la diversité des hiérarchies

andines, auxquelles les documents juridiques et judiciaires des années 1540 a 1570 font écho.

1. Les seigneurs andins avant la colonisation espagnole

Les informations qui nous sont parvenues sur le paysage social et politique andin avant 1’arrivée des
Espagnols sont minces. Les hiérarchies connues a ce jour proviennent essentiellement des chroniques
espagnoles rédigées au XVle siécle’ et de quelques travaux archéologiques®. Elles concernent donc
majoritairement les structures sociales et politiques de I’empire inca, bien que les travaux de quelques
ethno-historiens sur certaines régions donnent un apercu de la diversité des titulatures, des pratiques de

: . . , o e . .
succession et de maniére générale, de 1’organisation des sociétés andines’. Pourtant, la question des
hiérarchies seigneuriales est centrale pour prendre la mesure des bouleversements sociaux et politiques

introduits par la colonisation et I’évangélisation.

4Loi 1. Recopilacion de leyes de los reynos de las Indias. Mandadas imprimir y publicar por la Majestad Catdlica
del Rey Don Carlos 11, (1590-1660), Livre 6, Titre 7. En ligne:
http://www.leyes.congreso.gob.pe/leyes_indias.aspx.

3 Bernabé Cobo, Historia del Nuevo Mundo, (1653)., Sociedad de Bibliofilos Andaluces., Sevilla, 1890 ; Juan Diez
de Betanzos, Suma y narracion de los Incas, (XVIe)., Atlas., Madrid, Maria del Carmen Martin Rubio (trans.),
1987 ; Pedro de Cieza de Leon, Cronica del Peru. Segunda Parte: el seriorio de los incas, (1553)., Fonde Editorial
de la PUCP., Lima, 1986.

¢ William Isbell et Helaine Silverman, Adean Archeology., Kluwer Academic, Plenum publishers., New York,
2002 ; John Hyslop, Inka settlement Planning., University of Texas Press., Austin, 1990.

7 Francisco Hernandez Astete, « “La sucesion entre los incas” », Revista de antropologia chilena, Chungara, 44,
4 (2012), p. 655-667 ; Maria Rostworowski de Diez Canseco, Curacas y sucesiones: Costa Norte., Instituto de
estudios peruanos., Lima, 1961 ; Marina Zuloaga Rada, La conquista negociada : guarangas, autoridades locales
e imperio en Huaylas, Peru (1532-1610), Lima, Instituto de estudios peruanos, IFEA, 2012b ; Tristan Platt,
Thérese Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit., 2006 ; Thierry Saignes, Los Andes orientales : historia de un
olvido, IFEA / CERES., Lima, 1985b.
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1.1.Ayllus et curacas

La structure sociale a la base des sociétés andines est 1’ay/lu. Le concept d’ayllu a été défini par
William Isbell comme « un groupe partageant la méme origine qui vénérait un ancétre fondateur lui
ayant donné un ensemble de ressources détenues collectivement et un point de référence généalogique
pour déterminer le rang de chacun au sein du groupe »®. Les sociétés andines se construisaient donc sur
la base de parentés mythiques, impliquant un lien étroit entre organisation sociale et politique mais aussi
croyances et rituels religieux. Chaque ay//u vouait un culte a ses ancétres, ou mallquis, matérialisés dans
la communauté par les momies des anciens dirigeants réguliérement consultées pour les décisions
relatives au bien-étre du groupe’. Les sociétés andines vénéraient également des lieux ou des objets
appelés huacas. Naturels ou artificiels, ils étaient liés a la fondation de leur groupe et habités par leurs

divinités et étaient honorés lors de processions saisonniéres et de rituels collectifs!®.

Les différents groupes andins sont ensuite organisés autour de la réunion de plusieurs ayllus, avec
chacun leurs seigneurs, leurs mallquis et leur huacas. Ainsi, I’espace religieux et social andin
fonctionnait sur le principe de la superposition, produisant un maillage complexe et extrémement
hiérarchisé. Le pouvoir de chaque seigneur semble s’étre mesuré en nombre d’ayllus administrés!!. En
effet, dans le systéme économique préhispanique basé sur la réciprocité de services et 1’absence

d’échanges mercantiles, la vraie richesse était la force de travail'?

. Les membres des ayllus travaillaient
la terre, ou les ressources miniéres, et fournissaient un tribut a leurs seigneurs qui a leur tour devaient
leur garantir bien-étre et survie, mais également entretenir les mallquis et huacas'. Plus la main d’ceuvre
d’un seigneur était nombreuse, plus les richesses produites étaient importantes et donc le seigneur,
puissant, puisqu’il disposait de larges ressources a réinvestir dans le systéme de réciprocité de services

fondant sa légitimité.

8 “a descent group that worshipped a founding ancestor who gave it a corporately held resource base and
genealogical reference point for calculating rank within the group”. William Isbell, Mummies and Mortuary
Monuments: A Postprocessual Prehistory of Central Andean Social Organization., University of Texas Press.,
Austin, 1997, p. 115.

9 Sabine MacCormack, op. cit., 1991 ; Peter Gose, Invaders as Ancestors. On the intercultural making and
unmaking of Spanish colonialism in the Andes, Toronto, Buffalo, University of Toronto Press, 2008b.

10 Sabine MacCormack, op. cit., 1991 ; Jan Szemin’ski et Mariusz Ziolkowski, Mythes, rituels et politique des
Incas dans la tourmente de la conquéte., L harmattan., Paris, 2015 ; Joseph W. Bastien, Mountain of the Condor :
Metaphor and Ritual in an Andean Ayllu., Waveland., Prospect Heights, 1978.

' Maria Rostworowski de Diez Canseco, « La estratificacion social y el Hatun Curaca en el mundo andino. »,
Ensayos de historia andina I: élites, etnias, recursos., Lima, 2005a, p. 41-88 ; Susan E. Ramirez, To feed and be
fed : the cosmological bases of authority and identity in the Andes, Stanford, Stanford University Press, 2005.

12 John Murra, Reciprocity, and redistribution in Andean Civilizations. The 1969 Lewis Henry Morgan Lectures.,
HAU, University of Chicago Press., Chicago, 2017 ; Susan E. Ramirez, op. cit., 2005 ; Nathan Wachtel, La vision
des vaincus. Les Indiens du Pérou devant la Conquéte espagnole 1530-1580, Gallimard., Paris, 1971.

13 Sur les différents services qui incombaient aux seigneurs préhispaniques voir Susan Ramirez, « The “Duefio de
Indios”: Thoughts on the Consequences of the Shifting Bases of Power of the “Curaca de los Viejos Antiguos”
under the Spanish in Sixteenth-Century Peru », Hispanic American Historical Review, 67 (4), (1987), p. 575-610
; Luis Millones, « « Religion and Power in the Andes: Idolatrous Curacas of the Central Sierra » », Ethnohistory,
3,26 (1979b), p. 243-263.
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Sur la base de ces ayllus, ’espace ne s’organisait pas selon une logique de territorialité continue.
En raison des conditions de vie difficiles dans la cordillére des Andes, les populations andines
pratiquaient I’itinérance et occupaient des territoires parfois treés éloignés a différentes périodes de
I’année'*. Les curacas, reconnus comme les descendants directs des ancétres fondateurs, avaient la
charge de I’administration des ressources et du maintien des liens sociaux. Dans ce contexte, ils géraient
non seulement les différents aspects de la vie sociale et économique d’un groupe, mais étaient également
au cceur de sa vie politique et religieuse. Ainsi, les curacas de différents rangs devaient organiser
I’exploitation des ressources et des terres collectives. Ils organisaient la main d’ceuvre et rendaient la
justice. Mais ils devaient également veiller a la perpétuation des différents cultes et organiser les rituels
collectifs assurant la cohésion du groupe'®. Aprés la conquéte, I’importance des curacas dans la vie
spirituelle et politique des communautés andines les placaient donc en concurrence directe avec les

prétres et missionnaires s’occupant de ’évangélisation de ces populations!®.

La préservation et le contrle des ayllus deviennent des enjeux de pouvoir essentiels pour les
seigneurs andins durant la période coloniale. En 1594, don Miguel Ramos se présente devant le
corregidor de Cajamarca pour demander le rattachement de certains indigénes a ses tributaires'”. 1l
justifie sa requéte en insistant sur leur appartenance a 1’ay/lu des yanaconas de Xultin dont il est le
seigneur. La situation de don Miguel est particulierement intéressante car elle éclaire la complexité des
structures sociales andines. En effet, les individus qu’il administre sont décrits comme yanaconas, c’est-
a-dire détachés de leur ay/lu d’origine pour servir les Incas. Ces personnes, résidant sur des terres hors
de leur ayllu, ont été considérées comme tributaires d’un autre seigneur par I’administration espagnole.
Pour demander la révision des dispositions prises par les autorités coloniales, don Miguel insiste sur
I’ancienneté¢ des liens de réciprocité qui le lient aux yanaconas de Xultin, en expliquant qu’ils
appartenaient a son ayllu avant ’arrivée des Incas'®. D’autres documents de notre corpus témoignent de
la survivance de 1’organisation sociale de certains ayllus jusqu’au XVllle si¢cle. Ainsi, encore en 1756,
un certain don Josef Guarcaya est présenté comme le représentant « des indiens du village de
Condocondo dans la province de Paria, dépendant de I’ayllu de Sulcanaya »'°, dans les hauts plateaux
de I’actuelle Bolivie. Dans cette région, on trouve d’autres exemples d’utilisation du concept non

seulement par les élites andines, mais également par les autorités coloniales. Dans les autres territoires

14 John Murra, op. cit., 1980.

15 José Luis Martinez Cereceda, Autoridades en los Andes, los atributos del Serior., PUCP., Lima, 1995 ; Luis
Millones, op. cit., 1979b ; Susan Ramirez, op. cit., 1987.

16 Luis Millones, op. cit., 1979b ; Susan E. Ramirez, op. cit., 2005 ; Maria Marsilli, « “I heard it through the
grapevine: Analysis of an anti-secularization initiative in the sixteenth-century Arequipan countryside, 1584-
1600 », The Americas, 61,4 (2005b), p. 647-672 ; Maria Marsilli, « “Missing Idolatry: Mid-Colonial Interactions
between Parish Priests and Indians in the Colonial Diocese of Arequipa." », Colonial Latin American Historical
Review, 13, 4 (2004b), p. 399-421.

17 Don Miguel Ramos y otros caciques de Cajamarca (1594-1600), AGLLESCRIBANIA,501A.

8 Ibid., . 11 1-v.

19 «de los indios del pueblo de Condocondo en la provincia de Paria, del ayllo Sulcanayay. José Guarcaya por los
indios de Condocondo (1756), ABNB,EC1756,41, f.2r.
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couverts par notre corpus, le terme d’ayllu disparait rapidement de la documentation et n’est utilisé qu’a
de rares occasions avec un sens davantage toponymique que social. Ces différences régionales sont un

premier indice de la diversité des effets sociaux et culturels de la colonisation.

1.2. Curacas et gouvernement dans [’empire inca

Sous domination inca, les seigneuries locales s’organisaient dans un systéme de subdivisions
décimales. Les ayllus étaient regroupés en ensembles appelés guarangas (unités d’environ 1000
administrés). Les guarangas s’apparentaient a des macro-ethnies, caractérisées par la revendication
d’une méme appartenance, avec des costumes, des coutumes et des calendriers rituels particuliers®.
Elles étaient composées dans la plupart des cas d’un regroupement de 10 ayllus organisés en deux
groupes, appelés parcialidades (ou moitiés) dans les chroniques espagnoles, ayant chacune leur
seigneur. Ces deux groupes sont généralement distingués par les termes quechua sanan (haut) et urin
(bas). Les deux moitiés n’avaient pas un rang équivalent. La moitié hanan était le plus souvent
dominante, ¢’est-a-dire que son seigneur était considéré comme 1’autorité principale de la guaranga®'.
Dans certains cas, plusieurs guarangas se regroupaient en confédérations, comme chez les Huaylas de
Cajamarca, les populations Charka de la région de Charcas (autour de la ville coloniale de La Plata), ou
encore les Huancas de la Vallée de Jauja*’. Enfin, les parcialidades concentraient différents seigneurs

de pachacas (unités de 100 administrés), recoupant généralement les ayllus.

Bien que la plupart de ces subdivisions n’aient pas été prises en compte dans les découpages
administratifs coloniaux, les hiérarchies entre seigneurs et groupes se reflétent encore parfois dans les
sources. Les ensembles macro-ethniques de type guarangas ou confédérations, sont ceux qui survivent
le mieux a la conquéte et sont souvent évoqués dans les sources coloniales, lorsqu’un cacique ou
principal veut mettre en avant son origine. Par exemple, don Sebastian Ninalingon lorsqu’il revendique
le titre de cacique de son pere et de son oncle, explique en 1581 : a la suite de la mort de mon pére j’ai
et posséde la guaranga et pachaca de Guzmango et j’en suis le seigneur [...] »?*. I décrit également les
populations de Cajamarca comme un ensemble de « sept guarangas »**. Méme si dans son discours la
différence entre guaranga et pachaca n’est plus trés claire, il est évident que 1’échelon de la guaranga
reste une subdivision significative pour don Sebastian, comme pour les autres caciques de la région de

Cajamareca.

20 Jeremy Mumford, Vertical Empire: The General Resettlement of Indians in the Colonial Andes., Durham, Duke
University Press, 2012 ; Maria Rostworowski de Diez Canseco, Sefiorios indigenas de Lima y Canta, Instituto de
Estudios Peruanos., Lima, 1978.

2 Jeremy Mumford, op. cit., 2012, p. 29-30.

22Waldemar Espinoza Soriano, « « Los huancas, aliados de la conquista. Tres informaciones inéditas sobre la
participacion indigena en la conquista del Pertu: 1558-1560-1561» », Anales cientificos de la Universidad
Nacional del Centro de Peru, Huancayo, Universidad Nacional del Centro de Pert, 1972b, p. 9-51 ; Marina
Zuloaga Rada, op. cit., 2012b ; Tristan Platt, Thérése Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit., 2006.

2 “Después que se ha muerto mi padre tengo y poseo la guaranga e pachaca de Guzmango y soy tal sefior de ella
[...]". Informacion don Sebastian Ninalingon (1581), AGI,LIMA, 128, f.16r.

24 «siete guarangasy, Ibid., f. 16r.
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En plus de ces hiérarchies locales, la colonisation des territoire andins par les Incas impose de
nouveaux €chelons de gouvernement. Les curacas conquis par les Incas étaient priés de fournir des
tributs et de la main d’ceuvre®. Pour ce faire, les Incas instituérent un systéme de corvée appelé mita,
impliquant une rotation saisonniére de la main d’ceuvre issue des différents ayllus intégrés a 1I’empire.
Le systeme est conservé par les Espagnols apres la conquéte. Pour organiser cette masse de richesses et
d’individus, I’état inca placa des seigneurs issus des lignages royaux de Cuzco a la téte de quatre régions.
Chacun de ces « gouverneurs » bénéficiait de main d’ceuvre personnelle et d’un tribut, comme n’importe

quel seigneur.

Les Incas imposent aussi de nouvelles pratiques rituelles orientées vers les ayllus de leurs
souverains, le Sapa Inga et sa femme, la Coya, ainsi que ceux de leurs prédécesseurs®®. En effet, les
Incas, comme les autres populations andines s’organisaient sur le modeéle des ay/lus dont le principal
seigneur était le Sapa Inga et le centre social et religieux, Cuzco. L’allégeance au Sapa Inga impliquait
donc une subordination a son ayl/u et de nouvelles pratiques rituelles. Un procés opposant deux
communautés indigénes, jugé par le tribunal de I’audience de Lima puis envoyé au Conseil des Indes en
Espagne en 1561, éclaire ce lien étroit entre conquéte territoriale et ritualisation de I’espace par les
Incas?’. Les Chacallas, réclament la possession des terres de Quibi face aux indigénes de Canta. Les
Chacallas installés sur ces terres étaient des yanaconas déplacés par les Incas pour cultiver de la coca
destinée aux activités rituelles de I’état. D’aprés les récits et les témoignages fournis lors du proces,
I’installation des yanaconas Chacallas s’est faite lors d’un type de rituel appelé capacocha™ (Qapaq

Hucha).

« [...] les dits indiens Chacallas ne furent pas des serviteurs installés sur ces terres de
Quibi par n’importe quel seigneur des temps anciens , au contraire [ils furent installés] par la
réalisation de certaines prieres pour l’Inca qui s appelaient Capacocha dans leur langue, car
ces dits indiens vinrent d’une vallée avec des pots ou de petits récipients remplis de sang et
avancerent ainsi en récitant [ ...] et ils s installérent sur le lieu ou ils arrivaient, ainsi les indiens

de Chacalla réalisérent ces priéres ou capacocha une ou deux fois. % »

La capacocha désigne une pratique de sacrifice humain organisée dans le cadre des cultes officiels
de I’Etat inca, suivie par le transport en procession de sang de lamas depuis Cuzco vers différentes
huacas de I’empire. Les Chacallas ont probablement été envoyés depuis Cuzco pour cultiver les terres

entourant la uaca honorée lors de la capacocha afin de I’entretenir avec des offrandes. En imposant de

25 Jan Szemin’ski et Mariusz Ziolkowski, op. cit., 2015 ; Martti Pirssinen, op. cit., 1992.

26 Sabine MacCormack, op. cit., 1991 ; Maria Marsilli, op. cit., 2002b.

27 Los indios de Canta contra los de Chacalla (1558-1570), AGI,JUSTICIA,413,N.1.

28¢[...] los dichos yndios de cachalla no fueron mitimaes puestos por ninguno sefior de los pasados por las dichas
tierras de Quibi, sino que haziendo ciertas plegarias por el Ynga que en su lengua se llamaba capacocha por dichos
aquellos yndios de un valle salian con ciertos mates o ollas pequefias de sangre e iban asi dando voces [...]hizieron
termino hasta el lugar donde llegaban, asi una o dos vezes los dos indios de chacalla hizieron las dichas plegarias
o capacocha”. Ibid., f. 93r-v.
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nouvelles pratiques rituelles qui impliquent les huacas locales, les Incas cherchaient a intégrer les
populations conquises dans leur cosmologie et leur calendrier. Il n’est pas question de remplacer les
religions ancestrales locales, mais simplement, d’y ajouter de nouveaux objets et pratiques cultuels®.
Cette premicre rencontre spirituelle, vécue par certaines populations andines quelques années seulement
avant I’arrivée des Espagnols, est radicalement différente des pratiques d’évangélisation chrétiennes,
puisqu’elle est basée sur I’addition et 1’accumulation des croyances et des rites. Cependant, cette
expérience de la rencontre religieuse, influence la manieére dont les populations andines réagirent a

I’introduction du catholicisme®.

2. Législation coloniale et redéfinition des hiérarchies seigneuriales

Le processus de colonisation pose trés vite la question du statut des curacas et des élites indigeénes
en général. La capacité des élites seigneuriales & contrdler la main d’ceuvre indigéne représente un
avantage pour exploiter les territoires. Il était également essentiel pour les Espagnols, en infériorité
numérique, de s’appuyer sur I’aide des curacas pour asseoir leur autorité®'. Dés les premiers jours de la
conquéte, Pizarro et ses hommes négocierent des alliances avec différents seigneurs contre les généraux
incas®?. Assurer la pérennité de ces alliances volontaires, en reconnaissant au moins une partie des
seigneurs andins, était une nécessité pour pacifier et sécuriser les territoires conquis®®. Ainsi, le devenir
des ¢lites andines est étroitement lié a la question de la 1égitimité de la couronne Castillane et a sa

capacité a intégrer les populations conquises dans son systéme monarchique®*.

2.1.La création du cacique colonial

Dans un premier temps, la 1égislation royale, resta plutdt laconique sur le statut des seigneurs
indigénes et de leurs familles®. De plus, la situation politique fragile des Espagnols dans les Andes face
aux forces armées incas et aux guerres intestines entre conquistadors, ne permit ni I’application stricte
de la 1égislation royale ni la mise en place d’un gouvernement stable. En conséquence, le statut des élites
andines ayant prété allégeance au roi d’Espagne resta relativement flou jusqu’aux années 1560-1570, ce

qui permit la continuité d’un certain nombre de pratiques préhispaniques.

2 Nicholas Griffiths, Sacred Dialogues. Christianity and Native Religions in the Colonial Americas, 1492-1700.,
England, Lulu Enterprises, 2017b.

30 Nicholas Griffiths, op. cit., 2017b ; Nicholas Griffiths, The Cross and the Serpent. Religious Repression and
Resurgence in Colonial Peru., Norman, University of Oklahoma Press, 1996b ; Sabine MacCormack, op. cit.,
1991.

31 Gonzalo Lamana, Domination without Dominance: inca-spanish encounters in Early colonial Peru, Durham,
Duke University Press, 2008b ; Peter Gose, op. cit., 2008b.

32 Voir le cas des populations Huancas :Waldemar Espinoza Soriano, op. cit., 1972b.

33 Peter Gose, op. cit., 2008b ; Gonzalo Lamana, op. cit., 2008b.

3 Sur le role des élites locales dans le fonctionnement de 1’empire espagnol :Gonzalo Lamana, op. cit., 2008b ;
Ruiz Ibafiez José Javier et Gaetano Sabatini, op. cit., 2009 ; Pedro (ed. ). Cardim, Polycentric monarchies : how
did early modern Spain and Portugal achieve and maintain a global hegemony?, Eastbourne, Portland, Sussex
Academic Press, 2012.

35 Leodn Pinelo, Antonio (de) et Juan de Solorzano Pereira. Recopilacién de leyes de los reynos de las Indias.
Mandadas imprimir y publicar por la Majestad Catélica del Rey Don Carlos II, nuestro Sefior, 10 livres, 1680.

33



Charles Quint promulgua une premiére cédule le 26 février 1538 interdisant I’emploi du mot
seigneur (sefior) pour désigner les « caciques et principales des villages d’indiens »*¢. Cependant, la loi
ne prévoyait pas de sanctions particuliéres pour les contrevenants, laissant le soin aux officiers de justice
de choisir « les peines qui sembleront appropriées »*’. Elle ne semble pas avoir été particuliérement
suivie dans les Andes et on trouve des caciques coloniaux qui se présentent comme « seigneur » devant
la justice. Au-dela de cette précision sémantique visant a rappeler la subordination des seigneurs
indigenes au souverain espagnol, Charles Quint ne légiféra que trois autres fois ; une premiere fois pour
interdire aux indigeénes de donner leurs filles en tribut a leur cacigue en 1537, puis en 1551 et 1552 pour
interdire aux caciques de tuer leurs administrés pour délit et pour empécher les mises a mort rituelles
lors des enterrements®®. Bien qu’elles puissent paraitre anecdotiques, ces différentes lois sont une
premiére tentative pour circonscrire le pouvoir des élites indigénes et contrOler certaines pratiques
difficilement conciliables avec leur intégration dans la monarchie catholique espagnole. En limitant les
pouvoirs des seigneurs préhispaniques et en interdisant certaines pratiques de réciprocité de services,
elles remettaient directement en cause leur légitimité sociale et cosmologique dans les Andes®.
Margarita Menengus Bornemann note cependant a juste titre que les édits de Charles Quint sont
ambigués vis-a-vis des pouvoirs « seigneuriaux » des caciques et principales. Ces lois reconnaissaient
leur existence légitime, mais elles ne se pronongaient pas sur le type d’autorité qu’ils pouvaient

exercer®.

Les fonctions et les priviléges des caciques et principales se préciseérent a partir des années 1560,
grace a différentes lois édictées par Philippe II d’Espagne. Le roi rappela dans un premier temps la
nécessité de conserver les coutumes et modes de successions préhispaniques*'. Il confirma également
les caciques comme maillons essentiels de 1’administration des tributs en leur en confiant le
recouvrement et les obligea a organiser la mita. Le roi garantit un certain nombre de priviléges aux
caciques : le droit de recourir a la justice royale et notamment a la justice distributive au méme titre que
les hidalgos, I’exemption de travail personnel et de mita, mais aussi I’exemption de tribut pour les
caciques en poste et leurs fils*’. Ces différents priviléges permirent aux caciques et a leurs enfants de

pouvoir conserver une partie de leur prestige social. Cependant, Philipe II continua la politique de

36 ““caziques y principales de los pueblos de indios”. In “Que los indios caziques y principales no se intitulen

sefiores”, Ley 2, titulo 9, libro 7. In Recopilacion de leyes de los reynos de las Indias.

37 “las penas que les parezieren conbinientes”, Ley 2, titulo 9, libro 7. In Recopilacion de leyes de los reynos de
las Indias.

38 «Que los indios no den sus hijas en tributo a los caziques”, Ley 13, titulo 9, libro 7; “Que ningln cazique ni
principal haga matar yndio por delicto”, ley 14, titulo 9, libro 7 et “Que se evite la gentilidad de matar indios, para
enterrar con los caziques que murieren”, Ley 15, titulo 9, libro 7. In Recopilacion de leyes de los reynos de las
Indias.

3 Susan Ramirez, op. cit., 1987 ; Luis Millones, op. cit., 1979b.

40 Maragarita Menegus Bornemann et Rodolfo Aguirre Salvador, El Cacicazgo en Nueva Espafia y Filipinas,
Mexico, Plaza y Valdés, 2005, p. 20.

4 Loi 1, Livre VI, Titre VIL. In Recopilacion de leyes de los reynos de las Indias.

“2]bid., loi 18 livre V titre VL.
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restriction des pouvoirs caciquaux en leur retirant toute fonction judiciaire indépendante et toute
fonction législative, leur laissant seulement le soin de surveiller et dénoncer les délits*. Il mit également
fin au systéme de services communautaires et personnels que les indigénes rendaient a leurs seigneurs

dans le cadre de la réciprocité préhispanique*.

La création du cacique colonial, s’appliquant a tous les territoires américains, visait & créer une
catégorie spécifique dans la monarchie espagnole : les élites indigénes héréditaires et chrétiennes. Ce
processus s’accompagne d’un assujettissement des curacas andins a une partie des normes sociales et
juridiques de la noblesse espagnole®. De plus, inévitablement, elle homogénéisa un certain nombre de
hiérarchies andines et normalisa les pratiques sociales des « indiens » (indios) de 1’empire. Dans les
Andes, ’institution du cacicazgo favorisa les échelons intermédiaires de la pyramide seigneuriale telle
qu’elle existait sous I’empire inca. Les élites andines qui s’adaptérent le mieux aux réformes sont les
seigneurs de guarangas transformées en repartimientos de indios, ¢’est-a-dire en groupes de tributaires
attribués aux encomenderos puis aux corregidores*®. En revanche les « petits » seigneurs, comme ceux
a la téte d’ayllus, disparurent rapidement dans certaines régions. Nos sources ne contiennent que tres
peu de cas de seigneurs d’ayllu et tous proviennent des archives de I’ancienne audience de La Plata

(Charcas)*’.

2.2. Des lois a leur application : [’ajustement des autorités coloniales et des élites
indigénes

Les sources juridiques et judiciaires produites entre 1540 et 1570 illustrent la difficulté des autorités
espagnoles a rendre compte de la complexité des hiérarchies seigneuriales andines. Les documents
traduisent I’insuffisance des seules catégories de caciques et principales prises en compte dans la
législation des Indes. Face a la revendication et a l’affirmation de structures hiérarchiques plus
complexes dans les territoires andins, les autorités espagnoles adopterent une nouvelle terminologie :
celle de cacique principal. Le titre de cacique principal couramment utilisé dans la documentation
n’avait aucune existence dans le droit colonial. Il n’exprimait pas une fonction ou des priviléges
différents de ceux du cacique. 1l permettait simplement aux administrations de traduire une réalité
spécifique au contexte andin. Dans les sources les plus anciennes de notre corpus, le titre cacique
principal semble réservé aux seigneurs de parcialidades ou repartimientos. Néanmoins, au fil des

années et apres son adoption par les seigneurs andins eux-mémes, le terme est progressivement associé

4 Ibid., Loi 13, Livre VI, Titre VII.

4 Ibid., Loi 10, Livre VI, Titre VII.

4 Carolina Jurado, « “Descendientes de los primeros”. Las probanzas de méritos y servicios y la genealogia
cacical. Audiencia de Charcas, 1574-1719. », Revista de Indias, LXXIV, 261 (2014b), p. 387-422.

46 Marina Zuloaga Rada, op. cit., 2012b.

47 Voir par exemple le cas des seigneurs du village de Condocondo. José Guarcaya por los indios de Condocondo
(1756), ABNB,EC1756,41.
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a des échelles de gouvernement différentes, a tel point qu’il semble vide de sens au XVlIle siécle. Quelle

réalité sociale les élites andines cherchaient-elles a signifier en utilisant ce titre ?

Jeremy Mumford propose que I’appellation de cacique principal correspondit aux caciques des
moitiés hanan, exergant le pouvoir le plus haut dans les parcialidades*®. Cependant, cette interprétation
ne suffit pas a expliquer certains cas de notre corpus. Prenons par exemple le cas de la vallée de Jauja.
Dans une informacion de oficio y partes de 1561, don Francisco Cusichaca est désigné comme /e cacique
principal de la parcialidad de Hatun Jauja, une situation qui semble confirmer 1’hypothése de Mumford,
hatun étant synonyme de hanan chez les populations Huancas peuplant la vallée*. Cependant, la méme
année, un autre cacique de la vallée, don Geronimo Guacra Paucar, est lui aussi présenté comme cacique
principal dans son informacién, bien qu’étant a la téte du groupe de Lurin Jauja (hurin Jauja)®. Pour
Guillermo Cock et Maria Marsilli, dans la vallée de Collagua, le terme de cacique principal s’appliquait
a tous les caciques a la téte de parcialidades®. Cependant, certains caciques a la téte de pueblos
revendiquent également le titre®2. Si I’on considére les exemples cités, il semble que le titre de cacique
principal traduise la supériorit¢ d’un seigneur par rapport & d’autres. Il est donc probable que les
populations andines 1’utilisaient pour signifier simplement qu’un cacique dirigeait un groupe agrégeant
plusieurs cacicazgos plus modestes. C’est ce que semble confirmer I’exemple de don Sebastian
Ninalingon, qui revendique le titre de cacique principal de la guaranga de Guzmango entre 1573 et
1592. 1l précise que le cacique principal de Guzmango est en réalité le seigneur auquel répondaient les
différents cacicazgo composant la guaranga®. Le sens donné au titre par don Sebastian se retrouve dans
de nombreux documents de notre corpus et est progressivement adopté par les autorités coloniales. Si
bien qu’a la fin du XVlIe si¢cle, un cacigue a la téte d’une parcialidad peut prétendre au titre de cacique
principal au méme titre que celui d’un village qui aurait conservé le découpage en ayllus. A partir de ce
moment, il devient difficile de percevoir les hiérarchies entre seigneurs dans la documentation a moins

de disposer d’informations complémentaires par I’intermédiaire de visites administratives.

D’autres titres apparaissent plus ponctuellement pour clarifier les hiérarchies entre les requérants.
L’un des plus courant est celui de segunda persona. Pour Carlos Diaz Rementeria, la segunda persona

P4, Jeremy Mumford

était un cacique auxiliaire, une sorte de proche collaborateur du cacique principa
ajoute que seuls les caciques principales avaient des segundas personas™. Cette affirmation se vérifie

dans nos sources, les individus présentés comme segundas personas étant toujours rapportés au cacique

48 Jeremy Mumford, op. cit., 2012.

4 Informaciones de don Francisco Cusichaca y otros caciques (1561), AGL,LIMA,205,N.7.

30 Informacion de don Felipe Guacra Paucar (156), AGI,LIMA,205,N.16.

3! Guillermo Cock, « Los Kurakas de los Collaguas : Poder Politico y Poder Econémico. », Historia y Cultura, 10,
(1976), p. 95-118 ; Maria Marsilli, op. cit., 2002b.

32 Voir par exemple : Informacién de Gonzalo cacigue (1559), AGI,LIMA,205,N.2.

33 Informaciones de don Sebastian Ninalingon (1572-1593), AGI,LIMA,128.

3 Carlos Diaz Rementeria, El cacique en el virreinato del Perii. Estudio Histérico-juridico, Seville, Universidad
de Sevilla, 1977, p. 44.

35 Jeremy Mumford, op. cit., 2012, p. 29-30.
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principal qu’ils assistaient. Par exemple, en 1581 don Sebastian Ninalingon se présente comme
« segunda persona du cacique principal de la province de Cajamarca qui est don Alonso Caruatongo
»°°. Ce qui n’est pas clair, ¢c’est comment don Sebastian a obtenu ce titre. Il semble qu’il I’ait regu grace
a don Alonso qui I’aurait désigné pour I’assister dans sa charge®’. La nomination par les caciques de
certaines segundas personas est aussi attestée par le testament du cacique don Francisco Mateos
Gualparoca, en 1601%. Dans son testament, don Francisco fait une place particuliére 4 don Baltsar
Paucar Quispe, sa segunda persona, qu’il dit avoir nommé pour P’assister. Il prévoit d’ailleurs de lui
transmettre son cacicazgo au cas ou il décéderait sans descendance. Ce testament semble confirmer
I’hypothése de certains ethno historiens, pour qui la charge de segunda persona servait a former le
potentiel successeur d’un cacique dans différentes régions des Andes *°. Cependant, il semble que dans
d’autres régions, peut-étre sous 1’influence des modeles de succession introduits par les Espagnols, le

titre de segunda persona soit devenu héréditaire et transmissible sans I’aval d’un cacique®.

2.3.La question du statut des principales

Une question importante subsiste : celle du statut des « principales ». En effet, si le terme fut
réguliérement employé dans la 1égislation, les priviléges et les fonctions qu’il désignait ne sont jamais
définis clairement. Dans les Andes, le terme semble avoir eu deux significations. D’abord, le principal
peut étre un proche collaborateur du cacique®. Le cacique des villages de Quila Quila et Yotola, don
Francisco Aymozo, explique par exemple qu’il s’appuyait sur un certain don Pedro Palo, « indien
principal et homme de confiance » pour recouvrir les tributs®>. Dans certains cas de notre corpus, le
terme principal pouvait aussi désigner un seigneur de moindre rang, notamment les seigneurs d’ayllus®.
C’est le cas de don Josef Guarcaya, présenté comme « principal » de I’ayllu Sulcayana dans le village
de Condocondo en 1756.% Dans son récit, il expliqua participer a la police et au maintien de 1’ordre

parmi les membres de 1’ayllu, au méme titre que n’importe quel autre seigneur.

Cependant, le terme est également utilisé dans les documents judiciaires et juridiques pour désigner
une sorte de noblesse indigéne sans charges seigneuriales afin de les différencier des caciques. 11 s’agit
souvent de fils, fréres ou neveux de caciques qui bénéficient de priviléges acquis par une reconnaissance

juridique, reposant sur des critéres héréditaires similaires. Ainsi, il n’est pas rare de voir des caciques se

36 “cacique y segunda persona del cacique principal desta provincia de Caxamarca que es don Alonso Caruatongo”.

Informacion de don Sebastian Ninalingon (1581), AGLLIMA,128, f. 16r-21v.

37 Testamento de don Alonso Caruatongo (1580), AGIL,LIMA,128, f. 42r-47v.

38 Testamento de don Francisco Mateos Gualparoca (1601), ABNB, EP110,1601, f. 527r-532r.

%% Carlos Diaz Rementeria, op. cit., 1977 ; Maria Rostworowski de Diez Canseco, op. cit., 2005a, p. 41-88 ; Maria
Rostworowski de Diez Canseco, op. cit., 1978b.

0 Derecho al cacicazgo de segunda persona en el repartimiento de Cayautambo Cusco, 1623. AGN, Fondo
campesinado,6.75.

111 s’appuie essentiellement sur EI primer nueva corénica y buen gobierno, de Felipe Guaman Poma de Ayala
datant vraisemblablement de 1615.Carlos Diaz Rementeria, op. cit., 1977.

62 “indio principal y hombre de confianza”. Codicilo de Francisco Aymozo (1597), ABNB,EP108,1597, f.18r-20r.
63 Jeremy Mumford, op. cit., 2012, p. 30.

% Josef Guarcaya por los indios de Condocondo (1756), ABNB,EC1756,41.
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revendiquant comme « indio principal y cacique ». Progressivement, le terme devient synonyme de
«nobles » parmi les élites andines. A partir du moment ou ils peuvent prouver leurs origines, les
principales peuvent prétendre a des priviléges similaires a ceux des caciques comme des distinctions

somptuaires (blason, armes, droit de monter a cheval) ou une exemption de tribut.

Quand un principal était nommé par un cacique pour 1’assister, il acquérait un certain nombre de
responsabilités. Il devait lui aussi assurer le bien-des administrés et avait souvent des fonctions de
gestion : distribution et gestion des terres communautaires, aide dans 1’organisation de la mita ou
recouvrement du tribut. Les principales accompagnaient régulierement leurs caciques devant les
différentes administrations et tribunaux coloniaux en tant que représentants des groupes indigénes. Par
exemple, lorsqu’ils s’opposérent sur la possession des terres de la vallée de Quibi, les caciques des
populations Chacallas et de Canta se présentérent avec respectivement 3 et 4 principales chacun. Ces
derniers ne s’exprimerent pas directement lors de la déposition des plaintes, mais furent en revanche

convoqués comme témoins a plusieurs reprises®.

En définitive, les premiéres lois coloniales cherchérent a intégrer les seigneurs préhispaniques dans
les structures de gouvernement de la monarchie espagnole. De ce fait, elles mirent en place une politique
ambigué. Tout en favorisant certains éléments de continuité avec les structures préhispaniques, elles
sapérent une partie des pratiques de réciprocité essentielles au fonctionnement des ayllus. Les élites

indigénes, devenues caciques ou principales, durent donc repenser leurs fonctions et leur légitimité.

3. Des fondements de légitimité menacees

L’allégeance a la couronne d’Espagne, I’introduction du christianisme et la négation de certaines
pratiques sociales et religieuses transformeérent 1’organisation sociale des populations andines. La
noblesse indigéne dut notamment faire face a la remise en cause des bases de sa légitimité et a de

nouveaux compétiteurs.

3.1.Modes de succession et hérédité

La formalisation juridique du statut de la noblesse andine se heurta rapidement a la question des
modes de succession préhispaniques. Le premier probléme, lié a la conversion au christianisme,
concerne le type de mariage et de descendance qui doit étre reconnu comme 1égitime. Dans le droit
castillan les enfants sont considérés comme légitimes « quant au moment ou ils naquirent ou furent
procréés, leurs péres pouvaient se marier avec leurs méres justement et sans dispense ; a la condition

le pé isse I’enfant le sien »%. La pol ie était répandue chez les sei t
que le pere reconnaisse I’enfant comme le sien »*°. La polygamie était répandue chez les seigneurs e

nobles indigeénes avant la conquéte. Apres leur conversion ils furent donc sommés de choisir I’'une de

% Los indios de Canta contra los de Chacalla (1558-1570), AGI,JUSTICIA,413,N.1.

% «quando al tiempo que nascieren o fueren concebidos, sus padres podian casar con sus madres justamente e sin
dispensazion; con tanto que el padre lo reconozia por su hijo [...]”. Tome V, Livre 10, titre 5, Loi 1. In Novisima
Recopilacion de las leyes de Esparia. Madrid, 1805-1807.
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leurs épouses pour procéder a un mariage chrétien dont les enfants seraient considérés comme les seuls
légitimes. Dans les faits, cette régle ne fut pas toujours respectée et plusieurs enfants de caciques

contestant la 1égitimité de ces mariages obtinrent gain de cause®’.

Une autre régle du droit castillan vint compliquer les pratiques de successions indigénes. En
principe, le droit spécifique aux territoires américains invitait les autorités coloniales a garantir et
conserver les formes de succession coutumieres. Mais dans la pratique, les autorités coloniales eurent
tendance a appliquer aux caciques et principales le mode de succession qui leur était familier : la
primogéniture. Dans le droit castillan, il existait en effet une institution similaire au cacicazgo : le
majorat (mayorazgo), représentant un ensemble de biens fonciers attachés a la transmission d’un titre
de noblesse®®. La succession s’effectuait sur le modéle de la primogéniture®. La charge est transmise au
fils ainé et en cas de décés prématuré, elle est confiée aux enfants Iégitimes de celui-ci. Bien qu’il n’ait
jamais été question d’appliquer telle qu’elle la 1égislation des majorats dans les territoires andins, de
nombreux proces de succession rendent compte de la tendance des juges a privilégier les fils Iégitimes
premiers nés. En invoquant la loi de Philippe II invitant a respecter les coutumes ancestrales, des fréres
ou méme cousins de caciques ont pu hériter aprés avoir porté plainte”. Cependant, cette conception
castillane de 1’hérédité obligea les élites indigenes a défendre, justifier et négocier leurs modéeles
alternatifs de succession devant la justice, lors de démarches longues et cotiteuses. La primogéniture put
aussi servir d’argument a certains fils illégitimes lors de proces de succession. Ainsi, de 1573 a 1592,
don Sebastian Ninalingon I’utilisa pour réclamer la succession de son pére, puisqu’il ne pouvait pas étre
reconnu comme enfant 1égitime, étant issu d’un mariage non chrétien. En effet, son pére, polygame
avant la conquéte, avait di choisir I’une de ses femmes pour contracter un mariage chrétien apres sa
conversion. Don Sebastian explique qu’il n’avait pas pu choisir sa mére, morte avant D’arrivée des

Espagnols’!.

Si dans la pratique, la législation relativement floue permet la continuité et 1’acceptation d’un
certain nombre de pratiques de succession, I’introduction du droit castillan et chrétien pousse les élites

indigénes a négocier leur hérédité. De fait, les proces de succession et les demandes de reconnaissances

%7 Pleito entre Diego Soto y Lope de Mendoza sobre el cacicazgo de Tinguipaya (1592), AGNA,Sala XIII, 18.6.4.
Publi¢ dans Tristan Platt, Thérese Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit., 2006.

% Bartolomé Clavero, Mayorazgo. Propriedad feudal en Castilla. 1336-1836, Madrid, Siglo veintiuno editores,
1974.

9 “mode de suceder en los mayorazgos”, Tome V, Livre 10, Titre 17, Loi 5. In Novisima Recopilacién de las leyes
de Esparia.

70 Voir par exemples : Derecho a cacicazgo en Ichoc Chonta, 1574. AGN,Fondo Campesinado, 3.19; Derecho a
cacicazgo en el pueblo de San Martin de Reque, 1595. AGN,Fondo campesinado, 4.39; Testimonio de los autos
seguidos por Don Juan Bautista de Uribe, 161. AGN, Audiencia Real, 40.152; Don Juan Esteban Injuc Cornan
cacique principal y Pachca de las parcialidades de Cornan y jacap, 1721. AGN, Audiencia Real, 41.266; Derecho
a cacicazgo en Huacho, Chancay, 1762-1766. AGN, GO-BI 5 - 145.190.

" Informacion don Sebastian Ninalingon, 1572-1573. AGI,LIMA,128, f. 1v.
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de noblesse constituent une bonne partie des démarches juridiques et judiciaires initiées par des caciques

et principales disponibles dans les archives.

3.2. Faire face a la disparition des tributaires et des ressources

Un autre facteur menagcait la légitimité des élites indigenes dans la société coloniale : la chute
démographique des populations indigénes. Les épidémies et les guerres qui ravagerent le vice-royaume
du Pérou ainsi que la pressions sur les hommes et les ressources eurent des effets dévastateurs sur les

populations andines’.

La perte de tributaires était un probléme a plusieurs titres pour la légitimité et le statut social des
seigneurs andins. D’abord, elle les plagait dans une position délicate vis-a-vis des autorités espagnoles
réclamant des tributs et de la main d’ceuvre. De nombreuses procédures judiciaires initiées par des élites
indigénes réclamaient la révision des tributs et des quotas de travailleurs pour la mita en arguant de la
fuite des indigénes ou de leur mort. Car, si les caciques ne pouvaient prélever le tribut sur leurs
administrés, ils devaient payer sur leurs propres deniers, sous peine de subir des sanctions allant de la
prison a la destitution. Ensuite, la disparition de tributaires engendra une défaillance du systéme de
réciprocité qui constituait le socle de la légitimité seigneuriale des curacas préhispaniques. De ce fait,

la disparition de certains ay//us entraina aussi tout simplement celle de leurs seigneurs.

Ces transformations influencérent les sociabilités andines plus ou moins violemment selon les
régions. L’occupation par les Espagnols de centre urbains incas comme Cajamarca, Quito ou Cuzco
plaga les membres des familles royales incas en premiére ligne. Si des priviléges leur furent rapidement
accordés par la couronne et que leur statut social spécifique était renforcé par la considération que leur
portaient les premiers conquistadores’, il n’en reste pas moins qu’ils perdirent une grande partie de
leurs pouvoirs au sein de la société andine. Ce furent donc les premiers a investir dans les nouvelles
formes de pouvoirs introduites par les Espagnols. L informacion de oficio y parte réalisée en 1564 par
don Alonso Inga Atahualpa, fils du Sapa Inga Atahualpa, est révélatrice de la tension entre référence au
passé glorieux et hispanisation qui caractérise les déclarations des élites inca. D’un c6té, don Alonso se
présente comme « descendant de don Francisco Atahualpa qui fut roi et seigneur de ces provinces du
Pérou »™ et comme son « héritier universel »”, insistant beaucoup sur les pouvoirs de son pére avant
I’arrivée des Espagnols. De 1’autre, ces arguments lui servent a réclamer des priviléges qui lui

assureraient un statut équivalent a celui des hidalgos installés en Amérique. Jamais il ne réclama un titre

72 Voir notamment les travaux de Noble David Cook, Demographic Collapse: Indian Peru, 1520-1620.,
Cambridge University Press., Cambridge, 2004.

73 Gonzalo Lamana, op. cit., 2008b ; Peter Gose, op. cit., 2008b.

74 “descendiente de don Francisco Atagualpa que fue rei y sefior destas provincias del Pera”. Expediente de Juan
Bustamente Carlos Inga : memorial de don Alonso Ynga Atahualpa (1564-1587), AGI,LIMA 472, f. 37r.

75 “heredero universal”, Ibidi., £.38r.
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de cacique ou une quelconque distinction spécifique aux seigneurs et nobles indigénes. En revanche, il

demanda une rente de 20000 pesos et une charge d’encomendero’®.

Les curacas installés a proximité des centres de peuplement espagnols connurent eux aussi une
recomposition assez radicale de leur communauté et de leur 1égitimité. Les travaux de Paul Charney sur
la vallée de Lima suggérent que les quelques centaines de tributaires administrés par le cacigue du
pueblo de 1a Magdalena dans les années 1550, provenaient de différents curacas qui n’avaient pas pu
conserver leurs pouvoirs a cause de la chute démographique drastique”’.On pourrait également citer le
cas des régions minieres de Potosi et Huancavelica qui subirent de plein fouet les pressions liées a la
mita et I’accaparement des ressources par les populations espagnoles, entrainant la disparation d’un
certain nombre de leur tributaires’®. En revanche, la référence continue aux subdivisions préhispaniques
dans les démarches juridiques et judiciaires provenant de certaines régions restées relativement a I’écart
des différentes batailles et des zones de peuplement colonial, indiquent que les transformations sociales

n’ont pas été aussi radicales dans tous les territoires du Vice-Royaume.

La conquéte et les premieres années de la colonisation marquerent donc une période ambigué
pour les ¢élites seigneuriales andines. La violence de la colonisation et la redéfinition de leur statut dans
le droit espagnol engendrérent une premiére recomposition sociale. Néanmoins, la législation royale
restant relativement floue et inadaptée au contexte andin, certains seigneurs parvinrent a négocier la

continuité d’une partie de leurs anciennes pratiques sociales et politiques.

Il. Elites andines coloniales : réformes et évolutions

Le statut des élites indigénes demeura un enjeu constant dans 1’administration des territoires
américains. Aussi, plusieurs réformes, souvent dictées par les impératifs locaux, affectérent les pouvoirs
des caciques et des principales. Deux ensembles de réformes transformerent durablement le statut des
¢lites indigénes : celles initiées par le vice-roi Francisco de Toledo entre 1569 et 1581 et une série de

lois et d’édits royaux appliqués entre 1721 et les années 1750 dans le Vice-Royaume du Pérou.

1. Francisco de Toledo et la mise en place de la « repablica de los indios »

Lorsque Francisco de Toledo arriva au Pérou en 1568, la couronne espagnole faisait face a des
difficultés financiéres importantes. De surcroit, dans les territoires andins, les toutes récentes révoltes
des encomenderos et la résistance continue d’une partie des Incas a Vilcabamba avaient ralenti la mise
en place d’un gouvernement stable. Les réformes qu’il entreprit, fixérent pour plus d’un siecle les bases

du gouvernement des populations andines ainsi que le sort de leurs élites seigneuriales.

76 Ibid., 40r-41v

77 Paul Charney, Indian Society in the Valley of Lima, Peru (1532-1824), Lanham, University Press of America,
2001, p. 17.

8 Noble David Cook, op. cit., 2004.
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1.1.Des caciques et principales au cacique gobernador : redéfinition des privileges
et des fonctions des seigneurs andins

Francisco de Toledo entra en fonction en tant que vice-roi du Pérou a une époque ou le succes
du projet colonisateur et de 1’évangélisation des indigeénes était incertain. La résistance inca ainsi que
I’existence de mouvements millénaristes comme le Taki Onqoy’’, étaient interprétés comme les signes
de I’échec des précédentes politiques coloniales. Dans ce contexte troublé, un sentiment de défiance
s’installait a I’égard des caciques et des principales au sein d’une partie de I’administration coloniale et
du clergé. Si les élites indigénes avaient jusqu’alors joui d’une image relativement positive, notamment
sous l’influence des écrits de Bartolomé de Las Casas ou des premiers réguliers en charge de
I’évangélisation des indigenes, elles devenaient dans la littérature politique des années 1560 des
obstacles tant & I’évangélisation qu’au gouvernement méme des territoires®’. Juan de Matienzo, qui avait
¢été auditeur des audiences de La Plata puis Lima, est ’un des critiques les plus virulents des caciques.
Dans son Gobierno del Peru, il consacra un chapitre entier a ce qu’il appelait « la tyrannie des caciques »

et « leurs mauvaises coutumes »°';

« La tyrannie des caciques avec leurs indiens est notoire, parce qu’apres les avoir libérés
de ’oppression des Incas, apprenant de ces derniers, chacun s’est proclamé Guaynacapa (cad.
Sapa Inga), et méme les audiences sont de méche avec eux sur certaines choses pas en toutes,

parce qu elles veulent couvrir leurs méfaits »%,

Pour Juan de Matienzo les souffrances des populations indigénes découlaient en grande partie du
pouvoir incontrdlé des caciques et de leur facilité a accéder aux procédures juridiques et judiciaires. Il
réclamait donc des mesures séveres comme D’interdiction de tous tributs versés aux caciques,
I’obligation de les faire payer tous les travaux réalisés par les indigeénes pour leur compte ou la possibilité
de les destituer, de les fouetter et de leur couper les cheveux s’ils ne respectaient pas les tributs®.
D’autres, s’accordant sur les dérives des caciques et leur trop grands pouvoir sur les tributs et la main
d’ceuvre indigéne, proposaient néanmoins des réformes plus douces. Polo de Ondegardo, ancien

encomendero puis corregidor de Cuzco, s’exprimait ainsi :

« Pour que les caciques ne volent ou ne prélévent pas plus que les taxes que doivent payer

les indiens [...] que les villages soient regroupés et que l’on réunisse les indiens dés que cela

7 Luis Millones, El retorno de las huacas: Estudios y documentos sobre el Taki Onqoy, siglo XVI., 1990b ; Marco
Curatola, « Mito y milenarismo en los Andes: del Taqui Onqoy a Inkarri », Allpanchis, 10 (1977b).

80 Voir Memorial de La Gasca a su sucesor, (1550). Copied in Gobernantes del Perii. Cartas y papeles del siglo
XVI. Documentos del Archivo de Indias. LEVILLIER, Roberto (ed.). Tome II. Madrid: Sucesores de Rivadeneyra.
1921-1926, p.29; Juan (de) Matienzo, op. cit., 2010 ; Polo (de) Ondegardo, op. cit., 1916.

81 Chapitre VII. De la tirania de los caciques, de sus malas costumbres y del remedio para ello. Juan (de) Matienzo,
Gobierno del Peru (1567)., University of Toronto., Toronto, Buffalo, The Internet Archives, 2010, p. 17-18.

82 “La tirania de los caciques con sus Indios es notoria, porque después que se libraron de la opresion de los Ingas,
aprendiendo de ellos se ha hecho cada uno otro Guaynacapa, y aunque las audiencias les van a la mano en algunas
cosas pero no en todas, porque gieren encubrir sus maldades”, Ibid., p.17.

8 Ibid., p. 17-18.
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est possible [...], ensuite il est nécessaire qu il existe une taxe entre les caciques et leurs indiens,
cela est juste puisqu’ils sont seigneurs et il faut leur laisser le soin de faire appliquer et de
réguler les lois qu’ils leur ont été imposées pour leur police et qu’ils aient quelque chose en
raison de leur statut de seigneur et de leur travail ce qui doit étre taxé en semences et qu’on

leur fasse des vétements et autres choses »*.

Francisco de Toledo entra donc en fonction en 1569 avec la lourde tiche de réformer le
gouvernement des Andes. Il était également chargé de « rentabiliser » les territoires, notamment en
trouvant de nouveaux tributaires pour relancer la production miniére. Avant de mettre en place ses
réformes, il se langa dans une inspection générale des territoires. L’un des objectifs de ces enquétes était
d’évaluer le nombre, les fonctions et les pratiques des seigneurs indigénes avant et aprés la conquéte.
Ainsi, les questionnaires fournis aux visiteurs invitaient a s’enquérir de 1’origine des cacigues en
fonction (en établissant une différence entre ceux nommés par les Incas et les seigneurs originarios,
issus de familles installées de longue date), mais aussi des services et tributs qu’ils percevaient et du
nombre d’individus considérés comme principales et bénéficiant d’exemptions de tribut et de mita.
L’objectif de ces enquétes n’était pas seulement informatif. Il s’agissait également de se débarrasser des
seigneurs inutiles et de redéfinir la situation fiscale d’un certain nombre®’. En effet, en 1575, le vice-roi
prit une mesure radicale : seuls les cacigues en fonction et leurs fils ainés seraient dorénavant exemptés
de tribut et de service personnel. Les autres membres de parentéles seigneuriales pouvaient demander a
étre relevés de mita, mais étaient désormais considérés comme des tributaires®. L’exemption de tribut
n’était plus un droit héréditaire pour une grande partie des principales. Elle devint un privilege,

impliquant de prouver ses mérites devant une institution royale en passant par des procédures juridiques.

Les enquétes de Francisco de Toledo participérent également a la réécriture de I’histoire de I’empire
inca, notamment des systémes de succession. Ainsi, dans le Parecer de Yucay que Toledo commanda a
Fray Garcia de Toledo tout comme dans 1’ Historia Indica qui fut rédigée a partir des enquétes par
Sarmiento de Gamboa, les notions de capacité (capacidad) et d’habileté (habilidad) pour déterminer le
choix d’un seigneur sont présentées comme un systéme spécifique aux Incas puis introduit dans les
territoires de leur empire pour assurer son bon gouvernement et contenir les abus des curacas locaux®’.

De nombreux travaux se sont penchés sur les origines de la notion de capacité dans les formes de

84 «Para que los caciques no roven ni lleven mas de lo que fuere tasado a sus indios [...] que junten los pueblos y
hecha congregacion de los indios en quanto fuere posible [...]; luego es necesario que se haga tasa entre los
caciques y sus indios, que pues es justo es que pues son seflores y le ha de quedar el cuidado de mandar y regular
las leyes que para su policia les fueron puestos y tengan algo por razon del sefiorio e trabajo lo qual se ha de tasar
en sementeras a quien los haga ropa e otras cosas”. Polo (de) Ondegardo, Informaciones acerca de la religion y
gobierno de los Incas (1571), Sanmarti., Lima, Urteaga Horacio (ed.), 1916, p. 183.

85 Nejma Jalal-Kermele, op. cit., 2011 ; Jeremy Mumford, op. cit., 2012.

8 « Ordenanzas particulares para los pueblos de indios del distrito de La Paz, Arequipa, 6 de noviembre de 1575 ».
In Francisco de Toledo. Disposiciones Gubernativas para el virreinato del Peru. Vol 1.Nejma Jalal-Kermele, op.
cit., 2011 ; Francisco Hernandez Astete, op. cit., 2012. LOHMANN VILLENA, Guillermo et Maria Justina
SARABIA VIEJO (ed.). Sevilla : Escuela de Estudios Hispanoamericanos, 1989, p. 214-215.

8"Nejma Jalal-Kermele, op. cit., 2011 ; Francisco Hernandez Astete, op. cit., 2012.
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légitimité andines. La notion de réciprocité a la base des hiérarchies sociales préhispaniques impliquait
un pacte entre le seigneur et ses tributaires, fondé sur la capacité de chacun a remplir ses obligations.
Dans certaines régions, le curaca sortant devait ainsi choisir parmi ses parents (fréres/sceurs ou

fils/filles) le successeur le plus approprié®®

. Cependant, le critere d’origine et d’appartenance a 1’ayl/lu
dominant restait déterminant®. Le poids donné au critére de capacité dans le choix des curacas
reste encore mal connu, d’autant que la plupart des sources sur ce mode de succession proviennent des
chroniqueurs espagnols ou des autorités du Vice-Royaume®. De surcroit, 1’intérét pour le critére de
« capacité » dans les modes de succession andins est éminemment politique. Insister sur 1’habilité des
seigneurs pour fonder leur légitimité permettait un meilleur contréle des caciques et principales en

autorisant leur destitution’!.

Les enjeux politiques derriére cette réinterprétation des systémes de succession andins s’illustrent
trés clairement a travers les dispositions prises par Toledo. Si I’hérédité reste un critére important dans
sa transmission, la possession titre de cacique n’est plus systématiquement considérée comme un droit
ancestral inaliénable®”. Dans la pensée de Francisco de Toledo, I’habileté des seigneurs, ¢’est-a-dire leur
pratique du christianisme et leur loyauté a la couronne, sont des conditions essentielles a leur maintien
en fonction. Le discours de nomination du cacique Don Hernando Pillohuanca dans le village de

Carabuco pres de Charcas illustre la pensée du vice-roi.

« que les caciques qui auraient été idoldtres et prédicateurs confesseurs d’idolatries ou de
sorcelleries ou autres superstitions et qui consentiraient a leur existence sans les punir ni les
bannir et sans enlever les idoles, perdent les dits cacicazgos pour qu’ils ne les aient plus et ne
les puissent plus avoir ni obtenir [...Jet que le Gouverneur de ce royaume en soit informé pour
qu’il fournisse un autre cacique de bon exemple, habileté et chrétienté selon la forme susdite

qui est dans la coutume [...]. »*

Dans ce discours, les modalités d’accés au pouvoir basées sur 1’habilité sont présentées comme

directement inspirées du mode¢le inca. Cela permet de réformer I’obtention des cacicazgos tout en

8Francisco Hernandez Astete, op. cit., 2012 ; Maria Rostworowski de Diez Canseco, op. cit., 1961.

$Francisco Herndndez Astete, op. cit., 2012.

% Nejma Jalal-Kermele, op. cit., 2011.

IFrancisco Hernandez Astete, op. cit., 2012.

%2 Carlos Diaz Rementeria, op. cit., 1977 ; Tristan Platt, Thérése Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit., 2006,
p. 650-658.

93 “Y que a los caciques que se hallaren que son idélatras y predicadores confesores de idolatrias o de hechicerias
o de otras supersticiones y que consintieren que los haya no los castigando ni desterrando y quitando los idolos
que hubiere, pierdan los dichos cacicazgos para que no los tengan ni puedan tener ni obtener [...]y se dé noticia
de ello al Gobernador que fuere de este Reino para que provea otro cacique de buen ejemplo, habilidad y
cristiandad en la forma susodicha que es en la costumbre [...]” « Nombramiento de Don Hernando Pillohuanca
como curaca de Carabuco. Arequipa, 17 de septiembre de 1575 ». in LOHMANN VILLENA, Guillermo et Maria
Justina SARABIA VIEJO (ed.), 1989.
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présentant la nouvelle pratique comme légitime vis-a-vis des lois royales existantes préconisant de

conserver les modes de succession préhispaniques **.

Insister sur la capacité des seigneurs andins était également un moyen d’adapter leurs modes de
gouvernement a la théorie politique espagnole. Annick Lempériére a analysé les théories politiques
appliquées par les penseurs espagnols aux territoires américains. Elle rappelle ainsi que la notion de
« gouvernement » telle qu’elle est introduite par les Espagnols est basée sur une longue tradition de
réinterprétation de la pensée de Saint Thomas d’ Aquin, dans laquelle le bon gouvernement se caractérise
a la fois par « la garantie de I’ordre (cad. la tranquillité publique) et la prospérité commune »*°. Le
souverain juste est celui qui parvient a dépasser ses intéréts personnels pour se mettre au service du bien
commun. Insister sur la capacité des seigneurs andins est une autre maniére de concevoir leur 1égitimité

dans les canons politiques de la monarchie espagnole.

Néanmoins, dans la pratique, la plupart des caciques et principales restaient considérés au sein de
leur communautg et il était difficile de les destituer. Pour contourner le probléme, Francisco de Toledo
créa une nouvelle catégorie d’¢lite indigeéne : le gobernador. La fonction de gobernador touche a
plusieurs prérogatives du cacigue comme 1’organisation de la mita et le prélévement des tributs. Elle
revient a désolidariser ces fonctions administratives de la charge de cacique. En réalité, la plupart des
caciques furent reconnus caciques gobernadores, et conservérent leurs pouvoirs. Dans notre corpus,
nous n’avons que quelques exceptions, étalées entre 1637 et 1781. Dans deux cas, il semble que les
individus présentés comme simples gobernadores aient tout de méme exercé la charge de cacique a un
moment donné”®. Dans d’autres cas les gobernadores ont été désignés par des corregidores pour assister
des caciques jugés « inaptes », ce qui entraina des conflits débouchant sur des démarches juridiques ou
judiciaires®’. A partir de la fin du XVIIe siécle, notamment dans la région de Cuzco et de la vallée sacrée,
on trouve aussi de plus en plus d’individus désignés comme gobernador d’ayllus. lls semblent avoir eu

des fonctions similaires a celles des caciques et méme parfois, avoir hérité leur titre®®.

% Ainsi Thérése Bouysse-Cassagne, Olivia Harris et Tristan Platt expliquent dans leur ouvrage collectif que don
Francisco de Toledo « donna une définition chrétienne de la 1égitimité cacicale et de la succession » ( « did una
definicion cristiana de la legitimidad cacical y del sistema de succession”). Tristan Platt, Thérése Bouysse-
Cassagne, et Olivia Harris, op. cit., 2006, p. 657.

% Annick Lempériére, op. cit., 2004b, p. 29.

% En 1675, don Bartolomé Tupa Hallicalla est présenté comme simple gobernador devant le tribunal d’audience
de la Plata il en va de méme pour don Josef Choquehuanca entre 1718 et 1727 (£l fiscal contra Bartolomé Tupa
Hallicalla gobernador de Asillo sobre varios capitulos de acusacion, 1675. ABNB,EC1675,22. Josef
Choqueguanca sobre que Matias Ponce salga de la estancia de Ocra, 1704. ABNB,EC1704,17). Cependant, ces
deux individus appartiennent a de puissantes familles de la région de Cuzco et finissent tous les deux par obtenir
le titre de cacique principal (Memorial de don Vicente Morachimo por don Josef Choqueguanca, 1728-1729.
AGI,LIMA,439 (2) ; Informacion de Josef Choqueguanca, 1718-1727 AGI,LIMA 443; Fundacion de capellania
que hace don Bartolomé Tupa Hallicalla, 1677).

