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Introducción
Hablar de la historia y conquista de los pueblos Pasto es detener el tiempo en el año 2500 antes de esta era, cuando deseosos de ampliar sus horizontes y de buscar nuevas alternativas a un suelo cansado, por la continua siembra de maíz y frijol, exigía buscar lugares más apacibles donde los pueblos que asediaban a Chichen Itzá no alcanzaran a llegar  con sus tropas. Ya se preveía su desocupación y los príncipes Canek y Siaan K’aan así lo deseaba.
Se trata de  una serie de viajes en los cuales el propio príncipe había tomado parte integrante en la expedición, inicialmente salieron los guerreros mas avezados al mar para traer información de zonas de interés para los cultivos de Cacao, Maíz y frijol aguacate... Posteriormente se detallan itinerarios  en lugares agrestes donde no se percibe vida alguna  pero que la majestuosidad de los volcanes da idea de albergar zonas muy ricas en tierras y aguas. Finalmente se detallan  los lugares más visitados, las riquezas encontradas y las personas que colonizaran las nuevas tierras.
CAPÍTULO UNO

 ¿Quienes eran los mayas que vinieron a territorios Pasto?
En una vasta y rica región de América, el pueblo maya creó una de las más originales y grandiosas civilizaciones antiguas. Los mayas no constituyen a un grupo homogéneo, sino un conjunto de etnias con distintas lenguas, costumbres y realidades históricas, pero que comparten rasgos que nos permiten integrarlas en una unidad cultural. A la vez, esta unidad forma parte de otra mayor, la cultura mesoamericana. 
En este trabajo podemos observar los tres grandes períodos de la trayectoria histórica maya, los cuales son: preclásico, clásico y postclásico. 
- Posiblemente la maya fue una de las más importantes civilizaciones precolombinas. Tenían grandes conocimientos de astronomía y matemáticas. Poseían un sistema de escritura jeroglífico. Construyeron impresionantes edificaciones. Pero toda esta grandeza se vio reducida a la nada cuando, por causas desconocidas, las ciudades mayas fueron abandonadas y fueron invadidas por la selva. Solamente en el Yucatán continuó todo durante el renacimiento maya.

- A la llegada de los españoles, esta civilización había casi desaparecido. En la selva quedaron la mayoría de las ciudades, ignoradas, pero el tiempo no acabó con ellas y, después de varios siglos, fueron descubiertas. Son las únicas pruebas que atestiguan toda esa grandiosidad, que convirtió a un pueblo cultivador de maíz en una gran civilización, de la que, todavía hoy, queda mucho por saber
Los mayas, habitaron el sur de Tabasco, específicamente las correspondientes a la región de la Chontalpa, cuyos habitantes se caracterizaron por ser excelentes navegantes. El mundo de los mayas esta definido dentro los límites geográficos del antiguo imperio maya el cual se extiende a través de los países de Guatemala, Belice, El Salvador, occidente de Honduras y los cinco estados mexicanos de Yucatán, Quintana Roo, Tabasco, Campeche, y Chiapas. La extensión territorial total es de aproximadamente 500,000 kilómetros cuadrados.
Estos mayas "marinos”, llevaron el cacao a la región costera de Quintana Roo, y a lo largo de este trayecto por la costa dejaron testimonios de su cultura, que fueron adoptados por los mayas yucatecos.

Por otra parte, aunque en esta zona no hay oro, por muchos años "los especialistas quedaron desconcertados" por la aparición de algunas piezas elaboradas con este metal precioso, cuyas características no coincidían con el que se extrae del centro del país.

-Años después, se descubrió que el oro provino de las tribus  de Colombia (Tolita) y de los incas, de Perú. Sin embargo, el material fue trabajado por orfebres del centro del país que llegó a esta región
La escritura glífica y su estudio han pasado por diversas etapas. Desde un principio se discutió si el sistema glífico mesoamericano (excluyendo el sistema maya) era una muestra de un sistema de signos que expresaban ideas, principalmente religiosas. Un sistema que no utiliza la fonética. En relación con el uso de elementos pictográficos y su relación con los iconos, la escritura mesoamericana siempre manejó una gran variedad de significados, no sólo una visión artística, sino también religiosa y cultural. Los glifos comprenden personajes, animales, calendáricos, topónimos de lugares, entre otros, que están presentes en todas las culturas mesoamericanas, incluso en Teotihuacán, donde las imágenes son bellas y elaboradas artísticamente. Los glifos que predominan son los pictográficos e ideográficos.

La utilidad de la escritura entre los mesoamericanos fue variada: sirvió para permitir la interpretación de las señales enviadas por los astros en relación con el nombre y destino de las personas. Otro uso fue para la explicación tanto de los mitos e historias de los pueblos, que eran plasmados en los glifos, fuera en piedras o en manuscritos. Este trabajo era realizado por los sacerdotes, quienes eran los únicos que podían comprender las imágenes.

Pero un uso muy importante fue la escritura que era usada por los gobernantes para legitimar su poder. La mesoamericana fue una escritura plasmada en monumentos públicos, pinturas murales, estelas y estructuras piramidales, que dan a toda persona común una simple explicación del poder de sus señores, una especie de propaganda.

La gran extensión del panteón mesoamericano se dio gracias a la incorporación de elementos ideológicos – religiosos nuevos a la primigenia religión Fuego – Tierra – Agua – Naturaleza. La importante incorporación de las divinidades astrales (sol, estrellas, constelaciones, Venus) y su representación en esculturas antropozoomorfas antropomorfas, zoomorfas o formas de objetos cotidianos.

Las cualidades de los dioses y sus atributos fueron cambiando a través del tiempo y de la influencia cultural de otros grupos mesoamericanos. Dioses que a la vez son tres entes cósmicos diferentes y a la vez son solo uno. La religión mesoamericana tiene una característica importante: la existencia del dualismo entre las divinidades. El enfrentamiento entre polos opuestos: positivo, ejemplificado con la luz, lo masculino, la fuerza, la guerra, el sol, etc.; y lo negativo, la oscuridad, lo femenino, el sedentarismo, la paz, la luna, etc.
Se conoce como nahualismo a la capacidad que tiene el ser humano de recubrirse con un aspecto animal, o la práctica del Nahual. Esta palabra se le da por un lado a la encarnación animal de un hombre y por el otro al hombre que tiene el poder de encarnarse en ese animal, pero lo que hay en el fondo de esta creencia es la afirmación de que se puede ser hombre y animal a la misma vez; además es estrictamente individual no como en el totemismo que tiene un valor colectivo. Existen nahualli muy conocidos como el jaguar y el águila; también de animales más modestos como el perro, el armadillo, el tlacuache, etc.
Dentro del arte prehispánico el nahualismo ha recibido diversas formas de interpretación, la primera forma es poco entendible para nosotros, ya que se tiene la impresión de estar frente a un armadillo o a un jaguar, pero en realidad lo que representa es un nahualli de un dios o un soberano. La segunda forma se presenta más directa, el hombre y su doble se representan juntos como una criatura antropozoomorfa, es decir, una parte de humano ya sea la cabeza, los brazos; y una parte de animal como pueden ser patas, pico, cola, etc. El nahualismo es una idea típica de Mesoamérica por la que se designa exclusivamente a la relación hombre- animal
Los nombres de los antiguos mayas variaban dependiendo de la ubicación geográfica de los pueblos, diseminados en la mayor parte de Guatemala, la porción más occidental de Honduras, el norte de El Salvador, todo Belice y, en México, en los estados de Campeche, Chiapas, Quintana Roo, Tabasco y Yucatán. Uno de estos pueblos, llamado Grupo Ah Canul, ocupó la parte occidental de la península de Yucatán, y sus miembros tenían hasta cuatro nombres diferentes conforme las distintas etapas de su vida.

    Primero llevaban el pal kava o nombre de pila, equivalente —por castellanizar un ejemplo— al Juan o María. Los padres solían presentar a sus hijos recién nacidos ante un sacerdote, quien hacía el horóscopo del niño y daba a éste el nombre que llevaría durante la infancia. Cuando se trataba de varones, el pal kava invariablemente comenzaba con el prefijo Ah; para las niñas se utilizaba Ix. A estos prefijos agregaban nombres de mamíferos, reptiles o aves. Con objeto de explicar mejor este proceso, hemos creado dos personajes utilizando un par de nombres mayas reales: Ah Balam (jaguar) e Ix Cuat (serpiente).

    A partir de la pubertad, niños y niñas portaban el apellido de su padre. Entonces, si el papá de nuestros personajes se apellidara Chel, éstos cambiarían su nombre por Ah Balam Chel e Ix Cuat Chel, respectivamente. El patronímico era adquirido mediante una ceremonia llamada bautismo. El sacerdote en turno salpicaba con agua de lluvia a un grupo de muchachos y muchachas, luego los invitaba a quemar incienso y maíz molido en un brasero. Terminado el ritual, al brasero se lo trasladaba lejos del pueblo, alejando para siempre los espíritus malignos. Desde ese momento, los jóvenes eran considerados aptos para contraer matrimonio.

    Los mayas peninsulares se casaban muy jóvenes, en ocasiones apenas cumplidos doce o trece años. Al contraer nupcias, tanto el hombre como la mujer modificaban por segunda vez su nombre, dando paso al naal kaba. Éste sustituía al anterior y se componía por el prefijo Na más el apellido de la madre, que era seguido por el del padre. Así, si la mamá de Ah Balam Chel o Ix Cuat Chel se apellidaba Chan, los nuevos nombres serían Na Balam Chan Chel y Na Cuat Chan Chel, respectivamente.

    Muchos de los Ah Canul tenían un cuarto nombre —que en realidad era un apodo—, algo común en la región. Incluso, a los grandes señores se los conocía mejor por sus sobrenombres que por sus nombres verdaderos. Uno de ellos, Ah Zuitok Tutul Xiu, fundador de Uxmal, importante centro ceremonial en Yucatán, era llamado Hun Uitzil Chaac, “la única montaña de Chaac”, dios de la lluvia. El Códice de Calkiní, uno de los pocos manuscritos indígenas rescatados, menciona estos motes y los define como coco kaba. Entre los seis que se conservan en el manuscrito están, Ah Pach Uitz, “el hombre que vive detrás del cerro”; Ah Tupp Kabal, “el hombre que hace ruido como una explosión”; Ah Na Itzá, “el hombre de la casa de los itzáes”; Ah Kom Tzohom, “algo rojo” y Ah Xochil Ich, “ojo o cara de lechuza”. 
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Fig. 1 .Pintura maya .Pictógrafo-en colores amarillo y rojo.

CAPÍTULO DOS

Preparativos para la conquista
El rey Canek había estado visitando cada uno de los territorios de Chichen Itza se había dado cuenta que su pueblo estaba pasando hambre por la falta de alimentos, los terrenos se habían lavado tanto con los cultivos del maíz  y del frijol que ya no daban mas, había que  buscar una alternativa de salvación, las anteriores observaciones las podemos confirmar con los trabajos deTom Sever del Centro Marshall de Vuelos Espaciales (MSFC), el único arqueólogo de la NASA, que ha estado utilizando satélites para analizar las ruinas mayas; al combinar esa información con descubrimientos convencionales arqueológicos de las excavaciones, se ha logrado descifrar gran parte de lo que realmente ocurrió. 
Por el polen atrapado en antiguas capas de sedimento del lago, los científicos se han enterado de que hace aproximadamente 1.200 años, justo antes de la caída de la civilización, el polen de los árboles desapareció casi por completo y fue reemplazado por polen de maleza. En otras palabras, la región se encontraba deforestada casi en su totalidad. Sin los árboles, la erosión habría empeorado, llevándose la capa de suelo fértil. La cambiante superficie habría aumentado la temperatura de la región hasta en 6 grados, de acuerdo con simulaciones por computador efectuadas por el científico del clima Bob Oglesby de la NASA. Esas temperaturas más cálidas habrían secado la tierra, haciéndola aún menos propicia para cultivos.

El Rey Canek no podía permitir que su simiente se quedase sin elementos de subsistencia y  estar  a merced de sus  rivales de Mayapan y Uxmal. Aunque por lazos  estaban unidos simbólicamente, pero entre ellos existían rivalidades por el poder.

Todos los que han vivido en el Mayab han oído también el nombre del príncipe Canek que quiere decir Serpiente Negra.

El príncipe Canek era valeroso y tenaz de corazón, cuando tuvo tres veces siete años fue levantado a rey de la ciudad de Chichén Itzá. En aquel mismo día vio el rey Canek a la princesa Sac-Nicté y aquella noche ya no durmió el valeroso y duro rey. Y desde entonces sintió tristeza en  la vida.

Tenia la princesa Sac-Nicté tres veces cinco años cuando vio al príncipe Canek que se sentaba en el trono de Itzá, tembló de alegría su corazón al verlo y por la noche durmió con la boca encendida de una sonrisa luminosa. Cuando despertó, Sac-Nicté sabía que su vida y la vida del príncipe Canek correrían como dos ríos que corren juntos a besar el mar.

Bella era como la flor que llena el campo de alegría perfumada, hermosa como la luz del sol que tiene todos los colores y suave como la brisa, que lleva en sus brazos todas las canciones.

Así era la princesa Sac-Nicté, que nació en la orgullosa ciudad de Mayapán, cuando la paz unía como hermanas a las tres grandes ciudades de la tierra del Mayab; cuando en la valerosa Mazapán y en la maravillosa Uxmal y en Chichén Itzá, altar de la sabiduría, no había ejércitos, porque sus reyes habían hecho el pacto de vivir como hermanos.

Así sucedió y así cantan aquella historia los que la saben y no olvidan.

El día en que el príncipe Canek se hizo rey de los Itzaes, subió al templo de la santa ciudad de Itzmal para presentarse ante su dios. Sus piernas de cazador temblaban cuando bajó los veintiséis escalones del templo y sus brazos de guerrero estaban caídos. El príncipe Canek había visto allí a la princesa Blanca Flor.

La gran plaza del templo estaba llena de gente que había llegado de todo el Mayab para ver al príncipe. Y todos los que estaban cerca vieron lo que pasó. Vieron la sonrisa de la princesa y vieron al príncipe cerrar los ojos de emoción y apretarse el pecho con las manos frías.

Allí estaban también los reyes y los príncipes de las demás ciudades. Todos miraban, pero no comprendieron que desde aquel momento las vidas del nuevo rey y de la princesa habían empezado a correr como dos ríos juntos, para cumplir la voluntad de los dioses altos.

Y eso no lo comprendieron. Porque hay que saber que la princesa Sac-Nicté había sido destinada por su padre, el poderoso rey de Mayapán, para el joven Ulil, príncipe heredero del reino de Uxmal.

El rey Canek previsivo en todo, había enviado emisarios a buscar tierras a otros confines, sus mejores hombres participaron de estas aventuras. Visitaron las tierras del Sur, donde los dos grandes mares  se separan por una faja estrecha de tierra, bordearon la costa  hacia el norte donde había  pueblos pequeños  que les mostraron respeto.

Un buen día, los tres veces cinco, los mejores navegantes, se presentaron ante el Rey Canek y le manifestaron haber viajado por el mar cuatro lunas hacia el sur y haber encontrado una Isla pequeña desde donde se divisa la tierra de la abundancia, una tierra nueva con altas montañas y muy lejana de la costa, donde  los ríos tienen el metal brillante en sus riberas y abunda la pesca y animales.
El rey Canek, aprobó una segunda expedición, la cual llevaría a los tres veces cinco y  siete veces siete granjeros y una cantidad igual de mujeres solteras, guerreras, con las cuales conquistarían esas tierras.

Los tres veces cinco, zarparon un día de Luna llena cuando se divisaba todo el mar en calma, cuando la marea había subido tres veces  su valor en el puerto, y se embarcaron en cinco  canoas  provistas de paños, para manejar  el viento  y hacer menos soleado el viaje.

Las cinco  canoas, con los tres veces cinco y los siete veces siete granjeros y las mujeres guerreras surcaron el mar; en la madrugada de la tercera luna  siguiente divisaron la Isla, navegaron hasta ella  y cuando el Sol estaba en el ocaso arribaron a la Isla. Allí desembarcaron y encontraron buena agua para beber y para llevar. Allí permanecieron cuatro veces cinco  lunas hasta que volvió a aparecer la  Luna Llena.
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Fig.2.La piedra de la Isla (Gorgona) donde quedó señalado el viaje.
Ah Tupp Kabal, “el hombre que hace ruido,  capitán de la expedición, señor de la guerra, sabio de las aguas, regente de los astros, tomo una piedra y en ella labro  la posición de los astros en el día de la llegada, así quedó registrado  la llegada del grupo de los tres veces cinco (petroglifo de Isla Gorgona)
La Isla era un lugar donde abundaba el agua, había frutos para comer y mucha pesca se maravillaron de encontrar unos peces tan grandes como las cinco  canoas en la que viajaban (Ballenas).Ellas eran las reinas del  mar y no hacían daño, por eso se señalo la piedra con el ojo del pez grande. Durante su permanencia en la Isla visitaron las regiones de la salida del Rio Iscuandé, Patía y de la Isla del Gallo, recogieron el metal brillante, se aprovisionaron de pesca y caza para continuar el viaje al sur, buscando siempre el lugar de entrada hacia la zona de las  tres altas montañas (Galeras, Azufral, Cumbal) que se divisan con claridad desde la Isla.
Con la nueva luna Llena los tres veces cinco y las guerreras, zarparon hacia el sur mirando  un lugar por donde entrar hacia la tierra de la Abundancia. Esta zona era muy tranquila lejos de la costa y muy agresiva cuando se acercaba  a las playas, encontraron  un gran rio con varias bocas, luego una boca como la de un gran Pez, luego otro gran rio con  varias bocas y finalmente llegaron a un paraje donde el mar descansaba del oleaje y había un rio mas pequeño donde abundaba la pesca y el Icaco, había mucho mono  e iguana para comer.

