La ley del ayllu:

justicia de acuerdos

Marcelo Fernandez Osco'

El presente articulo rescata los conceptos y elementos
mas importantes de La ley del ayllu: practica de jach’a
justicia y jisk’a justicia en comunidades aymaras, in-
vestigacion de Marcelo Fernandez auspiciada y publi-

cada por el PIEB.

El andlisis de la ley del ayilu, en sus categorfas de
jack'a justicia y jisk'a justicia, se sustenta en tres
estudios de caso en comunidades aymaras del al-
tiplano boliviano: el cantén Sica Sica de la pro-
vincia Aroma, y la marka Yaku de la provincia
Loayza, del departamento La Paz, y los ayllus
Laymi-Puraka de la Provincia Bustillo, del depar-
tamento Potos{. En ellos la justicia indf{gena ain
goza de gran vitalidad y se ejercita paralelamente
al derecho positivo estatal, mediante un enfoque
integral y diacrénico o amuyw: una visién holfstica
del pasado y del presente expresados en el con-

cepto ghip nayra. Se insiste en las continuidades

y manejo intertextual de las distintas férmulas

legales prehispanicas, coloniales y republicanas,
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como un amarro de chinus o gipis, resaltando sus

N

transformaciones y la perversidad del ethos colo-
nial.

Desde esta perspectiva, las concepciones de
justicia, derecho, delito o castigo son rdpidamente
relacionadas a conceptos como jucha, que si bien
significa “pecado”, también es “delito/culpa”;
Juchachasifia, “cometer delito”; “persona culpa-
ble”, juchani; “tener culpa”, juchanifia; “inculpar/
achacar”, juchanchafia; “sentencia’, juchanchiwi;
“culpable, delincuente”, jucharara; “cometer de-
lito”, juch lurasia; “meterse en lios”, juchikifia. En
efecto, aluden a formas de ejercicio gubernativo
con fueros y jurisdicciones propias sustentadas
en aquella “conciencia histérica” (Thompson,
1978; Rivera, 1986; Vansina, 1988) anclada en
tiempos primigenios de los chullpas o nayra pacha.

1 Marcelo Fesndndez es aymara, sociélogo, con Diplomade Superior en Estudios Andinos (Faculiad Latinoamericana de Ciencias
Sociales, Programa-Bolivia) y Maestria en Anrropologfa (Facultad Latinoamericana de Ciencias Sociales-Sede Quito). Docente de
Sociologfa e Historia en la UMSA. Autor de varios trabajos como: El poder de la palabra. Documento y memoria oral en la resistencia
de Wagimarka contra la expansion latifundista (1874-1930), inédito, La Paz; La ley del ayllu. Jachi justicia y jiska justicia (justicia
mayor y justicia menor) en comunidades aymaras. Fundacién PIEB: La Paz, 2000; coautor: Historia y memoria de la Chaxwa.
Miniscerio de Justicia y Detechos Humanos, La Paz, 2001; ast como de varios artfculos en revistas nacionales ¢ internacionales, y

petiddicos de la ciudad de La Paz.
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ALGUNOS ANTECEDENTES HISTORICOS
DE LA “JUSTICIA DE ACUERDOS”

Para ef periodo prehispdnico, la literatura especia-
lizada (Garcilaso, Waman Puma, Rostworowski,
1986; Zuidema, 1995; Zidlkowski, 1996) coinci-
de en que el pacrdn ideoldgico religioso
estructuraba el sistema gubernativo y normativo.
Cada autoridad era extensién de determinados
dioses, adoptando figuras masculinas o femeninas:
Pachamama (madre tietra), mailguis (parejas divi-
nas), rwakas (dioses de parcialidades o familias). Las
mujeres ostentaban titulos “honorfficos™ “coya”,
“fiusta”, “palia”; “gobernaban més que su marido
Mango Capac Ynga; toda la ciudad del Cuzco le
obedecieron y rrespetaron en toda su uida”; “tenfa
la ley de su madrc” (Waman Puma
(1612]1992:121y133). Los derechos se heredaban
por complejas regulaciones superpuestas y por
transmisidn cruzada y paralela.

Cada instancia y categoria social posefa un
nivel delegado de justicia para mantener el orden
social, politico-religioso y juridico, y el aparato
productivo: el tucuy ricuc (el que todo lo vey lo
mira todo) era un funcionario pesquisidor que
controlaba a jueces y a la burocracia estatal; el
1aparicoc estaba encargado de llevar la contabili-
dad de los depésitos en los g'ipus; también estaba
el ichuri o confesor (De Acosta, 1954:168-169;
Silverblatr, 1990:84-85; Zidlkowski, 1996:257-
280). La reticencia al trabajo, principalmente de
la tierra, cra considerada “delito” y se sancionaba
en “piblico” al “holgazdn y flojo” (Garcilaso
[1605]1970:260), tradicidén que perdurd hasta
hoy en dia. Segiin Waman Puma, las tierras esta-
ban categorizadas en 33 sementeras
{{1612]1992:897), perviviendo atin tierras de la
iglesia, aynugas o manras de tributo, dreas
pastorales, entre otras.

La administracién de justicia se puede enten-
der mejor partiendo de algunas fuwxas o siw sawis
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(adagios juridicos) actuales: “no seas ladrén”, ama
suwallunthata; “no seas mentiroso”, ama lulla/
qart; “no seas flojo”, ama qillaljayra; “no seas ase-
sino”, ama sipix/jiwayir; “no seas afeminado”,
ama maklla/biwa; “no seas adulén”, ama Hunku,
cuya transgresién es castigada severamente por
atentar a la Ley de los mayores: derechos juridi-
cos protegidos.

En 1950, el profesor Arias, guiado por créni-
cas y memoriales de frailes del siglo XV1, conclu-
ye que en aquel tiempo se conocfa al conjunto de
las leyes supremas como apu intin hynoccanaccapa
(E/ Diario, febrero 1950). Estas estaban grabadas
en Jos dedos de ambas manos, como glipus o chinus
recordatorios, o unaficha, de las leyes y las san-
ciones bdsicas de “buena justicia”. En la mano
derecha/kupi ampara, el dedo del medio
rememoraba valorar la palabra de los mayores; el
anular, controlar la pereza y la flojera; el indice,
la mentira; el mefiique, sancionar el robo; y el
dedo pulgar, las acciones perversas, como el adul-
terio. En la mano izquierda/chiga ampara se ha-
liaban los marcos permisibles: el dedo del medio
recordaba valorar y respetar las virtudes del pré-
jimo; el anular, tener formacién y oficio; el indi-
ce, mantener actitudes recatadas; el mefiique, la
orientacién de las opiniones personales por los
saberes de otras personas; y el dedo pulgar, la sus-
cripcién de la conducta a la verdad y “mucha jus-
ticia” —en palabras de Waman Puma—. La jus-
ticia no necesariamente apelaba a la “fuerza de
ley, sino de arbitraje” (Lépez, 1985:9), regida por
sanciones fisicas y morales que afectaban al cos-
mos en general: desde los sustratos mds {ntimos
de la persona, hasta la dimensién externa de las
relaciones sociales. La inocencia o culpabilidad
debfan ser demostradas mediante el artificio del
juramento ante las pacarinas, momias de los an-
tepasados, mallquis protectores, huanques u otros
dioses, como primera y dltima instancia
formalizadora de los hechos jurfdicos.