9 Julian Quispe reclama el cacicazgo y gobierno de Suri, Circoata y Cojoata (1637), ABNB,EC1637,12; Autos
seguidos por Leonarda Tecs Tupa sobre derecho al cacicazgo (1766), AAR,Legd7,C.17; Don Blas Layme indio
principal y don Gayetano Sillo sobre tierras (1781), ABNB,EC1781,97.

% Voir par exemple le cas de don Gabriel Sinche, qui explique que son pére était lui-méme gobernador de 1’aylliu
Maras. Causa ejecutiva promovida por el licenciado Francisco de Vargas (1685-1691), AAC,Cofradia, LXXVI,2%
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Enfin, Francisco de Toledo ordonna la généralisation des conseils municipaux (cabildos de
indios) a chaque village. Pour Carlos Diaz Rementeria, cette systématisation ne laissa aux descendants
des seigneurs préhispaniques que des « fonctions partagées ou subordonnées »°°, notamment a cause des
alcaldes dont les prérogatives se superposaient a celles du cacique. L’alcalde s’occupait du maintien de
I’ordre et de la justice au sein des villages. Il avait aussi la charge de surveiller I’assiduité a la messe et
au catéchisme ainsi que le respect des reégles chrétiennes. Cependant, le cacique, a condition de
conserver le titre de gobernador, restait en charge des tributs et de ce fait, était toujours le principal
interlocuteur des corregidores. 1l conservait également la main sur 1’organisation des registres de
recensement pour le calcul du tribut et I’organisation de la mita, devait surveiller la distribution des
terres entre les individus et dénoncer leurs incartades. L autorité des caciques et des principales au sein
des groupes indigénes dépendait donc pour beaucoup de leur capacité a négocier leur role face aux

corregidores ou aux curés, mais aussi a investir les charges des cabildos.

1.2. Encourager [’hispanisation des élites indigenes

Malgré la volonté de Francisco de Toledo de contrdler les élites andines, leur utilité en tant
qu’intermédiaires dans le gouvernement des populations indigénes ne fut jamais remise en question. De
ce fait, le vice-roi chercha aussi a renforcer le prestige social des caciques, notamment a travers leur

éducation. Ainsi, dans ses ordonnances de 1575 il déclare :

«J'ordonne et demande que chaque repartimiento ait une école pour que les enfants,
spécialement les fils des caciques, principales et autres indiens riches, y apprennent a lire et

écrire et parler la langue castillane comme sa Majesté le demande [ ...] »*°.

La volonté d’éduquer les fils de caciques et principales est en parfaite adéquation avec les efforts pour
faire de la capacité un critere essentiel de la légitimité des seigneurs. Ce projet recoupait par ailleurs la
politique d’hispanisation voulue par la couronne. L’intégration du castillan oral et de la grammaire a
I’éducation des fils de caciques, furent encouragées trés tot par la couronne méme si cette politique

suscite des réserves'?!.

L’hispanisation imaginée par Francisco de Toledo restait limitée. En effet, il n’était pas question

d’entretenir le doute sur le statut de la noblesse andine par rapport a celui des hidalgos et autres

9 Carlos Diaz Rementeria, op. cit., 1977, p. 59-60 ; Steve Stern, Peru’s Indian peoples and the Challenge of
Spanish Conquest. Huamanga to 1640, Madison, University of Wisconsin Press, 1982b, p. 91.

10 “Ordeno y mando que en cada repartimiento haya casa de escuela para que los muchachos, especialmente los
hijos de los caciques, principales y demas indios ricos, se enseiien a leer y escribir y hablar la lengua castellana
como Su Magestad lo manda”. Ordenanzas generales para la vida comun en los pueblos de indios. Arequipa, 6
noviembre 1575. Titulo VIII. Ordenanza Il . In LOHMANN VILLENA, Guillermo et Maria Justina SARABIA
VIEJO (ed.), t. II. ., 1988, p. 251.

101 Monique Alaperrine Bouyer, La educacion de las elites indigenas en el Perii colonial, Lima, Instituto de
estudios peruanos, IFEA, 2007 ; Alan Durston, Pastoral Quechua: The History of Christian Translation in
Colonial Peru, 1550-1650., Notre Dame, University of Notre Dame Press, 2007b ; John Charles, Allies at odds.
The Andean Church and Its Indigenous Agents, 1583-1671., Albuquerque, University of New Mexico Press,
2010b.
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Espagnols. 1l interdit par exemple aux caciques et principales de porter des armes ou de se déplacer a
cheval sans avoir obtenu de licence royale spécifique. Il leur imposa également un costume particulier.
Ces lois visaient & maintenir la singularité de la noblesse indigeéne. Mais elles faisaient également écho
au comportement des élites andines elles-mémes qui cherchaient a conserver une partie de leurs
coutumes et de leurs insignes de pouvoir. Cette tension entre hispanisation et continuité andines s’illustre
par exemple dans la description du gouvernement indigeéne idéal décrit par Felipe Guaman Poma de
Ayala dans sa Coronica del buen gobierno. Dans le chapitre 28, intitulé « chapitre premier a propos des
rois incas princes et principales », il entreprend de présenter les différentes échelles de gouvernement

seigneurial, les fonctions et les attributs idéaux de ces seigneurs. Ainsi, pour le cacique principal il écrit :

« Il doit s habiller comme un espagnol a la différence qu’on ne doit pas lui 6ter ses cheveux
et qu’ils doivent étre coupés aux oreilles. Qu’il porte une chemise, une collerette, un pourpoint
et une culotte, des bottes et sa veste et une cape, un chapeau et une épée, hallebarde et autres
armes comme tout seigneur et principal et qu’il n’ait pas de barbe afin de ne pas ressembler a

un métisse »%2,

Pour Guaman Poma, il est nécessaire que le cacique principal porte un costume permettant son
identification directe. Il sert d’abord a le différencier du reste de la population indigéne, via
I’appropriation des habits espagnols, tout en conservant certains insignes de pouvoir préhispaniques
(comme les cheveux longs). Cependant, I’hispanisation que prone Guaman Poma n’est pas celle des lois
de Toledo, les armes jouant pour lui un réle symbolique particulier pour le seigneur. Guaman Poma
propose un costume distinctif pour chaque seigneur issu des hiérarchies préhispaniques, empruntant de

moins en moins aux habits espagnols a mesure que le statut social baisse.

Si la situation décrite par Felipe Guaman Poma reléve pour beaucoup de I’idéal, le mélange des
costumes espagnols et des insignes préhispaniques, toléré par les autorités coloniales, était une pratique

commune de la noblesse indigéne'®

. Le testament de dofia Maria Quispi Rimachi, fille du cacique de la
paroisse de San Lazaro a la Plata don Simon Rimachi, contient un inventaire synthétique de ses
principaux biens avec une longue liste de vétements'®*. On y trouve un certain nombre de jupons et de
lliklla (picce de textile tissée rectangulaire se portant sur les épaules) avec leur nariaca (textile tissé se

portant comme une coiffe), c’est-a-dire de vétements portés par les femmes incas et d’autres

102 A de bestirse como espanol pero deferencia que no se quite los cavellos que se la corte al oydo. Traiga camisa,
cuello, jubon y calsa, botas y su camegeta y capa, sombrero y su espada, alavarda y otras armas como senor y
prencipal ... y que no tenga barbas por que no parezca mestizo”. Felipe Guaman POma Ayala de, El primer nueva
coronica y buen gobierno., Version en Ligne : http://www5.kb.dk/en/nb/tema/poma/index.html., 1615, p. 742
[756].

103 Voir les travaux de Tersa Gisbert :Teresa Gisbert, « Los curacas del Collao y la conformacion a la cultura
mestiza andina. », SENRI Ethnological Studies, 33, (1992), p. 52-102 ; Teresa Gisbert, El arte textil en los Andes
Bolivianos., Centro de documentacion de Tecnlogias Apropiadas., Cochabamba, 1984 ; Chantal Caillavet,
« «Como cacica y sefiora desta tierra mando...». Insignias, funciones y poderes de las soberanas del norte andino
(siglos XV-XVI) », Bulletin de I'IFEA, 37, 1 (2008), p. 57-80.

104 Testament de dona Maria Quispe Rimache (15 avril 1636), ABNB,EP192,1655,151v-154v.
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communautés quechua. Cependant, les vétements typiquement andins qu’elle possédait étaient parfois
fais de tissus « a la mode européenne », voir méme importés. Elle déclara par exemple posséder

plusieurs llicllas en tissu de florence!® , mais aussi plusieurs mantas « en nouveau taffetas de

106 107

Mexico »'*°. De plus elle précisa avoir « une collerette travaillée en soie bleue » '° et plusieurs autres

piéces de soie.

Les réformes de Toledo contribuérent pour beaucoup a fixer dans le droit andin le statut social des
élites seigneuriales indigénes en tant qu’intermédiaires dans un modéle de gouvernement indirect!®,
Dans la pratique, ces réformes sont toujours négociées par les élites andines, notamment grice a leur
droit a recourir aux procédures de reconnaissance de statut et de mérites et d’en appeler a la justice
distributive royale. Néanmoins, les réformes de Toledo transformérent durablement les critéres fondant

la 1égitimité des caciques et principales du point de vue de I’administration coloniale.

2. Réformer la noblesse indigeéne et la “republica de los indios”, 1697-1780

Au cours du XVlIe siécle, aucune réforme n’affecte réellement le role des caciques et principales
dans la société coloniale. Méme s’ils doivent partager les tdches de gouvernement avec les cabildos de
indios, beaucoup restent des acteurs importants du gouvernement colonial. Par conséquent, le XVIle
siécle a souvent été décrit comme une période relativement paisible pour les élites andines qui
parviennent a maintenir leur pouvoir. Cependant, cette paisibilité n’est que trés relative lorsque 1’on
regarde leurs démarches juridiques et judiciaires'”. Les procés de succession restent nombreux tout au
long du siécle, mais surtout, les procés menés par des curés, des membres de cabildos, ou des tributaires
contre des caciques sont de plus en plus fréquents. S’il est vrai que le conseil des Indes de Séville ne
semble pas avoir recu de plaintes ou d’informaciones de méritos en quantité, ces démarches restent
nombreuses devant les tribunaux des audiences royales, les corregidores, ou les tribunaux

ecclésiastiques.

Ainsi, s’il n’y eut pas de recomposition sociale rapide et violente de la noblesse andine au XVlIle
siécle, la compétition pour I’accés aux cacicazgos reste importante. C’est par exemple le cas de la région
de Potosi dans laquelle les mouvements de populations et les pressions sur les ressources sont intenses
a cause des activités miniéres. A la fin du XVIe siécle, le cacigue des populations Quillacas, Juan Colque
acquit un pouvoir considérable dans toute la région. Grace a I’accumulation de terres et a 1’élevage de
lamas, il fit des Quillacas qu’il dirigeait des acteurs économiques importants. Il accumula une telle

fortune qu’il parvint méme a participer directement a la production miniére et devint le premier cacique

105 “yna lliclla de Raja de Florencia”. Testament de dona Maria Quispe Rimache (1693),

ABNB,EP192,1655,151v-154v, f. 2v.

106 «“nyevo tefetan de Mexico”. Ibid., f. 2v.

107 “una gorguera labrada con seda azul”, Ibid., f.2v

108 Annick Lempériére, op. cit., 2004b.

109 De plus, la relative paisibilité qui apparait souvent dans I’historiographie andine tient aussi au peu d’études
centrées sur le XVlIle, comparées au reste de la période coloniale.
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a posséder un atelier de traitement du métal a Potosi''’. Au XVlIle siécle, le statut et la richesse des
Quillacas entraina des luttes fonciéres avec les groupes voisins''!. La compétition entre les caciques
dans la région s’intensifia tout au long du XVlIle et le poids des Quillacas ne fit que se renforcer au
détriment des ressources des autres ayllus et groupes de la région''2. Le XVlle siécle est également
marqué par I’attribution de titres de caciques ou principales a un nouveau type d’individus habitants les
villes coloniales, notamment celle de Lima. La noblesse indigéne évolue donc au XVlIle, méme si ses

transformations sont sans communes mesures avec celles intervenant au siécle suivant.

Au XVllle siécle plusieurs réformes impactent le statut et le pouvoir de la noblesse indigéne. Le
premier facteur de déstabilisation est 1’édit royal de Charles II de 1697. 1l autorisait les descendants de
caciques et principales a accéder a n’importe quel office, sous réserve de pourvoir prouver leur

noblesse :

« [...] si certains métis souhaitent devenir religieux, nous disposons qu’ils doivent étre
admis dans les monastéres et aux prétentions et que méme dans des cas spéciaux les indiens
puissent accéder aux postes ecclésiastiques ou séculiers, gouvernementaux, politiques et de

guerre et que tous demandent la pureté de sang »**2.

L’édit est dicté a la suite des revendications d’une partie des nobles dits mestizos ou indios c’est-a-
dire des descendants des populations indigénes et « nouveaux chrétiens » des Andes qui souhaitaient
accéder aux carrieres ecclésiastiques. Cependant, bien que 1’édit, puis sa ratification dans la Vice-
royauté du Pérou par le Marquis de Castelfuerte en 1725, marquent une victoire a priori, ils entrainent
aussi une nouvelle redéfinition des bases de la légitimité de la noblesse indigéne. En effet, en ouvrant
les offices aux élites indigenes, la cédule leur offre de nouvelles possibilités d’ascension sociale et
contribue a désolidariser un peu plus le statut social des caciques et principales de leurs fonctions de

gouvernement et de leurs sociabilités au sein des pueblos et parcialidades''*. Ainsi, elle a pour effet

110 Ximena Medinaceli, Sariri: Los llameros y la construccion de la sociedad colonial., IFEA., Lima, 2015, p.
237-239.

"' Voir par exemple le procés sur les terres de Guache et Sotala : Los ayllus de Tacobaba contra los Quillacas y
Asanaques sobre que sean echados de sus tierras (1610-1611), ABNB,Tierras y indios,E1611,N.8.

"2 Reclamacién de Miguel Garcia Colque sobre el cacicazgo del repartimiento de Quilacas (1588), ABNB,
EC1588,5; Juan Francisco Choqueticlla cacique de Jatun Quillacas sobre derecho a la succession de Felipe
Choqueticlla (1671), ABNB,EC1671,26; Testament de don Alejandro Choqueticlla Colqueguarachi (s.d. XVIlle
siecle), ABNB,EP351, £.751r-762v.

113 «[...] si algunos mestizos quisieren ser religiosos disponga del que se les admitta en los monasterios y alas
pretenciones y aunque en lo especial que puedan ascender los indios a los puestos ecclesiasticos o seculares
gobernativos, politicos y de guerra y todos piden la limpieza de sangre”. Cedula real du 12 mars 1697, “igualando
los individuos de Espaiia a los indios y havilitantodlos para poder entrar en los monasterios y colegios de los
Reynos de India”. En ligne: http://repository.urosario.edu.co/flexpaper/handle/10336/10592/caja2folios381-
385.pdf?sequence=7&isAllowed=y

114G carlett O’Phelan Godoy, Kurakas sin Sucesiones. Del cacique al alcalde de indios. Perii y Bolivia, 1750-1835,
Centro de Estudios Regionales Andinos Bartolomé de Las Casas., Cuzco, 1997b.
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collatéral d’éroder les liens entre les populations andines et leurs élites seigneuriales déja fragilisées,

remettant en cause de fait le statut de médiateur qui fondait leur 1égitimité dans la société coloniale.

En outre, la cédule transforme radicalement la définition juridique de la noblesse dans les territoires
américains, en intégrant les élites indias et mestizas a la pratique de la limpieza de sangre. La Limpieza
de sangre est un concept ancien du droit castillan. Elle permettait aux hidalgos de prouver la pureté de
leurs lignages comme descendants de cristianos viejos (vieux chrétiens), par opposition aux populations
converties'!®. Prouver sa pureté de sang dans des démarches juridiques était nécessaire pour accéder a
la plupart des offices religieux ou séculiers et réservait leur exercice aux seuls Aidalgos. La limpieza de
sangre est donc un concept essentiel au maintien des hiérarchies sociales et ethniques dans la monarchie
espagnole. Intégrer la noblesse indias et mestizas a un tel processus revient a lui reconnaitre les mémes
priviléges et le méme modéle nobiliaire que 1’Ahidalguia espagnole et a remettre en cause 1’idéal de
séparation des anciens et nouveaux chrétiens qui caractérisait 1’ordre colonial des Habsbourg.
L’adoucissement de la séparation entre vieux et nouveaux chrétiens apparait tres clairement dans 1’édit
de Charles II qui stipule que les individus identifiés comme « indios » pouvant prétendre a la noblesse
sont ceux « qui possedent la puret¢ de sang comme descendants de la Gentilité sans mélange de
confession ou autre sectes »''°. La limpieza de sangre dans les territoires américains peut s’appliquer a

tous les chrétiens et vise seulement a exclure les autres confessions religieuses.

La noblesse indigéne se retrouve ainsi un peu plus intégrée dans une logique de lignages, calquée
sur le modele espagnol. Cela signifie lui retirer définitivement la spécificité de son fonctionnement et
de ses pratiques de successions et donc, éroder certaines formes de 1égitimités traditionnelles conservées
et réinventées depuis la colonisation, comme le principe de réciprocité andine. Dans la pratique,
I’introduction de la limpieza de sangre entraine une restriction de I’accés a la reconnaissance de
noblesse. Encore au XVIlle siécle et malgré la recomposition sociale du groupe, les caciques et
principales sont loin de constituer un ensemble social homogéne!!’. Ainsi, la premiére moitié¢ du XVIIle
siécle est marquée par une recrudescence de relaciones ou informaciones de méritos de principales et

caciques souhaitant entériner leur statut social. Dans les faits, seuls quelques grandes familles

15 Emiliano Frutta, « « Limpieza de sangre y nobleza en el México colonial: la formacion de un saber nobiliario
(1571-1700) » », in Jahrbuch fiir Geschichte von Staat, Wirtschaft und Gesellschaft Lateinamerikas, 39 (2002), p.
217-233 ; Angel R. Almarza Villalobos, La limpieza de sangre en el siglo XVIII venezolano, Fundacion Centro
Nacional de Historia., Caracas, 2009.

116 «“en quienes concurre puridada de sangre como descendientes de la gentilidad sin mezcla de confesion o otra
secta”, Cedula real du 12 mars 1697, f. 3r.

"7 David T. Garrett, Shadows of the Empire. The Indian Nobility of Cuzco 1750-1825, Cambridge, Cambridge
University Press, 2005b ; David T. Garrett, « “His Majesty’s Most Loyal Vassals”. The Indian Nobility and Tupac
Amaru », The Hispanic American Historical Review, 84, 4 (2004), p. 575-617 ; Laura Escobari de Querejazu,
Caciques, yanaconas y extravagantes. La sociedad colonial en Charcas. Siglos XVI-XVIII, Lima, Plural et IFEA,
2005b ; Scarlett O’Phelan Godoy, op. cit., 1997b ; Jacques Poloni-Simard, La Mosaique indienne. Mobilité,
stratification sociale et métissage dans le corregimiento de Cuenca du XVIe au XVIlle siecle, EHESS., Paris,
EHESS, 2000 ; David Cahill, « Nobleza, identidad y rebelion: Los incas nobles del Cuzco frente a Tipac Amaru.
1778-1782. », Hisorica, 27, 1 (2003b), p. 9-49.
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majoritairement issues des lignages incas de Cuzco obtiennent ces reconnaissances de noblesses!'®.
Quant a ceux qui accedent effectivement aux offices, ils sont encore plus rares et il faut surtout attendre
les années 1780. Le non-respect de la cédule de 1697 dans les Andes fait d’ailleurs 1’objet d’un trés long
memorial initié par différents membres de la noblesse indigéne de Cuzco en 1725'. La cédule de 1697
et son application dans le vice-royaume du Pérou en 1725 entrainent donc de fait une nouvelle

recomposition des élites indigénes, notamment des élites seigneuriales.

Dans un seconde temps, une nouvelle série de lois renforce ce phénomene en restreignant une
nouvelle fois le pouvoir des caciques dans les pueblos de indios. 11 s’agit d’abord de la légalisation du
reparto de mercancias, ¢’est-a-dire la possibilité pour les corregidores de forcer les indigénes a acheter
des biens de consommation courants. La nouvelle l1égislation renforce le pouvoir économique des
corregidores ainsi que leur prestige social. Ils peuvent ainsi intervenir davantage sur la nomination et la
destitution des caciques ; phénoméne qui se manifeste par I’augmentation de caciques « interinos »'%.
Le pouvoir donné aux corregidores par le reparto contribue a diminuer celui des caciques et a remettre
en question leur utilit¢ comme protecteurs des groupes qu’ils administrent. La perte de légitimité dont
souffrent les caciques et principales a cette période se refléte dans les sources a travers la multiplication
des dénonciations pour mauvais traitements par des tributaires, avec le soutien des membres de cabildos

ou des curés de paroisse'?!.

Ces différentes réformes créent un sentiment de frustration profond chez certaines élites andines
qui se sont déchirées, entre un groupe de privilégiés, extrémement hispanisés et reconnus officiellement
par les autorités coloniales, et d’autres peinant a faire reconnaitre leurs droits héréditaires, voyant leurs
pouvoirs et leurs 1égitimité sociales se réduire progressivement. De plus, les difficultés a faire appliquer
la cédule attisent les mécontentements. Au cours des années 1750, dans les territoires des audiences de
Lima et de La Plata, plusicurs soulévements menés par des caciques et des révoltes mineures éclatent.
En 1744, I’évéque de Cuzco écrit au roi pour lui raconter les événements qui ont agité les indigénes de
Jauja peu avant. Si I’évé€que se soucie de cette révolte, c’est que les femmes de deux caciques accusés
de I’avoir fomentée se présentent devant lui afin de réclamer son aide'*. Elles clament I’innocence de
leurs maris, expliquant qu’il leur était impossible d’éviter la révolte en raison du comportement des

officiers du roi et des représentant du clergé dans le pueblo de Suriti situé dans la province d’ Abancay.

18 Voir les travaux de Scarlett O’Phelan Godoy, Mestizos reales en el virreinato del Perii : indios nobles, caciques
y capitanes de mita, Lima, Fondo editorial del congreso del Perti, 2013 ; David T. Garrett, op. cit., 2005b.

19 Memorial de don Vicente Morachimo para los indios del Perii (1725), AGLLIMA,438 (4-27).

120 David T. Garrett, op. cit., 2005b.

121 Clemente Martinez Espejo, cura de Macari, contra el cacigue Caxamarca por excesos (1688), ABNB,1688,48;
El Fiscal contra Bartolomé Tupa Hallicalla (1675), ABNB,EC1675,22; Capitulos seguidos contra don Francisco
Sirpa cacique principal (1718), ABNB,EC1718,53; Don Blas Layme principal y don Gaetano Sillo contra el
gobernador Ventura Chura (1781), ABNB,EC1781,97; Los indios de Potobamba contra su cacique Tiburssio
Gusman y el indio Placentines (1776), AES, AA47, C13, LEG27, N.5143.

122 Peticion presentada por Dona Fernanda Suna Tupa y Mandor Tupa ynga a su senoria 1ll/ el obispo (années
1740), AGLLIMA,526.
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Elles rejettent la faute sur les repartos de bienes abusifs du corregidor et sur le non-respect de I’ arancel*
par le curé. Si la participation de leurs maris dans la révolte n’est jamais clairement niée, les deux
femmes les défendent en dénoncant les comportements abusifs des deux Espagnols appauvrissant les

indigenes, devenus incontrélables méme par leurs propres caciques.

Ces frustrations disparates culminent dans les années 1780, marquées par les grandes révoltes
armées menées par les fréres Catari caciques de Macha dans la région de Potosi entre 1776 et 1780, puis
celle menée par Tupac Amaru Il qui s’étend de Cuzco a 1°‘ensemble du haut-plateau entre 1780 et 1782.
Ces révoltes et leur répression marquent un nouveau tournant pour les élites indigenes. En effet, la
destitution massive de caciques et principales « rebelles » porte un coup durable a la 1égitimité des élites
andines seigneuriales, tandis que les nobles ayant apporté leur aide au pouvoir royal voient leurs
priviléges et leur train de vie se rapprocher de plus en plus de celui de la noblesse espagnole américaine.
Face a I’affaiblissement des cacicazgos, les élites andines se recomposent au sein des pueblos de indios
et les individus occupant les fonctions municipales et électives prennent d’avantage d’importance. Les
¢lites indigénes dont les pouvoirs découlent d’une longue tradition seigneuriale, disparaissent
progressivement au profit d’élites cooptées et désignées de maniéres temporaires'>. Ces changements
sont visibles dans les documents judiciaires et juridiques. C’est pourquoi nous avons décidé de limiter
notre analyse aux documents produits avant les révoltes de 1780, afin de nous concentrer sur les élites
andines caractérisées par des formes de 1égitimités a la frontiere entre différents systémes sociaux andins

et espagnols.

I11. L’usage des titulatures coloniales par les élites andines

L’usage des titulatures par les élites andines dans les récits judiciaires refléte des enjeux
d’identification et des choix stratégiques. Le titre choisi est tour a tour utilisé pour affirmer des
hiérarchies locales pour soutenir des tentatives d’usurpations, ou encore pour souligner I’appartenance
a un groupe particulier. De fait, lorsque 1’on analyse les titulatures utilisées dans nos sources, il est assez
clair qu’en pratique, les différentes réformes royales et vice-royales ne parvinrent pas a I’homogénéiser
les statuts, les pouvoirs et la 1égitimité des élites politiques et sociales andines. Les élites indigénes
continuerent a exprimer des hiérarchies complexes, poussant les autorités espagnoles a ajuster la

législation royale aux réalités andines.

1. Représenter les hiérarchies seigneuriales : appropriation et réinterprétation des
titulatures

Les caciques et principales font preuve d’inventivité pour rendre compte de la complexité des
hiérarchies seigneuriales et 1’aristocratie andines, tout en usant des titulatures espagnoles. Par leur

comportement lors de leurs dépositions devant les différents tribunaux, ils mettent en évidence la

123 David T. Garrett, op. cit., 2005b.
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limitation des catégories définies par les Lois des Indes et poussent les autorités coloniales a adopter de

nouvelles terminologies.

Le long proces qui oppose les populations de Canta a celles Yauyos de Chacalla pour les terres de
Quibi est un bon exemple de la maniére dont I’aristocratie andine exprime les hiérarchies non prises en
compte dans le droit colonial mais aussi et des difficultés des juges et greffiers du tribunal de 1’audience

royale de Lima a les nommer'?*

. Dans le document, les plaignants des deux camps sont identifiés
indistinctement dans les documents comme « caciques y principales ». Cependant, les différents
plaignants utilisent d’autres titres dans leurs memoriales et adoptent un comportement différent devant
la cour afin de rendre compte des hiérarchies internes au groupe. Les représentants Canta, s’ identifient
en groupe indistinctement comme caciques principales y indios du village de Canta. Toutefois, un
certain Hernando Libia Guaranga se présente seul a plusieurs reprises devant les autorités de 1’audience
royale de Lima. Il prend également la parole au nom du groupe en affirmant étre « cacique ». Face au
statut particulier que le groupe semblait lui donner, les officiers du tribunal de I’audience royale hésitent
sur le titre avec lequel identifier Hernando Libia et optent tantdt pour un simple « cacique », tantt pour
« cacique principal ». Il ne fait aucun doute que Hernando Libia Guaranga était bien reconnu comme
d’un rang supérieur par les autres plaignants. C’est lui qui est présenté comme I’instigateur des
démarches, mais aussi comme le propriétaire des terres communautaires revendiquées, enfin, c’est a lui
que sont confiées la sélection et la présentation des témoins. Cependant, d’aprés les témoignages, les
cinq autres plaignants étaient bien aussi des seigneurs en charge du gouvernement de différents ayllus.
L’utilisation du terme de « principal » par I’audience masquait donc le réle politique et 1’autorité
seigneuriale qui étaient pourtant reconnus a ces individus par leur groupe d’origine. La situation est
différente lorsque les habitants de Chacalla se présentent. Les autorités n’hésitent pas sur le statut des
caciques don Juan Baptista Cajaguarca et don Cristobal Vilcapoma, tous deux désignés comme

« caciques principales du repartimiento de Chacalla »'%>.

Ce qui est intéressant dans ce proces, ¢’est que les autorités n’eurent aucune hésitation sur le titre
de cacique principal des plaignants Chacalla, alors qu’elles changerent d’avis sur les représentants de
Canta. Il est possible que ce soit parce que les caciques Chacalla disaient étre a la téte d’un
repartimiento. Cependant, il nous semble plus probable que ce soit parce qu’ils se présentent a chaque
fois seuls devant la cour, chacun leur tour, pour tous s’exprimer au nom des autres principales du
repartimiento. Leur position sociale ne faisait alors aucun doute devant le tribunal, puisqu’ils avaient
¢été choisis comme porte-paroles du groupe. Cette explication nous semble la plus plausible lorsqu’on
compare ce document avec d’autres de la méme époque dans lesquels les autorités judiciaires utilisent
le titre de cacique principal. En 1563, don Felipe Guacra Paucar n’a aucun mal a étre reconnu cacique

principal par le conseil des Indes de Séville, puisqu’il a été envoyé par les caciques des différents

124 Los indios de Canta contra los de Chacalla sobre tierras (1558-1570), AGLJUSTICIA,413,N.1.
125 Los indios de Canta contra los de Chacalla sobre tierras (1558-1570), AGLJUSTICIA,413,N.1, f.6r et 30r.
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126, De méme, don Gonzalo, pourtant a la téte d’un village et n’utilisant pas lui-

repartimientos Jauja
méme le titre, est reconnu comme cacique principal alors qu’il prétend parler au nom de ceux qu’il
administre'?’. En revanche, le cacique Francisco Cusichaca de Hatun Jauja, a la téte de la province de
Hatun Jauja, est tant6t identifié comme cacique, tantdét comme cacique principal bien qu’il soit
accompagné de deux autres caciques, montrant des signes de subordination et un comportement

similaire a ceux des caciques de Canta et Chacalla'®®

. Ces quelques exemples tendent & démontrer que
jusqu’aux années 1570 — 1580, dans le cas des démarches collectives impliquant différents types de
caciques, les autorités judiciaires ont du mal a identifier ceux qui bénéficient d’une position
prédominante lorsque ces derniers ne se revendiquent pas clairement comme les porte-paroles du groupe
ou ne s’expriment pas seuls devant la cour. Le terme « cacique principal » apparait donc comme une
création issue de la pratique administrative et judiciaire et progressivement défini au cours du XVIe

siécle, a travers les procédures juridiques et judiciaires initiées par des élites seigneuriales andines.

Les sources du seiziéme si¢cle de notre corpus témoignent donc des difficultés créées par le
décalage entre titulatures imposées par les lois royales et les réalités sociales andines. Progressivement,
les différentes administrations coloniales reconnaissent de nouvelles titulatures, imposées par la
pratique : cacique principal, segunda persona, mallku, mandon, hilacata, etc. Cependant, qu’ils furent
créés ou empruntés aux langues indigeénes, ces différents titres ne furent pas adoptés automatiquement
par les élites indigenes. Par exemple, il faut attendre véritablement les années 1580 pour que le terme
cacique principal soit adopté par la plupart des requérants de notre corpus. Il en va de méme pour le
terme de segunda persona. L’expression est plus couramment utilisée dans les documents provenant de
la région de Cuzco, de celle du lac Titicaca et des hautes terres boliviennes que dans ceux provenant de
la région de Lima ou du nord du Pérou actuel'?®. En revanche, le terme de mallku, utilisé dans certains
documents de 1’audience de La Plata, a ét¢ introduit par les élites indigénes elles-mémes et vient de
I’aymara'®. Le terme est utilisé par les seigneurs de la région de Sacaca ou de Charcas, en actuelle
Bolivie. Les autorités judiciaires I’utilisaient comme un synonyme de cacique principal'. Les caciques
eux, I’employaient pour désigner des seigneurs en charge de trés larges groupes de populations,
supérieurs aux guarangas. Par exemple en 1575, les mallkus de Charcas expliquent devant 1’audience
de La Plata, qu’ils étaient « seigneurs principales de vassaux, certains de 10000 indiens, d’autres de

8000 indiens et d’autres de 6000 indiens et d’autres de 1000 indiens [cad une guaranga] comme les

126 Informacion de oficio y partes de don Felipe Guacra Paucar (1560-1563), AGI,LIMA,205, N.16.

127 Informacién de don Gonzalo Taulichusco (1555), AGLLLIMA,204,N.22; Informacion de don Gonzalo (1559),
AGI,LIMA,205,N.2.

128 Informacion de Francisco Cusichaca y otros (1561), AGI, LIMA, 205 N.7.

129 En I’état actuel de notre corpus, nous n’avons trouvé que 5 segundas personas dans les archives provenant du
tribunal d’audience de Lima, contre 24 dans les documents conservés dans les archives nationales boliviennes.

130 mformaciones de don Fernando y don Juan Ayavire Cuysara (1583-1599), AGI,CHARCAS,45; Memorial de
los Mallku y principales de la provincia de los Charcas (1575-1582), AGI,CHARCAS,45.

131 Ariel Morrone, « No todos los caciques fueron mallku. Mediacion politica truncada en los corregimientos de
Pacajes y Omasuyos (audiencia de Charcas, 1570-1630). », Didlogo andino, 50 (2016), p. 207-217.
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ducs, comtes et marquis en Espagne»!®. Le terme mallku, selon leur témoignage, désigne donc des
seigneurs héréditaires de rangs différents, en charge de grands ensembles de populations. La référence
aux titres de noblesse espagnole dans leur récit sert a revendiquer 1’existence de hiérarchies seigneuriales
et nobiliaires qui avaient été¢ supprimées par les réformes de Francisco de Toledo dans la région. En
effet, les mallkus réclament le rétablissement de 1’exemption de tribut pour tous, a défaut de la

reconnaissance comme « cacique »'33.

Jusqu’au XVlIlle siecle, il semble avoir été d’usage d’envoyer devant les juridictions coloniales
”autorité la plus haut placée pour défendre les requétes collectives. Les seules exceptions notables étant
des cas de principales, vraisemblablement choisis pour leur maitrise de la langue espagnole et du
systéme juridique'**. Cependant, au XVIlle siécle les régles ne sont plus aussi nettes et on voit des
tributaires, des principales ou des alcaldes, voir méme des tributaires se présenter seuls devant les
tribunaux et remplir des fonctions de représentation. Cependant 1a encore, on peut noter des décalages
chronologiques importants entre les différentes régions de la Vice-royauté. D’abord, dans la région
Cuzco et au nord de la Paz, certaines grandes familles de nobles incas et caciques régionaux réussirent
a maintenir leur réle de représentant et médiateur légal longtemps, notamment en usant des requétes
collectives devant la justice. C’est le cas notamment de la famille de Choqueguanca, a la téte cacicazgo
d’ Asangaro dans la région de Cuzco. En 1728, don Josef Choqueguanca menait toujours les démarches
judiciaires collectives des membres du cacicazgo et se présentait comme leur principal défenseur face

au corregidor'®

. Certaines régions de I’audience de La Plata conservérent des hiérarchies seigneuriales
plus complexes, notamment dans la région de San Pedro de Atacama, relativement excentrée des zones
de pouvoir et de peuplement espagnols'*®. En revanche dans les zones urbaines (villes coloniales et
villages accolés), les hiérarchies sont de moins en moins évidentes dans les procédures juridiques et

judiciaires. Les principales et tributaires élus aux offices municipaux étaient de plus en plus nombreux

132 “sefiores principales de vasallos, unos de a 10000 indios, otros 8000 indios, y otros 6000 indios y otros 1000

indios como en espaiia los duques y condes y marqueses”. Mallku y principales de la provincia de los Charcas
(1575-1582), AGI,CHARCAS,45. Publi¢ Tristan Platt, Thérése Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit., 2006,
p. 835. La référence a des seigneurs de 10000 indiens se retrouve aussi dans la probanza de Juan Ayra Cuysara.
Informaciones de don Fernando y don Juan Ayavire Cuysara, 1583-1599. AGI,CHARCAS,45. Publié dans Ibid.,
p- 858-999.

133 Mallku y principales de la provincia de los Charcas (1575-1582), AGL,CHARCAS,45. Publié Tristan Platt,
Thérese Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit., 2006, p. 828-854.

13% Informacién oficio Felipe Paucar (1563), AGLLIMA,205, N.16 ; Informacién don Sebastidn Ninalingon
(1573), AGI, LIMA, 128; Mateo Candi Guallpa pidiendo la destitucion del cura Fray Juan de Aguilar (1705),
ABNB,EC1705,60 ; Juan Antonio Mamani y otros contra el cura Vasco Cangas por numerosos excesos (1749),
ABNB,EC1749,82 ; Los indios de Callapa contra el cura Diego de la Cuba (1730), AES, AA, C7, LEG13,
N.2668 ; voir aussi le cas de don Vicente Morachimo, qui devint une personnalité politique importante au sein de
la noblesse indigene des alentours de Cuzco, grace a son éducation lui permettant d’obtenir le statut de protector
de indios (Memorial de don Vicente Morachimo para los indios del Peru, 1725. AGI,LIMA,438 (4-27) ; Memorial
de don Vicente Morachimo pour don Josef Choqueguanca, 1728-1729. AGI,LIMA,439; MATHIS, Sophie. Une
figure de la premiére globalisation de I’Amérique espagnole: Vicente Mora Chimo. These de doctorat sous la
direction de HUSSON, Jean-Philippe. Université de Poitiers, 2008, 554 p.).

135 Memorial de don Vicente Morachimo pour don Josef Choqueguanca (1728-1729), AGI,LIMA 439 (2).

136 11 y subsiste des caciques d’ayllus par exemple, comme Miguel Ignacio. Miguel Ignacio contra su Corregidor
(1751), AES, AA, C9, LEG19, N. 2082.
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a venir devant les tribunaux et les plaintes contre caciques se multipliérent tout au long du X VIlle siecle.
L’¢évolution de I'usage des titulatures dans notre corpus illustre donc une perte de sens politique, social
et symbolique associé a certains titres. Le fait par exemple que le titre de cacique principal, couramment
revendiqué a partir de 1580 et tout au long du XVlle siecle, disparait progressivement des démarches
au XVllle siécle et n’est plus systématiquement revendiqué par les élites andines témoigne de
I’affaiblissement du réle du cacicazgo et des hiérarchies seigneuriales dans leurs stratégies
d’identification comme élites. Il semble de maniére générale que les autorités civiles et religieuses des
territoires placés sous I’administration de I’audience de La Plata aient été plus enclines que celles de
Lima 4 utiliser une diversité de titulatures et ce, jusque dans la seconde moiti¢ du XVIlle siecle. La ou
les documents produits dans les territoires dépendant de 1’audience royale de Lima ne sont plus le fait
que de caciques, principales ou caciques principales dés les années 1580, on trouve encore dans ceux
de I’audience de La Plata des titres comme mallkus, segunda persona, mandon (assistant du cacique

chargé de recouvrer les tributs) ou hilacata'®’.

Notre corpus rend compte de la persistance de hiérarchies complexes au sein de la noblesse
andine, mais aussi de la négociation des titres avec les autorités coloniales, notamment dans le cadre des
procédures en justice. S’il demeure trés difficile de retrouver le sens exact et les pratiques de
gouvernement que les différents seigneurs cherchaient a exprimer a travers ces titres, il est clair que les
processus de normalisation de la noblesse indigéne et d’affaiblissement du cacicazgo qui furent

réguliérement débattus dans I’historiographie!®®, connaissent des nuances régionales trés fortes.

2. Mensonges, usurpations et querelles de succession

Notre corpus contient quelques cas d’usurpation de cacicazgos révélateurs des enjeux d’adaptation
des élites indigénes face a la colonisation. Le plus ancien exemple d’une utilisation frauduleuse et
stratégique de titulature apparait dans /’informacion de oficio y partes présentée par don Felipe Guacra

Paucar directement devant le conseil des Indes en 1563'%°. Lorsqu’il se présente devant le Conseil de

137 e terme hilacata semble avoir désigné chez les populations aymaras un seigneur d’ayllu mineur. Il s’agit bien
d’une charge de gouvernement. Guaman Poma de Ayala fournit également des informations sur cette fonction
(Felipe Guaman Poma Ayala de, op. cit., 1615). L’hilacata avait notamment pour mission de rassembler les tributs
de son ayllu pour les transmettre au cacique. 1ls semblent avoir été traités comme des principales aprés les réformes
de Toledo. Ils étaient exemptés de mita mais devaient payer le tribut. Nous avons une démarche collective de
caciques et principales dans laquelle ils apparaissent qui peut nous renseigner sur la maniére dont ils sont
considérés au sein des communautés indigénes au XVIlle siécle. La présentation des requérants se fait selon ’ordre
d’importance dans la hiérarchie sociale. Les hilacatas sont présentés comme « principales e hilacatas », a la fin,
aprés les alcaldes. Bien qu’ils se présentent devant le tribunal, ils ne signent pas la procédure et sont seulement
mentionnés & travers la formule « también estan todos los principales hilacatas y los yndios tributarios ». lls
semblent donc avoir été des élites assez modestes au XVIlle siécle. Querella de los indios del pueblo de Moho
conta su cura (1752), ABNB,EC1752,24.

138 Susan Ramirez, op. cit., 1987 ; Karen Spalding, Huarochiri. An Andean Society under Inca and Spanish Rules.,
Stanford, Stanford University Press, 1984 ; Carlos Diaz Rementeria, op. cit., 1977 ; David T. Garrett, op. cit.,
2005b ; Scarlett O’Phelan Godoy, op. cit., 1997b.

139 Informacién de oficio y parte de don Felipe Paucar (1560-1563), AGI,LIMA,205, N.16.
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140 Or dans une

Indes a Séville, don Felipe s’identifie comme cacigue principal dans la vallée de Jauja
visite réalisée en 1580 dans la vallée, don Felipe n’est pas mentionné comme cacique, mais seulement
comme le frere de don Carlos Limaylla, cacique principal du repartimiento de Lurin Huanca, [’un des
trois de la province'!. Si don Felipe était bien le fils du cacique principal de Lurin Huanca, don
Geronimo Guacra Paucar, il n’était pas son successeur légitime. En effet, don Gerénimo avait nommé

son autre fils, don Carlos, pour prendre la téte du cacicazgo'*

. Don Felipe Guacra Paucar ne se contente
pas d’utiliser un titre de cacique qu’il n’avait pas réellement, il maintient également le flou sur la
juridiction du cacicazgo qu’il prétend posséder, puisqu’au lieu de se présenter comme seigneur du
repartimiento de Lurin Huanca, il dit étre cacique « dans la vallée » (en el valle). La formule est vague ;
sans mentir, don Felipe Guacra Paucar joue sur son statut social réel devant le conseil. En effet, il ne fit
pas le voyage en Espagne pour seulement présenter /’informacion de oficio de son pére. Il en fait
enregistrer deux autres réalisées par les autres caciques principales de Jauja et notamment, celle de don

Francisco Cusichaca, cacique principal du repartimiento de Hatun Jauja'®

. Méme s’il ne cherche pas
réellement & usurper la charge de cacique de Lurinhuanca a son frére a son retour d’Espagne, il profite
du flou des titulatures coloniales et du crédit accordé par sa nomination par les autres caciques de la

vallée pour usurper une identité et obtenir des priviléges purement personnels'*.

Si dans le cas de don Felipe ['usurpation de titre n’est pas directement liée a la revendication du
cacicazgo, il n’en va pas de méme dans certains cas de succession, comme celui du cacicazgo de
Guzmango, dans la province de Cajamarca revendiqué par don Sebastian Ninalingon. Pour obtenir le
titre de cacique principal, don Sebastian eut recourt a différentes probanzas et informaciones de méritos
qui révélent une véritable stratégie sur I’emploi des titulatures'**. En 1573, il commence par se présenter
comme indio principal, fils 1égitime du « cacique principal de la province de Cajamarca », don Pedro
Angasnapon. Comme don Felipe Guacra Paucar, don Sebastian Ninalingon reste évasif sur la juridiction
réelle de son pére qui semble avoir été en réalité cacique principal de la seule guaranga de Guzmango
et non de la province de Cajamarca'*®. A partir de sa seconde tentative en 1580, il se présente comme le
fils ainé et 1égitime de son pére et comme cacique, tandis qu’il introduit ses fréres comme principales.
A partir de 1580, il se préte différentes fonctions seigneuriales. Mis a part en 1581, ou il se présente

comme « segunda persona du cacique principal » de Guzmango'¥’, ce qui semble avoir été son vrai

140 Ipid., f.1r

141 «Descripcion que se hizo en la provincia de Xauxa por la instrucion de S. M. que a la dicha provincia se envi6
de molde», in Relaciones Geograficas de Indias. Peru, Tome I, IMENEZ de la ESPADA Marcos, MARTINEZ
CARRERAS José Urbano (ed.), Madrid, Atlas, [1881-1898] 1965, p. 166-175.

142 Pour plus d’informations sur le statut de Felipe Guacra Paucar voir aussi Waldemar Espinoza Soriano, op. cit.,
1972b.

S Informacion de Francisco Cusichaca et autres (1561), AGI, LIMA, 205 N.7.

144 11 obtient par exemple le droit de porter une épée ou encore une rente accordée par les couronne. Registro de
oficio y partes: Libro de Reales disposiciones (16/08/1563-17/07/1572) AGI, LIMA,569,L.11.

5 Informaciones de don Sebastian Ninalingon (1573-1592), AGI,LIMA,128.

146 Informacién don Sebastian Ninalingon (1573). AGLLIMA,128.

147 Informacién de don Sebastidn Ninalingon (1581), AGI, LIMA, 128.
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titre, il revendique toujours une fonction de cacique pour réclamer le titre de cacigue principal qu’avait
eu son pere. Don Sebastian Ninalingon adopte donc la méme stratégie que don Felipe Paucar quelques
années plus tot, il joue de la situation floue des cacicazgos de Cajamarca, de sa connaissance de la langue
espagnole et du systéme juridique pour tenter de s’affirmer face a des autorités concurrentes. Pour
donner plus de poids a son statut de cacique principal usurpé, il n’hésite pas a intervenir dans les conflits
qui opposaient les caciques de rang inférieur dans la guaranga de Guzmango, comme celui de don
Miguel Ramos, entre 1594 et 1600'*®. Ce dernier, cherchant a récupérer le cacicazgo de la pachaca des
yanaconas de Xultin, se rend devant le corregidor de Cajamarca, puis le tribunal d’audience de Lima
pour obtenir une visite afin de confirmer ses droits. Don Sebastian intervient pour contester la démarche
méme de don Miguel, lui reprochant de ne pas 1’avoir cité devant le tribunal alors que la pachaca
dépendait de son cacicazgo puisqu’elle était une subdivision de la guaranga de Guzmango. A la suite
de cette intervention, le procés prit une toute autre tournure, opposant don Miguel Ramos et d’autres
caciques de Cajamarca a don Sebastian et ses partisans, autour des questions de 1égitimité et d’hérédité.
Les proceés est intéressant car il donne un exemple de compétition directement liée aux recompositions
sociales nées de la colonisation et illustre la fragilité de la 1égitimité que don Sebastian avait réussi a se
forger, méme s’il bénéficiait d’une reconnaissance royale et du soutien de différents officiers et autorités

religieuses.

Les deux exemples que nous venons de développer illustrent parfaitement les phénomenes de
recomposition seigneuriales engendrées par les réformes coloniales. Les deux individus ont en effet un
profil trés similaire. Tous les deux étaient membres de familles caciquales, mais n’étaient pas les
prétendants légitimes au titre selon les critéres de succession locaux comme selon les lois espagnoles.
Ils devaient donc trouver d’autres arguments pour affirmer leur l1é€gitimité. Tous deux avaient des postes
subordonnés a d’autres caciques, ils parvinrent grace a leur éducation, a leurs réseaux sociaux et a leur
connaissance du systéme juridique a s’imposer comme des figures centrales et puissantes dans leurs
régions d’origine, aboutissant finalement a 1’obtention d’un cacicazgo, pour don Sebastian Ninalingon,
ou de priviléges exceptionnels, dans le cas de don Felipe Guacra Paucar. Ils sont donc des exemples
d’élites indigénes qui parviennent a maintenir leur statut, voir a s’élever dans les hiérarchies

seigneuriales en s’ appropriant les codes culturels, juridiques et sociaux des autorités espagnoles'®’.

Un nouveau type d’usurpation apparut des la fin du XVlIle si¢cle dans la région de Cuzco, puis se
généralisa a toute la région des hauts plateaux a la suite de 1’application de 1’¢dit de 1697. Comme il

limitait 1’accés aux cacicazgos et aux offices aux descendants de dynasties pouvant prouver leur

8 Don miguel ramos y otros caciques principales de Cajamarca (1588-1600), AGI,ESCRIBANIA,501A.

149Gur cette question voir : Karen Spalding, « Social Climbers: Changing Patterns of Mobility among the Indians
of Colonial Peru. », Hispanic American Historical Review, 50 (4), (1970), p. 645-664 ; Paul Charney, op. Cit.,
2001 ; Susan Ramirez, op. cit., 1987 ; José C. de la Puente Luna, Andean Cosmopolitans. Seeking Justice and
Reward at the Spanish Royal Court., University of Texas Press., Austin, 2018 ; Sophie Mathis, « Une figure de la
premiére globalisation de I’ Amérique espagnole: Vicente Mora Chimo. », Thése, Poitiers, Université de Poitiers,
2008, 554 p.
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existence au moment de la conquéte, les revendications d’affiliation a des lignages incas furent de plus
en plus nombreuses. Par exemple dans un memorial de 1673 le cacique don Bartolomé Hallicalla préfére
mettre en avant la noblesse inca de sa femme plutdt que son propre lignage bien qu’il ait tous les droits
au cacicazgo et qu’il ait lui-méme été descendant de principales '*°. 11 va méme jusqu’a s’attribuer un

nom inca apres le mariage, en utilisant le nom « Tupa » dans ses interactions avec les autorités royales.

Les phénomeénes d’usurpation révelent d’abord le poids accordé par les élites indigeénes a la
titulature et permettent de nuancer I’idée d’une perte de sens rapide des titres et fonctions associées aux
titres de caciques, principales, segundas personas, etc''. Ensuite, ils rendent compte de la possibilité
pour les plaignants de négocier leur statut social au cours de ces procédures, en jouant avec les catégories

espagnoles.

3. Différenciation et appartenance a un groupe

Dans les plus anciens documents de notre corpus, le choix d’un titre ou la maniére de se présenter
devant 1’audience, peuvent enfin étre le support de processus d’identification a des groupes ethniques

ou sociaux particuliers, masqués par la catégorisation générale comme « indiens ».

3.1.La noblesse inca : une noblesse a part ?

L’usage de la titulature comme outils de différenciation est particulierement visible dans les
probanzas et informaciones des descendants des familles royales incas dans les documents du XVIe
siecle. La noblesse inca chercha dés les lendemains de la conquéte a se différencier du reste des élites
indigénes et a faire reconnaitre un statut social privilégier. Ce processus de différenciation fut encouragé
par la couronne qui accorda aux fils des élites dirigeantes incas des priviléges spéciaux, mais elle fut
aussi en partie entretenue par les colons Espagnols, désireux de se créer une légitimité sociale par le
mariage. Ce fut le cas de don Francisco de Ampuero, conquistador venu avec Francisco Pizarro, qui se
maria a dofia Inés Yupanqui, fille du Sapa Inga Huayna Capac. Francisco de Ampuero insiste trés
longuement sur la noblesse préhispanique de sa femme lorsqu’il fait enregistrer ses mérites devant la

132 11 y décrit ’ensemble de sa généalogie sur trois feuillets, en rappelant les

justice de Lima en 1562
titres de seigneurs naturels de chacun de ses ancétres, leurs faits d’armes dans les conquétes incas et plus
tard, aux cotés des Espagnols. Ainsi, la généalogie de sa femme lui permet d’accéder a un statut social

qu’il n’avait pas en Espagne.

150 “esta casado con Dofia Juana Guachuri Hija legitima de don Juan Guachuri que fue nieto de Don Melchor
Carlos Ynga y Viznieto de Cristobal Paullo uno de los reyes Yngas por les que fueron de los Reynos del Peru”.
Informacion de don Bartolomé Tupa Hallicalla (1673), AGL,LIMA,171,f.2v.

151 Susan Ramirez, op. cit., 1987 ; Susan E. Ramirez, The World Upside Down. Cross-cultural Contact and Conflict
in Sixteenth-Century Peru, Stanford, Stanford University Press, 1996.

S2nformacion de oficio y partes de don Francisco de Ampuero y dofia Inés Yupangui (1562),
AGIJUSTICIA,1088,N.4.
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Les nobles incas exprimérent également leur volonté de différenciation par un usage spécifique des
titulatures introduites par les administrations coloniales. L’informacion réalisée par le dernier souverain
inca, nommeé par les Espagnols, Paullu (ou Pablo) Tupac Inga est révélatrice a ce sujet. L officier qui
recut la requéte a Cuzco ainsi que le greffier le présentent tous comme « indio principal »'3. En 1540,
Paullu Inca est pourtant Sapa Inga depuis au moins 3 ans'>*. Quoi qu’il en soit, dans le récit fourni par
don Paullu, le terme de « principal » n’apparait jamais. Il n’utilise d’ailleurs aucune des titulatures
espagnoles et se présente seulement comme « descendants des seigneurs et rois incas » (« descendientes
de los seflores y reyes incas »). Paullu Tupac Inga ne ressent pas le besoin de clarifier sa position sociale,
puisque son titre d’Inca était intégré a son nom. Cet exemple rend évident le décalage entre I’emploi des
titres par les autorités coloniales et celui de la noblesse inca, ramenant le statut de Paullu Tupac Inca au

groupe plus général des indios principales dont il cherchait pourtant a se distinguer.

Apres le baptéme de Paullu, devenu don Cristobal Paullu Tupac Inca, ses descendants comprirent
que le titre de Sapa Inca n’avait plus aucune raison d’étre dans la société coloniale et qu’il avait perdu
¢galement sa signification sociale. Il leur était donc nécessaire d’avoir recourt aux nouvelles titulatures
introduites par les Espagnols. Ainsi, dés 1564 don Alonso Inga Atahualpa, fils du Sapa Inga Atahualpa,
décide de s’approprier le titre de principal que lui reconnaissaient les autorités espagnoles. Mais pour
se démarquer du reste de la noblesse indigéne, il insiste sur le statut de « sefior universal » ou de « reyes »
de ses ancétres ; procédé qui fut repris dans la trés grande majorité des démarches en justice de
descendants de lignages royaux incas'>. Il est clair dans ’informacién de don Alonso que le titre
« Inca » n’est plus considéré par les Espagnols que comme un prénom ou un nom, qu’il est possible
d’omettre. Cependant, au XVIe et jusque dans la seconde moiti¢ du XVlle siecle, le terme « Inca »
revétait encore une importance particuliére pour les populations andines qui semblaient encore lui
conférer un sens social. Ainsi, seuls les descendants des lignages des souverains Atahualpa, Paullu ou
Manco Inca utilisaient le terme. S’ils ne comptaient plus seulement sur leur titre traditionnel pour étre
identifiés par les autorités espagnoles comme des descendants de I’aristocratie inca, cela ne les
empéchait pas d’utiliser dans leurs memoriales le terme « Inca » comme un titre a part entiére pour
désigner le statut de leurs ancétres. Ainsi, don Melchor Carlos Inca se présente comme le petit-fils de

« don Cristobal Paullu Inga, Inga y sefior natural »'*®.

Pour se démarquer des autres ¢élites indigenes, les descendants de lignages royaux incas eurent donc

le plus souvent recours a la seule titulature de principal devant la justice. Ils insistaient en revanche sur

157

le fait que leur ascendance exceptionnelle faisait d’eux des gens « muy principales »>’ et surtout que

153 Informacion de Pablo Tupac Inga (1540), AGIL,LIMA,204,N.11.

154 Ximena Medinaceli, « Paullu y Manco ;una diarquia inca en tiempos de conquista? », Bulletin de I'IFEA, 36,
2, p. 241-258.

155 Expediente de Juan de Bustamente Carlos Inga : Memorial don Alonso Ynga Atahualpa (1564-1587),
AGI,LIMA,472, f. 35r-93r.

136 Ibid., £.133v.

157 Expediente de Juan Bustamente Carlos Inga : Probanza de los nobles incas del Cuzco (1579), AGI,LIMA,472.
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les caciques avaient été les obligés et clients (deudos) de leurs ancétres'>®. Ainsi, en 1602, don Melchor
Carlos Inga, petit-fils du dernier souverain inca, don Paullu, présentait la limitation du pouvoir politique

et social de sa famille comme une injustice :

« Don Paullu Inga, son grand-pere, ayant admis si facilement la religion évangélique qu’il
se mit a la proposer et prédiquer [...] favorisa don Francisco Pizarro et don Diego de Almagro
qui étaient conquistadors au nom des rois de Castille [...] et malgré de si grands services
[...]Vaca de Castro™® limita sa juridiction royale comme si, étant chrétien, il était incapable de

porter les insignes de prince et de continuer & posséder le titre qui lui était d( naturellement »'*°,

Il n’était bien entendu pas question pour don Melchor de réclamer le titre de souverain de son grand-
pere, mais seulement d’insister sur la dette que la couronne d’Espagne avait contractée avec sa famille
afin d’obtenir les clefs d’une distinction sociale repensée dans la société coloniale. Il demandait a ce
titre : un titre de noblesse, un office militaire et 1’habit de Saint Jacques'®!. Les descendants des
souverains incas furent aussi les premiers a décrire leur 1égitimité sociale sous la forme de lignages dans

les démarches judiciaires.

Cependant, le terme « Inca » perdit progressivement son sens social particulier pour le reste des
¢lites indigenes. Dés la seconde moiti¢ du XVlle siecle, il cessa d’étre 1’apanage des seuls descendants
directs des souverains incas, lorsque des dynasties caciquales tentérent elles aussi de se construire des
lignages incas, quitte a revendiquer une ascendance moins noble que celle de Huayna Capac. En 1664,
don Francisco Heriza, explique descendre de la famille Carguamango, naturelle de Cuzco et appartenant
aux « descendants des incas du Cuzco qui conservent et accréditent leur noblesse car ils sont de la
paroisse de Santiago Sitio que leur a été donnée par I’Inca »'*%. La famille de Carguamango était bien
originaire de Cuzco, mais avait émigré a Lima en espérant se construire une légitimité sociale qu’elle
n’arrivait pas a obtenir & Cuzco'®. Leur « noblesse » était donc loin d’étre évidente. D’ailleurs, don
Francisco de Heriza était bien conscient du peu de preuves attestant son appartenance aux lignages incas
et tenta de masquer son usurpation derriére une tournure trés étrange, en se décrivant comme « cacique

de la Baronnerie des Incas de la ville de Cuzco », reprenant les codes de la noblesse titrée espagnole

158 Informacion de Pablo Tupac Inga (1540), AGLLLIMA,204,N.11 ;Expediente de Juan Bustamente Carlos Inga
: Probanza de don Mateo Inga (1563), AGLLIMA’472; Probanza de don Melchor Carlos Inga (1604),
AGILIMA,472; Probanza de don Alonso Inga (1564-1587), AGLLLIMA’472.

15911 s’agit d’un des premiers gouverneurs du Pérou, briévement entre 1542 et 1544.

160 «Habiendo sido Paullu Inga su abuelo tan facil en admitirse la religion evangélica que se le comenzd a
proponery predicar /.../, favorecio a don Francisco Pizarro y don Diego de Almagro que por los Reyes de Castilla
fueron conquistadores [...] y premio de tan grandes servicios, [...] Vaca de Castro le limité la jurisdiccion Real
como si por ser cristiano fuera incapaz de las insignes de principe y de continuar el titulo que naturalmente se le
debia». Carta de Don Melchor Carlos Inga (1602), AGI,LIMA,472, £132 r-v.

161 Ibid., f. 132v.

162 “descendientes de los ingas en el cuzco conservan y acreditan su nobleza en ser de la parroquia de Santiago
Sitio que se les dio por el Inga”. Informacion Francisco de Heriza (1669), AGLLIMA,259,N.10, f. 1v.

163 PUENTE LUNA, José, C. (de la). Andean Cosmopolitans (2018), p. 174-175.
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lorsqu’il présente son dossier a Valladolid devant le roi'®*

. Don Francisco n’avait pourtant pas besoin
d’obtenir une reconnaissance de noblesse, son pere 1’avait déja obtenue avec un titre de cacique aupres
du vice-roi, grice aux services de la famille dans les milices indigénes'®. Cet exemple est donc
particuliérement intéressant, puisque don Francisco Heriza avait obtenu un titre seigneurial en jouant la
carte de I’hispanisation et jouissait d’une reconnaissance notable au sein de la population de Lima et

pourtant, il ressentit le besoin de s’ inventer une ascendance seigneuriale, qui plus est liée aux Incas.

Le phénomene d’affiliation aux lignages royaux incas prit de I’ampleur apres 1’application de 1’édit
de Charles II. Certains allérent jusqu’a inventer de fausses généalogies. Les membres de la noblesse inca
participérent aussi a ces créations généalogiques en cherchant a faire reconnaitre un lignage le plus
proche possible de Huayna Capac, dernier Sapa Inga incontesté, avant les guerres de successions a partir
de 1525. Le cacique don Mateo Pumacahua, devenu une figure loyaliste de premier plan dans le cadre
de la répression de la révolte de Tupac Amaru II, a ainsi changé de version en présentant sa généalogie
dans différentes probanzas. Lors de sa premicre probanza, au milieu du XVlIlle siécle, il dit descendre
d’un certain Tocay Capac'®. Cependant, dans le trés long dossier conservé aux archives générales des
Indes, réalisé entre 1782 et 1804, il explique descendre de Huayna Capac, appartenant a une autre
branche des lignages royaux de Cuzco. Il joint méme un arbre généalogique, qu’il prétend authentifi¢
par I’audience de Cuzco. En réalité, cette généalogie ne correspond pas a d’autres, construites a

167

différents moments de sa vie'®’. De toutes évidences, don Mateo Pumacahua ment sur ses origines pour

bénéficier du prestige social apporté par I’ascendance de Huayna Capac.

3.2.Noblesse andine régionale, appartenance a un groupe et différenciation de la
noblesse inca

Les descendants des familles régnantes incas ne furent pas les seuls a chercher a se différencier
au sein de la noblesse andine. D’autres caciques et principales issus de groupes de parentés ou
d’ensembles culturels particuliers tentérent aussi de faire valoir leurs spécificités. Jusque dans la seconde

moitié du XVlIe siecle, ils sont nombreux a vouloir se démarquer des groupes incas.

Dans les discours de certains caciques ou principales du XVle siécle, le Sapa Inga et les Incas en
général sont dépeints comme des « barbares » ou des « tyrans ». Ces individus s’appropriérent un théme
récurrent de la littérature coloniale et des discours espagnols, servant par contraste a donner une image
de leurs propres groupes comme plus loyaux a la couronne ou plus pacifiques. Ainsi, il n’était pas rare
que pour discréditer un rival, un plaignant cherche a I’associer a des mceurs dites « incas » ou aux

seigneurs « incas » tout court. Par exemple, en 1592, lors d’une querelle de succession, un certain Felipe

164 “cacique de la baronia de los yngas de la ciudad del Cuzco”. Informacién Francisco de Heriza (1669),

AGI,LIMA,259,N.10, f. 1r.

165 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2018, p. 174-175.

166 Maria Rostworowski de Diez Canseco, « Los ascendientes de Pumacahua », Ensayos de historia andina I:
élites, etnias, recursos., Lima, 2005b, p. 89-102.