En toda la expedición que tardo  2 lunas grandes y tres lunas chicas, no encontraron con quien pelear, todo era deshabitado, territorio nuevo, árboles gigantes por entre los cuales se podía transitar, había en los ríos mucho metal de brillo (oro) y se podía recoger  fácilmente lavando las arenas. Construyeron casas con palmas y enramadas, donde el agua no subía y formaron dos  pueblos con las guerreras. (Tumaco y la Tolita)En cada pueblo dejaron cuatro veces cuatro mujeres y hombres y dos canoas 
Cuando regresaron a Itzmana solo lo hicieron un grupo de cinco con sus esposas guerreras,  pasadas las 24 lunas  grandes de tiempo unos 672 días, el  Ah Tupp Kabal, “el hombre que hace ruido ,capitán de la expedición  rindió un informe  al Rey Canek, en el que entregó  el metal brillante, frutos ,aves , y  carne seca salada como muestra de la Abundancia; detallo el viaje y la forma de vida de esa región ,  destacó  que los bosques son de dos tipos ,uno homogéneo y otro combinado. En el primero las lluvias son abundantes  y están cerca del mar, la especie dominante de árbol  es el  catival, manglar  rojo. La zona costera es   inundable por las mareas y el territorio  seco esta a una distancia de unas dos lunas pequeñas), dos días y medio de camino .Informó que en la zona abunda: los loros, las palomas, las charolas, las codornices .Los loros y muchas palomas comen en el dosel del bosque;  las palomas y timues recogen los frutos caídos del bosque, la abundancia de pájaros hace que en las mañanas se escuchen sus cánticos  por toda la selva. Unos son melíferos y otros frutiferos.Tambien existen abundante animales un tipo de cerdo la Tatabra, un tipo de conejo (Chiguiro) y mucho ratón del agua. En las playas abundan las tortugas dejando sus nidos, hay mucho caracol de mar, mucha Piangua  y peces abundantes en los ríos, que se cogen con trampas.
Comentaron que dos grupos avanzaron hacia la zona del pie de monte Andino, buscando la entrada a las grandes montañas; que lo hicieron por el rio Grande (Patía) y por el rio del Sur (Mira), que alcanzaron a llegar hasta donde  reciben otro rio (Telembí y Guiza), que allí abunda el metal brillante.

El Rey Canek, se puso muy contento de los nuevos descubrimientos y ordenó alistar un grupo que viajaría a instalarse en esas tierras, llevando el Cacao, el aguacate, el frijol, el pan del norte, la yuca, el maíz  y alimentos para una larga permanencia. Fueron escogidos los  conquistadores de acuerdo a sus oficios, los que fundían el metal brillante, los ceramistas, los pescadores, los constructores de vivienda, los curanderos  y los artífices (talladores de piedra) Siete  canoas repletas de menaje, con nueve veces nueves hombres y mujeres surcaron el Pacífico y en cuatro lunas de navegación llegaron hasta lo que hoy se conoce como  Tumaco  y Bahia Ancón de sardinas, lugar del primer asentamiento Maya.
De tal manera que la primera etapa de conquista de las zonas entres los ríos San Juan y Esmeraldas se inicia por allá en los años 600 a.c. el primer grupo estuvo asentado en la zona continental, pero establecieron en una Isla la Tolita  su centro ceremonial. Los orfebres se dedicaron a realizar las diademas reales los pectorales para el Rey Canek, las mujeres y algunos hombres salían a buscar el aluvión, los ceramistas se dedicaron a amasar las arcillas y producir infinidad de vasijas, ollas, platos El primer poblado en cada  zona contaba inicialmente con unas cincuenta personas, que años mas tarde podrían contarse como unas quinientas.
Esta fase de Conquista, estaba integrada por: los habitantes  permanentes, los que Vivian allí y los expedicionarios, los que frecuentaban las zonas de colonización. Por lo general éstos  navegaban por el rio Patía  aguas arriba, porque era un rio de amplio caudal y  llegaron en primer lugar a la zona donde el bosque se partía en  tres partes por la llegada de otro rio, el  Telembí, toda esta zona era muy rica en vegetación, árboles corpulentos de mas de 15 metros de altura, suelos  anegadizos por las crecientes de el rio, y con abundante pesca. En el bosque se conseguía con facilidad el Sainó, la Tatabra, el conejo de monte (Chiguiro), los ratones de agua, monos, guacamayos, loros 

Por el otro lado del rio Mira se adentraron hasta llegar  a la zona de el Chota, los territorios de Santo Domingo de los colorados. Ibarra y Cayambe
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Fig.3. La piedra de SANDE o  de la cara, zona alta del rio Telembí Foto Harold. Montufar
Los jóvenes guerreros acampaban en  los lugares  y los  escribanos, personas dedicadas al tallado de Petroglifos marcaban las distintas rutas que  habían tomado para llegar hasta ese punto. En cada punto se dejaba una marca, un petroglifo que señalaba el tiempo, quienes llegaron, por donde avanzaron y que buscaban.

Así lentamente empezaron a ir conquistando los territorios del pie de monte del Pacífico y de la cordillera de los Andes. Su vegetación  nueva  y abundante ofrecía motivantes sistemas de vida, los cuales eran ocupados por aves, animales ,que migraban de otros ecosistemas y empezaba a formarse una nueva región ,donde los hombres mayas asentaban sus viviendas ,aparecieron nuevos pueblos y fue poblándose la tierra del los Pasto, tanto en el sur de Colombia como en el Norte del Ecuador.
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Fig.4 - Petroglifo del Rio Mira Foto una historia similar a la de Pasto
Mientras tanto en Chichen itza se estaban preparando  cosas muy importantes que tendrían que ver con el futuro del pueblo maya, el Rey Canek había sido convidado a la celebración de una boda, en la cual él se debía interponer para que ésta no  se celebrase.

Vinieron mensajeros de Mayapán ante el joven rey de Chichén Itzá y le dijeron:
_Nuestro rey convida a su amigo y aliado para la fiesta de las bodas de su hija.
Y respondió el rey Canek con los ojos encendidos:
_Decid a vuestro señor que estaré presente.
Y vinieron mensajeros de Uxmal ante el rey Canek y le dijeron:
_Nuestro príncipe Sian pide al gran rey de los Itzaes que vaya a sentarse a la mesa de sus bodas con la princesa Tahak Chan án.
Y respondió el rey Canek con la frente llena de sudor y las manos apretadas:
_Decid a vuestro señor que me verá ese día.
Y cuando el rey de los Itzaes estaba solo, mirando las estrellas en el agua  de la alberca para preguntarles, vino otra embajada en mitad de la noche. Vino un enanillo oscuro y viejo y le dijo al oído:
_La Flor Blanca está esperándote entre las hojas verdes, ¿vas a dejar que vaya otro a arrancarla?
Y se fue el enanillo, por el aire o por debajo de la tierra, nadie lo vio más que el rey y nadie lo supo.
La historia cuenta que en la grande Uxmal se preparaba el casamiento de la princesa Blanca Flor y el príncipe Ulil; desde  Mayapán viajó la princesa con su padre y todos los grandes señores en una comitiva que llenó de cantos el camino; las provisiones que se llevaban era para un festejo de tres días
Más allá de la puerta de Uxmal salió  otra comitiva con muchos nobles y guerreros del príncipe Ulil a recibir a la princesa y cuando la vio, la vio llorando, estaba triste, al parecer la boda  pactada entre los reyes no era de  su agrado.
Toda la ciudad estaba, sus calles  adornada de cintas, de plumas de faisán, de plantas y de arcos pintados de colores brillantes. Y todos danzaban y estaban alegres, por la boda de su príncipe y señor Ulil.
Era ya el día tercero y la luna era grande y redonda como el sol, era el día bueno para la boda del príncipe, según la regla del cielo. De todos los reinos, de cerca y de lejos, habían llegado a Uxmal reyes e hijos de reyes y todos habían traído presentes y ofrendas para los nuevos esposos. Vinieron unos con venados blancos, de cuernos y pezuñas de oro, otros vinieron con grandes conchas de tortuga llenas de plumas de quetzal radiante. Llegaron guerreros con aceites olorosos y collares de oro y esmeraldas, vinieron hombres músicos con pájaros enseñados a cantar como música del cielo. De todas partes llegaron embajadores con ricos presentes; menos el rey Canek de Chichén Itzá.
Los jerarcas, gobernantes  y el novio estaban impacientes por el retardo del Rey Canek, siempre había sido el primero en llegar a una cita  a una reunión de reyes, ya era el tercer día y no había ni mensaje de su retardo ni cosa parecida
En la noche del tercer día de las fiestas se preparó el altar del desposorio y el gran señor de los Itzaes no llegaba, ya no esperarían más y se daría inicio a la ceremonia de la boda...
Vestida está de colores puros y adornada de flores la princesa Blanca Flor, frente al altar, y ya se acerca el hombre al que se a de ofrecer por esposa.  Sin embargo en sus pensamientos alberga la esperanza y sueña   Sac-Nicté, que Canek viene  por los caminos con sus tropas a rescatarla  es el monarca  en quien a puesto su corazón, espera la flor blanca del Mayab; mientras Canek, el rey triste, el joven y fuerte cazador, busca desesperado en la sombra el camino que ha de seguir para cumplir la voluntad de arriba.
Se inició la fiesta de las bodas de la princesa Sac-Nicté con el príncipe Ulil, y el Rey Canek llegó a la hora en que había de llegar. En el momento cuando el sacerdote levantaba la copa del pacto, saltó de pronto en medio de Uxmal, con ocho veces ocho de sus guerreros principales y subió al altar donde ardía el incienso y cantaban los sacerdotes, llegó vestido de guerra y con el signo de Itzá sobre el pecho.
_ ¡Itzalán! ¡Itzalán! _ gritaron los guerreros como en el campo de combate.
Nadie se levantó contra ellos, todo sucedió en un momento, entró el rey Canek como el viento encendido y arrebató a la princesa en sus brazos delante de todos. Nadie pudo impedirlo, cuando quisieron verlo ya no estaba allí. Solo quedó el príncipe Ulil frente a los sacerdotes y junto al altar. La princesa se perdió ante  sus ojos, arrebatada por el rey, que pasó como un relámpago.

Así acabaron las fiestas de las bodas; más pronto, roncaron las caracolas y sonaron los címbalos y gritó por las calles la rabia del príncipe Ulil para convocar a sus guerreros. Había ido el rey Canek desde su ciudad de Chichén Itzá hasta la grande Uxmal, sin que nadie lo viera. Fue por los caminos ocultos que hay horadados en la piedra, por debajo del suelo, en esta santa tierra de los mayas, estos caminos se ven ahora de vez en cuando, antes sólo los conocían aquellos que debían conocer. Así llegó sin ser visto el rey Canek para robar a la tórtola dulcísima, al rayo de luna de su corazón. Pero ya se afilan las armas otra vez en el Mayab y se levantan los estandartes de guerra. ¡Uxmal y Mayapán se juntan contra el Itzá!

¡Ah! La venganza va a caer sobre Chichén Itzá, que está débil y cansada del suave dormir y de los juegos alegres. Por los caminos hay polvo de marchas y en los aires hay gritos y resuenan los sonoros címbalos y truena el caracol de guerra. ¡Que va a ser de ti, ciudad de Chichén, débil y dormida en la felicidad de tu príncipe!

He aquí como los Itzaes dejaron sus casas y sus templos de Chichén y abandonaron la bella ciudad recostada a la orilla del agua azul. Todos se fueron llorando, llevando sus provisiones de comida y de dormida, una noche, con la luz de los luceros, todos se fueron en fila, para salvar las estatuas de los dioses y la vida del rey y de la princesa, luz y gloria del Mayab. Delante de los hijos de Itzá iba el rey Canek, caminando por senderos abiertos en medio de los montes, iba envuelto en un manto blanco y sin corona de plumas en la frente, a su lado iba la princesa Sac-Nicté, ella levantaba la mano y señalaba el camino y todos iban detrás. Tomaron las canoas que se habían preparado con anticipación y navegaron rumbo al sur.
Un día llegaron a un lugar tranquilo y verde, junto a una laguna quieta, lejos de todas las ciudades y allí pusieron el asiento del reinado y edificaron las casas sencillas de la paz. Se salvaron así los Itzaes por el amor de la princesa Sac-Nicté, que entró en el corazón del último príncipe de Chichén Itzá para salvarlo del castigo y hacer su vida pura y blanca.
Solitaria y callada quedó Chichén Itzá en medio del bosque sin pájaros, porque todos volaron tras la princesa Sac-Nicté.

Llegaron a ella numerosos y enfurecidos los ejércitos de Uxmal y Mayapán y no encontraron ni los ecos en los palacios y  los templos vacíos. La ira puso entonces el fuego del incendio en la hermosa ciudad y Chichén Itzá quedó sola y muerta como está hoy, abandonada desde aquel tiempo antiguo, junto al agua azul del cenote de la vida. Quedó sola y muerta, perfumadas sus ruinas de un aroma suave que es como una sonrisa o una blanca luz de luna.

En la primavera brota la flor blanca en el Mayab y adorna los árboles y llena el aire de suspiros olorosos. Y el hijo de la tierra maya la espera y la saluda con toda la ternura de su corazón y su voz recuerda al verla el nombre de la princesa Sac-Nicté

El príncipe Canek ahora en un territorio muy lejano, rige a sus magos, a su pueblo y dedica su tiempo a cultivar Maíz, Cacao, frijol y alimenta su nueva familia de tres Príncipes y una princesa, los futuros  regentes del pueblo de la Tolita y Tumas.
Los primeros pobladores mayas Siguiendo las instrucciones de su Rey Canek  ingresaron a la zona del piedemonte del Pacífico  nariñense, lo hicieron en   forma  ordenada, y secuencial  .un pequeño grupo de cazadores exploradores  inspeccionaba el área, volvía a la Tolita y regresaba con un grupo de hombres y mujeres pobladores, los nuevos asentamientos eran trashumantes dado que la flora era aun escasa y la fauna también, por lo que tenían que estar movilizándose de un lugar a otro  en periodos de cada cinco años. Así aparecen los primeros pueblos de lo que conoceremos  en la Historia como Los Iscuandé, Barbacoas zona donde abundó el oro y donde  permanecieron  muchos,  los Berruecos, los patianos, los Tambeños, los  Awa, los Yascual, Taquerres, los Cumbal, los Sapuies, los Imues. .
La segunda etapa de asentamiento se da cuando el nieto del Rey Canek ,T’ah ák   Chan án  y Siaan k’ aan presiden la vivienda en la Tolita más o memos a partir del año 400 a.c. cuando el poblado tuvo la máxima expansión y desarrollo; fue cuando se conquistaron los territorios de la Tierra de la Abundancia y se separaron de  sus progenitores mayas, para convertirse en la etnia Pasto. Un grupo ascendió a los territorios del Carchi bordeando el rio Mira y el rio Esmeraldas. Los otros se adentraron por el Patía pasando hacia el rio Mayo y de ahí al rio Pasto.
La Tolita continúo sus intercambios con Mesoamérica durante muchos años y finalmente por los años 350 d.c. abandonaron la Isla y subieron a buscar a sus congéneres a la Tierra de la Abundancia. Subieron por los márgenes de los ríos Patía en Colombia y San Juan  por el Ecuador.
CAPÍTULO TRES 

Evidencias  mayas en Los Pastos y en La Tolita
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Fig.5- Montes de la Tolita.
La Tolita, es una Isla, se encuentra en el Ecuador situada en la desembocadura del río Santiago, en la provincia costera de Esmeraldas. Bañada por las aguas de la bahía de Ancón de Sardinas, un entrante del océano Pacífico, fue un importante centro religioso entre los años 500 y 100 a.C.

