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A quienes, como solidarios, acompafaron al
movimiento indigena en unforcejear conjunto
por la vida, en medio de la adversidady la
incertidumbre, afrontando obstaculosy enemi-
gos, y buscdndonos a nosotros mismos.
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PROLOGO

| Departamento de Humanidades y Filosofia de la Universidad de Narifio,

donde por largos afios he vivido y compartido buena parte de laexperiencia

académica, ha tenido la iniciativa de publicar el presente documento. Tal
iniciativa la reconozco como consecuencia de la necesidad de manifestar los resultados
de su encomiable trasegar por caminos altemos, sospechosos, fronterizos o margina-
les: junto, en contravia y alternativamente a los establecidos por la academia oficial,
tanto en el nivel del pregrado como através de la maestria de Etnoliteratura, de su
anexo el Taller de Escritores Awascay del Instituto Andino de Artes Populares. Parti-
cularmente la maestria en Etnoliteratura, primeray Unica maestria propia de la Univer-
sidad de Narifio, y Gnica en su género, puesto que no existe en ninguna otra parte,
surgio y se convirtid en el escenario donde convergieron y recrearon esta diversidad de
fugas del pensamiento y lo contrapuntearon con otros, a nivel nacional e internacional
(infortunadamente su condicién de marginal y el desvalor para el establecimiento uni-
versitario dio su término). Y si bien, como lo sustentaré en detalle méas adelante, el
germen del documento esta en otra parte, sin embargo, la Maestriay el Departamento
de Humanidades y Filosofia son su albergue. Me honra agradecer al Departamento de
Humanidades y Filosofia de la Universidad de Narifio tal iniciativay su publicacion.

También debo manifestar que este documento fue elaborado en 1996 como
monografia auspiciada por el Instituto Colombiano de Cultura Hispéanicay publicado
bajo el titulo de “Los Pastos”, dentro de la Coleccion Geografia Humana de Colom-
bia, Coleccion Quinto Centenario, Tomo 1V, Vol. ly I, Regién Andina Central, bajo la
coordinacién del Dr. Francois Correa Rubio. Como monografia, se organiz6 de acuer-
do aun Plan de Temas establecido por ladireccién de la Coleccion, retomando diver-
S0s ensayos o0 investigaciones anteriores, sobre todo el primero denominado “Za dan-
za del espacio, el tiempo y el poder en los Andes surcolombianos"”. Forma
monografica que, como tal, tuvo la caracteristica de una exposicién serenay sin fisuras,
de lo que son lospastos en su expresion mas “auténtica”; acorde también, o tal vez,
con un estado frio, de reposo emocional e intelectual, distinto de aquella danza agitada
y agitadora de momentos precedentes buscando la verdad y el vivir, en medio de la
incertidumbre, junto al drama de la vida de un pueblo. El objetivo de la Coleccion, de
sus monografias, obedecid a la necesidad de llamar la atencion del lector sobre las
caracteristicas de los pueblos indigenasy, sobre todo, de “conducir a lareflexiony
reconocimiento de nuestra propia identidad como nacion, sobre su diversidad cultural
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y la histérica raigambre nativa del pais (Correa, 1996).

" En esta oportunidad se mantiene el contenidoy la estructura fundamental de la
monografia. Se agregan: un Prologo, necesario paraenfatizar en el texto y contexto origi-
nal de donde surge, un articulo final: “Sefias de lavida profunda”y unas Conclusiones. Se
retocan formalmente los graficosy las fotografias.

Como documento forma parte de una serie de escritos que pretendieron siste-
matizar un trabajo de investigaciony produccion de conocimiento militantes, realizado
con un contingente de personas, profesionales y no profesionales, de diferentes ciuda-
des del pais, amigos del indio y del movimiento indigena, autodenominados solidarios.
La denominacidn de solidarios, su sentido, surge de la concepcidn ideolégicay politi-
ca de nuestra accion con los indigenas, es decir, se parte del supuesto de que pertene-
cemos aunanacidn (lacolombiana) que al nacery conformarse lo ha hecho estable-
ciendo unarelacion desigual con las antiguas naciones nativas (los pueblos indigenas),
unarelacién de coloniaje, imposicidn-integracion, genocidio (la vida de una nacion
implica lamuerte de otras). De tal manera que los colombianos que luchamos por una
sociedad digna, igualitaria o libre (no puede ser libre un pueblo que oprime a otro
pueblo) teniamos que luchar por cambiar esta relacion de desigualdad por una solida-
ria e igualitaria con los pueblos indigenas y con otras identidades culturales, a partir del
reconocimiento de esos otros, no como piezas de museo, valores folcléricos o natura-
leza turistica, sino de sus derechos de ayery de hoy. Reconocer sus territorios, sus
gobiernos, sus pensamientos y modos de producirlos, sus idiomas, y sobre ellos, su
autonomia, autocriticAndonos de la posicion hegemonista e impositiva que como inte-
lectuales, organizaciones partidarias o militares de izquierda, etc., habiamos adoptado
frente aellos. Reconocer esta relacion desigual e impositivay luchar solidariamente
para cambiarla era nuestra intencion. Es de anotar que fue la persecucidn sistematica
contra los indigenas del Cauca, por el Estadoy por las bandas depéjaros (sicarios de
hoy), particularmente el asesinato de los hermanos Caso en la vereda de Guayupe, la
gue motivo el sentimiento solidario a finales de los afios 70. Tiempo atras, con motivo
del genocidio de indios cuivas en la Rubieira, se tuvo una experiencia importante de
solidaridad, bajo la denominacién: “amigos del indio”.

Los solidarios no teniamos el propdésito de investigar a los indigenas, pero si

considerdbamos importante acompafarlos buscando sentidos, razones y argumentos
de sus derechos, y en consecuencia, de su lucha. Ayudando arecabar, reconstruir,
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recrear y aclimatar su pensamiento; preguntadndonos cuéles son las matrices del pensa-
miento propio que guia la vida de cada pueblo indigena en todos sus aspectos; lo que
nos remitia a interpretar los mitos y leyendas, lamemoria mitificada de los mayores, los
rituales, la organizacidn del espacio y los calendarios o la organizacidn social y politica.
Preguntandonos también qué es el territorio, qué es la autoridad o gobierno propio o
qué es lajusticia en cada pueblo indigena, para poder entender por qué lucharon los
mayoresy por qué luchan hoy; por qué son otros, distintos, y no inferiores a los demas
colombianos o a los deméas humanos, y asi poder entender donde esta el fundamento
del derecho mayor que sustenta lajusteza de exigir el reconocimiento de ser los pri-
meros en haber construido la mejor manera de vivir en este mundo andino. Y, desde
luego, en la luchajuridica y politica concreta, habia que preguntarse y responder en
mingas de pensamiento sobre la historiajuridicay politica de los indigenas contra la
relacion de dominacién y genocidio, porque como naciones o pueblos indigenas la
lucha no era solo de hoy sino de siempre. De nuevo recabando en lamemoria oral y
colectiva y haciendo wilancha (asolear, para rehacer lamemoria de los documentos
antiguos).

También habia que “investigar” para acompafiar solidariamente en la lucha ideo-
I6gica, intelectual y académica, frente a la guerra sicolégica y conceptual que sobre
todo antropologos (por tratarse de indigenas) realizaban en contra del movimiento
indigena, negando su existencia como en el caso de Narifio o considerando que se
trataba de unarazao una semisociedad contraria o estorbo del progreso de Colombia,
raza que debia desaparecer.1 Investigaciones antropoldgicas que sirvieron de sustento
alas sentencias dejueces y autoridades contra los indigenas. En Pasto, los foros sobre
derecho indigena fueron algunos escenarios de esta lucha ideol6gica y conceptual.2

Pero si bien la investigacién académica no era el objetivo central de la solida-
ridad, se realizaron investigaciones puntuales, ligadas a requerimientos académicos.
Sinembargo, era el proceso, era el movimiento social y la conviccion solidaria lo que
demandaba tales investigaciones.

1 Durante la década de los 50 y 60 el paradigma teérico dominante en las ciencias sociales en los 1suido-. 1Inidos fue la teoria
de la modernizacién. Como producto de esta influencia, los estudios latinoamericanos incorporaron el principio de que las
culturas “tradicionales” de América Latina constituyen 6rdenes sociales separados y constitutivamente diferentes de tas
formaciones estatales “modernas” y las sociedades nacionales. Esta teoria sostenia que sin "superarse” las tradiciones del
pasado y sin asimilarse a los pueblos indigenas rurales, los paises latinoamericanos no podrian modernizar-.r totalmente ni
convertirse en naciones democréticas integradas (POLE, 1992, p. 211).

2 Ciertas concepciones multiculturalistas solo conciben el didlogo de saberes, y descuidan que en las n-lai unir-. coloniales o de

opresion, en su expresion mas vigente: el colonialismo intelectual, lo que predomina es la ludia el aniap .iuuiin de salieres
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I iii una “investigacion”y produccién de conocimiento en el drama de la lucha,
e lanzas e incertidumbres, entre hacer esto y cambiar radicalmente aquello,
. mi mm.irchas triunfantes y procesiones sepultando los mejores pensadores asesina-
aM.

El pensamiento indigenay solidario que surgio6 constituyé el Movimiento de
I'ucblos y Comunidades Indigenas del Surocidente Colombiano, que para reivindicar
su autonomia se legitimé como Movimiento de Autoridades Indigenas. Pensamiento y
movimiento que fundaron una sensibilidad y una conciencia social y estatal que, finali-
zando el siglo XX, foijé cambios significativos en la vida del pais colombiano. Cuando
hablamos del Movimiento de Autoridades Indigenas del Suroccidente Colombiano no
estamos hablando de laorganizacidon politica denominada Autoridades Indigenas de
Colombia (AICO). Esta es una organizacion electoral que se cred en 1992, para par-
ticipar con candidatos en la contienda electoral local y nacional, es decir, con motivo
de la eleccion de concejales, alcaldes, diputados, representantes a la cdmaray sena-
dores, ya que para tal participacion la ley exigi6 a los aspirantes representar a una
organizacién legalmente constituida con personeriajuridica. Se dijo en principio que
seriaunaorganizacién politicacomo un brazo del Movimiento de Autoridades Indige-
nas del Suroccidente para dar la lucha en tales escenarios. En cambio, el Movimiento
de Autoridades Indigenas del Suroccidente Colombiano nacié a finales de 1970, vein-
te afios antes, con la idea de reivindicary luchar por el reconocimiento de los derechos
de las naciones indigenas, también denominados pueblos indigenas, diferencidndose
de otras organizaciones indigenas y politicas que consideraban y organizaban a los
comuneros como al comin del campesinado o de los sectores populares. Por aquella
época, la discusion se daba con los comités ejecutivos del CRIC, de la ANUC y las
organizaciones politicas y guerrilleras de izquierda. El nombre de Movimiento surgié
para reivindicar laaccion o lucha diversa de todos de acuerdo a las formas propias de
organizacion y de pensamiento, y no solo de lideres o de ejecutivos. De Autoridades,
para deciry reivindicar que las naciones indigenas ancestrales, mas que comités ejecu-
tivos, comités centrales, juntas directivas o estados mayores, estaban regidas por go-
biernos o autoridades sabias como los mamos, los carecas, losjaibanas o hasta por
los mismos cabildos indigenas cuando estos no fueran sirvientes de los alcaldes, los
curas, los gamonales o los politicos. Todo, bajo los fundamentos del derecho mayor,
es decir, de ser los primeros nacidos de aqui mismo, de latierray de lacomunidad, y,
en consecuencia, de fundarse en leyes de origen y formas inteligentes de convivir entre
humanosy no humanos. Del Suroccidente, puesto que la accion social y politica for-
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jando el pensamiento y la lucha de los derechos, se desarrollaba mancomunando el
esfuerzo de Paeces, Guambianos, Yanaconas, Pastos, Ingas y Kamentza. Nacio
también en un momento tempestuoso, cuando el gobierno de Julio Cesar Turbay, al
amparo del Estatuto de Seguridad y el Estatuto Indigena, arremetia duramente contra las
organizaciones populares e indigenas. Por eso nacid con la consigna: “los indigenas no
han muerto porque somos las comunidades organizadas y en lucha”.

Es ineludible reconocer la deuda que este movimiento tuvo y tiene con los
pueblos indigenas de la Sierra Nevada de Santa Marta, y particularmente con sus
sabios, mamos. Su pensamiento ecoséfico ancestral, la diafanidad de la comprensién
de lapresencia historicay el comportamiento politico de “los hermanitos menores”, los
colombianos, y, por consiguiente, la claridad y la conviccion del pensamiento propio y
la autonomia, fueron determinantes. También es pertinente reconocer ladeuda con la
corriente de pensamiento intelectual que frente al indigenismo estatal surgio en
Latinoaméricay que se condenso en la Declaracion de Barbados.

Ahora bien, Los Pastos en la danza del espacio, el tiempoy elpoder en los
Andes devienen de su singular origen y presencia, o de lasingular forma de asumirlos
en lamente y el intelecto. Porque danza es ghashwafia o ghashwiri, que en lacom-
plejidad seméntica aparece en un sentido como el galanteo amoroso, el juego erotico,
con acoso de cuerpos e intensificacion agresiva, interpretado por losjovenes solteros
en lacomplice soledad de los paramos y de la actividad del pastoreo (Albo, 1988).
Entre los Pastos, fueron dos perdices poderosas que, danzando, en unjuego agresivo
y amoroso, “teatralizando y teorizando” el movimiento, propiciaron el desenvolvimien-
to de las verdades ocultas, para crear un orden con su ritmo territorial y calendéarico.
Escenay “ley de origen” que aln recrean algunas comunidades, afio tras afio, en fiestas
y carnavales. Juego o escenas dejuego que muestran esos ritmos primigenios que
haceny deshacen laviday la convida de los seres naturales, espirituales y sociales. O
apariencia simbdlica del enigma de los principios que gobiernan esta vida colectiva, sus
dilemasy conflictos.3

Y es que el nicho transversal y vertical, panamazdénico, del suroccidente de
Colombia y norte del Ecuador, lugar de lavida de Los Pastos, es la expresion, indis-
cutible, de esos ritmos fecundos y sus presencias; complejo entramado de diversas
espacialidades, temporalidades y poderes naturales, espirituales y sociales; simbdlica-
mente reconocido como Nudo de Huaca o de Los Pastos-, verdadera danza, tramay
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tejido vital que recrea las potencialidades del Pacifico, de los Andes y del Amazonas;
en lamemoria mitoldgica, reconocidas indistintamente como fuerzasjampi, taypiy
laija, chispas y guangas, camino del Telembiy camino del Guamués.

En el pensamiento de estos Andes, el Huaca o laHuaca es un poder espacio-
temporal sagrado, donde sejuega con laviday con la muerte, sery nada, eje centrifu-
goy centripeto, por donde se vay hacia donde se viene siempre, como parametro o
paramento, guanga, que teje y desteje los mundos; también Apu, Dios, origeny dador
de mundos; igualmente, formas sociohistdricas y culturales que son procesosy presen-
cias de lapervivencia de vigorosas o débiles respuestas sociales, técnicas, economicas
y politicas de sociedades autdctonas, de nuevas sociedades resultantes de la coloniza-
ciony lamestizacion. Un hacerse de relaciones y reinvenciones que la imposicion,
yuxtaposicion y reciprocacion van generando. Unasy otras, en conjunto, antes o des-
pués, o alternativamente, fragmentadas o trasformadas bien por la conquistay coloni-
zacion o por larepublicay el capitalismo. Verdadero entramado sociocultural que
permite la sobrevivencia de la poblacion agraria y de la misma sociedad blancay
mestiza, denominada andina y/o pastusa “no como realidad fosilizada, sino como un
complejo proceso de adaptacion, cambio y resistencia”.

Poéticamente, quiz4, morada al sur; morada de noches mestizas que suben de
la hierba, donde sonrieron en la sombra negras estrellas con dientes de oro, donde
reyes habian ardido, pero también donde sombras curvas estremecieron la tierra con
su casco de bronce. Donde, antes y después, se vio nacer, entre las hojas, lento un
mundo. Con poderes de agua limpida, doméstica y de anchos cielos, o de fuertes
corrientes con majestad de vacada. De silencios como un maduro gajo de fragantes
nostalgias. O donde larudeza estambién 4ureo hilo de ensuefio que enreda la pulpa de
los encantamientos. A

Morada al Suralaque el poderde laideologia, del imaginario, de la historiografia
y de lageografia dominante solo ha dado cabida desvalorativa en sus discursos, como
terco reducto de resistencia arcaicay realista a la integracion, laevoluciony el progreso.
Bajo eljuicio historico, espada de Damocles, de oposicién permanente: a la civilizacion

1 Dice Balandier (1994), p e, que en la ciudad griega antigua, los grandes mitos y el texto que los hacia visibles
mantienen entre si una relaciéon de correspondencia, de tal manera que la actuacion de los personajes reveladores
-Prometeo, Edipo, Antigona, en primer plano- sirve para dar apariencia a los principios que gobiernan la vida
colectiva, los dilemas y conflictos que esta plantea.

12



incésica, a laredencion hispanica, a la ilustracion borbonica o al proyecto patriotay la
autoridad de un Estado que prometen la libertad, laigualdad, el progreso o el desarrollo,
o simplemente colocados en lasituacion de indiferenciay folclorizacion. Imbuido s6lo
por lavalidez universal de sus concepciones, sin detenerse por un instante en lavaloracion
de concepcionesy vivencias que representan otras opciones que alimentan determinadas
conductas, incluidas las de rebeldia o sumisidn, esperanza y optimismo o frustracion.

Buscar esa trama, ese ritmo, espacio-temporal y de poder peculiar que mora,
anday anima estos Andes, su rastro y su rostro, su historiay su historicidad, su légica,
irracionalidad o ambigiedad, reandarlos, reconstruirlos o reinventarlos, son como las
preguntas, los problemas fundantes, y lo que ocupa en parte nuestra sensibilidad, vo-
luntad e inteleccién.

Buscar aguello que ha mantenido unida a esta sociocultura. De pronto, esa
ética que subyace a la mayoria de las religiones, de las culturas y de las sociedades,
desde donde se actla y valora singularmente. Tal vez esas ideas primordiales, como las
postuladas por Mauss, Durkheim, Radin y otros antropélogos clésicos, que estén en la
base de los sistemas de valores nucleares, culturalmente ordenados y formalizados. O
esa “institucion” (Castoriadis), como conjunto de normas, valores, lenguajes, procedi-
mientos o métodos de hacery ser que, a la manera de un magma de significaciones
imaginarias, hace funcionar como un todo coherente y determinado las categorias esen-
ciales de lo que pensamos y cdmo lo pensamos; metaforas y referente con los que
vivimos y cambiamos. Esa red simbélica imaginariay funcional socialmente sanciona-
da. Ese conocimiento, esa ley o frontera cognitiva que a manera de cerco da identidad
en lasoledad y en la relacion. Esareligion o destino autbnomos o heter6nomos, junto
alaelecciony la lucha que rige su destino. Recapacitando siempre que, cualquiera que
sea laparte de los arquetipos mentales comunes a toda representacién o configura-
cion, cada grupo humano remodela estos elementos en funcién de su propia experien-
cia. O un simple hacer, intento siempre incierto de realizar el proyecto de una elucida
cion del mundo que se apoya en tesis ontoldgicas sin la necesidad de fundamentaeiones
metafisicas, aceptando que en la historia lo que esta presente es el ser que se impi une
y hace.

Volviendo a las metaforas de nuestro poeta y de la poesia, quei mido vei lo

general en lo particular, sin advertirlo o solo advirtiéndolo cles|Mic. 1>u.. ai s r.iiihu
ese soplo vivo de este otro mundo de lamorada al sur. Buseai locnlir la . lutg.mcins de
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hierbas magicas, entre las secas ramas, entre follajes y nidos rotos, entre los afios y
entre el brillar de lunas: grandes lunas de silencio y espanto. Soplo vivo como viento fiel
que persiste en el umbral gastado, repitiendo una silaba que brilla por instantes. Umbral
pulido por tantos pasos muertos. Casa grande con rincones de angeles de sombrasy
secretos. O demorado grupo de hombres entre sombras oblicuas, que lanzan voces
manchadas de tenaz paisaje, montafias hechas de suefios, donde un grito persiste. O
sangre que canta como una gota solitaria, que cae eternamente en la sombra, encendi-
da. O voz de una brisa constante, que mueve toda palabra. Ese aliento que toda hoja
mueve en el sur, toda hoja, noche y dia, suavemente, en el sur.

- Los Pastos en la danza del espacio, el tiempoy el poder puede ser un
documento necesario hoy, si es accesible al sentimiento y pensamiento de los indigenas
pasto, en mi concepto, opacados y vapuleados por el reconocimiento politico consti-
tucional y, paraddjicamente, por los mismos indigenas, que ahora reivindican como
propio lo corrosivo y desastroso de lo extrafio. M&s parecen una version y unapresen-
cia falsa. Porque, ¢donde esté su pensamiento politico fundado en el derecho mayor,
en laautonomiay en los derechos de pueblos indigenas? Puesto que, el derecho ma-
yor, si bien se expresa en ser los primeros nacidos aqui mismo, anteriores a cualquier
otro, quiere o queria decir ser los primeros en forjar territorio y vida comunal, con
profundidad, con sabiduria o de modo inteligente. Es dificil aceptar que larelacion con
los seres que se denominan naturales, como las aguas, los montes, los paramos, el
aire, etc., sea hoy unarelacion sabia, de reconocimiento, de mutuo apoyo, de sagrado
respeto. Mas bien da tristeza el maltrato. Todo se quiere convertir en potrero o en
monocultivo, licito o ilicito. El resguardo, de haber sido recreado por los indigenas
como expresion del territorio, o de ser reconocido por la Constitucion como una pro-
piedad colectiva con funcion ecoldgicay social, es un bien que laambicion de la pro-
piedad privada arranca ajirones. El suelo se degrada y se envenena sin ninguna pena.
El paisaje natural y cultural es un bello rostro sortriendo con tristeza, cruzado, amanera
de cicatrices y tumores, por canteras, carreteras, basureros, edificios y viviendas, su-
puestamente modernos.

Generaciones adultas y jovenes sin mayor sustento ancestral, ético, en el vivir,
es decir, sin un quehacer guiado por una manera de Ser. Sin un Ser gen-ético que
represente su apellido o su comunidad. Sin Ser Pasto, sin Ser indigena. En consecuen-
cia, sin dignidad ni vergienza, atrapado y guiado por intereses mezquinos. Mas bien

t conun orgullo que raya con la arroganciay el despotismo. Pretendiendo vivir solos, sin
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los otros. O con los otros pero a condicidn de aceptar lahumillacion. Y todo bajo un
supuesto derecho a la autonomia. Es cierto que la autonomia se entendia como el
derecho aregirel destino por su propia ley, por su propia conviccién; atener su propio
ordenamiento de lavida, su propio pensamiento forjado por lamemoriay la experien-
cia colectivas de largo aliento, que como autor y guia da consejo, orienta, da autoridad
y gobierno. En verdad una conviccién, una ley, un pensamiento ordenador, justo, no
salido de la ignorancia, el capricho o el interés particular. En otros términos, sentimien-
tos, ideas madre que algunos denominaron ley natural o ley de origen, otros denominan
filosofia o cosmovision.

Hoy la autonomia, el gobierno propio, la autoridad, se practica como la deci-
sién arbitraria de un poder que, bajo el argumento de usos y costumbres, tortura. Los
usos y costumbres ya no son en lavida diaria comunal actos éticos, sentimientos o
actos sagrados que siguiendo la ley de origen ajustan al orden de la vida colectiva cada
nuevo hecho, cada circunstancia, readecuando lo que se desvia, siendo y haciendo lo
justo, curando, foijando lavida. Sin odio, sin venganza, sin mala intencién.

Presencia falsa, también, porque no deja ver o entrever otras opciones, 0 es-
conde tras de si la esperanza, la posibilidad de renacer, de rehacer su rastro.
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INTRODUCCION

as comunidades indigenas totalizadas desde la Colonia temprana bajo el nom

bre de Pastosy que tienen su asiento en el interland del norte del Ecuadory

el Suroccidente de Colombia, son de las més ignoradas o postergadas por la
concienciay el imaginario social y académico nacional, cuando no relegadas al mas
remoto pasado. Mé&s cuando las apariencias de los hoy habitantes de tales comarcas
no insindan tras de si ninguna esencia distinta al comun del narifiense o carchense na-
cional, colombiano o ecuatoriano. O, porque la evidencia de una otra autenticidad o
identidad, como el idiomay el vestido, le fueron arrasados tan pronto como le inventa-
ron el nombre de Pastos.4

Esta desaparicidn se consolida porque la sobreposicion e imposicion de vidas
extrafias, segregacionistas e integracionistas, impuestas por las constituciones imperia-
lesy nacionales parecieran haber borrado cualquier huella de la autoctoniay autono-
mia de estos pueblos. Su negacién o enajenacion es tal que hasta para si mismos, como
indigenas, son irreconocibles.

Sin embargo, cuando todo estaba consumado por los nuevos tiempos, de la
nada, de los escombros, «de los paramos y frailejones», y por entre los dedos o las
fisuras de la mano opresora, renacen con fuerza. Habian estado alli. De manera que
hoy, ya por mas de una década, interceptan a los demésy se interceptan a si mismos,
participando del Movimiento de Autoridades Indigenas del Suroccidente Colombiano.

Para muchas identidades regionales y nacionales hoy se reconoce que esos
otros relegados al pasado, al atraso y al olvido, han estado entre nosotros.

*Hoy, diez afios después de estas afirmaciones, pareciera que la situacién ha cambiado, con motivo del reconoci-
miento constitucional y sus consecuencias: la participacién electoral indigena en los distintos escenarios locales
y nacionales, la continua presencia en los territorios y entre las comunidades por parte de Estado y del gobierno,
con sus instituciones y funcionarios, y a la inversa, la continua presencia de los funcionarios indigenas en los
lugares de decisién y accion del Estado y del gobierno. Igual con respecto a poderes e instituciones privada . C'on
el sinnimero de monografias, proyectos e investigaciones que distintos sujetos académicos truli/an, tanto del
exterior como del interior de las mismas comunidades. Con todo esto, digo, pareciera que el ... i
desconocimiento hubiera cambiado. Sin embargo, me temo que persiste su desconocimiento obnubilado'........... |
supuesto reconocimiento. Los Pastos son hoy una presencia falsa y la accién sobre ellos una ......... i mlu* lo id,n
O son diez afios, para satisfaccion del progreso y el desarrollo, de desintegraciéon indigena e inlegia....... al mu
desecho que abruma la vida.



l'ii los dltimos tiempos, el Movimiento de Autoridades Indigenas del
N nimili lente Colombiano, en su luchapor recuperary consolidar su identidad y auto-
Mmiil ilen itorial, gubernamental, social, econdmicay cultural, entre otros obstaculos,
fi*®m  indocon mayor evidenciay radicalidad con las estructurasjuridico - politicas
y rtilmlnistrativas del Estado nacional. M&s ain cuando mientras el pensamientoy el
ni™ nim nto indigena esta reclamando autonomia, el gobierno nacional, amediados de
11«11 uladel ochenta, responde negandola ostensiblemente al emitir la ley de descen-
1 12 -ju ion administrativay reforma municipal. Esta situacion implicé un cambio de es-
I' nali. arlos dentro de la estructurajuridicay politica estatal; lo que significaba, desde
li" >& lalucha por cambiar aspectos fundamentales del orden existente. En tal direc-
....... i realiza una marcha de gobernadores indigenas a Bogota planteando su recha-
ii a la .implicaciones negativas de lareforma municipal en los municipios con resguar-
m" ." a entamientos indigenas y lanecesidad de hacer reformas constitucionales que
mn i.encondiciones para el reconocimiento de las diferencias étnicas y culturales en
pi6 de igualdad.

Sabemos que, al mismo tiempo, otras fuerzas sociales y politicas buscan cam-
........ diistitucionales contra el centralismo estatal. Y que al gobierno vigente también le
u11'«u maba para acondicionar su politica de modernizacion del Estado.

Se llega a la Constituyente, que se acepta y en la que se participa con un
ldiivccto de reforma constitucional relativo a los grupos étnicos; proyecto que en algu-
u-1..i.pectos fue aprobado para la nueva Constitucion, particularmente al considerar a
( iillombia como multiétnicay pluricultural, y al constituir a las entidades territoriales
11" ligefias y sus respectivos consejos como componentes legitimos del orden politico -
il Iministrativo estatal nacional. Sin embargo, quedo pendiente el desarrollo de estos
i}iucipios constitucionales y su correspondiente-reglamentacion, tarea que le compete
*mear adelante al legislativo.

El movimiento indigena, en consecuencia, tiene el reto de lograr que, como ha
.ido su propésito, la nueva legislacidn, particularmente la relativa al reordenamiento
in inorial, corresponda a favor de sus identidades y autonomias. Con este proposito se
han elegido voceros en el Congreso y constituido comisiones para la investigaciony
liiululacién de propuestas y se viene movilizando el pensamiento reflexivo entre diri-
gentes, autoridades y comunidades.
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En Narifio, las comunidades ligadas al Movimiento de Autoridades indigenas y
sus propdsitos actuales tienen también el desafio de elaborar el mejor pensamiento
sobre su territorialidad y la mas conveniente propuesta sobre la entidad territorial de la
que participarian.

En estas comunidades, aunque la cuestion de la territorialidad viene plantean-
dose desde buen tiempo atrds, muy ligada al problema de latierray de laautonomia, la
precision sobre su territorialidad y larelacion ahora con la entidad territorial indigena
estatal, no ha llegado a conceptualizarse en una concepcion y propuesta definitiva.
Haciendo una descripcién sumaria las matizaciones van desde concebir la territoriali-
dad como la meratierra - medio de produccion, el resguardo o la suma de resguardos,
hasta la reivindicacion de la antigua territorialidad marcada por los asentamientos pre-
colombinos segun la crénica de Cieza de Ledn, las visitas reales y algunos estudiosos
de los Pastos, pasando por considerar el problema de la territorialidad como la simple
delimitacion de una superficie politico - administrativa, que entre otras cosas es la
concepcidn del gobierno nacional. Ademas de las discrepancias entre quienes entien-
den la constitucion de las entidades territoriales indigenas y sus consejos como la legi-
timacion y legalizacion absoluta de la etnicidad por parte del Estado (integracion), y
quienes los consideran como componentes de la estructura del Estado (no de la
etnicidad) que pueden ser favorables para la convivencia de estas otras estructuras,
dindmicasy autonomias.

Es importante observar, asi mismo, que esta discusién sobre el reordenamiento
territorial estatal y la correspondiente constitucion de las entidades territoriales indige-
nas ha generado entre los Pastos una fuerte reflexidn sobre su propio reordenamiento
interno, bajo el lema de que primero hay que comenzar por arreglar la propia casa
antes de ver su encuadre en las estructuras macroestatales. En este Gltimo sentido, la
discusion sobre laterritorialidad se llena como una discusion sobre la totalidad de la
identidad y de la historia de estas comunidades.

Con el presente trabajo, entonces, se pretende inteligir panoramicamente esta
identidad emergente de los Pastos, motivado y justificado por los antecedentes y pre-
ocupaciones de la coyuntura socio - politica que atraviesan. Particularmente se trata de
recoger, profundizary sistematizar las intelecciones que ha venido realizando La Comi-
sion de Reordenamiento Territorial Indigena de los Pastos. De ahi que el contenido
medular tiene como eje argumentos interpretativos sobre lo que puede ser la concep-
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ciony el manejo dentro de estas comunidades de laterritorialidad, desde luego, ligan-
dolay alternandola con los otros componentes de la totalidad histéricay estructural: lo
social, lo politico, lo economico, etc.; ligazon como totalidad dialéctica y no de meras
sumas o adherencias, pues tedricay metodologicamente la suponemos fundamento
del pensamiento y de la vida, caracteristico de estas culturas andinas. Como un modelo
creador, recreadory lo suficientemente versatil para regirlo todo. Modelo reproducido
y recreado en todas las andanzas, y contenido basicamente en la memoria mitica 'y
ritual; por ello, también, anivel de la exposicion lo planteamos y lo sistematizamos en
primer lugar.

Finalmente, aunque se logré expresar aspectos fundamentales sobre el pensa-
miento y la vida de los Pastos, quedaron otros pendientes que cierta premura no
permitio tratar, sobre todo, lo referente a larelacion conflictivay de redefinicion entre
las estructuras y dinamicas indigenas y no indigenas.
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1.LOS PASTOS

1.1 IDENTIFICACION

| gentiliciopastos ha sido motivo de muchas acepciones sin que hasta el pre
sente haya un acuerdo definitivo entre los escasos estudios sobre este pueblo
aborigen,

Gonzalez Suarez (1902) dice que es un gentilicio propio de la lengua castella-
na, relativo a la fertilidad herbacea de las tierras que ocupaba esta poblacion. Jijony
Caamano (1952) asegura que viene del idioma cuayquer, relativo apattstan que
significa alacran, con lo cual, con alguna connotacion totémica, resultarian los Pastos
como el pueblo de los alacranes. Con cierta similitud se manifiesta a su vez que este
gentilicio estaria ligado al nombre del principal rio que recorre estas comarcas: el
Guaitara, rio que antes era conocido con el nombre de Pastaran, es decir: alacran
(Mejia, 1934). El profesor Aquiles Pérez (1958) liga la palabra Pastos al concepto
dieciséis y familia antigua; dieciséis por lavoz Cayapa:pasto,y familia antigua de
acuerdo a la lengua péaez, considerando que enpaezpas significaria tribu o familia, y
tax:raiz. Al respecto, Eduardo Martinez (1977) considera que en tal sentido no tradu-
cirfapastos sino pastas. Pastas es uno de los apellidos maés tradicionales hasta la
actualidad y el nombre ancestral de una de las comunidades que persisten como indi-
genas Pastos; ademas, tanto en esta comunidad como en Muellamues, Pastas es el
apellido del cacique primordial que vino de arriba, como del Ecuador, para casarse
con la cacicay constituir laprimera humanidad de estas microsociedades. No es su-
perfluo anotar también que, hacia el oriente del Ecuador, existié una poblacion ances-
tral de nombre Pastaza, nombre utilizado para designar el espacio pol jtico administra-
tivo de la Provincia de Pastaza.