167 Maria Rostworowski de Diez Canseco, op. cit., 2005b.
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Conde, fils du cacique gobernador de I’ayllu Ynari dans le repartimiento de Caquena et Picachuri, tente
de discréditer le cacique principal Diego Soto a la téte du repartimiento de Tinquipaya en I’accusant de
ne pas respecter les lois chrétiennes et d’étre marié selon « I’ordre et les rites des incas »'%. L’association
aux rites incas ou a un « tyran » pour discréditer I’adversaire est également la tactique choisie par les
populations Cantas contre les Chacallas, yanaconas placés sur les terres de Quibi par le Sapa Inga
Huayna Capac'®. IIs brossent un portrait peu flatteur des Incas et de leurs serviteurs Chacallas dans
leurs récits. Ils insistent non seulement sur la pratique du sacrifice humain dans le rituel de capacocha
a ’origine de I’installation des yanaconas Chacallas sur les terres de Quibi, mais prétendent également
que ces derniers assassinérent certains Cantas présents pour servir de sacrifices lors de la cérémonie.

Ces dernicres allégations sont purement inventées d’apres I’enquéte du proces.

Dans certaines régions, la volonté de se distinguer de la noblesse de Cuzco prend racine dans
I’expérience difficile de I’expansion inca. Par exemple, les Huancas de la Vallée de Jauja, organisés en
confédération puissante, résistérent longtemps indépendants et ne furent vraisemblablement soumis qu’a
la fin du XVe siecle. Par conséquent, le discours qu’ils tiennent devant le tribunal de I’audience royale
de Lima a I’égard de ces envahisseurs est particulierement virulent. Le cacique de Hatun Jauja, don
Francisco Cusichaca, utilise & plusieurs reprises le terme de « tyrans » pour désigner les Incas et explique
que les Huancas avaient soufferts « beaucoup de vols et de maux des tyrans »'7°. L’idée des Incas voleurs
et sanguinaires est aussi longuement développée dans le memorial de don Gerénimo Guacra Paucar,
cacique principal de Lurin Huanca en 1561'7'. A de nombreuses reprises dans le memorial de don
Geronimo, les capitaines incas sont décrits comme les ennemis sanguinaires et pilleurs des chrétiens et
de leurs alliés'™. Si ces récits répondent bien entendu aux attentes de subjections aux nouveaux colons
espagnols, ils servent également parfaitement les intéréts des Huancas qui furent parmi les premiers

alliés des Espagnols contre Cuzco, cherchant a se débarrasser de la domination inca'”>.

La mise a distance des relations avec 1’Etat inca et ses élites est également compréhensible si I’on
prend en compte non seulement 1’allégeance a un nouveau souverain, mais aussi la résistance de 1’Etat
inca dirigé par Manco Capac a Vilcabamba jusqu’en 1572. Ainsi, dans les discours du XVle siecle, de
nombreux caciques et principales tentent de prendre leurs distances avec cette période de leur histoire

familiale en critiquant le gouvernement des Incas, y compris ceux qui devaient leurs pouvoirs a 1’Etat

168 “e] orden y ritos de los incas”. Pleito entre Diego Soto y Lope de mendoza sobre el cacicazgo de Tinguipaya,

1592. AGNA,Sala XIII, 18.6.4. Publié dans Tristan Platt, Thérése Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit.,
20006, p. 823.

19Los indios de Canta contra los de Chacalla (1558-1570), AGI,JUSTICIA,413,N.1, f. 84r-91v et 93 r-v.

170 “muchos robos y dafios de los tyranos”. Informacién Francisco Cusichaca (1561), AGI, LIMA, 205 N.7, f. 2r.
' Informacion oficio Felipe Paucar (1560-1563), AGL,LLIMA,205, N.16, f.3r-12v.

172 “por ser hombre manioso hizo juntar muchos indios e teniéndolos asi juntos maté mucha cantidad dellos por
que servian a los cristianos”. Informacion de don Felipe Guacra Paucar (1560-1563), AGI,LIMA,205, N.16 f. 5r.
173 Waldemar Espinoza Soriano, op. cit., 1972b.
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inca' . On retrouve encore ce théme dans certaines déclarations d’élites andines au début du XVlle

siecle!”. Cependant, le motif perd peu a peu sa place dans les déclarations des caciques et principales

aprés la chute de Vilcabamba et grace a la réécriture espagnole et métisse du passé inca, participant a sa

revalorisation a la fin du XVle siécle!”.

Le poids de I’argument de I’origine du cacique, 1i¢ a son ayllu ou au groupe qu’il dirigeait, prend
alors définitivement le dessus. Il sert tout autant a mettre en avant la spécificité d’un groupe au sein du
reste de la population andine qu’a insister sur les droits héréditaires d’un seigneur. Cette double fonction
de I’argument est parfaitement illustrée dans les démarches des seigneurs de Charka!”’. Ainsi, dans une
probanza réalisée de 1598 a 1599, don Juan Ayavire Cuysara, cacique principal de la province de
Panacache dans le repartimiento de Sacaca, explique que ses ancétres étaient seigneurs des « 10000
indiens de cette province des Charcas », avant I’arrivée des Incas!’®. L’ancienneté de sa famille et sa
longévité a la téte la confédération Charca, est ’argument central utilisé par don Juan Ayavire Cuysara
pour fonder sa légitimité de seigneur et justifier que les autorités leur octroient des fonctions et des
priviléges particuliers en tant que membre d’une famille de seigneurs extrémement puissants.
L’appellation « 10000 indiens », ne signale pas tellement le nombre exact de la population de la
province, mais doit étre entendue comme synonyme de I’expression « tres naciones Charcas » utilisée
par d’autres seigneurs de la région pour désigner les différentes populations regroupées dans une

confédération'”®

. Les seigneurs Charka réclamérent réguliérement un traitement particulier au sein de la
noblesse indigéne, en insistant sur le nombre des indigeénes ralliés dans la confédération qu’ils
administraient. Ainsi don Juan Ayavire, considére que le nombre de tributaires le reconnaissant comme

cacique principal, lui autorisait une reconnaissance au moins égale a celle des nobles incas'®. Dans le

174 Voir le cas par exemple du cacique de Lima, don Gonzalo Taulichusco dont le pére, Taulichusco, était un

seigneur yana, c’est-a-dire nommé par le Sapa Inga pour pacifier une région rebelle. Informacion de Gonzalo
cacique (1559), AGI,LIMA,205,N.2. Voir aussi Maria Rostworowski de Diez Canseco, Sefiorios indigenas de
Lima y Canta, Instituto de Estudios Peruanos., Lima, 1978.

175 Peticién de los sefiores de Macha solicitando restitucion de tierras de valle (1607), MAD, papeles
Montesclaros, vol 37, doc 37.

176 Voir par exemple le poids des écrits de Pedro (de) Cieza de Leon, Crdnica del Perii. El sefiorio de los Incas.,
Bibiloteca Ayacucho., Caracas, Pease Franklin (ed.), 2005 ; Polo (de) Ondegardo, op. cit., 1916 ; Pedro Sarmiento
de Gamboa, Historia de los Incas., Miraguano Ediciones., Madrid, 2007. Puis plus tard de ceux de Garcilaso de la
Vega, op. cit., 2001 ; Felipe Guaman Poma de Ayala, op. cit., 1615.

177 Tristan Platt, Thérése Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit., 2006 ; Carolina Jurado, op. cit., 2014b.

178 “Jos 10000 indios de esta provincia de Charcas”. Informaciones de don Fernando y don Juan Ayavire Cuysara
(1583-1599), AGI,CHARCAS,45. Publi¢ dans Tristan Platt, Thérése Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit.,
2006, p. 863.

179%tres naciones charcas” pour désigner les trois provinces de la confédération Charcas. Informaciones de don
Fernando y don Juan Ayavire Cuysara (1583-1599), AGL,CHARCAS,45. Publié dans Tristan Platt, Théreése
Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit., 2006, p. 862.; D’autres mallkus parlent de “quatro naciones”.
Memorial de los Mallku y principales de la provincia de los Charcas, 1575-1582. AGI,CHARCAS,45. Publi¢
dans Ibid., p. 842-843.

180 Informaciones de don Fernando y don Juan Ayavire Cuysara (1583-1599), AG,CHARCAS,45. Publié dans
Tristan Platt, Thérése Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, op. cit., 2006, p. 858-859 et 861-862.
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méme esprit, lors d’une série de pétitions et memoriales collectifs réalisés entre 1575 et 1582, différents

mallkus et principales Charka demandent au roi:

« que lesfils et petit-fils et fréres des caciques principales et seigneurs, qui existaient avant
les incas et apres eux, soient exemptés de taxes et de corvées, car ils ne [’ont jamais été par
coutume et qu’ils en ont été exemptés par le passé [ ...] et ils ont toujours été libres et seigneurs
dans leurs repartimientos des naturels qui leur sont soumis [...]. Et selon cette coutume ils
vécurent selon la loi naturelle depuis longtemps avant que les incas ne gouvernassent la terre

et alors les naturels ne connaissaient aucun autre seigneur que leurs caciques [...] »*.

En plus des priviléges personnels dont ils jouissent en tant que caciques et principales, ils
réclament a ce que les indigénes qu’ils administrent soient exemptés d’une taxe mise en place par le
vice-roi Francisco de Toledo pour financer I’hopital de la ville de Potosi car « dans I’hopital de la ville
de Potosi nous les naturels de cette province de Charcas, nous n’avons aucun indigéne malade, ce ne
sont que des espagnols, métisses, mulatres, noirs, yanaconas, et ceux au service des Espagnols, et de
méme ceux de Collasuyos »'%2. Ils avancent a plusieurs reprise ce type d’argument pour demander des
exemptions de taxes qui ne servaient pas directement le bien-&tre des indigénes de « la partie » et

« nation » de la confédération Charka'®?

. De maniére générale, les processus de différenciation lié a
I’appartenance a un groupe de parenté ou a un groupe plus vaste sont trés fréquents dans les querelles
de succession et dans certaines informaciones de méritos. Dans certains cas de disputes pour des terres,
ce type d’argument est également utilis¢, notamment quand I’un des groupes en conflit est constitué de

yanaconas'*,

Cependant, ces processus de différenciation et la revendication d’une identité locale particulicre
semblent s’étre souvent heurtés a I’indifférence des autorités coloniales. Les élites indigénes a adapter
leurs discours. Entre 1612 et 1619, différents seigneurs de Macha font enregistrer des probanzas devant
le corregidor de la province de Chayanta pour faire reconnaitre leurs droits au cacicazgo de 1’ayllu
Mahacollana. Don Fernando joint un arbre généalogique trés simple dans lequel il explique descendre

de différents seigneurs locaux rattachés a 1’ay//u. Cependant, dans une probanza qu’il réalise seul en

181 ““que los hijos y nietos y hermanos de los caciques principales y sefiores, que fueron antes de los incas y después

de ellos, sean reservados de la tasa y de los pechos, a causa de que no lo han tenido por costumbre, sino antes han
sido reservados de otros [...] y han sido siempre libres y sefiores en sus repartimientos de sus naturales a ellos
sujetos [...]. Y en esta costumbre vivieron seglin ley natural desde mucho tiempo antes que los Incas gobernasen
la tierra, y entonces los naturales no conocieron otros sefiores sino a sus caciques [...].” Memorial de los Mallku y
principales de la provincia de los Charcas (1575-1582). AGI,CHARCAS,45. Publi¢ dans /bid., p. 833.

182en el hospital de la villa de Potosi nosotros los naturales de esta provincia de los Charcas no tenemos enfermos,
si no son los espafioles, mestizos, mulatos, negros, ,yanaconas, y servicio de los espafioles, y lo mismo los
collasuyos”. Ibid.,p. 832.

183“Patria” et “nacion” apparaissent plusieurs fois dans le memorial pour se référer aux indigénes qu’ils
administrent. 7bid., p. 831.

134 Los indios de Canta contra los de Chacalla (1558-1570), AGL,JUSTICIA,413,N.1let Los ayllus de Chayanta
contra el Fiscal de la Audiencia sobre tierras en los yungas de Sucusuma (1592), ABNB, Tierras y indios, EC1592,
N.149.

65



1639, la généalogie fournie est bien plus complexe, remontant a son arriére-arriére-grand-pére et des
noms typiquement inca y font leur apparition. Il explique par exemple que le fils de don arriére-grand-
pere s’appelait don Juan Inga Moroco (alors qu’il était simplement désigné comme Juan Moroco dans
sa généalogie précédente) et remonte jusqu’a un certain Capac (Capax) Localarama. Il justifie les noms

« Inga » et « Capax » de ses ancétres ainsi :

« Capax dont il est le descendant, fut le premier ambassadeur qui préta allégeance a l’Inca
pour Ango Tutunpi Ayra Canche, seigneur de 20.000 indiens, lequel dit ambassadeur informa
également le dit Inca et [tarjado sic.] des quatre provinces de Collasuyo, Antesuyo, Condesuyo

et Chincha Suyo, le dit Inca le récompensant pour cela avec le prénom et nom de Capax »*®.

L’évolution de la généalogie de Fernando Ayra illustre donc les limites de ’identification a des
parentés et des familles locales. S’il n’est pas question ici d’usurper un lignage inca ni d’inventer une
généalogie de toute piece, don Fernando étoffe sa premicre tentative de 1619 en intégrant des éléments
incas a I’histoire de la noblesse de sa famille, plus susceptibles de parler aux autorités judiciaires. Il
adapte sa généalogie pour coller a la culture juridique coloniale. Cette généalogie revisitée, intégrant
histoire locale et références a I’empire inca, fait écho a de nombreux autres documents de notre corpus
produits a partir des années 1570. En effet, la référence a un passé inca de plus en plus valorisé et idéalisé
dans la société andine devient un outils utile mais aussi prisé par les descendants d’aristocraties

186 Les Incas devinrent alors des gages de la capacité des caciques

régionales au cours du XVllle siecle
et de leurs familles, leur permettant de se démarquer des « mauvais curacas » décrits comme de faux
seigneurs héréditaires, avides de pouvoirs et de richesses. Le phénomeéne se renforca dans la seconde
moitié du XVlIle, et surtout avec I’application de 1’édit de 1697 qui entraina la multiplication des preuves
de lignages et d’arbres généalogiques plus ou moins fantasmés. Cependant, 1’Inca auquel on se référait

dans ce type de discours n’était plus tellement celui d’avant la conquéte, mais plut6t une élite indigéne

hispanisée, chrétienne et valorisée par le pouvoir colonial'®’.

3.3.Des caciques aux élites métisses ?

La manicre dont les caciques et principales utilisaient les titres pour se présenter devant les

institutions coloniales refléte I’effet progressif des différentes réformes touchant les cacicazgos. Les

185 « Capax de quien desciende fue el primero embajador que did la obediencia al Inca por Ango Tutunpi Ayra
Canche, sefior de 20.000 indios, el cual dicho embajador di6 asimismo noticia al dicho Inca y [tarjado] de las
cuatro provincias de Collasuyo, Antesuyo, Condesuyo y Chincha Suyo, honrandolo por esto el dicho Inca con el
renombre y apellido de Capax”. Probanza de don Fernando Ayra de Ariutu, cacique y gobernador de Pocoata
(1637-1638), AGI,CHARCAS,56.

186 Voir par exemple le traitement du passé inca par Cieza de Leon. Pedro de Cieza de Leon, op. cit., 1986. Pour
un exemple dans les démarches de caciques voir Probanza de don Fernando Ayra de Ariutu, cacique y gobernador
de Pocoata (1637-1638), AGI,CHARCAS,56. Publi¢ dans Tristan Platt, Thérése Bouysse-Cassagne, et Olivia
Harris, op. cit., 2006.

137 |rene Silverblatt, Modern Inquisitions: Peru and the colonial originis of the civilized world., Duke University
Press., Durham, 2004b.
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processus d’identification de 1’aristocratie andine se détachent peu a peu de la revendication d’une
identité liée a 1’affiliation & un ayllus ou une confédération ethnique. De surcroit, progressivement, les
¢lites andines ne se présenterent plus seulement comme cacique ou principales mais firent davantage
référence a des fonctions complémentaires, comme les offices municipaux et militaires, jusqu’a ce que
ces ¢léments d’identification prennent le pas sur les titulatures traditionnelles. La chronologie, 1’étendue

et les facteurs expliquant ces phénoménes sont encore largement débattus aujourd’hui'®s,

Rapidement, les caciques et principales de notre corpus investirent des fonctions
complémentaires dans les cabildos de indios (conseils municipaux) ou les différentes structures
religieuses de leurs paroisses. Longtemps, elles ne restérent mentionnées dans leurs procédures
juridiques et judiciaires que comme des arguments pour attester leur capacité. Un changement s’opéra
progressivement vers la fin du XVlIe siecle. Certains cacigues commencerent a exposer ces fonctions
avec leurs titres, au moment de leur présentation devant le tribunal. Par exemple, en 1593-1600, le
cacique du village d’Acora dans le repartimiento de Chucuito, don Carlos Vissa, se présente comme
« cacique principal du village d’Acora et capitaine des indigeénes de la province de Chuicuito qui
résident dans cette ville [Potosi] pour le travail et le bénéfice des mines et ateliers qui y sont situés » ',
Don Carlos met ainsi en avant sa fonction de capitaine de mita, chargé d’organiser et de regrouper les
flux d’individus fournis par différents caciques de la province. Les caciques ou principales mettaient
aussi régulierement en avant leurs fonctions municipales, comme le cacique don Juan Ayavire Cuysara
qui se présente comme « cacique principal du repartimiento de Sacaca et du village de San Cristobal de
Panacache, alcalde mayor des naturels des Charcas »'. Le phénoméne s’amplifia avec I’ouverture des
offices militaires aux indigenes, a tel point que pour certains, I’office prima sur la fonction de cacique
dans la présentation au tribunal. Par exemple, don Bartolomé Tupa Hallicalla se présente dans son
dernier memorial comme « le capitaine don Bartolomé Tupa Hallicalla vecino et marié dans la ville de
Cuzco a la petite-fille 1égitime de Huayna Capac roi et seigneur naturel »'°!. Pourtant, don Bartolomé

était bien cacique et n’avait cessé de revendiquer le titre dans ses démarches précédentes.

Ce phénomeéne rend compte d’une transformation dans la manieére dont les caciques et
principales penserent leur légitimité dans la société coloniale. La maniére dont ils se présentaient et
s’identifiaient devant la justice traduit les effets des différentes réformes royales et le délitement

progressif des bases de légitimité andines fondées sur des rapports seigneuriaux qui les liaient aux

188 \Voir notamment les différentes interprétations de Scarlett O’Phelan Godoy, op. cit., 2013 ; Franklin Pease, Los
altimos incas del Cuzco., P.L. Villanueva eds., Lima, 1982b ; David T. Garrett, op. cit., 2005b.

189 “cacique principal del pueblo de Acora y capitan de los yndios de la provincia de Chucuyto que residen en esta
dicha villa en el labor y beneficio de las minas e ingenios della”. Informacion de don Carlos Vissa (1593-1600),
AGI,CHARCAS, 80, N.26.

190 “don Juan Ayavire Cuysara cacique principal repartimiento de Sacaca y pueblo de San cristobal de Panacache,
alcalde mayor de los naturales de los charcas”. Informacion de don Juan Ayavire Cuysara (1598),
AGI,CHARCAS.45 (3).

191 “E] capitan don Bartolomé Tupa Hallicalla vezino y cassado en la ciudad del Cuzco con viesnieta legitima de
Guayna Capa rey y seflor natural”. Informacion don Bartolomé Tupa Hallicalla (1671), AGL,LIMA,171,F. 1v.
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groupes indigenes et les sociabilités et rituels collectifs liés aux ayllus, parcialidades et confédérations
ethniques. Ainsi, dés la fin du XVlle siécle, certains requérants du corpus considérent des fonctions
jusqu’alors complémentaires, comme leurs principales sources de prestige et de légitimité en tant
qu’élites. Dans le discours de certains caciques, la 1égitimité sociale qu’ils acquiérent avec de telles
fonctions n’est guére différente de celles des élites espagnoles'?. Ce type de comportements et de
discours a conduit certains historiens a qualifier ces caciques et principales d’élites métisses'®>. Ce
qualificatif n’est pas a prendre au sens racial, mais vise a rendre compte des pratiques sociales de ces
élites du X VlIllIe siecle, qui révelent une grande fluidité entre appropriations de codes culturels espagnols
et continuités indigénes mais aussi une réelle mixité familiale et sociale avec les populations d’origines
espagnoles. L’un des exemples les plus flagrant de notre corpus est celui de don Josef Choqueguanca.
La famille Choqueguanca était une puissante famille de la noblesse inca de Cuzco, descendant de Tupac
Inga. Don Josef, cacique de Asillo Hanan dans le village d’ Asangaro, habitait également a Cuzco et était
sergent major d’une milice indigéne. Devant le tribunal de 1’audience royale de Lima, c’est son titre
militaire qui est introduit en premier, avant celui de cacique'. Cependant, don Josef s’identifiait
toujours comme cacique et il n’hésitait pas a agir également en protecteur des populations indigénes
qu’il administrait quand il en avait besoin. Par exemple, pour se débarrasser de compétiteurs génants sur
certaines terres!*> ou contre un corregidor trop intrusif'®®, les récits de don Josef Choqueguanca font
encore référence au malheur des indigénes administrés et présentent le cacigue comme leur seul espoir

face a I’injustice.

Bien que des récits comme celui de don Josef Choqueguanca ou de don Bartolomé Hallicalla se
développent a partir de la fin du XVlIle siecle, ils sont loin d’étre une norme. Ainsi, dans d’autres
documents de notre corpus, certaines élites andines continuerent a se définir avant tout comme des
seigneurs ou des nobles dont la 1égitimité était surtout déterminée par I’appartenance héréditaire a 1’élite
sociale d’un groupe de parenté. C’est le cas de don Domingo Reyes Quispihuayanay par exemple, qui
demande a étre exempté de tribut et a obtenir le titre de cacique de son pére en 1735. Don Domingo
n’exergait aucune fonction complémentaire et n’avait comme argument que son hérédité. Pour obtenir
gain de cause, il insiste sur ses capacités de seigneurs, notamment son souci du bien-étre de ses
administrés. Il attaque aussi la réputation de son rival, en expliquant qu’il était incapable et trichait dans

le prélévement des tributs. Ce type de récits, trés proches de ceux des sic¢cles précédents, est encore

192 Quelques exemples tirés de notre corpus : Informacion de Josef Choqueguanca (1718-1727), AGLLIMA 443 ;
Informacion de Felipe Tacuri (1755), AGI,LIMA,445; Memorial de don Vicente Morachimo para los indios del
Peru (1725), AGI,LIMA ,438; Memorial de don Vicente Morachimo pour don Josef Choqueguanca (1728-1729),
AGI,LIMA,439; Informacion don Mateo Pumacahua (1804), AGI, Lima,730,N.113; Expediente de don Juan
Bustamente Carlos Inga : Memorial de don Juan Bustamente (1748), AGI,LIMA,472.

193Scarlett O’Phelan Godoy, op. cit., 2013.

1% Memorial de don Vicente Morachimo pour don Josef Choqueguanca (1728-1729), AGI,LIMA,439.

195 Josef Choqueguanca sobre que Matias Ponce salga de la estancia de Ocra (1704), ABNB,EC1704,17.

196 Memorial de don Vicente Morachimo pour don Josef Choqueguanca (1728-1729), AGLLIMA ,439.
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courant dans les démarches collectives'®’. Ainsi, jusqu’aux années 1780, les sources illustrent encore
une certaine diversité dans la manieére dont les élites seigneuriales et nobiliaires andines concevaient

leur 1égitimité sociale et politique.

L’évolution des processus d’identification comme élites n’eurent pas lieu de mani¢re homogeéne
sur tous les territoires andins, en fonction des contextes sociaux mais aussi, des intéréts individuels. Les
¢lites andines proches des élites métisses décrites par Scarlett O’Phelan Godoy sont extrémement

visibles dans la documentation provenant de la région de Cuzco'®.

Dans la région de Lima,
certaines n’avaient aucune peine a justifier leur noblesse par 1’exercice d’offices sans avoir forcément
recours & I’argument d’un lignage noble. C’est le cas de don Felipe Tacuri, en 1755, qui voulait faire
reconnaitre sa noblesse en expliquant descendre de don Francisco Tacuri y Mena et de dofia Petronela

199 Comme celle don Francisco Heriza un siécle

Puicon présentés comme des principales résidant a Lima
plus tot, sa famille avait obtenu sa noblesse grace a I’exercice de fonctions militaires au sein des milices
indigénes de la ville, son grand-pére maternel avait été maitre de camps et son grand-pére paternel
sergent major. Mais ce sont les seuls preuves et critéres sur lesquels don Felipe Tacuri cherche a prouver
sa noblesse, contrairement a don Francisco Heriza. Malheureusement, il nous faudrait plus de
documentation provenant d’autres territoires de [’audience de Lima pour mesurer ’ampleur du
phénomeéne hors des noyaux urbains. En ce qui concerne 1’audience de La Plata, la situation est beaucoup
moins contrastée. Les seuls documents de notre corpus montrant des élites indigenes, hispanisées qui ne
faisaient pas ou peu référence a leur 1égitimité comme seigneur d’indigénes proviennent de la région
d’Asangaro pres de Cuzco et de certains pueblos au sud du lac Titicaca. Dans les autres, les discours
restaient assez proches de ceux de la seconde moitié¢ du XVIle et les arguments liés a leur 1égitimité en
tant que seigneurs, occupent encore beaucoup de place y compris dans les récits de requérants vivants
dans ou a proximité de grandes villes comme La Paz, Potosi ou La Plata. Le titre de cacique était toujours
déterminant dans la maniére dont les requérants choisissaient de se présenter face aux administrations
et institutions coloniales, tout comme 1’appartenance a un ayllu dans certains cas**’. Cela n’empécha pas
que la 1égitimité revendiquée par les requérants du corpus ait par ailleurs été mise a mal par des plaintes

de tributaires et les proces contre des caciques y sont aussi de plus en plus nombreux.

Ainsi, nous rejoignons en partie les conclusions de Scarlett O'Phelan pour qui la cédule de Charles
II et son implication produisirent une rupture au sein de la noblesse indigeéne, entre une noblesse
(essentiellement issus de la noblesse inca) hispanisée et privilégiée par les nouvelles formes de

légitimités valorisées dans la cédule et des seigneurs plus modestes, restés attachés aux formes de

Y7 Mateo Candi Guallpa pidiendo la destitucién del cura Fray Juan de Aguilar (1705), ABNB,EC1705,60;
Caciques de Condocondo sobre varios capitulos contra su cura (1732), ABNB,EC1732,48.

198 Scarlett O’Phelan Godoy, op. cit., 1997b ; Scarlett O’Phelan Godoy, op. cit., 2013.

199 Informacion de Felipe Tacuri (1755), AGLLLIMA ,445.

200 Notre corpus en contient quelques exemples : José Guarcaya por los indios de Condocondo (1756),
ABNB,EC1756,41; Miguel Ignacio contra su Corregidor (1751), AES, AA, C9, LEG19, N. 2082; Peticion
presentada por dofia Fernanda Suna Tupa y Mandor Tupa ynga ( années 1740), AGI,LIMA,526.
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légitimités seigneuriales peinant & faire reconnaitre leur statut?®!. Cependant, pour I’historienne, cette
fissure entraina le triomphe des €élites indigénes au comportement métisse et signa le désengagement des
cacicazgos des le début du XVllle siecle, conduisant a leur progressif déclin. Or, I’'usage des titulatures
et les modes d’identification visibles dans les documents de notre corpus nous invitent a nuancer cette
analyse. Certains de nos documents refleétent des continuités encore fortes avec les pratiques sociales et
seigneuriales préhispaniques ; d’autres, une hispanisation plus marquée et davantage de sociabilités hors
des cacicazgos. Dans de nombreux documents, les deux tendances cohabitaient, comme dans les
démarches de don Josef Choqueguanca déja évoquées. Bien qu’il insistat relativement peu sur ses
fonctions de seigneurs dans ses récits, il se présentait néanmoins comme cacique de « Asillo Hanan »,
dans le village d’Asangaro. La revendication de ’appartenance a « Asillo Hanan » démontre que la
conception en termes de parcialidad conservait une certaine place dans la maniére dont il exprimait sa

position sociale face la justice?*.

Les tensions qui traversent notre corpus illustrent la réelle diversité des processus d’hybridation
auxquels participérent et furent confrontées les élites indigénes andines durant toute la période coloniale.
Néanmoins, la diversité des situations, y compris apreés la cédule de 1697, semble indiquer que les
questions de lignages et d’offices sont loin d’avoir été les seuls facteurs de 1’affaiblissement des
cacicazgos. Ainsi, nous rejoignons David Garrett lorsqu’il explique que le déclin des caciques coloniaux
est avant tout dii 2 une remise en cause de leur 1égitimité sociale sous le poids de la pression économique,
renforcée par les lois du reparto, mais aussi de la compétition toujours plus forte avec les autres élites
dans les villages (cabildos, corregidores, ou méme curés)*®®. L’ensemble des réformes qui touchérent
les ¢élites seigneuriales andines au XVIlle siecle remirent en cause leur capacité a agir comme médiateurs
entre les autorités espagnoles et les populations indigénes. Une capacité qui fondait pourtant leur

légitimité dans le modele de gouvernement indirect construit a la suite des réformes du vice-roi Toledo.

Conclusion

Comme le signalait Aude Argouse dans son étude des testaments d’indigénes de Cajamarca,
toute étude des documents judiciaires et juridiques produits par les élites indigénes andines doit
commencer par une analyse des titulatures employées, variées et évolutives. Dans le cas des documents
sur lesquels se base notre travail, I’étude des titulatures rend d’abord compte de la complexité des
hiérarchies andines et de la continuité de certains codes sociaux préhispaniques jusque dans la seconde

moitié¢ du XVIlle siécle, malgré leurs reconfigurations dans la société coloniale. L’usage des titres, bien

201Scarlett O’Phelan Godoy, op. cit., 2013, p. 104-105.

202 Informacion de Josef Choqueguanca (1718-1727), AGL,LIMA,443, . 18r.

203 David T. Garrett, op. cit., 2005b ; Luis Miguel Glave, Demografia y conflicto social : Historia de las
comunidades campesinas en los Andes del sur., Instituto de estudios peruanos., Lima, 1988.
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que se faisant I’écho des principales réformes du statut des seigneurs et nobles andins, montre que les
évolutions sociales engendrées par ’application des lois coloniales n’étaient pas homogenes. Les effets
étaient variables d’une région a ’autre, et suivaient des chronologies différentes. Enfin, ’analyse des
enjeux d’identification liés au choix et a ’usage des titulatures devant la justice par les élites
seigneuriales andines rappelle la diversité qui caractérise ce groupe social. Malgré la variété et les
évolutions des profils composant la noblesse indigene tout au long de la période coloniale, les individus
qui composent notre corpus ont en commun de tirer leur 1égitimité sociale de leur hérédité et de leur
statut d’intermédiaires entre autorités coloniales et populations indigenes. C’est ce statut spécifique qui
est progressivement remis en cause. Les réformes des bourbons et la restriction des pouvoirs des
caciques et principales apres les révoltes des années 1780, saperent définitivement les bases de leur

[égitimité.

Les caciques et principales, bien qu’ayant eu le méme le statut juridique, eurent des stratégies
d’adaptation différentes. En fonction des contextes sociaux et géographiques dans lesquels ils évoluérent
et de leurs intéréts personnels, leurs comportements furent plus ou moins hispanisés ou, au contraire
davantage marqués par des continuités préhispaniques. Au sein des stratégies d’adaptation des élites
seigneuriales andines, le recours aux démarches juridiques et judiciaires joua un réle particulier. Elles
leurs permirent de négocier la reconnaissance de coutumes ou de pratiques a la condition qu’ils acceptent
et s’identifient au moins en partie, au réle et au statut qui leur étaient attribués par I’Eglise et la couronne
dans la société coloniale en tant que caciques et indios cristianos (indiens chrétiens). Pour mieux
comprendre D’évolution et les enjeux sociaux, culturels et politiques derriéres les stratégies
d’identification comme « caciques chrétiens » dans leurs procédures en justice, il est donc essentiel de
présenter la place réservée aux caciques et principales dans le systeme juridique colonial, mais aussi les
spécificités de leurs statuts, ainsi que les institutions et les procédures qu’ils pouvaient utiliser pour

défendre leurs droits.
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Chapitre 2. Caciques et principales face a la mosaique juridictionnelle
de la monarchie Espagnole

Face a la transformation des bases de leur 1égitimité, de leurs fonctions et de leur statut dans la
société, les élites seigneuriales andines ont di trouver de nouveaux outils pour renforcer leur 1égitimité
aupres des populations autochtones, mais aussi face aux nouvelles autorités espagnoles.
L’historiographie a bien montré le rdle essentiel que jouérent les démarches juridiques, judiciaires et
notariales dans les stratégies de négociation des caciques et principales'. Ces derniers se présentérent
souvent devant les différents tribunaux et administrations coloniales pour défendre et négocier leur
situation personnelle ou représenter les intéréts des populations qu’ils administraient. Les démarches en
justice furent donc des outils essentiels au maintien et a la transformation de leur pouvoir et de leur

légitimité.

Les territoires de la couronne d’Espagne étaient administrés et gouvernées par un patchwork de
juridictions aux compétences plus ou moins délimitées. En plus de la juridiction royale représentée par
les audiences royales et les corregidores de indios, il fallait également compter sur les juridictions
ecclésiastiques et celles des municipalités, chacune ayant des compétences juridiques et judiciaires. Les
documents émanant de ces différentes institutions sont rarement comparés ou confrontés dans
I’historiographie andine. Pourtant, les caciques et principales utilisérent chacune d’entre elles pour des
motifs souvent similaires, passant parfois d’une juridiction a 1’autre au cours d’un méme litige. Il est
donc essentiel d’examiner 1’ensemble des démarches réalisées par les élites indigeénes andines,
indépendamment de la juridiction utilisée, afin de mieux saisir les spécificités de leurs pratiques

juridique et judiciaire.

De fait, nous avons regroupé différents types de documents judiciaires et juridiques dans
lesquels les caciques et principales s’expriment sur 1’évangélisation ou sur leur pratique de la religion
chrétienne devant des institutions représentant aussi bien la juridiction royale que celle de I’Eglise.
Beaucoup sont des démarches juridiques de reconnaissance de noblesse ou de mérites, comme les
informaciones de oficio y partes, les memoriales ou encore les relaciones de méritos, réalisées devant
des institutions représentant le pouvoir royal, comme les tribunaux des audiences royales ou les

corregidores. Les comportements chrétiens méritoires sont également souvent utilisés comme

! Judith Francis Zeitlin et Lillian Thomas, « « Spanish Justice and the Indian Cacique : Disjunctive Political
Systems in Sixteenth-Century Tehuantepec » », Ethnohistory, 3, 39 (1992b), p. 285-315 ; Brian P. Owensby,
Empire of Law and Indian Justice in Colonial Mexico., Stanford, Stanford University Press, 2011b ; Brian P.
Owensby et Richard J. (eds. ). Ross, Justice in a New world. Negotiating legal intelligibility in British, Iberian
and Indigenous America [Format Kindle-ebook]., New York University Press., New York, 2018 ; John Charles,
op. cit., 2010b ; Woodrow W. Borah, op. cit., 1983 ; Murdo MacLeod, « Self-Promotion: The relaciones de meritos
y Servicios and Their Historical and Political Interpretation . », Colonial Latin American Historical Review, 7,
(1998), p. 25-42 ; Carolina Jurado, op. cit., 2014b.; Renzo Honores, « « La asistencia juridica privada a los sefiores
indigenas ante la real audiencia de Lima. 1522-1570 » »,
http://lasa.international.pitt.edu/Lasa2003/HonoresRenzo.pdf., 2003b ; Karen Spalding, op. cit., 1970b.
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arguments lors de procés de succession pouvant aussi bien étre instruits par des administrations royales
ou, dans quelques cas, par les tribunaux des dioceses. Viennent ensuite les procédures pénales, civiles
et criminelles, instruites par différentes juridictions royales, municipales ou ecclésiastiques. Enfin, notre
analyse repose aussi sur un certain nombre de testaments et actes notariés, provenant des villes de Lima
et La Plata et dans une moindre mesure de celle de Cuzco, puisque nous n’avons pas eu suffisamment

de temps pour fouiller pleinement les archives notariales de la ville.

Les déclarations contenues dans ces documents, bien que produits dans des juridictions différentes,
ont en commun de pouvoir étre considérées comme des « écritures publiques de soi »?, ¢’est & dire des
témoignages de vie enregistrés par des institutions dans le cadre de démarches publiques ou a vocation
publique. La trés grande majorité des documents de notre corpus contient des passages descriptifs dans
lesquels les requérants mettent en scéne leurs qualités et leurs actions afin de persuader les juges du
bien-fondé de leur démarche. En fonction des procédures, ces passages portent le nom de relaciones
(récits) ou peticiones (requéte) dans les documents originaux. Ces passages sont de trés bons exemples
d’écriture publique de soi : on y trouve des informations sur la vie des individus se conformant a des
normes rhétoriques et formulaires évoluant au cours de la période coloniale. C’est pourquoi de
nombreux chercheurs utilisent la notion de « récits » pour les désigner®. Ce terme n’est pas seulement
une traduction littérale de celui de relacion. 11 traduit également la composante rhétorique et le soin
apporté a la préparation des prises dans le cadre de procédures en justice. Il souligne la prise de distance
méthodologique nécessaire pour aborder ces documents, non pas comme des sources d’informations
biographiques fiables, mais plutét comme des mises en sceéne tributaires des contextes socio-culturels
dans lesquels elles ont été produites. 1l engage a travailler sur les codes du langage et de la culture

juridique coloniale et & questionner leur évolution entre le XVle et le XVIlle siccle.

Dans ce chapitre, nous discuterons d’abord les différentes approches utilisées pour étudier les
documents juridiques et judiciaires produits dans le systéme colonial espagnol, avant d’exposer les outils

méthodologiques qui nous semblent utiles pour approfondir ces études. Nous présenterons ensuite les

2 Nous empruntons cette expression a I’historienne Aude Argouse : Aude Argouse, « Je le dis pour mémoire ».
Testaments d’Indiens, lieux d’une justice ordinaire. Cajamarca, Pérou, XVIle siécle, Paris, Les Indes Savantes,
2016b ; Aude Argouse, « « Archives notariales et témoignages de soi : sens et raison d’étre du testament dans Les
Andes au XVlle siécle » », Revue électronique du CHR, 2009b.

3 Voir notamment Robert Folger, Writing as Poaching. Interpellation and Self-Fashioning in colonial Relaciones
de méritos y servicios, Leiden, Koninklijke Brill ND, 2011b. Mais aussi les travaux de Rolena Adorno sur des
documents s’inspirant de la pratique des relaciones de méritos : Rolena Adorno, « «History, Law, and the
Eyewitness: Protocols of Authority in Bernal Diaz del Castillo’s Historia verdadera de la conquista de la Nueva
Espafia» », The Project of Prose in the Early Modern West, Cambridge, GREENE Roland et FOWLER Elizabeth,
1997, p. 154-175 ; Rolena Adorno, Guaman Poma: Writing and Resistance in Colonial Peru., Austin, University
of Texas Press, 2000b. Voir aussi les travaux de Nathalie Zemon Davies qui utilise le concept de « fiction » pour
analyser des documents judiciaires et des pétitions de rémission produites en France. Bien que nous n’allions pas
jusqu’a parler de « fiction » nous-mémes, son approche et sa méthode sont particuliérement intéressantes pour
étudier ce genre de documents. Nathalie Zemon Davies, Pour sauver sa vie. Les récits de pardon au XVle., Paris,
Editions du Seuil, 1988b ; Natalie Zemon Davies, Fiction in the Archives, Stanford University Press., Stanford,
1987b.
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structures dans lesquelles ils ont été produits. Ce sera I’occasion de revenir sur les différentes institutions
administratives dans les territoires andins, ainsi que d’exposer leurs compétences juridiques et
judiciaires. Enfin, nous verrons dans quelle mesure le statut particulier des caciques et principales dans

la société coloniale conditionne leur pratique du systéme juridique.

l. Etudier les procédures en justice des élites indigenes

Les documents produits dans le cadre de procédures juridiques et judiciaires nécessitent quelques
précautions de lecture. Longtemps, ils ont été utilisés comme des sources complémentaires, apportant
des informations de type biographique ou pour aborder le point de vue des populations indigénes sur la
conquéte*. Mais le contexte de rédaction de ces documents et les normes présidant a la construction des

témoignages n’étaient que rarement abordés.

1. Vers une historiographie de la pratique du droit et de la justice dans les
Andes
A partir des années 1980, les documents juridiques et judiciaires ont été communément utilisés
pour éclairer les processus de négociation entre les populations indigénes et les autorités coloniales®.
Différents travaux eurent le mérite de considérer ces procédures comme des outils auxquels les
populations indigénes pouvaient recourir pour remplir des objectifs individuels ou collectifs®. Une
nouvelle étape est franchie dans les années 2000, lorsque les procédures elles-mémes mais aussi ce qui
se passait a I’intérieur des tribunaux et des administrations commencent a étre analysés. Cette nouvelle
lecture des sources permet d’intégrer une réflexion ancienne de 1’histoire intellectuelle et de la critique
littéraire : 1’identité de I’auteur et dans le cas des procédures qui nous intéressent, la multiplicité des
auteurs’. Les documents judiciaires, juridiques et notariés sont alors envisagés comme le produit
d’« actes collaboratifs » (collaborative agencies)®. Différents travaux démontrérent que les documents

¢taient modelés par des normes rédactionnelles, I’intervention d’intermédiaires (middling men) comme

4 Waldemar Espinoza Soriano, op. cit., 1972b ; Susan E. Ramirez, op. cit., 1996 ; Maria ROSTWOROWSKI,
Estructuras andinas del poder : Ideologia religiosa y politica., 1983 ; Maria Rostworowski de Diez Canseco, op.
cit., 1978b ; John Murra, « Litigation over the Rights of “Natural Lords” in Early Colonial Cpurts in the Andes. »,
Native Traditions in the Postconquest World. A Symposium at Dumbarton Oaks., Washington, Elizabeth Hill-
Boone et Tom Cummins (eds.), 1998, p. 55-62 ; John Murra, op. cit., 1980.

5 Nathan Wachtel, op. cit., 1971a ; James Lockhart, The Nahuas After the Conquest. A Social and Cultural History
of the Indians of Central Mexico, Sixteenth Trough Eighteenth Centuries, Stanford, Stanford University Press,
1992b.

¢ Susan Kellogg et Ethelia Ruiz Medrano, op. cit., 2010b ; Judith Francis Zeitlin et Lillian Thomas, op. cit., 1992b
; Jacques Poloni-Simard, « Los indios ante la justicia. El pleito como parte de la consolidacion de la sociedad
andina. », Mdscaras, tretas y rodeos del discurso colonial en los Andes., Lima, 2005, p. 177-188 ; Karen Spalding,
op. cit., 1970b ; Steve Stern, op. cit., 1982b.

"Tamar Herzog, La administracién como un fenémeno social. La justicia penal de la ciudad de Quito (1650-1750),
Madrid, Centro de estudios constitucionales, 1995b ; Kathryn Burns, Info the Archive. Writing and Power in
Colonial Peru., Durham, Duke University Press, 2010b ; Aude Argouse, op. cit., 2009b ; Aude Argouse, op. cit.,
2016b ; Renzo Honores, op. cit., 2003b ; Karoline Noack, « Caciques, escribanos y las construcciones de Historias.
Cajamarca, Peru, siglo XVI. », Elites indigenas en los Andes., Quito, David Cahill et Blanca Tovias, 2003b.

8 Kathryn Burns, op. cit., 2010b., p.24.
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les notaires, les interprétes, les procuradores® et protectores de indios* ou encore les avocats et

représentants légaux (apoderados), et enfin, par les choix des plaignants a I’initiative des procédures’.

Les procédures notariales, notamment les testaments sont celles qui ont fait couler le plus d’encre
sur le statut du testateur, sa visibilité dans le document final et la question des auteurs. Les travaux réunis
par Susan Kellogg et Matthew Restall en 1998 font figure de référence pour I’analyse des testaments
produits dans les territoires américains sous domination espagnole!®. On y trouve pourtant des approches
et des méthodes tres différentes de lecture de ces documents. Par exemple, Sarah Cline chercha a mettre
en valeur les normes de rédaction de 1’écriture formulaire des testaments et la diffusion dans les
territoires américains de modgles castillans'!. Dans son étude, elle souligne que le notaire ne devait pas
se contenter de mettre en forme les volontés du testateur, il devait également vérifier la qualité des
témoins et le conseiller dans ses choix, en lui rappelant les régles d’héritage et de succession du droit
castillan. Sarah Cline conclut qu’il est hasardeux d’espérer trouver des informations sur les croyances
ou les pratiques religicuses des testateurs dans les actes finaux. C’est une approche radicalement
différente de celle développée dans le méme volume par Kevin Terraciano pour qui les préambules des
testaments des populations Mixtecs révelent « ce que les natifs chrétiens disaient plutdt que ce qu’ils
étaient idéalement supposés dire »'?. Les deux approches nous paraissent trop radicales. L’analyse de
Kathryn Burns permet de prendre réellement la mesure du travail des notaires et de trouver un juste
milieu entre leur pouvoir sur la forme finale et le contenu des documents et les intentions du testateur.
Elle a démontré que loin d’étre un acte de retranscription automatique de la parole d’un individu a un
moment précis, un acte notarial suivait une écriture formulaire. Ainsi la « production d’un document se
faisait par étapes et pouvait faire intervenir différents écrivains et de multiples lieux de 1’écriture »'.
Par une fine étude de différents protocoles de notaires andins, Kathryn Burns mit en lumiére différentes
pratiques d’écriture permettant de reconsidérer la position du testateur, mais aussi du notaire, comme
« auteurs ». Elle explique ainsi que la grande majorité des testateurs arrivaient préparés, parfois avec
des notes. La pratique notariale commengait donc relativement souvent par 1’examen d’un premier
« document », préparé a I’avance sur les conseils ou grace a 1’assistance de tiers. Quelques testaments

de notre corpus semblent indiquer un processus similaire. Par exemple, pour faire réaliser son testament

9 Kathryn Burns, op. cit., 2010b ; Yanna Yannakakis, The Art of Being In-between. Native Intermediaries, Indian
Identity and Local Rule in Colonial Oaxaca [Format Kindel-ebook]., Duke University Press., Durham, 2008b ;
Carolina Jurado, op. cit., 2014b ; Carolina Jurado, « Don Pedro de Duefias, indio lengua. Un estudio de caso de la
interpretacion lingiiistica andino-colonial en el siglo XVIL », Anuario del Archivo y Biblioteca Nacional de
Bolivia, 16, (2010), p. 285-309.

10 Susan Kellogg et Matthew Restall, Dead Giveaways: Indigenous Testaments of colonial Mesoamerica and the
Andes., Salt Lake City, University of Utah Press, 1998.

! Sarah Cline, « Fray Alonso de Molina’s Model Testament and Antecedents to Indigenous Wills in Spanish
America », Dead Giveaways: Indigenous Testaments of colonial Mesoamerica and the Andes., Salt Lake City,
Susan Kellogg et Matthew Restall (ed.), 1998, p. 13-33.

12 “to articulate the thoughts that they considered most important at the time of their death” et “the preamble
presents what Christian Natives said rather than what they were ideally supposed to say”. Ibid.p. 116.

13 “the document production happened in stages and might involve various writers and multiple scenes of writing”.
Kathryn Burns, op. cit., 2010b, p. 37.
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en 1586, le cacique principal du pueblo de Carabayllo Juan Quive se présente devant un notaire de Lima
r 5 \ 7 : r r . 14 : see
accompagné d’un frére mercédaire présenté comme son interpréte’”. Or, dans ses dispositions
testamentaires, le cacique prévoit de 1éguer une petite somme (10ps) au monastere mercédaire de la ville
de Lima auquel est rattaché le religieux qui I’accompagne. Juan Quive n’était pas originaire de Lima,
d’ailleurs toutes ses autres dispositions au bénéfice d’institutions religieuses sont destinées a des
structures de sa paroisse d’origine. Il semble donc avoir développé des liens avec les mercédaires de
Lima durant son séjour. Puisqu’ils lui fournissent un interpréete, il est plausible que ces derniers I’aient

¢galement conseillé dans la préparation de son testament.

Pour Kathryn Burns, il est donc nécessaire de repenser 1’idée que les testaments nous offrent une
fenétre ouverte sur le testateur. En effet, en raison de leur caractére public et juridique, les actes notariés
seraient en réalité des cas de « legal ventriloquy » (ventriloquie juridique)'®. La premiére personne
utilisée dans les actes n’est qu’un individu « fictif », construit et soigneusement préparé par le testateur
et les personnes qui I’assistent, puis policé et normalisé par 1’écriture formulaire du notaire. Cette idée
d’un personnage fictif, rejoint finalement les approches de Thomas Abercrombie et Aude Argouse!'®.
Dans leurs travaux respectifs, les deux auteurs insistent sur I’importance de considérer les testaments et
actes notariés comme de documents a vocation publique et juridique. Cette double vocation fait du
testament, un lieu de représentation pour le testateur, soucieux de préparer non seulement sa mort mais
aussi le souvenir qu’il va laisser de lui. Il nous semble qu’il faut avoir une approche similaire des
documents issus de procédures en justice, qui ont également ces caractéristiques publique et juridique.
L’image qu’ils nous offrent des caciques et principales qui en sont a 1’origine répond donc aussi a un
double impératif de représentation publique, dont le but est cette fois-ci de persuader les juges, et de

normalisation nécessaire a la rédaction d’un document a valeur juridique.

Les travaux que nous venons d’évoquer, en plus de réfléchir sur la multiplicité des auteurs et les
relations sociales qui se jouaient a I’intérieur des tribunaux ou des officines de notaires, ont souvent
démontré I’importance des auxiliaires juridiques en tant qu’acteurs dans les procédures. Au-dela méme
des différents officiers qui intervenaient dans les tribunaux, les récits ou témoignages pouvaient étre
fortement influencés ou modifiés en amont, lors de la conception de la défense. Le contexte social dans
lequel évoluaient les plaignants est donc essentiel pour pouvoir analyser leurs démarches. Enfin, les
caciques et principales avaient aussi leur propre objectif d’efficacité qui déterminait le choix de ce qui
allait étre dit ou tu. Aude Argouse explique a juste titre qu’il serait impossible de considérer un testament

ou un récit produit lors d’une démarche judiciaire comme entrant dans la catégorie des « écritures de

14 Testamento de Juan Quive, cacique principal de Carabayllo (1586), AGN,protocolo45,f.441r 443v.

15 Kathryn Burns, op. cit., 2010b, p. 126-127.

16 Thomas A. Abercrombie, « A Tribute to bad Conscience: Charity, Restitution and Inheritance in Cacique and
Encomendero Testaments of XVle Charcas », Dead Giveaways: Indigenous Testaments of colonial Mesoamerica
and the Andes., Salt Lake City, Susan Kellogg et Matthew Restall (ed.), 1998a, p. 249-289 ; Aude Argouse, op.
cit., 2009b.
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soi », notamment a cause de leur caractére public!”. Reste qu’il est nécessaire également de prendre en
compte la volonté des requérants et défendants a se construire un récit public de leur vie. Ainsi,
I’historienne propose d’aborder la nature complexe de ces documents en les considérant comme des
« écritures publiques de soi », afin de rendre compte de la tension entre motivations individuelles et

représentation en contexte 1égal et colonial.

Les récits et témoignages sont nécessairement modifiés par I’impératif de donner valeur juridique
aux dépositions. La normalisation des récits se manifeste, entre autres, a travers la présence de formules
réguliéres et quasi immuables. C’est particuliérement flagrant dans les procédures notariales et
notamment les testaments, qui répondent a des structures similaires dont les codes sont diffusés par la
circulation de modeéles'®. Chaque notaire a également ses formules favorites. Le notaire Rodrigo Gomez
Baeza officiant a Lima dans la seconde moitié du X VIe siécle ouvre toujours ses testaments par un sobre
« En el nombre de dios amen »'°, tandis que Antonio de Tamayo, actif dans le Cercado dans les années
1620-1650 utilise lui « En el nombre de dios todo poderoso amen »*°. Les formules juridiques sont
¢galement trés courantes dans les procédures en justice. On les trouve notamment lors de la transcription
du serment des témoins qui sont presque toujours formulés de la méme facon. Certaines formules de
conclusion des plaintes sont également récurrentes comme « juro que no es de malicia » ou « me pongo
alos pies de VA ». Ces différentes formules servent tout autant a donner sa valeur juridique au document
qu’a en faciliter la lecture, en manifestant clairement les différentes étapes de la procédure. La
normalisation des récits est directement liée a la procédure et les transformations qui touchent les
formules au cours de la période coloniale traduisent les évolutions procédurales qui ont marqué le

derecho indiano et la pratique juridique et judiciaire dans les Andes.

En demandant le secours des institutions coloniales, civiles ou ecclésiastiques, les caciques et
principales reconnaissaient et assumaient de fait le statut qui leur était juridiquement imposé parmi les
sujets du roi d’Espagne. Accepter le statut juridique qui leur était réservé par le droit des Indes, offrait
le pouvoir de défendre ses intéréts. Les procédures juridiques, judiciaires et notariales ont ainsi la
particularité d’assujettir les individus, tout en leur donnant des droits. De ce point de vue, les idées de

Michel de Certeau sur la relation entre le « sujet écrivant » et la loi*!, ainsi que le concept d’

17 Aude Argouse, op. cit., 2009 ; Aude Argouse, op. cit., 2016.

18 Sarah Cline, op. cit., 1998 ; Rosario Navarro Gala, El libro de protocolo del primer notario indigena (Cuzco,siglo
XVI). Cuestiones filologicas, discursos y de contacto de lenguas., Iberoamericana/Vervuert., Madrid/ Frankfurt
am Main, 2015.

19 AGN,protocolo44; AGN,protocolo 45; AGN,protocolo 49.

20 AGN,protocolosXVII,1850 a 1853.

2! Pour Michel de Certeau, ’acte d’écrire assujettit tout autant qu’il donne du pouvoir au sujet. En effet, si Michel
de Certeau part bien du principe que le sujet écrit en se positionnant comme autonome, il accepte 1’idée que le
recours a I’écriture participe aussi a « 1’inscription de la loi sur le corps ». Cette approche du recours a 1’écriture
comme un acte de sujétion et de pouvoir, nous semble particuliérement pertinente dans le cadre d’une étude du
systéme juridique colonial de la Monarchie espagnole. Michel de Certeau, L invention du Quotidien., Luce Giard
and Pierre Mayol., Paris, Gallimard, 1998, p. 174 ; Annick Louis, « Le concept de braconnage. Présences de
Borges dans I’oeuvre de Michel de Certeau. », Les dossiers du Grihl, 2018-2, (2018), en ligne.
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« interpellation idéologique » de Louis Althusser? sont trés utiles pour décrire les effets des procédures
juridiques et judiciaires sur les individus. Par exemple, dans son étude sur les relaciones de méritos
produites par les Espagnols habitant les territoires américains pendant la période coloniale, Robert
Folger explique qu’un individu ayant recours a une procédure judiciaire « est amené a s’identifier avec
un ‘sujet’ et & accepter une image de lui-méme (self-image) produite par le processus bureaucratique
»?3. Cette sujétion peut relever d’un choix conscient et stratégique, impliquant que le sujet choisisse de
se représenter d’une certaine manicre afin de s’assurer un maximum de réussite dans sa démarche, ou
peut se faire de maniére complétement inconsciente et renforcer néanmoins le pouvoir du sujet qui voit
ses chances d’obtenir gain de cause augmenter. Dans tous les cas, 1’assujettissement inhérent aux
procédures en justice implique 1’acceptation d’une image publique en partie influencée par les attentes
des représentants du pouvoir?*. C’est particuliérement clair lorsque les caciques et principales de notre
corpus se présentent comme des indios « misérables » devant la justice, alors que la majorité des
individus de notre corpus bénéficient de ressources économiques suffisantes, voir conséquentes.
L’identification comme misérable est un moyen de se conformer aux attentes des autorités coloniales en
assumant ouvertement le statut juridique d’indio. Mais c’est également un exercice nécessaire pour
justifier le recours aux juridictions royales et ecclésiastiques qui devaient accorder la protection aux

populations autochtones®.

Le poids des processus de normalisation et d’assujettissement inhérents aux procédures en justice,
qui plus est en contexte colonial, impliquent que les dépositions des élites seigneuriales indigeénes sont
nécessairement transformées a cause de la nécessité d’adhérer aux canons juridiques du sujet de droit
indien, converti, misérable et mineur, mais aussi, par le recours a des arguments particuliers pour coller
aux attentes des autorités coloniales. Ces normes argumentatives et rhétoriques, sont a la fois définies
par la culture juridique coloniale et par les préoccupations des juridictions devant lesquelles les cacigues

et principales se présentaient. Elles sont donc fonciérement évolutives.

2. Analyser les discours des caciques et principales dans les procédures

On trouve dans les études littéraires des concepts utiles pour aborder les normes rhétoriques et

argumentatives visibles dans les documents de notre corpus. En reprenant en partie les travaux de Michel

22 Louis Althusser, Ideologia y aparatos ideoldgicos de Estado., Ediciones Nueva Vision., Buenos Aires, 2008.
2 s called to identify with a ‘subject’ and to accept a self-image provided in the very bureaucratic process”.
Robert Folger, op. cit., 2011b, p. 10.

24 Voir a ce sujet I’excellent travail de Nancy Van Deusen sur I’identification stratégique comme « indio ». Nancy
Van Deusen, Global Indios. The Indigenous struggle for Justice in the sixteenth-century New Spain., Durham,
Duke University Press, 2015.

25 Caroline Cunill, « L’indien, personne misérable. Considérations historiographiques sur le statut des peuples
indigénes dans I’Empire Hispanique », Revue d’histoire moderne et contemporaine, 64, 2 (2017), p. p.21-38 ;
Francisco J. Andres Santos et Luis C. Amezua Amezua, « « La Moderacion de la pena en el caso de las personae
miserabiles en el pensamiento juridico hispano’americano de los siglos XVI y XVII» », Revista de Historia del
Derecho, 45, (2013), p. 245-264 ; Thomas Duve, « Derecho canoénico y la alteridad indigena: los indios como
neofitos », Esplendores y miserias de la evangelizacion de América. Antecedentes europeos y alteridad indigena.,
Oesterreicher Wulf et Roland Schmidt-Riese (eds.)., 2010, p. 73-93.

78



Foucault, certains critiques littéraires approchérent les textes coloniaux comme fagonnés par des
« discours », c’est a dire, comme influencés par un ensemble d’idées produites dans un contexte
_ . . . . L 26 .
particulier par un ensemble de pratiques sociales, discussions, enquétes, écrits, etc.”® De ce point de vue,
chaque notion présente dans un texte devrait alors étre remise dans son contexte pour en comprendre le
sens?’. Ce type d’approche est intéressant dans une certaine mesure pour aborder les démarches en
justice car elle implique que leur construction méme est porteuse de sens et souligne I’importance du

contexte de rédaction pour comprendre le contenu des documents.

Afin de préciser cette approche en termes de discours, et de ’adapter plus précisément aux
documents de notre corpus et au contexte des Andes espagnoles, il est intéressant de la compléter par la
notion de « culture de I’écrit » (written culture), issue cette fois-ci de 1’anthropologie. La notion de
« culture de I’écrit » décrit des systémes culturels qui valorisent le langage écrit plutét qu’oral pour
organiser et produire du savoir?®. Cela signifie que chaque production textuelle refléte non seulement
des pratiques particuliéres mais s’inscrit aussi dans un contexte culturel plus vaste. Cette approche invite
a une analyse intertextuelle qui s’avére extrémement intéressante et utile dans le cas des documents
judiciaires et juridiques. Dans son livre, Robert Folger définit les récits que les Espagnols produisaient
dans leurs relaciones de méritos, comme de « I’écriture braconnage » (« writting as poaching »)*. 1l
emprunte cette expression a Michel de Certeau *°, pour souligner I’importance de I’intertextualité dans
ses sources et leur construction en puzzle. Pour lui, les auteurs piochaient des thémes dans différents
genres écrits (comme 1’épopée, la poésie, les lois ou encore les débats théologiques) pour construire
leurs récits. Ils « braconnaient » au-dela méme des textes et de I’écrit, empruntant parfois des références
dans les productions visuelles ou des genres constitutifs de la tradition orale. Ce type d’approche est tout
a fait pertinent pour notre étude. D’abord, cela nous engage a interroger les différents types de références
empruntés a la culture juridique, et plus largement a la culture hispanique qui interviennent dans les
récits des élites indigeénes. Ensuite, elle invite a prendre en compte 1I’importance du contexte écrit, oral

mais aussi social, dans 1’analyse de ces documents et de 1’expression de leurs auteurs. Ceci permet non

26 Jonathan Culler, Literary Theory. A very Short Introduction., Oxford, Oxford University Press, 2000, p. 5-8.

27 L utilisation de la notion de “discours” mais surtout de sa nature coloniale pour les territoires américains sous
domination espagnole ont néanmoins soulevé de vives débats. Voir les débats au sein de la Latin American
Research Review : Patricia Seed, « Colonial and Postcolonial Discours », Latin American Research Review, 26, 3
(1991), p. 181-200. Walter Mignolo préférait la notion de « colonial semiosis » a celle de discours:Walter D.
Mignolo, « Colonial and Postcolonial Discourse : Cultural Critique or Academic Colonialism ? », Latin American
Research Review, 28, 3 (1993), p. 120-134. D’autres historiens et critiques littéraires ont plutdt remis en question
I’utilisation du terme « colonial » : Rolena Adorno, « Reconsidering Colonial Discourse for the 16th and 17th
Spanish America. », Latin American Research Review, 28, 3 (1993b), p. 135-145 ; Jorge J. Klor de Alva,
« Colonialism and Postcolonialism as (Latin) American Mirages. », Colonial Latin American Review, 1, 1-2
(1992), p. 3-23.

28 Jack Goody, Literacy and the Diffusion of Knowledge Across Cultures and Times, Milano, Fondazione ENI
Enrico Mattei, 1996 ; Written culture in a colonial context: Africa and the Americas, 1500-1900., Boston, Brill,
2012.

2 Robert Folger, op. cit., 2011b.

30 Michel de Certeau, op. cit., 1998. Sur le concept de “braconnage” voir aussi la synthése suivante : Annick Louis,
op. cit., 2018.
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seulement de questionner les influences castillanes, mais aussi leur appropriation et leur modification
par les élites andines qui les abordent avec leur propre bagage culturel et leurs propres conceptions du
droit ou de la justice’'. Elle permet ainsi d’envisager la progressive transformation des pratiques

juridiques dans les Andes coloniales.