Hace 500 años a.c. La zona del Pacifico ecuatorial, comprendido entre Esmeraldas y Buenaventura estaba circundada por una serie de Islas   con vegetación propia, fauna silvestre mixta que le daban una agradable  apariencia para  ser habitadas. Las Islas más sobresalientes eran. Gorgona, Gorgonilla, Isla de el Gallo, Isla Tumaco,  Isla del Morro, Isla Bocagrande, Isla La Tolita

Si bien de éstas  Isla Gorgona era la mas grande  aprovisionada de agua dulce, su vegetación era de Manglares en formación con algunos cativales presentes. Razón por la cual fueron lugares de visita de los viajeros Mayas en sus excursiones hacia  Suramérica. La riqueza pesquera y faunística de lo que hoy se conoce como Bahia Ancón de Sardinas  hizo que  los viajeros mayas prefirieran este lugar como más propicio para sus asentamientos. Una de las razones mas obvias la creciente de los ríos Patía y Mira no garantizaba  una estabilidad a los colonos, ni para sus viviendas ni para sus cultivos de maíz y Yuca, Cacao, Aguacate.
. Originalmente los asentamientos estaban desde Tumaco hasta la Tolita, pero finalmente terminaron por reagruparse en la Tolita. Los descendientes de los mayas  ubicados en la región de  Tumaco posteriormente se identificaron como los Tumas, pero de aquí salieron los colonizadores Iscuandé  Barbacoas la zona alta del Telembí y el Patía hasta llegar al rio mayo y luego ascender por el rio Pasto hasta  al Galeras. Se dice que en Barbacoas existieron varias tribus como las de Barbacoas, Telembies e Iscuandé, propietarias de grandes riquezas auríferas; y que tanta era la riqueza que utilizaban el oro en utensilios, armas y hasta clavos para asegurar sus viviendas. En esta zona se asentaron los colonos guerreros  venidos con los mayas,
Las comunidades Tolmayitences, nombre que les daremos para diferenciarlas del resto de las etnias, se habían organizado gracias a la comercialización de productos con los pueblos Mayas y principalmente  comercializaban el oro y algunos productos vegetales, como maíz y Yuca. y de la pesca que era abundante. Así mismo intercambiaban productos con los colonos del interior de los Andes, e incluso con los de las selvas trasandinas La domesticación, cultivo y consumo del cacao fueron iniciados por los indígenas toltecas, aztecas y mayas en México y Centroamérica mucho antes del descubrimiento de América. Lo consumían como una bebida llamada xocoatl, que por su sabor amargo no agradó a Montezuma y su gente
Según fuentes históricas, desde principios de 1600 ya habían pequeñas plantaciones de cacao a orillas del río Guayas y se expandieron a orillas de sus afluentes el Daule y el Babahoyo, ríos arriba, lo cual originó  el nombre de cacao "Arriba" en el mercado internacional, que va ligado a su denominación de origen. La variedad que da origen a este cacao se denomina nacional y botánicamente pertenece a los denominados forasteros amazónicos. La variedad nacional, productora del cacao arriba y reconocido mundialmente por su aroma floral, es producido exclusivamente por Ecuador.
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Cuadro 1. Evolución del cultivo de cacao en Ecuador.
El Cuadro No.1 muestra datos de producción del período colonial (1600-1820). En 1630 ya se registraron envíos de hasta 40.000 fanegas (110 libras), creciendo en 1775 a 50.000 cargas (81 libras); en 1809 aumenta la producción a 150.000 quintales y llega en 1821 a 180.000 quintales. Estos datos indican que, durante la colonia, pese a las prohibiciones reales, hubo un importante incremento de áreas de siembra y exportación de cacao, la mayor parte por vía de contrabando
.Sin embargo en la costa colombiana, este producto inicia su  comercialización años mas tarde, cuando la época de la colonia. 
En cuanto al Aguacate, otro producto traído por los inmigrantes a Tumaco y la Tolita tenemos que la palabra aguacate viene del náhuatl ahuácatl, lo que también significa testículos; su cultivo,  se originó en el sur centro de México, en algún momento entre el año 7.000 y 5.000 a. C.  
Arqueólogos en el Perú encontraron semillas de aguacate doméstico enterradas con momias Incas que datan hasta 750 A.C. y hay evidencias de que los aguacates fueron cultivados en México tan temprano como en 500 a. C. El árbol de la palta se originó en México y Centroamérica, desde allí fue trasladada hacia el sur, a través de los países de la costa del pacífico hasta el sur de Perú y norte chileno. Existe evidencia de que los españoles encontraron el aguacate cultivado en toda esta extensa zona. Garcilaso de la Vega en sus “Comentarios Reales de los Incas” escrito en 1605 describe “Tupac Inca Yupanqui marchó a la provincia de Cari y en el camino conquistó otra (provincia) llamada Palta, de donde trajeron al valle cálido cerca de Cuzco este delicioso fruto”.

Aparentemente este es el origen del nombre con que los Incas bautizaron al “aguacate” traído de la zona norte de su imperio donde se superponía con el sur del imperio Azteca, y también el tiempo aproximado en que el árbol llegó de Ecuador a Perú, ya que se sabe que la conquista de las provincias norteñas por Tupac Yupanqui ocurrió entre 1450 y 1475. Después del descubrimiento de América y de la conquista de toda Latinoamérica, el aguacate se diseminó a otros lugares del mundo (Téliz Ortiz, Mora Aguilera y Morales García en su libro “El Aguacate y su manejo integrado).

El origen del aguacate de acuerdo a Williams (1977b) tuvo lugar en las partes altas del centro y este de México, y partes altas de Guatemala. Esta misma región está incluida en lo que se conoce como Mesoamérica, y también es considerada como el área donde se llevó a cabo la domesticación del mismo. Existe evidencia directa de la domesticación en el período Clásico Maya del maíz, calabaza, yuca, algodón, aguacate, camote, y el agave, lo cual está sustentado por restos de plantas  en el contexto arqueológico y lingüístico que le dan validez a esta lista de cultivos (Turner and Miksicek,1984).

El aguacate era bien conocido por el hombre desde tiempo atrás, ya que la evidencia más antigua del consumo de aguacate fueron encontrados en una cueva en Coxcatlán, región de Tehuacán, Puebla, México, datados entre los años 8,000-7,000 a.c. (Smith, 1966). Las culturas antiguas también contaban con un buen conocimiento acerca del aguacate y de sus variantes, como se muestra en el Códice Florentino, donde se mencionan tres tipos de aguacate, que de acuerdo a su descripción; “aoacatl” podría tratarse de Persea americana var. drymifolia (raza Mexicana), “tlacacolaocatl” a Persea americana var. americana (Raza Antillana) y “quilaoacatl” a Persea americana var. Guatemalensis (raza Guatemalteca).
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Foto 6. a. Figura cultura la Tolita. Foto del  Museo Chileno  Foto 6..b Cultura Tolita Wikipedia
De las diferentes olas migratorias venidas con los Mayas a estos territorios, se aprecia la influencia de los ceramistas, curanderos y escribanos (Jeroglifos) dio origen al  desarrollo de la cerámica de La Tolita  que se caracteriza por el uso de una arcilla grisácea y arenosa, con la que se elaboraron cántaros, jarros, vasos trípodes y ralladores de yuca. Las figurillas, abundantes y muy cuidadosamente elaboradas, muestran un notable realismo. Casi todas llevan narigueras, orejeras y otros adornos corporales, herencia de la cultura Maya. 
 Destacan también las representaciones de seres míticos, tales como individuos mitad humanos y mitad animal. Otro objeto notable son los incensarios, algunos de gran tamaño y muy semejantes a los que se encuentran en Mesoamérica. El trabajo de la piedra fue consagrado a la manufactura de  Petroglifos  y manos de moler, hachas y cinceles, aunque también resalta el trabajo de piedras semipreciosas (esmeraldas, cuarzo, ágatas y turquesas), las que se engastaban en joyas de oro y plata. Los orfebres La Tolita fueron los primeros en el mundo en trabajar el platino. 

Es difícil determinar con certeza absoluta la edad de la cultura de los pastos, pese a ello, existe casi el acuerdo general de ubicarles (especialmente de acuerdo a su producción cerámica) dentro del período de Desarrollo Regional (500 años AC y 500 años DC), es decir, su presencia alcanzaría alrededor de los mil años de ocupación .Si esto se compara con el cuadro de ocupación de la Tolita, guarda cierta similitud ya que se considera 600 a..C. y 600 d. C. ,tiempo suficiente para darse una  colonización como la que se plantea en este  trabajo
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Cronología de presencia Maya y la cultura Tolita
En Opinión de María Teresa Uribe, veamos como describe a los Pastos: “Unos siglos antes de la irrupción de los incas el altiplano nariñense estaba dispersamente poblado por pequeños enclaves cacicales distantes entre sí unos dos o tres días de camino”. En efecto, los restos materiales correspondientes a la fase Piartal, ubicada entre los años 750 y 1250 de nuestra era, ocupan una extensa zona de los altiplanos de Nariño en Colombia y el Carchi en el Ecuador; localidades como Alar y El Milagro en el valle ecuatoriano del río Chota; El Ángel, Huaca, San Isidro y Tuza en la provincia del Carchi, y Pupiales, Carlosama, Chilmá y Guaitarilla en el altiplano nariñense, son algunas de ellas
.

La ocupación Capulí (850-1500 d.C.) se identificó con grandes agrupaciones de tumbas (nucleadas): conformadas por un pozo circular con una profundidad media de 7 metros y una, cámara lateral ovalada o en forma de bohío, y con una cerámica ritual que comprendía copas, vasijas globulares, vasijas miniatura, cuencos y estatuillas antropomorfas, en la que predominó la decoración negativa de diseños negros sobre fondo rojo.

La ocupación Tuza (1250-1500 d. C.) se identificó con pequeñas agrupaciones de tumbas de pozo y cámara lateral con una profundidad media de un metro (dispersas a lo largo del resguardo), con los basureros y con la cerámica que se halla superficialmente. Las formas cerámicas características estuvieron representadas por diversos recipientes de soporte anular (platos, copas y grandes vasos), vasijas globulares, cuencos y cántaros conocidos localmente como pondos. En la decoración predominó la pintura positiva de diseños rojos o negros sobre fondo crema. 

Las fechas de radiocarbono para el complejo Tuza en Muellamués lo situaron cronológicamente entre los siglos VII y XVII d. C., pero yacimientos correspondientes a este complejo fueron localizados en las mismas áreas de los yacimientos Capulí (tumbas Tuza fueron registradas sobre tumbas Capulí). Este aspecto llevó a suponer que el complejo Capulí, en Muellamués, pudo haberse desarrollado en una época anterior a la ocupación Tuza.
“Durante la mencionada fase los indígenas tenían ubicados sus asentamientos en varios pisos térmicos, entre los 1.500 y los 3.000 metros sobre el nivel del mar, con una producción basada en el cultivo de parcelas en varios niveles altitudinales, lo que los impulsaba a desplazarse continuamente entre unas y otras. Esta modalidad de ocupación discontinua del territorio por parte de los cacicazgos los obligaba a un desplazamiento constante que se llevaba a cabo por entre senderos hundidos (Río Sapuyes, Río Guáytara) que seguían la topografía natural, cruzando el paisaje por la parte alta de las lomas y de los cerros; por haberse formado a lo largo de los años, sin modificaciones de la topografía y el paso continuo de la gente, de ellos no han quedado sino vestigios, conocidos en Nariño como el camino viejo”
 “

Tomando la opinión de Francisco y varios Arqueólogos Ecuatorianos, en su descripción sobre los Pasto, tal como ellos lo describen.” De Francisco (1969) también ubica a la cerámica del Carchi dentro del Período de Integración, teniendo como referencia todas las manifestaciones arqueológicas conocidas en el Ecuador. A nivel político y social, este período se caracteriza por el resurgimiento de las organizaciones sociales regionales, el conocimiento y empleo del trabajo en metal y el desarrollo de una agricultura significativa “(Martínez, 1986).

La producción cerámica de los pastos fue muy rica en calidad, como muy bien opina De Francisco (1969:2), cuando expresa que “los objetos arqueológicos del Carchi incluyen algunos de los más atractivos estilos cerámicos de la sierra ecuatoriana…”, bastante extendida en cuanto al tiempo a través del cual fue producida, y copiosa en el número de objetos elaborados  , lo que ha obligado a que se elabore una secuencia30 que contribuya no solo a clasificarla, sino a relacionarla con los sitios geográficos en donde se la produjo.

De acuerdo a De Francisco (1969:6,7): “La primera unidad en nuestra secuencia es conocida como Capulí, correspondería con la de Tiempo de Oro de El Ángel  , y consiste en piezas de borde rojo, objetos negros [negativo], decoración modelada y diseños de borde rojo como sus rasgos principales. Este tipo de cerámica (Capulí) es tratada por Jijón y Caamaño como Negativo del Carchi. La segunda unidad será llamada Piartal, su nombre viene del cerro cerca de San Gabriel donde numerosos bohíos  fueron encontrados los cuales fueron asociados con este estilo de cerámica. Esta cerámica puede ser esencialmente identificada con el segmento que para el Carchi Jijón y Caamaño lo denomina Tuncahuan. Grijalva usa el mismo nombre pero bajo protesta, él preferiría denominar a este estilo como cerámica policromada del Ángel. La tercera unidad será denominada Tuza. Las calles de la ciudad de San Gabriel están aún mezcladas con tiestos de este tipo de cerámica”.

El renombrado arqueólogo ecuatoriano Jacinto Jijón y Caamaño, en base a sus estudios elaboró su propia secuencia en relación con la cerámica que fue recuperada en el Carchi. Bajo su criterio , él ubica a Tuncahuan (Piartal) como el estilo cerámico más temprano; a él le seguía el llamado Negativo del Carchi (que correspondería, en su mayoría, a la fase Capulí); y a continuación señala a Cuasmal (cerámica estilo Tuza, con algunos objetos Capulí), como la expresión más contemporánea (Ibíd., 1969).

 Rasgos característicos de la fase Capulí

Esta fase cerámica es considerada por Grijalva y De Francisco como la más antigua de las tres fases arqueológicas carchenses, y por Jijón y Caamaño como la intermedia. De acuerdo a Bastidas Vaca (1994:):

“Podemos afirmar que comienza en el período formativo tardío y pasa por el período de integración, es decir, 1000 AC y termina en el siglo XVI. Capulí ha estado en territorio carchense durante dos mil quinientos años”.
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Fig.  8- Copa de los tres cargueros .Foto Carlos Zarate (Capulí)
Los pueblos que llevaron adelante este estilo cerámico se ubicaron en la sierra norte del Ecuador. Dicha población prefirió residir en pisos ecológicos aptos para el cultivo del maíz, es decir, su ocupación se dio a una altitud que iba alrededor de los 2.000 m.s.n.m., con una tendencia a poblar la parte oriental de dichas jurisdicciones, es decir, situándose “junto a los pasos cordilleranos como los de Dacha, Monte Olivo, Pimampiro” (Echeverría, 2004: 202).

En cuanto al estilo de la cerámica Capulí, ella se distingue en cuanto a su decoración, la misma que fue realizada mediante la técnica de la pintura negativa o “resist” “técnica que consiste en proteger a la figura que está en proceso de elaboración, con un material impermeable, al mismo tiempo que se aplica un color más oscuro, y luego se retira el material preservador para dejar la figura con el color de la superficie de la vasija”.

Los principales vestigios de la fase Capulí han sido encontrados en lo que hoy corresponde al cantón Montúfar, así como también en algunos sitios del cantón el Ángel. Bastidas Vaca (1994) reporta evidencias de esta fase “en los asentamientos de Tulcán, Julio Andrade, Huaca, Pioter,

El Carmelo, Tufiño, San Gabriel, La Paz, Los Andes, Bolívar, Monte Olivo, Cristóbal Colón, Chitán, García Moreno, Fernández Salvador, Cúnquer, etc.” Del mismo modo, cerámica capulí se  ha encontrado en varios sitios de la provincia de Imbabura, fundamentalmente en el valle del Chota – Mira y en la población de Pimampiro. La ocupación de estos ceramistas se extendía hasta el norte de la actual provincia de Pichincha, específicamente el área de la población de Cayambe. La mayoría de los lugares en donde se han encontrado materiales cerámicos pertenecientes a esta fase son sectores que tienen terrenos bien drenados, valles fértiles y laderas de suave inclinación, condiciones muy aptas para desempeñar tareas de naturaleza agrícola. Una de las características de estas poblaciones es el uso repetitivo del Sol de los Pasto en sus tejidos y cerámicas.
Rasgos característicos de la fase Piartal

En el período comprendido entre el 845 y 1515 D.C., surgen nuevas manifestaciones culturales y estilísticas singularmente distintas al estilo Capulí. Dichas expresiones culturales se vuelven predominantes tanto en el Carchi, así como en el Departamento de Nariño en la república de Colombia. En opinión de Echeverría (2004: 206): “Probablemente el ‘poder político’ comienza a sobreponerse al ‘poder simbólico’ adquirido por los shamanes, quienes pasarían a un segundo plano en la escala jerárquica del grupo étnico. Este grupo tiene una agricultura autosuficiente y un alto desarrollo de la metalurgia, la textilería y la alfarería.

Sobresalen por el intercambio de materias primas y productos elaborados desde las tierras altas hasta las tierras bajas, tanto del litoral pacífico como hacia la región Amazónica”. Es decir, que el proceso de desarrollo cultural y su capacidad de expandirse a regiones más allá de sus asentamientos tradicionales, ya se había hecho presente. Es de pensar que un proceso de consolidación institucional y productiva había tenido lugar, el mismo que había permitido el paso del poder simbólico al poder político.
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Foto. 9- Vasija Ceremonial. Colección CONAVIA Pasto (Piartal)
En cuanto a las características diagnósticas expuestas por esta cultura y representadas en su producción cerámica, es importante destacar que el conjunto cerámico Piartal “se caracteriza por la utilización de una arcilla pura, casi caolín, y la decoración mixta: pintura roja realzando los diseños hechos con la técnica de la pintura negativa. Las formas de vasijas más representativas son botijuelas de cuello recto y largo, base cónica; cántaros antropomorfos; compoteras de pie bajo y cuerpo angular; cuencos con base anular y cuencos de recipiente cuadrangular y base anular

Esta sociedad altamente jerarquizada, como no podía ser de otra manera, expresa dicha estratificación especialmente en la confección de las tumbas, donde “los entierros de la gente común son de poca profundidad, las cámaras funerarias están orientadas hacia cualquier lado y hay pocas ofrendas. Por el contrario, la elite cacical fue enterrada en tumbas muy elaboradas, talladas en arcilla y pintadas de rojo. El ajuar funerario fue impresionante por la variedad y riqueza de los objetos”

 Rasgos característicos de la fase Tuza

Los pueblos que se aglutinaron y produjeron artefactos dentro de la cultura Tuza, se ubicaron “en la actual provincia del Carchi, y en el Departamento de Nariño en Colombia, entre las dos macizos cordilleranos y aproximadamente desde el valle del Chota– Mira por el sur, y la población de Ancuya en la margen izquierda del río Guáitara, y hasta la confluencia del río Curicó en la margen oriental del río Guáitara (Echeverría, 2004:210).
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FIG.10-   Plato de las Arañas, Foto Arte de la Tierra*( Tuza)
En cuanto a las características de la cerámica Tuza, ella se distingue fundamentalmente por tener una pasta de color castaño muy claro. Es importante destacar que en la elaboración de estas piezas cerámicas se utilizaron como desgrasantes las partículas del cuarzo transparente, y esporádicamente partículas de pirita. El autor citado (Ibid.:212) hace una puntualización sumamente importante, en cuanto a la cerámica producida, él apunta que:”hay una dicotomía en el corpus cerámico: un grupo de vasijas de uso doméstico, sin decoración y de color negro, y un grupo de vasijas destinadas a usos especiales”.