Aquiles Pérez (1958) sustenta el origenpéaez y Cayapa bajo el supuesto de
que este territorio reconocido como de los Pastos fue corredor y asiento de gentes
que hablaron distintos idiomas, como los ya mencionados, ademas del ( //<\ <</, el
Muellamuésy el Colorado.

Laprimeray principal fuente de informacion escrita sobo- lo. Pastoses la
Cronica del Per~u escrita por el cronista Pedro Cieza de | eon, diiikn pa 0 poi la
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region en la mitad del siglo XVI; en dicha cronica menciona varios grupos indigenas,
haciendo referencia a sus caciques y pueblos. Dice en la parte respectiva:

«También comarcan con éstos, otrospueblos cuyos nombres son Ascual,
Mallama, Tucurres, Zapuis, lies, Gualmatan, Funes, Chapal, Males, Ypiales,
Pupiales, Turca, Cumba. Todos estospueblos teniany tienenpor nombre
Pastos, y por ellos tomo el nombre la villa de Pasto, que quiere decir
poblacién hecha en tierra de pasto.» (Cieza de Leon 1962:111)

De esta fuente de informacion ponderada como tan minuciosa en contar todo
(Ortiz, 1965), tan noticiosay tan conocedora de la gobernacién de Popayany de sus
descubridores (Romoli, 1962), la fuente mas autorizada para la etnohistoria de nues-
tros pueblos y de este gentilicio con el cual se denomind a tales comarcanos (Martinez,
1977), se sirvieron posteriormente los espafioles paratodo tipo de tratos. También lo
han hecho todo tipo de investigadores hasta hoy.

José Rafael Safiudo (1938) afronta las diversas y hasta especulativas versio-
nes y siendo mas pragmatico dice:

«Creemos que los espafioles llamaron estos lugares (Pastoy la Provincia
de los Pastos) asi, porque hicieronpié en voces indigenasparecidas a esos
vocablos. En efecto, segun el inteligente Padre Mejia el rio que pasapor
las Lajas, era llamado Pastaran, y Cieza narra que habia unpueblo cerca
de la Cocha, Pastoco, y es cierto que en Obando, existe Pastas: lo que
hace probable nuestro aserto de nombrarlas Pasto, por esa semejanza
autofénicay después los Pastos, una vez queya sefundo Pasto en el valle
de Yacuanquery despueés en el de Atriz...» (Safiudo 1938:10)

Sobre lalocalizacion y ubicacion ecogeografica también hay las mas variadas
versiones, sobre todo cuando se trata de hacer delimitaciones precisas.

Cieza de Ledn (1953) sdlo menciona algunos pueblos, mas no la delimitacion

del espacio que ocupaban. Juan Lopez de Velasco (1984), cosmografo y cronista de
Indias, quien escribio en 1574, enumera «los repartimientos y pueblos de indios» del
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hoy sur de Colombia, sin seleccionar o identificar cuales pertenecen a los Pastos y
cuéles a los otros (Groot de Mahecha/Hooykaas, 1991). Juan de Velasco (1936),
jesuita quiteiio que escribio en 1789, incluye entre los Pastos al pueblo de Yacuanquer,
identificado por otros como de los Quillacingas', lo mismo hace con el pueblo de
Cuaiquer. Gonzalez Suarez (1902) dice que fueron los Quillacingas los que poblaron
las comarcas de Carchi, Ipiales y Tuquerres. Rivety Vemeau (1912) establecen
ciertos mojones generales asi: al norte, hasta el suroeste de la actual ciudad de Pasto,
al sur ocupando todo el valle interandino situado al norte del Chota, al oeste en con-
tacto con los Barbacoas del rio Miray el Alto Patia, y al este colindando con los
Quillacingasy las poblaciones amazdénicas del Alto Aguarico conocidas con el nom-
bre de Cofanes. Jijony Caamaiio (1945) indica el territorio de los antiguos Pastos en
términos generales, sefialando que, en la parte serrana, ocupaban las actuales provin-
cias de Obando y Tuquerres (Colombia) y la Provincia del Carchi (Ecuador); més
unavasta extension hacia los costados oriental, sobre todo, hacia el Pacifico; veamos:

«Se habia extendido, desdeparte del San Juan, en la costa, hasta la bahia
de San Mateo, a lo largo del mar, comprendiendo todo el valle del Patiay
laparte baja del Mayo, la ribera occidental del Guaitara, hasta la con-
fluencia del Tellez, o del Guapuscal, para remontarpor uno de éstos has-
ta las cumbres de la cordillerapor el Este, las que servian de limites hasta
lasfuentes del Pisquer, afluente del Chota; estos dos rios eran el lindero
que separa a los Pastos de los Caranquis, en el callejéon interandino. Ya
en la costa ocupaban buenaparte de las dos orillas del Miray tenian una
colonia, resto de una expansién antigua, en el Alto Dauley su afluente, el
Colima» (Jijony Caamaiio, 1945: 72, Salomén, 1980: 300)

Siempre ha habido una tendencia entre los investigadores de identificar a los
Cuaiqueres y Pastos. Eva Maria Hooykaas (1991), tratando de delimitar el area de
los Pastos desde los aportes de la lingiistica, considera que laterminacion quer de los
toponimicos y antroponimicos pasto, encontrada hasta la actualidad, coincide con el
areasugeridapor Cieza de Ledn, pero con extensiones: dos pequefias hacia Yacuanquer
y Tapialquer del territorio definido como Quillacingay Pueranquer en territorio de
los Abades, y dos considerables hacia las cuencas de los rios Mayasquer, San Juan y
Guisa, del territorio definido como Cuaiquer. Romoli (1979) y Groot de Mahecha
(1991), con el aporte de datos y fuentes documentales del siglo XV1, complementany
precisan loexpresado por Cieza de Leon. Dice Groot de Mahecha:
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«Los Pastos ocupaban la mayorparte de la region interandina compren-
dida entre el tajo del rio Chota, en el Ecuador, hasta la poblacion de
Ancuya en la banda izquierda del rio Guaitara; en sentido estey oeste sus
limites los constituian las cimas de las cordilleras, con excepcién de una
extension que tenia hacia el occidentepor el valle del rio Guaboy por las
estribaciones del nevado volcan Cumbal». (Grootde Mahecha/Hooykaas,
1991:73-74)

Luis Femando Calero (1991), en uno de los ultimos estudios sobre los Pastos
del siglo X VI, esta de acuerdo en que poblaron el altiplano rectangular de la meseta
Tuquerres - Ipiales - Carchi, entre los rios Guaitara 'y Chota, y que los limites orien-
tales y occidentales eran las cimas de las cordilleras de ambos lados, pero que también
existian dos extensiones mas alla de la cordillera, hacia el Pacifico, en las hoyas altas de
los riosMayasquer, Salado y Guabo. .. &

Desde la arqueologia, si bien se ha confirmado la presencia de una tradicion
étnica en el espacio vislumbrado por Cieza de Ledn como de los Pastos, hay dos
situaciones que no permiten su delimitacion precisa: lapresencia en este territorio de un
estilo (Francisco, 1969) o complejo ceramico (Uribe, 1979), el Capuli, que corres-
ponderia a una etnia diferente a la de los Pastos (Uribe, 1979) y la presencia de los
estilos o complejos cerdmicos Piartal y Tuza, considerados Pastos, mas alla del area
legitimada como tal, por ejemplo, en los alrededores de lahoy ciudad de Pasto, Buesaco
y Consaca, regiones consideradas dentro del area Quillacinga. Como se ve, hay
unanimidad hacia el centro, las divergencias se presentan hacia los costados oriental -
occidental.

Es importante anotar que, como generalmente sucede con estos nombres im-
puestos por el dominadory reproducidos por laideologiay el conocimiento de sus
descendientes, para las propias comunidades el nombre de Pasto y su gentilicio Pas-
tos no existe ni en lamemoria oral, ni en la documentacion sobre litigios o testimonios
diversos. Igual cosa sucede en cuanto a los limites espaciales, precisos. Seguramente.
otras estructuras, otras ldgicas y otras denominaciones estaban y siguen estando pre-
sentes; pues lo cierto es que durante el periodo colonial y republicano fue sometido (y ain
se sigue) a cuadraturas impositivas de toda indole. Basta destacar, por ahora, la fragmenta-
cion que desde latemprana Colonia se realizé desde el Carchi hacia el norte y hacia el sur.
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Buena parte del trabajo que hoy realizan dentro del marco de la reorganizacion
socio - territorial permitira clarificar un poco tal alteridad mental. Y este trabajo pretende
hacer algunos aportes.

Otro de los componentes inciertos de los Pastos es su lengua. Si se exceptua
la hipotesis de que el Cuaiquer es el idioma o uno de los dialectos de los Pastos, hoy
no existe ninguna expresion significativa mas que algunos toponimos y antroponimos.
Si se tiene noticias de que a la llegada de los esparioles e inmediatamente después estos
pueblos hablaban idiomas peculiares; por ejemplo, durante el Sinodo de la Iglesia de
1593, el Obispo de Quito Luis Lopez de Solis pidié que la ensefianza del catecismo
fuera traducida a las lenguaspasto y quillacinga,y hasta comisiono a los sacerdotes
Andrés Moreno y Diego Bermudez para dicha traduccion (Calero, 1991:49).

Loukotka (1968) ubica el idioma Pasto en el grupo Barbacoa de la familia
Chibcha, junto a otros que, segun Gonzalez Suarez (1902), estuvieron presentes entre
los Pastos como el Cuaiquer, el Muellamues, el Paez, el Colorado y el Cayapa.
Martinez (1977) acepta que el Cuaiquery el Muellamués fueran dialectos del Pasto
prehistorico. Otros, no muy lejos de los anteriores, conciben estas lenguas locales de
filiacion macro - Chibcha y Arawak (Caribe y Tupi), llegadas por la via de las
lenguas serranas y costeras con cuyos pueblos se desarrollé una fuerte comunicacion,
intercambio y comercio (Ramaén, 1990; Forero, 1974; Hartman, 1979).

K <A

Entre los Pastos, esun hecho también la presencia del idioma quechua, pero
no hay acuerdo entre los investigadores como, cuando y de donde llego. Una hipotesis
considera que llegd primero desde el suroriente hace unos seis mil afios antes de la era
cristiana y posteriormente con la expansién incasica (Stark, 1973; Ramon, 1990).
Hasta ahora la mayoria esta de acuerdo en que llego atraves de la invasién incasica,
conyanaconas y mitimaes, y atraves de la colonizacidn espafiola que lo establecie-
ron como lengua franca para la cristianizacion, ante la dificultad de entender y manejar
los diversos y complejos idiomas y dialectos. Sin embargo, nuevas investigaciones
(Ramirez de Jara, 1992) fortalecen la hipodtesis de Stark, en el sentido de que mucho
antes ya se hablaba no sélo por influencia, sino porque muchos grupos o pueblos de
habla quichua entraron a formar parte de la identidad étnica, laorganizacion y la villa
de estas comarcas.

Se discute, ademas, si el quechua hablado entre los Pastos \ *tn* pueblos del



MU <k ( olombia es el original {quichua) o un dialecto (quechua). Romoli (1962 -
10 M)di lerenda el quechua propio de una provincia del noroeste del Cuzco, llamado
1"1 lo-,espafoles «lengua del Inga», «lengua general» 0 «lengua cortesana» y el dialec-
|m uatoriano o «lengua de Quito» (Ramirezde Jara, 1992). La tendencia se inclina
i aceptar que la mayor influencia viene del quichua por la presencia de gruposy
pueblos desde el Perty Bolivia por la via del suroriente, desde tiempos muy remotos.

De todas maneras, hoy, si se descarta la posibilidad de que el Coaiquer seael
kliuna de los Pastos, con algunas excepciones lexicales, todas las comunidades han
JIdo castellanizadas.

1.2 EL ESPACIO Y EL TIEMPO

1.2.1. Cosmovisiones, Mitos y Creencias

ntre los Pastos, en sumemoriay en la vida cotidiana, viven muchas leyendas
como saberes que rigeny orientan al mundo y a los hombres. Los comuneros

tltimamente las conciben como historias, porque dicen laverdad de su existen-
<ia;diferentes de los cuentos, que son inventos para pasar un rato sabroso.

Una de estas historias dice que en tiempos remotos hubo dos viejas indias
Imhk rosas, como brujas, que eran pajaros, que eran perdices. Que launa erablanca
\ la otra era negra. Los relatos aseguran que launa venia del Ecuadory la otra de
I>irhacoas. Hay quienes generalizan diciendo que venian: la una del oriente y la otra
del occidente. Buscaban el centro del espacio y el tiempo para crear o recrear el
mundo, el territorio; para decidir sobre el espacio y el tiempo: para dénde queda el
.ulcntro, el afuera, el arriba, el abajo, lo alto, lo bajo; esta viday lavida antes y después
de lavida. Espacios y tiempos esenciales que llevan dentro de si todas las cualidades
e>.mologicas. Era para decidir, entonces, para donde quedaba el mar, laselva, Tumaco,
liarhacoas, las minas de oro, lo caliente, el occidente, etc., y para donde quedaba la
lierra, la agricultura, las Provincias de Ipiales y Taquerres, las montafas, lo frio, la
sociedad civilizada. Para donde quedaba el mundo de los muertos, del pasado y del
futuro, y este mundo, el mundo de los vivos, el mundo presente. También indicarian el
i limo de los cambios.
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Para tal propdsito decidieron hacer una apuesta que consistia enjuntar las
caras, cerrar los ojos, lanzar una escupa o una flor al aire y salir bailando, bailando,
volteando las caras - cabezas hacia allay hacia aca, hacia el oriente y hacia el occiden-
te; con un ritmo y una ubicacion del cuerpo simétricamente opuestos, es decir, mientras
launa volteaba la cara hacia el oriente (de acuerdo a la orientacion de hoy), la otra lo
haria hacia el occidente. Hay versiones que dicen que bailando juntas en el mismo sitio,
colocandose launa, la blanca, hacia arribay, la otra, la negra, hacia abajo. En un ritmo
tal que, juntando al principio las caras por sus costados opuestos, pudiesen tirar la flor
y bailar trastocando paulatinamente las caras; de tal manera que, mientras en un mo-
mento sejuntaban quedando la cabeza de una hacia el occidente o hacia abajo, la otra
pasaria hacia el oriente o hacia arriba, y a la inversa en el siguiente paso; asi, hasta la
caidade la flor o de laescupa lanzada al aire. En ese momento se paralizaria el baile, la
accion, el trabajo. Entonces, de acuerdo para donde quedasen mirando las caras, en el
primer caso, o para donde que-
dase la cabeza, en el segundo,
asi quedaria ordenado el mun-
do. Si lablanca quedase miran-
do, o con la cabeza, hacia el
oriente, entonces el mar, la sel-
va, lariqueza, etc., quedaria ha-
cia el oriente; en consecuencia,
latierra, laagricultura, lo civili-
zado, etc., quedaria hacia el oc-
cidente, porque en tal direccion
se colocaria la cara o la mirada
de lanegra. Pero también podia
suceder a la inversa.

Se aclara que estas per-
dices podian crear el mundo o
reorganizarlo, porque ellas eran
el mundo, ellas eran o contenian
las cualidades esenciales o pri-
mordiales, en su oposicion dual
y en sus posibles principios de
unidad. Ellas, en su poder «no
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contaminado por el tufo de lacivilizacion», tenian los arquetipos ideales para su realizacion.

Dicen que lanegra, lo negro, representa las cualidades, es el poder, del aden-
tro, del abajo, de lo que esta debajo, el norte y el occidente o el noroccidente, el mar,
el fuego, el oroy lariqueza, la selva, lo oscuro, el peligro, la belleza, lo fantastico, el
mundo de los muertos, la vida después de la vida, lo espiritual, los auca ojambos
(salvajes: indios y negros), la selva del Pacifico, Tumaco, Barbacoas, lo femenino, lo
plano, el infierno, etc. Y que la blanca las cualidades - poderes del afuera, arriba,
encima, el sury el oriente o el suroriente, la tierra, laagricultura, lapampa, lo claro, la
luz, latranquilidad, lo natural - normal, esta vida o mundo de los vivos, lo material, la
sociedad - civilizacion (indios - mestizos - blancos), los Andes, laprovincia {Ipialesy
Tuquerres), lo frio, lo masculino, los cerros, las nubes, el sol, el cielo y hasta los santos
y mamitas (Mamian, 1990).

Pero antes de hacer la apuesta o para hacerlay poder obtener los resultados,
el saber, habia que ubicary ubicarse en el sitio y en el momento propicio, hemos dicho,
en el centro: el centro del espacio y el tiempo, quiza, donde no existen o donde nacen
y mueren; es decir, entre el oriente y el occidente, el norte y el sur, el arribay el abajo,
el adentro y el afuera, el diay lanoche, quiza también entre el pasado y el futuro, las
largas duraciones y las duraciones fugaces, etc. Hicieron tres intentos: el primero en
Pipalta, luego en Pueblo Viejo y finalmente enMallama\ en Pipalta fallo el tiempo,
pues las cogid el cantar de los gallos; en Pueblo Viejo fallé el espacio, ya que se habian
ubicado muy abajo, muy adentro; en Mallama si resulto, fue el momento y el lugar més
propicio; sin embargo, habia que hacer una prueba que les permitiera identificar el
tiempo - lugar propicio; consistio la prueba en colocar un gallo y una perdiz pelados a
dar vueltas sobre una mesay que, a las tres vueltas, por donde se hundiera chillando la
perdiz, ese seria el centro. Asi lo hicieron y asi resultd ser Mallama el centro por
donde se hundio laperdiz. Alli fue lacompetencia, ahi bailarony organizaron el mundo.

En la apuesta, unos dicen que gano la perdiz negra, por eso lariquezay el
saber, quedaron para abajo, para adentro, para Barbacoas y la pobreza para la Pro-
vincia. Otros dicen que gand lablanca por lo cual quedo encima, arriba, con todas sus
cualidades, que mato a la negra o la petrificé convirtiéndola en piedra, en cerro: el
Gualcala.

Otros no enfatizan en si gané launa o la otra, sino en laposicion en que quedaron:
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quién quedd en posicién o mirando para allay quién quedd en posicién o mirando para
aca; puesto que cada una representaba o traia consigo la mitad del mundo y de las
cosas. Escuchemos apartes de uno de los relatos:

«Que en cierto tiempo vivian dos viejas indias de esas poderosas. Esas
dos mujeres se hicieron pajaros y apostaron bailando; bailandofueron
apostando. Apostaron dénde quedara Tumaco, para dénde voltea la tem-
peratura, para donde corria el oro, para donde vuela la riqueza... Sabia
decir mipapéa que dezque allise pusieron, pues, vera. No me acuerdo si es
el viejo o la vieja, sepusieron alliy dijeron donde queria quedar. Que tire
eljazmin, que escupa. Que si el uno volteaba la carapara aca o la negra
voltiaba la cara para ac4, quedaba Tumaco para acay que si el blanco
volteaba la carapara abajo que quedaba esto, como decir esto de aqui de
Muellamués, para abajo. Pero entonces alli como quezquefue de que la...
vieja voltio la carapara abajoy el hombre voltio la carapara aca. Cuan
do dezque pues cerraron los ojosy sepegaron entre si. Bueno jya! Cuando
la vieja, pues, se confundio y se dio cuenta que, pues, ella voltio la cara
para abajo. Ella no se dio cuenta, sino ezque se dio cuenta cuando la cara
voltiopara abajo, cuando dijeron jya!, dijeron entrambos. Entonces, cuan-
do el uno la carapara acay el otro quedé la cara para abajo. Entonces
que dijo que el que voltiara la carapara aca se volveria negroy se llena-
ria esto mctrde agua si voltea la mujer la carapara aca, y que no voltio la
cara para acd; la mujer voltio la cara para abajo, se hizo para abajo el
mary se hizo Tumaco, se voltio ella la cara negra, ella. Por eso es que
quedd la cara para abajo mirando para abajo, y el otro como qued¢ la
cara para aca, él sisalié para aca, porque para aca no habia agua. En
cambio la que quedé para abajo, la vieja esa, ya nopudo pasarporque se
llend el mar de agua... Y en realidad, yendo del lado de abajo se la ve la
cara, se la ve la boca, la boca grande se la ve; la nariz se la ve; el sombre-
ro grande, faldudo, copetdn para arriba, y lafaldota se ve. De acé ezque
no se ve muchopero de abajo si se ve bonito eso...» (Mamian, 1990:113).
|
Junto a esta leyenda de las «perdices poderosas», hay otras arquetipicamente
similares como la del Chispas y el Guangas. Estos eran, también, dos brujos podero-
sos que llegaron a estos Andes: el primero por el camino de Guamués, el rio Guamués
y el segundopor el camino de Barbacoas, rio Telembi, y que encontrandose en el
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ENCANTAMIENTO DEL MUNDO

centro de los Andes, unos dicen que por Males, otros que por Guachucal, se enfren-
taron apostando el que gane a pelear. Para tal efecto, se metieron en un canasto y se
volvieron tigres. Se enfrentaron tocando el tambor.

Al igual que las «perdices poderosas», el Chispas y el Guangas eran dos
esencias que contenian, como mitades, las principales cualidades del mundo, de las
cosas, del hombre; de cuya relacion conflictiva resulta el orden del cosmos con todos
sus encantos.

Algunos relatos los tratan como encantadores que en tiempos no muy remotos
trastocaron el mundo, que por su poder en el enfrentamiento lo removieron todo: lo
que erapara aca quedo para allay lo que era para alld quedo para aca; lo que era para
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arriba quedoé para abajo y lo que era para abajo quedo para arriba; lo que era para
adentro quedo para afueray lo que era para afuera quedo para adentro; lo que era
delante qued¢ atras y lo que era atras quedo delante, lo que era pasado futuro quedo
ahoray lo que era presente quedd pasado y futuro; lo que era oscuro quedo claro y lo
que era claro quedo oscuro; lo que era bueno quedd malo y lo que era malo quedo
bueno, y asi sucesivamente. Por eso dicen que lo que se presento fue un cataclismo,

>con el que el mundo se volteo al revés, estamos en el tiempo del revés. Pero, de igual
manera, por obra de estos poderosos, cuando los dos vuelvan a encontrarse o cuando
se despierte del desmayo, de la petrificacion, el Guangas, entonces, el mundo se
desencantard, volvera a ser como antes, al derecho.

«Ese es el encanto del Chispas con el Guangas... Porque ha habido un
encanto, del unoy del otro. Ha habido un encanto de allay de aca. Por-
que la tradicion es que los encantadores venian hasta aqui... Que en ese
tiempo el rio ha volteado la creciente depiedras de laplanada de Guachucal
para aca, porque ha estado ganando el Chispas trayendo el rio por aca
por Guamués. Entonces, el Guangas, que venia de alla de Mallama, tam-
bién habia estado para voltear el rio. Entonces, que salio el unoy el otro
tocando el tambor. El uno golpi6 el tambor de allay el otro le contesta.
Metidos en un canasto, vuelto tigres. Asi lucharon, pero no se sabe que
cual es que gand. Eso si, la tierra dezque se arrebozaba como terremoto.
Y como asihabia sido el compromiso d ®llos, que se cambiara todo. Por-
que antes, lo que habia sido para abajo, Barbacoas, habia sidopara aca.
Por eso ha sido la riqueza que ha quedado para alla. Qué ricosfuéramos
si se hubiera volteadopara aca lo que conforme es Barbacoas...» (Mamian,
1990, 111).

En estos relatos - textos, parecen estar contenidos los fundamentos de la geo-
grafiay la historia, del espacioy el tiempo, y, en fin, de lavida en sus multiples dimen-
siones.

Una primeratraduccion o interpretacion de tal pensamiento dentro de nuestros
parametros descriptivos y analiticos nos ensefia que el mundo es un universo cambiante
que transita entre la oposiciony launidad, el caos y el cosmos, resultantes de lapresencia
contradictoria simétrica o asimetrica, manifiestay latente de dos esencias mitades simbo-
lizadas como «dos perdices poderosas» o por «El Chispas y el Guangas». Oposiciony
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unidad que se dan, se expresany se resuelven como conflicto antagénico, como alternan-
cia, como tumo, como complementariedad o como mediacion (Montes, 1986; Mamian,
1990).

Siempre poderes duales o dos esencias mitades. Siempre en oposicién, hasta
el antagonismo, pero siempre buscando el equilibrio, la armonia, la unidad.
Simétricamente, en tanto que siendo los mismos o con el mismo poder, equilibrados,
son opuestos. Como en el espejo (Platt, 1976; Lévi - Strauss, 1986), el mismo pero al
reves, o diferenciados por su ubicacion, por ejemplo, de acuerdo a las coordenadas
del cuerpo: izquierdo - derecho, opor la procedencia: el uno viene de arriba el otro de
abajo, o por los colores: blanco y negro. Asimétricamente, en tanto que, evidencian-
dose la oposicion por el género, laubicacidn, las cualidades (masculino - femenino,
adentro - afuera, blanco - negro, izquierdo - derecho), implica desequilibrio en el
poder, de estar mas y menos favorecido.

Las dos viejas perdices o el Chispas y el Guangas, como dos brujas o brujos
poderosos, como perdices y como tigres son contrarios simeétricos, de igual poder;
diferenciados por laprocedencia, laubicacion en el baile o la pelea, o por los colores.
Sin embargo, en otros relatos, o en algunos apartes, suelen aparecer asimétricos: la
asimetria mas evidente, por las connotaciones simbdlicas, es la de género: en lapelea,
lo femenino aparece mas débil que lo masculino; también por la edad: el hermano
mayor parece mas favorecido que el menor; o por la estatura: el mas grande frente al
mas pequefio. Un color, en determinadas condiciones, puede ser, simbbélicamente, mas
poderoso que otro. En estas comunidades andinas, por ejemplo, lo negro tiende a ser
mas poderoso que lo blanco, mas peligroso; el mundo de las tinieblas es mas peligroso
que el mundo de la luz; en los cultivos, la helada negra es méas dafina que la helada
blanca; el granizo morado es fatal, no asi el blanco; lanube negra, y no lablanca, es
sindbnimo de tempestad; lo mismo'sucede'con la quinua morada, el jiwa negro, el
cueche negro, el perro negro, la chonta, etc. Cosa similar podemos decir sobre la
ubicacion: el que esta debajo o a la izquierda es mas poderoso 0 menos poderoso.
Pero en unoy otro caso, siempre se encuentra la posibilidad de unidad o de equilibrio:

Porque a partir de estas caracteristicas de la oposicion, la armonizacion o la
unidad se logran, hemos dicho, através de alternativas como el tumo, laalternancia, la
complementariedad o la mediacion.

El tumo, en el sentido en que, mientras en un lance, un tiempo o un periodo
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(efimero o de larga duracion), domina uno de los contrarios, en otro momento le co-
rresponde al otro. Desde el conflicto antagdnico, se resuelve, simbdlicamente, con la
muerte de uno de los contrarios, el mas débil o por el ardid del méas vivo; de ahi que, en
ciertos relatos, dicen que la perdiz blanca mato a la negra o que el Chispas mat¢ al
Guangas, por intermedio de su guardaespaldas. Sin embargo, se trata de una muerte
relativa, es mas bien pasar a otro estado, a otra dimension, o la eliminacion de sus
potencialidades en un espacio - tiempo; de ahi que lamuerte o laeliminacion aparezcan
expresadas como petrificacion; dicen, por eso, que laperdiz negra es el cerro Gualcal,
alli esta convertida en piedra, con la cara para alla; que mirando el cerro del lado de
abajo se le ve la cara, la boca, lanariz, el sombrero copetén y la faldota de lavieja
bruja. Lo mismo sucede con el Guangas, es el cerro llamado, por eso, Tigre. En tales
circunstancias, como estado de petrificacion es una muerte o una anulacion temporal;
llegara el momento en que se reanime, se reviva, y entonces le tocara el tumo de ganar:
el tigre - Cerro (San Francisco), la perdiz - Piedra (Gualcala) volveran a animarse al
final de estos tiempos del encanto; vendran los tiempos del desencanto.

Asi mismo, una de las leyendas insinta la disputa entre el Chispas y el Guangas
por el rio de la sal, y en otros relatos se habla del rio del oro o rio Telembv, turnandose,
unas veces ha ganado el Chispas, otras el Guangas. Cuando ha ganado el Chispas,
tan extraordinario rio ha corrido por su territorio, por el Guamiiés, el rio ha corrido
para arriba. Cuando ha ganado el Guangas, entonces ha corrido para abajo. Como,
por ultimo, ha ganado el Guangas, por eso el Telembi corre por su territorio, para
adentro, para Barbacoas. Asi se han turnado el poder de lariqueza y los espacios
tiempos de pobreza y de riqueza, «por eso somos pobres y ellos son ricos, los de
Barbacoas» (Mamian, 1990).

El desplazamiento espacial hacia arriba o hacia abajo, hacia adentro o hacia
afuera, encima o debajo o inversion periodica, implicatumo en el poder o no poder, en
el poseer o el carecer. Asi, laubicacion de la cara de las perdices definio quién queda-
ba petrificada o quién quedaba con el poder: lariqueza. Por eso los comuneros son
enfaticos en su sensibilidad y en el relato: «como la perdiz volo para alla, por eso la
riqueza se fue para alla». O cuando, con gran pesar, afirman: «si la perdiz negra hubiera
voltiado la cara para aca, entonces, qué ricos fuéramos» (Mamian, 1990).

Ciertas versiones del encuentro de las dos perdices poderosas diferencian entre
laque mas podiay la que menos podia, las cuales se turnaban el lanzamiento de «hip<>



tesis» donde quedaba mejor o donde estaba ubicado el centro para fundar la meca del
mundo: si en Pipalta, sien Pueblo Viejo o si en Mallama. O, en el mismo acto creativo,
turnabanse las ideas: « tonces dezque dijo / una», « tonces que dezque dijo | ‘otra,
«hasta aqui voy ganando yo» (Mamian, 1990).

Desde un aspecto en la perspectiva historica, ideoldgicay politica, este tumo
de los poderes, los espacios y los tiempos, ésta, su inversion o desplazamiento, los
relacionan en la memoria comunera con ladominacion de los blancos, a quienes les
correspondia dominar el mundo - espacio - tiempo - poder de arriba, mientras que a
los indigenas les toco internarse o enterrarse con todo en el mundo de abajo, por
algunos lugares especiales (centros encantados), tales como Guel, Mundo Nuevo,
Pueblo Viejo, ubicados en lugares liminales de las alturas o en los de las quebradas y
los guaicos. Son los lugares ricos en tesoros donde los infieles se enterraron vivos,
tesoros e infieles que surgiran de nuevo al final de estos tiempos, dicen que en el afio
dos mil.

Aparejada al tumo esta la alternancia que se expresay concretiza como el
desplazamiento permanente, en cortas y largas duraciones, de los contrarios” despla-
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zamiento a las posiciones opuestas como inversion periodica. En la dimension
cosmologica, total, los cerros y las montafias que estaban debajo pasaron a esta su-
perficie y las llanuras que estaban encima ahora pertenecen al subsuelo, «porque este
mundo antes era plano». Recordemos un comentario alusivo al Pueblo Principal de
Males, de lo que le sucedio cuando el encanto del Chispas y el Guangas: antes del
encanto, el Resguardo era plano, lapoblacion y la iglesia estaban en el centro de la
llanuray en su plaza fluia sin descanso el oro por las bocas de la culebra de las siete
cabezas; con el encanto, se hundio el Pueblo con su llanuray su riquezay en su reem-
plazo aparecieron las montafas y latierra pobre; por eso es asi hasta que se desencan-
te (Mamian, 1990).

Desde la estructura topografica vertical es la alternancia entre lo alto y lo bajo:
las alturas andinas que toman el puesto de las llanuras amazoénico - pacificas y éstas el
puesto de las alturas; las serranias que pasan a los guaicos y estos a las serranias, etc.,
con sus respectivas ecologias.

Desde el plano transversal, de la superficie maritimay terrestre, lo que estaba
al oriente: el mar, laselva - llanura, lo célido, las riquezas auriferas, losjambos, naturalitos
y larazanegra, paso al poniente, y latierra, las montafas y altiplanos andinos, lo frio, la
agriculturay laraza indiay blanca pasaron al oriente. Tomamos los puntos cardinales
como estaticos para evidenciar el contraste. En Muellamues, Guachucaly Colimba,
aun permanecen muestras del agua saladay caliente del mar, cuando estaba para aca
su nicho, la arena, las conchas de caracoles. Hasta hace poco, en la Hacienda de la
Iglesia o de la Comunidad de Muellamués, permanecia la puerta de agujas que fue
labrada con un guayacan de la antigua selva - mar. Y el Curipolloy laNariz del Diablo
son zanjas y tineles por donde los poderosos lanzaron el mar para abajo. Cuando se
desencante, todo volvera a ser como antes. Y luego vendra un nuevo encanto, porque
asi es el ritmo del mundo.

Asi llegamos a la alternancia del tiempo: mientras el presente va hacia el pasa-
do - futuro, el futuro - pasado viene hacia el presente; donde termina el presente co-
mienza el pasado - futuro y donde termina el futuro - pasado comienza el presente; ese
finy comienzo es el centro donde se encuentran, donde se genera el caos, el cataclis-
mo, el encanto o el desencanto, en el que un tiempo toma la posicion del otro y vice-
versa. Por ejemplo, con el encantamiento, los antepasados indigenas, su identidad,
paso al mundo de abajo, de los muertos: son el pasado, y los blancos pasaron a domi-
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nar el mundo de arriba, el presente; cuando se desencante, los auténticos indigenas que
se enterraron vivos renaceran, seran presente y los blancos iran al otro espacio - tiempo.

Esta alternancia, estas vueltas y revueltas, estos cambios, este paso de un es-
tado, posicién, momento, a otro puede definir una alternativa de periodizacion: la
periodizacion sintetizada en el ritmo del encanto y desencanto.

En cuanto a lacomplementariedad, ésta se expresay concretiza con larelacion
entre el carecery el poseer, en el sentido de que uno u otro opuesto da de lo que tiene
y recibe de lo que carece, en cualidades, propiedades o capacidades. También se
entiende como un aportar con las diferencias en la conformacion y la armonia del
mundo, las cosas, lavida social, etc., diversidad de cualidades morfologicas, ecologicas,
climaéticas, sociales, culturales, individuales, de los diversos agentes, espacios y tiem-
pos que conforman este universo.