Ces concepts sont autant d’outils qui s’appliquent parfaitement a I’étude des documents produits
dans le systéme juridique colonial et apportent des perspectives intéressantes pour penser les effets de
I’introduction de la culture juridique hispanique dans les territoires andins. En effet, la culture juridique
castillane s’appuie sur une tradition écrite ancienne et participe a la valorisation de ’inscription de la
parole a travers 1’écriture alphabétique qui permet de mettre en forme et de donner sa valeur de preuve
au témoignage oral. Ceci implique non seulement pour les populations indigénes de se familiariser avec
un certain nombre de pratiques sociales, juridiques et judiciaires, mais aussi de s’accoutumer a un
systéme culturel qui valorise 1’écriture alphabétique et le document textuel. Car méme si les populations
andines possédaient des systémes d’inscription documentaires comme les quipus, les productions
textiles ou encore I’iconographie céramique, leur culture juridique restait essentiellement orale. Il
devient alors essentiel d’interroger les moyens et outils dont les élites indigénes andines disposaient
pour s’approprier non seulement de nouvelles pratiques juridiques, mais aussi une nouvelle langue et un
nouveau langage, spécifique a la culture juridique espagnole. Alan Durston explique que 1’étude de la
traduction doit s’intéresser non seulement aux aspects purement linguistiques (langue - lengua) et a
I’adaptation de langages (lenguajes) définis comme la somme de vocabulaire, style, genres mais aussi
d’idéologie ou références culturelles®. La traduction devient alors pour lui « un processus recréant un
langage (lenguaje) a travers une nouvelle variété linguistique (lengua) »*. Cette approche s’avére
¢galement extrémement pertinente pour aborder la « traduction » du systéme juridique castillan dans les

territoires andins et en comprendre les enjeux de son utilisation pour les populations indigénes.

Si on prend en compte tous ces éléments, il est nécessaire de poser plusieurs précautions de lecture
avant d’étudier les documents issus des procédures en justice des élites indigénes. D’abord, puisque ces
documents sont issus de pratiques sociales et publiques, il est nécessaire de porter une attention
particuliére au contexte dans lequel ils ont été produits. Il faut nous renseigner le plus possible sur le
profil des caciques et principales composant notre corpus, leur statut social et politique dans la société
coloniale ainsi que leurs pratiques culturelles afin de mieux cerner la part de vérité, d’exagération ou

d’omission dans leurs déclarations. Il faut également nous renseigner sur les différentes juridictions

31 Karen Graubart, « “Ynuvaciones malas e rreprovadas”. Seeking Justice in Early Colonial Pueblos de Indios. »,
Justice in a New world. Negotiating legal intelligibility in British, Iberian and Indigenous America., New York,
Owensby Brian P. et Ross Richard J., 2018b, p. ebook ; Yanna Yannakakis, op. cit., 2008b ; Macarena Cordero
Fernandez, « Estrategias indigenas ante los foros de justicia. Traduccion y resignificacion de las préacticas
judiciales. », Cultura Legal y espacios de justicia en América. Siglos XVI-XIX., Santiago, Macarena Cordero
Fernandez, Guane Corradi Rafael, Moreno R., 2017.

32 Alan Durston, op. cit., 2007b.

33 “the process of recreating a ‘language’ (lenguaje) in a new linguistic variety (lengua)”. Ibid., p. 5.
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devant lesquelles ils pouvaient se présenter, de méme que leur fonctionnement. Il est également
nécessaire de replacer les documents dans le contexte politique et social plus large de la vice-royauté du
Pérou et, pour le sujet qui nous intéresse, celui des politiques d’évangélisation des populations andines.
Ensuite, il faut identifier, autant que faire se peut, les différents intermédiaires qui participérent a la
conception et la rédaction des récits et des témoignages des élites indigénes qui nous intéressent et aux

procédures en tant que telles.

Méme si les déclarations des caciques et principales sont nécessairement transformées par les
procédures judiciaires et notariales, il est important de conserver a I’esprit que leurs motivations
influencent elles aussi la maniére dont ils se présentent a travers leurs discours face aux institutions
coloniales. Ces documents étant rédigés dans un contexte public ou ayant vocation a étre publics®, les
motivations des plaignants sont aussi a chercher dans les omissions ou les possibles mensonges, qui
nous en apprennent beaucoup sur I’image qu’ils cherchaient a donner d’eux-mémes. Ainsi, loin d’étre
des miroirs neutres sur la vie personnelle, I’intimité ou les convictions profondes des plaignants, les
documents juridiques, judiciaires et notariés sont bien davantage des mises en scénes savamment
construites pour donner une image idéale des caciques et principales s’identifiant publiquement a de
bons sujets, dont les caractéristiques varient en fonction de leurs motivations et du contexte politique et
social dans lesquels ils vivaient. Cette approche nous permet de nous concentrer sur les processus qui
interviennent derriére la construction de la représentation des requérants visible dans les documents.
Ainsi, ces documents nous éclairent d’abord sur ce que les juges et autorités coloniales attendaient des
caciques et principales. Mais ils nous donnent également a voir des réputations en construction et
permettent d’interroger les moyens par lesquels les élites indigénes andines parvinrent ou non a

s’approprier la culture juridique et religieuse espagnole.

Questionner les normes procédurales qui régissaient la rédaction des documents de notre corpus
apparait donc comme un préalable nécessaire a 1’étude des discours qui y sont contenus. Pour cela, il
nous faut caractériser la culture juridique andine, ses transformations ainsi que le statut réservé aux

nobles et seigneurs indigenes dans le droit colonial.

Il.  De la Castille aux Andes : la mise en place d’une administration et d’un
systéme juridique coloniaux

La question du droit et de la justice est centrale pour I’administration des nouveaux royaumes

américains de la couronne de Castille’>. Avant méme la colonisation des territoires américains, la

monarchie castillane avait di réfléchir sur le statut a donner aux juridictions et coutumes locales qui

3Sur la publicité des procédures judiciaires et notariales voir : Aude Argouse, op. cit., 2016 ; Tamar Herzog,
Rendre la Justice a Quito. 1650-1750, L Harmattan., Paris, 2001 ; Kathryn Burns, « “Dentro de la ciudad letrada:
la produccién de la escritura pablica en el Perd colonial." », Historica, 29, 1 (2005), p. 43-68 ; Thomas A.
Abercrombie, op. cit., 1998.

35 Brian P. Owenshy, op. cit., 2011b.
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cohabitaient dans la péninsule ibérique*. Lorsque la question du statut des territoires américains se posa,
la couronne castillane put se reposer sur un certain nombre de normes et de principes déja débattus et
¢tablis dans la péninsule. Toutefois, les territoires américains posant des problémes spécifiques, la

pratique administrative et le droit y furent adaptés.

1. La culture juridique de la monarchie hispanique

La société espagnole du X Vle siccle a été décrite par Richard Kagan comme « litigieuse ». Il entend
par la que le procés est un outil de plus en plus utilisé¢, notamment par la noblesse et le pouvoir royal,
bien qu’il n’éclipse pas complétement d’autres formes de médiation des conflits’’. Les procédures en
justice, en plus d’étre trés employées par la population, s’accompagnaient de tout un faisceau de
pratiques sociales, de normes rédactionnelles et discursives partagées et diffusées par des spécialistes :
les letrados. Tout cela contribue a I’existence dans la péninsule ibérique du XVlIe siécle d’une véritable
culture juridique résultant d’un long processus concomitant a I’expansion et au renforcement du pouvoir
royal. Quels aspects de cette culture juridique hispanique furent introduits dans les territoires américains

et comment furent-ils adaptés ?

1.1. Une mosaique juridictionnelle

L’historiographie a réguliérement décrit les spécificités du systéme administratif et juridique mis
en place dans les territoires de la monarchie espagnole, nomment son caractére extrémement normé et
« bureaucratique »*®. Dans les territoires américains, les historiens ont réguliérement analysé les
tentatives de la couronne pour imposer son autorité en termes d’échec, résumant la situation a travers la
phrase « on obéit, mais sans exécuter »°. Ce type d’analyse donne I’impression que les institutions
royales et vice-royales n’avaient finalement qu’un pouvoir trés limité a 1’échelle locale. Cependant, cette
approche ne permet pas de comprendre 1’engouement des populations, notamment indigénes, pour les
procédures judiciaires et juridiques des institutions royales. Auprés des caciques et principales andins,
la juridiction royale, notamment les tribunaux d’audience, jouissait d’un prestige particulier. Certains
caciques ou principales de notre corpus préferent parcourir des centaines de kilométres pour se rendre
devant un tribunal d’audience royale, plutdt que de porter leurs requétes devant des institutions civiles
ou ecclésiastiques plus proches. Pour Brian Owensby, il est essentiel de considérer la justice sous I’angle
des pratiques pour dépasser le paradigme d’une simple opposition et compétition entre les différentes
juridictions des territoires américains, qui ne permet de comprendre ni la culture juridique coloniale, ni

I’adhésion des populations a la monarchie catholique®.

36 Ruiz Ibafiez José Javier et Gaetano Sabatini, op. cit., 2009.; José Javier Ruiz Ibafiez, op. cit., 2014.

¥ Richard Kagan, op. cit., 1981.

3% Robert Folger, op. cit., 2011b.; Roberto Gonzalez Echevarria, Myth and Archive: A Theory of Latin American
Narrative., Cambridge, Cambridge University Press, 1990b.

3 “se obedece, pero no se cumple”. Brian P. Owensby, op. cit., 2011b., p.4.

40 Brian P. Owensby, op. cit., 2011b.
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Les territoires intégrés a la monarchie espagnole au XVle siccle sont administrés par un maillage
juridictionnel complexe. En plus des juridictions royales et ecclésiastiques qui s’étendent sur tous les
vassaux, chaque territoire a ses institutions autonomes, ses coutumes et ses priviléges. José Javier Ruiz
Ibafiez décrit la monarchie hispanique comme un agrégat de territoires conservant une certaine marge
d’autonomie. Il explique que cet agrégat précaire tenait grace a la « faculté [de la monarchie hispanique]
a intégrer les populations & son cadre religieux et politique », lui permettant d’assurer son hégémonie
sur I’'usage de la force*!. Dans le cas de I’empire espagnol, I’adhésion a la monarchie s’appuie sur deux
facteurs : un charisme religieux fondé sur la promesse de I’expansion d’un universalisme chrétien et la
mobilisation des élites locales au service de la couronne, par la garantie d’acquérir une nouvelle mobilité
sociale dans le feu des troubles*. Ces deux facteurs encourageaient les élites locales a renoncer a une
partie de leur autonomie au profit du pouvoir royal en échange de la protection de leur statut et d’une

partie de leurs pouvoirs.

L’intégration des nouveaux territoires dans la monarchie suppose la conservation de leurs élites et
d’une partie de leur juridiction. Dans ce systéme, les élites locales avaient besoin de maintenir leur
loyauté au roi car le crédit qui leur était accordé « reposait autant sur I’ordre monarchique que sur
’existence de mécanismes de mise en discipline fondés sur des principes républicains ou territoriaux »*.
Les organes juridictionnels de la monarchie hispanique opéraient donc sur des sociétés inégalitaires avec
différents corps, différents privileges mais aussi différentes traditions légales. De ce fait, la capacité
d’action des institutions royales dépendait de la collaboration avec les institutions de gouvernement
propres a chaque territoire qui conservaient un fonctionnement relativement autonome. Aussi, la
monarchie hispanique est foncieérement polycentrique, puisqu’elle est constituée d’une multitude de
juridictions relativement autonomes**. Méme s’il existe une hiérarchie entre les différentes juridictions
royales et locales, leur fonctionnement n’était pas nécessairement interdépendant et elles interagissaient
tantdt en compétition, tantdt en coopération. Il ne faut pas pour autant exagérer 1’autonomie de ces

différentes juridictions qui étaient loin d’étre isolées et restaient soumises a I’autorité royale®.

Ainsi, la couronne impulsa la création de ses propres institutions administratives, auxquelles elle
délégua une partie de ses pouvoirs juridictionnels et judiciaires, et produisit un nouveau corpus légal.
Les territoires intégrés a monarchie castillane étant chrétiens, ils sont également placés sous juridiction
ecclésiastique qui posséde ses propres pouvoirs juridiques, ses procédures et ses corpus légaux,

notamment le droit canon. Dans les territoires américains, les pouvoirs de 1I’Eglise et son fonctionnement

41 José Javier Ruiz Ibéfiez, op. cit., 2014. C’est une caractéristique typique des empires. Jane Burbank et Frederick
Cooper, Empires in World History : Power and the Politics of Difference., Princeton University Press., Princeton,
2011.

42José Javier Ruiz Ibafiez, op. cit., 2014, p. 934.

4 1bid., p. 938.

4 pedro Cardim(ed.), Polycentric Monarchies : how did early modern Spain and Portugal achieve and maintain
a global hegemony?, Eastbourne, Portland, Sussex Academic Press, 2012.

45 José Javier Ruiz lbafiez et Jean Frédéric (trad. ). Schaub, op. cit., 2014.
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administratif étaient encadrés et en partie subordonnés a la juridiction royale en vertu du Patronage
obtenu par le roi d’Espagne. En plus des juridictions royales et ecclésiastiques, nous avons vu que la
monarchie hispanique maintenait une partie des juridictions préalablement établies dans les territoires
conquis a condition qu’elles acceptassent de reconnaitre la tutelle royale. Différents fueros, c’est a dire
différentes juridictions avec leurs propres coutumes, coexistaient dans les territoires rattachés a la

monarchie hispanique et régissaient différents groupes de populations délimités géographiquement.

La monarchie hispanique est une véritable mosaique juridictionnelle. La culture juridique qui se
développa au sein de ce modéle complexe fut une composante essentielle de 1’expansion du pouvoir
royal et de la construction coloniale. Elle est associ¢e rapidement au processus d’expansion dans les
territoires américains, les expériences péninsulaires servant de précédent pour la construction du

systéme juridique dans les Indes.

1.2. La diffusion de la culture juridique de la monarchie hispanique

La pensée juridique et administrative de la monarchie castillane hispanique est fortement influencée
par les théories politiques néothomiste des XVe et XVIe siecles. Chez les néothomistes du XVle siecle,
les lois justes (leyes justas) sont les seules qui obligent les sujets*®. Pour qu’une loi soit considérée
comme juste, il faut qu’elle prenne en compte la place de chacun dans la société et conserve donne « a
chacun ce qui lui est di »*". Le roi juste se doit de récompenser les sujets méritants du royaume, afin de
rester légitime; mais il se doit aussi de conserver les coutumes et priviléges de chacun, afin de perpétrer
perpétuer I’ordre social établi. Si le roi ne maintient pas au moins I’illusion de ce « pacte » fictif avec
ses sujets, il peut étre qualifié de tyran et perdre sa légitimité. De méme que, si un sujet ne remplit pas
ses devoirs envers son souverain, il encourt une exclusion de la communauté ou une suppression de ses

priviléges*.

L’idéal du pacte entre un roi juste et ses sujets s’exprime a la fois a travers la représentation de la
juridiction royale dans tous les territoires dépendants de la couronne de Castille et la volonté de
maintenir le souverain informé de la situation des différents groupes de populations placés sous son
autorité. Pour assurer son hégémonie sur les différents territoires conquis, la couronne s’appuyait sur
une pratique administrative et juridique intense. Certains chercheurs ont insisté sur le caractere
bureaucratique de la monarchie espagnole, allant méme jusqu’a avancer 1’idée qu’elle était une forme

de bureaucratie patrimoniale™. Roberto Gonzalez Echevarria justifie cette appellation en expliquant

46 José Javier Ruiz Ibafiez et Jean Frédéric (trad. ). Schaub, op. cit., 2014 ; Ruiz lbafiez José Javier et Gaetano
Sabatini, op. cit., 2009 ; Annick Lempériére, Entre Dieu et le Roi, la République. Mexico, XVIe-XIXe siecles, Paris,
Les Belles lettres, 2004 ; Richard Kagan, op. cit., 1981.

47 “da a cada uno lo suyo”. Brian Owensby, op. cit., 2011, p. 78.

“8Brian Owensby, op. cit., 2011.

4 Woodrow W. Borah, op. cit., 1983 ; Richard Kagan, op. cit., 1981.

50 En mélangeant les concepts d’état patrimonial et d’état bureaucratique de Weber. Roberto Gonzalez Echevarria,
op. cit., 1990b.
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que « le pouvoir résidait dans 1’autorité seigneuriale de la couronne, mais en méme temps, et de plus en
plus a partir du XVIe siécle, la bureaucratie devint une machine refermée sur elle-méme et auto
régulée »'. Dans cette forme d’état, la production d’un document juridique avait une valeur sociale
capitale, puisque le document reflétait directement le pouvoir dont il émanait. Il explique par exemple
que la relacion « s’engage a étre un lien textuel avec la source du pouvoir a travers le labyrinthe des
formules bureaucratiques qui supplantait 1’autorité patrimoniale »*2. Robert Folger lui aussi insiste sur
I’importance de la bureaucratie dans la manifestation hégémonique de la couronne dans ses territoires.
Pour lui, le dispositif bureaucratique de la monarchie espagnole, participe a la production de sujets « qui
étaient conformes a ’idéologie du gouvernement colonial »**. La pratique administrative et juridique
des institutions royales permet de développer des liens particuliers entre le pouvoir royal et les sujets>*.
En ayant recours aux institutions royales pour faire valoir leurs droits ou porter une plainte, les différents
vassaux du royaume reconnaissaient non seulement I’autorité du roi, mais ils étaient également obligés
« d’agir en tant que sujet de Sa Majesté et de prouver [leurs] mérites »*. Pour Folger ce sont les
démarches de reconnaissances de mérites appelant la justice distributive royale qui illustrent le mieux
ces phénomenes de sujétion et d’identification enclenchés par les pratiques bureaucratiques coloniales.
Ainsi, le systéme juridictionnel et administratif de la monarchie espagnole participe a diffuser une idée

de « pacte » entre le souverain et ses sujets™.

Les canons formels et rhétoriques de la pratique juridique castillane prennent racine dans les
pratiques notariales. Roberto Gonzalez Echevarria explique que « la rhétorique notariale fournit une
méthode pour incorporer dans I’écrit les événements de la vie quotidienne »*’. C’est cette caractéristique
qui en fit un canon de la pratique administrative et juridique hispanique. L’incorporation des codes de
I’€criture notariale dans la production juridique espagnole fut facilitée par la figure de I’ escribano, tantot
notaire, tantdt greffier, qui passait réguliérement de 1’écriture administrative ou judiciaire a la rédaction
d’actes notariés au cours d’une méme carriére®®. La pratique juridique de la monarchie hispanique était
si importante et influente sur la société que Roberto Gonzalez Echevarria affirme méme que « I’écriture

juridique était la forme discursive prédominante au cours de I’age d’or espagnol »*. Cette conclusion

St “power was lodged in the seigneurial authority of the Crown but at the same time, and increasingly so after the

16" century, the bureaucratic became a self-enclosed, self-regulating, machine”. Roberto Gonzalez Echevarria,
op. cit., 1990b., p.54.

52 “pledges to be a textual link with the source of power through the maze of bureaucratic formulae that supplanted
patrimonial authority ““. Roberto Gonzalez Echevarria, op. cit., 1990b., p.57

33 “who are compliant with the ideology of colonial rule”. Robert Folger, op. cit., 2011b.p. 12.

>4 11 explique “bureaucracy produced a specific kind of subjectivity” qui participe selon lui a la création d’un
« modern subject » issu de I’expansion coloniale espagnole. Robert Folger, op. cit., 2011b., p. 15.

3 “perform as a subject of his Majesty and to prove his merits”. Robert Folger, op. cit., 2011b.. p. 20.

36 Brian Owenshy, op. cit., 2011.

57 “the notarial rhetoric furnished a method for incorporating into writing the events of everyday life”. Roberto
Gonzalez Echevarria, op. cit., 1990b, p. 17.

S8Tamar Herzog, op. cit., 2001b ; Kathryn Burns, op. cit., 2010b.

9 “legal writing was the predominant form of discourse in the Spanish Golden age”. Roberto Gonzalez Echevarria,
op. cit., 1990b., p.45.
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est particulierement bien illustrée par la pratique de la relacion, qui sature la production administrative

et judiciaire hispanique et fut un outil essentiel du gouvernement des territoires américains.

La relacion était d’abord une pratique administrative des juridictions royales consistant a produire
des rapports normés, répondant a un questionnaire envoy¢ par le Conseil des Indes ou par le vice-roi.
On en a un trés bon exemple dans les territoires américains a travers la production des relaciones
geogrdficas®. 11 existait d’autres procédures juridiques qui reprenaient le méme principe comme les
informaciones, qui impliquaient 1’interrogation de témoins pour compléter le formulaire de la relacion,
mais aussi les visites administratives qui impliquaient un déplacement géographique des autorités pour
recenser la population, faire un rapport sur son état et entendre les possibles plaintes. Ces différentes
pratiques de rapports devinrent les modéles les plus courants de 1’écriture juridique hispanique, en
s’inspirant trés largement des premiéres relaciones administratives. A partir de 1575, le roi Philippe II
d’Espagne prit plusieurs mesures pour fixer et encadrer définitivement le style de la relacion, car
’exercice était crucial 4 I’administration des royaumes ¢!. Bien qu’elle prenne la forme d’un récit rédigé,
la pratique de la relacion repose en réalité sur la rédaction préalable d’un interrogatoire qui devait guider
I’enquéte et la rédaction formulaire du document. Relacion et interrogatoire sont donc deux formes tres
usitées dans la pratique juridique et administrative espagnole. Ainsi, les administrations royales mettent
progressivement en place des procédures et un langage juridique et administratif commun qui se diffuse

dans les différents territoires de la monarchie.

Au XVle siécle, la culture juridique de la péninsule ibérique, les procédures mais aussi les canons
de I’écriture sont déja bien définis. Que ce soient les procédures notariales®?, les procédures pénales, ou
les procédures juridiques de reconnaissance de mérites et de noblesse, toutes partagent des pratiques et
un langage juridique similaires. Elles passent trés souvent par une premiére étape de « récit » destinée a
résumer les motifs qui aménent le requérant & demander 1’assistance d’une juridiction et a déterminer
s’il est nécessaire d’entamer des poursuites judiciaires, s’il est possible de mettre en place d’autres
mécanismes de médiation ou si un acte juridique suffit a mettre fin a la requéte. Ces récits sont tantot
désignés comme « relaciones », tantdt comme « memoriales » ou encore comme « peticiones » en
fonction des procédures. Ils témoignent tous de la méme pratique : le requérant se présente devant un
tribunal ou un officier avec une déclaration préparée a I’avance et lue a voix haute pendant la séance
puis recopiée par un greffier. Dans notre corpus, nous avons de nombreuses procédures juridiques
relevant de la justice distributive royale, c’est a dire, appelant directement des graces et privileges royaux

pour récompenser les mérites de leurs requérants. Les relaciones de méritos et probanzas prennent la

%0 Relaciones geogréficas de las Indias, réalisées a partir d’un questionnaire fournit par Philippe II entre 1579 et
1585. Elles furent compilées et publiées par Marcos Jimenez de la Espada au XVllle siécle.

61 Dans une premiere ordonnance il demanda que “el estilo sea breve, claro, substancial y decente sin generalidades
y usando las palabras que con mmas propiedad puedan dar a entender la intencion de quien las escribe”, Roberto
Gonzalez Echevarria, op. cit., 1990, p.58. D’autres ordonnances vinrent compléter ces instructions royales de 1595
a 1748. Roberto Gonzalez Echevarria, op. cit., 1990b., p. 46

92K athryn Burns, op. cit., 2010b ; Rosario Navarro Gala, op. cit., 2015.
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forme de simples relaciones. Le but de ces démarches étant essentiellement d’informer la justice royale
du statut social du plaignant, le récit préparé par les requérants suffit pour que leurs demandes soient
considérées comme justifiées ou non. Si elles apparaissent justifiées, le dossier est directement envoyé

a qui de droit pour prendre les mesures nécessaires a la satisfaction des requétes®.

La relacion peut aussi s’inscrire dans le cadre de démarches appelées memoriales, servant a
informer les autorités royales d’une situation jugée injuste. Les memoriales sont réguliérement
accompagnés de lettres de certification ou de listes de biens ou services authentifiés par un notaire pour
apporter la preuve de la situation décrite. Toujours dans cette catégorie de démarches, les informaciones
regroupent toutes les procédures impliquant des relaciones dont la véracité est attestée par
I’interrogation de témoins. L’interrogatoire et le choix des témoins peut se faire directement par les
plaignants concernés ou étre commandé par I’officier en charge de I’instruction du dossier. L’écriture
de récits est également une partie importante des procédures pénales ecclésiastiques et civiles. Le récit
intervient toujours au moment du dépot de plainte pour résumer les faits dont un individu est accusé et
s’accompagne parfois de la rédaction plus compléte de chefs d’accusation, appelés capitulos. La forme
de la relacion intervient aussi a plusieurs moments dans le procés, pour défendre un accusé ou ajouter
des chefs d’accusation. Le poids du modéle de la relacion explique I’alternance quasi constante de récits
trés formalisés et d’interrogatoires dans les procédures juridiques comme judiciaires de la monarchie

hispanique.

La culture juridique castillane accompagne la colonisation des territoires américains. Cependant, la
transposition du droit castillan pose des problémes bien spécifiques dans les nouveaux territoires.
D’abord, Woodrow Borah signale les difficultés culturelles que rencontrent les Espagnols face a des
populations et des sociétés qui leur apparaissent radicalement différentes, en comparaison des
populations musulmanes et juives converties incorporées aprés de longs siécles de cohabitation. Il
explique : « Les problémes d’ajustement des procédures et lois qui surgirent inévitablement étaient
nettement plus complexes que ceux qu’ils avaient rencontrés dans 1’expérience espagnole

jusqu’alors »**. 1l est donc nécessaire de s’informer sur les us et les coutumes locales pour déterminer

3 Ces deux procédures sont anciennes dans la péninsule ibérique. Reposant au départ sur la démonstration de la
limpieza de sangre, elles sont ouvertes et adaptées aux « nouveaux chrétiens » -conversos et moriscos- au cours
de la seconde moiti¢ du XVe siecle. (Murdo MacLeod, « Self-Promotion: The relaciones de meritos y Servicios
and Their Historical and Political Interpretation . », Colonial Latin American Historical Review, 7, (1998), p. 25-42
; Robert Folger, Writing as Poaching. Interpellation and Self-Fashioning in colonial Relaciones de méritos y
servicios, Leiden, Koninklijke Brill ND, 2011 ; Roger L. Martinez Davila, Creating Conversos: The Carvajal-
Santa Maria Family in Early Modern Spain, Notre-Dame University Press., Notre-Dame, 2018.) Il est donc
logique qu’elles se diffusent rapidement au sein des sociétés coloniales outre-Atlantique (Carolina Jurado,
« “Descendientes de los primeros”. Las probanzas de méritos y servicios y la genealogia cacical. Audiencia de
Charcas, 1574-1719. », Revista de Indias, LXXIV, 261 (2014), p. 387-422 ; Caroline Cunill et Rossend Rovira
Morgado, « “Lo que nos dejaron nuestros padres, nuestros abuelos™: retdrica y praxis procesal alrederor de los
usos y costumbres indigenas en la Nueva Espafia temprana. », Revista de Indias, LXXXI, 282 (2021), p. 283-313.).
4 “The problems of adjustment of procedures and law which inevitably arose were distinctly more complex than
had been met in Spanish experience until then”. Woodrow W. Borah, op. cit., 1983., p.17
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dans quelle mesure il est souhaitable ou non de les intégrer au systéme juridique flexible développé dans
la péninsule. Dans le cadre des premiéres expériences coloniales américaines de la fin du XVe siecle,
les Espagnols se contentérent de traiter les indigeénes en suivant le précédent des moriscos, c’est a dire
que « a ’'intérieur des limites imposées par la christianisation, les natifs pouvaient conserver leurs
propres procédures et coutumes pour régler les relations a I’intérieur du groupe »*, a la différence
notable que toute procédure devait étre supervisée par une autorité espagnole®®. Cependant, quand les
Espagnols arrivérent dans les Andes, les débats sur le statut juridique des indigénes du début du XVIe
siecle avaient déja bouleversé le fonctionnement de 1I’empire. Un droit spécifique fut mis en place pour
ces populations qui bénéficiaient d’un statut juridique, de priviléges et de droits particuliers dans la

monarchie catholique.

2. Les populations indigenes andines face au systeme juridique colonial

Il convient maintenant d’expliquer quel était le statut juridique des populations indigénes andines
et quelles étaient les juridictions et les procédures auxquelles elles pouvaient recourir pour faire valoir
leurs droits. Dans les Andes, les différentes institutions dépositaires de la juridiction royale ne sont fixées
et fonctionnelles qu’entre les années 1540 et 1560, apres I’apaisement des tensions entre pouvoir royal
et encomenderos. Le vice-roi Francisco de Toledo généralise également la création de cabildos dans les
pueblos ou sont regroupées les populations andines. Aussi, il faut attendre les années 1570 pour que les
juridictions des alcaldes et alguaciles ne soient réellement présentes dans les villages andins. Les
différentes institutions ecclésiastiques furent elles aussi progressivement mises en place entre les années
1530 et le début du XVlIe siécle. Le diocese de Cuzco fut créé en 1537, puis celui de Lima en 1541. En
1546, Lima fut choisie pour devenir le premier archidiocése des territoires de la Vice-royauté du Pérou,
duquel dépendait, entre autres, le diocése de Cuzco. Du c6té des territoires de la Bolivie actuelle, le
diocése de La Plata n’est créé qu’en 1552, puis il fut promu archidiocése en 1609. Les dioceses de
Trujillo et Arequipa furent quant a eux créés en 1577 et celui de La Paz en 1605. Mais il faut attendre

encore quelques années pour que ces différentes institutions soient réellement opérationnelles.

2.1.Le statut juridique des populations indigenes

L’expansion espagnole en Amérique €tait congue comme une vaste entreprise d’évangélisation et

d’insertion des populations autochtones dans la chrétienté, car les « indios » n’étaient pas considérés

85 “within the limits imposed by Christianization, the natives might keep their own procedures and customs for

deciding relations among themselves”. Woodrow W. Borah, op. cit., 1983., p. 24

%1 a couronne de Castille appliquait le ius gentium (droit des gens) aux territoires qu’elle assimila. Le ius gentium
peut étre défini comme « un ensemble de lois et coutumes partagés que 1’on peut trouver dans les pratiques de
chacun ». Ibid., p. 6. Il s’agit des droits minimums reconnus aux populations non chrétiennes dans les territoires.
Ainsi si le droit canon s’appliquait a tous les sujets de la monarchie catholique, la couronne de Castille autorisait
les populations musulmanes et juives a conserver en partie leurs propres lois tant que les litiges et contrats
n’impliquaient aucun sujet chrétien. Hors de ces contextes, la loi de la couronne et le ius gentium prévalaient.
Woodrow Borah résume la situation ainsi : « bien que la loi chrétienne fiit imposée, elle s’accompagnait d’une
grande part de flexibilité et d’accommodation inhérente a ses principes et sa pratique a travers la péninsule ». Ibid.,
p. 8.
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comme des infidéles, mais comme des populations étant restées a 1’écart de la connaissance du dieu
unique®’. Le statut juridique, comme le statut social des populations indigénes, est intimement 1ié a leur
conversion. En 1501, Isabelle la catholique déclare que les indios des territoires américains sont des
vassaux de la couronne de Castille®®, libres par nature et, a partir de 1537, la bulle papale Sublimis Deus
déclare qu’ils sont hommes et possédent donc la capacité de réfléchir de maniére rationnelle et de
connaitre dieu. Les indigeénes bénéficient ainsi d’une protection en tant que sujets de la couronne, mais
celle-ci n’est valable qu’a partir du moment ou ils acceptent de se soumettre pacifiquement a ses lois et
a celles de I’Eglise a travers la conversion au christianisme®. Ils acquéraient alors le statut juridique

d’indio (indien), censé traduire leur spécificité parmi les sujets de la monarchie catholique.

Les populations des Amériques n’étaient pas les premiéres populations converties de la monarchie
hispanique. Dés le XIVe, la couronne de Castille avait incité des populations juives et musulmanes a
adopter le christianisme sous peine d’étre persécutées, puis expulsées. Pour différencier les conversos
et moriscos du reste de la population chrétienne, et surtout pour conserver les priviléges de la noblesse
castillane sur ces nouveaux convertis, la monarchie opéra une distinction juridique et sociale entre vieux
chrétiens (cristianos viejos) et nouveaux chrétiens (cristianos nuevos). Le statut de nouveau chrétien
était héréditaire et fondé sur des critéres ethniques. Ainsi Roger Louis Martinez-Davila explique dans
son travail sur les conversos que « les chrétiens Espagnols en étaient venus a assimiler identité religieuse
et généalogie »™. Le statut impliquait une restriction de droits, notamment 1’impossibilité d’accéder a
certains offices, au premier rang desquels les offices ecclésiastiques. Cependant, contrairement aux juifs
et musulmans convertis, les indigénes des territoires américains étaient considérés comme des
néophytes’!, c¢’est-a-dire des populations récemment acquises a la connaissance du dieu unique,

ignorantes et non pas infidéles.

Ce statut particulier rend leur inclusion dans la Chrétienté et dans la monarchie hispanique unique
et ambigle. En effet, bien que nouveaux chrétiens, les indigénes pouvaient dans certains cas avec une

autorisation de I’évéque aider au catéchisme dans leur communauté mais, en revanche il leur était

7 Thomas Duve, « Derecho candnico y la alteridad indigena: los indios como ne6fitos », Esplendores y miserias
de la evangelizacion de América. Antecedentes europeos y alteridad indigena., Oesterreicher Wulf et Roland
Schmidt-Riese (eds.)., 2010, p. 73-93.;Francisco J. Andres Santos et Luis C. Amezua Amezua, op. cit., 2013.

% “Loi 1. Que los indios sean libres y no sujetos a servidumbre”. In Recopilacién de leyes de los reynos de las
Indias. Mandadas imprimir y publicar por la Majestad Catolica del Rey Don Carlos II, (1590-1660), Titulo 2,
Libro 6.

9 Annick Lempériere, op. cit., 2004 ; Peter Gose, Invaders as Ancestors. On the intercultural making and
unmaking of Spanish colonialism in the Andes, Toronto, Buffalo, University of Toronto Press, 2008 ; Woodrow
W. Borah, op. cit., 1983 ; Beatriz Bernal, « Las caracteristicas del derecho indiano », HMex, XXXVIII, (1989), p.
663-675 ; Francisco J. Andres Santos et Luis C. Amezua Amezua, op. cit., 2013.; Thomas Duve, op. cit., 2010b.
70 “Spanish Christians had come to equate religious identity with genealogy”.Roger L. Martinez Davila, Creating
Conversos: The Carvajal-Santa Maria Family in Early Modern Spain, Notre-Dame University Press., Notre-
Dame, 2018., p. 4. “Spanish Christians had come to equate religious identity with genealogy”.Roger L. Martinez
Davila, op. cit., 2018., p. 4.

"'Thomas Duve, op. cit., 2010b.; Kenneth Mills, « The limits of religious coercion in mid-colonial Peru. », Past
and Present, 145 (1994), p. 84-121.
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interdit d’étre ordonnés. Leur inclusion était donc nécessairement limitée. De plus, en tant que néophytes
et contrairement aux autres nouveaux chrétiens de la monarchie, quel que soit leur comportement, ils ne
pouvaient pas étre traités comme des apostats ou des hérétiques et de ce fait, ne pouvaient étre soumis a
la juridiction du Saint Office de I’Inquisition. Les indigenes convertis étaient donc traités différemment
des autres nouveaux chrétiens et bien sdr, des autres vassaux de la couronne. Kenneth Mills explique
que « les ‘nouveaux chrétiens’ andins étaient considérés comme encore, et peut-étre perpétuellement,
d’un niveau inférieur » et qu’on leur autorisait une place « a la limite de la foi chrétienne »’2. Les
indigeénes, bien que convertis et intégrés a la chrétienté, avaient un statut particulier qui les maintenait
dans une sorte de minorité l1égale permanente tout en leur offrant un traitement judiciaire plus « doux »

en cas d’entorses aux lois de leur nouvelle religion”.

Le statut de néophytes donné aux indigenes des territoires américains servait non seulement a
déterminer leur place dans la chrétienté, mais également leur statut juridique et leurs droits. Leur récente
conversion et leur position sociale subordonnée aux colons espagnols justifiaient leur catégorisation
comme personnes misérables (personae miserabiles)’™. La catégorie juridique de personae miserabiles
existe dans le droit commun (ius commune) castillan et le droit canon depuis le Ve siécle et fut adaptée
aux populations américaines dés la seconde moitié du XVle siécle”. Il s’agit d’une catégorie
s’appliquant aux personnes les plus démunies, visant a obliger les dirigeants (rois comme évéques) a
assurer leur protection. Son application aux populations indigénes fut réclamée pour la premiére fois par
les évéques de la région du Chiapas (actuel Mexique), appuyés par une lettre de Bartolomé de Las Casas
en 15457, Dans sa lettre, Las Casas justifie la catégorisation des populations autochtones comme
personae miserabiles en raison de leurs ressources économiques restreintes, de leur exploitation par les
colons espagnols, mais surtout a cause de leur méconnaissance du systéme juridique, du droit et de la
langue castillane, compliquant considérablement leur accés a la justice. Ainsi, la reconnaissance des
populations indigénes comme misérables leur assurait différents droits, mis en place dans les années
1550 et institutionnalisés dans I’ensemble des territoires américains a la fin du XVle siécle. Les
populations indigénes bénéficiaient d’abord de réductions de peines, mais aussi d’avantages
procéduraux (notamment le droit d’avoir recours a la justice sommaire, ¢’est-a-dire a des procédures

allégées et plus rapides), la diminution des frais de justice et la création d’offices et de tribunaux

2 « Andean ‘new Christians’ were regarded as still, and perhaps perpetually, beneath the grade » and « on the edge
of the edge of the Christian faith ».Kenneth Mills, Idolatry and its enemies. Colonial Andean Religion and
Extirpation, 1640-1750., Princeton, Princeton University Press, 1997b, p. 26.

73 Juan Carlos Estenssoro Fuchs explique que les autorités coloniales considéraient les indigénes comme des
chrétiens de seconde zone. Juan Carlos Estenssoro Fuchs, Del paganismo a la santidad., Lima, Institut Francais
d’Etudes Andines, 2003b ; Brian P. Owensby, op. cit., 2011b ; Gabriela Ramos, « El Rastro de la discriminacion.
Litigios y probanzas de caciques en el Pert colonial temprano. », Fronteras de la Historia, 21, 1 (2016), p. 64-88.
4 Caroline Cunill, « “El indio miserable: nacimiento de la teoria legal en la América colonial del siglo XVI” »,
Cuadernos inter C.A.mbios, 8¢ année, 9 (2011), p. 229-248 ; Woodrow W. Borah, op. cit., 1983.

75 Francisco J. Andrés Santos et Luis C. Amezua Amezua, op. cit., 2013.

76 Caroline Cunill, op. cit., 2011.
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spécialisés dans leur traitement judiciaire”’. La catégorisation comme misérable ne renvoie donc pas a
une supposée incapacité naturelle, mais plutdt aux conditions socio-économiques, culturelles et
psychologiques qui jouent en défaveur des indigénes, les plagant en position d’iniquité face aux vassaux
espagnols de la couronne. En principe donc, la catégorisation juridique comme misérable ne peut pas
s’appliquer aux relations entre individus définis comme indigénes. Cependant, étant relationnelle plutot
gue fixe - ¢’est a dire attribuée en fonction de I’insertion socio-économique, culturelle ou politique des
requérants -, cette catégorisation reste assez flexible pour s’appliquer a des situations variées. Ainsi, de
récents travaux sur ’usage de la justice par les populations indigénes ont démontré qu’ils jouaient
réguliérement avec cette catégorisation dans les procédures judiciaires, y compris face a d’autres

indigénes, notamment face a des caciques ou principales’®.

Ce dernier point nous amene a envisager le statut spécifique des caciques et principales parmi les
indios. En effet, leur réle dans le gouvernement indirect des populations indigenes leur permit d’obtenir
des priviléges et de conserver une partie de leurs pouvoirs politiques. En outre, leur catégorisation
comme nobles leur offrait des avantages juridiques et judiciaires. lls avaient par exemple la possibilité
de faire reconnaitre leurs mérites aupres des administrations royales et de recourir en premiére instance
a la juridiction du roi. Ils n’étaient pas soumis aux mémes peines que les autres indios et ne pouvaient
étre emprisonnés que dans des prisons royales ou épiscopales’™. Pendant toute la période coloniale, le
statut des caciques et principales, ni tout a fait indios miserables, ni élites coloniales au méme titre que
les Espagnols, fut tour a tour percu comme utile et comme une menace. Les caciques et principales qui
se rendaient devant les tribunaux et les administrations coloniales apprirent & jouer de I’ambiguité de

leur statut.

2.2. Les institutions du droit des Indes dans les Andes

Le droit des Indes et les lois spécifiques aux territoires américains ne prévoyaient pas vraiment
d’institutions spécifiques pour traiter les affaires indigénes dans les Andes, contrairement a la situation
en Nouvelle Espagne®’. Par conséquent, les procédures sont finalement similaires a celles utilisées en

Castille®!. La situation juridictionnelle dans les territoires américains est résumée par José Enciso

77 Caroline Cunill, op. cit., 2011 ; Renzo Honores, op. cit., 2003b ; Woodrow W. Borah, op. cit., 1983 ; Brian P.
Owensby, op. cit., 2011b ; Judith Francis Zeitlin et Lillian Thomas, op. cit., 1992b.

8Judith Francis Zeitlin et Lillian Thomas, op. cit., 1992b. Cette thématique se retrouve d’ailleurs dans 1’ceuvre de
Felipe Guaman Poma de Ayala qui appelle a la régulation des pouvoirs des caciques pour protéger les « pobres
indios ». Felipe Guaman Poma Ayala de, El primer nueva coronica y buen gobierno (1615)., p. 761 [775] - 791
[805]. Version en Ligne : http://www5 .kb.dk/en/nb/tema/poma/index.html..

7 “Que en los delitos, y causas de caciques y Principales se guarde la forma desta ley”. Recopilacion de leyes de
los reynos de las Indias. Mandadas imprimir y publicar por la Majestad Catolica del Rey Don Carlos 11, (1590-
1660), Libro 6, Titulo VII, Ley XII.

8 Le Juzgado de Indios a été étudié par Brian Owensby. Brian P. Owensby, op. cit., 2011b.

8 Woodrow W. Borah, op. cit., 1983 ; Tamar Herzog, op. cit., 2001b.; Beatriz Bernal, op. cit., 1989 ; José Enciso
Contreras, « El proceso penal en los pueblos de indios durante la colonia. », Anuarion Mexicano de Historia del
derecho, XVIII, (2006), p.231-251.
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Contreras : « méme s’ils étaient vassaux d’un méme roi, indiens et espagnols devinrent des sujets avec

des statuts juridiques différents, bien qu’ils partageassent une série d’institutions communes »%2,

Le statut de « misérables » associé aux populations indigenes, permet aux caciques et principales
de réclamer directement la protection de la juridiction royale ou épiscopale® et donc, de se présenter
devant les tribunaux d’audience royale ou de diocése en premicre instance. Les alguaciles* municipaux
ne pouvaient pas arréter les indigénes sans 1’avis expresse d’un juge ou d’un officier représentant le
pouvoir royal pour les crimes et délits les plus importants. Les alcaldes* ne pouvaient juger que les
affaires de droit civil et criminel mineures et n’avaient pas le droit d’arréter des caciques ou des
principales. Dans le cas ou les peines encourues dépassaient les 100 coups de fouet ou impliquaient des
engagements pécuniers, les corregidores® ne pouvaient pas non plus juger eux-mémes les indigénes et

devaient renvoyer les affaires devant les tribunaux d’audiences royales.

De fait, les institutions qui, en théorie, pouvaient juger les affaires criminelles et civiles les plus
complexes impliquant des caciques et principales sont de deux sortes : les institutions représentant
I’autorité royale et celles représentant 1’autorité de I’Eglise. En théorie, chacune avait sa juridiction,
mais en pratique, leurs compétences se superposaient et se complétaient. Aussi, les caciques et
principales n’hésitaient pas a recourir a I’'une ou I’autre pour faire pencher les jugements en leur faveur.
Ils pouvaient également avoir recours a la juridiction municipale pour des affaires de droit civil
mineures. Cependant nous n’avons aucun cas de la sorte dans notre corpus, les affaires n’impliquant pas

de procédures longues et les archives étant trés inégalement conservées®.

A. Les institutions représentant la juridiction royale

Les institutions dépendant du pouvoir royal étaient congues officiellement comme des structures
dérivant de 1’obligation du roi de maintenir la paix et la justice dans ses territoires et de témoigner de
son amour paternel envers ses vassaux®. Elles étaient donc pensées dans la théorie comme une
incarnation du « lien » qui unissait le roi a ses lointains sujets américains et comme une matérialisation
du pacte qui les reliait, par I’intermédiaire des différents officiers y siégeant®®. Les populations indigénes
andines pouvaient s’adresser a la juridiction royale a travers deux institutions : les tribunaux des
audiences royales, dépendants directement du pouvoir vice-royal, et les corregidores. Les Audiences
comme les corregidores étaient dépositaires d’une partie des fonctions juridiques, administratives et

judiciaires de la couronne. Le tribunal de 1’audience était amené a juger des affaires de droit civil comme

82 “Aunque vasallos de un mismo rey, indios y espafioles llegaron a ser sujetos de estatutos juridicos

diferenciados, aunque compartian una serie de instituciones comunes”.José Enciso Contreras, « El proceso penal
en los pueblos de indios durante la colonia. », Anuario Mexicano de Historia del derecho, XVIIIL, (2006), p. 231.

8 “Que los indios sean favorecidos y amparados por las justicias eclesidsticas y seculares” (1580), Recopilacion
de leyes de los reynos de las Indias. Mandadas imprimir y publicar por la Majestad Catolica del Rey Don Carlos
I1, (1590-1660),Libro 6, Titulo primero, ley primera.

8 Sur la juridiction municipale et son fonctionnement voir : José Enciso Contreras, op. cit., 2006.

85 Tamar Herzog, op. cit., 2001b. Tamar Herzog, op. cit., 2001b.

8 Brian Owensby, op. cit., 2011.
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criminel, et s’occupait des procédures juridiques de reconnaissance de noblesse et de mérites
particuliérement prisées par les caciques et principales. Les corregidores avaient quant a eux juridiction

sur certaines affaires de droit civil et criminel.

Les travaux de Tamar Herzog ont démontré que la justice coloniale se caractérisait par une
« absence conceptuelle du proceés » car la justice en tant que valeur n’intervenait pas dans le jugement
et que la médiation des conflits relevait d’une pure pratique administrative®’. Les tribunaux américains
suivaient la plupart du temps le modele de la pratique juridique castillane, notamment celle des
chancelleries de Grenade et de Valladolid que les juges andins se devaient simplement d’imiter®®. Les
institutions royales rendant des sentences sur des cas précis, elles avaient des activités essentiellement
jurisprudentielles qui offraient une certaine flexibilité, mais les rendait aussi extrémement dépendantes

des contextes sociaux dans lesquels les juges exergaient.

La premiére institution représentant le pouvoir royal dans les territoires américains et ayant
compétence a juger des affaires indigénes est le tribunal des audiences royales. Les tribunaux des
audiences royales étaient constitués d’un collége de magistrats appelés oidores (auditeurs)* qui tenait
des séances publiques tous les jours afin de recevoir les plaintes ou les requétes. Les oidores n’avaient
pas qu’une fonction judiciaire, ils participaient également aux autres activités juridiques et
administratives de 1’audience. Dans les territoires qui nous intéressent, on trouve deux audiences :
I’audience royale de Lima et I’audience subordonnée de La Plata. L’audience de Lima était dite royale,
car elle était directement présidée par le Vice-Roi. Celle de La Plata lui était donc administrativement
subordonnée. Méme si, dans la pratique, elle gérait la plupart des affaires en autonomie, elle était censée
rendre des comptes a 1’audience de Lima. Les tribunaux des audiences royales recevaient normalement
des affaires en seconde instance, mais il leur arrivait trés fréquemment de juger des affaires en premicre
instance. Les tribunaux se composaient d’un collége incluant un président, quatre oidores*, un fiscal*
pour représenter les intéréts de la couronne et dans les affaires qui nous intéressent, un protector de
indios* destiné a assister les plaignants. En réalité, le collége de magistrats n’avait qu’une connaissance
trés superficielle des affaires. Les requétes et pétitions leur étaient présentées lors d’une lecture pendant
I’une des séances publiques quotidiennes en présence du plaignant, les juges se pronongaient alors sur
le traitement a donner a I’affaire et pouvaient poser quelques questions. La séance finie, les greffiers
¢taient chargés de recevoir les preuves et de les authentifier. Quand toutes les pieces nécessaires étaient
rassemblées, le dossier pouvait étre soumis au vote des magistrats au cours de 1’'une des deux réunions
hebdomadaires du collége a huis clos. Les magistrats n’examinaient pas les dossiers eux-mémes, mais
se fondaient sur un résumé (suma) lu par un rapporteur. Tamar Herzog conclut que « les juges étaient

de simples exécutants dont le travail était de nature peu complexe, pour ne pas dire automatique. Ils

87 Tamar Herzog, op. cit., 2001b., p,42.
8 Tamar Herzog, op. cit., 2001b., P.43.
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devaient simplement garantir que les crimes étaient chatiés » et se contentaient « d’exécuter » les lois®.
Elle explique que pour comprendre le fonctionnement de la pratique judiciaire coloniale, ses enjeux et
ses principaux acteurs, il faut bien distinguer entre ceux qui « déterminaient la cause », c’est a dire ceux
qui recevaient les preuves et les témoignages et avaient donc une connaissance précise des dossiers, et
ceux qui « rendaient la sentence », c’est a dire qui jugeaient a proprement parler et « savai[ent] souvent
peu de choses de ses circonstances et étai(ent) par conséquent incapables de se former une opinion
indépendante »*. Les officiers de moindre rang chargés de recevoir les preuves, comme les greffiers,
¢taient donc en réalité les acteurs les plus importants des procédures et avaient beaucoup de pouvoir sur

leur issue via la rédaction des sumas.

Apreés les audiences royales, la représentation de la juridiction royale incombait aux corregidores,
ou a leurs lieutenants auxquels ils pouvaient déléguer certaines fonctions en cas d’absence. Ils pouvaient
juger toutes les causes civiles de premicre instance. Ils recevaient les plaintes dans les capitales de
corregimientos, ou lors de leurs déplacements. Idéalement, ils devaient faire tourner les affaires assez
rapidement et agissaient souvent comme des médiateurs pour éviter que les pétitions n’aboutissent a de
véritables proces. Par exemple, en 1707, don Juan Chambi, segunda persona du pueblo de Quilaquila,
présente une informacion devant son corregidor dans laquelle il affirme que le cacique principal en
poste lui a usurpé le cacicazgo®. Le corregidor regoit ses témoins et demande a entendre ceux du
cacique don Francisco Amuchiri. Don Francisco ayant fourni non seulement des témoins mais
¢galement une copie de son acte de nomination pour prouver sa légitime possession du cacicazgo, le
corregidor décide de ne pas donner de suite a la plainte. Il cl6t la procédure en laissant chacune des deux
parties retourner a ses occupations quotidiennes, sans sanction aucune, don Francisco ne semblant pas
avoir souhait¢ demander réparation a don Juan. Ce qui aurait donc pu se transformer en proces de
succession fut résolu rapidement par la médiation du corregidor. La juridiction du corregidor était elle
aussi trés influencée par les contextes sociaux. De nombreux requérants de notre corpus justifient de se
rendre directement devant les tribunaux des audiences royales ou de recourir a une juridiction
ecclésiastique pour des affaires civiles en prétextant de la non-neutralité du corregidor qui aurait di
instruire leur dossier. L’argument devient fréquent a partir des années 1680, notamment dans les
dénonciations et proceés intentés a des curés. Par exemple, en aolit 1631, les habitants du village de
Guaraz dénoncent les abus et méfaits de leur curé devant le vicaire général. Ils expliquent entre autres,

que ce dernier est « un ami intime de don Juan de Cuaci, corregidor de ladite province et se méle des

8 Tamar Herzog, op. cit., 2001b., p. 41.
% Tamar Herzog, op. cit., 2001b., p. 47.
°I Juan Chambi y Francisco Amuchiri sobre el derecho al cacicazgo de Quilaquila (1707), ABNB,EC1707,18.
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affaires séculiéres »*? et ajoutent que la proximité des deux hommes rend impossible 1’obtention du

secours de la justice dans leur province.

Méme si les juridictions de 1’ Audience et des corregidores se recoupent trés régulierement dans les
pratiques légales des populations andines, elles cooperent sans problémes majeurs la plupart du temps.
Il est par exemple fréquent qu’un tribunal d’audience ajuste son jugement pour corroborer celui du
corregidor®™. En 1683, le cacique et différents principales du village de Capinota, se rendent devant le
corregidor de Cochabamba pour demander 1’assistance des autorités royales dans la réédification de
leur église. Ils s’¢étaient d’abord rendus devant le tribunal de 1’évéché de La Plata en 1682, mais le fiscal
avait conclu que le financement de leur église relevait de la compétence royale en expliquant que « dans
ce district les mesures relatives a la provision des fabriques n’ont pas cours car elles sont prises en charge
par les officiers royaux »**. Le village de Capinota était en effet placé sous administration directe de la
couronne d’Espagne sans I’intermédiaire d’un corregidor ou d’un encomendero. Les villageois vont
donc demander secours au corregidor qui conclut qu’il est nécessaire de leur fournir 1000ps. Il renvoie
néanmoins la requéte devant le tribunal de I’audience de la Plata, n’ayant pas la compétence pour juger
I’affaire et ne pouvant prendre les mesures nécessaires a sa conclusion. L’audience se range derriére
I’avis du corregidor et publie un édit demandant le versement des 1000ps pour la fabrique de I’église.
L’audience ne contredit le verdict qu’en cas d’impartialité avérée du corregidor ou dans un souci
d’apaisement quand les intéréts personnels de ce dernier dans 1’affaire sont jugés trop importants pour
que les plaignants puissent accepter son verdict. Entre 1744 et 1755, les villageois d’Italaque, attaquent
leur cacique Julian Ramirez devant le tribunal d’audience de La Plata. Ils expliquent avoir auparavant
tenté de recourir a 1’aide du corregidor de leur province sans succes et I’accusent d’avoir entretenu une
« correspondance secréte »” avec le cacique, puis de ’avoir finalement remplacé par « un indien de peu
d’esprit »°®. Le tribunal de I’audience de la Plata estime en effet que les premiers procés sont douteux et
ordonne la mise en prison du cacique. L’audience royale pouvait donc parfois apparaitre comme un

moyen de contourner le pouvoir d’un corregidor jugé abusif.

B. Tribunaux et juges ecclésiastiques

Les populations indigénes avaient également la possibilité de se tourner vers une juridiction
ecclésiastique pour plaider leurs causes. Les pouvoirs judiciaires des évéques se répartissaient entre

différentes institutions, allant des tribunaux ordinaires dans les siéges épiscopaux, aux vicaires. Les

92 “intimo amigo de don Juan de Cuaci corregidor de la dicha provincia se entremetia en las cosas seculares”.

Capitulos seguidos por el fiscal del arzobispado y el protector de los naturales contra el doctor don Francisco de
Avila (1631-1632). AAL,Capitulos,LEGVIIIL3, f. 3r.

93 Ce phénomeéne a également été souligné par Tamar Herzog. Tamar Herzog, op. cit., 1995bh.

%4 «en aquel distrito no corren las diligencias sobre la provision de fabricas por que se hacen por los oficios reales «.
Los caciques de Capinota en recurso para obtener la conclusion del nuevo templo (1680-1684). ABNB,
EC1689,48, f. 2r.

% “correspondencia secreta”, Autos seguidos por los indios del pueblo de Italaque y Larecaja por capitulos puestos
contra su cacique don Julidn Ramirez (1744-1755). ABNB,EC1755,56, f.10v.

% « indio de corto espiritu ». Ibid. (1744-1755). ABNB,EC1755,56, f. 10r.
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clercs occupant les fonctions de fiscales et de magistrats dans les différents tribunaux ecclésiastiques
avaient suivi une formation poussée en droit et en théologie a I’université et disposaient au minimum du
statut de maestro (maitre). La connaissance du droit canon et de la doctrine chrétienne joue un role
important dans I’instruction des procédures ecclésiastiques. Ces juridictions ont donc une pratique légale
plus théorique et moins jurisprudentielle que leurs homologues royales®. C’est d’ailleurs sur cette
différence qu’est généralement justifiée I’étude séparée des documents établis par les institutions

ecclésiastiques et ceux des administrations civiles dans I’historiographie andine®.

Si formellement, les procédures utilisées dans les institutions ecclésiastiques sont similaires a celles
des institutions royales, I’interrogation de témoins et la pratique de 1’informacion y sont plus fréquentes.
En effet, les procédures ecclésiastiques impliquaient plus souvent la conduite de visites sur place et
d’interrogatoires dont 1’instruction était déléguée a un visiteur ou a un vicaire. La visite et le déplacement
d’un représentant du pouvoir ecclésiastique sur les lieux du litige impliquaient théoriquement la
réception de témoignages qui ne sont pas officiellement choisis par les parties en causes. Aussi, de prime
abord et en théorie, les preuves collectées lors des procédures ecclésiastiques semblent moins
dépendantes des stratégies des différentes parties du procés et donc, plus « neutres ». Mais, dans la
pratique ces visites sont tout autant soumises aux manipulations sociales, aux connivences ou aux choix
stratégiques de témoins que les autres®. En 1675, les caciques de San Juan de Lampian attaquent le
visiteur d’idolatries Juan Sarmiento de Vivero et ’accusent d’avoir fabriqué des accusations et des
témoignages pour pouvoir arréter différentes personnes et les condamner a verser des sommes d’argent

100

allant de 12 a 25 pesos'™. Ces différents exemples s’expliquent aisément par le poids des sociabilités
dans le déroulement des visites et proces ecclésiastiques, comme dans les procédures issues des

administrations royales.

7 Maria Elena Barral et Miriam Moriconi, « Los otros jueces: vicarios eclesiasticos en las parroquias de la didcesis
de Buenos Aires durante el periodo colonial. », Justicias, agentes y jurisdicciones de la Monarquia Hispanica a
los Estados Nacionales (Espafia y América, siglos XVI- XIX)., Madrid, Caselli Elisa (coord.), 2016.

% \Voir Jorge E. Traslosheros, « Los indios, la inquisicion y los tribunales eclesiasticos ordinarios en Nueva Espafia.
Definici’kon jurisdiccional y justo proceso. 1571-1750. », Los indios ante los foros de Justicia religiosa en la
Hispanoamérica virreinal., México, Traslosheros Jorge E. et Ana de Zaballa (coord.), 2010b, p. 47-74. Peu
d’études plaident pour I’analyse des juridictions ecclésiastiques en tant que partie intégrante et intégrée du systéme
juridictionnel colonial, a I’exception notable de Maria Elena Barral et Miriam Moriconi, op. cit., 2016b. Ainsi que
I’ouvrage collectif Caselli Elisa (coord. )., Justicias, agentes y jurisdicciones de la Monarquia Hispéanica a los
Estados Nacionales (Espafia y América, siglos XVI- X1X)., Fondo de Cultura Econémica., Madrid, 2016. Voir
aussi le travail de Tamar Herzog qui fut une des premiére a inciter a comparer institutions ecclésiastiques et civiles.
Tamar Herzog, op. cit., 1995b.

9 Voir les travaux sur les visites administratives ou d’extirpation : Pierre Duviols, La lutte contre les religions
autochtones dans le Pérou colonial., IFEA., Lima, 1971 ; Pierre Duviols, Cultura andina y represion. Procesos y
visitas de idolatrias y hechicerias Cajatambo, siglo XVII., Centro de Estudios Rurales Andinos « Bartolomé de las
Casas »., Cuzco, 1986 ; Kenneth Mills, op. cit., 1997 ; Nicholas Griffiths, The Cross and the Serpent. Religious
Repression and Resurgence in Colonial Peru., Norman, University of Oklahoma Press, 1996 ; John Charles, op.
cit., 2010.

100 Querella seguida contra el licenciado Juan Sarmiento de Vivero por los caciques de San Juan de Lampian
(1665). AAL,Hechicerias,LEGV,6.
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Les tribunaux ordinaires des diocéses géraient en priorité les affaires concernant
I’administration religieuse des populations autochtones. Ainsi, les plaintes contre des curés pour
manquement a la doctrine, abus ou faute grave sont portées la plupart du temps devant ce tribunal.
Cependant, dans certains cas, les élites andines présentaient ce type de plaintes devant des
administrations royales en prétextant I’absence de neutralité des autorités religieuses. Par exemple, les
caciques de Collana et Cohani expliquérent devant 1’audience de La Plata en 1626 que lorsqu’ils se
rendirent devant 1’évéque de la Paz pour dénoncer les agissements de leur curé, ce dernier étant son

oncle:

« Non seulement il n’a pas voulu nous faire justice ni nommer des juges pour procéder a la
vérification desdits chefs d’accusation et de nombreux autres [...[mais en plus il nous entretint
sur un autre motif un autre jour tandis que ledit doyen informait son neveu de lui envoyer les
indiens du village de Collana y Cohoni qui le craignaient le plus pour qu’ils [...] jurassent en

faveur dudit curé contre moi»°.

Outre les affaires internes au clergé, les diocéses avaient également compétence prioritaire sur les
affaires liées aux sacrements. Par exemple, les affaires matrimoniales dépendaient de leur juridiction,
notamment les accusations de concubinage, nombreuses a partir des années 1630-1640 et
essenticllement initiées par des femmes contre leur mari. Cependant, 1a encore la juridiction de 1’évéque
n’était pas exclusive et certains caciques ou principales mécontents pouvaient encore avoir recours a la

juridiction royale!®.

Toutes les affaires liées au fonctionnement matériel de la vie religieuse tombaient également sous
la juridiction ecclésiastique. Mais la encore, la situation est loin d’étre aussi simple et certaines affaires
se retrouvaient trés régulierement devant les officiers royaux, les indigéne pouvant réclamer leur droit a
la protection royale en raison de leur statut de personae miserabiles. Ainsi, en 1626, les habitants des
paroisses de San Lorenzo et San Sebastian de La Plata se rendent devant le tribunal de I’audience pour
demander une révision de leur contribution a la dimes'®. Dans un premier temps, le tribunal ordonne la
mise en place d’une procédure d’informacion et de visite pour procéder a une nouvelle taxe. Mais les
autorités de I’archevéché de la Plata s’y opposérent et obtinrent finalement le dernier mot. Les

paroissiens durent donc se conformer a I’ancienne taxe. Il est donc clair que si les tribunaux d’audience

101 “ng s6lo no nos ha querido hacer justicia ni darnos jueces para que fuera a la averiguacion de los dichos capitulos

y de otros muchos [...] mas nos entretenia de un dia para otro motivo y en el interin il dicho dean avisaba a su
sobrino le enviase los indios del dicho pueblo de Collana y Cohoni que eran de los que mas se temian para que
[...] jurasen en favor del dicho cura contra mi”. Indios de Collana y Cohoni contra cura Vargas (1626).
ABNB,EC1626,16,f.2r.

102 par exemple, un principal obtient de I’audience de La Plata ’annulation de la décision de I’archevéque de la
ville et la restitution de sa femme qui lui avait été enlevée aprés qu’il elit été reconnu coupable d’adultére et de
violences conjugales. Francisco Villafuerte contra el gobernador don Manuel Urbano Camilla por haberle
separado de su esposa (1754). ABNB,EC1754,56

103 1 os indios de las parroquias de San Lorenzo y San Sebastian por que se les exima de diezmos (1626).
ABNB,EC1626,11.
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pouvaient, a 1’occasion, juger d’affaires tombant normalement sous la juridiction des diocéses, les
autorités religieuses n’hésitaient pas a protéger leurs intéréts. Cet exemple témoigne aussi de 1’existence
de communication entre les différentes institutions, chacune se tenant au courant des affaires jugées par
Pautre!™. Les tribunaux ordinaires des évéchés n’hésitaient pas eux-mémes a avoir recours a la
juridiction royale en cas de proces particulierement complexes, en envoyant les dossiers a 1’audience

royale de Lima ou directement au Conseil des Indes en Espagne!®.

