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Desde hace milenios, una puerta gira cuando el dia se pierde y apa-
rece la noche, si el camino humano se topa con el agua que cae y el
alre se llena de musica. Si se entra por esta huaca, que es palabra que
‘abre mas de un sentido en quechua, quiza veremos que nuesiros
ojos penetraran como gotasde agua en las tradiciones regionales
¥y ltemperaran con sus imagenes, pasando a ser un espejo de los hom-
"bres que las vivieron como sus verdades. La puerta se aparece en
_consonancia con lo que le dice Don Juan a Carlos Castaneda en sus
‘Relatos de Poder, respecto a las horas vespertinas pensadas como
Taja entre los mundos.

Nosotros nos adherimos al traspaso de esa imagen de la conciencia
colectiva sobre el tiempo cuando algo, ésto, el dia deja de ser y
cede ocasion a la noche, o otro, para encontrarnos con o que viene
reforzado con la caida de las aguas y los clamados de pingullos,

flautas, rondadores, ritmos de bombo, aires urgentes de cachos,
volutas de churos, labios soplando hojas, y en ello vivir la experien-
‘cia del real encuentro con la sobrenaturalidad presente en la estética
autéctona del sentir la red del encanto atravesando el resquicio y
transportandonos hacia otros tiempos, bajo el poder de! anémico
Duende.

Haber cruzado el agua de la puerta elemental, algo nos relaciona
con jos Mamos de la Sierra Nevada ligandose a través del agua y la
- escritura de burbujas en un mate con el tiempo a venir. En nuestro
caso, el efecto del agua nos remite hacia atras, hacia el anima mi-
lica genésica de las tipicas tradiciones orales de la regién, cuya
'existencaa desmienle que en Narifio haya una "‘ausencia de un cuerpo
’de leyendas y tradiciones auténticas en que se refiejan acontecimien-
tos reales''. (1). Si por la aculturacién de la conquista se elidié hasta
la nada lo autéctono de los Pastos y aello justifica en parte afirma-
ciones como la anotada, sin embargo la fuerza factica de las tradi-
clones como las de Sapuyes, respecto a brujas y brujerias, conec-
,tana la revelacion de practicas hidromanticas en una piedra de ros-
tro humano ubicada en Cuarris, certificables en las cochas o cuencas
‘ahuecadas en la parte superior de tal altar al aire libre. Aunque los
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filamentos vibrantes de la identidad ya poco laten fuera de su roman-
ticismo y cuando de ellos se pregunta ya la gente dice que ‘‘deesc