~ . Las sanciones pecuniarias eran consideradas
' formas de fragmentacién y negociacién de la ley
b tal la preservacién del “mandamiento real (...) por
rigurosa que fuese” (Garcilaso [1605}1970:98).

- nuante para la aplicacién de las penas.

En su capitulo sobre justicia, Waman Puma
describe distintas sanciones para los que come-
tfan grandes delitos: “enemigos”, “traidores”, “la-
drones”, “adulteros”, “brujos”, “murmuradores”,
- “soberbios”, eran sometidos a las “preciones y
. cdrzeles de los Yngas” denominadas “Zancay”
b ((1612]1992:303), hasta su confesién.
¥ Inversamente al mundo mestizo actual, ante cual-
. quier falra la élite de Ja sociedad era drdsticamente
* sancionada bajo la premisa de que justamente ella
= se constitufa en ejemplo de los demds.

En sintesis, el periodo prehisp4nico se carac-
terizé por la indiscriminacién entre delitos pu-
blicos y privados, con preeminencia del derecho
penal, pues todos los dmbitos de vida eran consi-
derados bienes jurfdicos protegidos penalmente.
El interés y los fines colectivos prevalecfan sobre
los individuales.

LA “LEGISLACION INDIANA Y SUS
CLASES”: UN CAMINO BLOQUEADO

La conquista espafiola inicia un nuevo tiempo
imponiendo la rigidez del catolicismo como una
verdad excluyente que simplificaba la compleja
realidad existente, lo cual provocé inevitablemen-
te la cultura de violencia, desentendimiento, in-
comprensién mutua, dominacién y racismo. El
colonialismo se instituyé como permanente aru-
ficio de supresién de derechos de la poblacién
india esgrimiendo diversos planes de
deslegitimacién, como asimilacién a animales o
alguna subcategoria de seres de extrema
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“monstrificacién” (Colén, 1982:32; Vespucio.
1986:74-80; Todorov, 1987:44; Amodiac,
1993:59-82), hasta convertirlos juridicamente cn
“miserables, rusticos y menores” (Muro, 1989;
Sarmiento, 1988:175). Se buscaba la “transfor-
macién” del indio en un ser décil y obediente,
una praxis de todos los tiempos que atin no aca-
ba.

En este contexto se explica la “legislacién in-
diana y sus clases”, el “derecho mestizo” (Muro,
1989:28,41) o la generacién de “leyes mezcla”,
instituidos a través de las republicas de indios v
de espaioles; un efectivo mecanismo de acot-
miento y fragmentacién de los cuerpos normati-
vos, y el advenimiento de un “mundo al revés”,
segtin Waman Puma.

Asf, lalégica colonial bloqued la continuidad
de las estructuras politicas y organizativas indi-
genas, sobreponiendo e implantando institucio-
nes gubernativas como los municipios de indios
o el cabildo indigena, a la cabeza de una serie de¢
autoridades inspiradas en modelos espafioles: co-
rregidores, alcaldes mayores, regidores y otros
funcionarios inferiores que atin perviven. En sin-
tesis, se introdujo la tradicién de diferencia entre
estructuras gubernativas y judiciales; las autori-
dades indigenas se circunscribieron al primer
dmbiro y, al segundo, las espanolas.

Si bien durante la Colonia el indio tenfa cier-
to reconocimiento politico y juridico supeditado
al poder espaiiol, y al menos existia como menor,
miserable y nistico, con el advenimiento de la
Reptiblica —conformada por ciudadanos libres,
iguales y fraternos—, bajo el amparo del libera-
lismo insurgente, se dispuso su desaparicién de
un solo plumazo (Flores, 1952:26). Esto se halla
sintetizado en el ciclo rebelde de los caciques-apo-
derados de fines del siglo XIX y principios del
siglo XX.

Con las reformas de 1874-81, Ja concepcidn
juridica del Estado cambia, adoptindose una
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idcologia formalmente liberal y la imposicién y
prictica del derecho civil y privado. A partir de
este periodo puede comenzarse a hablar de “de-
recho positivo” y, consecuentemente, de sus con-
ceptos operadores reduccionistas y subyugadores:
“derecho consuetudinario”, “costumbre juridica”,
“nsos y costumbres”, “costumbre legal indigena”,
“costumbre originaria’, “justicia tradicional”, “de-
recho comunitario indigena”, “sistema juridico
viva”, “derecho comunitario andino”, “costum-
bre derivada” (Stavenhagen, 1988; lrurralde,
1990; Tamayo, 1992; Sierra 1999; Balandier,
1993; CEJIS, 1997; Ndfiez, 1996; Ardoz, 1991,
1995). Una neo recnologfa conceptual por don-
de habran de Aluir afiejos fundamentos del racis-
mo colontal, al igual que la recreacién de los con-
ceptos “étnico”, “multiétnico” y “pluricultural”,
potadigmas reduccionistas de una ciudadania de
segunda clase subordinada y adscrita, a manera
de un invitado de dltima hora o “minorfas cultu-
rales” recién llegadas a la “nacién” imaginada.

Este espiritu perverso subyace atn en la re-
forma a la Constitucién Politica del Estado de
1994, la Ley de Participacién Popular y el nuevo
Cédigo de Procedimiento Penal, donde el Esta-
do retéricamente introdujo los derechos de la
mujer y, de manera ambigua y difuminada, alu-
siones al indio: “derecho consuetudinario”, “usos
y costumbres” o “resolucién alternativa de con-
flictos”. Se constatan expresas referencias
limitativas que predefinen el control y la subor-
dinactén del derecho indigena, al manifestar que
sus formas de jurisdiccién y administracién de
justicia son vilidas “siempre que no sean contra-
rias a esta Constitucién o a las leyes” (Art. 171);
una clara “accién de rurela” (Sdnchez, 1998:297)
similar a los tiempos coloniales, muy lejos de un
pluralismo juridico.

El colonialismo juridico también se halla re-
flejado en los pocos estudios de investigacién que
tratan e} asunto desde los conceptos marginales
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del derecho positivo (CASDEL, 1994; Espinoza,
1995; Brandt, 1997; Pefia, 1998; PROA, 1998;
CEJIS, 1997), dejando de lado aspectos conflic-
tivos e incidiendo sélo en intereses estatales, con
la clara intencién de subordinar el derecho indi-
gena al derecho positivo, con el pretexto de res-
guardar sus derechos fundamentales y asi ejerci-
tar control sobre sus espacios vitales, expresados
en el Parlamento Comunal o la Asamblea Gene-
tal o jach'a justicia, de donde emanan las mdxi-
mas sanciones: chicotazos, destierro y, en dltima
instancia, pena de muerte.