Ainsi, il faut veiller a ne pas trop considérer les juridictions ecclésiastiques a part dans le paysage
juridique et judiciaire de la Vice-royauté du Pérou. En effet, tout comme dans la péninsule ibérique, les
institutions religieuses dans les Andes traitaient de problémes divers et variés qui n’avaient parfois que
des connexions trés vagues avec la pratique religieuse et 1’administration du culte. Maria Elena Barral
et Miriam Moriconi rappellent ainsi la nécessité de ne pas confondre « fuero ecclesiatico » et juridiction
ecclésiastique'®. La justice ecclésiastique se composait en effet de deux branches, celle en charge du
«clero regular », c¢’est a dire des affaires internes au clergé; et la justice ecclésiastique ordinaire
comprenant le tribunal de 1’Inquisition mais également les juges ecclésiastiques de diocéses. La pratique
de cette dernicre branche relevant directement de la politique diocésaine, elle touchait réguli¢rement a
des cas de gouvernement purs et simples et était proche de la vie quotidienne des populations. Les
différents exemples que nous avons développés prouvent la pertinence d’une approche considérant les
vicaires et tribunaux ecclésiastiques comme des acteurs au cceur de la culture juridique des populations

107

andines'”’. Le vicaire notamment, souvent aussi curé de paroisse, €tait I’une des autorités du maintien

de I’ordre les plus proches des populations.

Les évéques déléguaient une partie de leurs fonctions judiciaires a des vicaires. Maria Elena Barral
et Miriam Moriconi expliquent que « la principale fonction du vicaire était d’appliquer la juridiction des
évéques dans les paroisses et les doctrinas de leurs diocéses respectifs » 1%, Ils devaient donc intervenir
sur les délits publiques et « scandaleux », mais aussi informer les évéques sur des sujets plus directement

liés a I’administration des paroisses (comme donner les noms des clercs décédés, vérifier les dispositions

104 Macarena Cordero Fernandez, op. cit., 2017 ; Tamar Herzog, op. cit., 2001., p. 57 et suivantes.

105 Voir par exemple le procés menés par les indiens Yauyos contre leur curé devant I’archevéché de Lima en
1616. Le curé étant un Dominicain, ’absence de coopération et les tensions avec le Provincial de 1’ordre poussérent
I’évéque a demander I’arbitrage royal. Capitulos que los indios Yauyos pusieron al prior de la orden de Santo
Domingo (1616). AGI,LIMA,301 (4). Voir aussi, au XVIlle siecle, le cas du procés du village de Pocsi contre leur
curé. Cartas de los caciques de Pocsi contra su cura. AGI,LIMA,309

106 Maria Elena Barral et Miriam Moriconi, op. cit., 2016b.

107 José Enciso Contreras, op. cit., 2006.; Macarena Cordero Fernandez, op. cit., 2017 ; Jorge E. Traslosheros,
« Los indios, la inquisicion y los tribunales eclesiasticos ordinarios en Nueva Espafia. Definicion jurisdiccional y
justo proceso. 1571-1750. », Los indios ante los foros de Justicia religiosa en la Hispanoamérica virreinal.,
México, Traslosheros Jorge E. et Ana de Zaballa (coord.), 2010, p. 47-74.

108 “]a principal funcién del vicario eclesidstico fue radicar la jurisdiccion de los obispos en las parroquias y
doctrinas de sus respectivas diocécis”Maria Elena Barral et Miriam Moriconi, « Los otros jueces: vicarios
eclesiasticos en las parroquias de la didcesis de Buenos Aires durante el periodo colonial. », Justicias, agentes y
jurisdicciones de la Monarquia Hispanica a los Estados Nacionales (Espafia y América, siglos XVI- X1X)., Madrid,
Caselli Elisa (coord.), 2016, p. 356.
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testamentaires pour en prélever les aumones, surveiller la conduite des clercs, etc.). En matiére de
justice, ils étaient chargés de juger et punir n’importe quel délit et péché public et s’appuyaient sur les
alcaldes et alguaciles pour appliquer les peines et appréhender les suspects. Les vicaires devaient
également surveiller la conduite des officiers de justice municipaux qui les assistaient, ce qui put

entrainer certaines tensions au sein des villages'®.

Le curé vicaire était bien souvent le premier interlocuteur pour toutes les affaires impliquant des
comportements publics scandaleux, mais aussi des conflits au sein des villages et paroisses. Ils servaient
de premiers médiateurs dans les conflits. Lorsqu’une procédure trainait en longueur, elle était renvoyée
devant les tribunaux ordinaires des diocéses. Les quelques documents de notre corpus instruits par des
vicaires datent des années 1670 a 1750, cependant du fait des archives consultées dans notre travail, tous
ont également été transmis a un tribunal ordinaire ecclésiastique. Ce sont pour la plupart des

dénonciations d’adultére ou de concubinage!'®

. Mais les vicaires pouvaient également intervenir dans
des conflits locaux entre élites andines, curés ou corregidores ayant plus ou moins trait a des affaires
religieuses. En décembre 1672 par exemple, les caciques et officiers municipaux du village de Santo
Tomas, se rendent devant le vicaire de Chumbivilcas pour faire réaliser une informacion contre leur
teniente de corregidor*(lieutenant du corregidor), Dionisio Corella. Ils I’accusent de différents méfaits :
de concubinage, de faire travailler les villageois dans ses haciendas sans salaire et surtout d’assassinat.

Les plaignants justifient de se rendre devant le vicaire et non devant une juridiction royale comme suit :

« nous nous querellons civilement au prétexte qu’il est nécessaire de le faire criminellement
devant le gouvernement royal de ce royaume de Dionisio Corella [...] et Votre Majesté m’a
informé comme mon curé que ['on ne pouvait pas élire de teniente particulier sans le
consentement de notre curé et sans qu’il soit préalablement informé du procédé et des coutumes

et que soit recu une garantie du gouvernement royal mais rien de ceci ne fut fait »**.

Les caciques et élus de Santo Tomas en appellent donc a 1’arbitrage du vicaire car ils accusent,
entre les lignes, leur corregidor d’avoir mal choisi son teniente et d’avoir « privé » le prétre d’une partie
de ses prérogatives. En passant par une juridiction ecclésiastique, ils espérent pouvoir contourner
I’influence de leur corregidor et faire condamner Dionisio Corella. L’affaire recue par le vicaire fut
envoyée devant le tribunal ordinaire du diocése de La Plata dont le fiscal condamna Dionisio Corella a

1000ps et 8rs d’amende et fit placer sa maitresse au couvent de Santa Ana de la ville le 23 juin 1673.

109 Maria Elena Barral et Miriam Moriconi, op. cit., 2016b.

110v/oir par exemple Leonarda Flores contra Micaila Henriquez por sostener amistad ilicita con su marido (1749).
AAC,Pleitos,LI,2,24

"« nos querellamos civilmente con pretexto de hacerlo siendo necesario criminalmente ante el Real gobierno
deste reyno de Dionisio Corella [...] y Vuestra Merced me ha dado noticio como mi cura que no se puede elegir
teniente particular sin consentimiento de nuestro cura y sin que para ello sea primero informado del proceder y
costumbres y que se de fianzas en el Real gobierno con que nada desto se ha hecho [...]”.Autos criminales
promovidos por los caciques y principales de santo Tomas (1672-1673),AAC,Pleito,LXXV,4,69.
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En dehors de ces institutions, il était également possible que I’évéque nomme temporairement un
visiteur ecclésiastique auquel il déléguait une partie de ses fonctions judiciaires. Les visites
ecclésiastiques dans les Andes peuvent prendre plusieurs formes. Il y a d’abord la visite administrative,
née de la volonté d’un évéque d’inspecter son diocese et de s’informer. Il arrive que I’évéque la fasse

lui-méme''?

. Ces visites peuvent étre I’occasion pour les populations indigénes de porter une plainte.
Lorsque le visiteur n’est pas 1’archevéque, ce genre d’affaire est instruit sur place puis envoy¢ au siége
de ’archevéché pour étre jugée. La visite peut aussi étre motivée par une dénonciation ou une requéte,
il s’agit alors d’une visita secreta (visite secréte) qui peut, parfois, ne déboucher sur aucune poursuite
judiciaire. Par exemple, les habitants de Talixa s’étant plaints des agissements de leur curé, il fut ordonné
une visite secréte de la paroisse en 1680'"3. Cependant, le visiteur en charge de I’affaire ne semble pas

avoir estimé qu’il y avait maticre a formuler des chefs d’accusation et la visite s’achéve sans poursuites.

Enfin, dans les Andes, des procédures et compétences spécifiques pour lutter contre 1’idolatrie des
populations indigenes se mettent aussi en place progressivement dans la seconde moitié du XVle siécle
en s’appuyant sur une adaptation du droit canon. Ces procédures se distinguent de celles du Saint Office
et échappent a sa juridiction, car aprés de longs débats, il est décidé que le statut spécifique des
populations andines dans la chrétienté les en soustrayait!''*. Le terme d’idolatre fut associé aux individus
«indios» qui, bien qu’étant baptisés et ayant regu une instruction religieuse, continuaient a pratiquer des
cultes hérités, ou supposément hérités, de religions préhispaniques. Le crime d’idolatrie, bien qu’étant
repris de la tradition du droit canon, acquiert une définition particuliére dans les Andes en raison du
statut de nouveaux chrétiens attribué aux indigénes et de la nature des pouvoirs reconnus a leurs prétres.
L’idolatrie dans la tradition juridique chrétienne est une forme de superstition, ¢’est a dire une dévotion
religieuse fallacieuse qui consiste a adorer dieu sous des formes inadaptées. L’idolatrie consiste plus
spécifiguement a adorer les créatures et objets de la création plut6t que dieu lui-méme!'>. Mais dans le
contexte andin idolatrie et superstition sont bien souvent considérées comme des formes d’adoration du
diable, ayant induit en erreur les populations andines!'®. Ainsi, I’intervention diabolique devint la
principale cause des superstitions attribuées aux populations. Certains praticiens religieux, sont

catégorisés comme hechiceros (sorciers), mais jamais comme brujos (sorciers). Le brujo est un sorcier

2 Nous avons par exemple dans notre corpus quelques documents issus de la visite pastorale menée par
I’archevéque de La Plata lui-méme dans les années 1680. AES, AAS50, C1, LEG1 et AES, AA5Q, C1, LEG3. Mais
aussi un document envoyé au Conseil des Indes qui semble en provenir AGI,CHARCAS,136. Nous avons
également un exemple de manifestation spontanée d’idolatrie dans le village de la Concepcion de Chupas, regue
par I’archevéque de Lima lors d’une visite entre 1614 et 1616, conservée dans les archives de Séville.
AGI,LIMA,301.

113 Visita secreta de Talixa (1680). AES,AA50,C3,LEG9.

!4 Brian P. Owensby, op. cit., 2011b ; Kenneth Mills, op. cit., 1997h.

115 Nicholas Griffiths, op. cit., 1996b., p. 49.

116\/oir notamment les réflexions des Jésuites Pablo Josef de Arriaga, Extirpacion de las idolatrias del Peru (1622)
José (de) Acosta, De procuranda indorum salute., 1588 ; Pierre Duviols, op. cit., 1971b ; Juan Carlos Estenssoro
Fuchs, op. cit., 2003b ; Nicholas Griffiths, op. cit., 1996b ; Kenneth Mills, op. cit., 1997b ; Irene Silverblatt, op.
cit., 2004a.
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qui a fait un pacte avec le diable et dont les pouvoirs, réels, sont diaboliques. En revanche, 1’hechicero,
ne posséde aucun réel pouvoir et se fonde seulement sur des techniques rituelles transmises par les
hommes, qui visent & détourner ses comparses, par le mensonge, vers 1’adoration du diable. Les religions
andines sont systématiquement associées au crime d’hechiceria, puisqu’elles sont considérées comme
des formes de superstition, mais sans réel pouvoir. La lutte contre I’idolatrie et les procédures
nécessaires a son extirpation sont progressivement institutionalisées sur cette base théorique dans les

territoires andins.

Dans les territoires dépendant de I’archevéché de Lima, le concile de 1551 marqua une premiére
étape dans la définition juridique de I’idolatrie en distinguant celle des « indiens paiens » (indios infieles)
et celle pratiquée par les convertis, relevant alors de I’apostasie et en prévoyant des sanctions pour la
premiére foi''”. A partir de cette date plusieurs tentatives de régulation se mirent en place et tentérent de
spécifier les formes de 1’idolatrie dans les Andes. Lors du premier concile, les punitions prévues pour
les hechiceros et les personnes qui y avaient recours étaient les mémes, mais le deuxieme concile de
Lima établit une différence de traitement punitif. Il y est clairement expliqué que les dogmatizadores ou
hechiceros, c’est a dire les praticiens, doivent étre plus sévérement punis étant donné qu’ils sont a
lorigine de la supercherie conduisant a I’idolatrie''®. Les deuxieme et troisieme conciles de Lima
préconisaient donc des chatiments forts, exemplaires et publics. lls prévoyaient notamment la coupe des
cheveux, les coups de fouet, I’humiliation, voir la confiscation des biens et des peines de réclusion au
service d’institutions religieuses ou de prison. Les individus qui étaient coupables de les avoir consultés
en revanche, n’étaient que des victimes de leurs mensonges et devaient donc étre traités avec clémence
s’ils se repentaient. La repentance et la collaboration avec les autorités ecclésiastiques pouvait jouer un
r6le considérable dans la réduction des peines. Le 8 avril 1656, un indigene appelé Fernando Carvachin
avoue devant le visiteur général d’idolatries Pedro de Quijano Bevellos, étre « guari » du pueblo de san
Pedro de Quipan rattaché a la paroisse du pueblo de Huamanga!'. 1l confesse pratiquer la divination et
quelques activités de guérisseur, puis il donne le nom d’autres « sorciers » et dénonce le cacique de
Huamanga, don Rodrigo Guzman Rupaychagua, comme étant 1’un de leurs principaux « clients ».
Fernando Carvachin et sa femme sont condamnés a étre trainés nus dans les rues a dos de lamas en
portant une croix verte, puis a recevoir 100 coups de fouets chacun. La peine est conséquente mais les
autres praticiens, qui ne se sont pas confessés ni repentis, sont également condamnés a étre placés au
service de monastéres a Lima et tous leurs biens sont saisis. Ceux qui avaient été dénoncés comme

« clients » ne semblent pas avoir été punis (méme s’il manque les derniéres pages du proces), a

'"Pierre Duviols, op. cit., 1971b., p.93-95.

18 Ibid., p. 93-99.

119 Causa criminal de idolatria seguida contra don Rodrigo Guzman Rupaychagua cacique de Huamanga (1656),
AAL hechicerias,LEGIII,Z.
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I’exception du cacique dont les biens furent saisis et qui fut emprisonné au titre de « dissimulateur »

(dissimulador).

Entre 1570 et 1610, apres I’épisode du mouvement millénariste andin dit Taqui Oncoy et sous
I’influence des mesures prises par le vice-roi Francisco de Toledo et des jésuites arrivés au Pérou en
1568, des pratiques d’extirpations plus systématiques se mettent en place. La lutte contre de 1’idolatrie
passe d’abord par des visites de paroisses mélant visiteurs royaux, pour mener les démarches judiciaires,
et prétres destinés a confesser et évangéliser les populations indigénes. Il faut attendre les années 1610
pour que ne se mette en place une véritable procédure systématique et institutionalisée : la visite
d’extirpation. La procédure est trés inspirée par les expériences du curé de San Damian de Huarochiri,
Francisco Avila, qui avait mené une grande campagne d’extirpation dans sa circonscription avec 1’aide
des jésuites en 1608'2°, Cette premiére « visite d’extirpation » sert de banc d’essai et de laboratoire a la
mise en place d’une procédure plus réguliére et plus ambitieuse. En 1610, Francisco de Avila est nommé
premier Juez visitador de las idolatrias et se rend dans les paroisses de la région de Lima accompagné
d’un escribano publico (notaire ou greffier public) et d’un procureur. Une procédure systématique est
ensuite formalisée en 1613. Reprenant en partie le fonctionnement de 1’Inquisition, elle introduit des

différences importantes.

D’abord, les visites d’extirpation avaient un double objectif judiciaire et évangélisateur. Des lettres
de créances émanant de I’archevéque et du vice-roi transféraient des pouvoirs judiciaires aux visiteurs.
Cette double juridiction fait la particularité des procédures d’extirpation d’idolatrie. Le visiteur était
accompagné de prétres chargés de précher pendant toute la durée de la visite, mais la procédure en elle-
méme contenait un volet pédagogique qui devait primer sur le répressif. Pour que 1’extirpation soit
vraiment efficace, il fallait que les individus comprennent leur erreur. Aussi, les populations avaient la
possibilité de se dénoncer et d’obtenir le pardon avant que ne commence réellement le volet judiciaire
de la procédure. Apres avoir prononcé la messe et préché dans 1’église paroissiale, le visiteur devait
toujours commencer sa visite par la proclamation d’un édit de grace, invitant les idolatres a se dénoncer
et se repentir en amenant leurs idoles sous quelques jours en échange du pardon et de 1’absolution. Le 5
février 1614, de nombreux habitants du pueblo de la Concepcién de Chupas se dénoncérent
« spontanément » comme idolatres & la suite du sermon du Visiteur. Le document produit lors de la

visite et de I’enregistrement de leurs confessions s’ouvre ainsi :

« le visiteur Luis de Moraya Aguilar apres son arrivée dans le village dans le cadre de sa visite

demanda a réunir les gens sur la place publique et dans un sermon qu’il fit il leur fit comprendre

120 Syr la visite de Francisco de Avila a Huarochiri voir Pierre Duviols, op. cit., 1971b ; Antonio Acosta, « El pleito
de los indios de San Damian contra Francisco de Avila, 1607. », Historiografia y Bibliografia americanistas, 23
(1979), p. 3-33 ; Antonio Acosta, « Los doctrineros y la extirpacion de la religion indigena en el arzobispado de
Lima, 1600-1620. », Jahrbuch fur Geschichte von Staat, Wirtschaft und Gesellschaft Lateinamerikas, 19 (1982b),
p. 69-109.
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la raison de sa venue [...] et que pour que sa visite se fasse convenablement et qu’il puisse user
de miséricorde avec ceux qui auraient idolatré ou consulté des sorciers ou sortileges il convenait
qu’ils s accusent rapidement et sommairement afin qu’avant toute autre chose ils puissent étre
absous de [’excommunication a laquelle il s’exposent [...] Et ne pouvant se contenir, les

personnes suivantes se présentérent [...] »?!

Suivent une liste d’une vingtaine de noms'?? et un récit détaillé de la cérémonie d’absolution
constituée d’un nouveau sermon du visiteur dans 1’église paroissiale et quelques rappels du
catéchisme!?. La manifestation décrite comme spontanée est en réalité orchestrée par le cacique du
pueblo et sa femme. Ce sont eux qui se chargent de « confesser » les pratiques idolatres et surtout
d’identifier les huacas et de dénoncer les praticiens. Cette premiere phase terminée, le visiteur recoit les
différents témoignages qui aboutissent a I’identification des maitres d’idoléatries et des sorciers qui sont
arrétés et dont les biens sont saisis. Le visiteur fait alors récupérer et détruire les idoles et les huacas.
Vient ensuite le moment de la confession des accusés puis de leur condamnation publique. Le verdict
rendu, les accusés pouvaient faire appel. Une fois la procédure terminée, le visiteur appliquait les
sentences. Les condamnations étaient toujours publiques et édifiantes pour les autres villageois et

s’accompagnaient toujours de la repentance publique des coupables.

Ces procédures de visites d’extirpations sont spécifiques a la région andine. Mais elles furent
également trés circonscrites dans le temps et dans I’espace. Ainsi, I’historiographie distingue
couramment 3 vagues principales au cours du XVlle siécle, ayant essentiellement touché la région de
124

Lima'*. Cela ne signifie pas que les procédures et autres outils juridiques a la base de la Iutte contre

’idolatrie disparurent complétement a la fin du XVlIle siécle'?

. L’ampleur des mesures dépendait pour
beaucoup des politiques épiscopales locales!?®. Ainsi la majorité des documents que nous avons trouvés
traitant d’idolatrie et faisant intervenir des caciques ou principales, proviennent sans surprise des
archives de I’archevéché de Lima. Nous avons également trouvé quelques exemples provenant du
diocése de Cuzco. Cependant, nous n’avons pas de procédures de visites d’extirpation dans notre corpus

couvrant les territoires de 1’archevéché de La Plata. L’ historiographie andine a souvent souligné et

121 «e] visitador Luis de Moraya Aguilar habiendo llegado a este pueblo en prosecucion de su visita mando juntar

la gente en la plaza e en una platica que hizo le dio a entender la causa de su venida [...] y para que la dicha su
visita se hiciese como deba y se usa de misericordia con los que hubiesen idolatrado o consultado algunos
hechiceros o sortilegios convenia se acusasen breve y sumamente de los suso dicho para que ante toda cosa sean
absueltos de la excomunion en que han incurrido [...] Y luego incontinente parecieron [...] las personas siguientes:
[...]”. manifestacion que hicieron todos los indios de un pueblo de razon de ser idolatras (1614-1616),
AGILIMA,301, f. 1r.

122 Manifestacion que hicieron todos los indios de un pueblo de razén de ser idolatras (1614-1616),
AGILLIMA,301, f. 1v.

123 Manifestacion que hicieron todos los indios de un pueblo de razén de ser idolatras (1614-1616),
AGI,LIMA,301, f. 2r.

124 Pierre Duviols, op. cit., 1971b.

125 Nicholas Griffiths, op. cit., 1996b.

126 Nicholas Griffiths, op. cit., 1996b ; Kenneth Mills, op. cit., 1997b.
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interrogé I’absence de ces visites d’extirpation dans la plupart des territoires dépendant de I’archevéché
de La Plata. Mais on sait désormais que leur absence ne signifie pas qu’il n’existait aucune mesure de

répression ou aucun outil juridique contre des pratiques tombant dans la définition de I’idolatrie!?’.

Le premier synode de la Plata, en 1619, reconnait aussi, sur le modéle des conciles de Lima, les
échecs des premicres tentatives d’évangélisation et la « persistance » de pratiques religieuses andines.
Il établit quelques bases pour permettre aux curés de paroisses de lutter contre 1’idolatrie de leurs
administrés. 11 est clair que les préoccupations de 1’archevéché de La Plata ne sont pas tout a fait les
mémes que celles de celui de Lima. De plus, ’extirpation dans 1’archevéché de La Plata reposait
essenticllement sur I’initiative des curés de paroisses. Des visiteurs pouvaient étre nommeés, ce fut

notamment le cas plusieurs fois dans la région d’Atacama'?®

. Mais la plupart des proces ou des visites
qui nous sont parvenus ont été initiés par des curés. De ce fait, les visites qui ont été organisées dans les
territoires de 1’archevéché de La Plata ont la particularité de n’associer que trés rarement évangélisation
et procédure judiciaire. Si des missions d’évangélisation ont pu étre confiées notamment aux jésuites en
paralléle de certaines visites, elles ne furent jamais directement associées a la procédure elle-méme'%.
Antonio Acosta a d’ailleurs bien démontré que les procédures de lutte contre 1’idolatrie dans cette région
de la vice-royauté du Pérou évoluent parallélement a I’augmentation des dénonciations de curés par des
caciques ou principales'. Ainsi, les accusations apparaissent souvent comme une autre facette de
conflits au sein des paroisses entre autorités héréditaires andines et curés. Cette constatation rejoint les
conclusions de Maria Marsilli sur I’absence de visite d’extirpation dans le diocése d’ Arequipa'! ou les
dénonciations d’idolatrie étaient rares et n’intervenaient que lorsque que les alliances entre curés et élites

andines étaient rompues. Les proces d’idolatrie n’étaient donc que des derniers recours utilisés par les

curés pour affirmer leur autorité dans les paroisses. C’est également une observation qui a été formulée

127 Thierry Saignes parle ainsi de lutte contre I’idolatrie sans « extirpateurs », ¢’est a dire sans I’ institutionnalisation
de procédures judiciaires sur le modéles de des visites d’extirpation de ’archevéché de Lima. Thierry Saignes,
« ldolatrie sans extirpateur: chamanisme et religion dans les Andes orientales. », Cultures et Sociétés. Andes et
Méso-Amérique. Hommages a Pierre Duviols, Aix en Provence, Raquel Thiercelon (ed.), 1991, p. 711-727.

128 Josef M. Barnadas, « Idolatrias en Charcas (1560-1620): Datos sobre su existencia como paso previo para la
valorisacién del tema de su extirpacion. », Catolicismo y Extirpacion de Idolatrias Siglos XVI-XVIII. Charcas-
Chile-México-Peru, Cusco, Gabriela Ramos et Henrique Urbano (ed.), 1993, p. 89-103 ; Josef M. Barnadas,
« Extirpacion de Idolatrias en Charcas : Legislacion y accion de la iglesias (1622-1634) », Anuario de estudios
Bolivianos, Archivisticos y Bibliograficos, 10, (2004), p. 79-118 ; Victoria Castro, « Un proceso de extirpacion de
Idolatrias en Atacama, siglo XVII. », Catolicismo y Extirpacion de ldolatrias Siglos XVI-XVIII. Charcas-Chile-
México-Peru, Cusco, Ramos Gabriela et Henrique Urbano (ed.), 1993, p. 347-366 ; Lincoln A. Draper, Arzobispos,
canonigos y sacerdotes: Interraciones entre valores religioses y sociales del clero de Charcas del siglo XVII.,
Archivo-Biblioteca Arquidiocesanos « Mosefior Taborga »., Sucre, 2000 ; Jorge Hidalgo Lehuedé, « Redes
eclesidsticas, procesos de extirpacion de idolatrias y cutlos andinos coloniales en Atacama, siglos XVI1'y XVIII. »,
Estudios Atacamefios, 42, (2011), p. 113-152.

129 Jorge Hidalgo Lehuedé, op. cit., 2011.

139Antonio Acosta, « El pleito de los indios de San Damian contra Francisco de Avila, 1607. », Historiografia y
Bibliografia americanistas, 23 (1979), p. 3-33 ; Antonio Acosta, « Los doctrineros y la extirpacion de la religion
indigena en el arzobispado de Lima, 1600-1620. », Jahrbuch fur Geschichte von Staat, Wirtschaft und Gesellschaft
Lateinamerikas, 19 (1982), p. 69-109. Jorge Hidalgo Lehuedé, op. cit., 2011.

3IMaria Marsilli, op. cit., 2002b.
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pour les documents provenant de I’archevéché de Lima'3?

. Cependant, du fait de I’institutionnalisation
de la visite d’extirpation et surtout de son caractere valorisant pour les carriéres des clercs, les vagues
d’extirpations dans la région de Lima sont & comprendre dans le contexte plus large de la politique des

archevéques'®.

Les procédures ecclésiastiques sont formellement trés similaires aux procédures civiles. Il était
donc aisé€ pour un individu rompu a la culture juridique hispanique et pourvu de moyens financiers de
passer d’une institution a I’autre en fonction de ses intéréts. Certains menaient méme parfois deux
procédures de front, devant des juridictions différentes, pour mettre toutes les chances de leur c6té. Ainsi
dans les pratiques des élites andines, la frontiére entre juridiction royale et ecclésiastique est souvent
trés floue. C’est pourquoi il nous semble essentiel d’étudier la documentation produite par les différentes

institutions, trop souvent traitées séparément dans 1’historiographie.

C. Procédures et actes notariés

Les élites andines pouvaient également user des services de notaires, pour passer différents types
de contrats, mettre en place des censos (vente a cens) pour financer la fondation de chapellenies et bien
str faire réaliser un testament. Les premiers escribanos* officiant a la fois comme notaires et greffiers-
arrivérent dans les Andes peu aprés la conquéte. Dans les villes de peuplement espagnol, mais également
dans certains pueblos de indios situés a proximité, on trouve des notaires actifs dés les années 1540,
On sait cependant encore peu de chose sur la diffusion de la pratique et des modeles de rédactions
notariés dans les territoires américains. Certaines études sur des bibliotheques privées ont prouvé que
des manuels utilisés et publiés dans la péninsule circulaient, ce que confirme I’analyse formelle des actes

produits dans les territoires américains'>.

11 existait plusieurs types d’escribanos : les escribanos ecclésiastiques officiant dans les tribunaux
d’évéchés, les escribanos publicos qui étaient nommés dans un village ou une paroisse et les escribanos
royaux qui pouvaient exercer ou ils le voulaient. Dans les territoires américains, la couronne requérait
I’implantation d’escribanos spéciaux pour les populations indigénes dans leurs pueblos et paroisses, ces
derniers devaient maitriser le droit des Indes, mais aussi le derecho indiano (¢’est-a-dire I’ensemble des
dispositions juridiques spécifiques aux indigénes) mais surtout les langues indigénes. Avant 1549, ces
notaires étaient espagnols. Mais a partir de la loi du 9 octobre 1549, la couronne ordonna que les charges
de notaires dans les pueblos et les conseils municipaux soient attribués a des indigénes ayant été formés

a la lecture et 1’écriture ainsi qu’a quelques rudiments de la culture juridique espagnole dans des

132 John Charles, op. cit., 2010b ; Kenneth Mills, op. cit., 1997b.

133 Juan Carlos Estenssoro Fuchs, « “Le pouvoir de la parole. La prédication au Pérou: de I’évangélisation a
I’utopie”, Annales. Histoire, sciences sociales., Année 1996, 51, 6, p. 1225-1257 ; Nicholas Griffiths, op. cit., 1996
; Kenneth Mills, op. cit., 1997.

134 Kathryn Burns, op. cit., 2010b.Kathryn Burns, op. cit., 2010b ; Rosario Navarro Gala, op. cit., 2015.

135 Kathryn Burns, op. cit., 2010b ; Rosario Navarro Gala, op. cit., 2015.
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monastéres'*°. La loi prévoyait que les notaires et écrivains publics des pueblos soient élus chaque année.
Ils avaient les mémes fonctions que les notaires espagnols et les documents qu’ils authentifiaient avaient
donc la méme valeur juridique. Mais ils avaient également la tache d’enregistrer et de surveiller les biens
communautaires du village et les quipus'?’. Ils n’étaient pas des letrados puisque la maitrise du latin
n’était pas requise pour exercer un office d’escribano (notaire, greffier). lls appartenaient a une catégorie
de la population que Kathryn Burns appelle des « middling men » (hommes intermédiaires). Leur classe
sociale ne leur donnait pas de pouvoir spécifique, mais leur métier, par le degré de spécialisation et les
savoirs qu’il requérait, leur permettait de s’imposer comme des acteurs relativement puissants. Comme
les escribanos avaient une double fonction de notaires et de greffiers, ils pouvaient non seulement créer
des actes a valeur juridique et participer directement aux procédures judiciaires. En plus de participer
comme greffiers, ils étaient régulierement convoqués pour authentifier un acte produit comme preuve

par un requérant ou pour témoigner.

Peu d’études existent sur la répartition des escribanos indigénes. En effet, la plupart des archives
notariales encore conservées proviennent de zones densément peuplées, notamment des grands centres
urbains comme Lima, Cuzco, Arequipa, Cajamarca, La Plata voire Potosi et dans une moindre mesure
La Paz. Dans les archives notariales provenant de Lima, il est clair que les populations indigénes
jusqu’au XVlle siecle ne se rendaient pas forcément devant des notaires spécifiques et il est difficile
d’identifier des notaires spécialisés dans les affaires indigénes. A partir du XVIle siécle, quelques noms
de notaires spécialisés apparaissent. lIs étaient actifs dans les principales paroisses indigeénes de la ville
et recevaient €galement des clients provenant des pueblos alentours, notamment des caciques et

principales'®

. Dans la région de Cuzco, le plus ancien notaire indigéne identifié¢ a ce jour est Pedro
Quispe, actif dans les années 1580-1590. Il recevait lui aussi les populations habitant les paroisses
indigénes de la ville ou les pueblos alentours'>. Il semble que les notaires indigénes se soient développés
plus rapidement a Cuzco qu’a Lima, probablement pour répondre a la demande de la noblesse inca
installée dans la ville. Dans les territoires de I’actuelle Bolivie, les protocoles notariés sont moins bien
conservés, mais il semble que 1’acceés a un notaire n’ait pas toujours été facile en dehors des centres
urbains. Par exemple, en 1626, don Francisco Aymozo dit avoir été obligé de rédiger lui-méme le
testament de son frére don Felipe Aymozo cacique principal des pueblos de Yotola et Quila Quila sur

son lit de mort, car il leur était impossible de trouver un notaire a temps. Don Francisco s’est ensuite

rendu 4 La Plata pour faire authentifier le testament'*’. Ainsi, méme si en théorie, chaque pueblo devait

136 Rosario Navarro Gala, op. cit., 2015.

137 1bid., p. 68.

138 On trouve par exemple dans les protocoles d’Alonso de la Cueva un testament de 1580 réalisé pour le cacique
principal du pueblo de Ati situé & une vingtaine de kilométre de la ville (Testamento de Cristébal Juto Chumbe
(1580), AGN,Protocolo29, f. 325r-326v) ou encore un certain Domingo Ylque principal du pueblo de la
Magdalena, attenant a la ville, qui se rend devant le notaire Juan de Solorzano pour faire réaliser son testament en
1602 (Testamento de Domingo Ylque (1602), AGN,protocolo156, f. 374-376).

139 Rosario Navarro Gala, op. cit., 2015.

140 Testamento de don Felipe Aymozo (1626), ABNB,EP160,1626, f.413r.
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avoir son escribano, ¢a n’était pas toujours le cas. De plus, certains cacigues ou principales semblent
avoir préféré se déplacer devant un autre notaire plutét que d’avoir recours a celui du village. Par
exemple, nous avons trouvé le testament d’un certain Diego, cacique du pueblo de Acari, réalisé devant
un notaire de Lima. Méme si Diego semble avoir séjourné dans le Cercado de Lima au moment de la
rédaction de son testament, le pueblo dont il était cacique se situe a plus de 850km au sud. S’il fait
rédiger son testament a Lima, c’est qu’il souhaite se faire enterrer dans I’église de la paroisse du Cercado

plutdt que dans son village d’origine!*!.

Les actes notariés dans les Andes reprennent les formulaires des ars notariae castillans et les

procédures de la péninsule!#?

. Un individu voulant faire rédiger un contrat ou un testament se rendait
chez le notaire qui devait s’assurer de mettre en forme les volontés du client pour leur donner une valeur
l1égale en respectant la rédaction formulaire appropriée. Kathryn Burns a démontré que la rédaction de
I’acte notarié se faisait en deux temps : la préparation d’un brouillon au moment de 1’entrevue avec le

143

notaire, puis la mise en forme finale de I’acte qui se déroulait a posteriori'®. Les notaires faisaient parfois

méme signer a I’avance les formulaires avant que I’acte ne soit rédigé'*

. Cela suggere que les clients
ne se présentaient qu’apres étre convenu des termes du contrat en amont. Mais cela implique également
que la parole « retranscrite » dans les actes n’est absolument pas directe et qu’elle est trés fortement
modifiée par I’intervention du notaire. C’est ce que suggerent un certain nombre de plaintes contre des
notaires relevées par Kathryn Burns, mais aussi certains documents de notre corpus qui dénoncent la
rédaction de certaines clauses hors de la présence et sans 1’accord du testateur. Par exemple, en 1630,
don Fernando Anicama, gobernador de Hanan Ica, accuse le curé¢ de la paroisse, Francisco Pacho, de
plusieurs méfaits et entre-autres, d’avoir manipulé le testament de don Gerénimo Xulca'®. Tl I’accuse

d’avoir abusé de sa faiblesse pour faire rédiger par le notaire des clauses a son avantage, lui permettant

de saisir tous ses biens a sa mort.

Le fonctionnement juridique de la société coloniale s’inspire trés largement des structures et des
pratiques péninsulaires. Quand les différentes institutions évoquées furent introduites dans les territoires
andins, leur fonctionnement juridictionnel, les normes procédurales et le langage employé dans la
rédaction des documents étaient tres largement définis par les expériences péninsulaires. Toutefois, les

procédures andines ont aussi leurs spécificités.

141 Testamento de Diego cacique principal del pueblo de Acari (1580). AGN,protocolo34, f. 486r-487v. On trouve
d’autres exemples dans notre corpus : AGN, fondo campesinado,7.93; AGN,protocolol18,f.540r-v;
AGN,protocolo116,f. 343r; GN, protocolo29 ,170r-172v; AGN,protocolo146,f. 89r-91v; AGN,protocolo106,f.
202r-203v; ABNB, EP110,1601, f. 527r-532r; AGN,protocolosXVII,1851,401v-402v; ABNB,EP266,1062v-
1065r; ABNB,EP351,f. 4111r-414v.

142 Kathryn Burns, op. cit., 2010b ; Sarah Cline, op. cit., 1998 ; Rosario Navarro Gala, op. cit., 2015.

143 Kathryn Burmns, op. cit., 2010b, p. 73.

144 Ibid., p. 74.

145 Capitulos seguidos por don Fernando Anicama gobernador del pueblo de Hanan Ica contra el bachiller
Francisco Pacho de herrera (1630). AAL,Capitulos,LEGVI,5.
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I11. Spécificités des procedures utilisées par les caciques et principales andins

Le contact avec les populations indigénes pose un certain nombre de problémes spécifiques
entrainant |’adaptation de la culture juridique castillane au contexte andin. Les autorités devaient d’abord
composer avec une multitude de langues. De plus, la question de la valeur juridique & accorder aux
coutumes indigenes fit débat. Enfin, les caciques et principales avaient aussi des usages litigicux et

juridiques particuliers qui fagonnérent la culture juridique coloniale dans les Andes.

1. Interprétation et assistance légale des populations indigenes

Pour faire valoir leurs droits dans le systéme colonial, les populations andines devaient se rendre
devant différentes administrations dont elles ne maitrisaient pas forcément le langage juridique mais
aussi parfois, la langue. L’immense majorité des procédures juridiques ou judiciaires produites dans les
Andes étaient rédigées en castillan'*®. Cela implique une difficulté supplémentaire pour I’accés des
populations andines a la justice. Pour pallier ce désavantage, la couronne ordonna la création d’officiers

spécifiques pour assister les indigénes.

1.1. Multilinguisme et interprétes dans les Andes

Contrairement aux débats sur les langues a employer pour 1I’évangélisation des populations
andines, il fut trés vite admis que les différentes administrations fonctionneraient en castillan'’. Aussi
dans les territoires andins, le recours a un interpréte devint une pratique nécessaire pour les populations
indigeénes voulant faire valoir leurs droits devant les administrations coloniales, civiles comme

ecclésiastiques.

Recenser, maitriser puis réguler les différentes langues indigénes est un enjeu constant de maintien
de I’ordre pour la couronne comme pour I’Eglise'*®. Pour les populations andines, apprendre et maitriser
le castillan est également un atout qui offre la possibilité de dialoguer et donc de négocier directement
avec les autorités coloniales'. L’apprentissage du castillan accordait de nouvelles opportunités sociales
et politiques, notamment aux caciques et principales soucieux de maintenir leur pouvoir. Il leur

. , Ay o e . - . :
permettait non seulement d’assurer un réle d’intermédiaire dans les villages qu’ils administraient, mais

facilitait aussi I’accés aux différentes démarches juridiques et judiciaires'®. Le pouvoir donné a certaines

146 Ce n’est pas si net dans tous les territoires américains. Voir notamment les travaux sur les territoires
mésoameéricains, le statut des interpretes et les différentes politiques vice-royales sur la gestion du multilinguisme.
Caroline Cunill, « Justicia e interpretacién en sociedades plurilingies: el caso de yucatan en el siglo XVI. »,
Estudios de Historia Novohispana, 52, (2015), p. 18-28 ; Caroline CUNILL, « Un mosaico de lenguas: los
intérpretes de la audiencia de México en el siglo XVI. », Historia Mexicana, LXVIII, 1 (2018), p. En Ligne.

147 Walter D. Mignolo, The Darker Side of the Renaissance : Literacy, Territoriality and Colonization., University
of Michigan Press., Ann Arbor, 2003 ; Alan Durston, op. cit., 2007b.

148 Walter D. Mignolo, op. cit., 2003 ; Alan Durston, op. cit., 2007b ; Gerald Taylor, « “Camac, camay y camasca”
y otros ensayos sobre Huarochiri y Yauyos. », Journal de la société des américanistes, 63, (1974), p. 231-244 ;
Juan Carlos Estenssoro Fuchs, op. cit.

149John Charles, op. cit., 2010b.

150 Judith Francis Zeitlin et Lillian Thomas, op. cit., 1992b ; Jacques Poloni-Simard, op. cit., 2000 ; John Charles,
op. cit., 2010b.
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élites indigénes par la maitrise de la langue castillane inquiéta réguliérement les autorités coloniales'!.
Aussi, la formation et la régulation de professionnels de la traduction n’est pas seulement une question
d’assurer un acces a la justice pour les populations andines. Il s’agissait aussi de mettre en place une

structure officielle de maitrise de la médiation linguistique'>?

. Mais dans le contexte des procédures
juridiques, judiciaires ou notariales, I’enjeu n’est pas seulement de maitriser les langues pour assurer la
communication. Il s’agit aussi de comprendre et de maitriser le langage spécifique de ces démarches :
celui de la culture juridique hispanique'®. Les interprétes, les notaires ou greffiers mais aussi les
caciques et principales parlant le castillan et rompus aux cours de justice, n’avaient pas seulement
I’avantage de la langue, ils avaient également celui de la maitrise des codes et des normes des

procédures.

Les problémes causés par la diversit¢ de langues dans 1’espace andin sont connus.
L’historiographie s’est néanmoins beaucoup plus penchée sur les phénoménes de traduction liés a
I’évangélisation que sur ceux de la pratique administrative et juridique!**. La société andine coloniale
est marquée par une situation de multilinguisme ancienne. En plus du castillan introduit par les colons
espagnols, deux groupes linguistiques dominent dans ’espace couvert par notre étude : le quechua et
I’aymara. Il existe des variantes régionales du quechua plus ou moins différentes et pratiquées pendant
la période étudiée'>. Les groupes de langue aymara en revanche, sont plus concentrés sur les hauts
plateaux du sud de I’actuel Pérou et au nord-est de 1’actuelle Bolivie, sur les territoires de 1’ancienne

province inca du Collasuyu.

L’introduction du castillan comme langue administrative revint donc a imposer un bilinguisme,

voire un trilinguisme de fait aux différentes populations habitant les territoires andins. Mais cette

151 Monique Alaperrine Bouyer, op. cit., 2007 ; John Charles, op. cit., 2010b.

152 John Charles, « More ladino than Necessary : Indigenous Litigants and the Language Policy Debate in Mid-
colonial Peru. », Colonial Latin American Review, 16, T.1 (2007), p. 23-47 ; Walter D. Mignolo, op. cit., 2003 ;
José C. de la Puente Luna, « The many tongues of the King : Indigenous language interpreters and the Making of
the Spanish Empire. », Colonial Latin American Review, 23, 2 (2014), p. 143-170.

153 Ce double enjeu linguistique et langagier avait été mis en avant par Alan Durston dans son analyse du quechua
pastoral. Alan Durston, op. cit., 2007b. Mais il s’applique également aux contextes administratifs et judiciaires
dans lesquels les différents documents de notre corpus ont été produits.

154 Sur I’'usage du quechua pour le catéchisme : Alan Durston, op. cit., 2007 ; Gerald Taylor, El sol, la luna y las
estrellas no son Dios: la evangelizacidon en Quechua (siglo XVI)., 2003. Sur les langues indigenes en contexte
judiciaire, ¢’est surtout la question des interpretes qui a été traitée :José C. de la Puente Luna, « The many tongues
of the King : Indigenous language interpreters and the Making of the Spanish Empire. », Colonial Latin American
Review, 23, 2 (2014), p. 143-170 ; Carolina Jurado, « Don Pedro de Duefias, indio lengua. Un estudio de caso de
la interpretacion lingliistica andino-colonial en el siglo XVII. », Anuario del Archivo y Biblioteca Nacional de
Bolivia, 16, (2010), p. 285-309.

155 Voir les travaux de César ltier, La littérature orale quechua de la région de Cuzco, Pérou., Paris, Karthala,
D.L, 2004 ; César ltier, « “Lengua genero y comunicacion escrita: cinco cartas en quecha de Cotahuasi 1616." »,
Revista Andina, 9, 1 (1991b), p. 65-107 ; Rodolfo Cerron-Palomino, « “Diversidad y unificacion léxica en el
mundo andino” », EI Quechua en debate: Ideologia, normalizacién y ensefianza., Juan Carlos Godenzi, 1992, p.
202-235 ; Rodolfo Cerron-Palomino, Las lenguas de los incas: el puquina, el aimara y el quechua, Frankfurt,
Lang, 2013 ; Alan Durston, op. cit., 2007b ; Alan Durston, « Native-Language Literacy in Colonial Peru: The
Question of Mundane Quechua Writing Revisited. », Hispanic American Historical Review, 88 (1), (2008b), p.
41-70.
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situation de multilinguisme est loin de constituer une nouveauté pour les populations andines. En effet,
en plus de la cohabitation de différents groupes linguistiques sur les mémes espaces avant 1’arrivée des
Espagnols, les populations indigénes avaient déja di faire face une premiere fois a I’imposition d’un
dialecte qui n’était pas le leur pour différents échanges, notamment administratifs, sous la domination
inca'*®®, Ainsi, la familiarisation avec une langue étrangére dans un but administratif n’était pas une
expérience radicalement nouvelle pour les populations andines, notamment pour les seigneurs et
différents fonctionnaires de I’ancien empire, habitués a servir d’intermédiaires a un pouvoir extérieur'’.
Cette expérience antérieure peut expliquer en partie la relative perméabilité a 1’apprentissage du castillan
des caciques et principales andins, ainsi que leur sensibilité aux avantages sociaux et politiques offerts
par sa maitrise. Cependant, la colonisation espagnole et son interprétation des langues andines est assez
différente de celle des incas. Si le pouvoir inca semble avoir laissé les populations locales pratiquer sans
soucis leurs dialectes et langues spécifiques, la question de la connaissance des langues indigénes, de
leur maitrise et de leur codification, devint rapidement un enjeu de réflexion pour les autorités coloniales

espagnoles. Il en allait du bon déroulement de 1’évangélisation, mais il s’agissait aussi, indirectement,

de déterminer leur statut en tant que sujets chrétiens dans la monarchie catholique!.

La couronne d’Espagne a longtemps été tiraillée entre politique de castillanisation et promotion
d’un quechua standardisé et codifié par les linguistes espagnols, appelé¢ langue générale (lengua
general). Cette tension interne de la politique de la couronne pose des questions importantes pour notre
étude. En effet, si la politique royale impose progressivement le recours a la lengua general - quechua
latinis¢ voire, dans quelques cas, aymara - dans 1’enseignement de la doctrine chrétienne, dans les cours
de justice, c’est le castillan qui est utilisé. Ainsi, le multilinguisme est un élément inhérent a nos
documents qui sont, des récits en espagnol, écrits, faisant référence a des éléments du catéchisme et de
la culture chrétienne acquis pour la plupart des requérants dans la langue générale qui n’est pas toujours
leur langue maternelle. De plus, méme s’il semble que les individus de notre corpus aient en majorité
maitrisé le castillan, cela ne signifie pas forcément qu’ils s’exprimaient dans cette langue au cours des
démarches. Par exemple, différents caciques de la province de Macha se présentérent devant le
corregidor de Chayanta en 1612 pour faire valoir leurs droits a étre exemptés de tribut et demander la
réévaluation de ceux payés par les indigénes qu’ils administraient. Entre 1612 et 1619, ils vont fournir
différentes informaciones et présenter de nombreux témoins (26 au total) qui sont essentiellement
d’autres caciques ou principales de la province. Parmi ceux-ci certains sont désignés comme ladinos,

c’est a dire parlant le castillan, pourtant il est précisé qu’ils s’exprimeérent tous via I’intervention d’un

156 Le dialecte quechua des incas n’était pas le méme que celui d’un certain nombre de populations andines. Sans
parler des populations de langues aymara, les populations du nord de l’actuel Pérou, dans la région de
Chachapoyas, Cajamarca ou encore Trujillo, semblent en effet avoir eu un quechua relativement différent de celui
des incas. Alan Durston, op. cit., 2008 ; César Itier, op. cit., 2004 ; Rodolfo Cerron-Palomino, op. cit., 1992.

157 John Charles, op. cit., 2007.

158 Alan Durston, op. cit., 2007b ; Juan Carlos Estenssoro Fuchs, op. cit., 2003.
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interpréte. Ce procédé est extrémement fréquent dans I’enregistrement des interrogatoires, quelles que

soient les procédures et les juridictions.

Différents travaux ont également mis en lumicre 1’existence de quelques documents écrits en
quechua et utilisés en contextes juridique et judiciaire!*®. César Itier a par exemple étudié les lettres
rédigées par Cristobal Castillo, cacique du village de Cotahuasi au début du XVlle si¢cle et intégrées
en quechua dans le dossier du procés qu’il intenta a Juan Diego Garcia en 1616'°, Alan Durston a quant
a lui mis en lumiere différents types de documents : des pétitions, mais aussi des actes notariés et des

161 Ces quelques exemples, rares's?, attirent ’attention sur le fait qu’il était tout a fait possible

lettres
pour les populations andines de s’exprimer oralement et a 1’écrit en quechua devant les différents
tribunaux. Alan Durston explique que le quechua, dans sa version codifiée et standardisée par les
autorités coloniales : « avait acquis ce que Taylor appelle ‘une fonction symbolique ‘ dérivée de son

163 Non seulement le quechua standardisé était

statut (supposé) de ‘langue des indiens’ par excellence »
une langue acceptée en contexte juridique, mais Alan Durston formule méme 1’hypothése que, dans
certaines démarches, 1’écriture en quechua pouvait avoir un aspect stratégique. Dans ce contexte, le
choix de témoigner en quechua peut aussi étre entendu comme stratégique. Son hypothése nous semble
en effet plausible quand I’on observe comment certains caciques et principales utilisent les quipus dans
nos sources. Bien qu’il s’agisse d’un tout autre médium, le quipu acquiert également cette étiquette
« indigeéne » pour les autorités espagnoles. Présenter un quipu comme preuve peut alors étre un moyen
d’attester ’ancienneté d’une situation et de la faire reconnaitre comme une coutume'®*. En 1752, une
partie de la population du pueblo de Moho accuse le curé d’abuser de services personnels pour faire
garder ses troupeaux. Pour mettre en avant le caractére foncierement injuste de la situation et les torts
causés par le comportement du curg, ils expliquent qu’ils ne gardent aucune trace d’une telle coutume,
méme dans leurs quipus qui conservent pourtant la mémoire des populations mobilisées par les Incas'®.
L’évocation des quipus leur permet d’insister sur le comportement complétement illégal du curé, en

niant méme la potentialité qu’une telle pratique puisse se justifier en regard des coutumes locales.

159 Alan Durston, op. cit., 2008b ; César Itier, op. cit., 1991b ; Gerald Taylor, op. cit., 1974 ; Bruce Mannheim,
The Language of the Inka since the European Invasion., University of Texas Press., Austin, 1991.

160 César Itier, op. cit., 1991b. Juan Diego Garcia était un escribano™ installé dans la bourgade de Munghui et était
accusé d’étre le principal instigateur de la résistance a la réduction de cette derniére.

161 Alan Durston, op. cit., 2008b.

162 Alan Durston recense pour le moment seulement 12 documents écrits en quechua en dehors du contexte pastoral
et du trés connu Manuscrit de Huarochiri. Alan Durston, op. cit., 2008b.

163 “had acquired what Taylor refers to as a ‘symbolic function’ derived from its (alleged) status as ‘language of
the Indians’ par excellence”. Ibid., p. 61.

164Frank Salomon, Los quipocamayos el antiguo arte del khipu en una comunidad campesina moderna, Lima,
IFEA, IEP, 2006 ; Carmen Beatriz Loza, « Du bon usage des quipus face a I’administration coloniale espagnole
(1550-1600). », Population, 53e année, 1/2 (1998), p. 139é159 ; Tamar Herzog, « Colonial Law and “Native
customs”. Indigenous Land Rights in Colonial Spanish America. », The Americas, 69, 3 (2013b), p. 303-321.

165 Querella de los indios del pueblo de Moho conta su cura (1752). ABNB,EC1752,24.
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Tous les caciques et principales de notre corpus s’expriment soit directement en espagnol soit par
I’intermédiaire d’un interpréte. Cependant, les exemples de documents conservés en quechua dans les
dossiers judiciaires et juridiques impliquent que s’exprimer en castillan était un choix et non une
nécessité. Ainsi nous rejoignons Alan Durston lorsqu’il explique que la langue espagnole semble avoir
été de loin préférée aux langues indigénes dans les démarches administratives des populations andines,

notamment des élites seigneuriales andines'®

. Ce « gotit » pour I’espagnol impliquait pourtant parfois
des coitits supplémentaires pour les individus qui devaient engager un interprete. Cette situation laisse
percevoir le réel avantage dont jouissaient les caciques et principales ladinos pour s’affirmer comme
des médiateurs des intéréts des populations qu’ils gouvernaient face aux différentes institutions
espagnoles. Don Sebastidn Ninalingon n’était que segunda persona de la pachaca de Guzmango dans
les années 1570-1580'. Ses connaissances en espagnol et en latin, grice a son éducation dans un
couvent de la région, lui permirent d’étre nommé regidor du pueblo de Guzmango et de participer a
cette occasion a la dénonciation et au jugement de différents sorciers. La réputation acquise aupres des
autorités espagnoles de la région mais aussi aupres des populations andines lors du procés d’idoléatrie,
lui permit d’obtenir la succession au titre de cacique principal du village alors qu’il ne semble pas avoir
¢été le plus légitime a la succession aux yeux de la noblesse locale. La latinidad de don Sebastian lui
ayant permis de développer un certain nombre de soutiens parmi les autorités religieuses et civiles de la
région de Cajamarca, il devint un médiateur pour d’autres individus. Il nous semble donc que la
préférence des caciques et principales pour le castillan visible dans la documentation, s’explique
¢galement par le prestige social que sa maitrise accordait. Pour les non-/adinos, le choix de 1’espagnol
impliquait des processus de traduction en amont des procédures, au moment de la préparation des
plaintes et des requétes, avant leur présentation devant les tribunaux. Cette situation implique une
extréme préparation des dépositions avant méme leur enregistrement dans les procédures ou dans les
protocoles de notaires. Il faut donc garder a I’esprit le travail des interpretes et des escribanos publicos
(qu’ils jouent le role de notaires ou de greffiers). Depuis quelques années certains historiens se sont
penchés sur le statut des interprétes'®®. Beaucoup reste néanmoins a faire, notamment en ce qui concerne

9

le contexte andin'®. Il n’est bien sir pas question pour nous de prétendre pallier ce vide

historiographique a travers ces quelques lignes. Cependant, il nous semble important de réfléchir a la

166 11 souligne d’ailleurs trés justement le contraste entre la situation dans les Andes et celle dans les territoires
mésoameéricains ou le recours aux langues indigénes est documenté et courant notamment dans la vie
administrative de cabildos. Alan Durston, op. cit., 2008b, p. 67.

167 Informaciones don Sebastian Ninalingon (1573-1592), AGI, LIMA, 128.

168 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2014 ; Carolina Jurado, op. cit., 2010 ; Caroline Cunill, op. cit., 2015 ;
Caroline Cunill, op. cit., 2018.

169 \/oir les travaux menés dans le cadre du projet AMICAE mené par Luis Miguel Glave et Caroline Cunill. Pour
un exemple des réflexions menées par le groupe voir la communication de Luis Miguel Glave lors de la journée
d’étude « Agents médiateurs dans I’empire hispanique » le 10 octobre 2017 et disponible en ligne : https://alliance-
europa.eu/fr/publication/los-interpretes-indigenas-del-virreinato-de-peru-mediadores-linguisticos-culturales-y-
politicos-siglos-xvi-xvii/
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place des interprétes et autres individus pouvant faire office de médiateurs linguistiques dans la

construction des documents constituant notre corpus.

Mis a part les procédures de visites séculieres et ecclésiastiques impliquant systématiquement la
nomination d’un interpréte, nous n’avons que trés peu de documents dans lesquels un interpréte est
directement nommé au cours de la procédure pour assister les requérants. La plupart du temps ils
n’apparaissent qu’a I’enregistrement des témoignages. Cependant, les travaux de José Puente de Luna
et de Caroline Cunill ont démontré que leur travail était trés loin de se limiter & une simple traduction
orale et ponctuelle!™. IIs étaient en réalité omniprésents dans les procédures et le pouvoir que leur
conférait leur maitrise non seulement du castillan, mais aussi de la culture juridique hispanique, en faisait
des médiateurs essentiels. Les travaux de José de la Puente Luna sur les interprétes de 1’audience de
Lima et celui de Carolina Jurado sur le cas spécifique de don Pedro de Duefias travaillant pour I’audience
de la Plata, ont mis en évidence les relations trés étroites qu’ils pouvaient entretenir avec les élites
seigneuriales andines'’!. Le cas le plus connu d’accointance est le mariage de dofia Constanza
Cajachumbi, fille du cacique principal du repartimiento de Chinchaycocha avec Dl’interpréte de
I’audience de Lima don Pedro Maiz, puis a sa mort, avec son collégue don Diego Colgol'>. Mais on
trouve d’autres signes de proximité entre caciques, principales et interprétes dans nos documents. Par
exemple, dans son informacion de oficio y partes de 1560, don Mateo Inga Yupanqui (frére du Sapa
Inga Atahualpa) présente parmi ses témoins un certain don Carlos, indigéne originaire de Cuzco identifié
comme interpréte dans la ville de Quito'”. L’intervention des interprétes dans les démarches des
caciques et principales ne se limitait pas a la simple traduction au moment des interrogatoires. On note
un phénoméne similaire dans les procédures notariales. Tres peu des testaments ou d’actes notariés de
notre corpus mentionnent la présence effective d’un interpréte ou le fait qu’un cacique ou principal fasse
le choix de s’exprimer dans sa langue maternelle. Le premier exemple que 1’on a pu identifier est une
obligation de paiement réalisée en 1573 entre Juan Payco cacique principal du repartimiento de Guaura
et son corregidor concernant les tributs. Le notaire Ambrosio de Moscoso précise en début de document
que le cacique s’exprime par I’intermédiaire d’un « indio ladino », sans qu’il soit précisé s’il s’agit d’un
interpréte de métier ou un simple particulier. Il n’était pas rare que les caciques ou principales viennent
avec leurs propres interprétes, a I’instar de Juan Quive qui se présenta devant le notaire Rodrigo Gomez

de Baeza en 1586 avec le mercédaire Bartolomé de Bohique pour procéder a la traduction!’™. Les

170 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2014 ; Caroline Cunill, op. cit., 2015.

171 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2014 ; Carolina Jurado, op. cit., 2010.

172 Nous avons plusieurs documents nous informant sur la famille dans notre corpus : Autos seguidos por Gregorio
de Montenegro en nombre de la cofradia de indios de la Candelaria contra don Diego Solsol y Dona Constanza
Caja Chumbi (1599-1601), AAL,Cofradias,LEG VI,1; Autos seguidos por los mayordomos de la cofradia de
nuestra sefiora de la candelaria para que se reconozca la posesion que tiene sobre unas casas que Pedro Maiz y
Maria Pasfia (1623-1625), AAL,Cofradia,LEGVI,12. Voir aussi José C. de la Puente Luna, op. cit., 2014.José C.
de la Puente Luna, op. cit., 2014.

173 “Memorial de don Mateo Ynga Yupanqui (1560-1563)” in Expediente de Juan Bustamante Carlos Inga,
AGI,LIMA472.

174 Testamento de Juan Quive, cacique principal de Carabayllo (1586), AGN,protocolo45,f.441r 443v.
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interpretes pouvaient également étre des professionnels travaillant dans les administrations royales ou
ecclésiastiques. Par exemple, don Juan Antonio Choqueticlla Colqueguarachi est assisté par I'un des
interprétes de I’audience de La Plata en 1778 lors de la réalisation de son testament!”. Parfois, les
caciques ou principales pouvaient eux-mémes servir d’interprétes et de représentants légaux. Ainsi, en
1594, le corregidor de Cajamarca nomme le cacique don Juan Sancho comme interpréte pour interroger
les témoins présentés par don Miguel Ramos pour attester de ses prétentions légitimes au gouvernement

des indigénes de la pachaca de Yanayaco'’®

. Or Juan Sancho était un proche de don Miguel Ramos. Ce
genre de situation, poussa la couronne a légiférer pour instituer des interprétes officiels dans les

différentes administrations!”’.

Dans les territoires andins, il faut attendre les réformes menées par Francisco de Toledo pour voir
la concrétisation de la politique royale. Dans ses instructions de 1573, Francisco de Toledo liste les
qualités nécessaires aux interprétes : étre bon chrétien, fidéle et digne de confiance!”®. Il ne mentionne
pas les compétences linguistiques requises. Ainsi, la nomination des interprétes tient plus au crédit social
accordé a un individu, qu’a sa maitrise des langues indigénes. Les travaux de José de la Puente Luna ont
mis en lumicre qu’au 16° siécle, la plupart des interprétes de 1’audience de Lima étaient originaires de
la région de Chachapoyas'”™. Ils maitrisent donc le quechua, du moins sous la forme pratiquée dans le
nord du pays. Les interprétes nommés devaient maitriser la lengua general et bien sir, le castillan. Il
semble aussi avoir existé des interprétes en aymara travaillant au tribunal de 1’audience de La Plata,
comme le montre I’exemple de don Pedro de Duefias, qui pratiquait le quechua et ’aymara'®. Le nombre
d’interprétes semble avoir été relativement restreint dans chaque tribunal. L’accés a un interpréte
maitrisant le dialecte ou la langue des plaignants était donc loin d’étre garanti. Ainsi, il n’est pas rare de
trouver dans les archives des caciques et principales qui se plaignent des traductions proposées par les
interpretes qui leur ont été assignés. C’est le cas de don Antonio, cacique de la vallée de Chimo, dans le

cadre du procés contre Antonio Zarco sur I’exploitation de la huaca de Yamoyaguan'®!

. Le cacique se
plaint du travail d’un certain Alvarado, qu’il accuse d’avoir traduit le contraire de ce qu’il souhaitait
déclarer. Il ne met pas cette mauvaise traduction sur le compte de la malice et explique : “il se peut [...]
qu’il ait interprété dans la langue des montagnes que je ne comprends pas puisque ma langue a moi est

celle de la vallée qui est une langue différente »'#2. 11 se peut que ’interpréte ait effectivement pratiqué

175 Testamento de don Juan Antonio Choqueticlla Colqueguarachi (1778), ABNB,EP343,208r-212v.

176 Don Miguel Ramos y otros caciques de Cajamarca (1594-1600), AGI,ESCRIBANIA,5012,

177 «Que los intérpretes de los indios tengan las partes y calidades necesarias y se les pague el salario de gastos de
justicia, estados o penas de camara”, 1583. Recopilacion de Leyes de Indias, Ley primera, Titulo XXIX, Libro II.
178 Francisco de Toledo, Disposiciones Gubernatives para el virreinato del Perd., Escuela de estudios hispano-
americanos., Séville, Lohmann Villena Guillermo et Sarabia Viejo Maria Justina (ed.), 1989.

179 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2014.

1809Carolina Jurado, op. cit., 2010.