De acuerdo al pensamiento de estos Andes, como lo expresan las leyendas, el
mundo sélo fue posible hacerlo y organizado, complementando los poderes, cualida-
des de las entidades, que por tal motivo se comportan como mitades: el adentro se
complementa con el afuera, el arriba con el abajo, el agua con el fuego, lo claro con lo
oscuro, el dia con la noche, lo vivo con lo muerto, el izquierdo con el derecho, lo
masculino con lo femenino, lo frio con lo calido, etc. El modelo real y simbolico més
expresivo de lacomplementariedad es el matrimonio, cuya unidad es el resultado de
valores y carencias de lo masculino y femenino, ain en condiciones asimétricas.

Finalmente, si retomamos las leyendas, y otras narraciones, se detecta sin
esfuerzo launion de los opuestos y la creacion del mundo con el apoyo del poder de la
mediacion *

Directamente aparecen mediando entidades o procesos, en principio misterio-
sos Yy hasta inverosimiles, como: el tambor, el canasto, losjazmines, la escupa, la perdiz
y el gallo; o el nUmero tres; o espacios, donde es posible el encantamiento y desde
donde es posible ver, prever, creary recrear el mundo y la vida; o estados - tiempos
apropiados, como: la fiesta, bailando, bailando.

Lo importante es que las mediaciones de una u otra caracteristica son poderes
en los que se anulan, terminan, no comienzan o se atentan, es decir, no hacen presencia
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directa los poderes, espacios y tiempos contrastados. Son espacios, tiempos o pode-
res de transito, en trance, umbrales, limites o, si se quiere, no tiempos, espacios ni
poderes; suefios en que, cuando se despierta, todo esta suscitado, definido, sucedido.
Ilustremos con la narracidn apartes de estas mediaciones misteriosas:

Llegando a las alturas de Colimbo, («<monte sagrado») o al Gualcala («Dedo
de Dios»), «...la que menos podia dezque dijo: aqui va a ser el punto que llame Pipalpa,
centro de Tumaco con Piedrancha» (Mamian, 1990: 147).

Pero no siendo la mejor alternativa, la mas céntrica de las céntricas, entonces
bajaron al guaico, pues:

«...habiendo hecho el intento arriba, donde no llegaba el agua de la que-
brada Quetambud, bajaron, descendieron, porque es un descendiente hon-
do. Encontraron alli una quebrada que baja de allay otra de acay se
forma una mesay una nariz. La una dezque dijo: ahi tenemos que traba-
jary la otra que no debia ser alli. Se pusieron en trabajo, total que...
abrieron cimientos, pusieron lasprimeraspiedras que nosotros llamamos
pilares -unas piedras lindisimas, son mas o menos de dos metros, como
basas, que existen. Las cuatro piedras las ‘bian comenzado a carriar -
como seria el trayecto, de abajo, de bien abajo hacia arriba. Una se hia
quedado en camino, en elpotrero estaba lapiedra, enforma de basa, bien
redonda, pero altota, puntuda, acarriada del rio» (Mamian, 1990: 148).

Sin embargo, era necesaria una tercera opcion, porque los intentos, los lan-
ces, se los hace tres veces; como si entre una y otra opcidn, extremas, estuviera la
media 0 como si solo asi se lograra hacer las cosas bien. Por eso subieron aun lugar
donde sejunta lo alto y lo bajo, «...se treparon a la planada y una dezque dijo: aqui va
aser laiglesia, que aqui va a llamar Mallamués o Mallama, no me acuerdo, y de aqui
vemos para donde queda la temperatura» (Mamian, 1990: 148).

Fue alli donde, para mayor seguridad, hicieron la prueba del gallo y la perdiz
pelados, porque:

«Bueno, en esaya cercandose a la media noche dezque dijo la que mas
podia: no, esto no debe ser aqui; hagamos unaprueba: vamos apelar un
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galloy unaperdiz, y una mesa; loponimos el gallo preparado en la mesa
y sielgalloyapreparado canta en la mesay laperdiz da vueltas al ruedo
de la mesa chillandoy se entierrapor un gueco, alli, a la costilla del gueco
haremos la capilla -conversaba mipapa. Eso él, cada cuando conversaba
esa historia...» (Mamian, 1990: 143).

La historia continda manifestando que habiendo hecho la prueba enun lugar,
indicé que alli no era; pero en el tercer intento ya resulto:

«Entonces pusieron la mesa alli, se subié el gallo alliy que cantd tres
veces en la mesa, mientras eso laperdiz, ‘taba dando vueltas al medio de
la mesa. Cuando terminé de cantar las tres veces el gallo, la perdiz se
hundio por el gueco, un tremendo tunel que hizo laperdiz al hundirse, y
luego que mas alla, hasta ahora existe la quebrada, pues, se interné por
alli a la quebrada, laperdiz. Entonces dezque dijo: aqui sigamos traba-
jando, aqui si, aqui tenemos que trabajar (Mamian, 144).

Alli  fundaron el centro, alli donde la perdiz se intemo haciendo un gran tunel,
tunel por donde «... dezque metiéndose por ahi es como ir por la barriga de una
culebra enroscada. Lo habian dejado dibujando en unas piedras. Son los caracoles.
Se ve el principio pero no se ve el fin» (Mamian, 1990).

1.2.2. El Territorio

Tratando de dar una delimitacion precisa, hemos anotado paginas atras que el
territorio tradicional de los Pastos limitaba hacia el sur con los Caranquis, hacia el
oriente con los Cofanes, hacia el norte con Ids Quillacingas y Abades y hacia el occi-
dente con diversos grupos selvaticos genericamente denominados «Barbacoas», como
los Masteles, Puises, Nulpes, Tangalaes.

Cronistas, como Cieza de Leon, visitadores, como Tomas Lopez o Garcia de
Valverde, e investigadores, como Eduardo Martinez, Alice Francisco, Maria Victoria
Uribe o Luis Femando Calero, etc., coinciden en identificar a los Pastos como una
nacion, pueblo o etnia que ocup0 y ocupa esta franja transversal del sur de Colombia
y norte del Ecuadory que tiene como centro el nudo de Huaca o de los Pastos.
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Aunque muchas otras estructuras espacio - temporales, poblaciones y culturas
han hecho presenciay sobrepuesto impositivamente sobre los Pastos, esta extension y
ocupacion territorial no ha cambiado sustancialmente. Del lado colombiano persiste
ocupado e identificado como de comunidades indigenas de Resguardo y Cabildo o sin
estas instituciones pero con formas de viday organizacion andinoindigena subrepticias;
de lado del Ecuador aparentando identificaciones nacionales y mestizas.

Aparentemente los limites orientales y occidentales de los Pastos son las ci-
mas de las cordilleras de ambos lados; sin embargo, la ocupacion préactica, el saber
comunal y los estudios de académicos muestran la presencia de un espacio territorial
mas alla de estos accidentes, hacia el Piedemontey la selva tanto del Pacifico como del
Amazonas, siguiendo las hoyas de los rios Chota, Plata, Mayasquer, Giiiza, Mira,
Telembi y Pacual al occidente y el Guamués y Sucumbios al oriente;
cosmoldgicamente, entendido por los comuneros como el mundo de la oscuridad, del
silencio, de la sabiduriay lariqueza.

Geofisicamente podemos decir que el territorio de los Pastos esta constituido,
en su oposicidn y convergencia, por una estructuracion transversal y vertical.

Transversalmente es un medio ambiente formado por las, empiricamente, lla-
madas tres regiones naturales de las tierras bajas, calientes, hUmedas y selvaticas de la
hoya amazoénica, las tierras altas, frias y abiertas de los Andes y las tierras, también
bajas, calientes, himedas y selvaticas del Pacifico.

Verticalmente es el medio ambiente constituido, hacia el interande, por las altu-
ras paramunas, nevadas y volcanicas de las dos cordilleras, los altiplanos y terrazas de
las tierras medias y las tibias y calientes hacia el cauce de los rios Chota y Guaitara.
Hacia los flancos exteriores, por las tierras altas de unay otra cordillera, las pequefias
mesetas medias y las tierras bajas del piedemonte amazdnico y pacifico, respectiva-
mente.

Dentro de las estructuras mentales comunales, simbdlicamente, estas dimen-
siones se recrean y representan asi: transversalmente, la Amazoniay el Pacifico como
el adentroy los Andes como el afuera. Verticalmente, las tierras altas como «lo frio» y
las tierras bajas como «el guaico».

Estos espacios simbolicos convocan una multiplicidad de realidades y
significaciones que hacen el territorio mas denso en su extension y profundidad, no
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como resultado de ficciones sino expresando agentes perceptibles en la empiricidad.
Recordemos, por ejemplo, que el adentro se extiende o esta relacionado (se aproxi-
ma, comunica o constituye) con el mundo salvaje (auca, jambo), de los espiritus, de lo
oscuro, del silencio, de los muertos y de sus entidades sagradas y poderosas o mundo
de lariqueza en sus multiples connotaciones (oro, saber, poder, etc.), es decir, también
es el mundo de abajo, subterraneo, extension de los guaicos, cafiones de los rios,
cuevas Yy hasta crateres de los volcanes. El afuera se extiende al mundo de arriba, de
lo alto o mundo de los poderes del cielo: el rayo, el sol, las nubes, los santos y mamitas.
Es de anotar también que, en la realidad espacial de estos Andes, latitudinalmente el
abajo representa al noroccidente y norte y el arriba al sury suroriente.

Siguiendo la dialéctica de la lI6gica dual de estos Andes, podemos reconocer
como el territorio de los Pastos se constituye en la sintesis, mediacion o producto de la
oposicion y unidad de las cualidades del adentro y el afuera, el arriba y el abajo\ sea
en sus componentes mas sustanciales como el fuego y el agua, sea en sus expresiones
fisico - ecoldgicas como el clima, latemperatura, laprecipitacion, los vientos, etc. Mas
aun, cuando, siendo de las partes mas altas y volcanicas donde estan més cerca el cielo
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con el fuego, es al mismo tiempo la mas estrecha entre el oriente y el occidente; tam-
bién desde esta caracterizacion larepresentacion como «nudox» adquiere sin igual sen-
tido. Y en este trasfondo esencial puede dimensionarse aquel abrupto muro de tierras
altas y volcanicas, entre la llanura baja del Pacifico y la selva Amazdnica, con una
extension aproximada de 5000 km. cuadrados (Calero, 1991). Medio ambiente que
tiene como epicentro el Nudo de los Pastos, donde sejuntan las dos cordilleras para-
lelas que forman la espina dorsal del sistema montafioso colombiano o ecuatoriano.
Paisaje quebrado, de unos 50 a 60 km. de ancho, de cimas altas, faldas empinadas,
cafiones de rios profundos y de valles interandinos bien irrigados (Calero, 1991). Tie-
rras altas que, repetimos, se asientan o descansan sobre las selvas - llanuras del Paci-
ficoy Amazonas, a cuyos sistemas fluviales (Patia y Amazonas) vierten sus aguas.
Zona de una variedad ambiental inusitada, pues tal condicién cosmolégicay geo -
ecoldgica deviene una diversidad de laprecipitacion de la lluvia, de latemperatura, de
la calidad de los suelos, de la pendiente del terreno, de la exposicion de la luz, etc. que
influyen, asuvez, en ladiversidad de lavida: de plantas, de animales y humanos, de sus
patrones de ocupacidn y de sus comportamientos.

Conrazoén Karl Troll (1931), en su trabajo «Las culturas superiores andinas y
el medio geografico», conjugando una serie de factores del medio ambiente como:
elevacion sobre el nivel del mar, presion atmosférica, insolacion, humedad, capa de
nubes, vientos, variaciones de temperatura, influencia de los dominios Pacifico y Ama-
zonas, compartiendo con otros geografos y ecologos, pudo afirmar que el area situada
entre Cajamarca (norte del Perd) y Pasto es una zona particular dentro del conjunto
andino: por ser doblemente influida por los dominios lluviosos del Pacificoy la Amazonia,
tener mayor humedad, humedad salpicada de pequefias islas de sequedad en las pro-
fundidades de sus encafionados valles, explicables por la orientacion topografica de las
cumbresy la circulacion de los vientos, gran nubosidad y humedad del ambiente y una
menor insolacion directa; pocas y discontinuas heladas nocturnas en la época secay
menor variacion diumal; valles interandinos estrechos, por laubicaciony orientacion
de las cordilleras, dibujando nichos ecolégicos diferenciados en distancias muy cortas;
cercanias de estos valles con las cejas de montafia himeda oriental y occidental, con
una vegetacion que crece desde los 0 a los 4200 metros sobre el nivel del mar, y con
perfiles montafiosos simétricos.

Por estas razones también, pocos lugares de la tierra como el de los Pastos,
pueden concentrar en un espacio tan pequefio caracteristicas fisicas y ambientales que
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se prolongan desde las condiciones selvaticas del Amazonas hasta las del litoral Paci-
fico y desde las alturas nevadas del Chiles y el Cumbal hasta las profundidades vertica-
les del Guaitaray el Chota, pasando por los altiplanos y piedemontes, con los cuales se
configura un ambiente accidentado y diverso de zonas y microzonas climaticas,
ecologicas, bidticas y de nichos ecologicos que comprenden desde los bosques, culti-
VOs, etc., tropicales, los de clima medio, hasta los paramos. Condiciones que les han
permitido a sus habitantes produciry tener acceso a una extensa variedad de produc-
tos que incluyen desde los tubérculos andinos como la papa, la quinua, la oca, el olloco,
posteriormente el haba, la cebada, el trigo y hortalizas, hasta las frutas tropicales
autoctonas y adaptadas. Lo mismo podemos decir de animales y, por qué no, de
minerales.
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En laparte alta - serrana, e interandina, el sistema fluvial de los rios Carchi,
Guaitaray Chota\ las altas cimas y volcanes como e/ Chiles, Cumbaly Azufral y el
altiplano Tuquerres - Ipiales - Carchi, son los accidentes geo - ecolégicos mas repre-
sentativos. La meseta de Taquerres - Ipiales - Carchi es la parte mas densamente
poblada y quizé'ei principal escenario de los Pastos. El rio Carchi - Guaitara que
corriendo hacia el fior - occidente, corta esta parte de los Andes en una profundidad
hasta de 1000 metros, con lo cual participa de manera defmitiva en el desecamiento y
la constitucion de microclimas y suelos y, en fin, en la estructuracion de la vida, su
ordenamiento y reordenamiento eco - humano microvertical. Con razén, dentro de la
cosmologia de los Pastos, es una entidad espacio - temporal axial, umbral del mundo
del oriente y del occidente, de laviday lavida después de lavida. Para los habitantes
de lamargen derecha del rio, el mundo de abajo es el oriente, mientras que para los
habitantes de la margen izquierda es el occidente. Las alturas y volcanes, de Chiles,
Cumbal y Azufral, con su elevacion, ubicacion y erupciones, comparten laproduccion
de este ambiente territorial y de su vida.

Ya habiamos anotado que, en el plano vertical, la oposicion entre las tierras -
montafas altas y los rios, valles o tierras bajas, en larealidad simbdlica se establece
como la pareja de «lo frio» {arriba) y el guaico (abajo), masculino y femenino, de
cuyaunién complementariay copula es posible lavida, una nuevavida. Asi mismo, no
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es una simple coincidencia que entre lo alto y lo bajo de los volcanes, el fuego, y el rio
Guaitara, el agua, este el altiplano Tuaquerres, Ipiales, Carchi, el centro, la media-
cion, lasintesis; como no es una simple coincidencia que sea el altiplano la parte mas
densamente poblada y el centro de la cultura, laagricultura.

Semanticamente el prefijo gua, propio de la lenguapasto, pero comudn a otras
lenguas, es bien significativo. Con Guaitara ya hemos aludido al papel de este rio.
Guaitarilla, como cacique, se cuenta que era un brujo, poderoso, tal vez de toda la
comarca, quien al haber tenido noticia de la venida de invasores extranjeros, incas o
espafoles, fue tal la angustiay el dolor que se paralizo y petrificd, quedando animadas
solo sus lagrimas que vierten de manera continua y que son, precisamente, las que
dieron origen y siguen alimentando el rio que lleva sunombre. Guaitarilla también es
un lugary una comunidad (hoy establecidos como municipio y cabecera municipal), j
que traduce, segun el saber comunitario, «el sitio de las flores»; se encuentra hacia
abajo del territorioy esun guaico importante.

Guaicos: son todos los intersticios templados de la sierra, hacia lo interandino; ¢
por ejemplo, todos los lugares alrededor de la parte media del rio Guaitara, aquellos
que se encuentran alrededor de la mitad del rio entre su nacimiento, frio - alto, y su J
desembocadura en el Patia, espacio plano, bajo y caliente; entonces, guaico es toda la
zona templada correspondiente a las comunidades, hoy municipios, de Consaca,
Sandona, Guaitarilla, Ancuya, Linares, Samaniego y El Tambo. Guaicosos son to-
dos los habitantes de ella.

Guaico, asi mismo, es el nombre con el cual se designa la parte media del :
hombre (masculino y femenino), precisamente aquella donde estan ubicados los 6rga-
nos genitales.

Hasta ahora no tenemos los argumentos etnograficos necesarios sobre los
Pastos del Ecuador, hoy comprendidos en la provincia del Carchi;sin embargo, la f
perspectiva ecosimbdlica basada en los accidentes de los volcanes, la planicie y rio
Guaitara, se reproduce. El rio Chota también nace en el Nudo de los Pastos, como
en la dualidad de espejo, al otro lado, a la inversa del Guaitara, en direccion sur - ;
oriental, pero corre haciael Mira, la selva, llanuray mar del Pacifico. Igualmente, en su
parte media, constituye una zona climatica, con una ecologia humana similar a la parte
media del Guaitara.

44



Siguiendo la dualidad, si laparte media del Guaitara es el guaico de abajo, de
los de abajo, laparte media del Chota es el guaico de arriba, de los de arriba, No por
casualidad, las relaciones sociales, economicas y parentales, entre serranos y guaicosos,
hacia el Chota y el Guaitara son idénticas desde antes de las invasiones y por encima,
o por debajo, de todo tipo de limitaciones territoriales, impositivas, establecidas.

Ahora bien, la presencia en distintas dimensiones y direcciones, hasta lo
microespacial, de estos accidentes geoecoldgicos sustanciales (volcanes, altiplanos y
rio Guaitara), a través de medianos y pequefios monticulos, terrazas, quebradas y
riachuelos, permite al imaginario y lavida reproducir el orden paradigmatico-simbolico
de laterritorialidad en distintos lugares de la geografia; o, incluso, extenderlo hasta en
aquellos donde la diferencia geo - ecologica no existe; pues, lasimbdlica se reproduce
para organizar el espacio, laterritorialidad, lo social, y esto es la realidad.

En fin, son ordenamientos y reordenamientos espaciales que implican las co-
rrespondientes formas de organizacion social, politica, econdmica o cultural, precisa-
mente, para asegurar a lapoblacion el beneficio de los multiples recursos esparcidos
por toda la gama de fisio - ecologias, a través de la explotacion complementariay la
distribucion interregional. Unos pueblos que, con su asiento basico en lasierra, acce-
den directay/o indirectamente, de forma continuay/o discontinua, a los valles calidos,
la selvay el mar de los dos costados, y viceversa; pudiendo hacerlo como totalidad o
por familias, o utilizando aquellas que ocupan las orillas de los territorios especificos.
También através de mindalas y tiangueses, o ubicando poblamientos estratégicos en
el enclave de la sierray de la selva, auno u otro costado, para facilitarse a si mismo y
facilitar a los demas, serranos y selvaticos, el acceso a los recursos que necesitany de
los que no disponen.

Es una fluida relacion conjugando el acceso a los diversos pisos y nichos
ecologicos através de la microverticalidad, sistema propio de los Andes del sur, y el
intercambio, propio de mesoamérica. lgualmente una gran necesidad y posibilidad de
coexistencia de grupos étnicos diferenciados, de relaciones que comparten o estable-
ceny lagran identidad en diversas manifestaciones culturales.

Al igual que para otras areas de los Andes, entonces, un paso decisivo en la
comprension de la territorialidad de los Pastos consiste en entender el descubrimiento
yrecreacion que esta cultura ha logrado de la estructuracion transversal y veriic il clel
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bloque montafioso, de las ecologias y sus multiples recursos que se distribuyen desde
la selva amazonica hasta el mar Pacifico y desde los nevados hasta los guaicos. En
otros términos, laecologia humanay su historia en estos Andes muestra como larela-
cidn costa, sierray selva, tierras altas y tierras bajas, fue organizada por las socio -
culturas mediante grandes franjas transversales y pequenas verticales.

1.3. ORIGEN /),JL ohfritt AC J¢Mdd” o jé*o
fyciAu (¢can .
U 1sinteresante recordar que hasta 1980 las comunidades que hoy se denominan
_ indiscutiblemente Pastos, no se autodenominaban asi. Se reconocian de acuerdo
J __Jasus nombres singulares ancestrales: mayasqueres, chilenos, cambales,
pananes, muellamueses, colimbas, guachucales, etc. Genéricamente se
autodenominaban indigenas. Fue la necesidad de identificarse como pueblos o mino-
rias nacionales para legitimar sus derechos, la que llevé a adoptar o arecordar tal
denominacion totalizadora. Y hasta ahora, en lamemoria oral colectiva, no se ha podi-
do encontrar el recuerdo de tal vocablo agrupador o de un nombre propio bajo el cual
todas las comunidades se autorreconozcan. Podria arguirse el denominativo Provincia
de los Pastos, pero este es propio del orden administrativo colonial, junto al de Pro-
vincia de Pasto, territorios que, inicialmente, antes de ser colonizados, los espanoles
denominaron Provincia de los Quillacingas. Fue apartir de la Crénica de Cieza de
Ledny de las Visitas que se establecieron los denominativos de Pastosy Quillacingas
a los pobladores indigenas diferenciados, separados por el rio Guaitara, de donde los
ihistoriadores, los antropdlogos, los arquedlogos y otros estudiosos los retomaron. Re-
motamente se habla de la lenguapasto, pero también de la diversidad de lenguas
habladas localmente. Si dentro de la estructura de poder y administracion interna del
ordenamiento colonial hubiera estado de por medio el reconocimiento de identidades
étnicas y sus correspondientes vocablos denominativos tendria que haberse llamado
Provincia de Los Pastos y Provincia de Los Quillacingas. Por eso, en los documen-
tos administrativos coloniales se habla ante todo de los indigenas de la Provincia de los
Pastos y no de indigenas Pastos. Administrativamente, tampoco existe un titulo colo-
nial agrupador del conjunto, que seaproducto de lainiciativa o conveniencia politica del
I colonizador o del colonizado, como sucedio con el titulo de Juan Tama entre lospaeces o
de Carlos Tamabioy entre los ingas y kamentza.

De loanterior se infieren variadas inquietudes, no solo entomo al vocablo en si sino
entomo a laconfiguracion cultural, social y politica. Por ejemplo, significa que nos encon-
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tramos ante la formacion dé identidades étnicas nuevas, o que estando constituidas fueron
reagrupadas en resguardos y en unidades provinciales, eliminando las unidades étnicas
ancestrales mayores. O, exagerando la comparacidn, significa que, al igual que en otros
lugares, cuando llegaron los espafoles estas unidades mayores se encontraban en estados
de decadencia o procesos de desestructuracion, sin que hasta el momento se sepapor que,
siendo evidencias de ello cementerios o templos arqueoldgicos como el de Miradores y los
enigmaticos pictogrifos y petroglifos que pueblan lazona. O, simplemente significa que
laidentidad cultural y su organizacién macro, no implicaba ni implica para estas tradi-
ciones estructuraciones y denominaciones centralizadas. Tratemos por ahora de avan-
zar con lamemoria mitohistorica y descifrar este enigma.

Partamos de afirmar que desde tiempos remotos y hasta la actualidad, este
pueblo aborigen esta constituido por una diversidad de comunidades autonomas, que
los estudiosos del mundo andino han dado por llamar «cacicazgos autobnomaos», «micro
socioculturas» o0 «microestados»; de tal manera que, respecto del origen, se sensibiliza |
y se enfatiza mas en el propio de cada una, que en el de la real o supuesta unidad
mayor; como no identificandose en una unidad: Pastos, 0 como que del origen de cada
una nacieran las demas, es decir, que lo particular fuera o se hiciera universal - general.
Sinembargo, este origen singular se comparte con otros a diferentes escalas medias:
de dos comunidades que se unen, como sucede, por ejemplo, con Muellamués o
Pastas y sus secciones, o de tres como Panan o Cuetial con sus tres caciques, o de
mas, como el caso dé Cumbal y sus seis veredas, las distintas parcialidades de Ipiales
y del gran resguardo de Males donde los resguardos diferenciados de Funes, Puerres,
Tescual, Males, Cadchala, Potosiy Yaramal comparten en ciertos relatos el origen
comun. Con esta perspectiva, hoy se reviven los grandes resguardos del Gran Cumbal,
Mallama o Tuquerres, escalas medias en las que nuevamente se confunde lamemoria
oral colectiva con lamemoria administrativa colonial y republicana. Es como si en este
origen singular flotara un etnocentrismo y un hacerse universal de lo particular, pero sin
llegar a diagramar concretamente la totalidad de los Pastos.

\JAt* s<j(o Cj.Hy.V.

En la comunidad de Cumbal, hay versiones que relatan como los primeros
hombres surgieron de la confluencia, o son laconfluencia, del matrimonio de las cuali-
dades o de los elementos sustanciales que constituyen el arribay el abajo, el adentro
y el afuera, simeétricos o asimetricos. Asi por ejemplo, los primeros hombres surgieron
del matrimonio del cerro de Cumbaly la laguna de la Bolsa, laguna ubicada al pie,
abajo o debajo, del cerro. Dicen que del sitio «Piedra de los Guacamullos», espacio
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que une el pie del cerro con el borde de la laguna, aparecio una vasija de barro que era
0 que contenia los primeros hombres: marido y mujer, de los que surgi6 toda la des-
cendencia. Algunos relatos manifiestan que lavasija aparecio en el centro de la laguna;
sin embargo, precisan que en el centro de la laguna existia (en la actualidad en determi-
nados momentos aparece) una piedra, que podemos interpretar como la réplica del
cerro. Hay quienes dicen que la primera humanidad nacio del matrimonio entre el
cerro de Chiles y el cerro de Cumbal. Geograficamente ubicados, en la extension
lineal de la cordillera (occidental colombo - ecuatoriana), el primero hacia arriba (el
sur) siguiendo la cardinalidad de este imaginario andino y el segundo hacia abajo (el
norte); el primero que representa al macho, lo masculino, el més fuerte, el que no se
deja penetrar o manosear «de los gringos que andan buscando riquezas por los cerros,
porque los mata o los deja mudos»; el segundo que representa a la mujer, lahembra, lo
femenino; que es mas deébil, porque se ha dejado manosear permitiendo que los gringos

le escarben sus entrafias. También se asegura que nacié de la laguna, o del cerro, por ;

separado, de sus entrafas; dicen, por ejemplo, que nacieron de la tola de Camur, que
es vientre del cerro de Cumbal, por donde se entra a su seno donde esta el cacique
padre, el Cumbe.
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Sobre este origen primigenio comun, en general no hay confrontacion entre las
seis veredas constitutivas hoy del resguardo, aunque algunas de ellas se reconocen
entre si radicalmente diferentes, por ejemplo, las veredas de Cuaical y Cuetial, 0
historicay miticamente tener otra procedencia, tal es el caso del sector Nasate y Cuetial;
hipotéticamente, la oposicion de las dos primeras puede obedecer auna organizacion
dual o tripartita primigenia. Lo interesante en el caso de Cuetial es que, aceptando el
origen comun como Cumbal, tiene su propio relato de origen, pero igualmente diver-
so: hay relatos segun los cuales el origen comun deviene del tronco Tarapuésy, sin
embargo, unos son ursulos, otros, alcantaras y, otros, eugenios, con la particulari-
dad diferenciadora de que los alcantaras dicen venir del Ecuador.

Por otra parte, lospananes, chilenos y mayasqueres, que constituyen hoy
resguardos autonomaos, con su propio relato de origen: lacacica MariaPanana, Micaela
Chiles o0 Graciana Yaguaranay el cacique Maiker, respectivamente, también aceptan
provenir del cacique Cumbe, en un
origen antecedente comun; de ahi la
reivindicacion, en 1980, del Gran
Cumbaly del titulo colonial No. 228
que los cobija a todos. Los territorios
mentales identifican este origen comun,
el cual es superado por disgregacion,
es decir, laimposibilidad o dificultad
de gobernarse lo&dlevo a separarse
con sus caciques a la cabeza, en tal
relato haciendo referencia a una
triparticion de Tarapueces,

Puenayanes y Nasates, alusivos a los
cuetiales, pananes y chilenos, res-
pectivamente, tres caciques que alter-
nativamente aparecen unidos como un
dragon o culebra de tres cabezas en
el sitio Tuta, origen de los tres
cacicazgos o resguardos, aunque son
lospananes los que lo reivindican con
fuerza. Desd” la perspectiva prece-
dente, el actual sector de Nasate, se-
falado como venidero a Cumbal,
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ahoraresulta volviendo a su seno originario. Mayasquer se considera originario de los
mayas, apreciacion sustentada tanto por el vocablo identificatorio como por petroglifos
que permanecen en su territorio, de los que se infieren analogias.

En el Pueblo Principal de Males se presenta una situacion similar; en lamemo-
ria comunera, este pueblo agrupa alrededor de siete pueblos: Yaramal, Potosi, Cor-
doba, Tescual, Calchala, Puerres y Chapal. La misma legislacion y administracion
colonial parece ratificarlo al establecer mediante titulo tal territorialidad. Las leyendas
de encantos y desencantos fundamentan'el origen comudn: un amaru o culebra que salia
por Monopamba trayendo en su seno los siete caciques o pueblos que fueron arroja-
dos en estos lugares. Analdgicamente, el amaro se trasforma en San Bartolo, como un
cacique que trae tras de si a los demas, fundando en el actual pueblo de Males el
asentamiento principal, desde donde se disgregany localizan. Civilmente son los caci-
ques Chapiteles (Franciscay Raimundo) los que van a representar el tronco comdn;
sin embargo, es la comunidad o pueblo de Males, en su expresion reducida al hoy
municipio de Cordoba, la que mantiene o reivindica estos origenes; por esto, si bien
San Bartolo es reconocido en todos los siete lugares como un patrono milagroso, solo
es patrono del Pueblo o resguardo de Males; los demas tienen sus propios patronos o
mamitas. De igual manera, el titulo colonial inteligido como el titulo de los caciques
Chapueles se reivindica solo por Males, al punto que, en acuerdo con el Ministerio de
Gobierno, el titulo colonial fue recortado al entorno jurisdiccional del municipio de
Cdérdoba. Los demas exponen o se esfuerzan por legitimar los suyos; y aunque hace
falta penetrar mas en las peripecias de estos pueblos ligados impositivamente a la vida
colonial y republicana, es interesante observar el fraccionamiento y faccionalismo que
los caracteriza, por ejemplo, entre chapueles, cuaranes ypinchaos, con implicaciones
como las expulsiones y traslados de tescuales, cauchalas y cuasqueres, bajo el argu-
mento de que no representan lo autéentico sinp lo extrafio, desde luegojunto a la lucha
por mantener derechos ancestrales y mantener unidades, que no parece ser otra la
razon por la cual Franciscay Raimundo Chapuel adquirieron el amparo general como
Pueblo Principal de Males.

Concluimos, entonces, que no se vislumbra en los relatos orales o escritos el
término, la constitucion o el origen comun de Los Pastos, con la particularidad, ya
planteada en otra oportunidad, de que los pueblos nativos, ubicados en la margen
oriental del rio Guaitara, parecieran ser representativos de la tradicion amazoénica en
la congregacion denominada Pastos.
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Los pueblos o comunidades de Muellamués y Pastasa son otra muestra de
origenes singulares que contrastan con un origen Unico y una organizacion étnica cen-
tralizada. Muellamués esta organizado en dos secciones o parcialidades y éstas en
veredas. Con un origen comun, segun la memoria de los mayores, el matrimonio de la
cacica Aurora o Rosa Cerbatana y el cacique Diego Muellamués; sin embargo, cada
seccion reivindica su procedencia particular: la Seccion de Arriba, hijos del cacique, y
la Seccion de Abajo, hijos de la cacica, argumentada por procedencias distintas
asimétricamente: hombre y mujer que llegan por los Andes y la Selva Occidental, res-
pectivamente, reflejando, en la formacion territorial y social, las cualidades ecologicas
y de género correspondientes. Pero también hay relatos que, acomodados a situacio-
nes histdricas y politicas, tienden a hacer predominar, para toda la comunidad, el ori-
gen masculino y extrafo; se relata que Diego Muellamués fue “hijo criado del rey”
(espaniol), quien le dejo como herencia el resguardo, de donde devino toda la descen-
denciahumanay social.

Muy similar a los muellamueses relatan lospastases (hoy aldanas) su origen,
pues también surgieron del matrimonio del cacique Pastas y la cacicaAncaylla. El
cacique, habiendo llegado del Ecuador, vivia solo en la parte de arriba, y la cacica,
que era originaria, vivia en la parte de abajo (del actual Resguardo). Ella, compadeci-
da, viendolo solo decidio casarse con el. En uno de sus matices el relato cuenta que la
cacicaviviaen la Laguna, mundo de donde emergio para casarse.

Asi podemos continuar el recorrido pueblo por pueblo, comunidad por comu-
nidad, ratificando y matizando el no centramiento o descentramiento original y
organizativo de los hoy llamados Pastos, que legitima, en la mentalidad y practica
comunal, una tradicion ancestral precolonial o un reordenamiento étnico y administra-
tivo colonial y neocolonial (republicano) impositivo.

Ahora bien, en las configuraciones étnicas normalmente se aspira aencontrar o
legitimar un ser «nacidos aqui mismo», pero como ya se ha insinuado, entre los Pastos
es normal laprocedencia “extrafia”, como razon historica, mental u organizativa de su
heterogeneidad y descentramiento. Retomando los casos que hemos expuesto, el ca-
cique Pastas o Pastaza vino de arriba, del Ecuador; los relatos dicen que habia
enviudado y andaba buscando compafiia. Situacidn parecida se presenta con el caci-
que Diego Muellamués, en ciertos momentos identificado con los pastases, y su
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extrafiamiento se hace mayusculo al considerarlo hijo criado del rey. Pero, en
Muellamués, no solamente el extrafio es el lado masculino de la pareja, también el
lado femenino, puesto que la cacica Cerbatana igualmente es venidera del occidente
selvatico y Pacifico, de adentro. Sin embargo, en los relatos, el adentro occidental se
confunde con el adentro interior significativo de lo mas auténtico o raizal, claramente
expresado con la cacicaAncaylla, quien vivia o nace de la Laguna.