Definitivamente, conceptualizar al derecho
indigena como “consuetudinario” es una viva for-
ma de neocolonialidad jurfdica, que explicita sub-
ordinacién al derecho positivo. Gran equivoco,
por cuanto el derecho indfgena se halla estructu-
rado sobre fundamentos morales, sociales y juri-
dicos.

BASES DEL DERECHO INDIGENA:
SANCION MORAL, SOCIAL Y JURIDICA

La filosoffa del derecho planteada por Bobbio
(1997), nos permite visibilizar, criticamente, el
paralelismo existente entre el derecho indfgena y
el estatal. Para Bobbio, la sancién moral respon-
de sélo ante la propia conciencia y no ante los
demds, pues ello implicarfa comprometer la esfe-
ra normativa jurfdica. Justamente es lo que suce-
de en el derecho indigena, donde los insultos,
aislamiento de la persona para decisiones comu-
nitarias o la pérdida de] honor y el de la familia,
por su “sentido préctico”, se transforman en san-
ciones externas y, consecuentemente, jurfdicas,
porque el individuo encuentra sentido en el co-
lectivo.

En la misma lfnea, la sancién social es
tipificada como “externa”, propia de aquellas nor-
mas que nacen de la costumbre, urbanidad y, en
general, de la vida social. Por emanar de un ente




no institucionalizado, no se gufa por reglas preci-
sas, no existe proporcionalidad entre violacién de
norma y sancién ni se aplica la misma sancién a
un mismo delito. En los tres estudios de caso, la
Asamblea Comunal actia como auténtica insti-
tucién, por lo que sus sanciones son también ju-
ridicas con cardcter reforzado.

Finalmente, también a criterio de Bobbio, la
sancién juridica es la tinica que expresa “mdxima
eficacia” (1997:112), precisamente en virtud asu
institucionalidad.

En nuestra perspectiva, el derecho indigena
se rige por principios radicalmente distintos al
derecho estatal, tanto en la tipificacién de delitos
como en los aspectos procedimentales y el objeto
tltimo de sancién, con un aparato coactivo esta-
tuido por cédigos orales como las fwxas (adagios
juridicos), sdwis (determinaciones, acuerdos), sara
(ley), thakhi (camino, orden relacionado),
taripafia (tribunal), gamachi (administracién de
justicia). Estos términos apuntan directamente a
un particular concepto de orden prictico-legal
normativo, de cardcter indicativo y prescriptivo,
cuya meta es a reconciliacién y no asf la sancién
misma, como concibe el derecho estatal que se
rige por la dialécrica y culpabilidad, inocencia y
castigo. Unicamente en esta relacién se puede
entender que todo acto en contra del interés in-
dividual compromete también al tejido de rela-
ciones sociales intra y extrafamiliares. En efecto,
nos encontramos ante un sistema juridico donde
la oralidad y la escritura no se contraponen, asf
como el simbolismo de las deidades, illas o wak'as
se articula con lo normativo. Ademds de su
oralidad, es también silencioso y gestual, ritual y
objetivado materialmente.

El derecho indigena se inscribe en una trilogia
de fundamentos imperativamente imbricados:
sancién moral, sancién social y sancién juridica,
que en sus niveles de justicia mayor y menor pre-
sentan eficacia jurfdica por voluntad de la Asam-
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blea General, como principal érgano soberano
del ayllu o la marka. Esta es una institucién juri-
dica superior, especializada en conocer los “deli-
tos mayores” o jacha jucha, como el robo, asesi-
nato, adulterio u otros; y aplicar la pertinente
“sancién mayor” o jacka justicia. Igualmente, ins-
tituye el nivel de “justicia menor” o jiska justicia
sujeto al control de las autoridades, como instan-
cias delegadas para la administracién de “delitos
menores” o jiska jucha, o resolucién de conflic-
tos entte privados.

DESIGUAL COEXISTENCIA DE SISTEMAS
JURIDICOS: SICA SICA, YAKU
Y LAYMI-PURAKA

El andlisis de los tres estudios de caso aborda, en
el presente articulo, las variables explicativas que
los estructuran: tierra, poder y administracién de
justicia, sin explicitar aspectos histéricos.

TERRITORIOS PARTIDOS

La tierra y territorio elementos

estructuradores de los aspectos gubernarivos y

son

juridico-normativos indigenas, pues los dominios
jurisdiccionales explican su pervivencia y proce-
sos transformativos. La fuerza de la oligarquia
terrateniente, colonial y republicana tuvo distin-
tos efectos sobre los ayllus y comunidades, pero
fue mucho mds dréstico el implante de las diver-
sas formas de divisién politico-administrariva,
principal artifice de dominacién colonial y
neocolonial que continuamente redujo los com-
plejos espacios terriroriales interdigitados de puna
y valle, con negativas consecuencias en el campo
juridico. Pese a tal fenémeno, hoy persisten como
realidades distintivas en la topografia fragmenca-
da por la fuerza de las relaciones sociales y reli-
glosas.

Sica Sica es el drea que més ha sufrido ¢l fe-
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némeno de fraccionamiento. En el periodo
prehispdnico formaba parte de la nacién Quilla,
ocupando distintos pisos ecolégicos continuos y
discontinuos. En la Colonia, pese a la divisién
politico-administrativa toledana, mantuvo sus
posesiones con algunas variantes, ain como par-
te de una gran provincia. Durante la Repiblica,
sus jurisdicciones fueron divididas entre las ac-
tuales provincias Inquisivi, Loayza, Villarroel y
Aroma, quedando reducida a uno de los once
cantones de la primera seccién de Aroma. Hoy,
pese a ello, mantiene su propio sistema
organizativo territorial: Aransaya y Urinsaya, con-
figarado por el miro de los hermanos Jiliita,
Taypiita y Sullkiita: “légicas territoriales” (Dory,
2000) que le permiten mantener jurisdicciones
en el altiplano como en el valle de la provincia
Inquisivi, disponiendo de reducidas zynugas:
ch'ngi y siwar aynuga o aynugas de papa y ceba-
da; v ayjaderas o zonas de pastoreo, circunscritas
a los lugares mds escabrosos y cumbres de los ce-
tros. Producto del acelerado faccionalismo, gran
parte de su poblacién se ve obligada a emigrar a
dreas urbanas principalmente o, en su defecto, a
fundar nuevos pueblos a lo largo de la carretera
La Paz-Oruro, como una estrategia para ahogar
las pretensiones cuasi sefioriales de los vecinos del
pueblo de Sica Sica.

El espiritu del sistema normativo estatal, como
la Ley de Reforma Agratia, Ley INRA y Ley de
Participacién Popular, no ofrece alternativas de
expansion o la posesién de dominios territoriales
en otras zonas, conllevando inevitablemente a
graves problemas de indefinicién de linderos en-
tre las comunidades, tanto interna como exter-
namentre. Es el caso de Panduro y Lequepampa
que, desde hace mds de una década, mantienen
juicio por la sobreposicién de la lfnea
demarcatoria del departamento Oruro; o Callari
Alto y Callari Bajo de Qhaxani, que buscan per-

tenecer a la provincia Loayza por el centralismo
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de las politicas municipales de Sica Sica que aca-
paran los fondos de Participacién Popular.