Para Bastidas Vaca (1994) la fase Tuza (en su terminología, Cuasmal), con la excepción del criterio emitido por Max Uhle, está considerada como la más tardía. Se presume que las personas que vivieron durante el desarrollo de esta fase ya entraron en contacto con los Incas, y posteriormente con los españoles, es decir, esta fase comenzó en el siglo XIII y terminó en el siglo XVI con la conquista española

Por todo lo señalado hasta aquí, se puede destacar la larga antigüedad del proceso cultural ocurrido en lo que hoy es la provincia del Carchi, y zona sur de Colombia el cual abarca un período de al menos 2.500 años de ocupación continua. Echeverría (2004:210) anota que: “En el siglo XVI, los pastos fueron la tribu más numerosa y mejor organizada de la zona interandina de Carchi y Nariño”

Orfebrería Pasto
Inicialmente la cultura Tolita unos cincuenta años antes de la fundación de los Pueblos Pasto. En los que se incluyen Los Barbacoas, Telembies, Patías, Awa, Cumbales, Túquerres, Imues, Guitarilla, Yascuales, Ipiales, Males, Potosies, Sandes, era el proveedor de la orfebrería a Mesoamerica. Los continuos desplazamientos de estos orfebres a territorios Pasto fueron dejando como herencia  la modalidad del trabajo del oro .Así vemos que los Iscuandés y Telembies son los que  manejan estos artes, que posteriormente fueron reportados por los conquistadores españoles.
El uso de las narigueras se extendió a la zona de los Andes, cuando los pastos son conquistados por los  Amazónicos para dar origen a los Quillacinga, estos optaron por continuarlas usando en sus ritos religiosos  y de combate.
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Foto 11-. Narigueras La Tolita-Colombia. Alejandra Irigoyen. Com.
Desde la llegada  de los colonizadores Mayas, se fueron dando las diferencias de la sociedad, los guerreros y los agricultores traídos a los cultivos de cacao, yuca, aguacate y maíz fueron los primeros en llegar, luego aparecieron los orfebres y otros artesanos,  los chamanes que sería un grupo muy reducido y muy especializado. En la cúspide de la sociedad estaba una elite gobernante que regía los destinos de La Tolita desde centros semiurbanos. Pues eran los descendientes directos de los Reyes mayas, hijos que presidieron cada una de las ciudadelas de la Tolita, de los Tumas, Túquerres, Capuis, Pupiales, Ipiales, Muellama, Cuachaucal, Cumbal, Pastas, Carlusama, Chungana,Yaputa;Y rriues, Yasqual y Manchaum; Mallama, Yles, Putisman y Gualmacan; Guapusqual, Males, Puerres, Tesqual, Canehala y Chapales
[image: image16.png]



Foto12-. La Tolita. Cerámica.  Foto de ViajandoX.Com
A juzgar por las representaciones en cerámica y orfebrería, la gente de La Tolita adoraba a una gran cantidad de seres míticos. De forma similar a sus antepasados los Mayas Entre ellos destacaban animales poderosos como el Jaguar y la serpiente y, también, algunos simios y sapos, arañas. Animales que sirvieron para ilustrar vasos ceremoniales, platos y vasijas La representación en cerámica de muchas escenas eróticas podría tener connotaciones  con ritos de fertilidad e iniciación sexual. Cuando se observan los falos de la cultura Tolita-Tumaco, estos presentan la evidencia de haber sido circuncidados, ¿y con que  propósito? ¿De donde proviene esa costumbre? Al igual que los mayas, los Tolitas aprendieron a adornar a su muertos.los cuales eran enterrados extendidos y de costado, con ajuares de joyas, vestidos y objetos utilitarios, como si se tratase de un segundo viaje después de la muerte... 

De las visitas a los centros de ubicación de los Petroglifos se puede deducir que los principales asentamientos se dieron inicialmente en Tumaco y en la Tolita, desde donde partieron hacia la zona del pie de monte Andino, siguiendo los cauces de los ríos, Patía, Mira y Esmeraldas
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Foto.13-. Plato del Sol de los Pastos .Escaneado de Arte de la Tierra
 Gran parte de la población se encontraba dispersa a lo largo de la costa y los ríos, utilizando casas construidas con materiales perecederos., viviendas que servían por determinado tiempo de residencia.

Su lenguaje desde un comienzo Mesoamericano, con el transcurso del tiempo se fueron dando diferentes matices, pero hasta la conquista de la etnia por parte de los Incas, lo conservaron. Fue a partir de este sometimiento que los primitivos Pasto dejaron de hablarlo y pasaron a hablar parte del quechua. Aunque algunos pueblos como los AWA de Colombia y Ecuador aún conservan algunas raíces de sus antepasados, algunos lingüistas no quieren aceptar su origen maya.
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Foto.14- .La Tolita. Blog  tomado de Spot.com
Si se acepta la hipótesis de que la Población Pasto procede dela cultura Maya, por la herencia  genética y se apoya en los estudios de lingüística de Consuelda 1991,es probable que el origen de los barbacoas sea  de estirpe Maya, los cuales se pueden encontrar embebidos en las etnias de los Coaiqueres al extremos sur de Colombia y al otro lado de la frontera de Ecuador(Carchi) Así mismo en los Cayapas de la hoya del rio Santiago y Cayapas del Ecuador, en la provincia de Esmeraldas, y los Tsáchilas o Colorados en la provincia de Pichincha. Algunos de estas tribus perdieron su idioma nativo Maya al ser conquistados por los Incas, aunque algunos núcleos aislados conservan alguna jerga idiomática. Si los barbacoas formaron parte de esta expansión u ola migratoria, que pudo haber ocurrido entre 1400 a 1490.
 Los Pastos, los primitivos habitantes de Yascual, Guaitarilla Imues, Túquerres, Ipiales y la ex provincia de Obando, no eran un imperio, todos procedían de una pareja de fundadores  escogidos por el Rey Canek, todos llevaban el mismo linaje maya. Si bien tuvieron un origen común, la parentela se fue parcelando en la medida que las generaciones iban desapareciendo. La forma de Estado tenía un cierto carácter monárquico, parecido a la de los Incas, aunque nunca en su magnitud ni alcance, de tal manera que el concepto de un Estado “despótico”, no se aplica en toda su extensión. En el mismo sentido se ubica la categoría propiedad de la tierra. Quizás lo dominante fuera la comunidad de aldea, con una forma de propiedad con características más parecidas a los Mayas,  ya que entre los Pastos no hubo poder despótico absoluto, que impusiera una especie de esclavitud, o al menos de servidumbre generalizada, para ejecutar iniciativas públicas dirigidas a mejorar la situación colectiva. Por eso en estas tierras no hay vestigios de fortificaciones, grandes redes de caminos, acueductos, obras de irrigación, etc.
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Foto .15-   El Dios Sol de los Mayas, cultura Tolita
La distribución de los pueblos se fue dando en la medida que avanzaba en la conquista de terrenos aptos para la agricultura; para  el cultivo de la yuca y el maíz, de tal forma que la conquista territorial fue muy lenta, esperando la producción de las nuevas variedades, su condicionamiento, formación de terrazas para cultivo etc. Hasta que se llega a las zonas más altas de la cordillera, mientras el maíz en las zonas de clima medio se da en tiempos de cinco a seis meses en la zona andina su cultivo alcanza un tiempo de ocho a diez meses.
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CAPÍTULO CUATRO
El camino del maíz
El centro geográfico de origen y dispersión se ubica en el Valle San Juan de Tehuacán, en la denominada Mesa Central de México a 2.500 m. Sobre el nivel del mar. En este lugar se han encontrado restos arqueológicos de plantas de maíz que, se estima, datan del 7.000 a.C. Teniendo en cuenta que ahí estuvo el centro de la civilización Azteca es lógico concluir que el maíz constituyó para los primitivos habitantes una fuente importante de alimentación. Aun, se pueden observar en las galerías de las pirámides (que todavía se conservan) pinturas, grabados y esculturas que representan al maíz
En la naturaleza existe un tipo de maíz conocido como  el Teosintle  que se diferencia del maíz  porque protege cada semilla con una cubierta individual como ocurre con el arroz o el trigo. Pero hay una mutación bastante común, en la que toda la espiga es recubierta por una «capucha» de hojas. Estos mutantes del Teosintle no pueden reproducirse por sí solos, pues al igual que el maíz, las semillas no son capaces de romper esta capa protectora. Seguramente los antiguos mexicanos se interesaron en reproducir esta planta y, por selección, produjeron algunas variedades mutantes. Según Pearsall, uno de estos mutantes, apodado Proto Nal Tel Chapalote o antecesor del linaje Nal Tel Chapalote, habría viajado de mano en mano por un largo período, hasta llegar al área norandina en Suramérica, concretamente a la cuenca del río Guayas y a la Amazonía sur de Ecuador hace algunos miles de años
.

 Es tan diferente el maíz de cualquier planta silvestre conocida, que es imposible considerar cualquier especie actual como antepasada suya. En efecto, la planta se ha seleccionado para grano y otros productos, y hoy no sobreviviría si el hombre no la plantase y cultivase. Y viceversa, puede decirse que el hombre del Nuevo Mundo tampoco hubiera podido permitirse descuidar el maíz, ya que era la materia alimenticia básica en casi toda América antes del descubrimiento de Colón. 
 Excavaciones geológicas y arqueológicas y dataciones por el método del Carbono 14 realizadas sobre espigas de maíz encontradas en cuevas indican que uno de los tipos de maíz primitivo era consumido en México hace ¡7.000 años!. Los procesos de mutación, selección natural y en masa de los indígenas americanos, transformaron progresivamente ciertas variedades salvajes de maíz en plantas cultivadas. También se debe considerar que asociado al cultivo del maíz aparece la población de Loros y ciertos pájaros de color negro y amarillo llamados por los indígenas Miranchures, los cuales atacan en bandadas los cultivos de maíz y se encargan de esparcir semillas por doquier. A partir de la década de los 30 (ya en este siglo), el desarrollo del proceso de hibridación del maíz ha dado lugar a un incremento espectacular de la producción de el grano.
Pese a la gran diversidad de sus formas, al parecer todos los tipos principales de maíz conocidos hoy en día, clasificados como Zea mays, eran cultivados ya por las poblaciones autóctonas cuando se descubrió el continente americano. Por otro lado, los indicios recogidos mediante estudios de botánica, genética y citología apuntan a un antecesor común de todos los tipos existentes de maíz. La mayoría de los investigadores creen que este cereal se desarrolló a partir del teosinte, Euchlaena mexicana Schrod, cultivo anual que posiblemente sea el más cercano al maíz. Otros creen, en cambio, que se originó a partir de un maíz silvestre, hoy en día desaparecido. La tesis de la proximidad entre el teosinte y el maíz se basa en que ambos tienen 10 cromosomas y son homólogos o parcialmente homólogos.
.

Fandiño  señala que siguen siendo viables esencialmente dos de las diversas hipótesis sobre el origen del maíz: la primera es que el teosinte actual es el antecesor silvestre del maíz, y/o un tipo primitivo de teosinte es el antecesor silvestre común del maíz y del teosinte; la segunda es que una forma desaparecida de maíz tunicado fue el antecesor del maíz, y el teosinte fue, en cambio, una forma mutante de dicho grano tunicado.

Todas las especies desarrollaron también semillas con cubiertas más suaves y por lo tanto más blancas y fáciles de digerir, que al mismo tiempo las volvían más vulnerables a los insectos y la humedad. Las evidencias arqueológicas conocidas hasta ahora sugieren que los cultivos de Calabaza, frijol y maíz, cultivos básicos,  no tuvieron un origen común. La calabaza se cultivó primero para ser utilizada quizá como recipiente, por sus semillas, y después por su carne. El fríjol fue un cultivo relativamente tardío en Mesoamérica, aunque su domesticación data de épocas más tempranas en Sudamérica.

. Las primeras mazorcas de maíz descubiertas en Coxcatlán no eran mayores que el teocinte primitivo, pero contaba con varias hileras de semillas dispuestas alrededor de una tusa u olote muy rudimentario. Sin embargo, en los primeros tiempos se preferían otros cultivos más asequibles en las tierras altas, como la setaria o cola de zorro, un tipo de pasto común en el valle de México, o bien el arroz silvestre, un pasto del género Zizianopsis que medraba en las orillas de las lagunas del Altiplano Central. Pero de mayor importancia entonces era el huautli o amaranto, que fue la gramínea más consumida hasta hace aproximadamente tres mil años.

Sin embargo, al menos durante dos mil años, los productores agrícolas comprendieron apenas una porción mínima de la dieta de los primeros cultivadores. La gran mayoría de los alimentos provenía de la cacería y la recolección de plantas silvestres. Cuando aparecieron las primeras aldeas, las plantas cultivadas formaban poco menos de la mitad de la dieta. En las zonas costeras este patrón era aún menos marcado, de hecho las primeras aldeas complejas surgieron en las costas de Guatemala y Chiapas. Antes de que se adopten definitivamente los tres cultivos básicos de la dieta Mesoaméricana, el consumo de raíces y animales acuáticos siguió siendo la base alimenticia en estos lugares hasta el siglo VI o VII a. C., cuando estaba ya plenamente desarrollada la cultura Olmeca.

Cuando llegaron los españoles, el maíz se cultivaba en todo el territorio ecuatoriano. y colombiano  Los primeros cronistas señalan su presencia al llegar a las costas ecuatorianas. Por ejemplo, en la región de Atacames (Costa), «hallaron en todas las casas mucho mantenimiento de maíz muy grueso (...). Sembrado con mucho orden, y la caña de él es tan alta como una lanza jineta» (Fernández de Oviedo)
. Al conquistar la sierra también lo hallan en abundancia, siendo el cultivo principal hasta mediados del siglo XVI, cuando va cediendo lugar a los cereales europeos. 
 En muchas crónicas coloniales se hacen continuas referencias a la importancia y usos el maíz y casi todas coinciden en presentarlo como el ingrediente principal de la dieta aborigen. El italiano Benzoni, que visitó la provincia costera de Manabí entre 1547 y 1550, decía que «aquí hacen el mejor pan de maíz de todas las Indias, al punto que algunos dicen que es mejor aún que el pan de trigo». Cien años más tarde, la fama de este pan no se había perdido como nos asegura Bernabé Cobo en 1642: «En el puerto de Santa Elena, Diócesis de Quito, se hacen las mejores tortillas de maíz que hoy se comen en todas las Indias, porque, frías, quedan tan tiesas como biscochos, y echadas en el caldo de la olla, se empapan como pan, lo cual no tienen las otras tortillas».

 Uno de los descubrimientos trascendentales  en las poblaciones indígenas es la fermentación del maíz para hacer  la Chicha, ceremonial y estimulante El maíz se utilizaba también como bebida, denominada «chicha».
Jorge Ruiz Álvarez, indígena Tzeltal del municipio de Huixtán -cuya madre, Carmela Álvarez Hernández, es de las pocas personas en ese lugar que guardan celosamente la receta para hacer chicha-, afirma:

El proceso para elaborar la bebida, es así: Se  comienza colocando el maíz en una olla de barro con agua para que se remoje durante cuatro días. "Después se saca y se cambia a otra olla más grande, se ponen unas ramas especiales que no huelen a nada -nosotros las llamamos tilijá-, en el fondo de la olla, se le echa el maíz bien regado y luego se pone otra capa de hojas y ramas y así sucesivamente hasta que se llena. Se sella con una última capa de ramas, y luego se coloca en un sitio donde le dé el sol y el grano sienta el calor adentro."

Cada tercer día, agrega, se le debe poner agua al maíz, "pero en ayunas, porque el grano tiene espíritu y hay mucha relación entre el del maíz y el de nosotros. Al decir que hay que ayunar es que primero se le debe dar atención a nuestro maíz y luego podemos tomar algo nosotros, porque si no el grano se resiente
".