Los cuetiales de Cumbal, vinculan su nombre Cuetial al chillido de una
perdiz. La perdiz era laencargada de sefialar el sitio donde esta comunidad sin nombre
ni lugar, en su enrancia, debia fundar su territorio y darse un nombre; aunque no se
especifica con precision, venian, y alli, donde hoy estan asentados, sefial6 y nombré
«cuetial, cuetial, cuetial», tres veces. Hemos afirmado ya que del tronco de los
Tarapueses, propios de esta vereda, los alcantaras aparecen venidos del Ecuador.
De modo muy parecido, los de Males dicen ser un pueblo que venia errante del
suroriente, del Amazonas, por el rio o camino del Guamués, en el vientre de una
serpiente o con San Bartolo como cacique, acompafnados de una perdiz oun galloy,
como en Cuetial, estaba predicho que donde cantara el gallo-perdiz, alli se asentaria
y fundarian su pueblo, y asi sucedio.

Estanocidn de enrancia 0 nomadismo parece una constante de los pueblos; asi
lo resaltan las historias y las mitologias. Al occidente, los awapi, conocidos como
Cuaiqueres, aparecen viniendo del occidente ecuatoriano. Al oriente, los kamentza
son hijos de alli, del valle de Sibundoy, del agua, de la laguna, o de adentro, del Ama-
zonas, mientras que sus vecinos o pareja, los Ingas, son venidos del sol o de los Andes
del Sur. Los Yanaconas del sur del Cauca, se autodenominaron asi reconociéndose
como venidos del Peru, dependientes de los Incas. Los Guambianos han tenido que
pensar detenidamente para apaciguar los argumentos que los sefialan como venidos
también del Peru. Y los Paeces del Amazonas. Volviendo a los Pastos y Quillacingas,
algunos investigadores ubican su procedencia amazonica en los albores de su existen-
cia.

Si volvemos sobre el origen primero en la estructura macro, en el que las fuer-
zas en oposicion y encuentro (jaguares o perdices) eran caciques que venian uno por el
camino -rio Telembi (noroccidente), y otro por el camino -rio Guamués (sur orien-
te), podemos inferir la condicion de venideros; y quedaria por sustentar, en laempiricidad,
si el camino del Telembi se refiere a los pueblos selvaticos del Pacifico, a los de
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Mesoamérica que se aproximan por el Pacifico e incluso hacia el occidente en general.
Y si el camino - rio Guamués, se refiere a los pueblos amazoénicos del oriente o se
refiere al Ecuadory los Andes centrales.

En lamitologia panandina, se afirma que las grandes culturas de sur América
florecieron en laregion del Titicaca, desde donde se dispersaron por todos los con-
fines de Suramérica, segun tal mitologia, desde lapiedra Qala, piedra madre, en cuya
diaspora, unos siguieron al norte, otros al sur, unos por el oriente y otros por el occi-
dente, por la Amazonia o por la Costa Pacifica. Pero estaba previsto que donde se
encontrasen, alli fundarian sus huacas y pueblos definitivos. Hipotéticamente, se infiere
gue se encontrarony renacieron, en el cruce de los caminos, donde confluye el oriente
con el occidente, el arriba y el abajo, el adentro y el afuera, lo alto y lo bajo, el
encimay el debajo, tanto en el marco de las grandes estructuras espaciotemporales,
como la que hemos denominado panamazonia, en las estructuraciones medias de los
Andes o en las micoroestructuras localizadas territorialmente como, veredas, parciali-
dades o resguardos.

Las ya numerosas investigaciones y trabajos que desde diversas disciplinas
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vienen realizdndose en los Andes y selvas del norte del Ecuadory el sur de Colombia,
traducen y evidencian estas historias y saberes ancestrales sobre la movilidad e
interrelacidn de los pueblos originarios. Oberem (1980), Hartman (1988), Salomén
(1980) ,Murra (1975), Ramén (1990), Landazuri (1990), entre otros, han enfatizado
en la fluida relacion de las comunidades serranas con las ubicadas en los flancos exte-
riores del oriente y el occidente, particularmente, conjugando el acceso a los diversos
pisos y nichos ecoldgicos propios de los Andes Centrales y el intercambio, propio de
mesoameérica. El arquedlogo Willey (1960) considera a estos Andes septentrionales
como area intermedia entre la esfera mesoamericanay la surandina; Luis Lumbreras
(1981) ,como uno de los cinco grandes conjuntos andinoamericanos de peculiares cua-
lidades ambientales, superestructurales y arqueoldgicas. Uno y otro resaltan los enlaces
fisiograficosy ecoculturales cuya proximidad facilita el intercambio y todas las relaciones
sociales e interculturales, o complejo dominio fisiondmico y ecocultural que cumple la
doble funcidn de emisory receptor de los mensajes de las civilizaciones, del contactoy la
difusion de las culturas. Deler (1987) dice que este contexto ecogeografico permitid
constituir largos periodos de continuos y profundos vinculos de solidaridad y
complementariedad. Horacio Barros Larrain (1980) sospecha importantes periodos de
dependencia, tanto econdmica como politica, de las comunidades del litoral respecto de
los cacicazgos y sefiorios étnicos interandinos o serranos, e inclusive la penetracion de
éstos a la manera de «colonias errantes», transportadas exprofeso por los cacicazgos
de la sierra al medio geografico del bosque tropical, con fines patentes de
complementariedad economicay de control eficiente de acceso a las mismas (Barrios,
1980, retomando a J. Murra). Segun este mismo investigador, al igual que los errantes
del Amazonas, los grupos tropicales occidentales se acercaron a la sierra siguiendo el
curso de los rios, porque, dice:

«... losgrupospropiamente tropicales occidentales como los Lachas, los
Niguas, los Barbacoas, los Callabas y Coaiquer y su contacto con los
serranos, puede atribuirse a una migracion forzada de comunidades
costeras, aguas arriba, a resultas de la temprana implantacion de grupos
mas numerososy poderosos en la zona del litoral» (Barrios, 1980:26).

Femando Calero (1991) va mucho mas alla al plantear que aunque las eviden-
cias y excavaciones arqueologicas en los Andes colombianos aun son iniciales, cada
vez se demuestra mas que estos Andes fueron un paso obvio, corredor migratorio o
area de asentamientos de los grupos que viajaban hacia el sur o hacia la Amazoniay
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viceversa; asi puede afirmar

«cuando los espafioles llegaron desde Quito, el area era unpunto
de confluencia de variasfuerzas culturales: La Inca desde el sur,
los Chibchasy las unidades culturales independientes desde el nor-
te, los grupos amazonicos desde el orientey las tribus de las tie-
rras bajas del Pacifico en el occidente. Esta posicion geografica
unica le dio al distrito de Pasto un caracter especial como zona de
convergencia transculturaly como area limitrofe» (Fernando Ca-
lero, 1991).

Entre los Pastos y demas pueblos del suroccidente colombiano, es evidente
lapresencia de caracteristicas culturales de los Andes centrales, especialmente quechua
y aymara. Las investigaciones han acentuado sobre todo en la presencia del idioma
quechua; hasta hace poco, suponiendo la condicion de behetrias de estos pueblos, se
consideraba que la influencia quechua era el resultado bien de la invasion incésica,
bien de laimplantacion del quechua por los espafioles para facilitar la evangelizacion
0 bien por uno u otro motivo; se insistio mucho en el papel transmisor de los yanaconas
y de los mitimaes. Sin embargo, las Gltimas investigaciones encuentran cada vez mas
argumentos que demuestran la presencia idiomatica y cultural de las etnias del sur
mucho antes de los dominios incay espafnol. Romoli (1977) descarta cualquier influen-
cia importante por parte de los yanaconas, porque fueron pocos y no se integraron a
las etnias locales o murieron muy rapidamente. Ramirez de Jara (1992) plantea, como
alternativa, que lapresencia del idioma quechua y su dialecto el quechua ecuatoriano
lleva a pensar en migraciones escalonadas de grupos que se trasladaban desde el Perq,
permanecen en el Ecuador y desde alli llegan al suroccidente de Colombia, como
migrantes estacionales, del tipo comerciantes, o definitivos, que huian del imperio incaico.
Asi mismo, valoran el recuerdo que los Ingas de Santiago (Valle de Sibundoy) tienen
sobre suvenida del Ecuadory la procedencia de San Andrés, sus vecinos congéneres,
de las tierras bajas del Putumayo (Triana, 1950), particularmente del rio Sucumbios
(Hooykaas, Groot: 199143). Ramirez de Jara manifiesta enfaticamente:

«Esta procedencia oriental del grupo de San Andrés, nos lleva a
considerar la estrecha relacion delpiedemonte con la region de
selva, y nos confirma que no podemos entenderla deforma aisla-
da. Elpiedemonte se constituye ademas en corredor opaso obli-
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gadopara el desarrollo de una relacion Andes selva, permanente
durante épocas prehispanicas, plasmada enflujos migratorios e
influencias culturales desde la region Amazonica hacia la zona
Andina. Esta relacion es muy antigua y ha sido demostrada en
Ecuador, apartir de las excavaciones arqueologicas realizadas en
el piedemonte, que no existen para el lado colombiano: ‘%l alto
Amazonas ha sido, durante el periodo formativo temprano, un
foco muy importante de influencias culturales, difundidas de este
a oeste a lo largo de los valles *”’ (Taylor, 1988, Ramirez de Jara:
1992).

También enfatiza en la importancia, hipotética, del piedemonte oriental para
esclarecer el origen, composicion y relaciones de los grupos originarios interandinos,
de lo importante que seria reconstruir las rutas de los caminos y sefalar las bocas de
montafa que permitieron establecer este contacto. Con Taylor, resalta que «la existen-
cia precoz de grandes redes de intercambio y de importantes movimientos de pobla-
cion tanto de la sierra hacia las tierras bajas como de abajo hacia arriba esta clara-
mente evidenciada» (Taylor, 1988).

Las excavaciones arqueoldgicas
de Maria Victoria Uribe (1980), las de
Felipe Cardenas (1988), Gilberto vy
Hernan Ordoiiez (1992) entre Pastos y
Quillacingas, muestran caracteristicas
ceramicas similares desde San Agustin (en
Colombia), hasta el Ucayali en el Ama-
zonas peruano.

Los estudios de las sociedades
indigenas generalmente parten de supo-
ner unidades e identidades étnicas
organizativamente centralizadas, mas
cuando se trata de sustentar identidades \
territoriales, lingisticas, religiosas, cultu-
rales_ 0 pc_Jlltlcas. El fraccionamiento o PINTANDO EL SENDERO DE
faccionalismo aparece como una anoma- VIDA

56



liaproducto de procesos desintegradores inmanentes o forzados desde el exterior.
Aunque como ya lo hemos enunciado pueden haber diversas explicaciones acerca de
la dificultad de encontrar entre Los Pastos un origen y constitucion cominy centraliza-
da, las versiones etnogréaficas y miticas expresadas dan cuenta no solo de su presencia
sino de la singular alternativa de identidad o unidad desde la diversidad y contradiccion
que nos ofrecen, en este caso, los indigenas pastos, consecuentes con sus principios
simbolicos y arquetipicos mentales, que como ley madre unifican el origen constitucio-
nal coman, a lavez que liberan y potencian la autonomia de las unidades singulares,
componente fecundo, creativo y recreativo de la vida en todos sus 6rdenes. Los capi-
tulos siguientes trataran de dar cuenta de este despliegue diverso pero arquetipico de la

vida de los Pastos.
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2. LOS PASTOS: SU ORGANIZACION

2.1 ORGANIZACION ECONOMICA

A unque muy bien atravesada e integrada por la economia regional, nacional y

/ \ capitalista, los Pastos dejan entrever rasgos distintivos de lo que puede ser su

X Apropia economia, sobre todo desde el manejo de la espacialidad, por cierto

bien determinante; es una concepcion y un manejo geo - econémico de latotalidad del

territorio y lapoblacion, pero desde la diversidad social, es decir, desde la autodinamica
comunal y familiar.

Cada comunidad organiza su territorio comprendiendo o buscando compren-
der, de modo continuo o discontinuo, de modo mas politico o mas social, los espacios
ecoldgicos duales, transversales y verticales. Transversalmente, el acceso a los recur-
sos de la selva tropical humeda de los dos costados y, por supuesto, de la sierra
andina. Verticalmente, el acceso a los recursos de las tierras altas y bajas, sobre todo
hacia el interior de la sierra andina.

Tradicionalmente, larelacion con la selvay el mar hacia los dos costados (el
imaginario concibe el mar Amazonas) busca el acceso arecursos exoéticos, general-
mente de connotaciones sagradas: la chonta para las varas dejusticia, husos y macanas
de tejer, etc.; mullos y chaquiras, plumas y toda una serie de productos animales y
vegetales curativos (ufias, pezuias, pieles, manteca o dientes de jaguar, 0so o culebra),
también de minerales. En tanto se ha venido incrementando la produccion agricola en
este espacio, se busca el acceso a los recursos agricolas tropicales: maiz, platano,
dulce de cafa y toda una variedad de frutas. Hoy no es extrafio el facil acomodamiento
alaeconomia ilicita de la coca, como lo hicieron antes con la quina, el cauchoy la
madera.

Es de destacar, también, que los ubicados en la sierra, hacia el costado oriental
del rio Guaitara, se relacionan mas con el oriente, y los que estan hacia el costado
opuesto, lo hacen mas con el occidente.

¢ Como acceden a estos espacios y recursos? Las comunidades periféricas de
lasierra, extendiendo directamente sus dominios particulares, trasladando familias e
internandose cada vez mas hacia adentro; las no periféricas, ocupando espacios a
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traves de unidades familiares y pequefias colonias. En los ultimos tiempos, acondicio-
nadas o entreveradas dentro de las oleadas de colonizacion, regionales y nacionales.
Hacia el occidente, desde Tulcan, San Gabriel, Tufifio, Chiles, Panan, Cumbal,
Muellamuésy Mallama, poco a poco se han ido internando por las vias de Maldonado,
Mayasquer, Chicandina, Pialapi, Ricaurte y el Gualcala. Hacia el oriente los de
Funes, Puerres, Males y Potosi, por Monopamba, el Guamués y el Pun. Particular
atencion merecen, desde esta perspectiva, las fuertes oleadas de colonizacion hacia
Santo Domingo de los Colorados (jocosamente, pero expresivamente conocido como
Santo Domingo de los colombianos) y hacia $ucumbios y Lago Agrio.

Estas colonias, hasta hace poco, aparecian difuminadas como colonos mesti-
z0s, pero en los ultimos tiempos han aparecido con fuerza convirtiéndose en principa-
les animadoras en la constitucion de Resguardos y Cabildos indigenas: hacia la selva
Pacifica, ligados a los Awa - Cuaiquer; hacia la Amazonia, ligados alos Ingas, Sionas
y Kofanes.

Junto al acceso directo o como proceso alterno, la obtencion de recursos se

presenta a traves de la ocupacion temporal de estos espacios, las relaciones familiares,
compadrazgos, amigancia, mindalas o mercados. Comunidades como lospananes
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tienen trabajaderos por los lados de Mayasquer y hacia el Mira; muchas familias de
Cumbaly Muellamués tienen por Pialapi, el Gliza, el Gualcal&, hacia el occidente
tropical. Los compadrazgos y amigancia, incluyendo a los Awa - Cuaiquer, con los
que viven entreverados los serranos, no han perdido vigencia. De la forma mindala se
conocen dos modalidades: una en la cual familias de las comunidades andinas o del
piedemonte occidental, periédicamente, cada ocho dias, traen de esta parte productos
para ser vendidos o cambiados; es muy comun ver todos los viernes y sabados, en las
cuatro esquinas de Guachucal o en la plaza de Cumbal, a estos «mercaderes», sen-
tados con sus canastos hechos de bejucos selvaticos llenos de chirarios; la otra mo-
dalidad consiste en que hay ciertas familias o personas que recogen en su comunidad,
sobre todo entre parientes y amigos, productos como habas, papas, ocas o quesillos,
para llevarlos hacia el piedemonte occidental a cambiarlos con productos de estos
lugares para, a la vuelta, entregar a cada uno el o los productos que pudo cambiar
(platanos, frutas, dulce de cafia, pollos).

En el interande, la obtencion de los recursos se hace sobre la estructura verti-
cal macro y micro, es decir, larelacion tierras frias - guaicos del conjunto interandino y
tierras altas - tierras bajas en cada comunidad.

En el conjunto interandino macro, hay productos, familias y comunidades pro-
ductoras de lo frio, y productos, familias y comunidades productoras del guaico, que
siguiendo la maoroestructua del rio Guaitara y el Chota se ubican en sus vertientes
altas y en la parte media - baja, respectivamente.

Productos, familias y comunidades de Cumbal, Panan, Chiles, Carlosama,
Muellamués, Guachucal, Colimba, lies, Tuquerres, Aldana, Ipiales, Potosi, Pun,
Tulcan, y San Gabriel son las expresiones mas evidentes de lo frio. En cambio,
Guaitarilla, Sandona, Imués, Angel y Bolivar son prototipos de los guaicos.

La parte fria es productora de tubérculos como lapapay laoca, y de produc-
tos manufacturados como los canastos de carrizo y de bejuco chilan y las cobijas de
lana, tambien quesos y quesillos; los guaicos, principalmente de maiz, dulce de cafia,
guineos, calabazas, arracachas, frutas y especies animales menores.

La principal forma de acceso a estos recursos es el cambeo, que significa
trocar determinada cantidad de un producto de tierra fria por otra de un producto del
guaico', por ejemplo, un canasto de carrizo o bejuco por la cantidad de maiz que
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quepa en él. Cuando hay cosechas de maiz, es comun el traslado de los frianos con
canastos y tubérculos hacia los guaicos del Guaitara. En este cambeo, suele utilizarse
el dinero; en el ejemplo, el duefio del canasto cambia primero su producto por dinero
y luego compra o cambia este dinero por maiz, pero siempre andando por el guaico.

Es costumbre hacerse compadres y amistades entre familias de estos diversos
pisos térmicos (generalmente el compadrazgo esta precedido de la amistad,
«amigando.». De tal manera que, en las cosechas y en las fiestas, hay invitaciones
mutuas; en ellas, el invitado lleva como «regalo» productos de su tierray, al regreso,
recibe lo correspondiente de la otra. Asi mismo se acostumbra, hoy ha decaido, asig-
narse mutuamente lotes para trabajar y sembrar, es decir, el compadre de un espacio
ecoldgico le asigna un lote al compadre de otro espacio ecologico.

La forma mindala es similar a la que se realiza con el piedemonte. Los merca-
dos regionales y locales son espacios de intercambio y bajo lamediacién del dinero
otra forma de acceder a los recursos y productos necesarios.

Desde la perspectiva vertical micro, las comunidades - Resguardos, las Par-
cialidades o secciones y las veredas se estructuran de acuerdo con las lomas que
desde las alturas se inclinan descansando en direccion de los rios o los centros. Lo més
representativo de esta organizacion se observa en los Resguardos o comunidades del
alto Guaitara recostados sobre la cordillera oriental: Yarumal, Potosi, Males, Puerres
y Funes, los cuales, en una caida sumamente inclinada, en partes como en Funes hasta
no mas de 5 kilémetros, constituyen lomas que desde la sierra oriental y los paramos
bajan descansando en gradas (terrazas) hasta el Guaitara, de modo que, en una
fraccidn de espacio lineal, puede pasar de un ecosistema a otro. Situacidn un tanto
similar se presenta, pero bajando de las serranias interandinas, en las comunidades de
Ipiales, San Juan, lies, Imués, Guaitarillay Ancuya. Otras como Mallama lo hacen
en relacion con el rio Guabo; Tuquerres, Sapuyes y Calcan (Ospina) en relacion con
ei rio Sapuyes, lo mismo que Guachucaly Muellamués\ Mayasquer lo hace sobre el
rio Mayasquer, Carlosama, Panan y Chiles sobre el Carchi (cabeceras del Guaitara).
Otros, como Cumbal, Pastas, Pupiales, Gualmatan, Colimba o Yascual lo hacen
sobre pequefios valles tibios que denominan centros. Las comunidades en las que se
cumple con méas diafanidad larelacion alto frio - bajo guaico corresponden a las ubica-
das en la parte media y baja del rio Guaitara, porque en la medida en que se acerca a
su nacimiento predomina el frio. Ahora bien, al interior de cada comunidad, las seccio-
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nes, parcialidades o veredas, como formas de organizacion territorial, siguen esta mis-
ma inclinacion, y de acuerdo aello funcionan las relaciones econdémicas, sociales y
culturales, intracomunales, interfamiliares o intrafamiliares; de acuerdo a ello se ocupa
o posee el espacio - territorio desde la tradicidn indigena. Tanto hacia la sierra como
hacia el guaico, cada familia tiende a ocupar o tener tierra en la parte alta como en la
parte baja, para producir y autoabastecerse de los productos y recursos de unoy otro
medio: los que viven en la parte friatener en la parte caliente y los que viven en laparte
templada o caliente tener en laparte fria o, también, vivir en laparte mediay tener hacia
arribay hacia abajo, pues es un hecho perceptible que la poblacién tiende a constituir
suresidencia permanente en lamitad transversal de la vereda, Parcialidad o Resguardo
o en el centro, incluso constituyendo el caserio. Cuando no se posee directamente, o
ademas de ello, la obtencidn de estos productos y recursos se resuelve por la via
intracomunal o interfamiliar através del matrimonio, lapayacua, laminga, el agrado, la
racion, las escogidas, o el misiar.

A través del matrimonio buscando formar pareja con miembros de los dos
niveles topograficos. Lapayacua consiste en ir donde estan cosechando, llevandole al
duefio de la cosecha algo que necesite en su labor inmediata, por ejemplo alimentos
preparados; se supone que si alguien lleva alimentos a los cosechadores, el duefio esta
en la obligacion de corresponder con lo de su cosecha. En laminga, en el cambio de
brazo o incluso en el peonazgo, al mingante, duefio de brazo o trabajo hay que darle,
para que lleve de"la cosecha, lo mejor, lo escogido, que él mismo escoge; es lo que se
Ilama la racion o las escogidas, cuya medida es la milla o el millado, es decir lo que
alcanza en la punta doblada del pafiolon, en el caso de la mujer, o del poncho (ruana)
en el caso del hombre. El agrado es el regalo que se lleva a un pariente 0 amigo que
visita porque hay que compartir de lo que Dios da (lo que cosecha), por pasar el rato
o para buscar un favor. También el misiar consiste en que si por casualidad, en una
cosecha, se encuentra un producto (papa, oca, maiz, etc.) de colores contrastados, se
lo coloca entreverado con los normales y se lo lleva como regalo a un compadre,
amigo o pariente que viva en el espacio alterno; el que lo recibe sin darse cuenta, queda
misiado, que quiere decir, entre otras cosas, que al afio siguiente tiene que donarle
productos de su cosecha. Las recogidas se refieren al acto, establecido como posibi-
lidad y derecho, que realizan las mujeres, los ancianos y los nifios, de acercarse a
donde estén cosechando vy, detras, ir recogiendo lo que sin proponérselo los
cosechadores van dejando. A quienes tienen esta costumbre, tambien se les denomina
chuliadores.
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Se supondria que esto es valido Unicamente para las comunidades, Parcialida-
des o veredas que tengan sistemas ecologicos lo suficientemente variados: lo frio, lo
templado y caliente. Sin embargo, en los espacios territoriales donde aparentemente
no hay mayor diferencia también funciona entre la parte alta, hacia el paramo y la parte
baja hacia el plano, pues hay productos que se dan sélo hacia el pAramo como la oca,
el olloco o ciertas variedades de papa no comercializables, y otros de la parte media
0 baja como el trigo, la cebada, las hortalizas, las habas y la papa.

2.1.1 La tierra

De acuerdo a la definicidn primordial, la actividad propiamente productiva
corresponde realizarse en latierra. Pero, ¢que es la tierra, en el orden espacio -tem-
poral de los Pastos?

jroJ 1c1o "10 cic c1 "v
Siguiendo laestructura transversal y vertical en sus multiples direccionesy conno-
taciones, tenemos que la tierraes el mundo centro, mediacion o sintesis entre el cielo
y el infierno (arriba - encimay abajo - debajo), de ahi que su existencia o su
vitalidad productiva dependan mucho de la oposiciony laarmonia de los poderes
que unoy otro simbolizan, particularmente del didlogo y la reciprocidad de los
hombres con estos poderes, manifiestos en la religiosidad y las fiestas agrarias.

También mundo o espacio - tiempo producto déla oposicion del agua v el
fuego: el agua del cielo y el fuego del subsuelo oviceversa, version sustancial ésta
que, vista entérminos geogréaficos, corresponde alos Andes, mediacion o producto
de la oposicidn y armonia entre un espacio acuatico de la selva humeda, mar, del
Amazonasy el Pacifico (abajo) y un espacio volcanico (arriba), oala inversa cuando
la cuspide setransformaen frio o nieve y las llanuras en caliente; en los microespacios,
el componente acuéatico corresponde alos rios, las lagunas y los pantanos.

Hacia el interior de los Andes, esa condicion vulcano —acuética productiva
se explica cientificamente por lacomposicion de los suelos derivada de lamezcla de
ceniza volcanica, humus o carbono orgéanico, de hasta 1,8 metros de espesor, con
la suficiente cantidad de agua de lagunas, pantanos, quebradas y rios.

En la relacion transversal adentro —afuera, latierratambien corresponde a
lasierra o provincia del interande, frente ala selva oespacio de vegetales, animales
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y minerales (salvajesy sagrados), no propicios para laproduccion, mas bien para la
obtencion; aunque tanto el mundo de adentro (selva) como elinundo de afuera
(sierra) se dualizan cada uno en un componente salvaje, sagrado, improductivo, y
otro socializado y productivo.

Esto podria explicar que en laselvase desarrollen ciertas actividades agra-
rias y que en los Andes, junto alos espacios socializados y agricolas, hagan presen-
cia espacios tiempos contrarios: pantanos, rios, quebradas, lagunas, pAramos y ce-
rros. O que en comunidades como la de Muellamués haya una seccion adentro -
abajo y una seccion de afuera-arriba. Esto, desde luego, independientemente de
los trastocamientos que han producido otros érdenes impositivos: la colonizacion
de la selva, y la penetracion de la sociedad, la agriculturay la ganaderia en lo mas
intimo délos espacios sagrados.

Como en todas las sociedades agrarias, para los Pastos, la tierra es la
madre: de ella deviene el sustento material y espiritual de los hombres; de su interior
se nace Yy aél se vuelve; es la vida antes y después de la vida. Es el pasado, es el
futuro y es el presente; en ella se esta como enun regazo. Ellaproduce los frutos de
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los que vive la comunidad y sobre ella en razén de ellay su produccion, la vida
espiritual y cultural adquiere sus mas sagradas y liberadoras dimensiones, la culturay
laagricultura.

Es, asu vez, medio de produccion, por principio y en el sentido de que a través
de ella los poderes celestes y subterrestres, el aguay el fuego, actuan para ofrecer a las
comunidades las posibilidades productivas y con ellas su sustento, su supervivencia;
pues, aungue en los ultimos tiempos la integracion a la semitecnificacion de laproduc-
cion agraria tiende a colocar al hombre y sus técnicas como el sujeto productivo, para
el grueso de la poblacidn son poderes sagrados de arriba y abajo los determinantes,
con sus conflictos y armonizaciones: turnandose en sus acciones, alternandose, com-
plementandose y mediandose; juego de los poderes extraordinarios en los que la tierra
y laproduccion quedan atrapados, pero en que a su vez participan con sus acciones
«buenas» o0 «malas» para el equilibrio o desequilibrio de los poderes; porque, se sabe,
que las acciones de lacomunidad satisfacen o disgustan a las entidades teldricas o a los
resplandecientes santos y mamitas. La alternativa fundamental para mantener la armo-
niay la satisfaccion de estos espiritus es lareciprocidad: dar para recibir, perder para
ganar. Ofrendas y dones son razones basicas de la agriculturay la produccion.

EL BAILE DE LA CEBOLEA.-N.
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2.1.2 Laagricultura

En el origen primero latierra se identifica con el espacio tiempo de laagricultu-
ra, son sinbnimos. Las otras actividades estan adheridas a la actividad central o son su
complemento; con tal criterio, el espacio - tiempo de la tierra se organizé bajo el
supuesto de la agricultura: tierras frias - guaicos, tierras altas - tierras bajas o, en su
textura: tierra negra - tierra blanca. Con el tiempo, la presencia de otras opciones,
como la ganaderia, la ocupacion de los pantanos o la estructura de la hacienda, planted
lanecesidad de nuevos ordenamientos.

¢ Que se produce? La producciéon agraria estad liderada desde tiempos
inmemoriales por la dualidad produccion de tubérculos - produccion de maiz; en la
estructura macro se corresponde con la dualidad «tierras frias - guaicos»', en las micros
y nichos con la dualiad tierras altas - tierras bajas. En este ultimo sentido resaltando lo
siguiente: entre la sierray el guaico, las tierras de clima medio producen tanto ciertas
variedades de tubérculos como ciertas variedades de maiz, hay como una unidad di-
recta espacio - productiva; asi mismo, las comunidades ubicadas hacia lamargen de-
recha del Guaitaray las de la parte baja de este mismo rio producen directamente
tanto el maiz como los tubérculos, y en las tierras altas como en los guaicos, sobre todo
por la presencia de nichos ecoldgicos, hay una minima adaptacion de variedades de
maiz y de tubérculos. La chagra es la unidad micro mas representativa de este modelo
universal. * 4"

Desde luego, junto a los tubérculos (papa, oca, olloco) y el maiz, hay una
variada produccion de otros, sean autoctonos o apropiados: cebolla, frijol, calabaza,
quinua, chocho, col, cilantro, repollo, haba, cebada, trigo, hortalizas, legumbres,
arracacha, yuca, guineo, platano, café, cafia de azucary lamuy variada produccion de
frutas.

Es importante tener en cuenta otros componentes duales en larelacion de
estos productos agrarios, en su funcion y aprovechamiento, muy ligados al simbolismo
y lacosmologia espacio - temporal, expresados generalmente através de los colores:
blanco y negro o claro y morado; de los sabores: dulce y amargo; de latextura: blando
y duro, seco y aguado; del estado de su desarrollo:jecho y biche, o de cierta densi-
dad: pesado y liviano.

¢, Como seproduce? Tal vez en los ultimos tiempos, launidad de produccion
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basica es la familia llamada nuclear. Sin
embargo, persiste y por momentos se
reactiva con fuerza el trabajo comunal atra-
vés de la participacion de los linajes, los
parientes afines y laamiganciay mediante
formulas de participacién como laminga o
la prestada de brazo, participaciéon comu-
nitaria organizada de acuerdo a la activi-
dad arealizar (preparar el terreno, sembrar,
cultivar o cosechar), de acuerdo a las ca-
pacidades, de acuerdo al sexo o de acuer-
do a la edad. El sistema de peonazgo es
ocasional, por dias.

En lafamilia nuclear, el manejo del
terreno y los cultivos esta a cargo del jefe
del hogar y/o uno de sus hijos; por ejem-
plo, son los que deciden si se siembra o no,
donde y queé se siembra. Mientras que los

oficios domeésticos y el cuidado de la chagra estan a cargo de la mujery los hijos, el
cuidado de los cultivos en general, esta a cargo de todos.

En lapreparacion del terreno, el tolar (levantar la tierra con el cute: azadon
curvo) lohacen hombres y mujeres, hasta los nifios. El arado y rastrillado, en cambio,
es s6lo de hombres, de los que saben hacerlo; lo mismo el “tractorar”.

La siembra es una actividad mixta en la¥cual, mientras el hombre abre el hueco
y abona, la mujer riega la semillay latapa con el pie; el desyerbe también es mixto,
pero el aporque con bueyes y fumigar son masculinos. También es mixta en las edades
y en el sexo la cosecha, que incluye la seleccion de semilla, la seleccion para dones, la
clasificacion para consumo y venta.

Es determinante, en la posibilidad del trabajo comunal, la cantidad de tierra
que se posea, pues los que tienen muy poca o no latienen se sirven solo de la familia.
Hay formas peculiares de produccion, como el trabajar a medias, al partir o al onceno,
alternativas establecidas para tener acceso directo a latierra, poseerla, hacerla produ-
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ciry participar de lavida comunal; como es obvio, es el sistema alternativo para los sin
tierra 0 con poca tierra.

Distribucion del tiempo en el cicloproductivo. En el ciclo productivo agri-
cola, se desarrollan dos variantes alternativas que por momentos se oponen
antagonicamente y por momentos mas bien se turnany se complementan: se trata del
sistema tradicional y del sistema de cultivo moderno. Dentro del primero, hay dos
periodos de cultivo definidos por la época de cosecha, asi: la cosecha Illamada «de San
Pedro» que se realiza enjunio y lasiembra llamada «de Reyes» que se realiza en enero,
sistema que se mantiene entre las comunidades y familias aun no integradas a los pa-
quetes tecnoldgicos, a la comercializacion y al atesoramiento, y entre aquellas que
junto alos cultivos comerciales practican la agricultura de reciprocidad. En el segundo,
bajo el supuesto de que la técnica agrologica lo decide todo, los cultivos se hacen a
cualquier tiempo, se cultiva permanentemente. Desde luego, repetimos, cuando se tra-
ta de cultivos comerciales, del monocultivo, como lapapa, pero, aun asi, hay meses del
ano preferidos para sembrar: el haba de octubre a enero, la cebaday el trigo de octu-
bre anoviembre, laocay el olloco en enero u octubre, etc.

Esta periodizacion o division del afio en dos mitades agricolas, se inscribe
dentro deljuego de la dualidad, para algunos determinado por la colocacion del sol
frente a latierra en sus dos solsticios de enero yjunio, respectivamente. Lo problema-
tico es que estas comunidades orientan su agricultura mas por los ciclos lunares que
por los solares; por ejemplo, el saber recomienda no sembrar papaniel 7, ni el 11, ni
el 13 de luna, hacerlo el 5 de luna, o no sembrar ni cosechar en menguante porque «se
hace gusano».

Por otra parte, tanto en el cultivo tradicional como en el comercial, el cultivo
mismo implica una periodizacion: tiempo de preparar el terreno, tiempo de siembra,
tiempo de desyerbe, tiempo de reabono, tiempo de fumigar, tiempo de cosechar, pero,
reiteramos, la siembray la cosecha son mas determinantes.