La marka Yaku no se encuentra al margen del
fenémeno colonialista. En los periodos
prehispdnico y colonial era parte de la provincia
Sica Sica, abarcando terras de puna, valladas
(Inquisivi), yungas (regién cocalera, Cafiamina,
rio Miguillas y Licoma), hasta la altiplanicie
(Arcopongo), ademds de posibles posesiones en
el “Campamento” de Cochabamba (Mizque,
Chayanta), que les fueron desvinculados y redu-
cidos a sus actuales cinco ayllus: Ch'iqa, Qullana,
Mik’aya, Chimu y Q'awa, por la histérica impo-
sicién de esquemas politico-administrativos, acen-
tuada principalmente en el siglo XIX con la for-
macién de aproximadamente dieciséis haciendas
en las tierras de pastoreo o liwxatas, bajo el vérti-
ce de la polftica exvinculatoria de 1874.

No obstante, en Yaku encontramos un rico
programa de administracién territorial con aquel
prehispdnico sentido social de distribucién:
purumas (tierras virgen/dreas semiaccidentadas)
habilitadas para desposeidos o “sobrantes”; sayasias
(dominio familiar intransferible); jiskz y jacka
aynuga (dominio de uso comunitario menor y
mayor) de “originarios” y “agregados”; ayjaderas
(tierras pastoriles); chikifias (tierras para sufragar
gastos oficiales), “taza chacara” (Waman Puma,
{1612]1992:897) o “jaymas del cacicazgo”; tie-
rras de la iglesia, dimensionadas como “semente-
ras de la waka o willka”, destinadas exclusivamente
al sostenimiento material y administrativo de la
iglesia: Tata San Juan de Yaku, tutelar mayor que
representa a la justicia de los ancestros. También
ostentan sus jurisdicciones en el valle, muy al
margen de las regulaciones legislativas que no
garantizan otras posesiones discontinuas.

El uragi lagi que se realiza en Yaku, el 2 de
febrero de cada afio, constituye una geopolitica
interna de distribucién donde se esgrimen dis-
tintos paquetes de derechos histéricos o “certifi-




|

caciones” para seguir usufructuando legitimidad
sobre la tierra. Principio nada parecido a la pro-
piedad privada con derechos absolutos de la ley
estatal, pues su garantia deviene del principio de
que “la tierra hace el cargo” principal agencia
normativa y de gobierno obligando a permanen-
tes prestaciones de servicios de auroridad y reli-
gioso-rituales, diferenciadamente.

Los ay/lus Laymi-Puraka, como parte de la na-
cién Charka y miembros del ejército inka, po-
sefan dominios en una vasta y extensa franja te-
rritorial transversal (Plart, 1990: 68,69; Rivera/
THOA, 1992:32). Durante la Colonia, con la
aplicacién de los programas de reducciones,
repartimientos y encomiendas, sus jurisdicciones
territoriales fueron fragmentadas, pero atin man-
tuvieron sus espacios vitales de puna y valle al
amparo del paraguas religioso de la “doctrina de
indios” (Adridn, 1995:23-26) y a través de los
titulos de Composicién y Venra; un artificio ju-
ridico que racionalizaba su propia memoria re-
rritorial y derechos prehispdnicos, convirtiéndo-
se, posteriormente, en el principal instrumento
legal de amparo frente a las nuevas normativas
exvinculatorias.

En esos documentos coloniales se evidencia
terminologfa que atafie directamente a nociones
y visiones de ldgicas de ocupacién y administra-
cién territorial de los ay/lus: “limites”, “mojones”,
“distrito”, “tierras necesarias para ganados y se-
menteras”, “parcialidades Aransaya y Urinsaya”,
“pueblo de Chayanta (...) de dichos indios laymis
y purakas”. Igual a la memoria oral: puna o suns,
valle o likina, linderos o tinis, mantas, sayaras,
parcelas o uysus, jiskiz o juchuy ayllu (ayllu menor),
cabildo y, modernamente, “zonas o sectores™. In-
variablemente, suni y likina forman una unidad
indisoluble, aunque actualmente se encuentran
separados entre las provincias Bustillo y Charcas,
donde sus derechos propietarios se ostentan bajo
moldes de posesién individual; desconexién acen-

tuada con la implantacién de los municipios de
Uncfa, para suni, y San Pedro de Buenavista, para
likina. Internamente, este territorio se halla cs-
tructurado en una especie de “piel de titi con
manchas”: una unidad territorial com partida pero
delimirada al mismo tiempo; también se expii-
can a través de la metdfora del cuerpo humano:
ojos, manos, pies, conductos nasales.

El sistena de mantas (cultivos de papa, ceba-
da y cebada en berza o tul/t) se halla normada
por légicas centrifugas mids que centripetas. Ein-
pero, el influjo de la rigidez politico-adminiscra-
tiva de] pais ha forzado al avance de las fronteras
agricolas y, consiguientemente, a procesos de cuii-
troversia y situaciones de violencia armada cuii
ayllus vecinos, por la sobreposicién de légicas de
frontera. Esto se debe a que Jos modelos estatales
predefinen la separacién de unidades jurisdiccio-
nales, contrariamente al esquema de interfase
integradora de los ay/lus. Asi, los espacios de I
actividad ganadera estdn regulados por una espa-
cie de derecho natural supra ay/l, por cuyo piin-
cipio los miembros de diferentes ayflus estéan au-
torizados para el aprovechamiento de los recur-
sos naturales: agua, lefia, arcilla, paja.

En sintesis, en los tres casos el factor territo-
rial predefine las formas de representacién de
poder y administracién de justicia.

FORMAS SOCIO-POLITICAS DE PODER

En este acdpite se analiza el poder socio-politico
de las autoridades originarias, su transformacion
y las arremetidas suftidas en el tiempo, ademis
de su articulacién con las terminales estatales,
principalmente con el corregimiento y sus confi-
guraciones.

Si el poder politico urbano criollo-mestizo,
en esencia, estd sustentado en el acro
despersonalizado del voto ciudadano, por el cil-
culo de intereses de cardcter patriarcal excluyente
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y exclusivista; por el modelo de Weber se llega,
indefectiblemente, a los “monopolios de los bie-
nes econémicos, el control de las ideologfas espi-
rituales que utilizan como medio de control so-
cial” (1979: 228), muy lejano de un gobierno de
“todos para todos”. El cambio del gobierno indi-
gena o jiska pachakuti se basa en el valor intrin-
seco del consenso entre sus miembros, mediante
distintas prestaciones de servicio a la comunidad,
en directa correspondencia a aquella norma de
que “la tierra hace el cargo” y moduladas por el
thakhi (camino de los vivos, de las almas/
ancestros), material y simbélicamente formaliza-
do por los sustratos del mundo ceremonial: coca,
tinka (alcohol) y otras manifestaciones.