 Había diversas formas de elaborarla, desde la más sencilla mezclando la harina de maíz con agua y permitiendo la fermentación al sol , hasta la utilización de diastasa para convertir los almidones del maíz en azúcares.
 La diastasa se encuentra en la saliva, de ahí que se elabore chicha masticando el maíz previamente. Otra forma de conseguir diastasa es maltear, esto es remojar el grano hasta que se inicie el proceso de fermentación. Estas técnicas básicas eran mejoradas localmente con la incorporación de frutas o especies variadas para obtener mejor fermentación y/o sabor. La chicha está articulada fuertemente a la vida de los pueblos indígenas. Su consumo como bebida alcohólica tenía dos formas principales, ceremonial y estimulante para el trabajo, ya que  le otorgaba  fuerza  al indígena en el clima frio. En forma ceremonial era utilizada en los rituales ligados a las festividades comunitarias o momentos importantes: nacimiento, corte de pelo, iniciación, muerte y ceremonias agrarias. Como estimulante, la chicha era utilizada durante el trabajo y en las mingas donde se convertía en un elemento que daba fortaleza y cumplía funciones de integración grupal.

Esta tradición, que era común en las fiestas de las comunidades indígenas herederas de los mayas, se ha ido perdiendo conforme desaparece la relación espiritual entre el hombre y el maíz a consecuencia, principalmente, de la globalización. Los indígenas han sustituido  la Chicha por el Aguardiente, entorpeciendo su voluntad y volviéndose alcohólicos. Esto lo podemos observar  actualmente en las comunidades AWA, donde anteriormente  cada familia hacía su chicha y la llevaba en su Pondo ,esta costumbre la abandonaron hace unos 50 años por el consumo de guarapo de caña

"La chicha es una bebida que se hacía mucho antes de la conquista de los españoles, y está ligada a los rituales tradicionales más antiguos", afirma el investigador tzotzil Enrique Pérez López, quien dice que al dejarse de elaborar y consumir este producto natural se está perdiendo un elemento cultural de los pueblos originarios.

 Como objeto ritual, el maíz tenía una categoría especial pues se creía que había sido donado por una entidad superior,  .Los Incas utilizaban el maíz como un medio para solicitar favores a sus dioses; así reverenciaban a la Mamapacha derramando chicha y maíz molido en la época de las siembras, pidiendo buenas cosechas. Las plantas y las mazorcas especiales eran tenidas como objetos familiares de adoración y se las llamaba «zaramamas» o madres del maíz. En todas las comunidades indígenas del Ecuador el maíz fue un elemento ritual importante. Los indios de Quilca, en la actual provincia de Imbabura «adoraban al cielo y a los cerros más altos y nevosos» mediante sacrificios de maíz blanco y de chicha. Los Paltas de Loja adoraban al sol y la luna, «quemando maíz y otros mantenimientos».
Con la colonización y conquista española se introdujeron algunos cambios de conducta en la población indígena, especialmente de los Pasto, él maíz adquiere  una forma de subsistencia familiar, porque el hombre blanco considera que no es comida buena para el sino para los animales, pero el indígena adscrito a las familias  colonizadoras aprende a preparar  diversos tipos de comidas con maíz como:
tamales, quimbolitos, arepas, empanadas, tortillas, pan de leche, buñuelo, pan de mote, champús, coladas, envueltos (choclo molido envuelto en hoja de achira y asado en tiesto), chocholmi (sopa con harina de choclo acompañada de berros), sopa de bolas de maíz, empanadas, Cabeza de negro  (maíz tostado con panela), sopa de morocho y morocho de dulce conocido como Mazamorra de maíz..

CAPÍTULO  CINCO
Los petroglifos
Desde hace mas de 50 años existe evidencia que indica que el pueblo olmeca escribía sus inscripciones en un lenguaje Mande (Winters, 1979, 1997) del norte de África llamado libico-bereber, fue usado para la escritura olmeca y Maya (ver escritura Vai). 

Rafinesque (1832), publicó un importante trabajo acerca de la escritura maya, que ayudo en el descifrado de la escritura olmeca. En este papel se presenta el hecho que cuando los petroglifos mayas se descomponen en sus partes constituyentes, es análogo a los de la escritura libico-bereber antigua. 

Leo Wiener en 'África and the Discovery of America' compara la analogía entre la escritura olmeca y la mande. 

[image: image21.emf]
La tabla 1, muestra una comparación del libico-bereber, los signos silábicos Vai, y los signos olmecas de sitios seleccionados para comprobar la hipótesis de Lawrence, Wiener y Winters, acerca del origen mande del olmeca. 

Los valores fonéticos de los signos olmecas se corresponden con los valores fonéticos del silabario Vai. Que es análogo a la escritura olmeca. El progreso en el descifrado de la escritura olmeca ha dependido durante mucho tiempo del conocimiento de los lenguajes Malinke-Bambara (Mande) y del sistema de escritura Vai. Este lenguaje es monosilabito. Los términos en lenguajes mande explican las características de la civilización olmeca. 

La escritura Maya fue el único sistema descifrado en Mesoamérica y el más avanzado del mundo prehispánico, que consiste en una combinación de símbolos fonéticos (no representa la totalidad de la palabra, sino la sílaba inicial o constituye una parte de la palabra si es polisilábica; El sistema de escritura, se supone que es mixto y se presenta en dos tipos: 1. Forma Monumental: el sentido de la escritura es de arriba hacia abajo en columnas de a dos y se usó desde el año 200 a.C. hasta el 900 d.C. 2. Forma Cursiva: el sentido de la escritura es serpenteante y se usó desde el año 1300 al 1500 d.C. Las primeras inscripciones Mayas identificadas datan del siglo III a.C., la escritura fue usada hasta poco tiempo después de la llegada de los conquistadores Españoles en el siglo XVI. 
Su desciframiento ha sido un proceso largo y laborioso, algunas partes fueron interpretadas a finales del siglo XIX y a principios del siglo XX, en su mayoría relacionadas con 37 Números, el calendario y la astronomía, donde los mayores avances se realizaron en las décadas de 1960 y 1970; en la actualidad la mayoría de los textos Mayas pueden ser leídos casi completamente en sus idiomas originales. Las dificultades encontradas consisten, en que los 800 signos conocidos son una mezcla de símbolos ideográficos, pictográficos y fonéticos, y en el problema de determinar la lengua en que pudieron haberse escrito las inscripciones. 
Los mayas escribieron todo tipo de textos: medicina, botánica, historia, matemáticas y astronomía. Muchos de los Códices o Libros Mayas, lamentablemente fueron quemados, perdiéndose gran parte de la información sobre esta gran cultura, la cual estaba plasmada en esos textos. El obispo español Diego de Landa ordenó la recolección y destrucción de las obras escritas por los mayas, logrando destruir un considerable número de textos, situación de la que presumía. Pero al investigar el uso de la lengua nativa para convertir a los Mayas a la cristiandad, dedujo lo que creyó era el ―Alfabeto Maya‖, conocido como Alfabeto de Landa. Esta situación llevó curiosamente, a que fuera él precisamente quien diera una de las claves para descubrir el significado de esta escritura. Entre los textos Mayas se encuentran los ―Códices‖ y los Libros. o Códice. Se refiere a un volumen manuscrito; el nombre se deriva etimológicamente del latín "caudex" que significa tronco de árbol, lápida de madera, libro, código de leyes. El término ha sido aplicado a los libros escritos a mano en Mesoamérica.
 Los Códices Mayas son libros escritos antes de la conquista con jeroglíficos que muestran algunos rasgos de esta Civilización. Han sido nombrados tomando como referencia la ciudad en la que se localizan. Existen Cuatro Códices Mayas o fragmentos, en forma algo legible, que lograron sobrevivir el imperdonable "terrorismo y destrucción" sufrido por esta cultura. En la actualidad se conservan algunas inscripciones y Códices: Códice París o Peresiano. Hallado en 1859 por el estudioso Francés León de Rosny, dentro de un basurero de la Biblioteca Imperial de París, apareció envuelto en un papel donde habían dos palabras: la Española "Pérez" y la náhuatl "Tzeltal". Por el número de clasificación se pudo deducir que pertenecía a esta biblioteca desde el año 1832 o antes. Actualmente, se encuentra perdido, pero existe una copia con algunas páginas coloridas. 

Este Códice se refiere básicamente a temas rituales, contiene profecías, calendarios adivinatorios y algo similar a un zodiaco con divisiones de 364 38 

días. Este manuscrito está incompleto, es el que se encuentra en peor estado y la calidad artística es inferior a los demás. • Códice Madrid o Tro-Cortesiano. El gran americanista Francés Brasseur de Bourbourg, encontró este Códice en España alrededor del año 1860. Fue llevado a Europa en dos partes, una por el conquistador de México Hernán Cortés y otra por Juan de Tro y Ortolano, y está resguardado en el Museo de América de Madrid desde el año 1964. Es un texto de adivinación, que ayudaba a los sacerdotes a predecir la suerte. Contiene horóscopos y almanaques. Trata de ritos sagrados, de las influencias malignas sobre los cultivos, de las ofrendas para regular las lluvias, del periodo de 52 años rituales, de las cacerías, los calendarios, la muerte y la purificación. • Códice Grolier. Se encuentra en malas condiciones en la Biblioteca Nacional de Antropología e historia de México, algunos autores creen que hace parte del Códice Madrid. 
Fue descubierto en México en 1965 y se tienen dudas de su autenticidad, por esta razón y por su pésimo estado de conservación no ha sido estudiado exhaustivamente. Contiene un calendario completo. Libros Mayas. Se encuentran escritos en castellano y son difíciles de interpretar, tratan temas religiosos y mitológicos. Hacen continua alusión a la historia, la religión y la ciencia de su época, con un profundo sentido patriótico y poético. Entre las principales obras se pueden citar: El Popol Vuh de Chichicastenango, 
Los Anales de Cakchiqueles, El Chilam Balam y el Rabinal Achí. • El Popol Vuh. ―Libro del Consejo o Libro de la Comunidad‖. Popol: Reunión, comunidad, casa común, junta. Vuh: Libro, papel, árbol de cuya corteza se hacía el papel. Fue escrito originalmente en piel de venado y posteriormente transcrito al latín por el Fray Alonso del Portillo de Noreña en el año de 1542. Esta versión permaneció oculta hasta 1701, cuando los Mayas Quiché de la comunidad de Santo Tomás Chuilá, hoy Chichicastenango, Guatemala, mostraron la recopilación de sus historias y mitología a el sacerdote dominico Fray Francisco Ximénez, quien realizó la versión Española, y el nombre de "Popol Vuh" fue dado por Charles Etienne Brasseur de Bourbourg, investigador de temas americanistas, que lo tradujo al francés en el siglo XIX. 

Es el texto más conocido, y ha sido denominado el Libro Sagrado o la Biblia de los Indios Quichés. Este libro se refiere a la explicación de la creación del 39 mundo, de los indios Mayas y de los diversos fenómenos que ocurren en la naturaleza, también relata la historia de todos los soberanos. Es una asociación de religión, mitología, historia, costumbres y leyendas, básicamente es una descripción de las tradiciones de los Mayas que habitaban la región Guatemalteca, también aparecen incluidas algunas ideas cristianas, lo que hace suponer que el autor conocía misioneros católicos.
 Cuando un signo no sólo informa de un significado, sino que además evoca valores y sentimientos, representando ideas abstractas de una manera metafórica o alegórica, se conoce como símbolo. Veamos por ejemplo, la araña, ha sido representada visualmente en casi todas las culturas, como la mesopotámica, la egipcia y la maya, la Pasto. Simboliza la creación y la vida, por su capacidad para formar hilos a partir de su propio cuerpo, pero también ha simbolizado la muerte y la guerra por su aptitud cazadora y lo letal de su veneno. 
Esto posibilitaría en gran manera la  visualización y comparación  de los petroglifos y jeroglifos Pastos con los Mayas y lograr una  manera de decodificar o descifrar dichos jeroglifos.

Los petroglifos del Departamento de Nariño, y del norte del Ecuador, son trabajos hechos incisivamente en masas pétreas de diversos tamaños esparcidos por todo el territorio donde recibieron influencia maya; tienen diversos grabados, simples o estilizados, de seres míticos y de paisajes
Los petroglifos de toda la zona de influencia: Genoy, Nariño, La Florida, El Tambo, Buesaco, El Sandi, Piedrancha, Cumbal, tienen enorme parecido con los  petroglifos mayas; ya que estos manejaban conceptos astronómicos avanzados y además su lenguaje era mucho mas diciente sobre la naturaleza y el lugar donde habitaron En cambio los petroglifos de:  La Cocha, Villa Moreno  tienen enorme parecido con los encontrados en la cuenca del rio Putumayo  y del Amazonas donde éstos son mucho mas sencillos en su contenido y siempre manifiestan las dos espirales características de su etnia y; de aquí nace la hipótesis del origen selvático que habrían tenido los Quillacinga ,que como veremos mas adelante  en los estudios genéticos  aparecen 200 años más tarde que los pasto y los desplazan del sector del Galeras 
En cambio par el lado del Ecuador, la penetración se hizo por el Rio Mira y el Rio Esmeraldas y la existencia de un centenar de petroglifos en la zona norte de Ecuador manifiestan la presencia de los (mayas) Pasto.
La estela Maya, de la figura 16 (anexa) establece el patrón de referencia para las respectivas interpretaciones de los jeroglifos mayas, su forma de articular los signos permite la confección  de una estela similar con los jeroglifos Pasto, basados en las evidencias encontradas por Quijano Vodniza en  los diferentes petroglifos por él visitados en el Departamento de Nariño .y los del pictógrafo del Higuerón.
El sector nor-occidental del Municipio de Pasto, conformado por Pandiaco, Juanoy, vía a Sandoná y Terrazas de Briceño, existe un sinnúmero de obras rupestres, que según Quijano Vodniza, representan el 70,83 % de los petroglifos y el 100 % de las pictografías del Municipio de Pasto. 

Cuadro ·Nº1  de Jeroglifos y lugares de frecuencia-Tomado de Quijano Vodniza 2004 e interpretado por H. Santacruz.
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Fig. 16-Estela Maya-Utilizada para descifrar Jeroglifos y petroglifos maya.

Entre los esquemas dibujados o esculpidos, la espiral es el símbolo que con mayor frecuencia aparece en las obras rupestres del Departamento de  

Nariño, con un 55,26 %. Le sigue en importancia la figura del mono, con el 31,58 %. La espiral es un símbolo universal al que se le atribuyen gran diversidad de significados: en el lenguaje Olmeca tiene: representación de la vida, del movimiento cíclico de la energía, de la rotación de las aguas y los vientos, de las Galaxias y del estado mental de las personas, etc. Estas obras rupestres en Nariño, generalmente se encuentran cerca de fuentes de agua, como quebradas y ríos. En el pictógrafo de ―El Higuerón‖ se identifican 34 símbolos diferentes, de los cuales: el 50 % están pintados en color rojo, el 47,06 % en amarillo, y solamente en una figura se han utilizado ambos colores (2.94 %). 
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Fig. 16 Petroglifo de Rio Mira La Pampa -Ecuador.

Existe también el petroglifo de ―La Gran Espiral, conformado por dos espirales una más grande que la otra, que se unen antes de llegar al centro. La primera de ellas contiene 6 vueltas, mientras que la segunda tiene 5 espiras. También en el sector de Terrazas de Briceño, se encuentra una pictografía y un petroglifo, único sitio en el Departamento de Nariño con estas manifestaciones a menos de 3 metros. Según apreciaciones de Quijano V 2004 en el petroglifo de “Los Machines”, el Sol ilumina al símbolo de la estrella de ocho puntas o “Sol de los Pastos”, tanto al amanecer como al atardecer solamente en los días próximos al solsticio de invierno. Por el contrario, en las fechas próximas al solsticio de verano, en ningún momento la estrella de ocho puntas recibe los rayos directos del sol, lo que lo identifica como un calendario solar. que fue utilizado por los antiguos Pastos asentados en esta región, para fijar los momentos de las siembras y las cosechas.
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Fig.17 Estela del Pictógrafo del Higuerón-Harold Santacruz

 Es probable que los indios Pasto utilizaran este lugar como un adoratorio astronómico ya que de acuerdo con la orientación del petroglifo de ―La Gran Espiral, y dependiendo de la época del año cuando el Sol ilumina a un instrumento colocado en el agujero ubicado en el centro de la figura de la espiral  y el extremo superior de la obra rupestre, las sombras resultantes tiene una característica particular que identifican el paso del Sol por los puntos del solsticio de invierno, el equinoccio de primavera, del solsticio de verano y del equinoccio de otoño. 
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Fig.18 Pictógrafo del Higuerón. Dibujo de Oswaldo Granda