no se ha oido’), veamos lo que traman los hilos de las imagenes dé
relatos con fondo de agua. .
Entonces, en la naturalidad salvaje de sitios inhospitlos, pero signk
ficativamente, como en coherencia con el Duende *“junto a quebradas
y riachuelos” y ‘“‘a determinadas horas'', irrumpe la imagen lacrimosa,
el “llanto de un nifRo' y el oido, receptor mitico, articula experiencia
en aquello que el colectivo ha denominado como “El llorén™, lam:
bién reconocido como Auca o salvaje en quechua, por no haber re-
cibido las aguas del bautizo segun l!a explicacion sincrética con
dominante externa a las creencias autéctonas. Al interior de éslas,
el mismo es visto y senlido al caer de las gotas de agua lluvia llus-
piéndose de las pajas o las tejas de las viviendas campesinas, conta
giando de su temblor a los infantes que |0 miran.
Deil concreto de una serpiente escultdérica por Las Lajas, cuya cabeza
humana es pisada, como simbolo del mal vencido por el arcangel
cristiano y en consecuencia con otros sentidos, se desprende la mo.
vilidad de las tradiciones que por el cercano Piaraqui, refieren cémo
se ha visto que una mujer al banarse en un pozo se convirtié en ser-
piente y se sumergié en las aguas del Rio Guaitara. Si la metamor
fosis femenina en ofidio evoca el retorno de Bachué a las aguas de
Iguaque, la imagen inicial de la diosa, cargando un nifio y siempre
asociada a fenémenos atmosféricoss de lluvias y tempestades y mi-
ticamente situada en lugar inaccesible para los hombres, aparece
en las tradiciones referidas por Funes, poblacién cercana al rio. Al
otro lado del mismo, los habitantes del antiguo territorio de los Pas
tos, que comienza al cruzar el puente colgante sobre el rio, han visleo
el cuerpo fragmentado de una serpiente de piedra en las laderas de El
Pedregal. Hacia arriba, en el cercano Imués, la forma ofidica que
asume la piedra anima los relatos que refieren cémo la Virgen de La
Luz, cuyo cuadro narrativo alli es venerado, contuvo a la serpienie
cuando in illo tempore amenazd al poblado. Coincidiendo con Freud
en que “cuando un pueblo es vencido por otro, los dioses de los
vencidos suelen convertirse para los vencedores en demonios” (2), ello
de hecho asi fue con la conquista de los pueblos aborigenes y enton-
ces, ascendiendo hacia el nacimiento del Guaitara en medio del Nudo
de Huaca, bajo e! puente natural que algunas leyendas atribuyen
a factura del Inca Huayna Capac, la aparicion del demonio para rea-
lizar pactos de poder con los hombres elude necesariamente a n-
tuales de sentido extraviado en el tiempo. Y sin embargo, como
lestimonio de una prueba colosal, el hombre venciendo y alterando
el curso de la naturaleza, ahl estan los relatos por Linares que dan
fe del triunfo del Cuchirrabén, desviando con sus chontas el curso
del rio, “'‘pues el Guaitara corre tras la colina y a la margen derecha de
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Linares' (3) como dicen quienes creen en ia verdad de este mito
eliologico. No se olvida tampoco que con esa confianza en lo atem-
. poral que se concibe lo mitico, existen leyendas que situan el cer-
canisimo origen del! Guaitara al tiempo de la llegada de los invaso-
- res Espanoles, la misma que motivaria el llanto del dador del nombre
alrio. Esta hiperbodlica génesis humana de la linfa acuatica se rei-
tera también para explicarse el origen del Lago de la Cocha, formado
de las lagrimas del llanto inmenso de un hombre traicionado. En
esta version, o en la que afirma su origen a partir de la escupa de
ia Vieja del Monte consorte del Volcan Patascoy, algo aparece re-
~ lativo a la presencia de la pareja y al modo de su constitucion o au-
sencia, como en el\caso del Duende y también en el de la Viuda.
De momento, detengamos por un rato esta invasion de otra cons-
tante en tradiciones de sustancia mitica, para contemplar cémo,
segun las versiones mas difundidas, seria que a partir del derrame
del contenido de agua de un mate, pilche, cuenco o cocha, tal como
se dice en quechua y para justificar el nombre del Lago, el agua em-
pieza a crecer y crecer, y multiplicarse hasta alcanzar un volumen de
mil quinientos millones de metros cabicos del elemento esencial
para la vida de los seres.

Ahora bien, antes de pasar a otras imagenes de serpientes en otros
contextos, fileémonos como pasan a imagenes de piedra los actores
en el mito de la Cocha, o mismo que se narra como metamorfosis
de la pareja chibcha de Hunzahua y Nonceta hacia el norte regional,
ese mismo que pasd con Anchikara, el cuidador de agua entre los
Huarochiri y a Huayllama, la mujer que la solicitaba, compartiendo
con el sur andino también la memorfosis de Pariacaca y Chuquisuso.
En Narino, otros relatos muestran imagenes de personas petrificadas
en las formas geoclogicas; la hija de un gran cacique del Putumayo
da nombre y es figura vista en el Volcan Dofa Juana; una mujer en
cinla esta en la Cofradia, cerca a Gualmatan, encantada por haber
disgustado al mitico Chispas. Y el Chiles y el Cumbal son dos her-
manos que se olvidaron de los cultos solares, en castigo permanecen
- asl, “hasta que la Luna alcance al Sol en la llanura del Cielo”.

Apenas las tradiciones orales manifiestan el aspecto ritual y solar de
los mitos, como es que en cruce con Bochica, se den literaturizaciones

escritas refiriendo como un gr an curaca a quien se asimila con el
- nombre de la deidad chibcha, desagué la na de Taquerres y

se pefrificd en el Pico Gualcala. Pero el hecho de que a éste por tra-
dicion se lo llame como Dedo de Dios aqui en la tierra, permite el
reconocimiento de su forma en las tradiciones incaicas, como obe-
lisco natural o wanca, un doble o réplica aqul en la tierra, de la divi-
‘nidad en lo alto.Asi mismo, en el plano de los eventos sociales de
las gentes del Resguardo de Cumbal, que el respaldo de las funcio-
nes jerarquizadas para cada vereda corresponda segun los solsticios,
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dice, cOmo aquien la tierra,''la gente logré meter aspectos desu re-
ligién antigua en otras areas de su vida, para seguir viviéndc!as",
(4), segun lo ha senalado Joan Rappaport en sus estudios de tal co-
munidad.