Sélo nos referiremos al jiska pachakuti, por-
que el jacha pachakuti ha sido sustantivamente
cooptado y expropiado por el poder mestizo-crio-
llo, cuya presencia es intermitente en el 4mbito
de los ayllus. Esto explica, en parte, la pervivencia
de autoridades de distinto origen (prehispanico,
colonial y republicano): los tres cabildos de la
marka Yaku y los segunda mayores de los ayllus
Laymi-Puraka, inspirados en los alcaldes mayo-
res indianos (Muro, 1989:215-232), el sindicato
agrario de Sica Sica o los corregimientos.

En Sica Sica el poder sindical es hegeménico,
junto a la autoridad politica del corregidor y sus
auxiliares, configurado por el influjo ideolégico
del “nacionalismo revolucionario”. Este es un sis-
tema de autoridades irénicamente considerado
por los sicasiquefios “desnudo” o glara/lluchsuta,
potque carece de los elementos simbélicos de po-
der, en tanto que sus limitadas facultades se ins-
criben en el marco de la propiedad privada, que
no siempre reivindico deudas histéricas, anegan-
do el poder de las autoridades originarias cuya
ancestral expresién no desaparecié.

Asi, el jilagata o “tata mallku” petvive inserto
en la estructura sindical bajo la figura formal de
“secretario de justicia”, conservando sus funda-
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mentales simbologfas de autoridad y justicia. Es
elegido mediante una mezcla entre voracién, al
estilo urbano-occidental, y thakhi comunal. Sien-
do el énico que ejerce el cargo junto a su esposa,
manifiestan el poder e identidad de la larga his-
toria, a diferencia del secretario general, que en
parte expresa la perversa cultura patriarcal oscu-
reciendo el papel de la mujer en la escena piibli-
ca. Ambos son posesionados con mucha solem-
nidad ceremonial, guiados por un “pasado” en el
despacho o kawiltu uta, de donde emergen con
legitimidad gubernativay facultades jurfdicas. Las
demds secretarfas sélo son érganos de autoridad
circunstanciales, de cardcter supletorio y sin po-
der de decision.

El sindicalismo acentud el proceso de
faccionalismo, creando alrededor de setenta sin-
dicatos y, consiguientemente, igual nimero de
jurisdicciones. Tal fenémeno es interpretado de
diversa manera. Ticona et 2/. (1995) lo analizan
bajo los moldes de sociedades fragmentarias des-
tinadas a eminentes faccionalismos. En nuestra
lectura es algo mds complejo: un medio més que
un fin mismo; parte de una amplia estrategia
politico-ideolégica de liberacidn, pues todo apun-
ta al cercenamiento de las rancias expresiones de
poder, comenzando, en este caso, por los mesti-
zos de pueblo. Unicamente en este maico se pue-
de explicar la existencia de igual cantidad de can-
tones y corregimientos en la primera seccidn: sien-
do extensién formal del poder polfrico estatal, en
la prdctica constituyen estrategias comunales de
recuperacién de espacios.

Elsindicato y los corregimienros, mds que co-
lonizacién juridica y polftica, representan tam-
bién vias de descolonizacién de los espacios gu-
bernativos, aunque no plenamente. Siendo prin-
cipales 4mbitos de interseccién Estado-comuni-
dad, con la Ley de Participacién Popular, los
municipios intentan autoatribuirse ese papel.

En la marka Yaku, las relaciones de poder se
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encuentran estructuradas en la misma dimensién
que su compleja geopolitica interna, sobre cuya
base fueron formdndose las categorias sociales: los
originarios constituyen la élite y el principal cir-

! culo socio-politico; los agregados/jiska urijinaryu

(pequefios originarios) forman un cuerpo inter-
medio de amplia base social; finalmente, los so-

. brantes se caracterizan por ocupar las tierras mar-
1 ginales, pero no son excluidos del poder politico,
' menos de los cargos no obligatorios.

Bajo la soberanfa de la asamblea general, méxi-

. ma expresién de poder institucionalizado de la
" marka, las autoridades estdn escructuradas en dos

categorfas de cargos: obligatorios y no obligato-
rios.

Los cargos obligatorios, compuestos por los
genéricamente llamados “mandones” o
“ponchosos”, se dividen a su vez en las siguientes
subcategorfas:

Los kimsa kawiltu/tres cabildos encarnan el
cabildo colonial del municipio espariol, confor-
mado por el alcalde ordinario, alcalde mayor y
regidor, junto a sus respectivas esposas. En sus
otigenes sélo tenfan atribuciones judiciales pero
con el pasar del tiempo se ampliaron a espacios
politicos erosionando sus atribuciones jurfdicas
y subordindndose a la autoridad del corregidor,
proceso acentuado con el auge del sindicalismo.
En los afios ochenta fueron sistemdticamente es-
tigmarizados de “atrasados”, mds por encarnar y
poseer distintos saberes o jacha chuyma aruni'y
précticas histdricas de la marka, Por consiguien-
te, se sobrepusieron y actualmente siguen perfi-
ldndose como un poder prominente cuya fun-
cién es vigilar y administrar el territorio de los
originarios, aunque no exclusivamente.

Otro grupo son los mallkus de ayllu o jilagatas.

| También asumen su cargo en pareja, chacha-

warmi: tata y mama mallku/padre y madre del
ayllu, con atribuciones politicas, administrativas
y jurfdicas en los cinco ayllus. Orgdnicamente
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responden al jacha kawiltu, liderizado por los
kimsa kawiltu. Expresan horizontes del poder
gubernativo prehispdnico y son elegidos entre los
originarios segin el thakhi.

Los alcaldes de campo/tata justicias constitu-
yen la Gltima categorfa de los ponchosos; primer
nivel en la escalera de cargos auroridad, que tam-
bién se ejerce en pareja. Para los sobrantes, el cum-
plimiento de este cargo significa su automddico
status de “pasados”, a diferencia de los demis, que
deben permanecer en el thakhi, segiin normas
internas. Sintetizan multiples horizontes histéri-
cos, pues sus funciones de cuidado de la tierra
fueron institucionalizadas antes y después de la
conquista; hoy, son responsables mayores del cul-
dado de las jiska aynugas (aynuqas secundarias),
ubicadas en los mirgenes de las jachia aynuqgas y
en fronteras de los ayllus, junto a los espacios
pastoriles. Su especializacién se explica en que en
estos espacios territoriales se yuxtaponen intere-
ses colectivos e individuales.

En general, el rico patrimonio simbdlico y ri-
tual que caracteriza a las tres instancias de ponchosos
les permite conjugar poderes misticos y sobrena-
turales —mds que simples identificadores exter-
nos de autoridad—y les otorga inmunidad juridi-
ca, constituyendo ambos su fuente de poder. El
poder coactivo, disuasivo e integrador de la ley
comunaria, manifestados en el poncho, chalin,
awayu, chicote, la Santa Wara/bastén de mando,
kawu/baston, coca, tari, chuspa, alcohol, libro de
actas, se encuentran dimensionados por el mismo
principio ceremonial.