INTERPRETACION JEROGLIFICA-

Empezaremos con la hoja de ruta de los mayas: para llegar a las costas de Tumaco y zonas adyacentes y desciframos en el petroglifo de Gorgona lo siguiente: El Petroglifo tiene una figura compuesta por un ojo que representa la ubicación de la isla y alrededor dos líneas curvas que describen una trayectoria, que esta asentada sobre una base de dos patas; frente a la figura descansa otra figura en forma de Z a cuya derecha tiene pegado un giro ciclónico ; la base descansa sobre la estela de las dos patas. Para viajar al Sur, existe una única ruta, que se debe seguir según las estrellas del firmamento y movimiento del mar. El petroglifo de Gorgona es una hoja de ruta, que demarca la forma de seguir los astros Compare con la figura anexa las constelaciones y encontrará el posicionamiento astral. En el se demarca también la presencia de un movimiento ciclónico de las aguas, dada entre la corriente de Colombia que sube de Sur a norte y el movimiento descendente desde Guatemala hacia el sur.
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1- Galaxia M31 de Andrómeda 2- Moracha (Beta de Andrómeda) 3- Alpheratz (Alfa de Andrómeda) 4- Ómicron de Andrómeda 5- HR8632 en la constelación del Lagarto (catálogo de estrellas de Yale) 6- Scheat (Beta de Pegaso) 7- Psi de Pegaso 8- Pi de Pegaso 9- Algenib (Gamma de Pegaso) 10- Theta, Iota, Lambda, Kappa, Gamma y Omega de Peces 11- Beta de Peces 12- Eta de Acuario 13- Markab (Alfa de Pegaso) 14- Homam (Zeta de Pegaso) 15- Theta de Pegaso 16- Ancha (Theta de Acuario) 17- Sadalsud (Beta de Acuario) 18- Alfa del Caballo Menor 19- Enif (Épsilon de Pegaso) 20- HR8313 en la constelación de Pegaso (catálogo de estrellas de Yale) 21- HR8173 en la constelación de Pegaso (catálogo de estrellas de Yale) 22- Constelación del Delfín ?- Figura ondulada al pie que significa que el Mar en ciertas épocas es tormentoso
Fruto de esta comparación se obtiene una constelación con un total de veintidós estrellas y grupos principales, señalados sin mucha dificultad dado que prácticamente concordaban con los objetos más sobresalientes y las intersecciones de las líneas que muestra el grabado. Así, la semejanza entre ambas figuras resulta evidente 
Los navegantes mayas, inicialmente llegaron a Tumaco, allí permanecieron observando las condiciones del clima, mareas  por un tiempo y luego bajaron hasta Bahia Ancón de Sardinas en Ecuador, allí encontraron Isla La Tolita, un lugar mas fresco y seguro para fijar su residencia, ya que en la zona de Tumaco las crecientes de los ríos Patía y Mira no permitían una estancia fija en tierra. Posteriormente Tomaron en Ecuador el río Esmeraldas como via de penetración hacia la alta montaña que era el territorio que mas les llamaba la atención
 El  río Esmeraldas  fue recorrida por los afluentes  formado por: el río Blanco, el Guayllabamba, el Toachi y el Quinindé, siguieron su curso hasta llegar a la zona de deshielos de la cordillera ,apreciaron que el río Guayllabamba era el afluente más largo que recoge las aguas del norte del callejón interandino. 
Esto incluye la Nación Tsáchila organizada en 8 comunidades: Chigüilpe, Cóngoma, Búa, Naranjos, Poste, Peripa, Tahuasa y Otonco Mapalí. que algunos historiadores ecuatorianos dicen primero fue conocida como caras y más tarde como yumbos, colorados y cayapas, de donde se derivan finalmente los tsáchilas (en Santo Domingo) y los chachis (en Esmeraldas). 
El actual  Santo Domingo, desde la época de la Colonia era parte del territorio montañoso de la cordillera occidental llamada en ese entonces "Provincia de Yumbos". Una narración hecha en 1650 por Miguel Cabello y Balboa, fraile y cronista, dice que la tierra de los Yumbos ocupaba las estribaciones de la cordillera Occidental de los Andes en las cuencas del Toachi, del Guayllabamba, tierras bajas de las actuales provincias de Pichincha, Cotopaxi, Imbabura y la cabecera fluvial de las provincias de Los Ríos y Guayas. 
Según el libro de Alfredo Costales, "el término 'yumbo' hace referencia tanto al grupo étnico de los caras como a su territorio". Esa palabra yumbo fue conocida por los conquistadores desde su arribo a los costas del Pacífico

 Las evidencias arqueológicas más confiables sobre la presencia del hombre antiguo y su cultura en la Sierra norte ecuatoriana,  y sur de  Colombia, provienen del Holoceno Medio. Datos paleobotánicos recientes sugieren que grupos humanos precerámicos, con un modo de vida recolector-productor, ya habían iniciado el proceso de producción de alimentos, por medio de una agricultura de cereales, hace unos 4200 años, en el sector de Calima
 , es decir, unos 2500 años más tarde aparecen los Pastos; las poblaciones del Alto Calima, localizadas 450 Km. al norte, en el departamento del Valle del Cauca, territorio colombiano, ya habían introducido   igualmente el maíz en su alimentación . 
Continuando con la descripción de los Petroglifos  y del recorrido que hicieron los mayas para llegar a la zona andina vemos que:

(Utilizando el Mapa 1 ilustraremos el viaje realizado por los mayas en su conquista de los territorios de  Nariño), Cómo anteriormente se describió los mayas  después de abordar Isla Gorgona, pasaron a territorios de Tumaco, bordeando la costa ,descubrieron el delta del rio Patía, hicieron varias entradas para constatar su navegabilidad y la conformación de su cauce. Observaron que en la zona de las desembocaduras la vegetación de manglares es inestable para fijar viviendas, así que penetraron más al interior
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Mapa 1  que indica el proceso de ingreso de los colonos Mayas
.Cuando estaban seguros de la navegabilidad del Patía, iniciaron el proceso de Colonización de las tierras altas, llegaron hasta la altura donde desagua el rio Telembí sus aguas al rio Patía y desde allí proyectaron la subida a la zona de montaña por dos vías. Una surcando el rio Patía y otra navegando por el Telembí 

 De esta manera descubrieron los territorios de Barbacoas, lugares vacios, donde no había  población humana, mucha variedad de animales  y pesca rica de sábalo y camarón de agua dulce. Zona de buena  tierra para la siembra de maíz y aguacate, así como de la yuca. Posteriormente ascendieron hasta dar con el rio Cristal un afluente del Telembí llegaron hasta el Sande, donde dejaron su registro en la Piedra de la Cara
Piedra a cara, señala la zona de ingreso de la etnia mesoamericana, por el rio de las tres  bocas, deltas del Patía y ascienden buscando las altas montañas por un rio que se une al Patía el Telembí  y allí escriben su historia de la familia 
del Sol.
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Fig.19- Petroglifo del Sande.Foto cedida de Harold W. Montufar

Aquí Fig. 19 -. Se señala la entrada por el río de mucho caudal, (Patía) después de haber vivido como pueblo algún tiempo en la zona del mar, los mas fuertes se prepararon para seguir por el rio caudaloso, cuando llegaron donde se unían los dos grandes ríos (Patía y Telembí) se dividieron en dos grupos, nosotros llegamos a este lugar subiendo hasta que se acabó el rio y pasamos a este lugar rio Cristal y señalamos nuestro paso para llegar a la alta montaña, para ver si había animales y personas
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Fig.20- La piedra de Buesaco-Lugar de sentamiento de la etnia Maya
Este petroglifo  Fig.20- hace relación  a tres hechos importantes: 1- en la parte superior se observa una región ondulada que significa el Río grande por donde llegaron (PATIA y TELEMBI),2- la representación del  mono simboliza que pertenece a una etnia de grandes familias y de mucho trabajo;3-la identidad de la etnia esta dada por su origen que vino de la zona donde se observan  las estrellas y la vía Láctea cum sole  la tierra del Sol
Centro América , pero su origen es de la zona donde los movimientos ciclónicos son anticiclónicos.(África ) Destaca en el fondo los monos trabajando parte de la Minga y el trabajo asociado 
En este petroglifo esta contada la relación del viaje desde su sitio de asentamiento, hasta la zona de la montaña alta, la casta de los guerreros era del norte del rey sol y llegaron a esta zona en tiempos que los astros tenían cierta  conjunción, posiblemente un eclipse Observe los puentes de unión de los anillos espira lados
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Fig.21- Petroglifo de  El Tambo-Arte Rupestre
En este Petroglifo Fig. 21, se hace una relación similar a la anterior destacando la fecha de su llegada, en época de eclipse de Sol. Y relacionando que el pueblo hace un asentamiento real en esta zona.
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Fig.22 - Petroglifo de Piedrancha o de Mallama. Arte Rupestre
En el Petroglifo de Mallama  Fig. .22- o Piedrancha refleja el movimiento y la forma de llegar hasta esta zona, tomando los movimiento ciclónicos del mar y subiendo luego por la desembocadura del rio Patía se dividieron en dos grupos, uno que toma el camino a la derecha y otro a la izquierda .Los de la derecha suben por el Telembí, pasando por el rio Cristal y subiendo hasta llegar a la altura de los dos volcanes (Azufral y Cumbal), que aparecen sentados en la mitad de los caminos. El otro grupo del rio Patía debe llegar a los otros volcanes que han divisado desde el mar y deberán buscarse mas tarde los dos grupos.

Los colonizadores siguen ascendiendo hasta llegar al altiplano de Túquerres e Ipiales, lugar que despertó su encanto, por la fertilidad de sus tierras y por presentar terrenos planos aptos para el cultivo .Fue la zona donde más asentamientos se hicieron, desde Yascual, Túquerres, Imues, Guaitarilla, Sapuyes,  Cumbal, Ipiales,  Gualmatán,  Males, así lo comprueban las distintas poblaciones indígenas presentes cuando llegaron los conquistadores de España. Las fuentes documentales y narrativas coinciden al hablar de la gran densidad de población indígena en esta región comprendida aproximadamente entre los 0” 45’ y 1” 35’ de latitud Norte y los 76” 75’ y 78~ 4’ de longitud Oeste. Estas mismas fuentes no son sin embargo tan precisas al hablar de la actitud de estos indígenas en los primeros contactos con los españoles Las--noticias--que--nos-han--llegado -son-de que, al -pasar los primeros conquistadores el río Chota, se encontraron con una región densamente poblada. Eran sobre todo las diversas tribus de las «naciones» pasto y Quillacinga, sin cohesión entre ellas, débiles y atrasadas, pero belicosas, densamente poblados (más de 20.000 indios según las fuentes documentales),además estos indígenas eran autosuficientes para la subsistencia de los españoles    Los primeros asentamientos  provincia de los Pastos les proporcionaba algodón, caza, fruta, maíz y era apropiada para los nuevos cultivos y ganadería y lo más importante: oro.

Es de suponer que una vez llegado al Sande, la distribución en la zona Andina se fue dando en la medida que encontraban terrenos aptos para el cultivo de el maíz y la yuca pasando primero por los climas medios para luego terminar en la región fría
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Fig.23 Petroglifo de “Machines” Cumbal
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Fig.24- Petroglifo de los “Monos” Sapuyes”

El Petroglifo de los Machines Fig. 23 y el petroglifo de los Monos Fig..24, tienen una correlación con la tradición oral de los pueblos Pasto, en la que se narra que los Pasto se originaron por la manifestación de dos  Etnias (brujos).
Existe también un plato de los Pasto, denominado de la Creación donde se dice esta contado el origen de estos pueblos, manifestando una historia similar, en la que dos brujos procedentes : uno de Oriente y otro de Occidente se encontraron en la meseta de Túquerres, el uno procedía de las tribus maya y el otro de las tribu Amazonas, que se enfrentaron para ver quien decidía quedarse con las tierras y que ganó el maya, y para sellar el pacto cerraron una triangulación con una escritura en el Petroglifo de Cumbal o piedra de los 
Machines.
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FIG.24.a-.El plato de la Creación. Museo Conavi –Bancolombia
[image: image37.emf]
Fig.25- Petroglifo o Pictógrafo del Higuerón- Ilustración Harold Santacruz
En el pictógrafo del Higuerón se encuentra contada la historia  reseñada en el Plato de la creación de la cultura Pasto, describe la de la llegada de dos pueblos procedentes de dos orígenes. 
Utilizando el dibujo elaborado por Oswaldo Granda y Wenceslao Cabrera 1966 y el de Quijano Vodniza (2004), se enuncia así: Numero 6 :Al volcán galeras, en el año que se apagó el volcán(8) llegaron del norte los cazadores mayas(7) .Era el año del solsticio(2) ellos después de conocer la región ,regresaron con las familias(1) para poblar estos territorios desde la zona sur del Volcán (5) y vivir por un tiempo (3) y todos juramos permanecer fieles (10) (11) a nuestro soberano Señor del Sol de la serpiente emplumada (9) , pues somos de origen del imperio del Norte (4) .Nuestra llegada se hizo por el mar y navegamos por  el  rio, hasta alcanzar  la montaña (32) (33) siguiendo la conjunción de aguas en el mar ,corrientes marinas (31) Dos cientos años después(C) y provenientes del oriente (29) llegaron otros pueblos(26) (27) pueblos cazadores y guerreros(22) (24) de un origen diferente(28),con quienes sellamos la paz (20) y nos unimos las familias(25), esto fue cuando aparecieron las tormentas, lluvias, se crecieron los ríos(18) (19),ellos no eran del Señor del Sol eran del culto de la Luna, Rana (15) labramos la tierra y nos separamos porque no  amaban la paz (14) y formamos dos pueblos (16) (17) con dos caciques y dos gobiernos (12) y (13) 

[image: image38.emf]
Fig. 26- Pictógrafo Higuerón, cara  lateral .Ilustrado por Harold Santacruz
CAPÍTULO  SEIS

Genealogía y genética indígena
Los habitantes que llegaron a las Américas, lo hicieron en diferentes oleadas migratorias, razón por la cual en los estudios genéticos posibilitan cuatro haplogrupos. Estos se fueron diseminando y distribuyendo espacialmente, de acuerdo a la climatología, a la fertilidad de los suelos, abundancia de caza, comida, hasta que llegaron a Suramérica.
Por lo tanto todos lo primitivos pobladores tenían una genealogía, un origen paterno y materno y una genética, herencia que se fue dando en la medida que se fueron mezclando las familias y los pueblos.

Cuando hablamos de la historia del pueblo del Rey Canek y la princesa hablamos de una estirpe sobre la cual se basó la historia del pueblo Maya y quienes dejaron información sobre su existencia  a través de la oralidad. Así vemos que cada uno de los elementos de su Etnia disfrutaba de un nombre, mediante el cual se identificaban unos de otros
La genealogía en su sentido más básico consiste en la serie de progenitores y ascendientes de una persona o en la serie de descendientes de un individuo o una pareja. En el primer caso, estamos hablando de genealogía ascendente y en el segundo, de genealogía descendente. La ignorancia de algunas personas, incluso académicos, que tratan de establecer dudas sobre la información, resta valor a la genealogía en su sentido básico (listados de ascendientes o descendientes, vinculados mediante matrimonios o bautizos), pero precisamente este es su principal apoyo para los trabajos genéticos, en que se intenta conocer cuál es el vínculo familiar de dos personas que portan la misma enfermedad (u otro tipo de característica), para tratar de determinar quién o quiénes pudieron haberla transmitido.

En un sentido más amplio, es la disciplina llamada a desentrañar la historia de los antepasados de una persona, o sus descendientes, tratando de contextualizar sus vidas en la época que les correspondió vivir. Los mormones emplean el término “historia familiar”, muy útil para referirse a la genealogía que va más allá de un esquema genealógico básico, que nos dice solamente cuándo nacieron, casaron y murieron las personas en estudio.

Ahora bien, independientemente del abordaje epistemológico que se haga de ella, es decir, sin importar si se le considera una ciencia independiente o auxiliar de la historia, un simple pasatiempo o una obligación moral o religiosa con los  antepasados, la genealogía cuenta con fuentes bien determinadas en las que se debe investigar rigurosa y críticamente (Meléndez Obando 2000). 

Las fuentes en que podemos hallar la información genealógica se dividen en primarias y secundarias (ANCR-ASOGEHI 2002).

 Las fuentes primarias la conforman todos aquellos documentos manuscritos custodiados en archivos o aquellos documentos impresos que reproducen información original aunque hayan sido publicados mucho tiempo después de haberse escrito. Las fuentes secundarias o bibliográficas las conforman todos aquellos libros o artículos que tratan del tema que se investiga o se relacionan con este.

En el caso de la genealogía, además, se debe considerar seriamente la tradición oral pues los miembros de una familia (sobre todo los más viejos) pueden conocer información que nunca se hallará en las fuentes oficiales (que son las que casi siempre custodian los archivos), pero, además, deben tenerse en cuenta otras fuentes materiales, generalmente custodiadas en las familias, como recordatorios, invitaciones, diarios de vida y fotografías.

Como se dijo, los documentos recogen información sumamente importante para la reconstrucción genealógica, pero también brindan datos que pueden resultar fundamentales en estudios biomédicos, por esta razón, veremos algunos ejemplos concretos –no se trata de un análisis exhaustivo de las fuentes– y cómo estos permiten establecer filiaciones o conocer detalles de otra índole. 

Asimismo, la pérdida documental se ha dado en todos los archivos, por efecto de la violencia política;  por lo que no resulta extraño que no hallemos bautizos o matrimonios, en las parroquias de algunas iglesias que fueron saqueadas, pero a veces se debe también a que algunos sacerdotes no eran tan rigurosos en el registro de los sacramentos de sus feligreses.

Sin embargo, pese a los vacíos documentales, Nariño cuenta con los mejores registros históricos de Colombia, las casas de la cultura de algunos municipios han coleccionado documentos históricos muy importantes para la obra genealógica, lo que permite trazar genealogías muy completas ,tanto en las filiaciones que se logran establecer como en la historia vital de los antepasados de los Pasto
 .

La serie de bautizos representa lo más voluminoso de los archivos  en cualquier parroquia; las más antiguas de la Iglesia de San Juan (primer libro) se presentan evidencias de los bautizos de Indígenas

Pese a que los curas tenían la obligación de anotar cuidadosamente la información de los padres y abuelos, según lo establecía el Concilio de Trento, lo segundo solo se hizo en algunos periodos y no en todas las parroquias; asimismo, durante el periodo colonial casi siempre se anotaba la categoría socio- racial a la que pertenecían las personas.