181 Alonso Zarco contra Francisco de Escobar y otros (1557-1563), AGI,JUSTICIA,404,N.1.

182 “puede ser por que [...] fue interpretado en la lengua de la sierra la cual yo no entiendo por ser mi lengua la del
valle que es lengua deferente”. Alonso Zarco contra Francisco de Escobar y otros (1557-1563),
AGI,JUSTICIA,404,N.1, f.315r.
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un dialecte quechua différent du sien, mais il semble assez peu probable qu’un interpréete de Trujillo ait
€té complétement incapable de comprendre un cacique résident a quelques kilométres de son lieu
d’exercice. Si certaines subtilités auraient pu se perdre dans la traduction, le fait que I’interpréte se soit
trompé au point de traduire 1’inverse des propos de don Antonio est certainement trés exagéré. La
mauvaise interprétation sert d’excuse au cacique pour revoir sa défense, celle-ci n’ayant pas fonctionné.
Mais I’excuse fut suffisamment crédible pour que le corregidor en charge du dossier lui offre le bénéfice

du doute, preuve que les problémes de traduction dans les tribunaux devaient étre relativement courants.

La maitrise du castillan est donc un véritable enjeu d’accés au systéme juridique pour les
populations andines et les interprétes, devenus progressivement des officiers royaux, jouissaient d’un
pouvoir considérable et pouvaient déterminer le sort des démarches. Les travaux de Caroline Cunill et
Carolina Jurado ont également démontré que le travail de I’interpréte ne s’arrétait pas a la simple
traduction des dépositions. Les interprétes des tribunaux du Yucatan travaillaient par exemple en étroite
collaboration avec les protectores de indios, ces derniers étant souvent issus de la noblesse espagnole et
ne pratiquaient qu’occasionnellement les langues indigénes. Dans les Andes, le phénoméne devait
¢galement exister puisqu’une ordonnance de Francisco de Toledo datée du 10 septembre 1575 prévoyait
la présence d’un interpréte pour assister les protectores de indios, avec un salaire annuel de 500 pesos'®.
Les interprétes étaient ainsi réguliérement associés au travail de préparation des plaintes en amont.
L’assistance d’un interpréte n’offrait donc pas seulement une médiation linguistique, elle apportait
¢galement une véritable expertise langagiére qui pouvait grandement faciliter la construction méme des

arguments des requérants.

Les interprétes, considérés comme experts dans la maitrise de la langue aux yeux de la justice
avaient donc un large pouvoir sur les procédures, de leur mise en forme a leur contenu méme, en
choisissant de taire, résumer ou parfois méme transformer les propos des plaignants et des témoins. Et
ce y compris face a des caciques et principales ladinos. Pour Carolina Jurado, il existe une violence
implicite pour les plaignants dans la traduction de leur propos vers le castillan, puisque cette traduction
est destinée a les assujettir aux pratiques administratives et judiciaires coloniales et « renforgait le groupe

représentatif de I’état »'84

. On trouve régulicrement des exemples de caciques ou principales identifiés
comme /adinos et qui sont pourtant priés de se plier a la médiation d’un interprete. Par exemple, en
1743, dans le cadre d’une procédure initiée par différents caciques et principales du village de Capachica
pour demander la restitution de leur ancien curé, le greffier écrit que don Francisco Bravo, ancien
cacique du village «bien qu’étant /adino en langue espagnole parce qu’il était indio jura par

185

I’intermédiaire des interpretes » . Ce genre de formule devient récurrent dans les documents a partir

183 Carolina Jurado, op. cit., 2010.; sur la législation royale voir Recopilacién de leyes de los reynos de las Indias.
Mandadas imprimir y publicar por la Majestad Catélica del Rey Don Carlos I, (1590-1660),Libro 5, Titulo VI.
184 “conformaban el grupo representativo del estado”.1bid., p. 296.

185 «“no obstante de ser ladino en la lengua castellana por ser indio se le tomo de los intérpretes”. Los indios de la
doctrina de Capachica pidiendo la restitucién de su cura (1741-1743), ABNB,EC1743,36, f. 14v.
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de la seconde moiti¢é du XVlle siécle, notamment dans les visites administratives, pastorales ou

d’extirpation d’idolatrie'®, et dans certains actes notariés'®’

. Ce processus est doublement brutal pour
I’individu ladino puisqu’il lui impose une médiation dont il n’a pas besoin et le dépouille d’une partie
de son agentivité, tout en le for¢ant a agir dans le cadre de sa condition de sujet indio. Le phénomene
est d’autant plus violent que la qualité de ladino était réellement congue par les élites andines comme
une forme de prestige car elle leur offrait un pouvoir social et politique réel face au reste de la population

andine.

1.2. Représentants légaux, protectores et procuradores de indios

Les populations indigénes de I’empire avaient également différentes options pour se faire
assister ou représenter dans leurs démarches judiciaires, notariales ou administratives. Elles avaient
d’abord le droit d’avoir recours aux services d’un tiers et de lui déléguer leur pouvoir de représentation ;
ces tiers s’appelaient des apoderados. Il leur fallait pour cela réaliser un contrat formel devant un
escribano publico appelé poder. Ces apoderados sont peu visibles dans les sources du XVle siecle. Dans
toutes les démarches que nous avons réunies pour le XVle siécle, nous n’avons trouvé que 6 cas
d’individus représentant les intéréts d’un cacique ou principal, ponctuellement ou tout au long d’une
procédure, sur 30documents. Au cours des siécles suivants, la pratique se généralise, notamment dans
les démarches devant les juridictions ecclésiastiques. Les apoderados sont la plupart du temps des
individus de I’entourage des plaignants. Par exemple en 1561, don Mateo Ynga Yupanqui homme
comme ses apoderados deux de ses neveux : Francisco Topa Tauchi Atavalipa Inga et Juan de la Pena'®®,
Il demande qu’ils soient également accompagnés de deux Espagnols de Quito. Dans certains cas, les

caciques ou principales pouvaient aussi avoir recours aux services du curé en charge de leur paroisse'®’.

Les autorités coloniales essayéerent rapidement de réguler la représentation juridique des
populations andines. Les fonctions de protectores de indios et de procuradores furent mises en place
dés les débuts du XVle siecle dans les territoires américains, puis introduites dans les Andes avec les
différentes juridictions coloniales. Dans un premier temps, les fonctions de protectores ou procuradores
de indios furent souvent assumées par les clercs en charge de paroisses indigenes, bien que nous n’en
ayons pas d’exemples dans notre corpus'. Si les protectores ou procuradores apparaissent trés peu
dans les démarches du XV le, ils sont beaucoup plus fréquemment sollicités aux XVIle et XVIlle siecles.

Comme pour les interpréetes, on note une progressive professionnalisation de ces représentants légaux.

136 \/oir par exemple : Visita de la parroquia de San Roque en Potosi (1680), AES,AA50,C2,Leg.8.

187 Voir par exemple: Reconocimiento de Censo en virtud de remate de don Mariano Martinez gobernador y
cacique principal a favor del convento Hospital de San Juan de dios (179), ABNB, EP 408, 1796.

188 Memorial don Mateo Ynga Yupanqui (1562-1563) in Expediente de Juan Bustamente. AGI,LIMA 472, f. 3r-
4v.

189 C’est ce que firent les caciques de Macha don Juan Hidalgo de Buenaventura et don Sebastian Chaves en
1677Los caciques de Macha solicitando 6000 ps para sus templos (1677), ABNB,EC1677,29.

190 Brian P. Owenshy, op. cit., 2011b ; Woodrow W. Borah, op. cit., 1983 ; Carmen Ruigomez Gomez, Une politica
indigenista de los Habsburgo : el protector de Indios en el Peri;, Madrid, Ediciones de cultura Hispanica, 1988.
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Ainsi, on retrouve certains protectores ou procuradores plusieurs fois dans notre corpus, comme Simon
Sosa'®! ou Lorenzo Venavides'®? qui officiaient au tribunal ordinaire de ’archevéché de Lima. Certains
indigénes ont pu é&tre nommés procuradores de indios. Ce fut notamment le cas de don Vicente
Morachimo qui mena plusieurs démarches dans les années 1710-1730'*3. Don Vicente Morachimo était
le descendant d’une famille caciquale de la vallée de Chicama au début du XVlIlle. Il semble avoir été
le cadet de trois fréres et n’avait donc pas réellement de chances d’accéder au cacicazgo. Aussi, il
chercha a construire son statut social autrement. Apreés avoir occupé plusieurs fois le poste d’alcalde, il
apparait dans les documents comme « procurador general de los indios », c’est a dire chargé de gérer
les démarches judiciaires des populations andines. En 1721, il obtint une licence pour voyager en
Espagne et servit alors d’intermédiaire a différents caciques et principales directement auprés du
Conseil des Indes'®*. Dans les démarches notariales, il est trés rare d’avoir des informations directes sur
les personnes qui auraient pu aider les caciques ou principales a ordonner leurs derniéres volontés. Dans
notre corpus, on peut voir I’influence de certains curés de paroisse, parfois présents au moment de la
rédaction ou nommeés albaceas (exécuteurs testamentaires). Alonso Casaguarca, principal de la vallée
de Chincha, nomme albaceas deux dominicains du couvent dans lequel il demande a étre enterré dans
son testament de 1561'%. La pratique existe également dans la rédaction de certains actes pour faire

réaliser une fondation de chapellenie!*®.

A part dans les procédures pénales qui imposaient la nomination d’un protector, nous avons
finalement assez peu d’exemples de recours volontaires a un représentant 1égal professionnel par des
caciques et principales. D’ailleurs, ils sont souvent eux-mémes des représentants et médiateurs légaux
dans les revendications des populations andines. Le prestige social apporté aux caciques ou principales
par ces activités de médiation a souvent inquiété les autorités vice-royales et la professionnalisation des
protectores et procuradores visait en partie a limiter le phénomene!”’. Notre corpus montre trés

clairement que les efforts furent vains au moins jusque dans la seconde moitié du XVIlle. A partir des -

91 Capitulos seguidos por don Fernando Anicama (1630), AAL,Capitulos,LEGV1,5 ; Expediente seguido por don
Pedro Enriquez principal del pueblo de Anchocaya (1629-1630), AAL,Papeles importantes, LEGXXVII,2; Autos
seguidos por Antonio Alberto y Diego Saman mayordomos de la cofradia de san Marcelo (1629),
AAL,Cofradias,LEG XLVII 4.

192 Causa criminal seguida por denuncia de don Cristébal Yacopama contra don Rodrigo Flores Cajamalqui
(1641-1645), AAL,Capitulos,LEGXI,1; Causa criminal seguida por el protector de los naturales contra el
bachiller Sebastian Ponce de Leon (1641-1648), AAL capitulos,LEGX,10.

193 Sophie Mathis, op. cit., 2008.

19 Informacion de Josef Choqueguanca (1718-1727), AGI,LIMA 439 ; Memorial de don Vicente Morachimo para
los indios del Pert (1725), AGI,LIMA,438 (4-27); Memorial de don Vicente Morachimo pour don Josef
Choqueguanca (1728-1729) AGI,LIMA ,439;

195 Testamento de Alonso Casaguarca principal del valle de Chincha (1561), AGN,protocolo118,f.540r-v.

19 e cacique de la Nasca, Garcia Nanaca, envoie un espagnol résident dans son repartimiento et le curé de sa
paroisse Antonio de Polanco. Antonio de Polanco cura de San Sebastian y Juan Ferndndez Gutiérrez como
albaceas de Garcia Nanaca cacique : fundacion de Capellania (1583), AGN,protocolo119, .973r.

197 Ce fut notamment le cas des réformes entreprises par le Vice-roi Francisco de Toledo. Nejma Jalal-Kermele,
« Pouvoir indigéne et écriture coloniale: la place du cacique dans les Lois de Don Francisco de Toledo. », Lineas.
Revue Interdisciplinaire d’études hispaniques, 1, (2011), En ligne.; Voir aussi sur ce phénomene John Charles,
op. cit., 2007.

117



années 1750-1760, les démarches collectives remplacent la médiation des caciques par celle des

officiers.

2. Coutumes andines et systeme juridique colonial

Trés tot, la couronne ordonna la conservation de certaines coutumes indigénes. Cependant, les
populations indigénes devant étre converties au christianisme, leurs coutumes ne pouvaient étre
conservées que dans la mesure ou elles ne contrevenaient pas a leur nouvelle religion. Le respect des
coutumes indigénes posait un autre probléme : leur maintien contrevenait parfois au projet colonial, a
I’exploitation des ressources et de la main d’ceuvre et pouvait se heurter aux intéréts économiques des
colons espagnols, ou & ceux du roi et de I’Eglise. La question de 1’équilibre entre respect des coutumes
indigenes et satisfaction des intéréts des colons est alors essentielle au maintien de I’ordre colonial et de

la 1égitimité royale'*®.

2.1. Droits et justice dans les Andes préehispaniques

Treés peu d’informations nous sont parvenues sur les pratiques judiciaires préhispaniques et sur les
différents systémes juridiques dans les Andes. Le peu que nous apprennent les chroniques espagnoles'”

200 concernent surtout les institutions incas.

ou les informations présentées par Guaman Poma de Ayala
Il semble tout d’abord avoir existé différentes juridictions dans I’empire inca. Les territoires intégrés et
conquis pouvaient conserver leur coutumes religieuses et successorales mais aussi leurs juridictions
locales, notamment les curacas qui conservaient leurs pouvoirs judiciaires. Mais dans [’Historia del

nuevo mundo de Bernabé Cobo on trouve également I’affirmation suivante :

« Lorsque que quelqu’un commettait un délit qui fut digne d’étre chatié, ils I’arrétaient et le
mettaient en prison; et pour vérifier son cas, ils | ’en sortaient et I’amenaient devant la présence

de I'Inca ou du juge et curaca devant qui il passait »*°.

Les personnalités citées par Bernabé Cobo ne sont pas des spécialistes du droit. La justice était rendue

par les seigneurs, que ce soient les curacas*®, ou encore les administrateurs de 1’état inca, notamment

198 Gonzalo Lamana, Domination without Dominance: inca-spanish encounters in Early colonial Peru, Durham,
Duke UNiversity Press, 2008 ; José Javier Ruiz Ibafiez, op. cit., 2014 ; Brian Owensby, op. cit., 2011 ; Pedro (ed.).
Cardim, op. cit., 2012.

199 Juan Diez de Betanzos, Sumay narracién de los Incas., Atlas., Madrid, Maria del Carmen Martin Rubio (trans.),
1987 ; Pedro de Cieza de Leon, Cronica del Peru. Segunda Parte: el sefiorio de los incas., Fondo Editorial de la
PUCP., Lima, 1986.

20 Felipe Guaman Poma Ayala de, El primer nueva cordnica y buen gobierno., version en Ligne:
http://wwb5.kb.dk/en/nb/tema/poma/index.html., 1615.

201 «“Cyando alguno cometia delito que fuese digno de castigo, lo prendian y echaban en la carcel; y para averiguar
su causa, lo sacaban della y llevaban a la presencia del Inca o del Juez y curaca ante quien pasaba”. Fray Bernabé
Cobo, Historia del Nuevo Mundo, 1653. Madrid: Ediciones Atlas, 1956, p. 116.

202 José Luis Cereceda, Autoridades en los Andes, los atributos del Sefior., PUCP., Lima, 1995 ; Maria
Rostworowski de Diez Canseco, op. cit., 1978 ; Susan Ramirez, « The “Duefio de Indios”: Thoughts on the
Consequences of the Shifting Bases of Power of the “Curaca de los Viejos Antiguos” under the Spanish in
Sixteenth-Century Peru », Hispanic American Historical Review, 67 (4), (1987), p. 575-610.
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les tocricoc, fonctionnaires de Cuzco placés dans chacun des territoires conquis pour en superviser la
gestion’®. Le Sapa Inca en personne pouvait également juger certains délits, notamment en matiére

pénale.

On dispose de quelques informations sur les modalités des rares procédures menées devant le Sapa
Inga. Une fois par an, les accusés, les victimes mais aussi leurs familles et leurs t€émoins se rendaient a
Cusco pour paraitre devant le Sapa Inga qui les écoutait en public sur I’une des places principales de la

ville?*

. Un fonctionnaire exposait le cas et présentait les différentes parties en présence qui
s’exprimaient par l’intermédiaire d’un interpréte. Des quipucamayocs* (spécialistes des quipus)
faisaient office de spécialistes juridiques et conseillaient le Sapa Inca dans son jugement. Pour se
défendre, chaque partie pouvait faire entendre des témoins. Une fois les différentes parties entendues, le
Sapa Inga rendait sa sentence et les accusés jugés coupables étaient placés en prison en attendant de
recevoir leur chatiment. Les délits jugés de cette manicre étant particuliérement graves, les chatiments
allaient de I’exil a la mort. La prison n’était pas un chatiment en soi, mais plutét une période
transitoire®®. I existait cependant des chatiments particuliers, notamment différentes formes de mises a
mort, impliquant une part de hasard laissant la possibilité au coupable de survivre, selon le bon vouloir

des dieux. Ce type de chatiment illustre un autre aspect des procédures pénales incas, mais aussi d’autres

groupes préhispaniques andines : I’intervention envisagée du surnaturel et du religieux.

Il n’était pas rare que les seigneurs andins aient recours a des spécialistes pour interroger les huacas,
malquis et autres divinités du panthéon andin au cours de proces. Ces pratiques ne concernent pas
seulement les procés devant 1’inca, mais aussi ceux devant les curacas, comme le laissent supposer
certaines de nos sources. Par exemple, don Juan Caja Atoc, cacique de Ullucmayo, est accusé d’idolatrie
en 1617%%, L un des villageois qui le dénoncent explique entre autres choses, qu’il avait fait réaliser une
cérémonie pour adorer la huaca principale du village afin de demander conseil sur 1’utilité d’intenter un
procés devant le corregidor. Une fois le procés gagné, le cacique aurait fait sacrifier deux lamas et
organisé une cérémonie de purification dans une riviére proche. Il aurait également eu recours a la
consultation de malqui* (ancétres momifiés) pour le conseiller lors du proces. Ces différentes pratiques
mettent en avant les liens étroits qui existaient entre procédures litigieuses et dévotion dans les cultures

andines. Les malquis notamment, étaient couramment « consultés » dans des affaires de gouvernement

203 Manuel Sanchez Zorilla, David Zavaleta Chimbor, et Ricardo A. Rabinovich-Berkman, « El proceso penal en
la época incaica: Diferencias entre cumplimiento de penas y juicio divino. », Revista Mexicana de Historia del
derecho, 31, (2015), p. En ligne ; Jan Szemin’ski, « Guaman Poma’s Descriptions of Inca Government
Agencies. », Unlocking the Doors to the Worlds of Guaman Poma and His Nueva coronica., Chicago, Rolena
Adorno et Ivan Boserup (ed.), 2015.

204 Manuel Sanchez Zorilla, David Zavaleta Chimbor, et Ricardo A. Rabinovich-Berkman, op. cit., 2015.
205Manuel Sanchez Zorilla, David Zavaleta Chimbor, et Ricardo A. Rabinovich-Berkman, op. cit., 2015.

206 Causa criminal de Hechicero seguida contra don Juan caxa Atoc, curaca de Ullucmayo (1617),
AAL hechicerias,LEGI,5.
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et étaient considérés comme partie intégrante du groupe social’”’. Le peu d’information que nous
possédons sur les pratiques judiciaires andines nous permet néanmoins de mettre en lumiere en certain
nombre de points communs et de différences avec le systéme castillan permettant de mieux cerner

I’ampleur de la nouveauté introduite par le systéme juridique colonial.

D’abord, les populations andines étaient, dans une certaine mesure, familieéres avec le concept
de juridiction du souverain et avec une certaine forme de hiérarchie juridictionnelle. Ainsi, si les curaca
et les tocricoc avaient eux aussi la capacité de juger et de 1égiférer, ils avaient des juridictions limitées
et circonscrites a des groupes spécifiques de populations. Le curaca pouvaient juger et punir ceux qu’il
gouvernait tandis que le tocricoc semble avoir eu surtout des compétences sur les autres fonctionnaires
incas®®®. En revanche le Sapa Inca semble avoir eu une autorité sur I’ensemble des populations intégrées
a ’empire’”. Cependant la hiérarchie des juridictions et la définition de leurs compétences ne semblent
pas avoir été aussi systématiques et institutionnalisées que dans la culture juridique castillane. Mais la
possibilité de faire appel a un autre seigneur pour faire valoir ses droits et obtenir réparation existait dans
I’espace andin dans des cas rares et spécifiques. Méme si I’existence d’une pratique de double instance
est pour I’instant encore débattue dans I’historiographie, il semble que certains cas pouvaient relever
directement de la juridiction du Sapa Inca ou que celui-ci ait pu jouer un role d’arbitrage dans des

conflits locaux?'°.

L’existence de différents acteurs, la cohabitation d’institutions locales et de 1’administration inca,
implique également que le recours a la traduction ou a un interpréte n’ait pas été une nouveauté radicale
pour les populations andines. Les différentes sources coloniales semblent indiquer que dans le cas d’un
procés devant le Sapa Inga, il ait été d’usage de s’adresser a des intermédiaires et des interprétes au

souverain car peu de gens avaient le privilége de pouvoir s’adresse directement a lui®!!

. Cette pratique
se retrouve dans la pratique judiciaire coloniale. La centralité des intermédiaires et des interprétes ne
devait pas constituer non plus une nouveauté radicale pour certaines élites indigénes, habituées au
systéme inca ou ayant s¢journé a Cuzco par exemple. La présence de quipucamayocs dans les proces
d’aprées les différentes chroniques, implique également que les populations andines auraient elles aussi

eu recours a la médiation de spécialistes lors des procédures. Méme si nous en savons encore trés peu

sur le role et les fonctions exactes des quipucamayocs a 1’époque préhispanique, le role qu’ils ont pu

207 Manuel Sanchez Zorilla, David Zavaleta Chimbor, et Ricardo A. Rabinovich-Berkman, op. cit., 2015 ; Steven
Kosiba, « Ancient Artifice: The Production of Antiquity and the Social Role of Ruins in the Heartland of the Inca
Empire. », Antiquarianisms: Contact, Conflict, Comparisons., Oxford, Benjamin Anderson et Felipe Rojas (ed.),
2017.

208 Manuel Sanchez Zorilla, David Zavaleta Chimbor, et Ricardo A. Rabinovich-Berkman, op. cit., 2015 ; Jan
Szemin’ski, op. cit., 2015.

209 Felipe Guaman Poma Ayala de, El primer nueva corénica y buen gobierno., (1615), p. 182 [184]-192 [194].
Version en Ligne : http://wwwS5.kb.dk/en/nb/tema/poma/index.html. Manuel Sanchez Zorilla, David Zavaleta
Chimbor, et Ricardo A. Rabinovich-Berkman, op. cit., 2015 ; Jan Szemin’ski, op. cit., 2015.

21%Manuel Sanchez Zorilla, David Zavaleta Chimbor, et Ricardo A. Rabinovich-Berkman, op. cit., 2015 ; Jan
Szemin’ski, op. cit., 2015.

211 Manuel Sanchez Zorilla, David Zavaleta Chimbor, et Ricardo A. Rabinovich-Berkman, op. cit., 2015., p. 9.

120



avoir dans les sociétés andines a 1’époque coloniale et ont encore dans certaines communautés
contemporaines, indique qu’ils pouvaient avoir des compétences en matiére de droit en conservant la
mémoire d’un certain nombre de normes sociales ou de transactions?'2, mais également en réalisant les

comptes des frais judiciaires®!?

. Ainsi, dans les sociétés préhispaniques aussi, la pratique administrative
et le fonctionnement de certaines juridictions impliquaient un certain nombre d’intermédiaires

essentiels.

Une autre similitude avec le systéme introduit par les colons espagnols est le role central de la
déclaration orale dans les procédures en justice. Bien que les procédures notariales, juridiques et
judiciaires espagnoles impliquent la rédaction d’un document, ce dernier a tendance a masquer
I’importance capitale de I’oral au moment de leur réalisation. Le recours a des témoins pour se défendre
et la valeur de preuve d’un témoignage est centrale dans les deux systémes. D’ailleurs dans le systéme
inca comme dans la culture juridique hispanique, il semble que le statut social et la réputation du témoin
ait pu conditionner la valeur d’un témoignage. On sait par exemple que celui d’une femme n’avait pas
la méme valeur que celui d’un homme?', et que celui d’un curaca ou celui d’un orején (nom donné par
les Espagnols aux nobles et officiers incas) ne valait pas celui d’un tributaire®!®. Au cours de la période
coloniale, les populations andines prirent [’habitude de présenter de trés nombreux témoins devant les
tribunaux, tant et si bien que le vice-roi don Francisco de Toledo voulut encadrer la pratique qui nuisait
selon lui au bon déroulement des procédures en les faisant trainer en longueur. Il expliqua ainsi que les
indigeénes avaient bien assimilé que « la force de vérification de nos droits passe par les témoins et les
probanzas » et regrette alors qu’ils aient parfois recours a « I’achat de témoins » qui « étaient faciles a
obtenir pour ce que chacun voulait bien payer » 2'°. 11 est difficile de savoir si les populations andines
recouraient si souvent aux témoins parce que cela s’inscrivait en continuité avec une culture juridique
plus ancienne ou parce qu’il s’agissait du type de preuve le plus immédiatement utilisable et mobilisable
devant les autorités espagnoles. L’appétence des populations andines pour la preuve orale dans les
démarches en justice fait en tout cas écho aux réflexions d’Alan Durston sur la relative absence d’écrits
en quechua. En effet, I’une des hypothéses qu’il avance pour justifier la rareté des traces textuelles en
quechua est la relative absence d’utilisation du médium de 1’écrit dans I’administration des pueblos
andins a I’époque coloniale. Pour lui, le peu de poids des cabildos andins face a I’autorité des caciques

et principales, explique aussi la survie de pratiques de gouvernement trés orales et de médiums

212José C. de la Puente Luna, « That which Belongs to Alll: Khipus, Community, and Indigenous Legal Activism
in the Early Colonial Andes. », The Americas, 72, 1 (2015b), p. 19-54 ; Frank Salomon, op. cit., 2006 ; Carmen
Beatriz Loza, op. cit., 1998.

213 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2015b.

214 Manuel Sanchez Zorilla, David Zavaleta Chimbor, et Ricardo A. Rabinovich-Berkman, op. cit., 2015.

215 Manuel Sanchez Zorilla, David Zavaleta Chimbor, et Ricardo A. Rabinovich-Berkman, op. cit., 2015.

216 «“la fuerza de verificacion de nuestros derechos viene a consistir en testigos y probanzas”, “la compra de
testigos”, “eran faciles de hallar para lo que cada uno queria”. Carmen Beatriz Loza, « Du bon usage des quipus
face a l’administration coloniale espagnole (1550-1600).», Population, 53e année, 1/2 (1998), p. 139-
159.Francisco de Toledo, Disposiciones Gubernativas para el virreinato del Per(. Publié par Guillermo Lohmann
Villena et Maria Justina Sarabia. Seville, Escuela de Estudios Hispanoamericanos, 1989, p. 491.
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alternatifs a 1’écriture alphabétique comme les guipus ou autres objets rituels. Son hypothése est
intéressante et peu aussi expliquer I’'importance du témoignage dans les démarches juridiques et

judiciaires des populations andines, notamment celles menées par des caciques et principales.

Cela ne veut pas dire que « I’écrit » ou I’inscription documentaire n’avait pas de valeur juridique
aux yeux des populations andines. Pendant la période coloniale, les quipus furent présentés comme des
preuves lors de visites administratives ou devant les tribunaux. Cette pratique semble indiquer que ces
objets revétaient une forme de valeur juridique et pouvaient constituer une preuve documentaire pour
faire valoir les droits du groupe auquel ils appartenaient. C’est en tout cas ce que semble suggérer
I’exemple des démarches de différents cacigues de la vallée de Jauja, dans les années 1560%!7. Différents
caciques de la vallée cherchérent a faire reconnaitre les efforts qu’ils avaient fournis aux cotés des
troupes royales pendant la conquéte puis face aux révoltes des encomenderos. lls espéraient ainsi obtenir
la reconnaissance de leurs « mérites » et en appeler au systéme de justice distributive royale pour obtenir
différentes graces et priviléges pour les indigénes qu’ils administraient et pour eux-mémes. En plus du
récit de mérites et de I’interrogation de témoins sélectionnés par les requérants, obligatoires dans ce type
de procédure, les caciques amenérent des quipus qu’ils firent traduire et retranscrire sous la forme de
listes de biens, argent, nourriture ou bétails. Pour les caciques de Jauja, les quipus gardaient la trace
authentique de ces transactions et le quipacamayoc jouait un role finalement assez similaire a celui d’un
notaire : par ses compétences particulieres, il pouvait transcrire un contrat oral en document a valeur
juridique®'®. De plus, José de la Puente Luna a bien montré comment les populations de Jauja se servaient
des quipus pour planifier I’administration des biens collectifs?!®, fixer des objectifs et contraster les
résultats. Ils pouvaient justifier de demander des comptes aux caciques qui n’avaient pas su tenir les
objectifs ou aux individus qui n’avaient pas produit leur part. Ils semblent donc avoir pu fonctionner
comme des sortes de « contrats » implicites dans le systéme de réciprocité andin. Mais si leur fonction
dans I’administration a 1’échelle du groupe est réguliérement attestée, on peut se demander dans quelle
mesure un quipu produit par une juridiction spécifique était valable ou déchiffrable devant une autre.
On sait que les quipucamayocs de 1’état inca produisaient des documents juridiquement valables pour
toutes les communautés rattachées a I’empire, mais qu’en est-il de ceux produits par les différents
groupes ? Avaient-ils eux aussi une valeur juridique aux yeux de la juridiction inca ? Il est impossible
de répondre a ces questions en I’état actuel de la recherche, mais il est certain que le quipu acquit une
valeur hors du seul groupe qui I’avait produit dans le systéme juridique colonial. Non seulement le quipu
était considéré comme une preuve acceptable devant les différentes administrations coloniales, mais en

plus les tribunaux d’audience se dotérent de quipucamayocs officiels**.

217 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2015bh.

218 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2015b ; Carmen Beatriz Loza, op. cit., 1998.

219 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2015b, p. 33.

220Carmen Beatriz Loza, « Du bon usage des quipus face a I’administration coloniale espagnole (1550-1600). »,
Population, 53e année, 1/2 (1998), p. 139-159.
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La question de 1’'usage des quipus comme document a valeur juridique met en lumiére les
différences qui existaient entre les systemes juridiques andin et colonial. La premiere différence qui
vient directement a 1’esprit est la matérialité méme de la procédure, fixée et transcrite dans un document
écrit. Car si le systéme juridique castillan laissait une grande place a 1’oral, la mise par écrit et la
formalisation concréte d’un document 1égal était centrale a la validité d’une procédure. L importance de
1”écrit est visible a travers la pratique de ratification des témoignages. Une fois le témoignage enregistré,
sa transcription devait étre relue au témoin qui devait ensuite déclarer si elle était conforme a ses
déclarations. Un témoignage non ratifié¢ n’était pas recevable. Il s’agit d’une différence de taille avec le
systéme préhispanique car le document écrit, conservé dans les archives de l’institution, permet
d’inscrire et de fixer la procédure, les déclarations et les informations récoltées ainsi que son verdict

dans le temps long.

Dans une certaine mesure, la figure du letrado, centrale dans le systéme castillan, constitue
également une certaine nouveauté. Car si dans le systéme préhispanique, les seigneurs avaient recours
a des intermédiaires pour rendre la justice et mener les procédures, il ne s’agissait pas réellement de
professionnels dont I’activité principale était juridique. Cette différence explique aussi pourquoi, malgré
les tentatives de professionnalisation de intermédiaires légaux, les élites andines arrivaient avec leurs
propres assistants (interpretes, apoderados...), tout comme elles choisissaient leurs propres témoins. Il
s’agissait souvent d’individus de leur entourage familial ou appartenant au méme ayllu et qui avaient
des intéréts concrets dans les procédures. Il arrivait également que des caciques ou principales
choisissent de s’en remettre a d’autres seigneurs andins. Par exemple, don Francisco Mendoza demande
I’aide du cacique de la pachaca de laquelle il dépend, Don Sebastian Ninalingon, pour lutter face aux
prétentions de don Miguel Ramos sur les mitimaes de Xultin qu’il administrait*?!. Ce dernier commence
par signer une lettre pour soutenir don Francisco, puis il vient représenter directement ce dernier devant
le tribunal du corregidor de Cajamarca. Ces fonctions de représentation ont aussi été progressivement
confiées aux curés en charge de paroisses indigenes, ce qui indique une reformulation des pratiques

sociales liées aux activités judiciaires et administratives des populations andines®*.

2.2.Coutumes andines et droit des Indes
Plus que les procédures en elles-mémes, ce sont les autres aspects de la culture juridique
hispanique qui constitucrent le plus gros enjeu d’adaptation pour les populations andines, notamment la

création de nouvelles lois entrainant la redéfinition des coutumes et des normes sociales préhispaniques.

221 Don Miguel Ramos y otros caciques de Cajamarca (1594-1600), AGI,ESCRIBANIA, 5012

222 Nous avons déja évoqué le cas des caciques des Macha qui demandérent a ’audience de la Plata une aide
pécuniaire pour faire reconstruire leur église paroissiale par ’intermédiaire de leur curé en 1677. Los caciques de
Macha solicitando 6000 ps para sus templos (1677), ABNB,EC1677,29. Mais on trouve également d’autres
exemples: Los indios principales de Collquemarca de Carangas contra el teniente General Bartolomé Gomez
(1673-1674). ABNB,EC1673,9; Autos seguidos por los hermanos de la cofradia de nuestra sefiora del Rosario
para poder usar los setecientos pesos que tienen juntados (1674-1675). AAL,Cofradias, LEGXXXIX-A,15
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L’introduction du concept de primogéniture propre a la culture juridique et nobiliaire hispanique
impacte les pratiques de successions de certains cacicazgos des audiences de Lima et La Plata. Dans
certains cas, les prétendants tentent néanmoins de négocier la reconnaissance légale de pratiques et
coutumes locales, remettant parfois directement en cause les lois chrétiennes. Ces proces témoignent en
général d’une certaine tolérance de la part des autorités coloniales. On peut citer a titre d’exemples, les
démarches entreprises par don Sebastian Ninalingon pour obtenir dans un premier temps la
reconnaissance de son statut de principal puis la confirmation de sa succession au cacicazgo de la
pachaca de Guzmango dans les environs de Cajamarca®?®. Pour faire reconnaitre son statut de fils de
cacique, don Sebastian dut obtenir la validation de coutumes matrimoniales préchrétiennes. En effet,
don Sebastian dit étre le fils de la premiére femme du cacique don Pedro Angasnapon. Le probléme,
c’est que cette dernicre était morte lorsque don Pedro Angasnapon se convertit au christianisme. Afin
de faire valoir ses droits, don Sebastian devait alors persuader les juges que sa mere était plus légitime
que I’épouse chrétienne de don Pedro afin d’obtenir le titre d’enfant 1égitime et d’héritier au cacicazgo.

Il doit trouver un moyen de dévaloriser le mariage chrétien de son pére. Il explique alors :

« apres la mort de ma mere aprés quatre ou cing ans ledit mon pere se maria avec dofia
Magdalena Cosachuq sa seconde femme qui était aussi cousine germaine du c6té du pére de
ladite Magdalena et d’autre part sa niece fille de sa sceur de fait le mariage ne pouvait étre

valide [ ...] et les enfants ne pouvaient pas étre légitimes ou hériter de quoique ce soit »**,

En revanche il décrit le mariage préhispanique comme suit :

« Méme s’il était coutumier pour les caciques d’avoir de nombreuses concubines ils avaient
toujours une femme plus importante que toutes les autres [considérée] comme légitime a qui
toutes les autres obéissaient et qu’elles respectaient comme leur maitresse et comme femme

Iégitime et ma mére fut toujours considérée et tenue comme telle » 2%,

Cette explication semble avoir convenu au corregidor de Trujillo qui décida de valider sa requéte,
puis le tribunal de ’audience de Lima lui reconnut le statut de principal. Ainsi, en évoquant une coutume
préhispanique, don Sebastian Ninalingon obtint non seulement une validation de ses droits en tant que
fils de cacique mais aussi la reconnaissance comme fils légitime au méme titre que les enfants issus du

mariage chrétien de son pere. La reconnaissance de la noblesse de don Sebastidn se fit donc par la

223 Informacion don Sebastian Ninalingon (1573-1592). AGI,LIMA,128.

224«después de muerte de la dicha mi madre de alli a cuatro o cinco afios se casé el dicho mi padre con dofia
Magdalena Cosachuq su segunda mujer siendo su prima hermana por partes del padre de la dicha dofia Magdalena
e por otra parte su sobrina hija de su hermana por cuya causa no pudo ser valido el matrimonio [...] y los hijos no
pudieron ser legitimos y volver de cualquiera herencia”. Informacion don Sebastidn Ninalingon(1573).
AGI,LIMA,128, f. 2r.

225 “que aun que entre los caciques era costumbre tener muchas mancebas siempre tenian una mujer principal sobre
todas las demas por su mujer legitima a quien todas las otras obedecian y respectaban como a su sefiora'y como a
tal mujer legitima fue siempre habida y tenida la dicha mi madre”. Informacion don Sebastian Ninalingon (1573).
AGI,LIMA,128, f. 2r.
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validation de coutumes locales. Cependant, le discours de don Sebastidn Ninalingon fait intervenir de
nombreuses références a la culture juridique chrétienne et hispanique. Il reprend par exemple certaines
formules légales associées au mariage chrétien pour appuyer la légitimité de la position de sa mere. Il
explique par exemple : « les dits mes parents firent vie conjugale conformément aux usages ils nous
eurent et nous procréérent moi et lesdits mes freres comme enfants légitimes »*%°, La trés grande majorité
des coutumes que les populations andines revendiquent devant les différents tribunaux sont acceptées
au cas par cas, a la discrétion des juges et bien siir parce qu’elles ne contreviennent pas a la moralité
chrétienne. Ainsi, 1’acceptation des coutumes indigénes en justice est extrémement contextuelle,
conditionnelle et évolutive. Certaines coutumes tolérées peuvent étre considérées comme répréhensibles

d’un jour a I’autre, notamment en matiére de rites et de célébrations collectifs.

L’évolution du statut de certaines coutumes andines, dans un contexte post-conquéte, pose la
question de leur disparition. Rapidement, les populations andines ont davantage tendance a se référer
ouvertement aux lois mises en place aprésla colonisation espagnole plutét qu’a des usages
préhispaniques®’. Mais cela ne signifie pas forcément ’abandon total de toute référence a des coutumes
préexistant a I’arrivée des Espagnols. Le poids et ’argument de la coutume « indigéne » restent
importants tout au long de la période, malgré leur reformulation. L’intégration des coutumes indigénes
dans le systéme juridique et judiciaire colonial impliquant leur sujétion aux principes de moralité
chrétienne elles furent radicalement transformées. Le role des institutions royales ou de I’Eglise a
souvent été étudié¢ pour comprendre 1’adaptation et la reformulation des coutumes indigénes dans le
systéme juridique colonial??®. Cependant, a travers des études de cas précis, plusieurs historiens ont
démontré que la reformulation de coutumes andines pouvaient résulter des pratiques des populations
indigeénes elles-mémes et des négociations qu’elles menerent localement avec les différentes

administrations coloniales??°.

226 «]os dichos mis padres tuvieron vida maridable conforme su usanza nos hubieron y procrearon a mi e a los
dichos mis hermanos por sus hijos legitimos” Informacion don Sebastian Ninalingon (1573). AGI,LIMA,128, f.
2r. Don Sebastian Ninalingon semble donc maitrisait la définition canonique du mariage. Charlotte Castelnau-
L’Estoile, Un catholicisme colonial : Le mariage des Indiens et des esclaves au Brésil, Presses Universitaires de
France, Paris, 2019.

227 Un phénomene déja étudié par Tamar Herzog, op. cit., 2013b.

228 Pour deux exemples récents voir : Tamar Herzog, « Colonial Law and “Native customs”. Indigenous Land
Rights in Colonial Spanish America. », The Americas, 69, 3 (2013), p. 303-321 ; Karen Graubart, « “Ynuvaciones
malas e rreprovadas”. Seeking Justice in Early Colonial Pueblos de Indios. », Justice in a New world. Negotiating
legal intelligibility in British, Iberian and Indigenous America., New York, Owensby Brian P. et Ross Richard J.,
2018, p. ebook. Ce phénomene n’est pas spécifique aux Andes, ni méme aux colonies espagnoles. Voir a ce sujet :
Charlotte Castelnau-L’Estoile, Un catholicisme colonial : Le mariage des Indiens et des esclaves au Brésil, Presses
Universitaires de France., Paris, 2019.

229 Voir entre autres : José C. de la Puente Luna, « That which Belongs to Alll: Khipus, Community, and
Indigenous Legal Activism in the Early Colonial Andes. », The Americas, 72, 1 (2015), p. 19-54 ; José C. de
la Puente Luna et Renzo Honores, « Guardianes de la real justicia: alcaldes de indios, costumbre y justicia local
en Huarochiri colonial. », Historica, XL, 2 (2016), p. 11-47 ; Maria Marsilli, « “I heard it through the grapevine:
Analysis of an anti-secularization initiative in the sixteenth-century Arequipan countryside, 1584-1600" », The
Americas, 61,4 (2005), p. 647-672.
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Plus qu’une disparition des coutumes indigeénes, on assiste a leur reformulation dans la culture
juridique coloniale. Ce phénoméne refléte le statut paradoxal qui leur est donné par les institutions
espagnoles. D’une part, la couronne encourage a respecter celles qui ne contreviennent pas au
christianisme et aux « bonnes mceurs », d’autre part les coutumes indigénes sont constamment associées
a une époque préchrétienne révolue. Pour €tre recevable en justice et persuader les juges, la pratique
invoquée par les populations andines devait nécessairement étre adaptée au langage juridique castillan

pour éviter d’étre renvoyée a I’époque révolue du paganisme et des Incas.

3. Les usages des élites indigénes andines

Le systéme juridique colonial laissait une place a I’accommodation, bien qu’elle soit limitée. Dans
ce contexte, les élites seigneuriales andines purent développer des usages spécifiques des procédures en
justice. Les caciques et principales apparaissent alors comme des acteurs centraux de 1’adaptation et la
reformulation progressive des pratiques juridiques et des coutumes indigenes, et donc de la construction

d’une culture juridigue coloniale et andine.

3.1.Démarches collectives et démarches individuelles : une frontiére floue

Les caciques et principales pouvaient étre amenés a utiliser les démarches en justice dans un but
personnel ou pour défendre les intéréts des groupes qu’ils administraient. Les démarches collectives
abordent des sujets de plus en plus variés et de plus en précis, au fur et a mesure de la période étudiée.
Cela traduit un recours plus systématique aux juridictions majoritairement représentées dans notre

corpus, c’est a dire les tribunaux d’audience, mais aussi les tribunaux ordinaires ecclésiastiques.

La dénonciation d’abus de la part des autorités coloniales est de loin la premiére raison qui motive
les démarches de notre corpus. Néanmoins, les motifs qui justifient la colére des populations andines
évoluent au cours de la période. Par exemple, entre les années 1600 et 1630, les dénonciations des curés
tournent souvent autour de leur incapacité a remplir leurs devoir de catéchisme en raison de leur absence
de maitrise des langues indigénes*°. En revanche, au XVIlIe siécle, les curés sont plus souvent attaqués
pour le non-respect des tarifs fixés par les aranceles* ou les abus de ricochicos*(cadeaux en nature voire

en argent que les paroissiens adressent aux curés lors de fétes)*!. On trouve aussi, de maniére trés

230 \/oir :John Charles, op. cit., 2010b. Plusieurs documents abordent le probléme dans notre corpus : Capitulos
seguidos por don Fernando Anicama gobernador del pueblo de Anan contra el bachiller Francisco Pacho de
Herrera (1630). AAL,Capitulos,LEGVI,5; Capitulos seguidos por don Domingo Luna y don Cristébal Armico
contra el bachiller Pedro del Campo (1630-1633). AAL,Capitulos, LEGVI,6.

Z1Denuncia de Salvador Fernandez, principal contra su cura don Dionisio Arrazbal (1757-1758).
ABNB,EC1758,117; Memorial de los indios caciques gobernadores de las doctrinas de la provincia de Lucanas
(1726-1730). AGI,LIMA,439; Los indios de Callapa contra el cura Diego de la Cuba (1730). AES, AA, C7,
LEG13, N.2668; Caciques de Condocondo sobre varios capitulos contra su cura (1732). ABNB,EC1732,48;
Autos seguidos por Pascual tocto alcalde ordinario y otros contra Bernardo Yunta (1735). AGN,Audiencia Real,
Causas Civiles, 77.622.28; Los indios de la doctrina de Capachica pidiendo la restitucién de su cura (1741-1743).
ABNB,EC1743,36; Pueblo de Ambar (1743). AAC, Pleito,L1,3,60; Juan Mamani y otros contra el cura Vasco
Cangas (1749). ABNB,EC1749,82; Querella de los indios del pueblo de Moho conta su cura (1752).
ABNB,EC1752,24; José Guarcaya por los indios de Condocondo (1756). ABNB,EC1756,41; Expediente seguido
por el cacique don Clemente Escobar (1771-1777). ABNB,EC1777,32.
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ponctuelle et exclusivement circonscrite au contexte des extirpations d’idoléatries, des dénonciations de

caciques ou principales accusés de « mauvaises coutumes »**2

. Une autre grande partie des démarches
collectives constituant notre corpus est motivée par la protection des possessions foncieres d’un groupe.
La question des terres est bien sir centrale et a déja été largement étudiée par d’autres historiens. Mais
on voit progressivement apparaitre d’autres formes de possessions présentées comme collectives,
notamment a travers les procés ou démarches judiciaires concernant les biens de confrérie ou de

fabriques des églises?>.

Les requétes purement personnelles des caciques et principales évoluent de maniére moins nette
que les collectives. Elles s’inscrivent en trés grande majorité dans des démarches juridiques de
reconnaissance de noblesse, ou de mérites visant a I’obtention de nouveaux priviléges. Le contenu précis
de ces requétes est donc trés contextuel et individuel. On trouve néanmoins quelques évolutions
notables, au premier rang desquelles la multiplication des démarches pour obtenir la succession a un
cacicazgo a partir des années 1610-1620 et tout au long du XVlle siécle puis, pour la simple
reconnaissance d’ascendance noble au tournant du XVIlle. Souvent ces démarches visent simplement a
« confirmer » un titre ou obtenir une preuve écrite de la nomination a un office. Il s’agit d’exemples
illustrant I’accoutumance de la noblesse andine a la culture juridique hispanique, puisque les requérants
reprennent dans leur défense les principaux codes de la limpieza de sangre hispanique et plus

234

généralement des valeurs de 1’ hidalguia™*. Mais elles témoignent également de 1’appétence progressive

des caciques et principales pour la preuve écrite et leur compréhension de ’utilité des archives de la

bureaucratie coloniale®.

A partir du XVIle siécle, on trouve de plus en plus d’élites andines se plaignant de traitements
dégradants ou inappropriés de la part de curés, qui font injure a leur statut social et mettent en péril leur
l1égitimité. Par exemple, en 1615, don Lorenzo Thomas Quispe cacique principal des indigénes Andajes
du village de Cochamarca reproche entre autres choses a son curé devant le tribunal ordinaire de
I’archevéché de Lima d’insulter et de violenter les villageois travaillant au service de 1’église. Il

explique :

« Il frappe tres régulierement les indiens et indiennes qui travaillent pour la fabrique de [’église

de Cochamarca les appelant chiens et leur adressant d’autres paroles injurieuses et méme a

232 \oir par exemples : Causa criminal de Hechiro seguida contra don Juan caxa Atoc, curaca de Ullucmayo
(1617), AAL,hechicerias,LEGI,5 ; ou Causa criminal contra el maestro de campo don leandro Poma Chagua
gobernador de cinco repartimientos por fautor de hechiceros (1666), AAL, hechicerias,LEGV,1.

233 Voir par exemples : Autos seguidos por Bernardo de Acuna en nombre de los principales de Huarochiri para
poder fundar una cofradia (1663), AAL,Cofradias,LEG LVIII,16 ; Expediente seguido por don Pedro Enriquez
principal della acerca de las limosnas que deben pagar los indios forasteros que mueren en el pueblo (1629-
1630), AAL,Papeles importantes, LEGXXVII,2.

234 Voir notamment les travail sur les informaciones des caciques de Charcas de Carolina Jurado, op. cit., 2014b.
233 11s s’approprient progressivement les comportements décrits par Robert Folger. Robert Folger, op. cit., 2011b.
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[’encontre de don Felipe Chagua Guaraz parce qu’il n’était pas allé & sa maison lui baiser les

mains [...] il lui donna des gifles »**°

Dans sa plainte, don Thomas Quispe insiste sur le fait que le curé se soit permis de frapper un
principal sans raison valable pour accentuer le caractére outrancier et indigne de son comportement.
Parfois, I’insulte dont les individus se disent victimes est moins physique. En 1696, le cacique principal
don Jerénimo de la Cruz porte plainte au nom de la confrérie de la Purissima Concepcion contre le curé
du pueblo de Marca. Ce dernier demande a la confrérie de payer des aumones exorbitantes, en a accaparé

la gestion et les biens et en a écarté les mayordomos et autres élus*’

. Le curé aurait justifié la mise sous
tutelle de la confrérie en déclarant que les villageois étaient incapables de s’en occuper, ce que le cacique
présente dans sa plainte comme une grave insulte. Ce type d’accusation formulée par des caciques et
principales contre leurs curés traduisent des conflits d’autorité au sein des villages. Don Manuel de
Orellana, cacique de Nacoreque dans la paroisse de Sandia, accusa le curé Fernando de Pimentel d’avoir
tenté de I’assassiner chez lui parce qu’il aurait refusé de lui procurer des villageois pour son service
personnel®*®, Au cours du proces, le témoignage d’un franciscain d’une paroisse voisine éclaire les

causes réelles du conflit entre les deux hommes?*’

. Fernando Pimentel estimait que le cacigue empéchait
le bon déroulement des activités pastorales en assignant trop de villageois au service des mines ou
d’haciendas et en organisant des réunions de cabildos dans sa maison tous les dimanches. De son cotg,
don Manuel de Orellana ne semblait pas s’accommoder de 1’autorité que le curé entendait exercer sur
I’organisation de la vie des paroissiens. Il chercha par tous les moyens a conserver la main sur
I’administration du village en contre-carrant I’autorit¢é du curé. Ce dernier avait déja tenté de se
débarrasser du cacique en essayant de le faire excommunier. Il ne nous reste malheureusement pas la
trace de cette démarche, mais elle ne semble pas avoir abouti. Le cacique répliqua en portant plainte
pour une agression visiblement fictive, puisqu’il refusa systématiquement d’en apporter une preuve
concréte ou de faire constater ses blessures. De fait, le différend opposant les deux hommes reléve

d’avantage du conflit d’autorité que de la réelle infraction. Ce genre de conflits n’est pas rare dans notre

corpus, méme s’ils prennent rarement de telles proportions.

Lorsque I’on analyse les procédures juridiques et judiciaires impliquant des ¢lites seigneuriales

andines, on repére rapidement une division assez simple entre des démarches relevant de la protection

236 «“Aporrea muy de ordinario a los indios e indias que trabajan por la obra de la iglesia de Cochamarca llaméndoles
de perros y diciéndoles otras palabras injuriosas y aun a don Felipe Chagua Guaraz porque no iba a besar las manos
a su casa [...] le dio bofetadas”. Capitulos seguidos por don Gregorio Ortiz de Mena procurador general y don
Lorenzo Tomas Quispe cacique principal contra el padre Gregorio Guerrero de Luna (1615),
AAL,Capitulos,LEGII,11, f. 3v.

237 Autos seguidos por don Jerénimo de la Cruz en nombre de la cofradia de la purisima concepcion contra su
cura (1696), AAL,Cofradias,LEG LXIII,33.

238 “lg injuri6 atroz y gravemente de palabra y lo que es mas tomando un cuchillo que estaba sobre la mesa intento
extinguirlo que sin duda lo hubiese efectuado a no haber mi parte garrandole la mano”. Querella de Manuel de
Orellana cacique y gobernador de Nacoregui contra Fernando Pimentel (1785-1789), AAC,Pleitos, LXI11,1,3.
239 Querella de Manuel de Orellana cacique y gobernador de Nacoregui contra Fernando Pimentel (1785-1789),
AAC Pleitos, LXII1,1,3, f. 6r.
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d’intéréts privés et d’autres impliquant la défense d’une communauté de biens ou d’intéréts, liées aux
fonctions politiques et sociales des caciques et principales dans les groupes indigénes. La distinction
entre démarches privées et collectives n’est pas seulement une invention des historiens. Le travail de
José Carlos de la Puente Luna sur les activités judiciaires des indigeénes de la vallée de Jauja, a démontré
que la distinction existait dans 1’esprit des populations andines elles-mémes. Différents ayllus de la
vallée de Jauja gardaient la mémoire des procédures financées par les biens collectifs sur des quipus et
distinguaient celles impliquant les intéréts du groupe et celles au seul bénéfice de leurs caciques®?. De
plus, 'usage collectif de la justice par les populations andines traduit 1’adaptation d’un certain nombre
de coutumes et pratiques sociales préhispaniques. Les curacas andins avaient pour réle d’assurer la
conservation, la gestion et le développement des sapci*, c’est a dire un ensemble de donations et de

241 Méme si la colonisation remit le statut de

ressources partagées par les différents membres du groupe
ces possessions collectives en question, elle n’éradiqua pas totalement les liens de réciprocité de service
et les solidarités qui unissaient les groupes socio-politiques andins ni méme le role essentiel qu’y
jouaient les €éli i iales?. L < ion d’intéré lectif; 1 ] incipal

Jouaient les elites seigneuriales=™. La représentation a’interets collectits par les caciques et principales
devant les différentes juridictions tout au long de la période coloniale constitue une forme de

reformulation de ces liens de réciprocité hérités de la période préhispanique®.

Dans les documents du XVle siecle, il est courant que les démarches mélangent requétes collectives
et privées. Par exemple, en 1561, le cacique principal don Francisco Cusichaca, dans la démarche
d’informacion de oficio y partes qu’il présente devant 1’audience de Lima au nom de différents caciques
et des tributaires du repartimiento de Hatun Jauja, demande tout autant la révision des tributs et des
contributions du groupe dans le cadre de la mifta ou la reconnaissance de la possession des tambos par
les habitants du repartimiento, que 1’exemption de tribut pour lui et ses descendants ou encore une
meilleure place dans la procession du Corpus Christi destinée a le mettre en valeur’*. Ce type de
pétitions ou de plaintes mixtes se retrouve encore dans certains documents de la seconde moitié du
XVlle siécle’®. Dans ces démarches ’absence de délimitation précise entre collectif et privé ne traduit
pas nécessairement une volonté de manipulation des biens collectifs par les requérants, mais plutdt des
pratiques juridiques spécifiques, s’appuyant sur des structures sociales et économiques héritées des

sapci. Pour L’implication toujours importante des caciques et principales dans ces procédures

240 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2015b.

241 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2015b ; Jan Szemin’ski, op. cit., 2015 ; John Murra, op. cit., 1980.

242 C’est la conclusion a laquelle arrive José de la Puente Luna. Il explique néanmoins que cela n’empéche pas
différentes recompositions des relations et hiérarchies sociales a ’intérieur des Sapci que nous pouvons également
constater dans nos documents et qu’il nous faudra analyser plus en détails. José C. de la Puente Luna, op. cit.,
2015b.

243 José C. de la Puente Luna et Renzo Honores, op. cit., 2016.

24 Informacion de Francisco Cusichaca (1561), AGI, LIMA, 205 N.7.

245 Entre 1665 et 1667, deux caciques des populations Angaraes cherchérent a faire reconnaitre la participation de
leur repartimiento a la découverte des mines de Huancavelica pour obtenir une révision des quotas de la mita, mais
aussi bénéficier d’'une compensation pécuniaire personnelle. Recopilacion de leyes de los reynos de las Indias.
Mandadas imprimir y publicar por la Majestad Catolica del Rey Don Carlos II, (1590-1660), Titulo 19, Libro 4.
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collectives indique qu’il est nécessaire de nuancer la chronologie de la distanciation entre la 1égitimité
sociale des caciques et principales et les intéréts collectifs des groupes auxquels ils appartenaient?,
Méme s’il est vrai qu’ils doivent de plus en plus partager I’espace juridique et les fonctions de
représentation et d’administration des intéréts collectifs, les caciques et principales en restent des acteurs
essentiels. José Carlos de la Puente, ce phénoméne s’explique par la conservation des hiérarchies
sociales andines et la capacité des caciques a s’affirmer comme des « bienfaiteurs légaux » pour les

groupes qu’ils administraient®*’.

Le contexte collectif derriére certaines démarches 1égales de cacigues ou principales peut expliquer
le mélange entre requétes individuelles et collectives dans les procédures, encore au XVlIlle siecle,
méme si le phénoméne devient beaucoup plus rare*. La participation des groupes indigénes au
financement des démarches permet aussi d’expliquer pourquoi certains caciques continuérent a défendre
les intéréts des populations de leur cacicazgo alors qu’ils possédaient d’autres formes de 1égitimité plus
lucratives dans la société coloniale. C’est le cas de don Josef Choqueguanca qui utilise ses différents
réseaux, notamment sa proximité avec le procurador don Vicente Mora Chimo, pour faire entendre les
plaintes des indigénes de Asangaro contre leur corregidor ou contre différents hacenderos*®. Don Josef
Choqueguanca est pourtant régulierement cité dans 1’historiographie comme un exemple de cacique

« métisse » du XVIlle siécle dans la région de Cuzco®®

. Il posséde en effet différentes exploitations
fonciéres et de bétail et exerce un office militaire en tant que Sergent Majeur dans une des milices
indigénes de Cuzco. La plainte qu’il porte pour les indigenes d’Asangaro contre leur corregidor
interroge d’autant plus que ce dernier faisait pourtant partie des témoins mobilisés par le cacigue dans

son informacidn de oficio y partes une dizaine d’années plus tot>!

.Si don Josef a bien le profil des élites
indigeénes urbaines qui développent de nouvelles formes de légitimité sociale en exercant différents
offices ou en s’appropriant les pratiques de la noblesse hispanique, il n’en reste pas moins un seigneur

andin toujours investi dans des formes de litiges collectifs.

L’exemple Joseph Choqueguanca illustre la longévité des procédures collectives et du role des
¢lites héréditaires andines dans leur représentation, mais il rend compte aussi d’une distinction de plus
en plus nette entre intéréts privés et intéréts collectifs. En effet, s’il est toujours possible de rattacher
’activité judiciaire d’un certain nombre des acteurs de notre corpus & des démarches collectives, il est
de plus en plus rare de trouver des démarches superposant intéréts privés et intéréts des groupes a partir

de la fin du XVlIe siécle. Les procédures et les usages semblent donc se préciser et la frontiére entre

247 « legal benefactors ». José C. de la Puente Luna, op. cit., 2015b, p. 21.

248 Voir par exemple les démarches du cacique d’Acobamba Salvador Nochay Puma. El comun de los indios del
pueblo de todos los santos de Acobamba en Angaraes (1755-1757), AGLLIMA,446 (14).

24 Josef Choqueguanca sobre que Matias Ponce salga de la estancia de Ocra (1704), ABNB,EC1704,17; Memorial
de don Vicente Morachimo pour don Josef Choqueguanca (1728-1729), AGLLIMA,439.

250 Scarlett O’Phelan Godoy, op. cit., 2013 ; David T. Garrett, op. cit., 2005b.

2! Informacion de Josef Choqueguanca (1717-1728), AGILIMA 443,
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collectif et privé se fixer progressivement. Un autre signe indiquant la distinction entre biens collectifs
et intéréts privés des cacigues est la multiplication des démarches des populations andines dénongant
I’accaparement de possessions communes par les caciques au nom de pratiques anciennes®2. Les
caciques ne sont pas les seuls a présenter des démarches collectives. Parfois des principales ou des
segundas personas endossent aussi le réle de représentants 1égaux des groupes andins. Notre travail
s’intéressant aux caciques et principales, nous n’avons pas dans notre corpus de démarches présentées
uniquement par des autorités municipales, mais elles existent bien dans les archives du XVlIlle siécle.
Elles restent cependant relativement peu nombreuses et ne supplantent pas celles menées par des

caciques ou principales, comme c¢’eut pu étre le cas dans les territoires mésoaméricains?>,

3.2. D’une juridiction a ’autre

Les principales et caciques avaient un gout prononcé pour les procédures relevant de la
juridiction royale, notamment celles des tribunaux d’audience. Bien que la domination de cette
juridiction dans nos sources soit en partie due aux centres d’archives consultés, il n’en reste pas moins
que de nombreux caciques et principales pouvaient parcourir des centaines de kilométres pour se
présenter devant les tribunaux d’audience en premicre instance. Il n’est pas rare de trouver des caciques
ou principales dont les pueblos de résidence se trouvaient entre 100 et 250 km des si¢ges des audiences
royales devant lesquelles ils se présentaient?®*. Mais on en trouve également qui parcouraient des
distances de 500 a plus de 1000km?>*°, sans compter les quelques cas de caciques ou principales ayant
voyagé jusqu’en Espagne pour porter leurs requétes devant le Conseil des Indes*¢. On peut d’ailleurs

noter un phénomeéne similaire lorsque 1’on se tourne vers les démarches réalisées devant des juridictions

252 Voir par exemples Causa de cuentas que sigue Diego de Figueroa con Bartolomé Tupa Hallicalla(1674).
AAC,Visitas, XXXI1,3,46; Autos seguidos por don Hilario Chuquillacsa (1715-1717). AAL,Cofradia,LEG LXIII-
A,7 ; Los indios de Caquiri contra su gobernador Francisco Sirpa sobre varios capitulos pidiendo se le suspenda
(1709-1719). ABNB,EC1719,23; Autos seguidos por los indios del pueblo de Italaque y Larecaja (1744-1745).
ABNB,EC1755,56; Autos seguidos por los indios de la provincia de paria contra el gobernador Pedro Guarachi
(1754). ABNB,EC1754,40; Querella interpuesta por los indios originarios del pueblo de Salinas (1754-1755).
ABNB,EC1755,17.

253 Brian P. Owensby, op. cit., 2011b ; Woodrow W. Borah, op. cit., 1983 ; Charles Gibson, Los aztecas bajo el
dominio espafiol (1519-1810), Siglo Veintiuno., México, 1964.

254 Nous ne prenons pas en compte ici ceux dont nous savons qu’ils avaient une résidence dans les villes de Lima
ou La Plata (Charcas). Pour quelques exemples : AGLLJUSTICIA,413,N.1; AGI,LIMA,205, N.16; AGI,LIMA,205,
N.7; AGLLIMA,121; AGI,LIMA,128 ; AGNA,Padrones Potosi 1612-1619, sala XIII, 18.7.2; ABNB,EC1629,10;
AGN,Fondo Campesinado,7.93; AGI,LIMA,307 (1); AGI,LIMA,446 (14) ou encore AGN,GO-BI 5- 145.190.
255 Voir notamment les indiens de San Lucas de Colan qui font le voyage jusqu’a Lima : AGI,LIMA,441 (19); ou
un cacique de la province de Chuicuito qui se déplace devant le tribunal de 1’audience de la Plata (Charcas),
AGI,CHARCAS,25,R.9,N.62.

236 Dans notre corpus : Informacion oficio Felipe Paucar (1560-1563). AGI,LIMA,205, N.16; Informacién
Francisco de Heriza (1669). AGILIMA,259,N.10 ; Informacion de don Melchor Carlos Ynga (1602-1607).
AGLLIMA,472 ; Informacion de don Juan Melchor Carlos Inga (1612). Juan Melchor Carlos Inga; et les
memoriales présentés par don Vicente Morachimo dans les années 1720-1730. AGI,LIMA,438 et AGI,LIMA,439.
Pour une étude plus compléte des élites andines qui obtinrent I’autorisation de voyager en Espagne : José C. de la
Puente Luna, Andean Cosmopolitans. Seeking Justice and Reward at the Spanish Royal Court, University of Texas
Press., Austin, 2018.
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ecclésiastiques®’. L’ampleur des distances parcourues n’évolue pas réellement dans le temps. On
remarque cependant que les distances parcourues par les élites indigénes sont plus importantes dans
I’audience de La Plata, ce qui s’explique aisément par 1’étendue de ses territoires. Ainsi, on ne peut

s’empécher de noter I’extréme mobilité géographique des caciques et principales de notre corpus.