Los “cargos no obligatorios” son todos aque-
llos inspirados y ejercitados bajo control estatal:
cortegimientos, sindicato agrario, juzgados de mi-
nima cuantia, entre los mds importantes; una es-
pecie de funciones de “heterogeneidad
multitemporal” (Garcfa, 1989:15) o espacios de
interfase y negociacion entre la marka y el Estado.
El cargo de corregidor, tras un largo procesa de
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~ forcejeo politico, hoy se encuentra subsumido en
1alégica organizativa de la marka, pues sus funcio-

* nes fueron reconceptualizadas al esquema del an-

tiguo cacique gobernadot, con preeminentes atri-
buciones politicas, administrativas y jurfdicas;
midxima autoridad en la marka. En ocasiones, el
cumplimiento de estos cargos también se utiliza
como una forma de sancién para quienes exceden
los marcos sociales y éticos permisibles: “a mds ser-
vicios de autoridad, mayores son los gastos”.

Sintetizando, podemos sefialar que la actual
estructura de autoridades de la marka Yaku nos
muestra una compleja combinacién de formacio-
nes sociales, fueros y jurisdicciones histdricas; uno
de los mayores practicantes de performances de

" autonomia y autogobierno.

Distinta estructura gubernativa poseen los
ayllus Laymi-Puraka, con fuerte predominio ideo-
16gico originario. La asamblea general o cabildo
seasume como una “maquinaria politica’, en tér-
minos de Weber; una institucién de control so-
cial y jurfdico-politico, que garantiza un gobier-
no “de todos para todos”. Incluso el corregidor
debe ajustarse al puzzle del ay/lu. En tal sentido,
poderes civilizadores como el sindicato y, actual-
mente, el municipio, no llegan a cuadrar con los
intereses de los ayllus, por ser extensién politicay
social hegemonizada por los “civilizados” y “mo-
dernos” vecinos/ciudadanos de la “ciudad” de
Uncfa. Nada sorprendente pues son el continuum
de visiones ideolégicas simplificadas y pricticas
oligdrquicas patriarcales.

Su estructura socio-politica funciona de for-
ma dual, encabezada por dos segunda mayores o
jack'a malllews, secundados por alcaldes comuna-
les o jiska mallkus, seguidos de variable cantidad
de jilanqus con jurisdiccién en los distintos ca-
bildos/subayllus menores; y, finalmente, por los
ghawasiris especializados en administrar la pro-
duccién agricola (uno por cada dpo de cultivo) y
controlar las zonas pastoriles.
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El corregidot y sus auxiliares funcionan como
un poder articulador aylfu-Estado, pues ejecuran
las politicas publicas y refuerzan la administra-
cién de justicia.

Frente a la idea de la mujer/esposa con limi-
tada o ninguna competencia politico-juridica
real, nos basta analizar su capacidad productiva
textil y pastoril para sostener que tiene igual sta-
tus que el varén. Asi, al confeccionar los princi-
pales simbolos de poder (ponchos, awayus, taris),
exclusivo dominio de la mujer desde tiempos
antiguos, mediante su ceremonial labor, mate-
rializa el halo protector omniporente con el que
cuentan, ademds de sedimentar grificamente la
historia en los textiles, confirmando aquella vi-
sién de Waman Puma, de “armas propias” o “ar-
mas reales del reino” ([1612]1992:79). Enton-
ces, el poncho es el epitome del poder femeni-
no sobre ¢l cuerpo del varén, como cubriéndo-
lo con la Pachamama. Y, con la actividad pasto-
ril, junto a los nifios, establecen logicas de juris-
diccidn y frontera territorial desde Spticas so-
ciales y religiosas y no geogrificas: integradoras
mds que desintegradoras.

Con la yuxtaposicién de fronteras de la divi-
sién politico-administrariva estatal, las jurisdic-
ciones rterritoriales se encuentran cada vez en
mayor situacién de ambigiiedad, originando di-
versas formas de conflicto tanto armado como
simbélico. Clara muestra es la reciente guerra
entre laymi-purakas y qaqachakas, producto de
esa interseccién forzada, siendo la manifestacion
mds brutal de las consabidas exégesis
neocoloniales, por cuyo efecto boomerang pare-
ciera un conflicto exclusivo entre ay/fus.

En rigor, las fiestas, la coca, la finka, también
son tecnologias internas reafirmantes del poder
de las autoridades o las expresiones mds claras de
autonomia. Ello nos conduce a sostener que exis-
ten sistemas gubernarivos, territoriales y juridi-
cos diferenciados respecto al Estado.
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ADMINISTRACION DE JUSTICIA

Nominativos de poder como: rata jilagatalmama
talla, tata justicialmama justicia, awatiri, jiliri
awkifjiliri mama, jacha mallku, jiska mallku/
mama mallky, jilangu/mama jilangu, en suma
awki-tayka (buenos padres), efectivizan espacios
auténomos de juricidad, donde la persona, fami-
lia 0 comunidad se halla indisolublemente ligada
a valores cosmovisionales como fines y no como
medios. De ahf el paralelismo y coexistencia en-
tre sistemas juridicos.

En esta autonomia se explican la jack’a justi-
cia y jiska justicia, cuyas jurisdicciones y lfmites
estdn determinados por las motivaciones e
implicancias sociales. Es decir, segtin vulneren los
intereses en dmbitos extrafamiliares/publicos o
intrafamiliares/privados se tipificarin como jach
Jjucha o jiska jucha. En un supuesto caso de robo,
para el infractor puede representar jacha jucha, y
para su familia jiskZ jucha, o viceversa; pero para
ambos, invariablemente, significa un Jaki/pena,
porque supone la interrupcion del flujo de ener-
gias o relaciones sociales que obliga necesariamen-
te a la reparacién del dafio tanto de la conciencia
del infractor como de la colectividad. Para preve-
nir, existe una compleja gama de aforismos o axio-
mas juridicos como los siw sawis, sustratos
casuisticos integradores mds que disociadores.

Los estudios de caso muestran mayor riqueza
y complejidad de acuerdo a su relacién o interfe-
rencia con las formas juridicas estatales.

En Sica Sica, pese a su fragmentada estructu-
ra jurisdiccional, pervive el espiritu justiciero in-
digena que generalmente opera al margen de las
autoridades ancladas en el pueblo regidas por cri-
terios estatales: derecho penal y civil principal-
mente. No es controversial y forma parte de sus
procedimientos judiciales que en algunos casos,
especialmente penales, son derivados a instancias
estatales, Jo cual no significa el dominio de la jus-
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ticia estartal, sino sélo otra forma de efectivizar
las sanciones, aunque no plenamente, pues piet-
den rtanto el demandante como ef demando da-
das las implicancias burocrdticas y econémicas
que la caracterizan. Pero el /laki no desaparece, ya
que los casos quedan en suspenso sin haber cul-
minado con la sentencia correspondiente. De ah{
el cardcter conflictivo de la sociedad sicasiquefia,
producto de la coexistencia inarménica entre dos
sistemas jurfdicos disimiles que obstaculizan os-
tensiblemente el amarre de los conflictos.