Junto o ligado al ciclo productivo agricola se desarrollan otras actividades: la
artesania, la ganaderia, Xdijomaleria.
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2.1.3 Saberes y técnicas productivas

Los cultivos asociados o entreverados. Contrario a la monoproduccion del
trigo, la cebada, la papa o el ganado, de lo que ha hecho gala la ciencia y la técnica
agronomica, sobre todo desde mediados del presente siglo, los Pastos han mantenido
el sabery latécnica de que nadie puede existir aislado o por si solo, pues siempre
necesita de la alteridad o de su complemento. Para los comuneros, un cultivo siempre
es el apoyo de otro: el frijol con el maiz son como el cuerpo y el alma, o mientras uno
le permite ciertos nutrientes el otro le da sombra o lo esconde frente a las plagas o las
ahuyenta con sus olores; en este Gltimo caso, es evidente observar a la quinua cruzan-
do la chagra o el chocho cercandola.

La Rotacion de cultivos. Como no perdiendo el principio fundamental del
cultivo entreverado y de toda existenciay como apropiandose del monocultivo a tra-
ves del tumo y la alternancia, esta la técnica de rotacion de cultivos, que en términos
generales consiste en cambiar cada afio o mas el cultivo en el terreno, o mientras una
parte, por un tiempo, la dedica a un cultivo, en otra lo hace con otro y cambia; asi se
turnan o alternan el haba, la papa, la cebada o la agricultura con la ganaderia; en este
ultimo caso, en una dialéctica tal que, segun los comuneros, mientras con el cultivo se
ablanda el terreno pero se cansa, con el ganado se abona pero se endura.

Dejar descansar. Como sistema de rotacion es ufia parodia del anterior. La
version inicial es que la tierra se gasta, se cansa; sin embargo, por su concepcion
evidencia una mayor profundidad espacio - temporal y de poder. Se trata de una
rotacion entre la condicidn agraria, civilizaday el estado auca, salvaje, pues en el pe-
riodo de descanso es el espacio del chuttn (ser misterioso multiforme que cuida las
chagras), los tiesos (escarabajos pequefios), los lagartijos verdes y otras entidades
ligadas alos muertos y el més alla que llenan de su energia germinal para la vida poste-
rior.

Elsurcary el tolar. Parecen sery hacer unaréplica de la estructura espacial
macro y primordial. Lo alto - arriba (la tola) y lo bajo - abajo (el surco), como si el
comunero, el agricultor, al cultivar reprodujera los parametros originales del cosmos,
de lavida. Esto se patentiza cuando al interior del surco, junto a la semilla, se introduce
un carbon (fuego) y por los surcos corre el agua.
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El cutey el tolar. El cute es una pala cuya asta tiene la forma de garabato, de
tal manera que al palear se efectiia un giro circular, como un iry venir infinito, como el
dar vueltas y revueltas de la periodizacion espacio -temporal original. Igualmente,
tolar es hacer tolas (monticulos de tierra) permanentes, volteando la tierra, es decir,
como determina el orden primero del encanto y el desencanto.

El arado. Hay tecnicas y medios de trabajar la tierra, como el arado que
siendo extranos han sido apropiados por la agricultura andina. Hoy, junto al tolar, el
arado con yunta de bueyes es el medio mas comun entre los Pastos. La estructura
yunta es una perfecta dualidad simétrica o asimétrica, mediada por el yugo y larejaen
los cuales sin juntarse se concentran las fuerzas polares para reproducir el orden
cosmologico y lavida afio tras afio, pues el arar no es méas que hacer surcos y tolas, lo
mismo el aporcar. Simétrica cuando los dos bueyes tienen lamisma potencia, asimeétrica
cuando uno es mas fuerte o méas experimentado que el otro, generalmente aprendiz.
Turnandose, alternandose y complementandose en el trabajo: volteando de un extremo
aotro, cada uno, primero por la derecha y después por la izquierda infinitamente, o
mientras el blanco va por la derecha el negro va por laizquierday viceversa; porque,
simbolicamente, es interesante observar que las yuntas generalmente se forman con
estos dos colores contrastados, y aun mas interesante que se los designe bajo los
nombres de «espafnol» y «moreno» respectivamente.

CAMUESTES

*, B
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De la claridady la oscuridad. También la dualidad claro - oscuro parece
corresponder a la dualidad mundo de arriba - mundo de abajo o mundo de afuera
- mundo de adentro. Recordemos que el mundo de abajo, de adentro, es el mundo
de espiritus, particularmente de los poderes que, como oposicion o como esencia del
mundo de encima de launidady de laagricultura, lo determinan como mundo esencial,
es el origen, es lamatriz germinal de donde surten las cualidades primordiales para la
vida. Pues bien, a partir de este supuesto se concibe y se actla frente a los cultivos; por
ejemplo, la semilla hay que guardarla, siempre se la guarda, en un lugar oscuro de la
cocina o del soberado (hay que tener en cuenta que en la casa, mundo reducido, la
cocinay particularmente el fogony el soberado, latronera, son espacios extraordina-
rios de arribay de abajo, o conexiones, con esos mundos), y no sélo la semilla, tam-
bién el producto de consumo en la cocina, en el soberado yjunto al humo, duramasy
es mas gustoso, porque:

«Anteriormente cuando habia solo dos cosechas al afio, lapapa se alma-
cenaba en los soberados de las casas, siendo preferida la cocina; alli la
papapermanecia en buen estado durante seis meses, tiempo que demora-
ba la otra cosecha. Ademas, por la accion del calory el humo queprodu-
ce elfogon de la cocina, lapapa se deshidratabay papas que eran gran-
des terminaban pequefias; también dicen, que esta papa deshidratada

era la mas exquisita de todas» (Gomez, 1985: 48).

Los insectos, gusanos y otros seres, tienen que ver con lo esencial, expresion
de la energia (enviados) de los poderes de abajo, para aportar o significar abundancia
o para servir de plaga; en general si aparecen de noche es mal sintomay si aparecen de
dia es buen sintoma; por eso la barrida de las chagras con plantas ahuyentadoras de
plagas o «insecticidas» se hace por lanoche y mejor el tres de luna, que suponen es la
noche méas oscura o mas propicia para llegar al mundo de donde estas plagas emanan.
Al mismo tiempo, si un insecto como el tieso, que es negro y tiene relacion con los
muertos, sale de diay en abundancia, entonces habra buena cosecha. A la helada
negra hay que temerle, no asi a la blanca, més si sejunta con una noche claray un dia
muy soleado.

Elguanto. También llamado guamuca o borrachero, como su prefijo lo indi-
ca, es una entidad, planta sagrada, relacionada con Guamués, Guangas, Guan,
Guaitara, Guamialamag, guaico, etc., poderes primordiales; contrario a lo superfi-



cial, al desgaste, a la degradacién, ala plaga, al cansancio. En consecuencia, muy
usado para fertilizar la tierra, para envolver lasemilla (curarlay darle energia), para
ahuyentar el mal, la peste, las enfermedades, las plagas; de ahi la importancia de fumi-
gar conguanto o simplemente sembrarlo alrededor de la chagra o frente a la casa.

Hay otros saberes y técnicas no propios y quiza todavia no apropiados, co-
rrespondientes a latécnica agrondémicay agroquimicos impuestos a traves de las insti-
tuciones agropecuarias oficiales y privadas: desde la perspectiva comercial de lapro-
duccion, el monocultivo, la limitacion de las variedades de semillas, hasta la utilizacion
de maquinaria como el tractor, la trilladora, la fumigadora pasando por todauna varie-
dad de agroquimicos como abonos, fungicidas o insecticidas, con los que, si bien han
incrementado cuantitativamente la produccion de ciertas variedades de cultivos,
cualitativamente han generado una serie de desequilibrios culturales, ecologicos, fisio-
l6gicos y economicos en las comunidades.

2.1.4 Reciprocidad y subsistencia

Hay comunidades o més exactamente familias de los Pastos cuyo deterioro
social y cultural tradicional y su imposibilidad de insercion en otro tipo de racionalidades,
las han colocado en una condicién marginal en la que no hay otra alternativa de vida
que la autosubsistencia en el sentido conocido del término, es decir, en el que cada
familia nuclear afronta su existencia, como, ala inversa, hay familias que habiendo
ingresado a la economia de atesoramiento y de mercado, con cierto desenvolvimiento,
tambien adquieren necesidad de producir excedentes. Dentro de estos dos extremos,
sin embargo, hace presencia una economia de produccion de «subsistencia comunal»,
en la cual se produce para reproducir los requerimientos biolégicos pero, sobre todo,
para reproducir las condiciones culturales y sociales en los marcos de la autonomia
comunal y las relaciones con otros. En este sentido, si partimos de la [lamada familia
nuclear, hay unaproduccion de «excedente» para «perder» o donar: al mingante,
alpayacuador, al chuliador, al pariente, al amigo, al compadre, al fiestero, al santo, al
finado; para el cambeo con el guaico y para la venta en el mercado con el fin de
comprar productos alimenticios y agricolas; también para comprar articulos de la so-
ciedad de consumo vy, cuando es posible, para el atesoramiento; entonces, excedente
de cada familia para los demas, bajo el principio o ley de lareciprocidad; repetimos:
donar para recibir, perder para ganar.
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Siguiendo los ritmos del tumo: donador o recibidor, ganador o perdedor,
mingante,payacuador o duefio de la parcela; la alternancia: mientras uno recibe el
otro da; la complementariedad: se da de lo que tiene, se recibe de lo que carece; la
mediacidon, como fiestero, entre los comuneros y los seres trascendentes, como
cambeador entre la sierray el guaico.

Insistimos, buena parte de laposibilidad de esta reciprocidad y subsistencia la
dan las caracteristicas ecologico - culturales de la territorialidad de los Pastos, como
lo es la diversidad dialéctica, macro y micro, de sus espacios.

La auto - subsistencia y el auto - consumo también pueden matizarse con
cierta concepcion subyacente comunal de que lo que se produce es para gastar, lo que
se siembra: se cosechay se consume; lo que dan la tierray las energias trascendentes
debe volver aellas para que puedan volver a producir.

Es evidente, sin lugar a dudas, que las condiciones de reciprocidad y
autosubsistencia comunal que mas corresponden auna autonomia socio - econémica
se ven limitadas por tendencias y acciones exdgenas, como la preocupacion por el
atesoramiento que pretende conseguirse reteniendo los dones, o las obligaciones fren-
te a los créditos y los insumos que también absorben los dones, y el individualismo
productivo que, instaurando eljornal, deteriora laminga, lapayacua, el chuliar, asi
como concepciones que los subvaloran.

2.1.5 Tenencia de la tierra

Tierras Privadas. Es una primera clasificacion que podemos hacer de la te-
nencia de la tierra entre los Pastos', a lo largo de estos quinientos afos ha sido la
principal opcidn impositivay en la actualidad hajpejnetrado ostensiblemente hasta el
interior de los mismos Resguardos, es decir, un 80% de la tierra del territorio de los
Pastos se maneja como de propiedad privada.

Esta propiedad privada de latierra, en una segunda clasificacion tiene dos
variantes: la propiedad privada de particulares y la propiedad privada de indigenas.
Historicamente, la primera, obtenida por herencia de los antiguos invasores
encomenderos y terratenientes coloniales y republicanos, por compraventas hechas
con herederos de antiguos invasores o con el Estado en el caso de aquellas que decla-
ré como realengas, de manos muertas, de puablica subasta (las de los Resguardos),
baldias o simplemente como tierras del Estado; por compraventa con los mismos indi-
genas herederos de los antiguos Resguardos eliminados o aun subsistentes. También
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estd aquella hurtada por tinterillos y abogados, al amparo de los pleitos, la rematada
por la Caja Agrariay la asignada por el Estado a colonos, através del INCORA.

Como propiedad privada de indigenas esta aquella que teniendo el caracter de
asignacion mediante documento del Cabildo, fue titulada al desintegrarse los Resguar-
dos, a sus poseedores 0 a nuevos compradores indigenas; aquellas de los Resguardos
actuales que habiendo sido asignadas por el Cabildo han sido escrituradas o simple-
mente tratadas como propiedad privada. Estan, asi mismo, las tierras que habiéndolas
tomado el Estado como baldias o incoradas por la Reforma Agraria, han sido asigna-
das en propiedad privada a indigenas; finalmente, aquellas que los indigenas han com-
prado aparticulares, pues, en los altimos tiempos, por las deudas crediticias de cam-
pesinos, las migraciones y por el movimiento de recuperacion de la tierra, pequefios,
medianos y hasta grandes propietarios se han visto abocados a venderlas a los mismos
indigenas.

Estas tierras privadas se encuentran constituyendo grandes latifundios, media-
nos fundos y minifundios; los primeros concentrados en el altiplano de Tuquerres -
Guachucal - Cumbal —Carchi] junto aellos y en las laderas medias y bajas de este
conjunto altiplanico las medianas propiedades. Y el sinnimero de minifundios hacia las
partes altas y paramos, en las terrazas
interandinas y en las vertientes inclinadas de MISTERIOS DE LA QUINUA
las quebradas y los rios. Hay
microminifundio”o simples asentamientos al
borde de las actuales o antiguas haciendas
oalaverade los caminos y carreteras. Com-
parativamente, los latifundios estan ocupan-
do una minima cantidad del territorio; la
mayor parte corresponde a medianos y pe-
quenos fondistas.

Los latifundios y buena parte de las
medianas propiedades del altiplano corres-
ponden a las antiguas haciendas coloniales
y tierras de la Iglesia: mientras que las me-
dianas y pequefias propiedades de las la-
deras hasta los paramos corresponden a los
Resguardos abolidos en la segunda mitad
del siglo XIX 'y primera del XX, entre los
que sobresalen: Tescual, Puerres, Putis,
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Funes, lies, Imués, Guaitarilla, Calcan, Sapuyes, Pupiales, también aquellas resul-
tantes de la desintegracién comunal en la hoy Provincia del Carchi (Lado del Ecua-
dor), correspondientes a los antiguos cacicazgos de Tulcan, Huacay Tuza.

Hacia los flancos exteriores de las cordilleras y especialmente hacia el costado
occidental, laselvay llanura del Pacifico, como fruto de la colonizacién nacional se han
establecido medianas y pequeias propiedades.

Se debe decir, asi mismo, que parte de las tierras ocupadas como propiedad
privada son predios urbanos o asiento de concentraciones urbanas con densidad
poblacional diversa, desde las grandes como Ipiales, Tulcany Tuquerres, las media-
nas cabeceras cantonales (San Gabriel) y municipales (Cumbal, Guachucal, Cérdo-
ba, Carlosama, Pupiales, Puerres, Funes, lies, Imués, Sapuyes, Ospina, Mallama
0 Guachavés), hasta las pequefias parroquias y caserios.

Tierras del Estado. Son las tierras indigenaspastos apropiadas por el Estado
nacional bajo tres modalidades o categorias: aquellas consideradas baldias por no
estar ocupadas o trabajadas y que para los indigenas son reservas o espacios de los
espiritus y de los antepasados, ubicadas hacia la selva Amazonicay Pacifica; aquellas
compradas por el Estado a particulares, a través del INCORA, algunas de ellas cons-
tituidas como empresas comunitarias (El Laurel, Cualapud, La Flor, Pipulquer, Santa
Rosa, etc.), y aquellas bajo las cuales hay depoésitos minerales como el oro, ubicadas
sobre todo en los Resguardos de Mallama y Guachaveés

En extension, las tierras incoradas y de minas son minimas, no asi las tierras
baldias que corresponden a las vertientes del Guamués, hacia el oriente, y algunas del
rio Plata, Mayasquer, Vegas, Giiizay Telembi, hacia el occidente.

Tierras Publicas. Aunque no difieren de las anteriores por ser legalizadas
como del Estado, les damos esta especificidad por ser legitimadas como tierras de la
sociedad, de todos, y porque buena parte de ellas han sido arrancadas violentamente
a los indigenas; son las tierras donde se han construido escuelas, puestos de salud,
canchas de fatbol, teatros, iglesias, puestos de policiay del ejército, aeropuertos, ca-
minos y carreteras; cuantitativamente son minimas.

Tierras de resguardo. Historica, social y culturalmente son las tierras ocupa-
das actualmente por indigenas, administradas y gobernadas por los Cabildos. Legal-
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mente corresponden atierras asignadas y alinderadas mediante amparos y titulos colo-
niales reconocidos por la ley 89 de 1890.

En laactualidad estan constituidas como Resguardos las tierras y comunidades
de Mayasquer, Chiles, Panan, Cnmbcil, Carlosamci, Aldana, Guachucal,
Muellamués, Colimba, Mallama, Guachavés, Yascual, Tuquerres, Males, Yaramal,
Potosi, San Juan a Ipiales, a las que se estdn sumando tierras y comuneros hacia el
Guamues y hacia las riberas del Giiiza y el Telembi conjuntamente con Awa -
Cuaiqueres que, en conjunto, constituyen por lo menos una cuarta parte del conjunto
territorial Pastd, sobre todo de las partes altas interandinas, hacia las vertientes altas
del rio Guaitara. Los guaicos han perdido su condicion de Resguardos.

Al interior de los Resguardos se presentan diversas modalidades de tenencia
de tierra, asi:

Tierras de documento. Son propiamente las tierras de Resguardo, reconoci-
das como de propiedad comunal, bajo la administracion del Cabildo; asignadas tem-
poralmente a los comuneros mediante titulo emitido por el Cabildo y bajo el ritual de la
posesion; declaradas vacantes por cada vida, pero pueden heredarse por otras vidas a
peticion del dejatario. Un cincuenta por ciento de las tierras de Resguardo adquieren
estamodalidad, incrementada en los Gltimos tiempos con las tierras que se han recupe-
rado, por el sentido”e pertenencia indigenay por la posibilidad de obtener beneficios
sin la exigencia de la escritura publica que lamismareivindicacién como indigenas ha
logrado.

Tierras de recuperacion. Las resaltamos como una modalidad de tenencia es-
pecifica porque si bien son las mas promocionadas como tierras indigenas, la basqueda
de una alternativa distinta, menos individualista que la asignacion particular, laresisten-
cia por parte de éstay la persistencia del INCORA amantenerlas como tierras del
Estado o bajo su control, no han permitido una opcion definitiva en cuanto a su forma
legal de tenencia; aunque ya la mayoria de ellas estan asignadas comunalmente de
acuerdo a la estructura espacial de cada Resguardo y dentro de ella individualmente a
cada afiliado.

Tierras comunales. Corresponden a tierras mantenidas desde tiempos
inmemoriales como tierras comunes, no asignadas aparticulares indigenas o no indige-
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fas mas que bajo las modalidades de arrendamiento. Buena parte de estas tierras eran
0 son consideradas tierras de la Iglesia o de los santos y mamitas; en algunas se estan
construyendo escuelas, colegios, etc. Forman parte de esta modalidad tierras recupe-
radas dejadas para beneficio comun.

Tierras de reserva. Pertenecen a esta categoria parte de los pAramos y zonas
boscosas hacia los costados oriental y occidental de las cordilleras, en estos ultimos
casos con laposibilidad de ser ocupadas. Sobre algunas, el Estado tiene su dominio
como tierras baldias.

Asentamientos urbanos. Son las tierras de Resguardo ocupadas por pobla-
ciones de estructura urbana o semiurbana. Unos, los méas pequeiios, son asentamientos
indigenas, otros mixtos incluyen cabeceras municipalesy otros predominantemente de
mestizos.

Tierras escrituradas. Aunque inscritas dentro de las tierras privadas, las desta-
camos aqui por estar dentro de los limites territoriales de los Resguardos, es decir,
legal y constitucionalmente consideradas inalienables e imprescriptibles en su condi-
cion de tierras comunales.

En esta misma categoria destacamos la propiedad escrituraria que bajo la for-
ma de «reserva ecologica» tiene la Fundacion para la Educacion Superior (FES) en los
contornos de los Resguardos de Cumbal, Muellamués y Mallama.

Hemos anotado que al interior de los mismos Resguardos hay una apreciable
cantidad de indigenas que, bajo la forma de transacciones comerciales o directamente
pasando los documentos a escrituras, han constituido en propiedad privada estas tie-
rras; sin embargo, buena parte de estas adopciones obedece a acciones represivas por
parte de alcaldes y funcionarios municipales necesitados de impuestos predialesy por
exigencias de las entidades crediticias, particularmente de la Caja Agraria; de ahi que
muchos de estos predios aparezcan con la doble condicién: como documento de asig-
nacion por parte del Cabildo y con escritura publica.

La necesidad tradicional de status economico para los «troncos claniles» liga-

da al individualismo, laambicién y el atesoramiento, ha producido, através de lacom-
praventa de tierras, cierta concentracion; de tal manera que, entre los indigenas con

78



propiedades escriturarias, podemos encontrar, junto a los pequefos propietarios, cam-
pesinos ricos 0 medianos propietarios. .

Una peculiaridad que se observa dentro de las transacciones de la tierra entre
indigenas es que las familias nucleares buscan tener acceso a los diferentes pisos térmi-
cos del Resguardo, desde luego a lo largo de las lomas - veredas; racionalidad subya-
cente a latenencia de latierra que en algunos Resguardos esta legitimada con la formu-
la «posesion - derechox, es decir, que toda familia a la que se le asigne tierra en el
asentamiento basico, la parte media o baja, tiene derecho ausufructuar también en
otro piso, generalmente la parte alta, hacia los montes y paramos.

En los limites entre Resguardos, al margen de las antiguas haciendas o a la vera
de los caminos y carreteras hay asentamientos habitacionales de campesinos mestizos
o indigenas, degradados de su condicion de comuneros, que sobreviven del peonazgo.

2.2 ORGANIZACION SOCIAL

La ricay organizada constitucion geo - ecologicay su correspondiente mode-
lo simbolico espacio -temporal, en los que launidad en la diversidad, sustentada con
la dualidad y dinamizada a través de los principios de oposicidn, alternancia, tumo y
mediacion, constituyeron y constituyen adn, en su debilidad y en su renacimiento, el
fundamento de la brganizacion social de los Pastos. Tiene razon José Sanchez-Parga
al manifestar que:

«la representacion del espacio, ni es ajena nipuede ser disociada de la
forma como una sociedad se reproduce y representa a si misma, de ahi
que supropia organizaciony relaciones sociales se proyecten en su
mismaproduccion del espacio. En este sentido, losprincipios clasificato-
rios que organizan y caracterizan el territorio andino parecen contener
los codigos de su organizacion, y de manera fundamentaly precisa uno
de los rasgos mas  peculiares de esta: la dualidad» (Sanchez-Parga,
1989:64).

Acentuando en launidad de la diversidad, insistimos en lo que decia Don Juan

Chiles en 1700, que «somos como el agua, la piedray la espuma, pero somos el rio».
Hoy, entre los Pastos, en su pensamiento y en su vida, sigue repitiéndose esta sabiduria.
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Segun importantes investigaciones, a diferencia de los factores adversos de los
Andes depuna que motivaron la creacion de grandes civilizaciones imperiales sobre la
base del control y aprovechamiento del riego, la crianza de grandes animales domeésti-
cosy la deshidratacién y conservacion de alimentos, tal como sucedi6 con los reinos
de Tiwanaco, Wari o Incas, los factores peculiarmente benéficos de los Andes de
paramo, recreando la estructura transversal y vertical condicionaron la constitucion de
pequefios pero sélidos sefiorios diferenciados y estratificados (Ramoén., 1990), o uni-
dades sociales caracterizadas por ser grupos pequefios, autbnomos y con un control
social (Salomon, 1990), microsocioculturas o centralidades étnicas (Sanchez-Parga,
1986), microestados (Albo, 1988) o cacicazgos descentralizados, jerarquizados o no,
que con sus alianzas matrimoniales y relaciones socio - econdmicas les permitié esta-
blecer relaciones sociopoliticas para lograr el acceso a los recursos, abastecerse de
bienes escasos y mantener lapaz (Landazuri, 1990); que si constituyeron estados no lo
hicieron por lavia de la conquista y la expansion territorial, sino por el control del
intercambio, de las cuencas productoras de articulos estratégicos, por las alianzas com-
plejas y sutiles que construian redes y unian sefiorios de diversos lugares, con lazos de
parentesco, diplomaticos o intercambio habilmente conducidos, manteniendo y esta-
bleciendo las diferencias manifiestas entre serranos y selvaticos de los dos flancos
cordilleranos. Todo lo cual significa que, en lugar de constituir organismos sociopoliticos
mayores o0 autonomias a ultranza, buscaron mas bien la construccion de confederacio-
nesy ligas (Ramoén, 1990).

Los Pastos, participes de los Andes de paramo, no constituyeron ni en la
actualidad constituyen una unidad total centralizada, ni ain como confederacion o liga;
ni en las estructuras sociales o politicas, ni en lamentalidad colectiva, ni en lamemoria
oral aparece tal forma de unidad. Repetimos, a excepcion de algunos dirigentes que
han retomado el término Pastos de lajuerga academica, no existe tal tipo de identifica-
cion; al contrario, cuando ha habido intentos de constituir unidades sociopoliticas ex-
tensamente unificadas aparece la resistencia abiertay encubierta, por ejemplo, la op-
cion de constituir un Consejo Regional Indigena de Narifio en 1977 o la constitucidn
de estructuras sociopoliticas intermedias como el Gran Cumbal en la primera mitad de
1980; los Cabildos y comunidades de Panan, Chilesy Mayasquer se opusieron por-
que presentian perder su autonomiay ser absorbidos por Cumbal; ademas, porque no
es una hipotesis socorrida plantear, como lo hacia Don Nazario Cuasquer de Panan,
que en tiempos remotos, habiendo constituido una solaunidad, se vieron en la necesi-
dad de separarse.
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I rio, y la plaza como centro social y festivo. O, compenetrandose mas a profundidad
con caracteristicas que los estudiosos del mundo andino definen como determinantes
para la identificacion de los ayllus - comunidades autonomas, se observa que cada una
t;ene un territorio delimitado y organizado internamente (Albo/Carter, 1988; Palomino,
1971; Espinosa, 1981); territorio legitimado en sumayoria como Resguardo, alinderado
de acuerdo alos titulos coloniales (denominados escrituras, amparos, reales provisio-
nes o simplemente titulo de los caciques y/o de la real corona) y a los mojones
tncestrales; éstos muy cargados de mito - historiay sacralidad (piedras, lagunas, tolas
y Cerros, zanjas, rios y quebradas o lugares - acontecimientos axiales como: «donde
volé la perdiz», «donde chillé laperdiz»); organizado internamente, en general, de
acuerdo al arquetipo transversal y vertical dual: geocosmologicamente entre laparte de
adentro y la parte de afuera, ecologicamente entre la parte alta y la parte baja, y
<ciolégicamente (el afuera, alto y bajo) en secciones o parcialidades, veredas y sec-
Iv>res, de arriba y de abajo, altos y bajos, grandes y pequefios, mediados en algunos
*asos por un centro para constituir un micro - territorio dual tripartito.

e n los territorios comunales periféricos, hacia el oriente (Potosi, Males,
| ierres y Funes) o el occidente (Chiles, Cumbal, Mallama) de los flancos
c<>rdilleranos, es evidente la biparticion entre el adentro y el afuera, de acuerdo a la
geocosmologia general de estos Andes; en los interandinos, microespacialmente, el
adentro esta ligado a las «selvas» interandinas, a las antiguas lagunas y pantanosy al
mundo subterraneo. En cuanto a la organizacion vertical ecosocial, lo accidentado de
estos Andes les permite atodas las comunidades, aunas con mas relevancia, estable-
ciase organizadamente hacia lo alto y hacia lo bajo.

La organizacion socioterritorial interna se expresa evidente a través de las
.(aciones o parcialidades, las veredas y los sectores; no en todas las comunidades.
Quizéa launidad sociologica méas generalizada es la vereda, seguramente por el proceso
ile insercion de las modalidades del estado nacional y por el acomodamiento que tie-
nen que ir haciendo las socio-culturas; pero, sobre todo, por ser la estructura mas
| mpedita para reproducir las unidades parentales, rituales y sociales basicas de los
antiguos ayllus. En este doble sentido, hay que diferenciar unas veredas mas del corte
estado nacional y otras como unidades tradicionales.

En comunidades como Muellamués o Guachucal, en la primera con mas
I il.ilidad, son las secciones o parcialidades las unidades socio - politicas mas significa-



tivas; en Muellamués constituidas como mitades: «la seccion o parcialidad de arriba»
y «la seccion o parcialidad de abajo», ancestral e histéricamente legitimadas y
sociolégicamente constituidas como opuestos complementarios, pues los de arriba re-
presentan la fuerzay la decision, son trabajadores, ambiciosos, pudientes, «de lujo»,
buenos agricultores, cogen lo ajeno, su pensamiento no es muy claro, blanqueados y
propensos a integrarse a la sociedad nacional; en tanto que los de abajo representan la
debilidad, perezosos, pobres, no ambiciosos, no trabajan (cuando lo hacen aprenden
a los de arriba), cogen las ideas mas rapidamente y son «propios» (no blanqueados)
(Mamian, 1989:187).

En Guachucal, la Parcialidad o seccion de arriba (Ipialpud) y la de abajo
{Guaricha) estan mediatizadas por la Parcialidad o seccion centro {Guachucal)-, la
organizacion dual se vuelve tripartita.

En determinadas circunstancias constitutivas de la logica organizativa de estos
Andes, lafuerza intema de estas Parcialidades, ligada a ciertas circunstancias histori-
cas, las llevé a constituirse independientes con sus respectivos Resguardos y Cabildos
(o caciques) como parece haber sucedido con las Parcialidades, hoy Resguardos, de
San Juany Yaramal en Ipiales o de Partan y Chiles en Cumbal, o de Colimba y San
Miguel en Mallama. V

Internamente estan constituidas por veredas, las veredas de toda la comuni-
dad; asi, en Muellamués las veredas Guan, Comunidad, Cristo y Centro son de la
Parcialidad de arriba y Cuatines, Riveras, Sayalpud, Animas, Niguala y Chapud
son de la Parcialidad de abajo. Tanto las secciones como las veredas estan ubicadas y
organizadas de tal manera que cada una tiene su espacio de adentro y afuera, alto y
bajo.

En Cumbal, a diferencia de las anteriores, es la vereda la unidad socio - poli-
tica significativa; constituida y legitimada de acuerdo a los arquetipos del imaginarioy la
historia ancestral. Son seis veredas que, de un espacio axial: el «Llano de Piedras», el
«pueblo de Cumbal», «los Machines», «el cementerio» o la «tola de Camur», nacen
o florecen en multiples direcciones, pero que, con el eje axial y el arquetipo, se ubican
y accionan en circulo: Guan, Tasmag, Cuaical, Quilismal, Cuetial - Nasate y
Cuaspud.
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Las diferencias, simetrias y asimétricas, determinadas por la simbologia
cosmoldgica, hacen ver ciertajerarquizacion. Guan, que es el origen, el camino, la
sabiduria, el poder del abajo, es la primera; de alli se vapor Tasmaghasta Cuaspud,
que seria lo Gltimo. Asi funciona en todo: en la distribucion de las tierras, en la organi-
zacion del trabajo comunal, en la distribucion de insumos y alimentos, en laeleccion de
Cabildo, en las reuniones, en las consultas, en las luchasy en general en la estructuray
en lahistoria total.

Sin embargo, si tiene este prestigio no tiene un poder que la coloque vertical-
mente por encima o dominante. No tiene, ni se le asigna, mas o mejores tierras, no
hegemoniza la autoridad, no es la inica que toma decisiones, etc. Una de las alternati-
vas mas visibles que le han permitido a los cumbales lograr y mantener la unidad a
partir de la diferenciay la oposicion ha sido larotacion en tumo, y en tal sentido Guan
siempre es principio y comienzo. Si es en la distribucion de la tierra primero se parte
por igual seis partes, luego se va asignando - entregando al principio del lote de tierra,
que reproduce la estructura del Resguardo, el primero: Guan; al final, el altimo,
Cuaspud. Lo mismo respecto, por ejemplo, del poder y la autoridad: Guan comienza,
cada 6 anos, eligiendo de su vereda el gobernador del Cabildo para toda la comunidad
Y, en consecuencia, teniendo las tres varas de lajusticia: la del gobernador, la del
regidory la del teniente. Al siguiente afo le corresponde a Tasmag (Guan queda de
ultimo, pues solo después de 6 afios, después de todos los demas volvera su tumo,
volvera acomenzar) y asi, en tumo, hasta llegar a Cuaspud, nuevamente.

Hipotéticamente, estas veredas constituian o nacieron de una organizacion dual
o tripartita, en la cual el lado de Guan pudo representar el abajo, el de Cuaspud el
arribay Tasmag, donde estan ubicados los rIlachines, el centro.

Cada vereda esta organizada internamente de acuerdo ala logica dual y tripartita;
generalmente siguiendo el declive ecolégico - topografico de lo alto y lo bajo, es decir,
como que cada vereda naciera en un centro comun (Llano de Piedras, tola de Camur,
etc.) y se dirigiera hacia lo alto de Boyera y del nevado de Cumbal, o que naciendo en
estas alturas descansara en el centro.

Enveredas como Guan, Tasmag o Cuaical, através de sectores: alto, centro
y bajo. En Guan, por ejemplo, lo alto corresponde al sector Romerillo, el centro a
Guan centro y el bajo al sector Pangata. En veredas como Cuaspud y Cuetial,



adquiere otras dimensiones. Cuaspud esta organizada asimétricamente en Cuaspud
grande y Cuaspud chiquito, asimetria que no implica privilegios de poder o
inferioridades; por ejemplo, al interior se turnan la eleccion de regidor para el Cabildo
(el regidor es laprimera autoridad que representa a lavereda en el Cabildo y, a su vez,
el representante del Cabildo en lavereda). Cuetial, en la parte Cuetial hacia lo alto, y
Nasate hacia lo bajo; también sin privilegios, pues, al igual que en Cuaspud, se turnan,
por ejemplo, la eleccion de regidor; en cuanto a los recursos del monte y del paramo,
que aparentemente les pertenecerian a los del alto, también les corresponden a los de
Nasate, bajo la figura de «posesion y derechox»: poseen la parte baja pero tienen
derecho al paramo.