Cette mobilité peut parfois s’expliquer par les réseaux sociaux des caciques ou leurs possessions
fonciéres. Par exemple, on sait que le cacique Francisco de Aymozo dont la cabacera était située dans
le village de Yotola, possédait également une maison a la Plata, ce qui explique sa facilité a avoir recours

258

au tribunal de I’audience™®. Le cacigue Bartolomé Tupa Hallicalla est un cas encore plus complexe. On

sait qu’il possédait une maison a Cuzco et était actif dans certaines confréries de la ville**’

. Ce n’est pas
surprenant dans la mesure ou don Bartolomé s’était marié a une descendante d’un des lignages inca de
la ville*®. 11 possédait également une demeure dans le pueblo d’Asillo dont il était cacique, situé a un
peu plus de 250km?°!. 11 avait la capacité de se déplacer jusqu’a Lima pour faire valoir ses droits devant
le tribunal de I’audience’®?, mais également devant celui de la Plata pour se défendre lors d’un procés
en 1675%%. Si son passage a Lima semble ponctuel, don Bartolomé s’est rendu plusieurs fois a la Plata
pour faire réaliser différentes démarches, notamment un acte de fondation de chapellenie***. Ces
quelques exemples mettent en lumiére des pratiques spatiales litigieuses qui remettent en question les
frontiéres juridictionnelles coloniales. De plus, les distances parcourues par certains caciques ou
principales renforcent 1’idée de réseaux d’entre-aide ou de financement collectif derriére les
démarches®®. Elles impliquent aussi que les juridictions des audiences et diocéses jouaient un role
particulier dans leur compréhension de la justice. Le droit indien autorisait les caciques et principales a
recourir et bénéficier de la protection de ces différentes juridictions en premiere instance. Il semble
qu’ils se soient non seulement saisis treés vite de ces opportunités, mais aussi qu’ils considéraient comme
un droit essentiel de pouvoir le faire. La représentation devant ces deux juridictions, malgré tous les
moyens que cela impliquait est liée a des questions de reconnaissance sociale pour certains cacigues et

principales.

257 Voir par exemple : Capitulos seguidos por don Gregorio Ortiz de Mena procurador general y don Lorenzo
Tomas Quispe cacique principal contra el padre Gregorio Guerrero (1615),AAL,Capitulos,LEGIIL, 11; Capitulos
seguidos por don Domingo Luna y don Cristobal Armico caciques principales de los Chaupiguanrangos contra
el bachiller Pedro del Campo (1630-1633), AAL,Capitulos, LEGVL,6; Causa criminal seguida por el protector
de los naturales contra el bachiller Sebastian Ponce de Leon (1641-1648),AAL,capitulos,LEGX,10; Apelacion
hecha por el curaca don Tomas Pantaleon acusado de hechicero (1655), AAL,Hechicerias,LEGIIL7; Visita de
Potosi, Tinquipaya y Oruro (1680-1697),AES,AA50,C2,LEGS.

28 Informacion de Francisco de Aymozo (1587-1593). AGI,CHARCAS,79, N.22.

29 Memorial Maestro de Campo Bartolomé Tupa Hallicalla (1647-1672), AGI,LIMA,171 (3).

260 Memorial Maestro de Campo Bartolomé Tupa Hallicalla (1647-1672), AGILLIMA,171 (3).

261 Causa de cuentas que sigue Diego de Figueroa con Bartolomé Tupa Hallicalla (1674), AAC,Visitas,
XXXI1,3,46.

262 Memorial Maestro de Campo Bartolomé Tupa Hallicalla (1647-1672), AGI,LIMA,171 (3).

263 El Fiscal contra Bartolomé Tupa Hallicalla (1675), ABNB,EC1675,22.

264 Fundacion de capellania que hace don Bartolomé Tupa Hallicalla (1677), ABNB,EP264,f. 37v-39v.

265 José C. de la Puente Luna, op. cit., 2015b.
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Notre corpus illustre également la capacité des élites seigneuriales andines, notamment a partir
du XVlIe siecle, a exploiter différentes juridictions et jouer de leurs potentielles rivalités. Cela implique
que dans certains cas, le choix d’un tribunal avait ét¢é mirement réfléchi. La notion de « choix » est
discutable et mérite tout d’abord une explication, dans la mesure ot un certain nombre de contraintes
pouvaient expliquer le passage devant une institution plutét qu’une autre. Un premier facteur extérieur
peut expliquer I’évolution des juridictions et institutions représentées dans notre corpus : la temporalité
de leur implantation dans les territoires andins. Bien que la mise en place des institutions judiciaires ait
été décidée dés les premiers temps de la conquéte, dans la pratique, les institutions furent créées au long
du XVle siécle. Par exemple, I’audience de Cuzco n’ayant été créée qu’en 1787, les documents réalisés
par les caciques de la région avant cette date étaient le plus souvent traités par des corregidores ou les
tribunaux ordinaires ecclésiastiques; les quelques caciques préférant se présenter devant un tribunal

d’audience allaient plutot devant celui de La Plata, méme si certains firent aussi le voyage a Lima?®.

Une autre contrainte détermine aussi le choix des institutions : leur répartition géographique. Ainsi,
certains caciques de notre corpus, habitant des villages relativement éloignés, n’avaient pas toujours le
temps ou les ressources nécessaires pour se rendre devant les tribunaux des audiences royales ou des
évechés. Certains devaient se tourner vers des institutions plus locales comme les vicaires ou des
alcaldes ou encore attendre qu’un corregidor ou un visiteur se présente a proximité de leur village de
résidence. Ce fut le cas de Sebastian Ninalingon qui alla a la rencontre du corregidor de Trujillo lors de
sa visite des mines de Chilete pour faire réaliser sa premiére informacion de oficio y partes en 1573%,
Diego Soto, principal habitant le village de Nuestra sefiora de Belen, profite également d’une visite
administrative pour faire valoir ses droits au cacicazgo en 1592°%®. Le phénoméne se produit également
dans le cadre de visites ecclésiastiques. Par exemple, les indigénes de Corquemarca profitent de la venue
du visiteur mandaté par I’archevéque de la Plata pour porter plainte contre leur curé®®. Ce type de
démarches reste trés rare dans notre corpus a cause d’un dernier biais, purement méthodologique. Pour
mener a bien ce travail nous avons di sélectionner des centres d’archives susceptibles de contenir le
plus de documents possibles. Nous nous sommes donc concentrée sur les archives de Séville gardant les
documents arrivés devant le conseil des Indes, mais aussi celles de Sucre, Lima et Cuzco. Si les archives
de ces trois villes conservent des documents issus d’institutions variées, les documents produits sur place
restent largement majoritaires et elles conservent naturellement trés peu de documentation plus locale,

produites par les corregimientos, les cabildos ou les ordres religieux au sein des institutions de villages

266 \/oir par exemples les démarches réalisées par des caciques ou principales de la région de Cuzco devant
l’audience de Lima : Informacion de Josef Chogqueguanca (1718-1727), AGI,LIMA,443; Méritos de Calixto de
San José Tupac Inga (années 1750), AGI,INDIFERENTE,247,N.94; Memorial Maestro de Campo Bartolomé
Tupa Hallicalla (1647-1672), AGI,LIMA,171 (3). On trouve néanmoins quelques exceptions, notamment dans le
cadre de procédures de justice distributive.

267 Informacién don Sebastian Ninalingon (1573), AGI,LIMA,128.

268 Pleito entre Diego Soto y Lope de Mendoza sobre el cacicazgo de Tinguipaya (1592), AGNA,Sala XIII, 18.6.4.
269 Autos fulminados contra el doctor Martin de Lenis y Gamboa cura propio del beneficio de Corquemarca
(1680), AES,AA50,C3,leg9 (1a).
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par exemple. Cependant, notre corpus prouve que la contrainte géographique n’est pas toujours
pertinente pour analyser les démarches des caciques et principales. Certains avaient réellement la
possibilit¢ de choisir une juridiction. Ainsi, s’il nous est impossible de déterminer des statistiques
précises avec notre corpus, nous pouvons néanmoins souligner un certain nombre de tendances et

d’évolutions.

Tout d’abord, on note une distinction de moins en moins nette entre les requétes présentées devant
des institutions séculiéres et ecclésiastiques. En effet, les thématiques et problémes traités par I’'une ou
1’autre juridiction sont de plus en plus variés a partir de la seconde moiti¢ du XVlIle siécle. Par exemple,
on trouve de plus en plus de démarches liées aux comportements des curés ou dénoncant des
manquements a 1’évangélisation, ou encore des démarches touchant aux biens de confréries ou de
paroisses initiées devant les corregidores ou les tribunaux d’audience®”°. Il est intéressant de noter a ce
stade une différence géographique importante. L’audience de La Plata a, semble-t-il, plus volontiers
jugé des affaires liées aux mauvais comportements de prétres, aux manquements a I’évangélisation ou
encore a la dispense de sacrements que celle de Lima. Si en théorie, ces différents probleémes relevaient
plutét des juridictions ecclésiastiques, ’existence du patronage de 1’Eglise américaine par le roi
d’Espagne rendait cette séparation plus que floue dans la pratique. Les documents de notre corpus
semblent indiquer qu’avec le temps et la familiarisation des populations andines a la culture juridique
coloniale, les distinctions théoriques entre juridictions séculi¢res et ecclésiastiques se soient atténuées.
Mais quelles étaient les motivations et facteurs qui influengaient le choix d’une juridiction plutot qu’une

autre ?

La question des affinités entre un accusé et les personnes chargées de I’instruction du proceés sont

souvent citées par les requérants comme des facteurs déterminant le choix d’une juridiction plutot

271

qu’une autre*’'. Une autre motivation est plus directement liée au contenu des récits judiciaires et a la

270 par exemple Felipe Choqueticlla contre clérigo Juan Torres y Portugal (1666)ABNB,EC1666,37; Juicio
criminal contra Juan Francisco Quispe por maltratamientos a su mujer (1672),ABNB,EC1672,8; El Fiscal contra
Bartolomé Tupa Hallicalla (1675),ABNB,EC1675,22; Andrés Cayocopa, gobernador de Aullagas paria, sobre
que los indios Tuctapari Porco paguen su sinodo en aquella provincia (1682),ABNB,1682,13; Caciques de
Condocondo sobre varios capitulos (1732),ABNB,EC1732,48; Causa seguida por el licenciado Baltasar de
Rivadeneyra cura contra los indios principales Domingo Félix y Cristébal Gonzales por haberle pedido el respeto
(1736), AGN,Audiencia Real, Causas criminales, 6.54% Querella de los indios del pueblo de Moho conta su cura
(1752),ABNB,EC1752,24; Denuncia de Salvador Fernandez contra su cura don Dionisio Arrazbal (1757-
1758),ABNB,EC1758,117; Autos seguidos por dofia Juana Uglucama viuda y cacica de los ayllus chachapoyas
y yanaconas de santa Ana (1770),AAR, Corregimientos.Leg52,C.6; Peticion presentada por Polonia Ynquitulpa
fiscal para la asistencia a la doctrina cristiana (1770-1772),AAR,Corregimientos,Leg53, C.12; Expediente
seguido por el cacique don Clemente Escobar contra su cura José Vicente Salazar (1771-
1777)ABNB,EC1777,32; Denuncia del corregidor de la provincia de Carabaya contra el cura de Puera don
Tomas Otaso (1756-1757),ABNB,EC1757,139; Autos de informacion presentados por los mayordomos de la
cofradia de nuestra sefiora de la Limpia concepcién (1679),AAR,Corregimientos,Leg21,C.2; Los caciques de
Capinota en recurso para obtener la conclusion del nuevo templo (1680-1684),ABNB,EC1689,48; Juan A
Mamani y otros contra el cura Vasco Cangas por numerosos excesos (1749),ABNB,EC1749,82.

271 Voir par exemple le cas déja évoqué de la plainte contre le teniente de corregidor Dionisio Corella, présentée
devant le tribunal ecclésiastique ordinaire de Cuzco. AAC,Pleito,LXXV,4,69.
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nature des procédures elles-mémes. Certains caciques et principales préféraient porter un argumentaire
plutdt lié a la représentation comme sujet du roi d’Espagne, quand d’autres insistaient davantage sur
leurs qualités de sujets chrétiens. Bien que les deux soient étroitement liées, en paraissant devant un
représentant du pouvoir royal, les requérants choisissaient de se placer directement sous la protection de
la couronne. Ce choix est trés clair dans les démarches qui appelaient directement une justice plutot
distributive, au nom du statut et des mérites des requérants en tant que sujets de droit de la couronne.
Dans le cas d’une démarche de justice ecclésiastique, le référent n’est plus simplement le roi, mais aussi

I’évéque.

Les acteurs des différentes administrations n’avaient pas toujours les mémes agendas politiques et
certains caciques ou principales joucrent des tensions entre les officiers de la couronne, les autorités des
audiences royales et les diocéses. Entre 1781 et 1783, dofia Maria y dofia Francisca Liro y Cordoba se
rendirent devant différents tribunaux, ecclésiastiques et séculiers, pour faire innocenter leurs maris,

272 Elles accusent le curé et ses

caciques du village de Tapacari, destitués et emprisonnés pour rébellion
différents abus d’étre a ’origine du soulévement du village et expliquent que leurs maris ont été
incapables d’arréter les villageois injustement maltraités. Comme Matias Quispe, gobernador du
pueblo, avait déja tenté de porter plainte contre le curé auprés de 1’archevéché de la Plata, sans succes,
les deux femmes décident de se tourner vers une juridiction royale. Elles se rendent d’abord devant le
corregidor de Cochabamba et ce dernier renvoie I’affaire au tribunal de I’audience de la Plata. La
démarche porte ses fruits puisque le tribunal d’audience décide d’informer les autorités vice-royales de
Lima et le vice-roi lui-méme ordonne I’ouverture d’un proces par le tribunal ordinaire du diocese de la
Plata. Le fiscal conseilla alors a 1’archevéque de réouvrir une enquéte car certains témoignages lui
semblaient mensongers. Il nous manque malheureusement la fin du proces pour savoir si la nouvelle
enquéte a finalement permis d’innocenter les cacigues. Cet exemple, outre illustrer la faculté de certaines
¢lites seigneuriales andines a évoluer devant différentes juridictions, éclaire les relations parfois tendues
entre les institutions ecclésiastiques et royales. Le choix d’un tribunal plutét qu’un autre pouvait donc
relever d’un choix stratégique des requérants considérant 1’une ou 1’autre des juridictions comme plus
favorables a leurs objectifs. Bien siir, ces stratégies ne fonctionnaient pas toujours puisqu’elles
impliquaient qu’une rivalité réelle existe. Or, dans la majorité des cas, les différentes institutions

coopéraient?’3.

Les divisions institutionnelles mais aussi géographiques tacitement opérées dans
I’historiographie andine s’effacent face a I’extréme mobilité des caciques et principales pour régler leurs

litiges. En outre, les spécificités des pratiques légales des élites andines mettent en lumicre une

272 Los indios de Tapacari sobre los derechos que se los hacen contribuir los curas (1781-1783), AES, AA47,
C14, LEG30, N.4628.

273 Tamar Herzog, op. cit., 1995b ; Macarena Cordero Fernandez, op. cit., 2017 ; Judith Francis Zeitlin et Lillian
Thomas, op. cit., 1992b ; Woodrow W. Borah, op. cit., 1983 ; Brian P. Owensby, op. cit., 2011b ; Richard Kagan,
op. cit., 1981.
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appropriation progressive de la culture hispanique, tout autant que la reformulation de certaines normes
et pratiques préhispaniques. De fait, au fur et a mesure de 1’adaptation des institutions dans les territoires
andins, mais aussi de I’appropriation de la culture juridique coloniale par les populations indigénes, les

procédures et usages judiciaires et juridiques ont été transformés.

3.3. Les procédures utilisées et leur évolution

A partir de la seconde moitié¢ du XVIIe siécle, les caciques et principales utilisérent des procédures
de plus en plus diverses, mais aussi de plus en plus courtes. Ils privilégiérent davantage les preuves
écrites au détriment des témoignages. Ces deux phénomeénes participent a la simplification des
démarches des caciques et principales andins, ainsi qu’a ’accélération de leur traitement par les
administrations coloniales. Au cours du XVllle siécle, cette tendance s’accentue et transforme

complétement le format de certaines procédures.

Le phénomeéne est extrémement visible dans les démarches juridiques de reconnaissance de mérites
et noblesse. La procédure de type informacion domine trés largement les démarches de caciques et
principales de notre corpus, jusque dans la premiére moitié du XVlle siécle. L’informacion de méritos
ou de oficio y partes s’ouvre toujours sur la présentation d’un récit de mérites par les requérants, préparé
en amont puis lu devant le tribunal d’audience ou le corregidor en audience publique. Au XVle siécle,
ces récits sont généralement longs ; ils font en moyenne de 3 a 4 feuillets, mais certains pouvaient aller
jusqu’a 20 feuillets. Une fois ces étapes enregistrées par le tribunal, on passe a I’audition des témoins.
Pour ce faire, chaque requérant fournit un interrogatoire qui reprend peu ou prou le contenu du récit de
mérites, eux aussi préparés en amont, généralement détaillés et contenant au minimum une dizaine de
questions a cette période?’*. Néanmoins, il ne semble pas y avoir eu de régle explicite sur leur longueur,
leur forme ni méme leur contenu. Il ne semble pas non plus y avoir eu de normes régulant le nombre ni
la qualité des témoins regus lors de la phase d ‘informacion. Ainsi certaines procédures ne font intervenir

que 4 ou 5 témoins quand d’autres en présentent une vingtaine.

Les procédures d’informaciones, au XVle siécle et dans la premiere moitié du XVIle si¢cle sont
donc en général assez longues, s’étalent sur plusieurs semaines voire plusieurs mois et produisent des
dossiers conséquents. Cependant, a partir des années 1660-1670, les relaciones se raccourcissent et il
devient de plus en plus rare d’y trouver la liste exhaustive de tous les services rendus a la couronne. De
plus, on commence a voir apparaitre des procédures qui proposent des lettres de recommandation pour

remplacer le déplacement d’un témoin devant le tribunal. Dans certains dossiers la phase d’audition a

274 On en trouve cependant des beaucoup plus longs au XVle siécle. Celui fourni par don Geronimo Guacra Paucar
en 1560 fait par exemple 30 questions (/nformacion oficio Felipe Paucar (1560-1563), AGI,LIMA,205, N.16 ),
celui fourni par Francisco Cusichaca en fait 65 (Informacion de Francisco Cusichaca (1561), AGI,LIMA,205,
N.7). Dans le méme ordre de grandeur on trouve aussi Memorial de los Mallku y principales de la provincia de
los Charcas (1575-1582), AGI,CHARCAS,45 (1) ; Probanza de don Fernando Ayavire Cuysara (1583-1594),
AGI,CHARCAS 45 (4).

136



méme complétement disparu®’”®. Cette tendance s’accentue au XVIIle siécle, a tel point que les
procédures d’informacion s’effacent au profit des simples memoriales ou lettres de pétition dans les
démarches de reconnaissance de mérites et noblesse des caciques et principales. Les autorités elles-
mémes ont tendance a utiliser les deux termes indistinctement a cette période. Ensuite, la présentation
de témoins est aussi de moins en moins fréquente et est remplacée par davantage de preuves écrites. Les
dossiers les plus longs de cette période se caractérisent par une surencheére de documents notariés,
juridiques ou légaux copiés et annexés aux récits des différentes parties. Le dossier le plus connu et le
plus impressionnant de notre corpus est celui réalisé a la demande de Juan Bustamante Carlos Inca et
jugé par le Conseil des Indes en 1748276, Ce dossier, visant a faire reconnaitre son droit de succession
au Marquesado d’Oropesa et son appartenance au lignage de Guayna Capac, contient de nombreuses
copies de procédures effectuées par ses ancétres, un arbre généalogique et différents décrets royaux
obtenus par sa famille sur plusieurs centaines de feuillets*”’. Il s’agit bien évidemment d’un dossier
d’une ampleur exceptionnelle, mais le recours a la copie de procédures familiales, d’actes notariés ou

de décrets royaux est une pratique relativement commune dans les procédures du X VIlle siccle.

D’une maniére générale, les dossiers jugés sur simples memoriales ou méme lettre de pétition se
multiplient a partir des années 1670°"8. Les récits déposés par les plaignants sont également de plus en
plus succincts et se limitent réguliérement & 1 ou 2 pages. Les procédures pénales restent relativement a
I’écart de ce phénomene et aboutissent encore la plupart du temps a de longs proces comprenant les
dépositions des plaignants, des témoignages puis la défense des accusés. Il existe cependant des
exceptions. En 1758, don Salvador Fernando cacique principal du pueblo Choquecota adresse un
memorial a ’audience de la Plata dans lequel il se plaint du comportement du curé¢ du village en
’accusant de ne pas respecter le tarif épiscopal et de prélever des aumdnes abusives. Ce simple memorial
suffit pour que le fiscal de I’audience rende un avis favorable sur la plainte et demande que des sanctions

279

soient prises*””. Du c6té des procédures provenant des institutions ecclésiastiques ces évolutions, bien

275 Memorial Maestro de Campo Bartolomé Tupa Hallicalla (1672), AGI,LIMA,171 (3).

276 Expediente de Juan Bustamante Carlos Inga (1748), AGL,LIMA,472.

277 Memorial de don Mateo Inga Yupanqui, (1562-1563), AGLLIMA,472.

28Quelques exemples de notre corpus: Autos seguidos por don Pascual Riveros cacique (1684-1685).
AAR,Corregimientos,Leg23,C.3; Ignacio y Francisco de Castilla cacique de Juli (1691). ABNB,EC1691,20;
Expediente sobre instancias de caciques de Chucuito (1696-1698). AGI,CHARCAS,25,R.9,N.62; Los indios del
pueblo y repartimiento de Tarabuco (1619). ABNB,EC1619,1; Reclamo de Herencia del cacique de Huarmey
(1636-1640). AGN,Fondo Campesinado,7.93; Juicio criminal contra Juan Francisco Quispe (1672).
ABNB,EC1672,8; Derecho a cacicazgo en Abancay (1691-1693). AGN,Go-BI-5 134.23; Expediente seguido por
don Pedro Enriquez principal (1629-1630). AAL,Papeles importantes, LEGXXVII,2; Autos seguidos por Bernardo
de Acuna (1663-1664). AAL,Cofradias,LEG LVIII,16; Autos seguidos por Jos¢ Mesia de Estela (1666-1667).
AAL,Cofradia, LEG LXVIIL10; autos seguidos por dofia Juana Uglucama viuda y cacica (1770). AAR,
Corregimientos.Leg52,C.6; Peticion presentada por Dona Fernanda Suna Tupa y Mandor Tupa ynga (1740)
AGI,LIMA,526; Leonarda Flores vecina de Potosi se querella criminalmente contra Micaila Henriquez (1749).
AAC,Pleito,L1,2,24.

279 Denuncia de Salvador Fernandez, principal del pueblo de Choquecota contra su cura don Dionisio Arrazbal
(1757-1758), ABNB,EC1758,117.
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qu’existantes, sont plus discrétes et la trés grande majorité des proces instruits par les dioceses ou les

vicaires conservent une forme classique.

Les procédures des juridictions civiles connaissent donc certaines transformations dans la seconde
moitié¢ du XVIle et surtout au XVIlle siecle. Elles évoluent vers des procédures, privilégiant de plus en
plus des formats succincts et écrits. Ces procédures simplifiées étaient réservées aux populations
« indiennes » pour leur permettre un acces a la justice plus rapide. En réalité, cela se soldait souvent par

une « justice » beaucoup plus sommaire®*

. D’un autre c6té, le recours de plus en plus fréquent a des
documents copiés dans les archives judiciaires et administratives pour faire office de preuves, traduit
une véritable familiarisation des élites andines avec le systéme juridique colonial et une sensibilité

accrue au role du document écrit dans son fonctionnement.

Conclusion

Les déclarations des caciques et principales devant la justice sont de parfaits exemples
d’écritures publiques de soi, a la fois influencées par le caractére public des procédures et par leurs
enjeux juridiques. Elles sont donc modelées par la nécessité de se faire 1’écho d’une culture juridique
particuliére, mais aussi largement influencées par les discours politiques et théologiques castillans. Les
évolutions formelles identifiées dans ce chapitre nous renseignent non seulement sur 1’adaptation de la
culture juridique castillane au contexte andin et ses spécificités, mais aussi sur ’acclimatation des
populations andines au systeme juridique colonial.

Comprendre le fonctionnement des procédures juridiques et judiciaires, ainsi que la multiplicité
des acteurs qui intervenaient dans la construction du document final, permet de replacer les déclarations
des caciques et principales dans leur contexte politique, juridique et social. Au terme de ce chapitre, il
est désormais impossible de considérer les caciques et principales comme les instigateurs ou les auteurs
principaux de ces démarches sans interroger auparavant les différents réseaux sur lesquels ils
s’appuyaient pour les construire et sur I’intervention de médiateurs 1égaux dans et hors des tribunaux.
Ensuite, il apparait clairement que la réussite d’une démarche et méme 1’accés des populations andines
a la justice était soumis a différentes conditions. L’accés aux juridictions étudiées restait relativement
compliqué pour une grande partie de la population qui devait se contenter de la médiation des autorités
municipales, du curé, voire des caciques eux-mémes pour régler les litiges. Or, ces derniéres ont laissé
tres peu de traces écrites dans les Andes. Si on voit dans notre corpus des caciques et principales qui
avaient les moyens de parcourir des centaines de kilométres et donc de choisir les juridictions devant
lesquelles se présenter, c’était loin d’étre le cas de tous. Méme une fois la barriere de la distance franchie,
il fallait aussi pouvoir passer celle de la langue et du langage juridique. Les interpretes existaient, mais
nous avons vu les difficultés que la médiation linguistique pouvait engendrer pour les requérants. Le

probléme est le méme pour les représentants légaux, susceptibles d’assister les caciques et principales

280 Tamar Herzog, op. cit., 2001b.
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lors des démarches. Enfin, il faut aussi considérer que, ces démarches étant préparées a ’avance, la
capacité a pouvoir s’ offrir les services de ’un de ces professionnels en amont était un atout considérable.

Finalement, toutes ces conditions mettent en lumiére 1’extréme inégalité des populations andines
face au systeme juridique colonial, y compris parmi les caciques et principales. Les ladinos, surtout s’ils
avaient quelques connaissances juridiques, partaient avec un avantage. Ceux qui pouvaient compter sur
une fortune personnelle ou des relations parmi les officiers des tribunaux également. Enfin, le poids des
appartenances collectives n’était pas anecdotique, car la possibilité de pouvoir compter sur des structures
de financement, qu’elles soient héritées des sociabilités préhispaniques ou recomposées dans les
nouvelles structures villageoises et paroissiales était également un atout considérable. Notre corpus est
composé presque exclusivement de caciques et principales ayant joué la carte de 1’hispanisation, de la
sujétion aux normes coloniales et ayant réussi a conserver suffisamment de pouvoir et d’influence pour
pouvoir accéder au systéme juridique et judiciaire colonial et défendre leurs privileges. Il est donc temps
d’interroger la diversité des profils socio-culturels des individus composant notre corpus. Car malgré le

fait qu’ils appartiennent bien aux élites coloniales, tous ne jouaient pas a armes égales en justice.
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Chapitre 3. Caciques et principales, des élites entre deux mondes

Les caciques et principales occupent une place singuliére dans I’administration des populations
andines. Si les deux titres cachent une variété de profils socio-économiques et de fonctions, tous les
caciques et principales ont une chose en commun : leur statut dans la société coloniale était héréditaire
et leurs pouvoirs étaient conditionnés a la fois par une validation royale et par la conservation de
sociabilités préhispaniques. Leur 1égitimité dérivait donc de leur capacité a maintenir une utilité aux

yeux des groupes indigénes comme des autorités espagnoles.

Les caciques et principales étaient des maillons essentiels du gouvernement colonial, a I’interface
entre autorités espagnoles et populations indigénes. D’abord, ils assuraient I’acces a la main d’ceuvre et
aux ressources. En outre, en raison de 1’autorité dont ils jouissaient encore au sein des groupes andins,
ils étaient des relais essentiels a leur évangélisation. Ils agissaient donc souvent en médiateurs (go-
betweens)!, en guidant les échanges entre les représentants de 1’administration coloniale et les
populations indigeénes et participaient activement a la construction de compromis. Les cacigues ou
principales n’étaient pas des intermédiaires neutres et agissaient plutét comme des arbitres, favorisant
les acteurs qui leur offraient les opportunités les plus intéressantes. Tantdt acquis aux revendications
indigenes, tantot de connivence avec les représentants du pouvoir colonial, ils forgeaient leur 1égitimité
en tirant parti de la frontiére floue et idéale entre Republica de los esparioles et Republica de los indios.
Pour décrire leur position dans la société coloniale, Thierry Saignes emploie 1’expression de
« médiateurs ambivalents »*. L’idée d’ambivalence a le mérite d’attirer I’attention sur I’importance pour
les caciques et principales de maintenir un équilibre entre des sources de légitimité différentes.
Cependant, elle ne rend pas vraiment compte de la réalité de leur comportement. Pour les caciques et
principales de notre corpus il n’y a aucune ambivalence a revendiquer un mode de vie hispanisé tout en
conservant des comportements précoloniaux. Car si le droit espagnol définit les caciques et principales
comme de simples relais administratifs dont la juridiction s’arréte aux pueblos de indios, dans la

pratique, leurs fonctions leur offraient des opportunités sociales, économiques ou politiques plus variées.

La mobilité sociale que les caciques et principales développéerent grace a leur statut d’indios ladinos
et a leurs fonctions dans le gouvernement des indigénes remettent réguliérement en question 1’idéal

d’une séparation entre « indiens » et « espagnols »*. L’hispanisation des élites indigénes fut d’une

! Simon Schaffer et al., The Brokered World. Go-Betweens and Global Intelligence, 1770-1820., Science History
Publications., Sagamore Beach, 2009 ; Alida C. Metclaf, Go-Betweens and the Colonization of Brazil, 1500-1600.,
Austin, University of Texas Press, 2005.

2 Thierry Saignes, Caciques Tributes and Migration in the Southern Andes. Indian Society and the 17th century
social order, London, Institute of Latin American Studies, 1985a ; Thierry Saignes, « Les caciques coloniaux,
médiateurs ambivalents (Charcas, XVIle siecle) », Les Médiations culturelles (domaine ibérique et latino-
ameéricain), Paris, Publications de la Sorbonne Nouvelle, 1989, p. 75-85.

3 La mobilité des différentes populations peuplant les Andes ainsi que la diversité des métissages ont été
particulierement mis en lumiére ces derniéres années dans différents travaux d’histoire sociale. Voir par exemple :
Jacques Poloni-Simard, La Mosaique indienne. Mobilité, stratification sociale et métissage dans le corregimiento
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certaine maniére encouragée par la couronne d’Espagne*. Le comportement « hispanisé » de certains
caciques et principales est donc souvent précisé dans les démarches en justice par le qualificatif « ladino
y cristiano ». Le terme de ladino, est utilisé pour décrire les populations indigénes converties, parlant le
castillan et ayant adopté certains comportements introduits par les colons espagnols’. Les caciques et
principales sont les populations indigeénes les plus susceptibles d’étre qualifiées de /adinas, en raison de
leurs fonctions politiques, de leur statut social, mais aussi grace a ’attention spécifique que les autorités
royales accordérent a leur éducation. En outre, ils comprirent relativement vite I’intérét d’hispaniser
certains de leurs comportements pour maintenir leur statut dans la société coloniale. Les caciques et
principales qui composent notre corpus font partie de ceux qui avaient les moyens de recourir a une
juridiction royale ou ecclésiastique pour faire valoir leurs droits. Néanmoins, il existe de fortes disparités

sociales, culturelles et économiques méme au sein de ce petit groupe.

Dans ce chapitre, nous analyserons la maniére dont les caciques et principales construisent leur
l1égitimité d’élites dans la société coloniale en tant que médiateurs politiques, culturels et juridiques.
Dans un premier temps, nous reviendrons sur la place des processus de négociation dans le
fonctionnement de I’empire espagnol. Puis nous analyserons les différentes stratégies d’hispanisation
développées par les individus composant notre corpus. Nous examinerons également les variations
régionales de la transformation des critéres sur lesquels les différents caciques et principales fondaient
leur légitimité. Ceci nous permettra, enfin, de mieux cerner 1’évolution des profils qui s’identifiaient

volontairement comme « chrétiens » devant la justice coloniale.

l. Négociation dans I’empire espagnol

La colonisation poussa les seigneurs et nobles andins a recomposer leur 1égitimité en intégrant des
normes introduites par les Espagnols. Les différents individus de notre corpus illustrent tous le poids de
I’hispanisation dans les stratégies d’adaptation des élites hhéréditaires andines. Cependant, loin de
représenter des cas d’acculturation totale et inconditionnée, leurs pratiques relévent bien davantage de

processus d’hybridation complexes, impliquant la redéfinition de certaines coutumes préhispaniques.

de Cuenca du XVIe au XVIlle siecle, EHESS., Paris, EHESS, 2000 ; Horacio Villanueva Urteaga, Cajamarca.
Apuntes para su Historia, Cuzco, Garcilaso, 1975 ; Aude Argouse, «Je le dis pour mémoire ». Testaments
d’Indiens, lieux d’une justice ordinaire. Cajamarca, Pérou, XVlIle siecle, Paris, Les Indes Savantes, 2016 ; John
Charles, Allies at odds. The Andean Church and Its Indigenous Agents, 1583-1671, Albuquerque, University of
New Mexico Press, 2010 ; Thierry Saignes, « Capitulo III. De la descendencia a la residencia : las etnias en los
valles de Larecaja. », Los Andes Orientales : Historia de un olvido., Lima, 1985b, p. 92-152 ; Jesus Cosamalon
Aguilar, Indios detrds de la muralla : matrimonios indigenas y convivencia interracial en Santa Ana., PUCP.,
Lima, 1999 ; Laura Escobari de Querejazu, Caciques, yanaconas y extravagantes. La sociedad colonial en
Charcas. Siglos XVI-XVIII, Lima, Plural et IFEA, 2005.

4 Walter D. Mignolo, op. cit., 2003 ; John Charles, op. cit., 2010b ; Monique Alaperrine Bouyer, op. cit., 2007.

5> Voir John Charles, op. cit., 2010b ; Monique Alaperrine Bouyer, op. cit., 2007.
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1. Hispanisation et hybridation des élites indigenes

Les caciques et principales étaient essentiels au gouvernement colonial a partir du moment ou
ils acceptaient un réle d’intermédiaire dans I’exploitation des ressources et dans le gouvernement des
populations indigenes. Ils devaient étre hispanisés pour remplir au mieux leurs fonctions, mais il était
tout aussi nécessaire qu’ils restent indios, c’est a dire différents et différenciables des autres élites
coloniales. L’hispanisation des ¢lites indigeénes était liée a leur statut dans la société coloniale et a la
question de la nature de I’ordre colonial. Les modalités et les limites a imposer a leur acculturation furent

donc aprement débattues entre les XVIe au XVIlle siécles.

Depuis les années 1970, différents concepts ont été utilisés pour penser les échanges religieux et
culturels en contexte colonial. Dans un premier temps, les chercheurs américanistes ont envisagé ces
phénoménes en termes d’acculturation®. Dans le cas des études sur I’évangélisation, plusieurs travaux
expliquérent la capacité des missionnaires a convertir les populations indigenes par la contrainte, comme
si la conversion était la seule option de survie envisageable face au choc de la conquéte. Les études se
concentrant sur I’aristocratie indigéne insistaient de la méme maniére sur I’hispanisation comme un
processus imposé, a sens unique et impliquant de renoncer aux coutumes préhispaniques. Cette analyse,
bien qu’existante, n’a pas rencontré un succes réel dans les études andines qui se concentreérent plutot
sur les signes de résistance des populations indigénes face a 1’évangélisation et aux transformations
induites par la colonisation. Plus que des formes d’opposition violente, le terme de « résistance » dans
ces travaux désigne les fragments de cultures préhispaniques qui survécurent a la colonisation’. Certains
chercheurs estimaient qu’il était possible, par la comparaison méthodique des sources coloniales et de
matériaux anthropologiques, de reconstituer un « noyau » irréductible de coutumes supposées
préhispaniques. En suivant ce raisonnement, I’appropriation de pratiques culturelles ou sociales
introduites par les Espagnols n’était interprétable que comme un processus forcé ou comme des
tentatives pour dissimuler des pratiques préhispaniques. En ces termes, la pratique du catholicisme par
les populations indigénes apparait soit comme une appropriation vide de sens (c’est-a-dire la reprise du
vocabulaire et des normes du christianisme sans en comprendre le sens profond, trop différent de leur

propre vision du monde), ou un alibi pour continuer a pratiquer les religions andines®.

% George Kubler, The Quechua in the colonial world, Washington, Government Printing office, 1946 ; Charles
Gibson, Los aztecas bajo el dominio espaiiol (1519-1810), Siglo Veintiuno., México, 1964 ; Delfina Lopez
Sarrelangue, La nobleza indigena de Patzcuaro en la época virreinal, Mexico, Universidad Nacional autonoma
de Mexico, 1965 ; Susan E. Ramirez, The World Upside Down. Cross-cultural Contact and Conflict in Sixteenth
Century Peru, Stanford, Stanford University Press, 1996.

7 Jorge J. Klor de Alva, « “Telling lives”: confessional autobiographies and the reconstruction of the Nahua self »,
Spiritual Encounters, LINCOLN, University of Nebraska Press, 1999, p. 136-162 ; Pierre Duviols, La lutte contre
les religions autochtones dans le Pérou colonial., IFEA, Lima, 1971 ; Susan E. Ramirez, To feed and be fed : the
cosmological bases of authority and identity in the Andes, Stanford, Stanford University Press, 2005.

8 Ces interprétations engendrérent de vifs débats entre les tenants d’un modéle accentuant les phénoménes
d’acculturation et ceux insistant d’avantage sur les résistances. Voir les débats autour de Adams Richard E.-W et
MacLeod Murdo J (dir.), The Cambridge History of the native people of America, Cambridge, Cambridge
University Press, 2000 ; « Quel Américanisme aujourd'hui ? », in Annales. Economie, société et civilisation., t.5,
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Plusieurs concepts naquirent de ces débats pour caractériser les échanges culturels. Ils sont
parfois employés comme synonymes, mais n’impliquent pas tout a fait la méme interprétation du réle
des populations indigénes. Le plus ancien est celui de syncrétisme, surtout utilisé en histoire religieuse.
La définition utilisée le plus couramment est celle de Stephen Neill pour qui elle désigne « la
réconciliation de [deux religions] dans une relation significative [...], pour produire quelque chose qui
différe de leurs composantes originelles »°. Dans ses analyses la rencontre et le mélange de deux
religions se fait a travers des pratiques de la vie quotidienne. Cependant, trois facteurs limitent
I’efficacité du concept pour décrire les échanges religieux et culturels dans les territoires andins et plus
globalement, en situation coloniale. D’abord, il tend a mettre les différentes cultures concernées sur un
pied d’égalité et conséquemment & masquer la nature asymétrique des échanges culturels coloniaux dans
les analyses. De plus, le terme décrit surtout le résultat de la rencontre, et moins les processus d’emprunts
et de transformations qui le précédent. De nombreuses études n’expliquent pas réellement comment les
phénomeénes de syncrétisme se déroulent. Enfin, le concept de syncrétisme décrit la fusion d’éléments
supposés « indiens » ou « chrétiens/Espagnols », comme s’ils appartenaient a des traditions bien
délimitées qui n’évoluent seulement qu’a travers leur mise en contact et leur juxtaposition dans la vie
des acteurs. Un autre concept est utilisé, notamment par les historiens défendant le modéle de la
résistance indigéne et dans les études postcoloniales. Il s’agit de 1’hybridation, souvent décrite comme
ce que Bakhtin appelait « les hybrides intentionnels »'°, ¢’est-a-dire la fusion d’éléments culturels nés
de la contestation d’une culture dominante. Les mélanges culturels sont alors compris comme une forme
de résistance des populations dominées. Cette focalisation sur les résistances est trompeuse car elle
donne une image restreinte des actions indigeénes et implique 1a encore une forte opposition entre une

culture supposée « chrétienne » ou « espagnole » et des cultures « indiennes », luttant pour survivre.

Enfin, le concept de transculturation, plus neutre que les précédents, fut adopté par les chercheurs
soucieux d’une interprétation médiane. La transculturation provient de la rencontre de deux cultures
déracinées de leur contexte de production et cherchant a se reconstruire!!. Cette notion marque une
amélioration décisive car elle insiste sur les étapes menant au mélange culturel, ignore 1’opposition
binaire entre des éléments supposés « espagnol » et « indiens » et permet d’analyser leurs interactions.
Malgré tout, a travers ce concept Fernando Ortiz décrivait toujours les mélanges culturels comme la

rencontre de deux cultures aboutissant a la formation d’une troisiéme'?. a nouveau, cette définition

vol.57, 2002, p. 1293-1355 ; pour un résumé des débats historiographiques voir Ragon Pierre, « Entre religion
métisse et Christianisme baroque : les catholicités mexicaines XVIe-XIXe », in Histoire, monde et cultures
religieuses, n°5, 1, 2008, p.14-36.

9 “the reconciliation of [two religions] in a meaningful relationship [...], to produce something different from the
original components”. Stephen Charles Neill et ales (eds.), Concise dictionary of the Christian world mission.,
London, United Society for Christian Literature, 1971, p. 4-5.

10 “Intentional hybrids”. Mikhail M. Bakhtin, The dialogic imagination : four essays., Austin, University of Texas
Press, 2017, p. 360.

' Fernando Ortiz, Contrapunteo Cubano del Tabaco y Aziicar, Madrid, Catedra, 2002.

12 Ibid., p. 260.
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poussa les chercheurs a considérer les « indiens » ou les « Espagnols » comme des ensembles cohérents,
sans prendre en compte leur diversité sociale ou culturelle ni les difficultés que nous avons a les définir
comme des catégories uniformes. Les travaux les plus récents insistent heureusement davantage sur la
variété des situations émergeant des processus de transculturation et soulignent la diversité des contextes
culturels'. Néanmoins, il résulte de I’usage extrémement large du concept et son application a des

situations trés différentes (coloniales ou non) contribuent & lui donner une définition trés incertaine.

Toutes ces approches tentent de caractériser les échanges nés de la mise en contact de différents
ensembles culturels et de mettre en valeur les actions des acteurs locaux. Cependant, elles ont tendance
a approcher ces phénoménes de manicre binaire, engendrés par la mise en contact d’'un monde
« espagnol » et d’un autre « indien ». Cette division binaire repose en partie sur I’interprétation qu’elles
font des processus de mélange et d’échanges en les abordant a travers leurs résultats. Leur objet n’était
pas tellement de questionner le pourquoi ni le comment a I’origine des mélanges mais plutét d’en
analyser les fruits. Ainsi, dans le débat entre acculturation et résistance, les acteurs indigénes étaient soit
assez autonomes pour résister aux autorités coloniales, soit receveurs passifs d’un processus
d’adaptation inévitable majoritairement congu par les colons. Pour dépasser ce débat, il est important de
se concentrer sur les différentes formes que prennent les échanges culturels plutdt que sur leurs résultats.
Ainsi, depuis la fin des années 1980, I’étude des processus de négociation et de médiation a fourni de
nouveaux concepts pour en décrire le fonctionnement. Serge Gruzinski a par exemple utilisé le concept
de métissage pour décrire les mélanges résultant de la « confrontation » de différentes cultures causée
par la violence du contact, I’absence d’autorité et le désordre suivant la colonisation'*. Dans ce contexte,
les frontieres sont floues et le métissage peut advenir grace a la créativité des acteurs qui essaient de
gérer et d’affronter la situation au quotidien. La réflexion en termes de « métissage » est intéressante
pour aborder les processus d’hispanisation et d’évangélisation des élites andines car elle rend
parfaitement compte de I’asymétrie inhérente au contexte colonial et prend en compte la violence du
contact, non seulement dans sa dimension militaire mais aussi par son caractére soudain. De plus, 1’idée
du métissage ou de I’hybridation et des échanges comme un moyen d’affronter, de faire face, a une
situation de contact inévitable est particuliérement intéressante. Elle implique que tous les acteurs
devaient nécessairement trouver ou construire les outils pour coexister. Enfin, cette approche prend en
compte toutes les réactions possibles face au contact et insiste sur le caractére déterminant des actions

de chaque acteur.

13 Voir par exemple Joanne Rappaport et Tom Cummins, Beyond the Lettered City, Durnham [N.C.], Duke
University Press, 2012 ; Patrick Johansson, « From Pictures to letters the Early steps in the Mexican tlachuilo’s
alphabetization process », Written culture in a colonial context: Africa and the Americas, 1500-1900., Boston,
Brill, 2012, p. pp.30-55.
14 Serge Gruzinski, The mestizo mind: the intellectual dynamics of colonization and globalization., London; New-
York, Routledge, 2002.
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Mettre I’accent sur les échanges permet de ne pas percevoir les coutumes espagnoles et chrétiennes
comme des ensembles monolithiques imposés aux populations indigeénes, mais plutot considérer leurs
multiples réinterprétations au cours de leur adaptation par et pour les populations converties. Dans cette
optique, le contact entre différentes cultures et religions peut engendrer une multitude de réactions en
fonction du contexte dans lequel il advient. Le résultat le plus courant est une influence mutuelle
transformant a la fois les religions indigénes et la religion chrétienne'. Cette perspective permet de
contrer le débat entre acculturation totale et résistance car elle n’approche pas les réactions indigénes
selon un modéle fixe. Elle prend en compte une multiplicité¢ d’attitudes face a 1’évangélisation et a

I’hispanisation allant de la résistance, a la négociation ou la résignation'®.

L’analyse des processus de mélangea également mis en valeur I’appropriation stratégique de la
culture espagnole par les élites indigenes pour reconstruire les bases de leur pouvoir dans la société
coloniale!’. La plupart de ces travaux se sont concentrés sur des pratiques, des localités particuliéres'®
ou encore sur des populations spécifiques, notamment les auxiliaires religieux, les élites municipales ou
les caciques'. Dans I’ensemble cette historiographie reste donc dispersée et nous manquons d’un point
de vue plus global. Le travail de Sabine McCormack représente une approche intéressante des
phénoménes d’échanges religieux dans les territoires andins®. Elle s’intéresse a la coexistence de
différents systémes religieux dans la vie quotidienne des populations andines et questionne les
problémes d’interprétation qui pouvaient en découler. Elle a démontré comment la politique évolutive
d’évangélisation et ses ambiguités, conjuguées a la difficulté des missionnaires et prétres a comprendre

les religions andines, permirent la continuit¢é de certaines croyances préhispaniques, leurs

15 Ce processus a notamment été décrit dans les territoires de la Nouvelle Espagne par Nancy Farris comme « the
christianization of Nahua culture » et « the Nahuatization of Christianism ». Nancy Farris, Maya Society under
Colonial Rule: The Collective Enterprise of Survival., New Jersey, Princeton University Press, 1984.

16 Ainsi, Kenneth Mills préfére parler d’un “ continuum of attitudes” Kenneth Mills, op. cit., 1997b. Une idée
similaire est également développée par : Nicholas Griffiths et Fernando Cervantes, Spirituals encounters :
Interactions between Christianity and Native Religions in Colonial America., Lincoln, University of Nebraska
Press, 1999 ; Nicholas Griffiths, op. cit., 1996b ; Nicholas GRIFFITHS, Sacred Dialogues. Christianity and Native
Religions in the Colonial Americas, 1492-1700., England, Lulu Enterprises, 2017.

17Voir par exemple :Susan Ramirez, op. cit., 1987 ; Steve Stern, op. cit., 1982b ; David T. Garrett, op. cit., 2005b
; Paul Charney, op. cit., 2001.

18 Par exemple: Maria Marsilli, « God and Evil in the Gardens of the Andean South », Thése, Atlanta, Faculty of
the Graduate School of Emory University, 2002, 213 p. ; Norman Meiklejohn, La Iglesia y los Lupagas de
Chucuito durante la colonia, Cuzco, Centro de estudios rurales andinos Bartolomé de las Casas, 1988 ; Frédéric
Duchesne, « L’Ajustement indien. Les villages du Coropuna (Arequipa, Pérou) au 18e siécle. », Thése, Paris,
Université de Paris III, Sorbonne Nouvelle. Institut des Hautes Etudes sur I’Amérique Latine, 2008, 481 p. ;
Gabriela Ramos, Death and Conversion in the Andes. Lima and Cuzco, 1532-1670, University of Notre Dame
Press, Notre Dame, 2010 ; Karen Spalding, Huarochiri. An Andean Society under Inca and Spanish Rules.,
Stanford, Stanford University Press, 1984 ; Karen Spalding, « Social Climbers: Changing Patterns of Mobility
among the Indians of Colonial Peru. », Hispanic American Historical Review, 50 (4), (1970), p. 645-664 ; Juan
Fernando Cobo Betancourt, « The Reception of Tridentine Catholicism in the New Kingdom of Granada. c. 1550-
1650. », These, Cambridge, Canbridge University, 2014 ; Gabriela Ramos, op. cit., 2010 ; Paul Charney, op. cit.,
2001 ; David T. Garrett, op. cit., 2005.

1% John Charles, op. cit., 2010 ; Jean Jacques Decoster, Incas e indios cristianos. Elites indigenas identidades
cristianas en los Andes coloniales., Centro de estudios regionales andinos « Bartolomé de las Casas »., Cuzco,
2002.

20 Sabine MacCormack, op. cit., 1991.
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transformations sous I’influence du catholicisme et plus généralement la coexistence de différents
systémes religieux dans la société coloniale. Son analyse des rituels et de 1’'usage de la traduction dans
le processus d’évangélisation est particulierement intéressant, puisqu’elle met en évidence le décalage
entre les interprétations missionnaires et celles des indigénes (notamment en matiére d’idolatrie).
Cependant, elle analyse les différents systémes religieux comme juxtaposés et « s’entrechoquant »
(jostling) dans la vie quotidienne des populations. Elle rejoint ainsi une interprétation commune dans
les études andines, décrivant une coexistence de différents systémes culturels grace a la dissociation de
pratiques publiques (chrétiennes et hispanisées) et de pratiques privées (fondées sur des coutumes plus

anciennes)?!.

Une approche compartimentée des pratiques et des croyances ne permet pas d’appréhender
complétement les formes du contact entre les différents ensembles culturels et religieux dans les
différents territoires américains®>.>* L'absence de frontiére nette entre des pratiques religieuses
chrétiennes et paiennes est visible dans nos sources, surtout au XVIe siécle. Le témoignage et de la
défense du cacique don Antonio dans le cadre du procés pour I’exploitation du trésor de la huaca de
Yamayoguan entre 1557 et 1563 illustre parfaitement I’absence d’une compartimentation systématique
entre croyances et pratiques religieuses andines et chrétiennes**. Don Antonio est cacique principal dans
la vallée de Chimo, dans la région de Trujillo. Il cherche & obtenir sa part dans 1’exploitation du trésor
de Yamayoguan et doit donc convaincre les auditeurs de Lima qu’il possede la Auaca, alors méme qu’il
n’a pas aidé les Espagnols a la « découvrir »*. Pour se défendre, don Antonio ne nie pas le statut de
huaca de Yamayoguan et assume méme la continuité de son utilisation?®. Il affirme simplement,
qu’apres sa conversion, la Auaca aurait changé de statut devenant une simple sépulture et non plus un
lieu dédié au culte des mallqui. Tout au long du proces, don Antonio et ses avocats ne cessent de se
contredire en raison de I’ambiguité de sa premicre déclaration. Ils expliquent tantot que la Auaca n’a
toujours été qu’un lieu de sépulture, tantot que grace a leur conversion, les villageois ont cessé¢ d’y adorer
le « diable » et y retournent simplement pour se servir dans le trésor afin de payer le tribut. Le flou qui
régne dans les déclarations de don Antonio sur le statut de la Auaca mais aussi sur ses pratiques

religieuses est intéressant a plus d’un titre. D’abord, il peut nous renseigner sur la persistance de

certaines pratiques religieuses préhispaniques méme, si nous partons du principe que don Antonio est

21 Une interprétation déja critiquée par Juan Carlos Estenssoro Fuchs, Del paganismo a la santidad., Lima, Institut
Frangais d’Etudes Andines, 2003.

2Nancy Farris, op. cit., 1984 ; David (ed. ). Tavarez, op. cit., 2017.

2 Nancy Farris, op. cit., 1984 ; David Tavarez, The invisible war : indigenous devotions, discipline, and dissent in
colonial Mexico, Stanford University Press., Stanford, 2011 ; Juan Fernando Cobo Betancourt, op. cit., 2014 ;
Maria Marsilli, op. cit., 2002 ; Kenneth Mills, op. cit., 1997 ; Kenneth Mills, « The limits of religious coercion in
mid-colonial Peru », Past and Present, 145 (1994), p. 84-121 ; Nicholas Griffiths et Fernando Cervantes, op. cit.,
1999.

24 Alonso Zarco contra Francisco de Escobar y otros, 1557-1563. AGI,JUSTICIA ,404,N.1.

2 Différents témoins au cours du procés accusent le cacique et ses indigénes d’avoir voulu garder secréte la huaca,
c’est-a-dire de ne pas en avoir indiqué le trésor aux autorités. Ibid., 275v — 282r.

26 Ibid., f. 283v-286r.
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de bonne foi, il prouve au moins une certaine continuité dans les lieux et espaces sacrés andins apres la
conversion. Cette superposition des espaces sacrés, bien que redéfinis (la huaca devenant une
sépulture)?’, ne semble pas avoir géné le cacique ni certains acteurs espagnols avant que le corregidor
ne cherche a en exploiter les richesses et, donc, a la catégoriser comme Auaca. En effet, don Antonio
explique qu’il n’avait pas cherché a dissimuler la Auaca, puisqu’il avait prévenu le prétre de sa paroisse
qu’il s’y rendait pour entretenir la sépulture de ses ancétres et prélever une partie de son trésor ; il lui
aurait méme donné son accord®®. Finalement, méme si les déclarations de don Antonio sont fausses, le
fait qu’il les présente devant la justice comme des arguments tout en s’identifiant comme chrétien,
montre qu’il n’entendait pas la conversion comme une rupture nette avec les rites, coutumes et espaces
sacrés préhispaniques. Cette ambiguité ne semble pas non plus avoir été un probléme majeur aux yeux

des autorités judiciaires puisqu’elles tranchent en sa faveur®.

Il est nécessaire de penser la coexistence religieuse autrement qu’en termes de juxtaposition.
Certains chercheurs ont mis en avant les pratiques d’imitation (mimicry) dans les situations ou différents
ensembles culturels coexistent et s’influencent mutuellement, dans un rapport asymétrique®. Ces
phénomeénes d’imitation indiquent qu’il n’existait aucune discontinuité ni contradiction a utiliser aussi
bien le christianisme que les religions locales, puisque les différentes religions fonctionnent comme des
extensions I’'une de I’autre’®!. Dans une méme optique, d’autres ont insisté sur 1’idée d’un continuum de
pratiques pour décrire les transferts culturels et processus de « métissage » ou encore d’hybridation®.

L’idée est particulierement pertinente dans des cas comme celui du cacigue don Antonio.

2. Négociation et médiation dans le fonctionnement de 1’empire

Les phénoménes de négociation ne se cantonnent pas qu’aux échanges culturels. Les récents
travaux en histoire politique et sociale de I’empire espagnol se sont aussi tournés vers 1’étude de ces
interactions dans les pratiques de gouvernement. Ces études sont particulierement intéressantes pour
comprendre le role et la place des élites indigénes dans le gouvernement des territoires américains, mais

aussi pour mieux cerner les conséquences politiques, économiques et sociales de I’évangélisation.

27 Un phénoméne également noté par : Gabriela Ramos, op. cit., 2017 ; Gabriela Ramos, op. cit., 2010 ; Juan
Fernando Cobo Betancourt, « The Reception of Tridentine Catholicism in the New Kingdom of Granada. c. 1550-
1650. », Thése, Cambridge, Cambridge University, 2014.

28 Ibid., 283r.

2 Ibid., 67v.

30 Nicholas GRIFFITHS, op. cit., 2017 ; Serge Gruzinski, Man-Gods in the Mexican Highlands : Indian Power
and Colonial Society 1520-1800., Stanford, Stanford University Press, 1989 ; Fernando CERVANTES,
« Cristianismo o sincretismo? Una reinterpretacion de la conquista espiritual en la América espafiola. »,
Religiosidad e Historiografia, Frankfurt, Vervuert, 1998. Le concept d’imitation (mimicry) est également utilisé
en histoire politique pour décrire la construction du pouvoir colonial a travers les interactions quotidiennes entre
populations colonisés et agents de la colonisation voir Gonzalo Lamana, op. cit., 2008b, p. 136-138.

31 Nicholas Griffiths, op. cit., 2017a, p. 192-194.

32 Kenneth Mills, op. cit., 1997b.;,
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Les pratiques d’ajustement juridiques sont présentes a tous les niveaux de I’administration de

133. Le modéle

I’empire espagnol et remettent en cause une interprétation centraliste du pouvoir colonia
de monarchie dite « polycentrique » nous parait décrire plus justement les relations entre la couronne,
ses officiers et les autres institutions et acteurs coloniaux dans les territoires américains*. Ce modéle
met en valeur la flexibilité des structures impériales ibériques et explique les fréquents décalages entre
politique royale et son application dans les colonies tout en soulignant I’importance des processus
d’adaptation. La couronne permettait ces adaptations locales et devait méme maintenir 1’illusion de la
négociation, pour assurer son hégémonie et faire adhérer les différentes populations de I’empire au

pouvoir colonial®,

Dans les Andes, cette analyse du pouvoir a permis de repenser la division entre populations
espagnoles et populations indigénes. Jeremy Mumford a démontré que les réformes du vice-roi
Francisco de Toledo empruntérent aux systémes économiques et sociaux de 1’empire inca grace a de
vastes enquétes auprées des populations andines. Ainsi, les réformes de Toledo font la synthése entre
différentes traditions politiques (espagnoles et incas) et prennent en considération a la fois les
spécificités des territoires andins et les intéréts de la couronne. Dans le méme esprit, Peter Gose a
souligné que les conquérants Espagnols s’appropriérent la notion d’ancétres spécifique aux ayl/lus pour
fonder leur légitimité au cours des premiéres années de la colonisation. Il interpréte cette pratique
d’appropriation a priori problématique comme un exemple de la maniére dont le pouvoir colonial se
construit dans 1’empire espagnol. Il utilise pour ce faire le concept d’hégémonie, c’est-a-dire de pouvoir
basé sur un sens commun (common sense) construit au travers de pratiques quotidiennes devenant
progressivement des normes (normative ideas)*’. Ce processus s’établit sur des échanges quotidiens et
la reconstitution (re-enactment) de rituels politiques. Ainsi, le pouvoir colonial se fonde sur un équilibre
constant entre contrainte et consensus, jonglant entre différents intéréts particuliers et est par nature
instable®®. Cette facon de gouverner engendre forcément une organisation hétérogéne et pluri-
juridictionnelle fondée sur 1I’acceptation, la transformation et la reformulation d’une variété de pratiques

politiques, religieuses, culturelles et sociales®. En suivant ces interprétations, la stabilité¢ de 1’empire

33 Le premier modéle a remettre en cause la conception centraliste du pouvoir colonial espagnol en arguant
différents processus d’ajustement et de négociations fut celui de « monarchie composite », théorisé par John
Elliott : John Elliott, « A Europe of Composite Monarchies. », Past and Present, 137, (1992), p. 48-71.

34Pedro (ed. ). Cardim, Polycentric monarchies: how did early modern Spain and Portugal achieve and maintain
a global hegemony? Eastbourne, Portland, Sussex Academic Press, 2012.

35 Ruiz Ibafiez José Javier et Gaetano Sabatini, op. cit., 2009 ; Brian Owensby, op. cit., 2011.

36Jeremy Mumford, op. cit., 2012.

37 Peter Gose, op. cit., 2008b.

38 L’instabilité du pouvoir colonial se retrouve dans les analyses de Gonzalo Lamana qui explique les difficultés
des Espagnols a affirmer leur suprématie (dominance) lors des premiéres années de la colonisation face au pouvoir
Inca bien installé. Gonzalo Lamana, op. cit., 2008b.

39 Ibid., p. 194.
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espagnol repose donc sur une mise en tension constante de diverses sources de pouvoir. Quand le

pouvoir royal ne parvient plus a équilibrer ces différentes tensions, des révoltes éclatent®.

L’interprétation polycentrique du fonctionnement de 1I’empire espagnol permet d’insister sur le
role essentiel des caciques et principales pour le pouvoir colonial. En effet, dans ce modéle de
gouvernement, les médiateurs qui assurent la communication entre les différentes sphéres de pouvoir et
qui ont les capacités de négocier 1’application des normes sont capitaux. Ces intermédiaires agissent a
la frontiére entre les différentes sociétés mises en contact, a I’interface entre différentes populations et
coutumes. [.’espace dans lequel ils agissent est caractérisé par la compétition et la mise en concurrence
de multiples intéréts engendrant des relations allant du conflit & la coopération*!. 11 s’agit donc d’un
espace entre-deux dans lequel chaque groupe d’acteurs cherche des points de convergence chez 1’autre

pour initier I’échange et la communication.

L’étude des élites indigénes ayant longtemps été marquée par les débats entre acculturation et
résistance, la plupart des historiens se sont concentrés sur leur capacité a transformer les bases de leur
pouvoir et de leur [égitimité a travers I’appropriation de coutumes espagnoles et leur hispanisation. Dans
les années 1980, les chercheurs présentaient I’hispanisation comme un processus a sens unique,
impliquant une acculturation plus ou moins violente et menant irrémédiablement a I’affaiblissement de
I’institution du cacicazgo dans la société coloniale, notamment parce que les caciques se détournérent
des formes de 1égitimité offertes par 1’économie réciproque et les sociabilités propres au modele de
Payllu ou de la parcialidad®. D’autres ont en revanche insisté sur I’importance du processus
d’hispanisation pour expliquer la longévité de certains caciques et principales®. L hispanisation comme
I’évangélisation n’étaient pas seulement des enjeux d’assujettissement au nouvel ordre colonial, elles

permettaient aussi d’obtenir différents outils de Iégitimation sociale ou culturelle.

40Sergio Serulnikov, Subverting colonial authority : challenges to Spanish rule in eighteenth-century southern
Andes, Durham, Duke University Press, 2003b ; Arrigo Amadori, « No es menos servicio el deferir que el ejecutar.
El programa fiscal de Felipe IV para el Peru y la Gestion del visorrey Chinchon. 1629-1641. », Historia (Santiago),
46, 1 (2013b), p. 7-37.

41C’est ce que Richard White a défini comme le “middle ground”.Richard White, The middle ground: Indians,
empires, and republics in the Great Lakes region, 1650-1815, New York, Cambridge University Press, 2011b. Le
concept a ensuite été repris par de nombreux chercheurs. Certains parlent également de « contact zones » Nicholas
Griffiths, op. cit., 1996a ; Serge Gruzinski, op. cit., 2002.