Pero también las aves solares, las guacamayas, las aves del incao
curiquingas, los danzantes de ojo unico, o mismo que los venados
de caracteristica similar, que salen de las huacas marcados en las
ceramicas Pasto, al igualque las estilizaciones orfebres que pasan
trasladadas en nuestras manos y sin determinarse, en el disefio de
los billetes emitidos por el Banco de la Republica, evidencian el
olvido de cultos aborigenes, el mismo olvido castigado en los rela.
tos de Chiles, Cumbal, los hermanos, o en la leyenda del curaca ma.
gico de la sabana de Tuquerres, donde se sitaa también, sin darse
cuenta, el motivado nombre de Guachucal, uno de los primeros po-
blados asentados por los espanoles, avidos del solar brillo del oro.
Las imagenes vienen de un tiempo anterior y de una vida consagrada
abajo, al interior de la tierra. Por su poder germinador, sale de la
tierra el arder de las huacas, no comoreaccién de fuego fatuo ni cons-
triccion a la riqueza del oro indigena. Antes, primero estuvo el very
apreciar el brote de la vida en determinados tiempos. Por eso se ha
codificado en las tradiciones orales el tiempo autéctono de las vis-
peras del dia de los difuntos para referir el encuentro con rebafos
de animales que no eran tales, o0 escuchar el sonido de un campana-_
rio imaginado por la forma asumida de la tierra y confiar todavia que
los parientes difuntos acudirian al altar donde habrian dejado ali-
mentos y bebidas de su gusto en vida para nutrirse de su subsis-
tencia. También el Dia de los Difuntos seria cuando la quietud de la
piedra del volcan Dona Juana se conmoveria y daria paso a una puerta
de fabula, lo mismo que otras montafas srealizan cuando el tiempo
es el de la Semana Santa. Y salen también, después de la proce-
sion de la imagenes cristianas, las de la Procesion de la Otra Vida, las
mismas que podrian ser vistas si el curioso se untaba en sus paraa-
dos laganas de perro, experiencia certificada en los relatos de las
urbes de Paslo, Tuquerres e Ipiales, o mismo que tiempos de cul-
dado en los campos para no enconirarse con el transporte funerario
indigena del guando, el mismo que llamado como cama e'gracia era
una amenaza para la vida de los hombres y el cual se cruza con la
imagen de la Nave de Los Locos o el Carro de Heno de referencias
europeas, para ocasionar la aparicion del Carro de la Otra Vida trans-
oortando humanos llameantes o descabezados que, en sincretismo,
“ellos no eran muertos, vivian todavia' (5). Imagenes tras imagenes,
por Mallama canta un gallo a la medianoche del Viernes Santo y evoca
el sitio de la fundaciéon del poblado y en la vereda de Minda por
Yacuanquer arden unas rocas en forma de castillo y se recuerda un
antiguo cacique. En las montanas abiertas se puede ver la usual ri-
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queza de la tierra o poblaciones enteras alli encantadas y realizando
sin acabarse nunca las mismas labores que hacian cuando vivian en
la tierra. No falta el encuentro con un persnaje que entrega signifi-
‘cativos dones de la tierra al accidental intruso, por ejemplo panes
de sal que, como es reconocido, eran objetos de comercio en la

vida prehispanica. Este relacionarse con el medio natural como si
fuese una realidad humana persiste tras el nombre quechua del Ga-

leras como Tayta-Urco o Cerro Padre, nombre de distincién césmica
,y gue, como nominacion mitica, le viene esencialmente, mejor que
Urcunina, un nombre propio para cualquier volcan.