2.2.2 Filiacion y parentesco

Entre los Pastos, junto alaterritorialidad y el ordenamiento dualista, su defini-
cion esta determinada por el parentesco y sus relaciones, marcados por la descenden-

85



ciareal o ficticia de un mismo antepasado. En esta direccidn, partimos de una premisa
basica: como otras comunidades andinas, no es un pueblo constituido de la suma o
agregacion de unidades familiares nucleares o domésticas, aunque éstas, fortalecidas
por los procesos de modernizacion, tengan su presencia; entonces, ligadas a los sec-
tores, veredas y secciones estan las familias. La familia es launidad significativa al
interior del sector, la vereda o la parcialidad; por eso, quiza, la comunidad, la seccidn
la vereda real y simbolicamente estén representadas por un matrimonio, un hogar,
original: del cacique y la cacica, y por eso, tambiéen, se ha considerado a los clanesy la
organizacion clanil como el fundamento de la organizacion social entre los Pastos.

Cada una de las familias parentales (consanguineas y afines) esta constituida
por unidades familiares nucleares, domésticas que, si bien cada una tiene su autonomia
cotidiana, son nucleos familiares articulados a la estructuray a la historia del sistema
parental mayor, en el que asumen una serie de funciones sociales, politicas, economi-
cas, culturales, etc.

Haciendo extensivo lo que Luz Alba Gomez (1985) afirma paraMuellamués,
podemos decir que un primer nivel de articulacion familiar, y de ésta a los conjuntos
mayores, lo constituye el sistema de linajes segmentarios, linajes simbolizados como
los «troncos» o los «arboles» y segmentaciones simbolizadas en la relacion «comuni-
dades madres» - «comunidades hijas».

Como ya lo hemos observado, la autonomia e identidad de cada comunidad
concibe un origen primordial representado, generalmente, en una primera pareja hu-
mana de cacique y cacica, pareja que se constituye en el eje - origen estructuralmente
central e histéricamente primero; es el tronco que estructura a toda lacomunidad, que
legitima su unidad y pertenencia. Esto es evidente efi comunidades como Muellamueés,
Aldana oMales, en las que todas las familias y miembros se constituyen en parientes
bilaterales consanguineos por su filiacion aun padre y madre antepasados comunes.
Tal vez aqui esté la explicacion de tratarse amenudo como «nosotros: la gran familia».

Sin embargo, junto ala filiacion bilateral, aparecen los troncos y filiaciones
unilineales: materno o paterno; por ejemplo, siguiendo con las comunidades que nos
sirven de referencia, en Muellamués junto a considerarse hijos - descendientes del
cacique Muellamués y la cacica Cerbatana, por secciones, cada uno se concibe con
origeny filiacion diferente y unilateral: los de arriba del cacique y los de abajo de la
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cacica; en Cumbal lo son sélo del cacique Cumbe. mientras que en Panan solo de
Maria Panana; en Mayasquer solo del cacique Maiquer, mientras que en Chiles se
hace indistintamente de Graciana Yaguarana, Micaela Chiles o Juan Chiles.

En lavida cotidiana actual, en.Muellamués, se notan tendencias preferenciales
hacia larama paterna; por ejemplo, llamar papé al tio paterno o hermana a una prima
paterna. Lo que no se especifica es si eso sucede en laseccion de arriba o en la seccion
de abajo; porque en esta seccidon también hay una tendencia a poner dependiente al
marido de la mujer, por ejemplo, “Antonio el de la Clara”, e incluso apellidarlo con el
nombre de la esposa. Asi mismo, en la lucha de hoy, en Muellamués o en Panan hay
mujeres lideres naturales prestigiosas, «mas que los hombres»; o en ciertos Cabildos,
aunque laeleccion de una mujer es excepcional, la esposa del cabildante adquiere igual
rango y prestigio: gobernadora, regidora, etc.; ademas, lavara del Cabildo es la com-
pafiera. La misma investigadora observa hay un principio de filiacion bilateral en el
sentido de que cualquier comunero tiene parientes consanguineos por el lado materno
y paterno.

Situacién similar a la de Muellamués podemos observar en Cumbal, con sus
respectivas peculiaridades; el tronco primigenio aparece paterno, descendientes del
cacique Cumbe. Ni en documentos coloniales, ni en lamemoria, aparece su esposa 0
la pareja original humana, aunque si cacicas que gobernaron por algun tiempo. A su
vez, en cada veredalLay familias - troncos, representativas: en Guan los Taimales, en
Cuaical los Cuaicales, en Cuetial los Tarapueés, en Cuaspud los Tipaz\ en Quilismal
los Acpala y en Tasmag los Guadires, aungque no siempre existieron las seis veredas.

Hay veredas como Cuetial o familias como los Tarapués que, teniendo un
tronco comdan, es, a su vez, diversificado, pues, si bien se conciben como del tronco
Tarapués, hay tres caciques, tres troncos, que los legitiman: Bernardo, Sebastiany
Miguel Tarapues;unos dicen descender de Bernardo, otros de Sebastian y otros de
Miguel. Cierta identidad o sustento de un origen comun se expresa al considerar que
eran hermanos; sin embargo, también se acentla en la diferencia: para algunos, solo
dos eran hermanos; para otros, dos eran originarios de Cumbal, el otro vino del Ecua-
dor; con el tiempo y hasta la actualidad se establecio la diferencia como: Tarapués
ursulos, Tarapués alcantarasy Tarapues eugenios, sobrenombres distintivos toma-
dos de los nombres y los apellidos de descendientes posteriores. Dijimos que los
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Tarapués alcantara fueron los que vinieron del Ecuador.

Siguiendo con lavereda de Cuetial, hay otro hecho interesante, tipico de la
dindmica comunal entre los Pastos: se trata de la familia - sector Nasate, que, ya
tratamos, forma la parte baja de lavereda Cuetial; en épocas prehispanicas, los fiasates
constituian un cacicazgo autonomo, asentado a unos 15 kilometros de Cuetial; pero
como producto de lausurpacion y persecucion de encomenderos y hacendados espa-
noles, fueron desalojados de sus asentamientos; la memoria oral recuerda que una
parte se refugié cerca del poblado de Cumbal, donde permanecen hasta hoy; lo inte-
resante es que, no siendo propios de Cuetial, con el transcurrir del tiempo fueron
aceptados - integrados, o entraron a constituir esta unidad con los Tarapues.

Esta filiacidon, que se trastoca entre lo bilateral y lo unilineal y entre la
patrilinealidad y matrilinealidad, antes que expresar confusiones y disyunciones, expre-
sa esaricay fluida dialéctica de diversificaciony organizacion dual; que los linajes
iniciales se hallan sujetos al proceso de segmentacion, que cada miembro de un linaje
puede separarse e iniciar su propio linaje, por lavia de las secciones - parcialidades o
veredas (de acuerdo al esquema que hemos concebido) o por lavia de la constitucion
de nuevas comunidades autbnomas; alternandose o afirmandose, unas como masculi-
nas (patrilineales) y otras como femeninas (matrilineales).

Por lavia de las secciones y veredas, parece claro que en Muellamués cada
seccion constituyo, primero, su propio tronco - linaje. La memoria manifiesta, por eso,
que antes no habia tantas veredas como hoy, que era una sola en cada parcialidad:
Guan y Cerbatan; por esojustifican que, aun hasta hoy, la vereda de Guam y la de
Riveras (antiguo centro - asentamiento de los cerbatanes) son las mas importantes por
ser las més antiguas; posteriormente aparecieron las otras veredas, de acuerdo con los
nuevos linajes que se fueron desprendiendo; de ahi también que, en general, los nom-
bres de las veredas correspondan a los apellidos de familia o que los lugares topograficos
donde se van asentando correspondan con los apellidos claniles: loma de Sayalpud,
loma de Fuelantala, loma de Cerbatan, loma de Cuatines, etc.

Por otra parte, aunque hoy ya no se conservan los apellidos de los posibles
troncos primigenios: Muellamués, Guan, Panan, Cerbatan, Guachucal, etc., y si se
conservan no tienen la fuerzay la legitimidad que supondrian (diversas hipotesis, que
agui no vamos a plantear, pueden orientar las razones de tal cambio), lo importante es
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que otros van tomando su puesto con su correspondiente eslabdn ligatorio. Al respec-
to, lamemoria oral y los documentos escritos sobre litigios diversos, donde sustentan
derechos y razones de sus luchas, estan plagados de estas genealogias primordiales.
En ellas, por via paterna y/o materna, se conecta con estos apellidos - troncos origina-
les.

Entre los Pastos, las relaciones de afinidad son bastante fuertes y estan
institucionalizadas con costumbres tales como la obligacién del yerno de ayudar con su
trabajo y el de sus parientes cercanos cuando sus suegros lo necesiten, o la obligacién
que tienen los hermanos de la esposa de colaborarle al cuiiado con su trabajo, obliga-
ciones que son reciprocidad institucionalizada bajo figuras como el brazo prestado.

2.2.3 El Matrimonio

Podria catalogarse como enddégamo y exdgamo. Hay comunidades, como
Muellamués, donde no es comun o permitido casarse entre miembros de las dos
secciones, pero si entre miembros de veredas diferentes de la misma seccion o entre
miembros de lamisma vereda siempre que sean miembros de grupos familiares dife-
rentes o entre parientes de tercero o cuarto grado (Gomez, 1985)" como son permiti-
dos los matrimonios entre miembros de comunidades diferentes: Muellamués -
Guachucal, Muellamués - Cumbal, Cumbal- Colimba, Cumbal - Panan. En Cumbal
es imposible un matrimonio entre cuetiales y cuaicales, aunque son vecinos, porque
«no son de la misma sangre pura», pero si lo es con miembros de otras comunidades:
cuetiales con colimbas, por ejemplo. En los matrimonios juega o se reproduce el
prestigio yjerarquias claniles porque parte de las relaciones estd mediada por la im-
portancia de las familias contrayentes, particularmente su prestigio econémico.

En cuanto a la residencia, es costumbre que la esposa se vaya a vivir a la
vereda o comunidad del esposo y siempre en una nueva residencia; es un ideal que
para el matrimonio el esposo yatenga lavivienda, los aperos y los recursos necesarios
del hogar posibilitados por su trabajo, y el de sus parientes comunales. Las viviendas
son de forma rectangular, destacandose la salay la cocina, construidas con materiales
de barro, ladrillo o adobe de cemento, de acuerdo al prestigio; con algunas excepcio-
nes, todas estan cubiertas de teja.

Aunqgue no es aceptado y en algunas oportunidades el Cabildo se encargaba
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de controlarlo, existe el amafo y el madresolterismo. Los hijos que no son del esposo
se consideran hijos naturales y pasan al cuidado de los abuelos matemos. La herencia
es bilateral y en ocasiones de abuelos a nietos, cuando éstos han mantenido relaciones
estrechas ton los viejos.

Muy ligado a la estructura matrimonial y familiar esta el compadrazgo; los hay
de bautismo, confirmacion y matrimonio, intracomunal o extracomunal; en este Gltimo
caso, generalmente con amigos de otro espacio ecoldgico (sierra - guaicos). En el
matrimonio, en algunas comunidades, el padrino y la madrina son los encargados de
recibir a lamujer raptada por el futuro esposo {el saqué) y de ir con éste donde los
futuros suegros para pedir la mano de la hija {el entré).

En las relaciones de compadrazgo por bautismo, el ahijado se considera hijo
de sus padrinos y los hermanos de este sus hermanos; asi se comportaran unosy otros
en adelante. Generalmente el ahijado llama a su padrinopapa marcay y a su madrina
mama marcaya. A quien se elija como compadre debe aceptar, no hacerlo implica
desgracias para €l y el desechado. Entre compadres, sobre todo por bautismo, el
parentesco esta sancionado como consanguineo en primerisimo grado; de ahi que, por
ejemplo, las relaciones sexuales entre compadres sean consideradas incestuosas, que
les traen como consecuencia (castigo) su conversion en cagones, entidades que, a la
manera de puercos salvajes, deambulan lastimeras por los bosques y caminos.

2.3 ORGANIZACION POLITICA

Importantes estudiosos de lo politico desde la l6gica de los pueblos andinos
(Xavier Albo, José Sanchez-Parga, Maria Rostworowski, Tristan Platt, etc.) y de lo
I[lamado étnico en general (Pierre Clastres), han sentado premisas importantes para su
tratamiento; por ejemplo, enfocar la cuestion del poder como aspecto fundamental de
lo étnico o tratar el poder y la politicidad étnica como otra forma posible, histéricamen-
te anterior y logicamente distinta, a los determinados por el Estado y lo estatal, incluso
el ser antiestatal, ain reconociendo que hoy, junto a las autonomias y resistencias étnicas,
eéstos se integran al espacio de los Estados nacionales. Tal trasfondo hipotético y con-
ceptual también configura la realidad y la observacion sobre la estructura y dindmica
politica sobre los Pastos.
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2.3.1 Solidaridades y Conflictos

Contra cualquier homogeneidad y hegemonismo, entre los Pastos, cada co-
munidad (Panan, Chiles, Muellamués, etc.) o aun cada vereda ayllu es una entidad e
identidad sociopoliticay cada cual representa un “teorema del poder” (Sanchez-Parga,
1989), a lamanera de «<numerosas unidades étnicas interdigitadas, cada una con su
propia historia de pugnas y alianzas con otras y con su propio universo de referentes
simbolicos» (Montes, 1986:18). Diversidad de «centralidades étnicas», con seguridad
continuacion de las autonomias de los antiguos ayllus, sefiorios o cacicazgos que, para-
doéjicamente, constituyeron y constituyen la mejor posibilidad de unidad y el mayor
poder contra el poder del Estado centralizado y contra las constituciones imperiales de
unay otra indole. Ser como el agua, lapiedray la espuma pero constituir la fuerza del
rio, es la mejor sintesis de esta alternativa socio - politica. Mas que indios, mas que
Pastos son, ante todo y sobre todo, Mayasqueres, Chilenos, Pananes, Cumbalesy
Muellamueses.

Al hacer las consideraciones sociologicas hemos observado como cada co-
munidad tiene y se siente perteneciendo auna unidad territorial especifica, perfecta-
mente delimitada de acuerdo atitulos coloniales y/o mojones miticos ritualizados y
remarcados con continuos pleitos, demarcaciones tan significativas que una de las con-
diciones del prestigio, el liderazgo, la condicion de taita, de sabedor, de autoridad y de
poder es la de tenerclaro en lamemoriay recitar, cuando sea necesario, las delimita-
ciones legadas por las «reales provisiones» o «kamparos» y recreadas, reforzadas o
resignificadas con las inscripciones espaciales miticas y simbdlicas, “la tola guamira,
«lapiedra de los cinco aljueros», «la piedra de los tres aljueros» («alqueros no hechos
por mano cualquiera», «donde se empoza el agua que alivia el corazén»), «lapiedra de
la cacica” (*donde peindndose le enviaba recados al cura que no moleste, que espe-
re»), etc. Saber la historia es, en primerisimo lugar, saber los linderos. Igualmente, la
historia de cada comunidad esta definida por los pleitos en defensa de tales territorios;
porque si las acciones o movimientos como Pastos no existen, los de cada comunidad
son infinitos, como decia Don Juan Chiles: «contra blancos montafieses unos y espa-
fioles otros», «tanto en la antigua época como en la nueva». Y no solamente contra
extrafios o particulares; también, y a veces mas viseralmente, contra los indigenas ve-
cinos, entre comunidades vecinas. En la actualidad, una de las principales razones del
Movimiento de Autoridades ha sido larecuperacion de estos territorios por cada co-
munidad pero, al mismo tiempo, las confrontaciones intercomunales por linderos, una
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de las mayores dificultades. Todavia sangrany laten los enfrentamientos entre Chilesy
Mayasquer por Marpi, Chiles y Panan por Nasate, Panan y Cumbal por las Vuel-
tas, Cumbal y Muellamués por la Lagunay Guel, Muellamués y Guachucal por la
Cofradia, etc.

Ademas, es una territorialidad que, si bien en su estructura interna correspon-
de a los principios dialécticos, cada comunidad concretizay recrea a sumanera; asi,
por ejemplo, no es lo mismo la estructura dual por secciones de Muellamués, que la
tripartita en Guachucal o de seis veredas en Cumbal

Esta autonomiay su legitimidad también se sustenta, ya lo hemos descrito
paginas atras, con el hecho de que cada una tiene su propio origen mitologico, sus
propios caciques gestores y defensores de la comunidad: Maiker, Chiles,Panana,
Cumbe, Muellamués, Colimba, etc., que ademéas marcan la palabra con la que se
identifican cada una; entidad, por lo mismo, expresion y representacion de podery
autoridad comunal; en buena parte de las comunidades representada en el Goberna-
dor del Cabildo, los Regidores, el Principal o el Cabildo en su conjunto; porque tener
Cabildo propio es unarazén fundamental de su autonomia; o, también, entidades miticas
originarias reproducidas, representadas y simbolizadas através de santos y «mamitas»:
Jesus del Rio, San Sebastian, San Bartolomé, San Diego, Santa Rosa, etc., unosy
otros convertidos en patronos o benefactores de cada comunidad, entorno al que se
congregan.

Es un «etnocentrismo comunal» que se resiente ante las opciones socio - poli-
ticas centralistas. Por eso hoy, ante la opcidn de constituir entidades territoriales indi-
genas, la enfocan mas desde lo micro y les preocupa el centralismo de los Consejos
Territoriales. Cuando, por cierta interpretacion de] dpvenir historico y ante situaciones
coyunturales, parecia necesario constituir o reconstituir el espacio politico del Gran
Cumbal, uniendo las comunidades de Cumbal, Panan, Chiles y Mayasquer, abier-
tamente o de manera «pasiva» todos pusieron resistencia; jocosamente, pero con mu-
cho sentido, lospananes comenzaron ahablar del «gran Pananx». En otro momento se
pretendid, siguiendo la opcion CRIC en el Cauca, crear el Consejo Regional Indigena
de Narifio; sin embargo, tan pronto fue constituido formalmente, desaparecié. Igual
actitud se presenta frente al gobierno nacional y sus instituciones, frente al Estado o
frente a organizaciones que, como las ONGs, han pretendido asistirlos global y
homogéneamente; mientras contentan a unos otros se ponen descontentos. Y los be-
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nefactores llegan a la misma conclusion: no hay unidad, son muy conflictivos. Es posi-
ble que el Movimiento de Autoridades, al enfatizar en la autonomia, haya afianzado
este “etnocentrismo” local.

Ahora bien, este autocentrismo se reproduce al interior de cada comunidad,
con una serie de autonomias que societalmente se expresan como autonomia de las
secciones, de las veredas, de las familias. Cada una tiene sus propios limites territoria-
les, sus propias entidades ancestrales, muchas veces también representadas en entida-
des sagradas, santos 0 mamitas; es notorio que cada seccidn, vereda o familia sea
devota de un santo; hay veredas, como en Muellamués, en las que cada una tiene su
propia capilla, y familias a quienes se les aparecio una u otra entidad que se ha conver-
tido en el «patron» o la «patrona» de toda la familia parental - veredal. De acuerdo a
estas mismas premisas, cada seccion, vereda o familia tiene sus fiestas y sus fiesteros,
o las fiestas de la comunidad global, del patrono o patrona central, son las fiestas de los
patronos de cada vereda. Volviendo dMuellamues, las tierras de la Iglesia, que eran
las tierras de la comunidad, estaban divididas y repartidas, por lotes, para cada santo
veredal, y de alli salian los gastos para sus fiestas (Mamian, 1990).

En el orden politico mas evidente, por ejemplo en larepresentacion del gobier-
noy la autoridad del Cabildo, cada Parcialidad, cada vereda o cada familia (nos refe-
rimos a las familias parentales y no a las nucleares o domésticas) se abroga el derecho a
tener su representacion:'Gobernador, Principal, Regidor, Alcalde o Alguacil.  Muellamués,
cada afo, cada parcialidad tiene derecho anombrar al Gobernador o al Principal, al Alcal-
de Mayor o al Alcalde Menor, auno o dos Regidores, aun Alguacil y aun Obrero. En
Cumbal, cada vereda, secuencialmente, tiene derecho anombrar Gobernadory ateneren
cada Cabildo un Regidor como su representante, en consecuencia a tener cada seis anos
las tres varas del Cabildo (Gobernador, Regidory el Teniente que siempre va con el Gober-
nador), anotando que el tres es un nimero misterioso, un namero clave del poder. Y,
como lo hemos insinuado, en estejuego politico veredal, seccional e intracomunal son
las fuerzas parentales las determinantes.

Estas autonomias, estas diferencias intracomunales se extreman cuando entre
las secciones, las veredas o las familias, se presentan las méas agudas y continuas fric-
ciones, que llegan hasta el antagonismo y la secularidad. Siguiendo con Muellamués,
ya veiamos como hay una subvaloracién o tratamiento despectivo mutuo, y es un ritual
de cada afo, en las fiestas, enfrentarse en reyerta. Hasta hace poco este enfrentamien-
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to, este ritual estaba legitimado bajo la forma de partidos politicos: arriba los liberales,
«abajo» los conservadores. En Cumbal, los de la vereda Cuetial se autocalifican de
puros y honrados frente a los vecinos Cuaicales considerados impuros y maliciosos.
En Chiles fue legendario el enfrentamiento entre Ruanos y Salazares; en Males entre
Chapueles y Cuaranes, como es secular en cada comunidad el enfrentamiento entre
clanes interveredales.

Quienes desde una perspectiva superficial o romantica han erigido al indigena
como depositario de launidad y solidaridad aultranza, no pueden quedar menos que
consternados ante semejante faccionalismo, mas adn si se aproxima con el ideal de la
unién del pueblo colombiano, de los oprimidos, del proletariado internacional, o de la
naciony el pais nacional bajo el supuesto homogeneizante de un igualitarismo absoluto.

Y lamisma perspectiva superficial y romantica puede concluir, inferir o expli-
car que es el resultado de la degradacion de la comunidad, de su integracion a lo
nacional occidental, es decir, de la adopcion de valores como el individualismo, la
ambicion, lapolitiqueriay, por qué no, el maniqueismo y la esquizofrenia.
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Sin embargo, mirando desde mas lejos el escenario comunal, quizay sobre
todo desde la danza de las «perdices poderosas» y su dialéctica de oposicion - unidad,
paradigma de la logica vital y del pensamiento de estos Andes, resulta que las fuertes
solidaridades y reciprocidades implican fuertes enfrentamientos, disidencias,
recalcitrancias, particularismos, evasiones a compromisos colectivos, divisionismo y
faccionalismo (Sanchez - Parga 1989) o, en términos de Albo (1975), es la paradoja
del fuerte sentido de grupo y el fuerte divisionismo. Es la l6gica de que: launidad so6lo
es seriay significativa si se funda en la diversidad; que si se afianza la familia, la vereda
o la Parcialidad y su sentido de pertenencia, se afianza la comunidad.

Pero esta unidad como resultado de la oposicion no es simple o mecanica;
para eso se inventaron desde el principio de los tiempos las alternativas mas expeditas
de lograr el acercamiento, el equilibrio, la fusion: el tumo, la alternancia, la
complementariedad y la mediacion. Entre la «seccion de arriba» y la «seccion de aba-
jo», en Muellamues, se turnan cada afio el Gobernador, el Principal, el Alcalde Mayor
y Menor, uno y dos Regidores, los Alguaciles y los Obreros; alterndndose, mientras a
una le corresponde al Gobernador, el Alcalde Primero, un Regidor, un Alguacil y un
Obrero, a la otra le corresponde el Principal, el Alcalde.Segundo, los Regidores, un
Alguacil y-un Obrero. En Cumbal las seis veredas se turnan las “tres varas de la
justicia” (ladel Gobernador, la del Regidory la del Teniente). En la diferencia se reco-
nocen valores y carencias para complementarse; o se median antagonismos y contras-
tes atraves de und, Otra, comunidad, vereda, familia o entidad simbdlica.

2.3.2 Estratificacion y jerarquizacion social

En la diversidad de las comunidades de los Pastos,como al interior de cada
una, hacen presenciajerarquiasy estratificaciones comunales. Ciertas comunidades,
como Cumbal, Carlosama, Ipiales,Males, Taquerres o Mallama, histéricamente y
en la actualidad, tienen un aura de preponderancia sobre las demas, que no se ajusta a
laautonomia comunal tradicional, segun la cual la diferencia no implica estratificacion o
jerarquia. Pero hay algunas observaciones que pueden explicar esta anomalia. Una, la
preponderanciay legitimidad que fueron adquiriendo como centros de gobierno y de
poder politico, administrativo y eclesial, dentro y desde la estructura dominante: centro
de las reducciones, de las doctrinas, de las gobernaciones, de los Cabildos, hasta hoy
como centro del poder municipal y provincial. En este sentido, alin se mantienen deno-
minaciones tales como «Pueblo Principal de Cumbal», «Pueblo Principal de Males»,
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«La lglesia Matriz de Cumbal y sus anejos», etc. Se conoce por lahistoriay se reco-
noce por latradicion que las comunidades de Puerres, Tescual, Canchala, Potosi,
pertenecian al Pueblo Principal de Males; Maellamués, Colimba y Guachucal a
Mallama, y Mayasquer, Chiles y Panan a Cumbal, organizacion que, de alguna
manera, se reproduce en otros ordenamientos, incluido el municipal.

Otra opcion sustentada en parametros historicos considerados por investiga-
dores de los “Andes de paramo” (Frank Salomén, Cristobal Landazuri, Galo Raman,
entre otros), nos permitiria plantear que estajerarquizacion comunal corresponde a la
continuacion de la estructura prehispanica de los cacicazgos o sefiorios etnicos «mayo-
res» y «menores», a los cuales se acopla la administracion colonial y republicana o los
cuales atrapan la estructura impositiva.

No muy lejos de esta Gltima opcidn y siguiendo el punto de vista de los comu-
neros, lajerarquizacion o estratificacion obedece a la estructuray dindmica comunal de
las «familias 0 comunidades madres» y las «familias o0 comunidades hijas» o los «tron-
cos madres» y los «troncos hijos», pues, por circunstancias demogréaficas y la oposi-
cion a constituir grandes conglomerados que exigen estructuras centralistas o por la
necesidad de tener siempre un contrario, de unas familias se desprendieron otras, de
unas veredas salieron otras, estableciéndose la diferencia madre - hijo, antiguo - nue-
vo, diferenciacionjerarquica evidente y conveniente pero no estatica, porque las fami-
lias o troncos hijos llegaran a ser madres y porque por vias del tumo, la alternancia, la
complementariedad y las alianzas igualara o compartira el derecho de dar, controlary
representar el poder, o los privilegios sociales comunales.

Otros casos de diversificacionyjerarquizacion intracomunal se presentan cuando
familias de otra comunidad o de otros horizontes sociales y culturales llegan, sea por
vias matrimoniales o por expulsiones forzadas. En el primer caso, el tratamiento de-
pende de lajerarquia familiar a la cual se integran; en el segundo, entran «relegados» a
la condicion de nuevos, con la posibilidad, si, de lograr el prestigio necesario para
compartir las responsabilidades y beneficios.

Desde una perspectiva méas individual pero ligada al conjunto comunal, tanto
en la estructura intrafamiliar, intraveredal, intracomunal e intercomunal, puede
interpretarse una estratificacion yjerarquizacion marcadas por la diferenciacion - rela-
cionjefes de familia o grupo con los miembros del grupo o entre jefes de familias. El
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fondo de la explicacion parece estar en lamisma relacion cabeza de tronco trente a los
demas.

Hay otros factores que condicionan ciertajerarquizacion y estratificacion en el
conjunto intercomunal o intracomunal. Uno es la condicion econdmica o de riqueza
que se mide y determina de acuerdo al acceso a latierra, a sus diferentes ecologias y el
acceso a los recursos necesarios para la sobrevivencia de la familiay para la atencion
con los compromisos comunales. En los ultimos tiempos, a mas de la tierra, es [
capacidad de acceso al ganado vacuno, medios e insumos modernos de labranza y
hasta articulos suntuarios. Desde luego, en relacidn con el poder, si bien es una condi
cion, no es lo determinante si esté desligado de las relaciones sociales, ya que en toda:;
las comunidades se suscitan casos de familias domeésticas que han acumulado un gran
capital pero no tienen prestigio ni poder comunal; esto lo decimos sin desconocer la
presencia generalizada de esta otra condicion de estratificacion social. Otro factor r. r|
acceso a los servicios del Estado: educacion, acueductos, carreteras, programa-. U
PNR, PMA, INCORA, etc., y en latltima década la participacion y benelu io .del
movimiento indigena.

2.3.3 El Poder y la dindmica parental

Los Chiles, los Chen4s, los Paspuezan en Chiles; los Tu>u<\ Puenayan.
Tatamues o Cuasquer en Panan\\os Tarapués, Valenzuelas, ('//me.//o hnrnnlcw
Cumbal; los Mikanquer, Pastas, Fuelantala o Cuatin en Muellamné\. n
y Chapuel en Males, etc., son los actores del movimiento, las lucha .y la vida .. tal .
politica comunal; son los que ejercen el control de la autoridad, del golun r<e ,, en lui
del poder; son los actores del poder, fundamentados en su conslitucion «esm<egi Up<><.-
parentesco o nucleo familiar en sus multiples extensiones de con.-.aiif ‘uinidad. arinidad y
compadrazgo.

Lo que les permite o les da esa posibilidad, esa capacidad d< p<»d>~ a. ai
identidad, su cohesion intema; si se quiere, yen consecuencia, al i<laiquia *ni«a......
con las demés. Tener el suficiente prestigio o legitimidad como MiOm 0 1amih u .. ligad* =
a los ancestros o muy cercano a él; historicamente aparecci como lamilla dr lui 0Oia da
los derechos de la comunidad, osea, ser luchadory saber iuchai I n-.ihil* no.d, m,.
u otro grupo familiar tienen como legitimador aJuan Ch #=-\ ai he ha .de 1 7()0,
luchas continuadas por ellos hoy, frente a terratenientes, fn-nica lo .1 .lado ,cOlombia-
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no y ecuatoriano o como participes de la violenta lucha partidista en el centro del pais.
En Panan, uno u otro grupo familiar tiene su legitimidad en tres caciques {Nasate,
Juaspuezan y Puenayan) que, bajo la figura extraordinaria de tres dragones, viven en
la Tuta (una cueva sagrada en el centro del Resguardo), caciques y troncos familiares
luchadores desde 1500. En Cumbal, en los tres hermanos Tarapués, luchadores con-
tra la familia De Eraso, defendiendo las tierras de Guamialamag desde 1550 hasta
1768 cuando se hace el amparo que los defiende hoy. También en Moisés Cuaical o
Hilario Acpala, destacados por haber viajado a pie a Quito y Bogota reivindicando los
derechos, y por tener la capacidad de entrar al centro del volcan Cumbal y hablar con
el cacique Cumbe. Asi se puede seqguir por las demas familias comunales.

La cohesion familiar parental también esta dada por la capacidad de acceso a
los recursos y, su corolario, la capacidad de reciprocary redistribuir; acceso a la tierra
en sus distintas ecologias del resguardo y fuera de él (hoy, acceso a la ganaderia);
acceso, también, a los aperos de trabajo, incluidos los modernos; y, desde luego,
posibilidades de participacion familiar en produccion y reproduccion social. Es una de
las razones por la cual, hoy, estas familias pugnan por manejar el Cabildo, con lo que
adquieren ventajas para acceder a las
tierras recuperadas o a los recursos del
Estado y las instituciones o, por fuera
del Cabildo, acceder a ellas a través
de compras al amparo de la forma coo-
perativa. La capacidad de alianzas
interparentales y el lograr adhesiones de
los débiles es otro capital que reporta
Importantes beneficios de poder a las
familias politicas.

En este juego politico parental
aparece la figura del taita, concebido
como cabeza mayor viviente del «ar-
bol» parental, el que tiene lajefaturay
la autoridad no solamente sobre la uni-
dad domeéstica central o los componen-
tes consanguineos sino sobre la familia
parental, la vereda, lacomunidad e in-
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clusive fuera de ella; es el que toma decisiones definitivas tanto en las actividades do-
mésticas como en las sociales y politicas. En las veredas, y sobre todo en lacomuni-
dad, hay taitas simétricos y asimetricos, es decir, jefes de familia parental con igual
prestigio y poder, yjefes menores. El taita concentra la legitimidad simbdlica del gru-
PO, sus intereses, su cohesidn y sus valores, pero no es omnimodo, porque el poder en
ultimas lo define el grupo en su conjunto.

2.3.4 Liderazgo y autoridad del Cabildo

Entre las comunidades de los Pastos, lider es la persona que posee capacidad
para convocar a su comunidad o al conjunto de las comunidades, para gestionar los
intereses de la colectividad. Dependiendo de los intereses que gestiona, en la actuali-
dad el liderazgo adquiere sus matizaciones o categorias, asi: lider natural, dirigente,
lider institucional y lider politico. El lider natural es lapersonajoven, que perteneciendo
a los troncos claniles y en la perspectiva de taita, se preocupa por los intereses veredales
y comunales, como si ese fuera su papel por naturaleza; desde luego, su relacion con el
grupo y con el Taita lo capacitan desde muyjoven para tales designios. En tanto que
buena parte de sus gestiones tienen que hacerse con instituciones estatalesy gubema-.
mentales, la escolarizacion es otra condicion relevante.

El dirigente es el lider que actua dentro del movimiento indigena actual; su
capacidad de convocatoriay su cualidad estan signadas por sus conocimientos y es-
trategias en laluchapor latierray el territorio, por larecuperacion de los Cabildos y la
autoridad propiay contra sus enemigos incluyendo a las politicas oficiales anticomunales;
su legitimidad esta dada sobre todo por el conocimiento que tenga de los derechos
comunalesy de lahistoria de las luchas por defenderlos; en lo fundamental, es un lider
natural oficiando en tal coyuntura, aunque hay quienes logran tal prestigio sin tales
antecedentes.

El lider institucional corresponde al funcionario de una u otra institucion
extracomunal que, por la via de laJunta de Accion Comunal, del SENA, Accion Po-
pular o CORPONARINO, convoca a la comunidad para ilustrarla sobre uno u otro
topico o para realizar proyectos y trabajos de servicio social. La principal condicion es
la escolarizacion. Buena parte de ellos pertenecen atroncos parentales.

Finalmente, los liderespoliticos son aquellas personas que, participando de
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unau otra agrupacion politica nacional, ofician de manzanillo y aprendiz de gamonal,
captando partidas para suplir servicios veredales, repartiendo auxilios politicos, sem-
brando cizafa contra sus adversarios y haciendo las componendas. La mayoria esta
ligada a los clanes madres, originariamente destinados a constituirse en lideres natura-
les; por unay otrarazon son sumamente habilidosos politicamente.