42 Certains chercheurs arguant de la fin des caciques « préhispaniques » dés la seconde moitié du XVIe siécle :
Susan E. Ramirez, op. cit., 1996 ; Susan Ramirez, op. cit., 1987 ; Karen Spalding, op. cit., 1984. Plus récemment,
les chercheurs ont insisté sur le role décisif de la répression suivant les révoltes des années 1780 : David T. Garrett,
op. cit., 2005 ; Scarlett O’Phelan Godoy, Kurakas sin Succesiones. Del cacique al alcalde de indios. Peruy Bolivia,
1750-1835, Centro de Estudios Regionales Andinos Bartolomé de Las Casas., Cuzco, 1997.

4Sophie Mathis, « Une figure de la premiére globalisation de I’Amérique espagnole : Vicente Mora Chimo »,
These, Poitiers, Université de Poitiers, 2008, 554 p. ; David T. Garrett, op. cit., 2005 ; Susan Kellogg et Ethelia
Ruiz Medrano, Negotiation within Domination. New Spain’s Indian Pueblos Confront the Spanish State., Boulder,
University Press of Colorado, 2010 ; Maria Marsilli, op. cit., 2005 ; Luis Miguel Glave, Trajinantes. Caminos
indigenas en la sociedad colonial siglos XVI/ XVII, Lima, Instituto de Apoyo Agrario, 1989 ; Paul Charney, Indian
Society in the Valley of Lima, Peru (1532-1824), Lanham, University Press of América, 2001.
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En soulignant les processus de négociation inhérents au fonctionnement du pouvoir colonial, on
comprend mieux la raison d’étre et la longévité des caciques et principales ainsi que leur rdle essentiel
pour assurer 1’insertion des populations indigenes a ’ordre colonial. Cela permet de redonner aux
phénomeénes d’hybridation leur centralité dans la construction de la 1égitimité des élites indigénes face
a des autorités concurrentes de plus en plus nombreuses. Les caciques et principales qui apparaissent
dans nos sources ont en commun d’avoir tous eu recours a ’appropriation de coutumes espagnoles pour

agir comme médiateurs a I’interface entre populations andines et autorités coloniales.

I1. Agir en médiateur : hispanisation et christianisation des caciques et principales

L’introduction du christianisme, mais aussi de différents éléments de la culture hispanique, ou
encore d’un nouveau systeme juridique et de nouvelles structures de gouvernement sont autant de
transformations auxquelles les élites indigénes doivent faire face pour maintenir leur pouvoir*. La
familiarisation avec ces nouvelles pratiques s’accompagne souvent de processus d’hybridation et
d’échanges culturels aboutissant a leur redéfinition plus ou moins radicale®. Il n’est pas question de
nous attarder en détail sur chacun de ces processus, mais il est important de présenter les différentes
formes d’hispanisation vécues par les individus de notre corpus, afin de mieux cerner leur position dans

la société coloniale.

1. Indios ladinos : I’éducation et I’imitation du mode de vie espagnol comme
merites

La treés grande majorité des caciques et principales de notre corpus s’expriment devant les autorités
coloniales sans le secours d’un interpréte. Nous n’avons trouvé que quelques cas d’individus participant
a la création de procédures en justice qui ne parlent pas le castillan ou ne savent pas signer, mais ils sont
tous accompagnés d’autres nobles indigénes qui s’expriment en leur nom*®. Dans 1’écrasante majorité
des cas, les élites andines qui recourent de maniére volontaire a I’argument de leur chrétienté lors des
démarches en justice peuvent donc étre considérées comme ladinas. Les cas de caciques ou principales
répondant a des accusations de mauvais meceurs ou méme d’idolatrie que nous avons réunis entrent

également pour la plupart dans cette catégorie?’. Cependant s’ils sont ladinos, ils le sont a différents

4 Nathan Wachtel, La vision des vaincus. Les Indiens du Pérou devant la Conquéte espagnole 1530-1580,
Gallimard., Paris, 1971b ; Karen Spalding, op. cit., 1984 ; Paul Charney, op. cit., 2001 ; Susan E. Ramirez, op. cit.,
1996.

45 Gonzalo Lamana, op. cit., 2008b.

46La seule exception est le cas d’une certaine Angelina Hernandez, femme de cacigue, qui porte plainte contre son
mari pour tentative de meurtre deux fois au cours de I’année 1672. Juicios criminales contra Juan Francisco
Quispe por malos tratamientos, 1672. ABNB,EC1672,8; Juicio criminal de Juan Francisco Quispe por haber
envenenado a su mujer, 1672. ABNB,EC1672,32.

47 La seule exception dans notre corpus est le cacique du village de Ambar Juan Pilco accusé d’avoir laissé se faire
un simulacre de messe en 1661. Causa criminal contra don Juan Rodriguez Pilco, cacique y gobernador del
pueblo de Ambar (1661-1665), AAL,hechicerias,LEG II-A, 12. Les autres sont tous ladinos.
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degrés. Certains maitrisent le castillan a I’oral, d’autres aussi a 1’écrit. Certains ont bénéficié d’une

éducation lettrée dispensée par des institutions religieuses. D’autres, savent le parler mais pas écrire.

La diffusion de la langue espagnole et son enseignement aux élites indigénes est un sujet de débat
et de réflexion tout au long de la période coloniale*. La question de I’éducation se pose dés les premiéres
années de domination, notamment dans le cadre de I’évangélisation®. L’apprentissage par les caciques
et leurs héritiers du castillan voire celui du latin fut souhaité trés tot par la couronne mais suscita des
réserves™’. Normalement, tous les fils de caciques devaient apprendre a lire et écrire le castillan auprés
des prétres de paroisses aprés le catéchisme’'. Certains religieux prenaient également en charge
1I’éducation des fils de caciques, au cas par cas, notamment les Franciscains. Mais ce sont réellement les
jésuites, qui a la fin du XVle siécle, multiplient et systématisent les expériences d’enseignement. Les
ordonnances du vice-roi Francisco de Toledo marquent une nouvelle étape dans la politique d’éducation
des ¢lites indigénes en préconisant la mise en place de colléges spécifiques. Il faut cependant attendre
le début du XVlIle siecle et le régne de vice-roi Francisco de Borja de Aragon prince d’Esquilache (1615-
1621), pour qu’ils soient mis en place sous I’influence des jésuites™. Les établissements sont confiés
aux jésuites qui y enseignent la doctrine chrétienne, la grammaire, le latin mais aussi la musique et
inculquent aux enfants de caciques un mode de vie spécifique a travers la nourriture, les habits et 1’art
de la table. Ces enseignements visent a contrdler et encadrer I’hispanisation de la noblesse andine en
créant des meeurs et des habitudes qui leur seraient spécifiques®. Il s’agit de créer des élites chrétiennes
et « indiennes » afin de concrétiser la spécificité idéale de la repuiblica de los indios. Ce projet reflete
aussi le regard nouveau porté par ’ordre sur les convertis andins. Les jésuites estiment que les
précédentes tentatives d’évangélisation avaient sous-estimé la capacité d’apprentissage des populations
indigenes. Ils sont par exemple favorables a 1’ouverture du sacrement de l’eucharistie et de la
communion a ces populations, une fois proprement éduquées et policées>. Pour atteindre cet idéal dans
les paroisses, il est essentiel que les populations soient convenablement encadrées par des agents
indigeénes ladinos. Si les charges et offices de sacristains, chanteur ou fiscal de paroisse participent a la
formation de ces nouvelles élites indigénes, les colléges de caciques devaient en étre la piéce maitresse
du modéle d’évangélisation jésuite et avaient pour objectif de rendre le mode de vie chrétien attractif

pour la noblesse indigéne en leur offrant de nouveaux outils de distinction sociale™.

48 Walter D. Mignolo, op. cit., 2003.

4 Informacion de Pablo Tupac Inga, 1540. AGL,LIMA,204,N.11.

50 Monique Alaperrine Bouyer, op. cit., 2007 ; Alan Durston, op. cit., 2007b ; John Charles, op. cit., 2010b.

3! Juan Carlos Estenssoro Fuchs, Del paganismo a la santidad., Lima, Institut Francais d’Etudes Andines, 2003,
p. 35-83.

52 Monique Alaperrine Bouyer, op. cit., 2007.

53 Monique Alaperrine Bouyer, « “Comment « policer » les nobles indigénes. Les stratégies d’une éduction au
service du pouvoir colonial, Pérou, XVIle-XVIlle” », Transgressions et stratégies du métissage en Amérique
coloniale, Paris, LAVALLE Bernard (ed.), 1999, p. 201-222 ; Juan Fernando Cobo Betancourt, op. cit., 2014b.
34 Juan Fernando Cobo Betancourt, op. cit., 2014b ; Osvaldo F. Pardo, The Origins of Mexican Catholicism: Nahua
Rituals and Christian Sacraments in Sixteenth Century Mexico., 2004.

%5 Juan Fernando Cobo Betancourt, op. cit., 2014b ; Monique Alaperrine Bouyer, op. cit., 2007.
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Certains caciques de notre corpus ont bénéficié de ce genre d’éducation auprés d’ordres religieux.
Ce fut bien sir le cas de don Paullu Inca, éduqué par les Franciscains avant sa conversion, puis par les
sceurs de San Cristobal a Cuzco®. Ses descendants bénéficiérent également d’une éducation particuliére.
Par exemple, don Alonso Ynga Atahualpa eut un précepteur qui lui apprit la grammaire, le latin ainsi
qu’a jouer de la harpe®”. Outre les membres de lignages incas, d’autres élites indigénes bénéficiérent
d’une éducation particuliére avant la mise en place de collége spéciaux pour les enfants de caciques™.
C’est le cas de don Felipe Guacra Paucar™ ou de don Sebastian Ninalingon éduqués dans des monastéres
franciscains®®. On leur enseigna, la grammaire, le latin, la musique. Don Sebastidan semble également
avoir acquis quelques rudiments de droit et d’écriture notariale qui lui permirent d’exercer comme
greffier du cabildo de San Antonio de Cajamarca®'. Les caciques qui en avaient les moyens pouvaient
¢galement se payer les services d’un tiers, comme le cacique Pedro Paico et sa segunda persona Juan
Chaquian du village de san Bartolomé dans la vallée de Jauja, qui décident d’embaucher un maitre
particulier pour leurs fils en 1586, En revanche, peu semblent avoir intégré les colléges des Jésuites.
On peut citer les exemples de Juan Ayavire cacique principal de Sacaca éduqué chez les jésuites a Potosi
ou de Fernando Ayra®. Le cacigue don Domingo de los Reyes Quispi Huayanay, en 1735, dit avoir été
¢léve du collége jésuite de Santiago del Cercado a Lima, comme le principal Felipe Tacuri une vingtaine
d’années plus tard®*. Nous savons par ailleurs que don Francisco Heriza a également pu fréquenter le
collége grice a une autorisation du vice-roi®. Le cacique principal don Rodrigo Flores Cajamalqui est
I’un des éleves les plus connu de ces colléges, puisqu’il est accusé d’idolatrie en 1641 et que ses relations
avec la Compagnie lui permettent d’étre amnistié®®. Quelques individus de notre corpus bénéficiérent
méme d’enseignements exceptionnels qui n’avaient rien a envier a la noblesse espagnole. Par exemple,

les descendants de don Cristobal Paullu Inca furent acceptés, a partir du XVlIle si¢cle, au séminaire du

36 Expediente de Juan Bustamante : informacién de don Melchor Carlos Ynga, 1602-1607. AGI,LIMA,472.

37 Expediente de Juan Bustamante: memorial don Alonso Ynga Atahualpa, 1564-1587. AGI,LIMA,472.

38 Monique Alaperrine Bouyer, « « Del colegio de caciques al colegio de Granada: la educacion problematica de
un noble descendiente de los incas » », Bulletin de I'IFEA, 3, 30 (2001), p. 501-525.

3 Informacion oficio Felipe Paucar, 1560-1563. AGIL,LIMA,205, N.16.

0 Informaciones de don Sebastidn Ninalingon (1572-1593), AGI,LIMA,128.

6! Informaciones de don Sebastian Ninalingon, 1573-1592. AGI,LIMA,128.

62 Pedro paico, cacique principal y gobernador del pueblo, Juan Chaquian segunda persona se conciertan con tomas
Casamusa maestro, 1586. AGN, Protocolo113, f.26r-27v.

83 Informacion de parte de Juan Ayavire (1598), AGL,CHARCAS,45; Probanza de don Fernando Ayra de Ariutu,
cacique y gobernador de Pocoata (1637-1638), AGI,CHARCAS,56. Toutes les deux publiées dans Tristan Platt,
Thérese Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, Qaraqara-Charka : Mallku, Inka y Rey en la provincia de Charcas,
siglos XV-XVII : historia antropologica de una confederacion aymara, Lima et La Paz, Fife, IFEA, Plural, St
Andrews University Press, 2006.

%4Cartas de Domingo de los Reyes Quispihuayanay cacique natural del pueblo de Sto. Domingo de Tauca provincia
de Conchucos en el Reyno del Pert, 1735. AGILIMA,440,18; Informacion de Felipe Tacuri (1755),
AGI,LIMA,,445 (60).

% José C. de la Puente Luna, op. cit., 2018, p. 117-118.

% Causa criminal seguida por denuncia de don Cristobal Yacopama contra don Rodrigo Flores Cajamalqui (1641-
1645), AAL,Capituloas, LEGXI, 1.
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collége d’Alcala en Espagne®’. Au XVllle, certains fils de caciques ou principales purent aussi
compléter un cursus pour faire une carriére cléricale. Ce fut le cas du principal Calixto de San José
Tupac Inga, religieux franciscain descendant de 1’un des plus prestigieux lignages de Cuzco, connu pour
avoir joué un role essentiel dans I’application et le respect de la cédule royale de 1697 dans les territoires
andins. Mais on trouve également quelques profils plus modestes comme don Pedro Solis, fils du
cacique principal de Quiquijama qui avait fondé une chapelle en 1778 afin qu’il puisse y exercer apres

avoir terminé son séminaire®.

La plupart des caciques et principales de notre corpus furent éduqués a la lecture et 1’écriture du
castillan ou a la doctrine chrétienne dans le simple contexte du catéchisme, mais certains obtinrent
d’autres connaissances sans forcément suivre de cursus particulier dans les établissements religieux. Le
cacique Francisco Aymozo par exemple, était capable de rédiger un testament seul®. De fait, il est clair
que si la majorité des caciques et principales de notre corpus sont ladinos, ils le sont a différents degrés.
La visite pastorale des villages de Carabayllo et Late en mars 1619 a la demande de ’archevéque de
Lima Lobo Guerrero témoigne du degré tres variable d’hispanisation et d’évangélisation des élites
andines, méme quand elles avaient a priori eu accés a une éducation similaire™. Ainsi, si le cacique de
Late don Miguel Ramos est décrit comme /adino, son homologue de Carabayllo ne 1’est pas. En
revanche, ce dernier connait les bases du catéchisme en langue indigeéne alors que le premier ne la
connait ni dans sa langue maternelle ni en espagnol. Dans les deux villages, d’autres individus pourtant
identifiés comme ladinos par le greffier, ne connaissent rien du catéchisme et sont incapables de réciter
une priere. Mais ce qui est encore plus surprenant, c’est que des villageois pourtant non-/adinos,
connaissaient certaines prieres ou le catéchisme seulement en espagnol. L’un d’eux explique avoir appris
avec 1’aide de son frére ladino quelques prieres en castillan. La situation des deux villages est
intéressante car elle démontre que latinidad et connaissance du catéchisme n’allaient pas forcément de

pair.

La capacité a s’exprimer en castillan resta longtemps un signe de distinction sociale pour les élites
indigénes. La qualité de /adino était un réel avantage jusqu’a la seconde moitié¢ du XVlle si¢cle. Mais a
partir des années 1660, face a la diffusion de la langue espagnole ainsi qu’a la mise en grammaire des
langues indigénes permettant leur maitrise par plus de clercs’!, I’argument de latinidad commence a

perdre son autorité dans les démarches en justice. Les élites andines maitrisant 1’espagnol restent

7 Expediente de Juan Bustamante : informacion de don Melchor Carlos Ynga, 1602-1607 et informacién de Juan
Melchor Carlos Inga, 1612. AGI,LIMA 472

BTasacion e informacion pedida a Francisco Susacagua y dona Polonia Solis Quirimasa (1778-1807),
AAC,Visita, XXXIV,1,15.

9 Testamento y codicilio de Juan Aymozo, 1608. ABNB,EP130,1608, f. 366r-380v.

0 El arzobispo Lobo Guerrero pide informacién sobre el estado de la doctrina de los indios de Caravaillo, 1619.
AGILLIMA,301.

" Alan Durston, op. cit., 2007 ; Gerald Taylor, El sol, la luna y las estrellas no son Dios: la evangelizacion en
Quechua (siglo XVI), 2003.
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néanmoins prépondérantes dans les procédures de la seconde moiti¢ du XVlIle et la situation n’évolue

que trés lentement au cours du XVlIlle siécle.

2. De nouveaux outils pour asseoir sa légitimité

L’éducation et la maitrise du castillan permettaient de se distinguer du reste de la population andine.
Elle assurait non seulement un certain prestige social, mais donnait aussi un réel pouvoir en facilitant
les échanges avec les Espagnols. Mais dans la pratique, cela ne suffisait pas toujours a conserver le
pouvoir. Pour maintenir leur statut, les caciques et principales furent obligés de repenser leur role a
travers des activités économiques, des offices politiques ou militaires introduits par les populations
espagnoles. Ainsi, les profils de notre corpus sont, pour la plupart, des seigneurs et nobles indigénes
ayant réussi a assumer pleinement leur role de médiateurs en investissant des fonctions et offices

complémentaires, mais aussi en s’appropriant certains codes propres a la culture nobiliaire castillane.

2.1 Assumer des fonctions complémentaires : offices municipaux, militaires et royaux

Bien que les différentes réformes royales qui jalonnent la période visent a controler et a limiter
I’influence des caciques et principales dans les groupes indigenes, elles leur offrent également de
nouvelles opportunités sociales. Par exemple, les fonctions municipales comme celles d’alcaldes*, de
regidores™® ou d’alguaciles* sont régulierement monopolisées par des familles caciguales. Déja au XVle
siécle des principales cumulent les mandats au sein des cabildos. Don Mateo Inga Yupanqui qui se
présente en 1562 devant le tribunal d’audience de Lima pour faire reconnaitre sa descendance du Sapa
Inga Huayna Capac, déclare avoir été alcalde ordinario*, puis avoir été désigné alcalde mayor par les
autorités espagnoles’. Le cacique gobernador de Copoata, don Fernando Ayra de Ariutu est lui aussi
nommé alcalde mayor par différents corregidores entre 1611 et 1637. En 1638 cela ne lui suffit plus et

il supplie le roi d’Espagne de lui confier le titre & perpétuité’.

Nombreux sont les caciques et principales de notre corpus qui cumulent des fonctions municipales,
tout au long de la période coloniale’. Certaines sources du XVIle siécle révélent méme de véritables
stratégies familiales’. Par exemple, dans le village d’ Acobamba de la province des Angaraes, la plupart

des fonctions municipales sont occupées par deux familles, celle des Quispe- dont les membres occupent

2 Expediente de Juan Bustamante: memorial de don Mateo Yupanqui, 1562-1563. AGI,LIMA 472.

3 11 obtient une rente de 500 pesos a la place. Probanza de don Fernando Ayra de Ariutu, cacique y gobernador
de Pocoata, 1637-1638. AGI,CHARCAS,56.

" L’exemple le plus extréme étant celui des doctrines de la province de Lucanas. Lors d’un memorial rédigé
collectivement entre 1726 et 1730, tous les membres des cabildos qui co-signent sont des principales et fils de
caciques. Memorial de los indios caciques gobernadores y demas comun de los indios de las doctrinas de la
provincia de Lucanas, 1726-1730. AGI,LIMA,439.

75 Une observation qui a également été faite par les historiens, notamment en ce qui concerne de grandes familles
issues de lignages inca dans la région de Cuzco comme les Choqueguanca ou les Pumacahua. GARRETT, David.
2005.
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les postes d’alguacil, cobrador de tributos et alcalde ordinario- et celle des Nochay Puma -cobrador

de tributos et alcalde mayor™.

Dans les procédures de reconnaissance de mérites et de noblesse des XVIe et XVlle siccles, les
caciques et principales présentent leur élection ou leur nomination a ces postes comme des preuves de
la reconnaissance de leurs qualités chrétiennes. Par exemple, en 1563, don Mateo Inga Yupanqui

explique avoir :

« toujours imposé a sa personne une police et des meeurs bonnes et vertueuses et les
naturels de cette terre lui sont tres redevables car il leur a apporté la connaissance de notre
sainte foi catholique et les pousse a vivre de bon concert et coutumes et ainsi I’administration
de votre royale justice lui a toujours donné des charges comme il exer¢a celle d’alcalde

ordinario et exerce a présent celle d’alguazil mayor dans la ville de Quito»"'.

Le méme procédé se retrouve dans le récit de mérites de don Geronimo Guacra Paucar réalisé en
1561 ou celui de don Francisco Aymozo en 159378, Ce sont également les familles caciquales ou nobles

qui sont généralement désignées capitaines de mita (chargés d’organiser la main d’ceuvre)”.

Les nouvelles pratiques religieuses offrent aussi un certain nombre d’outils aux caciques et
principales désireux de renforcer leur pouvoir dans I’administration des populations indigénes. D’abord,
les rituels et festivités permettaient de manifester publiquement les hiérarchies sociales, notamment a
travers la place attribuée dans les processions®’. Ensuite ’introduction des confréries offre de nouvelles
occasions aux caciques et principales d’adapter leurs fonctions sociales dans les cérémonies et la vie

religieuses des sociétés andines. C’est un sujet qui a déja été largement commenté dans I’historiographie

76 El comtin de los indios del pueblo de todos los santos de Acobamba en Angaraes, 1755-1757. AGL,LIMA 446
(14).

77 “haberse traido siempre su persona en toda aquella policia y costumbres buenas y virtuosas y la mucha y gran
dote que es con todos los naturales de aquella tierra asi para los traer al conocimiento de nuestra santa fe catélica
como para los hacer vivir con todo buen concierto y costumbres siempre se le han dado cargos de administracion
de vuestra real justicia como han sido de alcalde ordinario y Alguacil mayor como al presente lo es de la ciudad
del Quito” Expediente de Juan Bustamante Carlos Inga: Informacion de don Mateo Inga Yupanqui, 1563.
AGILIMA, 472,f.2r.

8 Informacién de don Felipe Guacra Paucar : Memorial de don Gerénimo, 1560. AGI,LIMA,205, N.16, f. 331-
44r ; Informacion de don Francisco Aymozo, 1587-1593. AGL,CHARCAS, 79, N.22.

7 Voir par exemples dans notre corpus : don Francisco Visalla : Reclamacion de Miguel Garcia Colque sobre el
cacicazgo del repartimiento de Quilacas, 1588-1600. ABNB,EC1588,5 ; don Carlos Vissa : Informacion de don
Carlos Vissa, 1593-1600. AGI,CHARCAS, 80, N.26; don Pedro Martinez Cohuy Cattiya : Gaspar y Martin
Callisaya sobre nobleza y méritos, 1736-1744. ABNB,EC1744,1 ; don Felipe : Cacique de Collana de Oropeza
para que se le exima de cargo de capellania, 1667. ABNB,MIN125/17. Sur les relations entre caciques et
capitaines de mita voir : SAIGNES, Thierry. Caciques Tributes and Migration in the Southern Andes. Indian
Society and the 17th century social order. London: Institute of Latin American Studies, 1985.

80 Carolyn Dean, Inka Bodies and the Body of Christ: Corpus Christi in Colonial Cuzco, Duke University Press,
Durham, 1999 ; Juan Fernando Cobo Betancourt, op. cit., 2014 ; Lisa Voigt, Spectacular wealth : the festivals of
colonial South American mining towns, University of Texas Press., Austin, 2016 ; Teresa Gisbert, « Los curacas
del Collao y la conformacion a la cultura mestiza andina », SENRI Ethnological Studies, 33, (1992), p. 52-102.

155



andine®'. Certains historiens ont mis en valeur les opportunités économiques que les confréries apportent
aux caciques®?, d’autres la création de nouvelles sociabilités au sein des villages®, ou encore leur role
dans la mise en place d’une religion populaire attractive pour les populations indigénes®*. Les confréries
sont parfois monopolisées par des familles entic¢res. Le livre de compte de la confrérie du Santissimo
Sacramento de la Plata, ou sont conservées la plupart des élections de 1616 aux années 1730, nous
permet d’en entrevoir un exemple. Une poignée d’individus issus de 4 familles se succédent au cours de
la période aux postes de mayordomos*, priostes* ou alcaldes*®. Par exemple, sur la période 1616 —
1680 quatre principales et les membres de leur famille se sont partagé les fonctions clefs. Don Alonso
Guaman Inga, mayordomo en 1616, est régulierement élu en tant que prioste, alcalde ou mayordomo
jusqu’en 1645. Apres cette date, deux autres membres de sa famille prennent le relais, Matheo et
Cristobal Guaman Inga jusque dans les années 1680. Alonso Guaman Inga partage les fonctions d’une
année sur I’autre avec Alonso Quispi et Juan de la O, remplacé a partir de 1625 par Juan Inquilltopa. Le
méme phénomeéne de monopole se produit dans la branche féminine de la confrérie qui semble avoir été
créée en 1633. Les sceurs Sisa, puis leurs descendantes liées a la famille Guaman Inga par des alliances

matrimoniales, dominent largement les ¢lections.

L'assistanat aux prétres dans les activités liturgiques ou la gestion des biens des fabriques
paroissiales apportent également leur lot d’avantages. Le travail de Juan Fernando Cobo Betancourt a
bien illustré I’importance de ces agents dans 1’évangélisation des populations andines, notamment dans
les pratiques des jésuites, au XVIle siécle®. Les différentes fonctions dans les églises assurent
I’attractivité de la religion catholique en offrant de nouvelles opportunités de représentation et de
distinction sociale aux caciques et a leurs descendants. Pour I’historien, elles participent a la création
d’une « nouvelle élite spirituelle extrémement visible dans les villages, avec un statut exalté observable
par tous »*”. Dans notre corpus, la plupart des sacristains, chanteurs ou fiscales de paroisse sont des
principales sans charges administratives ou méme des tributaires ladinos. Les différents postes d’agents

religieux participent sans conteste a la mise en place de nouvelles élites sociales, non héréditaires et

81 Olinda Celestino, La economia pastoral de las cofradias y el rol de la nobleza india: el valle del Mantaro en el
siglo XVIII, Bielefeld, Univ.-Schwerpunkt Lateinamerikaforschung, 1981 ; Olinda Celestino, « Confréries
religieuses, noblesse indienne et économie agraire », L’Homme, Année 1992, 32, 122-124 (1992), p. 99-113 ;
Isabel Zalla et Gabriela Caretta, « “Benditos ancestros”: Comunidad, poder y cofradia en Humahuaca en el siglo
XVllle », Boletin Americanista, ano LXI,1,n. 62 (2010), p. 51-72.

82 Olinda Celestino, op. cit., 1981.

83 Gabriela Ramos, op. cit., 2010b ; Paul Charney, op. cit., 2001.

8 Juan Fernando Cobo Betancourt, op. cit., 2014b.

8 Libro de la cofradia del santisimo sacramento, 1616 - années 1730. AES, AA12, C1, LEG1b.

8 Juan Fernando Cobo Betancourt, op. cit., 2014b.

87 «“a very visible spiritual elite in the town, with an exalted status that all could see”. Ibid., p. 237.
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échappant parfois aux familles caciquales. La formation de cette nouvelle élite sociale dans pueblos

entraine réguliérement des tensions avec les cacigues et autres nobles®®.

Dans la seconde moiti¢ du XVlIle si¢cle, les offices dans les milices indias apparaissent de plus en
plus comme des occupations valorisées par les caciques et principales. Ces offices militaires sont
systématiquement mis en avant dans leurs démarches en justice. Parfois, ils les préférent méme a leur
titre de cacique. Don Bartolomé Tupa Hallicalla se présente dans son memorial de 1677 comme « maitre
de camps » (maestro de campo) avant méme de mentionner qu’il est « gobernador et cacique » du
village d’Asillo®. La question des offices devient un enjeu capital pour les élites andines au XVIlle
siécle. En effet, si certaines grandes familles obtiennent relativement facilement des offices militaires,
les offices religieux restent un probléme épineux et générent des contestations et de longues batailles

légales a partir de 1690 et jusque dans les années 1780°°.

Les phénoménes de cumul de fonctions sont de plus en plus courants parmi les profils de notre
corpus. Ainsi, les caciques et principales qui font faire des reconnaissances de noblesse ou de mérites
au XVIlle siécle sont essentiellement issus de grandes familles nobles, monopolisant les fonctions
politiques, militaires et méme religieuses, a travers leur role dans les confréries. La noblesse et les
seigneurs plus modestes disparaissent progressivement des procédures de la justice distributive ou des
querelles de successions, pour n’étre plus visibles que dans quelques testaments et surtout dans des
procés civils les opposant aux curés ou aux habitants de leurs cacicazgos. Notre corpus refléte donc la
progressive recomposition de la noblesse indigéne a travers I’hispanisation de leurs fonctions

gouvernementales et sociales.

2.2. Affirmer publiquement son statut social : signes distinctifs et privileges somptuaires

Les caciques et principales cherchent également a manifester leur position sociale a travers des
priviléges somptuaires ou en imitant certains comportements des Aidalgos installés dans les territoires
américains. La reconnaissance comme cacique ou principal s’accompagnant de la possibilité de recourir
a la justice distributive royale, de nombreux requérants de notre corpus entreprennent des procédures

pour réclamer des attributs leur permettant de manifester visuellement et publiquement leur rang.

Dans la documentation du XVle siécle, les élites indigénes requirent trés souvent des priviléges
purement honorifiques, comme le droit de monter a cheval ou celui de porter une épée. Ces requétes
visent a s’approprier des signes extérieurs de noblesse réservés a 1’ hidalguia. Les caciques et principales

justifient leurs pétitions assez logiquement en mettant en avant leurs services militaires dans la conquéte,

88 Voir par exemple I’accusation d’idolatrie visant le cacique de Ambar suite a la dénonciation d’une parodie de
messe par Augustin Capcha, sacristain de la paroisse. Causa criminal contra don Juan Rodriguez Pilco (1661-
1665), AAL, hechicerias,LEG II-A, 12. Pour aller plus loin voir le travail de John Charles, op. cit., 2010b.

8 Memorial de don Bartolomé Tupa Hallicalla, 1677. ABNB,EP264.

N Memorial de don Vicente Morachimo para los indios del Perii, 1725. AGI,LIMA,438 (4-27); GARRETT,
David T, Shadows of the Empire., 2005.
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ou faisant témoigner des corregidores, encomenderos et autres élites coloniales sur leurs « buenas
costumbres », c’est-a-dire leur comportement hispanisé et christianisé. Ces privileéges somptuaires
étaient accordés relativement fréquemment lorsque les informaciones et relaciones de méritos arrivaient
devant le Conseil des Indes. En analysant les registres de décrets royaux, on se rend également compte
que les autorités royales accordaient relativement facilement I’exemption de tribut aux individus dont
les démarches traversaient 1’ Atlantique, mais aussi dans la plupart de celles jugées par les tribunaux

t2. Dans certains cas, le roi

d’audiences royales °'. Le port d’arme était aussi accordé réguliéremen
pouvait accorder des priviléges somptuaires exceptionnels comme un blason” ou des rentes
monétaires®. Avec la restriction d’accés aux charges de cacicazgo et I’hégémonie de plus en plus
prononcée de grandes familles revendiquant des lignages préhispaniques a partir des années 1720 -1730,

ce genre de privilége devient fréquent dans notre corpus.

Les caciques et principales qui apparaissent dans nos documents semblent avoir aussi considéré
que la possession de vétements, de bijoux ou d’objets espagnols ou européens pouvait constituer un
signe de distinction sociale. Au XVle siécle, il n’est pas rare que les requérants mettent en avant leurs
accoutrements plus ou moins hispanisés comme des signes aussi bien de leur loyauté a la couronne que
de leurs qualités personnelles®™. Les testaments et inventaires aprés décés attestent également du
mélange entre objets et vétements traditionnels andins et importés d’Espagne. Par exemple, dofia Maria
Quispe Rimachi déclare dans son testament posséder de 1’argenterie, des nappes, des couverts différents
vases en argent, mais aussi une image de Sainte Barbara et une relique de Saint Guy®®. Cependant, on
trouve également de nombreux queros* dans l’inventaire de ses biens, ainsi que des vétements

traditionnels de la noblesse inca. Tous les biens matériels que dofia Maria déclare apparaissent comme

*Voir par exemple le succés de Gaspar et Martin Callisaya. Gaspar y Martin Callisaya sobre nobleza y méritos,
1736-1744. ABNB, EC1744,1. Informacion de don Francisco Cusichaca y otros, 1561. AGI, LIMA, 205 N.7;
Informaciones don Sebastian Ninalingon, 1583-1592. AGI,LIMA,128; Informaciéon de don Juan de la Cruz
Sulcanissa y don Cristobal Cuicapuza, 1665-1667. AGI,LIMA,258,N.1; Informacion de don Francisco de Heriza,
1669. AGI,LIMA,259,N.10; Informacion de Felipe Tacuri, 1755. AGI,LIMA,445.

%2 Don Felipe Guacra Paucar en a bénéficié (Felipe Guacra Paucar : arcabuz, 1563. AGI,LIMA,569,L.11,f. 143v ;
Felipe Guacra Paucar : armas, 1563. AGILLIMA,569,L.11, f. 151v-152r), mais aussi don Sebastian Ninalingon
(Informacion de don Sebastian Ninalingon (1592), AGI, LIMA,128)), ou les caciques occupant des fonctions
militaires comme don Francisco Heriza (Informacion de don Francisco de Heriza, 1669. AGL,LIMA,259,N.10)
ou don Bartolomé Tupa Hallicalla (Memorial de don Bartolomé Tupa Hallicalla, 1677. ABNB,EP264). D’autres
noms apparaissent aussi dans les registres de cédules royales comme Juan Pedro Chuquival indigéne Chachapoya
(Juan Pedro Chuquival : armas, 1593. AGI,LIMA,581,L.11), Juan de Asturbacaya, fils de cacique de Guamanga
(Juan de Asturbacaya: armas, 1596. AGI, LIMA,581,L.12), ou encore Don Juan Condorpusa, cacique du village
de San Batista de la Chimba et son fils (Don Juan Condorpusa : armas, 1673. AGI, LIMA,586,L.27).

9 Voir les cas de Juan Ayavire Cuysara (Informacion de don Juan Ayavire Cuysara, 1598-1599 et Cédula real
para don Juan Ayavire Cuysara, 1599. AGI AGI,CHARCAS,45) ou don Felipe Guacra Paucar (Felipe Guacra
Paucar : armas, 1563. AGL,LIMA,569,L.11, f. 151v-152r), puis plus tard de don Juan Bustamante Carlos Inga
(Expediente de don Juan Bustamante Carlos Inga, 1748. AGI,LIMA,472).

“Merced a los hijos de Atahualpa y Guayna Capac, 1552 et 1556. AGI, LIMA,567 L.8 ; Felipe Guacra Paucar :
500 pesos, 1563. AGI,LIMA,569,L.11 ; Probanza de don Fernando Ayra de Ariutu, cacique y gobernador de
Pocoata, 1637-1638. AGI,CHARCAS,56 ; ou encore Cedula para don Melchor Carlos Ynga, 1608 in Expediente
de Juan Bustamante Carlos Inca. AGIL,LIMA,472.

9 Voir par exemple Informacion de don Francisco de Aymozo, 1587-1593. AGL,CHARCAS, 79, N.22, f. 11r.

% Ibid., f. 2v et 3r.
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des objets ayant beaucoup de valeur a ses yeux. Le méme type de mélange se retrouve dans le testament
de don Felipe Choqueticlla datant de 1666. Ce dernier déclare posséder plusieurs vétements a la mode
espagnole, notamment des chapeaux et des vestons. Cependant, au milieu des vétements deux curiosités
retiennent notre attention : il dit posséder deux tenues de curé, dont une ayant servi. On en retrouve dans
d’autres testaments, mais il est difficile de déterminer pourquoi autant de caciques et principales
possédaient ces habits. Il ne fait aucun doute que certains habits religieux étaient conservés pour servir
lors des enterrements, mais parfois, les testateurs transmettaient ces habits avec le reste de leurs
possessions et ils sont souvent présentés parmi d’autres objets de dévotion comme les retables, les

missels ou les rosaires. La seule chose siire, c’est qu’ils étaient considérés comme des objets de valeur.

Les testaments montrent que si les nobles indigénes utilisaient des objets ou textiles Espagnols, ils
n’abandonnérent pas pour autant d’anciens insignes. Ce mélange matériel participe aussi a la
manifestation publique de leur statut d’intermédiaires et d’élites indias, différentes des tributaires
indigénes mais aussi des élites espagnoles. Il s’explique autant par les politiques du gouvernement

colonial que par les stratégies des élites indigénes elles-mémes®’.

2.3. Propriété et patrimonialisation des biens

Le processus de colonisation entraina une compétition accrue pour les terres et la relocalisation de
certains ayllus, remettant en cause les conceptions préhispaniques de I’espace et de ses usages. Le
probléme de I’acces aux terres pour les populations indigénes est un théme central de 1’historiographie
andine car il offre un apergu des aspects économiques et sociaux de la colonisation®®. En 1’état de notre
corpus, il est difficile de tirer des conclusions quantitatives sur le poids de la propriété dans la 1égitimiteé
des caciques et principales, de méme qu’il nous est impossible pour la plupart d’entre eux de dresser
des profils économiques précis. Cependant, les quelques cas de patrimoines que nous avons pu

reconstituer sont plutoét conséquents.

Avant la conquéte espagnole, les populations andines avaient un régime de possession fonciere
original. Les ayllus cultivaient des terres possédées collectivement et dispersées sur différents étages

écologiques”. La conquéte inca introduit également un régime foncier spécifique, en désignant des

97 Monique Alaperrine Bouyer, op. cit., 2007 ; Monique Alaperrine Bouyer, op. cit., 1999 ; Nejma Jalal-Kermele,
« Pouvoir indigéne et écriture coloniale: la place du cacique dans les Lois de Don Francisco de Toledo », Lineas.
Revue Interdisciplinaire d’études hispaniques, 1, (2011), En ligne.

% Sur les transformations fonciéres :Luis Miguel Glave, « Propiedades de la tierra, agricultura y comercio, 1570-
1700: El gran despojo », Compendio de historia economica del Peru. Tome II- Economia del periodo colonial
temprano., Lima, Luis Miguel Glave, Hector Noejovich, Carmen Salazar Soler, Margarita Suarez et Miriam Salas
(eds.), 2009, p. 313-445 ; Tristan Platt, Thérése Bouysse-Cassagne, et Olivia Harris, Qaraqara-Charka : Mallku,
Inka y Rey en la provincia de Charcas, siglos XV-XVII : historia antropologica de una confederacion aymara,
Lima et La Paz, Fife, IFEA, Plural, St Andrews University Press, 2006. Sur les problémes sociaux engendrés,
notamment liés au cas des indigénes mitimaes :Thierry Saignes, « « Les Lupacas dans les vallées orientales des
Andes : trajets spatiaux et repéres démographiques » », Mélanges de la Casa Vélazquez, 17 (1981), p. 147-182 ;
Laura Escobari de Querejazu, op. cit., 2005b.

9 Jeremy Mumford, Vertical Empire: The General Resettlement of INdians in the Colonial Andes., Durham, Duke
University Press, 2012; John Murra, The Economic organization of the Inka state, Jai Press., Greenwich, 1980;

159



terres dont les cultures étaient dédiées aux cultes de leurs propres ancétres ou a ceux du soleil et de la

100

lune'™. Les curacas semblent avoir eu communément pour tache la gestion des terres et de leur mise en

101 " Ainsi, les possessions fonciéres n’étaient pas un

culture ainsi que la répartition de la main d’ceuvre
critere de 1égitimité pour les élites indigenes, mais c’était leur capacité a les administrer qui importait.
Lorsque les Espagnols introduisent leurs normes de propriété, la question fonciére devint centrale pour
’exploitation du territoire mais également pour déterminer la noblesse et le statut des individus'®. La
situation engendre des pressions pour I’acces aux terres particulierement visibles pour les populations
indigenes installées a proximité des noyaux urbains coloniaux ou dans les régions agricoles desservant

103 Ces populations sont rapidement forcées de s approprier les codes de la propriété

les régions miniéres
hispanique et son fonctionnement juridique. De surcroit, le poids que joue la propriété fonciere dans la
définition de la noblesse espagnole, pousse les seigneurs indigénes et leurs familles a imiter leurs
pratiques de patrimonialisation fonciére. Ainsi, I’appropriation progressive par les élites andines des
principes et pratiques de la propriété hispanique sont tout a la fois un enjeu de reconnaissance face aux

nouvelles €lites espagnoles et une nécessité pour assurer leur 1égitimité vis-a-vis des groupes dont ils

administraient les biens.

Dans les déclarations en justice des élites indigenes datant du XVle siécle il est trés difficile de
distinguer entre possessions personnelles et terres collectives. De méme qu’a cette époque, il n’existe
pas de démarcation claire entre démarches d’intérét collectif ou personnel. Ces deux caractéristiques
indiquent que le concept de propriété privée ne s’impose pas toujours comme une évidence pour les
caciques et principales de notre corpus. Par exemple, don Francisco Cusichaca, lors de son informacion
de oficio y partes de 1561, demande au roi que les tambos de la parcialidad lui soient donnés, en raison
de leur antique possession par le groupe de Hatun Jauja. Avant I’arrivée des Espagnols, les tambos
¢taient possédés collectivement par les ayllus administrés par le cacique, mais don Francisco en réclame
la possession au nom de sa qualité de seigneur!®. Le récit de don Francisco est caractéristique de la
période : le cacique revendique une possession au nom de son titre, mais on ne comprend pas bien si sa
requéte est personnelle ou formulée en sa qualité de représentant du groupe. Cette ambiguité est
volontaire chez certains caciques du corpus qui parviennent ainsi a accaparer des terres collectives. C’est
le cas de don Francisco Aymozo cacique de Yotola et Quilaquila qui s’attribue la possession de terres

dans la vallée de Pocopoco et aux alentours de ses villages en expliquant les posséder de manicre

Thierry Saignes, « Capitulo III. De la descendencia a la residencia: las etnias en los valles de Larecaja », Los Andes
Orientales : Historia de un olvido., Lima, 1985b, p. 92-152. 2

100 Martti Pirssinen, op. cit., 1992.

101José Luis Martinez Cereceda, Autoridades en los Andes, los atributos del Sefior, PUCP, Lima, 1995 ; Susan E.
Ramirez, op. cit., 2005.

102Maria Emma Escovar Uribe, « Apuntes sobre la nobleza y hidalguia en Espafia y América»,
http://genealogias.tallerdigital.net/pdfs/Hidalguia.pdf-

103 Voir par exemples Paul Charney, op. cit., 2001 ; Thierry Saignes, op. cit., 1985b ; Gonzalo Lamana, op. cit.,
2008 ; Luis Miguel Glave, op. cit., 2009 ; Luis Miguel Glave, Demografia y conflicto social : Historia de las
comunidades campesinas en los Andes del sur, Instituto de estudios peruanos, Lima, 1988.

14 Informacién de don Francisco Cusichaca y otros, 1561. AGI, LIMA, 205 N.7.
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héréditaire'®. En réalité, certaines de ces terres semblent avoir été des possessions collectives rattachées

au cacicazgo mais dont ses prédécesseurs et ancétres n’avaient pas la propriété individuelle.

Les informations sur les possessions foncieres des caciques et principales de notre corpus se
précisent surtout a partir du XVIle siécle, certaines familles caciquales apparaissent plus
systématiquement dans les archives et il est alors possible de retracer au moins une partie de leur
patrimoine foncier. Le premier patrimoine familial que nous avons pu identifier est celui de la famille
Aymozo, construit en grande partie grace aux manipulations foncieres des caciques des villages de
Yotola et Quilaquila. A sa mort, le cacique don Francisco Aymozo possédait de nombreuses vignes dans
la vallée de Pocopoco, une hacienda* et une estancia* avec un troupeau de 40 vaches. Il laisse également
une fortune de plus de 20 000 pesos'®. Les autres documents que nous avons pu trouver sur la famille
montrent qu’a sa suite, ils ont continué a racheter des terres dans la vallée de Pocopoco pour y élever du
bétail et y faire pousser de la vigne. Le cas des Aymozo offre I’exemple d’une famille qui parvint a
patrimonialiser de larges espaces fonciers et a s’enrichir en écoulant leurs productions agricoles sur le

marché de La Plata ou pour alimenter les caravanes de Potosi'"’

. La construction d’un tel patrimoine, au
détriment des possessions collectives indigenes, se retrouve dans d’autres documents de notre corpus au
XVlIe siécle, mais reste le signe d’une réussite économique exceptionnelle!®®. Nous avons par exemple
plusieurs actes notariés et procédures juridiques émanant de différents membres de la famille
Choqueticlla qui démontrent que ces derniers avaient acquis plusieurs maisons dans la ville de La Paz,
possédaient de nombreuses estancias dans la région avec des troupeaux de plusieurs centaines de tétes.
Don Felipe, possédait méme un esclave malgré 1’interdiction faite au cacique et le transmet a sa mort au
curé pour qu’il soit au service de I’église paroissiale'”. On trouve d’autres familles aux profils
similaires, notamment dans la région au sud de Cuzco et au nord de Potosi, comme la famille Ytquilla,

dont le testament de don Domingo Ytquillo laisse entrevoir I’ampleur des ressources foncicres de la

famille ',

195 Informacion de Francisco de Aymozo, 1587-1593. AGI,CHARCAS, 79, N.22

106 Testamento de don Francisco Aymozo, 1633. ABNB,EP198,1635, .275v-281r,; Codicilio de Francisco
Aymozo, 1597. ABNB,EP108,1597, f.18r-20r.

197 Sur les troupeaux : Testament de don Francisco Aymozo, 1633. ABNB,EP198,1635, £.275v-281r; Testamento
v codicilio de Juan Aymozo, 1608. ABNB,EP130,1608, f. 366r-380v. Sur les vignes : Testamento de don Francisco
Aymozo, 1633. ABNB,EP198,1635, £.275v-281r ; Testamento de dofia Maria de la O., 1653. ABNB,EP214,1653-
1656,24r-25v.

108 1 es cas que nous avons pu identifier dans notre corpus datent surtout de la fin du XVIIe et du XVIIIe siécle, a
partir des années 1670 essentiellement. Voir les cas de : don Bartolomé Tupa Hallicalla (E! Fiscal contra
Bartolomé Tupa Hallicalla, 1675. ABNB,EC1675,22.); la famille Choqueguanca, notamment don Josef et don
Diego (Josef Choqueguanca sobre que Matias Ponce salga de la estancia de Ocra, 1704. ABNB,EC1704,17.);
mais aussi les ancétres de Juan de Bustamante Carlos Inga (Expediente de Juan de Bustamante Carlos Inca : sobre
la sucesion del estado de oropesa, 1563-1748. AGI,LIMA,472.).

199 Testamento de don Felipe Choqueticlla, 1666. ABNB,EC1666,37

10 Testamento de don Domingo Ytquilla, 1665. ABNB, EP87,1665, f. 412r-415v. Voir également le chapitre 10
sur la famille Sirpa, dans le corregimiento de Pacajes.
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Parmi les quelques familles de caciques et nobles indigénes dont nous avons réussi a reconstituer
une partie du patrimoine foncier, beaucoup possédent des estancias dédiées a I’élevage. Les troupeaux
sont le plus souvent des moutons (corderos y ovejas des castilla) ou des lamas (corderos y ovejas de la
tierra), parfois des bceufs. Cependant, si beaucoup de caciques pratiquent 1’élevage, la taille des
troupeaux varie de 5 paires de bétail a plusieurs centaines de tétes'!!. Les autres possessions les plus
fréquentes sont des terres a cultiver (chacarras) ''2. Les testaments de notre corpus révélent que les
caciques et principales sont également engagés dans des transactions financieres avec des résidents
espagnols louant certaines de leurs terres ou le service de leurs tributaires. Les signes de telles
transactions se multiplient au XVIle siécle. Si certains caciques ou principales empruntent beaucoup
aux familles espagnoles d’autres en revanche, semblent avoir été plutot en position de force dans les

113

échanges, prétant beaucoup de devises et se transformant en véritables patrons''”. Ce type de relation de

patronage est néanmoins beaucoup plus fréquent entre élites andines.

Dans le cas des caciques des provinces situées autour de La Plata, les possessions fonciéres sont
réguliérement éparpillées sur les différents territoires habités par les sujets d’'un méme cacicazgo''*. Ce
phénomeéne signale la recomposition du modele agricole et économique en archipel dans le cadre des
possessions individuelles et privées des seigneurs andins''>. Ce type de possession est celui qui se
retrouve le plus souvent remis en cause lors de procés entre différents groupes indigénes''®. Dans le cas

des régions de Lima ou de Huarochiri, les caciques constituent des fermes dont les productions sont

"1V oir par exemple le cas de la famille Liro Cordoba (Los indios de Tapacari sobre los derechos que se los hacen
contribuir los curas, 1781-1783. AES, AA47, C14, LEG30, N.4628); ou celui des caciques de Jauja Testamento
du cacique principal del valle de Guaura (1554-1566), AGN,protocolo118,f.697r-698v.

112 Karen Spalding a mis en évidence la participation de plus en plus active de cacigues aux économies agraires et
de marché coloniales. Elle estime néanmoins que la pratique est déja relativement généralisée dans les années
1580-1590. Karen Spalding, op. cit., 1973. Néanmoins, si nous en avons quelques exemples, ils ne constituent
dans notre corpus encore qu’une minorité.

13 Comme par exemples : Testamento et codicilio de Juan Aymozo, 1608. ABNB,EP130,1608, f. 366r-380v ;
Testamento de don Domingo Ytquilla, 1583. ABNB,EP29,645v-647v; Testamento de don Felipe Aymozo, 1626.
ABNB,EP160,1626, f.413r; Testamento de don Estanislao Choqueticlla, 1779. ABNB,EP342,857r-866v;
Testamento de don Sebastian Francisco Liro de Cordoba, 1782. ABNB,EP351,f. 4111r-414v; Testamento de don
Juan Antonio Choqueticlla Colqueguarachi, 1778. ABNB,EP343,208r-212v.

114 Tous les caciques cités auparavant possédaient également ce type de terrain. Certains ne possédent que quelques
terres semées ou a semer : Testament de Pedro Vilcataprac, 1690. ABNB,EP170,f. 109v-112v. ; Testamento de
dona Maria Quispe Rimache, 1636. ABNB,EP192,1655,151v-154v; Testamento de Bartolomé Guama
Chumbi(1569-1577), AGN,protocolo33, f.f730r-734v; Testamento de Diego Chayavilca (1585),
AGN,protocolo44, £.607r-611v ; Testamento de don Gonzalo Taulichusco (1562), AGN,Protocolo82,f.605r-611v;
Testamento de don Francisco Talavera (1628), AGN,protocolosXVII,1369,481r-482v; Testamento de Juan Martin
(1630),  AGN,protocolosXVII,1853,18r-20r ; Testamento de Diego de Cueva  (1624),
AGN,protocolosXVIIL,1851,386r-390v;  Testamento de Pablo Carlos de la Cruz (1774),
AGN,protocolosXVIII,731,420r-422v.

5 Thierry Saignes, op. cit., 1981 ; Sergio Serulnikov, « Legitimidad politica y organizacién social en las
comunidades indigenas de la provincia de Chayanta (siglo XVIII). », Anuario de estudios americanos, 61, 1
(2004b), p. 69-101 ; John Murra, op. cit., 1980.

116 Voir par exemple le procés opposant les indigénes de Canta a ceux de Chacalla : Los indios de Canta contra
los de Chacalla, 1558-1570. AGI,JUSTICIA,413,N.1.
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dédiées au marché de Lima''’. Ils imitent et adoptent plus rapidement les comportements fonciers de

118

I’hidalguia locale'**.

Dans plusieurs de nos documents, les terres possédées sont associées a des institutions religieuses,

119

souvent des confréries ou des chapellenies'”. Ce genre d’investissements ne sert pas que des objectifs

dévotionnels. Les travaux d’Olinda Celestino ont démontré les intéréts financiers et les stratégies de

patrimonialisation permises par le financement de ces structures'?

. En plus de leurs activités religieuses,
les confréries consacrent beaucoup de leur temps aux activités agricoles pour assurer leurs rentes et
notamment dans les Andes a 1’élevage. Les caciques qui maintiennent leur position aux postes de
responsabilité dans ces confréries, gardent ainsi la mainmise sur leurs activités pastorales et assignent
réguliérement pour leur entretien des membres des groupes qu’ils administrent. Pour Olinda Celestino,
ceci leur permet de créer « un nouveau mode de dépendance de la paysannerie » et donc de reformuler

une partie de leur autorité'?!

. De plus, la transmission de bétails ou de terres aux confréries implique
souvent une clause d’intransférabilité, permettant ainsi aux caciques ou principales dont les familles y
maintiennent leur hégémonie d’assurer la conservation d’un patrimoine administré par la famille. Ainsi,
Olinda Celestino a démontré qu’encore au XVIlle siecle, les confréries de la vallée de Mantaro (Jauja)
et leurs immenses troupeaux sont gérés par les descendants des caciques de Jauja de notre corpus, don
Felipe Guacra Paucar et don Francisco Cusichaca, perpétuant une tradition d’investissements initiée

dans les années 1560'%2.

Méme si les quelques cas que nous venons d’évoquer sont exceptionnels, ils illustrent la capacité
de certaines familles de la noblesse indigéne a s’investir dans de nouvelles activités économiques et a
construire de nouvelles formes de prestige social. Les élites indigénes disposent de différents outils pour
légitimer leur utilité dans la société coloniale et reformuler leur autorité sur les ressources et la main
d’ceuvre indigénes. Les choix individuels et la capacité a s‘approprier ces outils introduits par les

Espagnols contribuent a faire de la noblesse andine un groupe social trés hétérogéne.

I11. D’une région a 1’autre : I’évolution de la mobilité géographique des caciques
et principales

L’historiographie de 1’évangélisation et de la christianisation des populations indigeénes dans les
Andes est trés largement constituée de monographies étudiant un pueblo, un repartimiento, une ville

voire une juridiction particuliére. Ces études ont mis en valeur la variété des effets sociaux, politiques,

17 Karen Spalding, op. cit., 1973 ; Luis Miguel Glave, op. cit., 2009 ; Paul Charney, op. cit., 2001.

'8 Maria Emma Escovar Uribe, op. cit.

19 Voir par exemples Fundacion de capellania que hace don Bartolomé Tupa Hallicalla, 1677. ABNB,EP264,f.
38r; ou encore Josef Choqueguanca sobre que Matias Ponce salga de la estancia de Ocra, 1704.
ABNB,EC1704,17.

120 Olinda Celestino, op. cit., 198]1.

121 Olinda celestino, op. cit., 1992, p. 101.

122 Ibid., p. 102-103.
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économiques ou culturels de 1’évangélisation et permis d’insister sur la diversité des populations
indigénes. Mais de fait, les territoires sont rarement comparés'?®. Les villes et les zones de peuplements
indigenes plus « rurales » sont souvent traités séparément. Il est aujourd’hui important de comparer ces
territoires, surtout lorsque I’on étudie les caciques et principales, vu que leur mobilité sociale et

géographique défie bien souvent ce type de distinction.

1. De Limaa La Plata

Le corpus que nous avons réuni couvre différents territoires placés sous la juridiction des audiences
de Lima et La Plata. Il réunit donc des caciques et principales habitant tout aussi bien des villes
coloniales et les repartimientos qui les entourent que des zones plus a I’écart des populations espagnoles.
L’historiographie a parfois présenté les villes coloniales comme des lieux d’hispanisation et de
transformations sociales rapides, par opposition aux pueblos de indios. Plusieurs études ont dépeint les
caciques et principales habitant dans ou a proximité des villes coloniales comme plus prompts a se
détourner de la légitimité conférée par I’institution du cacicazgo, au profit de nouvelles formes de
prestige plus directement empruntées aux élites espagnoles. Cette interprétation a été considérablement
nuancée par Jacques Polini-Simard'**. Il a notamment montré que les caciques et principales de la région
de Cuenca concilient longtemps résidence dans les villes avec des pratiques de légitimation plus

traditionnelles enracinée dans le fonctionnement social et économique des ayllus et parcialidades.

Audience royale de Lima 227
Corregimiento de la ville de Lima ou de los Reyes 124
Corregimiento d’Arequipa 7
Corregimiento de Huamanga 6
Corregimiento de Trujillo 28
Corregimiento de Cuzco 62
Audience subordonnées de la Plata (Charcas) 131
Corregimiento de la Paz 20
Corregimiento de la Plata et de la ville impériale de Potosi 111

Tableau 2. Répartition géographique des 358 documents du corpus

123 On peut néanmoins relever quelques exceptions. Notamment le travail de Gabriela Ramos qui compare les
villes de Lima et Cuzco, appartenant néanmoins au méme archevéché. Gabriela Ramos, op. cit., 2010b. Plus
récemment différents chercheurs ont plaidé pour des comparaisons de territoires sur des échelles plus petites.
Roberto Di Stefano et Aliocha Maldavsky (dir.), Invertir en lo sagrado. Salvacion y dominacion territorial en
América y Europa (siglos XVI-XX), EQUNLPam., La Pampa, 2018. Brian P. Owensby et Richard J. (eds. ). Ross,
op. cit., 2018. Mais il s’agit encore souvent d’ouvrages collectifs, adoptant une perspective d’histoire connectées
ou d’histoire globale. Dans le cadre des études sur les territoires de la vice-royauté du Pérou, le pas de la
comparaison entre les différentes audiences ou archevéchés n’a été franchi encore que trés rarement. Maria Elena
Barral et Miriam Moriconi, « Los otros jueces: vicarios eclesidsticos en las parroquias de la didcesis Buenos Aires
durante el periodo colonial », Justicias, agentes y jurisdicciones de la Monarquia Hispanica a los Estados
Nacionales (Espaia y América, siglos XVI- XIX), Madrid, Caselli Elisa (coord.), 2016.

124 Jacques Poloni-Simard, op. cit., 2000.
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En raison des archives consultées, certaines juridictions et donc certains territoires, sont davantage
représentés dans notre documentation. C’est trés net pour les documents notariés qui couvrent
essentiellement les villes de Lima, Cuzco et La Plata et quelques villages situés dans un rayon de 100km.
Les localités représentées dans les documents provenant des tribunaux des audiences ou des diocéses
sont plus diverses car on y trouve des exemples de caciques et principales possédant une résidence dans
des villes coloniales ainsi que des individus ayant voyagé parfois plusieurs centaines de kilomeétres. Les
deux tiers des documents de notre corpus proviennent de territoires qui dépendent de I’audience royale
de Lima. Nous avons en effet pu consulter davantage de centres d’archives dans les territoires péruviens.
Mais la disparité géographique de notre documentation s’explique aussi par le sort moins favorable
réservé aux archives coloniales boliviennes. C’est notamment flagrant dans le cas des archives notariales
produites dans la ville de La Plata, qui sont considérablement moins bien fournies que celles de Lima.
De plus, il reste encore de nombreux centres d’archives régionaux et municipaux qui conservent des
documents coloniaux auxquels nous ne pouvions raisonnablement avoir accés avec le peu de missions

de recherches que nous avons réalisées.

La répartition de nos documents s’explique aussi par des facteurs purement géographiques. Les
territoires de Bolivie couverts par notre corpus se situent en grande majorité entre les hauts plateaux du
Lac Titicaca et les départements actuels de Chuquisaca et de Potosi. C’est une région extrémement
accidentée et les distances entre les différents centres urbains coloniaux (déja moins nombreux que dans
les territoires dépendants de 1’audience de Lima) s’en trouvent considérablement augmentées. Les
documents réalisés devant le tribunal de I’audience de La Plata ou devant son diocése sont ceux pour
lesquels les individus ont di réaliser les déplacements les plus longs. Seules 26 % des procédures que
nous avons trouvées dans les archives de La Plata sont initiées par des caciques ou principales qui ont
fait moins de 100 km. Dans les différentes juridictions basées a Lima, ce chiffre monte a 46%. I était
donc plus difficile pour les populations indigénes de présenter des litiges devant les autorités de
I’audience ou de I’archevéché de La Plata, car le moindre déplacement nécessitait beaucoup de temps
et de ressources. Si la mobilité n’était pas impossible pour certains caciques, il reste un critére
extrémement discriminant qui explique aussi le déséquilibre entre documents boliviens et péruviens

dans notre corpus.

La disparité géographique recoupe aussi une différence de profils entre les requérants. Dans les
territoires placés sous juridiction de I’audience de La Plata, 70 % des démarches sont réalisées par des
caciques ou des principales occupant des fonctions de gouvernement dans les groupes indigenes. Ils
peuvent étre caciques principales, caciques d’un unique ayllu, principales assistant un seigneur ou
segunda persona. En revanche, on trouve plus rarement des principales sans fonctions de gouvernement.
Par ailleurs, la trés grande majorité des profils de caciques et principales habitant les territoires
dépendant de I’audience de la Plata occupe encore un rdle de gestion voire de représentation dans leurs

groupes d’origine. Par conséquent, ils habitent encore parmi leurs administrés, méme s’ils peuvent
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posséder des résidences dans certaines villes. Enfin, les profils des requérants évoluent trés peu entre le
16° et le 18°. Les profils sociaux et culturels des élites indigenes sont plus divers dans les documents
provenant des territoires de I’audience de Lima. D’abord, méme si les caciques et principales en
exercice dominent largement les démarches, on trouve de plus en plus de principales sans charges et
habitant les villes coloniales a partir de la seconde moitié¢ du XVIle siécle. A partir de la méme période,
de plus en plus de démarches sont réalisées par des principales seuls ou avec des autorités municipales,
se passant de la représentation ou du soutien des seigneurs héréditaires. Pareillement, la répartition entre
individus habitant les villes coloniales et ceux demeurant exclusivement dans leurs pueblos est plus
équilibrée. Enfin, le corpus testamentaire plus étoffé dans les archives de Lima nous permet également

d’accéder a davantage de profils féminins.

2. Une noblesse indigéne de plus en plus urbaine ?

De nombreux caciques et principales de notre corpus remettent en cause I’existence d’une
frontiére sociale et culturelle nette entre villes coloniales et pueblos, soit en possédant plusieurs
résidences, soit par leur mobilité sociale et géographique. Aussi, il nous semble important de confronter
les profils de caciques et principales a priori plus « urbains » a ceux évoluant majoritairement dans les
pueblos plus éloignés, afin de voir dans quelle mesure les pratiques d’hybridation y sont différentes et
comment le rapport des élites andines aux espaces urbains évolue pendant la période. Par exemple, la
résidence en ville implique-t-elle forcément le désengagement des cacicazgos ? Dans certaines régions,
la création de villes espagnoles au X Ve siecle et I’introduction d’autorités municipales dans les pueblos
détournent les caciques et principales des formes traditionnelles de 1égitimité sociale et politique dés la

fin du siécle'?

. Dans d’autres, il est difficile d’observer une réelle transformation avant le tournant des
XVlle et XVIlle siécles, voire les années 1780'?°. La comparaison de différentes situations régionales
est donc nécessaire pour aborder la diversité sociale et culturelle des seigneurs et nobles indigénes

andins.

2.1. Caciques et principales des villages et des villes : une frontiére sociale nette ?

L’urbanisation des territoires américains est un processus lent et extrémement variable'?’.

L’implantation du modele urbain castillan ne se limite