Si los antiguos chamanes al contemplar las piedras del rayo logra-
ban el acceso a saberes de las cosas, el saber de las tradiciones
contempla que las poblaciones subterraneas de hallazgo accidental
_en el circular los caminos de los montes estaban ahi por el embrujo
hecho por el Chispas, el mlsmo que los cazadores veian en medio

iva del s en estello nocturno de una movi
rec dsseav? cua pod#g sere cio gnico en la frente de un aninea??

mado Carbunclo o en matamorfosis de un venado ciclépeo cuya
radicion prehispanica se constata en las ceramicas de los Pasto.
El Chispas, derivacién fonética de Kishpl, que en quechua significa
'u_iego_, constituye una presencia que anima la expresion de varios
relatos siempre asociados a transformaciones geoldgicas que se de:
‘berian a su poder taumatdrgico; en unos casos encanta a una mujer
‘que no cede a sus deseos, en otros encanta al Guamués en casligo
‘a un incumplimiento matrimonial de una hija del cacique de Males.

Y el Guamués aparece otras veces como objetodedeseo al final en-
cantado luego de la contienda del Chispas con Otros brujos de nom-

bre variable, Huangas, unas veces, Huascar olras, Malaver en otlro
€aso y otro con el Pipas, su 0jo anico lo proyecta en la tradicién Chib-
cha de Thomagata y por este nombre, aGn mas, hacia Centro América.
Las tradiciones no hacen mas que confirmar que las regiones nari-
fenses “han sido desde siempre un cruce de vias de migraciéon y
‘comunicacion” (B) de las experiencias de cazadores, arrieros y comer-
ciantes herederos de la importante tradicion indigena de los min-
“dales, maderos, viajeros y coionizadores; de los tiempos del hom-
bre en la selva se presenta ‘el duende que desaparece a las personas’’,
uno de los sentidos que destaca el diccionario Inga, pero por otro,
“articulando en su nombre la maternidad y los arquetipos mezclados
de la lierra y el agua, la conocida como Turumama. Ahora se reconoce
que la extrema deformidad de sus senos enormes nunca es una ca-
ricatura pintoresca sino una manera simbolica de manifestar aquelio
de lo cual el hombre ha recibido su alimento, idea también presente
~entre los chibchas y en el nombre de Bachue, que pese al paso de
los tiempos y las transformaciones sociales se mantiene en la Vieja
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del Monte lo mismo que en la Liorona. Antes de pasar solo a espan-
to para el hombre foraneoc a la selva, la Vieja aparece dando génesis
al Lago de la Cocha a partir de un formidable escupita]o suyo y |

bres a pozos y quebradas, noc se pierde la simbclica del agua y
fecundidad que también se reitera cuando el lugar de miedo a que
lleva a sus victimas es la fosa de alguan cementerio, si en la stimologle
del mismo se oculta el sentido de ser " “camara nupcial”, segin
Gilbert Durand. Si en la ascendencia de la Vieja de Monte es enlre
los sionas un uatti o porque “‘desaparece personas’ e€s un duende
en la comunidad Inga, el nombre que la comunidad ha elaboradd
como Viuda para ésta ultima aparicién y segin sus actos, buscando
pareja, sera este hilo, el de la relacion de pareja sin satisfaccién lo
que la sitaa en idéntico bando que el del Duende.
Planteado el hilo anterior, entonces aparece rodando abajo de cami-
'nos y cursos simbdélicos y boteando de fado a lado en las paredes
de los contextos individuales y comunitarios, una imagen de informe
atadura, bulto inicialmente, que en cualquier despiazamienic de ima-
gen mantiene la constante del par y el ligar es de beslias, gatos
sacandose pedazos y chillidos, grufientes puercos o perrcs en co-
pula latiendo y aullando. La gente sabe y los llama como l0os com-
padres, considerando el lazo inicial que como humanos establecie-
ron antes de convertirse en animales de nombre gagones O perros

castellanos, una metamorfosis consecuente con el haber sobreim:
puesto sus relaciones/individuales, irrumpiendo las del importante
sello del compadrazgo. Por el situarse en el afuera de las reglas
comunales, algunas tradiciones orales implican que el Liorén hereda
y pena el castigo del afuera y el ser Auca o salvaje, clandestino y
agresivo, por ser fruto de relaciones analogas, excluso y con la
afeccion del! mal de la caida, resultando que el ser sin bautizo de-
viene una codificacién sincrética que se aprovecha del apego abo-
rigen a los valores de la minka o comunidad, en quechua. El des
apego como desobediencia se castiga con la petrificaciéon de Doda
Juana en al volcan de su nombre y 10 mismo motivaria el antecedente
de la pareja en la génesis de La Cocha, sefalandose como incesto
la relacién de Hunzahua y Nonceta. Y aunque el mismo sea solo la
causa de la colonial aparicién de la Mula, una transposicion espa-
fiola registrada en el Lazarillo de Tormes, que igualmente progresaria
en el indigena acatamiento en forma de las reglas de parentesco.
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Sincretismo entonces, el mismo anima la madera de imagenes santas
en pugna por nostalgico retorno al lugar de su aparicién original,
0 bien, en la fe autdéctona de la fecundidad protegida, cuando al-
guna imagen mariana viaja en favor de las mujeres en trabajos de
parto. Alterada la filiacién de la riqueza de la fecundidad, entonces
~desfllan imagenes cristianas cubiertas de billetes en las alturas an-
dinas, como en lles, de donde han salidode las huacas, figuras fe-
meninas en posicién de alumbramiento.