El taita, aunque es una entidad autonoma, puede oficiar en uno u otro liderazgo.

Lavida politica comunal, en los niveles de lo consciente, se desenvuelve en el
entrecruce de laaccion del taita, lideres naturales, los dirigentes y los lideres politicos,
con el trasfondo de las relaciones de parentesco.

Ahora bien, en las comunidades constituidas en resguardos, la autoridad esta
representada por el Cabildo. En la actualidad (1986) persisten, en un proceso de
revitalizacion, dieciocho. Histéricamente sabemos que la institucion del Cabildo es de
origen colonial, después del cacique. En su origen, entonces, corresponde al orden poli-
tico administrativo colonial, establecido como parte del aparato de administraciony sub-
yugacion del Estado colonial espafiol (Mamian, 1989:251); por eso, en su estructura 'y
parte de sus funciones, se identifica con el Cabildo espafiol, es copia de él; de ahi la
denominacion de «pequefio cabildo». Fue establecido en las comunidades indigenas
por el visitador Garcia de Valverde por los aflos del570y1571, para tratar mejor los
asuntos administrativos yjudiciales, ya que el cacique, redefinido y establecido por los
encomenderos como componente de la administracion colonial para intermediar la
tributacion, no podia hacerlo. El Cabildo, también denominado «Consejo Indigena»,
dependiendo del tamafio de la comunidad, estaba constituido por uno o mas alcaldes,
varios regidores y dos alguaciles (Calero, 1991:73).

El Estado nacional republicano y colorfibrano si bien lo rechazé en multiples
momentos politicos como rezago del pasado colonial e indigena, como anticuario en la
linea del progreso liberal, eliminandolo juridicamente junto a los resguardos e indigenas
en mas de una oportunidad, también lo adopté como parte de su ordenamiento juridi-
co administrativo, por lo menos mientras se integraban totalmente (eliminaban) los indi-
genas a lanacion civilizada; apartir de la ley 89 de 1890, entonces, se mantiene provi-
sionalmente para velar por los resguardos, asignar parcelas a comuneros, controlar la
posesion de los mismos, resolver controversias o conflictos internos, ejercer el gobier-
no economico y representar a sus dependientes ante las instancias del Estado (Mamian,
1990:256).
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Asi que, en unay en otra época se establecio en las comunidades indigenas y
se mantuvo para garantizar el control sobre ellas; sin embargo, el imaginario y laprac-
tica comunitaria indigena, asi como la historiografia, dan cuenta, sobre todo a partir de
larepudblica, de otro papel que desde el interior de las comunidades va adquiriendo
esta institucion, mas a favor de éstas y mas como constitutivo de su estructura e iden-
tidad interna; componente, entonces, si no de su autoctonia, si de su autonomia. Dice
Calero:

“’Elproposito de estaforma de gobiernofue doble: hacer que los indios
tuvieran un contacto con el concepto espafol de gobiernoy quitarse la
carga de tener que tratar con cada conflicto pequefio en las comunidades
indigenas. Aunque esos consejos debian ser separados de la estructura
original de caciquesy principales, en lapractica los dos sejuntaron en un
solo. Més tarde los miembros del Cabildo de indigenas llegaron aser los
representantes de las comunidades ante las autoridades espafnolas.» (Ca-
lero, 1991:74)

Las comunidades indigenas poco apoco se lo han venido apropiando como
en un proceso de atrapamiento por parte de las estructuras arquetipicas espacio -
temporales y de poder, atal punto que en los ultimos tiempos el mismo movimiento
indigena lo legitima ideologicay politicamente como autoridad propia y hasta como la
autoridad maxirfia de las comunidades. Este reconocimiento, por propios y extrafos,
del Cabildo como componente de la entidad indigena lo ha convertido en razon de
identidad, es decir, tener o no tener Cabildo es ser o no ser indigena. Es muy comun oir
afirmaciones como: «no somos indigenas porgue no tenemos Cabildo», «éramos indi-
genas hasta que tuvimos el Cabildo», «<somos comuneros del Cabildo».

Pero la condicion de entidad nodal, politico - administrativa comunal, hay que
entenderla también con sus matizaciones. Asi, no todas las comunidades lograron apro-
piarselo dentro de sus estructuras de vida y de poder, unas por su deterioro interior
como producto de la dominacion, otras por su resistencia a aceptarlo como su compo-
nente; de igual manera, la fortaleza que pudo haber logrado en cada comunidad y en el
conjunto en unas determinadas condiciones histéricas, en otras se ha.visto seriamente
debilitada. Entre los Pastos, sin lugar a dudas, la segunda mitad del siglo XIXy la
primera del XX fue de una feroz arremetida politico -juridica contra los Cabildos por
parte del Estado liberal. Claro que, paraddjicamente, la arremetidajuridico - politica
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desde el exterior, si bien logro acabar con algunos Resguardos y Cabildos, en alguna
medida los fortalecio, ya que, convertidos en el blanco de ataque contra los nativos,
para éstos pasaron a ser larazon de su lucha y de su existencia; ademas, los Cabildos
se convirtieron en la cabeza que organizaba y afrontabalas acciones.

Se conservd como autoridad y gobierno indigena en su funcion de velar por los
resguardos, asignar parcelas a comuneros, controlar laposesion de los mismos, resolver
controversias o conflictos intemos, en algunos casos resolver el gobierno economico
intemo y relacionar a los resguardos y las comunidades con el gobierno y el Estado
nacional, pero cada vez menos desde el control y el poder del Estado o de los particula-
res no indigenas (hacendados y gamonales) y méas desde el podery lapolitica del interior
comunal. Con la estrategia del Movimiento Indigena del Suroccidente Colombiano de
erigirse como Movimiento de Autoridades y con la consigna de hacer una Gran Marcha
histérica de Gobernadores con pensamiento propio, en dos oportunidades simbolizandola
con marchas de Gobernadores hacia Bogota (1980 y 1986) «como lo hacian los antepa-
sados caciques ante el rey», al igual que con la consigna estratégica de, en adelante,
establecer relaciones con el Gobiernoy el Estado nacional «de Autoridad a Autoridady
sin intermediarios», lanzada en 1982 en Guambia con motivo de lavisita que hiciera el
Presidente Belisario Betancur, las comunidades han afirmado en sus Cabildos con mayor
vehemencia su condicion de gobierno y autoridad.

Hoy se tiene al taita, al lider y al Cabildo como los representantes de las
comunidades y, si antes dijimos que en el entrecruce de taitas y lideres se definia la
vida politica comunal, ahora tenemos que agregar al Cabildo, mas ain cuando la inser-
cion hacia adentro de la estructura coloca al Cabildo y a los cabildantes en una posi-
cion intermedia o sintética entre el dirigir politicamente y el gobernar; es toda una danza
del poder o toda una dialéctica del grupo y sus representaciones. Sin embargo, esta-
mos enfatizando en estos acapites, el trasfondo parental es el que maneja los hilos de
esta politicidad. Los taitas y los lideres no son autobnomos, ni constituyen estructuras
politicas autonomas a la manera de logias, sectas o partidos; sony dependen del grupo
familiar; y los Cabildos o cabildantes que son elegidos por las veredas o por lacomu-
nidad, perteneceny son elegidos por las familias y sus alianzas, son las familias las que
se rotan, comparten y hasta negocian los Cabildos y los puestos; siempre con el juego
de la oposicidn, hasta el antagonismo, y la unidad.
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2.3.5 Atrapamiento ritual del Cabildo

La resignificacion del Cabildo, como de muchos otros cuerpos extrafios que
llegan al cuerpo comunal, se logra en muchos espacios donde se concentran los
paradigmas espaciales, temporales y de poder; uno de esos espacios es la ritualidad.

En Muellamués, cada afo, en Junio, se celebra una fiesta denominada el Dia
del Indigena. Ese dia toda la gente, tanto de la seccion de arriba como de la seccion
de abajo, se dirige al centro del resguardo; se dirige con sus veredas que caminan en
comparsa porque para ese dia cada una presentara un «numero» para toda la comuni-
dad y los invitados; los «<niUmeros» son representaciones masivas, a la manera de tea-
tro, de toda la historia de la comunidad que guarda lamemoria; con frecuenciauno de
los nimeros corresponde a larepresentacion del traspaso que el cacique hace de sus
funciones a lanueva institucion: el Cabildo; particularmente la entrega de un discurso
ético y la «vara de lajusticia», todo bajo lavigilancia de un brujo clandestino que por
momentos sopla (escupe) a los actores y espectadores, y de toda la comunidad que
aprueba o desaprueba tanto las recomendaciones del cacique como las preguntas y
respuestas del Cabildo.

En todas las comunidades se bendice a los Cabildos; en uno de los primeros
domingos de Enero, se hace una misa en la iglesia comunal, donde se congregatoda la
gente con el nuevo Cabildo. El Cabildo se coloca al frente y cada miembro mantiene en
una mano la vara de lajusticiay en la otra un cirio; la comunidad los encomienda al
santo patrono. Luego salen hacia la casa del Cabildo en donde la comunidad ha prepa-
rado comida y bebida especial para la ocasion; segun el saber comunal, este acto es
importante para limpiar a los cabildantes de inclinaciones malas; ademas, porque el
Cabildo necesita energia para afrontar el duro trabajo del afio: darle poder, asi que de
la cantidad de comunidad que asista dependera el rendimiento del Cabildo; es mal
visto y lamentable que la asistencia sea reducida, porque augura muchos fracasos e
Injusticias. Este acto se vuelve mas significativo ritualmente si aceptamos que la iglesia
de estas comunidades esta en el centro espacio - temporal y de poder cosmologico,
donde nacieron, vivieron y viven subterraneas las entidades ancestrales que, ya diji-
mos, son los santos patronos.

Pero antes de la bendicion del Cabildo, ya se ha hecho otro ritual: el lavado
de las varas. Se realiza el primero de enero y consiste en que ese dia, después de la
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posesion, toda la vereda, toda la parcialidad o toda la comunidad, dependiendo del
grado de representatividad y de la estructura sociopolitica de la respectiva comunidad,
comienza a hacerle la visita al nuevo cabildante; cada visitante, representante funda-
mentalmente de un grupo familiary compuesto por pareja matrimonial, «es la costum-
bre», le lleva como obsequio una botella de chapil (aguardiente traido de algun lugar
de adentro, generalmente dzMayasquer, Miradores, San Martin o Chucunés, en el
caso de las comunidades hacia el occidente). El cabildante los recibe dandoles buena
comida, basada en carne de cuy asado, caldo de gallinay carne frita de marrano o
cordero. El visitante, ademas, lleva su propio aguardiente para repartirlo y compartirlo
con los demas visitantes; de tal manera que ese dia, que puede prolongarse a lanoche
y hastatres dias, se come y se bebe hasta la saciedad: asi se lava la vara del cabildante,
se lavatomando chapil para limpiarlay conjurarla de los malos espiritus o atenuarle los
poderes salvajes que trae o contiene, pues, por ser madera de chonta, viene de lo mas
profundo del adentro, de la selva, o por ser el baston de los antepasados viene de lo
mas profundo de los tiempos, tiempos no civilizados: auca.

Segun la sabiduria tradicional, al igual que con labendicién del Cabildo, del
numero de visitas y de la cantidad de chapil que se tome dependeréa el gobiernoy la
justicia del cabildante; si se bebe y se come durante tres dias, su autoridad yjusticia
seran impecables porque el tres, que es lamediacion y el perfecto equilibrio entre dos
poderes simétricos antagonicamente poderosos, es un secreto.

El Cabildo o los cabildantes no son autbnomaos, ni tienen poder o autoridad
por si mismos, estan sujetos a otros detentadores y dadores de poder: lacomunidad y
las fuerzas sagradas. La misma eleccion ya es un ritual; la eleccion de un cuerpo corpo-
rativo bajo una supuesta democracia, es la apariencia. Detras del acto electivo esta
actuando el tejido espacio - temporal y de poder de otra logica tradicional: el tumo de
los cargos entre las familias, las diarquias antes que las monarquias piramidales, asi
como el flujo de reciprocidades entre el representante y los representados.

El mismo ejercicio de sus funciones esta condicionado y redefmido ritualmente:
la colocacion de lamesa, de las varas y de los cabildantes no es arbitraria, estan sujetas
a la estructura cardinal del adentro - afuera, abajo - arriba. Tomar posesion el Cabildo
es colocarse en este espacio - tiempo - poder primordial, pues, al igual que los
curacas oshamanes, solo asi puede saber oficiar de autoridad yjusticia; igual cosa
sucede en cada posesion que dé aun comunero sobre latierra; hay que colocarse y



colocar al comunero en ese momento, en ese lugar primordial; no hacerlo asi ha sido y
es la causa del desbarajuste comunal.

2.4 RELIGION

Entre las comunidades de tradicionpasto, lareligion y lareligiosidad no se dan
como la devociény el temor individual aun dios 0 aunos santos, o0 como la adhesidn
adogmas y creencias escriturarios, ni mucho menos apracticas como ir amisa, confe-
sarse o comulgar, es una vivencia densay compleja; espacio - tiempo de relacion entre
los imaginarios simbdlicos, las representaciones miticas, rituales y magicas con las re-
presentaciones espaciales y temporales socio - politicas.

El universo en el que converge la sociocultura religiosa de los Pastos es la
fiesta. Si se hace un seguimiento de todas las fiestas que se realizan en todas las comu-
nidades y en las distintas veredas de cada comunidad, facil es concluir que se vive en
fiesta religiosa todo el afo; son fiestas patronales a santos y mamitas.

Estos patronos y mamitas y sus co-
rrespondientes fiestas tienen sujerarquia
dimensionada por su ubicacion espacio -
temporal y, en consecuencia, su poder; asi,
las hay de cobertura macro, comunalesy
veredales; como las hay de finy comienzo
de ano, de mitad de afno, de cuarto u afno,
de meses y hasta diarias.

2.4.1 Fiestas de
macrocobertura

Son las fiestas compartidas con
otras etnias y culturas, destacandose la fies-
ta de la Virgen de las Lajas y, en alguna
medida, la fiesta de la Virgen del Rosario
de lies; son fiestas sobre las que oficial-
mente no tienen control, porque estan en
manos de los curas y algunos particulares

105



no indigenas, sin embargo clandestinamente se desarrolla toda una practica magica
religiosa.

2.4.2 Fiestas comunales

Son las que se realizan en los marcos de cada socioculturay a cuyos miembros
congrega: Males, Potosi, Yaramal, San Juan, Muellamués, Chiles, etc. Desde luego,
por las relaciones de parentesco, compadrazgo y amigancia, pueden congregar a
miembros de otras comunidades vecinas o lejanas.

Corresponden basicamente a las fiestas de los patronos o «fiestas patronales»:
San Bartolomé, San Juan, San Diego y demas. Sin embargo, junto a éstas hay otras que, al
amparo de los santos, responden aotros momentos cruciales de lacomunidad; enMuellamués,
porejemplo, lafiestade la Inmaculada Concepcion el 8 de diciembre (fiesta de las solteras, sin
hijos), lafiesta de San Juan Bosco el 31 de enero (fiesta de los solteros), la fiesta de San Pedro
y SanPablo, la fiestade Corpus Christi o la fiesta del Nacimiento del Nifio Jesus.

L as fiestas patronales estan muy ligadas a los ancestrales primordiales, a los fundado-
res de cada comunidad: dicen que Juan Chiles es el Sefior del Rio, que San Bartolo erael guia
de lacomunidad por el camino del Guamués buscando el lugar propicio donde renacery
vivir, 0 que San Diego es el cacique Diego Muellamués, etc. Las fiestas de Corpus Christi,
San Pedro y San Pablo, facil es inferirlo, corresponden a periodos primordiales del ciclo
agrario. Segun Gomez (1985), las fiestas de los solteros corresponderian al ritual de iniciacion.
Hay fiestas comunales andlogas, como las de San Pedroy San Pablo o las de Corpus Christi,
pero cada comunidad tiene autonomia en su realizacion; sin embargo, aunque se equiparan
como fiestas comunales, existe sujerarquia tanto por lo que representan como por el prestigio
que logran; en cadacomunidad, es indudable, las fiestas patronales estan por encima de
las demas, y entre fiestas analogas, las fiestas de San Pedro y San Pablo de Sapuyes,
por ejemplo, son mas prestigiosas que sus similares en otras comunidades.

2.4.3 Fiestas veredales y sectoriales
Corresponden a las fiestas de santos veredales o sectoriales, también consti-
tuidos como patronos; su cobertura o su legitimidad se remite a estos contornos, pero

también por razones parentales, compadrazgo o amigancia, pueden congregar a miem-
bros de otras veredas e incluso comunidades. Siguiendo con el ejemplo dgMuellamués,
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tenemos: San Judas y San Juan Bautista en Guari, San Cayetano en Comunidad, San
Joaquin en Riveras, el Sefior del Rio en Chapud, La Virgen del Carmen en Sayalpud
y Animas o laVirgen de las Lajas en Cristo.

Por sectores, pues, en Guan, mientras San Judas es la fiesta de la parte alta
(sector San Judas), San Juan es, predominantemente, de la parte baja; o en lavereda
Comunidad, mientras San Cayetano es la fiesta predominante de la parte alta, Santa
Rosa es de labaja. También hay santos que se comparten interveredalmente: Sayalpud
y Animas, laVirgen del Carmen; Riveras, Sayalpudy Cristo, laVirgen de las Lajas. Y
asi como los patronos comunales y regionales tienen sus lugares - templos sagrados,
asi lo tienen los veredales y sectoriales; cada santo veredal tiene su propia capilla.

2.4.4 Los fiesteros

Losfiesteros son las personas que realizan las fiestas; en algunas comunidades
y veredas son vitalicios; sobre todo, en las veredas se legitima esta condicidn por ser a
quien se le aparecid o por ser quien, pidiendo o agradeciendo favores de un santo, le
construyo la capilla; en otros casos, son nombrados cada afio por el cura parroco, por
el fabriquero (especie de sindico de laiglesia
nombrado por el cura) o por el Cabildo de
indigenas, también hay quienes participan
como fiesteros sin ser nombrados, solo que
hacen uso del prestigio o reconocimiento co-
munal.
Una de las condiciones o cualidades
de los fiesteros es su solvencia econdémica fa-
miliar, ya que la fiesta implica gastos inverosi-
miles porque, en lareciprocidad con los san-
tos y mamitas (ancestros y espiritus de latie-
rra o que ordenan el mundo), es decir, para
recibir favores, hay que ofrecer al maximo; es
lal6gica del don en la dialéctica del tumoy la
alternancia: hay que perder para ganar, hay
que dar para recibir; primero doy después
recibo o mientras doy recibo. Desde el punto
de vista practico, se considera que entre mas
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gente asista, mejor la fiesta, que al mismo tiempo quiere decir mas abundancia de
comida, bebiday diversiones. Este derroche esta incentivado por la oposicion entre
fiesteros, por lacompetencia de quien realiza lamejor fiesta en la alternancia o en el
tumo.

Los gastos del fiestero son de tal magnitud que, se afirma, algunos han llegado
a la quiebra; esto es cierto; sin embargo, la causa no esta en los gastos, sino en la
desarticulacion de labase social y cultural que lo sustentaba: la familiay la solidaridad
porque, si bien el fiestero y su familia doméstica encabezan la responsabilidad, tras de
si estd funcionando el parentesco y toda la comunidad que los apoya, por ejemplo, a
traves de la figura de la enjirpa.

La enjirpa es el don que parientes y comuneros le llevan al fiestero en recipro-
cidad por su intermediacion con las entidades sagradas buscando favores, porque la
recompensa de los seres sagrados no es solo para el fiestero o su familia, es para toda
la comunidad, lavereda o el sector. Si antes se disponia de un curaca en cada grupo o
comunidad sobre el que recaia el control politico y social del espacio y el oficio méagico
- religioso que los ligaba con la tierra'y con sus ancestros, ahora es correspondencia
del fiestero.

2.4.5 La fiesta

Una fiesta patronal puede resumirse en lo siguiente: el fiestero o los fiesteros
vitalicios o nombrados cada afio, con el apoyo de su familia, hacen los preparativos
durante los doce meses: ahorrando para comprar desde los vestidos y la pélvora hasta
los condimentos de cocina; consiguiendo el maiz y lapanela en los guaicos o cuidando
los cuyes, las gallinas y los ovejos; unos quinche dias antes de la fiesta comienzan los
velenes (de velar la imagen) que realizan los fiesteros; y unos quince dias antes del
velen comienzan las mingas del grupo parental moliendo el maiz para el champus,
acarreando la lefia o arreglando la casa. En la vispera, se pelany preparan los animales
y se cocinan las papas, habas, etc., ese mismo dia se concentra el grupo familiar, se
dirige a la iglesia y en procesion se trae la imagen a la casa del fiestero (jefe de la
familia); esa noche se hace el velen, que consiste en rezar, comery beber; uno de los
mayores de la familia: el rezador, hombre o mujer, encabeza el rezo; al intermedio de
cada rosario se reparte café, aguardiente, cigarrillos y se pone masica. La comida
principal se sirve a las dos de lamafnanay contiene mote, papas, carne de res, ovejoy
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cuy y no tiene que faltar el champus. Al dia siguiente se lleva nuevamente la imagen a
laiglesiay después se hace el gran baile en la casa del fiestero; los que no pudieron ir
al velen van al baile enjirpando y felicitando al fiestero; en el baile nuevamente se
bebe y se come-(Gomez ,1985). Habiendo terminado los velenes, en la vispera, es
decir el dia anterior a la fiesta central, todos los fiesteros hacen baile en su casa.

El dia de la fiesta se concentra toda la comunidad en la plaza, frente a la iglesia;
a las seis de latarde se celebra la misa; despueés viene la quema de castillos (largas
varas adornadas con figuras diversas, de pélvora, que se queman), y finalmente la
«vaca loca». Los castillos son llevados por los fiesteros; hay competencias de castillos;
de ellos también depende el prestigio.

En general, las fiestas veredales pueden tener mayor autenticidad, pues hay
menos ingerencia de los curasy de las formalidades mestizas. El jefe de una familia, tal
vez laprincipal, es el sindico vitalicio y quien nombra los fiesteros; el velen lo hacen en
la misma capilla; los castillos estan constituidos por productos agrarios, una parte de
los cuales se vende o distribuye entre la gente y otra parte se la entrega a los proximos
fiesteros como «crédito», porque tendran que volver el doble; y son fiestas en las que
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hacen presencia los danzantes, el bombo y el pingullo’, ademas, los santos son mas
concretos, pues participan de la fiesta: observan y valoran los castillos, visitan a otro
santo en fiesta o lo invitan, reciben ruanas y bufandas para el frio, etc.

Infortunadamente estas fiestas, espacio de redistribucion, solidaridad y cohesion fami-

liar, marca de diferencias y afirmaciones sociales, se estan debilitando. Hay que insistir
en la devocion no por palabra sino por velen.
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3. SENAS DE LA VIDA PROFUNDAGS

| asumir la condicion humana, nuestra civilizacion ha tratado de conciliar la

vida privada deseable (actitud personal, autocreaciony autonomia, frente a la

viday el destino), con la solidaridad, lajusticiay los esfuerzos por hacer o
rehacer instituciones cada vez mas humanas. La historia de nuestra civilizacion, la his-
toria de su filosofia o de su pensamiento civilizatorio, sus discursos, sus lenguajes,
entrecruzan estas visiones, versionesy opciones: los pequenios relatos de la mismidad
con los grandes relatos ideologicos. Hoy, aunque la moralidad cristiana o kantiana
predomine privilegiando la solidaridad, adquiere fuerza el reconocimiento de lo singu-
lar ligado a la sensibilidad y a la imaginacion “que no exige grandes teorias o verdades,
sino, tal vez, un pequefio y fluido nivel simbdlico y metafdrico de lo que somos, en el
que nos movemos Yy en el que nos interrelacionamos” (Hoyos, 1992: 10). Porque se
reclama que el hombre de hoy se encuentre de nuevo con el mundo de la vida, como
contexto universal de sentido y como asunto primordial de la filosofia, es decir, el
mundo de lavida como fuente inagotable de razones o sinrazones para validary corre-
girpuntos de vista. Particularmente, en la lucha contra laracionalidad instrumental y las
identidades objetivas intolerantes, se acude al reconocimiento de la sensibilidad y, su
constitutivo ineludible, la pluralidad; en consecuencia, se acude al arte y a la estética
como formas propicias de acercarse o estar cerca de laviday de lograr comunica-
cion.

Las pequefas culturas, nuestros pequefos pueblos, nuestras gentes, sin ser
filosofos ni cientificos, no son ingenuos; al encontrarse en el mundo, en sumundo crea-
do por ellos lo teatralizan, lo teorizan, lo recrean y toman nuevas actitudes; situados en
el horizonte de sumundo, advierten el mundo de todos; motivados por la contempla-
ciény admiracion de su pequefio mundo, su curiosidad los “desprende” de aquello
que los ocupa inmediatamente: esa es su filosofia y su ciencia, que los entendidos
suelen llamar cosmovision. Asi mismo, contrastando con los grandes proyectos, como
los que hoy denominamos metanarraciones, ellos construyen una pluralidad de formas
de conocimiento, de formas de vida, de orientaciones culturales, de interpretaciones,
de discursos, por eso sus vidas, sus historias son verdaderas rapsodias de narraciones
Imaginativas, creativas, diferenciadoras, es decir, ricamente adecuadas a la vida.

5 Una version inicial de este texto se presentd en el Octavo Encuentro Internacional de Investigadores en
Etnoliteratura realizado por la Maestria de Etnoliteratura, del Depto. de Filosofia y Humanidades de la Universi-

dad de Narifio, y el Area Cultural del Banco de la Republica. Fue publicado en la Revista Mopa Mopa, del Instituto
Andino de Artes Populares, Nos. 7y 8.
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En los Andes panamazonicos donde se ha presentado un prolongado proceso
de interacciones, entre un medio pluriecogénico y ecolégico muy denso y variable, y
las multiples etnias con sus representaciones colectivas, que lo habitaron y aun lo habi-
tan, hay huellas y sefias de este mundo de la vida, de esta cienciay filosofia, de un
modo de «ver» y sobre todo de «vivir» y «sentir» que, si bien es singular en cada lugar,
tipificay unlversaliza un modo de concebiry hacer la vida.

Y pudieraser la agricultura la actividad, el motivo, el escenario fecundo o la
condicion sobre la cual se erigio esta peculiar cosmovisiony cultura. Sabemos que los
Andes son uno de los pocos lugares del mundo donde desde hace unos cientos de
afos se descubre y re-crea la agricultura, convirtiéndose en una de las cunas de diver-
sidad genética o centro Vavilov, como gustan llamarlo los entendidos.6 Segun Vavilov,
los Andes, uno de los siete centros de producciony diversificacion genética, desarrollé
un tipo de agriculturaindependiente debido alas peculiares condiciones naturales, étnicas
y sociales, que produjo diferenciay singularidad en las especies cultivadas, las técnicas
y los animales utilizados y domesticados.

Pero quiza ha sido en lachagra, practica de creary vivir mundos universal-
mente reducidos, a la manera de fractales, donde el andino fundamenté su agricultura,
su cultura y su mundo, porque para él, la chagra es su universo y el universo es la
chagra. La chagra es elpacha, donde sejuntan, cruzan y sobre todo congregan los
diversos espacios, tiempos y poderes vitales representados como mundo de abajo,
de arribay este mundo, o de adentro y de afuera\ alli, por consiguiente, conviven en
reciprocidad la comunidad pluriecoldgica, lacomunidad pluriétnicay social y laplural
comunidad de deidades teltricas y estelares.7

6 Nikolai Vavilov fue un gedgrafo soviético que durante dos décadas, en la primera mitad del siglo XX, viajo por los
cinco continentes recolectando semillas y datos sobre la geografia, Igs idiomas y culturas de sus habitantes. Dice
Carmelo Ruiz, que, como resultado de sus expediciones, la coleccion dé semillas de Vavilov llegé a ser la mas grande
del mundo, con alrededor de 200 mil especimenes, que fueron almacenados y sembrados en méas de 100 estaciones
experimentales diseminadas por toda la Unién Soviética. Su influencia sobre los campos de la agricultura y la
biodiversidad es tan grande que los lugares de origen de las plantas mas usadas en la agricultura llevan su nombre.
El 6 de agosto de 1940, las autoridades soviéticas arrestaron a Vavilov y lo llevaron al Gulag. Murié en el presidio
Saratov el 23 de enero de 1943. Hasta la fecha, nadie mas ha realizado un esfuerzo semejante al de Vavilov para
catalogar y clasificar la biodiversidad agricola del planeta; sus teorias sobre la distribucion geografica de la
biodiversidad han pasado la prueba del tiempo y todavia hoy son aceptadas por bidélogos y agronomos del mundo
entero. Con admiracién y aprecio, Ruiz Marrero lo describié como «el recolector de vida».

7 En idiomas nativos como el aymara se conocen con los nombres de Alaxpacha, el Mangapacha y el Agapacha
0o Caypacha. Y entre muchos estudiosos y exégetas de los Andes, hace mucho tiempo que Ramiro Condarco
(1970) pudo inteligir sisteméaticamente que para el pensamiento andino, pacha es la unidad indivisible del espacio
y el tiempo. Rasnake (1989) argumenta que para el andino, todos los campos juntos, pensados como una unidad,
son la Virgen o Pachamama, pero también, ciertos campos y lugares méas especificos son wirjinkuna, es decir,
manifestaciones individualizadas de la madre tierra. Y Julio Valladolid ha afirmado con validez que para el andino,
en el Kay pacha, o «suelo de aqui», viven las comunidades humanas y las comunidades de la Sallga, en dialogo y
reciprocidad con las colectividades de los Apus y la Pachamama y con la colectividad estelar.
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Ahorabien, en la chagra hace historia, cienciay vida la filosofia del entreverado.
Formalmente, el entreverado es la costumbre del hombre andino de criar, en un espacio
reducido, confundiendo, en “desorden”, diversos seres entre vegetales, animales,espirituales
y artesanales pero, por principio, el entreverado es la filosofia de entender, generary
desarrollar la vida a partir de la reciprocidad, a través de la complementariedad, la
alternancia, el tumo o lamediacion (simétrica o asimeétrica) entre los seres diferenciados,
opuestos 0 antagdnicos, reconociendo y reconociéndose, que cada uno (suelo, clima,
agua, animales, plantas, parientes, sol, luna, santos, mamitas, etc.) o como comunidades
(naturales, humanas y telurico-celestes), tienen su valor, su «jerarquia», sus
potencialidades e insuficiencias.

La filosofia de la chagray el entreveradojustifica mucho mas el decir que para
los andinos el mundo es una totalidad de seres inteligentes y sensibles en la que no se
los comprende separados sino intimamente relacionados, «cualquier evento se entien-
de inmerso dentro de los demas y cada parte refleja el-todo» porque «la totalidad es la
colectividadpacha, que comprende el conjunto de comunidades vivas, diversas y
variables, cada una de las cuales a su vez representa al Todo» (Valladolid, 1993:79).

Aln mas, en este modo de concebiry de vivir, cada cual esta diciendo, esta
hablando, estd mostrando su modo de ser. Cada ser se expresa a través de sefias,
manifestando siempre algo de su personay de como siente su relacion con los demas:
las estrellas con su posicidny su brillo, los vientos con su intensidad y frecuencia, las
plantas con sus flores y sus colores, las aves con sus canticos, los insectos con sus
zumbidos, las piedras con sus silencios, los hombres con sus caricias y sus hablas, los
dioses con sus formas, sus suefios y sus furias. No se sabe si son lenguajes, simbolos o
codigos aprendidos de antemano, pero todos ven y todos tienen cultura. Estas lomasas,
en términos ancestrales, dicen del comportamiento del otro, al que hay que estar atento
para lograr la empatia.

Si un mundo como el andino esta constituido por seres y no por sujetos y
objetos, sus miembros no estan interesados en «conocer» o trasformar al otro, como
lo exige la cienciay latécnica positiva. La preocupacion esta centrada en sintonizarse
entre si, en «captar» carilosamente la sefia, porque en la medida en que la conversa-
cién mutua brote, la crianza fluye. El didlogo aqui no termina en la accidn que recae
sobre alguien, sino en la crianza reciproca. El didlogo andino es un dialogo que cria,
que hace brotar y fluir la vida, es personal, engendrador, seminal. «Se trata de un
mundopancriador» (Grimaldo, 1997: 70).
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Particularmente en relacion con las plantas, estos curiosos y estudiosos de la
agricultura andina han podido observar que con ellas se conversa, a ellas se canta, se
les hace participar en las danzas, en los ritos, se las viste, se las criay ellas también
crian a los hombres.

Impresiona que sea el ritual el que fundamenta a la chagra, porque es en el
ritual, como en todo lo sagrado, donde esta viday filosofia se expresay vive intensa-
mente, y el chagrero, 8 lindando con los espiritus o instancias mediadoras, comporta
una aguda sensibilidad y percepcion que lo facultan para captarlo todo, los hechos que
ocurrieron y los que estan por ocurrir, «hacia atras» y «hacia adelante» de las existen-
cias.

Y estaes una costumbre o una ciencia continuada a pesar de las reducciones,
las encomiendas, las haciendas, las cooperativas, las empresas asociativas, las reformas
agrarias y revoluciones verdes, las patentes germoplasmicas, etc.

Dentro de este universoy universalidad agrario-andinos detengamonos enun uso'y
costumbre muy singular. Entreverados en el universo de la chagra, entre el destino, la
necesidad o la casualidad, clandestinos como un secreto, estan los productos misios. Yasu
origen lingdistico o etimoldgico es un enigma. Los campesinos andinos usan este vocablo
como adjetivo o como verbo: como adjetivo significa lapresencia de dos colores contras-
tados, generalmente mitad y mitad, referidos a los productos agrarios y artesanales de la
comunidad. Como verbo, misiar es laaccion de dar un producto agrario de dos colores
contrastados, para fundary recrear lareciprocidad. Misiar también es como pintar.