Los conflictos relacionados con la tierra,
tipificados segin su magnitud como jiskz o jacha
jucha —como el dafio a los cultivos causado por
animales o por personas—, son jurisdiccién ge-
neral del sindicato agrario donde es substancial
el accionar del jilagata o tata justicia. Las sancio-
nes mayotmente consisten en multas pecuniarias
preestablecidas por la Asamblea General o sus-
cripcion de actas de buena conducta, que supo-
nen diversas formas de sancién y el encierro en el
corral de dafios para los animales “dafiosos”.

Los conflictos intrafamiliares, sobre todo en-
tre recién casados, son directa jurisdiccién de los
padrinos, quienes se constituyen en instancias
delegadas que operan segtin principios jurfdicos
propios, como el ghananchawilesclarecimiento:
artificio juridico para establecer soluciones y sus
respectivas sanciones morales o fisicas.

Resultado de la desigual coexistencia de siste-
mas jurfdicos es la drdstica erosién de las esferas
de la jacka justicia; sin embargo, se insiste por el
control sobre todo de delitos reincidentes como
el robo, adulterio y leykiriyufbrujeria, adminis-
trindoselos clandestinamente con drdsticas san-
ciones. De no esclarecerse los delitos, existir am-
bigiiedad en su autorfa y falta de evidencias ma-
teriales de culpabilidad, o para prevenir reinci-
dencias, directamente se los somete al espacio ce-
remonial del derecho, con la participacién del
yatiri, el “juramento susjatorio” y la coca.
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I Sica Sica ostensiblemente muestra un bloqueo
entre las normas comunales y estatales como
predefiniendo la disolucién de la comunidad.

Aquel perverso proceso exvinculatorio de tinte

liberal no termina de expoliar a las comunidades

_indigenas ahora presentando la justicia estatal

desprovista de coaccién juridica, y difuminando

" normas propias con la yuxtaposicién de institu-

ciones ineficaces que dejan vacfos muchos espa-
cios jurisdiccionales.

En Yaku, la jiska justicia, que comprende de-
litos entre particulares: rifas, peleas, robos entre
otros, tipificados como jiska juchay jach'a jucha,
segtin sus implicancias en el colectivo, es directa
competencia de las autoridades originarias y po-
lfticas quienes actiian en cadena con la interven-
cién de testigos de cargo y de descargo, siguien-
do procedimientos abreviados por actas de: “de-
nuncia”, “declaracién indagatoria’ y “compromi-
50”. Su fin es la rehabilitacién y reintegracién de
los infractores en la comunidad, no precisamen-
te su penalizacion, para disipar el Zaki del infrac-
tor como de los afectados. El corregidor funge
como méxima instancia de apelacién, lo que no
limita recurrir a otros niveles estatales como for-
mas augxiliares de jusricia. Los padrinos, autori-
dades familiares, constituyen efectivas instancias
de resolucién de conflictos matrimoniales; bus-
can el “abuenamiento”, regidos por el principio
de la oralidad, pues no existe sefiales escriturales
y su contundencia radica en la sancién ético-
moral.

La jach'a justicia es practicada publicamente.
Comprende aquellas transgresiones y agresiones
al interés y bienestar comunal: remocién de lin-
deros interayllus, robo, abigeato, incesto, adulte-
rio, violacién a menores de edad, asesinatos, en-
tre otros. Es directa competencia del parlamento
comunal o asamblea general: instancia legftima
con poder coactivo, cuyas autoridades tienen res-
ponsabilidades limitadas, y se constituyen en

viabilizadores o ¢jecutores de la voluntad
comunaria. Su dictamen sancionarorio, que tam-
bién diferencia entre jacha'y jiska jucha, se reali-
2a previa valoracién de antecedentes, predisposi-
cién de reconocer la falta y compromiso de no
reincidir, aplicando chicotazos segin medidas de
peso (pasada de manos, arroba o quinral), mul-
tas, expropiacién de tierras, destierro o pena de
muerte. Esta dltima estd siendo sustituida por
elevados monrtos de dinero, y en caso extremo de
aplicarse, son los mismos padres o parientes mas
a”cgadOS 31 in(l'ac(ol' 105 encﬂrgados C[e su ejecu»
cién, segiin aquella norma relacional de que la
accién delictiva también compromete al entorno
familiar. Cuando no existen testigos de cargo v
de descargo, el caso se somete al mundo ritual
del derecho, donde toma tintes sagrados en bis-
queda de la verdad; se define la autoria del delito,
con la explicira participacidn del yarirz, en direc-
ta colaboracién con las almas concentradas en la
iglesia, el juramento ante la Sasta Wara y otros
iconos sagrados de la religidn carélica.

El mundo ritual-religioso y festivo consticu-
yen esferas estructurantes de sus pricticas juridi-
cas, pues las transgresiones, independientemence
de su dimensién, compromeren al mundo sobre-
natural. Es otra forma de autonomia dado que a
Yaku las expresiones del derecho estatal no Hegan
con la misma perversidad que a Sica Sica, y se
integran orgdnicamente en mds dmbitos. Prueba
clara son las actas, la participacién del Corregi-
dor, las sanciones monetizadas, que ex plicitan un
espacio jurfdico indigena de hecho.

En los ayllus Laymi-Puraka, igual que en Yaku,
la asamblea comunal ejerce directamentie sobre
la jack'a justicia y delega la jisk@ justicia alos dis-
tintos érganos de autoridad. Es caracterisrico el
procedimiento sumario cuyo fin es Ia concilia-
cién y el arbitraje, que definen el cardcrer de una
justicia de acuerdos; las apelaciones van en orden
ascendente, lo cual no significa verricalismo sino
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organicidad. La prictica de los rituales de jura-
mento mds que juridicas “ceremonias conmemo-
rativas” (Garcfa, 1990:155), son controladores
sociales y juridicos de conductas desviadas; es
dedir, permiten ordenar las continuidades entre
pasado y presente, entre lo propio y lo estatal.

Los jéiska juchaldelitos menores, competen-
cia de Jas instancias delegadas de autoridad, com-
preuden los conflictos entre particulares: separa-
cién y asistencia familiar, problemas de tierras y
linderos intra-ayllu, dafios de animales a las man-
tas, Jesiones, insultos, injutias y calumnias, deu-
das, conflictos por prestacién de servicios, entre
otros. Son resueltos con la aplicacién de sancio-
nes morales, sociales y econémicas, suscritas en
“actas de entendimiento” que fungen como can-
dados de seguridad juridicos, perfeccionados por
un conjunto de solemnidades como la ¢h'afla con
tinkay coca; una forma de amarrar el conflicto y
reestablecer las relaciones sociales. No se excluye
el uso de sanciones tipicamente estatales como
los arrestos por un tiempo determinado o los tra-
bajos de bien publico que han sido redefinidos a
su propia légica con un sentido prdctico
convalidando sanciones. Pero los conflictos ex-
clusivamente intrafamiliares son resueltos por los
Jachay jisk'a parine, como autoridades legitimas
que actian en directa sujecion a principios mo-
rales,

Como jach'a jucha/delitos mayores, exclusivo
dominio de la asamblea comunal, son tipificadas
aquellas faltas que ponen en riesgo el bienestar y
equilibrio social del colectivo: robo, abigeato,
despojo de tierras, incesto, estupro, violacién,
brujeria, entre los mds importantes, o cualquier
contravencién reincidente.