También animas y curas descabezados que recurren a la ayuda de
seres humanos para el cruce en su espaldade cauces como el
Guaitara o un rio de Pupiales, evidencian fundamentos aborigenes
concernientes a la relacién entre el agua y la muerte; unos serian
- vinculados a las aguas desviadas para perforar en su cauce las hua-
cas de los principales; otros los correlacionados con el bafno de
- difuntos en rios para que las aguas arrastrasen por su poder de vida,
el mal substanciado de la muerte. En el dominio del sincretisme
- aborigen, entonces se manifiesta el empefio del Cuchirrabén por
desviar al Guaitara, en cruce con las practicas chibchas recordadas
por Vicente Restrepo (7), o, en l0s registros del cronista Cieza de
Leén que dicen que Huayna Céapac, el Inca invasor de los territorios
ahora nominados como de Narifo, fue enterrado en un Angus-mayu
o Rio del Senor o Ango, o Cacique, un asunto que motiva las preo-
cupaciones de la paleohistoria en nombre del avance incaico y la
guaqueria, por el hecho de haberse nominado -y el nombrar mitico
es el ser de 1o que es, a un rio narifense con tal denominacion el
‘Angasmayo de nuestro conocimiento actual.

Asuntos de poder, los del dominar cauces de agua se justifican

ror la constatacion documental arqueolédgica; lo hicieron 10s aztecas,
0s incas, los mayas, los chibchas, los zendes dominando las crecien-

tes de los rlos Cauca y Magdalena, l1os hombres de América ya cono-
cedores del poder y del control de las aguas y su necesidad subs-
tancial para propiciar la germinacién de la vida en la tierra,

En estos tiempos se habria sobrepasado ya la indeterminacién del
hombre inmerso en un mundo de adentros y afueras indiferenciados,
sujeto en la selva de destinos designados por principios substancia-
les imaginados en el sentir y la mentalidad humana, con la desmesura
de la serpiente que desaparece a los hombres amazdnicos y que en su
nombre como Sachamama o Madre Selva en quechua, plasma como
mito en la serpiente su universal “simbolizacién de las fuerzas fe-
cundas de la naturaleza” y el ser "'un antiguo simbolo acuatico que
representa desde la lejana antigliedad del pensamiento humano, la
fuerza de la vida que hace germinar y crecer las plantas, es decir,
las fuerzas poderosas que dominan la vida' (8), tal como se reitera
en el pensamiento antropolégico y se demuestra como valor tras las



imagenes de serpiente en las tradiciones de la region. Como o,
resuelve la oposicién entre el bien genésico y el mal aniquilador
y ello también se articula desde el nombre y los actos, su figurac '.“
y los indices que relacionan a la Turumama regional con la Bs

de los Chibchas y ser éstos “'textos de la madre tierra';

“Entonces, si en una definiciébn de diccionario actual, -es decir-, en
una conceplualizacion separada de los tiempos en que la Turumama
era una experiencia en vivo que se sentia en los extravios del mund
vegetal -se dice como ‘‘duende que oculta a una persona’’, con el
término ‘“‘duende’” sabemos gque se quiere decir UAT] o sea, :
expresion que sirve para aludir aquello que nosotros conocemos co )
“espiritu’’, para tomar distancia, a partir de esta concepcion, con el
mero figurarse un ser individual y concreto ...’ (9).