Asimismo, la anotación de las categorías socio-raciales durante el periodo colonial, aunque no siempre constante ni con el mismo significado, permite hacer análisis aproximativos de la evolución demográfica de los diferentes grupos raciales y su grado de mestizaje. Con las categorías socio-raciales se pretendía ordenar, a la luz de una corriente taxonómica, una realidad fenotípica extremadamente variable en los seres humanos. Por una parte, los factores biológicos, como color de la piel y del cabello, se expresaban en tiempos coloniales por las diferencias étnicas (o “raciales”, en un sentido tradicional del término), según las cuales se estructuraba la sociedad en tres grupos básicos: españoles 

Los españoles ocupaban las máximas posiciones como portadores de la pureza de sangre y el honor, entre otros elementos, mientras los demás sectores estaban por debajo de ellos, y en la posición inferior se tenía a los indios ,negros esclavos y sus descendientes, a quienes estaba vedado, según las leyes, cualquier posibilidad de ascenso a la cúspide. Pero, por otra parte, a los factores biológicos se asociaban elementos socioeconómicos como el honor, la vestimenta, la lengua, el trabajo, las relaciones de influencia y el poder económico, que fortalecían las separaciones raciales de los grupos. Precisamente, esos elementos socioeconómicos hicieron mucho más compleja la estratificación pues mediante el lento ascenso de las castas, y en particular delos afro descendientes, a mejores posiciones (acceso a la vestimenta, la lengua, el trabajo y el dinero que originalmente tenían solo los españoles) tornó relativas las divisiones socio-raciales, por eso afirmamos que estudios en este sentido darán resultados tan solo aproximativos
.
En cuanto a los matrimonios, igualmente, los más antiguos del país se han perdido y se conservan de manera más o menos continua a partir de 1662; quizá uno de los peores escollos se refiere a que en algunas parroquias y en distintos periodos, los curas no anotaron los nombres de los padres de los contrayentes, lo que, para los casos del siglo XVIII, generó vacíos difíciles de llenar.

En la reconstrucción genealógica, las series sacramentales son las más empleadas pues en pocas líneas se anota abundante información relacionada con parentescos. Por ejemplo, casi siempre en las partidas de matrimonio consta el nombre de los contrayentes y el de sus respectivos progenitores; además de los padrinos; a partir de fines del siglo XIX se añaden datos como ocupación y oficios,
Para afianzar estos estudios Genealógicos de las etnias de Nariño, se puede encontrar referencia en el archivo Histórico de Pasto.

Provincia de Pasto  (1847-1927). Legajos 2216, cajas 144. Secciones: Correspondencia, judicial, concejo municipal, decretos, resoluciones.

Fondo Gobernación de Nariño (1904-1975). Legajos 4701, cajas 502. Secciones: Hacienda, judicial, asamblea departamental, decretos.

Contienen información sobre indios:

Fondo Ex provincia de Pasto (1847 - 1927)
Sobre conflictos de tierras; descomposición de resguardos, guerras civiles, problemas educativos y padrones de indios.

Fondo Notarial de Pasto (1562-1900) 
Notaria 1 1592. Notaria 2 1562.
Compraventa de tierras, testamento de indios, fondo regional, (inventariado).

Fondo cabildo de Pasto (1573-1950)
Procesos de agregados, resguardos, trabajo personal subsidiario, conciertos y censos.

En la ciudad de Túquerres también existe el Archivo Histórico de Túquerres, con una documentación que no la tiene la ciudad de Pasto y donde se puede adelantar cualquier tipo de  estudio genealógico, apoyado en los registros de la Parroquia de San Pedro.
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Fig.27- Mapa de Nariño señalando los Municipios de  conformación Pasto -Tomado de Wikipedia
Algunos de los apellidos que se pueden encontrar en los documentos del archivo de Túquerres están los apellidos indígenas Hemos registrado más de dos centenares de apellidos indígenas de muchas sonoridad y sabor local. Todos proceden de la lengua pasto y son, entre muchos, los siguientes: Asmasa, Cucás, Cuaspud, Cuastumal, Cuasquen, Cupacán, Chalapud, Chamorro, Chalpartar, Chaucanés, Cuical, cumbalaza Getial, Guasquepud, Ipás, Ipuján, Mayag, Nasner, Pulsara, Suratá, Taques, Yamues, Yarpás, etc .i
De la misma manera se pueden encontrar en cada Municipio Una Casa de la Cultura, responsable de salvaguardar la información Histórica del Municipio y en ella embebida la información Étnica: también  se debe contar con la información de notariado y registro donde se puede ubicar archivos históricos de cesión de tierras y muchas cosas más.

En el cuadro de población indígena del Departamento de Nariño podemos apreciar la falta de consistencia en la información de las etnias, sin embargo utilizaremos la de menor valor para los cálculos  de estudios Genealógicos y Genéticos que se necesitaría realizar para apoyar las tesis de los haplogrupos de origen maya

[image: image40.png]Poblacién Indigena de Nariiio
Etnia Dpto. Nacional ~ Asuntos Comité Interinstitucional para los
De Planeacion  Indigenas Narifio Pueblos Indigenas de Narifio

Pastos 38933 59.352 61791
Awa 5101 11.694 14.685
Eperara 1216 280 564

Inga 1333 2100 135




Para realizar un estudio general se contaría con un 10% de la población Pasto en la cual se realizarían muestreos en cada Cabildo para determinar la presencia de haplogrupos fundacionales, haplogrupos Europeos, haplogrupos Chibchas y posibles mutaciones.
Luego se contrastaría la información existente en las etnias sobre sus árboles genealógicos para observar que pasado histórico existe. Sé analizara caso de Endogamia y exogamia presentes en los matrimonios de las etnias de: los pueblos de Yascual, Túquerres, Mallama, Cumbal, Pupiales, Guáitara, Males, Iles,  Muellamues, Carlosama, Gualmatán y Pastas, 

.

De la Genealogía reportada por la Antropóloga  Uribe  dando ejemplos de la parcialidad Aillú de Ipiales de la caciqueza Tomasa Chapueram (ver la

Genealogía en página 62). La estructura política del Ayllu de 1735 en el

documento estudiado, va "desde el río Guáitara hasta el río de Tulcán" y está

compuesta por 1078 indígenas, distribuidos en 10 ayllus o parcialidades, cada

una con su principal mayor y dos gobernadores  ,y descrita por el Instituto de Bienestar Familiar de Nariño  se concluyen muchas características que saltan a la vista: una es el hecho de que los hijos reciben el apellido de su padre, mientras las hijas reciben el de la madre, con pequeñas excepciones que pueden atribuirse a la numeración.
Otro hecho que se destaca es que las cuatro hermanas  Chapueram están casadas con indios que no pertenecen a la comunidad y los hijos de ellas no figuran en la numeración; el documento se limita a aclarar con respecto a los hijos de la caciqueza, "casada con indio del pueblo de Muellamués, donde tocan los hijos".

En 89 de los 90 matrimonios, están casados con personas que no pertenecen a la comunidad y son las hijas de los matrimonios; tratándose esto de un modelo de residencia patrilocal
 . Los hijos de las cuatro hermanas no aparecen en la
numeración; únicamente el hijo de la menor. En las uniones inestables los hijos en la numeración están como hijos naturales.

Es posible que en esta época  Ipiales fuera una encomienda española y que en este tiempo la doctrina de los frailes de Santo Domingo y los clérigos hubieran "legalizado" algunos matrimonios indígenas, estableciendo ciertos cargos entre ellos. Por esto no se sabe si la genealogía de la caciqueza esté de acuerdo con las leyes de herencia y parentesco indígena o si esté reflejando instituciones coloniales hispánicas; de todos modos Tomasa Actas, hereda el derecho al cacicazgo porque no hay varón, al igual que su madre, y por ser nieta y bisnieto de caciques muertos. (Uribe, 1977-78).

1. Actas

2. Carlosama

3. Chapueram

4. Mueses

5. Otro Pueblo[image: image41.emf]
Árbol Genealógico según ICBF de Pasto

La sociedad indígena de los Pastos constituye la etnia más numerosa del

departamento de Nariño; según la Oficina de Asuntos Indígenas, su población se concentra en 18 resguardos de 10 municipios tal como puede observarse en el Cuadro No. 2. Sin embargo, en esa información no se incluye al recientemente constituido Resguardo de El Sande, ubicado en el municipio de Santacruz
Cuadro No. 2  Relación Municipio- Resguardo de la Población Indígena Pasto. 
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Aldana Pastas 2402
Cordoba Males 7300
Cumbal Cumbal 1448
Chiles 2764
Mayasquer 2784
Panan 3329
Carlosama Cuaspud 4630
Guachucal Colimba 1093
Guachucal 3427
Muellamues 4010
1 piales Ipiales 5539
San Juan 1165
Yaramal 870
Piedrancha Mallama 3145
Potosi Potosi 787
Santacruz Guachavez 1058
Tiquerres 2631
Tiquerres Yascual 950

Total 10 18 59352




Fuente Oficina de Asuntos Indígenas.de Nariño.
Ejemplo de Genealogía Con el fin de precisar la existencia de información Genealógica existente entre algunos elementos de la etnia Pasto, vamos a citar el de la Familia de Doña Ñaura Chapuesgal de Cuaran (citada por ICBF)  de la vereda la Cumbre del resguardo de Males; para indicar un caso de genealogía, tal como la reportaron en el estudio del ICBF teniendo en cuenta que en la casa conviven los padres, los hijos junto con sus cónyuges, que laboran en sus tierras y los nietos. Los integrantes consanguíneos del linaje Chapuesgal son oriundos de esta vereda, en tanto los miembros de la familia Cuaran son nacidos en el municipio de Guachucal.

Los miembros de esta familia son:

1. Abuela-Laura Capuescal de Cuaran

2. Abuelo-Aureliano Cueran

3. Acompañante-Oscar Enrique Chapuesgal

4. Amigo- Ama de la casa- Lillian Jackeline Pístala

5. Apegada- Lady Liliana Chapuesgal

6. Bisnieta- Aurelio Cueran

7. Casado-  Fanny Rupertina Cuaran

8. Compañera-Claudia Patricia Cuaran

9. Cónyuge- Ximena Catherine Cuaran 10. John Alexander Cuaran

11. Cuñada- Ana Lucía Cuaran

12. Entenada- Carlos André Guerra

13. Esposo-Isidro Guerra

14. Familiar-Luis Florencio Cuaran

15. Hermana- José Roberto Cuaran

16  Hija- María Laura Cuaran 17. Yeimy Carolina Cuaran

18. Hijo Libre-Julián Eusebio Cuaran

19. Hijastro- Héctor Gerardo Cuaran

20. Hijo-Luis Leonardo Cuaran

21. Hijo Mayor- Lisandro Ruperto Cuaran

22. Jefe de casa- Eduardo Chapuesgal

23. Jefe de casa-Gerardo Chapuesgal

24. Jefe de Familia-Luz Angélica Chapuesgal

25. Jefe de Hogar- Isabel  Chapuesgal

26. Madre de familia- Mercedez Chapuesgal

27. Madre soltera-Blanca Oliva Chapuesgal

28. Nieto-Mariano Chapuesgal

29. Mamá- Josefina Valenzuela

30. Niña- Clara Elisa Cuaran

31. Yerno - José Cuaran

32. Nuera- Lidia Córdula Anganisoy

33. Luz Cuaran

34. Florinda Cuaran

35. Sofonías Cuaran

36. Luisindo Cuaran

37. Juan José Cuaran

38. Macario Cuaran

39. Saturia Cuaran

40. Gregorio Cuaran

41. Agustín Cuaran

42. Luz Angélica 47. Antonio Cuaran

48. Aura Elina Chapuesgal 51. María Isabel Cuaran

52. Segundo Jurado

53. María Tránsito Inguilán

54. Arsenio Cuaran

55. Saturia Cuaran

56. Custodio Inguilán

57. Genoveva Guancha

58. Nieves Cuaran

59. Salvador Chapuesgal

60. Sara Valenzuela

61. No recuerda

Trabajando con el sistema del Family Search, para elaborar la historia familiar dela Familia Chapuesgal-Cuarán, los elementos que se tendrían en cuenta son: Abuelos, Padres, Hijos, nietos (línea directa) las demás personas que no son de la familia no encajan en la Historia.
La Genética Indígena
.Iniciaré este tema presentando el documento del Dr. William Usaquén Martínez , profesor, biólogo de la Universidad Nacional de Colombia, especialista en estadística de la Universidad Nacional  con un magister en biología y tesis con mención meritoria en la universidad Nacional en 2005. Tiene un doctorado en biología en el 2006, actualmente profesor asistente de tiempo completo y coordinador de laboratorio de identificación del Instituto de Genética. Su área de investigación es genética de poblaciones, genética estadística y análisis multivariado de datos

¿La Pregunta es porque hacer genética en poblaciones indígenas?
Primero, porque en principio a lo largo de los últimos 15 años, en los diferentes

estudios que se han hecho en genética de poblaciones en las comunidades a lo largo del mundo, la genética ha tenido un papel importante pero a veces mal

entendido ; porque incluso no conocemos las definiciones de lo que la disciplina es.

Hacer una definición de genética en estos momentos es un poco compleja porque son muchas ramas, son muchas disciplinas En  términos globales  está definida como el estudio de la trasmisión de caracteres hereditarios de generación en generación. Una definición gruesa que podría tener muchas salidas pero dejémosla por ahí en este momento y nos vamos a circunscribir a la genética humana que dividiremos básicamente en tres aspectos: La genética clínica, la más conocida por todos nosotros porque es la que nos da la idea de la trasmisión, del estudio de la enfermedad, del estudio de la patología, es esa genética tradicional en la cual el individuo esta relacionando la disciplina con la anomalía, la malformación y todo este tipos de elementos, ese sería un grupo importante, una primera parte de la definición de la genética. en relación con este tema”

Luego pasaríamos una genética más de moda, la genética molecular, esa

genética de experimentos de televisión y cosas de esa naturaleza, más

contemporánea pero que en el fondo está haciendo procesos muy parecidos, en el fondo está mirando todo lo relacionado con la transmisión de la herencia  desde una perspectiva celular y desde una perspectiva molecular. Aquí empieza a aparecer un concepto importante que es el de marcador molecular o el de marcador genético; pero en esencia tanto la genética clínica como la molecular van a estar en muchos momentos asociadas con el proceso de la enfermedad de la patología con el carácter de la expresión visible es decir con aquello que nosotros vemos normalmente y todos en algún momento hemos tenido que ver o hemos tenido un contacto o alguna información en relación con eso.

Pero existe dentro de esa clasificación de la genética humana una tercera

categoría que es a la que yo me dedico y en la que dirijo un grupo acá en la

Universidad Nacional y es la genética de poblaciones. La genética de poblaciones entonces muy lejana al estudio de lo que significa la patología y todos estos procesos va a ser una disciplina que se va a encargar de estudiar el origen del hombre, la diversidad y en el caso de lo que una parte del grupo que yo dirijo hace la diversidad humana desde un aspecto fundamentalmente biológico. Va a ser una disciplina por ejemplo que trata de estudiar las fuerzas del cambio evolutivo que constituyen las poblaciones, que las conforman, va a mirar como las poblaciones migran de unas regiones geográficas a otras. Se va a preguntar en muchos momentos si existe una relación geográfica entre las comunidades y su composición biológica.