Misio puede seruna oca, un haba, un maiz, una calabaza, una papa, unaruana,
etc., y los colores contrastados corresponder a lo brillante-claro, frente a lo opaco-oscuro.
Por eso el juego maés significativo se desarrolla entre lo blanco y lo negro, pero también
puede ser entre loblanco y lo morado, lorosadoy lo negro, lo verde y lo blanco, lorojoy
lo negro, siempre que represente lo pintado: mitad y mitad. Mitady mitad en términos de
colores que se ubican auno u otro lado, mas no para indicar simetria total, porque «puede
ser toda la oca blanca con una manchita negra intensa» o una franjanegra, estrecha, alo
largo del producto; por ejemplo, dos o tres ringleras de granos a lo largo de lamazorca; en
lo que parece predominar una dialéctica de complementariedad asimeétrica o en que la
manchita o rayita, frente al todo, se compensa con el mayor poder de uno u otro color.

8 Chagrero, el que cultiva sabiamente la huerta o chagra, porque chagrero también denominan algunas comuni-
dades al que entra por las noches a robar los productos de la chagra.
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Encontrar al azar, por casualidad, un producto pintado, dicen los comuneros
que es bueno; asi mismo, es bueno recibirlo como regalo, sin darse cuenta. Lo malo es
no regalarlo o no recompensarlo.9Y en verdad, ya insinuamos, a ello parece apuntar
una primera descripcion de los campesinos de estos Andes, porque cuando se hallaun
producto misio hay que hacer un «acto especial», sencillo pero definitivo. Hay que
llevarlo como regalo a un pariente 0 amigo que viva en otro piso ecolégico, con una
inverosimil condicidn: que al recibirlo no se dé cuenta. Por eso se lo lleva escondido,
clandestino, entreverado con otros productos. Que tenga la apariencia, que se piense
que es un regalo corriente. Generalmente se coloca encima, en la superficie del costal
o costalillo, con el color blanco para arriba, al exterior, y la pinta oscura para abajo, al
interior. Este es el acto de misiar,y quien lo recibe estad misiado, por lo cual le corres-
ponde, al aio siguiente, ir donde el misiador, o invitarlo, para hacerlo compadre o
afianzar la reciprocidad con otro producto misio, en medio de una gran fiesta con
baile, buena comida y aguardiente. Dofa Otilia, comunera del resguardo de
Muellamueés, lo relata asi:

«...y si en la cosecha de oca (o0 depapa) le salia una oca la mitad negro
y la mitad blanco o toda la oca blanca con una manchita, entonces de-
cian: me salié una oca misia, voy a misiar a unapersona. Y alla donde se
da maiz, también, que le salga una mazorca de dos colores: un lado de un
colory otro lado de otro color, entonces ellos decian voy a misiar. Pero
eso es una cosa de respeto. Un ejemplo: queyo me consiguiera un oca o
una papa misio, entonces la guardoy estoy pensando, diciendo: a quién
vOy a misiar, a quién voy a misiar; a una persona que haya sido como
buena. Elegir a quien no haya tenido problemas, como cuando se elige a
un compadre para un bautizo, asi. A Guaitarilla, a Ricaurte, a Ipiales,
entonces, allad me voy a misiar. Llevarle lapapa en medio de una taza de
papasy regalarle personalmente: tenga esticas, papitas, estas oquitas,
asi. Yaque recibe avisarle: jesta misiado!, ahiva lapapa, la oca o lo que
sea, misia. Entonces dira: jUf!, jUf!, decia, como que se asustaba, que me
pone en ese compromiso de la misiada. Ya se daba cuentay ya tenia que
quedarse de misiado, y se quedaba con esapreocupacién de buscar algotra

9 Ruth Moya, profundizando sobre el simbolismo en el Ecuador andino, plantea que misio es una mazorca de maiz
que contiene uno, dos 0 mas granos de color oscuro o uno, dos 0 mas gérmenes ubicados al revés de la mazorca, de
tal manera que el hallazgo de una de estas mazorcas, con una u otra caracteristica, exige que sea donado: a una
persona si es uno, a una pareja de casados si son dos y a alguien que haya enviudado si son tres 0 més. Rapidamente
anota que misio tiene las connotaciones de «blanco» y de «compadre» (Moya, 1987). En aymard, misa significa
ofrenda.
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cosa que sea misio; por ejemplo, si iba a Ipiales tenia que esperar la cose-
cha de maiz,y haciendo cuenta que se cumpla el afio, tenia que conseguir
y poner en recomienda a quien le salga. O conseguirse una calabaza: la
mitad verde y la mitad blanca, para ir a devolver. Y cuando ya iba a
devolver la misiada, mandarle a avisar. Para devolverle eraya con una
buena comiday un baile. Leponia un misio en medio de un atado de maiz
0 un bulto de mazorca. Entonces, ahi va, Dios lepague la misiada, ya le
devuelvo. Peroya no era eso no mas, sino que también una comidita, un
aguardientey un baile...» (Mamian, 1996:198).

Pues bien, parece que nos hallamos ante una de las extraordinarias formas
donde se fijan, refugiany recrean los paradigmas de esta vida andina con sus horizon-
tes, presagios y destinos de peligro y de suerte. En la que irrumpeny actdan simbdlica
y metaforicamente las fuerzas de la vida, con sus leyes de encuentro y desencuentro.
Reino del caos y del cosmos, de lo l6gicoy lo ilégico, de lo sujeto o no ala conciencia
y alavoluntad. O instrumento, medio de atraccion, que lavida, el ritual o el imaginario
andino han seleccionado o inventado para atraer y concentrar estas fuerzas extrafias y
entrafiablemente incontrolables. Un ser presente en lo domeéstico, en lo cotidiano, en la
intimidad del regalo familiar y comunal o simple producto de la chagra, pero un gran
secreto, y su encuentro, su hallazgo, un momento, un evento extraordinario, crucial
para la existencia del comunero, de la familia, de la chagra, de lacomunidad cosmica.

Sivolvemos ala ley madre de los mitos y los ritos fundantes, del chispasy del
guangas, de las perdices poderosas, hampiy laija, asi fue concebido y organizado el
mundo, con lapresenciay eljuego de oposiciones, complementariedades, tumos,
alternancias o mediaciones entre entidades, fuerzas y poderes, con sus respectivas
cualidades, que se representan e identifican con los colores en ciernesX que,
estructurados con toda la simbologia que implica larelacion complementaria de hom-
bre/mujer, derecho/izquierdo, arriba/abajo, afuera/adentro, etc., nos conduce por ese
camino, por esa estructura a escala, por ese tejido o entretejido marafioso de repre-
sentaciones, prefiguraciones e implicaciones histéricas, sociologicas, éticas o estéticas
que constituyen la inverosimil vida de estos Andes. Con lo cual el misio se comporta

como ese universo ontoldgico reducido en el que contrastan, contrapuntean o conjugany
0 Hampi o hambi es la fuerza del adentro, agua-vida, del mundo de la oscuridad. Laija es la fuerza fecundante del
afuera; en algunas interpretaciones fuerza fueguina, solar. En quechua se utiliza mas hampi. Entre los vocablos

nativos que los Pastos mantienen se utiliza hambi, de ahi que a los Cuaiqueres que habitan el adentro (selva del
Pacifico) se los denomina jambitos (Mamian 1990).
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hacen presencia los méas remotos (hacia atras y hacia adelante), los mas profundos (hacia
arribay hacia abajo), los mas amplios (hacia todos los puntos) y los méas potentes espa-
cios, tiempos y poderes. Ese universo simbdlico que, pareciendo objeto, un producto de
la chagra, es saber, Sery hacer.

Por eso el misio que comporta la ley madre, es la ley sagrada, se comporta
como autoridad yjusticia; su autoria, su sabiduria debe ser obedecida para mantener el
orden de la vida, pues poseer un misio supone entrar en activa relacion con ese su
poder. Ese vinculo tiene sus riesgos y la esperanza de proteccidn de los peligros de la
vida; cuando los que los poseen no realizan los deberes que les corresponden se cree
que, en represalia, el misio retira su poder subyacente de alguna parte del ambito que
controla, o lo pone a actuar, en reciprocidad, de manera contraria, que es cuando
sobreviene la desgracia. Con razon se lo tiene como un poderoso ser sagrado que
debe ser tratado con afecto y hasta miedo; por eso, volviendo al relato, «el misiado ya
se daba cuentay se quedaba con esa preocupacion», porque, el misiar implica igual-
mente un pacto y un compacto en el que el misio se comporta como un poder que
atrae y libera, que day roba. En este sentido, el misio gobierna, autorizay reproduce
la ley de lareciprocidad, ley fundante del orden ecologico, del orden social, del orden
de lavida, ley fundamental de lojusto y de lajusticia.

Pero, qué es lo que impacta al comunero, por qué y como. Cual es la educa-
cion que entra enjifego. Cuél es lacomunicacion entre el objeto simbolico y la cultura
del comunero o entre laley madre, el orden o las fuerzas césmicas y la cultura comunal.
¢ Cual es el contexto de tal intimidad que implique tan especial reaccion subjetiva no
perceptible facilmente? ;Cual es la “l6gica” de su apariencia que implicauna “ldgica
profunda”? ¢ Cual es la experiencia sensible y directa, y laemocion que suscitay qué es
lo que asocia 0 evoca, siendo que el efecto o el mensaje no son explicitos en la sefial,
en el gesto, en lapalabra o en otra forma de diccion o traduccion? ;Qué fenomenologia
esta implicada? ;Como funciona esta éticay estética? Es dificil por ahora la mejor
respuesta, tal vez imposible puesto que podemos estar en el terreno de lamagiay se ha
dicho que lamagia del podery el poder de la magia esta en el secreto; sin embargo,
tratemos de aventurar algunas opciones interpretativas.

Si aceptamos que misho es un producto de colores claro y oscuro, colores
catalizados entre lo blanco y lo negro, y que mishar es pintar o poner entre estos
colores contrastados, quiere decir que una clave esta en los colores.

117



En estos Andes, la estéticay manejo de los colores, su percepcion yjuego, se
fundamentan en el contraste que representan lo claro y brillante frente a lo opaco y
oscuro. Comun es encontrar la funcion simbolica de la oveja blanca frente a la oveja
negra, lalana blanca frente a lanegra, la col blancay la col negra, el chutun blanco y el
negro, el cuy blanco y el negro, el cueche blanco y el cueche negro, el caballo blanco
y el caballo negro, el toro moreno y el toro espafol, el alma santa blancay el alma santa
negra, el paiio blanco y el pafio negro, el gallo blanco y el gallo negro, el maiz blanco y
el maiz negro, el rey blanco y el rey negro, el perro blanco y el perro negro, alrededor
de cuya dualidad se tejen versiones y significaciones estandarizadas. Por ejemplo, se
considera que es bueno tener un cuy negro para evitar maleficios y es mal agtiero tener
cuyes blancos; para los rituales méas sagrados conviene hacer la chicha con maiz negro
porque es dulce, en cambio con el blanco sale amarga; al Ayala, una entidad fantastica
de los paramos, lo acompafia siempre un perro negro que vive de la cascarria, mien-
tras que en otros espacios el personaje humano-fantastico suele ser de raza blanca, de
aspecto mandon, con botas a la rodilla y seguido por un perro blanco; el Chutin
blanco es de efectos maleficos y su contra esta en la cascarria de oveja negray la
cascarria de oveja blanca es larespuesta a los efectos del chutin negro; las nubes
blancas son comparieras del sol, en cambio las negras traen las lluvias; laquina blanca
es alta, amargay demorosa, en cambio la colorada es bajita, dulce y ligera; la lancha
negrano es tan dafiina como la blanca; el cueche blanco aparece con laniebla, mien-
tras el negro se coloca al frente; en el Santuario de las Lajas, la Virgen blanca que vive
en el templo es la «buena», mientras que la «mala» es negray esta en la cascada del
frente. En fin, asi podemos continuar ejemplificando representaciones y efectos sobre la
base de los dos colores, pero lo més interesante son sus cualidades implicitas, su relacion
de contraste y particularmente el estado (espacio-tiempo) ambiguo que generan.

Contraste simétrico que significa igual poder en oposicion, y que el pensamien-
to panamazonico identifica como auca, es decir: salvaje, no socializado ni civilizado,
de otro mundo-espacio-tiempo, generalmente identificado como el mundo de adentro
(selvatico) o de abajo-subterraneo; mundo propio de los antiguos ausentes o presen-
tes en lasguacas, los pueblos viejos o las profundidades de los rios, de las selvas y de
los montes. Por eso auca quiere decir: sin bautizar, es por lo que laconfrontacion entre
estos mundos, entidades, energias o poderes es percibida como conflicto antagonico.
La memoria panamazonica guarda el recuerdo de estas guerras que generaron verda-
deros cataclismos reversando mundos, pues con sus furias trasladaron mares, rios,
montafias, cielos y tierras. Este mundo que habitamos es fruto de ese caos, de “esos
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guerrones entre el chispas y el guangas”; mundo peligroso pero también de suerte,
creativo, fecundo. Paradojicamente los poderes de desgracia traen gracia,
hipotéticamente, siempre que sean socializados: las guerras, los muertos, los aguace-
ros, los veranos, los vientos, las heladas, con sus contrastes y enfrentamientos.1l

Otro ejemplo de colores antagdnicos es el cueche, blanco y negro, identifica-
do en la cosmologia andina como una entidad extremadamente peligrosa y temible,
considerada semidemoniaca porque sus colores y los lugares que habita, pertenecen al
diablo. Temible pero también agraciada, por su ambigiiedad o nexo, pues asi como
esta ligada a las fuentes de vida como el agua, a la fecundidad y a la riqueza, puede
también prefar, enfermar o matar, pero una vez mas, dependiendo del comportamien-
to que se asuma frente aellay con ella frente a las leyes del cosmos, de la socialidad,
de lacomunalidad con ellaen relacion con el mundo.®

Pero mas que en los colores en si, el secreto puede estar en la “conspiracion
de los contrarios”, en el estado (espacio-tiempo) que genera tal relacion, porgue misio,
si bien es la presencia de dos colores contrastados, digamos, colores-cualidades que
no pueden estar juntos o que expresan ideas de ruptura y contrariedad, misiar es
exponer al otro entre tales contrastes. El estarjunto, frente o entre la encrucijada de
espacio-tiempo salvaje, y el misiar en su efecto: el trastrocamiento, el encantamiento
de quienes, compelidos o no, adquieren relacion con él.

Encrucijada o “semantica de limites imprecisos” (Cereceda), como el sin tiem-
po Yy espacio o estado de ambigiiedad que implica la copresencia, la falta de limites o el
estado de disputa entre los dos colores, poderes. Ese fuera de, claro-oscuro encanta-
dor con efectos muy perceptibles en sus resonancias como la chuma entedgena, el
acercamiento sexual, la danzaritual, la fiesta o el climax entre laviday la muerte, entre
la angustia (por el peligro) y larisa. Y esjustamente, continuando con Cereceda, esta
ambigledad la que seduce; es decir, el misio y el misiar se comportan a su vez

1 Los estudiosos del pensamiento andino, desde Bertonio y Guarnan Poma, hasta Harris, Bouysse-Cassagne o
Tristan Platt, también han identificado awga con salvaje. Entre las culturas de los Andes Centrales, asociado al ser
sin bautizar o a la negacion del estado de gracia, generalmente propio de los habitantes del mundo peligroso pero
creativo de los jambos o yumbos de las selvas tropicales, a uno u otro costado de los Andes. Muy peligrosos,
reticentes a la civilizacion, al vivir en sociedad o el estado de policia. Awga era y sigue siendo opuesto a Inga. Auga
fue el tiempo que siguid a la dispersion (puruna) y antecedi6 a la unidad (taypi). Para Platt, entre los aymas, el
término mas propicio es chaxhua. Para O. Harris y T. Bouysse-Cassagne, entre los aymara, awga significa
enemigo, por ser contrario en los colores y elementos y de otras cosas asi que no pueden estar juntas como lo
blanco de lo negro, el fuego del agua, el dia de la noche, el pecado de la gracia (Harris, 1987).

P Segun Verdnica Cereceda, entre los Chuani de Bolivia, el arco iris puede entenderse como alma lunthata, es decir,
ladron del alma.

119



como un objeto-poder que coloca a la persona en un estado de ambigledad, de
trance, de sinsentido, de conmocidn interior, de alegriapor la posibilidad de labuena
suerte y de angustia por detener los efectos negativos, incluida la muerte. Drasticas
distinciones que lavida panamazonica se ha dado la duratarea de establecer, drasticos
Instantes y espacios en que la concienciay la voluntad parecen detenerse.

También contraste asimétrico que implica complementariedad, enlace, transito
0 mediacion de: cosmos -caos, fin - principio, social - salvaje, profano - sagrado,
orden - desorden, luz - oscuridad, conciencia - subconciencia, voluntad - desanimo,
salud - enfermedad, este mundo - otra realidad. O de lo duro frente alo blando y lo
suave, iracundo y afable, enojado y tranquilo, injurioso y carifioso, discreto e indiscre-
to, etc.

Los relatos y comentarios de los campesinos patentizan estos instantes de en-
tredicho y alternativa con la interjeccion jUfi, que sale del almay los labios de quien
encuentra o recibe el producto misio. Estado de estupefaccidn, como un corrientazo
del alma, ante el efecto visual siquico de los colores contrastados o al oir en medio del
abrazo \misiado\ Una alteracion de la metaconcienciay también de la conciencia al
sentirse entre la necesidad de realizar los actos pertinentes para satisfacer los capri-
chos de tal poder o quedar a merced de sus castigos. En términos de los mismos
campesinos andinos, se dice que «cuando auna persona le sale un producto de colo-
res blanco y negro o blanco y morado, hay que hacer un acto especial, para que Dios
no lo deshaucie, porque si no, se muere asi y €so es malo». Y malo quiere decir que
su almava a quedar errante por el mundo que no le corresponde, que sus hijos o sus
ganados van a nacer deformes y, socialmente, que la comunidad va a sufrir de los
efectos contrarios a la salud y la fecundidad de latierra, lo que a su vez implica su
desprecio; ademas, tiempos tensos y de intensa emocionalidad para quien da, guar-
dando, frente al otro, el secreto hasta el Gltimo instante; por momentos, instantes de
debilidad, impotencia e inseguridad, como si sejugara la vida.

Con el misio hace presencia un lenguaje emocional no hablado que informa, si
se quiere, que le da conciencia del estado de sumision, de impotencia, de trastrocamiento
espiritual y de peligro al que ha llegado o en el que se encuentra; como una extrafa
sefial con la que comienza una experiencia de angustiay vacilacion, pero también de
voluntaria decision, al saber, al mismo tiempo, que el misio esta en su disposicion de
servirle como un «objeto-sujeto» creador, potencialmente portador o transmisor de
alternativas y posibilidades de suerte y de destino.
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El trastrocamiento espiritual, el robo o arrobamiento del alma, la “pérdida de la
intensidad de la conciencia”, etc.,13 son estados de conciencia que las culturas nativas
han tratado y vivido a la perfeccion a traves de multiples procedimientos, unos extraor-
dinarios, otros cotidianos que, como el que nos ocupa, son parte diaria del mundo de
la vida; es una practica comun pero, desde luego, ligada a una compleja memoria:
memoria del pensamiento, memoria del cuerpo, memoria del territorio, memoria de los
seres que Illamamos naturales y de los espirituales. En esta compleja memoria, pudiera
ser interesante detenerse en la concepcidn de lo que entendemos como el cuerpo y el
alma, si es que estas culturas establecen tal dicotomia. Hipotéticamente podria decirse
que los seres estan conformados por dos entidades: la presenciay la sombra, asocia-
das al cuerpo fisico material y al espiritu o alma. Las sombras ligadas a las facultades
siquicas de voluntad, juicio, raciocinio, conciencia, unidad y el equilibrio sicolégico,
sombras que son numerosas y jerarquizadas: hay sombras cosmicas de arriba, de
abajo y de este mundo o de adentro y de afuera; igualmente, cada pueblo, comuni-
dad, clan y persona tienen su propia sombray asi para toda la multiplicidad de los
seres e identidades. ¥4

Para algunos investigadores andinos (Valda, Oblitas, Montes) entre los hom-
bres las sombras superiores trasmiten las facultades del pensamiento, la sensibilidad y
el movimiento; su separacion, por consiguiente, ocasiona la muerte; de las sombras
inferiores como un fluido que si bien no sostiene lavida, su presencia es indispensable
para lasaludy el equilibrio mentales. Estas sombras en determinadas circunstancias,
por larelacion o presencia de determinados poderes, pueden separarse: alejandose, 0
alterarse: alejandose la sombra de la presencia o haciendo presencia de otra sombra; en
ocasiones las sombras viajan por su propia voluntad, por senderos sin limites en el espacio
y en el tiempo, hasta el mundo de los muertos o0 a su existencia previa.

Los alejamientos incontrolados son los que generan las alteraciones siquicas, la
enfermedad o la muerte, pero son posibles los alejamientos cosmicos que no implican
muerte o enfermedad sino poder, como sucede con losjach ajjaibanas o curanderos;
alejamientos logrados através de un largo y complejo aprendizaje y en ocasiones apoyados

B Para algunos cientificos de la sicologia, como Jung, corresponderia a los traumas asociados al desasosiego,
sobresaltos, inquietud, malestar, delirio, estar fuera de si, o «pérdida de la intensidad de la conciencia» que, segun
él, los primitivos entendian como abandono del alma.

M Entre los aymara y quechuas se diversifican como jach@a ajayu (sombras superiores), hatun ajayu, jisk'a ajaya
(sombras inferiores) ojuch 'uy ajayu, ganiasa, ch'iwi, gamaquen, lomasa (Montes, 1986).
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en daturas como elyajé\ aprendizaje-saber que les permite, en consecuencia, tener el
poder de tratar con aquellas sombras, incentivando o esfumando magicamente las
separaciones para lograr la armonia, especialmente cuando se trata de llamar a las
sombras o espiritus para que vuelvan a habitar sus presencias, en quechua el ajayu
jawsafa: llamar el alma. Es comun saber que los nifios son los mas propensos a estos
robos del alma, puesto que, se dice, las sombras son entidades sico-espirituales débiles
al nacer, fortalecidas con el crecimiento y totalmente agotadas con la muerte; y no es
extrafno, entonces, que la clave de estas curaciones consista en, ritualmente, poner en
armonia la disyuncién de colores. Son multiples los ejemplos en los que aun podemos
percibiry vivir estas concepciones, o aunque la concepcion no sea correctamente
interpretada, multiples los eventos en los que podemos percibir tan simple pero compleja
memoria.

Finalmente, es saludable insistir que el misio y el misiar son seres, simbolos,
instituciones y acciones rituales, muy relacionados con las preocupaciones internas de
organizaciony con la concepcién indigena de lo sagrado y la eficacia de los poderes
sagrados, pero, sobre todo, el misio y el misiar, como todo ritual y accion simbdlica
en los Andes, proveen el medio para la reproduccién no solo de los grupos y las
relaciones sociales, sino del equilibrio cosmico (delpacha) en sus multiples dimensio-
nes, comenzando con la chagra, apartir de lareproduccidon permanente de las rela-
ciones de lacomunidad ecologico-geogréafica, lacomunidad étnico-social y lacomuni-
dad de las deidades liminal-estelares, a su interior y entre si. De ahi que su presencia
generalmente corresponde a los tiempos umbrales, de caos, tiempos de fiesta, cuando
se congregan todas estas comunidades y particularmente cuando las comunidades del
arriba, del abajo y de este mundo estan en el trance de escasez y abundancia, de
cosechay siembra, de desgaste y fecundidad, de vida y muerte, tiempos de desgaste
de las colectividades de este mundo que requierenpuevos «tiempos de efervescencia»,
puesto que el poder incierto y potencialmente peligroso del misio implica también,
potencialmente, fuente de riqueza, viday fecundidad, pero siempre dentro de laley de
la reciprocidad (del ayny), del equilibrio, de entregar, dar, pagar, completar, devolver,
para recibir; también, en este sentido, debe entenderse su fuerza ambiguay a menudo
caprichosa que el ritual debe tratar para lograr su benevolencia, pues si se le propicia
es posible compartir su poder espiritual, poder que, insistimos, se identifica con la
fecundidad, el bienestar, la vida.

Por ello, la relacién de misiado desata el compromiso de reciprocidad mas
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amplio y profundo de estos pueblos, el compromiso de compadre, entre los hombres,
entre los seres de los distintos mundos y entre los hombres con ellos, en fin entre todos
los seres del cosmos.; una auténtica religion, su religion, remarcada con fiesta (baile,
embriaguez y comensalia). Bien se dice que quien es mistado, quien recibe los poderes
de aquella divinidad, «tiene que pagar, hacer gastos como bautizo (cuy, cebada, comi-
da)», o también que «para devolverle le pone el misio en un atado de maiz o en un
bulto de mazorca, y que Dios le pague la misiada, ya le devuelvo. Y no era eso no
mas, sino que también una comidita, un aguardiente, un baile para que tenga buena
suerte o para que no le cambie la suerte» (Mamian, 1996).

Doiia Otilia insiste en el viejo principio, columna vertebral de lareciprocidad
cosmica, de que “hay que perder para poder ganar” en el juego de idas y retornos de
los poderes, posesiones, debilidades y carencias. Ganar no en el sentido econémico
de atesorar o acumular, sino en el sentido andino de vivir; no en el sentido de las
expectativas sino de las vivencias: lariqueza vivencial, la exquisitez de la sensibilidad,
de la afectividad, la capacidad de comunicacion, la capacidad de amparo, todo lo cual
impide, parodiando con Las Penurias del Bien Perdido, aquella soledad desesperada
0 la extrafa sensacion de desposesion, para configurar una buena presencia interior
por la benignidad delpacha y por lograr esa sensacion estética, éticay filosofica de
estar en paz consigo mismo en una relacion armonica con el mundo.

Tambiénfes posible explicacion de la épicaresistenciay sobrevivencia de estos
pueblos, atrapando reducciones, segregaciones, haciendas, resguardos, municipios,
naciones, urbanismos, ciudadanias, alfabetismos, educaciones, y que, en su largo re-
corrido, mas que «servilismo e ignorancia», «inseguridad y desconfianza o temory
desgano de vivir» se sustenten valores socialistas que hoy nos obligan, como dijera
Florez Galindo, a «pensar la tradicién desde el futuro» (Ibarra, 1990).

Ademas, son formas de colectivizacion que cuestionan las supuestas limitacio-
nes comunicacionales, estados taciturnos, o «debilidades en la estructura del yo» y
reafirman lapersonalidad colectiva del fiucanchic (Sanchez-Parga, en: Urbano, 1991).
O que aun en la ausencia de su presencia empirica, se tenga la capacidad de estar solo,
sin sentir el peso de si falta; estar ahi, cercano alavida, como aconsejaba Rilke aun
joven poeta.

Grillo Fernandez lo reafirma diciendo que doquiera nos encontremos nunca
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)s solos, pues todo lo que nos rodea es vivo y amigable y nos conversa, nos
afia, nos ayuda. Hasta lo lejano, alla el terruiio, el pasado o el futuro méas remo-
c, de alguna manera en nosotros, porque en la cultura andina no puede haber
lay olvido (Grillo, 1993).

En Occidente, desde Aristoteles, pasando por Tolstoi hasta Schumachery
novedades postmodemas, lo verdadero, universal y hermoso esta en las breve-
le la vida: lo pequefio es hermoso. En el pensamiento andino, desde tiempos
I ;remotos, como lo resalta Cereceda, en los modelos mas reducidos se resuel-
siadigma de lo bello, alternativamente como se resuelven los conflictos, los
fas y los retos mas trascendentales. ¢Podriamos, entonces, con eventos como
Mil tenor de nuestras aspiraciones, volverle a lahumanidad la alegria de lavida
il gozo de lo pequefio, pero cierto?

*i la crisis de Occidente consiste en el olvido de la sintonia con la vida, volver
rcon ella a los origenes del buen sery el buen pensar, ¢sera la alternativa de
m ;i dicha crisis?

Si para los indigenas la crisis actual es la crisis de los usos y costumbres,
se guardan semillas de la ley madre, de su cultura, ;como no volver a aquellos
;ostumbres que expresan latrama vital?



CONCLUSIONES

Arriesgando la caida en una identidad a ultranza, se ha tratado de penetrar en
el mundo de los Pastos con el proposito de responder o corresponder con la necesi-
dad de argumentar, con el apoyo de la memoria pensada y practicada por las propias
comunidades, el derecho mayor, es decir, el por qué del derecho a vivir y seguir
existiendo en estos territorios, no como personas o individuos desarticulados, sino
como pueblos o comunidades con derechos colectivos. Derecho mayor que no es
tanto el haber estado de primeros en un tiempo lineal, sino, sobre todo, el ser los
primeros en lograr construir la mejor cultura, basada en la mejor conjuncion de la
diversidad, del reconocimiento de los derechos del otro, con la mejor ley de ordena-
miento, gobierno, autoridad y justicia: la reciprocidad; al ritmo virtuoso y elastico de
maneras insospechadas como el tumo, la complementariedad o la alternancia. Reco-
nocimiento del otro no tanto, ni Gnicamente, humano sino el otro: Ser planta, Ser ani-
mal, Ser montafa, Ser agua, Ser luna, Ser sol, Ser aire, Ser espiritu; de entregarse a
ellos, de rendirse ante ellos, antes que imponerse; de construir territorios y cultura con
ellos. Derecho mayor y derechos colectivos inteligidos con multiples memorias
oralizadas, territorializadas, corporizadas, estetizadas o simbolizadas, y evidenciados
con las diversas formas del ser y del vivir, desde las estructuraciones macro y
microterritoriales, la organizacion social y politica, laproduccion y redistribucion de
bienes, hasta los imperceptibles pero pulposos usos y costumbres del diario vivir. Tal
vez hizo falta lo mas sentido en los ultimos tiempos: la lucha social y politica por man-
tenerse y defenderse como pueblos, por defender el derecho mayor, por defender los
derechos colectivos, lucha secular que, siendo parte de su vida, también se ha conver-
tido en derecho.

Al final ratificamos la conviccion de que este derecho mayory, en consecuen-
cia, lavida de los Pastos como memoria se funda en una matriz o ley madre construida
como mentalidad colectiva a la manera de leyenda, que en una de sus expresiones se
relata como la leyenda del chispas y el guangas o de las dos perdices poderosas,
simeétricamente awca o asimétricamente hampi y laija\ potencias fecundas de cuya
relacion de oposicion y unidad, a lamanera de juego o danza, fue naciendo y hacién-
dose como por encanto este sumundo, que simbdlicamente es la conjuncion o unidad
estructurada de los espacios, tiempos y poderes reconocidos castellannmcntc como
mundo de adentro, mundo de afuera, mundo de arriba y mundo de ahajo, hoy
madre que, aun habiendo surgido de descentramientos mentales o ensofaciones, nace
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y esté en correspondenciay en reciprocidad con lamemoria de los seres naturales y
r .pirituales de ese mismo mundo: las montanas, las selvas, los mares, las aguas, los
vlentos, las nubes, los animales, las plantas, y en fin toda labiodiversidad y estructuracion
ecologicay ecogénica de este lugar que hoy conocemos biograficamente como Nudo
de liuaca o de los Pastos.

Mundo mental y narrado que se realiza y recrea en distintas dimensiones y
acciones, desde los espacios y tiempos macrocosmicos hasta los territorios y organi-
zaciones sociales locales y todos los eventos fugaces del vivir. Y aunque se mantiene
como una pauta o partitura no esclerotiza los procesos porque lleva implicitos los
principios que reaniman larecreacion eléstica permanente, con lo cual ha podido adap-
tarse y sobrevivir a las circunstancias mas adversas.

De esta mente madre, que es la conjuncion organizada de los diferentes seres
y mundos, dirigidos por sus memorias, de su concrecidn, surge estructurado coheren-
temente el territorio de los Pastos, y con él la organizacion social y politica, la organi-
zacion familiar, laproduccién agrariay, en fin, todas las manifestaciones y acciones que
[lamamos cultura.

Es importante destacar, a su vez, que este pensamiento matriz, que es el orden
0 ley que gobierna al mundo, al territorio, a los hombres y atodos los seres, es la ley
sagrada, base o fundamento de la autoridad y de lajusticia. Sabio es quien asi lo siente
y lo administra con propiedad; es el sery el hacer de las entidades “sobrenaturales”
que rigen el mundo, entidades sabias que tutelan el orden o lo reajustan, pero también
que castigan a quienes desobedecen o lo trastocan; por consiguiente, son ellas las que
reciben las quejas, las solicitudes y los sacrificios. Entre los hombres, también alli esta
la fuente de laautoridad y de la justicia; un buen conjunero, un comunero responsable
yjusto es el que vive, el que palpita en acuerdo con ese orden; esa es su religion; y mas,
un gobernante ounjuez, que da consejo, que administra la autoridad y lajusticia en el
territorio y en lacomunidad; es posiblemente la explicacion del gobernante yjuez sa-
bio, y de su ineludible relacion con los seres tutelares del cosmos. Esta memoriay sus
realizaciones, si bien son patrimonio de estos pueblos originarios, son también un po-
tencial de vida para quienes hoy compartimos estos lugares.

En los altimos tiempos en los ambitos politicos, administrativos y académicos,
el temade laregidny laregionalidad es un tema al orden del dia, atal punto que entre
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los cambios neuralgicos de lanueva Constitucion esta su legitimacion como posibili-
dad del reordenamiento politico administrativo del Estado, dentro del concepto, tam-
bién nuevo, de pluralidad y diversidad. Lo regional y lo local son supuestos de politi-
cas, leyes, planes y proyectos de ordenamiento y planificacion territorial. En el
suroccidente colombiano y particularmente enNarifio, los vientos de autonomiaregio-
nal son motivo de decision estratégica; sin embargo, estos conceptos y estas intencio-
nes, si no cuentan con esta gran memoria socionatural espiritual, pueden quedarse solo
como receptaculos semanticos vacios, como otros «conceptos impensados” de la
historiografia, lapolitica o la planificacion regional.

Si hemos logrado inteligiry sentir con algun nivel de profundidad el pensamiento y la
vida basicos de este pueblo ancestral, equivoca o inequivocamente denominado Pas-
tos, persiste la tarea de profundizar ain mas sobre él y en ese sentido este documento
es apenas un rastro; pero, sobre todo, de repensar nuestro lugar-region con un pensar
sentir distinto o critico de los conceptos e ideologias cientificos y politicos que hasta
ahora han bloqueado lapresenciay emergencia del potencial singular de esta, nuestra,
diversidad de vidas, ordenamientos y pensamientos, y asi comenzar atejer el porvenir
con todos los hasta ahora sin voz ni representacion (seres humanos, seres naturales,
seres espirituales), en un ambiente de reciprocidad e intercambio antes que de demo-
craciahegemanicay homogeneizadora.
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