Fuera ya del tiempo sagrado cuando la Turumama era una verdad
en si, sus multiples descripciones no logran rebasar el pintoresquis
mo que se trascribe en recopilaciones orales y traducciones artesa
nales solo fascinadas por la desmesura fisica y no la simbdlica.
desconoce que en la forma del pensamiento mitico algo esta forman-
do parte del todo y que ei sentido de la experiencia individual se in
tegra en la tradicidon colectiva. Participe del mito, el invasor del ajeno
espacio de la selva sufriria la experiencia del caos y la rareza extrem
del universo nuevo. Tratando sus percepciones de la realidad, sug
= emociones nada felices permitirian el paso del ancestral temor pﬂ-
4 mario de la Vieja de Monte, madre terrible devoradora de corazonea
0 emasculante de testiculos, ubicua en todo lado de la selva, en las
cuapulas de los arboles o los restos de los troncos, en rocas o en sig
nificativos barrizales. La lucha contra ella acude a lo simbolizado
en el acero -que corta la madera-, en el fuego -que incinera lo vegetal-
pero mas significativamente en la superacién colectiva o de mmgu
en los insultos, que también comportan la superacién emotiva de lo&
hombres y cierta eficacia magica en la palabra. Por Gitimo, porgue
su ingestion de rescoldos y cenizas simbolizaria reivindicar su don
regenerador de lo que antes fue parte suya, es decir vegetaciéon ¥y
substancia, explicaria el por qué algunas tradiciones refieren como
las agresiones de peirerazos de los humanos “se iban en el aire”,
es decir, perteneciente a la categoria de los seres espirituales lla-
mados UATIS entre los sionas, pero con familiaridad en la Iengua
quechua. No sobra reconocer tamblén que justificandose una filia-
cion de la Vieja en la Turumama, G. Bachelard enfila una relacion
entre barro y ceniza.
Es en la masica donde se da la entidad Gnica entre cuerpo y alma, una
y otra cosa, o mismo. Y la masica tiene sus motivos en los relatos
sobre e! Duende. Dejando entre paréntesis el nombre que |0 emparen-

112




ta y fascina a imaginar sus aclos segun tradiciones europeas, su
raigambre autéctona se constata por la presencia en las huacas
de los Pastos de caracoles o churos no unicamente asociados a la
estética exclusiva del oido, cuanto también a la del tocar, palpar,
poseer totalmente, como subraya el maestro Luis Antonio Escobar:

“El caso excepcional es el de las culturas de la regidon que comprende
el Sur de Colombia y el Norte del Ecuador. Alll existieron varias
culturas precolombianas que se distinguieron por el inmenso amor
al caracol como Iinstrumento y como forma expresiva. Los" Pasto,
Narifno o Quillacinga debieron recibir influencias reciprocas con las
que, poco a poco, sintetizaron caracoles verdaderamente hermosos”’

(10).

Dejando entre paréntesis la conexion de la forma del espiral inscrita
en el caracol con el simbolo de Quetzacoalt y que aparece en nume-
rosas ceramicas Pastos, fijémonos solamente en que el Duende sé
anuncia tocandolo y si no es ese su instrumento, empero siempre
si a la muasica se relaciona. No olvidar tampoco que en las cascadas
es donde mejor se asocia eso de que el agua canta o tiene voces
y que en el pensamiento mitico, Cassirer precisa que tal distincion,
“sensible o mental, no se detiene en modo alguno en el punto en el
que se origind, sino que tiene la tendencia a operar a partir de é&l1"
(11) hasta recuperar su identificacion en la tradicién colectiva. Si
en el simbolismo universal de las deformaciones de las extremida-
des se alude a la condiciéon vegetal del ser, en el Duende, el que
sean invertidas aludiria tanto a la inmovilidad o la retencién de sus
victimas, como a la inversién del orden de las cosas, el paso al de-
- sorden, del adentno al afuera, al caos, como dice R. Caillois, “‘retorno

a la época de la fluidez y la confusiéon® (12) y por eso, el Duende re-

gala excrementos de res, de oveja 0 de caballo como alimento,im-
plicandose también en el simbolismo, rosquillas, argollas, aros y adn

aretes facturados por entrences de fibras vegetales. En el sincre-
tismo que explaya la accién del tramaje, aparecen esteras, cedazos,
jigras, aventadores y crines de caballos y cabellos de humanos. Se
recuerda también, que el hilo ratifica ese pasaje simbdélico del aden-
tro al afuera, del superar dificultades © crearlas, o mismo que su
remedio, el del corte.