Sin embargo un estudio de genética histórica si permite dar luces sobre los

procesos de poblamiento, sobre los procesos históricos, y una historia desde una perspectiva biológica y desde esa perspectiva el análisis histórico a partir de elementos genéticos podría brindar herramientas importantes para la construcción de la identidad.
Yo no puedo alejarme por ejemplo en lo particular como tengo acceso a las

herramientas moleculares de mi laboratorio, he tenido oportunidad de tipificarme genéticamente entonces cuando me he hecho mis tipificaciones encuentro que mis mitocondrias son de origen indígena como lo es mi apellido Usaquén que es una derivación, originalmente es Usaque, que es de una parte de las familias de lengua chibcha que es muisca que significa tierra del sol. Pero por otro lado cuando miro mi cromosoma y que es otra parte de mi genoma no corresponde a un origen indígena corresponde a otra cosa que todavía no se ha podido determinar. Pero cuando miro mi composición de proteínas plasmáticas, mi composición de glóbulos rojos, son más próximos a comunidades afro y ustedes que me ven acá no tengo en términos globales una expresión visible afro. ¿Qué soy entonces? ¿Una mezcla? ¿Cómo me defino?, es parte de lo que los estudios de genética histórica quieren hacer y por eso para nosotros las comunidades, los diferentes grupos étnicos que constituyen Colombia son de mucha importancia porque a diferencia de lo que me pasa a mí que soy una mezcla de cosas, de orígenes, lo que les puede suceder a mucha de las comunidades es conservar todavía mucha ancestralidad  que debe ser rescatada, que debe ser estudiada pero que en principio debe ser autodeterminada por las comunidades como tal

Históricamente, las poblaciones humanas asentadas en Colombia han sostenido un proceso de miscegenación con aportes de Nativos Americanos, Europeos y Africanos, acompañado adicionalmente de un flujo genético entre las distintas regiones del país lo que ha permitido prever la presencia de algún grado de mezcla en los diferentes grupos poblacionales y dificultado la determinación de la ancestralidad de los mismos, así como la aplicación delos parámetros estadísticos forenses en los individuos de alguna de estas regiones que pudiesen estar implicados en casos de filiación o en investigaciones forenses. 
Cuadro Nº 1

Haplogrupos de pueblos Pasto y su relación con otras comunidades

	Población
	Número
	A
	B
	C
	D
	H
	L

	Pasto
	52
	0.26
	0.51
	0.21
	0.02
	0
	0.00

	Ancuya
	41
	0.58
	0.11
	0.29
	0.0
	0
	0.02

	Tambo
	21
	0.52
	0.23
	0.19
	0.04
	0
	0.00

	Ipiales
	38
	0.29
	0.33
	0.37
	0.0
	0.0
	0.01

	Nariño
	152
	0.41
	0.295
	0.265
	0.02
	0.0
	0.01

	Cauca
	29
	0.31
	0.21
	0.35
	0.00
	0.00
	0.07

	Valle
	102
	0.20
	0.40
	0.15
	0.04
	0.00
	0.00

	
	
	
	
	
	
	
	


En un intento por resolver el problema de establecer la ancestralidad, se tipificaron 450 individuos no relacionados provenientes de tres regiones geográficas de Colombia (Nororiente, Centro y Suroccidente) mediante la evaluación por la técnica SNaPshot, de 13 SNPs autosómicos cuyo alelo ancestral es de origen asiático, 12 SNPs con alelo ancestral europeo y 9 SNPs con alelo ancestral de origen africano. Los resultados de la tipificación de estos individuos fueron comparados con 43 muestras de individuos americanos, 56 africanos y 90 europeos registrados en la base de datos del Panel de Diversidad del Genoma Humano CEPH, con origen geográfico confirmado. Para la asignación de la ancestralidad de cada genotipo se Calculó el –log de la verosimilitud asociada para Europa, África y el este de Asia; adicionalmente cada muestra poblacional fue comparada a partir de modelos de agrupamiento que permiten inferir la estructura poblacional utilizando datos genotípicos provenientes de marcadores no ligados. Como resultados se destacan que en promedio el 27,5% de las muestras poblacionales del suroccidente colombiano exhibieron ancestralidad africana, mientras que el 76% de las muestras del centro de Colombia presentaron ancestría del este de Asia y el 71,6% de la muestra del nororiente colombiano mostró ancestría europea. Con el uso de este panel de SNPs se confirmó la existencia de miscegenación además de complementar la información referente a la ancestría extracontinental en las muestras de los diferentes grupos poblacionales en las regiones de Colombia evaluadas

Analizar el mtADN en poblaciones Amerindias es de particular interés, debido a la controversia existente acerca de la colonización inicial del Nuevo Mundo (Gibbons, 1993; Bailliet y col., 1994). En este sentido y debido a su posición geográfica, Colombia constituye un importante eje en las rutas emprendidas por los primeros colonizadores de América. Hasta el momento se tenían datos de grupos de Amerindios del Norte-, Centro- y Sur América, específicamente de Brasil, Chile y Argentina, pero ningún estudio había sido realizado en Amerindios colombianos (Torroni y col., 1992, 1993a, 1994; Bailliet y col., 1994, Santos y Barrantes, 1994). Hasta la fecha, todos los tipos de mtADN hallados en poblaciones indígenas americanas contemporáneas están incluidos en los cuatro linajes de mtADN descritos como haplotipos fundadores: A, B, C, D Cuadro Nª 1 (Wallace y col., 1985; Torroni y col., 1992, 1993a, 1994; Horai y col., 1993). 

. Por esta razón, el estudio de poblaciones colombianas es de gran interés en el entendimiento de este poblamiento en la época pre-colombina, y marca un importante aporte genético a la antropología, ya que es el primer estudio de este tipo realizado en Colombia. 

Para tal efecto, se analizaron 31 poblaciones colombianas: 25 comunidades indígenas, 5 comunidades afrocolombianas y un grupo mestizo de referencia tomado en la ciudad de Bogotá, con un promedio de 25 individuos por población, para un total de 934 en todo el país (Rodas, 1997). Las muestras analizadas forman parte del Banco de DNA, Proyecto Expedición Humana, del Instituto de Genética Humana Universidad Javeriana. 

En la población colombiana global que analizamos, el 81.6% de los haplogrupos detectados corresponden a los linajes fundadores del mtADN en América: A, B, C y D, confirmando así las observaciones de Schurr (1990) y Torroni (1993a) de la prevalencia de 4 haplogrupos fundadores en el Nuevo Mundo, particularmente en los grupos Amerindios. El resto corresponde al haplogrupo denominado E (18%), o a características particulares que no permiten su clasificación en ninguno de los haplogrupos conocidos (0.4%) (Tabla 2). 

En las comunidades indígenas estudiadas, los haplogrupos A, B, y C son los más frecuentes (90.3%), aunque con valores muy disímiles entre ellas. El haplogrupo A está presente en el 31.3% del total de indígenas analizados, con un rango de frecuencias entre O (Yuco, Waunana, Nukak y Tucano) y 88.6% (Chimila). El haplogrupo B tiene una frecuencia del 30.5% en los mtADN indígenas analizados. En las poblaciones Chimila, Ijka, Kogui y Wiwa este linaje no está presente, y contrario a lo anterior, en la población Yuco se observa en el 100% de los individuos estudiados. Para el haplogrupo C, la frecuencia global en indígenas es de 28.5%, no estando presente en las comunidades Pasto, Yuco, Guane y Curripaco y con una frecuencia máxima de 78.4% en la población Guambiano. El haplogrupo D (6.7%), que es el menos frecuente, se encuentra en 11 de las 25 comunidades indígenas estudiadas. Las frecuencias máximas prevalecen en las poblaciones Guane, Tucano, Murui Muinane, Piaroa y Huitoto. El haplotipo E, que no hace parte de los 4 haplotipos fundadores, y que no ha sido encontrado sino de manera excepcional en los Amerindios estudiados en el resto de América, fue hallado en 6 comunidades, aunque en su mayoría con frecuencias muy bajas (2.9-7.3%). Los Guahibo y Guayabero son las comunidades indígenas que presentan la mayor frecuencia del linaje E (23%).
 

En la población mestiza analizada, los linajes amerindios A y B y el haplogrupo E son los más frecuentes. La presencia de los haplogrupos amerindios fundadores, en frecuencias similares a las detectadas para las poblaciones indígenas, y una alta frecuencia del linaje E que representa el aporte a la población de mtADN de diferentes orígenes continentales, incluidos linajes africanos y europeos, muestra claramente, a nivel biológico, el proceso de mestizaje ocurrido en Colombia en los últimos 500 años. 

Acerca de la filiación genética del antiguo idioma hablado por los Pasto, es notable la gran divergencia de opiniones. Aparte de una posible vinculación dentro del macrofilo chibcha, muchas veces implícita pero nunca demostrada con argumentos lingüísticos comparativos válidos, autores como Jijón y Caamaño (1941-43), Rivet & Loukotka (1952) y Loukotka (1968) ubican a los pasto en el grupo barbacoa, junto con lenguas actuales, Awa (kwaiker), chachi (cayapa) y tsáchela (colorado), u otras desaparecidas, como las lenguas de los malla, sindagua, Telembí, guapi, Nulpe, Tumaco y colima

Lo anterior indica la necesidad de avanzar en los estudios genéticos de los pueblos Pasto para hacer un verdadero dictamen de sus características genéticas y a la vez precisar la deriva genética de la composición encontrada con la de los pueblos maya, de esta manera se precisará el origen maya y se descartará la superposición Quillacinga en Pasto o se dirá en que porcentaje fueron sustituidos los genes Pasto por los Quillacinga en la ciudad de Pasto,  Buesaco, Sandoná, Consacá  
Del mestizaje de estas dos células humanas ha surgido el auténtico germen de la base de la comunidad Nariñense, junto a la mezcla con la raza Europea. El hombre orgulloso, altivo, talentoso, con notable vivacidad mental, romántica, de recia personalidad, idealista, con evidente indivi-dualismo y tendencia al grupismo, inclinación a aceptar las normas sociales y de espiritualidad, disposición al arte y a la cultura, con cierta obsesión por el poder y el dominio territorial, obstinados en sus decisiones pero con alguna plasticidad ante el concepto extranjero.

CAPÍTULO SEXTO
El matrimonio de los Pasto
Tenemos Dos fuentes de información sobre el matrimonio de los pueblos Pasto: El Plato de la Creación y el Pictógrafo del Higuerón, aparte de esto esta la tradición oral de algunos  Pasto que conservan la Historia.

Trabajaremos con la información de Doumer Mamian, que reporta en su trabajo de los Pasto, unas reseñas de cómo se originaron los Pasto:
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Fig. 28-. Historia de los Brujos Tomado de Doumer Mamian

Junto a esta leyenda de las “perdices poderosas”, hay otros arquetípicamente similares con la del Chispas y el Guamgas. Estos eran, también, dos brujos poderosos que llegaron a estos Andes: el primero por el camino de Guamués, el río Guamués y el segundo por el camino de Barbacoas, río Telembí y que encontrándose en el centro de los Andes, unos dicen que por Males, otros que por Guachucal, se enfrentaron apostando el que ganare a pelear. Para tal efecto, se metieron en un canasto y se volvieron tigres. Se enfrentaron tocando el tambor. 
T’ahák   Chanán, nieto de Canek y la princesa  Siaan k’ aan  se radicó en la Tolita, desde donde proyectó la conquista de la tierra de la abundancia y lo hizo recorriendo los ríos del litoral Pacífico hasta llegar a los Andes, la historia  oral narra en forma desprevenida la formación de los pueblos Pasto

Tahak Chan príncipe  guerrero  descendiente de los mayas había llegado hasta la zona de los Andes, cubierto su cuerpo con finas telas bordadas por sus hermanas, tejidos de algodón y fibras de madera o de follaje como el lino, el cáñamo, el yute y el ramio, de vistosos colores, que  observados con la imponencia de los volcanes Cumbal y Chiles resaltaban sobre el verde de la sabana y el blanco de los nevados. Su traje había sido confeccionado para resistir la lluvia y el frio de los Andes, algo similar a la figura 1
[image: image44.emf]
El apuesto príncipe se disponía a recorrer los campos observados desde la altura del Gualcalá, lugar del oro, de donde bajaban los ríos llevando el metal al mar. Su fina mirada oteo el horizonte desde Imues hasta Cumbal, desde Iles hasta Mallama, Todo ese espacio era suyo y había que sojuzgarlo.
Bajó de la montaña, a la pradera de la Sabana, allí  habían pequeñas lagunas, que evidenciaban que en otros tiempos esto sería una gran Laguna, que rompió  su brocal por entre el Colimba y el Gualcalá y precipitó las aguas al mar, dejando una depresión tan alta por donde corre el rio Guiza.

Cruzo la pradera hasta llegar a los confines de los dos nevados, la vida silvestre era muy reducida, habían venados pastando en las laderas, conejos en la sabana, perdices en la sabana y osos de anteojos en las montañas. Y muchos  peces en los ríos, peces de barba y bigote. Entre los pajonales se encontraba la  pava que anida allí, la liebre y el puerco espín

Giró hacia la izquierda y encontró Ipiales y  otro rio que se lanzaba por entre las montañas y pasaba por fértiles tierras de los Males (Córdoba y Puerres) para llegar a unirse con otro rio que bajaba de los montes del Oriente del Guamues (Río Bobo),siguió el curso del Guáitara hasta llegar a Sandoná y pasar a el otro volcán ,cruzar a  El tambo y desde ahí divisar el Patía, regresar a Pasto y voltear por  Yacuanquer para pasar nuevamente a Ancuya, linares y Samaniego, y retornar a la Sabana.
Ahora conocía sus dominios y se quedaría  en la Tolita, gobernando desde allí a todos sus guerreros, y su pueblo de la tierra de la Abundancia .Además había llegado a la edad de 3 veces siete, tiempo en el cual un rey debe buscar a su consorte.
Por todos los territorios Pasto se corrió la voz de que el príncipe Tahak Chan se desposaría con una doncella de la casta regente, por lo que todas las hijas de los gobernantes de los pueblos Pasto entrarían en la competencia

Los sacerdotes y hechiceros de cada  pueblo serían los encargados de registrar estos hechos, y debían preparar las doncellas que  entrarían en este duelo de poder.

Se cuenta que las doncellas escogidas como finalistas pertenecían a dos grupos: Las de la zona de la Llanada de procedencia de los Barbacoas y la otra de la zona de el oriente de procedencia de el Guamués y asentados en la zona de Sapuyes 

La selección se dio por la lucha de poderes entre los brujos o chamanes de las dos Etnias, y como lo narra la tradición, se encontraron en los territorios de la Sabana y fue un duelo que sería observado por todos los chamanes de la casta, allí acudieron a mirar la contienda. Chanoc representante de los Barbacoas y Chilpan  representante de los Guamués; su lucha empezó por transformarse primeramente en perdices, para ver el poder del vuelo surcaron toda la sabana ,la que se cansare perdía; ambos contendores subsistieron en la primera prueba;  luego se transformaron en Tigres y se metieron dentro de un canasto para luchar fieramente, tal parece que sucumbió el tigre de los Barbacoas y quedo el tigre de Sapuyes, fue  tan tenaz que duro varios días la confrontación; finalmente el brujo de Sapuyes venció  sobre el brujo de   la llanada y se registro como todo acontecimiento en la piedra de Sapuyes Fig.29- 
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Fig. 29 La piedra de los Monos en Sapuyes. Tomado de Municipio Sapuyes

 Allí esta escrita la Historia del combate, se observan entrelazadas las manos de los dos brujos en señal de competencia, al lado derecho sobre el hombro izquierdo señala que este brujo representa un poder de la serpiente emplumada.

Para sellar el pacto de la lucha entre los brujos  y como testimonio de que el príncipe Chanak se casaría con la princesa de la etnia de los Guamués, se inscribió en la triangulación  la piedra de los Machines en Cumbal, porque allí sería el lugar donde se casarían los príncipes...
Tahak Chan enterado de la contienda y de su resultado envió una comitiva de bienvenida para la nueva princesa y los preparativos se hicieron en  la zona de Cumbal donde los escribanos  dejarían el registro en la piedra de los machines.
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Fig. 30- Petroglifo de los Machines. Composición de Carlos Zarate
De acuerdo con Luís Gabriel Moreno, en su libro Quechuismos del habla popular nariñense y toponimias, la palabra “machines “ª significa monos y son precisamente estos animales los que aparecen representados en el petroglifo, acompañando a dos reptiles (Serpiente emplumada) y dos figuras antropomorfas  representando los dos contrayentes del matrimonio (cada una de las cuales sostiene una vara), y a una hermosa estrella de ocho puntas inscrita en dos círculos concéntricos, conocida comúnmente por la gente de la región como “ El Sol de los Pastos “ ª (Véase la Figura 30 ).y que es similar a al sol representado por los mayas. en todos su gráficos y tejidos
Para interpretarlo se debe  trazar  dos cuadrantes  imaginarios, y allí se encontraran  los elementos que se identifican como los 8 principios vitales: La familia, la salud, el placer, los amigos, la comunidad, los hijos, el saber, la riqueza.
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Fig. 31. El Sol de los Pastos como Pa-Gua

Allí  dejaron la clave de:  orientación del espacio por el lugar donde sale el Sol y por donde se oculta, del Sur fijaron la zona de los combates, premonición de que serían atacados por los Incas y le dieron el color rojo y del Norte fijaron la oscuridad ( negro ) porque simboliza de donde vendrán los que acabarán con la libertad del pueblo (Españoles); En su estrella de ocho puntas fijaron, el desenvolvimiento que  tiene el espíritu a su paso por el cuerpo humano; las fuerzas que unirán al pueblo y las que lo desunirán ,hasta el día en que lleguen a encontrar el reloj del tiempo o sea cuando despierten los dos brujos  y lean el mensaje que marca el nuevo tiempo de los Pastos
.
Tahak Chan, se vistió de las mejores telas y trajes para esta boda, lo mismo fue preparada la Princesa Luz de Luna .Fueron convocadas todos los gobernadores de los pueblos establecidos, y fueron tres días de festejos como señala la costumbre maya.
La joven pareja después de asistir al ritual de la piedra de los Machines, se montaron en una canoa que se había labrado para ese propósito y atravesaron la Laguna de Cumbal, hacia los aposentos, preparados  en la ribera opuesta de la laguna.
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Fig. 32 -. Dibujos en los tejidos mayas utilizados en los vestidos ceremoniales
Después de pasar su  matrimonio, el Rey Kanachan y la princesa Luz de Luna, viajaron nuevamente hacia la región de la costa lugar de residencia del Rey, desde allí gobernarían a la Etnia durante muchos años.

De esta manera quedó institucionalizada la Etnia Pasto, con todos sus caciques en la zona Andina y en el pie de monte del pacifico, todos dependiendo de la Tolita, con un mismo lenguaje, una misma tradición, pero con costumbres alimentarias diferentes acordes a su piso térmico de hábitat.
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Fig.33. Telar casero montado sobre un bohío, construcción maya. Tomado de Bárbara Knoke de Arathoon-
HUELLAS PREHISPÁNICAS EN EL SIMBOLISMO DE LOS TEJIDOS MAYAS DE GUATEMAL
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Fig.33-. Tejedora maya y su telar. Tomado de Bárbara Knoke de Arathoon-HUELLAS PREHISPÁNICAS EN EL SIMBOLISMO DE LOS TEJIDOS MAYAS DE GUATEMAL
[image: image54.emf]
Fig.31 Vestidos de los Gobernantes mayas. Tomado de Bárbara Knoke de Arathoon-HUELLAS PREHISPÁNICAS EN EL SIMBOLISMO DE LOS TEJIDOS MAYAS DE GUATEMALA
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