Para los casos de mentiras, flojera y maldad,
sin explicita pena material, se aplica la mdxima
sancion moral extensiva a sus familiares —bien
juridico muy protegido por el ayllu, pues refleja
la cara de la comunidad—, como la gumisial
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quebranto o erosién del honor de la casta fami-
liar.

Existe total intolerancia contra delitos como
el robo, suwa, cuyos casos son sometidos a un
complejo procedimiento, donde desempefia un
importante y hasta decisivo papel el juramento
ante una “mesa”, que supone la presencia del cri-
bunal de los ancestros y al cual el infractor debe
sometetse despojado de cualquier prenda de ves-
tir, sobre sal; como despojado de cualquier in-
munidad, prerrogativa o fuero para su respectivo
enjuiciamiento. Asf se determinan drsticas san-
ciones: chicotazos, elevadas multas en especie,
confiscacién de tierras/ganado, destierro, y en
casos extremos, pena de muerte. Esta dltima y
maéxima sancién no puede por norma aplicarse
ante un primer acto delictivo, sino minimamente
tras la tercera falta o sucesiva reincidencia; sien-
do los familiares directos responsables de ejecu-
tar la pena, “previamente hay que velarlo en vida,
haciéndole comer y beber”, como simbolizando
“que su alma se vaya al otro mundo sin hambre
ni sed y no cometa mds delitos”.

Por su parte, el conflicto o guerra entre los
ayllus Laymi-Puraka y Qaqachaka puede ser en-
tendido desde varias dimensiones: un procedi-
miento judicial donde la fuerza se encuentra al
servicio del derecho (cfr. Bobbio, 1992:52) para
sancionar robos o abigeatos; o resistencia ante
amenazas de implante del sistema jur{dico esta-
tal, mediante la Ley de Participacién Popular,
como una forma de lograr mayor (i)legitimidad
estatal, pues histéricamente las reformas legisla-
tivas han provocado distintas formas de violen-
cia por sus trasfondos de expoliacién y acotamien-
to de los derechos indigenas.

Definitivamente, Laymi-Puraka refleja fas ex-
presiones juridicas mds acabadas y completas del
derecho indfgena cubierto por el halo simbélico
ritual; asi como rechazo y fuerte resistencia a las
perversas normativas estatales.




CONCLUSIONES

El sistema juridico indigena es mucho més com-
plejo de lo que parece, considerando que sinteti-
za horizontes normativos prehispdnicos, colonia-
les y republicanos, ademds de que conserva fue-
ros y jurisdicciones de autonomia y autogobierno.
.Hassido posible entenderlo integral y criticamente
mediante el ghip nayra, una suerte de epistemo-
logfa aymara que nos permitié deconstruir saberes
jurfdicos dominantes en un contexto de colonia-
lismo interno. En esta perspectiva, los estudios
de caso transparentan objetivamente su estado
juridico, dificilmente perceptible desde posturas
monolégicas y solipsistas como las de la escasa
literatura o de dispersas fuentes documentales.

Queda claro, pese al influjo del colonialismo
juridico, que la practica dela jachia justiciay jisk'a
justicia adn goza de gran viralidad en las comu-
nidades aymaras, conservando un corpus de siw
sawis —especie de aforismos/férmulas que sinte-
tizan normativas con eficacia juridica moral y ma-
terial— estructurados en prototipos de experien-
cias vividas.

Indudablemente, con la yuxtaposicién del de-
recho indiano se implanté la tradicién del
informalismo juridico, el desgobierno y el des-
potismo —descritos por Waman Puma como
“mundo al revés”—, ademds de la perversa tradi-
cién machista-patriarcal que histéricamente ha
venido oscureciendo los 4mbitos jurfdicos y po-
liticos de la mujer.

Analizando diacrénicamente, con la adop-
cién de la ideologfa liberal de 1874-81, se cons-
tara Ja transformacién jurfdica del Estado boli-
viano. Es cuando se impone, efectivamente, el
derecho positivo como modelo dominante y,
consiguientemente, se abre paso a terminologfas
juridicas subalternizadoras como “derecho con-
suetudinario” o, alternativamente, “justicia tra-
dicional”, “costumbre juridica”, “usos y costum-
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bres”, “costumbre legal indigena”, “costumbre
originaria”, “derecho comunirario indigena”,
“sistema juridico vivo”, “derecho comunitario
andino”, “costumbre derivada”, entre otros, con
el claro propésito de reducir los espacios juridi-
cos indigenas al ejercicio gubernativo y judicial
de minima cuantia. No es nada sorprendenre
que ¢} Estado criollo-mestizo todavia opere bajo
filtros de percepcion colonial, con aguella idea
de que el indio adn se encuentra en etapa de
nifiez, incapaz de autogobernarse y que rodavia
requiere tutela patriarcal. Igualmente, términos
como “etnia’ o “cultura” son expresiones cons-
cientes que reducen los conceptos de “pucblos”
indigenas u originarios a “pueblecitos”, como
otra forma de negar autonomfas de derecho, si
bien no de hecho. Frente a tal panorama, s cada
vez mds imperiosa la necesidad de repensar
criticamente y desde diferentes perspectivas el
actual estado de deterioro de la nocién y aplica-
cién de la justicia en dmbiros estarales e indige-
nas.

Se tiene demostrado que Jos sustratos juridi-
cos del derecho indigena operan con "chvacii re-
forzada” (Bobbio, 1997:112), sustentada en la
trilogia ético-moral, social y juridica, cuya merta
es la conciliacién y reintegracién social de los
infractores mds que su penalizacién.

Tanto la jiska justicia como la jacha justicia
estan configuradas por el mundo ceremonial de
lo jutidico; precisamente esa caracterisrica
predefine la indisoluble unidad entre derecho y
justicia, como también permite legitimidad y con-
tundencia en la resolucién de conflictos.

Producto de nuestra investigacion sostenemos
que la Ley indigena se regula por concepciones
opuestas a las estatales, normadas con responsa-
bilidad selectiva de la ley, en directa correspon-
dencia a explicitas formas de propiedad privada e
individualismo. Ejemplificando, la justicia indi-
gena pena drdsticamente delitos como ¢l robo,



independientemente de su dimension, porque
atenta contra el bienestar publico; la sancién al-
canza tanto al infractor como a su parentela,
mediante distintas categorias de penas como los
chicotazos, multas, trabajos comunales, y hasta
la pena capital en casos extremos de reinciden-
cia/persistencia de acciones antijuridicas.

Finalmente, cabe reiterar que el mundo cere-
monial se manifiesta en todas las esferas y 4mbitos
juridicos como en las “actas”, donde se distingue la
aplicacién de “sentencias suspendidas”, en forma
de multas con montos bastante elevados, como un
mecanismo para controlar la reincidencia a mane-
ra de “candados juridico-sociales”.
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