Para dejar de usar el nombre europeo y el cual corresponde a una
tela también llamada restafo, del observar que sus actos lo definen
como tentador, persuasor, seductor, que incita y reduce (incluso seca,
como para asociarlo al restafno de la sangre de sus victimas) al afuera
fluido de los hilos de agua, buscando en quechua las palabras para
definir tales acciones se encuentra que huaticana como adjetivo quie-
re decir tentador y aiun mas, que en el verbo huaticana se incluyen
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ias acepciones del '‘tentar, atisbar, ojear, probar, enganar, persua
dir, instigar, espiar, acechar, seducir, incitar, provocar, reducir” (13).
Y no existe relato del personaje que no se incluya en alguna de las
acepciones integradas en el quechua. Cuando se pudo integrar
la Turumama provisionalmente como ‘'duende, luego se :
contré que era un uati o espiritu entre los sionas y rec:entemente;
por Males, empezé a desvanecerse su anomia, cuando aparecio de-
nominado como Vatirifusa, justificAndose la transformacion de la U
fonética en V =z! pasarse a la escritura, manteniéndose la cercania
con ser Uati.

Lo mismo sucede con un dato de Samaniego, cuando alser que r
lizaba las gracias que le son atribuidas fue nombrado como Batioja.
Ser uati entonces, significa reconocerlo pertenecienie a un renglén
categorial en las creencias indigenas, pero categorizado por un poder
que le permite retener a sus victimas, anular los impuisos por llbe-,_
rarse y por el contrario, generando el par de lo opuesto, la irreprl-
mible determinacién de esta ahl, junto a los hilos de agua o bien,
permanecer junto al Uati, colgado en el aire, pendiente de un pelo,
tal cual es otro Indice contenido en las tradiciones. Dicho de otra
manera, diluida la voluntad del individuo en y por la somatizacién
de las elaboraciones colectivas del mito, tampoco sélo una fe o creen.
cia regional, pues el acto de ‘‘desaparecer personas’ permite su aso-
ciacién con las “gentes del agua" o Yacurunas, antropomornza-'
ciones amazdénicas como hipotéticos paradigmas concesores dsl
sentido sustancial del Uati, e indices informantes a su modo, de la
supuesta ascendencia amazénica de los hombres de los Andes de
nuestra regionalidad. Invariable la constante del buscar personas
y poseerlas. Entonces resulta un indice paladino que en alginl re-
lato aparezca con un lazo o soga al hombro, significandose a sf
mismo como ser sin pareja, es decir, soltero, pues en quechua la
soga O guasca, escrita como waska o uasca, exactamente quiere
decir soltero. Sin saberse a qué contexto cultural se refiere Roger
Caillois, éste anota:

“Nada hay que rebata en la mente del indigena la categoria dual,
cuya huella se revela por todas partes. No concibe la unidad; todo
lo que es, s6lo existe para sus 0jos para formar parte de una pare-
ja.” (14).

Si ello no se realiza, aparecera entonces la significacién negativa
tal como agrega Caillois:

“El individuo aislado, sacado de la dualidad fundamental, es un ser

perdido, un errante (subrayados en el original). No constituye una
unidad, sino el despojo aislado de una totalidad viviente''. (15).
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Muestras regionales de la participacion en la necesidad de o dual se
evidencian en las tradiciones de la génesis del Lago de La cocha,
que incluyen pareja para dar razén a la etiologla del mito, similar
como se ha dicho a lo de Hunzahua y Nonceta; Dofla Juana iba bus-
cando pareja cuando se petrificd, lo mismo que El Chispas encanta
personas y paisajes por alguna razén de incumplimiento de pareja;
desde su mismo nombre La Viuda carece de pareja y por eso la busca
y en los gagones igual, son parejas que han constituido otro modo
de aparejarse. Abstrayendo loc dual que significa la pareja, ello se
aprecia en los relatos de poblaciones encantadas en el vientre de
la tierra que ahi viven haciendo lo mismo y sin acabarse nunca, du-
plicando lo que hacian en la superficie de la tierra. El duplicaje es
evidente también como realizacién en las Procesiones de la Otra Vi-
da y la arqueologia lo comprueba, cuando constata, en sus investi-
gaciones de tumbas de los Pastos,! el coéHmo se pretendia asimilar
la vida de los difuntos a la de los vivos, los mismos que dejaban ali-
mentaos, bebidas, riquezas, cosas de agrado, igual que mujeres como
parejas del muerto, copias de gente, como dice Cieza de Ledn, O
el mismo ritual en visperas del Dia de Difuntos, cuando se preparan
comidas especiales para los muertos que se alimentan de su subs-
tancia. El duplicaje de la vida-muerte abajo de la tierra, exactamente
relacionado con los desarrollos agricolas, se convierte en otro Indice
explicativo del por qué, en los casos en que la tradicién relativa al
Uati-Duende, narra coémo los enduendados sufrian el letargo y la
pereza y se iban o se situaban junto a las tullpas. NoO era tanto la
basqueda del calor, puesto que el mal del Duende se estima que se
manifiesta como frio, cuanto si la atraccién poderosa de lo de aba-
io, movimiento simbdélico también presente en las cascadas, por
cuanto se han comprobado en las investigaciones arqueoldgicas,
el hecho de que las tullpas de las habitaciones de los Pastos en al-
guna época, se habian hecho arriba, sobre las entradas de las tumbas,
cuyo conducto hacia abajo, era huaca hacia la vida de los muertos.
Ya en el mundo de abajo rescatado por la arqueoclogia, el duplicaje
parece ser una norma de un cierto tiempo de los fabricantes de la
ceramica funeraria y de la orfebreria continente de los disenos de
los Pasto. Incluso toponimias. Es asi como la emergencia suscita-
da en el afo de 1989, por el Galeras, permitié darse cuenta de que
Toro Bajo, el nombre del lugar donde se sitan las dependencias
principales de la Universidad de Narifio, un lugar especialmente
cenagoso, tenia el antecedente del nominar topoldgico indigena,
en cuando al suspenderse una Urbanizacién, ella estaba en las fal-
das del Tayta-Urco, en un sitio que nominado como Toro Alto, no
sefialaba el nombre ningun animal, sino el dar cuenta de un barro
de arriba y de un barro de abajo, porque turu o barro, se habia defor-
mado en toro.
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Con la substancia simbdlica del agua que cae, o bien porque el agus
arratra el mal de la muerte de algan difunto en ella lustrado, el mal
de la solteria del Uati se sefalaria también en su pequefiez o carencla
de desarrollo, ser no completo, ser excluso, ser del afuera Sus,
busquedas siempre evidencian la demanda alrevesada, agresiva, alé
estilo del llamado “amor pastuso’”, tirando terrones, frutos mon
dos, excrementos en las comidas, tratando de compensar, remedi
la carencia de la pareja. Una vez conseguida su posesidn, su amor no
da vida, seca el liquido vital de la sangre, tal como el Boraro del Ama-
zonas chupa la pulpa de sus victimas o el Jurijuri el cerebro. Ambo&
se imaginan también con sus extremidades al revés, tal como al
reveés era el baile de los Borord a la muerte de un soltero, como lo'
registra Levi-Strauss, para prevenir que el difunto regresara a buscar
la pareja que no pudo conseguir cuando vivia.

En el contexto simbdlico de la disoluciéon se encuentran tanto la
calda de las aguas como el secar la vida de la sangre y la voluntad
propia de restituirse el individuo a su propia autonomia.
Por eso, sin tratar las curas restitutivas de tipo cristiano, las mismas
que provocan la emergencia del aspecto burlén del Uati, los rituales
de ancestro aborigen convocan lo inverso del revés, frente al agua
de muerte las aguas de la vida, recurriéndose a la sangre bovina
-que antafio pudo ser de animales huacas, camélidos consagrados
al Inca o al Sol- y a la simbdlica cobertura de la victima en sus cueros,
como para provocar el renacimiento, el ascenso después de la caida.
Y en los casos extremos, por magia contaminante, seria la fuente
de la vida de los seres humanos, es decir la placenta, la que logra-
ria el triunfo de ios valores de la vida sobre los de la muerte y la se-
quia, activandcse el cordén de 1o que trasmitia el alimento o el avio
del nino o Huahuajujahul, que era el nombre quechua de la placenta.
De los mitos hemos pasado a los ritos.

Y de los rituales necesarios para consagrar las huacas indigenas
y todo ioc que en ellas habla, viajan otras imagenes y arquetipos para
participarnos el universo conceptual de los hombres de estas lierras.
Su simbolico estudio esta por hacerse.
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